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Abstract 

In this study, edition of the treatise named Risāle-i So’āl va Javāb, which includes the religious 
edicts (fatwas) given by Muḥammad Ṭāhir Qummī (d. 1098/1687) on subjects such as mysticism, 
philosophy, and medicine will be presented, and a brief evaluation will be made about this treatise. 
Qummī, the judge and Friday prayer leader of Qom, was one of the most famous opponents of 
mysticism and philosophy of the 17th century and wrote many refutations against these ideas. He 
did not limit his struggle with the Sufis only to literature, but also directly engaged in a struggle with 
the Sufis in Qom. In addition, he trained many students who were against mysticism and philosophy. 
Qummī's understanding of Shiism is akhbār (Shīʿī hadiths) centered. He characterized the traditions 
of thought such as philosophy and mysticism as non-Shia elements. This point of view of his is also 
reflected in his fatwas in Risāle-i So’āl va Javāb. In this treatise, Qummī stated that the science of 
medicine was not strictly prohibited by the imams, but even encouraged, and also mentioned various 
medicinal plants (herbs) related to the treatment of diseases, methods such as cupping and 
bloodletting. He objected to the interpretation of the concept of wisdom in the verses of the Qur'an 
as philosophy and stated that the purpose of this concept was to recognize the imam of the time. On 
the subject of Sufism, he stated that ecstatic utterances (shatahat) of Sufis such as Ḥallāj (d. 922) and 
Bāyazīd (d. 875); Ibn ʿArabī's (d.1240) opinions about the unity of existence (waḥdat al-wujūd), 
sainthood (valaya) and the duration of hell-punishment, and Jalal al-Din Muhammad Rumi's (d. 1273) 
claims about Ibn Muljam in the Masṉavı,̄ were contrary to the Shariʿa. He gave answers to the question 
about science and ulama in the direction of Shīʿī-Akhbārī perspective. 

Keywords: Twelver Shīʿīsm, Medicine, Sufism, Philosophy, Muḥammad Ṭāhir Qummī, Risāle-i 
So’āl va Javāb. 

Öz  

Bu çalışmada 11/17. asrın meşhur tasavvuf ve felsefe muhaliflerinden Muhammed Tâhir 
Kummî’nin (öl. 1098/1687) bildiğimiz kadarıyla İran kütüphanelerinde tek nüshası bulunan; tasavvuf, 
felsefe ve tıp gibi konularda verdiği fetvaları ihtiva eden Risâle-i Suʾâl u Cevâb isimli risalesinin neşri 
sunulacak ve söz konusu risale ile ilgili kısa bir değerlendirme yapılacaktır. Kum şehrinin 
şeyhülislâmı olan Muhammed Tâhir Kummî, tasavvuf ve felsefe düşünceleri aleyhine çok sayıda 
reddiye kaleme almıştır. Sûfîlerle mücadelesini sadece edebiyatla sınırlamamış, Kum’daki sûfîlerle de 
doğrudan mücadeleye girişmiştir. Bunun yanında tasavvuf ve felsefe aleyhtarı pek çok talebe 
yetiştirmiştir. Kummî’nin Şiîlik anlayışı ahbâr merkezlidir. O, felsefe ve tasavvuf gibi düşünce 
geleneklerini Şîa dışı haricî unsurlar olarak nitelemiştir. Onun bu bakış açısı, Risâle-i Suʾâl u Cevâb’daki 
fetvalarına da yansımıştır. Kummî, bu risalede tıp ilminin imamlar tarafından mutlak olarak 
yasaklanmadığını, hatta teşvik edildiğini belirtmiş, ayrıca hastalıkların tedavisiyle ilgili çeşitli şifalı 
bitkilerden, hacamat ve kan aldırma gibi yöntemlerden bahsetmiştir. Kur’an ayetlerindeki hikmet 
kavramının felsefe olarak yorumlanmasına karşı çıkmış ve bu kavramdan maksadın zamanın imamını 
bilmek olduğunu belirtmiştir. Tasavvuf konusunda, Hallâc-ı Mansûr (öl. 309/922) ve Bâyezîd-i 
Bistâmî (öl. 234/848 [?] gibi sûfîlerin şathiyelerinin, İbnü’l-Arabî’nin (öl. 638/1240) vahdet-i vücûd, 
velâyet ve cehennemliklerin azabının sonlu olmasıyla ilgili görüşlerinin ve Mevlânâ’nın (öl. 
672/1273) Mesṉevî’de Hz. Ali’nin katili olan İbn Mülcem’e şefaatçi olacağına dair iddialarının şeriata 
aykırı olduğunu ifade etmiştir. İlim ve ulemayla ilgili soruya ise Ahbârî anlayış istikametinde cevaplar 
vermiştir.  
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 هدیکچ
 ناریا یاھھناخباتک نآ زا ھخسن کی اھنت ھک باوج و لاؤس ھلاسر مان ھب یاھلاسر ،ھلاقم نیا رد
 ھلاسر نیا .دریگ یم تروص روکذم ھلاسر دروم رد یرصتخم یبایزرا و دوش یم رشتنم ، دراد
 بط و ھفسلف ،فوصت نوچ یتاعوضوم رد  )ق ١٠٩٨ ،م( یمق رھاط دمحم لام یاھاوتف یواح
 .تسا ھتشون ھفسلف و فوصت رب یرایسب یاھھیدر ،مق رھش ملاسلاا خیش ،یمق رھاط دمحم .تسا
 مق نایفوص اب هزرابم ھبً امیقتسم ھکلب ،درکن دودحم تایبدا ھب اھنت ار ھیفوص اب دوخ هزرابم وا
 کرد .دندوب ھفسلف و نافرع فلاخم ھک درک تیبرت ار یدایز نادرگاش ،نیا رب هولاع .تخادرپ
 رصانع زا ار نافرع و ھفسلف دننام یرکف یاھراتخاس یو .تسا رابخا روحم رب عیشت زا یمق
 زین باوج و لاؤس ھلاسر رد وا شیاھاوتف رد وا هاگدید نیا .درک فیصوت ھعیش ریغ ینوریب
 و هدوبن ھمئا دیدش عنم دروم بط ملع ھک تسا هدرک نایب ھلاسر نیا رد یمق .تسا هدش سکعنم
 اھیرامیب نامرد اب طبترم ییوراد ناھایگ عاونا زا نیا رب هولاع و ھتفرگ رارق قیوشت دروم یتح
 نآرق تایآ رد تمکح موھفم ریسفت اب یو .تسا ھتفگ نخس نوخ دصف و تماجح دننام ییاھشور و
 عوضوم رد .تسا تسناد نامز ماما نتخانش ار موھفم نیا زا یلصا فدھ و درک تفلاخم ھفسلف ھب
 یبرع نبا هاگدید ،یماطسب دیزیاب و روصنم جلاح دننام  نیفوصتم تایحطش ھک درک نایب فوصت
 تعافش رب ینبم انلاوم یاعدا و  منھج باذع ندوب یھانتم و تیلاو ،دوجو تدحو دروم رد
 املع و ملع هرابرد  تلااؤس ھب وا .تسا عرش فلاخ ،مجلم نبا ،شیوخ لتاق یارب یلع ترضح
 .تسا هداد خساپ ھیرابخا مھف اب قباطم
 .باوج و لاؤس ھلاسر ،یمق رھاط دمحم ،ھفسلف ،فوصت ،بط ،ھیماما ھعیش :اھهژاودیلک

 
 

Giriş  
 
11./17. asır Osmanlı coğrafyasında Kadızâdeliler-Sivâsîler nezdinde temsil edilen 

tasavvuf düşüncesi ve pratikleri konusundaki ayrışmanın bir benzeri aynı dönemde 
Safevî coğrafyasında yaşanmaktaydı. Her iki coğrafyadaki mücadele aynı döneme 
tekabül etmekle birlikte ayrışmanın dinamikleri, sabiteleri, tartışma konuları ve etki 
alanları noktasında ciddi farklılıklar mevcuttu. Kadızâdeliler-Sivâsîler mücadelesi 
daha ziyade İstanbul merkezli iken, İran'da İmâmiyye Şîası’na mensup sûfîler ve 
tasavvuf muhalifleri arasındaki ayrışma neredeyse bütün ülke sathına yayılmış ve 
ayrıca gaybette bulunan 12. İmam Mehdi’nin hakiki temsilcisinin şeyh mi yoksa fakîh 
mi olacağına dair oldukça özgün bir tartışma söz konusuydu. Bir tarafta neredeyse 
tasavvuf geleneğinin bütün fikrî birikimini tevarüs eden, bunu Şiî düşünceyle telif 
eden ve geniş bir toplumsal nüfuza sahip olan Şiî sûfîler, diğer tarafta bu telifi, tahrif 
olarak niteleyen ve sûfîleri kendi nüfuz alanları için tehdit olarak gören Şiî tasavvuf 
muhalifleri yer almaktaydı. Her iki zümre de Şîa-tasavvuf ilişkisine dair yeni bir tarih 
inşasına girişmişler ve tasavvuf düşüncesine yönelik çok sayıda reddiye ve müdafaa 
metinleri kaleme almışlardır. Bu metinlerde sadece tasavvuf anlayışı değil, felsefî 
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düşünce ve Sünnî gelenekle ilişkilendirilen ve aklî ilimler temelinde teşekkül eden 
fıkıh usulü, kelam ve mantık gibi ilimler de hedef alınmıştır.1 Bu anlamda tasavvuf 
reddiyeleri, bir yönüyle de Şiîliğin yeniden tanımlandığı ve sabitelerinin yeniden 
tayin edildiği metinlere dönüşmüşlerdir.  

 11./17. asır Şiî düşüncesini anlayabilmek için bu dönemde kaleme alınan 
tasavvuf ve felsefe reddiyelerini detaylı bir şekilde incelemek oldukça önemlidir. Bu 
reddiyelerin en meşhurlarını Ahbârî anlayışa sahip Kum şeyhülislâmı Muhammed 
Tâhir Kummî (öl. 1098/1687)2 kaleme almıştır. O, Ḥikmetü’l-ʿârifîn ve Fevâ’idü’d-
dîniyye’de hem felsefe hem de tasavvuf düşüncelerini eleştiriye tabi tutarken, 
Tüḥfetü’l-aḫyâr, Redd-i Ṣûfiyye, Muḫtaṣaru’t-tavżîḥ, Mûnisü’l-ebrâr, Muḥibbân-ı Ḫodâ, 
Keşfü’l-esrâr, Tüḥfetü’l-‘ukalâ ve Burhân-ı Ḳāṭıʿ isimli eserlerinde doğrudan sûfîleri hedef 
almış ve bu düşünceye yönelik sert eleştiriler getirmiştir.  Söz konusu eserlerden 
Ḥikmetü’l-ʿârifîn,3 Tüḥfetü’l-aḫyâr,4 Redd-i Ṣûfiyye,5 Muḫtaṣaru’t-tavżîḥ6 ve Mûnisü’l-ebrâr7 

 
1 Detaylı bilgi için bk. Halil Işılak, Safevîler Dönemi İmâmiyye Şîası’nda Tasavvuf Düşüncesi Üzerine 

Tartışmalar (Ankara: Ankara Üniversitesi, Sosyal  Bilimler  Enstitüsü,  Doktora Tezi, 2022). 
2 Kummî’nin hayatı ve eserleri hakkında detaylı bilgi için bk. Ata Anzali, “Editors’ Introduction”, 

Opposition to Philosophy in Safavid Iran: Ḥikmat al-ʿĀrifīn, mlf. Muhammed Tâhir Kummî (Leiden | 
Boston: Brill, 2018), 15-43; Ata Anzali, Mysticism in Iran (Columbia: the University of South Carolina 
Press, 2017), 45-58. 

3 Ata Anzali, geniş ve dakik bir değerlendirme ile bu eserin tahkikli neşrini yayımlamıştır. Bk. Molla 
Muhammed Tâhir Kummî, Opposition to Philosophy in Safavid Iran: Ḥikmat al-ʿârifîn, thk. Ata Anzali - 
S. M. Hadi Gerami (Leiden | Boston: Brill, 2018). 

4 Safevî coğrafyasında 11/17. asrın en meşhur tasavvuf reddiyelerinden olan Tüḥfetü’l-aḫyâr’ın üç 
farklı neşri söz konusudur. 1336/1918 ve 1393/1973 yıllarında yapılan neşirler ciddiyetten uzaktır 
ve söz konusu neşirlerde Tüḥfetü’l-aḫyâr’ın hangi nüshası veya nüshalarının esas alındığına dair 
bilgi de bulunmamaktadır. Bk. Molla Muhammed Tâhir Kummî, Tüḥfetü’l-aḫyâr: Tecziye ve taḥlil der 
akâid ve ârâ’i mutaṣavvifa (y.y.: Silsile-i İntişârât-i Nûr, 1336); Molla Muhammed Tâhir Kummî, 
Tüḥfetü’l-aḫyâr: Tecziye ve taḥlil der akâid ve ârâ’i mutaṣavvifa (Kum: İntişârât-ı Kitâbfurûşî-yi 
Tabatabâî, 1393). 1369 h.ş./1990 yılında Dâvud İlhâmî, önceki neşirde pek çok hata bulunduğunu 
iddia etmiş ve eserin eski tarihli bir nüshası ile önceki neşrinden faydalanarak tahkikli neşrini 
yayınlamıştır. Bk. Molla Muhammed Tâhir Kummî, Tüḥfetü’l-aḫyâr, thk. Dâvud İlhâmî (Kum: Hedef, 
1369). Fakat bu neşir de pek çok açıdan sorunludur. Nüsha farklılıklarına ve önceki neşirdeki 
hatalara dair herhangi bir bilgilendirme söz konusu değildir. Üstelik her üç neşirde de Tüḥfetü’l-
aḫyâr’ın son kısmındaki felsefî düşünceye yönelik eleştiriler bulunmamaktadır. Bu açıdan eserin iyi 
nüshalarından istifade edilerek ve felsefi düşünceye yönelik eleştiriler de dahil edilerek yeniden 
neşredilmesi oldukça önemlidir.  

5 Bk. Molla Muhammed Tâhir Kummî - Muhammed Takî Meclisî, “Risâle-i Uṣûl-u fuṣûlu’t-tavżîḥ 
(Muḫtaṣaru’t-tavżîḥ)”, Siyâset ve Ferheng-i Rûzgâr-ı Ṣafevî (Tahran: Neşr-i İlm, 1388), 1/833-882. 

6 Bk. Molla Muhammed Tâhir Kummî, “Redd-i Ṣûfiyye”, Mîras-̱ı İslâmî-yi Îrân (Kum: Kitâbhâne-i 
Bozorg-i Hazreti Ayetullah el-Uzmā Mar’aşî Necefî, 1416), 4/134-150. 

7 Bk. Molla Muhammed Tâhir Kummî, “Mûnisü’l-ebrâr”, Mîras-̱ı İslâmî-yi Îrân (Kum: Kitâbhâne-i 
Bozorg-i Hazreti Ayetullah el-Uzmā Mar’aşî Necefî, 1416), 7/427-437. 
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neşredilmiştir. Fevâ’idü’d-dîniyye8 ve Muḥibbân-ı Ḫodâ9 risalelerinin bazı nüshaları 
günümüze ulaşmış ve neşredilmeyi beklemektedirler. Keşfü’l-esrâr, Tüḥfetü’l-‘ukalâ10 ve 
Burhân-ı ḳāṭıʿın11  akıbeti konusunda herhangi bir bilgiye sahip değiliz. Büyük ihtimalle 
bu eserler günümüze ulaşmamıştır.    

Biz yazma eser katalogları üzerinden Kummî’nin eserleri hakkında araştırma 
yaparken Meclis-i Şûrâ-yi İslamî Kütüphanesi Fihristi’nde Risâle-i Suʾâl u Cevâb şeklinde 
etiketlenen ve şu ana kadar bilinmeyen bir risalesinin varlığından haberdar olduk. Baş 
kısmında bazı varakları eksik olan bu nüshada Kummî; tıp, felsefe ve tasavvuf gibi 
alanlarda kendisine sorulan sorular hakkında fetvalar vermektedir. Risalede soru 
soranın kimliğine dair herhangi bir ipucu söz konusu değildir. Bu soruları Kummî'nin 
kendisinin üretmiş olması da ihtimal dahilindedir. Çünkü o, risaledeki konuların 
önemli bir kısmını diğer eserlerinde detaylı bir şekilde ele almış ve bazı eserlerinde 
de benzer konulara “Eğer şöyle bir soru sorarlarsa…” gibi farazî sorular üzerinden 
açıklamalar getirmiştir.12 

 
1. Nüsha hakkında 
 
Risâle-i Suʾâl u Cevâb, Meclis-i Şûrâ-yi İslamî Kütüphanesi’ndeki 1204 numaralı 

mecmuanın 4. risalesi olarak, 19ٔب32-ا (s. 38-63)13 varakları arasında yer almaktadır. Bu 
risale dışında mecmuada; 

 varakları (s. 1-32) arasında Muhammed Saîd b. İsmâil ا16ٔ-ب1 :(1204/1) 
Kamsarî'nin Ḳavâʾid-i -Ṣarf u Naḥv’i (telif tarihi: 1078/1667), 

 varağında (s. 34-35) Sihâm-ı Mîrâs̱ isimli yazarı bilinmeyen ve ب17-ا17ٔ :(1204/2)
sonu eksik bir risale,  

 varağında (s. 36-37) Mübâḥase-i Ḥasan Fażżâl bâ Ebî Ḥanîfe isimli ب18-ا18ٔ :(1204/3)
bir risale, 

 
8 Bu eserin günümüze ulaşan nüshaları hakkında bk. Mustafa Dirâyetî, Fihristgân-ı Nüsḫahâ-yı Ḫaṭṭî-yi 

Îrân (FENḪÂ) (Tahran: Sâzmân-ı İsnâd ve Kitabhâne-i Milli-yi Cumhûrî-yi İslâmî-yi Îrân, 2012), 
24/395. 

9 Bu eserin günümüze ulaşan tek nüshası Ayetullah el-Uzmā Mar'aşî Necefî Kütüphanesi’nde 
bulunmaktadır. Bk. Dirâyetî, Fihristgân-ı Nüsḫahâ-yı Ḫaṭṭî Îrân (FENḪÂ), 28/425-426. 

10 Keşfü’l-esrâr ve Tüḥfetü’l-‘ukalâ’nın akıbeti konusunda herhangi bir bilgiye sahip değiliz. Büyük 
ihtimalle bu iki eser günümüze ulaşmamıştır. Kummî, Tüḥfetü’l-aḫyâr ve Risâle-i Suʾâl u Cevâb’ta 
Keşfü’l-esrâr’a atıflar yapmış ve bazı konularda detaylı bilgi için bu esere müracaat edilmesini 
tavsiye etmiştir. Bk. Kummî, Tüḥfetü’l-aḫyâr, 1336, 45; Molla Muhammed Tâhir Kummî, Suʾâl ve Cevâb 
(Kitabhâne-i Meclis-i Şûrâ-yi İslamî, Nr. 1204/4), 24b. 

11 Bu eser hakkında bk. Işılak, Safevîler Dönemi İmâmiyye Şîası’nda Tasavvuf Düşüncesi Üzerine Tartışmalar, 
296-298. 

12 Bk. Molla Muhammed Tâhir Kummî, Tüḥfe-i ʿAbbâsî (Kitabhâne-i Meclis-i Şûrâ-yi İslamî, 3063/1). 
13 Nüshada her sayfa için numara tayin edilmiştir. İlgili sayfaları daha kolay tespit edebilme adına 

tahlil ve neşir kısımlarında varak numaralarından ziyade sayfa numaraları esas alınmıştır.  
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 varakları (s. 74-104) arasında 8. imam Ali b. Mûsâ’ya nispet edilen ا53ٔ-ا38ٔ :(1204/5)
Ṣaḥîfetü’r-Rıżâ kitabının başı eksik bir nüshası,  

 varakları (s. 64-72) arasında kütüphane fihristinde ayrıca ا37ٔ-ا32ٔ
kataloglanmadığı için Kummî’nin Risâle-i Suʾâl u Cevâb risalesinin devamı olarak 
düşünüldüğü anlaşılan ve el-Uṣûl mine’l-Kâfî’de geçen “Altı şeyde kulun bir dahli yoktur: 
Marifet, cehalet, rızâ, gazap, uyku ve uyanıklık (yakaza)”14 hadisindeki marifet ve 
cehalette kulun bir dahlinin olmaması ifadelerinden dolayı kafirlerin ve batıl mezhep 
mensuplarının küfürlerinden dolayı mazur görülmesinin mümkün olup olmadığına 
dair sorunun cevaplandığı bir risale yer almaktadır. Metin içinde yazarın kimliğine 
dair herhangi bir bilgi bulunmamaktır. Risale besmele, hamdele ve salvele ile başlamakta 
ve Risâle-i Suʾâl u Cevâb’dan farklı olarak soruların başında ( هک دییامرف نایب زاب ) ibaresi 
bulunmamaktadır. Bundan dolayı söz konusu risalenin, Risâle-i Suʾâl u Cevâb’dan farklı 
bir eser olduğu anlaşılmaktadır.  

Risâle-i Suʾâl u Cevâb’da müellif ismi zikredilmemiştir. Fakat yazar sık sık 
kendisinin kaleme aldığı Ḥikmetü’l-ʿârifîn, Tüḥfetü’l-aḫyâr, Keşfü’l-esrâr ve Tüḥfetü’l-
‘ukalâ, Erbaʿîn fî imâmetî'l-e'immeti'ṭ-ṭâhirîn, Sefînetü’n-necât ve ʿAtiyye-i Rabbânî gibi 
eserlerine müracaat edilmesini tavsiye etmektedir. Bu eserlerin tamamı Kummî’ye 
aittir. Dolayısıyla bu risalenin ona aidiyeti konusunda herhangi bir şüphe 
bulunmamaktadır. Bu risalenin Kummî’nin günümüze ulaşmayan eserlerinin bir 
parçası olması da ihtimal dahilindedir.  

Bildiğimiz kadarıyla Risâle-i Suʾâl u Cevâb’ın başka bir nüshası bulunmamaktadır. 
DENÂ kataloğunda Meclis-i Şûrâ-yi İslamî Kütüphanesi’nde 18166 kayıt numarasıyla 
ikinci bir nüshasının bulunduğuna dair bilgi verilmekle birlikte15 yaptığımız 
incelemelerde söz konusu nüshanın yine Kummî'ye ait Tüḥfe-i ʿAbbâsî isimli kelam 
eseri olduğunu tespit ettik. Bu eserde Kummî, kendisinin ürettiği farazî sorular 
üzerinden tevhid, nübüvvet, ahiret ve imamet gibi kelamî meseleler hakkında 
açıklamalarda bulunmakta ve imamet inancı özelinde Sünnî kelam anlayışına yoğun 
eleştiriler getirmektedir.16 Muhtemelen söz konusu eser de Risâle-i Suʾâl u Cevâb’da 
olduğu gibi soru-cevap şeklinde kurgulandığı için katalogda ikisinin aynı eser olduğu 
düşünülmüştür.  

Risalenin ne zaman telif edildiği konusunda herhangi bir bilgiye sahip değiliz. 
Metin içerisinde birkaç kez atıf yapılan Tüḥfetü’l-aḫyâr’ın 1075/1665 yılında 

 
14 Ebû Ca‘fer Muhammed b. Ya‘kūb b. İshâk Küleynî er-Râzî, el-Uṣûl mine’l-Kâfî, thk. Ali Ekber el-Gaffârî 

(Tahran: Mektebetü’s-Sadûk, 1381), 1/164. 
15 Mustafa Dirâyetî, Fihristvâre-i Destneveşthâ-yi Îrân (DENÂ) (Tahran: Sâzmân-ı İsnâd ve Kitabhâne-i 

Milli-yi Cumhûrî-yi İslâmî-yi Îrân, 2010), 6/226. 
16 Bk. Kummî, Tüḥfe-i ʿAbbâsî (3063/1). 
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yazıldığını17 göz önünde bulundurursak, bu risalenin 1075/1665 yılı ile Kummî’nin 
vefat tarihi olan 1098/1687 yılları arasında yazıldığını söyleyebiliriz. Nüshanın 
sonunda istinsah kaydı bulunmadığı halde Meclis-i Şûrâ-yi İslamî Kütüphanesi 
Fihristi’nde risalenin 1248 yılında istinsah edildiği bilgisi verilmiştir.18 Fakat söz 
konusu istinsah kaydı, Risâle-i Suʾâl u Cevâb’ın değil, bir önceki risale olan Mübâḥase-i 
Ḥasan Fażżâl bâ Ebî Ḥanîfe’ye aittir. Ayrıca mecmuanın son risalesinin istinsah kaydı da 
1149 yılına işaret etmektedir. Öte yandan mecmuadaki risalelerin hatları 
birbirlerinden farklıdır. Muhtemelen farklı zamanlarda ve farklı kişiler tarafından 
istinsah edilen risaleler, bu mecmuada bir araya getirilmiştir.  

 
2. Risalenin Muhtevası 
 
Kummî, çok sayıda tasavvuf ve felsefe reddiyesinin yanında Ahbârî anlayış 

istikametinde kelam ve hadis eseri de kaleme almıştır. Risâle-i Suʾâl u Cevâb’da ise diğer 
eserlerinde detaylı bir şeklide ele aldığı konuları kısa açıklamalarla hükme 
bağlamıştır. Fakat bu risalede diğer eserlerindeki gerçek muhataplara hiç atıf 
yapmamış ve meseleleri Şiî akide açısından mutlak fetvalara dönüştürmüştür.  

 Risaledeki ilk soru “…kime hikmet verilirse o kimse birçok hayra nâil olmuş 
demektir...”19 ve “Andolsun ki biz Lokman'a da hikmet verdik…”20 ayetlerindeki hikmet 
kavramının filozoflar tarafından felsefe olarak yorumlanmasının doğru olup 
olmadığına dairdir. Kummî cevabında filozofların söz konusu kavramın anlamını 
çarpıttıklarını iddia etmiş: ayet ve hadislerdeki hikmet kavramından zamanın 
imamını bilmenin, hakîmden de zamanın imamını bilen kişi kastedildiğini iddia 
etmiştir.  

Esasen Kummî’nin bu cevabı, Ḥikmetü’l-ʿârifîn’deki Molla Sadrâ (öl. 1050/1640 [?]) 
gibi alimler özelinde Şiî filozoflara yönelik eleştirilerinin bir özetidir. O, bu eserin 
mukaddimesinde kendi döneminde imamların hak yolunu terk eden ve filozoflar gibi 
dalalet imamlarının eteğine yapışan dört zümreden bahsetmiştir: İlk zümre Fârâbî (öl. 
339/950) ve İbn Sînâ (öl. 428/1037) gibi müteahhir dönem filozofların, ikinci zümre 
Aristo ve Platon gibi Yunan filozoflarının, üçüncü zümre mutasavvıfların, dördüncü 
zümre ise kelamcılardan bidat ehli olanların yollarına tabi olanlardır.21 Bunlardan 
filozoflara tabi olanlar, batılı hak göstermek için ayetlerdeki hikmet kavramından 
felsefe kastedildiğini iddia ederek Müslümanları aldatmaya çalışmışlardır. Halbuki 

 
17 Bk. Kummî, Tüḥfetü’l-aḫyâr, 1336, 99. 
18 Bk. Dirâyetî, Fihristgân-ı Nüsḫahâ-yı Ḫaṭṭî Îrân (FENḪÂ), 18/446. 
19 el-Bakara 2/269. 
20 Lokmân 31/12. 
21 Kummî, Opposition to Philosophy in Safavid Iran: Ḥikmat al-ʿârifîn, 11. 
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onların iddiasının aksine hikmet, zamanın imanını bilmek ve onların hak yoluna tabi 
olmaktan ibarettir. Felsefe ise Abbasî halifesi Me’mûn’un, Hıristiyan Bizans kralından 
felsefe kitaplarını talep etmesi ve bu kitapların tercüme ve istinsah edilmelerini 
emretmesiyle Müslümanlar arasında revaç bulmaya başlamıştır. Onun bu girişimdeki 
asıl amacı, insanların felsefe kitaplarını mütalaa ederek Kur’ân ve sünnetten 
uzaklaşmalarını sağlamak ve bu sayede onları, veliaht tayin ettiği 8. İmam Ali er-
Rızâ’nın hak yolundan uzaklaştırarak kendisi gibi zalim sultanlara itaat etmeye daha 
meyyal hale getirmekti.22   

Kummî, Ḥikmetü’l-ʿârifîn’de İbnü’l-Arabî (öl. 638/1240) ve İbn Sînâ takipçileri ve 
felsefe ile tasavvuf düşüncesini mezcedenler olarak nitelediği Molla Sadrâ ve Feyz-i 
Kâşânî (öl. 1090/1679) gibi kendi döneminden alimleri hedef almıştır.23 Onların 
yaslandığı fikri zeminin şeriata aykırı olduğunu ispatlama adına hem filozofları hem 
de İbnü'l-Arabî özelinde sûfîleri tekfir etmiştir. Gazzâlî’nin (öl. 505/1111) filozofların 
tekfirini üç mesele ile sınırlı tutmasını yetersiz bulmuş ve bunlara yenilerini 
ekleyerek; Allah’ın ve kulların fiillerinde fâil-i mûceb olmaları (fiillerinde zorunluluk 
olması), sudûr nazariyesi, Allah’ın yaratma sıfatını reddetmeleri ve Allah’ın fiillerinin 
bir maksatla nitelenemeyeceği görüşleriyle de küfre düştüklerini iddia etmiştir.24 
Benzer şekilde İbnü’l-Arabî’nin fikirlerinin Şiîlik özelinde şeriata aykırı olduğunu 
ispatlama adına detaylı açıklamalar yapmış ve onun küfre delalet eden görüşlerini 
maddeler halinde sıralamıştır.25 Burada da esas muhatap olarak, İbnü’l-Arabî takipçisi 
olarak nitelediği Molla Sadrâ’yı hedef almıştır. 

İkinci soru tıp ilmi tahsilinin dini meşruiyetine dair olup; “Tıp ilmini öğrenmenin 
ve bu ilimle amel etmenin dine bir zararı var mıdır?” şeklindedir. Kummî’ye göre 
imamların yoluna sadık kalındığı sürece, mutlak olarak tıp ilmi ve tahsilinin 
yasaklanması veya kınanması söz konusu değildir. Hastalıklar bir imtihan vasıtasıdır; 
kullar hastalıklar sayesinde sürekli olarak Allah’ı hatırlarında tutarlar ve şifa için ona 
dua ve niyazda bulunurlar. Ayrıca müminler için hastalıklardan kaynaklanan acı ve 
sıkıntılar kabir ve cehennem azabının şiddetini düşünme konusunda birer 
vesiledirler. Öte yandan Allah, her hastalık için şifasını da yaratmıştır ve kulun 
üzerine düşen, şifanın tespiti için gayret sarfetmesidir. Hastalıkların tedavisi 
noktasında aynı anda iki farklı yöntemi takip etmek gerekir. İlk olarak dinî inancı 
sağlam, imamların yoluna sadık, hastalıkların tedavisine dair imamlardan vârit olan 
hadislere muttali olan, hastaların mahremiyetine riayet eden, mesleğinde kabiliyetli, 

 
22 Kummî, Opposition to Philosophy in Safavid Iran: Ḥikmat al-ʿârifîn, 13-14. 
23 Kummî, Opposition to Philosophy in Safavid Iran: Ḥikmat al-ʿârifîn, 222, 296-297, 305. Ayrıca bk. Işılak, 

Safevîler Dönemi İmâmiyye Şîası’nda Tasavvuf Düşüncesi Üzerine Tartışmalar, 140. 
24 Kummî, Opposition to Philosophy in Safavid Iran: Ḥikmat al-ʿârifîn, 45-46. 
25 Kummî, Opposition to Philosophy in Safavid Iran: Ḥikmat al-ʿârifîn, 322-358. 
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şifalı bitkileri, hacamat ve kan aldırma ( نوخ دصف ) yöntemlerinin hangi hastalıklar için 
ve hangi muayene aşamasında kullanılacağını bilen bir hekime muayene olmak, 
ikincisi kişinin hastalığının şifası için dua ve niyazda bulunması ve ihtiyaç sahipleri 
için sadaka dağıtmasıdır. Bunlar arasında en etkili şifa yöntemlerinden birisi de Hz. 
Hüseyin’in türbesinden toprak yemektir. Nitekim “Hüseyin’in (a.s.) kabrinin toprağı her 
derde devadır”26 hadisi de buna işaret etmektedir.    

Kummî’nin ilmî temayülünü ve muhataplarını hesaba katmadığımızda tıp ilmiyle 
ilgili bu soruyu gündemine alması yadırganabilir. Fakat “dinî inancı sağlam”, 
“imamların yoluna sadık” ve “hastalıkların tedavisine dair imamlardan vârit olan 
hadislere muttali olan” şeklindeki tabip tarifi onun din anlayışını yansıtan anahtar 
ifadelerdir. Çünkü ona göre sahih Şiîlik ancak her alanda ve her konuda imamları ve 
onların yokluğunda (gaybet döneminde) ahbârını mutlak otorite olarak kabul etmekle 
mümkün olur. Çünkü ahbâr Şiîlerin kıyamete kadar karşılaşacakları bütün müşküller 
için çözüm sunmuştur.27 Şiîlerin yapmaları gereken de bedenin tedavisinde kadim 
Yunan tabiplerinin ilimleri, kalbin tedavisinde sûfîlerin ve hikmet noktasında 
filozofların kitapları gibi haricî ve batıl kaynaklardan beslenmek yerine, bütünüyle 
imamların ahbârına yönelmektir. Fakat bu hakikate rağmen kendi döneminde Şîa’ya 
mensup bir cemaat, imamların yolundan ayrılarak söz konusu zümreleri takip etmeye 
başlamış; böylelikle dinin tahrif olmasına ve Şiîler’in dalalete sürüklenmelerine sebep 
olmuştur:   

Her ne kadar gâib ve gizli olsa da Hz. Mehdi (a.s.) bu zamandaki hastaların 
tabibidir… Sen, bu zamanda kalplerin tabibinin gâib, gizli  ve bundan dolayı da 
kalplerin tedavisini imkânsız zannetme. Bilakis dindar alimler ve masum imamların 
şakirtleri onların tedavilerini muteber kitaplarında ve Kur’ân’dan sonra bütün 
kitaplardan daha yüce olan Kütübü’l-erbaʿa’da detaylarıyla açıklamışlardır… 
Zannedildiği gibi kalplerin tedavisinin yolu ne Sokrat, Bokrat, Câlînûs ve Platon gibi 
beden tabiplerinin kitaplarından istihraç edilebilir, ne de kalplerin tabipleri olarak 
iddia edilen Hallâc ve Bâyezîd tabilerinin kitaplarından istifade edilerek anlaşılabilir. 
Aksine bu tıp ve hikmet masum imamlara, onların talebelerine ve tâbilerine 
mahsustur. Fakat günümüzdeki insanlar, kendilerini tanımadıkları ve yaptıklarının 
idrakinde olmadıkları için dünyaya ve dünyanın zevklerine daldılar ve asıl 
tedavilerini [imamların sözlerini] bırakıp her türlü hastalığa yakalandılar. Bu 
zamanda ilim ve faziletiyle meşhur olmuş pek çok gafil, cahillerle gaflet şarabını 
içtikleri için onların hastalıklarına müptela oldular. Halk arasında mest olmuş gibi 

 
26 Bk. Kutbuddîn Râvendî, ed-Deʿvât (Kum: Müessetetü’l-İmâm el-Mehdî, 1408), 187.  
27 Kummî, Opposition to Philosophy in Safavid Iran: Ḥikmat al-ʿârifîn, 14-42. 
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hareketler yaptılar, cahilleri baştan çıkardılar ve onları kalplerin tabibi iddiasında 
bulunan kalpleri hastalıkla dolmuş cahillerin tuzaklarına düşürdüler.28  

Sonraki sorular Hallâc-ı Mansûr (öl. 309/922) ve Bâyezîd-i Bistâmî (öl. 234/848 [?] 
gibi sûfîlerin şathiyelerinin, İbnü’l-Arabî’nin (öl. 638/1240) vahdet-i vücûd, hatmü’l-
evliyâ ve kafirler için cehennem azabının sonlu olacağına dair görüşlerinin ve 
Mevlânâ’nın (öl. 672/1273) Hz. Ali’nin kendi katili olan İbn Mülcem’e şefaatçi 
olacağına dair sözlerinin Şiî akide açısından meşruiyeti hakkındadır. Kummî, bu 
görüşlerin küfür olduğuna dair herhangi bir şüphenin bulunmadığını ifade etmiş, bu 
konuda uzun izahatlarda bulunmuş ve detaylı bilgi için Ḥikmetü’l-ʿârifîn, Tüḥfetü’l-
aḫyâr, Keşfü’l-esrâr ve Tüḥfetü’l-‘ukalâ gibi eserlerine müracaat edilmesini tavsiye 
etmiştir.  

Her ne kadar bu soru ve cevaplar, İbnü'l-Arabî ve Mevlânâ gibi Şiîlik açısından 
haricî muhataplarla ilişkili görünse de buradaki asıl muhataplar bu sûfîlerin 
muvahhid birer Şiî olduklarına inanan ve Şiî tasavvuf düşüncesini inşa ederken 
onların metinlerinden yoğun bir şekilde beslenen Şiî sûfîlerdir. Nitekim Kummî'nin 
diğer eserlerinde Şîa'ya ve hatta dine tamamen muhalif görüşlere sahip olmalarına 
rağmen Şiîler arasında İbnü'l-Arabî ve Mevlânâ gibi sûfîlerin takipçileri bulunduğuna 
dair sitemi de buna işaret etmektedir.29 Onun asıl maksadı, geçmişte yaşamış sûfîlerin 
görüşlerinin dine muhalif olduğunu ispatlama yoluyla kendi dönemindeki Şiî sûfîlerin 
tasavvuf anlayışlarını itibarsızlaştırmaktır.30  

Son soru ise ilim ve alimlerin faziletlerine dairdir. Burada Kummî, Ahbârî anlayış 
çerçevesinde ilim tanımlaması yapmış; ilmi “zamanın imamını bilmek” şeklinde Şiî 
düşünceye, alimi ise gaybet döneminde imamların ahbarını öğrenip, bunlarla amel 
eden ve böylelikle şeriatı muhafaza eden kişiler olarak Şiî alimlere hasretmiştir. 
Esasen o, bu kısmı da Tüḥfetü’l-aḫyâr’dan almıştır. Fakat oradaki gerçek muhataplar 
olan sûfîlerle ilgili cümleleri hazfetmiştir. Örneğin Tüḥfetü’l-aḫyâr’da dini açıdan ilim 
tahsilinin ve alimlere müracaat etmenin her bir Şiî için vacip olduğuna dair 
açıklamalarından sonra sûfîlere yönelik: 

Hallâc ve Bâyezîd tabileri [Şiî sûfîler] bir köşeye çekilmeyi tercih etmekte, ilim 
ehlinin rehberliğini ve onlara tabi olmayı reddetmekte ve bundan dolayı 
helak olan zümrelerden olmaktadırlar... Bil ki Hallâc ve Bâyezîd tabilerinin 
mezheplerinin temeli cehalet olduğu için müritlerine ilim tahsil etmelerini ve 
alimlerle muaşerette bulunmalarını yasaklamışlardır. Çünkü onlar ilim ve aklı 

 
28 Kummî, Tüḥfetü’l-aḫyâr, 1336, 10. Ayrıca bk. Işılak, Safevîler Dönemi İmâmiyye Şîası’nda Tasavvuf 

Düşüncesi Üzerine Tartışmalar, 135. 
29 Kummî - Meclisî, “Risâle-i Uṣûl-u fuṣûlu’t-tavżîḥ”, 1/870; Kummî, “Redd-i Ṣûfiyye”, 4/143. 
30 Bk. Işılak, Safevîler Dönemi İmâmiyye Şîası’nda Tasavvuf Düşüncesi Üzerine Tartışmalar, 395-420. 
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kemâlâta ulaşmanın önünde engel olarak görürler. Şüphe yok ki bu görüşler 
küfürdür…31 

şeklindeki eleştirilerini Risâle-i Suʾâl u Cevâb’a almamıştır. Bu yönüyle Tüḥfetü’l-
aḫyâr’da sûfîler muhataplığında yapılan ilim tanımlaması, Risâle-i Suʾâl u Cevâb’ta Şiîlik 
özelinde mutlak bir ilim tanımlaması olarak karşımıza çıkmıştır.  

Kummî’nin Tüḥfetü’l-aḫyâr’daki ilme ve alimlerin faziletine dair yaptığı vurgunun 
sebebi Şiî sûfîlerin ilim tahsilini küçümseyerek riyâzet ve mükâşefe yoluyla 
kendilerinde hakiki ilmin hasıl olduğunu iddia ederek Şiîler’i aldatmaları ve kendi 
müritleri haline getirmeleridir. Burada İbnü’l-Arabî ve Mevlânâ’yı hedef almasının 
sebebi de Şiî sûfîlerin, onların metinlerinden beslenerek din anlayışının çerçevesini 
oluşturmalarıdır. O, bu tanımama ile ulemanın otoritesini tanımayan Şiî sûfîlere ve 
şeyhlere teveccüh gösteren halka, nebilerin ve imamların hakiki varislerinin ve dinde 
mutlak otoritenin ulema olduğunu hatırlatmak istemiştir.  

Risâle-i Suʾâl u Cevâb’ta 73 fırka hadisi üzerinden İmâmiyye Şîası'nın fırka-i nâciye 
olduğuna dair ispatlama biçimi de Tüḥfetü’l-aḫyâr’dan alınmıştır. Kummî, her iki 
metinde de “Ben kimin mevlâsı isem Ali de onun mevlâsıdır. Allah’ım, onu seveni sev, ona 
düşman olana düşman ol!” ve “Ehl-i beyt’im Nuh’un gemisi gibidir, kim ona binerse kurtuluşa 
erer, kim de ondan gelir kalırsa boğulur” gibi rivayetler üzerinden fırka-i nâciye olarak 
İmâmiyye Şîası mensuplarını konumlandırmıştır. Fakat bu kısımda da Tüḥfetü’l-
aḫyâr’daki sûfîlere yönelik eleştirilere yer vermemiştir. Onun Tüḥfetü’l-aḫyâr’da 
Şiîler’in 73 fırka içerisinde sadece İmâmiyye Şîası’nın kurtuluşa eren fırka olduğuna 
inanmalarının farz olduğunun vurgulaması yine sûfîlerle ilişkilidir. Ona göre Şiî 
sûfîlerin tabi oldukları İbnü’l-Arabî ve Mevlânâ gibi sûfîler, 73 fırkaya dahil olan bütün 
mezhepleri hak bilmelerine ve onların batıl inançlarını hoş görmelerine rağmen, 
İmâmiyye Şîası’na düşmanlık etmişler ve onların inançlarına muhalif pek çok görüş 
ortaya atmışlardır. Mevlânâ, Ehl-i beyt kavramını sahabe olarak yorumlamış, Hz. 
Ali’nin İbn Mülcem’e şefaatçi olacağını iddia etmiş, Muaviye’ye methiyeler dizmiş ve 
eserlerinde Şiîler’le alay etmiş, İbnü’l-Arabî ise cehennem azabının ebedi 
olmayacağını iddia ederek kafirlere bile hoşgörü göstermesine rağmen, Şiîler’i 
şeytanın şakirtleri olarak nitelemiş ve domuza benzetmiştir. 32  

 
3. Neşirde İzlenen Yöntem 
 
Risalenin başından bir veya birkaç varak eksiktir. Ayrıca 27. varağın (s. 53) ilk 

cümlesi 28. varaktaki (s. 54) tâkibiyye ile devam etmemekte ve iki varak arasındaki 

 
31 Kummî, Tüḥfetü’l-aḫyâr, 1336, 14. 
32 Bk. Kummî, Tüḥfetü’l-aḫyâr, 1336, 16-19; Işılak, Safevîler Dönemi İmâmiyye Şîası’nda Tasavvuf Düşüncesi 

Üzerine Tartışmalar, 395-420. 
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geçişte konu bütünlüğü bozulmaktadır. Bu kısımda bir varağın eksik olduğu 
anlaşılmaktadır. Takibiyyeler üzerinden izini sürdüğümüzde söz konusu varağın 
Risâle-i Suʾâl u Cevâb’dan sonra yer alan risalenin sayfaları arasına yerleştirildiği tespit 
edilmiştir (s. 70-71).33  

Risalede her bir sayfa için üst kısımlarına numaralar tayin edilmiştir. Neşirde bu 
numaraları esas aldık ve köşeli parantez içinde sayfa sonlarına ekledik. Neşirde 
tarafımızca yapılan her ilave ve konunun akışına uygun olarak atanan başlıklar köşeli 
parantez içinde verilmiştir.  

Muhtemelen müstensihin dikkatsizliğinden dolayı bazı cümlelerde anlam 
bozukluğu söz konusudur. Örneğin " هیّورخا هیقاب دصاقم "  ibaresi hatalı bir şekilde " هتفای دصاقم 

" هیّورخا  şeklinde yazılmıştır. Buna benzer durumlarda doğru olan ibareleri metin içinde 
nüshadaki şeklini dipnotta belirttik. Nüshada ةوکشم  gibi Farsça yazıma has kelimeler 

 şeklinde düzeltilmiştir. Başka kaynaklarda yapılan hatalı nakillerde metin içinde تاكشم
doğrusuna yer verilmiş, dipnotta nüshadaki hatalı yazıma dikkat çekilmiştir. 
Okumakta zorlandığımız ve doğruluğundan emin olamadığımız kelime veya ibareler, 
dipnotta resim olarak verilmiştir.     
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] باوج و لاؤس ھلاسر ،یزاریشلا یفجنلا یمقلا رھاط دمحم [  

]...[
1
 کلام وت بّر و قولخم و دودحم تسا یزیچ شرع نکیل و تسا ریرس تأیھ ھب ھک هدرک نامگ وت ھک 

 لماح ھک ار کیلام درک رما و دشابىم یزیچ یلااب رب یزیچ ھچنانچ .دشاب شرع یلااب رب ھکنیا ھن تسوا

 .الله كمحر تقدص :ھک تفگ ینارصن سپ .هداد ناشیا ھب یلاعت قح ھک یتردق ھب دندش نآ لماح سپ دشاب نآ

 ]ھفسلف و تمکح هرابرد لاؤس[
يتِوُأ دَْقَفَ ةمَكْحِلْا تَؤُْی نْمَوَ« ھیآ رد تمکح زا دارم ھک دییامرف نایب زاب

َ
»ارًیثِكَ ارًیْخَ 

2
 ھیآ و 

َ»ةمَكْحِلْا نَامَقُْل اَنیَْتآ دَْقَلوَ«
3

 یتحّص تسا ھفسلف تمکح زا دارم ھک دنیوگىم ھفسلفتم ھکنیا و .تسا یزیچ ھچ 

 ؟ھن ای دراد

 تیاور ملاسلا مھیلع تیب لھا زا ثیداحا میھاربا نب یلع ریسفت و ینیلک باتک رد ھک نادب باوجلا

.تسا ماما تفرعم تمکح زا دارم ھک هدش
4
 اوھ دض تمکح ھک هدش لقن ینیلک باتک رد رگید ثیدح و 

.تسا
5

 شھاوخ و هدارا :دشابىم شھاوخ ود و هدارا ود ناسنا رد ھک تسا نیا ماقم نیا حیضوت و قیقحت و 

 ىھََنوَ« هدومرف دیجم ملاک رد قح .دنیوگىم اوھ ار سفن شھاوخ و هدارا .لقع شھاوخ و هدارا و سفن

يھَِ ةَّنجَلْا َّنِإَف ؛ىوَھَلْا نِعَ سَفَّْنلا
َ

أمَلْا 
ْ

.»ىوَ
6
 ھلطاب تادارا ھک یوھ زا ار دوخ سفن دنک یھن ھک یسک ینعی 

 و هدارا و .تسا ھّیویند ھّیھنم ھیناف تاّذل سفن تادارم ،تسا وا یاوأم تّنج ھک یتسرد ھب دشاب سفن  ]38[

ھیقاب دصاقم و ھّینید ھقح بلاطم لقع تادارم و دنیوگىم تمکح ار لقع شھاوخ
7

 یسک رگا .تسا ھّیورخا 

 لیلع و ضیرم لقع و ددرگ یوق سفن یاوھ دنادرگن شفیعض تاّذللا مداھ دای ھب و دیامرفن تضایر ار سفن

 وا لقع دزاس فیعض تاّذللا مداھ رکذ و ترثک تضایر ھب ار سفن یسک رگا و .دوش فیعض شتمکح و

 دنپ و قح تاملک ھک تمکح ھب شنابز و ددرگ تباث شلد رد تمکح ،ددرگ یوق شتمکح و ملاس و حیحص

 .ددرگ ایوگ دشاب ھظعوم و

 یّبرم و بیبط ماما ھک تسا نیا تسا ماما تفرعم تمکح ھک هدش دراو ثیداحا رد ھکنیا ببس و

 لد رد و دنک روھظ تسا لقع ۀرمث ھک تمکح و ددرگ ملاس و حیحص لقع شاھجلاعم ببس ھب و تسا لقع

 ظعاوم و حیاصن و ماما تفرعم ببس ھب و دشاب ھتخانش ار دوخ ماما ھک تسا یسک میکح سپ .ددرگ تباث

 رد تمکح و ملاس و حیحص شلقع ماما ھلماک ھجلاعم ھب و دشاب هدش فیعض شسفن یاوھ و سفن شاھیفاش

 تفگ ناوتن شمیکح دشاب هدرک داقتعا نادب و دشاب هدناوخ ھفسلف ھک یلقعلا فیعض .دشاب هدیدرگ تباث شلد

 بَذِكَلْٱ ىرَِتفَْی امََّنإِ« :تسا یدھ ]39[ ھمئا و ادخ لوسر و ادخ رب بذک ندومن ریسفت ھفسلف ھب ار تمکح

ـبِ نَوُنمِؤُْی لاَ نَیذَِّلٱ
~
َیا
َلوُْأوَ Äَِّٱ تِٰ

ٰٓ
كَلْٱ مُُھ كَئِ

ٰ
.»نَوُبذِ

8
 

 
 .تسا طقاس ھحفص دنچ ای کی  1
 .269 :ةرقب  2
 .12 :نامقل  3
 .138:1 ،)1435  ،یدھملا ماملاا ةسسؤم :مق( ،يمقلا ریسفت ،يمقلا میھاربإ نب يلع نسحلا وبا  4
 .22:1 ،)1381 ،قودصلا ةبتکملا :نارھت( ،یرافغ ربکا یلع :قیلعت و حیحصت ،یفاکلا لوصلاا ،ینیلکلا  5
 .41-40 ،تاعزانلا  6
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 ]بط ملع لیصحت هرابرد لاؤس[
 ؟ھن ای دراد نید ھب یررض و یناصقن نادب لمع و بط ملع لیصحت ھک دنیامرف نایب زاب

 لاتبم اھضرم عاونا ھب شناگدنب ھک هدرک اضاقت شتحلصم یلاعت و ھناحبس الله ھک نادب باوجلا

 رد و دندرگ زیاف اعد باوث ھب و دننک اعد تیحّص و تیفاع یاقب یارب زا تحّص تلاح رد ھکنآ ات دش دنناوت

 باذع ملا رکف ھب ضرم رازآ و ملا کاردا زا و دنوش  روجٔام و باثم عرّضت و ربص ببس ھب ضرم تلاح

  .دریگ رارق ناشیا یاھلد رد تسا یھلا برق بجوم ھک فوخ ات دنتفا مّنھج و تمایق و ربق

 ھشوت رکف دوخ رفس یارب زا ھک دیاش ،دندروآ دای ھب ]ار[ تمایق رطخرپ رفس ھکنآ رگید هدیاف  

 اھاود اھضرم یارب زا شیوخ ھلماک تمکح ھب یلاعت قح .دنیامن ھشیدنا یبقع یارس شیاسآ یارب زا و دننک

 رکش باوث ھب و دننک اھرکش ار ادخ ببس نیدب و .دننک ھجلاعم نادب ار اھضرم ناگدنب ھکنآ ات هدرک قلخ

 .دندرگ دنمهرھب و ظوظحم

 رب علاطا هرھاظ تاملاع ھب و دناد ار شلامعتسا قیرط و دسانش ار اھاود ھک تسا یسک بیبط و

 ھب و ]40[ رگج لاوحا رب علاطا ،هروراق ھب و بلق لاوحا رب علاطا ضبن ھب ،دناسر مھ ھب ضیرم نطاب

مومذم زین بیبط و دشابن مومذم بط سپ .دناسر مھ ھب هدعم لاوحا رب علاطا زارب
9

 و حودمم ھکلب ،دشابن 

 ،دشابن کاردا تسپ و ندوک ھک دیاب لاوّا .دیامن لمع دوشىم روکذم ھک یطورش ھب رگا ،دشاب روجٔام و باثم

 نانز مرحم و ناج نیما بیبط ھک اریز .دشابن تنایدیب و قساف و دشاب تناطف بحاص و میھف ھک دیاب ھکلب

 دشاب تناید بحاص ھکلب ،دشاب ھتشاد بط ملع رد مامت تراھم ھک دزومایب یسک زا ار بط دعاوق و تسا

 ھظحلام و دشاب هدوب تقاذح ھب فورعم قذاح بیبط تمدخ رد بط دعاوق لیصحت ضرع رد ھک دیاب

]بط[ لمع و ملع رد مامت تراھم ھکنآ زا دعب و دنک داتسا یاھھجلاعم
10
 رشابم داتسا نذا ھب ،دناسر مھ ھب 

 نوچ ھک تسا نآ راوازس و .دناد یھلا بابسا ار اھاود و ار دوخ و یفاش ار ادخ ھک دیاب و دوش ھجلاعم

 اریز ؛دنک باتکلا ةحتاف تئارق ھب تردابم و دبلط ادخ زا ار وا یافش و دنک عرّضت و اعد دنیب ار ضیرم

 رتھب و دوشىمن ھبِ یئاود چیھ ھب دوشن ھبِ باتکلا ةحتاف ھب ھک یضرم رھ ھک دوشىم دافتسم ثیداحا زا ھک

 و نایانشآ و ناشیوخ دوشن رسیم ار ضیرم رگا .دناوخب ھختاف داتفھ ھک دنک شرافس ار ضیرم ھک تسا نیا

 .دنناوخب]41[ وا یارب زا ناتسود

 تبرت ندروخ زا افش بلط و دنک قّدصت ھک دیامن شرافس ار ضیرم زاب و تسا ربکا یاود نیا

 ترضح زا نایبظ نب سنوی .دناوخب اعد تبرت ندروخ تقو رد و دیامن ملاسلا ھیلع نیسح ماما ترضح

 یروخب ار وا نوچ ءاد رھ زا تسا افش ملاسلا ھیلع نیسح ربق نیط ھک هدرک تیاور ملاسلا ھیلع رفعج ماما

 ءٍيشَ لُِّك ىلعَ كََّنإ ،ءٍاد لُِّك نْمِ ءًافشِوًَ اعفِانً املعوَ ً،اعسِاوً اقزْرُِ ھلَْعجْا َّمھُّللا مِیحَِّرلا نِـٰمحَّْرلا ھَِّـللا مِسْبِ«:وگب

 اذھ لَْعجْاوَ ،دٍَّمحَمُ لِآو دٍَّمحَمُ ىلعَ لِّصَ ،ھْترَاو يذَِّلاِ يّصوَلْا اذھ َّبرَوَ ،ةِكَرَابمُلا ةَِبرُتلا َّبرَ َّمھُّللا ،.ریدَق

.»فٍوْخَ لُِّك نْمًِ انامأوَ ءٍاد لِّك نمِ ءًافشِ نیطِّلا
 دماشایب بآ زا ھعرج دروخب نیط نوچ ھک تسا نیا یلوا و 11

.»مٍقُْسوَ ءٍاَد لُِّك نْمِ ءًاَفشِوًَ اعسِاوًَ اقزْرِوًَ اعفِاَنً املْعُِ ھلَْعجْا َّمھللا« دیوگب
 ندناوخ تقو رد ھک تسا نیا رتھب 12

 یعضوم زا نیط ھک تسا نیا طایتحا و .دشابن دوخن کی زا هدایز نیط ھک دیاب ،دنکب شینعم روّصت اعد

 
 ."مومذم ان" :ھخسن رد  9

 .شماھ زا  10
 .187 ،)1408 ،يدھملا ماملإا ةسردم  :مق( ،تاوعدلا  ،يدنوارلا نیدلا بطق  11
 .187 ،تاوعدلا  ،يدنوارلا نیدلا بطق  12
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 دشابن رود ربق زا زگ تسیب زا هدایز ھک تسا نیا یلوا و .دشابن رود ربق زا تسد زگ داتفھ زا هدایز ھک دشاب

 نوریب یرایسب ]42[ کاخ ترضح نآ حیرض ندیناشن تقو رد و تسا رتھب .دشاب رتگیدزن دنچ رھ و

 ؛دنک ضیرم لاوحا زا صحّفت ھک دھاوخ نوچ و دوب دھاوخ یتمعن شوخ دیآ تسد ھب کاخ نآ زا رگا ؛دمآ

 .دیوگب ھِتِمَحْرَبِ Äّٰا رُیخَِتسَْأ ھبترم تفھ ھک دیاب

 ھک دیاب ھکلب ؛دوشن ھجلاعم رشابم دناسرن مھ ھب هدعم و رگج و بلق لاوحا رب علاطا ات ھک دیاب و

 :دنک قیقحت زیچ دنچ ھجلاعم رد عورش زا شیپ

 ،تسا عون ھچ و سنج ھچ زا شضرم ھک دنک قیقحت لوّا 

 ،تسیچ شضرم ببس ھک دنک قیقحت مود

 ،دوعق و  مایق و مّلکت و ضبن زا ار ضیرم فعض و توّق دنک قیقحت موس 

 ،ار ضیرم تحّص ماّیا جازم دیامن صخّشم مراھچ 

 ،دنک ضیرم نس قیقحت مجنپ 

 ،ھن ای تسھ داتعم ىرّیغم ھب ھک دنک صخّشم ،دنک ضیرم تداع قیقحت مشش 

 ،ار ضیرم تعنص دنک قیقحت متفھ 

 ،ریس مرگ زا ای تسا ریس درس زا تسا دلب لھا مادک زا ضیرم ھک دیامن صخّشم متشھ 

 ،دنک لمع لصف یاضتقم ھب و دیامن لصف ھظحلام ھک دیاب مھن 

 ،تسا ضرم رخآ ای تسا ضرم طسو ای تسا ضرم لوّا دیامن ھظحلام ھک دیاب مھد 

 ،نآ ریغ و عادص زا تسا ضرم تانراقم ھظحلام مھدزای 

 و .دیامن هابتشا عفر نیمحارّلا محرأ ھک دیاش ؛دنک رایسب عرّضت و اعد ھک دیاب ھھباشتم ضارما رد مھدزاود 

 وا رطاخ ھب ھک دسر یزیچ ناشیا رطاخ ھب ھک دیاش ؛دیامن تحلصم نابیبط اب ]43[ دوشن هابتشا عفر رگا

 هراختسا ھب عوجر یلوا تروص نیا رد دوشن هابتشا عفر زین ءابطا تبحص زا ھچنانچ رگا و .دشاب هدیسرن

دناوت ھچنانچ رگا دنک ھجلاعم رد عورش نوچ و .تسا
13
 ؛دنکن جلاع ھیودا ھب درک جلاع ار ضرم ھیذغا ھب 

 زین لقع و دنکن یئاد ثادحا ندب رد ھک تسین یئاود چیھ ھک هدش تیاور ملاسلا ھیلع نیموصعم زا ھک اریز

 جاتحم ضرم رگا و .دنک جلاع ار نآ درفم یاود ھب درک ناوتن جلاع اذغ ھب ار نآ رگا و .تسا مکاح نیا رب

 دھاوخ رتھب دشاب رتمک ءازجا دنچ رھ .دشابن وزج ود زا هدایز بکّرم نآ دشاب نکمم رگا ؛دشاب بکّرم ھب

 و یکّم ءانس ؛لثم دنشاب هدرک حدم ملاسلا ھیلع نیموصعم ار نآ ھک تسا دنچ یئاود اھاود نیرتھب و .دوب

 رصحنم جلاع ھچنانچ رگا ؛دنک رایسب لمّات ھک دیاب نتفرگ نوخ رد و تاجلیلھا و ھشفنب و ینشاک و زینوش

 ھک اریز ؛دنکن دصف ھب تردابم درک ناوت تماجح ھب افتکا ھچنانچ رگا و دریگب نوخ دناد نتفرگ نوخ رد

 .تسا میظع شرطخ

 
 ."ناوت" :ھخسن رد  13
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 ھکلب ؛دوب دھاوخن مولم و مومذم بط لمع رد دنک اھتیاعر عون نیا قذاح بیبط هاگ رھ سپ

 ھتفگ ھچ نادب و دشابن شلد رد ]44[ ادخ سرت ھک یبیبط رش زا دراد هاگن ادخ .دوب دھاوخ روجٔام و باثم

 دیامن راتفرگ یھلا تبوقع ھب ار دوخ و دزاس ھبرجت تلآ ار ادخ ناگدنب یکابیب ربانب و دیامنن لمع هدش

.»میقتسم طارص یلا ءاشی نم یدھی اللهو«
14
 

 ]ھیفوص هرابرد لاؤس[
 قحلا انا و الله انا جلاّح نیربانب ؛دناهدومنىم داحّتا یوعد دیزیاب و جلاّح ھک دنیامرف نایب زاب

 ایآ .ھتفگىم دٍَّمحَمُ ءِآول نْمِ مُظَعَْا ىئاولِوَ ىنوُدُبعْاَف اَنَا َّلااَِ ھلاِ لاوَ ىناشَ مَظَعَْا ام ىناحبُْس دیزیاب و ھتفگىم

 ؟تسیچ دناهدركىم یوعد ناشیا ھک داحّتا ینعم و ھن ای دنتسھ رفاک لاوقا نیا ببس ھب ناشیا

 تعامج نیا لطاب داقتعا ھب .تسین لاوقا نیا نابحاص داحلا و رفک رد بیر و کش چیھ باوجلا

 دحّتم یلاعت قح اب دنزاس دوخ راعش ار یمرش یب و یئایح یب و دننک مان و گنن و رابتعا عفر دوخ زا نوچ

 بیاغ دیزیاب ھقلح زا ھشیمھ ھک ماطسب ناگرزب زا یدھاز ھک هدرک لقن ءایلولاا ةرکذت رد راطّع .دنوش یم

نی زا ار دوخ مالیللا میاص و رھدلا میاق ھک تسا لاس یس خیش یا :ھک تفگ یزور یدوبن
15
 وت ھک ملع 

 .مرادىم تسود و منكىم قیدصت و مبایىمن یرثا ییوگىم

 .یباین ار ثیدح نیا یوب هرذ یشاب نینچمھ لاس دصیس رگا ھک :تفگ خیش 

 ؟ارچ :متفگ 

 .دوخ سفن ھب یبوجحم وت ھکنآ زا :تفگ 

 ؟تسھ یئاود ار نیا :متفگ 

 .ینکن اما ]45[ :تفگ خیش 

 .مبلاط ھک تسا اھلاس ھک منکب :تفگ

 رب میلگ زا یرازا و نک نوریب یراد ھک ھماج و نک ورف نساحم رس و یوم و ورب تعاس نیا :تفگ خیش 

نک زوچ رپ هربوت و نیشنب دنسانش رتھب ار وت ھک ھّلحم نآ رس رب و دنب نایم
16
 ناکدوک و ھنب دوخ شیپ و 

 درگىم رھش رد مھدب زوج ود دنزب ود ھک رھ و مھدب زوج کی دنزب افق کی ارم  ھک رھ :وگب و نک عمج ار

 .تسا نیا وت جلاع ھک دننز تندرگ رب یلیس ناکدوک ات

 .الله لاّا ھلا لا :تفگ دھاز 

 .یدش کرشم ھملک نیدب وت و دوش نمؤم دیوگب ھملک نیا یرفاک رگا :تفگ خیش 

 ؟ارچ :تفگ 

 ھملک نیا دوخ سفن یگرزب یارب زا وت درک ناوت نوچ نیا ینعی یدرمش گرزب ار دوخ وت ھکنآ زا :تفگ 

 .قح میظعت یارب زا ھن ؛یتفگ

  .درک مناوتن نیا نم :تفگ دھاز

 .ینکن وت متفگ نم و تسا نیا وت جلاع :تفگ خیش

 
 .46 :رون  14
 میھاربا رکبوبا نب دمحم دماحوبا نیدلادیرف .تسا "نی زا ار دوخ " ءایلولاا ةرکذت رد یلو .تسا "نیزاوخ رد" : :لصا رد  15

 .149 ،)1346 ،راوز :نارھت( ،یملاعتسا دمحم :حیحصت ،ءایلولاا ةرکذت ،راطع قحسا نب
 .149 ،ءایلولاا ةرکذت :کر.تسا "نک زوچ رپ" ءایلولاا ةرکذت رد یلو .تسا "ناکدرک" :ھخسن رد  16
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 و نامیا و تّلم و نید فلاخم دیزیاب و جلاّح ھقیرط ھک تسین هدیشوپ تریصب بحاص لقاع رب  

 :یعابر .ناشیا ناوریپ و ناقیدنز نیا لاح ادب ؛تسا ملاسا

 یوش روصنم ناوریپ وریپ رگ   یوش رود وا لآ و یلع هار زا

 .یوش روشحم دیزی اب ھک تسا ادرف  ندوب یھاوخ دیزیاب وریپ رگ

 داقتعا و دندوجو تدحو ھب لیاق ھک مور یلاّم لثم شناعبات و نیّدلا یحم ھک دنیامرف نایب زاب

 نیّدلا یحم و .تسا ایرد ىاھجوم ھلزنم ھب قلخ و تسا ایرد ھلزنم ھب یلاعت الله ھک تسا نیا ناشیا ]46[

 اریز دنک تسرپ ھلاسوگ ار نامدرم و دزاسب ھلاسوگ ات ھک تشاذگ ار یرماس یلاعت الله ھک ھتفگ صوصف رد

 ھب ار یراصن یلاعت الله ھک ھتفگ صوصف باتک رد زاب و .دوش هدیتسرپب تروص ھمھ رد تساوخىم ھک

 ھلا ار ھس ریغ و دناھتسناد ھس رد رصحنم ار ھلا ناشیا ھک تھج نیا زا هدومن تمّذم ھلا ھس شتسرپ

 ؟ھن ای دنتسھ رفاک لطاب داقتعا نیا اب ھفیاط نیا ایآ .دناھتسنادن

ام .دنرفاک یواعد نیا و لاوقا نیا نابحاص ھک نیا رد تسین کش باوجلا
17

 ىاھتعدب و اھرفک 

.میاهدرك نایب لاقعلا ةفحت باتک و رارسلاا فشک باتک و رایخلاا ةفحت باتک و نیفراعلا ةمکح رد ار ناشیا
18

  

 تیب لھا بھذم اب و نآرق اب یتفلاخم یلاعت یراب تاذ یاوس تادرجم تابثا ھک دنیامرف نایب زاب

 ؟ھن ای دراد ملاسلا مھیلع

»ءٌيْشَ ھِلِْثمِكَ سَیَْل« و یلاعت قح یارب زا تسا ھیبش تابثا تادرجم تابثا ھکنادب باوجلا
19
 و 

 ھک هدش رتاوتم ملاسلا مھیلع تیب لھا زا و ھیبش و لثم یفن رب دنراد حیرص تللاد تیب لھا هرتاوتم ثیداحا

.»كٌرِشْمُ وَھَُف ھِقِلْخَبِ Äََّاَ ھَّبشَ نْمَ« :ھک دناھتفگ
20

 یوس تاّذلا یدحا ھکنیا رب دنراد حیرص تللاد ھک ثیداحا و 

میاهدومن رکذ نیفراعلا ةمکح ]47[ باتک رد .دشابىمن تاّیربلا بر
21

 یناجرج حتف ثیدح ھلمج نآ زا و ،

 یراب فصو رد وت ھک تفگ ملاسلا مھیلع اضر ماما ترضح ھب ھک تسا نیا نآ زا یضعب نومضم و تسا

 تسا دحاو ناسنا و تسا دحاو یلاعت اللهو ائیش ھیبش لا ھک یتفگ نآ زا دعب و ُ.دمََّصلاُ دحََلاَْا :ھک یتفگ یلاعت

 ھک ار ناسنا سپ .مسا رد ھن ؛دشابىم یناعم رد ھیبشت :ھک تفگ باوج رد ترضح ؟تسین تھباشم نیا ایآ

 ازجا بحاص ھک اریز ؛تسین دحاو ینعم رد ناسنا تسا هدحاو ھّثج ھک تسا نیا شینعم تسا دحاو ھک دنیوگ

.تسا هریغ دحاو لا دحاو ھللاج الله و :ھتفگ نآ زا دعب .تسا اضعا و
22
 ھکنیا رد تسا حیرص ثیدح نیا و 

 یاوس یدحاو ھکنیا رد تسا حیرص اضیا و .دوش لصاح تھباشم دسر مھ ھب یراب تاذ یاوس یدرجم رگا

 .دشابىمن یلاعت الله

 درّجم و دوجوم ار ناشیا ھفسلاف ھک دیشاب هرشع لوقع رکنم امش ھک هاگ رھ ھک دنیوگ رگا 

»ربدأف ،ربدأ :ھل لاق مث ،لبقأف ،لْبقأ :ھل لاقف لَقعلاُ الله قلخ ام لوأ« ثیدح ینعم سپ ؛دننادىم
23

 ؟تسیچ 

 
 ."اب" :ھخسن رد  17
 :قیقحت و حیحصت ،میدقت ،نیفلاخملا ھبش عفد يف نیفراعلا ةمکح ،يمقلا يفجنلا يزاریشلا نیسحدمحم نب رھاط دمحم :کر  18

 .295-358 ،)2018 ،لیرب راد :ندیل( ،یمارگیداھ دمحم دیس و یلزنا اطع
 .11 : یروشلا  19
 .67:1 ،)1430 ،یملاسلاا رشنلا ةسسؤم :مق( ،دیحوت ،قودصلا خیش  20
 .164-169 ،رایخلاا ةفحت ،يمقلا ؛213-214 ،نیفراعلا ةمکح ،يمقلا  21
 .64-1/60 ،دیحوت ،قودصلا خیش  22
 .1/10،یفاکلا لوصلاا ،ینیلکلا »...ربدأف ربدأ ھل لاق مث ،لبقأف لبقأ ھل لاق مث ،ھقطنتسا لقعلا الله قلخ امل ...« 23
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 ھنیرق و .تسا ریدقت ینعم ھب قلخ و دشابىم نیفّلکم رد ھک تسا یلقع لقع نیا دارم ھک میئوگ باوج رد

»بُقِاعُا كَبِوَ بُیثُا كَبِ« :ھک تسا ثیدح رخآ نیا رب
24

 باوث وت ببس ھب ھک تفگ لقع ھب یلاعت الله ینعی ،

 ملاع قلخ یئاغ تّلع ھک تسا نیا ثیدح نیا ]48[ ینعم لصاح سپ .منک یم باقع وت ببس ھب و مھدىم

 تعاطا لقع راک ھک نیا زا تسا ھیانک رابدا و لابقا و دشىمن قولخم ملاع دوبىمن لقع رگا ھک تسا لقع

  .تسا دایقنا و

 اج رھ نآرق رد ھک ھتفگ و هدرک مّنھج باذع راکنا صوصف رد نیّدلا یحم ھک دنیامرف نایب زاب

 ؟ھن ای درک ناوتىم شرفک رب مکح ببس نیدب ایآ .نیریش ینعم ھب تسا باذع زا قتشم هدش عقاو باذع ظفل

 رفک ھبش یب شراکنا تسا نیبم باتک صوصن قوطنم و نید تایرورض زا مّنھج باذع باوجلا

 .تسا ھقدنز و

تاكشم زا ءایبنا عیمج :ھک ھتفگ صوصف رد نیدلا یحم ھک دنیامرف نایب زاب
25
 سابتقا ءایبنلاا متاخ 

 یوعد نیا ایآ .منم ءایلولاا متاخ و دنكىم ملع سابتقا ءایلولاا متاخ تاكشم زا ءایبنلاا متاخ و دننكىم ملع

 ؟ھن ای تسا رفک

 عامجا و نید یرورض فلاخم ھک اریز تسا ھقدنر و رفک ملاک نیا بیر و کش لاب باوجلا

 .تسا نیملسم

 یم طقاس وا زا تعیرش دسر تقیقح ھب ھک رھ ھک دنراد داقتعا ھک یناسک ھک دنیامرف نایب زاب

 ؟ھن ای دنتسھ رفاک لطاب داقتعا نیا ببس ھب ناشیا ایآ .هدرک نیا ھب حیرصت یونثم رد مور یلاّم و دوش

 نایب رارسلاا فشک و رایخلاا ةفحت باتک رد ام داقتعا نیا نابحاص رفک رد تسین کش باوجلا

.میاهدرك داقتعا نیا نابحاص رفک ]49[
26

 

 ملاسلا ھیلع نینمؤملا ریما ترضح ھب مجلم نبا ھک ھتفگ یونثم رد مور یلاّم ھک دنیامرف نایب زاب

 :تفگ شباوج رد ترضح نآ سپ .دوشن عقاو وت لتق نم زا ات ناسر لتق ھب ارم :ھتفگ

 وت ز منادىمن نم ار نیا کناز  وت ز مناج رد تسین یضعب چیھ  

قد و نعط قح تلآ رب منز نوچ  قح تسد لعاف وت یقح تلآ
27
 

 و تسا یلاعت قح نینمؤملا ریما ترضح لتاق ھک هدوب نیا داقتعا ار لام ھک نیا رد تسا حیرص ملاک نیا

 ؟ھن ای تسھ رفاک داقتعا نیا ببس ھب مور یلام ایآ .تسا قح تلآ مجلم نبا

 .قح تلآ ار مجلم نبا و دناد نییصولا دیس لتاق ار ادخ ھک یسک ندوب نوعلم رد کش ھچ باوجلا

 راّفک ھمھ زا و هدناوخ نیرخلآا یقشا ار نینمؤملا ریما لتاق نیلسرملا دّیس ھک دناهدرک تیاور یّنس و ھعیش

 و داقتعا نیا بحاص لاح ادب سپ ؛ھتسناد رتىقش دناهدوب ترضح نآ زا دعب و ترضح نآ نامز رد ھک

 .دنیوا نادقتعم و ناّبحم ھک یسک

 
 .1/10 ،یفاکلا .تسا »بُقِاعُا كَبِاوَ بُیثُا كَبِا« یفاک رد  24
 ."ةوکشم ":ھخسن رد  25
 .169-202 ،83-87 ،رایخلاا ةفحت ،يمقلا :کر  26
 300:1 ،)1384 ،ھینوق یرادرھش :ھینوق( ،ولغا لیعامسا ارق ناندع :حیحصت ،یونعم یونثم ،یمورلا نیدلا للاج انلاوم  27
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 ]ھیجان ھقرف و عفان ملع هرابرد لاؤس[
 و تسا مادک هدینادرگ بجاو فّلکم رب ار وا بلط یلاعت قح ھک عفان ملع ھک دنیامرف نایب زاب

 و ملع لضف نایب رد ھک ثیداحا زا یرادقم و ؟تسا یسک ھچ تسا ایصوا و ءایبنا و ادخ حودمم ھک یملاع

 بلط رد قوش یور زا و دوش رھاظ ملاع و ملع تقیقح ]50[ ملع نابلاط رب ات ؛دنیامرف نایب هدش عقاو ملاع

 .دنیامن یعس

 ؛تسا ھّیوبن ھحیحص ثیداحا و ینآرق تامکحم تایآ تسا بجاو شبلط ھک یملع ھک نادب باوجلا

 رگا .ھتشاذگن تمّا نایم رد یملع ثیدح و نآرق یاوس الله لوسر و تسا ادخ لوسر ثاریم ملع ھک اریز

 دندومن تیاور ثیداحا یگمھ و دندیدرگ ھقرف ھس و داتفھ و دندومن فلاتخا تمّا ادخ لوسر زا دعب ھک دنیوگ

 ای دنراگتسر و یجان ناشیا عیمج ایآ و ناشیا زا یضعب ثیداحا ای و تسا نآ ملع ناشیا یمامت ثیداحا ایآ

 یفطصم ترضح زا توّبن تیب لھا ھک تسا ھحیحص ثیداحا نآ ملع ھک میئوگ باوج رد ؟ناشیا زا یضعب

 لھا زا ملع ھک دنھورگ نآ تمّا هورگ ھس و داتفھ زا راگتسر و یجان و دناهدرك تیاور ھلآ و ھیلع الله یّلص

 ثیداحا یعّدم ود نیا رب لیلد و .دناھتسناد بجاو ار ناشیا یوریپ دوخ رب و دناھتخومآ ملاسلا مھیلع تیب

ُ ةَنیدِمَ اَنَأ« :ھک ھتفگ ھلآ و ھیلع الله یّلص یفطصم ترضح ھک هدش تیاور ھلمج نآ زا تسا هرتاوتم ھحیحص

 دبلط ملع ھک رھ سپ .تسوا رد یلع و مملع رھش نم ینعی .»بَابلا تأیلف مَلعِلاَ دارََأ نْمََف اھَُباَب ٌّيلِعَ وَ مِلْعِلْا

 دناهدرك شتحّص رب مکح و هدومن تیاور مھریغ و یّنس و ھعیش ار ثیدح نیا ]51[ و .دیآرد یوس ھک دیاب

 و درب ربنم ھب دوخ اب ار ملاسلا ھیلع یلع یضترم ھلآ و ھیلع الله یّلص یفطصم ترضح مخ ریدغ رد و

 و دینادرگ ضرف تمّا مامت رب ار شتعاطا و تخاس زارفارس شتفلاخ و تماما جات ھب و دومن تمّا ھب ار وا

 وَُ هرَصََن نْمَ رْصُنْا وَُ هاَداعَ نْمَ دِاعَ وَُ هلاَاوَ نْمَ لِاوَ َّمھَُّللَا ُ،هلاَوْمَ ٌّيلِعَ اذھفُ هلاَوْمَ تُنُْك نْمَ« :تفگ شّقح رد

 یسک اب نک یتسود ایادخ ؛تسوا مکاح و یلوم یلع میوا مکاح و یلوم نم ھک رھ ینعی .»ھَلَذخَ نْمَ لُْذخْا

 و دنک یرای ار وا ھک یسک اب نک یرای و دنک ینمشد وا اب ھک یسک اب نک ینمشد و دنک یتسود وا اب ھک

 .دنکن یرای ار وا ھک ار یسک  نکم یرای

 ھک دومرف نایب و درک ادا یملاک نیرتحضاو ھب ھلآ و ھیلع الله یلص الله لوسر ترضح اضیا و

 ادا ترابع نیدب ار ینعم نیا .دنناراگتسر و نایجان راھطا تیب لھا ریاس و یلع یضترم ناوریپ و ناعبات

حوُن ةَِنیفِسَ لثمِک يتِیَْب لِھَْأ لَُثمَ«:هدومرف
ٍ
 تیب لھا تفص ینعی .»قرِغَ اھَنْعَ فََّلخََت نْمَ وَ اجََن اھیف بَكِرَ نْمَ 

  :یعابر .دش قرغ دومن فّلخت ھک رھ و تفای تاجن تسشن وا رد ھک رھ تسا حون یتشک تفص نم

 تسر كشىب ندش قرغ ھغدغد زا  تسشن ھک رھ]52[ یفطصم لآ یتشک رد

 تسد یتشک نماد ز شکم راھنز    هوک نماد دھدن تاجن قرغ زا

 ادیپ دش یھرمگ و للاض نافوط    ایند راد ز نورب یبن تفر نوچ

 یجن للآا ةنیفس یلا لآ نم   دندش قرغ یملاع للاض رحب رد 

تسد دز وُك یسک رھ لآ نماد رب 
28

 تسشنن تللاض درک وا نماد رب   

 

28   
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 تسرب تسشنب ھک رھ حون یتشک رد   حون یتشک نوچ لآ و ناھج  تسا رحب 

 تسناطیش ھسوسو مغ ز نمیا  .تسناج زا لآ وریپ وا ھک هدنب رھ 

 تسا نافوط شکاشک زا مغ ھچ ار وا  تسشن ھک رھ یفطصم لآ یتشک رد 

 وَ Äّا بَاتک :ادبا اوّلضَت نَل ھب مُتکَّسمََت نإ ام مُُکیف كٌرِاَت يّنإ«:هدومرف نایب زین ترابع نیدب و

 نآ ھب رگا ھک زیچ ود مراذگىم امش نایم رد ینعی .»ضَوحَلا یَلعَ ادری یّتحَ اقرَتفی نَل و يتیَب لَھأ يرَتع

 ادج مھ زا زیچ ود نیا دنشاب نم تیب لھا ھک نم ترتع و ادخ باتک دیوشن هارمگ زگرھ دیوش کسّمتم

 :یعابر .دنسر نم ھب ضوح رد ات دنوشن

 .کلاھ رھ یوریپ نکم راھنز   کلاس یا قح قیرط زا ورم نوریب

 .کرات ینارسفا وا کرات رب    .یبن داھنب ھک یسک یوریپ نک 

 رد ھلمج نآ زا .هدش لقن ترابع نیدنچ ھب تّنس لھا یاھباتک ]53[ رد ثیدح نیا ھک دنامن یفخم 

 باتک رد و عضوم ود رد ملسم حیحص مراھچ ءزج رد و لبنح نبا باتک و نیحیحصلا نیب عمجلا باتک
 لقن دوخ باتک رد قیرط نیدنچ ھب يعفاش يلزاغم نبا و هدش لقن دقع باتک رد و يذمرت حیحص و ننس

 ثیدح نیا تسا تّنس لھا نیثّدحم زا ھک ةیودرم نبا ھک ھتفگ و هدومن لقن دوخ ریسفت رد زین يبلعث و .هدرک

 .هدومن لقن قیرط ھن و تسیود ھب ار

 و دناهدرک لقن دوخ ربتعم یاھباتک و دناهدومن تیاور زین نایّنس ار ثیداحا نیا ھک دمحلا û سپ

 نسح و ارھز ھمطاف و تسا یضترم یلع تیب لھا زا دارم ھک ھک دناهدومن نایب و دناهدرک شتحّص رب مکح

 زا یکی الله باتک اب نامز رھ رد ھک دنراد داقتعا ھک دناھفیاط راگتسر و یجان سپ .دناملاسلا مھیلع نیسح و

 هورگ ھس و داتفھ زا ناشیا یاوس ھک اریز ؛دنیرشع ینثا ھعیش ھفیاط نآ و تمایق ات دشابیم ربمغیپ تیب لھا

 .دنتسین نیا ھب لیاق

 بَھِذُْیلُِ Äَّاُ دیرُِی امَّنإِ« ھیآ ریسفت رد و دشاب یرشع ینثا ھعیش راگتسر و یجان ھک دش سخّشم سپ

ً»اریھِطَْت مُْكرَھِّطَُی وَ تِیَْبلْا لَھَْأ سَجْرِّلا مُُكنْعَ
29
 یضترم ]70[ تیب لھا زا دارم ھک دناهدرک نایب نیرسّفم 

 بوجو و تراھط رب تسا یحضاو لیلد ھیآ نیا و .دناملاسلا مھیلع ارھز ھمطاف و نیسح و نسح و یلع

 و داتفھ زا ھکنیا رب تسا لیلد ھک ھتباث ھحیحص ثیداحا ھلمج زا رگید و .ملاسلا مھیلع تیب لھا تمصع

 رَشَعَ اَنْثا یدعب نُوُكَی« ھک تسا ثیدح نیا .تسین راگتسر و یجان یرشع ینثا ھعیش یاوس تسا هورگ ھس

»شٍیْرَُق نْمِ مْھُُّلُك ً،ةَفیلِخَ
30
 شتحّص رب مکح و هدش لقن ھفلتخم تارابع ھب تّنس لھا بتک رد ینعم نیا و 

 رد و تسا ثیدح کی يراخب حیحص رد ھلمج نآ زا .دناهدرک رکذ دوخ حاحص بتک رد ار نآ و دناهدومن

 تفھ نیحیحصلا نیب عیمج باتک رد و تسا ثیدح ھس يبلعث ریسفت رد و تسا ثیدح هدزای ملسم حیحص

 ترضح زا لبنح نبا دنسم باتک رد و تسا ثیدح ود تسا حاحصلا نیب عمجلا باتک رد و تسا ثیدح

 ینثا لیئارسا ینب ءابقن ددع ءافلخلا نم یدعب نوکی« :هدش دراو ترابع نیا ھب ھلآ و ھیلع الله یّلص لوسر

 
 .33 :بازحلأا  29
 :دوشىمن تفای ظافلا نیدب ثیدح رداصم رد  30
 .9/81 »شٍیْرَُق نْمِ مْھُُّلكُ« :لَاقَُ ھَّنإِ :يبَِأ لَاقَفَ ،اھَعْمَسَْأ مْلًَ ةمَلِكَ لَاقَفَ ،»ارًیمَِأ رَشَعَ انَْثا نُوكُیَ« : یراخب حیحص رد  

 نم مھلك :لاق :لاقف ،ىنیلی ىذلا تلأسف ،ھمھفا مل ىشب ملكت مث :لاق »اریما رشع ىنثا ىدعب نم نوكی« :ىذمرتلا ننس رد 

 .4/95 ؛»شیرق

 مْھُُّلكُ« :لَاقَفَ ؟لَاقَ امَ :يبَِلأِ تُلُْقفَ ،اھَمْھَفَْأ مْلًَ ةمَلِكَ لَاقَ َّمُث ،ً»ةفَیلِخَ رَشَعَ يْنَْثا ىلَإِ ازًیزِعَ مُلاَسْلإِْا لُازَیَ لاَ« :ملسم حیحص رد 

 .3/1453 ؛»شٍیْرَُق نْمِ
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.»شیرق نم مھّلک ةفیلخ رشع
31
 ھک ھفیلخ هدزاود لیئارسا ینب نابیقن ددع ھب افلخ نم زا دعب دنشابیم ینعی 

 ]71[ هدایز باب نیا رد ھعیش لقن امّا و افلخ ددع نایب رد تسا نایّنس لقن نیا .دنشاب شیرق زا ناشیا عیمج

 .تسا رتاوتم یّنس و ھعیش نایم رد ثیدح نیا سپ .دجنگ تارصتخم نیا رد ھک تسا نآ زا

 ؛دنراگتسر و یجان هورگ ھس و داتفھ نایم رد یرشع ینثا ھعیش ھکنیا رب تسا یحضاو لیلد و

 ىاھباتك زا یضعب رد و .ناشیا یاوس ھتسنادن هدزاود ھفیلخ و ماما یسک هورگ ھس و داتفھ نایم رد ھک اریز

]يِ[مزراوخ بطخا بقانم باتک لثم تّنس لھا
32

 نآ رد و هدش دراو ماما هدزاود لضف رد ثیدح نآ ریغ و 

 :یعابر .تسا روکذم ماما هدزاود ىاھمان ثیدح

 راھچ تسا ماما ھک یئوگ ھچ یور زا  راچ ھس تسا  ماما یفطصم ھتفگ زا

 راچ ود تشگ یدزیا باذع ھب یھاوخ  راچان ار قح راچ ھس رگا یسانشن

 ملاسلا مھیلع تیب لھا ناوریپ و ناعبات یاوس تمّا مامت ھک یتسناد میدومن نایب و میتفگ ھچنآ زا سپ  

 ھعیش راگتسر و یجان ھکنیا رب لیلد لھچ نیعبرا باتک رد ام و .دنایھلا تبوقع بجوتسم و هارمگ ھمھ

.میاهدومن لقن تسا یرشع ینثا
33
 و داتفھ زا ھکنیا رب دراد تللاد ھک ھتباث ھحیحص ثیداحا ھلمج زا رگید 

ٌ ةَیجِان اھنْمٌِ ةَقرْفًِ ةَقرْفِ نَیعبسوَ ةٍَثلَث ىَلعَ يتَِّمُا قُرَِتفَْتسَ«:ھک تسا ثیدح نیا .تسا یجان ھقرف کی هورگ ھس

 قیرط رد و .تسین یفلاخ شتحّص رد و دناهدرك تیاور یّنس و ھعیش ار ثیدح نیا ]54[.»راَّنلا يف يقِابلْاوَ

 ةَدحِاو لاّاِ راَّنلا يف اھّلك ةَقرف نیعبسو دٍحََا ىلعَ ىسومُ ةَّما تقرتفا«:هدش تیاور زین ترابع نیا ھب ھعیش

 يتّلا يھِوٌَ ةدحِاو لاّاِ رِاّنلا يف اھّلك ةقرف نَیعبسوَ نینّثا ىلعَ ىسیعِ ةمّا تقرتفاو عشویُ ھّیصِوَ تعبتا يتّلا يھِو

 يّیصوَ عبتت يتّلا يھِوًَ ةَدحَاو لاّاِ راّنلا يف اھّلك ةقرف نیعبسو ثلث ىلعَ يتمّا قرتفتسوَ نَوُعمْشَ ھَّیصَوَ تْعبتا

 یصو و یریپ ھک هورگ کی لاا دناشتآ رد ناشیا عیمج دندش هورگ کی و داتفھ یسوم تمّا ینعی .ً»اّیلِعَ

 ھک هورگ کی لاّا دناشتآ رد ناشیا عیمج دندش هورگ ود و داتفھ یسیع تمّا و دندومن تسا عشوی ھک یسوم

 ناشیا عیمج دش دنھاوخ هورگ ھس و داتفھ نم تمّا بیرقنع و دندومن تسا نوعمش ھک یسیع یصو یوریپ

 ھتشاد یروعش و یمھف کدنا ھک رھ سپ .دنیامنب تسا یلع ھک نم یصو یوریپ ھک هورگ کی لاّا دنشتآ رد

 تما هورگ ھس و داتفھ زا ھک دنک مزج مکح دیامن هروکذم هرتاوتم ھتباث ھحیحص ثیداحا ھظحلام و دشاب

 تیب لھا تعباتم ھک تسا یرشع ]55[ ینثا ھعیش یجان هورگ نآ و تیسن راگتسر و یجان هورگ کی یاوس

 .دناھتسنادن زیاج ار ناشیا ریغ تعباتم و دناھتسناد مزلا عورف و لوصا رد دوخ رب ملاسلا مھیلع

 زا .مینكىم ثیدح دنچ ھب افتکا ماقم نیا رد ام و تسا رایسب ءاملع لضف رد ثیداحا ھک نادب

 عم ءِامََلُعلْا دِاَدمِ نذؤی ةِمَاَیقِلْا مُوَْی نَاكَ اَذإِ«:تفگ ھک تسا تیاور ھلآ و ھیلع الله یلص الله لوسر ترضح

.»ءِاَدھَُّشلا ءِامَدِ ىَلعَ ءِامََلُعلْاُ داَدمِ حُجَرَْیَف ءِاَدھَُّشلا ءُامَدِ
 ءاملع دادم دوشىم هدرک نزو تمایق زور رد ینعی 34

 ھیلع نینمؤملا ریما ترضح زا و .ءادھش ىاھنوخ رب ءاملع دادم دنک یم یتدایز سپ ؛ءادھش ىاھنوخ اب

 
 .میدرکن ادیپ عبانم رد ار ثیدح ن   31
 .)1414 ،يملاسلإا رشنلا ةسسؤم :مق( ،بقانملا ،يمزراوخلا يكملا دمحم نب دمحأ نب قفوملا :کر  32
 ،يئاجرلا يدھم دیسلا ،قیقحت ،نیرھاطلا ةمئلأا ةمامإ يف نیعبرلأا ،يمقلا يفجنلا يزاریشلا نیسح دمحم نب رھاط دمحم :کر  33

 .)1418 ،ریملاا ةعبطم :مق(
 دٍحِاوَ دٍیعِصَ يفِ سَاَّنلا َّلجَ وَ َّزعَُ َّ~ا عَمَجَ ةِمَایَقِلْا مُوْیَ نَاكَ اَذإِ" :لَاقَُ ھَّنأ ملاسلا ھیلع قداصلا دمحم نب رفعج ماملإا نع يَوِرُ 34

 "ءِاَدھَُّشلا ءِامَدِ ىلَعَ ءِامَلَُعلْاُ داَدمِ حُجَرْیَفَ ءِامَلَُعلْا دِاَدمِ عَمَ ءِاَدھَُّشلا ءُامَدِ نُزَوُتفَ ،نُیزِاوَمَلْا تِعَضِوُ وَ
 .4/292 ،)1406 ،تاعوبطملل یملعلاا ةسسؤم :توریب( ،ھیقفلا هرضحی لا نم ،قودصلا خیشلا 
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 نمِ یلاعت Äَِّا ىَلإ ُّبحَأ ءِامَلُعلاَ دنعِ ةٍعَاس سُولجُ«:ھک تسا نیا نآ زا یضعب ھک هدش تیاور یثیدح ملاسلا

 مارحلا تِیَبلا يف ةٍَنسَ فِاكتِعا نِمِ Äَِّا ىَلإ ُّبحَأ مِلِاعلا ىَلإ رُظََّنلاوَ و نٍیْعََ ةَفرْطَ اھیف Äََّا ىصَعَْی لا ةٍَنسَ ةَِدابعِ

 ینعی .35»تِیَبلا لَوحًَ افاوطَ نَیعبسَ نمِ لُضَفأ وً ةرَمُعوً ةَّجحَ نَیعبسَ نمِ Äَِّا ىَلإ ُّبحَأ ءِامَلُعلاُ ةرَایزِو و

 ندز مشچ کی لاس کی نآ رد ھک ھلاسکی تدابع زا تسا  رتسود ادخ دزن ءاملع دزن تعاس کی نتسشن

 مارحلا الله تیب رد ھلاسکی ]56[ فاکتعا زا ادخ دزن تسا رتتسود ملاع ھب ندرک رظن و دنکن ادخ تیصعم

 رب فاوط داتفھ زا تسا لضفا و هرمع و جح داتفھ زا تسا رتتسود ادخ دزن نتفر ءاملع ترایز ھب و

 نایھام یّتح زیچ ھمھ ملع بلاط یارب زا دنكىم رافغتسا ھک هدش دراو رگید ثیدح رد و .]ادخ[ ھناخ درگ

.اوھ ناغرم و ایرد
36

 تیاور ملاسلا ھیلع قداص رفعج ماما ترضح زا لصّتم دنس ھب ینیلک بوقعب نب دمحم 

 لُِّك ىَلعٌَ ةضَیرَِف مِلْعِلْا بَُلطَ« :تفگ ھلآ و ھیلع الله یّلص الله لوسر ترضح ھک تفگ ترضح نآ ھک هدرک

ّةمَلِسمُ و مٍلِسْمُ »مِلْعِلْاَ ةاَغُب ُّبحُِی Äََّا َّنإِ لاََأ ٍ
37
 تسود ادخ و ھملسم و ملسم رھ رب تسا ھضیرف ملع بلط ینعی .

 زا یضعب ھک هدش لقن ملع لضف رد یثیدح ملاسلا ھیلع نینمؤملا ریما ترضح زا و .ار ملع نابلاط درادىم

ّدلَا لَامَكَ َّنَأ«:تسا نیا نآ .»لُمََعلَْا وَ مِلْعِلَْا بَُلطَ نِیِ
38

 بلط نید لامک ھک دینادب ھک تسا نیا شاھمجرت ھب 

 ھیلع رقاب دمحم ماما ترضح زا لصّتم دنس ھب ینیلک بوقعی نب دمحم و .ملع ھب ندومن لمع و تسا ملع

.»دٍبِاعَ فَلَْأ نَیعِبْسَ نْمِ لُضَفَْأ ھِمِلْعِبِ عَُفَتنُْی مٌلِاعَ« :ھک تفگ ترضح نآ ھک هدرک تیاور ملاسلا
39
 یملاع ینعی  

 ھک هدومن لقن یتیاور بوقعی نب دمحم زاب و .دباع رازھ داتفھ زا تسا لضفا وا ملع زا دنوش عفتنم ھک

 ءَاملعلا َّنإ رِدَبلاَ ةَلیَل مِوجُّنلا رِئاس ىلعَ ]57[ رِمََقلا لِضَفك دِبِاعلا ىَلعَ مِلِاعلا لُضَف« :ھک تسا نیا نآ زا یضعب

»رٍفاو ظٍّحب ذخأ ھنم ذخأ نمف مَلعِلا اوُثَّرو نکل امًھرد لاو ارًانید اوُثرِّوُی مل ءَایبنلأا َّنإو ، ءِایبنلأاُ ةثرو
40

. 

 ءاملع ھک یتسرد ھب ردب بش رد دراد ناگراتس یقاب رب هام ھک تسا یلضف لثم دباع رب ملاع لضف ینعی

  ینیلک باتک رد و .دناهداد ثاریم ھب ار ملع ھکلب دناهدادن ثاریم  مھرد و رانید یسک ھب ایبنا دناءایبنا ناثراو

 لَاَینِاَد ىَلإِ ىحَوَْأ ىَلاَعَت وَ كَرَاَبَت Äََّا َّنإِ «:تسا نیا نآ زا یضعب ھک هدش لقن ملاسلا ھیلع اضر ماما زا یثیدح

.»مْھِبِ ءِاَدتِقْلاِلِ كُرِاَّتلا مِلْعِلْا لِھَْأ قِّحَبِ ُّفخَِتسْمُلْا لُھِاجَلْا َّيَلإِ يدِیبِعَ تََقمَْأ َّنَأ
41

 یلاعت یادخ ھک یتسرد ھب ینعی 

 کرت و ملع لھا قح ھب دناسر تّفخ ھک تسا یسک نآ نم دزن ھب ناگدنب نیرتبّذعم ھک لایناد ھب درک یحو

 نآ ھک هدرک تیاور ملاسلا ھیلع رفعج ماما ترضح زا دوخ دنس ھب بوقعی نب دمحم و .دنک ناشیا یوریپ

ّلَعَتمُ وَْأً املِاعَُ دغُْا« :ھک تفگ ترضح .»مْھِضِغُْببِ كَلِھَْتَفً اعبِارَ نُْكَتَ لا وَ مھَُل ا£بحِمُ واً امِ
42
 ای شاب ملاع ینعی 

 .یوش کلاھ ناشیا ضغب ھب ھک شابم مراھچ و شاب ناشیا تسود ای یزومایب ناشیا زا ھک شاب مّلعتم

 سپ .تسا رطخ و فوخرپ و کیرات نید هار و نید هار رد ؛تسا لعشم ھلزنم ھب ملع ھک نادب

 ھک شغارچ و دوشن رود رادلعشم زا ھک دیاب ای ،دشاب لعشم بحاص نید قیرط کلاس ھک دیاب ]58[

 لعشم رون ھب و دننکن یئادج رادلعشم زا ھک دشاب رادلعشم تسود ای دیامن نشور لعشم زا دوش شوماخ

 .دوش کلاھ ھتبلا دشاب ھتشادن یتّبحم یو اب و دنک یرود رادلعشم زا یسک رگا سپ .دور هار ھب وا

 
 .75 ،)1410 ،یملاسلاا بتکلا راد :مق( ،ىمقلا يدحوملا دمحا :حیحصت ،يعاسلا حاجنو يعادلا ةدع ،ىلحلا دھف نب دمحا  35
 .1/34،یفاکلا لوصلاا ،ینیلکلا .»...رِحْبَلْا يفِ تِوحُلْا ىَّتحَ ضِرَْلأْا يفِ نْمَ وَ ءِامََّسلا يفِ نْمَ مِلْعِلْا بِلِاطَلِ رُفِغَْتسْیَُ ھَّنإِ وَ...«  36
 .1/30،یفاکلا لوصلاا ،ینیلکلا  37
 .1/30،یفاکلا لوصلاا ،ینیلکلا  38
 .1/33،یفاکلا لوصلاا ،ینیلکلا 39
 .1/34،یفاکلا لوصلاا ،ینیلکل ا 40
 .1/35،یفاکلا لوصلاا ،ینیلکلا  41
 .1/34،یفاکلا لوصلاا ،ینیلکلا  42
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 ]املع هرابرد لاؤس[
 ؟ دنا مسق دنچ املع ھک دنیامرف نایب زاب

 هانگ زا دنتلادع رھاظ رب ھک دنایتعامج لوّا مسق .دنامسق ھس املع  ھک الله كمحر نادب باوجلا

 اج ھب تسا تلادع طوقس بجوم شکرت ھک ھّیوبن دکؤم ننس و دنرادن رارصا ریاغص رب و دنک بانتجا هریبک

 دنورن نوریب ملاسلا مھیلع تیب لھا ھمیقتسم ھقیرط زا و دنیامن یھن رکنم زا و دننک رما فورعم ھب و دنروآ

 و نید و ناجوّرم و دننایقتم تعامج نیا .دنیامن لمع یدھ ھمئا ھحیحص ثیداحا و ادخ باتک یاضتقم ھب و

 .دنناراگتسر و نایجان ناشیا ناوریپ و ناعبات و دننامیا

 قرّفم و تاوھشّلا عطاق و تاّذللا مداھ رکذب مھبولق اوجلاع موق مھ و دناالله ءایلوا مود مسق و

 متیمو و تعامجلا
43
 نم اھریغ و لملاا لوط و دسحلا و صرحلا ضرم نم الله مھافشف تانبلا و نینبلا 

 نَاكََف  ]59[ اوُتكَسَ و هرملاا اومّلس و ھئاضقب اوضر و ھیلا مھروما اوضوّف و الله یلع اولکّوتف تاکلھملا

 نَاكََف اوْشَمَوًَ ةرَبْعِ مُْھرُظََن نَاكََف اورُظََنوًَ ةمَكْحِ مْھُُقطُْن نَاكََف اوُقطََنوًَ اركْذِ مھملاک ناکف اومّلکت و ارکف مْھُُتوُكُس

ًةكَرََب سِاَّنلا نَیَْب مْھُُیشْمَ
44
 مھّناک هوبطاخف ھیلا مھبولق راصبا اولوح و ھیلع اولبقا و الله اودبع لیّللا مھنجا ذا و 

 ریغب ةّذل لّک نم هورفغتسا و ھتاجانمب اومّعنت و هرکذب اوذّذلت و ھب اوحرف و هورصبا مھّناک هوملاک و هودھاش

 اریثک الله اورکذ و ھتعاط ریغب لغش لّک نم و ھبرق ریغب رورس لّک نم و ھسنا ریغب ةحار لّک نم و هرکذ

 كَرکذا و كَاشخا و كَبقارا و كَاوھا  و يبلقب كَارا یّنا مّھللا ءاعّدلا اذھ لثمب الله اوعد و ءلاملا و ءلاخلا یف

 كَاری لا نم نیع تیمع يبقارم تنا و كَنع اوھلا فیک و يرکاذ لزت ملو كَاسنا فیک يبیبح ای كَاسنا لا و

 اقوش و كَنم ةیشخ و كَل اّبح يبلق لأما مھللا ابیصن كَّبح نم ھل نوکی لا دبع ةقفص ترسخ و ابیقر ھیلع

 و كَتمظعل ةدجاس مھھابج و نینلااو  ةرفزلاو مھندیدو و نینحلاو و كَیلا حایترلاا مھّباد نمم ينلعجا و كَیلا

 نوّبحملا نوفراعلا  كَئلوا كَتباھم نم ةعلخنم مھتدئفا و كَتّبحمب ةقّلعم مھبولق و كَتمدخ یف ةرھاس مھنویع

 ھک دنا ىتعامج الله ]60[ ءایلوا ھک تسا نیا ملاک نیا ینعم .مھعم انرشح و مھنم یلاعت الله انلعح نوبرّقملا

 ۀدنزاس قرّفتم و تساھتوھش ۀدننک عطق و تساھتذل ۀدننکش ھک گرم دای ھب ار دوخ یاھلد دناهدرك جلاع

 لما لوط و دسح و صرح ضرم زا ار ناشیا هداد افش یلاعت الله سپ .تساھدنزرف ۀدنزاس میتی و اھتعامج

 و دننک شرما میلست و دنراذگ او وا ھب ار دوخ روما و دننک لکّوت ادخ رب سپ .ھکلھم ضارما زا نآ ریغ و

 رکذ ناشیا ملاک ]سپ[ دننک مّلکت و دشاب رکف  ناشیا توکس و دنوش تکاس سپ .دنوش شیاضق ھب یضار

 دنور هار و دشاب تربع ناشیا رظن سپ دننک رظن و دشاب ھظعوم و دنپ ناشیا قطن سپ دنوش قطان و دشاب

 و دنوش وا ھجّوتم و دننک تدابع ار ادخ دیآرد بش نوچ و دشاب تکرب مدرم نایم رد ناشیا نتفر هار و

 یو اب و دننكىم هدھاشم ار وا ایوگ ھچنانچ دننک باطخ ادخ اب سپ .دننادرگب ادخ ھب ار دوخ لد ىاھمشچ

 شتاجانم ھب و دنبای تّذل شرکذ زا و دنشاب کانحرف و داش وا ھب و دننیبىم ار وا ایوگ ھچنانچ ؛دننک ھملاکم

 دشاب وا سنا تحار ریغ ھک یتحار رھ زا و دشاب وا رکذ تّذل ریغ ھک یتّذل رھ زا دننک رافغتسا و دننک معنت

 رایسب ادخ رکذ ،دشاب ]61[ وا تعاط ریغ ھک یلغش رھ زا و دشاب وا برق یداش ریغ ھک یداش رھ زا و

 تسود ار وت و منیبىم ار وت لد مشچ ھب نم یلاوم یا اعد نیا لثم ؛دننک اعد و ترثک و تولخ رد دننک

 تاھنوگچ نم بیبح یا .مزاسىمن تشومارف و مینكىم دای ار وت و مسرتىم وت زا و مراد رظن ار وت و مراد

 
 ."متوم" :ھخسن رد  43
 .2/230،یفاکلا لوصلاا ،ینیلکلا  44



 

197    |                                                                                                                     Halil	Işılak	
	

 

 
   

Turkish	Journal	of	Shiite	Studies	4/2	(Aralık	2022) 
 

 و یراد رظن رد ارم وت و موش لوغشم وت ریغ ھب ھنوگچ و یراد دای ھب ھتسویپ ارم وت و مزاس شومارف

 زا یبیصن و هرھب ار وا ھک یسک تسا راکنایز و دنیبن رضاح دوخ رب ار وت ھک یسک .تسانیبان ىنیبىم

 باد ھک یناسک زا ارم نادرگ ھب و دوخ قوش و فوخ و تّبحم ارم لد نادرگ رپ ایادخ .دشابن وت تّبحم

 وت تمظع یارب زا تسا هدجس رد ناشیا یناشیپ ھلان و تسا دایرف ناشیا تداع و وت ھب تسا قایتشا ناشیا

 علخنم ناشیا داوف و وت تّبحم ھب تسا قّلعم ناشیا یاھلد و وت تمدخ رد .دشک یرادیب ناشیا ىاھمشچ و

 و دوخ یایلوا زا ار ام نادرگب ایادخ دننوبرّقم و نوّبحم و نوفراع تعامج نیا .وت تبیھ و سرت زا تسا

 :یعابر .ناشیا اب ار ام نک روشحم

ذاذگب ار ملد صلاخا ھتوب رد  زاس مراتفرگ تتّبحم ھب بر ای 
45

 

 .زاورپ ترھم جوا ھب منک ھک دیاش  رادرب تلفغ ھتشر مرپ و لاب زا

46یناّبر ھیطع و رایخلاا ةفحت باتک رد ام
 ءایلوا ماقم لیصحت قیرط نایب ةاجنلا ةنیفس و ]62[ 

.میاهدرك الله
47
  

 تاّذللا مداھ رکذ ھب ار دوخ یاھلد و دناھتشاذگاو ار دوخ یقیفوت یب ربانب ھک دنایتعامج میس مسق

 و هدش بلاغ ناشیا یاھلد رب ھکلھم ضارما زا نآ ریغ و دسح و صرح ضرم ھکنآ ات ؛دناهدركن جلاع

 دننکن بانتجا ریابک زا یسرت شتبوقع زا ھن و تسا یمرش ادخ زا ار ناشیا ؛دناھتخاس دساف ار ناشیا یاھلد

 تبغر و لیمىب ھّیوبن ننس ھبو دنیامن یھن رکنم زا ھن و دننک رما فورعم ھب ھن دنیامنن زیھرپ ریاغص زا و

 نلاھاج باذع زا ناشیا باذغ .دنانیتم عرش و نیبم نید نابرخم و نوّلضم و نوّلاض تعامج نیا .دنشاب

 لوا مسق صوصخم ؛دش روکذم ءاملع لضف رد ھک ثیداحا زا ھچنآ و .دنرترود یھلا تمحر زا و رتمیظع

 .دناهرھبىب و مورحم نآ زا ھفیاط نیا و تسا یناث و

 ]63[ .ءُآشَی نْمَ ھِیتِؤُْی Äَِّا لُضَْف كَلِذ 

 

 عبانم

 ،یملاسلاا بتکلا راد :مق( ،ىمقلا يدحوملا دمحا :حیحصت ،يعاسلا حاجنو يعادلا ةدع ،ىلحلا دھف نب دمحا

1410(، 75. 

.138:1 ،)1435  ،یدھملا ماملاا ةسسؤم :مق( ، ریسفت ،يمقلا میھاربإ نب يلع نسحلا وبا  

.67:1 ،)1430 ،یملاسلاا رشنلا ةسسؤم :مق( ،دیحوت ،قودصلا خیش  

 .4/292 ،)1406 ،تاعوبطملل یملعلاا ةسسؤم :توریب( ،ھیقفلا هرضحی لا نم ،قودصلا خیشلا

 

45   
 هاش مان ھب ار نآ و هدورس ملاسلا ھیلع نانمؤم ریما حدم رد تیب ١۶٠ رد شدوخ ھک تسا یاھیملا هدیصق یسراف حرش  46

  .689-22/688 ،اخنف ،یتیارد :کر .تسا ھتشون یوفص نامیلس
 و قیقحت و حیحصت ،هاجنلا ھنیفس ،يمقلا يفجنلا يزاریشلا نیسح دمحم نب رھاط دمحم ؛36-24 ،رایخلاا ةفحت ،يمقلا 47

 .)1373 ،فراعم کین :نارھت( ،یمراط نسح و یھاگرد نیسح قیلعت
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 ،یملاعتسا دمحم :حیحصت ،ءایلولاا ةرکذت ،راطع قحسا نب میھاربا رکبوبا نب دمحم دماحوبا نیدلادیرف

 .149 ،)1346 ،راوز :نارھت(

 187 ،)1408 ،يدھملا ماملإا ةسردم  :مق( ،تاوعدلا  ،يدنوارلا نیدلا بطق

 ،)1381 ،قودصلا ةبتکملا :نارھت( ،یرافغ ربکا یلع :قیلعت و حیحصت ،یفاکلا لوصلاا ،ینیلکلا

22:1.  

 حیحصت ،میدقت ،نیفلاخملا ھبش عفد يف نیفراعلا ةمکح ،يمقلا يفجنلا يزاریشلا نیسحدمحم نب رھاط دمحم

 .295-358 ،)2018 ،لیرب راد :ندیل( ،یمارگیداھ دمحم دیس و یلزنا اطع :قیقحت و

 دیسلا ،قیقحت ،نیرھاطلا ةمئلأا ةمامإ يف نیعبرلأا ،يمقلا يفجنلا يزاریشلا نیسح دمحم نب رھاط دمحم 

 .)1418 ،ریملاا ةعبطم :مق( ،يئاجرلا يدھم

 یھاگرد نیسح قیلعت و قیقحت و حیحصت ،هاجنلا ھنیفس ،يمقلا يفجنلا يزاریشلا نیسح دمحم نب رھاط دمحم

 .)1373 ،فراعم کین :نارھت( ،یمراط نسح و

 .)1414 ،يملاسلإا رشنلا ةسسؤم :مق( ،بقانملا ،يمزراوخلا يكملا دمحم نب دمحأ نب قفوملا

 ،ھینوق یرادرھش :ھینوق( ،ولغا لیعامسا ارق ناندع :حیحصت ،یونعم یونثم ،یمورلا نیدلا للاج انلاوم

1384(، 300:1 
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Abstract 

The institution of Marjaʿīiyah in Twelver Shia is considered the highest religious institution that 
has a long history. Despite the much research that has been done about this institution and even the 
necessity of its modernization, the concept of "modern Marjaʿīiyah" needs to be explained, especially 
from a juristic point of view. The jurisprudential explanation is necessary because of the 
jurisprudential nature of this institution. The present article tries to organize this matter. The 
achievement of the article is that, from the juristic perspective, the modernization of the Marjaʿīiyah 
requires a transformation in three areas: the jurisprudential approach of Marājiʿ, the way of issuing 
fatwá and social interaction with the audiences. In the first step, the article discusses the necessity of 
the transformation in the jurisprudential approach of Marājiʿ and based it on the necessity of 
compatibility between the products of Marājiʿ with the rational and scientific achievements of 
modernity. The second feature is the modern interaction model with society. In the case of issuing 
Fatwá, it includes an attachment of arguments to enable the imitator to compare various Fatwás. This 
model considers Marjaʿīiyah as a social institution that is devoid of special sanctity and holiness. 
Denying the special holiness means that Marjaʿ does not have unique holiness as a position of Marjaʿ 
in addition to the holiness that the possessors of knowledge and piety enjoy. The negation of special 
sanctity, if it is based on juristic arguments, opens the door for the modernization of this institution. 
The article concludes that the modern Marjaʿīiyah is completely different from the traditional 
Marjaʿīiyah and recommends further studies on the social necessities of this formation through field 
research. 

Keywords: Shiite; Marjaʿīiyah, Modern Marjaʿīiyah, Juristic perspective, Social Model, Society. 

 

Öz  

İsnâaşeriyye Şiîliğinde Merceiyyet kurumu, uzun bir geçmişe sahip en yüksek dini kurum 
olarak kabul edilmektedir. Bu kurum hakkında yapılan çok sayıda araştırmaya ve hatta 
modernleşmesinin gerekliliğine rağmen, "modern Merceiyyet" kavramının özellikle fıkhî bir bakış 
açısıyla açıklanması gerekmektedir. Fıkhî açıklama, bu kurumun fıkhî niteliği nedeniyle gereklidir. 
Bu makale bu konuyu düzenlemeye çalışmaktadır. Makalenin ulaştığı sonuç, fıkhî açıdan bakıldığında 
Mercîliğin modernleşmesinin üç alanda bir dönüşümü gerektirdiğidir: Mercîliğin fıkhî yaklaşımı, 
fetva verme biçimi ve dinleyicilerle sosyal etkileşim. İlk adımda makale, Mercîlik fıkıh yaklaşımındaki 
dönüşümün gerekliliğini tartışmakta ve bunu Mercîliğin ürünleri ile modernitenin rasyonel ve 
bilimsel kazanımları arasındaki uyumun gerekliliğine dayandırmaktadır. İkinci özellik ise toplumla 
modern etkileşim modelidir. Fetva verme durumunda, taklitçinin çeşitli fetvaları karşılaştırmasını 
sağlamak için bir argümanlar ekini içerir. Bu model, Merceiyyet'i özel bir kutsallık ve kutsiyetten 
yoksun sosyal bir kurum olarak görmektedir. Özel kutsallığın inkârı, bilgi ve takva sahiplerinin sahip 
olduğu kutsallığa ek olarak, Mercîliğin konumu olarak eşsiz bir kutsallığa sahip olmadığı anlamına 
gelir. Özel kutsallığın yadsınması, eğer hukuksal argümanlara dayanıyorsa, bu kurumun 
modernleşmesine kapı açmaktadır. Makale, modern Merceiyyet'in geleneksel Merceiyyet'den 
tamamen farklı olduğu sonucuna varmakta ve saha araştırması yoluyla bu oluşumun toplumsal 
gereklilikleri üzerine daha fazla çalışma yapılmasını önermektedir. 

Anahtar Kelimeler: Şiîlik, Mercîlik, Modern Mercîlik, Fıkhî Yaklaşım, Sosyal Model, Toplum. 
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Introduction 

 
 In compliance with the Twelver Shiites, jurists serve as the reference  of 
religious rules in the absence of the Twelfth Imām.1Accordingly, amongst different 
juristic positions, some are accepted by Shiite jurists,2  namely, the positions of the 
proprietor of explaining the religious rules (Al-Iftāʾ) and judging among people (Al-
Qiḍāwah).3 In addition, we deal with the title of Al-Umūr al-Ḥisbīyah which refers to 
necessary issues while a particular one is not appointed to conduct them. The jurist 
is introduced as someone who can definitely (Al-Qadr al-Mutiyaqqan) be in the 
charge of these duties.4 

Giving credence to the above-mentioned responsibilities for jurists led to the 
emergence of the institution of Marjaʿīiyah. The advent of the term imitation 
(Taqlīd) in the literature of Uṣūl al-Fiqh dates back to the fourth century AH.5 From 
the starting point of the absence of the Twelfth Imām, Shiite jurists have acted as 
references for Shiites. Despite their common regional authority, some jurists, such 
as Shaykh Muḥammad ibn al-Ḥasan al-Ṭūsī (995- 460), gained general authority. The 
advent of the new structure in Marjaʿīiyah is ascribed to the Safavid era.6 Examples 
of Marjaʿīiyah in the form of today's structure are recognizable from the middle of 
the Qājār era with jurists such as Shaykh Murtaḍá Anṣārī (1781–1864) and Mīrzā 
Muḥammad Ḥasan Shīrazī (1815 –1895). 

Due to the emergence of a new structure in Marjaʿīiyah, this institute was no 
longer limited to explaining the rules of Sharīʿah, but a kind of leadership of the 
Shiite community. The intervention in the Iranian constitutional revolution ( 1905-
1911) which divided Najaf’s Marājiʿ into two groups, the supporters and opponents 
of the revolution, and the leadership of the Islamic revolution (1979) by the Shiite 
Marjaʿīiyah can be considered as the most obvious examples of the emergence of 
Marjaʿīiyah in the role of the Shia leadership. 

 
1  Muḥammad ibn ʿ Alī ibn Babawayh al-Qummī, Kamāl al-Dīn wa Tamām al-Niʿmah, 2 vols., vol. 

2 (Tehran: Dār al-Kutub al-Islamīyah, 1975), 484; Muḥammad ibn al-Ḥasan al-Ḥurr al-
ʿĀmilī, Tafṣīl al-Wasāʾil al-Shīʿah ilá Taḥṣīl al-Masāʾil al-Sharīʿah, 30 vols., vol. 27 (Qum: Āl-al-
bayt Institute, 1988), 131. 

2  Murtaḍá al-Anṣārī, Al-Makāsib, 6 vols., vol. 5 (Qum: World Congress of Shaykh Anṣārī, 1995), 
553. 

3  Ibid. 
4  Jawād Tabrīzī, Ṣirāṭ al-Nijāt, 7 vols, vol 3 (Qum: Dār al-Ṣidīqah al-Shahīdah, 2006), 358. 
5  Abū al-Qāsim Gurjī, Adwār Uṣūl Al-Fiqh (Tehran: Mīzān Publisher, 2006), 38. 
6  Rasūl Jaʿfarīyān, New Research on Safavid Times (Qum: Adīyān Publications, 2005), 25. 
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The political and social developments in recent decades raised the question 
that what the future holds for this important Shia institution. Much descriptive 
research was conducted in this area to predict the future of this institution. 

Considering the significance of the future of the Shiite Marjaʿīiyah, many 
studies have been conducted in this area. However, most of these studies 
investigated the Marjaʿīiyah from two perspectives, namely, the political 
perspective and the perspective of the complexities that have arisen in the 
selection of the Marjaʿ, especially after the Iranian revolution in 1979.  

An example of these studies is the one by Khalid Sindawi on the Marjaʿīiyah 
discourse in the twentieth century7 and another one by Rula Jurdi Abisaab.8 The 
study of Saskia Gieling on the choice of Marjaʿ in proportion to the future9 and the 
study by Morgan Clarke on the selection of Marjaʿ,10 are among this line of studies.  

In other studies, the subject of Marjaʿīiyah and its past and future positions in 
Twelver Shi'ism is investigated through a general lens. A notable example of this 
line of research is the one by Ann K. S. Lambton.11 In this research, the necessity of 
the development that should take place in this institution is not addressed. Some 
other studies investigated the future developments of Marjaʿīiyah in terms of 
format and structure. Accordingly, the predicted categories by this study are also 
based on the perspective. The Book "Marjaʿīiyah and the Clergy" is considered one 
of the earliest research on this issue. The articles "People's expectations from the 
Marājiʿ" by Mehdi Bazargan, "The main problem in the clergy organization" by 
Morteza Motahhar, "The Centralism or decentralization" by Sayyid Mahmoud 
Taleghan, and "The Fatwá Council" by Murtaḍá Jazāʾirī were all concerned the 
subject of future developments of Marjaʿīiyah. Nevertheless, all of these studies 
have considered future developments of Marjaʿīiyah regarding style and form. 12 

Discussing a new topic on the necessity of the development of Shiite 
Marjaʿīiyah, this article follows a prescriptive approach and states that the 

 
7  Khalid Sindawi, "Awza Instruction and Its Role in Shaping Modern Shɨ ‘Ite Identity: The 

Awza S of Al-Najaf and Qumm as a Case Study," Middle Eastern Studies 43, no. 6 (2007). 
8  Rula Jurdi Abisaab, "Lebanese Shiʿites and the Marja'iyya : Polemic in the Late Twentieth 

Century," British Journal of Middle Eastern Studies 36, no. 2 (2009).  
9  Saskia Gieling, "The "Marja'iya" in Iran and the Nomination of Khamanei in December 

1994," Middle Eastern Studies 33, no. 4 (1997).   
10  Morgan Clarke, "After the Ayatollah: Institutionalisation and Succession in the Marja'iyya 

of Sayyid Muhammad Husayn Fadl Alkah," Die Welt des Islams 56, no. 2 (2016).     
11  K. S. Lambton Ann, "A Reconsideration of the Position of the Marja' Al-Taqlīd and the 

Religious Institution," Studia Islamica, no. 20 (1964). 
12  Morteza Motahhari Muhammad Husayn Tabataba'i, Mehdi Bazargan, Mahmoud 

Taleghani, morteza jazayeri, Marjaʿīiyah and the Clergy (Tehran: Publishing Joint Stock 
Company, 1962). 
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institution of Shīʿah Marjaʿīiyah needs to be fundamentally modernized. Here, we 
define modern Marjaʿīiyah and discuss the necessity of this development based on 
the Shia perspective. The juristic method used in this research in highlighting the 
necessity of the formation of modern Marjaʿīiyah makes it different from the 
previous studies.  

The key contribution of this study is highlighting the need for change in the 
institution of Marjaʿīiyah. Ignoring such a need may strongly result in the 
disappearance of this institution in the Shiite clergy. To prevent this from 
happening, this study accurately explains the term modern Marjaʿīiyah and 
distinguishes it from the type of Marjaʿīiyah that is altered only in form and 
appearance. Therefore, as two key contributions, this study highlights the need for 
a fundamental change and discusses the various aspects of this change.  

 
1. The Necessity of Forming a Modern Juristic Approach in Marjaʿīiyah 

 
The juristic approach of modern authority can be discussed regarding its 

achievements and methodology. First of all, we need to know what we mean by 
talking about the modern juristic approach. In order to clarify the concept, 
defining the term modernity seems a necessity. There are various explanations for 
the term modernity. 13  Using the term ‘avant-garde’, Irving Sandler states 
“Modernism can also be viewed broadly as unbounded, multiple, inclusive of every 
tendency that seems at all "progressive" that is different from what has been”.14 
However, in this study, modernity refers to various developments that have taken 
place in different areas of human life since the Renaissance, the Industrial 
Revolution, and the Enlightenment periods to this day. Here, modernity refers to 
a specific period that served as a platform for various post-medieval 
developments. This era began with science and rationalism and formed the 
foundations of philosophy, sociology, ethics, and education.15 Thus, the debate on 
the differences between modernity and postmodernism and the sequel of the 
modern era is not the concern of this study, irrespective of its significance.16 It is 
noteworthy to mention that the modern era has been the bedrock of various 
intellectual currents;17 however, they merge on a common basis. Among them, are 

 
13  Peter Van Der Veer, "The Global History of "Modernity"", Journal of the Economic and Social 

History of the Orient 41, no. 3 (1998): 287.     
14  Irving Sandler, "Modernism, Revisionism, Pluralism, and Post-Modernism," Art Journal 40, 

no. 1/2 (1980): 346. 
15  Dhavendra Kumar, "Engaging with Modernity: Need for a Critical Negotiation," Sociological 

Bulletin 57, no. 2 (2008): 243.     
16  Tina Di Carlo, "Postmodern Modernism," Log, no. 24 (2012): 82-4. 
17  Van Der Veer, 83. 
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the modern legal and ethical standards agreed upon by modern humans. The 
formation of modern civilization has been centered on various factors, including 
rationality, freedom, equality, justice, democracy, homogenization, individualism, 
autonomy, nationalism, universalism, development, mechanization, and 
secularization. Despite the criticisms leveled at modernism over postmodernism, 
standards of modernism continue to play their significant roles in human societies 
and act as understructures of international conventions, international laws, and 
modern theories.18  

Given the aforementioned clarifications of modernity, the meaning of the 
modern juristic approach of Marjaʿīiyah is clarified. Accordingly, the achievements 
of the Marjaʿīiyah, including religious rules, are compatible with the achievements 
of modernity. In other words, the achievements of modernity are respected in this 
model. However, it should be noted that not all the achievements of modernity are 
concerned here. The achievements of modernity can be categorized into two parts. 
The first part refers to achievements related to scientific ideas or universal human 
rationality. The second part includes the achievements relevant to the Western 
lifestyle, or human inclinations. The first part of the achievements of modernity is 
focused on in the aforementioned approach since the second part does not cover 
rationality but instinctive desires. Approaches to distinguish the two parts of 
modernity’s achievements were discussed in another study.19 The current study is 
focused on the importance of noticing this border, not the methods to distinguish 
it. Acquainted with the concept of the modern juristic approach, we now talk about 
the necessity of adopting this approach. 

This necessity is based on the fact that this type of achievement of modernity 
is the result of the common wisdom among human beings that is the basis of the 
new legal and civilisation systems, regardless of tendencies and affiliations. For 
example, it can be said that legal equality can be considered as a rational principle 
accepted by human beings (regardless of affiliations). In this case, juristic 
inferences must be done with respect to this foundation. 

Muslim scholars believe that even verses and traditions are not supposed to 
contradict the definite human intellect. In case of any contradiction between these 
statements and the Sharīʿah proposition, the statement must be interpreted and 
justified on a rational-consistent basis; otherwise, it must be renounced (especially 
in case of any uncertainty or criticism on textual authenticity). This principle is 
specified in the words of Shaykh al-Anṣārī, the prominent Shiite jurist. He writes: 

The natural and inner intellect, which is not mixed with illusions, is 
always preferred on the religious argument, why not when belief in 

 
18  (Self-identifying reference), 265. 
19  Ibid, 267-269. 
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the existence of God is based on lower level intellect’s perception that 
is far below the standard of natural intellect. Most researchers believe 
that a religious argument al-naqli cannot stand against certain rational 
arguments, and if the appearance of such a conflict is found, it should 
be justified or put aside.20 
Interestingly, this principle has not been accepted only by Shiite scholars, but 

also by Sunnis. For example, Al-Āmidī says ‘If a verse of the Qur'an conflicts with 
a rational statement, the statement is preferred and has supremacy over the verse 
of the Qur'an’.21 That is why almost all Muslim scholars have accepted that we can 
limit the scope of Qur'anic verse in order to exclude the anti-intellect issues (Al-
Takhṣīṣ).22 

The second reason is the theological basis of all Shiite jurists that is the well-
known theory of good and evil (Al-Ḥusn wa al-Qubḥ al-ʿAqliyyān). In brief, the 
implications of this theory are that some things and some deeds are good in nature 
and some other things are inherently bad; and human intellect can distinguish the 
good and bad needless of religious guidance. An example is distinguishing between 
the goodness of justice and the badness of oppression.23 On this basis, it is not 
possible for the Sharīʿah to rule cruelly and unjustly. Therefore, the jurist cannot 
ignore this accepted theological basis in his inferences. He cannot offer a reading 
of the Qur'an and Sunnah that is against justice. There are many examples of such 
anti-justice inferences in traditional jurisprudence, especially in cases such as 
Islamic punishment, women's rights, or the rights of religious minorities. 

Concerning the existence of various views on the principles of justice and 
oppression among contemporary humans, the question is ‘which view should be 
considered as a criterion in case of accepting the authority of intellect?’ Therefore, 
an anti-justice inference of a jurist that has been made from the Qur'an and Sunnah 
may be considered as justice from another point of view. The answer is, by the 
rational achievement of modernity we mean rationality based on the definite 
common rationality of all human beings. There is a precise criterion for 
distinguishing it. 

 
20  Murtaḍá al-Anṣārī, Farāʾid al-Uṣūl, 3 vols., vol. 1 (Qum: Islamic Publishing Corporation 

1995), 18.     
21  Sayf al-dīn al-Āmidī, Al-Īḥkām Fī Uṣūl Al-Aḥkām, 4 vols., vol. 2 (Damascus: Al-Maktab al-

Islāmī, 1982), 18.   
22  Aḥmad ibn ʿAlī al-Rāzī al-Jaṣṣāṣ, al-Fuṣūl fi al-Uṣūl, 4 vols., vol. 2 (Kuwait: Kuwait Ministry 

of Awqaf, 1994), 147-7; ʿ Alī ibn al-Ḥusayn al-Sharīf al-Murtaḍā, al-Dharīʿah ilá Uṣūl al-Sharʿah 
2 vols., vol. 1 (Tehran: Tehran University press, 1997), 278.     

23  Jaʿfar Subḥānī, Al-Īāhīyāt ʿalá Hudá Al-Kitāb wa Al-Sunnah, 4 vols. (Qum: World Center for 
Islamic Sciences, 1992), 232.     
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If a statement is being accepted by the world wisdom independence of a 
specific religion, culture, or nationality, it can be considered as definite intellect. 
To elaborate, homosexual marriage is not a definite intellect since it is strongly 
influenced by various factors, including culture and religion. To determine the 
statements that are accepted by world wisdom, Muslim scholars categorize logical 
statements (al-Qaḍāyā) into various groups. According to them, some statements 
are considered as reason-based and rational, while others are not. Accordingly, in 
case of any uncertainty about a statement, it can be assessed through a set of 
logical rules. There are certain statements that are accepted by world wisdom al-
Yaqīnīyyāt.24 These certain statements include: (1) Primary statements (al-
Awwalīyyāt), which refers to statements that the mind believes them independent 
of any reason; (2) Observable statements (al-Mushāhidāt);25 (3) Proven statements 
(al-Mujarrabāt), or statements that are demonstrated by experience;26 (4) 
Successive statements (al-Mutawātirāt), or statements that are considered valid 
since they have been narrated by countless people,27 (5) Conjectures (al-Ḥadsīyyāt), 
or statements that formed on the basis of a strong intuition that eliminates any 
doubt; and (6) Statements rooted in the innate nature of human (al-Fiṭrīyyāt).28 In 
addition to al-Yaqīnīyyāt statements, there are three categories of intellectually 
accepted statements. The first category includes generally accepted statements 
(al-Mashhūrāt).29 However, not all examples of these statements are accepted by 
the wise. Some al-Mashhūrāt statements are self-evident, including primary 
statements (al-Awwalīyyāt) and innate statements (al-Fiṭrīyyāt), which have been 
mentioned as instances of al-Yaqīnīyyāt. The second category is al-Taʾdībāt al-
Ṣalāḥiyah, which refers to accepted statements based on a universal benefit (for 
instance, the virtue of justice). The third type is al-Musallamāt or statements that 
are generally accepted based on science.30 A large number of modernity’s 
achievements can be categorized into these four types.  

To conclude, the achievements of modernity can be identified on the basis of 
common wisdom among human beings and a precise criterion. A criterion that is 
proposed and utilized by scholars of Islamic logic. Therefore, Marjaʿīiyah  is 

 
24  Ḥusayn ibn ʿAbdillāh ibn Sīnā, al-Shifāʾ: Natural Sciences, 3 vols., vol. 2 (Qom: Mar‘ashi 

Library, 1984), 79. 
25  Al-Jurjānī,ʿAbd al-Qāhir, al-Taʿrīfāt, Tehran: Nāsir Khusraw Publisher, 1992, 35. 
26  Shahāb al-Dīn Yaḥyá al-Suhrawardī, Majmūʿah Muṣannafāti Shiykh Ishrāq, 4 vols., vol 3 

(Tehran: Institute for Cultural Studies and Research, 1996), 234. 
27  Ibid, 41. 
28  Ḥusayn ibn ʿAbdillāh ibn Sīnā, al-Shifāʾ: Logic, 3 vols., vol. 2 (Qom: Mar‘ashi Library, 

1984), 79. 
29  Ibid, 22. 
30  Ibid. 
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responsible for presenting the Sharīʿah rules and cannot ignore such achievements. 
Whenever there is a moral or legal principle among such achievements, Marjaʿīiyah 
should interpret the holy Islamic sources on this basis, and in case of confronting 
with an inconsistent scriptural statement (verse of the Qur'an- Ḥadīth), it should 
be reinterpreted concerning intellectual consistency.  

 
2. The Necessity of Forming a Modern Model of Issuing Fatwá  in Marjaʿīiyah 

 
The Fatwá model of traditional Marjaʿīiyah is not focused on convincing the 

imitator; hence, the Marjaʿ's Fatwá is not based on providing reasons for the 
imitator but merely presents the result of his research. For this reason, 
jurisprudential imitation has been defined as ‘Acceptance of the opinion of 
another one (Marjaʿ) in religious rulings, unaccompanied by any specific reason for 
the religious rule in question’.31 Another definition is ‘Accepting another's opinion 
based on that person's Ijtihād’.32 

In this model, juristic imitation has a general reason, namely, the need for 
acting based on Marjaʿ’s view. Hence, Marjaʿ is not supposed to present his Fatwá 
along with reasons. Instead of employing the elements of convincing and 
assurance, juristic imitation is focused on compulsion and obedience. This is the 
reason why the jurists do not consider juristic imitation as prohibited one.33 For 
them, prohibited imitation is acting independently of any reason,34 however, in 
juristic imitation; there is a general reason for following the jurist which is the 
necessity of following jurists. In brief, the model of Fatwá and imitation in the 
traditional Marjaʿīiyah is based on obedience. 

However, in the Fatwá model of modern Marjaʿīiyah, it is emphasised to 
convince and reassure the audience. To this end, Marjaʿ is supposed to explain the 
argument related to his Fatwá through an understandable discourse for the 
imitator. This explanation does not include the terms, arguments, criticisms, and 
details described in the juristic books, but the reason for the Fatwá. The advantage 
of this model is that the imitator can compare Fatwás from a Marjaʿ with other 
Marājaʿ and choose the most convincing one based on his/her intellect. The 

 
31  Muḥammad ibn Makkī al-ʿĀmilī, Dhikrá al-Shīʿah fī Aḥkām al-Sharīʿah, 4 vols., vol. 3 (Qum: Āl 

al-Bayt, 1999), 173; ʿAlī ibn al-Ḥusayn al-Karakī al-ʿĀmilī, Jāmiʿ al-Maqāṣid fī Sharḥ al-
Qawāʿid, 13 vols., vol. 2 (Qum: Āl al-Bayt institute, 1994), 69; Muhammad Hasan al-Najafī, 
Jawāhir al-Kalām fī Sharḥ Sharāʾiʿ al-Islām, 43 vols., vol. 7 (Beirut: Dār Iḥyāʾ Turāth al-ʿarabī, 
1984), 400. 

32  ʿAlī ibn al-Ḥusayn al-Karakī al-ʿĀmilī, Jāmiʿ al-Maqāṣid fī Sharḥ al-Qawāʿid, 13 vols., vol. 2 
(Qum: Āl al-Bayt institute, 1994), 69. 

33  Jaʿfar ibn al-Ḥasan ibn Yaḥyá al-Ḥillī, Mʿārij al-Uṣūl (Qum: Āl al-bayt Insitute, 1983), 199. 
34  Javad ibn Sa‘d Al-Kāẓimī, Masālik al-Afhām ilá Āyāt al-Ahkām, 4 vols., vol. 4 (Tehran: Ahl al-

Bayt (AS) Research and Publication Institute, 1987), 128. 
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inability of a Marjaʿ in presenting reasonable Fatwás is considered as insufficient 
skill in conveying the content. To clarify the model, we can consider the physician-
patient relationship. Physicians convince the uninformed patients by defining the 
disease, its origin; and its effects, before providing a prescription. Such a model 
can also be applied in Islamic sciences and the issuance of a Fatwá. 

In brief, the communication pattern of modern Marjaʿīiyah and imitators in the 
field of Fatwá should be based not on obedience but on convincing. For this reason, 
we call the Fatwá model of the traditional Marjaʿīiyah “the pure model of Fatwá” 
and the Fatwá model of the modern Marjaʿīiyah “the argumentative convincing 
model of Fatwá”.  

The necessity of the new pattern can be explained through several strong 
reasons.  

The first reason: The most important reason for the legitimacy of 
jurisprudential imitation is that all the wise men in the world refer to a specialist 
regarding specialised matters. The traditions that recommended imitation of the 
jurisprudent are all instructive, that is, they suggest people act according to their 
intellect. Therefore, imitation of the jurist is accepted in a range that is covered by 
the intellect, which is in line with the wisdom of the world. Accordingly, people 
act on the expert's view when they are sure about the statements. The example of 
the physician-patient relationship is clear evidence of this claim. Wise people 
never act on the words of an expert unless there is a factor of certainty and peace 
of mind. 

The second reason: If there is a possibility of identifying and imitating the most 
knowledgeable jurists (Aʿlam), their high level of knowledge is a factor to confirm 
and assure their Fatwás. Therefore, this study is not considered this situation. The 
current study assumes that, at present, identifying the most knowledgeable jurist 
is not possible. From the juristic point of view, there are three approaches for this 
identification,35 one of which is specified to jurisprudential experts who are able 
to identify the most knowledgeable jurist. This approach is not suitable for 
ordinary people.36 Hence, practically, there are two approaches to identifying the 
most knowledgeable jurist. The first approach believes the jurist is the most 
knowledgeable one among other jurists, in a way that this belief becomes 
prevalent. However, it is a rare state when a majority believes in such a privilege 
for a jurist.37 In the last hundred years, this fame happened merely to one jurist, 

 
35  Muḥammad Kāẓim al-Yazdī, al-ʿurwah al-Wuthqá  fī-Mā Taʿmmu bi-hi al-Balwá, 2 vols., vol. 1 

(Beirute: the Institute al-Aʿlamī li al-Maṭbūʿāt, 1995), 9. 
36  Abū al-Qāsim al-Khūʾī, al-Tanqīḥ fī Sharḥ al-ʿurwah al-Wuthqá, 6 vols., vol. 1 (Qum: Imām al-

Khuʾī  Institute, 1993), 208. 
37  al-Yazdī, 1, 9. 
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namely, Ayatollah Borujerdi. Therefore, it can be considered as impossible to 
happen in the future. The reasons can be explained as the scope developments of 
the juristic issues and debates, the discovery of new and unprecedented topics, the 
multiplicity of jurists, as well as the formation and development of new means of 
communication. These new tools have provided a platform for all types of 
advertising. In the past, majorities formed in specific regions regarding a specific 
jurist. However, at present, the possibility of the formation of a majority in favor 
of a particular jurist is not possible concerning today’s widespread 
communication. At the same time, the number of jurists and claimants of 
Marjaʿīiyah was not as developed as it is today. Another important factor is the 
political and social obstacles to forming a majority that believes in the knowledge 
of a particular jurist (Aʿlam). The second approach to recognizing Aʿlam is that two 
experts confirm him as the most knowledgeable jurist; however, this approach is 
conditional on that two other experts do not oppose the idea. It is clear that this 
approach certainly does not happen in our time. Today, as much as some experts 
believe jurists as Aʿlam, some other experts are opposed. Therefore, we need to 
accept that today; the imitation of Aʿlam is not possible for ordinary people. When 
the imitation of Aʿlam is practically impossible, all the Fatwás available to 
nonprofessionals have the same religious authority, they can act based on any 
available Fatwá. In the meantime, preferring one Fatwá to another requires a 
reason. In order to identify the reason for this preference, there is a need to 
consider the wisdom of the world. As mentioned above, jurisprudential imitation 
is based on the procedure wise of the world (Rujūʿ al-Jāhil ilá-al-ʿĀlim). In the case 
of conflicting expert opinions, the wise of the world believes that the superior 
opinion is the one that can be trusted for any reason. The jurists suggest special 
solutions for cases where experts’ opinions are in conflict with each other, such as 
drawing lots or combining different opinions in a compatible way and so on.38 
However, these approaches are related to the situation that we are not able to 
prefer one side to the other. Therefore, Fatwás must be presented along with 
convincing explanations that enable the imitator to decide between different 
Fatwás by an intellect-based comparison. 

The third reason:  The early Shiite jurists encouraged the imitator to gain 
assurance about the Fatwá issued by Marjaʿ. Among them is Sayyid Murtaḍá who 
highlights this necessity, considering two factors: many jurists who do not 
consider Ijtihādnd analogya to be valid in  jurisprudential inference and also do   39 
not allow the practice of non-successive narrations (Al-Akhbār al-Āḥād), consider 

 
38  For example see: al-Anṣārī, 5, 405.     
39  By Ijtihād they mean Ijtihād among the Sunnis.         
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imitation permissible merely if it is based on validity and certainty of its content.40 
The first factor is ensuring the validity of the basis of the jurist’s inference. 
Accordingly, the validity of the Fatwá cannot be proved based on qīyās. The second 
point (in his speech) is the necessity of assuring the issuance of a Fatwá by the jurist 
(i.e. the attribution of Fatwá to the jurist is proven) because Sayyid Murtaḍá does 
not consider Al-Akhbār al-Āḥād to be valid. He considers all Fatwás in the form of 
Khabar al-Wāḥid as invalid. He clarifies: “The benefit of referring to a religious 
expert is evident since according to scientists, it aware of the nonprofessional, or 
encourages him to search and investigate”.41 In this speech, he entrusts the 
unprofessional with the responsibility of researching the Fatwá. This is in line with 
other jurists’ opinions.42 

The fourth reason: According to all jurists, ordinary people should not imitate 
religious beliefs and principles. In this regard, they must consciously choose the 
principles of religion and beliefs based on research and reasoning. This argument 
has been made in the speeches of many early Shiite jurists who forbade 
unreasoned imitation in Islamic law. The most important criticism of this 
argument is that, regarding the issues of belief, the nonprofessional does not 
require deep and precise knowledge of professional arguments. Sayyid Murtaḍá 
responds to this criticism: ‘While imitation is forbidden in the principles of religion 
and beliefs, why it should not be forbidden regarding jurisprudence issues? 
Achieving certainty and distinguishing correct and incorrect does not require 
deep arguments and extensive discussions’.43 

The point to be noted here is that a group of Shiite and Sunni jurists has 
forbidden imitation for ordinary people.44 In contrast; the majority of jurists 
consider imitation to be permissible. The opposition of the majority of Shiite 
jurists to the first group may lead to the impression that they have accepted 
uncertain imitation. However, through the lens of the majority group, the first 
group believes that nonprofessionals should apprehend the Sharīʿah ruling. For 
example, Muḥammad ibn al-Ḥasan al-Ṭūsī, who is among the majority group, 
writes in the opposite of the first group: ‘It is not possible to ask a nonprofessional 

 
40  ʿAlī ibn Ḥusayn al-Sharīf al-Murtaḍā, Jawābāt al-Masāʾil al-Tabānīyāt," in Rasāʾil  al-Sharīf 

al-Murtaḍā, ed. Sayyid Mahdī Rajāʾī (Qum: Dār al-Qur'an al-Karīm, 1985), 42.     
41  Ibid. 
42  For example, see: Muḥammad ibn Idrīs al-Ḥillī, al-Sarāʾir al-Ḥāwī li-Taḥrīr al-Fatāwī, 3 vols., 

vol. 3 (Qum: Office of Islamic Publications affiliated with the Qum Seminary Teachers 
Association, 1990), 652.     

43  al-Murtaḍā, 43.     
44  Muḥammad ibn al-Ḥasan al-Ṭūsī, al-ʿuddah fī al-Uṣūl, 2 vols., vol. 2 (Qum: Sitarah Publisher, 

1997), 729. 
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to comprehend the Sharīʿah ruling by himself’.45 Al-Muḥaqiq al-Ḥillī adds: ‘A 
nonprofessional cannot comprehend like a jurist since it requires him to spend his 
life studying science and refrain from monetizing’.46 Other similar arguments from 
other jurists illustrate that they have rejected the first group based on the 
perception that the nonprofessional has to comprehend the Sharīʿah ruling by 
himself. The result is that the belief of the majority of Shiite jurists is stated against 
the group who forbade imitation; hence, it does not mean that the majority group 
believes in uncertain imitation. 

 
3. The Necessity of Forming a Modern Social Model of Marjaʿīiyah 

 
We know that knowledge and piety, as characteristics of Marjaʿ, provide a level 

of respect and spiritual value. Based on Islamic teachings, it is necessary to respect 
the knowledgeable person and the pious. However, the position of Marjaʿīiyah does 
not provide Marjaʿ with a higher spiritual rank and he is considered as equal to any 
other knowledgeable and virtuous person. By denying the special sanctity of the 
Marjaʿ, we mean that he does not have a specific spiritual and sacred rank beyond 
the possessors of attributes such as knowledge and piety. This means that respect 
for Marjaʿ is at the same level as any other knowledgeable and pious person. Jurists’ 
representation on behalf of the Imām (accepting the relevant evidence) means 
they are assigned with specific duties by Imām. This representation does not 
transfer the sanctity of the Imām to them. The situation was the same when Imām 
assigned specific duties to a trustee.  

Marjaʿ is an expert in the field of deriving Islamic rulings; accordingly, the 
behavioural structure of modern Marjaʿīiyah is explained as the communication of 
an expert with the questioner. However, in the traditional Marjaʿīiyah, the Marjaʿ is 
adorned with holiness. His representation of the Imām, which is claimed by 
traditions, means that he has a level of holiness and spirituality of the Imām. His 
imitator is his henchman. Therefore, the behavioural model of his relations with 
his imitators includes the manifestations of discipleship and devotion. Shiite 
Marjaʿīiyah has followed this model throughout history. Evidence of such a 
procedure (based on the inherent holiness of the institution of Marjaʿīiyah) can be 
seen in two areas: 

The mere sanctity of Marjaʿīiyah provides a special value for his comments on 
political and social issues even if it is the result of the conformity of the Sharīʿah 
law on a specific social or political issue by Marjaʿ, but the application of the divine 
commandments to all complex political and social issues, that requires precise 
expertise, is beyond his specialty. According to Shia jurists, in principle, the duty 

 
45  Ibid., 730. 
46  al-Ḥillī, 198. 
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of a jurist is nothing but to state the Sharīʿah rulings and not their application in 
cases and examples.47  From the early time of the formation of the Marjaʿīiyah 
institution in its new form, which dates back to the middle of the Qājār era, due to 
the belief in the sanctity of Marjaʿīiyah, people absolutely follow their statements. 
Mīrzā Shīrāzī's famous Fatwá, banning tobacco, according to historians, led to its 
public obedience;48 the agreement of some Marājʿ in Najaf with the Iranian 
Constitutional Movement and the opposition of others, considered by their 
imitators as a religious duty;49 the opposition of some Marājʿ with some of Reza 
Shah’s reforms that had nothing to do with the Islamic law, such as wearing 
uniforms for men;50 and the opposition of the Marājʿ with some of the actions of 
Mohammad Reza Shah Pahlavi, such as land reform and women’s suffrage51 are all 
the results of the implementation of the rulings on social and political issues by 
jurists and the mere obedience of people because of Marājʿ’s sanctity in their views. 

Irrespective of the political and social positions of Marjaʿīiyah, the denial of the 
special sanctity of this institution has another significant social effect, evident in 
the spending of the properties given to Marājiʿ by imitators under the heading of 
religious funds (Wujūhāt al-Sharʿīyah). For instance, half of khums is given to the 
jurist as a share of the Imām. As Sayyid Muḥammad Kāẓim Yazdī, the famous Shiite 
jurist writes: ‘Half of khums belongs to the Imām, but its authority during the 
absence is given to his deputy, i.e. the jurist, so it is obligatory to be paid to him.52 
The sanctity considered for the Marjaʿīiyah causes no supervision over the way of 
spending this property and the jurist spends it only at his own discretion or with 
trustees. While, the institution of Marjaʿīiyah, like other social institutions, must be 
held accountable for the money paid. Since piety is not sufficient to prove the 
accuracy of the expenses, there is a need for an expert. Thus, the experts, out of 
the institution of Marjaʿīiyah, are enabled to audit the accuracy of these expenses.  

These two instances (denial of the special credibility of the political and social 
views of Marājiʿ- the need for the supervision and auditing of spending religious 

 
47  Muḥammad Isḥāq al-Fayyāḍ, Muḥāḍirāt fī Uṣūl al-Fiqh, vols., 4, vol 1, (Qum: The Foundation 

for the Revival of the Antiquities of Imam al-Khuʾī), 11. 
48  For more study read: Ranin Kazemi. "The tobacco protest in nineteenth-century Iran: the 

view from a provincial town." Journal of persianate studies 7, no. 2 (2014): 253-256. Ibrāhim 
Taymūrī, Tobacco boycott: the first negative resistance in Iran, (Tehran: Amīr Kabīr, 1980), 57. 

49  Aḥmad Kasrawī, Constitutional history of Iran, (Tehran: Nigāh publisher, 2018), 114- 176. 
50  Houchang E. Chehabi, "Staging The Emperor's New Clothes: Dress Codes and Nation‐

Building Under Reza Shah" Iranian Studies 26, no. 3-4 (1993): 221. 
51  ʿAlī Dawānī, Iranian clergies movement, 11 vols., vol 1 (Tehran: Islamic Revolution 

Documentation Center, 2015), 123-176. 
52  Muḥammad Kāẓim al-Yazdī, al-ʿUrwah al-Wuthqá fī-mā Taʿmmu bi-hi al-Balwá, 2 vols., vol 2 

(Beirut: the Institute al-Aʿlamī li al-Maṭbūʿāt, 1995), 405. 
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funds or Al-Wujūhāt al-Sharʿīyah), along with other examples that deny sanctity for 
Marjaʿīiyah, are the developments taking place in the behavioral patterns of 
modern Marjaʿīiyah. If we believe that Marjaʿīiyah has no special sanctity by nature, 
the institution of Marjaʿīiyah can be considered as other social institutions. There 
is a need for change in the social pattern of Marjaʿ in society. These changes are 
impossible unless the belief in the holiness of Marjaʿ is modified.  

The denial of the special sanctity of Marjaʿīiyah is possible when the reasons 
that support the necessity of people’s reference to jurists and consequently 
Marjaʿīiyah in Shiism are examined to find out whether a particular sanctity is fixed 
for this institution or not. We took one of the books of Shia jurisprudence dealing 
with the reasons. Sayyid Riḍā Ṣadr, a contemporary Shiite jurist, argued the proofs 
of Marjaʿīiyah in his book.53 The current study is not sought to evaluate these 
arguments in terms of accuracy but the focus here is recognizing that if these 
arguments prove a special sanctity and holiness for the Marjaʿīiyah or not. 

a) The Qur’an 
Verse 9: 122, known as the verse of the Nafr, states “It is not for the Believers 

to go forth (all) together: if a contingent from every expedition go forth to devote 
themselves to studies in religion, and admonish the people when they return to 
them, that thus they (may learn) to guard themselves (against evil)”.54 This verse, 
as one of the Qur'anic reasons stated by the jurists, mentions that a jurist is 
responsible for acquiring knowledge of jurisprudence, warnings the people, and 
expressing the divine commandments, and people are supposed to accept jurists. 
This verse does not indicate any special sanctity for Marjaʿ.  

Verse 16:43 is the second Qur'anic reason of the jurists which says “ask of 
those who possess the Message”.55 This verse merely indicates the need for 
referring to a wise. 

It is clear that these two verses merely signal the relationship between the 
propagandist and the audience, unaccompanied by assigning a specific position for 
the propagandist. 

 
 
b) Traditions 
Traditions are one of the most significant sources to prove the authority of 

Marjaʿīiyah. These traditions revolve around different axes, including: 
First: Confirming the common practice among Muslims in referring to 

nonprofessionals as knowledgeable persons. In this regard, four traditions can be 

 
53  Sayyid Riḍā Ṣadr, al-Ijtihād wa al-Taqlīd (Qum: Publications of the Office of Islamic 

Propaganda of the Seminary of Qom, 2000), 86-97.    
54  Abdullah Yusuf Ali, The Holy Qurān Translated (Median: Dār al-Qurān, 1980), 206. 
55  Ibid., 272. 
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mentioned: 1- The tradition of Ibrāhīm ibn Hāshim;56 2. The tradition of Ḥamrān 
ibn Aʿyan;57 3. The tradition of Samāʿah ibn Mihrān;58 4. The tradition of ʿAlī ibn 
Asbāṭ.59 These narrations merely confirm the practice of Marjaʿīiyah 
unaccompanied by any reference to the sanctity of the Fatwá-giver. 

Second: The traditions that indicate issuing Fatwá was a common practice 
among the special companions of the Imāms, and besides, referring to religious 
experts was a common practice among people. The tradition of Ḥamzah ibn Ḥamrān 
on defining the title of Mustaʾkil bi-al-ʿim (Livelihoods by knowledge) can be 
mentioned in this regard.60  These traditions did not attribute holiness to the 
narrators. 

Third: The traditions that include the definition of Muftī, such as the letter 
(Mukātibah) of Aḥmad ibn Ḥātam ibn Māhwayh.61 These traditions did not attribute 
holiness to Muftī.  

Fourth: The Traditions that determine the duties of the Shiites during the 
absence of Imam, and consider it necessary to refer to the narrators of hadiths. 
These traditions merely express the need for acquiring religious knowledge62. 

Fifth: The traditions according to which the Imāms instructed some of their 
companions to issue Fatwás, such as the tradition of Imām Bāqir addressed to Abān 
ibn Taghlib,63 or the tradition of Muʿādh ibn Muslim al-Naḥwī (narrated from Imām 
Sādiq) which indicates he received such an instruction.64 These traditions do not 
attribute holiness to Muftī. 

Sixth: The traditions that state the criteria for issuing Fatwás, including the 
prohibition of Fatwá issuance by an uninformed person (stated in the tradition of 
Ḥadhdhāʾ)65 or Ibn Shubrumah's tradition about the prohibition of fatwa issuance 
by analogy (Qīyās).66 These traditions do not mention the sanctity of Fatwá.  

Seventh: Traditions according to which Shiite Imāms sometimes referred 
some people to some of their companions. Examples are the referral of Aḥmad ibn 

 
56  al-ʿĀmilī, 27, 384. 
57  Ibid., 386. 
58  Muḥammad Bāqir Majlisī, Biḥār al-Anwār al-Jāmiʿah li-Durar Akhbār al-Aʾimmah al-Athār 110 

vols., vol. 2 (Beirut: Dār Ihyāʾ Turāth Al-ʿarabī, 1982), 304. 
59  al-ʿĀmilī, 27, 115. 
60  Ibid., 141. 
61  Ibid., 151. 
62  Ibid., 140. 
63  Ibid.,30,291. 
64  Ibid., 27,148. 
65  Ibid., 20. 
66  Muhammad ibn Ya'qūb al-Kuliynī, al-Kāfī, 8 vols., vol. 1 (Tehran: Dār al-kutub al-

islāmīyyah, 1986), 43. 
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Isḥāq to Al-ʿAmrī by Imām Hādī,67 or the referral of ʿAbd Allāh ibn Abī Yaʿfūr to 
Muḥammad ibn Muslim by Imām Sādiq,68 and also the referral of Yūnus ibn Yaʿqūb 
to Hārth ibn Mughayrah al-Baṣrī.69 

Eighth: The explicit command that the nonprofessionals have to imitate the 
jurists. This is mentioned in the tradition quoted from Imām Al-ʿAskarī. The 
tradition states “And as for those who were among the jurists who were self-
control, conservative of his religion, contrary to his desires, obedient to the order 
of his master, the common people have to imitate him”.70 These traditions merely prove the need 

for the common people in referring to the jurists. 
To conclude, since none of the traditions attribute holiness to the position of Marjaʿīiyah, there is no 

religious logic to prove the holiness of Marjaʿīiyah. Therefore, this institution can be considered as another customary institutions.  
c) Sīrat al-Mutisharriʿah 
Religious people have always assumed holiness for the position of Marjaʿīiyah. 

This method, called Sīrat al-Mutisharriʿah, is considered as one of the juristic logics. 
The question is whether it is possible to prove the holiness of the position of 
Marjaʿīiyah based on Sīrat al-Mutisharriʿah. 

First, Sīrah is not specific to the Shiites, and all Muslims refer to the jurists in 
their religious rulings. It can even be said that all people (regardless of their 
religion) refer to specialists. Therefore, it cannot be considered as a specific 
religious method (Sīrat al-Mutisharriʿah), but a rational (Sīrat al-ʿUqalāʾīyah). Second, 
the Sīrat al-ʿUqalāʾīyah must be approved by the Shiite Imāms to be valid. Imāms 
merely confirmed referring to religious experts (jurists); however, the model of 
interaction is not mentioned. This point has been stated by prominent scholars.71 
Therefore, it cannot be said that the common method of establishing holiness for 
the position of Marjaʿīiyah was approved by the Imāms.  
 

Conclusion  
 
This article discusses the necessary transformation in Shia Marjaʿīiyah. 

Despite the previous line of research on the modifications of Marjaʿīiyah through a 
political perspective or the complexities of choosing future Marjaʿīiyah, the current 
study investigates the formation of modern Marjaʿīiyah a necessary development 
in the future. 

This study defined modern Marjaʿīiyah concerning two main features, namely, 
the modern juristic approach and the modern behavioral model in society. The 

 
67  al-ʿĀmilī, 27, 138. 
68  Ibid., 142. 
69  Ibid., 145. 
70  Ibid., 91. 
71  al-Ṭūsī, 2, 730. 



 
 
The	Necessity	of	the	Formation	of	a	Modern	Marjaʿīiyah	in	Twelver	Shia	Marjaʿīiyah	Institution							|		  218	

	
   

 

 
      

Turkish	Journal	of	Shiite	Studies	4/2	(Aralık	2022) 

first feature, the modern juristic approach, refers to the compatibility of the 
jurisprudential inferences of Marjaʿīiyah with the rational and scientific 
achievements of modernity. The achievements of modernity were categorized into 
two types of intellectual (and scientific) achievements and achievements based on 
the Western lifestyle (and human instincts), and this study was the first category 
of the achievements of modernity with which the jurisprudential inferences must 
be consistent. There is a clear and disciplined criterion for distinguishing 
intellectual achievements from the Western lifestyle. The first feature of modern 
Marjaʿīiyah divides modern Marjaʿīiyah into three groups, namely, Marjaʿīiyah 
incompatible with modernity; justifier Marjaʿīiyah towards modernity; and 
Marjaʿīiyah compatible with modernity.  

The second part of this article introduced the necessity of a change in the 
behavioural model of Marjaʿīiyah and society. Here, the responsibilities of 
Marjaʿīiyah were categorized into two groups, i.e., issuing Fatwá and social 
behavior. In the former case, the modern Marjaʿīiyah presents a Fatwá accompanied 
by definitions and reasons to enable the imitator to compare different Fatwás with 
each other. Here, the imitator must become certain about the Fatwá. Therefore, 
the model of issuing Fatwá in modern Marjaʿīiyah can be considered as a convincing 
argumentative model in which assurance is replaced by blind obedience.  

Regarding the social behaviour between people and modern Marjaʿīiyah, this 
model does not consider special holiness for Marjaʿīiyah although Imām refers 
people to jurists. Denying the special sanctity of Marjaʿīiyah causes this institution 
to be considered as another social institution.  

The findings of the current article may pave the way for future research in 
the field of modern Marjaʿīiyah. Future studies could prove the necessity of the 
formation of modern Marjaʿīiyah through a sociological lens, and highlight the 
consequences of ignoring this necessity. 
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Abstract 

The intellectual relationship between the Mu‘tazila and the Imāmiyya dates back to the first 
half of the second century AH. In some works of the early period, it is mentioned that the scholars of 
both sects who lived in this period influenced each other on various issues. The most concrete 
examples of the interaction between the two sects took place during the Buwayhids period. Some of 
the leading scholars of both Mu‘tazila and Imāmiyya lived in this period. One of them is al-Shaykh al-
Ṣadūq (d. 381/991-992), one of the first Shiite-Imāmite scholars of the period. al-Shaykh al-Ṣadūq is 
known as a strict akhbār scholar who has a negative approach to rationalism. So, what role could al-
Shaykh al-Ṣadūq, who is known as a strict Akhbārī and disregards of reason, have in the Mu‘tazila-
Imāmiyya interaction? The answer to this question is hidden in his life after meeting the Mu‘tazilī 
al-Ṣāhib b. ‘Abbād in the city of Rayy, where he went upon the invitation of the Buwayhid Amir Rukn 
al-Dawla. For this reason, it is necessary to examine his intellectual life in two periods, before and 
after al-Ṣāhib b. ‘Abbād, in terms of his approach to reason. In this study, after examining this change 
in al-Shaykh al-Ṣadūq’s intellectual life, the Mu‘tazilite thoughts that influenced his opinions will be 
emphasized. 

Keywords: History of Islamic Sects, Mu‘tazila, Imāmiyya, al-Shaykh al-Ṣadūq, al-Ṣāhib b. 
‘Abbād, Mu‘tazila-Imāmiyya Interaction. 

 

Öz  

Mu‘tezile ile İmâmiyye arasındaki entelektüel ilişki hicrî ikinci asrın ilk yarısına kadar 
dayanmaktadır. Erken dönem kaynaklarda bu dönemde yaşayan her iki mezhep âlimlerinin çeşitli 
konularda birbirini etkilediği zikredilmiştir. İki mezhep arasındaki etkileşimin en somut örnekleri ise 
Büveyhîler döneminde meydana gelmiştir. Hem Mu‘tezile’nin hem de İmâmiyye’nin önde gelen bazı 
âlimleri bu dönemde yaşamıştır. Bunlardan biri de dönemin ilk Şiî-İmâmî âlimlerinden Şeyh 
Sadûk’tur (ö. 381/991-992). Şeyh Sadûk akılcı tutuma menfî yaklaşım gösteren katı bir ahbâr âlimi 
olarak bilinir. Peki, ahbâra sıkı sıkıya bağlı ve akla önem vermeyen biri olarak bilinen Şeyh Sadûk’un 
Mu‘tezile-İmâmiyye etkileşiminde nasıl bir rolü olabilir? İşte bu sorunun cevabı Büveyhî emiri 
Ruknüddevle’nin daveti üzerine gittiği Rey şehrinde Mu‘tezilî Sâhib b. Abbâd ile karşılaşmasından 
sonraki hayatında saklıdır. Bu nedenle onun fikrî hayatının akla yaklaşımı bakımından Sahîb b. 
Abbâd’dan önce ve sonra olmak üzere iki dönemde incelenmesi önem arz eder. Bu çalışmada, Şeyh 
Sadûk’un düşünce dünyasındaki bu değişim incelendikten sonra onun fikirlerine tesir eden Mu‘tezilî 
fikirler üzerinde durulacaktır. 

Anahtar Kelimeler: İslam Mezhepleri Tarihi, Mu‘tezile, İmâmiyye, Şeyh Sadûk, Sâhib b. Abbâd, 
Mu‘tezile-İmâmiyye Etkileşimi. 
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Giriş 
 
Mu‘tezile ile Şîa arasındaki ilişkiyi yirminci yüzyılın başlarında ünlü Amerikan 

şarkiyatçı MacDonald (ö. 1943) “Müslüman tarihinin büyük gizemi” olarak 
nitelemektedir.1 Günümüzde yapılan araştırmalar bu ilişkinin gizemini ortadan 
kaldırmaktadır. Bu araştırmalar göstermektedir ki Mu‘tezilî ve Şiî âlimlerin birbirleri 
ile olan ilişkileri hicrî ikinci asrın ilk yarısına yani imamlar dönemine kadar 
dayanmaktadır.2 Nitekim bu dönemde yaşayan İmâmiyye kelamcıları ile Mu‘tezile 
kelamcılarının ilim meclislerinde bir araya geldikleri ve muhtelif konularda 
münazaralarda bulundukları kaynaklarda zikredilmektedir.3 Ayrıca âlimlerin 
birbirlerini etkiledikleri bazı kelamî meselelerden de bahsedilmektedir.4 Ancak bu 
etkileşimin mezheplerin temel kelamî meseleleri izahında etkili olduğu söylenemez. 
Zira bu dönemde yaşayan Ebû Ca‘fer el-Ahvel (ö. 160/777), Hişâm b. Hakem (ö. 
179/795) ve Hişâm b. Sâlim el-Cevâlikî (ö. II/VIII. asrın sonları) gibi İmâmiyye 
kelamcıları, tevhîd meselesinde teşbîh ve tecsîme varan görüşleri nedeniyle Mu‘tezilî 
âlimler tarafından eleştirilmişlerdir.5 

On ikinci imam Muhammed Mehdî’nin gaybete girmesinden (260/874) sonra 
ahbâr âlimlerinin kelamî meseleleri tartışmayı terk etmeye ve ahbâr toplamaya 
başladıkları görülmektedir. Özellikle gaybet-i suğrâ dönemi, ahbâr âlimleri tarafından 

 
1  Duncan Black MacDonald, Development of Muslim Jurisprudence and Constitutional Theory (New York: 

Charles Scribner’s Sons, 1903), 165-166; İrfan Abdülhamid, The Intellectual Relationship between 
Mu‘tazilism and Shî‘ism (Cambridge: Cambridge University, Doktora Tezi, 1965), i. 

2  Hulusi Arslan, İslam Düşünce Geleneğinde Şia-Mu‘tezile Etkileşimi (Şerîf el-Murtazâ Örneği) (İstanbul: 
Endülüs Yayınları, 2017), 20-21. 

3  Hârun Reşîd’in (170-193/786-809) veziri Yahyâ b. Hâlid el-Bermekî’nin (ö. 190/805) huzurunda 
yapılan ve cisim, araz, sıfatlar, fiiller, istitâat, hareket, sükûn, imâmet ve aşk gibi muhtelif kelamî 
meselelerin ele alındığı bir münazaraya Şîa’dan Hişâm b. Hakem (ö. 179/795), Alî b. Mîsem (ö. 
183/799’dan sonra) ve Mu‘tezile’den Ebu’l-Hüzeyl el-Allâf (ö. 235/849-850), İbrâhîm en-Nazzâm (ö. 
231/845) gibi alimlerin katıldığı aktarılmıştır. Bkz. Ebu’l-Hasan Ali b. Hüseyin el-Mes’ûdî, Murûcu’z-
Zeheb ve Meâdinü’l-Cevher (Beyrut: el-Mektebetü’l-Asriyye, 2005), 3/306-309; William Montgomery 
Watt, İslam Düşüncesinin Teşekkül Devri, çev. Ethem Ruhi Fığlalı (Ankara: Umran Yayınları, 1981), 197. 

4  Eş’arî, bu dönem alimlerinden Zürâre b. A‘yen’in (ö. 150/767) istitâatın fiilden önce olduğu ve her 
sıhhat sahibi kimsenin istitâat sahibi olduğu fikrini benimsediğini zikretmiştir. Bu nedenle 
Mu‘tezile ile benzer bir görüş ortaya koyduğu varsayılmıştır. Bkz. Ebu’l-Hasan el-Eş’arî, Makâlâtü’l-
İslâmiyyîn (İlk Dönem İslâm Mezhepleri), çev. Ömer Aydın - Mehmet Dalkılıç (İstanbul: TYEK Yayınları, 
2019), 90; İ.K.A. Howard, “Şî’î Kelâm Edebiyatı”, çev. Mehmet Ali Büyükkara, Kur’an Mesajı İlmi 
Araştırmalar Dergisi 2/22, 23, 24 (Şubat 1999), 211. İstitaat ile ilgili Mu‘tezilî fikirler için ayrıca bkz. 
Ebu’l-Hüseyin el-Hayyât, el-İntisar: Mu’tezile Müdafaası, çev. Macit Yüksel (İstanbul: Endülüs 
Yayınları, 2018), 107-109; Ebû Ali el-Cübbâî, Kitâbu’l-Makâlât: İtikâdî Mezheplere Yönelik Klasik Bir 
Eleştiri, çev. Özkan Şimşek vd. (İstanbul: Endülüs Yayınları, 2019), 121; Ebu’l-Kâsım Abdullah b. 
Ahmed el-Ka‘bî el-Belhî, Kitâbu’l-Makâlât ve Meahû Uyûnu’l-Mesâil ve’l-Cevâbât, thk. Hüseyin Hansu 
vd. (İstanbul: KURAMER, 2018), 301-305. 

5  Hayyât, el-İntisar, 32-33; Belhî, el-Makâlât, 435. 
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aklın devre dışı bırakıldığı ve tüm meselelere ahbâr ile yanıt bulunmaya çalışıldığı bir 
dönem olmuştur.6 Buna rağmen bu dönemde akılcı yapıları ile öne çıkan ve Mu‘tezilî 
fikirlerden istifade eden Ebû Sehl İsmâîl b. Ali en-Nevbahtî (ö. 311/924),7 Hasan b. 
Mûsâ en-Nevbahtî (ö. 310/922)8 ve İbn Kıbe er-Râzî (ö. 310/922’li yıllar)9 gibi âlimler 
de bulunmaktadır. 

Ahbâr âlimlerinin etkisi gaybet-i suğrâ döneminin sona ermesinden (329/941) 
Büveyhîlerin erken dönemlerine kadar sürmüştür. Büveyhîler döneminde ise nassa 
dayalı Ahbârî yapı kendisini akla dayalı Usûlî yapıya bırakmıştır. Bunda bazı erken 
dönem İmâmî âlimlerin kelamî meselelerin izahında akılcı bir tavır ortaya koymasının 
etkisi olduğu gibi Mu‘tezilî etkinin çokça görüldüğü Zeydî fikirlerin hâkim olduğu bir 
coğrafyada (Deylem)10 neşet eden Büveyhîlerin de etkisi büyüktür. Şeyh Sadûk da 

 
6  Mazlum Uyar, İmâmiyye Şîası’nda Düşünce Ekolleri: Ahbârîlik (İstanbul: Ayışığı Kitapları, 2000), 32-37. 
7  Bazı kaynaklar, Şîa’nın onu kendi kelamcıları arasında saydığını söylemekle beraber, onun 

Mu‘tezile ve İmâmiyye akaidi arasında bir sentez yaptığını ve Mu‘tezilî kelamcılardan olduğunu 
zikretmiştir. Bkz. Abdülcebbâr b. Ahmed el-Hemedânî Kâdî Abdülcebbâr, “Fazlü’l-İ‘tizâl ve 
Tabakâtü’l-Mu‘tezile”, Fazlü’l-İ‘tizâl ve Tabakâtü’l-Mu‘tezile, thk. Fuâd Seyyid (Tunus: ed-Dâru’t-
Tûnusiyye, 1986), 321-322; Ahmed b. Alî b. Muhammed b. Hacer el-Askalânî İbn Hacer, Lisânü’l-
Mîzân (Beyrut: Mektebetü’l-Matbûâti’l-İslâmiyye, 2002), 2/154; Muhsin el-Âmilî el-Emîn, A‘yânu’ş-
Şîa (Beyrut: Dâru’t-Taâruf, 1983), 3/384; Wilferd Madelung, Dinî Ekoller ve Mezhepler, çev. A. Bülent 
Ünal (İzmir: Acme, 2001), 72; Farhad Daftary, Şii İslam Tarihi, çev. Ahmet Fethi Yıldırım (İstanbul: 
Alfa Yayınları, 2016), 90; Mustafa Öz, “Nevbahtî İsmâîl b. Ali”, Türkiye Diyanet Vakfı İslam Ansiklopedisi 
(İstanbul: TDV Yayınları, 2007). 

8  Hasan b. Mûsâ en-Nevbahtî, Şiî olmasının yanı sıra Mu‘tezile’ye de nisbet edilmiştir. Bkz. Ebu’l-
Ferec Muhammed b. Ya’kûb İbnü’n-Nedîm, el-Fihrist (Beyrut: Dâru’l-Ma‘rife, ts.), 251-252; Ebû Ca’fer 
Muhammed b. el-Hasan et-Tûsî, el-Fihrist, thk. Muhammed Sâdık Âl-i Bahrululûm (Kum: Menşûrâtü 
eş-Şerîf er-Radî, ts.), 46; Ebu’l-Abbâs Ahmed b. Ali en-Necâşî, Ricâlü’n-Necâşî (Beyrut: Şeriketü’l-
A‘lemî, 2010), 63; Emîn, A‘yânu’ş-Şîa, 5/320-321; Abdülcebbâr b. Ahmed el-Hemedânî Kâdî 
Abdülcebbâr, el-Münye ve’l-Emel, haz. İbnü’l-Murtazâ (İskenderiye: Dâru’l-Ma‘rifeti’l-Câmiiyye, 
1985), 88; Kâdî Abdülcebbâr, “Fazlü’l-İ‘tizâl”, 321-322; İlyas Üzüm, “Nevbahtî Hasan b. Mûsâ”, 
Türkiye Diyanet Vakfı İslam Ansiklopedisi (İstanbul: TDV Yayınları, 2007), 33/35-36; Hüseyin 
Hüseyniyan Mukaddem, “Nevbahtî Ailesinin Şiî Düşüncenin Gelişimindeki Etkisi”, çev. Şahin 
Ahmetoğlu, Turkish Journal of Shiite Studies 1/1 (2019), 109. 

9  İbn Kıbe er-Râzî Mu‘tezile’den İmâmiyye’ye geçen bir alimdir. Bkz. İbnü’n-Nedîm, el-Fihrist, 250; 
Necâşî, Ricâl, 359-360; Tûsî, el-Fihrist, 132; Takiyyuddîn el-Hasan b. Ali b. Dâvud Hillî, Kitâbu’r-Ricâl, 
thk. Muhammed Sâdık Âl-i Bahrululûm (Tahran: Çaphâne-i Dânişgâh-i Tahrân, 1383), 321; Abdullah 
Ni‘me, Felâsifetü’ş-Şîa Hayâtühüm ve Ârâuhum (Beyrut: Dâru’l-Fikri’l-Lübnânî, 1987), 508. 

10  Deylem bölgesi, İslam’ın doğuşundan yaklaşık üç asır sonra Taberistân Zeydî devleti lideri Hasan b. 
Zeyd (ö. 270/884) vesilesiyle tedrici olarak Müslümanlaşmaya başlamıştır. Bkz. Ebû el-Kâsım b. 
Havkal en-Nasîbî İbn Havkal, Kitâbu Sûrati’l-Arz (Beyrut: Dâru Mektebeti’l-Hayât, 1992), 320; Ebû 
İshâk İbrâhîm b. Muhammed el-İstahrî, Kitâbu Mesâliki’l-Memâlik (Leiden: Matbau Brill, 1870), 205; 
Muharrem Akoğlu, Büveyhîler Döneminde Mu‘tezile (Ankara: İlâhiyât, 2008), 23-24. Zeydiyye’nin 
Mu‘tezile’den etkilendiği bilinen bir gerçektir. Bu iki mezhep arasındaki ilişki için ayrıca bkz. 
Wilferd Madelung, “İmam Kasım b. İbrahim ve Mu’tezilîlik”, çev. Mehmet Ümit, Gazi Üniversitesi 
Çorum İlahiyat Fakültesi Dergisi 1/1 (2002), 394-406; Mehmet Ümit, Zeydiyye-Mu’tezile Etkileşimi: Zeyd 
b. Ali’den Kâsım er-Ressî’nin Ölümüne Kadar (İstanbul: İSAM Yayınları, 2010); Mehmet Ümit, “Hazar 
Zeydîleri ve Mu’tezilîler”, İslâmî İlimler Dergisi 1 (2011), 231-254. 
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Ahbârî ekolün içinde yetişmiş, telif ettiği nassa dayalı eserleri ve akla karşı aldığı 
negatif tavrı ile Ahbârîliğin kurucuları arasında zikredilmiştir.11 Ancak Büveyhî 
emirlerinin başta Şîa ve Mu‘tezile âlimleri olmak üzere birçok mezhepten âlimi bir 
araya getirerek oluşturduğu entelektüel ortamdan12 o da etkilenmiş ve akılcı yaklaşım 
kendisini onda da göstermiştir. Aşağıda Şeyh Sadûk’un hayatı ile ilgili bilgi verildikten 
sonra akla yaklaşımındaki değişim ve Mu‘tezile’nin bundaki etkisi üzerinde 
durulacaktır. 

 
1. Şeyh Sadûk’un Hayatı ve Şiî-İmâmiyye’deki Yeri 
 
Şeyh Sadûk’un asıl adı Ebû Ca‘fer Muhammed b. Ebi’l-Hasan Ali b. el-Hüseyin b. 

Mûsâ b. Bâbeveyh el-Kummî’dir. İmâmiyye’de erken dönem Ahbârî geleneğinin 
önemli âlimlerinden olan Şeyh Sadûk’un Kum şehrinde 305/917-918 yılı civarında 
doğduğu tahmin edilmektedir.13 Babası Ebû’l-Hasan el-Kummî (ö. 329/941) on birinci 
imam Hasan el-Askerî’nin son zamanlarında yaşamış, İmâmiyye’nin önde gelen hadis 
âlimlerinden biridir. Sadûk’un doğumu ile ilgili Şiî kaynaklardan aktarılanlara göre 
erkek çocuğu olmayan babası, üçüncü sefîr Hüseyin b. Ruh (ö. 326/939) aracılığı ile 
gâib imam Muhammed el-Mehdî’ye gönderdiği bir mektupta ondan bu konuda dua 
istemiştir. Muhammed el-Mehdî, gönderdiği cevap mektubunda dua ettiğini ve bunun 

 
11  Şeyh Sadûk, Men lâ Yahduruhü’l-Fakîh adlı eseriyle İmâmiyye’nin Kütüb-i Erbaa’sının müelliflerinden 

biri olması ve Kemâlü’d-Dîn, el-İ‘tikâdat, Kitâbu’t-Tevhîd gibi eserlerinde dile getirdiği görüşleri 
itibariyle ilk dönem Ahbârî âlimleri arasında zikredilmektedir. Bkz. Uyar, Ahbârîlik, 78-85; Habib 
Kartaloğlu, “İmamiyye’de Ahbârî-Usûlî Farklılaşması: Şeyh Saduk ve Şeyh Müfîd Örneği”, Sakarya 
Üniversitesi İlahiyat Fakültesi Dergisi 13/24 (Şubat 2011), 194-199. 

12  Büveyhîler dönemi ve öncesinde gerçekleşen İmâmiyye-Mu‘tezile etkileşimi hakkında yapılan 
çağdaş araştırmalar için ayrıca bkz. Abdülhamid, Mu‘tazilism and Shî‘ism; Âişe Yûsuf el-Menâî, 
Usûlü’l-Akîde beyne’l-Mu’tezile ve’ş-Şîati’l-İmâmiyye (Doha: Dâru’s-Sekâfe, 1992); Mazlum Uyar, 
“Gaybet Sonrası Şii Kelamının Teşekkülü ve Mutezile”, İslâmiyât 2/3 (1999), 153-170; Mazlum Uyar, 
“Akla Dayalı Şi’î Kelâmının Oluşmasında Mu’tezile’nin Rolü ve Şeyh Müfîd”, İslâmî Araştırmalar 13/1 
(2000), 101-112; Emel Ahmed Abdünneccâr, es-Sıfâtu’l-İlâhiyye beyne’ş-Şîa ve’l-Mu‘tezile alâ Dav‘i’l-
Akîdeti Ehli’s-Sünneti’s-Sâlih (Gazze: el-Câmiatü’l-İslamiyye Külliyyetü Usûli’d-Dîn, Yüksek Lisans 
Tezi, 2016); Arslan, Şia-Mu‘tezile Etkileşimi; Hussein Ali Abdulsater, Shi‘i Doctrine Mu‘tazili Theology: al-
Sharīf al-Murtaḍā and Imami Discourse (Edinburgh: Edinburgh University Press, 2017); Hasan Basri 
Demirer, Hicrî III. Asırda Mu‘tezile-Şia Etkileşimi (Çorum: Hitit Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü, 
Yüksek Lisans Tezi, 2018); Rıza Korkmazgöz, “Mu’tezile ve Şîa Arasında Fikri Bağlantı Meselesi: 
Tevhid İlkesi Bağlamında Kâdî Abdülcebbâr ve Ebû Ca’fer et-Tûsî Arasında Bir Karşılaştırma”, 
Ondokuz Mayıs Üniversitesi İlahiyat Fakültesi Dergisi 45 (2018), 291-327; Rıza Korkmazgöz, “Mu’tezile 
ve Şîa Arasında Fikri Bağlantı Meselesi İlahi Adalet İlkesi Bağlamında Kâdî Abdülcebbâr ve Ebû 
Ca’fer et-Tûsî Arasında Bir Karşılaştırma”, Kelam Araştırmaları Dergisi 16/2 (2018), 264-293; Ahmet 
Sonay, Tarihsel Süreçte Mu’tezile-İmâmiyye İlişkisi (Adana: Çukurova Üniversitesi Sosyal Bilimler 
Enstitüsü, Doktora Tezi, 2021); Bekir Altun, Büveyhîler Döneminde Mu‘tezile-İmâmiyye Etkileşimi 
(İstanbul: İstanbul Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü, Doktora Tezi, 2022). 

13  Emîn, A‘yânu’ş-Şîa, 10/24. 
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gerçekleşeceğini müjdelemiştir. Bunun üzerinden kısa bir süre geçtikten sonra Şeyh 
Sadûk ve kardeşi Hüseyin doğmuştur.14 

Şeyh Sadûk, ilk eğitimini hicrî üçüncü asırda İmâmiyye için önemli bir ilim 
merkezi olan Kum şehrinde babasından ve buradaki Muhammed b. Hasan el-Velîd (ö. 
343/954-955), Hamza b. Muhammed b. Ahmed gibi dönemin önemli hadis 
âlimlerinden almıştır. Babasının hayatta olduğu süre içerisinde onun nezaretinde 
yetişmiş, babası 329/941 yılında vefat ettikten sonra Kum ekolünün en önemli 
temsilcisi haline gelmiştir.15 Yine babasının vefatının akabinde ilmî seyahatlere 
başlamış, Hz. Peygamber’in hadislerini ve imamların ahbârını toplamak için Rey, 
Meşhed, Mâverâünnehir, Horasan, Mekke, Bağdat başta olmak üzere birçok şehre 
yolculuk yapmıştır. Bu yolculuklardan bazılarını (Mâverâünnehir, Horasan) 
Ruknüddevle’nin emri üzerine İmâmiyye akidesini yaymak amacı ile gerçekleştirdiği 
ileri sürülmüştür.16 Yolculukları vesilesi ile gitmiş olduğu şehirlerde pek çok âlimden 
ders almış ve hadis dinlemiştir. Kaynaklarda iki yüz elli civarında hocadan ders aldığı 
bildirilmektedir.17 

Şeyh Sadûk, babası ile aynı lakabı kullanmasından dolayı ikisi birlikte Sadûkayn 
olarak anılmıştır. İkisi arasındaki karışıklığı gidermek adına babası için “es-Sadûku’l-
Evvel” lakabı kullanılmıştır.18 Ayrıca hadis ilmindeki üstünlüğü sebebiyle Sadûk’a 
“Reîsü’l-Muhaddisîn” lakabı verilmiştir.19 

 
14  Ebû Ca‘fer Muhammed b. Ali b. Hüseyin b. Bâbeveyh eş-Şeyh es-Sadûk, Kemâlü’d-Dîn ve Tamâmu’n-

Ni‘me (Beyrut: Müessesetü’l-A‘lemî, 1991), 2/455-456; Yûsuf b. Ahmed el-Bahrânî, Lü’lüetü’l-Bahreyn 
fi’l-İcâzât ve Terâcimü Ricâli’l-Hadîs, thk. Muhammed Sâdık Âl-i Bahrululûm (Mename: Mektebetü 
Fahrâvî, 2008), 364-366; Muhammed Bâkır el-Mûsevî el-Hânsârî, Ravdâtü’l-Cennât fî Ahvâli’l-Ulemâ 
ve’s-Sâdât (Beyrut: ed-Dâru’l-İslâmiyye, 1991), 4/128; Âgâ Buzurg et-Tahrânî, Tabakâtü A’lâmi’ş-Şîa 
(Beyrut: Dâru’l-İhyâi Türâsi’l-Arabî, 2009), 1/287; S. Waheed Akhtar, Early Shī‘ite Imāmiyyah Thinkers 
(New Delhi: Ashish Publishing House, 1988), 41-42; İlyas Üzüm, “İbn Bâbeveyh Ebü’l-Hasan”, Türkiye 
Diyanet Vakfı İslam Ansiklopedisi (İstanbul: TDV Yayınları, 1999), 19/344. 

15  Madelung, Dinî Ekoller, 75. 
16  Akhtar, Imâmiyyah Thinkers, 43. 
17  Ebu’l-Kâsım el-Mûsevî el-Hûî, Mu‘cemu Ricâli’l-Hadîs ve Tafsîlü Tabakâti’r-Ruvât (Necef: Müessesetü’l-

İmâm el-Hûî, 1992), 17/347; Akhtar, Imâmiyyah Thinkers, 44, 52-53; Habib Kartaloğlu, “Şeyh Sadûk”, 
Erken Dönem Şiî Düşünürler, ed. Halil İbrahim Bulut (İstanbul: Ensar Neşriyat, 2017), 127-134. Şeyh 
Sadûk’un rivayette bulunduğu kimselerin listesi için ayrıca bkz. Abdurrahîm eş-Şîrâzî er-Rabbânî, 
“Hayâtu’l-Müellif”, Meâni’l-Ahbâr, mlf. Şeyh Sadûk (Beyrut: Dâru’l-Ma’rife, 1979), 37-69.  

18  Abbâs el-Kummî, el-Künâ ve’l-Elkâb (Tahran: Mektebetü’s-Sadr, 1368), 2/416; Akhtar, Imâmiyyah 
Thinkers, 39-40; Mustafa Öz, “İbn Bâbeveyh Şeyh Sadûk”, Türkiye Diyanet Vakfı İslam Ansiklopedisi 
(İstanbul: TDV Yayınları, 1999), 19/345; Üzüm, “İbn Bâbeveyh Ebü’l-Hasan”, 19/344; Kartaloğlu, 
“Şeyh Sadûk”, 125-126. 

19  Hânsârî, Ravdâtü’l-Cennât, 4/123; Ethem Ruhi Fığlalı, “Önsöz”, Risâletü’l-İ‘tikâdâti’l-İmâmiyye (Şiî-
İmâmiyye’nin İnanç Esasları), mlf. eş-Şeyh es-Sadûk (Ankara: Ankara Üniversitesi Basımevi, 1978), 4; 
Ali Hüseyin el-Câbirî, el-Fikru’s-Selefî inde’ş-Şîati’l-İsnâ Aşeriyye (Bağdat: Menşûrâtü Dâru’l-Hüseyin, 
2010), 270; Akhtar, Imâmiyyah Thinkers, 44; Halil İbrahim Bulut, Şia’da Usulîliğin Doğuşu ve Şeyh Müfid 
(Ankara: Araştırma Yayınları, 2013), 81. 
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Şeyh Sadûk, ilmî faaliyetlerinin yanı sıra, gerek ikamet ettiği Kum, Bağdat ve Rey 
şehirlerinde, gerekse seyahat ettiği diğer şehirlerde pek çok öğrenci yetiştirmiştir.20 
Bu öğrencilerden bazıları İmâmiyye’nin gelişimine birçok yönden katkıda 
bulunmuştur. Özellikle Şerîf Murtazâ’nın doğrudan rivayette bulunduğu Sâdûk’un 
kardeşi Hüseyin b. Ali el-Kummî (ö. 378/988’den sonra)21 ile kendisini çokça eleştiren 
ve İmâmiyye’nin Usûlî ekolünün kurucularından addedilen Şeyh Müfîd (ö. 413/1022)22 
bunların en önemlileridir. 

Şeyh Sadûk, velûd bir âlim olup, kaynaklarda üç yüz civarında eserinin olduğu 
rivayet edilmektedir.23 Bunlar arasında Hz. Peygamber’den ve imamlardan gelen 
ahbârı cemettiği, İmâmiyye’nin Kütüb-i Erbaa’sının ikinci kitabı Men lâ Yahduruhu’l-
Fakîh, gaybet ile ilgili naklî delillerin bulunduğu Kemâlü’d-Dîn ve Temâmu’n-Ni’me,24 
öğrencisi Şeyh Müfîd’in eleştirilerine maruz kalan el-İ‘tikâdât25 ve bu eserdeki nakle 
dayalı teşbîh ve tecsîm ifade ettiği iddia edilen görüşlerinden dolayı kendisini 
eleştiren Mu‘tezile âlimlerine cevap niteliğinde kaleme aldığı Kitâbu’t-Tevhîd26 adlı 
eserleri günümüze ulaşan önemli eserlerindendir. 

Sadûk, bu eserleri telif ederken el-İ‘tikâdât, Kemâlü’d-Dîn ve Kitâbu’t-Tevhîd adlı 
eserleri hariç tutulursa aklî izahlara yer vermemiş, bahsedilen konular hakkında 
mevcut ahbârı zikretmekle yetinmiştir. İmâmiyye itikâdını ortaya koyduğu 
eserlerinde bile akla yer vermeden ahbâr ile yetinmesinden ve “Reîsü’l-Muhaddisîn” 
lakabının verilmesinden de anlaşılacağı üzere, Sadûk’un katı bir ahbârcı olduğu 
görülmektedir. Her ne kadar ahbâr konusunda tavizsiz gibi görünse de özellikle 

 
20  Şeyh Sadûk’un Meâni’l-Ahbâr adlı eserine mukaddime yazan Abdurrahîm er-Rabbânî, Sadûk’un 

yirmi yedi öğrencisinin ismini zikretmiştir. Bkz. Rabbânî, “Hayâtu’l-Müellif”, 69-72. 
21  Necâşî, Ricâl, 68; Akhtar, Imâmiyyah Thinkers, 182. 
22  Müfîd’in Sadûk’u birçok noktada eleştirdiği eseri için bkz. Ebû Abdullah Muhammed b. Muhammed 

b. Nu‘mân eş-Şeyh el-Müfîd, Tashîhu’l-İ‘tikâdâti’l-İmâmiyye, thk. Hüseyin Dergâhî (Kum: el-
Mü’temeru’l-Âlemî li-Elfiyeti’ş-Şeyhi’l-Müfîd, 1413). 

23  Necâşî, Ricâl, 372-375; Tûsî, el-Fihrist, 156-157; Muhammed b. Ali b. Şehrâşûb İbn Şehrâşûb, 
Meâlimü’l-Ulemâ, thk. Muhammed Sâdık Âl-i Bahrululûm (Beyrut: Dâru’l-Edvâ, ts.), 111-112; Hânsârî, 
Ravdâtü’l-Cennât, 4/128. 

24  Şeyh Sadûk bu eserini, 354/965 yılında gerçekleştirdiği Nîsâbûr ve Horasan ziyaretinden döndükten 
sonra yazmaya başladığını söylemiştir. Bkz. Sadûk, Kemâlü’d-Dîn, 1/14; Akhtar, Imâmiyyah Thinkers, 
47. 

25  Şeyh Sadûk’un bu eserini Nîsâbûr’da iken 368/979 yılında Şaban/Mart ayında Cuma günü 
meclisinde hazır bulunanlara imla ettiği bilinmektedir. Bkz. Âgâ Buzurg et-Tahrânî, ez-Zerîa ilâ 
Tasnîfi’ş-Şîa (Beyrut: Dâru’l-Edvâ, 1983), 2/226. Sadûk, bu eserindeki bahisleri ahbâr ekseninde ele 
almakla birlikte az da olsa aklî izahata yer vermiştir. Ancak bu eserindeki ahbâra aşırı bağlılığından 
dolayı öğrencisi Şeyh Müfîd’in sert eleştirilerine maruz kalmıştır. Müfîd, Tashîhü’l-İ‘tikâdât adlı 
eserini Sadûk’un bu eserine tahsis etmiştir. 

26  Şeyh Sadûk, bu eseri kendilerine teşbîh ve cebr isnat eden muhaliflere karşı kaleme aldığını ifade 
etmiştir. Bkz. Ebû Ca‘fer Muhammed b. Ali b. Hüseyin b. Bâbeveyh eş-Şeyh es-Sadûk, et-Tevhîd 
(Beyrut: Dâru’l-Ma‘rife, ts.), 17-18. 
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gaybetin uzamasından kaynaklı hem içerden hem de dışardan gelen eleştirilere 
sadece ahbâr ile cevap vermenin zorluğu karşısında o da bazı hususlarda akla 
başvurmak durumunda kalmıştır.27 Bununla birlikte Sadûk’un zaman zaman aklî 
izahatta bulunması, tamamen rasyonel bir yönteme geçtiği anlamını taşımamaktadır. 
Zira onun akla başvurması, aklı müstakil bir bilgi kaynağı olarak kabul etmesinden 
değil, aklın ahbârı desteklemesi cihetiyledir. Ona göre gaybet, aklî değil naklî olup, 
imamın gaybetinin delilleri de imamlardan gelen sâdık haberlerdir.28 Bu, Allah’ın 
insanları sınamasıdır ve akıl bunu anlamakta zayıf kalır.29 Ayrıca o, Kitâbu’t-Tevhîd adlı 
eserinde ele aldığı bazı konularda hadisleri zikrettikten sonra kendi görüşlerine yer 
vermiştir. Bu eser onun akılcı yönünü ön plana çıkarması açısından önemlidir. 
Nitekim âlemin hudûsunu ispat ederken cismin mahiyeti hakkında verdiği geniş 
açıklamalar ve eserinde kullandığı soru-cevap yöntemi bunun en güzel kanıtıdır.30 

Sadûk’un şöhretinin kısa sürede İmâmiyye içerisinde yayılmasında Büveyhîler ile 
iyi ilişkilerde bulunmasının etkili olduğu söylenebilir.31 Büveyhî hükümdarı 
Ruknüddevle’nin, Şeyh Sadûk’u ilimdeki maharetinden dolayı, Büveyhî emirlerin 
sorularına cevap vermesi ve sarayda tertip ettiği ilim meclislerine katılması için Rey 
şehrine davet ettiği bilinmektedir. Sadûk, onun davetine icabet ederek, muhtemelen 
hicrî 339-447 yılları arasında bir zamanda bu şehre yerleşmiş32 ve burada kaldığı süre 
içinde birçok ilim meclisine katılmıştır. Sadûk’un bu meclislerde muhaliflerine verdiği 
cevaplardan tatmin olan Ruknüddevle, kendi mezhebinin onun mezhebi üzerine 
olduğunu söylemiştir.33 Şeyh Sadûk’un, Ruknüddevle’nin sarayında katıldığı ilim 
meclislerini ve müzakere ettikleri konuları ele aldığı el-Meclis Ellezî Cealehû Beyne Yedey 
Rukniddevle adında bir eserinin de olduğu rivayet edilmektedir.34 Büveyhîlerin erken 
dönemde Zeydî olarak anılmasına rağmen daha sonraki süreçte İmâmiyye’ye 
meyletmelerinde, İmâmiyye âlimleri ile olan yakın ilişkilerinin etkili olduğu 
anlaşılmaktadır.35 Şeyh Sadûk’un da bu değişimin bir parçası olduğu görülmektedir. 

 
27  Uyar, Ahbârîlik, 82. Sadûk’un gaybet ile ilgili aklî izahatı Kemâlü’d-Dîn adlı eserinin muhtelif 

yerlerinde mevcut olup, bununla ilgili bilgilere aşağıda yer verilecektir. 
28  Sadûk, Kemâlü’d-Dîn, 1/67, 95. 
29  Sadûk, Kemâlü’d-Dîn, 2/337. 
30  Sadûk, et-Tevhîd, 298-304. 
31  Hussain Jassim, The Occultation of the Twelfth Imam (A Historical Background) (Cambridge: The 

Muhammedi Trust, 1982), 122; Uyar, Ahbârîlik, 81. 
32  Bu değerlendirme için bkz. Kartaloğlu, “Şeyh Sadûk”, 133. 
33  Kâdî Nûrullah el-Mar’aşî (eş-Şüşterî) et-Tüsterî, Mecâlisü’l-Mü’minîn (Dâru’l-Hişâm, ts.), 2/145-156; 

3/383; Fığlalı, “Önsöz”, 4; Ahmet Güner, Büveyhîlerin Şiî-Sünnî Siyaseti (İzmir: Tibyan Yayıncılık, 
1999), 154-155. 

34  Necâşî, Ricâl, 374; Emîn, A‘yânu’ş-Şîa, 10/25; Tüsterî, Mecâlis, 2/145; Güner, Şiî-Sünnî Siyaseti, 155. 
35  Büveyhîlerin Şiî olduğu bilinmekle beraber Şiîliğin İmâmiyye ya da Zeydiyye kolundan hangisine 

mensup oldukları ile ilgili kendilerinden herhangi bir beyanat gelmemiştir. Zeydiyye’ye mensup 
bir coğrafyada neşet ettikleri için erken dönemde Zeydiyye, sonraki süreçte İmâmiyye alimleri ile 
olan yakın ilişkilerinden dolayı İmâmiyye’ye nisbet edilmişlerdir. Büveyhîlerin Zeydiyye mensubu 
olduğunu ifade eden çağdaş araştırmalar için bkz. Heribert Busse, “Iran Under The Bûyids”, The 
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Nitekim Ruknüddevle ile yakın olan Sadûk, ilmî yolculukları dışında ömrünün geri 
kalanını onun daveti üzerine yerleştiği Rey şehrinde geçirmiş ve 381/991-992 yılında 
burada vefat etmiştir.36 

 
2. Şeyh Sadûk’un Mu‘tezile-İmâmiyye Etkileşimindeki Rolü 
 
Büveyhîler döneminde yaşayan ve Ahbârî geleneğe mensup olan Şeyh Sadûk her 

ne kadar akla karşı bir tutum içerisinde olsa da onun bu tutumu hayatının erken 
dönemlerinde sergilediği, sonraki dönemlerde ise bunun değiştiği anlaşılmaktadır. 
Zira Sadûk, ahbâra sıkı bir şekilde bağlı olmakla birlikte özellikle gaybetin 
uzamasından kaynaklı hem içerden hem de dışardan gelen eleştirilere sadece ahbâr 
ile cevap vermenin zorluğu karşısında, bazı hususlarda zaman zaman akla başvurmak 
durumunda kalmıştır. Kemâlü’d-Dîn adlı eserinin başında da belirttiği gibi kendi 
taraftarlarının dahi artık bazı meselelere rivayet eksenli verilen cevaplara iknâ 
olmamaları37 da bu süreci doğal olarak desteklemiştir. Büveyhîlerin Mu‘tezilî veziri 
Sâhib b. Abbâd (ö. 385/995) ile karşılaşması ise onun fikir dünyasında dönüm noktası 
olarak kabul edilebilir. Zira bu karşılaşmanın onun hayatında bir kırılma noktası 
oluşturduğu ve akla yaklaşımı bakımından Sâhib b. Abbâd’dan önce ve sonra olmak 
üzere iki dönemin ortaya çıktığı görülür. Sadûk’un akıl karşısındaki tutumunu 
anlamak için hayatını bu bağlamda incelemek isabetli olacaktır. 

 
 

 
Cambridge History of Iran, ed. R.N. Frye (Cambridge: Cambridge University Press, 2007), 4/256; 
Mafizullah Kabir, The Buwayhid Dynasty of Baghdad (334/946-447/1055) (Calcutta: Iran Society, 1964), 
201; Joel L. Kraemer, Humanism in The Renaissance of Islam: The Cultural Revival During The Buyid Age 
(Leiden: Brill, 1986), 39; Muhammed İbrâhîm Feyyûmî, eş-Şîatü’l-Arabiyye ve’z-Zeydiyye (Kahire: 
Dâru’l-Fikri’i-Arabî, 2002), 305; Daftary, Şii İslam, 93; Yılmaz Öztuna, Devletler ve Hanedanlar (Ankara: 
Kültür ve Turizm Bakanlığı Yayınları, 2005), 1/715. Büveyhîlerin Şiîlere verdikleri destek ve Şiî 
kimlikleri ile ilgili detaylı bir analiz için ayrıca bkz. Ahmet Güner, “Büveyhîler Dönemi Çok Seslilik”, 
Dokuz Eylül Üniversitesi İlahiyat Fakültesi Dergisi 12 (1999), 50; Cl. Cahen, “Buwayhids or Buyids”, The 
Encyclopaedia of Islam (Leiden: Brill, 1986), 1/1350-1352; Kraemer, Humanism, 39-41; Abdülhamid, 
Mu‘tazilism and Shî‘ism, 13; Altun, Mu‘tezile-İmâmiyye Etkileşimi, 26-41. 

36  Necâşî, Ricâl, 375; Emîn, A‘yânu’ş-Şîa, 10/24; Hânsârî, Ravdâtü’l-Cennât, 4/128; Bahrânî, Lü’lüetü’l-
Bahreyn, 357; A. A Fyzee, “Ibn Bâbawayh (I)”, The Encyclopaedia of Islam (Leiden: Brill, 1986), 3/726-
727. 

37  Sadûk, Kemâlü’d-Dîn, 1/14-15; Halil İbrahim Bulut, “İlk Dönem İmâmî Kaynaklarda Gaybet Anlayışı”, 
Cumhuriyet Üniversitesi İlahiyat Fakültesi Dergisi 8/2 (2004), 63-66; Cemil Hakyemez, “On İkinci 
İmam’ın Gaybeti Fikrinin Ortaya Çıkışı”, Marife Dini Araştırmalar Dergisi 8/3 (2008), 15; Habib 
Kartaloğlu, Şeyh Saduk ve Şeyh Müfîd Bağlamında İmâmiyye’de Ahbârî-Usûlî Farklılaşması (Sakarya: 
Sakarya Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü, Yüksek Lisans Tezi, 2011), 18-19; Habib Kartaloğlu, 
“Şiî-Usûlî Düşüncenin Ortaya Çıkış Sebepleri Üzerine Mülahazalar”, Sakarya Üniversitesi İlahiyat 
Fakültesi Dergisi 18/33 (2016), 81; Kartaloğlu, “Şeyh Sadûk”, 142-143. 
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2.1. Şeyh Sadûk’un Mu’tezile ile Teması ve İlk Akılcı Yaklaşımları 
 
Elimizdeki veriler ışığında bir değerlendirme yaptığımızda Şeyh Sadûk’un 

Mu‘tezile ile ilk temasına Büveyhîlerin vesile olduğunu söyleyebiliriz. Nitekim Sadûk, 
Ruknüddevle’nin daveti üzerine gittiği Rey şehrinde Mu‘tezilî Sâhib b. Abbâd ile 
karşılaşmıştır. Sâhib b. Abbâd, çocukluk yaşlarından itibaren Büveyhî saraylarında 
yetişmiş bir devlet adamıdır. Babası, Ruknüddevle’nin katipliğini ve vezirliğini 
yapmış, kendisi de Ruknüddevle’nin veziri Ebu’l-Fazl İbnü’l-Amîd’e (ö. 360/970) önce 
talebe ardından katip olmuştur. Sâhib, Ruknüddevle’nin oğlu Müeyyidüddevle’nin 
çocukluk arkadaşıdır. Müeyyidüddevle emir olduktan sonra onu kendisine vezir tayin 
etmiştir. Müeyyidüddevle’den sonra da kardeşi Fahruddevle’nin veziri olmuştur.38 

Şeyh Sadûk ile Sâhib b. Abbâd (ö. 385/995) arasındaki ilişkinin ilk etapta kötü 
başladığı görülmektedir. Sadûk’un kelama karşı olan negatif tutumu, onun Sâhib b. 
Abbâd tarafından bir süre Rey şehrinden uzaklaştırılmasına neden olmuştur.39 Ancak 
daha sonra bu durumun düzeldiği anlaşılmaktadır. Nitekim Sadûk, Uyûnu Ahbâri’r-Rızâ 
adlı eserinin mukaddimesinde Sâhib b. Abbâd’ın şiirlerini naklederek onu övmüş ve 
bu eseri onun adına kaleme aldığını belirtmiştir.40 Bu iki âlim arasındaki kötü başlayıp 
sonra iyi bir şekilde devam eden ilişkinin, Şeyh Sadûk’un kelam ve akla olan olumsuz 
tavrının değişmesi üzerinde etkili olduğu söylenebilir.41 McDermott da Sadûk’un bazı 
meselelerde Mu‘tezilî fikirlere meyletmesinin sebebi olarak Rey şehrinde Büveyhî 
sarayında ikamet ettiği zaman diliminde vezir Sâhib b. Abbâd’dan etkilenmiş 
olabileceği fikri üzerinde durmuştur.42 Erken dönemde katı bir ahbârcı olduğu bilinen 
Sadûk’un sonraları rasyonel bir tutum sergilemesi, gaybeti izah etmedeki zorluklar ve 
Sâhib b. Abbâd’ın onun hayatına dokunması ile açıklanabilir.43 Bu bağlamda onun cebr 
ve teşbîh görüşlerinden İmâmiyye’yi tezkiye etme çalışmalarına44 da yine Sâhib b. 
Abbâd etkisiyle başladığı söylenebilir. Zira, aşağıda değinileceği üzere Şeyh Sadûk, 
tevhîd, adalet, imâmet ve gaybetle ilgili konularda birtakım rasyonel açıklamalarda 
bulunmuştur. 

 
38  Detaylı bilgi için bkz. Bedevî Ahmed Tabâne, es-Sâhib b. Abbâd el-Vezîr el-Edîb el-Âlim (Kahire: Matbaa 

Mısr, ts.); İlyas Çelebi, “Sâhib b. Abbâd”, Türkiye Diyanet Vakfı İslam Ansiklopedisi (İstanbul: TDV 
Yayınları, 2008); Altun, Mu‘tezile-İmâmiyye Etkileşimi, 99-104. 

39  Ebû Hayyân Ali b. Muhammed et-Tevhîdî, Ahlâku’l-Vezîreyn: Mesâlibü’l-Vezireyn es-Sâhib b. Abbâd ve 
İbnü’l-Amîd, thk. Muhammed b. Tâvît et-Tancî (Beyrut: Dâru Sâdır, 1992), 166-167. 

40  Ebû Ca‘fer Muhammed b. Ali b. Hüseyin b. Bâbeveyh eş-Şeyh es-Sadûk, Uyûnu Ahbâri’r-Rızâ (Kum: 
Menşûrâtü eş-Şerîf er-Radî, 1378), 1/12-21. 

41  Akoğlu, Mu‘tezile, 220-221. 
42  Martin J. McDermott, The Theology of al-Shaikh al-Mufīd (Beyrut: Dâru’l-Meşrik, 1978), 348-349; 

Muhammed Rızâ el-Ca‘ferî, “el-Kelâm inde’l-İmâmiyye: Neş’etühü ve Tatavvuruhu ve Mevkiu’ş-
Şeyhi’l-Müfîd minhü”, Hayâtu’ş-Şeyhi’l-Müfîd Muhammed b. Muhammed b. el-Nu‘mân el-Ukberî (Kum: 
Dâru’l-Müfîd, 1431), 233. 

43  Akoğlu, Mu‘tezile, 220-221. 
44  Sadûk, et-Tevhîd, 17-18. 
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Sadûk’un Rey şehrinde görüşme ihtimali üzerinde durduğumuz, fikirlerinden 
faydalandığını müşahede ettiğimiz ve aklı kullanması bakımından hayatında kırılma 
noktası oluşturduğuna inandığımız bir diğer Mu‘tezilî âlim de Kâdî Abdülcebbâr’dır. 
Zira Kâdî Abdülcebbâr, Rey bölgesinde takribî on sekiz yıl (367-385/977-995) 
kâdılkudâtlık görevi yapmıştır. Bunun on dört yılını Şeyh Sadûk’un bu şehirde 
yaşadığı dönemde ifa etmiştir. Kâdî Abdülcebbâr’ın göreve başlamadan birkaç yıl önce 
Rey şehrine geldiğini düşündüğümüzde onların birlikte bu şehirde bulundukları süre 
daha da uzamaktadır. İki mezhebin lideri konumundaki bu iki âlimin birlikte aynı 
şehirde on dört yılı aşkın bir süre yaşayıp hatta aynı devlet adamlarının tertiplediği 
ilmî toplantılara katılıp da görüşmemiş olmalarını ihtimal dahilinde görmüyoruz. 
Ayrıca aşağıda değinileceği üzere Şeyh Sadûk’un Kâdî Abdülcebbâr’ın eserlerinden de 
istifade ettiği anlaşılmakta, bu da onların görüşmüş oldukları yönündeki düşüncemizi 
kuvvetlendirmektedir. Ancak incelediğimiz kaynaklarda bu iki âlimin görüştüğüne 
dair herhangi bir bilgi kırıntısına rastlamadık. 

Şeyh Sadûk’un akla yaklaşımında Bağdat’a seyahatinin de ayrı bir önemi 
olduğuna inanmaktayız. Sadûk birisi hicrî 352,45 diğeri 35546 olmak üzere Bağdat’a iki 
defa seyahatte bulunmuştur. Bu şehri onun için ehemmiyetli kılan şey ise Ebû 
Abdillah el-Basrî (ö. 369/979), Ali b. Îsâ er-Rummânî (ö. 384/994) ve Muhammed b. 
İmrân el-Merzübânî (ö. 384/994) gibi Mu‘tezile’nin önemli temsilcilerinin bu şehirde 
bulunmasıdır. Bu şahıslar aynı zamanda onun buraya seyahati esnasında kendisine 
talebe olan Şeyh Müfîd dahil olmak üzere birçok Şiî âlimin hocalarıdır. Özellikle Ebû 
Abdillah el-Basrî, Basra Mu‘tezilesi’nin buradaki reisi konumundadır. Şeyh Müfîd’in 
de Bağdat’taki ilk hocası olduğu aktarılmıştır.47 Sâdûk’un bu âlimlerle görüştüğüne 
dair de elimizde bir veri yoktur. Ancak Büveyhîler döneminde yaşayan bu âlimler hem 
bölgenin Şiî âlimleri tarafından ilgi ve rağbet görmüşler hem de Büveyhî emirlerin 
iltifatına muhatap olmuşlardır. Mu‘tezile ile İmâmiyye arasında Büveyhîlerin 
katkılarıyla oluşan samimi ortam48 göz önüne alındığında Sadûk, Bağdat’a geldiği 
esnada başta Ebû Abdillah el-Basrî olmak üzere dönemin önde gelen Mu‘tezilî âlimleri 
ile görüşmüş olabileceği kanaatindeyiz. Sadûk’un akılcı yaklaşımlarının bulunduğu ilk 
eserini (Kemâlü’d-Dîn) hicrî 354 yılında kaleme alması da bu kanaatimizi destekler 
niteliktedir. Ayrıca Rey bölgesinde Büveyhî devlet ricalinin tertip ettiği ilim 

 
45  Sadûk, Uyûn, 1/62. 
46  Necâşî, Ricâl, 372. 
47  Çağdaş Şiî-İmâmî müellifler Müfîd’in ilk hocasının Ebû Abdillah el-Basrî olduğunu kabul etmek 

istemezler. Bahrânî, Lü’lüetü’l-Bahreyn, 342-343; Hânsârî, Ravdâtü’l-Cennât, 6/149-150; Ca‘ferî, “el-
Kelâm inde’l-İmâmiyye”, 252-253; Bulut, Usulîliğin Doğuşu, 91. 

48  Büveyhîler döneminde yaşayan Mu‘tezilî alimler ve Büveyhîler ile olan ilişkileri hakkında bkz. 
Akoğlu, Mu‘tezile, 115-241; Altun, Mu‘tezile-İmâmiyye Etkileşimi, 87-121. 
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meclislerinde bu iki mezhebin alimleri zaten bir araya geliyordu.49 Sadûk da kuvvetle 
muhtemel Bağdat’a gelince buranın önde gelen Mu‘tezilî âlimleri ile görüşmeden 
buradan ayrılmamıştır. 

Sadûk’un, elindeki ahbârı Şîa içerisindeki etkin gücü artan Mu‘tezile kelamı ile 
uzlaştırma çabası içerisinde olduğu anlaşılmaktadır.50 Böylece ahbâr içerisinde 
anlaşılması güç olan bazı konularda yorumlar yaparak Mu‘tezile’nin tevhîd ve adalet 
anlayışıyla olan uyumsuzluğu gidermeye ve tenkitleri azaltmaya çalışmıştır.51 Onun 
akla yer veren bu tutumunu bazı eserlerinde müşahede etmek mümkündür. Nitekim 
Kemâlü’d-Dîn adlı eserinde gaybetin yokluk olmadığını, on ikinci İmam Muhammed 
Mehdî’nin gizlenmiş olsa da imamlığının devam ettiğini, bu durumun Hz. 
Peygamber’in (s.a.v.) mağarada gizlenmesine,52 yine Hz. Peygamber’in Mekke’de iken 
Medine’de, Medine’de iken Mekke’de olmayışına benzediğini söyleyerek,53 olaylar 
arasında kıyâs yoluyla bağlantı kurmaya çalışmıştır. Ayrıca o, gaybetin ve buna bağlı 
olarak uzun ömürlü olmanın sadece imama özel bir durum olmadığı ile ilgili önceki 
peygamberlerin hayatlarından,54 Hızır, Zülkarneyn, Deccal gibi varlıklardan55 ve 
muammerûn56 olarak isimlendirdiği şahıslardan örnekler göstermiştir. Bütün 
bunlarla birlikte Sadûk, imâmet ve gaybet ile ilgili, ismi Mu‘tezilî tabakât eserlerinde 
de yer alan Ebû Sehl İsmâîl en-Nevbahtî’nin57 ve Mu‘tezile’den İmâmiyye’ye geçen 
Muhammed b. Abdurrahman b. Kıbe er-Râzî’nin aklî izahatına da eserinde yer 
vermiştir.58 Ayrıca o, birçok mezhepten âlimin hazır bulunduğu Yahyâ b. Hâlid el-
Bermekî’nin huzurunda gerçekleşen bir mecliste Hişâm b. Hakem’in Allah’ın adaleti, 
kulların mükellefiyeti gibi konularda Mu‘tezilî Dırar b. Amr ile yaptığı münazarayı da 

 
49  Büveyhîler döneminde Büveyhî emirleri Ruknüddevle, İzzüddevle, Adududdevle, vezirler Ebu’l-

Fazl İbnü’l-Amîd, Ebu’l-Feth İbnü’l-Amîd ve Sâhib b. Abbâd’ın ilim meclisi tertip ettikleri ve 
buralara tüm ilim dallarından ve mezheplerden âlimlerin katılımlarını sağlamaya çalıştıkları 
bilinmektedir. Bkz. İyâz b. Mûsa Kâdî İyâz, Tertîbü’l-Medârik ve Takrîbü’l-Mesâlik li Ma’rifeti A’lâmi 
Mezhebi Mâlik, thk. Saîd Ahmed A’râb (Rabat: Vizâratü’l-Evkâf ve’ş-Şuûni’l-İslâmiyye, 1982), 7/51; 
Ahmet Güner, Büveyhilerden Adudu’d-Devle ve Dönemi, (338-372/949-983) (İzmir: Dokuz Eylül 
Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü, Doktora Tezi, 1992), 182; Güner, Şiî-Sünnî Siyaseti, 257-259; 
Akoğlu, Mu‘tezile, 200-201; Altun, Mu‘tezile-İmâmiyye Etkileşimi, 160-166. 

50  Howard, “Şî’î Kelâm”, 221. 
51  Madelung, Dinî Ekoller, 75-76. 
52  Sadûk, Kemâlü’d-Dîn, 1/56-57, 68. 
53  Sadûk, Kemâlü’d-Dîn, 1/90. 
54  Sadûk, Kemâlü’d-Dîn, 1/129-161. 
55  Hızır, Zülkarneyn ve Deccâl ile ilgili bahisler için sırasıyla bkz. Sadûk, Kemâlü’d-Dîn, 2/358-363, 363-

374, 476-483. 
56  Sadûk, Kemâlü’d-Dîn, 2/504-521. Muammer kelimesi Arapçada “uzun ömürlü kişi” anlamında olup, 

muammerûn terimi daha çok yüz yaşını aşan insanlar için kullanılmaktadır. Bkz. İbrahim 
Hatiboğlu, “Muammerûn”, Türkiye Diyanet Vakfı İslam Ansiklopedisi (İstanbul: TDV Yayınları, 2005), 
30/325-326. 

57  Sadûk, Kemâlü’d-Dîn, 1/93-98. 
58  Sadûk, Kemâlü’d-Dîn, 1/59-70, 98-125. 



 
 
Şeyh	Sadûk	ve	Mu‘tezile-İmâmiyye	Etkileşimindeki	Rolü	 																											 							|		  234	

	
   

 

 
      

Turkish	Journal	of	Shiite	Studies	4/2	(Aralık	2022) 

aktarmıştır.59 Öyle görülüyor ki Sadûk’un bu eserinde bazı rivayetleri kıyas amacıyla 
kullanması ve akılcılığı ile ön plana çıkan şahıslardan alıntılarda bulunması onun 
rasyonel yönteme geçişinin sinyallerini vermiştir. Aşağıda izah edileceği üzere bu 
eserinden sonra kaleme aldığı el-İ‘tikâdât ve et-Tevhîd adlı eserlerinde özellikle tevhîd 
ve adalet ile ilgili bazı bahisleri açıklamada Mu‘tezilî fikirlerden istifade etmeye 
başlamıştır. 

 
2.2. Şeyh Sadûk’un Fikirlerindeki Mu’tezilî Tesirler 
 
Şeyh Sadûk, bazı hususlarda Mu‘tezilî düşünceden istifade etmekle beraber genel 

olarak fikirlerine müracaat ettiği Mu‘tezilî âlimin Kâdî Abdülcebbâr olduğu 
anlaşılmaktadır. Mezheplerinin önderi olan bu iki âlimin görüşüp görüşmedikleri 
bilinmemekle beraber Sadûk’un aklî izahatının bulunduğu el-İ‘tikâdât adlı eserinde ve 
bu eserin tevhîd bahsinin şerhi maksadıyla Mu‘tezile’nin teşbih ve cebr ithamlarına 
karşı kaleme aldığı et-Tevhîd adlı eserinin bazı meselelerinde Kâdî Abdülcebbâr’ın 
etkisi söz konusudur. Peki Şeyh Sadûk’un Kâdî Abdülcebbâr’ın fikirlerinden 
etkilenmesi mümkün müdür? Zira Sadûk’un muhtemel doğum tarihi hicrî 305, Kâdî 
Abdülcebbâr’ın 320’li yılların başıdır.60 Şayet bu iki âlim görüşmüşlerse bile 
aralarındaki yaş farkına baktığımızda Sadûk’un Abdülcebbâr’dan etkilendiğini nasıl 
söyleyebiliriz? Böyle bir yorumu yapabilmemiz için eserlerini kaleme aldıkları 
tarihleri dikkate almamız gerekir. Nitekim Şeyh Sadûk’un el-İ‘tikâdât’ı 368/979 yılında 
imla ettiği bilinmektedir.61 et-Tevhîd ise kendisinin de ifade ettiği üzere el-İ‘tikâdât’ın 
şerhi mahiyetindedir.62 Kâdî Abdülcebbâr da el-Muğnî adlı eserini Rey şehrine 
gelmeden yani 367/977 yılından daha önce telif etmiştir.63 Bu da Sadûk’un aklî 
yöntemi kullanmada Kâdî Abdülcebbâr’dan istifade etmesinin önünde bir engel 

 
59  Sadûk, Kemâlü’d-Dîn, 2/338-344. 
60  Kâdî Abdülcebbâr’ın doksan yaşın üstünde iken hicrî 414-416 yılları arasında bir tarihte vefat ettiği 

bilinmektedir. Bu durumda doğum tarihi hicrî 320’li yılların başı olmaktadır. Bkz. Ebû’l-Hasan Ali 
b. Muhammed İbnü’l-Esîr, el-Kâmil fi’t-Târîh, thk. Ebu’l-Fidâ Abdullah el-Kâdî (Beyrut: Dâru’l-
Kütübi’l-İlmiyye, 1987), 8/142; Abdülkerîm Osmân, “Mukaddime”, Şerhu’l-Usûli’l-Hamse, mlf. Kâdî 
Abdülcebbâr (Kahire: Mektebetü Vehbe, 1996), 13-14. 

61  Tahrânî, ez-Zerîa, 2/226. 
62  Sadûk, et-Tevhîd, 17-18; Öz, “İbn Bâbeveyh Şeyh Sadûk”, 19/347. 
63  Kaynaklarda belirtildiğine göre Kâdî Abdülcebbâr, 360/970 yılında Bağdat’tan ayrılarak seyahat 

ettiği Râmehürmüz şehrinde el-Muğnî adlı eserini telif etmiş ve Sâhîb b. Abbâd onu Rey şehrine 
davet edinceye kadar uzun bir süre bu şehirde kalarak eğitim faaliyetlerinde bulunmuştur. Bkz. Ebû 
Sa’d el-Muhassin b. Muhammed Hâkim el-Cüşemî, “Şerhu’l-Uyûn”, Fazlu’l-İ‘tizâl ve Tabakâtü’l-
Mu‘tezile, thk. Fuâd Seyyid (Tunus: ed-Dâru’t-Tûnusiyye, 1986), 366-367; Ahmed b. Yahyâ İbnü’l-
Murtazâ, Tabakâtü’l-Mu‘tezile, thk. Susanna Diwald-Wilzer (Beyrut: el-Matbaatü’l-Katôlikiyye, 1961), 
112-113; Abdülfettâh Lâşîn, Belâgatü’l-Kur’ân fî Âsâri’l-Kâdî Abdülcebbâr ve Eseruhu fi’d-Dirâsâti’l-Belâga 
(Kahire: Dâru’l-Fikri’i-Arabî, 1978), 50-51; İlyas Çelebi, “Giriş”, Şerhu’l-Usûli’l-Hamse (Mu‘tezile’nin Beş 
İlkesi), mlf. Kâdî Abdülcebbâr (İstanbul: TYEK Yayınları, 2013), 1/40. 
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olmadığını göstermektedir. Kaldı ki Sadûk’un telîfâtında bu etkinin örnekleri 
mevcuttur. Mevzunun daha iyi anlaşılabilmesi için bunlardan bazılarını burada 
zikretmekte fayda vardır. 

Şeyh Sadûk’un, tevhîd ve adalet ile ilgili bazı izahlarında kaynak göstermese de 
Kâdî Abdülcebbâr’dan alıntı yaptığı anlaşılmaktadır.64 Tevhîd bağlamında ilâhî 
sıfatları izah ederken vâhid lafzının mahiyetini Kâdî Abdülcebbâr’a benzer bir şekilde 
açıklaması ve onun kullandığı örneğin bir benzerini kullanması buna delil olarak 
sunulabilir. Nitekim Sadûk, esmâu’l-hüsnânın teker teker anlamlarını zikrettiği 
kısımda vâhid ve ehad kelimelerinin mahiyeti hakkında bilgi vermiştir. Buna göre 
ehad lafzının anlamı, zatında bir (vâhid) olan, parçası, cüz’ü ve azası olmayan 
demektir. Onun hakkında sayılar ve ihtilaf caiz değildir. Vâhid ise vahdaniyet 
manasında olup kendisi dışında dengi ve ortağı olmayan demektir. Çünkü dengi ve 
benzeri olanlar gerçek manada bir (vâhid) olamazlar. Örneğin “Falanca kişi tek (vâhid) 
insandır” demek onun denginin olmadığını ifade eder. Bu bağlamda Allah tektir 
(vâhid), onun dengi yoktur ve çokluk (aded) onun için mümkün değildir.65 Ayrıca 
Sadûk ikinci bir yaratıcının varlığının imkânsızlığını temânu‘ delili66 ile ispat etmeye 
çalışmıştır. Ona göre şayet aynı anda iki yaratıcının varlığı mümkün olsaydı ikisinden 
herhangi birinin diğerinden dilediği şeyleri menetmeye ya da gizlemeye kâdir olması 
ya da kâdir olamaması mümkün olurdu. Kendisinden bir şeyin menedilmesi ya da 
gizlenmesi caiz olan kimsenin muhdes olması gerekir. O ikisinin bir şeye kâdir 
olamaması aciz ve noksan olduklarının göstergesi olmakla beraber hâdis olduklarının 
da bir delilidir. Bu durumda yaratıcının kadîm ve tek olması şarttır.67 Sadûk ayrıca 
birden çok ilahı mümkün kılan tanrı inanışlarıyla Seneviyye68 ve Zındıklar ile teslis 

 
64  Kâdî Abdülcebbâr’ın el-Muğnî’sinin tevhîd ile ilgili kısımlarının günümüze ulaşıp ulaşmadığı henüz 

tespit edilebilmiş değildir. Bununla beraber tevhîd bahsi bu eserin özeti mahiyetindeki Şerhu’l-
Usûli’l-Hamse ve el-Muhtasar fî Usûli’d-Dîn adlı eserleri ile mukayese edilebilir. Bunlardan başka Kâdî 
Abdülcebbâr’ın el-Muğnî’deki görüşlerinden oldukça etkilenen ve kendi fikrî yapılarını buna göre 
inşa eden Şerîf Murtazâ’nın el-Mülahhas fî Usûli’d-Dîn, ez-Zehîra fî İlmi’l-Kelâm, Şerhu Cümeli’l-İlm ve’l-
Amel ve Ebû Ca‘fer et-Tûsî’nin el-İktisâd fîmâ Yecibu ale’l-İbâd, Temhîdü’l-Usûl fî İlmi’l-Kelâm gibi kelamî 
eserlerinin tevhîd ile ilgili kısımlarına bakılabilir. 

65  Sadûk, et-Tevhîd, 196-197. 
66  Kâdî Abdülcebbâr’ın ifadesiyle temânu’ “İki kâdirden her birinin diğerinin engel olacağı şeyi yapmasıdır”. 

Bkz. Abdülcebbâr b. Ahmed el-Hemedânî Kâdî Abdülcebbâr, Şerhu’l-Usûli’l-Hamse: Mu‘tezile’nin Beş 
İlkesi, çev. İlyas Çelebi (İstanbul: TYEK Yayınları, 2013), 1/450. Karşılıklı olarak birbirine engel olmak 
manasına gelen temânu’ kelimesinden tevellüd eden temânu’ delili, birden fazla ilahın aynı anda 
bulunmasının imkânsızlığını ispatlamada kullanılmıştır. Bu delili ilk kullananın ise Ebu’l-Hasan el-
Eş‘arî olduğu bilinmektedir. Bkz. Yusuf Şevki Yavuz, “Vahdâniyyet”, Türkiye Diyanet Vakfı İslam 
Ansiklopedisi (İstanbul: TDV Yayınları, 2012), 42/428-430; İsmail Işık, “Burhan-ı Temanû’ya Eleştirel 
Bir Yaklaşım”, Çukurova Üniversitesi İlahiyat Fakültesi Dergisi 10/2 (2010), 22-23. 

67  Sadûk, et-Tevhîd, 269. 
68  Seneviyye, adından da anlaşılacağı üzere alemi, iyilik ve kötülük, karanlık ve aydınlık, pasif ve aktif 

gibi nitelikleri taşıyan birbirine zıt iki kadîm aslın yarattığına inanan din veya mezheplere verilen 
genel bir isimdir. Bkz. Mustafa Sinanoğlu, “Seneviyye”, Türkiye Diyanet Vakfı İslam Ansiklopedisi 
(İstanbul: TDV Yayınları, 2009), 36/521-522; Mehmet Dalkılıç, “Kâdî Abdülcebbâr’a Göre Seneviye 
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akidesine sahip olan Hristiyanları, bu akidelerinin hatalı olduğunu ifade eden ahbâr 
ile reddetmiştir.69 

Kâdî Abdülcebbâr da ikinci bir ilahın varlığının imkânsızlığı konusuna başlarken 
vâhid kelimesine benzer anlam vermiş ve ikinci bir ilahın imkansızlığını mümâselet 
ve temânu‘ ilkesi ile açıklamıştır.70 Ayrıca o, bu doğrultuda Seneviyye ile onun alt kolu 
olarak zikrettiği Mecûsîlik ve Hristiyanlığın birden çok ilahın varlığına imkân tanıyan 
görüşlerini çürütmeye çalışmıştır.71 Abdülcebbâr’ın etkisi sadece Sadûk ile sınırlı 
kalmamış ondan sonraki İmâmiyye âlimlerine de sirayet etmiştir. Talebesi Şeyh 
Müfîd, Şerîf Murtazâ ve Ebû Ca‘fer et-Tûsî, mümâselet ve temânû‘ delilini eserlerinde 
ilâhî sıfatları açıklamada çok defa kullanmışlardır.72 Dahası Murtazâ ve Tûsî, 
Seneviyye, Mecûsîlik ve Hristiyanlık gibi diğer dinlerdeki tevhide aykırı inançları 
reddetmeye çalışmışlardır.73 

Sadûk’un adalet prensibi içerisinde zikredebileceğimiz eceller, rızıklar ve fiyatlar 
(es‘âr) ile ilgili görüşleri de Kâdî Abdülcebbâr’ın görüşlerinin özeti gibidir. Buna göre 
rızık, kişinin faydalandığı ve başkasının buna engel olamadığı şeydir.74 Ecel, vakit 
(vakt) anlamına gelmekte ve kişinin ölüm anı için kullanılmaktadır. Yatağında eceliyle 
ölenin de başkası tarafından öldürülenin de öldüğü an onların ölüm vaktidir. 
Öldürülenin şayet yaşayıp yaşamayacağı ise gaybî bir konudur, onun takdiri 
Allah’ındır. Öldüğü ya da öldürüldüğü an onun ecelidir.75 Fiyat (si‘r), eşyanın 
alışverişteki ederi olup, fiyatlardaki artış ve azalış bir beldedeki eşyanın azlığına ve 
çokluğuna göre değişebilir. Bu değişiklik ise Allah’tan ya da insandan 

 
ve Ekolleri”, İstanbul Üniversitesi İlahiyat Fakültesi Dergisi 8 (2003), 159-180. 

69  Sadûk, et-Tevhîd, 244-270, 270-275. 
70  Kâdî Abdülcebbâr, Şerh, 1/446-456. 
71  Kâdî Abdülcebbâr, Şerh, 1/458-478; Abdülcebbâr b. Ahmed el-Hemedânî Kâdî Abdülcebbâr, “el-

Muhtasar fî Usûli’d-Dîn”, Resâilü’l-Adl ve’t-Tevhîd, thk. Muhammed Amâra (Kahire: Dâru’l-Hilâl, 
1971), 1/199-201. 

72  Ebû Abdullah Muhammed b. Muhammed b. Nu‘mân eş-Şeyh el-Müfîd, en-Nüket fî Mukaddimâti’l-
Usûl, thk. Rızâ el-Muhtârî (Kum: el-Mü’temeru’l-Âlemî li-Elfiyeti’ş-Şeyhi’l-Müfîd, 1413), 39; Ali b. 
Hüseyin b. Mûsâ eş-Şerîf el-Murtazâ, el-Mülahhas fî Usûli’d-Dîn, thk. Muhammed Rızâ el-Ensârî 
(Tahran: Merkez-i Neşr-i Dânişgâhî, 1381), 269; Ali b. Hüseyin b. Mûsâ eş-Şerîf el-Murtazâ, Şerhu 
Cümeli’l-İlm ve’l-Amel, thk. Ya’kûb el-Ca‘ferî (Kum: Dâru’l-Üsve, 1419), 78-80; Ebû Ca’fer Muhammed 
b. el-Hasan et-Tûsî, Temhîdü’l-Usûl fî İlmi’l-Kelâm (Kum: Merkez-i Tahsîsi-yi İlm-i Kelâm, 1394), 149-
152; Ebû Ca’fer Muhammed b. el-Hasan et-Tûsî, el-İktisâd fîmâ Yecibu ale’l-İbâd, thk. Muhammed 
Kâzım el-Mûsevî (Kum: Merkezü Nûri’l-Envâr, 1430), 97-98. 

73  Murtazâ, el-Mülahhas, 285-299; Murtazâ, Şerhu Cümel, 80; Tûsî, Temhîd, 152-156; Tûsî, el-İktisâd, 99-
102. 

74  Sadûk, et-Tevhîd, 373; Abdülcebbâr b. Ahmed el-Hemedânî Kâdî Abdülcebbâr, el-Muğnî fî Ebvâbi’t-
Tevhîd ve’l-Adl (Kâhire: ed-Dâru’l-Mısriyye, 1963), 11/27-28; Kâdî Abdülcebbâr, Şerh, 2/740. 

75  Sadûk, et-Tevhîd, 378-379; Kâdî Abdülcebbâr, el-Muğnî, 11/3-26; Kâdî Abdülcebbâr, Şerh, 2/734-740. 
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kaynaklanabilir.76 Bunlar onun Kâdî Abdülcebbâr’dan etkilenmiş olabileceğinin en 
belirgin örnekleridir. 

Şeyh Sadûk’un tevhîd ve adalet meselesinde sadece Kâdî Abdülcebbâr’dan değil 
genel olarak Mu‘tezilî fikirlerden istifade ettiği anlaşılmaktadır. Öyle ki alemin 
hudûsunun ispatı hakkında delil olarak imamlardan gelen hadisleri sıraladıktan sonra 
kendi görüşünü eklemiştir. O, bu konuda Mu‘tezile ile benzer bir görüş ve yöntem 
serdederek, öncelikle cisimlerin muhdes olduğunu, kadîm olmadığını, sonra her 
hâdisin bir muhdisi olduğunu, nihayetinde ise o muhdisin Allah olduğunu izah etmeye 
çalışmıştır.77 Onun Mu‘tezile’den etkilendiği düşünülen diğer bir konu da Kur’ân’ın 
tahrif edilip edilmediği hususudur. Sâdûk’un Ahbârî âlim olan hocası Küleynî, 
Kur’ân’ın tahrif edilmiş olduğu şeklinde anlaşılabilecek bazı rivayetlerde 
bulunmuştur.78 Bunun dışında, Nevbahtîlerin Kur’ân’da artma ve eksilmenin 
bulunduğu yönünde görüşlerinin olduğu aktarılmıştır.79 Ancak Sadûk bu anlayışın 
aksine Kur’ân’ı yaratanın ve koruyanın Allah olduğunu, tahrif edilmediğini, mevcut 
Kur’ân nüshasında bir harfin dahi eksik ya da fazla olmadığını söyleyerek, Kur’ân’ın 
yaratılmışlığı hususunda Mu‘tezile’ye uyduğu anlaşılmaktadır.80 Allah’ın teşbîhten 
müstağnî olduğunu, gözlerin onu göremeyeceğini söyleyerek ru’yetullahı reddetme 
konusunda81 ve Allah’ın daima hallâk, fâil, mürîd, râzî, râzık, mütekellim gibi fiili 

 
76  Sadûk, et-Tevhîd, 389; Kâdî Abdülcebbâr, el-Muğnî, 11/55-60; Kâdî Abdülcebbâr, Şerh, 2/746. 
77  Sadûk, et-Tevhîd, 298-304; Ebu’l-Kâsım Abdullah b. Ahmed el-Ka‘bî el-Belhî, “Uyûnu’l-Mesâil”, 

Kitâbu’l-Makâlât, thk. Hüseyin Hansu vd. (İstanbul: KURAMER, 2018), 576; Kâdî Abdülcebbâr, Şerh, 
1/154-187; Menâî, Usûlü’l-Akîde, 134-136. 

78  Küleynî, Kur’an’ın imamlar dışında hiçbir kimse tarafından bir bütün halinde toplanamadığı ve 
onun bilgisine yalnızca imamların sahip olduğu ile ilgili rivayetler aktarmıştır (c. I, 135-136). Ayrıca 
“Hz. Fâtıma Mushafı” olarak bilinen mushafın mevcut Kur’an’ın üç misli olduğunu söylemektedir. 
Bunun dışında da Kur’an’ın tahrifi olarak algılanabilecek rivayetler mevcuttur. Bkz. Muhammed b. 
Ya’kûb el-Küleynî, el-Kâfî / Usûlü’l-Kâfî (Beyrut: Menşûrâtü’l-Fecr, 2007), 1/135-136, 141-143, 291, 
292-293; 2/349; Uyar, Ahbârîlik, 83-84, 256-258. Ancak bu mushafın Kur’an’la bir ilgisinin olmadığı, 
Cebrail’in Hz. Fâtıma ile konuştuğu ve Hz. Ali’nin de bunu yazdığı, Kur’an’dan ayrı bir kitap olduğu 
söylenmektedir. Bkz. Mustafa Öztürk, “Hz. Ali ve Hz. Fâtıma’ya Nisbet Edilen Mushafların 
Mahiyeti”, Çukurova Üniversitesi İlahiyat Fakültesi Dergisi 6/2 (2006), 30-32. Kur’an’ın tahrifi 
iddialarına Zeydiyye’nin tepkisi için ayrıca bkz. Mehmet Ümit, “Kur’an’a Yönelik Tahrif İddialarına 
Zeydî Tepki”, Hitit Üniversitesi İlahiyat Fakültesi Dergisi 5/9 (Ocak 2006), 65-80. 

79  Ebû Abdullah Muhammed b. Muhammed b. Nu‘mân eş-Şeyh el-Müfîd, Evâilü’l-Makâlât fi’l-Mezâhib 
ve’l-Muhtârât, thk. İbrâhîm el-Ensârî (Kum: el-Mü’temeru’l-Âlemî li-Elfiyeti’ş-Şeyhi’l-Müfîd, 1413), 
81-82 (md. 59). 

80  Ebû Ca‘fer Muhammed b. Ali b. Hüseyin b. Bâbeveyh eş-Şeyh es-Sadûk, Risâletü’l-İ‘tikâdâti’l-İmâmiyye 
(Şiî-İmâmiyye’nin İnanç Esasları), çev. Ethem Ruhi Fığlalı (Ankara: Ankara Üniversitesi Basımevi, 
1978), 98-103; Joseph Eliash, “The Sî‘ite Qur’ân: A Reconsideration of Goldziher’s Interpretation”, 
Arabica: Journal of Arabic and İslamic Studies 16/1 (1969), 15-24. 

81  Sadûk, el-İ‘tikâdât, 18-19. Kur’an’ın yaratılmışlığı ile ilgili Mu‘tezilî fikirler için bkz. Belhî, el-Makâlât, 
268-269; Cübbâî, el-Makâlât, 97; Eş’arî, Makâlât, 284-286; Kâdî Abdülcebbâr, Şerh, 2/366-368, 374, 490; 
Kâdî Abdülcebbâr, el-Muğnî, 16/384-396. 
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sıfatlarla anılamayacağını, bu sıfatların muhdes olduğunu bildirerek sıfatlar 
konusunda Mu‘tezile ile benzer fikirde olduğu görülmektedir.82 

Sadûk’un, adalet meselesinde istitâat ile ilgili hadis ve ayetleri zikrettikten sonra 
ortaya koyduğu görüşünde de Mu‘tezile’ye meylettiği anlaşılmaktadır. O, burada 
Allah’ın meşîetinin ve irâdesinin itaat bakımından emir ve rıza, ma’siyet bakımından 
ise nehiy ve uyarı olduğunu söylemiştir.83 Onun bu görüşü Mu‘tezile’nin, Allah’ın kötü 
olanı irâde etmeyeceği görüşüne84 benzemektedir.85 

Sadûk aklı müstakil bir bilgi kaynağı olarak görmese de onun gerektiğinde aklı 
kullanarak takip ettiği bu metodun Ahbârî düşünceden Usûlî düşünceye geçişte bir 
köprü vazifesi gördüğü söylenebilir. Ancak buradan İmâmiyye’de rasyonelleşmenin 
Sadûk ile başladığı sonucu çıkarılmamalıdır. Zira yukarıda da bahsedildiği üzere 
Sadûk’un da referans aldığı Ebû Sehl en-Nevbahtî ve İbn Kıbe er-Râzî gibi âlimler 
rasyonel düşünceye katkı sunmuşlardır. Ayrıca Sadûk’un çağdaşları İbn Cüneyd (ö. 
381/991) ve İbn Ebî Akîl (ö. hicrî IV. asrın ilk yarısı) akılcı tutumlarıyla Usûlî ekolün 
kurucuları arasında sayılmışlardır.86 Aklın bilgiye kaynaklık etmesi bakımından 
bunların İmâmiyye içerisinde kelebek etkisi yarattığı aşikardır. Çünkü bu âlimleri 
müteakiben Şeyh Müfîd, Şerîf el-Murtazâ ve Ebû Ca‘fer et-Tûsî gibi Usûlî ulema, 
Mu‘tezilî düşüncenin de tesiriyle rasyonel bir yaklaşım sergileyerek87 Usûlî düşünce 
ekolünün temel doktrinlerini ortaya koymuşlardır. 

Biz bu araştırmada Şeyh Sadûk’un rasyonel düşünceye katkılarını Kemâlü’d-Dîn, 
el-İ‘tikâdât ve Kitâbu’t-Tevhîd adlı eserleri çerçevesinde ortaya koymaya çalıştık. 
Kemâlü’d-Dîn’in akılcı yaklaşımı sergilediği eserlerinden ilki olduğu anlaşılmaktadır. 
Diğer iki eserin içeriğinde ise bazı yerlerde Mu‘tezilî düşüncenin etkisi kendisini 
göstermektedir. Bunlara ilaveten Adam Mez, IV/X. asırda Şeyh Sadûk’un Kitâbu’l-İlel 
adlı eserinde takip ettiği yöntemin Mu‘tezilî yönteme çok fazla benzediğini 
söylemiştir.88 Sadûk’un elimizdeki bu eseri ahbâr merkezli bir furû fıkıh metnidir. 
Eserde işlenen fıkhî konular bâblara ayrılarak, her bâb altında konu ile alakalı ahbâr 
sıralanmıştır. Aklî izahlara yer verilmeyen bu eser için Adam Mez’in neye istinaden 
böyle bir fikir beyan ettiği ise bilinmemektedir. Muhtemelen farklı bir eseri kastetmiş 
ya da bizim tespit edemediğimiz bu isimle kayıtlı başka bir eseri olmalıdır. Bu 

 
82  Sadûk, el-İ‘tikâdât, 24-25. Ru’yetullah ile ilgili Mu‘tezilî fikirler için bkz. Belhî, el-Makâlât, 247; Eş’arî, 

Makâlât, 238; Kâdî Abdülcebbâr, Şerh, 1/374 vd. 
83  Sadûk, el-İ‘tikâdât, 29-32; Sadûk, et-Tevhîd, 346-347. 
84  Belhî, el-Makâlât, 320-322; Kâdî Abdülcebbâr, el-Muğnî, 7/2/218-219. 
85  McDermott, al-Shaikh al-Mufīd, 348-349; Ca‘ferî, “el-Kelâm inde’l-İmâmiyye”, 233. 
86  Uyar, Ahbârîlik, 86; Bulut, Usulîliğin Doğuşu, 53-54. 
87  Uyar, Ahbârîlik, 84-85. 
88  Adam Mez, Onuncu Yüzyılda İslâm Medeniyeti: İslâm’ın Rönesansı, çev. Salih Şaban (İstanbul: İnsan 
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dönemdeki Mu‘tezilî furû fıkıh kitapları günümüze ulaşmadığından kıyaslama şansına 
da sahip değiliz. 

 
Sonuç 
 
Mu‘tezile ile İmâmiyye arasındaki entelektüel ilişki hicrî ikinci asrın ilk yarısına 

kadar uzanmaktadır. İki mezhebin âlimleri çeşitli meclislerde ilmî tartışmalarda 
bulunmuşlar ve fikrî bakımdan birbirlerini etkilemişlerdir. Etkileşimin somut 
örneklerini ise Mu‘tezilî ve İmâmî âlimleri muhafaza eden ve destekleyen Büveyhîler 
döneminde müşahede etmekteyiz. Çalışmamıza konu olan Şeyh Sadûk da hayatının 
büyük bir kısmını Büveyhîler döneminde geçirmiştir. Sadûk’un hayatında Büveyhî 
emiri Ruknüddevle’nin ve Büveyhî veziri Mu‘tezilî Sâhib b. Abbâd’ın önemli bir yeri 
vardır. Öyle ki Ruknüddevle, Sadûk’un Rey şehrine yerleşmesini sağlamış, kendi 
mezhebinin onun mezhebi üzere olduğunu beyan ederek onu her daim desteklemiştir. 
Bu şehre yerleşmesinin ardından Sâhib b. Abbâd ile tanışmış ve bu tanışıklık onun akla 
yaklaşımı bakımından düşünce dünyasında bir kırılma noktası oluşturmuştur. 
Nitekim bu andan itibaren kaleme aldığı bazı eserlerinde akılcı tavrın örnekleri 
kendisini göstermiştir. Bu da gösteriyor ki Şeyh Sadûk’un fikrî yapısını incelerken 
Sâhib b. Abbâd’dan önce ve sonra olmak üzere iki farklı okuma yapmak gerekir. 

Yaşadığı dönemde İmâmiyye’nin reisi konumunda olan Sadûk, hayatının birinci 
kısmında gaybet-i suğrâ dönemi olarak adlandırılan sefîrler döneminde yaşamış, 
dönemin şartları gereği ahbâr merkezli eserler telif etmiş ve rasyonel tutumlara karşı 
çıkmıştır. Bu nedenle dinî ve toplumsal soru ve sorunlara imamların ahbârı ile cevap 
vermeye çalışmıştır. Ancak gaybetin uzaması, naklî delillerin bu sorulara tek başına 
cevap vermede yetersiz kalması birtakım sorunlar meydana getirmiştir. Yeni 
çözümlere ihtiyacın olduğu bu dönemde Mu‘tezilî ve Şiî âlimleri muhafaza eden 
Büveyhîler zuhur etmiştir. Şeyh Sadûk da hayatının büyük bir kısmını bu 
hanedanlığın himayesinde geçirmiş ve hayatında bir kırılma noktası oluşturan Sâhib 
b. Abbâd ile bu dönemde tanışmıştır. 

Sâhib b. Abbâd’ın, Sadûk’u akla karşı menfî tavrından dolayı Rey şehrinden 
sürgün etmesi onun fikrî hayatına akılcı yöntemin girmesine vesile olmuştur. 
Gaybetin uzaması ile birlikte İmâmiyye’ye yöneltilen eleştirilerin nakille izahının 
girift bir hal alması da bunu desteklemiştir. Akılcı yöntemin ilk izleri Kemâlü’d-Dîn adlı 
eserinde gaybeti izah ederken kendisini göstermiştir. Sadûk, eserde gaybetin uzaması 
ile ilgili kıyaslayıcı rivayetler aktarmış ve akılcı yaklaşımları olan Ebû Sehl İsmâîl en-
Nevbahtî ile İbn Kıbe er-Râzî’nin rasyonel ifadelerini kullanmıştır. Onun fikirlerindeki 
asıl akılcı ifadeler el-İ‘tikâdât ve et-Tevhîd adlı eserlerindeki tevhîd ve adalet ile ilgili 
bazı rivayetlerin akabinde yaptığı yorumlarda kendisini göstermiştir. Bu yorumlarda 
Mu‘tezilî Kâdî Abdülcebbâr’ın doğrudan etkisi görülmektedir. Sadûk ile Abdülcebbâr 
arasında yaklaşık yirmi yaş olmasına rağmen Sadûk, Abdülcebbâr’ın özellikle tevhîd 
ve adalet ile ilgili fikirlerinden istifade etmiştir. Sadûk ve Abdülcebbâr, kendi 
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mezheplerinin lideri olarak Rey şehrinde on dört yılı aşkın bir süre birlikte 
yaşamışlardır. Ancak bu ikilinin görüştüklerine dair elimizde herhangi bir veri 
mevcut değildir. Yine de biz iki mezhep liderinin aynı şehirde birlikte uzun yıllar 
geçirip de görüşmemiş olmalarına ihtimal vermiyoruz. 

Netice itibari ile Şeyh Sadûk, erken dönemde akla herhangi bir rol vermezken 
sonraki dönemde Mu‘tezilî tesirle akılcı izahlarda bulunmuştur. Ancak bu izahlar onu 
Ahbârî bir âlim olmaktan çıkarmaz. Zira akıl onun bilgi sisteminde doğrudan bilgi 
kaynağı değil rivayeti destekleyici bir roldedir. Onun aklı bilgi sistemine dahil eden 
bu yaklaşımının ise İmâmiyye’de Usûlî yönteme geçişte bir köprü vazifesi gördüğünü 
söyleyebiliriz. Sadûk ile birlikte bu dönemde akılcı yapıları ile ön plana çıkan İbn 
Cüneyd ve İbn Ebî Akîl gibi âlimlerin yetiştirdiği Müfîd, Murtazâ ve Tûsî gibi isimler, 
İmâmiyye kelamının temel dinamiklerini oluşturmuşlardır. 
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Abstract 

Muhammed Kazım Yazdi is considered one of the greatest representatives of the Sheikh Ansari 
line, one of the late Imami/Jafari scholars. Besides his mystical personality, he also stands out with 
his political fatwa against the occupation of the Islamic World by non-Muslims. He was known as 
"Sahibu'l-'Urve" in the eyes of Jafari scholars because of his work in which he dealt with the subjects 
of furû fiqh under the name of el-‘Urvetü’l-vuskâ. el-‘Urvetü’l-vuskâ is the work in which Yazdî deals 
with the subjects of fiqh concisely in 3260 issues. What makes this work different is that it is based 
on the text of every Jafari scholar who has taken the first step towards being a mujtahid in the 
madhhab from the time it was written. For this reason, it is considered among the works on which 
the most annotations and annotations have been made recently. The first of these is the sixteen-
volume commentary made by Muhsin al-Hakîm, who was considered the greatest mujtahid of the 
Iraqi geography and the entire Shia world at the time. One of the main reasons behind this reputation 
of the book is that it explains the issues from general to specific in a certain systematic way with 
short concise sentences. This book is not a proprietary book. The continuation of the catechism 
tradition is a book. One of the features that distinguishes this book from the books written before it 
is that it includes the issues related to taqlîd/mukallîd/mukalled, which were previously included in 
the usûl fiqh books, as the first subject of the catechism, since it is one of the issues that every 
mukallîd should know. The first subject that the ilmihal / istiftaat books written after this book, based 
on the method of this book, was the subject of taqlîd / mukallîd / mukelled. He summarized his views 
on taqlîd in 72 issues. He re-presented his own opinion on the criteria previously expressed by the 
‘ulama about taqlîd by operating it in a systematic way. In this respect, many works in the form of 
commentary were written by Jafari scholars, based only on the imitation part of the book. It will be 
better understood when the general study is taken into account that Qazım Yazdî's work, el-‘Urvatu’l-
vuskâ, and especially the subject of taqlîd at the beginning of the book have a special place in the sect. 

Keywords: Fiqh, Qazım Yezdî, ‘Urvatu’l-Vuskâ, Ijtihad, Taqlîd. 

Öz  

Muhammed Kâzım Yezdî (öl. 1337/1918), son dönem İmami/Caferî âlimlerinden Şeyh Ensari 
çizgisinin en büyük temsilcilerinden kabul edilir. O, ilmi ve tasavvufi kişiliğinin yanında İslam 
dünyasının gayr-i müslimler tarafından işgaline karşı verdiği siyasi fetvasıyla da öne çıkmaktadır. el-
‘Urvetü’l-vuskâ adıyla furû fıkhın konularını işlediği eseri nedeniyle Câferî âlimleri nezdinde 
“Sâhibu’l-‘Urve” ismiyle tanınmıştır. el-‘Urvetü’l-vuskâ, 3260 mesele halinde Yezdî’nin fıkıh konularını 
veciz şekilde işlediği eserdir. Bu eseri farklı kılan husus, yazıldığı dönemden şu ana kadar, mezhepte 
müctehîdliğe ilk adımı atan her Câferî âlim tarafından fıkhi meseleler işlenirken onun metninin esas 
alınmasıdır. Bu nedenle son dönemde üzerine en çok şerh ve haşiye yapılan eserler arasında kabul 
edilir. Zamanında Irak coğrafyası ve tüm Şîa dünyasının en büyük müctehîdi kabul edilen Muhsin el-
Hekîm tarafından yapılan on altı ciltlik şerh bunların başında yer alır. Kitabın belli bir sistematik 
içerisinde meseleleri genelden özele efradını cami kısa öz cümlelerle anlatması bu şöhretinin 
arkasındaki en başta gelen sebeplerden biridir. Bu kitap müdellel bir kitap değildir. İlmihal 
geleneğinin devamı bir kitaptır. Bu kitabı, öncesinde yazılan kitaplardan ayıran özelliklerinden biri 
de daha önce usûl-i fıkıh kitaplarında yer alan taklîd/mukallîd/mukalled ile ilgili meseleleri her 
mukallîdin bilmesi gereken meselelerden biri kabul ettiği için ilmihalin ilk konusu olarak yer 
vermesidir. Bu kitaptan sonra yazılan ilmihal/istiftaat kitapları bu kitabın yöntemini esas almış, ilk 
inceledikleri konu taklîd (mukallîd/mukelled) konusu olmuştur. Yezdî, taklîd konusundaki 
görüşlerini 72 meselede özetlemiştir. Taklîd hakkında daha önce mezhep içi ulema tarafından dile 
getirilen ilkelere kendi kanaatini sistemli bir şekilde işleyerek yeniden sunmuştur. Bu yönüyle sadece 
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kitabın taklîd bölümü esas alınarak, Câferî âlimler tarafından birçok şerh kaleme alınmıştır. Onun 
taklîd konusundaki görüşlerini şekillendiren ifadeleri şu şekilde özetlenebilir: Mükellef yaşına gelen 
her mukallîdin kendine bir müctehîd seçmesinin vacip; bir müctehîdi taklîd etmeden ibadet ve 
muamelat konusunda işlediği amelleri batıl; yeni taklîde başlayan mükellefler vefat eden değil, 
yaşayan bir müctehîdi ancak taklîd edebilirler; mukallîd, ancak müctehîdler arasında a‘lem bildiği 
müctehîdi taklîd edebilir. Mezhep içerisinde Kâzım Yezdî’nin, el-‘Urvetü’l-vuskâ eserinin ve özellikle 
kitabın başındaki taklîd babının özel yeri olduğu çalışmanın geneli göz önüne alındığında daha iyi 
anlaşılacaktır. Yazıldığı tarihten günümüze kadar taklîd konusunda Câferî camiada yazılan eserler bu 
eserin yöntemini takip ettiği için ilk başvurulacak eserlerden biri konumundadır. 

Anahtar Kelimeler: Fıkıh, Kâzım Yezdî, el-‘Urvetü’l-Vuskâ, İctihâd, Taklîd.     

. 

Giriş 
 

Câferî/İmamiyye/İsnâ‘aşariyye mezhebi Şîa ekolünün diğer mezhepleri olan 
Zeydiyye ve İsmailiyye’ye göre günümüzde müntesibi en fazla olan mezhep kabul 
edilir. Oluşumundan günümüze kadar çeşitli evrelerden geçerek sistemleşmiş ve 
kendine has usûl ve fıkıh külliyatını oluşturmuştur. Bu mezhep, on iki imam arasından 
daha çok İmam Câfer’in rivayetlerine dayandığı için Câferî/Câferîyye; on iki imamın 
hayatı, rivayetleri ve görüşleri esas alınarak oluşturulduğu için 
İmâmiyye/İsnâ‘aşeriyye olarak isimlendirilmiştir.1 Mezhebin oluşumunda, 
sistemleşmesinde, yayılmasında ve yerleşmesinde bazı âlimler öne çıkmaktadır. 
Bunlar arasında Şeyh Müfîd (öl. 413/1022-23), Şerif el-Murtazâ (öl. 433/1041-42) ve 
Şeyh Tusî (öl. 460/1056-57) en başta gelenlerdir. Akabinde Hille ekolünün temsilcileri 
olan İbn İdris el-Hillî, Muhakkık el-Hillî ve ‘Allâme el-Hillî (öl. 726/1326) gelir. Bunları 
Cebel-i ‘Âmil ekolünden Şehîd-i Evvel (öl. 786/1384) ve Şehîd-i Sânî (öl. 966/1559) 
takip eder. Ahbârîlere2 karşı verdiği mücadele sonucu, onların Câferî medreselerinde 
hâkimiyetine son veren Vâhid Behbehânî (öl. 1206/1791) ile öğrencileri Bahru’l-
‘Ulûm (öl. 1212/1791), Kâşifülgıtâ (öl. 1228/1813), Hasan el-Cevâhirî (öl. 1266/1850) ve 
Şeyh Ensârî (öl. 1281/1864) gelir. Şeyh Ensârî, usûl ve fıkıh alanına getirdiği 
yeniliklerle günümüze kadar etkisini sürdürmüştür. Ondan sonraki ulema usûl ve 

 
1  Mustafa Öz, Başlangıcından Günümüze Şîîlik ve Kolları (İstanbul: Ensar Yayınları, 2011), 61-64,75; Aynı 

mlf. “Şîa”, Türkiye Diyanet Vakfı İslam Ansiklopedisi (İstanbul: TDV Yayınları 2004), 29/111-114; Ethem 
Ruhi Fığlalı, “İsnâaşeriyye”, Türkiye Diyanet Vakfı İslam Ansiklopedisi (İstanbul: TDV Yayınları, 1996), 
23/142-147. 

2  Ahbârîler, en büyük temsilcisi Muhammed Emin Esterâbâdî (öl. 1033/1623) ile Câferî medreselerine 
hâkim olup yaklaşık bir buçuk asır süren hâkimiyetlerine Vâhid Behbehânî (öl. 1205/1750) ve 
öğrencileriyle son verilen; istinbâtta ahbârı (haberleri/hadisleri/rivayetleri) esas alıp Kur’ân’ın 
zâhiri, icma ve akıl gibi diğer temel olarak kabul edilen masâdirü’l-istinbât’a karşı çıkan ve 
dolayısıyla ictihâdı meşru kabul etmeyen topluluk olarak bilinir. Bk. Murtazâ Mutahharî, Mecmûa-
i Âsâr (Tahran: Sadra Yayınları, 1372), 20/168-169; Ahbârîler hakkında geniş bilgi için bk. 
Nizamettin Ergüven, Tarihi Gelişimi Çerçevesinde Câferî Usûlünde İctihâd Teorisi (Malatya: Evin 
Yayınları, 2021), 129-137. 
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füruda onun çizgisini sürdürdüğü için onun bir nevi öğrencisi kabul edilir. 
Araştırmaya esas aldığımız “Sâhibü’l-‘Urve” Muhammed Kâzım Yezdî (öl. 1337/1918) 
de bu çizginin en önemli temsilcilerinden biri olarak kabul edilir. Ondan sonra bu çizgi 
Muhsin el-Hekîm (öl. 1389/1970) ve Ebû’l-Kâsım el-Hûî (öl. 1992) ile günümüze kadar 
devam eder.3   

Bu çalışmada öncelikle Yezdî’nin hayatı, ilmi ve siyasi kişiliği, daha sonra en 
önemli eseri olan el-‘Urvetü’l-vuskâ’dan bahsedilecektir. Bu eserin Câferî ulema 
arasındaki yerine değindikten sonra, son başlık olarak eserin ilk bölümünü oluşturan 
“et-Taklîd” babındaki görüşlerine değinilecektir. Câferî ulemanın taklîd konusundaki 
genel kabul gören görüşlerini efradını cami şekilde ortaya koyan ve kendisinden 
sonra gelen ulemanın yöntem açısından takip ettiği bu eserin “et-Taklîd” babının asıl 
metni ve çevirisi - önemine binaen ve okuyucuya da fikir verme babından- çalışmaya 
eklenecektir.4   

 
1. Muhammed Kâzım Yezdî’nin Hayatı, İlmî ve Siyasî Kişiliği 

 
Müellifîn hayatını tümüyle müstakil olarak ele alan kitaplar yok denecek kadar 

azdır. Onun hayatı genel olarak Câferî âlimlerin hayatını konu alan tabâkât türü 
eserlerde, kitapları üzerine yapılan şerhlerin mukaddime bahislerinde, müstakil 
makalelerde ve Câferî fıkıh tarihi üzerine yapılan çalışmalarda konu edinilmiştir.5 

Asıl adı Muhammed Kâzım b. Abdulazim Tâbâtabâî el-Yezdî’dir. Nesebi Seyyid 
İbrahim el-Ğamr b. el-Hasan el-Müsennâ b. Hasan b. Ali b. Ebi Tâlib‘e dayanır. Hicri 
1252/1839’de İran’ın Yezd şehrine bağlı Kisneviye köyünde doğmuştur. Eğitim 
hayatında, mukaddime/mübtedi derslerini Yezd şehrindeki Donmar Medresesinde; 
Arapça alet ilimlerini zamanın hocalarından Hasan b. Muhammed İbrahim el-

 
3  Kâmil Selmân el-Cebûrî, Seyyid Kâzım Yezdî sîretühü ve edvâu ‘alâ merci‘iyyetihi ve mevâkifihi ve 

vesâikihi’s-siyâsiyyeti (Kum:  Zevi’l-Kurbâ, 1385), 99. 
4  Bk. Ek-1 ve Ek-2.  
5  Muhammed Kâzım Yezdî’nin hayatı, kişiliği, tedrisi, siyasi hayatı ve eserleri hakkında geniş bilgi 

için bk. Muhsin Abdulkerim el-Emin el-‘Amilî, A‘yânü’ş-Şî‘a (Beyrut: Dâru’t-Te‘aruf li’l-Metbû‘at, 
1402), 10/43-44; Ağâ Bozorg et-Tahrânî, Tabakâtü a‘lâmi’ş-Şî‘a (Beyrut: Dâru İhyâi’t-Türâsi’l-‘Arabî, 
1430/2009), 17/71-74; Muhammed Mehdî el-Mûsevî el-İsfehânî, Ahsenü’l-vedi‘a fî terâcim-i meşâhîr-i 
müctehid’ş-Şi‘a evi’l-bâkiyâtü’s-sâlihâti fî tetmîm-i revdâti’l-cennât (Kum: Müessetü Türâsi’ş-Şî‘a, 1437), 
1/155-159; Muhammed Emin en-Necefî, Ulema-i fî rıdvânillâh (Yemen: İntişârâti’l-Hüseyn, 
1430/2009), 337-342; Cebûrî, Seyyid Kâzım Yezdî, 15-471; Muhammed Hâdî el-Emînî, Ricâlü’l-fikr ve’l-
edeb fî’n-Necef hilâl-ı elf ‘am (Necef: Metbu‘atü’l-Edâb, 1384/1963), 285; ‘Abdurrahîm ‘Akîkî Behşâyişî, 
Fukahâyi namdâr-ı Şî‘a (Kum: Kütübhâne Ayetullah Mer‘aşî Necefî, ts.), 351-356; Rıza Ramazan 
Nergisî, “Ayetullah Seyyid Muhammed Kâzım Yezdî ve Meşrûti”, Feslnâme Âmûze 5 (1383), 282-302; 
Muhammed Hırzüddin, Maarifü’r-rical fî teracimi’l-ulema ve’l-üdeba, (Kum: Mektebeti Ayetullahi’l-
Uzma el-Mar’aşi en-Necefi, 1405), 2/326-327; Mirza Ali Müderris Tebrîzî, Reyhânetü’l-edep fî 
terâcimi’l-ma‘rûfîn bi’l-künyeti ve’l-edeb, (Kum: Kitpfurûş Hiyam, 1374), 6/391-392. 
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Erdugânî’den (öl. 1315/1897) okudu, medreselerde orta seviye sayılan “Sath”6 
kısmında usûl ve fıkıh derslerini Ahund Hâdî b. Mustafa (öl. 1308/1890) ve Ahund 
Zeynelabidin ‘Akdâyî’den okudu. Yezd şehrinden sonra eğitimine Meşhed’de devam 
etti. Burada birçok hocadan fıkıh, usûl, felsefe, astronomi ve matematik derslerini 
okudu. Daha sonra Isfahân’da ilmi çalışmalarını sürdürdü. Burada zamanın büyük 
âlimlerinden Muhammed Bâkır el-İsfehânî (öl. 1301/1884) ve onun oğlu Ağa Necefî 
diye bilinen Muhammed Takî (öl. 1332/1914) ile Şeyh Hasan Şirâzî el-Kummî’den (öl. 
1336/1918) ders aldı. Medresede baş müderris seviyesine ulaştı.7  

Kâzım Yezdî, 1281/1864 tarihinde Isfahan’dan Necef’e gitmiş, 1337/1918’de vefat 
edene kadar bu şehri çalışmaları için merkez edinmiş ve Necef’te birçok ulemanın 
dersine katılmıştır. Bunlar arasında Razi en-Necefî (öl. 1290/1873) ve zamanının 
mercî-i taklîdi Muhammed Hasan eş-Şîrâzî (öl. 1312/1894) vardır. Necef’teki 
tedrisatın baş müderrisi o zaman Kifâyetü’l-usûl eserinin müellifi Ahund Kâzım 
Horâsânî’ydi (öl. 1329 /1911). Onun birçok öğrencisi aynı zamanda Kâzım Yezdî’den 
de ders almaktaydı. Zamanın taklîd mercileri olan Ahund Kâzım Horasanî ve 
Muhammed Taha Necefî’nin (öl. 1323/1905) ölümleriyle birlikte Câferî dünyanın tek 
taklîd merciî Kâzım Yezdî oldu.8  

Necef’te birçok alanda faaliyetlerde bulundu. Birçok yapı inşa etti. Günümüzde 
dahi onun adıyla bulunan medrese, misafirhane, hamam ve çarşı vardır.9 Öğrencileri 
arasında 328 kişinin ismi geçer. Bu öğrencileri arasında şu isimler öne çıkmaktadır: 
Safâî diye bilinen Ahmet Hansârî (öl. 1405/1984), ez-Zerîa ilâ tesânîf-i Şîa ile Tabakâtü 
a‘lâmi’ş-Şîa adlı eserin müellifi Âğâ Bozorg-i Tahrânî diye tanınan Muhammed Muhsin 
(öl. 1389/1970), el-Murâcât adlı eserin müellifi Abdulhüseyn Âl Şerefüddîn el-Mûsevî 
el-‘Amilî (öl. 1387/1968), Mirzâ İbrâhim eş-Şîrâzî el-İstihbânâtî (öl. 1380/1975), Kum 
ilimler havzasının kurucusu kabul edilen Abdülkerîm el-Hâirî el-Yezdî (öl. 1355/1936), 
Yezdî’nin oğlu Muhammed Tabâtabâî el-Yezdî (öl. 1367/1949), son yüzyılda tüm 
Caferîler’in ortak büyük taklîd merciî kabul edilen Hüseyin Tabâtabâî el-Burûcerdî (öl. 

 
6  Câferî ilim havzalarında eğitim ve öğretim üç seviyede yapılmaktadır. Birinci seviye, “mukaddimât 

(hazırlık) seviyesi” diye adlandırılır ve genellikle alet ilimleri denilen sarf, nahiv, mantık ve belagat 
okutulur. Bu seviye öğrencinin durumuna göre üç-dört yıl sürmektedir. İkinci seviye ise “sutuh (üst 
düzey-lisans) seviyesi” olarak isimlendirilir ve öncelikli olarak fıkıh usûlü ve fıkıh dersleri okutulur. 
Bunların yanında isteğe bağlı olarak tefsir, hadis usûlü, rical ilmi, kelam, felsefe, hikmet, irfan, tarih 
ve ahlak dersleri de okutulmaktadır. Bu dönem beş-yedi yıl sürmektedir. Üçüncü aşama ise 
"dersü’l-haric veya behsü’l-haric (mastır-doktora) devresi" olarak adlandırılır ve öğrenciye ictihâd 
edebilme becerisi kazandırma amaçlanır. Hoca belli bir kitaba bağlı kalmadan çeşitli kitap ve 
kaynaklarda yayılmış olan delillere dayanarak görüşlerini ispatladığı için "hariç dersleri" diye 
meşhur olmuştur. Bu devre ortalama sekiz-on yıl sürmektedir. Bkz. Öz, Şiîlik ve Kolları, 280-284. 
Ayrıca bkz. İran’ın Dini Medreselerinde Tahsil Sistemi Nasıldır?, www.islamguest.net (Erişim tarihi: 
12.12.2022); Ergüven, Câferî Usûlünde İctihâd Teorisi, 15.  

7  Cebûrî, Seyyid Kâzım Yezdî,19-20. 
8  Bk. Cebûrî, Seyyid Kâzım Yezdî, 97-98; Kâzimî, Ahsenü’l-vedî‘a, 156; Hırzüddin, Ma‘arifü’r-ricâl 2/326-

327; Nergisî, “Ayetullah Seyyid Muhammed Kâzım Yezdî ve Meşrûti”, 282-285. 
9  Cebûrî, Seyyid Kâzım Yezdî, 152-156; Behşâyişî, Fukahâyi namdâr-ı Şî‘a, 353. 
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1380/1961); Muhammed Hüseyin el-Fîrûzâbâdî (öl. 1345/1927), Aslu’ş-Şîa ve usûlihâ 
müellifi Muhammed Hüseyin Kâşifü’l-Gıtâ (öl. 1373/1954), Müstemsekü’l-‘urveti’l-vuskâ 
sahibi Muhsin Tabâtabâî el-Hekîm (öl. 1348/1977), Muhammed Hüccet el-Kevhekmerî 
el-Yezdî (öl. 1372/1952), Hasan Tabâtabâî el-Kummî (öl. 1366/1947), Cemâleddin el-
Mûsevî el-Gulpeygânî (1377/1957), Muhammed Takî el-Hansârî (öl. 1371/1951), 
Abdurresûl el-Cevâhirî (öl. 1387/1967), Makâlâtü’l-usûl müellifi Ziyâuddin el-Irâkî (öl. 
1361/1942), el-Hâc Âğâ Hüseyin Kummî (öl. 1366/1947) Yunus Erdebilî (öl. 1377/1957) 
ve Abdülkerîm Zencânî (öl. 1388/1968).10   

Birçok telif ve tasnif eseri kaleme alan Kâzım Yezdî’nin eserleri arasında ilk sırayı 
el-‘Urvetü’l-vuskâ almaktadır.11 Bazı eserleri de el-‘Urve’nin tekmilesi babından 
yazmıştır. Bu esere daha sonra ayrıntılı olarak değinilecektir. Onun eserlerini usûl-i 
fıkıh, fürû-i fıkıh, amelî risaleler ve tasavvuf üst başlıkları altında toplamak 
mümkündür. Usûl-i fıkıh konusunda Şeyh Ensarî’nin usûl eseri üzerine kaleme aldığı 
Hâşiyetü ferâidi’l-usûl eseri ile usûlün birçok konusu üzerine kaleme aldığı Ta‘addül ve’t-
tercih, el-İstishâb, Hücciyetü’z-zann, Risâletü fî ictima‘i’l-emr ve’n-nehy adlı eserleridir. 
Fürû-i fıkıh alanında; Hâşiyetü ‘alâ mekâsibi’ş-Şeyh Ensarî, Hâşiyetü ‘alâ necâti’l-‘ibâd li’ş-
Şeyh Sâhibü’l-Cevâhir, Hâşiyetü ‘alâ enîsi’t-tüccâr li Molla Mehdî el-Nerâkî, Hâşiyetü ‘alâ’t-
tebsireti li’l-‘Allâme el-Hillî, Risâletü fî mücnizâti’l-merîd, Risâletü fî irsi’z-zevc mine’s-semenî 
ve’l-‘akâr, Mecme‘u’r-resâîl ile Kût lâ yemût eserlerini kaleme almıştır. Mukallîdler için 
risâle/ilmihal türünde kaleme aldığı eserleri; Hâşiyetü ‘alâ’c-câmi‘i’l-‘Abbâsî li’ş-Şeyh 
Behâuddin el-‘Amilî, Farsça olarak kaleme aldığı Tarîkü’n-necât, es-Suâl ve’l-cevâb, 
Zehîratü’s-Sâlihîn, Mesâlikü’l-hidâye, Müntehabü’l-ahkâm. Tasavvuf ve münacat türü 
eserleri ise; es-Sahîfetü’l-Kâzimiyye ve Farsça olarak kaleme aldığı Bostânü’n-niyâz’dır.12 
Görüldüğü üzere onun eserleri daha çok Câferî âlimler tarafından daha önce kaleme 
alınan eserler üzerine yazdığı şerh ve haşiye türü eserlerdir. 

Siyasi anlamda Kâzım Yezdî’nin hareketli bir hayatı vardır. Sömürgeci 
devletlerin İslam dünyasına musallat olduğu dönemde yaşadığı için onlarla 
mücadelede büyük çabalarından bahsedilir. Irak coğrafyasını İngilizler, İran’ın 
kuzeyini Ruslar, Libya’yı İtalyanlar işgal etmeye başladığında, Kâzım Yezdî bunlara 
karşı bir duruş sergilemiştir. Onun özellikle İtalyanlar’ın Libya’yı işgale başladığı 
zaman verdiği cihâd fetvası tarihe kayıt olarak düşmüştür. Bu fetvası zamanında 
büyük yankı uyandırmıştır. İngiliz işgaline karşı başlatılan direnişte büyük oğlu 
Muhammed Yezdî’yi de şehit vermiştir.13 

 
10  Necefî, Ulema-i fî rıdvânillâh, 338-339. 
11  Muhammed Kâzım Tabâtabâî Yezdî, ‘Urvetü’l-vuskâ cemâ‘atü’l-müderrrisîn (Kum: Müessestü’n-

Neşri’l-İslâmî, 1417), 13-60. 
12  Cebûrî, Seyyid Kâzım Yezdî, 138-152; Tahrânî, Tabakatü a‘alâmi’ş-Şîa, 72; Necefî, Ulema-i fî rıdvânillâh, 

340; Behşâyişî, Fukahâyi namdâr-ı Şî‘a, 352; Tebrîzî, Reyhânetü’l-edep, 6/391-392. 
13  Cebûrî, Seyyid Kâzım Yezdî, 199; Necefî, Ulema-i fî rıdvânillâh 340; Behşâyişî, Fukahâyi namdâr-ı Şî‘a, 

355. 
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Bu cihâd fetvasının metni şu şekildedir:  
“Bu günlerde Avrupa devletlerinden İtalya gibi devletler Trablusgarb’ı (Libya), 

Rusya İran’ın kuzeyini, İngilizler ise İran’ın güneyi/Irak’ı işgal etmekteler. İslam 
büyük tehlikelerle, yok olmayla karşı karşıya kalmıştır. Arap ve İranlı tüm 
Müslümanların, düşmanı İslam memleketlerinden dışarı çıkarmaları vaciptir/fazdır. 
Müslümanların canları ve mallarıyla İtalya kuvvetlerini Trablusgarb/Libya’dan, 
Rusya’yı ve İngilizler’i İran/Irak coğrafyasından çıkarmaları gerekir. Bu İslam’ın en 
mühim farzlarındandır. İnşallah bu iki İslam memleketi (Libya-İran/Irak) haçlıların 
hücumlarından Allah’ın yardımıyla güvende olurlar.”14  

1907-1908 yıllarında İran’da geçekleşen Meşrutiyet hareketine karşı bir duruş 
sergileyen Yezdî, bu harekette bulunanların dine karşı olan söylem ve düşüncelerini 
gerekçe göstererek bu harekete muhalif olanların safında yer almıştır. Öğrencileriyle 
yaptığı bir konuşmada: “Meşrutiyet hareketinin geleceğini karanlık görüyorum. 
Bunlar İslamiyet ve din âlimlerine merhamet etmeyeceklerdir. Bir gün gelir bunlar 
âlimlerin başlarından sarıklarını çıkarıp bir kenara iteceklerdir,”  diyerek meşrutiyet 
hareketi için endişesini ifade etmiştir.15        

 
2. ‘Urvetü’l-Vuskâ Eseri 

 
Bu eser Kâzım Yezdî’nin en önemli eseri olarak kabul edilir. Eserde konuların 

veciz bir şekilde efradını cami, sistemli, mesele mesele şeklinde rakam verilerek 
işlenmesi dikkatleri üzerine çekmiştir. Câferî araştırmacılarından Muhakkık Damad, 
bu yöntemle daha önce 1876’de Osmanlı’da Hanefî fıkhı esas alınarak kaleme alınan 
Mecelle-i Ahkâm-ı-‘Adliyye metninin yazıldığını, bu yüzden Ayetullah Yezdî’nin el-
‘Urvetü’l-vuskâ’yı Mecelle’ye karşı Câferî fıkhını “arz-ı endam” (gövde gösterisi/onun 
seviyesinde veya daha iyi olduğunu göstermek) için kaleme almış olabileceğini iddia 
etmiştir.16  

Bu kitapta taklîd, tahâret, namaz, zekât, humus, oruç, hac, icâre, mudârebe, 
daman (kefâlet), nikâh ve vasiyet konularını toplam 3260 mesele halinde işlemiştir. 
Bu yönüyle kullanımı kolay olmasından dolayı çok beğenilmiştir. Necâtü’l-‘ibâd adıyla 
1322’de Necef’te basılmıştır. Ğâyetü’l-kusvâ adıyla Abbas Kummî (öl. 1359/1940) 
tarafından Farsça’ya tercüme edilmiştir. Yezdî, hayatının sonunda riba, ‘iddet, vekâle, 
hibe, vakıf, kaza konularını müdellel şekilde işlediği, Tekmiletü’l-‘urvetü’l-vuskâ adıyla 
el-‘Urve’nin tamamlayıcısı olarak bir cilt daha eklemiştir.17 Daha önce Caferî ulema 

 
14  Bu fetva Mecelletü’l-‘İlmi’n-Necefiyye 6/2, (1 Zilhicce 1329/ 23 Teşirîn-i Sânî 1911), 284-285 

sayfalarında “Beşârü’l-‘Uzma” başlığıyla yayınlanmıştır. Cebûrî, Seyyid Kâzım Yezdî, 199. 
15  Bk. Cebûrî, Seyyid Kâzım Yezdî, 161-195; Nergisî, “Ayetullah Seyyid Muhammed Kâzım Yezdî ve 

Meşrûti”, 285-297; Kâzimî, Ahsenü’l-vedî‘a, 156-158; Kerim Uçar, Şia Âlimleri (İstanbul: Alulbeyt 
Yayıncılık, 2012), 1/401-402. 

16  Mustafa Muhakkık Dâmâd, “Tahavvûlât-ı İctihâd-ı Şî‘î der Karn-i Mu‘assır; Hovze hâ, Mekteb hâ ve 
Reveş ha-yı Fıkh-ı Seyyid Muhammed Kâzım Tabâtabâî Yezdî” 15/59 (1391), 30-31. 

17  ‘Amilî, A‘yânü’ş-Şî‘a, 10/43; Kâzimî,  Ahsenü’l-vedî‘a, 158. 
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fıkıh konularında tarihi süreç içerisinde medreselerde esas aldıkları, takip ettikleri, 
üzerine birçok şerh ve haşiye yazdıkları metinler, Muhâkkık Hillî’nin Şerâi‘u’l-İslam’ı 
ile ‘Âllame el-Hillî’in Tebsîratü’l-edille’si olmuştur. Câferîler’de bu halkanın son eseri 
Kâzım Yezdî’nin el-‘Urvetü’l-vuskâ’sıdır. Bu konumunu hâlâ korumaktadır.18 Sünnî 
camiada Hanefîler’deki Kudûrî/el-Kitâb/el-Muhtasâr ve el-Hidâye metinleri, Şâfiîler’de 
el-Minhâc metni gibi Câferîler’de bu fıkıh metinleri tarihi süreç içerinde medreselerde 
takip edilegelmiştir.  

 Normalde el-Urve’nin yazıldığı tarihe kadar Câferî camiada 
müctehîd/ayetullahi’l-uzmâ/merci-i taklîd seviyesine gelen her âlim tarafından 
mukallîdleri için kaleme aldıkları risale-i ameliye/ilmihal kitapları tahâret konusuyla 
başlardı.19 Bu eserle birlikte ilmihal kitaplarında ilk konu olarak taklîd konusu 
işlenmeye başlanmıştır.20 Bunun sebebi taklîd konusunun sıradan halkın da bilmesi 
gereken konu olarak kabul edilmesidir. Kitabın birinci meselesinde mükellefleri 
müctehîd, mukallîd ve muhtâd olarak ayıran Yezdî, her mukallîdin kendisine bir 
müctehîd seçmesi gerektiğine değinmiş, ondan sonraki meselelerde bu mukallîdin 
hangi şartlara sahip âlimi, nasıl, neye göre, hangi usûl ve yöntemler çerçevesinde 
taklîd etmesi gerektiği hususuna değinmiştir. Süreç içerisinde daha sonra bu eserin 
sadece taklîd bahsi esas alınarak müstakil kitaplar kaleme alınmıştır. Bu tür kitaplarda 
usûl-ı fıkıh konusu olan ictihâd hakkında bilgi verildikten sonra el-Urvetü’l vuskâ 
eserinin başında geçen taklîdle alakalı 72 mesele tek tek ele alınarak ayrıntılı olarak 
işlenmiştir. Bu eserlere örnek olarak el-Huî’nin ve Rıza es-Sadr’ın el-İctihâd ve’t-taklîd 
adlı eserleri ile üç cilt halinde basılan Sâdık eş-Şirâzî’nin el-İctihâd ve’t-taklîd adlı eseri 
zikredilebilir.  

 el-‘Urve’nin üzerine birçok şerh ve haşiye yapılmıştır. Şerhlerde müdellel olarak 
konular geniş açıklamalar yapılarak işlenmiştir. Haşiyelerde ise müctehîd seviyesinde 
olan âlimlerin el-‘Urve’nin metnini esas alarak Yezdî ile aynı düşündüğü konularda bir 
açıklama yapmaksızın, katılmadığı konuda ise kendi görüşünü metnin yanına 
kaydetmek usulüyle oluşturulmuştur. Bu konuda ilk geniş şerh Yezdî’nin aynı 

 
18  Ğulâm Murdâgulî Zevâre, “Ayetullah Seyyid Muhammed Kâzım Yezdî Fakîh Dâneşver ve Merci-i 

Mücâhidperver”, Ayine-i Pezûheş, 23/5-6 (1391), 133-134; Muhakkık Dâmâd, “Tahavvûlât-ı İctihâd-ı 
Şî‘î der Karn-i Mu‘assır; Hovze hâ, Mekteb hâ ve Reveş ha-yı Fıkh-ı Seyyid Muhammed Kâzım 
Tabâtabâî Yezdî”, 29-30. 

19  Örnek olarak daha önce bu konuda en meşhur olan şu iki esere bk. Ebu’l-Kasım Necmüddîn Ca‘fer 
b Hasen b Ebî Zekeriyyâ Yahyâ Muhakkık el-Hillî, Şerâ’i’u’l-İslâm fî mesâ’ili’l-helâl ve’l-harâm (Beyrut : 
Dârü’l-Edva, 1983); Cemaleddin b Yusuf b. Ali b. Mutahhar el-Hillî, Tebsîratü’l-müteallimin fî 
ahkâmıddîn (Beyrut: Müessesetü’l- A‘lemi’l-Metbû‘ât, 1404/1984). 

20  Halil Işılak, “İmamiyye Şîasın’da Mercî-i Taklîd Seçimi“, Bilimname 26/2 (2018), 356-357; 
Karşılaştırma için bk.  Yezdî, ‘Urvetü’l-vuskâ, 13-60; Muhsin Tabâtabâî el-Hekîm, Müstemsekü’l-
‘urveti’l-vuskâ (Lübnan: Daru İhyâi’t-Türâsi’l-‘Arâbiyye, ts.), 1/6-109; Mustafa el-Humeynî, Tahrîru’l-
‘urveti’l-vüskâ (Kum: Müessesetü Tanzîm ve Neşri Esâr el-İmâm Humeynî, 1418),1/9-35; Ebü’l-Kâsım 
b Ali Ekber b Haşim Musevi el-Hûî, Minhâcü’s-sâlihîn (Kum: y.y, 1410), 20-22. 
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zamanda öğrencisi olan Muhsin el-Hekîm tarafından Müstemsekü’l-‘urveti’l-vuskâ 
adıyla on altı cilt olarak basılan eserdir.21 Daha sonra Ayetullah Ebu’l-Kâsım el-Hûî’nin 
el-‘Urve üzerine yaptığı derslerden, Mirzâ Ali Ğurevî Tebrîzî, Murtazâ Burûcerdî ve 
Muhammed Takiy Hûî adlı öğrencileri tarafından takrir usûlü kayıt altına alıp ayrı 
ayrı telif ettikleri eserlerdir. Hûî’nin öğrencilerinden Mirzâ Ali Ğurevî Tebrîzî’nin 
takrîri et-Tankîh fî şerhi’l-‘urvetü’l-vuskâ, Murtazâ Burûcerdî’nin el-Mu‘temed fî şerhi’l-
‘urvetü’l-vuskâ, Muhammed Takî Hûî’nin ise Mebâniyi’l-‘urvetü’l-vuskâ adıyla 
basılmıştır.22 Üçüncüsü, Ayetullah Ali Penâh İştehardî’nin Medârikü’l-‘urvetü’l-vuskâ 
adıyla basılan şerhtir.23 Dördüncü olarak Muhammed Bâkır es-Sadr’ın Hâşiyetü 
‘urvetü’l-vuskâ adıyla basılan şerhtir. el-‘Urve üzerine günümüze kadar birçok haşiye 
kaleme alınmıştır. Bu haşiyelerden bazıları toplu halde Havâşiyyi’l-‘urvetü’l-vuskâ 
adıyla basıldığı gibi müstakil olarak Hâşiyetü’l-‘urvetü’l-vuskâ adıyla basılmışlardır. el-
‘Urve üzerine haşiyesi meşhur olan müellifler arasından şunlar zikredilir: Ali b. Bâkır 
b. Muhammed Hüseyin el-Cevâhirî (öl. 1340), Muhammed b. Muhammed Bâkır 
Fîrûzâbâdî (öl. 1345), Mirza Hüseyin en-Nâînî (öl. 1355), Abdulkerim el-Hâirî (öl. 1355), 
Âğâ Ziyâuddin el-Irâkî (öl. 1361), Ebû’l-Hasan Mûsevî el-İsfahânî (öl. 1365), 
Muhammed Rıza Âl Yâsîn (öl. 1370), Muhammed Muhsin Kâşifülgıtâ (1373); Hüseyin 
Tabâtabâî el-Burûcerdî (öl. 1380), Mirzâ Hüseyin eş-Şirâzî (öl. 1382), Ahmed Huvansarî 
(öl. 1405) Ruhullah Mûsevî el-Humeynî (1409), Muhammed Rıza el-Gulpeyganî’dir (öl. 
1414). Ayrıca yukarıda şerhleri olan el-Hûî ve Muhsin el-Hekîm’in el-‘Urve üzerine 
ayrıca haşiyeleri de vardır.24 

 
3. Kâzım Yezdî’nin Taklîd Konusundaki Görüşleri 
 
Kâzım Yezdî, yukarıda da geçtiği üzere el-‘Urvetü’l-vuskâ adlı meşhur eserinin ilk 

konusunu taklîde ayırmıştır.25 Ondan önce bu yöntemi kullanan bir Câferî âlimin 
olmadığı da genelin kabulüdür. Araştırdığımız kadarıyla Sünni camiada fıkıh alanında 
tarihten günümüze yazılan kitaplarda da taklîd konusu ilk konu olarak işlenmemiştir. 
Taklîd ve ictihâd konuları usul-i fıkıh ilminin konuları arasında işlenmeye devam 
etmektedir. Bunun en büyük sebebi muhtemelen konunun avamın bilmesi gereken 
zaruri ilimlerden kabul edilmemesi ve Câferî ulemanın taklîd konusunda kabul ettiği 

 
21  Hekîm, Müstemsekü’l-‘urveti’l-vuskâ (Lübnan: Daru İhyâi’t-Türâsi’l-‘Arâbiyye, ts.). 
22  Ayetullah Hûî’nin bu eserleri ve diğer eserleri hakkında geniş bilgi için “Müessesetü İmam el-Hûî”, 

http:// www . al-khoei.us. books. (Erişim tarihi: 07.12.2022) 
23  Muhakkık Dâmâd, “Tahavvûlât-ı İctihâd-ı Şî‘î der Karn-i Mu‘assır; Hovze hâ, Mekteb hâ ve Reveş 

ha-yı Fıkh-ı Seyyid Muhammed Kâzım Tabâtabâî Yezdî”, 35-37.  
24  Muhakkık Dâmad, “Tahavvûlât-ı İctihâd-ı Şî‘î der Karn-i Mu‘assır; Hovze hâ, Mekteb hâ ve Reveş 

ha-yı Fıkh-ı Seyyid Muhammed Kâzım Tabâtabâî Yezdî”, 35. İsmi geçen ulemanın tüm haşiyelerini 
6 cilt halinde bir araya getiren eser için bk. Muhammed Kâzım Yezdî, Urvetü’l-vuskâ cemâ‘atü’l-
müderrrisîn (Kum: Müessestü’n-Neşri’l-İslâmî, 1417). 

25  Yezdî, Urvetü’l-vuskâ cemâ‘atü’l-müderrrisîn, 11-63. 
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“yaşayan müctehîdi taklîd etmenin vâcipliği” ilkesinin Sünnî ulema tarafından kabul 
görmemesidir.26 

Câferî âlimlere göre on iki imam müctehîd değildir. Onların söz fiil ve takrirleri 
sünnet delilinin bir parçası olarak görülmektedir. Mutlak müctehîd derken mezhepte 
müctehîd seviyesinde kabul edilenlerdir.27 Câferî mezhebinin müctehîd seviyesindeki 
âlimleri aynı mezhebin genel çatısı altında birleşseler de kendi içinde farklı 
düşüncelere sahip olduğu konular da mevcuttur. Bu konuda müstakil eserler de 
kaleme alınmıştır.28 Onlara göre müctehîd olanın başkasını taklîdi caiz değildir. 
Müctehîd seviyesindeki bir âlimin, diğer âlimler böyle düşünüyor ben de böyle 
düşünüyorum, demesi kabul edilmez. Onun o müctehîdin görüşünü niçin kabul 
ettiğini ve niçin kabul etmediğini deliliyle birlikte vermesi gerekir, yoksa müctehîd 
değil mukallîd kabul edilir.29 

Yezdî, el-‘Urvetü’l-vuskâ eserinin taklîd babında, taklîdi terim olarak ibadet ve 
muamelatla alakalı konularda belli bir müctehîdin sözüyle amel edip ona bağlanma 
olarak tanımlar (10. mesele). Mükelleflerin ibadet ve muamelatla alakalı konularda ya 
müctehîd/müftü/merci-i taklîd, ya mukallîd ya da muhtâd (ihtiyatla amel eden)30 
olmasının vacip (1. Mesele) olduğunu belirtmektedir.   

Yezdî’nin taklîd babında işlediği ve her mukallîdin bilmesi gerektiğine inandığı 
konuları şu meseleler muvacehesinde işlediği görülmektedir: İhtiyatla amel etmenin 
keyfiyeti ve gerekliliği, hangi hususlarda taklîdin caiz olmadığı, taklîdin ne olduğu, 
ölen müctehîdin taklîd edilip edilmeme konusundaki kriterler, a‘lem (en bilgili âlim) 
olan müçtehidin kim olduğu ve onu taklîd etmenin keyfiyeti ve gerekliliği, müctehîd 
olmayan kişiyi taklîdin durumu, müctehîdi tanıma yolları, ilimde aynı seviyede olan 
a‘lemlerin bulunması durumunda yapılması gerekenler, taklîd edilmesi gereken 
müctehîdde/müftüde bulunması gereken sıfatlar, müctehîd olmadığını sonradan 
öğrendiği kişiyi taklîd eden mükellefin durumu, mükelleflerin taklîd etme 

 
26  “Câferîler’de ictihâd kapısı açık mıdır, yoksa kapalı mıdır?” sorusunun cevabı konusundaki 

tartışmalar hakkında geniş bilgi için bk. Nizamettin Ergüven, “Câferî Âlimler Açısından İctihâd 
Kapısının Açık Olduğu İddiasının Tahlili”, 1.Uluslararası Arslantepe Bilimsel Araştırmalar Kongresi, Edt. 
Elif Özdoğlar - Ramil Aliyev, 18-19 Eylül 2021 (Ankara: İksad Yayınevi 2021), 176-187.  

27  Mutahharî, Mecmûa-i Âsâr, 20/179; Mehdi Muhakkık, “Ayetullah”, Türkiye Diyanet Vakfı Yayınları 
(İstanbul: TDV Yayınları, 1991) 4/244; Geniş bilgi için bk. Ergüven, “Câferî Âlimler Açısından İctihâd 
Kapısının Açık Olduğu İddiasının Tahlili”, 176-187.  

28  Örnek olarak bk. Cemaleddin b Yusuf b. Ali b. Mutahhar el-Hillî, Muhelefü’ş-Şî‘a fî ahkâmi’ş-şerî‘a 
(Kum: Müessedetü’n-Neşri’l-İslamî, 1413) 

29  İmamların ictihâdı ve onlar dönemindeki ictihâd hakkında geniş bilgi için bk. Ergüven, Câferî 
Usûlünde İctihâd Teorisi, 85-101  

30  İhtiyat, bir şeyin aklen ve şer‘an vacip veya haram olduğu hakkında şüphe olduğunda mükellefin 
vacip şüphesi olanı, menfaat ihtimalinden dolayı yapmayı; haram şüphesi olanı, zarar ihtimalinden 
dolayı terk etmeyi tercih etmesi olarak tanımlanır. Mirzâ Ali Mişkînî, Istılâhâtü’l-usûl mu‘zami 
ebhâsihâ, (Kum: Defterü Neşri’l-Hâdî,1413), 42. 
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zorunluluğunun sınırı, mukallîdin taklîd ettiği müctehîdin görüşünün değişmesi 
halinde yapılması gerekenler, aynı anda bir konuda bir müctehîdi başka bir konuda 
ise diğer bir müctehîdi taklîdin (taklîdde tecezzi) durumu, mukallîdin müctehîdin 
fetvasına ulaşma yolları, mukallîdin bir müctehîdi taklîd etmeksizin yaptığı amellerin 
durumu, a‘lem olan müctehîdi taklîd etmenin zarureti, taklîd edilen bir müctehîdin 
ölmesi halinde mukallîdin yapması gerekenler, acil cevap beklenen bir meselede 
a‘lem müctehîde ulaşma sorunu oluştuğunda yapılması gerekenler, usûlu’d-din ve 
usûlü’l-fıkh konularında taklîdin durumu, önceki görüşünden vazgeçmiş müctehîdin 
yeni görüşünü mukallîdlere bildirme zarureti, adalet vasfını yitiren müctehîdin 
durumu, müctehîdin fetvasının tam anlaşılamama durumunda yapılması gerekenler. 
Yezdî, taklîd babında kısa ve öz olarak bu konuları bir mukallîdin anlayacağı dilden 
aktarmaya çalışmıştır. Bu konularda genel olarak daha önce yaşamış Câferî 
âlimlerden bazılarının görüşlerini paylaştığı görülmektedir.31 

Yezdî’nin taklîd konusunda sıraladığımız meseleleri şu üç başlık altında toplamak 
mümkündür: mevâridü’t-taklîd (taklîde konu olan meseleler), mukalled 
(müctehîd/merci‘u’t-taklîd/merci‘/müftî/fakih)32 ve onunla alakalı meseleler, 
mukallîd (taklîd eden) ve onunla alakalı meseleler. Çalışmada, Yezdî’nin bu konularla 
alakalı taklîd babında savunduğu görüşlerine değinilmeye çalışılacaktır. 

 
3.1. Mevâridü’t-Taklîd (Taklîde Konu Olan Meseleler)  
 
Yezdî, sadece ibadet ve muamelat ile ilgili konularda taklîdin olabileceğini kabul 

eder. O, namazın ve orucun farziyeti gibi zarûriyât-ı dîniyye olan konularda (6. mesele 
), Yüce Allah’ın ve ahiretin varlığına iman gibi usûlü’d-dini ilgilendiren konularda, 
haber-i vahidin hücciyeti gibi usûli’l-fıkıh ile ilgili konularda taklîdi caiz görmez. Her 
mukallîdin bu konularda yakîn ile hareket etmesi gerektiğini savunur. Ayrıca 
müctehîdin bilmesi gereken ilimlerden sarf ve nahiv ile ilgili konularda; örfi, luğavi 
meselelerle ilgili istinbatta bulunmuşsa taklîdi caiz görmez (67. mesele). Yezdî, 
vacipler/farzlar ile haramlar, müstehaplar, mekruhlar ile mubahlar ile ilgili 
konularda taklîdin vacip olduğunu savunur. İster ibadetler ister muamelat 
konularında ister adiyat konularında olsun her fiilin hükmünün bilinmesini vacip 
olarak görür (29. mesele).  

Yezdî’nin burada saydığı konular, Câferî ulema tarafından konu ile ilgili eserlerde 
zikredilenlerle aynıdır denilebilir. Söz konusu eserlerde de bu konular itikad ve 

 
31  Bk. Ebul Kâsım el-Hûî, el-İctihad ve’t-Taklîd (Kum: Dâru’l-Hâdî, 1410); Rıza es-Sadr, el-İctihad ve’t-

Taklîd (Kum: İntişârâtu Defterü Teblîğât, 1415); Abdulhâdî Fedlî, et-Taklîd ve’l-ictihâd (Beyrut: 
Merkezü’l-Fikr, 1428/2007) 

32  Caferi âlimler tarafından ictihâd seviyesindeki âlimler için müctehid, merci‘u’t-taklîd, merci‘, 
müftî, fakih terimleri tarih boyunca farklı olarak kullanılagelmiştir. Günümüzde daha çok merci-i 
taklîd ve ayetullahi’l-uzma terimleri kullanılır. Bu sıfatların hepsi biri diğerinin yerine 
kullanılmıştır. Bk. Fedlî, et-Taklîd ve’l-ictihâd, 65; Muhakkık, “Ayetullah”, 4/244. Yezdî taklîd babında 
bu sıfatlardan genelde müctehid ve müftî sıfatlarını kullanmaktadır. 
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zarûriyât-ı dîniyye üst başlıkları altında sıralanmaktadır.33 Mecelle’nin 14. maddesine 
geçen “Mevrîd-i nassda (herhangi mes’ele ki, onda nass-ı şâri‘ vârid olmuştur, o nassın 
hilâfına olarak), ictihâda (müctehidlerin ictihâd etmelerine) mesâğ (cevâz-ı şer‘î) 
yoktur.” kaidesi Câferî âlimlerce de kabul edilmiştir.34 

 
3.2. Mukallîd (Taklîd Eden) 
 
Yezdî bu terimi, müctehîd olmayan ve bir müctehîdi taklîd etmesi gereken 

mükellef için kullanır. Mukallîd olanları avam ve ehl-i hibre (müctehîdin a‘lem 
olduğunu bilecek kadar ilim sahibi olup müctehîd seviyesinde olmayanlar) diye ikiye 
ayırdığı görülmektedir. Bu her iki sınıftan olanların da bir müctehîdi taklîd etmesini 
vacip kabul eder. (1, 7 ve 17. mesele). Başka bir ifadesinde de “Ehl-i ilim bile olsa 
müctehîd dışında başkasını taklîd caiz değildir. Çünkü ehl-i ilim dâhil, müctehîd 
dışındakilerinin bir müctehîdi taklîd etmesi vaciptir,” (19. mesele ) diyerek aynı 
düşüncesini dile getirmiştir.  

Yezdî, net bir ifade ile “Avamın taklîde ve ihtiyata başvurmadan yaptığı amel 
batıldır” demektedir (7. mesele). Bu net ifadenin Câferî âlimler arasında dile 
getirilmesinin Yezdî’yle başladığı iddia edilir.35 Bu ifadenin “Avamın bir müctehîdi 
taklîd etmesi vaciptir“ sözünün zorunlu bir sonucu olduğunu söyleyebiliriz. Çünkü 
vacib/farz olan bir hükmün yerine getirilmemesi haliyle günah/haram sonucunu 
doğurur. Haram olan da aynı zamanda batıl olduğundan, kıyasın bir sonucu olarak 
taklîdsiz bir amel de batıl olur.36   

Bu bağlamda Yezdî, mukallîd eğer süresini bilmediği kadar uzun zaman ibadetini 
taklîdsiz yaptığını öğrenirse, nasıl yaptığını hatırlıyorsa, vakaya veya taklîd edeceği 
âlimin görüşüne uygunsa bir sıkıntı olmaz. Ama uygun değilse ihtiyata karşılık 
berâeti37 tercih ettiğini bildiği meselelerde ibadetlerini kaza etmesi gerekir. Eğer bu 

 
33  Muhammed b. Mekkî ‘Amilî Şehid-i Evvel, el-Kavâid ve’l-fevâid (Kum: Kitapfuruşe Müfîd, ts.), 1/319; 

Hasan el-Cevâhirî, Devru’l-İctihâd (Kum: Mecme‘u’l-‘Alemi lî Ehli’l-Beyt,1425), 73; Muhammed, el-
İcthâd ve’t-taklîd, 209-210;  

34  Bk. Komisyon, “Nukâti’l-İltikâ evi’t-Takrîb fi’l-İctihâd ve’t-Taklîd Beyne’l-Mezâhib”, Merkezu’l-
Buhûsi ve’d-Dirâsâti li Mecm‘a’i't-Takrîb Beyne’l-Mezâhibi’l-İslâmiyye, Risâletü’s-Sekaleyn, 30 (1378), 155-
165. 

35  Hamid Algar, “Merci-i Taklîd”, Türkiye Diyanet Vakfı İslam Ansiklopedisi (İstanbul: TDV Yayınları, 
2004), 29/172-173. 

36  Taklîdin hükmü ile ilgili geniş bilgi için bk. Fedlî, et-Taklîd ve’l-ictihâd,  49-56 
37  Bir usûl terimi olan Berâet genelde ihtiyatın zıttı olarak kullanılır. Bir şeyin vacip veya haram 

olduğu noktasında şüphe olduğunda aklen ve şer‘an birinci durumda yapılmaması, ikinci durumda 
ise yapılması halinde şüpheden dolayı mükellefe bir cezanın gerekmeyeceğine hükmetmek olarak 
tanımlanır. Muhammed Kâzım Ahûnd Horâsânî, Kifâyetü’l-Usûl (Kum: Müessesetü Neşri’l-İslâmî, 
1412), 385. 
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konuda ne kadar olduğunu bilmiyorsa yakîn miktarınca onları kaza etmesi gerektiği 
görüşündedir (40. mesele). 

Yezdî’ye göre, bir mükellef buluğa erişmeyle yaptığı amellerin sahih olup 
olmadığı noktasında şüphe ederse önceden yaptığı amelleri sahih kabul etmesi 
gerekir. Ama gelecek ile ilgili amelleri için sorup öğrenmesi tashih etmesi gerekir (45. 
mesele). Mukallîd taklîd edeceği müctehîdin tüm şartları taşıyan biri olup olmadığını 
araştırmakla görevlidir (42. mesele). 

Yezdî, kitabının başında mükellefleri mukallîd, müctehîd ve muhtâd diye ayırmış 
ve taklîd babının adeta anahtar kelimeleri olarak bu üç terimi seçmiştir. Müctehîd 
şartlarını haiz olmayanları mukallîd kabul etmiş ve taklîdsiz hiçbir mukallîdin 
amelinin caiz olmadığını söylemekle bu konuda en net ifadeyi kullanmıştır. Bu ifadeyi 
ondan sonra gelen müctehîd seviyesindeki alimler genel olarak tasdik etmişlerdir.38    

 
3.2. Mukalled ve Ona Müteallik Meseleler 
 
Yezdî, mukalled ile müctehid, müftî, taklîd mercii kimseyi kasteder ve bununla 

ilgili birçok konuya değinir. Bu konuları bir müctehîdin taklîd edilebilmesi için sahip 
olması gereken vasıflar, a‘lem müctehîdi taklîd etmenin gerekliliği, ölmüş olan 
müctehîd ve yaşayan müctehîdi taklîd etmenin şartları gibi üst başlıklar altında 
toplamak mümkündür.  

 
3.2.1. Mukalled/Merci-i Taklîd Olan Kişide Bulunması Gereken Vasıflar 
 
Yezdî, bir müctehîdin/müftînin/taklîd merciînin taklîd edilebilmesi için gerekli 

olan şartları; aklî dengesinin yerinde olması, buluğ çağına gelmesi, iman (yani 
İmamiyye mezhebine mensup olması), adalet sahibi olması, erkek, hür, mutlak 
müctehîd olması, (buluğ yaşına yeni girip taklîde yeni başlayanlar için) müctehîdin 
hayatta olması, nesebi sahih olması;  dünyaya dalmayan, onu talep etmeyen, bütün 
zamanını ona vermeyen, onu elde etmek için hırslı olmayan olarak sıralamaktadır (22. 
mesele).  

Özellikle bu vasıflardan adalet ve müctehîd olma vasfı üzerinde duran Yezdî, 
müftî/merci-i taklîd ve kâdının adil olmasını vacip görür. Adaleti, vacipleri yerine 
getirme ve haramları terk etme melekesinden ibaret sayar. Taklîd edilen müftî’nin 
adalet sıfatına sahip olduğuna dair bilgi ya iki adil kişinin şehadeti ya da onun ilmi 
açıdan şöhret bulmasıyla bilineceğini kabul eder (23 ve 44. mesele). Yezdî’nin taklîd 
edilecek müftînin İmamî/Câferî olmasını şart koşması birçok İmamî âlim tarafından 
dile getirilmiştir.39 Burada bu şartın ileri sürülmesi, özellikle mezhepte 
müctehîd/müftî/merci-i taklîd olan âlimin sıfatlarının sayılmasından dolayıdır. 

 
38  Bu husus el-‘Urve adlı eseri üzerine yapılan hâşiye ve onunla alakalı yapılan şerhlere göz atıldığında 

daha iyi anlaşılabilir. Bk. Yezdî, ‘Urvetü’l-vuskâ, 1/15-16; Hekîm, Müstemsekü’l-‘urveti’l-vüskâ, 6-109  
39  Bu konuda geniş bilgi için bk. Hûî, el-İctihâd ve’t-taklîd, 218-221; Fedlî, et-Taklîd ve’l-ictihâd, 72-76;  
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Müslüman, adalet ve ilmi seviye şartının öne çıkarılıp mezhebi saiklerin öne 
çıkarılmaması bir müctehîdin tüm Müslümanlar tarafından kabulünün önünü 
açabilir. Her âlimin bir mezhepten olması en doğal olandır. Ama o âlimin mezhebinin 
öne çıkarılması, ictihâdının ilmi açıdan değil mezhebi açıdan değerlendirilmesine 
sebep olur. Dolayısıyla mezhep şartının vakıada olsa bile, bir özel şart olarak 
zikredilmesi saydığımız sebeplerden dolayı makul görünmemektedir.  

 
3.2.2. A‘lem Müctehîdi Taklîd  
 
Kâzım Yezdî’ye göre a‘lemden kasıt, ictihâda konu olan herhangi bir meselede, 

kaide ve kuralları daha iyi tanıyan, o konudaki görüşlere daha muttali olan, Hz. 
Peygamber’in (s.a.v.) ve İmamların rivayetlerini daha iyi anlayan, istinbâtı kuvvetli;  
ehl-i hibre ve ehl-i istinbât tarafından tercih edilen âlimler olduğunu belirtir (17. 
mesele). 

Yezdî’ye göre mukallîd olan kişinin imkân dâhilinde araştırıp âlimler arasında 
a‘lem olduğuna kanaat getirdiği kişiyi taklîd etmesinin vacip olduğunu kabul eder. İki 
müctehîdden biri ibadette diğeri ise muamelatta a‘lem olarak biliniyorsa, ya da 
muamelatın bir konusunda bir müctehîdi, diğer konularda başka birini a‘lem olarak 
biliyorsa bu durumda da, her bir müctehîdi a‘lem olduğu konuda taklîd etmesinin 
(taklîdde teb‘iz) ihtiyata daha uygun olacağını savunur (46 ve 47. mesele).  

Bir meselede iki a‘lemin olması durumunda mükellef muhayyerdir. Yezdî’ye göre 
bir konuda birisini, başka bir konuda ise diğerini taklîd edebilir (33 ve 38. mesele). 
Yezdî, avam arasında taklîd için merci-i taklîd veya a‘lem müctehîdi henüz 
seçmemiş/seçememiş ama arayış içinde olan kişinin bu arayış esnasında amellerini 
ihtiyata göre yapmasını vacip görür (50. mesele). Yezdî, a‘lem olmayan kişiyi taklîd 
edenin a‘lem olanı taklîde dönmesi ihtiyata daha uygun kabul eder. A‘lem olduğunu 
sandığı âlimi taklîd ederken başka âlimin a‘lem olduğuna kanaat getirdiğinde yenisine 
dönmesini de vacip kabul eder (37. mesele). Yezdî’ye göre, mukallîdin taklîd ettiği 
müctehîdin herhangi bir konuda susup tevakkuf etmesi veya tereddüt etmesi gibi 
durumlarda, mukallîdin üzerine düşen ya ihtiyat etmek ya da ondan sonra a‘lem 
bildiği bir müctehîde dönmektir (32. mesele). 

Yezdî’ye göre, şartları taşıyan hâkimin bir davada verdiği hükmü başka bir hâkim 
nakzedemez. Müctehîd biri tarafından onun hatalı olduğu delillerle ortaya konulması 
halinde ancak onun hükmü nakz edilebilir (57. mesele).  

Ona göre a‘lem olan varsa ve ona ulaşmak zor olmadığı durumlarda her akl-ı 
selim sahibinin, daha bilgili olanı tercih etmesi daha isabetli olur. Bu durum bedihi 
bir durumdur. Câferî âlimlerin geneli merci-i taklîdin a‘lemiyeti meselesinde 
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ayrıntıda farklı kanaatlere sahip olsalar da Kâzım Yezdî’ye benzer düşünmektedirler.40 
Sünnî âlimler arasında bu konuda farklı görüşler ileri sürülmüştür. Câferî âlimler gibi 
düşünen âlimler olsa da farklı düşüncede olanlar da vardır.41     

 
3.2.3. Yaşayan Müctehîdi Taklîd 
 
Yezdî, taklîde ilk başlayan ve yeni buluğa ermiş bir mükellefin yaşayan müctehîdi 

taklîd etmesini vacip bilmektedir. Yezdî bunun yanında, bir mükellefin daha önce 
taklîd ettiği müctehîdin ölmesi halinde onu taklîde devam etmesini caiz görür. Ama 
ölü müctehîdden yaşayan müctehîde döndükten sonra tekrar ölü müctehîde 
dönmesini caiz görmez. Mükellefin yaşayan bir müctehîdi taklîde başladıktan belli bir 
süre sonra, yaşayan başka bir müctehîdi taklîde dönülmesini ise caiz görmez. Ama bu 
taklîd etmesini istediği ikinci müctehîd önceki yaşayan müctehîdden daha a‘lem 
olursa caiz kabul eder (9-11. mesele). 

Yezdî, bir müctehîd yaşarken mukallîdinin ölü bir müctehîdi taklîd etmesini caiz 
görür ve kendisinin ölümüyle, onun bu fetvası gereği taklîd ettiği ölü müctehîdi 
taklîde devam edip etmeme konusunda, yaşayan ve a‘lem olan başka bir müctehîde 
başvurması gerekir. Onun izin vermesi halinde ancak ölü müctehîdi taklîde devam 
edebilir. Aksi halde ölü müctehîdi taklîd etmesi Yezdî’ye göre caiz değildir (15 ve 26. 
mesele). 

Yezdî, bir müctehîd tarafından sefeh, küçük veya yetim malı üzerine kayyum ve 
mütevelli olarak yetkili kılınan bir kişi, bu görevleri kendisine tevdi eden müctehîdin 
ölmesi halinde, bu yetkilendirmesinin de düşeceğini savunur. Bu durumda ölü 
müctehîdi bırakıp yaşayan bir müctehîde başvurmadan ve onun tarafından tekrar 
yetkili kılınmadan söz konusu kişiler hakkında yaptığı tüm işlemler taklîdsiz yapılan 
amel gibi geçersiz kabul eder (51 ve 52. mesele). 

Yezdî, herhangi bir meselede taklîd ettiği kişinin ölümü üzerine, başka bir 
müctehîdi taklîd ederse yeni müctehîd eskinin verdiği fetvaların aksini söylüyorsa, 
devam eden ve telafisi mümkün meselelerde yeni müctehîde göre hareket etmesi; 
devam etmeyen, bitmiş ve telafisi mümkün olmayan meselelerde ise önceki 
müctehîdin görüşleriyle yaptığı ameli geçerli görür (53. mesele).  

Daha önce de geçtiği üzere Yezdî, ölü müctehîdi taklîd edebilmek için yaşayan bir 
müctehîdin iznini şart koşmaktadır. Bu görüşü muvacehesinde Yezdî’ye göre 
mükellef biri müctehîdi taklîd eder, o ölürse hayatta olan başka birini taklîd eder, o 
da ölürse yaşayan müçtehitlerden hangisi ölü müctehîdi taklîd üzere kalmayı vacip 
veya caiz görüyorsa onu taklîd eder, demektedir. Yezdî, bu durumda “Mukallid, ilk 
taklîd ettiği ölmüş müctehîdi mi, yoksa ikincisini mi taklîd etmesi gerekir?” sorusuna 

 
40  Bk. Hûî, el-İctihâd ve’t-taklîd, 96-115; Yahya Muhammed, el-İctihâd ve’t-taklîd ve’l-ihtiyât ve’n-nezer 

(Lübnan: el-İntişârü’l-‘Arabî, 2000) 117-138. 
41  İhsan Şenocak, İslam Hukukunda Taklîd (Samsun: Ondokuz Mayıs Üniversitesi, Sosyal Bilimler 

Enstitüsü, Yüksek Lisans Tezi, 2003), 87-89. 
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karşılık, ona göre doğru olan tercihin, ikinci ölmüş müctehîdin görüşü üzere amel 
etmeye devam etmesidir. (61. mesele). 

Görüldüğü üzere Yezdî’nin genel olarak vurgulu bir şekilde savunduğu, yaşayan 
müctehîdin taklîd edilmesidir. Onun ölü müctehîdi taklîde devam etmeyi yaşayan 
müctehîdin kararına bağlaması da aslında dolaylı yönden yine yaşayan müctehîdi 
taklîdin gerekliliği kapsamında kabul ettiği anlaşılmaktadır. Câferî âlimlerin geneli 
Yezdî’nin bu görüşünü paylaşmaktadırlar.42 Bunun istisnası, Ahbârî âlimler diye 
meşhur olan akımdır. Bu akıma katılan âlimlerce ölü müctehîdi de taklîd etmek caiz 
kabul edilmiştir.43 Ehl-i sünnet âlimleri arasında da ölü müctehîdi taklîd konusunda 
farklı görüşler ileri sürülmüştür. Cumhurun tercihi ölü müctehîdi taklîd etmenin caiz 
olduğu yönündedir.44 

 
Sonuç  
 
Caferî mezhebine ait görüşlerin günümüze kadar sistemleşip gelmesi ve 

mezhebin idame etmesinde elbette en büyük pay mezhep içi ulemaya aittir. Son 
dönemde Şeyh Ensârî ve onun öğrencileri bu çerçevede dönüm noktası oluşturur. 
Fıkıh ve Fıkıh Usulü ile ilgili çalışmalar hâlâ canlılığını korumaktadır. Ondan sonra 
gelen Câferî ulema onun yolunu takip etmiştir. Ensarî’nin öğrencilerinin yetiştirdiği 
en büyük âlimlerden biri “Sahibü’l-‘Urve” olarak bilinen Muhammed Kâzım Yezdî 
Tabâtabâî’dir. Onun çalışmaları arasında, müctehîdleri taklîd etme mecburiyeti 
olanlar için ilmihal/risale-i ‘ameliyye türünden kaleme aldığı el-‘Urvetü’l-vuskâ adlı 
eseri günümüzde hâlâ canlılığını korumaktadır. Onun eseri, fıkıh meselelerini sistemli 
bir şekilde, her meseleyi madde madde işlemesi ve veciz bir şekilde mukallîdlerin 
anlayacağı dilde arz etmesinden dolayı, ondan sonra müctehîd olan her âlimin furû-i 
fıkıh alanında ders yaparken el kitabı olarak takip ettikleri metin olmuştur. Konu 
dizilişi açısından kendi dönemine kadar yazılan ilmihal kitaplarında uygulanmayan, 
ilk konunun taklîd ile ilgili meselelere ayırma usulü onunla başlamış, ondan sonra 
yazılan ilmihallerin tümünde bu gelenek haline gelmiştir.  el-‘Urvetü’l-vuskâ, daha önce 
bu türden takip edilen eserlerin yerini almış ve hâlâ bu eseri aşan bir eser kaleme 
alınmadığından mezhep müctehîdleri için vazgeçilmez bir metin olmaya devam 
etmektedir. Bu yüzden üzerine birçok şerh ve haşiye kaleme alınmıştır. Yazıldığı 
günden günümüze kadar Câferîler’de mezhep içi müctehîd olanların mukallîdlerinin 
takip etmesi için kaleme aldıkları ilmihallerde de yöntem ve usûl açısından bu kitap 

 
42  Ruhullah Mûsevi el-Humeynî, el-İctihâd ve’t-taklîd (Kum: Müessesetü Tanzîm ve Neşri Esâr el-İmâm 

Humeynî, 1418), 119-135; Fedlî, et-Taklîd ve’l-ictihâd, 118-150; Muhammed, el-İctihâd ve’t-taklîd, 111-
119. 

43  Fedlî, et-Taklîd ve’l-ictihâd, 120; Muhammed, el-İctihâd ve’t-taklîd, 111-119. 
44  Sünni âlimlerin bu konudaki görüşleri ve delilleri için bk. Said b. Nâsır b. Abdulaziz el-Şüşrî, et-

Taklîd ve Ahkâmuhu (Riyâd: Dâru’l-Vaten, 1416), 172-177. 
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takip edilmeye devam etmektedir. Taklîd konusunda özellikle; müctehîd olmayan her 
mükellefin kendine bir müctehîd seçmesini vacip görmesi, mükellef yaşına gelen her 
kişinin bir müctehîdi taklîd etmeksizin işlediği amellerin geçersiz olduğunu 
söylemesi, mübtedilerin yaşayan bir müctehîdi taklîd etmelerinin vacip olduğunu, 
mukallîdin ancak a‘lem bildiği müctehîdi taklîd edebileceğini savunması gibi 
söylemleri kendisinden sonraki ulemayı büyük ölçüde etkilemiştir. İctihâd, müctehid 
ve mukallîd terimlerinin Câferî camiada, toplum hayatında güncel kalmasında 
Yezdî’nin payının büyük olduğu söylenebilir. Özellikle, el-‘Urve’nin ilk 72 meselesini 
oluşturan taklîd konusundaki görüşleri üzerine müstakil eserlerin hâlâ Câferî ulema 
tarafından kaleme almaya devam etmesi, Câferîler’de bu kitabın taklîd babının 
önemini anlatmak için yeterli bir gösterge olarak görülebilir. Câferî âlimlerin usûl 
açısından taklîd konusundaki görüşlerini araştırmak isteyen bir araştırmacının 
bakması gereken ilk yer bu kitabın taklîd babı’dır, denilirse yeridir.  
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Ek-145: el-Urvetü’l-Vuskâ’nın “et-Taklîd” Babının Asıl Metni 

 '&لق#لا
 وأ ،ا=ه;#م ن:+" نأ هتلاماعمو  هتادا/ع يف  فل+م ل) ىلع $#"  :1 ةلأ*م
  .اAا;@م وأ ،ا=لقم
 ن:+" نأ $#" OPل ،لا وأ نا) ا=ه;#م NاM;حلااJ لIعلا زا:ج E:قلأا :2 ةلأ*م 
  .=Mلق;لاJ وأ داه;جلااN JاM;حلاا ةMفJ+M افراع
 اعAاق نا)و ا/جاو لعفلا ن:) لI;حا اذإ اI) لعفلا يف NاM;حلاا ن:+" =ق :3 ةلأ*م 
Jح م=عWلا يف ن:+" =قو ،ه;م;Wك (Iحا اذإ ا;Iح لWاق نا)و لعف ةمAاع Jجو م=ع:Yه، 
 وأ W_قلا ه;فMو̂ نأ [لع" [ل اذإ اI) راOW;لا عم W\Pمأ MPب عI#لا يف ن:+" =قو
 .ماI;لا
 وأ داه;جلاا P+مأو ، راOW;لل امaل;`م نا) :لو ،NاM;حلاا زا:ج E:قلأا :4 ةلأ*م 
  .=Mلق;لا
 ةلأ`Iلا نلأ ، ا=لقم وأ ا=ه;#م ن:+" نأ مaلی NاM;حلاا زا:ج ةلأ`م يف :5 ةلأ*م 
 .ةMفلاخ
 ،اIه:@نو م:_لاو ةلا_لا ب:ج:) ،=Mلق;لا ىلإ ةجاح لا تا\روeWلا يف :6 ةلأ*م
 ا=ه;#م P+" [ل نإ =Mلق;لا $#" اIهMWغ يفو ،MPقMلا هل ل_ح اذإ تاMlMقMلا يف اk)و
 .=Mلق;لا YMPو هMlب oMWت P+مأ نnو ،NاM;حلاا I+P" [ل اذإ
  .لAاN JاM;حا لاو =Mلقت لاب يماعلا لIع :7 ةلأ*م 
 =ه;#م ل:قJ  لIعلاJ ماa;للاا :ه : =Mلق;لا :8 ةلأ*م
  اهMف اJI لIعلاJ مa;لاو ه;لاسر kخأ اذإف  ها:;ف kخأ" [ل :لو لب ،=عJ لIع" [ل نnو MPعم
  .=Mلق;لا vق@ت يف ىفك
  .ءا=;با IMxلا =Mلقت ز:#" لاو ، IMxلا =Mلقت ىلع ءاق/لا زا:ج E:قلأا :9 ةلأ*م
 . IMxلا ىلإ د:علا  هل ز:#" لا ي@لا ىلإ IMxلا Pع ل=ع اذإ :10 ةلأ*م 
 [لعأ يناyلا نا) اذإ لاإ ،ي@لا ىلإ ي@لا Pع لو=علا ز:#" لا :11 ةلأ*م 

 
45  Bu kısım Muhammed Kâzım Tabâtabâî Yezdî’nin Urvetü’l-vuskâ eserinin ilk konusu olan “Taklîd” 

babının Arapça aslını içerir. (Muhammed Kâzım Tabâtabâî Yezdî, Urvetü’l-vuskâ cemâ‘atü’l-
müderrrisîn, Kum: Müessestü’n-Neşri’l-İslâmî, 1417, 11-63) 
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 هlع }@فلا $#\و . N:حلأا ىلع نا+ملإا عم [لعلأا =Mلقت $#" :12 ةلأ*م
 نا) اذإ لاإ اIهMlب oMW;ی ةلeMفلا يف نا\وا`;م نا=ه;#م كاlه نا) اذإ :13 ةلأ*م
 عرولأا را;Moف عروأ اIه=حأ
 ةلأ`Iلا �لت يف ز:#" لئا`Iلا Pم ةلأ`م يف E:;ف [لعلأل P+" [ل اذإ :14 ةلأ*م 
 .NاM;حلاا P+مأ نnو ،[لعلأا MWغ Pم kخلأا
 ،=ه;#Iلا �لذ تاIف IMxلا =Mلقت ىلع ءاق/لا ز:#" نا) ا=ه;#م =لق اذإ :15 ةلأ*م
 [لعلأا ي@لا ىلإ ع:جWلا $#" لب ، ةلأ`Iلا هkه يف ه=Mلقت ىلع ءاق/لا ز:#" لا
 .هم=عو ءاق/لا زا:ج يف
 . عقا:لل اقJاÄم نا) نnو  لAاx Jف;لIلا W_قIلا لها#لا لIع :16 ةلأ*م 
 =_ق هlم ل_حو لIعلا MPح.لافاغ نا) kÇلا W_قIلا وأ Wصاقلا لها#لا امأو
  N:حلأاو ، ا@M@ص نا) �لذ =عJ ه=لق kÇلا =ه;#Iلا E:;فل اقJاÄم نا) نإف ،ةWYقلا
 لIعلا MPح ه=Mلقت هMلع $#" نا) kÇلا =ه;#Iلا E:;فل ه;قJاÄم �لذ عم
 yWكأو ،ةلأ`Iلل كرا=Iلاو =عا:قلاJ فWعأ ن:+" Pم [لعلأا Pم داIWلا :17 ةلأ*م 
 ، اAا/l;سا د:جأ ن:+" نأ لصا@لاو ،را/خلأل اIهف د:جأو ،را/خلأو  اهWئاlÑل اعلاAإ
 .Nا/l;سلااو ةo/Wلا لهأ هMMlعت يف عجIWلاو
 E:;ف ها:;ف vفا:ت ي;لا ةلأ`Iلا يف ى;ح ،ل:eفIلا =Mلقت م=ع N:حلأا: 18 ةلأ*م 
  .لeفلأا
 ىلع $#" هنأ اI) ،[لعلا لهأ Pم نا) نnو =ه;#Iلا MWغ =Mلقت ز:#" لا :19 ةلأ*م
 .[لعلا لهأ Pم نا) نإ و =Mلق;لا =ه;#Iلا MWغ
 لهأ Pم =لقIلا نا) اذإ اI) ،ينا=ج:لا [لعلاJ =ه;#Iلا داه;جا فWع" :20 ةلأ*م 
 OPت [ل اذإ ةo/Wلا لهأ Pم MPل=ع ةداهJÜ فWع" اk)و ،}oش داه;جاJ [لعو ةo/Wلا
 عاÜMلاJ فWع" اk)و ،داه;جلاا هlع ناMفlی ةo/Wلا لهأ Pم W\Pخآ ةداهJÜ ةضراعم
 =MفIلا عاÜMلا وأ ،ةضراعIلا MWغ ةMl/لا وأ [لعلاJ فWعت ةIMلعلأا اk)و .[لعلل =MفIلا
  .[لعلل
 نإف ،ةMl/لا لاو اIه=حأ ةIMلعأJ [لعلا لM_@ت I+P" لا نا=ه;#م نا) اذإ :21 ةلأ*م 
 ةIMلعلأا لاI;حا اIه=حأ يف نا) :ل لب ، ه=Mلقت MPعت اIه=حأ ةIMلعأÑP Jلا ل_ح
 ،Wخلآا ةIMلعأ لI;@" لاو ،[لعأ MPعIلا اkه وأ نا\وا`;م امإ اIهنأ [لع اذإ اI) ،م=ق"
 .ه;IMلعأ لP "@;Iم ["=قت N:حلأاف
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 ،ةMل:جWلاو ،ةلا=علاو ،ناI"لإاو ،لقعلاو ،غ:ل/لا :ر:مأ =ه;#Iلا يف Ü;WN" :22 ةلأ*م 
 ،ةاM@لاو ، I;#aÇلا =Mلقت ز:#" لاف ،اقلÄم ا=ه;#م هن:)و ،ل:ق ىلع ة\W@لاو
 ، [لعأ ن:+" نأو  Wم اI)  ءاق/لا ز:#" [عن ،ءا=;با IMxلا =Mلقت ز:#" لاف
 ا=ل:;م ن:+" لا نأو ،لeفلأا Pم I+P;لا عم ل:eفIلا =Mلقت  N:حلأا ىلع ز:#" لاف
 اهلM_@ت يف  ا=#م ،اهMلع ا/+م ،اهل ا/لاAو اMن=لا ىلع لا/قم ن:+" لا نأو ،انaلا Pم
 اعÄMم ،ها:هل افلاoم ،هlی=ل اÑفاح ،ه`فlل اlئاص ءاهقفلا Pم نا) Pم " : o/Wلا يفف
  . "هو=لق" نأ ما:عللف هلا:م Wملأ
 J@`P فWعتو ،تامI@Wلا كWتو تا/جا:لا ناMتإ  ةOلم Pع ةرا/ع ةلا=علا :23 ةلأ*م 
  .[لعلل =MفIلا عاÜMلاYو ، MPل=علا ةداهy/x JÜتو اl^ وأ اIلع اهlع فشاOلا WهاÑلا
 ىلإ لو=علا =لقIلا ىلع $#" çئاÜWلل ه=قف $ج:ی ام =ه;#Iلل ضWع اذإ :24 ةلأ*م 
 .هMWغ
 [ل IP) نا) نامaلا Pم ةهWب هMلع ىeمو ،اعماج P+" [ل Pم =لق اذإ :25 ةلأ*م 
 .W_قIلا وأ Wصاقلا لها#لا لاح هلا@ف ،لاصأ =لق"
 ،ءاق/لا ز:#" Pم =لقو ،تاIف IMxلا =Mلقت ىلع ءاق/لا مP "@Wم =لق اذإ :26 ةلأ*م 
 .ءاق/لا ةمWح ةلأ`م لاإ لئا`Iلا عIMج يف لولأا =Mلقت ىلع ىق/ی نأ هل
 ،اهتام=قمو اهعنا:مو اهÄئاWشو تادا/علا ءاaجأJ [لعلا فل+Iلا ىلع $#" :27 ةلأ*م 
 عنا:Iلل =قافو çئاÜWلاو ءاaجلأا عIM#ل =جاو هلIع نأ  لااIجإ [لع OPل اهIلع" [ل :لو

 .لاM_فت اهIلع" [ل نnو حص
 ،ا/لاغ ءلا;بلاا ل@م :ه kÇلا را=قIلاJ :ه`لاو �Üلا لئا`م [لعت $#" :28 ةلأ*م
 [لعلا ل_@" [ل نnو  هلIع حص :ه`لاو �ÜلاJ ىل;/ی لا هنأ ه`فن Pم نأAIا :ل [عن
Jهما+حأIا.  
 تا/@;`Iلا يف $#" تامI@Wلاو تا/جا:لا يف =Mلق;لا $#" اI) :29 ةلأ*م 
 Pم نا) ءا:س ،هlم ر=_"  .لعف ل) [+ح [لعت $#" لب تاحا/Iلاو تاهوI+Wلاو
 .تا"داعلا وأ تلاماعIلا وأ تادا/علا
 حا/م وأ $جاو هنأ [لع" [لو ،اماWح Mèل ينلافلا لعفلا نأ [لع اذإ :30 ةلأ*م
 ،با:yلا ءاجYWو اY:لÄم هن:) لاI;حلا ،هJ يتأ" نأ هل ز:#" ،هوW+م وأ $@;`م وأ
 لاI;حلا ه)W;ی نأ هل ،حا/م وأ هوW+م وأ ماWح هنأ [لع" [لو ،$جا:ب Mèل هنأ [لع اذnو
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 .اض:غ/م هن:ك
 .لولأا ه"أر ىلع ءاق/لا =لقIلل ز:#" لا =ه;#Iلا Çأر ل=/ت اذإ :31 ةلأ*م 
 =لقIلا ىلع $#" ددW;لاو فق:;لا ىلإ E:;فلا Pع =ه;#Iلا ل=ع اذإ :32 ةلأ*م
  .=ه;#Iلا �لذ =عJ [لعلأا ىلإ لو=علا وأ ،NاM;حلاا
 ، ءاش اIهیأ =Mلقت =لقIلل نا) [لعلا يف نا\وا`;م نا=ه;#م كاlه نا) اذإ :33 ةلأ*م 
 عر:لا وأ ةلا=علا يف Wخلآا Pم حجرأ اIه=حأ نا) اذnو ، لئا`Iلا يف Míع/;لا ز:#\و
  .هراM;خا N:حلأا لب ىلولأاف �لذ :@ن وأ
 �لذ Pم [لعأ =جو [ث ،[لعلأا ىلإ ى;ح لو=علا ةمJ@W :ل:ق" Pم =لق اذإ :34 ةلأ*م 
 .هزا:ج م=عJ لولأا لاق نnو  [لعلأا �لذ ىلإ لو=علا N:حلأاف =ه;#Iلا
 يف MP\وا`;م انا) نإف ،اوIWع نا/ف ،=\ز هنأ لoM;ب ا_oش =لق اذإ :35 ةلأ*م 
  .ل+IÜف لاnو ،حص  =Mلق;لا هجو ىلع P+" [لو ةلeMفلا
 :ر:مأ =حأJ [لعت =ه;#Iلا E:;ف :36 ةلأ*م 
 .اهافش هlم عI`" نأ :لولأا
 .نلا=ع اهب o/W" نأ :يناyلا
 [ل نnو ناAIïlلاا هل:ق $ج:ی vث:م }oش را/خإ يف+" لب ،=حاو ل=ع را/خإ :îلاyلا
"+P لاداع. 
  .çلغلا Pم ةن:مأم ن:Oت نأ =ب لاو ،ه;لاسر يف نا=ج:لا :عJاWلا
 لاحو ،لو=علا هMلع $جو xف;لا [ث ،E:;فلا ةMلهأ هل Mèل Pم =لق اذإ :37 ةلأ*م
 $جو [لعلأا MWغ =لق اذإ اk)و. =لقIلا MWغ لها#لا لIع لاح ةقJا`لا لاIعلأا

 $جو ،[لعأ هMWغ �لذ =عJ راص [ث ،[لعلأا =لق اذnو .[لعلأا ىلإ لو=علا N:حلأا ىلع
 . N:حلأا ىلع يناyلا ىلإ لو=علا
 P+مأ نإف ، MMPع;لا I+P" [لو ، o_MPش يف اl@_Wم [لعلأا نا) نإ :38 ةلأ*م 
  .اIهMlب اoMWم نا) لاnو ،N:حلأا :هف MPل:قلا MPب NاM;حلاا
 $ج:ی ام ضوWع وأ ،ه"أر ل=/ت يف وأ ،=ه;#Iلا ت:م يف �ش اذإ :39 ةلأ*م 
 .لا@لا MP/;ی نأ ىلإ ءاق/لا هل ز:#" ،ه=Mلقت زا:ج م=ع
 ،هرا=قم [لع" [لو ،نامaلا Pم ة=م =Mلقت لاب هتادا/ع يف نا) هنأ [لع اذإ :40 ةلأ*م 
 :هف هMلإ ع:جWلاJ افل+م ن:+" kÇلا =ه;#Iلا E:;فل وأ عقا:لل اه;قفا:مو اه;MفJ+M [لع نإف
 لا نا) نnو ،N:حلأا ىلع ةءاW/لاJ هعم [لع" kÇلا را=قIلا يeقMف لاnو ،
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  .PقI;Mلا ر=قلاJ ءاف;كلاا زا:ج  =ع/ی
 Pع xنا) اهنأ [لع" لا OPل ،=Mلق;لا عم xنا) ةقJا`لا هلاIعأ نأ [لع اذإ :41 ةلأ*م 
  ة@_لا ىلع ىlب ،لا مأ حM@ص =Mلقت
 }@فلا هMلع $جو ،لا مأ çئاÜWلل عماج هنأ يف �ش [ث ،ا=ه;#م =لق اذإ :42 ةلأ*م
. 
 ءاeقلل لاهأ Mèل Pم اk)و .ءا;فلإا هMلع مE "@W:;فلل لاهأ Mèل Pم :43 ةلأ*م 
"@Wلع مMقلا هeب ءاMP لاlحو ،سا+Iل هMè بlفاk، لا ز:#" لاو;Wلإ عفاMه 
 اذإ لاإ ، اق@م kخلآا نا) نnو ماWح هk J@+Iخóی kÇلا لاIلاو ،ه=lع ةداهÜلا لاو
 .ه=lع عفاW;لاJ هقح ذاقl;سا W_@نا
 MPل=ع ةداهJÜ ةلا=علا y/xتو ،ةلا=علا يضاقلاو ي;فIلا يف $#" :44 ةلأ*م 
  .[لعلل =MفIلا عاÜMلاYو ، اهب ناAIïlلاا وأ ، ةOلIلاJ [لعلل ة=MفIلا ةWشاعIلاYو
 =Mلقت Pع xنا) هلاIعأ نأ يف �لذ =عJ �شو ،هغ:لب Pم ة=م exم اذإ :45 ةلأ*م 

 $#" ةقحلالا يفو ،ةقJا`لا هلاIعأ يف ة@_لا ىلع ءاl/لا هل ز:#" ،لا مأ حM@ص
 .لاعف حM@_;لا هMلع
 وأ [لعلأا  =Mلقت ب:جو ةلأ`م يف [لعلأا =لق" نأ يماعلا ىلع $#" :46 ةلأ*م 
 :ل لب ،[لعلأا =Mلقت ب:جو م=عJ ى;فأ اذإ [لعلأا MWغ =لق" نأ ز:#" لاو ،هY:جو م=ع
 PقI;Mلا ر=قلاف ، هMلع داI;علاا زا:ج ل+Ü" [لعلأا =Mلقت ب:جو م=عJ [لعلأا ى;فأ
 .تاMعWفلا يف [لعلأا =Mلقت يماعلل
 يف [لعأ Wخلآاو ،تادا/علا ما+حأ يف [لعأ اIه=حأ نا=ه;#م نا) اذإ :47 ةلأ*م 
 تادا/علا íعJ يف [لعأ اIه=حأ نا) اذإ اk)و  =Mلق;لا Míع/ت N:حلأاف ،تلاماعIلا
 .Wخلآا íع/لا يف Wخلآاو ،لاyم
 اk)و ،هlم [لعت Pم ملاعإ هMلع $#" أÄخ =ه;#Iلا E:;ف }oش لقن اذإ :48 ةلأ*م 
  .ملاعلإا هMلع $#" ها:;ف ناMب يف =ه;#Iلا أÄخأ اذإ
 ىلع يl/ی نأ هل ز:#" اهI+ح [لع" لا ةلأ`م ةلا_لا ءاlثأ يف vفتا اذإ :49 ةلأ*م 
 ىلع هJ ىتأ ام نا) اذإ هنأو ،ةلا_لا =عJ [+@لا Pع لأ`" نأ =_قMP JفÄWلا =حأ

 هMلع $#" لا  عقا:لل اقJاÄم هلعف ام نا)و �لذ لعف :لف ،هتلاص =Mع" عقا:لا فلاخ
 .ةداعلإا
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 نأ [لعلأا Pع وأ =ه;#Iلا Pع }@فلا نامز يف يماعلا ىلع $#" :50 ةلأ*م 
  .هلاIعأ يف Nا;@"
 لا:مأ يف وأ تاقولأا يف فW_;لا يف =ه;#Iلا Pع لM):لاو نوذأIلا :51 ةلأ*م
 اMل:;م ه/_ن اذإ اI) ،هل/ق Pم ب:_Ilلا فلاJo ،=ه;#Iلا ت:JI لaعlی W_قلا
 .Wه^لأا ىلع ه;م:MIقو ه;Mل:ت لÄ/ت لا هنإف W_قلا ىلع اMIق وأ ،فق:لل
 نا) ةلأ`Iلا هkه يف ي@لا =لق" نأ نود Pم IMxلا =Mلقت ىلع يقJ اذإ :52 ةلأ*م 
 .=Mلقت MWغ Pم لIع IPك
 =لق وأ ،اهب ىف;كاو ،عYرلأا تا@M/`;لا يف  لاyم ةIWلاJ يف;+" Pم =لق اذإ :53 ةلأ*م 
 ب:ج:ب ل:ق" Pم =لقف =ه;#Iلا �لذ تام [ث ،ة=حاو ةMI] JeWY;لا يف يف;+" Pم
 =Mلق;ب اعاق"إ وأ ا=قع عقوأ :ل اk)و .ةقJا`لا لاIعلأا ةداعإ هMلع $#" لا ،د=ع;لا
 ة@_لا ىلع ءاl/لا هل ز:#" ،نلاÄ/لاJ ل:ق" Pم =لقو تام [ث ة@_لاJ [+@" =ه;#م
 Pم =لق اذإ امأو .يناyلا =ه;#Iلا E:;ف ىe;قJI لIعلا هMلع $#" يتأMس اMIف [عن.
 لاIعلأاو تا:ل_لاف ،ه;سا#lب ل:ق" Pم =لقو تام [ث ةلا`غلا) ئش ةراهJÄ ل:ق"
 ئÜلا �لذ èفن امأو ،ئÜلا �لذ لاIع;سا عم xنا) نnو ، ة@_لاJ ةم:+@م ةقJا`لا
  .هتراهJÄ �لذ =عJ [+@" لاف اMقاJ نا) اذإ
 ،لاyم =ی=@لا MWغJ حkJلا زا:#J لولأا =ه;#Iلا ى;فأ اذإف ،ةمW@لاو ةMل@لا يف اk)و
 [+ح هلكأ وأ هعاJ نإف ،ه;مJ@W ل:ق" Pم =لقو =ه;#Iلا تاIف ،�لk) انا:Mح حkJف
J_@لا ة/Mو  عnJلا نا) اذإ امأو ،لكلأا ةحا@M:لا ناIkب ز:#" لاف اد:ج:م ح:بMهع 
  .اk+هو هلكأ لاو
 Ièخ ءاÄعإ وأ عاق"إ وأ =قع ءاWجإ) MWغلا Pع لIع يف لM):لا :54 ةلأ*م 
  ه`فن =Mلقت لا ل):Iلا =Mلقت ىe;قJI  لIع" نأ $#" �لذ :@ن وأ ةراف) وأ ةا)ز وأ
 هlع ةلا_لا را#ï;سا يف اMصو نا) :ل ام لyم يف يص:لا �لk)و ،MPفل;oم انا) اذإ
 .IMxلا =ه;#م E:;ف  vفو ىلع  ن:+" نأ $#"
 ،يسرافلاJ =قعلا وأ لاyم ةاAاعIلا ة@_J ل:ق" IPل ا=لقم  عئا/لا نا) اذإ :55 ةلأ*م
 هنلأ ،اe"أ عئا/لا ىلإ ة/`lلاJ  عM/لا ح_" لا ،نلاÄ/لاJ ل:ق" IPل ا=لقم IÜ;WÇلاو
 $هkم نا) =قع ل) يف اk)و . يفÄWلا Pم ا@M@ص ن:+" نأ مزلالاف ،MPفJÄW  م:ق;م
 .ه;@ص Wخلآا $هkمو ،هنلاMP JÄفÄWلا =حأ
 را;oم  نا) اذإ لاإ ، يع=Iلا =Mب [كا@لا MMPعت راM;خا تاعفاIWلا يف :56 ةلأ*م
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 هMلإ ع:جWلا  N:حلأا هMلإ عفاW;لا نا+مnو [لعلأا د:جو عم لب ،[لعأ هMلع ىع=Iلا
  .اقلÄم
 اذإ لاإ Wخآ =ه;#Iل :لو هeقن ز:#" لا çئاÜWلل عما#لا [كا@لا [+ح :57 ةلأ*م 
  هأÄخ MP/ت
 ةلأ`Iلا �لت يف =ه;#Iلا Çأر ل=/ت [ث ،هMWغل =ه;#Iلا E:;ف لقان لقن اذإ :58 ةلأ*م
 ام فلاN ، Jo:حأ نا) نnو ، ىلولأا E:;فلا هlم عIس Pم ملاعإ لقاlلا ىلع $#" لا
  ملاعلإا هMلع $#" هنإف لقlلا يف هأÄخ هل MP/ت اذإ
 ضراعت اذnو.ا;Ml/لا اk)و ، اÄقا`ت E:;فلا لقن يف نلاقاlلا ضراعت اذإ :59 ةلأ*م
 م=ق اهافش =ه;#Iلا Pم عاI`لا عم لقlلا
 يف ام عم  لقlلا ضراعت يفو .عاI`لا عم ةلاسWلا يف ام ضراعت اذإ اk)و  عاI`لا
 .çلغلا Pم Pملأا عم  ةلاسWلا يف ام م=ق ةلاسWلا
 P+مأ نإف ،اWضاح [لعلأا P+" [لو ،اهI+ح [لع" لا ةلأ`Iلا xضWع اذإ :60 ةلأ*م 
 [ل نnو MPعت NاM;حلاا P+مأ نإف لاnو ، �لذ $جو لاó`لا ىلإ ةعقا:لا MWخأت
"I+P "#:لا زWخآ =ه;#م ىلإ ع:جW و ،[لعلأاف [لعلأاnل ن] "+P هlخآ =ه;#م كاW لاو 
 MMPعت ىلع ر=ق" Pم كاlه نا) اذإ ءاIلعلا MPب ر:هIÜلا ل:قJ لIعلا ز:#" ه;لاسر
 ه=ه;#م E:;فل ه;فلاoم �لذ =عJ هل MP/ت [ث ر:هIÜلا ل:قJ لIع اذnو ،ر:هIÜلا ل:ق
 vثوأ ىلإ عجWی ر:هIÜلا ل:ق MMPعت ىلع ر=ق" [ل اذnو ،ءاeقلا وأ ةداعلإا هMلعف
 يl/ی MPفÄWلا =حأP J^ هل P+" [ل نnو ،هJÑl لIع" اe"أ �لذ I+P" [ل نnو ، تا:ملأا

 افلاoم هلIع نا) نإ =ه;#Iلا E:;ف ىلع علاAلاا =عW Jیداق;لا ىلعو ،اIه=حأ ىلع
 .ءاeقلا وأ ةداعلإا هMلعف ها:;فل
 ءاق/لا ب:ج:ب ل:ق" Pم =لقف ،تام [ث هMWغ =لقف ،تام [ث ا=ه;#م =لق اذإ :61 ةلأ*م 
 Wه^لأا ؟يناyلا وأ ،لولأا =ه;#Iلا =Mلقت ىلع ىق/ی لهف ،هزا:ج وأ IMxلا =Mلقت ىلع
  .NاM;حلاا ةاعاWم N:حلأاو ،يناyلا
 [لع" [ل نnو .اهMف اJI لIعلاJ ماa;للااو ةلاسWلا kخأ =Mلق;لا vق@ت يف يف+" :62 ةلأ*م 
 م=ع عم -  N:حلأا نا) نnو ءاق/لا هل ز:#" ه=ه;#م تام :لف ،لIع" [لو اهMف ام
 ،ي@لا ىلإ لو=علاو ءاق/لا م=ع - [لعلا =عJ نا) :لو لIعلا م=ع عم لب [لعلا
 .لIعلاو [لعلا =عJ نا) :لو ، اقلÄم ءاق/لا م=ع - هجو ىلع - اJا/@;سا  N:حلأا لب
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 اهب لIعلا MPب =لقIلا oMW;ی E:;ف هل P+" [ل اذإ [لعلأا تاAاM;حا يف :63 ةلأ*م
  .[لعلأاف [لعلأا هMWغ ىلإ ع:جWلا YMPو
 وأ اق:/`م نا) اذإ ام :هو يبا/@;سا امإ ةلاسWلا يف ر:)Ikلا NاM;حلاا :64 ةلأ*م
 ،vلIÄلا NاM;حلااJ ىI`\و ،E:;ف هعم P+" [ل ام :هو يY:جو امnو ،E:;فلاJ اق:@لم
 لاف لولأا [`قلا امأو .Wخآ =ه;#م ىلإ ع:جWلاو هJ  لIعلا MPب =لقIلا  oMW;ی هMفو
 E:;فلا ىe;قJI لIعلا MPب oMW;ی لب ، MWغلا ىلإ ع:جWلا ز:#" لاو ،هJ لIعلا $#"
 .هJ لIعلا YMPو
 هل ز:#" اI) ،ءاش اIهیأ =Mلقت MPب oMW;ی Pی=ه;#Iلا Çوا`ت ةر:ص يف :65 ةلأ*م
 ب:جو اIه=حأ E:;ف لاyم  نا) :ل  هنأ ى;ح ، =حا:لا لIعلا ما+حأ يف ى;ح Míع/;لا

 Wخلآا E:;فو ،عYرلأا تا@M/`;لا يف Mîلy;لا با/@;ساو ةحاW;سلاا ة`لج
Jعلا+è، "#:لا با/@;سا يف  لولأا =لق" نأ ز;yلMî، لاوyة`ل#لا با/@;سا يف ينا. 
 هMف =ب لا ذإ يماعلا ىلع  W`ع NاM;حلاا درا:م }ÜoMت نأ ىفo" لا :66 ةلأ*م
 لا =قو ،حMجW;لا Pم =ب لاف ناAاM;حلاا ضراع;ی =ق �لذ عمو ،ما;لا علاAلاا Pم
 ،NاM;حلاا كWت يف NاM;حلاا ن:+" =قو ،Nا;@" ى;ح ةلأ`Iلا لا+شإ ىلإ xف;لی
 ضWف اذإ OPل W/كلأا ث=@لا عفر يف لIع;`Iلا ءاIلاJ ء:ض:لا كWت N:حلأا: لاyم
 كW;لا NاM;حا ن:) ىلع ءاlب ،�لذ $#" لب ،هó Jض:;لا N:حلأا هMف ءاIلا را_@نا
 يف Mîلy;لا N:حلأا اe"أو ،[MI;لاو هó Jض:;لا MPب عI#لا N:حلأاو ،اMبا/@;سا
 ع:قو Mîلy;لا Pم مaل\و ،xق:لا Mvض يف نا) اذإ OPل ،عYرلأا تا@M/`;لا
Jعí ق:لا جراخ ةلا_لاx حلأاف:N تWه كkحلاا ا;MاN ، لی وأaت مW(ه، 
 ،هMI] J;لا N:حلأاف اkه لاإ هعم P+" [ل اذإ OPل ،NاM;حلاا فلاخ }#لاMI] J;لا اkك
 .اk+هو ،عI#لا N:حلأاف لاyم ÄMPلا ه=lع نا) نnو
 ل:صأ يف WÇ#" لاف ،ةMلIعلا ةMعWفلا ما+حلأا :ه هدر:مو =Mلق;لا ل@م :67 ةلأ*م 
 فW_لاو :@lلا Pم Nا/l;سلاا ùدا/م يف لاو ، هقفلا ل:صأ  لئا`م يفو ،Pی=لا
 تاع:ض:Iلا يف لاو  ة\:غللا وأ ةMفWعلا ةI`;l/Äلا تاع:ض:Iلا يف لاو ،اIه:@نو
 ،IWخ هنإ :=ه;#Iلا لاقو ،لاyم لخ وأ IWخ هنأ ع"ام يف =لقIلا �ش :لف ،ةفW_لا

 يماعلا را/خإ يف اI) ،هل:ق ل/ق" لداع o/Wم هنأ Mîح Pم [عن ،ه=Mلقت هل ز:#" لا
 اIه:@نو م:_لاو ةلا_لا) ةMعÜWلا ةI`;l/Äلا تاع:ض:Iلا امأو ،اk+هو ،لداعلا
 .ةMلIعلا ما+حلأا) اهMف =Mلق;لا M#WÇف
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 امأو ، =Mلق;لا يف لاإ ،=ه;#Iلا ىلإ عجار هWمأ ام يف ةIMلعلأا W/;ع" لا :68 ةلأ*م 
 يصو لا ي;لا ا"اص:لاو ،اهل يل:;م لا ي;لا فاقولأاو MPنا#Iلاو ما;یلأا ىلع ة"لا:لا
 Pم [لعأ ن:+" نأ يضاقلا يف N:حلأا [عن. ةIMلعلأا اهMف W/;ع" لاف ،�لذ :@نو ،اهل
 .هMلإ عفاW;لا يف جWح لا اIم هMWغ يف وأ ،=ل/لا �لذ يف
 :لM_فت هMف ؟لا مأ Pی=لقIلا ملاعإ هMلع $#" له =ه;#Iلا Çأر ل=/ت اذإ :69 ةلأ*م 
 ةفلاoم xنا) نnو ، ب:ج:لا م=ع WهاÑلاف NاM;حلال ةقفا:م ةقJا`لا E:;فلا xنا) نإف
  .ة:ق Pع :لo" لا لب ،ملاعلإا N:حلأاف
 يف با@_;سلاا وأ ،ةراهÄلا وأ ،ةءاW/لا ةلاصأ ءاWجإ =لقIلل ز:#" لا :70 ةلأ*م 
 يف ه=ه;#م =لق نأ =عJ ز:#Mف ةMع:ض:Iلا  تاه/Üلا يف امأو ،ةIM+@لا تاه/Üلا

 ءاWجإ هل Mèل ،لا مأ è#ن ماW@لا Pم $l#لا قWع نأ يف �ش اذإ لاyم ،اه;M#ح
 اهؤاWجإ هل ز:#" ،لا مأ ةسا#lلا ه;قلا هMWغ وأ ءاIلا اkه نأ يف OPل ،ةراهÄلا لصأ
Jلا =لق نأ =عI#;جلإا زا:ج يف =هWءا. 
 اق:ث:م نا) نnو ،ه=Mلقت ز:#" لا لا@لا ل:ه#م وأ لداعلا MWغ =ه;#Iلا :71 ةلأ*م 
Jلو ،ها:;ف يف هOP عم هاوا;ف;/Wعل ةIو.ه`فن ل(kی لا اlفk ح+Iت لاو ه_Wر:ملأا يف هتاف 
 .$Mغلاو W_قلا لا:مأو ا"اص:لاو فاقولأا يف هل ة"لاو لاو ،ةماعلا
 نا) اذإ لاإ ،لIعلا زا:ج يف يف+" لا اk) =ه;#Iلا E:;ف ن:+ÑP Jلا: 72 ةلأ*م 
 لصا@لاو ،ه;لاسر يف ه^افلأ Pم وأ ،لقاlلا †فل وأ ،اهافش هÑفل Wها^ Pم لاصاح
 .لقاlلا Pم وأ ،هlم °افللأا Wها:^ Pم لاصاح نا) اذإ لاإ ،ة#ح Mèل ÑPلا نأ

 

Ek-246: el-Urvetü’l-Vuskâ “et-Taklîd” Babının Çevirisi 

Taklîd 

1. Mesele: Her mükellefin ibadetinde ve muamelatında ya müctehîd ya mukallîd ya 

da muhtâd olması vaciptir. 

2. Mesele: Kişi müctehîd veya mukallîd de olsa ihtiyatla amel etmesi akva olandır. 

Ancak, ihtiyatın keyfiyetini ictihâd veya taklîdle bilmesi gerekir. 

 
46  Bu kısım Muhammed Kâzım Tabâtabâî Yezdî’nin el-‘Urvetü’l-vuskâ eserinin ilk konusu olan 

“Taklîd” babının tercümesini içerir.   (Muhammed Kâzım Tabâtabâî Yezdî, el-‘Urvetü’l-vuskâ 
cemâ‘atü’l-müderrrisîn. Kum: Müessestü’n-Neşri’l-İslâmî, 1417, 11-63) 
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3. Mesele: Bir fiilin vacip olması ihtimal ise ve haramlığı da kati değilse, yapılması 

ihtiyattır. Haramlığı ihtimalli olup vacip olması kati değilse terk edilmesi ihtiyattır. 

Tekrarıyla birlikte iki emrin cemedilmesinde ihtiyat gerekir. Bir kişinin 

vazifesinin, namazını kısaltarak mı yoksa tamamını mı kılması gerektiği 

konusunda olduğu gibi.   

4. Mesele: Tekrar yapılması gereken fiillerde ictihâd ve taklîd imkânı olduğu 

hallerde, ihtiyat etmek akva olandır. 

5. Mesele: İhtiyatın caiz olduğu meselelerde mükellefin müctehîd ve mukallîd 

olması gerekir. Çünkü ihtiyata konu olan mesele genelde ihtilaflı olur.   

6. Mesele: Zaruriyatı dinîye ile ilgili meselelerde taklîde ihtiyaç yoktur. Namazın 

ve orucun farziyeti gibi. Kişide yakînin hâsıl olduğu konularda da taklîde ihtiyaç 

yoktur. Bunların dışında ibadet ve muamelatla alakalı kişi müctehîd değilse ve 

ihtiyata da imkân yoksa ve ihtiyatla taklîd arasında tahyîr (seçme) imkânı varsa 

taklîd vaciptir.  

7. Mesele: Avamın taklîde ve ihtiyata başvurmadan yaptığı amel batıldır. 

8. Mesele: Taklîd, belli bir müctehîdin sözüyle amel edip ondan sonra başkalarının 

sözüyle o konuda amel etmemesidir. Eğer onun fetvasına sözlü ulaşmayıp 

risalesine sadece ulaşırsa, risalesiyle amel etmesi taklîd için yeterlidir. 

9. Mesele: Akva olan, ölen müçtehidi taklîd etmektir. İbtidaen bir kişinin (buluğa 

yeni erip kendisine bir müctehîd seçme zorunluluğu olan kişinin)  ölmüş müctehîdi 

taklîd etmesi caiz değildir. 

10. Mesele:  Mükellef taklîd ettiği ölü müctehîdi bırakıp yaşayan müctehîdi taklîd 

etmeye başlarsa tekrar ölü müctehîdi taklîde dönmesi caiz değildir. 

11. Mesele: Yaşayan müctehîdi taklîtten ayrılıp onun seviyesinde olan başka 

yaşayan bir müctehîdi taklîde dönmek caiz değildir. Ancak ikincisi a’lem olursa 

caizdir. 

12. Mesele: İhtiyata uygun olan -imkân dâhilinde ise- a’lem olanı taklîd etmektir. 

A‘lem olanı arayıp bulmak vaciptir. 

13. Mesele: Fazilette iki müctehîd aynı olursa kişi muhayyerdir. Biri diğerine göre 

daha evra‘ (varalı) ise o tercih edilir.  

14. Mesele: Herhangi bir meselede a‘lem olanın görüşü yoksa a‘lem olmayanın 

görüşüyle amel etmek ihtiyata daha uygundur. 

15. Mesele: Taklîd edilen müctehîd, ölü bir müctehîdi taklîd için izin vermişse, bu 

müctehîdin ölümü halinde, ölü müctehîdi taklîd etmek veya etmemek konusunda 

mukallîdin yaşayan ve a’lem bir müctehîdin görüşüne başvurması gerekir.  
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16. Mesele: Mukallîd mukassir cahilin (müctehîdin fetvasına ulaşma imkânı olduğu 

halde, kasıtlı olarak onu elde etmeden amel işleyenin/mazeretsiz) ameli 

vakaya/fetvaya uygun olsa da batıldır. Amma kâsir cahil (müctehîdin fetvasına 

ulaşma imkânı olmayan, mazeret sahibi) ve gaflet içinde olan mukassir cahil ameli 

kurbet kastıyla işlemişse ve aynı zamanda taklîd ettiği müctehîdin fetvasına 

uygunsa ameli sahihtir. Bununla birlikte amel esnasında taklîd etmesi gereken 

müctehîdin fetvasına amelinin uyumlu olması ihtiyata daha uygundur. 

17. Mesele: A‘lem’den kasıt, söz konu meselede fikhî/usûlî kaide ve kuralları daha 

iyi tanıyan, görüş ve ahbara daha muttali olan, ahbarı daha iyi anlayan, istinbat 

yeteneği kuvvetli,  ehl-i hibre ve ehl-i istinbat tarafından tercih edilen âlimlerdir. 

18. Mesele: Efdal olanın fetvasına muvafık olmadıkça mefdûl olanın taklîd 

edilmemesi ihtiyata uygun olandır. 

19. Mesele: Ehl-i ilim bile olsa müctehîd dışında başkasını taklîd caiz değildir. 

Çünkü ehl-i ilim dâhil müctehîd dışındakilerin bir müctehîdi taklîd etmesi vaciptir. 

20. Mesele:  Müctehîd bir kimsenin ictihâd ehli olduğu vicdani bilgi ile bilinir: 

Mukallîd olsa da ictihad uzmanı/ehl-i hibre ve müctehîdin ictihad ehli olduğunu 

biliyor olması gibi veya ictihad uzmanı/ehl-i hibre olduğu - iki adil tarafından 

reddedilmemiş - ictihad uzmanı iki adilin yapacağı şahitlikle, ilme kaynaklık 

yapacak kadar müctehîdin ictihad ehli olduğu şöhret bulmakla da müctehîdin 

ictihad ehli olduğu bilinir.       

21. Mesele: İki müctehîdden hangisinin daha a’lem olduğu konusunda bir bilgi veya 

açıklama/beyyine yoksa, birisi hakkında a‘lem olduğu konusunda zan/ihtimal ağır 

basıyorsa o taklîd edilir. Birisi hakkında a‘lem olduğu ihtimal varsa o öne geçer. 

Aynı şekilde iki musavî a‘lem arasında biri hakkında a‘lem olduğu konusunda 

ihtimal varsa, ihtiyata uygun olan muhtemel a‘lemi taklîd etmektir.  

22. Mesele: Emir sahibi müctehîdde bulunması gereken sıfatlar; buluğ, akıl, iman 

(imamiyyeden olması), adalet, reculiyyet, bir kavle göre hürriyet, mutlak müctehîd 

olması- mütecezzi müctehîdi taklîd caiz değil -, hayatta olması, ibtidâen ölü 

müctehîdi taklîd caiz değil, daha önce de geçtiği üzere ölü müctehîdi taklîde devam 

etmek, ancak onun a‘lem olması halinde caizdir,  ihtiyaten imkân dâhilinde taklîdi 

mümkün fâdıl (daha takvalı ve âlim) varken mefdûlu (diğerine göre daha az takvalı 

ve âlim) taklîd caiz değildir, nesebi sahih olmalı, dünyaya dalmayan, onu taleb 

etmeyen, bütün zamanını ona vermeyen, onu elde etmek için çaba içinde olmayan. 

Haberde geçtiği özere, “Fukahadan nefsini koruyan, dinini koruyan, hevasına 
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muhalefet eden, Mevlasının emrine muti olanın avam tarafından taklîd edilmesi 

gerekir.” 

23. Mesele: Adalet, vacipleri yerine getirme ve haramları terk etme melekesinden 

ibarettir. Adil kişi güzel yaşantısıyla bu melekeye sahip olduğu ilmen veya zannen 

bilinir, tanınır. Adalet sıfatı ya iki adil kişinin şehadeti ya da ilmi olarak şöhret 

bulmasıyla tespit edilir.  

24. Mesele: Taklîd ettiği müctehîdin şartları ihlal ettiği bilinirse, mukallîd onu 

bırakıp başkasını taklîd etmelidir.  

25. Mesele: Tüm şartları kendinde taşımayan bir âlimi uzun süre taklîd eden bir 

kişi, aslında taklîd etmemiştir. Onun durumu cahil, kâsır ve mukassır gibidir. 

26. Mesele: Meyyit olan müctehîdi taklîdi caiz görmeyen bir müctehîdi taklîd 

ederken bu müctehîdin ölmesi halinde, yeni taklîd ettiği müctehîd ise meyyiti 

taklîd üzere kalmayı caiz görüyorsa, eski müctehîdi taklîde devam eder, sadece ölü 

müctehîdi taklîd edebilme konusunda uymaz.  

27. Mesele: Mükellefe düşen, ibadetin bütün kısımlarını, şartlarını, manilerini ve 

mukaddimelerini bilmesidir. İcmali olarak bilirse onun ameli eğer bütün kısımları 

ve şartları içeriyor ve mavanilerden uzaksa tafsili olarak bilmese de ameli sahihtir. 

28. Mesele: Mükellef olanın kişinin ekseriyetle şüphe ettiği ve unutacağı konular 

bağlamındaki yapılması gereken hükümleri öğrenmesi vaciptir. Ama unutma ve 

şüphe vaki olmayacağı noktasında mutmainse, şüphe ve unutma hakkındaki 

ahkâmı bilmesi gerekmez.  

29. Mesele: Aynı şekilde vacipler, haramlar konusunda, müstahaplar, mekruhlar ve 

mubahlar konusunda taklîd vaciptir. İster ibadet ve muamelat konularında ister 

sıradan konularda olsun her fiilin hükmünün bilinmesi vaciptir.  

30. Mesele: Mükellef falan fiilin haram olmadığını bilir, ama vacip mi, mubah mı, 

müstahap mı yoksa mekruh mu olduğunu bilmezse (Şârî‘ tarafından) istenilen bir 

fiil olması ihtimaline binaen sevap kastıyla o ameli yapması caizdir. Eğer onun 

vacip olmadığını bilir ama haram mı, mekruh mu veya mubah mı olduğu 

konusunda bilgisi yoksa istenilmeyen bir fiil olması ihtimaline binaen yapılmaması 

(ihtiyaten) daha iyidir.  

31. Mesele:  Taklîd ettiği müctehîdin görüşünün değişmesi halinde, mukallîdin 

taklîd ettiği müctehîdin eski görüşü üzerine kalması caiz değildir. 

32. Mesele: Müctehîd önceki fetvasından tevekkuf ve tereddüde dönerse, 

mukallîdin üzerine düşen ya ihtiyat etmesi ya da bu müctehîdden sonra a‘lem olan 

bir müctehîde dönmesidir, bunu yapması vaciptir. 
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33. Mesele: İki müctehîd ilimde müsavî olursa, mukallidin onlar arasından 

dilediğini taklîd etmesi caizdir. Meselelerde teb‘iz (bazı konularda birisini, 

bazılarında diğerini taklîd etmesi) caizdir. Biri diğerine göre adalet, vera‘ veya 

benzer konularda daha ileri ise ihtiyata uygun olan onu taklîd etmesidir. 

34. Mesele: A‘leme ulaşana kadar, a‘leme dönmeyi haram bilen müctehîdi taklîd 

ederken, taklîd ettiği müctehîdden daha a‘lem bir müctehîdi bulursa yeni 

müctehîde dönmesi ihtiyata uygun olandır. İlk taklîd ettiği müctehîd bunu caiz 

görmese bile. 

35. Mesele: Mukallîd bir şahsı taklîd eder onun Zeyd olduğunu hayal eder ama daha 

sonra Amr’ı taklîd ettiğini anlarsa, eğer ikisi fazilette müsavi olur herhangi biri için 

bir takyid yoksa taklîdi caizdir. Eğer değilse bu konuda sıkıntı/müşkil vardır.  

36. Mesele: Müctehîdin fetvası şu yollardan biriyle bilinebilir: 

 (1) Ondan direk dinlemekle 

 (2) İki adil kişinin haber vermesiyle 

 (3) Biri adil kişi, diğeri adil olmasa bile muvassak olup sözü tatmin 

derecesinde ise  

 (4) Yazdığı risaleye ulaşmakla, risalenin hatadan emin olması gerekir. 

37. Mesele: Taklîd ettiği kişinin fetva verme ehliyetinin olmadığını anlarsa, onu 

bırakıp başka birini taklîd etmesi gerekir. Onun daha önceki ameli cehaletinden 

taklîd etmeyen kişinin ameli gibidir. Aynı şekilde a‘lem olmayan kişiyi taklîd eden 

kişiye de, onu bırakıp a‘lemi taklîde dönmeye başlaması ihtiyatın gereğidir. A‘lem 

olanı taklîd eder, ama ondan sonra başkasının a‘lem olduğunu anlarsa ona dönmesi 

vaciptir.   

38. Mesele: Eğer a‘lem olanlar sadece iki kişi ise, hangisinin daha a‘lem olduğu 

konusunda bir tayin söz konusu değilse, söylenen iki fetva arasında ihtiyat imkânı 

varsa ihtiyata uygun olanı tercih etmek gerekir. Ama değilse kişi ikisi arasında 

muhayyerdir.   

39. Mesele: Eğer müctehîdin öldüğü,  görüşünün değiştiği, ya da taklîd edilme 

şartını yitirdiği konusunda şüphe oluşursa kendisi için belli olan hal üzere kalması 

caizdir. 

40. Mesele: Mukallîd eğer süresini bilmediği kadar ibadetini uzun zaman taklîdsiz 

yaptığını öğrenirse, eğer nasıl yaptığını hatırlıyorsa, vakaya veya taklîd edeceği 

âlimin görüşüne uygunsa sıkıntı yoktur. Ama uygun değilse ihtiyata karşılık 
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beraatı tercih ettiğini bildiği meselelerde kaza gerekir. Eğer bu konuda ne kadar 

olduğunu bilmiyorsa yakîn miktarınca kaza etmeyle yetinir. 

41. Mesele: Eğer önceki amellerinin bir müctehîdi taklîd ederek yaptığını bilir ama 

bu taklîdinin sahih olup ya da olmadığını bilmezse, sahih olduğunu karar kılar. 

42. Mesele: Mukallîd bir müctehîdi taklîd eder, ama onun tüm şartları taşıyan bir 

müctehîd olup olmadığı konusunda şüphede ise, ona düşen bunu araştırmaktır. 

43. Mesele: Fetva ehli olmayanın fetva vermesi haramdır. Aynı şekilde kaza 

ehliyetine sahip olmayanın bir davada insanlar arasında kadılık etmesi/hüküm 

vermesi haramdır. Onun verdiği hüküm geçersizdir. Meselelerin ona götürülmesi 

ve onun yanında şahitlik edilmesi caiz değildir. Aynı şekilde onun hükmüyle alınan 

mal haramdır velev ki alan kişi haklı olsa bile. Ancak sadece kendi hakkını almak 

için davanın ona götürülmesi durumu hariç. 

44. Mesele: Müftî ve kâdının adil olması vaciptir. Adil sıfatları iki adil şahitle sabit 

olur. Veya kendisinde adalet melekesinin var olduğu bilgisine veya itminanine 

kaynaklık yapacak muaşeretle (kendisiyle insani ilişkilerinin güçlü olması) veya 

bilgiye kaynaklık yapacak derecede şöhretle bilinir.     

45. Mesele: Mukallîd, buluğa erişmesi itibariyle yaptığı amellerin sahih mi değil mi 

diye şüphe ederse, önceki amellerinin sahihliğine hükmeder. Gelecekle alakalı ise 

yapacağı amelleri sorup fiilen tashih etmesi gerekir.  

46. Mesele: Avam için bir meselede a‘lem olan birini taklîd vaciptir. A‘lem olanı 

taklîdi vacip gören veya görmeyen bir müctehîdi taklîd ediyorsa da bu durumda, 

a‘lem dışında başkasını taklîd caiz değil; velev ki a‘lem müctehîd a‘lem müctehîdi 

taklîdi vacip görmüyorsa dahi, bu konuda ona uymada şüphe vardır. Kesin olan 

avamın fer‘î ameli konularda a‘lem olanı taklîd etmesidir. 

47. Mesele: İki müctehîdden biri ibadetlerde diğeri muamelatta a‘lem ise bu 

durumda ihtiyata uygun ola teb‘izdir. Aynı şekilde biri ibadetin bir konusunda 

diğeri başka konusunda a‘lem ise yine teb‘iz gerekir. 

48. Mesele: Biri, müctehîdin fetvasını yanlış aktarmışsa, onun doğrusunu 

bildirmesi vaciptir. Aynı şekilde müctehîd kendi fetvasını yanlış aktarmışsa onun 

da bunu düzeltmesi vaciptir.  

49. Mesele: Namaz esnasında bir meselenin hükmünü bilmediğinde, namazdan 

sonra onun hükmünü sorma niyetiyle o anda bir tarafı tercih edip amel ederse, 

kıldığı namaz vakaya uygun değilse iadesi gerekir. Vakaya uygunsa iade gerekmez. 

50. Mesele: Avamın müctehîdi ve a‘lemi araştırırken amellerini ihtiyata uygun 

yapması vaciptir. 
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51. Mesele: Bir müctehîd tarafından vakıf ve emval-i kassir (rüşte ermeyenin malı) 

üzerine tasarruf etmekle izinli ve vekil kılınmış kişinin, müctehîdin ölümü üzerine 

bu görevlendirmeleri düşer. Ancak yeni ölen müctehîdden önce yetkili kılınmışsa 

devam eder. Aynı şekilde vakfa mütevelli kılınmış veya kassır üzerine kayyum 

olarak atanan kişinin de mütevelliliği ve kayyumluğu düşmez. 

52. Mesele: Yukarıdaki meselede ölü müctehîdi taklîd üzere devam edip yaşayan 

müctehîdi taklîd etmezse, sanki taklîdiz amel etmiş gibidir.  

53. Mesele: Mukallîdin taklîd ettiği müctehîd herhangi bir amelin bir kere 

yapılmasını yeterli görüyorsa, örneğin (namazda kıraatin sünnet olduğu son iki 

rekatın kıraatinde) tesbihat-ı erbaayı (sübhânellah, elhemdülillah, Allahu ekber, lâ 

ilâhe illellah) bir kere söylemeyi veya teyemmümde bir darbı yeterli görüyorsa; bu 

müctehîdin ölmesi halinde, yeni taklîd ettiği müctehîd tesbihatta ve teyemmümde 

tekrarı vacip görüyorsa önceki amellerin iadesi gerekmez. Aynı şekilde bir akit 

veya ika‘ (tek taraflı tasarruflar) yapmışsa önce taklîd ettiği müctehîdin görüşünde 

sıhhatli kabul edilmişse ve taklîd ettiği müctehîd ölmüşse, yeni taklîd ettiği 

müctehîd batıl kabul ederse yine de yaptıkları sahih kabul edilir. Önceki 

müctehîdin ölümüyle birlikte artık yeni müctehîdin fetvasıyla amel etmesi gerekir. 

Ama yeni taklîd ettiği kişi necis bir şeyin bir kere yıkama ile temizleneceğine 

kanaat getirir ve sonra ölürse, yeni taklid ettiği bunu necis görürse, namazı ve 

önceki amellerinin sıhhatine hükmedilir. Daha önce gerçekleşmiş bitmiş şeylerde 

bu böyledir. Ama aynı durumlar hala devam ediyorsa temizliğine hükmedilmez. 

Aynı şekilde hüliyy (süs eyayası) ve hürmeti meselesinde olduğu gibi. Bir müctehîd 

bıçaksız hayvanın kesilmesini caiz görür hayvan onun ictihâdı üzere kesilir ama bu 

fetvayı veren müctehîd ölürse; yeni taklîd ettiği bunu haram görürse, önceden 

satılmış veya yenilmişse yapılan satış ve yenilmesi sıhhatli kabul edilir. Ama 

kesilecek hayvan mevcutsa onun satımı ve yenilmesi caiz olmaz. 

54. Mesele: Başkasının bir işine vekil kılınan kişi, akit, ikâ‘, humusun verilmesi, 

zekât, kefâret veya buna benzer işlemlerde eğer müvekkilin taklîd ettiği ile kendi 

taklîd ettiği bir konuda ihtilaf ediyorsa müvekkilin müçtehidine göre amel etmesi 

gerekir. Vasi de bu örneklerde geçtiği üzere ölünün namaz kazasının başkası 

tarafından ücretle kılınmasına cevaz vermişse bu konuda ölü müctehîd taklîd 

edilir. 

55. Mesele: Satıcı mu‘âtâtı (sözsüz satış) veya Farsçayla akdi gerçekleştirmeyi caiz 

gören birini taklîd eder ama müşterinin taklîd ettiği ise bunları batıl görüyorsa, bu 
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satış satıcı açısından da caiz olmaz. Çünkü ikisi tarafından da bu akit 

mütekavvimdir. İkisi tarafından da sahih olması gerekir. Aynı şekilde tüm akitlerde 

de birinin mezhebi sahih görür diğerinin batıl görürse bu caiz olmaz.  

56. Mesele: Bir sorunun halli için hâkimin tayin edilmesi iddia sahibine (davacıya) 

aittir. Eğer aleyhine iddia edilen (davalı) kişinin seçtiği hâkim a‘lemse ve sorunun 

ona götürülmesi mümkünse, sorunun ona götürülmesi ihtiyati vacib gereğidir. 

57. Mesele: Şartlara haiz genel hâkimin verdiği hüküm nakz olunmaz. Bu başka 

müctehîd tarafından da olsa farketmez. Ama hatalı olduğu beyanla ispatlanırsa bu 

başka. 

58. Mesele: Başkasına bir müctehîdin fetvasını naklettikten sonra, bu fetvasının 

değişmesi halinde birincisi ihtiyata uygunsa müctehîdin ikinci fetvasını ilan 

etmesi vacip değildir. Fetvayı nakletmekte hata ettiğini anlarsa onu ilan 

etmesi/bildirmesi vaciptir. 

59. Mesele: Müctehîdin fetvasını nakleden iki kişi aynı fetvayı farklı nakletmişlerse 

ikisi de sakıt olur, keza iki delil çatışırsa aynı şekilde sakıt olur. Taarruz eden iki 

nakilden biri işitme yoluyla diğeri şifahen aktarılıyorsa işitmeye dayanan öne 

alınır. Aynı şekilde hem risalede hem de işitmeye dayanan öne alınır. Nakledilen 

ile risalede yazılan çatışırsa, hatadan daha uzak olan risalede yazılan görüş öne 

alınır. 

60. Mesele: Hükmü bilinmeyen bir mesele sorulur, hazırda hükmü bilinmiyorsa 

eğer mesele ehline soru sorana kadara tehir edilebiliyorsa bu yapılır. İhtiyat 

imkânı varsa ihtiyat edilir. Ona göre amel edilir. 

İmkân yoksa başka a‘lem müctehîd varsa onun görüşüne göre amel edilir. Böyle bir 

müctehîd yoksa ve risalesi de yoksa âlimler arasındaki meşhur görüş, eğer şu 

görüştür diye biliniyorsa onunla amel eder. Meşhur görüşle amel eder, ama daha 

sonra kendi taklîd ettiği müctehîdin görüşüne muhalif olduğunu anlarsa ona kaza 

ve iade gerekir. Eğer meşhur görüşün tam ne olduğunu bilemezse evsek olan ölü 

müctehîdin görüşüyle amel etmesidir. Buna da imkân yoksa kendi zannıyla amel 

eder. İki görüş arasında galip zan biri üzerinde yoğunlaşmıyorsa, takdirle amel 

eder. Müçtehidinin görüşünü öğrendiğinde, ameli ile müçtehidinin görüşü muhalif 

olursa mukallide iade ve kaza gerekir.    

61. Mesele: Bir müctehîdi taklîd eder o ölürse, başkasını taklîd eder, o da ölürse, 

hangisi ölü müctehîdi taklîd üzere kalmayı vacip veya caiz görüyorsa onu taklîd 

eder. Birinci olarak taklîd ettiği ölmüş müctehîdi mi yoksa ikinci olarak taklîd ettiği 

ölmüş müctehîdi mi taklîd etmesi gerekir? Açık olan ikinci ölmüş müctehîdin 

görüşü üzerine kalmasıdır. İhtiyata uygun olan, ihtiyatlara uymasıdır. 
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62. Mesele: Taklîd, müctehîdin risalesini ulaşıp onunla amel etmekle gerçekleşir, 

bu yeterlidir. Eğer onda olanı bilmez ve amel edemezse, müctehîdi ölmüşse onun 

görüşü üzere kalabilir. İhtiyata uygun olan- bilinmeksizin, amel edilmeksizin, 

bildikten sonra da olsa- ölenin görüşü üzerine kalmamaksa, diri olan müctehîdi 

taklîde döner. Mutlak olarak ölenin görüşü üzere kalmamak bilindikten ve amel 

ettikten sonra bile olsa ihtiyata daha uygun olanla amel daha hüsündür. 

63. Mesele: A‘lem olanın ihtiyata uygun görüşleri, eğer bir konuda fetvası yoksa 

mukallîd onunla amel etme veya başka bir a‘leme dönmekte muhayyerdir.  

64. Mesele: Söz konusu ihtiyat risalede istihbabi olup fetvadan önce veya sonra olsa 

ya da vücûbi olup onunla ilgili bir fetva yoksa bu mutlak ihtiyat olarak adlandırılır. 

Bu durumda mukallîd onunla amel etme veya başka bir müctehîdin görüşüne rücu 

etme arasında muhayyerdir. Ama birinci kısımdansa onunla amel etmesi vacip 

değildir. Başkasına rücu caiz değil. Fetvayla emel etme ve zorunluluk arasında 

muhayyerdir.  

65. Mesele: İlimde müsavi iki müctehîd bulunursa, mukallîd dilediğini taklîd 

edebilir. Aynı şekilde bir meselenin hükmünde bazı kısımlarda birisini bazısında 

da birisini taklîd edebilir. Hatta bir müctehîd celse-i istirâheyi (ikinci secdeden 

sonra kıyama kalkmadan önce oturma halinde biraz durup ondan sora kalkmayı) 

vacip görür ve tesbihat-ı erbaayı üçer defa okumayı müstehab görür ama diğerinin 

görüşü bunun aksi ise mukallîd, birincide istihbâb-ı teslisi, ikincisinde de ise 

istihbâb-ı celseyi taklîd ederse caizdir.  

66. Mesele: İhtiyatın unsurlarını tespit avam için zordur. Tam muttali olmak 

gerekir. Bununla birlikte iki ihtiyat taarruz ettiğinde birini tercih etmesi gerekir. 

İhtiyat etmeden şüpheye yönelmemek gerekir. Bu konuda ihtiyat, ihtiyatı terk 

etmektir. Örneğin büyük necaseti temizlemekte kullanılan suyu abdest alırken terk 

etmek ahvet olandır. Eğer su çok sınırlı ise onunla abdest almak ahvet olandır. Bu 

vaciptir, ihtiyata bina etme terki istihbabidir/iyi olandır. İhtiyata uygun olan 

onunla abdest almak ve teyemmüm etmektir. Ayna şekilde zikri erbaanın 

üçlenmesi ihtiyata uygun olandır. Ancak vakit dar ve tesbihatın üçlenmesi 

gerekiyor, bu durumda namaz vakti geçecekse ihtiyata uygun olan bu ihtiyatı terk 

etmektir veya terki gerekir. Aynı şekilde kireçle teyemmüm etmemek ihtiyata 

uygundur. Eğer onun dışında başka bir şey yoksa onunla teyemmüm ihtiyata 

uygun olandır.  Yanında çamur varsa ikisini cem etmesi aynı şekilde ihtiyata uygun 

olandır. 
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67. Mesele: Taklîdin konusu ameli fer‘î konulardır. Usulü’d-dîn ve usulü’l-fıkh 

meselelerinde taklîd olmaz. Aynı şekilde istinbâtın mukaddimelerinden olan sarf 

ve nahiv vb. konularda, örfi, luğavi ve sarf meseleleriyle ilgili istinbâtlarda taklîd 

olmaz. Örneğin mukallîd bir suyun sirke mi yoksa hamr (içki) mı olduğu konusunda 

şüphe ederse, müctehîd o haramdır derse, onu taklîdi caiz değildir. Evet, onun sözü 

makbuldür, çünkü adil muhbirdir. Adil avamın ihbarı da aynı şekilde makbuldür. 

Ama namaz, oruç gibi şeri istinbâtlar ve bu gibi konularda ameli ahkâmda olduğu 

gibi taklîd caridir. 

 68. Mesele: Her hangi bir müçtehide rücuun caiz olduğu konularda a‘lemiyete 

itibar edilmez. Ama yetimlerin, meccanin ve evkafla alakalı velayetlerde eğer 

mütevellisi yoksa, aynı şekilde miras malın vasisi yoksa bu tür konularda 

a‘lemiyyete itibar edilmez. Evet, kâdılıkta ahvet olan bu beldede en iyi bilenin veya 

o beldeyi en iyi bilen başka beldedeki bir kâdıya konunun götürülmesidir.  

69. Mesele: Müctehîdin görüşünün değişmesi halinde mukallîdlere bunu bildirmesi 

gerekir mi? Bu konunun tafsili şudur: Önceki görüşü ihtiyata uygunsa doğru olan 

bildirmemesidir. Eğer ihtiyata muhalif ise ihtiyata uygun olan, onu bildirmektir. 

Bilakis kuvvetten hali değildir. 

70. Mesele: Hükmü şüpheli olan konuda mukallîdin asaletü’l-berâe ve asâletü’t-

tahâre kaidesini veya istishab kuralını işletmesi caiz değildir. Ama mevzii 

konularda delilini tespitte müçtehidini taklîd ederse bu kaide ve kuralları icra 

etmesi caizdir. Örneğin haram yolla cünüp olanın teri de aynı şekilde necis midir 

yoksa değil midir? Taklîd ettiği müctehîd bu konularda icrayı caiz görüyorsa onun 

da bu konuda aslu’t-tahareyi icra etmesi caizdir.  

71. Mesele: Adil olmayan müctehîd veya bu konuda durumu meçhul olan 

müctehîd, fetvasına güven olsa bile taklîdi caiz değildir. Ancak müctehîdin 

kendisinin, kendi fetvasıyla emeli muteberdir. Aynı şekilde böyle bir müctehîdin 

umuru ammeden olan velayet-i evkâf, vesâya, emvali’l-kassir (rüşte ermeyenin 

malı) ve ğayb konusunda hükmü ve tasarrufu geçerli olmaz. 

72. Mesele: Aynı şekilde müctehîdin fetvası konusunda şüphe varsa, onunla amel 

konusunda yeterli değildir. Şifahen onun sözünün zahirinden anlaşılabiliyorsa 

yeterli olur. Veya onun risalesindeki lafızlardan anlaşılabiliyorsa yine amel için 

kâfidir. Netice olarak zan delil olamaz. Ya müctehîdin elfazının zahirinden elde 

edilmesi ya da ondan nakleden birinin olması halinde ancak onun fetvasıyla amel 

edilebilir. 
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Abstract 

There is a treatise called “The Ritual Performance of The Shiites on The Day of Ashura”. The 
author of this treatise is unknown. This treatise was published in Istanbul a century ago. This treatise 
is a document interested in the field of the history of Shiism and the History of Islamic Sects. In this 
study, I translated the treatise into today’s Turkish alphabet and evaluated it. The name of the 
treatise reminds us of how Shiites perform religious ceremonies on the day of Ashura. However, the 
treatise describes some Shiite-related issues: The concept of Shia, the creed of Shia about the first 
three caliphs, who was the first Muslim, is Ali. What are the personal characteristics of Ali, the subject 
of Ali’s guardianship and imam, Hussein and the place where he was martyred, Ashura and mourning. 
The author’s way of explaining these issues shows that he interpreted the verses of the Qur’an from 
a Shiite point of view. The sources he used in the narrations are the famous Shiite sources. He is 
either a Shiite, or seriously under the influence of the Shiite mentality. The main emphasis of the 
author on the day of Ashura is as follows: Hussein sacrificed himself for the Muslims, so today all 
Muslims should mourn his death. 

Keywords: History of Islamic Sects, Shia, Hz. Ali, Hz. Hussein, Ashura, Mourning 

Öz  

Meçhul bir müellif tarafından “Yevm-i ʻÂşûrâda Şîʻîlerin İcrâ-yı Âyîni” adıyla yazılarak bir asır 
evvel İstanbul’da neşredilen risâle, Şîîlik ve İslâm Mezhepleri Tarihi alanında bir vesika 
hükmündedir. Tahlil ve neşrini yaptığımız risâleye verilen isim, Şîî mezhebi mensuplarının âşûrâ 
gününde yaptıkları dinî törenlerin nasıl icrâ edildiğinin anlatıldığını çağrıştırmaktadır.  Ancak 
risâlede, âşûrâ âyinlerinin nasıl yapıldığı değil, Şîîlik için önemli sayılan konular anlatılmıştır. 
Risâlede; Şîî kavramı, Şîa’nın halifeler hakkındaki itikadı, ilk Müslüman olan kişi, Hz. Ali kimdir, Hz. 
Ali’nin kişisel özellikleri nelerdir, Hz. Ali’nin vasîliği ve imâmeti, Hz. Hüseyin kimdir ve nerede şehit 
olmuştur, âşûrâ ve mâtem gibi konular Şîî anlayış çerçevesinde açıklanmaya çalışılmıştır. Müellifin 
bu konuları izah ederken, Kur’ân-ı Kerîm’den delil getirdiği âyetlere yaptığı yorumlar ile bahis 
konusu ettiği rivayetlerin yer aldığı kaynaklar, onun bir Şîî olduğunu ya da ciddi biçimde Şîî 
zihniyetin tesiri altında kaldığını göstermektedir. Müellif tarafından, tarihsel bazı hataları tashih için 
kaleme alındığı ifade edilen risâlede, Hz. Hüseyin’in Müslümanlar için kendisini fedâ ettiği âşûrânın 
bir mâtem günü olarak kabul edilmesi istenmektedir.          

Anahtar Kelimeler: İslam Mezhepleri Tarihi, Şîa, Hz. Ali, Hz. Hüseyin, Âşûrâ, Mâtem. 

 
 
Giriş 
 

İslâm tarihinin ilk asrında, sahâbe arasında başlayarak devam eden siyasî 
temelli ayrılıklar, tarihsel süreçte ortaya çıkan farklı okumalar neticesinde İslâm 
mezhepleri olarak isimlendirilen çeşitli oluşumları meydana getirmiştir. İslâm 
mezheplerinin doğuşuna; dinin bünyesinden kaynaklanan düşünce hürriyeti, 
vahyin üslûbu, âyetlerin muhkem ya da müteşabih oluşu gibi hususlar etki 
etmiştir. Öte yandan, İslâm toplumu içerisinde yaşanan siyasî olaylar da zamanla 
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fırkaların doğuşuna zemin teşkil etmiştir.1 İslâm mezhepleri genel olarak, İslâmî 
esaslara bakış açılarındaki ihtilaftan zuhur etmiştir.2 Dolayısıyla mezhepler, 
İslâm’ın akaid boyutunu anlama girişimleri esnasında yaşanan yorum 
farklılaşmalarına dayanmaktadır. Müslümanların çoğunluğundan ayrılıp İslâm 
itikadında farklılaşarak mezhep hüviyeti kazanan anlayışların başında Şîa 
gelmektedir. Şîa; inanç sistemi, toplumsal taban, Sünnî dünya ile etkileşim ve 
içinden çok sayıda gulât yapının çıkması gibi sebeplerle Ehl-i Sünnet ve’l-Cemaat 
anlayışından sonra hakkında en çok kalem oynatılan İslâm mezhebi 
konumundadır. Tarihin akışı içerisinde farklı zaman dilimlerinde Şîa konusunda 
yazılan eserlerin incelenmesi, Şîa’nın yaşadığı değişimleri, Şîîliğin ve Şîî 
kesimlerce kabul edilen çeşitli düşüncelerin hem Şîîler hem de Şîî olmayanlarca 
nasıl anlaşıldığını ortaya çıkarmaktadır. 

Şîî denildiğinde ne anlaşılır? Şîîlerin Rasûlullah’ın vefatından sonra 
hilafet makamına gelen kişiler hakkındaki kanaati nedir? İslâm’da 
Rasûlullah’tan sonra en faziletli kişi kimdir? Şîîlere göre Hz. Ali tasavvuru 
nasıldır? Şîî düşüncede Hz. Hüseyin’in yeri nedir? gibi daha pek çok 
sorunun tarihsel süreçte aldığı cevaplar merak konusudur. Değişimin 
kaçınılmaz bir gerçeklik olduğu düşünülürse, bahsi geçen suallere verilen 
cevaplar, Şîî düşüncenin değişimini gözler önüne sermektedir. Osmanlı 
Devleti’nin tarih sahnesinden çekildiği döneme tesadüf eden yıllarda 
İstanbul’da yazılan ve basılan “Yevm-i Âşûrâda Şîîlerin İcrâ-yı Âyîni” 
isimli risâle, Şîî düşünceye dair çeşitli bilgileri ihtiva etmektedir. Tarihî 
bir vesika hüviyetindeki bu risâle sayesinde, geçen zaman zarfında 
düşüncelerde gerçekleşen değişim tespit edilebilmekte ya da Şîa 
hakkında dönemsel bazı bilgiler elde edilebilmektedir. Ayrıca bir Sünnî 
olma ihtimali bulunan risâle yazarının penceresinden, Şiî düşünceyi 
gözlemlemek de mümkün olabilir. 

1. Risâlenin Müellifi Hakkında 

Risâleyi kaleme alan müellif, M. A. şeklindeki bir kısaltmadan başka kendisine 
dair bir işaret bırakmamıştır. Risâlenin yazıldığı yıl 1344/1925 olduğu göz önüne 
alındığında, henüz soyadı kanunu3 çıkmamış olması hasebiyle müellifin M. A. 
şeklindeki kısaltması, onun adı ve soyadı değil, iki ismine işaret etmektedir. Buna 
göre M. A. şeklindeki kısaltmaya uygun düşen isimler; Mehmet Ali, Mehmet Akif, 

 
1  Ethem Rûhi Fığlalı, “Mezheplerin Doğuşuna Tesir Eden Sebepler”, Ankara Üniversitesi İslâm 

İlimleri Enstitüsü Dergisi 4 (1980), 115, 127. 
2  Metin Bozkuş, “İslâm Mezhepleri Tarihi Açısından Dini Düşüncenin Geçirdiği Evreler”, 

Cumhuriyet Üniversitesi İlahiyat Fakültesi Dergisi 6/1 (Haziran 2002), 197. 
3  Türkiye’de soyadı kanunu, 21 Haziran 1934 yılında kabul edilmiştir. 
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Mustafa Asım ya da benzer isimlerdir. Dönemde meşhur iki isimli yazar, şair ve 
düşünce adamları bulunmaktadır. Bunlar arasında yer alan Mehmed Ali Hilmî 
Dedebaba, İstanbul’daki meşhur Bektâşî dedelerinden birisidir. 1907 senesinde 
vefat ettiğinde bilindiği kadarıyla sadece şiirlerini bırakmış, bunun dışında eseri 
yoktur.4 Mehmed Akif Ersoy (ö. 1936), o yıllarda Mısır’a gitmiştir.5 Ayrıca risâlenin 
konusu, yazdığı eserleri bağlamında onun ilgi alanına pek girmemektedir. 
Dönemde yaşayan ve ismi M. A. kısaltmasına uyan bir başka şahıs ise Mehmed Ali 
Aynî’dir (1869-1945). Osmanlı devrinde çok sayıda görev üstlendikten sonra 
emekliye ayrılan Mehmed Ali Aynî, Dâru’l-Fünûn’da ders vermeye başlamıştır. 
1923’te Telîfât-ı İslâmiyye Kurulu üyesi olarak ilâhiyat fakültesi dâhil çeşitli eğitim 
müesseselerinde tasavvuf ve dinler tarihi dersleri okutmuştur.6 Çok sayıda makale 
ve tercümesi bulunan Aynî’nin bu risâlenin de müellifi olması muhtemeldir.  

Buna benzer başka isimler bulunmakla birlikte, risâle üzerinde yazarına işaret 
eden kısıtlı malumat sebebiyle bu konudaki her türlü açıklama ancak zan ifade 
edecektir. Bu sebeple risâlenin müellifinin meçhul olduğunu söylemek daha doğru 
bir yaklaşım olacaktır. 

2. Risâlenin Tahlili 

2.1. Risâlenin Yazılma Gerekçesi 

Müellif, risâleyi yazmasına gerekçe olarak birkaç hususu zikretmektedir. 
Bunlardan ilki; Dâru’l-Fünûn’da tahsil görmüş olan tanıdığı bir kişi ile 
karşılaşmasında, o zatın âşûrâ günü hakkında bayram ifadesini kullanmasıdır. 
Müellif, bir mâtem günü, nasıl olur da herkes tarafından bayram olarak telakki 
edilir, diye çok şaşırır ve üzülür. Bunu takip eden günlerde Cenap Şehabettin’in 
kaleminden çıkan bir makalede de “âşûrâ bayramı” tabirini görür. Bundan birkaç 
ay evvel Bâyezit Kız Numune Okulu muallimlerinden bir hanımefendinin 
öğrencilerine, “Hz. Peygamber’in torunu olan Hz. Hüseyin’i İranlıların şehit ettiğini ve 
daha sonra pişman olarak bazılarının bu günü şenlik ilan ettiklerini” söylediğini 
işitmiştir. Müellif, yaptığı araştırma neticesinde bu konudaki cehâletin boyutunu 
gözler önüne sermek, tarihî gerçeklere aykırı bilgilerin talebeye öğretilmesini 
engellemek, hakikatin tahrifinin önüne geçmek ve yeryüzünde bu derece mühim 
bir hadise hakkındaki yanlış bilgileri tashih etmeyi istemektedir. Müslümanlar 
arasında tesirleri uzun zaman devam eden Hz. Hüseyin’in katledilmesi hadisesi ve 

 
4  Abdullah Uçman, “Mehmed Ali Hilmi Dedebaba”, Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi 

(Ankara: TDV Yayınları, 2003), 28/440.  
5  Mehmet Akif Ersoy, Safahat, haz. Necmettin Turinay (Ankara: TOBB Yayın, 2011), 4. Mehmet 

Akif Ersoy, 1926 ile 1936 yılları arasında Mısır’da ikamet etmiştir. 
6  İsmail Arar, “Ayni, Mehmet Ali”, Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi (İstanbul: TDV 

Yayınları, 1991), 4/273-275. 



 

‘Yevm-i	ʻÂşûrâda	Şîʻîlerin	İcrâ-yı	Âyîni’	Adlı	Risâlenin	Tahlil	ve	Transkripsiyonu						 							|		  288	
	

   
 

 
      

Turkish	Journal	of	Shiite	Studies	4/2	(Aralık	2022) 

bu hadisenin neticelerinin doğru şekilde bilinmemesi, müellifi bu risâleyi yazmaya 
sevk etmiştir. 

2.2. Şîî Ne Demektir? 

Müellif, Şîî kavramını kısaca açıklayarak söze başlamaktadır. Ona göre Şîî: 
“Bizzat Son Peygamber’in ve Ehl-i Beyt’in din ve mezhebi anlamına gelmektedir. Şîîler 
Rasûlullah’ın Ehl-i Beyt’inin sevenleridir.” Müellifin bahsettiği, Şîîlerin Ehl-i Beyt’i 
sevme konusunda hassasiyet sahibi oldukları doğru olmakla birlikte, bu hassasiyet 
sadece sevgi ile sınırlı değildir. Tarihsel süreçte gelişen Şîî din anlayışına göre, Hz. 
Peygamber’den sonra onun yerine imam olacak kişiler, nas ile tayin edilmek 
suretiyle bizzat Allah tarafından belirlenerek7 Hz. Ali’ye bildirilmiştir.8 Ümmetin 
seçerek göreve getirdiği kişiler imam olamaz, zira imâmet insanların iradesine 
bırakılan bir konu değildir. İmâmet, Ali evlatları dışındaki hiç kimseye intikal 
edemez.9 Müellifin Şîa tanımını yaparken kullandığı “Hz. Peygamber’in ve Ehl-i 
Beyt’in din ve mezhebi” ifadesi, mezheplerin insanî oluşumlar olduğu ve dinle 
özdeşleştirilemeyeceği düşüncesine uymamaktadır.10 Zira Hz. Peygamber’in 
sağlığında ve vefatını takiben dört halifenin yönetimde olduğu süreçte bir 
mezhepten bahsetmek, isabetli bir tespit değildir.11 Mezheplerin temel fikirlerini 
Hz. Peygamber’in sağlığında yaşanan bazı olay ve savunulan görüşlere 
dayandıranlar bulunmaktadır.12 Ancak, tarihsel birer olgu olan mezheplerin Hz. 
Peygamber’in vefatından çok sonra vücuda geldiği bilinmektedir.13 Her ne kadar 
mezhepler, Hz. Peygamber’den yıllar sonra şekillenmeye başlamış olsa da bütün 
mezhepler, meşrûiyet arayışına girmiş ve kendilerini Hz. Peygamber ya da sahabe 
ile ilişkilendirmeye çalışmıştır.14 Müellifin, Şîa’nın “Hz. Peygamber’in ve Ehl-i Beyt’in 
din ve mezhebi” olduğu sözü, Şîî iddialar arasında yer alan, Şîa’nın bizzat Hz. 
Peygamber’in sağlığında Hz. Ali ve taraftarları biçiminde mevcut olduğu 
düşüncesini15 desteklemektedir.            

 
7  Muhammed Bâkır el-Meclisî, Bihâru’l-Envâr (Kum: Müessese İhyâi’l-Kütübi’l-İslâmiyye, 1430), 

7/32. 
8  Sa’d b. Abdillah Ebî Halefi’l-Eş’arî el-Kummî, Kitâbü’l-Makâlât ve’l-Fırak, thk. Muhammed Cevad 

Meşkûr (Tahran: Matbaa-i Haydarî, 1321), 15-16.  
9  Ebu’l-Feth Muhammed b. Abdülkerim eş-Şehristânî, el-Milel ve’n-Nihal, thk. Muhammed 

Abdulkadir Fâdilî (Beyrut: Mektebetü’l-Asriyye, 1435/2014), 1/117. 
10  Hasan Onat, “İran İslâm Devrimi ve Şi'ilik”, e-Makâlât Mezhep Araştırmaları Dergisi 6 / 2 (Aralık 

2013), 243. 
11  Nâşî el-Ekber, Mesâilü’l-İmâme, thk. Yusuf Vanis (Beyrut: Dâru’n-Neşr, 1971), 9. 
12  Adem Arıkan, Mezhepler Konusunda Bilinmesi Gereken 88 Soru (İstanbul: Beyan Yayınları, 2020), 17. 
13  Mehmet Saffet Sarıkaya, İslâm Düşünce Tarihinde Mezhepler (İstanbul: Rağbet Yayınları, 2019), 24. 
14  Sönmez Kutlu, Mezhepler Tarihine Giriş (İstanbul: Dem Yayınları, 2010), 138-140. 
15  Kâşifü’l-Gıtâ, Caferî Mezhebi ve Esasları, çev. Abdülbaki Gölpınarlı (İstanbul: Toker Matbaası, 

1966), 31. 
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2.3. Şîîlerin Halifeler Hakkındaki İtikadı 

“Şîa’nın, Hz. Peygamber’in vefatından sonra başa geçen hiçbir halifeyi kabul 
etmediğini” ifade eden müellif, bunun hadis-i şerif muktezâsınca olduğunu söylese 
de bahsettiği hadis rivayetine risâlede yer vermemiştir. Müellif, “Şîîlerin sadece Hz. 
Ali’yi, Hz. Peygamber’in vasîsi, halifesi ve Müslümanların imamı kabul ettiğini”, onun 
dışındaki kimselerin imâmetinin geçersiz olduğuna inandıklarını söylemektedir. 
Bu açıklamada geçtiği üzere Şîîler, ilk halife Hz. Ebû Bekir’den bugüne kadar, Hz. 
Ali ve evladı dışında hilafet makamına gelen hiç kimseyi meşru halife olarak kabul 
etmemiştir. Hz Ali dışındaki şahısların halifeliğini kabul etmemenin ötesinde, 
onlar hakkında bazı Şîî kaynaklarda olumsuz ifadeler geçmektedir.16 Ayrıca Hz. 
Ali’nin vasîliği ile alakalı olarak, çağdaş İslâm mezhepleri tarihi araştırmacılarının 
yaptığı tespitlere göre, Hz. Peygamber’in hayatında Hz. Ali’nin mutlak anlamda 
vasî kabul edilmesi fikrine ulaştıracak biçimde hadiselerin bulunduğunu söylemek 
mümkün görünmemektedir.17 Hz. Peygamber’den sonra imam olacak kişinin 
belirlenmesi konusunda iki eğilim ağırlık kazanmıştır. Birincisi, ümmetin kendi 
yöneticisini seçmesidir. İkincisi ve Şîa’nın Zeydiyye dışındaki gruplarının da 
benimsemiş olduğu, imam olacak kişinin Allah ve Rasûlü tarafından 
görevlendirilmesidir. Şîa’nın ana zümresini temsil eden İmâmiyye, Hz. Ali’nin 
vasiliğini, bir hâdiseye dayandırmaktan ya da halkın seçimine bağlamaktan ziyade, 
doğrudan Allah ve Rasûlünün iradesiyle vasîlik görevine geldiğine inanmış, Hz. 
Ali’nin de kendisinden sonra bu göreve gelecek evlatlarını belirleme yetkisinde 
olduğunu savunmuştur.18   

Müellif, “Ümeyyeoğullarının hilafete layık olmadığı” kanaatindedir. Buna gerekçe 
olarak; “Emevîlerin vakitlerinin çoğunu zulüm, günah ve menhiyat ile geçirdiklerini, dinin 
hükümleri konusunda acziyet içinde olduklarını, imâmet makamına cünüp oldukları halde 
geçerek halka namaz kıldırdıklarını, sarhoşken imamlık yaptıkları ve iki rekât olan sabah 
namazını dört rekât olarak kıldırdıklarını” risâlede anlatmaktadır. İmâmet makamına 
sadece Hz. Ali ve evladını layık gören Şîî din anlayışının teşekkül sürecine 
bakıldığında; İslâm öncesi dönemden beri süre gelen Emevî-Haşimî çekişmesi,19 Hz. 
Osman döneminde yaşanan fitne olayları, Cemel vak’ası, Sıffîn Savaşı, Hakem Olayı 
ve Kerbelâ faciasının etkilerinden bahsedilmektedir. Bu süreç içerisinde Emevîler, 
Ali evladının imâmeti ele geçirmesi önündeki baş aktör olarak tezahür etmiştir. Hz. 
Hasan’ın Muaviye ile anlaşarak hilafeti ona bırakması,20 akabinde Muaviye’nin 
halifeliği saltana dönüştürerek oğlu Yezid’i veliaht tayin etmesi, Yezid döneminde 

 
16  Mehmet Nur Akdoğan, Şîî Kaynaklara Göre Hz. Ömer (Ankara: Araştırma Yayınları, 2017), 88-89. 
17  Sıddık Korkmaz, Şîa’nın Oluşumu (İstanbul: İz Yayıncılık, 2012), 32. 
18  Mustafa Öz, Başlangıçtan Günümüze Şîîlik ve Kolları (İstanbul: Ensar Neşriyat, 2011), 226. 
19  Mehmet Ali Büyükkara, İmâmet Mücadelesi ve Haşimoğulları (İstanbul: Rağbet Yayınları, 1999), 12. 
20  Ethem Rûhi Fığlalı, “İslâm Tarihinde Hz. Hasan ve Hz. Hüseyin Dönemleri”, Ankara Üniversitesi 

İlâhiyat Fakültesi Dergisi 26 (1983), 356. 
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Hz. Hüseyin’in Kerbelâ’da katledilmesi ve ilerleyen süreçte yaşanan diğer 
hadiseler, Hz. Ali ve soyunun imâmete nass ile tayin edildiğini kabul eden Şîîler 
tarafından Emevîlerin benimsenmesini makul kılmamaktadır. Ayrıca Yezid b. 
Muaviye, yaşayış ve davranış tarzı bakımından Müslümanlarca tenkid edilmiş ve 
fâsık olmakla suçlanmıştır.21 Emevî iktidarı boyunca Ehl-i Beyt mensuplarına karşı 
yapılan muamele ve Emevîlerin son dönemlerinde gerçekleşen Zeyd b. Ali 
hareketinin kanlı bir şekilde bastırması,22 Ehl-i Beyt taraftarları arasında, Emevî 
idaresine karşı tepkiyi besleyen faktörlerdir. Abbasî ihtilaline giden süreçte Emevî-
Haşimî çekişmesi, Hicaz’a uzak bölgelerde Emevî aleyhtarlığı şeklinde tezahür 
etmiştir.23 Öte yandan Ehl-i Beyt mensubu imamların, Abbasîler devrinde rahat 
ettiklerini, onların politikalarını tam anlamıyla desteklediklerini de söylemek 
mümkün değildir.24    

2.4. İlk Müslüman Olan Kimdir?   

“Rasûlullah’tan sonra İslâm’a girme hususunda kim öndedir sualinin cevabını Hz. 
Ali’dir” şeklinde veren müellif, “Hz. Ali’nin Hz. Peygamber’in damadı, amcaoğlu ve 
birâderi” olduğuna vurgu yaparak, onun Hz. Peygamber ile hem kan hem de evlilik 
sebebiyle akrabası olmasını gündeme getirmektedir. Akabinde “Hz. Ebû Bekr’in kırk 
yaşında, Hz. Ali’nin ise çocuk yaşta iman ettiğini” söylemektedir. “Çocuk yaştaki bir 
kişinin iman, ibadet ve işlediği günahlar ya da inkâr bakımından sorumlu olduğunu” 
savunan müellif, bu konuyu Kur’ân’dan getirdiği delillerle izah etmeye çalışmıştır. 
Bu bağlamda Kehf suresi 75. âyetinde geçen, “Mûsâ ile Hızır’ın yaptıkları yolculuk 
esnasında müstehak-ı ikâb bir çocuğa rastladıkları ve Hızır’ın çocuğu katletmesine itiraz 
eden25 Hz. Mûsâ’ya cevâben Hızır’ın, zalim değil Allah’ın enbiyasından olduğuna”, yine 
“Hz. Îsâ’ya da çocuk iken kitap ve nübüvvet ile ikram edildiğine”, “Hz. İbrahim doğduğunda 
devrin zalim hükümdarından korkan validesi tarafından bir ırmak kenarında gizlediğinde, 
içine sarılı bulunduğu şeyi açarak kelime-i tevhid getirmesine annesinin şahit olduğuna” 
Kur’ân’ı delil göstermektedir. Ancak, Hz. İbrahim ile ilgili bu husus Kur’an-ı 
Kerim’de geçmediği gibi, Hz. İbrahim’in risâleti öncesinde, gökteki cisimlere 
bakarak “bu benim Rabbim” şeklinde âyetlerde26 geçen sözleri dışında, çocukluğu ve 
gençliğine dair herhangi bir bilgi de bulunmamaktadır. Risâle müellifinin Hz. 
İbrahim için bahsettiği mesele muteber tarih kitaplarında ve konu ile alakalı 
akademik çalışmalarda da yer almamaktadır. Dolayısıyla Kur’ân’da geçmeyen bir 

 
21  Fığlalı, “Hz. Hasan ve Hz. Hüseyin Dönemleri”, 361-362. 
22  Ethem Rûhi Fığlalı, İmamiyye Şîası (İstanbul: Ağaç Yayınları, 2008), 161-163. 
23  Habip Demir, Horasan’da Şîîlik: İran’da Şiiliğin Tarihsel Arka Planı (Ankara: Otto Yayınları, 2017), 

161. 
24  Büyükkara, İmâmet Mücadelesi ve Haşimoğulları, 29. 
25  Kur’an-ı Kerîm ve Açıklamalı Meali, haz. Hayreddin Karaman - Ali Özek - İbrahim Kâfi Dönmez vd. 

(Ankara: TDV Yayınları, 2014), el-Kehf  18/80. 
26  el-En’am 6/75-79. 
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konuya Kitabullah’ı şahit göstermesi, müellifin konuya vukufiyetinin 
sorgulanmasına, ayrıca risâlenin güvenilirliğine şüphe düşmesine sebep teşkil 
etmektedir. 

Müellif, Hz. Ebû Bekir ile Hz. Ali’nin Müslüman olduğu yaşları bilmekte, ancak 
Hz. Ali’nin daha çocuk yaşta27 bulunmasının onun için İslâm’a ilk giren kişi olma 
konusunda bir engel teşkil etmeyeceğini savunmaktadır. Onun İslâm’a daha önce 
girmesini, sonraki dönemlerde ortaya çıkan kimin daha faziletli olduğu yönündeki 
tartışmalarda28 bir kanıt olarak görme eğilimindedir. Tarih kaynaklarında İslâm’a 
ilk girenler olarak Hatice, Ali, Ebû Bekir ve Zeyd isimleri birlikte zikredilmekte29 ve 
buradan bir fazilet farkı çıkarılmamaktadır. Ancak tarihsel süreçte başlayan 
mezhepleşme ile Şîa ve Ehl-i Sünnet arasında efdaliyet konusu gündeme gelmiş, 
Şîa Hz. Ali’yi, Ehl-i Sünnet ise Hz. Ebû Bekr’i en faziletli kişi olarak kabul etmiştir.30 
Müellifin, Rasûlullah’tan sonra öne geçen isim olarak Hz. Ali’yi zikretmesi, onun 
mezhebî bakış açısını göstermektedir.     

2.5. Hz. Ali Kimdir? 

Müellif, Hz. Ali’nin, “Şîîler tarafından Allah ve Rasûlünün emriyle mü’minlerin emiri 
kabul edildiğini”, “Hz. Ali dışındaki halifeler için bu hitabın vukua gelmediğini” ifade 
etmektedir. Diğer satırlarda “Emîrü’l-mü’minîn sözünün Şîîlerce sadece Hz. Ali için 
kullanıldığını” ve bunun “Hz. Peygamber’in hayatta olduğu dönemden beri bilinen bir 
husus” olduğunu söyleyen müellif, Şîî İslâm tarihi yazıcılarının Hz. Ali için 
çizdikleri eşsiz mevkii işaret etmektedir.31 Risâlede geçen “Hz. Ali, Hz. Peygamber’in 
amcası Ebû Talib’in oğlu olup, Şîîler onun, Allah ve Rasûlünün açık emriyle mü’minlerin 
emiri olduğuna inanır” cümlesi bilinen bir husustur.32 Ancak müellifin, devr-i 

 
27  Tarihçi İbnü’l-Esîr, Hz. Ali’nin Müslümanlığı seçtiğinde 9 ile 11 yaşlarında olduğuna dair iki 

rivayetin bulunduğunu nakleder. İbnü’l-Esîr, Ebu’l-Hasan Ali b. Ebi’l-Kerem Muhammed b. 
Muhammed b. Abdülkerim b. Abdülvâhid eş-Şeybânî el-Cezerî, el-Kâmil fi’t-Târîh, thk. 
Muhammed Yusuf ed-Dekkâk (Beyrut: Dâru’l-Kütübi’l-İlmiyye, 2003), 1/582.   

28  Mehmet Ümit, Zeydiyye-Mu’tezile Etkileşimi (İstanbul: İSAM Yayınları, 2010), 37-38. 
29  İbn İshak; Allah’a ve Rasûlünün getirdiğine ilk iman eden kişinin Hz. Hatice olduğunu (s. 190), 

vahiy geldikten iki gün sonra Hz. Ali’nin ve onu takiben Zeyd b. Hârise’nin iman ettiğini (s. 197-
198), bunların ardından, Kureyş’in Hz. Peygamber hakkındaki sözlerini işiten Hz. Ebû Bekir’in 
Rasûlullah’a gelerek Müslüman olduğunu anlatmaktadır. Bk. Muhammed İbn İshak, Siyer-i İbn 
İshak, haz. Muhammed Hamidullah (İstanbul: Düşün Yayınları, 2012), 190-199. Ayrıca bk. Ebû 
Muhammed Abdülmelik İbn Hişam, es-Sîretü’n-Nebeviyye, çev. Abdülvehhab Öztürk (İstanbul: 
Kahraman Yayınları, 2014), 1/306-317; İbnü’l-Esîr, el-Kâmil fi’t-Târîh, 1/583; Muhammed 
Hamidullah, İslâm Peygamberi, çev. Salih Tuğ (Ankara: İmaj Baskı, 2003), 1/92.  

30  Ahmet el-Kâtip, Nedenleri Tarihte Kalmış Siyasi Ayrılık Sünnîlik Şîîlik, çev. Muharrem Tan (İstanbul: 
Mana Yayınları, 2013), 19-20.  

31  Farhad Daftary, Şîî İslâm Tarihi, çev. Ahmet Fethi Yıldırım (İstanbul: Alfa Basım-Yayım, 2020), 
45. 

32  Cemil Hakyemez, İmamiyye Şîası ve Temel Kavramları (Ankara: Ankara Okulu Yayınları, 2019), 9; 
Daftary, Şîî İslâm Tarihi, 47. 
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risâlette “sadece Hz. Ali’ye emîrü’l-mü’minîn denilmesinin, Mâide sûresi 55. âyetinin 
mucibi” olduğu ve bu sebeple “ona veliyyullah ve veliyyü’l-mü’minîn diye hitap edilirdi” 
söylemi, bu âyeti tefsir eden bazı müfessirlerin verdiği bilgilere dayanmaktadır.33 
Âyetin siyak ve sibâkına bakıldığında “iman eden kimselere, Yahudi ve Hıristiyanları 
dost edinmemeleri”34 emredilmekte, “Mü’minlerin Allah, Rasûlü ve mü’minleri dost 
edinmeleri emredilmektedir”,35 dolayısıyla bu âyette kastedilenin sadece Hz. Ali değil, 
bütün mü’minler olduğu anlaşılmaktadır. Hz. Ali’nin, Hz. Peygamber zamanında, 
bizzat onun emriyle mü’minlerin emiri olduğunun bildirildiğine dair bazı 
rivayetler de zikredilmektedir.36 Ancak, râşid halifeler döneminde kullanılmaya 
başlanan emîrü’l-mü’minîn unvanını ilk kullanan kişinin Hz. Ömer olduğu 
konusunda ittifak vardır.37 Hz. Ali’ye halife olduktan sonra emîrü’l-mü’minîn 
denildiği, fakat Rasûlullah’ın hayatta olduğu dönemde bu sıfatla anıldığına dair 
tespit edebildiğimiz kadarıyla Şîî kaynaklar dışında bilgi bulunmamaktadır. Öte 
yandan Hz. Ali’nin, Rasûlullah zamanında tüm mü’minlerin emiri olmasına yönelik 
olarak, Hz. Ali’nin Hz. Peygamber’in vasîsi olması konusu dahi, akrabalık sebebiyle 
onun yakını, damadı, cenaze işleri ile ilgilenebilecek tek varisi olmaktan ibaret 
sayılmakta, onun Hz. Peygamber’e dinî ve dünyevî tam bir vesayetinin bulunduğu 
kabul edilmemektedir.38   

Müellif, Şîîlere göre Hz. Ali’nin şahsiyetine dair bilgiler vermiştir, buna göre; 

“Hz. Peygamberden sonra en efdal, en âlim, en cesur, en halim ve en sabırlı kimse 
Hz. Ali’dir. O; imanı, ilmi, edebi, ibadeti, cömertliği, irfanı, ismeti ve tahareti ile 
temayüz etmiştir. Dinin ihyası için savaşlara iştirak etmekten asla 
sakınmamış”,39 Hz. Peygamber, “onun bir kılıç darbesi, bütün insan ve cinlerin 
amellerinden hayırlıdır” buyurmuştur,40 ona “gözümün nuru, amcaoğlu ve 
birader lakaplarını kullanmıştır. O asla putlara tapmamıştır.”  

 
33  Ebû Alî el-Fadl b. el-Hasen et-Tabersî, Mecmau’l-Beyân fî Tefsîri’l-Kur’ân (Beyrut: Dâru’l-Murtazâ, 

1427/2006), 3/295-298. 
34  el-Mâide 5/51. 
35  el-Mâide 5/55-56. 
36  Muhammed b. Ya’kub el-Kuleynî, Usûlü’l-Kâfî (Beyrut: Menşûrâtü’l-Fecr, 1428/2007), 1/175-177. 
37  Mustafa Fayda, “Emîrü’l-Mü’minîn”, Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi (İstanbul: TDV 

Yayınları,1995), 11/156-157. 
38  Korkmaz, Şâ’nın Oluşumu, 68. 
39  Metin Bozan, “Şîî Literatürde Hz. Ali”, Şarkiyat İlmi Araştırmalar Dergisi 5 (Nisan 2011), 5; 

Mahmud Câbir, eş-Şîatü el-Cüzûr ve’l-Büzûr (Kum: Matbaa Sitâre, 1430), 27. 
40  Bu söz, Hz. Peygamber tarafından, Hendek Savaşında Hz. Ali’nin düşman karşısında gösterdiği 

başarı sebebiyle söylendiği ifade edilen ve Şîî müelliflerin eserlerinde bulunan bir rivayettir. 
Bk. Şeyh Sadûk Ebû Ca’fer Muhammed b. Ali el-Hüseyn, el-Hisâl, thk. Ali Ekber el-Gaffârî (Kum: 
Müessesetü’n-Neşri’l-İslâmî, 1303), 2/579.  
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Hz. Ali’nin fazileti ve üstün nitelikleri konusu, bütün Müslümanlar nezdinde 
makbul bir husustur. Onun cesareti, bilinen ve takdir edilen bir özelliğidir. O, Hz. 
Peygamber’in yanında katıldığı muharebelerde, çok sayıda düşman ile karşılaşmış 
ve haklarından gelmiştir. Çok küçük yaştan itibaren Hz. Peygamber ile yaşamaya 
başlaması ve çocuk yaşta İslâm’a girdiği için putlara tapmadığı bilinmektedir.41 
Ancak onun Hendek günü bir darbesinin, ins ve cin amellerinden efdal oluşu 
sadece Şîî kaynaklarda yer almaktadır.42   

Kureyş’in Hz. Peygamber’i katletme planına karşı, Allah Teâlâ tarafından 
Medine’ye hicret izni verilen “Rasûlullah, Hz. Ali’yi yanında bulunan emanetleri 
sahiplerine vermekle görevlendirip kendi yeşil örtüsüne bürünüp yatağında yatmasını 
emrederek evinden ayrılmıştır.”43 Hz. Ali, küçük yaşta olmasına rağmen Rasûlullah’ın 
bu emrini aynen yerine getirmiştir. Risâle müellifi, Hz. Ali’nin yaptığı bu hareketi 
“kendisini Hz. Peygamber’e fedâ etti” şeklinde yorumlamış, Allah Teâlâ ile Cebrâil ve 
Mikâil arasında gerçekleşen bir diyaloga yer vermiştir. Buna göre melekler, Hz. 
Ali’nin yaptığı fedâkârlığı yapamayacaklarını söylemiş, Hz. Ali döşekte yatarken iki 
büyük melek gelerek baş ve ayakucunda beklemiş, Hz. Ali’nin Rasûlullah yolunda 
canından geçmesi üzerine “İnsanlardan öyleleri de var ki, Allah'ın rızasını almak için 
kendini fedâ eder. Allah da kullarına şefkatlidir”44 âyeti nâzil olmuştur. 

Hz. Ali’nin yaptığının, fedâkârlık ve imanının kuvvetine işaret olduğunda 
şüphe yoktur. Ancak, bu hadiseye Cebrail’in dâhil edilmesi, Hz. Ali’nin Hz. 
Peygamber’in yatağında onun örtüsüne bürünerek bulunmasından hareketle onun 
vasîliğinin savunulması, tarihsel süreçte ortaya çıkan kimin daha faziletli olduğu 
ve “hilafet Ali’nin hakkıdır” iddialarını ispata yönelik girişimlerin bir parçası 
olduğunu akla getirmektedir.45 Allah ile melekler arasında geçtiği bildirilen bu 
konuşmalar, Allah’ın emri ile iki meleğin gelip Hz. Ali’nin ayak ve başucunda 
bekledikleri de meşhur tarih kitaplarında yer almamaktadır. Ayrıca Bakara 207. 
âyetinin sebebi nüzûlü hakkında farklı rivayetler bulunmaktadır.46 Suheyb b. Sinan 
er-Rûmî, Medine’ye hicret etmek üzere yola çıktığında, bazı Kureyşliler onun 
peşine düşmüş, Suheyb ise onlara hitâben, “Ey Kureyş topluluğu! Biliyorsunuz ki 
ben içinizde en iyi ok atan biriyim. Torbamdaki oklar bitinceye kadar bana 
ulaşamazsınız. Oklarım bitince de kılıcımla çarpışmaya devam ederim. Mekke’deki 

 
41  Ebu’l-Hasen en-Nedvî, Hz. Ali el-Murtezâ, çev. Yusuf Karaca (İstanbul: Risale Yayınları, 2017), 45-

73.  
42  Behlül Behçet Efendi, Âl-i Muhammed Tarihinde Teşrih ve Muhakeme, sad. Cafer Bendiderya-Abbas 

Akyüz (İstanbul: Kevser Yayınları, 2003), 33.  
43  İbnü’l-Esîr, el-Kâmil fi’t-Târîh, 2/3-4. 
44  el-Bakara 2/207.  
45  Ömer Cide, “Hz. Peygamber’in Hicretine Dair Bazı Mülahazalar”, Akademik Siyer Dergisi / Journal 

of Academic Sirah 2/3 (Ocak 2021), 75. 
46  Elmalılı Muhammed Hamdi Yazır, Hak Dini Kur’ân Dili-Yeni Mealli Türkçe Tefsir (İstanbul: Diyanet 

İşleri Reisliği Neşriyatı-Matbaa-i Ebu’z-Ziyâ, 1935), 1/874-875. 
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malımın yerini size söyleyeyim de beni bırakın” teklifini kabul ettiler. Suheyb 
Medine’ye gelince Hz. Peygamber: “Ey Ebû Yahya! Yaptığın satış kârlı çıktı. Ebû 
Yahya’nın satışı kârlı çıktı” buyurdu ve ardından bu âyet-i kerimenin indiği bilgisi 
mevcuttur.47 Kendi döneminin önde gelen Şîî müfessirlerinden olan Tabersî, 
Bakara 207. âyetinin Hz. Ali hakkında nazil olduğunu, Süddî’nin İbn Abbas’tan 
yaptığı rivayete dayandırır. Ayrıca Hz. Ali, Rasûlullah’ın yatağında uyuduğunda 
Cebrail’in başucunda, Mîkâil’in de ayakucunda durduğunu söyler. Tabersî, bu âyet 
hakkında, Süheyb b. Sinan ile Ensâr ve Muhâcirin tamamı hakkında nazil olduğu 
bilgisini de verir.48 Sonuç olarak bu âyetin nüzul sebebi konusunda çok çeşitli 
bilgiler bulunmakta, ancak risâle müellifi âyeti doğrudan Hz. Ali’nin, Hz. 
Peygamber’in yatağında gecelemesi olayına bağlamaktadır. 

Müellif, “Hz. Ali, birkaç gün sonra Fatıma, Zeyd ve onun ailesi ile Mekke’de kalan 
hayvanlarla beraber yola çıktı, yolda karşılarına çıkan müşrikler, onunla savaşmaya 
cesaret edemediler ve nihayetinde Hz. Ali’nin yönetimindeki topluluk Medine’ye ulaştı” 
demektedir. İslâm tarihi kaynaklarında ise Hz. Ali, Rasûlullah’ın kendisine verdiği 
vazifeyi49 yerine getirdikten üç gün sonra yola çıkmış,50 gündüzleri gizlenip 
geceleri yol yürüyerek büyük meşakkatlerle Hz. Peygamber Kuba’da iken 
Medine’ye ulaşmıştır. Yürümekten ayakları çatlayan, kanayan ve artık yürüyemez 
hale gelen Hz. Ali’nin yanına giderek ağlayan Rasûlullah’ın, dua edip Hz. Ali’nin 
ayaklarını mesh ettiği anlatılmıştır.51  

“Uhud harbi esnasında Müslümanlar hezimete uğradılar, Rasûlullah’ı yalnız 
bırakarak kaçtılar. Bu esnada Hz. Peygamber bir çukura düştü. Hz. Ali ve 
Talha ona yardıma yetişti, Hz. Peygamber Talha’nın omuzuna bastı, Ali de 
elinden tutarak çukurdan çıkardı. O esnada Hz. Ali düşmana saldırdı ve 
haklarından geldi. Hz. Peygamber de, Ali bendendir ve ben Ali’denim 
buyurdu. Cebrail de ben de sizdenim diyerek iştirak etti.”  

Müellifin burada anlattığı çukurdan çıkarılma hadisesi İslâm tarihi 
kaynaklarında; yorgunluk, yaşlılık ve üzerinde iki zırh bulunması sebebiyle 
kayalığın üzerine çıkma konusunda zorlanan Hz. Peygamber’in, Talha b. 
Ubeydullah’ın sırtına basmak suretiyle tırmandığı şeklinde geçmektedir.52  

 
47  Ahmet Varol, Kur’an-ı Kerim Meali (Erişim 29 Mayıs 2022), el-Bakara, 2/207.  
48  Tabersî, Mecmau’l-Beyân fî Tefsîri’l-Kur’ân, 2/48. 
49  İbn Hişam, Sîret-i İbn Hişâm, 2/136. 
50  İbn Hişam, Sîret-i İbn Hişâm, 2/148. 
51  İbnü’l-Esîr, el-Kâmil fi’t-Târîh, 2/7; Hüseyin Algül, İslâm Tarihi (İstanbul: Gonca Yayınevi, 1986), 

1/301. 
52  İbn Hişam, es-Sîretü’n-Nebeviyye, 3/117-118; İbnü’l-Esîr, el-Kâmil fi’t-Târîh, 2/52. 
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Hz. Peygamber, “müşriklerden bir topluluğu gösterip hamle yapmasını istemesi 
üzerine, Hz. Ali onları dağıttı. Biraz sonra benzeri bir olay yine oldu. Bunun üzerine Cebrail, 
işte korumak böyle olur deyince Hz. Peygamber, “o bendendir, ben de ondanım” buyurdu. 
Cebrail de buna iştirak ederek, ben de ikinizdenim” dedi. Risâle müellifinin, Uhud 
harbinde gerçekleştiğini haber verdiği hususlar İbnü’l-Esîr’de aynen geçmektedir. 
Ancak burada Hz. Ali’nin şecaatini ifade eden meşhur, “Zülfikârdan başka kılıç yoktur, 
Ali’den başka genç yoktur” cümlesi de geçmekte fakat müellif bundan 
bahsetmemektedir.53   

Tevbe suresinin tebliği ile alakalı olarak müellife göre; “Bu iş önce Hz. Ebû Bekir’e 
verilmiş ve onun, yanında bir toplulukla Mekke’ye gittikten sonra, Allah’ın bu surenin 
kâfirlere okunmasını Hz. Ali’ye emretmesiyle Rasûlullah, durumun Hz. Ebû Bekir’e 
bildirilmesi ve görevin Hz. Ali’ye tevdiini emretmiştir. Ali de tek başına Mekke’nin içerisine 
girerek âyet-i kerimeyi54 kâfirlere okumuştur.” Hicretin dokuzuncu senesinde Hz. Ebû 
Bekir hac emiri vazifesiyle maiyetindekiler ve yanında kurbanlık develer ile yola 
çıkmıştı ki daha Medine’nin çok yakınında bulunan Zu’l-Huleyfe’de iken Hz. Ali de 
müşriklere Tevbe suresini okuma görevi ile kafileye yetişti. Hz. Ebû Bekir geri 
dönüp durumu Rasûlullah ile konuştuktan sonra aynı vazife ile yola devam etti. Hz. 
Ali kendisine verilen Tevbe suresinin tebliği görevini, Hz. Ebû Bekir de hac emirliği 
görevini yerine getirdi.55 Şîa, bu hadiseyi Hz. Ali’nin imâmetinin delillerinden 
saymaktadır.56 Ancak olay, müellifin naklettiği gibi, Hz. Ali’nin hac emirliği ve 
Tevbe sûresinin insanlara tebliği görevlerini alıp Mekke’ye gitmesi şeklinde mi 
cereyan etti, yoksa sınırlı bir görevle mi gönderildi? Bu konuda farklı bilgiler 
bulunmaktadır.57 

Hz. Ali’nin, Hendek Gazvesi esnasındaki kahramanlığını izah sadedinde Hz. 
Peygamber’in; “Hendek gününde Ali b. Ebî Tâlib’in bir kılıç darbesi kıyamet gününe kadar 
ümmetimin amellerinden daha faziletlidir” sözünü söylediği, müellif tarafından ifade 
edilmiştir. Ancak daha önce de benzeri bir rivayeti sarf eden müellifin yer verdiği 
bu söz de, muteber rivayet kitaplarında bulunmamaktadır. Muasır hadisçiler bu 
rivayetin kizb olduğunu58 söylerken, bu ifade tüm Müslümanlar nazarında son 
derece müstesna bir yeri olan Hz. Ali’yi fevka’l-beşer bir konuma yükseltmek 
anlamını çağrıştırmaktadır.     

 
53  İbnü’l-Esîr, el-Kâmil fi’t-Târîh, 2/49  
54  et-Tevbe 9/5. 
55  İbnü’l-Esîr, el-Kâmil fi’t-Târîh, 2/160-161. 
56  Korkmaz, Şîa’nın Oluşumu, 36-37. 
57  Tabersî, Mecmau’l-Beyân fî Tefsîri’l-Kur’ân, 5/7-9. 
58  Faysal Noor, “Ana Sayfa, Şübühâtü’ş-Şîati ve’r-Red aleyha, el-İmametü ve Efdaliyyetü Ali ra.” 

(Erişim 11 Aralık 2022). 
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Müellifin ifadesine göre; “Hz. Ali en fâzıl ve en âlimdir”, Hz. Peygamber’in dilinde 
“Hz. Ali, ilim şehrinin kapısıdır. Rasûlullah’ın kardeşi yerindedir.” Hicretten sonra “her 
muhacir için bir kardeş tayin edilirken Hz. Peygamber, onu kendisine kardeş ilan etmiştir.” 
Hz. Ali şüphesiz fazilet sahibi bir sahâbe olup, İslâm tarihinde müstesna bir yeri 
vardır. Ashaptan diğerlerinin de fazilet sahibi olduğu bilinen bir gerçektir.59 
Mezhepleşme hareketleri ortaya çıktıktan sonra, “en faziletli” sahâbenin kimliği 
üzerinde yapılan tartışmalar, farklı birer taassup örneği olarak mezhep 
edebiyatımızda yerini almıştır. Bu sahâbenin, kendi isimleri etrafında sonraki 
dönemde yapılan tartışmalara dair bir düşüncelerinin olmadığını rahatlıkla 
söyleyebiliriz. Hz. Ali’nin ilmi ile alakalı olarak; kendinden önceki halifelere 
yardımcı olduğu bilinmektedir.60 “Ortada karmaşık bir mesele var ama onu çözecek bir 
Ali yok” sözü darb-ı mesel halinde söylenmiştir.61 “Ben ilmin şehriyim Ali de onun 
kapısıdır” sözü en erken Taberânî’de (ö. 360/971) geçmektedir.62 Buna benzeyen 
“Ben dâru’l-hikmetim, Ali de onun kapısıdır” sözü Ahmed b. Hanbel’in (ö. 241/855) 
Fedâilü’s-Sahâbe’de63 ve Tirmizî’nin (ö. 279/892) Câmi’üs-Sahih’inde geçmektedir ve 
bu hadis her iki muhaddis tarafından garib ve münker olarak değerlendirilmiştir.64 
Rasûlullah’ın, Hz. Ali’yi kendisi ile kardeş ilan ettiğine dair zayıf bazı rivayetler 
bulunmakla birlikte, Huneyf oğlu Sehl ile kardeşlik yaptığı da zikredilmektedir.65      

2.6. Hz. Ali’nin Cömertliği ve Nefs-i Rasûlullah Oluşu 

Hz. Ali’nin cömertliği ve nefs-i Rasûlullah oluşu müellifin ifade ettiği 
başlıklardandır. Önce bir Müslüman olarak, sonra da Hz. Peygamber’in en 
yakınındaki bir sahâbe ve onun evinde yetişen bir amcaoğlu olarak, Hz. Ali’nin 
cömert olması şaşılacak bir husus değildir. Mâide suresinin 55. âyetinde66 geçen 
“sizin veliniz” ifadesi içerisine, “iman etmesi, namazı kılması, zekâtı vermesi ve rükû 
edenlerden” olması hasebiyle Hz. Ali de girmektedir. Bu âyetin nüzul sebebi için, 
Ubâde b. Sâmit, Hz. Ebû Bekir ve Hz. Ali gibi isimler geçmekte,67 ancak müellif diğer 
isimleri atlayarak âyetin nüzulünü Hz. Ali’ye bağlamaktadır. Müellifin Hz. Ali’nin 

 
59  Selahattin Aydemir, Sahabe ve Değer-Sahabenin Faziletine Mutedil Bir Yaklaşım (İstanbul: Siyer 

Yayınları, 2021), 62-63. 
60  Öz, Şîîlik ve Kolları, 50. 
61  Nedvî, Hz. Ali el-Murtezâ, 138-139. 
62  Ebü’l-Kâsım Müsnidü’d-dünyâ Süleymân b. Ahmed b. Eyyûb et-Taberânî, el-Mu‘cemü‘l-Kebîr, 

thk. Hamdi b. Abdilmecîd es-Selefî (Kâhire: Mektebetü İbn Teymiyye, 1983), 11/65. 
63  Ahmed b. Muhammed b. Hanbel eş-Şeybânî, Fedâilü’s-Sahâbe, thk. Vasiyüllah Muhammed Abbâs 

(Beyrût: Müessesetü’r-Risâle 1403/1983), 2/634. 
64  Muhammed b. Îsâ b. Sevre et-Tirmizî, el-Câmi‘u’s-Sahîh, thk. Ahmed Muhammed Şâkir & M. Fuâd 

Abdülbâkî & İbrâhim Atve Avd (Beyrût: Dârü İhyâi’t-Türâsi’l- Arabî, ts.), “Fedâilü Alî”, 20. 
65  Nedvî, Hz. Ali el-Murtezâ, 51. 
66  el-Mâide suresi, 55. âyet şöyledir: “Sizin dostunuz (veliniz) ancak Allah’tır, Resûlüdür, iman 

edenlerdir; onlar ki Allah’ın emirlerine boyun eğerek namazı kılar, zekâtı verirler.” 
67  Yazır, Hak Dini Kur’ân Dili, 2/1720-1721. 
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nefs-i Rasûlullah olduğuna delil gösterdiği ve içerisinde enfüsenâ kelimesinin 
geçtiği Âl-i İmrân suresi 61. âyeti68 de ancak mezhebî bakış açısı ile yapılan bir 
tefsirle bu konuya delil sayılabilir. Esasen bu âyetin siyakında Hz. İsa’dan 
bahsedilerek onun durumu açıklanmakta, doğrunun Allah Teâlâ’nın katında 
olduğu bildirilerek, bu hususta çekişmenin anlamsızlığı vurgulanmaktadır. 
Müellif, “Kim, Hz. Âdem’in ilmini, Hz. Nuh’un takvâsını, Hz. İbrâhim’in hilmini, Hz. 
Mûsâ’nın heybetini ve Hz. Îsâ’nın ibadetini görmek istiyorsa Ali b. Ebî Tâlib’e baksın.” 
şeklindeki rivayeti delil getirerek, “Hz. Peygamber, Hz. Ali’yi ulu’l-azm peygamberler 
ile beraber tutmuştur” demektedir. Ancak bu rivayet hakkında hadisçiler, râvîsinin 
yalancı olduğu, metruk olduğu ve rivayetin mevzû olduğuna dair çok yönlü 
tenkitler yapmıştır.69  

2.7. Hz. Ali’nin Vasîliği ve İmâmeti 

Risâle müellifi, “Hz. Ali’nin Hz. Peygamber’in vasîsi, halifesi, varisi ve kadısı olarak 
Müslümanların imamı” olduğunu bildirmiş, buna da kırtas hadisesini delil 
göstermiştir. Delil gösterdiği kırtas hadisesini izah ederken, “Hz. Ali’yi kendisine vasî 
tayin ettiğini yazmak istiyordu” şeklindeki iddiayı dile getirmiştir. Ancak, kırtas 
olarak geçen hadisede Hz. Peygamber’in yazdırdığı bir belge bulunmadığını göz 
önünde bulunduran ve Hz. Ali’nin vasîliği konusunu çok yönlü değerlendiren 
Sıddık Korkmaz, kırtas hadisesinin müellifin açıkladığından farklı olduğunu izah 
etmiştir.70 

Müellif, Hz. Peygamber’in veda haccı dönüşünde Gadîr-i Hum olarak bilinen 
yerde71 Allah Teâlâ’nın emri ile Hz. Ali’nin elini tutarak “onu size halife ve imam tayin 
ettim” buyurduğunu söylemiştir. Şeyh Sadûk, Hz. Ali’nin Müslümanların imamı, 
mü’minlerin emiri ve vasîlerin efendisi olduğuna dair bir habere yer vermiştir.72  
Akabinde Cebrâil’in Mâide suresi 67. âyetini getirdiğini, bu âyetin Hz. 
Peygamber’in insanlardan çekinerek tebliğ etmekten sakındığı Hz. Ali’nin 
imâmetini salık verdiğini savunmuştur. Bunun üzerine Hz. Peygamber “Ben kimin 
mevlâsı isem Ali de onun mevlasıdır” şeklindeki sözü sarf edince “Bugün size dininizi 

 
68  Âl-i İmrân suresi 59-61. âyetleri şöyledir: “Allah nezdinde İsa’nın durumu, Âdem’in durumu 

gibidir. Allah onu topraktan yarattı. Sonra ona “Ol!” dedi ve oluverdi (59). Gerçek, Rabbinden 
gelendir. Öyle ise şüphecilerden olma (60). Sana bu ilim geldikten sonra seninle bu konuda 
çekişenlere de ki: Geliniz, sizler ve bizler de dâhil olmak üzere, siz kendi çocuklarınızı biz de 
kendi çocuklarımızı, siz kendi kadınlarınızı, biz de kendi kadınlarımızı çağıralım, sonra da dua 
edelim de Allahtan yalancılar üzerine lânet dileyelim.”(61) 

69  Faysal Noor, “Ana Sayfa, Şübühâtü’ş-Şîati ve’r-Red aleyha, el-İmametü ve Efdaliyyetü Ali ra.” 
(Erişim 29 Mayıs 2022). 

70  Korkmaz, Şîa’nın Oluşumu, 52-57. 
71  Kummî, Kitâbü’l-Makâlât ve’l-Fırak, 16. 
72  Şeyh Sadûk Ebû Ca’fer Muhammed b. Ali b. el-Hüseyn, Emâlîyyü’s-Sadûk (Beyrut: Müessesetü el-

A’lâmî, 1430/2009), 221-222. 
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tamamladım.” Mâide suresi 3. âyeti nâzil olmuştur. Bu hadise, Şîa’nın imâmet 
konusundaki en önemli ve mutlak kabul ettiği bir iddiadır.73 Müellif de bu hadiseyi, 
Şîî düşünce doğrultusunda yorumlamaktadır. Gadîr-i Hum’da Hz. Peygamber’in 
sarf ettiği sözler ve Şîa’nın imâmetle ilişkilendirdiği âyetler, Şîa dışındaki 
Müslümanlar tarafından farklı yorumlanmakta, Hz. Ali’nin imâmete nass ile tayin 
edildiğine birer delil sayılmamaktadır.74 

2.8. Hz. Hüseyin Kimdir? 

Hz. Hüseyin, Hz. Peygamber’in kızı Fâtımâ’nın ve Hz. Ali’nin oğludur. Lakabı 
şehit ve seyyid olan Hz. Hüseyin’in ismini Hz. Peygamber koymuş,75 bağrına 
basmış, ağlamış ve niçin ağladığı sualine “Onu azgın bir topluluk öldürecek, onlara 
benim şefaatim ulaşmayacak” buyurmuştur.76 Hz. Hüseyin küçükken Hz. 
Peygamber’in boynuna binerek oynardı. Selman-ı Fârisî Rasûlullah’tan naklen, 
“Hasan ve Hüseyin benim iki oğlumdur, onları seven beni sevmiştir, kim beni severse Allah 
da onu sever…” sözünü söyleyerek onları sevmeyenlerin akıbetinin cehennem 
olduğunu bildirmiştir. Risâle müellifinin Hz. Hüseyin’i katledecek toplulukla 
alakalı sözü, Şîî müellif Meclisî’nin “Bihâru’l-Envar” adlı eserinde geçmektedir.77 Hz. 
Peygamber’in Hz. Hüseyin’e olan sevgisini ifade eden çok sayıda bilgi bulunmasına 
rağmen78 müellif burada, Şîî bakış açısını benimseyen müelliflerin rivayet ve 
eserleri dışında malumata yer vermemiştir. 

2.9. Hz. Hüseyin Nerede Şehit Oldu? 

Risâlede, Muaviye’nin Yezid’i veliaht tayin etmesinden başlayarak, Hz. 
Hüseyin’in şehit edilmesine giden süreç anlatılmaktadır. Buna göre: Şam’a 
hükmeden Muaviye, hicri 60 yılında vefatı öncesi, oğlu Yezid’e yaptığı vasiyetinde: 
“Benden sonra senin halife olman için her şeyi yaptım. Dört kişi biat etmekten sakındı. 
Abdullah b. Ebû Bekir, Abdurrahman b. Ömer, Abdullah b. Zübeyr, Hüseyin b. Ali. Bunları 
biata davet et, etmezlerse öldür.” demiş, o da başa geçince babasının vasiyetini yerine 
getirmek üzere Mervan b. Hakem’le istişare etmiştir. Mervan da bu kişilerin 
katledilmelerini istemiştir. Kûfe’deki bazı kişilerin teşviki ve daveti üzerine bütün 
yakınları ile yola çıkan Hz. Hüseyin, Fırat kıyısındaki Kerbelâ denilen yerde 
durdurulmuştur. Kûfe valisi Ubeydullah b. Ziyad, Ömer b. Sa’d komutasında bir 
orduyu Kerbelâ’ya göndermiş, kuşatılan, susuz bırakılan, akrabaları birer birer 
önünde şehit edilen Hz. Hüseyin de sonunda şehit edilmiştir. Katledilmesinin 

 
73  Tabersî, Mecmau’l-Beyân fî Tefsîri’l-Kur’ân, 3/227. 

74  Fığlalı, İmamiyye Şîası, 219-221.  
75  Meclisî, Bihâru’l-Envâr, 10/127-128. 
76  Meclisî, Bihâru’l-Envâr, 10/128. 
77  Meclisî, Bihâru’l-Envâr, 10/128. 
78  Fığlalı, İmamiyye Şîası, 97-100. 
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ardından kesilen başı, Şam’a götürülmüştür. Müellifin bu hususta verdiği bilgiler, 
tarih kitaplarında bildirilenler ile mutabıktır.79 Emevî halifeleri hakkında daha 
önce müellifin söyledikleri, onun düşüncesini anlamaya yardımcı iken, burada 
Yezid’den bahsettiğinde “aleyhi’l-la’ne/lanet üzerine olsun” demesi duruşunu net 
olarak açıklamaktadır.  

2.10. Mâtem ve Âşûrâ 

Müellif, Hz. Hüseyin’in katledildiği âşûrâ gününde nerelerde mâtem 
tutulduğuna dair: “Bütün İran yaylasında, Bağdad ve Kêrbelâ, Buhârâ, Yemen, Hindistan 
ve Java adalarını” saymaktadır. “Bu günlerde mâtem tutmak ya da ağlamak dinen uygun 
mu? Bin üç yüz sene evvel Kerbelâ’da şehit olmuş bir zata taziye ve ağıtın bir mana ve 
faydası var mı?” suallerini soran müellif cevabı da kendisi vermektedir. 

“Uhud savaşında Hz. Hamza şehid oldu. Medine’ye dönen Müslümanların 
evlerinde ağıt sesleri yükseliyordu. Ancak Hz. Hamza’nın ardından ağlayacak 
kimsesi olmadığından Rasûlullah mahzun oldu. Bunun üzerine ensâr 
hanımları, önce Hz. Hamza’nın evine gelerek Hz. Peygamber’in amcası için 
ağladılar inlediler, sonra kendi şehidlerine ağladılar. Halen bir beldenin 
büyüklerinin vefat yıldönümünde gözyaşı dökülüyor. Hz. Hüseyin ile kıyası 
dahi mümkün olmayan, ancak birkaç bin kişinin tanıdığı kimseler için bu 
adetler yapılırken bizim için canını veren bir zat için bunlar nasıl yapılmaz.”  

Âşûrâ gününde, mâtem tutulmasının gereğini izah etmeye çalışan risâle 
müellifi, çeşitli başlıkları açıklarken takip ettiği kitap ve sünnetten delil getirme 
yerine, hayattan delil getirmeyi tercih ederek sıradan insanlar için bile yapılan 
anma törenlerini Hz. Hüseyin’in fazlasıyla hak ettiği sonucunu çıkarmıştır. Vefat 
eden bir kişinin ardından yapılacak anma etkinliğinin sınırları İslâm’da 
belirlenmişken, müellifin doğrudan hayattan ilham alarak dinî bir meselede 
hüküm vermesi usûl bakımından sorunludur. Müellif, Hz. Hüseyin için tutulacak 
mâtem münasebetiyle ne türlü törenler yapılması gerektiği konusuna 
değinmemiştir. Ancak, Şîî düşüncede mâtem ya da anma törenleri basit bir 
anmadan ibaret değil, mezhebin merkezine yerleştirilmiş, “farz ve sünnet 
namazlar”80 konumunda görülen faaliyetlerdir. Mâtem törenlerinde Şîîlerin 
kendilerine ettikleri eziyet vs. gibi hususlar ayrıca bahis konusu edilecek 
uygulamalardır.         

Hz. İbrahim’in oğlu İsmail’i kurban etme hadisesini hatırlatan müellif, “Hz. 
İsmail kesilmediği halde her sene binlerce koyunun kurban edildiğini, kıssasını 
dinleyenlerin ağladığını, Hz. Hüseyin’in ise başına gelen felaket için Muharrem ayında 

 
79  İbnü’l-Esîr, el-Kâmil fi’t-Târîh, 3/407-443. 
80  Kasım Toprak, Ziyaret-i Erbaîn (İstanbul: Önsöz Yayınları, 2013), 23.  
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taziye tutularak ağlanması çok değildir” demektedir. Kerbelâ’da işlenen cürüm 
hatırlanarak âşûrâ gününde mâtem tutulmasına karşı çıkılmasını, kendisini 
Müslümanlar için fedâ etmiş olan Hz. Hüseyin’e vefasızlık sayan müellif, Hz. 
Peygamber’in, hayatta iken bu duruma ağlamasını delil göstermektedir. 

Bütün İslâm dünyasında âşûrâ81 günü sünnette geçtiği üzere82 oruç ve 
dolayısıyla ibadet günü olarak telakki edilir. Bu günde yaşanan Kerbelâ faciası, her 
mü’minin yüreğini sızlatan bir acıdır. Bu sebeple müellif, âşûrâ gününün bir sevinç 
ve coşku günü olan bayram değil, aksine bir acının hatırlanmasına vesile olan 
mâtem günü olduğunu izah etmek gayesiyle bu risâleyi yazmıştır. Ancak İslâm’da 
yas ve mâtem konusunu dinî delillerden bağımsız açıklamaya çalışmıştır. Hz. 
Peygamber’e nispet edilen bazı rivayetlerde, İslâm’da mâtemin nasıl olması 
gerektiğine yönelik bilgiler bulunmaktadır. Buna göre; “Allah’a ve ahiret gününe 
iman eden bir kadının zevcinden başka bir ölü için üç günden fazla yas tutması helal 
değildir. Lakin kadın, zevcine karşı dört ay on gün tessürünü izhar eder”83, Hz. Peygamber 
“Çocuğunun kabri başında feryat ederek ağlamakta olan bir kadının yanından geçmişti de 
Allah’ın gazabından kork ve sabreyle”84 buyurmuştur. Başka bir rivayette ise Hz. 
Peygamber’in kızı Zeyneb’in oğlu vefat etmek üzere iken, Rasûlullah oraya gitti ve 
can çekişen çocuğu kucağına aldı. Bu esnada Rasûlullah’ın gözyaşları akıyordu. “Ya 
Rasûlallah, bu yaş nedir denilince Hz. Peygamber: Bu gözyaşı Allah’ın kullarının gönüllerine 
koyduğu rahmetidir.”85 

Görüldüğü gibi mevtanın arkasından yapılabilecekler hususunda rivayet 
kitaplarında çeşitli bilgiler bulunmaktadır. Müellif, âşûrâ günlerinde yapılması 
uygun olan davranışlar için, bu eserlerde geçen rivayetlerden bağımsız olarak 
kanaatini açıklamıştır.        

 

  

 
81  Yusuf Şevki Yavuz, “Âşûrâ”, Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi (İstanbul: TDV Yayınları, 

1991), 4/24-26. 
82  İbn Abbas’ın (ra.) şöyle dediği rivayet edilmiştir: Nebi (sa.) Medine’ye hicret buyurduğunda, 

Yahudilerin âşûrâ günü oruç tuttuklarını gördü de: “Bu ne orucudur?” diye sordu. Cevaben: 
Bugün, salih bir gündür; bugün Allah Teâlâ’nın İsrail oğullarına, düşmanlarından kurtuluş nasip 
ettiği gündür. Musa (as.) buna şükür olarak oruç tutmuştur. Biz de tutarız dediler. Hz. 
Rasûlullah: “Biz Musa’ya sizden daha yakınız” buyurdu da o gün oruç tuttu ve ashabına da bunu 
emretti. Zeynü’d-Din Ahmed b. Ahmed b. Abdi’l-Latifi’z-Zebidî, Sahih-i Buharî Muhtasarı Tecrid-i 
Sarih Tercemesi ve Şerhi, çev. Kamil Miras (Ankara: Diyanet İşleri Başkanlığı Yayınları, 1974), 
6/308-309.    

83  Zebidî, Sahih-i Buharî Muhtasarı, 4/363. 
84  Zebidî, Sahih-i Buharî Muhtasarı, 4/369. 
85  Zebidî, Sahih-i Buharî Muhtasarı, 4/376-377. 
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3. Risâle Metninin Tavsifi 

Yevm-i  Â̒şûrâ’da Şîʻîlerin İcrâ-yı Âyîni adıyla Osmanlıca yazılan risâle, 
Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Araştırmaları Merkezi (İSAM), “Risaleler”86 
veri tabanında matbû hâlde kayıtlıdır. Bir mecmua içerisinde olmayıp, 
müstakil biçimde basılmıştır. 18 sayfadan (9 varak)  müteşekkil risâlenin 
kapak sayfasında eserin ismi, müellifinin adının ilk harfleri ( .ع .م ) ve 
münderecât yer almaktadır. Bu sayfa, aynı zamanda eserin basıldığı yer 
ve tarih kayıtlarını da ihtiva etmektedir. Buna göre eser, İstanbul 
Matbaa-i Ahmed Kâmil’de 1344 senesinin Muharrem ayında basılmıştır. 
Söz konusu tarih, miladî takvimde 1925 yılının Temmuz ayına tekabül 
etmektedir. 

Münderecât (içindekiler) kısmında müellif, risâlesinin muhtevasını 
teşkil eden başlıkları kısaca okuyucuya iletmiştir. Buna göre risâle, 
“Sebeb-i tahrîr-i risâle; Şîî ne demektir; Şîîler, halîfelere itikâd ederler mi; 
Rasûlullah’tan sonra sâbıku’l-İslâm olan kimdir; Hazret-i Alî el-Murtazâ 
kimdir; Alî, insanların en cesur ve en şecîi idi; Hazret-i Alî, insanların en 
fâzıl ve âlimidir; Hazret-i Alî, Rasûlullah’ın karındaşı makâmındadır; 
Hazret-i Alî, insanların en sahîsi idi; Hazret-i Alî, nefs-i Rasûlullah’tır; 
Rasûlullah, dünyadan hîn-i rıhletinde kendisine Hazret-i Alî’yi vasî tayîn 
etti mi; İmam Hüseyin kimdir; Hazret-i Hüseyin nerede şehîd edildi; 
İmam Hüseyin’e bugün nerelerde mâtem tutulur?” gibi muhtelif 
başlıkları ihtiva etmektedir. Eserin asıl kısmını teşkil eden birinci 
sayfadan itibaren ise bahis konusu edilen başlıklar, kendi içerisinde 
müstakil şekilde değerlendirildikten sonra esere son verilmiştir. 
İçerisinde âyet ve hadis iktibaslarına da yer verilen risâlenin dili, son 
derece açık ve sade bir üslûba sahiptir. Risâle, yazıldığı dönemin Şîî din 
anlayışını göstermesi bakımından ön plana çıkmaktadır. Aşağıda, adı M. 
A. olarak remzedilen müellifin kaleme aldığı risâle günümüz Türkçesine 
aktarılarak okuyucuya iletilmiştir.87  

 
86  Bk. İSAM, İslâm Araştırmaları Merkezi, “Risaleler VT–Yevm-i Âşûrâda Şîîlerin İcrâ-yı Âyîni”, 

(Erişim 24 Mayıs 2022). 
87  Risâlenin çevirisi ile ilgili belirtmek istediğimiz birkaç husus şöyledir: Metnin çeviri yazısında, 

risâlenin telif edildiği dönemin (1925) dil ve gramer hususiyetleri dikkate alındı. 
Transkripsiyonda sadece uzun ünlüler (â, î, û) ile ayn (ʻ) ve hemze (’) gösterildi. Kalın 
sessizlerden sonra gelen uzun ünlüler için (ā, ī, ū) seslerinden faydalanıldı. Risâlenin sayfa 
numaraları için (1), (2), (3) vs., metin içinde anlamın tamamlanması adına tarafımızca ilave 
edilen kelime ve ibareler için [] kullanıldı. Şahıs isimlerinden sonra gelen dua cümleleri italik 
gösterildi. Diyalog cümleleri tırnak (“…”) içerisine alındı. Müellif, risâlesine iktibas ettiği bazı 
âyet ve hadislerin tercümesini metin içerisinde vermiştir. Ancak tercümesi yapılmayan âyet ve 
hadisler de mevcuttur. Söz konusu âyet ve hadislerin tercümeleri dipnotta gösterildi. 
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4. Risâlenin Çevirisi 

[Metin] 

Yevm-i ʻÂşûrâda Şîʻîlerin İcrâ-yı Âyîni 

Yazan: M. A. 

Münderecât: Sebeb-i tahrîr-i risâle – Şîʻî ne demektir? – Şîʻîler halîfelere 
iʻtikād eder mi? – Rasûlullah’tan sonra sâbiku’l-İslâm olan kimdir? – Hazret-i 
ʻAliyyü’l-Murtazâ kimdir? – ʻAlî insânların en cesûr ve en şecîʻî idi – Hazret-i ʻAlî, 
insânların en fâzıl ve en ʻâlimidir – Hazret-i ʻAlî, Rasûlullah’ın karındaşı 
makāmındadır – Hazret-i ʻAlî, insânların en sahîsi idi. Hazret-i ʻAlî, nefs-i 
Rasûlullah’tır – Rasûlullah, dünyâdan hîn-i rıhletinde kendisine Hazret-i ̒ Alî’yi vasî 
mi taʻyîn etti? – İmâm Hüseyin kimdir? – Hazret-i Hüseyin nerede şehîd edildi? – 
İmâm Hüseyin’e bugün nerelerde mâtem tutarlar? 

İstanbul Muharremü’l-Harâm 1344 /Temmuz 1925, Matbaʻa-i Ahmed Kâmil 

(1) Yevm-i ʻÂşûrâda Şîʻîlerin İcrâ-yı Âyîni 

Sebeb-i tahrîr-i risâle 

Geçen sene Muharremü’l-Harâm’ın on birinci yaʻnî yevm-i âşûrânın ertesi 
günü Dârul-Fünûn’da tahsîl görmüş olan öteden beri tanıştığımız bir zâta 
Tepebaşı’nda tesâdüf ettim. Kendisiyle selâmlaşmamızı müteʻâkib: “Bayramınızı 
tebrîk ederim.” dedi. Birden bire fevkalâde taʻaccüb ve hayret ettim ve kendisine: 
“Nasıl bayram, hangi bayramdan bahsediyorsunuz?” dedim. Bana cevâben dedi ki: 
“Nasıl bayram olacak cânım, âşûrâ bayramından bahsediyorum, fakat sizin bu 
âşûrâdan bir şey anlamadık. Bu sözünüze fevkalâde müte’essif oldum.” Bunu câhil 
bir kimse söyleseydi belki bu kadar müte’essir olmazdım; fakat sizin gibi Dârul-
Fünûn tahsîli görmüş bir efendinin, âşûrânın bayram olmadığını bilmediği her 
hâlde acınacak bir keyfiyettir. ʻAzîzim âşûrâ bayram değildir. Belki (2) yevm-i 
mâtemdir. Nasıl oluyor da bu âna değin siz bunu bilmiyorsunuz?” Dostum benden 
özür diledi ve: “Vallâhi birâder herkes öyle söylüyor.” dedi. Bu sözü ile kendisinin 
maʻzûr tutulacağını sanıyordu. Filhakīka tedkīk ettim, hemen herkes hattâ 
memleketin udebâsı meyânında bulunanlardan bazıları bile âşûrâyı bayram add ve 
telakkī ettiklerini veya Şîʻîlerin âşûrâ günü bayramlaştıklarını zannettiklerini 
gördüm. İşte Cenâb Şehâbeddin Bey’in vaktiyle Servet-i Fünûn’da intişâr eden bir 
makālesinden bir satır: “…maʻa eze’d-devleti88 âşûrâ bayramını te’sîs etmekle…” 
Kezâlik bundan bir buçuk ay akdem Bâyezîd İnâs Nümûne Mektebi’nde muʻallime 
hanım derste talebeye târîh-i İslâm’dan bahsederken Îrânîlerin Hazret-i 

 
88  maʻa eze’d-devleti: devletin kaldırılmasıyla… 
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Muhammed’in (sa.) torunu olan İmâm Hüseyin’i şehîd ettiklerini ve şimdi pişmân 
ve nâdim olduklarını ve baʻzılarının yevm-i şehâdete müsâdif olan âşûrâ günü 
şenlik yaptıklarını söylediği mesmûʻum oldu. 

Tedkīk ettim, nasıl olur da târîhe bu kadar muğāyir olan bu uydurma, serâpâ 
kizb ve dürûğdan ʻibâret olan bu erâcîf, talebeye telkīn ediliyor. Hak ve hakîkat bu 
kadar tahrîf edilerek efsâne ve efsûn kabîlinden olan bu hikâyât-ı vâhiye ile 
talebenin gözleri kapatılıyor. Nasıl oluyor da muʻallimeliği meslek ittihâz eden bir 
kimse kürre-i arzda ʻazîm inkılâbâta sebebiyet veren bir vakʻa-i mühimmenin 
esâsına vâkıf olmuyor. ̒ Acabâ muʻallime hanımın bir maksad-ı husûsî mi vardır. (3) 
Bunları talebeye takrîr ve tedrîs etmekte gizli bir fikri mi mevcûttur. Tedkīk ettim. 
Ancak muʻallimenin cehâletinden başka hîçbir fikr-i mahsûsu olmadığını gördüm. 
Ve Peygamber’in torununu Îrânlıların değil belki Emevîlerin ikinci halîfesi olan 
Yezîd ʻaleyhi’l-la’ne tarafından şehîd ettirildiğini öğrenmesi içün kendisine ʻAlî 
Reşâd Bey’in te’lîf ettiği ve el-yevm liselerde okunan tarîh-i ʻumûmînin yüz birinci 
sahifesini ve kezâlik ʻAlî Seydî ve ʻAlî Reşâd tarafından ʻidâdilerde okutturulmak 
üzere te’lîf olunan üç cildlik târîhini gönderdim ve ikinci cildinin yirmi üçüncü 
sayfalarında şu yazıları okumasını tavsiye ettim. 

“Muʻâviye’nin oğlu Yezîd gāyet zekî ve kurnaz ve hîçbir şeyden arlanmaz bir 
mahlûk olduğundan ve Hazret-i Hüseyin mevcût oldukça te’mîn-i istiklâl 
edemeyeceğini anladığından üzerine bir fırka sevk eyledi. Kerbelâ civârında vukûʻa 
gelen kanlı bir muhârebede Hazret-i Hüseyin gāyet acıklı bir sûrette şehîd edildi. 
Âl-i Beyt-i Rasûl’den yalnız pek küçük olan Zeynelâbidîn kurtuldu. İşte Kerbelâ 
vakʻa-i dilsûzu bundan ʻibarettir. Hazret-i Hüseyin’in kātili Şimr isminde biri idi.” 
Tasavvur buyurulsun, on sene liselerde târîh okuyan bir efendi, İslâm olmak 
dolayısıyla kendisini ʻalâkadâr etmesi bir tarafa bırakılsa bile Müslümânlar 
arasında büyük tebeddülâta bâʻis olan İslâmları bugünkü şu hâl-i pür-melâle 
düşüren ve beynennâs yüz bin fitne ve fesâdın çıkmasına (4) sebebiyet veren, 
târîhin en mühim fâciʻasının künhüne vâkıf olmadan kitâbı kapıyor. 

Şîʻî ne demektir? 

Şîʻî mezhebi demek, Hazret-i Hâtemü’n-Nebiyyîn ve Ehl-i Beyt’in dîn ve 
mezhebi demektir. Şîʻîler, muhibb-i Ehl-i Beyt-i Rasûl olurlar. 

Şîʻîler, halîfelere iʻtikād ederler mi? 

Hazret-i Peygamber’in vefâtından bu güne kadar gelen halîfelerin hîçbirine 
iʻtikād etmezler. Zâten hadîs-i şerîf de bunu mü’eyyiddir. Yalnız Hazret-i ʻAlî 
kerremallâhu vechehuyu Peygamber’in vasîsi ve halîfesi ve Müslümânların imâmı 
bilirler. Benî Ümeyye gürûhu aslâ hilâfete müstehakk değiller idi. Ekser-i 
evkātlarını zulüm ve fısk ve fücûr ile geçirmişlerdir. Birçok defʻa ahkâm-ı 
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şerʻiyyede ʻâciz kalmışlardır. Baʻzen cünüb iken halka imâmet etmişler ve 
namâzdan sonra izhâr-ı cenâbet etmişlerdir ve sarhoş olarak imâmete geçip sabâh 
namâzını dört rekʻat kılmışlardır. 

Rasûlullah’tan sonra sâbiku’l-İslâm olan kimdir? 

Râsûlullah’tan sonra sâbiku’l-İslâm olan Peygamber’in dâmâdı (5) ve 
amcazâdesi ve birâderi olan ʻAlî’dir. Ebû Bekir Hazretleri kırk yaşında, Hazret-i ʻAlî 
ise tıfl-ı sağīr iken îmâna geldi. Tıflın îmân ve tâʻat ve maʻsiyetine ve küfrüne iʻtibâr 
olunur mu? Tıflın îmân ve tâʻat ve maʻsiyetine ve müstehakk-ı sevâb ve ikâb 
olduğuna âyât-ı Kur’âniyye ve delâil-i kat’iyye mevcuttur. Mûsâ ile Hızır 
yekdîğeriyle refîk olup giderken Hızır müstehakk-ı ikâb bir tıflı katletti ve bu âyet 
nâzil oldu ( … ُھَلَتَقَف امًلاَغُ  اَیقَِل  اَذاِ  ىّٰٓتحَ  اَ۠قَلطَنْاَف   ).89 Çocuğun katlinde Hazret-i Mûsâ Hızır’a 
iʻtirâz etti. Cevâbında ( ارًفْكُوَ اًناَیغْطُ  امَھَُقھِرُْی  نَْا  َنیش۪خََف  آ نِیَْنمِؤْمُ  ُهاوََبَا  نَاكََف  مُلاَُغلْا  اَّمَاوَ   ).90 O çocuk 
katle müstehakk mı idi, yoksa Hızır zâlim mi idi? Allâh Teʻâlâ Hazretleri zâlimi 
Kur’ân’da methetmez. Hızır ise enbiyâ-yı ʻizâmdandır. Ve kezâlik Hazret-i ʻÎsâ’ya 
Allâhu Teʻâlâ tufûliyetinde kitâb ve nübüvvet-i kerâmet buyurdu. Ve kezâlik 
Hazret-i İbrâhîm ʻaleyhisselâm tevellüd ettiğinde o devrin zâlim hükümdârından 
korkan vâlidesi Hazret-i İbrâhîm’i bir şeye sarıp bir ırmak kenârında gizledi. 
Hazret-i İbrâhîm elini yüzüne sürüp kelime-i tevhîd getirerek kendine sarılı olan 
şeyi açtı ve vücûdunu pâk ederken vâlidesi gördü ve korktu. Kelâmullah dahi bunu 
nâtıktır. 

Hazret-i ʻAliyyü’l-Murtazâ kimdir? 

ʻAliyyü’l-Murtazâ, Peygamber’in amcası Ebî Tâlib’in mahdûm-ı ʻâlîleridir. (6) 
Şîʻîler ʻAlî bin Ebî Tâlib’i, emîrü’l-mü’minîn bilirler ve bu lakab-ı şerîf, Allah ve 
Rasûl’unün emriyle yalnız münhasıran Hazret-i ʻAli’ye mahsûstur derler. Hattâ 
zamân-ı saʻâdette ona emîrü’l-mü’minîn diye hitâb olunurdu ve dîğerleri hakkında 
emîrü’l-mü’minîn hitâbı vukûʻa gelmemiştir. (…الله مكیلو  امنا   )91 âyet-i celîlesinin 
hükmü üzere Hazret-i Rasûl’ün zamânında ekseriyâ ona “veliyyullâh ve “veliyyü’l-
mü’minîn” diye hitâb eylerdi. 

Şîʻîler, Hazret-i Rasûlullah’tan sonra ̒ Alî’den daha efdal, daha ̒ âlim, daha şecîʻ, 
daha halîm, daha sabûr, hîçbir kimsenin mevcûd olmadığını biliyorlar. Îmânının 

 
89  el-Kehf 18/74. “Yine yürüdüler. Nihayet bir erkek çocuğa rastladıklarında (Hızır) hemen onu 

öldürdü. Musa dedi ki: Tertemiz bir canı, bir can karşılığı olmaksızın (kimseyi öldürmediği 
halde) katlettin ha! Gerçekten sen fena bir şey yaptın!” 

90  el-Kehf 18/80. “Erkek çocuğa gelince, onun ana-babası, mümin kimselerdi. Bunun için 
(çocuğun) onları azgınlık ve nankörlüğe boğmasından korktuk.” 

91  el-Mâide 5/55. “Sizin dostunuz (veliniz) ancak Allah’tır, Resûlüdür, iman edenlerdir; onlar ki 
Allah’ın emirlerine boyun eğerek namazı kılar, zekâtı verirler.” 
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doğruluğu, nûr-ı ʻilmi, kuvvet-i nefsi, âdâb ve ahlâk-ı hasene ile ittisâfı, sabrı, hilm 
ve tâʻata müdâvemeti ve şübühâttan ictinâbı, sehâveti ve şecâʻati, ʻilim ve ʻirfânı, 
ʻismet ve tahâreti, hikmet ve zehâdeti temâyüz etmiştir. İhyâ-yı dîn yolunda cemîʻ-
i gazavâtta müşrik ve kâfirleri helâk edip aslâ firâr etmemiş ve Peygamber 
efendimiz onun bir darbe-i seyfini ins ve cinnin aʻmâlinden efdal buyurmuştur ve 
ona nûr-ı çeşm, ibn-i ʻamm ve birâder gibi elkâb-ı mahsûsa ile hitâb eylemiştir ve 
Hazret-i ʻAlî puta aslâ ve katʻâ tapmamıştır. 

ʻAlî, insânların en cesûr ve en şecîʻi idi 

Ehl-i Kureyş, Hazret-i Peygamber’i şehîd etmeye karâr verdiler. Cebrâ’îl-i 
Emîn, Hazret-i Rabbü’l-ʻÂlemîn tarafından gelerek Peygamber’i bu hâlden (7) 
haberdâr eyledi. Ve ( ةرجھلاب كرمأی  الله  نّإ  ).92 Medîne cânibine hicret eyle dedi. 
Peygamber efendimiz buna muttaliʻ olunca ʻAliyyü’l-Murtazâ’yı daʻvet eyledi ve: 
“Yâ ʻAlî! Emr-i ilâhî budur. Küffâr şerrinden emîn olmak üzere bu gece benim 
yerimde beytûtet edesin. Benim yatağımda yat ve benim her gece üstüme 
örttüğüm yeşil bürde-i hadrâmı üstüne örtün.” Rasûlullah kendinde olan vedâyiʻi 
ve emânetleri Hazret-i ʻAlî’ye teslîm eyledi ki sâhiblerine verip kendi dahi ol 
serverin ̒ akabince Medîne’ye gele. Bu emir aslâ ̒ Alî’ye güç gelmedi. Sığar-ı sinniyle 
berâber havfa düşmeyerek muhabbet ve ihlâsı yüzünden: “Yâ Rasûlallah! Benim 
bin cânım olsa Allah’ın emrine fedâ ederim.” dedi ve Peygamber’in firâş-ı hâssı 
üzere yatıp ol ridâ-yı hadramîyi üzerine çekti. Bu sûretle kendisini Hazret-i 
Peygamber’e fedâ eyledi. 

Hak Teʻâlâ Cebrâ’îl ve Mîkâ’îl’e buyurdu: “Ey melâ’ikeler! Ben, sizlerden iki 
nefere birâderlik versem, biriniz dîğer birâder yolunda cânını fedâ eder mi?” 
Onlar: “Ey ilâhî! Biz ʻömrümüzü kimseye bağışlamayız.” dediler ve sükûta vardılar. 
Emr-i ilâhî oldu: “Ey melâ’ike! Yeryüzüne nüzûl edin ve ʻAlî bin Ebî Tâlib’e nazar 
kılın ki benim Rasûl’ümün yolunda nasıl cânını fedâ etmektedir.” Onlar dahi, Hak 
Teʻâlâ’nın fermânı üzere yere indiler. Cebrâ’îl, ʻAliyyü’l-Murtazâ’nın başı ucuna ve 
Mîkâ’îl ayağı ucuna durdu. Ve Cebrâ’îl eyitti: “Yâ ʻAlî! Senden gayri kim vardır ki 
Hak Teʻâlâ onunla melekleri üzerine mübahât eyleye.” İşbu âyet dahi (8) ol gece 
nâzil oldu. ( دِاَبعِلْابِ فٌؤُ۫رَ  bُّٰوَ   bِّٰ ۜ تِاضَرْمَ  ءَآَغ  تِبْا ُھسَفَْن  ير۪شَْی  نْمَ  سِاَّنلا  نَمِوَ  )93 ilâ âhirihi’l-âyeh. Bu 
sûretle Hazret-i ʻAlî kendi cânından geçerek hayâtını Peygamber’e fedâ ve 
Rasûlullah’ı himâye eyledi. Birkaç gün sonra Rasûlullah’ın kerîmesi Fâtımâtü’z-
Zehrâ’yı ve kölesi Zeyd’in haremi ve oğlu Üsâme’yi develere bindirerek en öndeki 
devenin dizginini Zeyd’in eline verdi ve Ehl-i Beyt’ini hattâ deve ve koyununa 
varıncaya kadar yalnız başına Mekke’den çıkarıp Medîne’ye götürürken Hâlid bin 
Velîd, küffâr-ı Kureyş ile katl ve gârat (saldırı) maksadıyla gürûh gürûh ʻAlî’nin 

 
92  “Allah, sana hicreti emrediyor.” 
93  el-Bakara 2/207. “İnsanlardan öyleleri de var ki, Allah’ın rızasını almak için kendini fedâ eder. 

Allah da kullarına şefkatlidir.” 
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yolunu kestiler. Hazret-i ̒ Alî develeri kenâra çekmesi için Zeyd’e emretti ve kılıcını 
çekerek yalnız başına bütün küffâra iʻlân-i harb etti. Küffâr bir zerre kadar bir şey 
almaya kâdir olamadılar ve cümlesini Rasûlullah’a eriştirmiştir. 

Yevm-i Uhud’da ʻasâkir-i İslâmiyye münhezim oldular. Müslümânlar 
hezîmete yüz tutup perîşân oldular ve Rasûlullah’ı yalnız bırakarak firâr eylediler. 
Hazret-i Peygamber’in vücûd-ı mübârekine birtakım zahmlardan dolayı zaʻf târî 
olmuş ve bir çukura düşmüştü. Çukurdan çıkmak için kuvveti kâfî gelmiyordu. Ol 
hâletde ʻAlî bin Ebî Talib ve Talha bin ʻUbeydullah radiyallâhu anhumâ yetiştiler. 
Talha çukura indi oturdu. Hazret-i Peygamber mübârek ayağını Talha’nın 
omuzuna koydu ve ʻAliyyü’l-Murtazâ’nın mübârek elini tutup çukurdan dışarı 
çıktı. Küffâr, Seyyid-i ʻÂlem’in çukurdan çıktığını görünce hücûm eylediler. 
Hazret-i ʻAlî (9) filhâl ol kavme müteveccih oldu. Birkaçının cânını cehenneme 
gönderdi. Bâkîsi perîşân oldular. Dîğer bir cemâʻat kezâ hücûm ettiler. Nebî, velîye 
işâret etti. Velî onların dahi haklarından geldi. Ol esnâda Cebrâ’îl ̒ aleyhisselâm hâzır 
oldu ve Peygamber’e: “Aliyyü’l-Murtazâ muvâsât ve mu’âhât şerâ’itini yerine 
getirdi.” dedi ve Peygamber Efendimiz de cevaben: ( ھنم اناو ىنم ھنإ ) Yaʻnî ʻAlî 
bendendir ve ben ʻAlî’denim. Cebrâ’îl: ( امكنم انأ ) yaʻnî ben dahi sizlerdenim dedi. 

Berâ’et sûresini küffâra okumak için Ebû Bekir Hazretlerinin maʻiyetine bir 
fırka ʻasker verilip Mekke’ye gönderilmiş iken Berâ’et sûresini küffâra kıra’âtı 
Allâhu Teʻâlâ, ̒ Alî’ye emreyledi ve Rasûlullah dahi emr-i ilâhîye mebnî Ebû Bekir’in 
ve ʻasâkirin geri dönmesini ve işin, Hazret-i ʻAlî’ye teslîm olunmasını emreyledi. 
Hazret-i ʻAlî yalnız başına giderek yolda Ebû Bekir’den Berâ’et sûresini geri aldı ve 
yalnızca gidip âyet-i şerîfeyi Mekke derûnunda küffâra kırâ’at eyledi ki ol âyet dahî 
budur: ( مْھُومُُتدْجَوَ ثُیْحَ  نَیك۪رِشْمُلْا  اوُلُتقْاَف  مُرُحُلْا  رُھُشَْلاْا  خََلسَنْا  اَذاَِف  )94 Hendek Gazvesinde Hazret-
i Peygamber buyurdular: “Ali’nin Hendek harbinde bir darbe-i şemşîri, ins ve 
cinnin tâʻatlerine berâberdir. (  ىلا ىتما لامعا نم لضفأ قدنخلا موی يف بلاط ىبا نب ىلع ةبرض

ةمایقلا موی )  

Hazret-i ʻAlî, insânların en fâzıl ve en ʻâlimidir 

Hazret-i Peygamber buyuruyor: ( اھباب ىلع و ملعلا ةنیدم انا ) Ben ʻilim şehriyim ve 
ʻAlî, o şehrin kapısıdır.  

 

 

 
94  et-Tevbe 9/5. “Haram aylar çıkınca müşrikleri bulduğunuz yerde öldürün; onları yakalayın, 

onları hapsedin ve onları her gözetleme yerinde oturup bekleyin. Eğer tevbe eder, namazı 
dosdoğru kılar, zekâtı da verirlerse artık yollarını serbest bırakın. Allah yarlığayan, 
esirgeyendir.” 
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(10) Hazret-i ʻAlî, Rasûlullah’ın karındaşı makāmındadır 

Hicretin sekizinci ayında Hazret-i Muhammed, mescidde elli nefer ensâr ile 
elli nefer muhâcirîni birbirine karındaş eyledi, bir mu’âhât da muhâcirler arasında 
yaptı. Ebû Bekir ile ʻÖmer’i, Talha ile Zübeyir’i, ʻOsmân ile ʻAbdurrahmân bin ʻAvf’ı 
karındaş eyledi. ʻAliyyü’l-Murtazâ, Hazret-i Peygamber’e su’âl eyledi ki: “Yâ 
Rasûlallah! Yârân arasında ʻakd-i mu’âhât buyurup her birini birbirine karındaş 
eyledin. Bana hiçbir karındaş taʻyîn buyurmadın. Benim karındaşım kim olacak?” 
Hazret-i Peygamber cevaben: ( ةرخلآاو ایندلا يف ىخا تنا و كوخا انا ) Yaʻnî dünyâ ve 
âhirette sen benim karındaşımsın ve ben de senin karındaşınım dedi. 

Hazret-i ʻAlî, insanların en sahîsi idi  

Hazret-i ʻAlî ekseriya fukarâ ve mesâkîn ile musâhabet eder ve mâlik olduğu 
şeyi Allah yolunda nafaka verip sarf ederdi. Bu âyet dahi Hazret-i ʻAlî hakkında 
nâzil olmuştur ( نَوُعكِارَ مْھُوَ  َةوكَّٰزلا  نَوُتؤُْیوَ  َةولَّٰصلا  نَومُیقُ۪ی  نَیذَّ۪لا  اوُنمَاٰ  نَ  یذَّ۪لاوَ ُھُلوسُرَوَ   bُّٰ مُكُُّیلِوَ  امََّناِ  ).95 

Hazret-i ʻAlî, nefs-i Rasûlullah’tır 

( َنبَْا عُدَْن اوَْلاَعَت لُْقَف َنبَْاوَ اَنءَآ  ىَلعَِ bّٰ تََنعَْل لَْعجَْنَف لْھَِتبَْن َّمُث مْكُسَُفنَْاوَ اَنسَُفنَْاوَ مْكُءَاسَٓنِوَ اَنءَاسَٓنِوَ مْكُءَآ
نَیب۪ذِاكَلْا …)96 (11) Cenâb-ı Hak, Kur’ân-ı mecîdinde Hazret-i ʻAlî’nin, nefs-i Rasûlullah 

olduğunu bu âyet-i şerîfe ile zikretmiştir. Hazreti Peygamber buyuruyor: (  نأ دارا نم
 ھتدابع ىف ىسیع ىلا و ھتبیھ ىف ىسوم ىلا و ھملح ىف میھاربا ىلا و هوقت ىف حون ىلا و ھملع ىف مدآ ىلا رظنی

بلاط ىبا  نب  ىلع  ىلا  رظنیلف  )97 Rasûlullah bu hadîs-i şerîfi ile Hazret-i ʻAlî’yi, ulu’l-azm-i 
enbiyâya berâber tutmuştur. 

Rasûlullah dünyâdan hîn-i rıhletinde kendisine Hazret-i ʻAlî’yi vasî mi taʻyîn 
etti? 

Hazret-i ʻAlî, Peygamber’in vasîsi ve halîfesi, vârisi ve kâdî-i dîni ve 
Müslümânların imâmıdır. Rasûlullah hâlet-i nezʻde idi. Ashâba işaret edip emir 
buyurdular ( ىدعب اولضتلا  اباتك  مكل  بتكا  ساطرق  ةاودب و  ىنوتآ  )98 Yaʻnî bana kitâb ve devât ve 
kâğıd getirin sizler için bir kitâb yazayım ki tâ benden sonra dalâlete dûçâr 
olmayasınız ve Hazret-i ʻAlî’yi kendisine vasî taʻyîn ettiğini yazmak istiyordu. 
Gadîr-i Hum’da da Allâhu Teʻâlâ’nın emri ile Rasûlullah, ʻAlî’nin elinden tutup onu 
size halîfe ve imâm taʻyîn eyledim. Haccetü’l-vedâʻ’da Rasûl-i Hudâ, Gadîr-i Hum 

 
95  el-Mâide 5/55. “Sizin dostunuz (veliniz) ancak Allah’tır, Resûlüdür, iman edenlerdir; onlar ki 

Allah’ın emirlerine boyun eğerek namazı kılar, zekâtı verirler.” 
96  Âl-i İmrân 3/61. “Sana bu ilim geldikten sonra seninle bu konuda çekişenlere de ki: Geliniz, 

sizler ve bizler de dahil olmak üzere, siz kendi çocuklarınızı biz de kendi çocuklarımızı, siz kendi 
kadınlarınızı, biz de kendi kadınlarımızı çağıralım, sonra da dua edelim de Allah’tan yalancılar 
üzerine lânet dileyelim.” 

97  Hz. Âdem’in ilmini, Hz. Nuh’un takvasını, Hz. İbrahim’in hilmini, Hz. Musa’nın heybetini ve Hz. 
İsa’nın ibadetini görmek isteyen Ali b. Ebî Tâlib’e baksın.  

98  “Bana kalem ve kağıt getirin de size bir yazı yazdırayım da benden sonra dalalete düşmeyin.” 
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nâm mahalle geldiğinde orayı menzil ittihâz etti ve emr-i ilâhî üzere Cebrâ’îl 
hemân [o] mahalde nâzil olup bu âyet-i şerîfeyi getirdi ( َی ّلَب لُوسَُّرلا اھَُّیَا آ  نْمِ كَیَْلاِ لَزِنُْا امَٓ غِْ

ُھَتَلاسَرِ ۜ تَغَّْلَب  امََف  لَْعفَْت  مَْل  نْاِوَ  كَِّۜبرَ  ).99 (12) Rasûlullah bazı ashâbdan ihtiyâd edip bu emri 
iblâğ eylemek bâbında mütefekkir iken (… سِۜاَّنلا نَمِ  كَمُصِعَْی  bُّٰوَ  …)100 âyeti nâzil oldu ve 
ol vakit ʻAlî bin Ebî Tâlib’in elinden tutup deve cihâzından tertîb olunmuş bir 
minbere çıkararak buyurdu (  هاداع نم داع و هلااو نم لاو مھللا هلاوم ىلع اذھف هلاوم تنك نم

ھملظ نم  ىلع  نعلاو  ھلذخ  نم  لذخاو  هرصن  نم  هرصناو  )101 der-ʻakab bu âyet nâzil oldu: ( مَوَْیلَْا

اًنید۪ مَلاَسْلاِْا  مُكَُل  تُیض۪رَوَ  يت۪مَعْنِ  مْكُیَْلعَ  تُمْمَْتَاوَ  مْكَُنید۪  مْكَُل  تُلْمَكَْا  ).102 

İmâm Hüseyin kimdir? 

İmâm Hüseyin, fahr-i ʻâlem Hazret-i Muhammedü’l-Mustafâ’nın kerîme-i 
necâbetleri, Fâtımâtü’z-Zehrâ’nın ve Hazret-i ʻAliyyü’l-Murtazâ’nın mahdûm-ı 
mübarekleridir. Hazret-i Hüseyin’in lakabı şehîd ve seyyiddir. Hazret-i Hüseyin 
tevellüd ettikde Hazret-i Fâtıma, [onu] Peygamber’in yanına getirdi. Peygamber 
Efendimiz onun ismini Hüseyin koydu. Ondan sonra bağrına bastı ve ağladı. 
Ağladığının sebebi su’âl olundukda  Hüseyin’in hâline ağlarım dedi. Yâ Rasûlallah 
henüz Hüseyin’e ağlamayı mûcib bir hâl ʻârız olmadı ki ağlarsın diye soruldukda 
şöyle buyurdu: ( ىتعافش مھلانیلا  ىدعب  نم  ةیغابلا  ةئفلا  ھلتق  ).103 İmâm Hüseyin tıfl-i sağīr iken 
Hâtemü’l-Enbiyâ ve Server-i Kâ’inâtın boynuna binip çatık yürümek için ayaklarını 
Rasûlullah’ın sadr-ı mübârekine urdukda Rasûlullah iftihâr ederek (  كدجو بكارلا معن

بوكرملا معن  )104 der idi. 

Selmân-ı Fârisî’den menkuldür. Rasûlullah sallallâhu teʻâlâ ʻaleyhi ve sellem (13) 
buyurdu ki: ( هرخآ ىلا  ... bّ ھبحا ىنبحا  نم  ىنبحا و  امھبحا  نم  ىنبا و  نیسحلا  نسحلا و  )105 Yaʻnî Hasan 
ve Hüseyin, benim iki oğullarımdır. Her kim ki onlara meyl ve muhabbet eder bana 
muhabbet etmiş olur. Her kim ki bana muhabbet eder Allah’a muhabbet etmiş olur. 
Her kim ki Allah’a muhabbet eder, Cenâb-ı Hak onu cennet-i aʻlâya idhâl eder. Her 

 
99  el-Mâide 5/67. “Ey Resûl! Rabbinden sana indirileni tebliğ et. Eğer bunu yapmazsan O’nun 

elçiliğini yapmamış olursun. Allah seni insanlardan koruyacaktır. Doğrusu Allah, kâfirler 
topluluğuna rehberlik etmez.” 

100  el-Mâide 5/67. “Allah seni insanlardan koruyacaktır.” 
101  Ben kimin mevlâsı isem Ali de onun mevlâsıdır. Allahım! Ona dost olana dost ol. Ona düşmanlık 

edene düşman ol. Ona yardım edene, yardım et. Onu terk edeni, terk et. Ona zulmedenleri 
lanetle.” 

102  el-Mâide 5/3. “Bugün size dininizi ikmal ettim, üzerinize nimetimi tamamladım ve sizin için din 
olarak İslâm’ı beğendim. Kim, gönülden günaha yönelmiş olmamak üzere açlık halinde dara 
düşerse (haram etlerden yiyebilir). Çünkü Allah çok bağışlayıcı ve esirgeyicidir.  ” 

103  “Benden sonra onu, kendilerine şefaatimin ulaşmayacağı azgın bir topluluk öldürecek.” 
104  “Ne güzel bir binici seni buldu ve ne güzel bir binek.”  
105  “Hasan ve Hüseyin benim iki oğlumdur, O ikisini seven beni sevmiştir, beni seven de Allah’ı 

sevmiştir.” 
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kim ki Hasan ve Hüseyin’e düşmanlık eder Hudâ-yı Mütʻeâl Hazretlerine düşmanlık 
etmiş olur ve onların yeri cehennemdir. 

Hazret-i Hüseyin nerede şehîd oldu? 

Şâm’da icrâ-yı hükûmet eden Muʻâviye, târîh-i nebevînin altmışıncı senesinde 
vefât etti. Hastalığında oğlu Yezîd ʻaleyhi’l-laʻneye şöyle vasiyet etmişti: “Senin 
hükümdâr ve halîfe olman için ne lâzımsa hepsini yaptım. Dünyâ halkı sana bîʻat 
ettiler. Ancak dört kişi bîʻattan istinkâf etti. Biri ̒ Abdullah bin Bekri’s-Sıddîk, dîğeri 
ʻAbdurrahmân bin ʻÖmer el-Fârûk, üçüncüsü ʻAbdullah bin Zübeyir, dördüncüsü 
İmâm Hüseyin bin ʻAlî’dir. Bunların cümlesini bî‘ata daʻvet edesin ve bîʻat 
ettirmeyince râhat komayasın.” Muʻâviye’nin vefâtından sonra Yezîd hükûmete, 
emârete oturdu. Bu dört kişiden benim bîʻatımı al diye Medîne vâlîsi Velîd bin 
ʻUtbe’ye mektûb gönderdi. Velîd, Mervân bin el-Hakem ile bu bâbda meşveret 
eyledi. Mervân bu dört kişi bîʻat etmedikleri takdîrde dördünü de öldür dedi. (14) 
Bu esnâda Kûfe ahâlîsi Hazret-i Hüseyin’e bazı kimseler ile: “Peder-i ʻâlîniz Hazret-
i ʻAlî’nin makāmı size hâsdır. Hilâfet sizin hakkınızdır. Bizim tarafımıza teşrîf 
buyurunuz. Yolunuzda başımızı ve mâlımızı fedâ kılacağız.” diye haber 
gönderdiler. Hazret-i Hüseyin bin ʻAli radiyallâhu teʻâlâ ʻanh dahi ehli ve beyti ve 
cemîʻ-i taʻallukātıyla Mekke’den çıkıp Kûfe’ye ̒ âzim oldu. Hazret-i Hüseyin, Kûfe’ye 
giderken Fırat nehri kenarında Kerbelâ dedikleri sahrâya vardı. Kûfe vâlîsi 
ʻUbeydullah bin Ziyâd, Hazret-i Hüseyin’i şehîd etmek üzere ʻÖmer bin Saʻd’ı bir 
ordu ile gönderdi. ʻÖmer bin Saʻd, Hazret-i Hüseyin ve Ehl-i Beyt’ini ve 
maʻiyetindekileri susuz bırakmak için Fırat nehrinin yolunu kesti ve İmâm 
Hüseyin’in Ehl-i Beyt’ini bir bir gözünün önünde şehîd ettiler ve Hüseyin’i yetmiş 
kadar yerinden yaraladılar, atını urdular. 

Düşdü Hüseyin atından sahrâ-yı Kerbelâ’ya 
Cibrîl git haber ver Sultân-ı Enbiyâ’ya  

Fuzûlî 

Nihâyet şehîd ettiler. Hazret-i Hüseyin radiyallâhu ʻanhın rûh-ı pâki Hak Teʻâlâ 
hazretlerine gitti. ( نَوُعجِارَ ھِیَْلاِ  َّناِوَ  آ  èِِّٰ اَّناِ  ).106 Tafsîlâtı târîh-i İslâm kitâblarında 
mastûrdur. Hazretin şehâdetinden sonra (Şimr) ismindeki la’în, Hazret-i 
Hüseyin’in başını kesti. Hazret-i Hüseyin’in Ehl-i Beyt’ini baş açık, yalın ayak 
Kûfe’ye götürdüler, oradan da Şâm’a, Yezîd nezdine îsâl ettiler.  

 

 

 
106  el-Bakara 2/256. “Allah’tan geldik ve yine O’na döneceğiz” 
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İmâm Hüseyin’e bugün nerelerde mâtem tutarlar? 

Bütün Îrân yaylasında Bağdâd ve Kerbelâ’da, Buhârâ’da Yemen’de (15) 
Hindistân’da hattâ Java adalarında bütün Muharremü’l-Harâm ayında mâtem 
tutarlar.  

Muharremü’l-Harâm’da ve yevm-i âşûrâda mâtem tutmak ve ağlamak doğru 
mudur? 

Velev ki şehîd olsa bile bin üç yüz sene akdem Kerbelâ çöllerinde ölüp giden 
bir zâta her sene taʻziye tutup ağlamanın ne maʻnâsı ve ne fâ’idesi vardır? Uhud 
gazvesinde Hazret-i Hamza şehîd düştü. Muhârebeyi müteʻâkib İslâmlar Medîne’ye 
döndüler. Hânelerin ekserîsinde ağlayan kadınların âvâzı işitiliyordu. Ancak 
Hazret-i Hamza’nın hânesinde ağlama sesleri işitilmiyordu. Hazret-i Hamza 
garîbü’d-diyâr olmakla Medîne’de onun ardınca ağlar kimsesi yok idi. Rasûlullah, 
Hamza’nın ağlayacak kimsesi olmadığına mahzûn oldu. Bunun üzerine ensâr, 
kendi zevcelerini Hamza’nın hânesine gönderdiler. İbtidâ varıp ʻamm-i Rasûl-i 
Hudâ olan Hamza’nın hânesinde ağladıktan sonra kendi maktûllerine ağladılar. 
Ensâr kadınları akşâmla yatsı arasında Hazret-i Hamza’nın hânesine gelip tâ 
nısfu’l-leyle dek Hamza için ağlayıp nâlân oldular. Bugün herhangi bir memlekette 
vefât eden eʻâzımın sene-i devriyeleri tasʻîd ediliyor. Hazret-i Hüseyin ile katʻiyen 
kābil-i kıyâs olmayan isimlerini ancak birkaç bin kişi işiden meşâhirin vefâtları 
gününün sene-i devriyelerinde tezâhürât yapılmaktadır. Nasıl olur da bizim (16) 
râhat-ı huzûrumuz için hayâtını fedâ eden bir zât-ı mübâreke tezâhürât yapılmaz?  

Dört bin sene akdem Hazret-i İbrâhîm ʻaleyhisselâm, Hazret-i İsmâʻîl bedeline 
bir koyun boğazlamıştır. Bu sebebden her sene cümle ʻâlemde binlerle koyunlar 
kesilir. Kurbân bayramı günü hatîb minberde İsmâʻîl’in boğazına İbrâhîm’in bıçak 
koyduğu mahalli okurken birçok kimselerin gözlerinden yaş akar. Hâlbuki Hazret-
i İsmâʻîl’e hiç cerâhat isâbet etmeyip ̒ âkıbet bedeline bir koyun kesilmiştir. Hâlbuki 
Rasûlullah’ın nûr-ı dîdesi ve veliyyullâhın ciğer köşesi ve Fâtımâtü’z-Zehrâ’nın 
ferzend-i ʻazîzi ve İmâm Hasan’ın birâderi olan İmâm Hüseyin-i mazlûma mâh-ı 
Muharrem ve yevm-i âşûrâda taʻziye tutup bağlanılırsa çok mudur? Hazret-i 
Hüseyin’i kâfir ve münâfıklar, hamiyetsiz melʻûnlar zulmen şehîd ettiler ve başını 
nerelere urdular ve yetmiş iki kişiden ʻibâret olan evlâd ve ensârıyla Kerbelâ 
çöllerinde susuz başlarını kestiler ve ehl-i ʻıyâlini esîr ederek Şâm’a götürdüler ve 
bir Hüseyin ki hulk-ı mübâreki, bûsegâh-ı fahr-i âlem iken zulmen koyun gibi 
boğazlayıp cism-i mübârekini atlar ayağı altında pâymâl ettiler. Hayır hayır 
Hazret-i Hüseyin’ne taʻziye tutmanın ne fâ’idesi vardır demeyiniz. Bunlara karşı 
yapılan zulüm ve ezâ ve cefânın ne kadar büyük olduğunu kābil değil, dil ile tavsîf 
edilemez. İslâmların refâh ve saʻâdeti için kendisini fedâ etmekten çekinmeyen bir 
kimseye ağlayınız. Buna Peygamber bile hayâtında iken ağlamıştır. 
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Sonuç 

İsmini açıkça yazmak yerine M. A. biçiminde kısaltma kullanan risâle 
yazarının kimliği konusunda, tahminden öteye geçmeyen bazı isimler akla 
gelmektedir. Bu bakımdan risâlenin bir isme nispeti yerine, meçhul bir müellif 
tarafından yazıldığını ifade etmek daha doğru bir yaklaşım olacaktır. Bu risâle, 
müellifi tarafından yaklaşık bir asır evvel, Şîî düşünce için bir ibadet mesabesinde 
görülen âşûrâ gününde icrâ edilen âyini anlatmak üzere yazılmıştır. Yazarın, 
risâleyi yazmasındaki maksadı; “bayram zannedilen âşûrâ gününün, esasen bir mâtem 
günü olduğunu” insanlara açıklamaktır. Her ne kadar bu maksatla risâleyi yazmaya 
başlasa da müellif bu konuda fazla bilgi vermeyip, bu günün Hz. Hüseyin’in şehid 
ediliş yıl dönümü olması sebebiyle, İslâm’da yas tutmanın ve mâtemin hükmü 
konusuna girmeden, bu günde mâtem tutulması gerektiğini söylemiştir. 

Risâlenin başlığı “Yevm-i ʻÂşûrâda Şîʻîlerin İcrâ-yı Âyîni” olmasına rağmen, 
Şîîlerin âşûrâ gününde nasıl âyin icrâ ettiklerine dair hiçbir bilgiye yer vermeyen 
müellifin, bu konuda söylediği tek şey, âşûrâ gününde Hz. Hüseyin için mâtem 
tutulması gerektiği olup, risâlede bunun dinî referanslarını ortaya koyma 
konusunda yeterli açıklama yapılmamıştır. Cenazenin arkasından feryat edip 
dövünmenin dinen uygun olmadığına dair bilgiler bulunmasına rağmen, Hz. 
Hamza’nın şehadeti sonrasında, onun arkasından ağlayacak kimsesi olmayan bir 
garip gibi gittiğine Hz. Peygamber’in üzülmesi üzerine, ensâr hanımlarının Hz. 
Hamza’nın evine giderek ağıt yakmaları şeklinde gerçekleştiği söylenen hareket, 
Hz. Peygamber’in diğer buyruklarının önüne geçirilmiştir. Bu da, dinde doğru olanı 
tespit etmeye çalışmak değil de, doğru kabul edilen hususlara dinden referans 
arama gayreti olarak tezahür etmiştir. 

Şîa ile alakalı bazı kavram ve düşünceleri açıklayarak başladığı risâlede 
müellif, Şîî argümanları ve izah tarzını benimsemiştir. Risâle, Kur’ân’daki 
âyetlerin, belirli bir fırka bakış açısına göre yorumlanmasına, indî düşüncelere 
delil gösterilmesinin tipik bir örneğidir. Bu risâleyi yazan müellifin bahis mevzuu 
ettiği meseleleri, Şîî düşünce bağlamında açıklaması, âyetleri Şîa’nın yaptığı 
şekilde yorumlayıp, risâlede yer verdiği rivayetlerin ise ancak meşhur Şîî 
kitaplarda bulunan ve Şîî olmayan hadisçiler tarafından zayıf ya da mevzû kabul 
edilen metinler olması, risâlenin tüm Müslümanlarca kabul edilebilecek muteber 
bir metin olmasına engel teşkil etmektedir. 20. asrın başında, İstanbul’daki bir 
kısım hocalar arasında, Ehl-i Sünnet’in sahâbe’nin fazileti anlayışı ile çelişen bazı 
düşüncelerin dillendirildiğine dair bilgiler hatırlandığında, bu risâle müellifinin 
kullandığı izah tarzı daha da anlam kazanmaktadır. Bütün başlıkları ile risâle 
incelendiğinde, Şîî anlayış hakkında objektif bir tutumla bilgiler vermek yerine, Şîî 
zihniyeti benimsemiş bir yazar tarafından yazıldığı anlaşılmaktadır. Ancak Hz. Ebû 
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Bekir için saygı ifadesi kullanması, müellifin Şîî zihniyetin halifeler hakkındaki 
düşüncelerine uymayan bir yönü olarak karşımıza çıkmaktadır.   

Müellifin, “Hz. İbrahim kundakta sarılı bir bebekken gerçekleşti” dediği ve 
“Kelamullah bunu natıktır” diyerek Kur’ân’ı şahit gösterdiği hadise, Kur’ân’da ve 
muteber hiçbir eserde geçmemektedir. Bu durum, risâlenin güvenilirliğine, 
müellifin ilmi yeterliliğine gölge düşürmektedir. Bahis konusu ettiği hususları, ilmi 
deliller ile destekleyerek yeterli düzeyde izah edemeyen müellif, genel 
malumatlarla yargılar üretme yoluna gitmiştir. Buradan hareketle müellifin 
risalesi, ilmi ve ikna edici bir çalışmadan ziyade, kendi düşüncelerini kaleme aldığı 
bir manifesto niteliğindedir diyebiliriz. Ayrıca bu risâle, o günün İstanbul’unda, Şîî 
düşünce için mühim kabul edilen hususlar hakkındaki bazı yanlış bilgileri 
düzeltme gayretindeki zevatın dahi, ancak Şîî düşüncede geçtiği kadarıyla 
insanları aydınlatabildiğini göstermektedir. Öte yandan tarihsel bir vesika 
niteliğindeki bu risâlenin günümüz alfabesine aktarılması, Şîa’nın yakın tarihi 
üzerinde yapılacak çalışmalara kaynak olması bakımından önemlidir. Bir asırlık 
zaman dilimi içerisinde, özelde Şîîlik, genelde ise İslâm mezhepleri tarihi sahasında 
ulaşılan bilgi birikimini mukayese etme imkânı vermektedir.   
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Abstract 

This article deals with the policy of Caliph Al-Ma’mun, one of the Abbasid caliphs, against the 
Alids. It is seen that during the caliphate of Caliph Me'mûn, he followed a different policy from the 
previous caliphs towards the lineage of Ali and his followers, also called Alioğulları. In this context, 
in the introduction part of the article, the historical events and prominent sects and movements of 
the period are mentioned, as well as providing information about the life and personality of Al-
Ma’mun. Then, the main subject of the article, the Alids and the Caliph Me'mûn's politics against 
them were emphasized. Due to its relevance and importance to the subject, the issue of the 
proclamation of Ali b. Musa Al-Ridha the leading name of the period among Alioğulları as heir 
apparent by the Caliph Al-Ma’mun has been discussed. Subsequently, the investigation of Khalku'l-
Qur'an, which left its mark on the aforementioned period and is known as the mihna event in the 
Islamic world, is briefly mentioned within the framework of our subject. In the concluding part of 
the article, there is a general evaluation in the context of the Caliph's policy against the 
aforementioned structure. 

Keywords: History of Islamic Sects, Sect, Alids, Caliph Al-Ma'mun, Ali b. Mûsa Al-Ridha, Mihna. 

 

Öz  

Bu makale Abbâsî halifelerinden Me’mûn’un Alioğullarına karşı yürüttüğü siyaseti konu 
edinmektedir. Halife Me’mûn’un hilafeti sırasında özellikle Alioğulları olarak da isimlendirilen Hz. 
Ali soyu ve taraftarlarına yönelik kendinden önceki halifelerden farklı bir politika izlediği 
görülmektedir. Bu bağlamda makalenin giriş kısmında tarihi veriler ışığında Me’mûn’un hayatı ve 
kişiliği hakkında bilgiler aktarılmakta, dönemin olayları, öne çıkan mezhepleri ve hareketlerine 
değinilmektedir. Daha sonra makalenin ana konusu olan Halife Me’mûn’un Alioğullarıyla ilişkileri ve 
onlara karşı tutumu üzerinde durulmaktadır. Konuyla ilişkisi ve önemine binaen Alioğulları 
içerisinde dönemin önde gelen ismi Ali b. Mûsa er-Rızâ’nın Halife Me’mûn tarafından veliaht ilan 
edilmesi meselesi üzerinde durulmaktadır. Söz konusu döneme damgasını vuran ve İslam aleminde 
mihne hadisesi olarak bilinen Halku’l-Kur’ân soruşturması da konumuz çerçevesinde ele 
alınmaktadır. Makalenin sonuç kısmında da Halifenin Alioğullarına yönelik siyaseti bağlamında genel 
bir değerlendirmeye yer verilmektedir. 

Anahtar Kelimeler: İslam Mezhepleri Tarihi, Alioğulları, Halife Me’mûn, Ali b. Mûsa, Mihne. 

 
Giriş 
 
Abbâsî hanedanının önde gelen halifelerinden biri olan ve farklı kişiliğiyle 

tanınan Halife Me’mûnun tam adı, Abdullah b. Hârûnürreşîd b. Muhammed b. Ali b. 
Abdullah b. Abbas b. Abdülmuttalib olup doğum tarihi 170/786 yılı, doğduğu yer ise 
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Yâsiriyye1 gösterilmektedir.2 Abdullah’ın soyu baba tarafından Araplara dayansa da 
annesinin Hârûnürreşîd’in cariyelerinden Meracil isminde Fars asıllı3 bir kadın 
olması, ileride görüleceği gibi saf Arap soyundan olan kardeşi Muhammed el-Emîn’e 
karşı giriştiği iktidar mücadelesinde4 devlet erkanındaki bazı Arapların kendisine 
karşı kardeşi el-Emîn’i desteklemelerine sebep olmuş görünmektedir.5 

Kanaatimize göre Halife Me’mûn’un kişiliği6 ve ilim ve bilime olan teveccühü,7 
kendisinin hanedan üyeleri ve toplumun genelinden farklı bir düşünceye sahip 
olmasında etkin olmuştur.8 Nitekim onun, İslâm toplumuna yeni yeni dahil olan farklı 

 
1  Şihâbüddîn Ebû Abdullah Yâkût el-Hamevî b. Abdullah er-Rûmî el-Hamevî, Mu‘cemü’l-büldân 

(Beyrut: Daru’s-Sadr, 1995), 1/318. 
2  Ebü’l-Fidâ’ İmâdüddîn İsmâîl b. Şihâbiddîn Ömer b. Kesîr b. Dav’ b. Kesîr, el-Bidâye ve’n-nihâye (Basım 

y.y: Daru’l-Fikir, 1406/1986), 10/274; Abdurrahmân b. Ebî Bekr Celâlüddîn es-Süyûtî, Târîhu’l-Hulefa, 
thk. Muhammed Muhyiddin Abdulhamid (Mısır: Matba‘tu’s-sâ‘de, 1371/1952), 268. 

3  Nahide Bozkurt, Mu‘tezile’nin Altın Çağı Me’mûn Dönemi (Ankara: Ankara Okulu Yayınları, 2016), 23-
24. 

4  Geniş bilgi için bk. Ebû Ca‘fer Muhammed b. Cerîr b. Yezîd el-Âmülî et-Taberî, Târîhu’t-Taberî, 
Târîhu’r-Rasül ve’l-Müluk ve siletu Târîhu’t-Taberî (Beyrut: Daru’t-Turas, 1387/1967), 8/269, 8/375, 
8/390, 8/412, 8/418, 8/441; Ebü’l-Ferec Cemâlüddîn Abdurrahmân b. Alî b. Muhammed el-Cevzî, el-
Muntazam fî târîhi’l-mülûk ve’l-ümem, thk. Muhammed Abdülkadir ’Ita Mustafa Abdülkadir ’Ita 
(Beyrut: Darü’l-Kütübi’l-‘İlmiyye, 1992), 10/5-7; Hasan Hüseyin Güneş, “Abdullah Me’mun ve 
Muhammed Emin’in Hilafet Mücadelesi”, Tarih Kültür ve Sanat Araştırmaları e-Dergisi 2/2 (Kış 2015), 
8-28. 

5  “Abbâsîler Devri (Emin)”, Doğuştan Günümüze Büyük İslâm Tarihi, ed. Kenan Seyithanoğlu, tsh. Hakkı 
Dursun Yıldız (İstanbul: Çağ Yayınları, ts.), 3/171. 

6  Şemsüddîn Ebû Abdillah Muhammed b. Ahmed b. Osman ez-Zehebî, Siyeru aʿlâmi’n-nübelâʾ (Kahire: 
Darü’l-Hadis, 1427/2006), 8/376. 

7  Ebû Hanîfe Ahmed b. Dâvûd b. Venend ed-Dîneverî, el-Ahbârü’t-tıvâl, thk. Abdülmün‘im Amir 
(Kahire: Daru İhyai’l-Kütübi’l-‘Arabî, 1380/1960), 401; Şemsüddîn Ebû Abdullah Muhammed b. 
Ahmed b. Osman ez-Zehebî, Siyeru aʿlâmi’n-nübelâʾ, thk. eş-Şeyh Şuayb el-Arnavut (Basım y.y: 
Müessesetü’r-Risale, 1405/1985), 10/273 vd; Ebü’l-Mehâsin Cemâlüddîn Yûsuf b. Tağrîberdî, en-
Nücûmü’z-zâhire fî mülûki Mısr ve’l-Kāhire (Mısır: Darü’l-Kütüb, ts.), 2/225; Abdurrahmân b. Ebî Bekir 
Celalüddin es-Süyûtî, Târîhu’l-hulefâ, thk. Hamdi Demirtaş (Mektebetü Nizar Mustafa el-Bâz, 
1425/2004), 231. 

8  Burada ilim ve bilimi birlikte zikretme amacımız bu kavramları, Me’mûn’un zihin dünyasından 
hareketle dinî ilimlerle müspet ilimleri birlikte kapsayacak şekilde geniş bir manada anlamaktır. 
Zira kaynaklara bakıldığında genel olarak gelenekte ilme yüklenen mananın Kur’an ve Sünnet 
olduğu dikkat çekmektedir. Taberânî İbn Ömer’den şöyle dediğini aktarır: “İlim üç kısma ayrılır: 
İslâm’ı anlatan Kur’ân, Hz. Muhammed (sav)’in Sünnet’i ve bir de bilmiyorum demek!” şeklindeki 
rivayetin metni için bk. Ebü’l-Kâsım Müsnidü’d-dünyâ Süleymân b. Ahmed b. Eyyûb et-Taberânî, 
el-Muʿcemü’l-evsat, thk. Târık b. İvazullah b. Muhammed, Abdülmuhsin b. İbrâhim el-Hüseynî 
(Kahire: Darü’l-Harameyn, ts.), 1/299; ayrıca bk. Ebû Ömer Cemâlüddîn Yûsuf b. Abdillâh b. 
Muhammed b. Abdilberr, Câmi‘u beyâni’l-ʿilm ve fazlihî ve mâ yenbağî fî rivâyetihî ve hamlihî, thk. Ebi’l-
Eşbal ez-Züheyrî (Suûdî: Daru İbnü’l-Cevzî, 1414/1994), 1/753. 
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kültürlerden eski eserler ve düşüncelere9 merak salması ve yakinen takip etmesi 
dikkat çekicidir. Dahası onun bir halife olarak söz konusu ilmi çizgiyi takip etmesi ve 
tebaasını buna teşvik etmesi konumuz bakımından önemli bir husustur. Diğer yandan 
Me’mûn’un yirmi yılı aşkın iktidarı sürecinde10 farklı düşünce ve fikirlere alaka 
göstermesi ve serbestlik tanıması, İslam toplumu içinde farklı fikirler, ideolojiler, 
mezhepler ve gruplaşmaların yaygınlaşmasına zemin hazırlamış görünmektedir. 
Nitekim Hâricîler, Şîa, Mürcie, Mu‘tezile ve Ehl-i Sünnet gibi daha gelişim sürecinde 
olan mezhepler ve İslam dışı olarak nitelenen irili ufaklı gruplar bu dönemle 
bağlantılıdır. Ancak söz konusu mezheplerin tarih sahnesine çıkışı, isimlendirilmesi, 
talî alt grupları ve görüşleri gibi tartışmalı meseleler hakkında detaylı bilgi vermek bu 
makalenin sınırlarını aşacağından, burada doğrudan Me’mûn dönemindeki mezhebî 
hareketliliğe yer verilecektir. 

 
1. Halife Me’mûn Döneminde Mezhep Hareketliliği 
 
İtikadî İslâm mezheplerinin her birini kronolojik bir sıralama içinde vermek pek 

mümkün olmasa da Hâricîliğin diğerlerinden daha erken bir dönemde ortaya çıktığı 
görülmektedir.11 Bununla birlikte zaman içinde fikir ve düşünceleri bakımından o da 
çeşitli fırkalara ayrılmıştır.12 Halife Me’mûn döneminde Hâricîliğin İbâzîler kolunun 
aktif olarak varlığını sürdürdüğü görülmektedir. Söz konusu fırkanın, coğrafî olarak 
daha çok Basra, Horasan, Yemen, Hadramevt, Umman ve Kuzey Afrika’da faaliyette 
olduğu aktarılmaktadır. İbâzîler faaliyetlerini genellikle gizli olarak yürütmüşlerdir. 
Bununla birlikte Basra ve Umman bölgelerinin İbâzîlerin önemli uğrak merkezleri 

 
9  Dimitri Gutas, Yunanca Düşünce Arapça Kültür Bağdat’ta Yunanca-Arapça Çeviri Hareketi ve Erken Dönem 

Abbasi Toplumu, çev. Lütfü Şimşek (İstanbul: Kitap Yayınevi, 2003), 83 vd. 
10  Me’mûn, genel kabule göre yirmi yıl halifelik yapmıştır. Ancak bu hususta farklı rivayetler de 

mevcuttur. Bunlardan birine göre hilafet süresi ve vefatı hakkındaki rivayet şöyledir: “Me’mûn 
Bezendun denilen yerde vefat etti. Sonra 218/833 senesi Receb ayına sekiz gün kala çarşamba günü 
Tarsus’ta defnedildi. Me’mûn’un hilafet süresi yirmi yıl, beş ay ve on üç gündü. Halife vefat ettiği 
zaman otuz dokuz yaşındaydı.” bk. Dineverî, el-Ahbârü’t-tıvâl, thk. Abdülmün‘im Amir, 401; diğer bir 
rivayette: “Me’mûn’un 218/833 senesi Receb ayına on bir gün kala vefat ettiği ve vefatına kadar 
kırk sekiz yıl üç ay ömür sürdüğü, halifeliğinin yirmi sene altı ay, on altı gün devam ettiği” bilgisi 
aktarılmaktadır. bk. Ebû Hâtim Muhammed b. Hibbân b. Ahmed, es-Sîretü’nnebeviyye ve ahbârü’l-
hulefâʾ (Beyrut: Kitabü’s-Sekâfiye, 1417/1997), 2/574-575; ayrıca Makdisî, Halife Me’mûn’un iktidar 
süresini yirmi yıl olarak aktarmış ve vefat ettiği sırada kırk sekiz yaşında olduğunu belirtmiştir. Ebû 
Nasr el-Mutahhar b. Tâhir el-Makdisî, el-Bedʾ ve’t-târîh (Bûrsaid: Mektebetü’s-Sekafeti’d-Diniyye, 
ts.), 6/113. 

11  Ebü’l-Feth Muhammed b. Abdilkerîm b. Ebi Bekir Ahmed eş-Şehristânî, el-Milel ve’n-nihal (Basım y.y: 
Müessesetü’l-Halebî, ts.), 1/114 vd; Muhammed b. Ahmed b. Mustafa Ebû Zehra, İslâm’da İtikadi, 
Siyasi ve Fıkhi Mezhepler Tarihi, çev. Sıbğatullah Kaya (Ankara: Anka Yayıncılık, ts), 65 vd. 

12  Hâricî fırkaları hakkında geniş bilgi için bk. Ebü’l-Feth Muhammed b. Abdülkerîm b. Ebi Bekir 
Ahmed Şehristânî, Milel ve Nihal Dinler, Mezhepler ve Felsefi Sistemler Tarihi, çev. Mustafa Öz (İstanbul: 
Litera Yayıncılık, 2017), 114 vd. 
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olduğu Kuzey Afrika topraklarında Rüstemîler Devleti’ni kurdukları13 ve kendi 
içlerinde imamlarını seçtikleri, müstakil bir yönetimle varlıklarını ve inançlarını 
devam ettirdikleri bilinmektedir. Halife Me’mûn’un hilafet dönemi Umman 
bölgesinde Gassan b. Abdullah el-Yahmedi el-Ezdî’nin imametine (192-207/808-823) 
denk gelirken o sıralarda Rüstemîler Devleti’nin başında da Abdülvehhâb b. Rüstem 
(168-208/784-823-24) bulunmaktadır. Halife Me’mûn ile aralarında belirgin bir 
husumetin olmadığından bahsedilebilir. Zira bu konuda tarihi kaynaklarda herhangi 
bir bilgiye rastlanmamaktadır. Ancak Hâricîlerin bir başka alt kolu Acâride’ye bağlı 
olan Hamziyye, Horasan ve civarında bozgunculuk yapmalarıyla bilinmektedir.14 
179/795-796 yıllarında zuhûr eden ve Me’mûn dönemindeki önemli ayaklanmalardan 
birisinin müsebbibi olan Hamziyye’nin, kurucusu Hamza b. Erdek’in15 213/828 
yılındaki ölümüne kadar iktidarı meşgul ettiği görülmektedir.16 

Dönemin büyük bir kitleye sahip olan bir diğer gruplaşması -daha sonraları Şîa 
ismiyle maruf olacak- Alioğulları ve taraftarlarıdır.17 Şîa’nın da zaman içinde görüşleri 
ve fikirleri itibariyle Zeydiyye, İmâmiyye ve İsmâiliyye gibi fırkalara ayrıldığı ve bu 
fırkalardan da birçok alt grupların ortaya çıktığı görülmektedir. Bunların en öne 
çıkanı, Mağrip’te Zeydiyye mensupları tarafından kurulan ve Ehl-i Beyt taraftarları 
olarak müstakil bir devlet haline gelen İdrîsîler (1790-375/786-985)’dir.18 Dolayısıyla 
Me’mûn döneminde İdrîsîler Devleti’ne İdrîs b. İdrîs (808-823)19 ve ardından oğlu 
Muhammed b. İdrîs (823-835)20 hükümdarlık etmiştir. Bu süreçte İdrîsîlerle Abbâsî 
yönetimi arasında ciddi bir sorun yaşandığı görülmemektedir. İdrîsîlerin söz konusu 

 
13  Ethem Ruhi Fığlalı, İbâdiye’nin Doğuşu ve Görüşleri (Ankara: Ankara Üniversitesi İlahiyat Fakültesi 

İslâm Mezhepler Tarihi Kürsüsü, Doktora Tezi, 1972), 74 vd. 
14  Farhad Daftary, “Sectarian and National Movements in Iran, Khurasan and Transoxania During 

Umayyad and Early Abbasid Times”, The Institute of Ismaili Studies (Erişim 24 Kasım 2022). 
15  Farhad Daftary, “Emeviler Döneminde ve Abbâsîlerin İlk Dönemlerinde İran, Horasan ve 

Mâverâünnehir’deki Mezhebi ve Milliyetçi Hareketler”, çev. Mehmet Atalan, Kelâm Araştırmaları 
Dergisi 4/2 (2016), 142. 

16  Ebû Mansûr Abdülkâhir b. Tâhir b. Muhammed et-Temîmî el-Bağdâdî, el-Fark beyne’l-fırak ve 
beyânü’l-fırkati’n-nâciye (Beyrut: Darü’l-Afaki’l-Cedîde, 1977), 77 vd. 

17  Şîa hakkında geniş bilgi için bk. Ebü’l-Hasen Alî b. İsmâîl b. Ebî Bişr İshâk b. Sâlim el-Eş‘arî, İlk Dönem 
İslâm Mezhepleri, çev. Mehmet Dalkılıç vd. (İstanbul: Kabalcı Yayınevi, 2005), 35-46. 

18  Mehmet Azimli, “Ehl-i Beyt'in Kurduğu İlk Devlet; İdrisîler”, Dicle Üniversitesi İlahiyat Fakültesi Dergisi 
5/1 (2003), 1-14. 

19  İdrîsîler’in ikinci hükümdarı İdrîs b. İdrîs’in hakimiyeti sürecinde Devlet’in en görkemli dönemini 
yaşadığı aktarılmaktadır. Nitekim onun uluslararası kültür ve alışveriş merkezi olan başkent Fas 
şehrini inşa ettirdiği rivayet edilmektedir. Geniş bilgi için bk. “Kuzey Afrika’da Kurulan Diğer 
Devletler”, Doğuştan Günümüze Büyük İslâm Tarihi, ed. Kenan Seyithanoğlu, tsh. Hakkı Dursun Yıldız 
(İstanbul: Çağ Yayınları, ts.), 5/315. 

20  Söz konusu dönemde İdrîsîler devletinin artık kardeşler arasında paylaşılmaya ve iç kargaşalardan 
dolayı gerilemeye yüz tuttuğu görülmektedir. Geniş bilgi için bk. Azimli, “Ehl-i Beyt'in Kurduğu İlk 
Devlet; İdrisîler”, 5-8. 
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dönemde Abbâsî iktidarının dikkatinden uzak, kendi içlerinde sakin bir hayat 
sürdürdükleri söylenebilir. Ancak Alioğulları müntesiplerinin diğer bazı bölgelerde 
irili ufaklı isyan halinde olduğu da malumdur. Bu dönemde Alioğulları adına 
gerçekleştirilen isyanların genelinde “Muhammed Âlinden razı olunmuş kişi” sloganının 
kullanıldığı görülmektedir. Kûfe’de Muhammed b. İbrahim’in adına gerçekleştirilen 
ve İbn Tabâtabâ isyanı olarak bilinen 200/815 senesindeki ayaklanma,21 ardından 
Yemen’de aynı sloganla Abdurrahman b. Ahmed b. Abdillah b. Muhammed b. Ömer b. 
Ali b. Ebî Tâlib’in liderliğinde 207/822 yılında zuhûr eden isyan22 buna örnek 
verilebilir. Ayrıca Ca‘fer es-Sâdık’ın küçük oğlu Muhammed ed-Dibac adına 200/815 
senesinde Mekke’de gerçekleştirilen ayaklanma23 ile devlete başkaldırı halinde 
olmasalar da Ca‘fer es-Sadık’ın vefat eden büyük oğlu İsmâil (138/755-56)’in 
imamlığını benimseyen, Batınî anlayışa sahip ve bu dönemde Devru’s-setr (gizlilik 
devri) halinde oldukları bilinen topluluklardan da  bahsedilebilir. 24 Nitekim o 
dönemden Fâtımî-İsmâilî (909-1171)25 Devleti’ni kurmalarına kadar yaklaşık bir buçuk 
asra yakın geçen zaman diliminde farklı bölünmelerle birlikte varlıklarını ve 
düşüncelerini gizli olarak sürdürdükleri bilinmektedir.26 Bununla birlikte genel olarak 
bakıldığında Halife Me’mûn dönemine kadar kendilerine yönelik politikadan 
muzdarip olan ve bu sebeple İslam coğrafyasının birçok bölgesinde isyan halinde olan 
Alioğulları ve taraftarlarının, Me’mûn’un onlara karşı uygulana gelen siyaseti 
değiştirmesiyle bir nebze rahata kavuşmuş olduğu görülecektir. 

Dönemde varlığını devam ettiren bir diğer mezhep ise Mürcie’dir. Mürcie, İslâm 
tarihinin ilk dönemlerinde zuhûr eden siyasî ve fikrî farklılıklar karşısında ılımlı 
tutumuyla bilinen bir topluluktur.27 Görüşleri bakımından Ehl-i Sünnet’e yakınlık 
gösteren mezhep müntesiplerinin, ilimle uğraşan ve genellikle Arap olmayan 
kesimlerden oluştuğu rivayet edilir. Mürciîlerin Abbâsîlerin hakimiyetinin ilk 

 
21  Taberî, Târîhu’t-Taberî, 8/528-535; Ebü’l-Hasen Alî b. el-Hüseyn b. Alî el-Mes‘ûdî, Mürûcü’z-zeheb ve 

meʿâdinü’l-cevher, thk. Esad Dağır (Kum: Darü’l-Hicret, 1409/1988), 4/22-24; Bozkurt, Mu‘tezile’nin 
Altın Çağı, 69 vd. 

22  Ebü’l-Hasen İzzüddîn Alî b. Muhammed b. Muhammed İbnü’l-Esîr, İslâm Tarihi İbnü’l-Esîr el-Kâmil 
fi’t-târîh Tercümesi, çev. Abdullah Köşe vd (İstanbul: Bahar Yayınları, 1991), 6/329. 

23  Taberî, Târîhu’t-Taberî, 8/537; Ebü’l-Hasen İzzüddîn Alî b. Muhammed b. Muhammed İbnü’l-Esîr, el-
Kâmil fi’t-târîh, thk. Ömer Abdusselam Tedmiri (BeyrutLübnan: Darü’l-Kütübi’l-‘Arabî 1417/1997), 
5/472; “Abbâsîler Devri (Emin)”, 3/188 vd. 

24  Bağdâdî, el-Fark beyne’l-fırak, 268; Ebû Muhammed el-Hasen b. Mûsâ b. el-Hasen b. Muhammed en-
Nevbahtî, Kitabu Fıraku’ş-Şîa, nşr. Abdülmünîm el-Hafîni (Basım y.y: Daru’r-Reşâd, 1412/1992), 77. 

25  Eymen Fuad Seyyid, “Fâtımîler”, Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi (İstanbul: TDV Yayınları, 
1995), 12/237-249. 

26  Mustafa Öz, Başlangıçtan Günümüze İslâm Mezhepler Tarihi (İstanbul: Ensar Neşriyat, 2014), 168 vd; 
Muzaffer Tan, İsmailiyye’nin Teşekkül Süreci (Ankara: Ankara Üniversitesi, Sosyal Bilimler Enstitüsü, 
Doktora Tezi, 2005), 156 vd. 

27  Mürcie mezhebinin alt fırkalarından Cehmiyye, Tûmeniyye Sevbâniyye, Gaylâniyye, Gassâniye, 
Yûnusiyye, Kerrâmiyye, Neccâriyye, Şimriyye ve Merîsiyye olarak aktarılmaktadır. Detaylı bilgi 
için bk. Eş‘arî, İlk Dönem İslâm Mezhepleri, çev. Mehmet Dalkılıç vd. Ömer Aydın, 137-153; Şehristânî, 
Milel ve Nihal, çev. Mustafa Öz, 135-140. 
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yıllarında iktidarla sorun yaşamadıkları, farklı bölgelerde kadılık gibi resmi görevlere 
atandıkları aktarılmaktadır.28 Halife Me’mûn dönemi, Mürcie açısından mezhebin 
fikrî olarak kırılma dönemi olmuştur.29 Zira Halku’l-Kur’ân meselesine yaklaşımları 
onların söz konusu dönemde iktidar ile ilişkilerinde belirleyici unsur olarak kendini 
göstermiştir. Mezhebin bazı müntesiplerinin bu süreçte Mu‘tezile gibi akılcı bir tutum 
sergiledikleri görülmüştür.30 Diğer yandan Mürcie’nin eşitlik, kardeşlik, barış, adalet 
gibi unsurları öne çıkararak yayıldığı Horasan ve Maverâünnehir bölge halklarının 
üzerinde büyük etkisinin olduğu bilinmektedir.31 Bu noktadan hareketle Halife 
Me’mûn’un iktidara geçmesinde ve yönetim merkezinin Merv’e intikal etmesinde 
etkili olan mevâlî kesiminin fikir ve düşünce altyapısının oluşmasında Mürcie’nin 
etkisinin olabileceği kanaatindeyiz. Zira Mürcie, söz konusu yaklaşımlarıyla İslâm 
toplumunun özellikle mevâlî kesiminde ilgi görmüştür. Bunda mezhebin çoğulcu, 
hazarî/medenî toplumun temsilcileri olmaları yanında bütün Müslümanların eşit 
olduğu fikrini geliştirmelerinin32 de etkili olduğunu söyleyebiliriz. Netice olarak 
Mürcie, söz konusu dönemde iktidar karşısında husumete dayalı herhangi bir sıkıntı 
yaşamadığı gibi bazı müntesiplerinin devletin resmî görevlerini üstlenmiş olduğu da 
görülmektedir. 

Me’mûn döneminde revaçta olan ve akılcı yaklaşımları dolayısıyla ilmi konularda 
söz sahibi mezhep Mu‘tezile’dir. Söz konusu dönem itibariyle daha gelişimini ve 
sistematik düşünce hüviyetini kazanmamış olmakla birlikte mezhebin kendi içinde 
farklı fırkalara bölündüğü ve farklı coğrafyalara yayıldığı görülür.33 Burada 
değinilmesini önemli bulduğumuz bir husus ise Mu‘tezile’nin görüşleri itibariyle 
Bağdat ve Basra ekolü olmak üzere ikiye ayrılmasıdır. Nitekim bu iki ekol arasındaki 
en önemli fark, Usûl-i hamse konusunda aynı düşünmelerine karşın İmâmet 
meselesinde ayrışmalarıdır.34 Mezhebin Basra ekolü, efdalin imâmeti meselesinde Hz. 
Muhammed (sav)’den sonra başlayan hilafet sıralamasını savunmuş ve efdaliyeti bu 

 
28  Sönmez Kutlu, “Mürcie Mezhebi: Doğuşu, Fikirleri, Edebiyatı ve İslâm Düşüncesine Katkıları”, Gazi 

Üniversitesi Çorum İlahiyat Fakültesi Dergisi 2002/1 (2002), 168-210. 
29  Eş‘arî’nin yaklaşımına göre Mürcie söz konusu olay karşısında üç fırkaya ayrılmıştır. Birincisi 

Kur’ân’ın yaratılmış olduğunu savunurken, ikinci fırka yaratılmadığı fikrini kabul etmektedir. Bir 
diğer fırkası ise Kur’ân hakkında yaratılmış veya yaratılmamış demekten sakınan (vakıf) ve bu 
konuda yorum yapmamayı tercih eden bir gruptur. Buna göre üçüncü grup onu “Allah’ın Kelâmı” 
olarak nitelemekten başka yorum yapmamıştır. bk. el-Eş‘arî, Ebü’l-Hasen Alî b. İsmâîl b. Ebî Bişr 
İshâk b. Sâlim, İlk Dönem İslâm Mezhepleri, çev. Mehmet Dalkılıç - Ömer Aydın (İstanbul: Kabalcı 
Yayınevi, 2005), 152. 

30  Kutlu, “Mürcie Mezhebi; Doğuşu, Fikirleri, Edebiyatı ve İslâm Düşüncesine Katkıları”, 177-185-186. 
31  Kutlu, “Mürcie Mezhebi; Doğuşu, Fikirleri, Edebiyatı ve İslâm Düşüncesine Katkıları”, 209. 
32  Kutlu, “Mürcie Mezhebi; Doğuşu, Fikirleri, Edebiyatı ve İslâm Düşüncesine Katkıları”, 209. 
33  Mu‘tezile hakkında geniş bilgi için bk. Eş‘arî, İlk Dönem İslâm Mezhepleri, çev. Mehmet Dalkılıç vd. 

Ömer Aydın, 14-228; Şehristânî, Milel ve Nihal, çev. Mustafa Öz, 60 vd. 
34  Konu hakkında detaylı bilgi için bk. Murat Akın, Basra ve Bağdat Mu‘tezile Ekollerinin Görüş Ayrılıkları 

(İstanbul: İstanbul Üniversitesi, Sosyal Bilimler Enstitüsü Doktora Tezi, 2013), 1-232. 
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sıralamaya göre temellendirmiştir. Bağdat ekolü ise Hz. Muhammed (sav)’den sonra 
efdaliyet konusunda Hz. Ali (ra)’nin en faziletli kişi olduğu fikrini savunmakla birlikte 
daha az faziletli olanın (mefdûlün) imâmetini de meşru kabul etmiştir. Bu açıdan 
bakıldığında Mu‘tezile’nin Basra ekolü Abbâsîlere ve Müslümanların geneline yakın 
görülürken Bağdat ekolü Alioğullarına karşı teveccühü ile dikkat çekmektedir.35 
Nitekim Halife Me’mûn’un efdaliyet prensibini devletin resmi politikası yaptığı 
düşünüldüğünde Bağdat Mu‘tezilesi’nin bunda etkilerinin olabileceği ihtimal 
dahilindedir. Mu‘tezile’nin fikirlerinin, devletin resmi görüşü haline gelmesiyle 
birlikte toplum içinde farklı heretik ve gnostik ideolojilere karşı İslam’ı savunma 
görevi ifa ettiği görülmektedir. Diğer yandan İslam’ı temsil eden çoğunluğun veya 
rivayet ehlinin süregelen savunma metotlarının yetersiz kalmaya başladığından da 
söz edilebilir.36 Bunun sonucunda Hârûnürreşîd döneminden itibaren peyderpey 
rivayet ehlinin yerini aklî istidlâli ön planda tutan ve cedel konusunda mahir 
Mu‘tezile müntesibi simaların doldurmaya başladığı görülmektedir.37 Bir başka 
deyişle dönem itibariyle Mu‘tezile’nin, Halife Me’mûn’un İslâm’ı savunma misyonuna 
benzer bir görevi fikrî olarak üstlenmiş38 bir mezhep olduğunu söyleyebiliriz. 

Zikredilmesi gereken bir başka kesim ise tarihi seyir içerisinde Selef ve Halef 
olarak iki kısımda ele alınan, daha sonraları Ehl-i Sünnet ismiyle39 İslâm toplumunun 
ana bünyesini oluşturacak olan topluluktur. Ehl-i Sünnet, kökleri ilk asra dayanan, 
dört asırlık zaman diliminde gelişen, her dönemde mevcut sisteme uyum sağlayan, 
farklılaşma ihtiyacı hissetmeyen geniş bir kesimin takip ettiği ve ümmetin 
bütünlüğünü ifade40 eden bir oluşumdur. Halife Me’mûn döneminde Selef ismiyle öne 
çıkan bu topluluk içinde Kur’ân ve Sünnet’e yaklaşım metotlarından hareketle 
Ashâbü’l-Hadîs ve Ashâbü’r-Re’y olmak üzere iki ekolden söz etmek mümkündür. Söz 
konusu bu dönem, Ashâbü’l-Hadîs veya hadis uleması bakımından aktif geçmiştir 
denilebilir. Zira İmam Mâlik (öl. 179/795), İmam Şâfiî (öl. 204/820), Ahmed b. Hanbel 

 
35  Osman Aydınlı, “Mu‘tezile Ekolü Teşekkülü, İlkeleri ve İslâm Düşüncesine Katkıları”, Marife Dergisi 

3/3 (Kış 2003), 47-48. 
36  Halife Hârûnürreşîd döneminde dinî alanda cedel konusu Halife tarafından yasaklanmıştır ve cedel 

ehli Mu’tezile müntesiplerinin çoğu hapse atılmıştır. Ancak dönemde Hârûnürreşîd ile Sind kralı 
arasında geçen bir diyalogda Sind kralı, Halife’den inancını temellendirmesini istemesi üzerine 
Hârûnürreşîd, dönemin kadılarından birisini bu işle görevlendirmiştir. Fukaha ehlinden olan bu 
zatın Sind kralına tatmin edici argümanlarla cevap vermekte yetersiz kalması üzerine 
Hârûnürreşîd Mu‘tezile ehlinden birini Kral Sind’e yollamıştır. Olayın devamı ve metni için bk. 
Ahmed b. Yaya el-Murtazâ el-Mehdî-Lidînillâh, el-Münye ve’l-emel fî şerhi’l-Milel ve’n-nihal, thk. 
Tuman Arnold (Hind: Dairetü’l-Me’arifi’n-Nizâmiyye, 1316/1899), 31 vd. 34-35. 

37  Mahmut Ay, Mu‘tezile ve Siyaset İlişkisi (Ankara: Ankara Üniversitesi, Sosyal Bilimler Enstitüsü, 
Doktora Tezi, 2000), 200-208. 

38  Kemal Işık, Mu‘tezile’nin Doğuşu ve Kelâmî Görüşleri (Ankara: Ankara Üniversitesi İlahiyat Fakültesi 
Yayınları, 1967), 34-49. 

39  Öz, Başlangıçtan Günümüze İslâm Mezhepleri Tarihi, 375; Halil İbrahim Bulut, İslâm Mezhepleri Tarihi 
(Ankara: DİB Yayınları, 2016), 228 vd. 

40  Mehmet Saffet Sarıkaya, İslâm Düşünce Tarihinde Mezhepler (İstanbul: Rağbet Yayınları, 2013), 65. 
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(öl. 241/855), Ebû Ubeyd Kasım b. Sellâm (öl. 224/838), el-Kinânî (öl. 240/854), Buhârî 
(öl. 256/870), Müslim (öl. 261/875) ve Ebû Dâvûd (öl. 275/889) gibi pek çok ünlü 
muhaddis bu dönemde yetişmiş41 ve hadis rivayetlerinin oldukça revaçta olmasıyla42 
hadis ilmi açısından da oldukça önemli ve verimli çalışmalar bu sırada yapılmıştır.43 

Bununla birlikte Halife Me’mûn’un başta Ahmed b. Hanbel olmak üzere 
dönemindeki bazı hadis ehline karşı olumsuz tavır sergilediği malumdur. Öncelikle 
Halife’nin bu tutumunun mihne soruşturması sırasında sertleştiğini söylemek 
mümkündür. Ancak şunu ifade etmek gerekir ki Halife Me’mûn’un zihin dünyasından 
hareket44 edildiği takdirde onun tavrını ve neyi amaçladığını daha doğru bir şekilde 
anlamak mümkün olabilecektir. Kanaatimizce Halife mihnede herhangi bir şahsı veya 
kesimi değil, bilakis kendince donuk fikirler ve taklitçi bir zihniyet ekseninde 
toplanmayı hedef almış ve bu zihniyetin ıslahını amaçlamıştır. Nitekim bu hedefi 
gerçekleştirmeye yönelik çalışmalar ilk başlarda ilim meclisleri olarak karşımıza 
çıkarken, daha sonraları mihne uygulamasına başvurularak bir nevi dayatmaya 
dönüşmüştür. 

 
41  Buna istinaden hadis külliyatın temel kaynakları olan Kütüb-i Sitte’yi teşkil eden eserlerin söz 

konusu dönemde ele alınmaya başladığından söz edebiliriz. Bilgi için bk. Zehebî, Siyeru aʿlâmi’n-
nübelâʾ, 9/155; Ebû Ca‘fer Muhammed b. Amr b. Mûsâ el-Ukaylî, ed-Duʿafâʾü’l-kebîr, thk. Abdülmu‘tî 
Emîn Kal‘acî (Beyrut: Darü’l-Mektebeti’l-‘İlmiyye, 1404/1984), 3/235 vd; Hayreddin Karaman, Hadise 
Dair İlimler ve Hadis Usulü (İstanbul: Feyiz Yayınları, 1967), 18; Talat Sakallı, “Halife Me’mun ve 
Hadisçilerle Olan Münasebetleri I”, Erciyes Üniversitesi İlâhiyat Fakültesi Dergisi 6 (1989), 264 vd; 
Ahmet Yücel, Hadis Tarihi (İstanbul: M.Ü. İlahiyat Fakültesi Vakfı Yayınları, 2015), 78 vd. 

42  Bk. Sakallı, “Halife Me’mun ve Hadisçilerle Olan Münasebetleri I”, 265. 
43  Halife Me’mûn’un diğer ilimlere gösterdiği teveccüh, hadis ilminde de yakinen hissedilmektedir. 

Nitekim onun ilim meclislerinde konuyu bizzat takip ettiğini, hadislerin tahsil ve tedrisini teşvik 
ettiğini ve bu konuda hadis ulemasını desteklemiş olduğunu görmek mümkündür. Ebü’l-Ferec 
Cemâlüddîn Abdurrahmân b. Alî b. Muhammed. el-Cevzî, Menâkıbü’l-İmâm Ahmed b. Hanbel, nşr. 
Muhammed Emin el-Hancı (Mısır: Mektebetü’l-Hancı, 1349/1931), 258; Rivayetlere göre Halife 
Me’mûn hadis ilmiyle uğraşanları yakinen takip etmiştir. Nitekim bir mecliste kendisine bir 
muhaddisin “Ey Mü’minlerin Emiri! Şu falanca hadisi aktaran zat zayıftır” demesi üzerine 
aralarında diyalog gerçekleşir ve adamın hadis ilmine dair bilgisinin zayıf olduğu ortaya çıkınca 
Halife’nin ona kızdığı nakledilir. bk. Zehebî, Siyeru aʿlâmi’n-nübelâʾ, 8/377; Ayrıca konu hakkında bk. 
Ebû Abdillâh Şemsüddîn Muhammed b. Ahmed b. Osmân ez-Zehebî, Tezkiretü’l-Huffaz (Beyrut: 
Darü’l-Kütübi’l-‘İlmiyye, 748/1348), 1/393. 

44  Me’mûn’un: “Delilin galip gelmesi, şiddetin ve zorbalığın üstün olmasından daha evladır. Zorla galip gelmek 
sonu gelen bir eylemdir ancak herhangi bir şey fikrî düşüncenin gücünü yok edemez. Kişilerin fikrî 
düşüncelerinden daha lezzet veren başka hiçbir şey yoktur” şeklindeki sözleri, onun zihin dünyasındaki 
temel düşünceyi ortaya koyması açısından önemlidir. Rivayetin metni için bk. Ahmed b. Alî b. Sâbit 
el-Bağdâdî, Târîhu Bağdâd, thk. Beşar ‘Ivad Ma‘rûf (Beyrut: Darü’l-Garbi’l-İslâmî, 1422/2001), 11/434. 
Ayrıca Özafşar’ın bu konudaki tespiti kayda değerdir. Nitekim: “Selefleri gibi Halife Me’mûn da 
mihne soruşturmasına başvurmuştur. Ancak tek bir farkla onlardan ayrılmıştır. Zira Me’mûn’un 
söz konusu girişimi selef halifelerin aksine yönetim veyahut iktidar merkezli değil fikir merkezli 
olmuştur”. bk. Mehmet Emin Özafşar, İdeolojik Hadisçiliğin Tarihî Arkaplanı (Ankara: Otto Yayınları, 
199), 39. 
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Diğer yandan Ehl-i Re’y’in ilk mümessillerinden sayılan Ebû Hanîfe ve yolunu 
takip edenlerin bu dönemde faaliyette olduğu görülmektedir. Her ikisi de Selef’ten 
sayılmakla birlikte Ehl-i Re’y’i Ehl-i Hadîs’ten ayıran temel özellik dinî meselelerde 
aklî istidlale fazlaca başvurmaları ve kelâm ilmiyle de meşgul olmalarıdır denilebilir. 
Ancak söz konusu dönemde Ashabü’r-Re’y’in de Halku’l-Kur’ân soruşturmasında iki 
farklı gruba ayrıldığı görülmektedir.45 Nitekim bu kesimden bazıları devletin farklı 
mecralarında görevler üstlenmişler46 ve mihne olayında bir kısmı Halku’l-Kur’ân 
görüşünü benimseyip savunurken diğer bir kısmı ise bu görüşü benimsememişlerdir. 
Bunun sonucunda söz konusu görüşü tasvip etmeyenlerin bazıları görevlerinden 
olmuş veya kısıtlanmışken, bazıları soruşturmaya tabi tutulmuştur.47 Burada dikkat 
çeken nokta ise Selef zümreye dahil olan re’y ehlinden dinî meselelerde hadis ehline 
yakınlık gösterenlerin sorguya tabi tutulduğu görülürken, aklî istidlali önde tutanlar 
için böyle bir durumun söz konusu olmadığıdır. 

 
2. Halife Me’mûn’un Alioğullarıyla İlişkileri 
 
Halife Me’mûn dönemine kadar Abbâsîler tarafından Alioğullarına yönelik 

baskıcı bir siyaset takip edilmiştir. Alioğullarının rahatsız oldukları bu siyasete karşı 
genellikle iki tavır sergilediği görülmektedir.48 Bunlardan biri, yaşadığı dönemde 
siyasetten olabildiğince uzak duran ve ilim-irfanla uğraşanlar; diğeri ise uygulanan 
politikayla kısıtlanan haklarını geri isteyen ve bunun için gerekirse güç kullanmaya 
hazır olanlardır. Ancak burada belirtmek gerekir ki bu iki gruptaki Ehl-i Beyt 
müntesipleri de halk arasında hatırı sayılır ve azımsanmayacak şekilde taraftara sahip 
kişiler olarak karşımıza çıkmaktadır. Bu kesim her dönemde iktidar sahipleri 
tarafından yönetime karşı potansiyel bir güç olarak algılana gelmiştir. Kanaatimizce 

 
45  Geniş bilgi için bk. Mehmet Ümit, “Mihne Sürecinde Hanefîler”, Hitit Üniversitesi İlahiyat Fakültesi 

Dergisi 9/17 (Haziran 2010), 113. 
46  İlgili isimler ve görevleri için bk. Hatîb el-Bağdâdî, Târîhu Bağdâd, thk. Beşar ‘Ivad Ma‘rûf, 7/216, 

8/275, 11/541, 12/479 vd; Ebû Abdillâh el-Hüseyn b. Alî b. Muhammed es-Saymerî, Ahbâru Ebî Hanîfe 
ve ashâbih (Beyrut: ‘Alemü’l-Kütüb, 1405/1985), 135, 148 vd; Ebü’l-Fazl Şihâbüddîn Ahmed b. Alî b. 
Muhammed el-Askalânî, Lisânü’l-Mîzân, thk. Dasiretü’l-Ma‘rûf en-Nizâmiyye (Beyrut: Müessesetü’l-
Âlemî, 1390/1971), 1/43, 3/405 vd; Ebû Bekir Muhammed b. Halef b. Hayyân Vekî‘ ed-Dabbî, 
Ahbârü’l-kudât, thk. Abdülaziz Mustafa el-Merâğî (Beyrut: Âlemü’l-Kütüb, 1366/1947), 3/191, 3/282, 
3/290. 

47  Ebû Ca‘fer Muhammed b. Cerîr b. Yezîd et-Taberî, Târîhu’l-ümem ve’l-mülûk (Ürdün: Beytü’l-Efkari’d-
Düveliye, ts.), 123; Taberî, Târîhu’t-Taberî, 8/643; Hatîb el-Bağdâdî, Târîhu Bağdâd, thk. Beşar ‘Ivad 
Ma‘rûf, 7/565; Vekî‘, Ahbârü’l-kudât, thk. Abdülaziz Mustafa el-Merâğî, 3/272; ayrıca bk. Ümit, 
“Mihne Sürecinde Hanefîler”, 121 vd. 

48  Muharrem Akoğlu, “Tarihsel Arka Plan Bağlamında Me’mûn Dönemi Abbasî Yönetiminin Ali 
Oğulları Politikaları”, ERÜ İlahiyat Fakültesi Dergisi 12/1 (Ocak 2011), 57. 
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bu durum zaman içerisinde kendi kendini besleyen döngüsel bir problem haline 
dönüşmüştür.49 

Söz konusu problem Me’mûn’un uyguladığı siyasetle bir nebze çözülmüş 
görülmektedir.50 Nitekim Halife Me’mûn’un hayatı boyunca Ehl-i Beyt’e hürmet 
gösterdiğini ve onlara temel haklarını geri iade etmeye çalıştığını söylersek 
hakikatten uzaklaşmış sayılmayız. Zira tarihi kaynaklarda onun söz konusu kesime 
karşı tutum ve davranışları bu düşünceyi haklı çıkarır niteliktedir.51 

Bunun en bariz örneği ise Ali b. Mûsa er-Rızâ’nın Halife Me’mûn tarafından 
veliaht tayin edilmesidir.52 Burada Ali b. Mûsa’nın doğumu, kişiliği gibi bilgilere53 ve 
söz konusu olayın detayları gibi hususlara çok fazla girmemekle birlikte konumuz 
açısından önemine binaen Ali b. Musa er-Rızâ’nın veliahtlığı meselesini 
değerlendirmek istiyoruz. 

 
49  Aslında problemin temelinde toplumda hâkim olan genel siyasi teorinin yattığı düşünülmelidir. 

Nitekim İslam aleminde isyanlar Sünni hilafet anlayışı olan “Başkaldırarak ve galip gelerek, kılıç zoru 
ile hilafetini ilan eden kişinin meşrutiyeti” teorisi üzerinden daha kolaylıkla anlaşılabilir. Buna iktidar 
uğruna herhangi bir yapının ayaklanması da dahil edilebilir. Bu durum mevcut iktidarın 
meşrutiyetini sürdürmesinde ciddi zorlukları beraberinde getirecektir. bk. Bayram Çınar, Din 
Siyaset İlişkisi Açısından Me’mûn Dönemi Mihnesi (Ankara: Yıldırım Beyazıt Üniversitesi Sosyal Bilimler 
Enstitüsü, Doktora Tezi, 2019), 56-57. 

50  Akoğlu, “Tarihsel Arka Plan Bağlamında Me’mûn Dönemi Abbasî Yönetiminin Ali Oğulları 
Politikaları”, 56. 

51  Bk. “Abbâsîler Devri (Emin)”, 3/197; Ebü’l-Hasen Ahmed b. Yahyâ b. Câbir b. Dâvûd el-Belâzürî, 
Fütûhu’l-büldân (Beyrut: Daru Mektebetü’l-Hilâl, 1988), 42; Bozkurt, Mu‘tezile’nin Altın Çağı, 111-114; 
Mithat Eser, Abbasilerin İlk Döneminde Seyyidler ve Şerifler (İstanbul: İz Yayıncılık, 2014), 116; Ayrıca 
bu konuda Taberî’de aktarılan şu rivayet dikkat çekicidir: Halife Me’mûn vefatından önce kardeşi 
Mutasım’a vasiyetinde, “Onlar Müminlerin Emiri Ali b. Ebî Tâlib’in oğullarıdır, senin amcaoğullarındır. 
Onlara iyilikler yap, dostça davran, onlardan kötülük yapanların hatalarını geç. İyilikte bulunanları 
mükafatlandır. Onların hediye ve ihsanlarını her zaman düzenli olarak ellerine kavuştur. Zira onların hakları 
farklı yönlerden senin üzerine yapman gereken bir borçtur” şeklindeki sözleri Halife’nin son nefesine 
kadar Ehl-i Beyt’e olan sevgisinin sabit olduğu hakkında ipucu vermektedir. bk. Taberî, Târîhu’t-
Taberî, 8/649 vd. 

52  Konu hakkında detaylı bilgi için bk. Taberî, Târîhu’t-Taberî, 8/554; İbnü’l-Esîr, el-Kâmil fi’t-târîh, thk. 
Ömer Abdüsselam Tedmiri, 5/484; Ebü’l-Abbâs Ahmed b. Ebî Ya‘kûb İshâk b. Ca‘fer b. Vehb b. Vâzıh 
el-Yakûbî, Târîhu’l-Yakûbi, thk. Abdülemir Muhenna (Beyrut: Şirketü’l-Ulema li’l-Matbuât, 
1431/2010), 2/402; Ebû Amr Halîfe b. Hayyât b. Halîfe, Târîhu Halîfe b. Hayyât, thk. Ekrem Ziya el-
Ömeri (Beyrut: Darü’l-Kalem, Müessesetü’r-Risalet, 1397/1977), 470; Şeyh Sadûk Muhammed b. Ali 
b. Hüseyin b. Bâbaveyh el-Kummî, ‘Uyûnü ahbâri’r-Rızâ (Kum: İntişârâtü’ş-Şerîf er-Rızâ, 1378/1958), 
2/151. 

53  Geniş bilgi için bk. İbn Kesîr, el-Bidâye ve’n-nihâye, 12/133; Ebû Muhammed el-Bâkır Muhsin b. 
Abdilkerîm b. Alî el-Emîn, Aʿyânü’ş-Şîʿa (Beyrut: Daru’t-Tarufe li’l-Matbuat, 1403/1983), 12 vd; 
Ethem Ruhi Fığlalı, İmâmiyye Şîası (İstanbul: Ağaç Kitabevi Yayınları, 2008), 174; Öz, Başlangıçtan 
Günümüze İslâm Mezhepleri Tarihi, 213-214; Ahmet Saim Kılavuz, “Ali er-Rızâ”, Türkiye Diyanet Vakfı 
İslâm Ansiklopedisi (İstanbul: TDV Yayınları, 1989), 2/436 vd. 
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Halife’nin, Ali b. Mûsa’yı veliaht tayin ederek Alioğullarını bir bakıma iktidara 
ortak yapmasına hanedanın rıza göstermeyeceğini fark edemediği veya bunu 
önceden düşünemeyerek Ali er-Rızâ’yı veliaht atadığı akla gelebilir. Ancak bu bakış 
açısı, Halife’nin bütün engellere rağmen veliahtlık kararının arkasında durmasında 
hangi gerekçelerinin olduğunu anlamamızı güçleştirecektir. Ayrıca Ali b. Mûsa’nın 
veliaht atandıktan sonra ani vefatı54 da bu konuda geçmişten günümüze birçok şüphe 
ve tartışmayı beraberinde getirmiştir. 

Ali er-Rızâ’nın veliahtlığı meselesinde iki farklı değerlendirmenin yapıldığı 
görülmektedir. Bunların ilki Halife Me’mûn’un Alioğullarına olan meyli sebebiyle 
taraflı hareket etmiş edebileceği düşüncesi; ikincisi ise Halife’nin veliahtlık kararının 
arka planında farklı siyasi amaçlarının olduğu yönündeki fikirlerdir. Hülasa Halife 
Me’mûn’un Alioğulları veya Şîa mezhebi yanlısı olabileceğini düşünen çoğunluk Ehl-i 
Sünnet ulemasından olmasına55 karşın, bunu kabul etmeyen ve Halife’nin bu 
tutumunu ciddi bulmamış olan Şiî ulemanın da olduğu56 dikkat çekmektedir. Bu 
açıdan bakıldığında iki kesimin de Halife’nin söz konusu girişimlerini, kendilerine 
uygun görmediklerinden reddetmiş olabilecekleri fikri akla gelmektedir. 

Tarihî verilere bakıldığında Halife’nin Şîa yanlısı olabileceği fikrinden hareket 
eden grubun, genellikle Müslümanların daha sonra Ehl-i Sünnet’i meydana getirecek 
ana kitleden oluştuğu, ayrıca hanedandan birçok kimsenin de bu grup içerisinde yer 
aldığı görülmektedir. Nitekim Me’mûn’un Alioğullarına karşı söz konusu tutumundan 
dolayı bu kesim tarafından geleneksel hilafet politikasından sapan bir halife olarak 
kabul edildiği57 ve halifelikten azledilmesine kadar varan girişimlerin yapıldığı bir 
gerçektir.58 Bu tepkinin temel sebepleri Halife Me’mûn’un kişiliği, alışılmışın dışında 

 
54  Ali b. Mûsa’nın vefatıyla ilgili farklı rivayetler için bk. Taberî, Târîhu’t-Taberî, 8/568; Ya‘kûbî, 

Târîhu’l-Ya’kûbî, 295; Ebü’l-Ferec Alî b. el-Hüseyn b. Muhammed b. Ahmed el-İsfahânî, Mekâtilü’t-
Tâlibiyyîn, thk. Seyyid Ahmed Sakar (Beyrut: Darü’l-Mârife, ts.), 456 vd; Şeyh Sadûk, ‘Uyûnü ahbâri’r-
Rızâ, 275 vd. 

55  Söz konusu görüş hakkında geniş bilgi için bk. Mehmet Ali Büyükkara, Ehl-i Beyt ve Ehl-i Devlet Musa 
Kâzım İle Ali Rızâ Dönemi Şiiliği ve Abbasiler (İstanbul: M.Ü İlâhiyat Fakültesi Vakfı Yayınları, 2010), 
282-286. 

56  Deteylı bilgi için bk. Büyükkara, Ehl-i Beyt ve Ehl-i Devlet Musa Kâzım İle Ali Rızâ Dönemi Şiiliği ve 
Abbasiler, 278-282. 

57  Detaylı bilgi için bk. Nagihan Doğan, “Erken Abbâsi Hilafetinde Bir Veliahtlık Krizi: Şiî İmam Ali er-
Rızâ’nın Veliaht Tayin Edilişi ve Bağdat Muhalefeti”, Atatürk Kültür, Dil ve Tarih Yüksek Kurumu Türk 
Tarih Kurumu Belleten 78/283 (Aralık 2014), 855. 

58  Rivayette aktarıldığına göre Muhammed b. Ebî Hâlid komutasında bir grup, Hasan b. Sehl’i mağlup 
edip onu şehirden sürmüştür. Ardından Ebû Hâlid, Halife Me’mûn’un amcası Muhammed b. Salih 
b. Mansûr’a gelerek Mecûsîlerin yönetimini istemediklerini, dolayısıyla Ali er-Rızâ’ya biat 
etmeyeceklerini ve kendisini halife ilan ederek biat etmek istediklerini söylemişlerdir. Ancak 
Muhammed b. Salih b. Mansûr b. Mehdî bu teklifi geri çevirmiştir. Ret cevabı alınca grup Halife’nin 
diğer amcası İbrahim b. Mehdî’ye giderek ona biat etmişlerdir. Ardından Me’mûn’u da halifelikten 
hal‘ etmişlerdir. Geniş bilgi için bk. Taberî, Târîhu’t-Taberî, 8/549 vd; ayrıca konu üzerinde 
gerçekleşen bir diğer olay Basra valisi İsmail b. Ca‘fer b. Süleyman’ın muhalefetidir. Vali, Ali b. 
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bir siyaset takip etmesi59 ve aldığı kararların çoğunlukla geleneksel yönetim 
anlayışının hilafına olmasıdır. 

Diğer yandan Halife’nin Ali b. Mûsa’yı veliaht atama kararını ciddi bulmayan 
kesime göre ise Me’mûn, onu halkın nazarında itibarsızlaştırmak60 veyahut 
muhtemelen kendine yakınlaştırarak kontrol altında tutmak istemiştir. Bu fikrin 
temelinde yatan muhtemel sebepleri yine dönemin atmosferine bakarak 
anlayabilmek mümkündür. Zira söz konusu döneme kadar iktidarların Ehl-i Beyt 
müntesiplerine karşı yaklaşımı malumdur. Dolayısıyla Halife Me’mûn’un veliahtlık 
kararıyla mevcut anlayışı değiştirmesi, Ali b. Mûsa61 ve taraftarları açısından da 
ihtiyatla yaklaşılacak bir durumdur. Buna rağmen Halife’nin bu yöndeki kararında 
ısrarlı62 ve ciddi olduğu görülmektedir.63 Halife Me’ûn’un bu girişimlerinin iddia 
edildiği gibi bir stratejiden ibaret olduğu kabul edilse bile bunun, söz konusu dönemde 
Ehl-i Beyt adını kullanarak muhalefet eden ve isyan hareketlerini tetikleyenlerin 
faaliyetlerini etkisizleştirdiği göz ardı edilmemelidir.64 

Diğer yandan Ali b. Mûsa’nın ani vefatı bu mevzudaki şüpheleri ve tartışmaları 
daha da güçlendirmiş görünmektedir. Konu çerçevesinde öne sürülen iddialardan biri 

 
Mûsâ’ya biat etmeyi reddetmiş Halife Me’mûn’u da halifelikten azlettiğini ilan etmiştir. bk. Ya‘kûbî, 
Târîhu’l-Ya’kûbî, 293, 294. 

59  Dineverî, el-Ahbârü’t-tıvâl, thk. Abdülmün‘im Amir, 401; Zehebî, Siyeru aʿlâmi’n-nübelâʾ, thk. eş-Şeyh 
Şuayb el-Arnavut, 10/273 vd; Tağrîberdî, en-Nücûmü’z-zâhire fî mülûki Mısr ve’l-Kāhire, 2/225 vd; 
Süyûtî, Târîhu’l-Hulefa, thk. Hamdi Demirtaş, 225; Taberî, Târîhu’l-ümem ve’l-mülûk, 1820 vd. 

60  Şeyh Sadûk, ‘Uyûnü ahbâri’r-Rızâ, 2/152. 
61  Şeyh Sadûk, ‘Uyûnü ahbâri’r-Rızâ, 2/152-155. 
62  Şeyh Abbas Kummî, Muntehâü’l-âmâl fî tevârîhi’n-nebiyyi ve’l-âl (Beyrut: Darü’l-Mustafa el-Âlemiyye, 

1432/2011), 2/372;  
63  Mehmet Ali Büyükkara, İmamet Mücadelesi ve Haşimoğulları (İstanbul: Rağbet Yayınları, 1999), 47; 

Ayrıca konu bağlamında Halifenin kendisinin “Siz! Ebû Hasan’a biat alınması konusunda Me’mûn’un 
kararını eleştiriyormuşsunuz. Ancak Me’mûn er-Rıza’yı basiretli bir karar sonucunda veliaht atamıştır. 
Me’mûn biliyor ki dünyada er-Rızâ’dan başka fazileti daha belirgin, iffeti daha malum, günahlardan daha çok 
kaçınan ve yeryüzünde en zâhidane, nefsini terbiye etmiş, insanların en çok rıza gösterdiği ve Cenâb-ı Allah’a 
gönlüyle halis bir şekilde bağlı kimse yoktur. Onun veliahtlığına biat, Allah azze ve celle’nin rızasına 
erişmektir. Gayret ettiğim bu mevzuda Allah rızası söz konusu olduğu için insanların eleştiri ve kınamalarını 
dikkate almadım. Hayatım üzerine yemin olsun ki er-Rıza’yı veliahtlıktan amacım şahsı menfaatim veya 
muhabbetim olsaydı, emin olun, Abbas ve diğer evlatlarım ondan daha yakın, evla ve sevimlidir. Fakat benim 
isteğim Allah’ın işinin, rızasının önüne geçmemiştir.” şeklindeki ifadeleri önemli yere sahiptir. Metin 
için bk. Büyükkara, Ehl-i Beyt ve Ehli Devlet Musa Kâzım İle Ali Rızâ Dönemi Şiiliği ve Abbasiler, 292 vd. 

64  Konu bağlamında Me’mûn’un: “Allah’ın inayetiyle Emîrü’l-Mü’minîn’in verdiği bu karara kalpten rıza 
göstermenizi istiyorum. Emîr; dağılmış milleti birleştirmek, aranızda kanların akıtılmasını durdurmak, 
dağıldıktan sonra tekrar birleştirmek, böylece İslâm’ın gücünü tekrar toparlamak, düşmanına galip gelmek, 
hülasa bütün işlerinizde doğru yolda olmanızı, Allah’ın izniyle uyumun sağlanması ve anlaşmazlığın ağından 
kurtarmak, şeytanın emellerinden uzaklaştırmak üzere Ali b. Mûsâ’yı veliaht olarak tayın etmiştir” 
şeklindeki ifadeleri Halife’nin tebaasını bir çatı altında toplamak istediğini göstermektedir. bk. 
Muhammed Bâkır b. Muhammed Takî b. Maksûd Alî el-Meclisî, Bihârü’l-envâri’l-câmiʿa li-düreri 
ahbâri’l-eimmeti’l-ethâr (Beyrut: Daru İhyau’t-Turasi’l-‘Arabiyye, 1403/1983), 149 vd. 
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Halife Me’mûn’un, Ali b. Mûsâ’nın müdahalelerine, nasihat ve tavsiyelerine 
tahammül edemediği yönündedir.65 Bir diğeri ise Ali b. Mûsa’nın ilim meclislerindeki 
başarısı ve karizmasından Halife’nin rahatsızlığıdır.66 Ali b. Mûsa’nın Halife 
Me’mûn’un hilafına fetva vermesi sebebiyle aralarının bozulduğu da iddia 
edilmektedir. Nitekim bu konu detaylı olarak ele alan Büyükkara, söz konusu 
iddiaların Ali b. Mûsa’nın ölümünde Halife’nin elinin olması ihtimalini destekleyecek 
niteliği taşımadığını öne sürrmüştür. Diğer yandan veliahtlık kararına karşı çıkışlara 
değinmiş, ardından Halife’nin Bağdat halkının tepkisinden çekindiği için Ali b. 
Mûsa’yı kurban ettiği yönündeki spekülasyonların zayıf olduğunu aktarmıştır. 
Ardından Ali b. Mûsa’nın zehirlenme hadisesi gerçekten yaşandıysa bunun Halife’nin 
bilgisi dışında olduğunu öne sürerek bu olay ile Fazl b. Sehl’in ilişkili olabileceğini 
söylemiştir.67 

İddia edildiği gibi zehirlenme hadisesi gerçekleştiyse bunun Halife Me’mûn’un 
bilgisi dışında gerçekleştiği düşüncesine katılmakla birlikte söz konusu hadisede 
hanedan ehlinin bazılarının elinin olabileceği ihtimalini gözden ırak tutmamak 
gerektiği kanaatindeyiz.68 Zira hanedan ve taraftarlarının, halife ile veliahtlık 
kararında baştan beri mutabık olmadıkları malumdur.69 Bu çerçevede 
düşünüldüğünde Halife Me’mûn’un hanedanına yazdığı sitem içeren mektupta Ali b. 
Mûsa’nın veliahtlığı kararıyla ilgili açıklamalarına karşın, hanedanın ona karşı sert 
eleştirilerle70 cevap vermesi,71 ayrıca Halife’yi kararından vazgeçirmeye çalışmaları72 
dikkat çekicidir. Bütün bunlara rağmen Halife Me’mûn’un Hz. Ali’nin efdal oluşu 
meselesini devletin resmi politikası hale getirmesi73 ve evlilik yoluyla iki hanedan 

 
65  İsfahânî, Mekâtilü’t-Tâlibiyyîn, thk. Seyyid Ahmed Sakar, 456 vd. 
66  Şeyh Sadûk, ‘Uyûnü ahbâri’r-Rızâ, 263-265. 
67  Geniş bilgi için bk. Büyükkara, Ehl-i Beyt ve Ehl-i Devlet Musa Kâzım İle Ali Rızâ Dönemi Şiiliği ve Abbasiler, 

350-371. 
68  Büyükkara, Ehl-i Beyt ve Ehl-i Devlet Musa Kâzım İle Ali Rızâ Dönemi Şiiliği ve Abbasiler, 367. 
69  Taberî, Târîhu’t-Taberî, 8/549; Ya‘kûbî, Târîhu’l-Ya’kûbî, 293, 294; ayrıca Halife’nin Bağdat’a 

gelmesinden sonra hanedan fertlerinden bazılarının Halife’yi kararından vazgeçirmek üzere ikna 
çabalarının olduğu görülmektedir. bk. Süyûtî, Târîhu’l-hulefâ. thk. Hamdi Demirtaş, 226; Emîn, 
Aʿyânü’ş-Şîʿa, 12 vd; ayrıca bk. Çınar, Din Siyaset İlişkisi Açısından Me’mûn Dönemi Mihnesi, 247-248. 

70  Mektubun metni için bk. Taberî, Târîhu’l-ümem ve’l-mülûk, 1790 vd. 
71  Büyükkara, Ehl-i Beyt ve Ehl-i Devlet Musa Kâzım İle Ali Rızâ Dönemi Şiiliği ve Abbasiler, 364-365. 
72  Süyûtî, Târîhu’l-hulefâ. thk. Hamdi Demirtaş, 226; Mesut Can, Abbâsî Siyaset Geleneğinde Sâsânî-Fars 

Tesiri Fazl b. Sehl Örneği (Konya: Çizgi Kitabevi, 2016), 93; Emîn, Aʿyânü’ş-Şîʿa, 12 vd. 
73  Ebû Ömer Şihâbüddîn Ahmed b. Muhammed b. Abdirabbih b. Habîb, el-ʿİkdü’l-ferîd (Beyrut: Darü’l-

Kütübi’l- ‘İlmiyye, 1404/1984), 5/359 vd; söz konusu meseledeki tutumu sebebiyle bazı 
araştırmacılar Halife’nin Zeydiyye mezhebine yaklaştığını düşünmektedir. bk. Bozkurt, 
Mu‘tezile’nin Altın Çağı, 54 vd; ancak bu minvalde düşünecek olursak Halife Me’mûn’un veliaht seçtiği 
ismin, Zeydiyye mezhebinin Râfızî olarak nitelediği gruba müntesip oluşu açıklanması gereken bir 
durum ortaya çıkarmaktadır. Râfızîlik hakkında bk. Şehristânî, Milel ve Nihal çev. Mustafa Öz, 147 
vd; Öz, Başlangıçtan Günümüze İslâm Mezhepler Tarihi, 136-137. 
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bağını tekrar birleştirmeye çalışması74 gibi dönemindeki birçok çabası,75 konu 
bağlamında düşünüldüğünde onun inşa etmeye çalıştığı kucaklayıcı, birleştirici 
politikasının ipuçlarını vermektedir. Nitekim Me’mûn’un vasiyetinde dahi Alioğulları 
konusuna değinmesi76 Halife’nin bu konudaki endişelerini ve iki hanedan arasındaki 
bağın mevcut durumunu göstermektedir. Öte yandan sonraki halife Mütevekkil 
zamanında bu bağın koparıldığı77 hatırlanacak olursa, Me’mûn’un endişesinde haklı 
olduğu anlaşılır. 

Halife Me’mûn döneminin önemli olaylarından birisi de Halku’l-Kur’ân 
meselesidir. Tarihte mihne olayı olarak geçen söz konusu uygulamanın Halife 
Me’mun tarafından başlatıldığı bilinmektedir.78 Mihne hadisesi makalemizin 
sınırlarını aşacak genişlikte bir mesele olduğundan burada sadece konumuzla ilgili 
yönleri üzerinde durulacaktır. Öncelikle bu meselenin dayanağı ve gelenekteki yerini 
belirlemek uygun olacaktır. Tartışmalı olmakla birlikte Halife Me’mûn, dinin ona 
yüklediği yükümlülüklerin arasında gördüğü emri bi’l-ma‘rûf nehiy ani’l-münker 
ilkesinden hareketle mihneyi başlatmış görünmektedir.79 Halku’l-Kur’ân meselesinde 
Halife Me’mûn’un hedef aldığı kesim onun tabiriyle halkın haşiye’sidir.80 Bununla 
birlikte Halku’l-Kur’ân konusunun mihne öncesinde ilim meclislerinin konularından 
birisi olduğu ve Halife tarafından İslam ulemasının müşahedesine sunulduğu 
görülmektedir.81 Ayrıca sosyal yapıya bakıldığında söz konusu grubun kimlikleri 

 
74  Ya‘kûbî, Târîhu’l-Ya’kûbî, 296, 303; Yakup Keskin, İsnâ Aşeriyye İmamlarından Muhammed el-Cevâd, Ali 

b. Muhammed el-Hâdî, Hasan el-Askerî ve Muhammed el-Mehdî Dönemlerinde İmâmiyye Şîası (Samsun: 
Ondokuz Mayıs Üniversitesi, Sosyal Bilimler Enstitüsü, Doktora Tezi, 2007), 68, 75. 

75  Belâzürî, Fütûhu’l-büldân, 42; Ebû Muhammed Abdullâh b. Müslim b. Kuteybe ed-Dîneverî, ʿUyûnü’l-
ahbâr (Beyrut: Darü’l-Kütübi’l-‘İlmiyye, 1418/1997), 1/175. 

76  Taberî, Târîhu’t-Taberî, 8/649-650. 
77  Halife Me’mûn’dan sonra Mütevekkil döneminde Me’mûn’un kızı Ümmü’l-Fazl’ın zehirlenerek 

öldürülmesi olayı dikkat çekicidir. Geniş bilgi için bk. Şeyhü’l Müfîd el-İmam Ebû Abdillâh 
Muhammed b. Muhammed b. en-Nu‘mân, el-İrşâd fi mârifeti huceci’l-llahi ale’l ‘Ibâd (Beyrut: Müessetü 
Âli’l-Beyt Aleyhimü’s-Selâm li İhyai’t-Türas, 2008), 2/280; Ayrıca bk. Mustafa Öz, “Muhammed el-
Cevâd”, Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi (İstanbul: TDV Yayınları, 2005), 30/514-515. 

78  Remzi Tuncer, İslâm Mezheplerine Göre Halku’l-Kur’ân Meselesi (Selef-Mu‘tezile ve Ehl-i Sünnet 
Kelâmcıları) (İstanbul: Marmara Üniversitesi, Sosyal Bilimler Enstitüsü, Yüksek Lisans Tezi, 1986), 
10. 

79  Taberî, Târîhu’l-ümem ve’l-mülûk, 1820 vd; Çınar, Din Siyaset İlişkisi Açısından Me’mûn Dönemi Mihnesi, 
72, 78-86, 94. 

80  Halifenin söz konusu kitlenin özelliklerinden bahsederken onların tevhidden nasibini almamış 
ancak kendilerini Sünnet’e nispet eden, hak dinin temsilcileri ve cemaat ehli sanan ayrıca kendileri 
gibi düşünmeyenleri fırka ehli olmakla suçladıklarından söz ettiği görülmektedir. Taberî, Târîhu’l-
ümem ve’l-mülûk, 1820 vd. 

81  İbn Kesîr, el-Bidâye ve’n nihâye, 10/266-267; Hâtib el-Bağdâdî, Târîhu Bağdâd, thk. Beşar ‘Ivad Ma‘rûf, 
16/499; Bozkurt, Mu‘tezile’nin Altın Çağı, 118. 
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tartışmalı olmakla birlikte82 dinî konularda akıl yürütmeyi reddeden bir zihniyete 
sahip kişilerden oluştuğu anlaşılmaktadır. Dolayısıyla mihne olayına Halife’nin 
mektuplarından bakmak daha doğru olacaktır. Nitekim mektuplarından anlaşıldığı 
kadarıyla hadise, Me’mûn tarafından takip edilmekte ve muhatap alınan kitle 
hakkında Halife’nin yakinen bilgi sahibi olduğu ortaya çıkmaktadır.83 Mektupta ismi 
zikredilen zatların çoğunlukla rivayet ehli ulema olduğu dikkat çekmektedir.84 Yani 
Halife’nin dönem itibariyle dinî konularda fazlaca kullanılan hadis rivayetlerini hedef 
aldığı ihtimal dahilindedir. Zira söz konusu dönemde düşünce serbestliğinin 
beraberinde gelen farklı inanç ve kültürlerin birikimlerinin rivayet yoluyla 
Müslüman halkın inancına nüfuz etmeye başladığından85 bahsedilebilir. Bu yönüyle 
hadislerin bütününe karşı tutumunu tespit etmek zor olmakla birlikte Halife’nin, 
Resul’e ve hadis ilmine olan hassasiyetinden söz edilebilmektedir.86 Nitekim Halife 
Me’mûn tarafından akaid konularında rivayetlerin delil olarak kullanılmasındaki 
yasaklama87 girişimleri bunu destekler niteliktedir. 

Bütün bunlarla birlikte Me’mûn’un mihne sırasında bazı muhaddisleri hedef 
almış olması tartışmalı konulardan birisi olagelmiştir. Kanaatimizce bu durum 
Me’mûn dönemi mihnesini diğerlerinden ayıran özelliklerden biridir.88 Öte yandan 
hadis ehlinin bir kısmının, dönemin bazı ayaklanmalarıyla farklı yönlerden ilişkili 
olduğu görülmektedir.89 Bu sebeple Halife’nin onlara karşı olumsuz tavır takındığı 
düşüncesi de ihtimaller arasındadır.  

 
82  Geniş bilgi için bk. Mahmut Yıldız, Halku’l-Kur’ân Tartışmalarının Siyâsî, Sosyal ve İtikâdî Boyutları 

(Me’mûn Dönemi Örneği) (İstanbul: Marmara Üniversitesi, Sosyal Bilimler Enstitüsü, Yüksek Lisans 
Tezi, 2003), 14-16. 

83  Taberî, Târîhu’l-ümem ve’l-mülûk, 1820 vd; Çınar, Din Siyaset İlişkisi Açısından Me’mûn Dönemi Mihnesi, 
296. 

84  Burada Sakallı’nın, Halife Me’mûn’un hadis ehline olan düşmanlığından veya onları sindirmek 
yahut baskı altında tutma amacıyla mihne yoluna başvurduğundan söz etmenin güç olduğu 
yünündeki yorumuna katılmaktayız. bk. Talat Sakallı, “Halife Me’mun ve Hadisçilerle Olan 
Münasebetleri II”, Erciyes Üniversitesi İlâhiyat Fakültesi Dergisi 1 (1990), 115. 

85  Marshall G.S. Hodgson, Mutlakiyetçilik Boy Veriyor, 750-813. çev. Senai Demirci, İslâm’ın Serüveni Bir 
Dünya Medeniyetinde Bilinç ve Tarih, ed. Metin Karabaşoğlu (İstanbul: İz Yayıncılık, 1995), 1/260. 

86  Taberî, Târîhu’t-Taberî, 8/651-652; Zehebî, Siyeru aʿlâmi’n-nübelâʾ, 8/381, 8/486; Süyûtî, Târîhu’l-
Hulefa, thk. Muhammed Muhyiddin Abdulhamid, 287 vd; Sakallı, “Halife Me’mun ve Hadisçilerle 
Olan Münasebetleri I”, 268 vd. 

87  Ebû Abdillâh (Ebü’l-Fazl) Fahrüddîn Muhammed b. Ömer b. Hüseyn er-Râzî, Halku’l-Kurʾân beyne’l-
Muʿtezile ve Ehli’s-sünne, thk. Ahmed Hicâzî es-Sekâ, (Beyrut: Darü’l-Cîl, 1992), 20 vd. 

88  Me’mûn’un uyguladığı mihnenin ilk ve son olmadığı malumdur. Ancak söz konusu mihneyi 
diğerlerinden ayıran özelliğin iktidarın yani Halife Me’mûn’un hedef aldığı kitlenin farklı 
olmasıdır. Bu çerçevede bk. Çınar, Din Siyaset İlişkisi Açısından Me’mûn Dönemi Mihnesi, 252 vd. 

89  Zehebî, Siyeru aʿlâmi’n-nübelâʾ, thk. eş-Şeyh Şuayb el-Arnavut, 9/284, 10/228; Taberî, Târîhu’t-Taberî, 
8/415; Özafşar, İdeolojik Hadisçiliğin Tarihî Arkaplanı, 45. Ayrıca her ne kadar tartışmalı olsa da Ahmed 
b. Hanbel özelinde nakledilen rivayetlerden hareketle onun Abbâsî iktidarının ilk dönemlerinde 
bazı isyanlarla ilişkisinin ardından Halife Mütevvekil zamanına denk gelen süreçteki davranışları 
dikkat çekicidir. Hülasa İbn Hanbel’in Me’mûn dönemindeki tutum ve tavırlarını Mütevekkil 
zamanında görmek mümkün değildir. Zira onun, Sünnetin Zaferi olarak ilan edilen Halife Mütevekkil 
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Alioğullarının önde gelenlerinin Halku’l-Kur’ân konusundaki düşüncelerinin 
olumsuz olduğu bilinmektedir.90 Ancak onların söz konusu görüşleri ilmi 
tartışmalarda veya mihne olayı sırasında geliştirilmiş bir söylem değil aksine; önceki 
süreçlerde müntesiplerinin merakları sonucu ve Alioğullarının ulema kesiminin 
Kur’ân yorumlamalarından hareketle şekillendiği aktarılmaktadır.91 Bununla birlikte 
mihne olayı sırasında onların tavırları hakkında fazla bilgi bulunmamakta ve söz 
konusu dönemde Alioğullarının mihne sorgulamasına tabi tutulduğu hakkında 
herhangi bir bilgiye rastlanmamaktadır. Bu ise onların ve müntesiplerinin mihne 
sürecinde Halku’l-Kur’ân konusunu tasvip etmemekle birlikte sessiz kalmalarının 
göstergesidir. Öte yandan Alioğullarının ulema kesiminden bazılarının, rivayet ehli 
ulema sınıfının aksine dinî konularda genellikle Kur’ân ve Arap edebiyatından 
örneklerle yorumlar geliştirdikleri görülmektedir.92 Kanaatimizce bu nokta, söz 
konusu ulemanın mihne sürecindeki vaziyetinin temellerini oluşturmaktadır. 

 
Sonuç 
 
Halife Me’mûn’un hilafeti döneminde Alioğullarına yönelik alışılagelmiş 

politikadan farklı bir siyaset güttüğü görülmektedir. Kanaatimize göre o bu yaklaşım 
biçiminde samimi ve ciddidir. Me’mûn’un hanedanına yazdığı Ali b. Mûsa’nın 
özelliklerinden bahseden ve veliahtlık konusundaki kararlılığını ortaya koyan 
ifadeleri ve iktidarı sürecinde yaptığı girişimler bunu doğrular niteliktedir. Diğer 
yandan Halife’nin Ali b. Mûsa’nın vefatından sonra kızını onun oğlu Muhammed el-
Cevad ile evlendirerek iki aile arasındaki bağı yeniden ihdas etmesi, ayrıca vasiyetinde 
dahi onlara yer vermiş olması ve Fedek arazisini Alioğullarına iade etmesi onun bu 
konudaki kararlılığının ve samimiyetinin göstergelerindendir. 

 
döneminde, siyasal otoriteye başkaldırıyı teşvik konulu rivayetlerin eserinden çıkartılmasını 
istemesiyle otoriteyle uzlaşma yoluna girdiği görülmektedir. Dolayısıyla Ahmed b. Hanbel’in 
dönemin şartlarına göre eserine aldığı bazı rivayetleri çıkartma yönündeki girişimleri 
düşündürücüdür. Söz konusu rivayetler için bk. Ebû Abdillâh Ahmed b. Muhammed b. Hanbel eş-
Şeybânî, Müsned el-İmam Ahmed b. Hanbel, thk. Şuayb el-Arnavut, Adil Mürşid vd (Basım y.y: 
Müessesetü’r-Risale, 1421/2001), 13/381 vd; Mehmet Said Hatiboğlu, “Müslüman Âlimlerin Buhârî 
ve Müslim’e Yönelik Eleştirileri”, İslâmî Araştırmalar 10/1,2,3,4 (1997), 9-10. 

90  Ebü’l-Hasen Alî b. İsmâîl b. Ebî Bişr İshâk b. Sâlim el-Eş‘arî, el-İbâne ʿan usûli’d-diyâne, thk. Hüseyin 
Muhammed (Kahire: Darü’lEnsar, 1397/1976), 95; Muhammed b. Ahmed b. Mustafâ Ebû Zehre, el-
İmâm Zeyd: Ḥayâtühû ve ʿasruhû-ârâʾühû ve fıkhuh (Kahire: Darü’l-Fikrü’l-‘Arabî, 1465/2005), 498 vd; 
Şehristânî, Milel ve Nihal, çev. Mustafa Öz, 173 vd; Muhammed Aruçi, “Ressî”, Türkiye Diyanet Vakfı 
İslâm Ansiklopedisi (İstanbul: TDV Yayınları, 2007), 34/587. 

91  Çınar, Din Siyaset İlişkisi Açısından Me’mûn Dönemi Mihnesi, 190 vd. 
92  Ebû Zehre, el-İmâm Zeyd: Ḥayâtühû ve ʿasruhû-ârâʾühû ve fıkhuh, 497; Emîn, Aʿyânü’ş-Şîʿa, 2/13-14; 

Mehmet Ümit, Zeydiyye-Mu‘tezile Etkileşimi Zeyd b. Ali’den Kâsım er-Ressî’nin Ölümüne Kadar (İstanbul: 
İSAM Yayınları, 2010), 162. 219. 
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Halife Me’mûn, Alioğullarını kendisine yaklaştırma siyasetiyle halk arasında 
Alioğulları ve Ehl-i Beyt isimlerinin arkasına saklanarak karışıklık çıkarmayı 
amaçlayan kesimleri de etkisizleştirmiş görünmektedir. Halife’nin bununla Ehl-i Beyt 
müntesipleri ve halk arasında görünmez kahramanlar veya manevi liderler 
yaratılmasını engellediği, İslam dünyasını kaos ortamından sıyırarak tek lider 
etrafında birleşmesini sağlamaya çalıştığı düşünülebilir. Yine Halife’nin efdaliyet 
konusunda Hz. Ali (r.a.)’nin üstünlüğü meselesini devletin resmi görüşü ilan etmesi, 
bazı müelliflerin ve araştırmacıların onun hakkında Şîa’ya meyilli bir halife olduğu ve 
Zeydiyye mezhebine yaklaştığı yönünde yorumlar yapmasına sebebiyet vermiştir. 
Ancak sadece bu husustan hareketle Me’mûn’un söz konusu mezhebe mensup 
olduğunu söylemek zordur. Eğer meseleye bu açıdan bakılırsa Halife’nin veliaht 
tercihini izah etmek bir hayli güçleşecektir. Zira Halife eğer Zeydiyye’ye meyilli ve 
siyasetinin temelini mezhebî aidiyet ve yakınlık gibi hususlar şekillendiriyor idiyse 
Me’mûn’un veliahtını Zeydiyye’nin içinden seçmesi veya en azından onların Rafızî 
olarak isimlendirdiği bir grubun müntesibi olan Ali b. Mûsa’yı veliaht seçmemesi 
gerektiği kanaatindeyiz. 

Halife Me’mûn, geleneğin aksine aklî istidlâle önem vermekte, kararlarında ölçüp 
tartmakta, düşünür ve yenilikçi diyebileceğimiz bir kişilikle karşımıza çıkmaktadır. 
Bu ise onun geleneksel hilafet politikasından sapan bir halife olarak addedilmesine 
yol açmaktadır. Dolayısıyla Alioğullarına karşı yürüttüğü politikada da benzer 
eleştirilere maruz kalmaktadır. Kanaatimizce bu, toplumun düşünce altyapısıyla ilgili 
bir sorundur ve Halife söz konusu girişimlerinde her ne kadar ciddi ve ihlaslı olsa da 
tebaasına bunu açıklamada yetersiz kalmış veya toplumun buna hazır olup olmadığını 
saptayamamış görünmektedir. Bunun sonucunda ise kendi güven ve itibarı zarar 
görmüş gibi durmaktadır. Durumun Ali b. Mûsa için de benzer olduğu görülmektedir. 
Onun isminin bu tartışmalara karışması, sonraki dönemlerde ilmî çevrelerce âlim 
kişiliğinin görmezden gelinmesine sebep olmuştur. Böylece geleneğin meşrû, 
güvenilir kabul ettiği ulema sınıfına girememiştir. Halbuki Ali b. Mûsa’nın ilmî kişiliği 
tarihî verilerle sabittir ve ilim öğrendiği çevreler de bellidir. Dolayısıyla bu durum 
mezhep tarafgirliğinin olumsuz etkileri ve sonuçlarını açık bir şekilde ortaya 
koymaktadır. 
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Abstract 

The fiqh method has a special position in Islamic sciences. The reason for this is that it gives fiqh a 
systematic and consistent structure. It is also to determine the rules of method in accordance with 
the rules of kalam. In this respect, the subjects of the method of fiqh are intertwined with the subjects 
of creed, especially with the method of mutakallimin. For this reason, the position in the creed also 
affects the method of fiqh. In the Shiite sects, this situation is especially apparent in the source/dalil 
issues of the fiqh method. The reason for this is the effort to put the innocent imam or imams ahead 
of other mujtahids. It is possible to see the Shiite understanding of the source in Zaydiyya, which is 
seen as the closest to the Sunni schools among the Shiite groups. For this reason, Zaydiyya’s 
understanding of the source has an important position in terms of seeing where it stands on the 
Shiite-Sunni axis. An Investigation in the Context of Zaydiyya and Fiqh Method-Source Concept (al-adilla al-
shariyya), written by Fatih Yücel, deals with an important issue in terms of seeing this place. In 
addition, the fact that Zaydiyya is accepted as the official sect in Yemen makes the study extremely 
important. 

Keywords: Zaydiyya, Fiqh Method, Source, Quran, Sunnah. 

Öz  

Fıkıh usulü, İslami ilimler içerisinde özel bir konuma sahiptir. Bunun sebebi, fıkhı sistematik ve 
tutarlı bir yapıya kavuşturmasının yanı sıra usulî kaidelerin de kelam kaidelerine uygun olarak 
belirlenmesidir. Özellikle mütekellimin metodunda fıkıh usulünün konularıyla itikadi konuların içi 
içe girdiği görünmektedir. Bu sebeple itikattaki pozisyon, fıkıh usulünü de etkilemektedir. Şiî 
mezheplerde ise itikadi konular özelikle fıkıh usulünün kaynak/delil konularında karşımıza 
çıkmaktadır. Bunun nedeni masum imam veya imamları diğer müçtehitlerin önüne geçirme 
gayretidir. Şiî gruplardan Sünnî ekollere en yakını olarak görülen Zeydiyye’de de kaynakla ilgili Şiî 
yönelimi görmek mümkündür. Zeydiyye’nin kaynak anlayışı, Şiî-Sünnî ekseninde durduğu yeri 
görmek açısından önemli bir konuma sahiptir. Fatih Yücel tarafından kaleme alınan Zeydiyye ve Fıkıh 
Usulü- Kaynak Kavramı (Edille-i Şer‘iyye) Bağlamında Bir İnceleme adlı eser, bu yeri görmek açısından 
önemli bir konuyu ele almaktadır. Ayrıca Zeydiyye’nin Yemen’de resmî mezhep olarak kabul edilmesi 
de çalışmayı son derece önemli kılmaktadır. 
 
Anahtar Kelimeler: Zeydiyye, Fıkıh Usulü, Kaynak, Kur’ân, Sünnet. 
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Değerlendirmeye konu 

olan eser, yazarın 2008 yılında 
tamamladığı doktora tezinin 
gözden geçirilerek yayımlanmış 
hâlidir. Siyasi/itikadi bir 
mezhep olan Zeydiyye, tarihî 
süreçte bir devletin resmî 
mezhebi olması ve hâlen daha 
Yemen’de birçok müntesibinin 
bulunması açısından İslam 
düşünce tarihinde önemli bir 
yere sahiptir. Özellikle siyasi bir 
yanı olması ve günümüzde dahi 
Yemen’de varlığını sürdürmesi, 
mezhep hakkında menfi veya 
müspet birçok hatalı bilginin 
yayılmasına sebebiyet 

vermektedir. Hem bu bilgilerin sınanarak birincil kaynaklardan sahih bilgiye 
ulaşmayı hem de hakkında ilmî çalışmaların sınırlı olduğu Zeydiyye mezhebini 
fıkıh usulü üzerinden ele almayı hedefleyen çalışma, bu açıdan dikkat çekicidir. 

Yücel’in çalışması giriş ve sonuç bölümlerinin arasında üç bölümden 
oluşmaktadır. Girişten önce önsözde verdiği bilgiler de dikkate şayandır. Yazar, 
çalışma esnasında Yemen’e gitmiş ve orada konu ile alakalı akademik ve ilmî 
faaliyetlerde bulunmuştur. Bunun semeresi olarak hem yazma hâlindeki klasik 
Zeydî eserlere ulaşmış hem de çağdaş Zeydî ilim adamlarıyla doğrudan görüşme 
fırsatı bulmuştur. Bununla birlikte yazma birçok eserin ülkemize getirilmesine de 
öncülük etmiştir. Yine burada çalışmayı kaynak kavramı ile sınırlandırdığını, 
bütün bir usulü görmeyi hedeflemediğini belirtmiştir. Doğrusu tüm Zeydî usul 
anlayışını tek bir çalışmanın konusu yapmak da makul değildir. Bunun yerine 
bütün bir Zeydî usulünü tarihî serencamı ile birlikte görebilmek adına konunun 
sınırlandırılmasının yerinde bir karar olduğu söylenebilir. 

Giriş bölümünde Zeydiyye mezhebi hakkında genel bilgiler verilmekte, 
mezhebin kurucusu Zeyd b. Ali (ö. 122/740) ve sonraki süreçte Zeydî usulü ile ilgili 
tarihî ve doyurucu bilgiler aktarılmaktadır. Burada Zeydiyye’nin günümüzde hâlen 
hayattar bir mezhep olması, fıkhının bir usule sahip olmasına bağlanmış ki aslında 
bu, tüm mezhepler için geçerli bir durumdur. Zira usul, mezheplerin tutarlılığını 
ve böylece aklileşmesini sağlamaktadır. Zeydiyye mezhebin ilk asırlarında gerek 
Hanefilerle gerekse Mutezilî usulcülerle bağlantı kurmasına değinilmektedir. 
Zeydî metinler aracılığıyla Mutezilî usulcülerin eserlerinin günümüze ulaşmasında 
büyük etkisi olduğu bilgisi de dikkat çekicidir. Zeydiyye içerisinde usul yazımı ilk 
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olarak hicrî beşinci yüzyılda başladığından yazar bu dönemden önceki usulî 
görüşleri “tahriç” metodu ile fürû-i fıkıh eserlerinden elde etmeye çalıştığını, 
usule ait ilkelerin fürudaki karşılıklarını görmek için de “örnekleme” tekniğini 
kullandığını ifade etmektedir. Çalışmanın geneline bakıldığında yazarın her iki 
tekniği de başarı ile kullandığı, fürû-usul ilişkisini dikkate alarak mezhebin usul 
anlayışını sahih bir şekilde yansıtmaya gayret ettiği görülmektedir.  

Birinci bölümde kaynak kavramı üzerinde durulmakta ve bunun İslam 
hukukunda delil kavramına denk geldiği bilgisine yer verilmektedir. Dolayısıyla 
eserin konusu, edille-i şer‘iyye başlığı altındaki kitap, sünnet, icmâ’, kıyas, istihsan 
gibi delillerdir. Kitabın başlığında da kavram ifadesinden sonra parantezle edille-i 
şer‘iyye kavramına yer verildiğini görmekteyiz. Bu bölümde tek tek kaynaklar 
(deliller) ele alınmadan önce genel olarak mezhebin usul tarihi; ilk dönem, kelam 
tesirindeki dönem, klasik tasnif dönemi ve çağdaş dönem şeklinde devirlere 
ayrılmakta ve her devir ayrı bir başlık altında incelenmektedir. Her başlık altında 
kitap, sünnet, icmâ’ gibi deliller de ayrı ayrı ele alınmaktadır. Bu delillerin hem 
sonraki bölümde detaylıca ele alınması hem de her bir devir başlığı altında 
müstakil birer “kitap”, “sünnet” başlıklarının bulunması ilk bakışta okuyucu için 
kafa karışıklığına yol açabilmektedir. Böylece her devrin mezkûr delillere bakış 
açısı ortaya konmak istenmişse de bazı yerlerde tekrara düşülmüştür. Örneğin 
Kur’ân’ın Hz. Peygambere indiği şekliyle korunup aktarıldığı ile ilgili görüş, birinci 
bölümde ilk dönemin “kitap” anlayışı içerisinde, aynı bölümde kelam etkisindeki 
dönem başlığındaki “kitap” alt başlığında ve nihayet ikinci bölümde yine “kitap” 
başlığında tekrarlanmıştır. Bunun yerine sonraki bölümde her bir delil ele 
alınırken kronolojik olarak her devrin özgün fikirleri vurgulanabilirdi. Bununla 
beraber yazarın Zeydî usulünde kullandığı bu dönemlendirme son derece önemli 
olmakla beraber “dönemlendirmenin” bir teklif olarak sunulup çalışmaya 
kazandırdığı olumlu yönlerin aktarılmasıyla iktifa edilebilirdi. 

İkinci bölümde ise “Zeydî usulündeki asli kaynaklar (deliller)” başlığı altında 
kitap ve sünnet ele alınmaktadır. Kitap deliline bakıldığında en göze çarpan husus, 
Zeydîlerin Sünnî düşünce ile aynı noktada oldukları hatta bu konuda müfrit Şîa 
fırkalarına şiddetle karşı çıktıkları bilgisidir. Zeydîlere göre Kur’ân Hz. 
Peygamber’e indiği şekliyle korunmuş ve aslına uygun olarak aktarılmıştır. Bu 
nedenle Hz. Ali’nin imametine delalet eden ayetlerin Kur’ân’dan çıkarıldığına dair 
iddialara karşı çıkmışlardır. Burada dikkate değer bir diğer husus da Zeydî 
usulcülerin kendi dönemlerinde Kur’ân ile ilgili fikrî tartışmaları eserlerine 
yansıtmalarıdır. Örneğin Haşviyye’nin iddiasına göre, Kur’ân’da birtakım manası 
olmayan ayetler bulunmaktadır. Zeydî usulcülere göre böyle bir iddia Allah’ın 
hitabına çirkinliğin katılması demektir ki Allah kelamı için böyle bir şey söz konusu 
değildir. Bu ve benzeri konulardan hareketle yazar, Zeydî usulcülerin eserlerinde 
kelami konulara yer vermeleri sebebiyle usul ilmine yeterince katkıda 
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bulunamadıkları kanaatindedir. Fakat usul ilminin gelişim süreci dikkate 
alındığında bu ilmin zamanla amelî konuların tutarlılığını sağlamaktan çok daha 
ileri gittiği görülecektir. Kelam, hatta felsefe ve mantık ilmine dair kavram ve 
konular zamanla usul-i fıkhın konusu hâline gelmiştir. Böylece usul-i fıkhın sadece 
fıkhın değil İslami ilimlerin tamamının metodolojisi olması hedeflenmiştir. 
Dolayısıyla Zeydî usulcülerin eserlerinde kelami konulara girmeleri sebebiyle usul 
ilmine kendilerinden beklenen katkıyı yapamadıkları yönündeki eleştiri isabetli 
görünmemektedir. 

Bölüm içerisinde Zeydî usulcülerin birçok hususta Sünnî ekoldeki çeşitli 
mezheplerle fikir birliği içinde olduğunu ifade eden yazar, buna dair detaylı 
bilgiler aktarmaktadır. Örneğin sünnetin Kur’ân’a göre konumu noktasında Sünnî 
ekoller ile aynı görüşte olduklarını dile getirmektedir. Yazar bunu, Zeyd b. Ali’nin 
el-Mecmû‘ adlı eseri başta olmak üzere Zeydî hadis literatüründeki rivayetlerin 
Sünnî rivayetlerle benzer olmasına ve Zeydîlerin Sünnîlere ait rivayetleri 
kullanmasına bağlamaktadır. 

Sünnet konusunda dikkat çeken bir diğer husus ise Zeydîlerin Ehl-i beyt tarikli 
rivayetleri öncelemeleridir. Yine bu bölümde Zeydiyye’nin hadis kriterleri ile ilgili 
detaylı bilgiler, Zeydî âlimlerin hem fürû hem de usul eserlerinden yararlanılarak 
aktarılmaktadır. Sadece aktarımla da yetinilmemekte, usul-fürû uyumsuzlukları da 
dikkatli bir şekilde okuyucuya sunulmaktadır. Ayrıca klasik eserlerle yetinilmemiş, 
çağdaş dönemdeki Zeydî usulcülerin görüşlerine de yer verilmektedir. Örneğin 
yazar, haberlerin Kur’ân’a arz edilmesi meselesinin ilk dönemde vurgulandığını, 
sonraları bu vurgunun azaldığını, fakat çağdaş Zeydî usulcülerde akla daha fazla 
öncelik tanındığını hadislerin kabulü için Kur’ân’a arzın vazgeçilmez bir yöntem 
olduğunu ifade etmektedir. Bunu, özellikle modernizmin etkisiyle İslam 
coğrafyasındaki reflekslerden biri olarak görebiliriz. 

Üçüncü bölümde ise tâlî kaynaklar nakle ve akla dayanan şeklinde alt 
başlıklara ayrılmış, nakle dayanan tâlî kaynaklar icmâ’, Ehl-i beytin icmâ’ı, Hz. 
Ali’nin içtihatları, kıyas, sahâbî kavli (içtihadı) ve şer‘u men kablenâ; akla dayanan 
tâlî kaynaklar ise istihsan, ıstıshâb, maslahat-ı mürsele ve akıl olarak sıralanmıştır. 
Mezhebin icmâ’ anlayışını detaylı olarak ele alan yazar, itratın icmâ’ı olarak 
adlandırılan Ehl-i beyt müçtehitlerinin icmâ’ını kabul eden Zeydiyye’nin 
Medinelilerin icmâ’ını, ümmetin sadece bir kısmının icmâ’ı olması sebebiyle kabul 
etmemelerini bir çelişki olarak sunmaktadır. Bunun dışında Sünnî usulcülerin 
icmâ’ anlayışı ile çok fazla farklılıkları olmadığını da eklemektedir. İtratın icmâ’ı 
ise başlı başına önemli bir husustur. Zira usule ait bir konu olmaktan çok siyasi ve 
itikadi bir tarafı olduğu açıktır. Bu önem sebebiyle yazar da itratın icmâ’ına ayrı 
bir başlık ayırarak konuyu eleştirel bir gözle etraflıca tartışmakta ve Zeydiyye’nin 
bu konudaki görüşlerine yer vermektedir. Zeydî usulcüler icmâ’ın bu türünü 
meşru bir zemine oturtmak için Ehl-i beytin masumluğunu ve Ehl-i beytin sadece 
Hz. Ali, Hz. Fatıma ve ikisinden olan çocuklarını kapsadığını ispata çalışmışlardır. 
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Bu kapsamda Ahzâb Suresi 33. ayette geçen Ehl-i beyte yönelik ifadeleri ve Sünnî 
kaynaklarda yer alan pek çok hadis rivayetini delil olarak göstermişlerdir. Ayet ile 
ilgili argümanlarını değerlendiren yazar, Zeydîlerin birçok noktada birbirlerini 
destekledikleri Mutezile âlimlerinin de bu ayeti Sünnîlerin görüşüne uygun şekilde 
yorumlamalarına dikkat çekmektedir.  

Tüm bunların yanında ayetin siyak ve sibakından hareketle ayetteki Ehl-i beyt 
tabirinin sadece Hz. Ali ve Hz. Fatıma ile soylarına hasredilemeyeceği ve ayette 
onların masum olduklarını gösteren herhangi bir karine bulunmadığı ifade 
edilmektedir. Diğer haberleri de değerlendiren yazar, Zeydiyye’nin kullandığı bu 
haberlerin ya zayıf olduğunu veya metnin zorlama yorumlara tabi tutulduğunu 
belirtmektedir. Tüm bunlardan anlaşılmaktadır ki Zeydî usulcüler itratın icmâ’ını 
siyasi ve itikadi konumları gereği usuli bir zemine oturtmaya çalışmaktadırlar. 
Bunun en net göstergelerinden biri de itratın icmâ’ının füru’a yansıyan dikkate 
değer bir yanının olmamasıdır. Hz. Ali’nin içtihatları konusunda ise Zeydiyye’nin, 
onun masum olduğunu kabul etmekle birlikte on iki imamın masumiyetini kabul 
etmeyerek Caferîlerden ayrıldığı görülmektedir. Bunun usulî temelini oluşturmak 
için getirdikleri delilleri değerlendiren yazar, bunların Hz. Ali’nin faziletini ortaya 
koyan haberler olduğu ve masumiyetine dair delil olmadıkları kanaatine varmıştır. 
Naklî ve aklî diğer kaynakları da etraflıca tartışıp ele alan yazar, konu ile alakalı 
yanlış kanaatlere de değinmektedir. Zeydî usulü ile alakalı doğru bir tablonun 
çizilmesi için bu, son derece önemlidir. Özellikle Ebû Zehre’nin Zeydiyye ile alakalı 
eserlerinden hareketle, birçok yorum ve tespitini eleştirmektedir. 

Sonuç kısmında yazar, çalışmanın genel bir özeti ile birlikte ulaştığı özgün 
sonuçları da zikretmektedir. Buna göre Zeydiyye’nin Ehl-i Sünnet’e en yakın Şiî 
ekolü olduğu yargısı en azından usul açısından doğrulanmaktadır. Ayrıca Zeydî 
usulcüler, özgün bir mezhep olmakla birlikte gerek siyasi ve itikadi saiklerle 
gerekse bazı kavram ve kaynakları kendilerine mal etmeksizin başka ekollerden 
almaları sebebiyle kimi yerlerde tutarsızlığa düşmüşlerdir. 

Eser, Zeydiyye ile alakalı çalışmaların sınırlı olması sebebiyle özellikle mezhep 
üzerine çalışma yapacak akademisyenler ve öğrenciler için bir başvuru kitabı 
sayılacak özelliklere sahiptir. Bir fıkıh usulü çalışması olmasının yanında usulün 
itikadi konularla olan bağlantısı sebebiyle mezhebin itikadi görüşleri ve felsefesi 
ile ilgili de başvurulabilecek bir eserdir. Bunlarla birlikte yazarın sadece eldeki 
mevcut eserlerle yetinmeyerek Yemen’i ziyaret etmesi, klasik yazmalara ulaşması 
ve Zeydî geleneğin günümüzdeki takipçileriyle görüşmesi, eseri Yemen çalışmaları 
için de bir başvuru kaynağı hâline getirmektedir. Böylece eser, sahadan ve 
gerçeklikten kopuk teorik bir çalışmayla sınırlı kalmamıştır. Yer yer akademik 
dilin ağırlaştığı eserin bir doktora çalışması olduğu göz önüne alındığında bunun 
makul olduğu anlaşılacaktır. Bu yönüyle eser, genel okuyucu kitlesinden ziyade 
konuya ilgili uzmanlara hitap etmektedir. Ayrıca eserde kaynaklar çok titiz bir 



 
345      |                                                                                   M.	Emin	Kızılay	

	
 

 
   

Turkish	Journal	of	Shiite	Studies	4/2	(Aralık	2022) 
 

şekilde kullanılmış, önemine binaen ayet, hadis veya klasik kitap ibarelerinin 
orijinalleri zikredilerek tercümelerine de yer verilmiştir.  

 


