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ONSOZ

Huristiyanlik ve Islam, 6z itibariyle tevhit ilkesini getirmis, Arap Yarimadasi’nin
birbirine yakin cografyalarinda dogmus ve buradan diinyaya yayilmis iki dindir. Bu
baglamda Hiristiyanligin, en &nemli sahsiyeti Hz. Isa, Arap Yarimadasi’nin Filistin
bélgesinde 1. yiizyilda bir Yahudi Peygamberi olarak ortaya ¢ikmustir. Hz. Isa’nin Israil
ogullarina yonelik mesaji, onun 6liimiinden sonra havarileri ve miintesipleri tarafindan
yorumlanmig ve zamanla Yahudilikten ayr1 “Hiristiyanlik” adinda bir din olmustur.
Hiristiyanligin, Yahudilikten koparak, yeni bir din haline gelis siirecinde, Hz. Isa’nin
babasiz olarak mucizevi bir bigimde Hz. Meryem’den dogusu ve bu iki sahsiyetin Tanr
karsisindaki konumlar1 6nemli rol oynamistir. Bununla birlikte Hiristiyanlik, heniiz
kendi inang ve ibadetlerini olusturamamis oldugundan, yayildig1 yerlerde karsilagtig
politeist inan¢ ve kiiltiirlerden 6nemli 6l¢giide etkilenmistir. Bu siiregte Hiristiyanliga
yeni katilan kimseler, eski inan¢ ve geleneklerinin bir kismin1 bu dine tagimig ve
ilahiyata dair konular1 eski kiiltiir ve diislincelerinin etkisiyle bigimlendirmeye
caligmistir. Bu durumun bir sonucu olarak, Hiristiyanlar arasinda goriis ayriliklar

meydana gelmis ve ilahiyata dair konular farkli yorumlayan gruplar ortaya ¢ikmstir.

Hiristiyanlik, Roma Imparatorlugu’nda gelismesini ve yayilmasin siirdiiriirken,
baskilara da maruz kalmistir. Ancak bu din, Roma Imparatoru Konstantin’in 313
yilinda yayinladigi Milan Fermani’yla 6zgiirliige ve devlet destegine kavusmustur. Bu
tarihten sonra basta Isa’min kimligi ve kisiligi olmak iizere Hiristiyan ilahiyat ve
pratiklerine dair tartigmalar devletin de ilgi alanina girmeye baglamistir. Bu ¢ercevede
imparatorlar, {ilkenin siyasi ve sosyal birligini korumak adina tartigmalara miidahil
olmus, Hiristiyanlar arasindaki problemleri ¢d6zmek amaciyla “konsil” adi verilen
toplantilar diizenlemis ve bu toplantilarda genellikle kendi istekleri dogrultusunda
kararlarin alinmasini saglamistir. Konstantin doneminden baslayarak, farkli tarihlerde
toplanan konsillerde, Hiristiyan ilahiyatina dair aliman kararlar, bu dinin inang
esaslarinin  olusturulmasinda etkili olmustur. Bununla birlikte konsillerde alinan
kararlar, Hiristiyanlar arasindaki problemleri ¢6zmemis, aksine bircok yeni problemin
ortaya ¢ikmasina, Hiristiyanlarin farkli mezheplere ayrilmasina ve onlarin devletin
Resmi Kilisesi tarafindan takibata ugramasina sebep olmustur. Hiristiyanlarin i¢inde

bulundugu bu siireg, isldm’1n ortaya ¢iktig1 doneme kadar devam etmistir.
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Hiristiyanlarin yukarida zikredilen durumu devam ederken; VII. yiizyilin
baslarinda, Arap Yarimadasi’nin Hicaz bdlgesinde Islam ortaya c¢ikmustir. Hicaz
bolgesinde ortaya cikan Islam, Arap Yarimadasi’nin hemen her bdlgesine yayilmis ve
farkli gruplara ayrilmis Hiristiyanlarla karsilasnustir. Bu  cercevede Islam’m
Peygamberi Hz. Muhammed, Arap Yarimadasi ve ¢evresinde bulunan Hiristiyanlarla
farkli diizeylerde ve genellikle olumlu miinasebetler gerceklestirmistir. O,
Hiristiyanlarla olan bu miinasebetlerinde, Kur’an’in Hiristiyanliga ve bu dinin
mensuplarina yonelik sdylemlerini esas almistir. Ciinkii Kur’an, sOylemlerinde
Hiristiyanliktan ve Hiristiyanlarin nezdinde gok &zel bir yere sahip Hz. Isa ve Hz.
Meryem gibi sahsiyetlerden s6z etmek suretiyle, bu dine ayri bir 6énem vermigtir. Bu
baglamda Kur’an’da Hiristiyanlar, bazen diger din mensuplarina oranla Hz.
Muhammed’e ve onun getirdigi vahye olumlu bakan, inananlara sevgi bakimindan daha
yakin, sefkat ve merhamet sahibi kimseler olarak vasiflandirilirken, bazen de islam’in
getirdigi bazi ortak degerlere ve kavramlara 6nem veren dini bir grup olarak
nitelendirilmistir. Kur’an, bazi Hiristiyanlar1 bu iyi niteliklerle zikrederken, bir kisim
Hiristiyanlari, Allah’in diniyle alay eden, kiifre sapan, asla dost edinilmemesi gereken,
Hz. Isa ve annesi Meryem’i tanri konumuna getiren kimseler olarak vasiflandirmis ve

bu ¢ercevede onlara yonelik elestirilerde bulunmustur.

Hiristiyanligi, Arap Yarimadasi’nda dogusu, yayilmasi, Islam’la karsilagsmasi
ve Islam’in bu din hakkindaki sdylemleri, her iki dinin mensuplar1 arasindaki
miinasebetler acisindan &nemlidir. Ulkemizde bu konularla ilgili baz1 galigmalarin
yapildigini, ancak bu c¢aligmalarin konunun belli bir yoniinii ele adigin1 ve bu ¢ercevede
eksikliklerin oldugunu tespit ettik. Bu tespitler, bizi Hiristiyanligin, ortaya ¢ikisindan
Islam’la karsilastig1 siirece kadar olan gelisimini ve Islam’mn bu din hakkindaki
sOylemlerini aragtirmaya sevketti. Aragtirmamizi, daha genis bir déneme yaymanin bir
doktora tezinin smirlarin1 asacagi diisiincesiyle de, Isldim’m nazil oldugu dénemle

sinirlamay1 uygun bulduk.

Calismamiz, bir giris ve iic bolimden olusmaktadir. Giriste, dogusundan
Islam’in ortaya ¢iktig1 doneme kadar Hiristiyanhigin genel durumu ile Islam’in ortaya
ciktigt donemde Arap Yarimadasi’nin siyasi, sosyal ve dinil durumundan s6z
edilmektedir. Birinci boliimde, Hiristiyanligin, Isldim’m ortaya ¢iktig1 doneme kadar

Arap kabileleri arasinda yayilmasi ve kurumsallagsmasi bolgesel olarak ele alinmaktadir.
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Ikinci béliimde, Islaim’in ortaya ciktigi dénemde Hz. Muhammed’in peygamber
olmadan 6nceki ve sonraki hayat1 baz alinarak, Mekke ve Medine Dénemlerinde, onun
Hiristiyanlarla miinasebetleri inceleme konusu edilmektedir. Bu cer¢evede Mekke
Donemiyle ilgili olarak Hz. Muhammed’in polemik konusu edilen Rahip Bahira ve
Varaka b. Nevfel gibi Hiristiyanlarla iliskisi degerlendirilmekte, Medine Doneminde ise
Hiristiyanlarla dogrudan ve dolayli miinasebetleri incelenmektedir. Tezimizin ii¢lincii
boliimiinde ise Kur’an’in, Hiristiyanliga yonelik bakisi ve bu cer¢evede Hiristiyanlara

yonelttigi olumlu ve olumsuz elestiriler inceleme konusu yapilmaktadir.

Bu calismanin ortaya g¢ikmasindan birgok insanin yardimi ve katkisi oldu.
Oncelikle arastirmanin her asamasinda maddi ve manevi her tiirlii katk1 ve destegini
esirgemeyen; yapici elestirileriyle calismama yon veren; en 6nemlisi ¢ok kiymetli
zamanini, ¢aligmami defalarca okuyarak ve diizelterek harcayan ve hakkini asla
O0deyemeyecegim Danisman Hocam Sayin Prof. Dr. Mehmet KATAR’a sonsuz
tesekkiirlerimi sunarim. Ayrica her zaman bana c¢alisma azmi ve giicli veren,
calismalarimda bana desteklerini esirgemeyen ve varliklartyla gurur duydugum esim
M. Ramazan Sonmez, ogullarim Oguz Abdullah ve Nurullah S6nmez’e siikranlarimi
sunarim. Son olarak bana ¢alisma sevk ve heyecami veren Ankara Kecidren Toygar

Borekei 1.0.0. Ogretmenlerine ve Sevgili Ogrencilerime tesekkiir ederim.

Zekiye SONMEZ
Ankara, 2010
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GIRIS

A. ARASATIRMANIN KONUSU, ONEMIi, METODU, CERCEVESIi VE
KAYNAKLARI

1. Arastirmamn Konusu

Aragtirmamizin ~ konusunu, “Isldim’in  Ortaya Ciktigi Doénemde Arap
Yarimadasi’nda Hiristiyanlik™ teskil etmistir. Bu g¢ercevede oncelikle Hiristiyanligin
dogusundan, Islam’m ortaya ¢iktig1 doneme kadarki genel durumu ile ayn1 dénemde
Arap Yarimadasi’nin genel durum ele alinmistir. Bunun ardindan Hiristiyanligin, Arap
Yarimadasi’nin farkli bdlgelerinde yasayan Araplar arasinda yayilisindan s6z
edilmistir. Daha sonra Islom’in ortaya ciktign donemde Hiristiyanlarla olan
miinasebetler ¢ergcevesinde Hz. Muhammed’in Hiristiyanlarla miinasebetleri inceleme

konusu yapilmistir.

2. Arastirmanin Onemi

Bir dinin ortaya cikisi, yayilist ve kendinden sonra gelen bir baska dinle
karsilagsmas1 ve bu karsilasma sonucunda her iki dinin mensuplarinin birbirlerine karsi
bakis acilari, tutum ve davramiglar1 6nemlidir. Bu baglamda Hiristiyanligin ortaya
¢ikisindan, yayilisina ve bu dinin Islam’la karsilastig1 ana kadar gegen siirecteki genel
durumu ile islim’in Peygamberi Hz. Muhammed’in ve Kur’an’m Huristiyanlara bakist,
her iki dinin miintesiplerinin birbirleriyle olan miinasebetleri agisindan Onem arz
etmektedir. Hiristiyanlik, 1. yiizyilda Arap Yarimadasi’nin kuzeybatisindaki Filistin
bolgesinde bir Yahudi ihya hareketi olarak ortaya ¢ikmis ve zamanla Yahudilikten
uzaklasarak evrensel bir din haline gelmistir. Bu din, Islam’in ortaya ciktigi VII.
ylzyilin baginda ise Arap Yarimadasi’nin hemen her bolgesinde yasayan Araplar
tarafindan bilinen ve bir¢ok Arap kabilesi tarafindan benimsenen bir din olmustur.
Yaptigimiz arastirma sonucunda iilkemizde Hiristiyanligin Arap Yarimadasi’ndaki

konumunu ele alan kapsamli bir calisma olmadigin1 gordiik. Bu baglamda ¢alismamiz,



Hiristiyanligin, Arap Yarimadasi’nda yasayan topluluklar arasinda yayilisini detayh bir

sekilde gdstermesi acisindan dnemlidir.

Islam &ncesi donemde Hiristiyanligi Araplar arasinda yayilist énemli oldugu
gibi, Hz. Muhammed’in peygamberlik Oncesi ve sonrasinda Hiristiyanlarla olan
miinasebetleri de tarihi siire¢ iginde Miisliiman ve Hiristiyan miinasebetlerini 6nemli
Olciide etkilemistir. Genel olarak Hz. Muhammed’in Hiristiyanlarla miinasebetleri
olumlu diizeyde seyretmis olmakla birlikte, onun bu miinasebetleri, sonraki donemlerde
bazi iddialarin ortaya atilmasina da neden olmustur. Bu baglamda Hz. Muhammed’in
Oliimiinden yiizyillar sonra miistesrikler, onun Hiristiyanlarla olan bu miinasebetlerini
on yargili bir bicimde yorumlamis; Hz. Muhammed’in Islam’a ait bilgileri, karsilastig
ve goriistiigii Hiristiyanlardan aldigini, bu sebeple Islim’n 6zgiin bir din olmadigim
iddia etmistir. Caligmamizin ikinci béliimii, miistesriklerin bu iddialarina kismen cevap

niteliginde olmasi bakimindan 6nemlidir.

Islam’m Peygamberi Hz. Muhammed’in, Hiristiyanlarla olan miinasebetleri,
tarihi siire¢ i¢inde Miisliiman-Hiristiyan miinasebetlerini etkilemis oldugu gibi;
Kur’an’in, Hiristiyanlara yonelik olumlu ve olumsuz bakis agisi da s6z konusu din
mensuplar1 arasindaki miinasebetleri 6nemli 6l¢iide etkilemistir. Dolayisiyla Kur’an’in,
Hiristiyanlara bakisindan da sz ettigimiz bu ¢alismanin; tarihi seyir i¢inde kimi zaman
iyi, kimi zaman da koti iliskiler iginde bulunan Miisliman ve Hiristiyanlarin
birbirlerini daha iyi tanimalarma ve daha diizeyli iligskiler kurmalaria yardime1 olacagi

kanaatindeyiz.

3. Arastirmanin Metodu ve Cercevesi

Dinler tarihi, farkli yaklagimlar1 kullanan, ihtisaslagmis bir¢ok disiplini ihtiva
eden caligmalar sahasidir. Bu baglamda dinler tarihi, “tarih boyunca diinya sahnesinde
neler oldugunu ve gerceklerin nasil meydana geldigini” ortaya c¢ikarmaya
caligmaktadir. Ancak bu bilim dali, meydana gelen seylerin anlamini incelerken ve dini
olanin manasim1 vermeye calisirken bazen yetersiz kalmaktadir. Bu sebeple dinler
tarihi; tarih ile felsefe arasinda araci bir konumda olan, muhtelif dini fenomenleri

toplamay1 ve gruplandirmay1 kapsayan, tanimlayici ve mukayese edici bir yaklagim



sergileyen din fenomenolojisinden  faydalanmaktadir.! Dolayisiyla biz  de
arastirmamizda; tarihi, karsilagtirmali, deskriptif yontemler yaninda fenomenolojik

metottan da yararlandik.

“Islam’in Ortaya Cikt1ig1 Dénemde Arap Yarimadasi’nda Hiristiyanlik” baslikli
calismanizi; Hiristiyanligin ortaya ¢iktig1 Miladi 1. yiizy1lin basindan, bu dinin Islam’la
karsilastigi ve bu karsilagmadan sonra gelismesini siirdiirdiigi VII. yiizyilin sonu ile
sinirlamay1 uygun bulduk. Ayrica VIL yiizyilin ilk ¢eyreginde ortaya cikan Islam’in
peygamberi Hz. Muhammed’in, Hiristiyanliga ve bu dinin mensuplarina bakis1 da
arastirmamiza dahil ettik. Aym sekilde arastrmamizda, Isldm’in ana kaynag
Kur’an’in, Hiristiyanlifa ve bu dinin mensuplarina olumlu ve olumsuz bakisimi ele

aldik.

Arastirmamiza konu olan Hiristiyanlik ve Islam dinlerini incelerken “Arap
Yarimadas1” veya “Arabistan” olarak bilinen ana karay1 esas almakla birlikte zaman
zaman bu ana karanin disina da ¢iktik. “Arap Yarimadasi veya Arabistan” olarak
isimlendirilen kara parcasi, Asya ve Afrika kitalarn ile Gilineybati Asya’nin kesisim
noktasinda yer alan, kuzeybatidan giineydoguya dogru uzanan paralelkenar bi¢gimindeki
cografik bir alandir. Bu cografik alanin, dogu, giliney ve bati kesimleri denizlerle
cevrili, kuzey kesimi ise k  kara pargcasmma baghdir. Yarimada’nin kara parcasina
baglandig1 kuzey kesimlerinin, Giineydogu Toroslar’a kadar uzanan ve adina Suriye-
Arap platformu da denilen; Anadolu ile Iran arasindaki gecis bolgesine tekabiil eden
genis bir cografyay1 ifade etmesinden dolayi, kesin sinirinin belli olmadigi iddia
edilmektedir.> Kuzey smri tam olarak belli olmayan Arap Yarimadasinin bu
konumundan dolay1, tarih¢i ve cografyacilar, onun sinirlarini farkli sekillerde ¢izmekte
ve adin1 da buna baglh olarak koymaktadir. Onlarin bir kismi, dogu, giiney ve bati
olmak iizere li¢ tarafi da denizlerle ¢evrili olan Arap Yarimadasi’nin; kuzey ve kuzey
doguda da Dicle ve Firat nehirleriyle ana karadan ayrilmis oldugunu ve dolayisiyla dort
tarafinin da sularla kapli oldugunu belirtmekte ve ona “Cezire” (Ada) demektedir.” Bu
tanimi esas alan tarih¢i ve cografyacilar, Irak ve Suriye’yi de Arap Yarimadasi’na déhil

etmektedir. Fakat onun, dogu, bati ve giineyinin su ile ¢evrili ve kuzeyinin ise kara ile

! Douglas Allen, “Din Fenomenolojisi”, Cev. Mehmet Katar, AUIFD, Ankara 1996, XXXV, 438-445.

? Bkz. Hakki Dursun Yildiz, “Arabistan”, DIA, istanbul 1991, III, 248-249.

? Philip K. Hitti, Siyasi ve Kiiltiirel islim Tarihi, Cev. Salih Tug, istanbul 1980, 31; Naci Ma’ruf,
Aséletuw’l-Hadarati’l-Arabiyye, Beyrut-Liibnan, 1975, 73-75.



sinirlandirildigimi kabul edenler ise bu bdlgeyi “Sibhu’l-Cezire” (Yarimada) olarak
tanimlamaktadir. Giiniimiiz tarih¢i ve cografyacilar1 da bu tanimi esas almakta ve

Arabistan’1 “Yarimada” olarak tanimlamaktadir.*

Yukarida belirttig§imiz tanimlamalar sebebiyle calismamizda, “Arabistan”
yerine “Arap Yarimadasi” kavramin tercih ettik. Cilinkii “Arabistan” demis olsaydik,
giiniimiizde sinirlart belli olan Suudi Arabistan’in anlagilmas: s6z konusu olacakti.
Oysa biz, “Arap Yarimadas1” kavramiyla, Yarimada’nin tamamini kapsayan daha genis
cografik bir alan1 kastetmekteyiz. Bununla birlikte, zaman zaman iki kavrami birbirinin
yerine kullandigimiz da oldu. Ayrica “Yarimada’nin kuzey kesimleri” ifadesini

kullanirken, Irak ve Suriye bolgelerini de Yarimada’ya dahil kabul ettik.

Calismamiz esnasinda bazi problemlerle karsilagilmistir. Bu problemlerden en
onemlisi, antik yer isimlerinin giiniimiizdeki karsiliklarinin tespiti konusudur. Ciinkii
tarihteki bolge, sehir ve kdy gibi cografi yer isimleri, giinimiizde aynm cografyada yer
alan isimlerle birebir Ortiismemektedir. Biz bu problemi; tarihi kaynaklara, bolgelerin
gecmisteki durumunu gosteren haritalara ve giiniimiiz iilke sinirlarin1 dikkat alan
haritalara bakmak suretiyle, ¢ozmeye calistik. Bu baglamda bazi1 yer isimlerini
verirken, kaynak gostermis olmakla birlikte, bir kisminda kaynak gdstermeyip kendi
tahmini goOrisiimiizi belirttik. Kargilastigimiz bir diger o6nemli problem ise,
calismamizin birinci ve ikinci bolimiinde sozini ettigimiz Hiristiyan Arap
kabilelerinin yerlestikleri bolgelerle ilgilidir. Bazi Arap kabileleri ve onlarin alt
kollarinin birkag¢ farkli bolgede yerlesmesi ve bu ¢ergevede onlarin isimlerinin birkag
bolgede zikredilmesi, bazi kabile adlarinin sik sik tekrarina, dolayisiyla da bilgilerin

tekraria neden olmus gibi goriinse de tekrar degildir.

4. Arastirmanin Kaynaklar:

Arastirmamizda, Hiristiyanligin ve Islam’m kutsal kitaplar1 yaninda, s6z konusu
dinlere ait orijinal kaynaklara ulasmaya calistik. Bu ¢ergevede, c¢alismalarimizda
miimkiin oldugunca Hiristiyanhiga ve Isldim’a ait ilk donem klasik eserler ile modern

dénem kaynaklar1 kullanmaya calistik.

* Bkz Ali Cevad, Musavver Tarihi-i islim, Miihrii Medeniyetu Arabistan, istanbul, H. 1332, 4-7; Ismail
Aka vd, Dogustan Giiniimiize Biiyiik Islim Tarihi, Ilmi Miisavir ve Red. Hakki Dursun Yildiz,
Istanbul 1986, I, 105.



Calismamiza konu olan her iki dinin, dzellikle Islam’la ilgili klasik ve modern
donem eserlerin ¢ogunlugu, iilkemiz kiitiiphanelerinde mevcuttur. Bu baglamda,
aragtirmalarimizi Ankara’da A.U. Ilahiyat Fakiiltesi, A.U. Dil Tarih Cografya
Fakiiltesi, Bilkent Universitesii ODTU ve TTK’nun Kkiitiiphaneleri ile Milli
Kiitiiphane’de siirdiirdiik. Ayrica Urdiin Universitesi’nin  kiitiiphanesinde ~de
calismalarda bulunduk. Biitiin bunlarin yaninda, INTERNET araciligiyla diinyanin
degisik bolgelerindeki kiitiiphanelere ulastik ve bu ¢ercevede bir¢cok kaynak eserden

faydalanma imkan1 bulduk.

Calismamizin ana ekseni Hiristiyanlik olmakla birlikte, ikinci ve {igiincii
béliimler islam ve bu dinin Hiristiyanliga bakisiyla ilgilidir. Dolayistyla bu iki dinle
ilgili eserler calismamizin kaynaklarini teskil etmektedir. Bu sebeple calismamizda,
Hiristiyanlik ve Islam’la ilgili miimkiin oldugunca ¢ok kaynaga ulasmay1 hedefledik.
Ancak takdir edilecegi lizere ulasabildigimiz klasik ve modern kaynak sayisi sinirhdir.
Ulasabildigimiz bu sinirh sayidaki kaynaklarin hepsini tanitmaya ¢aligmak da miimkiin
degildir. Bu baglamda, arastirmamizda sik¢a kullandigimiz baz1 eserler hakkinda kisaca
bilgi vermeye c¢alisttk. Bununla Dbirlikte c¢alismamizin bazi  bdliimlerinde
faydalandigimiz; Ibn Hisdm’m “es-Siretu’n-Nebeviyye”si, Muhammed ibn Sa’d’in
“et-Tabakatu’l-Kubra”si1, et-Taberi’nin “Tarihu’t Taberi Tarihu’l Umem ve’l-
Mulik™u, el-Belaziri’nin “Futiihu’l-Buldan”;, ibn Kesir'in “el-Bidiye ve’n-
Nihaye”si ve Fahruddin er-Razi’nin “et-Tefsiru’l-Kebir”i gibi klasik ve modern Islam
tarihi, tabakat, hadis ve tefsir kaynaklarini, ilim ¢evrelerince iyi bilinen eserler olmasi

hasebiyle tek tek tanitmay1 uygun bulmadik.

Yukarida zikri gecen bazi eserler yaninda arastirmamizda istifade ettigimiz bir

kisim kaynaklardan da s6z etmek gerekmektedir:

P. Henri Lammens’in “La Cité Arabe de Taif a la veille de 1'Hégire, Beyrout
1922.”, “L'Arabie Occidentale Avant L'Heégire, Beyrouth 1928.” ve L’Islam
Croyances et Institutions, Beyrouth 1943.” eserleri ile son eserinin Ingilizce terciimesi
“Islam Beliefs and Institutions, Trans. by. Sir E. Denison Ross, London 1968.”, Hz.
Muhammed 6ncesi ve onun donemindeki Hicaz’in 6nemli yerlesim yerlerinden Mekke,
Taif ve Medine gibi kentlerdeki dini, sosyal ve ekonomik hayati gostermesi agisindan

dikkate deger caligmalardir.



el-Eb Yusuf es-Sammas El-Muhlisi’nin  “Huldsatu Tarihi’l-Keniseti’l-
Milkiyye, Liibnan-Sayda 1959, (I-II)” adli eserinin sadece I. cildine sahibiz. Bu bu
eser, Miladi 34-634 tarihleri arasindaki Kudiis, Antakya ve Iskenderiye Kiliselerinin
tarihi gelisiminden ve Kilise Babalarindan s6z etmektedir. ilk dénem kilise tarihi

acgisindan 6nemli bir eser olarak nitelendirilebilir.

Fiad Beynan ve Ibrdhim Matar, “Kenisetu’l-Eba, Tarihu’l-Keniseti lil-
Kurini’l-Asiretu’-Ula, Beyrut 1965.” Kilise tarihi agisindan onemli olan bu eser,
Hiristiyanligin dogusundan onuncu yiizyila kadarki gelisimini ve bu gelisim icinde

ortaya ¢ikan Hiristiyan mezheplerini konu almaktadir.

el-Eb el-Bir Ebusa’nin, “Tarihu’l-Keniseti’s-Sarkiyye Musul 1973, (I-?)”
eserinin sadece I. cildine sahibiz. Kitabin bu cildinde, Hiristiyanligin dogusundan,
Islam’m ortaya ¢iktigi doneme kadar Dogu Kilisesin tarihi gelisiminden

bahsetmektedir.

Richard Bell’in “The Origin of Islam in its Christian Environment”, The
Gunning Lectures-Edinburg University 1925, Great Britian, 1968.” bu calismas1 yedi
konferansin bir araya getirilmesinden olusmaktadir. O, bu eserde; Dogu Hiristiyanligi,
Arabistan’in Hiristiyan ¢evresi, Hz. Muhammed’in dini faaliyetleri ve Hiristiyanlarla
ilgisi, Hiristiyanligin Islam’a etkisi gibi konular {izerinde durmakta ve zaman zaman

bilimsellikten ayrilarak, 6n yargil goriisler sergilemektedir.

J. Spencer Trimingham’in “Chiristianity Among the Arabs in Pre-Islamic
Times, London-New York 1979.” bu eseri, Islim ©Oncesi Araplar, o6zellikle
Hiristiyanligin Arap Yarimadasi’nin kuzeyindeki Araplar arasinda yayilmasi ve Arap
Hiristiyanligi hakkinda olduk¢a kapsamli bir ¢aligmadir. O, Hicaz bdlgesinden ve
Islam’dan s6z ederken zaman zaman objektiflikten ayrilnus gibidir. Bununla birlikte
Trimingham’m bu eseri, karsilagtirma yapmak suretiyle, tezimizin ilk bolimiinde fazla

kullandigimiz bir kaynak oldu.

Muhammed Hamidullah’in Isldm konusundaki titiz ¢alismalari 6nem arz
etmektedir. Onun birgok eserinin Tiirkgeye terciime edilmis olmasi da Tiirk okuyucusu
icin ayrica bir kazangtir. Bu baglamda biz tezimizde, Miisliiman-Hiristiyan
miinasebetleri baglaminda 6zellikle Hamidullah’m “Islim Peygamberi, Cev. Salih

Tug, Istanbul 1980, (I-11); Hz. Peygamberin Alt1 Orijinal Diplomatik Mektubu, Cev.



Mehmet Yazgan, Istanbul 1990; el-Vesaiku’s-Siyasiyye, Hz. Peygamber Doneminin
Siyasi-idari Belgeleri, Cev. Vecdi Akyiiz, ty. ve byy. Kitabevi Yay.” adl1 ii¢ eserinden
faydalandik.

Aziz S. Atiya’nin, “A History of Eastern Christianity, USA 1991 eseri,
Dogu Hiristiyanligini anlatan 6nemli bir kaynaktir. Bu kaynakta, Iskenderiye (Misir)
Kipti, Antakya Yakibi, Nestliri ve Ermeni Kiliseleriyle; Hindistan’daki Aziz Thomas

Hiristiyanlar1 ve Maruni Kilisesi hakkinda yeterli bilgi bulunmaktadir

Selva Balhac Salih, “el-Mesihiyyetu’l-Arabiyyetu ve Tatviratuhd, min
Nes’etiha ila’l-Karni’r-Rabia’l-Hicri/ El-Asir’l-Miladi, Beyrut 1997”; “Dogusundan,
Hicri VI. / Miladi XI. Asra Kadar Arap Hiristiyanhg: ve Gelismesi” olarak terctime
edebilecegimiz bu eser; Hiristiyanli§in, Arap Yarimadasi’nin gesitli bolgelerindeki
Arap kabileleri arasinda yayilmasmi ve Islam’in ortaya ¢ikisindan Abbasi déneminin

sonuna kadar Arap Hiristiyanligimmin durumunu ele alinmaktadir.

Giinay Tiimer, “Hiristiyanhkta ve islimda Hz. Meryem, Ankara 1997.” Bu
eser, tezimizin liglincli boliimiinde fazlaca faydalandigimiz bir kaynak oldu. Tiimer, bu
eserin birinci kisminda Hiristiyanlik’taki Meryem kiiltiiniin olugsmasinda, bu dinin
dogup biiyiidiigii cografyadaki “bakire ve ana tanrica” kiiltlerinin etkili oldugunu
delilleriyle gostermeye calismistir. Daha sonra o, Hiristiyanlarin asamali olarak
Meryem’i, nasil “Tanri’’nin Anasi” ve “Ana Tanrica” konumuna getirip saygi ve
ta’zimde bulunduklarindan genisge bahsetmistir. Eserin ikinci kisminda Tiimer, Islami
kiiltirde Meryem’in konumunu incelemistir. Dolayisiyla Tiimer, bu eserinde
Hiristiyanligin is1am’m bakis agistyla Hz. Meryem’i derinlemesine incelenmis ve onun

her iki dine gore benzer ve farkli yonlerini karsilagtirmistir.

Calismamizda faydalandigimiz; Rayed Ebu Venri- vd., isd ve Meryem fi’l-
Kur’an ve’t-Tefasir, Ed. Yusuf Kazma Hiri, Daru’s-Surik, Amman-1996” adli eser
ile ayn1 eserin devami niteligindeki, Avad Ali-vd., “en-Nasara fi’l-Kur’an ve’t-
Tefasir, Ed. Yusuf Kazma Hiri, Daru’s-Surik, Amman-1998” adli iki eser énemlidir.
Adlarindan da anlasilacag: gibi bu iki eser; Kur’an’da gegen Hz. Isa, Hz. Meryem ve
Hiristiyanlar ile ilgili her bir ayet hakkinda, et-Taberi, ibn Arabi, el-Beydavi, ez-
Zemahseri, er-Razi, Ebu Hayyan el-Endulusi, el-Aldsi, el-Kasimi, Muhammed Abduh,



Cevheri gibi miifessirlerin eserlerindeki yorumlar1 bir araya getirmek suretiyle, s6z

konusu tefsirlerdeki yorumlarin tamamini ayni1 zamanda gérmek agisindan 6nemlidir.

Muhammed Ibrahim el-Feyytimi, “Tarihu’l-Fikri’d-Dini’l-Cahili, Beyrut
1999.” Bu eser, Islam 6ncesi Sami toplumlarin tarihi hakkinda genis bilgi vermektedir.
Konumuz itibariyle, Islim 6ncesi Araplarin dini ile Araplar arasinda Hiristiyanligin

yayilmasiyla ilgili kisimlarda istifade ettik.

Besme Ahmed Cesteniyye’nin “Tahrifu Risileti’l-Mesih Abra’t-Téarih,
Dimesk 2000.” adli eseri; Hiristiyanligin dogusundan, gelismesinden, Pavlus’un
Hiristiyanliga yaptigi miidahaleden, Hiristiyanlarin béliinme siirecinden ve bu dinin

bozulmasina etki eden amillerden detayli bir sekilde bahseden yeni bir ¢alismadir.

“et-Tefsiru’l-Tatbiki 1i’1-Kitabi’l-Mukaddes, Trans. by Master Medya, Great
Britain 2002 adli eser; Eski Ahit, Isa oncesi Israil Devleti, Hz. Isa’nin mucizeleri, dort
Incil’in karsilastirilmas1 ve Pavlus’un faaliyetleri hakkinda yorumlarin yapildig: tek

ciltten olusan bir ¢alismadir.

Yukarida bahsedilen eserler disinda calismamizda, iilkemizde yaymlanmis olan
ve Hiristiyanligi miistakil bir bi¢imde veya belli yonleriyle ele alan bir¢ok caligma da

tezimizin kaynaklar arasinda yer almistir.

B. DOGUSUNDAN iSLAM’IN ORTAYA CIKTIGI DONEME KADAR
HIRISTIiYANLIGIN GENEL DURUMU

Hiristiyanlik, Miladi 1. yiizyilda Roma Imparatorlugu’nun denetimindeki
Filistin bolgesinde ortaya ¢ikmistir. Baslangicta bu din, Yahudiligin biinyesinden ¢ikan
bir ihya hareketi gibi algilamirken, Hz. Isa’nin dliimiinden kisa bir siire sonra yeni bir
din haline gelmistir. Hiristiyanlik, Hz. Isa’nin havarileri, 6zellikle sonradan havarilere
katilan Pavlus sayesinde daha ilk yiizyilda Roma Imparatorlugu’nun hemen her
bolgesine yayilmistir. Bu din yayilirken, onun mensuplart Roma yo6netimi tarafindan
zaman zaman agir baskilara maruz birakilmistir. Fakat Hiristiyanligin Roma Devleti
tarafindan resmi din olarak kabul edilmesinden sonra, Hiristiyanlara yapilan baskilar
sona ermistir. Baskilarin sona ermesiyle, eskiden beri Hiristiyanlar arasinda var olan
birtakim sorunlar giindeme gelmis ve tartisilmaya baslanmistir. Bu siiregte

Hiristiyanlar, sorunlarina ¢6ziim bulabilmek i¢in “konsil” adi verilen toplantilar



diizenlemistir. Bu toplantilar, ¢ogu zaman sorunlara ¢dziim olmaktan ziyade yeni
sorunlarin da ortaya ¢ikmasmma ve ozellikle Roma Imparatorlugu’nun dogu
kesimlerindeki Hiristiyanlarin, merkezi yonetimden ve resmi Kiliseden uzaklagsmasina
sebep olmustur. Bir kisim Hiristiyanlarin resmi yonetimden ve resmi Kiliseden
uzaklastig1 bu donemde, Arap Yarimadasi’nin Hicaz bolgesinde Islam ortaya ¢ikmustir.
Dolayisiyla Islam, ortaya ¢iktiginda, inang esaslari konusunda farkli goriislere sahip

Hiristiyanlarla karsilagmistir.

1. Hiristiyanhgin Ortaya Cikisi

Hiristiyanlik, Miladi 1. yiizyiln basinda Hz. Isa ile birlikte bir Yahudi ihya
hareketi olarak, Filistin-Israil bolgesinde ortaya ¢ikmis ve zamanla Yahudilikten
uzaklasarak evrensel bir din haline gelmistir.” Bu dinin ortaya ¢iktig1 Filistin bolgesi,
M.O. 720’lerde Asurlular, M.O. 586°da Babilliler, M.0.539°da Persler ve M.0.332’de
Biiyiik Iskender’in komutasindaki Grekler tarafindan ele geg:irilmigtir.6 Biiytik
Iskender’in M.O. 323’de 6liimiinden bir siire sonra ise s6z konusu bolge, Suriye ve
cevresinde egemen olan Selevkoslarm (Seleucidler) (M.0.313-63) y&netimine
gecmistir. Bolgenin, bu farkli topluluklar tarafindan, ele gecirilmesiyle Yahudiler,
bagimsizliklarin1 kaybetmis ve onlarin bir kismi Filistin bolgesinden bagka yerlerde
yasamak zorunda birakilmustir.” Onlar, bagimsizliklarini kaybetmenin yaninda, Biiyiik
Iskender sonrasinda, zellikle Selevkoslarla bolgeye gelen Helen (Yunan) kiiltiiriiniin
etkisinde kalmis ve kendi kiiltiirlerini kaybetme tehlikesiyle kars1 karsiya kalmistir.
Helen kiiltiirliniin etkisi, oncelikle sehirlerde goriilmiis, fakat bir siire sonra kirsal

kesimde de hizla yayilmaya baslamistir. Hatta bu kiiltiir, IV. Antiochus Epiphanes

> Mehmet Katar, “Tevhitten Teslise Gegis Siirecinde Hiristiyanlik (Bir Yahudi ihya Hareketi Olarak
Baslayan Hiristiyanligin Evrensel Bir Din Haline Gelis Oykiisii)” Islimi Arastirmalar (ISAR), Ankara
2007, C. XX, S.3, 330.

® Moshe Sevilla Sharon, israil Ulusu’nun Tarihi, Yerusalim 1981, 38-44; Xavier Léon-Dufour,
Dictionary of the New Testament, New York 1983, 27.

" Hiristiyanligin ortaya ¢ikmasindan 6nce Yahudi toplumunun bir kismi, farkli tarihlerdeki siirgiinler
sebebiyle diinyanin farkli bdlgelerinde yasarken, bir kismi1 da Filistin bolgesinde yasamaktaydi. Bu
dénemde onlar, yogun olarak Yahuda basta olmak iizere Kudiis, Tiberias, Galile, Urdiin’iin dogusu, Yafa
ve cevresindeki bolgelerde yerlesmisti. Ancak Romali Pompey’in M.O. 63°de Kudiis’ii yikmasi,
akabinde yeni Grek sehirleri insa etmesi ve bu insa edilen sehirlere Yahudi olmayanlar1 (Gentile)
yerlestirmesiyle, bolgedeki etnik yap: Yahudiler aleyhine artmusti. Ozelikle bu durum, Roma’nin,
yonetime getirdigi Antipater ve oglu Herod’dan itibaren daha belirgin bir hal almist1 (John Stambaugh
and David Balch, The Social World of The First Christians, Great Britain-USA 1986, 82-83; Fiaad
Beynan,-Ibrahim Matar, Kenisetu’l-Eb4, Tarihu’l-Keniseti Li’1-Kurtni’l-Asiretu’l-Ul4, Beyrut 1965, 4-
5).



zamaninda Yahudi toplumuna zorla empoze edilmeye c¢alisilmigtir. Helen kiiltiiriiniin
zorla kabul ettirilmeye ¢alisilmasi, Yahudi toplumunu oldukga rahatsiz etmistir. Bunun
iizerine Hagmonaim ailesinden Matatya ve bes oglu (Yeuda, Elazar, Yohanan, Yonatan
ve Simon) Helen kiiltiirliniin zorla empoze edilmesine karsi durmustur. Kisa siire icinde
Matatya’nin oglu Yeuda onderliginde orgiitlenen Yahudiler, M.O. 165 veya 167°de
Selevkos yonetimine isyan etmis ve uzun miicadelelerden sonra Selevkoslar1 yenmistir.
Selevkoslar1 yendikten sonra Yahudiler, Filistin bolgesinde bagimsiz Yahudi

Hagmonaim Kralligi’n1 kurmustur.®

Hagmonaimlerin kurdugu bagimsiz Yahudi Kralligi, bir ylizyil varligm
sirdiirmiis, bu siire sonunda, kralligi yoneten Alexander Jamnaeus (?104-78)’un
ogullar1 II. Hyrcanus ve II. Aristobulus arasinda taht kavgasi baslamistir. Bu iki kardes,
problemin ¢éziimii i¢in, o sirada Akdeniz c¢evresine hékim olan Roma
imparatorlugu’ndan’ yardim istemistir. Bu yardim istegi, bolgeyi ele gegirmek
arzusunda olan Roma Imparatorlugu igin bir firsat olmustur. Bu amagla, Roma’nin
dogu eyaletlerini yoneten general Pompey (Pompeius, M.0.106-48), once

adamlarindan Skorus (Scaurus)’u, II. Aristobulus’a yardim etmesi i¢in Kudiis’e

8 Bkz. Hans Lietzmann, A History of the Early Church, Trans. By, Bertram Lee Woolf, USA 1961, 18;
ayrica bkz. http://www.sevivon.com/jewish_history, 21.05.2010.

° Huristiyanligin ortaya ¢ikmasindan 6nce Roma Imparatorlugu, Akdeniz gevresindeki birgok iilkeye
hakim olmustur. Bu dénemde s6z konusu imparatorluk, bircok milleti birbirinden ayiran simirlart
kaldirmis, bir bakima Biiyiik Iskender Imparatorlugu’nun yerine geg¢mistir. Bu haliyle Roma
Imparatorlugu; Romalilarin yénetim, askerlik ve hukuk gibi alanlardaki bilgisiyle Yunanhlarin siir,
felsefe ve sanattaki bilgilerini birlestirmek suretiyle, hakimiyeti altindaki topraklarda siyasi ve kiiltiirel
birligi saglamistir. (K. Bihlmeyer-H. Tuchle, 1. ve IV. Yiizyillarda Hiristiyanhk, Cev. Antun Goral,
Istanbul 1972, 7-11; Joseph B.Tyson, The New Testament and Early Christanity, USA 1984, 42).
Hiristiyanliktan 6nce Roma’nin siyasi ve kiiltlirel birligi sagladigi bu doneme “pax romana” da
denilmistir. Bu dénemde Roma Imparatorlugu, fetihler yoluyla smirlarmi genisletmeye devam etmis ve
biinyesinde ¢ok gesitli milletleri barindirmistir, Bu durum Roma Imparatorlugu i¢in ayn1 zamanda bir
yonetim problemi olugturmustur. S6z konusu imparatorluk, bu problemi kendi i¢inde birkag kademeden
olusan bir yénetim sistemiyle asmaya calisnustir. Roma Imparatorlugu’nun ydnetim kademesinin en
basinda ve merkezde imparator olmustur. O, seckin, birinci sinif bir vatandag ve ayn1 zamanda biitiin
imparatorlugun bas yargic1 ve dini lideri kabul edilmistir. Roma Imparatorlarindan Oktavyus (Octavian,
M.0.63-M.S.14)’1a birlikte, imparatorun dini statiisii daha ileri bir asamaya erismis ve bdylece o, tanrisal
bir varlik haline gelmistir. (Oktay Aksit, Roma imparatorluk Tarihi, M.0.27- M.S.192, istanbul 1976,
55-56). Bu tarihten sonra “imparatora ibadet ve tapinma” kiiltiiniin gelistigi Roma Imparatorlugu; genel
merkez disinda, “eyaletler-vilayetler” olarak ayrilmistir. Bu eyaletlerin yoneticileri, imparator tarafindan
atanmakla birlikte, her birinin kendi igindeki statiileri ve Roma’yla iliskileri farklilik arz etmistir. Bu
farklilik, genellikle eyaletin 6nce ve sonra alimigindan kaynaklanmistir (Dufour, 36-38; Aksit, 51). Roma
Imparatorlugu’ndaki eyalet sistemi hakkinda daha genis bilgi igin (Bkz. Halil Demircioglu, “Roma
Devletinin Eyalet (Provincia) Sistemi Hakkinda”, AUDTCF Tarih Bolimii Tarih Arastirmalar
Dergisi, Ankara 1967, C. V, S. 8, s. 443-459).
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gondermis, fakat bir siire sonra (M. O. 64°de) o, bizzat kendisi Kudiis’e gelerek sehri

kusatmus ve ii¢ ay siiren savastan sonra M.0.63’de Kudiis’ii ele geqirmistir.lo

Pompey’in M.0.63’de Kudiis’ii ele gecirerek bagimsiz Yahudi Hasmonaim
yonetimini devirmesinden sonra Filistin bolgesi, Roma’nin denetimine ge¢mis ve bu
kez yonetime Roma’ya bagli yar1 Yahudi ve yar1 Edomlu uyruk bir kral, Antipater
(Antipoter) getirilmistir. Bir siire sonra uyruk kral Antipater’in ogullari arasinda da taht
kavgas1 baslamis ve bu kavgadan Antipater’in kii¢iik oglu Herod (Hirodes) (M.0.73?-
4) galip ¢cikmustir. Herod, M.O. 37°de basa gectikten sonra yaklasik 40 yil siireyle
Filistin bolgesini idare etmis'' ve M.O. 4 yilinda 6lmeden 6nce bolgeyi ii¢ oglu

arasinda paylastirmustir.'>

Hiristiyanligin ortaya ¢ikmasindan once, Filistin cografyast siyasi agidan
bagimsizligin kaybetmis ve Roma’ya tabi durumdayken; sosyal ve dini agidan M.O.
IV. vyilizyildan itibaren Selevkoslarin idaresiyle birlikte yaygimlasmaya baslayan
Helenlesmenin etkisi altina girmis durumdaydi. Ayrica bu donemde Filistin ve
cevresindeki farkli kiiltiir, din ve inamiglar da yayilmaya baslamisti. Bu gercevede
Mitra, Sin, Samas, Marduk, Isis, Osiris, Horus; El, Hadad, Rimman, Atargatis, Adonis,
Istar, Cybele gibi ¢ok tanrili sir dinleri yayginlasmistr. Bu farkli din ve kiiltiirlerin
etkisiyle bu dénemde halk arasinda sihir, biiyii ve falciliga" ilgi artmisti. Bu farkl

inang ve kiiltiirler yaninda, insanlarin bir kismi1 arasinda dini degerlerden uzak, hedonist

"Tack Finegan, Light From the Ancient Past, The Archeologial Backgrand of The Hebrew-Christian
Religion, USA 1951, 213-214; Lietzmann, 19; K. Bihlmeyer-H. Tuchle, 11-13.

" Yahudi Kralligi’nda, Herod’un babas1 Antipater’den 6nceki donemlerde (siirgiin doniisiinden itibaren)
Yahudilerin basina gelen yoneticiler ya bag haham ya da krallardan olmaktaydi. Fakat Romalilarin is
basina getirdigi Antipater ve oglu Herod, ne din adami ne de kral soyundandi, onlar yar1 Yahudi yar1
Edomluydu. Bu sebeple Yahudiler, 6zellikle Herod’un konumunun dini ve milll temele dayanmadigini
diigtinmekteydi. Herod da Yahudileri hakli ¢ikarircasina, onlarin dini ve milll degerlerine 6nem
vermemekteydi. Romalilarin goziinde ise Herod, Roma’nin Filistin’deki siyasetini yerine getiren, attig1
her adimi Roma’nin arzusuna gore atan ve bundan dolayr Roma’nin destegini de her zaman yaninda
bulan birisiydi. Dolayisiyla Herod, yonetime gecer gecmez ilk isi kendisine zorluk ¢ikaran, isine karigan
Sanhedrin (Yiiksek Mahkeme) {iyelerinden 45 kisiyi idam ettirmek oldu. Bundan sonra Ferisiler Mezhebi
iiyelerine karg1 da benzer uygulamalar yapti. Yahudilere kars1 yaptigi bu kotli uygulamalarindan dolay1
Herod, Yahudilerin geneli tarafindan nefretle karsilandi (Sharon, 66-67; Semseddin Giinaltay, Yakin
Sark III, Suriye ve Filistin, Ankara 1947, 378-381).

2 Giinaltay, Yakin Sark III, 383-384; Finegan, 216-217; Dufour, 28; Aksit, 49.

" Hiristiyanligin dogdugu sirada 6zellikle Babil tarz1 yildiz falcihg yaygindi. Buna gore insan, kendi
kaderinin yildizlarca belirlendigine inanmaktaydi. Bundan dolay: insanlar, evliliklerini ve giinliik islerini
yildiz falinin yénlendirmesine gore yapmakta, hatta hastaliklarii bile buna goére tedavi etmekteydi
(Bainton, I, 78-79). Ayrica bilyii ve sihir isleri, 6zellikle Babilliler ile Misirhilar arasinda daha yaygindi
(Dufour, 42).
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bir yasam felsefesi gelismisti. Buna bagl olarak bélgede gayr-i ahlaki davraniglar' da

yayginlagsma baslamistr."”

Bolgenin genelinde goriilen sosyal ve dini alandaki yozlagmalar, Yahudi
toplumunda da gorilmiis ve onlarin bir kismi kendi degerlerinden uzaklasip
yozlasirken, bir kismi da fanatik ve sekilci dindarlik anlayisina yonelmisti. Ozellikle bu
sekilci dindarlik anlayisi, kamplasma ve bdliinmelere neden olmus ve bu gercevede

Filistin bolgesindeki Yahudiler, Sadukiler,'® Ferisiler,'” Esseniler (Kumranhlar)18 ve

14 Bkz. Romalilara, I/ 24-32.

13 Bihlmeyer-Tuchle, 7-8; Muhammed Ebu Zehre, Hiristiyanlik Uzerine Konferanslar, Cev. Akif Nuri,
Istanbul 1978, 59-60.

'¢ “Saduki” adinin Hz. Siileyman zamaninda dini gorevlerle ugrasan rahip Saddok veya Zadok’dan
kaynaklandigi iddia edilmektedir. Sadukiler, Hiristiyanligin ortaya ¢iktig1 donemde Yahudi toplumunun,
aristokrat smifina mensup ve Onemli dini gruplarindan birisiydi. Ciinkii onlar, kendilerini rahipler
siifindan gérmekte ve soylarini Hz. Musa’nin kardesi Hz. Harun’a kadar dayandirmaktaydi. Sadukiler,
toplumun sayica az bir kesimini olusturmalarina ragmen, tapmak ve yonetici kesim {izerindeki
etkilerinden dolayi, iktisadi ve siyasi olarak Yahudi gruplarinin en giigliileriydi. Onlarin bu giici,
tapinakta yapilan ibadetlerden, 6zellikle mezbahta kurban sunumuyla ilgili islemlerden (Cikig, XXVIIIL.
ve XXIX. baplar), Sanhedrin (Yiiksek Mahkeme)’deki bas kahinlik gorevinden, rahiplik hakki olarak
1/10 oraninda halkin gelirlerinden pay almaktan (Sayilar, XVII/20-23; Matta, XXIII/23), halkin verdigi
ilk dogan, ilk trin (Sayilar, XVIII/15) vs. almaktan ve siyasi yoOnetimle iyi gecinmelerinden
kaynaklanmaktaydi. Dini goriisler agisindan s6z konusu grup, Musa yasas1 (Tevrat) disindaki biitiin
kurallar reddetmekte, bu baglamda sadece Tevrat’in ilk bes kitabini kabul etmekteydi. Yine onlar,
kadere, meleklere, kiyamete, 6liimden sonra dirilise (Matta, XXI1/23-24), airete, ruhun Sliimsiizliigiine
inanmamaktaydi (Stambaugh-Balch, 97-99; Besme Ahmed Cesteniyye, Tahrifu Riséleti’l-Mesih
Abra’t-Tarih, Dimesk 2000, 36-37).

'7 “Ferisi” kelimesinin “ayrilan, uzak duran” anlammda Aramca bir kelime oldugu; Ferisilerin, yiyecek,
icecek ve temizlik konusunda kat1 kurallarla kendilerini halktan ayirmalari sebebiyle bu ismi aldiklart
iddia edilmektedir. Ferisiler, Hz. Isa’nin ortaya ¢iktig1 sirada Filistin bdlgesinde, toplumun orta kesimine
mensup dini bir gruptur. Onlar, Sanhedrin’de 6nemli bir konuma sahipti ve bu konum onlari siyasi olarak
da giicli kilmaktaydi. Bu sebeple Biiyilk Herod’un da bir¢ok Ferisiyi oldirttiigii ve bir kismin1 da
mahkemeye verdigi iddia edilmektedir. Herod’un 6liimiinden sonra onlarin politik giiglerini kaybettigi ve
sadece temizlik kurallarin1 dikkat eden bir mezhep konumuna geldikleri belirtilmektedir (Stambaugh-
Balch, 99-101). Inang olarak Ferisiler, Musa yasasini, Musa’dan sonraki peygamberleri ve atalarindan
gelen sozlii gelenegi (Talmud) kabul etmekteydi. Ayrica onlar, temizlik ve yiyecek kurallarmna titizlikle
uymakta ve bunlara dikkat etmeyen herkesi kii¢iimsemekteydi. Yine onlar, melek ve Seytan gibi
goriinmeyen varliklara, 6liimden sonra dirilige, hesap ve ceza giiniine inanmaktaydi (Cesteniyye,38).

'8 “Esseni” kelimesinin manasi konusunda birkag goriis vardir. Bazilarina gore bu kelime, Aramca
“doktor ve davac1” manasinda “Esiyd” kelimesinden geldigi (Cesteniyye, 42), Yahudi filozof Philo'ya
(M.0. 20-M.S. 50) gore “Azizler” (Essaioi) anlaminda oldugu ve bir kisim insanlara gore ise “dindarlig1”
ve “zahitligi” ifade ettigi belirtilmektedir. Esseniler ile ilgili arastirmalar, 1947 yilinda Olii Deniz’in
kuzeybatisindaki Kumran Harabeleri'nde bulunan “Olii Deniz Yazmalar1” diye bilinen tomarlarin
bulunusu ile baglamigtir. Bu sebeple bu mezhep mensuplarina “Kumranlilar” da denilmektedir. Onlarin,
M.O. II. ve M.S. 1. yiizyillar arasinda yasamis ve miinzevi bir hayat tarzin1 benimseyen Yahudi mezhebi
oldugu belirtilmektedir. Essenilerin, Filistin topraklarinin gesitli yerlerinde mensuplari olmakla beraber,
daha ¢ok Kudiis'in 30 km dogusunda, Olii Deniz (Lut G6lii)’in kuzey bat1 yakasinda kiimeler halinde
yasamis olduklarindan s6z edilmektedir. Musa yasasina siki sekilde bagli olarak mistik bir hayat siiren bu
mezhep mensuplarinin; evliligi reddeden; ahirete, 6ldiikten sonra dirilmeye ve ruhun Sliimsiizliigiine
inanan; cennet ve cehennem tasavvurlar olan kimseler oldugu ifade edilmektedir (Genis bilgi i¢in bkz.
Ismail Taspimar, “Hz. Isa Déneminde Bir Miinzevi Cemaat: Esseniler”, Isevilik (Hz. Isa Islami), Koprii,
Istanbul 2006, S. 93, 5.139-154).
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Zealotlar (Zelotes)'” gibi gruplara ayrilmist.?® Bu gruplarin, her birinin halk {izerinde
farkli etkileri olmakla birlikte 6zellikle Sadukiler ve Ferisilerin etkisi daha biiyiik
olmustu. Sadukiler, dini, iktisadi ve siyasi konumlariyla Yahudi toplumunun en iist ve
en etkili kesimini olusturmaktaydi. Onlar, 6zellikle mabet merkezli bir hayat siiren
Yahudi toplumundaki,’ mabetle ilgili uygulamalariyla toplum iizerinde etkili
olmaktaydi. Sadukiler gibi Ferisiler de dini kurallarin, 6zellikle yiyecek, icecek ve
temizlik kurallarinin uygulanmasinda ve Sanhedrin’de sayica fazla olan konumlariyla
toplumu etkileyen gruptu.’? Séz konusu iki grup yaninda, bu iki grubun inang,
uygulama ve tutumlarina karsi ¢ikan, dinin manevi boyutuna 6nem veren Esseniler
adinda mistik bir grup da varhgim siirdiirmekteydi.** Mistik bir grup olan Esseniler’den
baska, Filistin bolgesinin Romalilar tarafindan ele gegirilmesinden sonra, onlara ve
onlarin putperest inanglaria kars1 miicadele eden Zealotlar gibi fanatik milliyet¢i bir
grup da Yahudiler arasinda etkinlik gostermekteydi.** Bu gruplarin her biri sadece
kendi inanglarinin dogrulugunu savunurken, kendi inanglarina ters olan gruplara ve

insanlara karg1 diismanca tavirlar sergilemekteydi.

Yukarida zikredilen gruplarm, Yahudi toplumu iizerindeki etkisi yaninda;
Romalilarin ve Roma yanlis1 yoneticilerin egemenligi altinda yasamanin verdigi sikinti

ile onlarin kendilerine yonelik baskilar1 toplumu olumsuz etkilemisti. Ayrica gelirin

! Kelime manasi “gayretkes” olan “Zealote” veya “Zelote”nin, birgok dilde “fanatik, militan, radikal”
kelimeleriyle es anlamli olarak kullanildig1 iddia edilmektedir. Hiristiyanligin ortaya ¢iktigi donemde
Filistin bolgesindeki gruplardan birisi de Zealotlardi. Zealotlarin, Roma’nin bdlgeyi isgalinden sonra
veya Isa’nin dogdugu siralarda, Galileli Yudas tarafindan kurulan milliyetgi, fanatik bir hareket oldugu
belirtilmektedir. Bu grubun isgalci Romalilara ve onlardan yana olanlara karsi sert miicadeleleri ile
dikkati cektigi ifade edilmektedir. Zealotlara gore Tanri, tek sef ve tek sahiptir. Bu grubun, giinahkar
ruhlarin ebedi cezay: hak ettigine inandig1 ve Filistin’i putperestlikten kurtaracak bir Mesih’i bekledigi
belirtilmektedir. Zealotlarin, bu Mesih inancini canli tutmalarindan dolayi, dindar-milliyet¢i birgok
Yahudiyi etkiledikleri ve Roma ydnetimine kars1 ayaklandirdiklarindan sz edilmektedir (Bkz. Mehmet
Aydin, Hiristiyan Kaynaklarmma Gore Hiristiyanlik, Ankara 1995, 12-13; ayrica bkz.
http://es.wikipedia.org/wiki/Zelote, 08.05.2009).

2% Cesteniyye, 33-34; Sinasi Giindiiz, Hiristiyanlk, istanbul 2006, 14-16.

2! Hiristiyanligm ortaya ¢iktigi donemde, Filistin’deki geleneksel ¢izgiyi siirdiiren Yahudiler, siyasi
olarak Roma’nin denetiminde olmakla birlikte; sosyal, dini, kiiltiirel ve hatta ekonomik olarak mabet
merkezli bir hayat siirmekteydi. Bu baglamda Yahudiler nezdinde, Kudiis’teki Siileyman Mabed’i ile
bagka yerlerdeki sinagoglar 6nemli bir yere sahipti. Onlarin géziinde mabetler sadece ibadet edilen yerler
degil, ayn1 zamanda kiiltiirel faaliyetlerin yapildig: yerlerdi (Cesteniyye, 43; Glindiiz, Hiristiyanlik, 16).
22 Bkz. J. Jomier, isa Mesihin Hayat, Istanbul 1984, 10-12; Muhammed Halife Hasan Ahmed,
Tarihu’d-Diyaneti’l-Yahudiyye, Kahire 1998, 214-215; Cemil Sena, Tanr1 Anlayisi, Istanbul 1978,
174.

» Hz. isa zamanindaki Yahudi gruplarindan Essenilerin Hiristiyanlikla ilgisi hakkinda bkz. Giinay
Timer-Abdurrahman Kiigiik, Dinler Tarihi, Ankara 1997, 236-237.

* Mehmet Aydin, Hiristiyan Kaynaklarina Gére, 12-13.
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dengeli dagitilmamasi ve ekonominin bozulmasi® toplumun alt kesimlerini etkileyen
olumsuz unsurlardan olmustu. Yasanan biitlin bu olumsuzluklar,
Yahudilerde; kutsanarak tahta oturan bagarili Yahudi Krali Davut ve onun oglu
Siileyman dénemlerine yonelik biiyiik bir 6zlem olusturmustu. Ustelik onlara gére bu,
gerceklesmesi  muhakkak olan bir 6zlemdi; zira Tevrat’a gore Tanri,
Davut’un soyundan krallig1 eksik etmeyecegine séz vermisti.”® Bu nedenle onlar,
gerekli cabay1 gostermeleri halinde Tanri’nin, Davut soyundan kutsanmis bir krah
(Mesih’i)*’ génderecegini timit etmisti. Babil Siirgiinii'nden itibaren kademeli olarak

ortaya ¢ikan bu iimit ve beklenti, isa’nin dogdugu®® siralarda bir inan¢ halini almusti.

* Isa’min ortaya ¢iktizi donemde Filistin bolgesinde birgok alanda oldugu gibi ekonomik alanda da
bozulmalar vardi. Ekonominin bozulmasina bagl olarak toplumun ¢ogunlugunun gelir seviyesi diismiis,
hatta siyasi otorite tarafindan yiiklenilen asir1 vergiler sebebiyle toplum zor durumda kalmigti.
Dolayisiyla boyle bir toplumda; hirsizlar (Luka 10:30), dilenciler, gé¢gmenler gibi alt gelir seviyesine
sahip kimseler oldugu gibi, zengin ve refah iginde yasayan yiiksek gelir seviyesine mensup insanlar da
vardi (Bkz. Matta, XXII1/:23, Luka XVIII/12; ayrica bkz. Stambaugh- Balch, 82-83).

26 Bkz. II. Samuel, VII/12-15; ayrica bkz. 1. Krallar, 11/4.

27 Aramice Mesiha, ibranice Masiah (Ha-Mesiha)’dan (C.W. Emmet, “Messiah”, Encyclopaedia of
Religion and Ethics (ERE ), Ed. J. Hastings, New York 1951,VIII, 571) gelen Mesih (Messiah) kelimesi;
kutsanmis, yagla kutsanip mesh edilmis kisi anlamina gelmektedir. Terim olarak Mesih, Tanri’nin 6zel
bir misyonla sectigi ve gorevlendirdigi kisi i¢in kullanilmaktadir. Bu anlamiyla Yahudi Kutsal Kitabinda
Mesih kelimesi, din adamu (Bkz. Levililler, IV/5; VI/22) veya kral gibi 6zel bir konumu ve gorevi olan
herhangi bir kimse i¢in, daha ¢ok da krallar i¢in kullanilmistir (Bkz. I. Samuel, XII/3,5; II. Samuel,
XIX/21-22; Isaya, XLV/1). Ancak bu kelime daha sonraki siirecte, zaman gectikce, dinsel bir kurtaric
anlamu kazanmaya baslamis, Isa sonrasinda, 6zellikle Hiristiyan ve Islam Kkiiltiirlerinde ahir zamanda
gelecek olan kurtarici Isa anlayisim ifade etmeye baslanustir (Katar, Tevhitten Teslise, ISAR, XX, S.3,
3.dipnot).

% Genel olarak Hz. Isa’nin Miladi I. yiizyillin basinda dogdugu kabul edilmekte ise de bu konuda
kaynaklarda farkli bilgiler bulunmaktadir. Inciller ve bazi kaynaklar, Hz. Isa’nin Herod’un krallig1
sirasinda dogdugunu belirtmektedir (Bkz. Matta, 11/1-2; ayrica bkz. el-Eb Yisuf es-Sdmmas el-Mubhlisi,
Hulasatu Tarihi’l-Keniseti’l-Melikiyye, Liibnan-Sayda 1909, I, 1). Matta Incili, Hz. Isa’mn Kral
Herod’un kralligi zamaninda dogdugunu belirtmesine ragmen, hangi yilda dogdugunu kesin olarak
belirtmemektedir. Tarihi kaynaklar, Kral Herod’un, Milt olarak gosterilen tarihten dort yil once
6ldiigiinii kesin bir bilgi olarak vermektedir. Bu durumda Hz. Isa’min, M. O. 4 yilinda hiikiimdarlig1 sona
ermis olan Herod zamaninda dogmus oldugu bilgisi, onun dogum tarihinin Miladi Takvimin baslangici
oldugu (Thomas Michel, Hiristiyan Tanr1 Bilimine Giris, Dinler Tarihine Katki, Istanbul 1992, 58)
seklindeki genel kabulle celismektedir. Milat tasavvuruyla ¢elisen bu bilgiye ragmen Isa’nmin, Milat
olarak benimsenen tarihten dort veya alt1 ila yedi yil kadar once dogmus olabilecegi iizerinde
durulmaktadir (Bkz. Mehmet Katar, “Hiristiyanlikta Isa’min Dogumu ile Ilgili Kutlamalarm Ortaya
Cikis1”, islamiyat, Ankara 2000, C.III, S. TV, 116-121). Isa’nin, Milat baslangicinda dogduguyla ilgili
yanhigligin ise M. S. VI. yiizyilda yasayan Hiristiyan kesisi Dionysius Exiguus’un bir ¢alismasindan
kaynaklandig1 belirtilmektedir. Bu kisi, o zamana kadar kullanilmakta olan ve Roma’nin kurulusunu
baslangic tarihi olarak alan takvim yerine; Isa’nin dogumunu tarihin baslangici olarak esas alan bir
diizenlemeye gitmis; bunu yaparken, Isa’nin dogum tarihi kesin belli olmadig: icin, &liim zamanindan
hareketle onun dogum tarihini tespit etmeye calismustir. Yine bu kisi, Luka Incilinde Isa’nin otuz
yaslarinda iken Ogretisini yaymaya basladig1 (Bkz. Luka, I1I/23) seklindeki ifadeyi, dogrudan dogruya
onun bu dénemde tam otuz yasinda oldugu seklinde kabul etmis, buna Isa’nin ii¢ y1l kadar siiren teblig
siiresini eklemis ve Isa’nin otuz ii¢ yasinda 61diigii varsayimu ile onun garmiha gerildigi tarihten otuz iic
yil geriye giderek kendince fsa’nin dogum tarihini ve dolayistyla Miladi tarihin baglangicini belirlemistir
(Bkz. Katar, Tevhitten Teslise, [ISAR, XX, S.3, 337, 8. dipnot).
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Bundan dolay1 Yahudilerin c¢ogunlugunda; Tanri’nin, kendilerini kurtaracak olan

kutsanmig kral Mesih’i ¢ok kisa bir zamanda gonderecegi inanci kuvvetlenmisti.”

Yahudilerin Mesih beklentisinin yogunlastig1 dénemde, énce Hz. Isa’nin akrani
ve akrabasi olan Hz. Yahya (Vaftizci Yahya) tarih sahnesine ¢ikmis ve insanlar tovbe
ederek vaftiz olmaya cagirmistir. O, bu ¢agriya icabet edenleri, daha temiz (dindar) bir
hayata baslamanin sembolii olarak, Urdiin Irmagi’nda suya daldirip ¢ikarmak suretiyle
vaftiz etmistir.’® Hz. Yahya, bu vaftiz faaliyetleri sirasinda, kendisinin beklenen Mesih
olup olmadigmi soranlara; Mesih olmadlglnl,31 onun Onciisii olarak gonderildigini
belirtmis®® ve “...Ben sizi su ile vaftiz ediyorum, o ise sizi Kutsal Ruh ve atesle vaftiz

)

edecek...” seklinde cevap vererek, Hz. Isa’min gelecek olan Mesih oldugunu
miijdelemistir. Bu dénemde Hz. isa da Hz. Yahya’nin yanina giderek vaftiz olmustur.
Hz. Isa, vaftiz olduktan sonra Kutsal Ruh giivercin seklinde omzuna konmus ve o
sirada “Sevgili oglum budur, ondan hosnudum.” seklinde bir ses duyulmustur.”® Bu
olaydan bir siire sonra Hz. Yahya tutuklanmis®* ve onun tutuklanmasindan sonra,* Hz.

isa, “T6vbe edin! Goklerin Egemenligi yaklasti.” diyerek goreve baslamistir.*®

Incillere gore, Hz. Isa géreve baslayinca, sadece Yahudilerin yasadig1 yerlere
giderek Israil ogullarma yonelik tebligde bulunmus, onlarin disindaki topluluklara
gitmemistir. Bunun gerekgesi olarak da o, kendisinin “giinahkér olan Israil ogullarin
kurtarmak™’ veya “Israil halkinin kaybolmus koyunlarini bulmak i¢in gonderildigini”

8

belirtmistir.® Hz. Isa, kendi misyonunu bu sekilde ortaya koyduktan sonra,

havarilerinin de ayni bicimde hareket etmesini istemis ve onlara “Oteki uluslarm

¥Bkz. Katar, Tevhitten Teslise, [SAR, XX, S.3, 331.

30 Bkz. Matta, I11/1-12; Markos, 1/1-8; Luka, 11I/1-18; Yuhanna, 1/19-28; ayrica bkz. Mehmet Katar,
Yahudilik, Hiristiyanhk ve islim’da Tévbe, Ankara 1997, 91.

3! Bkz. Yuhanna, [/19-20.

*2 Bkz. Yuhanna, I11/28.

33 Bkz. Matta, I1I/13-17; Markos, 9-11; Luka, I1I/21-22; Baki Adam, Dinler Tarihi, Ed. Mehmet Katar,
Eskisehir 1999, 67. (Huiristiyan inancina gore, Hz. Isa, giinahkar olmadigi halde Vaftizci Yahya
tarafindan Urdiin Irmag1’nda vaftiz edilmistir. Isa, bu vaftizle insanligin giinahlarim yiiklenmis ve vaftiz
sonrasi Kutsal Ruh’un iistiine inmesiyle de Baba, ona “kurtaricilik” vazifesini vermistir (P.Luigi annitto,
Hiristiyan Dininin Esaslar, istanbul 1982, 84).

3 Bkz. Matta,XIV/1-12; Markos, VI/14-29; Luka, [X/7-9.

35 Sinoptik Incillere gére, Hz. Isa’nin goreve baslamasi, Yahya’nin tutuklanmasindan sonra (Bkz. Matta,
IV/12-17; Markos, 1/14-15), Yuhanna Inciline gére ise Yahya’nin tutuklanmasindan dnce olmustur (Bkz.
Yuhanna, I11/22-24).

3¢ Bkz. Matta, 1V/12-17; Markos, 1/14-15; Luka, IV/14-15. (Hz. Tsa’nin, Roma fmparatoru Tiberius un
hiikiimdarlig1 zamaninda (14-37) goreve basladigi belirtilmektedir (Bkz. Gregory Ab@’l-Farac (Bar
Hebraeus), Abi’l Farac Tarihi, Cev. Omer Riza Dogrul, Ankara 1987, 1, 119).

*7 Bkz. Matta, IX/13; Markos, 11/17; Luka, V/32.

* Bkz. Matta, XV/ 24; Luka, XIX/10.
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arasina girmeyin. Samaryahlarm (Samiriyelilerin)® kentlerine de ugramaym. Bunun
yerine, Israil halkinmn yitik koyunlarmna gidin.” diyerek talimat vermistir.** Dolayisiyla
bu ifadelerden Hz. Isa’nin &gretisini sadece Israil ogullariyla smirli tuttugu

anlagilmaktadir.*'

Hz. isa’min Israil ogullarina yonelik 6gretisinin dziinii bir ve tek olan Allah’a

iman etmek® ve tévbe ederek O’nun Egemenligine girmek olusturmustur.”® Bu

% Samaryalilarin, Hiristiyanlik 6ncesi ve sonrasinda Filistin’in Yahudiye bélgesinin kuzeyinde yasayan,
Musa dinini benimsemekle birlikte etnik, kiiltiirel ve mezhepsel olarak diger Yahudilerden farkli Musevi
toplulugu oldugu belirtilmektedir. Bu toplulugun, Asur Devleti’nin, M.O. 722 yilinda kuzeydeki Israil
Devleti’ni yikarak yerli Israil halkinim biiyiik bir kismin1 Asur topraklarina siirgiin ettikten sonra; Asur ve
cevresindeki bolgelerden degisik topluluklar: Israil’in 6nemli kenti Samarya ve cevresine yerlestirdigi
insanlardan olustugu ifade edilmektedir. Ancak bu insanlarin, zamanla Musevi inancini benimsemesine
ragmen, eski inanclarindan kopamamalar1 sebebiyle (bkz. II. Krallar, 17/23-41), giineydeki Yahudi
topluluklar1 tarafindan gercek bir Yahudi olarak kabul edilmedikleri belirtilmektedir. Isa’min geldigi
dénemde kuzey Israil bolgesinde énemli bir niifusa sahip olan bu topluluktan cok kiiciik bir grubun
giiniimiizde Israil’in Nablus ve Holon kasabalarinda yasadiklarindan séz edilmektedir (Katar, Tevhitten
Teslise, ISAR, XX, S.3, 338, 12.dipnot).

40 Bkz. Matta, X/5-6. (Hz. isa’mn direktifleri dogrultusunda havariler, sadece Israil ogullarina giderek
tebligde bulunmus; onlara tovbe etmeleri gerektigini, Goklerin Egemenliginin yaklastigin1 duyurmaya
¢alismis (Bkz. Markos, VI/12-13) ve onlarin maddi ve manevi hastaliklarini tedavi etmistir. Bkz. Luka
IX/6; Elgilerin Isleri, ITI/1-10).

! Incillerden, Hz. isa’nmn hayattayken mesajin1 sadece Yahudilere ulastirmaya ¢aligtigini anlamaktayiz.
Bununla birlikte bazi kaynaklarda, onun yasarken, baska milletlerden insanlara, hatta Filistin’den uzak
Anadolu’da yasayan Roma yonetimine tabi bir krala da ulagmaya calistigindan s6z edilmektedir. Bu
baglamda M.S. 14-37 tarihleri arasinda Roma yonetiminde bulunan Tiberius’un 19. yilinda, Urfa’da
(Urhai, Edessa) kral olan V. Abgar (M.4-50)’1n, elcisi Hananya’yla Isa’ya mektup gonderdigi ifade
edilmektedir. Bu mektupta Abgar, Hz. Isa’dan haberdar oldugunu ve yakalandig1 cilt hastahigindan
kendisini tedavi etmesi igin istekte bulundugu belirtilmektedir. Kral Abgar’in mektubu iizerine Hz.
Isa’nin da ona, hastaligini tedavi etmesi igin dgrencilerinden birini gonderecegini belirten bir mektup
yolladig1 ifade edilmektedir. Hz. Isa’nin dliimiinden sonra da Havari Thomas’in kardesi Aday’in (Addai)
Urfa’ya gonderildigi, Aday’in g¢alismalari sonucunda bolgenin Hiristiyanlikla tanistign ve Kral V.
Abgar’in Hiristiyan oldugundan s6z edilmektedir (Bkz. Ebli’l Farac, I, 120-121; Ayrica bkz. Mehmet
Simsek, Siiryaniler ve Diyarbakir, Istanbul 2003, 64-65; Celik,57-58; Yakub Bilge, Baslangictan
Giiniimiize Siiryaniler, Istanbul 2001, 78). Bu bilgi, Incillerde ifadesini bulan, Isa’nin mesajinin sadece
Yahudilere yonelik oldugu bilgisiyle ¢elismektedir. Ancak bu durumu iki sekilde yorumlamak
miimkiindiir: Tlk olarak, s6z konusu mektuplasma hadisesinin, ¢armth olaytyla 61diigii belirtilen Isa’min
(Bkz.Matta, XXVII/50; Luka, XXIII/46) olimden dirildikten sonra havarileriyle beraber yasadigi
yaklagik kirk giinliik doénemin (Bkz. Elgilerin Isleri, I/3) son zamanlarinda gergeklesmis olmasi
miimkiindiir. Ciinkii Hz. Isa, kirk giinliik siirenin sonunda havarilerinden ayrilacagi sirada mesajinin
farkli milletlere yayilmasi konusunda tavsiyelerde bulunmustur (Bkz. Matta, XXVIII/16-20; Markos,
XVI/15-19; Luka, XXIV/45-49). ikinci olarak, bu hikayeyi, Isa’nin hayattayken, mesajimin daha genis
cografyada yayildigini ortaya koymaya yonelik efsanevi bir anlatim olarak kabul etmek de miimkiindiir.
Nitekim Hiristiyanligin Urfa ve ¢evresindeki yayilisini II. yiizyila dayandiran bazi kaynaklar, I. yiizyilda
Kral V. Abgar’in Hiristiyan oldugu ve Urfa bolgesinin Hiristiyanlikla tanigtigiyla ilgili bilgilerin efsanevi
nitelikte oldugunu, ancak Kral VIII. Abgar’in (176-213) Hiristiyanli1 kabul ettiginin tarihi kayitlara
daha uygun oldugunu belirtilmektedir (Atiya, 244-245).

*2 Bkz. Markos, X11/29-30;Yuhanna, V/36-37.

4 Bkz. Matta, IV/17; Markos, I/15; ayrica Hz. Isa’min tovbe anlayisi icin bkz. Katar, Tévbe, 91-94;
Sinasi Giindiiz, “Hz. Isa’nin Mesajim1 Anlamak”, Isevilik (Hz. isa Islami), Koprii Dergisi, S. 93,
Istanbul 2006, 17-18.
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baglamda Hz. Isa, tovbeyle giinahtan armmus bir toplum teskil etmeye ¢alismus* ve
tévbe ederek giinahlarindan kurtulanlarin®® “Tanri’nin Egemenliginde sonsuza kadar

yasayacaklarindan sz etmistir.*®

Ancak o, s6z konusu bu yere kibirli, cimri,
zenginligiyle Oviinen insanlarin giremeyecegini; iyi, yardimsever, comert ve karsilik
beklemeden iyilik yapan ve birbirini seven insanlarin girecegini belirtmigtir.47 Ayni
sekilde Hz. Isa, diinya hayatinin gecici oldugunu, bir giin diinyanin yikilip yok
olacagin,”® bundan dolay1 bu hayata ve onun zenginligine nem vermemek gerektigini
vurgulamistir.*” Ayrica o, toplumun i¢inde bulundugu sosyo-kiiltiirel ¢okiise kars: tavir
almig ve ahlakin 6nemine vurgu yapmistir. Bu baglamda o, kendisinin Musa yasasini
olgunlastirmak i¢in geldigini vurgulamus,”® s6z konusu yasada yer alan “6ldiirmemek,
calmamak, zina etmemek, yalan yere taniklik etmemek ve anne-babaya saygi

g('istermek”51 gibi temel ahlak prensiplerini, kendi mesajina uygun olarak yeniden

yorumlamugtir.>

Hz. Isa, Musa yasasini yeniden yorumlamaya ve dgretisini yaymaya calisirken
cesitli mucizeler gostermis ve hastalara sifa vermistir.> Onun gostermis oldugu degisik
mucizelerden ve hastalari iyilestirmesinden etkilenerek ona iman eden basta havarileri>*

olmak {izere toplumun alt kesiminden bircok Yahudi olmustur.” Ancak Isa’ya

“ Katar, Tovbe, 93.

* Bkz. Matta, IX/12-13.

¢ Hz. Isa, Goklerin Egemenligine girecek olanlarm kimler oldugunu “Dagdaki Vaazi”nda belirtmektedir.
Bkz. Matta, V/1-12; Luka VI/20-26; ayrica bkz. Felicien Challaye, Dinler Tarihi, Cev. Samih
Tiryakioglu, Istanbul 1972, 246.

7 Bkz. Matta, XVIII/ 2-6; XIX/23-30; Luka, X/25-28.

* Bkz. Matta, XXIV/4-14.

* Bkz. Matta, VI/19-34.

*0 Bkz. Matta, V/17-18.

5! Bkz. Markos, X/19.

*2 Bkz. Matta, V/21-48.

Sincillerde, isa’nm mucizeleri ve hastalart iyilestirmesiyle ilgili birgok 6rnek bulunmaktadir. Ornegin o,
clizamlilar iyilestirmis (Matta,VIII/1-4; Markos,I/40-45; Luka, V/12-16), baz1 hastalara sifa bahsetmis
(Matta,VIII/14-17; Markos,l/29-34; LukalV/4:38-41), birka¢ ekmekle binlerce kisiyi doyurmus (Matta,
XIV/13-21; Markos, VI1/30-44; Luka,IX/10-17; Yuhanna,VI/1-14) ve su istiinde yiiriimiistir (Matta,
XIV/22-36; Markos,V1/45-56; Yuhanna,VI15-21).

** Incillerde, Hz. isa’nin on iki havarisinin isimleri su sekilde siralanmaktadir: “Petrus adiyla bilinen
Simun, onun kardesi Andreas (Andreya); Zebede nin ogullari Yakub ve Yuhanna; Filipus ve Bartalmay
(Bartholomeus); Tomas ve vergi gorevlisi Matta; Alfeus’un (Alfay) oglu Yakub ve Taday (Taddeus);
Yurtsever (Gayur) Simun, ve Isa’y1 ele veren Yahuda Iskariyot” (Bkz. Matta, X/1-4; Markos, I11/14-19;
Luka, VI/ 12-16). (Gergekte, Hz. Isa’nin gevresinde on ikiden daha fazla kisinin olmas: dogal bir
durumdur. Ancak Hiristiyanliktaki bu on iki havari anlayigmnm, Incil yazarlarimin, bu dini Eski Ahit
gelenegiyle temellendirmeye calismasindan, bir diger ifadeyle Israil’in on iki boyuna (Bkz. Cikis,
XXIV/4;XXVII/21;XXIX/14) atifla, Hz. Isa’ya on iki havariyi uygun gormiis olmalarindan
kaynaklanmig olmalidir).

3% Bkz. Matta, VIII/1-4; IX/1-8; Markos, 11/1-12; Luka, V/12-26.
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inananlar, Yahudi toplumunun etkin cogunlugunu olusturamamistir. Muhtemelen
bunda, yukarida soziinii ettigimiz toplum iizerinde niifuz sahibi olan Saduki ve Ferisi
gibi fanatik dini gruplarm, Hz. Isa’ya ve onun Ogretisine yonelik siddetli karsi
cikislarinin rolii biiylik olmustur. Nitekim bu gruplarin bir kismi, kendi dini
anlayislarimi bozdugu ve alisagelmis olduklar1 dini yapiy1 sarstig1 i¢in, diger bir kismi
da Mesih oldugu iddiasiyla halki, Roma yonetimine kars1 kiskirtacagi ve bu suretle
Yahudi toplumunu Romalilardan gelecek daha biiyiik sikintilara maruz birakacagi
diistincesiyle ona karst ¢ikmistir.”® Bu iki grup, 6zellikle fanatik dinsel tutumlariyla
dikkat ¢eken Ferisiler, Isa’nin geleneksel din anlayisindan daha farkl1 bir dinsel anlayisi
ve Ogretiyi savunmasina siddetle karsi ¢ikmig, onu hem siradan Yahudilerin hem de
Roma yonetiminin nazarinda zor duruma digiirmek gayesiyle girisimlerde
bulunmustur.”” Ancak Hz. isa, bu grubun mensuplarini, dinsel fanatizmleri, agir1 dinsel
sekilcilikleri ve dinin; sevgi, merhamet gibi duygusal boyutlarini 6nemsememeleri

sebebiyle siddetle elestirmistir.58

Incillere gore Isa’nin, o giinkii Yahudi toplumunun sozii edilen dini gruplarimi
siddetle elestirmesi, ona olan tepkileri daha da arttirmis, taraftarlarinin giderek artmasi
ise Roma yOnetimine yakin olan kisileri tedirgin etmistir. Sonucta onlarin bu tepkileri,
Isa’nin Yahudiler tarafindan idama mahkdm edilmesine®® ve bolgeyi idare eden Romali

valinin de bu karar1 uygulayarak isa’y1 carmihta 6ldiirtmesine neden olmustur.®® Ancak

%6 Sadukiler ve Ferisiler, Hz. isa’ya inananlarin sayisimn artmasi karsisinda endiseye kapilmis ve bu
endiselerini su sekilde dile getirmislerdir: “Bdyle devam etmesine izin verirsek, herkes ona iman edecek.
Romalilar da gelip kutsal yerimizi ve ulusumuzu ortadan kaldiracaklar.” (Yuhanna, XI/47-48).
Endiselerini boyle dile getiren s6z konusu fanatik gruplar, sonunda, biitiin bir ulusun yok olmas1 yerine,
Isa’min oldiiriilmesiyle bu sorunun halledilecegini diisiinmiis ve onu o6ldiirmek igin caligmalarin
stirdiirmiislerdir (Bkz. Yuhanna, X1/49-53).

57 Ferisiler ve Sadukiler, isa’y1, Yahudi halki ve isgalci Romalilar nezdinde sikintiya diisiirmek amaciyla
pek ¢ok girisimde bulunmus ve pek ¢ok tuzak soru sormuslardir. Bunlardan birisi, Roma ydnetimine
vergi vermenin caiz olup olmadigiyla ilgili olmustur. Hz. Isa, bu tuzak soruya, “Sezar’in hakkim Sezar’a
Allah’in hakkin1 Allah’a verin!” diyerek, her iki tarafa dokunmayacak bir cevap vermistir (Bkz. Matta,
XXI1/15-22; Markos, XI1/13-17; Luka, XX/20-26). Yine Ferisiler, Sabat (Sebt) yasaklariyla ilgili olarak
Isa’y1 suclama yoluna gitmis, ancak Isa, onlara Hz. Davut’un bu konudaki uygulamasindan &rnek vermis
ve Sabat’in insan i¢in oldugu vurgusunu yapmistir (Matta, XII/1-13; Markos, 11/23-28; Luka, VI/1-5).
Ferisiler gibi, Sadukiler de ona, bir adamin ¢ocuk sahibi olmadan 6lmesi iizerine diger kardeslerin o
adamuin karisin1 almasi halinde, dldiikten sonra bu kadmin kocasinin kim olacagini sormuslardir. O,
dirilisten sonra evlilik hayatinin olmadigini, adeta meleklerin hayati gibi bir hayatin oldugunu sdyleyerek
onlar1 susturmustur (Bkz. Matta, XX11/23-33; Markos, XI1/18-27; Luka, XX/27-40).

%% Bkz. Matta, X11/2-7; X11/22-37; XXIII/1-36; Markos, I11/20-30; VIII7/1-13; Luka, VI/43-45; XI/37-44.
%9 Bkz. Matta, XX VI. bap; Markos, XIV. bap; Luka, XXII. bap; Yuhanna, XVIII. bap.

50 Bkz. Matta, XXVII. bap; Markos, XV. bap; Luka, XXIII bap; Yuhanna, XIX. bap.
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fsa; Cuma giinii ¢armuhta Sldiikten ii¢ giin sonra dirilmis,®’ kirk giin boyunca zaman
zaman havarilerine goriinmiis® ve dirilisinin kirkine1 giiniinde havarilerinin gézii
oniinde gdge, (Baba) Tanr’min yanima yiikselmistir. Isa, ayrilirken de havarilerine, o
zamana kadar sadece Yahudilere yonelik siirdiirdiigii ve baskasina yaymay1 reddettigi
Ogretisini diger uluslar arasinda da yaymalarim1 ve gidip biitiin milletleri taraftar
edinmelerini s6ylemistir.” Isa bu sdylemiyle, mesajinin Yahudiler disindaki toplumlara
da yayilmasini istemis, onun istegini emir teldkki eden havariler, bu tarihten bir siire

sonra, onun dgretisini yaymaya calismistir.

2. Hiristiyanh@in Yayihs

Yukarida zikredildigi gibi Incillere gére Hz. Isa, ¢armiha gerilmeden &nce
Yahudilerden baskasina Ogretisini yaymamis, hatta havarilerinin de aynmi sekilde
davranmasini istemistir. Ancak o, carmih hadisesinden {i¢ glin sonra oliimden dirilmis
ve kirk gilin siireyle yasamis, bu siire icinde zaman zaman havarileriyle beraber
olmustur. Kirk giiniin sonunda Hz. Isa, Tanri’nin yanina yiikselmeden 6nce ciddi bir
tutum degisikligi icine girerek havarilerin gorev alanimi genisletmis ve onlardan
diinyanin her tarafina gitmelerini ve Miijde’yi biitiin yaratilisa duyurmalarin1 ve onlar

Baba, Ogul ve Kutsal Ruh’un adiyla vaftiz etmelerini, istemistir.64

Hiristiyan inancina gére isa’nin carmihta 6liip dirilmesi, onun ¢ok énemli bir
yOniinii ortaya ¢ikarmistir. Onun taraftarlari, o zamana kadar sadece beklenen Mesih ve
kurtarict olarak telakki ettikleri Isa’nin, bu vasiflarin ¢ok &tesinde bir dzellige sahip
oldugunu, olimii yenerek tekrar dirilmek suretiyle Tanrisal bir 6zellik tagidigin
misahede etmislerdir. Bu durumda onlar, Tanrisal 6nderlerinin, vasiyet mahiyetindeki
son emrini yerine getirmek icin, o andan itibaren ¢evrelerinde gordiikleri herkesi, etnik
kokenine bakmadan Isa’nmn 6gretisine davet etmeleri gerekirken, Isa’dan sonraki ilk
gilinlerde bu istege uygun davranmamis ve bu Ogretiyi sadece Yahudiler arasinda

yaymaya devam etmislerdir.®> Bu amagla onlar, her giin tapinakta ve evlerde toplanarak

1 Bkz. Bkz. Matta, XXVIIl/1-10; Markos, XVI/1-10; Luka, XXIV/1-12; Yuhanna, XX/1-10; L
Korintoslular, XV/3-4.

52 Bkz. Elgilerin Isleri, 1/3.

8 Bkz. Matta, XXVIII/16-20; Markos, XVI/14-18; Luka, XXIV/36-49; Yuhanna, XX/19-23; Elcilerin
Isleri, I/1-11.

6 Bkz. Matta, XXVIII/16-20; Markos, XVI/15-19; Luka, XXIV/45-49.

% Bkz. Katar, Tevhitten Teslise, ISAR, XX, S. 3, 332.
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ogretilerini yaymaya ve ibadetle giinlerini gecirmeye calismuslardir.®® Hatta onlar,
Isa’nin kendisinden yardim isteyen Kenanh kadini reddettigi ve &gretisinin sadece
Yahudilere mahsus oldugunu belirttigi gibi,"” bu 6gretinin Yahudilere mahsus kalmasi
gerektiginde 1srar etmis, bu 1srardan ancak, Tanrisal bir igaret olarak gordiikleri bir

olaydan sonra vazge¢mislerdir.

Hiristiyanlara gére Isa’dan kisa bir siire sonra Yahudilerin, Haftalar Bayrami
(Savuot, Hasat Bayrami) veya “Pentekost Giinii"nde®® havariler, bir evde toplu halde
bulunurken, bunlarin {izerine alevden diller seklinde Kutsal Ruh (Ruhu’l-Kudiis)
inmistir. Kutsal Ruh’un iizerlerine inmesiyle onlarin hepsi, farkli diller konusmaya
baglamigtir. O sirada bayram ve Siileyman Tapinagi’ni ziyaret i¢cin Kudiis’te bulunan
diinyanin degisik yerlerinden gelmis Yahudiler, duyduklar1 sesin geldigi yere
gittiklerinde, herkese kendi dillerince hitap edildigini isitmis ve sasirmislardir. Bunun
tizerine havarilerin lideri Petrus, orada toplanan kalabaliga bir konusma yapmstir. O,
konusmasinda Hz. Isa’nin Yahudilerin bekledigi Mesih oldugunu, ancak onun
kiymetinin bilinmedigini ve haga gerildigini sdylemis, onlardan tovbe etmelerini, Isa
Mesih adiyla vaftiz olmalarin1 ve bdylece giinahlarinin bagiglanacagini vurgulamistir.
Petrus’un konusmasi iizerine orada bulunan ii¢ bin kisi iman etmistir.*’ Bu nedenle
Pentekost Giinili; daha sonra Hiristiyan Kilisesinin kurulus tarihi olarak kabul

edilmistir.”

% Hz. [sa’nin goge alinmasindan sonra, ona inananlar, Tanri’nin Egemenliginin yakin olusunu; diinyanin
sonunun geldigi ve bu dénemde Mesih Isa’nin yeniden diinyaya gelerek “Tanri Kralligini” kuracagi
seklinde anlamistir. Bu sebeple onlar, Tanri Kralligimin kurulacagi ve Hz. Isa’nin donecegi giine hazir
olmak amaciyla diinya nimetlerine deger vermeyen, elindeki her seyi paylasan ve ibadetle gecen bir
hayat siirdiirmeye calismislardir (Bkz. Elgilerin Isleri, 11/44-47; TV/32-35; ayrica bkz. Iannitto, 137;
Habib Said, Tarihu’l-Mesiyye, (Daru’t-Te’lif ve’n-Nesr: 1i’l-Kenisetu’l-Esgavifyye), el-Fecale, ty, I,
36-37.

67 Kenanli kadinin yardim istegi ile ilgili bkz. Matta, XV/21-28; Markos, VI1/24-30.

% Grekge bir kelime olan Pentekost; Isa’nin kendisini goniillii olarak carmihta kurban etmesinden sonra
yeniden diriligini ifade eden Paskalyadan sonraki ellinci giin anlamma gelmektedir. Yeni Ahit’in
Elgilerin Isleri kitabina gére, Yahudilerin “Haftalar Bayranmi” veya On Emrin Verilis Bayrami” (Bunun
i¢in bkz. Adem Ozen, Yahudilikte ibadet, istanbul 2001, 218-220) adlaryla kutladig1i Pentekost
giiniinde Isa’nin havarileri toplu halde bulunurken Kutsal Ruh iizerlerine alevden diller seklinde inmis ve
onlar farkli dillerde konusmaya baglamistir. Bu olay, ayn1 zamanda Hiristiyan Kilisesinin kurulus zamani
olarak kabul edilmektedir. Bu nedenle, Ingilizce konusan iilkelerde Whitsunday olarak adlandirilan
Pentekost giliniinde Hiristiyanlar, Kutsal Ruh’un havariler iizerine inisini ve ilk Hiristiyan Kilisesinin
kurulusunu kutlamaktadir (Bkz. Elgilerin Isleri, II,1-40; ayrica bkz. Mehmet Katar, “Huristiyan
Bayramlar1 Uzerine Bir Arastirma”, Dini Arastirmalar (DA), Ankara 2001, C.III, S.9, 22-23).

% Bkz. Elgilerin Isleri, 11/1-42; ayrica bkz. Timothy Ware, The Orthodox Church, England 1964, 12.

" Timothy Ware, 12; Dufour, 29.
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Pentekost Giinii’yle kuruldugu belirtilen ilk Kilisenin mensuplari, Yahudilerden
olusmaktayd1. Ciinkii daha once de ifade edildigi gibi Hz. Isa ve onun havarileri, ilk
yillarda sadece Yahudilere gitmis, Hz. Musa’nin dinini yeniden tanzim etmeye yonelik
teblig faaliyetlerinde bulunmus ve ayni1 dinin ibadet tarzin1 uygulamistir. Bu sebeple ilk
Hiristiyanlari bu faaliyetleri; Yahudiler ve Romalilar tarafindan yeni bir din olarak
degil, bir Yahudi ihya hareketi veya mezhebi gibi algilanmustir.”' Nitekim, bu ilk
Hiristiyan toplulugu Hz. Isa’nin memleketine nispetle “Galileliler” veya “Nasiralilar”
seklinde adlandirilmistir.”* Kokeni, Yahudilikteki “Mesih” kelimesinin Yunancasi olan
Hristos’tan kaynaklanan ve “Mesihgiler, Mesih taraftarlar1” anlaminda “Hiristiyan™ ad1
ise ilk kez, M.S. 40’l1 yillarda Antakya’daki isac1 cemaat igin kullamlmus™ ve daha

sonra bu isim, Hiristiyanlarca benimsenerek kullanilmaya baslanmistir.

Havari Petrus’un, Pentekost Giinii’'nde yaptig1 konugmadan veya ilk Hiristiyan
Kilisesinin kuruldugu giinden sonra Mesihgiler bir¢ok zorluk, sikinti ve baskiyla
karsilasmustir. Onlarin, 6zellikle Petrus ve Istefan’in, Yahudiler arasinda israrla teblig
faaliyetlerini siirdiirmesi, daha Once soziinii ettiimiz Saduki ve Ferisi mezhebi
mensuplarini olduk¢a rahatsiz etmistir. Bunun iizerine s6z konusu grup mensuplariyla
Isacilar arasinda zaman zaman tartismalar ve siirtiismeler yasanmlstlr.74 Bu siirtiigmeler

sonucunda ilk Hiristiyan sehidi olarak kabul edilen istefan 6ldiiriilmiistiir.”

Istefan’in 6ldiiriilmesinden sonra havarilerden ve ilk Hiristiyanlardan bir kismi
Kudiis’te barmamayacaklarini anlamis; onlar ilk 6nce Yahudiye ve Samiriye ¢evresine,
daha sonra Finike, Kibris ve Antakya gibi bolgelere dagimustir.”® Boylece ilk
Hiristiyanlar, Hz. Isa’nin “Gidin, biitiin uluslar1 6grencilerim olarak yetistirin. Onlar1
Baba, Ogul ve Kutsal Ruh’un adiyla vaftiz edin.” emrini yerine getirmeye’  ve
faaliyetlerinin gercevesini genigletmeye caligmistir. Hiristiyanligi yayma faaliyetleri,

Petrus’un, Sezariye bolgesindeki Kornelyus adindaki putperest asilli Romal1 yiizbasiy1

"I Bkz. Justo L. Gonzalez, The Story of Christianity, Vol. I: The Early Church to The Dawn of The
Reformation, New York 1984, 19- 20; Adam, “Yahudiligin Hiristiyanliga ve islama Bakis1”, AUIFD,
Ankara 1997, XXXVII, 345.

2 K atar, Tovbe, 96-97.

3 Bkz. Resullerin Isleri, X1/26; XXV1/28; ayrica bkz. Katar, Tévbe, 97.

™ Bkz. Elgilerin Isleri, 11/40-47; I11/1-26; IV/1-22; V/12-42.

> Bkz. Elgilerin Isleri, VI/8-15; VII/1-60; ayrica bkz. Said, 37-38.

7 Bkz. Elgilerin Isleri, VIII/1-40; XI/19; ayrica bkz. Bihlmeyer- Tuchle, 18-19.

"7 Bkz. Matta, XXIII/19; ayrica bkz. Timothy Ware, 12.
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mucizevi bir olaydan™ sonra Hiristiyanliga kazandirmasiyla bu din, evrensel boyut
kazanmaya baglamistir. Ciinkii bu ihtida ile Yahudi olmayanlar (Gentileler) da
Hiristiyan cemaatine dahil edilmeye basglanmistir.”” Bundan sonra bazi Hiristiyanlar,
Hz. isa’nin mesajim Antakya’daki Greklere de ulastirmustir.*® Boylece Hz. isa’nin
oliimiinden kisa bir siire sonra Hiristiyanligin Roma Imparatorlugu’ndaki farkl

unsurlar arasinda yayilmasi hiz kazanmaistir.

Ilk Hiristiyanlarm, Kudiis’te baskilara maruz kaldiklar1 sirada, Tarsuslu bir
Yahudi olan Pavlus’un (Saul, Paul) Hiristiyanliga ihtida etmesi dikkat g:ekmistir.81
Pavlus, Hiristiyan olduktan sonra kendisini ilk Hiristiyanlara kabul ettiren Barnaba ile
birlikte, Antakya ve gevresinde bir siire Isa’nin mesajmi yaymaya calismistir. Daha
sonra o Barnaba’dan ayrilmis ve kendi bagina gorev yapmustir. Pavlus, kendini “Yahudi

Olmayanlarin Havarisi” olarak gérmiistiir.** Bu sekilde kendisini isa Mesih’in havarisi

78 fsa’nin zamaninda, Yahudi topraklarini denetimlerinde bulunduran Romalilardan Yiizbasi Kornelyus,
Sezariye bolgesini yonetmekteydi. Incillere gére Kornelyus, dini duygular: son derece giiclii, iyiliksever
ve gercek dini arayan bir askerdi. Bir giin o, dua ederken, Tanri’nin melegi ona goziikmiis ve onun hig
tanimadig1 havari Petrus’un adin1 ve adresini vererek, ona kurtulusun yolunu gdsterecegini sdylemistir.
Bunun iizerine Yiizbas1 Kornelius, giivendigi birka¢ adamini, melegin kendisine verdigi adreste, adi
gegen kisiyi bulup getirmeleri ig¢in gondermistir. Kornelyus’un adamlari, Petrus’un bulundugu eve
yaklasirken, Tanri’nin melegi Petrus’a goriinerek bu gelen adamlarla gitmesi gerektigini sOylemistir.
Yiizbas1 Kornelius ve havari Petrus, Tanri’nin melegi tarafindan diizenlenen bu ildhi senaryoya uyarak
bir araya gelmistir. Bu sirada Petrus, Isa’dan bahsetmis ve o esnada, sonradan Huristiyanlikta ii¢lii Tanr
anlayisinin bir unsuru olarak kabul edilecek olan Kutsal Ruh oradakilerin {izerine inmis, bunun {izerine
Kornelius ve ev halki Isa’ya inanarak vaftiz olmustur (Bkz. Resullerin Isleri, X. ve XI. baplar; ayrica
bkz. Katar, Tevhitten Teslise, ISAR, XX, S.3, 332-333).

7 Bkz. Elgilerin Isleri, X/1-48; ayrica bkz. fannitto, 139; Katar, Tévbe, 97-98.

80 Bkz. Elcilerin Isleri, X1/20-21.

! Miladi 1-10 yillar1 arasinda Tarsus’ta dogmus olan Pavlus, kendisinin israil ogullarmin Benyamin
kabilesine mensup (Bkz.Romalilara, XI/1; Filipililere, III/5) bir Ferisi oldugunu belirtilmistir (Bkz.
Resullerin Isleri, XXIII/6). Pavlus, Hz. Isa’nin 6liimiinden sonra, ona inanlara zulmedenlerin basinda
gelmistir. Hatta ilk Hiristiyan sehidi olarak kabul edilen Istefan’in 6ldiiriilmesinde onun da rolii olmustur
(Bkz. Havarilerin Isleri, VIII/ 1-2). Pavlus ilk zamanlar, Isac1 cemaate yénelik bu diismanca tavrini etkin
bir bigimde siirdiirmiis, bunlarin sikinttya ugramasi igin her tiirlii ¢abay1 gostermistir. Bu amagla Sam
bolgesinde bulunan Hiristiyanlar1 cezalandirmak i¢in Kudiis’ten Sam’a giderken, yolda biiyiik bir 151k
kiimesi gozlerini gormez hale getirmis ve Isa oldugunu sdyleyen bir ses ona, “Nigin bana eza
ediyorsun?” diye sormustur. Gordiigii 1s1iktan gozleri gegici olarak gormez hale gelen Pavlus, bu olaydan
sonra saf degistirmis ve fanatik bir Hiristiyan olmustur. Pavlus, Hiristiyanligi kabul eder etmez,
Sam’daki havralarda Hz. Isa’nin mesajini yaymaya baslamistir. Onun bu durumunu géren Sam
Yahudileri ¢ok sasirmis ve onu 6ldiirmeye c¢alismigtir. Bunun tizerine Pavlus, oradan kagarak Kudiis’e
gelip, havarilere katilmaya calismis ise de havariler ona giivenmekte tereddiit ettikleri i¢in i¢lerine almak
istememiglerdir. Fakat Barnaba, Pavlus’un Sam yolunda yasadiklarini ve onun Sam’daki faaliyetlerini
havarilere anlatmis ve onlar1 ikna etmistir. Bunun tizerine havariler de onu aralarina almistir. Bu tarihten
itibaren artik Pavlus, Hiristiyanligin en 6nde gelen savunucusu olmustur (Bkz. Elgilerin Tsleri, IX/1-31).
82 Bkz. Romalilar, 1/13-15; Galatyalilar, 1/15-16; ayrica bkz. Ahmet Hikmet Eroglu, “Hiristiyanlarin
Boliinme Siirecine Genel Bir Bakis”, AUIFD, Ankara 2000, XLI, 310; Miinir Yildirim, Yunanistan ve
Ortodoks Kilisesi, Ankara 2005, 21-22). (Pavlus’un havarilik anlayisiyla ilgili genis bilgi i¢in bkz. Fuat
Aydm, “Hz. Isa Sonrasi Tartisma Konularindan Havarilik ve Pavlus’un Havarilik Anlayisi”, Dinler
Tarihi Arastirmalar1 (DTA)-III, Hiristiyanhk: Diinii, Bugiinii ve Gelecegi, Ankara 2002, 71-93).
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kabul eden Pavlus, Antakya’y1 kendine merkez yapmis ve burada Helenistik Hiristiyan
Cemaatini olusturmustur. Bu cemaat icinde Pavlus, Musa yasasiyla ilgili konularda
Kudiis Cemaatinden farkli bir tutum sergilemis, fakat onun bu tutumu Musa yasasina
bagli Yahudi Hiristiyanlarca uygun bulunmamistir. Her seye ragmen o, Antakya’dan
baslayarak Anadolu, Balkanlar, Makedonya, Yunanistan ve Roma’ya kadar uzanan
yerlerde misyon gezileri yapmis™ ve kendi olusturdugu ogretiyle Hiristiyanligin
yayilmasi i¢in ¢aligsmistir. Yine o, farkli topluluklara mektuplar gondermek suretiyle

Isa’nin 6gretisini yaymaya devam etmistir.>*

Hiristiyanlik, Pavlus’un ve diger havarilerin gayretiyle, daha ilk yiizyillda Roma
Imparatorlugu’nun birgok bdlgesinde, 06zellikle sehir merkezlerinde yayilmaya
baglamistir. Bu donemde Hiristiyanlik 6zellikle toplumun orta ve alt kesimlerindeki
sanatkar, tiiccar, kole ve kadinlar arasinda taraftar bulmustur. Bu din, II. yiizyildan
itibaren toplumun daha yiiksek seviyedeki kiiltiirlii, soylu, asker ve memur gibi
kesimlerine ulasmistir.*® Hiristiyanligin Roma Imparatorlugu’nda hizli yayilmasinda
dahili ve harici bazi etkenler rol oynamistir. Bu dinin yayilmasinda; ilk Hiristiyanlarin
bu dini yaymak i¢in gayretle calismasi ve onlarin diizenli bir hayat siirmesi;*®
Hiristiyanligin, Allah, sonsuz hayat, ruhun 6lmezligi, adalet gibi kavramlardan soz
etmesi ve getirdigi prensipleri uygulamanin kolaylig1 gibi dahili faktérler yaninda bazi

harici faktorler de etkili olmustur.®’

Hiristiyanlik, zikredilen etkenler sebebiyle Roma Iimparatorlugu’nda yayilirken,
Hiristiyanlar birtakim sikintilarla karsilagmustir. Onlar, bir taraftan topluluk i¢indeki
bazi sorunlarla ugrasmis, diger taraftan putperestlerin ve zaman zaman Roma
yonetiminin baskilarina maruz kalmistir. Bu baglamda putperestler, kendi tanrilarini

kabul etmeyen Hiristiyanlar1 ateist olarak nitelendirmis, onlara baski yapmis ve eziyet

%3 Bkz. Rauf Salbi, et-Tefkiru’d-Dini fi’l-Alemi Kable’l-islim, Devha, ty, 437-440; ayica bkz. Roland
H. Bainton, The Penquin History of Christianity, Great Britian 1967, 1, 79-80; Y1ldirim, 23-27.

84 Bihlmeyer-Tuchle, 22-25; Said, 38-45. (Pavlus’un dgretisi ve faaliyetleri; Yeni Ahit’in Elgilerin Isleri
ve Mektuplar boliimiinde detayl bir sekilde anlatilmaktadir. Ayrica Pavlus’un kisiligi ve 6gretisiyle ilgili
genis bilgi i¢in bkz. Sinasi Giindiiz, Pavlus: Hiristiyanhigin Mimari, Ankara 2001).

% Bihlmeyer- Tuchle, 30.

86 Stambaugh-Balch, 138-142; Bainton, 76.

"Huristiyanligin yayilmasinda; Filistin’den Ingiltere’ye kadar biitiin topraklarin ayni imparatorlugun
sinirlar iginde yer almasi sebebiyle farkli tilkelerde karsilagilacak ulusal tepkilerin s6z konusu olmamast,
aym1 sebeple Hiristiyan misyonerlerin Roma Imparatorlugu’nda 6zgiirce dolasabilme imkanlarina sahip
olmas1 ve biitlin bu topraklar iizerinde Grekge veya Latince konugmak suretiyle anlagsma imkaninin
bulunmasi gibi harici faktorler de etkili olmustur (Beynan-Matar, 19-21; Bihlmeyer-Tuchle, 39;
Yildirim, 20).
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etmistir. Aymi sekilde Roma yonetimi de Hiristiyanlhig1 yasal bir din olarak kabul
etmedigi i¢cin Hiristiyanligin yayilmasia veya Hiristiyan misyonerlerin faaliyetlerine
izin vermemistir. Ayrica s6z konusu yoOnetim, kendi tanr kiiltlerine ve toplum
kurallarma uymayan Hiristiyanlara da baski yapmustir.*® Romalilarin, Hiristiyanlara
baski yapmasinda, imparatorlukta bulunan fanatik Yahudilerin Hiristiyanlar
aleyhindeki faaliyetlerinin de rolii olmustur. Biitiin bunlarla birlikte Hiristiyanlarin
zaman zaman Roma ydnetimine isyan etmeleri, onlara baski yapilmasinin nedenleri
arasinda olmustur. Hiristiyanlara yapilan bu baskilar, bazi Roma imparatorlar
zamaninda siddetli olmustur. Bu baglamda Imparator Neron (54-68), 64 yilindaki
Roma yangmimdan Hiristiyanlar1 sorumlu tutmus ve onlara zulmetmistir.** Nero’dan
sonra, Hiristiyanlara yonelik baskilar; Domitianus (81-96), Trajan (98-117), Hadrianus
(117-138), Decius (249-251) ve Diocletianus (284-305) gibi bazi imparatorlar
déneminde daha siddetli olmustur.”® Biitin bu baskilara ragmen Hiristiyanlik, Roma

Imparatorlugu’nda yayilmaya devam etmistir.”!

Hiristiyanligi, Roma Imparatorlugu’yla sorunlu iliskisi IV. yiizyilin basinda
degismistir. Bu donemde tahta gecen Imparator Konstantin (Constantinus, 324—337),92
313 Milan Fermam’yla93 Hiristiyanlara inang ve ibadet Ozgiirliigii vermistir. Bu
fermanla Hiristiyanlik, Roma tarafindan yasal bir din olarak kabul edilmis ve bu dine
ait bazi uygulamalar yasal hale getirilmistir.”* Bundan sonraki yillarda Konstantin,

Hiristiyanlig1 yiiceltme gayretlerine devam etmis ve Roma, Istanbul, Kudiis gibi biiyiik

% Bkz. Bainton, 81-84; Bihlmeyer-Tuchle, 42-46; Antakya bolgesindeki Hiristiyanlara yapilan baskilarla
ilgili bkz. el-Mubhlisi, I, 33-36.

¥ Tiimer-Kiiciik, 268; Giindiiz, Hiristiyanlik, 31.

% Roma Imparatorlugu’nda Huristiyanlara yapilan baskilarla ilgili bkz. W. D. Killen, The Ancient
Church: Its History, Doctrine,Worship, and Constitution, Dodo Press, byy ve ty., 185-203; Ebu’l-
Farac, I, 125-127; Beynan-Matar, 26-28; Said, 111-115.

°! Bihlmeyer- Tuchle, 30-31; Gillian Clark, Christianity and Roman Society, New York 2004, 16-21.

%2 Konstantin’in hayati ve faaliyetleri igin bkz. Eusebius, Life of Constantine, Trans. by. Averil
Cameron-Stuart G. Hall, Oxford 1999.

% Milan Fermani i¢in bkz. Eusebius, The Ecclesiastical History, Trans. by, J.E.L. Oulton, D.D, Great
Britain 1938,1942, Vol. II, 445-449.

% Bkz. Mehmet Celik, Siiryani Tarihi-I, Ankara 1996, 99-100. (Roma Imparatorlugu’nda yasayan
Hiristiyanlar, Konstantin’in Hiristiyanlig1 resmi din olarak kabul etmesiyle rahata kavusmustur. Ancak
Roma’nin ezeli diigman1 Sasani Imparatorlugu, Hiristiyanligin Roma Devleti’nde resmiyet
kazanmasindan rahatsiz olmus ve bu ¢ercevede iilkesindeki Hiristiyanlara baski yapmaya baslamusgtir.
Hiristiyanlara yonelik baskilar, 6zellikle II. Saplr (310-379) gibi Séasani krallar1 zamaninda, oldukga
siddetli olmustur. Nitekim II. Saplr déneminde Bahreyn, Hecer ve Hire bolgelerindeki Temim, Bekr ve
Abdii’l-Kays Hiristiyanlarindan bir ¢ogunun katledildigi iddia edilmistir. Biitlin bunlara ragmen, I.
Yezdigerd (399-420) zamaninda Hiristiyanlara olduk¢a hoggoriili davranildigi ve bu ortamda
Hiristiyanlhigin orgiitlenme faaliyetlerini siirdiirdiigli ifade edilmistir (Ebu’l-Farac, I, 134-138, 143-144;
Browne, 11-13.
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sehirlerde kilise binalariin yapimima 6nem vermistir. Bu arada Konstantin, hiikiimet
merkezini Roma’dan Istanbul’a tasimis ve bu kenti de Hiristiyanligin merkezlerinden
biri yapmak istemistir.”> Konstantin’in yaptig1 s6z konusu calismalarla Hiristiyanlik,
devlet baskisindan kurtulmus ve 380 tarihinde Roma Imparatorlugu’nun resmi dini
haline getirilmis96 olmakla birlikte, Hiristiyanlar arasindaki sorunlar bitmemistir.
Aksine baskilar sebebiyle, o zamana kadar dile getirilemeyen sorunlar, Hiristiyanligin
devlet destegini almasindan itibaren giin yiiziine ¢ikmis ve daha siddetli bir sekilde

tartisilmaya baglanmustir.

3. islam’in Ciktign Déneme Kadar Hiristiyan Diinyasinda

Yasanan Temel Tartismalar ve Ortaya Cikan Gruplar

[sa’dan hemen sonraki donemde ilk Huristiyanlar, tipki birer Yahudi gibi,
Yahudi dini kural ve ritiiellerine bagliliklarini siirdiirmiis, Yahudi mabedine gitmeye
devam etmis ve Yahudilik’te ¢cok 6zel yeri olan siinnet gibi bazi uygulamalar1 da
yapmustir. Fakat bir siire sonra Hiristiyanligin Filistin cografyasinin  disina
taginmastyla; Yahudi asilli olmayanlar da cemaate kabul edilmeye baslanmistir. Bu
cercevede Hiristiyan misyonerler, Misir’dan Anadolu’ya, Irak ve Suriye’den
Yunanistan topraklarina kadar uzanan genis bir cografyada, basta Yahudiler olmak
lizere ¢esitli milletlere mensup kimseler arasinda Isa’min &gretisini ve onun,
Yahudilerin bekledigi Mesih oldugunu yaymaya c¢ahisnustir. Isa’nin  6gretisini
yaymada, oncelikli olarak diasporadaki Yahudiler hedef kitle olarak kabul edilmekle
birlikte, 6zellikle Filistin, Suriye, Misir ve Anadolu topraklarinda yasayan Yahudi asill
olmayan farkli etnik kokenden birtakim insanlar, Pavlus ve Barnaba gibi onderler

tarafindan Hiristiyanliga dahil edilmistir.

Farkli etnik kokene sahip yabancilarin Hiristiyanlifa katilmasiyla, bazi
problemler ortaya g¢ikmistir. Bu problemler, dine yeni giren yabancilarm, Yahudi
asillilarin siirdlirdiigii Yahudi ibadetlerini ve davranig kurallarin1 yerine getirmekte

zorlanmasindan kaynaklanmistir. Dine yeni girenlerin bu durumu, isa’nin &gretisini

% Bihlmeyer- Tuchle, 60-64; Neset Cagatay, “islamiyetin Yayilist Sirasinda Arabistan’a Komsu
Memleketlerin Durumu”, AUTFIIE, Ankara 1962, X, 34.

% Hiristiyanlik, I.Theodosius’un 380 yilinda yaymladigi bir emirname ile devletin resmi dini haline
gelmigtir (Celik, 131; Yildirim, 42).
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benimsemekle birlikte Yahudi ibadet ve ritiiellerini son derece dnemseyen ve bunlari
tipkt bir Yahudi gibi yerine getiren Yahudi asilli Hiristiyanlar1 rahatsiz etmistir. Onlar,
aralarma yeni katilan, ancak Yahudi ibadet ve dini geleneklerine uymayan pagan asill
Hiristiyanlart elestirmig, hatta bunlan1 gergek dindar olarak kabul etmemeye
baslamustir.”” Bu durum Isac1 cemaatin, Yahudi ibadet ve pratiklerine uyan bireyleri ile
bu pratikleri 6nemsemeyen, ¢ogunlugu farkli etnik kokenlere mensup olan bireyleri
arasinda tartigmalara ve gerilimlere neden olmustur. Havariler ve Hiristiyan Kilisesinin
onderleri, bu sorunu ¢ozmek icin M.S. 49 veya 50 yilinda Kudiis’te toplanmistir.
“Havariler Konsili” olarak da adlandirilan bu toplantida, Isac1 cemaatin o giinkii

liderleri,”®

Pavlus ve benzeri misyon Onderlerinin etkisiyle ve muhtemelen
Hiristiyanliga katilan yeni taraftarlar1 kaybetmemek amaciyla dini pratikler hususunda
baz1 diizenlemeler yapmis ve Yahudi asilli olmayanlara, baz1 temel yasaklara uymalari
sartiyla Yahudi ibadet ve pratiklerinden muaf olma hakki tanmmustir.” Havariler
Konsilinde Yahudi asilli olmayan Hiristiyanlara yonelik olarak yapilan bu diizenleme,
Hiristiyanligin zaman igerisinde Yahudilikten koparak ayr bir din haline gelis siirecini

baslatmugtir.'”

Hiristiyanligm, Yahudilikten ayrilarak yeni bir din haline gelis siirecinde, bazi
siyasi ve sosyal olaylar da tetikleyici rol oynamistir. Bu baglamda M.S. 70 yilinda
Yahudi isyanlar1 sebebiyle Roma Imparatorlugu, Kudiis’ii ve burada bulunan
Yahudilerin iinlii tapinag1  Siileyman Mabedi’ni yikmis ve biiylik katliamlar
gerceklestirmistir. Bu katliamlar nedeniyle Yahudiler, baska bdlgelere dagilirken,
Hiristiyanlar da Kudiis’ii terk ederek once Urdiin’iin dogusundaki Pella’ya yerlesmis,

daha sonra Antakya gibi bazi merkezlere taginmustir.'”' Bu durum, Yahudilikle fiziki

7 Bkz. Elgilerin Isleri, XI/2-3; Yildirim, 15-16; Celik, 75.

% Huristiyanligin, Yahudiler disindaki farkli kesimlere yayilmaya basladigi sirada, ortaya ¢ikan
problemleri ¢dozmek icin Kudiis’te yapilan toplantida; farkli etnik kékenden olan Hiristiyanlar1 Petrus,
Pavlus ve Barnaba temsil ederken; Yahudilerden olusan Hiristiyan toplulugunu ise Hz. Isa’nin kardesi
olarak nitelendirilen Yakub (Matta, XIII/S5; Markos, VI/3) temsil etmistir. Onun &nderligindeki
Kudiis’teki bu ilk Hiristiyan topluluguna “Yahudi Hiristiyanlar” da denilmistir (Mehmet Aydin, “Bat1 ve
Dogu Hiristiyanligina Tarihi Bir Bakis”, AUIFD, XXVII, Ankara 1985, 123; Ekrem Sarik¢ioglu,
“Yahudi-Hiristiyan incilleri (Ons6z ve Terciime)”, OMUIF, Samsun 1998, X, 7-14).

% M.S.49 veya 50 yilinda, Kudiis’te yapilan Havariler Konsilinde; Yahudi asilli olmayan Hiristiyanlarin,
“fuhugtan, putlara sunulan kurbanlarin etinden, bogularak oldiiriilen hayvanlarin etinden ve kandan”
sakinmalar1 gerektigi karar1 alimmistir (Bkz. Elgilerin Tsleri, XV, 20,28-29; konuyla ilgili detaylar igin
ayrica bkz. Neriman Turan, Yeni Ahit Isiginda ilk Hiristiyan Toplumunun inang ve ibadet Anlayis1,
(AUSBE, Basilmamis Yiiksek Lisans Tezi), Ankara 2002, 65-72).

1% Bkz. Elgilerin Isleri, XV. Bap; ayrica bkz. Katar, ISAR, XX, S.3, 333.

101 Celik, 53.
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baglar1 biiyiik oranda kopan Hiristiyanligin, Yahudilikten farkli, ayri bir din haline gelis
siirecini hizlandirmigtir. Bu siiregte Yahudi ibadet ve geleneklerini siirdiirmeyi tercih
eden Hiristiyanlar da ana Hiristiyan kitlesi igerisinde etkin olamamig ve Hiristiyanlik,
pagan halklar arasinda yayildik¢a Yahudi inanci ve degerlerinden uzaklagarak farkli bir

din haline gelmeye baglamistir. '

Hiristiyanlik, Yahudilikten farkli yeni bir din olma siirecinde, basta donemin
onemli merkezleri Antakya, Roma, Iskenderiye gibi kentler olmak {izere Roma
Imparatorlugu’nun birgok bélgesinde yayilmaya baslamustir.'” Bu siiregte Hiristiyanlik
heniiz kendi inan¢ ve ibadetlerini olusturamamis oldugu icin yayildigi yerlerde
karsilastig1 politeist (¢ok tanrill) inang ve kiiltiirlerden énemli Slgiide etkilenmistir.'®
Bu baglamda Hiristiyanliga katilan kimseler, eski inang ve geleneklerinin bir kismini
bu dine tagimis ve ilahiyata dair meseleleri eski kiiltiir ve diisiincelerinin etkisiyle
bicimlendirmeye calismistir. Bu farkl kiiltiirlerin etkisiyle zaman igerisinde Hiristiyan
Kilisesinde o6zellikle Isa’nin babasiz dogumu, o6liimii ve onun Tanr karsisindaki

konumu gibi meselelerde farkli algilama bigimleri ortaya ¢ikmugtir.'

Hiristiyanligi Yahudilikten ayr1 bir din hale gelmeye basladig1 siirecte, Hz. isa
ve onun Tanr karsisindaki konumunu farkli bigimde algilayan bazi dini gruplar ortaya
cikmistir. Bu baglamda I. yiizyilin sonlarina dogru ortaya cikarak, bir siire varligini

196 olmustur. Onlar, Hz. Isa'y1, Yusuf ile

devam ettiren dini gruplardan birisi Ebioniteler
Meryem’den dogan bir insan'”’ ve Yahudi geleneginden gelen biiyiik bir peygamber

olarak kabul etmis; onun Mesih ve Tanr1 Oglu oldugunu reddetmislerdir.'” Ebioniteler,

12 Bkz. Katar, Tevhitten Teslise, ISAR, XX, S.3, 334; ayrica bkz. Eroglu, Hiristiyanlarin Boéliinme,
AUIFD, XL1I, 310.

103 Bihlmeyer-Tuchle, 14.

194 Ninian Smart, The World’s Religions, Old Tratidions and Modern Transformations, London 1989,
247-248; Muhammed Faruk ez-Zeyn, el-Mesihiyye ve’l-Islam ve’l-Istigrak, Dimesk 2000, 82-84.

19 Stambaugh-Balch, 145-167; Katar, Tevhitten Teslise, ISAR, XX, S.3, 334-335.

19 Aramice “yoksul” anlamina gelen “Ebion” kelimesinden ismini alan Ebioniteler, I. yiizyilin sonlarina
dogru (Bkz. Richard Bauckhum, “The Origin of the Ebionites”, The Image of the Judaeo-Christians in
Ancient Jewish and Christian Literature, Ed. Peter J. Tomson and Doris Lambers-Petry, Germany
2003, 162, 177) veya II. yiizyilda ortaya ¢ikmig (J.N.D. Kelly, Early Christian Doctrines, New York
1978, 139) ve Irenaeus, Hippolytus, Tertullianus, Origenes, Eusebius ve Epiphanius gibi erken Kilise
yazarlar tarafindan heretik kabul edilmis bir Hiristiyan grubudur (Turhan Kacar, “Ebioniteler'den
Arius'a: Eskigag Dogu Hristiyanhginda Isa Teolojisi Tartigmalar1”, AUIFD, Ankara 2003, C. XLIV, S.
2, 191). Ebionitelerin, Yahudi-Hiristiyanlarin alt grubu olan bir cemaate mensup olduklar1 ve
muhaliflerinin onlar kiiciimsemek amaciyla Ebioniteler (Yoksullar-Fakirler) dedikleri de ifade
edilmektedir (Timer-Kiigiik, 314).

97 Kelly, 139.

18 Jeffrey Burton Russell, iblis Erken Dénem Hiristiyan Gelenegi, Cev. Ahmet Fethi, Istanbul 2000, 51.
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Yahudi siinnet gelenegine, ibadetlerine ve Cumartesi (Sabat)’ye uymakla birlikte,
Pazar’1 da benimsemistir. Onlar, ekmek-sarap dyininde, sarap yerine suyu kullanmis ve
burada kullanilan malzemelerin Hz. Isa’min “eti ve kani” oldugu anlayisim
reddetmistir.'” Yahudi geleneklerine bagli olan Ebioniteler, dogal olarak Pavlusu
havari olarak kabul etmemis ve bu c¢ergevede onun mektuplarimi da gecerli
saymamistir. Bazi kaynaklarda, bu grubun elinde Matta ve Ibranilere Gore Incil’le
benzerlikleri bulunan “Ebionitler Incili” adinda bir kitabin bulundugu ifade

edilmistir.''® Kitaplari ve dini konulardaki gbriisleriyle ana Hiristiyan kitlesinden farkl

olan Ebionitelerin, V. yiizy1la kadar varhklarin siirdiirdiikleri belirtilmistir.'"!

Ebioniteler gibi Yahudi geleneklerine 6nem veren, . yiizyilin sonu veya II.
yiizyiln baslarinda ortaya ¢ikan bir bagska Hiristiyan grubu da Elkesaitlerdir.'"
Elkesaitlerin, Isa’nmn yalmzca goriiniiste insan bedenine biiriinmiis, ancak maddi bir
varliga sahip olmadig1 seklindeki doketist goriisii savunduklari ifade edilmektedir.'"
Onlar, Yahudiligin tek Tanri’sina, Kiyamet Giinii'ne ve gok yiiziindeki yildizlarin
melek ve Seytan olduguna inanmaktadir. Elkesaitlerin, kendilerine ait “Elkesai Kitab1”

adinda bir kutsal kitaba sahip olduklar1 belirtilmektedir.'"*

Yine onlarin, genel olarak
Yahudi geleneklerine uyduklari, bu ¢ercevede Sabat’1 kabul ettikleri, ibadet esnasinda
Kudiis’e dondiikleri ve pagan kurbanlarinin etinden kagindiklari ifade edilmektedir.
Elkesaitlerin, bir nehir veya kaynak suyunda biitiin viicudun yikanmasi seklinde
yapilan; biitiin giinahlardan temizlenmeyi, var olan diinya diizeninden uzaklagsmay1 ve

hayatinda bir degisikligi ifade eden vaftiz anlayisina sahip olduklarindan soz

edilmektedir. Onlardaki bu vaftiz anlayisinin, kiigiik bir farkla Hz. Yahya'nin vaftiz

19 Tiimer-Kiigiik, 314-315.

"% Ebionitler Incili’nin kaynagi, Kanonik ve Apokrif Incillerle iligkisi konusunda erken dénem Kilise
Babalar: ile son dénem alimlerin goriisleri hakkinda genis bilgi i¢in bkz. Bauckhum, 162-181; ayrica
bkz. Joseph Verheyden, “Epiphanius on the Ebionites”, The Image of the Judaeo-Christians in
Ancient Jewish and Christian Literature, Ed. Peter J. Tomson and Doris Lambers-Petry, Germany
2003, 182-208.

" Tiimer-Kiiciik, 315; Kacar, Ebioniteler'den Arius'a, AUIFD, XLIV, S. 2, 192.

"2 Aramca “gizli gii¢” manasina gelen “Elkesait” kelimesinden (W. Brandt, “Elkesaites”,
Encyclopdaedia of Religion and Ethics (ERE), New York 1951, V, 262-263) ismini alan Elkesaitlerin,
imparator Trajanus (98-1 17) devrinde (Kagar, Ebioniteler'den Arius'a, AUIFD, XLIV, S. 2, 192,
24.dipnot), bugiinkii Urdiin’le Filistin bdlgesi arasinda ortaya ¢iktig1 belirtilmektedir (Selva Belhac Salih,
el-Mesihiyyetu’l-Arabiyyetu ve Tatvirituhi, min Nes’etihd ila’l-Karni’r-Rabia’l-Hicri/ El-Asir’l-
Miladi, Beyrut 1997, 43-44).

'3 Sinasi Giindiiz, “Elkesai”, Din ve inang¢ Sézliigii, Ankara 1998, 113.

14 Kacar, Ebioniteler'den Arius'a, AUIFD, XLIV, S. 2, 192-193.
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anlayisina benzedigi belirtilmektedir.'"> Bu vaftiz anlayis1 yaminda Elkesaitlerde,
ekmek ve tuz ile yapilan bir komiinyon (birlik) ayini vardir. Aslinda bu ayin, Tanr1’nin
Israil ogullariyla yaptigi antlasmanin simgesi''® anlaminda Yahudiler arasinda da
bilindigi ifade edilmektedir. Buna goére ekmek-tuz Aayini, cemaatte bulunanlar
arasindaki dostlugu, kardesligi, dayanismay1 ve birligi simgelemektedir. Elkesaitler,
ekmek ve tuzla yapilan bu Aayinle, bir bakima biiyiisel etkiye sahip olduklarim
sanmaktadir.''” Ekmek-tuz dyini gibi farkl1 uygulamaya sahip bu Hiristiyan grubun, IV.

yiizyila kadar varliklarini siirdiirdiikleri belirtilmektedir.''®

Yahudi geleneklerine 6nem veren Ebioniteler ve Elkeasaitler yaninda, Hz.
fsa’y1 farkli bicimde algilayan bazi baska gnostik'" Hiristiyan gruplari da ortaya
cikmistir. Bu gruplarin en dikkat cekenlerinden bir tanesi Hz. Isa’min bir insan
olmadigin1 savunan Doketistler'*” olmustur. Doketistlere gore, Isa’nin dogdugu, 61diigii
ve yeniden dirildigi bir hayalden ibarettir. Bir baska ifadeyle Isa, maddi bir varliga
sahip olmamis, yalnizca goriiniiste insan bedenine biirlinmiistiir. Bundan dolay1 onlar,
Isa’nin haga gerilmesi esnasinda mucizevi olarak dliimden kurtuldugunu, onun yerine
Yudas Iscariot ya da Cyreneli Simon’un haca gerildigini iddia etmistir. Bu iddiaya
gore, haca gerilmenin hemen 6ncesinde Tanri, s6z konusu kisilerden birini Isa’nin
yerine gecirmek suretiyle Isa’nin haga gerilmesini onlemistir.'*' Doketizm anlayisimin
temelinde, Incillerde ifadesini bulan, Isa’nin ¢armihtan sonra dirilmesi, havarilerine
gdriinmesi, onlarin hayalet gdérmiis gibi korkmalari, bunun iizerine isa’min kendisi

2

oldugunu onlara ispatlamaya calismasi yatmaktadir.'” Doketistler, Pavlus’un

' Bkz. Brandt, ERE, V, 262-264.

16 Bkz. Levililer, 11/13; Sayilar, XVIII/19.

''7 Bkz. Brandt, ERE, V, 264.

"' Salih, 44.

"% Grekge “gnosis” kelimesi, “insanin kurtulusunun merkezi faktorii veya manevi seckinlik icin ayrilan
Tanri’nin vahyedilmis bilgisi” anlamina gelmektedir (Atiya, 40). Gnostisizm; tanri, dlem, insan, kurtulus
ve bilgi gibi temel konularda kendine has aciklamalar getiren dini-felsefi bir akim olarak
tanimlanmaktadir. Bununla birlikte Gnostisizmin, kendi basmna bir din ya da mezhep olmadigi da
vurgulanmaktadir. Ancak gnostik akimlarin, M.O.V. ve IV. yiizyillardan itibaren Ortadogu toplumlar
arasindaki bircok dini gelenek icerisinden dogal bir gelisim ya da kiiltiirel etkilesim sonucu ortaya ¢iktig1
belirtilmektedir (Sinasi Giindiiz, “Gonstik Dinler”, Ekrem Sarik¢ioglu, Baslangictan Giiniimiize Dinler
Tarihi, Isparta 1999, 112).

120 Doketizm, Yunanca, “goriiniig, goriinim” anlamindaki “dokesis” kelimesi ile “benzemek, gibi
goriinmek” anlamlarima gelen “dokein” kelimelerinden hareketle bu ismi alan ve Hz. Isa’nin fiziksel bir
bedene sahip olmadigi, onun sadece goriinlimii oldugu veya insan gibi goriindiigiinii iddia eden gnostik
bir akimdir (Iain Gardner, “Docetism”, Encyclopedia of Religion (ER), Ed. Lindsay Jones, USA, 2005,
1V, 2381).

12! Giindiiz, “Doketizm”, Din ve inan¢ Sozliigii, Ankara 1998, 99.

'*’Bkz. Luka, XXIV/37-43; Yuhanna, XX/27.
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mektubunda bahsettigi “o, kul 6ziinde (formunda), insan benzeyisinde dogdu...”'*

seklindeki ifadeyi, kendi goriislerini desteklemek igin kullanmigtir.'** Antakyall
Ignatius (?35-107), Lyons Piskoposu Irenaeus (130-200), Kartacali Tertullan (? 160-
200) ve Romali Hippolytus (?170-236) gibi din adamlari, Doketistlerle miicadele

etmistir.'?

Hz. Isa’nin bedensel varligmi reddeden Doketistler yaninda, isa’da yabanci bir
tanrinin ortaya ¢iktigin1 savunan Marcion'® gibi Hiristiyanlar da ¢ikmistir. Marcion’un
Ogretisinin temelinde siddetli bir Yahudi aleyhtarligi vardir. O, Pavlus’un yazilarina,
ozellikle Galatyalilara Mektubu’na 6nem vermis, Eski Ahit ile Yeni Ahit arasinda
kiyaslama yaparak, Eski Ahit’e ve Yahudiligin tanr1 anlayismna kars1 ¢ikmustir.'>” Ona
gore, Eski Ahit’in tanris1 Demiurg (Yahve), adil, yasaya harfi harfine uyan, sert ve
savagel bir tanridir. Ayni zamanda o, maddi diinyanin yaraticist (Contitor malorum),
kotiliigiin yazari, kotii bir tanridir ve onun yarattigi maddi diinya da kotidiir."*® Eski
Ahit’in bu kotii tanrisina karsilik, Yeni Ahit’in tanrisi ise Isa Mesih’te zuhur eden, 151k
aleminin merhametli, iyi niyetli sevgi tanrisidir.'” Mesih’te ortaya ¢ikan bu sevgi
tanrisy, bu diinyada daha onceden bilinmeyen Yabanci bir Tanri’dir ve o, diinyay1
Yahudiligin intikam tanrisindan kurtarmak ig¢in gelmistir.130 Bu Yabanci Tanri,
Tiberius’un on besinci yilinda, igiincii gokten tam bir beden olarak, fakat sadece

goriintli seklinde Kefernahum’a inmis"'!

ve kendisini ispat etmek i¢cin bircok mucize
gergeklestirmistir. Bu tanri, sonunda yasaya diisman oldugu gerekgesiyle Demiurg

taraftarlarinca haca gerilmis, ancak gercekte boyle bir olay yasanmamuistir.'>

123 Bkz. Filipililere, V/7-8.

2% Gardner, ER, IV, 2381. (Doketizmin, goriisleriyle kendinden sonraki birgok hareketi etkiledigi iddia
edilmistir. Bu baglamda Gardner’a gore, Isa’nin “bedeni olmaksizin” diinyaya geldigi ve yasadigi
anlayis1, Sabiilikteki kurtarici Anosh-Uthra figilirlinde ve muhtemelen Kur’an’da, I[sa’nin oldiriilmedigi,
ancak bunun benzetildigi seklindeki ayet (Bkz. Nisa (4), 157) Doketizmin bir yansimasi olarak ortaya
¢ikmigtir. Bkz. Gardner, ER, 1V, 2381).

123 Atiya, 41; Gardner, ER, IV, 2381.

126 Marcion, M. 100 yili civarinda, Roma’nin Karadeniz Pontus bolgesindeki bir piskoposun oglu olarak
Sinop’ta dogmustur. O, 139 yilinda Roma’ya gitmis ve orada Kiliseye yaptig1 maddi yardimlar sebebiyle
itibar gérmiis, ancak bir siire sonra Kiliseyle ters diisiince kendi goriislerini yaymaya caligmistir (Bart D.
Ehrman, Lost Christianities: The Battles for Scripture and the Faiths We Never Knew, Oxford New
York, 2003, 103-105). Ayrica Ebioniteler ile Marcionitelerin goriiglerinin karsilastirilmasi hakkinda bkz.
Ehrman, 109-110.

"7 Ehrman, 103-105.

%% Russell, 61-62.

2% Sarik¢i0glu, Baslangigtan Giiniimiize, 278.

130 Ehrman, 105.

! Gardner, ER, 1V, 238.

132 Celik, 84.
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Marcion’un “Isa’da yabanci bir tanrmin zuhur ettigi” ve “diinyanin Yahudi Tanrist
tarafindan yaratildig1” seklindeki goriisleri, Kilise tarafindan seytani bir diisiince olarak
yorumlanmig ve o, sapkin ilan edilerek'® bircok din adami tarafindan siddetle

elestirilmistir.'**

Marcion fikirleri, bircok din adamu tarafindan elestirilmekle birlikte, zamanla
Suriye bolgesinde ve Urdiin gevresindeki Helenistik sehirlerin iist siniflar1 arasinda
ragbet gormiistiir. Marcionist anlayis pratikte; asketizm (ziiht) ve bekarlik seklinde
kendini gostermistir. Ancak bu anlayisin pratige yonelik bazi kurallari, Helenlesmis
niifusun sevkini yok etmis ve devletin de miidahalesiyle bu akim bir siire sonra bati
Suriye’de kaybolmaya yiiz tutmustur. Bununla birlikte bu akim, V. yiizyilin ortalarinda
bircok farkli toplulugun oldugu Mezopotamya’da yeniden etkisini gostermeye
baslamustir.'*

[k dénem Huristiyan Kilisesinde sapkin kabul edilen gériislerden birisi de Ogul
[sa’nin, Baba Tanri’ya gore ikincil derecede oldugunu savunan Subordinationismin'*®
anlayis1 olmustur. Kismen Yeni Eflatunculuktan, kismen de Yahudi geleneginden
etkilenen Subordinationistler, Ogul Isa’y1 mutlak manada Tanr1 olarak degil, Tanriya
kiyasla daha asag1 ve ikinci derecede bir varlik olarak algilamistir. Bu algilama tarzinin
Iskenderiyeli Justin (100-165), Ireneaus (130-200) ve Clement (150-215) gibi
Hiristiyan ilahiyatcilarda kismen; Origen (185-254)’de ise agik bir bigcimde yansimasini
buldugu belirtilmistir."’

I[sa’nm tanriligi hususunda geleneksel Hiristiyan goriisiinii reddeden erken
donem Hiristiyan akimlarindan biri de Monarchianizm olmustur. Bu akima
Monarchianizm denilmesinin sebebi, mensuplarinin Allah’in birligi (Baba ve Ogul’un

birligi) anlayismmi korumak istemelerinden kaynaklandigi belirtilmistir."** Bu akimin

133 Sarikgoglu, 278.

34 Ehrman, 103; Celik, 84.

35 Trimingham, 54.

13 jkincil olma, bagli olma gibi anlamlara gelen Subordinationism; Tanri ile ilgili égretisinde Ogul
(isa)’u, Baba (Tanri)’dan, Kutsal Ruh’u ise bunlarin ikisinden daha asagida (geride) kabul eden bir
anlayisi ifade etmektedir. Hiristiyanligin ilk {i¢ yiizyi1linda yaygin olan bu anlayisin, Aryanizm ve ondan
bir siire sonra ortaya ¢ikan ve Kutsal Ruh’u tam tanr1 kabul etmeyen Pneumatomachi ogretisine de
kismen etki ettigi belirtilmektedir (Bkz. Katar, Tevhitten Teslise, ISAR, XX, 8.3, 339, 46.dipnot; Celik,
107).

137 K atar, Tevhitten Teslise, ISAR, XX, S.3, 339; Celik, 84-85.

% Bkz. Salih Akdemir, Hiristiyan Kaynaklara ve Kur’an-1 Kerim’e Gore Hz. isa, (AUSBE,
Basilmamis Doktora Tezi), Ankara 1992, 128.
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mensuplart sekilci ve dinamik Monarchianistler (veya Adopsiyonistler ve Modalistler-
Sabelliyenler) olmak tizere iki ayrilmistir. Sekilci Monarchianizm’in kurucusu, 190
yilindaki bir sinotta sapkin kabul edilen izmirli Noetus olmakla birlikte, bu akimin
temsilcisi olarak Noetus’un goriislerini devam ettiren Sabellius gosterilmigtir. Noetus
ve Sabellius’a gore, Baba ile Ogul arasinda fark yoktur. Baba Tanri, Isa’da viicut
bulmus, hagin iizerinde ac1 ¢ekmistir. Baba Tanri, Ogul Tanr1 ve Kutsal Ruh, bir tek
Tanr’nin sadece gegici ve farkli tezahiiriidiir. Sabellius’un 257°de 6liimiinden sonra da
bu akim, Arap Yarimadasi’nin kuzey kesimlerinde, 6zellikle Urdiin, Misir ve Libya

gibi yerlerde yayilma imkéni bulmustur.'*’

Sekilci Monarchianizm yaninda, II. yiizyilin sonlarinda yagamis olan Bizansl
Theodotus’un (veya Theodorus) onciiliigiinii yaptigi dinamik Monarchianizm ortaya
¢ikmugstir. Buna gore Isa, Baba (Tanr1)’nin indyetiyle bakireden normal bir insan olarak
dogmus; diger insanlara oranla biraz daha dindar birisi olarak yasamis ve vaftiz
esnasinda ilahi giiglerle donatilmistir. Bu goriisleri sebebiyle Theodotus, Papa Victor
(189-198) tarafindan aforoz edilmis, ancak onun bu goriisii, daha sonra bagka bir
Theodotus tarafindan devam ettirilmistir. iki Theodotus’un goriislerini biraz daha
gelistirerek devam ettiren Artemon (veya Artemas) ise Hz. Isa’nin insan olmakla
beraber, iistiin bir beser oldugunu savunan “adoptionizm” anlayisini ortaya koymustur.
Daha sonra bu anlayls, Antakya Patrigi Samosatali'®® Pavlus tarafindan

gelistirilmistir. 4l

Uciincii yiizyilin ortalarinda yasamis olan Samosatali Pavlus’a gore “Baba,
Ogul ve Kutsal Ruh diye ti¢ uknum yoktur, tek uknum vardir. O da tek olan Tanr1’dir
ve Kitab-1 Mukaddes O’nu “Baba” olarak isimlendirmektedir. Mesih (Ogul), Kutsal
Ruh araciligiyla Meryem’den dogmus tam ve miikemmel bir insandir. Onun,
Bakire’den mucizevi dogusu, onun Tanri-insan oldugunu gostermez. O, saf bir
insandan baska bir sey degildir. Daha sonra Tanrisal Hikmet (Kutsal Ruh) onun {izerine

inmis; Isa, bu Kutsal Ruh araciligiyla peygamberlikte bulunmus ve mucizeler

13 Bkz. Celik, 85-86; ayrica bkz. http://www.roman-empire.net/religion/heresy.html, 08.04.2010.

0 Grekge “Samosata”, Ermenice “Samsat”, Adiyaman ili simrlar iginde, Firat kenarinda eski bir
yerlesim yeri iken, giinlimiizde sehrin kalintilar1 Atatiick Baraji’nin sular1 altinda kalmistir
(http://en.wikipedia.org/wiki/Samosata, 30.08.2010).

! Dinamik ve Sekilci Monarchianizm ile ilgili genis bilgi i¢in bkz. Adolf Harnack, History of Dogma,
Trans by Neil Buchanan, Grand Rapids, MI: Christian Classics Ethereal Library, USA 2005, III, 24-46;
ayrica bkz. Celik, 85-86,107; Kacar, Ebioniteler'den Arius'a, AUIFD, XLIV, S. 2, 194-195.
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gdstermistir. Isa’nin haga gerilmesi iizerine Kutsal Ruh ondan ayrilmistir. Samosatali
Pavlus, yukarida ifade ettigimiz goriisleriyle Hz. Isa’nin sadece bir insan oldugunu dile
getirmis ve onun gibi davranan kimselerin tipki Isa gibi Tanr’nin sevgili kulu
olabilecegini sdylemistir. O, kisa siirede goriiglerini eyleme dokmiis ve kendi
piskoposluk alaninda Isa’nmn tanrihigini ima eden seyleri yasaklamis, bunun yerine
kiliselerde Isa’min insanlifma ve peygamberligine vurgu yapan siir ve ilahiler
okutmustur. Samosatali Pavlus’un bu fikirleri ve faaliyetleri etrafa yayilmaya
baslayinca tepkilere neden olmustur. Bu tepkiler sonucunda 264-269 yillar1 arasinda
diizenlenen birtakim sinotlarda Samosatali Pavlus aforoz edilmis ve goriisleri
reddedilmistir. Bu aforoz ve yasaklamalara ragmen Samosatali Pavlus taraftarlarinin
325 Iznik Konsilinin toplandigi ddnemde bile Antakya Kilisesi civarinda etkin oldugu

belirtilmistir.'**

Hiristiyan ilahiyatina dair farkli algilamalanyla dikkat ceken yukarida
zikredilen Hiristiyan gruplara ragmen, IV. ylizyilin baslarinda Hiristiyanlik tarihinde
oldukga 6nemli bir gelisme yasanmistir. Bu baglamda o zamana kadar genelde devletin
baskis1 altinda olan Hiristiyanlik, Roma Imparatoru Konstantin sayesinde 6zgiirliige ve
devletin himayesine kavusmustur. Bu siiregten sonra basta Isa’nin kimligi ve kisiligi
olmak iizere Hiristiyan ilahiyat ve pratiklerine dair tartismalar devletin de ilgi alanina
girmeye baslamig ve siyasi otorite, bu sorunlara genellikle dogrudan miidahil olmustur.
Nitekim bu donemden itibaren Hiristiyanlar arasinda biiyilik tartigmalara neden olan
ilahiyatla ilgili problemlere, ¢ogunlukla bunlara iilkenin siyasi ve sosyal birligi,
biitiinliigli acisindan bakan imparatorlarin miidahalesiyle ve genellikle de onlarin arzu
ettigi bigimde kararlar alan konsillerde ¢6ziim bulunmaya gallsllmlstlr.l43 Bu
konsillerin ilki, IV. yiizyilin ilk ceyreginde Iskenderiye’deki din adamlar1 arasinda

ortaya ¢ikan probleme ¢6ziim bulmak amaciyla diizenlenmistir.

IV. yiizyiln baslarinda Iskenderiye rahiplerinden Arius'** ile Iskenderiye

Patrigi Alexander arasinda baslayan, daha sonra Alexander’mn halefi Athanasius ile

142 Bkz. Harnack, 111, 35-46; Celik, 86-91; Kacar, Ebioniteler'den Arius'a, AUIFD, XLIV, S. 2, 1 95-199.
'3 Katar, Tevhitten Teslise, I[SAR, XX, S.3, 336; Ebu Zehre, 226-227; Sa’dtin Mahmid es-Samik,
Mukéranetu’l-Edyan, Amman 2003, 61-62

" Arius, 256 yihnda Libya’da dogmus ve 336 yihnda Istanbul’da  Slmiistiir
(http://www.earlychurch.org.uk/arianism, 5.11.2009). O, Antakya Ilahiyat Okulunda, Samosatali
Pavlus’un 6grencisi ve “Arius’tan 6nceki Arius” olarak lakaplandirilan Lucian’dan (6. 312) ders almis ve
daha sonra 318 (veya 319) yilinda Iskenderiye Ilahiyat Okulunda 6gretmenlige baslamustir (F.J. Foakes-
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Arius arasinda devam eden ciddi bir tartisma patlak vermistir. Kaynaklarda Aryan

45 olarak adlandirilan bu tartismada Arius,

Ihtilafi veya Aryanizm (Ariusculuk)
Ogul’un Baba’dan daha asagida oldugunu iddia etmis ve onu yaratilmiglar arasina dahil
etmistir. Ona gore Baba (Tanr1), yaratilmamis, baslangici ve sonu olmayandir. Buna
mukabil Ogul Isa, Baba’dan daha asagida ikinci derecede, bagimlilig1 olan bir tanriliga
haizdir ve o, Allah’in iradesi ve dilemesiyle yaratilmistir. Arius’a gére Isa’da
bedenlenen Tanr1 Kelam’i, Tanr gibi ezeli degildir; o, Tann tarafindan, diger
mahliikattan 6nce, ancak yine de zaman igerisinde yaratilmistir. Dolayisiyla bu anlayisa
gore Isa, Tanri’'min Oglu’ydu, fakat Baba Tanri ile ayn1 6zden (cevherden) degildi ve
onda yaratilmamus ezeli Tanr1 degil, bir yaratik bedenlenmisti.'*® Arius’un bu gériisiine
Iskenderiye Patrigi Alexander, daha sonra onun yerine gecen Athanasius karsi
(;1kmls;147 Isa’da bedenlenen Tanr1 Keldmi’nin da tipki Tanri gibi ezeli oldugunu,

yaratilmadigini ve ezelden beri de Tanr1 ile birlikte oldugunu savunmustur. Boylece

bunlar, Isa’nin da tipk1 Tanr1 gibi Tanr1 oldugunu iddia etmistir.'*®

Arius ile Alexander ve halefi Athanasius arasinda baglayan tartigmalar kisa

stirede Hiristiyan aleminde duyulmus, 6zellikle Arius’un goriisleri Anadolu, Suriye,

Jackson, “Arianism”, Encyclopaedia of Religion and Ethics (ERE), Ed. James Hastings, New York
1951, 1, 776-777; Harnacak, IV, 17-22).

45 Aryan Ihtilafi veya Aryanizm (Ariusguluk); IV. yiizyilin baslarinda Arius’un, Origenes’in Hz. isa’yla
ilgili goriislerinden (Muhammed el-Behiy, Islim Diisiincesinin flahi Yénii, Cev. Sabri Hizmetli,
Ankara 1992, 87-91) hareketle Iskenderiyeli Alexander’a kars1 gelistirilmis oldugu teolojik bir sistemdir
(Charles Kannengiesser, “Arianism” Encyclopedia of Religion (ER), Ed. Lindsay Jones, USA 2005, 1,
478; Said Rustum, el-Firak ve’l-Mezahibu’l-Mesihiyyeti Munzu Zuhiri’l-islim Hatti’l-Yevm,
Dimesk 2004, 23-24) Arius, Iskenderiye Patrigi Alexander’in Ogul Isa’nin, Baba ile ayni 6zden
(homoousios) ve esit oldugu seklindeki goriisiine karsi ¢ikmis; o, Ogul’un Baba’dan daha asagida ve
yaratilmis oldugunu, Tanrt’yla ayn1 6zden olmadigin1 savunmustur. Arius’un bu goriisleri kisa siirede
Iskenderiye ve gevresindeki din adamlan ve halk arasinda yayilmaya baslamis ve bu durum Kilisede
rahatsizliga sebep olmustur. Bunun iizerine Iskenderiye Kilisesi, Arius ve taraftarlarni goriislerinden
vazgecirmek amaciyla 320 veya 321 yilinda Iskenderiye’de yiiz civarinda Misirl piskoposun katilimryla
bir sinod toplanmistir. Bu sinod, Arius’un goriislerinden vazge¢cmemesi {izerine onu ve taraftarlarini
aforoz etmistir. Arius aforozuna miiteakip Filistin'e oradan da Nicomedia (Izmit)’ya gitmistir. Arius'un
Izmit’te Piskopos Eusebius tarafindan desteklenmesi, Izmit-Iskenderiye arasinda bir bildiri savasma yol
acmustir. Bu teolojik savasin durdurulmasi icin imparator Konstantin, 324 yilinda birtakim girisimlerde
bulunmus ve bu girisimlerin sonu¢ vermemesi lizerine 325 yilinda genel bir konsil toplanmasina karar
vermistir (Kacar, Ebioniteler'den Arius'a, AUIFD, XLIV, S. 2, 201; Mustafa Sinanoglu, “Hiristiyan ve
islam Kaynaklarinda Tartismali Bir Dini Toplanti: Iznik Konsili”, islam Arastirmalar, istanbul 2001,
S.6, 7; Eroglu, Okiimenizm, 10-11; Arius’un griisleriyle ilgili genis bilgi icin bkz. Harnack, IV, 17-30).
146 Bkz. Katar, Tevhitten Teslise, ISAR, XX, S.3, 336: ayrica bakiniz Rustum, 23-24. (Arius’un yukarida
zikredilen goriislerine “Benzer Cevher Teorisi” (Glindiiz, Hiristiyanlik, 33) veya “Homoiousios”
denilmistir. Bkz. Francis Dvornik, Konsiller Tarihi iznik’ten II. Vatikan’a, Cev. Mehmet Aydin,
Ankara 1990, 9).

"7 Athanasius’un goriisleriyle ilgili bkz. Richard E Rubenstein, isa Nasil Tanr1 Oldu?, Cev. Cem
Demirkan, Istanbul 2004, 178-184.

148 Bkz. Katar, Tevhitten Teslise, ISAR, XX, S.3, 336;ayrica bkz. Ebu Zehre, 228-231; Michel, 99-100.
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Filistin, Misir ve Libya gibi yerlerdeki bir¢ok din adamu tarafindan destek gormiistiir.
Bunun iizerine patrik Athanasius, Arius’u durdurmak icin Iskenderiye’de 320 (?321,
322) tarihinde yerel bir sinod toplamis ve onun aforoz edilmesini saglamistir. Fakat
Arius, bu sinod kararini tanimamig ve faaliyetlerini siirdiirmiistiir. Misir’da baslayip
Roma Imparatorlugu’nun bircok bolgesine yayilan bu tartismalarm, Imparatorlugun i¢
giivenligini etkileyecek boyutlara ulasmasi iizerine imparator Konstantin, bu sorunu

halletmek igin bir konsil toplamaya karar vermistir.'*

Konstantin’in istegi {izerine 325 yilinda Iznik’te toplanan genel konsile gok
sayida din adami katilmistir. Bu konsilde siddetli tartigmalar yasanmis ve sonugta
Arius’un, Isa’y1r Tanrr’ya kiyasla ikincil sirada ve mahluk bir varlik olarak algilayan
goriisleri reddedilmistir. Buna karsilik Athanasius’un, Isa’nin Tanr’nin Oglu oldugu ve
Baba’yla ayni cevherden (6zden) oldugu (homoousios) goriisii kabul edilerek, bu goriis
cercevesinde ilk kez resmi iman ilkeleri ortaya konmaya cahigilmistir.”™® Bu karar
sonucunda Arius’un gorisleri yasaklanmis ve Arius siirgiine gonderilmigtir. Ancak

Ariusguluk uzun bir siire daha imparatorluk igindeki varligin1 devam ettirmistir."'

Iznik Konsilinde Isa’nin tanrihigi meselesi, sapkinlarin yeniden vaftizi,
Paskalya’nin kutlanma zamani ve din adamlarinin disipliniyle ilgili konularda da
birtakim kararlar alinmistir. Yine bu konsille, Roma’nin eyalet sisteminden hareketle
Hiristiyan diinyasi, birincilik Roma’da olmak {izere iskenderiye ve Antakya olarak ii¢
biiyiik piskoposluga ayrilmis ve her piskoposlugun gorev alani belirlenmistir. Kudiis
Kilisesine ise ge¢misteki roliinden dolayr seref payesi verilerek, Antakya

Piskoposluguna baglanmistir.'>>

Iznik Konsilinde Baba ve Ogul’un ayn1 cevherden oldugu kabul edilmis, ancak
teslis doktrinin {i¢iincii unsuru olan Kutsal Ruh’un tanrilig1 tartisma konusu olmamusti.
Bir siire sonra Iskenderiye Ilahiyat Okulu, “Kiinata, yaratic1 gii¢ (Tanr1), akil (Ogul-
Isa) ve ruh (Kutsal Ruh) olmak iizere ii¢ kuvvetin hakim oldugunu ve her Hiristiyanin

buna inanmasimin zorunlu oldugunu” ifade eden bir goriis ortaya koymustur. Buna

9 Celik, 109-114; Dvornik, 6.

130 Clark, 98-100; Abdurrahman Kiiciik, Ermeni Kilisesi ve Tiirkler, Ankara 2009, 121.
> Bkz. Y. Bilge, 81-83; ayrmtih bilgi i¢in bkz. Foakes-Jackson, ERE, I, 777-781.

12 Bkz. Dvornik, 7-8; ayrica bkz. Celik, 114-123; Kiigiik, Ermeni Kilisesi, 121-122.
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mukabil Istanbul Piskoposu Macedonius (6.360 ?)'** Kutsal Ruh’un tanr1 olmadigini,
sadece yaratilmis oldugunu ilan etmis ve onun bu goriisii halk arasinda, 6zellikle dogu
kesimlerindeki Hiristiyanlar arasinda yayilmaya baslamistir.'>* Bu arada Laodicea'”

Piskoposu Apollinaris (Apollinarius) (310-390) da Macedonius’un goriigiine benzer
goriisler ortaya koymustur.156 Bu kisilerin gériislerinin aforoz edilmesi i¢in imparator I.

Theodosius (379-395), 381 yilinda Istanbul’da bir konsil toplamustir."*’

Istanbul Konsilinde, Macedonius ve Apollinaris gibi kimselerin goriisleriyle
Isa’nin mahluk oldugunu savunan Ariusuluk bir kez daha aforoz edilmis ve

158 yasaklanan

Imparatorluk simrlar1 dahilinde bu gériisleri savunmak yasaklanmustir.
bu goriisler yerine konsil, Iskenderiye patrigi Timetous’un, Kutsal Ruh’un Allah gibi
kadim ve yaratilmamis oldugu seklindeki goriisiinii kabul etmistir. Boylece Kutsal Ruh
da Baba ve Ogul gibi ayn1 cevherden, inanilmas1 gereken bir tanr1 olarak kabul edilmis

- 159
ve teslisin unsurlar1 tamamlanmuistir.

Iznik ve Istanbul Konsillerinde alinan kararlarla Hiristiyanhigin, basta Tanri
anlayis1 olmak iizere inang¢ esaslar1 olusturulmus, ancak ilahiyata dair sorunlar sona
ermemistir. Bu sorunlarin en 6nemlisi, yukarida zikredilen konsil karariyla Tanri’yla

aym ozde bir Tanri olarak kabul edilen Isa’nm, bir kadindan dogmasi sebebiyle

'"*Macedonius, 342-346 ve 351-360 tarihleri arasinda iki kez Istanbul piskoposlugu yapmustir
(http://en.wikipedia.org/wiki/Macedonius_I_of Constantinople, 04.04.2010)

5 Mehmet Aydin, Hiristiyan Genel Konsilleri ve II. Vatikan, Konya 1991, 15; Ebu Zehre, 239-241.
135 Laodicea, Denizli’nin Pamukkale (Hierapolis) ilgesi yakinlarinda bir yerlesim yeriydi.
(http://www.turizm.net/cities/laodicea, 04.03.2010.

136 Apollinaris, Platon ve Aristo gibi Yunan filozoflarindan etkilenerek, Yeni Ahit’i yeniden
yorumlamustir. O, Isa’da ilahi ve insani tabiatin birlesmesinin imkansiz oldugunu veya iki tam tabiatin,
Isa’nin tek tabiatin1 olusturamayacagini savunmustur. Ona gére insan; beden, “hayvani ruh” (soul) veya
onu canli kilan sey (6z) ile “phusis “ olarak adlandirilan “akli ruhtan”(spirit, nous, intellect) olusmustur.
Bu baglamda Apollinaris, Isa’da beden ve ruhla (can) birlikte Tanrisal akli ruhun (veya Logos) oldugunu
belirten “trichotomist” goriisiinii ortaya koymustur. O, bu goriisiinii, Hz. Adem’in yasayan can oldugunu,
Isa’nin ise yasam veren ruh oldugunu ifade eden Incil ciimlesi (I. Korintlilere, XV/45) ile insandaki ruh,
can ve beden aymrimim esas alan incil ifadesiyle (I. Selaniklilere V/23) desteklemistir (Apollinaris’in
goriisleriyle ilgili genis bilgi i¢in bkz. Harnack, IV, 104-112; ayrica bkz. George S. Bebis, “Apollinaris
of Laodicea”, Encyclopedia of Religion (ER), Ed. Lindsay Jones, USA 2005, 1, 423-424).

157 Mehmet Aydin, Hiristiyan Genel Konsilleri, 15; Dvornik, 11.

5% fstanbul Konsilinde Arius gibi birgok aykiri goriis sahibi reddedilmistir. Ozellikle bu konsil
kararlarina miiteakip Imparator 1. Theodosius, Ariusgulara karsi sert tedbirler almistir. Bu baglamda o,
Ariusgu bilinen din adamlarinin bir kismini 6ldiirtmiis, bir kismini ise siirgline géndertmistir (Katar,
Tevhitten Teslise, ISAR, XX, S.3, 336).

1% Mehmet Aydin, Hiristiyan Genel Konsilleri, 15; Ebu Zehre, 239-241. (fstanbul Konsilinde, Tznik
Kredosu’na Kutsal Ruh’la ilgili olarak, “Baba’dan ¢ikan ve herkese hayat veren Rab Ruhu’l-Kudiis’e
iman ediyoruz. Baba ve Ogul’la beraber ona da secde kilinir ve tesbih edilir.”ifadesi eklenmistir (Bkz.
Celik, 136). Ayrica bu konsilde Istanbul Kilisesi, Kiliseler arasindaki statii siralamasinda, Roma’dan
sonra ikincilige yiikseltilmistir (Celik, 137,144; Yildirnm, 42,46; Joseph L. Hromadka, “Dogu
Ortodokslugu”, Cev. Giinay Tiimer, AUIFD, Ankara 1970, XVII, 240).
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tanriligmin mahiyeti ve annesinin konumu olmus, bu baglamda Meryem’le ilgili
tartismalar da giindeme gelmistir. Bu tartigmalara gore sayet Isa, Tanr1 ise Meryem’in
konumu ne olacakt1? Bu baglamda Iskenderiye Patrigi Cyril (6.444) gibi; Misir, Suriye
ve Anadolu’daki pek ¢ok Hiristiyan, Isa’nin annesi Meryem’in “Tanr1 Doguran” veya
“Tanr1 Anas1” (Theotokos) oldugunu iddia etmistir. Istanbul Patrikligine atanan
Nestorius (? 380-451)' ise Meryem’e “Tanri Anasi” denmesine karsi ¢ikmustir.
Nestorius; Isa’da, biri beseri (insani), digeri ilahi (Tanrisal) olmak iizere iki yoniiniin
(hypostasis) bulundugunu; bunlardan beseri olanin Meryem’den dogdugunu, ilahi
olanin ise Tanr’nin ezeli Kelam’it oldugunu ve O’ndan geldigini, dolayisiyla
Meryem’in Isa’nin beseri yoniinii dogurdugunu ve bu nedenle ona Tanri’min Anasi

denemeyecegini ifade etmistir.'®’

Nestorius’un yukaridaki goriisii, degisik bolgelerdeki Hiristiyan din adamlari
arasinda yogun tartismalara neden olmus, bu tartigmalar1 sona erdirmek icin Imparator
I1. Theodosius (408-450), 431 yilinda Efes’te bir konsil toplanmasina karar vermistir.'®
Bu karar {iizerine iilkenin farkli bolgelerinden heyetler halinde din adamlar1 Efes’e
gelmeye baglamistir. Heniiz din adamlarimin tamami, 6zellikle Antakya ve Roma
heyetleri toplantiya gelmeden, Iskenderiye Patrigi Cyril, Nestorius ve taraftarlarinimn
itirazina ragmen, toplantiy1 baslatmistir.'® Bu toplantida, Cyril ve yandaslarinin
etkisiyle Nestorius’un goriisleri reddedilmis ve Cyril’in “Isa’da bedenlenen Tanri
Kelami’nin igten bir birlik halinde onda bulundugu, bu nedenle Meryem’in hem beser
hem de ilah olan Isa’y1 dogurdugu,'® dolayisiyla ona Teotokos (Tanri Anasi, Tanri

Doguran) denilmesi gerektigi seklindeki goriisii  kabul edilmistir.'®

Cyril’in
baskanligindaki bu konsilin bittigi siralarda, gecikmeli olarak, Efes’e gelen Antakya

Patrigi Yuhanna ise Cyril’in topladig1 konsilin ve bu konsil kararlarmin yasal olmadigi

190 Nestorius, 380-381 yilinda Maras gevresinde dogmus, din egitimi almak igin kiigiik yasta Antakya’ya
gitmistir. O, Antakya’da Mopsuestali Theodore’den ( ?350-428) ders almig ve ardindan bir siire kesislik
egitimi aldiktan sonra, Antakya Kilisesinde halki egitmek iizere gorevlendirilmistir. Nestorius, 427
Aralik ayinda Istanbul patrigi Sisinus’un 6liimii {izerine Imparator II. Theodosius tarafindan Istanbul
patrikligine atanmis ve 10 Nisan 428’de bu géreve baslamustir (Unal, 530, 2. dipnot).

16! Bkz. Annamarie Schimmel, Dinler Tarihine Giris, istanbul 1955, 134; ayrica bkz. Katar, Tevhitten
Teslise, ISAR, XX, S.3, 336.

12 Dvornik, 12-13. (431 Efes Konsilinin toplanma sebebinin sadece Nestorius ile Cyril ve taraftarlari
arasinda yasanan tartigmalar olmadigi; asil nedenin, tartigmalarin arka planinda yatan Dogu
Hiristiyanhiginin onderligi sorunu oldugu belirtilmektedir (Ayrintili bilgi i¢in bkz. Celik,154-158).

19 Mehmet Aydin, Hiristiyan Genel Konsilleri, 17.

'** Michel, 100-101.

165 Kallistos Ware, “Eastern Chistianity”, Christianity-Two Thousand Years, Ed. Richard Herries and
Henry Mayr-Harting, Great Britain 2001, 69.
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gerekcesiyle yakindaki bir baska Kilisede alternatif bir toplant1 yapmis ve bu toplantida
Cyril’in goriislerini aforoz etmistir. Konsil {iyelerinin bu sekilde iki ayr1 gruba ayrilarak
birbirleriyle restlesmesi ilizerine Antakya Patrigi Yuhanna, Cyril’in topladigi konsil
kararlarmin yasal olmadigini, Nestorius’un haksiz yere aforoz edildigini imparatora
bildirmis, imparator da Cyril’in konsil kararlarini iptal ettigini bildirmistir. Bundan
sonra Cyril, tekrar kendi taraftarlariyla ve gecikmeli olarak Roma’dan gelenlerle bir
toplant1 yaparak ilk konsil kararlarimi yinelemis ve bu karar1 bir sekilde imparatora
onaylatmustir.'® Béylece isa’min hem beser hem de ilah olarak Meryem’den dogdugu,
Meryem’in ise Teotokos oldugu karara baglanmis ve Hz. Meryem tanrica konumuna
yiikseltilmistir. Bu gorlisii benimsemeyen Nestorius ise patriklik makamindan
azledilerek aforoz edilmis ve siirgiine gonderilmistir. Ayni sekilde Nestorius yanlisi
piskoposlar da siirgiine génderilmis ve onlardan bosalan makamlara Iskenderiye yanlist

piskoposlar atanmistir.'®’

Nestorius’un aforoz edildigi Efes Konsil kararlarim1 hazmedemeyen Antakya
Patrigi Yuhanna ise konsil sonrast Antakya’ya doniisiinde yerel bir sinod toplayarak,
Cyril’i aforoz etmistir. Onun bu karariyla, Dogu Hiristiyanliginin iki 6nemli Kilisesi,
Antakya ve Iskenderiye Kiliseleri arasinda daha 6nceden var alan anlagsmazlik daha da
siddetlenmistir. Imparator II. Theodosius, bu duruma miidahale ederek, bu iki Kilisenin
onderini uzlasmaya zorlamustir. Imparatorun baskisi Iskenderiye ve Antakya
Kiliselerini, problemleri bir kenara birakarak kismi bir uzlasmaya mecbur birakmustir.
Ancak Antakya Patrigi, Nestorius yanlisi tavrini siirdiirmiis ve Anadolu’nun giiney ve
dogusu ile Suriye bolgesindeki bazi piskoposluklara Nestorius yanlis1 piskoposlari
atamigtir. Bu sayede Nestiriler bu bolgelerde orgiitlenmeye ve giiclenmeye baslamigtir.
Nestiriler, 441 yilinda Antakya Patrigi Yuhanna’nin 6liimiinden sonra da bolgenin dini

denetimini biiyiik oranda ele gegirmistir.'®®

Nestirilerin Anadolu’nun giineydogusu ve Suriye bolgesinde giic kazanmasi,
Iskenderiye Kilisesini ve Istanbul’daki bir manastirda bas kesis olan Iskenderiye yanlist

Eutyches’i rahatsiz etmistir. Iskenderiye yanlis1 Eutyches, siyasi otoritenin de

166 Trimingham, 85; Celik, 159-164; Eroglu, Okiimenizm, 11-13; Hayes, 8.

17 Bkz. Celik, 165-167; ayrica bkz. Georg Ostrogorsky, Bizans Devleti Tarihi, Cev. Fikret Isiltan,
Ankara 1999, 54.

198 Celik, 169-173.
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destegiyle Nestirilikle'® miicadeleye girismis, bu ¢ercevede Urfa Piskoposu Hiba ve

170

Cyrus (veya Cyrhus) Piskoposu Theodoret’in gorevden alinmalarinda etkili

171

olmustur.'”" Ayrica o, Isa’daki insani tabiati, onun ilahi tabiat icinde tamamen yok

oldugunu ve dolayisiyla Isa’da tanrisal tabiatin bulundugunu iddia etmistir. 172
Eutyches’in iddia ettigi bu goriislere “Tek Tabiatcilik” manasinda “Monofizitlik” de
denilmis,'” ve bu cercevede Monofizit gorlisii savunan Hiristiyanlarla, Nesthriler
arasinda ciddi tartigmalar olmustur. Bu tartigmalarin sona erdirilmesi i¢in 449 yilinda
Efes’te, ikinci bir konsil toplanmistir. Bu konsilde, Nestlrilik mahkim edilip

taraftarlari siirgiine gonderilirken, Monofizit goriis yinelenmistir.'”* Yine bu konsil

kararlar1, Iskenderiye’nin hakimiyetinin giiclenmesine, Roma’nin prestij kaybetmesine,

' Nestarilik, 428 yilinda, istanbul Patrigi olan Nestorius (?380-451)’un gbriislerini esas alan teolojik bir
akimdir. Nestorius, Isa’da, beseri ve ilahi iki ydniin bulundugunu; beseri yoniiniin Meryem’den, ilahi
yoniiniin ise Tanr1’dan gelen ezeli Kelam oldugunu; Meryem’in ise Isa’min beseri yoniinii dogurdugunu
ve bundan dolay1 ona Tanri’nin Anasi denemeyecegini savunmustur. Nestorius ve goriislerinin 431 Efes
Konsilinde aforoz edilmesinden sonra, Nestariler 6nce Urfa (Edessa, Osrhoene)’y1, daha sonra Nusaybin
(Nisibis)’i merkez edinmistir. Nestrilik, Nusaybin Piskoposu Barsauma (Bar Sauma) onderliginde
bolgede gelisme imkani bulmugtur. 498 yilinda yonetime gegen Babowi’nin galismalariyla Nestiri
Kilisesi Bat’dan bagimsizligini ilan etmis; bu gercevede o, Antakya, Iskenderiye, Roma Kiliseleri gibi
bagimsiz ve onlarla esit statiide bir Kilise olmustur. Béylece Nusaybin merkezli Nestirilik, 6nce Sasani
Devleti’nde, oradan da Arap Yarimadasi’nin farkli bolgeleriyle Hint, Cin gibi Uzakdogu iilkelerine
yayilmistir (Ayrintili bilgi i¢in bkz. Aziz S. Atiya, A History of Eastern Christianity, USA 1991, 246-
254; Kadir Albayrak, Keldaniler ve Nasturiler, Ankara 1997, 69-70).

17 Cyrus (Cyrhus), Kuzey Suriye bolgesinde Antakya yakinlarinda, muhtemelen M.O. II1. yiizyilin ilk
yarisinda  Selevkoslar tarafindan kurulmus bir yerlesim yeriydi (http://www.livius.org/ct-
z/cyrrhus/cyrrhus.html; 05.04.2010).

7! Celik, 177.

172 Kallistos Ware, 72; Ostrogorsky, 54; Kiiciik, Ermeni Kilisesi, 125; Eroglu, Okiimenizm, 14.
(Eutyches’a gore; “Mesih’in tanrisal tabiati (doga), insani tabiatinin iizerine inmis, bu iki tabiat
meczolmus, birbirine karigmis ve tek tabiat olmustur. Ancak Kelam olan Tanri, Meryem’den bizim gibi
insani bir beden almamistir. Tersine, Meryem’in rahminde kendi istedigi bedeni yaratarak, onunla
birlesmistir. Bir borunun sadece suyun akisini sagladigi, ona higbir sey katmadigi veya boru igindeki
suyun herhangi bir seye ihtiyaci olmaksizin donup buz haline geldigi gibi; Meryem’in de Isa Mesih’in
bedeninde higbir rolii yoktur. Meryem, sadece gegici bir kanal gorevi gérmiistiir.” (Bkz.Celik, 177-178).
'3 «“Tek Tabiatgilik” manasina gelen Monofizitlik; iskenderiye Patrigi Dioscorus ve Eutyches’in, Isa’nin
tanrisal ve insani tabiatinin tam olarak birlestigi, insani tabiatin ilahi tabiat i¢inde kayboldugu seklindeki
goriisiidiir. Bu baglamda Eutyches, Mesih Isa’nin ilahi tabiatin1 6ne ¢ikarmis ve insani tabiatin ilahi
tabiat igerisinde eriyerek “tek tabiat” olusturdugunu iddia etmistir (Kiigiik, Ermeni Kilisesi, 125).
Eutyches’le son halini alan Monofizitlik, imparator II. Theodosius (408-450) zamaninda toplanan 431 ve
449 Efes Konsilleriyle Nestirilige (Cift Tabiatcilik) karsi desteklenmis ve bu siiregte giic kazanmuistir.
Fakat II. Theodosius’un 6liimiinden sonra yonetime gegen Marcianus (450-457) doneminde yapilan 451
Kadikdy Konsiliyle Monofizitlik reddedilmistir. Bu konsilde devletin destegini kaybeden Monofizitler,
sonrasinda bir kisim sikintilarla kargilagmis, bazi yonetimler tarafindan takibata ugramis, bazen de bir
kisim yoneticiler tarafindan desteklenmistir. Bu dénemde ortaya ¢ikan Yakub Baradaeus (?500-578)’un
Monofizitligi orgiitleme ¢aligmalariyla bu goriis taraftarlari yeniden toparlanma siirecine girmistir. Bu
donemden sonra Yakub Baradaeus’un adindan dolay1 Suriye ve ¢evresindeki Monofizitlik, “Yakubulik”
ismiyle de anilmaya baslanmistir (Bkz Mehmet Aydin, Miisliimanlarin Hiristiyanhga Kars1 Yazdig
Reddiyeler ve Tartisma Konulari, Konya 1989, 125-127; Kiigiik, Ermeni Kilisesi, 128-130).
"*Monofizt goriisiin yinelendigi ve Nestlriligin ikinci kez aforoz edildigi II. Efes Konsil (449) kararlari
Istanbul ve Roma Kiliselerince taninmamus ve bu sebeple konsil “Efes Sekaveti-Efes Haydutlugu” olarak
nitelendirilmigtir (Kiigiik, Ermeni Kilisesi, 126; Mehmet Aydin, Reddiyeler, 125).
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Nestiriler ile Iskenderiye yanllari arasindaki miicadelenin siddetlenmesine sebep

olmugtur.'”

II. Efes Konsili kararlariyla, Iskenderiye’nin hakim konuma getirilmesi ve buna
bagl olarak Imparatorlugun dogu bélgelerindeki bircok piskoposun aforoz edilerek
yerlerine Iskenderiye’nin goriisiine uygun piskoposlarm atanmasi ve Roma’nin manevi
otoritesinin sarsilmasi, 451 yilinda Kadikdy (Kalkedon)’de genel bir konsilin
toplanmasini zorunlu kilmigtir. Bu konsilin toplanmasinda 6zellikle Roma piskoposu
Leo’nun, Istanbul yénetimi nezdindeki girisimlerinin ve II. Theodosius’tan sonra
Imparatorlugun basina gecen Marcianus ve karis1 Pulcheria’nin da etkisi olmustur. Bu
sahislar Iskenderiye Kilisesinin dini gériisleri yaninda, Istanbul’la rekabet eden siyasi
tavrindan da rahatsizlik duymus ve bu Kilesinin denetim altina alinmasi1 gerektigine
karar vermistir.'’® Biitiin bu sebeplerle, 451 yilinda istanbul Kadikdy’de yeni bir konsil
toplanmis ve bu konsilde iki y1l énce Efes’te alinan kararin tersine; Isa’da hem beseri
hem de ilahi tabiatin mevcut oldugu, bu iki tabiatin birbiriyle karigmaksizin biri digeri
ierisinde eriyip yok olmaksizin onda var oldugu, dolayisiyla Isa’nin hem tam ve
mitkemmel bir insan hem de tam ve miikemmel bir ilah oldugu benimsenmistir.'”’
Monofizit gériisiin savunucular1 olan Eutyches ile iskenderiye Patrigi Dioscorus aforoz
edilerek, siirgiine gonderilmistir.'”® Konsilde ayrica, Kiliselerin statiisii konusu da
goriisiilmiis'”® ve bu gergevede Istanbul Kilisesinin ikinciligi tekrar teyit edilmistir.
Ancak Roma Kilisesinin delegeleri bu karara katilmamistir. Buna ragmen Kadikoy
Konsiliyle Iskenderiye nin hakimiyeti kirilmis ve Istanbul Kilisesi, dogudaki en énemli

Kilise haline gelmistir.'®

173 Bkz. Celik, 173-174, 190-191; ayrica bkz. Dvornik, 15-16.

176 Celik, 194-199; Mehmet Aydin, Hiristiyan Genel, 18.

77 Bkz. Christine Chaillot, The Syrian Orthodox Church of Antioch and All the East (A Brief
Introduction to Its Life and Spritiuality), Geneva 1998, 13-14; Mehmet Aydin, Hiristiyan Genel, 18-19;
Mustafa Erdem, “Kipti Kilisesi Uzerine Bir Arastirma”, AUIFD, Ankara 1997, XXXVI, 155.

'78 Bkz. Ostrogorsky, 55; ayrica bkz. Eroglu, Okiimenizm, 14-15; Hiristiyanlarin Béliinme, AUIFD, XLI,
313-314; Giindiiz, Hiristiyanlik, 34; Trimingham, 83.

17 Kadikéy Konsilinde alinan bir baska kararla, Kudiis Kilisesi de patriklik makamimna yiikseltilmis ve
béylece iilke gapindaki patriklik sayis1 bese (Antakya, Iskenderiye, Roma, Istanbul, Kudiis) ¢ikartlmustir
(Celik, 220).

180 Kadikéy Konsil karariyla, Istanbul Kilisesinin ikincilik statiisiine yiikseltilmesi, Istanbul ve Roma
Kiliselerini karsi karsiya getirmistir. Roma, Istanbul’'un bu statiisiinii iptal etmek igin girisimlerde
bulunmus ise de Istanbul’un devletin desteginde olmasi sebebiyle sonu¢ vermemistir. Bunun iizerine
Roma, Istanbul’un “Apostolik” (Havarisel) olmadigini giindeme getirmis, fakat bu gériis Istanbulun
konumunu degistirmede etkili olamamistir (Celik, 219-220).
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Kadikoy Konsiliyle, goriiniiste Hiristiyanlar arasinda birligi saglamaya yonelik
adimlar atilmaya calisilmis; ancak sonuglar itibariyle bu konsil, Hiristiyanlar1 en kotii
etkileyen konsil olmustur. Bu baglamda séz konusu konsil kararlari, Istanbul ve Roma
Kiliseleri tarafindan kabul edilirken, Misir ve Suriye Kiliseleri tarafindan
reddedilmistir. Bdylece basta Iskenderiye olmak iizere Dogu Kiliseleri ile Istanbul ve
Roma’nin iliskileri bozulmustur.'®" Bu dini ihtilaf, o dénemde Dogu Roma (Bizans)
Devleti smirlart igerisinde yer alan Suriye, Filistin ve Misir gibi bolgelerdeki Monofizit
Hiristiyanlarin merkezi yonetimden ve bu yonetimin dini goriisiinden uzaklagmasina

sebep olmustur.'®

Kadikdy Konsili kararlar1 sebebiyle Monofizit Hiristiyanlarin merkezi
yonetimden uzaklagtigi donemde, 6zellikle Misir’da isler iyice kontrolden ¢ikmis; halk,
Dioscorus’un yerine patriklige atanan Proterius’a tepki gostererek isyan etmis ve
olaylarin kanh bir gekilde bastirilmasiyla, bolgede ¢ok sayida insan Olmiistiir. Benzer
tepkiler, Kadikdy yanlis1 Kudiis Patrigi Juvenal’e karsi da gosterilmis ve isyana
doniisen bu tepkiler siddetle bastirilmis, bu ayaklanmanin bastirilmasi sirasinda ¢ok kan
dokiilmiistiir. Suriye ve Anadolu’da da Kadikdy kararlar1 tepkiyle kariglanmis, fakat
diger bolgelerde oldugu kadar kanli olaylar olmamistir.'™ Bu olaylarin yasandigi
donemde Kadikoy Konsilinin kararlarina karsi ¢ikan Hiristiyanlar, konsil kararlarini
kabul edenlere veya Kadikdy taraftarlarma “Melkitler”'™ olarak hitap etmeye
baslamustir.'® Ayrica bu konsile katilamayan Ermeniler de, konsil kararlarini reddetmis

ve Monofizit goriisii benimseyerek milli bir kilise olarak varliklarini siirdiirmiistiir.'*

Kadikdy Konsili sonrasinda, iilke ¢apinda istenmedik olaylarin yagsanmasi ve

belli bolgelerdeki Hiristiyanlarin ana kitleden kopma noktasina gelmesi iizerine bazi

**! Michel, 101-102.

182 Ostrogorsky, 55; Eroglu, Okiimenizm,15-16.

%3 Celik, 236-249.

'8 Semitik dillerde “m-1-k” kokiinden tiireyen “Melkit” kelimesi, “Melik (kral) yanlisi” anlamna
gelmektedir. Kadikdy Konsilinden sonra bu kelime, Suriye ve Misir Hiristiyanlari tarafindan, 451
Kadikdy Konsilindeki inang dogmasini kabul edenleri tanimlamak igin kullanilmistir (Bkz. Sidney
Griffith, “'Melkites”, “Jacobites” and the Christological Controversies in Arabic in Third/Ninth-Century
Syria”, Syrian Christians under Islam, Ed. David Thomas, Brill-Leiden-Boston-Kéln 2001, 11-12;
ayrica bkz. el-Hassan b. Talal, Christianity in the Arab World, Amman 1994, 40). Melkitler terimi,
kaynaklarda Milkaniler, Melkaiyye, Melikiyye, Milkaniyye seklinde de ifade edilmistir (Mehmet Aydin,
Reddiyeler, 127; W. Barthold, islAim Medeniyet Tarihi, Genis, zah, Diizeltme ve lavelerle M. Fuad
Kopriilii, Ankara 1977,11).

185 Dyornik, 18.

'8 Bkz. Kiigiik, Ermeni Kilisesi, 131-138; ayrica bkz. Canan Seyfeli, istanbul Ermeni Patrikligi,
Ankara 2005,32-34.
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din adamlar1, Kadikdy Konsili kararlarinin iptal edilmesini dile getirmeye baslamistir.
Bunun iizerine Kadikoy Konsilinin neden oldugu tartismalari sonlandirmak amaciyla,
482 yilinda Imparator Zeno (474-475/476-491)un emri ve Istanbul Patrigi Acacius’un
katkilariyla bir uzlagma fermani (henotikon) yaymlanmustir.'®” Bu uzlasma metninde,
ilahiyata ve inanca dair meselelerde Iznik ve Istanbul Konsillerindeki gériislerin esas
almmasi, Kadikéy kararlarmin giindeme getirilmemesi ifade edilmistir.'"®® Boylece
Kadikdy Konsil kararlariin gegistirildigi bu ferman, Istanbul, Antakya, iskenderiye ve
Kudiis patriklerince imzalanmig, goriiniis itibariyle Dogu Kiliselerinde birlesme
saglanmistir. Ancak, bu kez de Roma Kilisesi, Kadikdy Konsil kararlarinin devre dist
birakildig1 gerekgesiyle henotikona ve bunu imzalayan istanbul patriine tepki

gostermistir.

Henotikonun yayilanmasi, Roma’yla iligkileri bozmasina ragmen, Monofizit
ihtilafin1 da sonlandirmamis, fermanla birlikte olusan gecici baris havasi bir siire sonra
tekrar bozulmustur. Bunun {izerine siyasi otoritenin Monofizitlere yonelik baskisi da
tekrar devreye girmistir. Bu siirecte Imparator Justinus (518-527) ddéneminde basta
Antakya olmak lizere KadikOy karsitlarina yonelik baski ve siirglin politikasi izlenmis;
baskilardan kagan din adamlar1 {ilkenin giivenli bolgelerine siginmak zorunda
kalmistir."®® Imparator Justinianus (527-565), kendisini eski Roma’nin varisi saymis ve
eski smirlara erisecek giiclii Roma Imparatorlugu’nu canlandirmay: amaglamistir. Bu
amagla o, “tek devlet, tek kanun, tek Kilise” ilkesini benimsemistir. Ayn1 zamanda o,

55190

“Sezaropapizm anlayisinin en tipik temsilcisi olarak, Kiliseye miidahil olmaya

'87 Henotikonun yayinlanmasindan kisa bir siire sonra Antakya, Suriye ve Urfa civarinda hem yayinlanan
fermana hem de Zeno yonetimine karsi isyan ¢ikmistir. Bu isyan askeri giigle bastirilmis ve sorumlular
siirgiin edilmistir. Sonunda Zeno, Nestirilerin merkezi Urfa Ilahiyat Okulunu kapatmis, bolgede bulunan
Nesttlrileri ve henotikona karsi olan herkesi, llkeyi terk etmek zorunda birakmistir. Dogu
Hiristiyanlarina yonelik baskilar, henotikon sahibi Zeno’dan sonra yonetime gelen I. Anastasius (491-
518) zamaninda da devam etmistir. Bu durum, Antakya Kilisesinin pargalanmasini hizlandirirken,
Roma’nin ezeli diismani Sasani Imparatorlugu’nun ise isine gelmistir (Atiya, 251-252; Celik, 262-264).
188 Atiya, 71-72; Celik, 259-262.

'8 Trimingham, 83-85.

190 Sezaropapizm (Sezarpapacilik); Yahudi, Greko-Roman kiiltiiriinde temelleri olan, Hiristiyan Roma
yonetimlerinde de uygulamasini bulan, dini ve siyasi liderligin tek elde toplanmasini ifade eden bir
anlayis olarak tanimlanmigtir. Hiristiyan diinyasinda bu anlayigin ilk olarak Filistin Kayseryasi
Piskoposu Eusebius (264-340) tarafindan giindeme getirildigi belirtilmistir. Eusebius’a goére Hiristiyan
bir imparator, Tanr1 tarafindan segilmis, evrensel idarenin Tanrisal varisi ve Tanri’nin yeryliziindeki
temsilcisidir. Bu anlayisa gore gokte tek Tanri, yeryiiziinde de tek imparator olmalidir. Eusebius’un bu
imparator anlayisi, dogu diinyasinda imparatorun, Tanri’nin yeryiiziindeki vekili, devletin ve Kilisenin
basi, dogru inancin koruyucusu olarak algilanmasina sebep olmustur. Bu 6zelliklerinden dolay1
imparatorlar, konsiller toplamig ve bazen konsillere baskanlik etmis ve burada alinan kararlar
uygulamaya yetkili mercii olmustur. Bununla birlikte imparatorlarin Kilise iizerindeki yetkilerinin
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calismistir. Bu baglamda onun ilk isi; Roma’nin Istanbul karsisindaki iistiinliigiinii
kabul ederek henotikonla birlikte baslamis olan Roma-Istanbul ayriligimi sonlandirmak
olmustur. Bundan sonra Roma’y1 Apostolik Kilise, Papa’y1 da Hiristiyan diinyasinin en
biiytik temsilcisi ilan etmis ve iilkede tek Kilise olusturmak igin Monofizit ve Nestlri
Mezheplerini baski altina almls‘ur.191 Ancak kaynaklarda, 6zellikle Monofizitlere karsi
biiyiik bir baski siyaseti uygulayan Imparator Justinianus’un karis1 Theodora’nin,
Monofizitleri himaye ettigi belirtilmistir."”> Imparator Justinianus, ya karist
Theodora’nin etkisiyle yahut Sasani tehlikesi nedeniyle Dogulu Hiristiyanlarin
destegine ihtiya¢ duydugu i¢in Monofizit goriise sahip piskoposlar1 affetmis, onlarin
stirgiinden donmelerine izin vermistir. Hatta o, Monofizitlerle Kadikdy yanlilarinin
barismasi igin 533 de Istanbul’da bir sinod toplamustir.'"”® Bu dénemde, Roma’ya bagli
uyruk kral Gassani Meliki Haris b. Cebele ile imparatorice Theodora’nin gabalariyla
543 yilinda Urfa Piskoposluguna getirilen Yakub Baradaeus’un,'” Monofizit

Hiristiyanlar1 organize etme ¢aligmalarina izin verilmistir."”?

sinirlart veya bu yetkilerin neler oldugunun baglangicta belli olmadig1 belirtilmistir. Baslangigta belli
olmayan imparatorlarin dini ve siyasi gii¢ ayirimmin ilk kez Tmparator Justinianus tarafindan 535 yilinda
yaymlanan “Altinci Novella” olarak bilinen fermanin giris kisminda ifade edilmistir. Bu metinde,
Tanr1’nin insanliga verdigi iki biiyiik liitfun, rahiplik (sacerdatium) ve imparatorluk (imperium) otoritesi
oldugu; bunlardan rahipligin ilahi olan seylerle, imparatorlugun ise beseri islerle ilgilendiginden so6z
edilmigtir. Bir bagka ifadeyle Justinianus’a gore rahiplik ve imparatorluk, her ikisi de ayni kaynaktan
¢ikan ve insanin hayatin1 giizellestiren otoritelerdir. Bu iki otorite birbiriyle miittefik, birbirini
tamamlayici ve ikisi arasinda keskin ayirimlar yoktur. Justinianus’un yayinladig1 bu fermana gore, dini
ve siyasi olarak iki otorite bulunmakla birlikte, bunlar arasinda agik bir ayirim bulunmamaktadir. Ancak
uygulamada siyasi otoriteyi ve fiziksel giicii elinde tutan imparator, dini otoriteyi egemenligi altinda
tutmaya devam etmis ve bu baglamda din kurumunun en {ist makamina atama yapmaya da yetkili
olmustur (Genis bilgi icin bkz. Mehmet Katar, “Ortodokslukta Din-Devlet Iliskisi (Bizans Ornegi)”,
Dinler Tarihi Arastirmalar1 (DTA)-VI- Sekiilerlesme ve Dini Canlanma, Ankara 2008, 162-176).

! Celik, 289-293.

192 imparatorige Theodora’nin kocasindan farkl bir politika yiiriiterek Monofizitleri himaye etmesi, onun
Siiryani bir din adaminin kizi olmasi (Atiya, 180) sebebiyle Monofiztlere yonelik 6zel sempatisi olarak
yorumlandigi gibi (Celik, 299), Dogu Roma’nin tebaasi arasinda kurdugu hassas denge politikasinin bir
geregi olarak da yorumlamak miimkiindiir.

193 Celik, 293.

19 Kaynaklarda, Yakub Baradaeus’un, yaklasik 500 yili civarinda Tella’nin (Viransehir) kuzeyindeki
Gamaya Kéyii’nde dogdugu; kiiciik yasta Siirydnice, Yunanca ve dini ilimleri dgrendigi; sonra izala
Dagr’daki Fisilta (Phasiltha ya da Estartalis) Manastiri’nda rahiplige basladigi; 527 yilinda dini egitim
almak icin Nisibis (Nusaybin)’e gittigi ve orada yaklagik on bes yil siireyle kaldig1 belirtilmistir. Yakub
Baradaeus’un, 543 yilinda Gassani lideri Haris b. Cebele’yle tamistigi, Haris’in ve Imparatorice
Theodora’nin ¢abalartyla Urfa Piskoposlugu’na atandifi ve bu atama sirasinda kendisine Evrensel
Metropolit anlamma gelen “Tibeloyo” unvanm verildigi ifade edilmistir. Onun, piskopos olarak
atandiktan sonra, Anadolu, Suriye ve Misir gibi yerlerde dolasarak Monofizit 6gretiyi yaymak ve
yeniden Orgiitlemek igin gayret gosterdigi ve bu gabalarini 578 yilinda oliinceye kadar siirdiirdiigii
vurgulanmistir. Ayrica Yakub Baradaeus’un, bu gayretlerini kiskanan Kadikdy yanlilarinin, eski elbiseler
giymesi, hatta elbiseleri eskidikge iist {iste yama yapmas1 ve elbisesinin kalinlasmasindan dolayi, ona
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Imparator Justinianus, Monofizit Hiristiyanlar1 devletin yanina ¢ekmek icin 553
yilinda, Antakya Kilisesinin Mopsuestiali Theodoret, Cyruslu Theodoret ve Urfal
Hiba gibi iic meshur Nestlri ruhanisini ve onlarin eserlerini aforoz ettigini belirten ii¢
béliimliik bir ferman yaymlamustir.'”® Ancak Justinianusun yaynladigi bu ferman,
Kadikoy Konsilini mahkiim ettigi gerekcesiyle, Roma Kilisesi ve diger Kadikoy
Konsili yanlilar1 tarafindan tepkiyle karsilanmistir. Bu durumu diizeltmek amaciyla
Imparator, 553’de Istanbul’da bir konsil toplamak zorunda kalmis ve bu konsilde s6z
konusu ferman aforoz edilmistir."”” Ayrica bu konsil, Kadikdy’de Isa Mesih’le ilgili
alman karar1 yeniden diizenlemis ve boylece Dogu Hiristiyanlarini memnun etmek
istemigtir. Bu amagla konsilde; “Kim ki, o mucizeler yapan Kelam olan Tanri’y1, aci
ceken Isa’dan ayirirsa ya da Kelam olan Tanri, kadindan dogan Isa’yla beraberdi derse
ya da birinin digerini gectigini soylerse, aforoz olsun! Her kim, tecessiid etmis olan
Tanrr’nin Keldm’1yla Rabbimiz Isa Mesih’i birbirinden ayirsa, ayn1 zamanda onun hem
iradesiyle mucizeler yaptigini, hem de bedeninde aci ¢ektigini sOylemezse, aforoz

olsun!” seklinde bir karar alinmugtir.'*®

553 lstanbul Konsilinde alman karar da istenilen sonucu saglamamus,
Jutinianus’un son zamanlarmda Kadikdy yanlilar1 ile Monofizitler arasinda miicadele
yeniden baglamistir. Justinianus’un 565°de Oliimiinde sonra yonetime gecen II.
Justinianus (565-578) ve esi Monofizit Sophia zamaninda, Monofizitleri destekleyen
bir politika izlenmistir. Daha sonra yonetime gelen Tiberius Constantinus (578-582) ve
Ozellikle Mauricius (582-602) doneminde Monofizit Hiristiyanlara yonelik baski
artmigtir. Bu baskilarin en siddetlisinin 599 yilinda, Malatya Valisi ve Piskoposu
Domatian’in; Suriye ve Mezopotamya’daki Siiryanilere ait kilise ve manastirlara el
koymasi sirasinda yagsanmis ve bu donem, aralarinda din adamlarinin da bulundugu

birgok Monofizit katledilmistir.'”’

“semerli” veya “esek” manasma gelen Siiryanice ‘“Bardaya, Bardana, Burdono” lakabini taktiklart
belirtilmigtir (Bkz. Atiya, 181-183; ayrica bkz. Celik, 296-320; Chaillot, 23).

19 Yakub Baradaeus’un Monofizitligi 6rgiitleme ¢abalariyla ilgili genis bilgi i¢in bkz. Celik, 296-
320;ayrica bkz. Atiya, 181-184.

19 Dvornik, 20; Mehmet Aydin, Hiristiyan Genel, 20.

197 Mehmet Aydin, Hiristiyan Genel, 19-20; Suat Yildirim, Mevcut Kaynaklara Gore Hiristiyanhk,
Izmir 1996, 284-285.

198 Celik, 308-309.

199Dogu Roma (Bizas) Imparatorlarindan II. Justinianus (565-578), Tiberius Constantinus (578-582) ve
6zellikle Mauricius (582-602) dénemlerinde Hiristiyanlara yonelik baskilarla ilgi genis bilgi igin bkz.
Celik, 311-324.

44



Dogu Roma (Bizans) Devleti’ndeki dini ve siyasi ihtilaflar devam ederken daha
once Ornegine cokca rastlanan bir olay yasanmis ve Imparator Mauriciusu deviren
ordu komutani1 Phokas (602-610), imparatorlugunu ilan etmistir. Phokas, yonetime gelir
gelmez, Papa III. Bonifatus’a bir emirname gondererek; Kadikdy kararlarindan 28.
maddeyi kaldirdigini, Roma Kilisesinin “Aziz Petrus’un Kilisesi” ve biitiin kiliselerin
bas1 oldugunu bildirmistir. Boylece Phokas, Roma’yla birligi sagladiktan sonra, iilkenin
dogusuna yonelmis ve seleflerini aratmayacak derecede Monofizit Hiristiyanlara
yonelik siddet politikas1 izlemis ve Hiristiyanlar yaninda bdlgede bulunan Yahudilere
de acimasizca davranmistir. Dogu Roma’nin Monofizitlere yonelik bu acimasiz tavri
devam ederken 605 yilinda Sasani ordular1t Dogu Roma topraklarina saldirmig ve basta
Suriye ve Misir olmak flizere iilkenin biiyiik bir kismimni isgal etmeye baglamistir.
Imparator Phokas’in iilkeyi savunamamasi ve topraklarin bilyiik bir kisminin Sasani
isgaline girmeye baslamasi, ordu i¢inde de biiylik rahatsizliklara neden olmustur. Bu
sirada imparatorlugun Kuzey Afrika bolgesindeki Kartaca’da idareci olan Herakleios

(610-641), Phokas’1 devirerek yonetimi ele gegirmistir.*”

Herakleios’un yonetime gelmesi, baslangigta Dogu Hiristiyanlarini sevindirmis
ve iilkeye baris havasi gelmistir. Bu arada Yakub Baradaecus’un dliimiinden az &nce
ikiye ayrilmis olan Siirydni Monofizitleri ile Misir Monofizitleri arasinda birlik tesis
edilmistir. Fakat Herakleios’un, Sasanileri durdurmak icin bir takim Onlemler aldig:
sirada bolge insanina yonelik dayatmalart olmustur. Bu baglamda o, Kadikdy iman
ilkeleri ile Cyril’in goriisleri cergcevesinde yeni bir inang ilkesi hazirlatmis ve bunu
Siiryani Patrigi Athanasios Cemmal’a gondermistir. Ancak Herakleios’un bu ¢aligmasi,
gereken ilgiyi gérmeyince, o da daha onceki imparatorlar gibi bir genelge yaymlayarak
Kadikdy kararlarina kars: gelenlere eziyet edilecegini bildirmistir.””' Fakat bunun da ise
yaramadigini anlayan Herakleios, ¢areyi uzlagmada ve diyalogda bulmustur. Bu amagla
0, 619 yilinda Istanbul Patrigi Sergius’un hazirladig: “Isa Mesih’te tek irade veya tek
enerji” oldugunu ifade eden “Monoteletizm” formiiliiniin uyulmasini istemistir. Fakat
bu formiil, Kudiis Patrigi Sophronius ve bazi diger din adamlar1 tarafindan
reddedilmistir. Bunun {izerine Herakleios, “Isa Mesih’te iki tabiat ve bir irade”

oldugunu kabul eden “Ektesis” bildirgesini yaymlamistir. Bu bildirge Roma Kilisesi

208Kz, Celik, 324-325; ayrica bkz. Ostrogorsky, 76-79.
21 Celik, 325-326.
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tarafindan uygun goriilmedigi gibi, Dogu Hiristiyanlar1 tarafindan da hi¢ dikkate
almmamistir. Herakleios’un bu barig¢1 ¢aligmalar: tam anlamiyla etkili olmayinca, o isi
askeri yontemlerle ¢6zmeye caligmigtir. Bu amagla o, 635 yilinda kardesi Theodor
komutasinda bir orduyu Suriye bolgesindeki Hiristiyanlar iizerine gondermis, ancak bu
siralarda bolgede bulunan Miisliiman ordusunun 636 yilinda Yermiik Savasi’nda Dogu
Roma ordusunu yenmesi flizerine, Hiristiyanlar, kendi yonetimlerinin zulmiinden
kurtulmustur. Bu tarihten itibaren bolgedeki Hiristiyanlar icin yeni bir dénem

baslamigtir.**?

C. ISLAM’IN ORTAYA CIKTIGI DONEMDE ARAP YARIMADASI’NDA
SiYASi, SOSYAL VE DiNi DURUM

[slim’m ortaya ¢iktigi dénemde Roma ve Sasani Imparatorluklari, Arap
Yarimadasi’nin, Hicaz bolgesi disindaki bolgelerin nerdeyse tamaminda hakim
konumdaydi. Bu dénemde, Roma Imparatorlugu’nun resmi dini olan Hiristiyanhk,
Imparatorlugun tamanminda oldugu gibi, Roma’nin hakim oldugu Arap Yarimadasi’nin
kuzey ve gilineybat1 bolgelerinde de yayilmis durumdaydi. Roma’nin rakibi Sasani
Imparatorlugu’nda ise Mecuslik benimsenmis olmakla birlikte, Arap Yarimadasi’nin
onun egemenligindeki dogu ve giineydogu kesimlerinde Hiristiyanlik da yaygin bir din
halindeydi. Arap Yarimadasi’nin, bu iki imparatorlugun hakimiyeti diginda kalan Hicaz
ve cevresinde ise Hiristiyanlik ¢cok fazla yaygm degildi. Bu bolgede daha ¢ok Arap
putperestligi yaygm durumdaydi. Dolayisiyla Islam’m ortaya ¢iktigi donemde, Arap
Yarimmadasi’nda yukarida bahsedilen dinler yaninda, putperestlik, Yahudilik, Haniflik
ve Sabiilik gibi dinler de bulunmaktaydi.

1. islim’mm Ortaya Ciktignt Dénemde Arap Yarimadasi’nda

Siyasi ve Sosyal Durum

Islam’n ortaya ¢iktig1 donemde Arap Yarimadasi’nin gevresinde, Dogu Roma
(Bizans) ve Sasani imparatorlugu gibi iki etkin gii¢ varligm siirdiirmekteydi.””> Bu iki

biiylik giic ayn1 zamanda yaklasik bir yiizyil siiresince Arap Yarimadasi’nin bazi

292 Ostrogorsky, 101-103; Dvornik, 21-22.
2 Genis bilgi igin bkz. Corci Zeydan, islam Medeniyeti Tarihi, Sad. Miimin Cevik, Istanbul 1976, I,
51-63.
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bolgelerine, 6zellikle kuzey kesimlerine hakim olmak i¢in birbirleriyle yaris halindeydi.
Bu donemde, Arap Yarimadasi’nin kuzey kesimlerinde, yaklagik III. yiizyilin
baglarindan itibaren varliklarimi siirdiiren Gassani, Hire-Lahmi ve Kinde gibi kiiglik
Arap devletgikleri olmakla birlikte; bolge iizerinde asil hakimiyet miicadelesi soz

2% ki biiyiik devletten biri olan

konusu iki biiylik devlet arasinda devam etmekteydi.
Dogu Roma Imparatorlugu, Arap Yarmmadasi’nin kuzey kesimlerinin biiyiik bir
kismina hakim olmakla birlikte, ekonomik, siyasi ve askeri agidan kotii durumdaydi.
Imparatorlugun bu kotii durumu, Herakleios un (610-641) ydnetime gectigi ilk yillarda
devam etmis ve Imparatorluk ordusu, 613 yilinda Antakya civarinda Sasani ordusuna
yenilmisti. Bu yenilgiyi takip eden yillarda Dogu Roma imparatorlugu’nun dogudaki
Suriye ve Filistin gibi topraklarinin biiyiik kismi Sasaniler tarafindan isgal edilmisti.
Hatta Sasani isgalinin genislemesiyle, Imparatorluk, 614’de Kudiis’ii ve 619 yilinda
tahi1l ambar1 olan Misir’1 da kaybetmisti. Bunun tizerine Herakleios, Dogu Roma’y1
icinde bulundugu bu koétii durumdan kurtarmak i¢in ekonomik, idari ve askeri birtakim
onlemler almaya calismisti. Zamanla onun aldig1 6nlemler sonu¢ vermis ve sonunda
Dogu Romalilar, 623’de Anadolu’daki Dvin (Dwin, Duin)*” ve 627 yilinda

206

Ninova’da, Sasanileri yenmis ve daha Once Sasanilere kaptirdig1 topraklar1 geri

almaya baslamist.*"’

Dogu Roma’nin ezeli rakibi Sasani Imparatorlugu ise isldm’m ortaya ciktig1
déonemde Dogu Roma Devleti’nin Arap Yarimadasi ve ¢evresindeki topraklarii iggal
etmistir. Fakat Sasani Imparatorlugu’nun, Arap Yarimadasi’nin kuzey ve kuzeybati
kesimlerindeki bu hakimiyeti uzun siirmemis, Roma’ya yenildikten sonra istila ettigi

topraklari tekrar Dogu Roma Devleti’ne birakmak zorunda kalmistir.*®

* Dogu Roma ve Sasini Devletlerinin, Arap Yarimadas’nin kuzey bolgesine hakim olma
miicadelesine, Gassani ve Hire-Lahmi adindaki iki uydu Arap Kralligi da destek vermekteydi. Bu
baglamda Gassaniler, Dogu Roma’nin ¢ikarlart dogrultusunda hareket ederken, Hireliler ise Sasani
Devleti’nin glidiimiinde hareket etmekteydi (William Montgomory Watt, Hazret-i Muhammed
Peygamber ve Devlet Kurucusu, Cev. Hayrullah Ors, Istanbul 1963, 10-11; Yildiz, DIA, 111, 254).

25" Dyin, VIL yiizyil ve éncesinde Ermenilerin yasadigi, Van Goli’niin giineybati kesimlerinde bir
yerlesim yeriydi (http://en.wikipedia.org/wiki/Dvin, 20.03.2010).

2% Giiniimiizde Irak’m Musul sehri yakimindaki Ninonva (Nineve veya Nineveh), Asurlularin son
baskentiydi (Bkz. Chaillot, 15; ayrica bkz. http://es.wikipedia.org/wiki/Nineve, 20.03.2010).

27" Ostrogorsky, 86-96; Beate Dignas-Engelbert Winter, Rome and Persia in Late Antiquity
Neighbours and Rivals, New York 2007, 44-47; Isin Demirkent, “Bizans”, DIA, Istanbul 1992, VI, 233.
2% Bkz. Julian Baldick, “Early islam”, The World’s Religions, Ed. Peter Clarke, London, 1990, 7-8;
Ostrogorsky, 86-97.

47



Sasani Imparatorlugu, Arap Yarimadasi’nin kuzey kesimlerinde Dogu Roma’ya
yenilmesine ragmen, Yarimada'nin dogu ve giineydogu kesimindeki Bayreyn, Umman
(Uman), Yemame gibi yerlerle Yarimada’nin bu bolgelere yakin orta kesimlerine
egemen konumdaydi.”” Bu baglamda o, egemenligi altindaki bolgelerde bulunan Hire
ve Kinde gibi baz1 kiigiik Arap kralliklar ile onlara bagli Arap kabilelerini kontrolii

altinda tutmaktaydi.*'

Islam’in ortaya ¢ikmasindan Onceki yiizyillarda Arap Yarimadasi’nin giiney
kesimlerinde yer alan Yemen ve Necran bolgesi, kisa bir siire Habesliler tarafindan
istila edilmekle birlikte, yaklasik IV. yiizyilin sonlarina kadar Himyeri Devleti’nin
egemenligindeydi. Bu devletin zayiflamaya baglamasiyla bolge, hem Sésani ve Roma
imparatorluklarinin hem de Habes Devleti’nin miicadele sahas1 haline gelmisti. *'' Bu
miicadele sirasinda oOzellikle Séasaniler ve Habesliler, cesitli tarihlerde Arap
Yarimadas’nin  giiney  kesimlerini ele gecirmisti.*'> Bu baglamda Sasani
Imparatorlugu, IV. yiizy1l sonlarindan itibaren Yemen bdlgesine egemen olmak igin
girisimlerde bulunmug ve 570 yilina dogru bolgeyi isgal ederek kisa siirede denetimi
altina almustr.””® Bu dénemde Saséniler, Irak-Yemen arasindaki kara yolu ticaretini
gelistirmek suretiyle de Yarimada’nin giiney kesimlerini denetimlerinde tutmaya
devam etmisti.?’* Dogu Roma ise bolgeye yonelik emellerini, Sésanilere karsi
Habeslileri destekleyerek ve bolgede Hiristiyanli§i yayma faaliyetlerine hiz vererek

yapmaya caligsmis, ancak Sasani engeliyle karsilasmigtr.”"

Arap Yarimadasi’nmn bati kisminda yer alan ve Orta Arabistan olarak da
adlandirilan Hicaz bolgesi, kuzeyden Filistin ve Suriye ¢6lii, dogudan Necid, giineyden
Yemen ve batidan Kizildeniz ile ¢evrilidir. Bu konumu itibariyle Hicaz, Arap
Yarimadasi’nin diger bolgelerine kiyasla, dis tehdit ve istilalara daha az maruz

kalmigtir. Nitekim Sasani ve Roma etkisinin Hire ve Gassanilere kadar uzandigi; Habes

2% Hamidullah, islam Peygamberi, I, 21.

210 Watt, Hazret-i Muhammed, 9.

21 Aka, 1, 115; Mustafa Fayda, islamiyetin Giiney Arabistan’a Yayihsi, Ankara 1982, 9.

212 Trimingham, 292.

213 Bsko Naskali, “Sasaniler”, DiA, XXXVI, Istanbul 2009, 175; Fayda, 1slémiyetin Gliney, 10-11, 19-
20.
214 Watt, Hazret-i Muhammed, 9.

215 Richard Bell, The Origin of Islam in its Christian Environment, The Gunning Lectures-Edinburg
University 1925, Great Britian 1968, 41; Youssef Courbage and Philippe Fargues, Christians and Jews
under Islam, Trans. By, Judy Mabro, London-New York 1997, 4.
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ve Sasani ordularmin Yemen’i isgal ettigi devirlerde bile, Hicaz bdlgesine yonelik

herhangi bir istila olmamustir.*'®

Yukarida idari ve siyasi yapisi hakkinda bilgi verdigimiz Arap Yarimadasi’nda
kentlesme ve hukuk sistemi, egemenligi altindaki iilke sartlarina gore sekillenmisti.
Yarmmada’nin, Roma ve Sasani Imparatorlugu’nun egemenligi altinda olan
bolgelerinde, kismen organize bir devlet yapisi ve diizenli isleyen bir hukuk sistemi
bulunmaktaydi. Fakat Yarimada’nin, s6z konusu iki imparatorlugun denetimi disindaki
baz1 kesimlerinde diizenli isleyen, organize bir idarl yapt ve hukuk sitemi
goriilmemekteydi.”'” Bununla birlikte Hicaz bdlgesinin merkezi durumunda sayilan
Mekke’de,*'® bir gesit site devleti yonetimi vardi. Bu baglamda burada, kutsal kabul

219

edilen Kabe’yle™ " ilgili birtakim hizmetler, ordu komutanlig1 ve sehir yonetimi gibi

bazi idari gorevler bu kentin ileri gelen yaklasik on kadar ailesinin denetimi altindayd.
Ayrica bu site devletinin icraatlari, kirk yasin iizerinde toplumun ileri gelenlerinden

olusun bir kurul tarafindan denetlenmekteydi.”*’

216 y11diz, DIA, 111, 254; Abdiilkerim Ozaydin, “Arap”, DiA, istanbul 1991, III, 272-273.

27 Jra M. Lapidus, islam Toplumlar: Tarihi, Cev. Yasin Aktay, Istanbul 2002, 1, 30.

218 «“Mekke” adinin Mezopotamya’dan gog ederek bu bolgeye yerlesen Amalikalilar tarafindan verildigi
iddia edilmektedir (Giinaltay, Islam Oncesi, 50-51). Ayrica Kur’an’da bu kent, Mekke ad1 yaninda
“Bekke”, “Kur’a”, “Ummu’l Kur’a”, “Beledi’l Emin” ve “Beytii’l-Atik” gibi baska isimlerle de
amlmaktadir (Bkz. Al-i imran (3), 96; Kasas (28), 59; En’am (6), 92; Tin (95), 3). Baz1 kaynaklarda
“Bekke” adinin esas itibariyle Kébe’nin adi oldugu, bu ismin daha sonra Mekke’ye de verildigi
belirtilmektedir (Sihabiddin Ebi Abdisseri Yakit b. Abdillah el-Hamevey er-Rimi el-Bagdavi,
Mu’cemu’l-Buldan, Beyrut 1957, V, 181-183). Bir kisim kaynaklarda ise Grek cografyacilarindan
Ptolemy’in bu kente “Macoraba” ismini verdigi ve bu ismin Kébe’yi imd eden Sabii dilindeki
“mukarrib” kelimesinden geldigi ifade edilmektedir (Bkz. H. Lammens, L’Islam Croyances et
Institutions, Beyrouth 1943, 19; ayrica bkz. H. Lammens, Islam Beliefs and Institutions, Trans. by. Sir
E. Denison Ross, London 1968, 13). Lammens ise Mekke’ye “Tacirler Cumhuriyeti” ismini vermektedir
(H. Lammens, “Mekke, Makka”, iA, istanbul 1957, VII, 631). Biitiin bunlarla birlikte baz1 kaynaklarda
Mekke’nin yirmiden fazla isminden s6z edilmektedir (Bunun i¢in bkz. Ebi Tayyibi’t-Taglyyi’l-Fasiyyi
Muhammed b. Ahmed el-Hasani’l-Mekki, el-‘Ikdu’s-Semin fi Tarihi’l-Beledi’l-Emin, Kahire ty, I, 35-
36).

1% Kur’an’da, Kabe’nin Hz. ibrahim ve oglu Hz. ismail tarafindan insa edildigi belirtilmistir (Bakara
(2),125-127). Bulundugu konumuyla dnemli bir hac mekani olan Kabe’nin; bu isimden bagka, Bekke,
Beytullah, Beytu’l Atik, Hatime, Basse, Beytu’l Haram, Kadis, Nazir ve Karye-i Kadime gibi
isimlerinden bahsedilmistir (Bkz. Ebu’l Velid Muhammed el-Ezraki, Kabe ve Mekke Tarihi, Cev. Y.
Vehbi Yavuz, Istanbul 1980, 21-23). islami dénemle birlikte Kabe’ nin i¢inde bulundugu alana “Mescid-i
Haram” denilmeye baglamistir. Mekke ve Mescid-i Haram’la ilgili genis bilgi i¢in bkz. Ahmed b. Yahya
b. Cabir b. Davud el-Belazari, Futiihu’l-Buldan, Misir 1932, 49-66; Aka, I, 127-130; ayrica bkz. el-
Mekki, I, 53-61).

0 Cevad Ali, Tarihu’l-Arab Kable’l-islam, Irak 1954, IV, 194-196; Muhammed Hamidullah, islim
Peygamberi (Hayat1 ve Eserleri) Cev. Salih Tug, Istanbul 1980, I, 27-31. (Hicaz bolgesindeki yukarida
zikredilen siyasi otoritenin varlig1 yaninda, 6zellikle kirsal kesimde gegerli olan ve adina “asabiyetgilik”
(kabilecilik) denilen baska bir sistem daha vardi. Bu sisteme gore, kabilenin iyeleri, 6zellikle diger
kabilelere karsi hemen her konuda birlikte hareket etmekteydi. Disartya karsi sergilenen bu birlik ve
beraberlik anlayisina kargin kabilenin bir iiyesi, kabile i¢inde baska birisine veya tim kabileye zarar
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[slam’1n ortaya ¢iktig1 donemde Arap Yarimadasi’nin, niifus ve sosyal yapist ise
biiylik oranda iklim sartlarina gore sekillenmisti. Bu baglamda Yarimada’nin cografi
sartlarina bagl olarak yerlesik ve gocebe olmak iizere iki ¢esit hayat tarzi
bulunmaktaydi. Yerlesik hayat bicimi genellikle Arap Yarimadasi’nin kuzey, dogu ve
gliney kesimlerindeki tarima elverisli bolgelerde goriiliirken, Yarimada’nin i¢ ve daglik
kesimlerinde gogebe hayat tarzi hiikiim siirmekteydi. S6z konusu iki hayat tarzina bagh
olarak ekonomik yasam, farkli unsurlara dayanmaktaydi. Yerlesik hayat, genellikle
sehir merkezleri ve bunlarin c¢evrelerindeki kdylerde devam etmekteydi. Yerlesik hayat
siiren topluluklar, tarim, zanaat ve ozellikle ticaretle ge¢imlerini saglamaktayd.”*' Bu
nedenle Arap Yarimadasi’nin kuzeyinden giineyine, dogusundan batisina hemen her
bolgesinde belli yerlerde ticaret merkezleri bulunmakta ve bu merkezlere senenin belli
aylarinda bugilin “fuar” olarak nitelendirdigimiz “panayirlar” kurulmaktaydi. Bu
baglamda, kuzeyde Palmira, doguda Miisekker, Deba ve Hicaz’da Mekke
yakinlarindaki panayirlar, Arap Yarimadasi’ndaki topluluklar tarafindan biiyiik ilgi
goren ticaret merkezleriydi.”** Yerlesik olmayan topluluklar (bedeviler) ise “badiye”
olarak adlandirilan kirsal kesimde gdcebe olarak hayatlarimi siirdiirmekte ve genellikle
hayvancilikla ugragmaktaydi. Hayvancilikla ugrasan bu topluluklar, koyun, keci ve

deve gibi hayvanlan yetistirmekte ve uygun otlak bulabilmek i¢in mevsimlik gdcler

verecek bir davranista bulundugunda bunun sorumlulugunu istlenmek durumundaydi. Zorlu tabiat
sartlarinin egemen oldugu ortamlarda uygulanan bu gelenek, kabile ferlerinin tamamini kusatmakta ve
herkes de bu kurallara uymak zorundaydi. Asabiyet geleneginde her bir kabile temel olarak kendi iginde
bagimsiz olmakla birlikte; iki ve daha fazla kabilenin bir araya gelmesiyle “kabile paktlar” da
olusturulmakta ve bu sekilde kabileler arasinda bir asabiyet bagi dogmaktaydi. Pakti olusturan kabileler,
birlikte gé¢ etmekte, ortak meralara sahip olmakta, savas ve kan davalarinda ortak hareket etmekteydi
(Araplardaki asabiyetcilik anlayisi ile ilgi genis bilgi icin bkz. Abdurrrahman Ibn Haldiin, Mukaddime,
Cev. Zakir Kadirf Ugan, Istanbul 1968, 1, 321-355; ayrica bkz. Izzet Derveze, Asru’n-Nebi, Kur’an’a
Gore Hz. Muhammed’in Hayati, Cev. Mehmet Yolcu, Istanbul 1998, T, 151-153; Lapidus, 44; K. Ali, A
Study of Islamic History, Lahor 1979, 16-17; Sahin Ucar, Anadolu’da islAm-Bizans Miicadelesi,
Ankara 1990, 26-28).

22! Bkz. Ahmet Susa, Tarihte Araplar ve Yahudiler (iki Ibrahim, Tki Musa, iki Tevrat), Cev. Ahsen
Batur, istanbul 2005, 142, 170-173.

22 Hamidullah, islam Peygamberi, I, 26-27, 63. (Arap Yarimadasi’ndaki ticari merkezlerden en 6nemlisi
Hicaz bolgesindeki Mekke’ydi. Bu kent, V. ve VI. yiizyillardan itibaren, Dogu ve Bat1 diinyasi tarafindan
onemli ticaret merkezi olarak kabul edilmekteydi. Cilinkii o ylizyillarda Avrupa devletleri, Hindistan ve
Cin ile olan ticaretlerini Arap Yarimadas: iizerinden yapmaktaydi. Bu baglamda Isldim’mn dogusundan
onceki yiizyillarda Mekkeliler, uluslar arasi ticari organizasyonlarda rol almaya baslamis ve o dénemin
en biiyiik devletleri olan Dogu Roma (Bizans) ve Sasani Imparatorlugu ile Habesistan ve Yemen
hiikiimdarliklar1 ile ticari antlagmalar imzalamisti. Ayrica hac zamanlarinda Mekke civarinda Mina,
Mecenne, Zi’1-Mecaz ve Ukaz gibi yerlerde kurulan panayirlar da Arap Yarimadasi’ndaki topluluklar
acisindan onemliydi (Bates-Rassam, 34; Hamidullah, Islam Peygamberi, I, 22-23,26-27; Muhammed
Hamidullah, “El-[1af veya islam’dan Once Mekke’nin iktisadi-Diplomatik Miinasebetleri”, Cev. Ismail
Cerrahoglu, AUIFD, Ankara 1962, IX, 216-221; F.E. Petters, Muhammed and The Origins of islam,
New York 1994, 57-59).
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yapmaktaydi. Onlar, yagmurun durumuna gore goc etmekte, kist ¢6l havzalarinda
gecirmekte, yaz aylarinda ise koylere ve vahalara yakin yerlerde konaklanmaktaydi.
Gogebe olan bu topluluklar, iirettikleri hayvani iirlinleri; tahil, hurma, gesitli ev arag
gerecleri ve silahlarla degis-tokus yaparak hayatlarini siirdiirmekteydi. Ayrica onlar,

ticaret kervanlar i¢in kilavuz ve muhafiz yetistirme isini de yapmaktaydl.223

[slam’n ortaya ¢iktig1 donemde, Arap Yarimadasi ve cevresindeki toplumlarda,
hukuki ve ekonomik yapiya dayali sinifsal farkliliklar bulunmaktaydi. Hukuki yaprya
bagli olarak toplum, 6zgiir ve bunlarin mali durumunda olan koélelerden olugmakta,
ekonomik olarak ise zengin ve yoksul seklinde ikiye ayrilmaktaydi.*** Toplumsal simf
farklilarinin oldugu Arap Yarimadasi’nda halkin ¢ogunlugu Arapga konusmakta,?
bunlarin digindaki farkli etnik kokene ve farkli inanglara mensup topluluklar ise

Aramice, Siiryanice, Grekge ve Latince gibi dilleri konusmaktayd.**°

2 Derveze 1,160; Lapidus, 44; P.M.Hol, Ann K.S.Lambton, Bernard Lewis, Islam Tarihi Kiiltiir ve
Medeniyeti, Cev. Hamdi Aktas vd., Istanbul 1988, I, 34-35.

224 Bates-Rassam, 36-38; Derveze, I, 221-223; ibrahim Saricam- Seyfettin Ersahin, islim Medeniyeti
Tarihi, Ankara 2006, 28-29.

5 Arapca, Arap Yarimadasi’ndaki halkin cogunlugunun, ticaret ve edebiyatta, dzellikle siirde ortak
olarak kullandig1 bir dildi, ancak Arap kabileleri bu dilin farkli lehgelerini konusmaktaydi (S.D (Slomo
Dov) Goitein, Yahudiler ve Araplar Caglar Boyu lliskileri, Cev. Nuh Arslantas-Emine Buket Saglam,
Istanbul 2004, 60, 176-177).

2® Martin Hengel-C.K. Barrett, Conflicts and Challenges in Early Christianity, Ed. Donald A.
Hanger, USA 1999, 3.
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2. Islam’mm Ortaya Cikti§1 Donemde Arap Yarimadasi’nda Dini

Durum

Islam’1n ortaya ¢iktig1 dénemde, Arap Yarimadasi'nda putperestler, Yahudiler,
Hanifler, MecUsiler, Sabiiler ve Hiristiyanlar gibi farkli din mensuplar1 varliginm
sﬁrdiirrnekteydi.227 Yarimada’nin en biiylik kitlesini olusturan Araplarin biiyiik
¢ogunlugu cok tanrici (putperest) bir dini sistemi benimsemisti.”*® Bu putperest yap,
zaman igerisinde Mezopotamya Kkiiltiiriinden ve daha sonraki Helenistik kiiltiirden
etkilenmis ve bdylece Arap putperestligine yildizlara tapinma kiiltii de eklenmisti. Bu
baglamda Himyeri Araplartyla, Kinane kabilesi Giines’e; Lahm, Ciizam ve Kudam
kabileleri Marduk’a (Jupiter); Kays kabilesi Sirius’a ve Tayy kabilesi ise Zuhal

yildizina taprmstl.229

Araplarin benimsedigi yukarida zikredilen putlarin bir kismi Mekke’deki
Kéabe’nin g¢evresinde yer almakta ve Arap Yarimadasi’ndaki Araplarin ¢ogunlugu,
bunlara tapmaktaydi. Ozellikle Haram Aylar (Zilhicce, Zilkade, Muharrem, Recep)
stiresince hemen her bolgeden Araplar, bu kente gelerek putlarin bulundugu Kabe’yi
ziyaret etmekteydi. Bu ortak putlarla beraber, belli bir bolgenin, sehrin, kdyiin,

kabilenin, hatta her ailenin kendine ait putlar1 bulunmaktaydi.>*°

Putperest inancin yaygin oldugu Arap Yarimadasi’nin degisik bolgelerinde Tek
Tanr inancina mensup Yahudiler de yasamaktaydi. ' islam’m ortaya ¢iktig1 dénemde
Yahudilerin bir kism1 Dogu Roma’nin hakim oldugu Arap Yarimadasi’nin kuzey bati

kesimlerindeki Filistin, Akabe Korfezi’'ndeki Eyle limani yakinlarinda, Makna, Vadi’l-

27 Genis bilgi i¢in bkz. Ma’ruf, 123-135.

28 Arap kabileleri, putlara tapinma noktasinda birlesmekle birlikte, putlarmin isimleri ve ayin
bigimlerinde farkhiliklar bulunmaktaydi. Ornegin, Giiney Araplarmin putlarmin isimleri, eski
Mezopotamya tanrilarmin isimleri olan Istar, Ba’l ve 1l iken; kuzeydeki Araplarm Lat, Menat, Uzza
(Necm (53), 19-20) gibi put isimleri vardi (Semseddin Giinaltay, Islam Oncesi Araplar ve Dinleri,
Sadelestirenler M. Mahfuz Soylemez-Mustafa Hizmetli, Ankara 1997, 39-40, 63-70). Hatta Kuzeyli
Araplarin, bu putlara nispetle Abdu’l-Lat, Abdu’l-Menat, Abdu’l-Uzza, Zeydii’l-Lat ve Teymu’l-Lat
seklinde isimler veya lakaplar kullandiklar belirtilmektedir (Bkz. Ebi’l-Manzur Hisdm b. Muhmmed b.
es-Saib el-Kelbi (Tbnu’l-Kelbi), Kitabu’l-Esnam, Kahire 1924, 17, 30; ayrica bkz. Derveze, I, 321).

22 Erol Sever, Islam’in Kaynaklar I, Coktanricilik Hiristiyanlik ve Kébe, Istanbul 1995, 53-54; Emir
Ali, 74-75. (Farkli putlara ve yildiz kiiltiine tapan Araplarin bu tapmma kiiltii, Kur’an’da, Evsan (putlar)
(Bkz. Hac (22),30; Ankebut (29) 17,25), Ensab (dikili taslar) (Bkz. Maide (5), 90; Mearic (70), 43) ve
Temasil (biistler, heykeller) (Bkz. Enbiya (21),52; Sebe (34), 13) gibi kavramlarla ifade edilmekte ve
siddetle elestirilmektedir).

239 Mekke’deki putlarla ilgili bkz. Cevad Ali, Tarihu’l-Arab, V, 82-103; Derveze, I, 311.

21 Berhard Lewis, islam Diinyasinda Yahudiler, Cev. Bahadir Sina Sener, Istanbul 1996, 90-91.
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Kura, Teyma gibi yerlerde,”” bir kismi ise Sésanilerin hakim oldugu kuzeydogudaki

233

Irak bolgesinde yasamaktaydi.”” Yarimada’nin kuzey kesimlerinde oldugu gibi

234 <
** Yine

dogusundaki Bahreyn ve Umman gibi yerlerde de Yahudiler bulunmaktaydi.
Arap Yarimadasi’nin giiney kesimlerinde, 6zellikle Yemen’de Yahudiler yasamaktaydi.
Yahudilerin Yemen bolgesine ne zaman geldikleri kesin olarak bilinmemekle birlikte,
baz1 kaynaklarda, onlarmm bdlgeye gelislerinin Hz. Siileyman ve Yoel Peygamber
zamanina kadar gerilere gidebilecegi iddia edilmektedir.*> Bu iddiaya ragmen, bolgede
yapilan son arkeolojik kazilardan elde edilen bazi bulgulardan ve Himyeri

kitabelerinden hareketle Yahudilerin II. yilizyildan beri bdlgedeki varliklarinin sabit
oldugu belirtilmektedir.*®

22 Hamidullah, islam Peygamberi, 1, 594.

3 Lewis, 91; Sasani imparatorlugu’ndaki Yahudilerle ilgili bkz. David Nicolle, Sassanian Armies: The
Iranian Empire Early 3rd to mid-7th Centuries AD, Dewsbury-Y orkshire 1996,13-14.

2% Hamidullah, Islam Peygamberi, I, 594.

5 Yahudilerin Yemen bolgesine ne zaman geldikleri kesin olarak bilinmemekle birlikte, bazi
kaynaklarda; Kur’an’da anlatilan Hz. Siileyman ve Sebe Melikesinin hikayesinden (Bkz. Neml (27), 22-
44) ve Yoel Peygamber zamaninda Yahudilerle Sebeliler arasindaki ticari iligkilerden (Bkz. Yoel, I11/9)
hareketle, onlarin bolgeye gelisleri bu peygamberler donemine kadar geriye gotiiriilmektedir (Susa, 428;
Goitein, 72-73). Baz1 kaynaklar ise Yahudilerin biiyiik bir kismmnin M.O. 8. yiizyildan itibaren basta
Asur ve Babil olmak tizere gesitli devletlerle farkli zamanlarda yaptiklari savaslar sebebiyle, topraklarini
terk ederek degisik iilkelere yerlestiklerini belirtmektedir (Hikmet Tanyu, Tarih Boyunca Yahudiler ve
Tiirkler I, Istanbul 1976, 92-102; Ali Osman Kurt, Erken Dénem Yahudi Tarihi (Yahudiligin Mimar1
Ezra), Istanbul 2007, 28-40). Bir kistm kaynaklarda da M.O. VI. yiizyillarda yasamis Yahudi
onderlerinden Ezra’nmin, Kudiis’teki Yahudiligi canlandirma faaliyetleri ¢erg¢evesinde Yemen
Yahudileriyle mektuplastigindan séz edilmektedir (Bkz. Baki Adam, “Miisliimanlarin Yahudilere
Yonelttigi Teolojik Elestiriler”, Dinler Tarihi Arastirmalar1 (DTA)-IV-Miisliimanlar ve Diger Din
Mensuplari, Ankara 2004, 107-110). Bu mektuplasma hikayesi, Yemen’deki Yahudilerin ilk siirgiin
donemlerinden sonra buraya geldiklerinin kanit1 olsa gerektir. Ayrica Siiryani kaynaklarimin Havarisi
Bartholomeus’un Yemen halkini ve 6zellikle oradaki Yahudileri Hiristiyan yapmak igin biiyiik ¢aba sarf
ettigini iddia etmesi (Ignatylis Yakub es-Sélis, (Batrik Antakiyetu ve Sairu’l Mesrik), es-Suhedau’l-
Himyeriyyune’l-Arab fi’l-Vesiiki’s-Siiryaniyye, Dimesk 1966, 6-7) de Yahudilerin buradaki
varliklarinin 1. yilizyildan 6nce oldugunu gostermektedir. Bazi kaynaklarda bolgeye gelip yerlesen
Yahudiler yaninda, Yemen’in yerli halkindan bir kisminin da zaman igerisinde Museviligi (Yahudiligi)
benimsedigi belirtilmekte ve bununla ilgili sdyle bir rivayet nakledilmektedir: ikinci Himyeri kral
Tubban Esad Ebu Kerib, dogu seferine giderken Medine’ye ugramis ve ¢ocugunu Medineli Yahudilere
emanet birakmistir. Ancak kral doniiste ¢cocugunun 6ldiiglinii veya oldiiriildiigiinii 6grenince ve bazi
bagka olaylara sinirlenince Medineli Yahudilere savas agmustir. Bu savas sirasinda kral, giindiiz
kendisiyle savasan Medineli Yahudilerin, aksam kendisine yemek gondermelerinden etkilenmis ve
Museviligi kabul etmistir. Daha sonra da o, Kureyzali iki hahami yanina alarak Yemen’e dénmiis ve
halkinin Musevi olmas igin ¢alismustir (Genis bilgi icin bkz. Ebti Muhammed Abdu’l-Melik Ibn Hisam,
es-Siretu’n-Nebeviyye, Misir 1936, 1, 19-28; Fayda, Islamiyetin Giiney, 16-17).

 Goitein, 72-73.
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Bu harita; David Nicolle’iin “Historical Atlas of the Islamic World, Italya 2003 adli

eserinden uyarlanmustir.
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Yemen bolgesi disinda, Hicaz yoresinde de onemli Ol¢iide Yahudi niifusu
bulunmaktaydi. Bu Yahudilerin biiyiik ¢cogunlugu Fedek, Taif, Hayber ve Medine gibi
yerlerde ikamet etmekteydi.”®’ Onlarin, Hicaz’a ne zaman geldikleri kesin olarak
bilinmemekle beraber, c¢esitli tarihlerdeki siirgiin donemlerinde gelmis olduklari, bu
baglamda Hayber Yahudilerinin, buradaki varhiklarmin M.O.VI. yiizyila kadar

dayandig1 iddia edilmektedir.*®

Muhtemelen Hayber Yahudileriyle, ayni tarihlerde
bolgeye gelmis olan Medine Yahudilerinin; islaim’m ortaya ¢iktigi dénemde, Arap
Yarimadasi’ndaki diger Yahudilerle irtibatini devam ettiren organize bir topluluk
oldugu belirtilmektedir. Bu organize Yahudi toplumunda, dini alandan egitime,
giindelik hayattan ekonomik hayata dair biitlin toplumsal kurum ve kuruluslarin
mitkemmel sekilde isledigi ifade edilmektedir.”** Medine’deki bu yogun Yahudi
niifusunun yaninda, basta Mekke olmak iizere Hicaz bolgesinin 6énemli kentlerinde

ticaretle ugrasan bazi Yahudilerin bulundugu rivayet edilmektedir.**

Yahudiler yaninda, Islim’m ortaya ¢iktign dénemde Arap Yarimadasi’nda

varligmi siirdiiren dini gruplardan birisi de Haniflerdir.**' Haniflerin ne tiir bir inanca

27 Hamidullah, Islam Peygamberi, I, 594; Sarigam-Ersahin, 27-28.

28 Nuh Arslantag, “Siirgiinden Sonra Hayber Yahudileri”, Belleten, Ankara 2008, C. 264, s. 431-432;
T.W. Amnold, Intisar-1 islim Tarihi, Cev. Hasan Giindiizler, Ankara 1971, 51. (Hayber ve Medine’deki
Yahudilerin, ¢esitli donemlerdeki siirglinlerden sonra geldikleri belirtilmekle birlikte, baz1 kaynaklarda
onlarin Filistin asilli  Yahudilerden olmadigi, Yahudilesmis Araplar oldugu seklinde iddialar
bulunmaktadir. Genis bilgi i¢in bkz. Susa, 429-430).

2% Medine’deki Yahudilerin sosyo-kiiltiirel hayatiyla ilgili genis bilgi igin bkz. Nuh Arslantas, “Hz.
Peygamber’in Cagdas1 Yahudilerin Sosyo-Kiiltiirel Hayatlarma Dair Baz1 Tespitler”, ISTEM, Konya
2008, XI, 9-46.

2Hamidullah, islam Peygamberi, I, 594; Ismail Hakki Atceken, Hz. Peygamber’in Yahudilerle
Miinisebetleri, Istanbul 1996,42. (Islam’in ortaya ¢iktig1 donemde Arap Yarimadasi’ndaki Yahudilerin
genellikle tarim, ticaret ve zanaatla ugrastiklar belirtilmektedir. Bkz. Goitein, 73-74).

1 Arapga “Hanif” kelimesi, “egilim duydu” anlamina “hnf” kokiinden tliremektedir. Ayni kelimeden
tireyen “tehannefe” kelimesi ise putlara tapmaktan vazgegmek, Miisliiman olmak ve ibadet etmek gibi
anlamlara gelmektedir. Yine aym kokten “el-Hanifu-cogulu Hunefd” kelimesinin Cahiliye devrinde Hz.
Ibrahim’in dini {izere olan kimseler ile samimi Miisliimanlar i¢cin kullanildig1 belirtilmektedir (Mevliit
Sari, el-Mevarid Arapca-Tiirkge Liigat, Bahar Yaymlari, Istanbul ty, 351). Siiryanice “Hanif”
kelimesinin “hnp” kokiinden geldigi; bu kokten tlireyen “Hanplthd” sdzciigiiniin - Siiryani
terminolojisinde Hiristiyan olmayan putperest Aramileri tanimlamak igin kullanildig1 iddia edilmektedir.
Ayni sekilde “Hanpo-cogulu Hanpé” sozcligiiniin de Siiryani Kilise dilinde, Kilise geleneklerine
uymayan, uzlasmayan, aykiri diisinen, “sapkin veya heretik ” manasina geldigi ifade edilmektedir
(Trimingham, 262; Sever, 192; Bell, 58). Bu kelimenin Arapca ve Siiryanice benzer koklerden
tiremesine ragmen, Cahiliye Araplart ve Siiryani Hiristiyanlarda farkli anlamlar ¢agristirdigt
anlasilmaktadir. Cahiliye Araplari, bu kelimeyi, kendilerini putperest olmayanlardan ayirmak igin
kullanirken, Siiryaniler ise kendilerini Hiristiyan olmayan putperest Aramilerden ayirmak igin
kullanmaktadir. Dolayistyla “hanif” kelimesinin, Cahiliye Araplari ve Islim 6ncesi Siiryanilerce, kendi
dini anlayisin1 benimsemeyen karsi tarafi tanimlamak igin kullanildigini sylemek miimkiindiir (Hanif,
kelimesinin etimolojisi, Islam 6ncesi Araplarda ve Kur’an’daki karsilig: icin bkz. Ismail Cerrahoglu,
“Kur’an1 Kerim ve Hanifler”, AUTFD, Ankara 1963, XI, 81-92).
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sahip oldugu ve Hanifligin bir din olup olmamasi konusunda bazi farkli goriisler
bulunmakla birlikte, yaygin olan goriise gore Hanifler, Cahiliye Araplarinin;
putperestligi, Yahudiligi ve Hiristiyanlig1 reddederek, Allah’1 bir bilen Hz. ibrahim’in

dinine*” yonelen insanlardir.**

Bu goriis yaninda, Hz. Muhammed zamaninda
yasayan Hiristiyan miinzevilere de Hanif denildigi iddia edilmektedir.”** Bu goriislerle
birlikte Kur’an’da da Haniflerden s6z edilmektedir. Kur’an’da gecen “Hanif” ve
“Hanifler” kelimeleriyle bazi ayetlerde Hz. ibrahim ve onun dinine vurgu yapilirken,**
bir kisim ayetlerde ise Hz. Muhammed’in davette bulundugu Islim ve ona inanlar

kastedilmektedir.>*®

Dolayisiyla Kur’an’in, s6z konusu kelimelerle, miisrikligin,
putperestligin karsiti olarak Tek Tanr1 inancina ve ona inananlara vurgu yaptig
anlasilmaktadir. Tek Tanr1 inancina mensup Haniflerin, Arap Yarimadasi’ndaki sayilari
konusunda kesin bilgiler bulunmamakta, sadece Hicaz bdlgesinde yasayan birkag

kisinin isminden s6z edilmektedir.”*’

Islam’in ortaya ciktig1 doénemde, Arap Yarimadasi’nin bazi bdlgelerinde
Mectsiler (Zerdiisﬁler)z“8 de yasamaktayd1.249 Mecisilik, 272 yilinda Sasani
Imparatorlugu’nun resmi dini olduktan sonra, ozellikle Sasanilerin siyasi ve askeri

-250 il

gliciine paralel olarak Arap Yarimadasi’nin Irak, Bahreyn ve Umman bolgeleri e

glineydeki Yemen bdlgesinde yayillmistir. Bu din, s6z konusu bolgelerde, 6zellikle

2 Hz. {brahim’in dininin, Tek Tanr1 inanci oldugu; bu dine ait ifadelerin islam éncesi Arap siirinde yer
aldigi ve aymi sekilde Miisliimanlarin hac esnasinda sdyledigi “Telbiye”nin (Lebbeyk Allahiimme
Lebbeyk...) (Bkz. Ibnu’l-Kelbi, 7) kaynagmin da, bu din oldugu belirtiimektedir (Bkz. G.R.Hawting,
The Idea of Idolatry and the Emergence of Islam From Polemic to History, United Kingdom at the
University Press, Cambridge, 1999, 20-23.

3 Hz. ibrahim’in dini ve Haniflikle ilgili ayrintili bilgi igin bkz. Saban Kuzgun, islam Kaynaklarina
Gore Hz. ibrahim ve Haniflik, Ankara 1985. (Baz1 kaynaklar Hz. Muhammed’in de peygamber
olmadan once bir Hanif oldugunu iddia edilmektedir (Derveze, I, 392-393; Bell, 59).

244 Trimingham, 262; Sever, 192; Bell, 58.

2% Bkz. Bakara (2),135; Al-i imran (3), 67-68; Nahl (16), 120-123; En’am (6), 161.

26 Bkz. Rum (30), 30-31; Hac (22), 31; Yunus (10), 104-105.

7 Trimingham, 263-264. (Hanif olarak nitelendirilen kimselerle ilgili II. boliime bkz.).

8 Mecusilik, Zerdiist’iin teblig ettigi, monoteist bir teoloji igeren inang ve diisiincelerin eski Iran inang
ve gelenekleriyle mezcedilmesinden olusan bir dindir. Bu din, Sasaniler doneminde etkin olan rahip
siift Mecig’tan (Meci) dolay1 Mecisilik, Zerdiist’iin isminden dolay1 “Zerdiistilik ve Zoroastrianism”,
Ahura Mazda’dan hareketle “Mazdeizm”, ates kiiltiinden dolay1 “Atesperestlik” ve Pars kiiltiirlinden
dolayr “Parsilik” gibi isimlerle de bilinmektedir (Bkz. Sinasi Giindiiz, “Mecisilik”, DIA, XXVIII,
Ankara 2003, 279; ayrica bkz. Zekiye Sénmez, Yasayan Dinlerin Peygamber veya Kurucularinin
Ortak Ozellikleri, (AUSBE, Basilmamis Yiiksek Lisans Tezi), Ankara 2000, 25).

9 Sarigam-Ersahin, 28.

20" Arap Yarimadasi’nin dogusundaki Bahreyn ve civari, 6zellikle Sasani Krali II. Sapir zamaninda
(309-379), Mecisilerin yogun olarak yasadig1 yerlerdendi (Cahid Kara, islim Cografyasinda Meciisiler
Emevilerin Sonuna Kadar, (AUSBE, Basilmamis Doktora Tezi), Ankara 2007, 76-77).
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yonetici kesim ile zengin insanlar tarafindan kabul gérmiis, bununla birlikte baz1 Arap

kabileleri arasinda da yayilma imkéani bulmustur.>"

Islam’in ortaya ¢iktig1 dénemde Arap Yarimadasi’nda mevcut olan inanglardan
birisi de Sabiilikti.** Kaynaklarda Subbi (¢ogulu Subba)®>® veya Mandai (Mandailer-
Mandaeans) olarak da adlandirilan bu inancin mensuplar giiniimiizde Irak’in giiney
bolgelerine tekabiil eden yerlerde yasamaktaydi. Kaynaklarin verdigi bilgiye gore
Sabiilerin ge¢misi, Miadi ¢aglarin baglarina kadar dayanmaktadir. Sabiiler, Yahudiligin
icerisinden ¢ikan, fakat Hz. Yahya’nin ogretisini benimsedikleri i¢in Yahudilerin
baskis1 sebebiyle 1. yiizyilda Filistin-Urdiin bolgesinden Giiney Mezopotamya’ya gog¢
etmek zorunda kalan Arap kokenli bir topluluk olarak tanimlanmaktadir. Giiney
Mezopotamya’ya yerlesen Sabiilerin, baslangigtan beri gegen siire¢ iginde yasadiklari
topraklardaki farkli kiiltiirlerden etkilendikleri belirtilmektedir. Bu baglamda Yahudilik
icerisinden cikan bir hareket olarak Sabiiligin, Yahudilik’le bir¢ok konuda benzerligi
bulunmakla birlikte, Mitraizm, Mecsilik, eski Babil dinsel gelenegi, Nestlri
Hiristiyanlik ve en son Islami gelenekten de biinyesine bir seyler aldig: ifade
edilmektedir.”>* Birgok dini gelenekten etkilenmis olan Sabiilerden, Kur’an’da da soz
edilmektedir.*> Dolayisiyla Kur’an’da onlardan sdz edilmesi, Islam’m ortaya ¢iktig
donemde Sabiilerin 6nemli bir dinl grup olarak varliklarint = siirdiirdiiklerini

gostermektedir.

*! Giindiiz, DIA, XXVIIL, 280.

252 «gabii” kelimesinin, Arapca “donmek, din degistirmek ya da meyletmek” anlamlarma gelen “sabae
veya saba” fiillerinden tiiredigi iddia edilmektedir (Bkz Sar1, el-Mevarid, 852, 856; ayrica bkz. Cubran
Mesid, er-Raid Mu’cem Lugavi Asri, Beyrut 2001, 76) Bununla birlikte bu kelimenin Sabiilerin dili
olan Mandencede “vaftiz olmak veya boy abdesti almak” anlamina gelen “sabaa” kelimesinden (Bkz.
Sinasi Gilindiiz, Sabiiler Son Gnostikler, Ankara 1999, 28-29) veya “ilim ve irfan” anlamindaki
“manda” kelimesinden tiiredigi de belirtiimektedir (Giinaltay, Islam Oncesi, 83). Kaynaklarda bu
kelimenin Mandence “vaftiz olmak veya boy abdesti almak” anlamina gelen “saba” kelimesinden
tiiredigi genel kabul gérmektedir.

23 B S.Drower, The Mandaeans of Iraq and Iran (Their Cults, Customs, Magic, Legends, And
Folklore), Oxford 1937, 1.

% Sabiiler hakkinda yapilan arastirmalar ve onlarin tarihi gelisimleriyle ilgili daha genis bilgi i¢in bkz.
Drower, 1-29; ayrica bkz. Glindiiz, Sabiiler, 23-73.

25 Kur’an’da Sabiilerlerle ilgili ii¢ dyet bulunmaktadir. Onlar, iki dyette, mii’minler, Yahudiler ve
Hiristiyanlarla birlikte (Bkz. Bakara (2), 62; Maide(5), 69); liglincii ayette ise bu ii¢ gruba ilaveten
miisrikler ve Mecusilerle birlikte zikredilmektedir (Bkz. Hac (22), 17). Ancak Kur’an, onlarin inanglart
konusunda herhangi bir aciklamada bulunmamaktadir. Ancak, bazi kaynaklarda Kur’an’in, Sabiileri
Kitap Ehli olarak kabul ettigi ve Islam alimlerine gore onlarim, inanglarinin temelinde Tek Allah inanci
bulunmakla birlikte, bu inangta putperest etkilerin oldugu belirtilmektedir (Genis bilgi i¢in bkz. Remzi
Kaya, Kur’an-1 Kerim’e Gore Ehl-i Kitap, (UUSBE, Basilmamis Doktora Tezi), Bursa 1993, 113-
115, 141-144,153-154).
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Tarihi gelisimi hakkinda kisaca bilgi verdigimiz Sabiilikte; yaratic1 glic Hayat
ekseninde, birisi hayat ve verimlilikten, digeri ise yokluk ve diizensizlikten olusan iki
ezeli ve ebedi temel prensibe dayanan dilalizm anlayisi vardir.”>® Bu temel prensip
yaninda bu dinde, maddi adlemin ve insanin yaraticilik fonksiyonunu iistlenen, karanlik
ve kotii gliclerle iliskiye gecen ve bu sebeple Isik Tanrisi’nin goziinden diisen Demiurg
(Yaratic1 Giig) adli bir giigten de séz edilmektedir.>” Ginza®® ve Haran Gawaita adinda

? olan bu dinde, diinyanin ve insanmn yaratihisi ile ilgili mitolojik

kutsal kitaplar®
tasavvurlar ile kurtarici tasavvuru da bulunmaktadir.*®® Bu tasavvurlar yaninda
Sabiilikte, Ibrahim, Musa ve Isa’nin sahte ve yalanci; Sit ve Yahya’nin gergek ve dogru
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olarak kabul edildigi bir peygamber anlayisindan da séz edilmektedir.”®' Bu tiir

anlayislarla birlikte Sabiilikte, vaftiz basta olmak iizere namaz, kurban, orug gibi farkli

ritiieller bulunmaktadir.?%

Sabiiler yaninda, Islam’in ortaya ¢iktig1 donemde Arap Yarimadasi’nda yasayan
dini gruplardan biri de Yarimada’nin hemen her bolgesine dagilmig Hiristiyanlardi.
Yarimada’da yasayan Hiristiyan niifusunun g¢ogunlugunu, Dogu Roma (Bizans)
Imparatorlugu’nun resmi inancina aykiri, sapkin (heretik) olarak kabul ettigi farkli
gruplar, ozellikle Nesthriler ve Monofizitler olusturmaktaydi. Sapkin olarak kabul
edilen bu gruplarin, Arap Yarimadasi’nin farkli bolgelerinde yasamasi, Roma’nin farkli
dini anlayistaki gruplara olan tutum ve davranisinin bir sonucuydu. Ciinkii Dogu Roma
Imparatorlugu, Hiristiyanligin farkli yorumlarma miisamaha gostermemekte ve bu tiir
yorumlarda bulunan din adamlarimi resmi Kilise eliyle aforoz ettirerek, iilkenin en uzak
ve ticra yerlerine siirgiine gondermekteydi. Ayni sekilde resmi Kilise ve Devlet, bu
farkli yorumlarda bulunan din adamlarinin taraftarlarina da hayat hakki vermemekte ve
her tiirlii siddet unsurunu kullanarak sapkin gordiigii bu gruplarn ortadan kaldirmaya
caligmaktaydi. Dolayisiyla bu farkli Hiristiyan gruplari, devlet otoritesinin en az

hissedildigi smir bdlgelerinde veya imparatorluk simirlarinin 6tesinde yasama imkéani

6 Giindiiz, Sabiiler, 90-93.

7 Giindiiz, Sabiiler, 106-109.

8 Ginza’nin en 6nemli ve hacim bakimindan en genis Sabii kutsal kitabi oldugu, ayrica bunun “Ginza
Rabba” (Biiylkk Hazine), “Sidra Rabba” (Biiyiik Kitap) ve “Adem’in Kitab1” olarak da
isimlendirildiginden s6z edilmektedir (Giindiiz, Sabiiler, 80).

¥ Giindiiz, Sabiiler, 43.

260 Sabiililkteki yaratilis ve kurtarici tasavvurlari ile ilgili genis bilgi igin bkz. Giindiiz, Sabiiler, 109-137.
%! Giindiiz, Sabiiler, 138-145; Giinaltay, islam Oncesi, 83-84.

262 gabiilikteki ibadet ve ritiieller i¢in bkz. Giindiiz, Sabiiler, 166-216; Drower, 100-124.
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bulmaktaydi. Islaim’in ortaya ¢iktigi dénemde Dogu Roma Imparatorlugu’nun ug
smirlarini olugturan bugiinkii Suriye ve Irak gibi yerlerle Sasani imparatorlugu’nun Irak
tarafina dogru olan bolgeleri farkli Hiristiyan mezheplerine mensup kimselerin yogun

bir bigimde yasadig1 bir cografyayi olusturmaktaydi.***

Dogu Roma’nin farkli Hiristiyan gruplarina baski uygulamasi sebebiyle,
iilkesinden kagan veya siiriilen Hiristiyanlar, bu devletin en biiyiik diismani olan Sasani
Imparatorlugu’nun hakim oldugu topraklara sigmmaktaydi. Ozellikle 431 Efes
Konsiliyle Nestorius’a uygulanan diglama siyasetinden sonra, onun taraftarlarinin
birgogu Sasani Imparatorlugu’na s1igindi.”** Dogu Roma Imparatorlugu’nun kendi
dindas1 olmasima ragmen farkli Hiristiyan gruplarina hayat hakki vermemesi, Sasani
Imparatorlugu tarafindan degerlendirilmekteydi. Sasaniler, politik sebeplerle iilkelerine
sigimmis olan Hiristiyanlar1 desteklemekteydi. Onlarin destegiyle Nestiiri Hiristiyanlik,
Sasanilerin egemen oldugu Arap Yarimmadasi’nin kuzeydogu, dogu, giineydogu ve
Yemen gibi bélgelerinde yayilmaya imkdm bulmus®® ve orgiitlenmesini

gerg:eklestirmistir.266

Arap Yarimadasi’nin Dogu Roma ve Sasani Devletlerinin idaresinde bulunan
Hiristiyanlar yaninda, Yarimada’nin kuzey kesimlerindeki bazi Arap kabileleri ve
onlarin alt kollar1 Hiristiyanligi kabul etmistir. Bu baglamda Arap Yarimadasi’nin
kuzeyinde yerlesmis olan Gassani Hiristiyanlari, siyasi olarak Roma’ya bagliliklariyla
dikkat ¢cekmis ve Hiristiyanligin Monofizit Mezhebini benimsemistir. Gassaniler gibi
Arap Yarimadasi’nin kuzeydogu ve dogu kesimlerinde Sasanilere yakin topraklarda
yerlesmis olan Hireliler (Lahmiler) ise biiyilk oranda Nestiri Hiristiyanligi kabul
etmistir.”®” Gassani ve Hirelilerin disginda kalan, Kinde Araplari ise Arap

Yarimadasi’nin orta kesimlerinde Roma ve Sasani bolgelerine yakin yerlerde

263 Courbage-Fargues, 3; Emile Dermenghem, Hz. Muhammed ve Riséleti, Cev, Ahmet Agirakga,
Istanbul 1997, 13; Simsek, 57,72; William Montgomery Watt, Miisliiman-Hiristiyan Diyalogu-Yanhs
Anlasilmalarin Elestirisi, Cev. Fuat Aydn, Istanbul 2000, 7-16)

%% Mustafa Unal, “Nasturilik ve Tiirkler”, Dinler Tarihi Arastirmalari (DTA)-III-Hiristiyanhk:
Diinii, Bugiinii ve Gelecegi, Ankara 2002, 531-532.

265 Bkz. Atiya, 258-259; ayrica bkz. Levent Oztiirk, Asr-1 Saadetten Hach Seferlerine Kadar islam
Toplumunda Hiristiyanlar, Istanbul 1998, 47-51.

266 Nestirililerin, Sasani Imparatorlugu’nda baskent Seleucia-Ctesiphon’da bir patriklik merkezi;
Cundisapur, Susa, Ahvat ve Suster gibi yerlerde piskoposluklar ve Susiana, Kaskar, Nusaybin, Basrah,
Erbil, Karka, Merv gibi yerlerde birer metropolitligi bulunmaktaydi (Atiya, 255).

267 Unal, DTA, 111, 531-532.
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yerlesmistir. Bundan dolay1 onlar, bu iki biiylik devlette yasayan farkli Hiristiyan

gruplarindan etkilenerek Hiristiyanligin farkli yorumlarini benimsemistir.>®

Resmi Kilise tarafindan sapkin olarak nitelendirilen Nestliriler ve Monofiztler
disinda, IslAm’m ortaya ¢iktig1 donemde Arap Yarimadasi’nin kuzey kesimlerindeki
Antakya ve Kudiis piskoposluk bolgesinde, 6zellikle Sam’in kuzeyi, Hims, Kinnesrin,
Busra, er-Rasafe, Tedmiir gibi yerlerde biiyilkk oranda Melkit (Kadikdy Konsili
taraftar1) Hiristiyanlar da yasamaktaydi. Bu bolgelerde, ozellikle Sam bolgesinde
Melkit Hiristiyanligin yayilmasinda Kadikdy ¢izgisinde olan ve devletin destekledigi
Antakya Patrigi 1. Gregorie (6. 593)’in, biiylik gayret gosterdigi belirtilmektedir.
Ozellikle onun ve taraftarlarmin, Gassanilerin zayiflayama baslamasiyla, inanglarmi
Gassanl Araplart ve onlarin alt gruplarn arasinda yaymaya calistigindan s6z
edilmektedir. IslAm’m ortaya ciktig1 donemde, Arap Yarimadasi’nin kuzey kesimleri
disinda, Misir’da da Melkit goriisii benimseyen Misirlilasmis Greklerle, Helenlesmis

Kiptilerden olusan kiigiik bir grubun, varligim siirdiirdiigiinden s6z edilmektedir.*®

[slam’in ortaya ciktig1 donemde, Arap Yarimadasi’nin kuzey kesimlerinde
Maruniler olarak adlandirilan Hiristiyanlar da yasamaktaydi. Admm IV. yilizyilin
sonlarinda, Suriye’nin kuzey kesimlerindeki Cyrus bdlgesinde veya Liibnan’da Hirmil
yakinlarindaki Marun magarasinda yasadig1 kabul edilen asketik Aziz Marun’dan alan
bu grubun, baglangicta Monofizit goriisii savunduklari, daha sonra Herakleios’un
yaymnladig1 Isa’da bir irade veya enerji oldugunu esas alan Monotelitizm doktrinini
kabul ettikleri ifade edilmektedir. Maruni rahipler sayesinde, 6zellikle Aziz Yuhanna
Marun’un Onciiligiinde Monotelitizm goriisiiniin  Suriye ve Liibnan bdlgesinde

yayildigindan s6z edilmektedir.*”

Sonu¢ olarak Islam ortaya ¢iktiginda, Arap Yarimadasi ve cevresinde

putperestlik, Yahudilik, Haniflik, Mectsilik, Sabiilik ve Hiristiyanlik gibi farkl dinler

268 Courbage-Fargues, 4.

2% Salih, 40-41; Talal, 58; L. Oztiirk, islam Toplumunda Hiristiyanlar, 52-53.

2Aziz Marun (Maro, Maron) 350-433 yillar1 arasinda yasamis, miinzevi bir kesistir. Rivayetlere gére o,
Asi Nehri kiyisindaki Afamya (Apmea) ile Emesa (Hims) arasindaki bélgede miinzevi hayat siirmiis ve
ona katilan yiizlerce kesisle birlikte Liibnan bolgesinde Hiristiyanligin yayilmasinda 6nemli rol
oynamistir. Aziz Marun’un Oliimden sonra Ogrencileri, mezarinin lizerine bir kilise insa etmistir.
Zamanla bu kilise biiylik bir manastira doniistiiriilmistiir. Bu manastir, Sasani savaslari sirasinda zarar
gormiis ise de Imparator Justinianus doneminde restore edilmistir. Imparator Herakleios’un, 628 yilinda
Sasanileri yendikten sonra, bu manastirdaki miinzevileri ziyaret ettigi ve dini konularda onlarla tartistig1
ve onlara Monotelit goriisii kabul ettirdigi belirtilmistir (Atiya, 394-395; Marunilerle ilgili genis bilgi i¢in
bkz. Ramazan Isik, Maruni Kilisesi, (AUSBE, Basilmamis Doktora Tezi), Ankara 2003, 27-54).
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varligimi siirdirmekteydi. Bu dinlerden Hiristiyanligin Nestiirl, Monofizit, Melkit ve
Monotelit gibi farkli goriislerine inanan Hiristiyan gruplar1 da Arap Yarimadasi’nin

degisik bolgelerinde yasamaktaydi.

Islam'in Ortaya Ciktign [ Sasant imparatoriugu [ G| Mecastic
Donemde Arap Frgizans mperatoriigu [ 5| sabink
Yarimadasi'ndaki [ Jristiyaniic [ 5C_Hanifik

Bazi Dinif Merkezler

(Yahudilik ve Putperestlik Harig)
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I. BOLUM

ISLAM’IN ORTAYA CIKMASINDAN ONCE ARAPLAR
ARASINDA HIRISTIYANLIK

Hiristiyanlik, Arap Yarimadasi’nin farkli bolgelerine, degisik zamanlarda ve
cesitli yollarla girmistir. Bu baglamda Hiristiyanligin, Arap Yarimadasi’nin Hicaz
bolgesine yakin kesimlerine Havariler Donemi kadar erken bir tarihte girdigi
belirtmistir." Bununla birlikte bu dinin, Yarimada’nin genelinde etkili olusu daha gec
zamanda olmustur. Hiristiyanligin Arap Yarimadasi’nda etkili olusu, kuzeyden Roma
Imparatorlugu, kuzeydogudan Sisani Imparatorlugu, giineybatidan bugiin Etiyopya
olarak bilinen Habesistan kanaliyla olmak iizere iic merkezden olmustur.” Sézii edilen
bu devletlerde yasayan, Ozellikle Arap Yarimadasi’nmin kuzey ve kuzeybati
kesimlerinde yerlesmis olan Hiristiyanlarin, Yarimada’nin diger bdlgelerine
Hiristiyanlig1 yaymada oldukcga biiyiik rolleri olmustur. Bu baglamda Hiristiyanlik,
Arap Yarimadasi’nin giineybati kesimlerinden gelerek, Roma’nin denetimindeki Suriye
topraklarma yerlesmis olan Gassani Araplarmin Hiristiyanliga gecmesiyle, s6z konusu
Yarimada’nin kuzey kesimlerinde yayilmaya bagslamistir. Hiristiyanligin  Arap
Yarimadasi’nin kuzeydogu ve dogu kesimlerinde yayilmasinda ise M.260 yilinda
Sasani Krali Sapur’un emriyle Hire’ye® nakledilen Hiristiyan esirlerle, yine Sasanilerin
kontroliinde kurulan Hire Devleti’nin 6nemli bir rolii olmustur. Ayni1 sekilde Arap
Yarimadasi’nin gilineybati kesimlerinde yer alan Yemen ve Necran bolgelerinde
Hiristiyanlik; Roma ve Sasani Imparatorluklarmin bodlgeye yénelik siyasi ve dini
faaliyetleri sonucunda yayilma imkani bulmustur. Bu bdlgeye yonelik dini faaliyetlerde

Sasanilere gore daha etkili olan Romalilar, Hiristiyanligi resmi din olarak kabul etmis

! Bkz. Trimingham, 42; Giinaltay, Islam Oncesi, 89-90.

> Bell, 17.

’ Hire, Irak’in Kufe sehri yakinlarinda bir yerlesim yeridir. Hire kelimesinin, “kamp, kisla, c¢adirl
ordugah” anlaminda Aramice “harta” kelimesinden tiiredigi (Bkz. Susa, 127), Siiryanice “herta”, Tbranice
“hagér” seklinde karsiliklar oldugu belirtilmektedir (Bkz. Fr. Buhll, “Hire”, iA, Istanbul 1950, V, 536-
537).



olan Habesistan kanaliyla amaglarin1 gerceklestirmistir. Boylece Yemen ve Necran

bdlgesinde Hiristiyanlk, IV. yiizyildan itibaren yayilmaya baslamistir.*

Arap Yarmmadasi’nin g¢evresinde yer alan iilkelerin, bolgede Hiristiyanligi
yaymaya yonelik bazi girisimleri yaninda, bu dinin yayilmasinda baska faktorler de rol
oynamistir. Bunlardan birincisi, ¢esitli sebeplerle Yarimada’nin kuzey kesimlerindeki
kirsal alanlarda yerlesmis olan miinzevi ve gezici din adamlarinin Hiristiyanligi yayma
cabalaridir. ikinci &nemli faktor; Suriye, Yemen, Hicaz ve Yarimada’nin dogu
kesimlerini birbirine baglayan ticaret yollaridir.” Bu ticaret yollarni kullanan bazi
Hiristiyan tacirler, kiiltiirel unsurlarin1 ve dini inanglarin1 farkli bolgelere tagimistir.
Ucgiincii olarak; cogunlugu gdcebe olan Arap Yarimadasi’nin halkindan Hiristiyanlarin,
cesitli gerekcelerle bolgelerini degistirmislerdir. Bu yer degistiren halklar vasitastyla
Hiristiyanlik, diger bolgelere yayilma imkam bulmustur.® Dérdiincii bir faktor, islam
oncesi toplumlarda yaygin olarak goriilen “kolelik” anlayisimin Arap toplumunda da
goriilmesidir. Arap toplumunun zenginlerinin sahip oldugu Hiristiyan koleler,
cevrelerindeki insanlarin Hiristiyanlhigi benimsemesinde kismen etkili olmuslardir.
Dolayisiyla Hiristiyanlhigin, Arap Yarimadasi’nin cesitli bdlgelerine yayilmasinda

zikredilen bu faktorlerin farkli diizeylerde etkili oldugunu sdylemek miimkiindiir.

A. ARAP YARIMADASI’NN KUZEY KESIiMLERINDE HIRISTiYANLIK

[slam’in ortaya c¢ikmasindan oOnceki yiizyillarda, Arap Yarimadasi’nin
bolgelerini birbirinden ayiran kesin hatlar bulunmamaktaydi. So6zii edilen yiizyillarda
Yarimada’daki bir¢ok yerlesim yeri kimi zaman Romalilarin kimi zaman da Sasanilerin
denetimine ge¢mekteydi. Giliniimiizde ise bu cografya iizerinde sinirlar1 belli birgok
iilke yer almaktadir. Bu baglamda Arap Yarimadasi’nin kuzey kesimleri derken; bugiin
Urdiin, Filistin, Israil, Suriye, Tiirkiye’nin giineydogu kesimleri, Irak ve bati iran’daki
bir kisim yerleri igine alan genis bir cografyay1 kastetmekteyiz. Bundan dolay1 bu bdlge

birkag alt baglikta ele alinacaktir.

* Bkz.Fiiad Beynan-Ibrahim Matar, Kenisetu’l-Ebai, (ve huve) Tarthu’l-Keniseti 1i’l-Kurtni’l-Asireti’l-
Ula, Beyrut 1965, 116; Mehmet Aydin, “Hz. Muhammed Devrinde islém-leistiyan Miinasebetlerine
Toplu Bir Bakig”, Belleten, Ankara Nisan 1985, XLIX, S.193, 53.

5 Bernard Lewis, Tarihte Araplar, Cev. Hakki Dursun Yildiz, Istanbul 1979, 18-19.

% Salih, 97-98.
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1. Arap Yarmmadas’nin Kuzey ve Kuzeybati Kesimlerinde

Hiristiyanhk

Islam’1n ortaya ¢ikmasindan dnceki yiizyillarda Arap Yarimadasi’nin kuzey ve
kuzeybat: kesimlerinde Roma Imparatorlugu'nun Palestina (Filistin), Arabia ve
Palestina Tertia, Phoenicia (Fenike) gibi eyaletleri bulunmaktaydi.” Roma’min bu
eyaletlerinde, yerli halk Aramilerle, Yahudiler, Araplar ve Romalilar birlikte
yasamaktaydi. Buralardaki Araplar dzellikle bugiinkii Urdiin’{in smnirlar1 i¢inde yer alan
Petra® ve Tedmiir (Palmira) gibi ticaret merkezlerinin gevresindeki kirsal bolgelerde
yerlesmislerdi. Ayrica Sasanilerin egemen oldugu ve gilinlimiizde Irak smirlari i¢inde
yer alan Hadr’ ve kuzeydogudaki Hire bolgelerinde de yerlesmis Araplar vardi. Roma
ve Sasani yonetiminin oldugu bolgelerde yerlesmis olan bu Araplarin ¢ogunlugu, Arap
Yarimadas’nin giineyinden gé¢ etmis ve Sebe kiiltiiriine mensup olan insanlard:.'
Zamanla onlar, bu topraklarda hem yerli Arami kiiltirden hem de Helen ve Pers
kiiltiirinden oldukca etkilenmislerdi. Boylece Hiristiyanlik, farkli kiiltiirlere sahip

birgok insanla karsilasmis ve bu insanlar1 belli oranda etkilemistir.''

Hiristiyanlik, ortaya ¢iktig1 ilk yilizyildan itibaren, yukarida soziinii ettigimiz
Arap Yarimadasi’nin kuzeyinde yerlesmis olan, farkli kiiltiirlere sahip insanlara teblig

edilmeye baslanmistir. Bu bolgedeki teblig caligmalari, II. ve III. yiizyillarda hiz

" Roma imparatorlugu, Hiristiyanligin baslangicindan islam’in ortaya ¢iktig siralara kadar, giiniimiizde
Tiirkiye’nin giineydogu kesimleri, Suriye, Irak’m bir kismi, Liibnan, Filistin, Israil ve Urdiin gibi
iilkelerin bulundugu yerler dahil olmak {izere, oldukga genis bir cografyaya hakimdi. Bu imparatorluk,
zamanla sozii edilen bu yerlerde “Dogu Eyaletlerini” olusturdu. Roma’nin dogu eyaletleri arasinda
Arabia, Palestina, Palestina Tertia vardi. Roma Imparatorlugu, M.S.106’da Nebati Devleti’ni son
verdikten sonra, bu devletin topraklar iizerinde, Busra (Giiniimiizde Suriye’nin giineyinde, Urdiin
sinirma yakin yerde bulunan Busra sehri, Nebati ve Tedmiir gibi devletlerde 6nemli bir ticaret
merkeziydi. Bkz. el-Feyytmi, 106-109) baskent olmak {izere 22 Mart 106 da Arabia Eyaletini olusturdu.
Bu eyaletin bagkenti Busra, ticaret yollarinin kavsak noktasinda yer aldigi i¢in, hem bir ticaret merkezi,
hem de kendi adiyla anilan bir ¢aga (Busra Cagi) isim oldu. Daha sonra Roma’nin Suriye-Arap bolgesi
yoneticisi Alexander Severus, 358’de Arabia ve Palestina eyaletlerinin yaninda Palestina Tertia veya
Salutaris ve onun bagkenti Elousa’y1 kurdu. Yeni kurulan bu sehirler; Helenistik stil ve Nebati motif
sanatinin kullanildig1 yerlerdi (Trimingham, 49-51). Bahsi gegen bu eyaletler, giiniimiizde Suriye,
Liibnan, Israil, Filistin ve Urdiin gibi iilkelerin topraklarini kapsamaktayd.

¥ Giiniimiizde Urdiin sinirlart iginde yer alan Petra, Nebati Devleti’nin baskentiydi. Kaynaklar
Nebatilerin, I1I. yiizyilda Hiristiyanligi kabul ettiginden bahsetmektedir (el-Feyytmi, 106).

? Islam oncesi dénemde Hadr, bugiin Musul’'un 140 km giineybatisinda bulunan Sersar Vadisi’nin
yakinlarinda bir blgenin adiydi. Bu bdlge aym zamanda “Arabaya” (Arap Ulkesi) olarak da bilinmekte
ve M.O. VL. yiizyildan itibaren burada Perslere bagli Hadr Emirligi’nin bulundugu belirtilmektedir (Hadr
Emirligi’yle ilgili genis bilgi i¢in bkz. Susa, 130-133).

" Bkz. Hol, 35.

"'Hol, 35; Robert G. Hoyland, Arabia and The Arabs, from The Bronze Age to The Coming of Islam,
London-New York 2003, 69-70.
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kazanmis'? ve bunun sonucunda Hiristiyanhk, III. yiizyilla V. yiizy1l arasinda, bugiinkii
Urdiin, Suriye ve Irak topraklarindaki yerli halklarla, yar1 gégebe ve yerlesik Araplar

arasinda yayilmistir.”

Hiristiyanligin bu hizli yayihst sirasinda, Hz. Isa’min gergekte bir insan
oldugunu inkar eden Marcion (6.165)’un fikirleri de Roma Imparatorlugu’nun Arabia
ve diger eyaletlerinde yayilmaya baslamistir. Marcion’un fikirlerinin yayildig: sirada,
baska heretik (resmi goriise karst olan) kabul edilen gruplar da goriilmeye baslamugtir.'
Heretik olarak kabul edilen bu Hiristiyan gruplarin, Hiristiyanligin kuzeybatidan Arap
Yarimadasi’nin i¢ kesimlerine girmesinde ve yayilmasinda, biiyiik rolleri olmustur.
Cinkii  onlar, IV. asirdan itibaren Hiristiyan Kiliselerinde ortaya g¢ikan mezhep
tartismalarinin akabinde, Roma yonetiminin baskisindan kagmak zorunda kalmis ve bu
nedenle devlet denetiminden uzak, giivenli olarak kabul ettikleri bdlgelere

yerlesmislerdir."

Hiristiyanligin, Arap Yarimadasi’nin kuzey ve kuzeybati kesimlerine yayilmasi
sirasinda; Roma’nin Arabia eyaletinde, 6zellikle Urdiin’iin dogusundaki kirsal bolgede
(Liibnan’dan Cebel-i Ermeniyye’ye kadar olan Suriye ¢6li) ve Yukar1t Misir’in ¢olliik
kesimlerine yerlesmis olan Hiristiyan miinzevi kesisler etkin rol oynamls‘ur.16 Bu
miinzeviler, Arap Yarimadasi’nin kuzey ve kuzeybati kesimlerinde yerlesik ve gocebe
hayat stiren topluluklar1 Hiristiyanlagtirmistir. Bu miinzevi kesislerin en 6nemlisi, Arap
asilli  Aziz Simeon el-Amadi (?390-459) ile EftimyGs (el-Muhalle veya el-
Muasker)’dur.!” Bir baska kesis ise Giiney Filistin ¢6lindeki Negeb (Negev) bolgesi

"> Trimingham 51-52.

" Kaynaklarda, III. yiizythn basindan V. yiizyilin sonlarina kadarki siire iginde misyonerlik
faaliyetlerinin arttigmi ve bunun sonucunda Hiristiyanligin, éncelikle Urdiin civarmdaki (Amman, Ceras,
Madaba, Hisban, Kerak), Busra, Dera, Sanmin, Neva, Suveyda, Kanavat, Sehibe, Sekke, Ummu’l-
Cemel, Biraf, Muzmiyye, Azra, Havran, Rabbe, er-Résafe, Palmira (Tedmiir) gibi yerlerde yayildig:
belirtilmistir. Yine ayni tarihler arasinda bu dinin, Suriye ve Mezopotamya bolgelerindeki halklar
arasinda da yayginlastigi ifade edilmistir (Salih, 31-33; Trimingham, 53-54).

4 By konuda genis bilgi i¢in bkz. Harnack, III, 46 vd.; ayrica tezimizin giris bol. bkz. (Yarimada’nin
kuzey kesimindeki Grek ve Semitik kiiltiire mensup Hiristiyan gruplar, kendilerinden farkli diisiinenleri
heretik veya sapkin olarak gérmiistiir. Ornegin, heretik olarak gériilenler arasinda el-Kasaitler ve Hz.
Meryem’i putlastirarak tapan Collyridianlar gibi gruplar vardir (Bkz. Bell, 18-20). Hz. Meryem’i tanriga
kabul eden Collyridianlar, muhtemelen Kur’an’in “Ey Meryem oglu Isa! Insanlara Allah’1 birakip da
beni ve annemi iki ilah edinin diye sen mi sOyledin?...” Maide (5), 116. ayetinde bahsedilen grup olsa
gerektir. Bu grup hakkinda tezimizin III. boliimiine bkz.).

¥ Giinaltay, islam Oncesi, 103-10; E.R. Hayes, Dogu-Bati Asur/Siiryanilerin Kurdugu Urfa
Akademisi, Cev. Yasar Giineng, Istanbul 2002, 8.

' Salih, 31; H.A.R.Gibb, Islam, A Historical Survey, New York 1975, 25-26.

7 Cevad AL, Tarihu’l-Arab, VI, 56; Bell, 18-20.
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putperestleri arasinda misyonerlik faaliyetlerinde bulunan, Aziz Hilarion (291-
371)’dur. Onun, Uzza’ya'® tapan bir Arap kabilesini Hiristiyan yaptig1 belirtilmistir.
Yine Imparator Valens (364-378) zamaninda Giiney Filistin’deki Arap kabilelerinden
birine hilkmeden Melike Maviya’nin (ya da Maoina) kendi kabilesinde Hiristiyanligin
yayilmasi i¢in, 373 veya 374 tarihlerinde Romalilarla yaptig1 bir anlasmada, Musa
adindaki bir rahibin piskopos olarak atanmasini istediginden séz edilmistir. Bunun
iizerine bahsedilen kisinin bolgeye piskopos olarak atandigi ve ona “Sarsaran

Piskoposu” veya “Arap Piskoposu” seklinde lakap takildigindan bahsedilmistir.'’

Arap Yarimmadasi’nin kuzey ve kuzeybati kesimlerindeki topluluklar arasinda
Hiristiyanligin  yayilmasinda isimlerini zikrettigimiz miinzevilerin disinda, ismi
bilinmeyen bir¢cok miinzevi kesis vardir. Bunlardan, 6zellikle Sina Dagi’nda yasayan
miinzeviler,”® Hiristiyanligi, gdcebe topluluklar arasinda yaymak igin, oldukea biiyiik
caba gostermislerdir. Bu miinzevi kesislerin bir kismi, Arap Yarimadasi’nin
kuzeyinden baglayarak i¢ bolgelerindeki en iicra yerlere kadar gitmek suretiyle
Hiristiyanlig1 yaymaya c¢alismislardir. Onlar, bu bahsedilen bolgelerde Hiristiyanlig
yaymaya calisirken, bedevi Araplarla arkadaslik kurmus ve onlarla beraber ¢adirlarda
oturup kalkmuslardir.”! Bundan dolay1 bu miinzevi kesisler, “cadir piskoposu ya da

bedevi-badiye piskoposu” olarak taminmislardir. Bu kesisler, c¢adirlarda yasayan

'8 {slam 6ncesi putperest Araplar, “Lat”, “Uzza” ve “Menat”adinda ii¢ biiyiik puta tapmaktaydi. Araplar
bu ii¢ biiyiik putu, biliyiikk bir tanrinin kizlari olarak kabul etmekteydi. Araplar bu tanrigalarin, hem
yildizlarla hem de eski kiiltiirlerle ilgisini kurmaktaydi. Ornegin, Lat'm (Allat) Sabah Yildizr’yla ve
Siimerlerdeki “Giizellik Tanricas1” Istar veya Yunan mitolojisindeki Veniis’le ilgisi kurulmaktayd.
Tiirkge “cok giicli” manasina gelen Uzza, “Bereket Tnrigast” ve Menat ise “Kader Tanrigas1” olarak
kabul edilmekteydi (Bkz Hol, 39; Putlarla ilgili ayrica bkz. Ebi’l-Manzur Hisdm b. Muhmmed b. es-Saib
el-Kelbi (Ibnu’l-Kelbi), Kitabu’l-Esnim, Kahire 1924).

“Bkz. Salih, 31-32; Hoyland, 149-150. (Musa adindaki bu rahibin, Hiristiyanligin Monofizit Mezhebine
mensup oldugu belirtilmektedir. Bkz. Hoyland, 150).

20 Sina Dag1 veya Musa Dag1, Sina Yarimadasi’nda, Hz. Musa’nim Israil ogullarini, Misir esaretinden
kurtardiginda geldigi ve kendisine Tanr1 tarafindan “on emrin” verildigi dagdir (Bkz.Cikis, 19. ve 20.
baplar). Bu dag, Hiristiyanligin ilk ¢aglarinda, bask: ve zuliimden kagan Hiristiyan miinzevileri veya
kesisleri igin bir siginak ve cazibe merkezi olmustur. Burast hem giivenli hem de Hz. Musa’nin
Tanrr’yla konustugu yer olmasi sebebiyle, miinzeviler nezdinde biiyiik bir 6nem kazanmistir. Sonraki
donemde burada, III. yiizyllda Roma imparatoru Maximus zamaninda putlara tapma konusunda baski1
goren ve iskenceyle 6ldiiriilen ilk kadin Hiristiyan, Aziz Catherine adina bir mabet yapilmistir. Rivayet
gore, Iskenderiyeli Aziz Catherine’nin cesedi mucizevi olarak, bir grup melek tarafindan, Musa Dag1’nin
en yiiksek yerine getirilerek gémiilmiistiir. Aziz Catherine’nin mezart, ii¢ y1l sonra miinzeviler tarafindan
bulunmus ve onlar burada Aziz Catherine adina kiigiik bir mabet yapmustir. Bu kiigiik mabedi, IV.
yiizy1lda, Imparatorice Helena ziyaret etmistir. Imparator Justinianus, 542 yilinda buradaki kiigiik
mabedi ve rahipleri bedevi saldirilarindan korumak igin oraya biiyiik bir kilise ve ¢evresine de bir sur
yaptirtmistir (http://www.sacredsites.com/africa, 4.08.2009; Daniel G. Bates-Amal Rassam, Peoples and
Cultures of The Middle East, New Jersey 1983, 34).

2l B Farah- Ph.D Caesar, Islam Beliefs and Observances, USA 1987, 30.
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insanlari bir takim ihtiyaglarin1 karsilamis ve hasta olanlarimi tedavi etmislerdir.
Kesislerin bu sekilde tedavi ederek iyilestirdigi kimselerin bir kismi daha sonra
Hiristiyanlig1 benimsemistir. Ozellikle onlarin tedavi ettigi kral veya kabile reisleri hem
kendileri Hiristiyan olmus, hem de kabilelerinden baska kimselerin Hiristiyanliga

. . 22
gecmesine vesile olmuslardir.

Miinzevi kesislerin Arap Yarimadasi’nin degisik bdlgelerindeki misyonerlik
faaliyetleri yaninda; kdle, silah, mal vb. seyleri tastyan Hiristiyan tacirleri ve ticaret
kafileleri de Hiristiyan kiiltiiriiniin tasinmasinda ve Hiristiyanligin yayilmasmda etkili
olmustur. Zira, Islom dncesi dénemlerde, Arap Yarimadasi’nin kuzeyinden giineyine,
batisindan dogusuna ticaret yollar1 vardi. Ayrica bu ticaret yollarinin belirli
noktalarinda panayirlar kurulmaktaydi. Bu ticaret yollarinda ve panayirlarda her dinden
ve her milletten insan birbirleriyle karsilagsmaktaydi. Dolayisiyla mal ve esya alinip
satilirken, insanlar iliskide bulundugu insanlarin kiiltiirlerinden, dini inang ve
geleneklerinden haberdar olmaktaydi.”> Ayrica o siralarda, kéle ticareti de yaygindi.
Almip satilan bu koleler gittikleri yerlere dini inanglarin1 da gotiirmekte ve miimkiin
oldugu olgiide g¢evresindeki insanlari etkileyebilmekteydi. Boylece kole ticareti de

Hiristiyanligin, Arap Yarimadasi’na yayilmasinda kismen etkili olmustur.**

Misyonerlik ve gesitli alanlarda ticaret yapan Hiristiyan ve diger milletlerden
tacirler vasitasiyla Arap Yarimadasi’nin kuzey kesimlerinde yayilmaya baslayan
Hiristiyanlik, bu bélgelerde yerlesik veya gdgebe hayat siiren birgok Arap kabilesini
etkilemistir. Bu baglamda Hiristiyanlik, Roma’nin Arabia ve Filistin Eyaletlerinde
(Belka, Maan, Urdiin ve Olii Deniz (Lut Golii)’in dogu kesimleri) yasayan25 Beni
Lahm,” Bend Gassan, Ben(l Uzra, Bendt Amile ve Cuzam gibi Arap kabileleri arasinda
yayilmaya baslamistir. Ayrica Hims, Tedmiir (Palmira) ve Hanasira taraflarinda gezici

olarak hayatlarin1 devam ettiren Behrai kabilesi ile bugiin hala nesilleri devam eden

22 Cevad Ali, Tarthu’l-Arab, VI, 55-56. (Miinzevi kesiglerin, kral veya kabile reislerini tedavi etmesiyle
ilgili gesitli rivayetler bulunmaktadir. Bunlardan en dikkat ¢ekici olani, Rays (Mar isi) Azha adli
Hiristiyan kesisinin, Hire Krali Numan’i sinir hastaligindan kurtarmasidir. Raysi Azha vesilesiyle
iyilesen Numan, hem kendisi Hiristiyan olmus hem de ailesinin Hiristiyan olmasimi saglamistir. Bkz.
Muhammed fbrahim el-Feyytimi, TArihu’l-Fikri’d-Dini’1-Cahili, Beyrut 1999, 217-218).

2 Cevad Ali, Tarihu’l-Arab, VI, 57; el-Feyyimi, 217-218; Beynan, 116.

2% Cevad Ali, Tarihu’l-Arab, VI, 55; Fayda, islémiyetin Gliney, 19.

* Trimingham, 78.

*6 Bendi Lahm veya Lahmilerin Yemen’den gelerek Beytu’l Makdis’e ve Nasira’ya yerlestikleri, zaman
icerisinde burada Huristiyanlastiklar1 ifade edilmistir (Bkz. L. Oztiirk, Islim Toplumunda Hiristiyanlar,
46).
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Kureys, Tayy, Taglib b. Rebia, Tenth gibi kabilelerin atalarinin bir kismi Hiristiyanligi
kabul etmistir. Yine Tedmiir, Dimetu’l-Cendel,”” Tebiik®® ve Firat arasindaki
bolgelerde gocebe bir hayat siiren Kelb kabilesinin bir kisim kollariyla, Sam’in kuzey
kesimlerinde yerlesmis olan Kinane kabilesinin bir ¢ok alt kolunun da Hiristiyan
oldugu ifade edilmistir. Ayrica Yarimada’nin kuzey kesimlerindeki Beni Mudare,
Beni Cevsen ve lyyad b. Nizar gibi kabileler arasinda da Hiristiyanligin yayildig1

belirtilmistir.”’

Kaynaklarda Hiristiyanli§in bir¢ok Arap kabilesi arasinda yayilmis oldugu
belirtilmekle birlikte, bu dinin, kabiledeki biitiin fertleri kapsamasi diigtintilmemelidir.
Hiristiyanligin, zikredilen bu kabilelerin birka¢ bireyi ile simirli kalmis olmasi
muhtemeldir. Nitekim Hiristiyanligin, daha ziyade Hire, Kinde ve Gassani Araplar
iizerinde daha etkili oldugu anlagilmaktadir. Bu meyanda Arap Yarimadasi’nin
kuzeyinde yerlesmis olan Gassani Araplarinin Hiristiyanligindan s6z etmek yerinde

olacaktir.

1.1.  Gassani Devleti’nde Hiristiyanhk

Gassaniler, Arap Yarimadasi’nin kuzeyindeki Tedmiir Devleti’nin sona
ermesinden sonra ortaya ¢ikmustir.*® Bu toplulugun, Yemen’deki Kudaalilarin bir kolu
olan Mazin’e mensup oldugu31 ve Yemen’deki “Sedd-i Ma’rib>*? olarak bilinen barajin
M. L. ylizyilda yikilmasindan sonra, dnce Hicaz bdlgesindeki Tihame’ye, sonra da
Cufne (Cefne) b. Amr b. Amir el-Muzaikiya (Mezigyae) liderliginde, Urdiin’iin Belka

sehri civarindaki Gassan suyunun etrafina yerlestigi ve yerlestikleri bu yere nispetle

"Diimetu’l-Cendel, Arabistan’in Tebiik kentiyle Sam arasinda bir bolgeye tekabiil etmektedir. Diimetu’l-
Cendel isminin, Hz. Ismail’in oglu Diime’den veya bdlgede yasayan Cendel adli bir kabileden geldigi
belirtilmektedir (Bkz. Ahmet Giiner, “Dimetiilcendel”, DIA, Istanbul 1994, X, 1).

2 Tebiik, Medine’nin 700 km kuzeyinde Suriye yolu iizerinde bulunmaktadir (Isin Demirkent,
“Herakleios”, DIA, Istanbul 1998, XVII, 213)

2 Qalih, 42-44; Hoyland, 78-79; L. Oztiirk, Islam Toplumunda Hiristiyanlar, 45-46. (Baz1 kaynaklarda
bu iki kabilenin yaninda bagka Hiristiyan kabilelerinin varligindan séz edilmistir. Hiristiyan olan
kabileler arasinda Kureys’ten Beni Esed b. Abdu’l-Uzz4; Temim’den Benii Imrul’l-Kays b. Zeyd Menit;
Rebia’dan Benl Taglib; Yemenli Tayy kabilesinden Mezhi¢, Behrai gibi kabilelerin bulundugu
belirtilmistir. Bkz. el- Hatib, 29).

** Ma’ruf, 98-99.

*! [bn Hisam, es-Sire, I, 9-10; el-Feyyamd, 112-113; Hayati Ulkii, islim Tarihi, Istanbul 1979, 30-31.

32 Bunun i¢in bkz. Semseddin Giinaltay, islam Tarihi, Istanbul 1338-1341, 258-260.
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“Gassani” adin1 aldig1 belirtilmektedir.”> Gassaniler, bu topraklara geldiklerinde orada
Romalilarla iyi iligkiler iginde olan ilk Hiristiyan Arap kabilelerinden Dacaim’in
(Ducum) ya da Beni Salih** kabilesi yasamaktaydi.”> Gassaniler, bu topraklarm
denetimi i¢in Dacaim kabilesiyle hakimiyet miicadelesi etmis ve bu hakimiyet
miicadelesini  Gassaniler kazanmistir.”® Gassanilerin  bolgede hakimiyeti ele
gecirmesine miiteakip, Roma Imparatoru Decius (6. 251) da, Dacaimlilerin yerine
Gassanilerle dostluk antlasmasi yapmus®’ ve 220 yilinda Gassanilerin lideri Cufne
b.Amr el-Muzaikiya’yr’® Suriye Araplar iizerine hiikiimdar tayin etmistir. Bunun
iizerine Gassaniler, Busra sehrini bagkent yaparak, Gassani Devleti’ni kurmuslar ve
kisa siire sonra Suriye’nin giiney kesimleriyle (bugiinkii Liibnan ve cevresi), Filistin,

Urdiin’iin Belka ve Hurzan gibi kesimleri de denetimleri altina almislardir.*

Gassaniler, Arap Yarimadasi’nin kuzey kesimlerinde varliklarini hissettirmeye
basladiklar giinden itibaren Roma Imparatorlugu’na sadik kalmis ve bu imparatorlugun
himayesi altinda olmustur. Roma imparatorlari, onlarin krallarina, “patrik” veya
“patrikos” (kilisenin bas1), “basileus” (emir, melik, kralin onurlandig1) gibi unvanlar
vermistir.*” Gassani emirleri de Roma’nin bu maddi ve manevi destegi sayesinde Arap
Yarimadasi’nin kuzey ve kuzey batisindaki birgcok Arap kabilesi iizerinde etkili
olmustur.*’ Ayni1 zamanda Gassaniler, bulunduklar1 konum itibariyle, Sasanilere karsi

tampon devlet gorevi yapmislardir. Hatta onlar, Sasanilerin destekledigi Hire (Lahmi)

33 Corcl Zeydan, el-Arab Kable’l-Islim, bby.1908, I, 184; Hasan Ibrahim, I, 59. (ibn Hisam’a gore
“Gassan” Yemen’deki Ma’rib Seddi’nden ¢ikan bir suyun adidir (Ibn Hisam, es-Sire, I, 9).

¥ Gassanilerden 6nce bolgeye yerlesmis olan Dacaim kabilesinin Sasinilere karsi Roma’yl
destekledikleri ve bunun karsiliginda Roma topraklarinda oturma izni ve yillik bir tahsisat elde
ettiklerinden s6z edilmistir. Ayrica Dacaim kabilesi arasinda da manastir hayatina 6nem veren kimselerin
oldugundan bahsedilmistir. Omek olarak Dacaim Meliki Davud’un kendi admna insa edilen manastirm
yapimi sirasinda bir zahitlik 6rnegi olarak sirtinda su ve harg tasidigi ve bundan dolay: ona; “bagliligim
gosteren” anlaminda el-Lasik unvaninin verildigi ifade edilmistir (Bkz. Mehmet Pagaci, “Kur’an’da Ehli
Kitap Anlayis1”, Dinler Tarihi Arastirmalar1 (DTA)-IV, Miisliimanlar ve Diger Din Mensuplari,
Ankara 2004, 42).

% Cevad Ali, Tarihu’l-Arab, VI, 84.

% Susa, 126.

37 Bkz. Hamidullah, islam Peygamberi, I, 355-356.

*¥ Gassanilerin lideri Cufne b. Amr el-Muzaikiya’dan dolay1, onlara Cufne Ogullar1 (ya da Al-i Cufne) da
denilmistir (Bkz. el-Feyyami, 112-113).

% el-Feyytmi, 112-113; Hasan ibrahim Hasan, (Siyasi-Dini-Kiiltiirel-Sosyal) islam Tarihi, Terc. Ismail
Yigit-Sadreddin Giimiis, Istanbul 1991, I, 59; Hamidullah, Islam Peygaberi, I, 356-357.

40 Giinaltay, fslam Oncesi, 45; Bell, 22; Hoyland, 81. (Kaynaklarda, Roma Imparatoru Justinianus (527-
565) tarafindan, Gasséni lideri Haris b. Cebele’ye emir veya melik anlamima gelen ve daha once
Romalilardan bagka hi¢ kimseye verilmeyen “dignity of king” (basileus) tinvani verildiginden s6z
edilmektedir. Bkz. Procopius of Caesarea, History Of The Wars, Books I and II, English Trans. by, H.
B. Dewing, London- New York, ty, (I. XVII/43-48), I, 159; ayrica bkz. Hoyland, 81).

*! Bell, 22-23.

70



Arap Devleti’yle siirekli savas icinde olmuslardir. Zira bu iki devlet, Suriye bdlgesinde
yasayan Arap kabilelerine hakim olmak istemis, ancak bu konuda Gassaniler iistiin
gelmistir. Gassanilerle Hirelilerin hakimiyet miicadelesinden soz edilirken, her iki
taraftan iki liderin ismi ¢ok¢a zikredilmistir. Bunlar Gassani liderleri Haris bin Cebele

(526 veya 529-569) ve Hirelilerin lideri Miinzir b. Haris (569-581 veya 582)’tir.*?

Kaynaklarda, Gassanilerin biiyiikk ¢cogunlugunun Hiristiyanlig1 kabul ettiginden
bahsedilmis; ancak onlarin Hiristiyanliga gecis tarihiyle ilgili net bilgiler
Verilmemistir.43 Bununla birlikte baz1 kaynaklarda Gassani Araplarinin, Dogu Roma
Imparatorlugu’nun sinir boylarinda yiiriittiigii misyonerlik faaliyetleri gercevesinde
Imparator Anastasius (491-518) doneminde Hiristiyanligi benimsedikleri ifade
edilmistir. Imparator Anastasius’un Monofizitlere yakin olmas1 sebebiyle Gassanilerin
Monofizit Hiristiyanligi kabul ettikleri belirtilmistir.* Her ne kadar Gassanilerin V.
yiizyilm sonu ile VI. yiizyiln basinda tahta bulunan Dogu Roma Iimparatoru
Anastasius’un iktidar1 doneminde Hiristiyanligi benimsedigi belirtilirse de Gassanilerin
Romalilarla iligkilerinin III. yiizyilin baslarina dayandig1 gerceginden hareketle, onlarin
Hiristiyanli§i benimsemesinin Imparator Anastasius donemi kadar gec¢ bir tarihe
kalmamas1 gerektigini tahmin etmekteyiz. Kanaatimizce en azindan Gassani
yoOneticilerinin, miinasebette  bulunduklar1 Romalilardan ve  ¢evrelerindeki
Hiristiyanlardan etkilenerek, Hiristiyanli§i daha erken tarihlerde kabul -ettiklerini

sdylemek miimkiin goziikkmektedir.*

Gassani liderlerinden Haris b. Cebele Hiristiyanhig1 kabul ettikten sonra,*

kendi idaresindeki topluluklarin dini problemlerine ¢6ziim bulmaya calismistir. Bu

«2 Procopius, History Of The Wars, (II. I/1-12), II, 261-265; el-Eb Corc Sahatehu Ganavati, el-
Mesihiyyetu ve’l-Hadaratu’l-Arabiyyeti, el-Miiessetu’l-Arabiyyeti 1i’l-Dirasati’v ve’n-Nesr, byy. ve
ty., 50-51.

* Bell, 21-22; eFeyytmi, 221.

“ Bkz. Cevad Ali, Tarihu’l-Arab, VI, 83; ayrica bkz Turhan Kagar, “Erken Bizans Doneminde Dogu:
Siiryani Monofizitliginin Dogusu”, I.Uluslaras1 Katilimh Bilim ve Felsefe Tarihinde Harran Okulu
Sempozyumu, Konya 2006, 115; Lewis, Tarihte Araplar, 30.

45 Gassanilerin, imparator Anastasius zamanindan daha once Hiristiyanligi kabul ettikleri seklindeki
kanaatimize bir bagka delil de M. 431 Efes ve 451 Kadikoy Konsillerine Suriye bolgesindeki kiliseleri
temsil eden piskoposlarin katilmis olmasidir. Kaynaklarda M. 431 Efes Konsiline Abdullah (Abdellas)’in
ve M. 451 Kadikdy Konsiline Haris (Aretas)’in bolge Kiliselerinin temsilcileri olarak katildig:
belirtilmektedir (Bkz. Trimingham, 74, 67.dipnot).

* Kaynaklarda, Efesli Yuhanna’ya dayandirilan bir rivayete gore, Gassanilerin Monofizit Hiristiyanhig:
benimseme siirecinde, Gassani Meliki Haris b. Cebele ile Yakub Baradaeus’un kargilagmasinin énemli
bir rolii oldugu belirtilmistir. Buna goére Roma hiikiimetinin sapkin olarak nitelendirdigi Yakup
Baradaeus, Gassani topraklara gelmis ve Roma Imparatorlugu’nun istegiyle Gassani emiri Haris b.
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cercevede Hz. Isa’nin tabiati hususundaki anlayis farkliliklariyla ilgili problemler
sebebiyle bolge Hiristiyanlan ile ana (resmi) Hiristiyan kitlesi arasindaki ihtilaflarin
¢Oziimii igin c¢aba sarfetmistir. Bu baglamda o, “Cadir Piskoposu” olarak da
adlandirilan Monofizit goriisiin savunucusu Yakub Baradaeus’un* teolojik konularla
ilgili bir mektubunu Istanbul (Konstantinapol)’a kadar gé‘a’irrnﬁgtiir.48 Ayrica Haris’in,
Dogu Roma yonetimi ile olan yakin dostlugunu kullanarak, Yakup Baradaeus’un Urfa
piskoposluguna getirilmesi isteginde bulundugu ve Imparator Justinianus’un da
Monofizit karsit1 olmasia ragmen, Haris’in bu istegini geri ¢evirmedigi ve bu isi,
Monofizit taraftar1 olan esi Theodora araciligiyla dolayli olarak yerine getirdigi rivayet
edilmistir.** Bu rivayete gére Dogu Roma imparatoru Justinianus, esi Theodora ve
Haris b. Cebele’nin ricas1 iizerine 543 yilinda Yakup Baradaeusu Urfa
piskoposluguna, Theodorus adli Monofizit ruhaniyi de Gassani baskenti Busra’ya,

piskopos olarak atadig1 belirtilmistir.>

Gassani krali Haris b. Cebele’nin kisisel dostluguyla, Dogu Roma
imparatorundan istekleri yukaridaki atamalarla smirli kalmamigstir. Nitekim onun,
Justinianus’un iktidarmin son yillarinda Istanbul’u ziyaret ettiginden; bu ziyarette
Monofizit Kilisesi i¢in bir takim imtiyazlar talep ettiginden ve Yakup Baradaeus’u
Siiryani Monofizitlerinin en biiyiik piskoposu ya da metropoliti yapmasi i¢in istekte
bulundugundan bahsedilmistir.”’ Haris’in oglu Miinzir’in de, babasi gibi farkli
Hiristiyan gruplarinin birbirleriyle ve Roma Devleti’yle olan sorunlarin1 ¢6zmek igin
aracilik yaptigi ifade edilmistir. Bu cergevede onun, Yakub Baradaeus ile Monofizit

karsit1 olan Antakya patrigi II. Paul® arasindaki anlasmazliklari ¢6zmek igin,

Cebele tarafindan tutuklattirilip hapse attirilmistir. Yakub’un hapiste bulundugu sirada Gassani
topraklarinda veba hatsalligi ¢ikmis ve Yakub mucizevi bir bigimde bu hastaligi onlemistir. Yakub
Baradaeus’un bolgedeki veba hastaligini mucizevi bir bi¢imde kaldirmasindan ¢ok etkilenen Gassani
emiri Haris, Yakub’u hapisten ¢ikartmis ve kendisi de maiyeti ile beraber Monofizit Hiristiyanliga
geemistir (Bkz.Salih, 36-37). Haris, Hiristiyanlig1 benimseyince kendisine “Arap Hiristiyanlarin Krali”
denilmistir (Cevad Ali, Tarihu’l-Arab, VI, 214)

47 Yakub Baradacus’un, Gassanilerin hakimiyetindeki genellikle gdgebe hayati yasayan kabileler
arasinda gorev yapmasit sebebiyle “Cadir Piskoposu” olarak adlandirildigi  belirtilmistir
(Bkz.Trimingham,182).

*Trimingham, 182-183.

# Atiya, 180; Celik, 299.

30 Celik, 300-30; Ganavati, 52 .

st Kagar, Erken Bizans, 116-117.

2 1. Paul veya Kara Paul, 518-521 tarihleri arasinda Antakya patrikligi yapmistir
(Bkz.http://en.wikipedia.org/wiki/List_of Patriarchs of Antioch, 05.08.2009).
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Suriye’de Firat yakinlarinda bulunan Stira’a koyiindeki, Mar Hanina Manastir’nda®
576 tarihinde bir sinod topladig1 ve 580°de Istanbul’a giderek, Roma imparatoruyla

bazi sorunlarin ¢oziimii konusunda goriistiigii belirtilmistir.>*

Gassani liderlerinin, yukarida bahsedildigi bi¢cimde uzlagsmaci bir Hiristiyan
kimligini benimsemeleri ve Roma imparatorlarinin siyasi desteklerini almalari
sayesinde bolgede Hiristiyanlig1 yayma g¢abalari belli oranda basarili olmustur. Onlarin
bu konudaki basarilarini, Arap Yarimadasi’nin kuzey kesimlerine hakim olduklar
sirada, bolgedeki kilise ve manastirlarda gorevli rahiplerin ¢oklugundan anlamak
miimkiindiir. Nitekim 570 yilinda teslis doktriniyle ilgili bir tartismaya yonelik olarak
Arabia Eyaleti’'nde hazirlanan bir belgede, bolgedeki 137 bas rahibin imzasinin yer
almas1,”” o dénemde Arap Yarmmadasi’min kuzey kesimlerinde Hiristiyanhigim hayli

yayilmis oldugunun bir kanit1 olarak yorumlanabilir.

Gassaniler, kendi bolgelerinde Hiristiyanligi yaymaya calisirken, Hiristiyan
kiiltiir ve medeniyetini de gelistirmeye ¢alismislardir. Bu baglamda onlar, gliniimiizde
Urdiin siirlart iginde yer alan Havran, Suveyda, Ganavat gibi bolgelerde yeni kiliseler
ve manastirlar insa etmislerdir.’® Gassanilerin insa ettigi kilise ve manastirlar arasinda
el-Kehf, Hunad, Hali, en-Nebve, Ukabta ve Jillig (Jilliq) gibi isimlerden s6z edilmistir.
Bu kilise ve manastirlara ilaveten 559 yilinda Haris’in, Kasr el-Haris el-Garbi adinda

kuleli bir manastir1 insa ettirdigi belirtilmistir.”’

Gassaniler, yeni inga ettikleri bu kilise ve manastirlarla birlikte, giinlimiizde
Urdiin sinirlari iginde yer alan Ceras, Ezra ve Busra gibi sehirlerle, Suriye bdlgesinde

bulunan bazi yerlesim yerlerinde bulunan, 6zellikle Nebatiler donemine ait birgok

» Hire’de bulunan Mar Hanina Manastir’nin Hire krali Miinzir'in oglu tarafindan yaptirildig:
belirtilmektedir (el-Bagdavi, Mu’cem, II, 507).

** Trimingham, 183.

5 Gassanilerin, Arap Yarimadasi'nin kuzey kesimlerindeki Araplara hakim oldugu sirada, bolgede
bulunan 137 kilise ve manastirin rahipleri, “teslis doktirinine karsi olduklarimi ifade eden bir belgeyi”
Yakub Baradaeus’a sunmuslardir. Bu belgeyi imzalayanlar arasinda, gliniimiizde Suriye’nin bagkenti
Sam (Dimesk)’in  kuzeyindeki Ma’lula kdyii yakinlarinda bulunan Ukabta Manastiri’nin bas rahibi
Sergius ve onun yardimecist Mar Eusthasius ile, “Meshur Patrik” lakabiyla bilinen Gassani lideri Miinzir
b. Haris (Haris b. Cebele’nin halefi)’in var oldugu belirtilmistir (Bkz. el-Feyylmi, 221; Trimingham,
183-184). Ancak s6z konusu kaynaklarda, bu belgenin igerigi ve onlarin nasil bir 6gretiyi kabul
ettikleriyle ilgili bilgiler bulunmamaktadir.

*% Trimingham, 73-74.

37 Trimingham, 182-183; Zeydan, el-Arab, 195-196.
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putperest tapmagr® kiliseye doniistiirmiislerdir.”® Bu baglamda Suriye’nin merkezi
Sam’da bulunan, imparator Theodosius zamanindaki Jiipiter Tapinag, kesin tarihi belli
olmamakla birlikte muhtemelen Gassaniler zamaninda Aziz Yuhanna adina tahsis
edilen bir kiliseye déniistiiriilmiistiir.’” Gassaniler, yeni kilise ve manastir yapimi ve
eski tapinaklar kiliseye doniistiirme faaliyetleri yaninda, 6nceden Araplar tarafindan
bilinmeyen “rahip” ve “kenise” gibi bir¢ok kelimeyi, Araplarin kelime dagarcigina
eklemek suretiyle, bolgede Hiristiyan kiiltliriiniin =~ gelisimine de katkida

bulunmuslardir.®!

1.2.  Arap Yarmadasmmm Kuzey ve Kuzeybati Kesimlerindeki

Kiliselerin Kurumsallasmasi

III. ylizyildan itibaren Arap Yarimadasi’nin kuzeyindeki halklar arasinda
yayllmaya baslayan Hiristiyanlik, IV. ve V. yiizyillarda bolgedeki Hiristiyanlarin
artmasina paralel bir bigimde kurumsallagsmaya baslamistir. Bu halklar arasinda
Hiristiyanligin kurumsallagmasi, “mahalle” veya “muhayyemat” adi verilen toplanma
merkezleri vasitasiyla olmustur. Daha sonra bu merkezlere “piskoposluk™ denilmistir.
Arap Yarimadasi’nin kuzey kesimlerindeki ilk piskoposluklar, Dogu Kudiis, Sam,
Fenike (Finikya)®*, Petra ve bugiin Urdiin’iin Amman sehri yakinlarindaki Baalbek gibi
yerlerde kurulmustur. Sozii edilen bolgelerde kurulan bu piskoposluklar, kendi
bolgelerinde 6nemli islevler yerine getirmistir. Bu baglamda Fenike bolgesindeki

piskoposlugun, Fars krali Yezdigerd’in (6. 420) baskis1 sebebiyle Irak’tan kabilesiyle

58 Trimingham, Nebatilere ait birgok putperest tapinaktan ve onlarin “Arap Tanrilar1” olarak bilinen genis
dini kiiltlerinden s6z etmektedir. O, bu dini kiilt igindeki en bilyiik tanr1 isminin “Z{ Sara” olarak
bilindigini belirtmektedir (Trimingham, 72-73).

> Hiristiyanligm, Arap Yarimadasi’nin kuzey kesimlerinde hizla yayildigi sirada, bolgede bulunan
birgok puperest tapinak, Hiristiyan kilisesine doniistiiriilmiis, ancak Petra gibi merkezi yerlerdeki bazi
tapinaklar varligini siirdiirmiigtiir (Salih, 29; Beynan, 116).

% Roma dénemindeki Jiipiter Tapinagi, Hiristiyanlik doneminde Aziz Yuhanna’ya atfedileden bir
kiliseye doniistliriilmiistiir. Kaynaklarda bu kilisenin, giris kapisinda “Ey Mesih! senin kralligin, 6liimsiiz
bir kralliktir; ve senin hakimiyetin biitiin nesiller boyunca siirecek.” seklinde bir yazi bulundugu ifade
edilmigtir (Bkz. Trimingham, 74). Misliimanlarin bolgeyi fethetmesinden sonra ise bu kilise, birkag
asamadan sonra camiye déniistiiriilmiis ve onun ismi “Sam (Dimesk) Umeyye Camii” olmustur (Bkz.
Yilmaz Can-Metin Yilmaz, “Miisliimanlarin Fethedilen Topraklarda Mevcut Gayri Islam Mabetlere
Yaklasimi”, DBAAD, VIII, Samsun 2008, S. 2, 33).

8! Hasan ibrahim, 1, 59, 63; Ganavati, 53.

62 Fenike ya da Finikya, giiniimiizde Liibnan ve Israil sinirlari iginde yer almaktadir. Bazi kaynaklarda ise
Finikya’nin, Liibnan’m eski ismi oldugundan séz edilmistir. (Bkz.http://www.itusozluk.com/goster
19.08.2009).
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birlikte kagarak bugiinkii Liibnan topraklarina yerlesen Arap asili Seyh Aspebet®
kurdurmustur. Aspebet’in kurdurmus oldugu bu piskoposluk, daha sonralar1 “Sarasan
Piskoposlugu” adimi alarak, bolgedeki Araplar arasinda Hiristiyanligi yaymada 6nemli
bir gorev lstlenmis ve VI. yiizyila kadar varligim siirdiirmiistiir. Yine V. ylizyilda,
Baalbek piskoposlugu yapan Nonnos’un, Araplardan bir¢ok kimseyi Hiristiyan yaptigi
ve buradaki piskoposlugun da Islam fetihlerine kadar varhgini siirdiirdiigii
belirtilmistir.®* Ayni sekilde Petra Piskoposlugunun, 342-343’de Sardika ve 362’de
Iskenderiye Sinodlarmma katilan Asterius adinda bir piskoposunun oldugundan
bahsedilmistir. Asterius’un, Arius taraftar1 olmakla suglandig1 ve bu sebeple Libya’ya

siriildiigiinden s6z edilmistir.%

Yukarida bahsedilen bu piskoposluklarin etkinlikleri, sadece kendi bdlgeleriyle
sinirli kalmamis, buralarda gorev alan bazi piskoposlar, Hiristiyan ilahiyatinin 6nemli
konularmin tartisildign genel konsillere de katilmislardir. Bu baglamda Fenike
piskoposlarindan Yuhanna’nin 451 Kadikdy Konsiline ve Auxilaos’un (Sarasan el-
Mutehaddin) 449 II. Efes Konsiline katildigindan s6z edilmistir. Baalbek Piskoposu
Eusthasius (veya Eustathe) ile ismini tespit edemedigimiz Sam piskoposunun da 451

Kadikdy Konsiline katildigi belirtilmistir.*®

Hiristiyanlik, IV. ve V. yiizyillarda Arap Yarimadasi’nin kuzey ve kuzeybati
kesimlerinde yayilirken, putperestlerin bu dine soguk bakmasi sebebiyle, biiyiik bir
direncle karsilasmustir. Ozellikle giiniimiizde Urdiin ve Israil smirlar icinde yer alan
Petra, Areopolis, Raphia; Filistin’deki Gazze, Liibnan’daki Heliopolis ve Suriye’deki
Asi (Orontes) nehri civarinda yasayan putperestler, Hiristiyanliga kars1 direnmislerdir.
Dogal olarak onlar, tapinaklarinin yikilmasina veya kiliselere doniistiiriilmesine direng
gostermisglerdir. Bolgesel anlamda putperestlerin Hiristiyanlhiga direng gdstermesinin
yaninda, merkezi yonetimin baginda olan miirtet Julian (361-363) gibi baz1 Roma

imparatorlar1 da putperestligi yeniden canlandirmaya ve Hiristiyanligin yayilisini

 Seyh Aspebet’in asil admin Ibn Musab bis-Selel oldugu ve onun piskoposlugu hakkinda Cyrill’in
sOyle dedigi belirtilmistir: “Aspebet, Filistin’de, Kudiis’iin dogusundaki Laure ¢evresinde yasayan
Euthyme (377-473)’nin sayesinde sifa buldu. Bu biiyiik sifanin etkisiyle Aspebet, Euthyme’nin davetini
kabul ederek ailesi ve kavmiyle beraber Hiristiyan oldu. Bundan sonra Euthyme, ona Petrus’un isminin
Arapca karsilig1 olan Aspebet ismini verdi, onu Hiristiyan Araplara piskopos tayin etti. Ayrica Euthyme,
Hiristiyan olan bu Araplar igin bir kilise de yaptirdi. Aspebet, bu kilisede 427 yilinda piskopos oldu... ”
(Bkz. Salih, 34; ayrica bkz. Ganavati, 48).

* Salih, 33-34.

65 Trimingham, 80.

% Salih, 33-34.
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engellemeye calismislardir. Fakat Julian’in, iktidardan ayrilmasindan sonra bu tiir
faaliyetler kendiliginden yok olup gitmistir. Sonucta bolgesel ve merkezi anlamda
Hiristiyanlig1 engelleme ¢alismalar1 basarili olamamis ve Hiristiyanlik hizla yayilmaya

ve kurumsallasmaya devam etmistir.®’

Kaynaklarda Arap Yarimadasi’nin kuzey ve kuzey bati kesimlerinde, IV. ve V.
ylizyillarda kiliselerin kurumsallastigina veya piskoposluklarin kurulduguna dair
bilgiler bulunmakla birlikte; Hiristiyanlik, bolgede yasayan Araplar ve diger halklar
arasinda, aym hizda yayillmamistir. Hiristiyanligin hizli yayildigi Arap kabileler
arasinda kiliseler kurumsallasmis, daha az yayilmanin oldugu yerlerde ise
kurumsallasma olmamistir. Dolayisiyla, Hiristiyanligin daha ziyade yayginlastigi,
Gassanl ve Hire Araplarmin yerlestigi bolgelerde piskoposluklar kurulmustur. Bu
baglamda, Arap kabileleri arasinda daha ¢ok Hiristiyanligin Monofizit, Nesturl ve

kismen Melkit (Milkan?) mezhepleri yayilma imkéani bulmustur.®®

2. Arap Yarmmadas’nin Kuzeydogusu ve Hire Devleti’nde

Hiristiyanhk

Arap Yarimadasr’nin kuzeydogusu, giiniimiizde Irak topraklariyla iran’mn bir
kisim topraklarinin bulundugu yerlere tekabiil etmektedir. Bu ¢ercevede ilk olarak Arap
Yarimadasi’nin kuzeydogusundaki Hiristiyanliktan genel olarak soz edilecek; daha

sonra bu dinin, Hire Devleti’'ndeki durumundan bahsedilecektir.

2.1.  Arap Yarimadasr’nin Kuzeydogusunda Hiristiyanhk

Islam &ncesi yiizyillarda Arap Yarimadasi’nin kuzeydogusu veya Mezopotamya
tarihi siire¢ i¢inde kismen Roma Imparatorlugu’nun, kismen de Sasani
Imparatorlugu’nun egemenligi altinda olmustur. Bu bélgede, M.O. VI. yiizyildan

itibaren, Arap kabilelerinin gérillmeye basladig belirtilmistir.*” Tenth kabilesinin bazi

57 Bkz. Trimingham, 80-81; Julian déneminde Huristiyanlara yapilan baskilarla ilgili ayrica bkz. Clark,
89-92, 111-113.

% Bkz. Salih, 45.

% Bazi kaynaklar, bu bolgedeki Arap kabilelerin varhigmi, ¢ok daha eski dénemlere, M.O. V1. yiizyilda
yagamis olan Babil Krali Buhtunnasr donemine kadar geriye gotiirmektedir (Bkz. Cafer Muhammed b.
Cerir et-Taberi, Tarihu’t-Taberd, Tarihu’l-Umem ve’l-Mulik, Tahk. Muhammed Ebu’l-Fadl Ibrahim,
Beyrut Ty, I, 609; Ebu’l-Hasan Ali el-Cezri, Ibnu’l-Esir, el-Kamil Fi’t-Tarih, Misir 1349, I, 195-196).
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kollarnn da M.O. III. yiizyildan sonra bdlgenin farkli kesimlerine yerlesmeye
basladiklar1 ifade edilmistir.” Sonraki yiizyillarda Tendih’un bir kolu, Sésani
hiikiimdar1 Biiyiik Sapur (I. Sapur, 241-272)’un izniyle, “Firat Ceziresi” olarak bilinen,
Hire ve Enbar sehirlerinin’' bulundugu yerleri yurt edinmistir.”? Ayni sekilde Iyad
b.Nizar baskanliginda, Tenth kabilesinin diger bir kolu, yaklagik III. yiizyilin
ortalarinda Irak bolgesinin Aynu’t-Temr ve Sandida gibi bolgelerine yerlesmistir.”?
Tentihlularin iiclincli bir kolu ise VI. yiizyilin ortalarinda bugiinkii Tikrit ve Musul
arasindaki bolgede meskun olmustur. Bu bolgeye gelen Arap kabileleri Tentih’un
degisik kollartyla smirli kalmamis, ayn1 zamanda Miizehhec, Himyer, Tayy, Kelb ve
Temim gibi bazi Arap kabilelerinin kollar1 da IV. ylizyilin sonlarina dogru Irak’in
giiney ve orta kesimlerine; bazilari ise Tillo (Tilla), Nusaybin (Nisibin, Nisibis), Sencar
ve Beled gibi yerlerle smirlandirlmis olan “Beyt Arbdya veya Ba Arbaya™’* bolgesine
yerlesmislerdir. Yine en biiylik Arap kabilelerinden biri olan Taglib kabilesi, V.
ylizyildan 6nce Irak’in Tikrit sehri yakinlarina; Bekr b. Vail kabilesinin kollar1 ise V1.

yiizyilin baslarinda Irak bblgesine yerlesmistir.”

III. yiizyilin baslarindan itibaren Arap Yarimadasi’nin kuzey kesimlerinde
etkin olmaya baglayan Arap kabileleri arasinda Hiristiyanligin yayilmaya baslamasi da
asag1 yukar1 ayn1 zamanlarda olmustur. Bu baglamda, I11. yiizyilin baslarindan itibaren,

Arap Yarimadasi’nin kuzeydogu kesimlerinde, 6zellikle Hire bolgesiyle, Irak’taki Firat

" Kaynaklarin belirttigine gére Tendh kabilesi (Tendhiler), aslen Arap Yarimadist'nin Yemen
bolgesinde yerlesmis olan Adnanilerin bir kolu (Bkz. el-Feyytimi, 113-115) veya Kudaa ve Ezd
ogullarinin karigimindan meydana gelmistir. Bazi tariglere gore bu kabilenin, Pers hiikiimdari Persis
déneminden (M.O. 227-126) itibaren Bat1 Irak simirlarina yerlesmeye basladiklari ; bir kisim tarihgilere
gore ise Ma’rib Seddi’nin yikilmasindan sonra bu bolgelere geldikleri belirtilmistir (Susa, 126-127).
"UII. ve IV. yiizyillarda Hire ve Enbar sehirlerinin bulundugu bélge, giiniimiizde Suudi Arabistan’in
kuzeydogusu ve Irak’in Necef sehri ile Basra korfezi arasinda kalan topraklara tekabiil etmektedir.

7 Hire Devleti veya Kralligi, II1. yiizyilin ortalarinda, giiniimiizde Irak sirlari igerisinde bulunan Necef
sehri ile Basra korfezi arasinda yer alan ve o sirada Hire olarak bilinen bolgede kurulmugtur. Kaynaklar
bu devleti, Sasanilerin Roma’ya karst kurdugu tampon bir devlet olarak gdstermistir. Bu devlet
genellikle, bolgeye gelen Tentih kabilesinin birkag kolu tarafindan yonetilmistir. Ancak onlar Hire’yi
bagkent yaptiklar igin, genel olarak ‘“Hireliler” olarak anilmiglardir. Ayrica bu devlete, devleti yoneten
Lahm kabilesinden dolayr “Lahmiler” de denilmistir. Bu iki isim diginda bu devleti yoneten aileler
dikkate alinarak, “Al-i Nasr”, “Al-i Amr b.Adiy”, “Al-i Tenth”, “Al-i Lahm” ve “el-Menazir” gibi
isimler de verilmistir (Bkz. M. J. Kister “el-Hire, Araplarla Iliskileri Uzerine Baz1 Notlar”, Cev. Ali
Aksu, CUIFD, Sivas 2005, IX, 1, 30; Zeydan, el-Arab, I, 197; Giinaltay, islim Oncesi, 46; Hasan
Ibrahim, I, 52).

3 Tentth’un bir kolu olan Iyad kabilesinin yerlestigi yerler igin bkz. Muhammed Ahmed Cadu’l-Mevla
Bek-vd., Eyyamu’l-Arab fi’l-Cahiliye, Misir ty, 191.

™ Siiryanice Beyt Arbaya veya Ba Arbaya (Arapga el-Arbadya-Arabayi) diye isimlendirilen bu bolge,
giiniimiizde Irak’in kuzeyi ile Suriye’nin dogusu ve Tiirkiye’nin glineydogu kesimleri arasinda kalan
yerlere tekabiil etmektedir.

7 Salih, 46-50.
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ve Dicle nehirlerinin cevrelerinde, bazi Hiristiyan topluluklarinin varligindan s6z
edilmistir. III. yiizyilin ikinci ¢eyreginden itibaren bolgedeki Hiristiyan topluluklarinin
sayist hizla artmaya baslamig ve bu hizli artig IV. ylizyilin ortalarina kadar devam
etmistir. Bu dénemde Beyt Arbaya bolgesi ile giiniimiizde Iran smnirlar1 igerisinde kalan
Cundisapur76 gibi yerlerde Hiristiyanligi benimseyenlerin sayis1 artmaya baslamistir.”’
Hiristiyanligin bu bolgede hizli yayilisinda, Hire’nin kirsal kesimindeki magaralarda
yasayan miinzevi kesislerin rolii biiyiik olmustur. Bu miinzevi kesisler, Arap
Yarimadasi’nin kuzeydogu kesimlerinin ¢esitli bolgelerinde yasayan Arap kabileleri
arasinda dolasarak, hem kabilelerin bir kisim ihtiyaglarini kargilamig hem de teblig
faaliyetlerinde bulunmuslardir. Kesiglerin bu faaliyetleri sonucunda, Hiristiyanlik
Yarimada’nin kuzeydogusuna yerlesmis olan Arap kabileleri arasinda oldukca

yayllmlstlr.78

Hiristiyanligin Arap Yarimadasi’nin kuzeydogu kesimlerinde yayilmasinda,
miinzevi kesislerin rolii yaninda, Sasani Imparatorlugu’nun, Roma ile yaptig1 savaslar
sirasinda aldig1 Hiristiyan esirlerin rolii de olmustur. Bu baglamda 6zellikle 1. Sapur
zamaninda 241, 256 ve 259-60 tarihlerinde Dogu Roma Imparatorlugu’yla yapilan ii¢
savasta;79 aralarinda din adamlarinin da bulundugu bir¢ok Hiristiyan esir alinmis ve bu
esirler Babil boélgesine, oOzellikle Sedd-i Sapur (Dir Mahrag) yoresi ile Irak’mn
glineyindeki en uzak bolge Misan ve Muru (Meru) gibi yerlere yerlestirilmistir.
Buralara yerlestirilen bu Hirisitiyan esirler, c¢evrelerindeki kisileri etkileyerek
Hiristiyanlastirmistir .%°  Boylece IV. vyiizyllda Arap Yarmmadas’'min kuzey
kesimlerindeki Nusaybin, Musul, Medain®' gibi biiyiik sehirlerle; gocebe ve yerlesik
Araplarin ¢ogunlukta oldugu, Hedyab, Ninova, Beled, Sencar, Tir Abidin gibi

merkezlerde birgok kisi Hiristiyanlig1 benimsemistir. Ozellikle Sasanilerin Nusaybin ve

6 Sasani imparatoru L.Sapur’un istegiyle kurulmus Cundisapur kenti, bugiinkii iran’m Huzistan
bolgesinde yer almaktadir (Bkz. http://www.history.hacettepe.edu.tr/bilimtarihi, 02.09.2009).

77 Salih, 50-52.

" 1V. yiizyilda Hire bdlgesinde yasayan miinzevilerin Hiristiyanlig1 yayma cabasiyla ilgili, eski Arap
siirlerinde, bazi1 ifadelerin yer aldigi belirtilmistir (Bkz. Gibb, 25-26).

" Sasani imparatoru I. Sapur’un Roma’yla yaptig1 savaslar i¢in bkz. Fergus Millar, The Roman Near
East 31 BC - AD 337, USA 2001, 147-173.

% Salih, 50-51.

#1Giiniimiizde Irak’in baskenti Bagdat sehrinin 30 km giiney dogusunda, Dicle nehrinin her iki kiyisinda
yer alan Medain, IV. ve V. yiizyillarda Selucia-Ctesiphon adli iki sehir ile bu sehrin yakinlarinda bulunan
yerlesim yerlerini de igine alan bir bolgedir (Daha genis bilgi icin bkz. A. Dietrich, “Medain”, 1A,
Istanbul 1957, VII, 448-456; Laurence E. Browne-B.D., The Eclipse of Christianity in Asia, From the
Time of Muhammad till the Fourteenth Century, Cambridge 1933, 4).
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cevresini ele gegirmesinden sonra Rahd (Edessa, Urfa) ve Nusaybin Okullari,
Hiristiyanligin bblgede yayilmasinda énemli rol oynamustir.* V. yiizyila gelindiginde
ise Medain basta olmak iizere farkli yerlerde bircok Hiristiyan piskoposlugu ortaya
cikmustir.®> Ayrica V. ve VI. yiizyil boyunca Hire bolgesinde yasayan el-ibad, Bend
Cu’fi, Cufne, Abdussems, Benli Eyyub, Kelb, Selim ve Tayy gibi bircok Arap kabilesi
Nestlri Hiristiyanligi benimsemistir. Boylece bu bolge Arap Yarimadasi’'nmn ig

bolgelerine yonelik Hiristiyanlastirma faaliyetlerinin merkezi haline gelmistir.**

Arap Yarimadasi’nin kuzeydogusunda; Hire’den sonra Hiristiyan Arap niifusun,
ozellikle Nestlrl Hiristiyanlarin yogun oldugu yerlerden birisi de bugiin Irak’taki
Kerbela sehrinin kuzeyinde yer alan Enbar sehriydi. Kaynaklarda V. yiizyilin
sonlarindan itibaren bu sehirde Nestlri piskoposlarin varligindan s6z edilmekte ve bu
cercevede ilk olarak 486-497 tarihleri arasinda Musa (Moise) adinda bir Nestirl
piskoposun faaliyetlerine isaret edilmektedir. Bu bdlgede Musa’dan sonra sirasiyla
497°de Sama’nin, Davud’un, 544’de Simeon (Semiin), 576’da Marai ve 605 yilinda ise
bir baska Simeon’un piskoposluk gorevini yiiriittiigii, ayrica Nestlri Katolikusu
(Patrigi) Mar Aba (525-533)min da bolgeyi ziyaret ettigi belirtiimektedir. Enbar
bolgesinde Nestri Hiristiyanlifin  bu derece etkin olmasi yaninda, Yakubi
Hiristiyanlarin da énemli bir niifusa sahip oldugu ve 629 yilinda Beni Nemr b. Gésit

gibi Yakubi piskoposlarin da bu bélgede faaliyette bulundugu ifade edilmektedir.®

Hiristiyanlik, IV. yilizyilin ikinci yarisinda ve V. ylizyilin baglarinda, Arap
Yarimmadasi’nin, Sasanilerin hadkim oldugu kuzeydogu kesimlerinde yayilirken, bir
takim sikintilarla karsilasmistir. Bu baglamda bir kisim Sasani krallari, dinleri
sebebiyle Roma yanlis1 olacagimi diisiindiikleri Hiristiyanlara baski ve siddet
uygulamigtir. Bu gerekgeyle 6zellikle I1. Hiirmiiz (303-310) ve II. Sapur doneminde
(310-379), Hiristiyanlara siddetli baskilar yapllmlstlr.86 Bu baskilar, II. Erdesir

82 ¢l-Eb el-Bir Ebusa, Tarihu’l-Keniseti’s-Sarkiyye, Musul 1973, I, 84-85; Cevad Ali, Tarihu’l-Arab,
VI, 74-75.

SHuristiyanlik, IV. yiizyildan itibaren Arap Yarimadasi’nin kuzeydogu kesimlerinde oldukga yayilmis ve
bircok piskoposluk kurulmustur. Ismini tespit edemedigimiz bu piskoposluklardan birinin rahibi olan
Hoséa, 410 yilinda Hire bolgesinde diizenlenen Seleucia Sinoduna ve Simeon (Semiin) adindaki bir
piskopos ise 424 yilindaki Markabta Sinoduna katilmistir. Bu sinotta, Pers Kilisesinin Antakya
Kilisesinden ayrilarak ayr bir piskoposluk haline getirilmesi kararlastirilmistir (Bkz. Salih, 53; ayrica
bkz. http://www.nestorian.org/is_the theology of the church., 21.08.2009).

% Salih, 54-56; Gibb, 25-26.

%> Bkz. Salih, 59-60.

% L. Oztiirk, islam Toplumunda Hiristiyanlar, 47.
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(Ardesir) (379-383) zamaninda azalmis; 410’lu yillarda, I. Yezdigerd (399-421)
déneminde tamamen ortadan kalkmus ve Hiristiyanlara inang dzgiirliigiine tanmmuistir.®®
Fakat Hiristiyanlara taninan bu inang 6zgiirliigii fazla uzun slirmemis, II. Yezdigerd
(438-457) zamaninda, Hiristiyanlara yonelik baski ve iskenceler yeniden baslamis ve

bir¢cok Hiristiyan Sldiiriilmiistir.%

Sasani yonetiminin kendi denetimi altinda bulunan topraklarda yasayan
Hiristiyanlara yonelik baskilari, bolge Hiristiyanlarinin 431 Efes Konsilinden sonra ana
kiliseden ayrilarak Nestliri Hiristiyanligi benimsemesi ve Roma’yla iliskilerinin
bozulmasindan sonra degismeye baglamustir.”® Bu doénemden sonra Sasani yOnetimiyle
bolgedeki Hiristiyanlar arasinda bir yakinlasma olmustur.”’ Bu yakinlasmada
Nestiiriligin 6nderi olan Nusaybin Piskoposu Barsauma (Bar Sauma) (d.415veya 420-
0.492 veya 496)’nin ¢abalar1 6nemli bir rol oynamistir. Barsauma, Roma’y1 iyi tanidigi
ve de ona muhalif oldugu icin, Sasani yonetimi tarafindan degerlendirilmis, hatta kral 1.
Firuz (457-484)’un danigmani olmustur. Onun sayesinde Sasani denetimindeki
Nusaybin, Nestiriligin merkezi olmus ve Nestlrilik, Arap Yarimadasi’nin Sasani
imparatorlugu’nun kontroliindeki kuzeydogu kesimlerine yayilma imkéni bulmustur.”
Nestirl Hiristiyanligin bu bolgede yayginlasmasinda Barsauma gibi Nest(ri onderler
yaninda, 447’de 6len Pethion’ gibi misyonerlerin rolii de biiyiik olmustur. Yiriitilen

bu faaliyetler sayesinde VI. yiizyilin sonlarma gelindiginde 6zellikle Nestlri

¥ Kaynaklarda Sasani Krali I. Yezdigerd, genellikle Roma imparatoru I. Konstantin'le mukayese
edilmektedir. Bu baglamda I. Yezdigerd’in, I. Konstantin gibi, diplomatik ve firsat¢1 oldugundan ve dini
azinliklara 6zgiirliik sagladigindan bahsedilmektedir. Bu tavriyla onun Hiristiyanlara yonelik baskilart
onledigi ve zulmeden idarecileri cezalandirdigi ifade edilmektedir
(Bkz.http://tr.wikipedia.org/wiki/Sasani, 28.05.2009).

% Salih, 50-51.

% Ebusa, I, 82-83.

90 Browne, 2-3.

o1 Arthur Goldschmidt-Jr. Lawrence Davidson, A Concise History of the Middle East, USA 2006, 19;
Bell, 24-26.

%2 Alexander P. Kazhdan vd., “Barsauma”, The Oxford Dictionary of Byzantium (ODB), New York-
Oxford, 1991, I, 258; Ebusa, I, 85-90; Bell, 24-26; (Barsauma’nin Nestlriligi yayma faaliyetleri
cergevesinde, 484 yilinda Lapat ya da Lafat’da (Farsga Cundisapur) bir sinod topladigi ve bu sinodun
Mopsuestiali Theodore’y1 kutsarken, Roma ydnetimi altindaki biitiin Monofizit ve Ortodoks 6gretileri
mahkiim ettigi belirtilmektedir. Yine Barsauma’nin, Sasani yonetimiyle iyi iligkiler i¢ginde olmasindan
yararlanarak, Nestdrilerin buraya gelmesinden once Sasani topraklarinda yasayan Monofizit din
adamlarinin 6ldiiriilmesinde etkin rol aldig1 ifade edilmektedir (Bkz.Atiya, 252; ayrica bkz. Ebusa, I, 90-
92).

SIL Yezdigerd doneminde (438-457), Sasani denetimindeki Arap bolgesinde misyonerlik faaliyetlerinde
bulunan Hiristiyan kesisi Pethion, basta Zerdiistilige mensup bir din adami olan Adurhormizd ve onun
kizkardesi Anahid olmak iizere birgok kimseyi Hiristiyan dinine dondiirmiistiir (Bkz. Sebastian P.Brock-
Suzan Ashbrook Harvey, Holy Women of the Syrian Orient, USA 1987, 66-67).
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Hiristiyanlik, Arap Yarimadasi’nin kuzeydogu kesimlerinde halkin  biiyiik
cogunlugunun dini haline gelmis ve giiniimiizde biiyiik cogunlugu Irak topraklari i¢inde
yer alan Hire, Beyt Arbaya, Musul, Seleucia (Seliigtyye), Tisiflin, Misan (Meysan) ve
Hedyab gibi yerlerde piskoposluklar kurulmustur.”

Yukarida bahsi gecen bu bolgelerde V. yiizyilin ortalarindan itibaren Nestirilik
oldukca yaygimlasmis olmakla birlikte, ayn1 yilizyilin sonlarma dogru Monofizit
Hiristiyanlik da yayilmaya baglamistir. 451 Kadikdy Konsiliyle Dogu Roma Kilisesinin
denetiminden kopan Monofizit Hiristiyanligin, Gilineydogu Anadolu ve Suriye grubunu
olusturan Siiryanilik (Yakabilik), Sasani Krali Milas b. Firuz (484-488)’un iktidar
doneminde Irak’in kuzeyine niifuz etmeye baslamistir. Ancak Siiryaniligin Irak
bolgesinde yayillmaya baslamasi, Sasani Imparatorlugu’nun destegini almis olan
Nestri Hiristiyanlar1 rahatsiz etmis ve bu sebeple onlar, Siiryaniligin bdlgede
yayilmasmi engellemeye calismislardir. Bu ¢ercevede Barsauma’nin, Nusaybin Nest(ir]
piskoposlugu yaptigi donemde (yk.458-494), Monofizit Siiryanilere baski
uyguladigindan s6z edilmistir. Monofizit Siiryaniler, Nestiriler tarafindan tepkiyle
karsilanmigsa da, Dogu Roma (Bizans) Imparatoru Justinus (518-527) déneminde artan
baskilar sebebiyle Sasdni yonetimindeki Irak bolgesine siginmak zorunda

kalmislardir.”

Dogu Roma Devleti’nin baskilar1 sebebiyle Irak bolgesine siginan Siiryaniler,
Siiryani rahibi Yakub Baradaeus’un®® gayretleriyle, giiniimiizde Irak’mn Tikrit kenti ve
kuzeyinde kalan yerlesim yerlerinde varliklarin1 devam ettirmislerdir. Onlar, sadece bu
bolgelerde etkin olarak kalmamis, 559 tarihinde Tikrit Yakubi bagpiskoposu olan
Ehidmeh’in gayretleriyle de Arap Yarimadasi’nin kuzeydogusundaki yeni bolgelere
Stiryani Yakuabiligi gotiirmiislerdir. Bu baglamda 6zellikle Bent Taglib, Tenih ve
Lahm gibi Arap kabilelerinin yerlestigi Enbar ve Hire gibi yerlerde Siiryani Yakubilik

% Bell, 24-26; Salih, 52-53. (Sasani topraklarindaki Nestri Hiristiyanlik, VI. yiizyilda 6zellikle IV.
Hiirmiiz (579-590) ve ondan sonra yonetime gelen II. Hiisrev (Kisra Perviz) (590-628) zamaninda hizli
yayilmustir (et-Taberd, Tarih, II, 173-174,180-181; Ebu’l-Farac, I, 166; L. Oztiirk, Islam Toplumunda
Hiristiyanlar, 51)

% Salih, 60. (Ozellikle Nestiiri Piskopos Silds (505-523) zamaninda Hire bélgesine sigiman Monofizitler,
Nestiriiler tarafindan bolgeye girmelerine izin verilmemistir. Bkz. Cevad Ali, Tarthu’l-Arab, VI, 79-80).
% M.500-578 tarihleri arasinda yasamis olan Yakub Baradaeus, Dogu Roma Devleti’nin baskist altinda,
yok olmanin esigine gelen Suriye bolgesindeki Monofizit Hiristiyanligin korunmasinda ve yayilmasinda
cok ozel bir caba sarfetmistir. Yakub Baradaeus’un Suriye ve c¢evresindeki Monofizit Hiristiyanligin
sekillenmesindeki bu 06zel rolii sebebiyle zaman igerisinde bu bdlgedeki Monofizit Hiristiyanlik
“Yakiibilik” olarak adlandirilmistir (el-Feyyami, 220).
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etkin hale gelmistir.”” Tikrit’teki Stiryani (Yakabi) Piskoposlugunun, Irak ve ¢evresinde
Hiristiyanligt yayma konusundaki etkinligi, sonraki yillarda da devam etmis ve
Ehudmeh’in 575’de oliimiinden birkag y1l sonra yerine gegen Gamisu (578-609), Beyt
Arbaya Araplart arasinda gezici teblig faaliyetlerinde bulunmustur. Bu sebeple bu
piskoposluga “Gezici Arap Piskoposlugu” anlaminda “Rahhi’l-Beyt Arbaya” denilmis,
ancak 609 yilindan sonra bu isim degismis ve “Arap Piskoposlugu” sekline

déniismiistiir.”® Yine bu dénemde Taglib Hiristiyanlarimin yasadigi bolgedeki Taglib

Piskoposlugunun da etkin oldugu belirtilmistir.”

Yukarida belirtilen c¢abalar sonucunda Arap Yaramasi’'nin kuzeydogu
bolgelerinde Nestiirl ve Siiryani Hiristiyanligin etkin hale gelmesinden sonra Nestlri
Tikrit Piskoposu Marusa (628-649) zamaninda, burada “Ayn Cac” veya “el-icac” adi
verilen manastirlar insa edilmistir. Bu manastirlarda barinan miinzeviler sayesinde
Nestiirl Hiristiyanlik yaninda Siiryani (Yakbi) Hiristiyanlik da bolgede énemli dlgiide
yayilmis ve Tikrit yoresi Siiryani Kilisesinin resmi merkezi haline gelmistir. Bunda
Siiryani (Yaklb1l) Mezhebinin, Firat Ceziresi ve Irak bolgesinde yerlesik hayat siiren
halklar ve gocebe Araplar (Benli Sa’lebe, Beni Bekr, Seyban, Zehl, Temim vd.)

arasinda kabul gérmesinin 6nemli bir rolii olmustur.'®

2.2.  Hire-Lahmi Devleti’nde Hiristiyanhk

Hire-Lahmi Devleti veya Krallig1, giintimiizde Suudi Arabistan’in kuzeydogusu
ve Irak’in Necef sehri ile Basra korfezi arasinda kalan topraklarda kurulmustur. Daha
once belirtildigi gibi baz1 Arap kabileleri, III. yiizyildan itibaren bu topraklarda etkin

hale gelmeye baslamis ve onlar Sasanilerin yardimiyla burada bir devlet kurmustur. Bu

9"Nestiri bir ailenin ¢ocugu olan Ehtidmeh, sonradan Yakiibi Mezhebine gegmistir. O, M. 559 yilinda
Tikrit Yakabi Kilisesi bagpiskoposu olmus ve bu tarihten itibaren Yakiibi Hiristiyanligi yaymak i¢in ¢aba
sarf etmistir. Ehiidmeh, her kabileye papaz ve sammas tayin ederek, kabile reisleri ve bazi Hiristiyan
sehitleri adina birer kilise veya tapinak insa ettirerek, kisa zamanda Yakdbi Hiristiyanligi Irak ve Beyt
Arbaya bolgesinde oldukga etkin hale getirmistir. Bu tapmaklardan Sergius adina yaptiralani, Arap
Hiristiyanlar tarafindan 6nemli bir hac merkezi haline getirilmistir (Bkz. Salih, 61-62). Yine Ehlidmeh’in
gayretleri sayesinde yapilan “Ayn Gana veya Aynu’l-Vekar” ve “Celtani” gibi manastirlardan soz
edilmistir (Cevad Ali, Tarihu’l-Arab, VI, 82).

% Salih, 61-62.

9 Cevad Ali, Tarihu’l-Arab, VI, 82.

"% Salih, 62-65.

82



devletin halki; Tenth, ibad'®! ve Ehlaf diye ii¢ kisma ayrilnustir. Tentihlular ve Ibadlar,
Hire’deki Hiristiyan niifusunun ¢ogunlugunu olusturmustur.'® Hire bolgesindeki
Hiristiyanligim ilk yillarinda ibad ismi, Hiristiyan Hirelileri putperestlerden ayirmak
icin kullanilmistir. Ancak Hiristiyanlik bolgede yayildiktan sonra bu isim, sadece
Hire’de bulunan Hiristiyanlar1 degil, Arap Yarimadasi’ndaki biitiin Hiristiyanlar1 ifade
etmek icin kullanilmaya baslanmustir. Hire’nin; Tenth ve ibad disindaki sakinlerine
Ehlaf denilmis ve bunlar Fars kokenli Zerdustiler (Mazdeistler, Mecfisiler), Nebatili

putperestler ve Yahudilerden olusmustur.'®

Hire Kralligi’nda, Hiristiyanlar basta olmak {izere c¢esitli dinlere mensup
insanlar yasamis olmakla birlikte; Hire krallar1, genellikle putperestlik, Zerdiistilik veya
Mazdaizm gibi inanglar1 benimsemislerdir. Daha sonraki dénemde bu krallardan
bazilar1 Hiristiyanliga ge¢mis ve bu dini Arap Yarimadasi’nin kuzeydogusunda yaymak
icin (;ahsmlslardlr.104 Bununla birlikte Hire krallari, Perslerin miittefigi olduklarindan,
mubhalifleri olarak gordiikleri Romalilara ve onlarin dini olan Hiristiyanlhiga ¢ok sicak
bakmamus, genellikle kars: olmuslardir. Ozellikle Hire krali I. Numan (405-418 veya
431?), Roma tarafindan gelecek olan Hiristiyanliga, karsi c¢ikanlarin basinda yer
almistir. Kaynaklarin belirttigine goére; I. Numan, bir¢cok Hirelinin, Antakya
yakinlarindaki bir dagda miinzevi hayat siiren Hiristiyan Azizi Simeon el-Amadi’yi
ziyaret ettigini ve bunlarin Hiristiyanligt benimsedigini 6grenince bunu Onlemeye
calismis ve Simeon el-Amidi’ye gidenleri 6liimle cezalandiracaginmi ilan etmistir.
Ancak daha sonra I. Numan riiyasinda Simeon el-Amidi’yi goérmiis ve Hirelilere boyle
bir ceza uygulamaktan vazge¢mistir. Kaynaklarda bu riiyadan sonra I. Numan’in
tavrinin bir hayli degistigi,'” hatta Simeon el-Amidi’ye giderek Huristiyan oldugu

belirtilmistir. Babalarinin Hiristiyan oldugunu goren ogullar1 Hasan ve Miinzir de

""Tiirkgede “kullar” manasina gelen “ibad” kelimesinin nereden kaynaklandigi konusunda kaynaklarda
farkl1 rivayetler bulunmaktadir. Bu rivayetlerden birine gore, Hireliler birbirlerini “Ya le ibadellah” diye
cagirdiklari igin, cevrelerindeki insanlar bu kabilenin mensuplarini “ibad” adiyla adlandirmiglardir. Bir
bagka rivayete gore, bunlar Acem (Séasani) krallarina bagli olduklart ve onlara hizmet ettikleri i¢in bu
isimle amlmislardir. Uciincii ve son riviyete gdreyse bunlardan bes kisilik bir heyet Sasini kralina
gitmis, kral heyettekilere adlarin1 sorunca; her biri “abd” ile baslayan, “Abdu’l-Mesih, Abdu Ya Leyl,
Abd Yesu, Abdu Omer, Abdullah” gibi isimler sdylemis, bunun iizerine de kral “Siz hepiniz ibadsiniz,
(kullarsiniz)” demis ve bu isim buradan gelmistir (Hasan Ibrahim, I, 52).

192 Zeydan, el-Arab, I, 200; Browne, 13. (Hire’deki ibad Hiristiyanlarimin biiyiik gogunlugunun Nestiird,
bir kisminin ise Monofizit Hiristiyanlig1 benimsedigi belirtilmistir (Browne, 13).

103 el-Feyylimi,113-115; Hasan Ibrahim, I, 52-53.

194 ¢]-Feyyami, 117; Bell, 26.

1% Hire krali I. Numan’n, Hiristiyanlara yonelik olumsuz tavrinin, rityasinda Aziz Simeon’u gormesiyle

degil, Simeon’un onu yakalandig1 hastaliktan iyilestirmesiyle degistigi belirtilmektedir (Salih, 55-56).
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aileleriyle birlikte Hiristiyanhigi benimsemislerdir.'® Numan ve ogullar1 Hiristiyan
olduktan sonra, zaman zaman Kkiliselerde diizenlenen birtakim ayinlere istirak
etmiglerdir. Bu cercevede Ozellikle I. Numan iilkenin giineyinde bulunan ve kiz
kardesinin ismiyle bilinen el-Lacca Manastiri’ndaki'”’ Pazar ayinlerine katilmis ve 413

yilinda Hire’de bir kilisenin yapimina destek vermistir. '*®

I. Numan gibi Hiristiyanligin yayilmasina katkida bulunan bir bagka Hire krali,
III. Miinzir’dir. Kaynaklarda III. Miinzir’in 6nceden Uzza putuna bagl oldugu ve ona
insan kurbani sundugu ifade edilmistir.109 III. Miinzir, 6nce Nestlrilige, sonra
Monofizit Hiristiyanlhiga, daha sonra yeniden Nestlrili§e gecmis ve en sonunda
putperestlige geri donmiistiir.''° Ancak o, eski dinine geri donmesine ragmen,
iilkesindeki Hiristiyanlara iyi davranmis, hatta Hiristiyanlara baski uygulamasi
konusunda ¢evre iilke yoneticilerinden gelen istekleri geri ¢evirmistir. Bu baglamada o,
Necran bolgesinde Hiristiyanlara baski yapan ve benzer bir baski politikasim1 Hireli
Hiristiyanlara uygulamasimi isteyen Himyer krali Zi Nuvas’in istegini gérmezden

gelmistir.'"" Bazi rivayetlerde Miinzir’in iilkesindeki Hiristiyan tebay1 inanglarinda

1% Bkz. Adday Ser, Siirt Vakayinamesi, Dogu Siiryani Nasturi Kilisesi Tarihi, Cev. Celal Kabaday1,
Istanbul 2002, 285-286; ayrica bkz. Ganavati, 54.

97 el-Lacca Manastiri’nin, Mar Aba tarafindan vaftiz olunan Bar Sahdé adindaki Hireli bir papaz
tarafindan kuruldugu ve buraya I. Numan’m kiz kardesinin isminin verildigi belirtilmistir (Bkz.
Trimingham, 192; ayrica bkz. el-Bagdavi, Mu’cem, II, 530 ).

1% Trimingham, 191-193; Salih, 53-54.

19 Giinaltay, Islam Oncesi, 46-47; Bell, 27. (Kaynaklarda Miinzir’in Uzza’ya insan kurbani sundugu,
Ermeni bir prensi ve Gassani Krali Haris b. Cebele’in oglunu bu amagla 6ldiirttiigii ve giiniimiizde Hims
olarak adlandirilan Suriye’deki Emesa sehrinde bulunan Havari Tomas Kilisesi’nde hapsettigi 400
rahibeyi, Uzza’ya kurban olarak sundugu iddia edilmektedir (Bkz.Trimingham, 193-194; ayrica bkz.
Ganavati, 55).

"% Salih, 57. (Kaynaklarda, III. Miinzir’in Monofizit Hiristiyanliga gegisiyle ilglili soyle bir hikaye
anlatilmaktadir: Monofizit inancina mensup Antakya Patrigi Severus (512-518), iki piskoposunu, III.
Miinzir’i kendi mezheplerine ¢evirmeleri igin géndermistir. Bu piskoposlar, Miinzir’e gittiklerinde, onu
endiseli bir halde bulmuslardir. Piskoposlar, bunun sebebini ona sorduklarinda, o Cebrail’in kendisine
Olecegine dair haber verdigini sdylemistir. Piskoposlar, meleklerin kendisini 6ldiirmesinin miimkiin
olmadigini sdyleyerek, ona giiven vermislerdir. Bunun iizerine Miinzir: “Mesih’in Hag’ta &len tek
tabiatiyla birlesen tanriliktan, artik inangsiz kalinamaz.” diyerek, Monofizit inanci benimsemistir
(Bkz.Trimingham,193). Bazi kaynaklarda ise III. Miinzir’in kendisini Hiristiyan yapmak isteyen
piskoposlarla alay ettiginden s6z edilmistir. Bkz. Neset Cagatay, islam Oncesi Arap Tarihi ve Cahiliye
Cagi, Ankara 1982, 68, 75).

" Himyer kral1 Zit Nuvas, Necran Hiristiyanlarini yok etme karar1 verdiginde ve bu konuda girisimlerde
bulundugu sirada, Hire krali III. Minzir’e bir mektup gondermistir. Z Nuvas, bu mektubunda
Miinzir’den, Hire’deki Hiristiyanlara baski uygulamasi igin istekte bulunmustur. Miinzir ise onun bu
istegini gormezlikten gelmis ve iilkesindeki Hiristiyanlara hosgoriilii davranmaya devam etmistir (Bkz.
Salih, 56).

&4



serbest birakmasinin 6tesinde, Hiristiyan misyonerlerin iilkesinde faaliyet gostermesine

g6z yumdugu, hatta Nestiiri ve Monofizit misyonerleri tesvik ettigi belirtilmistir.''*

Yukarida bahsi gecen Hire krallariin Hiristiyanligi kabul etmesi veya bu dine
miisamaha gostermesinden sonra Arap Yarimadasi’nin kuzeydogusunda 6zellikle Hire
ve cevresinde artan Hiristiyan niifusa paralel bigimde bir¢ok kilise ve manastir
yapilmistir.'® Bunlarin baslicalart Amr b. Hind’in annesinin yaptirdigi “Deyr (Dir)
Hind el-Kubra” (Biiyilk Hind Manastir1) ile Hind Ibnetu’n-Numéin b.Miinzir’in
yaptirdig1r “Deyr Hind es-Sugra” (Kii¢iik Hind Manastlrl)’dlr.114 Ayrica Hind’in oglu
Amr’m da, annesi Hind’in destegiyle “Deyr Hind el-Akdam” adli bir manastir
yaptirdig1 ifade edilmistir.'"> Yénetici konumundaki insanlarin kurdugu bu kilise ve
manastirlar yaninda, IV. ylizyilin ikinci yarisinda kurulan ve daha sonra Nestiriligin
ortaya ¢ikmasiyla bu mezhebin denetimine gecen Mar Yesu, Musul daglarindaki Mar
Ilya, Enbar yakinlarindaki “Aziz Jonas” ve Mardin’in Dargecit ilgesi giiney tarafinda
yer alan Izala Dagi’ndaki “Mar Yuhanna” gibi manastirlar zikretmek gerekmektedir.
Kaynaklarda degisik zamanlarda kurulan bu manastirlara isim olan Hiristiyan
miinzeviler gibi daha bir¢cok miinzevinin yasadigi ve bu miinzevilerin bolgede
Hiristiyanligi yayilmasi icin 6zel bir ¢aba sarfettigi belirtilmektedir.''® Hiristiyanligin
bolgede yayilmasiyla birlikte, V. yilizyildan itibaren Hire piskoposlarinin bolgesel

sinodlarda gériilmeye basladig: ifade edilmektedir.'"”

Hire Kralligi’'nda Hiristiyanligin yayilmasiyla birlikte, bu dinin kiiltliriiniin de
gelistigi belirtilmektedir. Bu baglamda Hire’de bir sair okulundan ve burada Adiy b.
Zeyd ve el-Asa gibi iinlii Hiristiyan sairlerin yetistigi ifade edilmektedir. Siirde ileri

" Trimingham, 194. (Baz1 kaynaklarda Monofizitligin 550 yilinda Hire’ye girmesinde piskopos
Sergius’un faaliyetlerinin etkili oldugu belirtilmektedir. Buna gore Sergius, ii¢c yi1l boyunca Hire’de
kalmus, Hiristiyanlig1 bolgede yaymaya calismistir. Uciincii yil sonunda ise yerini piskopos Musa’ya
birakarak, bolgeden ayrilmistir. Bkz. Salih, 73).

'3 Bkz. Cevad Ali, Tarihu’l-Arab, VI, 76-78. (Hire’de yapilan kilise ve manastirlar igin (bkz. el-
Bagdavi, Mu’cem, II. cilt “ el-Edire” maddesi). Baz1 kaynaklarda da Hire Kralligi’'nda yirmiden fazla
kilisenin bulundugu, bu kiliselerde yetisen din adamlarinin bir¢ok felsefe ve din kitabin1 Siiryaniceye
cevirdikleri belirtilmektedir (Bkz. Susa, 128).

"4 Yukarida zikri gegen manastirlar hakkinda genis bilgi icin bkz. el-Bagdavi, Mu’cem, II, 541-543;
ayrica bkz. Zeydan, el-Arab, I, 200; el-Feyytimi, 117. (Hind’in, kendi yaptirdigi manastirda inzivaya
¢ekildigi, burada 6ldiigli ve buraya defnedildigi belirtilmektedir bkz. Cevad Ali, Tarihu’l-Arab, VI, 77;
el-FeyyGmi, 117).

115 Bkz. Trimingham, 196-197; ayrica bkz. Buhll, Hire, A, V, 537.

" Trimingham, 189, 197; el-Feyytimi, 221; Salih, 53. (Yukarida zikri gegen manastirlarda yasayan bazi
din adamlarinin isimleriyle ilgili bkz. Cevad Ali, Tarthu’l-Arab, VI, 78-79).

' Buhll, Hire, 1A, V,537.
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olan Hirelilerin, Arapga ve Siiryaniceyi yazi ve konusma dili olarak benimsedikleri,
Hiristiyanlarin 6zellikle Siiryaniceyi kullandiklar1 ve bu cergevede Arap kiiltiirline

katkida bulunduklar belirtilmektedtir.'"®

B. ARAP YARIMADASI’NIN DOGUSU VE GUNEYDOGUSUNDA
HIRISTIiYANLIK

Arap Yarimadasi’nin dogu ve gilineydogu bolgeleri, II. Sapur (310-379)’dan
itibaren Sasani Iimparatorlugu’nun hakimiyeti altindaydi.'' Yarimada’min Sésani

120 A
Yemame ve Umman (Uman)

hakimiyetindeki bu bolgeleri; genel olarak Bahreyn,
gibi kesimlere ayrilmisti.'*' Sozii edilen bu bolgelerdeki en 6nemli yerlesim yerleri
arasinda el-Katif, giinimiizde Hufuf olarak adlandirilan Hecer ve Miisekker gibi

122

merkezler bulunmaktaydi. ™ Basta bu oOnemli yerlesim merkezleri olmak {izere

bolgenin degisik kesimlerinde Bekr b. Vail, Temim, Abdu’l-Kays, Benii Naciye, Rebia

ve Ezd gibi birgok Arap kabilesi ile bu kabilelerin alt kollar yasamaktaydi.'*

Hiristiyanlik, Arap Yarimadasi’nin Sasanilerin hakimiyetindeki dogu ve
glineydogu kesimlerinde yerlesmis olan yukarida zikredilen Arap kabileleri arasinda
yayllmaya baslamigtir. Hiristiyanligin  bu kabileler arasinda yayilmasinda,
Yarimada’nin kuzeydogu kesimlerinde yerlesmis olan Arap kabilelerinin biiyiik rolii
oldugu gibi, kara ve deniz yoluyla bolgeye gelen Hiristiyan tacirlerin de bu kabilelerin

Hiristiyanlasmasinda katkisi olmustur.'** Bu baglamda Hiristiyanhk, 6zellikle Bekr b.

"'$ Ganavati, 55-56; Buhll, Hire, IA, V, 537.

"9 11. Saptir'un, Arap Yarimadasi'nin dogu kesimlerine hakim olmaya galistigi sirada; Bahreyn, Hecer ve
Hire bolgelerindeki Temim, Bekr ve Abdii’l Kays Hiristiyanlarindan bir gogunun Mecfsiler ve Yahudiler
tarafindan katledildigi iddia edilmistir (Ebu’l Farac, I, 134-138, 143-144).

'20 Bazi kaynaklarda, “el-Ahsa” olarak isimlendirilen Bahreyn bolgesinin, Hz. Peygamber zamanimnda
“Uval” olarak adlandirildigi belirtilmektedir (Bkz. Muhammed Hamidullah, Hz. Peygamberin Alti
Orijinal Diplomatik Mektubu, Cev. Mehmet Yazgan, Istanbul 1990, 87).

2l Hoyland, 27-28. (islam’in ortaya ¢iktigi dénemlerde Arap Yarimadasi’nin dogusunda bulunan
Bahreyn, Yemame ve gilineydogusundaki Umman gibi bolgeler, giiniimiizde Bahreyn, Katar, Birlegik
Arap Emirlikleri, Umman gibi iilkelerle Suudi Arabistan’in bir kisim topraklarina tekabiil etmektedir).

122 Kaynaklarda, Sasanilerin hakim oldugu Arap Yarimadasi’nin dogu kesimlerindeki 6nemli yerlesim
yerlerinden Hecer’in, S&sani valilerinin oturdugu yer olarak; Miisekker’in ise yillik biiyiik panayirin
(fuarm) kuruldugu merkez olarak meshur oldugu ifade edilmektedir (Bkz. Hamidullah, Hz. Peygamberin
Alt1 Orijinal, 87; Ulkii, 18).

' Hoyland, 28-29; Bell, 27-28.

* Cevad Ali, Tarhu’l-Arab, VI, 59-60.
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Vil kabilesinin,'® icl (ibn Lucaim), Benti Hanife ve Sa’lebe'*® gibi kollar1 arasinda
hizli bir sekilde yayilmistir. Bu kabilenin, 6zellikle Hire ve Basra arasinda yasayan icl
kolu mensuplarinin birgogu Hiristiyanligi benimsemistir. Ayni1 kabilenin Yemame
bolgesine yerlesmis bir baska kolu olan Bendi Hanife'nin'?’ de cogunlugu Hiristiyanlig
kabul etmis ve Hz. Muhammed dénemindeki Hevze b. Ali ve Abdurrahman veya
Rahmanu’l-Yemame olarak bilinen Miiseylime b. Habib'*® gibi taninmus bazi
Hiristiyan sahsiyetler bu kabileden c¢ikmustir. Ozellikle bunlardan Miiseylime
Hiristiyanliktan edindigi birtakim fikirlerden yola ¢ikarak kendisini peygamber ilan

etmis ve Miisliimanlar1 bir hayli ugragtirmistir.

Kaynaklardan anlasildigina gére Hiristiyanlik, Bekr b. Vail kabilesinin sadece
Beni icl, Benli Hanife ve Benii S&’lebe gibi kollar1 arasinda degil, ayn1 zamanda Benti
Seyban’n alt kollarinda da belli oranda yayilmustir."*” Nitekim bu kabileye mensup bir
sair olan en-Nabigatu’s-Seybani siirlerinde Incil ve Hiristiyan terminolojisine ait bazi
kavramlar1 kullanmas1 Hiristiyanligin bu kabile arasinda da kismen yayildigini ortaya

koymaktadir.'*

Hiristiyanlik, Arap Yarimadasi’nin dogu ve gilineydogusunda sadece Bekr b.
Vail kabilesinin degisik kollar1 arasinda degil, ayn1 zamanda bdlgenin bir baska 6nemli
Arap kabilesi olan ve el-Katif ile Hecer bolgelerine yerlesmis bulunan Temim kabilesi
arasinda da yayilmistir. Bu baglamda 6zellikle Temim kabilesinin Benti Darim kolunun
cogunun Hiristiyan inancina mensup oldugu,131 bunlarin bir kisminin Hz. Muhammed

déneminde Miisliiman oldugu, ancak digerlerinin Hz. Muhammed’den sonraki halifeler

125 Bekr b. Vail kabilesinin bir kismmin {slom’in ortaya ¢ikmasindan sonra Mezopotamya’nin kuzeyine,
giinliimiizde Tiirkiye sinirlar i¢indeki Diyarbakir’a goctiikleri ve Diyarbakir adinin bu kabileden geldigi
iddia edilmektedir (Bkz. Bell, 27-28).

126 Bekr b. Vail kabilesinin Sa’lebe kolu; Seyban, Zuhl, Taimallat ve Kays gibi alt kollara ayrilmistir
(Trimingham, 283).

'*" Benti Hanife kabilesinin bir kismimn islam gelince Miisliiman oldugu, fakat cogunlugunun Hiristiyan
olarak kaldigindan s6z edilmistir (Bkz. Trimingham, 285).

'28 Miiseylime hakkinda tezimizin II. boliimiine bakiniz.

129 Bkz. Trimingham, 283-286; ayrica bkz. L.Oztiirk, islim Toplumunda Hiristiyanlar, 52. (Bazi
kaynaklarda, Bahreyn ve Yemame bdlgesinde yerlesmis olan bu kabilelerin ilk donem Miisliiman
yonetimiyle olan iliskileri hakkinda daha genis bilgi i¢in bkz. Julius Wellhausen, islamin En Eski
Tarihine Giris, Cev. Fikret Isiltan, Istanbul 1960, 13-21).

130 Bkz. Hasan en-Nudibi, Serhu Divani imri’l-Kays, Ahbaru’l-Muréakasa ve Es’arahum fi’I-Cahiliye
ve Sadri’l-Islam, Kahire ty, 408-416.

B! Temim kabilesi dort biiyiik gruba ayrilmistir. Bunlardan birincisi Sa’d b. Zeyd Menat kabilesidir. Bu
kabile de kendi i¢inde Avf, Ebni, Mak4’is ve Butiin gibi daha alt kollara ayrilmistir. Ikincisi Amr b.
Temim kabilesi ki, bu da Bahda ve Haddam adli iki alt koldan olusmustur. Temim kabilesinin {igiincii
kolunu olusturan Hanzala ise Yerbl ve Malik adli iki alt gruptan miitesekkildir. Temim’in dordiinci
grubu ise Abd Menat ve Dabbe’den olusan Ribab koludur (Wellhausen, 10-13; Salih, 78).
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zamanma kadar Hiristiyanliklarmi1 devam ettirdikten sonra Islam’i benimsedigi

belirtilmistir.'*

Kaynaklarda, Temim kabilesi gibi Arap Yarimadasi’nin giineydogusundaki
Umman boélgesinde yasayan Abdu’l-Kays kabilesinin de biiyiik kisminin Hiristiyan

oldugundan bahsedilmektedir.'*

Hiristiyan olan bu kabileden CarGd b. Besir el-
Mali’nin ve Rasab b. el-Berrde’nin, H. 9. yilda Hz. Muhammed’e gelen elgi heyetinden
olduklari ifade edilmektedir.'** Ayrica Umman’daki Ezd ve 6zellikle Benti Naciye gibi

kabilelerin de Hiristiyan oldugundan s6z edilmektedir.'*

Arap Yarimadasi’nin dogu bdlgelerinde yerlesmis kabilelerinin ¢ogu, genel
olarak Hiristiyanligin Nestlrl Mezhebini benimsemistir. Bunun da sebebi, daha once
ifade edildigi gibi, Roma’nin baski altinda tuttugu Nestlri Hiristiyanligin, Sasanilerin
héakim oldugu topraklarda himaye gérmesi ve bu vesileyle yerli halk arasinda yayilma

imkani bulmus olmasidir.

Hiristiyanlik Arap Yarimadasi’nin dogu ve giineydogu kesimlerinde yayilirken
sadece ana karay1 olusturan kesimlerde degil, ayni zamanda Yarimada’nin sahil
bolgelerinde de yayilmistir. Bu gercevede 6zellikle Bahreyn adalarinda, el-Hatt (Pit-
Ardashir) ve Katar (Beyt Katariye) gibi yerlesim yerlerinde III. yiizyilin ortalarindan
itibaren kiliseler ve piskoposluklar ortaya ¢ikmustir."*® Bu kilise ve piskoposluklarmn
ortaya ¢ikmasinda ve yayginlagsmasinda Hiristiyan tiicciirlarin 6nemli rolii olmustur. Bu
tiiccarlar ticaret yollarmi takip etmek suretiyle Arap Yarimadasi’nin dogusundaki
sahillere ve Yarimada’nin i¢ kesimlerine kadar gitmiglerdir. Daha sonraki dénemlerde
bunlar1 Hiristiyan misyonerler takip etmistir. Bu baglamda bolgeye yonelik en eski

misyonerlik calismasi, IV. ylizyilin sonlarinda, bugiin Irak’in Tikrit kenti yakinlarinda

12 Hz. Muhammed hayattayken, Temim kabilesinin Miisliiman olan bir kisim kollarini, zekat toplama
isiyle gorevlendirmistir. Ancak Hz. Peygamber’in 6liimii lizerine, zekat konusunda problemler ¢ikmis ve
bu sebeple birgok kabile gibi Temim’den de dinden donenler olmustur. Ayrica bu sirada Benl Taglib
kabilesine yakin yerde oturan Temimli Secah binti Haris kendisini peygamber ilan etmistir. O, daha dnce
Hz. Peygamber’in zamaninda zekat toplama memuru olan Malik b. Niiveyre ile birlikte anlasarak,
etrafina topladig1 kimselerle Hz. Ebu Bekir ve Medine yonetimine karsi silahli miicadeleye girigmistir.
Ancak daha sonra Malik b. Niiveyre’nin, Medine yonetimiyle miicadeleden vazgegmesi iizerine Secah
yalniz kalmig ve bir siire sonra o da Medine yonetimiyle savagsmaktan vazgegmistir (Bkz. M. Salih Ari,
Hz. Ebubekir ve Ridde Savaslari, Istanbul 1996, 114-118).

13 Abdu’l-Kays kabilesinin putperst olan kismunin, Umman’daki Miisekker’de “Zii’l-Laba” ad1 verilen
bir puta tapindiklarindan bahsedilmektedir (Bkz. Hamidullah, Hz. Peygamberin Alt1 Orijinal, 87).

** Salih, 78-79.

15 Wellhausen, 21. (Benii Naciye’nin ii¢ kolunun da tamamen Nestiri Hiristiyan oldugu ve islami
dénemde bu kabilenin bir siire direndikten sonra Islam’1 kabul ettigi belirtilmektedir. Bkz. Salih, 80-81).
13 Atiya, 258; Salih, 78; Celik, 59.
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bulunan Kunni (veya Koni)’deki manastirda yetigmis, Meseneli'”’ bir Arap olan Abd
Yesu (Abd Yesu, Dadyesu) tarafindan yapilmustir.'*® Kaynaklarda belirtildigine gore
Abd Yesu bu bolgenin Metropoliti Tomarsa (363-371) tarafindan takdis edilmis ve
giiniimiizde Bahreyn’de bulunan Mahrak kenti piskoposluguna atanmustir.'* Fakat
Mahrak halki, Abd Yesu’yu istememis ve bunun iizerine o, bolgeyi terk ederek
Bahreyn yakimindaki bir adaya gitmistir. Abd Yesu, kisa bir siire bu adada herhangi bir
seyle ilgilenmemis, daha sonra bulundugu adada ve diger adalarda Hiristiyanlig
yaymaya baslamustir.'** O, bu bélgeye yonelik Hiristiyanlastirma faaliyetlerini bir siire
ylriittiikten sonra, buradan ayrilarak I. Numan’in yonetimindeki Hire’ye gitmis ve
orada da bu dini yaymaya faaliyetlerinde bulunmustur. Abd Yesu’unun yerini ise bagka
Hiristiyan misyonerleri almig ve yiiriitiilen faaliyetler sayesinde bolgede Hiristiyanlik
yayillmaya baslamistir. Hiristiyanligin bdlgede yayilmasiyla kiliselerin sayisinda artis

olmus ve buna bagh olarak piskoposluklar ortaya ¢ikmugtir.'*!

Bu baglamda V. yiizyilin
sonlarinda Katar’da bir Nestlirl piskoposlugun varhigindan s6z edilmistir. Bu
piskoposlugun, Isldim fetihleri déneminde oldukca etkin oldugu ve bolgedeki bazi
disiplin sorunlarinin ¢oziilmesi i¢in 676 yilinda Metropolit Mar 1. George’un

baskanliginda, Katar’da bir sinod topladig1 ifade edilmistir.'*

Katar’da oldugu gibi Bahreyn boélgesinde yer alan Darin (Darin, Daray,
Dirin)'* ve Todora adalariyla, bunlarin ¢evresindeki diger adalarda ve Bahreyn ile
Umman (Mazln, Mazon, Mazlnaye) arasindaki Samahic (Masmahic) adasinda
410°daki isak Sinoduyla'** bazi piskoposluk merkezleri kurulmustur.'*® Aym sekilde
Arap Yarimadasi’nin giineydogusundaki Umman’in kiy1 kesimlerinde, 6zellikle bir

ticaret ve tekstil merkezi olan Suhar’da da bir katolikosluk merkezinin bulundugu

7 Hiristiyanligin Arap Yarimadasi’nin dogu kesimlerine yayilmasinda oldukga ok gayret sarfeden Abd
Yesu (Dadyesu)’nun dogdugu yer olan Mesene, giiniimiizde Irak’in Nasiriyye sehrinin giiney kesiminde
yer almaktadir.

'3 Salih,77-78; Hoyland, 30.

13 Kaynaklarda, Abd Yesu’nun 421 yilinda Katolikos segildigi ve onun baskanliginda 424 yilinda
diizenlenen Markabta Sinodunun, Pers bélgesinde diizenlenen en 6nemli sinod oldugu ifade edilmektedir
(Bkz. http://www.religion-online.org/showchapter, 23.08.2009).

140 Bkz. Ser, 247-248.

! Trimingham, 279-280; Sever, 201-203.

"2 Sever, 201-203.

'3 Bahreyn bolgesindeki Darin’in giiniimiizdeki isminin Tarut oldugu belirtilmektedir. Bkz. Hoyland,
31

1% Baz1 kaynaklar, 410 isak Sinodunun Mezopotamya bolgesine ait yerel bir sinod oldugunu ve bu
sinoda ismi zikredilmeyen bir Hire piskoposunun da katildigin1 belirtmektedir (Bkz. Bell, 26).

145 Cevad AlL, Tarihu’l-Arab, VI, 67; Salih, 78.
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belirtilmektedir. Bu katolikosluk merkezinin, Arap Yarimadasi’nin dogusu ve
glineydogusundaki bélgelerde Hiristiyanligin yayilmasi hususunda yogun caba sarf
ettigi ve Hiristiyan ilahiyatinin temel meselelerinin tartigildigi konsillere aktif bir
bigimde katildigi zikredilmektedir. Bu c¢ercevede bolgenin katolikoslarindan
Yuhanna’nin 424 yilinda diizenlenen Markabta Sinoduna istirak ettigi, Samuel ve
Stephanus adindaki iki katolikosun da 576 ve 676 yerel sinotlarina katildigi ifade

edilmektedir.'*®

C. ARAP YARIMADASI’NIN YEMEN VE NECRAN (GUNEY VE
GUNEYBATI) BOLGELERINDE HIRISTIYANLIK

Arap Yarimadasi’nmin giiney ve giineybati kesimlerinde yer alan Yemen ve
Necran Yarimada’nin diger bolgelerine oranla yagamaya ve tarima daha elverisli yerler
arasindadir.'*’ Bu sebeple de Yemen ve Necran, tarihin en eski donemlerinden itibaren
insanlarin yerlesim alan1 olmugtur. Nitekim kaynaklarda Yemen'*® ve cevresindeki

yerlesik hayatin M.O. 5000’lere kadar uzandigy,'*’

ayni sekilde bolgedeki Araplarin
varligmin da tarihin ¢ok eski donemlerine dayandigi belirtilmistir. Bu c¢ercevede
Kahtan, Ezd, Mezhic, Havlan, Hemdan, Sekiin, Sekasik, Kinde gibi bircok Arap
kabilesi bu topraklarda yasamistir.'”® Erken dénemlerden itibarden birgok Arap
kabilesinin vatani olan Arap Yarimadasi’nin bu bdlgesi, tarih i¢inde sirasiyla Main,

Kataban, Sebe ve Himyeri (Himyer, Tebabia)'>' gibi birgok devlete'™* ev sahipligi

146 Salih, 79; Trimingham, 282.

147 e]-Bagdavi, V, 447-448; Mustafa Aydin, ilk Dénem Islam Toplumunun Sekillenisi, Istanbul 1991,
49.

¥ Kaynaklarda “Yemen” kelimesinin, ugur ve bereket anlamindaki “yiimn” kokiinden tiredigi ve
verimli topraklara sahip olmasi sebebiyle bolgeye bu adin verildigi belirtilmistir. Yemen’in
bereketliliginin, kismen arazisinin verimliligi ve diizenli yagis almasindan, kismen de halkinin ¢aliskan
ve becerikli olmasindan kaynakladig: ifade edilmistir. Ayrica Yemen topraklarinin verimliligi yaninda,
kara ve deniz ticaret merkezlerinin odak noktasinda olmasi da bu bélgenin zenginligini ve dnemini
artirmigtir (Bkz. Aka, I, 114). Bu zenginlik ve refah sebebiyle Yemen bolgesi “Arabiyye-i Saide” (Mutlu
Arabistan) olarak da isimlendirilmistir (Wellhausen, 23; Hol, 20-21).

9 Bkz. Mahmud Es’ad (Seydisehri), isldm Tarihi, Tarih-i Din-i islam, Sad. Ahmed Liitfi Kazanci-
Osman Kazanci, Istanbul 1983, 62.

50 Yemen bolgesindeki Kahtan, Ezd, Mezhic, Havlan, Hemdan, Sekiin, Sekasik, Kinde gibi kabilelerin
yerlestikleri yerler, kesin sinirlarla birbirinden ayrilmamistir. Ancak Ezdlilerin daha yiiksek yerlerde,
buna mukabil Mezhiclerin ise bolgenin dogu ve giliney kesimlerinde yerlestigi belirtilmistir (Bkz Es’ad,
63-64; ayrica bkz. Wellhausen, 23-24).

! Baz1 kaynaklarda, savasci ve yayilmaci bir yapiya sahip olan Himyeri Devleti’nin M.0O.115-M.S.525
arasinda 640 yil varligmni siirdiirdiigiinden bahsedilmektedir. Tbn-i Hisam’mn “Kitabu’t-Tican fi Muliik-i
Himyer, Haydarabad, H.1347” adh kitabinin 222 ve 296 sayfalarma atifla, Himyeri krallarindan
Semmer b. Yer’as’in Irak, Fars ve Horasan bolgelerine kadar giderek bircok yeri fethettigi, Ceyhun
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yapmustir.'> Hiristiyanhgin ortaya ¢ikmasindan onceki yiizyillarda, Sebe Devleti
M.0.115"de yikilmis, onun yerine Himyeri Devleti (M.0.115-M.S.525)"** kurulmustur.
Bu devlet, IV. ylizyilin ortalarinda, yarim ylizyilla yakin Habeslilerin istilasina
ugramigsa da, 374 yilinda tekrar bagimsizligina kavusmustur. Himyeri Devleti,
yaklasik IV. yiizyilin sonlarina kadar Yemen’e hakim olmus ve V. yiizyildan itibaren
zayiflamaya baslamistir.'>> S6z konusu devletin zayiflamasiyla Yemen bolgesi, hem
Sasani ve Roma Imparatorluklarmin hem de Habesistan’in miicadele sahasi haline
gelmistir.15 % Bu miicadele sirasinda 6zellikle Sasaniler ve Habesliler, ¢esitli tarihlerde

Yemen bélgesinin hakimiyetini ele gegirmislerdir."’

1. Yemen Bolgesinde Hiristiyanhk

Yukarida Isldmiyet’in ortaya ¢ikmasindan ©Onceki yiizyillarda Arap
Yarimadasi’nin giineybatisinda yer alan Yemen bolgesinin; Roma ve Sasani
Imparatorluklartyla, Habesistan’m miicadele alani oldugundan sz etmistik. Bu
konumu sebebiyle Yemen, siyasi karigiklik yaninda farkli kiiltiir ve medeniyetlerin de

miicadele alan1 haline gelmistir. '°® Bu cergevede bolgede Putperestlik,'” Mecisilik, '

nehrinin 6tesindeki Sugd sehrini yikarak, yerine kendi ismiyle anilan ve bugiin Semerkand olarak bilinen
sehri kurdugu belirtilmektedir. Savasci kimligiyle {inlii bir baska Himyeri Krali Es’ad Ebu Kerib’in (385-
420) de kuzeydoguda Azerbaycan’a, doguda Semerkand iizerinden Cin’e kadar gittigi, batida ise
Istanbul’u kusatip vergiye bagladigindan soz edilmektedir (Bkz. Hasan Ibrahim, I, 47- 48).

32 Es’ad, 63-64; Wellhausen, 23-24. (Arap Yanimadasi’’min giineybatisndaki Yemen’de kurulan
devletlere, Ma’rib (Mearib) ve San’a (Zafar) gibi iki biiyiik sehir baskentlik yapmistir. Ma’rib sehrinin,
Sebeli Abdiissems tarafindan kuruldugu ifade edilmistir. Eski ismi “Ezal” olan San’a ise Himyeri
reislerinden San’a b. Ezal b. Amir tarafindan kurulmustur. Bu sehir, Ma’rib’den sonra Yemen’in baskenti
olmustur (Es’ad, 63-64).

' Bkz. Ahmed b. Ebi Yakb b. Cafer b. Vehb Ibn Vadih, Tarihu’l-Yékibi, Necef 1358, I, 157-160;
ayrica bkz. Hullisi Yavuz, Kabe ve Haremeyn ig:in Yemen’de Osmanh Héikimiyeti, Istanbul 1984, 23-
24; Ma’ruf, 84-89.

134 Eski zamanlarda Yemen hiikiimdarlarina genel olarak “Tubba” (¢ogulu, “Tebabia” ) ad1 verilmigtir.
Bu sebeple Araplar Yemen’de bulunan Himyerl Devleti’ne, “Tebabia Devleti” de demislerdir
(Bkz.Es’ad, 64; Fayda, Islamiyetin Giiney, 9; Hasan Ibrahim, I, 41).

'35 Es’ad, 63-64; Aka, I, 115; Fayda, Islamiyetin Giiney, 9.

13 Bkz. Sever, 207-209; ayrica bkz. Levent Oztiirk, Etiyopya’da islamiyet I, Asr-1 Saddet’te
Habesistan’la Miinasebetler, Istanbul 2001, 19-23.

157 Bkz. Trimingham, 292; Salih, 68.

18 Courbage, 4.

139 Kaynaklarda, Arap Yarimadasi’nin giiney ve giineybati kesimlerindeki putperestlikte; Giines, Ay ve
Yildiz gibi gok cisimlerinin dnemli yer tuttugu belirtilmektedir. Bundan dolay1 fslam éncesi bu bélgede
yasamis olan halklarim, gok cismlerini ilahlastirdiklart ve onlar1 temsil eden putlar yaptiklarindan
bahsedilmektedir. Bu baglamda Sebelilerde “Ilmakah”, Ma’inlilerde “Vedd”, Katabanlilarin “Amm” ve
Hadramevtlilerin “Sin” gibi goksel cisimlerle iligkilendirilen ildhlarin bulundugu ifade edilmektedir
(Bkz. Hol, 23). Her kabileye ait bu ilahlar yaninda birka¢ kabilenin ortak putlarinin da bulundugu
belirtilmektedir. Bu baglamda Yemenlilerin en biiyiik putu olarak kabul edilen ZG’l-Halasa’nin; Devs,
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Yahudilik'®" ve Hiristiyanlik gibi birgok dinin birlikte yasadig1 bir dini gesitlilik ortami
hakim olmustur. Arastirma konumuzu olusturan, Hiristiyanligin bu bolgeye girmesi ve
burada yayilmasi ise birka¢ yonden olmustur. Bu din, Yemen’e, bolgenin
glineybatisindaki Habesistan basta olmak iizere, Arap Yarimadasi’nin kuzeyinden
gilineyine kadar uzanan Suriye-Hicaz ticaret yolu, kuzeydogudan Hire ve Yarimada’nin
glineydogu kesimleri iizerinden girmistir.162 Kaynaklarda, bu gilizergahlardan

Habesistan kanalinin daha etkili oldugu ifade edilmistir.'®

Siiryani kaynaklarinin belirttigine gore; Hiristiyanlik, Arap Yarimadasi’nin
glineybatisindaki Yemen bolgesine M. 1. yiizyilda girmistir. Hiristiyanligin bolgedeki
ilk davetcisinin, Hz. Isa’nin Havarisi Bartholomeus (Bartholomew, Bartolomey)l(’4
oldugu belirtilmektedir. Bu baglamda Bartholomeus’un, Yemen halkin1 ve 6zellikle
oradaki Yahudileri Hiristiyan yapmak i¢in biiylik ¢aba sarfettiginden ve bunda belli bir
oranda basarili oldugundan s6z edilmektedir. Havari Bartholomeus’un Yemen’deki
misyon calismasindan sonra, Hiristiyanligi yaymak amaciyla bolgeye gelen ikinci

onemli ismin, Iskenderiye Ilahiyat Okulu hocalarindan rahip Pantaneus (Pantaenus)

oldugu belirtilmektedir.'®® Ancak Pantaneus’un bu bélgede bulundugu tarih hakkinda,

Has’am, Becile, Ezd, Haris b. Ka’b ve Zubeyd kabilelerinin ortak putu oldugu ifade edilmektedir (Bkz.
Fayda, Islamiyetin Giiney, 16, 19-21).

10" Mectisiligin, Arap Yarimadasi'nin Yemen bolgesine ne zaman girdigi kesin olarak bilinmemekle
birlikte, bazi kaynaklar bu bolgedeki Mecisilerin bir kisminin Iran’dan ticeret amaciyla gelip
yerlesenlerden, diger bir kisminin ise Iran’in bdlgeyi istilast sirasinda buraya yerlesen askerlerden
olustugunu belirtmektedir. Ticaret ve askeri amacla bdlgeye gelen bu Mecisilerden bir kisminin zamanla
buradaki yerli halkla evlenmesi sonucunda “Ebna” adi verilen bir toplulugun ortaya ¢iktigi ve bunlar
arasinda da Mecisiligi benimsenleyenlerin oldugu ifade edilmektedir (Fayda, Islamiyetin Giiney, 16,19-
21).

18! yahudiligin, Yemen bolgesine girisiyle ilgili calismamaizin “giris” kismina bkz.

192 Kaynaklarda Hiristiyanhigin, Yemen bélgesine girmesinde ve yayilmasinda basta Habesistan olmak
lizere Suriye, Misir ve Arap Yarimadasi’nin giineydogu kesimlerinden gelen misyonerlerin ve tacirlerin
onemli rol oynadig1 belirtilmektedir (Bkz. Salih, 77). Nestlri Hiristiyanligin Yemen’e girisinde ise Hireli
misyonerlerin roliiniin biiylik oldugu ifade edilmektedir (Cevad Ali, Tarthu’l-Arab, VI, 79).

' Hiristiyanligin Habesistan’a hangi tarihte girdigi kesin olarak bilinmemekle birlikte, kaynaklarda
Havari Bartholomeus’un Habesistan ve Arap Yarimadasi’nin degisik bdlgelerine misyon yolcugu
yaptigiyla ilgili rivayetler bulunmaktadir (Bkz. Alexander P. Kazhdan vd., “Bartholomew", The Oxford
Dictionary of Byzantium (ODB), New York- Oxford 1991, I, 259). Dolayisiyla bazi kaynaklar
Hiristiyanlhigin 1. ylizyilda Habesistan’a girmis olabilecegini, ancak bu dinin Habesistan’da IV. yiizyilda
resmi din olarak kabul edildigini belirtmektedir (Bkz. Es’ad, 105).

184 Kaynaklar, Bartholomeus ile ilgili rivdyetlerin Bizans ve Ermeni versiyonlarmin oldugundan s6z
etmektedir. Bizans versiyonuna gore Bartholomeus’un, Hiristiyan 6gretisini Anadolu, Habesistan veya
Arabistan gibi yerlerde yaymaya ¢alistigi ve onun Havari Filippus’la (Philip) birlikte, gliniimiizde
Denizli yakinlarindaki Hierapolis (Pamukkale)’te oldiiriildiigii belirtilmektedir. Ermeni versiyonlu
rivayetlerde ise onun, o donemde Ermenilerin yasadigi merkezlerden Arbanoupolis (Urbanopolis) veya
Nikopolis’te (gliniimiizde Sivas yakinlarinda) 6ldiigli ve orada gémiilii oldugundan s6z edilmektedir
(Bkz. Kazhdan, Bartholomew, ODB, I, 259).

19 Bkz. ignatyus Ya’kib es-Sélis, 6-7; ayrica bkz. Cevad Ali, Tarihu’l-Arab, VI, 64.
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kaynaklarda farkli bilgiler yer almaktadir. Kaynaklarin, Eusebius’a dayanarak verdigi
bilgilere gore; Pantaneus, II. yiizyilda “Hintlilerinki kadar uzak bir iilke” olarak
adlandirdigi Yemen bélgesine misyon gezisi yapmustir.'® Kaynaklarda, Pantaneus’un
Hiristiyanlig1 yaymak amaciyla gittigi bu “Hindistan kadar uzak iilkenin” Hindistan’a
gidis yolu (Babu’l-Mendep Bogazi) tlizerindeki “Giineybati Arabistan” yahut Yemen

oldugu ifade edilmektedir.'®’

Bartholomeus ve Pantaneus’un Onciiligiinde Yemen bolgesinde baslayan
Hiristiyanlastirma faaliyetleri sonraki yiizyillarda devam etmis ve IV. ylizyillda Roma
imparatorlugu’nun Hiristiyanligi benimsemesiyle'®® yeni bir ivme kazanmustir.'®® Bu
baglamda Dogu Roma imparatoru II. Konstantin (337-361), 356 yilinda,'”® “Hintli”
lakapli Sokotrali (Divuslu)'”' Theophilus'” baskanliginda ilk resmi misyon heyetini,'”

4

Himyeri Devleti'ne gondermistir.'’* Theophilus liderliginde bolgeye gelen Roma

1% Hintlilerinki kaddar uzak bir yere misyon gezisi yaptig1 iddia edilen Pantaneus’un, dogum yeri ve
tarihi hakkinda kesin bilgi bulunmamakla birlikte, onun Sicilyali veya Misirl1 oldugu, Iskenderiye’de
yasadig1 ve 190 yili civarinda 61diigii seklinde bilgiler bulunmaktadir. Bu bilgiler yaninda Pantaneus’un,
Iskenderiye Ilahiyat Okulu basinda iken Patrik I. Demetrius tarafindan Hindistan yéniine misyon gezisi
igin gorevlendirildigi, onun bu géreve gitmeden dnce, yerine Iskenderiyeli Clement (150-215)’i segtigi
ve Clement’in ise 190 yili civarinda Iskenderiye Okulunun basina gectigi belirtilmektedir (Bkz. Atiya,
33-34). Bununla birlikte baz1 kaynaklarda ise Pantaneus’un, bu misyon gorevinden sonra, yaklasik 177
yilinda, &grencisi Clement’le birlikte Iskenderiye Tlahiyat Okulunun yénetimine gegtigi belirtilmektedir
(Bkz. Trimingham, 290-291). Dolayisiyla Pantaneus’un, Yemen’deki misyon ¢alismalarini hangi tarihler
arasinda yaptigini tespit etmek miimkiin olmamakla birlikte, onun II. yiizyilin son geyreginde bu gorevi
yapmis oldugunu séylemek miimkiindiir.

7 Trimingham, 290-291; Sever, 210-211.

18 Mehmet Ozdemir, “ispanya Kralligi'nin XVI. Yiizyilda Endiliis Miisliimanlarim1 Hristiyanlastirma
Polikas1 (I)”, AUIFD, Ankara 1996, XXXV, 252.

1% Bazi kaynaklarda, Roma imparatorlugu’nun Huristiyanligi resmi din olarak benimsemesinden sonra,
325 yilinda Iznik’te diizenlenen ilk genel konsile, Yemen bolgesinden bir piskoposun da katildig
belirtilmektedir (Cevad Ali, Tarihu’l-Arab, VI, 65).

'K aynaklarda Roma misyon heyetinin Yemen’e gonderilis zamani olarak, yukarida gosterilen tarihten
farkli tarihlere de rastlanmaktadir. Bu gergevede bazi kaynaklarda 343 (Giinaltay, Islam Oncesi, 91-92)
bazilarinda ise 354 (Bkz. Ignatyiis Ya’kib es-Sélis, 7) tarihi zikredilmektdedir. Ancak biz kaynaklarm
cogunda zikredilen 356 tarihini esas almay1 tercih ettik.

'71"Sokotra (Divus) adasmim eskiden Hadramevt bolgesine bagli Azanya (Dogu Afrika sahili) adiyla
bilindigi ve bugiin ise Yemen’in bir parcasi1 oldugu ifade edilmektedir (Trimingham, 291; Sever, 211).

72 Theophilus’un, Sokotra (Divus) adasmm bir yerlisi oldugu, Roma Imparatoru II. Konstantin
doneminde esir alindigi, Hiristiyanligi benimsemesi lizerine papaz yardimcisi yapildigi ve bolgeyi iyi
bilmesi sebebiyle, sozii edilen heyetin bagina getirildigi belirtilmektedir (Bkz. Bell, 34-35).

'3 1. Konstantin’in 356 yilinda Arap Yarimadasi’min giineybati kesimlerindeki Himyeri Devleti’ne
gonderdigi misyon heyeti, 200 Kapadokya at1 ve baska bir ¢ok hediye gétiirmiis ve bu sebeple Himyer
yéneticileri tarafindan memnuniyetle karsilanmustir (Bkz.Bell, 35; Ignatytis Ya’kib es-Sélis, 7; Giinaltay,
Islam Oncesi, 91-92).

' Kaynaklarda Roma’nin, Arap Yarimadasin’in giineybati kesimlerine yonelik bu misyon ¢alismasinin
zaman1 ve amacl konusunda baska bir iddia ortaya atilmaktadir. Bu iddiaya gére Roma’nin misyon
caligmasi, Sasani hiikkiimdan II. Sapur’un 339 yilinda {ilkesindeki Hiristiyanlara diigmanca davranmaya
basladig1 ve Yarimada’nin bu bdlgesine yonelik etkinligini genisletmeye ¢alistigi zamana denk gelmis,
dolayisiyla Roma sz konusu bu misyon caligmasiyla Sasani etkisini yok etmeyi amaglamistir
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misyon heyeti, Imparator Konstantin gibi Aryanist bir ¢izginin savunucusu oldugu icin,
Himyeri Devleti’nde Aryanist Hiristiyanlik anlayisini yaymaya ¢alismistir.'”” Bu Roma
heyeti, Hiristiyanlig1 yayma caligmalarini sadece Himyeri Devleti’yle sinirli tutmamas,
bunun yaninda basta Theophilus’un memleketi Sokotra adasi olmak iizere Arap
Yarimadasi’nin giiney ve giineydogu kesimlerindeki Hadramevt ve Umman bdélgelerini
de dolasarak faaliyetlerini siirdirmiistiir. Bu heyetin faaliyetleri sonucunda
Hiristiyanlik, Himyeri Devleti’nin 6zellikle Zafar (San’a, Ziméir, Reydan) Aden,
Sokotra adasi ve Hadremevt bolgelerinde etkin hale gelmis”6 ve bu cercevede bazi
Himyeri krallar1 Hiristiyanligi benimsemistir.'”” Ayrica bu heyet, Himyeri Devleti’nin
baskenti Zafar ve Romal1 tiiccarlarin ugrak yeri olan sahil kenti Aden’de olmak {izere
birer tane kilisenin insa edilmesine Onciiliik etmistir. Bu heyet, tiglincii bir kiliseyi ise

Dogu Hadramevt’te, Hiirmiiz Bogazi’na hakim bir noktada yaptirmistir. 178

Kaynaklara gore Theophilus, Yemen’deki faaliyetleri cergevesinde, o zamanlar
Aksum olarak bilinen Habesistan’a giderek Habes yoneticileriyle goriismeler yapmis ve
onlara II. Konstantin’in bir mektubunu iletmistir.'” Theophilus’un Habesistan’a
gitmesinden sonraki yillarda Habes yonetimi, o sirada zaten kendi denetimi altinda
bulunan Yemen ve Necran bolgesine yonelik misyonerlik caligmalarina hiz
vermistir."®™ Bu baglamda Yemen’deki misyonerlik calismalarinda, Habes ydnetimi
tarafindan Yemen’e genel vali olarak atanan ve dindar bir Hiristiyan olan Isimafyus’un

rolii biiyiik olmustur. Isimafyus, iyi bir hatip olan Cerihbetus adindaki papazi,

(Trimingham, 293; Philip K. Hitti, Siyasi ve Kiiltiirel islAm Tarihi, Cev. Salih Tug, Istanbul 1980, 1,
96).

' Irfan Shahid, “Islam And Oriens Christianus: Makka 610-622 Ad”, The Encounter of Eastern
Christianity with Early Islam, Ed. Emmanouela Grypeou- Mark Swanson- David Thomas, Brill Leiden-
Boston 2006, 19.

'76 Hamidullah, islam Peygamberi, 1, 312.

177 Kaynaklarda, Theophilus heyetinin misyon ¢alismalar1 sonucunda Abd Kiilal, el-Haris b. Abd Kiilal,
el-Ebyad b. Hamal, Ebrehe b. Surahbil, Vail b. Hacer el-Hadrami, Amr b. Tubban gibi Himyeri
meliklerinin Hiristiyanligi benimsediginden s6z edilmektedir. S6zii edilen bu Himyeri meliklerinden bir
kisminin, Islami dénemde Hz. Muhammed’e giden heyet icinde olduklari belirtilmektedir (Cevad Ali,
Tarihu’l-Arab, 111, 161).

'8 Cevad Ali, Tarihu’l-Arab, VI, 64; Trimingham, 292-293; Salih, 68.

' Bell, 35. (Kaynaklarda II. Konstantin’in, Theophilus araciligryla Aksum prensleri Ayzanas ve
Sazanas’a gonderdigi mektupta, Theophilus’a yardimci olunmasini ve oradaki piskopos Frumentius’un
yerine Theophilus’un gorevlendirilmesini rica ettigi ifade edilmektedir. Bkz. Trimingham, 292-293;
Sever, 211-212).

"0 Es’ad, 105.
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Hiristiyanlik  propagandasi yapmak iizere gorevlendirmis ve bu siirecte

Hiristiyanlagtirma faaliyetleri belli oranda bagarili olmugtur.'®’

Yemen’deki misyon faaliyetleri Roma ve Habes yonetimi tarafindan
desteklenirken, sonraki yillarda da bireysel olarak Hiristiyanhigi yayma faaliyetleri
devam etmistir. Bu baglamda Aziz Simeon el-Amidi’nin bdlgeye gelerek Hiristiyanligi
yaymaya calistigi belirtilmistir. Bu bireysel ¢alisma yaninda, imparator Anastasius
doneminde (491-517) de Yemen’de misyon faaliyetlerine hiz verildigi ifade

edilmistir.'®

2. Necran Bolgesinde Hiristiyanhk

Necran, Arap Yarimadasi’nin giineybati kesimlerinde, Yemen’in kuzeyinde yer
alan ve bugiin Suudi Arabistan’in sinrlar1 i¢inde kalan bir yerlesim yeridir.'"® Yemen
ve Necran ayni bolgede yer almakla birlikte, Hiristiyanlarin Necran’da ¢ogunlukta
olmasi sebebiyle bu bdlge tezimizde ayri bir baslik olarak ele alinmistir. Bu baglamda
Necran bolgesine Hiristiyanlhigin girisi, hem Arap Yarimadasi’nin g¢esitli yonlerinden
gelen misyonerler, hem de kara ve deniz ticaretiyle ugrasan tacirler vasitasiyla
olmustur.'®* Kaynaklarda Islam oncesi donemlerde Necran’in, iki biiyiik kervan
yolunun kesistigi 6nemli bir ticaret merkezi oldugu belirtilmistir. Bu kervan yollarindan
birincisinin; Zafar, Ma’rib ve Ma’in yoniinden Necran’a ve oradan da Hicaz iizerinden
Akdeniz kiyilarina ulastigi ifade edilmistir. ikinci kervan yolunun ise Necran’m
dogusundaki Devasir Vadisi’'nden Yemame, Bahreyn ve Irak’a kadar uzandigi
belirtilmistir."*> Bu kervan yollarnin gegtigi yerlerde ve Arap Yarimadasi’nin
kuzeydogusundaki Hire bolgesinde Nestliri Hiristiyanligin giiclii oldugu ve bundan
dolay1 Hiristiyanligin Necran’a girmesinde, bu ticaret yollarmi1 kullanan Hiristiyan

tacirlerin 6nemli rol oynadig1 ifade edilmistir.'*®

Kaynaklarda Necran sakinlerinin Hiristiyanlifa ge¢cmesinde Hayyan (Hannan,

Hassan) adinda Necranli bir tacirin 6zel bir roliiniin oldugundan bahsedilmistir. So6zii

181 Giinaltay, Islam Oncesi, 93-94.

'8 Cevad Ali, Tarihu’l-Arab, III, 178-179.

183 Mustafa L. Bilge, “Necran”, DIiA, Istanbul 2006, XXXIL, 507.

' Gibb, 26.

'85 Arap Yarimadasi’ndaki ticaret yollartyla ilgili ayrica bkz. Cagatay, islam Oncesi, 59-61.
1% Cevad Ali, Tarihu’l-Arab, VI, 79; Trimingham, 294.
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edilen bu tacir, V. yiizyilin baslarinda ticaret icin Konstantiniyye (istanbul)’ye gitmis,
donerken Hire’ye ugramistir. Hayyan, yaptigi bu ticaret yolculugunda bir¢ok
Hiristiyanla karsilasmis ve onlardan etkilenerek Nestliri Hiristiyanligi benimsemistir.
O, Necran’a dondiigli zaman once ailesini Hiristiyan yapmis ve daha sonra Necran ve
cevresinde Hiristiyanligi yaymaya gallsmlgtlr.187 Hayyan’in, Necran’da Hiristiyanligi
yaymaya yoOnelik faaliyetleri aile bireyleri tarafindan da siirdiiriilmiis, 6zellikle biiyiik
kizi Habsa’nin c¢abalar1 Siiryani kaynaklarinda zikredilmistir. Bu kizin, Necranh
Hiristiyanlara zulmeden Yemen Krali Zi Nuvas’a cesaretle karsi ¢iktig1 ve bu baskilara
ragmen, Hiristiyanli§1 yok edemeyecegini sdyledigi, bu nedenle de Siiryani kaynaklar
tarafindan bir kahraman olarak algilandigi belirtilmistir.'"® Hayyan ve ailesinin
Necran’da Hiristiyanlhigin yayilmasindaki 6zel rolii sebebiyle sadece kizi degil, ayni
zamanda torunu Halosa’nin da Nestlriler tarafindan saygi gosterilen bir aziz olarak
kabul edildigi ifade edilmistir.'"™  Hiristiyan tacir Hayyan ve ailesinin Necran’da
Hiristiyanligi yayma ¢abalar1 yaninda, bu bolgede faaliyet gdsteren bazi sahislarin,
ozellikle Fimiyyln veya Feymiyyun (Phemion veya Euphemius) adli kisinin roliinden
s6z edilmektedir.'”® Rivéyetlere gore Fimiyytn, bir Siiryani zahidi veya insaat ustasi
iken esir pazarinda satilmig ve gotiiriildiigii yerde ¢evresindekilerin Hiristiyan olmasina
vesile olmustur. Bu sahis, basta Abdullah b. Samir adinda bir kisi olmak {izere bazi
Necranlilart Hiristiyanlhiga dondiirmiis, bdylece Necran bdlgesinde Hiristiyanligin

yayilmasinda 6nemli bir katki saglamlstlr.191

Yukarida s6zii edilen tacir ve kigiler sayesinde Hiristiyanlik, Necran bélgesinin
genelinde, 6zellikle de Mezhic kabilesinin bir kolu olan Bent Haris b. Kéb’1n reisligini
yaptig1 Belharis kabilesi ve onun alt kollar1 arasinda daha ¢ok yayilmistir. Basta bu
kabile olmak iizere Necran’daki diger kabileler arasinda Hiristiyanligin yaygimlasmasi
ve bolgenin Hiristiyan Habesliler tarafindan istila edilmesiyle, Necran’in ¢esitli

yerlerinde kilise binalarinin yapilmasina hiz verilmistir. Bu ¢er¢evede Necran’da basta

187 Bkz. [gnatytis Ya’kib es-Sélis, 7.

' Bunun igin bkz. Trimingham, 294, 299; ignatyds Ya’kib es-Sélis, 8.

' Trimingham, 299.

"0 Cevad Ali, Tarihu’l-Arab, 111, 174.

! Cevad Ali, Tarihw’l-Arab, III, 174; VI, 62-63; Muhammed el-Hatib, Ed-Dinu ve’l-Ustiiratu Inde’l-
Arab f’l-Cahiliye, Dimesk 2004, 30. (Baz1 kaynaklarda, Necran’da Hiristiyanligin yayilmasinda
“Vehb” adinda birisinin roliinden de s6z edilmektedir. Bkz. Cevad Ali, Tarihu’l-Arab, III, 176).
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Benli Abdi’l-Meddan kabilesinin insa ettirdigi “Necran Kabesi” olarak adlandirilan

kilise olmak iizere birgok kilise binas1 yapilmistir.'*

Hiristiyanlik Necran’da yayilirken, teolojik ihtilaflar nedeniyle kilise icerisinde
bolinmeler baslayinca bu bélgede yasayan Hiristiyanlarin ¢ogu Monofizitlik ve

Nestarilik gibi mezhepleri benimsemistir.'”

Bundan sonraki siirecte bolgede, 6zellikle
Monofizit Hiristiyanligin yayilmasinda Azgir adindaki rahibin 6nemli bir rolii
oldugundan s6z edilmektedir. Bu rahibin Necran bolgesinde Monofizit Hiristiyanligi
yayma faaliyetleri yaninda, Roma’nin baskis1 sebebiyle Arap Yarimadasi’nin kuzey
kesimlerinden, Ozellikle Hire bolgesinden gelen Monofizitlerin de bu mezhebin
bolgeye yayilmasinda 6nemli bir katki sagladigi belirtilmektedir.'”* Ancak buna
ragmen Necran boélgesinde Monofizit Hiristiyanligin = yayilmasinda  Arap

Yarimadasi’nin kuzeyindeki Hire ve cevresindeki Hiristiyanlardan ¢ok, Habesistan

¢evresindeki Monofizit Hiristiyanlarin daha énemli bir pay1 bulunmaktadir.'

Monofizit Hiristiyanik, Yemen ve Necran bolgesinde yayilmaya calisirken,
Sasani yanlhist Himyeri yoneticilerinin engellemeleri ile karsi karsiya gelmistir.'”
Himyerili yoneticiler, Hiristiyanligin ilerleyisini durdurmak i¢in Hiristiyanlara siddetli

baskilar uygulamustir.

3. Himyerilerin Necran Hiristiyanlarina Yonelik Baskilari

V1. ylizyilin ilk yarisina gelindiginde Hiristiyanlik, Himyerl Devleti’nin Zafar,
Aden, Sokotra Adasi, Hadramevt ve Ozellikle Necran gibi merkezlerinde hizli bir
sekilde yayilirken, devlet yoneticilerinin engellemesiyle karsilasmustir. 7 Hiristiyanligi
engelleme faaliyetleri cercevesinde Sasanilerin miittefigi olan Himyeri yoneticileri,

basta Necran olmak iizere iilkedeki Hiristiyanlara baski uygulamaya baglamistir.

92 Cevad Ali, Tarthu’l-Arab, VI, 66-7; Hamidullah, islam Peygamberi, I, 411; Fayda, islamiyetin
Giiney, 19; Mehmet Aydin, Hz. Muhammed Déneminde islam-Hiristiyan, 60-61.

"% Shahid, 20-21.

" Cevad Ali, Tarihu’l-Arab, 111, 179; Salih, 69-73; Bell, 35-36.

195 Cevad Ali, Tarihu’l-Arab, 179; Trimingham, 289.

"% Bell, 35-36.

"7 Himyeri yoneticilerinin Hiristiyanlara baski uygulamaya basladigi siralarda Yahudilik, iilkenin resmi
dini konumundaydi, ancak halkin ¢ogunlugu bu dine mensup degildi (Ulkii, 29). Bu din, sadece Sasani
yanlist bir kisim yoneticilerle, bolgede bulunan Sasani ordusunun bazi mensuplari arasinda yaygin
durumdaydi. Yahudiligin bolgedeki bu durumuna mukabil; Hiristiyanligin, 6zellikle onun Monofizit
Mezhebinin, s6z konusu devlette oldukca yayildigindan ve  bu sebeple Himyeri yoneticilerinin dini
kaygilarla Hiristiyanlara bask: uyguladiklarindan bahsedilmektedir (Trimingham, 292-297).
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Sasanilere bagli Himyeri yoneticilerinin Hiristiyanlara yonelik bu baskilar1 sadece dini
kaygilardan degil, ayn1 zamanda, Hiristiyanligin ezeli diigman olarak gordiikleri Roma
ve Habesistan Devletlerinin resmi dini olmasindan kaynaklanmustir.'”® Sebepler ne
olursa olsun, bu bolgede Hiristiyanlhigin yayilist bir sekilde engellenmeye calisiimis ve

Hiristiyanlara yonelik bask1 ve iskenceler artmistir.

Himyeri Krali ZG Nuvas, Yemen bolgesinde yasayan Hiristiyanlar yaninda,
Yemen’in kuzeyinde yer alan ve o donemde denetim altinda tuttugu Necran’daki
Hiristiyanlara da baski uygulamaya baslamistir.'”” 0, 5257 yilinda Necranh
Hiristiyanlardan, dinlerini inkar etmelerini ve Yahudilige ge¢melerini istemig,zol bu
istegini kabul etmemeleri halinde onlar ates dolu ¢ukurlara (hendeklere) attiracagin
sOylemistir. Onun bu tehdidi karsisinda Necranli Beni Héaris b. Kéb, dindanglarina

yonelik bir konugsma yapmis ve onlar inanglarindan vazgegmemeleri konusunda

202

cesaretlendirmistir.”~ Onun konusmas: iizerine Hiristiyanlar, Zi Nuvas’in Yahudilige

03

gecme teklifini reddetmis ve ates cukurlarina’ atilmay1 tercih etmislerdir.”* Zd

Nuvés, bu sekilde Huristiyanliktan ¢ikmayi reddeden yiizlerce®®” insani yakarak

6ldiirmiis, bunlarin kutsal metinlerini ve kiliselerini tahrip ettirmistir.”*

198 Trimingham, 297. (Himyeri Devleti’nde VI. yilizyilda goriilen Hiristiyanlig1 engellemelemeye yonelik
faaliyetlerinin aslinda yeni olmadigi, bu tiir engellemele g¢alismalarinin III. yilizyilda Necran’in ilk
piskoposu Pavlus’un 8ldiiriilmesi kadar eskiye dayandig1 belirtilmektedir. Bkz. Ignatyfis Ya’kfb es-Sélis,
92).

99 74 Nuvas’in Necranli Hiristiyanlara yonelik baskiy1 baglatmasinda, onlarin iki Yahudi gocugunu
sugsuz yere 6ldiirmeleri bahene edilmis ve bu olay baskilarin siddetlenmesinde tetikleyici rol oynamistir
(Es’ad, 105; Hamidullah, Islam Peygamberi, I, 309; Aka, I, 116-117). Z& Nuvis olaymin detaylari
hakkinda daha genis bilgi i¢in bkz. et-Taberi, Tarih, II, 105-132).

20 Kaynaklarda ZG Nuvas olayiyla ilgili olarak, 523 ve 525 seklinde iki tarih gosterilmektedir
(Hamidullah, Islam Peygamberi, I, 310; Ignatytis Ya’kib es-Sélis, 12-17). Séz konusu bu olayim kesin
tarihini tespit etmek zor oldugundan, daha ¢ok yaygin olan 525 tarihini esas aldik.

20! isnatyts Ya’kib es-Sélis, 13.

> Qalih, 71.

203 Kur’an’da; ates cukurlarindan (Uhdid) ve iman edenlere yapilan zuliimden, isim verilmeksizin s6z
edilmektedir (Bkz. Buruc Suresi (85), 4-8; Ayrica bkz. Ahmed Davudoglu, Kur’an-1 Kerim ve Izahh
Mealli (Tiirkce Anlami), Istanbul 1981, 591). Ancak tefsirlerde, zulmeden ve zulme ugrayan kimselerin
kimler oldugu ile ilgili farkl rivayetler bulunmaktadir. Bu rivayetlerde, zulmedenlerin Israilogulari, Fars
krallar1, putperest krallar oldugu zikredilirken; zulme ugrayanlarin Allah’a inanan herhangi bir topluluk
veya Necran Hiristiyanlar1 oldugundan bahsedilmektedir (Bkz. Ebu Ca’fer Muhammed b. Cerir, et-
Taberi, Tefsiru’t-Taberi CAmiu’l-Beyin an Te’vili Ayi’l-Kur’an, Thk. Abdullah bin Abdu’l-Muhsin
et-Turki., Cize 2001, XXIV, 271-278; ayrica bkz. Elmalili M. Hamdi Yazir, Hak Dini Kur’an Dili, Sad.
Ismail Karacam vd., Istanbul ty., IX, 98).

21 Bilge, DIA, XXXII, 507.

205 71 Nuvas’m Himyeri Devleti’ni yonettigi sirada, Himyeri Devleti'nde ne kadar Hiristiyan oldugu ve
bunlardan ne kadarinin Z( Nuvas tarafindan katledildigi kesin olarak bilinmemektedir. Bununla birlikte
kaynaklarda Hiristiyanlara yapilan baskilar sirasinda, Himyer’in baskenti Zafar’da 500 ve Habeslilerin,
Himyer’e ilk miidahaleyi yaptig1 sirada ise Necran bolgesinde, Haris b. Kab’in bagkanliginda 208
Hiristiyanin varligindan sz edilmektedir. Necran’da dldiiriilen Hiristiyanlarin sayisiyla ilgili olarak da,
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Bazi rivayetlere gore Hiristiyanlara yapilan bu katliam, Necran’dan kagmis olan
Devs Zi Sa’leban isimli kisi tarafindan Dogu Roma yonetimine bildirilmistir. Ancak
Imparator 1. Jiistin (518-527), Istanbul’un Yemen’e uzaklig1 sebebiyle olaya miidahele
edememis; durumun halledilmesi ve Hiristiyanligin korunmasi isini, Habes kralina
(Necasi veya Kaleb Ella Asbeha) havale etmistir. Bir baska rivayete gore ise Zl
Nuvas’mn zulmiinden kagan bir grup Necranli, yakilmis Incil sayfalariyla Habes kralinin
huzuruna ¢ikmis ve Zii Nuvas’1 sikayet etmistir. Habes krali da bu Incil sayfalarin
Dogu Roma imparatoruna gondermis ve Yemen bolgesine denizden ¢ikarma yapmak
icin ondan gemi istemistir. Habesistan’in yaptig1 bu hazirliklari haber alan Yemen krali
Z0 Nuvas, Arap kabilelerinden yardim istemis, fakat bir sonu¢ alamamigtir. Bir siire
sonra da Habes krali yiizlerce gemiden olusan bir orduyu Eryat (Aryat) b. Edham
(Sumyafa Aswa) komutasinda Yemen’e gondermistir. Eryat komutasindaki 70.000
kisilik Habes ordusu, 525 yilinda, Babu’l Mendeb bogazindan gegerken gemilerin bir
kismi denizde batmis ve askerlerin bir kismi denizde bogulmustur. Ordunun kalan
kismiyla Eryat, Yemen’e saldirmis ve Hiristiyan olan yerli halkin yardim etmesiyle de

. A . i 207
70 Nuvas’1 yenmistir.

4. Habes Hakimiyeti Sirasinda Yemen-Necran Bolgesinde

Hiristiyanhk

Himyeri Devleti’nin uyruk krali Zi Nuvas’in, 525 yilinda Habeslilere
yenilmesinden sonra, Yemen ve Necran Habes hakimiyetine girmis ve Eryat, Habes
krali adma bolgeyi yonetmeye baslamustir.® Eryat, baslangigta baskent Zafir ve

onemli kentlerde siirdiirdiigli egemenligini, zamanla biitiin Yemen ve Necran bolgesine

bir kisim kaynaklarda 500 civarinda 6lii oldugu ve bunlardan 299’nun kadin oldugundan s6z edilirken
(Bkz. Mar Ignatytis Ya’kiib es-Sélis, 118-119), diger bir kisim kaynaklarda 200 kisinin 6ldiiriildiigiinden
bahsedilmektedir (Bell, 38). Bu bilgilerin 1518inda, bazi kaynaklarda Necran’da 20.000 Hiristiyanin
katledildigi (Cevad Ali, Tarihu’l-Arab, III, 167) seklindeki ifadeyi dogru olarak kabul etmek miimkiin
degildir. Muhtemelen bu say1 ya yazim hatasindan ya da olayr abartma amacindan kaynaklanmig
olmalidir. Kanaatimizce 200 sayis1 daha uygun goriinmektedir. Nitekim bazi kaynaklarda yer alan bir
ilahide, bu sayinin 200 olarak gosterilmesi (Bell, 38), kanaatimizi dogrular niteliktedir.

29 Hamidullah, islam Peygamberi, I, 310; Hoyland, 52-53.

27 et-Taber, Tarih, 1, 123-131; Hamidullah, islam Peygamberi, I, 309-311; L. Oztiirk, Etiyopya’da
Islamiyet I, 37-39; Aka, I, 117-118; Es’ad, 105; Gtlinaltay, Islam Oncesi, 92-93; Trimingham, 289,299.
208 K arl Brokelman, Tarihu’s-Suﬁbi’l-islﬁmiyye, Beyrut 1953, I, 14; Fayda, 1slémiyetin Gtiney, 10; Z
Nuvas’in yenilmesiyle baslayan Yemen’deki Habes hakimiyetinin, Ebrehe ailesinin Sasanilere
yenilmesiyle son buldugu belirtilmekle birlikte, bu konuda kaynaklarda kesin bir tarihten s6z
edilmemektedir. Baz1 kaynaklar bu tarihin muhtemelen 572-575 tarihleri arasinda olabilecegini (Bkz.
Bell, 41), bazilar1 575 tarihinde oldugunu belirtmektedir (Hitti, I, 102).
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yaymustir.”” O, yaklasik bes yil kadar bélgeyi yonetmis, daha sonra onun yardimeist

210

komutan Ebrehe (Abmmus),”” 530’larda Eryat’it devre digi birakarak Yemen ve

. e . . s e 211
Necran’in yonetimini ele gecirmistir.

Ebrehe’den sonra, Yaksiim ve Masrik adli iki oglu, Yemen ve Necran’inin
yoOnetimine gecmistir. Ebrehe ve ogullarmin yonetimi zamaninda Yemen’de, yerli
halkla Habesli yoneticiler arasinda anlagmazliklar bag gostermis ve Habesliler, yerli
halka zuliim etmeye baglamistir. Bu zuliimlerin durdurulmasi igin, bolgenin eski
yoneticisi Himyeri hanedanindan Seyf b. Zi-Yezen (Ma'd el-Kerib),>"> dogal
miittefikleri olan Sasanilerden yardim istemistir. Onun bu yardim istegine donemin
Sasani hiikiimdar1 Anusirvan (ya da Na-Sirevan-1 Adil) lakapl I. Husrev (531-579)
cevap vermis ve yardim amaciyla 570 yilina dogru bdlgeye biiyiik bir ordu
gondermistir. I. Hiisrev’in komutan1 Vahriz’in komutasindaki bu Sasani ordusu, deniz
yoluyla Yemen’e gelmistir. Vahriz, Ebrehe’nin ogullarin1 yenerek bolgeyi ele gecirmis
ve 572-575 yillar1 arasinda Habeslileri Yemen’den kovmustur. Sonra o, Seyf b. Zi-

Yezen’i vali olarak bolgeyi yonetmekle gorevlendirmistir.*"

Habeslilerin, Z{i Nuvas’1 etkisiz hale getirmesiyle baslayan ve Sasanilerin,
Ebrehe’nin ogullarim1 yenmesiyle sona eren, yaklasik elli y1l Habes etkisinde kalan
Yemen ve Necran bolgesi, biiyiik oranda Hiristiyan kiiltliriiniin etkisinde kalmustir.
Ebrehe ve ogullari, Yemen ve Necran’da Hiristiyanlig1 ve Hiristiyan kiiltiiriinii yaymak
icin ¢ok ¢aba gostermislerdir. Hatta Ebrehe, iilkenin bagkenti Zafar’i, Hiristiyanligin
215

Yemen’deki merkezi yapmak istemis®'* ve bunun i¢in orada Kulleys veya Kalis

adinda ¢ok biiyiik bir kilise yaptirmistir. O bu kiliseyi, Hicaz bolgesindeki Kabe gibi

29 Ma’ruf, 89; Cagatay, Islam Oncesi, 22.

210 Baz kaynaklarda, Hiristiyan Ebrehe’nin, Habes ordusunda gorev yapmadan once Habesistan’in
Adulis kentinde gemicilik isiyle mesgul olan Roma vatandasi bir adamin kélesi oldugu belirtilmektedir
(Procopius, History Of The Wars, (I.XX/2-8), I, 191.

211 7eydan, el-Arab, I, 125-130; Trimingham, 300-301.

212 gasanilerin, denetiminde gérev yapan Himyeri Krali Seyf b. Zi Ye’zen’in, 575-577 tarihleri arasinda
hiikiimdarlik yaptigindan s6z edilmistir (http://tr.wikipedia.org/wiki/Sasani, 28.05.2009).

213 Fayda, Islamiyetin Giiney, 10-11, 19-20; Ibn Haldtin, Mukaddime, III, 373-374; Hoyland, 56-57.
241 Oztiirk, Etiyopya’da Islamiyet I, 40-41; Hamidullah, islam Peygamberi, I, 312.

215 Kaynaklarda Ebrehe’nin yaptirdign bu kilise veya katedralin, “Necran Kabes”i veya “Necran
Manastir1” olarak da isimlendirildiginden s6z edilmektedir. Ayrica Ebrehe’nin Sebe Kraligesinden kalma
saray1 yiktirarak, onun malzemelerini bu katedralin insasinda kullandigindan bahsedilmektedir. Yine
giiniimiize kadar gelemeyen bu katedralin siislenmesi amaciyla, Bizans imparatorunun da, mermer ve
mozaikleri isleyecek ustalar gonderdigi ifade edilmektedir (Zeydan, el-Arab, 1, 130; Hamidullah, Islam
Peygamberi, I, 312; Salih, 73; Trimingham, 305). Bazi kaynaklara gore bu kilise, “Necran Kabesi”
olarak nitelendirilenden kilise degildir (Cevad Ali, Tarithu’l-Arab, VI, 66).
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6nemli bir yer yapmak ve insanlarin Kabe’ye olan ilgisini buraya ¢ekmek istemistir.*'°
Ancak Ebrehe, bu amacinda basarili olamayinca Kébe’yi yikmaya karar vermistir. Bu
sebeple o, biiyiikk bir orduyla Mekke yakinlarma kadar gelmis, ancak bu isi

basaramamustir.”'’

Ebrehe, tilke ekonomisini iyilestirmek amaciyla giristigi imar faaliyetlerinde de
Hiristiyan kiiltiirlinii yansitmaya ¢aligmigtir. Bu baglamda o, Miladi I. yilizyilda yikilmis
olan Ma’rib Seddi’ni 542-543 tarihleri arasinda tamir ettirmistir.”'® Bu seddin
tamamlanmasindan sonra baskent Zafar’daki kilisede ve sedde dualar edilmis ve
kurbanlar sunulmustur.”’® Ebrehe, bu sedde, i¢inde Hiristiyan kiiltiiriinii ifade eden
satirlarin da yer aldig1 136 satirdan olusan bir kitabe yazdirtmistir. Nitekim kaynaklar,
bu kitabenin baslangicinda: “Ruhu’l-Kuds, Isa Mesih ve Rahman olanin rahmeti,
gufram ve kudretiyle” seklinde bir ibarenin yer aldigimi belirtmistir.””’ Bu ibareden,
Hiristiyan teslis inanci agikca anlagilmaktadir. Ancak teslis inancindaki “Baba” ifadesi,

burada “Rahman” olarak ifade edilmistir.

Habesli Ebrehe ve ogullar1 zamaninda Yemen bolgesinde Monofizit
Hiristiyanlik adina ciddi gelismeler olmustur. Fakat Sasanilerin hiikiim siirdigii M.
572-597 tarihleri arasinda yaklasik c¢eyrek yiizyil bu gelismeler sekteye ugramis ve
Monofizit Hiristiyanhik baski altina almmustir.**' Sasaniler bir taraftan Monofizit

Hiristiyanlig1 baski altina alirken, diger taraftan Arap Yarimadasi’nin kuzey ve dogu

216 Kaynaklar Ebrehe’nin, Necran Kébesi veya Kalis adindaki kiliseyi yaptirma amacindan soz etmistir.
Ebrehe’nin bu konuyla ilgili Habes kralina bir mektup gonderdiginden ve mektupta su ifadelerin yer
aldigindan bahsedilmistir: “Sana &yle bir kilise yaptirdim ki, benzerini kimse yapmis degildir. Araplari,
haccettikleri evden ¢evirinceye kadar rahat birakmayacagim.” (Bkz. ibnu’l-Kelbi, 45-47). Ebrehe’nin bu
kilise disinda Ma’rib kentinde de bir kilise yaptirttig1 belirtilmistir (Cevad Ali, Tarihu’l-Arab, VI, 67).

207 Zeydan, el-Arab, I, 248; H. Lammens- S.J, L'Arable Occidentale Avant L'Hégire, Beyrouth 1928,
10. (Kaynaklar Ebrehe’nin, Yemen bdlgesinin yonetimini ele gegirdikten sonra, egemenlik alanini
genisletmek i¢in Arap Yarimadasi’nin farkli bolgelerine seferler diizenlediginden bahsetmektedir. Bu
sebeple onun, Peygamberimizin dedesi Abdullmuttalib b. Hasim’in Mekke’nin yonetiminde bulundugu
sirada, sefer yaptig1 belirtilmektedir (Hamidullah, Islim Peygamberi, I, 312-315; Bell, 41; Pagac1, DTA-
1V, 45-46; L. Oztiirk, Etiyopya’da Islamiyet I, 40-41; Aka, I, 137-139). Bu seferin tarihi konusunda bazi
kaynaklar M. 569 tarihini belirtirken (Hamidullah, Islim Peymgamberi, I, 314-315) bazilar1 ise 570-71
tarihlerini gostermektedir (Hiiseyin Algiil- Osman Cetin, islam Tarihi, istanbul 1991, 1, 66).

218 Fayda, Islamiyetin Giiney, 13; Neset Cagatay “Yemen’de iran Egemenligi”, Makaleler ve
incelemeler, Konya 1983, 466.

2% Trimingham, 301.

20 Hamidullah, islam Peygamberi, I, 313-315: Trimingham, 301. (Hamidullah, Ma’rib Seddi’nde yer
alan kitabenin Edward Glaser tarafindan Almancaya gevrildigini; Glaser’in “Zwei Inschriften {iber den
Dambruch von Marib (mitteillung d. Vorderasiat. Geselschaft), Berlin 1897, 6” adli eserini kaynak
gostererek belirtmektedir. Ayrica Hamidullah bu kitabeden bazi pasajlar1 da kitabinda yer vermektedir
(Bkz. Hamidullah, Islam Peygamberi, I, 313-315).

! Bell, 41.
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kesimlerindeki Nestlrileri himaye etme siyasetini burada da uygulamiglar ve bu

222

bolgede Nestlri Hiristiyanligin gelismesini desteklemislerdir.” Onlarin, Nestari

Hiristiyanligr destekleme siyaseti sonucunda Yemen bolgesinde, o6zellikle liman
kentlerinde ve kirsal yerlesim yerlerinde Nestiiri Hiristiyanlik olduk¢a yayilmstir.”?
Bu baglamda Hz. Peygamber doneminde Necran’dan Medine’ye gelen heyet icinde

4 Yine

Nestiiri Piskopos Echoyab’in (istiyab) oldugundan séz edilmistir.?
Hiristiyanligin bu mezhebi, Yemen bolgesindeki yayiligin1 sonraki yiizyillarda da
devam ettirmis, hatta piskoposluklar kurulmustur. Nitekim VIII. yiizyillin sonlarinda
Nestlri Katolikos Timotheos’un Yemen ve San’a’ya bir piskopos atadigindan soz

edilmistir.”*

Sasanilerin Yemen bolgesine hakim oldugu VI. yiizyihin son c¢eyreginde,
Nestliri Hiristiyanlik gelisme imkani bulmus olmakla birlikte, bu dénemde kismen
baski altinda tutulan Monofizitlik Hiristiyanlik her seye ragmen bolgede yayilmaya ve
kurumsallasmaya devam etmistir. Bu baglamda Iskenderiye ve Antakya gibi degisik
piskoposluk bolgelerinden Monofizit piskoposlar gelerek, bolge Hiristiyanlarim
organize etmeye calismiglardir. Nitekim Roma yonetimi, Ebrehe’nin Yemen’e
hilkmettigi sirada buradaki dini hayati diizenlemek icin, Italyan asilli din adam
Gregentius’u buraya gondermistir. Bu din adamimin, Yemen ve Necran bolgelerindeki
Hiristiyanlarin uymas1 gereken kurallar1 iceren 23 maddelik bir belge hazirladigi

226 yemen’deki Huristiyanlarla ilgili olarak, Efesli Yuhanna (5.585)’nin

belirtilmistir.
belirttigine gore, Iskenderiye Patrigi III. Timothy (520-536), Yemen bolgesindeki
Hiristiyanlar1 yeniden organize etmesi ig¢in Kipti bir piskopos gondermistir. Bu
piskopos burada iki y1l kadar gorev yaptiktan sonra dlmiistiir. Onun Sliimiinden sonra
Yemen bolgesindeki Hiristiyanlar uzun siire piskopossuz kalmistir. Bir siire dini lider

eksikligi yasayan Yemenli Hiristiyanlar, yaklasik yirmi bes yil sonra, bolgedeki

222 Fayda, Islamiyetin Giiney, 19-20.

223 Cevad Alf, Tarthu’l-Arab, III, 180-181; Trimingham, 303-304.

*** Salih,74.

** Browne, 12; Cevad Ali, Tarihu’l-Arab, 111, 180.

26 Hamidullah, bazi kaynaklardan hareketle, Roma yonetiminin Arap Yarimadasi’nin giineybatisindaki
Hiristiyanlar1 organize etmek i¢in génderdigi din adami Gregentius’un hazirladig1 kanunun asil metninin
Viyana’da el yazmalari arasinda bulundugunu belirtmektedir (Bkz. Hamidullah, Islam Peygamberi, I,
312).
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rahiplerin bir sinod toplayarak kendi aralarindan bir piskopos secmesiyle bu eksikligi

gidermislerdir.”*’

Yemen ve Necran bdlgesine sadece iskenderiye’den degil, Antakya bdlgesinden
de piskoposlar gonderilmistir. Bunlardan birincisi, 500’li yillarin basinda bolgeye
gonderilen Monofizit piskopos Silvanus’dur.*® Silvanus’un bolgede ne kadar siire
gorev yaptigi belli olmamakla birlikte yaklagik 550’lerde, daha 6nce Hire bdlgesinde
misyonerlik faaliyetlerinde bulunan Sergius®* adindaki Monofizit bir din adami Yemen
ve Necran bolgesine piskopos olarak gonderilmistir. Sergius bolgede ii¢ yil faaliyet
gosterdikten sonra bolgeden ayrilmistir. Onun ayrilmasindan sonra, yerine Musa adinda

birisinin piskopos olarak geldigi rivayet edilmistir.**°

Yukarida sdylediklerimizden, Isldm &ncesi dénemde Yemen ve Necran
bolgesinde belli bir Hiristiyan niifusun mevcut oldugu anlasilmaktadir. Buradaki
Hiristiyanlarm biiyiik kismi Monofizitlerden, ikinci biiylik kismi ise Nestlrilerden
olusmustur. Bu bolgede Monofizit ve Nestlri Hiristiyanlara ilaveten az sayida Melkit

veya Milkani Mezhebine mensup Hiristiyanlarin varligindan da bahsedilmistir.>'

D. ARAP YARIMADASI’NIN ORTA KESIiMLERINDE HIRISTiYANLIK

Arap Yarimadasi’nin orta kesimleri, Yarimada’min kiy1 kesimleri kadar
yerlesime elverisli olmamakla birlikte, buralarda da baz1 Arap kabileleri yasamaktaydi.
Bu baglamda daha 6nce Arap Yarimadasi’nin Yemen bdlgesinde yasayan, Kahtani
Araplarinin bir kolu, Yarimada’nin giineyindeki Hadramevt bdlgesine go¢ etmis ve bu
bolgenin “Kinde” olarak bilinen kismina yerlesmistir. Yerlestikleri bu yere nispetle,
onlara “Kindeliler” denilmistir.”**> Bu Kindelilerin bliyiik bir kismi Hadramevt
bolgesinde yasamaya devam etmis, bir kismi da IV. yiizyihin baslarinda Arap

Yarimadasi’nin orta kesimlerindeki Necd bolgesinin giineybati kesimine goc etmis ve

27 Bkz. Trimingham, 302.

*** Salih, 69-70.

¥ Bazi kaynaklarda, Rahip Sergius’un, Hire bolgesindeki er-Rasife (Sergiopolis)’de bir toplanma
yerinin oldugu, 6liimiinden sonra burada tiirbesinin yapildig1 ve bu tiirbenin 6zellikle Gassani ve Taglib
gibi Monofizit Hiristiyanlar tarafindan bilyiik ilgi gérdiigiinden soz edilmektedir (Cevad Ali, Tarthu’l-
Arab, VI, 84; 214, 216).

20 Trimingham, 302.

! Salih, 74-75.

2 Bkz. el-Feyytmi, 118, 128-129.
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burada yasayan Maad kabilesine komsu olmuslardir. Bunlarin lideri Hucr b. Amr’in
(Akil el-Murar), 450°li yillardan sonra®”® bolgedeki Maad ve Rebia kabileleriyle bir
Arap Federasyonu kurmustur. Hucr b. Amr’in kurdugu bu federasyon sayesinde, daha

Once ¢atigma halinde olan bir¢ok Arap kabilesi aralarinda bir birlik olusturmustur.**

Hucr b. Amr’in kurdugu Kinde Arap Federasyonu, Hire bdlgesinin giineyi
yaninda Arap Yarimadasi’nin dogu kesimleri ile Bahreyn bolgesini ve bu bolgelerde
yasayan Bekr b. Vail ve Rebia gibi bircok kabileyi denetimi altina almistir. Hucr b.
Amr, bir taraftan yoresindeki bir¢ok kabileyi denetimi altinda tutarken, diger taraftan
cevre iilkelerle dostluk iligkileri kurmustur. Bu ¢er¢evede o, Arap Yarimadasi’na hakim
olmaya calisan Roma ve Sasani Imparatorluklari yaninda, Yarmmada’nin giiney
kesimine hakim olan Himyeri Devleti’yle iyi iligkiler kurmaya calismistir. Fakat onun
olimiinden (?450) sonra bu federasyon dagilmaya yiiz tutmus ve Rebia kabilesinin
kollar1 bu birlikten ayrilmigtir. Ancak bir siire sonra Hucr b. Amr’in oglu el-Haris (490-
528)*°, Kinde Federasyonunu yeniden olusturmustur. El-Haris’in yeniden olusturdugu
bu devlet, yaklasik VI. yiizyilin ilk yarisina kadar Arap Yarimadasi’nin orta, dogu ve
kuzey bolgelerindeki birgok kabile tizerinde etkili olmustur. Ancak el-Haris’in 528’de
Olimiiyle, kurdugu bu federasyon dagllmlstlr.236 Kinde Federasyonun dagilmasiyla el-
Haris’in ogullar;; Dametu’l-Cendel, Necd, Bahreyn, Yemame ve Hicaz’in bazi
kisimlarinda kendi bagimsizliklarii ilan etmistir. Boylece Araplar arasindaki birlik

bozulmus ve Arap kabileleri biiyiik devletlerin hedefi haline gelmistir.>*’

3 Baz1 kaynaklarda, 400°lii yillarda, Yemen, Necd ve Hicaz gibi bolgelerdeki Arap kabileleri tizerinde
etkili olan, Himyerl Devleti’nin Meliki Hasan b. Tubba (Hasan b. Tiban Es’ad Ebu Kerib)’nin
Kindelilerin lideri Hucur b. Amr’1 Maad’daki kabileler {izerine emir tayin ederek Kinde Devleti’'nin veya
Kralligi’nin kurulmasina yardim ettigi belirtilmektedir (et-Taberl, Tarih, 11, 89; Zeydan, el-Arab, I, 214;
Hoyland, 49; Cagatay, Islaim Oncesi, 76-77). Baz1 kaynaklar bu yardimin sebebini, Himyeri meliki
Hasan b. Tubba’min, Hucur b. Amr’la iivey kardes olmasim gostermektedir (F. Krenkow, “Kinde”, 1A,
Istanbul 1955, VI, 811).

24 Kinde krali Hucr b. Amr’mn kurdugu Arap Fedesaryonuna baghihigm dini bir ritiielle gergeklestigi
belirtilmektedir. Bu ritiielin; kanli kurban sunma, hos kokulu (veya baharatli) su serpme ve atese tuz
atma gibi eylemlerle gerceklestigi belirtilmektedir (Bkz. Trimingham, 268; el-Feyyimi, 118-119; Ulkii,
31-32).

25 Hucr b. Amr’1n oglu el-Héris’in kisiligi ve faaliyetleri i¢in bkz. Cevad Ali, Tarihu’l-Arab, IV, 68-73.
236 Gtinaltay, Islam Tarihi, 361-366; Zeydan, el-Arab, I, 215-217. (Kaynaklara gore, Kinde krali el-
Haris’in &liimiinde sonra oglu fmru’l-Kays, Kinde Federasyonunun dagilmamasi igin Bizans’tan yardim
istemeye gitmistir. Bizans Imparatoru Jiistinian (527-565) ona yardim etmeye sz vermis, fakat Imru’l-
Kays, diismanlar tarafindan Ankara’da zehirlenerek o6ldiirlilmiis ve onun Olimiinden sonra Kinde
Federasyonu da dagilmustir (Zeydan, el-Arab, I, 216-217; Cagatay, Islam Oncesi, 79-80).

27 Trimingham, 268-272; Krenkow, 1A, VI, 811; el-Feyyami,118-119.
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[slam’n ortaya ¢ikmasindan Onceki siyasi tarihini kisaca dzetledigimiz Arap
Yarimadasi’nin orta kesimlerindeki Kinde Devleti’nde, halkin ¢ogunlugu putperestti.
Bu devlette putperestlerin yaninda Yahudiler, Mecisiler ve az da olsa Hiristiyanlk
inancma mensup insanlar yasamaktaydi.>*® Hiristiyanligm bu bolgeye, biiyiik oranda
Kinde’nin kuzeyindeki Necd bolgesinden girdigi ve daha sonra giineydogudaki
Yemame bolgesine dogru yayildigi belirtilmektedir. Bazi kaynaklarda Hiristiyanligin
Kinde’de yayilmasi sirasinda hiikiimdar ailesini etkiledigi ve Kinde Krali Hucr b. Amr
gibi bazi sahislarin Hiristiyanligi benimsedigi iddia edilmektedir. Bu iddiay1 dile
getirenler, Hucr b. Amr’m bir kilisenin kitabesine kendisi ve ailesiyle ilgili “Mesih’in

99239

hizmetgisi, Mesih’in hizmetgisinin annesi ve Mesih’in hizmetgisinin kizi... seklinde

bir ifadeyi yazdirdigini, bunun da Kinde Krali Hucr b. Amr ve ailesinin Hiristiyanlig1

benimsediginin agik bir kaniti oldugunu ifade etmektedir.”*

Kinde Kralligi’nda, Hucur b. Amr ve ailesi Hiristiyan oldugu gibi, bolgede
yasayan Araplardan bir kisminin da Hiristiyanligi benimsediginden s6z edilmektedir.
Bu cergevede oOzellikle Kinde’nin kuzeybati kesiminde yer alan Dimetu’l-Cendel
bolgesindeki bir kisim kabilelerle, Kinde’nin degisik bolgelerinde yasayan Kelb,
Taglib, Temim, Tayy, Esed, Seyban, Benli Salebe ve Beni icl gibi kabilelerden bazi
kimselerin Hiristiyanlig1 benimsedigi belirtilmektedir. Ozellikle birgok alt kolu bulunan
ve Suriye, Hicaz ve Arap Yarimadasi’nin dogu kesimleri arasindaki ticaret yollarinin
kontroliinii denetiminde tutan Benl Kelb kabilesinin fertlerinin bircogunun,
Hiristiyanligin Monofizit inancini benimsedigi ifade edilmektedir.”*' Aym sekilde Kelb
kabilesiyle siki dostluk baglart olan ve bugiin Irak’in gliney kesimleriyle, Suudi

Arabistan’in dogu kesimleri arasindaki bolgelerde gécebe ve yerlesik hayat siiren

¥ Kinde kralliginda putperestlik, Mecasilik, Yahudilik ve Hiristiyanlik gibi dinler bulunmakla birlikte,
Hiristiyanligin, Yahudilige oranla daha giiclii oldugu belirtilmektedir (Bkz. Susa, 130).

239 el-Bagdavi, V, 542.

20 Zeydan, el-Arab, 1, 200, 213-214. (Kaynaklarda basta hiikiimdar ailesi olmak iizere Kinde halkina
mensup bazi kimselerin Isldm’in ortaya c¢ikmasindan sonraki dénemde de Huristiyanligim
siirdiirdiigiinden s6z edilmektedir. Bu baglamda Abbasi Halifesi Me’mlin (813-833) doneminde,
Hiristiyan Kinde ailesine mensup Abdu’l-Mesih b. Ishak el-Kindi (6.H.205/M.820)’nin  Miisliiman
arkadas1 Abdullah b. Ismail el-Hasimi’yle mektuplastiklar ve bunlarin birbirlerini kendi dinlerine davet
ettikleri ifade edilmektedir (Genis bilgi i¢in bkz. Auton Tein, “The Apology of Al-Kindi”, The Early
Christian-Muslim Dialogue, A Collection of Document fron the First Threee Islamic Centuries, Ed.
N.A. Newvan, Hatfield-Pennsylvania 1993, s.381-554; L. Massignon, “Kindi”, iA, istanbul 1955, VI,
812). el-Kindi ile el-Hasimi’nin mektubunun Tiirk¢e terciimesi igin ayrica bkz. Sabire Abay,
Miisliimanlarla Hiristiyanlar Arasindaki Teolojik iliskilerin ilk Déneminde Abdiilmesih el-
Kindi’nin Abdullah b. ismail el-Hasimi’ye Reddiyesi Ornegi, (AUSBE, Basilmamis Yiiksek Lisans
Tezi), Ankara 2002).

! Sever, 193-200; Salih, 64-65.
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Taglib kabilesinin biiylikk bir kisminin Hiristiyanligt  kabul ettiginden s6z

edilmektedir.?*

Kaynaklarda Kelb ve Taglib kabileleri gibi, Basra Korfezinin bati1 kesimlerinde
yasayan, Kinde Federasyonuna bagli Temim kabilesi** ve onun birgok alt koluna
mensup kimseler arasinda Hiristiyanligi benimseyenlerin bulundugu belirtilmektedir.***
Ozellikle bu kabileye mensup olan ve bir dénem Kinde Kralligi’n1 elinde bulunduran
Adiy b. Zeyd (imru’l-Kays b. Abdul-Menat)** ve ailesinin Hiristiyanlig1 kabul
ettiginden ve bu dinin yayilmasi i¢in ¢aba harcadigindan bahsedilmektedir.**® Kinde
Kralligi’'nda Hiristiyanligin benimsenmesi sadece kral ve kral ailesi diizeyinde
olmamis, bu devletteki bir takim kabile liderleri de Hiristiyanligi kabul etmistir. Bu
cergevede el-Melik el-Kindi, Ukaydir b. Abdu’l-Melik ve Asbagya b. Amr el-Kelbi
gibi kabile reislerinin Roma Imparatorlugu’yla siyasi acidan iyi iliskiler iginde
olduklar1 ve bundan dolay1 Hiristiyanlig1 benimsedikleri, fakat daha sonraki donemde

Monofizit Mezhebine yoneldikleri belirtilmektedir.**’

Kinde Devleti’nde Hiristiyanlig1 benimseyenlerin, yukarida bahsedilen kabile
reisleriyle smirli olmadigi, baska bir takim kabilelere mensup kimselerin de
Hiristiyanlig1 benimsedigi ve dolayisiyla bu inanca mensup insanlara bolgenin her
yerinde rastlandigi seklinde bilgiler vardir. Bu nedenle Arap Yarimadasi’ndaki
Hiristiyanlarin varligi, donemin en 6nemli edebi unsuru olan siire de yansimigtir. Bu
baglamda, IslAm oncesi donemde yasamis olan Arap sairlerinden Lebid’in

Yemame’den Hecer bolgesine yaptigi yolculugu anlatan bir siirinde; “kdylere

242 Cevad Alf, Tarthu’l-Arab, VI, 82; Trimingham, 278

**3 Temim kabilesi hakkinda daha genis bilgi i¢in bkz. Wellhausen, 9-13.

¥ Kinde Arap Federasyonuna bagli Hiristiyan Temim kabilesinde birgok sairin bulundugu belirtilmistir.
Bu kabileye mensup Hiristiyan sairlerin varlig1, Islam’in ortaya ¢ikmasindan sonra da devam etmistir. Bu
baglamda Emevi Devleti’nde, sarayla iyi ilisikiler i¢inde olan Cerir b. Abdu’l-Mesih (el-Mutallamis) ve
el-Ahtal gibi iinlii sairlerin Hiristiyan Temim kabilesine mensup oldugu ifade edilmistir (Bkz. el-
Feyyami, 118-119; Ulkii,31-32;

5 Kinde Federasyonunun 6nemli bir kolunu olusturan Temim kabilesi, bu etkinligiyle zaman zaman
Kinde Federasyonunun ydnetiminde s6z sahibi olmustur. Bu baglamda Temim kabilesinin Benit Eyyub
koluna mensup, sair Adiy b. Zeyd (Imru’l-Kays b. Abdu’l-Menat) Kinde krallarinin en meshurlari
arasinda zikredilmistir (Bkz. Trimingham, 279; Krenkow, A, VI, 811).

#6 e]-Feyytmi,118-119.

7 Medine’de islam Devleti’nin kurulmasindan sonra, Roma ile iyi iliskiler i¢inde olan Kinde Arap
Federasyonuna bagli Hiristiyan kabilelerin ¢cogunlugunun, Medine ydnetimini tamdig1 ve Islam’1 kabul
ettigi halde, fslam’1 kabul etmeyen kabilelerin ise Hiristiyan olarak kalmaya devam ettikleri ifade
edilmektedir. Miisliiman idarecilerin, Kitap Ehli igerisinde yer alan Hiristiyanlar1 inanglarinda 6zgiir
biraktig1 ve onlarin dini pratiklerini yerine getirmeleri i¢in her tiirlii imkani tahsis ettikleriden s6z
edilmektedir. Tlk Emevi Halifesi Muaviye’nin, karis1 Maistin’un Hiristiyan akrabalar i¢in Sam’da bir
kilise tahsis etmesi bunun somut bir 6rnegini olugturmaktadir (Trimingham, 278).
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yaklagtigi zaman Kkiliselerin can seslerini duydugu...” seklindeki bir ifadeyi dile
getirdigi belirtilmektedir.*** Hiristiyanligin bdlgedeki varligma deldlet eden siirlerdeki
bu tiir ifadeler yaninda, Yemame ile Necd bolgesi arasindaki kabilelerde “Abdu’l-
Mesih”, “Ebu Meryem” gibi Hiristiyanlig1 ¢agristiran isimlerin yaygin olmasi da
Hiristiyanligin bu boélgede ve Arap Yarimadasi’nin genelinde belli oranda mevcut
olduguna kanit teskil etmektedir. Hiristiyanli§1 cagristiran bu tiir isimler yaninda,
Hiristiyanliga giren bircok kimseye vaftiz ismi verilmedigi ve bu kisilerin kendi orijinal
ismiyle kaldig1,>* dolaysiyla bolgedeki Hiristiyanlarin sayismin tahmin edilenden

daha fazla oldugunu sdylemek miimkiindiir.

E. ARAP YARIMADASI’NIN HiCAZ BOLGESINDE (BATISINDA)
HIRISTIYANLIK

Arap Yarimadasi’nin Hicaz bolgesindeki Hiristiyanliga gecmeden Once,
Islam’in ortaya ¢iktig1 bolge olmasi hasebiyle, Hicaz hakkinda kisaca bilgi vermek
gerekmektedir. Arap Yarimadasi’nin bat1 kisminda yer alan Hicaz bolgesi, kuzeyden
Filistin ve Suriye ¢olii, dogudan Necid ve Semmer, glineyden Yemen, batidan da
Kizildeniz ile gevrilidir.”*® Bu konumu itibariyle Hicaz, Arap Yarimadasi’nin diger
bolgelerine kiyasla, dis tehdit ve istilalardan daha uzak bélgesi olmustur. Nitekim
Sasanilerin, Romalilarin ve Habeslilerin Arap Yarimadasi’nin farkli bolgelerine yonelik
isgal girismelirinin oldugu devirlerde bile, hicbir yabanci istilanin Hicaz bolgesine

51

ulagamadigindan soz edilmistir.”®' Islam oncesi dénemde dis tehdit ve Kkiiltiirel

**Trimingham, 282. (Pére Cheikho gibi baz1 tarihgilerin, Cahiliye donemi siirlerde Hiristiyanlikla ilgili
birgok ibarenin bulunusundan ve ¢ok sayida Arap kabilesinin Hiristiyan olusundan yola cikarak; Islam
oncesi donemde Arap Yarimadasi’min tamamimin Hiristiyanlastigini iddia ettigi belirtilmistir. Buna
karsilik Islam oncesi dénemde Kitab-1 Mukaddes’in Arapca terciimesinin bulunmayisi, Dogu’daki
Hiristiyanlarin dilinin Aramice (veya Siiryanice) olusu, Hiristiyanligin Araplar arasinda esasli sekilde
yerlesmediginin kanit1 olarak da gosterilmistir (Bkz. Bell, 16-17).

* Trimingham, 282.

20 Eg*ad, 56-61; Mustafa Sabri Kiiciikasct, “Hicaz”, DIA, istanbul 1998, X VII, 433; Ulkii, 18-20.

2! Hasan Ibrahim, I, 63-64; Zeydan, Islam Medeniyeti, I, 22-23; Kiiciikasci, DIA, XVII, 436.
(Kaynaklarda, fslam’in zuhurundan kisa siire 6nce Osman b. Huveyris adinda bir Hiristiyan’n, Bizans’a
bagli Gassanilerin destegini alarak Mekke’nin ydnetimini ele gegirmeye g¢alistigindan, fakat onun bu
girisiminde basarisiz oldugundan s6z edilmektedir (Cevad Ali, Tarithu’l-Arab, VI, 204; Hamidullah,
Islam Peygamberi, I, 361; Aka, I, 126-127). Watt da Bizans’in, 590 yilinda Mekke’ nin yonetimini ele
gegirmeye caligan bir gruba yardim ettiginden, ancak bagarili olamadigindan bahsetmektedir. Bkz. Watt,
Hazret-i Muhammed, 9).

107



252

istilalardan korunmus olan bu bolgede Mekke ve Yesrib (Medine)™” basta olmak iizere

Taif, Tebik, Hayber gibi 6nemli yerlesim yerleri bulunmaktaydi.”

Mekke, Islam 6ncesi donemde hem Hicaz’in hem de Arap Yarimadasi’nin en
onemli kenti olmustur. Bu kentin 6nemi, Araplar tarafindan kutsal olarak kabul edilen
Kaébe’nin burada bulunmasi ve hac ibadetinin burada yapilmasindan kaynaklanmistir.>*
Bu konumuyla Mekke, Isldim 6ncesi dénemlerde Araplar igin dini bir merkez olma
ozelligini strdiirmistiir. Mekke, dini bir merkez olusu yaninda ayni zamanda Araplar
icin bir ticaret merkezi de olmustur.”> Bu baglamda Hicazli Araplar, oOzellikle
Mekkeliler, bir taraftan mevsimleri dikkate alarak Yarimada’nin gesitli bolgelerine
ticaret yolculuklart yapmuslar,”® diger taraftan “Haram Aylar®’ ve hac
zamanlarinda,”®® Mekke cevresinde kurulan Mina, Ukaz, Mecenne ve Zii’l-Mecaz gibi
panayirlardaki ticari organizasyonlarda yer almuslardir.® Dini ve ticari 6nemine

ilaveten, dini kiiltiir agisindan 6nemli olan Zemzem Kuyusu’nun da burada bulunmasi

- .. 2
Mekke’ nin énemini artiran etkenler arasinda olmustur.”®

Hicaz’in ikinci Onemli sehri, Hz. Muhammed’in hicret etmesinden sonra
“Medine” (Sehir),”' “Medinetu’n-Nebi” (Peygamber Sehri) ve “Medine-i Miinevvere”
(Aydinlanmis Sehir) olarak adlandirilan Yesrib idi. Burasi baglangigta bir kent
goriinlimiinden ziyade bahgelerin ve ekili tarlalarla ¢evrilmis kuliibe seklinde evlerin

bulundugu bir yerdi. Medine, Yahudilerin,”®* arkasindan Hazrec ve Evs kabilelerinin ve

252 «“Medine” isminin, Aramicedeki “bir mahkemenin seldhiyeti dahilinde bulunan kazi veya sehir”
manasina gelen “medinta” isminden alinmig bir cins isim oldugu belirtilmektedir (Fr. Buhll, “Medine”,
IA, istanbul 1957, VII, 459).

23 jzzet Derveze, Asru’n-Nebi Kur’an’a Gére Hz. Muhammed’in Hayati, Cev. Mehmet Yolcu, Istanbul
1998, 1, 31-33; Es’ad, 56-61.

2% Cevad Alf, Tarihu’l-Arab, V, 214-222.

** Lewis, Tarihte Araplar, 33-34; Cevad Ali, Tarihu’l-Arab, IV, 187-188, 196. (Mekke’deki ticari ve
ekonomik faaliyetlerle ilgili genis bilgi i¢in bkz. P.H.Lammens - S.J., La Mecque a la veille de 1'Hegire,
Beyrout 1924).

236 Bkz. Kureys (106), 1-4.

27 Cahiliye Araplarmm kullandigi haram aylar dort tanedir. Bunlar; Zilkade, Zilhicce, Muharrem ve
Recep aylaridir (Hasan Ibrahim, I, 80). Kur’an’da da bu aylardan bahsedilmektedir (Bkz. Tevbe (9), 36).
28 Bkz. Hac (22), 27-29; Bakara (2), 197-198.

% Hamidullah, el-ilaf, AUIFD, IX, 216,221-222; Zeydan, Islam Medeniyeti, I, 29-30.

260 Bkz. el-Belazfiri, Futiih, 60-65; Aka, 127-130; Cagatay, islam Oncesi, 92-93.

261 Bkz. Tevbe (9), 120.

62 Medine’de yerlesmis olan Ben(i Kaynuka, Beni Kurayza ve Benl Nadir gibi Yahudi kabilelerinin ne
zaman buraya geldigi kesin olarak bilinmemektedir. Ancak kaynaklarda Kudiis’iin ¢esitli milletler
tarafindan, farkli tarihlerde kusatilmasindan sonra, burada bulunan Yahudilerin bir kisminin giivenli
bulduklar1 bdlgelere gittiginden so6z edilmektedir. Bu baglamda kaynaklar, M.O. VIII. vyiizyilda
Asurlularin (Giinaltay, Islam Oncesi, 88-89), M.O. VI. yiizyildaki Babillilerin ve Miladi 1. yiizyilda ve
sonrasinda Romalilarin Kudiis’ii isgal ettikleri donemlerde buradan kagan bir kisim Yahudinin Medine
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daha sonra Hz. Peygamber’in buraya hicretinden sonra, zamanla sehir goriiniimil
almaya baslamistir. Medine halkinin biiyiikk bir kismi tarimla ugrasirken, bir kismi

ozellikle Yahudiler ticaret ve sanatla daha ¢ok mesgul olmuslardir.”®

Hicaz bolgesinin niifus acisindan {igiincii biiylik yerlesim yeri Taif sehridir.
Taif, Mekke nin yakimindaki*®* Gazvan dagmm eteginde, deniz seviyesinden yaklasik
1000 metre yiikseklikte kurulmustur. Taif, Yemen’den Sam’a kadar uzanan Hicaz
ticaret yolu {lizerinde olmasiyla bir ticaret kenti ve deri islemeciliginin yaygin olmasi
sebebiyle de bir sanayi kentiydi. Bu 6zellikleri yaninda Taif, iklim kosullarmin uygun
ve suyunun bol olmasi sebebiyle de tarima elverigli bir kentti. Bu konumuyla bir ticaret
ve tarim kenti olan Taif, giizel bir havaya sahip olmasindan dolay1 da ¢evre kabileler ve
Mekkeliler i¢in turistik bir yer konumundaydi. Bu ¢ok yonlii konumuyla Taif, hem
Hicaz bolgesindeki Mekke ve Medine gibi sehirlerle hem de, Yarimada’nin diger
bolgeleriyle, hatta Yarimada disindaki iilkelerle irtibath bir kentti. Taif halki, 6zellikle
Taif’te etkin olan Sakif kabilesi,’*® Mekke’deki Kureys, Medine’deki Evs ve Hazrec
kabileleriyle ekonomik ve sosyal miinasebet i¢cindeydi. Hatta bunlarin da 6tesinde Sakif

kabilesinin, Hicaz disindaki topluluklarla 6nemli ticari ve sosyal iliskileri vard1.?%

Hicaz bolgesinin bu biiylik kentlerinde yasayan Arap kabileleri yaninda,
“badiye” olarak adlandirilan kirsal ve yasamaya elverisli yerlerde yasayan Arap
kabileleri de vardi. Genellikle gocebe olarak yasayan bu Araplar, deve, koyun ve keci
gibi hayvanlar ile tarima elverisli yerlerde bazi tarim {iriinleri yetistirmekteydi. Onlar

iirettikleri hayvani iirlinler ile tahil, hurma gibi tarim {iriinlerini ¢esitli ev ara¢ gerecleri

ve civarina yerlesmis olabilecekleri belirtmektedir (Buhl, Medine, IA, V1L, 460; Cagatay, Yemen’de Iran
Egemenligi, 461; Pacaci, DTA-IV, 41). Ay sekilde Medine’ nin kuzeyinde yer alan Hayber’e ilk olarak
Asur siirgiiniiyle bir kisim Yahudi toplulugunun geldigi ve daha sonra Babil siirgiiniiyle ikinci bir Yahudi
toplulugunun da buraya yerlestigi ifade edilmektedir (Bkz. Arslantas, Siirgiinden Sonra, Belleten, C. 264,
431-432). Dolayisiyla Yahudilerin, Hayber’e ve buranin yakinindaki Medine’ye yukarida s6zii edilen
tarihlerde geldigini sdylemek miimkiindjir.

26 Medine ile ilgili daha genis bilgi icin bkz. Buhll, Medine, A, VII, 459-47; ayrica bkz. Faruk
Ermemis, Hz. Muhammed’in Baskenti Medine (Islamin Dogusu ve Yayilis1), Ankara 2009, 142-145.
264 Bazi kaynaklarda, Taif’in Mekke’nin ¢ok yakininda olmasi sebebiyle Araplarin, “Taif, Mekke’dendir
ve Mekke, Taif’tendir.” dedikleri belirtilmektedir (P.H.Lammens - S.J., La Cité Arabe de Taif a la
veille de 'Hegire, Beyrout 1922, 123).

265 T4if in niifusunun cogunlugunu olusturan Sakif kabilesinin, fyad kabilesinin bir alt kolu olan Kusay b.
Miinebbih’in torunlarindan oldugu belirtilmektedir (Cevad Ali, Tarihu’l-Arab, IV, 209).

266 frfan Aycan “Sakif Kabilesi ve Taif Sehrine Islam Tarihi A¢isidan Bir Bakis”, AUIFD, Ankara 1993,
XXXIV, 215-219. (Taif’teki ekonomik, siyasi, sosyal ve kiiltiirel faaliyetlerle ilgili bkz. Lammens, La
Cité Arabe de Taif, 206 vd.).
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ve silahlarla degis-tokus yaparak hayatlarini siirdiirmekteydi. Ayrica bu Araplar,

kervanlar i¢in kilavuz ve muhafiz yetistirme isini de yapmaktayd.*’

Yukarida sosyal hayatindan kisaca sz ettigimiz Hicaz bdlgesinde, putperestlik
oldukea yaygindi.”*® Putperestligin bu derece yaygim oldugu Hicaz bolgesinde Araplar;
“Menat”, “Lat” ve “Uzz4” gibi ii¢ bityiik putu,”® bir biiyiik tanrinin kizlar olarak kabul
etmekteydi.’’® Onlar bu ii¢ putun disinda Mekke’nin tanrisi olarak kabul edilen ve
Kébe’nin yaninda bulunan insan bi¢imindeki “Hubel” adli biiyiik ve siyah bir taga da

tapinmaktaydi 2

Hubel adli putun yakininda bulunan Esaf ve Naile adinda biri erkek
digeri disi iki tanrisal varligi temsil eden putlara da biiylik saygi gosterilmekteydi.
Cahiliye Araplarindaki put, tanr1 veya tanriga sayisinin bu kadarla simirli olmadigi, her
kabilenin, hatta her ailenin bir putunun oldugu ifade edilmektedir. Nitekim bu putlarin
coklugu sebebiyle bir rivayete gore, sadece Kabe’de ii¢ yiiz altmis, bir bagka rivayete
gore ise kabilelerin sayisinca putun bulundugu belirtmektedir.*”> Ayrica Mekke’nin
cevresinde bulunan bazi kaya, agac¢ gibi seylerin, Arap kabilelerince sahiplenildigi ve
tapinildig1 ifade edilmektedir. Bu ¢ergcevede Taif’te bulunan, dort kdse bir kayadan
ibaret olan Lat’m; basta Taifliler olmak {izere cevredeki kabileler tarafindan saygi
gordigii belirtilmektedir. Ayni sekilde Nahle denilen yerde dikenli bir aga¢ olan
Uzza’nin ise Huzaa, Kureys, Kinane ve Mudar kabilelerinin putu oldugu ifade

edilmektedir.?”

Yukarida gosterilen bu 6rnekler Hicaz bolgesinde putperestligin oldukca yaygin
oldugunu gdstermektedir. Putperestlerin yaninda ayrica basta Medine g¢evresindeki
Yahudiler olmak iizere, bolgede az da olsa Meculsiler, Sabiiler, Hanifler ve
Hiristiyanlar da yasamaktaydi. Bu baglamda Hicaz bolgesindeki Hiristiyanliktan sz

etmek gerekmektedir.

27 Derveze, 1, 160; Hol, 34-35; Hasan ibrahim, I, 74-82; Ucar, 26-28.

68 putperestligin, Hicaz bolgesinde yayilisi ve Arap putperestligiyle ilgili bkz. Hidayet Isik, Dinler
Tarihi Acisindan Fahreddin Razi ve Eserleri, Konya 2005, 174-189.

9 Yukarida zikri gegen putlarla ilgili genis bilgi igin bkz. Ebi’l-Manzur Hisdm b. Muhmmed b. es-
Saib el-Kelbi, Kitabu’l-Esnam, Kahire 1924; ayrica bkz. el-Ezraki, Kabe ve Mekke Tarihi, 112-116;
Sever, 54 ).

2101 ammens, L’Islam, 25-26; Hol, 39.

2 bn Hisam, fslam Tarihi, I, 117, 122; el-Ezraki, Kabe ve Mekke Tarihi, 106-107; Sever, 56.

2 Ali Cevad, Musavver Tarih, 160-163; ibn Hisdm, islam Tarihi, I, 118-129 Hamidullah, islam
Peygamberi, I, 28; Derveze, I, 321-323.

23 A. Guillaume, The life of Muhammad (A Translation of ishaq’s Sirat Rasdl Allah), London-New
York-Toronto 1955; 36-39; el-Ezraki, Kabe ve Mekke Tarihi, 112-113.
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Hiristiyanligin, Hicaz bdlgesine girisi; misyonerlik, ticaret ve Hiristiyan kdleler
olmak tizere {i¢ yoldan olmustur. Kaynaklar Hiristiyanligin misyonerlik yoluyla Hicaz
bolgesine girigini, Havari Bartholomeus zamanma kadar eskiye gotiirmiistiir. Bu
kaynaklara gore Isa’min havarilerinden Bartholomeus’un Arap Yarimadasi’nin
glineybat1 bolgesindeki Himyerl Devleti'nde ve Hicaz’da Hiristiyanli§i yayma
faaliyetlerinde bulundugu rivayet edilmektedir.”’* Havari Bartholomeus’a kadar
dayandirilan Hiristiyanligi yayma faaliyetleri, sonraki donemde de bazi Hiristiyanlar
vasitasiyla devam ettirilmistir. Bolgede Hiristiyanligi yaymaya yonelik bu faaliyetler
yaninda, ilk donemlerde Roma Devleti’nin ve Yahudilerin baskisindan kacan bazi
Hiristiyanlar da Hicaz’in kuzey kesimlerine yerlesmistir. Daha sonraki yiizyillarda
Hiristiyanlik, Roma’nin resmi dini olmustur. Bu donemden sonra ise devletin
benimsedigi resmi inanca aykir1 diisen, Nestlri ve Monofizit inanca mensup bazi
kimseler devletin baskisindan kagarak bolgeye yerlesmislerdir. Resmi otorite tarafindan
heretik olarak kabul edilen bu insanlarin bir kismi, Hicaz-Suriye (Sam) ticaret yolu
glizergahindaki manastirlara ve koylere yerlesmis, kendi inancglarin1 bdlgedeki Arap
kabileleri arasinda yaymaya ¢alismis ve kismen de basarili olmuslardir.””> Bu baglamda
onlar, Hiristiyanligi benimseyen kabilelere rahip ve rahip yardimcilar tayin ederek,
Kiliseler kurmaya calismislardir. Ozellikle Nestirilerin, Hicaz’daki Arap kabilelerinin
yogun oldugu kesimlerde, ilahiyat egitiminin verildigi manastirlar kurduklarindan

bahsedilmistir.*”®

Cesitli gerekgelerle Hicaz’a gelerek Hiristiyanligi bdlgede yaymaya calisan
Hiristiyanlarin faaliyetlerinin yani sira, ticari faaliyetler de Hiristiyanligin yayilmasinda
belli oranda etkili olmustur. Bu baglamda Mekkeliler basta olmak tizere Hicaz halki,
hem Mekke’ye ticaret icin gelip-giden kervanlardaki Hiristiyanlarm, hem de
kendilerinin Dogu Roma basta olmak {izere Hiristiyanligin yaygi oldugu c¢esitli
tilkelere yaptiklar1 ticari yolculuklarda karsilastiklart Hiristiyanlarin  tutum  ve

davranislarindan kismen etkilenmislerdir.

Hicazli Araplar, kervan ticaretinin disinda Mekke yakinlarinda kurulan Ukaz,

Mecenne gibi panayirlara gelen Hiristiyanlardan da nispeten etkilenmislerdir. Sozii

274 1gnétyﬁs Ya’kb es-Sélis, 6-7; Kazhdan, 259; Meryem Acara, Anadolu Azizleri,

http://www.tureb.net/makaleler_detay.asp, 02.06.2009.
7 Gibb, 25-26; Bates-Rassam, 34; Trimingham, 259.
%76 Bkz. Farah, 30; Salih, 85.
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edilen bu panayirlara Dogu Roma ve Habesistan’dan Hiristiyanlarla, Uzak Dogu’yla
baglantis1 olan Hire ve Gassani bolgelerinden Hiristiyan Arap tacirleri gelmistir. Bu
panayirlara gelen Hiristiyan Arap tacirleri, 6zellikle Gassaniler, zaman i¢inde Kabe’nin
civarinda ticari isletmeler kurarak ve Mekkeli tacirlerle igbirligi yaparak, cesitli ticari
ve kiiltiirel organizasyonlar gergeklestirmistir. Bu organizasyonlar sirasinda Hiristiyan
tacirler, Hicaz halkinin Hiristiyanli§i tanimasi ve benimsemesinde kismen etkili

olmustur.?”’

Hiristiyan Hire ve Gassani Araplarinin yani sira, Yemen ve Suriye bdlgelerinin
degisik kesimlerinde yasayan Benl Esed, Benii Icl, Furat ibn Hayyan gibi Hiristiyan
Arap kabilelerinin de Kureys kabilesi yaninda ayricalikli bir yere sahip olduklar ifade
edilmistir.”’® Hatta Kureys kabilesi, bircok putperest ve Hiristiyan Arap kabilesiyle “el-

" Bu tiir antlagmalar

[1af* ad1 verilen saldirmazlik ve isbirligi antlasmas1 imzalamustir.
sayesinde Hicazli Araplar, Hiristiyanlar1 daha iyi tanima imké&nina sahip olmuslar ve

kismen de onlardan etkilenmislerdir.

Ticari iligkilerin Hiristiyanhigin yayilmasinda etkili olmasimin yaninda, Islam
Oncesi donemin yaygin anlayisi kdlelik sebebiyle de Hiristiyanlik, Arap Yarimadasi’nin
Hicaz bolgesinde yayilma imkani bulmustur. Bu baglamda Mekke ve Medine gibi
biliyiik sehirlerdeki zengin ailelerin ve tacirlerin, koleleri arasinda c¢ok sayida
Hiristiyanin bulundugu belirtilmektedir.®® Biiyiik sehirlerdeki ilim ve irfan sahibi
Hiristiyan erkek koélelerin genellikle ticaret mallarinin tescilinde ve korunmasinda,

kadin kélelerin ise ev islerinde ¢alistirildiklarindan s6z edilmektedir.?’

Hiristiyanlik, yukarida bahsettigimiz degisik faktorler sebebiyle Arap
Yarimadasi’nin diger bolgelerinde oldugu gibi Hicaz bolgesinde de 6zelikle Mekke,

*77 Cevad Ali, Tarihu’l-Arab, VI, 61.

8 Trimingham, 260.

7 Mehmet Mahfuz Soylemez, “Miisliimanlara Uygulanan {lk Ekonomik ve Sosyal Ambargo”, Ornek
insan Hz. Muhammed, Ed. Mehmet Mahfuz Soylemez, Corum 2006, 8; genis bilgi icin bkz.
Hamidullah, el-ilaf, AUIFD, IX, 216-222.

20 Mustafa Aydin, 58; Mustafa Bag, islim’mm Dogus Déneminde Hicaz Bolgesinde Yahudilik ve
Hiristiyanlik, Ankara 1999, 116. (Hicaz’in biiyiik sehirlerindeki zenginlerin yaninda c¢alisan Hiristiyan
kolelerin, genellikle Habesistan ve Suriye gibi Hiristiyanligin yaygin oldugu yerlerden getirildikleri
belirtilmektedir. Nitekim Hz. Muhammed’in 6zgiirlestirdikten sonra evlat edindigi, Zeyd b. Harise’nin
Suriye’den getirilen kolelerden biri oldugu ifade edilmektedir (Trimingham, 260). Aym sekilde
Mekke’de Umeyye Ibnu’l-Halef’in kélesi olan ve Miisliiman olduktan sonra, Islim dinindeki “ilk ezam”
okuma serefine kavusan Bilal Habesi de (Berki-Keskioglu, 71) muhtemelen Habesistan’dan getirilmis,
Hiristiyan bir kéleydi).

81 Cevad Ali, Tarthu’l-Arab, IV, 197-200; Selahattin Sonmezsoy, Kur’an ve Oryantalistler, Ankara
1998, 111-112.
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Medine ve Taif gibi sehirlerde kismen yayilma imkani bulmustur. S6zii edilen bu
sehirlerde hem yerlesik hem de gecici olarak yasayan Hiristiyanlarin varligindan s6z
edilmektedir. Ozellikle Mekke’de yerlesmis olan Hiristiyanlarm bulundugu®? ve
bunlarin bir kismimin Nastas (Anastasius), Mina (Mennas) veya Yuhannes gibi

283

Hiristiyan adlan tasidigindan bahsedilmektedir.”™” Ancak onlarin ¢ogunlugunun Hicaz

halkindan ziyade Hirelilerden, Necranlilardan, Habeslilerden,284 Misirlilardan,

% Genellikle Hicaz disindan

Bizanslilardan ve Iranlilardan oldugu ifade edilmektedir.
gelen bu Hiristiyanlarin, rahipler, tacirler, kahinler, doktorlar,*® dis¢iler, metal isgileri,
marangozlar, katipler, Kureyslilerle evlenmis Hiristiyan kadinlar ve Arap
Yarimadasi’nin ¢evresindeki degisik {ilkelerden getirilmis koleler gibi c¢ok farkl
statiiye sahip olduklar®™’ ve onlarin kendilerine has mezarhiklarinin bulundugu
belirtilmektedir.”® Bu farkli statiideki Hiristiyanlarin, ¢evrelerinde bulunan insanlara
Tevrat ve Incil’den 6grendikleri bilgileri aktardiklari, yorumladiklar1 ve Hiristiyanlhkla

ilgili hikayeler anlattiklar, hatta Hiristiyanlik konusunda Hicazli Araplar1 ikna etmeye

¢alistiklar1, ancak yeterince basarili olamadiklarindan séz edilmektedir.”® Hiristiyanlig

2 Goldschmidt-Davidson, 30-31. (Kaynaklarda Mekke’de yerlesik hayat siiren ve Mekke’nin
yonetiminde sdz sahibi olan Kureys kabilesinin Benl Esed b. Abdu’l-Uzza kolunun Hiristiyan oldugu
ifade edilmektedir (el-Hatib, 29; Mehmet Aydin, Hz. Muhammed Devrinde islam-Hiristiyan, 53-54).
Ancak kaynaklarda sozii edilen bu kabilenin sayisi, kag¢ kisisinin Hiristiyan oldugu veya bunlarin
isimleriyle ilgili detayli bilgiler bulunmamakta, sadeca onlarin sayica ¢ok az oldugu belirtilmektedir.
Lammens, Islam, 22).

' Lammens, L'Arable Occidentale; 19-20; Cevad Ali, Tarihu’l-Arab, IV, 201; Sever, 190-191.
(Mekke’de Hiristiyanligin varligina delil olarak gosterilen, yukarida soziini ettigimiz isimlerin,
Hiristiyanlara ait olmast miimkiin oldugu gibi, Hiristiyan olmayanlara ait olmasi1 da miimkiindiir. Bir
bagka ifadeyle bir kimsenin Hiristiyan ismini tasimasi, onun kesinlikle Hiristiyan oldugu anlamina
gelmez).

% Bazi kaynaklarda, Mekke’deki Huristiyanlarin ¢ogunlugunun tacir ve kolelerleden olusan
Habeslilerden oldugu belirtilmektedir (Lammens, L'Arable Occidentale, 11-12; Lammens, Islam, 22). Bu
Hiristiyan Habeslilerden bir kisminin ise “Ahbag” adindaki bir vadide toplu olarak oturduklar1 ve onlarin
“Habes” kelimesinin ¢ogulu olan “Ehabis” (Habesliler) kelimesiyle de hitap edildikleri belirtilmektedir.
Onlarm, Bend’l-Haris b. Abdu’l-Menat b. Kinane kabilesinden Ibn ed-Dugunmah adinda bir baska
kabileye mensup oldugu da ifade edilmektedir (W. Montgomery Watt, Hz. Muhammed Mekke’de,
Cev. M. Rami Ayas-Azmi Yiiksel, Ankara 1986, 163-164).

*%* Salih, 85; Derveze, 1, 97.

2% Bazi kaynaklarda Abd er-Rahman adli Hiristiyan doktorun, Kibe nin yakinindaki Safa tepesinde bir
muayenehanesinin bulundugu belirtilmektedir (Bkz. Mohammad Igbal, The Mission of islam, New
Delhi 1983, 125-126).

7 Cevad Ali, Tarihu’l-Arab, IV, 201-204; VI, 199-203; Dermenghem, 132; O. Faruk Harman,
“Hiristiyanlarin Islam’a Bakis1”, Asrimizda Hiristiyan-Miisliiman Miinasebetleri, istanbul 1993, 95.
288 Trimingham, 260; Sever, 190-191.

0 Farkli mezhep gruplarindan Hiristiyanlar, Mekke gibi biiyiik sehirlerde Hiristiyanligi yaymaya
¢alismislardir. Ciinkii Dogu Roma, Arap Yarimadasi’nda siyasi olarak Sasanilere iistiiliik saglayabilmek
i¢in bu bolgelerde misyonerlik faaliyetlerini desteklemistir (Cevad Ali, Tarthu’l-Arab, IV, 200). Fakat
misyonerlerin bu ¢aligmalar1 sehirli Araplar lizerinde yeterince etkili olmamis, dolayisiyla Hiristiyanlik
Hicaz’1n bilyiik kentlerinde tam anlamiyla yayilma imkani bulamamustir (el-Feyytimi, 219).
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bir din olarak kabul edemeyen Hicazli Araplarin, g¢evrelerindeki Hiristiyanlardan bu
dinin inang, ibadet, adet ve gelenekleri hakkinda yiizeysel de olsa bilgi sahibi olduklar
ve bunlar kiiltiirlerine yansittiklar belirtilmektedir.””° Nitekim Hiristiyanligin Arap
kiiltiiriine yansimasini, Islim dncesi Arap siirlerinde yer alan rahip, kilise, kilise ¢anlar

(gonglar) ve sarap saticis1 gibi kavramlarin gosterdigi ifade edilmektedir.*”’

Yukarida Isldam’m ortaya ¢iktigi donemde Arap Yarimadasi’'min Hicaz
bolgesindeki biiylik kentlerde, 6zellikle Mekke’de Hiristiyanlarin yasadigindan, ancak
Hiristiyanligin bolge insanmi iizerinde yeterince etkili olamadigindan s6z edilmesine
ragmen, yazar Erol Sever, Islim oncesi donemde Hiristiyanligim Mekke’de iyice
yerlestigini veya hakim bir din konumuna geldigini iddia etmektedir.*** Sever,
Mekke’nin Yemen, Suriye, Mezopotamya ve Habesistan ile baglantilari olan en 6nemli
kiilt ve ticaret merkezlerinden birisi oldugunu ve bu kentin Islam’dan énce hem ¢ok
tanrili inanca mensup olan Araplarin®® hem de Hiristiyan Araplarin kiilt merkezi

% Ona gore Hiristiyan Araplar, Mekke’yi sadece bir

oldugunu ifade etmektedir.
Hiristiyan kiilt merkezi yapmakla kalmamis, ayni zamanda Kabe’yi de bir kiliseye
doniistiirmiisler ve Kabe'nin siitunlarma Hz. Ibrahim’in, diger peygamberlerin,

meleklerin, Hz. Isa’nin ve Hz. Meryem’in resimlerini (;izmislerdir.295 0O, Mekke’nin

20 Farah, 30.

#! Kaynaklarda, imru’l-Kays’m Hiristiyanlik hakkindaki kavramlar siirlerinde yer veren, islam éncesi
sairlerin basinda geldiginden s6z edilmekte ve onun bazi siirlerinden &rnekler verilmektedir. Imru’l-
Kays’n bir siirinde “Biz, Ruhayya ve Ahrub arasindaki Thu’ala (?) ¢evresinde kirsal kesimdeki festivali
gormeye gittik. Ve uzaktan bir topluluk gordiim, sanki onlar piiskiillii elbiselerini giymis rahiplerdi.”
dedigi belirtilmektedir. Onun bir bagka siiri ise “Hiristiyan miinzevi, kirsal kesimdeki hiicresinde,
genellikle uzaktan karanliktaki 1sik gibi goriinmekte.....Aksamleyin de o karanligi aydinlatir, sanki o
Tanrr’ya ibadet eden bir rahibin hiicresinin 1s181dir.” seklindedir (Bkz. Bell, 43-45). Imru’l-Kays’in,
siirlerinde Hiristiyanliktan s6z etmesi, Hiristiyanligin Arap kiiltlirline yansimasini1 gostermekle birlikte,
daha once de ifade edildigi gibi, onun Hiristiyan olma ihtimalini de kuvvetlendirmektedir. Imru’l-
Kays’in hayati ve siirleri hakkinda ayrica bkz. Hasan en-Nudiibi, Serhu Divani imri’l-Kays, Ahbaru’l-
Murakasa ve Es’arahum fi’l-Cahiliye ve Sadri’l-Islam, Kahire ty.

%2 Kanaatimize gore Sever, Mekke’deki Huristiyanlikla ilgili iddialarmi, kaynak olarak gdstermeksizin,
Trimingham’in kitabindan esinlenerek ortaya koymustur. Ciinkii tespitlerimize gore, Trimingham’in
kitabi ile Sever’in kitabinin bir¢ok sayfas1 birbiriyle uyum i¢indedir.

3 Trimingham, 258.

* Sever, 188.

25 Sever, Kéabe’nin kiliseye doniistiiriilmesiyle ilgili iddiasmi, Kébe’nin ve Siiryani kiliselerinin
mimarilerini kargilagtirmak suretiyle temellendirmeye ¢aligmaktadir. Ona gore Hiristiyan olan Araplar,
eski gelenek ve inanglarma bagli olan Araplari birdenbire karsilarina almamak i¢in Kébe icindeki
sembolleri, tanr1 ve tanriga tasvirlerini oldugu gibi birakmislar ve ilkdnce Kabe’nin igine bir mihrap
kurmakla yetinmislerdir. Sever, Hiristiyanlik &ncesinde oldugu gibi Hiristiyanhk ve erken Islam
donemlerinde, Kabe’nin kuzeybatisinda, yarim daire veya at nali bi¢imindeki boliimde yer alan, Hicir
(Hicir) (bugiin “Hatim”-yikint1) denilen kismin, Kébe’nin en kutsal kosesi olarak kabul edildigini;
Hiristiyanlik doneminde bu kismin, kilisenin apsisini (kilisenin doguyu gosteren mihrabini)
olusturdugunu belirtmektedir. O, Mekke fethedildikten sonra Kabe’nin bu yapisinin degistirilmedigini,
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Miisliimanlarca fethedilmesinden sonra Hz. Peygamber’in buradaki tasvirleri
sildirttigini, sadece Meryem oglu Isa ve annesinin resimlerini biraktirdigmi ifade
etmektedir.**® Sever, Kdbe’de bulunan Hiristiyanlkla ilgili resimlere ilave olarak el-
Ezraki’den nakille, Kabe nin ¢evresinde 360 put bulundugundan,297 bunlarin aslinda
Hiristiyanliktaki “Aziz kiiltiine” karsilik geldiginden ve bu putlarin yilin her bir giiniine

karsilik gelen aziz ve azizeleri temsil ettiginden soz etmektedir.”®

Erol Sever’in, Islam &ncesi ddonemde Mekke’de Hiristiyanligin iyice yerlestigi
ve Kabe’nin bir Hiristiyan kilisesi oldugu iddialarinin gegersizligini birkag madde ile
ortaya koymak miimkiindiir. Oncelikle Sever, Islam oncesinde Mekke’de
Hiristiyanligin egemen bir din haline geldigini iddia ederken, Kébe’ nin siitunlarinda
Hz. Isa ve Hz. Meryem’in tasvirlerinin bulundugunu ve bunlarn M. 608 yilinda

299
Bacum

adli birisi tarafindan yapildigin1 vurgulamaktadir. Ancak kaynak olarak
gosterdigi el-Ezraki’de, Bacum adli kimsenin Cidde yakinlarinda karaya vurmus
Bizans gemisinde bir diilger oldugundan s6z edilmekte, onun Kabe’deki resimleri
yaptig1 seklinde bir bilgi yer almamaktadir. Kabe’nin i¢ duvarlarinda ve siitunlarindaki
tasvirlerin Kureysliler tarafindan yapildigi, ancak Mekke’nin fethedilmesinden sonra bu
tasvirlerin tlimiinlin, Hz. Peygamber tarafindan temizlettirildigi belirtilmektedir.**® Bu
da Sever ve onun gibi diisiinenlerin Islam tarihi kaynaklarinda yer alan bilgileri

carpittigi anlamma gelmektedir. Ayrica Islam tarihi kaynaklarmin verdigi bilgiler

dogruysa Hz. Muhammed, Mekke’yi fettehi zaman, sadece Kabe’de bulunan

sadece icindeki ve digindaki putlarin kirdirildigimi ve duvarlardaki fresklerin yok edildigini ifade
etmektedir. Yine Sever, Islaim’in giiclenmesinden sonra Kabe’nin “Hatim” denilen béliimiiniin yapidan
ayrilarak yiktirildigini belirtmektedir. Dolayisiyla Sever, Kabe’nin bir zamanlar kilise oldugunu, daha
sonra basta Tbn Ziibeyr ve Emevi Valisi Haccac olmak iizere Islami ydnetimler tarafindan bir takim
degisiklikler yapilarak bugiinkii konumuna getirildigini iddia etmektedir (Bkz. Sever, 242- 247). Ezraki
de, Abdullah b. Ziibeyr (624-692)’in, Kabe’yi Cahiliyet devrindeki durumuna getirmek igin bir takim
degisiklikler yaptigin1 (Genis bilgi i¢in bkz. Ebu’l-Velid Muhammed b. Abdillah b. Ahmed el-Ezraki,
Ahbéiru Mekke ve Ma Cée fiha mine’l-Asar, Hagsiye: Riigdi es-Salih Melhes, Mekke-i Miikerreme, H.
1352, 1, 131-146), onun yaptig1 bu degisikliklerin, Emevi Valisi Haccac (661-714) tarafindan sirf
Ziibeyr’e inat veya muhalefet olsun diye tekrar degistirildigini ifade etmektedir (el-Ezraki, Kabe ve
Mekke Tarihi, 105-106, 187-198).

2% Trimingham, 261; Sever, 190-191.

7 el-Ezraki, Hz. Muhammed’in Mekke’yi fethettikten sonra, Kabe ve cevresinde bulunan 360 putu
kirdirttigini detayl bir sekilde anlatmaktadir (Bkz. el-Ezraki, Ahbaru Mekke, I, 71-72; ayrica bkz. Cevad
Ali, Tarthu’l-Arab, V, 82-83).

% Sever, 247-248.

2% Kaynaklarda, Bacum’un Hiristiyan (Rum) veya Kipti bir marangoz oldugu, Kureysliler Kabe’yi
yaparken onlara yardim etetigi rivayet edilmektedir. Bir baska rivayette ise bu kisinin Rum Kayseri’nin
gemisinde ¢aligan kilise bina eden birisi oldugu ve Beyt’in tamirinde Kureyslilere yardim ettigi
belirtilmektedir (Cevad Ali, Tarihu’l-Arab, IV, 201).

3% Bkz. el-Ezraki, Ahbaru Mekke, I, 101-109; ayrica bkz. Ganavati, 60.
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putperestlige ait objeleri ve Hiristiyanligi simgeleyen tasvirleri sildirtmekle ve
kirdirtmakla kalmaz, ayn1 zamanda Kébe’de yapisal olarak Hiristiyanligi ¢agristiracak
kisimlar1 da yiktirirdi. Ciinkii o sirada, Mekke’de Hz. Muhammed’e kars1 ¢ikacak bir

giic bulunmamaktaydi.

Ikinci olarak Kabe’de yer alan Huristiyanlikla ilgili tasvirler ve putlar, bu dinin
orada iyice yerlesmis oldugu anlamina gelmez. Nitekim Richard Bell de Kabe’nin
siitunlarinda  bulundugu iddia edilen Hz. Isa ve Hz. Meryem’in resimlerinin,
Hiristiyanligim  Mekke’de  iyice yerlesmis oldugu anlammma gelmeyecegini
vurgulamaktadir.®' Richard Bell gibi, Cevad Ali de Kébe’de bulunan resimlerin
Hiristiyanligin orada yerlestigi anlamina gelmeyecegini, putperest bir toplum olan
Mekkeliler i¢cin Kabe’de bulunan tasvirlerin ve g¢evresindeki putlarin siradan seyler
oldugunu ve bunlar1 Mekkelilerin yapmasinin miimkiin oldugu gibi, bu kente disaridan

2

gelen Hiristiyanlarin da yapabilecegini belirtmektedir.’”> Ayrica Sever’e gore

Hiristiyan aziz kiiltlinii simgeleyen Kabe ¢evresinde bulunan 360 putun, bu dinin aziz

03

kiiltinden ziyade, yihn giinlerini®®® veya her bir kabileyi temsil eden putperestlik

kiiltiinii simgelemesi akla daha uygun goriinmektedir.

Uclincii olarak Sever, bir taraftan Kéabe’de bulunan tasvirleri, Mekke’de
Hiristiyanligin egemen oldugu diisiincesine dayanak olarak gosterirken, diger taraftan
Mekkeli Araplarin Hiristiyanligin Siiryani yorumunu kabul ettiklerinden ve Siiryani
Hiristiyanhkta resim kiiltiiniin olmadigindan s6z etmektedir.’®* Oyleyse, resim kiiltii
olmayan Siiryani Hiristiyanligit benimsemis Mekkeli Hiristiyanlarm, Kébe’ nin
siitunlarina tasvir yapilmasina izin vermeleri diisiiniilemez. Dolayisiyla Sever’in bu

konudaki iddialar1 kendi i¢inde tutarsiz goriinmektedir.

Sever, biitiin iddialarmi, miistesriklerin yaptigi gibi, Islam’in, Yahudilik ve
Hiristiyanliktan kaynaklandigim1 veya Hz. Muhammed’in s6zii edilen bu iki dinin
karisimi yeni bir din olusturmaya calisti§i tezinden hareketle ortaya koymaya
calismustir.”® Nitekim onun bu konudaki en biiylik iddiasi, Kébe ve miistemilatinin,

hem mimari agidan hem de kilisede yerine getirilen dini ibadet ve uygulamalar

301 Bell, 42-43.

392 Cevad Alf, Tarihu’l-Arab, VI, 205-206.

393 hitp://en.wikipedia.org/wiki/Kaaba, 21.12.2009.
3% Sever, 247-248.

395 Sever, 241-244.
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agisindan Siiryani kiliselerine benzedigi seklindedir.*®® Onun bu konuda, kaynaklari
zorlayarak ve hayal giiciinii kullanarak iddialarin1 dogrulamaya calistigini gérmekteyiz.
Zira onun diginda, Batili miistesrikler de dahil, bagka kimsenin Kébe’nin kilise oldugu
konusunda fikir beyan ettigi goriilmemektedir. Ayn1 sekilde Islam tarihi kaynaklarinda
da Islam oncesi dénemde Kabe’nin putperest Araplar igin énemi vurgulanmakla

birlikte, onun bir Hiristiyan kilisesi olduguna dair bilgiler bulunmamaktadir.

Her ne kadar Islam &ncesi Mekke’de Hiristiyanhigin iyice yerlesmis oldugu,
hatta Kabe’nin bir kilise oldugu iddia edilmekteyse de, bazi Hiristiyan alimleri de
bunun miimkiin olmadigini belirtmektedir. Nitekim Hiristiyan Babalarindan el-Hidad
er-Rumi el-Katoloki’nin; Hiristiyanlhigin, Havari Bartholomeus ve ondan birka¢ asir
sonra Iskenderiyeli rahip Pantaneus gibi sahsiyetler tarafindan Mekke’de teblig
edildigini, ancak bu dinin Mekke halkin1 Hiristiyanlagtirmada etkisiz kaldigindan
bahsetmektedir. El-Hidad’a gore, Mekkelilerin Hiristiyanligi kabul etmemesinin en
biiylik sebebi, onlarin sirk konusunda israrci bir tutum icinde olmalarindan ileri

gelmektedir.*"’

Hiristiyanligin Mekke’deki durumundan soéz ettikten sonra, Hicaz’in ikinci
biiyliik kenti Medine’deki durumundan da kisaca bahsetmek gerekmektedir. Hz.
Muhammed’e Medine déneminde nazil olan bazi ayetlerden **® hareketle, islam oncesi
donemde burada Hiristiyanlarin olabilecegini sdylemek miimkiindiir. Muhtemelen
buradaki Hiristiyanlarin da, aynen Mekke’de oldugu gibi, gesitli sebeplerle Medine
disindan gelip yerlesenler veya Medine’nin yerlilerinden Hiristiyanlagsmis kimselerden
oldugu ifade edilmistir.*® Kaynaklarda Medine’ye sonradan gelip yerlesmis olan
Hiristiyanlara 6rnek olarak, Hz. Muhammed zamaninda Miisliman olan Selman-1
Faris1 gosterilmistir. Bu konuyla ilgili olarak “Selman-1 Farisi’nin bir Meclsi aileden

dogdugu; kiiciik yaslarda Hiristiyanlikla tanigtigi, bu dinin ashin1 6grenmek igin ailesini

% Sever, 242-247.

97 [gnatylis Ya’'kib es-Sélis, 9.

3% Ehl-i Kitap olarak nitelendirilen Hiristiyanlarla ilgili bazi1 Medeni ayetler sunlardir: Bakara (2),111,
113,120, 135; Al-i Imran (3), 59-62; Nisa (4), 171-172; Maide (5),15, 18, 19, 51,72-76, 82-83, 116;
Tevbe (9), 29-34; Hadid (57), 27.

% Derveze I, 118. Bazi kaynaklarda Medine’deki Hiristiyanlarin, éliilerini Miisliimanlarin mezarhigma
gomdiiklerinden s6z edilmistir (Igbal, 125-126).
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terk ettigi ve bir siire sonra Hz. Muhammed’in adin1 duyarak Medine’ye kadar geldigi”

seklinde bir hikaye anlatilmaktadir.*'’

Selméan-1 Farisi disinda Medine’deki Hiristiyanlardan birisinin de Evs
kabilesinin Dubay ogullarmdan, Ebi Amir Abd-i Amr b. Sayfi oldugundan soz
edilmektedir. Onun Cahiliye doneminde rahip gibi kaba elbiseler giydigi, hatta
peygamber olmaya karar verdigi belirtilmektedir. Bu yiizden Ebu Amir’in, Hz.
Muhammed Medine’ye geldiginde onu ¢ok kiskandigi, hatta kabilesinden bir¢ok
kimsenin Miisliiman olmasi iizerine, yanma kabilesinden elli kadar kisiyi alarak
Mekke’ye sigmdigi ve Mekkelilerin yaninda Miisliimanlara karsi savastigi ifade
edilmektedir. Bu sahsin Mekke’nin fethinden sonra da Sam’a kactigt ve Hz.

Muhammed’e kars1 miicadele etmeye calistigi belirtilmektedir.®"!

Hicaz’1n {i¢lincli 6nemli sehri olan Taif kentinde de Hiristiyanlarin yasadigindan
s0z edilmistir. Buradaki Hiristiyanlar da hem yerlesik hem Mekke ve Medine’de
oldugu gibi herhangi bir amagla Taif disindan gelmis kimselerden olugsmustur. Bu
baglamda Taif’te yerlesmis olan Taglib kabilesinde Hiristiyan olan kimselerin
bulundugu belirtilmistir.*'> Yine bu kentte yasayan Tayy kabilesine mensup sair

Hatim’in ailesinin de Hiristiyan oldugundan séz edilmistir.”"

Sonug¢ olarak Hiristiyanlik, Hicaz bdlgesinin kuzeyindeki kirsal alanlarda
yasayan Arap kabileleri arasinda kismen yayilmis, fakat Mekke, Medine ve Taif gibi
biiylik sehirlerde yasayan Araplar arasinda ise daha az yayilma imkéni bulmustur.
Ancak sozii edilen bu kentlerde, Arap Yarimadasi’min farkli bolgelerinden ve
Yarimada’nin digindan ¢esitli vesilelerle gelen gecici ve yerlesik birgok Hiristiyan
yasamistir. Bolgeye disaridan gelen bu Hiristiyanlarin varli§ina ragmen, bu dinin yerli
Araplar arasinda fazla yayilamamasi nedeniyle Hiristiyanlik, Hicaz’da kurumsallagsma

imkan bulamamustir.>'* Nitekim bu dinin, Hicaz’da yayilamama ve kurumsallasamama

*1% Bazi kaynaklarda, Selman-1 Farisi’nin, Hicretin V. yilina kadar Hiristiyan bir kéle olarak kaldigimdan
s6z edilmektedir (ibn Hisam, Hz. Muhammed’in Hayati (es-Siretii’n-Nebeviyye) I, Cev. Izzet Hasan-
Neset Cagatay, Ankara 1971, 134-141.

3" Ermemis, 146; Bas, 120; Seahattin Sonmezsoy, Kur’an ve Oryantalistler, Ankara 1998, 92-93.

> Salih, 137.

313 Martin Lings, Hz. Muhammed’in Hayat1, Cev. Nazife Sisman, Istanbul 1998, 517-518.

34 Kaynaklarda, Hicaz bolgesinde 6zgiir ve kole birgok Hiristiyanin varligindan sz edilmekle birlikte,
onlarin bir piskoposluk kuracak kadar ¢ok sayida olmadig: ifade edilmektedir (el-Feyyaumi, 228; Salih, 7,
86). Bu konuda izzet Derveze ise, Kur’an’da Hz. Muhammed’le Hiristiyanlar arasinda bir siirtiigmenin
olmamasini delil gostererek, Hiristiyanligin Hicaz Araplar1 arasinda ¢ok az yayildigini ve sadece bireysel
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sebepleri hakkinda birgok tarihgi gériis belirtmistir.’'> Ancak ortaya konulan goriislerin
her biri tek basma konuyu agiklayamaya yeterli degildir. Belki de biitiin goriislerin her

birinin belli oranda etkisinin oldugunu sdylemek daha dogru olur.

diizeyde kaldigini iddia etmektedir. Ona gore, eger Hicaz’da olduk¢a yogun bir Hiristiyan kesim olsaydi,
Medine’deki Yahudilerle oldugu gibi, Hz. Muhammed’le onlar arasinda bir siirtiisme olurdu ve bunu
Kur’an muhakkak yansitirdi (Derveze, I, 421).

315 Hiristiyanhigin Hicaz’da fazla yayilamamasimnin nedenleri arasinda Yahudi-Huristiyan dissmanhi ve
Araplarin putperestlik konusunda 1srarc1 olmalari veya putperestlikten memnun olmalari gibi sebepler
sayillmaktadir Daha fazla bilgi i¢in (Bkz. Salih, 7, 86; Trimingham, 259; Giinaltay, Islam Oncesi, 90;
Pagaci, DTA-IV, 42). Islim oncesi dénemde Hicaz Araplari arasinda Hiristiyanligin c¢ok fazla
yayillamamasinin bir baska nedeni olarak, Hiristiyanlarin siirekli mezhep tartismalari iginde olmalari ve
onlarin durumunu goéren Hicaz Araplarinin, bu dine sicak bakmamalar1 veya ilgilenmemeleri
gosterilmektedir (Bkz. Muhammed Heykel, Hazreti Muhammed Mustafa, Cev. Omer Riza Dogrul,
Istanbul 1985, 80-81).

119



islam'in Ortaya Giktig [E==sizans mparatoriugu [ sasani Imparatorugu
Doénemde Arap [[7777|Gassani Kraligi [=] Hire Krallgy
Yarimadasi'ndaki I:_]‘G"ﬂe Krallg |:|Ymen

Umman

oo

Bazi Hiristiyan T
Kabileler =

Bu harita; David Nicolle’iin “Historical Atlas of the Islamic World, Italya 2003 adli

eserinden faydalanilarak hazirlanmigtir.

120



II. BOLUM

ISLAM’IN ORTAYA CIKTIGI DONEMDE HZ.
MUHAMMED’IN HIRISTIYANLARLA MUNASEBETLERI

Islam oncesi donemlerde, Arap Yarimadasi’ndaki putperest Araplar, siyasi,
ticari ve sosyal gerekcelerle her din ve milletten insanla miinasebet kurmustur. Bu
baglamda onlar, Arap Yarimadasinda ve g¢evre lilkelerde yasayan Hiristiyanlarla da
miinasebet i¢inde olmustur. Ayni sekilde Hicaz Araplari, ozellikle Mekkeliler cesitli
vesilelerle Hiristiyanlarla karsilasma ve goriisme imkani bulmustur. Onlar, Arap
Yarimadas: ve cevresindeki Dogu Roma ve Habesistan gibi Hiristiyan iilkelerden,
farkl amaclarla Mekke’ye ve bu kentin yakinlarinda kurulan Ukaz ve Mecenne gibi
panayirlara gelen birgok Hiristiyanla karsilagsmistir. Yine Mekkelilerle, sozii edilen bu
iilke yoneticileri arasinda siyasi ve ticari miinasebetler olmustur. Nitekim Dogu Roma
imparatoru II. Theodosius (408-450),' Hz. Muhammed’in atalarmdan Kusay’m, Mekke
yoOnetimini ele gecirmesine yardim etmistir. Kusay’la baslayan Mekke ve Dogu Roma
arasindaki bu iliskiler, Kusay’mn torunu Hasim (Hz. Peygamber’in biiyiik dedesi)’in
467 yilinda s6z konusu iilke imparatoru I. Leo (457-474)’yla yaptig1 bir ticaret
antlagsmasiyla daha da giiclenmistir. Bu antlagmayla Hasim, daha 6nceden Dogu Roma
topraklarma girmeleri kisitlanan Mekkeli tacirlerin, Arap Yarimadasi’nin kuzey
kesimlerindeki Dogu Roma topraklarinda ve bu iilkenin etkin oldugu Habesistan gibi
bazi iilkelerde serbest ticaret yapabilmelerini saglanustir.” Bu tiir antlagmalarla Roma
topraklarinda ticaret yapma imkanma sahip olan Mekkeli tacirler, ticaret

yolculuklarinda ve kervan ugrak yerlerinde, ayn1 dili konusan bircok Hiristiyan Arapla

! Kaynaklarda, Dogu Roma imparatoru I. Theodosius (379-395)’un, Hz. Muhammed’in biiyiik dedesi
Kusay’a yardim ettigi (Hamidullah, Islim Peygamberi, I, 360) belirtilmis ise de, Kusay’in 480 tarihinde
oldigii (Bkz, Leoni Caetani, Islim Tarihi, Cev. Hiiseyin Cahid, istanbul 1924, I, 250) diisiiniiliirse, s6z
konusu Dogu Roma imparatorunun I. Theodosius degil, II. Theodosius (408-450) olmasi gercege daha
uygun goriinmektedir.

2 Hamidullah, islam Peygamberi, I, 359-361; Ibrahim Saricam, Emevi-Hasimi iliskileri, islam
Oncesinden Abbasilere Kadar, Ankara 1997, 54-59; Mehmet Mahfuz Soylemez, “Fil Hadisesi’nin Arap
Yarimadasindaki Etkileri Uzerine Bir inceleme”, Islam{ ilimler Dergisi (ﬁD), Ankara 2006, 1, S.2, 115-
116. (Dogu Roma Imparatorlugu ve ona bagh Hiristiyan Gassani Devleti’yle imzalanan bu ticaret
anlagmalar1 sayesinde, Hasim’in bugiinkii Ankara’ya kadar gelerek ticari iligkilerde bulundugu ifade
edilmigtir. Bkz. Berki- Keskioglu 28).



karstlastiklari gibi Arap olmayan diger Hiristiyanlarla da karsilasmistir.” Béylece Arap
tiiccarlar iilke i¢inde ve iilke disinda karsilastiklari, ticari miinasebette bulunduklari

Hiristiyanlarla bir etkilesim igerisinde olmustur.

Mekkeli Araplarin ticari iligkiler geregi Hiristiyan inancina mensup insanlarla
kargilagmalar1 ve onlarla ticari alig-veris yaninda dogal olarak kiiltiirel etkilesimleri
Islam’in ortaya c¢iktig1 donem ve sonrasinda da devam etmistir. Mekke toplumun bir
ferdi olan Hz. Muhammed peygamberlik Oncesinde cevresinde bulunan herkesle
normal insani iligkilerini siirdiirmiis, peygamber olduktan sonra ise diger din
mensuplariyla ve Hiristiyanlarla Kur’an’in belirledigi esaslar gercevesinde miinasebet

kurmustur.

A. HZ. MUHAMMED’IN MEKKE DONEMINDE HIRiSTIiYANLARLA
MUNASEBETLERI

Hz. Muhammed’in Mekke’deki Hiristiyanlarla  miinasebetleri, onun
cocuklugunu, gengligini ve peygamberliginin biiylik bir kismin1 kapsayan siirecte
gergeklesmistir. Bu baglamda o, peygamberlik oOncesinde c¢ocukluk ve genglik
donemlerinde bazi Hiristiyanlarla karsilasmig ve onlarla miinasebette bulunmustur.
Aym sekilde o, peygamberlik siirecinde teblig faaliyetleri cercevesinde bir kisim
Hiristiyanlarla da miinasebet kurmustur. Nitekim Hz. Muhammed, peygamber olmadan
once Suriye tarafina ticaret yolculugu yapmis ve orada Rahip Bahira ile Mekke’de ise

Varaka b. Nevfel, Kus b. Saide gibi baz1 Hiristiyanlarla karsilagmis ve goriismiistiir.

Hz. Muhammed, peygamber olmadan once, degisik ortamlarda Hiristiyanlarla
gorlistiigli veya karsilastign gibi peygamberlik sonrasinda da gesitli vesilelerle bazi
Hiristiyanlarla miinasebetleri olmustur. Ancak onun peygamberlik sonrasindaki
iliskilerinde belirleyici husus, Islam’1 teblig etme anlayisi olmus ve bu cercevede o,
Taif’teki Sakif kabilesine ve baska bazi Arap Hiristiyan kabilelerine ziyaret etmis ve

Islam’la ilgili bilgi edinmek i¢in kendisine gelen Hiristiyanlarla goriismiistiir.

3 Derveze, 1, 426; Trimingham, 258.
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1. Hz. Muhammed’in Peygamberlik Oncesi Donemde

Hiristiyanlarla Miinasebetleri

Hz. Muhammed’in, peygamberlik Oncesi donemde ¢evresindeki biitiin
insanlarla miinasebetleri dostane ve giivene dayali olmustur. Bu baglamda onun, i¢inde
yasadigi Mekke toplumu, ona olan giivenini, “Muhammedu’l-Emin” (Glivenilir
Muhammed) diyerek gdstermistir. Hatta onlar, onun adalet duygusuna ve diiriistliigline
duyduklar giiven sebebiyle ¢ok kutsal bir yap1 olarak addettikleri Kébe’nin onarim
sirasinda onu hakem tayin etmistir.* Hz. Muhammed’in Mekke toplumu icindeki bu
yerini, ilk vahyin gelisinden sonra esi Hz. Hatice’nin sdyledikleri® de destekler
mabhiyettedir. Dolayisiyla o, peygamber oluncaya kadar hayatin1 devam ettirdigi Mekke
toplumunda saygin bir yere sahip olmus ve c¢evresindeki her insanla iyi iliskiler

kurmustur.

Hz. Muhammed, peygamberlik oncesinde cevresindeki herkesle oldugu gibi
Mekke’de bulunan smirh sayidaki Hiristiyanla da dostane iliskiler kurmustur. Ayni
sekilde onun sadece Mekkelilerle degil, cesitli sebeplerle Mekke’ye ve onun gevresinde
kurulan panayirlara gelen insanlarla, dolayisiyla Hiristiyanlarla da miinasebetleri
olmustur. Onun, Hiristiyanlarla olan bu miinasebetleri Mekke ve civarina gelenlerle
sinirhi kalmamus, ¢ocukluk ve genglik yillarinda ticaret amaciyla gittigi bolgelerdeki
Hiristiyanlarla devam etmistir. Bu ¢ergevede Hz. Muhammed, peygamberlik dncesinde
ticaret amaciyla gittigi Suriye bolgesinde Bahird ve Nestura gibi Hiristiyan din

adamlariyla karsilagmugtir.

1.1. Hz. Muhammed’in Rahip Bahira ile Goriismesi

Yukarida Islam o&ncesi Mekke toplumunun daha ziyade ticaretle ugrastigindan
ve bu vesileyle Hiristiyanlarla olan miinasebetlerinden soz ettik. Mekke toplumunda

yasayan Hz. Muhammed de ticaretle meggul olmus ve bu amagla peygamber olmadan

* Ibn Higam, es-Sire, 1, 209-210; Berki-Keskioglu, 50-52.

* Hz. Muhammed, ilk vahiy geldiginde ¢ok endiselenmis ve olanlar1 esi Hz. Hatice’ye anlatinca, esi
“...Allah’a yemin ederim ki, Allah hi¢bir zaman seni utandirmaz. Ciinkii sen akrabana bakarsin, isini
gormekten aciz olanlarin agirligin yiiklenirsin, fakire verir, kimsenin kazandiramayacagini kazandirirsin,
misafiri agirlarsin, felakete ugrayanlarin yardimina kosarsin...” diyerek onu kaygilarindan kurtarmaya
caligmistir (Bkz. Zeynuddin Ahmed b.Ahmed b.Abdi’l-Latif Zebidi, Sahih-i Buhari Muhtasar1 Tecrid-
i Sarih Tercemesi ve Serhi, Cev. Ahmed Naim-Kamil Miras, Ankara 1982, I, Had. No. 3, s. 3-13;
Muhittin Akgiil, Kur’an-1 Kerim’de Hz. Peygamber, Istanbul 2004, 87).
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6nce Arap Yarimadasi’nin farkli bolgelerine seyahatlerde bulunmustur.® Bu baglamda
o, kiiciik bir ¢cocukken amcast Ebu Talib’le birlikte Suriye (Sam) tarafina, on yedi
yasindayken amcasi1 Ziibeyr ile Yemen’e ve yirmi bes yasinda iken Hz. Hatice’nin
kolesi Meysere ile Suriye’ye ikinci kez ticaret i¢in gitmistir.” S6z konusu bu

yolculuklarla ilgili olarak islam tarihi kaynaklarinda iki rivayet bulunmaktadur:

Hz. Muhammed, Taberi ve bnu’l-Esir’e gore dokuz® ve ibn Sa’d’a gére on iki
yasinda’ iken, amcas1 Ebu Talib’le Kureys ticaret kafilesine katilarak Suriye tarafina
yolculuk yapmistir. Mekke’den yola cikan ticaret kafilesi yaklasik bir ay sonra
Hiristiyan Gassanilerin hdkim oldugu Busra civarma varmis ve her zamanki mola
yerinde konaklamustir. Kafilenin konakladigi yerin yakinindaki manastirda'® yasayan
Bahira'' adindaki kesis, kafilenin geldigini gérmiis, fakat her zaman oldugundan farkli
bir durum dikkatini ¢ekmistir. O, bir bulutun kervanin iizerinde golge yaptigimi ve
konakladiklar1 yerde bulunan bir agacin sanki birisini selamlar gibi dallarini yere
sarkittigin1 goérmiistiir. Bu farkli durum Bahira’nin aklina, Allah katinda farkl bir yeri
ve Onemi bulunan birilerinin bu kafilenin iginde olabilecegi diislincesini getirmistir. O,
bunu 6grenmek i¢in kervanda bulunan yolcularin tamamini yemege davet etmistir. Bu
yemek davetine Hz. Muhammed harig, yolcularin hepsi gelmistir. Bahira yemege gelen
herkese dikkatle bakmis ve onlara geride baska kimsenin kalip kalmadigini, sormustur.
Onlar, sadece geride kiiciik bir ¢ocugun, esyalarmin yaninda gozciiliikk yapmak iizere

kaldigimi sdylemistir. Bunun iizerine Rahip, o ¢ocugu da getirmelerini istemis ve onlar

® Lammens, L’Islam, 35-36; Lammens, Islam, 25.

7 Ibnu’l-Esir, el-Kamil, 11, 24; Muhammed el-Hudri Bek, Niiru’l-Yakin fi Sireti Seyyidi’l-Murselin,
Tahric. Muhammed Abdullah Ebu Saylik, Urdiin-ez-Zerk4, 1993, 20,23;el-Feyytimi, 226; Bates-Rassam,
34.

8 et-Taberi, Tarih, II, 278; Ibnu’1-Esir, el-Kamil, I, 23.

? ibn Sa’d, et-Tabakatu’l-Kubra, Kahire, H.1358, I, 101-102.

' Bahira’min kaldig1 bu manastirin zaman iginde yikildigi ve kalan kisimlarinin, Osmanli Devleti
zamaninda, Hicaz-Istanbul giizergahinda bir konaklama yeri ve bazen de bir askeri kisla olarak
kullanildig1 belirtilmektedir (Bkz. Ragip Akyavas, Hazreti Muhammed’in Hayati, Kur’an Tarihi ve
Dini Ahlaki Muhasebeler, Ankara 1970, 31).

11 Kaynaklarda Rahip Bahird’nin kimligi ve “Bahird” kelimesinin manasiyla ilgili rivayetler
bulunmaktadir. Bu rivayetlerden birisine gore, Bahira Abdu’l-Kays kabilesine mensup ve Sergius adinda
bir rahiptir. Sonradan ona unvan olarak verilen “Bahird” kelimesi ise Aramice “se¢ilmis” manasina gelen
“behird” kelimesinden gelmektedir. Bir bagka rivayette, onun Teyma kabilesine mensup bir Yahudi iken
sonradan Hiristiyanligi benimseyen oldukca alim bir din adam oldugu ve kaldigi manastirda bulunan
“Araplara bir peygamber gelecegiyle” ilgili baz1 el yazmalariyla ilgilendiginden soz edilmektedir (Bkz.
Mustafa Fayda, “Bahira”, DiA, istanbul 1991, IV, 486; el-Feyylimi, 226). Hiristiyan yazarlarlarin
Bahird’nin ismini, Bahira kelimesinden miilhem “Baeira ve Pakhyras” seklinde belirttigi, bazen de
“Sergius” olarak zikrettigi belirtimektedir. Ayrica onlarin, Bahird’yr Yakubi, Aryanist, Nestiri ve
Ikonoklast bir rahip olarak nitelendirdigi ifade edilmektedir (http://en.wikipedia.org/wiki/Bahira,
6.11.2009).
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Hz. Muhammed’i de yemege getirmislerdir. Bahira, yemek boyunca Hz. Muhammed’in
davraniglarii izlemis ve yemekten sonra ona hayati, aligkanliklariyla ilgili birtakim
sorular yoneltmistir.'” Bahird, Hz. Muhammed’e sordugu sorularin cevabini aldiktan
sonra, onun sirtina bakmig ve sirtindaki peygamberlik miihriinii gérmiistiir. Bundan
sonra Bahira, Ebu Talib’e Hz. Muhammed’in anne-babasiyla ilgili sorular sormustur.
O, Ebu Talib’in verdigi cevaplar1 da dikkate alarak “bu ¢ocugun gelecekte biiyiik bir

insan olacag1” hususundaki tahminini dile getirmistir.

Bahira, ¢ocuk Muhammed’in ileride 6nemli bir sahsiyet veya peygamber
olacagim1 tahmin ettikten sonra, gelecek olan peygamberin Ozelliklerini kutsal
kitaplarindan 6grenen Yahudilerin, Hz. Muhammed’e zarar verebilecegi konusunda
Ebu Talib’i uyarmistir. Kaynaklar, Bahird’nin Hz. Muhammed hakkinda sdylediklerine
orada bulunan diger Mekkeliler ile Ehl-i Kitaptan Ziireyr, Temam ve Deris adl
kisilerin de sahit oldugundan s6z etmistir. Hatta Ehl-i Kitaptan olan bu kimselerin,
duyduklarindan sonra ¢ocuk Muhammed’e zarar vermeye caligtiklari, ancak Rahip

Bahira ve Ebu Talib’in buna engel oldugu rivayet edilmistir."

"2 islam tarihi kaynaklarinda Rahip Bahird’nin ¢ocuk Muhammed’le goriistiigii, kavminin yemin edis
biciminden hareketle, “Ey ogul! el-Lat ve el-Uzza hakki igin sana bazi seyler soracagim. Sordugum
seylere cevap ver.” dedigi belirtilmistir. Cocuk Muhammed’in ise “el-Lat ve el-Uzza’ya yemin ederek
benden bir sey sorma. Vallahi, ben onlara kizdigim kadar bagka hicbir seye kizmam.” diye karsilik
verdigi ifade edilmistir. Bunun {izerine Bahird’nin “Allah i¢in, sana sordugum seylere dogru cevap ver.”
dedigi ve ona hayati, uykusu, bahsis kabul edip etmemesi ve isi gibi konular hakkinda sorular sordugu
belirtilmistir (ibn Hisam, es-Sire, I, 193; Muhammed b. ishak b. Yesér, Siret-i ibn ishak, Thk. ve Ta’lik
Muhammed Hamidullah, Konya 1981, 53-55; Muhammed Ibn Ishak, Siyer, Thk. Muhammed
Hamidullah, Cev. Sezai Ozel, Istanbul 1988,125-127; Ahmed Cevdet Pasa, Kisas-1 Enbiya ve Tevarih-i
HulefA, Istanbul 1386-1966, 58).

13 ibn ishak, Sire, 53-57; ibn ishak, Siyer, 125-130; et-Taberi, Tarih, II, 277-279; Ibn Hisam, es-Sire, I,
193-194; Fayda, Bahira, DIA, TV, 486-487; Lings, 55-57; M. Said Ramazan el-Buti, Fikhu’s-Sire
(Peygamberimiz (s.a.v.)’in Uygulamastyla Islam), Cev. Ali Nar-Orhan Aktepe, Istanbul 1987, 64-65;
Guillaume, 79-81; Berki- Keskioglu, 42-43; Murat Agari, Hz. Muhammed’in Hiristiyanlarla
Miicadele Stratejisi, Istanbul 2003, 24-30. (Ibn fshak’m yukarida zikredilen bu rivayetinden bagka
Suyiti’de de Bahira olayi ile ilgili, Ebd Musa el-Eg’ari’den nakille bagka bir rivayet yer almistir. Ebu
Musa rivayeti ile ibn Ishak rivayeti genel olarak birbirine benzemekle birlikte ikisi arasinda bazi farklar
vardir. Bu farklardan birincisi: Ibn Ishak’a gére Bahira, kervanin yanina gitmezken, Ebu Musa riviyetine
gore o, kervanin yanina gitmis ve Hz. Muhammed’in elinden tutarak “Bu, alemlerin efendisidir. Bu,
alemlerin Rabbi’nin Rastlu’dur. Bunu Allah, alemlere rahmet olarak gonderdi.” demistir. Farklardan
ikincisi: Tbn Ishak, cocuk Muhammed’e Yahudilerin zarar verebilecegini soylerken, Ebi Musa ise
Rumlarm (Hiristiyanlarin) ona zarar vereceginden soz etmistir. Uciincii fark ise Tbn Ishak’ta Bilal Habesi
ve Hz. Ebu Bekir rivayette yer almazken; Ebu Musa, s6z konusu bu iki kisiyi hikayeye dahil etmistir.
Bkz. Celaleddin Abdurrahman Ebi Bekr es-Suyiti, el-Hasisu’l-Kubra, Thk. Muhammed Halil Herras,
Maisir Ty., I, 206-213; Bahira olayi ile ilgili rivayetlerin detaylar1 igin ayrica bkz. Ibn Sa’d, et-Tabakat, I,
101-102; et-Taberi, Tarih, II, 278; Hafiz Ebi Hatim Muhmmed b. Ahmed et-Temimi’l-Busti, Siretu’n-
Nebeviyye ve Ehbaru’l Hulefii, Beyrut 1987, 58-60.)
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Kaynaklarda, Hz. Muhammed’in dokuz veya on iki yasinda Suriye tarafina
yaptig1 s6z konusu yolculukla ilgili yukaridaki rivayetlerin diginda, onun yirmi bes
yasinda yine ayni yone ikinci bir ticaret yolculugu yaptigina dair bagka bir rivayet daha
bulunmaktadir. Bu rivayete gore, Hz. Muhammed’e yolculuk esnasinda Hz. Hatice’nin
kolesi Meysere eslik etmis ve onlar Sam’a vardiklarinda, Hz. Muhammed’in ilk
yolculuk esnasinda bir siire durduklart manastirin yakininda konaklamistir. O sirada
manastirda bulunan bir rahip,'* Hz. Muhammed’in gelecekte Gnemli bir kisi olacagt
tahmininde bulunmustur. Hz. Muhammed ve Meysere Mekke’ye dondiiklerinde,
Meysere manastirdaki rahibin sdylediklerini Hz. Hatice’ye anlatmustir.”” Hz. Hatice de
onun soylediklerini akrabasi olan Varaka b. Nevfel’e soylemis ve Varaka da “Hz.
Muhammed’in bu tmmetin peygamberi olacagmni ve onun zamanin geldigini”

belirtmistir.'®

Yukarida bahsedilen Bahira olayiyla ilgili olarak Ibn Ishak ve Ebli Musa el-
Esari’den nakille zikredilen rivayetler hem metin hem de ravi yoniinden birbirini
tutmamaktadir. Bundan dolay1 birgok Islam alimi, bu rivayetlere, 6zellikle Ebu Musa
rivayetine slipheyle bakmig ve elestirmistir. Nitekim Mevlana Sibli; Ebu Musa’nin,
naklettigi rivayetin kaynagini belirtmemis olmasi, Hz. Ebu Bekir’i ve Bilal Habesi’yi
olaya dahil etmesi gibi gerekcelerle siipheli olarak kabul etmistir.'” Ayni gerekgelerle

Zehebi’nin de Ebu Musa rivayetini, siipheli kabul ettiginden s6z edilmistir.'®

Metin ve ravi yoniiyle tenkide ugrayan s6z konusu rivayetlerde yer alan;
Bahira’nin, Hz. Muhammed’in elini tutarak “Bu alemlerin efendisidir...” gibi seyler
sOylemesi, Hz. Muhammed’in sirtina bakmasi, hayati ve isiyle ilgili bir takim sorular
sormasi, Yahudilerden ve Hiristiyanlardan korumaya ¢aligmasi, bulutun golge yapmasi
ve agacin dallarim1 indirmesi gibi ibareler, efsanevi niteliktedir. Muhtemelen bu
ibareler, Hz. Muhammed’i yliceltmeye ve onun daha ¢ocukluktan itibaren peygamber
olacaginin anlagildigin1 kanitlamaya yoneliktir. Gergekten Bahird bu goriisme sirasinda

onun peygamber olacagini s0ylemis olsaydi, Hz. Muhammed’in kendisine kirk yasinda

" Hz. Muhammed’in ikinci kez Sam’a gittigi sirada orada bulunan manastirda karsilastigi rahibin
Nestura oldugu belirtilmektedir (Berki- Keskioglu 46).

' {bn Hisam, es-Sire, I, 198-201.

1 {bn Hisam, es-Sire, I, 203.

"Mevlana Sibli, Asr-1 Saadet, Cev. Omer Riza Dogrul, Giniimiiz Tiirkgesi, Osman Zeki
Mollamehmedoglu, Istanbul 1977, I, 131-134.

'8 es-Suyati, I, 207-213.

126



peygamberlik verildiginde, c¢ocuklugundaki bu olay1 hatirlamas1 ve sasirmamasi
gerekirdi. Oysa ki o, kendisine ilk vahiy geldiginde saskinligini ortaya koymus ve
korkuyla Nur Dagi’ndan inerek evine gitmistir. Nitekim Kur’an, Hz. Muhammed’in
kendisinin peygamber olacagini veya Kur’an’in kendisine verilecegini bilmedigini agik
bir sekilde Vurgulamls‘[lr.19 Ayni sekilde Hamidullah da Bahirda’nin, kiigiik yastaki bir
cocugun yliiz ifadelerinden, onun gelecekte bir peygamber olacagini bilmesinin

miimkiin olmadigini ifade etmistir.*’

Hz. Muhammed’le ilgili bu rivayetlerde anlatilanlara kervanda bulunan
Kureysliler sahit olduysa, (ki olduklar1 anlagilmaktadir) onlarin bunu daha sonra bir
sekilde dile getirmesi gerekirdi. Dahast Hz. Muhammed peygamberligini ilan ettigi
zaman, daha 6nce bu duruma sahit olmus ve o sirada hayatta olan Kureyslilerin bunu
hatirlamalar gerekirdi. En azindan onlardan bir kisminin Hz. Muhammed’i tasdik eden
ilk kimseler olmalar1 gerekirdi. Nitekim Muhammed Gazali de Bahira kissasinin dogru
olabilecegini, ancak bu olaymm o donemde ne Hz. Muhammed ne de Mekkeliler
iizerinde higbir etki birakmadigimi belirtmektedir. Ona gore, sdz konusu olay, her iki
taraf lizerinde herhangi bir etki birakmig olsaydi, Hz. Muhammed peygamberlige

hazirlanirdi, Mekkeliler de bu olay1 aralarinda konusur ve yayarlard1.21

Islam tarihi kaynaklarinda bulunan rivayetleri istedikleri sekilde yorumlayan
miistesrikler (oryantalistler) > ise Hz. Peygamber’in, Rahip Bahira ile goriismesini, Hz.
Muhammed’e ve Islam’a saldirma vesilesi olarak kullanmistir. Onlar, Hz.
Muhammed’in ticari seferlerinde siirekli olarak bu rahiplere gittigini ve bir¢ok dini
bilgiyi onlardan 6grendigini ve 6grendikleriyle Kur’an’1 olusturdugunu iddia etmistir.
Sir Willam Muir ve David Samuel Margoliouth gibi miistesrikler, sadece bu konu
iizerinde ¢aligmisg ve bununla ilgili miistakil eserler meydana getirmistir.23 Miistesrik

Cara da Veau’nun “La Legende de Bahira, ou Un Mone Chretien du Coran” adl1 eserini

1 Bkz. Kasas (28), 86.

2 Hamidullah, Islam Peygamberi, I, 51.

2! Muhammed Gazali, Fikhu’s-Sire, Cev. Resul Tosun, Istanbul 1987, 77-79. (Bahira olayi ile ilgili
degerlendirmeler icin ayrica bkz. Ismail Hakki Atceken, Hz. Peygamber’in Yahudilerle
Miinisebetleri, Istanbul 1996, 65-72).

2 Miistesrik  (Oryantalist), Dogunun medeniyeti, kiiltiirii, sanati, fikriyati, kisacasi Dogunun
meseleleriyle mesgul olan kimse demektir (Ismail Cerrahoglu, “Oryantalizm ve Batida Kur'an ve Kur'an
flimleri Uzerine Arastirmalar”, AUIFD, Ankara 1989, XXXI, 96).

»Bkz. Sibli, 1,131-134.
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bu konuyla ilgili olarak kaleme aldig1 belirtilmistir.** Ayni sekilde Barbara Roggema,
“A Christian Reading of The Qur’an: The Legend of Sergius-Bahira and Its Use of

Qur’an and Sira” adli makalesini bu konuya hasretmistir.”>

Miistesrikler, biitiin bu calismalariyla, aslinda Islam’in Hiristiyanlhiktan ve baska
dinlerden kaynaklandigini veya Hz. Muhammed’in getirdigi dinin orijinal bir din
olmadigini iddia etmektedir.’® Miistesriklerin bu iddialarinin gecersizligini cesitli
delillerle ortaya koymak miimkiindiir. Ilk olarak, zikredilen rivayetlerden Hz.
Muhammed’in, Rahip Bahira ile sadece bir kere goriistiigii anlasilmaktadir. Dokuz
veya on iki yasindaki bir cocugun kapasitesi dikkate alindiginda, Hz. Muhammed’in
Babhira ile bir kez ve birkac saat goriismesiyle, Kur’an’la ilgili biitlin bilgileri 6§renmis
olmasi mantiken imkansizdir. Nitekim Abdullah Draz, Hz. Peygamber’in kiiciik yasta
Bahira’yla yaptig1 bu goriismede, Isldim adma ondan bir seyler dgrendigi iddiasini
sagduyunun kabul edemeyecegini belirtmektedir. Draz’a gore, Bahird-Hz. Muhammed
goriismesinde, Bahird hep konusan, gozlemleyen ve soru soran konumunda, buna
mukabil Hz. Muhammed ise sorulara cevap veren konumdadir. Ustelik bu rivayetlerde
Bahird’nin Kur’an’la ve dini konularla ilgili bir seyler soyledigini gosteren hicbir ibare
bulunmamaktadir. S6z konusu rivdyetlerde Bahird, sadece gelmesi beklenen son
peygamber hakkinda tahmin yiiriitmekte ve Allah adin1 vererek ¢ocuk Muhammed’e
soru sormaktadir. Ayni sekilde Hz. Muhammed’in bu rahibe herhangi bir konuda soru

sordugunu gosteren ifadeler de yoktur.?’

2*Hamidullah, islam Peygamberi, I, 51.

Hz. Muhammed’in Rahip Bahird ile karsilagmasiyla ilgili olarak Barbara Roggema; bir kisim
Hiristiyanlarin, Hz. Muhammed’in Allah’tan vahiy almadigini, aksine onun Araplar1 tek Allah’a
dondiirmek i¢in Bahird’dan bir seyler aldigini iddia ettiklerini belirtmektedir. Roggome, bu iddianin
temeli olarak; Yak{ibi ve Nestri Hiristiyanlar tarafindan, IX. ylizyilda Siiryanice ve Arapga olarak
yazilmis; Ingilizceye “The Legend of Bahird” seklinde cevrilmis bir belgeyi gostermektedir. O, bu
belgenin R.Gottheil ve S.H. Griffith gibi yazarlarca farkli isimler altinda Bati’da yayimlandigindan soz
etmektedir. Ona gore bu belgede, Bahira’nin sozii oldugu iddia edilen 40 kadar ayet Kur’an’da yer
almaktadir. Roggema, Bahird’ya atfedilen bu ayetlerin bir kisminin Hiristiyanlarla ilgili oldugunu
vurguladiktan sonra onlarn bir tasnifini yapmaktadir. O, bu tasniften sonra sdz konusu ayetlerin
Misliimanlar ve Hiristiyanlar tarafindan yapilan yorumlarindan bahsetmektedir. Yine Roggema
makalesinde, Hz. Muhammed’in Bahira’dan kible, mucize, gece yolculugu (Isra olay1) gibi konularda
bilgi aldigin1 belirtmekte ve bunlarla iliskilendirdigi ayetlerin yorumlarina yer vermektedir (Barbara
Roggema, “A Christian Reading of The Qur’an: The Legend of Sergius-Bahira and Its Use of Qur’an and
Sira”, Syrian Christians under Islam, Ed. David Thomas, Leiden-Boston-Ko6ln 2001, 57-73).

6 Miistesriklerin, islam hakkindaki iddialariyla ilgili genis bilgi igin bkz. H. Lammens-S.J, L'Arable
Occidentale Avant L'Hégire, Beyrouth 1928; ayrica bkz. Salih Akdemir, “Miistesriklerin Kur’an-1 Kerim
ve Hz. Muhammed (sav)’e Yaklasimlar1”, AUIFD, Ankara 1989, XXXI, 179-210; Ali Osman Ates,
Oryantalistlerin Hz. Peygamber ile Tlgili iddialarina Cevaplar, Istanbul 1996, 237 vd.

?” Muhammed Abdullah Draz, Kur’an’a Giris, Cev. Salih Akdemir, Ankara 2000, 96.
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Sir Willam Muir gibi bazi1 miistesrikler Hz. Peygamber’in bu yolculuklar
sirasinda Suriye bolgesinde uzun siire kaldigini, bu rahiplerden ve bolgedeki diger
Hiristiyanlardan bir seyler dgrendigini iddia etmektedir.”® Muir’in bu iddiasim dogru
olarak kabul etmek miimkiin degildir. Zira s6z konusu rivayetlerden Hz. Muhammed’in
Bahira ile goriismesinin sahitler yaninda gergeklestigi ve ¢ok kisa siirdigl
anlasilmaktadir. Eger onun bu iddiast dogru kabul edilecek olursa, bunun hem
rivayetlerde yer almasi hem de Hz. Muhammed’in yaninda giden yol arkadaslarinin
veya sahitlerin olup-biteni gérmesi ve Mekke’ye dondiiklerinde bir sekilde bu
konularla ilgili konusmalar1 gerekirdi. Aym sekilde Hz. Muhammed’in s6z konusu
rahiplerden bilgi aldig1 kabul edilecek olursa, Kur’an ayetleri ona nazil olmaya
basladiginda onun peygamberligine inanmayan ve onu Onlemek icin her yola
bagvuranlarin, Bahird ile ilgili goriismeye atifta bulunmasi1 ve kendilerinin de tanik
olduklart ifadeleri hatirlayarak “Bunlar Bahira’nin veya Nestura’nin sozleri demeleri”
gerekirdi. Nitekim bazi kaynaklarda, “Eger rahipler bu kadar bilgiye sahiplerse,
kendileri Islam’1 ortaya koyabilir veya kendileri peygamberliklerini ilan edebilirlerdi.”
denilmek suretiyle miistesriklerin bu iddialarmin gecersizligi ortaya konulmaya
caligmustir.”’ Nihayet, Kur’an-1 Kerim de miistesriklerin bu iddialarinin sagma ve
imkan dis1 oldugunu, Hz. Muhammed’in okuma-yazma bilmedigini ifade etmek

suretiyle ortaya koymustur.*

S.W. Muir gibi diisiinen mistesriklerin, Hz. Muhammed’in bu yolculuklar
esnasinda Hiristiyan ibadet, adet, gelenek vs. gordiigii ve bunlardan ¢ok etkilenerek
Islam’1 ortaya koydugu iddias1 dogru olmasa gerektir. Ciinkii o sirada Hiristiyan alemi
mezhep ¢ekismeleri, ekonomik ve sosyal sikintilar i¢cindeydi. Bolge halki hem devlet

hem de din adamlarinca ihmal edilmisti. Dahas1 aziz olarak nitelendirilen bir kisim din

* Sir William Muir, Hz. Muhammed’in, amcas1 Ebu Talib’le yaptig1 yolculukta Suriye bolgesinde
(6zellikle Petra, Cerag, Amman gibi yerlerde) yedi ay kadar kaldigindan s6z etmektedir. Muir, Hz.
Muhammed’in bu siire iginde Yahudi ve Hiristiyan yerlesim yerlerini gordiiginden ve ozellikle
Hiristiyanligin pratiklerini gézlemlediginden bahsetmektedir. O, Hz. Muhammed’in gérdiigii bu seylerin
onun iizerinde derin izler biraktigini1 ve daha sonra izlenimlerini Kur’an olarak ortaya koydugunu iddia
etmektedir. Bir baska deyisle o, Islam’in kaynagin1 Hiristiyanliga dayandirmaya ¢alismaktadir (William
Muir-Esq., The Life of Mohamet, London 1861, II, 32-37). Ancak Mantran gibi Batili yazarlar ise
Muir’in bu tezinin dogru olamayacagini ifade etmektedir. Mantran’a gore, Hz. Muhammed’in Suriye
yolculuklarinda Hiristiyanlikla ilgili bir seyler gérmiis olabilecegi, ancak onun peygamber olduktan
sonraki sdylemlerinden Hiristiyanlikla ilgili ¢ok az sey hatirladig1 anlasilmaktadir. Dolayisiyla bu durum,
Hz. Muhammed’in Hiristiyanliktan etkilendigi tezini zayif duruma diisiirmektedir (Robert Mantran,
Islim’in Yayilis Tarihi VII-XI.Yiizyillar, Cev. Ismet Kayaoglu, Ankara 1981, 68).

¥ Bkz. Sonmezsoy, 100-102.

30 Bkz. Siira (42), 52.
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adamlar1 halka kotii davranmaktaydi®’ Dolayistyla Hz. Muhammed, Suriye tarafina
yaptig1 yolculuklar esnasinda, Hiristiyanligin baz1 iyi yonlerini gérmiis olabilecegi gibi,

bolgedeki sefalet ve ahlaki ¢okiintiiyli de gormiis olmalidir.

Sonug¢ olarak, Hz. Muhammed’in s6z konusu ticaret yolculuklarmi yapmis
olmasi ve o sirada Hiristiyanlarla karsilagsmast miimkiin ve normal bir durumdur.
Ancak bu yolculuklarla ilgili rivayetlerin, efsanevi 6zellikler tasidigi ve muhtemelen
dogrulugu tartismali bazi bilgilerle karismis oldugu agik¢a goriilmektedir.
Miistesriklerin, Hz. Muhammed’in s6z konusu rahiplerden Kur’an’a dair bilgiler
aldigryla ilgili ortaya attiklar1 iddialarini ise tamamen sagma ve art niyet iirlinii olarak

kabul etmek gerekmektedir.

1.2. Hz. Muhammed’in Mekke’deki Hiristiyanlarla Miinasebetleri

Daha 6nceki boliimde Isldim oncesi donemde Mekke’de; putperestler yaninda
farkl1 dinlere mensup insanlarin ve Hiristiyanlarin varligindan bahsetmistik. Hz.
Muhammed’in, Mekke toplumunun bir pargast olan bu insanlarla sosyal
miinasebetlerinin oldugunu tahmin etmek miimkiindiir. Ayn1 sekilde onun, s6z konusu
donemde Mekke ve cevresinde kurulan panayirlara gelen birgok Hiristiyanla da
karsilasmas1 ve goriismesi muhtemeldir. Miistesrikler genelde, onun bu dénemde
goriistiiglii bazi Huristiyanlardan edindigi bilgilerle Islam o6gretisini olusturdugu
iddiasin1 dile getirmekte, ancak bu hususta yararlandigi isim konusunda farkli sahislara
isaret etmektedir. S0z konusu iddiaya muhatap bu Hiristiyanlar1 {i¢ gruba ayirmak
miimkiindiir. Bunlardan birincisi Mekke toplumunun ileri gelenlerinden, bir baska
ifadeyle kutsal kitap bilgisine sahip, okuma-yazma bilen alimlerinden, ikincisi hitabet
gliciine sahip sairlerden ve f{igiinciisii ise toplumun alt kesimlerinden, genellikle

kolelerden olusmaktadir.

31 Emir Ali, islam’in Ozii, islam ve Hiristiyanligin Mukayesesi, Cev. Omer Riza Dogrul, Sad. ve Thk.
Musa K.Y1lmaz, Ankara 2007, 53, 90; Heykel, 69-70.
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1.2.1. Hz. Muhammed’in Varaka b. Nevfel ve Baska Baz1 Hiristiyanlarla

Miinasebetleri

Yukarida ifade edildigi gibi Hz. Muhammed’in peygamberlik 6ncesi donemde,
Mekke’de sik sik goriistiigii ve kendileriyle bilgi alig verisinde bulundugu iddia edilen
Hiristiyanlarin sayis1 bes kisiyi gegmemektedir. S6z konusu Hiristiyanlarla ilgili Islam
tarihi kaynaklarindaki bazi rivayetler bulunmaktadir. Bu konuda ibn Hisam, Ibn
Ishak’dan rivayetle Varaka b. Nevfel, Zeyd b. Amr b. Nufeyl, Ubeydullah b. Cahs ve
Osman b. Huveyris isminde dort sahistan s6z etmektedir.’? Hz. Muhammed’in, Yahudi,
Hiristiyan veya Hanif oldugu iddia edilen bu sahislarla cesitli sebeplerle bazi
miinasebetlerinin olmast muhtemel olmakla birlikte; kaynaklarda, sadece Hiristiyan

kimligiyle 6ne ¢ikan Varaka b. Nevfel’le miinasebeti iizerinde durulmaktadir.*

32 Rivayetlere gore; yukarida adi zikredilen bu dort sahis, Kureyslilerin bir putun etrafinda toplanarak,
onun etrafinda tavaf ettigi, kurban kestigi bir bayram giinii, kabilelerinin yaptigi bu uygulamay1
begenmeyerek bir kenara ¢ekilmis ve kendileri igin dogru bir yol veya bir din arayigina girismistir. Yeni
bir din arayis1 siirecinde, bu kimselerden Varaka b. Nevfel, Hiristiyan olmus ve Hiristiyanlardan aldigi
kitaplarla ilgilenmeye baslamistir. Zeyd b. Amr, Allah’in varligi ve birligi konusunu dile getiren
konusmalar yapmis, Yahudilik ve Hiristiyanlik gibi dinleri incelemistir. Bu incelemede aradigim
bulamayan Zeyd, Hz. Ibrahim’in dinini veya Hanifligi bulmak icin Suriye bolgesine bir yolculuk
yapmigtir. O, Hanifligi bulma siirecinde Musul ve Cezire bolgesinde bir¢gok Yahudi ve Hiristiyan din
adamiyla goriismiistiir. Sonunda Zeyd, Suriye’nin Belka bolgesinde bir Hiristiyan rahibinin yanina
varmug, ondan Hz. Tbrahim’in dinini sormus, o rahip “Hz. Ibrahim’in dinini kendisine 6gretecek kimsenin
olmadigini, ancak ¢ikip geldigi memlekette ¢ikacak olan bir peygamberin Haniflikten haber verecegini”
bildirmistir. Bunun {izerine Mekke’ye donmek i¢in yola ¢ikan Zeyd, Beni Lahm kabilesinin bulundugu
bélgeden gecerken halkin saldirisina ugramis ve dldiiriilmiistiir (Ibn Hisam, es-Sire, 239-247; Cevad Ali,
Tarihu’l-Arab, IV, 200; Bell, 57-58; Ghada Osman, “Pre-Islamic Arab Converts to Christianity in
Mecca and Medina: An Investigation into the Arabic Sources”, The Muslim World, Blackwell
Publishing, bby. 2005, Vol. 95, 67-71). Ubeydullah b. Cahs, 6énce Huristiyan iken, Islam’in ortaya
¢ikmasindan sonra Miisliiman olmustur. O, Mekke’de Miisliimanlara yapilan baskilar sebebiyle
Habesistan’a gd¢ etmis ve orada tekrar Hiristiyanliga donmiistiir (Ibn Hisam, es-Sire, I, 238; Tbn Hisam,
Hz. Muhammed’in Hayati, 141-142; Kuzgun, Haniflik, 190). Osman b. Huveyris ise Dogu Roma’nin
baskenti Istanbul’a gitmis ve orada Hiristiyanlig1 benimsemistir (Ibn Hisdm, es-Sire, I, 239; Kuzgun,
Haniflik, 190). Zikredilen bu dort sahis diginda hakkinda ¢ok fazla bilgiye sahip olmadigimiz, Mekke’de
biiyiik niifuz sahibi es-Semmas adinda bir Hiristiyan rahibin bulundugu da ifade edilmistir (Cevad Alj,
Tarihu’l-Arab, VI, 203; Dermenghem, 133; Osman Giiner, Resiilullah’in Ehl-i Kitab’la
Miinasebetleri, Ankara 1997, 74).

33 Kaynaklarda Hz. Hatice’nin amcasinmn oglu oldugu belirtilen Varaka b. Nevfel’in nesebinin birkag
nesil yukarida Hz. Muhammed’in nesebiyle birlestiginden s6z edilmektedir. Neset Cagatay, Varaka’nin
soy kiitiigiinii “Kusay oglu Abdu’l-Uzza oglu Esed oglu Nevfel oglu Varaka” sekilde verdikten sonra,
Hz. Muhammed’in besinci kusaktan dedesi Kusay’la onun neslinin birlestigini ve ayn1 zamanda onun,
Hz. Muhammed’in esi Hz. Hatice’nin de amcasmin oglu oldugunu belirtmektedir (Cagatay, Islam
Oncesi, 159-160). Kaynaklarda Varaka’nin, Hanif yahut Hiristiyan oldugu, hatta baz1 kaynaklarda kisa
bir siire Yahudi oldugundan bahsedilmektedir. Bu baglamda, daha énce ifade edildigi gibi Tbn Hisam,
onu bir Hiristiyan olarak vasiflandirmaktadir (Ibn Hisam, I, 203, 238) Ayni sekilde Buhari’nin Hz.
Aise’den naklettigi bir rivayet gore ise Varaka, Cahiliyye déneminde Hiristiyan olmus, Ibranice bilen,
Incil’i okuyup yazan ve Hz. Peygamber’le goriistiigii sirada gozleri gormeyen oldukca yash bir kimsedir
(Zebidi, Sahth-i Buhari Muhtasari, I, Had. No.3, s. 3-13). el-Busti de Varaka’y1 kutsal kitaplari okumug
Hiristiyan bir bilgin olarak nitelemektedir (el-Busti, 62). Baz1 tarih¢ilerimiz de Varaka’nin Hiristiyan
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Islam tarihi kaynaklari, Hz. Muhammed’in, Varaka b. Nevfel’le miinasebetinin,
ilk vahyin gelisinden hemen sonraki siirecte gerceklestigini belirtmektedir. Aymn
kaynaklarda bu siire¢ disinda Hz. Muhammed’in Varaka’yla miinasebet kurduguna dair
bilgiler yer almamaktadir. Ancak Mekke’de yasayan birisi olarak Hz. Muhammed’in,
peygamber oluncaya kadar Varaka’nin varliindan haberdar olmamasi, onu hig
gormemesi veya konugmamasi miimkiin degildir. Zira aym1 kaynaklar onun, Hz.
Muhammed’in esi olan Hz. Hatice’nin amcasinin oglu oldugunu belirtmektedir.
Oyleyse Hz. Muhammed, normal akraba iliskileri cercevesinde Varaka ile miinasebet
kurmus olmalidir. Nitekim Hz. Muhammed’in, ilk vahiy sonrasinda endiseli ve sikintili
olmas1 sebebiyle esi Hz. Hatice’yle birlikte bilge bir kisi olarak gordiigii Varaka’ya

gitmesi** ve ona vahiy tecriibesi ile bu tecriibeden kaynaklanan kaygilarmi anlatmas,

kimligini 6ne cikarmaktadir. Bu baglamda tarihgilerimizden Ahmed Cevdet, Varaka’y1 incil ve Tevrat’t
okuyan bir Hiristiyan olarak tanimlamaktadir (Ahmed Cevdet Pasa, Kisas-1 Enbiya, 59-60). Ayni sekilde
Gilinaltay, Varaka’mn Hz. Muhammed’in peygamberligine yetismis olmasina ragmen, Miisliiman
olmadigini belirttikten sonra “Eger Hanif olsayds, Islam’1 kabul ederdi, etmedigine gore Hiristiyanligt
kabul etmistir.” diyerek onun Hiristiyan oldugunu iddia etmektedir (Giinaltay, Islam Oncesi, 99,
32.dipnot). Cagatay da, onun Sam’a gidip Hiristiyan oldugunu, Tevrat ve Incil bilgisiyle sohret
buldugunu ve eski kitaplar1 Arapgaya terciime ettigini belirtmektedir (Cagatay, Islam Oncesi, 159-160).
Mehmet Aydm ise Varaka’nin Incil el yazmalarina sahip bir Hiristiyan oldugunu ifade etmektedir
(Mehmet Aydin, Reddiyeler, 21; Mehmet Aydin, Hz. Muhammed Devrinde Islam, Belleten, C.XLIX,
S.193, 53-54). Baz1 Batili kaynaklarda ise Varaka b. Nevfel’in, Hiristiyanligin Siiryani Mezhebine
mensup oldugu, hatta onun Mekke piskoposu oldugu belirtilmektedir. Yine onun, Hiristiyanliga ait
Ibranice Kutsal Kitaplar1 okudugu ve bunlart Arapgaya gevirdigi ve Hz. Muhammed’in peygamberligini
ilk tasdik eden kimselerden oldugu, ancak dini manada Hz. Muhammed’e etkisinin olmadigi ifade
edilmektedir (http://www.christoph-heger.de/Waraga.html, 29.06.2009. Batili miistesriklerden Lammens
(6. 1937), Varaka b. Nevfel’in kabilesi Beni Esed b. Abdu’l-Uzza nin bir kismmin Hiristiyan oldugu
olgusundan hareketle, onun Mekke’deki Hiristiyanlarin lideri oldugunu dile getirmektedir. Ayn sekilde
Yahudi asilli mistesrik Abraham Geiger (1810-1874)’in, Varaka’nin kisa bir siire Yahudiligi
benimsedigini iddia ettigi belirtiimektedir (Bkz. Ozcan Hidir, “Ilk Vahyin Gelisi Hadisi Baglaminda
Varaka b. Nevfel’in Hz. Peygamber’e Dini-Kiiltiirel Etkisine Dair iddialarin Degerlendirilmesi” Marife,
Konya 2004, Y1l. 4, S. 2, 5.27-37.

¥Hz. Muhammed’e ilk vahyin gelisi ve onun Varaka’yla miinasebeti hakkinda bazi rivayetler
bulunmaktadir. Bu rivayetlere gore, Hz. Muhammed’in yasadigi Mekke toplumunda ¢ok eskiden beri
devam eden bir gelenek vardi. Buna gore her yil {i¢ aylar (Recep, Saban ve Ramazan) geldiginde, dindar
kimseler yiiksek yerlerde inzivaya gekilir ve ibadetle mesgul olurlardi. Hz. Muhammed de kirk yaslarina
geldiginde (610 yilinda), Nur Dag’indaki Hira Magarasi’nda inzivaya ¢ekildi. O, Nur Dagi’ndaki
giinlerini tefekkiirle gegirirken Ramazan ayinin (Bkz. Bakara (2), 185) Kadir Gecesi’inde (Bkz. Kadir
(97), 1-2) Cebrail, kendisine ilk vahyi getirdi (Bkz. Alak (96), 1-5). Bu olay iizerine Hz. Muhammed ¢ok
kaygilandi, hemen eve dondii ve iizerini ortmelerini soyledi (Bkz. Miiddesir (74),1-5). Hz. Muhammed
kendine geldikten sonra, Nur Dagi’nda basina gelenleri esi Hz. Hatice’ye anlatti. Hz. Hatice, Hz.
Muhammed’i 6vgii dolu sozlerle teskin ettikten sonra onu, amcasinin oglu Varaka b Nevfel’e gotiirdii ve
Hz. Muhammed’in bagina gelenleri Varaka’ya anlatti. Varaka, Hz. Muhammed’e “Bu gordiigiin, Allahu
Teéla’nin Musa’ya tenzil ettigi Namis-u Ekber’dir (Sahib-i Sirri-1 Vahiydir). Ah keski senin davet
giinlerinde geng olaydim. Kavminin seni ¢ikaracagl zaman keske hayatta olsam!” dedi. Bunun iizerine
Hz. Muhammed, “Onlar beni ¢ikaracaklar m1 ?” diye sordu. O da: “Evet. Ciinkii senin gibi bir sey
getirmis (yani vahiy teblig etmis) bir kimse yoktur ki diigmanliga ugramasin. Sayet senin davet giinlerine
yetigirsem sana muhakkak yardim ederim.” seklinde cevap verdi. Bundan sonra Varaka, ¢cok gecmeden
vefat etti (Zebidi, Sahth-i Buhari Muhtasari, I, Had. No.3, s.3-13; Derveze, I, 391). Bazi kaynaklarda, Hz.
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onlarin 6nceden de miinasebet icinde oldugunu goéstermektedir. Baz1 miistesrikler de
Hz. Muhammed’in, doneminin 6nemli bir alimi olan Varaka b. Nevfel ile olan bu
yakinligina ve goriismelerine dikkat ¢cekmis ve onun dini 6gretilerini olusturmasinda
Varaka’nin fikirlerinden ve kendisine anlattiklarindan yararlandigini iddia etmistir. Bu
baglamda Hz. Peygamber’in, Varaka b. Nevfel’den etkilendigini ilk kez XIX. yiizyilda
Yahudi asilli Alman miistesrik Abraham Geiger (1810-1874) dile getirmistir. Geiger,
“Judaism and Islam” adli makalesinde “Islom’in Yahudi Kékeni Teorisi”ni ortaya
atmistir. O, Kur’an’da bulunan kelimeleri, terimleri, sahis isimlerini, kissalar1 incelemis
ve bunlarin biiyiikk kisminin Yahudi Kutsal Kitabi’ndan kaynaklandigini, Hz.
Muhammed’in bu bilgileri, bir donem Yahudi olan ve daha sonra Hiristiyanliga gecen
Varaka b. Nevfel’den aldigini iddia etmistir.*> Geiger, Varaka’nmn bir donem Yahudi
inancina mensup oldugu teorisinden hareket etmis ve Islam’in orijinal bir din
olmadigin1 ortaya koymaya calismistir. Oysa ki, yukarida da zikredildigi gibi,
kaynaklarda Varaka’nin Hiristiyan kimligi daha agir basmaktadir. Geiger’in burada
Yahudi taassubunu 6ne cikardigi ve Hz. Muhammed’in aym1 gelenekten gelen bir
peygamber oldugunu kabul edemedigi, bu nedenle de onun getirmis oldugu kitap ve

Ogretiyi bagka bir kaynak bulmaya calistig1 anlagilmaktadir.

Varaka b. Nevfel’in, Hz. Muhammed’i etkiledigini iddia eden miistesriklerden
birisi de Alois Sprenger’dir. Sprenger, Varaka’nin bir dénem Yahudi inancini
benimsedigini, daha sonra Hiristiyanliga gectigini iddia eden Abraham Geiger’den
farkli olarak Varaka ve arkadasglarmin Hanif olduklarmi ve Hz. Muhammed’in de

bunlardan etkilenerek IslAm’1 ortaya koydugunu iddia etmistir. Ancak Semseddin

Muhammed’e ilk vahyin gelisiyle ilgili baska bir rivayet daha zikredilmektedir. Bu rivayete gore; Hz.
Muhammed, ilk vahyin gelisinden sonra Mekke’ye dondii, esi Hz. Hatice’ye Nur Dagi’nda olanlart
anlatti. Hz. Hatice esini teselli ettikten sonra, amcasinin oglu Varaka b. Nevfel’e yalniz gitti ve Hz.
Muhammed’in bagma gelenleri ona anlatti. Varaka, Hz. Hatice’ye esinin peygamber olacagini ve
endiselenmemesi gerektigini sdyledi. Hz. Hatice de Varaka’nin bu sdylediklerini Hz. Muhammed’e
aktard1. Bunun iizerine Hz. Muhammed tekrar Nur Dagi’na geri gitti ve oradaki ibadet giinlerinin sayisini
tamamladiktan sonra Mekke’ye dondii. O, Mekke’ye dondiigiinde Kabe’yi tavaf etti ve tavaftan sonra,
Kabe’nin yakininda oturmakta olan Varaka’y1 gérdii ve onunla konustu. Varaka da, ona “Ey kardesimin
oglu, bana gordiiklerini ve duyduklarini anlat,” dedi. Hz. Peygamber, olanlari ona anlatinca Varaka soyle
dedi: “Sana yalanci diyecekler, kotii davranacaklar, sana savas agacaklar ve seni kovacaklar. Eger ben o
giinleri goriirsem Allah i¢in sana yardim edecegim.” dedikten sonra Hz. Muhammed oradan ayrildi
(Lings, 65-66).

* Yahudi asill miistesrik Abraham Geiger’in, “Judaism and Islam” adli eseri, 1832 yilinda Bonn’daki
bir {iniversitenin felsefe boliimiinde agilan 6diillii yarismaya sundugu bir makaledir. O bu makalesinde
Islam’in Yahudilikten kaynaklandigini ortaya koymaya galismistir (Bkz. Ozcan Hidir, “Islam’in Yahadi
Kokeni Teorisi ile Ilgili Iddialar ve Caligmalar” Ilmi Arastirmalar Merkezi Arastirma Dergisi
(ILAM), fstanbul 1999, 111, S.1, 155-157).
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Glinaltay, Sprenger’in Hanif oldugunu iddia ettigi kisilerin Hiristiyan oldugunu ifade
etmistir. O, “Eger Sprenger’in dedigi gibi Hz. Ibrahim’in dini Haniflik, yeteri kadar
Mekke’de bilinmis olsaydi, Hz. Muhammed teblige basladiginda Kureysliler o kadar
iiziilmez, Islam’a yabanci olmaz ve ona karsi ¢ikmazlardi” diyerek, Sprenger’in bu

iddiasini ¢iirlitmeye ga11smlst1r.36

Hz. Muhammed’in Varaka b. Nevfel’den etkilenmis olabilecegini
sOyleyenlerden birisi de W. Montgomery Watt’tir. O, bu konuda diger miistesriklere
gore daha 1limli bir slup kullanmakta ve Hz. Muhammed’in, kendisine vahiy
gelmezden Once Varaka ile yakin iliski icinde oldugunu, dolayisiyla bu donemde ondan
Yahudilik ve Hiristiyanlikla ilgili bir seyler 6grenmis olabilecegini belirtmektedir.
Watt, isldm’m Varaka’ni fikirleriyle sekillenmesinin miimkiin oldugunu, ancak kesin

bir sey sdylenemeyecegini ifade etmektedir.”’

Hz. Muhammed’in, Varaka’dan etkilendigini Richard Bell, William Muir,
Leoni Caetani, David Samuel Margoliouth gibi miistesrikler de iddia etmistir. Bu
miistesrikler Varaka’nin Hanif, Yahudi veya Hiristiyan oldugunu ve dini fikirleriyle
Hz. Muhammed’i etkiledigini iddia etmigslerdir. Dolayisiyla sézii edilen bu
miistesrikler, Varaka b. Nevfel’in dini kimligiyle ilgili net bilgilerin bulunmamasi ve
ilk vahyin gelisiyle ilgili rivayetlerin tam olarak degerlendirilmemesi gibi nedenlerle,
Kur'an’a ve Hz. Muhammed’e karsi 6n yargili iddialarda bulunmuslardir.®®
Giinlimiizde ise miistesrik Jochen Katz, Varaka b. Nevfel’in dini ve kiiltiirel anlamda
Hz. Peygamber’i etkiledigini iddia etmektedir. Katz’a gore; Hz. Muhammed, yirmi bes
yaslarindayken Hz. Hatice’yle evlenmis ve kirk yasina geldiginde peygamber olmustur.
O, kendisine peygamberlik verildigi zamana kadar, yaklasik on bes y1l Hz. Hatice’nin
akrabalartyla, 6zellikle Varaka b. Nevfel’le goriismiistiir. Katz’a gére Hz. Muhammed,
Hz. Hatice’yle evli kaldigi s6z konusu siire iginde Varaka’ya gidip gelmis ve ondan

olusturacag dgretiye dair bilgileri 6grenmistir.”

Hz. Muhammed’in Varaka ile miinasebetiyle ilgili olarak miistesriklerin ortaya

attig1 bu iddialar1 mantik yoluyla ve Kur’an’dan delillerle cevap vermek miimkiindiir.

%% Giinaltay, Sprenger gibi Batili miistesriklerin iddiasina dayanak teskil eden ibn ishak’mn s6z konusu
rivayetinin, Miisliiman tarihgilerce higbir elestiriye tabi tutulmaksizin aynen aktarildigini ve muhtemelen
bu rivayetin sonradan uydurulmus oldugunu belirtmektedir (Giinaltay, Islim 6ncesi, 79-82).

37 Watt, Hz. Muhammed Mekke’de, 58-59.

¥ Hidir, Tlk Vahyin Gelisi Hadisi, Marife, S.2, s. 27-37.

3 http://www.answering-islam.org/Quran/Sources/waraga.html, 29.06.2009.
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Her insan gibi Hz. Muhammed’in de esinin akrabalariyla ve dolayisiyla Varaka ile
iligkisinin bulunmasi ve onunla goriismesi normal bir durumdur. Bu normal
miinasebetler cergevesinde Hz. Muhammed’in, Varaka’yla siradan seyler yaninda dini
konularda da sohbet etmesi veya onun bu konudaki fikirlerini dinlemis olmasi
muhtemeldir. Ancak Varaka’nin, Hz. Muhammed’e Kur’an’a dair bir seyler 6grettigine
dair herhangi bir rivayet veya bilgi bulunmamaktadir. Yukarida zikredilen rivayetlerde
de Hz. Muhammed’in Varaka b. Nevfel’den Islam’la ilgili bilgi aldigmi gdsteren
herhangi bir ibare bulunmamaktadir. Eger Varaka, Kur’an kadar mitkemmel bir bilgiye
sahip olsaydi, Hz. Muhammed’den 6nce muhtemelen kendisi peygamberlik iddiasinda
bulunurdu. Oysa o, boyle bir iddiada bulunmamaisg, tam aksine (rivayetlerden anlagildigi
kadariyla) Hz. Muhammed’i onayladigii, e§er Omrii yeterse ona yardim edecegini
sOylemis, fakat Hz. Muhammed’e peygamberlik verilmesinden kisa bir siire sonra vefat
etmigtir. Ayrica Kur’an’in yirmi ii¢ yil gibi bir siirede meydana geldigi, ayetlerin ve
surelerin bir sebebe goren indigi de dikkate alindiginda, miistesriklerin s6z konusu
iddialarinin  gecersizligi ortaya ¢ikmaktadir. Dolayisiyla basit bir mantikla Hz.
Muhammed’in Varaka’dan etkilenmis olamayacagi anlasilmaktadir. Ayrica Hz.
Muhammed’in bir bagkasindan etkilenmis olamayacaginin en biiyiik kaniti, bizzat onun
getirdigi Kur’an’dir. Zira Kur’an, bizzat kendisinin Allah katindan oldugunu,*
kendisini Cebrail’in getirdigini*' ve s6zlerinin Hz. Muhammed’e ait olmadigimi® ifade
etmek suretiyle, kendi zamaninda miisriklerin, sonraki donemlerde miistesriklerin

iddialarina cevap vermektedir.

1.2.2. Hz. Muhammed’in Hiristiyan Sairlerle iliskisi

Hz. Muhammed, peygamberligini ilan edince Mekkeli miigrikler, onun séylemi
konusunda siipheye diismiis ve bu konuda mantik yiirlitmeye c¢alismistir. Onlar,
oncelikle Hz. Muhammed’e vahyedilen Kur’an ayetlerinin siir olabilecegini diisiinmiis
ve onun sair oldugunu iddia etmisti.® Bunun iizerine Allah-u Teala da Hz.

Muhammed’in bir sair olmadigini, onun siir bilmedigini, getirdiginin agik bir Kur’an

0 Bkz. A’raf suresi (7), 203; Kehf (18), 27; Furkan (25), 6; Secde (32), 2-3.
1 Bkz. Tekvir (81),19-21.

42 Bkz. Yunus (10), 15.

* Bkz. Saffat (37), 36; Enbiya (21), 5.
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oldugunu sdylemek suretiyle miisriklere cevap vermistir.** Hatta Kur’an, o giiniin
sairlerini, yolunu sagirmig bir sekilde insanlarin arasinda dolasan ve soOyledikleriyle
yaptiklar1 birbirini tutmayan kimseler olarak elestirmistir.*® Muhtemelen Kur’an’in
elestirdigi bu sairler, asagida soziinii edecegimiz, Hz. Muhammed’in ¢agdasi olan Kus

b. Saide ve Umeyye b. Ebi’s-Salt gibi sahislar olmalidir.

Mekkeli miisriklerin, Hz. Muhammed’i sairlikle sugladiklar1 gibi, yiizyillar
sonra miistesrikler de Hz. Muhammed’in peygamber olmadan once karsilastigi ve
miinasebette bulundugu sairlerden esinlenerek Kur’an’i ortaya koydugunu iddia
etmistir. Bu baglamda onlar; Imru’l-Kays, Tarafa ibnu’l-Abd, en-Nabigatu’z-Zibyani,
ve dzellikle Hz. Muhammed’in ¢agdast olan Kus b. Saide ve Umeyye b. Ebi’s-Salt gibi
Hiristiyan Arap sairlerinin®® siirlerini mercek altina almis ve Hz. Muhammed’in
getirmis oldugu Kur’an ayetlerinin bu sairlerden yararlanmak suretiyle olusturuldugunu

iddia etmistir.

Miigriklerin iddiasma gore, Hz. Muhammed’in Kur’an’t ve dinl anlayisim
sekillendirmede esinlendigi iddia edilen sairlerin basinda Hiristiyan Kus b. Saide
gelmektedir.*” Bu sairin iyi bir hatip ve filozof oldugu, siirlerinde Allah’mn varhigindan
ve birliginden soz ettigi belirtilmektedir. Onun, inan¢ konusuna sadece siirlerinde yer
vermekle kalmadigi, bir nevi misyonerlik yaptigi ve bu amagla Arap Yarimadasi’nin
cesitli bolgelerinde, ozellikle panayirlarda dolasarak insanlari Allah’a iman etmeye

cagirdigi ifade edilmektedir.*® Hz. Muhammed’in de arkadasi Hz. Ebu Bekir’le birlikte

* Bkz. Yasin (36), 69.

* Bkz. Suari (26), 224-226. (Baz1 kaynaklarda, Kur’an’m elestirdigi sairler arasinda, Islim’a savas agan
ve Hz. Muhammed’i kétiileyerek karsi duran Abdullah b. ez-Ziba’ra, Ebl Sufyan b. el-Haris, Amr b. el-
‘Asi, Dirdr b. El-Hattab, Hubeyre b. Ebi Vehb, Umeyye b. Ebi’s-Salt ve Ka’b b. el-Esref gibi isimler
sayilmaktadir (Genis bilgi i¢in bkz. Yusuf Sancak, Hz. Peygamber Devrinde Siir, Erzurum 1999, 257-
264).

¢ Bkz. Yukarida zikredilen sairlerle ilgili bkz. Clement Huart, Arab ve Islim Edebiyati, Cev. Cemal
Sezgin, Ankara, ty, 17-36; ayrica bkz. Dermenghem, 132.

47 Kaynaklarda, Kus b. Saide’nin Hiristiyan dini kimligi vurgulanmakla birlikte, mensup oldugu kabile
konusunda net bilgiler bulunmamaktadir. Bazi kaynaklarda onun Hire Hiristiyanlarindan oldugu
(Séylemez, 1D, 1, S.2, 124) bazilarinda ise Necran’da yasayan Iyad kabilesine mensup (Trimingham,
178; Cagatay, Islam Oncesi, 164-166) bir din adami oldugu belirtilmektedir (Dermenghem, 60). Biz
elimizdeki bilgilerden hareketle Kus b. Saide’nin Tyad kabilesine mensup oldugunu tahmin etmekteyiz.
Zira daha énce Arap Yarimadasi’nin giineyinde yerlesmis olan Tendh’un alt kolu olan Iyad kabilesinin
bir kismi, yaklagik III. yiizyillda Hire bolgesine gog¢ etmistir (Bkz. I..bolim “Arap Yarimadasi’nin
Kuzeydogusunda Hiristiyanlik”). Buradan hareketle Kus b. Saide’nin, IyAd kabilesinin Necran
bolgesinde kalmis veya Hire’ye go¢ etmis koluna mensup oldugu anlagilmaktadir.

*8 Cagatay, Islam Oncesi, 164-166; Derveze, I, 426-427; Kuzgun, Haniflik, 193.
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Kus b. Saide’nin Ukaz panayirinda hayatin anlami, 6liim ve oliim o6tesi hakkinda

yaptig1 bir konusmay1® dinledigi belirtilmektedir.”®

Shahid ve Dermenghem gibi bazi1 yazarlar, Kus b. Saide’nin Ukaz’da yaptigi
konusmay1 Hiristiyanligin bozulmamis hali olarak nitelendirmekte, Hz. Muhammed’in
bundan etkilendigini ve bu sozlerle Kur’an’in ilk inen sureleri arasinda benzerlik
bulundugunu iddia etmektedir.”' Ancak onlar, Kus b. Saide’nin sézleriyle Kur’an’m ilk
sureleri arasinda benzerlik kurarken genel bir ifade kullanmakta ve benzerligin hangi
surelerde oldugunu kanitlartyla birlikte ortaya koymamaktadir. Ayrica dikkatle
incelendiginde, Kus b.Saide’nin sozleri, Allah’in varli§ina, birligine ve ahiret gliniine
inanan dindar bir insanin sOyleyebilecegi sozler tiiriindendir. Dolayisiyla onun bu

sozlerinin Kur’an’a kaynaklik etmesi miimkiin degildir.

Kus b. Saide gibi Hz. Muhammed’in kendisinden faydalandig1 iddia edilen
baska bir sair de Umeyye b.Ebi’s-Salt’tir. Iyad kabilesine mensup olan Umeyye, Taif’te
dogmus ve Mekke’de ikamet eden Hiristiyan bir sairdir.”® Kaynaklara gore o, Kitab-1
Mukaddes’i okuyan, Yahudilik ve Hiristiyanlik hakkinda bilgi sahibi olan bir sahistir.
Umeyye’nin, Allah’in varligi ve birligi, sevap, ceza, ahiret giinii, dliimden sonra
dirilme, cennet ve cehennem gibi bircok kavrama siirlerinde yer verdiginden s6z
edilmistir. Hatta onun, Kur’an’da gegen “Yevmu’t-Tegabun” (Kiyamet Giinii)> tabirini
siirlerde kullanan ilk kimse oldugu ifade edilmistir. Ayni sekilde Mekkelilerin
yazigmalarida kullandig1 “Bismike’llahumme” (Senin Isminle Allahim) tabirini Arap

diline kazandiran ilk kisinin de Umeyye oldugu belirtilmistir.”*

# Kus b. Saide’nin Ukaz’da halka yaptigr konusmanim metni soyledir: “Ey insanlar! Dinleyiniz ve
anlayiniz. Sayet anlayip idrak ederseniz, bundan 6giit alirsimz. Yasayan oliir, 6len gegip gider, gelecek
mutlaka kagmilmazdir. Yagmurlar ve bitkiler, verilen riziklar ve ge¢cim kaynaklari, analar ve babalar,
diriler ve oliiler, toplu veya tek tek insanlar, ibretler ve ardi ardina gelen ayet ve ibretler sunu haber
veriyor ki, gokyiiziinden bir haber vardir. Yeryiiziinden ibretler dolusu olaylar vardir. Kapkaranlk bir
gece, yildizlarla dopdolu bir gékyiizii, nimetlerle dopdolu bir yer, dalgalarla ¢alkalanan deniz ve bunun
yaninda insanlar1 hep giden ve geri donmeyen kitleler olarak goériiyorum. Acaba bu gidenler, her biri
gittikleri yerde ikamet edip orada mu kaldi? Veyahut da orada terk edilip uykuya mi daldi?...”
(Dermenghem, 60-61; Cagatay, Islam Oncesi, 165-166).

50 Dermenghem, 61; Cagatay, Islam Oncesi, 165-166; Derveze, I, 426-427; Shahid, 25.

5! Shahid, 25-31; Dermenghem, 61.

2 Taifli bir sair olan Umeyye b. Ebi’s-Salt’in; romantik, sembolik, dini ve tarihi siirler yazdigi, Hz.
Muhammed’in ¢agdasi ve habercisi oldugu belirtilmektedir. Genis bilgi i¢in bkz. Lammens - S.J., La
Cité Arabe de Taif, 191-195.

33 Bkz. Tegabun (64), 9.

* Cagatay, islam Oncesi, 166-167. (Umeyye’nin buldugu ve Mekkelilerin benimsedigi iddia edilen
“Bismike’llahumme” tabiri, Hudeybiye Barig Antlagmasi’nda kullanilmistir. Bkz. Berki-Keskioglu, 321).
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Siirlerinde bircok dini kavrama yer veren Umeyye, son bir peygamber
geleceginden de s6z etmis ve bu son peygamberin kendisi olacagmi {imit etmistir.”
Bundan dolay1 o, Hz. Muhammed teblige basladigi zaman 6fkelenmis ve ona kotii
sozler sdyleyerek muhalefet etmistir. Nitekim onun bu muhalefeti ve sdyledigi koti
sozler, Hz. Muhammed’i ¢ok incitmis ve Hz. Peygamber bu iiziintiisiini “Umeyye
Islam’1 kabul etmeye yakindi. Onun siiri mii’min, kalbi ise kafirdir.” diyerek dile
getirmistir.”® Ayrica Hamdi Yazir, A’raf Suresi’nin 175 ve 176. ayetlerinin Umeyye b.
Ebi’s-Salt hakkinda nazil olduguna dair rivayetlerin bulundugunu belirtmistir.”” Ancak
bu ayetlerde “kendisine ayetler verilen ve bu ayetlerden yiiz ¢eviren bir kisiden” s6z
edilmektedir. Sayet Ayetlerde sozii edilen kisinin Umeyye oldugu kabul edilecek olursa,
buradan onun vahye muhatap oldugu anlami ¢ikar ki bu miimkiin degildir. Eger
Umeyye vahye muhatap olsaydi, mutlaka kendisi bunu dile getirir ve boyle bir serefi
Hz. Muhammed’e kaptirmak istemezdi.” 8 Dolayistyla Umeyye’nin sadece peygamber
olmayr Uimit ettigini, ancak peygamber oldugunu iddia etmedigini sdylemek

mumkindiir.

Yukarida, hakkinda kisaca bilgi verdigimiz Umeyye b. Ebi’s-Salt’m siir ve
sOylemleri Hz. Muhammed’in getirdigi vahye beseri bir kaynak arayan miistesriklerin
dikkatini ¢ekmistir. Bu baglamda Clement Huart, Canon Sell, ve P.Ed. Power gibi
miistesrikler, Hz. Muhammed’in, Kur’an’1 olustururken Umeyye nin siirlerinden ilham
aldigint ileri siirmistiir. Onlar, Kur’an’da yer alan Allah’in birligi, sevap, ceza, ahiret

giinii, 6liimden sonra dirilme, cennet ve cehennem gibi dini kavramlarin asil kaynaginin

35 Kuzgun, Haniflik, 192.

%% Cagatay, Islam Oncesi, 166-169; Sancak, 215-217. (Umeyye’den sonra, onun oglu da babasi gibi
dnceleri Hz. Peygamber’e inanmamis ve ona kars1 gelmistir. Hatta o, sdyle demistir : “Rabb-1 Izzetten
‘Abdullah b. Umeyye’ye’ diye yazili ve bana seni tasdik etmemi emreden bir kitap indirmedikge sana
inanmam. Mamafih bunu da yapsan yine seni tasdik edecegimi zannetmiyorum.” diyerek diismanligim
ve inkarini agik¢a ortaya koydugu belirtilmistir. Ancak onun sonradan Hz. Muhammed’e iman ettigi ve
Misliiman ordusuna katilarak inanmayanlara karsi savastigi ve Taif’te sehit oldugu ifade edilmistir
(Siileyman Ates, Islam’a itirazlar ve Kur’an-1 Kerim’den Cevaplar, Ankara 1976, 114).

" Yazir, IV, 176. (Hamdi Yazir’in sair Umeyye b. Ebi’s-Salt hakkinda nazil oldugunu ifade ettigi A’raf
Suresi’nin ayetleri soyledir: “Sen, onlara, o (adamin) haberini oku ki, kendisine ayetlerimizi vermistik de
0, bunlardan siyrilip ¢ikmisti. Derken seytan onu arkasina takti da azginlardan oldu. Eger dileseydik, biz
onu bu ayetlerle iyiler derecesine yiikseltirdik. Lakin o, yere saplandi ve nefsine uydu. Onun hali dyle bir
kopegin haline benzer ki, iizerine varsan dilini ¢ikarip solur, kendi haline biraksan yine dilini ¢ikarip
solur. Iste Ayetlerimizi yalanlayan kavmin hili bdyledir. Sen kissay1 kendilerine bir anlat. Olur ki,
diistiniirler (Bkz. A’raf (7), 175-176).

*¥Muhammed Abdullah Draz, En Miihim Mesaj Kur’an (Kur’an Hakkinda Yeni Miitaalalar), Cev. Suat
Yildirim, Ankara 1985, 15.
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Umeyye’nin siirleri oldugunu iddia etmistir.”® Umeyye nin siirlerinde gergekten birgok
dini kavramin yer aldig1, ancak bunlarin Kur’an’a kaynak olabilecek nitelikte olmadig:
belirtilmistir.®* Eger Umeyye’nin siirleri Kur’an niteliginde olsayd: hem bu siirler hem
de Umeyye'nin kendisi meshur olurdu ki, bdyle bir sey olmamustir. Ayni sekilde
Kur’an Ayetleri ile Umeyye’nin siirleri arasinda bir benzerlik olsaydi Mekkeli
misrikler, bunu muhakkak dile getirirdi. Oysa, o donemde Hz. Muhammed’e ve onun

getirdigi ayetlere en sert muhalefeti yapanlar bile boyle bir iddiay1 dile getirmemistir.

Yukarida zikredilen sairler, Hiristiyan olmalar1 sebebiyle kutsal kitap bilgisine
sahip olduklar ifade edilmektedir. Boyle bir durumda bu sairlerin siirlerinde kutsal
kitaplarda gecen dini kavramlar, terimleri kullanmalar1 gayet normal bir durumdur.
Asil onlarmm bu ifadelere siirlerinde yer vermemeleri anormal bir durum olurdu. Hz.
Muhammed’in ise onlardan duymus olabilecegi tahmin edilen {i¢ bes dini kavramla
Kur’an’1 olusturmasi mantiken miimkiin degildir. Eger Hz. Muhammed bes on sayfalik
bir suhuf ya da kitapcik getirmis olsaydi, belki bu sairlerden etkilenmis denilebilirdi.
Ancak onun getirdigi 600 sayfalik kitap, bu birka¢ kavramla olusturulamayacak
niteliktedir. Ustelik daha once de ifade edildigi gibi bizzat Kur’an, kendisinin insan
s0zii olmadigini, dlemlerin Rabbi tarafindan indirildigini(’1 ifade ederek, kendisine
yoneltilen elestirilere cevap vermektedir. Dolayisiyla miistesriklerin bu iddialari

herhangi bir dayanaktan yoksun bulunmaktadir.

1.2.3. Hz. Muhammed’in Hiristiyan Kolelerle Miinasebeti

Onceki béliimde Mekke’nin ileri gelen ailelerinin evlerinde ve isyerlerinde
calisan kolelerin bir kisminin Hiristiyan oldugundan, ayrica bu Hiristiyan kolelerin
disinda Mekke’nin kenar semtlerinde oturan, toplumun alt kesimine mensup bazi

Hiristiyanlarin da varligindan s6z edilmisti. Bu baglamda Hz. Muhammed’in,

% Bunun i¢in bkz. Kuzgun, Haniflik, 140-143; S6nmezsoy, 84.

% Umeyye, Hicri dokuzuncu yila kadar yasamis ve bu siire i¢inde siir yazmaya devam etmistir. O halde
Hz. Peygamber’in veya Kur’an’in, Umeyye’nin siirinden etkilenmesinden ziyade, onun Kur’an’dan
etkilenmesi miimkiindiir (Draz, Kur’an’a Giris, 102-103; Sénmezsoy, 94-95). Aym1 sekilde Umeyye’nin
siirlerinin Kur’an’dan Once olan kisminin Yahudi ve Hiristiyan kutsal kitaplarindan, Kur’an’in
inmesinden sonraki siirlerinin ise Kur’an’dan etkilenmis olmas1 da muhtemeldir. Nitekim Umeyye’nin
siirlerinde, dzellikle &hiretle ilgili olanlarda dini bir eklektizm oldugu ifade edilmistir. Bu baglamda onun
cehennemle ilgili sdzlerini Incil’den, cennetle ilgili olanlarini ise Kur’an’dan ve kutsal tarihle ilgili
siirlerinde ise halk efsanelerinden faydalandig: belirtilmistir (Bkz. Draz, Kur’an’a Giris, 103-104).

%! Bkz. Suara (26), 192.
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kendisinden ilham aldig1 iddia edilen kisiler arasinda Mekke’nin ileri gelen
sahsiyetlerinden Amir b. Hadrami’nin demirci diikkaninda ¢alisan Cebr (Cebra, Cevra)
adindaki Rum asilli koleyle, onun yakin arkadasi Yesar (Yesara) er-Rumi
bulunmaktadir. Bu iki kisinin, Hiristiyan oldugu, Tevrat’1 ve Incil’i okudugu ve Hz.
Muhammed’in de peygamberlik oOncesinde onlar1 sik sik ziyaret ederek kutsal
kitaplardan okuduklarin1 dinledigi iddia edilmektedir. Ayni sekilde Hz. Muhammed’in
peygamber olmadan 6nce Huveytib b. Abdu’l-Uzza nin Hiristiyan kolesi Addas (veya
Abisa), Nastas (Anastas) ve Bilal Habesi basta olmak iizere Mekke’deki diger Habesli

Hiristiyanlarla da miinasebetinin oldugu ifade edilmektedir.®*

Mekkeli miisrikler, Hz. Muhammed teblig faaliyetine basladiginda, onun daha
onceden toplumun s6z konusu bu kesimiyle olan miinasebetlerini giindeme getirmis ve
Hz. Muhammed’in Kur’an’1t bu kimselerden alarak olusturdugunu iddia etmislerdir.
Kur’an, miisriklerin bu iddialarini “Yemin olsun ki biz onlarin ‘ona mutlaka bir insan
ogretiyor!” dediklerini biliyoruz. Kendisine nispet ettikleri kimsenin dili yabancidir. Bu
(Kur’an) ise, gayet agik bir Arapg:adlr.”63 demek suretiyle cevap vermistir. Bu ayetten
Hz. Muhammed’in goriistiigii iddia edilen bu kimse veya kimselerin dillerinin Arapga
olmadig1 veya Arapgayi iyi bilmedikleri anlagilmaktadir.®* Dolayisiyla yabanci olan ve
Arapcay1 iyi bilmeyen birisinin agik bir Arapc¢a olan Kur’an’i 0gretmesi miimkiin
degildir. Nitekim Hamdi Yazir, miisriklerin bu iddialar1 ortaya attig1 sirada, Araplar
arasinda Hz. Muhammed’e Kur’an’la ilgili bir seyler 6gretecek kadar bilgi sahibi
birinin olmadigini; eger boyle birisi olsaydi, bunun agike¢a bilinecegini, hatta o bilgileri
veren kisinin de Hz. Muhammed’e “Sana dgreten ben degil miyim?” diyerek itiraz
edecegini belirtmektedir.” Hamdi Yazir gibi Abdullah Draz da Hz. Muhammed’e

Kur’an’mn inmeye bagladig1 sirada, Mekkeli miisrikler arasinda ilim sahibi kimsenin

62 Cevad Ali, Tarthu’l-Arab, VI, 199-201; Yazir, V, 260; Dermenghem, 132-134; Derveze, II, 46.
(Taberi; Nahl Suresi 103. ayetinin yorumu baglaminda, Hz. Muhammed’in Mekke’de kendilerinden
Kur’an’la ilgili bilgiler aldig1 iddia edilen Hiristiyan kdlelerle ilgili olarak miifessirlerin; Bel’am, Yais,
Cebr, Yesar, Selman-1 Farisi, el-Hadrami gibi isimlerden soz ettigini belirtmektedir (Genis bilgi i¢in bkz.
et-Taberi, Camiul’l-Beyan, XIV, 364-369).

83 Bkz. Nahl (16),103. (Miisriklerin iddialarinin cevap teskil eden baska bir ayette de “Kiifredenler, ‘Bu
(Kur’an) onun uydurdugu yalandan baska (bir sey) degildir. Bu hususta ona bagka bir cemaat da yardim
etti.” dediler. Dogrusu bir zuliim ve yalan yaptilar.” denilmektir. Bkz. Furkan (25), 4).

% Bazi kaynaklarda, Hz. Muhammed’in kendilerinden bilgi aldig: iddia edilen sahislarin; Arapgay iyi
bilmeyisleri, onlarin Arap olmadigi veya cok eskiden beri Mekke’de yerlesik olmadigi seklinde
yorumlanmaktadir. Ayni sekilde onlarin, Hz. Peygamber’in peygamberliginden kisa siire dénce ya da
peygamberligi sirasinda gelmis olduklari ifade edilmektedir (Bkz. Agari, 21-24).

* Bkz. Yazir, V, 261-262.
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bulunmadigini; bundan dolayr onlarin, Hz. Muhammed’in Rum asilli kolelerle
miinasebetini 6ne ¢ikarak Kur’an mesajini bu kisilerden yararlanarak olusturdugunu

iddia ettiklerini belirtmektedir.%

Hz. Muhammed’in Kur’an ayetlerini bir baskasindan aldig1 iddiasina, bizzat
Kur’an’in itirazi, ayrica Yazir ve Draz gibi Miisliiman bilginlerin bu iddialara
verdikleri mantiki aciklamalar, Mekkeli baz1 miisriklerin dile getirdigi bu iddialarin
mantikli ve kabul edilebilir olmadigini agik bir bigimde ortaya koymaktadir. Ayrica
tarihi veriler ve bazi ayetler Hz. Peygamber’in peygamberlik 6ncesinde miinasebeti
olan Hiristiyan ve Kitap Ehlinden (Ehl-i Kitap veya Zimmet Ehli)®’ bu kimselerle,
peygamberlik sonrasinda da miinasebetinin devam ettigini ortaya koymaktadir. Ayni
sekilde baz1 ayetlerde Hz. Peygamber’in temas halinde oldugu bu Hiristiyan kimselerin
bir kisminin Kur’an ayetleri okundugu zaman sevindikleri, ayetlerin Allah tarafindan
indirildigini kabul ettikleri ve Hz. Muhammed’e iman ederek Miisliiman olduklar

belirtilmektedir.®®

Yukaridaki isimleri zikredilen Kitap Ehlinden kimseler, eger Hz. Muhammed’e
tabi olup, Miisliiman oldularsa Hz. Muhammed’e bir seyler 6gretmis olamazlar. Cilinkii
insan, bir kimsenin belli bir konuda 6gretmeni iken, sonra ayni konuda onun 6grencisi
durumuna diismez. Nitekim “Eger Hz. Peygamber, onlardan Islam’1 6grendiyse, onlar
neden hocaliktan 6grencilige dondiiler?” ve “Neden bu kole veya koleler kendilerinin
istad olduklarmi sdylemediler?” seklindeki sorularla miisriklerin séz konusu

iddialarinin tutarsizligi ortaya konulmustur.®

Detayl1 bir aragtirma yapmamakla birlikte; miistesriklerin, Hz. Muhammed’in
Varaka b. Nevfel ve Umeyye b. Ebi’s-Salt gibi ileri gelen bazi Hiristiyanlarla
miinasebetine vurgu yapmalarina ragmen, Mekke toplumunun alt kesimine mensup

yukarida sozii edilen kimselerle onun irtibatindan so6z ettiklerine rastlayamadik.

% Draz, En Miihim Mesaj, 88-90.

87 Kur’an, Miisliiman olmayan kitap sahiplerinden Yahudileri ve Hiristiyanlar1 “Kitap Ehli” veya “Ehl-i
Kitap” olarak nitelendirmistir (Bakara (2), 105,109; Maide (5), 68,77 vd.). Islami gelenekte ise
Miisliiman olmayanlar (Gayr-1 Miislimler) i¢in “Kitap Ehli”, “Ehl-i Kitap” kavramlar1 yaninda “Zimmet
Ehli”, “Zimmiler”, “Ehlu’z-Zimme”, “ez-Zimmiyytn ve “el-Muahedun” gibi kavramlar da kullanilmistir
(Bkz. Mehmet Ozdemir, “Gayr-1 Miislimlerin Dini Hayat1 Agisindan Miisliiman Fatihlerin Endiiliis’deki
Uygulamalari”, AUIFD, Ankara 1992, XXXIII, 204, 6.dipnot). Ehl-i Kitap kavramimin semantik tahlili
icin ayrica bkz. O. Giiner, 25-56.

%8 Bkz. Ra’d (13), 36; Kasas (28),52-53; isra (17),107-109.

% Draz, En Miihim Mesaj, 90; Sénmezsoy, 99-100.
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Muhtemelen onlar da Hz. Muhammed’in, kole konumunda olan bu insanlardan ilim

Ogrenmesini mantikli bulmamig olmalidir.

Sonug olarak Hz. Muhammed, peygamber oluncaya kadar, yasadig1 toplumdaki
her insanla, diger din mensuplariyla ve Kitap Ehli i¢cinde yer alan Hiristiyanlarla normal
miinasebetlerini devam ettirmistir. Onun bu normal miinasebetleri, peygamber olduktan
sonra da teblig baglaminda devam etmistir. Ancak Hz. Muhammed’in bu
miinasebetleri, onun déneminde yasamis olan miisrikler ve son yiizyillarda islam’a
farkli bir koken (kaynak) arayan miistesrikler tarafindan farkli sekilde yorumlanmaistir.
Onlar, Hz. Peygamber’in miinasebette bulundugu kimselerden, Kur’an’la ilgili bilgiler
ogrendigini iddia etmek suretiyle, onun peygamberligini ve getirdigi Kur’an’1
reddetmeye caligmiglardir. Onlarin, bu iddialar1 dile getirmelerindeki asil amag,
Islam’in vahye dayanmadigini, orijinal bir din olmadigini, Hz. Muhammed’in yeni bir
din getirmedigini ve onun Yahudi ve Hiristiyan kiiltiiriinden etkilendigini ortaya
koymaktir. Fakat akli selim diisiinen herkes tarihi gerceklerden hareketle bu iddialarin

herhangi bir gergekliginin bulunmadigini agik bir bi¢imde gorebilmektedir.

2. Hz. Muhammed’in Teblig Siirecinde Hiristiyanlarla

Miinasebetleri

Hz. Muhammed’in peygamber olmadan oOnce, degisik ortamlarda goriistigi
veya karsilagtigt bazi Hiristiyanlarla miinasebetleri oldugu gibi peygamberlik
sonrasinda da ¢esitli vesilelerle bazi1 Hiristiyanlarla miinasebetleri olmustur. Ancak
onun peygamberlik sonrasindaki iliskilerinde belirleyici husus, IslAm’1 teblig etme
anlayis1 olmustur. Bu cercevede o, almis oldugu ilahi emir geregi yakinlarindan
baslayarak biitiin insanlara, dolayisiyla Hiristiyanlara da Islam’1 teblig etmeye
calismustir.”® Bu amagla o, Taif’teki Sakif kabilesine ve baska bazi Hiristiyanlara
ziyaretlerde bulunmus ve Islam’la ilgili bilgi edinmek i¢in kendisine ziyarete gelen

Hiristiyanlarla goriismiistiir.

Hz. Muhammed, teblig silirecinde Hiristiyanlarla yaptigi goriigmelerde ve

onlarla olan genel iliskilerinde Kur’an’m Kitap Ehli olarak nitelendirdigi

0 Bkz. Suaré (26), 214; Miiddesir (74), 1-5; Hicr (15), 94; Fetih (48), 8.
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Hiristiyanlara’' yonelik bakis agisini esas almustir. Bu cergevede o, Allah’m birligi,
ahiret giiniine iman ve salih amel anlayisini 6n plana ¢ikarmus’> ve ayni cergevede diger
din mensuplartyla baris icinde yasamay1 tavsiye etmistir. O, bu genel ¢ergeve igerisinde
Kur’an’da Hiristiyanlara yonelik olarak dile getirilen elestirileri belirtmis, onlarin baz
olumlu yo6nlerini 6vmiis ve genel olarak onlar1 miisriklerden iistiin ve Miislimanlara

daha yakin kabul etmistir.”

Hz. Muhammed, bunun da o&tesinde Hiristiyanlarla
dayanismaya 6nem vermis ve miisriklerin Miisliimanlara baski yaptigi donemlerde
Miisliimanlarin, Hiristiyanlarin yanina sigmmmasini tercih etmistir. Nitekim o, Mekkeli
miigriklerin baskilar1 sebebiyle Miisliimanlarin, Hiristiyanligi resmi din olarak kabul
etmis Habesistan’a hicret etmesini istemistir. Dolayisiyla Mekke donemi itibariyle Hz.
Muhammed’in, Hiristiyanlara bakisi ve onlarla miinasebetleri olumlu bir sekilde

seyretmistir.

2.1. Hz. Muhammed’in Taif Yolculugu Sirasinda Hiristiyanlarla

Karsilasmasi

Hz. Muhammed, Islam’1 teblig faaliyetleri gergevesinde peygamberliginin
onuncu yilinda Mekke’nin yaklasik kirk kilometre uzagindaki Taif kentine giderek, o
giine kadar kendisine ¢ok fazla tepki gdstermeyen Téiflilerin destegini almay1 ve onlara
islam’1 teblig etmeyi diisiinmiistir.”* Bu disiinceyle Hz. Muhammed, manevi oglu
(evlatligl) Zeyd b. Hérise ile birlikte, M.620 yilinin Sevval ayinda, Taif’e gitmistir. O,
Taif’teki niifusun ¢ogunlugunu olusturan Sakif kabilesinin ileri gelenleri ile goriismiis

ve onlara IslAm’1 anlatmigtir. Fakat onlar Hz. Muhammed’in getirdigi dini kabul

"'Kur’an’da Hiristiyanlik ve Hiristiyanlarla ilgili 219 dyet bulunmaktadir. Hiristiyanlar, bu ayetlerden on
dordiinde “Nasard” ismiyle (Bkz. Bakara (2), 62, 111, 113 (2 kez), 120, 135, 140; Maide (5), 14, 18, 51,
69, 82 (2 kez); Tevbe (9), 30) ¢ogul olarak belirtilirken; bir ayette “Nasrani” ismiyle (Bkz. Al-i imran
(3), 67) tekil olarak belirtilmektedir. Bu ayetlerin disinda Kur’an’da Hiristiyanlar, “Ehl-i Kitab” (Ornegin
bkz. Al-i imran (3), 64-65, 70-71, 98-99) ve “Ehl-i incil” (Bkz. Maide (5), 47) olarak
isimlendirilmektedir.

2 Bkz. Al-i imran (3), 64; Bakara (2), 62.

7 Kur’an’da Huristiyanlardan s6z eden bazt Mekki ayetler sunlardir: En’am (6), 20, 114; A’raf (7), 157;
Yunus, (10), 94; Ra’d (13), 36; Nalh (16), 43; Isra (17), 107-108; Meryem (19), 34-37; Kasas (28), 52-
55; Ankebit (29), 46-47; Rim (30), 1-5; Sebe (34), 6; Stra (42), 14; Zuhruf (43), 57, 59 43, 63-64). Yine
onlarla ilgili baz1t Medeni ayetler ise soyledir: Méide (5), 5, 17, 73, 116; Nisa (4), 171; Hadid (57), 27).

™ ibn Sa’d, Sunenu’n-Nebbiyyi ve Eyyimuhu, Beyrut, Dimesk, Amman 1995, I, 236-237; Aycan,
Sakif Kabilesi, AUIFD, XXXIV, 220-221; Berki-Keskioglu, 121-138. (Watt’a gore Hz. Muhammed,
Kureysle yakin iligkileri olan Sakif kabilesinin bagini1 kesmek ve onlar1 kendi tarafina ¢ekmek istemis,
ancak bu konuda basarili olamamigtir (Watt, Hz. Muhammed Mekke’de, 146-148).
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etmemis ve onunla alay etmislerdir. Sakifliler, Hz. Muhammed’le alay etmekle de

kalmamuis, toplumun alt kesiminden insanlar1 ona kars1 kigkirtarak saldirtmiglardir.

Hz. Muhammed ve Zeyd, Taiflilerin saldiris1 sebebiyle yakinda bulunan bir
bahgeye siginmis ve bu bahgenin bekgiligini yapan Addas adli Hiristiyan kéle,”” onlarin
yaralarimi temizlemis ve liziim ikram etmistir. Hz. Muhammed’in iizimil yemeye
baglarken “Bismillah” demesi, Addas’in dikkatini ¢ekmis ve Addas, “Bu bolge halki
bdyle soz sdylemez, onlar Allah adin1 agizlarina almazlar.” deyince, Hz. Peygamber de
onun nereli oldugunu sormus, Addas “Ninovaliyim, Hiristiyanim” diye cevap vermistir.
Bunun iizerine Hz. Muhammed “Demek kardesim Yunus b. Metta’nin
memleketindensin.” deyince, Addas “Sen Yunus’u nereden biliyorsun?” diye
sormustur. Hz. Peygamber de “Yunus benim kardesim, o da benim gibi peygamberdi.”
diye cevaplamistir. Arkasindan ona Isldim’1 anlatmistir. Bu kisi Hz. Muhammed’in

anlattiklarindan etkilenmis ve Miisliiman olmustur.’®

2.2.  Hz. Muhammed’in Hiristiyan Kabileler ve Heyetlerle Goriismesi

Hz. Muhammed, teblig siirecinde Mekke’de ve Taif'te karsilastigt
olumsuzluklardan yilmamis ve insanlar1 Islim’a davet etmeye devam etmistir. Bu
stirecte o, hac zamaninda Mekke’ye ve Mekke nin yakinlarinda kurulan Ukaz,
Mecenne ve Z{’'l-Mecaz gibi panayirlara gelen Gassan, Taglib, Iyad, Kelb gibi
kabilelere mensup Hiristiyanlara islam’1 teblig etmistir.”” Hz. Muhammed, Mekke ve
civarina gelen kabile mensuplarina tebligde bulunmakla kalmamis, zaman zaman

degisik Arap kabilelerini de ziyaret ederek onlara Islom’1 anlatmaya calismistir. Bu

7 Lammens, Sprenger’i kaynak gostererek Addas’in Ninovali bir rahip oldugunu belirtmektedir
(Lammens, L'Arable Occidentale, 23).

" fbn Hisam, es-Sire, II, 60-63; Said Havva, el-Esas fi’s-Siinne Siyretiin Nebeviyye, Cev. Abdurrahim
Ali Ural vd., Ilm. Dan. Ziya Eryilmaz, Red. Hamdi Celebi, Istanbul 1991, I, 369-373; Muhammed
Hamidullah, Hz. Muhammed’in Savaslari, Cev. Salih Tug, Istanbul, 1962, 16; Gazali, Fikhu’s-Sire,
142-146; Sabri Hizmetli, islam Tarihi (Baslangigtan Ik Dort Halife Devri Sonuna Kadar), Ankara,
1991, 131. (Hz. Muhammed, Taiflilerin kotii muamelesine {iziilmiis ve bir Hiristiyan olan Addas’in
Miisliman olmasina sevinmis olarak Mekke’ye dogru yola ¢ikmistir. Bu sirada Cebrail, Hz.
Peygamber’e gelmis ve kendisine eziyet eden bu kavmi cezalandirmasi i¢in Allah’in bir melek
gorevlendirdigini sylemistir. O, kendisine eziyet eden ve iizen Taiflilerin yok edilmesini istememis,
onlarin nesillerinden Allah’a inanan insanlarin gelmesi ig¢in dua etmistir (Bkz. Ebu Naim Ahmed b.
Abdullah el-Esbahani, Delailu’n-Nubuvve, Haleb 1977, 236-237; Havva, I, 370). Ciinki Hz.
Muhammed, insanlar1 yok etmek icin degil, onlarin Islam’la dirilisini gergeklestirmek ve alemlere
rahmet olarak gonderilmistir. Bkz. Enbiya (21), 107).

7 Muhtasaru Siretu’n-Nebiyyi, en-Nasir: Daru’n-Nedveti’l-Ciddiye, Beyrutl 987, 177-180; Derveze
1,50-51; Berki-Keskioglu, 141.
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baglamda o, bir¢ok alt kolu bulunan Kinde, Kelb, Beni Hanife, Ziiheyl ve Beni Amir
gibi Hiristiyan Arap kabilelerinin reisleriyle de goriismeler yapmis, fakat bu kabile

reisleri Hz. Muhammed’in tebligini reddetmistir.”®

Hz. Muhammed, peygamberlik doneminde Mekke ve c¢evresindeki
Hiristiyanlarla zaman zaman gériisiip onlar1 Islam’a davet ettigi gibi, kendisini ziyarete
gelen Hiristiyan heyetlerle de goriismeler yapmustir. Bu baglamda ibn Hisdm’in, ibn
Ishak’tan rivayetle belirttigine goére, Hz. Muhammed’in peygamber oldugunu duyan
yaklasik yirmi kisilik bir Hiristiyan heyeti79 Mekke’ye gelmistir. Bu Hiristiyan
heyetinde bulunanlar, Hz. Muhammed’e Islam hakkinda birtakim sorular yoneltmistir.
Hz. Muhammed de onlara gerekli cevaplari vermis, Kur’an’dan bir kisim ayetleri
okumus ve sonra onlar1 islam’a davet etmistir. Bunun {izerine onlar ¢ok duygulanmis
ve Miisliiman olmustur. O sirada orada bulunan basta Ebt Cehil olmak iizere bazi
Kureysli miisrikler, Hiristiyanlarm Islam’a girisine tepki gdstermis ve onlarla alay
etmislerdir. Fakat Islam’1 kabul eden bu heyet, onlarin bu sdzlerine deger vermemis ve

yollarina devam etmistir.%

2.3. Hz. Muhammed ve Miisliimanlarin Miisriklere Kars1 Hiristiyanlar

Tercih Etmeleri

Yukarida ifade edildigi gibi Mekke doneminde Hz. Muhammed’in ve

Miislimanlarin  Hiristiyanlarla miinasebetleri genellikle olumlu ve dostane sekilde

"8 Watt, Hz. Muhammed Mekke’de, 148-149; Berki-Keskioglu, 141-142. (Watt, Hz. Muhammed’in sozii
edilen Arap kabileleriyle gériismesinin, gériiniirde Islim’a davet niteliginde olmasima ragmen, onun asil
amacinin biitlin Araplar bir birlik etrafinda toplamak oldugunu iddia etmistir (Watt, Hz. Muhammed
Mekke’de, 149). Fakat onun bu yorumuna katilmak miimkiin degildir. Ciinkii Hz. Muhammed’in asil
amaci, Araplari bir birlik altinda toplamak degil, ister Arap olsun ister olmasin biitiin insanlar1 Islam
catis1 altinda birlestirmek olmustur.

" Hz. Muhammed’e gelen séz konusu heyettekilerin nereden geldigi ve isimlerinin ne oldugu konusunda
net bilgiler bulunmamaktadir. Baz1 kaynaklar onlarin Necranli oldugunu sdylerken, bir kismi1 da Habegsli
olduklarini belirtmektedir. Ancak kaynaklarin ¢ogu Habesli olduklarini, Hz. Muhammed’i tebrik etmek
ve ona yeni dinle ilgili sorular sormak icin geldiklerini ifade etmektedir (ibn Hisdm, es-Sire, I1,32-33;
Lammens, L'Arable Occidentale, 12; Dermenghem, 132-133).

80 Kureysli miisrikler, Miisliiman olan Hiristiyanlara tepkilerini soyle diyerek gostermislerdir: “Allah
sizin gibi bir kafileyi matlubuna nail etmesin! Arkanizda sizin dininizden olanlar sizi gonderdiler ki onlar
i¢in arastirsaniz da onlara bu adamin haberini gétiiresiniz. Dininizden ayrilmadan onun yaninda
oturamadiniz. Onun degindigi seyde onu dogruladiniz, tasdik ettiniz. Sizden daha ahmak bir kafileyi
bilmiyoruz...” Buna cevaben onlar da “Selam size! Size sdvmiiyoruz. Bizimki bize, sizinki size...Biz,
kendimizden iyiligi kisamiyoruz.” dediler ( Tbn Hisam, es-Sire, T1, 33-34).
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olmustur.®’ Bu dénemde sadece Kur’an’da, daha 6nce bahsettigimiz birkag ayette Kitap
Ehli tanimlamasi igindeki Hiristiyanlarin inanglar1 konusunda elestiriler bulunmaktadir.
Bu elestirilere ragmen Kur’an’mn; Hz. Muhammed’in ve Miisliimanlarin, Mekkeli
miisriklere karst Sasanilerle yapilan bir savasta yenilen Hiristiyan Dogu Romalilar
tarafinda olduklarin1 gostermeleri ilgi c¢ekicidir. Sasaniler 613-614 yilinda Dogu
Romalilar1 Antakya yakinlarinda agir bir yenilgiye ugratmigs ve arkasindan da
Anadolu’nun bir kismu ile Suriye, Filistin ve Misir gibi yerleri istila etmislerdi. Bu istila
sirasinda Sasaniler, birgok Hiristiyan1 6ldiirmiis, kiliseleri tahrip etmis ve Kudiis’teki
Kutsal Hag (Isa’nin gerilmis oldugu hag)’1 parcalayip Iran’a gé‘rﬂlrmﬂlslerdi.82 Mekkeli
miisrikler, Sasanilerin bu zaferleriyle ilgili haberlerin Mekke’ye ulagmasi {izerine, sanki
kendileri zafer elde etmis gibi sevinmig ve bu sevinglerini Kéabe’nin etrafinda
toplanarak gostermislerdi. Hatta onlar, “Siz ve Hiristiyanlar Kitap Ehlisiniz, biz ve
Sasaniler immiyiz; bizim kardeslerimiz, sizin kardeslerinizi yendiler. Biz de sizi
yeneriz” diyerek Miisliimanlara ve Hiristiyanlara olan diismanliklarini ifade etmislerdi.
Miisliimanlar, miisriklerin bu ifadelerine ve tutumlarina ¢ok tziilmiis ve kendilerini

Hiristiyan Dogu Romalilara daha yakin hissetmislerdi.*

Kur’an; Hiristiyanlarin  s6z konusu bu yenilgisine iizillen Mekkeli
Miisliimanlara, onlarin bir siire sonra Sasanilere galip gelecegi miijdesini vermis ve

Miisliimanlarin Hiristiyanlar tarafinda yer almasmi desteklemistir.** Bu habere Mekkeli

8! Mekke déneminde Hz. Muhammed’in, Hiristiyanlarla iliskileri dostane oldugu gibi, Hiristiyanlarin da
Hz. Muhammed’e siddetli bir sekilde muhalefet ve diismanlik ettigine dair herhangi bir bilgi mevcut
degildir.

82 Ostrogorsky, 88-89; Yazir, VI, 235-236.

8 Yazir, VI, 235-236; Ahmet Gilig,“Hz. Peygamber Doneminde Miisliman—Hiristiyan Miinasebetleri”,
Dinler Tarihi Arastirmalar1 (DTA)-III, Hiristiyanhk:Diinii, Bugiinii ve Gelecegi, Ankara 2002, 401-
402; Tbrahim Kaplan, islim’a Gore Hiristiyanlhk, Istanbul 2008, 116-117.

% Mekkeli miigriklerin, Dogu Romali (Bizansl) Huristiyanlarm Sasanilere yenilmelerine sevindikleri
siralarda, Hz. Ebu Bekir, sevincini tagkinlifa ¢eviren miisriklerden, Ubeyy b. Halef’in tavirlarina ¢ok
sinirlenmis ve {i¢ yil icinde Dogu Romalilarin Sasanilere galip gelecegine karsilik, on devesine onunla
bahse tutugsmustur. Hz. Peygamber, bu bahsi duyunca Ebu Bekir’den deve sayisini yiize ve yil sayisini da
dokuza c¢ikarmasini istemistir. Zira o sirada Hz. Muhammed’e, “Elif, Ldm, Mim. Rumlar, (Sasanilere)
maglup oldu. Yeryiiziiniin en algak (yakin) yerinde. Ama onlar bu yenilgilerinden sonra galip
geleceklerdir. (Bu is) birkag yil (3-9 yil) icinde olacaktir. Oniinde sonunda emir Allah’mdir. O giin
Mii’minler de sevinecektir. (Bu da), Allah’in Miisliimanlara zafer vermesiyle olacaktir. O, diledigine
zafer verir, gii¢lii ve esirgeyici olan O’dur. (Bu zafer) Allah’in soziidiir. Allah séziinden caymaz. Lakin
insanlari ¢ogu bunu bilmezler.” (Bkz. Riim (30), 1-5) mealindeki ayetler inmistir. Bu olaydan yaklagik
yedi yil sonra, Dogu Romalilar (Bizanslilar) Sasanileri yenince, Hz. Ebu Bekir de yillar 6nce girdigi
s0z konusu bahsi kazanmis ve develeri de Ubeyy b. Halef’in mirasg¢ilarindan almistir (Ebu Kéasim Ali b.
Hasan, fbn Asékir, TArihu Medinetu Dimesk, Beyrut 1995, 1, 369-373; Dermenghem, 135-137,;
Derveze, 11, 285-286; Agari, 46-49). Hz. Ebu Bekir’in, Mekkeli miisriklerle bahse tutustugu tarih, tarihi
kayitlardan ve hadislerden kesin olarak anlagilmamaktadir. Ancak bu olaym tarihi konusunda bazi
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miisrikler {iziilmiis, Miislimanlar ise ¢ok sevinmistir.*® Kur’an’in Dogu Romalilarin
Sasanileri yenecegini ¢ok Onceden bildirmesi, onun mucizevi boyutunu gostermesi
yaninda, Hz. Muhammed ve diger Miisliimanlarin Hiristiyanlara yonelik bakis agisini

ortaya koymaktadir.

3. Hz. Muhammed’in Hiristiyan Habeslilerle Miinasebetleri

Daha 6nce ifade edildigi gibi Hicazli Araplarin, 6zellikle Mekkelilerin, Habes
halkiyla Isldim oncesine dayanan ticari, siyasi ve sosyal miinasebetleri olmustur.
Onlarm, Habeslilerle olan s6z konusu bu miinasebetleri VI. ve VII. yiizyillarda oldukca
iyi diizeyde seyretmistir.*® Nitekim Hz. Muhammed’in dedesi Abdulmuttalib ile o
siradaki Habegistan Necagisi arasinda ticari iligkilerin 6tesinde dostane miinasebetlerin
oldugundan s6z edilmistir.*” Abdulmuttalib zamaninda oldugu gibi islam’in ortaya
ciktig1 siralarda da Hz. Muhammed’le goriismek iizere Habesistan’dan bir heyetin
gelmesi ve ilk Misliimanlarin Habesistan’a hicret etmesi, Mekke dénemindeki

Miisliiman-Hiristiyan miinasebetlerini gostermesi agisindan énemlidir.

Mekkeli miisrikler, Hz. Muhammed’in peygamberliginin ilk yillarinda dini,
siyasi, sosyal ve ekonomik kaygilarla ona ve onun getirdigi mesaja karsi tepkili
olmustur.®® Hatta onlar, Hz. Muhammed ve Miislimanlara sadece tepki gostermekle
kalmamus, ilerleyen yillarda onlara yénelik baski ve eziyetlerin dozunu artirmuslardir.*
Hz. Muhammed, Mekkeli miisriklerin baski ve eziyetlerinin daha da artmasi iizerine

Miisliimanlarin, halki Hiristiyan olan ve adil bir kral tarafindan yonetilen Habesistan’a

tahminlerde bulunabiliriz. Bu baglamda kaynaklar, Saséanilerin ilk olarak Bizanshlar1 613’de Antakya
yakinlarinda yendiginden (Ostrogorsky, 88), 614’ Kudiis’e ve 619°da  Misir’a girdiginden
(Ostrogorsky, 88-89; Dignas-Winter, 45) soz etmektedir. Yine ayn1 kaynaklar, Bizanslilarin 623 yilinda
Dvin’de ve 627’de Ninova’da Séasanileri yenilgiye ugrattigindan bahsetmektedir (Ostrogorsky, 95-96;
Dignas-Winter, 46). Kur’an ise Bizanslilarin, birkag¢ yil (3-9) ig¢inde zafer kazanacagini
bildirmektedir. Kaynaklara gore, Bizansilarin ilk yenilgiye ugradigi 613 ile ilk zafer kazandiklar1 623
tarihleri arasinda on yillik; 627°de kazandiklari son zafer arasinda ise on dort yillik bir zaman dilimi
vardir. Bu bilgiler ¢ercevesinde Hz. Ebu Bekir ve miisrikler arasinda meydana gelen bahis olayimin,
Dogu Romalilarin ilk yenilgiye ugradigi Antakya’daki 613 yili, zafer yilinin ise 623’de  olmasi
miimkiin oldugu gibi; bahis olaymin Séasanilerin Misir ve civarini isgal etmeye basladigi 619 yili,
zafer yilinin 627 yilinda olmasi da miimkiindiir.

85 Isin Demirkent, Herakleios, DIA, XVII, 212; Dermenghem, 135-137; Derveze, II, 285-286; Agari, 46-
49.

% Bell, 28,32.

¥ Hamidullah, islam Peygamberi, I, 318-321.

** Watt, Hz. Muhammed Mekke’de, 141-144; K. Ali, 31-32.

% Ibn Hisam, es-Sire, I, 339-343; Watt, Hz. Muhammed Mekke’de, 124-130.
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hicret etmelerini istemistir.”’ Hz. Muhammed’in, halki Hiristiyan ve kral adil oldugu
icin Habesistan’t Miisliimanlara siginak olarak se¢mesine karsin, bu konuda siyasi,
ticarl ve sosyal birtakim bagka nedenler iizerinde durulmustur.”’ Sézii edilen nedenlerin
bir kisminda haklilik payi olmakla birlikte, kanaatimize goére Hz. Muhammed,
Habesistan’1 tercih ederken, o siradaki Habes kralini taniyor olmasmi ve Kur’an’in

Hiristiyanlara yonelik olumlu sdylemlerde bulunmasini dikkate almis olmalidir.

Hz. Muhammed, hicret i¢in Habesistan’1 tercih edince Mekkeli Miisliimanlari
toplamis ve Habesistan’da adil bir kralin oldugunu, bu kralin kimseye zulmetmedigini,
onlara da iyi davranacagini tahmin ettigini ve Allah’in kendileri i¢in bir kurtulus yolu
acacagimi belirtmistir.”> Ayrica o, hicret edecek Miislimanlara Habeslilerle iyi
gecinmeleri konusunda tavsiyelerde bulunmustur. Hz. Peygamber’in bu bilgi ve
tavsiyeleri tizerine Osman b. Affin baskanliginda, seksen tii¢ kisilik Miisliiman

toplulugu 615’in Recep ayinda Habesistan’a hicret etmistir.”> Hz. Muhammed, ilk

% Hz. Muhammed, Habesistan’a hicret edilmesi sirasinda, Miisliimanlara sdyle demistir: “Orada yle bir
hiikkiimdar var ki, yaninda kimseye zulmedilmez. Onun iilkesi dogruluklar iilkesidir, orada Allah size,
bugiinkii durumunuzdan uzaklagmaniz icin bir gare, bir yol gosterecektir.” (Bkz. Ibn Hisam, es-Sire, I,
343; ibn Teymiye, I, 76-79; Bell, 29; Mehmet Aydin, Hz. Muhammed Devrinde [slam, 21, 55; Abidin
Sonmez, 67-68). Hamidullah’a gore, Hz. Muhammed’in Habes kral1 ve Habesistan hakkindaki bu olumlu
ifadeleri, muhtemelen onun Habesistan Necasisi ve Habesistan hakkinda 6nceden bilgi sahibi olmasindan
kaynaklanmis olmalidir (Hamidullah, Islam Peygamberi, 1, 117).

“'Watt’a gore, yukarida zikredilen temel neden yaninda, o sirada Miisliimanlar arasinda goriis ayriliklart
varmig ve Hz. Muhammed bunu 6nlemek amaciyla bazi Miisliimanlart Mekke’den uzaklastirmak
istemistir. Ona gore diger bir neden ise Hz. Muhammed, Misliimanlarin Habesistan’da ticaret
yapmalarini ve ekonomik agidan giiglenmelerini istemistir (Bkz. Watt, Hz. Muhammed Mekke’de, 120-
124). Fakat baz1 kaynaklarda, Watt ve onun gibi diisiinenlerin bu bakis acisinin Hz. Muhammed’in
gorevini sadece diinyevi ve siyasi bir temele dayandirmak ve onun vahiyle ilgisini yok saymak
niyetinden kaynaklandig1 belirtilmistir (Hasan Hiiseyin Adalioglu, “William Montgomery Watt ve Ilk
Devir islam Tarihine Tarihselci Bakis”, islami ilimler Dergisi (iiD), Corum 2008, III, S.2, 35,42).
Watt’in bu olumsuz ve dnyargili bakis ag¢is1 yaninda; Hamidullah, Hz. Muhammed’in bu {ilkeyi tercih
etmesinin sebebini, o siradaki Habes Necagisi Ashame’yi tamimasia ve Ashame’yle ilgili bir rivayeti
bilmesine baglamistir. Rivayete gore, Ashame geng bir prens iken Habesistan’da i¢ savas ¢ikmis ve o
sirada yonetimi ele gegirenler, Prens Ashame’yi saraydan uzaklastirmak amaciyla, Arap tacirlerle
anlagmiglardir. Arap tacirler de prens Ashame’yi Arap Yarimadasi’ndaki Bedir ovasinda yasayan Damra
kabilesine satmiglardir. Ashame, burada kaldig1 siire icinde Damra kabilesinin ¢obanligini yapmig ve
Habesistan’daki yonetim degisince de Habesliler onu, Habesistan’a geri gétiirmiislerdir. Hamidullah’a
gore, muhtemelen Hz. Muhammed, Ashame’yle ilgili bu hikayeyi biliyordu veya daha Onceden
Ashame’yi taniyordu. Bundan dolayr Hz. Muhammed, Habesistan’a hicreti diisiinmiis olmalidir. Ayrica
Hamidullah’a gore, Hz. Muhammed, hicret konusunda Habesistan’1 tercih etmekle, o giiniin biiyiik
devletleri arasinda bu iilkeyi, kendi iginde barisi saglamis, huzurlu ve ekonomik agidan muhacirlere
yardim edebilecek bir iilke olarak gérmiistiir. Yine ona gore, Hz. Muhammed, bu hicretle Islam’in
Habesistan’da yayilmasim da hedeflemistir (Hamidullah, Islam Peygamberi, I, 318-322).

2 ibn Hisam, es-Sire, I, 343; Caetani, II, 244; Watt, Hz. Muhammed Mekke’de, 117.

% Habesistan’a ilk hicret eden, muhacirlerin sayis1 konusunda ihtilaf vardir. Ibn Hisdm, Habesistan’a
hangi kabileden kimlerin gittigine dair seksen {i¢ kisilik bir liste vermektedir (Tbn Hisam, es-Sire, I, 344-
353). Aym sekilde Zebidi de, bazi kaynaklara dayanarak Habesistan’a ilk hicret edenlerin sayisinin,
kadinlar ve ¢ocuklar haric seksen iki kisi ve gidip gitmedigi konusunda ihtilaf olan Ammar b. Yasir de
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Miisliiman grubun Habesistan’a gitmesinden bir yil sonra, 616’da, yaklasik yiiz

kisilik™ ikinci bir grup Miisliimanin Habesistan’a hicret etmesine izin vermistir.”

Habesistan’a hicret eden Miisliimanlar, baslangicta farkl bir iilkede bulunmanin
sikintistm  ¢ekmislerse de, o sirada Habesistan yOnetiminin baginda olan Necasi
Ashame’nin onlar1 tanimasindan sonra son derece rahat etmislerdir.”® Ancak Kureysli
miigrikler, Habesistan’a go¢ eden Miisliimanlar1 takibe almis ve onlari rahatsiz etmek
icin ellerinden geleni yapmustir. Hatta onlar, bu iilkedeki Miislimanlar1 Mekke’ye geri
getirmek i¢in, girisimlerde bulunmus ve Necasi Ashame’ye elgiler gondermistir. Bunun
iizerine Necasi Ashame, devlet ve din adamlarini, muhacir Miisliimanlar1 ve Kureysli
elcileri sarayinda toplamistir. Bu toplantida Necasi, Miisliimanlara inanclar ile ilgili
birtakim sorular yoneltmis ve bu sorular yaninda Hiristiyanligin en énemli sahsiyetleri
Hz. Meryem ve oglu Hz. isa ile ilgili sorular da sormustur.”’ Miisliimanlarin lideri
Cafer b. Ebi Talib, Necasi’nin sorularina cevap vermis ve Hz. Isa ve Meryem ile ilgili
olarak Meryem Suresinin ilgili ayetlerini’® okumustur. Bunun iizerine din adamlar1 Hz.
Isa ve annesi Hz. Meryem hakkinda bu ayetlerde anlatilanlarla, incil’de anlatilanlar

arasinda benzerlik bulundugunu hayretle ifade etmistir.”’

S6z konusu toplantida Miisliimanlarim lideri Cafer’in, Hz. Isa ve annesi Meryem

hakkinda sdyledikleri karsisinda Necasi Ashame’nin ve Hiristiyan din adamlarinin

eklendiginde seksen ii¢ kisi oldugunu belirtmektedir (Zebidi, Sahth-i Buhari Muhtasari, IV, Had. No.608,
s. 224; X, Had. No. 1547, s. 50-51). Bir baska kaynakta ise ilk muhacirlerin sayisinin seksen kisiden
olustugu ifade edilmektedir (H.U.Rahman, islam Tarihi Kronolojisi (570-1000), Ed. Ziyauddin Serdar,
Cev. Abidin Biiyiikkése, Istanbul 1995, 41). Son dénem bazi arastirmacilarm eserlerinde ise
Habesistan’a hicret eden ilk grubun sayisi konusunda yukarida belirtilen rakamlardan ¢ok daha az bir
say1 teleffuz edilmekte ve hicret eden ilk kafilenin on bes veya on alt1 kisiden olustugu belirtilmektedir
(Farah, 45; Berki-Keskioglu, 87). Muhtemelen bu tutarsizlik, Habesistan’a yapilan iki hicretle ilgili
rivayetlerin birbiriyle karigmasindan ileri gelmektedir.

% Habesistan’a yapilan ikinci hicretteki Miisliimanlarin sayisi konusunda kaynaklarda farkli bilgiler
vardir. Baz1 kaynaklar bu saymin seksen ii¢ erkek, on bir kadm oldugunu (ibn Sa’d, Sunen, I, 231),
bazilarin da ise seksen erkek ve on sekiz kadin oldugunu belirtmektedir (Derveze, 11- 283-284).

% ibn Teymiye, I, 76-79; ibn Sa’d, Sunen, I, 230-232; Hamidullah, islam Peygamberi, I, 117; Abidin
Sénmez, 67-68; Mehmet Aydmn, Hz. Muhammed Devrinde islam, 55; Sirma, 75. (Watt, Islam tarihi
kaynaklarinda Habesistan’a go¢ edenlerin sayisinin farkli gdsterilmesi ve isimlerin listelenmesindeki
karigikliga dikkat ¢ekmekte ve Habesistan’a iki degil, bir hicret yapildigini iddia etmektedir (Watt, Hz.
Muhammed Mekke’de, 117-120).

% Bazi kaynaklarda, Habesistan’dan Medine’ye dénen Ummii Seleme binti Ebi Umeyye b. Mugire’nin
Habesistan’da yasadiklari hakkinda bilgi verdiginden séz edilmistir. Bu baglamda Ummii Seleme’nin
Habesistan’da kendilerine eziyet edilmedigini, aksine Ashame’nin Miisliimanlar1 tanimasindan sonra bu
iilkede daha rahat bir hayat yasadiklarmi belirttigi ifade edilmistir (Ibn Teymiye, I, 76-79).

7 {bn Hisam, es-Sire, I, 356-361; Sirma, 81.

% Bkz. Meryem (19), 1-40.

% Mehmet Aydm, Reddiyeler, 22-23; Dermenghem, 127-131; Kaplan, Islam’a Gére, 117-118.
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olumlu tutumu Kureysli el¢ileri rahatsiz etmistir. Onlar, ertesi giin tekrar Necasi
Ashame’ye giderek, Hz. Isa hakkinda Miislimanlarin Hiristiyanlar  gibi
diisiinmediklerini sdylemis, bunun iizerine Necasi Ashame Cafer’i ¢agirarak tekrar Isa
hakkinda sorular sormustur. Cafer cevaben: “Biz, Hz. Isa hakkinda Peygamberimiz’in
getirdikleri diginda hicbir séz sdylemeyiz. Bizim inancimiza gére Hz. Isa Allah’in
rastlu ve son derece iffetli ve namuslu olan Meryem’e ilka ettigi ruhu ve kelimesinden
ibarettir.” demistir. Bunun iizerine Necasi Ashame, yerden bir ¢0p alarak: “Allah’a
yemin ederim ki, Isa Ibn Meryem, sizin sdylediklerinizden su ¢op kadar farkli bir
durumda degildir. Aynen soylediklerinizi tasdik ediyorum.” demis ve Kureysli
miigriklerin elgilerini geri ¢evirmistir. Bundan sonra Necasi, Miisliimanlarin iilkesinde

rahat etmeleri i¢in elinden geleni yapmls‘ur.loo

Sonu¢ olarak, Hz. Muhammed’in Onerisiyle Mekkeli Miisliimanlar,
Hiristiyanlig1 benimsemis Habesistan’a hicret etmis ve bu iilkede yasamaya caligmistir.
Miisliimanlarin Habesistan’da yasadiklar siire iginde Hiristiyan Habes halkinin, onlarin
dinl yasayislarin1 gozlemleyip, onlardan etkilenmis olmasi miimkiindiir. Nitekim
Miislimanlarin  Hiristiyan Habesistan’la olan bu miinasebetleri ve daha sonraki
donemde Hz. Peygamber’in Necasi Ashame’yi Islim’a davet eden mektubu
Miisliimanlarla Hiristiyanlarin iliskilerini olumlu etkilemis ve Islam’in  Arap

Yarimadasi’nin disindaki bir iilkede yayilmasina temel teskil etmistir.'"'

B. HZ. MUHAMMED’iN MEDINE DONEMINDE HIRiSTiYANLARLA
MUNASEBETLERI

Hz. Muhammed, hayatinin ¢ogunu ve peygamberliginin yaklasik on iki yilini
Mekke’de gecirmistir. O, Mekke’de peygamberlik gorevini yapmakta zorlaninca, bir
grup Miisliimanla birlikte 622 yilinda Mekke’den Medine’ye hicret etmistir. Bu tarihten
itibaren Hz. Muhammed’in peygamberliginin ikinci donemi (Medine donemi) baglamis

ve bu donemde onun, Hiristiyan ve diger din mensuplariyla miinasebetleri olmustur.

' Dermenghem, 131; Mehmet Aydin, Hz. Muhammed Devrinde islam, 55-57; Seyyid Ebul Ala
Mevdudi, Tarih Boyunca Tevhid Miicadelesi ve Hz. Peygamberin Hayati, Cev. Ahmed Asrar,
Istanbul 1992, T, 142-143; Aka, I, 213.

"' Derveze, I1, 285-286.
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Hz. Muhammed’in Medine doneminde Hiristiyanlarla ve diger din
mensuplariyla miinasebetlerini anlayabilmek i¢in, dncelikle Medine’nin sakinlerinden
soz etmek gerekmektedir. Medine’nin en eski sakinleri Amalika Araplan ile
Ciirhiimilerdir.'? Bolgenin bu en eski yerlilerden baska, farkli donemlerde yasanan
isgaller nedeniyle topraklarmi terk eden Yahudilerden bir kismi1 da Medine ve civaria
yerlesmistir.103 Zamanla Yahudiler, Medine’nin yerli halklarin1 buradan siiriip ¢ikarmis
ve onlarin miilklerine el koymustur. Yahudilerin ardindan Yemen bdlgesindeki Ma’rib
Seddi’nin yikilmasindan sonra Evs ve Hazrec kabilelerinin atalari da Medine’ye
yerlesmistir.'® Dolayisiyla Hz. Muhammed, Medine’ye hicret ettiginde burada;
Yahudiler, ¢ogunlugu putperest bir kismu ise Hanif'® ve Miisliiman'® olan Araplar

yaninda, az sayida Hiristiyanla karsilasmustir.'"’

Hz. Muhammed, Medine’ye hicret ettiginde oncelikle burada yasayan farkli
dinden insanlar arasindaki birligi ve beraberligi saglamaya caligmis, bir baska ifadeyle
devletlesme siirecini baslatmistir. Bu baglamda o, Evs ve Hazrec kabileleri arasinda
uzun yillardir devam eden kavgayi bitirmis, onlar1 din kardesligi temelinde birbirlerine
baglamis ve Medine’nin yerlisi olan bu insanlarla, Mekke’den go¢ eden muhacirler
arasinda sosyal yardim ve dayanismayi1 gerceklestirmek amaciyla “Ensar-Muhacir
Kardesligi”ni kurmustur.'” Bundan sonra o, Medine’nin Miisliman niifus disinda
onemli c¢ogunlugunu olusturan Yahudileri de sehrin yonetimine dahil etmeye
calismistir. Bu cergevede Hz. Muhammed, Miisliimanlarin, Yahudilerin ve diger din
mensuplarinin hak ve sorumluluklarini igeren, “Medine S6zlesmesi” olarak adlandirilan

ve Islam Devleti’'nin anayasasi niteliginde bir soézlesme yaymlamistir.'” Bu

192 Giinaltay, 88-89.

19 Bkz. Buhll, Medine, iA, VII, 460; ayrica bkz. Nuh Arslantas, Belleten, C. 264, 431-432.

14 M. Asim Koksal, islam Tarihi, Hz. Muhammed ve Islamiyet, Istanbul 1981, I, 433-44; Ahmet
Sezikli, Hz. Peygamber Devrinde Nifak Hareketleri, Ankara 1994, 17-19.

1% Hz. Muhammed’in hicretinden énce Medine’de Ebu Kays b. Eslet ve Sirma b. Ebi Enes gibi Hanif
dinine mensup kisilerin yasadigi belirtilmektedir. Bu kisilerin, dogru dini bulmak i¢in Sam taraflarina
giderek Yahudi ve Hiristiyan din adamlariyla goriismeler yaptiklari, Hz. Muhammed’in buraya
gelmesinden sonra, onunla goriisiip Misliiman olduklar ifade edilmektedir (Koksal, I, 88-89).

1% Hz. Peygamber’in hicretinden 6nce Medine’de bulunan Miislimanlar, Akabe Biatlar1 sirasinda Hz.
Peygamber’in davetini kabul ederek Miisliiman olan Hazrec ve Evs kabilesine mensup kimselerdir.

7 Higseyin G. Yurdaydin, “islam Devletlerinde Miisliiman Olmayanlarin Durum”, AUIFD, Ankara
1985, XXVIIL, 97-98; Mehmet Aydin, Hz. Muhammed Devrinde, 57.

18 Bkz. Ibn Hisam, es-Sire, 11, 119-120; Muhtasaru Siretu’n-Nebiyyi, 220-222.

' Hz. Muhammed’in, Medine’de yasayan farkli dinden unsurlarla yaptigt Medine So6zlesmesi
(Anayasasi, Vesikasi1)’nin metni, ilk kaynaklarda normal bir metin seklinde yazilmis (Ibn Hisdm, es-Sire,
II, 120-123; imadeddin Ebi’l-Fida Ismail Ibn Omer Ibn Kesir, el-Biddye ve’n-Nihaye, Misir 1932, TII,
224-226) olmasina ragmen; Hamidullah, elli iki madde olarak yeniden diizenlemistir. Bu sdézlesmenin
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s6zlesmeyle o, Medine Is1am Devleti’ndeki her toplulugun savas ve baris durumundaki
hak ve sorumluluklarini belirlemis, bir bagka ifadeyle Miisliimanlar yaninda, Kitap Ehli
olarak kabul edilen Hiristiyanlar, Yahudiler ve diger din mensuplarint Medine

toplumunun énemli bir unsuru saymustir.

Hz. Muhammed, yukarida zikredilen s6zlesmeyle, Medine’de bulunan farkli din
ve kiiltiirlerdeki insanlarin bir arada baris i¢inde yasamasini saglamaya caligsmustir.
Ancak onun bariga yonelik bu ¢alismalari, Medineli Yahudiler ve Mekkeli miigriklerin
engeliyle karsilasmistir. Bu baglamda Hz. Muhammed, baris1 engellemeye ¢alisan
Yahudi ve miisriklerle miicadele etmek zorunda kalmistir. O, s6z konusu gruplarla
yaptig1 bir dizi savastan sonra, Hicretin 6. (M.627-628) yilinda Mekkeli miisriklerle
Hudeybiye Baris Antlasmasi’ni''® imzalayarak Medine ve gevresinde uzun siireli
barigin tesis edilmesini saglamigtir. Hz. Muhammed, bélgede barigin tesis edilmesiyle,

islam’1 yayma faaliyetlerine hiz vermistir.''' Bu ¢ercevede o, Arap Yarimadasi ve

birinci maddesi, sdzlesmenin taraflarini belirlemektedir. Bundan sonraki yaklasik on dort madde, her
kabilenin ve Miisliimanlarin savag halinde kars1 tarafa verdigi zarar1 ne sekilde 6demesi gerektiginden,
bozgunculuk yapana karsi ortak tavir alinmasindan ve adaletin gézetilmesinden soz etmektedir. On
altinca maddede, Kitap Ehli kabul edilen Yahudilerin, Medine yonetimini tanimak ve devletin aleyhine
diismanlarla isbirligi yapmamak sartiyla, devletin himayesinde olduklar1 anlatilmaktadir. Bu sézlesmenin
yirmi dordiincii maddesinden otuz altinca maddesine kadar Medine’deki biitiin Yahudi kabileleri ismen
ayr1 maddeler halinde zikredilerek sdyle denilmektedir: “... Yahudileri, miiminlerle birlikte bir iimmet
olustururlar. Yahudilerin dinleri kendilerine, miiminlerin dinleri kendinedir. Bu hitkkme hem kendileri
hem de sahip olduklari dahildir. Ancak haksizlik eden veya sug isleyen, sadece kendine ve ailesine zarar
vermis olur.” Bu maddeden, Miisliimanlara oldugu kadar Yahudilere de dini bir 6zgiirlik tanindig1 ve
suglarin bireysel oldugu anlagilmaktadir. S6z konusu sdzlesmenin otuz yedinci maddesinden son
maddesine kadar, Medine’de yasayan Miisliimanlarin, Yahudilerin ve diger din mensuplarinin savas ve
barigta birbirlerine karst hak ve sorumluluklari, herhangi bir taraftan bireysel olarak haksiz fiil ve su¢
isleyenin s6zlesme kapsaminda olmadigi ve Medine’ye giren, ¢ikan ve bu kentte ikamet edenin giiven
i¢inde oldugu ifade edilmektedir. Bu belge hakkinda detayl bilgi i¢in (Bkz. Muhammed Hamidullah, el-
Vesiiku’s-Siyasiyye (Hz. Peygamber Doéneminin Siyasi-Idari Belgeleri, Cev. Vecdi Akyiiz, byy ve ty.,
Bel. No. 1, s. 63-73; Muhammed Gazali, Fikhu’s-Sire, 200-202; Aydiiz, 124-129; Safi’r-Rahman el-
Mubarek Fiiri, er-Rahiku’l-Mahtum, Daru’l-Vefa, 2006, 174-181; Emir Ali, 130-136.

"% fslam tarihinde, Mekke ile Medine arasindaki Hudeybiye mevkiinde Hz. Muhammed ve Mekkeli
miigrikler arasinda imzalanan antlagmaya, yapildig1 yere nispetle “Hudeybiye Musélahas1” (Hudeybiye
Barig Antlagmasi) denilmigtir. Genel hatlariyla sz konusu bu antlagsmanin maddeleri su sekildedir:
Taraflar arasinda on yil siireyle barig olacak. Kimse kimseye dokunmayacak ve ihanet etmeyecektir.
Herkesin can1 ve mali emniyet i¢inde olacaktir. Velisinin izni olmadan Hz. Muhammed’e gelenler geri
iade edilecek, Hz. Muhammed’den Kureys’e gidenler iade edilmeyecektir. Herkes ister Hz. Muhammed
ile isterse Kureys ile anlagip ittifak kurabilecektir. Miislimanlar bu sene Mekke’ye girmeyip geri
donecek, bir sene sonra Hz. Muhammd ashabiyla Mekke’ye gelecek, miisrikler kenti bosaltacak ve
Miisliimanlar {i¢ giin siireyle Mekke’de diledikleri gibi ibadetlerini yapabileceklerdir. Miisliimanlar
Mekke’ye yolcu silahi olan kilig disinda, harp silahi getirmeyecektir (Bkz. Ibn Hisam, es-Sire, III, 331-
332; Gazali, Fikhu’s-Sire, 349-368; Hamidullah, el-Vesaik, Bel. No.11, s. 88-97; Said Havva, el-Esas
Fi’s-Siinne, 111, 68-69; Emir Ali, 160-161; Ciineyd Suavi, iki Cihan Giinesi Peygamberimiz, Istanbul
2006, 443-453).

! e]-Hudri Bek, 211-215; Mehmet Aydin, Hz. Muhammed Devrinde, 57; Salih, 138; Berki-Keskioglu,
335-341.
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cevresinde yasayan Hiristiyanlarla dogrudan ve dolayli miinasebetler kurmaya

calismustir.

1. Hz. Muhammed’in Hiristiyanlarla Dogrudan Miinasebetleri

Hz. Muhammed, Mekkeli miisriklerle imzaladigit Hudeybiye Baris
Antlagmasi’ndan sonra, Islim’in daha genis cografyada yayilmasi igin faaliyetlerini
artirmaya karar vermistir. Bu baglamda o, Arap Yarimadasi ve ¢evresinde yasayan
bircok Hiristiyan ve putperest Arap kabile lideri, devlet baskani ve dini lidere Islam’a
davet mektubu géndermistir. O, farkli gruplara islam’a davet mektuplari génderdigi
gibi, onunla goriismek ve ona baghligini sunmak iizere Arap Yarimadasi’nin farkl

bélgelerinden gelen Hiristiyan olan ve olmayan heyetleri ve elgiler de kabul etmistir.''>

Hz. Muhammed, Islam’a davet ettigi halde bu dini kabul etmeyen Hiristiyan ve
diger din mensuplariyla, onlarin ekonomik, sosyal ve dini sartlarini dikkate alan “cizye
antlagsmalar1” yapmis ve onlara bazi konularda teminat (giiven) mektuplari vermistir.'"?
Bu ¢ergevede Bahreyn ve civarindaki Miisliiman olmayan halkla antlasma yapilmis ve
onlardan “cizyetu’l-arz” (toprak cizyesi) adinda bir vergi alinmasi Ongoriilmiistiir.
Bahreyn halki, bu vergi karsiliginda her tiirli hak ve ozgirliige sahip olmustur.
Bahreyn halkiyla oldugu gibi Arap Yarimadasi’min kuzeyindeki Hiristiyanlarla da
antlagmalar yapilmistir. Ozellikle Tebitk Seferi''* sirasinda Dametu’l-Cendel, Eyle,
Cerba, Makna Hiristiyanlariyla “cizye” konusunda anlasilmis ve bunun karsiliginda
onlara farkli konularda teminatlar verilmistir. Ayni1 sekilde Hz. Muhammed, Arap
Yarimadasi’nin gilineybatisindaki Necran’dan Medine’ye gelen Hiristiyan heyetiyle
goriiserek antlasma yapmis, onlara ve onlarin din adamlarina bazi teminat mektuplari
vermistir. Yapilan antlasma ve verilen teminatlarla Hiristiyanlar, ddedikleri belli bir

miktar maddi bedel karsiliginda her tiirlii dini, sosyal hak ve ozgirliige sahip

olmugtur.'”

"2 Derveze, 1, 51-52.

'3 Hz. Muhammed’in vefatindan sonraki dénemde, Miisliiman olmayanlarla yapilan cizye, harag vs. ile
ilgili antlasmalar ve uygulamalar igin bkz. Mustafa Fayda, Hz. Omer zamaninda Gayr-1 Miislimler,
Istanbul, 1989.

"% Tebiik Seferi, Hz. Muhammed’in H.9. yilin Recep ayinda (630-631) Bizans ordusuyla savagmak iizere
Medine’den baslayan ve Medine ile Urdiin arasinda bulunan Tebiik’te sona eren seferinin adidir (Berki-
Keskioglu, 401; Salih, 130; Agari, 110).

'3 yurdaydn, 97-98.
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Kaynaklarda, Hz. Muhammed’in Arap Yarimadasi’nin cesitli bolgelerindeki
Hiristiyanlara mektuplar gonderdigi, onlarla bir takim antlagsmalar yaptig1 ve onlara
teminatlar verdigi belirtilmekle birlikte, Medine’de yasayan Hiristiyanlarla bu tiir
antlagmalar yaptigina dair bilgililer bulunmamaktadir. Buna ragmen onun, Medine’deki

Hiristiyanlarla farkl diizeylerde miinasebetlerinin olmasi ihtimal dahilindedir.

1.1. Hz. Muhammed’in Medine Hiristiyanlariyla Miinasebetleri

Islam &ncesinde, Hicaz bdlgesinin diger biiyiik kentlerinde oldugu gibi Medine
(Yesrib)’de de Hiristiyanlar yasamaktaydi. Muhtemelen bu Hiristiyanlar, Medine’ nin
yerli halkindan ziyade, ¢esitli sebeplerle bu kente gelip yerlesen ve gecici olarak burada
bulunan kimselerden olusmaktaydi.''® Medine’de bu yerlesik ve gegici Hiristiyanlarin
sayist konusunda kaynaklarda yeterli bilgi bulunmamaktadir. Bununla birlikte bazi
Hiristiyan kaynaklarmnda Nestiri Hiristiyanlarm Islam o6ncesinde Medine’de bir
piskoposlugunun oldugu; “Ibrahim Halil”, “Musa Kelim” ve “Eyyub Sidik” adinda ii¢
kiliselerinin bulundugu iddia edilmektedir. Ancak bu kiliselerdeki cemaatin sayisi
konusunda herhangi bir bilgi yer almamaktadir."'” S6z konusu bu iddiay1 dogrulayacak
baska kaynaklara sahip degiliz. Dolayisiyla Islam 6ncesi Medine’de Hiristiyanlarin var

oldugunu, fakat sayisinin belli olmadigini sdyleyebiliriz.

[slam oncesinde oldugu gibi, Hz. Muhammed’in yasadigi dénemde de
Medine’de ne kadar Hiristiyanin yasadigini tespit etmek miimkiin degildir. Bununla
birlikte kaynaklarda, buradaki Hiristiyanlarin varligina delil olarak birkag¢ isimden sz
edilmektedir. S6z konusu Hiristiyan isimler arasinda, daha 6nce ge¢cmisinden kisaca

118

sOz ettigimiz Selman-1 Farisi''® ile Evs kabilesinin Dubay ogullarindan Eb Amir b.

Sayfi''"’, Ebu Kays Sirma b. Ebi Anas, Sayma el-Belkavi, Evs b. Haris ve Cuda b.

"6 Derveze, I, 118; igbal, 125-126; Trimingham, 259-260.

"' Bkz. Ganavati, 59.

"8Selman-1 Farisi’nin Miisliman olmadan onceki ismi, Mabah b. Buzahsan’dir. Kiinyesi Ebu
Abdullah'tir. Ona nesebi soruldugu zaman; “Ben; Selman b. Islam’1im” demistir (Muhammed b. Al el-
Kenani el-Askalani (ibn Hacer), Kitabu’l-isibe fi Temyizi’s-Sahdbe, Misir H.1328, II, 62).

19 Medineli bir Hiristiyan olan ve “Rahip” lakabiyla taninan Ebi Amir b. Sayfi’nin, Hz. Muhammed’in
Medine’ye gelmesinden sonra yanina kabilesinden bir kisim insanlari alarak Mekke’ye sigindigi,
Mekkelilerle birlikte Medineli Miisliimanlara kars1 Uhud’da savastigi ve Mekke’nin fethinden sonra ise
Sam’a kagarak Hz. Muhammed’e kars1 miicadeleye devam ettigi ifade edilmektedir (Ermemis, 146; Bas,
120; Sonmezsoy, 92-93). Baz: kaynaklar, Medineli bir Hiristiyan olan Ebu Amir’in, bu kentten kacarken
yanina aldig1 on bes veya elli kisilik taraftarinin da Hiristiyan olabilecegini belirtmektedir (Hamidullah,
Islam Peygamberi, I, 666-667; O. Giiner, 84).
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Hanie el-Haeremi gibi sahislar bulunmaktadir.'” Hz. Muhammed’in dénemiyle ilgili
zikredilen bu Hiristiyanlarm yaninda, onun vefatindan yaklasik iki yi1l sonra Islam
Devleti’nin basma gecen Hz. Omer zamaninda Medine’de “Nebat Carsisi” denilen
yerde Huristiyanlarin oturdugundan ve bu ¢er¢evede Hz. Omer’in Hiristiyan Sair Eba
Zebidi’yi onlarin cizyelerini toplamak igin gérevlendirdiginden sz edilmektedir.'*!
Yine Hz. Omer’i sehit eden kimsenin de Medineli Hiristiyan bir kole oldugu
belirtilmektedir. Aslinda bu bilgiler, Hz. Muhammed zamaninda Medine’de fazla

Hiristiyan oldugunu gostermemektedir.

Hz. Muhammed doneminde Medine’deki Hiristiyanlarin sayis1 konusunda kesin
fikir vermemekle birlikte, 661 yilinda yonetime gelen Muaviye zamaninda bu kentte iki
yiiz Hiristiyanin yasadigindan s6z edilmektedir.'’” Hz. Muhammed’in vefatindan
yaklasik otuz yil sonra Islam’in merkezi sayillan Medine’de bu kadar Hiristiyanin
olmasi ilging bir durumdur. Bu ilging durumu, Miisliimanlarin, Hiristiyanlara karsi
gosterdigi hosgoriiyle agiklamak miimkiin oldugu gibi, yukarida zikrettigimiz bazi
Hiristiyan kaynaklarinin verdigi bilgilerle ilgisini kurmak ve bu c¢er¢evede Hz.
Muhammed déneminde de Medine’de belli oranda Hiristiyanin oldugunu sdylemek
miimkiindiir. Biitlin bunlarla birlikte Kur’an’daki bircok ayette, 6zellikle Medeni
ayetlerde Hiristiyanlardan s6z edilmesi, Hz. Muhammed zamaninda Medine’de bu din
mensuplarinin var oldugunu gostermektedir. Ancak bu ayetlerden Medine’deki
Hiristiyanlarin ekonomik ve sosyal agidan etkin olmadigi, Yahudiler gibi sorun
¢ikarmadigi ve onlar gibi kotii sifatlarla amlmadigi anlasilmaktadir.'” Aksine soz
konusu ayetlerde, Hiristiyanlarin iman edenlere karsi sevgi yoniinden yakin olan
kimseler oldugu, asla biiyiiklik taslamadiklari, goniillerinde sefkat ve merhamet
duygular1 tasidiklar1 ve genel olarak yumusak huylu, duygusal bir yapiya sahip
olduklar;, diismanlkta katiiga ve asirihga gitmedikleri ifade edilmektedir.'**
Kur’an’in, Hiristiyanlara dair vermis oldugu bu bilgilerden, Medine bdlgesinde

Hiristiyanlarin bulundugu ve bunlarin Hz. Muhammed ve diger Miisliimanlarla bazi

120 Ghada Osman, 71-74.

! Cevad Ali, Tarihu’l-Arab, VI, 208.

122 Courbage-Fargues,7.

123 Cevad AL, Tarihu’l-Arab, VI, 207-208; Derveze, I, 118-119; Salih, 138-139; M. Ahmed Halefullah,
Hz. Muhammed ve Karsit Giicler, Istanbul 1992,110-111.

124 Kur’an’da Hiristiyanlardan s6z eden Medeni ayetlerden bazilari sunlardir: Bakara (2),111, 113, 120,
135; Al-i imran (3), 59-65; Nisa (4), 171-172; Maide (5), 5, 15, 17-18, 19, 51, 72-76, 82, 83, 116; Tevbe
(9), 29-34; Hadid (57), 27.
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iligkilerinin oldugu anlasilmaktadir. Ancak bu iliskinin ayrintilarina dair fazla bilgi
bulunmamaktadir. Kaynaklarda, sadece Hiristiyanlarla ilgili baz1 olaylardan ve bazi
Hiristiyanlarin bireysel ve heyetler halinde Medine’ye gelerek Hz. Muhammed’le
goristiigiinden s6z edilmektedir. Bu heyetlerden en dikkat ¢ekeni ve kaynaklarda en

fazla bahsedileni ise Necran'® Hiristiyanlarinin olusturdugu gruptur.

1.2. Hz. Muhammed’in Necran Hiristiyanlariyla Goriismesi

Hz. Muhammed, Medine ve civarinda giivenli bir ortamin olugmasindan sonra
teblig faaliyetlerine hiz vermis ve bu amacgla Arap Yarimadasi ve cevresindeki
Hiristiyan liderlere Islim’a davet mektuplar1 gondermis ve kendisine gelen gesitli
gruplara Isldim’1 anlatmistir. Onun, Isldim’a davet mektubu gonderdigi ve bunun
sonucunda yiiz yiize goriismeler yaptigi dinl gruplardan en Onemlisi Necran
Hiristiyanlar1 olmustur.'*® Necran Hiristiyanlar1,'*” Hz. Muhammed’in davetine olumlu
ya da olumsuz cevap vermek yerine, mektupta yazilanlarin mahiyetini 6grenmek ve Hz.

Muhammed’le goriismek lizere Medine’ye heyet gondermistir.

Hz. Muhammed’in, Necran heyetiyle hangi tarihte goriistii§ii tam olarak belli
olmamakla birlikte, bu konudaki genel kanaat Hicri 9. yilda oldugu seklindedir.'*®

'25 Arap Yarimadasi’nin giineybati kesiminde yer alan Necran bolgesi, daha once de ifade edildigi gibi
Islam &6ncesinde ve Islam’in ortaya ciktig1 sirada, Hiristiyan niifusun en yogun oldugu bélgeler
arasindaydi. Ancak buradaki Hiristiyanlarin ¢ogunlugu, Mezhic kabilesinin bir kolu olan Benii’1-Haris b.
Ka’b’m kabilesine mensuptu (Trimingham, 289; Aka, I, 117). Hamidullah, Ben@’l-Haris b. K&’b’in
kabilesinin ismini, kabile reisi olan bu sahsin adimin kisaltilmasindan hareketle “Belharis” demistir
(Hamidullah, Islam Peygamberi, I, 667). Muhtemelen Tiirkce Isldm tarihi kaynaklarmin ¢ogunda
Hamidullah’in bu kisaltmasi esas alinarak, s6z konusu kabileye “Belharis” denilmis, ancak normalde
bdyle bir kabile ad1 bulunmamaktadir.

126 Hz, Muhammed’in Necran Hiristiyanlariyla yiiz yiize yaptig1 bu goriisme, ilk Miisliman-Hiristiyan
diyalogu olarak degerlendirilmektedir (Baki Adam, Yahudilik ve Hiristiyanhk Acisindan Diger
Dinler, Istanbul 2002, 148).

'?” Necranli bu Hiristiyanlarin kendilerine 6zgii idari yapilanmalari vardi ve bu yapilanmada, “Akib”,
“Piskopos” (Uskuf), ve “Seyyid” seklinde ii¢ makam bulunmaktaydi. Buna gére Seyyid, kabilenin diger
kabilelerle olan iligkilerini diizenleyen, savaglarda kabileye bagkanlik eden, bugiinkii manada ticaret ve
turizm gibi iglere bakan ve ayni zamanda Necran’in dis isleriyle de ilgilen kimseydi. Necranlilarin meclis
baskanligini yapan ve ig isleriyle ilgilenen kimseye Akib denmekteydi. Onlarin dini liderlerinin ve egitim
kurumlarinin bagi konumundaki kimseye ise Piskopos ad1 verilmekteydi. Dolayisiyla Necranlilar, nemli
ve bilyiik islerini bu ii¢ lider vasitasiyla yapmaktaydi (Cevad Ali, Tarihu’l-Arab, VI, 193; Ahmed Emin,
Fecrw’l-islam, Cev. Ahmed Serdaroglu, Kili¢ Ankara, 1976, 58; Mustafa Fayda, “Hz. Muhammed’in
Necranli Hiristiyanlarla Goriismesi ve Miibahele”, AUIFIIE, Ankara 1975, I, 143; Fayda, 1slémiyetin
Gliney, 23-24).

12 Kaynaklarda Necran Hiristiyan heyetinin Medine’ye gelisiyle ilgili farkli tarihlerden s6z edilmektedir.
Bu konuda Ibn Kesir, Ziihri’den rivdyetle ilk cizyenin Necran heyetine uygulanmas: sebebiyle, bu
heyetin 9. yilda Medine’ye geldigi goriisindedir (Ibn Kesir, Tefsiru’l-Kur’ani’l-Azim, I, 370). Sibli de
Tbni Kesir gibi Necran heyetinin 9. yilda geldigini belirtmektedir (Sibli,434). Bu konuda son dénem
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Necran heyetinin Medine’ye gelis tarihinde oldugu gibi, Hz. Muhammed’in davet
mektubunu Necran’a kimin gotiirdiigii de belli degildir. Kanaatimize gore, onun davet
mektubunu Mugire b. Su’be'” Necran’a gotirmiis olmalidir.”*® Nitekim bazi
kaynaklar, gonderilis tarihini belirtmemekle birlikte, Hz. Muhammed’in, Mugire’yi
Islam’a davet etmek iizere Necran’a gonderdigini, oradaki Hiristiyanlarm, ona
Kur’an’da gecen Hz. Meryem’le ilgili bir soru sordugunu, fakat onun buna cevap

veremedigi i¢in Medine’ye geri dondiiginii belirtmistir."’

Mugire b. Su’be’nin
Necran’a gotiirdiigiinii varsaydigimiz ve oradan bir heyetin gelmesine sebep olan, Hz.

Muhammed’in davet mektubunun metni ise soyledir:
“Ibrahim, Ishak ve Yakub’un ilah1 olan Allah’in ismiyle!

Bu mektup, peygamber ve Allah’in Reslilii Muhammed’den Necran halki ile
onlarin piskoposunadir! Siz baris ehlisiniz. Ben Ibrahim, Ishak ve Yakub’un ilah’ina
hamt ediyorum. Bundan sonra ben sizi, kullara ibadeti birakip Allah’a ibadete ve yine

kullarm veldyetini birakip Allah’m veldyetine donmeye davet ediyorum. Eger bunu

kaynaklarda 8. y1l (Trimingham, 305-306), 9. y1l (Fayda, Islamiyetin Giiney, 25-26) ve 10. y1l ((Salih,
133) gibi tarihlerden séz edilmektedir. Dolayisiyla Necran heyetinin Medine’ye gelisi konusunda
kaynaklarin ¢ogunlugu H. 9. yili géstermektedir. Biz de bu tarihi esas aldik.

129 Mugire b. Su’be’nin’in, elgilik gérevini ne zaman yerine getirdigi ve daha sonraki gelismelerle ilgisi
bakimindan, onun hangi tarihte Miisliiman oldugu 6nem arz etmektedir. Bu sebeple onun Miisliiman
olmasindan s6z etmek gerekmektedir. Bazi kaynaklar Mugire’nin Hendek Savasi’nin yapildigi yilda
(H.5/M.627) Miisliiman oldugunu séylerken (Bkz. Koksal, Islam Tarihi, V, 389-395), bazilar1 ise onun
Hudeybiye Antlagsmasi’nin yapildigt Hicri 6. (M.627-628) yil siralarinda Miisliiman oldugunu
belirtmektedir (A. Sonmez, 103). Dolayisiyla Mugire b. Su’be’nin Hendek Savasiyla Hudeybiye
Antlagmas1’nin yapildigi tarihler arasindaki bir zamanda Miisliiman oldugu anlagilmaktadir.

1% Kaynaklarda Mugire’in okuma yazma bildigi ve Hz. Peygamber’in, Necranl Belharis kabilesinden
Dibab, Kenan ve Yezid b. el-Muhaccel ogullarina gonderdigi mektuplart Mugire’ye yazdirdigi
belirtilmektedir (Bkz. Hamidullah, el-Vesaik, Bel. No. 81, 83, 86, s.187-189). Aym sekilde Hz.
Peygamber’in Necran piskoposlarina teminat amaciyla verdigi mektubunu da Mugire’nin yazdig: ifade
edilmektedir (Muhammed Yusuf Kahdehlevi, Hayatu’s-Sahdbe (Hadislerle Miisliimanlik), Cev. Ali
Arslan, Istanbul, ty., I, 130, 174. dipnot). Bu ifadelerden Mugire’nin Necranlilar hakkinda bilgi sahibi
oldugu ve elgi olarak Necran’a gitmis oldugu anlamini ¢ikarmak miimkiindiir.

3! Mugire b. Su’be’nin Necran’a gittigi zaman, Hiristiyanlarin ona “Siz kitabinizda ‘Ya uhte Harun’ (Ey
Harun’un kiz kardesi!) (Bkz. Meryem (19) 28) diyorsunuz. Halbuki Musa, Hz. Isa’dan su kadar sene
evvel, su kadar fetretten oncedir. Harun da onun kardesidir. Meryem nasil Harun’un kiz kardesi olur?”
seklinde soru sormuslardir. Mugire de bu soruya cevap verememis ve Medine’ye geri donmdstiir. O, s6z
konusu durumu Hz. Muhammed’e arz edince, Hz. Peygamber “Keske, onlara, Tsrail ogullarim, gegmis
peygamberlerin ve salih insanlarin isimleriyle kendi ¢ocuklarini isimlendirdiklerini soylemis olsaydin.”
diyerek ona cevap vermistir (Konunun detaylar igin bkz. Mustafa Oztiirk, “Kur’an Baglaminda Hz.
Meryem’le Tlgili Bir Inceleme”, Marife, Konya 2003, Yil. III, S.I, 83-88; ayrica bkz. Mehmet Aydin,
Hz. Muhammed Doéneminde, 61; Mehmet Aydin, Rdeddiyeler, 27; Sibli, 1, 422).
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yapmazsaniz o zaman hara¢ veriniz. Yok bunu da yapmazsaniz, size harp ilan

. Ao 29132
ediyorum. Selam.”

Hz. Muhammed’in Necran halki ve piskoposlarina yazdigi, yukarida zikredilen
mektupta; Yahudi, Hiristiyan ve Miisliimanlarin ortak atas1 Hz. Ibrahim ile Yahudi ve
Hiristiyanlarin ortak atalar1 Hz. Ishak ve Yakub’a atifta bulundugu ve bu suretle
kendisinin de ayn1 gelenekten geldigini vurgulamak istedigi anlagilmaktadir. Ancak Hz.
Muhammed, kendi atasi olan Hz. Ibrahim’in oglu Ismail’den hi¢ s6z etmemesi garip bir
durum gibi goériinmektedir. Bu durum, Islam gelenegini reddeden bazi Kitap Ehli
insanlarin diislince yapismi hatirlatmakta ve sonugta bu mektubu siipheli hale
getirmektedir. Mektuptaki bu tartisilabilir hitap ifadesi yaninda, Necran halkinin Hz.
Isa’y1 Tanr1 olarak kabul edip, ona ibadet ettikleri anlagilmaktadir. Bunlarin Stesinde
mektubun asil amaci, onlarin Islam’1 kabul etmesi, aksi halde cizye vermeleri ve her iki

secenegin de kabul edilmemesi halinde onlarla savasilacaginin vurgulanmasidir.

Kaynaklarda, Hz. Muhammed’in so6zii edilen mektubunun Necran’a
ulagmasindan sonra, oradan Hiristiyan bir heyetin Medine’ye geldigi belirtilmistir.
Ancak kaynaklarda, Necran’dan Medine’ye gelen heyet konusunda bir karisiklik s6z
konusudur. Baz1 kaynaklarda Necran Hiristiyanlarindan Medine’ye tek heyetin geldigi
belirtilmekteyse'*® de kanaatimize gore, bu bolgeden iki Hiristiyan heyet gelmis
olmalidir. Bu heyetlerden birincisi, Mugire b. Su’be’nin Hz. Muhammed’in Islam’a
davet mektubunu Necran’a gotiirmesinden sonra; ikinci heyet ise aralarinda Necran
piskoposunun da bulundugu din adamlarindan olusan ve birinci heyetin Necran’a

dénmesinden sonra Medine’ye gelmis olmalidir.

Necran’dan Medine’ye gelen ilk heyetle ilgili olarak kaynaklarda farkl
rivayetler vardir. Bu rivayetlerden birincisine gore Necran’dan Medine’ye ti¢ kisilik bir
heyet gelmis, diger bir rivayete gore ise kirk ya da altmis kisilik bir heyet gelmistir.
Fakat her iki heyette Hz. Muhammed’le muhatap olan kimselerin isimlerinin farkl

olmasi, Necran’dan Medine’ye iki heyetin geldigi izlenimini vermektedir. Buna

132 Kahdehlevi, I, 126. (Hz. Muhammed’in Necranlilara yazdig1 bu mektubun ikinci bir versiyonu ise su
sekildedir: “Muhammed Rasululah’tan, Necran piskoposlarina, Tbrahim, Ishak ve Yakub’un Tanri’si
adryla. Sizi kullara tapmak yerine Allah’a, tapmaya c¢agiriyorum. Kullara siginmak yerine, Allah’a
sigmmaya g¢agirtyorum. Karsi gelirseniz, cizye vardir. (Cizyeyi) kabul etmezseniz, size savas agarim.
Esenlik dilerim.” (Hamidullah, el-Vesaik, Bel. No. 93, 5.193-194; Hamidullah, Islam Peygamberi, 1, 668;
Fayda, Hz. Muhammed’in Necranli, 144).

13 Fayda, Islamiyetin Giiney, 25.
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mukabil her iki heyetle ilgili lanetlesme olayindan s6z edilmesi ise tek heyetin geldigini
gostermektedir. Muhtemelen bu durum, her iki rivayetin birbiriyle karigmis olmasindan
kaynaklanmaktadir. Dolayisiyla Hz. Muhammed’in davet mektubundan sonra
Medine’ye bir heyetin geldigini kabul etmek gerekmektedir. Fakat, konunun daha iyi
anlasilmasi i¢in Necran’dan Medine’ye gelen ilk heyetle ilgili iki rivayeti de burada

vermekte yarar vardir.

Ik Necran heyetiyle ilgili rivayetlerden birincisine gore; Hz. Muhammed’in
gonderdigi yukarida zikrettigimiz mektup, Necran piskoposuna ulasinca, piskopos ¢ok
endigselenmis, Necran halkinin bilge kimselerinden Surahbil b. Vedaa el-Hemdani,
Abdullah b. Surahbil el Esbahi ve Cebbar b. Feyz el-Haris’i teker teker huzuruna
cagirmis ve bu mektubun mabhiyetiyle ilgili onlarin goriislerini almistir. Onlarin her biri
“Biliyorsun, Allah ibrahim’e Ismail’in ziirriyeti hakkinda peygamberlik vaat etmistir.
Belki de bu kisi Allah’in vaat ettii o peygamberdir. Bu konuda bagka bilgimiz
yoktur...” seklinde cevap vermislerdir. Onlardan yeteri kadar bilgi alamayan piskopos,
konuyu Necran halkina gotiirmeye karar vermistir. Bu amagla piskopos, Necran halkin
kilisede toplamis, onlara Hz. Muhammed’in mektubunu okumus ve bu konudaki
goriislerini sormustur. Necran halki, konuyu arastirmak ve kendilerine haber getirmek
iizere ileri gelenlerinin Medine’ye gitmesine karar vermis ve bu amagcla onlar, Surahbil
b. Vedaa el-Hemdani, Abdullah b. Surahbil el Esbahi ve Cebbéar b. Feyz el-Haris’den
olusan ii¢ kisilik bir heyeti Hz. Muhammed’e gondermistir.

Yukarida zikredilen ii¢ kisilik Necran heyeti Medine’ye varinca iizerlerindeki
yolculuk elbiselerini ¢ikarip, gosterisli kiyafetler giymis ve Hz. Peygamber’in huzuruna
cikarak onu seldmlamiglardir. Ancak o, Necran heyetinin selamini almamistir.>* Bunun
tizerine onlar, o sirada orada bulunan ve daha Onceden tamidiklar1 Hz. Osman’a ve
Abdurahman b. Avf’a, neden Hz. Muhammed’in kendi selamlarini almadigin
sormustur. Hz. Osman ve Abdurrahman b. Avf ise, bu soruyu Hz. Ali’nin daha giizel

cevaplayacagini diisiinerek, ona sormus ve Hz. Ali de “Onlar sirtlarindaki gosterisli

134 {bn Kesir, el-Bidaye,V, 53-54; Imadeddin Ebi’l-Fida Ismail Ibn Omer Ibn Kesir, Tefsiru’l-Kur’ani’l-
Azim, Misir ty. I, 369-370. (Hz. Muhammed, Necran heyetinin seldmini almayisinin nedenini soyle
agtklamigtir: “Beni hakla génderen Allah’a yemin ederim ki onlar bana ilk geldiklerinde Iblis de onlarla
beraberdi...”(ibn Kesir, el-Bidaye, V, 54; Ibn Kesir, Tefsiru’l-Kur’ani’l-Azim, I, 370; Kahdehlevi, T,
127). Necran heyetinin gosterisli elbiseler giyerek Hz. Peygamber’in karsisina ¢ikmaklari, onlarin
biiyiikliik taslamalar1 (kibirlenmeleri) anlamina gelmektedir. Hz. Peygamber, muhtemelen bu kibir,
gosteris sebebiyle onlarn selamini almak istememistir.
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elbiseleri ¢ikarip, yolculuk elbiselerini giysinler...” demistir. Bundan sonra onlar
denileni yaparak Hz. Muhammed’in huzuruna ¢ikmislardir. Hz. Muhammed de onlar
kabul etmis ve karsilikli olarak dini konularda konusmuslardir. Bu sirada heyet, Hz.
Isa’nin konumuyla ilgili olarak Hz. Muhammed’e “Eger sen bir peygamber isen Isa

2

hakkindaki goriislerini 6grenmek isteriz.” demistir. Hz. Muhammed de Hz. Isa
hakkinda bilgisi olmadigini, bu konuda vahiy gelirse kendilerine haber verecegini
soylemistir. Ertesi giin Hz. Isa’nin yaratilisiyla ilgili olarak Al-i Imran Suresinin 59 ila
61. ayetleri inmis ve Hz. Muhammed, bu ayetleri Necranlilara okumustur. Fakat
Necran heyeti; onun, Hz. Isa hakkinda okudugu ayetlerden memnun olmanis, bunun
iizerine Hz. Muhammed onlar1 lanetlesmeye davet etmis, fakat onlar bundan
kaginmistir. Hz. Peygamber, onlara Islam’1 kabul etmemeleri sebebiyle, cizye olarak
yillik belli bir miktar vergi vermek sartini igeren bir antlasma yapmis ve sonra onlar

Necran’a dénmiigtiir."*

Necran’dan Medine’ye gelen ilk heyetle ilgili ikinci rivayete gore; on dordii ileri
gelenlerden olmak iizere altmus kisilik bir Hiristiyan heyeti,"”® Hz. Muhammed’le
goriismek iizere Medine’ye gelmistir. Bu Necran Hiristiyan heyetine Akib Abdu’l-
Mesih b. Diras el-Kindi, Piskopos Ebu’l-Haris b. Alkame ve Seyyidleri el-Eyhem
baskanlik etmistir. S6z konusu heyet, ikindi vakti Medine’ye gelmis ve Mescid-i
Nebi’de (Mescid-i Nebevi) doguya donerek ibadet etmek isteyince bazi sahabiler onlara
miidahale etmek istemistir. Hz. Peygamber, sahabilerin onlara miidahale etmesine izin
vermemis; aksine, biiyiilk bir hosgorii 6rnegi gostererek Necranli Hiristiyanlarin

diledikleri gibi ibadet etmelerine izin vermistir."*’

Medine’de diledikleri gibi ibadetlerini yapan Necran heyeti, ertesi giinii Hz.
Muhammed tarafindan kabul edilmigtir. Hz. Muhammed, onlarin yukarida belirtilen
lideriyle muhatap olmus ve bu liderlerden Ebu’l-Haris ve Abdu’l-Mesih’i Islam’a davet
etmis, fakat onlar “Biz senden 6nce Miisliiman olduk™ diye cevap vermistir. Bu cevap

iizerine Hz. Peygamber, “Yalan soylediniz, siz Allah’a ogul isnat edip dururken

% Tbn Kesir, el-Bidaye, V, 54-55; Ibn Kesir, Tefsiru’l-Kur’ani’l-Azim, I, 370; Kahdehlevi, I, 126-130.
138 Necranli Hiristiyan heyetinde; Akib Abdul Mesih, Seyyid Eyhem, Ebti Haris b. Alkeme (Beni Bekr b
Vail’in kardesi), Evs, Haris, Zeyd, Kays, Yezid, Amr, Abdullah, Yuhannes, Niibeyh, Huveylid ve Halid
gibi isimlerden s6z edilmektedir (Ibn Hisam, es- Sire, II, 224; Muhtasaru Siretu’n-Nebiyyi, 260). Bu
isimlerden bazilariin kiinyesi igin (Bkz. Salih, 76, 134).

137 Bkz. fbn Hisam, es-Sire, 11, 223-224; Sibli, 1, 434; Yazr, II, 287-288.
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® onlar, Hz. Muhammed’e “isa Allah’m oglu

islam’miz nasil sahih olur?” deyince'
degilse, o halde onun babasi kim? ve “Efendimiz’in isi hakkinda ne dersin?” gibi
sorular yoneltmislerdir.'* Hz. Muhammed’in Allah’in diri, Sliimsiiz, her seyi goriip
gbzeten, her seyin sahibi, yemeyen ve igmeyen bir varlik oldugunu, oysa Hz. Isa’nin
Allah’1in kulu, bir kadindan dogan, yiyen icen bir insan oldugunu sdylemesi iizerine,
onlar “Oyleyse, onun gibisini gordiin mii veya duydun mu?” demisler ve sdzlerine
“Eger sen dogruysan, bize Oliiden dirilen bir kul gdster, dogustan korii diizelt,
camurdan kus yap ve ona ruh iifle” seklinde devam etmislerdir.140 Bu sorular tizerine
Hz. Muhammed susmus ve sonra onlara: “Bugiin, size sOyleyecegim bir sey yoktur.
Allahu Teila’nin Isa hakkinda buyuracag: seyi size haber verinceye kadar burada
bekleyin.” demis, onlar da Hz. Muhammed’in yanindan ayrilmistir. Necran heyetinin
Medine’de bulundugu sirada, birgok Ayeti Hiristiyanlarla ilgili olan Al-i Imran

Suresi’nin basindan itibaren seksenden fazla ayetinin nazil oldugu belirtilmistir."*'

Niizul sebebi olarak Necranli Hiristiyanlar gosterilen Al-i Imran Suresi’nin ilk
iki ayetinde, Allah’1n varligi, birligi, ezeli ve ebedi oldugu vurgulanarak Hiristiyanlarin
teslis inanc1 reddedilmektedir. 11k ayetten sonra, Hz. Muhammed’e, Tevrat’1 ve Incil’i
tasdik eden ve hakki batildan ayiran Kur’an’in indirildigi belirtilmektedir. Sonraki
ayetlerde, Allah icin higbir seyin gizli kalmayacagi ve insanlar1 diledigi gibi
sekillendirdigi belirtilmek suretiyle, adeta Hz. Isa’nin yaratilisina dikkat ¢ekilmektedir.
Fakat Hz. Isa, annesi Hz. Meryem ve onun ailesi ile ilgili konular, surenin 30.
ayetinden itibaren anlatilmaktadir. Bu ayetlerde genel olarak; Hz. isa’nin da Hz. Adem,
Nuh ve ibrahim peygamberler gibi seckin bir aileye mensup oldugundan;142 annesi Hz.
Meryem’in secilmis bir kadm oldugundan ve onun Isa ile miijdelendiginden;143 Hz.

Isa’nin peygamberligi, mucizeleri ve havarilerinden;'** Hz. isa’ya tuzak kurulmasimdan

38 Bazi kaynaklarda Hz. Peygamber’in Necranli Hiristiyanlara “Yalan soyliiyorsunuz, sizi Islam’1
kabulden ii¢ sey alikoymaktadir. Bunlar, domuz eti yemeniz, haca tapmaniz ve Tanri’nin oglu olduguna
inanmamzdir.” dedigi belirtilmektedir (ibn Hisam, es-Sire, II, 225; el-Belaziri, Futiih, 75; Sibli, I, 435;
Kaya, Eh-i Kitap, 112; Fayda, Islamiyetin Giiney, 28; Agari, 88).

%% Bunun icin bkz. Yazir, II, 287-288; Fayda, Hz. Muhammed’in Necranli, 145; Muhammed
Hamidullah, islam Miiesseselerine Giris, Istanbul 1984, 80.

0 Yazr, 11, 288-289; el-Feyyimi, 237.

! fbn Hisam, es-Sire, 11, 225-229; Sibli, I, 435; Yazr, I, 287; Kaya, Ehl-i Kitap, 112; Agar1, 88-89.

142 Bkz. Al-i Imran (3), 33.

'3 Bkz. Al-i imran (3), 42-45.

144 Bkz. Al-i Imran (3), 45-53.
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ve olimiinden s6z edilmektedir.'* Boylece Al-i imran Suresi, Hz. isa hakkinda

Necranlilarin sorularinin ¢oguna cevap vermistir.

Yukarida zikredilen surede Necranlilarin Hz. Isa ilgili birgok sorusuna cevap
verilmesine ragmen, onlarin asil {izerinde durdugu konu, Hz. Isa’nin babasiz yaratilmus
olmasiydi. Bu konuyla ilgili soruya soyle cevap verilmistir: “Muhakkak, Allah indinde
Isa’nin durumu, Adem’in durumu gibidir. Allah, Adem’i topraktan yaratti. Sonra ona
“Ol” dedi. O da oluverdi (isa da dyledir).”'*® Boylece Hz. isa’nin babasiz yaratilisi, Hz.
Adem’in anne-baba olmaksizin topraktan yaratilisi ornegiyle aciklanmistir. Fakat
Hiristiyanlar, Hz. Isa konusunda Kur’an’in bu agiklamasimi kabul etmemis ve Isa’nin
Allah’1n oglu oldugu konusunda 1srar etmislerdir. Hiristiyanlarin bu 1srar1 {izerine Hz.
Muhammed, “Siz, Isa’nmn Allah’la bir olduguna inaniyor, dyle iddia ediyorsunuz. Ben
ise, onun Allah’in kulu ve Peygamberi olduguna inaniyorum. Su halde, yarin mescide
gelin, hep beraber Allah’a dua edelim ve aramizdan kim yalanciysa, Allah ona lanetini
ve gazabmi yollasin.” diyerek Hiristiyan heyetini karsiliklt “mubahaleye” (mulaane-

lanetlesme) davet etmistir."*’

Ertesi giinli Hz. Muhammed, kizi Hz. Fatima, torunlari Hz. Hasan ve Hz.
Hiiseyin’i yaninda getirmis ve onlar1 Necranl heyetin karsisina ¢ikarmustir.'*® Necranlt
Hiristiyanlar, Hz. Peygamber’in bu davranisi karsisinda, diistinmek ve durumu
degerlendirmek i¢in ondan izin isteyerek oradan ayrilmistir. Mescitten ayrilan Necranlt

heyetin baskan1 Abdu’l Mesih, arkadaslarina soyle demistir: “Ey Hiristiyan Cemaati!

145 Bkz. Al-i imran (3), 54-55.

146 Bkz. Al-i imran (3), 59.

147 “Mubéhale” veya “muldane” (lanetlesme) karsilikli konusmak suretiyle halledilemeyen bir konuyu
¢ozlimlemek igin “Hangi taraf yalanci ise Allah ona lanet etsin.” diyerek her iki tarafin Allah’a dua
etmesidir. Islim geleneginde bu davranis, Kur’an’da gecen “Sana gelen ilimden sonra artik her kim
seninle miinakasaya kalkarsa sOyle deyiver: ‘Gelin, ogullarimizi ve ogullarimizi, kadinlarimizi ve
kadinlarinizi, kendilerimizi ve kendilerinizi g¢agiralim, sonra da lanetleselim. Allah’in lanetinin
yalancilara olmasmi dileyelim.” seklindeki Al-i imran Suresi 61. dyetine dayandiriimakta ve bu ayet
“Mubéhale Ayeti” olarak da adlandirilmaktadir (ibn Hisam, es-Sire, II, 232-233; Yazr, II, 386;
Hamidullah, islam Miiesseselerine Giris, 80).

¥ Bunun igin bkz el-Belaztiri, Futih, 75; ibn Kesir, el-Biddye, V, 54; Sirma, 156-157; Muhammed
Abduh, Tefsiru’l-Kur’ani’l-Hakim, Misir, H.1324, 11, 321-324. (Baz1 kaynaklarda, Hz. Peygamber’in,
damadi Hz. Ali’y1 de mubahaleye getirdigi seklinde bilgiler vardir (Fayda, Islamiyetin Giiney, 29).
(Muhammed Abduh ise mubdhale olayinda Hz. Peygamber’in aile efradini getirme olayiyla ilgili
rivayetlerin, Siilerce uydurulmus oldugunu ve bunun Ehl-i Siinnet tarafindan da benimsedigini ifade
etmektedir (Abduh, Tefsir, III, 322). Baz1 kaynaklarda ise Hz. Muhammed’in miibahaleye getirdigi aile
fertlerinin isimlerinin tartismali oldugu, bu konuda Hz. Muhammed’in, torunlari1 Hz. Hasan ve Hz.
Hiiseyin’i mubahaleye getirmesi yerine Hz. Ali ve Hz. Fatima’y1 getirmesinin daha uygun oldugu
belirtilmektedir (Wilferd Madelung, The Succession to Muhammed A Study of the Early Caliphate,
New York, 1997, 16).

162



Hepimiz ¢ok iyi biliyorsunuz ki, Muhammed gonderilmis bir Peygamber’dir ve yine
biliyorsunuz ki, peygamberlerle lanetlesen bir kavmin ziirriyeti kesilir. Onunla
lanetlesmeyi kabul etmeyiniz ve kendisiyle bir anlasma yaparak dininizde kalmz.”'*
Bu konusmadan sonra Hiristiyan heyeti, Hz. Peygamber’e gelmis “Ey Ebu’l-Kasim!
Seninle lanetlesmemeye karar verdik. Seni kendi dininle bas basa birakacagiz, biz de
kendi dinimizde kalacagiz. Bizim hakkimizda nasil istersen Oyle hiikiim ver. Biz sana
istedigin seyi verelim ve seninle anlasma yapmis olalim.”® diyerek lanetlesmek
istemediklerini ve antlagma yapmak istediklerini bildirmistir. Bunun iizerine Hz.
Muhammed, onlarla bir antlasma yapmus>' ve onlarn, ihtilaf ettikleri konularda

kendilerine yardimci olmasi icin Ebdi Ubeyde Amir b. Abdullah b. el-Cerrah’1 onlarla

beraber Necran’a gonderecegini bildirmistir.'**

14 Hamidullah, islam Miiesseleri, 81; Sirma-156-157; Salih, 135; Agari, 90.

'30 Bkz. ibn Hisam, 11, 233; ayrica bkz. ibn Sa’d, Tabakat, II, 120; Caetani, VII, 99.

'3 Hz. Muhammed’in Necran Hiristiyan heyetiyle yaptigi antlasmanin metni soyledir: “Rahman ve
Rahim olan Allah’in adiyla! Bu Allah’in Ras{ilu Muhammed’den Necranlilara yazdigi yazidir. Her ¢esit
meyve, Uriin, altin, giimiis hakkinda Allah’m hiikmii onlara tatbik edilecektir. Bu sefer onlardan alinacak
vergi kendilerine birakilmistir. Onlar her yil bin tanesi Receb ayinda, bin tanesi de Safer ayinda olmak
iizere iki bin kat elbiseyi ve her bir elbiseyle birlikte bir ukiye (genellikle 40 dirhem veya 128-280 gram
agirhifinda bir 6l¢li birimi) glimils 6demekle miikelleftirler... Elcilerimin yirmi giinliik ya da daha az
stireli ikamet ve sefer masraflar1 da Necranlilara aittir. Elgilerim bir aydan fazla tutulup bekletilemezler.
Yemen’de bir harp ¢iktif1 zaman onlar, emanet olarak otuz zirh, otuz at, otuz deve vermekle de
miikelleftirler. Elgilerimin emanet olarak aldiklar1 zirhlar veya atlar, binek hayvanlari ya da sair esyalar
kendilerine teslim ve bunlardan zayi olanlar1 tazmin edilinceye kadar elcilerimin kefaleti altinda
bulunacaktir. Necran ve g¢evresindekilerin, mallari, canlari, dinleri, agiretleri, kiliseleri, az veya c¢ok
ellerinde bulunan her seyleri Allah ve RasGlu’nun himayesi altindadir. Ne din adamiin gorevi, ne
papazin papazligl, ne de kahinin kahinligi degisecektir. Onlarin {izerinde ne bir faiz alacagi, ne de
Cahiliye devrinden kalma kan davasi vardir. Onlar ne bir zarara, ne bir gii¢liige ugratilacaklar, ne de
yurtlaria ordu ayak basacaktir. Seref sahibi kimselerden her kim faiz alip yerse, himayem ondan uzaktir.
Onlardan biri bagka birinin yaptig1 haksizliktan dolay1 sorumlu tutulmayacaktir. Onlar haksizlik edip
ahitlerini bozmadiklari, 6giit dinledikleri, hallerini diizelttikce Allah’in takdiri gelinceye kadar burada
yazil1 oldugu iizere temelli olarak Allah ve Ras@ilu’nun himayesindedirler.” (Bkz. el-Belaziri, Futlh, 76;
ayrica bkz. Yakub b. Ibrahim b. Habib el-Kufi Ebu Yusuf, Kitabu’l-Harac, Cev. Muhammed Ataullah,
Sad. Ismail Karakaya, Istanbul 1982, 195-196; Hamidullah, el-Vesaik, Bel. No. 94, 5.195-196; Islam
Peygamberi, I, 671-672; Fayda, Islamiyetin Giiney, 29-30; Salih, 136; Agar1, 91-92).

152 {bn Hisam, es-Sire, II, 233; Hamidullah, islam Peygamberi, I, 669-672; Fayda, Hz. Muhammed’in
Necranli, 145-147; Fayda, Islamiyetin Giiney, 29; Sirma- 155-157; Hamidullah, Islim Miiesseseleri, 80-
81. (Yukarida zikrettigimiz Necran Hiristiyan heyetinden bagska, Hz. Muhammed’in Halid b. Velid’i
H.10. yilda askeri bir birlikle Necran’a gondermesinden sonra da Medine’ye bir heyet gelmistir.
Medine’ye gelen bu heyet, Halid b. Velid’in Necran’daki teblig faaliyetleri sonucunda Miisliiman olan
Ben(i’]-Haris b. Ka’b ve kabilesinden olusan bir heyettir (Hamidullah, Islim Peygamberi, I, 70-75;
Kéksal, Islam Tarihi, X, 25). Hz. Muhammed, Miisliiman Ben®’l-Haris b. Ka’b heyetiyle bir diyalog
gerceklestirmis ve bu diyalogda, onlara Islam 6ncesi hayatlariyla ilgili birtakim sorular sormus ve onlarmn
gercekten Miisliiman olup olmadigini tespit etmeye c¢aligmistir. Onlarin “Ey Allah’m Rasilu! Senin
vasitanla bizi dogru yola ileten Allah’a hamdederiz.” demeleri lizerine Hz. Peygamber “Dogru
soylediniz.” demis ve Necranhlari Islim konusunda bilgilendirmesi igin Kays b. Husayn’i
gorevlendirmistir (ibn Kesir, el-Bidaye, V, 98-99; et-Taberi, Tarih, I1I, 126-128; Kahdehlevi, I, 109-109;
Kéksal, Islam Tarihi, X, 25-26). Baz1 kaynaklarda s6z konusu bu heyetin Necran’a gitmesinden sonra,
Hz. Muhammed’in Necranlilardan zekat toplamasi i¢cin Amr b. Hazm’1 goérevlendirdigine dair bir
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Hz. Muhammed’in Necranli Hiristiyanlarla yaptigi bu goriisme ve antlasmadan
onlarin Islam’1 kabul etmedikleri ve kendi dinlerinde kalmayi tercih ettikleri
anlagilmaktadir. Onlarin bu sekilde davranmalarinda, dinlerine olan bagliliklar1 ve
giliclii bir ekonomiye sahip olmalart rol oynamis olmahdir.'® Nitekim Necran
Hiristiyanlar1 s6z konusu antlagsmayla; canlarmin ve mallarmin korunmasi, din
ozglrliigiiniin saglanmas1 karsiliginda bireysel cizye yerine, toplumsal bir vergiyi
O0demeyi kabul etmektedir. Aym sekilde bu antlasmayla, Medine ve Necran yonetimi
arasindaki siyasi, askeri ve ekonomik miinasebetlerin diizeyi belirlenmektedir. Nihayet
Necranlilara, bu antlasmaya sadik kalmalar1 halinde, antlagmada yazilmig olan her
seyin Allah’in ve O’nun elgisi Hz. Muhammed’in korumasi altinda oldugunun teminati

verilmektedir. '>*

Hz. Muhammed, Medine’ye gelen Necran heyetiyle, icerigi biitiin Necran
halkin1 kapsayan bir antlasma yapmis ve onlara birtakim teminatlar vermistir.
Rivayetlere gore so6z konusu bu heyetin Necran’a donmesinden sonra, Necran
piskoposunun bagkanlifinda din adamlarindan olusan ikinci bir heyet, Hz.
Muhammed’le goriismek {izere Medine’ye gelmistir. Necran din adamlarindan olusan
bu heyetin, Hz. Muhammed’le ne zaman goriistiigii kesin olarak belli olmamakla
birlikte; Kahdehlevi, ilk heyetin Necran’a donmesinden sonra piskopos Ebu’l-Héris’in
bir heyetle Medine’ye gittiginden s6z etmektedir. O, bu heyetin Hz. Peygamber’den
Kur’an dinledigini belirtmekle birlikte, onlarin Miisliman olduguyla ilgili herhangi bir
bilgi vermemektedir. Kaynaklar, Hz. Peygamber’in bu goriisme sirasinda Ebu’l-Héris
ve Necran din adamlari igin bir teminat mektubu verdiginden bahsetmektedir.'> Soz

konusu bu giivence mektubu soyledir:

mektupla Necran’a gonderildigi belirtilmistir (Ebu Yusuf, Kitabu’l-Harac, 194). Hz. Muhammed’in,
Necranlilarla miinasebetleri daha sonra da devam etmistir. Bu baglamda o, Halid b. Velid’in ulasamadig1
Necranlilar1 Islam’a davet etmesi, zekat ve cizye tahsil etmesi icin bir mektupla H.10. yilda Hz. Ali’yi
Necran’a géndermistir (Hamidullah, Islam Peygamberi, I, 668; Agar1, 99). Kaynaklarda Hz. Ali’nin, Hz.
Peygamber’in Necranlilara yazdigi bu mektubu onlara okudugundan sz edilmekte, fakat bu mektubun
icerigi hususunda bilgi bulunmamaktadir (Hamidullah, el-Vesaik, Bel. No. 80/a-b-c,d, s.185-186).

' Hz. Peygamber’in Necranlilarla antlasma yaptigi donemde Necran, dokuma ve deri sanayinde
gelismisti. Bu sebeple Hz. Peygamber, Necranlhilarin her birinden cizye almak yerine, biitiin
Necranlilardan toplu olarak bir bedel édemelerini sart kosmustur (el-Belazdari, Futh, 75; Salih,136;
Hamidullah, Islam Peygamberi, I, 667).

154 el-Belaziiri, Futtih, 76; Salih, 136; Emir Ali, 304.

'3 {bn Kesir, el-Bidéye, V, 55; Kahdehlevi, I, 130.
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“Esirgeyen bagislayan Allah adiyla! Peygamber = Muhammed’den  Piskopos
Ebu’l Haris’e ve Necran Piskoposuna, Kahinlerine, onlara tabi olanlara ve
ruhbanlarina! Ellerinin altindaki az ya da ¢ok mallari, kiliseleri, manastirlari, ruhbanlik
merkezleri Allah’in ve elgisinin zimmetindedir. Higbir piskopos, rahip ve kahin
degistirilmez. Hicbir haklari, yetkileri ve bulunduklari durumlar degistirilmez.
Borclarini yerine getirdikleri, haksizlik yapmadiklar1 ve zalim olmadiklart siirece, bu

konuda ebediyen Allah’in elgisinin zimmeti vardir.”'*°

Hz. Muhammed’in, Necran din adamlarina verdigi bu giivence mektubunun
disinda, Hamidullah, kendisinin uydurma olarak nitelendirdigi iki niishasi bulunan bir
baska mektubun varhgmndan s6z etmektedir.'”’ Séz konusu bu mektubun birinci
niishasinda genel olarak, Yahudilerin, miisriklerin ve baska milletten insanlarin Hz.
Muhammed’e kars1 ¢iktiklari, onu 6ldiirmeye ¢aligtiklart; buna karsilik Hiristiyanlarin
ona destek olduklarma vurgu yapilmakta ve Maide Suresi’nin bazi ayetleri'™® buna
ornek gosterilmektedir. Aynmi sekilde Medine’ye gelen Necran Hiristiyan heyetinin de
sozlerinde durarak Hz. Muhammed’e her tiirli destegi verdikleri belirtilmektedir.
Ayrica Hz. Muhammed’in ¢esitli bolgelerdeki Hiristiyanlara davet mektuplar
gonderdigi, onlarin bu davete tamamen kayitsiz kalmadiklar1 belirtilmekte, buna
karsilik Hz. Muhammed’in de onlara ilgi, sevgi ve ahde vefa gosterdigi ifade
edilmektedir. Son olarak Hz. Peygamber’in, Necran Hiristiyanlarina verdigi bu
giivenceyi kendisinden sonra yonetime gelen miiminlerin de aynen yerine getirmesini

istedigi belirtilmektedir.

Hamidullah’ i s6ziinii ettigi mektubun ikinci niishasinda da &ncekine benzer
ifadeler yer almaktadir. Bu belgede oncelikle, Hiristiyanlarin piskopos, rahip ve gezgin
din adamlarinin ibadetlerinin engellenemeyecegi, gorevlerinden alimamayacagi, cizye
ve haracla miikellef tutulamayacaklari, ibadethanelerinin yikilamayacagi ve camiye
cevrilemeyecegi lizerinde durulmaktadir. Din adamlar ve kiliselerin korunmasina
yénelik bu teminat yaninda metinde, din adami olan Huristiyanlarin, Islam dinine girme

konusunda zorlanamayacagi ve maddi durumlarina gore cizye veya hara¢ vermeleri

"*Bkz. bn Sa'd, Tabakat, II, 30-31; Hamidullah, el-Vesaik, Bel. No. 95, 5.198-199; Kahdehlevi, I, 130.
"7 Hamidullah, uydurma olarak nitelendirdigi bu iki niishali mektubun, Hz. Omer’in Medain ve Faris
Hiristiyanlarma verdigi iddia edilen giivence mektubuyla benzer oldugunu belirtmektedir (Bkz.
Hamidullah, el-Vesaik, Bel. No. 96-97,102, 5.199-209, 213-215.

158 Bkz. Maide (5), 82-85.
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gerektigi  belirtilmektedir. Ayrica Miisliimanlarin, Hiristiyanlarin ~ kiliselerinin
onarimma yardim etmeleri ve dinleriyle ilgili islerde haksizlia ugratilmamalar
gerektigi ifade edilmektedir. Biitlin bunlara karsilik, Hiristiyanlarin da sozlerinde
durmalari, savas ve baris halinde Miisliimanlarin aleyhine faaliyetlerde bulunmamalar1
gerektigi ifade edilmektedir. Mektubun sonunda ise yapilan bu antlagsmada dile getirilen
sorumluluklarin yerine getirilmemesi halinde Allah’in ve Peygamber’in korumasindan

uzak kalinacagi da ifade edilmektedir."

Hz. Muhammed’in Arap Yarimadasi’nin gilineybati kesiminden Necran
Hiristiyanlarla yaptigi bu yiiz yiize goriismeler yaninda, onun Yarimada’nin kuzey
kesimlerinde yasayan Taglib Hiristiyanlariyla yaptigi belirtilen antlagsma dikkat
cekicidir.

1.3.  Hz. Muhammed’in Taglib Hiristiyanlariyla Yaptig1 Antlasma

Hz. Muhammed’in Medine doneminde Necran heyeti yaninda, Irak ¢evresinde
yasayan Taglib Hiristiyanlariyla'® da yiiz yiize gdriisme yaptigindan séz edilmistir.
Rivayetlere gore onun, Taglib Hiristiyanlariyla goriismesi, Mekke’nin fethinden sonra
veya Hicri 9. yilda gergeklesmistir. Ciinkii H. 8. yilda Mekke nin fethiyle birlikte Hz.
Muhammed ve Medine yonetimi, Araplar tarafindan daha iyi taninmis ve sayginligi
artmistir. Bunun iizerine Arap Yarimadasi’nin farkli bolgelerinden bir¢ok Arap
kabilesi, Hz. Muhammed’e olan bagliliklarini sunmak veya Islim hakkinda bilgi
edinmek amaciyla Medine’ye elgiler ve heyetler gondermeye baglamistir. Bu donemde
Miisliiman ve Hiristiyanlardan olusan Taglib kabilesinden on alt1 kisilik bir heyetin de

Hz. Muhammed’le goriismek lizere Medine’ye geldigi belirtilmistir.

Taglib heyeti, Medine’ye geldiginde, ilk dnce bu kentin halkindan Remle binti
Haris'in evinde misafir olmus, daha sonra Hz. Muhammed’le gériismiistiir. Bu gdriisme

esnasinda Taglib heyetinin, Hz. Muhammed’le neler konustuguyla ilgili kaynaklarda

'** Hamidullah, el-Vesaik, Bel. No. 96-97, 199-209.

10 Taglib kabilesi, Islam’im ortaya ¢iktigi donemde Arap Yarimadasmin kuzey kesimlerinde, giiniimiizde
Mardin’in Nusaybin ilgesi ve civarinda yasamaktaydi. Bu kabilenin yasadig1 bolgeye, kabile reisi Taglib
b. Rebia’dan dolay1, “Rebia Ulkesi” de denilmekteydi. Taglib kabilesinin yasadig1 bu topraklar, aym
zamanda Romalilarla S&saniler arasindaki tampon bdlgedeydi. Ancak onlar, Romalilara tdbi olmus ve
bolgedeki diger Arap kabileleriyle birlikte, erken tarihlerde Hiristiyanligi benimsemisti (Trimingham,
53-54). Taglib kabilesinin nesebi ve yerlestikleri yerlerle ilgili bkz. H. Kindermann, “Taglib”, 1A,
Istanbul 1970, XI, 620-621.
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yeterli bilgi bulunmamaktadir. Muhtemelen Hz. Muhammed, bu goriismede, Taglib
heyetine &nce IslAm’1 anlatmis ve onlarin sorularina cevap vermis, ardindan heyette
bulunan Hiristiyanlar1 Islim’a davet etmis, fakat onlar Miisliiman olmay1 kabul
etmemistir. Nitekim kaynaklar, Hz. Muhammed’in Taglib Hiristiyanlariyla “dinlerinde
kalmak, fakat yeni dogan g¢ocuklarini vaftiz etmemek veya Hiristiyanlagtirmamak™

sartyla bir antlasma yaptigindan sz etmistir.''

Hz. Muhammed’in, Taglib Hiristiyanlarma yonelik yukarida sozii edilen
uygulamasinda farkli bir durum gozlenmektedir. Genel olarak Hz. Muhammed, kendi
dinlerinde kalmak isteyen Hiristiyan ve diger din mensuplariyla yaptig1 antlasmalarda
Kur’an’da da ifadesini bulunan cizyeyi'® sart kosmustur. Hatta Medine’ye gelen ve bir
tartisma ortaminda gerceklesen Necran Hiristiyan heyetiyle yapilan antlasmada bile
bireysel cizye yerine, toplu bir vergi alinmasi s6z konusu olmustur. Ancak yukarida
zikredilen Taglib Hiristiyanlariyla yapilan antlagsmada, cizye sart1 yerine yeni dogan
¢ocuklarmin vaftiz edilmemesi sartt konulmustur. Kur’an’da ve Hz. Muhammed’in
uygulamalarinda delili bulunmayan séz konusu antlagmanin, Taglib Hiristiyanlarinin
bir slire sonra Miisliman olacagi veya dinlerinden vazgececekleri anlamina geldigi
aciktir. Hz. Muhammed’in, diger Hiristiyan gruplarina yonelik boyle bir uygulamasi
olmadigima gore, Taglib kabilesiyle ilgili boyle bir uygulamasinin sebebini anlamak

miimkiin gériinmemektedir.

Hz. Muhammed’in, Taglib heyetiyle yaptig1 belirtilen bu antlasmanin sebebi
kesin olarak bilinmemekle birlikte; onlarin, konusmalar esnasinda dik basli bir tutum
izlemesi iizerine, onun bdyle bir cezay1 sartt kogsmus olmasi muhtemeldir. Ayrica bazi
kaynaklarda da konuyla ilgili baska ihtimallerden de s6z edilmektedir. S6z konusu
ihtimallerden birincisi, Hz. Muhammed’in, Taglib Hiristiyanlarinin Medine’den uzakta
yasamast ve askeri acidan giiclii olmasi gibi sebeplerle, onlarin bir siireligine
Hiristiyanlik iizerinde kalmasini uygun gormiis olabilecegi seklindedir. ihtimallerden
ikincisi ise Hz. Muhammed’in, bu kabilenin Romalilarla Sasaniler arasindaki tampon
bolgede oturmasmi dikkate almasi ve onlarm, Islam’m Sasani bélgesine dogru

genigleme siyasetinde rol oynayabileceklerini diisiinmiis olmasi sebebiyle boyle bir

'! fbn Sa'd, Tabakat, II, 80; ibn Kesir, el-Bidaye, V, 93; Agari, 83-84. (Bu kaynaklarda Taglib heyetinde
Miisliimanlar ve Hiristiyanlarin oldugu zikredilmesine ragmen, bazi kaynaklarda bu heyette Mecisilerin
de oldugu ve onlarm Islam’1 kabul ettigi ifade edilmektedir. Bkz. Arnold, 90).

192 Bkz. Tevbe (9), 29.
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antlasma yaptigidir.'®® Eger Hz. Muhammed, zikredilen bu ihtimallerdeki gibi
diisiinmiis olsaydi, Taglib Hiristiyanlarma “Tamam, Hiristiyan olarak kalmaya devam
edin.” gibi bir sey demesi gerekirdi. Oysa o, boyle bir sey dememekte, “Siz Hiristiyan
olarak kalin ama, cocuklarinizi Hiristiyan etmeyin” diyerek, onlar1 cezalandirmaya

caligmaktadir. Dolayisiyla bu ihtimalleri mantikli bulmak miimkiin degildir.

Yukarida zikredilen ihtimalleri bir kenara birakirsak, s6z konusu antlagsma ile
ilgili bilgilerin uydurma olmasi1 biiyiik ihtimal dahilindedir. Nitekim Caetani, Hz.
Muhammed’in teblig siirecinde muhataplarina, “Islam’1 kabul ve cizye sarti getirdigi
icin, Taglib Hiristiyanlarinin (ekonomik olarak) tasarruf etmek ve yiiksek bir vergi
(cizye) vermemek icin, c¢ocuklarim1 vaftiz ettirmekten vazgecmis olmalilar...”
demektedir. Ayrica o, Hz. Muhammed’in bdyle bir sey sOylemesinin s6z konusu

olmadigin, dolayistyla bu rivayetin uydurma oldugu sonucuna varmaktadir.'®

Ayni
sekilde Kindermann da Hz. Muhammed’in hi¢bir Hiristiyani ihtidaya zorlamadigini,
Hz. Muhammed’in Tagliblilerle yaptigi rivayet edilen bu antlagmanin sonraki

dénemlerde uydurulmus olabilecegini belirtmektedir.'®

Caetani ve Kindermann’in tespitini dogrular nitelikte baska bilgiler de
bulunmaktadir. Buna gbére bazi kaynaklarda, Hz. Muhammed’in Taglib
Hiristiyanlartyla yaptig1 belirtilen antlasmanin, Hz. Omer zamaninda yapildigindan s6z
edilmektedir. Rivayetlere gore Taglib Hiristiyanlari, cizye vermekten hoslanmadiklari
veya bunu izzeti nefislerinin kirilmasi olarak gordiikleri icin'®, Hz. Omer’den cizye
yerine kendilerinden Miisliimanlarin vergileri gibi vergi alinmasini istemiglerdir. Bunun
tizerine Hz. Omer, onlarla “zekat1 (sadaka, osiir ) iki kat vermeleri ve ¢cocuklarmi vaftiz
etmemeleri” sartiyla bir antlasma yapmistir. Fakat Taglib Hiristiyanlarmin bu
antlasmay1 da uymamalar {izerine Hz. Omer, onlardan sadece dsiir alinmasini emrettigi
belirtilmistir. Hatta bazi rivayetlerde onlarin kadinlarinin ve g¢ocuklarinin da vergi

miikellefiyeti yapildigindan s6z edilmistir.'”” Dolayisiyla biitin bu bilgiler, Hz.

' Bkz. Salih, 137-138.

164 Bkz. Caetani, VI, 334-336; ayrica bkz. Fayda, Hz. Omer Zamaninda, 123.

165 Bkz. Kindermann, {A, XI, 622.

1% El-Belaztird, 185-187.

17 Genis bilgi i¢in bkz. Ebu Ubeyd Kasim b. Selam, Kitabu’l-Emval, Cev. Cemaleddin Saylik, istanbul
1981, 47-49; Taglib Hiristiyanlarindan cizye yerine iki kat sadaka (zekat) alinmasiyla ilgili ayrica bkz.
Fayda, Hz. Omer Zamaninda, 150-161; Arnold, 90-91.
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Muhammed’in Taglib Hiristiyanlariyla goriismiis olabilecegini, ancak s6z konusu

antlagsmay1 yapmasinin miimkiin olmadigin1 géstermektedir.

Hz. Muhammed, yukarida zikredilen Necran ve Taglib Hiristiyanlarla yiiz yiize
goriismeler yaptigi gibi, onun Arap Yarimadasi’min farkli bolgelerinde yasayan

Hiristiyan gruplarla da ¢esitli vesilelerle dolayli miinasebetleri olmustur.

2. Hz. Muhammed’in Hiristiyanlarla Dolayh Miinasebetleri

Hz. Muhammed’in yukarida zikredilen Taglib ve Necran Hiristiyanlariyla
yaptig1 dogrudan goriismeler yaninda o, diplomatik ve askeri vesilelerle Hiristiyanlarla
dolayli miinasebetler kurmustur. Bu baglamda Hz. Muhammed, H. 6. yilda miisriklerle
imzalanan Hudeybiye Barig Antlagmasi’yla bolgede giivenligi sagladiktan sonra, Arap
Yarimadas: ve c¢evresindeki Hiristiyan ve diger din mensuplariyla miinasebetlerini
artirmaya ve Islim’1 daha genis alanda yaymay: amaclanustir. Bu amagla o, Arap
Yarimadasi’nin farkli bolgelerindeki Hiristiyan kabile reislerine, emirlere ve
Yarimada’nmn disindaki komsu iilke baskanlarina Islam’a davet mektuplar1 géndermek
suretiyle diplomatik miinasebetlerde bulunmustur. Hz. Muhammed, oncelikle Arap
Yarimmadasi’nin kuzey kesimlerinde, Dogu Roma’nin hakimiyetindeki Hiristiyan Arap
kabileleriyle ¢esitli vesilelerle miinasebet kurmus,'® daha sonra diger bdlgelerdeki

Hiristiyan Arap kabile reislerine ulasmay1 hedeflemistir.'®’

O, Arap Yarimadasi’ndaki
Hiristiyanlarla miinasebetlerini bu sekilde devam ettirirken, aynm1 zamanda Arap
Yarimadasi’nin disindaki Hiristiyan ve diger din mensuplarina da ulasmaya ¢aligmistir.

Bu cercevede o, Yarmmada’nmin cevresindeki Hiristiyan liderlere Islam’a davet

' Daha 6nce de ifade edildigi gibi Arap Yarimadasi’nin kuzeyindeki bu Hiristiyan Arap kabileleri
arasinda; Gassan, Lahmi, Ciizam, Kelb, Kudaa ve Taglib gibi kabileler vardi. Bu kabileler, Arap
kimligine sahip olmakla birlikte Dogu Roma (Bizans) topraklarina yerlesmis olmalarindan ve biiyiik
kisminin Hiristiyan olmasindan dolay1 kendilerini Dogu Romali olarak saymaktaydi. Onlarin, Hicazli
Araplarla iligkileri ise daha c¢ok ticari alig-veriglerle sinirliydi. Bu sebeple onlar, Hz. Muhammed’in
teblig faaliyetlerine karsi olumsuz yaklagsmistir. Onlar, Hz. Muhammed ve Miisliimanlarin, Dogu
Romalilarla miinasebetlerinde Romalilar tarafinda yer almistir (Emin, Fecru’l-Islam, 146).

1 Hz. Muhammed, Medine déneminde gesitli yontemlerle Hiristiyanlari islam’a davet etmeye calismus,
ancak onun doneminde Hiristiyanlardan Islim’a gecenlerin sayis1 ¢ok fazla olmamistir. Hz.
Muhammed’in sagliginda Islam, dnce Arap Yarimadasi’mn kuzeyindeki Kelb, Gassan, Behrdi, Lahmi ve
Taglib kabilelerinin bir kisim kollarina ulasmistir. Hicri 8-10. seneler arasinda, Bahreyn bolgesindeki
Abdu’l-Kays ile Umman’dan Benl Naciye kabilelerinin bir kismi ve Yemen’deki baz1 kabilelerin ileri
gelenleri, Islam’1 kabul etmistir. Islam’1 kabul etmeyen Hiristiyanlar ise kendi dinlerini yasamaya devam
etmistir (Salih, 138).
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mektuplar1 gondermis ve onlardan gelen cevaplara gore bir strateji belirlemeye

calismustir.

2.1. Hz. Muhammed’in Arap Yarimadasi’ndaki Hiristiyanlarla

Diplomatik Miinasebetleri

Hz. Muhammed’in oncelikli hedefi en yakin gevresinden baslayarak Islam’
Arap Yarimadasi’nda yasayan herkese ulagtirmakti. Bu amagla o, Arap Yarimadasi’nda
yasayan Hiristiyan, putperest ve diger dinlere mensup devlet baskani ve kabile
reislerine mektup ve elgi gondermek suretiyle ulasmaya calismistir. Hz. Muhammed,
ulasabildigi Hiristiyan ve diger din mensubu liderlerden, Islam’in kabul edilmesini ve
bu dinin gereklerinin yerine getirilmesini istemistir. O, Islam’1 kabul etmeyen ve kendi
dinlerinde kalmak isteyenlerle Medine yoOnetiminin taninmasi, cizye O6denmesi,
Miisliimanlara ve onlarin miittefiklerine saldirilmamasi gibi konulari igeren antlagsmalar
yapmistir. Hz. Muhammed, bu oOnerileri kabul etmeyen ve diismanca davranan
Hiristiyanlar {izerine son ¢are olarak askeri seferler diizenlemis ve bu vesilesiyle onlarla

iliski kurmaya ¢aligmustir.

Hz. Muhammed, Medine déneminde miisriklerle olan miicadele yaninda, Arap
Yarimadasi’ndaki diger din mensuplarina ve Ozellikle Hiristiyanlara da ulagmayi
amaclamistir. Bu amacla o, H. 6. yilda imzalanan Hudeybiye Baris Antlasmasi’ndan
sonra, ayni yilin sonu veya H. 7. yilin basinda (M.628’de), Arap Yarimadasi’nin farkli
bolgelerindeki Hiristiyan ve diger dinlere mensup Arap kabilelerine, Islam’a davet
mektuplar1 géndermistir. Hz. Muhammed’in Islim’a davet i¢in gonderdigi mektuplar,
genel olarak benzer konular ihtiva etmekle birlikte, bazen bu mektuplarda muhatabin
siyasi, ekonomik ve sosyal konumuna gore farkli konulardan séz edilmistir. Bu
cercevede Hz. Muhammed’in Arap Yarimadasi’nmin farkli bolgelerindeki Hiristiyan

liderleriyle, miinasebetinden s6z etmek yerinde olacaktir.

2.1.1. Hire-Lahmi Hiristiyanlariyla Miinasebetler

Hz. Muhammed’in devlet ve kabile liderlerine Islim’a davet mektuplart
gonderdigi siralarda, Arap Yarimadasi’nin kuzey ve kuzeydogu kesimlerinde Lahm,

Tentih, Tayy, Temim ve Miizehhec gibi kabilelerle, onlarin alt kollar1 yerlesik ve

170



gbcebe hayat siirmekteydi. Bu kabilelerden Lahm ve Tentih kabilesinin bazi alt kollar
Sasanilere yakin Hire bolgesinde yasarken, bir kismi da Dogu Roma’nin hakim oldugu

topraklarda yasamaktaydi.

Hz. Muhammed, Islam’1 teblig faaliyetleri ¢ergevesinde, Dogu Roma’nin
denetimindeki Arap Yarimadasi’nin kuzey kesimlerinde yasayan Lahm kabilesinin
cesitli kollarina Islam’a davet mektuplar1 gondermistir. Bu baglamda onun, Lahm
kabilesinin alt kolu olan Hades kabilesine gonderdigi mektup su sekildedir: “Lahm
kabilesinin Hades boyundan Miisliiman olan, namaz kilan, zekat veren, Allah’in ve
peygamberin payini ayiran ve miisriklerden ayrilan (kisiler), Allah’in ve Muhammed’in
zimmetiyle emindir. Kim dininden doénerse ondan hem Allah’in, hem de elgisinin
zimmeti uzaktir. Kimin Miisliiman olduguna bir Miisliiman tamklik ederse o,
Muhammed’in  zimmetiyle giiven icindedir ve Miisliimanlardandir.”'™® Hz.
Muhammed, bir baska Lahmi lideri Ziyad b. Cehver’e de buna benzer bir mektup
gondermistir. S6z konusu mektuplarda Lahm kabilesinden Miisliiman olanlarin namaz
ve zekat gibi Islim’in emrettigi pratikleri yapmalar1 halinde, Hz. Muhammed’in

giivencesinde olduklari belirtilmektedir.'”!

Kaynaklarda, Hz. Muhammed’in, yukarida zikredilen Lahm kabilesiyle oldugu
gibi, aym1 kabileyle miittefik olan Temim kabilesinin Dari koluyla da
miinasebetlerinden s6z edilmistir. Rivayetlere gore, bu kabilenin reisleri hicretten 6nce
Hz. Muhammed’e gelmis, Filistin ve civarindaki bazi yerlerin kendilerine verilmesini
istemistir. Bunun iizerine Hz. Muhammed’in, onlara Filistin bdlgesindeki Beyt Uyun,
Hebriin (Hebron, Cebriin), el-Martim ve Beyt Ibrahim gibi yerleri Darilere verdigini
belirten bir yazi vermistir. Yine rivayetlere gore, Dariler, hicretten sonra da Hz.
Muhammed’e gelerek daha 6nceki yazinin yenilenmesini istemis ve Hz. Muhammed de
s0z konusu yaziy1 yenilemistir.172 Her ne kadar rivayetlerde Hz. Muhammed’in Mekke
ve Medine doneminde Darilere yukarida zikredilen bir kisim yerleri verdiginden sz
edilmekte ise de, Islam’in heniiz yayilmaya basladizi Mekke déneminde Hz.

Muhammed’in devlet bagkanlig1 sifatinin olmadigi dikkate alinirsa, s6z konusu yazilari,

17" Hamidullah, el-Vesaik, Bel. No. 41, 5.142-143.

"' Ebu’l-Hasan Ali b.Muhammed b. Abdulkerim el-Cezri, ibnu’l-Esir, Usdu’l-Gabe fi Ma’rifeti’s-
Sahébe, byy. H. 1285, 11, 218-219; Hamidullah, el-Vesaik, Bel. No. 42, s.143-144.

172 Darilere verilen ikta yazilarinin farkli versiyonlari i¢in bkz. Hamidullah, el-Vesaik, Bel. No. 43-47,
s.144-149.
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en azindan hicretten onceki yaziyi, Hz. Muhammed’in vermis olmasi miimkiin

goriinmemektedir.

Hz. Muhammed’in saghginda Arap Yarimadasinin kuzeydogusundaki Hire
bolgesinin Sasani kesiminde yasayan Hiristiyan ve putperest Arap kabilelerine tam
olarak ulasilamamistir. Ancak onun 6liimiinden sonraki ilk halifeler doneminde Halid
b. Velid’in askeri bir birlikle bolgeye gonderilmesiyle burada yasayan Hiristiyanlara
ulagilmistir. Halid b. Velid, Hire’yi fethettigi zaman, buradaki Hiristiyan halka bir
teminat mektubu vermistir. O, bu mektupla Hire’deki Hiristiyanlara canlarmi ve

.. . . . e 173
mallarii koruma garantisi vermis, onlara inang ve ibadet hiirriyeti tanimistir.

2.1.2. Bahreyn Hiristiyanlariyla Iliskiler

Hz. Muhammed, H. 8. yildan sonra Sasanilerin hakimiyeti altindaki Arap
Yarimmadasinin dogu ve giineydogu kesimlerinde yasayan biiylik kismi Hiristiyanligt
benimsemis Abdul’l-Kays, Bekr b. Vil ve Temim gibi Arap kabilelerine ve bunlarin
alt kollarma Islam’1 teblig amaciyla elgiler gondermistir.'”* Bu baglamda Hz.
Muhammed, ilkonce H. 6. (veya 8.) yilda Alad b. Abdillah el-Hadrami ile Bahreyn
bolgesini yoneten Temim kabilesinin Abdullah b. Zeyd (Kays) kolundan Miinzir b.

Sava’ya bir davet mektubu géndermistir.'”

Hz. Muhammed’in elgisi Ala b. Abdillah el-Hadrami, davet mektubunu Miinzir
b. Sava’ya verirken, ona yonelik bir konusma yapmustir. El¢i, konusmasinda Miinzir’i
oviicii bir takim sozler yaninda, Hz. Muhammed’in 6zelliklerinden s6z etmis ve davet
mektubunun mahiyeti hakkinda bilgi vermistir. Kaynaklarda Hz. Muhammed’in bu
davet mektubu iizerine Miinzir’in, Miisliiman oldugu ve Islam dinin gereklerini yerine
getirdigi ifade edilmistir.176 Baz1 kaynaklarda ise Miinzir b. Sava’nin, Miisliiman

olmadan ve olduktan sonra Hz. Peygamber’le birka¢c kez karsilikli mektuplastig

"> Emir Ali, 304.

'7* el-Belaziri, Futiih, 89; Hamidullah, Hz. Peygamber’in Alti Orijinal, 87-88; Salih, 131-132.

'75 {bn Hisam, es-Sire, IV, 222; el-Belaziri, Futiih, 89; ibn Sa’d, et-Tabakat, II, 27-28; Hamidullah, Hz.
Peygamber’in Alt1 Orijinal, 87-88; Abidin Sénmez, Rasiilullah’in islim’a Davet Mektuplari, istanbul
1990,129. (Hz. Muhammed’in Miinzir b. Sava’ya gonderdigi mektup soyledir: “Allah elgisi
Muhammed’den Miinzir b. Sava’ya, Selam, hakikat yolunu izleyenler iizerine olsun! Seni Islam’a davet
ediyorum. Itaat et ki felaha eresin ve Allah, iktidarm altinda bulunan her seyi senin kilsin. Bil ki benim
dinim, nalsiz develerin ve tek nall1 atlarin erigebilecegi yere kadar muzaffer olacaktir.” Bkz. Hamidullah,
Hz. Peygamber’in Alt1 Orijinal, 88; Hamidullah, el-Vesaik, Bel. No. 56, s.160-161).

78{bn Hisam, es-Sire, 1V, 222; el-Belaziri, Futih, 89; Hamidullah, Hz. Peygamberin Alt1 Orijinal, 88-
89; A. Sonmez, 130-131.
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belirtilmis ve bu mektuplardan bazilarinin metinlerine yer verilmistir. Bu mektuplar
genel olarak, Islam’in kabul edilmesi, Miisliiman olanlara iyi davranilmasi, Miisliiman

olmayanlardan cizye alinmasi gibi konular1 igermektedir '’

Hz. Muhammed, Miinzir b. Sava’ya davet mektubu gonderdigi gibi, yine
Bahreyn bolgesindeki bir baska Hiristiyan Arap kabile yoneticisi Hilal’e'”® ve Abdu’l-
Kays kabilesi ile bu kabilenin alt kollarina Isldim’a davet mektubu gondermistir. Bu
davet mektuplar1 lizerine Abdu’l-Kays kabilesinin liderinin, bir heyetle Medine’ye
gelerek Miisliman oldugu ve Hz. Muhammed’in bunlara Islam’m pratikliklerini

yapmalaryla ilgili bir belge verdigi belirtilmistir.'”

Sonu¢ olarak Hz. Muhammed’in daveti {izerine Bahreyn yoneticilerinin ve
halkinin bir kismi Misliman olmus, Misliiman olmayan Hiristiyan ve diger din
mensuplart Hz. Muhammed’in elgisi Ald b. Abdillah’la cizye antlagsmasi imzalamstir.
Bu antlagsmada, yetistirilen hurmalardan Miisliimanlara verilmesi gereken miktar ile
ergenlik cagina gelen her erkekten bir dinar cizye alinmasi gibi konular yer almistir. Bu
antlasmanin disinda kaynaklarda, Hz. Peygamber’in Bahreyn ve Hecer bolgesinde
Miisliiman olan ve olmayanlara yonelik bagska mektuplar1 ve antlagmalar1 oldugundan

. . . .- 180
s0z edilmistir.

2.1.3. Yemame Hiristiyanlariyla Miinasebetler

Daha dnce ifade edildigi gibi Islam’in ortaya ¢iktig1 siralarda Hiristiyanlik, Arap
Yarimadasmin dogu ve giineydogu kesimlerindeki bazi Arap kabileleri arasinda
yayilmusti. Ozellikle Yemame bolgesinde yerlesmis olan Bekr b. Vail kabilesinin Bend
Hanife kolu Hiristiyanligi benimsemisti. Bu kabilenin Hiristiyan liderleri Hevze
b.Ali,"®" Yemame’nin saygin bir sairi ve Arap Yarimadasi’nin i¢ kesimleriyle Yemen’i

birbirine baglayan ticaret yolundaki kervanlarim koruyuculugunu iistlenmis énemli bir

77 {bn Sa'd, Tabakat, 11, 26-27; 40-41; Hamidullah, el-Vesaik, Bel. No.57-59, s. 61-63, s. 161-163, 167;
Hamidullah, Hz. Peygamberin Alt1 Orijinal, 89-96.

178 [bn Sa'd, Tabakat, 11, 39; Hamidullah, el-Vesaik, Bel. No. 67, s.171-172.

' fbn Sa’d, Tabakat, II, 89; ibn Kesir, el-Bidaye, V, 46-47; Hamidullah, el-Vesaik, Bel. No. 72- 75, s.
175-178; Salih, 131-132; A. Sonmez, 144-146.

'%0{bn Sa'd, Tabakat, 11, 39-40; el-Belaziri, Futih, 90-92.

'8 Kaynaklarda, Hevze b. Ali’nin, Hz. Peygamber’den iki yil 6nce (Trimingham, 285) Mekke nin
fethinden déniiliirken 61diigii belirtilmistir (Ibn Sa'd, Tabakat, I, 27; Selami Miinir Yurdatap, Hazreti
Muhammed’in Mektuplar, Istanbul 1948, 53).
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sahsiyetti.'™ Bu sebeple Hz. Muhammed, H. 6. (veya 7.) yilda Hevze b. Ali’ye, Salit b.
Amr el-Amiri’yle (Salit b. Kays el-Hazreci) bir mektup géndermistir.'™ Hz.
Muhammed, Hevze b. Ali’ye gonderdigi mektupta, onu Islam’a davet etmis ve

Miisliiman olmamas1 halinde topraklarinin elinden gidecegini belirtmistir.'™

Kaynaklarda, Hz. Muhammed’in elgisi Salit b. Amr’in, Hevze b. Ali’ye mektup
gotiirdiigii sirada, Hevze’nin yaninda Sam bolgesinden gelmis Hiristiyan biiyiiklerinden
Enegiin (Argun) adinda birisinin oldugundan s6z edilmistir. Enegiin ile Hevze b. Ali
kendi aralarinda Hz. Muhammed’in mektubu ve onun peygamberligi konusunda
konusmuslardir. Enegiin, Hz. Muhammed’in Meryem Oglu Isa’nin gelecegini
miijdeledigi Arap Peygamber oldugundan ve onun isminin Incil'de “Muhammed
Rastilullah” diye yazili bulundugundan s6z etmistir. Aymi sekilde Hevze b. Alj,
kendisinin de Incil’de bu ismi gordiigiinden bahsetmistir. Ancak onlar, Hz.
Muhammed’in Allah tarafindan gonderilen hak peygamber oldugunu bildiklerini, fakat
makam ve mevkilerinin ellerinden gidecegi korkusuyla Islam’1 kabul etmediklerini

belirtmistir.'®

Sam’dan gelen dostuyla konustuktan sonra Hevze b. Ali, sahip oldugu makam,
mevki ve malinin elinden gidecegi korkusuyla Miisliman olmamaya karar vermistir.
Miisliman olmamasina ragmen o, bazi isteklerinin yerine getirilmesi halinde Hz.
Muhammed’e tabi olabilecegini belirttigi bir mektubu Hz. Muhammed’in elgisine
vermis ve onu birtakim hediyelerle Medine’ye ugurlamlstlr.186 Elgi Salit b. Amr,
Hevze'nin hediyelerini Hz. Muhammed’e vermis ve mektubunu ona okumustur. Hz.
Muhammed de Hevze b. Ali’nin isteklerinin miimkiin olmadigimi belirtmistir.'®’
Dolayisiyla Hevze b. Ali’nin, Hz. Muhammed hakkinda bilgi sahibi olmasina ragmen

dini ve siyasi kimligini birakamadigi i¢in Miisliiman olmadig1 anlasilmaktadir.

Hz. Muhammed’in Hevze b. Ali’yle bu miinasebetinden birka¢ yil sonra

Yemameliler, iglerinde Hiristiyan Benli Hanife kabilesinin ileri gelenlerinden

182 el-Hudri Bek, 223-224; Hevze b. Ali hakkinda ayrica bkz. Cevad Ali, Tarihu’l-Arab, VI, 210-211.

'8 fbn Sa'd, Tabakat, I, 26-27; el-Belaziiri, Futith, 98; Trimingham, 285.

""Ebu Abdillah Muhammed ibn Kayyim el-Cevziyye, Zadu’l-Mead fi Hedyi Hayri’l-ibad, Cev. ve Thk.
Muzaffer Can, IV, 1611; Hamidullah, el-Vesaik, Bel. No. 68, s.172.

' bn Kayyim el-Cevziyye, Zadu’l-Mead, IV, 1611-1612; Yurdatap, 52.

'% {bn Sa'd, Tabakat, II, 26-27; Hamidullah, el-Vesaik, Bel. No. 68/a, 173.

"7 fbn Sa'd, Tabaka, II, 27; ibn Kayyim el-Cevziyye, Zadu’l-Mead, IV, 1611.
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Miiseylime b. Habib’in'®*® de bulundugu bir heyeti H. 9. veya 10. (M. 630-631) yilda
Hz. Muhammed’le goriismek {izere Medine’ye gondermistir. Bu heyetin ileri
gelenlerinden olan Miiseylime b. Habib, Hz. Muhammed’le yaptig1 gériismede ondan
“peygamber olma” isteginde bulunmustur. Hz. Peygamber ona isteginin imkansizligini
anlatmis olmasina ragmen, o bu diisiincesinden vazge¢gmemis Yemame’ye doniince
kendisini peygamber ilan etmis ve etrafina birgok kisiyi toplamustir."®” O, etrafina
toplanan bu kalabaliktan cesaret alarak peygamberlik iddiasim1 bir mektupla Hz.
Muhammed’e bildirmis' ve bazi taleplerde bulunmustur. Bunun iizerine Hz.
Peygamber, ona Miiseylimetu’l-Kezzab (Yalanci Miiseylime) hitabiyla bir mektup'®'
yazmistir. Hz. Peygamber’in vefatindan sonra Hz. Ebu Bekir, onunla savagmak {izere
Halid b. Velid yonetimde bir orduyu Yemame’ye gondermis ve s6z konusu bu ordu,

siddetli bir miicadeleden sonra Miiseylime ve taraftarlarini ortadan kaldirmistir.'”

Hz. Muhammed’in Yemame bolgesindeki Hiristiyan Arap kabileleriyle
miinasebetleri yaninda, bu bdlgenin giiney kesimlerinde yer alan Umman

Hiristiyanlariyla da iligkileri olmustur.

2.1.4. Umman (Uméan) Hiristiyanlariyla iliskiler

Arap Yarmmadasmin giineydogu kesiminde yer alan Umman, islim’in orta ya
ciktig1 donemde Sasanilerin yonetimi altinda bulunmaktaydi. Ancak Hz. Muhammed’in
davet mektuplar1 gonderdigi siralarda, Sasanilerin bolgedeki giicli zayiflamisti. Daha
once ifade edildigi gibi bu bolgede yasayan Abdu’l-Kays kabilesinin bazi alt kollar ile
Ezd ve Beni Naciye gibi kabilelerin bir kism1 Hiristiyanligi benimsemisti. Dolayisiyla

Hz. Muhammed, bu bolgedeki Hiristiyanlarin ve diger din mensuplarinin Miisliiman

'8 Kaynaklarda, Miiseylime’nin asil adinin Mesleme oldugu, Miisliimanlarin bu ismi tahkir amactyla
Miiseylime sekline doniistiirdiigii belirtilmektedir. Yine onun asil isminin Hardn, Miiseylime’nin ise
lakab1 oldugu da ifade edilmektedir (Ahmet Onkal, “Miiseylimetiilkezzab”, DIA, Istanbul 2006, XXXII,
90).

'8 bn Hisdm es-Sire, IV, 222-223.

%0 Miiseylime’nin Hz. Peygamber’e gonderdigi mektup soyledir: “Rastlullah Miiseylime’den Rastlullah
Muhammed’e seldm. Ben senin ortaginim. Miilk de aramizda boliinmiistiir. Yeryiiziiniin yaris1 benim
yarist Kureys’indir. Fakat Kureys adalete ridyet etmeyerek tecaviizkar davranmaktadir. Selamlarimla.”
(Ibn Hisam es-Sire, IV, 247; el-Belaziri, Futith, 97-98; Emir Ali, 183).

P'Hz, Peygamber, Miiseylime’ye cevap olarak soyle bir mektup gondermistir: “Rastlullah
Muhammed’den, Miiseylimetu’l-Kezzab’a: Dogru yolda gidenlere seldm. Yeryilizii Allah’mdir. Onu
diledigi kullarina ihsan eder. Akibet muttakilerindir.” (ibn Hisam es-Sire, IV, 247; Tbn Sa'd, Tabaka, I,
38; el-Belazlri, Futh, 98; Emir Ali, 183).

12 el-Belaziird, Futtth, 98-99; Ar1, 119-128; Hiiseyin Algiil, “Hz. Ebti Bekir’in Hicretten Vefatina Kadar
Olan Donemdeki Faaliyetlerine Genel Bir Bakis”, ISTEM, Konya 2005, S.VI, 114-115.
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olmalarim1 saglamak amaciyla H. 7. yilda, Umman bdlgesinde hiikiim siiren
Culenda’nin iki oglu Ceyfer ve Abd’e, Amr Ibnu’l-As vasitastyla Islam’a davet

mektubu géndermistir.'”?

Hz. Muhammed, Umman melikleri Ceyfer ve Abd’e gonderdigi mektupta,
kendisinin biitiin insanlara gdnderilmis bir peygamber oldugunu belirterek onlar
Islam’a davet etmis ve Miisliman olmalari halinde hiikiimdarliklarmmn ellerinde
kalacagindan, aksi halde miilklerinin ellerinden alinacagindan s6z etmistir. Bu mektup
iizerine iki kardes, Amr ibnu’l-As’a Islam ve Miisliimanlarla ilgili birgok soru sormus
ve bir siire diisiindiikten sonra Miisliiman olmuslardir. Amr Ibnu’l-As ise Hz.
Peygamber’in vefatina kadar Umman bdlgesinde kalmis ve bolge insanin Miisliiman

T 194
olmasi1 i¢gin ugragmistir.

Hz. Muhammed, Umman bdlgesine Amr Ibnu’l-As’t gonderdigi gibi,
kaynaklarda acik¢a belirtilmemesine ragmen, ayni bolgenin bir bagka kesiminde
yasayan ve li¢ biiyilk kabilesi Hiristiyan olan Ben(i Naciye kabilesine de tebligde
bulunmus olmalidir. Nitekim Benli Naciye kabilesinin Hicrl 11. yilda Umman ve
Yemen’deki miirtedlerle savas esnasinda Miisliimanlarin yaninda yer alarak savastiklari

belirtilmektedir.'”

Buradan hareketle onlarin, kendilerine yapilan ilk tebligden bir siire
sonra Islam’1 kabul ettikleri anlasilmaktadir. Muhtemelen onlarin Miisliiman
olmasinda, Hz. Peygamber’in vefatina kadar Umman bolgesinde kalan Amr Ibnu’l-

As’1n rolii olmusg olmalidir.

Hz. Muhammed, Umman melikleri ve Benl Naciye kabilesi diginda, bu
bolgedeki Dema, Suhar ve Deba gibi bdlgelerdeki halka ve bazi kabile reislerine de
Miisliiman olmalar1 i¢in mektuplar yazmistir. Bu mektuplarin igerikleri daha ziyade,

Miisliiman olmalar1 halinde, zekatin verilmesi ve namazin kilinmasi gibi dini

193 fbn Sa'd, Tabakat, 11, 27; el-Belaziri, Futih, 87. (Hz. Muhammed’in Culenda ogullarina génderdigi
mektubun metni soyledir: “Bismillahirranmanirrahim, Allah Rasilu Muhammed’den Culendan’nin iki
oglu Ceyfer ve Abd’e, Selam, hakikat yoluna tabi olanlarin iizerine olsun! Sizin her ikinizi Islim’m
davetine cagirryorum. Islaim’a tabi olun ve kurtulusa erin. Ben, diri olan1 uyarmak ve azabin kafirlere hak
olmas1 igin Allah’in biitiin insanlara gonderdigi elgiyim. Eger siz Islam’1 kabul ederseniz, ikinize de
iktidar verecegim. Eger Islam’1 kabul etmezseniz, miilkiiniiz gidecek, atim topraklariniza girecek ve
peygamberligim miilkiiniize stiin gelecektir (Hamidullah, el-Vesaik, Bel. No.76, s.178-180; el-Hudri
Bek, 222-223). Hz. Muhammed’in Culenda ogullarina gonderdigi bu mektubun orijinali ve bu orijinal
niishanin giiniimiize kadar gelme siireciyle ilgili daha genis bilgi i¢in bkz. Hamidullah, Hz. Peygamber’in
Alt1 Orijinal, 151-161).

19 el-Belaziri, Futih, 87; Sibli, 1, 424; Yurdatap, 45-50.

' Salih, 80-81, 132.
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pratiklerin yerine getirilmesiyle ilgilidir.'”® Hz. Muhammed’in Umman bélgesindeki
Hiristiyanlarla elgiler diizeyinde miinasebetleri oldugu gibi, Umman’in batisindaki

Yemen bolgesinde yasayan Hiristiyan ve diger dini gruplarla da iligkileri olmustur.

2.1.5. Yemen-Himyer Hiristiyanlariyla Miinasebetler

Hz. Muhammed, Arap Yarimadasi’nin giineydogu kesimlerindeki Hiristiyan
kabile reislerine Islam’a davet mektuplari gonderdigi gibi, Yarimada'min giiney
kesiminde yer alan Yemen bolgesindeki Hiristiyan ve Yahudilere mektup ve elci
gondermis ve onlardan gelen elgileri kabul etmistir. Bu baglamda o, Is1am’1 yaymasi ve
dini iglerle ilgilenmesi icin Muaz b. Cebel’i, Yemen’e géndermigtir.197 Hz. Muhammed,
Muaz b. Cebel’i Yemen’e gonderirken, Kendisinin Kitap Ehli bir topluluga gittigini,
onlara giizel ahlakla muamele etmesini, yumusak ve alcak goniillii olmasini ve hiikiim

. .. . . .- 19
verirken acele etmemesini tavsiye etmistir. 8

Zikredilen tavsiyeler disinda Hz. Muhammed’in, Muaz b. Cebel ve Yemen
halkina ydnelik bir teminat mektubu verdiginden s6z edilmektedir. Hz. Muhammed, bu
mektuba “Bu Rasiilullah Muhammed b. Abdullah’tan, Muaz bir Cebel’e ve islerini
gbrmeye tayin ettigi Yemen halkia bir ahittir.” seklinde basladiktan sonra, Muaz b.
Cebel’e, Allah’tan korkmasini, davranislarinda Kur’an ve siinneti 6n planda tutmasini
emretmektedir. Sonra 0o, Muaz b. Cebel’in, Islam’mn emir ve yasaklarini gretmek igin
gonderilen bir 6gretmen oldugunu, bu ¢er¢evede insanlara Allah’in varlig1 ve birligini,
Hz. Muhammed’in onun elgisi oldugunu, teblig etmekle sorumlu tutuldugunu
vurgulamaktadir. Daha sonra Hz. Muhammed, Muaz b. Cebel’in teblig faaliyetleri
cercevesinde Miisliiman olanlarin, gérev ve sorumluluklarmi yerine getirmelerini;
kendi dinlerinde kalmak isteyenlerin, cizye vermeleri karsiliginda kotii muameleye tabi
tutulmayacagini, ancak diismanca davranig icine girenlerle savasilmasi gerektigini
belirtmektedir. Mektubun geri kalan kisminda ise o, Yemen halkinin {irettigi hangi
maldan ne kadar zekat ve cizye alinacak, onlarin miktarlarin1 detayli bir sekilde izah

etmektedir.'”’

1% Hamidullah, el-Vesaik, Bel. No. 77-78, 5.180-182.

"7 Ahmed b. Muhammed b. Hanbel, Miisned, byy. H.1314, V, 230-231; Koksal, islam Tarihi, X, 35-37.
%8 fbn Hisam es-Sire, IV, 237; Sibli, I, 421-422; Koksal, Islam Tarihi, X, 38.

% Hamidullah, el-Vesaik, Bel. No. 106/d, 5.229-234. (Hz. Muhammed’in Yemen halkia yonelik
yukarida zikredilen teminat mektubundan baska, bazi kaynaklarda, muhtemelen Muaz b. Cebel veya
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Hz. Muhammed’in, Yemen halkina yonelik s6z konusu teminat mektubundan
baska, Yemen bolgesini idare eden Himyer meliklerine de davet mektuplar gonderdigi
belirtilmistir. Bu cer¢evede Hz. Muhammed’in, kimligi belli olmayan bir elgiyle,
Himyerli Haris, Mesruh ve Nuaym b. Abdi’l-Kiilal adli kardeslerle de bir davet
mektubu gonderdiginden s6z edilmistir. Hz. Muhammed’in Himyer meliklerine
gonderdigi davet mektubu soyledir: “Himyer’den Haris, Mesrth ve Nuaym b. Abdi’l-
Kiilal’e, Allah’a ve O’nun elgisine iman etmek suretiyle hepiniz islam’1 kabul ediniz.
Siiphesiz ki, esi ortagi olmayan Allah, Musa’yr mucizeleriyle géndermis, isa’y1 da
kelimeleriyle yaratmistir. Yahudiler, ‘Uzeyr Allah’in ogludur.” dediler. Hiristiyanlar ise

‘Allah, ticiin ti¢iinciisidiir’ ve ‘Isa Allah’mn ogludur.” dediler.”**

Hz. Muhammed’in, Himyer meliklerine gonderdigi zikri gecen mektupta,
Hiristiyanlarin ve Yahudilerin sirke dayali tanr1 anlayisma dikkat cekilerek, Islam’mn
tevhit anlayisi ortaya konulmaktadir. Rivayetlere gore séz konusu bu mektup iizerine,
Himyer melikleri Miisliiman olduklarini ifade eden bir mektubu ve el¢ilerini Medine’ye
gondermistir. Himyer elgilerinin, Hz. Muhammed’le Tebiik Seferi doniisiinde
goristiikleri ve Hz. Muhammed’in onlarin Miisliiman olmasina ¢ok sevindigi ve sonra
onlara; Miisliiman olanlarin dini pratiklerini yapmasi, kendi dinlerinde kalmak isteyen
Hiristiyan ve Yahudilere iyi davranilmasi, zekat ve cizyelerin toplanmasiyla ilgili

konular1 igeren bir mektup verdigi belirtilmistir.*"’

Hz. Muhammed, yukarida zikredilen Himyer meliklerinden baska, yine Yemen
bolgesindeki Surahbil b. Abdi’l-Kiilal, el-Haris b. Abdi’l-Kiilal, Z1 Ruayn, Muafir ve
Nuaym b. Abdi’l-Kiilal gibi liderlere de, Islom’in pratiklerinin, 6zellikle zekatin
O0denmesiyle ilgili gorevlerin yerine getirilmesi hakkinda detayli bir mektup yazdig:

202

belirtilmektedir.”~ Yine Hz. Muhammed’in, ayn1 bolgedeki Hemdan kabilesinden Seyh

Eb0’l-Musa el-Es’ari ile, Yemen halkina yonelik soyle bir mektup gonderdiginden s6z edilmistir:
“Muhammed Rastilullah’tan Yemen Ehline! Kim ki Hiristiyan veya Yahudi olup da islam’1 kabul ederse,
o inananlardan sayilacak, onlarla ayni haklara sahip ve ayn1 sorumluluklarla miikellef olacak. Kim de
Yahudi ve Hiristiyan olarak dinine bagli kalmak isterse, o dininden saptirilmayacak, ancak cizye ile
miikellef olacaktir.” Bkz. Ubu Ubeyd, Kitabu’l-Emval, 39-40). Ancak bu mektup, Hz. Muhammed’in,
Amr. b. Hazm’1 Necran’a vali olarak gonderirken verdigi emir ve talimatlarla ilgili mektubunun 21.
maddesinde de yer almaktadir (Bkz. Hamidullah, el-Vesaik, Bel. No. 105, s.226-227). Muhtemelen bu
durum, mektuplarla ilgili rivAyetlerin karigmasindan ileri gelmis olmalidir.

2% fbn Sa’d, Tabakat, IT, 46-47; Krs. Tevbe (9), 30; Hamidullah, el-Vesaik, Bel. No.107, 5.235-237.

' Hz. Muhammed’in Himyer meliklerine verdigi mektubun detaylari i¢in bkz. ibn Hisam, es-Sire, IV,
235-237; Hamidullah, el-Vesaik, Bel. No.109, s. 237-245.

*2 Hamidullah, el-Vesaik, Bel. No. 110/c, s. 246-248.
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Umeyr, Kays ve Malik b. en-Nemat gibi kimselere de benzer tiirde mektuplar yazdigi

zikredilmekte, ancak bazi mektuplarin metni bulunmamaktadir.*”

Sonug olarak Hz. Muhammed’in, Arap Yarimadasi’nin kuzeyinden giineyine,
dogusundan batisina hemen her bolgesinde yasayan Hiristiyanlarla diplomatik
miinasebetler kurmaya calismistir. Ancak Hz. Muhammed, diplomatik yollarla
ulasamadigi, Medine ydnetimine karsi olumsuz ve diismanca davramislar sergileyen

Hiristiyanlar lizerine son ¢are olarak askeri seferler diizenlemek zorunda kalmstir.

2.2. Hz. Muhammed’in Askeri Seferler Vesilesiyle Hiristiyanlarla

Miinasebetleri

Daha once de ifade edildigi gibi Hz. Muhammed, Islim’1 yayma cabalar
sirasinda Oncelikle Hiristiyanlarla diplomatik olarak miinasebet kurmaya ¢alismistir. O,
diplomatik miinasebetlerin ise yaramadigt durumlarda son c¢are olarak askeri
miidahaleye karar vermistir. Bu baglamda Hz. Muhammed, Arap Yarimadasi’nin kuzey
kesimlerindeki Dtmetu’l-Cendel, Tebiikk ve Mute gibi yerlere seferler diizenlemis,
ancak Mute Seferi harig, bu seferlerde genellikle herhangi bir silahli catisma
yasanmadan istenilen amaca ulasilmistir. Béylece o, bu seferler vesilesiyle bolgedeki
Hiristiyan &nderleriyle goriismiis ve onlara Islam’i anlatma imkani bulmustur. Bu

ger¢evede Hz. Muhammed’in ilk askeri seferi Dlimetu’l-Cendel bdlgesine olmustur.

2.2.1. Dimetu’l-Cendel Seferleri Sirasinda Hiristiyanlarla Miinasebetler

Hz. Muhammed’in, Dogu Roma’nin hakimiyeti altindaki Diimetu’l- Cendel***
ve ¢evresinde yasayan Hiristiyanlarla miinasebetleri askeri seferler vesilesiyle

olmustur. Diimetu’l-Cendel, bir ticaret giizergdhinda bulunmasi sebebiyle Hiristiyan,

203 Hemdan kabilesinin alt kollarina gonderilen mektuplar i¢in bkz. Hamidullah, el-Vesaik, Bel. No. 111,
111/a, 112,113, 114, 115, 5. 250-254.

24 Arabistan’in Tebilk kentiyle Sam arasinda bir bolgeye tekabiil eden Dimetu’l-Cendel, Islam’in
yayllmaya basladigi donemde Hiristiyan Kelb kabilesi ve onun alt kollar1 basta olmak iizere Tayy ve
Cedile gibi baz1 Hiristiyan ve putperest Arap kabilelerinin yasadigi bir bolgeydi. Dimetu’l-Cendel,
Hiristiyan Araplarin ¢ogunlukta oldugu bir yer olmanin yaninda, kervan yollarmin kesistigi, her yil
Rebiulevvel aymda biiyiik panayirin kuruldugu bir ticaret merkezi konumundaydi. Ayrica bu bélgenin,
Roma ile Arap Yarimadasi’nin i¢ bolgelerini baglayan sinirda bulunusu, bu yerlesim yerini 6nemli
kilmaktaydi. Ayni sekilde Islam oncesi ve onun ortaya ciktigi dénemde bu bolge, dénemin iki biiyiik
devleti olan Dogu Roma ve Sasani Imparatorluklarinin hakimiyet miicadelesi verdigi yerler arasidaydi
(Bkz. Ahmet Giiner, “Diimetilcendel”, DIiA, Istanbul 1994, X, 1).
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putperest, Meclisl ve Miisliiman bir¢ok tacirin ugrak yeriydi. Hz. Muhammed’in
Islam’1 yayma ¢alismalarna hiz verdigi sirada, bu bolgeye hakim olan Hiristiyan Kelb
kabilesinden Ukeydir b. Abdiilmelik’in adamlar1 ticaret i¢in bolgeye gelip-giden
Medineli Miisliman tacirleri rahatsiz etmeye baglamigti. Bunun {izerine Hz.
Muhammed, bu duruma bir son vermek ve bolgede yasayan Hiristiyan, putperest Arap
kabilelerini islam’a davet etmek amaciyla H. 5. yilda (626-627) Dimetu’l-Cendel
bolgesine bizzat kendi komutasinda bir askeri sefer diizenlemistir. Ancak Hz.
Peygamber, bolgeye giderken Fezare ve Gatafan kabilelerinin Mekkeli miisriklerle
birlikte Medine’ye saldirmak i¢in hazirlandiklart haberini almis ve hemen geri
dénmiistiir.”” Bu ilk denemede istenilen amaca ulagilamadigi i¢in Hz. Muhammed, H.
6. yilda (627-628) Abdurrahman b. Avf komutanliginda Dimetu’l-Cendel’e ikinci bir
askeri birlik géndermistir. Abdurrahman b. Avf’in bu seferi iizerine Hiristiyan Kelb
kabilesi liderlerinden el-Esbag b.Amr el-Kelbi ve adamlarindan bir kismi1 Miisliiman

olrnugtur.m6

Abdurrahman b.Avf’in yukarida bahsettigimiz seferinden birka¢ yil sonra, Hz.
Muhammed, Dimetu’l-Cendel bdlgesine yakin bir baska Hiristiyan yerlesim yeri olan
Tebiik lizerine sefere ¢ikmis ve bu esnada Halid b. Velid'i askeri bir birlikle Diimetu’l-
Cendel Hiristiyanlarina gondermistir. Halid, Dametu’l-Cendel emiri Ukeydir b.
Abdiilmelik’i esir alarak, Hz. Peygamber’e getirmistir.””’ Ukeydir, Hz. Peygamber’in
yanma gelince Miisliiman oldugunu s6ylemis,”™®™ bunun iizerine Hz. Peygamber,

Ukeydir ve Diimetu’l-Cendel halki igin bir belge yazdirmustir.>® Fakat bazi kaynaklara

295 fbn Sa’d, Tabakat, I1I, 103-104; A. Giiner, DIA, X, 1.

296 Muhammed b. Omer b. Vakidi, Kitabu’l-Megazi, Thk. Marsden Jones, Beyrut 1984, I, 403-404; 1I,
561-562; Semseddin Muhammed b. Ahmed b. Osman ez-Zehebi, Tarihu’l-islim ve Vefiyitu’l-
Mesahirw’l-i’lam, el-Megazi, Beyrut 1990, II, 355-356; Kahdehlevi, I, 106; Salih, 127-128; A. Giiner,
DIA, X, 1.

*7fbn Sa’d, Tabakat, 111, 219; Salih,127-129; A. Giiner, DIA, X, 1; Lings, 523.

28 Ukeydir’in Miisliiman olduguyla ilgili bilgilere ragmen, bazi rivayetlere gére onun, Hz. Peygamber’in
vefati lizerine dinden dondiigii, antlasmay1 bozdugu ve zekat vermeyi reddettigi belirtilmektedir. Hatta
rivayetlere gore, onun Medine yonetimine karsi takindigi bu olumsuz tavirdan sonra, Miisliimanlarin
kendisine askeri bir birlik gondermesinden korktugu i¢in Hire’ye kactig1 ifade edilmektedir (el-Belazuri,
Futdh, 88-90). Baz1 kaynaklar ise Ukeydir’in Hz. Peygamber’in vefatindan sonra irtidat etmesi {izerine,
Hz. Ebu Bekir’in bolgeye gonderdigi askeri bir birlik tarafindan yakalanip 6ldiirdiigiinii belirtmektedir
(A. Giiner, DIA, X, 1).

2 yakidi, Kitdbu’l-Megaz, 111, 1026-1028; el-Belazuri, Futih, 87; Hamidullah, el-Vesaik, Bel. No. 190,
s. 321-322.
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gore Ukeydir, Miisliman olmamis, Hz. Muhammed, onunla cizye antlagsmasi

yapmlstlr.2 10

Hz. Muhammed’in Dlimetu’l-Cendel Hiristiyanlari i¢in yazdirmis oldugu belge,
Ukeydir’in Miisliiman olusu, Miisliiman olanlarin uymasi gereken dini kurallar ve sahip

olduklar1 mallarla ilgili ¢esitli hususlar1 icermektedir.?"!

Onun, bu belgeye benzer bir
baska mektubu Kelb kabilesine gonderdigi belirtilmektedir.”'* Ayrica Hamidullah,
Kelb kabilesine gonderilen mektuptan baska Hz. Muhammed’in, Kelb kabilesi ve alt
kollarina Katn bin Harise’yle igerik bakimindan birbirine benzeyen iki mektup daha
gonderdiginden soz etmektedir.’’® Yine Hamidullah, bu mektuplar disinda Hz.
Muhammed’in, Dimetu’l-Cendel Hiristiyan liderlerinden Kays b. en-Numan’in teminat
mektubu istemesi iizerine, ona da bir teminat mektubu verdiginden bahsetmekte, ancak

. . 214
bu mektubun metnine yer vermemektedir.

Sonug olarak Hz. Muhammed, Dimetu’l-Cendel Hiristiyanlarinin, Miisliiman
tacirleri rahatsiz etmesi sebebiyle cesitli donemlerde birka¢ kez askeri tedbire
bagvurmustur. Bunun sonucunda Diimetu’l-Cendel Hiristiyanlarindan bir kismi
Miisliiman olmus, bir kismi ise kendi dinleri ilizere yasamaya devam etmistir. Hz.
Muhammed, s6z konusu Hiristiyanlardan Miisliiman olanlar igin Islam’in pratiklerini
nasil yerine getireceklerine dair belgeler tanzim etmis, Islam’1 kabul etmeyenler igin ise

ekonomik durumlarina uygun farkli miktarlarda cizyeyi dngormiistir.

2.2.2. Tayy Hiristiyanlariyla Miinasebetler

[slam’in ortaya ciktign swrada Arap Yarimadasnin kuzey kesimlerindeki
Dtimetu’l-Cendel yakinlarinda yasayan Tayy kabilesinin bir kism1 Hiristiyanlig1 kabul
etmisti. Tayy kabilesinin o siradaki lideri Adiy b. Hatem de Hiristiyanlig:

*"Ibn Hisam, es-Sire, IV, 169-170.

*! Tbn Sa’d, Tabakat,, I1I, 220; Hamidullah, el-Vesaik, Bel. No. 190, s. 321-322.

*'> Bkz. Hamidullah, el-Vesaik, Bel. No. 191, s. 323-324.

*"” Hamidullah, el-Vesaik, Bel. No. 192, s. 324-325.

14 Kays b. En-Numan’in Hz. Peygamber’e gelerek (muhtemelen Tebiik seferi sirasinda olmal) “Ey
Allah’in elgisi! Ogrendigime gére, athi birligin yola ¢ikmis, Topragim ve malim konusunda korku
icindeyim. Benim higbir seyime saldirtlmamasi konusunda bana bir yaz1 ver. Yiikiimliiliiklerimi kabul
ediyorum.” dedigi ve bunun iizerine Hz. Peygamber’in ona bir mektup verdigi rivayet edilmistir
(Hamidullah, el-Vesaik, Bel. No. 190/c, s. 323-325).
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benimsemisti.””* Adiy b. Hatem, Hiristiyanligi benimsemekle kalmamis, Miisliimanlara
diisman olmus, hatta Medine yonetime kars1 ¢ikmistir. Bu sebeple Hz. Muhammed, Hz.
Ali komutasinda askeri birligi, Adiy b. Hatem’in iizerine gondermis, bunu haber alan
Adiy, Hiristiyanlarin yogun olarak yasadigi Suriye bolgesine kagmustir.?'® Hz. Ali,
Tayy kabilesinin yasadig1 yere varinca, onlarin putperestlikten kalma putlarini kirmis
ve aralarinda Adiy’in kiz kardesinin de bulundugu Tayy kabilesinden bircok kimseyi
esir alarak Medine’ye getirmistir. Adiy’in kiz kardesi, 6lmiis olan babasinin iyiligini,
comertligini ve giizel hasletlerini 6ne ¢ikarak, Hz. Muhammed’den serbest
birakilmasini talep etmistir. Hz. Muhammed de “Hatem’in kiz1 serbesttir. Onun babas1
insanlar1 seven bir adamdi. Allah merhametli olanlar1 sever ve miikafatlandirir.”
diyerek, Hatem’in kizini serbest birakmistir. Hitem’in kizi, Hz. Muhammed’in bu tavri
karsisinda Miisliiman olmus, bunun iizerine Hz. Muhammed de ona birtakim
hediyelerle vererek kabilesine geri gondermistir. Hatem’in kizi, Medine’de
gordiiklerini, duyduklarmi kardesi Adiy’e anlatmig, bunun iizerine Adiy Miisliiman
olmaya karar vererek Medine’ye gelmistir. Adiy, Medine’ye geldiginde Hz.
Muhammed’i mescitte ziyaret etmis, evine misafir olmus ve onunla uzun bir sohbet

yaptiktan sonra Miisliiman olmustur.?"”

Hz. Muhammed, Miisliman olan Adiy b. Hatem’i, Tayy kabilesinin
Miisliimanlarin denetiminde olan kismina vali tayin etmistir. Vali Adiy b. Hatem,
Miisliimanlarin denetimini Tayy kabilesinin diger kollarinin yasadigi bolgelere tesmil
etmek ve bu kabileleri Islam denetimine almak icin ¢alismistir.”'® O, kabilesinin Islam
denetimine girmesi icin ¢alisirken, Hz. Muhammed de Tayy kabilesinin Hiristiyan olan
kollarma Islam’a davet eden mektuplar géndermistir.”'’ Bu baglamda Hz. Muhammed,

bu kabilenin farkli kollarina génderdigi mektuplarda, isldim’m kabul edilmesini ve

215 Baz1 kaynaklarda, Hz. Muhammed’in huzurunda Miisliiman olan Adiy b. Hatem’in Hiristiyanlikla
Sabiilik arasinda bir mezhep olarak nitelendirilen “Rakiisiye” Mezhebine mensup oldugu iddia
edilmektedir (Bkz. Cevad Ali, Tarihu’l-Arab, VI, 85; ayrica bkz. Lammens, L'Arable Occidentale, 6).

2% {bn Hisam, es-Sire, IV, 225; ibn Kayyim el-Cevziyye, Zadu’l-Mead, 111, 1438.

217 Bkz. bn Hisam, es-Sire IV, 225-227; ibn Kayyim el-Cevziyye, Zadu’l-Mead, III, 1438-1439; Koksal,
Islam Tarihi, X, 63-70; Berki-Keskioglu, 390-392.

*'8 Koksal, Islam Tarihi, X, 70-71.

Y Hz. Muhammed’in islam’a davet mektubu gonderdigi Tayy kabilesine mensup liderler arasinda;
Muaviye ogullari, Amir b. el-Esved, Cuven ogullari, Ma’n ogullari, Eca ogullarindan Habib b. Amr,
Cabir b.Harise et-Tai, Velid b. Cabir b. Zalim el-Buhteri, Rabtes b. Amir b. Hisn et-Tai, Zeyd el-Hayl b
Muhelhel et-Tai, Kabisa, Malik ve Kain gibi sahislar bulunmaktadir (Bkz. Hamidullah, el-Vesaik, .No.
193-201, s. 326-331).

182



kabul edilmesi halinde pratiklerinin yerine getirilmesini, Miisliiman olunmamasi

. . . . o . .. 220
halinde ise cizye verilmesini istemistir.

2.2.3. Gassani Hiristiyanlar1 ve Mute Savasi

Daha once ifade edildigi gibi Gassaniler, Islim &ncesi dénemde Arap
Yarimadasi’nin giineyinden go¢ ederek, o sirada Romalilarin hakim oldugu, bugiinkii
Urdiin’iin Belka sehri yakinlarinda yerlesmislerdi. Onlar, buraya yerlestikten sonra
zamanla bolgedeki bir¢ok Arap kabilesinin topraklarina el koymus ve onlara hakim
olmuslardi. Gassaniler, Romalilarla olan yakin miinasebetleri sonucunda Hiristiyanlig
benimsemis ve bolgelerindeki Busra’y1 baskent yaparak Gassani Devleti (Emirligi)’ni
kurmuslardi. Onlar, devletlesme siirecinde Romalilar tarafindan Suriye bolgesindeki
Arap kabilelerini yonetmekle gorevlendirilmislerdi. Boylece Gassaniler, bolgelerinde
bulunan Lahm, Cuzam, Bekr, Behrai ve Beli gibi bircok Hiristiyan Arap kabilesi ve

onlarin alt kollarin1 hakimiyetleri altina almislardi.

Hz. Muhammed, bircok Hiristiyan kabilesine hakim olan Gassanileri ve onlara
bagl Arap kabilelerini isldim’a davet etmeyi hedeflemisti. Bu amagla o, H. 7. (628)
yilda Suca b. Ebi Vehb el- Esedi’yle, Gassani liderlerinden Haris b. Ebi Semir (Simr,

Semer) el-Gassani’ye davet mektubu gondermistir.”*!

Hz. Muhammed’in Haris b. Ebi Semir’e gonderdigi mektubun metni su
sekildedir:  “Bismillahirrahmanirrahim. Allah’in el¢isi Muhammed’den Haris b.
Ebi Semir’e, Hidayete tabi olanlara ve Allah’a inanan ve O’nu tasdik edenlere selam
olsun. Ben seni tek ve ortaksiz Allah’a iman etmeye c¢agirtyorum ki miilkiin sana

kalsin...”?*?

Rivayetlere gére Hz. Muhammed’in elgisi Suca b. Ebi Vehb, yukarida
zikredilen mektubu Gassani lideri Haris b. Ebi Semir’e vermis, fakat Haris mektubu
okuyunca ¢ok sinirlenmis ve Medine’ye saldirmayi diigiinmiistiir. O, bu diisiincesini o
sirada Kudiis’te bulunan Dogu Roma Imparator Herakleios’a bildirmistir. Herakleios,

onun boyle bir sey yapmasina izin vermemistir. Herakleios’dan bu konuda onay

220 Hamidullah, el-Vesaik, Bel. No. 193, 5.326.

22! fbn Sa'd, Tabakat, II, 25; ibn Kesir, el-Biddye, 268; Ahmet Agirak¢a, “Gassaniler”, DIA, Istanbul
1996, X111, 398; Emir Ali, 163,165-166.

222 Bkz. Hamidullah, el-Vesaik, Bel. No.37, 140; Koksal, VII, 86-87.
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alamayan Haris, Medine’ye saldirmaktan vazge¢mistir. Daha sonra Haris, adamlaria
Hz. Muhammed’in elgisine bir miktar altin verilmesini ve memleketine gonderilmesini
emretmistir. Bunun iizerine onun adamalari, Sucd b. Ebi Vehb’e bir miktar altin
vererek, Medine’ye yollamiglardir. El¢i Sucd b. Ebi Vehb, Medine’ye geldiginde,
Haris b. Ebi Semir'in goriisme esnasindaki olumsuz tepkisini Hz. Muhammed’e
anlatmistir. Bunun {izerine Hz. Peygamber: “Onun saltanat1 yok olsun!” diye beddua

etmistir.”>

Hz. Muhammed, davet mektubu gonderdigi Gassani liderleri Haris b. Ebi
Semir’den olumlu bir cevap alamamis olmasina ragmen, Gassani bolgesindeki bagka
Hiristiyan liderlere Islam’a davet mektubu gondermekten vazge¢memistir. Bundan bir
yol sonra o, el¢i Haris b. Umeyr el-Ezdi ile Busra emirine bir davet mektubu
gondermistir. Ancak bu mektubu gotiiren el¢i Umeyr el-Ezdi, Gassani topraklarindan
gecerken, Gassani liderlerinden Surahbil b. Amr’in adamlar1 tarafindan Urdiin’iin
Kerak sehri yakinindaki Mute’de yakalanarak Surahbil’in huzuruna gotiirilmiis ve

onun tarafindan sorgulandiktan sonra Sldiiriilmiistiir.”**

Hz. Muhammed, el¢isi Umeyr el-Ezdi’nin 6ldiiriilmesine ¢ok iiziilmiis ve bu
olaya misilleme olarak 3.000 kisilik bir orduyu H. 8. yilda (629-630) Mute’ye
gondermistir. Miisliman ordusu Mute’ye vardiginda, Bizans’in destegini almis
Gassaniler ve diger kabilelerden olusan 100.000 kisilik bir orduyla kargilagmistir.
Miisliimanlarla Hiristiyanlarin Mute’deki bu karsilasmasi ¢ok siddetli olmus, birgok
sahabi sehit olmus ve sonunda Miislimanlar geri ¢ekilmek zorunda kalmistir.”*
Boylece Mute Savasi, Hz. Muhammed zamaninda, Miisliimanlarla Hiristiyanlar1 savas

ortaminda kars1 karsiya getirmis, tek olumsuz miinasebet olarak tarihe gecmistir.

Mute Savasi’ndan sonra Hz. Muhammed, Gassani bolgesindeki Hiristiyanlarla

barisc iligkilere devam etmistir. Bu ¢ercevede o, Gassani lideri Cebele b. Eyhem el-

22 ibn Sa'd, Tabakat, 11, 25-26; Hamidullah, islam Peygamberi, I, 358-359; Hamidullah, el-Vesaik, Bel.
No.37, s. 140; Mehmet Aydin, Hz. Muhammed Déneminde Islam, 58. (Kaynaklar, Hz. Muhammed’in
davetine olumsuz karsilik veren Haris b. Ebi Semir’in, bu olaydan bir yil sonra, H. 8. yilda, 6ldiigiini
belirtmektedir (Ibn Sa'd, Tabakat, II, 26).

224 oz-Zchebi, el-Megazi, 11, 479; Ibn Kayyim el-Cevziyye, Zadu’l-Mead, III, 1325; Muhammed EbiG’1-
Fadl Ibrahim- Ali Muhammed el-Becava, Eyyamu’l-Arab fi’l-islam, Daru’l-Haya ty, 88.

22 Mute Savasi’yla ilgili detaylar igin bkz. ibn Hisam, es-Sire, IV, 15-30; ayrica bkz. ez-Zehebi, el-
Megazi, II, 479-499; Ibn Kayyim el-Cevziyye, Zadu’l-Mead, III, 1325-1328; Ibrahim-el-Becava, 88-91.
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Gassani’ye Suci b. Ebi Vehb el- Esedi’yle, baska bir davet mektubu géndermistir.?*°
Cebele’nin bu mektup iizerine Miisliman oldugundan ve bunu Hz. Muhammed’e bir
mektupla bildirdiginden s6z edilmis olmakla birlikte, mektubun metni kaynaklarda yer
almamustir.”?’ Bazi kaynaklar ise Cebele’nin Islam’1 benimsemis olamayacagini, zira
onun Hz. Muhammed’den sonra yonetime gecen Hz. Ebu Bekir zamaninda
Hiristiyanlarla yapilan Yermiik Savasi (636)’da diisman ordusunu idare eden
komutanlardan biri oldugunu ve yenilince kendi topraklarina cekildigini belirtmistir.
Hatta onun, bu savastan sonra bolgeyi ele geciren Miisliimanlara cizye vermeyi igine
sindiremeyerek Dogu Roma’ya sigindig1 nakledilmistir.”*® Yukarida zikredilen Gassani
liderleri disinda Hz. Muhammed, Gassanilere bagli Sa’lebe ogullarina ve Ka’b b. Malik

gibi baz1 sahislara da birer davet mektup géndermistir.”*’

Hz. Muhammed, yukarida belirttigimiz bi¢cimde Hiristiyan inancina mensup
cesitli Gassani liderlerine mektuplar géndermis, onlar1 isldim’a davet etmistir. Onun
davetleri sonucunda s6z konusu Hiristiyan liderler ve onlarin adamlarindan ¢ok az
sayida kisi Miisliiman olmustur. Bu baglamda kaynaklarda, Gassanilerden ii¢ kisilik bir
heyetin Medine’ye gelerek Miisliiman oldugu, fakat kavimlerinden korktuklari igin,
Miisliimanliklarin1  gizledikleri belirtilmistir.”*° Yine Gassani bolgesinde yasayan
Behrai kabilesinden on ii¢ kisilik bir heyetin H. 9. yilda Hz. Muhammed’e gelerek
Miisliiman olduklar1 ifade edilmistir. Gassanilerden Medine’ye gelen bu on ii¢ kisilik
heyet disinda, Hz. Muhammed’in gonderdigi mektuplar sonucunda Gassanilere bagh
Lahmi kabilesinden Benfi Dar b. Hanie’den Ferve b. Omeri’l-Cuzam gibi bazi liderlerin

de Miisliiman oldugu belirtilmistir*'

Sonu¢ olarak, Hz. Muhammed, Arap Yarimadasi’nin kuzeyindeki bir¢ok
Hiristiyan Arap kabilesini hakimiyetinde tutan Gassanilerin yoneticilerine diplomatik

olarak ulagsmaya g¢aligmis, ancak bu konuda basarili olamamigtir. Dahasi bazi Gassani

26 {bn Sa’d, et-Tabakat, II, 30; Mehmet Aydin, Hz. Muhammed Déneminde Islam, 58; Hamidullah,
Islam Peygamberi I, 358-359.

227 Ali b. Burhaneddin el-Halebi, insanu’l-Uyiin fi Sireti’l-Emini’l-Me’miin, byy. H.1304, III, 282;
Hamidullah, el-Vesiik, Bel. No. 38-39,141.

228 Agirakea, DIA, XIII, 398.

** Hamidullah, el-Vesaik, Bel. No. 37/2,40, 5.141-142.

20 Hamidullah, Islam Peygamberi, I, 358-359; Mehmet Aydin, Hz. Muhammed Déneminde Islam, 58.
21 Qalih 130-131; Agirakea, DIA, XIII, 398. (Gassaniler, Islam’1 kabul etmemis olmanm yaninda,
kendileriyle irtibati olan Medineli s6z ustasi sair Hassdn b. Sabit’i gibi bazi sahislari da Medine
yonetimine karsi kiskirtmistir. Ancak bu sahis, Hz. Muhammed ve Misliimanlarin kendisine tepki
gostermesinden dolay1 amacim gergeklestirememistir. Bkz. Hamidullah, Islam Peygamberi, I, 358-359).
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yoneticileri, Hz. Muhammed’in kendilerine gonderdigi el¢isini 6ldiirtmek suretiyle, ona
diisman olduklarini géstermistir. Onlar, soydaslar1 olmasina ragmen, Hz. Muhammed’e
tabi olmak yerine Hiristiyan Romalilara bagli olmaya devam etmistir. Onlarin bu
tutumu, Hiristiyanlarla Miisliimanlar arasinda Mute Savasi’nin ¢ikmasina sebep olmus
ve bunun sonucunda birgok Miisliiman sehit olmustur. S6z konusu bu savas, Hz.
Peygamber’in saghiginda Hiristiyanlarla yapilan olumsuz miinasebetlerin ilki ve en
kétiisii olmustur. Ciinkii Hz. Muhammed’in bu savas 6ncesi ve sonras1 Hiristiyanlarla
bu tiirden bir miinasebeti ger¢eklesmemistir. Yasanan bu olumsuzluklara ragmen Hz.
Muhammed, gerceklestirdigi Tebiik Seferi vesilesiyle Gassani Hiristiyanlarindan bir

kismina ulasma imkan1 bulabilmigtir.

2.2.4. Tebiik Seferi Vesilesiyle Hiristiyanlarla Miinasebetler

Hz. Muhammed, Islim’a davet mektuplari géndermek suretiyle Gassanilere
bagl Hiristiyan ve putperest Arap kabilelerine ulagsmaya caligmis, ancak gonderdigi
elginin Oldiiriilmesi ve Mute Savasi gibi olumsuzluklar sebebiyle bu miimkiin
olmamistir. Hz. Muhammed, bu olumsuzluklar sebebiyle ulasilamayan Gassani
bolgesindeki Hiristiyanlara Tebiik Seferi (H.9/M.630) vesilesiyle ulagmis, onlarla

birtakim antlagmalar yapmis ve onlara teminat mektuplar1 vermistir.

Hz. Muhammed’in Hiristiyan Gassani emirlerine degisik vesilelerle Islam’a
davet eden mektuplar géndermesi, Miisliimanlarin giin gegtikge biiylimesi ve Medine
yOnetiminin giiglenmesi, bolgelerinde gii¢lii konumda olan Gassani liderlerini rahatsiz
etmistir. Rivayetlere gore onlar, bu rahatsizliklarini, o sirada bdlgelerinde bulunan
Dogu Roma Imparatoru Herakleios’a bir mektupla bildirmis ve ondan Miisliimanlarin
iizerine ordu gonderilmesi talebinde bulunmustur. Bunun iizerine Herakleios,
Medine’ye saldirmak amaciyla, Rumlardan ve Suriye bolgesinde bulunan Ciizam,
Lahm, Gassani, Amile ve Kudam gibi Hiristiyan Arap kabilelerinden olusan biiyiik bir

ordu hazirlamustir.”*

Dogu Roma Imparatoru Herakleios’un hazirlamis oldugu ordunun haberleri
Medine’de duyulunca, Hz. Muhammed, genel seferberlik ilan etmis, Medine ve

disindaki biitiin Misliimanlart bu sefere katilmaya cagirmigtir. Bunun iizerine o,

232 vakidi, Kitabu’l-Megazi, I1I, 989-990; ibn Sa’d, Tabakat, III, 218; 85; Salih, 130; Agar, 110.
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Hicaz’da bulunan asir1 sicakhiga, kurakligi ve kithga ragmen giiclii bir ordu
hazirlamistir. Ayrica diigman kuvvetlerinin ¢oklugu ve mesafenin uzakligi, bu seferi
daha zor hale getirmistir”*® Hz. Muhammed komutasinda Medine’den yola ¢ikan
Miisliiman ordusu, uzun ve yorucu gegen bir yolculuktan sonra Tebiik’e kadar
gelmistir. Ancak Bizans ordusunun savasa cesaret edememesi iizerine catigma
olmamistir. Bunun {izerine Hz. Muhammed ve ordusu, Tebiik’te yirmi giin kadar
kalmigtir. Hz. Muhammed, Tebiik’te bulundugu siire i¢cinde bdlgede yerlesmis olan
Hiristiyan ve Yahudilerle miinasebet kurmus, onlarin liderleriyle antlagmalar yapmis ve

onlara teminat mektuplari vermistir.>**

Hz. Muhammed’in Tebitk Seferi vesilesiyle Gassani bolgesindeki
Hiristiyanlarla cesitli diizeylerde kurmus oldugu miinasebetler sonucunda bodlgede
bulunan Hiristiyanlardan bir kismi Miisliiman olmus ve bir kismi kendi dinlerinde
kalmak istemistir. Kendi dinlerinde kalmak isteyen Hiristiyanlarla da gesitli kosullar
iceren cizye antlagmalari yapilmistir. Dolayisiyla bolgedeki Hiristiyanlar ve Dogu
Roma’nim hakimiyetindeki, bugiin Urdiin’iin smirlar1 icinde yer alan Diimetu’l Cendel,
Eyle, Ezruh, Cerba ve Makna gibi onemli yerlerin denetimi Misliimanlarin eline
geg:mistir.235 Ayrica Tebilik ve diger seferler bolge disindaki Hiristiyan topluluklara

236 .. ..
Daha da onemlisi,

ulagilmasma ortam hazirlamasi bakimindan da 6énemli olmustur.
bu seferler, Medine’deki Islam Devleti’nin bdlgede etkin bir giic olmaya basladigini
gostermistir. Bu baglamda bdélgede bulunan Hiristiyanlar ve putperestler Medine
yonetimine bagliklarim1  sunmak i¢in Hz. Muhammed’e elciler gondermeye

baslamustir. >’

Sonugta Hz. Muhammed, Tebiik’te kaldig1 yaklasik ii¢ haftalik siire icinde,
bolgede Islam’in yayilmasi ve Medine ydnetiminin tanmnmasi igin girisimlerde

bulunmustur. Bu cergevede o, Ozellikle Hiristiyanlarin yogun olarak yasadigi Eyle,

23 {bn Hisam, es-Sire, IV, 159-160; ibn Kesir, el-Bidaye, V, 2-4. (Tebiik Seferine, Kur’an-1 Kerim’de
gegen “Saatili'l-Usre” (Zorluk Saati) (Tevbe (9), 117) ifadesinden hareketle “Gazvetu’l-Usre” (Zorluk
Gazvesi) ve bu sefere katilan orduya da “Ceysu’l-Usre” (Zorluk Ordusu) denildigi belirtilmektedir. Bkz.
Ibn Kesir, el-Bidaye, V, 3-4; Agari, 110; Berki-Keskioglu, 401-402).

2 vakidi, Kitabu’l-Megazi, 111, 1031-1033; ibn Hisam, es-Sire, IV,169-180; Lings, 523; ez-Zehebi, el-
Megazi, II, 627-644; Hamidullah, Islim Peygamberi, I, 365-366.

5 Hamidullah, islam Peygamberi, I, 371-372.

>0 Emir Ali, 171-172.

57 Heykel, 427-430.
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Ezruh, Cerba ve Makna gibi yerlerin dini ve siyasi liderleriyle miinasebet kurmus ve

onlarla bir takim antlagmalar yapmustir.

2.24.1. Eyle Hiristiyanlariyla Miinasebetler

Hz. Muhammed, Tebiik’te bulundugu sirada ¢evredeki Hiristiyan ve diger dini
gruplarla temasa gegmis ve 6zellikle Akabe korfezindeki Eyle liman kentinde yasayan
Hiristiyanlarla miinasebette bulunmustur.>® Bu baglamda o, Eyle ydneticilerine ve
buranimn piskoposu Mar Yuhanna b. Ru’be’ye birer mektup yollamis ve onlari Islam’a
davet etmistir. Hz. Muhammed, Eylelilere génderdigi mektupta, onlardan is1am’1 kabul
etmelerini, bu dini kabul etmemeleri halinde cizye 6demelerini, aksi takdirde onlarla

.. . 239
savasacagini ifade etmistir.

Kaynaklarda, Hz. Muhammed’in mektubuna, Eyle yoneticisi Ibnu’l-Ulméa’nin
bir mektupla karsilik verdigi ve cizyeyi kabul ettigi belirtilmekle birlikte, bu mektubun

0 fbnu’l-Ulma, Hz. Muhammed’in mektubuna bir mektupla

metni yer almamistir.
karsilik vermekle yetinirken, buna mukabil Eyle piskoposu ise s6z konusu mektubu
alinca Tebiik’te bulunan Hz. Muhammed’in yanina gelmis ve onunla goriigmiistiir.
Rivayetlere gore, Hz. Muhammed, Mar Yuhanna’nin yanina gelmesinden dolay1 ¢ok
memnun olmus ve ona bir kaftan hediye etmis®*' ve sonra Eyle Hiristiyanlarinin can ve
mal giivenligini garanti altina alan bir teminat mektubu vermistir. Hz. Muhammed’in

Mar Yuhanna ve halki i¢in vermis oldugu teminat mektubu su sekildedir:
“Bismillahirrahmanirrahim.

Bu, Allah ve Allah’in Elgisi Peygamber Muhammed’den Yuhanna b. Ru’be ve
Eyle halkma bir giiven mektubudur. Karadaki kervanlar1 ve denizdeki gemileri de
giiven i¢indedir. Onlara ve onlarla olan Sam, Yemen, Bahreyn halklarina Allah’in ve

Peygamberi Muhammed’in zimmeti (korumas1) vardir. Onlardan kurallar1 bozarak olay

28 ibrahim-el-Becava, 127. (Eyle piskoposu Pierre’nin bu bélgedeki Hiristiyanlari temsilen iznik
Konsilinde hazir bulunmasi, bu kentteki Hiristiyan niifusunun yogunlugunun bir kaniti olarak kabul
edilebilir (Bkz. Hamidullah Islam Peygamberi, I, 368).

% Bkz. Ibn Sa’d, Tabakat, II, 42; Hamidullah, el-Vesaik, Bel. No. 30, 5.129-130.

** Hamidullah, el-Vesaikus’s Siyasiyye, Bel. No. 31, 5.130-131.

! Hz. Muhammed’in Eyle Piskoposu Mar Yuhanna’ya hediye ettigi kaftanin, daha sonra Abbési
halifelerinden Ebu’l Abbas Abdullah b. Muhammed tarafindan 300 dinara satin alindig: ifade edilmistir
(Bkz. Tbn Asakir, Tarihu Medinetu Dimesk, 11, 42; ayrica bkz. Hamidullah, Islam Peygamberi, I, 370).
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cikaranlar ise glivenlik kapsami disindadir. Onlarin vardiklar1 sudan, gegmek istedikleri

kara veya deniz yolundan menedilmeleri helal degildir.”**

Yukaridaki teminat mektubundan da anlasilacagi iizere, Eyle halki kara ve deniz
ticaretiyle ugragsmaktaydi. Bunu dikkate alan Hz. Muhammed, Eyle halkina ve onlarla
ticaret yapanlara vergi muafiyeti tanimig, onlarin denizde ve karada yollarinin
kesilmeyecegi garantisi vermistir. Ancak o, kurallar1 ihlal edenlerin ise garanti
kapsaminda olmayacagini belirtmistir. Mektup metninde yer almamakla birlikte, bazi
kaynaklarda, Eyle halkina verilen bu teminatlar karsiliginda, onlara yillik ii¢ yliz

dinarlik cizyenin sart kosuldugu ifade edilmistir.**

2.2.4.2. Ezruh, Cerba ve Makna Hiristiyanlariyla iliskiler

Hz. Muhammed, Tebiik'te bulundugu sirada, sadece Eyle halkinin din adami ve
yoOneticileriyle bir antlasma yapmamis, yine ayni bdlgede yasayan muhtemelen Eyle
Piskoposluguna bagli Hiristiyan Ezruh ve Cerba halki temsilcileriyle goériismiis ve
onlarla da birer antlagma yapmistir. Bu antlagmalar g¢ercevesinde Ezruh ve Cerba
halkindan yillik yiizer dinar cizye talep etmistir. Yillik 6denecek bu cizyenin
karsihiginda da bu iki beldenin Hiristiyan halkini inan¢ ve ibadetlerini yerine
getirmelerinde serbest birakmis ve onlara can ve mal gilivenligi konusunda garanti

c g 244
vermistir.

Hz. Muhammed, Tebiik’te bulundugu sirada, halkinin ¢ogunlugu Hiristiyan olan

Eyle, Ezruh ve Cerba yaninda, yerlesimcilerinin ¢ogunlugu Yahudi ve bir kismu

245

Hiristiyanlardan olusan Makna™ ve Benii Cenbe (Benli Habibe) halkiyla da temasa

22 fbn Hisam, es-Sire, IV, 169; ibn Asakir, Tarihu Medinetu Dimesk, II, 41-42; Hamidullah, el-Vesiik,
Bel. No.31/a, s.131; Ibrahim-el-Becava, 127.

3 Hamidullah, islam Peygamberi, I, 368-370; Heykel, 425. (Eger Eyle halki igin uygun goriilen ii¢ yiiz
dinarlik cizye miktar1 dogruysa, o sirada Eyle’de yetiskin {i¢ yiiz Hiristiyanin oldugunu sdyleyebiliriz).
24 vakudi, Kitabu’l-Megazi, 111, 1032-1033; ibn Hisam, es-Sire, IV, 169; ibn Kesir, el-Bidaye, V, 16-17;
Hamidullah, el-Vesaik, Bel. No. 32/32-a, s.132-133; el-Belaziri, Futih, 71-72.

5 Tebiik yakilarindaki Makna, aslinda Sasanilerin bélgeyi isgal etmesinden dnce Yahudilerin yasadigt
bir kentti. Ancak Yahudiler, Sasanilerin bolgeyi isgali sirasinda (614-615) onlara yardim etmis veya
Hiristiyanlar aleyhine ¢aligmistir. Dogu Roma Imparatoru Herakleos’un, Sasanileri yenmesiyle durum
degismis ve onun emriyle buradaki ve Filistin bolgesindeki Yahudiler, ¢esitli eziyet ve iskencelere maruz
birakilmis ve hatta yerlerinden siiriilmiistiir (Nuh Arslantas, Emeviler Déneminde Yahudiler, Istanbul
2005, 46-47) Siirlilmiis olan Yahudilerin topraklarina da bdlgede bulunan Hiristiyanlar el koymustur.
Maknali Yahudiler bu durumu Tebiik’te bulunan Hz. Muhammed’e bildirmis, bunun {izerine o, Eyle
piskoposu Mar Yuhanna’ya yazdig1 mektubun sonuna “Makna sakinlerini kendi arazilerine gonderiniz”
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gecmistir. Bu baglamda o, Makna’dan gelen bir heyetle goriismiis ve onlar1 Islam’a
davet etmis, fakat onlar kendi dinlerinde kalmayi tercih etmistir. Bunun {izerine Hz.
Muhammed’in, Makna ve Ben( Cenbe halkiyla, bolgedeki diger Hiristiyanlara oranla
daha fazla ayricalik taniyan ve cizye yerine, onlarin iirettikleri sanayi ve tarim
mallarindan bir kisminin verilmesi karsiliginda, topraklarinda 6zgiirce yasamalar igin

bir teminat mektubu verdigi belirtilmistir.**

Hz. Muhammed’in Makna ve Benl Cenbe sakinlerine verdigi, yukarida zikri
gecen mektubundan baska, bazi kaynaklarda onun ¢ogunlugu Yahudi olan Makna,
Hayber ve Huneyna halklarma yonelik H.5. yil tarihli, daha farkli bilgiler igeren bir
mektubundan s6z edilmistir. Bu mektuba gore, Hz. Peygamber, s6z konusu yerlerde
yasayan halklara daha genis hak ve yetkiler vermistir. Ornegin, bu mektupta, onlarin
cizye vb. vergileri 6demekten muaf tutuldugu, Zimmet Ehli gibi islem gérmeyecekleri
ve savaga zorlanmayacaklar1 vurgulanmistir. Ayrica bu mektupta yazilanlarin, Hz.
Muhammed’den sonra ydnetime gegenler tarafindan muhakkak yerine getirilmesi
gerektigi ve iceriginin degistirilemeyecegi ifade edilmistir.**’ Hz. Muhammed’in
Makna, Huneyna, ve Hayber halklarina verdigi belirtilen bu son teminat mektubu, onun
Hiristiyanlar icin  verdigi teminat mektuplarinin  higbirine benzememektedir.

Dolayisiyla s6z konusu mektubun uydurma olma ihtimali ytiksektir.

Hz. Muhammed, Tebiik’te bulundugu sirada Eyle, Ezruh, Cerba, Makna
halklariyla miinasebette bulundugu gibi, Tebiik’iin kuzeyinde yer alan Maan bdélgesinde
meskun Hiristiyan Amile kabilesinin lideri Ferve b. Amr’la da miinasebeti olmustur.
Bu baglamda Ferve b. Amr, kendisinin Islam’1 kabul ettigini, Allah’tan baska ilah

olmadigim ve Hz. Muhammed’in Allah’in elgisi oldugunu, hatta Hz. Muhammed’in,

seklinde bir ibareyi (Bkz. Ibn Sa’d, Tabakat, II, 43) ilave etmistir (Hamidullah, Islim Peygamberi, I,
371).

6 Hz. Muhammed’in Makni ve Benii Cenbe halkinda verdigi belirtilen teminat mektubundan,
Hiristiyanlarla ayn1 bolgede yasayan Yahudilere daha fazla ayricalik tanidigi anlagilmaktadir. Hz.
Muhammed’in Hiristiyanlara bu kadar ayricalik tanimayip Yahudilere tanimasinin mantigini anlamak
zor goriinmektedir. Bir bagka ifadeyle s6z konusu bu mektubu, Hz. Muhammed’in Yahudilere yazmis
olmasini siipheyle bakmak gerekmektedir. Zira Hz. Muhammed’in, baslangigtaki bir iki yil hari¢ Medine
ve cevresindeki Yahudilerle miinasebetleri olumlu olmamustir. Onun, Yahudilerle olan bu olumsuz
miinasebetlerine ragmen, Makna Yahudilerine bu sekilde davranmasinin nedeni anlagilamamaktadir.
Biitlin bu anlasilmaz nedenlerden dolayr Hz. Muhammed’in s6z konusu bu mektubu siipheli hale
gelmektedir. Ayrica bu mektubun sonunda yer alan “Ali b. Ebi Talib 9. yilda yazdi1” (el-Belazri, Futih,
72; Hamidullah, el-Vesaik, Bel. No. 33, s.133-135) ibaresi de bu mektuptaki slipheyi artirmaktadir. Zira
Tebiik Seferi’ne katilmayan Hz. Ali’nin bu mektubu yazmis olmasi miimkiin degildir (Detaylar i¢in bkz.
Hamidullah Islam Peygamberi, I, 649-660).

**" Hamidullah, el-Vesaik, Bel. No. 34, 5.135-137.
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Meryem oglu Isa’nin miijdeledigi kisi oldugunu belirten bir mektubu Hz. Muhammed’e
gondermistir. Ferve b. Amr’in bu baglilik mektubu iizerine Hz. Muhammed de ona,
eger Miisliiman olduysa Islam dinin gereklerini yerine getirmesi gerektigini iceren bir

mektup yollamistir.**®

Hz. Muhammed’in Tebiik Seferi sirasinda bolgede bulunan Hiristiyan ve
Yahudi kabile liderlerine teminat mektuplar1 verdigi gibi, onun Hiristiyan ailelere de bu
tirden mektuplar verdigi belirtilmistir. Bu baglamda bazi kaynaklarda, Hz.
Muhammed’in Mute’de meskun Hiristiyan Azizat ailesine bir giiven mektubu
verdiginden s6z edilmistir. Buna gére Miisliiman ordusu, Mute’ye yaklastiginda, Azizat
ailesinin iki erkek cocugu, koyiin kapilarinit Miisliiman ordusuna a¢mis, onlar1 buyur
etmis ve sonra da askerlere yiyecek ve icecek ikraminda bulunmustur. Bu sirada iki
kardesten kii¢ligli Miisliiman olmus, digeri Hiristiyan olarak kalmistir. Sonraki yillarda
(muhtemelen Tebiik’te bulundugu sirasinda) Hz. Muhammed’in, tegekkiir mahiyetiyle
bu aileden ve onlarin soylarindan cizye ve hara¢ alinmamasi icin, bir belge verdigi
ifade edilmistir. Bugiin Urdiin’iin Madiya yoresinde giiclii bir kabile olarak varliklarimni
stirdiiren Azizat ailesinin, Hz. Muhammed’in, kendileri i¢in verdigi bu belgeye,
1911°de Kerak yerlesimcilerinin Osmanli yonetimine isyanina kadar, yaklasik on {i¢
ylzyll boyunca ridyet edildigini ve Miisliiman ydnetimlerin kendilerinden cizye ve

hara¢ almadigini ifade ettikleri belirtilmistir.**

Hz. Muhammed, Arap Yarimadasi’ndaki Hiristiyanlarla diplomatik ve askeri
seferler vesilesiyle miinasebet kurdugu gibi, Yarimada’nin ¢evresindeki Hiristiyan iilke

liderleriyle de farkli diizeylerde iliski kurmustur.

2.3.  Hz. Muhammed’in Arap Yarimmadasr’’nin Cevresindeki Hiristiyan

Liderlere islam’a Davet Mektubu Gondermesi

Hz. Muhammed, Isldm’it yayma faaliyetleri cercevesinde, Arap
Yarimadasi’ndaki Hiristiyan ve diger din mensuplarnyla farkli diizeylerde
miinasebetlerini artirirken, ayni zamanda s6z konusu Yarimada’nin cevresindeki
Hiristiyan ve diger din mensuplarinin iist diizey dini ve siyasi liderleriyle de iliski

kurmaya ¢aligmigtir. Bu baglamda o, Habesistan Necagisi Ashame’ye, Misir

248 Hamidullah, el-Vesaik, Bel. No. 35-36, s.139-140.
%9 Bkz. Abdurrahman A’zam, The Eternal Message of Muhammad, New York 1964, 183.
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Mukavkisi’'na ve Dogu Roma Imparatoru Herakleios’a Islam’a davet mektuplart

gdndermis ve onlardan gelen cevabi mektuplari kabul etmistir.>>°

2.3.1. Hz. Muhammed’in Habesistan Necasisi Ashame’ye Davet Mektubu

Hz. Muhammed’in Mekke doneminde Hiristiyanlarla olan miinasebetlerinden
s0z ederken, Habesistan’la olan dostane miinasebetlerinden bahsetmistik. O sirada
Mekkeli Miisliimanlar, miisrikler tarafindan sikinti ve eziyete maruz birakildiklarinda,
Hz. Muhammed’in tavsiyesi lizerine Habesgistan’a hicret etmek zorunda kalmiglardi.
Habesistan’a hicret eden Miisliimanlara Habes Necasisi kucak agmis ve onlarm,
iilkesinde diledikleri gibi yasayabilmeleri i¢in gereken Onlemleri almusti.
Miisliimanlarin Habesistan’a hicretiyle baslayan dostane iliskiler, Medine déneminde

de geliserek devam etmistir.

Yukarida bahsettigimiz dostane iliskiler c¢er¢evesinde Hz. Muhammed,
Hudeybiye Baris Antlasmasi’ndan sonra, Arap Yarimadasi ve c¢evresinde bulunan
Hiristiyanlara islam’a davet mektuplar1 géndermeye karar vermis™' ve bu cergevede o,
H.7. (M.628) yilin basinda Necasi Ashame (Ahsam, Mashame) b. Ebcer’e, Amr b.

3

Ummeyye ed-Damri’yle™ islam’a davet mektubu géndermistir.>® Onun, Necasi

Ashame’ye gonderdigi belirtilen mektup soyledir:

“Bismillahirrahmanirrahim. Allah’m El¢isi Muhammed’den Habes’in Biiytigi
Necasi’ye, Selam hidayete tabi olanlaradir! Ben, kendisinden bagka ildh olmayan;

gergek Melik (Miilkii ve saltanati devamli olan), Kuddiis (Her tiirlii ayiptan ve

0 Bkz. et-Taberi, Tarih, I, 644-645; Muhammed b. Hasan ed-Diyarbekri, Tarihi’l Hamis fi Ehvali
Enfesi Nefis, byy. H.1302, II, 33.

»! Hz. Muhammed, Arap Yarimadas: ¢evresindeki Hiristiyan liderlere aym tarihte (H.7/M.628 yilinda)
Islam’a davet mektubu gondermesine ragmen, Islam tarihgileri, mektuplarin siralanmasinda veya
incelenmesinde, genellikle Necasi’ye gonderilen mektuptan baglamistir (A. Sonmez, 67). Bu gerekgeyle
biz de Arap Yarimadas: disindaki liderlere gonderilen mektuplardan soz ederken, tarihcilerin yaptigi
siralamay1 esas aldik.

24z, Muhammed, Amr b. Ummeye ed-Damri’nin daha 6nce bir bagka vesileyle Habesistan’a elgi olarak
gitmesi ve Necasi tarafindan taninmasi sebebiyle, Islam’a davet mektubunu onunla géndermeye karar
vermistir. Zira daha 6nce Habesistan’a siginmig olan Miisliimanlar, Bedir Savasi’ndan sonra, Mekkeli
miisrikler tarafindan buradan ¢ikartilmak istenmis ve bu amacla onlar, Amr b. el-As ve Umare b. el-
Velid’i Habesistan gondermistir. Bunu haber alan Hz. Muhammed, Amr b. Ummeyye ed-Damri’yi
Habes Necasisi’ne gondermistir. Amr b Umeyye, Necasi’yle goriiserek Miisliimanlarin Habesistan’dan
¢ikarilmasini engellemeye c¢aligmistir. Onun ¢abasi sonu¢ vermis ve Necasi, Mekkelilerin isteklerini
reddetmistir (Ibn Hisam, es-Sire, IIT; 289-290; et-Taberi, Tarih, I11, 30; L. Oztiirk, Etiyopya’da Islamiyet
I, 121-122).

33 ibn Sa’d, et-Tabakat, II, 23; ibn Hisam, es-Sire, IV, 254; L. Oztiirk, Etiyopya’da Islamiyet I, 129-130;
A. Sénmez, 72; Agari, 76.
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noksanliktan uzak), Selam (Biitiin afet ve kederlerden salim), Mu’min (Emniyet veren),
Muheymin (Her seyi gozetip koruyan) Allah’a hamt ederim. Ben sehadet ederim ki,
Meryem oglu isa Allah’m ruhu ve kelimesidir. Allah, onu iffetli, temiz ve korunmus
Meryem’e ilka etmis, o da bdylece Isa’ya hamile kalmistir. Allah, tipki Adem’i kudreti
ve nefesi ile nasil yaratti ise onu da Gylece yaratmistir. Ben, seni ortagi olmayan bir
Allah’a, O’na itaatte devamli olmaya, bana uymaya ve bana gelene iman etmeye
cagirtyorum ... Ciinkii ben Allah’in el¢isiyim. Seni ve etrafindakileri Allah’a davet
ediyorum. Agikladim ve nasihat ettim. Nasihatimi kabul etmenizi tavsiye ederim.

Selam gercek hidayet yolunu takip eden kimsenin iizerine olsun.” *>*

Hz. Muhammed’in elgisi Amr b. Umeyye ed-Damri, yukarida zikredilen davet
mektubunu Necasi Ashame’ye verirken bir konugma yapmistir. O, Ashame’ye yonelik
yaptig1 konusmanin basinda, daha dnce iilkesine siginan muhacirlere iyi davranmasi
sebebiyle biitlin Miisliimanlarin giiven ve siikran duygularin1 kazandigini, bu nedenle
buraya el¢i olarak gelmekten biiyilk memnuniyet duydugunu ifade etmistir. Elgi, bu
tesekkiir ifadesinin ardindan Yahudilerin, dnce Hz. Isa’ya simdi ise Hz. Muhammed’e
kotii davrandigini, buna mukabil Hiristiyanlarin kendilerine daha yakin davrandiginm
belirtmis ve mektubu verdikten sonra onu islam’a davet etmistir.255 Habes Necasisi
Ashame, Amr b. Ummeyye’nin bu konusmasmi dikkatle dinlemis ve mektubu
aldiginda “Habes halki bu giine kadar bundan daha hayirli bir mektup almadi.”
demistir.>® Daha sonra o, sdzlerine sdyle devam etmistir: “Eger yanina kadar gitmeye
imkan bulsaydim, muhakkak giderdim. Allah’1 sahit tutarak sdylerim ki o, Kitap Ehli
Yahudilerle Hiristiyanlarm bekleyip durdugu Ummi Peygamber’dir. Musa

Peygamber’in Isa’nin gelecegini miijdeledigi gibi, isa Peygamber de onun gelecegini

2% islam tarihi kaynaklarinda, Hz. Muhammed’in Necasi Ashame’ye gonderdigi belirtilen yukarida
zikrettigimiz mektupta, “Sana amca oglum Cafer’i ve yaninda bir bolik Miisliimanla gonderdim,
geldiklerinde onlar1 misafir et ve ceberrutlugu birak.” seklinde bir ifade yer almaktadir (et-Taberi, Tarih,
I1, 652; ed-Diyarbekri, 11,33; Hamidullah, el-Vesaik, Bel. No. 21, s. 114-116). S6z konusu kaynaklardaki
mektupta yer alan bu ifadenin Mekke déneminde bir grup Miisliimanin Habesistan’a hicret ettigi sirada
Necasi’ye gonderilen bir mektubun pargasi izlenimini vermesi, bu mektubun Medine doéneminde
gonderilmis olmasini miimkiin kilmamaktadir. Ayn1 sekilde Hamidullah’in D.M Dunlop tarafindan
yayimlandigini1 (D.M. Dunlop, “Another Prophetic Letter”, JRAS, Londra Ocak 1940, s.54-60) belirttigi,
Hz. Muhammed’in Necasi’ye gonderdigi mektubun orijinalinde de s6z konusu ifade bulunmamaktadir
(Hamidullah, Hz. Peygamber’in Alt1 Orijinal, 14, 103-110). Dolayisiyla Islam tarihi kaynaklarinda yer
alan bu mektubun siipheli oldugunu diisiiniiyor, Dunlop’un yayinlamis oldugu orijinal mektubu tercih
ediyoruz.

23 Bkz. el-Halebi, I11, 273; Koksal, Islam Tarihi, VII, 24-25;

** Ibn Sa’d, et-Tabakat, II, 23.
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miijdelemistir...”257 Bu konugsmadan sonra Necasi Ashame, Hz. Muhammed’in
davetini kabul ederek Miisliiman oldugunu®® belirtmis ve Islam’1 kabul ettigini ifaden

cevabi bir mektup yazdirtmstir.”>

Hz. Muhammed’in, Necasi Ashame’yi Islim’a davet eden mektubu ve
Ashame’nin karst1 mektubuyla, sézii edilen iki sahis arasinda samimi bir ortam
olusmustur. Bu samimi ortam f{izerine Hz. Muhammed’in; Necasi Ashame’ye, yine
Amr b. Umeyye ed-Damri’yle Habesistan’daki Miisliimanlarin Medine’ye
gonderilmesi ve bazi bagka istekleri iceren ikinci bir mektup daha yolladig
belirtilmistir.*®® Rivayetlere gore Necasi Ashame, Hz. Muhammed’in sz konusu bu
mektubunda belirtilen isteklerin bir kismini iilkesinde yerine getirmis, onun isteklerini
yerine getirdigine dair cevabi bir mektup yazmis ve oradaki Miisliimanlar1 Medine’ye

géndermek icin iki gemi ve birgok hediye hazirlatmstir.*®!

Kaynaklarda, Necasi Ashame’nin, Hz. Muhammed’in istegi iizerine Cafer b.

Ebi Talib’in bagkanliginda muhacirleri ve onlarla birlikte yetmis veya elli li¢ kisilik

27 ed-Diyarbekri, I1,33; Koksal, islam Tarihi, VII, 25-26.

¥ Baz1 Batililarin Necasi Ashame’nin Islam’1 kabul ettigiyle ilgili Habes tarihi kayitlarinda bilgi ve
belgenin bulunmadig1 gerekgesiyle, onun Miisliiman olmadigini iddia ettiklerinden s6z edilmektedir (A.
Sonmez, 79-80). Aym sekilde Hasan Ibrahim Hasan gibi bazi Islam tarihcileri de Necasi'nin Hz.
Muhammed’le samimi iligkilerinin olmasi, onun Miislaman oldugu anlamina gelmez demektedir (Hasan
Ibrahim, I, 136). Biitiin bu iddialara ragmen, bazi efsanevi anlatimlar1 bir kenara birakirsak, Necasi
Ashame’nin; Hz. Muhammed’e gonderdigi cevabi mektuptan, onun kavmi karsisindaki tavrindan ve aile
fertleriyle birlikte bir kisim Habesliyi Medine’ye gondermesinden hareketle onun Miisliimanligi kesin
gibi goriinmektedir.

% Habes Necasisi Ashame’nin Hz. Muhammed’e ydnelik yazdirdigi cevabi mektubun metni soyledir:
“Esirgeyen ve Bagislayan Allah’in adiyla! Necasi Ashame b. Ebcer’den Allah’mn elgisi Muhammed’e,
Sana kendinden bagka ilah olmayan ve beni Islam’a eristiren Allah’in selimini, rahmetini ve bereketini
dilerim. Ey Allah’in Elgisi! Isa’nin durumundan sbz ettigin mektubun bana geldi. Goklerin ve yerin
Rabbi’ne yemin olsun ki, Tsa senin anlattigindan farkli degildir, senin dedigin gibidir. Bize génderdigini
tanidik. Amcanin oglu ve arkadaslarini agirladik. Ben senin Allah’in Elgisi olduguna sahitlik ederim...
Sana ve amca oglun ile arkadaslarina bey’at ettim. Onun 6niinde alemlerin Rabbi Allah i¢in Miisliiman
oldum. Sana oglum Uriha (Erha, Eriha) b. Ahsame b. Ebcer’i gonderiyorum. Ben sadece kendime
malikim. Eger sana gelmemi istersen, gelirim, Ey Allah’in elgisi! Ben sdylediginin hak olduguna sahitlik
ederim. Selam sana Ey Allah’m Elgisi!” (Bkz. et-Taberi, Tarih, II, 653; Ibn Kesir, el-Bidaye, III, 84;
Ahmed b. Abdulhalim b Abdusselam Ibn Teymiye, el-Cevabu’s-Sahih limen Beddele Dine’l-Mesih,
Thk. Seyyid Imran, Kahire 2003 1, 82-83; Halil Yasin, Muhammed, Inde Ulemai’l-Garb, Beyrut 1984,
77; Hamidullah, el-Vesaik, Bel. No. 23, s. 117-118; L. Oztiirk, Etiyopya’da Islamiyet I, 133).

260 Rivayetlere gore Hz. Muhammed, Necasi Ashame’ye Amr b. Ummeyye ed-Damri ile génderdigi
ikinci mektupta, kocas1 Habesistan’da 6len Ebu Siifyan’in kizi Ummii Habibe’yi kendisine nikahlamasini
ve oradaki Miislimanlar1 Medine’ye gondermesini istemistir (Tbn Sa'd, et-Tabakat, I1,23; el-Halebi, III,
273;et-Taberi, Tarih, II, 652-653; Hamidullah, el-Vesaik, Bel. No. 23-a 24, 25, s. 118-120; L. Oztiirk,
Etiyopya’da Islamiyet I, 133-136).

%! Tbn Sa’d, et-Tabakat, I, 23; ed-Diyarbekri, 11,31: Hamidullah, el-Vesaik, Bel. No.23-a 24, 25, s. 118-
120; L. Oztiirk, Etiyopya’da Islamiyet I, 134-136.
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Habesli bir heyeti Medine’ye gonderdiginden soz edilmektedir.”** Bazi kaynaklarda ise
Habesistan’dan gelen Cafer b. Ebi Talib’in bagkanliindaki Habes heyetinin kirk,
yetmis veya seksen kisiden olustugu ve bunlarin i¢inde Samli kimselerin de oldugu
belirtilmektedir.”*® Tam sayist belli olmayan bu heyet, Medine’ye geldiginde Hz.
Muhammed’in bizzat onlar1 agirlamaya calistigi, bu konuda ona yardim etmek
isteyenlere “Onlar bizim ashabimiza ikramda bulundu, onlara bizzat hizmet etmek
hosuma gidiyor.” diyerek izin vermedigi ifade edilmektedir.’** Daha sonra Hz.
Muhammed’in onlara {slam’1 anlattig1, Yasin Suresi’ni okudugu, bunun iizerine onlarin
aglayarak Miisliman oldugu®® ve bu sirada bazi Kur’an ayetlerinin nazil oldugu

belirtilmektedir.?*®

Yukarida zikredilen Habes heyetinden baska, kaynaklarda Necasi Ashame’nin,
icinde oglu Uriha’'nin da oldugu altmis kisilik bir heyeti Medine’ye gonderdigi
belirtilmektedir. Fakat bu heyeti tasiyan geminin Kizildeniz’de batmasiyla,

heyettekilerin tamaminimn 61diigii ifade edilmektedir.*®’

Rivéayetlere gore, Necasi Ashame, muhacir Miisliimanlarla birlikte bir heyetin

Habesistan’dan ayrilmasindan sonra Habes halkin1 toplamis, onlara kendisi ve

262 K 5ksal, Islam Tarihi, VII, 35. (Baz1 kaynaklarda, Cafer ve bazi sahibilerle beraber Habesistan’dan
yola ¢ikanlar arasinda, daha onceden Yemen’den Medine’ye gitmek iizere yola ¢ikan, fakat Cafer ve
arkadaglariin Habesistan’da oldugunu 6grendikten sonra, bir siire oradaki Miisliimanlarla kalan Es’ar
kabilesinden elli iki veya elli ii¢ kisilik bir grubun da oldugu belirtilmektedir. Yine Es’ar kabilesinden bu
kimselerin de Necasi’nin hazirladig1 gemilere binerek Medine’ye geldikleri, diger muhacirlerle birlikte
Hayber’de bulunan Muhammed’in yanina gittiklerini ve Hayber’de savagmamis olmalarina ragmen, Hz.
Muhammed’in Habesistan’dan gelenlerle, Es’arilere de ganimetten pay verdigi belirtilmektedir (ez-
Zehebi, el-Megazi, 11, 430-431; Ibn Kesir, el-Bidaye, IV, 205) Bir kisim kaynaklarda ise Necasi’nin,
icinde oglunun da bulundugu altmis kisilik Habesliyi Hz. Muhammed’e gonderdigi, ancak geminin
batmast iizerine onlarin boguldugu ifade edilmektedir (Abdurrahman ibn Haldn, TArihu ibn Halddn,
Misir 1936, 11, 225).

263 Ed-Diyarbekri, I, 34; Koksal, Islam Tarihi, VII, 35-36; L. Oztiirk, Etiyopya’da islamiyet I, 136-139.
264 Hamidullah, islam Peygamberi, I, 330; L. Oztiirk, Etiyopya’da islamiyet I, 137.

5 Baz1 kaynaklarda, muhacirlerle beraber Medine’ye gelen heyetin, daha énce Habesistan’da iken
Miisliman oldugu belirtilmektedir (Bkz. L. Oztiirk, Etiyopya’da Islamiyet I, 137). Konuyla ilgili
rivayetlerin farkliligindan hareketle, Habesistan’dan gelen heyettekilerin bir kisminin 6nceden, bir
kisminin ise Medine’de Miisliiman oldugunu séylemek miimkiindiir.

266 Maide Suresi’nin 82-84. ayetlerinin, Habegistan’dan gelerek Medine’de Miisliiman olan Habesli grup
hakkinda nazil oldugu belirtilmektedir (Bkz. Yazir, II1, 327-328).

267 et-Taberd, Tarih, I11, 89, Ebu’l-Farac, II, 735, ibn Esir, Kamil, 11, 213; Koksal, Islam Tarihi, VII, 36;
L. Oztiirk, Etiyopya’da Islamiyet I, 139; Agari, 82. (Bazi kaynaklarda, Necasi Ashame’nin oglu
Uriha’dan baska EbG Neyzer adindaki oglunun da Hz. Muhammed’in yanina gelerek Miisliiman oldugu
belirtilmektedir. Ebi Neyzer’in Miisliman olduktan sonra zaman zaman Hz. Muhammed’in evinde
kald181, onun vefat: iizerine Hz. Fatima ve onun ¢ocuklariyla bir siire dostlugunu devam ettirdigi, daha
sonra Medine’den ayrilarak Day’ateyn denilen bir yere tasindigi ve Hz. Ali’nin, halifeligi doneminde
kendisine Day’ateyn’de toprak vermesiyle dmriiniin sonuna kadar burada yasadig: ifade edilmektedir (L.
Oztiirk, Etiyopya’da Islamiyet I, 139-140).
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Medine’ye gidenlerle ilgili bilgi vermistir. O, bu sirada kendisinin Miisliiman oldugunu
resmen ilan etmis, bunun ilizerine Habes halkindan bazi kimseler “Sen dinimizden
ayrildin!” diyerek ona karsi gelmistir. Bunun iizerine Ashame, onlara kendisinin Isa
hakkindaki diisiincelerini anlatmaya calismistir. O, bunu yaparken IslAm’in tevhit
inancim ve Hz. Isa’ya bakisin1 ifade su ciimleyi “Allah'tan baska hicbir ilah yoktur. Hz.
Muhammed Allah'm kulu ve elgisidir. Meryem oglu isa da Allah'n kulu ve elgisidir ve
Allah'im Meryem'e ilkd eyledigi ruhu ve kelimesidir.” bir kagida yazmis ve onu
gogsiine ilistirmistir. Bu sekilde halkinin kargisina ¢ikan Necasi Ashame, gogsiindeki
kagida isaret ederek, “Isa bu kagitta yazilandan baska bir sey midir?” deyince, onlar

¢ekilip gitmigtir.**®

Necasi Ashame’nin ilk teklifte Miisliiman olmasina, hatta aile fertlerinden bir
kismiin Hz. Muhammed’in yanina giderek Miisliiman olmalarina izin vermesine ve
halkinin karsisina ¢ikarak Miisliman oldugunu ifade ederken, Hiristiyanlhkla ilgili
sOylediklerine kimsenin itiraz etmemesine bakilirsa o siradaki Habes Hiristiyanlarinin,
[slam’in Hz. Isa hakkinda sdylediklerine yakin bir anlayisa sahip olduklari
anlasilmaktadir. Nitekim kaynaklarda Habes Kilisesinin, diger Monofizit Kiliselerden
farkli, kendine has Monofizit bir anlayisa sahip oldugu belirtilmektedir.”® Detayl bir
aragtirma yapmamus olmakla birlikte, kanaatimize gére Habes Kilisesinin Isa algisiyla,
Islam’1in Isa ile ilgili dgretisi birbirine ¢ok yakin olmalidir. Ayn1 sekilde Habesistan’a
hicret eden ilk Miisliimanlarla, Ashame arasinda gerceklesen diyalogda Necasi
Ashame’nin “Allah’a yemin ederim ki, Meryem oglu Isa sizin sdylediklerinizden su
¢op kadar farkli bir durumda degildir. Aynen soylediklerinizi tasdik ediyorum.” demesi
bu kanaatimizi dogrular niteliktedir. Ayrica Habesistan’in, Hiristiyanhigimn ilk
yiizyillarda karsilastigi putperestlik bolgelerinden ve mezhep tartismalarinin yogun
olarak yasandigi Dogu Roma’nin merkezinden ¢ok uzakta olmasi gibi nedenlerden
dolay1, Habes Kilisesinin, Hz. Isa’nin getirdigi tevhit anlayisim1 kismen korumus

oldugunu sdylemek miimkiindiir.

Rivayetlere goére, Hz. Muhammed ile Necasi Ashame arasinda yukarida
zikredilen dostane miinasebetler bu sekilde devam ederken Necasi Ashame, H. 9 (630)

yilinda vefat etmis ve Hz. Muhammed, Medine’de onun giyabi cenaze namazini

28 fbn Hisam, es-Sire, I, 365; Koksal, Islam Tarihi, VII, 28-29.
2% Trimingham, 289.
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kildirmustir.>”® Hz. Muhammed’in, Mekke déneminden itibaren miinasebetlerinin iyi
oldugu Necasi Ashame’nin oliimiinden sonra, onun yerine yonetime gecen Habes
kralina da Amr b. Ummeyye ed-Damri ile Islim’a davet mektubu génderdigi, fakat bu

yeni kralin islam’1 kabul etmedigi belirtilmistir.””"

Sonu¢ olarak, Hz. Muhammed’le Habes Necasisi Ashame arasindaki
miinasebetler yiiz yiize degil, el¢iler ve mektuplar vasitasiyla olmustur. Bununla
birlikte Ashame’nin Hz. Muhammed’in davetini kabul ederek Miisliiman olmasi ve
Habesistan’daki Miisliimanlara yardimci olmasi miinasebetlerin boyutunu olumlu
yonde etkilemistir. Bu olumlu miinasebetler kralin ve muhtemelen bir kisim Habeslinin
Miisliiman olmastyla, zirveye ulasmistir. Ayrica bu miinasebetler sonucunda Islam,
daha ortaya c¢iktigi ilk yillarda Arap Yarimadasi’nin disindaki bir iilkede yayilma
imkani bulmustur.

7'H. 9. y1l Receb ayinin baslarinda Hz. Muhammed’in, Habes Krali Ashame’nin 61diigiinii 6grendigi ve
bunun {izerine Mescid-i Nebi’de kilnan ilk namazin arkasindan cemaate donerek “Bugiin adaletli bir
adam 061dii, kalkin ve kardesiniz Ashame i¢in dua edin.” dedigi ve arkasindan da onun giyabi cenaze
namazini kildirdig1 ifade edilmektedir (ed-Diyarbekri, II, 33; Ibn Teymiye I, 82-83; Kéksal, islam Tarihi,
IX, 118-119; Lings, 517-518; A. Sonmez, 79).

m ed-Diyarbekri, 1I, 34; A. Sénmez, 76; L. Oztiirk, Etiyopya’da, 144. (Bazi kaynaklarda Hz.
Muhammed’in, giyabi cenaze namazini kildigi Necasi’den baska bir Necasi’ye de mektup yazdigi
belirtilmekte, ancak onun Islam’1 kabul edip etmedigi hakkinda bilgi bulunmamaktadir (Ebu’l-Huseyn
Muslimu’ubn’l- Haccac el-Kuseyri en-Niysabiri, Sahih-i Muslim ve Tercemesi, Cev. Mehmed
Sofuoglu, V, Had. No. 1774, s.418-419). S6z konusu bu mektubun metni su sekildedir: “Esirgeyen ve
Bagislayan Allah’in adiyla, Bu, Peygamber Muhammed’den Habes’in ulusu Necasi Ashame’ye bir
kitaptir. Selam, hidayete tabi olanlara, Allah’a ve peygamberine iman edenlere, Allah’in bir ve ortaksiz
olduguna, es ve ¢ocuk edinmedigine, Muhammed’in onun kulu ve elgisi olduguna sehadet edenlere
olsun. Ben sizi Allah’in davetine ¢agirtyorum. Ciinkii ben Allah’in elgisiyim. Miisliiman ol, kurtul. ‘Ey
Kitap Ehli! Sizinle bizim aramizda ortak bir kelimeye, Allah’tan bagkasna tapmamak O’na higbir seyi
ortak kogmamak, Allah’tan baska birbirimizi Rab edinmemek iizere gelin. Eger yiiz ¢evirirlerse, sahit
olun, biz Miisliimanlariz, deyin’ (Ey Kral!) Eger kabul etmezsen, kavminden biitiin Hiristiyanlarin
giinah1 sanadir.” (Bkz. Ibn Kesir, el-Bidaye, III, 83; Hamidullah, el-Vesiik, Bel. No. 22, 116-117;
Hamidullah, Islam Peygamberi, I, 323-324; A. Sénmez 75-76). Bu mektubun hitab1, Hz. Muhammed’in
Necasi Ashame’ye gonderdigi mektup izlenimini vermekte ise de, biz bunun Ashame’den sonra
yonetime gegen Necasi’ye gonderilmis oldugu kanaatindeyiz. Zira, yukarida zikrettigimiz, Ashame’nin
Hz. Muhammed’e gonderdigi belirtilen cevabi nitelikteki mektubunda yer alan “... Isa’nin durumundan
s0z ettigin mektubun bana geldi...” ifadesiyle, bu mektubun igerigi uyusmamaktadir. Nitekim bazi
kaynaklarda Ashame’ye gonderildigi belirtilen bu mektubun, Necasi Ashame’nin Oliimiinden sonra
yonetime gegen baska bir Habes Necasisi’ne gonderildigi ifade edilmektedir (fbn Kesir, el-Bidaye, III,
83; L. Oztiirk, Etiyopya’da Islamiyet I, 143-145). Hz. Muhammed’in davet mektubu gonderdigi bu yeni
kralin, Islam’1 kabul etmedigi ve Hz. Muhammed’in mektubunu yirttigi belirtilmektedir.” (Bkz. Tbn
Hanbel, Miisned, TV, 75; L. Oztiirk, Etiyopya’da Islamiyet I, 144-145).
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2.3.2. Hz. Muhammed’in Misir Mukavkisi’na Davet Mektubu

Hz. Muhammed’in, Arap Yarimadasi’nin ¢evresindeki komsu iilke
Habesistan’in yoneticisi Necasi Ashame’yle farkli diizeyde miinasebetleri oldugu gibi,
yine onun Dogu Roma’nin denetiminde olan Misir’la da diplomatik iliskileri olmustur.
Bu baglamda Hz. Muhammed, yogun bir Hiristiyan niifusun yasadigi Dogu Roma’nin
hakimiyetindeki Misir’da da Islam’in yayilmas1 amaciyla, H. 7. (628) yilin basinda,
Misir Mukavkisi’na,”’? Hatib b. Ebi Beltea ve ona eslik eden Cebr?” ile islam’a davet
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mektubu gondermistir.”’* Hz. Muhammed’in, Mukavkis’a gonderdigi islam’a davet

mektubu su sekildedir:

“Bismillahirrahmanirrahim. Allah’in = kulu ve Rasulu Muhammed’den
Kiptilerin Biiyiligli Mukavkis’a! Selam, hidayete tabi olan kimseler iizerine olsun.
Bundan sonra, Ben, Seni Islam’1 kabul etmeye davet ediyorum. Islim’1 kabul et,
selamet bulursun. Allah ecrini iki kat verir. Sayet yiiz ¢evirirsen Kiptilerin giinah1 sana
aittir. “Ey Kitap Ehli, hepiniz bizimle sizin aranizda miisavi bir kelimeye gelin. (Soyle)
diyerek: Allah’tan bagkasina tapmayalim. O’na higbir seyi es tutmayalim. Allah’t
birakip da kimimiz kimimize Rabler edinmeyelim. (Buna ragmen) eger yine yiiz

gevirirlerse (o halde deyin ki); sahit olun, biz muhakkak Miisliimanlariz”.*”

212 «Mukavkis” kelimesinin Dogu Iran’da dini liderlere verilen Farsca “Magupati”, “Magmugén”,
“Mavpaz” (Mecusilerin Lideri) gibi kelimelerin Arapgalagmis sekliyle; Arapga “el-mutavvilli’l-bina”
(bliyiik duvar ustasi) ve “kaus” (kavs, kemer, biiyiik mabet) gibi kelimelerden tiiredigiyle ilgili iddialar
bulunmaktadir (Hamidullah, Islam Peygamberi, I, 341-342). Kékeni konusunda farkli iddialar bulunan
Mukavkis kelimesiyle, Misir’in dini veya siyasi lideri kastedilmektedir. Bazi kaynaklarda Hz.
Muhammed’in mektup gonderdigi Mukavkis’in Cureyc b. Mina el-Kipti isimli bir sahis oldugu ifade
edilmekte (Tbn Kesir, el-Bidaye, IV, 272; Hamidullah, Islam Peygamberi, I, 341-342), fakat onun dini ve
siyasi kimligi tam olarak bilinmemektedir. Hamidullah, s6z konusu Mukavkis’in Kiptilerden Monofizit
bir patrik olma ihtimalinin yiiksek oldugunu belirtmektedir (Hamidullah, Hz. Peygamber’in Alt1 Orijinal,
79). Baz1 kaynaklarda ise s6z konusu kisinin Iskenderiye Patrigi Cyrus oldugu ifade edilmektedir (Bell,
167). Ancak Sasanilerin Misir’1 628°de terk ettigi ve Cyrus’un 631°de Dogu Roma’y1 temsil etmek i¢in
Misir’a tayin edildigi (Hamidullah, Islim Peygamberi, 1, 341) dikkate alindiginda, Cyrus’un, Hz.
Muhammed’in davet mektubuna muhatap Mukavkis olmadig1 anlagilmaktadir.

" Hz. Muhammed’in davet mektubunu Misir’a gétiiren Hatib b. Ebi Beltea’ya, eskiden Hiristiyan olan
Cebr adindaki azadli birisinin refakat ettigi belirtilmektedir (Hamidullah, Islim Peygamberi, I, 341-342).
Muhtemelen bu kisi, daha 6nce kendisinden s6z ettigimiz, Hz. Muhammed’in Mekke doneminde
miinasebetlerinin oldugu iddia edilen Hiristiyan kdlelerden birisi olmalidir.

2% {bn Sa’d, et-Tabakat, 1, 25; Ibn Teymiye, 1,92; A. Sénmez, 97. (Hamidullah’a gére Hz. Muhammed,
Mukavkis’a Sasanilerin buray1 terk etmesinden birkag ay sonra 628 Mayis-Haziran (Muharrem)
aylarinda, bir diger ifadeyle Dogu Roma yonetiminin Misir’a gonderdigi kral vekili Cyrus’un bélgeye
gelmesinden {i¢ y1l 6nce mektup gondermistir. Bkz. Hamidullah, fslam Peygamberi, I, 341).

" ed-Diyarbekri, II, 41; Hamidullah, el-Vesaik, Bel. No. 49, s.151-152. (Hamidullah, Hz.
Muhammed’in Mukavkis’a génderdigi bu mektubun, klasik kaynaklarda yer alanla ayni olan orijinalinin
1852 yilinda yaymlandiginm belirtmektedir. Mektubun orijinali, ortaya ¢ikis tarihcesi ve mektuba yapilan
itirazlarla ilgili daha genis bilgi i¢in bkz. Hamidullah, Alt1 Orijinal Diplomatik, 73-74). Bu orijinal
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Kaynaklara gore, Hz. Muhammed’in elgisi Hatib b. Ebi Beltea, uzun bir
yolculuktan sonra Misir’a varmis ve o sirada Iskenderiye’de ikamet eden Mukavkis’a
Hz. Muhammed’in Isldm’a davet mektubunu vermistir. Mukavkis, Hz. Muhammed’in
davet mektubunu almis, okumus ve okuduktan sonra el¢i Hatib b. Ebi Beltea’ya Hz.
Muhammed’in kisiligi, 6zellikleri, kavmiyle olan miinasebetleri ve peygamberlik
konusunda sdylemleriyle ilgili birgok soru sormustur. Elci Hatib b. Ebi Beltea,
Mukavkis’mm Hz. Muhammed hakkinda kendine y®énelttigi sorulari Hz. Isa’nin
kavmiyle olan miinasebetlerinden, Kur’an ayetlerinden ve kendi bilgilerinden hareketle
cevaplamis ve onu Islam’a davet etmistir.”’® Mukavkis, Hz. Muhammed’in el¢isinden
6grendigi bilgiler yaninda, kendisinin bir arastirma yaptigin,®’’ kutsal kitaplarinda
onun 6zelliklerini okudugunu, ancak Islam’1 kabul etmeyi diisiinmedigini, kendisine

gelen bu mektubu toplumundan saklayacagini soylemistir. Arkasindan da o, Hz.

mektup disinda Islam tarihi kaynaklarinda, Hz. Muhammed’in Misir Mukavkisi’na gonderdigi belirtilen
ikinci bir mektup bulunmaktadir. Hitap bi¢imi ve iceriginden Misir’in siyasi bir yoneticisine yazildigi
anlasilan mektubun metni su sekildedir: “Bismilliahirrahmanirrahim. Muhammed Rastlullah’tan Misir
ve Iskenderiye’nin Yoneticisine, Yiice Allah beni peygamber olarak génderdi. Bana Kur’an’1 indirdi.
Insanlarm dinimi benimsemeleri ve inancima girmeleri icin bana oziirleri kabul etmeyi, korkutmay1 ve
kafirlerle savagsmay1 emretti. Seni Yiice Allah’m birligini kabul etmeye ¢agiriyorum. Kabul edersen
mutlu olursun, etmezsen mutsuz olursun.” (Bkz. Hamidullah, el-Vesaik, Bel. No, 51, s.153).

7 Mukavkis, Hz. Muhammed’in el¢isi Hatib b. Ebi Beltea, Hz. Muhammed’in bir peygamber olup
olmadigini, eger o gercekten bir peygamber ise miisrikler tarafindan 6z yurdu Mekke’den ¢ikarildiginda
ni¢in onlara beddua etmedigi gibi sorular sormustur. Onun bu sorularina, Hatib b. Ebi Beltea, Hz.
Muhammed’in Allah’in Elgisi oldugunu, Yahudilerin Meryem oglu Isa’y1 yakalayip asmak istedikleri
zaman kavmine beddua etmedigi gibi Hz. Muhammed’in de bdyle bir sey yapmasinin sz konusu
olmadig1, seklinde cevap vermistir. Bunun iizerine Mukavkis, elginin sdzlerini tekrar etmesini istemis ve
sonunda onun hikmetli sozler sdyleyen biri tarafindan génderildigine kanaat getirmistir (Ibn Kesir, el-
Bidaye, IV, 272). Sonra el¢i Hatib b. Ebi Beltea, Mukavkis’a diinyanin gegici olduguyla ilgili seyler
soylemis ve Mukavkis’1 Isldm’a davet etmistir. Daha sonra elgi, Hz. Muhammed’in davetine en ¢ok
miisrik Kureyslilerle, Yahudilerin karsi ¢iktigini, buna mukabil Hiristiyanlarin yakinhk gosterdigini
vurgulamus ve Hz. Musa’nin Isa’y1 miijdelemesiyle, Isa’nin Hz. Muhammed’i miijdelemesi arasinda fark
olmadigimi ve Hz. Muhammed’e tibi olmasimn hayrina olacagm ifade etmistir (fbn Kayym el-
Cevziyye, Zadu’l-Mead, IV, 1604; ed-Diyarbekri, II, 41).

21" Mukavkis’in, davet mektubunun kendisine ulasmasindan dnce, Hz. Muhammed ve islam hakkinda
bilgi sahibi oldugu anlagilmaktadir. Baz1 kaynaklarda, daha onceki donemlerde Mugire b. Sube’nin
bagkanliginda Taifli Sakif kabilesinden bir ticaret Kkafilesinin Misir’a gittiginde Mukavkis’la
goriistiiglinden ve goriisme sirasinda Mukavkis’in, onlara Hz. Muhammed’in sahsiyeti, getirdigi dinin
mahiyeti ve onun davetine karsi Kureys ve Arap kabilelerinin tutumlariyla ilgili sorular sordugu
belirtilmektedir. Rivayetlere gére, Mukavkis, onlardan edindigi bilgilerden sonra sdyle demistir: “...Bu
zAat, biitlin insanlara gonderilen Nebiyy-i Miirsel’dir. Misir halki ve Rumlar arasindan ¢iksaydi ona tabi
olurlardi. Ciinkii bunu onlara Isa emretmistir. Onda, daha 6nceki nebilerin sifatlar1 vardir, hiisnii akibet
onun olacaktir. Ta ki, hi¢ kimse ona karsi g¢ikmayacak, onun dini, en uzaktaki yerlere kadar
ulasacaktir...” Mukavkis, bu sozlerinden sonra heyettekilere Medine Yahudilerinin Hz. Muhammed’e
nasil davrandiklarini sormus; onlar da Yahudilerin ona kotii davrandiklarini, bu sebeple Medine’den
stiriildiiklerini sdylemistir. Bunun iizerine Mukavkis: “Onlar (Yahudiler), hasetleri yiiziinden boyle
yapmuslardir. Halbuki onlar, onun isiyle ilgili bizim bilmediklerimizi de bilirler, onun dinini tanirlar.”
karsihigmi vermistir (Ibn Teymiye, I, 93-94; Koksal, Islam Tarihi, V, 389-392; A.Sénmez, 103).
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Muhammed’e cevabi bir mektup yazdirtmistir.””® Mukavkis’m, Hz. Muhammed’e

hitaben yazdirmis oldugu cevabi mektubun metni agagidaki sekildedir:

“Muhammed b. Abdillah’a Mukavkis’dan, Selam! Mektubunu okudum.
Zikrettigin meseleyi ve kendisine davet ettigin seyi anladim. Bir peygamber kaldigim
biliyordum. Ancak ben onun, Sam tarafindan ¢ikacagini saniyordum. Elgilerine ikram
ettim. Sonra Kiptilerin nezdinde biiyiik degeri olan iki cariye,®” bir elbise

génderiyorum. Binmen igin sana bir de katir hediye ettim. Selam.”**

Kaynaklarda, Mukavkis’in, Hz. Muhammed’in Islam’a davetini kabul
etmemesine ragmen; onun el¢isini ¢ok iyi karsiladigi, onu giizel sekilde misafir ettigi,
hatta elginin Misir topraklarindan giivenle ¢ikabilmesi ig¢in muhafiz askerler

gorevlendigi ifade edilmektedir.”®!

Islam’1 bu sekilde reddeden Mukavkis’in, Hz. Muhammed’e yazdirdig1 cevap
niteligindeki mektubundan, daha 6nce Mugire b. Sube ve Hatib b. Ebi Beltea ile yaptigi
konusmalardan; Hz. Muhammed’in sahsiyeti ve peygamberligiyle ilgili detayli bilgiye
sahip olmasina ve muhtemelen onun gergek bir peygamber oldugunu anlamasina
ragmen, siyasi veya dini statiisiiniin elinden gidecegi korkusuyla Miisliiman olmadig:

anlagilmaktadir.

Sonugta, Hz. Muhammed’in Misir’a gonderdigi el¢i gorevini yapip Medine’ye
donmiis ve olup bitenleri Hz. Muhammed’e anlatmistir. Hz. Muhammed, anlatilanlar
dinlemis, Mukavkis’in mektubunu okutturmus, Mukavkis’in mal, miilk ve makam

endisesiyle Miisliiman olmadigini ve yanlis yaptigimni sdylemistir.***

28 {bn Kayyim el-Cevziyye, Zadu’l-Mead, IV, 1606; Kdksal, Islam Tarihi, VII, 76-8; Kahdehlevi, I, 125-
126.

" Hz. Muhuhammed, Mukavkis’in gonderdigi Mariye adli cariyeyi, kendisine es olarak aldi ve ondan
Ibrahim adli bir oglu oldu (Ibn Sa’d, et-Tabakat, I, 25).

20 bn Sa’d, II, 25; Hamidullah, el-Vesaik, Bel. No. 50, 152-153; A. Sénmez, 101-102. (Kaynaklarda,
Mukavkis’in Hz. Muhammed’e gonderdigi belirtilen ikinci bir mektubundan s6z edilmektedir. S6z
konusu bu mektubun metni ise su sekildedir: “Bismikalldhiimme (Senin isminle Allah’im)!
Mukavkis’tan Muhammed’e, Bundan sonra, Mektubun bana ulasti, onu okudum ve muhtevasini anladim.
Sen, Allah-{i Teala’nin seni peygamber olarak génderdigini, seni pek faziletli kildigini ve sana apagik bir
Kur’an indirdigini soyliiyorsun. Ya Muhammed, ilmimizde haberin mevcut oldugundan biz agikga (seni)
kesfettik. Seni, Allah’a davet eden bir davet¢i ve dogru konusan bir kimse olarak bulduk. Sayet ben,
biiyiik bir miilke sahip olmasaydim, sana kosanlarin ilki olurdum. Yakinen bildim ki, sen Hatemii’l-
Enbiya, peygamberlerin seyidisin ve muttaki kimselerin imamisin.” (ed-Diyarbekri, II, 41; A. Snmez,
102). Hamidullah’a gore, mektubun son kisminda “Sana kiyamete dek esenlik, Allah’in rahmeti ve
bereketlerini dilerim.” ifadesi yer almaktadir (Bkz. Hamidullah, el-Vesaik, Bel. No. 52, s.154).

21 {bn Teymiye, I, 92; Kahdehlevi, I, 125-126; Hamidullah, Islam Peygamberi, I, 344.

82 bn Sa’d, et-Tabakat, II, 25; A.sénmez, 104; Agari, 69.
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Hz. Muhammed’in, Dogu Roma’nin hakimiyetindeki Misir’in dini veya siyasi
yonetiminde bulunan Mukavkis’la diplomatik miinasebetlerinin yan1 sira, Dogu

Roma’nin merkezi yonetiminin baginda bulunan Herakleios’la da iligkileri olmustur.

2.3.3. Hz. Muhammed’in Dogu Roma (Bizans) imparatoru Herakleios’a

Davet Mektubu

Hz. Muhammed, Hiristiyan devlet baskanlarindan Necasi Ashame ve
Mukavkis’a davet mektubu gonderdigi gibi Dogu Roma (Bizans) Imparatoru
Herakleios’a da Islam’a davet mektubu gondermek istemistir. Bu amagla o, H. 6.
senenin sonu veya H. 7. yilin basinda (M.628), Dihye b. Halife (Dihyetu’l-Kelbi)’yi,***

Herakleios’a davet mektubu gotiirmesi i¢in gérevlendirmistir.

Hz. Muhammed, Dihye b. Halife’yi Herakleios’a davet mektubu gotiirmek igin
gorevlendirdiginde, onun ilk 6nce Busra’daki Gassani emiri Haris’le goriismesini
istemistir. El¢i Dihye b. Halife, onun bu istegi iizerine mektubu 6nce Gassani emirine
gotiirmiistiir.”®* Gassani emiri el-Haris, el¢i Dihye b. Halife’yi Herakleios’a gétiirmesi
icin Adiy b. Hatem’i*™® goérevlendirmistir. Dihye b. Halife ve Adiy b. Hatem birlikte,
Hz. Muhammed’in davet mektubunu, bir rivayete gore Kudiis’te, bir bagka rivayete

gore de Hims’ta bulunan Herakleios’a vermistir.”®® Ciinkii Herakleios, daha 6nce

2 Dihye b. Halife b. Ferve el-Kelbi, Arap Yarimadasi’nin kuzeyindeki topraklarda yasayan Kelb
kabilesine mensuptur. Onun gen¢ yasta Miisliman oldugu, Uhud Savasi (H.3) ve ondan sonraki
savaslarin ¢oguna katildign belirtilmektedir (Ali Yardim, “Dihye b. Halife”, DiA, istanbul 1994, IX,
294). Hz. Muhammed’in, Dihye b. Halife’yi Herakleios’a el¢i olarak gorevlenmesinde, Dihye b.
Halife’nin Gassanilerle ayni bolgede yasayan Kelb kabilesine mensup olmasi, bolgeyi ve bolge insanini
iyi tanimast etkili olmus olmalidir.

** [bn Sa’d, et-Tabakat, II, 23-24; Agari, 53-54; A. Sonmez, 81. (Hz. Muhammed’in Dihye b. Halife’nin
Herakleios’a mektup gotlirlitken, Gassanl emirini araya koymasinda, muhtemelen daha 6nce Busra
emirine mektup gotiiren elgi el-Haris b. Umeyr el-Ezdi’nin, baska bir Gassani lideri Sarahbil b. Amr
tarafindan oldiiriilmesi sebebiyle, bdyle bir yol se¢mis olmalidir. Bu ihtimal disinda, Hz. Muhammed,
elcinin Herakleios’a giderken gegecegi topraklar Gassanilerin hakimiyeti altinda olmasi sebebiyle,
oncelikle onlarin onaymi almak veya Herakleios’un yaninda degerli olan Gassanilerin prestijinden
yararlanmak istemis olabilir).

% Adiy b. Hatem, Hiristiyan Tayy kabilesinin liderlerindendir. Daha 6nce ifade edildigi gibi o, Hz.
Muhammed’in Tayy kabilesine yonelik askeri miinasebetleri ¢ergevesinde, muhtemelen H. 10 yilda
Medine’ye gelerek Miisliiman oldugu rivayet edilmektedir (Bkz. Ibn Hisam, es-Sire IV, 225-227).

% Bazi kaynaklarda, Hz. Muhammed’in elgisi Dihye b. Halife’nin, davet mektubunu Herakleios’a
Kudiis’te (Bkz. et-Taberi, Téarth, II, 646; Hamidullah, Hz. Peygamber’in Alt1 Orijinal, 115-116;
H.Yasin,75-76; Koksal, Islam Tarihi, VII, 38; Agari, 54), bir kisim kaynaklarda ise Hims’ta (ed-
Diyarbekri, II, 34; A. Sonmez, 82 ) verdigini belirtmektedir. Dolayisiyla kaynaklarda, Dihye b.
Halife’yle Herakleios’un karsilastigi yer konusunda bir belirsizlik vardir. Ayni belirsizlik, Hz.
Muhammed’in Herakleios’a goénderdigi mektubun tarihi veya el¢i Dihye b. Halife nin, davet mektubunu
s0z konusu imparatora ulastirdig: tarih konusunda da vardir. Bu konuda bazi kaynaklar, s6z konusu
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Suriye ve Misir bolgesindeki Dogu Roma topraklarinin Sasaniler tarafindan isgal
edilmesine ¢ok iziilmiis ve “Eger Allah, Sasanilerin askerlerini bozguna ugratirsa
Hims’tan Kudiis’e kadar yiirliyecegim” diye adakta bulunmustur. O, Dogu Roma
ordusunun 628 yilmin basinda Ninova’da, Sasani ordusunu yenilgiye ugratmasi
iizerine, adagmi yerine getirmek i¢in Hims’tan yiiriiyerek Kudiis’e gitmis ve
Séasanilerin kirdig1 Kutsal Hag1’1 tamir ettirmistir.”®” Bundan dolay1 Hz. Muhammed’in
elcisi Dihye b. Halife, davet mektubunu Herakeios’a Kudiis veya Hims’ta vermistir.
El¢i Dihye b. Halife’nin, Herakeios’a verdigi, Hz. Muhammed’in davet mektubunun

metni soyledir:

“Bismillahirrahmanirrahim. “Allah’m Kulu ve Peygamberi Muhammed’den
Rum’un biiyiigii olan Hirakl’e! Allah’in selami, hidayete tibi olanin {izerine olsun...
Seni Islam’a davet ediyorum. Miisliiman ol, kurtul. Allah ecrini iki defa verecektir.
Eger sirt (yliz) cevirirsen biitlin halkinin giinah1 senin iizerindedir. ‘Ey Kitap Ehli!
Bizimle sizin aranizda esit olan bir kelimeye geliniz. Ancak Allah’a ibadet edelim.
O’na higbir seyi ortak kogmayalim. Allah’1 birakip da bir kismumiz bir kismimizi
Rabler edinmesin. Eger onlar sirt cevirirlerse soyle deyiniz: ‘Sahit olunuz ki biz

Miisliimanlariz.”*%

Rivayetlere gore, Hz. Muhammed’in elgisi Dihye b. Halife, zikredilen davet

mektubunu, Herakleios’a verdigi®® sirada bir konusma yapmistir. O, konusmasinda;

mektubun Hudeybiye sonrasinda gonderildigini ifade ederken (Ibn Teymiye, I, 87) bazilari da bu
mektubun Tebiik Seferi sirasinda, Herakleios’a gonderildiginden s6z etmektedir (Kahdehlevi, I, 116-
118). Ancak Hamidullah, Hz. Muhammed’in, H. 6. yilin sonunda veya 7. yilin basinda (628)
Herakleios’a mektup gonderdigini, bu mektuptan olumlu cevap gelmemesi iizerine Hz. Muhammed’in,
Tebiik’te bulundugu sirada yine Dihye b. Halife’yle Herakleios’a ikinci bir mektup gonderdigini
belirtmektedir. Ayrica o, mektuplarin tarihiyle ilgili tutarsizliklarm, Kameri (Ay) ve Miladi Takvim
sisteminin farkli tarihlendirme big¢iminden ve o giinlin yolculuk sartlarindan kaynaklandigim
belirtmektedir (Konunun detaylar ig¢in bkz. Hamidullah, Hz. Peygamber’in Alt1 Orijinal, 115-126). Hz.
Muhammed’in Herakleios’a génderdigi belirtilen mektubun, gonderilis ve teslim tarihi ve teslim yeri ile
ilgili belirsizlik; muhtemelen onun, Herakleios’a iki ayn tarihte, iki ayri mektup gondermesinden ve
bunlarla ilgili rivayetlerin birbirine karismasindan kaynaklanmis olmalidir.

87 fbn Sa’d, et-Tabakat, II, 23-24; Baldick, 7-8; Dermenghem, 134-135; Ucar, 53-56.

288 7ebidi, Sahih-i Buhari Muhtasari, 1, Had. No. 7, s.24-25; Hamidullah, Hz. Peygamber’in Alt1 Orijinal,
112; Hamidullah, el-Vesaik, Bel. No, 26, s.120-122; Kahdehlevi, I, 120; A. S6nmez, 88. (Hz.
Muhammed’in Herakleios’a gonderdigi bu mektubun, orijinalinin bulunusu ve ona ydneltilen itirazlar ve
bu itirazlara verilen cevaplarla ilgili bkz. Hamidullah, Hz. Peygamber’in Alt1 Orijinal, 111-131; ayrica
bkz. Hamidullah, Islam Peygamberi, I, 374-382; Emine Demil, Hadis Rivayetlerinde Herakleios,
(AUSBE, Basilmamis Yiiksek Lisans Tezi), Ankara 2008, 143-158).

** Dihye b. Halife, Hz. Muhammed’in davet mektubunu Herakleios’a verirken farkli bir yontem
izlemistir. Zira, Herakleios’un adamlari, onun mektubu Herakleios’a verirken egilmesi ve secde etmesi
gerektigini, aksi halde imparatorun mektubu almayacagini belirtmiglerdir. El¢i ise bdyle bir seyi
yapamayacagini sOyleyince, Herakleios’un adamlarindan birisi ‘Herakleios gelmeden mektubu onun
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Musa ve Meryem Oglu isa Mesih’in kendisini miijdeledigi peygamberi kabul etmeye
davet ettigini, eger kabul ederse diinya ve ahiret mutlulugunu elde edecegin, aksi halde
zarar edenlerden olacagim ifade etmistir.””° Elcinin bu konusmasindan sonra
Herakleios, mektubu Arapga bilen bir terciimana okutturmaya baslayinca, mektubun
“Allah'm Kulu ve Raslu Muhammed'den Rumlarin biiyiigi Hirakl’e” diye
baslandigin1 isiten, Herakleios'un yegeni Yennek (Yennak), bu hitap seklini
begenmemis, mektubun okunmasma itiraz etmistir. Fakat Herakleios, Hz.
Muhammed’in mektubu boyle baslamada hakli oldugunu belirterek yegenini susturmus

291
Mektubun okunmasindan sonra o, hemen cevap

ve mektubu okutturmustur.
veremeyecegini belirtmis, konu hakkinda diisiinmek ve arastirma yapmak istedigini

ifade etmistir. 292

Rivéayetlere gore, Herakleios, Hz. Muhammed’in peygamberligi konusunda bir
arastirma yapmaya karar verince, adamlarmi ¢agirmis ve onlardan Suriye bolgesinde
Hicaz’dan kimselerin olup olmadigini arastirmalarini istemistir. Herakeios’un adamlari,
arastirma sonucunda Ebu Siifyan bagkanligindaki bir ticaret kervaninin Sam’da veya
Gazze’de oldugunu 6grenmistir. Herakleios, adamlarma emir vererek Ebu Siifyan’1 ve
arkadaslarini huzuruna getirtmis ve onlara, 6zellikle Ebu Siifyan’a, Hz. Muhammed’in
kisisel 6zellikleri, toplumuyla olan miinasebetleri ve getirdigi din ile ilgili birgok soru
sormustur. Herakleios, Ebu Siifyan ve adamlarindan aldig1 cevaplar1 kendince
yorumlamis ve Hz. Muhammed’in, Hz. Musa ve Isa tarafindan miijdelenen peygamber

olduguna kanaat getirmistir.***

Herakleios, Hz. Muhammed hakkindaki kanaatini, iist diizey devlet erkaniyla
paylasmak ve onlarin bu konudaki diisiincelerini 6grenmek igin bir toplanti
diizenlemistir. O, bu toplantida, Oncelikle kendilerini hayir icin topladigini, Hz.
Muhammed’in dinine ¢agiran bir mektup aldigini belirttikten sonra yapilmasi gereken

seylerden sdz etmistir. Daha sonra Herakleios, “Ya Islam’t kabul etmek, ya

taht1 lizerine koyarsan, secde etmek zorunda kalmazsin, mektubu da vermis olursun’ demistir. Bunun
iizerine Dihye b. Halife, mektubu Herakleios’un eline vermek yerine, oturdugu yere birakmis ve
imparator mektubu aldiktan sonra onu ¢agirtnustir (ed-Diyarbekrd, 11, 35; Koksal, Islam Tarihi, VII, 38-
39).

20 K gksal, [slam Tarihi, VII, 49-50; Mehmet Aydin, Hz. Muhammed Devrinde, 59; A. Sonmez, 82-83.
! Ibn Kesir, el-Bidaye, IV, 266-267; Koksal, islam Tarihi, VII, 39-41.

22 K oksal, Islam Tarihi, VII, 50; A. Sénmez, 82-83.

#37¢bidi, Sahih-i Buhari Muhtasari, I, Had. No. 7, s.17-27; en-Niysabiri, Sahih-i Miislim, V, Had. No.
1773, s. 411-417; ed-Diyarbekri, II, 36-37; Ibnu’l-Esir, el-Kamil, II, 144-145.
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Hiristiyanlikta kalarak cizye vermek, ya da Hz. Muhammed’le savagmak™*

seceneklerinden birisine uymak gerektigini ifade etmistir. En sonunda o, “Vallahi! O
adamu bekliyoruz ve kitaplarimizda buluyoruz. Haydi! Ona tabi olalim ve onu tasdik
edelim. O bizi(m) dinimizi teslim alacak...” deyince, devlet erkan1 kendi dinlerini asla
birakmayacaklarini ifade etmis ve sunulan seceneklere siddetle karsi ¢ikmistir. Onlarin
bu kat1 tutumu karsisinda, Herakleios, “Sizin dininize kars1 olan bagliligimizi 6grenmek
amaciyla boyle sdyledim. Goriiyorum ki dininize baglisiniz, Sizden beklemis oldugum

davramislar1 gozlerimle gordiim.” diyerek, onlar1 yatistirmaya galigmistir.>”

Herakleios, devlet erkanmin tepkisini gordiikten sonra, durumu Hz.
Muhammed’e bildirmek istemistir. Bu amacla o, Arap asilli Hiristiyan bir elgiyle,
Tebiik’te bulunan Hz. Muhammed’e cevabi bir mektup yazdirmis ve mektupla beraber

birgok hediye géndermistir.>*®

#*Herakleios un devlet yetkililerine sundugu “Islam’1 kabul etmek, Hiristiyanlikta kalarak cizye vermek
ve Hz. Muhammed’le savagsmak” seklindeki {i¢ secenek, Hz. Muhammed’in H. 7. yilda gonderdigi davet
mektubunun igerigiyle uyusmamaktadir. Ayrica cizye ayetinin (Teveb (9), 29), H.9. yildaki Tebiik Seferi
sirasinda indigi (Yazir, IV, 260) varsayildiginda; séz konusu bu segenekler, Hz. Muhammed’in Tebiik’te
bulundugu sirada, yine Dihye b. Halife ile Herakleios’a gondermis oldugu belirtilen (Hamidullah, Hz.
Peygamber’in Alt1 Orijinal, 115-116) ikinci bir mektupla ilgili olmalidir. Hz. Muhammed’in
Herakleios’a gonderdigi belirtilen ikinci mektup ise su sekildedir: “Bismillahirrahmanirrahim. Rastlullah
Muhammed’den Rumlarin Sahibine, Seni Islim’a davet ediyorum. Eger Miisliiman olursan,
Miisliimanlarmn lehine olan senin de lehine, onlarin aleyhine olan senin de aleyhinedir. Eger Islim’a
girmezsen cizye vermek gerekir. Ciinkii Allah Teala s0yle buyurmaktadir: ‘Kendilerine kitap
verilenlerden ne Allah’a, ne de &hiret giiniine inanmayan, Allah’in ve Peygamberi’nin haram kildig:
seyleri haram tanimayan, hak dinini din olarak kabul etmeyen kimselerle,... cizye verinceye kadar
savasin.” Sayet bdyle hareket etmezsen, Isldim’a dahil olacak veya cizye verecek olan halkla Islam
arasina girme.” (Ibn Kesir, el-Bidaye, V, 15; A. Sénmez, 91-92). Hz. Muhammed’in Tebiik’te
bulunurken, Herakleios’a kafa tutar mahiyette boyle bir mektup yazmasini iki sekilde degerlendirmek
miimkiindiir. {lk olarak, o sirada Dogu Roma’nin ekonomik ve siyasi giiciiyle, Islam Devleti’nin benzer
alandaki giicii kiyashiginda, Hz. Muhammed’in bdyle bir mektup yazmasi uygun goriinmemektedir.
Ikinci olarak, acaba Hz. Muhammed’in Tebiik Seferi sirasinda, bir rivayete gére 10.000, bir diger
rivayete gore de 30.000 kisilik bir orduyla bdlgeye gelmis olmasi, bu konuda onu cesaretlendirmis
olamaz mi? Dolayisiyla elde orijinal belgeler olmadan, bu sorunun cevabini vermek miimkiin
goriinmemektedir.

7 [bn Sa’d, Tabakat, II, 24; [bnu’l-Esir, el-Kamil, II, 143-144; Hamidullah, el-Vesaik, Bel. No,28/a-b, s.
124-125. (Bazi1 rivayetlere gore, Herakleios, din ve devlet adamlarina durumu arzedince onlar, ¢ikmak
icin kapilara yonelmis, kapilarin kilitli oldugunu goriince korkmusglardir. Bunun {izerine Herakleios
tekrar onlara donerek “Ey Rum cemaati ben size (bu konuda sdyledim)...Sizin dini isler konusunda
katiligmiz1 goriiyorum. Sizden secde yapanlart gdrmiistiim...” dedikten sonra kapilarin agilmasini
emretmis, onlar da arkalarina bakmadan ¢ikip gitmislerdir (Ibn Teymiye, I, 88-89; Kahdehlevi, I, 115-
120; Hamidullah Islam Peygamberi I, 363; Berki-Keskioglu, 328-330).

¥ Bazi rivayetlere gore, Herakleios, Hz. Muhammed’in elgisi Dihye b. Halife’yi, en giizel sekilde
agirlamis ve Hz. Muhammed’e “Kendisinin Miisliiman oldugunu, ancak yenildigini” ifade eden cevabi
bir mektupla bir miktar para gondermistir. El¢i Dihye b. Halife, Medine’ye doniince, olup biteni Hz.
Muhammed’e anlatmistir. Dihye, Herakleios’un mektubunu Hz. Muhammed’e okuyunca o,
Herakeios’un Miisliiman olmadigini, yalan sdyledigini, hald Hiristiyan oldugunu belirttikten sonra
(Hamidullah, el-Vesak, Bel. No. 28/a-b, s.127-128) “Onun saltanati bir miiddet daha devam edecektir.
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Herakleios’un, Hz. Muhammed’e gonderdigi rivayet edilen mektup su
sekildedir: “Isa’nin kendini miijdeledigi Allah’in Raslu Ahmed’e, Rum Meliki
Kayser’den, elginle gonderdigin mektubun bana ulagti. Ben, senin Allah’in elgisi
olduguna sahitlik ederim. Seni, elimizdeki incil’de buluyoruz. Seni, bize Meryem Oglu
Isa miijdelemistir. Ben, Rumlari sana iman etmeye davet ettim. Ancak (kabul etmekten)
kacindilar. Bana itaat etselerdi, onlar i¢in ¢ok daha hayirli olurdu. Senin yaninda

olmay1, sana hizmet etmeyi, ayaklarma su dékmeyi isterdim. Selam olsun.”*”

Rivayetlere gore, Herakleios, zikredilen cevabl mektubu gétiiren elgiden, Hz.
Muhammed’le ilgili baz1 hususlar dikkat etmesini, bir nevi onu teste tabi tutmasini
istemistir. Ancak Herakleios, mektubunda Hz. Muhammed’in hak peygamber oldugunu
kabul ettigi halde, el¢iden bazi isteklerde bulunmasi onun héla siiphe i¢inde oldugunu
gostermektedir. Dolayisiyla onun bu tutumu bir ¢eliskiyi gostermekte ve ayni zamanda
Hz. Muhammed’e gonderdigi belirtilen cevabi mektubu da siipheli duruma

distirmektedir.

Rivayetlere gore Herakleios’un el¢isi, s6z konusu siipheli mektubu, Tebiik’te
bulunan Hz. Muhammed’e gétiiriince Hz. Muhammed, onu Isldim’a davet etmis, fakat
elci, elgilik gorevi bitinceye kadar dininde kalmaya devam edecegini belirtmistir.
Bunun iizerine Hz. Muhammed’in, “Sen, sevdigini dogru yola iletemesin, fakat Allah,

9298

diledigini dogru yola iletir. O, hidayete erecek olanlar1 daha iyi bilir. mealindeki

ayeti okudugu ve sahabilerden el¢inin agirlanmasini istedigi ifade edilmistir.””

Hz. Muhammed, Tebiik’te bulundugu sirada Herakleios’a davet mektubu

gonderdigi gibi, yine Dihye b. Halife ile Dogu Roma piskoposlarindan Dagétir

300

(Dagatir el-Uskuf er-Rimi)’a™" da bir davet mektubu gonderdigi rivayet edilmistir.*"'

Mektubum yanlarinda bulundukga, onlarin saltanatlan siirecektir.” demistir (Ahmed b. Ebi Yakib b.
Cafer b. Vehb (Ibn Vadih), Tarihu’l-Yakibi, Necef H.1358, 11, 62).

7 fbn Vadih, Tarih, 11, 62; Hamidullah, el-Vesaiku’s-Siyasiyye, Bel. No, 28, s. 124; A. Sénmez, 94.

%8 Bkz. Kasas (28), 56.

2% Ahmed b. Hanbel, Miisned, 111, 441-442; Hamidullah, el-Vesaku’s-Siyésiyye, Bel. No. 28/a-b, s. 124-
128.

39 Bazi kaynaklarda, Dagétir’in Istanbul Rum Patrigi oldugu (Hamidullah, el-Vesaik, Bel. No. 29, s.
128) belirtilmekte ise de, onun gorev alani tam olarak bilinmemektedir. Kanaatimizce bu sahsin Suriye
bolgesindeki bir piskopos olmas: daha uygundur. Ciinkii, daha 6nce ifade edildigi gibi Hz. Muhammed,
Tebiik’te bulundugu sirada, sadece bolgede bulunan Hiristiyanlarla ilgilenme imkan: bulmustur.

" Ali Ongiil, “Dagétir”, DiA, istanbul 1993, VIII, 399-400. (Hz. Muhammed’in, Dagétir’a gonderdigi
rivayet edilen mektubun metni su sekildedir: “Iman edenlere selam olsun! Hig siiphesiz, Meryem Oglu
Isa, Allah'in temiz Meryem'e ilka eyledigi Ruhu ve Kelimesi’dir. Ben Allah'a ve Allah tarafindan bize
indirilenlere, Ibrahim'e, Ismail'e, Ishak'a, Yakub'a ve torunlarina indirilenlere; Musa'ya ve Isa'ya verilmis
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Hz. Muhammed’in el¢isi Dihye b. Halife, davet mektubunu piskopos Dagatir’a
okumus, bunun iizerine piskopos Miisliiman olmustur. Dagatir, Islam’1 kabul ettigini,
cemaati ile de paylagsmak istemis, fakat cemaati onun Miisliiman olmasim

kabullenmemis ve onu 8ldiirmiistiir.>"*

Rivayetlerden anlasildigi kadariyla Herakleios, hem kendisi hem de halkinin
Hz. Muhammed’e tabi olmasini istemis, fakat halki tarafindan istekleri reddedilmistir.
Muhtemelen, Heraklius her seye ragmen kendisi Misliman olmak istemis, ancak
piskoposun basma gelenleri Ogrenince, vazgecmis olmalidir. Sonuc¢ olarak
Herakleios’un; Ebu Siifyan’la yaptig1 konusma, devlet ve din adamlarmni islam’a davet
etmesi, Hz. Muhammed’in elgisine Miisliman oldugunu sdylemesi ve Hz.
Muhammed’e gonderdigi rivayet edilen cevabi mektupta da Islam’1 kabul ettigini
belirtmesi; ayrica piskopos Dagatir'un Islam’i kabul etmesiyle ilgili rivayetlerde
anlatilanlarin bir kismi efsanevi 6zellikler tagimaktadir. Dolayisiyla daha bagka tarihi
veriler olmaksizin, Herakleios’la ilgili anlatilanlarin dogrulugunu tespit etmek zor

goriinmektedir.

olanlara ve biitiin peygamberlere Rab’leri tarafindan verilenlere inanirim. Biz, onlardan higbirini
digerlerinden ayirt etmeyiz; hepsinin peygamberligine inaniriz. Biz, Allah’a boyun egen Miisliimanlariz!
Dogru yola tabi olanlara selam olsun!” (ibn Sa'd, Tabakat, II, 41; Hamidullah, el-Vesaik, Bel. No. 29, s.
128-129; Koksal, Islam Tarihi, VII, 51).

302Dihye b. Halife, Hz. Muhammed’in ve Herakeios’un yazmis olduklar1 mektuplar1, Dagatir’a gotiirmiis
ve gelis sebebini ona agiklamistir. Dagatir, Dihye’yi dinlemis ve mektubu okumus ve sonra sdyle
demistir: “Vallahi! Senin sahibin Allah tarafindan gonderilmis olan peygamberdir. Biz onun ismini
kitaplarimizda bulduk ve sifatlarint da taniyoruz.” Rivayetlere gore Dagatir, her Pazar Kkilisede
Hiristiyanlara vaaz veren ve kissa anlatan bir din adami olmasina ragmen, Dihye onun yanina gittikten
sonra, bu isi yapmamaya baglamistir. Dagatir, birkag Pazar Hiristiyanlarin karsisina ¢ikmayinca,
Hiristiyan cemaati “Ya o bizim yanimiza ¢ikacaktir, ya da biz onun yanma girecegiz! Su Arap
geldiginden beri, onun tutumundan hoslanmiyoruz.” diye sdylenmeye baglamistir. Bunun iizerine
Dagatir, Dihye’ye sOyle demistir: “Sahibine (Rastlullah’a) git, benden selam sdyle. Allah'tan bagka
higbir ildh olmadigina, Muhammed'in Rastlullah olduguna, Isa'nin da Allah’in kulu ve temiz, iffetli,
diinyadan el etek ¢ekmis Meryem’e ilka eyledigi Ruhu ve Kelimesi olduguna sehadet ettigimi haber ver”
dedikten sonra siyah elbisesi ¢ikarip, beyaz bir elbise giymis, Hiristiyan cemaatin karsisina ¢ikmis ve
“Ey Rum cemaati! Bize Ahmed Peygamberden bir mektup geldi. Mektubunda, bizi Yiice Allah’a davet
ediyor. Ben sehadet ederim ki; Allah’tan bagka higbir ilah yoktur! Ahmed de, Allah’in Kulu ve
Rastlu’dur.” deyince, cemaat ona saldirmig ve sonunda doverek onu oldiirmiistiir (Kahdehlevi, I, 115-
116; Ongiil, DIA, VIII, 400; Sadi Eren “Huristiyanlarla Miicadelenin Tarihi Seyri” Isevilik (Hz. Isa
Islami), Koprii, Istanbul, 2006, S. 93, 201).
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III. BOLUM

KUR’AN’IN HIRIiSTiYANLARA YONELIK OLUMLU VE
OLUMSUZ YAKLASIMI

Hz. Muhammed, Arap Yarimadasi ve ¢evresinde bulunan Hiristiyanlarla farkli
diizeylerde ve genellikle olumlu miinasebetlerde bulunmustur. Onun, Hiristiyanlarla
olan bu miinasebetlerinde, Kur’an’in Hiristiyanlara yonelik bakis acisi belirleyici
olmustur. Nitekim Kur’an, bircok sure ve ayette Hiristiyanliktan ve Hiristiyanlarin 6zel
onem gosterdigi Isa ve Meryem gibi sahsiyetlerden sdz etmek suretiyle, bu din iizerinde
hassasiyetle durmus ve Miislimanlarin Hiristiyanlara bakis agisinin nasil olmasi
gerektigini belirlemistir. Bu baglamda Kur’an, Hiristiyanlari, bazen diger din
mensuplarina oranla Hz. Muhammed’e ve onun getirdigi vahye olumlu bakan,
inananlara sevgi bakimindan daha yakin, sefkat ve merhamet sahibi kimseler olarak
nitelendirmis; bazen de Islam’mn getirdigi baz1 ortak degerlere ve kavramlara dnem
veren dini bir grup olarak vasiflandirmigtir. Bu ¢ercevede Kur’an, baz1 Hiristiyanlari,
Allah’a ve ahiret giiniine inanmak gibi temel dini degerleri kabul ettikleri ve yararl
isler yaptiklart icin Ovmils ve imanlarinda gosterdikleri kararlilik sebebiyle,
Miislimanlara 6rnek gostermistir. Fakat bu olumlu yaklasima ragmen Kur’an
Hiristiyanlar1, ozellikle Hz. Isa ve annesi Meryem’le ilgili konularda asiriya

gitmelerinden dolayi siddetle elestirmistir.

A. KUR’AN’IN HIRISTIYANLARA YONELIK OLUMLU YAKLASIMI

Kur’an-1 Kerim, Hiristiyanlardan bir kismim1 Allah’a ve ahiret giiniine
inanmalari, yararli ve barigsa yonelik isler yapmalari, Hz. Muhammed’e ve onun
getirdigine saygi duymalar1 sebebiyle deger vermektedir. Aym sekilde Kur’an,
Miisliimanlarla dostane miinasebetlerde bulunmalari, sevgi, sefkat ve merhamet gibi bir
takim gilizel huylara ve ahlaki 6zelliklere sahip olmalar1 sebebiyle de Hiristiyanlara
onem vermektedir. Kur’an, bazi Hiristiyanlari, bu giizel huylarimi ve inanclarini koruma
ugruna baslarina gelen sikintilara katlanmalarindan dolay1 da Miisliimanlara 6rnek

gostermektedir. Kur’an, dini ve ahlaki konularda bazi Hiristiyanlara 6nem verdigi ve



ornek gosterdigi gibi, sosyal iligkiler s6z konusu oldugunda da Hiristiyanlar1 6ne
cikarmakta, dostluk ve sevgi bakimindan Hiristiyanlarin, Miisliimanlara daha yakin

oldugunu ifade etmektedir.

1. Kur’an’in Temel Dini Degerleri Kabul Etmeleri Sebebiyle

Hiristiyanlara Olumlu Yaklasim

Kur’an’in temel felsefesi, Allah’in varligini ve birligini esas alan tevhit inancini
hakim kilmak olmustur.' Bu nedenle Kur’an, nazil oldugu cografyada mevcut olan
diger dini gruplar gibi Hiristiyanlara yaklagiminda da bu inanca oncelik vermis;
onlardan Allah’in varhgma, birligine ve ahiret giiniine inanmalarmni,> peygamberin
getirdigi vahyi kabul etmelerini istemistir.> Ancak Kur’an, bunlar isterken “Dinde
zorlama yoktur!™ prensibinin gegerli oldugunu ve muhataplarimn isteyerek ve goniil

rizasi ile zikredilen inang esaslarini kabul etmelerini arzu etmistir.’

Kur’an, hakim kilmak istedigi tevhit ilkesini kabul edip etmeme durumuna gore
Kitap Ehlini® ve bu cergevede Kitap Ehli olarak nitelendirilen Hiristiyanlari, iki gruba
ayirmistir. Kur’an’a gore birinci grup Kitap Ehli, dolayisiyla Hiristiyanlar, Allah’a,
ahiret giiniine inanan ve yararli isler yapanlardir. ikinci grup Kitap Ehli ve bu baglamda
Hiristiyanlar ise Allah’in Hz. Muhammed’e gonderdigini kabul etmeyen, hatta bu
konuda alayci bir tavir sergileyen ve kesinlikle dost edinilmemesi gerekenlerdir.’
Kur’an, Allah’m belirledigi temel dini degerleri benimseyen Kitap Ehli ve

Hiristiyanlar1 gesitli vesilelerle 6verken, bu degerleri kabul etmeyenleri tenkit etmekte

' Kur’an, tevhit inanc1 s6z konusu oldugunda, Yahudilik, Hiristiyanlik ve Islam gelenegine gore ortak ata
olarak kabul edilen Hz. Ibrahim’i 6rnek gostermis, onun putperestlik veya sirkle miicadelesinden s6z
etmistir (Bkz. En’am (6),74-81). Yine Kur’an, Hz. Ibrahim’in kimligi konusunda ¢ekismeye giren
Yahudi ve Hiristiyanlar elestirerek, onun bir Yahudi ve Hiristiyan olmadigini, dosdogru bir Miisliiman
oldugunu ve ona uyan kimselerin de gergek Miisliiman oldugunu ifade etmistir (Bkz. Al-i imran (3), 65-
68).

2 Bkz. Bakara (2), 177; Ali imran (3), 114; Nisa (4), 59. (Kur’an’in, Huristiyanlar ve diger din
mensuplarindan istedigi; Allah’a, ahiret giiniine ve peygamberlere iman konusu, {1ahi Dinlerin dziinii
teskil etmektedir (Omer Faruk Harman, “Islim ve Diger Dinler”, Kiiltiirlerarasi Diyalog
Sempozyumu, Istanbul 1998, 79).

* Bkz. Nisa (4), 171; Maide (5), 65.

* Bkz. Bakara (2), 256.

5 Mehmet Ozdemir, Endiiliis Miisliimanlar1 I, Ankara 1994, 9.

 Kur’an’in Kitap Ehli hakkindaki genel tutumu igin bkz. Fatih Kesler, Kur’an’da Yahudiler ve
Hiristiyanlar, Ankara 1993, 135 ve digerleri.

" Bkz. Bakara (2), 62; Maide (5), 51, 57, 69; ayrica bkz. Mustafa Unal, “Kur’an’da Hiristiyanlara
Yonelik Teolojik Elestirilerin Fenomenolojisi”’, Dinler Tarihi Arastirmalar1 (DTA)-IV, Miisliimanlar
ve Diger Din Mensuplari, Ankara 2004, 214.
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ve onlar1 Allah’in gercek dinine davet etmektedir. Bu baglamda Kur’an, “Ey Kitap
Ehli! Bizim ve sizin aranizda esit olan bir kelimeye geliniz. Ancak Allah’a ibadet
edelim. O’na higbir seyi ortak kosmayalm...”® diyerek, Kitap Ehlini, dolayisiyla

Hiristiyanlar1 tevhit dinine ¢agirmaktadir.

Kur’an, yanlis yolda olan Kitap Ehlini ve bu c¢ercevede Hiristiyanlar1 tevhit
dinine ¢agirirken, onlardan bir kisminin iman ettigini ve bunlarin iyi kimseler oldugunu
belirtmektedir. Kur’an, iyi olarak nitelendirdigi az bir kistm Kitap Ehlinin, dolayisiyla

13

Hiristiyanlarin 6zelliklerini su sekilde zikretmektedir: . Onlarin i¢inde geceleri
Allah’in ayetlerini okuyan ve secde eden kimseler vardir. Onlar, Allah’a ve ahiret
giiniine inamir...” S6z konusu ayetlerde Kur’an, Kitap Ehlinin ve bu ger¢evede
Hiristiyanlarm i¢inde Allah’a inanan, O’nun ayetlerini okuyan, secde eden kimselerin
oldugunu belirtmekte ve onlardan 6vgiiyle s6z etmektedir. Bu baglamda Kur’an’in
ovgiiye deger buldugu Kitap Ehlinin bir kisminin ve dolayisiyla Hiristiyanlarin bir

kisminin hatali inang ve uygulamalarina ragmen samimi bir sekilde dinlerini yagamaya

caligan dindar kimseler oldugunu séylemek miimkiindiir.

Kur’an, Allah’a ve ahiret giiniine inanan ve samimi olarak dinlerini yasamaya
calisgan Kitap Ehlinden kimseleri 6vdiigii gibi, kendilerine ve Hz. Muhammed’e
indirilenin gercekligini kabul eden Kitap Ehlinden, dolayisiyla Hiristiyanlardan da
ovgliyle soz etmektedir. Bu baglamda Kur’an’da “Kitap Ehlinden 6yle kimseler vardir
ki; onlar Allah’a, size (Miisliimanlara) ve kendilerine indirilene husi duyarak
inanirlar...”" denilerek, onlarin Allah’a ve O’nun indirdigi kitaplara (Tevrat, Incil ve
Kur’an’a) samimi bir sekilde inandiklarindan s6z edilmektedir. Nitekim Kur’an, bazi
ayetlerde onlarin samimiyetinden su sekilde bahsetmektedir: “Kendilerine daha 6nce
kitap verdiklerimiz buna (Kur’an’a) inanirlar ve onlara Kur’an okundugu zaman, ‘Ona
inandik, dogrusu o, Rabbimizden gelen gergektir. Siiphesiz biz, daha Onceden de

Miisliiman olmus kimseleriz.” derler. iste onlara sabretmelerinden dolay: ecirleri iki kat

¥ Bkz. Al-i imran (3), 64. (Kur’an’in, bu davet bigimini esas alan Hz. Muhammed de, Mukavkis ve
Herakleios gibi Hiristiyan liderleri Islim’a davet ederken s6z konu dyeti mektuplarinda yer vermistir.
Genis bilgi i¢in ¢aligmamizin II. boliimiine bkz.)

? Bkz. Al-i imran (3), 110, 113-114

19 Bkz. Al-i imran (3), 199. (Bu ayetin, Abdullah b. Selam ve arkadaslar ile Necasi ve ona tabi olanlar
hakkinda nazil oldugu seklinde rivayetler vardir. Bu konuda Sabtini, Ibn Abbas ve Hasan-1 Basti’den
rivayetle, bu ayetin Necasi hakkinda nazil oldugunu belirtmektedir (Sabuni, I, 478).
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verilir...”"" Bu 4ayetlerden Kitap Ehlinden bir kisim insanlarm ve bu g¢ercevede
Hiristiyanlarin, kendi peygamberlerinin tebligini kabul etmenin yaninda, 6nceki
peygamberlerin getirdikleri ile son peygamber Hz. Muhammed’in getirdiklerinin
Allah’tan oldugunu kabul ettikleri anlagilmaktadir. Ayni sekilde Kur’an, Kitap Ehlinin
bir kismmin Kur’an okundugu zaman yiizleri iistii secdeye kapandiklarindan,
“...Rabbimizi tenzih ederiz, Rabbimizin vaadi mutlaka yerine gelir.” dediklerinden ve
ona saygi gosterdiklerinden bahsetmektedir.'”> Yine Maide Suresinde, soyle

(3

denilmektedir: Peygambere indirileni dinledikleri zaman onun hak olduguna
anladiklarindan dolay1 gdzlerinin yaslarla dolup bosandigini goriirsiin. Onlar: ‘Ey
Rabbimiz! Biz iman ettik. Bizi sahitlik yapanlarla beraber yaz! Rabbimizin bizi iyilerle
birlikte bulundurmasini goniilden arzu ederken, biz ne diye Allah'a ve bize gelen

< . 13
gercege inanmayalim.” derler...”

Miifessirler, yukarida zikredilen ayetlerin niizul sebebi olarak farkl
rivayetlerden sz etmektedir. Kaynaklarin Abdullah b. Abbas’tan rivayetle bildirdigine
gbre bu ayetlerin niizul sebebi olarak; Mekkeli miisrikler tarafindan sikintiya maruz
birakilan Miisliimanlarin, Habesgistan’a hicret etigi sirada, Cafer b. Ebi Talib’in, Habes
Necasisi’ne Kur’an okumasi iizerine, Necasi ve adamlariin sakallari 1slanincaya kadar
aglamalar1 gosterilmektedir. Said Ibn Ciibeyr, Siiddi ve digerlerinden gelen rivayetlere
gore ise bu 4ayetler; Cafer b. Ebi Talib’le birlikte Habesistan’daki Miisliiman
mubhacirlerin ve Habegli Hiristiyan bir heyetin Medine’ye gelmesinden sonra nazil
olmustur. Buna gore, Hz. Muhammed, Habesistan’dan gelen Hiristiyan heyete Kur’an
okumus, onlar da okunan Kur’an’dan etkilenerek aglamlslardlr.14 Sabuni’ye gore de bu
ayetlerin niizul sebebi, Habesistan’dan Medine’ye gelen Hiristiyanlardir. O,
Hiristiyanlarm, “Rabbimizin bizi iyilerle birlikte bulundurmasimi goéniilden arzu
ederken, biz ne diye Allah'a ve bize gelen gercege inanmayalim.” soziinii, kendilerini

ayiplayan Yahudilere sdylediklerini belirtmistir."’

! Bkz. Kasas (28), 52-54. (Kasas Suresi 54. ayetinde; Kitap Ehlinden olup da, Hz. Muhammed’e iman
eden kimselere, iki kat sevap verileceginden s6z edilmektedir. Bununla ilgili olarak Hz. Muhmmed’in bir
hadisinde s6yle dedigi rivayet edilmektedir: “Ug sinif vardir ki, ecirleri iki kere verilir. Bunlardan birisi
Kitap Ehlinden olup da hem kendi peygamberine hem de bana inanan kimsedir.” (Iimadeddin Ebi’l-Fida
Ismail ibn Omer Ibn Kesir, Muhtasar Tefsiru ibn Kesir, Beyrut H.1393, 1, 350).

12 Bkz. isrd (17), 107-109.

" Bkz. Maide (5), 82-84.

" Ibn Kesir, Muhtasar Tefsir, I, 539-540.

'S Muhammed Ali es-Sabini, Safvetu’t-Tefasir, Terc. Sadreddin Giimiis-Nedim Yilmaz, Istanbul 1990,
11, 139.
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Yukarida naklettigimiz ayetlerin niizul sebebiyle ilgili farkli rivayetler
bulunmakla birlikte, rivayetlerin genellikle Hiristiyanlar {izerinde odaklanmasi, bu
ayetlerin Hiristiyanlarla ilgili oldugunu ortaya koymaktadir. Bu durumda s6z konusu
ayetler 151nda bazi Hiristiyanlarin; Kur’an’an okundugu zaman ayetlerdeki 6gretilerden,
muhtemelen Hz. Isa ve Hz. Meryem ile ilgili yetlerden etkilenerek, Kur’an’in Allah
katindan oldugunu tasdik ettiklerini ve hakki kabul etmeye daha yatkin olduklarii

s0ylemek miimkiindiir.

Kur’an’da, Hiristiyanlar baz1 dyetlerde Kitap Ehli tanimlamasi icinde olumlu
bicimde degerlendirildikleri gibi, baz1 ayetlerde “Hiristiyan” ismiyle, diger din
mensuplariyla birlikte zikredilmekte ve onlarla ilgili olumlu bazi tespitlerde
bulunulmaktadir. Bu baglamda iki ayette, “Siiphesiz, iman edenler, Yahudiler,
Hiristiyanlar ve Sabiilerden kim Allah’a, ahiret giiniine iman eder ve salih amel islerse
Rabbleri katinda onlar icin karsiliklar1 vardir, onlara korku yoktur ve onlar

v e |
iiziilmeyeceklerdir.”"®

denilmektedir. Bu ayetlerde, tevhit anlayisinin ilkeleri
belirlenmekte ve s6z konusu dini gruplarla birlikte Hiristiyanlarin da bu ilkeleri kabul

etmeleri halinde kurtulusa ereceklerinden s6z edilmektedir.

Yukaridaki ayette zikredilen Hiristiyanlarin kurtulusa erip ermeyecegi,
giiniimiiz Hiristiyanlarin1 kapsayip kapsamayacagi ve giiniimiiz diyalog ¢alismalarinda
dikkate alinip alinamayacagi konusunda tefsirlerde farkli yorumlar yapilmaktadir. Bu
konuda Taberi, ayetlerde s6zii edilen Hiristiyanlarin Allah’a ve &hiret giinline iman
etmeleri, salih ameller islemeleri ve kendi zamanlarinda bulunan peygamberleri tasdik
etmeleri halinde cennete gireceklerini beyan etmektedir. O, Hz. Muhammed gelinceye
kadar Hz. Isa’ya tabi olan Hiristiyanlar ile Hz. Muhammed’in gelmesinden sonra, ona
tabi olan Hiristiyanlarin kurtulusa ereceklerini belirtmektedir. Taberi, buna delil olarak
da “Kim, Isldm’dan bagska bir din ararsa o din ondan asla kabul edilmeyecektir. O

kimse dhirette de hiisrana ugrayanlardan olacaktir.”'’ dyetini delil getirmektedir.'®

Taberi, kurtuluga erecek olan Hiristiyanlart Hz. Muhammed’den 6nce olanlar

baglaminda ele alirken, Elmalili Hamdi Yazir s6z konusu ayette kastedilenlerin Hz.

'® Bkz. Bakara (2), 62; Maide (5), 69. (ibn Kesir, Bakara Suresi 62. ayetinin, Selman-1 Farisi’nin namaz
kilan, oru¢ tutan ve Hz. Muhammed’in peygamber oldugunu kabul eden bazi Hiristiyan arkadaslar
hakkinda nazil oldugunu belirtmistir (ibn Kesir, Muhtasar Tefsir, I, 71).

'7 Bkz, Al-i imrén (3), 85.

18 ot-Taberd, Camiul’l-Beyan, II, 38-39; VIII, 575.
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Muhammed’den sonra gelenleri de igerdigini ifade etmektedir. Ona gore Allah’a ve
ahiret glinline samimi bir sekilde inanan, Allah’in son génderdigi peygamberi ve kitab1
kabul eden Kitap Ehlinden herkes, dolayisiyla bunu kabul eden Hiristiyanlar da
kurtulusa erecektir. O, sd6z konusu ayetlerde zikredilen “ Kim Allah’a ve dhiret giiniine
iman eder ve salih amel islerse” ifadesinin, Hz. Muhammed’in peygamber olarak
gonderilmesinden sonra gelen kimselere isaret ettigini belirtmekte ve “Sana indirilene
ve senden once indirilene inananlar.”" ayetiyle de bu yorumunu desteklemektedir.”” Bu
baglamda Yazir’a gore, Allah’a ve é&hiret giiniine inanan, kendilerine ve Hz.

Muhammed’e indirileni benimseyen Hiristiyanlar kurtulusa erecektir.

Yukarida zikredilen ayetlerdeki Hiristiyanlarin kurtulusuyla ilgili olarak
glinlimiiz tefsircilerinden Siileyman Ates, Taberi ve Yazir’dan daha farkli bir goriis
ortaya koymaktadir. Ates’e gore, sadece Hz. Muhammed degil, biitiin peygamberler
Islam’1 getirmis; biitiin peygamberler Allah’a kulluk etmeye, ahirete inanmaya ve salih
amel yapmaya cagirmistir. Bundan dolayr o, her peygamberin getirdiginin hak
oldugunu ve onlar arasinda ayirim yapilamayacagini belirttikten sonra; Allah’a sirksiz
ve ahirete seksiz inanan ve salih amel isleyen her ilahi din mensubunun cennete
girecegini iddia etmektedir. Aymi sekilde o, Kur’an’in vahiy oldugunu ve Hz.
Muhammed’in de peygamber oldugunu kabul eden, ancak kendi dinleri lizere yasayan
iyi yiirekli Hiristiyanlarin ve diger din mensuplarinin kurtulusa ereceklerini, dolayisiyla

cennetin, belli bir grubun veya bir ziimrenin tekelinde olmadigim iddia etmektedir.*'

Siileyman Ates’in geleneksel c¢izgiden uzak farkli yorumuna karsin,
glinlimiizdeki bazi akademisyenler, geleneksel yorumlari benimsemekte ve yukarida
zikredilen ayetlerdeki Hiristiyanlarin, sadece Hz. Muhammed doneminde yasayan ve

onun tebligine muhatap olan kimseler oldugunu iddia etmektedir.?> Ancak Hz.

' Bkz. Bakara (2), 4.

*Yazr, 1, 311-313.

2! Genis bilgi i¢in bkz. Siileyman Ates, “Cennet Kimsenin Tekelinde Degildir”, islimi Arastirmalar
(ISAR), Ankara 1989, C.III, S.I, 7-24. (Siileyman Ates’in bu makalesinde dile getirdigi, Hz.
Muhammed’i ve onun getirdigi Kur’an’1 kabul eden, ancak kendi dinleri {izere yasayan Kitap Ehlinin ve
dolayisiyla Hiristiyanlarin cennete girecegi iddiasina karsilik; Talat Kogyigit, s6z konusu kimselerin
cennete giremeyecegini, cennetin mii’minlerin tekelinde oldugunu iddia etmistir. Genis bilgi i¢in bkz.
Talat Kogyigit, “Cennet Mii’'minlerin Tekelindedir”, islAmi Arastirmalar (iSAR), Ankara 1989, C.II1,
S.3, 85-94.

22 Mustafa Unal, Bakara Suresi 62. ve Maide Suresi 69. ayette, sozii edilen Hiristiyanlarin durumunu,
Islam’mn kurtulus planim iki déneme ayirmak suretiyle ele almaktadir. O, Islam’m kurtulus planini; Hz.
Muhammed zamaninda yasayan kimselerin kurtulusunu esas alan “peygamberi kurtulug dénemi” ve Hz.
Muhammed’in vefatindan sonraki kimselerin kurtulusunu ifade eden “eskatolojik kurtulus donemi”

212



Muhammed zamaninda, Isldim tebligine muhatap olmus Hiristiyanlarm kurtulusa
erecegi iddiasi, kanaatimize gére Kur’an’in bir kisim hiikiimlerinin tarihsel oldugu veya
indigi donemle smirli oldugu goriisii cer¢evesinde olusturulmus gibi goriinmektedir.
Kur’an’in bir kisim hiikiimlerinin Hz. Muhammed’in hayatta oldugu dénemle sinirl
oldugunu sdylemek veya bugiin bazi ayetlerin gecerli olmadigin1 savunmak, Kur’an’in
zamanlar istii, evrensel bir din oldugu anlayisiyla ¢elismektedir. Dolayisiyla yukarida
zikri gegcen ayetlerdeki Hiristiyanlarla ilgili bircok yorum bulunmakla birlikte; sz
konusu ayetleri, Kur’an’in biitiinliigii ve tevhit anlayisin1 kabul baglaminda

degerlendirmenin daha uygun olacagi kanaatindeyiz.

2. Kur’an’m Ahlaki Ozellikler Baglaminda Hiristiyanlara
Olumlu Yaklasimi

Kur’an, Allah’a ve &hiret giliniine iman eden ve iyi isler yapan, Hz.
Muhammed’e ve onun getirdiklerine olumlu yaklasan Hiristiyanlara deger verdigi gibi,
Miisliimanlarla dostane miinasebetlerde bulunan, sevgi, sefkat ve merhamet gibi bir
takim giizel huylara ve ahlaki 6zelliklere sahip Hiristiyanlara da 6nem vermektedir. Bu
baglamda Kur’an, baz1 Hiristiyanlar1 bu gilizel huylar1 ve inanglarin1 koruma ugruna

baslarina gelen sikintilara katlanmalar1 sebebiyle Miisliimanlara 6rnek gostermektedir.

2.1. Kur’an’da Hiristiyanlarin Sevgi, Sefkat ve Merhamet Sahibi

Olarak Nitelendirilmesi

Daha once ifade edildigi gibi Kur’an, Kitap Ehlini ve dolayistyla ayn1 gruptan
olan Hiristiyanlan iki kisimda degerlendirmekte ve bunlarin bir kisminin Allah’in
varligimi, birligini kabul ettigini ve dini degerlerini samimiyetle yasamaya c¢alistigini
belirtmektedir. Ayni sekilde Kur’an, Hiristiyanlari; sevgi, saygi, algakgoniilliiliik,
sefkat ve merhamet gibi temel insani ve ahlaki ozelliklere sahip kimseler olarak

nitelendirmektedir. Kur’an’in, Hiristiyanlar i¢in sz ettigi bu ozellikler, insan olmanin

seklinde ikiye ayirmaktadir. Ona gore, ayetlerde bahsedilen dini gruplar, dolayisiyla Hiristiyanlar,
“peygamberi kurtulus donemi” olarak da adlandirilan donemde, yani Hz. Muhammed zamaninda
yasamis olan Huristiyanlardir. Unal’a gore, bu Hiristiyanlarin kurtulusa ermesi Hz. Muhammed’in
hayatta oldugu donem ile sinirlidir ve onun vefatindan sonra onlarin kurtuluga ermesi sona ermistir. Ona
gbre, Hz. Muhammed’in vefatindan sonra Islam tebligini kabul edecek Hiristiyanlarin kurtulusu ise
eskatolojik kurtulus déneminde gergeklesecektir (Unal, Kur’an’da Hiristiyanlar, DTA-IV, 214-215).
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bir geregi olmakla birlikte; inanan insanlarin birbirleriyle olan miinasebetlerinde,
yardimlasma ve dayanismasinda &nem arz etmektedir. Bu baglamda Kur’an, “Iman
edenlere diismanlik bakimindan, insanlarin en siddetlisini Yahudilerle miisrikleri
bulacaksin, iman edenlere sevgi (dostluk) bakimindan en yakin olarak da ‘Biz
Hiristiyanlariz.” diyenleri bulacaksin. Bunun sebebi, onlarin i¢inde bilgin kesislerin ve
diinyay1 terk etmis rahiplerin bulunmasi ve onlarin biiyiikliik taslamamasidir.”>
diyerek Hiristiyanlarm, diger din mensuplarina oranla Miisliimanlara karsi daha olumlu
davranislar i¢inde oldugundan soz etmekte; Hiristiyanlarm Islam’a ve Miisliimanlara
kars1 bu olumlu tavrini, onlarin iginde bilgi sahibi, diinyaya fazla deger vermeyen din

adamlarinin bulunmasma ve bu insanlarin kibir gibi kotii huylardan uzak olmasina

baglamaktadir.**

Kur’an, baz1 Hiristiyanlari, kibirlenmeyen kimseler olarak nitelendirdigi gibi,
sefkat ve merhamet gibi giizel duygulara sahip olarak da vasiflandirmaktadir. Bu
baglamda Kur’an’da Allah, Hz. Isa’y1 peygamber olarak gonderdigini ve ona Incil’i

» «  Ona (isa’ya) tabi olanlarm kalplerine sefkat ve

verdigini ifade ettikten sonra;
merhamet ihsan ettik...””® diyerek Hz. isa’ya iman edenlerden Svgiiyle soz etmektedir.
Bazi miifessirler, Allah’in Hiristiyanlarin kalplerine yerlestirdigi bu sefkat ve merhamet
duygusunu, inananlarin birbirlerine aciyip yardim edecekleri kalp inceligi seklinde
yorumlamaktadir.*’ Bu bakis acisina gore, Hiristiyanlarin bu nitelikleri, Allah’a
inananlarin genel vasiflarindandir. Nitekim, Kur’an’da Allah, iman edenlerin, genel
vasiflarindan sdz edilirken “...Inananlar, birbirlerine karst merhametlidir...”*®

denilmektedir.

» Bkz. Maide (5), 82. (ibn Kesir, Selman-1 Farisi’den nakille Hz. Muhammed’in; bu ayetin son kismini
“Bunun sebebi, onlarin i¢inde siddiklar ve rahipler bulunmasindandir.” seklinde okudugunu rivayet
etmektedir. Tbn Kesir ise s6z konusu ayetin son kismini “Hiristiyanlarin aralarinda ibadet eden ve tevazu
sahibi kimselerin bulunmasindandir.” seklinde terciime etmektedir. Bkz. ibn Kesir, Muhtasar Tefsir, I,
540).

2 Kur’an, baz1 Hiristiyanlarm, kibir gibi kotii huylardan uzak oldugunu belirtirken, Hiristiyan kutsal
kitabina gdre de Hz. Isa, sdylemlerinde kibir duygusunun kétiiliigiinii vurgulamaktadir. Bu baglamda o;
biiyiikliik duygusuyla bagkalarina zorluk ¢ikaran, gosteris yapan, toplulukta bas koseye oturan, insanlarin
kendisine saygi gostermesini isteyen kimselerin kiigiileceklerini (Bkz. Matta, XXIII/1-12); buna karsilik,
alcakgoniillii olanlarin ise Tanr1 katinda en biiyiik olacagini ifade etmektedir (Bkz. Matta, XVIII/ 4).
Incil’de Isa’ya isnat edilen bu ifadelerden hareketle Kur’an’in sdziinii ettigi, kibir duygusundan uzak
Hiristiyanlarin, Hz. Isa’nin s6ylemini esas alan kimseler oldugunu séyleyebiliriz.

2 Bkz. Hadid (5), 26-27.

%6 Bkz. Hadid (57), 27.

7 Yazir, VII, 443.

28 Bkz. Fetih (49), 29.
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Kur’an’da, iman edenler bu sekilde nitelendirilirken, Hiristiyan kutsal
metinlerinde de Hz. Isa, kendisine iman edenlere, sefkat ve merhamet duygularina
sahip olmalar konusunda tavsiyelerde bulunmaktadir. Bu baglamda o, kendisine iman
edenlere, insanlarla iliskilerinde hosgorli, merhamet ve yardimlasma duygulariyla
hareket etmelerini tavsiye etmekte®® ve merhametli olanlarin, merhamet bulacaklarini
soylemektedir.’® Hz. Isa’nin tavsiyeleri arasinda; kotiiliige iyilikle karsilik verilmesi,
sag yanagina bir tokat atana, sol yanagm ¢evrilmesi,’' diismanlarin bile sevilmesi ve

. . 32
zulmedenlere dua edilmesi vardir.

Kur’an, Hiristiyanlar1 sefkat ve merhamet gibi giizel duygularla nitelendirdigi
gibi; dogrudan Hiristiyan ismini zikretmeksizin, Kitap Ehli tanimlamasiyla, onlarin bir
kismunin  iyiligi emredip, kdtiiliikten sakindirdiklarindan®  ve hayirr yapmada
yaristiklarindan  s6z etmektedir.’* Yine Kur’an’da Kitap Ehlinden bazilarmimn,
dolayisiyla bir kisim Hiristiyanlarm kotiliigii iyilikle giderdiginden ve kendilerine

verilen riziktan infak ettiklerinden bahsedilmektedir.*

2.2. Kur’an’mm Hiristiyanlar1 Samimiyet ve Sabirda Miisliimanlara

Ornek Gostermesi

Kur’an-1 Kerim, Hz. Muhammed’den 6nceki peygamberlerin hayatlarindan,
onlarin kavimleriyle olan miinasebetlerinden Ornekler vermek suretiyle, inanan
insanlarin samimiyette, kararlilikta ve sabirda benzer davranislart sergilemesini
istemektedir. Bu baglamda Kur’an, havarilerin Hz. Isa’ya olan bagliligindan soz
ederek, onlar1 Miisliimanlara drnek gdstermektedir. Nitekim Kur’an, Hz. Isa’nin Israil
ogullarina tebligde bulundugunu, fakat onlarin bu teblige duyarsiz kaldigini, bunun

iizerine Hz. Isa’nin kendisine bagh olanlari 6grenmek istedigini su sekilde ifade

* Bkz. Matta, V/ 38- 48; VI/ 1-15.

% Bkz. Matta, V/7.

*! Bkz. Matta, V/39.

?2 Bkz. Matta, V/44.

3 Kur’an, Kitap Ehlinin icinde Allah’a inanan ve iyiligi emredip, kotiilikkten sakindiran kimselerin
oldugunu belirtmekle birlikte, bir baska ayette ise “Birbirlerinin yaptiklari koétiliiklere engel
olmuyorlardi, ne kétii seydi yaptiklari.” diyerek onlar elestirmektedir (Bkz. Maide (5), 79). Bu durum
bir baska ayette dile getirilen Ehli Kitabin tek tip olmadigi, onlarin arasinda emanete ridyet edenlerin
oldugu gibi hig giivenilmeyecek kimselerin de oldugu seklindeki ayetin (Bkz. Al-i imran (3), 75) ruhuna
da uygun diismekte ve diger din mensuplar1 gibi Hiristiyanlarin da ahlaki acidan iyi ve kotiilerinin
bulundugunu ortaya koymaktadir.

** Bkz. Al-i imran (3), 113-115.

35 Bkz. Kasas (28), 54.
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etmektedir: “Isa, ‘Allah yolunda bana yardimecilar kim olacak?’ dedi. Bunun iizerine
havariler, ‘Biz, Allah’mn yardimcilariyiz! Allah’a iman ettik. Sahit ol ki (ey Isa) biz
Miisliimanlariz.” dediler. Daha sonra onlar, ‘Ey Rabbimiz! indirdigine (Incil’e) iman
ettik ve Peygamberine (isa’ya) tabi olduk. Artik bizi sahitlerle beraber yaz!” dediler.”*®
Bu ayetlerde, havarilerin Hz. Isa’ya ve onun getirdigi mesaja olan baglilig: anlatilarak,
Miislimanlarin da Hz. Muhammed’e ve ona indirilen vahye inanma ve baglilikta,

havariler gibi davranmalan gerektigi ima edilmektedir.

Kur’an, Hz. Isa’min havarilerini, Miisliimanlar igin 6rnek gosterdigi gibi,
Himyeri Kral1 Zti Nuvas’in Necranli Hiristiyanlara baski uyguladigi, onlar1 dinlerini
inkar etmeye zorladig1, hatta ates cukurlarina atmakla tehdit ettigi zaman,’’ Necranh
Hiristiyanlarin her seye ragmen inanclarin1 koruma ve ates ¢ukurlarina atilmayi tercih
etme konusunda gosterdigi kararlihgi da rnek gostermektedir. Islami kaynaklarda
“Ashab-1 Uhdid” kissas®® olarak da bilinen Necran Hiristiyanlarma yapilan zuliim
Birtc Suresi’nde soyle ifade edilmektedir: “Hendek sahipleri lanetlenmistir...Ciinkii
onlar, ategin g¢evresinde oturmus Allah’a inananlara yaptiklar1 azab1 seyrediyorlardi.
Onlar; mii’'minlerden, sadece her seye galip, 6villmeye layik, goklerin ve yerin sahibi
Allah’a iman ettikleri igin o¢ ahyorlardl.”39 Miifessirlere gore bu ayetler, Hz.
Muhammed’in teblige basladig ilk yillarda, Mekkeli miisriklerin Miisliimanlara baski
ve iskence uyguladigi dénemde nazil olmustur.* Boylece Kur’an, hem gegmiste
Necran Hiristiyanlaria yapilan zulmii tarihi bir gercek olarak ortaya koymus, hem de
onlara yapilan bu zulmii 6rnek gostermek suretiyle, Miisliimanlara sabir tavsiye

etmigtir.

Ashab-1 Uhdad kissasinda oldugu gibi, Kehf Suresi’nde yer alan “Ashab-1
Kehf” (Magara sakinleri) kissasinin da Hiristiyanlarla ilgili oldugu ve bunlarin
imanlarin1 korumadaki samimiyet ve kararliliklarinin, Mekkeli miisriklerce eziyete ve

sikinttya maruz birakilan Hz. Muhammed ve ona inananlara 6rnek olarak gosterildigi

36 Bkz. Al-i imrén (3), 52-53; ayrica bkz. Maide (5), 111; Saff (61), 14.

*7 Trimingham, 297-298; ignatyis Ya’kib es-Sélis, 118-119.

3% Bunun i¢in bkz. Muhammed Eroglu, “Ashabii’l-Uhdid”, DiA, istanbul 1991, 111, 417.
3% Bkz. Birfic (85), 4-8.

40 Yazr, IX, 93.
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belirtilmektedir.*' Kur’an’da nakledilen Ashab-1 Kehf kissasma gore, sayilar1 belli
olmayan birka¢ Allah’a inanan geng, inan¢larin1 yasayabilmek i¢in putperest toplumun
zulmiinden kagarak bir magaraya siginmakta ve burada Allah’in onlar1 uzun yillar (iig
yliz dokuz yil) uyutmasindan sonra uyanmaktadir. Onlar, uyandiktan sonra, kendilerine
zulmeden yonetimin degismis oldugunu anlamaktadir. Onlarin bu durumu, miisrikler
tarafindan baski ve iskenceye maruz kalan Mekkeli miiminlere Ornek olarak
gosterilmektedir. Ayni1 zamanda bu kissayla, Allah’a inanan bir kimseye zalim bir
topluluk tarafindan baski uygulandig:1 ve iskence edildiginde, onlara boyun egmemesi
kissayla, 6limden sonra dirilisin bir 6rnegi gosterilmek suretiyle ahiret inancina vurgu
yapilmaktadir.*> Tefsirlerde de bu kissamin zulme ugrayan Hiristiyanlarla ve Hz.
Muhammed’in gayb bilgisiyle ilgisi kurulmaktadir.* Hiristiyan kaynaklarinda ise
kissadaki genglerin yedi kisi oldugu, onlarin magaraya saklanmasinin Roma
Imparatorlugu’nun Hiristiyanlara baskiy1 siddetlendirdigi imparator Decius dénemine
(249-251) denk geldigi, genglerin uykudan uyandigi dénemin ise Hiristiyanligin Roma
Imparatorlugu tarafindan resmi din olarak kabul edilmesinden sonraki donemde
gereklestigi ve bu cercevede genglerin  yaklagik iki yiz yil** uyudugu
belirtilmektedir.*

4 Bkz. David Marshall, “Christianity in the Qur’an”, Islamic Interpretations of Christianity, Ed.
Lloyd Ridgeon, Great Britain 2001, 8-9; Kehf kissasiyla ilgili rivayetler i¢in ayrica bkz. et-Taberi, Tarih,
I, 5-11.

42 Bkz. Kehf (18), 9-26; Ashdb-1 Kehf kissasiyla ilgili detaylar igin ayrica bkz. Ismet Ersdz, “Ashab-1
Kehf”, DIA, Istanbul 1991, 111, 465-467.

BMiifessirlere gore, “Ashab-1 Kehf” (Magara Sakinleri, Magarada Uyuyanlar) kissasimin anlatildigi Kehf
Suresi, Ehl-i Kitaptan bazi kimselerin, Hz. Muhammed’i imtihan etmek i¢in {i¢ konu hakkinda ii¢ soru
sormasi lizerine nazil olmustur. Onlarin, Hz. Muhammed’e sordugu ii¢ sorunun birincisi, “Magarada
uyuyanlar” kimlerdir? Ikincisi, Hizir'm gercek hikayesi nedir? Ucilinciisii ise Z’l Karneyn hakkinda ne
biliyorsun? Miifessirlere gore; Hiristiyan ve Yahudi tarihiyle ilgili bu {i¢ konu Hicaz’da bilinmedigi i¢in
Hz. Muhammed’in gayb bilgisine sahip olup olmadigin1 imtihan etmek iizere sorulmustur (Genis bilgi
i¢in bkz. Ebu’l A’l1a Mevdidi, Tethimu’l-Kur’an, Kur’an’in Anlami ve Tefsiri, Cev. Muhammed Han
Kayani vd., Red. Ahmet Ozalp vd., Istanbul 1986, 111, 135-148).

* Bazi kaynaklarda, Hiristiyan genglerin 372 yil uyudugundan soz edilmektedir (Giinay Tiimer,
Birini’ye Gore Dinler ve islam Dini, Ankara 1991, 166).

4> Hiristiyan yazar Edward Gibbon, Ashab-1 Kehf veya Magarada Uyuyanlar kissasiyla ilgili en eski
kaynagin, M.S. 452 de dogmus olan Suriyeli Hiristiyan rahip Saruclu James’e ait oldugunu belirtmistir.
0O, James’in Magarada Uyuyanlarla ilgili bu eserini, 470’li yillarda kaleme aldigini, bu eserin kisa
zamanda Yunanca ve Latince gibi Avrupa dillerine terciime edildigini ifade etmistir. Gibbon’a gore yedi
Hiristiyan gencini, iskence yaparak magaraya sigimmaya zorlayan kral, Hz. Isa’ya inananlara yapilan
iskencelerle meshur olmus, 249-251 yillar1 arasinda yonetimde bulunan Imparator Decius’tur. Ona gore,
bu genglerin uyanmasi 408-450 yillarinda yonetimde bulunan II. Theodosius zamaninda Ephesos
(Efes)’ta gergeklesmistir. Dolayisiyla Gibbon’un verdigi bilgilere gore, gencler yaklagik 200 y1l kadar
uyumustur. Gibbon’a gore, bu hikaye Bengal’den Afrika’ya kadar birgok iilkede, hatta Iskandinav
tilkelerinde bile yaygin bir hikayedir. O, Hz. Muhammed’in birgok iilkede anlatilan bu hikayeyi Kur’an’a
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Ashab-1 Kehf kissas1 gibi, Yéasin Suresi’'nde anlatilan kissa da Mekke’de
sikintilara maruz kalan Miisliimanlara 6rnek olarak gosterilmistir. Bu kissaya gore,
Allah, bir sehir halkina iki el¢i gdndermis ve o sehir halkinin elgileri yalanlamasi
lizerine bir tglincli elgiyi gondermistir. Fakat sehir halki, elgilerin kendilerine
ugursuzluk getirdigi gerekcesiyle onlar1 taglayarak dldiirme tehdidinde bulunmustur. O
sirada sehir halkindan Allah’a inandigimi1 sdyleyen ve halkinin da elgilere uymasin
isteyen birisi ortaya cikmustir. Fakat bu sehrin halki, elgileri dinlemedigi gibi
kendilerinden olan adami da dinlememis, istelik onu &ldirmiislerdir.*® Bazi
miifessirler, Kur’an’da yer alan bu kissada anlatilanlarin Hz. Isa’dan hemen sonraki
donemde, havarilerin Hiristiyanlig1 yaymaya basladigi donemde meydana geldigi
yorumunu yapmuistir. Bu yorumu yapanlar, ayette gegen iki elginin Hz. Isa’nin iki
havarisi Yuhanna ve Pavlus, iiglincii elginin ise Sem’unussafid (Simun, Petrus),
oldugunu sdylemistir. Onlar, kissanin gectigi yer olarak Roma Imparatorlugu’nun
hakim oldugu ve halki putperest olan Antakya sehrini gostermis ve sehir halkindan
Sldiiriilen kimsenin ise Habib-i Neccar oldugunu ifade etmistir.”’ Her ne kadar
tefsirlerde, s6z konusu kissanin Antakya’da meydana geldigi ifade edilmekte ve
glinlimiizde Hatay’daki Habib-i Neccar Camisi’nin avlusunda havarilere ait oldugu
iddia edilen mezarlar bulunmakta ise de bu kissanin Antakya kentinde vukuu
bulduguna dair Kur’an’da ve tarihi kayitlarda bilgi bulunmamaktadir. Bundan dolay1
baz1 miifessirler, bu kissanin Mekke doneminde Allah’a inananlarin, imanlarinda sebat

gdstermeleri i¢in sadece bir 6rnek olarak anlatildigini ifade etmektedir.*®

3. Kur’an’mm Miisliimanlarla Sosyal Iliskiler Baglaminda

Hiristiyanlara Olumlu Yaklasim

Kur’an, dini konularda oldugu gibi sosyal konularda da Kitap Ehlini, miisriklere
tercih etmektedir. Ayn1 sekilde o, Kitap Ehli olarak tanimlanan gruplar arasinda bir

tercih yapilmasinin gerektigi hallerde Hiristiyanlar tercih etmektedir. Bu baglamda

adapte ettigini iddia etmistir (Ayrintilar i¢in bkz. Edward Gibbon, The History of the Decline and Fall
of the Roman Empire, Ed. J. B. Bury- M.A., New York 1907, 358-362).

46 Bkz. Yasin (36), 13-32.

*" Yazir, VI, 405-407. (Bazi tefsirlerde Hz. isa’nin Antakya halkina gonderdigi belirtilen elgilerin
isimlerinin Yunus, Yahya ve Sem’un oldugu belirtmektedir (Genis bilgi i¢in bkz. Konyali Mehmed
Vehbi, Huldsatu’l Beyan fi Tefsiri’l-Kur’an, Istanbul 1979, X1, 4615-4627).

8 Mevdadi, Tefhimu’l-Kur’an, IV, 22; Kur’an’daki kissalarin amagclartyla ilgili genis bilgi i¢in bkz. Idris
Sengiil, Kur’an Kissalari Uzerine, Izmir 1994, 277 vd.
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Kur’an, Miisliimanlarla Hiristiyanlar arasinda sosyal iliskiler s6z konusu oldugunda
diger din mensuplarina oranla Hiristiyanlara ayricalik tanimig ve Miisliimanlara dostluk

bakimindan Hiristiyanlarin daha yakin oldugunu ifade etmistir.*’

Kur’an’mn, diger din mensuplarina oranla Hiristiyanlara ayricalik tanimasi,
Miisliimanlarin Hiristiyanlarla olan miinasebetlerinde 1liml1 bir yol izlemelerine sebep
olmustur. Nitekim yasadigi donemde Hz. Muhammed, Necran Hiristiyanlar1 basta
olmak iizere Arap Yarimadasi’nda yasayan Hiristiyan Arap kabileleriyle antlagmalar
yapmis ve onlara ¢esitli konularda teminatlar vermistir. Onun verdigi bu teminatlarla,
Hiristiyanlara inanglarimi istedikleri gibi yasama hakki verilmis, can ve mal

giivenlikleri saglanmugtir.

Kur’an’in ve Hz. Muhammed’in Hiristiyanlara yonelik olumlu bakisi; Hz.
Muhammed’in vefatindan sonraki Islami yonetimler tarafindan da dikkate alinmistir.
Bu cercevede diger Kitap Ehliyle birlikte Hiristiyanlara belli haklar sunulmus;
canlarina, mallarina ve ibadethanelerine dokunulmamis ve onlarm Islam toplumunun
birer pargasi olarak yasamalarma izin verilmistir.”® Hatta Emevi ve Abbasi gibi Islami
yonetimler altinda Hiristiyanlar, diger din mensuplarina oranla, siyasi, iktisadi ve
kiiltiirel alanlarda 6nemli yere sahip olmustur.”’ Bu baglamda Kur’an’n, Kitap Ehline
bir cesit vergi olan “cizye”yi ddemek suretiyle, Islami yonetimler altinda inanglarimi

52

diledikleri gibi yasamalarina imkan saglamasi,”” Mislimanlarin Ehli Kitap ve

Hiristiyanlarla ilgili davranig bigiminin ana ¢ercevesini belirlemistir.

Islami yonetimlerin, Hiristiyanlara gdsterdigi hosgériiyle ilgili Islam tarihinde
bir¢ok 6rnek bulunmakla birlikte, Halife Hz. Omer’in, Kudiis’iin fethinden sonra sehrin
Hiristiyan halkiyla imzaladig1 antlagsma 6nemli bir 6rnek olusturmaktadir.”® Hz. Omer,
bu antlasmay1 imzaladiktan sonra Kiyame Kilisesi’ni gezerken, namaz vakti olmasi

sebebiyle, namaz kilacak bir yer sormus ve Kudiis Patrigi Sophronius’un, kilisede

4 Bkz. Maide (5), 82.

% Hz. Muhammed’in, Kitap Ehline, dolayisiyla Hiristiyanlara nasil davramlmasi gerektigi ile ilgili
beyanlar1 ve onun vefatindan sonra Isldm Devleti’nin basina gegen halifelerin bu konudaki sdzleri ve
uygulamalar1 hakkinda, genis bilgi i¢in bkz. Ebu Yusuf, Kitabu’l-Harac, 285 vd.; ayrica bkz. Fayda, Hz.
Omer Zamaninda, 109 vd.

*! fslam toplumundaki Huristiyanlari konumlariyla ilgili genis bilgi igin bkz. Levent Oztiirk, Asr-1
Saadetten Hagli Seferlerine Kadar fslam  Toplumunda Hiristiyanlar, Istanbul 1998; ayrica bkz. Fazlur
Rahman, “Islam Toplumunda Gayrimiislim Azmliklar”, Cev. Levent Oztiirk, ISTEM, Konya 2004, Yil.
2,S.4,267-280.

32 Bkz. Tevbe (9), 29.

53 Fayda, Hz. Omer Zamaninda, 145-147.
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namaz kilabilecegi Onerisini, kendisinden sonra Miisliimanlarin burayr mescit
yapabilecegi endisesiyle reddetmistir. Hz. Omer’in bu davranisi, Miisliimanlarin
Hiristiyanlara ve onlarin ibadet mekanlarina gosterdigi saygiyr gostermesi agisindan
dikkat ¢ekicidir.”*  Hz. Omer’in bu uygulamasi gibi, onun torunlarindan Emevi
Halifesi Omer b. Abdiilaziz de Dimesk Mescidi’nin genisletilmesi sirasinda, mescidin
hemen yakinindaki Yuhanna Kilisesi’nin bazi kisimlarinin yikilmasindan rahatsiz
olmus ve bu hatanin diizeltilmesi i¢in gerekirse sdz konusu mescidin yikilabilecegine

. - 55
karar vermistir.

Kur’an’in, diger din mensuplarina oranla Hiristiyanlarmm Miisliimanlara daha
yakin oldugunu sdylemesi, sosyal miinasebetler agisindan 6nemli oldugu gibi; yine
onun, Kitap Ehlinin ve bu cergevede Hiristiyanlarin yiyeceklerinin Miisliimanlar
tarafindan yenilebilecegini ifade etmesi de sosyal ve iktisadi miinasebetler agisindan
onemlidir. Bu konuda Kur’an sdyle demektedir: “Bugiin size temiz ve iyi seyler helal
kilindi. Kitap Ehlinin yiyecekleri de size helaldir. Sizin yiyecekleriniz de onlara
helaldir.”*® Ancak Islam 4limleri, Kitap Ehlinin yiyeceklerinin, 6zellikle kestikleri
hayvanlarin etlerinin helal olmasi konusunu, “O, size lesi, kani, domuz etini ve
Allah’tan baskasmin adina kesilen hayvanin etini haram kild...””’ ayeti dogrultusunda
yorumlamistir. Bu ¢er¢evede onlar, Kitap Ehlinin, dolayisiyla Hiristiyanlarin, Allah’in
adin1 anmadan kestikleri hayvanlarin helal olmayacagini vurgulamistir. Yine son
ayetle, Hiristiyanlarin yedigi domuz eti de Miisliimanlara haram kilinmistir. Dolayisiyla
Kitap Ehlinin ve Hiristiyanlarin, Allah’in adina kesmedikleri hayvanlarin eti ile domuz

eti ve bu etten iiretilenler disindaki yiyecekleri Miislimanlara helal sayilmistir.

Kur’an; Miislimanlarin, Kitap Ehlinin (bu tanimla icinde yer alan
Hiristiyanlarin)  yiyeceklerini  yiyebileceklerini  sdyledigi gibi, Kitap Ehlinin
kadinlariyla evlenebileceklerini  de ifade etmektedir. Bu konuda Kur’an;

Miislimanlarin, iman etmeyen miisrik kadmlar ve erkeklerle evlenemeyecegini

3 Hz. Omer’le Kudiis patrigi Sophronius’un goriismesi hakkinda bkz. Daniel J. Sahas, “The Face to Face
Encounter between Patriarch Sophronius of Jerusalem and the Caliph ‘Umar Ibn al-Khattab: Friends or
Foes?”, The Encounter of Eastern Christianity with Early Islam, Ed. Emmanouela Grypeou-Mark
Swanson- David Thomas, Brill Leiden- Boston 2006, 33-44; ayrica bkz. M. Siireyya Sahin, “Osmanli
Devleti’nin Hiristiyanlarla Miinasebetleri”, Asrimizda Hiristiyan-Miisliiman Miinasebetleri, Istanbul
1993, 114.

33 el-Belazurd, Futth, 131-132; L. Oztiirk, islam Toplumunda Hiristiyanlar, 120-121.

%6 Bkz. Maide (5), 5.

3" Bkz. Bakara (2), 173.
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vurgularken;™ Miisliiman erkeklerin, Kitap Ehlinin, hiir ve iffetli kadinlariyla
evlenebileceklerini belirtmektedir.”® Dolayisiyla bu ayet Kitap Ehli tanimlamasi iginde

yer alan Hiristiyanlar1 da kapsamaktadir.

Kur’an; Kitap Ehline ve bu c¢evrede Hiristiyanlarla yiyecek, igecek ve evlilik
gibi konularda olumlu yaklastig1 gibi, onlarla olan sosyal iligkilerde dikkat edilmesi
gereken Onemli bir kuraldan so6z etmektedir. Kur’an’a gére Miisliimanlar, eger Kitap
Ehliyle, dolayisiyla Hiristiyanlarla, tartismak zorunda kalirlarsa bunu en giizel seklide
yapmalar1 gerekmektedir. Nitekim bu konuda Yiice Allah soyle buyurmaktadir:
“I¢lerinde haksizlik edenler hari¢, Kitap Ehliyle giizel bir sekilde tartisin ve onlara
sOyle deyin: ‘Bize indirilene de size indirilene de iman ettik. Tanrimiz ve Tanrimiz
birdir. Biz O’na teslim olanlariz.”® Bu 4yette, Kitap Ehliyle ve bu ¢ergevede Kitap Ehli
olarak tanmimlanan Hiristiyanlarla tartigmanin nasil yapilmasi gerektiginden s6z
edilmekle birlikte, asil 6nemli olan Tanri’nin birligi ve Tanri’nin génderdigi mesajin

aynilig1 noktasinda, bulusulmasi gerektiginden bahsedilmektedir.

Sonug olarak Kur’an, Hz. Isa’nin getirdigi mesajin aslina sadik kalan ve giizel
ahlaki duygulara sahip Hiristiyanlardan her firsatta 6vgii ile s6z etmis, 6rnek gostermis
ve Miisliimanlarin bu tip Hiristiyanlarla sosyal miinasebetlerde bulunmasindan yana
olmustur. Bununla birlikte Kur’an, Hz. Isa’nin mesajimni1 yanlis yorumlayan, Hz. Isa ve
annesi Meryem’i tanrilagtiran ve Hz. Muhammed’in getirdigi dinin gerc¢ekligini

reddeden Hiristiyanlar1 da siddetle elestirmistir.

B. KUR’AN’IN HIRiISTIYANLARA YONELIK OLUMSUZ YAKLASIMI

Kur’an-1 Kerim, Hiristiyanlari, sevgi, sefkat ve merhamet gibi bazi giizel
duygulara sahip olmalari, zor zamanlarda inanglarinda kararhilik gostermeleri; Hz.
Muhammed’e ve onun getirdigi mesaja olumlu bakmalar1 gibi nedenlerle 6vmektedir.
Kur’an, bir taraftan zikredilen 6zellikler sebebiyle Hiristiyanlara olumlu yaklagirken;
diger taraftan Kur’an’in benimsedigi tanr1 anlayisini kabul etmemeleri nedeniyle onlara

kars1 olumsuz tavir takinmaktadir. Bu ¢ercevede Kur’an; “Allah vardir, birdir... O,

58 Bkz. Bakara (2), 221.
% Bkz. Maide (5), 5.
5 Bkz. Ankebut (29), 46.
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dogurmamis ve dogrulmamustir. Hi¢ kimse O’na denk ve benzer degildir.”®" diyerek
kendi tann anlayisini ortaya koyarken, yanlis bir tanri anlayisini benimseyen
Hiristiyanlara karsi bakis agisin1 ortaya koymaktadir. Bu bakis acisiyla Kur’an,
Hiristiyanlari, teolojilerini carpitmalari, Hz. Isa’yr Tanr1 ve Tanri'min Oglu olarak
benimsemeleri ve onun biitiin insanligin glinahina kefaret olarak carmihta oldiigiini
iddia etmeleri sebebiyle elestirmektedir.”® Kur’an, Hiristiyanlar1 Hz. Isa konusunda
elestirdigi gibi, Hz. Isa’nin annesi Hz. Meryem’i tanrilastirmalar1 sebebiyle de
elestirmekte ve onlarin bu yanhs algilarimi diizeltmeye caligsmaktadir. Bu baglamda
Kur’an, Hz. Isa’nin, Tanr1 ve Tanr’nin Oglu olmadigini; onun mucizevi sekilde bakire
Meryem’den dogan bir insan ve Israil ogullarma gonderilmis bir peygamber oldugunu;
carmihta 6lmedigini ve annesi Hz. Meryem’in de bir insan oldugunu delilleriyle ortaya

koymaktadir.

1. Hiristiyanlarin Hz. Isa’ya Uliihiyet Atfetmesi ve Kur’an’mn

Buna Yonelik Elestirisi

Kur’an’in, Hiristiyanlara yonelik en dnemli elestirisi, onlarin Hz. Isa’nin Tanr1
ve Tanr’nin Oglu oldugunu iddia etmeleri sebebiyle olmustur. Hiristiyanlarin, Hz. Isa
hakkindaki bu yanlis algilari, biiyiik oranda Hiristiyanligin icinden ¢iktig1 Yahudilige
ait dini terminolojinin, politeist Greko-Roman kiiltiiriiyle yorumlanmasindan
kaynaklanmigtir. Bu din, Filistin cografyasinin digina ¢ikip Yahudi olmayan halklar,
ozellikle de Grek kiiltir ve medeniyetine mensup insanlar arasinda yayilmaya
baslayinca, Yahudilige ait kavram ve terimler, Greko-Roman kiiltiir ve medeniyetinin
bakis acistyla yorumlanmig, dolayisiyla da Hiristiyanlik, igerisinden ¢iktig1
Yahudilikten oldukca farkli bir din haline gelmistir.63 Bu siirecte Hiristiyanlik, bir
taraftan Roma Devleti’nin zaman zaman artan baskilariyla karsilasirken, diger taraftan
yayildig1 bolgelerdeki politeist Greko-Roman inang ve kiiltiirlerden biiyiik oranda

etkilenmistir.**

o Bkz. Thlas (112), 1,3-4.

62 ibrahim Kaplan, “Erken Dénemde Hiristiyan Karsiti Soylemin Ortaya Cikmasini Hazirlayan
Sebepler”, AUIFD, Ankara 2006, C. XLVIL, S. 2, s. 165-166.

5 Bkz. Bihlmeyer-Tuchle, 14; ayrica bkz. Muhammed Ahmed el-Héc, en-Nasraniyye mine’t-Tevhid
ila’t-Teslis, Dimesk 2002, 95-98, 141-161, 195-197.

% Hiristiyanhigin, yayilma siirecinde, Roma Imparatorlugu’ndaki Helenistik ve Gnostik kiltiirlerle felsef?
akimlardan etkilendigi belirtilmektedir. Bu dinin, 6zellikle Grek disiincesinde var olan diinyanin
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1.1.  Hiristiyanlarin Hz. isa’ya Uliihiyet Atfetmesi

Hiristiyan teolojisinin  olugsmasinda, politeist Greko-Roman inang ve
kiiltiirlerinin etkisi oldugu gibi, bu dinin, igerisinden ¢iktig1 Yahudiligin dil ve
kiiltiiriiniin de belli bir rolii olmustur. Ozellikle Yahudiligin Tanr1 anlayisi, mecazi
iislubuyla Incillere yansinus ve Tanri ile inamirlar1 arasindaki iliski, baba-ogul
arasindaki iliskiye benzetilerek mecazi bir islupla ifade edilmistir. Bu baglamda
Yahudi Kutsal Kitabi’nin (Eski Ahit’in) degisik béliimlerinde Tanri’nin, Israil kavmi

veya bu kavmin Davut ve Siileyman gibi seckin bireyleri ile krallar1 icin; “Israil benim

9965 9966

ilk oglumdur™™, “Ben ona baba olacagim ve o bana ogul olacak...””, “Sen benim

oglumsun; ben seni bugiin evlat edindim”®’

968

, “Ben, onu ilk oglum ve diinyadaki
krallarin en yiicesi kilacagim.”” seklinde ifadeler kullanilmistir.  Yahudiler, Tanri’nin
yukarida zikredilen hitap tarzim1 ve ifadelerini mecaz olarak algilamis ve bunlari, bir
babanin ¢ocuklarina olan sefkat, merhamet ve himayesi gibi Tanri’nin kendilerine olan
merhamet ve himayesinin bir tezahiirii olarak gérmiistiir. Bir Yahudi peygamberi ve ilk
Hiristiyanlara gore beklenilen kral Mesih olarak algilanan Hz. isa da diger Yahudi

peygamberleriyle aym1 dili konugsmus ve Tanr ile arasindaki iliskiyi ifade ederken

olugsumu, kétiiliigiin mahiyeti ve nedeni gibi problemleri devraldigi, Stoacilik ve Yeni Platonculuk gibi
felsefi akimlardan biiyiik oranda etkilendigi ifade edilmektedir (Bkz. Zeki Ozcan, Agustinus’ta Tanr1 ve
Yaratma, Istanbul 1999, 16). Bu baglamda Huristiyanligin, Iskenderiye Ilahiyat Okulu hocalarindan
Plotinus (205-270)’un Hindistan ve Iran gibi iilkelerdeki dini yapiy1 inceledikten sonra Iskenderiye’de
Yeni Platonculugu 6gretmeye baslamasi gibi bazi sebeplerle Hint ve Misir kiiltlirlerinden de dolayl
olarak etkilendiginden s6z edilmektedir (Ebu Zehre, 61-62). Aym sekilde, Hiristiyanligin teslis
anlayiginin, bu dinin ortaya ¢ikmasindan binlerce yil 6nce Mezopotamya’da yasayan Babilliler ve
Asurlular arasinda da yaygin oldugu belirtilmektedir. Ornegin, Babillilerin, gok, yer ve deniz ilah1 yahut
ay, glines ve adalet tanrisindan meydana gelen farkli teslis gruplar1 olusturduklar: belirtilmektedir (el-
Muhyi, 105). Babilliler disinda, eski Misir dinlerinde Osiris, Horus ve Isis, seklinde teslisi ifade tanr
inanc1 goriilmektedir. Misir teslisinde; Osiris, baba veya ogul; Horus, ogul, séz veya kelam; Isis ise anne
olarak telakki edilmektedir (Muhammed Mecdi Mercan, Allah’u Vahidun Em Sélusiin, Mektebetu’l
Nafize, 2003, 66-67; Pauline-Dan Campanelli, Ancient Ways Reclaiming Pagan Traditions, USA 1995,
28-30). Hatta Misir’daki bu teslis anlayisinin, Hiristiyanligin dogdugu dénemde Filistin ve gevresinde de
yaygin oldugu iddia edilmektedir. Buna dayanak olarak M.O. V. yiizyildan itibaren Misir’da yerlesmis
ve Firavunlarin ordusunda ticretli asker olarak ¢aligan bir grup Yahudinin, Misir’in kiiltiirel yapisindan
etkilendikleri ve bu etkiyi irtibat halinde olduklari Filistin’deki soydaslari araciligiyla bolgeye tasidiklart
gosterilmektedir (Richard A. Gabriel, Gods Of Our Fathers, USA 2002, 106-110). Dolayisiyla
Hiristiyanligin  “Baba, Ogul ve Kutsal Ruh’tan” olusan tanr1 anlayisinin (teslis anlayisinin)
sekillenmesinde, bu dinin iginde dogup biiylidiigii politeist kiiltiirlerin ve felsefi akimlarin, hatta Hint
kiiltiirii gibi Uzak Dogu kiiltiirlerinin etkisinin oldugunu séylemek miimkiindiir.

% Bkz. Cikis, IV/22-23.

% Bkz. IT Samuel, VII/14.

7 Bkz. Mezmurlar, 11/7.

% Bkz. Mezmurlar, LXXXIX/26-27.
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70 gibi ifadeler kullanmustir. Onun Incillerdeki bu ifadeleri de

“babam™® ve “babamiz
mecazi anlamda kullanilmistir. Ancak s6z konusu ifadeler, I. yiizyll sonrasinda
Ozellikle pagan asilli Hiristiyanlarin artmasi; Hiristiyanlhigin, Yahudi din ve
degerlerinden tamamen kopmaya baslamasina paralel olarak, literal manada
anlasilmaya baslanmustir. Bdylece Hz. Isa’nin Yahudi kiiltiiriiniin etkisiyle mecazi
olarak Tanri icin sarfettigi “baba”, babam” gibi ifadeler; Isa’nm, “Tanr’’nin Oglu”

oldugu seklindeki yanhs algilamaya temel teskil etmistir.”'

Hz. Isa’nm, Tanr ve Tanr’nin Oglu oldugu seklindeki ifadeler, genellikle
mecazi manada Sinoptik Incillerde (Matta, Markos ve Luka) az da olsa bulunmaktadur.
Bu baglamda Sinoptik Matta ve Luka Incillerinde Isa’ya Tanri’min Oglu denilecegi
ifadeleri, ilk olarak Meryem’in Isa’yla miijdelenmesi sirasinda zikredilmektedir. Melek,
Meryem’e doguracagi ¢ocugun adinin isa olacagini, ona “Yiiceler Yiicesi’nin Oglu”">
ve “Tanri’min Oglu”" denilecegini bildirmektedir.”* Yine Sinoptik incillere gére, Hz.
Isa, Urdiin Irmagi’nda vaftiz olduktan sonra goklerden gelen bir ses “Sevgili Oglum

budur, ondan hosnudum.” seklinde hitap etmektedir.”” Bu Incillerde, Isa’ya “Tanr

Oglu” denilmesiyle ilgili ifadeler yer almasina ragmen, Isa’nm kendisi igin bu ifadeyi

% Bkz. Matta, X1/27; Luka, X/22; Yuhanna, VI/32, XIV/20, 23.

7" Bkz. Matta, V1/14-15, Markos, X1/25-26.

"' Bkz. Katar, Tevhitten Teslise, ISAR, XX, S.3, 334-335; ayrica bkz. Mahmut Aydin, is4 Tanr1 m?
insan mi? (Dinler Arasi Diyalog Baglaminda Isa-Mesih’in Konumu Sorunu), istanbul 2002, 119-133,
262.

2 Bkz. Luka, 1/32.

7 Bkz. Luka, 1/35.

"Matta ve Luka Incilleri birbirinden farkli sekilde, isa’nin dogumunu anlatmustir. Matta Incili, Hz. isa’ya
kadar Israil ogullarinin soy kiitiigiinden bahsettikten sonra Isa’nin dogumundan s6z etmistir. Buna gére,
Hz. Isa’nin annesi Meryem, Yusuf ile nisanliyken, Kutsal Ruh’tan hamile kalmistir. Meryem’in nisanlist
Yusuf, onun mesru olmayan bir iliski sonucunda hamile kaldigim zannederek Meryem’den ayrilmak
istemistir. Fakat Rabbin melegi, Yusuf’a riiyasinda goriinmils ve Meryem’in iffetinden kusku
duymamasini, ondan dogacak olan ¢ocugun Kutsal Ruh’tan oldugunu, adim Isa koymas: gerektigini ve
onun, kavmini giinahlardan kurtaracagimni bildirmistir. Hatta rityada, Meryem’in hamile kalis1 «...Iste kiz
gebe kalip bir oglan doguracak; adim1 immanuel (Tanr1 bizimledir) koyacak.” (Bkz. Isaya, VII/14; Matta,
1/23) denilerek, Isa’nin bir kurtaric1 olarak dogacagima Eski Ahit’ten kaynak gosterilmistir. Bu riiyadan
sonra Yusuf, Meryem’den ayrilmaktan vazge¢mis, Meryem’e ve dogacak olan ¢ocuguna sahip ¢ikmistir
(Bkz. Matta, 1. bap). Luka Incilinde ise Melek Cebrail, Nasira kentindeki Yusuf’la nisanli bir geng kiz
olan Meryem’e gelerek kendisinin Allah’m dilemesiyle bir erkek c¢ocugu doguracagini, adimin Isa
olacagini ve ona “Yiiceler Yiicesi’nin Oglu” denilecegini haber vermistir (Bkz. Luka, 1/26-32). Bu haber
lizerine Meryem sasirmis, “kendisinin bir erkege varmadigini”, bdyle bir seyin nasil miimkiin olacagini
sormustur. Bunun iizerine melek, “Kutsal Ruh senin {izerine gelecek, Yiiceler Yiicesi’nin giicii sana
golge salacak, bunun i¢in de dogacak olana ‘Tanr1 Oglu’ denilecektir...” demistir (Bkz. Luka, 1/34-35).
Hatta Melek, Meryem’in sagkinligimi gidermek i¢in, Meryem’in akrabasi yash ve kisir bir kadmn olan
Elizabet’in de mucize eseri hamile kaldigim1 haber vermis ve biitiin bunlarin Tanri’nin giicli dahilinde
oldugunu vurgulanmistir (Bkz. Luka, I/36-37).

7 Bkz. Matta, I1I/ 16-17; Markos, 1/10-11; Luka, I1/21-22.
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kullanmadigi ve g¢evresindeki bazi kimselerin onun igin bu ifadeyi zikrettigi’®

belirtilmektedir.”’

Sinoptik Incillerde, Isa’ya ulthiyet atfeden az sayidaki ifade yaninda, daha gec
dénemde, yaklasik M. S. 100 yillar1 civarinda yazilmus Yuhanna incili’nde’ Hz. isa’ya
ultihiyet atfeden ifadeler kismen literal anlam cagristiracak bigimde kullanilmaktadir.”
Bu baglamda Yuhanna Incili, Isa’nin baslangictan beri Tanr1’yla bulundugunu, beden
alarak insanlar arasinda yasayan Tanr1 Sozii (Kelami) oldugunu vurgulayan ciimlelerle
baslamaktadir.*® Daha sonra Yuhanna, cogu yerde Isa’nin tanriligina ve onun Baba’yla
olan miinasebetine dikkat cekmektedir. S6z konusu Incil’e gore, Baba ile Ogul aym
ilahi niteliklere sahip®' ve ¢ogu zaman fonksiyonellik agisindan aymi gorevleri
yapmaktadir. Ornegin, bu Incil’de, “Baba nasil dliileri diriltip onlara yasam veriyorsa,
Ogul da diledigi kimselere yasam verir.”®* denilmek suretiyle Baba ile Ogul’un
fonksiyonellik agisindan ayni oldugu ifade edilmektedir. Benzer sekilde Ogul’un, tek
basina yargilama yetkisine sahip oldugu,” fakat onun bazen yargilama isini Baba’yla

birlikte yaptig1 belirtilmektedir.*

Basta Yuhanna Incili olmak iizere Incillerde, Isa’nin “Tanri’nin Oglu” oldugu
seklindeki ifadelerin bulunmasi, Isa’nin zaman igerisinde, dzellikle de Greko-Romen
kiiltlirlin ~ etkisinde altinda bulunan Hiristiyanlar tarafindan Tanrt Oglu gibi
algilanmasina neden olmustur. Ancak bu algi bi¢imi hemen bir anda ortaya ¢ikmamis
ve yiizyillar icerisinde iyice olgunlagmistir. Bu siirecte, ozellikle ilk ii¢ yiiz yilda
Hiristiyanlarin kimine gore, Hz. Isa diger peygamberler gibi bir peygamber; kimine
gore Tanrr’ya kiyasla ikincil bir varlik; bazilarina gore de Tanri’nin Oglu seklinde

algilanmistir. Bu baglamda Ebioniteler, Elkesaitler, Doketistler, Marcionistler,

76 Bkz. Matta, XIV/33; XVI/16; Markos, XV/39; Yuhanna, 1/49.

7 Giindiiz, Hiristiyanlik,70; Pavlus, 183.

8 Schimmel, 118, 129.

" Yuhanna incili'nde Isa’ya uluhiyet atfeden ifadeler ¢ok olmakla birlikte, Hz. isa’min Hiristiyan
inancina gore, carmihtan dirildikten bir siire sonra havarilerine “Benim Babamin ve sizin Babanizin,
benim Allah’imin ve sizin Allah’mmzin yanma ¢ikiyorum.” (Yuhanna, XX/17) demesi, bu incil’de
kullanilan bazi ifadelerin de literal degil, mecazi olarak anlagilmasi gerektigini ortaya koymaktadir.

8 Bkz. Yuhanna, I/1,14.

81 Bkz. Yuhanna, X/30. (Baz1 kaynaklarda, Eski Ahit’te Tanrt i¢in kullanilan sifatlarla, Yeni Abhitte,
ozellikle Yuhanna Incili’nde Tsa i¢in kullanilan niteliklerin benzedigi belirtilmekte ve bununla ilgili bir
liste sunulmaktadir. Bkz. Clis Makdiyel, Burhdnu Yutatilibu Kararan, Berahine Tarihiyyetu a’la
Slhhati’l-iméni’l-Mesihiyye, Cev. Munis Abdunniir, Kahire 1991, 122).

%2 Bkz. Yuhanna, V/21.

** Bkz. Yuhanna, V/22.

% Bkz. Yuhanna, VIII/16.
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Subordinationistler ve Monarchianistler gibi birgok farkli Hiristiyan grubu, Hz. Isa
hakkindaki ¢esitli gortisleriyle dikkat ¢ekmistir. Bu gruplar yaninda Justin (100-165),
Ireneaus (130-200), Clement (150-215) ve Origen (185-254) gibi Hiristiyan
ilahiyatcilar da Isa’nin, Tanr1 ve Tanr’ya kiyasla ikinci derece bir varlik oldugu
konusunda goriisler ortaya koymustur. Ancak bu goriisler zaman igerisinde etkinligini

biiyiik oranda kaybetmis ve Hz. Isa, tanr1 gibi algilanmaya baslamustir.

Hz. Isa’nmm Tanr’min  Oglu oldugu seklindeki yanlis algi bigiminin,
Hiristiyanlarm genelini ilgilendiren bir inang¢ haline gelmesi, IV. ylizyilin baglarinda
olmustur. Bu yiizyilda Hiristiyanlik, 313 yilinda Roma Imparatoru Konstantin’in Milan
Fermani’m1 yaymlamasindan sonra 6zgiirlige ve devlet destegine kavusmustur. Bu
ozgiir ortamla birlikte, o zamana kadar genel olarak Imparatorluk baskis1 nedeniyle
aciktan tartisilamayan basta Isa’nin kimligi ve kisiligi olmak iizere Hiristiyan ilahiyat
ve pratiklerine dair pek ¢ok konu, acik bir sekilde tartigilir hale gelmistir. Bu donemde,
Iskenderiye’deki Hiristiyan din adamlarindan Arius ile Alexander ve halefi Athanasius
arasinda, Tanri’nin Oglu olarak algilanan Isa’nm, Tanri ile aym dzden olup olmadig
konusu tartigilmaya baglanmistir. Bu tartigmalarin, tilke giivenligini tehdit eder mahiyet
almas1 iizerine Imparator Konstantin, duruma el koymus ve bu amagla 325 yilinda
Iznik’te genel bir konsil toplamustir. Bu konsilde, Alexander’in halefi Athanasius’un
taraftarlarmin, Isa (Ogul)’nin, Baba (Tanri) ile aym 6zde, aym tabiatta ve ezeli bir
Tanr1 oldugu, bir bagka ifadeyle Tanr1 gibi Tanr1 oldugu goriisii kabul edilmis; buna
mukabil Arius ve taraftarlarmin Tanri’nin Oglu olan Isa’min Baba (Tanri) ile aym
0zden olmadigi, onda yaratilmamis ezeli Tanr1 degil, bir yaratigin bedenlendigi goriisii

reddedilmistir.’

Konsilde alinan bu kararla, Hiristiyan disiincesinde lg¢li Tanr
anlayismin g¢ergevesi olusturulmus ve ilk defa resmi olarak formiile edilmistir.*® Daha
sonra 381 Istanbul Konsilinde Ruhu’l-Kudiis’iin de Tanrihg vurgulanmis ve teslis

anlayis1 tam anlamiyla yerlesmistir.

325 Iznik ve 381 Istanbul Konsillerinde alinan kararlarla Isa’nin, Tanri’nin Oglu
ve Tanr’yla aynmi 6zden oldugu karara baglanarak Hiristiyan inang esaslari
olusturulmasina ragmen, Hz. Isa’nm konumu ile ilgili problemler son bulmamis ve bu

konu farkl: tarihlerde yapilan konsillerde giindeme getirilmistir. Ancak bu konsillerde

85 Katar, Tevhitten Teslise, ISAR, XX, S.3, 335-336.
% Mahmut Aydin, 46.
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alinan kararlar, Hiristiyanlar arasinda ayriliklara sebep olmus ve bu durum Islam’in
ortaya ¢iktigi doneme kadar devam etmistir. Dolayisiyla Kur’an’in nazil oldugu
donemde, mezhepler arasinda farkliliklar bulunmakla birlikte Hz. Isa’nm, Tanri’nin
Oglu ve dolayisiyla Tanr1 oldugu anlayisi, Hiristiyanlarin biiyiik cogunlugu tarafindan
benimsenen bir anlayis olmustur. Bu nedenle Kur’an, nazil oldugu dénemdeki
Hiristiyanlarin inang esaslarima, dzellikle Hz. isa’y1, Tanr1 ve Tanri’nin Oglu gibi yanlis

algilamalarina kars1 ¢ikmistir.

1.2. Kur’an’m Hz. Isa’ya Ulihiyet Atfeden Hiristiyanlara Elestirisi

Kur’an-1 Kerim, Hiristiyanlarin Hz. Isa’nm, Tanr1 ve Tanr’’nin Oglu oldugu
seklindeki iddialaria karsilik, onun babasiz olarak, mucizevi bir sekilde Meryem’den
dogan bir insan oldugunu vurgulamaktadir. Kur’an, Hz. Isa’nin mucizevi dogumu
hususuna gelmeden 6nce, onun annesi Meryem’in olaganiistii hayatindan s6z ederek,
adeta Hz. Isa’nin mucizevi dogumuna hazirlik yapmaktadir. Bu baglamda Kur’an, Hz.
Meryem’in imran ailesinin bir iiyesi olarak, dogumundan 6nce Tanr1’ya adanmasindan,
bebekken Beyt-i Makdis (Siileyman Mabedi)’e konulmasindan, orada iffetli bir sekilde
yetismesinden, se¢ilmisliginden ve dindarhigindan s6z etmektedir.’” Hz. Meryem bu
sekilde 6zel olarak zikredildikten sonra, belli bir yasa gelince melekler, ona sOyle
demektedir: “Ey Meryem! Allah sana kendisinden bir Kelime’yi*® miijdeliyor; onun
ismi Meryem oglu Isa Mesih’tir. O, diinyada da ahirette de san1 yiice ve Allah’a yakin
olanlardandir. O, insanlarla hem besikte, hem de yetiskinlikte konusacak ve salihlerden
olacaktir.” Meleklerin bu hitab1 karsisinda Meryem: “Y4a Rabbi! Bana higbir insan eli
degmemigken benim nasil cocugum olabilir?” diyerek saskinligini ortaya koymaktadir.
Bunun iizerine Allah, ona “Iste dyle! Allah diledigini yaratir. O, bir seyin olmasini

dileyince, ona sadece “Ol” der ve o da oluverir.” seklinde cevap vermektedir.*® Béylece

¥ Bkz. Al-i Imrén ( 3), 35-38, 42-43.

8 Al-i Imran (3), 45. ayette, Hz. Isa’nin Allah’tan bir “Kelime” oldugu belirtilmistir. Baz1 miifessirler,
ayette gecen bu “kelime” teriminin nekre (belirsiz) olarak zikredilmesini; bu kelimenin adet dig1, garip
bir kelime oldugu, Hz. Isa’nin yaratilisinin bilinen adetin disinda olmas: sebebiyle onun hiiviyetini teskil
ettigi seklinde yorumlamistir. Ayni sekilde bu kelimenin devamindaki “minhu” kaydi da vasitasiz bir
yaratmay1 ifade etmek icin kullanilmistir (Ayrintilar igin bkz. Yazir, II, 363-364).

% Bkz. Al-i Imrén ( 3), 45-47. (Bazt ayetlerde Hz. Meryem’in, Hz. Isa’ya hamile kalis1 biraz daha farkli
sekilde anlatilmistir. Buna gore Ruh (Cebrail), Hz. Meryem’e bir insan goriiniimiinde gelmis, Meryem’in
korkmas: iizerine kendisinin Allah’in elgisi oldugunu ve ona temiz bir oglan1 miijdeledigini bildirmistir.
Hz. Meryem, kendisine bir insan dokunmadig: ve kétii bir kadin da olmadig: halde, bunun nasil olacagini
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Kur’an; Hz. Isa’nin, bakire Meryem’den dogusunun, Allah’in “Ol” emri geregince
oldugunu vurgulamaktadir. Aym: sekilde Kur’an, Hz. Isa’nin babasiz yaratiligmin, ilk
insan Hz. Adem’in yaratilisina benzedigini, hatta Hz. Adem’in hem anasiz hem de
babasiz topraktan, Allah’m “OI” emri geregince yaratildigim ifade etmektedir.”’ Bu
ifadelerle Kur’an, bir bakima Hiristiyanlarin mantiki bir c¢ikarimla Hz. Isa’nin
yaratilisini anlamalarinin miimkiin oldugunu, ancak onlarin bunu anlayamadiklarini

belirtmektedir.”

Yukarida bahsettigimiz gibi Kur’an, Hz. Adem’in anne-babasi olmadan
yaratilisim &rnek gostererek, Hz. Isa’nin babasiz yaratilmasindan dolay1 ona Tanr1 ve
Tanr’nin Oglu denilemeyecegini ispatlamaya calismaktadir. Bu amagla Kur’an,
oncelikle Hz. Isa’nin insan kimligini 6n plana c¢ikarmakta, onun soyu, dogumu,
peygamberligi ve oliimii hakkinda deliller ortaya koymaktadir. Ayrica Kur’an, Hz.
fsa’dan bahsederken “Meryem Oglu Isa”,”* “Meryem Oglu Mesih™” veya “Meryem
Oglu™** hitaplarini kullanarak Hz. isa’nim bir kadindan dogmus olduguna isaret etmekte
ve bu nedenle Hiristiyanlarin iddia ettigi gibi onun bir ilah olamayacagini; insandan

dogan birisine Tanr1 denilemeyecegini ortaya koymaktadir. Kur’an, Hz. Isa ve annesi

sormustur. Bu soruya Cebrail, bu isin Allah igin kolay oldugunu, Isa’nin Allah’in rahmetinin ve giiciiniin
bir delili olacagini ifade etmis ve Meryem boylece hamile kalmistir (Bkz. Meryem (19), 16-22).

% Kur’an’da, Hz. Isa’nin babasiz yaratilmasi su sekilde ifade edilmistir: “Muhakkak, Allah’m indinde
fsa’nin durumu, Adem’in durumu gibidir. Allah, Adem’i topraktan yaratti sonra ona; ’Ol” dedi, o da
oluverdi.” (Bkz. Al-i imran (3), 59). Allah, Hz. Adem’in digindaki diger insanlar1 bir anne ve babadan
yaratmaktadir (Nisd (4), 1). Anne-babadan bir ¢ocugun olusmasi ve ona ruhunun verilmesi ise yine
Allah’in izi dairesinde gerceklesmekte; bu konuda anne-baba sadece sebeplere yapismaktadir. Bu
baglamda Kur’an, Allah’in izniyle Cebrail’in ruh iiflemesiyle Hz. Meryem’in Isa’ya hamile kalmasini;
Hz Isa’min, Allah’in izniyle ¢amurdan kus yapip ona ruh iifleyerek canlandirmasi 6rnegiyle
gostermektedir (Kaya, Ehl-i Kitap, 139, 152).

! Gergekte, Hz. Adem’in yaratihiginin, Hz. Isa’nin yaratilisina oranla daha zor olmasi gerekir. Ciinkii Hz.
Isa’nin hig degilse bir annesi vardir. Oysa Hz. Adem’in ne annesi, ne de babas: vardir. Dolayisiyla Allah,
Hz. Adem’i anne-babasi olmaksizin, zorlanmadan, kolayca yarattiysa, Hz. sa’y1 daha kolay yaratmus
olmalidir. Nitekim zikri gecen ayetlerde ve daha pek ¢ok ayette Allah’in giiciinlin her seye yettigi,
yaratmanin ve yok etmenin O’nun igin ¢ok kolay oldugu vurgulanmaktadir. Bdoylece Kur’an;
Huristiyanlar1 Tanr’nin giiciinii kavramaya, bu ¢ercevede Hz. Isa’min babasiz yaratihsinin hikmetini
anlamaya cagirmaktadir. Nitekim Cahiz da Hz. Adem’in hem ana hem de babasiz olarak yaratilmasmin
Hz. isa’ya oranla zor oldugunu, ayrica onun ilk insan olmas1 sebebiyle hayat sartlarnin Hz. Isa’ya oranla
¢ok daha gii¢ oldugunu belirttikten sonra; meleklerin Hz. Adem’e secde etmesi ve onun cennet
nimetlerinden istifade etmesinden dolay1 da Hz. Isa’dan daha iistiin oldugunu ifade etmektedir. Cahiz’a
gore, eger Allah’a bir gocuk isnat edilecekse, Hz. Adem, Hz. Isa’dan daha onceliklidir. Allah, Hz.
Adem’i ogul olarak kabul etmedigine gore, Hz. sa’y1 ogul olarak kabul etmesi de miimkiin degildir
(Mustafa Erdem, “Cahiz ve ‘el-Muhtar fi’r-Reddi ald’n-Nasara’ isimli Risalesi”, AUIFD, Ankara 1989,
XXXI, 470).

°2 Bkz. Bakara (2),87, 253; Maide (5), 46, 78, 110, 112, 114, 116.

% Bkz. Nisa (4), 157, 171; Méide (5), 117, 72, 75; Tevbe (9), 31.

° Bkz. Mu’mindn (23), 50; Zuhruf (43), 57.
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Meryem’in sadece birer beser oldugunu, onlarin da diger insanlar gibi yiyip i¢gmelerini
kanit gostermekte ve diger canlilar gibi yeme-igme ihtiyaci duyanlarin ilah
olamayacagini anlatmaya calismaktadir.”” Bagka bir dyette ise Hz. Meryem ve Hz.
Isa’nin, insan olmakla birlikte, Allah’in yaratilistaki hikmetini gdrmeleri igin insanlara
bir delil kilindigindan bahsedilmektedir.”® Miifessirlere gore, Hz. Isa ve annesinin bir
delil kilinmasindan kasit, Isa’nin annesi Meryem’in bir erkekle beraber olmaksizin Hz.
isa’y1 babasiz diinyaya getirmesidir.”” Dolayistyla Allah’m, Hz. isa’y1 babasiz diinyaya
getirmesini, O’nun gilicliniin dahilindeki olaylardan biri olarak degerlendirmek

gerekmektedir.

Kur’an’da, Hz. isa’nin babasiz, Allah’m “OI” emri geregi Hz. Meryem’den bir
insan olarak dogdugu vurgulandiktan sona, onun peygamberligine de vurgu
yapilmaktadir. Buna gore Hz. Isa, Nuh, ibrahim, ismail, Ishak, Yakub ve Musa gibi
peygamberler zincirinin bir halkasini olusturmakta ve aynen onlar gibi Allah’in vahyini
teblig etmektedir.”® Bu baglamda Hz. isa, Israil ogullarma 6rnek olarak génderilen” ve
“Ben size hikmetle ve ihtilafa diistigliniiz seylerin bir kismini agiklayayim diye geldim.
Allah’tan korkun ve bana itaat edin. Stiphe yok ki Allah, benim de Rabbim, sizin de
Rabbinizdir...”'" diyen bir peygamberdir.

Kur’an’a gore Allah, inanlara ibret olmak iizere mucizevi bir bigimde babasiz
olarak yarattig1 Hz. isa’y1, peygamber olarak gérevlendirmis ve bu gérevde onu cesitli
mucizelerle desteklemistir. Bu baglamda Kur’an, Isa’ni mucizelerini; “onun besikte ve
yetiskinliginde (peygamberligi hakkinda) insanlarla konusmast,'’' Allah’m izni ile

¢amurdan kus yapip ona iflemesiyle canlanmasi,'® anadan dogma korii ve cilt

% Bkz. Maide (5), 75.

% Bkz. Mu’mintn (23), 50.

7 Bkz. Et-Taberi, Céamiul’l-Beyan, XVIII/19; Fahruddin Ebu Abdullah Muhammed er-Rézi, et-
Tefsiru’l-Kebir, Tahran ty., XXIII, 102.

% Bkz. Bakara (2), 136; Al-i imran (3), 84; Nisa (4),163; Ahzab (33), 7; Maide (5), 75.

% Bkz. Zuhruf (43),59.

19 Bkz. Zuhruf (43), 63-64.

1% Hz. Meryem, Hz. Isa’y1 dogurduktan sonra kavminin yania gelmis, kavminin kendisinin iffetinden
siiphe edici sozleri karsisinda; yeni dogmus olan Isa konusmustur. Bu baglamda Isa, “Ben Allah’in
kuluyum. O, bana kitap verdi ve beni peygamber yapti. Beni her nerede olursam miibarek kildi,
yasadigim miiddetce bana namazi ve zekati emretti.” (Meryem (19), 30-31) diyerek, kendisinin Allah’in
kulu ve peygamberi oldugunu ifade etmistir.

"2 Hz. isa’nin, Allah’m izniyle gerceklestirdigi mucizelerinden birisi, ¢amurdan kus yapip, ona
iiflemesiyle kusun canlanmasidir (Bkz. Maide (5), 110). Hz. isa’nin bu mucizesi, Allah’in Cebrail
aracihigiyla (Meryem’e) ruh iiflemesiyle benzerdir. Her iki olay da flah kudret sayesinde olmustur.
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rahatsizlig1 olanlan iyilestirmesi, Oliileri diriltmesi ve insanlarin biriktirdiklerinden

1 Allah, Hz. isa’ya misyonunu gerceklestirmesi

haber vermesi” seklinde siralamustir.
icin bu mucizelerle destekledigi gibi, ayrica Kutsal Ruh (Ruhu’l-Kudiis) ile de

desteklenmistir.'™

Kur’an’a gore Hz. Isa, sik sik yukarida zikredilen mucizeleri kendi adima degil,
onu peygamber olarak gonderen Allah adina yaptigmi belirtmis ve sadece bir
peygamber oldugunu ifade etmistir.'” Nitekim o, “Ey Israil ogullar1! Ben, size Allah’n
peygamberiyim. Benden onceki Tevrat’1 tasdik edici ve benden sonra gelecek Ahmed

isimli bir peygamberi miijdeleyici olarak (génderildim)...”'* demistir. Bu ayetten de

Hicbir Hiristiyan, Hz. Isa’ya kuslarin babasi demedigi halde; onlarin, Cebrail’in ruh iiflemesiyle
meydana gelen Hz. Isa’y1 Tanri’nin Oglu veya Tanr1 demeleri sagmadir (Kaya, Ehl-i Kitap, 152).

1% Bkz. Al-i imréan (3), 49; Maide (5), 110. (Kur’an’da Hz. Isa’ya verildigi belirtilen mucizelerin bir
kismi Incillerde de yer almistir. Bu baglamda Incillerde, Hz. Isa’min Kana kentindeki bir diigiinde suyu
saraba doniistiirmesi (Bkz. Yuhanna, 11/1-11), bes bin kisiyi doyurmasi (Bkz. Matta, XIV/13-21; Markos.
V1/30-44; Luka,IX/10-17; Yuhanna, V1/4-14), dogustan kor olan insanlari iyi etmesi (Bkz. Yuhanna, IX.
Bap; Markos,X/46-52; Luka, XVIII/35-43) ve hastalan iyilestirmesi (Bkz. Matta,VIII/14-17; Markos,
1/29-34; Luka, 1V/38-41) gibi mucizelerinden so6z edilmistir. Ancak Hiristiyanlar, Hz. Isa’min bu
mucizelerinin, Tanr’nin ona hulul etmesiyle gergeklestigini, bu sebeple de onun Tanri veya Tanri’nin
oldugunu iddia etmistir (Fahreddin Ebu Abdullah Muhammed er-Razi, Hiristiyanhgin Reddine Yonelik
Tartismalar (Miinazara fi’r-Redd ale’n-Nasara), Cev. Hidayet Isik, Thk. Abdiilmecid en-Neccar,
Istanbul 2006, 52).

104 Bkz. Bakara (2), 87, 253. (Miifessirler, Bakara Suresi 87. ve 253. ayetlerinde Hz. Isa hakkinda “Biz
onu Ruhu’l-Kudiis (Kutsal Ruh) ile destekledik” ifadesindeki Kutsal Ruh’un ne oldugu konusunda, farkli
yorumlarda bulunmustur. Bu konuda miifessirlerin ¢ogunlugu, Kutsal Ruh’u, peygamberlere vahiy
getiren “Cibril” veya “Cebrail” melegi olarak nitelendirirken, bazilar1 da onun Allah’m ruhu ve incil
seklinde yorumlamigtir (Bkz. Ebu Muhammed b.Cerir et-Taberi, Camiul’l-Beyan fi Tefsiri’l-Kur’an,
Daru’l-Ma’rife, Beyrut 1978, 1, 219-221; ayrica bkz. Rayed Ebu Venri- vd., isa ve Meryem fi’l-Kur’an
ve’t-Tefasir, Ed. Yusuf Kazma Huri, Daru’s-Surlik, Amman 1996, 1-2). Kanaatimize gore ayetlerde
gecen Kutsal Ruh ifadesini Incil olarak yorumlamak dogru olmasa gerektir. Ciinkii Hz. Isa’ya, vahiy
anlaminda Tevrat’tan hemen sonra Incil verildigi (Bkz. Maide (5), 46) ya da sadece Incil verildigi (Bkz.
Hadid (57), 27) ayr bir sekilde zikredilmistir. O halde, Kutsal Ruh’un Incil olmasi miimkiin
goriinmemektedir. Islami gelenekte ise Kutsal Ruh, peygamberlere vahiy getiren Cibril veya Cebrail
melegi oldugu yaygimn kanaattir. Fakat Hiristiyan gelenege gore Kutsal Ruh, teslisin bir unsuru olarak
algilanmaktadir. Buna gore Kutsal Ruh, 325 Iznik Konsilinde teslisin iigiincii unsuru olarak belirtilmis,
ancak Baba ve Ogul ile ayn1 cevherden (6zden) Tanr oldugu 381 Istanbul Konsiliyle belirlenmistir.
Kutsal Ruh’un cevheriyle ilgili bu karara ragmen, onun Baba ve Ogul ile olan iliskisi baska konsillerde
tartisilmugtir. Bu baglamda, Yuhanna Incili’nde yer alan “Baba'dan size génderecegim Yardimei, yani
Baba'dan ¢ikan Gergegin Ruhu geldigi zaman...” (Bkz. Yuhanna, XV/26) ciimlesinden hareketle, Kutsal
Ruh’un Baba’dan ¢iktig1 kabul edilmistir. Fakat VII. ve VIII. yilizyillarda Katolik Kilisesi tarafindan “ve
Ogul “ manasinda “Filioque” sozciigiiniin kredoya eklenmesiyle Kutsal Ruh’un Baba ile birlikte
Ogul’dan ¢iktig1 ifade edilmistir (Eroglu, Hiristiyanlarin Boliinme, 317). VIII. yiizyildan sonra da farkli
Kiliseler tarafindan Kutsal Ruh’un mabhiyeti tartigilmig olmakla birlikte, Hiristiyanlar onun, teslisin
ticlincli unsuru olma konusunda ihtilaf etmemis, teslisin diger unsurlariyla birlikte tanrilikta esit ve ebedi
bir Tanr1 oldugunu kabul etmistir (Mehmet Aydin, Reddiyeler,118-119).

195 Bkz. Maide (5), 75.

"% Bkz. Saff (61), 6. (Bu ayette Hz. isa, Hz. Muhammed’in gelecegini miijdeledigi gibi, Hz.
Muhammed’de kendisinin gelecegini miijdeleyen Hz. Isa’yla, arasinda baska bir peygamber
olmadigini,ve insanlarin Hz. Isa’ya en yakinm kendisi oldugunu belirtmektedir (Bkz. Zebidi, Sahih-i
Buhari Muhtasari, IX, Had. No.1402-1403, s.179-180)
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anlasilacag1 gibi Hz. Isa, bir peygamber olarak kendisinden &nce gelmis olan
peygamberlerin  sdylediklerini  destekleyip dogrulayici;'”” ¢agmn sartlarma  gore
toplumda baz1 diizenleme ve degisiklikleri yapici ve kendisinden sonra gelen

peygamberi miijdeleyici olarak gonderilmigtir.

Kur’an, Hz. Isa’nm, bir insan ve peygamber oldugunu ifade ettikten sonra, onu
farkli algilayan, hatta Tanr1 ve Tanri’nmin Oglu gibi kabul eden Hiristiyanlar
elestirmektedir. Bu baglamda Kur’an’in, Hiristiyanlara yonelik en ciddi elestirilerinden

108 < . 5109
7 veya “Rahman Ogul edindi.”

birisi onlarin “Allah ogul (¢ocuk, evlat) edindi.
demelerinden dolay1 olmustur. Kur’an, Hiristiyanlarin Allah’a ogul isnat etmeleriyle
ilgili sOylemine, bir ayette sdyle cevap vermistir: “Allah hi¢ ogul edinmemistir.
O’nunla beraber hicbir ildh da yoktur. (Eger olsaydi) her ilah kendi yarattigini sevk ve
idare eder ve biri digerine iistiin olmaya caligirdi. Allah, onlarin isnat ettigi vasiflardan
miinezzehtir.”' "’ Hiristiyanlar, bir bagka ayette de su sekilde elestirilmistir: “Rahman
¢ocuk edindi dediler. Yemin olsun ki, ¢ok ¢irkin bir iddiada bulundular. Rahman’a
cocuk isnat etmeleri sebebiyle, neredeyse gokler catlayacak, yer yarilacak ve daglar
yikilip ¢Skecekti. Halbuki Rahman’a ¢ocuk edinmek yarasmaz...”'"! Kur’an, Allah’a
ogul isnadiyla ilgili zikredilen bu ayetlerde, genellikle Allah merkezli bir anlatim tarzi
benimsemis olmakla birlikte, bazen de Isa’y1 merkez alan ifade tarz1 kullanmistir. Bu

3

baglamda Kur’an, “...Hiristiyanlar ‘Mesih, Allah’in ogludur.” dediler. Bu, onlarin
agizlarinda geveledikleri sozdiir. Onlar, (sozlerini) daha Onceden kafir olmus
kimselerin sdzlerine benzetiyorlar. Allah, onlar1 yok etsin! Nasil da (haktan batila)

déndiiriiliiyorlar! ' diyerek Hiristiyanlar: siddetle elestirmistir.

Yukarida ifade ettigimiz ayetlerde belirtildigi gibi Kur’an, Hz. Isa’nin Tanr1’nin
Oglu olmadigini, Allah’in ogul edinmekten miinezzeh oldugunu ifade etmekte ve bu

aciklamadan sonra Hiristiyanlarin {iglii tanr1 (teslis) anlayisini reddetmektedir. Bu

197 Bkz. Maide (5), 46; Hadid (57), 27.

1% Bkz. Bakara (2), 116; Yunus (10), 68; Kehf (18), 4-5; En’am (6), 100.

19 Bkz. Enbiya (21), 26; Zuhruf (43), 81-82.

1 Bkz. Mu’mintin (23) 91; Furkan (25), 2.

"1 Bkz. Meryem (19), 88-93. (Kur’an’da, genel olarak Hiristiyanlarin Allah’a ogul isnat ettigini dile
getiren ayetlerde, ogul isnadini ifade eden ibarelerin hemen arkasindan Allah’in bdyle bir seyden uzak
oldugunu vurgulayan tenzih ifadesi (Subhanallah) yer almaktadir. Bu ifadeden sonra ise Allah’in;
goklerin, yerin ve aralarindakinin tek sahibi, her seye giicli yeten, Ustiin bir varlik oldugu
vurgulanmaktadir (Ornegin bkz. Yunus (10), 68; Ziimer (39), 4-5; Furkan (25), 2; Saffat (37), 4-5, 152;
Cin (72), 3; hlas (112), 1-4).

12 Bkz. Tevbe (9), 30.
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baglamda Kur’an, nézil oldugu dénemde Hiristiyanlarin “Baba, Ogul ve Kutsal
Ruhtan olusan teslis inancin1 giindeme getirerek onlar1 (Tanr1) “li¢tlir” dememeleri
konusunda uyarmaktadir. Kur’an, bu uyarinin arkasindan, Allah’in tek ilah oldugunu,
O’nun ogul veya cocuk edinmekten uzak oldugunu ve Mesih’in de Allah’in kulu
olmaktan c¢ekinmedigini ifade etmektedir.'" Ayni sekilde Kur’an, “Allah {i¢iin
ticlinciisiidiir.” diyenler elbette kafir olmuslardir. Halbuki Allah’tan baska higbir ilah
yoktur...”"'* demek suretiyle teslis inancmin yanlishgmi ortaya koymaktadir. Bu
ayetler, islam’m ortaya ¢iktigi donemdeki Huristiyanlarin sahip oldugu teslis inancini
tespit noktasinda onemlidir. Hiristiyanlar, her ne kadar kendilerinin “Ug¢ Birlik”
seklinde tek Tanri inancma sahip olduklarini sdyleseler'”® de Kur’an, bdyle bir tevhit
inancinin olamayacagini, Hiristiyanlarin bu konuda yanilgi i¢inde oldugunu ifade

etmektedir.

Kur’an, Hiristiyanlarm tgliik birlik olarak ifade ettigi Tanr anlayis
cercevesinde Allah’a ogul isnat etmesini elestirdigi gibi, Isa’y1, Allah olarak
nitelemelerine de biiyiik bir tepki gostermektedir. Bu baglamda Kur’an, Hiristiyanlar

“Allah, Meryem Oglu Mesih’tir.” dedikleri igin kéfirlikle suglamakta''®

ve Meryem
Oglu Mesih’le annesi de dahil olmak ilizere yeryliziinde ve gokyliziinde bulunan her
seyin Allah’a ait oldugunu belirtmektedir.'"” Yine Kur’an; Hz. Isa’min, kendisini Allah
yerine koymasinin miimkiin olmadigm su sekilde ifade etmektedir: “Higbir insana
yakigsmaz ki, Allah ona kitap, hikmet/hiikiim ve peygamberlik versin de sonra, ‘Allah’t
birakip bana kul olun!’ desin. Fakat, ‘Ogrettiginiz ve okudugunuz kitap geregince

Rabb’e halis kullar olun!” der.”''® Kur’an’in bu ifadeleri; Hiristiyanlarin iddia ettigi

gibi Hz. Isa’min, Tanr1 ve Tanri’nin Oglu olmadigini, onun kendisine kitap verilen bir

'3 Bkz. Nisa (4) 171-172. (Buhari, Ubade ibn Samit’ten rivayetle; Hz. Muhammed’in, ddeta s6z konusu
iki dyeti yorumlar mahiyette soyle sdyledigini belirtmektedir: ““... Allah’tan baska ibadet edecek higbir
ilah yoktur, yalniz Allah vardir, ortagi (seriki) yoktur; Muhammed, Allah’n kulu ve O’nun elgisidir. fsa
da Allah’in kulu, elgisi, Meryem’e ilka ettigi kelimesi ve Allah’tan bir ruhtur...” (Bkz. Zebidi, Sahih-i
Buhari Muhtasari, IX, Had. No: 1397,s.171).

14 Bkz. Maide (5), 73.

"5 Hiristiyanlar, Uclii Birligin veya Tanri’nin iiglii dogasinin, Tanr’nin gercek cevheri ile ilgili bir giz
(sir) oldugunu, insan dilinin olusturdugu higbir terimle ifade edilemeyeceginden s6z etmektedir. Onlar,
Uclii birligin; farkli tarihlerde toplanan konsillerde, ii¢ hipostazli tek Tanr1, Tanri’nin ii¢ hipostazi veya
Tanrinin {i¢ var olma, etkin olma sekli (tarzi) olarak ifade edildigini belirtmektedir (Bkz. Michel, 68-69;
ayrica bkz. Saban Kuzgun, “Kur’an-1 Kerim’e Gore Hiristiyanlik ve Hiristiyanlar”, Asrimizda
Hiristiyan-Miisliiman Miinasebetleri, Istanbul 1993, 65).

116 Bkz. Maide (5), 17, 72.

"7 Bkz. Maide (5), 17.

18 Bkz. Al-i imrén (3), 79.
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peygamber oldugunu ve bu cergevede insanlar1 Allah’a kul olmaya cagirdigini

gostermektedir.

Kur’an, Hiristiyanlan teslisle ilgili inanglarindan dolay1 elestirmenin yaninda,

3

onlar1 ve onlarla rekabet halinde olan Yahudileri “...Biz Allah’in ogullar1 ve

sevgilileriyiz...” dedikleri i¢in de elestirmekte ve Hiristiyanlarin ve Yahudilerin sadece

“Allah’mn yarattign insanlar” oldugunu belirtmektedir.'"”

Boylece Kur’an, bu
inang¢larindan dolay1 Kitap Ehlinin, dolayisiyla Hiristiyanlarin dinlerinde haddi asarak
kafir olduklarmi ve bu sebeple Hz. Davut ve Hz. Isa tarafindan lanetlendiklerini

belirtmektedir.'*

Sonug olarak Kur’an, Hz. Isa’nin mucizevi olarak Meryem’den dogan bir insan
ve peygamber oldugunu vurgulamaktadir. Ayrica o, Hz. Isa’nin mucizevi dogumu ve
ona verilen diger mucizelerden dolay1 Hiristiyanlar tarafindan Tanr1 ve Tanri’nin Oglu
olarak algilanmasinin yanhishgmi ortaya koymaktadir. Hatta Kur’an, bu yanlis
inanclarindan dolayr Hiristiyanlarin haddi astiklarin1 ve kafir olduklarini ifade

etmektedir.

2. Kur’an’in Hiristiyanhgin Asli Giinah Anlayisina ve Isa’mmn

Carmihta Olmesi Meselesine Bakis1

Kur’an; Hiristiyanlar;, Hz. Isa’ya uluhiyet atfetmelerinden dolay1 elestirdigi
gibi, Hz. Isa’nin insanligm giinah1 i¢in ¢carmihta 6ldiigiinii iddia etmeleri sebebiyle de
elestirmistir. Kur’an’a gore Hz. Isa, iddia edildigi gibi carmiha gerilmemis ve
oldiiriilmemistir. Ustelik onun veya bir baska insanmn, diger insanlarin giinahini
istlenmesi ve bu sebeple oOldiiriilmesi gerektigi seklindeki bir anlayisi da Kur’an
siddetle elestirmekte ve kimsenin bagskasinin  giinahim1  iistlenemeyecegini
belirtmektedir. Hiristiyanlar ise insanligin ilk atas1 Hz. Adem ve esi Havva’nin islemis
oldugu giinahin, sonraki nesillere sirdyet ettigini, bu sebeple biitiin insanlarin giinahkar
oldugunu ve insanligin bu giinahtan ancak Isa’nmn ¢armihta kendini feda etmesiyle

kurtuldugunu iddia etmektedir. Bu anlayis, Hiristiyanligin “bireysel (fiili) ve asli

9 Bkz. Maide (5), 18.
120 Bkz. Maide (5), 75-78.
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12! Hatta Hiristiyanhigin Hz. {sa’min biitiin

gilinah” anlayisi ile de dogrudan baglantilidir.
insanlik i¢in ¢armihta 61diigii anlayisinin, tamamen asli giinah temeline dayandigim

s0ylemek miimkiindiir.

2.1.  Kur’an’in Hiristiyanhgin Asli Giinah Anlayisina Bakisi

Hiristiyanliga gore, insanligm ilk atasi olan Adem ve Havva, Tanr tarafindan
yaratildiktan sonra Aden bahgesine yerlestirilmis; onlar, yilanin ayartmasiyla bu
bahgedeki “yasak meyveyi” yiyerek Tanri’nmin emrine karsi gelmis ve bdylece ilk
giinahi islemistir.'” Adem ve Havva’min isledigi bu ilk veya asli giinah, onlar
vasitasiyla biitiin insanliga sirdyet etmis ve bu sebeple Tanr1 yaninda biitiin insanlik
glinahkar olmustur.123 Bu anlayis, ilk kez Pavlus tarafindan dile getirilmis ve Hiristiyan
kutsal metinlerine girmistir.'** Pavlus’un ortaya attig1 bu fikir daha sonra gelen Kilise

Babalarinca yorumlanarak sistemlestirilmistir.

Pavlus, giinahin Adem vasitastyla diinyaya girdigini ve onun vasitastyla biitiin
insanliga sirdyet ettigini soylemistir.'”> Ona gore giinah, Adem vasitasiyla, 6liim de
giinah araciligiyla diinyaya girmistir. Adem’in isledigi giinah vesilesiyle insanlar
6limlii olmus ve bu durum Adem’den Musa’ya, ondan da Isa’ya kadar olan siireg

icinde devam etmistir. Ancak Isa’nin sayesinde giinah, dolayistyla 6liim, insani1 tehdit

12 Omer Faruk Harman, “Giinah”, DIA, istanbul 1996, XIV, 278-282: Katar, Tévbe, 4-5.

122 Bski Ahit’e gore, yilanin ayartmasiyla, ilk 6nce Kadin yasak meyveyi yemis, daha sonra Adem’e de
yedirmistir. Aslinda Havva ve Adem, yasak meyveyi veya iyiyi-kotiiyii bilme agacini (Tekvin, 1I/17) iyi
ile kotiiyl bilip, bilgelik kazanmak ve “Tanr gibi olmak™ i¢in yemistir (Bkz. Tekvin, III/I-7). Yeni
Ahit’e gore de ilk sugu isleyen Adem degil Havva’dir (Bkz. . Timoteos’a, I1/13-14).

123 Timothy Ware, 20; Mehmet Katar, “Kefaret”, DIA, Ankara 2002, XXV, 179; Kuzgun, Kur’an-1
Kerim’e Gore, 67.

'2* Hiristiyanliktaki asli giinah anlayis1, i1k kez Pavlus’un mektuplarinda dile getirilmis (Bkz. Romalilara,
V/12-21; I. Korintlilere, XV/21-22) ve sonraki siiregte bir dgreti haline getirilmigtir.

125 Bkz. Challaye, 259-260; ayrica bkz. Giinay Tiimer, “Asli Giinah”, DIA, istanbul 1991, III, 496;
Mustafa Erdem, Hz. Adem (ilk insan), Ankara 1999, 87-90. (Pavlus’un, asli giinah anlayisin
olustururken, Eski Ahit’in Tekvin Kitabi III. babinda zikredilen, Adem ve Havva’mn, yilan
goriiniimiindeki Seytan tarafindan aldatilarak yasak agacin meyvesinden yemeleri hikayesini esas aldigi
belirtilmistir. Ancak Tekvin Kitabi'nda, Adem ve Havva’nmn isledigi giinah sebebiyle, insanligin
tabiatinin bozuldugu, insanin diistiigi, islenen giinahin onun nesillerine gectigi veya Adem’in giinahiyla
insanligin gilinahkarhig1 arasinda bir bag kurulmamasina ragmen, Mezmurlar Kitab:1 LI. bapta giinahin
kaliimindan s6z edildigi ifade edilmistir (F.R.Tennant, “Original Sin”, Encyclopaedio of Religion and
Ethics (ERE), Ed. James Hastings, New York 1951, IX, 558). Bu baglamda, Cyprianus gibi bazi
Hiristiyan din adamlarinin, Eski Ahit’teki “Kim temizi kirliden ¢ikarabilir? Hi¢ kimse! (Bkz.Eyup,
XIV/4) ve “Nitekim, su¢ iginde dogdum ben. Giinah i¢inde annem bana hamile kaldi.” (Bkz. Mezmurlar,
LI/5) climlelerini, asli giinah anlayis1 ¢ergevesinde yorumladiklari belirtilmistir (Akdemir, 166-167).
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edemez hale gelmis veya Tanri'min isa Mesih'e indyeti sayesinde bir¢ok insanin
kurtulmasi ve yasatilmast miimkiin olmustur. Bir bagka ifadeyle gilinah, 6liim yoluyla
egemenlik siirmekte, fakat Tanr'min liitfuna, indyetine mazhar olan Isa Mesih
aracihigtyla da sonsuz yasam hiikiim siirecektir.'*® Boylece Pavlus, asli giinah anlayisini
olustururken, Adem ile Isa arasinda bir bag kurmus ve insanligin Adem’den dolayi
giinahkar oldugunu sdylemis; Tanri’nin kurtaric1 iradesi ve indyeti sayesinde Isa’dan

dolay1 da kurtulusa erdigini vurgulamistir.'?’

Pavlus’un ortaya koydugu asli giinah anlayisina, ilk dénem Kilise Babalar1 da
yeni yorumlar getirmistir. Bu baglamda II. yiizyilda yasamis olan Irenaeus, insanin
zayif iradeli yaratilmasi sebebiyle ve Ozgiir iradesiyle Seytan’a uyarak ilk giinahi
isledigini, biitiin insanlarin da bu giinaha ortak oldugunu, giinah sebebiyle insanlarin
ozgiirliigiiniin yok oldugunu; buna karsilik Isa’nin 6zgiir iradesiyle kendisini Seytan’a
teslim ederek carmihta cile ¢ektigini ve insanlhigi tutsakliktan kurtardigini savunmustur.
Bundan dolay1 o; Isa’y1, birinci Adem’in zayifligindan dolay1 insanligin iizerine konan

5liim zincirini kaldiran ikinci Adem olarak nitelendirmistir.'*®

III. yiizyilin baslarinda Tertullianus, Tanri’nin yaratiklar arasinda ilk giinahi
isleyenin Seytan oldugunu, giinah ve kotiiliigiin onunla kozmosa girdigini belirtmistir.
Ona gore, Seytan; Tanri’nin insani ilahi surette yaratmasmi ve diinyanin ydnetimini
insana vermesini kiskandigi icin Adem ve Havva’yr ayarttigmi ifade etmistir.
Tertullianus, Adem ve Havva’nin, Seytan’in bu ayartmasina kars: koyabilecek giigte
yaratilmis olmalarina ragmen, 6zgiir iradeleriyle onun pesinden gitmeyi yegleyerek
giinah islediklerini savunmustur.'® O, ilk giinahin insanliga sirdyet ettigini séylemesine
ragmen, Hiristiyan ana ve babadan diinyaya gelen ¢ocuklarin temiz olarak dogduklarini
belirtmistir. Tertullianus’un 6grencisi Cyprianus da herkesin dogdugu andan itibaren
glinahkar oldugunu ve bundan kurtulmak i¢in muhakkak vaftiz olmak gerektigini

vurgulanustir.'** O, insani bu giinahi sebebiyle diinyadaki kotiiliiklerin ortaya ¢iktigin

126 Bkz. Romalilara, V/12-21; L. Korintlilere, XV/21-22; ayrica bkz. Charles Werner, Kétiililk Problemi,
Cev. Sedat Umran, Red. Seda Darcan, Istanbul 2000, 84-85.

127 p Xavier Jacob, P. Luigi {annitto, Nilay Hidiroglu, Hiristiyan inanci, Cev. Leyla Alberti, istanbul
1994, 63. (Pavlus’un asli giinah anlayiginda; birisi, isledigi sugun giinahin insanliga miras birakan ilk
Adem; digeri ise ilk Adem’in isledigi giinahi yok etmek i¢in kendini feda eden, ilk Adem’in kaybettigi
azizlik ve adaleti yeniden elde eden ikinci Adem (isa) vardir. Genis bilgi icin bkz. Erdem, 94-96).

2% Russell, 90-93.

'’ Russell, 104,107.

1% Akdemir, 167.
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ifade etmistir.””' Origines ise Adem, Tanr’ya baskaldirdigi i¢in degil, zayif
yaratilmasindan dolay1 giinah iglemistir. Ancak Allah, zayif yaratilmis bu insana
yardim ve sefkat gostererek, diistiigli giinah ¢ukurundan kurtaracaktir. Zaten insan,
giinahtan arinsin diye (ceza olarak) bir bedenle yaratilmis ve sonunda biitiin

gilinahkarlar, giinahindan temizlenerek Tanri’ya donme imkanina sahiptir.132

IV. asrm sonlarinda Pelagius, Adem’in isledigi giinahin, fiziksel ve ruhsal 6liim
ile itaatsizlik dogurmasi sebebiyle bir felaket oldugunu ifade etmis olmakla birlikte,
onun bu giinahinin sadece kendisine zarar verdigini belirtmistir. O, Adem’in diisiisiiniin
bir sonucu olarak, insanin yanlis yapmaya meyilli oldugu fikrine karsi ¢ikmigstir. Ona
gore her bir ruh, Allah tarafindan ve O’na inanacak sekilde yaratilmistir.'> Pelagius,
her insanmn kendi 6zgiir iradesiyle ve dogal yetenekleriyle iyiyi secerek mutlu
olabilecegini ifade etmistir. Bu sebeple o, asli giinah diye bir seyin olmadigini,
Adem’in giinahinin nesline gegmeyecegini;">* ¢ocuklarm, Adem’in ilk yaratildig
andaki durumu gibi temiz oldugunu ve bundan dolay1r ¢ocuklarin vaftizine gerek

olmadigini ifade etmistir."*

Pavlus’un ortaya koydugu, daha sonra yukarida zikredilen baz1 Kilise
Babalarinca yorumlanan asli giinah anlayigi, IV. asrin sonlarinda Augustinus
(Augustine) tarafindan sistemli hale getirilmigtir. Augustinnus’a gore Tanr1, baglangicta
evreni Ozgiir iradesiyle iyilik iizere tesis etmis'*® ve ilk insan Adem’i de kendi

suretinde, '’ iistiin yetenekli, 6zglir iradesiyle iyiyi ve kotiiyli segebilecek bir sekilde iyi

! Russell, 120.

32 Ernest von Aster, ilkg:ag ve Ortacgag Felsefe Tarihi, Cev. Vural Okur, Istanbul 1999, 315; Durali Giil,
Hiristiyanhkta Asli Giinah Doktrini Uzerine Bir Arastirma, (AUSBE, Basilmanus Yiiksek Lisans
Tezi), Ankara 2002, 62-63.

133 Kelly, 358-359.

** Macit Gokberk, Felsefe Tarihi, Istanbul 1985, 155.

35 Kelly, 361; Akdemir, 169.

136 Augustinus, Adem’in diisiisii, asli giinah ve kefiret gibi birgok anlayisi, kotiililk problemi
gergevesinde ele almigtir. O, Tanri’nin evreni yoktan var ettigini ve evrende asil olanin iyilik oldugunu;
kotiiliigiin ise aslinda iyi olan insanin 6zgiir iradesini ve tercihini kotii kullanmasindan dolay: ortaya
ciktigini ifade etmektedir. Ona gore her ne tiirden olursa olsun kétiiliik, Tanrt tarafindan konulmamstir.
Eger ortada kotiiliik diye bir sey varsa, oziinde veya dogasinda iyi olan bir seyin, yanlis gittigini
gostermektedir. O, bu konuda “kérliigii” 6rnek vermektedir. Ona gore korliik aslinda bir “sey” degildir.
Orada var olan aslinda gézdiir ve o aslinda, bizzat iyidir. Korliigiin koétii olmasi, goziin geregi gibi
fonksiyonunu icra edememesinden kaynaklanmaktadir. Dolayisiyla Augustinus’a gére kotiiliik, aslinda
iyi olan bir seyin kotii fonksiyon icra etmesinden kaynaklanmaktadir (Cafer Sadik Yaran, Koétiililkk ve
Teodise, Ankara 1997, 91-92).

"7 Bkz. Tekvin, 1/26-27.
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olarak yaratmistir."*® Ancak ilk insan Adem, sahip oldugu 6zgiir iradesi ve kibir
hissiyle Tanr1’ya kars1 gelmis, O’nun gibi olmak ve kendini evrenin merkezi yapmak
istemistir. Boylece Adem giinah islemis ve bu giinah onun Tanr’dan kopusuna veya
diisiisiine sebep olmustur. Isledigi bu giinah sebebiyle Adem 6liimlii olmus ve giinah,
dolayisiyla 6liim onun soyundan gelenlere de sirdyet etmistir.'*’ Soydan gelen bu
glinah sebebiyle insan, baslangictan beri var olan 0zgiir iradesini kaybetmis, iyiyi ve
kotiiyii ayirt edemez olmus ve bu yiizden de siirekli giinah isler hale gelmistir. Insan,
glinah sebebiyle iyiyi segme Ozgiirliiglinii veya kabiliyetini kaybettigi halde; kotiiyii
secme, giinah isleme ve diinyevi seyleri segcmede 6zgiirliigii sona ermemistir. Insanin
gorliniirde sahip oldugu Ozgiirlik ise sahtedir ve bu durum insami k&tii sona
gotiirmektedir. Insan, ancak Tanri’'min indyeti (yardimi) sayesinde, sahte dzgiirlitkten
kurtulmakta, gercek oOzgiirliige, Tanri’nin hizmetkarhigina erismekte veya kurtulusa
ermektedir.'*® Ancak Augustinus’a gore, kimin kurtulusa erecegini sadece Tanri
bilmektedir. Boylece o, biitiin giinahkéarlarin degil, sadece Tanri’nin indyetine mazhar
olanlarin kurtulacagin1 savunmakta, dolayisiyla Origines’in biitiin gilinahkarlarin
kurtulusa erecegi goriisiine karsi ¢ikmaktadir.'! Aym sekilde Augustinus, Tanri’nin
indyetinin vaftiz yoluyla gerceklesecegini ve bu sebeple ¢ocuklarin bile vaftiz olmasi

gerektigini belirtmektedir.'**

Pavlus tarafindan ortaya atilan, bir¢ok Kilise Babasi tarafindan yorumlanan ve
Augustinus tarafindan da sistemli hale getirilen Hiristiyanligin asli giinah anlayisi,
sonugclari itibariyle biitlin insanlig: ilgilendirmektedir. Ciinki{i Hiristiyan inancina gore,

Tanr1’ya kars1 islenmis bu giinah sebebiyle, Tanr1 nazarinda biitiin insanlik giinahkar

138Augustinus’a gore, Tanri, ilk insan Adem’i kendi suretinde, Ozgiir iradeli ve miikkemmel bir varlik
olarak yaratmustir. Adem, bu 6zgiir iradesini kullanarak Tanri’ya baskaldirmus, 4deta O’nunla ayn1 olmak
istemistir. Bundan dolay1 Augustinus, asli giinahin kaynagini, Adem’in, Tanr’ya bas kaldirist olarak
yorumlamustir. O, Adem’in Tanr1’ya bagkaldirisinin arka planinda Adem’in ruhsal durumunun oldugunu,
yani onun i¢inde barmndirdigi ve Seytan’in ayartmasiyla gelismis kibir ve gurur duygusu oldugunu
belirtmistir. O, Adem’in igindeki bu gurur ve kibir hissinin, kendini Tanri’nin yerine koyma hirsina
doniistiigiinii ve bu sebeple Adem’in Seytan’a uyarak giinah isledigini, bu konuda digsal unsur olarak
Havva’'nin da kendisine yardim ettigini vurgulamigtir (Fatih Yesilyaprak, Aziz Augustinus ve Asli
Giinah Anlayis1, (AUSBE, Basilmamis Yiiksek Lisans Tezi), Ankara 2004, 75-82; Werner, 86).

139 Kelly, 362-364; Aster, 323-324. (Augustinus’a gore insanmn diisiisii, ahlaki kotiliik veya giinahin
kaynagidir. Bu sebeple diinyada goriilen kotiiliikler, hastaliklar, depremler, firtinalar ve benzeri sekildeki
dogal afetler de glinahin cezai sonuclaridir. Bu baglamda ona gore, biitlin kétiiliikler ya giinahtir ya da
giinahtan dolay1 cezadir. Bkz. Yaran, 92).

10 Russell, 240-242; Gokberk, 154-155; Yesilyaprak, 131.

"1 Aster, 324-325.

142 K atar, Tovbe, 87.
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olarak kabul edilmektedir.'” Insanlik, Adem’den sirdyet eden bu asli giinahtan
kurtulmaya c¢aligmis ise de bir tiirlii bagarili olamamistir. Bu giinah, dogrudan dogruya
Tanrr’ya karsi islenmis en onemli giinahlardan birisidir ve sadece Tanri’nin kendisi
tarafindan giderilmesi miimkiindiir. Bu sebeple Tanri, biricik oglunu (Isa’y1) insan
biciminde yeryliziine gondermekle insanligin asli glinahtan kurtulmasina yardim
etmistir.'** Boylece kendisinde beseri ve ildhi tabiat birlesmis olan Isa; inkarnasyonu,
hayati, cile ¢cekmesi, oliimii ve dirilisiyle, insanligin asli glinahin1 kaldirmis; Tann ile
insanlik arasindaki barisi yeniden saglamis ve insam ilk yaratilisindaki giinahsizligina
kavusturmustur. Insanlarin da kendilerini giinahtan kurtararak, Tanri’yla baristiran
Isa’ya iman etmek ve onun adma vaftiz olmak suretiyle asli giinahtan kurtulmas: ve

Tanrr’ya layik bir kul olmasi miimkiindiir.'*

Kur’an; Hiristiyanligin, Hz. Adem ve Havva’nin islemis oldugu asli giinahin
sirayet etmesiyle biitiin insanligin giinahkar oldugu anlayisini, dogrudan Hiristiyanlar
suclamaksizin, dolayli olarak karsi ¢ikmaktadir. Bu konuda Kur’an, hi¢ kimsenin bir
bagkasinin yapmis oldugu giinahin cezasmi c¢ekmeyecegini birgok Aayette dile
getirmektedir. Bu baglamda Kur’an; “...Hicbir giinahkar, bir bagka giinahkarm yiikiini
tasimaz...”"*® demek suretiyle, modern hukukta da 6nemli bir ilke olan, suclarin
bireyselligini 6ne ¢ikarmaktadir. Kur’an’in bu anlayisi, Mekkeli miisriklerin,
Miisliimanlar1 saptirmak icin “Bizim yolumuza uyun, sizin giinahiniz1 biz yiikleniriz”
dediginde de ifadesini bulmakta ve Allah, herkesin kendinden sorumlu oldugunu ve hig
kimsenin bir baskasmnin giinahim yiiklenmesinin miimkiin olmadigin belirtmektedir.'*’
Ayni sekilde Kur’an, hi¢ kimsenin, ¢ok yakini (akrabasi) da olsa, bir baskasinin
giinahin1 iistlenemeyecegini 6zellikle vurgulamaktadir.'*® Ayrica Kur’an, Kiyamet
Giinii’nde her insanin, diinyada yaptiklarinin yazili oldugu bir belgeyle gelecegini ve

“Oku kitabim! Bugiin sana hesap sorucu olarak &z benligin yeter.”'* denilecegini

13 Bkz. Romalilara, V/12, 19; 1. Korintoslulara, XV/21-22.

144 Katar, 80-81; Bayram Polat, Hiristiyanhk’ta ve islim’da Kurtulus, (AUSBE, Basilmamis Yiiksek
Lisans Tezi), Ankara, 1998, 25-26.

145 Katar, Tovbe, 83.

1 Bkz. Isra (17), 15; En’am (6), 164; Ziimer (39), 7. (Kur’an, suglarm bireyselligi ilkesinin Hz. Musa ve
Hz. Tbrahim’in yasalarinda da gegerli oldugunu belirtmektedir. Bkz. Necm (53), 35-39).

147 Bkz. Ankebut (29), 12; ayrica bkz. Remzi Kaya, Kur’an-1 Kerim ve Kitab-1 Mukaddes’te Helal ve
Haram Gidalar, Istanbul 2000,202-203.

4% Bkz. Fatir (35), 18.

14 Bkz. isra (17), 12-13.
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bildirmektedir. Yine Kur’an, Kiyamet Giini'nde insanin, diinyada yaptig1 her seyi

organlarmin sahitlik edeceginden s6z etmektedir.'*°

Kur’an, suglarin bireyselligine vurgu yaptigi gibi, sonradan gelen insanlarin,
atalarmin giinahindan sorumlu olmadigimi da ifade etmektedir. Bu baglamda o; “Iste
onlar bir iimmeti, gelip gegti. Onlarin kazandiklar1 kendilerine, sizin kazandiklariniz da
sizedir. Siz, onlarin yaptiklarindan sorguya cekilmeyeceksiniz.”'”' demektedir. Ayrica
Kur’an, Hz. Adem’in islemis oldugu hatadan dolay1 tovbe ettigini ve tévbesinin kabul
edildigini de belirtmektedir.'”® Boylece Kur’an’da, Hiristiyanlarin iddia ettigi asli
glinah meselesinin, onlar muhatap alinmaksizin dolayli olarak reddedildigi

goriilmektedir.

2.2.  Kur’an’in Hz. Isa’nin Carmihta Olmesi Meselesine Bakis1

Incillere gore Isa, kisa siiren teblig déneminden sonra Kudiis’e gelmis > ve
orada tutuklanmlstlr.154 O, once Yahudilerin Sanhedrin adli yiiksek mahkemesinde,155

sonra Romali Vali Pilatus 6niinde sorguya ¢ekilmis,'>® bu sorgulama sonucunda Sliim

150 Bkz. Yasin (36), 65.

151 Bkz. Bakara (2), 134, 141

132 Bkz. Bakara (2), 37 (Baz1 miifessirler, Hz. Adem ve Havva’min cennetteki meyveyi yemelerinin
yasaklanmasinin 6giit niteliginde; cennetten ¢ikarilmalarinin ise dnceden planlanmis, evrensel sistemin
geregi olarak gergeklesmesi zorunlu bir olay oldugu seklinde yorumlamaktadir. Tipki zehrin 6liime yol
agmasi ve atesin yakmasi gibi, onlarmn cennetten ¢ikariimalari zorunludur. Hz. Adem ve Havva yaptiklart
hatadan pigmanlik duyarak soyle demislerdir: “Rabbimiz, biz kendimize zulmettik, eger Sen bizi
bagislamaz ve bize acimazsan, muhakkak ziyana ugrayanlardan oluruz.” (A’raf (7), 23). Allah da onlarin
tovbesini kabul etmistir (Bakara, (2), 37). Tovbeleri kabul edilmesine ragmen onlar, ilahi hikmet geregi
cennetten ¢ikarilmistir. Onlarin bu durumu soyle bir 6rnekle agiklanmaktadir: Efendisinin emrine
bagkaldiran bir kole, yaptigina pisman olup tévbe etmekle, efendisinin katinda kaybettigi eski konumuna
ve eski yakinligma donebilmesi igin daha fazla calisip cabalamasi gerekebilir. Ornegin bir doktor, bir
hastas1 i¢in belli bir meyveyi veya yiyecegi yemesini yasaklayabilir. Doktorun bu yasagi, tamamiyla
hastanin saghg: i¢in 6giit niteliklidir. Eger hasta, doktorun bu 6giidiine veya yasagmna kars1 gelir ve
6liimle burun buruna gelirse, bu durumda diisen adam yaptigmma pisman olup, kendi sagligina
kavusturacak bir tedavi i¢in tekrar doktoruna bagvurabilir. Doktor da, hastanin ilk durumdaki sagligina
kavusmasi ve hatta ondan daha iyi bir hale gelmesi igin, hastasinin bir siire zorluk, sikinti, yorgunluk
¢ekmesi, hatta egzersiz yapmasi gerektigini soyleyebilir. Adem ve Havanin ve dolaysiyla soyunun
durumu da bu hastanin durumuna benzetilmekte ve onlarin cennetteki yerlerini tekrar kazanabilmesi igin
bu diinyada bir takim sikintilara katlanmalarinin normal oldugu belirtilmektedir (Muhammed Hiiseyin
Tabatabai, el-Mizan fi Tefsiri’l-Kur’an, Cev. Vahdettin Ince, Red. Seyyid Seccad Karakus vd., Istanbul
2001, I, 212-216) Hz. Adem’in cennet hayat1 ve cennetten ¢ikarihsiyla ilgili ayetlerin yorumu igin bkz.
200-231).

'*Bkz. Matta, XXI/1-11; Markos, XI/1-11; Luka, XIX/28-40; Yuhanna, XII/12-19

134 Bkz. Matta, XXV1/47-56; Markos, XIV/43-50; Luka, XX11/47-53; Yuhanna, XVIII/3-12.

' Bkz. Matta, XXVI/57-68; Markos, XIV/53-65; Luka, XXII/54-55,63-71; Yuhanna, XVIII/13-14,
XIX/1-24.

156 Bkz. Matta, XXVII/1-2,11-14; Markos, XV/2-15; Luka, XXIII/3-5,13-25; Yuhanna, XVIII/33,
XIX/1-16.
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cezasina <;arp1:1r11m1s15 7 ve Golgota (Kafatasi) denilen yerde carmiha gerilmistir.15 ¥ Isa,

weq .. 159 160 . . e . . 161
carmihta ac1 ¢ekerek 6lmiis,” mezara konulmus "~ ve ii¢ giin sonra dirilmistir.

Hiristiyan inancinin asil sekillendiricisi olan Pavlus, Isa’nin carmihta 6liimiine
farkli ve yeni bir anlam yiiklemistir. O, Isa’nin Adem’den beri sirdyet eden insanligin
sucunu iistlenmek ve insanlart asli glinahtan kurtarmak i¢in kendini ¢carmihta feda ettigi
seklinde yorumlamistir.'® Pavlus’a gére, Tanri, Musa’dan isa’ya kadar olan dénemde
insanlara “Tanrisal Yasa” (hukuk, seriat) yoluyla kurtulus recetesi sunmustur. Ancak
bu tanrisal yasa, insanlar1 6liimden ve giinahtan kurtaramamais, aksine 6liime ve giinaha
sebep olmustur. Bir bagka ifadeyle Tanri, Mesih dénemine kadar kurtulus i¢in sart

kostugu yasanin, insanlar1 kurtarmaya yetmedigini anlamugtr.'®?

Hiristiyan dgretisine gore; Isa’nin garmihta 6lmesiyle, Musa yasasi ve bu yasaya
uymakla ortaya c¢ikan giinaha baglilik donemi son bulmus veya insanlarin aleyhine
yirirliikte olan yasa, kurtulus modeli olmaktan ¢ikarilmis; iman ve sevgi araciligiyla
kurtulusun elde edildigi, Mesih’le yeni bir donem baglamistir. Ciinkii Tanr1, Mesih’i
giinahkar insan suretinde kurban olarak sunmustur.'® Mesih, ginahin giiciinii
kirabilmek icin kendisinin Tanrisal yasa tarafindan giinahkéar olarak gdsterilmesine ve

carmiha gerilmesine razi olmustur. Boylece Mesih, Oliime ve giinaha sebep olan

17 Bkz. Matta, XX VII/15-26; Markos, XV/6-15; Luka,XXIII/13-25; Yuhanna, XVIII/ 39, XIX/ 1-16.

%8 Bkz. Matta, XXVI1/32-44; Markos, XV/ 21-32; Luka, XXII/26-43; Yuhanna, XIX/17-27; ayrica bkz.
Mansur Huseyn Abdiilaziz, Da’vetu’l-Hakk (el-Hakikiyyetu beyne’l-Mesiyyeti ve’l-Islam), Kahire
1963; 34-49; Giindiiz, Pavlus, 165; Jacob, 102.

'** Bkz. Matta, XX VI1/45-50; Markos, XV/33-37; Luka, XXIII/44-46; Yuhanna, XIX/28-30

1% Bkz. Matta, XXVII/ 57-66; Markos, XV/42-47; Luka, XXIII/50-56; Yuhanna, XIX/38-42.

'“'Bkz. Matta, XXVIII/I-10; Markos, XVI/1-8; Luka, XXIV/1-12, 46-47; Yuhanna, XX/1-10.
(Hiristiyanliktaki Isa’nin garmuhta lmesi ve sonra dirilmesiyle ilgili fenomenin, bu dinden onceki
dinlerde de goriildiigii belirtilmistir. Ornegin, Seytan’1 yok ederek goge yiikselen Mitra ve Babillilerin
haksiz yere 6ldiiriildiikten sonra muzaffer alarak yeniden dirilen Marduk’u ile Hz. isa’nin garmihta
6liimii ve yeniden dirilisi arasinda bir paralellik oldugu ifade edilmistir. Bkz. Atiya, 246).

12 Hz. isa’nin, insanh@mn giinahi igin kendini feda ettigi veya kurban olarak sundugu anlayismm, Eski
Ahit’teki islenen hata ve glinahlarin kurbanla giderilmesi anlayisiyla (Bkz. Levililer, IV/26, 31, 35; IX/7;
X/16-17;XXI111/19) paralellik arzettigi goriilmektedir. Nitekim Hz. Isa’nin yasadigi donemdeki
Yahudilerde de giinahlarin kurbanla giderilmesi anlayisinin yaygin oldugu ve bu anlayisin, Hiristiyanliga
“Hz. Isa’nin, insanhigm giinah1 igin c¢armihta kurban olarak sunuldugu” seklinde yansidig
belirtilmektedir (Katar, Tovbe, s.82, 25. dipnot).

18 Pavlus, hukuka bagliligin oldugu isa Mesih’e kadar olan doénemi, insanligi gocukluk ve kolelik
ddnemi olarak kabul etmistir. Tanr1, bu kélelik donemi dolunca, yasa altinda bir kadindan dogan Oz
Oglu’nu yasanin koleligi altinda yasayan insanlar1 kurtarmak i¢in géndermistir (Bkz. Galatyalilara, IV/1-
7). Nitekim Isa Mesih, s6z konusu bu yasa tarafindan giinahkar sayilnis ve 6liime mahk{im edilmistir.
Aslinda Isa’nin mahkiim edilip carmihta dliimiiyle, insanliga “tanrisal yasanin, dliimii ve giinah1 yok
edemediginin mesaj1” verilmeye calisilmistir (Giindiiz, Hiristiyanlik, 86-87).

164 Bkz. Romalilara, VIII/3.
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yasanin lanetinden, insanlari kurtarmistir.'® Tanri ise Mesih’i carmihta Sldiirmekle,
insanin aleyhine olan yazili anlagmayi1 (yasay1) ortadan kaldirmis ve Seytan’a hizmet
eden ruhsal giiglerin silahlarini ellerinden almustir.'®® Dolayistyla Hiristiyan 6gretisine
gore Isa, insanhigm Adem’den beri getirdigi giinahtan kurtulmas: i¢in hayatini feda
etmistir. Boylece o, kendi kanini dokerek insanligin giinahinin bedelini 6demi$167 ve

Tanr1’dan uzaklagmis olan insanligin yeniden Tanr1’yla barigmasini saglamlstlr.168

Resmi Hiristiyan &gretisine ve Kanonik Incillere gére Hz. Isa’min ¢armihta
oldiigii kesin olmakla birlikte, Apokrif Barnabas Incili, Hz. Isa’nin carmihta
olmedigini, onun yerine Yahuda’nm 6ldiiriildiigiinii belirtmistir. Bu Incil’e gore
Yahuda, Isa’y1 ele vermek icin bas kahinle otuz altina anlasmistir. Sonra bas kahin,
Romal1 validen Isa’y1 yakalatmak iizere asker istemistir. Onlarin génderdigi askerlerle
birlikte Yahuda da Isa’min bulundugu eve gitmistir. O sirada Allah, Isa’ya gelen
tehlikeyi gérmiis ve Isa’y1 diinyadan almalari icin Cebrail, Mikail, Rafail (Azrail) ve
Uriel (israfil) adli meleklerini géndermistir. Allah’in génderdigi melekler, Isa’y1 evin
penceresinden ¢ikarmis, Allah’1 tesbih ve takdis eden meleklerin bulundugu gogiin
figiincii katna gotirmiislerdir.'® O sirada Yahuda, isa’nin kaldigi eve gelip, onu
ararken bir mucize olmus, ses ve yiiz bakimindan Isa’ya benzetilmis; askerler, Isa
diyerek Yahuda’y: tutuklamistir. Yahuda, askerlere, sonraki siiregte kendisini suglayan
insanlara “Nasirali isa olmadigin1” anlatmaya calismissa da kimseyi inandiramamustir.
Hatta, fsa’nin ailesi ve taraftarlari, Yahuda’nmn Isa oldugunu sannustir. Sonunda
Yahuda, Isa yerine carmiha gerilmis, ¢armihta Oliimiinden sonra Isa’nin ailesi

tarafindan alinmis ve mezara konulmustur.'”°

Apokrif Barnabas Incili, Hz. Isa’nin ¢armihta 6lmedigini vurguladigi gibi, ilk
ylizyillarda ortaya ¢ikan Doketistler olarak adlandirilan Gnostik Hiristiyan bir grup da

Isa’nin ¢armihta 6lmedigini savunmustur. Onlara gore Isa, gercek fiziksel bir bedene

1Bkz. Galatyalilara, I11/13-14.

"% Bkz. Koleselilere, 11/14-15.

'7 Hiristiyan inancina gére, isa’nin Golgata tepesinde haga gerilirken (Matta, XXVII/33-34; Markos,
XV/ 21-32) akan kam, Adem’in mezarimin iizerine dokiilmiis ve bdylece Isa’nin dékillen bu kam
insanlig1 asli sugtan temizlemistir (Erdem, 94).

1% Bkz. Romalilara, I1I/ 23-26. (Hiristiyan ogretisi, isa’nin giinahlara kefaret igin kurban edildigini ifade
etmesine ragmen, Isa, kendi 6liimiiniin ve ac1 cekmesinin kefiret i¢in oldugundan séz etmemis ve onun
ogretisinin merkezini Tanr1 Kralligi olusturmustur (Oscar Cullmann, The Christology of The New
Testament, Trans. by Shirley C. Guthrie and Charles A.M. Hall, USA 1963, 60-61.

' Barnabas incili, 214 ve 215. baplar, s.353-354

17 Barnabas incili, 216 ve 217. baplar, 5.355-360.
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degil, hayali bir bedene sahip oldugu icin, ¢armiha gerilmek iizere gotiiriiliirken,
mucizevi bir sekilde onun hagini tasiyan Cyreneli Simon’un kiligina girmis, Simon da
Isa’nin sekline biiriinmiistiir. Béylece Isa’y1 cezalandiracak olan askerler, Isa yerine
Cyreneli Simon’u garmiha germistir.'”' Doketistler gibi ilk dénem Hiristiyanlardan
Basileides ve onun takipgileri de Isa’min ¢armihta dlmedigini, onun yerine Cyreneli
Simon’nun O6ldiigiinii savunmustur. Ayni sekilde H. Lincoln, Michael Baigent ve
Richard Leigh gibi son dénem Hiristiyan yazarlarinin da Isa’nin carmihta 6lmedigini

savunduklar belirtilmistir.' ™

Doketistler ve bir kisim Hiristiyan yazarlar gibi, Kur’an da Hz. Isa’nin ¢carmihta
dlmedigini sdylemektedir. Bu baglamda Kur’an, Hiristiyanligin Hz. Isa’nm, biitiin
insanlik i¢in ¢armihta 6ldiigii, kendini feda ettigi anlayisina, onun ¢armihta 6lmedigini
ortaya koyarak karst c¢ikmaktadir. Kur’an’da, “Onlar, ‘Biz, Allah’in peygamberi
Meryem Oglu isa Mesih’i, 6ldiirdiik! dediler. Halbuki onlar Isa’y1 ne dldiirdiiler, ne de
astilar, fakat onlara bir benzetme yapildi. Gergekten onun hakkinda ihtilaf edenler,
kesin bir siiphe i¢indedir. Evet onlarin buna dair bir bilgileri yoktur. Onlar, sadece zan
pesindedir, onu kesinlikle Sldiirmediler.”!” denilmek suretiyle Hz. isa’nin ¢armuhta

0lmedigi acikca ortaya konulmaktadir.

Miifessirler, yukarida zikredilen ayette gecen “benzetildi” (subbihe) ve “Onu
kesinlikle Sldiirmediler” ifadelerinden dolayr Hz. Isa’min Israil ogullari tarafindan
oldiiriilmedigi yorumunu yapmaktadir. Fakat Hz. Isa’nin 6ldiiriilmedigi ve onun yerine
bir baskasinin benzetildigiyle ilgili iki goriis bulunmaktadir. Birinci goriise gore,
Yahudiler, Hz. Isa’y1 6ldiirmek istedikleri zaman Allah onu goge kaldirmistir. Bunun
iizerine Yahudi Onderleri, halkin fitneye diismesinden korktuklari i¢in herhangi bir
adam 6ldiirmiis ve onun Isa oldugunu iddia etmislerdir. Tkinci goriise gore, baska bir
insan Isa’ya benzetilmis ve Isa’nin yerine o ¢armihta 6ldiiriilmiistiir. Ancak tefsirlerde
Isa’ya benzetilen insanin kimligi konusunda da ihtilaf vardir. Kaynaklarda bu kisinin
Isa’y1 ele veren Yahuda iskaryot, Yahudilerin yaninda yer alan Yahuda’nin Taytayus
adli adami, Yahudilerin Isa’y1 takip etmek iizere gorevlendirdigi bir kisi ya da Isa’ya

inandigin1 sdyleyen fakat inanmayan miinafik bir adam, hatta Isa icin kendi hayatmi

' Paul Addae and T im Bowes (Abdulhak- Abdurrahman Bowes), Before Nicea The Early Followers of
Prophet Jesus, byy. 2005, 14-15; Giindiiz, Doketizm, 99.

' Addae-Bowes, 14-15.

'3 Bkz. Nisé (4), 157.
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feda eden bir havari oldugu seklinde farkli rivayetler zikredilmektedir.'”* Unlii
tefsircilerden Taberi, Isa’ya benzetilen kisinin kimligi konusunda Vehb b.
Miinebbih’ten birkac rivayet nakletmektedir. Bir riviyete gore Yahudiler, Hz. Isa’y1
tutuklamak igin onun bulundugu eve geldiklerinde, fiziki olarak hepsi Isa’ya benzeyen
on dokuz'” havariyi bulmakta, bu sirada kendisinin isa oldugunu s6yleyen bir havariyi

alip gotiirerek asmakta ve Allah da Hz. Isa’y1 yiikseltmektedir.'”®

Ibrahim Miiteferrika’ya gére de Hz. Isa garmihta dlmemis, onun yerine bir
baskas1 6lmiistiir. Ona gdre, Yahudiler, Isa’y1 yakalayip elini ayagini bagladiktan sonra
sabaha kadar iskence etmis ve sabah olunca Isa’y1 ¢armiha germek icin Beyt-i Makdis
(Siilleyman Mabedi)’in digina gotiirmiistiir. Yahudiler, Isa’y1 gotiirdiikleri yerde
carmiha asmak i¢in el ve ayaklarini1 ¢6zmiis, tam o sirada Allah, onu goriinmez kilarak
semaya yiikseltmistir. Bunun iizerine Yahudiler, bu bir sihirdir, biraz bekleyelim demis,
onlar beklerken, Yahudilerin ileri gelenlerinden Usbsi Ibn Kaydar, Isa’min suretine
benzetilmistir. Yahudiler, Usb ibn Kaydar’1 Isa zannederek, “Sihrin batil oldu.” deyip
iizerine saldirmig; UsbG: “Ben sizin biiyiigiinliziim.” diye feryat etmisse de kimse

inanmamis ve onu Isa diyerek ¢carmiha asmislardir.'”’

Yukarida zikredilen ayet ve bu ayetlerin yorumlarindan Hz. Isa’min ¢armihta
6lmedigi, carmihta dlen kimsenin Isa olmadig ve onun yerine bir baskasinin ¢armiha
gerildigi anlasgilmaktadir. Bununla birlikte Kur’an’da, onun bagka bir zamanda 61digi
veya Oldiiriilecegini ima eden ayetlerle Allah katina yiikseltildigini ifade eden ayetler
vardir. Bu baglamda baz1 ayetlere gore, Israil ogullarinin Hz. Isa’y1 éldiirmek igin plan
kurmalari iizerine Allah, onlarn planlarmi 6nlemis'”® ve Isa’yr kendi katina
yiikseltmistir.'”” Bu durum, Al-i imran Suresi’nde; “Ey fisa! Ben seni eceline

180

yetirecegim veya ruhunu kabzedecegim (miiteveffike), = seni kendime yiikseltecegim

174 Bkz. Yazur, 111, 118-120.

!5 Yahudilerin isa’y1 tutuklamaya geldigi sirada, isa’yla birlikte odada, on yedi, on dért ve on iig
havarinin bulundugu seklinde de rivayetler vardir (Bunun i¢in bkz. et-Taberi, f1 Tefsiri’l-Kur’an, VI, 9-
15; Rayed Ebu Venri, fsa ve Meryem, 149-152.

176 et-Taberd, fi Tefsiri’l-Kur’an, VI, 9-10: Rayed Ebu Venri, isa ve Meryem, 149-150.

""{brahim-i Miiteferrika (Matbaaci), Riséle-i islamiye (Tenkidli Metin), Sad. Halil Necatioglu, Ankara
1982, 79-80.

178 Bkz. Al-i imran (3), 54.

17 Bkz. Nisi (4), 158.

180 Al-i Imran Suresi, 55. ayetindeki “miiteveffike” kelimesi ile Maide,Suresi 117. ayetindeki
“teveffeyteni” kelimeleri, Arap¢a “vefd” mastarindan tiiremistir. Bu kelimelerin anlami “ruhunu
kabzetmek, vefat ettirmek, ruhunu almak, hakkini tamamen almak, miiddeti tamamlamak ve 6lmek” gibi
anlamlar1 vardir (Sar1, el-Mevarid, 1672). Bu anlamlar yaninda “teveffi” kelimesine, ayni mastar (vefa)
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(ref edecegim); seni, inkar edenlerden uzaklagtirip armdlracaglm...”181 seklinde ifade

edilmistir.

Tefsirciler, Isa’nin vefat ettirilmesi ve yiikseltilmesiyle ilgili olarak iki farkl
gdriis ortaya koymustur. Birinci goriise gore Hz. Isa, haca gerilme sirasinda 6lmemis,
ruh ve bedenen yiiceltmistir. Bu gorliste olan miifessirler, Meryem Suresi’nde
zikredilen Hz. isa’nin “Dogdugum giin, 6lecegim giin (yevme emiitu)'® ve dirilecegim

giin bana selam olsun.”'™®

soziinlii delil getirmistir. Onlar, ayette gegen “emitu”
kelimesinden hareketle Hz. Isa’nin 6lmedigini, ancak bir giin 6liimii tadacagmi, ancak
bu olaym, “Hz. isa, ahir zamanda gelecek ve Seriat-1 Muhammediye ile amel edecek”
hadisinde'®* belirtilen zamanda yer yiiziine geldikten sonra gerceklesecegini iddia
etmistir.'® Hz. Isa’nin 6lmedigi ve tekrar diinyaya gelecegi seklinde yorumlanan bir
bagka ayet ise su sekildedir: “Ehli Kitaptan her biri, 6liimiinden 6nce (kable mevtihi),
ona mutlaka inanacaktir...”'® Bu Aayetteki “mevtihi” kelimesindeki zamiri bazi
miifessirler, Kitap Ehlinden olan kimseye, bazilar1 da Hz. isa’ya atfetmistir. S6z konusu
ibaredeki zamiri Hz. Isa’ya atfeden miifessirler; ayeti: “Kitap ehlinden hi¢ kimse yoktur
ki, Hz. Isa’nm 6liimiinden énce ona (Hz. Isa’ya) iman etmis olmasin.” seklinde terciime

etmistir. Bu terciimeyi esas alan miifessirler, Hz. Isa’nin heniiz 6lmedigini, Allah’in

katina yiikseltildigini ve Kiyamet’e yakin bir zamanda yeryliziine inecegini ve burada

dikkate alinarak, “vaktine erismek, yerine getirmek, s6zde durmak, vefali olmak, diinya hayatindan
¢ekilmek, uyumak” gibi anlamlar da verilmistir (Bkz. Yazir, II, 371-374; “teveffi” kelimesine
tefsircilerin verdigi mana hakkinda ayrica bkz. Kenan Has, “Hz. Isa ve Tarihsel Yasammn Bilgi
Kaynaklar”, FUIFD, Elazig 2000, V, 203-205.

181 Bkz. Al-i imran (3), 55.

182 «“Emutu” (6lecegim) kelimesi, Arapca “mevt” (6lmek) mastarindan tiiremistir (Sari, el-Mevarid,
1468).

183 Bkz. Meryem (19), 33.

'** Bkz. Zebidi, Sahih-i Buhari Muhtasari, VI, Had. No. 1018, 5.532; IX, Had. No. 1406, s.181.

' Yazir, II, 371-374. (Hz. isa’nin bedenen ve ruhen Allah’a yiikseltildigini ve ahir zamanda tekrar
gelecegini iddia eden bir¢ok miifessir bulunmakla birlikte, bunlardan birisi de Bediiizzaman Said
Nursi’dir. Ona gore, bes tiirlii hayat tabakasi bulunmaktadir. Hz. Isa, bu hayat tabakalarmin
ticiinciisiinde, beseriyet levazimatindan soyutlanmis, diinya cismiyle melek hayatina benzer, nurani bir
hayat siirmektedir. Ayrica Bediiizzaman Said Nursi, “Hz. Isa, 4hir zamanda gelecek ve Seriat-1
Muhammediye ile amel edecek” mealindeki hadisi, “Ahir zamanda, felsefenin yol at¢ig1 kiifiir cereyant
karsisinda Iseviligin saflasarak Islamiyet’e inkilab edecegi ve Iseviligin, sahs1 manevisiyle dinsizligin
sahs1 manevisini yok edecegi” seklinde yorumlamaktadir. Ayni sekilde o, “Iseviligin sahs1 manevisini
temsil eden Hz. Isa’min da, dinsizligin sahs1 manevisini temsil eden Deccali veya ulihiyeti inkar etme
fikrini 6ldiirecegi” seklinde yorum yapmaktadir (Bediiizzaman Said Nursi, Mektubat, Thlas Nur Nesriyat,
Ankara Ty., 6). Mevdiidi ise Hz. Isa’nin tekrar diinyaya gelecegi ile ilgili hadis kitaplarinda yer alan
yirmi bir hadisi naklettikten sonra; Hz. Isa’nin Deccal fitnesini ortadan kaldirmak, Hz. Muhammed’in
hadislerde bildirdigi sekilde Miisliiman topluluga katilmak ve geldigi sirada Miisliimanlarin imaminin
(6nderinin) arkasinda namaz kilmak i¢in diinyaya tekrar gelecegi yorumunu yapmakta ve bu konuyla
ilgili detaylara yer vermektedir (Mevdidi, Tarih Boyunca Tevhid, I, 175-186).

'% Bkz. Nisé (4), 159.
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Olecegini, indigi sirada bulunan Kitap Ehlinden herkesin ona iman edecegini iddia

etmistir.'®’

Hz. Isa’nin vyiikseltilmesiyle ilgili ikinci goriise gore, Hz. Isa, ruhen
yiikseltilmistir. Ancak bu yiiceltilmenin Isa’nin canli olarak Allah katina
ylikseltilmesinden ¢ok, vefat ettirildikten sonra ruhen yiiceltilmesi seklinde anlasilmasi
daha uygun goziikmektedir. Nitekim Maide Suresi’nde Yiice Allah’in, Kiyamet
Giinii'nde “Ey Meryem Oglu Isa! Sen mi insanlara beni ve annemi Allah’tan bagka iki

188 . ; .
7% sembolik sorusuna Isa’nin ““...Ben, onlara sadece senin bana

tanr1 edinin dedin?...
emrettigin su sozi soyledim: ‘Benim Rabbim ve sizin de Rabbiniz olan Allah’a kulluk
edin.’ dedim. Ben aralarinda bulundugum siirece onlar iizerinde taniktim. Sen beni
vefat ettirince veya beni aralarindan alinca (teveffeyteni), sen onlar1 gozetleyici
oldun...” demektedir."® Bu ayeti delil olarak gosteren bazi bilim adamlari, Hz. isa’nin
carmiha gerilme olaymdan kurtulduktan sonra, yeryiiziinde kendi eceli ile 6ldiigiinii ve

sonra ruhen yiikseltildigini iddia etmektedir.'*’

Hz. Isa’nin yiikseltilmesiyle ilgili zikredilen iki goriis yaninda Allah’mn, Hz.
Isa’nin  degerini, biiyiikliigiinii gdstermek ve ismini yiiceltmek icin “kendime
ylikseltecegim” ibaresinin kullanildig1 seklinde bir goriis de vardir. Bu goriise gore, Hz.
Isa’nin bedenen Allah’a yiikseldigini sdylemek, Allah’a mekan isnat etmek anlamina
gelmektedir. Oysa, Allah, her tiirli mekandan miinezzehtir. Allah’in, Hz. Isa’y1
kendine yiikseltecegini soylemesi, kavminin kendisi i¢in tuzak kurmasi iizerine Hz.

ibrahim’in “Ben Rabbime gidiyorum...”"”" demesi gibidir. Asinda Hz. ibrahim bu

'%7 Nisa Suresi’nin 159. ayetindeki “mevtihi” kelimesindeki zamiri Kitap Ehline atfeden baz1 miifessirler
ise ayeti; “Kitap Ehlinden herkes &liimii aninda, Hz. Isa’ya iman etmis olacaktir.” seklinde terciime
etmektedir. Bu dyetin yorumuyla ilgili olarak baz1 kaynaklarda, Sehr ibn Havseb’den rivayetle Haccac’m
sOyledigi bir rivayetten sdz edilmektedir. Buna goére melekler, Kitap Ehlinden 6limii yaklagsan bir
Yahudiye, “Ey Allah’in diismani, Hz. isa sana peygamber olarak geldi, sen onu yalanladin.” Bunun
lizerine 6lmekte olan Yahudi de “Ben, onun Allah’in kulu olduguna iman ettim.” der. Yine melekler
dlmek iizere olan Hiristiyana, “Hz. Isa sana peygamber olarak geldi, ama sen onun, Allah ve Allah’m
Oglu oldugunu iddia ettin.” derler. O, Hiristiyan da “Onun, Allah’in kulu olduguna simdi iman ettim”
der. Boylece Kitap Ehli 6lmeden 6nce, Hz. Isa’ya iman etmis olur...” (Fahruddin er-Razi, Tefsir-i Kebir
Mefatithu’l-Gayb, Terc. Suat Yildirim vd. Ankara ty., VIII, 409-410; Akdemir, 243-244.

'8 Bkz. Maide (5), 116.

18 Bkz. Maide, (5), 117.

%0 Kuzgun, Kur’an-1 Kerim’e Gére, 73-74.

91 Bkz. Saffat (37), 99.
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soziiyle Irak’tan Sam’a gitmeyi, yani Allah’in hakimiyetinin oldugu bir bagka mekana

gitmeyi kastetmistir.'**

Miisliiman gelenekte Isa’nin lmedigi, yiikseltildigi ve tekrar diinyaya gelecegi
seklindeki anlayis, Hiristiyan gelenekte de oldukca onemlidir. Hiristiyan gelenek bu
konudaki dayanagimi Hiristiyan kutsal kitaplarinda yer alan ifadelerden almaktadir. Bu
baglamda Yeni Ahit’te; isa’mn dirilen bedeni ve ruhu ile birlikte goge yiikseldigi;'*
yeryliziine gelerek oOliileri diriltecegi, Baba’dan aldig1 yargi yetkisini kullanarak
insanlar1 yargllayacagl;194 gelecekte olacaklardan haber Verecegi195 ve Hiristiyanlarin

onun gelisini bekledikleri'”

ifade edilmektedir. Hiristiyan inancina gore, Mesih,
dinyamin sonuna dogru yeryiiziine gelecek,'”’ dirileri ve 6lileri yargilayacaktir.
Yargilama sonucunda kotiiler yok olacak, iyiler ise Isa Mesih’le birlikte bin yil
egemenlik siirecektir. Onun gelisi ile beraber yeryiiziindeki yonetimler son bulacak ve

e . 198
sadece Tanri’nin Egemenligi hiikiim siirecektir.

Sonu¢ olarak Kur’an; Hz. Isa’nin, biitiin insanligin giinah1 igin ¢armihta
oldiigiinii iddia eden Hiristiyanlar elestirmekte ve onun ¢armihta 6lmedigini ifade
etmektedir. Kur’an, Hz. Isa’nin ¢armihta &lmedigini ifade ederken, diger taraftan
Allah’in, onu yikselttigini ve oOldiirdiigiinii belirtmektedir. Ancak Miisliman
miifessirler, Hz. Isa’min yiikseltilmesi ve oldiiriilmesinden séz eden Aayetleri farkli
yorumlamaktadir. Bu baglamda bazi miifessirler, yukarida zikredilen ayetleri Hz.
Isa’nin bedenen ve ruhen yiikseltildigi ve bundan dolay1 diinyaya tekrar gelecegi
seklinde yorumlarken; bir kisim miifessirler ise Hz. Isa’nin vefat ettikten sonra ruhen
yiikseltildigi yorumunu yapmaktadir. Hiristiyan gelenek de onun yiikseltildigini ve
tekrar diinyaya gelecegini iddia etmektedir. Biitiin bu farkli yorumlara ragmen Kur’an’a

gore Hz. Isa’nin 6lmiis oldugunu sdylemek gerekmektedir. Ciinkii yukarida zikredilen

192 Muhammed Abduh, Tefsiru’l-Kur’4ni’l-Hakim, Kahire 1917-1934, VI, 17-18.

193 Bkz. Elcilerin Isleri, 1/9; ayrica bkz. Jacob, 113-114.

" Bkz. Matta, VI11/22-23; XXV/ 31-46; Yuhanna, V/ 22, 28-29; XII/ 47-48; ayrica bkz. Stott, 33-34.

' Bkz. Yuhanna, XV1/13.

19 Bkz. Elgilerin isleri, 1/9-11; Titus’a, 11/13.

"7 Bkz. Matta, XXIV/27-39; Markos, XI11/24-31; Luka, XX1/25-33

%8 fsa’nin yeryiiziine ikinci gelisiyle ilgili bkz. Yeni Ahit’in Vahiy Kitabi 20.21. ve 22. baplar.
(Sehristani, Hiristiyanlarin Hz. Isa’nin niizulu konusunda ihtilaf iginde olduklarindan so6z etmektedir.
Ona gére, baz1 Hiristiyanlar, Hz. fsa’nin KiyAmet Giinii’'nden énce yeryiiziine inece@ini; bazilar ise
sadece Hesap Giinii’nde gelecegini, diger bir kismmin da haga gerildikten sonra 6liip tekrar dirildigini,
Simon (Petrus)’a vasiyetini birakarak diinyadan ayrildigini, semaya yiikseldigini ve tekrar diinyaya
gelmeyecegini inanmaktadir. Bkz. Ebu’l-Feth Tacuddin Muhammed b. Abdulkerim b. Ahmed Sehristani,
Milel ve Nihal Dinler, Mezhepler ve Felsefi Sistemler Tarihi, Istanbul 2008, 200.
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iki éyetten199 ve “Biz, senden (Hz. Muhammed) 6nce hicbir insana ebedilik vermedik.
Sen oliirsen, onlar ebedi mi kalacak?” ayetinden, bir beser olan Hz. Isa’min 6ldiigii
anlagilmaktadir. Aymi sekilde Kur’an’in “Her canli (nefis) oliimii tadacaktir.”**
seklindeki felsefesi; bir insan olarak diinyaya gelen, yasayan Hz. isa’min, ¢armihta

degil, fakat bir sekilde ldiigiiniin kanitidir.>"!

3. Hiristiyanlarin Hz. Meryem’e Ulihiyet Atfetmesi ve

Kur’an’in Buna Yonelik Elestirisi

Hz. Meryem, Hiristiyan ve Miisliiman inanclarindaki farkli algilamalara
ragmen, her iki dinde de 6nemli bir figiir olarak goriilmiistiir. Hiristiyanlhikta Hz.
Meryem, Isa’nin annesi olmaktan Tanri’nin Analigma ve tanricalifa kadar uzanan

genis bir zemine oturtulmugtur.”*

Hz. Meryem’in, Hiristiyanlar nazarinda bu sekilde
onem kazanmasinda, oglu Isa’y1 mucizevi bir sekilde babasiz diinyaya getirmesinin
roli biiyiik olmustur. Bu konumuyla Hz. Meryem, Hiristiyanhigim yayildigi
cografyadaki putperest Greko-Roman inang ve Kkiiltiirlerden etkilenmesiyle, zaman
icinde kendisine ulihiyet atfedilen bir sahsiyet haline gelmistir. Boylece bir kisim
Hiristiyanlar tarafindan Hz. Meryem, adina kurbanlar sunulan, mutlulugun kaynagi ve

kendisinden yardim dilenen bir tanriga konumuna getirilmistir. Hatta belli bir donem,

kadmlardan olusan bir grup Hiristiyan, ona tapinma konusundan daha da ileri gitmistir.

199 Bkz. Al-i imran (3), 55; Maide (5), 117.

200 Bk7. Al-i imran (3), 185; Enbiya (21), 35; Ankebut (29), 57.

2! Kyr’an’dan Hz. Isa’nin bir insan olarak dogdugu, yasadigi, ¢armihta 6lmedigi, fakat bir sekilde
Allah’1n onu 6ldiirdiigii anlasilmaktadir. Bu baglamda Erich Von Déniken, Hz. fsa’nin ¢armih olayindan
yarali olarak kurtuldugunu ve Pakistan’in Kesmir bolgesinde bir insan olarak hayatin siirdiirdiigiinii ve
6ldiigii iddia etmektedir. O, Pakistan’in Kesmir bolgesindeki halkla fsrail ogullar1 arasinda bir ilgi
kurmakta ve iddialarin1 bu ¢ergevede sekillendirmektedir. Doniken, Hz. Musa’nin 40 y1l boyunca siiren
siirgiin ve go¢ hayatinin Misir’dan baslayip Kesmir’de son buldugunu, hatta go¢ yolu iizerindeki birgok
yerde Hz. Siilleyman ve Hz. Musa’yla ilgili kalintilarin ve yer isimlerinin bulundugunu iddia etmektedir.
Aym sekilde o, Hz. Isa zamanindaki Esseniler tarikatinin bir kisim mensuplarinin Kesmir’e siirgiin
olarak gdnderildigini, Hz. Isa’nin ¢armihtan yarali olarak kurtuldugunda bir Esseni mabedinde tedavi
edildigini, daha sonra bu tarikat mensuplarinca Kesmir’e kagirildigini ve onun Kesmir’de Esseniler
arasinda yasadigini, hatta evlendigini iddia etmektedir. Doniken, biitiin bu iddialarini; Kegmir halkinin
bazi geleneklerinin Israil ogullarinin geleneklerine benzedigi, bu bolge efsanelerinin Israil ogullarindan
s0z ettigi ve Kesmir’de kullanilan dilin Aramiceye benzedigi gibi delillerle desteklemektedir (Detaylar
i¢in bkz. Erich Von Déniken, Kiribati’ye Yolculuk Cev. Kayhan Sentin, Istanbul 1981, 139-146). Erich
Von Déniken gibi, Siegfried Obermeier de Hz. Isa’nin garmihtan yarali olarak kurtuldugunu ve hayatiin
geri kalanin1 Hindistan taraflarinda yasadigini ve orada oldiigiinii iddia etmektedir. Genis bilgi igin bkz.
Siegfried Obermeier, Isa Kesmir’de Mi Oldii, Hindistan’daki Yasamummn Sirri, Cev. Giil Oner,
Istanbul 1996.

202 Bk, Glinay Tiimer, Hiristiyanhkta ve Islamda Hz. Meryem, Ankara 1997, 4-5.
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Hiristiyanliktaki bu yanhs algilamaya karsin Kur’an, Hz. Meryem’in, oncelikle bir
insan olarak dogdugunu, iffetli bir kadin olarak yetistigini, mucizevi olarak Hz. isa’y1
dogurdugunu ve diinya kadmlarinin en istiinii oldugunu bildirmistir. Kur’an, Hz.
Meryem’i 6zellikle bu sekilde segkin bir insan olarak nitelendirilirken, diger taraftan
onu tanrica konumuna getirerek teslisin bir unsuru gibi algilayan Hiristiyanlar

elestirmis ve ona ylkledikleri ulhiyet yaftasini kaldirmaya ¢alismistir.

3.1.  Hiristiyanlarin Hz. Meryem’e Uliihiyet Atfetmesi

Hiristiyanlarin, Hz. Meryem’e ulGhiyet atfetmesinde, birinci etken onun
mucizevi bir bicimde Hz. isa’ya hamile kalmasidir. Bu konuda Hiristiyan ve Miisliiman
gelenegi, Hz. Meryem’in herhangi bir erkekle beraber olmaksizin, bakire olarak Isa’ya

hamile kaldigini bildirmektedir.”*

Hz. Meryem’e ultihiyet atfedilmesinde ikinci, belki
de en onemli etken ise Hiristiyanligin yayildig1 cografyada etkin olan putperest Roma
ve Helenistik Yunan kiiltiiridiir. Bu baglamda Hiristiyanligin ortaya ¢iktigi donemlerde
Akdeniz cevresinde cesitli adlarla anilan ana tanriga ve kiiltii bulunmaktaydi. Ornegin,
Frigyalilarin  “Cybele”, Filistinlilerin “Ashtoreth” (Astarte), Misirhilarin  “Isis”,
Yunanhlarin “Demeter”, Efeslilerin “Diana”, Ortadogu halklarindan Sabiilerin
“Enigbai”®®" olarak adlandirdiklari tanrigalart vardi.”® Aym sekilde Hiristiyanligm
dogdugu ve yayildigi siralarda putperest Helen ve Roma gevrelerinde bakire dogum
kiiltii de yaygindi. O donemlerde séz konusu g¢evrede bir kral veya kahramanin tanri
vasitasiyla bir bakireden geldigi fikri yaygindi ve bununla ilgili bircok masal ve hikaye
vardi. Bu hikayelerde Plato, Hercules, iskender, Augustus, Pythagoras ve Julius Caesar
gibi kimselerin tanr1 babalardan ve beseri analardan dogdugu seklinde bir algilama

vardi. Ornegin, Hercules’un, Tanr1 Zeus ile olimlii anasi Alcmene’nin ¢ocugu

olduguna; Plato’nun annesi Paretonia’nin, kocasi Ariston’dan degil, tanr1 Apollo’dan

203 Bkz. Matta, 1/23; Luka, 1/26-32; krs. Al-i imran (3), 45-47; Bkz. Meryem (19), 16-22). (Meryem’in,
Isa’y1 mucizevi bir sekilde hamile kalisi, yeryiiziindeki yasayan birgok dinin kurucusu veya peygamberi
konumunda olan sahsiyetlerin annelerinin hamile kalis hikayelerine benzemektedir. Bu baglamda fsa’dan
ylizyillar 6nce yasayan Lao-tzu, Buda, Mahavira, Zerdiist, Konfligyiis gibi sahsiyetlerin annelerinin de
mucizevi sekilde hamile kaldiklar1 iddia edilmektedir. Bkz. Tiimer, Meryem, 114-118; ayrica bkz. Z.
Sonmez, 43-56).

> Bkz. Giindiiz, Pavlus, 156-157.

25 Bkz. M. D. Magee, Birth Narratives II, Finding History in the Bible, byy. 2004, 30, 52; ayrica bkz.
ez-Zeyn, 92-93.
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gebe kaldigma ve Ariston’nun Apollo’nun istegi iizerine gebelik siiresince karisina

yaklasmadigina inanilmaktayd:.**®

Hiristiyanligim  dogdugu ve yayildigi donemde putperest Roma-Grek
cevrelerinde bakire kiiltiiniin yaygin olmasina ragmen, Yahudi kiiltiirlinde bu kiilt
bulunmamaktaydi. Yahudi kutsal kitabinda “bakire” kelimesinin kimi zaman kiiglik
207

diisiiriici bir ifade olarak, evlenemedigine liziilen bir kiz1 ifade etmek i¢in™ ' kimi

zaman da Israil halkinin sembolii “Siyonun, Israil’in, Yahuda’nin ve Yerusalim’in

k121”2°8

gibi anlamlarda kullanilmaktaydi. Aym sekilde Hiristiyanlik 6ncesi Yahudi
kiiltiiriinde bir bakirenin babasiz bir cocuk dogurmasi kabul edilebilir bir sey degildi.
Bir kadinin boyle bir seyi yapmast ise iffetsizlik ve Seytan’a uyma olarak

goriilmekteydi.””

Nitekim bu algilama bi¢iminin, Meryem’in bakireliginin tartisildig:
siralarda Yahudi ve gnostik cevrelerde giindeme geldigi, bu cer¢cevede Meryem’in
Romal1 bir askerle zina ettigi ve ondan Isa’ya hamile kaldig1 seklinde iddialarin oldugu,
bu sebeple de Isa’ya “Ben Pantheras” veya “Ben Serapion” (Pantheras yahut

Serapion’un oglu) gibi isimlerin verildigi ifade edilmektedir.*'’

Yahudi kiiltiiriinde bakire kizin dogum yapmas1 kabul edilmez bir durum iken,
basta Yunan ve Roma olmak {izere ¢esitli kiiltiirlerin etkisiyle ana tanrica kiiltiiniin baz1
bolgelerde goriildiigii anlasilmaktadir. Bu konuda Yeremya (M.O. VL. yiizyil), Kudiis
ve Misir’daki Yahudiler arasinda, zaman zaman Yahudi kadinlarinin “Cennet veya Gok
Kraligesine” taptiklarini, onun heykeline kiigiik pideler sunduklarim1 ve kendisinin

onlarla miicadele ettigini ifade etmektedir.’'

Yeremya zamanindaki bu kiiltiin,
Hiristiyanligin ortaya ¢iktigi I. yiizyilda Misir ve Filistin bolgesinde yasayan halklar
arasinda hala devam ettigi belirtilmektedir.”'> Eski Ahit ve Yahudi kiiltiiriinde bakire
dogumu kabul edilemezken, Yeni Ahit’in Kanonik inciller kisminda Hz. Isa’nin bakire

Meryem’den  dogdugu  vurgulanmaktadir.’’® Kanonik Incillerde Meryem’in

2% Timer, Meryem, 124-126; Magee, Birth Narratives II, 45. (Yeni Ahit’e gore, Meryem’in kocasi veya
nisanlist olarak kabul edilen Yusuf, Meryem’in hamileligi siiresince ona yaklasmamistir. Bkz. Matta,
1/25).

*7 Bkz. Hakimler, X1/35-40.

28 Bk, Amos, V/2; Yeramyanin Mersiyeleri I/15; 11/13.

2 Timer, Meryem, 121.

219Bk7. Giindiiz, Pavlus, 155-156; M D Magee, Birth Narratives 11, Finding History in the Bible, byy.
2004, 46.

21" Bkz. Yeremya, VII/18; XXXXIV/15-19, 25.

*2 Richard A. Gabriel, Gods of Our Fathers, USA 2002, 141-142.

*" Bkz. Matta, 1/18, 25; Luka, 1/26-27, 34.
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bakireliginden s6z edilmesine ragmen, Hiristiyanli§in inan¢ sisteminin olusmasinda
biiyiik katkis1 olan Pavlus, Isa’y1 6n plana ¢ikarmakta, annesi Meryem’den cok fazla

. . .. . 214
soz etmemekte, sadece bir kez adin1 vermeksizin ondan bahsetmektedir.

Hz. Meryem, Pavlus’un mektuplarinda ¢ok fazla yer almazken, I. yiizyilin
sonlarindan itibaren Kilise Babalarindan Clement ve Antakya Piskoposu Ignatius
Meryem’den s6z etmeye baslamustir. Ozellikle Ignatius, Meryem ve Isa’nin insanligina
vurgu yapmustir. Ona gore Isa, Davud soyundan, Kutsal Ruh vasitasiyla Bakire
Meryem’den dogmugtur.215 Boylece Ignatius, bir taraftan Isa’nin beseriyetini diger
taraftan Meryem’in bakireligini ortaya koymaya calismistir. Yine I. yiizyilin sonlarinda
Meryem’den “Békire” olarak soz edilirken,”® II. yiizyilin ilk yarisinda apokrif
literatiirde “Kutsal Meryem” imaj1 6ne ¢ikmaya baslamistir. Bu baglamda “Ascension
of Isaiah” (Isaya’nin Mirac1), “Odes of Salamon” (Siileyman’nin Gazelleri) ve
“Protevangelium of James” (Yakub Kitab1) gibi apokrif eserlerde Meryem’in kutsal bir
sahsiyet oldugu dile getirilmistir. Genel olarak bu eserlerde, Kanonik Incillerde yer
almayan Meryem’in Isa’dan &nceki hayatiyla ilgili bilgiler yaninda, onun Isa’ya hamile

kalmadan 6nceki ve sonraki gelismeleri hakkinda bilgi verilmistir.*"’

Hiristiyan din adamlar arasinda Meryem’le ilgili sdylemlerin artmasiyla, II.
yiizyllda onun Isa’nin dogumundan 6nce ve sonrasinda bakireligi konusu tartisilir
olmustur. Bu baglamda Irenaeus, iskenderiyeli Clement, Tertullianus ve Origenes gibi
din adamlar1 Meryem’in Isa’nin dogumundan sonra da bakire kalip kalmadig hususunu
tartismistir. Bu konuda Irenaeus, Iskenderiyeli Clement, ve Origenes, Meryem’in
Isa’nin dogumu sonrasinda da bakire kaldigmi ve siirekli bakireligini savunurken,
Tertullianus ise onun Isa’dan sonra Yusuf’la normal evlilik iliskisini siirdiigiinii iddia

etmistir.*'®

24 Bkz. Galatyalilara, IV/4-5.

23 Kelly, 144, 492.

216 Magee, Birth Narratives II, 32.

2I"Bkz. Kelly, 492-493. (Yukarida bahsettigimiz bu eserlerden Protevangelium of James’de; Meryem’le
ilgili anlatimlar, onun annesi Anna veya Hannah ile baglamaktadir. Bu ¢er¢cevede Anna veya Hannah’in
ihtiyarhginda mucizevi bir bicimde Meryem’e hamile kalisindan, Meryem’in dogumu, bebekligi,
cocuklugu ve tapmaga adanisindan genisce s6z edilmektedir. Béylece Isa’nin mucizevi dogumu, biiyiik
annesinin mucizevi sekilde hamile kalmasiyla da iliskilendirilmektedir. Bkz. Virginia Nixon, Mary’s
Mother Saint Anne in Late Medieval Europe, Pennsylvania 2004, 11-12).

1% Kelly,493. (II. yiizyilin sonlarina dogru Justin Martyr’in, “Dialogue with Jew Tryphoe” adli eserinde
Meryem’in bakire olarak dogum yapmasina genis yer verdigi ve Meryem ile Havva arasindaki antitezden
s0z ederek bir karsilastirmada bulundugu ifade edilmektedir. Justin’in, Meryem ile Havva arasinda
yaptig1 bu mukayesede Havva’nin bir bakire olarak Seytan’dan kelimeye gebe kaldigini ve boylece
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Hz. Meryem’in bakireliginden sikca soz edildigi, III. yilizyilin baslarindan
itibaren Hiristiyan diinyasinda Kutsal Bakire Meryem’e baglilik, martir ve azizlere
sayg kiilti de gelismeye baslamustir.?' IV. yiizyilda Meryem’e baglilik ve ona saygi
kiiltii daha ¢ok gelismis ve Kudiis, Suriye ve Iskenderiye gibi bolgelerde Meryem’e,
saygl ifade eden sifatlar (lakaplar) kullanilmaya baslanmistir. Bu baglamda I'V. yiizyilin
baslarinda Iskenderiyeli Peter, Meryem’i “Siirekli Bakire” seklinde sifatlandirirken,
Athanasius ve Eusebius “Panayia” (tamamiyla kutsal) demistir.”*° Aymi sekilde
Iskenderiyeli Alexandria, Meryem’e “Theotokos” (Tanri Anasi) ve “God-bearer”
(Tann Tasiyicisi) seklinde sifat vermistir. Meryem’in bu sekilde nitelendirilmesiyle
birlikte, bu yiizyilda onun hayati boyunca bakire kalmasi (ever-virgin), kadin
peygamber olmasi, Isa’nin kardesleri ve Havva ile Meryem’in karsilastirilmas: gibi
konular Eunomius, Athanasius, Nyssali Gregory ve Epiphanius gibi din adamlari
tarafindan tartisgtlmistir. Eunomius, Isa’nin kardesleri olarak bahsedilen kimselerin
Meryem’in Yusuf’tan olan g¢ocuklart oldugunu savunurken; Athanasius, Meryem’in
siirekli bakire kaldigin1 ve Hiristiyan bakireleri icin 6rnek teskil ettigini ifade etmistir.
Aym sekilde Nyssali Gregory de Meryem’in Isa’nin dogumundan sonra bakire kalmaya
devam ettigini ve onun bir “kadin peygamber” oldugunu dile getirmistir. Epiphanius ise

Eski Ahit’te Havva icin bahsedilen “biitiin yasayanlarin anasi™**'

vasfina Meryem’in
ondan daha layik oldugunu savunmustur. Ayni sekilde IV. ylizyilda yasayan Nizipli
sair Ephraem, Isa gibi Meryem’in de giinahsiz oldugunu séylemig‘[ir.222 Ephraem, siir
ve ilahilerinde, kurtulusun Meryem ve Isa ile gerceklestigini ve Havva’'min verdigi
istirap ekmegi yerine Meryem’in, hayat ekmegi verdiginden s6z etmistir.”> Yine

iskenderiye Okulundan Yunanl Eusebius, Meryem’e saygiy1 6ne ¢ikarmustir.”*

itaatsizlik ve 6liim dogurdugunu, buna mukabil Meryem’in Isa’y1 diinyaya getirerek Seytan’dan dogan
itaatsizligi ve 6liimii yok ettigini iddia ettigi belirtilmektedir. Bkz. Tiimer, Meryem, 39-40).

Y% Hiristiyan diinyasinda, III. yiizyildan itibaren, martir ve azizlere saygi kiiltiiniin gelismesiyle;
Hiristiyan inan¢ kahramanlariin, cesetleri ve esyalari korunmus, onlarin dogum ve 6liim yildéniimleri
kutlanmaya baslanmistir. Hiristiyanlara yapilan baskilarin IV. yilizyilda durmasiyla azizlerle birlikte diger
Hiristiyan din adamlari, kesigleri ve bekar rahip ve rahibeleri de kiilte dahil edilmistir (Kelly, 490).
Azizlere saygi kiiltiiyle ilgili gelismelere ragmen J. Cooper, 325 Iznik Konsili dncesine kadar Meryem’le
ilgili kiiltlerin bulunmadigini ve onun martirler arasinda zikredilmedigini belirtmistir (J. Cooper, “Mary”
ERE, Ed. James Hastings, New York 1908-1926, VIII, 476).

20 BkzVasiliki Limberis, Divine Heiress The Virgin Mary and the Creation of Christian
Constantinople, London-New York 1994, 103.

*2! Bkz. Tekvin, IT1/20.

22 Bkz. Kelly, 494-495.

3 Tiimer, Meryem, 44-46; Sair Ephraem’in, siirlerinde Hz. Meryem’e verdigi vasiflarla ilgili bkz.
Limberis, 103.

2% Tiimer, Meryem, 45-46.
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Yukarida zikredilen bdlgelerde oldugu gibi IV. vyiizyilda Kapadokya
bolgesinden Gregory Nazianzen ve arkadasi Caesarealt Basil de Meryem’e ulihiyet
atfedilmesiyle ilgili gorilisler ortaya koymustur. Gregory Nazianzen, Meryem’in ruhu ve
bedeninin Kutsal Ruh tarafindan temizlendikten sonra Isa’min dogumunun
gergeklestigini225 ve “Meryem’i Tanr1 Anasi olarak kabul etmeyenin, tanrisiz
olacagmi” soylemistir.”*® Ayrica Gregory Nazianzen, bir kimsenin tehlike karsisinda
Meryem’den yardim istemesi gerektiginden sz etmistir.”?’ Gregory Nazianzen gibi
Caesareali Basil de Meryem’in siirekli bakireligini kabul etmis, onun bakireligi
bozulmadan dogurmasimi, bir kusun c¢iftlesmeksizin icinden bir kus c¢ikabilen
yumurtalar meydana getirmesi drnegiyle agiklamustir.”*® Nyssali Gregory de Meryem’i
“Ikinci Havva” ve “Tanr1 Anasi” olarak nitelendirmis ve onun bekaretiyle oliimii

yendiginden sz etmistir.”’

IV. yiizyilda Hiristiyan din adamlarimin genelinin Meryem’in bakireligini kabul
etmesi ve onu Tanrisal bir varlik gibi gérmesi, bu donemden sonra diizenlenen
konsillere de yansmmustir. Bu baglamda 381 Istanbul Konsilinde Meryem’in bakire
olusu, konsil karartyla kesinlestirilmistir. V. ylizyilin baslarinda ise Meryem’in
bakireliginin yam sira, ona “Tanr1 Anasi” denilip denilemeyecegi tartisilmaya
baslanmistir. Bu konuda, daha once ifade edildigi gibi, Iskenderiyeli Cyril, Meryem’in
Tanri’nin Anasi (Teotokos) oldugunu iddia etmis; buna karsilik Istanbul Piskoposu
Nestorius, onun Mesih’in Anasi (Christokos) oldugunu savunmustur. Nestorius ve
Cyril’in bu goriisleri 431 Efes Konsilinde tartisilmis ve sonunda Cyril’in gorisleri
kabul edilerek Meryem’e “Tanri Anasi” denilmesi karara baglanmistir.”*° Ayrica bu

konsilde Meryem’in siirekli olarak bakire kaldigi acik¢a ifade edilmistir.! Boylece,

22 Tiimer, Meryem, 46.

226 1 imberis, 103.

227 Bkz. Kelly, 498; Cooper, ERE, VIII, 477.

228 Tiimer, Meryem, 46-47.

* Limberis, 103-104. (IV. yiizyilda Meryem’in Tanr1 analigi ve bakireligini 6ne gikaran Hiristiyan din
adamlar1 oldugu gibi, Antidicomarianites (Meryem karsitlari, diismanlar1) denilen bir grup da
Meryem’in, Isa’dan sonra Yusuf’la normal iliskisini devam ettirdigini, ondan ¢ocuklar oldugunu ve
normal bir insan gibi yasamini siirdiirdiiglini savunmustur. Limberis, 117, 119).

2% Bkz. Ware, 25; ayrica bkz. Jacob, 85.

31 Jacob, 87.

252



Efes Konsiline kadar kilise diginda cereyan eden Meryem’e saygi, bu konsille birlikte

kiliseye girerek resmiyet kazanmistir.*

Yukarida sozii edilen konsillerde Meryem’e, Tanri’nin annesi unvaninin
verilmesiyle o, Hiristiyan aleminde “Anamiz”, “Tanr1 Anasi1”, “Miibarek”, “Kutsal”,
“Devamli Béakire” ve “Lekesiz” gibi ifadelerle 6viilmiis; onun adma kiliseler insa
edilmis, hatta Isis, Cybele, Parthenon ve Artemis’e tahsis edilmis bazi putperest
tapinaklart Meryem’e ithaf edilmistir. Ayni sekilde Meryem’le ilgili “Miijde”,
“Dogum”, “Mabede Gidis”, “Mabette Hazir Bulunus”, “Bakireligini Anma” ve
“Gozlerini Yumma” gibi yortular litiirjiye girmeye baslamistir. Bu yortularm bir kism
onceleri sadece Dogu’da kutlanirken, V. ylizyildan itibaren Bati’da da kutlanmaya
baslamuistir.”®® Hatta bu kutlamalar Meryem’le simirli kalmamis, onun annesi Anna

(Hanna) i¢in de yortular yapilmistir.”** Meryem’le ilgili bu kutlamalar, Hiristiyan

2 Efes Konsiliyle Meryem’e giydirilen “Tanri Analigi” vasfi, daha sonraki konsillerde de giindeme
gelmistir. Bu baglamda 451 Kadikdy Konsilinde “Isa, Tanr’min Anast Meryem’in aracihigtyla bizim
kurtulusumuz i¢in sonsuzluga yiikseldi.” Denilerek; Meryem’in Tanri’nin annesi olarak benimsendigi
tekrar vurgulanmustir. 553 II. Istanbul Konsilinde Meryem’in bakireligi tekrar vurgulanirken, 680’de
toplanan III. Istanbul Konsilinde Meryem’in {1ahi Analik vasfi yinelenmis ve bdylece Hz. Meryem, yar1
tanrisal varlik ve hatta bir tanrica konumuna yiikseltilerek ona tapinmanin yolu agilmistir. Sonraki
ylizyillarda diizenlenen 6nemli bazi konsillerde de Meryem’in bu konumu teyit edilmistir. Bu baglamda
1205°deki IV. Lateran Konsilinde fsa’nin Kutsal Ruh vasitasiyla Meryem’den viicut buldugu ifade
edilmis ve Meryem’in daimi bekareti ilan edilmistir. Bu konsil kararlari 1274 yilindaki II. Lion
Konsilinde tekrar edilmistir. Floransa (1438-1445)’da, Isa’nin Béakire Meryem’in tertemiz karninda
(rahminde) insan dogasini aldig1 ifade edilmistir. Ayrica bu konsilde Italyan din adami Valentine’nin
Isa’nin Bakire Meryem araciligiyla insan oldugu goriisii, sapkin olarak kabul edilmistir. 1545-1563
yillart arasinda Trento’da Meryem’in temizligi ve glinahtan arinmis oldugu vurgulanmis ve Meryem’in
ikonlarina tapinmanin dogru oldugu ifade edilmistir. I. Vatikan Konsili (1962-1965)’nde “Meryem,
Isa’min ve Kilisenin gizeminde Tanri'mn Ana’sidir.” denilmistir (Bkz. Paulo Roberto Candido dos
Santos, Mary, the Mother, The Mother of Jesus in A Historical Perspective, byy- ty, 74-75; ayrica bkz.
Eliade, Dinler Tarihi Sézliigii, 140). II. Vatikan Konsilinde Meryem’in Mesih Isa’ya hamile kalisindan
liimiine kadar daimi bakireligi vurgulanmstir. Ayrica bu konsilde; Meryem’in kurtulusta Ogul Isa ile
ortak olusunun; Mesih, Kutsal Bakire ve azizlere saygimn vurgulandig1 787 II. Iznik Konsili kararlar
tekrarlanmigtir. Yine II. Vatikan konsilinde; Meryem’e, Tanri’'nin Anasi lakabi yaninda Kurtarici’nin
Anasi lakab1 verilmis ve Kutsal Bakire olarak litiirjide yer almasi tesvik edilmistir (Bkz. Albert C.
Outler, “The Church” The Documents of Vatican II, General Editor Walter M. Abbott, S.J., USA 1966,
85-86, 94-96; Jacob, 87). Iskenderiyeli Cyril, Jerome ve Nyssalt Gregory gibi bazi teologlar da Bakire
Meryem’e tapinmaktan yana olmustur (Coorper, ERE, VIII/477).

233 Tiimer, Meryem, 52, 54-57,134.

% Meryem’in annesi Anna (Hana) ile ilgili hikayeler, incillerde zikredilmezken, daha ziyade
Protevangelium of James ve Cocukluk Incilleri gibi II. yiizy1l apokrif eserlerde yer almistir. Aym sekilde
Meryem’in annesi Anna ile ilgili kutlamalar, erken donemlerde ¢ok fazla goriilmezken, V. yiizyildan
itibaren yogun bir bicimde yapilmaya baglanmistir. Ozellikle Orta Cag’da Anna ile ilgili kutlamalar
Bati’da hiz kazanmistir (Ayrintilt bilgi i¢in bkz. Nixon, 11-20)
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diinyasinda, VII. yiizyiin sonlarindan itibaren belli tarihlerde diizenli olarak

kutlanmaya devam edilmistir.**

Meryem’le ilgili kutlamalara paralel olarak, birgok kilisede onun ikonlarma yer
verilmis, dua ve ibadetler onun ikonlar1 6niinde yapilmaya ve her tiirlii istek ona
iletilmeye baslanmistir. Bu sekilde Meryem, bir kisim Hiristiyanlarin koruyucusu,
yardimeis;, giiven ve mutlulugunun kaynagi olarak kabul edilmistir.”*® Halkin
Meryem’le ilgili algilarina paralel bir bigimde yoneticiler de Meryem’in statiistini
pekistirici kararlar almistir. Bu baglamda Dogu Roma Imparatorlarindan Justinian,
¢ikardig1r bir kanunun onsoziinde Meryem’i, Roma Imparatorlugu’nun koruyucusu
olarak ilan etmistir. Onun komutanlarindan General Nersius savas alaninda
Meryem’den merhamet ve hidayet istemistir. Hz. Muhammed’in ¢agdas1 Heraklius,
sancaginda Meryem’in resmini tasimig ve onun indyetiyle savasta bayraginin
diismeyecegine ve yenilmeyecegine inanmistir.>’ Imparatorlarm Meryem’e olan bu
bagliligi, Papalarda da goriilmiis ve bu ¢ergcevede VII. Papa Jhon, “Tanri’nin Anasi’nin

Hizmetgisi” lakabini almustir.

Sonug olarak Hiristiyanlar, Hz. Isa’nin annesi Hz. Meryem’i zamanla tanrica
konumuna getirmis ve bu cercevede ona prestiste bulunmustur. Hiristiyanlarin
Meryem’le ilgili tasavvurlarinin zirveye ¢iktigt donemde nazil olan Kur’an ise

Hiristiyanlarin Meryem’le ilgili bu yanlis inang ve tutumlarini elestirmistir.

3.2. Kur’an’in Hz. Meryem’e Uliihiyet Atfedilmesine Yonelik Elestirisi

Hiristiyanlarin Hz. Meryem’i ulthiyet atfederek, ana tanriga konuma getirdigi

donemde nazil olan Kur’an, onlarin bu yanlis anlayislarmma dikkat ¢ekerek Hz.

% Bazi kaynaklarda VII. yiizy1lin sonlarmdan itibaren senenin belli giinlerinde kutlanmaya baslanan
Meryem’le ilgili bircok Hiristiyan bayramindan soz edilmektedir. Bunlar arasinda; 25 Mart’ta
Meryem’in, Mesih Isa’nin annesi olacagiyla ilgili “Miijde” veya “Tebsir Bayranu”; yine Mart ayinda,
XIV. ylizyildan itibaren bazi Hiristiyan mezhepleri tarafindan kutlanan ve sonraki yiizyillarda genel bir
Hiristiyan bayrami haline gelen Meryem’in kocas1 Yusuf’la ilgili “Aziz Yusuf Bayram”; 16 Temmuz’da
XVI. yiizyildan itibaren kutlanmaya baslanan “Karmel Dagindaki Meryem Bayrami”; 15 Agustos’ta
“Meryem Ananin Goge Alinmasi Bayram™; 22 Agustos’ta “Lekesiz Kalp Bayrami; 8 Eyliil’de
“Meryem’in Dogumu Bayrami”; 12 Eyliil’de “Meryem’in Kutsal Adi Bayrami”; 7 Ekim’de “Kutsal
Tespihin Kraligesi”; Efes Konsilinde Meryem’in Tanr1 annesi olarak kabul edilmesinden dolayi, bu
konsilin on besinci yiizyll donliimiinde kabul edilen “Meryem’in Anneligi Bayrami” ve 8 Aralik’ta
“Meryem Ananin Giinahsizligi Bayrami” gibi bayramlar bulunmaktadir (Katar, Hiristiyan Bayramlari,
DA, 111, S. IX, 24-27).

26 Cooper, ERE, VIII, 478.

7 Bkz. Mevdudi, Tarih Boyunca Tevhid, II, 116.
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o N . gl L 238
Meryem’in insanligmma vurgu yapmistir. Kur’an’a gore o, adma sure indirilmis,

. . 239 U .240 . e e 2241
seckin bir soya mensup,”™ Allah’in sectigi, iffetli™" ve diinya kadinlarinin en tstiinii

olarak nitelendirilmis bir kadindir.**?

Bu 6zel vasiflara sahip olan Hz. Meryem,
Allah’tan bir mucize sonucu bakire olarak hamile kalip Isa’yr dogurduktan sonra
kucaginda ¢ocuguyla birlikte toplumun igine ¢ikmistir. Onu kucagindaki cocuk ile
gorenler bunu gayr-1 mesru bir iligkinin {iriinii sanmis ve Meryem’e ““...Ey Meryem!
Dogrusu sen goriilmemis bir sey yaptin. Ey Harun’un kiz kardesi! Baban kétii bir adam

99243

degildi, annen de iffetsiz degildi. diyerek onu kotii bir kadin olmakla
suclanmiglardir. Kavminin Hz. Meryem’i suglamasi iizerine, heniiz yeni dogmus olan
Hz. Isa, Allah’in izniyle dile gelerek annesinin iffetli bir kadin, kendisinin ise

peygamber oldugunu ifade etmistir.”**

Kur’an, Hz. Meryem’i seckin, iffetli ve {istlin bir insan olarak zikrederken, onu
gereginden fazla ylicelterek ulithiyet atfeden Hiristiyanlar1 ve onlarim bu inancim
elestirmektedir. Hatta Kur’an’da, bu inancin yanhigligini ve bunu benimseyenlerin
Kiyamet Giinii’nde mahcup diisiiriilecegini vurgulamak amaciyla Hesap Giinii’nde
Isa’ya, kendisine ve annesine birer ilah olarak tapinilmasini sdyleyip sdylemediginin
sorulacag1 belirtilmektedir. Boylece Isa veya Meryem’in ildh olmadig1 ve bu inanci

2 Meryem’in de teslise dahil

benimseyenlerin hiisrana ugrayacagi vurgulanmaktadir.
edildigi bu yanhs inanca sahip Hiristiyanlarin kimler oldugu konusunda Kur’an’da
bilgiler bulunmamakla birlikte, ayetten Kur’an’in nazil oldugu dénemde bir kisim
Hiristiyanlarin “Baba, Ana ve Ogul”dan olusan bir teslis anlayisin1 benimsedikleri

anlasilmaktadir.>*® Bu tiir bir teslis anlayisii benimseyen Hiristiyanlarla ilgili olarak

2% Meryem Suresi (19),1-44.

29 Bkz. Al-i Imran (3), 33.

240 Bkz. Tahrim (66), 12.

2! Bkz. Al-i Imran (3), 42.

22 Kur’an’da, hicbir kadimin adi, hatta Kur’an Hz. Muhammed’e indirilen bir kitap olmasina ragmen,
onun annesinin adi bile zikredilmezken Hz. Meryem’in isminden otuz dort defa bahsedilmektedir (Bkz.
Ali Akpinar, Kur’an Cografyas1 Kur’an’da Yer Adlari, Ankara 2002, 86). Onun isminin bu kadar ¢ok
zikredilmesinde; Hz. Meryem’in siradan bir kadin olmayisi; kendisi ve oglu Isa ile ilgili mucizevi
olaylarin kahramani olusu ve Hiristiyanlarin onunla ilgili yanhs algilamalara sahip olusunun rolii biiyiik
olsa gerektir.

3 Bkz. Meryem (19), 27-28. (Meryem Suresi 28. ayetin yorumuyla ilgili bkz. Mustafa Oztiirk, Kur’an
Baglaminda, Marife, Yil. III, S. 1, 79-88; ayrica bkz. Kuzgun, Kur’an-1 Kerim’e Gore Hiristiyanlik, 74-
76).

2 Bkz. Meryem (19), 29-33.

5 Bkz. Maide (5), 116-117.

** Yazir, 111, 369-370.
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kaynaklarin geneli Salamis Piskoposu Epiphanius’u referans gostermektedir.

Kaynaklarm Epiphanius’a dayanarak verdigi bilgiye gore, 370’li yillarda Arabia,**

2
0 adinda

Sycthia,”® ve Thrace (Trakya) gibi bolgelerde Collyridian (Collyridien)
organize olmus bir grup vardi. Mensuplarinin ¢ogunlugu kadinlardan olusan bu grup,
Békire Meryem’i tanr1 yerine koyarak ona tapinmaktaydi. Bu kadmnlar, senede bir veya
birka¢ kez toplanmakta, bez bohgalara koyduklar1 ekmekleri Meryem’e sunmakta ve
daha sonra sunu ekmeklerini hep birlikte yemekteydi. Epiphanius, bu kadinlarin
davraniglarii elestirmis ve Meryem’in tanr1 olmadigini, ona tapinilmamasi gerektigini

belirtmistir.>' Kaynaklarda “Meryem’e saygi gosterin, fakat sadece Tanri’ya tapin”

dedigi ifade edilmistir.**>

Epiphanius’un séziinii ettigi Collyridianlar adindaki grup gibi, Islam alimi Ibn
Hazm (6.H.456) da Isa’y1 ve annesi Meryem’i Allah’tan baska iki ilah olarak kabul
eden “Berberaniyye” adindaki bir gruptan s6z etmektedir. Ancak o, bu grup hakkinda
detayli bilgi vermemekte, sadece onlarin zamanla soyunun kesildigini bildirmektedir.>>*
Ibn Hazm, Berberaniyye adli grubun soyunun kesildigini bildirmesine ragmen,
Hiristiyan tarihgisi Said b. el-Batrik’in, bu mezhebin temsilcilerinin 325 Iznik

Konsiliine katilarak goriislerini savunduklarini iddia ettigi belirtilmektedir.*** Eger Ibn

Batrik’in verdigi bilgi dogru ise bu grubun, o donemde genel bir konsile temsilci

7 Epiphanius. 310-320 yillari arasinda Filistin’in Eleutheropolis kentinde (Kudiis’in 53 km
giineybatisinda) diinyaya gelmis, yirmili yaglarda Eleutheropolis’da bir manastir kurmus ve 367’de
Salamis (Kibris’in Magusa kenti yakininda bir yerlesim yeri) piskoposu olarak atanmistir (Joseph
Verheyden, “Epiphanius on the Ebionites”, The Image of the Judaeo-Christians in Ancient Jewish
and Christian Literature, Ed. Peter J. Tomson and Doris Lambers-Petry, Germany 2003, 182). Onun,
Kilise doktrinini 6zetledigi, Kitab-1 Mukakkades Ansiklopedisi yazdigi, heretik gruplarla miicadele ettigi
ve 403’de 6ldiigh belirtilmistir (Lavinia Cohn- Sherbok, Who’s Who in Christianity, London and New
York 1998, 81-82).

¥ Arabia, Hiristiyanligin ortaya ¢iktizi donemde Roma imparatorlugu’nun Arap Yarimadas’nin kuzey
kesimlerindeki eyaletinin adidir. Giiniimiizde burasi yaklasik olarak Urdiin topraklarmna tekabiil
etmektedir (Bkz. Trimingham, 71. sayfadaki harita).

9 Sycthia, M.O. VIL yiizyildan M.S. 1. yiizyila kadar, Avrupa’min dogusu ile Asya’nin batisi arasinda
kalan, Tuna ile Volga irmaklar arasmdaki bolgeye verilen isimdir. Bu bélge Iskitlerin (Sakalarin)
yasadig1 bolge olarak da bilinmektedir. (http://en.wikipedia.org/wiki/Scythia, 20.05.2010).

% Bazi kaynaklarda Arabia, Sycthia, ve Thrace (Trakya) gibi bolgelerdeki kadinlarin Meryem’e
sunduklar1 ekmege “kollyris” dedikleri ve bundan dolayr Epiphanius’un bu gruba Collyridian ismini
verdigi belirtilmistir (Limberis, 118). Bir kisim kaynaklarda ise Yunanlilarin, Bakire Meryem’e bir gesit
ekmek veya kek sunan Hiristiyanlara “Collyride” dedikleri ve Collyridian (Collyridien) isminin buradan
geldigi ifade edilmistir (http:/www.scribd.com/doc/3957386/The-Assumption-of-the-Blessed-Virgin-
Mary, 15.07.2008).

31 Cooper, ERE, VIII/476; Limberis, 118-119.

22 Kelly, 497-498; Bell, 20.

253 Muhammed Ali b. Ahmed b. Hazm, Kitabu’l-Fasl fi’l-Milel ve’l-Ehvai ve’n-Nihal, Kahire H.1317,
I, 48.

4 Bkz. Kuzgun, Kur’an-1 Kerim’e Gore, 64-65.
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gonderecek kadar sayilarmin ¢ok oldugunu ve Kur’an’in niizulu sirasinda az da olsa
mensuplarinin kaldigini sdylemek miimkiindiir. Nitekim son dénem bazi kaynaklarda
da Meryem’i ve Mesih’i iki ildh olarak kabul eden ve mensuplarinin ¢ogunlugu
kadinlardan olusan Fetairiyyun veya ‘“Meryamiyyun” adinda bir gruptan soz
edilmektedir. Bu grubun, Hiristiyanligin yayildigi donemde Araplar arasinda da
mensuplarinin  oldugu, fakat haklarinda c¢ok fazla bilginin bulunmadigi ifade
edilmektedir.”> Epiphanius, ibn Hazm, ibn Batrik ve son dénem kaynaklarda farkh
isimler altinda zikredilen ve Hz. Meryem’i tanr1 olarak kabul eden Hiristiyan gruplar,
muhtemelen ayni gruptur. Ciinkii s6zii edilen her bir grubun, benzer sekilde Meryem’e

tapinmay1 esas aldig1 goriilmektedir.

IV. yiizyllda Meryem’e tapman Collyridianlar ile M.O.VI. yiizyilda yasamis
olan Yeremya peygamberin soziinii ettigi “Cennet veya Gok Krali¢cesi”ne tapinanlarin,
benzer ozellikler tagimas1 Collyridianlarin bu eski dinsel diisiinceden etkilendiklerine
bir kanit olarak degerlendirilebilir. Nitekim Collyridianlarin Meryem’e ekmek
sunmalar1 ile Yeremya’nin elestirdigi eski kiiltiir mensuplarinin “Cennet veya Gok
Kraligesi”ne pideler sunmasi®® birbirine benzemektedir. Bu durum, Hiristiyanligin
yayildigi donemde, Yeremya zamanindaki ana tanriga kiiltiiniin isim degistirerek
devam ettigini gostermektedir. Nitekim Hiristiyanli§in ortaya ciktigi ve yayildig
donemde Trakya, Karadeniz, Arap Yarimadasi’nin kuzey kesimlerinde 6zellikle Filistin
cevresiyle Sam’in giliney kesimlerinde Rhea (Cennet Kraligesi) ve Demeter ana tanrica
kiiltlerinin yaygin oldugu ve muhtemelen bunlarin Meryem’e uyarlandigi

belirtilmektedir.?’

Ayni sekilde daha once ifade ettigimiz Akdeniz ¢evresinde yaygin
olan ana tanriga Isis (Anath) kiiltiiniin de Meryem’e uyarlanmis olmasi miimkiin

goziikmektedir.

Hiristiyanlarin Meryem’i tanriga haline getirmesinde, bu dinin karsilastig
mevcut ana tanriga kiiltlerin etkisi oldugu gibi, kutsal kitaplarda gecen bazi ifadeler ile
kullanilan dildeki bir kisim kelimeleri yanhis anlamanin da etkili olabilecegi iddia
edilmistir. Bu baglamda Maide Suresi 116. ayette yer alan Hiristiyanlara yonelik

suclayici ifadelerin iki nedenden kaynaklanmis olabilecegi iddia edilmistir. Buna gore

255 Bell, 18-20; Salih, 44.
26 Bkz. Yeremya, 7/18; XXXXIV/15-19, 25.
27 Limberis, 120.
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birinci neden, nazil oldugu dénemde Kur’an, Mekkeli Miisliimanlarla iyi iliskiler icinde
olan ve Kutsal Bakire Meryem’e asir1 saygi gosteren Habesli Hiristiyanlarin inanglarina
dikkat c¢ekmek istemistir. Onlarin, Meryem’e asir1 bagliliginin nedeni ise inang
esaslarmi, Ibranice yazilmis “Apokrif Ibrani Incili’ne gore temellendirmis
olmalarindan kaynaklanmistir. Zira bu Incil’de Kutsal Ruh’u disil olarak ifade eden
ctimleler bulundugu ve bu sebeple Habeslilerin Kutsal Ruh’u disil olarak algiladiklar

ve onu Meryem’e uyarladiklari iddia edilmistir.”®

Ancak bu iddiaya siipheyle bakmak
gerekmektedir. Ciinkii Habesli Hiristiyanlarm Apokrif Incillerden etkilenerek, Kutsal
Ruh’u disil olarak algilayip, onun yerine Meryem’i koymalari miimkiin olmakla
birlikte, onlarin Meryem’i teslisin unsuru yaptigma dair elimizde kesin bilgiler
bulunmamaktadir. Ancak Mekkeli miisriklerin Habesistan’a hicret eden Miisliimanlar1
geri getirme tesebbiisleri sirasinda, miisriklerin temsilcisi Amr b. As, Necasi’ye
Miisliimanlarin Isa algisi ile Habeslilerin Isa algisinin ayni olmadigini iddia etmistir.
Onun bu iddiasina muhacirlerin temsilcisi Cafer b. Ebi Talib’in “Isa, Allah'm Kulu,
Restlii, Ruhu ve O'nun takva sahibi bir kiz olan Meryem'e ilka eyledigi Kelimesi’dir.”
demesi iizerine Necasi’nin bu sozii onaylamas1,”>’ Habeslilerin Meryem’i tanriga olarak
tapmadigini, en azindan Necasi’nin bdyle bir yanlis algiya sahip olmadigim

gostermektedir. Dolayistyla s6z konusu &yetin muhatabinin Habesli Hiristiyanlar

oldugunu sdylemek miimkiin gériinmemektedir.

Maide Suresi,116. ayetteki suglayici ifadenin ikinci nedeni; Siiryanice konusan
Hiristiyanlarin, Siiryanice “disil” cinsiyet i¢in kullanilan “rttha” (ruh) kelimesini yanlig

anlamalar1 ve Kutsal Ruh’u disil olarak algilamalar1 gosterilmektedir. Buna gore

5% Habeslilerin, Kutsal Ruh’u disil olarak algilayan Apokrif Ibrani Incili’ni esas aldiklar1 gibi, baz1 Kilise
Babalarmin da eserlerinde Apokrif Incillerden alintilara yer verdikleri ve Kutsal Ruh’u disil olarak
algiladiklar ifade edilmektedir. Bu baglamda III. yiizyilda Origenes’in ve IV. yiizyilda Jerome nun
mubhtelif sebeplerle, Kutsal Ruh’u disil olarak ifade eden Ibranilere Gore Incil’den  Simdi bile Annem
Kutsal Ruh, saglarimdan tutar ve beni biiylik Thabor dagimin tepesine tasir.” seklindeki bir climleyi
naklettikleri belirtilmektedir (Bkz. Browne, 21). Bazi kaynaklarda, Kutsal Ruh’un disil olarak
algilanmasiyla ilgili mantiki bir ¢ikarim yapilmaktadir. Buna gore, “Gergek hayatta, bir cocugun olmast
i¢in bir baba ve annenin olmasi dogal oldugu gibi; teslisin unsurlar1 arasinda Baba ve Ogul veya Babalik
ve Ogulluk varsa, kadinsi veya anne unsurunun da olmasi zorunlu goéziikmektedir. Hiristiyanlar igin
Tanri’nin Anasi fikri nasil garip degilse, tesliste Baba, Ogul ve Ana unsurunun olmasi da garip
olmamalidir. Ciinkii Tanri’nin Anasi fikri, zorunlu olarak Tanri’nin Oglu fikriyle ilgilidir. Nasil ki ogul,
anasiz olmazsa, ayni sekilde babasiz da olmaz..” denilerek, teslisin ii¢linci unsuruna Meryem’i
yerlestirmenin mantikli oldugu vurgulanmaktadir (Ludwig Feuerbach, The Essence of Christianity,
Translated from the original German by George Eliot, Walnut 2008, 36-37). Fakat daha once ifade
edildigi gibi, Hiristiyanlarin geneli, Kutsal Ruh’un Baba ve Ogul’dan ¢iktigim1 sdyleyerek, onu eril
olarak nitelendirmistir.

2% fbn Hisam, es-Sine, I, 359-360. Ahmed b. Hanbel, Miisned, 1, 203.
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Siiryanice konusan Hiristiyanlar, teslis anlayisindaki Kutsal Ruh’un yerine Meryem’i
koymus ve ona asir1 saygi gdstermistir. Bu sebeple Kur’an da onlarin bu yanlis
anlayisina vurgu yapmistir.”®® Kur’an’in Meryem’le ilgili suglayic ifadesinin muhatabi
olarak, sadece Siiryanice konusan Hiristiyanlar1 gostermek de dogru olmasa gerektir.
Ciinkii Epiphanius’un soziini ettigi Collyridianlar adli grubun Trakya, Karadeniz ve
Arap Yarimadasi’nin kuzey boélgelerinde yayilmis oldugu dikkate alinirsa, ayetin
muhatabinin sadece Siiryanice konusan Hiristiyanlar degil, Kur’an’in nazil oldugu
dénemde bu tiir bir yanlis anlayisa sahip Hiristiyanlarin tiimii oldugu anlagilir.
Yukarida zikredilen Kur’an ayetinin, muhatab1 ve inis sebebi konusunda
kaynaklarda farkli bilgiler bulunmakla birlikte, Kur’an’in nazil oldugu dénemde bir
kisim Hiristiyanlarin, teslis inancindaki Kutsal Ruh yerine Meryem’i koyarak onu
tanrica olarak taptiklari, Kur’an’in ve Hiristiyan din adamlariin ifadeleriyle tespit
edilmigtir. Kur’an, Hiristiyanlari bu yanlis inanglarindan dolay1 elestirirken, Hz.
Meryem’in ve oglu Hz. Isa’nin birer insan olarak dogduklarini, her insan gibi yiyip
ictiklerini ve oliimlii olduklarimi belirtmistir. Dolayisiyla Kur’an, insani 6zelliklere

sahip olan Hz. Meryem ve oglu Hz. Isa’nin tanr1 olamayacagimi vurgulamustir.

20 Browne, 21.
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SONUC

Hiristiyanlik ve Islam, Arap Yarimadasi’nin birbirine yakin bolgelerinde ortaya
cikan ve ayni vahiy geleneginden gelen iki dindir. Bu dinlerden Hiristiyanlik, Miladi I.
ylizyilda Arap Yarimadasi’nin Filistin cografyasinda bir Yahudi ihya hareketi olarak
ortaya ¢ikmis ve zamanla Yahudilikten uzaklasarak evrensel bir din haline gelmistir.
Islam ise Hiristiyanliktan alt1 yiizy1l sonra s6z konusu Yarimada’nin Hicaz bdlgesinde
ortaya ¢ikmistir. Bu din, Hiristiyanligin dogdugu cografyaya yakin bir noktada ortaya
c¢ikmas1 ve c¢ikis doneminde Hiristiyanlarla kargilagmasi nedeniyle Hiristiyanlara

yonelik tespit ve elestirilerde bulunmustur.

Hiristiyanlik, 1. yiizyilda Hz. Isa ile birlikte ortaya ¢ikmis ve onun &liimiinden
kisa bir siire sonra Roma Imparatorlugu’nun hemen her bélgesine yayilarak evrensel
nitelikli bir din olmustur. Bu siirecte Hiristiyanlar, Roma ydnetimi tarafindan zaman
zaman agir baskilara maruz kalmis, fakat Hiristiyanligin Roma Devleti tarafindan resmi
din olarak kabul edilmesiyle birlikte baskilar sona ermistir. Baskilar sona erince,
baslangictan beri Hiristiyanlar arasinda var olan, 6zellikle Hz. Isa’nin babasiz
dogmasindan kaynaklanan bir takim goriis farkliliklari, aciktan tartisilmaya
baglanmistir. Bu tartigmalarin iilke giivenligini tehdit eder boyutlara ulagmasi iizerine
Roma imparatorlari, Hiristiyanlar arasindaki bu sorunlar1 ¢6zmek ve tartigmalara son
vermek amaciyla bazi donemlerde “konsil” ad1 verilen toplantilar diizenlemistir. Ancak
bu konsillerde alinan kararlar; yeni bir takim sorunlarin ortaya c¢ikmasina,
Hiristiyanlarin béliinmesine, 6zellikle Imparatorlugun dogu bolgelerinde yasayan
Hiristiyanlarim merkezi yonetimden ve bu yonetimin dini goriisiinden uzaklagmasina

sebep olmustur.

Roma Imparatorlugu’nun dogu bolgelerindeki Hiristiyanlarin merkezi yonetim
ve resmi Kiliseyle sorunlarimin devam ettigi VII. ylizyilin baslarinda, Arap
Yarimadasi’nin Hicaz bélgesinde Islam ortaya ¢ikmustir. Islaim’m ortaya ¢iktigi bu
donemde Arap Yarimadasi’nin cevresinde, Dogu Roma Imparatorlugu ile Sasani
Imparatorlugu iki etkin gii¢ olarak varhgini siirdiirmekte ve Yarimada’nin bazi
bolgelerine, 6zellikle kuzey ve giiney kesimlerine hakim olmak icin birbirleriyle yarig

etmekteydi. Bu iki etkin siyasi giiciin rekabet ettigi Arap Yarimadasi’nda; putperestler,
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Yahudiler, Hanifler, Mectsiler, Sabiiler ve Hiristiyanlar gibi bir¢ok farkli din mensubu
varligim siirdiirmekteydi. Arap Yarimadasi’nin en biiyiik kitlesini olusturan Araplarin
biiylik ¢ogunlugu c¢ok tanrici (putperest) bir dini sisteme sahipken, Yarimada’nin
degisik bolgelerinde tek Tanr1 inancina mensup Yahudiler de varligini siirdiirmekteydi.
Yahudilerin bir kismi Dogu Roma’nin hdkim oldugu Arap Yarimadasi’nin kuzey
kesimlerindeki Filistin, Akabe Korfezi’ndeki Eyle limami yakinlarinda, Makna, Vadi’l-
Kura, Teyma gibi yerlerde, bir kism1 ise Sasanilerin hakim oldugu kuzeydogudaki Irak
bolgesinde ve Yarimada’nin dogusundaki Bahreyn, Umman gibi yerlerde
yasamaktaydi. Ayrica Yarimada’nin gilineyindeki Yemen’de ve Hicaz bolgesinin
Fedek, Taif, Hayber ve Medine gibi yerlerinde de Yahudi inancina mensup kimseler
bulunmaktaydi. Arap Yarimadasi’nda Yahudiler yaninda, tevhit inancini esas alan Hz.
Ibrahim’den kalan dini gelenegi siirdiiren ve tek Tanrict bir inanca sahip Hanifler de
yasamaktaydi. Ayrica Sasanilerin egemen oldugu Irak, Bahreyn ve Umman gibi
yerlerle giineydeki Yemen bolgesinde belli bir oranda Mecisi ve gliniimiizdeki Irak’in

gliney bolgelerine tekabiileden yerlerde ise Sabiiler (Mandailer) bulunmaktaydi.

Yukarida ad1 gegen dini gruplar yaninda, islim’m ortaya ¢iktig1 dénemde, Arap
Yarimadasi’nda, 6zellikle kuzey kesimlerinde biiyiik oranda Hiristiyan niifus vardi.
Ciinkli Hiristiyanlik, Arap Yarimadasi’nin Filistin cografyasinda ortaya ¢ikmis ve
buradan yayilmaya baglamisti. Bu baglamda Hiristiyanlik, ortaya ¢iktigi ilk yiizyilda,
Havariler Donemiyle birlikte, Arap Yarimadasi’nin kuzey kesimlerinde yerlesmis olan

Araplarla, bolgede yasayan farkli kiiltlirlerden insanlara teblig edilmeye baslanmisti.

Hiristiyanlik, ilk yilizyillda Arap Yarimadasi’nin kuzey kesimlerinde misyon
faaliyetleri cercevesinde yayilirken, sonraki yiizyillarda baska faktorlerin de etkisi
olmustur. Bu cercevede, cesitli sebeplerle &zellikle Roma Imparatorlugu’nun
Hiristiyanlara baski uyguladigi donemlerde, merkezi yonetimin zulmiinden kacarak
Yarimada’nin kuzey kesimlerindeki kirsal alanlarda yerlesmis olan miinzevi ve gezici
din adamlar1 Hiristiyanligin boélgede yayilmasinda oOnemli bir rol oynamistir.
Hiristiyanligin bdlgede yayilmasinda etkili olan bir bagka faktor, bolgenin ticaret
glizergdhi iizerinde bulunmasi olmustur. Bu ticaret giizergdhimi kullanan Hiristiyan
tacirler, inanglarin1 Arap Yarimadasi’nin i¢ bdlgelerine kadar tagimistir. Hiristiyanligin
Arap Yarimadasi’nin kuzey kesimlerinde yayilmasinda etki eden bir diger faktor,

bolgede gogebeligin yaygin olmasit ve Hiristiyan gocebe kabileler vasitasiyla
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Hiristiyanligin farkli yerlere taginmasi olmustur. Hiristiyanligin bdlgede yayilmasinda
bir baska faktor ise IslAm o©ncesi toplumlarda yaygin olarak goriilen “kolelik”
anlayisinin, Arap toplumunda da goriilmesidir. Bu ¢er¢evede Arap toplumunda bulunan
Hiristiyan koleler, g¢evrelerindeki insanlarin Hiristiyanlhigi benimsemesinde kismen

etkili olmustur.

Arap Yarimadasi’nin kuzey kesimlerinde Hiristiyanligin yayilmasinda, Gassani
Araplarinin rolii biiylik olmustur. Hiristiyanligi benimseyen Gassanilerin cabalariyla
Hiristiyanlik, III. yiizyilindan itibaren Arap Yarimadasi’nin kuzey kesimlerinde hizl
bir sekilde yayilmist. Islim’mn ortaya ¢iktigi dénemde ise sdzkonusu bolge, farkl
Hiristiyan mezheplerine mensup kimselerin yogun bicimde yasadigi bir bolge
konumunda olmustu. Bu cercevede bolgede, Nestlriler ve Monofizitler yaninda,
Antakya ve Kudiis piskoposluk bdlgelerinde, 6zellikle Sam’in kuzeyi, Hims, Kinnesrin,
Busrd, er-Rasdfe, Tedmiir gibi yerlerde Melkit (Kadikdy Konsili taraftari)
Hiristiyanlarda yasamaktaydi. Ayrica s6z konusu bolgede, isimlerini; IV. ylizyilin
sonlarinda yasadig1 kabul edilen, asketik Aziz Marun’dan alan ve Maruniler olarak
adlandirilan Hiristiyanlar da yasamaktaydi. Bu grubun, baslangicta Monofizit goriisi

savundugu, daha sonra Monotelitizm doktrinini kabul ettigi ifade edilmektedir.

Arap Yarimadasi’nin kuzeydogu kesimlerinin Hiristiyanlagsmasinda, Dogu
Roma’nin 431 Efes Konsilinde aldigi kararlardan sonra Nestorius ve taraftarlarina
uyguladig1 aforoz ve siirgiin siyaseti de onemli olmustur. Bu konsil kararindan sonra
Nestorius siirgiine gonderilmis; taraftarlari ise Anadolu’nun giliney ve dogu
kesimleriyle Suriye bdlgesinde oOrgiitlenmeye calismistir. Onlar, Nusaybin’i merkez
edinmis ve Nestiriligi, Arap Yarimadasi’nin Sasani Imparatorlugu’nun kontroliindeki
kuzeydogu kesimlerine yayma imkani1 bulmustur. Boylece Nestlri Hiristiyanlik, bolge
halkinin biiyiik bir kisminin dini haline gelmis ve giiniimiizde biiylik cogunlugu Irak
topraklar1 i¢inde yer alan Hire, Beyt Arbaya, Musul, Seleucia (Seligiyye), Tisiftn,
Misan (Meysan) ve Hedyab gibi yerlerde piskoposluklar kurulmustur. S6z konusu
bolgelerde, V. ylizyilin ortalarindan itibaren Nestlrilik oldukca yayginlasmis olmakla
birlikte, aymi yiizyilin sonlarina dogru, Nestlrilerin tepkilerine ragmen, Monofizit
Hiristiyanlik da yayilmaya baglamistir. 451 Kadikoy Konsiliyle Dogu Roma Kilisesinin
denetiminden kopan Monofizit Hiristiyanlik, 6zellikle Giineydogu Anadolu ve Suriye

grubunu olusturan Siiryanilik, Irak’in kuzeyine niifuz etmeye baglamig ve Yakub
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Baradaeus’un gayretleriyle, giiniimiizde Irak’in Tikrit kenti ve kuzeyindeki yerlerde

yayilma imkan1 bulmustur.

Hiristiyanligin, Arap Yarimadasi’nin kuzeydogu ve dogu kesimlerinde
yayilmasinda giiniimiizde Suudi Arabistan’in kuzeydogusu ve Irak’in Necef sehri ile
Basra Morfezi arasinda kalan topraklarda kurulmus Hire (Lahmi) Devleti
yoneticilerinin rolii biiyiikk olmustur. Bu baglamda daha Once birer putperest iken
Hiristiyanliga gegen Hire Krali I. Numan ile III. Miinzir, bu dinin bdlgede yayilmasina

katki yapmislardir.

Arap Yarimadasi’nin kuzeydogu kesimleri gibi, dogu ve giineydogu kesimleri de
Sasanilerin egemenligi altindaydi. Bu bolge genel olarak Bahreyn, Yemame ve Umman
(Umaén) gibi kesimlere ayrilmis ve bolgenin en 6nemli yerlesim yerleri arasinda el-Katif,
gliniimiizde Hufuf olarak adlandirilan Hecer ve Miisekker gibi merkezler bulunmaktaydi.
Basta bu 6nemli yerlesim merkezleri olmak iizere bolgenin degisik kesimlerinde Bekr b.
Vail, Temim, Abdu’l-Kays, Benii Naciye, Rebia ve Ezd gibi birgok Arap kabilesi ile bu
kabilelerin alt kollar1 yagamaktaydi. Hiristiyanlik, III. yiizyilin sonlarindan itibaren, bu
Arap kabileleri arasinda ozellikle de Bekr b. Vail kabilesinin, Icl, Benti Hanife ve

Sa’lebe gibi kollar1 arasinda yayilmistir.

Hiristiyanlik Arap Yarimadasi’nin dogu ve giineydogu kesimlerinde yayilirken
sadece ana karayr olusturan kesimlerde degil, ayn1 zamanda Yarimada’nin sahil
bolgelerinde de yayilmistir. Bu g¢ercevede 6zellikle Bahreyn adalarinda, el-Hatt (Pit-
Ardashir) ve Katar (Beyt Katariye) gibi yerlesim yerlerinde III. yiizyilin ortalarindan
itibaren kiliseler ve piskoposluklar ortaya cikmistir. Bu bolgelerde Hiristiyanligi

benimseyenlerin gogunlugu, Nestliri Mezhebine mensup olmustur.

Hiristiyanlik, Arap Yarimadasi’nin gliney ve giineybati kesimlerinde yer alan
Yemen ve Necran bolgelerine ise 1. ylizyillda girmeye baglamistir. Bu c¢ergevede
Hiristiyanligin bdlgedeki ilk davetgisinin Hz. Isa’nin havarisi Bartholomeus oldugu
belirtilmistir. Ondan sonra II. ylizyi1lda Hiristiyanlig1 yaymak amaciyla bolgeye gelen
ikinci ©nemli isim, Iskenderiye Ilahiyat Okulu hocalarindan Rahip Pantaneus
(Pantaenus) olmustur. Bu ilk déonem misyon c¢alismalarindan sonra Dogu Roma
Imparatoru II. Konstantin (337-361), 356 yilinda, “Hintli” lakapli Sokotral1 (Divuslu)

Theophilus bagkanliginda ilk resmi misyon heyetini, Himyerl Devleti’ne gondermistir.
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Theophilus liderliginde bolgeye gelen Roma misyon heyeti, Hiristiyanligi, Himyeri
Devleti’nde ve bu devletin cevresindeki Hadramevt ve Umman gibi bolgeleride
yaymaya c¢alismistir. Bu heyetin faaliyetleri sonucunda Hiristiyanlik, Himyeri
Devleti’nin 6zellikle Zafar (San’a), Aden ve Sokotra Adasi gibi merkezleri ile
Hadremevt bolgesinde etkin hale gelmistir. Yemen’in bu 6nemli merkezlerinde etkin
hale gelen Hiristiyanlik, bolgenin biraz kuzeyindeki Necran bolgesinde de hizli bir
sekilde yayilmistir. Bu din, bolgede 6zellikle Mezhic kabilesinin bir kolu olan Benl
Haris b. Kéb’in reisligini yaptig1 Belharis kabilesi ve onun alt kollar1 arasinda

yayilmigtir

Hiristiyanlik Yemen ve Necran’da yayilirken, teolojik ihtilaflar nedeniyle Kilise
icerisinde boliinmeler baslayinca bu bolgede yasayan Hiristiyanlarin ¢ogu Monofizitlik
ve Nestlrilik gibi mezhepleri benimsemistir. Ancak bu mezheplerden Monofizitlik,
Sasani yanlist Himyeri yoneticilerinin engellemeleri ile kars1 karsiya gelmis ve bu
cercevede Ozellikle Monofizit Hiristiyanlara siddetli baskilar yapilmistir. Sasanilere bagl
Himyeri yoneticilerinin Hiristiyanlara yonelik bu baskilar1 esas itibariyle bu dinin, ezeli
diisman olarak gordiikleri Roma ve Habesistan Devletleri tarafindan benimsenmig
olmasindan kaynaklanmistir. Bu baglamda Himyeri Krali ZG Nuvas’in Necran’daki
Hiristiyanlara yonelik baskilar1 siddetli olmustur. Fakat ZG Nuvas’m, M. 525 yilinda
Habeslilere yenilmesinden sonra, Yemen ve Necran Habes hakimiyetine girmistir. Habes
hakimiyetiyle birlikte, Ozellikle Habesli Ebrehe ve ogullar1 zamaninda Yemen
bolgesinde Monofizit Hiristiyanlik adina ciddi gelismeler olmustur. Fakat bolgenin
tekrar Sasanilerin hakimiyetinde kaldigi 572-597 tarihleri arasinda yaklasik ceyrek
ylzyil bu gelismeler sekteye ugramis ve Monofizit Hiristiyanlik baski altina alinmustir.
Sasaniler, Monofizit Hiristiyanlig1 baski altina alirken, Arap Yarimadasi’nin kuzey ve
dogu kesimlerindeki Nestirileri himaye etme siyasetini burada da uygulamis ve bu

bolgede Nestirl Hiristiyanligin gelismesini desteklemislerdir.

Hiristiyanlik, Arap Yarimadasi’nin i¢ kesimlerine, kiy1 ve kuzey kesimlerine
oranla daha ge¢ bir donemde, 450’lerden sonra Necd bolgesinden girmis ve oncelikle
buradaki Kinde Kralligi’nin hiikiimdar ailesini etkilemistir. Bu baglamda Kinde Krali
Hucr b. Amr ve ailesi Hiristiyanlig1 benimsemistir. Kinde Kralligi’nda, Hucur b. Amr
ve ailesinin Hiristiyanligi benimsemesinin yaninda, Kinde’nin degisik bolgelerinde

yasayan Kelb, Taglib, Temim, Tayy, Esed, Seyban ve Benl Sa’lebe gibi kabilelerden
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baz1 kimseler de Hiristiyanlig1 kabul etmistir. Ayrica Kinde’nin kuzey bat1 kesiminde
yer alan Dumetu’l-Cendel bolgesindeki bir kisim kabileler de Hiristiyan inancin

benimsemistir.

Hiristiyanligin, Hicaz bolgesine girisi ise misyonerlik, ticaret ve Hiristiyan
koleler vasitasiyla olmak iizere ii¢ yoldan olmustur. Hiristiyan kaynaklari, bu dinin
misyonerlik yoluyla Hicaz bélgesine girisini, Isa’min havarilerinden Bartholomeus
zamanina kadar eskiye gotiirmiistir. Bu c¢ergevede Bartholomeus’un Arap
Yarimadasi’nin giineybati bolgesinde Hiristiyanligi yaymaya ¢alisirken, Hicaz yoresine
kadar geldigi rivayet edilmistir. Aynmi sekilde ilk donemlerde Roma Devleti’nin ve
Yahudilerin baskisindan kagan bazi Hiristiyanlarin da Hicaz’in kuzey kesimlerine
yerlestigi belirtilmistir. Bu Hiristiyanlarin dini faaliyetleri yaninda, ticari faaliyetler de
Hiristiyanligin bolgede taninmasinda ve kismen yayilmasinda belli oranda etkili
olmustur. Ticari iliskilerin Hiristiyanligi yayilmasinda etkili olmasinmn yaninda, Islam
Oncesi donemin yaygin anlayisi kolelik sebebiyle de Hiristiyanlik, Arap Yarimadasi’nin
Hicaz bolgesinde iyi bilinen bir din olmustur. Buna ragmen Hiristiyanlik, Hicaz
Araplar arasinda, 6zellikle biiyiik kentlerdeki Araplar tarafindan ¢ok ragbet bulmamus,
daha ziyade Hicaz’in kuzey kesimlerindeki kirsal alanlarda yasayan Araplar arasinda
kismen yayilmistir. Bu nedenle Islam 6ncesi dénemde Mekke’de bulunan Kéabe’nin
duvarlarinda bulunan resimleri ve bu yapmin c¢evresindeki objeleri yorumlayan bazi
kimselerin; Mekke’nin, Islim oncesi donemde bir Hiristiyan kiilt merkezi oldugu
seklindeki iddiasini tarihi gergeklikten uzak ve On yargili bir bakis agisi olarak

degerlendirmek gerekir.

Hiristiyanlik, VII. ylizyilin baglarina kadar Arap Yarimadasi’nmin farkl
bélgelerinde belli oranda yayilmisken, VII. yiizyilin hemen basinda islam dini ortaya
c¢ikmis ve daha ortaya ¢ikis siirecinde Hiristiyanlikla karsilagsmistir. Dolayisiyla bu iki
dinin birbirine bakist ve Islim dininin tebligcisi olan Hz. Muhammed’in Hiristiyanlarla
iligkisi tartisma konusu olmustur. Hz. Muhammed, peygamberlik Oncesi Mekke
Doéneminde g¢evresindeki herkesle oldugu gibi Mekke’de bulunan veya is amaciyla
bolgeye gelen smirli sayidaki Hiristiyanla dostane iliskiler kurmustur. Onun,
Hiristiyanlarla olan bu miinasebetleri Mekke ve civara gelenlerle sinirli kalmamus,
cocukluk ve genclik yillarinda ticaret amaciyla gittigi bolgelerdeki Hiristiyanlarla

devam etmistir.
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Hz. Muhammed’in, cocukken amcas1 Ebu Talib’le ticaret icin gittigi Suriye’de
Rahip Bahira’yla karsilastig1 ve Bahira’nin, ileride onun peygamber olacagini sdyledigi
iddia edilmektedir. Ancak Islam tarihi kaynaklarmda genis bir sekilde yer alan bu
rivayetler Miisliiman bilim adamlarinca metin ve ravi yoniinden tenkit edilmistir.
Ciinkii Hz. Muhammed’le Bahird’nin karsilagsmas1 sirasinda, Bahira’nin Hz.
Muhammed hakkinda soyledikleri efsanevi nitelikli seylerdir. Muhtemelen bu
anlatilanlar, Hz. Muhammed’i yiiceltmeye ve onun daha c¢ocukluktan itibaren
peygamber olacaginin anlasildigim kanitlamaya yoneliktir. Oysa ki, Hz. Muhammed,
kendisinin peygamber olacagina dair en ufak bir bilgisinin olmadigini, ilk vahyin gelisi
sirasinda korku ve saskinlik gostermekle ortaya koymustur. Ayrica Kur’an’da, Hz.
Muhammed’in kendisinin peygamber olacagini veya Kur’an’in kendisine verilecegini

bilmedigi a¢ik bir sekilde vurgulanmustir.

Islam tarihi kaynaklarinda bulunan rivayetleri istedikleri sekilde yorumlayan Sir
Willam Muir, David Samuel Margoliouth ve P.H Lammens gibi bazi miistesrikler, Hz.
Peygamber’in ¢cocukken Rahip Bahiraile karsilastig1 iddiasini, Islam’a saldirma vesilesi
olarak gérmiistiir. Onlar, Hz. Muhammed’in ticari seferlerinde Rahip Bahira ve diger
bazi rahiplerle siirekli goriistiigiinli, bir¢ok dini bilgiyi onlardan 6grendigini ve bu
ogrendikleriyle Kur’an’1 olusturdugunu iddia etmistir. Mistesrikler, bu iddialariyla
Islam’in Hiristiyanliktan ve baska dinlerden kaynaklandigini veya Hz. Muhammed’in

getirdigi dinin orijinal bir din olmadigini ortaya koymaya ¢aligsmustir.

Miistesrikler, Hz. Muhammed’in Rahip Bahird ile karsilastigi iddiasini
kendilerine gore yorumladiklar1 gibi, onun Mekke doneminde karsilastigi bazi
Hiristiyanlarla goriismesinide yorumlamis ve onun bu kisilerden edindigi bilgilerle islam
Ogretisini olugturdugunu iddia etmistir. Bu baglamda onlar, Hz. Muhammed’in Varaka
b. Nevfel, Kus b. Saide ve Umeyye b. Ebi’s-Salt gibi Hiristiyanlarla miinasebeti

iizerinde durmus ve Islam’m orijinal bir din olmadigim ortaya koymaya ¢alismuslardir.

Hz. Muhammed’in peygamber olmadan Once, degisik ortamlarda goriistiigii
veya Kkarsilastigi bazi Hiristiyanlarla miinasebetleri oldugu gibi, peygamberlik
sonrasinda da ¢esitli vesilelerle Hiristiyanlarla miinasebetleri olmustur. Hz.
Muhammed, peygamberlik déneminde Hiristiyanlarla iligskilerinde Kur’an’in Kitap

Ehline (Ehl-i Kitab) yonelik bakis agisini esas almistir. Bu ¢ergevede o, Allah’in birligi,
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ahiret giinine iman ve salih amel anlayisimi 6n plana c¢ikarmis ve diger din
mensuplariyla baris icinde yasamayi tavsiye etmistir. O, bu genel ¢ergeve icerisinde
Kur’an’da Hiristiyanlara yonelik olarak dile getirilen elestirileri belirtmis, onlarin bazi
olumlu yonlerini 6vmiis ve genel olarak onlart miigriklerden iistiin ve Miisliimanlara
daha yakinkabuletmistir. Hz. Muhammed, bunun da o6tesinde Hiristiyanlarla
dayanismaya onem vermis ve miisriklerin Miisliimanlara baski yapti§i donemlerde
Miisliimanlarin, Hiristiyanlarin yanina sigmmasini tercih etmistir. Nitekim o, Mekkeli
miigriklerin baskilar1 sebebiyle zor durumda kalan Miisliimanlarin, Hiristiyanligi resmi
din olarak kabul etmis Habesistan’a hicret etmesini istemistir. Dolayisiyla Mekke
donemi itibariyle Hz. Muhammed’in, Hiristiyanlara bakisi ve onlarla miinasebetleri

olumlu bir sekilde seyretmistir.

Hz. Muhammed, 622 yilinda Medine’ye hicret ettiginde burada; Yahudiler,
cogunlugu putperest, bir kismi ise Hanif ve Miisliiman olan Araplar yaninda, az sayida
Hiristiyanla karsilagmistir. Bu baglamda Hz. Muhammed, Medine’deki ilk is olarak, bu
kentin sakinlerini birlikte yasama bilinci kazandirmak amaciyla Miisliimanlarin,
Yahudilerin ve diger din mensuplarinin hak ve sorumluluklarini igeren, “Medine
Sozlesmesi” olarak adlandirilan belgeyi yaymlamistir. O, bu s6zlesmeyle Medine’de
bir diizen olusturduktan sonra teblig faaliyetlerine hiz vermis ve bu amagla Arap
Yarimadasi ve cevresindeki topluluklara Islam’a davet mektuplari géndermistir. Onun,
Islam’a davet mektubu gonderdigi ve bunun sonucunda yiiz yiize goriismeler yaptig
dini gruplardan en Onemlisi Necran Hiristiyanlar1 olmustur. Necran Hiristiyanlari,
bizzat Hz. Muhammed’le goriismek {izere Medine’ye gelmis, Hz. Isa ve Hiristiyanlikla
ilgili baz1 konularda Hz. Muhammed’le miinazara etmistir. Bu miinazaranin sonunda
onlar, dinlerinde kalmay1 tercih etmis ve Hz. Muhammed’le bir antlasma yaparak

Necran’a donmiislerdir.

Hz. Muhammed’in, peygamberlik doneminde yiizyiize gortstiigii bir bagka
Hiristiyan grubu ise Arap Yarimadasi’nin kuzey kesimlerinde yerlesmis olan Taglib
heyeti olmustur. Kaynaklar, bu goriisme sirasinda, Hz. Muhammed’in Islam’1 kabul
etmeyen Taglib Hiristiyanlartyla “dinlerinde kalmak, fakat yeni dogan cocuklarim
vaftiz etmemek veya Hiristiyanlastirmamak” sartiyla bir antlagsma yaptigindan soz
etmektedir. Ancak Hz. Muhammed’in uygulamalar1 arasinda boyle bir uygulama

ornegine rastlanmamasi sebebiyle bu antlasmanin varligina stipheyle bakilmaktadir.
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Hz. Muhammed, Medine Doneminde bazi Hiristiyan heyetleriyle yukarida
bahsettigimiz bi¢imde yiiz ylize goriistiigii gibi Arap Yarimadasi’nin farkli bolgelerinde
yasayan Hiristiyan Arap liderleriyle mektupla miinasebet kurmustur. Bu baglamda o,
Hire, Bahreyn, Yemame, Umman (Uman) ve Yemen-Himyer bolgelerindeki Hiristiyan
Arap kabile liderlerine Islam’a davet mektuplar1 gdndermis, zaman zaman bu
liderlerden gelen mektuplara karsilik vermis ve onlarin Islam’1 kabul edip etmemesine

gore farkli igerikte teminatlar vermistir.

Hz. Muhammed, Isldm’1 yayma cabalar1 sirasinda &ncelikle Hiristiyanlarla
diplomatik olarak miinasebet kurmaya caligmistir. O, diplomatik miinasebetlerin ise
yaramadigi durumlarda son c¢are olarak askeri miidahaleye karar vermistir. Bu
baglamda o, Arap Yarimadasi’nin kuzey kesimlerindeki Dimetu’l-Cendel, Mute ve
Tebiik gibi yerlere seferler diizenlemis, ancak Mute Seferi hari¢, bu seferlerde
genellikle herhangi bir silahli ¢atisma yasanmadan istenilen amaca ulagilmistir.
Bdylece o, bu seferler vesilesiyle bolgedeki Hiristiyan dnderleriyle goriismiis ve onlara
Islam’1 anlatma imkani bulmustur. Tebiik Seferi, Gassani bdlgesindeki Huristiyanlara
ulagsmada 6nemli bir firsat olmus ve bu ¢ercevede bolgedeki Hiristiyanlardan bir kismu
Miisliman olmus ve bir kismi1 kendi dinlerinde kalmak istemistir. Hz. Muhammed,
kendi dinlerinde kalmak isteyen Hiristiyanlarla, 6zellikle Eyle, Ezruh, Cerba ve Makna
Hiristiyanlarmin dini ve siyasi liderleriyle miinasebet kurmus ve onlarla cesitli kosullar

iceren cizye antlagsmalar1 yapmustir.

Hz. Muhammed, Islam’1 yayma faaliyetleri cercevesinde, Arap Yarimadasi’ndaki
Hiristiyan ve diger din mensuplariyla farkli diizeylerde miinasebetlerini artirirken, ayni
zamanda s6z konusu Yarimada’nin g¢evresindeki Hiristiyan ve diger din mensuplarinin
iist diizey dini ve siyasi liderleriyle de iliski kurmaya c¢aligmigtir. Bu baglamda o,
Habesistan Necasisi Ashame’ye, Misir Mukavkisi’na ve Dogu Roma Imparatoru
Herakleios’a Islam’a davet mektuplar1 géndermistir. Hz. Muhammed’in, davet mektubu
gonderdigi bu Hiristiyan liderlerden Necasi Ashame, onun davetine olumlu cevap

verirken, Mukavkis ve Herakleios ise ¢esitli gerekgelerle olumsuz karsilik vermislerdir.

Hz. Muhammed’in yukarida zikredilen Hiristiyanlarla olan miinasebetlerinin
temelinde, Kur’an’in Hiristiyanlara yonelik olumlu bakig acismin yattigmi sdylemek

miimkiindiir. Nitekim Kur’an’da onlar, bazen diger din mensuplarina oranla Hz.
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Muhammed’e ve ona inananlara sevgi bakimindan daha yakin, sefkat ve merhamet
sahibi kimseler olarak nitelendirilmis; bazen de kendi degerlerini kabul etmis olmakla
birlikte, Hz. Muhammed’in bildirdiklerini de benimseyen dini grup olarak
vasiflandirilmigtir. Bu ger¢cevede Kur’an’da bazi Hiristiyanlar, Allah’a ve ahiret giiniine
inandiklar1, Kur’an’1 benimsedikleri ve yararl igler yaptiklari i¢in 6viilmiis ve bazilari
da imanlarinda gosterdikleri kararlilik sebebiyle, Miisliimanlara o6rnek olarak

gosterilmistir.

Kur’an’in Hiristiyanlara yonelik yukaridaki olumlu bakis agisi, tevhit inanci s6z
konusu oldugunda degismis ve bu cercevede Kur’an, Hz. Isa’y1r Tanr1 ve Tanr’’nin
Oglu olarak benimsemeleri ve onun biitiin insanligin giinahina kefaret olarak carmihta
oldiigiinii iddia etmeleri sebebiyle Hiristiyanlar1 elestirmistir. Kur’an, Hiristiyanlarin
Hz. Isa’min, Tanr ve Tanr’nmin Oglu oldugu seklindeki iddialarma karsilik, onun
babasiz olarak, mucizevi bir sekilde bakire Meryem’den dogan bir insan oldugunu
vurgulamistir. Kur’an; Hz. Isa’min, Meryem’den dogusunun, Allah’mn “Ol” emri
geregince oldugunu vurgulamis ve Hz. Isa’nin babasiz yaratihiginm, ilk insan Hz.
Adem’in yaratilisina benzedigini, hatta Hz. Adem’in hem anasiz hem de babasiz
topraktan yaratildigmi ifade etmistir. Ayrica Kur’an, Hz. Isa’dan bahsederken
“Meryem Oglu Isa”, “Meryem Oglu Mesih” veya “Meryem Oglu” hitaplarmni
kullanarak Hz. Isa’nin bir kadindan dogmus olduguna isaret etmis ve bu nedenle
Hiristiyanlarin iddia ettigi gibi onun bir ildh olamayacagini; insandan dogan birisine
Tanr1 denilemeyecegini ortaya koymustur. Kur’an, Hz. Isa’nin insanligmi vurgulamus
oldugu gibi onun peygamberligine de vurgu yapmis ve onun Nuh, Ibrahim, Ismail,
Ishak, Yakub ve Musa gibi peygamberler zincirinin bir halkasmi olusturdugunu ve

aynen onlar gibi Allah’in vahyini teblig ettigini bildirmistir.

Kur’an; Hiristiyanlar;, Hz. Isa’ya ultihiyet atfetmelerinden dolay elestirdigi gibi
Hz. Isa’min, insanhigin giinahi igin carmihta 6ldiigiinii iddia etmeleri sebebiyle de
elestirmektedir. Hiristiyanlar, insanligin ilk atas1 Hz. Adem ve esi Havva’nin islemis
oldugu gilinahin, sonraki nesillere sirdyet ettigini, bu sebeple biitiin insanlarin giinahkar
oldugunu ve insanligin bu giinahtan ancak Isa’nin carmihta kendini feda etmesiyle
kurtuldugunu iddia etmektedir. Kur’an, Hiristiyanlarin bu iddiasina, dogrudan
Hiristiyanlar1 su¢lamaksizin, dolayli olarak karsi ¢ikmaktadir. Bu konuda Kur’an, hig

kimsenin bir bagkasinin yapmis oldugu giinahin cezasmni ¢ekmeyecegini dile
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getirmektedir. Ayn1 sekilde Kur’an, Hz. Isa’nin, biitiin insanligin giinah1 icin carmihta
oldiigiinii iddia etmelerinden dolay1 da Hiristiyanlar1 elestirmekte ve onun carmihta
O0lmedigini Allah katina yiikseltildigini belirtmektedir. Miisliiman miifessirler, Hz.
Isa’nin bedenen veya sadece manen Allah katma yiikseltildigi konusunda farkli yorumlar
getirmektedir. Ancak Kur’an’in “Her canli (nefis) 6liimii tadacaktir.” seklindeki felsefesi
geregi, bir insan olarak diinyaya gelen ve yasayan Hz. isa’nimn, ¢armihta degil, fakat bir

sekilde 6ldiigii anlasilmaktadir.

Kur’an, Hiristiyanlar1 Hz. Isa hakkindaki yanlis anlayislar1 sebebiyle elestirdigi
gibi, Hz. Isa’nin annesi Hz. Meryem’i tanrilastirmalar1 sebebiyle de elestirmis ve onlarmn
bu yanhs algilarini diizeltmeye ¢aligmustir. Hiristiyanlikta Hz.Meryem, Isa’nin annesi
olmaktan Tanri’nin Analigina ve tanricaliga kadar uzanan genis bir zemine
oturtulmustur. Onun, Hiristiyanlar nazarinda bu sekilde dnem kazanmasinda, oglu Isa’y1
mucizevi bir sekilde babasiz diinyaya getirmesinin rolii biiylik olmustur. Bununla birlikte
Hiristiyanligin yayildig1 cografyadaki putperest Greko-Roman inang ve kiiltiirin etkisiyle
Hiristiyanlikta Hz. Meryem, zaman iginde kendisine ulihiyet atfedilen bir sahsiyet
haline gelmistir. Boylece bir kistm Hiristiyanlar tarafindan Hz. Meryem, adina kurbanlar
sunulan ve kendisinden yardim dilenen bir tanriga konumuna getirilmistir. Hatta belli bir
donem, kadinlardan olusan Collyridianlar (Collyridien) olarak adlandirilan bir grup
Hiristiyan, ona tapinma konusundan daha da ileri gitmistir. Hiristiyanliktaki bu yanhs
algilamaya karsin Kur’an, Hz. Meryem’in, 6ncelikle bir insan olarak dogdugunu, iffetli
birkadin olarak yetistigini, mucizevi olarak Hz. Isa’y1 dogurdugunu ve segilmis bir kadin

oldugunu bildirmistir.

Kur’an, Hz. Meryem’i se¢kin bir insan olarak nitelendirilirken, diger taraftan onu
tanrica konumuna getiren ve teslisin bir unsuru gibi algilayan Hiristiyanlar1 siddetle
elestirmistir. Kur’an, Hiristiyanlar1 bu yanlis inanglarindan dolayr elestirirken, Hz.
Meryem’in ve oglu Hz. Isa’nm birer insan olarak dogduklarmi, her insan gibi yiyip
ictiklerini ve oliimli olduklarmi belirtmistir. Dolayisiyla Kur’an, insani 6zelliklere sahip

olan Hz. Meryem ve oglu Hz. Isa’nin tanr1 olamayacagimi vurgulamustir.

Buraya kadar belirttigimiz bilgiler 1s1ginda Hiristiyanhigin, islim’m ortaya
ciktig1 donemde Arap Yarimadasi’nin hemen her bolgesinde, 6zellikle kuzey, dogu ve

giiney kesimlerindeki bircok Arap kabilesi ve bunlarin alt kollar1 arasinda yayildigini,
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ancak bunun kabilelerin biitiin fertlerini kapsamadigi, daha ziyade yonetici kesim ve
onlarin aileleriyle smirli oldugu anlagilmaktadir. Bu smirli sayidaki Hiristiyanlarin,
genellikle Hiristiyanligin Monofizit, Nestiri ve Melkit mezheplerinden birine mensup
olduklart goriilmektedir. Ancak bu Hiristiyanlarin, inang, ibadet ve uygulamalariyla

ilgili detayl bir bilgi bulunmamaktadir.

Hiristiyanliktan yedi yiizy1l sonra, Arap Yarimadasi’nin Hicaz bdlgesinde
ortaya ¢ikmis Islim ve bu dinin peygamberi Hz. Muhammed yukarida zikredilen
Hiristiyan gruplaniyla karsilasmistir. Bu cer¢evede Hz. Muhammed, Yarimada ve
cevresindeki Hiristiyanlarin dinl ve siyasi liderleriyle, genellikle olumlu diizeyde
miinasebetlerde bulunmustur. Ancak onun Hiristiyanlarla olan bu miinasebetleri,
ozellikle peygamberlik 6ncesi donemde gerceklesen iliskileri, Kur’an’in nazil oldugu
donemde miisrikler, sonraki yiizyillarda ise miistesrikler tarafindan polemik konusu
yapilmis ve Hz. Muhammed’in, IslAm’1 bu Hiristiyanlardan 6grendigi iddialarina
malzeme yapilmistir. Ancak bu iddialarin gercek¢i bir kamiti gosterilmemistir. Hz.
Muhammed’in peygamberlik sonrasinda Hiristiyanlara olan miinasebetleri ise Islam’1

teblig baglaminda ve genellikle diplomatik iligkiler diizeyinde olmustur.

Hz. Muhammed’in Hiristiyanlarla olan miinasebetlerinde Kur’an’in,
Hiristiyanlara yonelik yaklagimi belirleyici olmustur. Bu c¢ergevede Kur’an, bir kisim
Hiristiyanlari, temel dini degerleri kabul etmeleri ve bazi ahlaki ozelliklere sahip
olmalar1 sebebiyle &vgiiye deger bulurken; Hz. Isa ve annesi Meryem konusundaki
yanlis algilar1 sebebiyle elestirmektedir. Kur’an’m Hiristiyanliga yonelik bu bakis agisi,
Hz. Muhammed ve ondan sonra gelen Miisliimanlarin, Hiristiyanlarla olan

miinasebetlerinde belirleyici 6l¢ii olmustur.
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OZET

Sénmez, Zekiye, Islom’in Ortaya Ciktig1 Donemde Arap Yarimadasi’nda Hiristiyanlik

Doktora Tezi, Danisman: Prof. Dr. Mehmet Katar, VIII +297

Hiristiyanlik ve Islam, ArapYarimadasi’nin birbirine yakin bdlgelerinde ortaya
cikan ve ayni vahiy geleneginden gelen iki dindir. Bu dinlerden Hiristiyanlik, Miladi I.
yiizyllda Roma Imparatorlugu’nun denetimindeki Arap Yarimadasi’nin Filistin
cografyasinda bir Yahudi ihya hareketi olarak ortaya ¢ikmis ve zamanla Yahudilikten
uzaklasarak evrensel bir din haline gelmistir. Islam ise Hiristiyanliktan alt: yiizy1l sonra

s0z konusu Yarimada’nin Hicaz bdlgesinde ortaya ¢ikmustir.

Arap Yarmmadasi’nin Filistin cografyasinda ortaya ¢ikan Hiristiyanlik, I.
ylizyildan itibaren, misyon faaliyetleri c¢ergevesinde yayilmaya baslamigtir. Bunun
yaninda Suriye, Yemen, Hicaz ve Yarimada’nin dogu kesimlerini birbirine baglayan
ticaret yollarmi kullanan baz1 Hiristiyan tacirleri, de bu dinin yayilmasinda etkili
olmustur. Hiristiyan tacirlerin etkisi yaninda, kolelik anlayigt da Hiristiyanligin

yayilmasinda kismen rol oynamistir

Hiristiyanlik, yukarida zikredilen yollarla Arap Yarimadasi’nda yayilirken, VII.
yiizyilin baslarinda bélgede yeni bir din olan Islim ortaya ¢ikmis ve bu iki dinin
birbirleriyle cesitli iliskileri olmustur. Bu baglamda Islom’in Peygamberi Hz.
Muhammed’in teblig faaliyetleri cer¢evesinde Arap Yarimadasi ve ¢evresindeki birgok
Hiristiyan liderle dogrudan, diplomatik ve askeri diizeylerde olmak iizere genellikle

olumlu miinasebetler gergeklestirmistir.

Hz. Muhammed’in, Hiristiyanlarla genellikle olumlu diizeyde gerceklesen
miinasebetleri yaninda, Kur’an’in da onlara yonelik olumlu ve olumsuz sdylemleri
olmustur. Bu baglamda Kur’an’da Hiristiyanlar, bazen diger din mensuplarina oranla Hz.
Muhammed’e ve ona inananlara sevgi bakimindan daha yakin ve merhamet sahibi
kimseler olarak nitelendirilmistir. Kur’an’in Hiristiyanlara yonelik bu olumlu bakis agisi,
tevhit inanci s6z konusu oldugunda degismis ve bu ¢ercevede Kur’an, Hiristiyanlar1t Hz.
Isa’y1, Tanr1 ve Tanri’nin Oglu olarak benimsemeleri, onun insanligm giinahina kefaret
olarak carmihta oldigiinii iddia etmeleri ve annesi Hz. Meryem’i tanrilastirmalari

sebebiyle elestirmistir.

272



ABSTRACT

Sonmez, Zekiye, Christinanity in the Arabian Peninsula in the Era of Emergence of

Islam, Doctorate’s Thesis, Advisor: Prof. Dr. Mehmet Katar, VIII+297

Christianity and Islam, which have arisen in the closer regions of the Arabian
Peninsula, have the same tradition of revelation. From these religions, The Christianity,
has emerged in I.Century A.D. under the control of the Roman Empire as a Jewish
revival movement, later became a universal religion while diverging from Judaism.
Besides Islam, has emerged in the Hejaz region of the Arabian Peninsula, six centuries

after the Christianity.

The Christianity, has arisen the Palestine region of the Arabian Peninsula, had been
expanded by the missionary work starting from the I[.Century A.D. In addition, Christian
merchants, had affected the spread of this religion. And also the slavery had a partial role

in the spreading.

While the Christianity had been spread with the above-mentioned ways, Islam
appeared as a new religion at the beginning of the VII. Century, and there had been
relationship among these two religion. In this context, Muhammad, the prophet of Islam,
had constructive diplomatic and military relations, with many Christian leaders in the

Arabian Peninsula and around it.

Besides of these generally constructive relations, the Qur'an had both positive and
negative statements. The Christians in the Qur'an, are sometimes described as more
closer to Mohammad and his believers in terms of love and having compassion,
comparing with other religons’ members. This positive statements of Qur'an changed
when it comes to tawhid. The Qur'an had criticized the Christians due to the belief of
Jesus as the God, as the Son of God and the claim of crucifiction of Jesus and tries to

change these inaccurate beliefs and deifying Mary.
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