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Fikhi insanin nihai hedefini gergeklestirmek tizere tasarlanmis bir arag olarak tasavvur
etmeyi teklif eden bu ¢alismada mezkir yaklasimin tabii bir uzantisi olarak sézkonusu
ara¢-amag iliskisine dikkat ¢ekmek amacglanmis, fikih ilminin varlik amaci insanin
varolus gayesi ekseninde ele alinmistir. Makalede varliktaki ortak gaye, gayesel iliskiler
ve ortak nihal amag¢ ugrunda varligin oérgiitlenme tarzina dikkat ¢ekilmis ve fikhin
amaglar hiyerarsisi icindeki yeri tespit edilmeye c¢alisilmistir. Calismada “kisinin
itikadi/fikri, ahlakl ve davranigsal edimlerinin &l¢iiye uygunlugunu odlgme bilgisi”
olarak takdim edilen fikhin erken devirlerdeki bu asli-kiilli anlamina vurgu yapilmis ve
bu baglamda fikih, 6zellikle insanin varlik amaci olarak ma’rifet ve ubtidiyyetle gayesel
anlamdaki irtibati bakimindan konu edilmistir. Arastirmada bu bakis acisiyla
degerlendirilen iliskiler ag1 icinde fikih ve onu kusatan iist yapi1 vasfiyla din, insanin
ma'rifet ve ubldiyyet gayesini gerceklestirmek icin islev goren araglar olarak
konumlandirilmistir.

Anahtar Kelimeler: Fikih, Kiilli Fikih Tasavvuru, Ma'rifet, Ubdidiyyet, insan, Gaye.

The Concept of Holistic Figh and The Relationships Between Figh,
Ma‘rifah and ‘Ubudiyyah

Abstract
This study purposes to conceive figh as a tool that is designed to achieve the ultimate
goal of human beings, and by extension, aims at drawing attention to this tool-purpose
relationship, thus considering the very purpose of the science of figh to be within the
axis of the purpose of existence of mankind. The article points out to the common
purpose in the universe, purposeful relationships therein, and the manner in which the
universe is organized towards the common ultimate goal. It then makes an effort to
determine the place of figh within the hierarchy of goals. The aim of the study is to
emphasize the holistic meaning of figh, which was attached to it in the early ages which
defined it as “the branch of science that studied the conformity of one's belief, morality
and behaviors to the norms”. In this context, figh is particularly relevant in terms of
man's connection to knowing (ma‘ifah) Allah and serving (‘ubtidiyyah) Him, which
constitute his existential purpose. Within this network of relations, figh and religion,
the latter constituting a superstructure encompassing the former, are positioned as the
means to accomplish these goals.
Keywords: Figh, Holistic Figh, Ma‘rifah, ‘Ubudiyyah, Human, Purpose.
Structured Abstract: In modern conceptions, the human being is looked at with a
different eye than the old conceptions of truth, and the human being is identified with
this eye. Different conceptions of existence and truth offer a different “human”
description and design, and each description leads to different social, economic,
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political fictions, and even different interpretations on the same understanding of
people derive opposite social, political and economic theories. Therefore, it is seen that
society, economics, politics and all other theories, especially the theories of existence,
truth, knowledge, are basically derivatives and extensions of human theories. In the
kalam, philosophy and tasawwuf traditions of Islamic thought, it is pointed out that
Allah is the only entity with absolute competence and richness, whereas the most basic
qualities of all other beings, including human being, are deprivation and poverty. It is
emphasized that the most deprived and poor being among the beings is also human, on
the other hand, it is pointed out that he is the most competent creature in reflecting the
names of Allah, and that he is regarded as the “caliph of Allah”. The human being is the
purpose of existence because the purpose of human is Allah. Thus, the essence that
makes human valuable is his potential to know Allah (ma’rifetullah). The most real and
definitive way to know Allah is human himself, and it is not possible for man to know
Allah without knowing himself (ma’rifatunnefs). The human being, the composition of
the universes, is the "small universe". The clearest and definitive evidence for the whole
universe to be known, as well as the strongest evidence and the biggest book, which
contains all the signs of the existence of God, the source of being, is again human. In this
respect, man is more than the whole universe, so the "big universe" is not the universe,
but human. In Muslim contemplation, the goal of knowing, recognizing and
understanding, which is found in the concepts of “ma’rifatunnefs” and “ma’rifatullah”,
represents the target horizon of the human. The effort of “understanding” and making
its existence meaningful is the most fundamental and noble effort of human, and this
effort is about seeking answers to two big questions hidden in human nature: “Who am
[?” and "Who's He?". Finding real questions and answers for human being depends on
success in “self-knowledge” and “self-transcendence” process. Human is an entity
devoted to something other than himself. Therefore, it is an existential problem for
human being to know himself, to overcome himself, and to know what he is dedicated
to. The solution to this problem is possible only if the person turns towards a goal
outside and beyond himself and dedicates himself to this goal. The search for meaning
and the question of “the meaning of life” is a human-only question hidden in human
nature and taught only to human. For this reason, the human being is an entity that
knowingly or unknowingly, but seeks meaning in all situations and tries to find and
understand its own meaning. As the “understanding” activity of Muslim, the figh
represents the way of understanding and knowing from a transcendent source for the
discovery of the “meaning” in existence, and the effort (ijtihad) of human in this cause.
In this respect, the figh corresponds to the whole attitude of human knowing and
understanding as a method of knowing and enlightening in the sense that it carries in
early ages. In a holistic sense, the figh draws attention to the fact that all information
activities are gathered around the goal of “understanding”, are about human, and all
branches of science are concerned with understanding human ideas, emotions and
behavior. For this reason, the figh proposes to classify all sciences under the headings
of "imaniyaat, ihsaniyyat and islamiyiyat". It is understood that Abu Hanifa is based on
the concepts and framework brought to the Muslim contemplation by the Prophet
(pbuh) when his references to the Hadith of Jibril while structure his holistic figh vision.
Abu Hanifa's definition of figh can be read as a “prolegomena” for all the Muslim
knowledge fields that could become a science in the future, arising from the tawhid
paradigm. Accordingly, all Muslim sciences that emerged after Abu Hanifa consisted of
the continuation of this preface written by him. In the light of the evaluations made, it
is understood that the meaning and comprehension crisis observed in Muslim societies
in modern times can be overcome only by the reappearance of the “holistic faqih” type,
which has the understanding of “holistic ‘amel” and “holictic figh”. In fact, it is observed
that the crisis of meaning caused by the loss of this holistic view repeats itself at certain
intervals in the history of Islamic contemplation, and that the problem has been
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eliminated by the on-site interventions of “ihya” leaders, who again draw attention to
the idea of “holistic figh” in every period of such crisis.
Keywords: Figh, Holistic Figh, Ma‘rifah, ‘Ubudiyyah, Human, Purpose.

GIRIS

Diger diisiince geleneklerinin bircogunda oldugu gibi islami tefekkiirde de
insan sorusu varlik sorusunun merkezinde yer alir. insan anlasilmadan varhigin
anlasilamayacagi tarihin erken dénemlerinden bu yana diislinsel tavirlarin geneli
tarafindan benimsenen hakim kanaattir. Zira yaratilmis ctimle mevciidat anlaminda
dlem dogrudan ya da dolayli olarak insana iliskin, insan icin ve insan iizerinedir.
Insana dair her mesele éncelikle insanin anlamina dair soruyla baslar. Bunu
“nereden?”, “nerede?” ve “nereye?” sorulari ve bunlar pesindeki cevap arayisi takip
eder. Coziim gibi goriinen her netice de yeni bir soruya ve yine yeni bir cevap
arayisina donusiir. Bitmez tiikenmez sorularin ve aslinda kendisinin pesindeki

insanin evrendeki yolculugu, bu sorulara verdigi cevaplarla neyin sorumlulugunu
aldig1 ve kim oldugu meselesine odaklidir.!

Modern tasavvurlarda insan kadim hakikat anlayislarindan farkli bir nazarla
okunur; insan bu nazarla tammlanir ve anlamlandirilir. Ornegin biyolojik
determinizme gore insan “genetik olarak siki sikiya programlanmis bir varlik”;
rasyonalist kiiltiirel determinizmde “kiiltiiriin ve uzmanlarin belirledigi varlik”?, yeni
biyolojik teoride “kismen 6zglirliige acik bir yap1”; kimi anlayislara gore ise “dogasi
itibariyle, mutlak varhk” olarak tanimlanir. Ornegin Adam Smith (6. 1723), David
Hume (6. 1776), Jeremy Bentham (6. 1832), Karl Marx (6. 1883), Sigmund Freud (6.
1939), John Dewey (6. 1952) ve Friedrich Hayek (6. 1992) gibi modern Batr'li meshur
teorisyenler tarafindan da insana dair farkli tanimlar yapilmis ve bu tasavvurlar
Bat'lh modern insan anlayisinin ¢ikis noktasini teskil etmigtir. Oziinde modern
olmakla birlikte farkli insan tasavvurlarina sahip bu diislintrlere goére insan;
“aliskanliklar tarafindan tanimlanan”3, “homo economicus”, “irrasyonel”* “cinsel
egilimlerin giidiimledigi vahsi varlik”, “doga’sin1 6zgiirce dissallastirmasi gereken
olumlu bir varlik” olarak takdim edilir.5 Dolayisiyla farkl varlik ve hakikat anlayislari
farkl bir “insan” tarifi ve tasarimi teklif etmekte, her “insan” tarifi birbirinden farkl
toplum, iktisat, siyaset kurgularina yol agmakta ve hatta ayni insan anlayisindan farkl
yorumlarla birbirine zit sosyal, siyasal ve iktisadi teoriler tiiremektedir. Buna gore;
basta varlik, hakikat ve bilgiye iliskin teoriler olmak iizere diger teorilerin kahir

1 Bk. Ali Osman Sezer, “Diisiincenin Serbestligi ve Diisiinenin Ozgiirliigii Baglaminda Akademinin
Sorumlulugu”, Gelenekten Geleceje Muhafazakar Diisiince Dergisi, 9/35 (2013 Ocak-Subat-Mart),
269.

2 J. D., Douglas, The Myth of the Welfare State, (New-]Jersey: Transaction Publishers, 1989), 308-
311.

3 John Dewey, , Demokrasi ve Egitim, ¢ev. M. Salih Otaran, (istanbul: Basari Yayinlar1,1996), 84.; a.
mlf., Deneyim ve Egitim, ¢ev. Sinan Akill, (Ankara: ODTU Gelistirme Vakfi Yayinlar1,2007), 89.

4 Atilla Yayla, Ozgiirliik Yolu -Hayek’in Sosyal Teorisi-, (Ankara: y.y., 1993), 80, 105.

5 Karen Horney, Cagimizin Tedirgin Insani, cev. Ayda Yériikan, (Istanbul: Yiiksel Matbaasi, 1980),

14.; Erick Fromm, Yeni Bir Insan Yeni Bir Toplum, g¢ev. Necla Arat, (istanbul: Say Yayinlar, 7.
Basim, 1998), 42, 79-80.
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ekseriyetle insana dair kuramlarin tiirevleri ve uzantilar1 olarak ortaya ciktigi
anlasilmaktadir.6

Islam diisiincesindeki kelami, felsefi ve tasavvufi geleneklerde ise li zatihi
varligin mutlak yetkinligine ve zenginligine karsin insanin da dahil bulundugu diger
biitlin miimkiin varliklarin en temel vasiflarinin yoksunluk ve yoksulluk olduguna
isaret edilir. Huslisen tasavvuf cevrelerinde bir yandan varlik tiirii icinde en yoksun
ve yoksul varligin insan olduguna vurgu yapilirken diger yandan onun li zatihi ve
mutlak varlik olarak Allah’in isim ve sifatlarinin kendisinde a¢iga ¢iktig1 en yetkin
mazhar olduguna, bu yoniiyle insanin Allah’t tanimaya (marifetullah) ve “halife varlik”
olmaya namzet gorildiigiine dikkat ¢ekilir.?

Kendi dahli ve tercihi olmaksizin insana bahsedilmis iki nimet olarak akil ve
vahyin hedefi de yine insana kendisini tanitmak ve ona marifetullah hedefine giden
yollar1 gostermektir. Dolayisiyla aklin vahiyle olan iliskisi insanin varlik gayesinin
tahakkukunda belirleyicidir. Zira vahiy akli salim tutmak ve ona rehberlik ederek akl
sahil-i selamete ¢cikarmak icin vardir. Vahiy aklin elinden tutar ve ona hareketinin,
imkanlarinin ve meziyetlerinin sinirlarini 6gretir. Kendini taniyarak sahip bulundugu
imkanlarin kisith ve sinirli oldugunu fark eden ve bu nedenle kiilll akla giivenerek
vahyin uzattig eli tutan ciiz'! akil “miisliiman akil” ya da “islami akil” olur. Misliiman
aklin vahiy ile kurdugu bu iliski ve vahyin akli ddllemesi neticesinde “miisliiman fikir”
dogar. Bu fikir ne sadece vahiy, ne de sadece akil ile degil bu ikisinin izdivacindan
dogmustur.8

Misliiman akil, her seyden once, aklin insan icin hakikati bulmada yegane ve
sinirsiz imkan olmadigini, bilakis kisitly, yetersiz ve ¢esitli amillerden etkilenen ciiz'l
bir yeti oldugunu kabul eder ve bunu da Allah’in bir hikmeti olarak gorir. Nitekim
insan aklin ciiz'1 ve kisith imkanlariyla yetindiginde pek ¢ok yerde yolunu sasirir.
Sehadet (duyular) dleminde dahi sinirh ve kisith olan akil i¢in duyular 6tesi varlik
alani vasfiyla gayb dlemi aklin algi sinirlarinin ¢ok 6tesinde, akil i¢cin bilindik olmayan
bir alem ve ayr1 bir muammadir. Fakat onun sinirh imkanlarla kisitlanmasi Allah’in
akla vahiy yolunu ikram edecek olma hikmetine mebnidir. Bu sayede akil kendi
yetilerilerinin ve yetersizliklerinin farkina varir, maruz bulundugu kisitlarin telafisi
icin bir arayisa girer. Vahye inanir, ona giivenir ve teslim olursa vahyin uzattig eli
tutarak kendini asma, gayb dlemine uzanma, Otelere ait marifetlere erme imkani
bulur. Vahyin uzattigi eli tutmay1 reddettiginde ise diger varlik tiirlerinden daha sefil

6 Bk. Hiiseyin Akyildiz, “Freud’¢u, Liberal ve Marksist Kisilik Kuramlarinin Tiirevi Olarak Toplum,
iktisat ve Siyaset Teorileri”, Akdeniz iktisadi ve Idari Bilimler Fakiiltesi Dergisi, say1: 11, (2006), 1-
23.

7 Bk. Silleyman Uludag, “Halife”, Tiirkiye Diyanet Vakfi Islam Ansiklopedisi (istanbul: TDV
Yayinlari, 1997), 15/299-300.

8 Resid Selhat, el-Istidlalii’l-fikhi -Dirdse Tahliliyye- (Cezair-Batna: el-Hac Lahdar Universitesi,

Doktora Tezi, 2006), 11-12.; Kasim Turhan, Din-Felsefe Uzlagtiricisi Bir Dﬁ;ﬁnﬁrﬁmir? ve Felsefesi,
(istanbul: Marmara Universitesi ilahiyat Fakiiltesi Vakfi Yayinlari, 1992), 38-45, 238-266.
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duruma diiser.® Dolayisiyla iman; aklin haddini bilmesi, daha biiyiik ve killi akla
glivenmesi ve onun tarafindan uzatilan vahiy elini tutmasidir. Bu yoniiyle vahiy insani
diger varliklardan ayricalikli kilmak, bilinmeye en layik hakikatler olarak insana
kendisini (marifetiinnefs) ve daha 6tesini (marifetullah) 6gretmek lizere 6telerden
gelen bir mesaj ve ikram olur. Boylece Allah’tan bir liituf olarak diger canlilardan akil
ile temayiiz eden insan, vahiy ile ikram gérerek Miisliiman akil olur ve bu sayede bir
kere daha ve bu sefer diger insanlardan vahyin sundugu ayricalikla temayiiz eder.10
I. insanin Varlik Gayesi Olarak Ma’rifet ve Ubudiyyet

Sozliikte mastar olarak “tanimak, bilmek, ikrar etmek”; isim olarak ise “bilgi”
kavrami yakin bir icerikle kullanilan “ilim”
kavramindan birtakim yénlerden farklilik arz eder. ilim tiimel ve genel nitelikli bilgiyi
ifade etmek i¢in kullanilirken marifet tikel, 6zel ve ayrintili bilgiyi ifade eder.1!

LY}

anlaminda kullanilan “ma’rifet/irfan

Anlamca veya hiikiimce ciiz'1 olan basit seyler, “ma’rifet” kavramiyla, kiilli olan
miirekkebler ise “ilim” kavramiyla ilgilidir. Zira ciiz'i ve tasavvuri olan, basite; kiilli ve
tasdiki olan ise miirekkebe benzer. Bu nedenle, tasavvurati bilme anlaminda
“ma’rifet”, tasdikati bilme anlaminda ise “ilim” kavramlar1 kullanilir.!2 Allah’in
bilgisinin killi olusu bilinmeye konu olan her seyi (kiill) bilmesi ya da killi bilginin
kag¢inilmaz olarak ciiz’1 bilgiyi de ihtiva etmesi anlamindadir. Buna gore kiilli bilgi
telaziim yoluyla ciiz’ileri bilmeyi gerektirirken aksi icin ayn1 sey séylenemez. {lmin
karsit1 “cehl”, marifetin karsit1 “inkar”dir. Dolayisiyla s6z konusu iki kavrama iliskin

bu bakisa gore ilim ile ma’rifet arasinda ihata ve derece farki s6z konusudur.13

Farkli bir miildhaza ile Allah'in kadim bilgisi i¢in “ilim” kavraminin
kullanilmasina karsin beserin sahip oldugu hadis bilgi anlaminda “ma’rifet” kavrami

Akil hakkindaki tartigmalar icin bk. Matiiridi, Te'vilati’l-Kur’an, Ilmi Kontrol: Bekir Topaloglu.
(istanbul: Mizan Yayinlari, 2010), 8/251.; Pezdevi, Usiilii’d-din, nsr. Hans Peter Linss, (Kahire: el-
Mektebetii’l Ezheriyye li't-Tiiras, 2006), 212.; Hiisn1 Zeyne, el-‘Akl ‘inde’l-Mu ‘tezile tasavvuru’l-‘akl
‘inde’l-Kadi Abdiilcebbdr, (Beyrut: Darirl-Afaki’l-Cedide, 1978), 21.; ilyas Celebi, Isldm Inang

Sisteminde Akilcilik ve Kadi Abdulcebbar, (Istanbul: Ragbet Yayinlari, 2002), 26.; Osman Aydinli,

Islam Diisiincesinde Aklilesme Siireci Mutezilenin Olusumu ve Ebu’l-Huzeyl Allaf, (Ankara: Ankara

Okulu Yayinlari, 2001), 213.

10 Selhat, el-Istidlalii’l-fikhi, 9.

u Ebii'l-Kasim Hiiseyin b. Muhammed b. Mufaddal Ragib el-Isfahani, Miifreddtu elfdzi’l-Kur’an,
(Dimesk: Daru’l-kalem, 2009), “arf”, 560-561.; Muhammed b. A'la b. Ali el-Far(ki el-Hanefi et-
Tehanevi, Mevsiiatu Kessdfu istilahdti'l-fiiniin, (Beyrut: Mektebetu Liibndn, 1996), “ma’rifet”,
2/1583-1584.; Siilleyman Uludag, “Ma’rifet”, Tiirkiye Diyanet Vakfi Islam Ansiklopedisi (Ankara:
TDV Yayinlari, 1989), 28/54-56.

12 Tehanevi, Kessdf, “ma’rifet”, 2/ 1583.

13 Bk. Eb(i Abdullah Muhammed b. idris b. Abbas es-Safii, Cimdu'l-ilm, thk. Muhammed Ahmed

Abdiilaziz, (Beyrut: Darii'l-Kiitiibi'l-ilmiyye, 1984), 11, 14, 36-39.; Muhammed b. Ali b. Atiyye el-

Haris? Eba Talib el-MekKi, Kiitii’l-kuliib, (Kahire: el-Matbaatii'l-Meymeniyye, 1893), 1/ 166-176;

Ebii Abdullah el-Katib Muhammed b. Ahmed b. Yusuf el-Harizmi, Mefatihii'l-ulum, nsr. ibrahim el-

Ebyari (Beyrut: Darii'l-Kitabi'l-Arabi, 1989), 15.; Ebli Muhammed b. Ali b. Ahmed b. Said ibn Hazm

ez-Zahiri, el-Fasl fi’'l-milel ve’l-ehvd’ ve’n-nihal, thk. Muhammed Ibrahim Nasir, Abdurrahman

Umeyre, (Cidde: Mektebetu Ukaz, 1982), 2/126-128.; EbG Mansur Abdiilkahir b. Tahir b.

Muhammed Temimi Abdiilkahir el-Bagdadi, Usiili’d-din, (Beyrut: Darii'l-Kiitiibi'l-ilmiyye, 1981,

5).; Alatiddin Abdilaziz b. Ahmed b. Muhammed Abdiilaziz el-Buhari, Kesfii'l-esrar an Ustili

Fahriilislam el-Pezdevi, (Istanbul: y.y., 1308), 1/ 29-49.

PAUIFD, 7 (2) 2020



1287 | Biinyamin KORUCU

kullanilmistir. Bununla birlikte, kesf ve ilham yoluyla elde edilen bilgiden sarfi nazarla
nasslar tizerinden, sadece akil (nazar) ve duyular vasitasiyla elde edilen bilgiye kelam
cevreleri dahil olmak tizere “ilim” dendigi gibi “ma’rifet” de dendigi ve ikisi arasinda
bir fark gozetilmedigi de goriiliir. Nitekim keldmcilar bilgi vasitalarindan soz
ederlerken “esbdbii’l-ilm” veya “esbdbii’l-ma’rife’ kavramlarimi beraberce
kullanmislardir. 14

Sifiler ilim ve ma'rifet arasinda bir hiyerarsi gozeterek ma’rifetin sirra ait ve ice
dontk bir bilgi tiirii olduguna isaret ederlerken ilm kavraminin daha yiizeysel bilgiyi
karsilamak iizere kullanilmas1 gerektigine dikkat cekerler. Konuyu ele alan
kaynaklarda ilmin kesbi iken ma'rifetin vehbil oldugu, kulun Allah’a karsi olan
samimiyet ve sadakatine karsilik ma'rifetle taltif edilecegi, ma’rifeti fazla olanin ig
dinginliginin (sekinet) daha fazla olacagina isaret edilir.!> Bu baglamda, imanin
hakikatine Allah tarafindan kulun kalbine atilan “yakin nuru” olarak ifade edilen
ma'rifetle ulasilabilecegine dair vurgular da ma’rifetin ilimden farkim1 géstermeyi
hedefler.16 Yine bu ayrima gore ilim tahsil yoluyla elde edilen bilgi iken ma’rifet ilham
ve hdl ile elde edilir. Allah Teala’'nin kendisini miisahede ettirmesi neticesinde kiside
birtakim hallerle birlikte ortaya ¢ikan bilgiye “ma’rifet”, bu tiir bilgiye mazhar kilinan
kimseye ise “drif’ denecegi ve ma’rifetin bir hal olduguna isaret edilirken Allah’in
kendi ulthiyyetine sahit tuttugu ancak kendisinde manevi hallerin zuhur etmedigi

«A

kimseye ise “dlim” denecegi belirtilir.17.

Ik dénemlerden itibaren sifiler bilgi vasitalar1 arasinda bir hiyerarsinin
bulunduguna vurgu yaparak insandaki iist diizey bilgi vasitalarinin faal kiinmasiyla
elde edilen bilgiyi “ma’rifet”, “irfan”, “yakin” gibi bir takim 6zel terimlerle ifade
etmislerdir. [lim kelimesinin kullanildig1 yerlerde ise ilim denmeye layik gercek
bilginin bu tiir bilgi olduguna dikkat ¢ekmeye calismislardir. Ancak olas1 yanlis
anlamalarin oniine gegmek icin sifl metinlerde ilim kavraminin ma’rifet anlaminda
kullanildiginda tasavvufi terminolojiye ait baz sifat ve kayitlarla birlikte kullanilarak
“lediin ilmi”, “fend-beka ilmi”, “bdtin ilmi”, “miikdsefe ve miisdhede ilmi” gibi kayitlarla
ifade edildigi goriiliir. [lmin &zel bir tiiriinii ifade eden bu kavramlarla ilahi sir ve

14 Bk. Muhammed b. Muhammed b. Mahmad Ebi Mansir el-Matiiridi, Kitdbii't-Tevhid. nsr.
BekirTopaloglu-Muhammed Arugi, (Ankara: Tiirkiye Diyanet Vakfi Yayinlari, 2001.), 69.;
Pezdevi, Ustilii’d-din, 18.; Sa'deddin Mesud b. Omer b. Abdullah et-Taftazani, Serhu’l-akaid. Thk.
Ali Kemal, Daru ihyai’t-tlirasi’l-arabi, 2014), 29.

15 Abdulkerim el-Kuseyri, er-Risdletii’l-Kuseyriyye. thk. Abdiilhalim Mahmud - Mahmud b. Es-Serff,
Kahire: Miiesseseru Daru’s-Sa’b, 1989.), 511. vd.; Ethem Cebecioglu, Tasavvuf Terimleri Sozliigii,
(Ankara: Rehber Yayinlari, 1997), 172.

16 Eb(i Himid Muhammed b. Muhammed el-Gazali, [hydu uliimi'd-din, (Cidde: Daru’l-Minhac, 2011),
1/193.; Yusuf Sidki el-Mardini, Mesiru umimi’l-muvahhidin serhu terceme-i Ihyd-u Uliimi’d-din:
Ihya Terciime ve Serhi, (istanbul: Tiirkiye Yazma Eserler Kurumu Baskanligi, 2015.), 1/390.

17 ibn Arabi, Ma'rifet ve Hikmet, cev. Mahmut Kanik (istanbul, y.y., 1997), 70; Ibn Arabi, Fusisu’l-
Hikem, cev. Nuri Gencosman (istanbul: Milli Egitim Bakanlhig1 Yayinlari, 1992), 272-273. llgili
yorum ve degerlendirmeler i¢in bk. Kasani, Serhu Fusisi’l-Hikem, (Misir: Matbaat-u Mustafa el-
Babi, 1966), 27; David el-Kayserf, Matlau hustsi’l-kilem fi medni Fustisi’l-Hikem, (Istanbul: Daru’l-
Hilafeti’l Bahire, 1299), 424; Ebu’l-A’1a el-Afifi, Talikdtii’l-Fusisi’l-Hikem, (Beyrut: Dar-u Liibnan,
ts.), 1/185.; Ahmed Avni Konuk, Fusiisu’l-Hikem Terciime ve Serhi, haz. Mustafa Tahrali-Selguk
Eraydin (Istanbul: IFAV yay., 2. Basim., 1994), 4/57-59.
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hakikatlere, varliga ve insana dair bilgilere, nefsin niteliklerine ve diger bazi
hususlara dair bilgi tiirii olan ma’rifet kastedilir. Bu tiir bir bilgiyle Allah’1 tanimaya
“madrifetullah”, “el-ilmu bi’llah”, denirken bu yolla Allah’1 bilen ve taniyanlar da “ehl-i
ma’'rifet”, “drif”, “arif billah”, “ehl-i irfdn”, “alim billah” gibi tinvanlarla anilir.18
Kur’an-1 Kerim’in kimi ayetlerinde gegen “niir” ve “furkan” kelimeleril® de
tasavvuf cevrelerinde marifet tiirii bilgi olarak anlasilmistir. insanin varlik amacin
ubldiyyet olarak tayin eden “Ben cinleri ve insanlart ancak bana ibddet etmeleri i¢in
yarattim”20 mealindeki ayette yer alan “ibddet etmeleri icin (li ya’budiin)” ifadesi ibn
Abbas (r.a)’a nisbet edilen bir tefsirle “beni tanisinlar (li ya’rifiin)” seklinde
yorumlanir.2! Zira kullugun (ubGdiyyet) 6n sarti ma’rifettir. Kendisine ibadet edilecek
zatin kim oldugu ve vasiflar1 bilinmeden ibadet miimkiin degildir. Allah’t bilmekten
maksadin ise Allah'in zat, sifit ve fiillerindeki birligini (vahdaniyyet) farkh
boyutlariyla birlikte bilmek, O'nu birlemek (tevhid) olduguna vurgu yapilir.22

Marifet Allah, insan ve aleme iliskin kapsaml ve deriini bilgiyi ifade etmekle
birlikte bu tiir bilginin nihai hedefi Allah’1 tanimak anlamindaki “ma’rifetullah”tir.
Allah her seyin nihai gayesi oldugu gibi anlama (fikh), bilgi (ma'rifet), ve bilimin (ilim)
de nihai gayesidir. Dolayisiyla Miisliiman tefekkiirde varliga ve insana dair bilgi ve
ma'rifetin degeri onlarin ma'rifetullaha aracilik etmesi nedeniyledir. Bu sebeple
ma'rifetullah “Allah”1 tanimaya yo6nelik ve O'nun zati, sifatlar, fiilleri ve isimleri
hakkindaki bilgi” seklinde tanimlanmistir. Fakat Allah’1 tanimak da insanin kendini
tanimasina (ma‘rifetii’'n-nefs) baglanmis, “nefsini taniyan kimsenin rabbini
taniyabilecegi"ni belirten hadis de bu cercevede yorumlanmistir.23 Buna gore
stiftlerin ¢okga vurgu yaptiklari merkezi kavramlardan biri olarak ma’rifetin 6znesi
insan iken bilme ve tanima amacinin dncelikli nesnesi de yine insandir. Zira ma’rifetin
yakin gayesi insanin kendini tanimasi (ma'rifetiinnefs), uzak gayesi ise Allah’t
tanimasidir (ma’rifetullah). Buna gore ma’rifetullah insana anlam kazandiran gaye ve
insanin varlik sebebidir.24 Allah’1t bilmenin sinirlar1 tartisilabilirse de, O'nu bilmek ve

18 Bk. Sileyman Uludag, “Ma’rifet”, Tiirkiye Diyanet Vakfi Islam Ansiklopedisi. (Ankara: TDV
Yayinlari, 1989.), 28/54-56.

19 Bk. ez-Ziimer 39/22, el-Enfal 8/29.

20 ez-Zariyat 51/56.

21 EbGi Abdurrahman Muhammed b. Hiiseyin es-Siilemi, el-Mukaddime fi't-tasavvuf, thk. Asim
ibrahim el-Keyyali (Beyrut: Darii’'l-Kiitiibi’l-[lmiyye, Beyrut, 2005), 101; Hucviri, Kesfii'I-mahciib,
397; Kuseyri, er-Risdle, 26.; Eb(i Zeyd Veliyyiiddin Abdurrahman b. Muhammed ibn Hald{in,
Siféii's-sail li-tehzibi'l-mesdil, thk. Muhammed b. Tavit Tanci (Istanbul: y.y., 1957), 21; Eb{i Nasr
Abdullah b. Ali et-Tusi es-Serrac, Liima”: Islam tasavvufu: Tasavvufla ilgili sorular-cevaplar. cev.
Hasan Kamil Yilmaz (istanbul: Altinoluk Yayinlari, 1996.), 63.

22 Kuseyri, er-Risdle, 24, 38.; Ebu Bekr Muhammed b. ibrahim el-Buhari el-Kelabazi, et-Taarruf li
mezhebi ehli’t-tasavvuf. nsr. A. ]. Arberry, (Kahire: Mektebetu Hanci, 1994.), 13-14.; Muhammed
Parsa, Tevhide Giris; Faslii’l-hitdb Terciimesi, ¢ev. Ali Hiisrevoglu (istanbul: Erkam Yayinlar
1988), 99, 216, 496.

23 Celaleddin Abdurrahman b. Ebu Bekir es-Stiytti, el-Havi Ii’l-fetdvi, (Beyrut: Darii’l-kitabi’'l-Arabi,
ts.), 2/451-455; a.mlf,, ed-Diirerii’l-miintesire nsr. Muhammed b. Lutfi es-Sabbag (Riyad,: y.y.,
1983), 163, 185.

24 Ma'rifetiinnefs ve ma’rifetullah igin bk. Serrac, el-Liima“, 221, 250, 293, 294, 554; Kelabazi, et-
Taarruf, 37,39,101.; Kuseyri, er-Risdle, 510. vd.; Ebii'l-Hasan Data Gencbahs Ali b. Osman b. Ali.
El-Hiicviri, Kesfii'l-mahciib: Hakikat bilgisi. haz. Siileyman Uludag (Istanbul: Dergah Yayinlari,
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tanimak, insana gorev ve hedef olarak tayin edilmis, insan bu gayeyi gerceklestirmek
lizere var edilmis ve bu hedef icin gerekli zahirl ve batini yeti ve imkanlarla
donatilmistir.2s

Ma’rifetin 6ncelikli gayesi kisinin kendini (nefs) ve Alldh’1 tanimasi iken nihat
gayesi ise ideal kulluktur (ubtdiyyet). Kulluk Arapca’da ayni kéke sahip ibddet,
ubtidiyyet ve ubiidet kavramlariyla ifade edilmekte olup bu {li¢ kavramdan ilki olan
ibadet sozliikte “kulluk, boyun egme, itaat etme, tapma, algak goniillilik” gibi
anlamlara gelir. Istilah olarak ise Allah’a kars1 sevgi ve itaati izhar etmek, Allah’'in
rizasint kazanmak amaciyla belli tutum ve davranislara sahip olmak anlaminda
kullanilir. Daha genel ve kusatici anlamiyla ibadet insanin bilissel, duyussal ve
davranigsal biitiin edimlerine hakim ilke ve degerleri, bunlarin tezahiirii olan tavir ve
tutumlar ifade eder. Dolayisiyla ibadet/kulluk iman, ihsan ve Islam olmak iizere
tutum ve davranislarin ti¢ boyutunu da kusatur.

Islamf literatiirde ibadet daha ziyade disa akseden davranis bicimlerini ifade
etmek amaciyla kullanilirken, hayatin tiim safhalarinda insanin Allah’a karsi daimi
muhabbet, saygi ve itaat suuru icinde bulunmasi ise “ubiidiyyet” ve “ubiidet’
kavramlariyla ifade edilir.26 ibAdet ve ubiidiyyet arasindaki farka isaret etmek iizere
yapilan kimi ayrimlarda ibadet “Allah’in hosnutlugunu kazandiran hal ve tavirlarda
bulunmak”, ubiidiyyet ise “Allah’in takdirinden, muradindan ve yaptiklarindan kulun
razi olmas1” olarak tanimlanir.2’? Bu ayrima gore ibadet disa akseden belli tavir ve
tutumlar: ifade ederken ubiidiyyet kavramiyla batini olgunluk, ahlaki derinlik ve
manevi 6ze vurgu yapmak amaclanmaktadir. ibadetlerin makbul bulunup deger
kazanmasinda bu 6z belirleyici bir unsur olup manevi derinlikten yoksun olan
davraniglarin ibadet olarak itibara alinmayacag belirtilir. ibadetle ilgili tanimlardan
“taat”, “hudi”, “ziill” kavramlarinin siklikla beraberce kullanilmasi da bu 6ziin
ibadetlerdeki konumuna imada bulunur.28

Ibadetleri daha ziyade kulun disa yansiyan davranmislar olarak dikkate alan
yaklasimlar g6z 6niine alindiginda ibadet kavraminin, erken devirlerdeki kullanimina
nazaran, “amel” kavramiyla benzer bir anlam daralmasina ugradigi goriiliir. Nitekim
erken devirlerde “amel” insanin biligsel, duyussal ve davranissal (itikadi, ahlaki, fiilf)
biitiin edimlerini temsil eden kusatici bir tist kavram iken daha sonraki donemlerde
hustisen disa vurulan insan davranislarini ifade etmek iizere kullanilmaya ve kapsami

1982.), 335-341, 501; Mardini, Serhu terceme-i Ihyd, 1/241, 389-390, 6/132, 7/10.; Gazali,
Miskatii’l-envar, nsr. Ebir'l-Ala Afifi (Kahire: y.y., 1964), 50.; Aziziiddin en-Nesefi, Tasavvufta Insan
Meselesi: Insan-1 Kamil, cev. Mehmet Kanar (istanbul: Dergah Yayinlari, 1990), 48, 152, 157, 177.

25 Kesfu’l-Mahciib, 397.

26 Mustafa Sinanoglu, “ibadet”, Tiirkiye Diyanet Vakfi Islim Ansiklopedisi (istanbul: TDV Yayinlari,
1999), 19/233-235.; Semih Ceylan, “Ubddiyyet”, Tiirkive Diyanet Vakfi Isldm Ansiklopedisi
(Ankara: TDV Yayinlari, 2002), 42/33-34.

27 Ebii'l-Fazl Muhammed b. Miikerrem b. Ali el-Ensarf ibn Manzir, Lisdnii'l-Arab, (Beyrut: Daru
Sadir, ts.), “abd”, 3/270.; Ebii'l-Feyz Murtaza Muhammed b. Muhammed ez-Zebidi, Tdcti'l-aris
min cevdhiri'l-Kamiis, thk. Abdiilaziz Matar (Kuveyt: Matbbatu Hukiimeti Kuveyt, 1994), “abd”,
8/330-332.

28 Bk. Sinanoglu, “ibadet”, 19/233-235.
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daralmaya baslamistir. Amel kavramindaki anlam daralmasina parallel olarak
“itikadi, ahlaki ve davranissal amellerden insanin lehine ve aleyhine olanlarin bilgisi”
anlamindaki kiill fikih tasavvurunda da bir daralma yasanmis ve fikhin faaliyet alani
ozellikle disa akseden davranislari (ef’al-i miikellefin) anlamaya hasredilmis ve bu
doniisimden sonra “amel” kavrami “miikellefin fiili” anlaminda kullanilmaya
baslanmistir.2® Nitekim “bdtinf amel-zdhiri amel”, “kalbin ameli-uzuvlarin ameli” gibi
ayrimlar da bu farka isaret etmek iizere gelistirilmis kavramlardir. Ibadet kavrami da
benzer siireclerden sonra erken devirlerdeki kapsamli kullanimindan farkl olarak
kullugun daha ziyade disa akseden boyutu olarak degerlendirilmis ve bu miinasebetle
ibadetler miikelleflerin fiillerini konu edinen fikhin 6énemli bir bélimiini teskil
etmistir.30
2. Killi Fikih Tasavvuru: Fikih, Ma'rifet, Ubiidiyyet Biitiinligii

Eb( Hanife (6. 150/767) fikh1 “kisinin (nefs) kendi faydasina ve zararina olan
seyleri bilmesidir” ifadeleriyle, herhangi bir kayit getirmeksizin, killi bir tasavvurla
tarif eder.3! Eb(i Hanife’nin fikih anlayisina iliskin nakillerde onun farkl boyutlariyla
fikha isaret etmek lizere “dinde tefakkuh (tefakkuh fi’d-din)”, “ahkdmda tefakkuh
(tefakkuh fi'l-ahkdm)” ve “el-fikhu’l-ekber” gibi ayrimlara gittigi goriiliir.32 Onun kulli
fikih tarifine “davranis bakimindan (a’melen)” kaydi getirildiginde dar anlamiyla fikih
ilmi kastedilmis olur. ilgili kaynaklardaki tanimlar, tahliller ve yorumlar genellikle
fikhin bu dar anlamda kullanimi hakkindaki degerlendirmelerdir. Kelam ve tasavvuf
geleneklerinde oOzellikle ma’rifet kavraminin anlam cercevesine dair tartismalar
hatirlandiginda EbG Hanife'nin kendi fikih taniminda yer verdigi “ma’rifet” ve
“ma’rifetiinnefs” kavramlar1 icin nasil bir cerceve ve icerik belirlemis olabilecegi
sorusu onun fikih tarifinin kapsami ve boyutlarini tayin a¢isindan 6nem arzeder. Zira
Eb( Hanife’nin, yasadig1 devrin farkli ilim mubhitlerindeki kullanimlara uygun olarak,
ilim ve ma’rifet kavramlarini birbiri yerine ya da aralarinda bir tiir hiyerarsi gozeterek

29 Bk. Ibrahim Kafi Dénmez, “Amel”, Tirkiye Diyanet Vakfi Islim Ansiklopedisi (Ankara: TDV
Yayinlari, 1991), 3/16.; Hayrettin Karaman, “Fikih”, Tiirkiye Diyanet Vakfi Islam Ansiklopedisi
(Ankara: TDV Yayinlari, 1996), 13/1.; EbG Hanife’ni fikih tanimina iliskin bir degerlendirme i¢in
bk. Tahsin Gérgiin, “Ebu Hanife’nin fikih tanimi”, fmdm-1 A’zam Ebu Hanife ve Diistince Sistemi -
Sempozyum ve Teblig Miizakereleri-. (Bursa: Kur'an Arastirmalar1 Vakfi (KURAV) Yayinlari,
2005),1/147-152.

30 Bk. Ferhat Koca, “Ibadet”, Tiirkiye Diyanet Vakfi Islim Ansiklopedisi (Ankara: TDV Yayinlari,
1999), 19/248-252.

31 [ Lle Lo s led La Luill 4 2a] bk. Ubeydullah b. Mes'ud b. Mahmiid Buhari Mahbubi Sadrusseria, Metnu
Tenkihu’l-ustl fi ilmi’l-usill, kont. ve tash. brahim el-Muhtar. (Kahire: el-Matbaatu’l-Mahmdiyye,
1356), 6.; Sa'deddin Mes’(id b. Omer b. Abdullah et-Taftazani, Serhu’t-Telvih ale’t-Tavdih li Metni’t-
Tenkih fi Usili’l-fikh, (Beyrut: Daru’l-kitiibi’l-ilmiyye, ts.), 1/16.; Mehmed Efendi Molla Hiisrev,
Mir'atii'l-usil serh-i Mirkati'l-viisil, (istanbul: Sirket-i Sahafiyye-i Osmaniyye, 1321), 10.;
Abdullah Bedreddin Muhammed b. Bahadir b. Abdullah ez-Zerkesi, el-Menstir fi’l-Kavdid, (Beyrut:
Daru’l-kiitiibi’l-ilmiyye, 2000), 1/12.; Ebi Abdullah Muhammed b. Ali b. Muhammed el-Havlani
es-Sevkani, Irsddii'l-fuhiil il tahkiki'l-hak min ilmi'l-usil, (Beyrut: Darii'l-Ma'rife, ts.), 3.;
Tehanevi, Kessdf, “fikh”, 2/1282.

32 Bk. Ahmed b. Hasen b. Sinaniiddin Beyazizade, “el-Usilii'l-munife 1’1-imam Ebi Hanife”, Imam
A’zam Ebu Hanife'nin Itikddf Gértisleri, thk. ve cev. Ilyas Celebi (Istanbul: Marmara Unv. ilahiyat
Vakfi Yayinlari, 1992), 30.; Taftazani, et-Telvih, 1/16.; Molla Hisrev, Mir'atii'l-usiil, 10.
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kullanmis olma ihtimallerine gére onun fikih tarifi hakkinda farkli yorum ve tespitler
mimkiindiir.

Fikih, “sarfedilen bir s6zdeki maksadi, s6zii s6ylenin muradini, ilgili séziin
hikmetini bilme33, ancak idrak ve derin tefekkiirle anlasilabilecek bir seyi anlama,
sahid (gorlnen, acik ve net) bilgiden yola ¢ikarak gaib (goriinmeyen, acik ve net
olmayan) bilgiye ulasmak, goriiniinen 6tesindeki (miicerred) ya da arka plandaki
(batin) seyleri kavramak anlamlarinda kullanilir.3* Buna goére, “fikih” kelimesi en
genel anlamiyla “sézii ve sé6zdeki muradi anlama” ¢abasina tekabiil eder. Huslisen
“dinde tafakkuh (tefakkuh fi’d-din)” seklindeki kullanimlar dikkate alindiginda ise
“fikih” ile kastedilenin, “anlasilmaya, anlamak icin cabalamaya en layik s6z olarak din
sahibinin (sari’) s6ziinli ve muradini anlamak” oldugu séylenebilir.35

» o«

Tarifte yer alan “ma’rifet”, “nefs”, “leh” ve “aleyh” (fayda-zarar / hak-odev)
kavramlarinin Ebi Hanife’'nin diisiince sistemi ve kiilli fikih vizyonundaki karsiliklari
tam olarak tayin edilmedik¢e onun fikih anlayisi acikhiga kavusturulamaz. Onun
ma’rifet kavrami hakkindaki yaklasimini tespit sadedinde Ebli Hanife’nin yasadigi
donem, entelektliel cografya ve fikir muhiti géz Ontline alindiginda erken
donemlerden itibaren tasavvuf cevrelerinin, bilgi vasitalar1 arasinda bir hiyerarsi
gozettikleri bilinmektedir. Insandaki iist diizey bilgi vasitalarinin faal kilinmasiyla
elde edilen bilgiyi ma'rifet, irfan, yakin gibi kendilerine has terimlerle ifade eden
tasavvuf cevreleri bazen “ilim” kavramimi “ilim denmeye layik bilgi” anlaminda
ma’rifet tiirii bilgiyi kastederek kullanmislardir.3¢

Keldm ve tasavvuf cevrelerince temsil edilen farkli yaklasimlar dikkate
alindiginda Eb{ Hanife'nin de kesf ve ilham yoluyla elde edilen bilgiden sarfi nazarla
sadece akil, nass ve duyularla elde edilen bilgiyi “ilim” ya da “ma’rifet” olarak
adlandirarak aralarinda bir fark gézetmeksizin kavramlari birbiri yerine kullanmis
olmasi muhtemeldir. Bununla birlikte, kesf ve ilham yoluyla elde edilen bilgi tiirii igin
6zel bir konum belirleyerek bu tiir bilgiyi “ma’rifet”, sadece duyularla ve naslar
tizerinde gerceklestirilecek tefekkiir ve teakkul faaliyetleriyle elde edilen bilgiyi ise
“ilim” kavramiyla karsilamis da olabilir. Bu durumda onun ilgili kavramlar arasinda
acik bir ayrim gozeterek iki bilgi tiirtint farkl diizeylere sahip hiyerarsik katmanlar
olarak gérme fikrini benimsemis oldugu akla gelir. Zira sozliikte; “anlamak, kavramak,
bilmek, keskin zeka (fitnat)” gibi anlamlara gelen “fikih”, kokiinde “yarmak ve agmak”

33 Fikhin tarifi ve tahliller icin bk. Taftazani, et-Telvih, 1/20-21.; ibn Kayyim el-Cevziyye, lamu’l-
muvakkiin an rabbi’l-dlemin (Beyrut: Dari’t-Tirasi’l Arabi, 1998), 1/219,; Semseddin
Muhammed b. Hamza b. Muhammed Molla Fenari, Fusiilii'lI-beddyi’ fi usiili's-serdi’, (istanbul: Seyh
Yahya Efendi Matbaasi, 1872), 1/5-9.; Molla Hiisrev, Mir'atii'l-usil, 10.; Abdullah Bedreddin
Muhammed b. Bahadir b. Abdullah ez-Zerkesi, el-Bahru’l-muhit fi usiili’l-fikh (Kuveyt: Vizaratii'l-
Evkaf ve's-Sulini’l-Islamiyye, 1992), 1/21.

34 Ragib el-Isfehani, el-Miifreddt, “fikih”, 642-643.; Sevkani, Irsddi'l-fuhtil, 3. Kur’an’'daki
kullanimlar1 icin bk. Muhammed Fuad Abdiilbaki, el-Mu’cemii’l-miifehres li-elfdzi’l-Kur’ani’l-
Kerim, (Kahire: Matbaatu Daru’l-Kiitiibi'l- Misriyye, 1945), 525.

35 Bk. Faruk Beser, Bir Bilgi Tiirii Olarak Fikih ve Diger Disiplinlerle iliskisi, Usiil Dergisi, Say::5,
(Ocak-Haziran 2006), 34-35.

36 Mardini, Serhu terceme-i Ihyd, 1/281-282.
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anlamlarini da barindirir. Bu da bir ilim olarak fikhin sathi bir bilgiye degil,
derinliklerde gizli; daha {ist diizey yontem, teknik ve araclarla elde edilebilen cevher
bilgiye ulasma ve cevher bilgiyi isleyerek yeni verilere ulasma becerisi olarak
gormeye imkan verir. Bu yoniiyle fakih yer katmaninin derinliklerinde sakli cevhere
ulasmak ve cikarilan ham cevheri islemek icin gerekli faaliyetleri icra eden, bununla
ilgili her asama i¢in gerekli teknik ve araglar1 yetkinlikle kullanan maden
miihendisine ya da uzmana benzetilebilir. Nitekim bilgi kaynaklarinda farkh
katmanlarda ve derinliklerde mevcut bulunan bilgiyi tespit etme, ona ulasma ve
bulundugu kaynaktan ¢ikarma anlaminda “istinbdt” ve bu yolla elde edilen bilgiler
tizerinde gerceklestirilecek bilgi isleme-iiretme ¢abasi anlaminda “ictihdd” faaliyeti
fakthin en temel ugrasini temsil eder. Ancak Eb{i Hanife’nin fikih kavrayisinda fikhin
konusu sadece insan fiilleriyle sinirli olmayip insanin duygu ve diisiincelerini anlama
ve O0lgme de onun killl fikih tasavvurunun boyutlarina dahildir. Dolayisiyla Ebi
Hanife'nin fikih tarifi cok boyutlu ve ¢ok katmanli bir varlik olarak insani; insanin
duygu, diistince ve davranislarini 6lgmeyi; bilissel, duyussal ve davranigsal tiim
boyutlariyla insani anlamay1 (fikh) ve tamimayi (ma’rifet) amaglamaktadir. Insani
taniyacak 6zne ise yine insanin kendisidir. Miisliman tefekkiirde bunu ifade eden
kavram ise “ma’rifetiinnefs” tir. Din, fikih, mezhep ise bu amacin araclar1 olarak
konumlandirilir. Ebi Hanife kendi fikih tarifinde “ma’rifetiinnefs” kavramini 6zellikle
kullanarak insana bahsedilen farkli tefakkuh boyutlarina, zihinsel aklin 6tesinde faal
kilinmas1 gereken daha st yeti ve imkanlara, hiyerarsik bir orgiitlenmeye sahip
tefakkuh vasitalarina isaret etmeyi amaclamis olmalidir. Nitekim ma’rifet kavramini
“bir delile dayanarak ciiz’'iyyati bilmek” olarak tanimlayan usiilciiler bu tiir bilginin
Eb( Hanife'nin taniminda yer aldig1 haliyle kapsamli bilgi olarak diisiiniilemeyecegini
fark ederek fikhi bir “meleke” olarak tanimlamak zorunda kalmislardir. Zira Ebl
Hanife fikhi tanimlarken onu kusatici bir bilgi tiri olarak takdim etmekte ve fikihtan
“kisinin faydasina ve zararina olan her seyi bilmesi” olarak bahsetmektedir ki
boylesine kapsamli bir bilgi bir insan icin muhal goriildiigiinden onun tarifindeki
“ma’rifet” kavrami kimi ustlciiler tarafindan “fikih melekesi” olarak
yorumlanmistir.37 Ancak Ebli Hanife insanda boylesine kapsamli bir bilgiye ulasmay1
miimkiin kilacak kalp, nefs, ruh gibi zihinsel akli asan ve onu tamamlayan vasitalarin
varligina ve kiilll fikith melekesine sahip olmak i¢in bu vasitalarin faal kilinmasi
gerektigine isaret etmek istemis olabilir.

Ihraz ettigi konum itibariyle Ebli Hanife’nin yasadig1 devir ve cografyada bu
tefekkiir tarzina asina oldugu ve bulundugu muhitte cereyan eden benzer fikir ve
yaklasimlara mensup c¢evrelerle kurdugu yakin iliskiler g6z O6niinde
bulunduruldugunda kendi fikir sistemini insa ederken mezk{r yaklasimlari dikkate
almis olmasi kuvvetle muhtemeldir. Dolayisiyla onun fikih tarifinde ma'rifet
kavramina yer verirken bilgi ve bilgi vasitalari arasinda bir tiir hiyerarsi fikrine sahip
bulundugu ve Islamin ilk iki neslinde heniiz yitirilmemis olan kiilli fikih anlayisina
vurgu yapmay1 amagladigl disiiniilebilir. Zira onun fikih tarifinde insanin varolussal

37 Bk. Molla Hiisrev, Mir‘datii’l-usil, 10.
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bir sorunu olarak beliren “anlama” ve onu miimkiin kilacak yol ve metod olarak “fikih”
biitiin bilme faaliyetlerinin hasilasi olarak belirir. Bu yoniiyle fikih “anlama” gayesini
gerceklestirmek tlizere diger biitiin bilgi ve bilme faaliyetlerini 6rgiitleyen, istihdam
ve tavzif eden ortak metod ve Ebii Hanife'nin zihnindeki ilimler tasnifinde bir tiir “cat1
bilim”dir. Buna gore fikih insanin ferdi, ailevi, ictimai, ilmi, iktisadi, siyasi, askeri ve
hayatin diger biitlin zeminlerindeki fikri, ahlaki ve fiili ahvalini bilmeyi (ilmii’l-hal)
amaglar. Kiilli anlamda fikih insana ait zahiri ve batini biitlin tavir ve tutumlari faydah
ve zararh oluslari (ma leha vema aleyha) yoniiyle ele alir ve bunlari 6l¢cmeyi hedefler.
Bu olciilerin bilinmesini insanin kendini tanimasi (ma’rifetiinnefs) icin 6n sart kabul
eder. Eb(i Hanife’nin fikih tarifinde “ma’rifetii’n-nefs” kavramina 6zellikle yer vermesi
bu biitiinliigli dikkate aldigina yorumlanabilir. Dolayisiyla fikih insanin fikri, hissi ve
fiili hallerinin amaca uygunlugunu 6l¢gme ve bilme, ahvali amaca uygun kilma ilmi
olarak anlasilabilir. Nitekim fikhin bilinen diger ad1 “ilmii’l-hdl”dir.38 Fikih, var olus
hedefi olarak insan1 ma'rifete ulastiracak biitiin bilissel, duyussal ve davranissal
haller icin gerekli 6l¢liyii ve insana dair biitlin hallerin dl¢iiye uygunlugunu tespit
etmeyi, diger bir ifadeyle, insanin biitiin halleri icin referans 6l¢iileri bilmeyi ve insani
bunlara gore 6lcmeyi ve bu sayede insanin kendini tanimasini (ma’rifetiinnefs)
hedefler. Burada kiilli fikih kavrayisina uygun olarak “amel” kavraminin da fikri, hissi
ve davranigsal (itikadi, ahlaki ve fiilf) olmak iizere ¢ok boyutlu, birbirini 6ren ve insa
eden ¢cok katmanl bir gerceklige tekabiil ettigi ve dolayisiyla erken devirlerde sahip
bulundugu bu kiilll anlamiyla itibara alindig1 unutulmamalidir.3® Buna gore, 6lciliye
uygun ameller insani varolus hedefi olarak ma’rifetiinnefs ve ma'rifeetullaha
ulastirmaya elverisli amel anlaminda “sdlih amel” iken 6l¢liye uymayan ameller ise
insan1 varolus gayesinden uzaklastiran, amaca elverisli olmayan amel anlaminda
“gayri sdlih” olarak degerlendirilir. Dolayisiyla kiilli anlamda fikih insani fikri, ahlaki
ve ameli olmak iizere biitiin yonleriyle ol¢iiye uygun (salih) kilma bilgisi olarak
degerlendirilebilir.

Insanin varlik giyesinin ubidiyet/kulluk olarak tayin edildigi bir fikir, inanc ve
anlam diinyasinda bilgi faaliyeti icra eden bir fakihin nihal amaci elbette kullugun ne
oldugu ve nasil yapildigin1 anlamak/fikhetmek, bunun i¢in gerekli 6l¢iileri, referans
degerleri belirlemek ve gerekli 6l¢ctimleri yapacak 6lcekleri ve araglar: gelistirmek
olacaktir. Nitekim Ebii Hanife'nin kimi ifadelerinden onun fikhi, herseyden once,
“kulluk bilgisi” olarak gordiigii anlasilmaktadir.4® Ma'rifetiinnefs ve ma'rifetullah gibi
diger biitiin hedeflerin kulluk (ubldiyyet/taabbiid) gayesini gerceklestirmeye matuf
arac hedefler oldugu ve bunun gibi her tiir bilgi ve bilme ¢abasinin son tahlilde kiilli
anlamda “anlama” ve en hihayet kdmil kulluk hedefine yonelik faaliyetler oldugu
soylenebilir. Dolayisiyla ideal bir fakih tipi olarak Eb( Hanife’ye gore insanin varlik
amaci kulluk ise, fikhin varlik amaci da kullugun ne oldugu, hangi oélciilere gore ve

38 Burhaneddin ez- Zern(ci, Ta’limii’l-miiteallim tariku’t-tealliim, thk. Mervan el-Kibbani, (Beyrut:

el-Mektebii’l-islami, 1981.), 59.

39 Bk. Dénmez, “Amel”, 3/16.; Karaman, “Fikih”, 13/1.; Ferhat Koca, “Ibadet”, 19/248-252.

40 [0 alall pany o (g 4d & 4g ) 2y S Ja ) 48y (Y 5] “Kiisinin rabbine nasil kulluk edecegini fikhetmesi
cok ilim sahibi olmasindan iyidir” bk. Beyazizade, el-Usiilii’l-munife, s. 30.
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nasil yapildigini fikhetmek/anlamak,*! kulluk 6lgtilerini tespit etmek, bu ol¢limleri
yapabilmek (kiyas) ve bunun i¢in gerekli 6lgek ve araclari (mikyas) gelistirebilmektir.

Tefakkuh, kullanildig1 babin 6zelligi bakimindan tekellif yani ¢aba ve stirec¢
gerektiren bir zorlugu, bir anlama cabasini, anlama hedefine asama asama varmaya
calismay ifade eder. Ancak sahih bir anlama faliyeti her seyden énce sahih ilkeler
lizerine insa edilmeli, dogru fikirler zemininde icra edilmeli ve sahih dnciillere istinad
etmelidir. Onciilleri sahih olmayan hicbir akil yiiriitme faaliyetinde dogru neticeye
ulasilamayacagi gibi sahih esaslara dayanmayan anlama/fikih faaliyeti de dogru
“anlam”a ulastirmayacaktir. Dogru anlamanin dogru eylemek icin 6n sart oldugu
diisliniildiigtinde fikih her seyden 6nce aklin ibadeti, aklin kullugudur. Onun éncelikli
vazifesi aklin kulluguna dair 6lciileri, dogru akletmenin 6dlciilerini anlamaktir. Buna
gore “aklin lehine ve aleyhine olani bilmek; akli, selim kilmak ve insami akl-1 selim
sahibi kilmak elbette fikhin 6ncelikli hedeflerindendir. Zira akl-1 selim olmadan kalb-
i selim ve zevk-i selimden; nihal hedefi gerceklestirmeye elverisli her tiirli fikr, hissi
ve fiili tavir ve tutumlar1 kusatan “salih amel”den ya da “tavr-1 sellm”den s6z etmek
miimkiin degildir. Ebi Hanife'nin fikh-1 ekber vizyonunda da agik¢a goriilecegi tizere
tevhid ve ondan tiireyen ilkeler olarak “ustlii’d-din” fikhin bagli bulundugu fikir
koklerini, verili ilkeleri, sahih tefekkiir ve tefakkuh i¢gin gerekli sahih fikir zeminini,
mukaddimeleri, diger bir deyisle, miisliiman tefekkiiriin ¢ercevesini ya da meta-
paradigmasini ifade eder. Allah’in varligina ve birligine iman (tevhid) ve bunlardan
zorunlu olarak tiireyen bu ilkeler ayni zamanda akl-1 selimin, dogru akil ytiriitmenin,
dolayisiyla sahih teakkul, tefekkiir ve tefakkuhun ilkeleridir.

Cibril Hadisi’'nde belirtildigi tizere insanin her tiirlii fikri, vicdani (ahlaki) ve fiili
edimlerini belirleyen ve yonlendiren ana ¢erceveye tekabiil eden “din” insan
yasaminin istisnasiz bitiin alanlarin1 kusatir ve diizenler. Ebli Hanife’nin Cibril
Hadisi'ne yaptig1 atiflar onun, kiilll fikih tasavvurunu insa ederken model aldig
cercevenin “iman-ihsdn-islim paradigmast” oldugunu gosterir.#2 Bu cercevenin
istindd ettigi en temel ilkelere “temel iman/inang ilkeleri” anlaminda “ustliiddin”
denir ki miikellef insan tarafindan benimsenen bu ilkeler her tiir tefekkiir faaliyetinin
beslendigi kokler ya da paradigmalar (ustl) olup Ebi(i Hanife tarafindan “fikh-1 ekber”
olarak kavramlastirilmistir.#3 Bu ilkeler bilgi isleme araci olarak akil tarafindan
tefekkiir faaliyeti ile islenecek ve farkl iiriinlere doniistiiriilecek cevher bilgi ya da
veri (data) olarak goriilebilir. Bu ilkelerin birer “asl” ya da “paradigma” olusu onlarin
referans degerler olusuna ve her tiirlii 6l¢me isleminde nihai 6lciiler ve ilkeler zinciri
olarak dikkate alinacagi anlamina gelir. Miislimanca anlama tarzi ve ¢abasi olarak

41 Beyazizade, el-Usiilii’l-munife, 30.

42 Beyazizade, el-Usiilii’l-munife, 36-38.; Cibril hadisi ve Islami tefekkiirdeki kurucu rolii i¢cin bk.
Bekir Tath, Cibril Hadisi ve Islim Diisiincesine Yansimalari (Ankara: Tiirkiye Diyanet Vakfi
Yayinlari, 2015), 230. vd.

43 [SY) 2zl sa SLalie Y0 Lie (3laty e g lgale Loy Led Lo udill 48 20 48ll] bk, Beyazizade, el-Usiilii’l-munife, 30.;
Sadrusseria, et-Tavzih fi halli gavamizi’t-Tenkih, (“Serhu’t-Telvih ale’t-Tavdih li Metni’t-Tenkih fi
Ustli’l-fikh” iginde). (Beyrut: Daru’l-kitiibi’l-ilmiyye, ts.), 1/17.; Taftazani, et-Telvih, 1/20. vd,;
Molla Hiisrev, Mir'atii'l-usiil, 10. vd.
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“fikih” bu koklerden beslenir ve bu ilkelere atifta bulunur; fakih teakkul, tefekkiir ve
tefakkuhun her asamasinda varliga iliskin biitiin deger yargilarini, 6nciillerini ve
Olciilerini bu esaslara gore kurgular. Zira Allah'in varligi ve birligi (tevhid) ve
bunlardan ayr1 disiiniillemeyecek diger ilkelere (ustliid-din) aykir1 onciillerden
beslenen hicbir akil yiiriitme faaliyeti akll olmadig1 gibi, bu 6nciillerden hareket
etmeyen akil da akl-1 selim degildir ve giizergahi hatalidir. Dolayisiyla bu aklin hak ve
hakikate ulasmasi, sahih anlama (fikh) faaliyeti gerceklestirmesi olanaksizdir.

Killi fikih tasavvuruna iliskin yaklasimimizi ve ilk bakista “faraziyat yukli”
olarak degerlendirilebilecek mezki{ir yorumlarimizi te’ld eden ornekler sunacak
olursak killf fikih tavrina dikkat ¢eken bir¢ok miitefekkirin adindan s6z edilebilir.
Islam tefekkiir tarihinde bu vizyona sahip fukaha arasinda énemli ve dncelikli bir
konuma sahip simalardan biri siiphesiz Gazalidir (6. 505/1111). Nitekim Gazall
yasadigl XI. yy. Bagdat'indaki ilim ve fikih anlayisina 1s1k tutarken kendi devri
itibariyle kiilll fikih kavrayisinin yitirilmesinden ve devrin ilim, fikih, alim ve fakih
anlayisindaki yozlasmadan dem vurur.*4 Yasadigi donemin fakih tipinden s6z ederken
onlar1 fikhin gerektirdigi biitlinliik ve derinlikten yoksun, fikhi akla, akli zihin ve
nazara hasreden ancak “kalb ilimleri”’nden bihaber entelektiieller olarak vasfeder.4>
Bu nedenle, sdylemlerinde “kalb ilmi” olarak kavramsallastirdig1 bilgi tiiriinii fakihin
yetki alani disinda tutan Gazali, bu tavriyla kendi fikih anlayisini nazara vermeyi degil
yasadigl devrin tahrif ve tebdile ugramis ilim anlayisina; fikih, fakth ve alim
kavramlarindaki anlam kaybindan kaynaklanan entelekttiel kirllmaya dikkat cekmeyi
amagclar. Mezk{r kavramlari islamin erken devirlerindeki asli-kiilli kullanimlarina
irca ederek yeniden ihya etmeyi hedefleyen Gazali'nin bu niyetle kaleme almis oldugu
eserine “Ihyd-u ulimi’d din” adin1 vermesi de 6lii kavramlara can verme cabasi olarak
bu agidan anlamlidir. Basta [hyd’ olmak iizere onun eserlerinin bilyiik kismi bu amaca
ve hedefledigi ihya ve tecdld programina yoneliktir.*6

Gazall tarafindan da kiilli fikih anlayisinin farkl boyutlarini ifade etmek iizere
kullanilan “ilm-i zdhir/ilm-i batin” ayrimi, bir aga¢ hiikkmiindeki seriatin kokleri ve
dalina (asl ve fer’) tekabiil eden dikey bir ayrimdir. Bu ayrim son tahlilde “fikh-1
zdhir/fikh-1 bdtin” ayrimina, diger bir kavramsallastirmayla, “fikh-1 ekber/fikh-1 asgar”
taksimine uygun diiser. Bu taksim de seriat agacinin kabugu ile 6ziline (zahir ve batin)
karsilik gelen yatay ayrimin temsili ifadesi olup Gazali gibi seriat ve hikmet
biitlinliigline vurgu yapan miitefekkirler tarafindan sik¢a kullanilir. Gazali bu iki
boyuta isdret etmek lzere daha ziyade “ilm-i mudmele” ve “ilm-i miikdsefe”
kavramlarini kullanir.? Fikh-1 zahir Hz. Peygamber’in (a.s) s6z ve filinden olusan
seriat ve tarikata, fikh-1 batin ise onun hal ve sirrindan olusan ma’rifet ve hakikate
karsilik gelir. Gazali selef-i salihinin killi fikih kavrayisina uygun olarak “ahiret

44 Gazali, Thyd@’, 1/120. vd.; Mardini, Serhu terceme-i Ihyd, 1/258. vd.; Ayrica bk. Biilent Celikel,
“Gazali’'nin donemindeki ulemaya yonelttigi elestiriler”, Dinbilimleri Akademik Arastirma Dergisi,
13/2,(2013),117-138.

45 Gazali, fhyd’, 1/70.; Mardinti, Serhu terceme-i fhyd, 1/200-201.

46 Gencer, “Gazali’nin Vizyonu”, 1/458.

47 Gazali, fhyd’, 1/13.
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yolunun ilmi’nin Kur’dn’'da fikih, hikmet, ilm, niir, riisd gibi kavramlarla takdim
edildigini soylerken ayni1 hakikake dikkat ceker.48

Gazali’den yaklasik bir asir sonra Burhaneddin Zernlcl (6. 593) de islam
diisiincesinde ilm ve 6grenme usulline dair eserinde ilim ile fikh1 yanyana zikreder.
Fikhin hal ilmi (ilmii’l-hal) oldugunu ve Hz. Peygamber (s.a.v)’in hadisinde isaret
buyurulan 6grenilmesi farz ilmin kisinin icinde bulundugu her durumun fayda-zarar,
hak-ytkiimliliik cihetinden bilinmesi anlaminda “ilmii'l-hal” bilgisi oldugunu
belirtir.#® Onun, tevekkdl, riza, hasyet gibi kalbin hallerini bilmenin (ilmu ahvali’l-
kalb) de farz ilimlere dahil oldugunu5® sdylerken ortaya koydugu tasavvur Gazali’de
goriliien biitlinciil bakisla ¢ok ortiisiir. Safil’'nin de biitiiniiyle din ilmini kiilli anlamda
fikha esitledigini ve bunu belirtmek lizere “ilim iki tiirliidiir: dinler hakkindaki ilim olan
fikih ilmi, bedenler hakkindaki ilim olan tip ilmi” dedigini nakleden Zernici, Gazali’den
asina oldugumuz bedensel hastaliklarin tibb1 (tibbii'l-ecsad) ve ahlaki hastaliklarin
tibb1 (tibbii’l-kuliib ve’l ervah) seklindeki ayrimin5! Gazali’den ti¢ asir dnce Safit’deki
yorumuna isaret eder.52

Killf fikih tavrina sahip diger bir alim olarak Ali b. Meym{n (6. 917/1511) da
zahir ve batina yonelik ilimlerden s6z ederek ilm-i zahiri “miikellefin zahirinin ser’in
zahiriyle 1slah1”, ilm-i batini ise “miikellefin batininin ser’in batiniyla islah1” olarak
tanimlar. Hz. Peygamber (a.s) devrinde tam anlamiyla kiilli fikih tavri benimsenmis
olup bu tiir ayrimlara gerek duyulmadigina dikkat ceken ibn Meymiin, islam’in ilk
devirlerinde “fikih” ile “fakr” arasinda bir farkin bulunmadigi zira Hz. Peygamber (a.s)
devrinde bu ikisinin ayni sey oldugunu sdylerken biitiinciil fikih kavrayisina isaret
eder.s3

Eb( Hanife’'nin killi fikih vizyonunu tevariis eden Hakim et-Tirmizi (6.
320/932), Debiisi (6. 430/1039), Gazali, Nevevi (6. 676/1277) gibi alimler, bilahare
fikih ve tasavvuf olarak adlandirilacak olan zahirl ve batini boyutlar arasindaki
sentezi gerceklestirmislerdir. Ancak zamanla fikih, tasavvufu da kapsayan asli- kiilli
anlamindan ve hikemi-batini boyutundan yalitilarak sekle indirgenmistir. Fikhin
daha Onceleri sahip bulundugu biitiinciil anlamini yitirmesi nedeniyle fukaha ile sGfi
cevreler arasinda beliren gerilim ve islam toplumlarinda miisdhede edilen i'tikadj,
ahlaki ve amelil bid’atler yozlagsmanin ifadesi olarak goriilmiis, mezk{r sorun her
donemdeki ihya ve tecdid 6nderleri tarafindan ana problem olarak vaz edilmistir.54

Tarihi siire¢ icinde tekkerriir eden ayni problem Gazali’den yaklasik bes asir
sonra XVI. yy. Osmanli’sinda devrin {inlii alimi Tagkopriiliizdde (6. 968/1561)

48 Gazali, fhyd’, 1/9.

49 Zern(ci, Ta'limii’l-miiteallim, 59-60; Bk. Ibrahim b. Ismail, Serhu Ta’limi’l-miiteallim. (Kahire:
Daru’l-basair, 2015.), 11.

ZernQcl, Ta’limii’l-miiteallim, 60.

51 Gazali, fhyd’, 1/15.

52

50

Zernicl, Ta’limii’l-miiteallim, 64.
53 Ahmed Zerrik, Kavdidu't-tasavvuf, (Beyrut: Daru’l-Kiitiibi’l-' Iimiyye, 2002), 54-57, 93-98.
54 Bk. Gencer, “Osmanh {slam Yorumu,” DoguBati Diisiince Dergisi, Say:: 54., (2010), 61-95.
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tarafindan dillendirilir. Onun ser’i ilimlerin degerleri ve bunlarin maruz kaldiklari
yozlasmaya degindigi meshur eserinin ilgili bahsinde Gazal’nin mezkir tespitleri
neredeyse aynen tekrarlanir. O da fikhin asli-kiilll anlamindaki asinmanin yol actig1
entelektiiel yozlasmadan dem vururken Eb(i Hanife ve Gazali'nin kiilli fikih tavrina
uygun olarak fikhi, “dhirete giden yolun ilmi” olarak tanimlar ve ilk asirda fikhin
“dhiret islerini ve buna gore diinya islerini bilme” anlamindaki asli kullanimina dikkat
ceker. Zira XVI. yy. sonu itibariyle Osmanli ilim muhitinde fikih, yine garip detaylari
ve acayip fetvalari bilmeye hasredilmis ve aslinda 6viilen bir ilim olmasina ragmen bu

stirecte olumsuz bir anlam kazanarak yerilen, soguk ve itici bir ilim haline gelmistir.55

Eb(G Hanife'nin killi fikih paradgimasini benimseyen fukahd onun ortaya
koydugu kiilli tarif uyarinca fikh-1asgar’1 “nefsin, amel bakimindan leh ve aleyhine olan
seyleri bilmesi”¢ ifadesiyle formiile ederlerken aslinda “fikh-1 ekber-fikh-1 asgar”
olarak ayrilan seriatin dikey boyutunun formiilasyonunu gerceklestirmis
oluyorlardi1.5? Fikhin “fikh-1 zdhir-fikh-1 batin” ayrimiyla yatay boyutu ile formiile
edilmesi ise Haris el- Muhasibi (6. 243/857), Ciineyd-i Bagdadi (6. 297/909), Hakim-
et Tirmizl (6. 320/932), EbG Bekir es-Sibll (6. 334/946), Eb(i Nasr es-Serrac (0.
378/988) ve Ebiu Talib el-Mekki (6. 286/996) gibi sifi onderler tarafindan
gerceklestirilmistir.58 Yine kiilli fikih tasavvuruna vurgu yapan bu silsilenin devami
olarak Kelabazi (6. 380/990), Kuseyri (6. 465/1072) ve Hucviri (6. 465/1072 [?]) gibi
Horasan sifileri de fikh-1 zahir ile fikh-1 bAtinin senteziyle mesgul oldular. Ornegin
tasavvuf ile itikad arasindaki irtibata dikkat ¢ekerken fikh-1 batini, fikh-1 ekber
temelinde insa etmeye 6zen gosteren Kelabazi’'nin bu tavri tam anlamiyla Eb Hanife
tavridir. Nitekim o, Horasan tasavvuf muhitinin temel metni kabul edilen et-Te’arruf
isimli eserinde farkli miinabetlerle bircok defa fikh-1 ekberden s6z eder ve dolayisiyla
seleflerinden tevariis ederek benimsemis oldugu biitiinciil fikih tasavvurunu nazara
verir.5? Yine fikhin farkli boyutlarinda verdigi eserlerle Ebu’l-Leys es-Semerkandi (6.
373/983), iman-ihsan-islam biitiinliigiine vurgu yapan séylemleriyle Imam-1 Rabbani
(6. 1034/1624) ve Ebu Said el-Hadimi (6. 1176/1762) de kiilli fikih tavrina sahip
ulemadan olarak anilmalidir.

SONUC

Islami tefekkiirde bilginin gayesi Allahn tanimak (ma’rifetullah), Allah’
tanimanin 6n sarti ise nefsi tanimak (ma’rifetii'n-nefs) olarak tayin edilmistir. Bu bilgi
ile hedeflenen nihai gaye Allah’a layikiyla kul olmak anlaminda “ubtidiyyet”tir. Insan
icin saddet ve selamet ancak bu giyelerin tahhakkuku ile miimkiindiir. Islam
tefekkiirtinde bu gaye miislimanin biitiin fikriyat, hissiyat ve fiiliyatim1 anlaml kilan

55 Bk. isamiiddin Ahmed Efendi Taskdprizade, Mifahu’s-sa’dde ve misbdhu’s-siydde fi mevzi'ati’l-
‘ultim, (Beyrut: Daru’l-Kiitiibi’'l-’ [lmiyye, 1985), 3/12.
56 Donmez, “Amel”, 3/16.; Karaman, “Fikih”, 13/1.

57 Gencer, Gazali'nin Vizyonu, 1/461.
58 Siileyman Gokbulut, “ilim tasniflerinde Tasavvufun yeri”, Tasavvuf, 8/19 (2007 Temmuz-Aralik),
245-264.

59 Gokbulut, “Eb’'n-Necib Ziyaiiddin Es-Siihreverdi ve Adabi'l-Miiridin Adli Eseri”, Dokuz Eyliil
Universitesi Ilahiyat Fakiiltesi Dergisi, Say: 28., (2008), 142.
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ve yonlendiren ufuk olarak goriilmiistiir. Nitekim miisliiman akil, felsefenin gayesini
dahi “ebedi saadeti tahsil icin takat-1 beseriyye hasebiyle Allah’a benzemek (teelliih,
tesebbiih bil ilah)” yani ildhlasmak degil ama ildhilesmek olarak tayin ve tespit eder.50
Miisliiman felsefede “tesebbiih bil ildh” hedefinin irfani terminolojiye terciimesi
Allah’in ahlaki ile ahlaklanmak (tehalluk bi ahldkilldh) ya da O'nun isim ve sifatlarina
mazhar varlik olarak insanin beser takatince bu isim ve sifatlarla bezenmesidir
(tehalluk bi esmdilldh).5! Buna gore insan icin gayeler hiyerarsisi kisinin nefsini ve
rabbini tanimasi anlaminda “taarruf”’, rabbinin ahlakiyla ahlaklamasi anlaminda
“tahalluk”, kendi sifatlarini rabbinin sifatlarina benzestirmeye calismasi anlaminda
“tesebbiih” ve nihal amag¢ olarak kendini kul, rabbini de rab olarak bilmesi,
benimsemesi ve bu hakikati 6ziimsemesi anlaminda “taabbiid” olarak tespit edilebilir.
Kiilll anlamiyla fikih ise biitiin bu amaglari gergeklestirmeyi miimkiin kilacak 6l¢tleri
“anlama” olarak degerlendirilebilir.

Anlam cabasi insanin asli, fitri ve varolussal cabalarindan birisidir. Akil, kalp,
ruh ve nefis anlamanin vasitalar: ise, killi anlamda fikih bu vasitalarin sundugu
imkanlar1 kullanmayi, onlari faal kilmayi; varligin farkli anlam katmanlarina mezkir
vasitalar1 kullanarak ulasma cabasini ifade eder. Buna goére bir biitiin olarak
“anlamak” fikhin tamamina tekabiil ederken fikih da bir biitliin olarak varligin
bilgisine ve anlamina ulasmanin yegane metodu olarak belirir. Bu nedenle modern
bilimlerdeki “anlama-a¢iklama” ikilemi Miisliiman tefekkiirde goriilmez ve bunun
neticesi olarak ilimler arasinda “agiklama bilimleri” ve “anlama bilimleri” tiirtinden
ikilikler ve kamplasmalar s6z konusu olmaz. Zira Misliiman bilimlerde birligi
miimkiin kilan ilke, istindd etmis olduklar tevhid paradigmasidir. Vahyin sundugu
tefekkiir imkanlarindan mahrum fikir sistemleri ve bunlarin tirettigi bilimlerin meta-
paradigmasinin tevhid olmayisi onlar1 yontemsel ikilige ve kesrete mahkim etmis,
“aciklama bilimleri-anlama bilimleri” ya da doga “bilimleri-beseri bilimler” tiirtinden
ikilik ve uyusmazliklar bilgi ve bilimde “sirke” bulanmanin sonucu olarak ortaya
cikmistir. Insan1 ve dogay bir kitap olarak okuyan ve anlamaya ¢alisan Miisliiman
tefekkiirde anlama (fikih), hem dogayr hem de insani okumanin yontemidir. Bu
nedenle Islami akil “anlama” ve “aciklama”y1 farkh alanlara ve disiplinlere hasretmez;
bilakis anlamay1 a¢iklamanin on sarti kabul eder ve modern bilimlerde goriilen ikilige
miisaade etmez.

Misliimanca anlama tavri olarak fikih biitiin cliziyyat ve hadisatiyle alametler
mesheri olarak alemin ve hepsinden de 6nemlisi biitiin yonleri ve boyutlariyla insanin
belli bir anlama ve anlam baglamina sahip oldugunu kabul ederek bu baglami “tevhid”
olarak tayin eder. Bu nedenle tevhid iliminin diger adi fikh-1 ekber’dir. Tevhid biitiin
ilimlerin ve dolayisiyla anlama faaliyetlerinin meta-paradigmasi olup her bir ilim dah
ilgili bulundugu alanda tevhid’in nasil tezahiir ettigini “anlama”ya calisan birimlerdir.

60 es- Seyyid es-Serif Ali b. Muhammed el-Ciircani, Mu’cemu’t-Ta’rifédt, thk. Muhammed Siddik el-
Mingavi (Kahire: Daru’l-Fazile, ts.), “felsefe”, 142.; Bursevi, Riihu’l-Mesnevi, (Istanbul: y.y.,
1287),1/26; Haydar el-Amuli, Cami‘u’l-esrdr, (Tahran: y.y., 1969), 265, 450, 479.

61 Bk. Gazali, el-Maksadii’l- esnd fi serh-i esmdilldhi’l- hiisnd, (Dimesk: Darussabah, 1999), 29.
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Bu yéniiyle biitiin bilimler fikh-1 ekberin subeleri konumundadirlar. Islami diisiiniiste
“anlama” biitlin ilimlerin metodu olup akide-kelam ilmi insanin inanclarinin 6lgtliye
(tevhide) uygunlugunu “anlama”; ahlak ilmi insanin duygularinin dlgiiye (tevhide)
uygunlugunu “anlama”, dar anlamiyla fikih ilmi ise insanin davranislarinin 6lgiiye
(tevhide) uygunlugunu “anlama” ilmidir. Buna gore, érnegin iktisat, insanin mal ile
olan iliskisinin tevhide uygunlugunu arastirirken, fizik ilmi fizik alemde tevhidin
tezahiirlerini; matematik ise sayilarda tevhidin hallerini arastirir, “anlama”ya calisir.
Dolayisiyla biitiin ilim dallar1 tevhid agacinin dallaridir.

Killi fikih tasavvuru biitiin bilgi faaliyetlerinin en nihayet insani “anlama”
etrafinda 6beklendigini, insana dair oldugunu ve son tahlilde biitiin bilim dallarinin
insanin fikriyat, hissiyat ve fiiliyat1 ile ilgili bulundugunu ve dolayisiyla biitiin
bilimlerin “Imaniyydt, Ihsdniyyat ve Isldmiyyat” bashklari altinda tasnif edilebilecegini
ilhdm eden bir tasavvur olarak yorumlanabilir. Nitekim EbG Hanife’nin, kiilll fikih
anlayisini temellendirirken Cibril Hadisi’'ne yaptig1 atiflar dikkate alindiginda onun
Hz. Peygamber (a.s) tarafindan Miisliiman tefekkiire kazandirilan bu gergeveyi ve
Islam’in erken devirlerinde dikkat cekilen kiilll fikih vizyonunu esas aldig
anlasilmaktadir.62

Eb( Hanife'nin fikih tarifi tevhid paradigmasindan nes’et ederek gelecekte bilim
olarak ortaya cikabilecek biitiin islam1 bilgi alanlar icin bir “prolegomena” olarak
degerlendirilebilir. Buna gore, Ebi Hanife’den sonra ortaya c¢ikan biitiin islami
bilimler bu mukaddimenin devami olarak okunabilir.

Yapilan degerlendirmeler modern zamanlarda Miisliiman toplumlarin icine
diistiigii anlam ve anlama krizinin ancak “kiilli amel” ve “kiilli fikih” kavrayisina sahip
“killi fakih” tipinin yeniden ihyasi ile asilabilecegini gostermektedir. Nitekim bu
biitiinciil bakisin yitirilmesinden kaynaklanan mezk{r krizinin Islam tefekkiir
tarihinde belli araliklarla tekerriir ettigi ve benzer buhranlarin yasandigl her
donemde islam toplumlarinda basgdsteren anlama krizi ve ondan nes’et eden
problemlerin kiilli fikih tavrina yeniden dikkat ¢eken ihya onderlerinin yerinde
miidahaleleri sayesinde bertaraf edilebildigi goriilmektedir.
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