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iBN HALDUN

mi saglanmig olur. Genis kitleleri is bo-
lumu icinde bir tretim faaliyetine stirekli
olarak kosturmak ve bu yolla toplumun
Uretimini arttirmak icin bu istismar ol-
gusu gerekKli ve faydalidir. Her ne kadar
Uretimin yiku bu tretken siniflarin sirti-
na binse de sonunda bitin toplum bu
Uretim artisindan yarar saglar. Toplumun
bitininin yarari ugruna belli bir zim-
renin zahmete girmesinde ve buna zor-
lanmasinda mahzur yoktur. Kulli hayrin
elde edilebilmesi icin bu kadar serre kat-
lanmak, killi adaletin saglanmasi icin bu
kadar zulme rizé& géstermek gerekir. Eger
gelir-servet dagiimindaki bu dengesiz-
lik olmasaydi insanlarin pek cogunu Ure-
time sevketmek imkénsiz olur, bundan
da biitiin toplum zarar gértrdu. Siyasi
ve iktisadi yénden gui¢li Kigiler diger in-
sanlari calismaya, lretmeye zorlarlar. Ote
yandan ibn Hald(in’a gére diinyanin di-
zeni, medeniyetin ilerlemesi, zenginligin
artmasi bu istismar agindan ayri distni-
lemez. Ancak uretilen arti-Grinin belli
ellerde toplanmasi yoluyla hem is bolu-
minin gelismesi hem de gelismeyi sag-
layacak ilim adamlari, sanatkarlarin ge-
cimlerinin temini mimkun olabilir.

ibn Hald(in gelir ve servetlerin liiks, is-
raf ve sefahate gitmeden verimli ve tabii
yollarda kullanilmasi gerektigi Gzerinde
de durur; bayindirhgin, refahin artmasi
ve stirmesi buna baghdir. Eger bdyle ya-
pilmazsa bir siire sonra tretken kaynak-
lar kurumaya baslar. Cunku zengin sinif-
larin israf ve sefahate kayan olcusiz ya-
sayis tarzlari tretken smniflarin sirtindaki
yukun agirlasmasi demektir. Bir yandan
bu durumun, 6te yandan kaynaklarin
Urretken olmayan alanlarda kullaniimasi-
nin llkeyi c6kiise gdtirmesi kacinilmaz
olur. Fakat istismar olgusu normal ve
makul sinirlarda cereyan eder ve belli si-
niflarin ve devletin elinde toplanan ser-
vetler verimli alanlarda degerlendirilirse
bu servetler devlet ve zengin siniflarla
halk arasinda devreder. Boylece bitin
toplumun zenginligi artar; zamanla alt
tabakalar da artan zenginlik ve refahtan
paylarini alirlar (a.e., 11, 297-304).

Bu degerlendirmelerine ragmen ibn
Hald(n'un, zengin siniflar tarih boyunca
bitun toplumlart dejenere eden ve ikti-
sadi, ictimai ve siyasi ydnlerden ¢ékin-
tlye sevkeden bir ziimre olarak kabul
ettigi ve onlara hic de iyi gézle bakmadi-
g1 gorilmektedir. Siphesiz onun bu go-
ruslerinin servete ve servet sahiplerine
disman olmakla bir ilgisi yoktur. Ancak
belli siniflarin elinde toplanan zenginligin
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tarih boyunca genellikle mesri ve tabii
sinirlart asan yollarda kullaniimasi se-
bebiyle bdyle bir kanaate varmistir. ibn
Haldin, énce zengin ve yonetici- zengin
siniflarda baslayan liks, israf ve gdsteri-
se dénik harcamalarin onlarin etkisiy-
le biitlin topluma yayildigini, bunun da
toplumlari yikima gétirduginu sik sik
belirtmistir (a.e., [, 366, 511, 527-530; 11,
300).
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Literatiir. Yasadig! dénemde yeterin-
ce anlasilamayan ve élimunden son-
ra da bir siire unutulan ibn Haldn'u XVI.
yuzyilda ilk olarak kesfedip ardindan
eserlerini Tirkce'ye cevirenler, ibn Hal-
din’dan etkilenen Osmanli tarihgileri ve
devlet adamlari olmustur. ibn Hald(n
XIX. yuzyildan itibaren sarkiyatcilarin yo-
gun ilgisini cekmis ve pek cok dilde aras-
tirmalara konu olmustur.

Havat1, Eserleri ve Diisiincesi. Ibn Hal-
ddn’un hayati, eserleri ve genel olarak
dustincesi hakkinda oldukga genis bir li-
teratlr bulunmaktadir. Umumi bir giris
icin Nathaniel Schmidt'in Ibn Khaldun:
Historian Sociologist and Philosopher
(New York 1930) ve Muhammed Abdul-
lah Inan'in, Ibn Hald{in: Haydtiihti ve
tiirasiihii’l-fikri (Kahire 1352/1933, 1965
(genisletilmis baski]; ing. versiyonu, Ibn
Khaldun: His Life and Work, Lahore 1941)
adli eserleri dikkate deger. ibn Halddn'un
dugutincesi hakkinda en kapsamli calisma
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Milhim Kurban'in Haldtiniyyat (I-111,
Beyrut 1983-1985) adli eseridir. Muellifin
eserleri icin Abdurrahman Bedevi’'nin
Mii’ellefatii Ibn Haldiin (Kahire 1962;
Tunus 1979) adli aragtirmasi hala 6nemi-
ni korumaktadir. Bu konudaki diger eser-
lerden bazilari sunlardir: Zeki Cemil, [bn
Haldiin (Istanbul 1317); Muhammed Ha-
life TGnist, Haydtii Ibn Haldtin (Kahire
1343/1925); Emir Sekib Arslan, Ta“likat
‘ald Ibn Haldtn (1-111, Kahire 1355); Hil-
mi Ziya Ulken — Ziyaeddin Fahri Findikog-
lu, Ibn Haldun (istanbul 1940); Omer
Ferruh, Ibn Haldiin ve Mukaddimetii-
hii (Beyrut 1943); Ali Abbas, Haydtii ve
mii’ellefatii Ibn HaldGn (Titvan 1961);
Ali Abdulvahid Vafi, ‘Abdurrahmdn b.
Haldian: Haydtiiha ve asdruhi ve
mezdahiru abkariyyetihi (Kahire, ts.);
Walter Joseph Fischel, Ibn Khaldun in
Egypt his Public Functions and his
Historical Research (Berkeley-Los An-
geles 1967); Muhammed Aziz el-Haba-
bi, Ibn Khaldan (Paris 1968; Ar. trc. Fa-
tima el-Camif el-Hababf1, Beyrut, ts.); A.
HilG, Ibn Khaldun : Mii’essisi ilmi’l-
ictima@*“ (Beyrut 1969); Abdelghani Meg-
herbi, Ibn Khaldoun: Sa vie et son
ceuvre (Alger 1980); A. A. Ignatenko,
Ibn-Khaldun (Moskova 1980); Ahmed
Abdisselém, Ibn Khaldoun et ses lec-
tures (Paris 1983); a.mlf., Mahtatati
Ibn Haldtin fi mektebati Tiirkiyd (Tu-
nus 1985); Mustafa es-Sek'a, el-Ustisti'l-
Islamiyye fi fikri Ibn Haldiin ve naza-
riyyetihi (Kahire 1986); Ahmet Arslan,
Ibn Haldiin'un Ilim ve Fikir Diinyasi
(Ankara 1987; 2. bs. Ibn Haldin, istan-
bul 1997); Silleyman Uludag, /bn Haldiin
(Ankara 1993); Muhammed Farik Neb-
hani, el-Fikrti'l-Haldiini (Beyrut 1998).

Felsefesi. ibn Haldin, meshur eseri
Mukaddime'de felsefeye karsi acikca
tavir almakla birlikte bir filozof olarak da
pek cok arastirmaya konu olmustur. Bu
eserlerden bazilari sunlardir: W. Simon
von der Bergh, Umriss der Mohamme-
danischen Wissenschaften nach Ibn
Khaldiin (Leiden 1912); Muhammed
Kamil Ayad, Die Geschichts-und Ge-
sellschaftslehre Ibn Khaldiins, For-
schungen zur Geschichts-und Gesell-
schaftslehre (Stuttgart-Berlin 1930);
Muhsin Mehdi, Ibn Khaldun's Philoso-
phy of History (Chicago 1957); Heinrich
Simon, Ibn Khalduns Wissenschaft
von der menschlichen Kultur (Leipzig
1959; ing. trc. Fuad Baali, Lahore 1978);
Ali el-Verdi, Mantiku Ibn Haldan fi
dav’i hadaretihi ve sahsiyyetihi (Kahi-
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re 1962); Nassif Nassar, La pensée réal-
iste d’Ibn Khaldoun (Paris 1967); Mu-
hammed Abid el-Cabiri, el-‘Asabiyye
ve'd-devleme “aGlimii nazariyyetin Hal-
diiniyyetin fi't-tarihi’l-Islami (Dariil-
beyza 1971); Misbah el-Amili, [bn Hal-
din ve tefevvuku'l-fikri'l-‘Arabi ‘ale’l-
fikri'l-Yiinani (Trablus 1988); Abdlrrez-
78K el-MekkKi, el-Fikrii'l-felsefi ‘inde Ibn
Haldin (iskenderiye 1970, 1990); imha-
med Hiseyin Nasr, Mefhimti'l-hada-
re ‘inde Ibn Haldtn ve Higel (Binga-
zi 1993); Muhammed Faruk en-Nebhan,
el-Fikrii'l-Haldtni min hilali'l-Mukad-
dime (Beyrut 1418/1998).

ibn Haldn'un felsefi diisiincesiyle il-
gili makaleler de oldukga fazladir: Erwin
Isak Jakob Rosenthal, “Ibn Jaldun's Atti-
tude to the Falasifa” (al-Andalus, XX/1
[1955], s. 75-85); Ibrahim Medkar, “ibn
Haldln el-FeylesOf" (A*malit Mihricani
Ibn Haldan, Kahire 1962, s. 123-134);
Muhsin Mehdi, “Ibn Khalddn” (A History
of Muslim Philosophy, Wiesbaden 1966,
s. 808-904); Robert Simon, “Ibn Sina, al-
Gazali and Ibn Khaldtin: A Contribution
to the Typology of a Muslim Intelligentia”
(AO, XXXV/2-3 [1981], s. 181-200); Ab-
derrahmane Lakhsassi, “Ibn Khaldan”
(History of Islamic Philosophy |ed. S.
Hossein Nasr-Oliver Leaman|, London
1996, 1, 350-364).

Epistemoloji. ibn Hald(n'un bilgi fel-
sefesi Uzerine gorusleri hakkinda 1970'li
yillardan itibaren cesitli calismalar yapil-
mustir. Bunlara érnek olarak su eserler
zikredilebilir: J. Naaman, Le probléme
de la connaissance d’apres Ibn Khal-
doun (doktora tezi, 1975, Université de
Nancy); Abderrahmane Lakhsassi, The
Epistemological Foundations of the
Sciences in Ibn Khaldin'’s Muqaddi-
mah: The Classification of the Scienc-
es and The Problem of the Spiritual
Sciences (Manchester 1982); Ahmed
Abdalla al-Rabe, Muslim Philosophers
Classifications of the Sciences: al-Kin-
di, al-Farabi, Ibn Khaldin (doktora te-
zi, 1984, Harvard University); Steve Alan
Johnson, A Critical Analysis of the
Epistemological Basis of Ibn Khal-
dun’s Classification of the Sciences
(doktora tezi, 1989, Indiana University);
S. Dabydeen, “Ibn Khaldun: An Inter-
pretation” (The [slamic Quarterly, XI11/2
[1969], s. 79-101); Salvador Gomez Noga-
les, “Theoria y Metodo de la Sciencia en
Ibn Haldun” (Orientalia Hispanica [1974],
s. 351-375); Muhammed Abid el-Cabiri,
“Ebistemlciyye’l-ma‘kil ve'l-1a ma‘kal
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fi Mukaddimeti ibn HaldQn” (Nahnii ve’t-
tiras, kiratiin mu‘asire fi tirasine’l-felse-
fi, Beyrut 1993, s. 261-309).

Tarih Felsefesi. ibn HaldGn'un islam
tarihgiligine yaptigi en énemli katki, o
zamana kadar uygulanan islam tarih me-
todolojisine yonelttigi elestirilerle tarih
ilmini felsefi bir bakis tarziyla inceleme-
sidir. Ibn Hald(in bu acidan islam diinya-
sinin ilk tarih filozofu olarak kabul gor-
mus ve bu yoénuyle de cesitli arastirma-
lara konu olmustur: Anvar Amin Mudan-
ghe, Ibn Khaldun's Socio- Historical
Theory: A Study in the History of Ideas
(doktora tezi, 1971, Syracuse University);
Muhammed Talbi, Ibn Khaldin et I'his-
toire (Tunus 1973); Osman Muvafi, Ibn
Haldtin ndkidii't-tarih ve'l-edeb (Is-
kenderiye 1976); Nimeyr el-Ani, Ibn
Haldin ve bidayatii't-tefsiri’l-maddi
li't-tarih (Aden 1984); Omer Farak Tab-
ba, Ibn Haldtin fi siretihi ve felsefeti-
hi't-tarihiyye ve'l-ictim@‘iyye (Beyrut
1992); Zeyneb Hudayri, Felsefetii't-ta-
rih Snde Ibn Haldin (Beyrut 1997).

ibn Hald@in'un tarih felsefesi iizerine
yazilmig makaleler de onunla ilgili lite-
ratlr icinde énemli yer tutar: Alfred
Freiherr von Kramer, “Ibn Chaldun und
seine Culturgeschichte der islamischen
Reiche" (Sitzungsberichte der Kaiserli-
chen Akademie der Wissenschaften, XClII
[1879], s.581-634; Ing. trc. S. Khuda Baksh,
IC,1[1927], s. 567-607); Rafael Altimara,
“Notes Sobre la Doctrina Historica de
Aben Jaldun” (Homenage a D. Francisco
Codera [Sarakusta 1904], s. 357-374); N.
A. Ivanov, “Kitab al-Ibar Ibna Khalduna
kak Istochnik Istorii Severo-Afrikanski
zemlei v 14-om veka" (Arabskii Sbornik,
XIX [1959], s. 3-45); Alessio Bombaci, “La
Dottrina Storiografica di Ibn Haldun”
(Annali della Scuola Normale Superiore
di Pisa, XV [1946], s. 159-185); Rizazade
Safak, “Ibn Halddin ve Felsefe-i Tarih”
(Revue de la Faculté des Lettress de Teb-
riz, 111 [1950], s. 360-369); Buddha Pra-
kash, “Ibn Khaldun'’s Philosophy of His-
tory” (IC, XXVIII [1954], s. 492-508; XXIX
[1955], s. 104-109, 225-236); Arnold J.
Toynbee, “The Relativity of Ibn Khaldun's
Historical Thought” (A Study of History,
[l [London 1962], s. 321-328, 473-476);
Grace E. Cairns, “Great Forerunners of
Twentieth Century Culture Cycle Theo-
ries: Ibn Khaldun and Vico” (Philosophies
of History [New York 1962], s. 322-349);
Julius Germanus, “Ibn Khaldun, the Pre-
cursor of the Philosophy of History” (Is-
lamic Literature, X1l [1967], s. 43-53); Mi'-
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rac Muhammed, “Ibn Khaldun and Vico”
(IS, XIX/3 [1980],s. 195-211); B. A. Mo-
juetan, “Ibn Khaldoun and his Cycle or
Fatalism: a Critique” (/S, LIl [1981], s.
93-108); Ahmet Arslan, “ibn Hald(n ve
Tarih” (TID, I [izmir 1983}, s. 9-30); Joérg
Fish, "Kausalitat und Physiognomik.
Zyklische Geshichtsmodelle bei Ibn Hal-
dun und Oswald Spengler” (Archiv f.
Kulturgeschichte, LXVII [K&ln 1989], s.
263-310); Robert Simon, “East and West:
Ibn Khaldoun and the Sciences of History”
(Greece and Mediterranean [Missouri
1990], s. 48-61); Philip K. Hitti, “ilk Tarih
Filozofu: ibn Haldun” (Arap Tarihinin Mi-
marlart |T. trc. Ali Zengin, istanbul 1995,
s. 291-312); Robert Irwin, “Toynbee and
Ibn Khaldun” (MES, XXXII1/3 [1997], s.
461-479).

Tarihgiligi. Ibn Haldn'un tarihciligi
tarih filozofu olmasinin yaninda daima
ikinci planda kalmig, buna bagh olarak
da el-‘Iber adli mufassal tarihi Mukad-
dime'nin goélgesinden kurtulamamistir.
ibn Haldiin'un tarihciligiyle ilgili olarak
su eser ve makaleler zikredilebilir: Ali
Oumlil (Umlil), L'histoire et son discours:
Essai sur la méthodologie d’Ibn Khal-
doun (Rabat 1982; Ar. versiyonu, el-Hta-
bu’t-tarihi dirase li-menheciyye Ibn Hal-
duan, Beyrut 1984); Maya Shatzmiller,
L’historiographie merinide, Ibn Khal-
dun et ses contemporains(Leiden 1982);
Rachida al-Diwani, La méthode histori-
que chez Ibn Khaldoun et Volney (Al-
exandrie 1989); Hiiseyin Asi, Ibn Haldtin
mii’errihen (Beyrut 1991); Muhammed
Kamil Ayad, “The Beginning of Historical
Research” (ing. trc. M. S. Khan, IS, XVII
[1978], s. 1-26); Abdilcebbar Naci, “Te-
tebbuun tarihiyyln li-muhaveleti ibn
Hald(n fi iadeti kitabeti't-tarihi’l-“Ara-
bi" (el-Mierrihu’l-Arabi, XX1I (Bagdat
1402/1982], s. 113-148); Michael Brett,
“Ibn Khaldun and the Dynastic Approach
to Local History: the Case of Biskra” (al-
Qantara, X11/1 [1991], s. 157-180; Charles
Issawi, “Ibn Khaldun on Ancient History:
A Study in Sources” (Princeton Papers in
Near Eastern Studies, 111 [1994],s. 127~
150); Andre Ferre, “Les sources judeo-
chretiennes de I'histoire d'lbn Khaldoun”
(IBLA, LVIII/176 [1995], s. 223-243).

Sosyoloji. ibn Haldiin, tarih filozofu ol-
manin &tesinde sosyoloji ilminin kurucu-
su ve buytiik bir sosyolog olarak nitelen-
dirilmigtir. XX. ylizyilin bagindan itibaren
onun hakkinda yapilan calismalarin bi-
yuk cogunlugu sosyolojik gorisleriyle il-
gilidir: Taha Huseyin, Etude analytique
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et critique de Ia philosophie sociale
d’Ibn Khaldoun (Paris 1917; Ar. trc. Mu-
hammed Abdullah inan, Kahire 1925);
Gaston Bouthoul, Ibn Khaldoun sa
philosophie sociale (Paris 1930; Ar. trc.
Adil Ziiaytir, Beyrut 1984); M. Abbas Am-
mar, Ibn Khaldun's Prolegomena to
History. The Views of a Muslim Think-
er of the Fourteenth Century on the
Development of Human Society (dok-
tora tezi, 1941, Cambridge University); Sa-
t1* el-Husari, Dirdsdat ‘an Mukaddimeti
Ibn Hald{in (Beyrut 1943; genisletilmis
baski, Kahire 1953); Abdulaziz Ezzat, Ibn
Khaldoun et sa science sociale (Caire
1947); Ali Wardi, A Sociological Analy-
sis of Ibn Khaldun's Theory A Study
in the Sociology of Knowledge (dok-
tora tezi, 1950, University of Texas); Zahi-
da Pasha, Ibn Khaldun, Sociologist
(doktora tezi, 1951, American University);
M. Nour, An Analytical Study of the
Social Thought of Ibn Khaldun (dok-
tora tezi, 1954, University of Kentucky);
Ali Abdulvahid Vafi, el-Felsefetti'l-
ictim@‘yye li'bn Haldiin ve Auguste
Comte (Kahire 1955); Cevad Tabatabat,
Ibn Haldiin ve ‘ulitm-i ictim@‘i (Tah-
ran 1374); Svetlana Batsieva, Istoriko
Sotsiologiicheski Traktat Ibn Khaldu-
na Mugaddima (Moskova 1965; Ar. trc.
Ridvan ibrahim, el-“Umranii’l-beseri fi Mu-
kaddimeti lbn Haldiin, Tunus -Libya 1978);
Yves Lacoste, Ibn Khaldoun, naissance
de I'histoire passée du tiers monde
(Paris 1966; T. trc. Mehmet Sert, [bni Hal-
dun, (giincti Ditnyanin Gecmisi Tarih Bi-
liminin Dogusu, istanbul 1993); Abdel-
ghani Megherbi, La pensée sociologique
d’Ibn Khaldoun (Alger 1971; Ar. trc.
Muhammed $. D. Hiiseyin, Cezayir-Tu-
nus 1987); I. M. Khalifa, An Analytical
Study of “Asabiyah”, Ibn Khaldun's
Theory of Social Conflict(doktora tezi,
1972, Catholic University of America); Ha-
san es-Saati, “[lmii'l-ictima%'l-Haldini:
Kav@’idi’l-menhec (Kahire 1975; Bey-
rut 1981); Mahmd Abdiilmevia, Ibn Hal-
din ve ‘ulamii’l-miictemd’ (Tunus-Lib-
ya 1976); Abdulkadir Cagldl, el-Eskaliy-
yéatii't-tarihiyye fi 9lmi'l-ictima‘i’s-si-
yéasi inde Ibn Haldtin (Ar. trc. Faysal
Abbas, Beyrut 1980); Fuad Baali — Ali War-
di, Ibn Khaldun and Islamic Thought-
Styles (Boston 1981); Idris Hudayr, et-
Tefkirti'l-ictim@‘i'l-Haldiini ve ‘aldka-
tiih bi-ba‘zi’n-nazariyydti'l-ictima-
‘iyye (Cezayir 1983); Said Muhammed
Ra‘d, el-‘Umran fi Mukaddimeti Ibn
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Halddn (Dimagsk 1985); Fuad Baali, IIm
al-Umran and Sociology: A Compar-
ative Study (Kiveyt 1986) ve Society,
State and Urbanism, Ibn Khaldun's
Thought (Albany 1988); Abdul‘al Abdiil-
mun‘im Sami, Cografiyyetii’l-“Umrén
‘inde Ibn Haldtn (Kahire 1990); Ahmet
Oncii, Sosyoloji ya da Tarih-i Ibn Hal-
dun ve Mukaddime Uzerine Bir Ince-
leme (Ankara 1993); Yavuz Yildirim, Ibn
Haldun'un Bedavet Teorisi (doktora te-
zi, 1998, MU Sosyal Bilimler Enstitiisii);
Neset Toku, [Im-i Umrén, Ibn Haldun'-
da Toplumsal Diigtince (istanbul 1999).

Bu konuda yazilmis makalelerden ba-
zilar1 da sunlardir: Stefano Colosia, “Con-
trubition a I'étude d’'Ibn Khaldoun” (Re-
vue du monde musulman, XXVI [1914],
s. 318-338); I. Levin, “Ibn Chaldun Arabsky
Sotsiolog XIV vieka” (Novyi Vostok, XII
[Moskova 1926], s. 241-263); Ludwig Gum-
plowicz, “Un sociologue arabe du XIV¢
siecle” (Apercus sociologiques [Lyon-
Paris 1930]; T trc. Ziyaeddin Fahri Findi-
koglu, Ibn Haldtn |istanbul 1940}, s. 77-
107); Francesko Gabrieli, “Il Concetto
della ‘Asabiyyah nel Pensiore Storica di
Ibn Haldun" (Atti della Reale Academica
delle Science di Torino, XLV [1930], s.
437-512); Taher Khemiri, “Der ‘Asabija-
Begriff in der Mugaddima des Ibn Hal-
dun” (Isl., XXI11 [1936], s. 163-188; T. trc.
Hiuseyin Zamantili, Sosyoloji Konferansla-
r1, istanbul 1982, s. 19-44); Hellmut Rit-
ter, “Irratianol Solidarity Groups: A So-
cio-psychological Study in Connection
with [bn Khaldun” (Oriens, 1 [1948], s. 1-
44); Abdelkader Djeghloul, “Ibn Khaldun
et la science sociale” (Revue algérienne
des sciences juridiques, économiques et
politiques, X11 [1975], s. 463-526); Georgés
Labica, “Esquisse d'une sociologie de la
religion chez Ibn Khaldoun” (La pensée,
sy. 123 [1965], s. 3-23); Ernest Gellner,
“Flux and Replux in the Faith of Men”
(Muslim Society [Cambridge 1981), s. 1-
85) ve “Cohesion and Identity: the Magh-
reb from Ibn Khaldun to Emile Durkheim”
(Muslim Society [Cambridge 1981], s. 86-
113); Mahmd Dhaouadi, “An Explora-
tion into Ibn Khaldun and Western Clas-
sical Sociologists” (IQ, XXX [1986], s. 248-
266); Mahmad Dhaouadi, “Ibn Khaldun:
The Founding Father of Eastern Sociology”
(International Sociology, V (1990}, s. 315-
335) ve “The Part Ibn Khaldun’s Person-
ality Traits and his Social Milieu Played in
Shaping his Pioneering Social Thought”
(Islam Arastirmalart Dergisi, 11 [1998), s.

23-48); Unver Giinay, “islam Diinyasinda
Bir Din Sosyolojisi Onciisii ibn-i Haldan”
(Atatiirk (niversitesi ilahiyat Fakiiltesi
Dergisi, sy. 6 [1987], s. 63-104); David M.
Hart, “Ibn Khaldun and the Beginnings
of Islamic Sociology in the Maghrib” (el-
Mecelletii’t-Tarthiyyeti’l-“Arabiyye li’d-
dirasati’'l-“Osmaniyye, sy. 7-8 [1993], s. 39-
58).

Antropoloji ve Sehircilik. ibn Haldin'un
antropoloji ve sehircilige yonelik gorus-
leri icin su calismalar dikkate degerdir:
Barojo Julio Caro, “Aben Jaldun : Antropol-
ogo Social” (Estudios Magribies [Madrid
1958], s. 11-58); John W. Anderson, “Con-
juring with Ibn Khaldun: From an Anthro-
pological Point of View” (Ibn Khaldun and
Islamic Ideology |Leiden 1984, s. 111-
121); Ahmed Hamid es-Seyyid, “Te’sirii ibn
Haldn fi'l-antrabalaciyye'l-ictima‘iyye”
(Mecelleti’lUlami’l-ictimaiyye, XV/3 [Ki-
veyt 1987], s. 171-187); S. G. Sibr, “ibn
Haldln ve tanzimi’'l-mudin ve Simi’l-ic-
tima“ ve fenni'l-“imare” (A‘malii mihrica-
niIbn Haldan [Kahire 1962], s. 589-610);
K. Nakamura, “Ibn Khaldun's Image of
City: Urbanism in Islam” ( The Proceedings
of the International Conference an Urba-
nism in Islam, 1 [Tokyo 1989], s. 301-317).

Ekonomi. ibn Hald(in'un dikkat ¢eken
yanlarindan biri de onun ekonomiye dair
fikirleridir. Hatta bazi muellifler onu eko-
nomi ilminin kurucusu olarak kabul et-
mislerdir. Bu alanda pek cogu ideolojik
olmak Uzere gesitli yorumlar yapilmis ve
genis tartismalar olmustur: Subhi Mah-
mesani, Les idées économiques d’Ibn
Khaldoun, Essai historique analytique
et critique (Lyon 1932; Beyrut 1933); Mu-
hammed Ali Neg'et, R&’idii’l-iktisad Ibn
HaldtGin (Kahire 1944); H. Rus‘an, Ibnu
Chaldun Tentang Sosial Ekonomi (Ca-
karta 1963); M. Atallah Berham, La pen-
sée économique d'Ibn Khaldoun (dok-
tora tezi, 1964, Université de la Sorbon-
ne); E. Z. al-Alfi, Production, Distribu-
tion and Exchange in Ibn Khaldun's
Writings (doktora tezi, 1963, University
of Minnesota); Georges S. Firzly, Ibn
Khaldun: A Socio-Economic Study
(doktora tezi, 1973, University of Utah);
Abdilmecid Mizyan, en-Nazariyyatii'l-
iktisadiyye ‘inde Ibn Haldiin ve iisii-
siihG mine’l-fikri'l-Islami ve vaki'l-
miictema‘i (Cezayir 1981); Ahmed Sadik,
Ibn Khaldoun, genése de 1'économie
politique apologie de la démocratie
Sociale (Rabat 1982); ibrahim Erol Kozak,
Ibn Haldun'a Gére Insan, Toplum, Ik-



TORKIYE
DIYANET
VAKFI

tisat (istanbul 1984); Ahmed B Zerve,
el-Iktisadii’s-siyast fi Mukaddimeti Ibn
Halditin (Beyrut 1984); Arif Delile, Me-
kdnetii'l-efkari'l-iktisadiyye li'bn Hal-
din fi'l-iktisadi’s-siydsi (Lazkiye 1987);
M. Abdullah Battah, Ibn Khaldun's Prin-
ciples of Political Economy: Rudiments
of a New Science (doktora tezi, 1988, The
American University); Seyyid SGrabci Ab-
dillmevla, el-Fikrii'l-Iktisadi ‘inde Ibn
Haldin, el-es‘ar ve’n-nukad dirdse
tahliliyye (Riyad 1409/1989); Selahaddin
Besyini Raslan, es-Siydse ve'l-iktisad
‘inde Ibn Haldiin (Kahire 1990).

Konuyla ilgili makaleler de sunlardir:
Ali NOreddin el-Anesi, “Il Pensiore Eco-
nomico di Ibn Haldun” (Rivista della Col-
onie Italiene, V1 [ 1932],s. 112-127); J.
Spengler, “Economic Thought in Islam,
Ibn Khaldun” (Comparative Studies in
Society and History, VI [1963-1964], s.
268-306); S. Andic, “A Fourteenth Cen-
tury Sociologist of Public Finance” (Pub-
lic Finance, XX [1965], s. 20-44); Svetlana
Batsieva, “Les idées économiques d'lbn
HaldQn” (IBLA, XXXVI/131 [1973], s. 63-
76); L. Haddad, “A Fourteenth Century
Theory of Economic Growth and Devel-
opment” (Kyklos, XXX/2 [1977],s. 195-
213); Pedro Chalmeta, “Au sujet des théo-
ries économiques d'lbn Haldoun” (Rivis-
ta Degli Studi Orientali, LVIl [1983], s. 93-
120); Ibrahim M. Oweiss, “Ibn Khaldun,
the Father of Economics” (Challenges
and Responses: Studies in Honor of Con-
stantine K. Zurayk |New York 1988], s.
112-127); Seyyid Faris Alatas, “Ibn Khal-
dun and the Ottoman Modes of Produc-
tion” (Arab Historical Review for Ottoman
Studies, sy. 1-2 [Tunus 1990], s. 54-63);
Perveen Rozina, “Ibn Khaldun as an Econ-
omist: A Comparative Study with Mo-
dern Economists” (Pakistan Journal of
History and Culture, XV/1 [1994],s. 111-
130).

Siyaset Teorisi. Ibn Hald(in'un siyaset
teorisi, hilafet, milk ve hanedan gibi
kavramlar Uzerine gorusleri sarkiyatcilar
arasinda tartigmalara sebep olmustur.
Bu baglamda yapilan baska arastirmalar
sunlardir: Erwin Isak Jakob Rosenthal,
Ibn Khalduns Gedanken Uber den
Staat: Ein Beitrag zur Geschichte der
Mittelalterlichen Staatslehre (Miinich -
Berlin 1932) ve “The Theory of the Power
State: Ibn Khaldun’s Study of Civiliza-
tion” (Political Thought in Medieval Islam
[Cambridge 1962], s. 84-113; T trc. Ali
Caksu, Ortacagda islam Siyaset Diisiince-
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si [Istanbul 1996], s. 123-159); Hamilton
Alexander Roskeen Gibb, “The Islamic
Background of Ibn Khaldin's Political
Theory” (BSOAS, VII [1933-35], s. 23-31,
T trc. Kadir Durak v.dgr., [slam Medeniye-
ti (zerine Arastirmalar |istanbul 1991},
s. 183-192); Muhsin Mehdi, “Die Kritik
der Islamischen politischen Philosophie
bei Ibn Khaldun” (Wissenschaftliche Po-
litik : Eine Einfithrung. Grundlagen ihrer
Tradition und Theorie |Freiburg 1962], s.
117-151); Muhammed Mahmd Rabi’,
The Political Theory of Ibn Khaldun
(Leiden 1967) ve Ann Katharine Swyn-
ford Lambton, “The Historical Theory:
Ibn Khaldun” (State and Government in
Medieval Islam [Oxford 1981],s. 152-177).
Konuyla ilgili diger ¢alismalardan bazila-
r1 da soyle siralanabilir: Peter von Sivers,
Khalifat, Kénigtum und Verfall, Die
politische Theorie Ibn Khalduns (Minih
1968); Georges Labica, Politique et reli-
gion chez Ibn Khaldoun (Algiers 1968;
Ar. trc. M(isé Vehbe — Sevki Diiveyht, Bey-
rut 1980); Umit Hassan, Ibn Haldun'un
Metodu ve Siydset Teorisi (Ankara 1977).
M. Nasr, “Felsefetii's-siyase inde ibn Hal-
din” (A‘malii mihricani Ibn Haldan |Ka-
hire 1962], s. 318-345); Richard Walzer,
“Aspects of Islamic Political Tought: al-
Farabi and Ibn Xaldun" (Oriens, XVI
[1963],s. 40-60); Recep Yumuk, “ibn Hal-
dun’'da Devlet Goérisi” (Atatiirk (niver-
sitesi [sletme Fakiiltesi Arastirma Ensti-
tiisti Isletme Dergisi, sy. 3 [1978], s. 227-
278); F. Sakri, “The Material Base of Poli-
tical Power in Ibn Khaldun” (Mecelletii’l-
‘Ulami’l-islamiyye, V11/2 [Kiiveyt 1979],
s. 57-71); Abdesselam Cheddadi, “Le
systéme du pouvoir en Islam d'aprés Ibn
Khaldoun" (Annales, XXXV [1980], s. 534-
550); Henri Laoust, “La pensée politique
d'lbn Khaldoun” (REI, XXXVIII [1980], s.
133-153).

islam ve Tasavvuf. ibn Hald(in'un bu
konudaki géruslerini ele alan bazi aras-
tirmalar sunlardir: Ignacio Saadé, EI Pen-
samiento Religioso de Ibn Jaldin
(Madrid 1973); Muhammed el-Alani, Ese-
rii‘d-dirdsati'd-diniyye fi-tefkiri ibn
Haldin (doktora tezi, CAmiatii'z-ZeytQ-
ne Kiilliyett's-serfa ve us(li’d-din, Tunus
1983); Omer Ferruh, “Mevkifu ibn Haldin
mine’d-din” (A‘malit mihricani Ibn Hal-
dan [Kahire 1962], s. 359-414); Hermann
Frank, Beitrag zur Erkenntnis des Su-
fismus nach Ibn Haldun (doktora tezi,
1884); Miya Syrier, “Ibn Khaldun and Is-
lamic Mysticism” (/C, XXI [1947], s. 264-
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302); Fadlou Shehadi, “Theism, Mysticism
and Scientific History in Ibn Haldun” (/s-
lamic Theology and Philosophy : Studies
in Honour of George F. Hourani [Albany
1984], s. 265-328).

Dil ve Edebiyat. Muhammed Id, el-
Meleketii'l-lisdniyye fi-nazari Ibn
Haldin (Kahire 1979); Misal Zekeriyya,
el-Meleketii'l-lisdniyye fi Mukaddi-
meti Ibn Haldiin (Beyrut 1986); Abdul-
lah b. Hamnd el-Gisran, Itticahatii't-tec-
didiyye fi'd-dersi’'n-nahvi inde Abdil-
kahir el-Ciircani ve Ibn Haldiin (Kahi-
re 1987); Ahmed el-HGfi, “Edebii ibn Hal-
dan” (Havliyyata Kalliyeti Dari’l-“ulam,
11l [Kahire 1970-71], s. 25-55); Abdullah
Abdiirrahim Useylan, “ibn Hald{in ve ese-
ruhi'l-edebi” (Mecelleti Kiilliyeti’l-ula-
mi’l-ictima‘iyye, 11 [Riyad 1973], s. 515-
535; Miriam Crooke, “Ibn Khaldun and
Language: From Lingustic Habit to Phil-
ological Craft” (Ibn Khaldun and Islamic
Ideology [Leiden 1984, s. 27-36); ihsan
Abbas, “en-Nakdii'l-edebi Sinde ibn Hal-
dan” (Tarthu’n-nakdi’l-edebi ‘inde’l-*Arab
[Amman 1986], s. 613-630).

Egitim. Abdullah el-Emin en-Nuaymi,
el-Mendhic ve't-turuku'i-ta‘lim inde’l-
Kabisi ve Ibn Haldiin (Trablus 1980);
Mustafa el-Kerimi, et-Tenzirti't-terbevi
‘inde Ibn Haldiin (Rabat 1982; Abdiile-
mir Semseddin, el-Fikrii't-terbevi ‘in-
de Ibn Haldin ve'bni’l-Ezrak (Beyrut
1984); Hiiseyin Abdullah Banebile, Ibn
Haldin ve tiirdstihii’t-terbevi (Beyrut
1984); Ali Zey'(r, el-Felsefeti’l-‘ame-
liyye ‘inde Ibn Hald{in ve'bni’l-Ezrak
(Beyrut 1993); Cemal el-Muhasib, “et-Ter-
biye “inde ibn Hald(n" (el-Mesrilk, XLIII
[1949], s. 365-398); F. Siileyman, “el-itti-
cahati't-terbeviyye fi Mukaddimeti ibn
Haldan” (A°malii mihricani [bn Haldan
|Kahire 1962], s. 425-470); Muhammed
Hasan el-Amayire, “Fikrii ibn Hald(n et-
Terbevi beyne'l-“aséle ve'l-mu‘asira” (el-
Cami‘atii’l-islamiyye, 11/3 [London 1416/
1995], 5. 175-192).

Etkileri. Ibn Haldn'un diistincesinin
Arap ve islam diinyasina tesirleri icin
Ebu’'l-Kasim Muhammed KirrG'nun el-
‘Arab ve Ibn Haldiin (Tunus 1956) ve
Ahmed Abdiisselam’m “Ar&’( ibn Hal-
din ve te’siruha fi'l-“alemi’l-islami mi-
ne'l-karni‘t-tasi© “aser ile’l-yevm” (el-Me-
celletii’l-“Arabiyye li’s-sekafe, 1/1 [1981],
s. 73-111); Bat1 dunyasina etkileri hak-
kinda H. V. White'in, “Ibn Khaldun in
World Philosophy of History” (Compara-
tive Studies in Society and History, 11
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[1959-1960],s. 110-129) ve Warren E.
Gates'in “The Spread of Ibn Khaldun'’s
Ideas on Climate and Culture” (Journal
of the History Ideas, XXXII1 [1967], s. 415-
422); Osmanl entelektiel hayatindaki
yansimalarina dair Ziyaeddin Fahri Findi-
koglu'nun “Tirkiye’de ibn Haldunizm”
(60. Dogum Yilt Miinasebetiyle Fuad Kép-
rilt Armagant |Istanbul 1953], s. 153-
164); Bernard Lewis'nin “Ibn Khaldun in
Turkey"” (Studies on Turkish-Arab Rela-
tions, 111 [1988], s. 107-110) ve Cornell
Fleischer’in “Royal Authority, Dynastic,
Cyclism and ‘Ibn Khaldunism’ in Six-
teenth- Century Ottoman Letters” (/bn
Khaldun and [slamic Ideology [Leiden
1984], s. 46-68) baslikli makaleleri zikre-
dilebilir.

iImi Toplantilar-Dergi Ozel Sayilar:.
ibn Hald(in'un dogum ve 8lim yildénim-
leri gibi vesileler dolayisiyla gesitli ilmi
toplantilar yapilmistir. 2-6 Ocak 1962'de
Kahire'de diizenlenen ibn Hald(n konulu
sempozyumun bildirileri A‘mali mihri-
cani Ibn Haldin (Kahire 1962), 1962'-
de Darulbeyza'da yapilan sempozyumun
bildirileri de A‘malii mihricani Ibn Hal-
din (Rabat 1963) adiyla nesredilmigtir.
14-17 Subat 1979'da Camiati Muham-
med el-Hamis Kulliyyeti'l-adab’da dlizen-
lenen ibn Hald(n paneli bildirileri A°ma-
lii nedveti Ibn Haldtin (Rabat 1981).
14-18 Nisan 1980’de Tunus'ta yapilan
ilm1 toplantinin bildirileri ise /bn Hal-
din ve'l-fikri'l-Arabiyyi’l-mu‘asir (Tu-
nus 1982) adiyla yayimlanmustir. 3 Hazi-
ran 1982’de Martin Luther Universitesi'n-
de dizenlenen Geschichte, Sprachen und
Kultur des Vorderen Orient adli sempoz-
yumun bildirileri de negredilmistir (/bn
Haldun un seine Zeit |ed. Dieter Sturm|,
Halle 1983). 1983'te Tunus'ta yapilan mil-
letlerarasi sempozyum bildirileri Mecel-
letti't-Tarih'te ézel sayi olarak negredil-
mistir (Cezayir 1984). 24 Mart 1983'te Du-
ke Universitesi'nde yapilan ibn Hald(n
toplantisinin bildirileri ise Ibn Khaldun
and Islamic Ideology adiyla yayimlan-
mistir (Leiden 1984). Bazi dergiler de
cesitli miinasebetlerle ibn Hald(n 6zel
sayis! hazirlamuslardir (er-Riva‘, Xl [Bey-
rut 1927]; Mecelletii’l-Hadis, V1/9 [Halep
1932]; el-Fikr, VI [Tunus 1961]; el-Moudja-
hid |Cezayir, Aralik 1969]; el-Mecelletii’l-
‘Arabiyye li’s-sekafe, 1/1 [1401/1981); Bi-
lim ve (topya, sy. 57 [Mart 1999]).

Literal Calismalar. ibn Hald(in hakkin-
da yapilan literal caligmalarin en kapsamili
ve sistematik olani, Aziz el-Azme'nin Ibn
Khaldin in Modern Scholarship adl
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eserinin sonuna ekledigi (London 1981,
s. 229-318) konularina gore tasnif edilmis
ibn Halddn bibliyografyasidir. Burada
1979 yilina kadar yayimlanmig eserlerin
buyuk kismi yer almaktadir. Abdullah
Topguoglu'nun “ibn Haldan Uzerine Bir
Bibliyografya Calismasi” (Selcuk (niver-
sitesi Fen-Edebiyat Fakliltesi Edebiyat
Dergisi, sy. 2 [1983], s. 199-241) adli ma-
Kkalesi de olduk¢a kapsamlidir. Daha eski
olmakla birlikte Henri Pérés'nin, “Essai
de bibliographie sur La vie et I'ceuvre
d'lbn Haldoun” (Studi orientalistici in
onore di Giorgio Levi Della Vida, 1l [Ro-
me 1956], s. 308-329) ve Walter Joseph
Fischel'in “Selected Bibliography of
Ibn Khaldun” (The Mugaddima an Intro-
duction to History ile (ing. trc. Franz
Rosenthal, Princeton 1958, 111, 485-512)
“Ibn Khalduniana™ (/bn Khaldun in Egypt
his Public Functions and his Historical
Research, Berkeley-Los Angeles 1967, s.
171-212) adl ¢alismalari 6nemlidir. Diger
bibliyografik calismalar arasinda Giuseppe
Gabrieli'nin “Saggio di Bibliographia e
Concordanza della Storia d'Ibn Haldun”
(Rivista Degli Studi Orientali, X [Roma
1924, s. 169-211) adli makalesi zikredi-
lebilir.
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(Ol ¢l U575 50
Ebi Zekeriyya Yahya
b. Muhammed b. Muhammed
b. Haldtin et-Tanisi
(6. 780/1378-79)
. Megshur tarihgi
Ibn Haldiin'un kardesi,

devlet adamu, tarihgi, edip ve sair. y

734 (1333) yilinda Hafsiler'in bassehri
Tunus'ta dogdu. Yemen -Hadramut asilli
bir Arap kabilesine mensup olup fetihten
sonra Endilliis’te isbiliye (Sevilla) sehrine
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yerlesen bir aileden gelmektedir. Devlet
yonetiminde etkili sahsiyetlerin yetistigi
aile, Isbiliye’nin hiristiyanlarin eline diis-
tagu VIIL (XI11.) yuzyilin ortalarinda Kuzey
Afrika'ya goc ederek Sebte’ye (Ceuta) ve
daha sonra Tunus'a yerlesti. EbQ Zeke-
riyya Yahya, Tunus'ta agabeyi Abdurrah-
man ile birlikte iyi bir tahsil gérd ve dini
ilimler yaninda siir ve edebiyat sahasinda
da temayiiz etti. ibn Berral ve Eb{i Ab-
dullah el-Vadiasi gibi cogu Endulis asilli
olan hocalardan ders aldi, ayrica babasin-
dan Arapca okudu. Ogullarinin tahsiline
biyik énem veren babalari, Tunus'u isgal
ederek 1347-1349 yillart arasinda haki-
miyeti altinda tutan Merini Hikimdari
Ebl'l-Hasan el-Mansir'un beraberindeki
alimlerden Abili'yi onlara 6zel hoca tut-
mustu. [ki kardes dort yil stireyle bu ho-
cadan 06zellikle akli ve tabil ilimlerle tarih
sahasinda énemli 6lctide faydalandilar.
Yahya'nin edebi sahsiyetinin olusmasini
etkileyen diger bir ilim adami da Tunus'-
taki uzun ikameti sirasinda evlerinde ka-
lan ve Merini hiikiimdarlari Eba Said ile
oglu Ebt’'l-Hasan'a katiplik yapan Endi-
lasla Abdilmiheymin b. Muhammed el-
Hadrami'dir.

Yahya'nin hayati hakkinda cok az bilgi
mevcuttur. Magrib’de yetisen meshurlar
Uzerine eser yazan muellifler agabeyin-
den dolay! onu daima ihmal etmislerdir.
Kendisiyle ilgili sinirli bilgiler, agabeyinin
megshur tarihinin Berberiler’e ait bolimu
ile kendi hal tercimesini verdigi “et-Ta
rif bi'bn Haldn"” bashgini tastyan hatime
kisminda ve diger yazarlara ait bazi tarih
kitaplarinda daginik olarak yer almakta-
dir. Yahya da Bugyetii'r-ruvvad adini ta-
siyan tek eserinin birkac yerinde yaptigi
gorevlerle ilgili kisa aciklamalarda bulun-
mustur.

Muhtemelen babasinin 6limunden
sonra Tunus'tan ayrilan Yahya, o yillar-
da yildizi parlamaya baslayan ve 755'te
(1354) Merini sultan: tarafindan katip ta-
yin edilecek olan agabeyi Abdurrahman’-
la birlikte veya onun ardindan Merini bag-
sehri Fas'a gitti. Nitekim kendisi, Nasri
Sultani Gani- Billah'in 757’de (1356) Fas’a
génderdigi Ebl'l-Berekat ibnii'l-Hac el-
Billifiki'yi hocalari arasinda géstermek-
tedir. Girnata ile kiltirel baglantilari se-
bebiyle bu dénemde 6nemli bir fikri ge-
lisme yasayan Fas'ta bulunmasi Yahya'ya
edebi sanatlar ve dzellikle insa sahasinda
yetisme firsati verdi. Onun fikri ve edebi
gelismesinde, 760 (1359) yilinda tahtin-



