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ALI B. ISA ER-RUMMANT'NIN (0.384/994)
I'CAZ ANLAYISI

Celalettin Divlekci*

Oz

Rummani en-Niiket fi [‘cazi’l-Kur'dn adim verdigi risalesinde, Kur’an i‘cizinin yedi sekilde or-
taya qiktigini belirtir. Bunlar; beldgat yonii, ortada ciddi sebepler ve ihtiyag s6z konusu oldugu halde,
meydan okumanin Araplar tarafindan cevapsiz birakilmasi, meydan okumanin herkese yonelik ol-

masi, sarfe, Kur'an'in gelecekle ilgili dogru haberler vermesi, iislibundaki harikuladelik ve diger

mucizelerle mukayesesi seklindedir.

Yazar eserinin biiyiik boliimiinii belagat konularina ayirmistir. Rummani’nin, i‘cazin belagat
boyutu baglaminda yer verdigi sanatlara bakildiginda, bunlarin Kur’an’mn i¢ yapisi, dis yapisi ve tslp
ve ifade bicimiyle ilgili oldugu goriiliir.

Kur’an’mn i¢ yapisiyla ilgili olan sanatlar tesbih, istidre ve miibalaga; dis yapisiyla ilgili olanlar
icaz, telatim, cinas ve fasila; iislip ve ifade bigimiyle ilgili olanlar ise tasrif, tadmin ve beyandir.
Rummani bu sanatlarin her birine dair 6rnek ayetleri o donemde var olan mesel ve siir gibi edebi

anlatim bigimleriyle karsilastirir. Bu sekilde Kur’an’in pek ¢ok agidan iistiin oldugunu gosterir.
Anahtar kelimeler: Rummanji, I'caz, en-Niiket fi IcAzi’l-Kur’an, Meydan Okuma, Belagat.

X%k

Abstract
‘Ali b. ‘Isa al-Rummani (d. 384/994) and His Understanding of I‘jaz

While its readers and listeners accepted the unparalleled literary power and beauty of the
Qur’an at the time of its revelation, several theologians and philologists have begun to discuss its i‘jaz

beginning from the early third century of the Islamic calendar. Ab{i'l-Hasan ‘Ali b. ‘Isa al-Rummani, a

*Yrd. Dog. Dr., Siileyman Demirel Universitesi, ilahiyat Fakiiltesi, Tefsir Ana Bilim Dal.
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leading authority in Arabic grammar, philology, and tafsir as well as a scholar of rational sciences, was

one of the Mu'tazilite authors who wrote a treatise (risale) on the topic.

In his al-Nukat fi I'jaz al-Qur’an, al-Rummant listed seven features to demonstrate the miracu-
lous nature of the Qur’an: its rhetorical beauty, its challenge with respect to Arabic proce and poetry,
the inability of the Arabs to produce a similar text, the general extent of the challenge, its sarf, its
prophecy of future events, the use of words and letters in a harmonious way, and comparison with

other miracles.

In the most part of his work, al-Rummani discoursed on balagha or the aesthetic effectiveness
of the Qur’an on the verbal level and showed how it contributed to its i’jaz. While discussing the
balagha, the author analyzed the internal and external structures of the Qur’an as well as its style and
expression. In his analysis of the internal structure, he put the emphasis on tashbil (analogy), isti‘arah
(metaphor), and mubalaghah (hyperbole). In defining the external structure, he highlighted i‘jaz, teldum,
jinas (paranomasia), and fasila (Qur anic thyme). As for the style and expression, he considered tasrif,
tadmin, and beyan. For each of these literary arts, al-Rummani brought examples from the Qur’anic
verses and compared them with profone speech of the Arabs at the time of the revelation to demonst-
rate the inimitability and stylistic unsurpassedneds of the Holy Book.

Keywords: al-Rummany, i‘jaz, al-Nukat f1 i‘jaz al-Qur’an, balagha, Quranic challenge.

% %k %k

Summary

While its readers and listeners accepted the unparalleled literary power
and beauty of the Qur’an at the time of its revelation, several theologians and
philologists have begun to discuss its i’jaz beginning from the early third cen-
tury of the Islamic calendar. Abii'l-Hasan ‘Ali b. ‘Tsa al-Rummani, a leading
authority in Arabic grammar, philology, and tafsir as well as a scholar of ratio-
nal sciences, was one of the Mu‘tazilite authors who wrote a treatise (risile) on

the topic.

In his al-Nukat fi I'jaz al-Qur’an, al-Rummani listed seven features to de-
monstrate the miraculous nature of the Qur’an: its rhetorical beauty, its challen-
ge with respect to Arabic prose and poetry, the inability of the Arabs to produce
a similar text, the general extent of the challenge, its sarf, its prophecy of future
events, the use of words and letters in a harmonious way, and comparison with

other miracles.
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The work is about forty pages. In its thirty-five pages, al-Rummani dis-
courses on balagha or the aesthetic effectiveness of the Qur’an on the verbal level
and shows how it contributed to its i’jaz. The remaining part is about other
styles. Since he was a theologian interested in kalam, al-Rummani uses a wri-
ting style which is difficult to grasp at the first sight. This concise work offers
many significant points on balagha. It has also a historical importance in the
fields of tafsir and i‘jaz as being one of the early accounts on the topic.

According to al-Rummani, balagha is the way to reach the meaning with
the most beautiful words and the most eloquent manner. If a word is a
consonant in terms of eloquence (husn al bayan), validity (sehhat al-burhan), and
aesthetics, it is a good example of balagha. To al-Rummanyi, it is possible to eva-
luate the value of balagha in three levels. The Qur’an represents the best level of
the balagha and al- Rummani discusses it on topics related to language and
balagha such as i‘jaz, tashbih (analogy), ista’arah (metaphor), taldum (harmony),
fasila (Qur anic rhyme), jinas (paronomasia), tasreef, tadmin, mubalaghah (hyper-
bole), and beyan. He provides examples how these stylistic and contextual
elements, which were already in use in Arab philology and literature, in the
Qur’an and how they made the Qur’anic text different from the rest. Without
claiming that each of these elements has i‘jaz, al-Rummani argues that i‘jaz
became apparent when these elements came together to put an eloquent
expression.

When discussing the arts in relation to the balagha aspect of the i‘jaz, he
analyzes the internal and external structures of the Qur’an as well as its style
and expression. For the internal structure, he claims that literary analogy
(tashbih) is to unpack what is oblique using the perfection of authorship (husn a-
ta'leef) and through the proposition of analogy. Obliqueness might arise since
the topic in question is imperceptible with the senses or the addressee does not
have familiarity with it. The analogy examples that al-Rummani brings from the
Qur’an has the potential to explain this issue.

Every metaphor (ista’arah) has a beyan that the narrative based on the
truth makes it difficult to explain. In the Quranic verses where he discusses the

metaphor, al-Rummani claims that isti‘arah is more eloquent than the truth,
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since it is more concise and influential when it is compared with the plain
narrative. He highlights a number of issues such as the artistic feature and the
value of the isti‘arah and its psychological aspects.

I'jaz, which is a part of the discussion related to the external structure, is
to express something in a few words without sacrificing the meaning. When
Qur’anic i’jaz compared the with remarkable examples from the Arabic philo-
logy and literature, it is in an advanced position, particularly with its functiona-
lity, power of expression, and sound aesthetic. Another Qur’anic feature is
tala’um (harmony), which is the related to vowel harmony in words and senten-
ces. Similarly, Qur’anic jinas (paronomasia) demonstrates that it is impossible to
compare it with the available examples at the time of the revelation.

Another element in the external structure of the Qur’an is fasila (rhyme).
Although its function and benefits make it belong to this category, it is a part of
the meaning and it is available for the meaning. It was used in the Qur’anic to
express the meaning in the most eloquent way.

As for the style and expression, al-Rummani considers tasreef as an ele-
ment which makes the Qur’an superior. As in the example of short stories in the
Qur’an, tasrif is to narrate the same chains of events with different expressions
without reducing its rhetorical value.

One of the original usages in the Qur’an is fadmin in the level of senten-
ces. It includes denotations beyond the expressed word. It is a feature that
unique to the Qur’an.

Being superior in terms of beyan means to have vowel harmony in terms
of perfection of expression (husn al bayan), validity (sehhat al- burhan), and aest-

hetics.
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Giris
Kur’an-1 Kerim, kendisini ilahi bir kelam olarak kabul etmeyip, istedikle-

ri takdirde bir benzerini yapabileceklerini iddia edenlere!’ meydan okumak

suretiyle bu iddialarini ispata davet etmistir.?

Aslinda bu teklif o giinkii muhataplar acisindan son derece caziptir. Zira
sozli etkileyici ve glizel sdylemek en iyi yaptiklari ve en iddiali olduklar
alandir.? Ustelik Kur'an bunu zamanla miktar acisindan olabilecek en az sevi-

yeye ¢ekmis* ama yine de degisen bir sey olmamustir.

Kisaca, Kur’an kendileri agisindan iyi olduklar1 ve zahirde en kolay se-
kilde yapabilecekleri bir teklifte bulunmus ama herhangi bir cevap alamamustir.
Soze sozle mukabele etmek yerine, en yakinlarinin kaninin dokmek pahasina
kilica sarilmay: tercih etmiglerdir.® Sonraki donemlerde basarisiz ve sahibini
kiiciik diistiriicti birkag tesebbiis bir tarafa birakilacak olursa,® s6z konusu mey-

dan okuma tarih boyunca karsiliksiz kalmistir.

! Enfal, 8/31.

2 Bkz. Tur, 54/34; Hud, 11/13; Yunus, 10/38.

3 Salah Abdiilfettah el-Halid1, el-Beydin fi [“cazi'l-Kur'én, (Amman: Dar Ammar, 1992), 75.

4 Meydan okumay: tedrici olarak ifade eden ayetleri kronolojik olarak dort merhalede incelemek
miimkiindiir:
Birinci merhale, herhangi bir miktar belirlemeksizin, Kur'an’in bir benzerini getirmeleri igin
meydan okumugtur: ¢ 51 ¢ alia cunay 1 “Eger dogru sozlii iseler onun benzeri bir soz getirsin-
ler.” Tur, 54/34.
Iklnc1 merhale, bir benzerini getlremeymce miktar bakimindan citayt a§ag1ya gekmis ve §0yle
demigtir: Gflia FEp A 05 Gya 1AL Ba 152 3 il i 4 alia Br )u-u 18 8 Gl e' “Yoksa ‘Kur'an’t
kendisi uydurdu’ mu diyorlar? De ki: ‘Eger dogru kimseler iseniz Allah’tan baska ¢cagirabildiginiz herkesi
yardzmu cagirmz da, siz de onun gibi ‘uydurulmus’ on sitre getiriniz.”” Hud, 11/13.
Ugiincii merhale, bunda da aciz kalinca Kur’an gltayl biraz daha asagiya indirmis ve soyle de-
migtir: Gidlie HE 5 8 05 G B Ga |35 alle 3 5 ) 4 B 81581 (s & “Yoksa ‘Onu Muhammed uy-
durdu’ mu diyorlar? De ki: ‘Eger iddiamizda dogru iseniz, o zaman onun benzeri bir siire de siz getirin
bakalim; Allah’tan baska ¢agirabildiginizi de yardiminiza ¢cagirin!”” Yunus, 10/38.
Dérdiincii merhale, Araplar bunu da yapamayip, aciz kalinca Kur’an onlara sdyle seslenmistir:
Sialla B 8 A1 058 (e RISl 1 s 35 alla (a3 sy 146 e e G e <5 3 AR 85 “Kulumuza indirdigimiz
kitaptan dolay: bir siiphe icinde iseniz onun benzeri bir siire de siz getirin, Allah'tan baska taptiklarinizi
da yardima ¢cagirin; eger iddianizda samimi iseniz!” Bakara, 2/23.

5 Hattabi, Beydnii [“cazi’l-Kur'én, Selase Resail fi I“cazi’'l-Kur’an i¢inde, tah. Muhammed Halefullah-
Muhammed Zalil Selam, (Kahire: Daru’l-Mearif, ty.), s. 21.

¢ Bkz. Sa’diiddin es-Seyyid Salih, el-Mu'cizetii ve'l-I'ciz fi'l-Kur'dni’l-Kerim (Kahire: Daru’l-Mearif,
1993), 66, 67.
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Kur’an’in inkarci muhataplarini aciz birakmasy, III. (IX.) yiizyilin bas-
larindan itibaren Islam alimlerince arastirma konusu yapilmis ve onun hangi
noktalarda bunu gerceklestirdigi {izerinde durulmustur. Islam toplumundaki
yabana kiiltiir ve unsurlarin, Hz. Peygamber’in niibiivvetini sorgulama caba-

larmin bu siirecin ortaya ¢ikmasinda etkili oldugu da ayrica soylenebilir.”

Konuya ilgi duyan alimler, mezhebi aidiyetleri, megrepleri ve ilmi biri-
kimlerinin cesitliligi ol¢listinde farkli yaklasimlar sergilemistir.® Bu meyanda
Kur’an’in belagat ve beyan yoniiyle mucize oldugu seklinde tezler ileri siiriil-
diigli gibi, onun gelecege dair bilgiler aktarmas1 yahut sarfe gibi konuyu ok

daha farkli agilardan ele alan tezler de ileri siirtilmiistiir.®

Bu konular ele alan eserleri, igdretler donemi (h. II. ve III. asir), risdleler
donemi (h. IV. asir) ve kitaplar donemi (h. IV. asir ve sonrast) seklinde ii¢ donem-

de ele almak miimkiind{ir.1

Isaretler doneminin 6ne cikan eserleri, Ebi Ubeyde'nin (6.209/824)
Mecizii’l-Kur'dn’1 ile Ferra'min (6.207/822) Me‘dni’l-Kur’dn adli eseridir. Hicri 1L
asrin Urund olan bu eserlerde, -bilhassa Mecdzii’l-Kur'an’da- ileride edebi i’caz
yaklasiminin {izerinde duracagy; tesbih, kindye ve tekid gibi konulara yer ve-
rilmistir. I'caz meselesi heniiz bu asirda yerli yerine oturmamis ve bir disiplin
haline gelmemistir. I"cazii’l-Kur’an terkibi ise kavram olarak ortaya ¢ikmak igin

III. asr1 bekleyecektir. !

Risaleler doneminin iki onemli simasindan birisi, el-Beyin fi I'cizi’l-

Kur’dn?> adli eseriyle Eb(i Stileyman Hamd b. (Ahmed) Hattabi (6.388/998),'3

7 Umeri, Ahmed Cemal, Mefhﬁmu’l—i’ca”zi/l—Kur/dnf, (Kahire: Daru’l-Mearif), 1984, 18.

8 Umeri, Mefhﬁmu'l—i‘cdzi’l—l(ur’ﬁni, 19.

9 Bkz. Hattabi, Beydnii [“cazi’l-Kur'én, 22-24.

10 Fadl AbbAs-Sena Abbas, [‘cizii’l-Kur'an, (Amman: Daru’l-Furkan, 2004), 37.

1 Abbas, Fadl, Sena Abbas, [‘cazii’l-Kur'an, 36, 37.

12 Hattabi'nin i‘cdz anlayisiyla ilgili bir calisma icin bkz. Celalettin Divlekci, “Hattabi'nin (6.388)
'caz Anlayis1 ve Kur’an'in ifade Bicimine Yonelik Tenkitlere Yaklasimi”, Ekev, yil:18, say1: 60,
(Yaz, 2014): 97-123.

» Ebii Siileyman Hamd b. (Ahmed) b. Muhammed b. {brahim b. Hattab el-Hattabi el-Biisti. Hayat:
hakkinda bilgi i¢in bkz. Salih Karacabey, “Hattabi” TDV Islam Ansiklopedisi ( DIA), XV1, 489-491.
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digeri de en-Niiket fi [‘cizi’l-Kur’dn adli eseriyle" Ebu’l-Hasen Ali b. Isa er-
Rummani’dir (6.384/994).

Bu calismada ¢ok yonlii bir alim olan Rummani'nin, i‘cdz anlayisina yer

verilecektir.
Miiellif Hakkinda

Ebu’l-Hasen Ali b. Isa b. Ali b. Abdillah er-Rummanji, istinsah yahut bir
diger goriise gore kagitcilik isiyle ugrastig: icin'® Ebu’l-Hasen el-Varrak olarak
da bilinir. Kendisine ait bagka nisbeler de vardir. ibnii'l-Thsid adiyla meghur
hocast Ebi Bekr Ahmed b. Ali'ye (6.326/937) nispetle Thsidi diye de tamnir.
Rummani nisbesi ise Vasit sehrindeki Rumman kasrmal® yahut atalarindan
birisine nispetle agiklanir. Ali b. el-Muhassin et-Tentithi (6.355/965) kendisini

Ibnii’r-Rumman seklinde zikreder.””

Aslen Samerrali olup hicrl 296/908 senesinde Bagdat'ta diinyaya gelmis
ve 11 Cemaziyelevvel 384/994'te aymi sehirde vefat etmistir. Ibnii’s-Serrac
(6.316/929), Ibn Diireyd (6.321/933) ve Zeccac’dan (6.311/923) dil ilimleri ve
edebiyat okumustur. Arap dilinde temaytiiz etmis ve Basra dil ekoliinii destek-
lemistir. Mutezilenin ileri gelenlerindendir. Otoritesi tek bir alana inhisar etme-
yip akli ilimlerin yamn sira pek ¢ok nakli ilme de uzanmaktadir; nahivde, dilde

ve tefsirde otoritedir.!8

1 Fadl- Sena Abbas, [‘cézii’l-Kur'an, 39, 40.

5 ikinci goriis igin bkz. Abdiilkadir Fethi el-Hamdény, el-Beldgatii'l-Kur'dniyye fi Niiketi'r-Rummani,
(Amman: Daru Caydé, 2014), 15.

16 Bu sehre nispetle Vasiti seklinde anildig: dikkate alinirsa bu goriis kabule sayan goziikmektedir.
Bkz. el-Hamdani, el-Beligatii’l-Kur’dniyye, 15.

7 Hayat1 hakkinda genis bilgi i¢in bkz. Mazin el-Miibarek, er-Rummani’n-Nahvi, (Dimagk: Daru’l-
Fikr, 1995), 51-53. Mustafa Kaya, “Rummani, Hayati, Eserleri ve Arap Gramerindeki Yeri”, (dok-
tora tezi, Atatiirk Universitesi Sosyal Bilimler Enstitiisii, 2007), 29-104. Ayrica bkz. Sedat Sensoy,
“Rummani” TDV Islam Ansiklopedisi ( DIA), XXXV, 242-244.

18 Bkz. el-Miibarek, er-Rummdni'n-Nahvi, 53-56, 59-60. Yakit el-Hamevi'nin (6.626/1229) naklettigi-
ne gore nahiv, liigat, astroloji, fikth ve Mutezile kelamina dair eserleri vardir. Nahiv ilmini
mantikla mezcetmistir. Nitekim bu durum kimilerince elestiri konusu yapilmis ve mesela Ebii
Ali Farisi (6.377/987) onun hakkinda soyle demistir: “Eger nahiv bizim bildiklerimizse Rummani bir
sey bilmiyor demektir. Eger nahiv onun bildikleri ise biz bir sey bilmiyoruz demektir.” Rummani’nin
tslibunun girift olusuyla ilgili olarak ise su s6z meshurdur: “Nahivciler zamanimizda ii¢ kisidir.
Sozii anlagilmayan; bu Rummani’dir. Sozii kismen anlagilan; bu Ebii Ali Farist'dir. Soziiniin tamami ho-
casiz anlasilan; bu da es-Sirydfi'dir.” Bkz. EbGi Abdillah Sihabiiddin Yakat el-Hamevi, Mucemii'l-
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Eser Hakkinda

Rummani eserini, mukaddimesinden anlagildig1 kadariyla, bir kisim ilim
talebelerinin istegi {izerine yazmuistir.” Eserde i'cazii’'l-Kur'an’in yedi sekilde
tezahiir ettigini beyan eder. Bunlar; beldgat yonii, Araplarin Kur’an’in meydan
okumasini cevapsiz birakmalari, meydan okumanin herkese yonelik olmasi,
sarfe, Kur'an'in gelecekle ilgili dogru haberler vermesi, {islibundaki harikula-

delik ve diger mucizelerle mukayesesi seklindedir.

Yaklasik kirk sayfa kadar olan eserin otuz bes sayfasini belagat konusu-
na, kalan kismi ise yukarida zikrettigimiz diger i’caz sekillerine ayirmistir. Mii-
ellifin i‘caz anlayisini degerlendirirken, kitabin sistematigi icinde kalmanin
konuya bakisini daha iyi yansitacagin diisiindiik. Bu itibarla miiellifin sistemini
takip ederek, i‘caz vecihlerinden 6ncelikle belagate yer verecegiz. Rummani'nin
yasadig1 donemde heniiz belagat 1stilahlarinin yerli yerine oturmadig: dikkate
alinirsa, gerek yapacag: tanimlar gerek tasnifi daha iyi anlasilacaktir. Makale-
de 1stilahlara ait tamimlar verilirken, Rummani bir tanim yapmigsa o tercih
edilmis, tanim yapmadig1 durumlarda ise temel kaynaklardan tanimi verilmis-
tir.

I. Belagat

1. Belagat Anlayis1 Hakkinda: Rummani’ye gore Kur’an’t mu’ciz yapan
seylerin basinda? belagat geldigine gore, beldgat anlayisini kisaca ortaya koy-

mak yerinde olacaktir. Zira {izerinde durdugu belagat konularini, sahip oldugu

belagat anlayis1 ve diisiincesi sekillendirmistir.

Udeba, thk. Thsan Abbas, (Beyrut: Daru’l-Garbi’l-islami, 1993), 1V, 1826. Konuyla ilgili karsit go-
riigler i¢in bkz. Muhammed Eb(i Musa, el-I ‘cdzii’l-Beldgi, (Kahire: Mektebetii Vehbe, 2012), 81, 84,
97-99. Krs. Sedat, “Rummani” DIA, XXXV. 243.

19 Rummani, en-Niiket fi I'cézi’l-Kur’dn, selase resail fi i‘cazi’l-Kur’an iginde thk. Muhammed Hale-
fullah-Muhammed Zaliil Selam, (Kahire: Daru’l-Mearif, t.y.), 75.

20 Fadl Hasen Abbas, I“cizii’l-Kur’ani’l-Mecid; dirase fi tarihi’l-i‘caz, (Amman: Daru’'n-Nefais, 2016),
76.

A Bunu eserinde belagate ayirdigi miktardan anliyoruz. Bkz. Ebti Musa, el-I'cizii’l-Beldgt, 102.
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Ona gore soz, belagat degeri bakimindan ii¢ seviyede ele alinabilir: En
iist seviye, orta seviye ve en alt seviye. En iist seviyeyi Kur'an; orta seviyeyi

belig kimselerin sozleri; en alt seviyeyi ise diger kimselerin sozleri temsil eder.?2

Rummani konuya belagatin ne olmadig: ile baslar. Ona gore belagat sa-
dece manay1 anlatmak degildir. Ciinkii bunu meramini ifadede aciz birisi de
yapabilir.2? Ayni sekilde lafzin murat edilen manaya uygun olmas: da degildir.
Ciinkii kulak tirmalayic1 ve telaffuzu zor lafizlar da anlatilmak istenen manaya

uygun olabilir.

2. Tanimi: Ona gore belagat, mananin kalbe lafiz bakimindan en giizel sekilde
ulastirilmasidir.* Tarifin dikkat ceken tarafi, belagatten ¢ok edebiyatin tanimina
yakin olmasi ve ayni zamanda edebiyatin son derece hassas bir noktasina temas
etmesidir. S6z konusu hassas nokta, metnin yazari okura ulastiracak kudrette ol-

mast; yazarin hissine ve fikrine okuru ortak etmesidir.?

Tarifte dikkat ¢eken bir diger husus ise lafiz bakimindan en giizel sekilde
kismidir. Bu, anlamin ifadeye konusundaki giizelligi/estetigi ve dizimindeki
harikuladeligi dile getirmektedir. Beldgatin tanimini yaptiktan sonra, onu on
kisma ayirir; icaz, tesbih, istidre, telaiim, fasila vd. Rummani sanki edebiyatla
belagati mezc etmekte ve bir yerde mananin kalbe lafiz bakimindan en giizel

sekilde bunlarla ulasacagini sdylemek istemektedir.?

Simdi belagatin, yani anlamin lafiz bakimindan en giizel sekilde kalbe

nasil ulastirildiginin incelenmesi uygun olacaktir:

2 Rummani, en-Niiket, 75.
2 Rummani, en-Niiket, 75.
2% Rummani, en-Niiket, 75, 76. Bu aslinda kelamdan zevk almaya ve esrarini arastirmaya yardimci

olan mesele ve kaideler demek olan belagatten ¢ok belig soziin yani edebiyatin tarifidir.
“Ulastirma” fikri tarifin 6zii ve edebiyat cevherinin {izerine tesis edildigi mithim diisiinceler-
dendir. Bkz. Eb(i Musa, el—i‘cﬁzii’l—Beltigi, 104.

> Ebti Musa, el-I“cizii "I-Beldgi, 104.

2% Ebti Musa, el-I“cazii "I-Beldgi, 104.
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L.II. Belagatin Kisimlar1
1. fcaz

1.1. Tanim1: fcaz Rummani’ye gore, manayi ihlal etmeden sozii azaltma-
ya gitmektir. Ona gore mana ¢ok lafizla da az lafizla da ifade edilebiliyorsa, az
lafizla ifade edilen sekline icaz denir.?” Konunun sonunda okuyucuya hitaben,
icazi ve mertebelerini iyi anladig1 ve Kur’an’daki icazlar diistindtigii takdirde
Kur’an kelaminin diger kelamlara, beyaninin diger beyanlara olan {istiinliigtinii
fark edecegini sdyler.?® Ardindan icazin mahiyetine ve anlatima kattig1 degere
dair veciz ciimleler siralar: “Icaz, beyana giizellik katacak sekilde sozii siislemektir.
Icaz, fikirleri bulanikliktan armdirmak ve kirden kurtarmaktir. Icaz, manayr miimkiin

olan en az lafizla beyan etmektir. Icaz, az bir lafizla pek cok anlami ortaya koymaktr.”?

Burada dikkate deger bir tespit olarak, Rummani'nin icaza dair tespitle-

rinin kendisinden sonrakilere de dayanak oldugunu belirtmeliyiz.®
1.2. Icazin Cesitleri: Rummani icazin iki cesidinden s6z eder.

1.2.1. Hazf Tiirii {caz: Anlatilmak istenen anlami dile getiren s6zden bir
unsurun hazfedilmesidir. Bu unsur kelime olabilecegi gibi climle de olabilir.
Burada soziin hazfedilen unsurdan miistagni olmasi yani o olmadan da an-
lasilabilmesi gerekir. Aymi sekilde climlede hazfedilen unsuru gosteren bir de
karine bulunmas: gerekmektedir.®® Rummani hazf tiirli icazi, “ihtiyagc duyulma-
mast sebebiyle kendisinde kelimenin diisiiriildiigii ve bu duruma da hali karinenin®?

yahut séziin muhtevasinin deldlet ettigi yapidir”, seklinde tarif eder.®

z Rummani, en-Niiket, 76.
28 Rummani, en-Niiket, 80.
» Rummani, en-Niiket, 80.

30 Abbas, I'cizii’l-Kur'dni’l-Mecid, 44.

31 Fadl Hasen Abbas, el-Beliga Fiiniiniihd ve Efndniihd, (Amman: Daru’l-Furkan, 1997), I, 459.

2 Hali karineyi Muhammed b. Akile el-Mekki (6.1150) soyle izah eder: Hali karine, kirbac
kaldirmis birisine “Zeyd” demen gibidir. “Vur” demezsin ama kime vuracag1 bilinir. bkz. ibn
Akile, Muhammed b. Ahmed, ez-Ziyide ve’l—ihsﬁnﬁ Ulfimi’l-Kur'dn, thk. Ibrahim Muhammed el-
Hammd v. dgr. (Riyad: Merkezii Tefsir li’d-Dirasati’l Kur’aniyye, 2015), VI, 114.

3 Rummani, en-Niiket, 76.



Divlekgi, Ali b. isa Er-Rummani’nin (0.384/994) i’caz Anlayist

Miiellif hazfin bu tiiriine ek olarak s & @3‘ 4o gl “Ieinde bulun-
dugumuz beldeye sor.”* ayetini verir.® Takdiri, 4,3l Jal Jlis “belde ahalisine
sor!” seklindedir.® Bu 6rnek daha sonraki beldgat alimleri tarafindan mecaz-1

miirsel i¢ine sokulacaktir.?

Sart climlelerindeki cevabin hazfedilmesinin de bu tiirden oldugunu ve
zikrinden daha belig oldugunu soyler.?® Kur'an’da pek ¢ok 6rnegi olan hazfin
bu tiiriine i3l 4 &K 3 G V1 4 &l 5 duadl a4 SR 608 & S5 “Bir Kur'an, onunla
daglar yiiriitiilse veya onunla arz parcalansa veya onunla éliiler konusturulsa!”® aye-

tini 6rnek olarak verir.

Mezkir ayette Rummani’ye gore, cevabin hazfedilmesiyle anlatim daha
belig olmustur. Zira bdylelikle insan her ihtimali diisiinebilir. Halbuki cevap
zikredilmis olsaydi, mana onunla smirli kalacak, cevabin Otesine gecmeyecek-
ti.4 Kendisi hazfin takdirini, o/,dl \» O “By, Kur’'an olurdu.”* seklinde yapar.#
Nitekim Zemahseri (6.538/1144) bu hazfi sdyle degerlendirmistir; “Sayet boyle bir
kitap olsaydi, hatirlatmanin, uyarimin ve korkutmanin son noktas: oldugu icin bu
Kur’an olurdu.” Bir diger degerlendirmesi ise sdyledir; “Kur’an béyle olsayd: onlar
yine iman etmezler, yine farkina varmazlardr.”® Cagdas bir miifessir olan Tahir b.
Astir'un (6.1973) takdiri ise daha farkli olmustur: “Eger daha onceki kitaplar boyle
olmus olsaydr Kur’an da boyle olurdu...”* Goriildiigli {izere zihin, hazfin takdiri

noktasinda farkli ihtimalleri dikkate almis ve ortaya tefekkiir iiriinii olan yorum

4 Yusuf, 12/82.

35 Rummani, en-Niiket, 76.

36 Abbas, I'cazii’l-Kur'dni’l-Mecid, 41.

37 Sevki Dayf, el-Beldga; tatavour ve tirih, (Kahire: Daru’l-Mearif, t.y.), 104.

38 Rummani, en-Niiket, 77.

E Ra’d, 13/31.

4 Rummani, en-Niiket, 77.

4 Bu ifadeyi, “o, bu Kur’an olurdu”, seklinde ¢evirmek de miimkiin.
2 Rummani, en-Niiket, 76.

B ez-Zemahseri, el-Kessif, haz. M. Abdusselam Sahin, (Beyrut: Daru’l-Kiitiibi’l-Ilmiyye, 1995), III,
352. Krs. Komisyon, Kur‘an Yolu, (Ankara: Diyanet i§leri Bagkanlig1 Yayinlari, 2007), III, 288.
Rummani’nin takdiriyle Zemahseri'nin birinci degerlendirmesi ortiismektedir. Bkz. Rummani,
en-Niiket, 76.

4 et-Tahir b. Agﬁr, Tefsiru’t-Tahrir ve't-Tenvir, (Tunus: ed-Daru’t-Tunusiyye li'n-nesr, 1984), XIII,
143.
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zenginlikleri ¢ikmistir. Hazf bir yerde arastirma yapma, diistinme ve cikarimda

bulunma imkani vermektedir.*

1.2.2. Kisaltma (Kisar) Tiirii Icaz: “Hazfe gitmeksizin cok sayida anlami az
sayida lafizla ifade etmektir.”* Onceki icaz tiirinden daha beligdir ve tefekkiire
daha fazla ihtiyag gosterir. Hazf tiirii icaz, hazfin nerede uygun olup olmadigini
bilmeyi gerektirdiginden dolay1 kapalidir. Ama kisaltma tiirii icaz ¢ok daha
kapalidir.”

Rummani icazin bu tiiriine Kur’an’dan bazi ayetleri 6rnek olarak verir.#
Bunlarin igerisinde <GV sl $a (aliadll 3 &1 “Kisasta sizin icin hayat vardir ey
akil sahipleri!” ayeti®® iizerinde durur. Ayeti, Araplarin J&ll &l J& “Oldiirmek,
oldiirmeyi ortadan kaldirir.” seklindeki veciz sozleriyle karsilastirir: “Insanlar bu
sozdeki icazi giizel bulurlar. Oysaki bu sbzle Kur’an lafzi arasinda icaz ve
belagat noktasinda birtakim farkliliklar vardir. Bunlar1 dort madde halinde

ifade edebiliriz.”

“a. Kur’'an lafzinda daha fazla fayda s6z konusudur. JaU & J&ll ciimle-
sinde ne varsa ayette de vardir hatta anlam giizelligi bakimindan daha fazlas:
vardir. Mesela, ayet kisas: zikretmekle adalete vurgu yapar, hayat: zikretmekle
kisastan beklenen amaci gosterir. Ayrica Allah’in hitkmiine ram olmaya, arzu

ve korkuya davet vardir.”

“b. Kuran lafzi daha vecizdir. Zira s uahaﬂ‘ & ifadesi, harf
bakimindan Ji&ll & Jill jbaresinden daha azdir. Ayetteki harf sayis1 onken,

diger s6zdeki harf sayis1 on dorttiir.”

“c. Kur’an lafz1 tekrar noktasinda daha az kiilfetlidir. Diger sozde J&ll
kelimesi tekrar edilirken ayette boyle bir tekrar yoktur. Bu yoniiyle de daha
beligdir.”

5 Abbas, I'cazii’l-Kur'dni’l-Mecid, 41.

6 Rummani, en-Niiket, 76.

7 Rummani, en-Niiket, 77.

8 Ornekler i¢in bkz. Miinafiki(in, 63/4; Feth, 48/21; Necm, 53/23; Yunus, 10/23; Fatir, 35/23.
9 Bakara, 2/179.
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“d. Kur’an lafzi, harf uyumu agisindan da daha giizeldir. Bu duyuyla
idrak edilebilen bir seydir. Hi¢ kuskusuz, uahasﬂ «* derken fa harfinden lama
gecis, i Jill soziindeki lam harfinden hemzeye gegisten daha dogru olur. Zira
hemze mahreg itibariyle lam harfinden daha uzaktir. Kisaca, Araplarin sozii

belig olsa da ayet daha beligdir.”*

Daha sonra ise makbul icazla belagat acisindan kusur addedilen taksir
ve tatvil gibi kavramlar iizerinde durur ve bunlar1 karsilastirir.>® Anlam ancak
¢ok lafizla tamam oluyorsa, lafizlar1 ¢ok bile olsa bu da icazdan sayilir.

Rummani’den 6nce bunu ilk fark edense Cahiz (6.255/869) olmustur.>

Simdi de i'caz gercevesinde beyan ilmine ait bir sanat olan tesbihe nasil

baktig1 izerinde duralim.
2. Tesbih

Rummani’nin tesbihe dair soyledikleri kendisinden sonra gelen pek ¢ok
kimse tizerinde etkili olmustur. Mesela Abdiilkahir Ciircani’ye (6.471/1078-79)
Esrdru’l-Belaga adl1 eserinde, temsilin tesir sebepleri konusunda ilham kaynag:
olmustur.®® Bu agidan temsil konusunda Ciircani’nin ortaya koydugu gayretin,
Rummani’nin icmal ettigi hususlarin muhtesem bir serhi ve zekice bir tefsiri

oldugunu soyleyebiliriz.>*

50 Rummani, en-Niiket, 78.

st Ona gore icaz belagattir ama taksir ifade-i meramda acze diigsmektir. Tipki itnabin belagat olup
tatvilin acizlik olmas: gibi. icazda manaya halel gelmez. Taksir ise béyle degildir, onda manaya
halel gelmesi kaginilmazdir. {tnab, tafsilata girilmesinin giizel oldugu yerlerde olur. ihtiyaca bi-
naen icaz ve itnabtan her birisinin 6ncelikli oldugu yerler vardir. Tatvil ise bir kusurdur, séziin
aziyla iktifa etmek varken, sozii gereksiz yere uzatmaktir. Bu yakin yolu bilmeyen bir kimsenin
uzak yolu segmesi gibidir. [tnab ise boyle degildir, giizergahta o goriilecek yerler oldugundan ve
pek cok fayda temin edeceginden bir kimsenin uzun yolu tutmas: gibidir. Muhtelif anlamlar:
beyan ederken s6z bazen uzayabilir ama bununla birlikte icazin son noktasindadir. S6z, ne za-
man gok oldugunda giizel olursa iste itnabmn yeri orasidir. itnab o vakit icazdir. Mesela, Allah'in
nimetlerine siikiir makaminda s6zii uzatmak boyledir. itnab burada icazdir. Bkz. Rummani, en-
Niiket, 78-80.

52 Abbas, [‘cdzii’l-Kur'dni’l-Mecid. 41. Krs. Amr b. Bahr el-Cahiz, el-Beyin ve’t-Tebyin, thk. Abdusse-
lam Harun, (Beyrut: Daru’l-Cil, ts.), I, 107.

53 Bkz. Abdiilkahir el-Ciircani, Esrdru’l-Beliga, thk. Resid Riza, (Beyrut: Daru ihyéi'l—UIﬁm, 1992),
157, 158.

54 Ebti Musa, el-I“cazii "I-Beldgi, 114.
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Bir diger misal EbG Hilal el-Askeri’dir (6.400/1009). Kitabu’s-Sindateyn
adli eserinde Rummani'nin tesbih ve kisimlarina dair goriislerini kendisine
atifta bulunmaksizin nakleder. Ustelik Rummani’den yararlanan yalniz o da
degildir. Diyebiliriz ki kendisinden sonra gelip de istifade etmeyen tek kisi
yoktur: Bakillani (6.403/1013) Iczii’l-Kur’dn’da,’ Ibnir'r-Rasik (6.456/1064) el-
Umde'de,” Ibnii Ebi’l-Isba’ (6.654/1256) et-Tahbir'de,® Merziki (6.421/1030)
Serhu’l-Hamise’de kendisinden nakilde bulunanlardan sadece bazilaridir.”
Kisaca Rummani'nin diisiincelerinin, elestiri ve edebiyat kuram tarihinde dai-

ma dikkate alindigini sdylemek miimkiindiir.®

2.1. Tanimu: “Tesbih, his veya akil noktasinda biri digerinin yerine gecebilecek
iki sey arasmda irtibat kurmaktir.”® Rummani tarifteki “his”le, duyularla
algilanabilir ve miisahhas olma noktasinda, iki seyden birinin digerinin yerine
gecebilmesini kastetmektedir. Misal olarak, “Bu su aynen su su gibidir, bu altin

”

aynen su altin gibidir.” ciimlelerini verir. Burada miisebbeh ile miisebbeh bih
birbirinin yerini tutabilecek durumdadir.®? Hi¢ kuskusuz bunlarin birbirinin
yerini tutmasi, her yonden olmayip sadece aralarindaki miisterek vasif nok-

tasindadir.6?

55 Ebt Hilal el-Askeri, Kitdbu's-Sindateyn, thk. Ali Muhammed el-Becavi-Muhammed Ebu’l-Fadl,
(Kahire: Daru hyai Kiitiibi'l-Arabiyye, 1952), 240-243.

56 Bakillani, sadece tesbih konusunda degil, i‘caz vecihlerinin tamamini Rummani’den isim ver-
meksizin “Bazi edebiyat ve kelam ehli s6yle demistir...” diyerek nakleder. Bkz. el-Bakillani, Ebi
Bekr Muhammed b. et-Tayyib, [‘cdzii’l-Kur’dn, thk. Seyyid Ahmed Sakr, (Kahire: Daru’l-Mearif,
1963), 268-275.

57 ibnﬁ’r-Ra§ik el-Kayravani, el-Umde, thk. Muhammed Muhyiddin Abdiilhamid, (b.y. Daru’l-Cil,
1981), 287-289.

58 Ibnii Ebi’l-isba’ et-Tahbir, thk. Hafni Seref, (Kahire: y.y, t.y.), 159-160.

5 Bkz. Abbas, [‘cdzii’l-Kur'éni’l-Mecid, 49. Rummani’nin tegsbih konusunda kendisinden sonraki
belagatcilere tesiri konusunda miistakil bir ¢alisma icin bkz. Abdiilkerim el-Hayari, “Mebhasii't-
Tegbih fi {cazi’l-Kur'an li'r-Rummani ve Eseruhdi fi'l-Belagiyyin kable Abdilkahir”, Dirdsitii’l-
Uliimi'l-Ietimdiyye ve’l-Inséniyye, 33/2 (2006): 324-334.

60 Laszl6 Tiiske, “Belgatta ér-Rummani”, cev. Ismail Demir-Mustafa Kaya, Erzurum Atatiirk Univer-
sitesi ilahiyut Fakiiltesi Dergisi, XIX, (2003): 282.
61 Rummani, en-Niiket, 80.

62 Ebti Musa, el-I“cizii "I-Beldgi, 114.
63 Bkz. Ebi Musa, el—f‘cdzii'l—Belﬁgi, 114.
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“Akil” cihetinden yapilan tegbihe ise “Amr kuvvette Zeyd gibidir.” rnegi-
ni verir ve ekler; “Kuvvet miisahede edilmez ama bir digerinin yerini tuttugu

(aklen) bilinir.”¢*
Daha sonra tesbihi iki kisma ayirir.

2.2. Tesbihin Kisimlari: Birincisi, miittefik olan iki seyin tegbihidir; cev-
herin cevhere, siyahin siyaha tegbihi gibi. Tkincisi, ortak bir anlamin kendilerini
bir araya getirdigi muhtelif iki seyin tesbihidir ki siddetin 6liime, beyanin sihr-i
helale tesbihi® bu kabildendir.®® Rummani, miittefik iki seyin birbirine tesbihine
tesbih-i hakikat adin1 verir.”” Bu bir yerde pratik amagh bir tesbihtir. Digerine ise
tesbih-i beldgat adini verir ki bu da sanat amacli tesbihtir. Bu tegbihler icerisinde
daha cok tegbih-i belagat {izerinde durur, ¢linkii digerinin anlam {izerinde bir
etkisi yoktur. Tegbih-i belagatin ¢esitlerine, tarzina, sekillerine, amacina ve etki-

sine yer verir.®

Ona gore edebi tegbih, “hiisn-i telif (giizel bir birliktelik) olmak sart: ile tesbih
edat1 vasitastyla kapali olani daha acik bir sekilde ortaya koymaktir.”® Bu tarif, daha
sonra 1stilah haline gelen tesbih tanimindan farklidir.”® Ciinkii beyan alimlerine
gore belig tesbih, edat ve benzeme yoOniiniin hazfedildigi tesbihtir.
Rummani’nin yapmis oldugu tanim, ¢ok daha derin bir bakis ve diisiince ince-

ligi ihtiva etmektedir.

Kapal1 olan bir seyi agik bir sekilde ortaya koymanin gesitli sekil ve yol-
lar1 vardir. Bunlar, duyularla algilanamayan seyleri, algilanabilir hale getirmek,
alisilmadik bir durumu asina hale getirmek, bedihi olarak bilinmeyeni bilinen

héline sokmak ve kuvvetli olmayan bir seyi kuvvetli hale getirmek seklinde

64 Rummani, en-Niiket, 80, 81.
6 Hz. Peygamber’in (a.s) 13~ ol oe & “Oyle beydn vardir ki adeta sihirdir.” seklindeki tesbih-i
beligleri kastedilmektedir. Buhari, (Tib), 51.

6 Rummani, en-Niiket, 81.

67 Rummani, en-Niiket, 81.

o8 Ebti Musa, el-I“cizii "I-Beldgi, 114.

6 Rummani, en-Niiket, 81.

70 Nitekim Muhammed Eb{i Zehre bu hususa temas eder ve Rummani’yi bu baglamda tenkit eder

ve tesbihle ilgili hemen hemen her goriistine dair farkli bir miilahaza serdeder. Bkz. Eb{i Zehre,
el-Mu cizetii’l-Kiibrd, (Kahire: Daru’l-Fikri’l-Arabi, t.y.), 260-276.
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siralanabilir. Bunlara ayn1 zamanda tegbihin islevleri de diyebiliriz. Simdi bu

konu tizerinde duracagiz.
2.3. Tesbihin Islevleri
2.3.1. Duyularla Algilanamayan Seyleri, Algilanabilir Hale Getirmek:

Biz duyularla kavranamayan seyleri, daha giizel anlatabilmek igin kimi
zaman duyularla kavranabilen bagska seylere benzetiriz. Bu tiir bir tesbihin
islevi, benzeyene vuzuh kazandirmak ve ruhta etki yaratmaktir.”! Rummani
bunun igin Nur, 39 ayetini 6rnek olarak verir: 4%ad dad w58 A PR R
G 835 & 865 1Y) 8 ol L) “fkdr edenlere gelince; onlarn (iyi sandiklart) eylemleri
1ss1z bir ¢oldeki serap gibidir. Susamis kimse onu (uzaktan) su sanir. Yanina geldiginde
hicbir sey bulamaz. (Iste bunun gibi, inkdrci kiyamet giinii, yaptiklarimdan bir sevap

bulamaz) "2

Bu ayet, duyularin idrak edemedigi bir seyi, edilebilir hdle getirmekte-
dir.”® Burada duyularla algilanamayan sey, kafirlerin iyi amelleri (miisebbeh),
algilanabilen sey (miisebbeh bih) ise seraptir. iki tarafin da icine diistiigii hayal
ve iginde bulundugu asir1 ihtiyag hali, miisebbehle miisebbeh bih’in birlestikleri

noktadir.7*

Rummani ayet-i kerimedeki tegbihle gelen anlatim giiciinii ortaya koy-
mak igin ayeti, J% Lo & e 4l jelay 3 ela SN asesy “Onu uzaktan géren kimse su
santr, sonra onun tahmin edilenin tersi oldugu ortaya ¢ikar.” seklinde alternatif bir
climleyle kiyas eder. Sonug olarak su tespiti yapar: “Bu da belig bir ciimledir, ama
Kur'an lafizlar: kadar degil. Ciinkii susuz kalmig kisinin ihtiyact ve suya olan arzusu
suyu sadece uzaktan goren kimseye gore daha hayatidir.””> Bu glizel tesbihe, bir de

nazim glizelligi, lafzin tatlilig1, faydanin ¢oklugu ve anlam sihhati eklenince

7l Abbas, I'cazii’l-Kur'dni’l-Mecid, 46.

7 Nur, 24/39.

7 Rummani, en-Niiket, 82. Krs. Abbas, [cdzii’l-Kur'dni’l-Mecid, 45.
7 Abbas, I'cazii’l-Kur'dni’l-Mecid, 46.

7 Rummani, en-Niiket, 82.
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nasil olur, sen diisiin? demeye getirir.” Bu degerlendirmeyle bir bakima ayette-

ki ifadenin iisltip degerini ortaya koymustur.
2.3.2. Alisilmadik Bir Durumu Asini Hale Getirmek:

Buna dair J&i ael &8 Gl ¢ 55 (19) Deiid o3 (8 15k lia ay ) adle WL G
(20) =& “Ugursuzlugu eksik olmayan bir giinde onlarin iizerine insanlar: sokiip atan
ugultulu bir riizgdr gonderdik; insanlar sanki koklerinden sokiilmiis hurma kiitiikleriy-

diler.””” ayetini 6rnek olarak verir.

Miifessirlerin ayetteki tesbihe dair analizleri su sekildedir: “Helak olan in-
sanlar, )5 3ode benzetilmiglerdir ki bu ‘dallart olmayan govde’ demektir. Zira firtina
insanlarin baslarint bigiyor, bedenlerini bassiz bir sekilde ortada birakiveriyordu.””s
Haliyle bir firtinada insan baglarinin bedenlerden kopmas1 alisildik bir durum
degildir. Oysa agaclarin koklerinden sokiilmesi alisildik bir durumdur. Iste
Kur’an bu tegbihlerle, alistlmadik bir durumu aligildik bir hale sokmaktadar.

Tesbih yapilan unsurlar olan hurma agaclar1 ve insan (baslari), riizgar
tarafindan sokiilme ve mahvolma noktasinda birlesmektedirler. Tesbih, kudre-
tin biiylikliigiinti, korkunun dehgetini gozler oniine sermekte ve cezanin son

derece hizli verilecegini gostermektedir.”
2.3.3. Bedihi Olarak Bilinmeyeni Bilinen Haline Sokmak:

Rummani bunun i¢in Allah Teald'nin su s6ziinti 6rnek olarak verir: aag
¥l &3 \elase “Oyle bir cennet ki genisligi gokler ve yer kadar...”® Gokyiizii-
niin ve yerin genisligi insanin fitraten bildigi, her ferdin tabiatinda bedihi olarak
var olan bir seydir. Nitekim Araplar sevgilerinin miktarini ifade etmek istedik-

lerinde, onu denizler, gokler yahut yerytizii kadar sevdiklerini sdylerler. Fakat

76 Rummani, en-Niiket, 81, 82. Krs. Abbas, ['cdzii’l-Kur’dni’l-Mecid, 45.

4 Kamer, 54/19-20.

78 et-Tibi, Serefiiddin Hiiseyn b. Abdillah, Fiitﬁhu’l—éayb, thk. Liitfi b. Muhammed ez-Ziigayyir,
(Amman: Daru’l-Feth, 2013), XV, 131-132. el-Beydavi, Abdullah b. Omer, Enviru't-Tenzil ve
Esrdru’t-Tev’il, (Libnan: Dar Sadir, 2001), II, 1029; Ebu’s-Sti"id, Muhammed b. Muhammed el-
imadi, Tefsiru Ebi’s-Sii‘lid, nsr. Abdiillatif Abdurrahman, (Beyrut: Déru'l—Kiitiibi’I—Hmiyye, 1999),
VI, 168. Muhammed b. Muslihuddin el-Kficevi, Hasiyetii Muhyiddin Sehzade, nsr. Muhammed
Abdiilkadir Sahin, (Beyrut: Déru'l—Kﬁtﬁbi’l-ilmiyye, 2013), VIII, 40.

7 Abbas, I'cazii’l-Kur'dni’l-Mecid, 45.

8 Hadid, 57/21.
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vahyin indigi donemde cennetin genisligi bu sekliyle malum bir sey degildi.
Insanlar “cennet” deyince sadece kiigiik, sinirli bahgeler tasavvur ediyordu.®!
Kur’an’in cenneti, goklerin ve yerin genisligine benzetmesiyle, bu tasavvuru

degistirmis ve inananlari cennete istiyak duyar hale getirmistir.
2.3.4. Kuvvetli Olmayan Bir Seyi Kuvvetli Hile Getirmek:

Rummani bunun igin JA3& Jialia (e G0yl GIA “O, insan: ateste pisirilmis
toprak kaplar gibi kurutulmus camurdan yaratt1.”® ayetini Ornek olarak verir.s
Burada biri ategte Jadll digeri Jualall riizgarda kurutulmus iki nesne bulun-
maktadir.® Ortak taraflari, kurutulmadan onceki yumusak halleriyle kuruduk-
tan sonraki sert/kuru halleridir.®* Bunlardan ateste kurutulmus olan LAl dige-
rine gore daha saglamdir. Bu tesbihle kuvvetli olmayan bir sey kuvvetli hale

getirilmistir.%
Rummani bu kisimlardan her biriyle ilgili pek ¢ok ayet zikreder.
3. Istiare
Rummani’nin, ilk olmasa da, istidreyi dakik bir sekilde tarif edenlerin

basinda geldigini sdylemek gerekir. Kendisinin konuyla alakali edebi ve ilm1

degeri olan orijinal pek ¢ok miilahazas1 vardir.

3.1. Tanumzu: “Bir anlamu ifade etmek icin, nakletmek siiretiyle ibareyi dilde ko-
nulmus  oldugu anlamuin  disinda  bir  anlamda  kullanmaktir/koymaktir.”s
Rummani'nin tabiriyle; “Miibalagadan dolayi, sozii asil anlammin disinda kullan-
maktir.”® Her istiarenin riikiinleri yani olmazsa olmaz unsurlar1 vardir. Bunlar

mistear, miistear minh ve miistear leh’tir.

81 Rummani, en-Niiket, 84. Krs. Abbas, [cdzii’l-Kur'dni’l-Mecid, 47.

82 Rahman, 55/14.

8 Rummani, en-Niiket, 85.

84 Konuyla ilgili ayrim igin bkz. es-Seélibi, EbGi Manstir, Fikhu'l-Liiga, thk. Cemal Talebe, (Beyrut:
Déru’l—Kiitiibi’I—Hmiyye, 1994), 308.

8 Rummani, en-Niiket, 85.

8 Krs. Abbas, I“cdzii’l-Kur’ani’l-Mecid, 48.

87 Abbas, el-Beliga, 11, 157.

88 Rummani, “el-Hudd fi'n-Nahv”, thk. Betiil Nasir, Mecelletii’l-Mevrid, XXIII, (1995): 38.
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3.2. Istidrenin Riikiinleri: Bilindigi gibi istidre, kelimenin vaz edildigi
anlamin diginda kullanilmasidir. Oyleyse ortada ii¢ husus var demektir: Kelime,

kelimenin dilde vaz olundugu hakiki anlam ve kullanildi1g1 anlam.
1- Kelime: Miistear.
2- Kelimenin dilde vaz olundugu anlam: Miistedr minh.
3- Kelimenin kullanildig1 anlam: Miistear leh.

Bu hususlar bir 6rnek {izerinden agiklamak gerekirse; Al Tl lall Gahl
“Bizleri dogru yola ilet.” ayetinde,® istidre vardir. bIO%all kelimesi miistedrdir.
Kelimenin vaz olundugu anlami yoldur ki miisteir minhdir. Kelime, din/islam

anlaminda kullanilmistir ki bu da miistedr lehdir.

Rummani'nin tizerinde durdugu kavramlardan bir digeri de hakikattir.
Hakikat, anlatimin yalin, sanatsiz halidir. Yani istidreye gidilmemesi durumun-
da kullanilacak olan kelimedir. Her ne kadar Rummani’nin agiklamalarinda
daha genis bir alan1 kaplasa da pratikte hakikat miistedr lehle ayn1 anlama gel-

mektedir.

Istiéreyi kisaca anlattiktan sonra, bu sanatin anlatima nasil bir derinlik
kattig1 Rummani'nin vermis oldugu bir misalle sdyle izah edilebilir: & ) Gass
175tk 2 slkad Jae e \slee “Ciinkii, Biz (0 Giin) yaptiklart ne varsa iizerine varacak ve
toza topraga cevirecegiz.”*

1- Miistear: Uxs (Istidre yapmak icin gecici olarak alman kelime.)

2- Miistear minh: Gelmek, iizerine varmak. (Istidre yapmak icin gegici ola-
rak alinan s kelimesinin dilde vaz olundugu anlam.)

3- Miistear leh: Lxe: yinelmek (Kendi yerine G kelimesinin kullanildig:

diger bir ifadeyle istiareye gidilmemesi durumunda kullanilacak olan anlam.)

Rummani, istidrenin hakikatinin “Uxe yonelmek” oldugunu soyler. Is-

tidrenin hakikatten daha belig oldugunu belirtir ve bunu su sekilde izah eder:

& Fatiha, 1/6.
% Furkan, 25/23.
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Ayette Allah Teala bu istidreyi yapmakla, kafirlere yoldan gelen bir kimse gibi
davranacagini ifade etmektedir. Kendilerine birtakim emirler vermis, bunlar:
yapmalar1 icin miihlet vermis; belli bir siireligine yanlarinda bulunmamus, gel-
diginde ise kendilerini verdigi emirlerin tersi bir vaziyette bulan kisinin dav-

randig1 gibi davranacagini belirtmektedir.”

Burada insanlarin verilen miihlete, taninan zamana aldanmamalar1 nok-
tasinda bir ikaz vardir. Her iki durumu bir araya getiren miisterek anlam, ada-

lettir.”2

Ona gore istidre sanatiyla kendisini gosteren bu beyan, sanatsiz bir an-
latimda yani hakikat sekliyle dile getirildigi zaman kaybolacaktir. O yiizden

Le¥nin kullanilmasi yani istidreye gidilmesi daha beligdir.”

3.3. Istiareye dair tespitleri: Her giizel istiare, hakikatin ortaya koyama-
yacag1 bir beyana sahiptir. Oyle ki hakikat istidrenin yerine konuldugu du-
rumlarda daha evla oluyorsa, orada istidre yapmak zaten dogru degildir.”>
Hemen hemen verdigi biitiin 6rneklerde bu hususu yani istidrenin anlatima

katti1 degeri gostermeye caligir.*

Rummani zaman zaman tesbihle istiareyi karsilastirmaya da gider: “Tes-
bihte oldugu gibi, her edebi istidre, birinin beyarmini digerine kazandiracak miisterek bir
anlamda iki seyi bir araya getirir. Su kadar var ki burada benzerlik kelimenin nakliyle,

tesbihte ise bunu gosteren edat ile olur.””

91 Bkz. Abbas, [‘cazii’l-Kur'éni’l-Mecid, 57.

Allah’in insanlara emirler verip, yerine getirilmesi i¢in zaman tanimasi ve yerine getirilmemesi
tizerine cezalandirmasiyla yola giderken geldiginde yapilmak {izere bir takim isler buyuran bir
kimsenin emirlerinin yerine getirilmemesi tizerine verdigi ceza, adalettir.

% Rummani, en-Niiket, 86.

o Hakikati Hudiid adl risalesinde, istidre olmaksizin manay1 gostermektir seklinde tanimlamustir.
Bkz. Rummani, “el-Hud{d fi'n-Nahv”, 38.

% Rummani, en-Niiket, 86.

% Bkz. Rummani, en-Niiket, 87-94.

7 Rummani, en-Niiket, 86.
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Rummani belagat tarihinde istidrenin riikiinlerinden ilk defa bahseden
kimsedir. Bu konuda kendisinden sonra gelenler igin de bir temel tegkil etmis-

tir.”8

Rummani, istiareye dair Kur’an’dan kirk kiisur 6rnek verir.” Zikretmis
oldugu ayet-i kerimelerde istidrenin hakikatten daha belig oldugunu ciinkii
istiarenin bir yoniiyle daha veciz oldugunu, diger yoniiyle ruh ve hisse daha
¢ok tesir ettigini belirtir. Ayni sekilde istidrede, duyularla idrak edilemeyen
hususlar, idrak edilebilir hale getirilmektedir. Rummani'nin istidreyle ilgili
sozlerinde, istidrenin sanat yonii, kiymeti ve psikolojik etkisine dair pek ¢ok

hususiyet bulunmaktadir.!®
4. Telatim

Rummani’nin ilmi serveti; Arap diline vukufu ve Kur’an’a dair malu-
matindan olusmaktadir. Buna sahip oldugu ince zevk ve hissini de ilave etmek
gerekir. Rummani'nin kelimelerin tinisin1 ve harflerin sesinin estetik degerini
idrak etmesinde, hi¢ kuskusuz bu birikiminin etkisi olmustur. Telaiimden bah-

sederken yerinde ve zekice miilahazalar serd ettigi goriiliir.

4.1. Tanimu: “Ciimlede kelimelerin, kelime icerisinde harflerin telaffuz zorlugu

olusturmayacak sekilde birbirleriyle uyumlu olmalaridir.” %!

Rummani’ye gore telaiim, harflerin telifindeki yani bir araya gelisindeki
uyum olup, tenafiiriin ziddidir. Ona gore {ic gesit teliften soz edilebilir: Tlki,
belagat agisindan orta diizeyde olan sozlerde goriilen tenafiir tiirti teliftir.1?
Buna 6rnek olarak, belagat kitaplarinda fesahatin sartlar1 konusunda, “tenafiir-i
keliméattan uzak olma” baghg: altinda sik¢a yer verilen'® (wds )ﬂﬂ OSay 08 D

Y JEPENY O beytini verir.104

% Abbas, I'cizii’l-Kur'dni’l-Mecid, 52. Krs. Rummani, en-Niiket, 86.

9 Rummani, en-Niiket, 86-94.

100 Abbas, [“cazii’l-Kur'dni’l-Mecid, 55, 59.

ot Ahmed Matlib, Mu cemii’l-Mustalahiti’l-Beldgtyye ve Tetavvuruhd, (Beyrut: ed-Daru’l-Arabiyye
li'l-Mevstiat, 2006), I, 291.

12 Rummani, en-Niiket, 94, 95.

103 et-Taftazani, Sa’du’ddin, el-Mutavvel Serhu Telhisi Miftahi’l-Ulim, thk. Abdulhamid Hindavi,

(Beyrut: Daru’l-Kutubi'l-ilmiyye, 2001), 146; es-Siibki, Ali ibnu Abdilkafi, Ariisu’l-Efrdh fi Serhi Telhisi’l-
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Ikincisi, belagat agisindan orta diizeyde olan sézlerde goriilen telaiim tii-
rii teliftir. Buna Ornek olarak da Hamase sairlerinden Ebti Hayye en-
Niimeyri'ye (6.185/825) ait olan aw) USH ol Lde L % 4 Kias s beytini

verir.1%

Ugiinciisii, belagat agisindan en {ist diizey soz olan Kur'an’da goriilen
telatim tird teliftir ki Kur'anin tamami bdyledir. Bu yiizden olsa gerek,
Kur’an’dan teldiime dair 6rnek verme ihtiyaci hissetmez. Ona goére Kur’an’in bu
zaviyeden olan ustiinliigii diistinen kimseler icin son derece acgiktir. Telatim
agisindan Kur'an'la orta seviyede bir soz arasindaki fark, telatimle tenafiir
arasindaki fark gibidir. Bazi insanlar teldiimii fark etme noktasinda -tipk:
bazilarinn siirdeki vezin kirikligin1 anlamada daha yetenekli olmasi gibi- daha

hassas ve yeteneklidirler.1%

fcaz konusunu islerken, Rummani'nin Bakara 179 ayetini'” Araplarin
mesghur sozleriyle kiyasladigini, bu meyanda ayetin ses uyumu cihetiyle olan
ustiinliigline de temas ettigini gormiistiik. Ses uyumu konusu, 6nceki alimlerin
isaret ettigi, cagdas dilbilimcilerin de uzun uzadiya tizerinde durdugu bir ko-

nudur.108

Rummani tenafiiriin sebebi olarak, Halil b. Ahmed’den (6.175/791) nakil-
le, harfler arasindaki asir1 yakinlik yahut uzaklig1 gosterir. Ciinkii teldiim, ona
gore harfler arasindaki mesafenin atlama mesafesinde uzak olmasi yahut birbi-

rine baglanmiscasina yakin olmasidir.’® Kugkusuz, Rummani'nin Halil’den

Miftdh, thk. Halil ibrahim Halil, (Beyrut: Daru’l-Kutubi’l-[lmiyye, 2001), I, 198, 199; ibnu Arabsah,
Muhammed Isamuddin, el-Atvel Serhu Telhisi Miftdhi’l-Uliim, thk. Abdulhamid Hindavi, (Beyrut:
Déru’l-Kutubi’l—ilmiyye), 2001, 1, 11.

104 “Harb’in kabri 1ss1z bir ¢oldedir. Harb’in kabrinin yaninda bagka bir kabir de yoktur.”

105 “Remlii’l-Kinds'da aksam vakti, Remim bana gbz ucuyla bakti. Aramizda Allah'in koydugu yasak-
lar/din/ihtiyarlik vardi.” EbG Hayye en-Niumeyri, Si‘ru Ebi Hayye en-Niimeyri, haz. Yahya el-Ciibtri,
(Dimesgk: Mensfiratii’s-Sekafe, 1975), 172. EbG Abdillah Ibnii’l-A‘rabi (6.231/846) beytin (sliSl jlaal duic
seklindeki rivayetinden hareketle, sairin ashnda o4l 3= demek istedigini ama vezin geregi bu sekilde
demek zorunda kaldigini belirtir. Terciimeyi bu bilgi dogrultusunda yaptik. Beyitle ilgili agiklamalar
i¢in bkz. Ibn Manzur, Eb{'l-Fadl Cemaliiddin Muhammed b. Miikerram, Lisénu’l-Arab, o« & < maddesi
(Beyrut, 1990).

106 Rummani, en-Niiket, 95.

107 “Kisasta sizin icin hayat vardir ey akil sahipleri!” Bakara, 2/179.

108 Abbas, I'cazii’l-Kur'dni’l-Mecid, 61.

109 Rummani, en-Niiket, 96.
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naklettigi bu goriis, ancak bazi kayitlarla kabul edilebilir. Zira bazi harflerin

arasinda mesafe oldugu halde kelimede tenafiir olmayabilir.!!

4.2. Faydasi: Rummani, telatimiin faydasi ve ruh tizerindeki etkisini zik-
reder: “Teldiimiin faydasy; soziin kulaga hos gelmesi, telaffuzun kolay olmasi, sekil ve
anlam giizelliginden dolayr anlamin ruhta kabul gérmesidir. Bu tipki bir kitabi biri
giizel, digeri ¢irkin bir yaziyla yazilmg iki farkli niishasindan okumak gibidir. Kitap

mana bakimimdan aymi olsa da sekil bakimindan farklidiy.”111

Sonra da sOyle der; “Teldiim, kelamin telaffuzunun kolay olmasi, kulaga hos
gelmesi ve ruhlarda kabul gormesi seklinde kendini gosterir. Buna, ifade giizelligi
(hiisn-i beydn) ve delilin sihhati (sthhat-i burhan) istirak ettigi zaman, soziin hdlis

gevherinden anlayanlar icin i’cdz ortaya ¢ikar...” 12

Rummani ifade giizelligi ve delil sihhati ile risalesinde zikrettigi vecihle-
ri kasteder. Bu da su goriisii teyit etmektedir: Rummani belagati on kisma
aywrdiginda, i‘cazin bunlardan her birinde tek bagina ortaya c¢iktigini kastetme-
mistir. Teldiim denilen ses uyumunda tek basina i‘cdz yoktur. Ayni sekilde,
istiarede yahut tegbihte... Bilakis, bu telatime ifade giizelligi (hiisn-i beyan) ve

delil saglamlig1 (sthhat-i burhan) eslik ettigi zaman i‘caz ortaya ¢ikar.!?
5. Fasila

5.1. Tanim: Fasila, Rummani'nin tarif ettigine gore; “anlamin giizel an-
lasilmasina hizmet eden, makta’lardaki 1* birbirine benzeyen/uyumlu harfler” demek-

tir. 115

5.2. Cesitleri: Miitecanis (ayn1 cinsten) ve miitekarib (mahrecleri birbiri-

ne yakin) harfler olmak {izere iki gesittir. Miitecanise ornek, Gl ale W3 L 4k

110 Abbas, I'cazii’l-Kur'dni’l-Mecid, 62.

11 Rummani, en-Niiket, 96.

12 Rummani, en-Niiket, 96.

13 Rummani, en-Niiket, 96. Krs. Abbas, [cdzii’l-Kur'dni’l-Mecid, 63.

114 Rummani, burada makta’ ile ayet sonlarimi kastetmektedir. Bkz el-Hamdani, el- Beldgatii'l-
Kur'dniyye, 251.
115 Rummani, en-Niiket, 97.
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16 243 Gl 385 ¥) (2) 24 jkinci ve iiciincii ayetin sonlarindaki elif-i makstreler-

dir. Miitekaribe drnek, ¢oll a% <l ma’ll ad%M &I Ly 117 birinci ayet sonundaki

mim ile dérdiincii ayet sonundaki nun harfleridir.!'

Rummani, bu arada sonraki alimleri mesgul edecek bir mesele olan seci

meselesine de temas eder ve seci ile fasila arasinda fark oldugunu soyler.

5.3. Fasila-seci ayrimi: Fasilada, ses mananin emrindeyken secide ise
mana secinin emrindedir.""® Fasila anlama hizmet ettigi i¢in degerlidir ve seci-
den bu yoniiyle ayrilir. Bir baska ifadeyle seci, sadece maktalardaki kuru ses
benzerliginden ibarettir. Fasilada 6n planda olan anlamken, secide bdyle bir
durum soz konusu degildir. Zaten seci kelimesi, giivercin sesi anlamina gelen
dleall a2 den alinmugtir. Giivercin sesleri nasil ki birbirine benzeyen anlamsiz
seslerden ibaretse, kelamdaki seci de dyledir.'?? Seciyeye kahinlerden nakledilen
su sOzil rnek verir:2! ol 5l ) aaall & il colady Zadl ) Qa5 celandl s (Y15 Goriil-

digii tizere ¢xii ¢slandl ve ¢l 1iall kelimeleri arasinda seci bulunmaktadir.’?

Burada Rummani ciimle yapisi igerisindeki ses uyumunu konu alan bu
iki terim arasinda temel bir ayrima gider. Buna gore anlamin daha iyi an-
lasilmas1 maksadina hizmet eden ses uyumlari fasiladir, bunun tersi olanlar ise
secidir. Seci, bu maksada hizmet etmedigi igin ayrica hikmete de terstir.!?* Bu
itibarla fasila belagattir, seci ise bir kusurdur. Kur’an’in biitiin fasilalar1 belagat
ve hikmettir. Clinkii Kur’'an’da fasila kendisine ihtiya¢ duyulan manalar1 en
glizel sekilde anlatmak igin bir aragtir.’* Rummaninin fasilaya dair verdigi

orneklere dikkat edilirse, ayetlerdeki kelime se¢iminde belirleyici olan ses uyu-

116 “Té-hd. Biz Kur'an't sana mutsuz olasin diye indirmedik. Ancak Allah korkusu tasiyanlar icin 6iit olsun
diye indirdik.” Taha, 20/1-3.

17 “Rahman ve Rahim olan Allah'tn adiyle. Karsilik giiniiniin sahibi.” Fatiha, 1/1, 4.

118 Rummani, en-Niiket, 98.

119 Rummani, en-Niiket, 97.
120 Rummani, en-Niiket, 98.
21 “Yere ve goge ant olsun ve ant olsun ovaya konan kargaya ki seref, yiicelik i¢in Usera Asireti'ni

galip ilan etmistir.” Rummani, en-Niiket, 97.

122 Soziin farkli bir versiyonu igin bkz. Sevki Dayf, Tarihu Edebi’l-Arabi: el-Asru’l-Cihili, (Kahire:
Daru’'l-Mearif, t.y.) I, 421.

123 Rummani, en-Niiket, 97.

124 Rummani, en-Niiket, 98.
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mu degil, anlam oldugu goriilecektir. Ortaya ¢ikan ses uyumu ise ifadeye giizel-

lik katan tali bir unsurdur.

der.

Son olarak Rummani, veciz bir sekilde fasilalara ait {i¢ faydadan bahse-

5.4. Fasilalarin Pratik Faydalar1: Birincisi, fasilalar maktalar: gosterir.

Her ayetin kendine mahsus miistakil bir makta: vardir. Fasilalar soze ses giizel-

ligi ve ritim estetigi kazandirir. Ayrica, fasilalar yardimiyla ayet baglar1 bilinebi-

lir. Bu da vakiflarin bilinmesine yardimci olur. Vakif yerlerinin bilinmesi ise

ayetten murat edilen mananin anlasilmasina yardimar olabilir.'?

6. Tecaniis

Belagatcilar bu konuyu, bedi’ ilminin i¢inde cinas baglig1 altinda incele-

miglerdir. Cinas, bilindigi tizere, iki lafzin telaffuzda ayni, manada farkli ol-

masidir. Bunun anlami bir kelimenin bir ibarede iki yerde zikredilip her birinde

farkli anlama gelmesi demektir. S6z konusu iki kelime isim olabilir, fiil olabilir

yahut biri isim digeri fiil olabilir.!2¢

6.1. Tamumu: “Dilde bir kokiin bir araya getirdigi soz cesitlerini beyan etmek-

tir.” 17 Rummani, cinas1 miizdvece ve miinasebet olmak tizere iki kisma ayirir.

Miinasebeti, s0z gesitlerinin ortak bir anlam etrafinda birlesmesidir,'? seklinde

s

tanimlar. Cinasin bu ¢esidine 6rnek olarak e sl 0 Gyl ) i 5iai g2 ayetini verir.

Ayette, kafirlerin Kur'an’dan uzaklasmalar: anlamina gelen 5% ile kalpleri-

nin hayirdan uzaklastirilmas: demek olan <= arasinda cinas yapilmustir.

Yukarida vermis oldugumuz yerlesik tanim agisindan bakarsak; <<= ke-

limesi farkli bir bapla iki yerde zikredilmis, her birinde de farkli anlama gelmis-

tir. Ote yandan bu farkli anlamlar Rumman{i'nin belirttigi tek bir kok anlamda

birlesmistir ki o da bir seyden uzaklasmak anlamidir.'®

125

126

127

128

129

130

Rummani, en-Niiket, 99. Krs. Abbas, [cdzii’l-Kur'dni’l-Mecid, 65, 66.

Abbas, el-Beldga, 11, 297.

Rummani, en-Niiket, 99.

Rummani, en-Niiket, 99.

“Sonra onlar Kur’an’dan uzak durdular Allah da onlarin kalbini hayirdan uzaklastirdr.” Tevbe, 9/127.
Rummani, en-Niiket, 100.
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Miizaveceyi anlatirken “karsilik olmak iizere gergeklesir” ifadesini kul-
lanir. Bu husus Rummani’nin tecantise bakisinin anlagilmasi noktasinda son
derece onemlidir.’®! Ona gore tecaniisiin bu ¢esidi, yapilan bir seye karsilik
vermek gerektigi durumlarda yapilir. Bunun disinda miizdvecenin ne olduguna
dair herhangi bir sey soylemez. Ama verdigi 6rneklerden bunun miisakele
sanat1 oldugu anlasilmaktadir. Miisakele, “bir manay1, kendi lafzinmin disinda baska
bir lafizla ifade etmektir.” seklinde tarif edilmistir ki bu s6z konusu lafzin aym
ibarede gecmesi gerekir.!®? Bir diger tanimla, bir kelimeyi zikretmek fakat an-
lamin1 kastetmemektir. S6z konusu kelimenin zikredilis sebebi ise ibarede sirf

kendisine benzeyen bir lafizla birlikte yer almis olmasidar.!*

Rummani buna misal olarak, a&esla 5h% & Gse iy 134 ayetini verir. izahim
da “yani onlarin hilelerine karsilik verir ve hilelerinin vebali kendilerine rdcidir.” sek-
linde yapar. Goriildiigii gibi ayette “hilelerinin karsiligini verir” anlami, kendi
lafzinin'* disinda bir kelimeyle; a¢cls lafziyla ifade edilmistir ve lafiz aymi iba-

rede gecmektedir.

Bir diger verdigi ornek ise i&ie s¥el L Jia 4ile 155206 Kl X2l &b ayeti-
dir.’® Ayete su anlami verir: “Size diismanlik edene, adalet yoluyla hak ettigi
karsiigr verin.” Gorulduglt tizere, “hak ettigi karsihgr verin” anlami, kendi

lafzinin’¥ diginda ama ayni ibarede gegen !s¥e! lafziyla kargilanmigtir.

Rummani’ye gore miizdvece sanatin bu ayet baglamindaki islevi, mi-
sillemenin esit bir gsekilde olmas1 gerektigini vurgulamak icindir.!%
Rummani’nin en temel farki cinasin miizavece cesidini, yapilan bir seye karsilik

vermek gerektigi durumlarda yapildigini diistinmesidir.

1 Nitekim Rummani’nin en-Niiket adli eserini inceleyen bir yiiksek lisans tezinde buradaki
“karsilik/¢) 32 nahivdeki sart ve ceza ile karigtirilmis ve miiellifin anlatmak istedikleri an-
lagilamamugtir. Bkz. Yilmaz, Hasan, “Ebu’l-Hasen er-Rummani ve I'cazi'l-Kur’an Adl Eseri”,
(ytiiksek lisans tezi, Atatiirk Universitesi Sosyal Bilimler Enstitiisii, 1995), 70.

12 Hatip el-Kazvini, el-fzah, fi Ulimi’l-Beldga, thk. Behic Gazevi, (Beyrut: Daru ihyai’l-Ulim, 1998),
327.

13 Abbas, el-Beliga, 11, 294.

134 “Onlar Allah’a hile yapmaya kalktyor Allah da onlara hilelerinin karsiligini veriyor.” Nisa, 4/142.

135 Kendi lafz1 pgisxd e a2 s seklinde takdir edilebilir. Bkz. Rummani, en-Niiket, 99.

136 Bakara, 2/194.

137 Kendi lafz1 dasll 335k e 3aiuy Lo 5 ) geklinde diisiiniilebilir. Bkz. Rummani, en-Niiket, 99.

138 Rummani, en-Niiket, 99.
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Kisaca, Rummani tecaniisle, sonraki bedi’ alimlerinin cinas ve miisikele
dedikleri 1stilahlar1 kastetmektedir. Daha sonraki bedi’ alimlerinin konuyla ilgili
tariflerine bakildig1 zaman, Rummani'nin yaptig1 tanimin disina ¢ikmadiklar:

goriilecektir.'?

6.2. Cinasla ilgili Orijinal Tespitleri: Rummani cinastan bahsederken,
Araplarda var olan cinasla Kur’an’daki cinasi karsilastirir ve bu karsilastirma
neticesinde Kur'an’daki cinasin muhtesem oldugu sonucuna ulagir. Zira
Kur’an’da cinas yapilirken, yalnizca lafiz degil, mananin sihhati de dikkate
alinmistir.® ilk érnek icin Arap edebiyatindan Amr b. Kiilsim’iin (6.584) su
beytini seger:

el b8 336 s ke 1 ofeds v

“Sakin ha kimse bize kiistahlik etmesin! Bize yaptigim fazlasiyla ddetiriz.”'*!
Beyitte Hleds ve Jeki kelimeleri arasinda cinas vardur. Rummani’ye gére Am1’'in
bu beyti beldgat agisindan giizel olmakla birlikte seviye olarak Kur’an belagati-
nin altindadir. Ciinkii beyit, Kur’'an'in yasattig1 adalet hissini yasatmamaktadar.
Sadece bu isin vebalinin karg: tarafa ait oldugunu gostermektedir. O yiizden
“Size diigmanlik edene, adalet yoluyla hak ettigi karsihig: verin.” mesajimi tagtyan, (st
Ko G821 L Jie 4o 1,806 &l N2) 12 ayeti, hedefledigi adalet bakimmdan

Amrin beytindeki adalet duygusundan ¢ok ileridedir.!#

Ikinci olarak da Araplarin ¢ 3alb ¢l 3all “Kargilik, karsilk mukabilinde
olur.” seklindeki bir meselini verir. Rummani'nin bu sdze getirdigi mantiki
elestiri sudur: ilk yapilan ise “karsiik” denmez,'# karsilik iyi ya da koti
yapilan bir ise mukabil olur. Oysaki Araplar ¢3alb ¢l diyerek bunu
yapmuislardir.

139 Abbas, I'cizii’l-Kur'dni’l-Mecid, 66.

140 Abbas, ['cazii’l-Kur'dni’l-Mecid, 66, 67.

141 ez-Zevzeni, el-Huseyn b. Ahmed, Serhu’l-Muallikiti’Seb’, thk. M. Hayr Ebu’l-Vefa, (Beyrut: Daru
fhyai Ultim, 1990), 128.

142 Bakara, 2/194.

143 Abbas, I'cazii’l-Kur'dni’l-Mecid, 67.

144 Rummani, en-Niiket, 99.
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Hig¢ kuskusuz bu Rummani’ye ait bir zeka kivrakligidir, ne 6ncesinde ne

sonrasinda bedi’ alimleri arasinda bu tiirden bir tespite rastlanmigtir.4>
7. Tasrif

7.1. Tanim1: Rummani tasrifin iki tiirtinden bahseder, ilki Arap dili filo-
loglarmin kiigiik istikak dedikleri konudur. Bu tiirle kastedilen, “aym: kokten
gelen bir sozliik maddesinin cesitli stygalara doniistiiviilmesidir.”'4 Mesela o> mad-
desinin tasrifi su sekildedir: ¢idll 80 gmal) BN B sl Hepsi drtmek ve

gizli olmak anlamlarin gosterir.'4”

Tasrifin diger tiirii ise ilkinden son derece farklidir; “anlamlar: cesitli iba-
relerle ifade etmektir.”14 Bunu, en genel anlamda konudaki sistematik degisim
seklinde anlayanlar da olmustur.’* Rummani Kur'an kissalarini buna ornek
olarak verir. Bir kissa Kur'an’da bircok yerde zikredilir. Mesela Musa kissasi,
A’raf, Taha, Suara ve digerlerinde zikredilmistir. Fakat her stirede lafiz, s6z vb.
noktalar bakimindan 6zel bir sekildedir. Bir diger ifadeyle her kissa, iisliip ve
olay zinciri bakimindan icginde zikredildigi sirenin konusuna uygun olacak

sekilde tisltipta degisiklik gosterir.!

Ebli Zehre (6.1974) konuyu su sekilde acar: “Kur’dn-1 Kerim’'de tasrif, an-
lam ve lafizda olmak iizere iki cesittir. Tasrifin anlamda olaninda, muhteva bir olmakla
birlikte gosterdigi anlam baglama gore degisir. Mesela Nuh kissast Kur’an'da cesitli
yerlerde zikredilir. Zikredildigi yerlerde lafizlar1 kimi zaman farkli, kimi zaman birbirine

yakin kimi zaman aymdir. Bununla birlikte her gectigi yerde bir ders ve 6giit vardir.”15!

Rummani tasrifin bu nev’ine dair birtakim faydalar ve hikmetler de zik-

reder.12

145 Abbas, I'cizii’l-Kur'dni’l-Mecid, 67.

146 Rummani, en-Niiket, 101.

147 Abbas, I'cizii’l-Kur'dni’l-Mecid, 69.

148 Rummani, en-Niiket, 101.

149 Bkz. Tiiske, “Belagatta ér-Rummani”, 288.

150 Abbas, ['cazii’l-Kur'dni’l-Mecid, 69. Krs. Rummani, en-Niiket, 101.
151 Ebt Zehre, el-Mucizetii’l-Kiibrd, 168.

152 Rummani, en-Niiket, 102.
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7.2. Tasrifin Hikmet ve Faydalar::

1- Beldgatin en {iist seviyesinde kalarak belagatte tasarrufta’® bulun-
maktir.’ Bir insanin bir konuyu, her biri belagat agisindan ayni diizeyde olacak
sekilde muhtelif {isltiplarla insa etmesi zordur. Hi¢ kuskusuz bir kissanin cesitli
uisltiplarla zikredilmesi, meydan okuma noktasinda daha beligdir. Ciinkii bu bir

yerde muhatap i¢gin ¢itay: asagiya ¢ekmektir.!5
2- Tbret ve 6giidii yerlestirmektir. Kur’an kissalarindaki hedef budur.!%

3- Mucize konusundaki siipheyi ortadan kaldirmaktir.’¥” Bunun anlamu,
Kur'an’la meydan okuma aklin muhal gordiigii seyler dairesine girmez.
Rummani bu soziinii agiklar. Bu cercevede mudraza edilip edilememesi
bakimindan egyayi iki kisma ayirir. Bu, Rummani'nin akli ilimlerdeki derinligi-

ni gosteren bir miilahazadir.'>

Rummani, esyay1 muaraza edilmesi miimkiin olanlar ve olmayanlar sek-
linde ikiye ayirir. ilkine 6rnek olarak bazi matematik islemlerini verir. Tkincisine
ise belagatin zirvesi olan Kur’an’it. Matematikte bir ¢6ziim bazen yalnizca tek bir
yoldan yapilir. Tkinci bir yolla yapilamayacagi igin onda muéaraza miimkiin
degildir. Mesela, bir kimsenin ¢ikip, “5x5=25 eder. Ben bu neticenin bu islemin
disinda bir carpim islemiyle elde edilemeyecegine dair meydan okuyorum yahut 100'iin
boleni 10’dur, ben bunun diginda bir bélen getirilmesi noktasinda meydan okuyorum.”

demesi gibidir.'®

Kur’an’da ise boyle degildir, muaraza imkan dahilindedir. Bu konuda
Rummani soyle der: “Beldgatte en iist diizeyde olanda ise durum béyle degildir. Ciin-
kii Al-i Imrdn’, Maide'yi ortaya koyabilen En’am’t ortaya koymaya muktedir olandir.

Allah Tedld Kur'an’in mislini diledigi sekilde ortaya koymaya kadirdir. Nitekim kifirle-

153 Tasarruf, konugsmacinin bir anlami1 bazen istiare, bazen tesbih bazen de hakikat vs. seklinde dile

getirmesidir. Bir yerde aym anlamu farkli sanatlarla dile getirmektir. Bkz. Matlib, Mu’cemii’l-
Mustalahdti’l-Belagiyye, 11, 238.

154 Rummani, en-Niiket, 102.

15 Abbas, I'cazii’l-Kur'dni’l-Mecid, 69.

156 Rummani, en-Niiket, 102. Krs. Abbas, ['cdzii’l-Kur’ani’l-Mecid, 69.

157 Rummani, en-Niiket, 102.

158 Abbas, ['cazii’l-Kur'dni’l-Mecid, 69.

159 Rummani, en-Niiket, 102.
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re hiiccetle galebe calmak, bir manay: beldgatin en iist diizeyinde cesitli sekillerde dile
getirmekle olur.”1® Bir yerde Kur’an’la meydan okuma, imkan dahilinde olan bir
seyle meydan okuma kabilindendir; muéarazanin imkéansiz oldugu bir seyle

meydan okuma kabilinden degildir.'!

Rummani biitiin bunlarla sanki sunu demek istemektedir: Matematikte
Oyle islemler vardir ki ayn1 sonuca farkl ikinci bir yolla ulasmak imkansizdir.
Bu, mudrazanin imkansiz oldugu durumdur. Kur’an belagatinde ise boyle de-
gildir. Ortada farkli anlatim bigimleri olmasina ragmen ayni belagat tistiinltigii
yakalanmigtir. Nitekim kissalar boyledir. Bir kissa farkli stirelerde degisik ibare-
lerle anlatilmis ve fakat beldgatinde bir eksilme olmamistir. Kur’an'in

inkarcilara delille galebe ¢ald1g1 nokta da burasidir.
8. Tadmin

8.1. Tanumz: “Bir mananin, isim yahut sifat seklinde herhangi bir zikri gegmek-
sizin sozde kendisini gostermesidir”.'®2 Tadmin bir seye bagka bir seyin anlamim
vermektir. Bazen isimlerde, bazen fiillerde bazen de harflerde olur. isimlerdeki
sekli, bir ismin kendisi disinda bagka bir ismin manasini da ifade etmesinden
dolayi, o ismi tazammun etmesidir. Su ayet-i kerimede oldugu gibi: ¥ o e Baa

163530 ¥ A e O “Allah hakkinda gercek olandan bagkasini sdylememek benim
iizerime borgtur.” ayetinde (5 kelimesi Allah hakkinda dogruyu sdylemeyi ve

bu konuda son derece istekli olmay1 tazammun etmektedir.'®

Fiillerdeki sekli ise, bir fiilin bagka bir fiilin anlamini tazammun etmesi-
dir. Boylece o fiilde iki fiilin anlami1 birden olur. Bu, harf-i cer alan bir fiilin,
birlikte kullanilmadig1 bagska bir harf-i cer almas: seklinde olur. Boylece kul-

lanimin dogru olmasi igin, ya harf-i cerrin ya da fiilin teviline ihtiya¢ hasil

160 Rummani, en-Niiket, 102.

161 Abbas, I'cizii’l-Kur'dni’l-Mecid, 70.

12 Rummani, en-Niiket, 102. Konuyla ilgili bir ¢alisma igin bkz. Bruce Fudge, “Tadmin The Notion
“Implication” According to al-Rummani”, Classical Arabic Humanities in Their Own Terms
i¢inde, haz. Beatrice Gruendler, (Boston: Brill, 2008), 468-491.

163 Araf, 7/105.

164 ez-Zerkesi, el-Burhin fi Uliimi’l-Kur'dn, thk. Y. Abdurrahman Marash v.dgr., (Beyrut: Daru’l-
Ma'rif, 1994), III, 401.
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olur.e Misal, "Gl alls Jle Gl §f G 12y Bazilar ol dlls e’ daki ole/nin
* anlaminda oldugunu soylemislerse de muhakkikler buna razi olmamis ve
soyle demislerdir: ¢ manasinin digina gikmamis, su kadar var ki S kelimesi
yalan sdylemek anlamini tazammun etmistir. Buna gore ayetin anlami sudur;
“Onlar seytanlarin Siileyman’in saltanat: hakkinda uydurduklar: seylere tabi oldular.”
Bu itibarla, 5 anlaminin disina ¢tkmamis, sadece bu anlam iizerine ilave bir

sey eklemistir.1¢”
8.2. Kelamin Haber Verme Seklinde Delalet Ettigi:

Rummani tadmini ikiye ayirir, kelamin, haber verme seklinde deldlet ettigi
ve kiyas seklinde deldlet ettigi tadmin. Birincisi de kendi arasinda iki kisma ayrilir;
yapinin gerektirdigi ve ibarenin manasinin gerektirdigi tadmin. ikincisi de ayni
sekilde iki kisma ayrilir; ibarenin ancak kendisiyle dogru olmasi cihetiyle ve
adet cihetiyle.’®® Bu tadmin gesitleri ve taksimin beyanla bir alakasi olmadig:

i¢in izerinde durulmayacaktir.
8.3. Kelamin Kiyas Seklinde Delalet Ettigi:

Burada asil konumuz olan, kelamin kiyas seklinde delalet ettigi tadmin
tizerinde durmak uygun olacaktir. Tadminin bu tiiri Allah’in kitabinda olup,
kul kelaminda olmaz.!® Rummani bununla lafizlarin delélet ettigi yan anlam
kastetmektedir. Mesela, a5l gaa5ll Aﬂ‘ ~x besmeledeki ¢WVin, ~V/in, 4/ lafzinin ve
a0l 023 5)in dil agisindan ne anlama geldigi bellidir. Ama bir de -Rummaéni’nin
dedigi gibi- ayetin tazammun ettigi ikinci bir anlam vardir ki bu anlam; “ige
baglarken besmeleyle baslamanin bereket oldugunu, besmelenin Allah’a ta’zim oldugu-

nu, dinin bir adabi, ubudiyetin bir ikrar1, nimetin itiraft ve korkanlarin siginagr oldu-

gunu 63retmeyi tazammun eder.”7°

165 Zerkesi, el-Burhdn, 111, 401.

166 Bakara, 2/102.

167 Abbas, [“cazii’l-Kur'dni’l-Mecid, 71, 72.

168 Rummani, en-Niiket, 102, 103.

169 Rummani, en-Niiket, 103. Krs. Abbas, ['cdzii’l-Kur’ani’l-Mecid, 73.

170 Rummani, en-Niiket, 103. Krs. el-Bakillani, [cdzii’l-Kur'dn, 274; Zerkesi, el-Burhdn, 111, 406.
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Kelimede tadmin bilinen bir husustur, fakat bunun kiyasin gerektirdigi
tadmin ismiyle climle boyutuna tasginmasi Rummani’ye ait bir bulustur. Bunun

usul-i fikihtaki karsilig1 isdratii’'n-nasstir.
9. Miibalaga

9.1. Tanumy: “Miibalaga, aciklik getivmek adina, kelimenin asli seklinde degi-
siklige gitmek silretiyle manadaki biiyiikliige (cokluguna) deldlet etmesidir.”"7! Miiba-

laganin gesitleri vardir.
9.2. Miibalaga Cesitleri:

1- Miibalaga siygalari olarak isimlendirilen Jsé dJli  Mai ve Jis gibi
stygalardir. Mevcut sifatlar yerine miibalaga amaciyla bu yapilar kullanilir.
Mesela, miibalaga amaciyla aal, yerine ¢l kullanilmasi boyledir. Allah
disinda bir varligin bu sifatla nitelenmesi caiz degildir. Clinkii bu yap1 sadece
Allah’ta bulunan bir anlam olan, rahmetinin her seyi kusatmasini gostermekte-

dir.172

2- Dar gercevede umumi bir siyga kullanilmasidir. Rummani buna dair
iki 6rnek verir.17 Tlki, oW 4l “Bana insanlar geldi.” ctimlesidir. Burada “insan-
lar” denmesine ragmen, gelen kisi sayis1 belki de sadece bes kisi olabilir, der.
ikincisi ise si5 J8 31a &) “Allah her seyi yaratandir.”77* ayetidir.'”> Ayette Allah’in
her seyin yaraticis1 oldugu ifade edilmektedir. Konumuzla dogrudan alakas:
olmamakla birlikte su hususa dikkat cekmek istiyoruz: Rummani'nin Mutezile
mezhebinin kul fiilinin halikidir, anlayisina uygun olarak bir tevil cabasi igine
girdigini gormekteyiz. Insanlar geldi, derken biitiin insanlar kastedilmedigine

gore, “Allah her seyi yaratandir”, derken de her sey kastedilmemektedir. Kanaa-

7 Rummani, en-Niiket, 104. Zerkesi’ye gore, miibalaganin kinaye, tesbih ve istiarede oldugu gibi,
dildeki anlaminin disinda kullanilmasi mecazdir. Bkz. Zerkesi, Burhin, 111, 134.
172 Rummani, en-Niiket, 104.

173 Rummani, en-Niiket, 104.
174 Ra’d, 13/16.
175 Rummani, en-Niiket, 104.
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timizce verdigi bu 6rnekle, ayet “her sey” dese de Allah’'in her seyin yaraticisi

olmadigini anlatmak istemektedir.!7¢

Miibalaganin bu iki tiirline dair belagat ve usul alimleri, hakikat-mecaz

ve hass-amm bahislerinde yer vermislerdir.'””

3- Sozii, bahse konu olan seylerin en biiyiiglinden bahisle ifade etmektir.
Mesela, biiyiik orduya sahip bir kralin, ordusunun gelmesini&ldl slx “Kral gel-
di.” seklinde ifade etmek, ona gore bu tiirden bir miibalaga cesididir. Bu tiiriin
ayetten Ornegine G ia Sl & el “Rabbin gelip melekler de saf saf dizildigin-
de.”V78 ayetini verir.'”” Bize Oyle geliyor ki Rummani bir 6nceki miibalaga cesidi-
ne verdigi 6rnekte oldugu gibi, bu 6rnekte de mezhebinin tevil anlayisini goste-
rir.!® Nasil ki “Kral geldi.” 6rneginde gelen kral degil, ordusuysa iste kiyamet

glinii Rabb’in gelisi de bunun gibidir, demek ister.

4- Mimkiin olan bir seyin imkansiz gibi sunulmasi. Buna 6rnek olarak
Lball & 8 el ab s 3620 645 Y5 “Deve igne deliginden gegmedikce Cennet'e gire-

meyecekler.”'®! ayetini verir.!®2

5- Adalette miibalaga ve deliline destek icin sozii siipheli sekilde ortaya
koymak. Misal olarak, Gexiall J31 UG 35 a5 8 &) 38 “De ki eger Rahman'mn bir
cocugu olsaydi ona ibadet edenlerin basinda ben olurdum.”'$3 Bu, Allah’in gocuk

sahibi olmasinin higbir sekilde s6z konusu olmadigini ifade sadedinde soylen-

176 Krs. Kadi Abdiilcebbar, Tenzihi’l-Kur'an ani’l-Metdin, (b.y.: Daru Tullabi'l-Ma'rife, t.y.), 181; Serhu
Usili’l-Hamse, thk. Abdiilkerim Osman, (Kahire: Mektebetii Vehbe, 2006), 323.

177 Abbas, ['cizii’l-Kur'dni’l-Mecid, 75.

178 Fecr, 89/22.

179 Rummani, en-Niiket, 104, 105. Miibalaganin bu cesidine Zerkesi de yer verir. Krs. Zerkesi, el-
Burhdn, 111, 131.

180 Krs. Zemahseri, Kessif, IV, 739.

181 A'raf, 7/40.

12 Rummani, en-Niiket, 105. Miibalaganin bu gesidine Suyfiti de yer verir. Krs. es-Suytiti, el-itkan, II,
931, 932.

183 Ziihruf, 43/81.
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mis bir faraziyedir.’® Bu bahiste Sebe’, 24, Furkan, 25 ayetlerini de 6rnek olarak

verir.18

6- Zihnin her ihtimale agik olmasi i¢in sart ve yemin ciimlelerinde cevap-
lar1 hazfetmek. Misal olarak, _)\fﬂ‘ e 15 SJ st S5 “Atesin karsisinda durdurulduk-
larinda dediklerini bir gorseydin...”'% Zihni farkli ihtimallere acik tutmak igin sart
ciimlesinin cevabi verilmemistir. Buna dair 6rnek olarak ayrica Bakara, 165 ve

Sad, 1 ayetlerini verir.'¥
10. Beyan

10.1. Tanim1: Beyan Rummani’ye gore sdzden daha stimullii bir kavram
olup, “bir seyi digerinden ayiran ve kendisinden ne murat edildigi anlasilan seye de-
nir.”188 Bir seyin beyan olabilmesi i¢in, anlatmak istedigi seyin anlasilmasi ve

bagka seylerle karismayacak kadar agik olmas: gerekir.

Ona gore beyan dort kisimdir; kelam, hal, isaret ve alamet. Kendisinden
once Cahiz'in bes kisimda ele alip inceledigi'® bu hususlarin aciklamasina gir-
mez. Kelamin ise iki vechi vardir. Birincisi, kendisiyle bir seyin bagka bir seyden
temeyytiiz etmedigi; bir baskasindan ayrilmadigi s6zdiir. Muhal sozler yahut ne

dedigi belli olmayan sozler boyledir.!*

Rummani beyanin ne oldugu tizerinde durduktan sonra, giizel beyanin
nasil olmasi gerektigine de temas eder. Ne dedigi anlasilan her soz giizel beyan
degildir. Zira soz cirkin, edebe mugayir ve beceriksizce ifade edilmis olabilir.

Buna 6rnek olarak, Arap dilinde beceriksizce ifadeye mesel olan Bakil adindaki

1 Bkz. Zemahseri, Kessdf, IV, 258, 259. Mesela Tiirkgede giindelik dilde kullandigimiz, “Syle bir
sey olsa ilk ben kars: ¢ikardim...” tiirii ifadeler Syle bir seyin kesinlikle olmadigin ifade mak-
sadiyla soylenen sozlerdir.

185 Rummani, en-Niiket, 105.

186 En’am, 6/27.

187 Rummani, en-Niiket, 105, 106.

188 Rummani, en-Niiket, 106.

189 Cahiz beyan, lafiz (s6z), isaret (beden dili), akd (bir tiir parmak hesab1), hat (yazi) ve hal dili
olmak tizere bes kisimda ele alir. Bkz. el-Cahiz, el-Beydn ve't-Tebyin, 1, 75, 76. Krs. Tabane, Be-
devi, el-Beyinii’l-Arabi, (Cedde: Daru’l-Menara, 1988), 88.

1% Rummani, en-Niiket, 106.
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sahsin'! su olaymi verir: Bakil bir giin on bir akceye bir ahu alip kucaginda
gotiiriirken karsisina gelen bir kimse, bunu kaga aldigin sorar. Bakil, sozle on
bir demek yerine, on parmagini gosterip bir de dilini gikarir ve bu arada elinde-

ki ceylani kacirir.!*?

Rummani ¢irkin ve edepsizce sozlere beyan demenin dogru olmadigini,
zira beyanin Kur'an’da Allah tarafindan oviildiigiinii ve biiyiik nimetleri
arasinda sayildigini'®® soyler. Fakat beyanin, merami ifadeyle sinirlanmas: du-

rumunda bunun caiz olabilecegini de ilave eder.!%

10.2. Beyanin mertebeleri: Kelamda hiisn-i beyanin mertebe mertebe ol-
dugunu belirtir. En {ist mertebesi, ibarede giizellik vasitalarin bir araya getiren
nazmin, ses ve telaffuz bakimindan giizel olacak sekilde diizenlenmesi; bulun-
dugu mertebeye yakisacak sekilde ihtiyag 6l¢lisiinde olmas1 ve boylece kabule

sayan olmasidir.!%

10.3. Telifin delaleti: Kelamda beyan isim, sifat ve telif seklinde olur.
Mesela “Zeyd’in kolesi” climlesindeki telif (terkip) bir sahiplik ve miilkiyet
ifade eder. Halbuki ortada bunu dile getiren ne bir isim ne de bir sifat vardir.
Istikakin delaleti de boyledir. Mesela, Jié sozii ortada isim ya da sifat ol-
maksizin bir maktulii ve katl eylemini gosterir. Isim ve sifatlarin delaletleri
sinirliyken, telifin delaleti ndmiitenahidir. Nitekim i‘cdzin tezahiir etmesi igin
yapilan meydan okuma da bu hususta olmustur. Telifin imkanlar1 namiitenahi-
dir, sinursizdir. O yiizden bir kimse kalkip siirin muayyen bir asirda yahut mu-

ayyen bir sairle bittigini iddia ederse, bu goriisti reddedilir.!*

10.4. Kur'an Beyanina Dair Ornekler: Kur'an’in tamamiin hiisn-i be-
yanda son noktada oldugunun altini ¢izer. Daha sonra da Kur’an’in beyan giicii

ve giizelligini gdsteren ayetlerden &rnekler verir. Mesela, g5 clis (e 185 &

191 Mesel, “Békil’den daha beceriksizdir.” seklindedir. Bkz. Emil Yakab, Mevsilatii Emsdli’l-Arab,
(Beyrut: Daru’l-Cil, 1995), I, 547.

192 Rummani, en-Niiket, 106.

193 Rahman, 55/1-4.

194 Rummani, en-Niiket, 106.

195 Rummani, en-Niiket, 107.

1% Rummani, en-Niiket, 107.
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“Geride nice bahgeler ve pinarlar biraktilar...”"” ayeti bu kabildendir. Bu, insanlar1

diinyada verilen miihlete aldanmamalari i¢in uyaran miithis bir beyandar.!%

Duhan, 40" ve 51'in?® vaad ve vaidlerin en giizeli oldugunu, aym sekil-
de Yasin, 78 ve 79 ayetlerinin?”! hiiccetlerin en beligi oldugunu; Zuhruf, 5in2?
azarlamanin olabilecek en siddetli sekli oldugunu; Zuhruf, 39'un®® teessiife
birakmanin?* olabilecek en biiyiik sekli oldugunu séyler. Ayni sekilde En’am,
28'in?% Allah’in adaletine gosterilebilecek en acik delil oldugunu belirtir ve
soyle izah eder: “S6z konusu ayet, azap gorenlerin diinyaya geri gonderilseler,
azap gormelerine sebebiyet veren o seyleri yapmaya devam edeceklerini ve

yaptiklar1 kotiiliikleri de cebren (zorla) yapmadiklarini dile getirmektedir.”20

Bir diger ayet olan Zuhruf, 63% takva tizere olan dostlar harig, o giin
dostlarin birbirine kars1 en siddetli nefret iginde olacagini anlatmaktadir. Zii-
mer, 562 gerekeni yapmamaktan sakindirmanin en siddetli seklidir. Fussilet,

40 birbirinden uzakligin olabilecek son noktasini ifade etmektedir. Fussilet,

197 Duhan, 44/25.

198 Rummani, en-Niiket, 107.

199 Sl Ll Jadl) 2% &) “Hig siipheleri olmasin, o karar giinii hepsi bir araya gelecek.” Duhan, 44/40.

200 uu‘ olia 3 SE0) &) “Allah’a itaatsizlikten sakinanlara gelince, hi¢ kuskusuz emin bir yerdedirler.” Duhan,
44/51.

o zie Gl 0 G sk O BT o Gatd OB (78) d G Al A0 G 06 AR b S W Cym s Kendi ya-
ratiligim unutup bize drnek getirmeye kalkistyor ve ‘Su ciiriimiis kemiklere kim can verecekmis!” diyor.
79. De ki: ‘Onlar1 ilk basta yaratmis olan diriltecek. O yaratmanmin her tiirliisiinii bilir.” ” Yasin, 36/78-
79.

W Gy R sk (80 e &5l “Haddini bilmez bir topluluksunuz diye simdi Kur’an’t sizden uzak
mi tutalim?” Zuhruf, 43/5.

0 R i I 8 & Y il 28 855 “Bu temennilerin bugiin size hicbir faydast olmaz. Ciinkii hayat
boyunca, birlikte zulmettiniz. Burada da azab: birlikte cekeceksiniz.” Zuhruf, 43/39.

204 “Tessiife birakmak” tabiri, Rummani'nin konuyu anlatirken kullandigt tahsir kelimesinin
karsihig1 olarak kullanilmustir. Miitercim Asim Efendi kelimenin Tiirkgedeki karsihigini bu sekil-
de vermistir. Bkz. el-Firuzabadi, el-Kamusu’l-Muhit, el-Okyanusu’l-Basit fi Tercemeti’l-Kdmilsi'l-
Mubhit, gev. Miitercim Asim, el-Matbaatii’l-Osmaniyye, Istanbul 1305, 11, 819.

ws A gd W AR 1Y) 5 “gerd cevrilselerdi mutlak o nehyedildikleri fenaliga yine doneceklerdi.” En’am,
6/28.

206 Rummani, en-Niiket, 108.

207 REARYRAR gl aelass 2 ¢34 “Dostlar o giin birbirinin diismandir, muttakiler miistesna.” Zuhruf,
43/67.

2 s BTG S Bhlal G O O “Oyle bir giin geldiginde, kisi “Allah’a karst isledigim kusurlar
yiiziinden yazzklar olsun bana ki alay edenler arasimdaydim!” demesin.” Zimer, 39/56.

W el sl s e A R D 3 S Gl “Atege atilan mi daha iyidir, yoksa kiyamet giinii (huzurumuza)
giivenle gelen mi?” Fussilet, 41/40.
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4070 tehdidin olabilecek en biiyiik seklidir. Surd, 44! olabilecek en siddetli esef
ettirme seklidir. Zariyat, 52-53?12 batilda 1srar etmesinden dolay1 azarlamanin en

siddetlisidir.?’

Rummani'nin tizerinde durdugu belagat konular ileride beldgatin
tekamiil donemi konular1 arasinda yer alacak tiirden konulardir. Ele aldig:
konular siyga, mana, sekil ve ses yapis1 gibi glinlimiiz alimlerinin {izerinde
durdugu unsurlar da ihtiva etmektedir.?4 Belagate dair yaptig: tasnifi de son
derece orijinaldir. Hatta bu konuda kendisinden sonra gelenlere yapacak bir sey

birakmadig1 dahi sdylenebilir.2'5

Oyle zannediyoruz ki Rummani belagatin tarifi olarak gordiigii; ma-
nanin kalbe lafiz bakimindan en giizel sekilde ulagsmasinin bu konular
vasitasiyla gergeklestigini diistinmektedir. Nitekim telaiim, fasila, cinds gibi bir
kisim konular dogrudan lafzin estetik boyutuyla (bedi’ ile) ilgili, tegbih ve is-
tidre gibi bir kisim konular, sozii gesitli sekillerde ifadeye koyma sanati olan
beyan ilmiyle?'¢ ilgiliyken, icaz gibi bir kismi1 da ciimleyi muhatabin durumuna

gore kurmaya yardimci olan meani ilmiyle?” ilgilidir.

Giriste, miiellifin kirk sayfa kadar olan eserin otuz bes sayfasini belagat
konusuna, kalan kismini ise diger i‘cdz vecihlerine ayirdigini belirtilmistik.

Simdi de bu i‘caz vecihleri tizerinde duralim.

m0 skl “fstediginizi yapin bakalim!” Fussilet, 41/40.

M el e S N O G5l QIS 1515 W el 55 “Azapla yiiz yiize geldiklerinde zalimlerin, “Geri donme-
nin bir yolu yok mu!” diye feryat ettiklerini goreceksm " Stira, 42/44.

212 Gsbla 538 A O 4 15l (52) G5k 31 Salie 1506 ) gL B 2l (e Gl L e “Iste boyle, onlardan énce
de ne kadar el¢i geldiyse mutlaka, ‘Biiyiicii veya cinlenmis’ dediler! Sanki nesiller boyu birbirlerine hep
bunu tavsiye etmisler! Daha dogrusu onlar azgin bir topluluk!” Zariyat, 51/52-53.

23 Kur’an beyanina dair agiklamalar igin bkz. Rummani, en-Niiket, 107, 108.

214 Abbas, I'cazii’l-Kur'dni’l-Mecid, 79.

215 Abbas, I'cazii’l-Kur'dni’l-Mecid, 79.

216 Krs. Sarag, Yekta, Kldsik Edebiyat Bilgisi, (istanbul: Gokkubbe, 2004), 89.

217 Abbas, el-Beliga, 11, 11.
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II. Kur'anin Meydan Okumasinin Araplar Tarafindan Cevapsiz

Birakilmasi

Rummani Araplarin muarazaya karsilik verememesini bir tegbihle dile
getirir: Susuzluktan can cekisecek halde olan bir insan, yakininda su oldugu

halde ondan igmiyorsa bu onun sadece aczindedir.?'®

Bunun anlami1 sudur: Mudraza icin ortada cok sayida sebep ve son derece ciddi
bir ihtiyac varken Araplar mudrazay: terk ettiler. $oyle ki, Araplar sdzden nasibi
olan insanlard1. Beldgat ve fesahat onlarin tabiatinda vardi. Bu konuda kendile-
rine bagka higbir millete verilmeyenler verilmisti. Mudraza icin ortada sebeple-
rinin olmas1 bu anlamdadir. Ciddi ihtiyaglar: olmasma gelince, Kur’an onlarin
rityalarin1 sagma gordii, ibadetlerini ve pek ¢ok adetlerini yerle bir etti; onlara
¢ikis yeri birakmadi. Bu, muarazada bulunmalar: igin ciddi bir sebep oldugu

halde muarazada bulunmadilar.?"
ITI. Meydan Okumanin Herkese Yonelik Olmasi

Kur’an inkarclara pek ¢ok yerde meydan okudu ama onlar miicadele
etmekten korktular ve hiicum etmekten, taarruza ge¢cmekten geri durdular.??

Goriildiigi tizere ikinci ve tiglincii vecihler de Kur’an’in belagatiyle ilgilidir.2*!
IV. Sarfe
IV. L. Tanumu: “Kur’an’a yonelik mudraza gayretinin engellenmesidir.”??

Sarfe, Rummani'nin yasadigr dénemde bilinen bir konu oldugundan ol-
sa gerek {izerinde ¢ok fazla durmaz. Aslinda bir i‘caz sekli olarak sarfeyi ve

Kur’an’in beldgatini ayni1 anda savunmak oldukga diistindiirtictidiir.

Sarfenin i‘cdz vecihlerinden birisi oldugunu ilk sdyleyen kisi Mutezi-
le'nin ileri gelen alimlerinden ve ayni zamanda Cahiz’in da hocas1 olan

Nazzam’dir (6.291/845). Nazzam’a nispet edilen goriise gore sarfenin anlamu,

218 Rummani, en-Niiket, 109.

219 Rummani, en-Niiket, 109. Krs. Abbas, ['cdzii’l-Kur’ani’l-Mecid, 34.
20 Rummani, en-Niiket, 110. Krs. Abbas, ['cdzii’l-Kur’ani’l-Mecid, 34.
21 Abbas, I'cazii’l-Kur'dni’l-Mecid, 34.

2 Rummani, en-Niiket, 110.
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Allah'in  Araplardan Kur’an’in bir benzerini getirme kudretini cekip al-

masidir.???

Nazzam’mn savundugu kat1 sarfe nazariyesine gore, aslinda Araplar
Kur’an benzeri getirilemeyecek bir edebi mucize oldugu icin aciz kalmamuslar,
Allah kendilerine mani oldugu icin bunu yapamamislardir.?? Bu ise Kur’an'in
haddizatinda ulagilamayacak bir kitap olmadigy, ilahi bir engel olmadig: tak-
dirde bir benzerinin ortaya koyulabilecegi seklinde bir bakis agisina kap: arala-
maktadir. Daha acik bir ifadeyle, Kur’an iist diizey bir belagate sahip olsa da

sonug itibariyle bu, benzeri getirilmesi imkansiz tiirden bir belagat degildir.

Aslinda sarfe goriisiinii benimseyenlerin tek tip bir sarfe nazariyesinden
s0z ettikleri sdylenemez. Nazzam, Ibn Sinan el-HafAci (6.466/1073) ve Ibn Hazm
(6.456/1064) gibi bazilarina gore sarfeyle Kur’an’in belig olusunu bir arada dii-
stinmek miimkiin degilken, ayn1 zamanda Nazzam'in talebesi olan ve kendisine

bu konuda reddiye de yazmis olan Cahiz’a gore ise bu miimkiind{ir.??

Céhiz hocasmnin tersine, Kur’an beldgatinin herhangi bir begerin erise-
meyecegi bir mevkide oldugu diistincesindedir. Bununla birlikte akil ya da
iman zaaf1 icinde olanlarin stipheye diismemesi i¢in Allah Araplarin gayretleri-
ni engellemistir.??* Rummani’'nin sarfeyi bir i’caz vechi olarak gérmekle birlikte
Kur’an belagati istiinde agirlikla durmus olmasi bu konuda Cahiz’la ayni ¢iz-

gide oldugunu gostermektedir.
V. Kur’an’da Gelecege Dair Dogru Haberler Olmas1

Kur’an’da gelecege dair haber verilen seylerin tamami gerceklesti. Bu
durum Kur'an'in gaibi ¢ok iyi bilen zatin katindan oldugunun delilidir.
Rummani buna dair Kur’an’dan bazi ornekler verir; Enfal, 7’de Miiminlere iki

gruptan birine; Ebli Siifyan’in kervanina yahut Bedir'deki miisrik ordusuna

» “Nazzam’a nispet edilen goriis” dememizin sebebi, bu goriisiin elimizde mevcut Mutezile’ye ait
temel kaynaklarda yer almamasidir. Bkz. el-Esari, Ebu’l-Hasen Ali b. Ismail, Makalatii’l-
Islamiyyin, ngr. Hellmut Ritter (Wiesbaden, 1980) 15; Sehristani, Ebu’l-Feth Muhammed b. Ab-
dilkerim, el-Milel ve’n-Nihal, thk. Ali Hasen Fadr, (Beyrut: Daru’l-Ma'rife, 1990), I, 70, 71.

24 Abbas, I'cazii’l-Kur'dni’l-Mecid, 37.

25 Abbas, ['cazii’l-Kur'dni’l-Mecid, 37, 38.

26 Abbas, ['cizii’l-Kur'dni’l-Mecid, 38.
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kars1 galip gelecekleri miijdesini verilmisti, nitekim Oyle de olmus, miiminler
Bedir’de miisriklere galip gelmislerdir. Rum, 2 ve 3. ayetlerinde {i¢ vakte kadar
Rumlarin Farslara galip gelecegi haber verilmisti, nitekim 6yle de oldu. Fetih,
27’de Mekke'nin fethi miijdesi verilmis, nitekim Mekke'nin fethi kisa bir siire
sonra miiyesser olmustur. Bunlarin hig birisi asilsiz ¢tkmayip hepsi de tahakkuk

etmistir.??”
VI. Kur’an’daki Harikuladelik

Rummani, bununla Kur’an’in Araplarin daha 6nce alistk olmadiklar: bir
tarzda gelmesini kastetmistir. Araplar siiri, recezi, secii ve kafiyeli olmayan
nesri biliyordu ama Kur'anin islibu ve beyan tarzi biitiin bunlardan

farkliydi1.22¢ Kur’an bir anlamda kabul edilmis edebi gelenegin disina gikt.

Bu sira disilik, sekil ve kalipla alakali bir meseledir. Kur’an sdylemek is-
tediklerini Araplarin alistk olmadiklari, daha 6nce bilmedikleri lafiz ve nazim
kaliplar1 igerisine sOyliiyordu. Bu konu da aym sekilde Kur’an'in belagatiyle

ilgilidir.2
VII. Kur’an’in Diger Mucizelerle Mukayesesi

Rummani’ye gore “denizi yarmak”, “asanin yilana doniismesi”, gibi
peygamber mucizeleri harikuladedir. Halk nasil ki bunlara muaraza yapa-

mamigsa Kur’an’a da yapamamaigtir.2®

Belirtmek gerekir ki bu son vecih yani Kur’an’in peygamber mucizeleriy-

le kargilastirilmasi, digerleri gibi i‘caza delil olabilecek bir vecih degildir.?!
Sonug¢

Kur’an'in edebi giicii ve erisilmezligi, indigi donemde kabul edilmis,
bunun hangi sebeplerden dolay1 boyle oldugu {izerinde ise III. (IX.) yiizyilin

baglarindan itibaren durulmaya baslanmistir. Bu konuda eser veren alimlerden

27 Rummani, en-Niiket, 110.

28 Rummani, en-Niiket, 111. Krs. Abbas, I'cdzii’l-Kur’ani’l-Mecid, 35; Ebi Musa, el—f‘cdzii/l—Beldgi, 102.
29 Abbas, I'cazii’l-Kur'dni’l-Mecid, 34.

230 Rummani, en-Niiket, 111. Krs. Abbas, ['cdzii’l-Kur’ani’l-Mecid, 35.

21 Rummani, en-Niiket, 111. Krs. Abbas, ['cdzii’l-Kur’ani’l-Mecid, 35.
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birisi de akli ilimlerin yan1 sira nahiv, dil ve tefsirde otorite olan, ayn1 zamanda

Mutezili bir 4lim olan Ebu’l-Hasen Ali b. Isa er-Rummani’dir.

Rummani konuyla ilgili goriislerini en-Niiket fi I'cdzi’l-Kur'én adim ver-
digi risalesinde dile getirir. Eserde i’cazii’l-Kur’an’in yedi vecihte tezahiir etti-
gini beyan eder. Bunlar beldgat yonii, ortada ciddi sebepler ve ihtiyac s6z konu-
su oldugu halde, meydan okumanin Araplar tarafindan cevapsiz birakilmasi,
meydan okumanin herkese yonelik olmasi, sarfe, Kur'an'in gelecekle ilgili dog-
ru haberler vermesi, {islibundaki harikuladelik ve diger mucizelerle mukayese-

si seklindedir.

Rummani yaklagik kirk sayfa kadar olan eserin otuz bes sayfasini
belagat konusuna, kalan kismi ise diger vecihlere ayirmistir. Kelam bilgini ol-
mas1 sebebiyle olsa gerek eserinde zor bir iislip kullanmistir. Eser, son derece
veciz olup bilhassa belagatle ilgili ince birtakim noktalara temas eder. Eser, bu
gline ulasan ilk donem i’caz eserlerinden olmas: itibariyle tefsir ve i‘caz tarihi

agisindan da ayrica dnemlidir.

Rummani’ye gore belagat, mananin kalbe en giizel sekilde/en giizel lafizlarla
ulastirilmasidir. Bir s6z, hiisn-i beyan (ifade giizelligi), sthhat-i burhan (delil
saglamligl) ve estetik anlamda ses uyumuna sahipse belagatin zirvesindedir.
Ona gore soz, belagat degeri bakimindan ii¢ seviyede ele alinabilir ve en {ist
seviyeyi Kur’an temsil eder. Kur’an’in bu temsili nasil gergeklestirdigini yani
anlami lafiz bakimdan en gtizel sekilde kalbe nasil ulastirildigin ise icaz, tesbih,
istiare, teldiim, fasila, cinas, tasrif, tadmin, miibalaga ve beyan gibi dil ve
belagate ait konular {izerinden gostermeye calisir. Arap dili ve edebiyatinda
daha once de bilinen bu sanatlarin Kur’an’da farklilik olusturacak sekilde nasil
kullanildigina dair 6rnekler verir. Rummani'nin, i’cdzin bunlardan her birinde
tek basina ortaya ¢iktigini savunmak gibi bir tezi asla yoktur. Ona gore ne
telaiim denilen ses uyumunda tek basina i‘caz vardir, ne istidrede ne de tesbih-
te... I'cz, bu unsurlar birbirlerini tamamlayacak tarzda bir arada oldugunda

vardir.
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Rummani'nin, i‘cdzin beldgat boyutu baglaminda yer verdigi sanatlara
bakildiginda, bunlarin Kur’an’in i¢ yapisi, dis yapisi ve iisltp ve ifade bigimiyle

ilgili oldugu goriiliir.

Kur’an'in i¢ yapisiyla ilgili olanlar: Ona gore edebi tesbih, hiisn-i telif
(glizel bir birliktelik) olmak sart1 ile tesbih edat1 vasitasiyla kapali olan1 agik bir
sekilde ortaya koymaktir. Bu kapalilik kimi zaman bahsedilen konunun duyu-
larla algilanamayan bir sey olmas1 sebebiyle olur. Kimi zaman bahsedilen seye
muhatabin asina olmamasi sebebiyle olur, kimi zaman ise konunun muhatap
tarafindan bedihi olarak bilinen bir sey olmamasi sebebiyle olur. Rummani'nin
Kur’an’dan verdigi tesbih 6rnekleri biitiin bu kapali hususlar1 daha agik bir

sekilde ortaya koyacak mahiyettedir.

Her giizel istiare, hakikate dayali anlatimin ortaya koyamayacag bir be-
yana sahiptir. Rummani, istidreye dair zikretmis oldugu ayet-i kerimelerde
istidarenin hakikatten daha belig oldugunu ¢iinkii istidrenin diiz anlatima gore
daha veciz ve etkili oldugunu sdyler. Rummani'nin istiareyle ilgili sozlerinde,
istidrenin sanat yonti, kiymeti ve psikolojik etkisi gibi pek ¢ok hususiyet bulu-

nur.

Kur’an’in dis yapisiyla ilgili olanlar: Manayi ihlal etmeden s6zde tasar-
rufa gitmek demek olan icazin Kur’an’daki uygulamasi Arap dili ve edebi-
yatindaki meshur 6rneklerle kiyaslandiginda gerek islev, gerek ifade giicii ve
gerekse ciimledeki ses estetigi bakimimndan mukayese kabul etmez sekilde 6n-
dedir. Kelime ve ciimle ici ses uyumunu konu alan telatim de Kur’an’in emsal-
siz oldugu alanlardan bir digeridir. Ayn1 sekilde miisdkele anlamindaki cinasin
Kur’an’daki uygulamasi, vahyin indigi donemdeki 6rneklerle mukayese kabul

etmeyecek kadar tistiindiir.

Kur’an’in dis yapisina ait bir diger unsur fasiladir. Fasila, islev ve fayda-
lar1 agisindan kelamin dis yapisina ait bir unsur olmakla birlikte manaya tabi-
dir, manaya hizmet i¢in vardir. Nitekim Kur’an’da da manay1 en giizel sekilde

anlatmak tizere kullanilmistir.
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Kur'an’in slp ve ifade bigimiyle ilgili olanlara gelince, ona gore
Kur’anin kafirlere galebe c¢aldig1 noktalardan birisi de tasriftir. Yani bir konu-
yu, kissalar 6rneginde oldugu gibi, farkl stirelerde degisik ibarelerle -belagat

degerinden taviz vermeden- anlatmis olmasidir.

Kur’an’daki orijinal kullanimlardan bir digeri ise climle diizeyinde
tadmindir. Climle diizeyinde tadmin, soziin sOylenenin Otesinde delaletler

icermesidir; sadece Kur’an’da olan bir hususiyettir.

Kur’an’in beyan yoniiyle iist diizey olmas1 demek, hiisn-i beyan (ifade
glizelligi), sthhat-i burhan (delil saglamlig1) ve estetik anlamda ses uyumuna

sahip olmas1 demektir.
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AYINTABI MEHMED EFENDI’NIN TIiBYAN
TEFSIRI: TE'LiF Mi TERCUME Mi?

Recep Arpa*

0Oz

Tibydn Tefsiri XVIL yiizyil Osmanli alimlerinden Ayintabi Mehmed Efendi (6.
1111/1699)'nin Padisah IV. Mehmet'in istegi iizerine yazdigi meshur Tiirkge tefsirdir. Osmanhda
ilk matb@ Tiirkge tefsir olan Tibydn Tefsiri, genel kabule gore Hidir b. Abdurrahman el-Ezdi ed-
Dimagki'nin (6. 773/1371) et-Tibydn fi tefsiri'l-Kur’dn adli Arapga tefsirinin Tiirkge'ye terciimesi
kabul edilir. Ancak Ezdi'nin tefsiriyle karsilastirldiginda pek onun terciimesi gibi
durmamaktadir. Ayn1 zamanda Tibyin Tefsiri ile ilgili kaynaklarda ve kiitiiphane kayitlarinda
ciddi anlamda bir karisiklik s6z konusudur. Terciimeye kaynak olan tefsirin miiellifi, terctimenin
miitercimine nispeti ve miitercimin kimligi, Tibyin Tefsiri'nin te’lif mi terciime mi oldugu veyahut
elimizdeki Tiirkge Tibydn Tefsirimin Hidir b. Abdurrahman el-Ezdi'nin et-Tibyin fi tefsiri’l-Kur'dn
adli Arapga tefsirinin terciimesi mi, yeni bir te’lif mi, yoksa genisletilmis ve yeniden diizenlenmis
te’lif-terctime karigimi bir eser mi? oldugu noktasinda bazi karisikliklar s6z konusudur. Bu
makalede yukarida sozii edilen hususlara deginilerek Tibydn Tefsiri'nin Hidir b. Abdurrahman el-
Ezdi'nin et-Tibyan f1 tefsiri’l-Kur’dn adli Arapga tefsirinin terciimesi olup olmadig1 ortaya konmaya

calisilacaktir.

Anahtar Kelimeler: Osmanlica, Ayintabi Mehmed Efendi, Tefsirfi Mehmed Efendi,
Tibyan Tefsiri, Hidir b. Abdurrahman el-Ezdi, Osmanlica Tefsir.

kK%

Abstract

Ayintabi Mahmad Efendi’s Tafsir al-Tibyan: Is it an Original Composition or a

Translation?

Tafsir al-Tibyan is a well-known Qur’anic exegesis in the language of Ottoman Turkish
written by ‘Ayntabi Mehmed Efendi, one of the Ottoman scholars of XVIIth century, upon the

request of Sultan Mehmed the Fourth. Tibyan has been widely considered to be a translation of

*Uludag Universitesi, Sosyal Bilimler Enstitiisii, Doktora Ogrencisi‘
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Khidr b. “‘Abd al-Rahman al-Azdi’s al-Dimashqi’s al-Tibyan fi Tafsir al-Qur’an in Arabic into
Turkish. However, it does not seem a translation of al-Azd1’s tafsir when it is compared. Besides,
there is a serious confusion in the sources and library records about Tafsir al-Tibyan. There is
some discussions about the author of the tafsir, the ascription of the translation to its translator
and the translator’s identity, whether Tafsir al-Tibyan is an original composition, a translation or
an annotated and reorganized mixture of a composition and translation. Seeking answers to these
questions, the present paper tries to make clear whether Tafsir al-Tibyan is a translation of al-

Azd1’s al-Tibyan, or not.
Keywords: Ottoman Turkish, ‘Ayntabi Mehmed Efendi, Tafsiri Mehmed Efendi, Tafsir

al-Tibyan, Khidr b. ‘Abd al-Rahman al-Azdi, Ottoman Turkish Tafsir.

X%k

Summary

Tafsir al-Tibyan is a well-known Qur’anic exegesis in the language of Ot-
toman Turkish written by ‘Ayntabi Mahmad Efendi, one of the Ottoman schol-
ars of XVIIth century, upon the request of Sultan Mahmad the Fourth. Having a
great influence on the religious life and understanding of the Qur’an in the
Ottoman society, Tibyan had a wide reception by Ottoman society due to its
content competable with the society’s traditional understanding of Islam, its
easy and clear style, being a concise and complete and the first exegesis in Ot-
toman Turkish and written upon the request of the Sultan. It became an “Otto-
man classic”. Tibyan has been widely considered to be a translation of Khidr b.
‘Abd al-Rahman al-Azd1’s al-Dimashqi’s al-Tibyan f1 Tafsir al-Qur’an in Arabic
into Turkish. However, it does not seem a translation of al-Azd1’s tafsir when it
is compared. Besides, there is a serious confusion in the bibliography sources
and library records about Tafsir al-Tibyan. For example in some bibliography
sources the commentary of Tafsir al-Tibyan was recorded among the works of
Seyhiilislam Debbagzade Mahmad b. Mahmud by mistake, in fact it's author
was ‘Ayntabi Mahmad Efendi. Therefore some of the commentaries of Tafsir al-
Tibyan namely Tarjama-i Tibyan, Tarjama-i Tefsir-i Tibyan, Tarjama-i Tibyan fi
Tafsir al-Qur’an in libraries were recorded in the name of Seyhiilislam Deb-
bagzade Mahmad b. Mahmud Mahmad Miinib Efendi. The commentaries of
Tafsir al-Tibyan which was recorded in the name of Seyhiilislam Debbagzade

Mahmad b. Mahmud and Mahmad Miinib Efendi in libraries was actually the
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commentary of which belonged to ‘Ayntabi Mahmad Efendi. There is some
discussions about the author of the tafsir, the ascription of the translation to it’s
translator and the translator’s identity, whether Tafsir al-Tibyan is an original
composition, a translation or an annotated and reorganized mixture of a com-
position and translation. Tibyan has been widely considered to be a translation
of Khidr b. “Abd al-Rahman al-Azd1’s al-Tibyan fi Tafsir al-Qur’an in Arabic
into Turkish. But in reality Tafsir al-Tibyan is not translation of al-Azdi’s al-
Tibyan. ‘Ayntabi wrote the commentary using the quotations from al-Baghawi’s
Ma‘alim al-tanzil, Fakhr al-Din Razi’s Mafatih al-ghayb, al-Baydawi's Anwar al-
tanzil wa asrar al-ta'wil Abu'l-Layth al-Samarkandi’s Tafsir al-Samarkand1
commentaries, and other quotations like al-Samarkandi’s Bustan al-'arifin and
Tanbih al-gafelin, al-Ghazali’'s Thya' 'Ulum al-Din, 'Abd al-Wahhab al-
Sha'rani’s Lawagqih al-Anwar al-Qudsiyya, Al-Suyuti’s al-Iklil. Tafsir al-Tibyan
is not original composition and a translation. it is an annotated and reorganized

mixture of a composition and translation.

*k K
Giris

Tibyin Tefsiri XVII. yiizyll Osmanli alimlerinden Aymntabi Mehmed
Efendi'nin! yazdig1 kabul edilen Osmanhdaki ilk matb@i Tiirkge tefsirdir. Iginde

1 Asil adi Muhammed/Mehmed b. Hamza Ayintabi olan miiellifimiz Osmanl tarihgileri ve alimleri
arasinda tefsirle cok¢a mesgul olmasindan dolay1 Tefsiri Mehmed Efendiadiyla schret bulmustur.
Tefsirinin sohretinin aksine hayati hakkinda malumat ¢ok azdir. Bu sebeple Osmanli ulemas:
arasindaki megahir-i mechiileden biridir. Ayintabi Mehmed Efendi ilk tahsilini dogum yeri olan
Ayintab’da yapti. Daha sonra Sivas’a giderek oraya yerlesti ve ilim tahsiline bir siire orada devam
etti. Mesudiye Medresesi hocalarindan Giirani Ali Efendi ve Zeynelabidin Efendilerden, Kahire’de
Seyh Ebuzziya ve'n-nur Ali Sebramellisi’den okudu. Trablussam ve Dimagk’ta da ilim tahsili i¢in
bulunmustur. Yaklasik kirk sene ilim kastiyla birgok sehri dolasti, o sehirlerdeki biiyiik alimlerden
dersler okudu ve onlarin hizmetinde bulundu. Yirmi yasindan sonra Sivas’a yerlesti ve bir yandan
tahsil hayatina devam etti, 6te yandan da burada miiderrislik yapti. Ayrica Sivas’ta miiftiiliik go-
revinde de bulunmustur. Tefsirle cokga mesgul oldugu ve bu vasfiyla 6n plana ¢iktig1 igin Tefsiri
Mehmed Efendi adiyla meshur olmus ve bu nisbeyle anilir olmustur. Hocalarin hocasi, zamaninin
kutbu, ¢agimin Numani/Ebu Hanifesi olarak tesmiye edilmis, a‘lemii’z-zaman, miimtazii'l-akran fi
asrihi, zamaninin en biiyiik miifessiri, asrinin ve ¢agimn en 6nde gelen miitercimi olarak tavsif
edilmistir. Sivas’ta Sifaiye Medresesi'nde miiderrislik gorevini ifa ettigi sirada h.1111 yilinin Re-
bii'l-evvel aymun 22. gecesi (Eyliil 1699) vefat etmistir. Hayati hakkinda bk. Ussakizade ibrahim
Hasib, Ussikizdde Tarihi (haz. Rasit Glindogdu), Camlica Yayinlari, Istanbul 2005, I, 417-418; Seyhi
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bir Kur’an gevirisini de barindiran Tibydn Tefsiri, sonralar1 yayginlasan “Meal-
Tefsir” tarzinin da ilk orneklerindendir. Osmanli toplumunun dini hayatina ve
Kur’an anlayisina biiyiik Olciide te’sir eden Tibydn Tefsiri, muhtevasinin Os-
manli toplumunun geleneksel Islam anlayisiyla paralellik arz etmesi, Ik matbi
Tiirkge tefsir olmasi, iislibunun kolay ve anlagilir olmasi, muhtasar ve tam bir
tefsir olmas1 ve Padisahin tesvikiyle yazildigindan arkasina devlet destegini
almasi gibi gesitli sebeplerle Osmanl toplumunda biiyiik bir ragbet gérmiis ve
meshur olmus, son donem Osmanli toplumunu besleyen Tiirkge eserler
arasinda 6nemli bir yer edinmistir. Osmanli halkinin geleneksel Islam an-
layisiyla uyum arzetmesinden dolay1 halkin biiyiik bir tevecciihiine mazhar
olmustur. Tibydn Tefsiri son déonem Osmanli toplumunun dini hayatina ve
Kur'an kiltiirtine adeta damgasini vurmus, halkin “mfiteber” addettigi kitaplar
arasinda en On siralarda yer almis, Tiirk dilinde yazilan en giizel tefsirlerden

biri? ve bir “Osmanli klasigi” kabul edilmistir.

Tibydn Tefsirinin basta Tiirkiye olmak iizere, iran’dan Misir’a, Alman-
ya’dan Ingiltere’ye diinyanin gesitli kiitiiphanelerinde 100'iin iizerinde yazma
niishas1 onlarca kez nesredilmesi Osmanl toplumunda bu tefsire olan ragbeti
gostermektedir. Tefsirin toplum tizerindeki etkisi -az da olsa- hald devam et-
mektedir. flmi bir gayeyle degil de Kur’an’in manasmi halkin anlamasi
amaciyla ve “avami” bir iislupla yazildig1 icin tefsir ilmine yeni seyler katma

noktasinda yetersiz kalmasma ragmen genis halk kitleleri tarafindan biiyiik

Mehmed Efendi, Vekayiii'l-fudald (nsr. haz. Abdiilkadir Ozcan) Cagr Yaynlari, Istanbul 1989, II,
158; Akifzade, Abdurrahim el-Amasi, Kitibii'l-Mecmu’ fi'l meshiidi ve’l-mesmu’, Millet Kiitiiphanesi
(Ali Emiri Arabi), nr. 2527, vrk. 38a; Ridvan Nafiz-ismail Hakki Uzuncarsili, Sivas Sehri, istanbul
1928/1367, s. 136-7; Bagdatl Ismail Pasa, [zahii’l-mekniin fi'z-zeyl ald Kesfi'z-zuniin an esimi’l-kiitiib
ve'l-fiinfin (ngr. Kilisli Muallim Rifat-Serafeddin Yaltkaya), Istanbul 1972, 1, 141; Hikmet Turhan
Daglioglu, Giziantep Mesdhiri, Gaziantep Halkevi Yaymlari, Gaziantep 1939, s. 9-11; Ebii’l-Fadl
Muhammed b. Halil Muradi, Silkii’d-diirer, Bulak 1301, IV, 38; Omer Riza Kehhale, Mu’cemii’l-
miellifin: teracimu musannifi’l-kiitiibi’l-Arabiyye, Daru ihyai't-tiirasi’l-Arabi, Beyrut 1957, IX, 272;
Adil Niuveyhiz, Mu’cemii’l-miifessirin min sadri’l-Islam hatta'l-asri’l-hadir, Beyrut 1406/1986, 11, 525;
Muhammed Zahid el-Kevseri,, et-Tahririi’l-veciz fimd yebtegihi’l-miisteciz, Mektebii'l-Matbfiati’'l-
Islamiyye, Halep 1993/1413, s. 36; Gaziantep Il Yillig1, 1968, s. 168.
> Faruk Stimer, Eshdbu-I Kehf (Yedi Uyurlar), Istanbul 1989, s. 37.
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ragbet goérmiis, nesr edildigi tarihten itibaren Cumhuriyetin ilanina kadar en

fazla basilan ve okunan Tiirkge tefsir olma 6zelligini korumustur.

Tibydn Tefsiri Padisah IV. Mehmet'in istegi {izerine yazilmistir. Kur’an-1
Kerim’e tam anlamiyla vukifiyet kazanip bu alanda s6z sahibi oldugu igin
doénemin Seyhiilislam1 Minkarizade Yahya Efendi'nin (6.1088/1678)* yakin ilgi-
sine mazhar olmus ve Minkarizdde Padisah’a ondan 6vgiiyle bahsetmistir. IV.
Mehmed zamaninda Padisah’in huzurunda yapilan tefsir dersleri® igin Istan-
bul’a davet edilmis bu vesile ile kendisine ikramlarda bulunulmustur. Bu ders-
lerin birinde Padisah IV. Mehmed, Ayintabi’den Kur'ant Tiirkge’ye terclime
etmesini istemis®, kendisine dort adet tefsir on adet liigat kitab1 ve bircok hedi-
yeler vermistir. Mehmed Efendi de bunu bir emir telakki edip iki yil iginde
kendi el yazisiyla iki takim yazmus, birini donemin hiikiimdar1 IV. Mehmed’e
sunmus digerini de halkin okumas icin vakfetmis ve Terciime-i Tibydn diye

isimlendirmistir.”

3 Tibydn Tefsiri'nin yazma niishalar1 ve Osmanl toplumundaki degeri igin bk. Recep Arpa, Ayintibi
Mehmed Efendi'nin Tibydn Tefsiri ve Osmanh Toplumundaki Yorum Degeri, Bursa 2005, UU Sosyal Bi-
limler Enstitiisti, (Yaymlanmamus Yiiksek Lisans Tezi), s. 28-32, 102-106.

4 Hayati ve eserleri hakkinda genis bilgi i¢in bk. Seyhi, Vekdyiii'l-fuzald, 11, 439; Siileyman Sadeddin
Miistakimzade, Devhatii’l-mesdyih (nst. Ziya Kazicr), Istanbul 1978, s. 70; Abdiilkadir Altinsu, Os-
manli Seyhiilislimlar:, Ankara 1972, s. 93; Abdullah Develioglu, Biiyiik Insanlar, istanbul 1973, s. 545.

5 Huzur derslerinin ilk 6rneklerini teskil eden bu dersler i¢in bk. Ebii’l-Ula Mardin, Huzur Dersleri,
Istanbul 1956, 1, 13; Ismail Hakk: Uzungarsili, Osmanli Devletinin flmiye Tegkilati, Ankara 1988,
s. 215-26.

¢ IV. Mehmet terciime faaliyetlerine biiyiik 6nem vermis, miisbet ilimlerle ilgili pek ¢ok eseri de
Tiirkge’ye terciime ettirmistir. Onun zamaninda yirmi yil sarayda kalan ve padisaha bas tercii-
manlik yapan Leh asilli Ali Ufki Bey (v. 1087/1675) 1666 da ilk defa Kitab-1 Mukaddes’i Tiirkge'ye
¢evirmistir. bk. Adnan Adivar, Osmanli Tiirklerinde Ilim, Remzi Kitabevi, Istanbul 1970, s. 137; Ab-
dulkadir Ozcan, “Mehmed IV”, DIA, Ankara 2003, XXVIII, 417; Turgut Kut, “Ali Ufki Bey”, DIA,
Istanbul 1989, 1, 456-57.

7 “Ol vakitte bu abd-i 4ciz da’ilerine hitab-1 hitmayun idip buyurdular ki: “Kavaid-i Arabiyye’ye
mutabik bu Kur’an-1 kat1'’l burhan’t lisin-1 Arabi’den zeban-1 Tiirki'ye terciime olmak {izere bir
eserdir. Sehvari elmas fikretinle siifte ve hadika-i cindndan gonca-i/gunge-i cinanves ciimlenin
kiillii muradim siikiifte eylesen, rumfizat-1 meani ve bedii zahir ve istidrat ve temsilat-1 letaif
mebanisine bahir olurdu” buyurduklarinda imtisalen lil-evamir “el-me’miiru ma’ziirun” diniliip
der-"akab mevcud hazineden dort cilt tefasir ve on adet kiitiib-ii liigat ihrac olunup bu miitercim-i
fakire ihsan-1 Hiimayun olundukta evvelen Tefsir-i Tibyin Kddi Beyddvi'ye miitala’amizin kesreti
olmakla amin Arabi ta’birinden hasil ma'nay-1 serifi tabikatii'n-na’li bi'n-na’l Tiirki'ye tebdil ve
ondan ziydde mecmt-u ehl-i te’vilatin bahisleri iktiza eden ayet-i kerimede ihtimam ve lazim ge-
len mesail-i fikh-1 serifi dahi miinasebetiyle zikrediip kendi hattim ile tahririne de bed’ ve iki se-
nede iki cildini temam yazup birini padisahimiza Ebu’l-feth ve’l megazi Sultan Muhammed el-
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Kaynaklarda, kiitiiphane Kkataloglarinda ve matbu niishalarda
Terciimetii’t-Tibydn, Terciimetii’t-Tibydn fi tefsiri’l-Kur’dan, Terceme-i Tefsir-i Tibydn,
Terceme-i Tibydn, Tibydn Tefsiri Terciimesi, Tefsir-i Tibydn, Tibydn adlariyla anilan
Tibydn Tefsiri, genel kabule gore Hidir b. Abdurrahman el-Ezd1 ed-Dimagki'nin
(6. 773/1371)% et-Tibydn fi tefsiri’l-Kur’dn adli Arapga® tefsirinin Tiirkge'ye
terctimesi kabul edilir. Ancak Ezdi'nin tefsiriyle karsilastirildiginda pek onun
tercimesi gibi durmamaktadir. Bununla birlikte Tibydn Tefsiri ile ilgili
kaynaklarda ve kiitiiphane kayitlarinda ciddi anlamda bir karisiklik s6z konu-
sudur. Terciimeye kaynak olan tefsirin miiellifi, terclimenin miitercimine nispe-
ti ve miitercimin kimligi, Tibydn Tefsiri'nin te’lif mi terclime mi oldugu veyahut
elimizdeki Tiirkge Tibydn Tefsiri'nin Hidir b. Abdurrahman el-Ezdi'nin et-Tibydn
fi tefsiri’l-Kur’dn adli Arapcga tefsirinin terclimesi mi, yeni bir te’lif mi, yoksa
genisletilmis ve yeniden diizenlenmis te’lif-terctime karisimi bir eser mi? oldu-
gu noktasinda baz1 karisikliklar s6z konusudur. Bu makalede yukarida sozii
edilen hususlara deginilerek Tibydn Tefsiri'nin Hidir b. Abdurrahman el-
Ezdi'nin et-Tibydn fi tefsiri’l-Kur’dn adli Arapga tefsirinin terclimesi olup

olmadig1 ortaya konmaya calisilacaktir.
L. Tibyan Tefsiri Ve Miiellifine/Miitercimine Nispeti

Tibydn Tefsiri Osmanli toplumunda ne kadar meshiir ise kaynaklarda
onun miiellifine/miitercimine nispeti konusu bir o kadar mechuldiir. Eski

kaynaklarin hemen higbiri Tibydn Tefsirini Ayntabi Mehmed Efendi'nin

Gazi hazretlerine ve birini sair havas ve avama vakf eyledikte Terceme-i Tibyin deyu tesmiye
kilind1.” bk. Aymntabi, Tibyan, 1, 3.

8 el-Ezdi'nin zikrettigimiz tefsirinden baska “Enisii’l-munkat’iin” adli 6 ciltlik tasavvufi bir eseri
daha vardir. Hayat: hakkinda bk. Katip Celebi, Kesfii'z-zuniin 1, 199, 341; Bagdath smail Pasa, He-
diyyetiil-Grifin esmdii’l-miiellifin ve dsdru’l-musannifin (ngr. Kilisli Muallim Rufat-Ibnii’l-emin Mah-
mut Kemal-Avni Aktug), I-II, Milli Egitim Basimevi, Istanbul 1951-1955, I, 345; Carl Brockelmann,
GAL, Leiden 1943-9, 11, 111; Niiveyhiz, Mu'cemii’l-miifessirin 1, 172.

®  Bursali Mehmed Tahir “Mevlana Muhammed Hidir tarafindan yazilan bu tefsir lisan-i Tiirki
tizeredir.” diyerek tefsirin Arapga olan aslinin Tiirkge oldugunu soyler ki bu bir hatadir. bk. Bur-
sali Mehmed Tahir, Delilii’t-Tefdsir, Necm-i Istiklal Matbaasi, istanbul 1325, s. 47. Ayrica Osman
Keskioglu da “Mevlana Hidir Tiirkge tefsirini yaziyor” diyerek bu eserin aslini Tiirkge olarak gos-
termekte veya Hidir b. Abdurrahman el-Ezdi ile Aymntabi Muhammed/Mehmed Efendi'yi
birbirine karistirmaktadir. bk. Osman Keskioglu, Kur’dn-1 Kerim Bilgileri, Ankara 1989, s. 231.
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miiellefati arasinda zikretmez. Katip Celebi Kesfii'z-ziiniin’dal® Nesefi Akdidi
tizerine yazilan hasiyelerden bahsederken “Tefsiri diye meshiir Allame Mu-
hammed b. Hamza'nin (6.1111) da hasiyesi vardir”** diyerek sadece bir ciimley-
le Ayintabi Mehmed Efendi’den bahseder. Kesfii'z-ziintin’a zeyl yazan Bagdath
Ismail Pasa [zdhii’l-Mekniin’da? Hésiye ald Envér't-tenzil 1i’l-Beyzdvi ve Hediyye-
tii'l-Arifin’des de Hasiye ald Envdri’t-tenzil li'l-Beyzdvi ve Hasiye ald serhi’l-Hayali
fi'l-akdid™ isimli eserlerinin disinda bir eserine yer vermez. Aymtabi Mehmed
Efendi’nin hayatina dair en genis malumati veren Ibrahim Hasib Efendi de
Ussdkizdde Tarihi adli eserinde Ayintabinin bir kag eserini zikretmekle birlikte
eserleri arasinda Tibydn Tefsirime yer vermez.® Asagi yukari aym bilgileri
Ussdkizdde Tarihi'nden aktaran Seyhi de Vekdyiii'l-fuzald’da Tibydn Tefsirinden
bahsetmez. Ayni sekilde Bursali Mehmet Tahir Efendi de Osmanli alimlerine
hasrettigi Osmanli Miiellifleri adl1 eserinde Ayintabi Mehmed Efendi'nin meshur
talebesi Sacaklizdde’den  bahsederken “Tefsir-i Tibydn miiellifi
Mehmed/Muhammed...Efendi’lerin derslerine miidavemet...”? ciimlesinden
baska ne Tibydn Tefsiri ne de miellifi Aymtabi Mehmed Efendi hakkinda bir
bilgi verir. Yine Omer Nasuhi Bilmen gibi bir Tiirk alimin Tabakatii'l-miifessirin
adli eserinde bir ayet tefsiri bile yapan bir ¢ok kisiyi miifessirler arasinda
saymasina ragmen Osmanli toplumunda en fazla okunan Tiirkge tefsir olan

Tibydn Tefsiri ve Tiirk miiellifi Ayintabi Mehmed Efendi’den “Ayintabli Meh-

10 Katip Celebi, Kesfii'z-ziiniin, 1I, 1148.

1 Aymtabi'nin hasiyesi, Serh-i Akaid’in hasiyesi degil, Hayali'nin Serh-i Akaid iizerine yazdig:
hagiyenin hasiyesidir. Bk. [hsan Kahveci, “Aymtabi'nin Terciime-i Tibyan Tefsirinin Muhteva ve
Metod Bakimindan Degerlendirilmesi” Baslikli Makalenin Elestirisi”, Sakarya Universitesi Ilahiyat
Fakiiltesi Dergisi, 2015, cilt: XVII, sayz: 32, s. 70.

2 Bagdatl, Izahii’l-mekniin, 1, 141

3 Bagdatli, Hediyyetii'l-drifin, 11, 307.

1 Hayali, Nesefi Akaid’ine serh yazmamus; Teftazani tarafindan Nesefi Akaid’i {izerine yazilan
serhe hasiye yazmustir. Bu sebeple Ayintabi'nin hasiyesi, Serh-i Akaid’in hasiyesi degil, Hayali'nin
Serh-i Akaid tizerine yazdig1 hasiyenin hasiyesidir. Kahveci, a.g.m., s. 70.

15 Ussakizade, Ugsdkizdde Tarihi, 1, 417-418.

16 Bursali Mehmed Tahir, Osmanli Miiellifleri, Matbaa-i Amire, Istanbul 1333-1342, I, 325.
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med Efendi, Tibydn (1110) tarihinde Tiirkge olarak yazilmistir. Matbtdur.”
seklinde bir dipnot disinda hig bahsetmemesi calib-i dikkattir.'”

Fakat biitiin bunlara ragmen Tibydn Tefsiri'nin Aymntabi Mehmed
Efendi’ye nisbeti konusunda herhangi bir stiphe yoktur. Zira Hanifzade Ahmed
Tahir Asdr-1 Nev adli Kesfii'z-zuniin zeylinde Tibyan fi Tefsiri’l-Kur’an adiyla eseri
Ayintabi/Tefsirt Mehmed Efendi’ye nisbet eder.’ Yukarida da ifade edildigi
gibi Bursali Mehmet Tahir, Omer Nasuhi Bilmen gibi zatlar ciimle arasinda da
olsa Tibydn Tefsirini Ayintabi Mehmed Efendi’ye nisbet etmislerdir. Bununla
birlikte baz1 yazma ve matbii niishalarda da eserin Ayintabi Mehmed Efendi’ye
ait oldugu ifade edilmisir.’ Netice olarak Tibydn Tefsiri'nin bir kisim yazma ve
matbli niishalarinin dibacesinde belirtilen bilgiler ile miiellifin hayatina dair

bilgiler kiyaslandiginda eserin Ayintabi’ye nisbetinin dogrulugu agikga goriiliir.

Tibydn Tefsiri ile ilgili ilk karisiklik terclimeye konu edildigi soylenen
Arapga tefsirin (et-Tibydn fi tefsiri’l-Kur’dn) miiellifinin kim olduguyla alakalidir.
Eserden bahsedenlerin biiyiik ¢ogunlugu terciimeye esas alindigr iddia edilen
50z konusu tefsirin miiellifinin Hidir b. Abdurrahman el-Ezdi oldugu konusun-
da hemfikirdirler. Bununla birlikte Fehmi Ethem Karatay ve Ali Riza Karabulut
terctimeye kaynak olan mezkir tefsirin sahibini Nesvan b. Sa’id b. Ebi Himyer
(6. 573/1178) olarak gostermektedirler® ki bu bir yanilg: olsa gerektir. Nitekim
bu yanilgidan olsa gerek kiitiiphane kataloglarinin biiyiik bir kisminda eser (et-
Tibydn fi tefsiri’l-Kur’dn) yukaridaki kaynaklara dayanilarak Nesvan b. Sa'id’e
nispet edilmistir. Ote yandan kaynaklarda Nesvan b. Sa'id’e nispet edilen “et-

7 Omer Nastihi Bilmen, Biiyiik Tefsir Tarihi-Tabakatii’l-miifessirin, Bilmen Yayinevi, Istanbul 1974, 11,
803.

% Hanifzdde Ahmed Téhir, Asir-1 Nev (ngr. G. Fliigel, Katip Celebi'nin Kesfii'z-ziiniin'u iginde),
London 1838-53, VI, 561.

®  Aymtabi Mehmed Efendi, Terciime-i Tibyin, Istanbul 1296/1879, 1, 1; Terciime-i Tibyan, (Nasgir,
Muhammet Tahir-Hasan Hilmi, I-II. cilt, Dersaadet, Ahter Matbaasi, IIL. cilt, Istanbul Alem Mat-
baasi Ahmet Thsan ve Surekasi, IV. cilt, Arif Efendi Matbaasi, Mevakib ile birlikte), fstanbul 1317-
8/1899-1900, I, 1.

»  bk. Fehmi Ethem Karatay, Topkap: Saray Miizesi Kiitiiphanesi Tiirkce Yazmalar Katalogu, istanbul
1961, 1, 9; Ali Riza Karabulut, Kayseri Rasid Efendi Kiitiiphanesi Yazmalar: Katalogu, Kayseri 1982, s.
126.
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Tibydn fi tefsiri’l-Kur’dn” adinda bir tefsir bulunmaktadir. Ancak bahse konu

olan tefsir bu degildir.

Tibyan Tefsiri ile ilgili ikinci karigiklik ise tefsirin s6ziim ona miitercimi
ve miitercimin kimligiyle alakalidir. Kanaatimizce bu karisikliga dikkatsizlik
yaninda isim, nisbe ve kiinyelerdeki benzerlikler sebep olmustur. Soyle ki,
Tibyin Tefsiri’'nin miellifi/miitercimi olarak kabul edilen Ayintdbi Mehmed
Efendi, tefsirle cok¢a mesgul olmasindan dolay: Tefsiri?!, dogdugu yere nispetle
Ayintabi, atalarmin deri tabaklama isiyle ugrasmasindan dolay1 da Debbagzade
veya ed-Debbag gibi nisbelerle anilmaktadir.?> Osmanlida birbirleriyle yakin
zaman diliminde yasayan ve ayni1 isim ve nisbelerle anilan baz kisilerin olmasi
bu karigikliga yol agmistir denilebilir. Ornegin “Debbagzade” nisbesinden ve
isminin Mehmed olmasindan hareketle, ayn1 zamanda her iki sahsin da Beyzavi
tefsirine hasiye yazmalar1 ve ayni donemde yasamalari sebebiyle Ayintabi
Mehmed Efendi, Seyhiilislim Debbagzade Mehmed b. Mahmud (6.
1114/1702)'la karistirilmis buna binaen Bagdatl Ismail Pasa bahse konu olan
tefsiri/terctimeyi (Tibyin Tefsiri) Seyhiilislam Debbagzdde Mehmed b. Mah-
mud’a nispet etmistir ki bu bir yanilgidir.?® Buna istinaden kiitiiphane
kayitlarinin bir¢ogunda tefsir/terclime Seyhiilislam Debbagzade Mehmed b.
Mahmud’a nispet edilmistir.? Ancak bilahare bu yanlis fark edilmis ve Seyhii-
lislam Debbagzade Mehmed b. Mahmud'dan bahseden sonraki kaynaklarda
ona ait boyle bir eserden bahsedilmemistir.?* Ancak kiitiiphane kayitlarindaki

hata devam etmektedir.

Yine “Ayintabi” ve “Debbagzade” nisbelerinden ve isminin Mehmed

olmasindan hareketle miifessirimiz Ayintabi Mehmed Efendi'nin kendisinden

2 Tefsiri Mehmed Efendi diye tefsirle mesgul olmus baska sahislardan da bahsedilir. bk. Seyhi,
Vekayiii'l-fuzala, 1I-11I, 545; Bagdatl, Hediyyetii'l-rifin, II, 291; Mehmet Stireyya, Sicill-i Osmani, Is-
tanbul 1308-1315, IV, 177; ismail Hakk1 Uzungarsili, Osmanl: Tarihi, Tirk Tarih Kurumu Yayinlari,
Ankara 1995, III, 355.

2 Ussakizade, Ussikizdde Tarihi, 1, 417; Seyhi, Vekayiii'l-fuzald, 1I-111, 545; Kehhale, Mu'cemii’l-miiellifin,
X, 272.

»  bk. Bagdath, Hediyyetii'l-drifin, 11, 307.

2 Mesela bk. Manisa il Halk Ktp., nr. 4374, 4275.

3 Bk. Mehmet ip@irli, “Debbagzade Mehmed Efendi”, DIA, Istanbul 1994, IX, 62-63.
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bir asirdan fazla bir zaman sonra vefat eden hemsehrisi Ayintabi Mehmed Mii-
nib Debbagzade (6. 1238/1823)% ile karistirilmas: sonucunda da kayitlarda
onemli hatalar yapilmis ve Tibydn Tefsiri Mehmed Miinib Efendi’ye de nispet
edilmistir.?” Baz1 kiitiiphane kayitlarinda ise Tiirkce olan Tibydn Tefsiri Ayintabi
Mehmed Efendi’ye degil, et-Tibydn fi I'rabi'l-Kur’dn adiyla Hidir b. Abdurrah-
man el-Ezdi’ye nispet edilmistir.®® Sonug olarak belirtmek gerekirse kiitiiphane
kayitlarindaki Terciimetii’t-Tibydn, Terciimetii’t-Tibydn fi tefsiri’l-Kur'dn, Terceme-i
Tefsir-i Tibydn, Terceme-i Tibydn, Tibydn Tefsiri Terciimesi, Tefsir-i Tibydn, Tibydn
gibi adlarla anilan ve kaynaklarda ve kataloglarda yukarida bahsedilen
sahislara nisbet edilen Tiirkge tefsirlerin tamami Ayintdbi/Tefsiri Mehmed

Efendi’ye aittir.

II. Tibydn Tefsiri Hidir b. Abdurrahman el-Ezdi'nin et-Tibydin fi

tefsiri’l-Kur’an Adl1 Arapca Tefsirinin Terciimesi midir?

Eserle ilgili asil ve en 6nemli mesele eserin te’lif mi terciime mi oldugu,
daha dogrusu elimizdeki Tiirkce Tibydn Tefsirinin Hidir b. Abdurrahman el-
Ezdi'nin et-Tibydn fi tefsiri’l-Kur’dn adl1 Arapga tefsirinin terciimesi mi, yeni bir
te’lif mi, yoksa genisletilmis ve yeniden diizenlenmis te’lif-terctime karisimi bir
eser mi? oldugu noktasindaki karisikliklardir. Bu konuya ge¢meden evvel bir

hususu hatirlatmanin faydali olacagi kanaatindeyiz.

Osmanli Devletinin kurulus yillarindan baslayarak uzun bir siire Tiirk
dilinde miistakil tefsir kaleme alma yerine terciime ve adaptasyon yolu benim-
senmisgtir. Terctimelerin ¢ogu kaynak eserin hedef dile birebir aktarimi olmadig:
igin de bu calismalar yeni te’lifler olarak kabul edilmistir. Dolayisiyla bu tiir
yazim tarzi Osmanli ilim hayatinda c¢okg¢a kullanilan bir yontemdir. Aslinda
Arap dilinde yazilan tefsirlerin bir kismi1 da diger Arapca tefsirlerin 6zeti gibi
oldugundan veya kendilerinden 6nce yazilan tefsirlerden ciddi anlamda istifa-

de ettiklerinden -hassaten Zemahseri'nin Kessif1, Kadi Beyzavi'nin Envdru't-

% Hakkinda bk. Ahmet Ozel, “Ayintabi, Mehmed Miinib”, DIA, Istanbul 1995, IV, 245-46.
7 Mesela bk. Corum il Halk Ktp., nr. 3342/6; Beyazit Ktp., Veliyyiiddin, nr. 260.
% Ankara Adnan Otiiken il Halk Ktp., nr. 313; Kastamonu il Halk Ktp., nr. 3506.
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tenzil’i ve Nesefi'nin Meddrikii’t-tenzil'i birbirleriyle mukayese edildiginde bu
durum daha agik goriiliir- Osmanli donemi eserlerinin dilinin Tiirk¢e olmasi

disinda bu gelenegin tatbikinde 6nemli bir farklilik bulunmamaktadir.?

Ornegin Gurabzade Ahmed Salih en-Nasth b. Abdullah el-Bagdadi (6.
1099/1688) biiyiitk oranda Kadi Beyzavi'nin Enviru’t-tenzil ve Hiiseyin Vaiz-i
Kasifi'nin Mevidhib-i Aliyye tefsirlerinden yararlanarak hazirladigy Ziibedii
(Ziibdetii) dsdri’l-Mevihib ve'l-Envdr adli ¢alismasint hazirlarken Beyzavi ve
Kasifi'nin yaninda Begavi, Ebiissutid Efendi, Hafaci, Ayintabi'nin Tibydn Tefsiri
gibi bir ¢ok tefsirden ve bazi sozliiklerden istifade etmis, Ziibedii dsdri’l-Mevihib
ve'l-Envdr ismi daha ¢ok Enviru’t-tenzil ile Mevidhib-i Aliyye'den istifade etmesi

sebebiyle verilmis ve genel olarak bu iki eserin terctimesi kabul edilmistir.3

Ayni sekilde Ismail Ferruh Efendi de (6. 1840) Mevdhib-i ‘Aliyye'nin
terclimesi kabul edilen Mevikib adli tefsir terciimesinin mukaddimesinde
Hiiseyin Vaiz-i Kasifi'nin (6. 910/1505) Mevihib-i ‘Aliyye adl1 tefsirini®! bu is i¢in
uygun gordiigiinii bildirmektedir. Ismail Ferruh Efendi 1830’da tamamladig:

terclimesi icin Kasifi'nin tefsirini esas almakla birlikte ihtiya¢c duydukga

»  Abdulhamit Birigik, “Osmanli Doneminde Tiirkge Tefsirler, Baslangictan Giiniimiize Tiirklerin
Kur’an Tefsirine Hizmetleri”, Tebligler ve Miizakereler, Marmara Universitesi ilahiyat Fakiiltesi, Is-
tanbul 2012, s. 201; Abdulhamit Birisik-Recep Arpa, “Osmanli Dénemi Tefsir Cevirileri”, Tiirkiye
Aragtirmalart Literatiir Dergisi (TALID) Tiirkiye'de Islami llimler: Tefsir ve Kur'an Ilimleri I, Say1 18,
Cilt: 9, Giiz s. 191-232.

% “Ba’dehii himmet-i alileri an1 istid’a etti kim, cemi-i Kur’an-1 Azimiis-san o minval tizre tefsir ve
beyan oluna. Ta kim lisan-1 Arabiden bi-behre olan ebnay-1 Tiirk Kur’an-1 vadihii’l-burhanin ma-
nalarindan hisse-mend olalar. Ve anin liigatin1 fehm itmedikleri ecilden miistemend olmuyalar.
Binden ala zalik bu dé&’ileri damen-der-meyan idiib ve tefasirden Envarii’t-tenzil'i ve Mevihibii'l-
lediinniyye’yi ve Me’dlimii't-tenzil'i ve Irsadii’l-akli’s-selim’i ve Envarii’t-tenzil iizre diisen Sihab
Hafaci'nin hasiyesin ve kiitiib-i liigat'dan Garibeyni ve Ahteri’yi ve Ukniim u ve Halimi'yi ve fenn-i
tefsire miite’allik nice kiitiibii cem’ idiib anlardan akvé-y1 akvali ve Hazret-i Hafs’in rivayetiyle
Imam-1 Asim’in kiraatini ve ahkdmda Imam-1 A’zam’in kavlini ve mehma emken, eda-i ma’nada
kava’id-i nahviyyeyi ve esrar-1 belagatin beyamn iltizam idiib siir@’ eyledim. Bu tahmin ile ki
eger omiir vefa idiib havadis-i riizgardan hatir emin olursa ii¢ dort yilda hustile gele. Ve lillahi’l-
hamdu ve’l-minne bir sene-i semsiyye miiddetinde viictida geldi...”, Ahmed Salih Gurabzade,
Ziibedu dsdri’'l-Mevihib ve'l-Envér, Riza Efendi Matbaasi, Istanbul 1292, 1, 3.

3t Hiiseyin Vaiz-i Kasifi'nin Farsca tefsiri Mevdhib-i ‘Aliye Osmanli ulemasimn dikkatini ¢cok erken bir
donemde ¢ekmis ve ilk olarak Ebii'l-Fazl Mehmed Efendi (6. 926/1520) tarafindan Tiirkge'ye ak-
tarilmis daha sonra muhtelif Tiirkge ve Tatarca terciimeleri yapilmistir (bk. Abdiilhamit Birisik,
“Osmanlica Tefsir Terciimeleri ve Hiiseyin Vaiz-i Kasifinin Mevahib-i ‘Aliyye’si”, Islimi
Aragtirmalar, XVII/1, Ankara 2004, s. 63-64).
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Beyzavi'nin Envidru’t-tenzil, Zemahseri'nin el-Kessif, Hazin'in Liibdbii't-te’vil ve

Ayintabi'nin Tibydn Tefsiri'nden® de yararlanmistir.?®

Bu oOrneklerden hareketle Tibydn Tefsiri te’lif midir, terclime midir?
seklindeki bir soruya Tibydn Tefsiri'nin kaynak kullanimlar1 ve metodlar
agisindan “te’lif” veya “terciime” seklinde belirli bir kategoriye hasredilmis bir
cevap verebilmek oldukga zor goriinmektedir. O her ne kadar Osmanl tefsir
tarihinde terciime tefsirler kategorisinde degerlendiriliyorsa da durum tam
olarak oyle degildir. Tibydn Tefsiri bir yoniiyle te’lif, bir yoniiyle terctimedir.
Daha dogrusu terciime tarafi daha agir basan “te’lif-terciime” karisimi bir

eserdir.

O bir yoniiyle te’liftir, ¢linkii -asagida kaynaklar1 kisminda daha genis
agiklanacagi tizere- Aymtabi'nin Tibydn Tefsiri'nde es-Semerkandi'nin Bustinii’l-
drifin ve Tenbihii’l-gdfilin, Gazalinin [hyaii ulimi’d-din, Tbnii'l-Arabi'nin el-
Futiihdtii’l-Mekkiyye’si gibi kullanilan bazi kaynaklar terciimeye esas alinan
eserlerde kullanilmamistir. Veya SuyGtinin el-itkdn fi uliimi’l-Kur’dn, el-IKlil fi
istinbdti't-tenzil, es-Sa’rani'min Levdkihii'l-enviri’l-kudsiyye, Ibnit’'l-Verdi (6.
861/1457 [?])'nin Haridetii’l-acdib gibi bazi kaynaklarin terciimeye esas alindig:
iddia edilen eserlerden sonra te’lif edilmis olmasi sebebiyle Ayintabi'nin bas-
vurdugu bu kaynaklarin terciimeye esas kabul edilen eserlerden degil, bizzat
bu eserlere basvurarak onlardan alinti yapmasi gibi hususlar gbéz oniine
alindiginda Tibydn Tefsiri'ni sadece bir “terciime”den ibaret saymak haksizlik

olacaktir.

2 smail Ferruh Efendi Tefsir-i Mevikib, I-IV, Sirket-i Sahafiyye-i Osméniyye Matbaasi, istanbul 1320
[Tefsir-i Tibydn ile birlikte], I, 8. Ismail Ferruh Efendi burada Aymtabinin Tibydn Tefsirinden
besmeledeki rahman ve rahim kelimelerinin manalarini ayr lafizlarla nakleder. Krs. Ayintabi,
Tibydn, 1, 7.

3 “Egerci Tefsir-i mezklir me’haz ittihaz olunduysa da Tibyin ve Beydivi ve Kessif ve Hizin
tefasiriyle tatbik ve tevfik olunarak esbab-1 niiz{ilii dyat ve ba’z1 miifessirinin naks-1 sahife-i ta'bir
ve beyan eyledikleri hikayat zir-i meani-i dyata tezbir ve maksad-1 asli olan fehm-i avama ve is-
tinsaha siihiilet igiin elfaz-1 miingiyaneden sarf-1 nazarla ber-vech-i ihtisar kabaca lisan-1 Tiirki {iz-
re ta’bir olunup me’hazi olan Mavihib’e li-ecli’l-miirdfaka Mevdkib ismiyle tesmiye olundu.” ismail
Ferruh Efendi Tefsir-i Meviikib, miitercimin mukaddimesi, I, 3.
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Bununla birlikte Tibydn Tefsiri'ni bir “te’lif” eser olarak kabul etmek de
gercekten zordur. O bir yoniiyle de terclimedir, zird igeriginin basat unsuru
s0zl edilen tefsirlerden terciime yoluyla elde edilmistir. Pek tabidir ki iki sene-

de ciddi bir te’lif tefsirin ortaya ¢ikmasi da pek miimkiin gortinmemektedir.

Dolayisiyla basta Tibydn Tefsiri olmak iizere ayni metodla te’lif edilen
Osmanlidaki bir ¢ok Tiirkge tefsiri kaynak kullanimlar1 ve terciime metodlar:
agisindan “te’lif” veya “terclime” seklinde illa belirli bir kategoriye yerlestirmek
yerine onlar1 nev-i sahislarina miinhasir miistakil birer Tiirkce tefsir kabul

etmek vakiaya daha uygun goriinmektedir.

Yukarida da ifade ettigimiz gibi Tibydn Tefsiri genel kabule gore Hidar b.
Abdurrahman el-Ezdi'nin et-Tibydn fi tefsiri’l-Kur’dn adli Arapga tefsirinin
Tiirkge'ye terclimesi kabul edilir. Eserden bahseden bir c¢ok kimse Tibydin
Tefsirimin Hidir b. Abdurrahman el-Ezdi'nin tefsirinin terciimesi oldugu
hususunu tekrarlamakta, ancak bu terciimenin nasil bir terciime oldugu veya
neye istindiden Ezdinin terciimesi oldugu noktasinda bir sey
soylememektedirler. Yukarida da ifade ettigimiz gibi Bagdatli Ismail Pasa bahse
konu olan Tibydn Tefsirimi Seyhiilislam Debbagzade Mehmed b. Mahmid’a
nispet etmekte fakat eserin Hidir b. Abdurrahman el-Ezdi'nin tefsirinin
tercimesi oldugu hususuna deginmemektedir.®® Gorebildigimiz kadariyla
Tibydn Tefsirinin Hidir b. Abdurrahman el-Ezdi'nin tefsirinin terciimesi oldugu
hususu ilk defa Ridvan Nafiz ve Ismail Hakki Uzuncarsili (6. 1977)'nin birlikte

hazirladig1 Sivas Sehri adli eserde ifade edilmistir.’® Kanaatimizce Tibydn

3 Benzer bir degerlendirme igin bk. Mehmet Akif Alpaydin, Osmanlilarda Tiirkce Tefsir Gelenegi,
Istanbul 2016, s. 267.

% Bagdatli, Hediyyetii'l-drifin, 11, 307.

% “Bu caminin (Ali Aga camii) haziresinde 1111 (1699) hicri senesinde vefat eden miifessir Mehmet
Efendi medfundur. Tefsiri Mehmet Efendi diye ma’r@if olan bu zat aslen Aymtab’lidir. {stanbul’da
Kiitiiphane-i Umumi’de 1243 hicri senesinde (miladi 1827) istinsah edilmis (Tibydn) tefsirinin mu-
kaddimesinde kendisinin Aymntab’da dogarak oranin ve sonra Sivas'in ulemasmndan kirk sene
(ilim) tahsil ettigini, tefsirle kesret-i istigaline binaen ba-hatt-1 hiimaytn Istanbul’dan davet ve
Seyhiilislam Minkarizade Yahya Efendi delaletiyle huzura kabul olunup miisait zamanlarda tefsir
takrir ve padisah’in emriyle (Tibydn) tefsirini iki cilt olarak Tiirkge’ye terciime eyledigini ve bu ter-
ciimelerden birini Padisah Avci Sultan Mehmed'e verip digerini vakfettigini yazar. Mehmet Efen-
di'nin Istanbul’a gelmesi 1073 (1662) ile 1080 (1669) seneleri arasindadur. Vefat1 1111 (miladi 1699)
senesi Rebiii’l-evvelinde’dir. Alim, fazil idi. Talebesinden biri bir mahalle gitse harcirahlarini verir
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Tefsirimin Hidir b. Abdurrahman el-Ezdi'nin tefsirinin terciimesi oldugu
seklindeki yanlis algmmin olusup yayginlasmasinda Macit Yasaroglu¥’ ve
Muhammed Hamidullah’in® kaynak gostermeksizin Tibydn Tefsiri hakkindaki
“Bu tefsir Hidir ibn-i Abdiirrahmanti’l-Ezdi'nin Tibyan fi Tefsiri’l-Kur’an isimli
Arapga tefsirinin Tiirk¢e'ye cevirisidir/tercemesidir.” gseklindeki ifadeleri
belirleyici olmustur denilebilir. Muhtemelen buna istinaden bir ¢ok ¢agdas

arastirmada da ayni1 yarg: tekrar edilegelmistir.*

Bununla birlikte hassaten Tibydn Tefsiri {izerine ilmi-akademik calisma
yapanlarin bazilar1 da Tibydn Tefsiri'nin Hidir b. Abdurrahman el-Ezdi'nin et-
Tibydn fi tefsiri’l-Kur’dn adl1 Arapca tefsirinin birebir Tiirkce terciimesi olmadigy;
genisletilmis ve yeniden diizenlenmis te’lif-terciime karisimi bir eser oldugu
yoniinde bazi tespitlerde bulunmuslardir. Ornegin Tibydn Tefsiri iizerine
yapilan ilk akademik ¢alisma olan “Ayintabi Mehmed Efendi'nin Tibydn Tefsiri
ve Osmanli Toplumundaki Yorum Degeri” isimli yiiksek lisans tezimizde Tiirk-
ce Tibydn Tefsiri ile el-Ezdi'nin et-Tibydn fi tefsiri’l-Kur’dn adli Arapga tefsirini
karsilagtirmak suretiyle Tibydn Tefsiri'nin el-Ezdi'nin tefsirinin birebir Tiirkge

terclimesi olmadigini ifade etmis ve soyle demistik:

“Tefsir bildigimiz anlamda bir terciime degildir. Ezdi'nin “et-Tibyin fi
tefsiri’l-Kur’dn” tefsiri esas alinmak stretiyle, 6zellikle Kad1 Beyzavi'nin
“Enviru’t-tenzil ve esrdru’t-te’vil” adli tefsirinden ve diger tefsirlerden

yararlanilarak yazilmistir. Bu Osmanl ilim hayatinda ¢okga kullanilan

ve ramazanlarda talebesini ikiye ayirup her gece bir takimina iftar ettirmek adeti imis. Tibyan tef-
siri, Hidir Ibn-i Abdurrahman Ezdi'nindir. Bu zAt 733 hicri senesinde vefat etmigtir...” Ridvan Na-
fiz-Ismail Hakk1 Uzuncarsili, Sivas Sehri, istanbul 1928/1367, s. 136-7.

¥  Macit Yasaroglu, “Kur'an-1 Kerim’in Tiirkce Tercemelerinin Kronolojik Bibliyografyasi”,
Muhammed Hamidullah, Kur'dn-1 Kerim Tarihi (cev. Mehmet Sait Mutlu) i¢inde, istanbul 1965, s.
121,125.

% Hamidullah, Muhammed, Kur’dn-1 Kerim Tarihi (gev. Salih Tug), Marmara Universitesi Hahiyat
Fakiiltesi Vakf1 Yayinlari, Istanbul 2000 (2. bs.), s. 195-96.

»  Murat Kaya, Tanzimat'tan II. Mesrutiyet'e Kadar (1839-1908) Matbu Tiirkce Kurani Kerim Terciime ve
Tefsirleri, istanbul 2001, MU Sosyal Bilimler Enstitiisii, (Yaymlanmamis Yiiksek Lisans tezi) s. 24;
Birigik, Osmanlica Tefsir Terciimeleri ve Hiiseyin Vaiz-i Kasifi'nin Mevahib-i ‘Aliyye’si” s. 60;
Diicane Ciindioglu, Matbii Tiirkce Kur'dn Cevirileri ve Kur'dn Cevirilerinde Yontem Sorunu, II. Kur’an
Sempozyumu, Ankara 1996, s. 167; Ismail Caligkan, “Tefsiri Mehmed Efendi'nin Tefsir-i Tibyan
Adli Eserinin Osmanh Dénemi Tefsir Faaliyetindeki Yeri ve Donemin Siyasi-Sosyal Yapist Igin
Anlam1”, Osmanli Toplumunda Kur’an Kiiltiirii ve Tefsir Caligmalar -I-, fstanbul 2011, s. 224.
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bir yontemdir. Bu sebeple te’lif-terciime karisimi bir eserdir. Ayimntabi,
tefsir {izerinde bazi tasarruflarda bulunmus, kisaca gegilen kissalari
uzun uzadiya anlatmis, bazen de el-Ezdi'nin baz1 konulardaki
goriiglerinin tersine kendi goriistinii vermistir. Mesela miitesabih
ayetlerin te’vilini bilme konusunda, el-Ezdi bunlarin te’vilini yalniz
Allah bilebilir derken, Ayintabi ilimde rasih olanlarin da miitesabihin
te’vilini bilebilecegini savunur. Yine Ezdi'nin tefsirinde yer alan lugavi
ve nahvi tahliller, 7'caz, beldgat, edebi sanatlar ve kiraat farkliliklar1 gibi
konular1 terciimeye dahil etmemistir.”# “Tibydn’a ciddi anlamda
kaynaklik eden Begavi'nin Me’dlimii’t-tenzil adli tefsiridir. Sliphesiz
Tibydn Tefsirinin ana kaynaklar1 arasinda en on siray1 Me’dlimii’t-tenzil
alir. Ondan yararlanmada o kadar ileri gidilmistir ki, iki tefsir birlikte
okudugunda Tibydn, Me’dlimii’t-tenzil'in muhtasar bir terciimesi

mahiyetinde goriiniir.”#

Her ne kadar vakiada Tibydn Tefsirinin Hidir b. Abdurrahman el-
Ezdi’'nin tefsirinin terciimesi olmadigini bizzat tespit etmissek de Tibydin
Tefsiri'nden bahseden bir ¢ok eserin Hidir b. Abdurrahman el-Ezdi'nin tefsirinin
terclimesi oldugunu ifade etmesi, bununla birlikte yukarida ifade ettigimiz
tizere Osmanlidaki serbest terciime teknigine binaen bir ¢cok kaynaktan terctime
yapilmasi ve bir eserin kaynak gosterilmesi, 6zellikle de Ayintabi'nin dibacede
kaynaklarini belirtirken “Tefsir-i Tibydn” lafzin1 zikretmesi ve akabinde eserin
“Terciime-i Tibydn” seklinde isimlendirildigini ifade etmesi gibi gliglii sebepler-
den hareketle “Ayintabi Mehmed Efendi'nin Tibydn Tefsiri, Hidir b. Abdurrah-
man el-Ezdi'nin et-Tibydn fi Tefsiri’l-Kur’dn adli tefsirinin terctimesi degildir”

seklinde kesin bir kanaat belirtmekten kaginmistik.

Nitekim daha sonra ayni eser {izerine bir doktora ¢alismasi yapan Orhan

Iyibilgin de “Aymntabinin yapmis oldugu tefsir Hidir b. Abdurrahman el-

©  Arpa, Aymtdbi Mehmed Efendi'nin Tibydn Tefsiri, s. 28. Ayrica bk. Recep Arpa, "{lk Matb@ Tiirkge
(Osmanlica) Tefsir: Tibyan Tefsiri", Osmanli Toplumunda Kur’an Kiiltiirii ve Tefsir Caligmalar: I (Ed.
Bilal Gokkir v.dgr.), Istanbul 2011, s. 243, 245; Recep Arpa, "Tibyan Tefsiri", DIA, Ankara 2012,
XXXXI, 127-128.

. Arpa, Aymntibi Mehmed Efendi’nin Tibydn Tefsiri, s. 34.
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Ezdi'nin tefsirinin terciimesi degildir...”, “Ayintabi, kendi tefsirini yazarken et-
Tibydn fi Tefstri’l-Kur'dn tefsirini dikkate aldigini dibacesinde belirtmektedir. Bu
durum onun et-Tibydn fi Tefsiri’l-Kur’dn’1 birebir veya genisleterek terciime ettigi
anlamina gelmemektedir. Aymtabi, dibacede belirtildigi gibi, Hidir b. Abdur-
rahman el-Ezdi'nin Tibydn tefsirini kaynak olarak kullanmis ancak ondan Tiirk-
ge ceviri yapmamis, onun yerine Begavi, Razi ve Beyzavi'nin tefsirlerinden
geviriler yapmustir.”4? diyerek bir taraftan Aymntabi’ye ait Tibydn Tefsiri'nin Hidir
b. Abdurrahman el-Ezdi'nin tefsirinin terciimesi olmadigin iddia etmis, diger
taraftan Ayintabi'nin kendi tefsirini yazarken Ezdi'nin et-Tibydn fi Tefsiri'l-
Kur’dn adl tefsirini kaynak olarak kullandigini ve Aymntabi'nin bunu tefsirinin
dibacesinde belirttigini, ancak ondan Tiirkge ceviri yapmadigini, onun yerine

Begavi, Razi ve Beyzavi'nin tefsirlerinden ceviriler yaptigini ifade etmistir ki

©  Orhan lyibilgin, Ayntdbi'nin Terciime-i Tibydn Tefsirinin Muhteva ve Metod Bakimindan Degerlendiril-
mesi, (Doktora Tezi), Marmara Universitesi Sosyal Bilimler Enstitiisii, Istanbul, 2008, s. 42-43; a.
mlf., “Aymntabi'nin Terciime-i Tibyan Tefsirinin Muhteva ve Metod Bakimindan Degerlendirilme-
si”, Sakarya Universitesi flahiyat Fakiiltesi Dergisi, 2014, cilt: XVI, say1: 29, s. 69-88. Nitekim yukarida
sOzlinil ettigimiz yazarin Tibydn Tefsiri ile ilgili yazdigi makalesine yapilan elestirel bir makalede
yazarin bu geliskilerine dikkat cekilerek soyle denir: “Makalede bilgi ve yarg: hatasina iliskin
karsilastigimiz diger bir 6rnek ise yazarin Ayintabi'nin dibacede Ezdi'nin Tibyan tefsirini terciime
ettigine dair bir ifade kullandigim belirtmesidir. Halbuki Ayintabi, dibacede Tibyan tefsirini ter-
ciime etmekten degil, Kur'anin manalarini Tiirkge’ye aktarmak ile Tibyan tefsiri ve Kadi Bey-
davi'yi ¢okca miitalaa ettiginden soz etmistir. Bize gore bu sozlerle o, Kur’an’in manalarin ak-
tarim igin belli bir alt yapiya sahip oldugunu ve terciime sirasinda o eserlerden yararlandigini ima
etmis olmaktadir. Yoksa o, bu sozlerle Tibyan tefsirini terciime ettigini kast etmis degildir. Eger
boyle diistiniiliirse Ezdi'nin Tibyan’i kadar Kadi Beydavi tefsirini de terciime ettigini kabul etme-
miz gerekir ki simdiye kadar hi¢ kimse “Terctime-i Tibyan”in Kadi Beydavi tefsirinin terciimesi
oldugunu iddia etmis degildir. Bize gore yukaridaki yargisinda makale sahibi Ayintabi'nin sozii-
nii yanls yorumlamis, buna bagl olarak bir taraftan onun ¢eliskiye diistiigiinii soylemis, diger ta-
raftan da kendisini agiklamakta zorlanacag: bir sorunla kars1 karsiya birakmis olmaktadir. Clinkii
eger Ayintabi, dibacede Ezdi'nin “Tibyan”mi terciime ettigini ve bu eserine de “Terciime-i
Tibyan” adim verdigini belirtmisse ve makale sahibi de buna ragmen eserin “Tibyan Tefsiri”nin
terciimesi olmadigini sdyliiyorsa ikisinden birinin yanlis oldugunu kabul etmek zorundayiz. Bize
gore Ayintabi degil, onu yanlis yorumlayan yazar geliskiye diismiistiir. Zira Aymtabi'nin dibace-
de Kur’an’in manalarini Tiirkge’ye aktarirken “Tibyan Tefsiri” ve “Kadi Beydavi Tefsiri”"nden isti-
fade ettigini ima etmesi ve hazirladig1 esere de Kur’an’in terciime ve tefsiri anlaminda Terciime-i
Tibyan adinin verildigini belirtmesinde bir geliski degil, tutarlilik s6z konusudur. $u kadar var ki,
ayni yerde kisa araliklarla “Tefsir-i Tibyan” ile “Terciime-i Tibyan” isimlerinin zikredilmesi za-
man igerisinde bu iki eserin birbiriyle iliskisinde yanlis bir algiya yol agmis, bunun sonucu olarak
“Terciime-i Tibyan”, “Tefsir-i Tibyan”in terciimesi sanilmis, makale sahibi de bu zanmn
yanlishgin tespit ederken Ayintabi'nin aslinda bagka bir anlam ifade etmek {izere sdyledigi bir
sOzil yanlis yorumlayarak ona isnat etmistir. Kahveci, a.g.1m., s. 63-64.
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biitiin bunlar burada bir kafa karisiklig1 s6z konusu oldugunu ortaya koymak-

tadir.

Nitekim Kahveci de yukarida soziinii ettigimiz yazarin Tibydn Tefsiri ile
ilgili yazdig1 makalesine yaptig1 elestirel makalesinde “Ayintabi, dibacede
Tibydn Tefsirini terclime etmekten degil, Kur’an’in manalarini Tiirkce’ye aktar-
mak ile Tibydn Tefsiri ve Kadi Beyzavi'yi ¢okca miitalaa ettiginden s6z etmistir.
Bize gore bu sozlerle o, Kur'an’in manalarini aktarim igin belli bir alt yapiya
sahip oldugunu ve terciime sirasinda o eserlerden yararlandigini ima etmis
olmaktadir. Yoksa o, bu sozlerle Tibydn Tefsirini terclime ettigini kast etmis
degildir. Eger boyle diisiiniiliirse Ezdi'nin Tibydn’1 kadar Kadi Beyzavi tefsirini
de terciime ettigini kabul etmemiz gerekir ki simdiye kadar hi¢ kimse “Terciime-
i Tibydn”n Kadi Beyzavi tefsirinin terciimesi oldugunu iddia etmis degildir.”
diyerek bir taraftan Tibydn Tefsiri'nin Ezdi'nin tefsirinin terciimesi olmadigim
iddia ederken diger taraftan Ayimntabi'nin tefsirini yazarken Ezdi'nin tefsirinden
yararlandigini ifade etmektedir ki kanaatimizce burada -Ayimntabi'nin dibace-
sindeki ifadelerden kaynakli- bir tutarsizlik s6z konusu olmaktadir.®® Zira -
asagida igerik karsilastirmasinda ¢ok net olarak goriilecegi {lizere- Ayintabi
Ezdi'nin tefsirini ne terciime etmis, ne kaynak olarak kullanmis, ne de ondan

yararlanmistir.

Ayrica her ne kadar Kahveci “simdiye kadar hi¢ kimse “Terciime-i
Tibydn”m Kadi Beyzavi tefsirinin terciimesi oldugunu iddia etmis degildir.”
dese de Orhan Saik Gokyay bir kaynak belirtmeksizin —muhtemelen Tibydn
Tefsiri'nin dibacesinde gecen ifadelerden hareketle- “Beyzavi Tefsirinin tercii-
mesi olan Tefsir-i Tibydn’da ism-i dzam hakkinda su bilgi verilmektedir” diyerek

Tibydn Tefsiri'nin Beyzav1 tefsirinin terciimesi oldugunu iddia etmektedir.4

Kanaatimizce Ayintabi'nin Tibydn Tefsiri'nin Hidir b. Abdurrahman el-

Ezdi'nin et-Tibydn fi Tefsiri’l-Kur’dn adl1 tefsirinin terciimesi oldugu seklindeki

% Kahveci, a.g.m., s. 63.
#  Orhan Saik Gokyay, “Dede Korkut Destanlarinda Islami Unsurlar”, Tiirk Dili Arastirmalar: Yilligi
Belleten, 1971, s. 71.
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yanlis algiya oncelikle Aymtabi Mehmed Efendi'nin dibacede Tibydn Tefsiri'nin
kaynaklarin tasrih ederken gegen “...evvelen Tefsir-i Tibyin(,) Kadi Beyzavi'ye
miitdlaamizin” veyahut farkli niishalarda gecen “evvelen Tefsir-i Tibyin'a ve
Kadi Beyzavi'ye miitdlaamizin” ve eserine isim verirken kullandig1 “... Terceme-i

Tibydn deyu tesmiye kilind1.” seklindeki ifadeleri sebep olmustur denilebilir.*s

Buna binaen Aymntabi'nin Tibydn Tefsiri'nden bahseden kaynaklar muh-
temelen onun dibacede zikrettigi Tefsir-i Tibydn ifadesinden hareketle bu ifadeyi
tefsir tarihinde ismi Tibydn olan tefsirlere atfetmislerdir. Tefsir tarihinde ismi
Tibydn olan bir kac tefsir olmakla birlikte burada s6z konusu edilen, terciimeye
kaynak olarak gosterilen Tibyidn tefsirinin biiyiik ¢cogunluk Hidir b. Abdurrah-
man el-Ezdi'nin et-Tibydn fi Tefstri’l-Kur’dn’1 oldugunu soylerken kimileri de
ayru isimde bir tefsiri olmasi hasebiyle Nesvan b. Sa’id b. Ebi Himyer’e nispet

etmistir.26

Tefsir tarihinde ismi Tibydn olan tefsirlerden biri Sii/imami Eb{i Ca'fer
Muhammed b. el-Hasen et-Ttisi'nin (6. 465) et-Tibyin fi Tefsiri’l-Kur'dn’1, digeri
Hidir b. Abdurrahman el-Ezdi'nin et-Tibydn fi Tefsiri’l-Kur’dn’1, bir baskas: da
Nesvan b. Sa’id b. EbG Himyer'in et-Tibydn fi Tefstri’l-Kur’dn’1dir. et-Thsi
Sii/imami bir alimdir ve bu tefsirin kaynak olarak kullanilmadig1 aciktir.
Nesvan b. Sa’ld ise Sil/Zeydi/Mu’tezili bir alimdir ve su an igin elimizde tefsiri-
nin bir niishas1 yoktur. Bu sebeple bir karsilastirma imkanimiz olmadi. Bununla
birlikte mezhebi kimliklerinden dolay1 bu tefsirlerin kaynak olarak kullanilmis
olmasi pek ihtimal dahilinde degildir. Geriye Hidir b. Abdurrahman el-Ezdi'nin
et-Tibydn fi Tefsiri’l-Kur’dn’1 kaliyor ki yukarida da ifade ettigimiz gibi her iki
eser karsilastirildiginda Ayimtabi'nin Tibydn Tefsiri Ezdi'nin et-Tibydnmin ter-

climesi olmadig1 da ortaya cikiyor.

#  fsmail Cahigkan her ne kadar “IV. Mehmed ondan Hidir b. Abdurrahman el-Ezdi'nin et-Tibydn fi
Tefstri’l-Kur’an adli tefsirini Tiirkge’ye terciime etmesini istedi. Terciimenin basina yazdig
Dibace’den anlasildigina gore Mehmed Efendi, bu tefsiri daha onceleri hem okumus hem de
okutmustu. Bu yiizden terciime igin bu tefsirin secilmesinde kendisi belirleyici olmus olabilir.”
(Caligkan, a.g.e., s. 224) diyorsa da IV. Mehmed Ayimntabi’den Ezdi'nin et-Tibydn'in degil Kur'an’t
Tiirkge’ye terciime etmesini istemistir.

% Karatay, Topkap: Saray Miizesi Kiitiiphanesi Tiirkce Yazmalar Katalogu, 1, 9; Karabulut, Kayseri Rasid
Efendi Kiitiiphanesi Yazmalar: Katalogu, s. 126.
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Bu durumda ya bizim bilemedigimiz Tibyin adli ayr1 bir tefsir mevcut,

“

yahut da Ayintabi'nin tefsirinin dibacesinde zikredilen “...evvelen Tefsir-i
Tibydn Kadi Beyzavi'ye miitdlaamizin” seklindeki ifadelerinde bir tahrif

s6zkonusudur.

Soyle ki, Aymntabi'nin dibacede Tibydn Tefsiri'nin kaynaklarimni tasrih
ederken gecen bu ifadesi miistensih ve miirettiplerin dikkatsizligi sebebiyle
bir¢ok yazma ve buna bagli olarak matbu niishalarda tahrife ugramis ve bunun
sonucunda farkl sekillerde degerlendirilebilecek bir karisiklik ortaya ¢ikmustir.
Bir¢ok yazma ve matbu niishay: inceledigimizde Aymntabi'nin dibacede gecen

ifadelerinin su {i¢ sekilde gectigini gormekteyiz:

1. “...evvelen Tefsir-i Tibydn(,) Kadi Beyzavi'ye miitalaamizin kesreti ol-
magila anin Arabi ta’birinden hasil manay-1 serifi tabikatii'n-na’l bi'n-na’l

Tiirki'ye tebdil”+

2. “...evvelen Tefsir-i Tibydn’a ve Kadl Beyzavi'ye miitdlaamizin kesreti
olmagila anin Arabi ta’birinden hasil manay-1 serifi tabikatii'n-na’l bi'n-na’l

Tiirki'ye tebdil”4

3. “...evvelen Tefsir-i Tibydn'a miitdlaamizin kesreti olmagila anin Arabi

ta’birinden hasil manay-1 serifi tabikatii'n-na’l bi'n-na’l Tiirki’ye tebdil”+

Buna gore 1. maddeye baktigimizda “Tefsir-i Tibydn” lafzindan sonra bir
virgiil takdir edilip “Tefsir-i Tibydn” lafz1 el-Ezdi'nin tefsiri igin degil, bizzat
Ayintabi'nin te’lif ettigi eser icin kullamilmakta ve ana kaynak olarak Kadi

Beyzavi tefsiri gosterilmektedir.®® Yani burada ayrica “Tefsir-i Tibydn” diye bir

47 Terciime-i Tefsir-i Tibydn, Istanbul 1306-7/1889, 1, 3.

#  Ornegin Manisa [l Halk Kiitiiphanesi, nr. 4374; Siileymaniye Ktp., Esad Efendi, nr. 74, 22, Ayasof-
ya, nr. 82, 2, Hiisnii Pasa, nr. 109, 2?, Halet Efendi, nr. 16, 23

#  Mesela bk. Siileymaniye Ktp., Mihrisah Sultan, nr. 10, 2°, Esad Efendi, nr. 73, 22, Bagdatli Vehbi,
nr. 99, 2, Fatih, nr. 149, 2~ Fatih, nr. 151, 2¢, Hiisrev Pasa, nr. 12, 1°, Hamidiye, nr. 34, 27, IBB Ata-
tiirk Kitapligi, nr. K0470, vr. 3%; Manisa il Halk Kiittiphanesi, nr. 4375, 2¢; Terciime-i Tefsir-i Tibydn,
1296/1879, Kostantiniyye (1stanbul) : [Matbaa-i el-Hacc Izzet], I, 4.

% Muhtemelen buna istinaden Orhan Saik Gokyay bir kaynak belirtmeksizin “Beyzavi Tefsirinin
terciimesi olan Tefsir-i Tibyin’da ism-i 4zam hakkinda su bilgi verilmektedir” diyerek Tibydn Tefsi-
ri'nin Beyzavi tefsirinin terctimesi oldugunu iddia etmektedir. Gokyay, “Dede Korkut Destan-
larinda Islami Unsurlar”, a.g.d.,s.71.
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kaynak tefsirden bahsedilmemektedir. Buna gore Ayintabi el-Ezdi'nin et-Tibydn
fi Tefsiri’l-Kur’'dn'in1 terciime etmedigi gibi kanaatimizce Tibydn Tefsirinde
Ezdi’'nin eserini kaynak olarak da kullanmamuistir. 2. maddeye gore ise kaynak
olarak kullanilan tefsirler “Tefsir-i Tibydn” adli miiellifi mechtl bir tefsirle
Beyzavi'nin tefsiridir. 3. maddeye gore ise kaynak olarak kullanilan tefsir sade-
ce “Tefsir-i Tibydn”dir. Sayet 2. ve 3. maddedeki ifadeleri asil kabul edecek olur
isek bu durumda iginden ¢ikilmaz bir problemle kars: karsiya kaliriz. Soyle ki,
bir taraftan miiellif/miitercim el-Ezdi'nin “Tefsir-i Tibyin”in1 ana kaynak olarak
kullandigini ifade etmekte diger taraftan ise her iki eseri karsilastirdigimizda

boyle bir durumun olmadig: ortaya ¢tkmaktadir.

Sunu belirtmek gerekir ki elimizdeki mevcut Tibydn Tefsiri'nde ne Hidir
b. Abdurrahman el-Ezdi'nin ismi ne de ona ait olan et-Tibyan fi Tefsiri'I-Kur’dn’in

'

ad1 tam olarak gecmektedir. Sadece dibacede “...evvelen Tefsir-i Tibyin'a ve

7

Kadi Beyzavi'ye miitdlaamizin” veya “...evvelen Tefsir-i Tibyin Kadi Beyzavi'ye
miitdlaamizin” seklinde Tefsir-i Tibydn ifadesi ge¢mektedir. Bununla birlikte
Tefsir-i Tibydn'm miiellifinin kim oldugu hususunda da bir agiklama yoktur.
Kanaatimizce Aymntabi'nin Tibydn Tefsirinden bahseden kaynaklar onun
dibacede zikrettigi Tefsir-i Tibydn ifadesinden hareketle bu ifadeyi tefsir tarihin-

de gecen ismi Tibydn olan tefsirlere atfetmislerdir.

Biitiin bunlardan sonra vakiadan, yani eldeki mevcut Tibydn Tefsiri'nden
hareket edecek olursak realiteye en uygun olanin 1. maddede zikredilen ifadeler
-“...evvelen Tefsir-i Tibyin, Kadil Beyzavi'ye miitdlaamizin kesreti olmagila”-
oldugunu sodylemek miimkiindiir. Aksi takdirde var olan iskdli ortadan
kaldirmak miimkiin olmayacaktir. Buna gore “Tefsir-i Tibydn” lafzin1 el-Ezdi'nin
tefsiri i¢in degil, bizzat Aymtabi'nin te’lif ettigi eserin ismi olarak kabul etmek
ve ana kaynak olarak Kadi Beyzavi tefsirini kabul etmek,’! dibacede zikrettigi
“...Terceme-i Tibydn deyu tesmiye kilind1.” seklindeki ifadelerinde gegen “Ter-

ceme-i Tibydn” terkibini de “Kur’an’in terciime ve tefsiri” seklinde anlamak var

st Burada Kadi Beyzavi tefsirini ana kaynak olarak kabul etmemiz Ayintabi'nin onu dibacede ismen
zikrettigi icindir. Aymntabi Tibyin’da Beyzavi’den ¢ok Begavi’den faydalanmaktadir. Ancak Bega-
vi'yi dibacede zikretmemistir. Bu Osmanli miiellifleri arasinda sikga rastlanilan bir durumdur.
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olan igkali ortadan kaldirmak ve daha isabetli bir sonuca varmak igin

yapilabilecek en iyi yorum oldugu kanaatindeyiz.>

Zira asagida igerik karsilastirmasinda da goriilecegi iizere Ayintabi'nin
Tibydn Tefsiri'nin ana kaynaklarindan birinin Kadi Beyzavi'nin Envdrii’t-tenzil’i
oldugu agiktir. Yine dibacede zikredilen kaynaklar {izerinden gidecek olursak
Ayintabi’nin “miitalaamizin kesreti olmagila anin Arabi ta’birinden hasil
manay-1 serifi tabikatii'n-na’l bi'n-na’l Tiirki'ye tebdil” ifadeleriyle asina oldu-
gunu belirttigi tefsirin, Kadi Beyzavi'nin Enuvdrii’t-tenzil adli tefsiri olmasi
miiellifi mechul Tibydn Tefsiri olmasindan daha olasidir. $Soyle ki; Ayintabi
Mehmed Efendi uzun seneler medreselerde miiderrislik yapmistir. Bilindigi
tizere Kadi Beyzavi'nin Envidru't-tenzil adindaki eseri Osmanli entelektiielleri ve
din bilginleri arasinda en fazla okunan ve {izerinde en fazla ¢alisma yapilan
tefsirdir. Osmanli medreselerinde Zemahseri'nin el-Kessdf1 ile birlikte
ylizyillarca ders kitab1 olarak okutulan bu tefsir, Osmanli medreselerinin
vazgegilmez eseri olmustur.®® Dolayisiyla Aymntabi'nin Hdsiyetii Envdri’t-tenzil
li’l-Beyzdvi isimli zariyat stiresinden nas stiresine kadar Beyzavi tefsiri iizerine
yazilmis hasiyesini de goz oniine aldigimizda dibacedeki “miitalaamizin kesreti
olmagila” ifadeleriyle kastedilenin Beyzavi tefsiri oldugu ortaya cikar. Buradaki
“miitdlaamizin kesreti olmagila” ifadesi “daha 6nceden ¢oklukla miitalaa etti-
gimiz, asina oldugumuz” anlamina geldigi gibi “en ¢ok basvurdugumuz, kul-

landigimiz” anlamlarina da gelir ki sonug yine degismez.

Sayet Tibyin Tefsiri’ni illa da bir tefsirin terciimesi olarak kabul edecek
olursak Begavimin Me’dlimii’t-tenzil’inin, yahut Me’dlimii’t-tenzil ve Envdru’t-
tenzil'in ortak terciimesi olarak gormek realiteye daha uygun olacaktir. Sunu
belirtelim ki Ayintabi'nin Tibydn Tefsiri, terciimeye esas alindig1 soylenilen
Hidir b. Abdurrahman el-Ezdi'nin et-Tibydn fi Tefsiri’l-Kur’dn’ina ancak bir tefsi-

rin diger bir tefsire benzedigi kadar, yani herhangi bir tefsir diger bir tefsire

%2 Nitekim Kahveci de “Terceme-i Tibyin” terkibini “Kur’an’m terciime ve tefsiri” seklinde an-
lagilmas taraftaridir. bk. Kahveci, a.g.m., s. 64.

5 Uzungarsili, Osmanli Devletinin ilmiye Tegkilat1, s. 23, 28; Atay, Hiiseyin, Osmanlida Yiiksek
Din Egitimi, Istanbul 1983, s. 112-113; Omer Ozyllmaz, Osmanli Medreselerinin Egitim Programlari,
Kiiltiir Bakanlig1 Yayinlari, Ankara 2002, s. 42, 58, 178.
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tefsir olmas1 yoniiyle ne kadar benziyorsa o da o kadar benzemektedir. Zira
Tibydn Tefsiri'ne baktigimizda bu agik bir sekilde goriiliir. Her ne kadar bazi
ayetlerin tefsirinde kismi benzerlikler mevcutsa da bu durum her iki tefsirin de
ayru kaynaklar1 kullanmasindan kaynaklanmaktadir. Zird Ayintabi'nin oldugu
gibi el-Ezdi'nin kaynaklar1 arasinda da Me’dlimii’t-tenzil ve Envdru’t-tenzil bu-

lunmaktadir.

Ayintabi'nin Tibydn Tefsiri'ni, Hidir b. Abdurrahman el-Ezdi'nin et-
Tibydn fi Tefstri’l-Kur’dn’in1, Kadi Beyzavi'nin Envdru’t-tenzil'ini ve Begavi'nin
Me’dlimii’t-tenzil'ini karsilastirmali olarak inceledigimizde ortaya soyle bir so-
nug cikar: Ortalama bir oran verecek olursak Tibydin Tefsirinin % 60-65'i
Me’alimii’t-tenzil, % 25-30"u Envdru’t-tenzil, % 5-10"u da Tefsiru’s-Semerkandi ve
diger kaynaklardan terctime yoluyla derlenmis bir tefsirdir denilebilir. Ayintabi
tefsirin bas kisimlarinda biraz daha te’lif tarzinda bir¢ok kaynag: zikrederek
ayetleri daha genis manada tefsir ediyorsa da sonralar1 bu usulden vazgec¢mis
bliylik oranda Me’dlimii’t-tenzil, Envdru’t-tenzil ve kismen de Tefsiru’'s-
Semerkandi’den kendi tercihine gore seckide bulunarak terciime etme yoluna
gitmistir. Bunu yaparken genellikle meal kisimlar1 Envdru’t-tenzil’den terclime
edilirken Tibydn Tefsiri'nde bliyiik bir yer tutan kissalar, rivayetler, hadisler,
niizl sebepleri gibi hususlar ise Me’dlimii’t-tenzil’den terclime edilir. Zaman
zaman bunlarin tersi de olabilmektedir. Bu sebeple ayetleri parca parca terciime
ederken hangi tefsirde isine yarayacak malzeme varsa o kismini oradan alir,
bazen bir ayetin tefsirini Beyzavi'den bir ayetin tefsirini Begavi’den bir ayetin
tefsirini Semerkandi’den terciime eder. Bazen de bir ayetin yarisin1 Beyzavi'den

yarisini Begavi’den terciime eder.

Kimi zaman bu kaynaklarda bulunmayan ve halkin faydalanacagin dii-
siindiigii baz1 konulari da diger kaynaklardan ilave olarak nakleder. Ornegin
“En giizel isimler (el-esmdii’l-hiisnd) Allah"indir. O halde O'na o giizel isimlerle dua
edin.”>* mealindeki ayetin tefsirinde asil kaynak kitaplar olan Me'dlimii’t-tenzil,

Enviru’t-tenzil ve Tefsiru’s-Semerkandi’de Allah Teala’'nin doksan dokuz ismi

s Araf 7/180.
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oldugunu bildiren rivayetlere yer vermekle birlikte esmati'l-hiisna'nin hangileri
oldugu hususunda bir agiklama yapilmamistir.>® Ayintabi muhtemelen esmaii'l-
hiisnd’nin halk arasinda verildigi degeri bildigi icin bu kaynak tefsirlerde zikre-
dilmeyen Allah’in doksan dokuz ismini sayan Tirmizi’deki hadisi nakleder.
Bununla birlikte Tirmizi’deki hadiste sadece isimler sayilirken® Ayintabi her bir

ismin birer satirlik bir agiklamasini da yapar.s”

Tibydn Tefsiri bir tefsir oldugu kadar ayni zamanda icinde Tiirkge bir
meali de barmndirir. S6yle ki, Aymtabi'nin terciimeye kaynak aldig: tefsirler
Arapca oldugu icin haliyle iclerinde ayrica bir meal yoktur. Cogu kez ibareler
Arapga miiteradif kelimelerle tefsir edilir. Buna mukabil Tibydn Tefsiri Tiirkge
bir tefsir oldugu igin Ayintabi oncelikle bu Arapga tefsirlerden faydalanmak
suretiyle ayetlerin tefsiri terciimesini/mealini yapar, akabinde diger yorumlar:
ve rivayetleri terciime eder. Ornegin “O’nun isimlerinde sapiklik eden miilhidleri
birakin. Onlar yapmakta olduklarimin cezasina carptirilacaklardir.”%® mealindeki
ayetin tefsirini Me’dlimii’t-tenzil’den terciime eden Ayintabi (soyle der:) “Allah
Teala’nin esmasinda ilhad idenleri terk idin. Onunla murad misrikindir ki
Allah Teala’nin esmasin mahiye aleyhinden tahvil idiip onunla evsanlarin tes-
miye iderler, ziydde veya naksla... Esmaullahda ilhad idenler ahirette ol amel-

leri tizere ceza olunusirlardir.”5°
Begavi'nin ilgili metni ise sOyledir: stel; ijas 0,520 pa s "alel @ O galy 19,54 "

05,5 3" O shans 1515 e 0 g g gy 133035 @kl Us pmnd cade o Loe (a3 B

5 Ebli Muhammed el-Huseyn b. Mes'ud b. Muhammed b. el-Ferra el-Begavi,, Me’alimii’t-tenzil, Daru
taybe, Riyad 1409, III, 306-307; Kadi Nasiruddin el-Beyzavi, Enviru't-tenzil ve esrdru’t-te’vil (nsr.
Muhammed Abdurrahman el-Marasl), Daru ihyai't-tiirasi'l-Arabi, Beyrut trs., III, 43; Ebii'l-Leys
imamiilhiida Nasr b. Muhammed b. Ahmed es-Semerkand?, Tefsiru’s-Semerkandi, Darii'l-kiitiibi'l-
ilmiyye, Beyrut 1413/1993, I, 584.

s Muhammed b. Isa et-Tirmizi,, el-Cimiu’s-Sahih (nsr. Ahmed Muhammed Sékir), I-V, Kahire 1398-
1978, “De’avat” 83 {no:3507}.

¥ Ayintabi, Tibyan, 11, 119-122.

% A'raf 7/180.

% Ayntabi, Tibyan, 11, 123.

% Begavi, Me'dlimii’t-tenzil, 111, 307.
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Ornekte goriilecegi iizere Ayintabi oncelikle ayetin tefsiri terciimesi-
ni/mealini yapar, akabinde miilhidlerin kim olduguyla alakali diger rivayetleri
ve ne zaman cezalarini ¢ekeceklerine dair olan agiklamay1 mealin igine dercede-

rek ayeti terciime eder.

Bununla birlikte o terciimeye kaynak olan eserlerdeki kiraat farkliliklari,
sarf-nahiv kaideleri, istikak, hakikat-mecaz, liigavi anlam, umum-husus, i'caz,
itnab, istidre, intibak, bedi’ gibi belagatla ilgili konular1 terciimeye dahil etme-
mis, bu konularin tartisildig: boliimleri atlamistir. Uzun seneler miiderrislik
yapan ve Envdru’t-tenzil’e hasiye yazacak kadar mezklr konulara vakif olan
Ayintabi’nin bununla hedef kitlenin ihtiyaglarin1 g6z oniinde bulundurarak
halkin bu gibi hususlarla mesgul olmamasin1 amaglamis olmalidir. Bu sebeple
olsa gerek Kur’an-1 Kerim’in dil yapisi, belagat1 ve i’cdz yonlerini agiklamaya
oncelik veren Envdru't-tenzil'den yapilan terciime miktar1 rivayetlere ve
kissalara daha fazla yer veren Me’dlimii’t-tenzil’e gore daha smirhi kalmistir.
Hasili kelam terciimede hedef kitle olan halkin Kur’an’in manasini anlayabil-
mesi amacina matuf olmak iizere tamamen Ayintabi'nin tercihleri s6z konusu-

dur.

Ornegin Ayintabi, Kur'an ayetlerini muhkem ve miitesabih olarak tak-
sim eden Al-i Imran stiresinin 7. ayetinin tefsirinde ole uf we S dle S5 g 50"

oS ol e kismint Me'dlimii’t-tenzil’den terciime ederken "eutizs »fy" kismini ise
Enviru’t-tenzil’'den baslayip iki satir terciime ettikten sonra tekrar Me’dlimii’t-
tenzil’e doner ve uzunca bir pasaj oradan terclime yaptiktan sonra " sl 2l sl
46" kasmuni Envidru't-tenzil’den terciime eder; daha sonra ¢ opaf s & V) ab b oa Ly
" kismi igin tekrar Me’dlimii’t-tenzil’e doner ve ayetin terclimesini buradan

tamamlar.

“Ol Kur’an'in baz1 ayat: miibeyyenat-1 mufassalatdir ki ol ayetlerin her
birisi asl-1 Kur’an’dir ki ahkam anin tizre hamlolunur. (Me’dlimii’t-tenzil)
Ve ol Kur’an'in bazi ahar ise ayati miicmelatdir ki icmali veya zahire
mubhélefeti iciin aminla kasd olunan miittazth olmaz. illa tefahhus ve

nazar ile td ki anda ulemanin fazli zahir ola ve anin tedebbiiriinde
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ictihada hirslar1 ziyade ola. (Envdru’t-tenzil). Eger dintirse ki bir mahalde
muhkem ile miitesdbihin beyninde fark nedir? Halbuki mevzi-i aharda
“Kitabun uhkimet ayatiihii” deyu Kur’an'in kiillisi muhkem kilindi. Ve
mevzi-i dharda ise “Kitdben miitesabihen” deyu Kur'an'in kiillisi
miitesabih kilindi. Dintir ki amma anin kiillisi muhkem olmasiyla murad
anin kiillisi hakdir onda abes ve hezl yokdur. Amma anin kiillisi
miitesabih olmasiyla murad sidk ve hiisnde bazi1 bazina benzeyiibdiir.
Amma bu mahalde baz1 muhkem ve bazi miitesabih olmasiyla murad ne
oldugunda miifessirin ihtilaf itdiler. bn Abbas radiyallahu teala anh
eydiir ki muhkemat olan Stire-i En’amda " aSile a%; asa L g I glla3 g8 ' den
{i¢ ayet tamamina degindiir. Ve dahi anin naziri Stire-i Isra’da "l o8 5"
den bir nice ayetdir. Ve andan gayri ayetlerde miitesabihatla murad
stireler evailinde zikrolunan huréf-1 teheccidir. Miicahid ve Tkrime
eydiirler ki muhkemat ile murad haldl ve haram beyaninda olan
ayetlerdir. Ve miitesabihatla murad anin maadasidir ki hakikatte bazi
bazina benzer ve bazi bazini tasdik eder. “Onunla Allah sadece fasiklar
sapikliga diisiiriir.”s!, “Ve pisligi akletmeyenlerin iizerine kilar.”.®? Ve
dahi bunun emsali ayetler gibi. Denildi ki: Muhkem nasihdir ki aninla
amel olunur ve miitesabih menstihdur ki ana iman getiriliir. Veyahud
muhkemat nasih ve halal u haram ve hudiid ve feraiz ve dahi her i'tikad
ve her amel olunan ayetlerdir. Ve miitesdbihdat ise menstth ve
mukaddem ve muahhar ve emsal ve aksam ve dahi i'tikad olunub amel

olunmayan ayetlerdir...”®

Envidru’t-tenzil'in tercimeye konu olan kismi soyledir:

b sgdaad SR g Gasdily ) AUk Allas i Jlaay W guala iy ¥ Cdlaiae cilgilina JAl g
Lgude i giall o glall Jaaaaig W i B 1 gagian O Ao agua a dlajng plalall Juab

Begavi'nin Me'dlimii’t-tenzil’inin terciimeye konu olan kismi ise soyledir:

Bakara 2/26.
Yunus 10/10.
Ayintabi, Tibyin, 1, 234.
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O claSae G @Duaba i MclaSas Gl Ade QUSH dlde G5 A st s Algh
el MUl af At lina 7 gdagy sl b Cipatl) (e (BIAN e LgaSal AdlS calsad)
348 e GAY) 08 Jatna AT 48y alg s AT pan M AT calSal) (B dde Jany 3l 4l
o Latae GTAN JS Jra 2By Ajldilally aSaall o Lale (38 S 3 Ol Malglddat A
Ganl 035 I QR AT audaga (B Lgilidiia AS Alaa g MAdL] CuaSal GIS )1 1 JEE AT g g
Guag Joa Vg e A gl 3 JS o a1 dlasaa gL Jra Gua 8 Mgl LIS Eyaal)
LaSas duany Uala Jra g comndl by Gaually Gall B Ly dpdy dudany 31 ) Lgaldida g2 Jaa
A Gl Gp claSaal) lagis Al oy uls G JUBB (g elalal] Lilid g Tgliia dudary g
Yol ) B Jail il i B g alile oGy a e La i ) gllad JB M sl B ) ua R
Slae JBy o) Jilgl A gl digoa clgldiall JB Al Ade g V) Molyl V) ) gl
Gy Gal) B Lary dudany dpdy Agliie Al (g g Lag plallg JBal) 4 La pSaal) sda S
JU " Costing ¥ ) e Gua ol Jramg " " Coullaaldl] V) A Gy La g™ s et Al g8 Lidany Auany
Jary Y 4 Gl @A ¢ pedall dgliiiallg ¢ 4y Jary ) Falill pSaall 1 sl g dlaiall g oalid
ABla g Al G AN cilaSas 108 Lagie &) ay pube Gl 8 Aadh il o s A
Allial g 0 3509 datliay A4S guaia Cilgslidall g oAy Janyg 4y (g Lag Auail By 0ag2a g 4l jag
Sy Jar¥ g 4y (s La g Aaluadl g

Yukarida da ifade ettigimiz gibi Ayintabi terciimede dil tahlilleriyle ilgili
tartismalara yer vermez. Ornegin bu ayette Me'dlimii’t-tenzil’deki “muhkemat”
kelimesinin “ihkam” kokiinden geldigi, “uhar” kelimesinin “uhra” kelimesinin
¢ogulu oldugu ve munsarif olmamasinin nedeninin de “Umer” ve “Ziifer”
orneklerinde oldugu gibi “&har” kelimesinden cevrilmis olmasiyla ilgili
tartismalari terciimeye dahil etmez.

Tibydn Tefsiri'nin el-Ezdi'nin et-Tibydn'min terciimesi olmadigina dair en
bilemeyecegi ile ilgili hususta el-Ezdi'nin tam tersine bir goriis zikretmesidir.
Hidir b. Abdurrahman el-Ezdi miitesabih dyetlerin te’vilini yalmizca Allah’in

bilebilecegini savunarak 4w tizerinde dururken, Aymtabi 4w tizerinde dur-

lecegi goriistinii savunur. el-Ezdi “ilimde rasih olanlar”dan maksadin da Tev-

rat’la ilgili ilim sahibi olan Abdullah b. Selam ve ashabi oldugu goriisiinde iken

Ayintabi rasihlerin “ilmi 1kan edenler” oldugunu soyler. Miitesabih ayetlerin

Begavi, Me’alimii’t-tenzil, II, 10.
6 el-Ezdi, et-Tibydn, vrk., 46°.
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buna Ibn Abbas'in “Ben ilimde rustih sahibiyim yani miitesabihin te’vilini bili-
rim” ve Miicahid’in “Ben miitesabihin te’vilini bilenlerdenim” so6zlerini delil

getirerek soyle der:

“Halbuki miitesabihin te’vilini Allah Teala biliir ve ilimde rasihler biliir.
Ve ma’a zalik ana iman getiirdiik dirler. Bu manay1 te’yid iderki Ibn
Abbas radiyallahu anh’dan mervidir kim ol “Ben ilimde rasihlerdenim”
derdi. Yani miitesabihin te’vilini bilmesine ta’riz iderdi. Ve Miicahid ise
“Ben miitesabihin te’vilini biliirlerdentim” deyu tasrih iderdi. Amma ki
ekserlin indinde manasi, miitesabihin te’vilini ancak Allah Teala biliir ve
ilimde rasihler ana mii’'minleriz dirler. Ve ilimde rasih onlardir ki ilmi

ikan ideler. Bir haysiyetten ki ma’rifetlerine sek dahil olmaya. "¢
Me’dlimii’t-tenzil’ de ayet soyle tefsir edilir:

Jad Y oa alai B plalal) Gl Maladl B o gdd pllg A W) ALl alay Lagh: a4l gh
(B Gl ) Aalag g Al dalay 4liial) Jgli Of rin cilaal) gl Cogial g Algd B gl gllza B
MO AR (5% I e gl b JB 12 1Ay Ll 0 glRy" agale g ph g alall
O A Lagle A g e Gl OB 5909 <. Ll (ulild alall B g gd g soline Yla
qady ALl aley (ea Uls 3alaa g8 a0 calall B cpdal il e Ul iAW) oda b s
Al gl alay Lag" Algd Mie DS alg cciliiiud) gl "y gid 19" Adgd B gl gl o)) A1 g ASY
Qsiul Al g"s s Al aglie B oy 3l g By s Rdile g qaS (n ) I sa g A )
Tagale 155850 cpdl) an calall & o glalall of "alall B

el-Ezdi'nin tefsirinde ise ayet soyle tefsir edilir:

aie ) Ayl o o8 9 AN c@adl Al alay W () Y rag La g "M Y) AL gl alay La g

Adlaal g Al ¢ 2 e dgh ) BN 815 ale B o gidlaall () Maladl B ¢ gdl Sl oM Al
68@.‘!—“ gé ) giauy
Ornekte goriilecegi iizere Ayintabi bu ayetin tefsirinde kaynak kitap ol-

dugu iddia edilen Hidir b. Abdurrahman el-Ezdi'nin tefsirini degil, asil kaynak

olan Begavi'nin tefsirini esas almistir. Aymtabi'nin el-Ezdi'nin tefsirinden ter-

6 Aymtabi, Tibydn, I, 235.
& Begavi, Me'dlimii’t-tenzil, 11, 10.
8 el-Ezdi, et-Tibydn, vrk., 46°.



82

Istanbul Universitesi ilahiyat Fakiiltesi Dergisi, 35, 2016

clime yapmadig1 asikardir. Zira el-Ezdi'nin ele aldig1 konularla Ayintabi'nin
terctimeye konu ettigi kisimlar birbirine benzememektedir. el-Ezdi'nin tefsirin-
de dyet muhtasar bir sekilde tefsir edilmis, miitesabih ayetlerin te’vilini ilimde
rusiih sahibi olan alimlerin bilebilecegi goriisiiyle alakali tartismalara girilme-
mistir.® Buna mukabil Aymtabi'nin Tibydn Tefsirinde kaynak kitap olan
Me’dlimii’t-tenzil’de tartisilan konular biiylik oranda terclime edilmistir. Bir
farkla ki Me'dlimii’t-tenzil'de "ozt My kelimesindeki “vav”in atif veya isti'naf
(baslangig) vavi olduguyla ilgili uzunca tartigmalar1 ve alimlerin bu konudaki

goriislerini, "0 454" kelimesinin hal olduguna dair dil ile ilgili agiklamalar1 tefsirin

tamaminda oldugu gibi burada da terciimeye dahil etmeyen Ayintabi konuyu

ihtisar ederek terctime etmistir.

Yine Aymntabi Al-i Imran sGresinin 14. ayetinin bas tarafindan bir
kismini (obsed oo U o5) Envdru’t-tenzil’den, diger bir kismini (csdly st o)
Tefsiru’s-Semerkandi’den terclime ederken ayetin devamini (5jeall blally) ise

Enviru’t-tenzil ve Me'dlimii’t-tenzil’den terciime eder.”

“Nasa miisteheyat mahabbeti tezyin olundi. Ve am tezyin eden Allah
Teala’dir. Zira ki ef’al ve deva’iyi halk iden oldur. Ve an1 anlara tezyini
ibtila iglindiir. Veya ol anlarin sa’adet-i uhreviyyelerine vesile olsun
i¢lindiir. Kacan ki ol Allah Teala’nin raz1 oldig1 vech tizere ola. Veya ol
ta’ayyiise ve beka-i nev’e sebep olsun igiindiir. Veya ani tezyin eden
seytandir. Zira ayet-i kerime ma’riz-1 zemde varid olubdur.” (Envdru’t-
tenzil). “Nisadir ki anlarin fitnesi her seyin fitnesinden eseddir. Ve
evladdir ki anlarin sebebiyle insan halal ve haramdan mal cemine haris
olur. Hudtdullah1 muhafazadan kalur. Denildi ki evladimiz bize
fitnedir. Hayatlariyla meftlin ve mematlarina mahziin oluruz.” (Tefsiru’s-
Semerkandi). “Aailly calll a 3hilal) pLlEly” Ve altundan ve giimiisden
mal-1 kesirdir ki yiiz bin dinardir. Veya bir sevrin derisi dolusuncadir.

“Mukantara” ise “kanatir”i tekiddir. (Envdru’t-tenzil) Yani ol “kanatir”

©  el-Ezdi, et-Tibyin, vrk., 46°.
™ Ayintabi, Tibydn, 1, 238.



Enviru't-tenzil’deki “Ciibbai mubahla haram arasin ayirmistir.”, “Kintar keli-
mesinin fi'lal yahut fin'al vezninde olmasinda ihtilaf edilmistir. Mukantara tekit
igin kintardan alinmistir “bedretiin miibderetiin” s6zlerinde oldugu gibi.” sek-
lindeki kelam ve dil konularyla ilgili hususlar1 terciimeye dahil etmemistir.
Aym sekilde Me'dlimii’t-tenzil’den yaptig terclimede de ravileri zikretmemistir.
Diger orneklerde oldugu gibi burada da kaynak tefsir oldugu iddia edilen el-

Ezdi'nin ele aldi1g1 konularla Aymtabi'nin terciimeye konu ettigi kisimlar birbi-

Arpa, Aymtabi Mehmed Efendi'nin Tibyan Tefsiri: Te’lif mi Terciime mi?

muhassane muhkemedir””? Veya medftinedir. Veya mazriibe-i
menkiisedir ki derahim ve denanir olubdur. Veya muza’afedir. Kanatir

ii¢ olup mukantara dokuz olmasidir.” (Me’dlimii’t-tenzil)

Tgili tefsirlerin terciimeye konu olan kisimlari soyledir:

Waa B 1 gSagil agdl Lo planlg datlie i g Wilaw cilgidial) (of il ggedd) Gaa (il 05
@S98l 5 JlaBS AN A s g Cually il e ol Mad A gES Lgsagdi | gaal s
A g e ) Apudal Ay Ao S 1) Ay gAY Balaaad) ) Ay (1583 AT g 63U Ay Alal g
Theall O il (Bod a2 ra b V) G Clasdd) Uy psil) el () il (a
s pda G g St lf dila J8 g Sl Jlall Uil g ol sl Gl B slaiall pualiill g o el g
725 e B agd 43S 2slalt 4da 33 gaka 5 jlailall g Jladh i JSad 43f B Calidlg b

(98 Lguany Batall 5 il o ;B JUB g cAaSaall Liaaall sdllaiall JUB 15 jlailall"; Mas 4l g8
JBy « piliag arl e Cjla (i Adghiall Ay puaall sgand) JBy Alshaall olay JBy coany
733 § jlailall g ASNE HulaLANE (ddniaall ;o) )

el g ..o Ld) goan Al (e 131 plealll (Y pladlly Iy (il g oLl (o <l gl aa Gulil (5
Uyl sslasal) (g JB agda¥ Jlall gan (4 4y i) La 09 Baaly aged ATl & (sl
4 g3 a0 1 gila (i) g Lisind ) paile o) Alid

Ayintabi terciimeye konu olan ayetin tefsirinde kaynak tefsir olan

rine benzememektedir.”

71

72
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Ayintabi, Tibydn, I, 238. [Matbu niishada muhtemelen dizgi hatas1 nedeniyle “muhassane mahal-
dir” seklindedir. Ancak yazma niishada terciimeye kaynak olan Me’alimii’t-tenzil’deki (35! iuasi )

gibi “muhassane muhkemedir” seklindedir. vr. 263°.]
Beyzavi, Enviru’t-tenzil, 11, 8.

Begavi, Me’alimii’t-tenzil, I, 15.

es-Semerkandi, Tefsiru’s-Semerkandi, I, 250.

el-Ezdi, et-Tibydn, vrk., 47%; Ayintabi, Tibyin, 1, 238.
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Yine Bakara stiresinin bagindaki hurif-1 mukataa ile ilgili kismi isim zik-
rederek Me’dlimii’t-tenzil’den nakleden Ayintabi burada zikredilen rivayetlerin
tamamini terclime etmemis, bazi kisimlarimi ihtisar etmistir. “Me’alimii’t-
Tenzil’de eydur: HurGif-1 heca ki isbu stire ve sdir streler evvelindedir, mii-
tesabihatdandir ki Allah Tedld anin ilmiyle isti’sar idiibdiir. Kuran'in sirridur,
zahirine iman getiiriib ilmini Allah Teala’ya havale ideriz. A zikrin faidesi ana
iman talebidir. EbG Bekri's-Siddik (r.a.) eydur; “Her kitabda Allah Teala'nin
sirr1 vardir ve Kuran’da sirr1 stireler evvelindeki hur(if-1 hecadir. Denildi ki anin
her bir harfi Esmaullahdan bir ismin miftahidir. (Elif) Allah ve (Lam) Latif ve
(Mim) Mecid ismine miftahdir. Dinildi ki (Elif) Allah Teala’nin alaine ve (Lam)

litfuna ve (Mim) miilkiine isarettir."7

O g acdny B B et (00 el e gl 150 (3 slomdl 3y Sy 4T cdoleny oatl) JB " 41"
8y o DS JS 3 ikal) S ol JB e OLYY Gl U S75 Bty L J B ] L o) STy L all e o
JUy b ) plaie oAy cCialll aen) sin DUy B ) o Y AT 3 el B By el 0T OT 80 3 Ji

77 S oMy cailad g1y B VT G anS o et

el-Ezdi'nin tefsirine baktigimizda ise benzer bazi rivayetleri zikretmekle
birlikte daha farkl rivayetlerin zikredildigini de goriiyoruz. Aymntabi'nin zikret-

tigi baz1 ifadeler el-Ezdi'nin tefsirinde mevcut degildir.”

Son olarak tefsirin basindan, ortasindan ve sonundan birer 6rnek ver-
mek gerekirse Ayimtabi Fatiha sfiresinin on ii¢ kadar isminin tamamimn
Enviru’t-tenzil’den terciime eder.” Yine Kehf siiresinin Mekki oldugu, ayet
sayisi, ilk sekiz ayet ve dokuzuncu ayette bahsedilen Ashab-1 Kehf'le ilgili yak-
lasik bir buguk sayfa Enviru't-tenzil’den terclime edildikten sonra konuyu daha
da detaylandirarak Ashab-1 Kehf'in kimler oldugu hususunda Me’alimii’t-
tenzil’den yaklasik yedi sayfa terciime yapar.®Ayni sekilde Tebbet, Thlas, Felak

6 Aymtabi, Tibydn, 1, 26.

77 Begavi, Me'dlimii’t-tenzil, 1, 58.

% el-Ezdi, et-Tibyin, vrk., 672

7 Aymtabi, Tibydn, I, 6; Beyzavi, Envdru’t-tenzil, 1, 25.

% Aymtabi, Tibydn, 111, 2; Begavi, Me’dlimii’t-tenzil, V, 143-9; Beyzavi, Enviru't-tenzil, 111, 272-4.
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ve Nas sureleri de biiyiik oranda Me'dlimii’'t-tenzil ve Envdru’t-tenzil, kismen de

Tefstru’s-Semerkandi’den terciime edilmistir.s!

Yukaridaki Orneklerde goriildiigii {izere Ayintabi el-Ezdi'nin tefsirini
terclime etmedigi gibi kanaatimizce onun tefsirini kaynak olarak da kullan-
mamuigtir. Zird Aymntabi'nin Tibydn Tefsiri’'ni, Hidir b. Abdurrahman el-Ezdi'nin
et-Tibydn fi Tefsiri’l-Kur’dn’in1, Kad1 Beyzavi'nin Envdru’t-tenzil’ini ve Begavi'nin
Me’dlimii’t-tenzil'ini karsilastirmali olarak inceledigimizde bu durum agik¢a
goriiliir. Bu ¢alisma gercevesinde burada verilen 6rneklerin yeterli oldugu ka-

naatindeyiz.
IIL. Tibydn Tefsirinin Kaynaklar

Yukarida da ifade edildigi tizere Tibydn’a ciddi anlamda kaynaklik eden
Begavi'nin Me’dlimii’t-tenzil ve Beyzavi'nin Envdru’t-tenzil adli tefsirleridir.
Hemen belirtelim ki Tibydn Tefsiri'nin kaynaklarinin zengin oldugunu séylemek
bir hayli zordur. Tefsirde gergek anlamda kullanilan kaynak sayis1 birkag taneyi
gecmemektedir. Bir veya iki defa adi gecen eserler olmakla birlikte bunlar
kaynak olarak kabul etmek gercekten zordur. Biz su an elimizde bulunan
Ayintabi'nin Tibydn Tefsiri'ni esas alarak ona kaynaklik eden eserlerin kullanim
sikligina gore kisa bir tanitimini yaptigimizda soyle bir tablonun ortaya ¢iktiginm

goriiyoruz:

Stiphesiz Tibydn Tefsiri'nin ana kaynaklar1 arasinda en 6n siray1 Bega-
vi'nin Me’dlimii’t-tenzil'l alir. Ondan yararlanmada o kadar ileri gidilmistir ki, iki
tefsir birlikte okudugunda Tibydn, Me'dlimii't-tenzil'in muhtasar bir terciimesi
mahiyetinde goriintir. Tibydn Tefsiri'nde isim belirtilmeksizin Me’dlimii’t-
tenzil’den terciime/nakil yapilirken kaynak gosterilerek yapilan nakiller ancak

birkag tanedir.s?

Ayintabi'nin tefsirinin diger bir kaynag1 da Beyzavi'nin Envdru't-tenzil

adli tefsiridir. Osmanl ilmiye sinifi arasinda ve medreselerde en fazla okunan

8t Aymtabi, Tibyin, IV, 365-8; Begavi, Me’alimii't-tenzil, VIII, 581-601; Beyzavi, Enviru’t-tenzil, V, 345-
50; es-Semerkandji, Tefsiru’s-Semerkandsi, II, 525.
8 Aymtabi, Tibydn, 1, 26.
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tefsir olan Envdru’t-tenzil halk icin yazilan tefsirlere de kaynaklik yapmuistir.
Ayintabi tefsirinin 6nsoziinde de belirttigi gibi Beyzavi'nin tefsirinden oldukga
faydalanmistir. Ayintabi Envdru’t-tenzil’den nakilde bulunurken 6zellikle tefsi-
rin bas taraflarinda Beyzavi'yi isim olarak sik sik zikreder ve ona genellikle
“Kadi Beyzavi eydiir”, “Tefsir-i Kadi'de eydiir’, “Imam Kadi eydiir” gibi
lafizlarla atifta bulunulur.®* Daha sonra bu usiil terk edilerek isim tasrih edil-

meksizin Envdru’t-tenzil’den terciime yapilir.

Tibydn Tefsirimin ana kaynaklarindan biri de Ebii'l-Leys es-
Semerkandi'nin  Tefsirii's-Semerkandi/Tefsirii’l-Kur’dni’l-Kerim adiyla  bilinen
tefsiridir. Aynmi zamanda bir Tiirk alimi olan ve Imamii'l-Hiida diye sohret ya-
pan Ebii’l-Leys es-Semerkandi'nin tefsirinin Osmanlida farkl1 zamanlarda farkh
miitercimler tarafindan Tiirkge'ye terclimesi yapilmis,® Osmanli devletinde en
¢ok terciime edilen ve okunan tefsirin Semerkandi tefsiri oldugu séylenmistir.%
Ayintabi de diger Osmanli ulemas: gibi Semerkandi'nin tefsirine bigane kala-
mamuis, Tibydn Tefsiri'nin pek ¢ok yerinde isim tasrih etmeksizin ondan tercii-
mede bulunmustur.® Ayintabi'nin Me’dlimii’t-tenzil ve Envdru’t-tenzil’den sonra

en fazla kullandig1 kaynak Tefsirii’s-Semerkandi’ dir.

Ayintabi tefsirinin bas tarafinda sik sik Fahruddin Razi'ye de atifta bu-
lunur. Bunlar genellikle ilk yirmi sayfada yer alirken daha sonra hicbir sekilde
Réazi'nin ad1 gegmez. Genellikle “Imam Razi eydiir”, “Tefsir-i Razi'de eydiir”
gibi lafizlarla ondan nakilde bulunulur. Bazen Razi’den {i¢ dort sayfa birden

naklettigi de olur.®”

Bunlardan bagka Ayintabi bir yerde isim tasrih ederek “Imam Suy{ti’nin

itkin nam miiellefinden miitercemdir”# diyerek neshin cesitlerine dair

8 Aymtabi, Tibydn, 1, 18, 47.

8 Bu terciimelerin kiitiiphanelerde bulunan niishalarimin karma bir listesi igin bk. Mehmet Kara,
“Dogu ve Bat1 Tiirkgesinde Kur'dn Terciime ve Tefsirleri”, Diyanet Timi Dergi, c. 29, say1 3, Tem-
muz-Eyliil 1993, s. 30-32 (25-36).

& Abdiilkadir Inan, Kur'an-1 Kerim'in Tiirkce Terciimeleri Uzerine Bir Inceleme, Diyanet Isleri Bas-
kanlig1 Yaynlari, Ankara 1961, s. 16.

8 es-Semerkandj, Tefsiru’s-Semerkandi, 1, 250, 321, 1I, 525.

¥ Aymtabi, Tibydn, I, 19, 22, 23, 26, 28, 30.

88 Aymtabi, Tibydn, 1, 87.
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Suytti'nin el-Itkin fi uliimi’l-Kur’an’mdan alinti yapmistir.® Yine Suy(ti‘nin
ahkam ayetlerinin tefsirine dair olan el-Iklil fi istinbati’t-tenzil adli eserine de bir

kag yerde isim tasrih ederek atifta bulunur.*

Tibydn Tefsiri'nde ¢ok sayida hadis yer almaktayken hadis kaynaklar
agisindan oldukga zayiftir. Biitiin tefsir boyunca ismi belirtilen hadis kaynag:
yalnizca ii¢ tanedir. Bunlar, Ezkdr-1 Nevevi, Sahih-i Buhdri ve Siinen-ii ion
Mice’dir. Bu eserlere yapilan atif sayis1 da bir elin parmaklar: kadardir. Bir defa
Imam Buhér?®t, bir defa Siinen-ii Ibn Mdce®, bir kag defa da Ezkar-1 Nevev? zikre-
dilmektedir.”* Bir de bunlara ek olarak isim belirtmeksizin Allah’m doksan
dokuz ismini sayan Tirmizi’deki hadis nakledilir.** Bunlarin disinda adina atifta
bulunulan bir hadis kaynagina rastlayamadik. Tefsir rivayetlerinde oldugu gibi
hadisler de biiyiik oranda Begavi'nin Me'dlimii’t-tenzil ve Beyzavi'nin Envdru’t-
tenzil'inden senetler hazfedilerek aktarilmaktadir. Zira Tibydn Tefsiri bu tefsirler-

le karsilastirmali olarak okundugunda bu agik¢a goriilmektedir.

Tibydn Tefsirinde tasavvuf ve ahlakla ilgili kaynaklar arasinda isimleri

zikredilen eserler ise sunlardir:
Thyaii ulivmi’d-din: Tibyan'da Thya’dan genellikle imanla ilgili konularda
faydalanilir. Yapilan atif sayis1 onu ge¢memektedir.®® Ancak yeri geldiginde

uzun uzadiya (on sayfanin {izerinde) nakilde bulunur.

»  Celaleddin Abdurrahman es-Suyti, el-itkin fi uliimi’l-Kur’an (ngr. Mustafa Dib el-Buga), Daru ibn
Kesir, Dimagk 2000, II, 701-703.

% Aymtabi, Tibyin, 1, 22, 63, 165, 277; Celaluddin Abdurrahman es-Siiy(ti, el-Iklil fi istinbdti’t-
tenzil.(tah. Amirb. Ali el-Arabi), Darii'l-Endeliis el-Hadra, 1422/2002, 1, 292, 304, 396, 479-80.

% Tibydn Tefsirinde sadece bir defa “Imam Buhari eydiir” denilerek Allah’'in 99 ismini ezberleyenin
cennete girecegi hadisi nakledilir. Ayintabi, Tibyin, 11, 119.

2 “. yiyin igin fakat israf etmeyin...” (A'raf 7/31) ayetinin tefsirinde “Stinen-ii ibn Méace’de mezkur
hadistir ki” diyerek “Camimn her istedigi seyi yemen israftandir” hadisini nakleder. Ayintabi,
Tibydn, 11, 65.

% Aymtabi, Tibydn, I, 13, 26.

% Tirmizi, el-Camiu’s-Sahih, “De’avat” 83 {no:3507}.

% Aymtabi, Tibydn, 1, 32, 117, 349, 351, 11, 337.

% Aymtabi burada [hya’dan on iki sayfa birden naklederek Allah'in verdigi nimetlerin nasil kul-
lanilmast gerektigi hususunu agiklar. Aymntabi, Tibydn, 11, 337.
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Levdkihii’l-envdr: Abdiilvehhab es-Sa’rani'nin Levdkihii’l-enviri’l-kudsiyye
adli bu eserine birka¢ defa atifta bulunulur ve ondan bazi tasavvufi niikteler

aktarilir.”?

Bustinii'l-drifin ~ ve  Tenbihii’l-gdfilin:  Aymtabi  EbG’l-Leys es-
Semerkandi’nin tasavvuf ve ahlaka dair bu iki eserine zaman zaman atifta bu-

lunur.%

el-Futiihdtii’l-Mekkiyye: Tbnii’l-Arabi’'nin Kur’an’in tasavvufi yorumlarini

da iceren bu eserine Ayintabi zaman zaman atifta bulunur.”

Ayintabi'nin Tibydn Tefsirinde nadiren kullandig1 bazi eserler kaynak
vasfini tasiyacak nitelikte olmadigindan, bazilarnin da belirli bir kategoriye
girmediginden isimlerini vererek yetinelim. Ebti Hafs Siraciiddin Omer Ibnii’l-
Verdi (6. 861/1457 [?])'nin Haridetii’l-aciib ve feridetii’l-gardib'®, Sir’a'!, Menbdii’l-
Aadab'?. Tibyan Tefsiri’'nde atif yapilan bu kaynaklar terciimeye esas alinan eserle-
rin (Me’dlimii’t-tenzil, Envdru’t-tenzil, Tefsirii’s-Semerkandi) ilgili yerlerinde gec-

meyen, bizzat Ayintabi’nin basvurdugu kaynaklardir.
IV. Te’lif/Terciime Tarihi

Eserle ilgili problemlerden biri de te’lif/tercime tarihi ile ilgilidir. Tstis-
nasiz biitiin kaynaklarda tefsirin yazilis tarihi 1110/1698 olarak verilmektedir.
Ancak Aymtabi Mehmed Efendi’den Kur’an’i terciime etmesini isteyen Padisah
IV. Mehmed terclime tarihi olarak gosterilen 1698 yilinda hayatta degildir. O
1648-1687 tarihleri arasinda hiikiimdarlik yapmis ve 1693'de vefat etmistir.
Ayni sekilde Ayintabi Mehmed Efendi'yi tefsir dersleri icin Istanbul’a davet

7 Aymtabi, Tibydn, 1, 4,9, 11, 27, 111, 366.

% Aymtabi, Tibyan, I, 13, 27, 29.

»  Mesela “Rabbinizin magfiretine ve Allah’a kars1 gelmekten sakinanlar icin hazirlanmgs eni gokler ve yer
kadar olan cennete kosusun” (Al-i imran 3/133) ayetinin tefsirinde cennetin nerede olduguna dair bir
tartismada, cennetin felek-i miikevkeb ile felek-i atlas arasinda yaratildigi, felek-i miikevkeb’in
cennetin arzi felek-i atlas'in ise cennetin semasi oldugu yorumunu Futiihat'tan nakleder. Ayintabi,
Tibydn, 1, 290. Diger 6rnekler icin bk. II, 117, 123, 233, 1II, 301.

10 Aymtabi, Tibydn, 1, 13.

101 Aymtabi, Tibydn, 1, 348.

12 Aymtabi, Tibydn, 1, 349.
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eden dénemin Seyhiilisldami Minkarizade Yahya Efendi de 1073-1084 (1662-
1674) yillar1 arasinda Seyhiilislamlik yapmis ve 1088/1677 tarihinde vefat etmis-
tir. iddia edildigi gibi tefsirin yazilis tarihini 1110/1698 yili olarak kabul ettigi-
mizde ortaya bir problem ¢ikmaktadir. Bu durumda ya miiellif eserini bizzat
hiikiimdara takdim etmemis olur, ya da terciime tarihi yanhstir. Miiellif tefsirin
bir niishasimi hiikiimdara takdim ettigini tefsirinin dibacesinde bildirdigine
gore terclime tarihi yanlis olmalidir.’® Nitekim Eyiip Seriyye Sicilleri'ndeki bir
kayittan Ayintabi'nin Zilkdde 1072 (1662) tarihinde Istanbul’da oldugunu
anliyoruz.® Yine Sivas Sehri adli kitapta Aymtabi'nin Istanbul’da 1662-1669
yillar1 arasinda —ki bu tarih Ayintabi’yi Istanbula davet eden Minkarizade Yah-
ya Efendi'nin Seyhiilislamlik yaptig1 tarih araligina denk gelir- bulundugunu
yazar.!® Ayrica Kaynaklarda 12 Muharrem 1080 (12 Haziran 1669) tarihinde IV.
Mehmed’in aksam ve yats1 namazlar1 arasinda Seyhiilislam Minkarizade Yahya
Efendi'ye Beyzavi'nin Envdrii't-tenzil ve esrdrii’t-te’vil adli tefsirinden ders
verdirdigi ve bunu adet haline getirdigi ifade edilmektedir.’% Yine
Gurabzade'nin 1096’da (1685) te’lifini tamamladigy Ziibedii (Ziibdetii) dsdri'l-
Mevihib ve'l-Envdr adli tefsirinde Tibydn Tefsiri'ne atifta bulunmasi’ Tibydin
Tefsiri'nin bu tarihten 6nce yazilmis olmasini zorunlu kilar. Ayintabi'nin tefsirin

dibacesinde'® belirttigi tizere terctimeyi IV. Mehmet'in isteginin hemen akabin-

105 Aymtabi, Tibydn, 1, 4.

1 fstanbul kad sicilleri Eyiib (Havass-1 Refia) Mahkemesi 74 numarali sicil (H. 1072 - 1073 / M. 1661
- 1662) ( haz. Hiiseyin Kilig ... [ve te], Tiirkiye Diyanet Vakfi islam Arastirmalari Merkezi (ISAM),
Istanbul 2011 s. 289.

105 Nafiz-Uzungarsily, Sivas Sehri, s. 136-7.

16 Rasid Efendi, Tdrih-i Rasid, I, 161.

17 Gurabzade, Ziibedii (Ziibdetii) dsdri'l-Mevihib ve'l-Envdr, 1, 273. “Tibydn’da getirdi ki ehl-i Mekke
te’anniit tarikiyle Hazretten (Hz. Muhammed) ayat-1 Kur’aniyyeyi talep ederlerdi. Onun niiz{lii
miiteeheran olicek istihza edip derlerdi, “Nigiin katindan bir ayet insad etmezsin, nitekim
gayrilarini insa ettin. Pes izid celle celdlithGi bu ayeti miinzel edip buyurdu.” Alpaydin Os-
manlilarda Tiirkge Tefsir Gelenegi adli eserinde burada atif yapilan “Tibyan”in terciimeye konu
olan Hidir b. Abdurrahman el-Ezdi'nin et-Tibydn fi Tefsiri’l-Kur’dn adl1 tefsiri oldugunu soyliiyorsa
da (Alpaydin, a.g.e., 230) kanaatimizce burada atif yapilan el-Ezdi'nin degil, Aymntabinin
“Tibyan"1dir. Zira Gurdbzade nin naklettigi ifadeler el-Ezdi’den ziyade (bk. el-Ezdi, et-Tibydn, vrk.,
101?), Aymtabi'nin “Tibyan”inda mevcuttur. “Kacan miisrikine sen ayet getiirmesen dirler ki an
sen kendiinden ihdas itseydin. Kelbi eydiir: Ehl-i Mekke te’anniitlerinden Peygamberimiz sal-
lallahii teala aleyhi ve sellemden ayat getiirmesini isterlerdi. Teehhiir itse ani ittiham iderlerdi.
“Nigiin an1 kendiliginden ihdas ve insa itmezsin dirlerdi” (Aymtabi, Tibydn, II, 129).

18 Aymtabi, Tibydn, I, 3-4.
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de baslayip iki yilda tamamladigini g6z oniinde bulundurdugumuzda, tercii-
menin Ayintabi Mehmed Efendi'nin Istanbul’da bulundugu 1662-1669 yillari

arasinda yapilmis olmasi kuvvetle muhtemeldir.
Sonug¢

Sonug olarak belirtmek gerekirse kiitiiphane kayitlarindaki Terciimetii’t-
Tibydn, Terciimetii’t-Tibydn fi tefsiri’l-Kur’dn, Terceme-i Tefsir-i Tibydn, Terceme-i
Tibydn, Tibydn Tefsiri Terciimesi, Tefsir-i Tibydn, Tibydn gibi bir ¢ok isimle anilan
ve kaynaklarda ve kataloglarda degisik sahislara nisbet edilen Tibydn isimli

Tiirkge tefsirlerin tamami Ayintabi/Tefsiri Mehmed Efendi’ye aittir.

Incelememiz sonucunda Tibydn Tefsiri Hidir b. Abdurrahman el-Ezdi'nin
et-Tibydn fi Tefsiri’l-Kur’'dn adl1 tefsirinin terciimesi midir? sorusuna verilecek
cevap hayir olacaktir. Kanaatimizce Ayintabi el-Ezdi'nin et-Tibydn fi Tefsiri’l-
Kur’dn’ma tercime etmedigi gibi tefsirinde kaynak olarak da kullanmamuistir.
Ayintabi'nin Tibydn Tefsiri'nin Ezdi'nin et-Tibydn fi Tefsiri’l-Kur’dn adli tefsirinin
terctimesi oldugu seklindeki yanlis algiya oncelikle Ayintabi Mehmed Efen-
di'nin dibacede Tibydn Tefsirinin kaynaklarmi tasrih ederken ve te’lif ettigi

'

eserine isim verirken kullandig1 “...Terceme-i Tibydn deyu tesmiye kilindi.”

seklindeki ifadeleri sebep olmustur denilebilir.

Sunu belirtelim ki Aymtabi'nin Tibydn Tefsiri, terciimeye esas alindigi
soylenilen Ezdi'nin et-Tibydn fi Tefsiri’l-Kur’dn’ina ancak bir tefsirin diger bir
tefsire benzedigi kadar, yani herhangi bir tefsir diger bir tefsire tefsir olmasi
yoniiyle ne kadar benziyorsa o kadar benzemektedir. Zira Tibyin Tefsiri'ne
baktigimizda bu acik bir sekilde goriiliir. Her ne kadar bazi ayetlerin tefsirinde
kismi benzerlikler mevcutsa da bu durum her iki tefsirin de ayni kaynaklar
kullanmasindan kaynaklanmaktadir. Zird Ayimntabi'nin oldugu gibi el-Ezdi'nin
kaynaklar arasinda da Me’dlimii’t-tenzil ve Envdru’t-tenzil bulunmaktadir. Orta-
lama bir oran verecek olursak Tibydn Tefsiri'nin % 60-65'i Me’dlimii’t-tenzil, % 25-
30"u Enviru’t-tenzil, % 5'i de Tefsiru’s-Semerkandi ve diger kaynaklardan terciime
yoluyla derlenmis bir tefsirdir denilebilir. Sayet Tibydn Tefsiri'ni illd da bir tefsi-
rin terciimesi olarak kabul edeceksek Begavi'nin Me’dlimii’t-tenzil’inin, yahut

Me’alimii’t-tenzil ve Envdru’t-tenzil'in ortak terclimesi olarak gormek realiteye
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daha uygun olacaktir. Ayintabi tefsirin bas kisimlarinda biraz daha te’lif
tarzinda birgok kaynag1 zikrederek ayetleri daha genis manada tefsir ediyorsa
da sonralar1 bu usulden vazge¢mis biiyiik oranda Me’dlimii’t-tenzil, Envdru't-
tenzil ve kismen de Tefsiru’s-Semerkandi’den kendi tercihine gore seckide bulu-
narak terciime etme yoluna gitmistir. Bununla birlikte o terciimeye kaynak olan
eserlerdeki kiraat farkliliklari, sarf-nahiv kaideleri, istikak, hakikat-mecaz,
liigavi anlam, umum-husus, icaz, itnab, istidre, intibak, bedi’ gibi belagatla ilgili
konular1 terclimeye dahil etmemis, bu konularin tartisgildigi boliimleri at-
lamistir. Ayintabi bununla hedef kitlenin ihtiyaglarin1 géz oniinde bulundura-
rak halkin bu gibi hususlarla mesgul olmamasini amaglamistir. Bu sebeple olsa
gerek Kur‘an-1 Kerim'in dil yapisi, belagat1 ve icaz yonlerini aciklamaya &ncelik
veren Envidru’t-tenzil’den yapilan terciime miktar1 Me’dlimii’t-tenzil’e gore daha
sinurlt kalmistir. Hasili kelam terciimede hedef kitle olan halkin Kur’an’in ma-
nasini anlayabilmesi amacina matuf olmak iizere tamamen Ayintabi'nin tercih-

leri s6z konusudur.

Tibydn Tefsiri te’lif midir, terclime midir? seklindeki bir soruya Tibydn
Tefsiri'nin kaynak kullanimlar1 ve metodlar1 agisindan “te’lif” veya “terciime”
seklinde belirli bir kategoriye hasredilmis bir cevap verebilmek oldukca zor
goriinmektedir. O her ne kadar Osmanli tefsir tarihinde terciime tefsirler
kategorisinde degerlendiriliyorsa da durum tam olarak Oyle degildir. Tibydn
Tefsiri bir yoniiyle te’lif, bir yoniiyle terciimedir. Daha dogrusu terciime tarafi

daha agir basan “te’lif-terciime” karigimi bir eserdir.

O bir yoniiyle te’liftir; ¢linkii yukarida tefsirin kaynaklar1 kisminda da
agiklandig tizere Tibydn Tefsiri'nde kullanilan bazi kaynaklarin, terciimeye esas
alindig1 iddia edilen eserde kullanilmamis olmas: veya Ayintabi'nin terciimeye
esas alindig iddia edilen eserden sonra te’lif edilmis bazi1 kaynaklar1 kullanmasi
gibi hususlar goz oniine alindiginda Tibydn Tefsiri'ni sadece bir “terctime”den

ibaret saymak haksizlik olacaktir.

Bununla birlikte Tibydn Tefsiri'ni bir “te’lif” eser olarak kabul etmek de

gercekten zordur. O bir yoniiyle de terclimedir; zird iceriginin basat unsuru
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50zl edilen tefsirlerden terciime yoluyla elde edilmistir. Pek tabiidir ki iki sene-

de ciddi bir te’lif tefsirin ortaya gikmasi da pek miimkiin goriinmemektedir.

Netice olarak basta Tibydn Tefsiri olmak iizere ayni metodla te’lif edilen
Osmanli’daki bir ¢ok Tiirkge tefsiri kaynak kullanimlar1 ve metodlar: agisindan
“te’lif” veya “terctime” seklinde illa belirli bir kategoriye yerlestirmek yerine
onlar1 nev-i sahislarina miinhasir miistakil birer Tiirkge tefsir kabul etmek

vakiaya daha uygun goriinmektedir.
Kaynakca
Adivar, Adnan, Osmanli Tiirklerinde ilim, Remzi Kitabevi, Istanbul 1970.

Akifzade, Abdurrahim el-Amasi, Kitabii’l-mecmu’ fi'l meghiidi ve’l-mesmu’,

Millet Kiitiiphanesi (Ali Emiri Arabi), nr. 2527.

Alpaydin, Mehmet Akif, Osmanlilarda Tiirkce Tefsir Gelenegi, Istanbul
2016.

Altinsu, Abdiilkadir, Osmanli Seyhiilisldmlar:, Ankara 1972.

Arpa, Recep, Ayintibi Mehmed Efendi’nin Tibydn Tefsiri ve Osmanli Toplu-
mundaki Yorum Degeri, Bursa, uvU Sosyal Bilimler Enstitiisii, 2005

(Yaymnlanmamis Yiiksek Lisans Tezi).

"Ik Matbi Tiirkge (Osmanlica) Tefsir: Tibyan Tefsiri", Osmanli
Toplumunda Kur’an Kiiltiirii ve Tefsir Caligmalar: I (Ed. Bilal Gokkir v.dgr.), Istan-
bul 2011.

"Tibyan Tefsiri", DIA, Ankara 2012, XXXXI, 127-128.

Ayintabi Mehmed Efendi, Terciime-i Tefsir-i Tibyin, I-IV, Matbaa-i Amire,
Sirketi Sahafiye-i Osmaniye, Istanbul, 1306-7/1889.

Terciime-i Tibydn, Istanbul 1296/1879.

Bagdatli, ismail Pasa, Hediyyetii'l-rifin esmaii/l-miiellifin ve dsiru’l-
musannifin (nsr. Kilisli Muallim Rifat-ibnii’l-emin Mahmut Kemal-Avni Aktuc),
Milli Egitim Basimevi, Istanbul 1951-1955.



Arpa, Aymtabi Mehmed Efendi'nin Tibyan Tefsiri: Te’lif mi Terciime mi?

Tzahii'l-mekniin fi’z-zeyl ald Kesfi'z-zuniin an esdmi’l-kiitiib ve'l-

fiiniin (nsr. Kilisli Muallim Rifat-Serafeddin Yaltkaya), Istanbul 1972.

Begavi, Ebtit Muhammed el-Huseyn b. Mesud b. Muhammed b. el-Ferr3,
Me’alimii’t-tenzil, Daru taybe, Riyad 1409.

Beyzavi, el-Kadi Nasiruddin, Enviru’t-tenzil ve esrdru’t-te vil (nsr. Mu-

hammed Abdurrahmén el-Marash), Daru ihyai't-tiirasi'l-Arabi, Beyrut trs.

Bilmen, Omer Nastihi, Biiyiik Tefsir Tarihi-Tabakatii’l-miifessirin, Bilmen

Yayinevi, Istanbul 1974.

Birisik, Abdiilhamit, Osmanlica Tefsir Terciimeleri ve Hiiseyin Vaiz-i

Kasifi'nin Mevahib-i Aliyye’si, Islami Arastirmalar, XVII/1, Ankara 2004.

“Osmanli Déneminde Tiirkge Tefsirler, Baslangictan Giiniimii-

ze Tiirklerin Kur’an Tefsirine Hizmetleri”, Tebligler ve Miizakereler, Marmara

Universitesi ilahiyat Fakiiltesi, istanbul 2012.
Brockelmann, Carl, GAL, Leiden 1943-9.

Bursali, Mehmet Tahir, Delilii't-tefdsir, Necm-i istiklal Matbaasi, Istanbul
1325.

Osmanli Miiellifleri, Matbaa-i Amire, Istanbul 1333-1342.

Ciindioglu, Diicane, Matbii Tiirkce Kur'dn Cevirileri ve Kur'édn Cevirilerinde

Yontem Sorunu, II. Kur’an Sempozyumu, Ankara 1996.

Caliskan, Ismail, “Tefsiri Mehmed Efendi’'nin Tefsir-i Tibyan Adl Eseri-
nin Osmanli Dénemi Tefsir Faaliyetindeki Yeri ve Donemin Siyasi-Sosyal Yapisi

Igin Anlami1”, Osmanli Toplumunda Kur’an Kiiltiirii ve Tefsir Calismalari -1-, Istan-

bul 2011.
Develioglu, Abdullah, Biiyiik Insanlar, istanbul 1973.

el-Ezdi, Hidir b. Abdurrahman, et-Tibydn fi Tefsiri'I-Kur’dn, Nuruosmani-
ye Ktp., nr. 244.

Gaziantep il Yill1g1, 1968.

93



94

Istanbul Universitesi ilahiyat Fakiiltesi Dergisi, 35, 2016

Gokyay, Orhan Saik, “Dede Korkut Destanlarinda islami Unsurlar”,
Tiirk Dili Aragtirmalar: Yillig: Belleten, 1971.

Gurabzade, Ahmed Salih, Ziibedu dsdri’l-Mevihib ve’l-Envir, Riza Efendi
Matbaasi, istanbul 1292.

Hamidullah, Muhammed, Kur’dn’t Kerim Tarihi (trc. Salih Tug), Marmara
Universitesi Ilahiyat Fakiiltesi Vakfi Yayinlari, Istanbul 2000.

Hanifzade Ahmed Tahir, Asdr-1 Nev (nsr. G. Fliigel, Katip Celebi'nin Kes-

fii'z-ziiniin'un i¢inde), London 1838-53.

Inan, Abdiilkadir, Kur'én-1 Kerim'in Tiirkce Terciimeleri Uzerine Bir Ince-

leme, Ankara: Diyanet Isleri Baskanlig1 Yayinlari, 1961.
ip§irli, Mehmet, “Debbagzade Mehmed Efendi”, DIA, istanbul 1994.

Orhan lyibilgin, Ayntabi'nin Terciime-i Tibydn Tefsirinin Muhteva ve Metod
Bakumindan Degerlendirilmesi, (Doktora Tezi), Marmara Universitesi Sosyal Bi-

limler Enstitiisii, Istanbul, 2008.

“Ayintabi'nin Terciime-i Tibyan Tefsirinin Muhteva ve Metod

Bakimindan Degerlendirilmesi”, Sakarya Universitesi Ilahiyat Fakiiltesi Dergisi,

2014, cilt: XVI, say1: 29, s. 69-88.

Kahveci, Thsan, “Ayintabi'nin Terciime-i Tibyan Tefsirinin Muhteva ve
Metod Bakimindan Degerlendirilmesi” Baglikli Makalenin Elestirisi”, Sakarya
Universitesi ilahiyat Fakiiltesi Dergisi, 2015, cilt: XVIL, say1: 32, s. 63-64.

Karabulut, Ali Riza, Kayseri Rasid Efendi Kiitiiphanesi Yazmalar: Katalogu,
Kayseri 1982.

Karatay, Fehmi Ethem, Topkap: Saray Miizesi Kiitiiphanesi Tiirkce Yazmalar
Katalogu, I-1, istanbul 1961.

Kaya, Murat, Tanzimat'tan II. Mesrutiyet’e Kadar (1839-1908) Matbu Tiirkce
Kuran-1 Kerim Terciime ve Tefsirleri, stanbul, MU Sosyal Bilimler Enstitiisii, 2001

(Yaymnlanmamis Yiiksek Lisans tezi).



Arpa, Aymtabi Mehmed Efendi'nin Tibyan Tefsiri: Te’lif mi Terciime mi?

Kehhale, Omer Riza, Mu ‘cemii’l-miiellifin: teracimu musannifi’l-kiitiibi’l-

Arabiyye, Daru ihyai’t-tiirasi’l-Arabi, Beyrut 1957.
Keskioglu, Osman, Kur'dn-1 Kerim Bilgileri, Ankara 1989.

Kevseri, Muhammed Zahid, et-Tahririi’l-veciz fimd yebtegihi’l-miisteciz,

Mektebii'l-Matbtiati’l-Islamiyye, Halep 1993/1413.
Kut, Turgut, “Ali Ufki Bey”, DIA, Istanbul 1989.
Mardin, Ebiv’'1-Ula, Huzur Dersleri, istanbul 1956.

Miistakimzade, Stileyman Sadeddin, Devhatii’l-mesiyih (nsr. Ziya Kazicr),
Istanbul 1978.

Nafiz, Ridvan-Uzungarsil, Ismail Hakks, Sivas Sehri, Istanbul 1928/1367.

Niiveyhiz, Adil, Mu’cemii’l-miifessirin min sadri’l-Isldm hatta'l-asri’l-hddir,

Beyrut 1406/1986.
Ozcan, Abdulkadir, “Mehmed IV”, DIA, Ankara 2003.

Ozege, M. Seyfettin, Eski Harflerle Basilmg Tiirkce Eserler Katalogu, I-V, Is-
tanbul 1971-9,

Ozel, Ahmet, “Ayintabi, Mehmed Miinib”, DIA, Istanbul 1995.

es-Semerkandi, Ebii'l-Leys ImAmiilhiida Nasr b. Muhammed b. Ahmed,
Tefsiru’s-Semerkandi, Darii'l-kiitiibi'l-ilmiyye, Beyrut 1413/1993.

Suyti, Celaleddin Abdurrahman, el-Itkin ft ulitmi’l-Kur’dn (ngr. Mustafa
Dib el-Buga), Daru bn Kesir, Dimask 2000.

Stimer, Faruk, Eshdbu-I Kehf (Yedi Uyurlar), Istanbul 1989.
Siireyya, Mehmet, Sicill-i Osmdni, I-IV, Istanbul 1308-1315.

Tirmizi, Muhammed b. Isa, el-Cdmiu’s-Sahih (ngr. Ahmet Muhammed

Sakir), I-V, Kahire 1398-1978.

Ussakizade ibrahim Hasib, Ussdkizdde Tarihi (haz. Rasit Giindogduy),
Camlica Yayinlari, istanbul 2005.

95



96

Istanbul Universitesi ilahiyat Fakiiltesi Dergisi, 35, 2016

Uzungarsils, 1. Hakks, Osmanli Devletinin flmiye Teskilat:, Ankara 1988.

Osmanlt Tarihi, Ttirk Tarih Kurumu Yayinlari, Ankara 1995.

Yasaroglu, Macit, “Kur’an-1 Kerim'in Tiirkge Tercemelerinin Kronolojik
Bibliyografyas1”, Hamidullah, Muhammed, Kur'dn-1 Kerim Tarihi ve Tiirkce Tef-
sirler Bibliyografyas: (cev. Mehmet Sait Mutlu) iginde, Istanbul 1965.



Istanbul Universitesi [lahiyat Fakiiltesi Dergisi 35, (2016), 97-146

Th
IHLAS SURESI’NIN VACIP VARLIGIN TEK VE
BASIT OLUSU BAGLAMINDAKI YORUMU :
TAHKIKU’L-IHLAS LI-EHLI'L-IHTISAS
-TAHKIK&INCELEME-

— =
Dm0
— =

Ahmet Faruk Giiney*

Oz

ihlas stiresi, tefsir tarihi boyunca kelami ve felsefi agidan yorumlanan en 6nemli siirelerden
biridir. Bunun nedeni bu strenin Cenab-1 Hakk’'in zatindan, birliginden ve benzeri olmadigindan
bahsetmesidir. ihlas stiresi hakkinda bu cercevede yazilan miistakil tefsirler igerisinde Kemal b.
Muhammed el-Lari'ye ait olan Tahkiku'l-Ihlds li-Ehli’l-Ihtisds adli eser ise {islup ve meseleleri ele alis
bakimindan benzeri olmayan bir tefsirdir. Bu makalede diger miistakil siire tefsirlerinin ¢ogu gibi
yazma halinde bulunan bu eser kisa bir giris ve degerlendirmeyle beraber tahkik edilerek ilim

kamuoyunun nazarlarina sunulmaktadir.
Anahtar Kelimeler: [hlas Stiresi, Kemal b. Muhammed el-Lari, Kelami-Felsefi Tefsir.
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Abstract

The Commentary of Surah al-ikhlas in The Context of Being The Neccessary Existence
Both Unique and Simple: Tahkiku'l ihlas li-Ehli'l ihtisas - Critical Edition & Analysis

Throughout the history of Qur’anic exegesis the Surah al-Ikhlas on of the most imported
surah interpreted from the point of theological and philosophical outlook. This is because of the surah
mentions essence of God, and his unity and his uniqueness. One of the most imported separated
commentaries of the Surah al-Ikhlas that written from the point of theological and philosophical
outlook is Tahkiku'l-Ihlds li-Ehli’l-Ihtisis belongs to Kemal b. Muhammed el-Lari. In the article this

manuscript commentary is puplished. Also this article contained a brief introduction and evaluation.

Keywords: Surah al-Ikhlas, Kemal b. Muhammed el-Lari, Teological and philosophical

exegesis.

*Yrd. Dog. Dr., Kirklaareli Universitesi, ﬂahiyat Fakiiltesi, Tefsir Ana Bilim Dal1.
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Summary

It is known that the dispute between the philosophers and theologians -
who both accept an entity who prioritise the existence of the universe and who
ise also out of it and who is the creator of it- is over the attributes of this entity
and it is also known that the dispute with those who does not accept such an

entity is over the proofs of it.

The schools of thoughts which accept an “entity” on which the universe
depends and who is also out of this universe emphasise the proof, uniqueness,
simplicity of this entity rather than what it is or what it is not. And accordingly;
these are the subjects which are mainly emphasised in the theological and
philosophical explanations of Surah al-Ikhlas. But the language and the tone
used in these explanations differ depending on the point of view of the school

(theological, peripatetic, illumunative/sufistic) that is preferred by the exegeter.

In this case the seperate commentary of Surah el-Ikhlas named
“Tahkiku'l-Thlds 1li-Ehlil Ihtisas” by Kemaleddin Lari (d.955/1548-49) is the only
commentary of the Surah in which the uniqeness, simplicity of the God
almighty is presented together with the theological, philosophical and

illimunative points of view in a commentary.

The author presents the proofs about the existence and uniquness of god
upon which these three schools agree under the title of “The proofs about the
aims of the Surah al-Ikhlas” . Especially it is something rare to come across such
a style for the commentary of Surah al-Ikhlas in which the proofs of illuminative
understanding is mentioned together with the theological and philosophical

ones.

This can be seen as the reflection of the attitude and the style of
Celaleddin Devvani (d.908/1502) who is the teacher of the author over his

student.

And it should also be mentioned that one of other reasons for the usage
of such a style is the start of the approaching of these three schools in terms of

style and language with Fahreddin Razi (d.606/1210).



Giiney, ihlas Stresi'nin Vacip Varhgin Tek ve Basit Olusu Baglamindaki Yorumu :
Tahkiku'I-Thlas li-Ehli’l-Thtisas -Tahkiké&inceleme-

Throughout this article in which the publication of the commentary of
Lari is made; the information gained about the author will be presented, the
content will be defined and finally a short evaluation will be made about the
commentary. Our goal is submitting one of these commentaries most of which

is still a manuscript to the intersets of the scientific world.

% %k %

Eserin Tanitim ve Degerlendirilmesi

Alemin varhgmi onceleyen, onun diginda ve onu var eden bir
‘mevcudun’ oldugunu kabul eden filozoflarla kelamcilar arasindaki ihtilafin bu
varligin sifatlar1 konusunda oldugu, boyle bir varligi kabul etmeyenlerle olan
ihtilafin ise ispat konusunda oldugu malumdur.! Alemin disinda, alemin
varliginin kendisine bagli oldugu bir ‘mevcud’ kabul eden diisiince ekolleri ise
bu varligin ne oldugu ve ne olmadigin1 ortaya koymak admna daha ¢ok bu
varligin ispati, tekligi ve miirekkeb olmayisi, basit olusu gibi konular {izerinde
durmaktadirlar. Buna bagl olarak Thlas siiresinin kelami, felsefi yorumunda
agirlikl olarak {izerinde durulan konular da bu konular olmaktadir.? Ancak bu
yorumlarda kullanilan dil ve {islup miifessirin tercih ettigi ekoliin (kelami,

messai, israki/tasavvufi) bakis acisina bagl olarak farklilik arzetmektedir.

Bu baglamda Kemaleddin Lari'nin Tahkiku'l-Ihlds li-Ehlil Ihtisas adl
miistakil Thlas sresi tefsiri 6zellikle Cenab-1 Hakk’mn bir ve basit olusuyla ilgili
kelami, messai, israki bakis agisinin tefsir dolayiminda bir arada sunuldugu
yegane miistakil Thlas sfiresi tefsiridir.? Miiellif bu sekilde ii¢ biiyiik diisiince
cizgisinin ittifak ettikleri noktayla (varligi ve birligi) ilgili delilleri Thlas
stiresinin maksatlariyla ilgili burhanlar bashg: altinda bir arada vermektedir.
Ozellikle kelami ve felsefi ¢izginin yaninda israki anlayigin delillerinin
zikredilmesi Thlas siiresi tefsirinde pek goriilen bir {islup degildir. Bu durum

miiellifin hocast olan Celaleddin Devvani'nin (6.908/1502) tavrinin ve tarzinin

er-Razi, Fahreddin, Mefitihu'l-Gayb, Beyrut, Daru’l-Fikr, 1981, VII/141.

Bkz. Giiney, Ahmet Faruk, [bn Sina’dan Elmalili’ya hlas Suresi Felsefi Tefsir Gelenegi, -Bir Varlik Idraki-
nin Zemini Olarak Ihlas Suresi Tefsiri-, MU. SBE. Basilmamis Doktora Tezi, Istanbul 2008., s. 141 vd.

3 Miistakil Thlas stiresi tefsir bibliyografyast icin bkz: “Yazma [hlas Suresi Tefsirleri Bibliyografyasi”,
Tiirkiye Arastirmalar: Literatiir Dergisi, sy. 9/18, s. 275-302
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Ogrencisi lizerindeki yansimasi olarak goriilebilir. Ayrica bdyle bir iislup
kullaniminda hakikate ulastirdig1 diisiiniilen ti¢ farkli yolun ifade tarzlarmin
Fahreddin Ra&zi(6.606/1210) ile birlikte bir tsliip/dil gergevesinde birbirine

yaklasmaya baglamasinin da etkisi oldugu ifade edilmelidir.*

Lari'nin tefsirinin nesrinin yapildigi bu makalede miiellif hakkinda elde
edilebilen bilgiler verilerek eserin muhtevasi tasvir edilecek sonunda da tefsir
hakkinda kisa bir degerlendirme yapilacaktir. Amacimiz biiyiik bir boliimii
yazma halinde bulunan sfire tefsirlerinden birini daha ilim kamuoyunun

nazarlarma sunmaktir.
Miiellif

Tahkiku'I-Ihlds li-Ehlil Ihtisas adiyla telif edilmis Thlas stiresi tefsirinin hem
girisinde hem de telif kaydinda miiellifin adi Kemal b. Muhammed el-Lari
olarak gecmektedir. Biyografi kaynaklarinda tam bu adla ilgili bir bilgi
olmamakla birlikte bu zatin Celaleddin Devvani'nin (6.908/1502)
ogrencilerinden olan ve Devvani'nin el-Havrd ve’z-Zevrd adli risalesine serh
yazan Kemaleddin Hiiseyin b. Muhammed b. Fahr b. Ali el-Lari olmasi

kuvvetle muhtemeldir.>

fhlas stiresi tefsirinde Devvani’den bahsederken “iistad-muhakkik”
seklinde bahsederek onun igin 6zel dua ve niyazda bulunmasi, Allah’in birligi
konusunda ortaya koydugu israki delillerden birisini “dedi ki” biciminde
dogrudan ondan nakletmesi yine tistad-muhakkik diyerek dua ve niyazla onun
Tecrid Hagiyesine ve Tefsiru Sureti’l-Kafirun isimli tefsirine gondermede
bulunmas:1 biyografi kaynaklarinda Devvani'nin talebesi olarak bahsedilen
kisiyle bu tefsirin miiellifinin ayni kisi olma ihtimalini giiclendirmektedir. Bizim

kanaatimiz de bu yondedir.

Devvani'nin talebesi olarak kabul ettigimiz miiellifin hayat: hakkinda da

Devvani'nin el-Havrd ve’z-Zevrd adli risalesine serh yazdigi, Horosan’a gittigi ve

4 Bu iist/ortak dil igin bkz. Fazlioglu, thsan, Kayip Halka: Islam-Tiirk Felsefe-Bilim Tarihinin Anlam Kiiresi,
Istanbul 2014, s. 80-86, 139-145.

s Bagdath Ismail Pasa, Hediyyetu'l-Arifin: Esmau’l-Miiellifin ve Asiru’l-Musannafin, (trc. Kilisli Rifat
Bilge; (tsh. ibniilemin Mahmud Kemal inal, Avni Aktug), Ankara, Milli Egitim Bakanligi, 1955, 1/317.
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orada 955/1548-49’da 6ldiigliniin disinda bagka bir bilgi bulunmamakta, serh ve
hasiyeleri ile meshur bir alim olan Molla Muslihuddin Muhammed b. Salah b.
Celaleddin el-Lari (6. 979/1572)nin onun talebesi oldugu ifade edilmektedir.6

Bibliyografik kaynaklarda Larinin eseri olarak sadece hocas1
Devvani'nin el-Havrd wve'z-Zevrd adli risalesine ait bir serhi oldugu
zikredilmektedir. 7 Miiellifin kaynaklarda ismi geg¢gmeyen iki eseri daha
bulunmaktadir. Birincisi tasvir, tahlil ve tahkikini yaptigimiz Tahkiku'l-Ihlds li-
Ehli’l-Ihtisds isimli ihlas stiresi tefsiri; ikincisi tefsir risalesinde [vr. 53b]

913/1508’de yazildig: belirtilen Risaletu Tahkiku’t-Tevhid isimli eserdir.?
Tefsir: Tahkiku'l-Thlas li-Ehli’l-Thtisas

Eser, miiellif Lari tarafindan “muhakkik ariflerin seyyidi, miidekkik
alimlerin senedi” olarak nitelendirilen ve Hz. Peygamber’in (s.a.) soyundan
geldigi metinde zikredilen {invanlarindan anlasilan Abdiilbaki adinda -biiyiik
ihtimalle bir sGfi biiyiigi olan- bir kimseye ithafen 27 Rabiulevvel 914
Carsamba (26 Temmuz 1508) tarihinde yazilmistir.[vr.3a] Ancak bu zatin kim

olduguyla ilgili tasavvufi tabakat kitaplarinda bir bilgiye rastlanilamamaigtir.®

Ancak metinde yer alan “el-emir zahiren li’s-siyadeti/Zahirde yonetici
emir olan” &viicli ifadeden eserin kendisine ithaf edildigi zatin emir/vezir olma

ihtimalini akla getirmektedir. Lar sehrinin 1508’de Safeviler'e baglandig1 ve

¢ Bkz. Katip Celebi, Kesfu'z-Zuniin an Esami’l-Kutub ve'l-Funfin;( tsh. M. Serefettin Yaltkaya, Kilisli
Rifat Bilge), Ankara, Milli Egitim Bakanlhigi, 1941, 1/862, 11/957; Bagdatl Ismail Pasa, Hediyyetu'l-
Arifin, 1/317; Atal, Nevizade Ataullah Efendi, Haddiku'l-Hakdik fi Tekmileti’s-Sekaik, Matbaa-i amire,
Istanbul, ty. s. 169, Hansari, Muhammed Bakir b. Zeynelabidin b. Cafer, Ravzatu'l-Cenndt fi
Ahvdli’l-Ulemd ve’s-Sdddt, (thk. Esedullah 1smailiyyan), Kum, 1390, 1I/244; Kehhale, Omer Riza,
Mu’cemu’l-Miiellifin: Teracimu Musannifi'l-Kiitiibi'l-Arabiyye, Miiessesetu’r-Riséle, Beyrut, 1414/1993,
1/640; Ramazan Sesen, Cevat Izgi, Cemil Akpmar, Filrisu Mahtutati Mektebeti Kopriili =Kopriilii
Kiitiiphanesi Yazmalar Katalogu, islam Tarih, Sanat ve Kiiltiir Aragtirma Merkezi (IRCICA), Istanbul,
1986/1406, 1/400; Anay, Harun, Celaleddin Devvini, Hayati, Eserler, Ahlik ve Siyaset Diistincesi, Istanbul
Universitesi Sosyal Bilimler Enstitiisti, (Basilmamis Doktora Tezi), Istanbul 1994, s. 106-107.
Katip Celebi, Kesfu'z-Zuniin, 11/957. Devvani'nin bu risalesinde Kelamci, filozof ve siifilerin mebde
ve meadla ilgili goriislerini Israki bakis agisindan tenkide tabi tutmaktadir. Lari'nin bu serhinin
Kopriilii Fazil Ahmed Pasa Kiitiipnanesi Nr. 820’de bir niishasi vardir.
¢ [slam Aragtirmalari Merkezi (ISAM)'nin veri tabaninda ve Siileymaniye Kiitiiphanesi'ndeki veri
tabanlarinda yaptigimiz taramalarda boyle bir niishanin kaydina rastlanamamustr.
® Msl. Safiyyuddin Ali, Resdhat A’ynu’l-Haydt, Beyrut, 1971; Zeyniiddin Muhammed el-Miinavi, el-
Kevikibu'd-Durriyye fi Teracimi’s-Sdddti’s-Sufiyye I-V, (thk. Muhammed Edib el-Cadir), Beyrut t.y.;
Abdiilvehhab b. Ahmed b. Ali Sarani, et-Tabakitu'l-Kiibrd I-1I, Kahire 2005.

~
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eserin de bu sehirde ayni yil kaleme alindig1 g6z oniine alindiginda metinde
emir olarak zikredilen bu zatin, Sah [smailin kumandanlarindan Emir
Abdiilbaki olmasi'® zayif da olsa ihtimal dahilinde goriilebilir. Fakat metnin
kendisinde de goriilebilecegi gibi 1508'den sonra Lar'in Safevilere baglanmis
olmasina ragmen ' miiellifin eserinde siilife dair herhangi bir atif ne

kaynaklarinda ne de metinde yer almaktadir.
Eserin Muhtevasi

Eserin iki ana boliimden olustugunu sdyleyebiliriz. Birinci boliim, Thlas
stiresinin klasik beyani tefsir metoduna uygun olarak 19 varak kadar siiren
tefsirinden olusmaktadir. Burada miiellif siirenin sebeb-i niizuliine dair
agiklamalarda bulunur, lafizlarin ve terkiblerin dil bakimindan ifade ettikleri
anlamlar1 ortaya koyar. Aciklama ve yorumlarini kelime ve ifadelerin dilsel
tahlilleri {izerinden gerceklestirir. Bu yorumlarma o6zellikle “ehad” kelimesini
acgiklarken “bazilar1 dedi ki” veya “tevil ehlinden olan muhakkiklerin bazis
dedi ki” ifadeleriyle tasavvufi (vahdet-i viicud) anlayisa uygun aciklamalar1 da

ilave eder.[7a-8a]

Eserin ikinci boliimii tefsirin en Onemli ve uzun kismini tegkil
etmektedir. Strenin biitiinline dair beyani wusulle yaptig1 tefsirini
tamamladiktan sonra Larl, “IThlas Stiresinin maksadlarna ait burhanlarla ilgili
ek” (Tezyil fi Ikameti’l-Berdhin ald Mekasidi Hazihi's-Siireti’l-Kerime) baghg1 altinda
stirenin dort ayetinin ifade ettigi temel manalarla ilgili kelami, felsefi ve israki
delilleri bu anlayislara gore zikreder. Bu boliim tefsirin en uzun boliimiinii
(19b-69b aras1) olusturmaktadir. Miiellifin bu boliimde ispatini ortaya koydugu
anlamlar, tefsirin ilk boliimiinde dilsel bakimdan agikladig1 anlamlardir. Bir

anlamda burhani delillerini beyani deliller {izerine kurmus oldugu sdylenebilir.

10 Bu kisi Caldiran muharebesinde Sah Ismail'in ordusunun merkezi kuvvetlerini komuta eden
emirlerindendir: bkz. Hasan-i Rumlu, Ehsanu’t-Tevdrih, (ed. Charles Norman Seddon), Oriental Insti-
tute, 1931. s. 146.

1 Riza Kurtulus, “Laristan”, TDV Islam Ansiklopedisi (DIA), XXVII/104.
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Tezyil bolimii burhanlara dair dort fasil, ikinci fasla eklenen tevhid
bahsi ile stirenin isimleri, lakablar1 ve faziletine dair rivayetlerin derlendigi bir

hatime’den olusmaktadir. Tezyil kisminin icerigi su sekildedir:
TEZYIL
I. FASIL (Ehad: Nefy-i sirket ve’t terekkiib)
1. Kisim (Nefy-i sirket)
I. Tarik: Miitekellimtn
II. Tarik: MiitekellimGn
III. Tarik: Hukema-i messaiyytn
IV. Tarik: Hukema-i megsaiyytin
V. Tarik: Hukema-i israkiyytn
VI. Tarik: Miinasib li-Tarik-i hukema-i israkiyyan
2. Kisim (Nefy-i terekkiib)

Tahkik: Aksamu’t-Tevhid
Tekmile: Aksamu’t-Tevhid

II. FASIL: (Allahu’s-Samed: el-Maksud fi'l-havaic, La cevfe leh/Emles)
1. Meslek: (el-Maksud fi'l-havaic)
2. Meslek: (La cevfe leh/emles)

III: FASIL: (Lem yelid ve lem yiiled/Imtinau cismiyyetihi)

IV. FASIL: (Ve lem yekun lehu kiifiiven ehad/Nefyu’l-miimaseleti fi'z-zat)

HATIME
I. Fasil: (Esma ve’l-Elkab)

II. Fasil: (Fezailu’s-stire)
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Birinci fasil Thlas stiresinin ilk ayetinin (Kul huve’llahu ehad / De ki: O,
Allah, birdir) ifade ettigi anlamin yani Allah’in ullihiyetinde bir
ortaginin/ortakligin olmadigi, zatinda terkibin bulunmadig: (nefy-i sirket ve't-

terekkiib) anlamina uygun olarak iki kisma ayrilmistir:

Birinci kisim vacibu’l-viicud’un birden fazla olamayacag, tek olduguna
dair serdedilen nazari delillerdir. Bu konudaki burhanlar1 dnemine binaen
miiellif nazar ehli olarak ifade ettigi {i¢ farkli anlayis (Miitekelim@n/Kelamcilar,
Messaiyytin/Messai filozoflar, i@rakiyyfm/i@raki filozoflar) agisindan iki ayr1
delille ortaya koymus, toplamda alt1 delil zikretmistir. Burada zikrettigi her
delil igin yapilabilecek itirazlar1 serdetmis ve ilgili itirazlara kendisi cevap

vermistir.

Ikinci  kissm  sfirenin  ilk  Ayetinden  anlagilan  Allah'in
birligine/ehadiyyetine dair diger bir anlamin delillendirilmesiyle ilgilidir: O da
Zat-1 ultthiyet’in mutlak olarak herhangi bir terkipten miinezzeh olmasidir. Lari

burada, ayetten kastedilen anlam1 delillendirme sadedinde sdyle sdyler:

“Huvellahu Ehad”, yani Vacibu'l-viicud'un zatinda clizlerden
kaynaklanan ne zihni ne harici herhangi bir kesret yoktur. Sayet oyle olsaydi
varliginda kendi disinda olan bir ciize muhtag olurdu. Varliginda bagka bir seye

muhtag olan ise miimkindir, li-zatihi vacip olamaz.[37a]

Kemaleddin el-Lari, adeti oldugu sekilde bu konudaki itirazlar1 ve
cevaplar1 ortaya koyduktan sonra tevhidin mertebelerine dair biri Tahkiku't-

Tevhid digeri Tekmile baghklarin tasiyan iki ayr1 agiklamada bulunur.

Tahkiku’t-Tevhid boliimiindeki aciklamalarini meshur stifi Ebu Ismail
Abdullah b. Muhammed el-Ensari el-Herevi (6.481/1089)ye ait olan Mendzilu's-
Sairin adli eserin tevhid babindaki ifadeleri iizerinden yapar. Aciklama ve
izahlarinda ise Abdurrezzak Kéasani (6.730/1329)'nin mezkur eser iizerine olan

serhinden faydalanir.

Lari, Tahkiku't-Tevhid bashgr altindaki aciklamalarimi tevhidin tenzih
anlami iizerine ve tasavvuf erbabima gore yapmaktadir. Buna gore asagidan

yukariya dogru tevhid {i¢ tiirlii olmaktadir: Mukallidlerin tenzihi (tevhid-i
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amme/miibtedi), nazar ehlinden(ukaladan) kelamcilarin ve filozoflarin tenzhihi
(tevhid-i hassa/miitevassit), muvahhid ariflerin tenzihi (tevhid-i hassatu’l-
hassa/miinteha).[40b] Miiellif bu aciklamalar: sadedinde durdugu tarafin daha
dogrusu meylettigi tarafin irfani taraf oldugunu gosterircesine ulemanin
tevhide dair biitiin sdylediklerinin noksanlikla malul oldugunu, tevhid ve diger
makamlarin ancak zevk ve vicdan ile idrak edilebilecegini ifade etmekte [41a,
47b] kelamcilarin ve filozoflarin tevhidinin netice itibariyle ammeye (halka ait

tevhid) icine dahil oldugunu sdylemektedir.[43b]

Muhammed el-Lari, Tekmile bolimiinde tevhidin ikinci kismina dair
olan agiklamalarini “tevhid nisbetinin kendisinde vaki oldugu seye gore” yapar
ki bu da tevhid-i efal, tevhid-i sifat ve tevhid-i zattir. Lari’nin bu bolimdeki
acgiklamalar1 da stfiyenin biiyiik ¢cogunlugunun kabul ettigi goriislere uygun
olarak yapmasmna karsin burada onceki kisimda yapmadig: bir seyi yapar ki o

da bu kisimda ifade ettigi goriislere uygun burhani deliller serdetmesidir. [53a]

Miiellifin hakikate ulasma bakimindan hangi yontemi Onceledigi
sorusunun cevabini tevhid bahsine dair agiklamalar1 iginde bulmak
miimkiindiir ki o da irfani yonelimdir. Ancak denilebilir ki bu egilimini hem
beyan hem de burhan {izerine bina ettmektedir. Ciinkii 6nce ayetlerin dilsel
anlamlar1 agiklanmakta daha sonra bu anlamlara dair burhani deliller
serdedilmektedir. Burhani/nazari bilginin ise orta seviyede oldugunu, hakikate
vasil olmada, Hakk’1 bilmede yeteresiz oldugunun ifade edilmesiyle de irfani

bilgi en {ist seyiyeye yerlestirilmis olmaktadir.

ikinci fasil’da Thlas stresinin ikinci ayeti olan “Allahu’s-samed/Allah
sameddir”in ifade ettigi anlamlara dair burhanlara yer verilmektedir. Lari,
burada da getirdigi delilleri kelimelerin ifade ettigi dilsel anlam {izerine bina
eder. Buna gore “samed” kelimesinin liigatte ifade ettigi {i¢ anlam (1. Her seyde
kendisine yonelinen, 2. Batri (boslugu) olmayan, 3. Kendisinden bir sey
¢ikmayan veya kendisine bir sey dahil olayan diiz tas) Allah teala igin
diisiiniildiiglinde iki esas anlama indirgenebilmektedir: 1. Biitiin mevcudat her
tlirlii ihtiyac: igin sadece O'na yonelir. 2. Allah'in bagka varliklarin tesir ve

infialinden, her tiirlii teceddiid ve tagayyurdan uzaktir. O'nun hakkinda bu gibi
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durumlar miimtenidir. Dolayisiyla Lari de bu fasildaki iki anlamin isbati igin
getirecegi burhanlari iki meslek bagligr altinda serdeder. Bu fasilda Lari tamamen

nazari bakis agisiyla hareket etmis bu bahiste irfani ¢izgiye yer vermemistir.

Ugiincii fasil Thlas stiresinin dordiincii ayetiyle (Lem yelid ve lem yiiled/O,
dogurmadi ve dogurulmadi) ilgili burhanlarla alakalidir. Allah teadlanin daha
onceki fasillarda zihnen ve haricen miirekkeb olmadigina dair getirilen
burhanlara uygun olarak burada dogur[tmak ve dogurulmak gibi cismin
ozelligi olan durumlardan uzak olusunda dair burhanlar zikretmistir. Lari
burada bes burhan zikreder. Ug tanesi ayetin biitiiniine dairdir. Diger ikisinden
biri ayetin ilk climlesiyle (lem yelid) digeri son ciimlesiyle (ve lem yiiled) ilgili

burhanlardir.

Dérdiincii fasil Thlas stiresinin son ayetinin (Ve lem yekiin lehii kiifuven
ehad/O'na bir denk de olmads) ifade ettigi anlama dair burhanlardir. Muhammed
el-Larinin  burada  ortaya ortaya koydugu  burhanlar  zattaki
benzerligi/miimaseleti nefy igindir. Kendisi bu yolun Esari’nin, onun
takipgilerinin, Hasan-1 Basri’nin ve messal hukemanin yolu oldugunu ifade
etmeyi de ihmal etmez. [66a] Ciinkii bu anlayisa gore ister miimkin ister vacip
olsun her varlik zat bakimindan birbirinden ayrilmakta, hakikatleri arasinda bir

ortaklik (isimler ve hiikiimler hari¢) bulunmamaktadar.

Hatime kismi iki fasil olup ilkinde Thlas siiresinin isim ve lakablar

ikincisinde ise stirenin faziletine dair rivayetlere yer verilmektedir.
Eserin Kaynaklar1

Lari'nin tefsiri kaleme alma amaci ihlas stiresi'nde ifade edilmek istenen
sey (stirenin gayesi olan anlamlar) icin nazari deliller serdetmektir. Miiellif bu
amacma uygun olarak pek cok kaynak kullanmaktadir. Kelami, felsefi ve
tasavvufi kaynaklar arasinda Ibn Sina (6. 428/1037)'mun el-Isdrat ve’t-Tenbihdt i,
Seyyid Serif Ciircani (6. 816/1413)'nin Serhu’l-Mevikif1, Fahreddin er-Razi
(6.606/1210)'nin Nihdyetu’l-Ukill'u ve Serhu’l-Isdrdt’s, Amidi (6. 631/1233)'nin
Ebkdru’l-Efkdr’i, Stihreverdi (6. 587/1191)'nin Hikmetu'l-Isrdk’s, Herevi (6.
481/1089) nin Mendzilu's-Sdirin’i, ibnu’l-Fariz (6.632/1234)'1n Divan’t sayilabilir.
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Tefsir kaynaklar1 arasinda oOzellikle Zemahseri (6. 538/1144)'nin el-
Kessdf1, Fahreddin Razi'nin Mefdtihu'l-Gayb’i, Nisabtri (6. 730/1329 [?])'nin
Gardibu’l-Kur’an’t  Hazin el-Bagdadi (6. 741/1341)nin  Liibdbu't-Tevil’i

sayilmalidir.

Hadis kaynaklar1 arasinda ise imam Malik (6. 179/795)'in Muvatta,
Ahmed b. Hanbel (6. 241/855)'in Miisned’i, Tirmizl (6. 279/892)nin Sunen’i,
Suyfti (6. 911/1505) nin el-Camiu’s-Sagir'i zikredilebilir.

Bu kaynak kullanimindan anlagilan en 6nemli sey miiellifin aldig1
egitime ve mensub oldugu yonelise (kelami-irfani) uygun olarak kaynak

kullandig1 ve bu kaynaklarin tamamiyle siinni gergeve igerisinde yer aldigidur.
Degerlendirme

Thlas stiresi pek gok miifessir tarafindan nazari bakis agisiyla yoruma
konu olmus bir stiredir. Bunun en 6nemli sebebi bu stirenin Allah tedlanin

zatindan, sifatlarindan ve birliginden bahsediyor olmasidir.

Kemaleddin el-Lari'nin bu eseri bas tarafta ifade edilen ozelliginin
disinda Ihlas stiresinin ifade ettigi anlamin nazari acidan (kelami-felsefi acidan)
yorumlandig1 miistakil tefsirler icerisinde diger tefsirlerde olmayan bagka bir
ozellige de sahiptir. O da her ayetin ifade ettigi dilsel anlamin burhan (nazari
delil) getirilerek ispat etme c¢abasidir. Diger bir degisle Vacibu'l-viicud'un
niteligi ile ilgili nazari delilerin Thlas stiresi ayetlerinin ifade ettigi dilsel anlami
delillendirmek amaciyla kullanilmasidir. Bu tarzda biitiin ayetleri kapsayacak

sekilde burhanlarin zikredildigi bagka miistakil bir Thlas stiresi tefsiri yoktur.

Yine bu eser kelam ve felsefenin birlestirildigi donemin ozelliklerini
tasidigr gibi hocast Devvani'nin eserlerinin bircogunda oldugu gibi kelam
ilminin, vahdet-i viicud goriistiniin ve israki felsefenin izlerini de
tasimaktadir.’? Ayrica hoca-talebe iligkisi agisindan bakildiginda Lari'nin bu

eserde yapmaya calistigi seyin, hocasimin yazmis oldugu iki isbati vacip

2 Anay, Harun, “Devvani”, TDV Islam Ansiklopedisi (DIA), IV/258.
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risalesinde!® ortaya koymus oldugu goriislerin Thlas stiresi {izerinden ifade

edilmeye calistig1 da sdylenebilir.

Buna gore Muhammed Lari bu tefsirinde Thlas sGresinin temel
maksadlariyla ilgili yapmis oldugu acgiklamalarda vacip varlikla ilgili dort
kelami-felsefi (nazari) niteligi delilleriyle birlikte ortaya koymaya caligmigtir: 1.
Ispat-1 vacip (vacip varlik vardir ve tektir) 2. Vacip cismaniyetten uzaktir 3.
Varligin illetidir, tagayyur ve teceddiidden uzaktir, 4. Zatinin hakikatinde

benzeri yoktur.

Miiellif nazari agidan bu temellendirmeleri yaparken kendisini yakin
hissettigi irfani ¢izgiyle -ki vahdet-i viicud ¢izgisidir- ilgili actklamalarini da bu
temellendirmelerin arasmna, bir anlamda da {izerine yerlestirmistir. Biitiin
bunlar1 yaparken dayandigi zemin dilsel/beyani zemindir. Yani stirenin tarihsel
anlamidir. Miiellif bu sebeple tefsirinin ilk boliimiinde bu tarihsel anlami ortaya

koymus, ek (tezyil) boliimiinii bu anlam tizerine bina etmistir.

Sonug olarak hicri 10. (m.16.) yiizyilin ilk ceyreginde yasamis ve kelami-
irfani cizginin en Onemli isimlerinden birisi olan Celaliiddin Devvani'nin
talebesi olan Larinin bu eseri, Thlas sresinin dayandigi dilsel/tarihsel
anlaminin zedelenmeden ihtisas sahibi kimseler (nazar ehli) igin ifade ettigi

anlamin tebariiz ettirildigi tefsirlerin en 6nemlilerindendir.
Niishanin Tanitimi ve Tahkikte Takip edilen Usul

Risalenin tespit edebildigimiz tek niishas1 Atif Efendi Kiitiiphanesi Nr.
173'te kayithidir. Cogu harflerde nokta kullanilmadan ancak giizel bir nesih
hatla yazilan eser toplam 79 varak olup her sayfa 14 satirdan olusmaktadir. Bu
niisha biiyiik ihtimalle tebyiz edilmis niishadir. Telif kaydinda eserin Lar
kasabasinda Carsamba giinii hicri 27 Rabiulevvel 914’te (26 Temmuz 1508)
tamamlandig1 belirtilmektedir.[vr.79b] Zahriyesindeki altin renginde olan ve

igerisinde ithaf edildigi kisinin ad1 yazan siisleme de eserin dogu Islam diinyas:

13 Devvani'nin ispat-1 vacip konusunda iki risalesi vardir: Risaletu Isbdti’l-Vicib el-Kadime ve Risaletu
Isbati’l-Vicib el-Cedide. Bkz.: Seb’u Resdil, (thk. Ahmed Toyserkani), Tahran 2002, s. 69-170.



Giiney, ihlas Stresi'nin Vacip Varhgin Tek ve Basit Olusu Baglamindaki Yorumu :
Tahkiku'I-Thlas li-Ehli’l-Thtisas -Tahkiké&inceleme-

(Akkoyunlu/Safevi) icerisinde var oldugunu/telif edildigi gosteren isaretlerden

kabul edilebilir.

Eser tek niisha oldugu icin herhangi bir niisha ile karsilastirilma imkani
olmamistir. Yazimda TDV Islam Arastirmalari Merkezi (ISAM)'1n tahkik
kurallarina riayet edilmistir.'* Metin igerisinde atif yapilan ozellikle de alint1
yapilan metinlerin kaynaklar1 gosterilmis, yer verilen veya isaret edilen
hadislerin tahrici yapilmistir. Alint1 yapilan metinlerin puntosu ana metnin
puntosundan daha kiiciik ve alintt metin ana metinden daha icerde olacak
sekilde diizenlenmistir. Varak numaralar1 metin icerisinde koseli parantezle [ ]
belirtilmistir. Arap¢a metin igerisinde yer alan kaynaklarin kiinye bilgileri

kaynaklar boliimiinde verilmistir.

14 JSAM'1n tahkik kurallari icin bkz.:
http://www.isam.org.tr/documents/_dosyalar/_pdfler/Arapca_Tahkik_Dizgi_Bibliyografya_Esaslari.
pdf
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Giiney, ihlas Saresi'nin Vacip Varhgin Tek ve Basit Olusu Baglamindaki Yorumu :
Tahkiku'I-Thlas li-Ehli’l-Thtisas -Tahkik&inceleme-
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ISLAM HUKUKUNDA VAADIN
BAGLAYICILIGI:
MURABAHA ORNEGI*

Kamil Yelek*

0Oz

Toplumsal hayatta meydana gelen degismeler, iktisadi hayatta da bir takim yenilikleri bera-
berinde getirdigi icin giiniimiizdeki pek ¢ok akit tiirii, islemin atfedildigi zaman dilimi, baglayiciligi ve
igerdigi merhaleler acisindan farkli 6zellikler tasimaktadir. Bu dzelliklerden biri de, alim-satim sozles-
melerinin vaad {izerine kurulu olarak yapilmasidir. Giiniimiizde diinya capinda hizmet veren ticari
kuruluslar islemlerinin bir kismini alim-satim vaadleri {izerine kurmaktadir. Bu islemlerde taraflar bir
takim anlagsma ve sozlesmeler yaparak ileride yapacaklar: akitlerle (bey’, icare vs.) ilgili bir takim
taahhiitlerde bulunmaktadir. S6zlesmedeki bu taahhiitler, akit olarak kabul edildiginde ise, “bir islemde
iki satig” ve “elde olmayan seyin satimi” gibi fikihta yapilmasi yasak olan seylerin varlig1 s6z konusu
olacag icin bu iglemlerin caiz olmasi miimkiin degildir. Bu sebeple sozlesmelerde yer alan taahhiitle-
rin akit degil de, vaad olarak izah edilme yolu tercih edilmistir. Iste bylece vaad, modern akit tiirleri-
nin vazgegilmez bir unsuru haline gelerek 6nemli bir yere sahip olmus; ancak vaadin, akitler biinye-
sinde edindigi bu 6nemli pozisyon, “vaadin baglayiciligi” adinda yeni bir tartismay1 da beraberinde
getirmistir. 20.yy’da 6zellikle Islam iktisadiyla ilgili pek ¢ok calisma ve tartismanin giindemini olus-
turmast hasebiyle, bu galismada Islam hukukunda vaadin baglayiciligt meselesini murabaha bag-
laminda ele almay1 hedefledik. Bu amag dogrultusunda oncelikle Islam hukukunda vaadin bag-
layicihigiyla ilgili tartismalar, konuyla ilgili goriislerin analizi ve taraflarin vermis oldugu sozlerin
kendilerine diyaneten veya kazden ne tiir bir sorumluluk yiikledigi; akabinde ise murabaha bag-

laminda modern donemdeki vaad tartismalar: mevzubahis edilmistir.

Anahtar Kelimeler: Vaad, Vaadin Baglayiciligi, Murabaha, Modern Akitler, islami Ban-

kacilik, Islami Finans.

* Istanbul Universitesi, Sosyal Bilimler Enstitiisii, Doktora C)grencisi.

** Bu makale “Islam Hukukunda Vaadin Baglayicihg1 ve islam Finans Uygulamalarina Yansimalar1”,
baglikli yiiksek lisans tez calismamizin ilgili kistmlarinin -yeni ilavelerle gézden gegirilerek- makale
seklinde yeniden diizenlenmis halinden ibarettir.
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Abstract
The Bindingness of The Promise in Islamic Law: The Case of Murabaha

Since the changes in social life bring with new issues in the economic life, many contracts to-
day have different characteristics concerning to time period, certainty and phases of the contract. One
of the characteristics is the formation of contracts of exchange relying on the promise. Nowadays,
commercial organizations that provide worldwide service, build some of their transactions on promise.
In these transactions parties make agreements in order to make commitments with regards to contracts
(bay', ijarah etc.) that they will make in the future. When these commitments were considered as
contracts, this would lead to forbidden activities in figh such as "two sales in one transaction" and "sale
of something that is not present," and therefore these transactions would not be permitted. For this
reason, scholars have preferred to explain the commitment in these agreements as a promise rather
than a contract. Therefore, as becoming an indispensable element of modern types of contract, promise
has occupied an important place. However this new place in terms of contracts leads to the debate
called "bindingness of promise." Since it became subject to many discussions in Islamic finance in the
20th century, my aim is to focus on the issue of the bindingness of promise in the context of modern
murabaha in Islamic law. In this light, the subjects covered are as follows: the debates about the bin-
dingness of the promise, analysis of the opinions on the issue, kinds of religious and legal responsibili-
ties that parties undertake, and the debate on promise through the context of murabaha in the modern

period.

Keywords: Waad, Bindingness of the waad, Murabaha, Modern Contracts, Islamic Banking,

Islamic Finance.

% %k %k

Summary

People should fulfill their promises and do what they necessitate. It is
possible to say that in Islamic law; promise is something to be fulfilled in terms
of religion and there is no dispute over the necessity of this. Since pacta sunt
servanda is one of the basic and the most important features of Islam; Muslims
should fulfill their promises. According to the majority; an unconditional prom-
ise makes someone responsible in terms of religion but does not cause anything
judicial. As promise is not judicially binding this situation becomes a matter of a

conscience for a person.

It is disputable that if promise is judicially binding or not. While some
claim that an unconditional promise is always binding; some others say that it is

binding only in certain situations. Malikis say that a promise is binding if the
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promise has a cause and the promised party is subjected a burden. This is their
prevalent and preferred opinion. On the other hand Hanefis accept the opinion
that a promise is binding if it conditional and in a sale with a promise (bay’ al-

wafa).

The bindingness of the promise is one of the most disputed issues of
the Islamic economy and modern agreements and it caused a dispute in Islamic
economy firstly around usury (murabaha) agreement. This issue became an
agenda for many studies about Islamic economy and Islamic banking during

the 20th century and some decisions were taken around the subject.

In our day; most of commercial transactions is based upon promise.
For these transactions, claiming that promise is not binding will cause a loss for
the other side and also will cause a chaos and distrust among people. Because
during the transactions like these; bank, trusting the promise of the client, enters
into an obligation that can reach up to millions or billions. In cases of unkept
promises, the bank’s profits will be impaired and the bank will be under risk.
Therefore if we approve that the promise of the client is not binding we face the
bank with financial responsibilities. For this reason, the claim that it is obligato-
ry to keep the promise in usury is more accurate. Besides the bank, customers
also go through a financial risk as they come under responsibilities trusting the
bank itself. In such situations, if the promiser does not keep his/her promise,
the other side can face with big financial losses and this is something that is not
acceptable in Shariah. So it is necessary to make a distinction between promise
in grant transactions and financial promises in terms of bindingness. Further-
more, the view of the majority of the fugaha as “the fulfilment of an uncondi-
tional promise is mustahab and it is binding in terms of religion not judiciary”
seems about the promises that are not financial. Because it is obvious that a
dad’s promise to his son for buying a chocolate or a toy and a promise in
agreements that include huge amounts of financial responsibilities are not the

same.

In conclusion; a promise is binding if it causes a responsibility to and a

possible loss for the other party. In other means; the promiser should keep
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his/her promise in such cases. This is much more appropriate according to prin-
ciples and doctrines of Islam as well as the provision of the stability of commer-

cial transactions

* % %
I. Giris

Insanlarin verdikleri sézlere bagl kalmalar1 ve bunlarin geregini yerine
getirmeleri gerekir. Ciinkii verilen s6zlerin yerine getirilmemesi dini bakimdan
hos karsilanmayan bir davranis oldugu gibi, bu durum insanlar arasinda da
gliven duygusunu zedeler. Verilen s6zde durulmayan, diiriistliitk ve giiven
anlayisinin bulunmadig1 toplumlarda da sorunlar artar. Ciinkii vaad, insanin
yapacag bir fiili haber vermesi anlamina geldigi icin kisinin vaadini ifa etme-
mesi kendisine giivenen insanin bu giivenini bosa ¢ikartmaktadir. Halbuki
vaad, insanin bir seyi yapacagina dair kars: tarafa verdigi bir giivence ve temi-
nattir. Iste bu sebeple dinimiz verilen sozlerin mutlaka yerine getirilmesini
emreder. Zikredilen bu gerekgeler sebebiyle Miisliimanlarin verdikleri szlere
bagh kalmalar1 ve bunlarin geregini yerine getirmeleri dini bir vecibedir. Diyani
acgidan vaadi ifa etmenin gerekliligi hususunda herhangi bir ihtilaf yoktur. An-

cak kazaen (hukuki) baglayici olup olmamasi tartismalidir.

Vaadin baglayiciligi meselesi, Islam iktisadinin ve modern akitlerin en
¢ok tartisilan konularindan birisi oldugu igin de, bu ¢alismada Islam hukukun-
da vaadin baglayicilifi meselesini ele almaya calisacagiz. Bu amag¢ dogrultu-
sunda Oncelikle “vaad” kelimesinin kavramsal analizi ile iligkili oldugu diger
kelimeler {izerinde duracagiz. Akabinde Islam hukukunda vaadin bag-
layialigiyla ilgili mezheplerin ve 6nde gelen fikih alimlerinin konuya iliskin
goriislerini sunduktan sonra murabaha baglaminda vaadin baglayiciligini ince-

leyecegiz.
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II. Kavramsal Cerceve

A. Vaadin Soézliik ve Istilahi Anlami1

Sozliikte; “bir isi yerine getirecegine, yapacagina s6z vermek” anlamina
gelen vaad sozcligii, “v-a-d” (4=5) kokiinden tiiremis mastar bir kelimedir ve

Arapgada sadece tekil olarak kullanilir.! Vaad ile ayni anlama gelen “idetiin”

(34¢) kelimesi de ayn1 kokten mastardir, ¢ogulu ise “idatiin” (<is) diir.2 Bu keli-
me ifal (4e4f), iftidl ( 43 ) ve tefau’ul ( +25) babindan geldiginde, “tehdit etme”
anlaminda kullanilirken; miifaale («ly) ve tefaul (4¢15) babindan geldiginde,
“sozlesme” anlamina gelir.3

Vaad kelimesi, hayir ve ser manalar1 icerirken; vaid kelimesi sadece ser
anlaminda kullanilmaktadir.* Ciinkii sdz verilen sey, iyilik iceriyorsa buna

“vaad”, tehdit igeriyorsa da “vaid” denir.> Bu ikisini birbirinden ayiran, kelime-

nin mastar halidir. Eger mastar “sai 24" ise, hayir anlaminda; “sluyl 4o ise

ser/tehdit anlaminda kullanilmigtir.

Genel olarak “-ister hayir ister ser olsun- kisinin gelecekte yapacagi bir fiili ha-

ber vermesi” anlamina gelse de, vaadin kesinlikle hayirli bir sey olmas: gerekir.

1 Ebu Mansur Muhammed b. Ahmed b. el-Ezheri el-Herevi, Tehzibii'l-luga, Daru 1hyéi’t—Turési’l—
Arabi, Beyrut 2001, C. III, s. 85-86; Cevheri, Tdcii’l-luga ve sihihu'l-Arabiyye, Daru’l-Ilm, Beyrut
1407, C. 1I. s. 551-552; ibn Faris, Mekiyisu’l-luga ( thk. Abdusselam Harun ), Daru’l-Fikir, Kahire
1366, C. VI, s. 125; Ebii’l Fazl 1yaz b. Musa b. 1yaz el-Yahsubi, Megirikii’l-envar, el-Mektebetii’l-
Atika ve Daru’t-Turas, C. II, s. 290; ibnu’l-Esir, en-Nihdye fi garibi’l-hadis ve’l-Eser ( thk. Tahir Ah-
med ez-Zavi-Mahmiid Muhammed et-Tanahi ), ts., yy., C. V, s. 205-206; Ebu Bekir b. Abdulkadir
er-Razi, Muhtdru’s-sihah, el-Mektebetii’'l-Asriyye, Beyrut 1420, C. I, s. 342; ibn Manziir, el-Ifriki,
Lisdnu’l-Arab, Beyrut 1990, “v-a-d” md. C. III, s. 461-463; Ebii'l-Abbas Ahmed b. Muhammed b. Ali
el-Hamevi FeyyGmi, el-Misbahii’l-miinir fi garibi’s-serhi’l-kebir, el-Mektebetir’l-[lmiyye, Beyrut, C. II,
s. 6644; Ebu Tahir Muhammed b. Yakub FirGzabadi, Kamilsii'l-muhit, Miiessesetii'r- Risale, Beyrut
1426, C. 1, s. 326; Zebidi, Tacu'l-ariis, Kahire 1306, “v-a-d” md., C.1I, s. 537.

> {bn Manzir, Lisdnu'l-Arab, C. 111, s. 461-463; Tahir Ahmed Zavii Trablusi, Muhtéru’l-kimiis, Daru’l-
Arabiyye li'l-Kitap, Tunus 1977, s. 663; Feyytmi, el-Misbahii'l-miinir, C. 11, 5.664.

3 Herevi, Tehzibii’l-luga, C. 111, s. 85-86; Razi, Muhtdru’s-sihah, C. 1, s. 342; Ibn Manzir, Lisdnu’l-Arab,
C. 111, s. 461-463; Feyytmi, el-Misbdhii’l-miinir, C. 11, s. 664; FirGzabadi, Kamiisii’l-muhit, C. 1, s. 326;
Zebidi, Tacu’'l-Ariis, C.1I,s.537. Ayrica Kuran’i Kerimden 6rnek igin bkz. A'raf, 7/14-86.

4 ibn Faris, Mekiyisu’l-luga, C. VI, s. 125; Ibnu’l-Esir, a.g.e, C.V, s. 205-206; Razi, a.g.e, C.1,s.342; ibn
Manzir, a.g.e, C. III, s. 461-463; Feyytimi, a.g.e, C. 11, s. 664; Zebidi a.g.e, C.1I, s. 537; Trablusi, a.g.e,
s. 663.

5 ibn Manzfir, a.g.e, s. 461-463; ibnu’l-Esir, en-Nihdye, C. V, s. 205-206; Asim Efendi, el-Okydnusii’l-
basit fi Tercemeti ‘l-Kamiisi'l-Mubhit, Istanbul 1304/1305, “el-vaad” md., C.1, s. 56-57.
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Ciinkil vaad kelimesi daha ziyade “hayirli ve maruf olan bir seyi vaad etmek”

anlaminda kullanildig: icin ser anlamindaki kullanimindan uzaktir.

Istilahi anlamda Malikilerden ibn Arefe ( v. 803/1401) vaadi “kisinin
gelecekte maruf olan birseyi yapacagini haber vermesi”® seklinde tarif ederken, Ha-
nefilerden Bedreddin Ayni (v. 855/1451) ise vaadin “kisinin gelecege izafe ederek

hayirly bir seyi yapacagint haber vermesi”” anlamina geldigini bildirmektedir.
A. Vaadle ilgili Diger Kavramlar

Vaad kelimesi ile ahd, misak, akit ve iltizam kavramlari arasinda yakin
bir iliski vardir. Vaad kelimesi hem pekistirilmis hem de pekistirilmemis tiim
sozleri kapsarken, ahd sadece pekistirilmis olanlari ifade eder. Dolayisiyla
“ahd” kelimesi vaad kelimesine nispetle daha dar/6zel bir anlam ifade eder.
Ayrica “ahd” kelimesi, mutlak olarak zikredilen vaad kelimesinden daha giiglii
bir anlama sahip olmakla birlikte, baglayicilik agisindan da daha kuvvetlidir.®
Misak kelimesi ise, ahdin pekistirilmesi anlamina gelip, hem vaad hem de ahd

kelimesinden daha giiglii bir anlamu ifade eder.

Sozliikte “saglam yapmak veya isi saglama baglamak, glivenmek, itimat
etmek” gibi anlamlarin yan sira “anlasma, sozlesme, ahd, akd ve and” gibi
anlamlara gelen misak kelimesi, ahdin pekistirilmesidir. ° Dolayisiyla ahdin
pekistirilmesi anlamina gelen misak kelimesi, hem vaad hem de ahd kelimesin-

den daha giiglii bir anlamu ifade eder.

6 Tesbit edebildigimiz ilk tamim [bn Arefe'ye aittir. Bkz. Muhammed b. Kasim el-Enséri, el-
Hidayetii’l-Kafiyetii's-sfiyetii li beyini hakdiki'l-mdm Ibn Arefe ( Serhu Hududi ibn Arefe), el-
Mektebet‘ﬁ’l—ilmiyye, y.y, 1350, s. 428; Ebu Abdullah $emsuddin Muhammed b. Muhammed Ab-
durrahman el-Hattab, Tahriru'l-kelim fi mesdili’l-iltizim ( thk. Abdusselam Muhammed Serif )
Daru’l-Garbi’l-islami, Beyrut 1984, s. 139-144. “ izl s Gy me jondl slta] o L] 30’

7 Ebu Muhammed Bedreddin Mahmud b. Ahmed b. Musa el-Ayni el-Hanefi, Umdetii’l-kir iserhu
sahihi’l-Buhiri, Daru 1hyéi't— Turasi’l- Arabi, Beyrut, C. I, s. 220.” jizdf ¢ b dlasy sl 52 el ”

¢ Ebul Hilal el-Askeri, el-Furiku'l-Lugaviyye (thk Muhammed ibrahim Selim), Daru’l-ilm ve's-
Sekafe, Kahire-Misir, s. 57-58; Ebii'l-Beka el-Kefevi, el-Kiilliyydt (thk Adnan Dervis- Muhammed
Misri), Muessetur-Risale, Beyrut, s. 640; el-Mevsilatiil-fikhiyye, C. XLIV, s. 72-80. Ayrica bkz. Yah-
subi, Megirikii’l-envar, C. 11, s. 104; Razi, Muhtdru’s-sihah, C. 1, s. 220; Feyy(mi, el-Misbahii'l-miinir,
C. 11, s. 435; Fir(izabadi, Kamiisii’'l-muhit, C. 1, s. 303; Zebidi, Tacu'l-ariis, C. VI, s. 454; ibn Manzir,
Lisdnu’l-Arab, C. 111, s. 311.

¢ Isfahani, el-Miifreddt, s. 804-805; ibn Manzr, Lisdnu’l-Arab “v-s-k” md., C. X, s. 371; Firizabadi,
Kamiisii'l-muhit, C. 1, s. 927; Zebidi, Tacu'l-Ariis, C. XXVI, s. 450; Askeri, el-Furiiku'l-lugaviyye, C. 1,
s. 525.
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Sozliikte; “diigiim yapmak ve bir seyin iki ucunu birbirine baglamak,”
gibi anlamlara gelen ve 1stilahta “akdin taraflarinin icab ve kabullerinin (irade be-
yanlarimn) hukuki sonug¢ doguracak sekilde bir birine baglanmasi”® seklinde ifade
edilen akit kelimesi, vaad ve ahd kelimesine kiyasla daha kuvvetli bir anlama

sahiptir.

Sozliikte “bir seyi yiiklenmek, {izerine almak” anlamina gelen; terim ola-
rak da “bir kimsenin, kendi istegiyle herhangi bir isi iizerine almasi ve yiiklenmesi”
seklinde tarif edilen! iltizam ile vaad arasindaki fark zamanla alakalidir. Vaad
ileride meydana gelecek olan bir bor¢lanmay: ifade ederken; iltizam, tahakkuk
eden bir borclanmay: ifade eder. Bundan dolay1 da vaadde muzari kipi kul-

lanilirken, akitte mazi kipi kullanilir.'?
III. islam Hukukunda Vaadin Hiitkmii

Vaad; dinen yapilmasi vacip, mend{ib veya mubah olan seylere yonelik

olabilecegi gibi, dinen yapilmas: yasak olan seylere yonelik de olabilir.

Eger kisi, dinen yapilmasi yasak olan bir seyi yapacagina dair s6z verir
ya da masiyete yonelik bir ahitte bulunursa, kisinin bu vaadi ifa etmesi kesinlik-
le caiz degildir.’® Boyle bir durumda ise, vaadi ifa etmemenin vacip oldugu
konusunda herhangi bir ihtilaf yoktur.'* Ciinkii vaad, masiyet olmayan yerlerde
olur. Masiyet olan yerlerde ise, vaad baglayici degildir. Ornegin; bir kimse zina
etme, icki icme gibi dinen yapilmasi yasak olan seyleri yapacagina dair soz

verip daha sonra bunlar1 ifd etmezse, bu kisi “soziinde durmadi, aldatt:” diye

10 Ali bin Muhammed es-Seyyid el-Ciircani, et-Tarifét, Déru’l—Kﬁtijbi'l—ilmiye, Beyrut 1403, C. I, s.
153.

1 Herevi, Tehzibii'l-luga, C. XIII, s. 150; ibn Manztr, Lisdnu'l-Arab, C. XII, s. 541; Feyytimi, el-
Misbahii’l-Miinir, C. 11, s. 552; Firtizabadi, Kamiisii’'l-muhit, C. 1, s. 1158.

12 Ramazan Ali es-Seyyid es- Sernabasi, el-Medhal li Dirdseti’l-Fikhi'l-Islamiyye, y.y, t.s, s. 347

13 Ahmed b. Ali Eb Bekr Ahmed b. Ali er-Razi el- Cessas, Ahkidmu’l-Kuran, Daru 1hyéi’t—Turési’l—
Arabi, Beyrut 1405, C. V, s. 334.

4 Ebu Zekeriyya Muhyiddin Yahyab. Seref en-Nevevi, el-Ezkir (thk. Abdulkadir el-Arnavut),
Daru’l-Fikir, Beyrut 1994, C. I, s. 317, Muhammed b. Allan es-Siddiki el-MekKki, el-Fiitiihdtii'r-
Rabbaniyye ale’l-Ezkiri'n-Neveviyye, Daru Thyai't-Tiirasi’l-Arabi, Beyrut, C. VI, s. 258; Semsiiddin
Ebir'l-Hayr Muhammed bin Abdiirrahman b. Muhammed es-Sehavi, Iltimésu’s-sa‘di fi'l-vefdi bi’l-
vaad (thk. Abdullah b. Abdulvéhid el-Hamis), Riyad 1417, C. 1, s. 53-54
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kinanmaz. Ayrica kisi masiyete yonelik olan bu vaadi ifa etmemekle de farz

olan bir seyi yerine getirmis olur.'s

Kisi ser’an yapilmasi vacip olan bir seyi (borcun ifasi, nafaka gibi) yap-
may1 vaad etmis veya Allah’a yaklasma maksadiyla bir seyi yapmay1 kendisine

zorunlu kilmissa; vaadini ifa etmesi vacip olup, bu tiir vaad baglayicidir.'e

Kisi dinen yapilmas: mubah veya mendiib olan bir seyi yapmay1 vaad
etmigse bu vaadi ifa etmesi gerekir. Cilinkii vaadi ifa etmek mekarim-i ahlak

(glizel ahlak) ve imanin hasletlerindendir.
Mubah alandaki vaadleri kendi igerisinde su sekilde tasnif edebiliriz:

— Mali nitelikte olmayan mubah fiiller: “Sana yardim edecegim, yarin
seni ziyaret edecegim.” gibi.

— Mali nitelikte olup hayir niteliginde olanlar: “Evi satin al, parasini
ben verecegim; evlenirsen mehrini ben karsilayacagim.” gibi.

— Mali nitelikte olup akit niteliginde olanlar: “Bu mali sana satacagim,

senden su kadar mal satin alacagim.” gibi.

Cessas (v. 370/980), Ahkdmu’l-Kur’an adli eserinde, nezirlerin yani sira
akitlerde de vaadin baglayic1 oldugunu ifade etmektedir. Cilinkii o, vaadin an-
cak Allah’a yaklasma maksadiyla kisinin kendisini sorumluluk altina sokmasi
durumunda (adak/nezr) ve akitler gibi kul hakkinin s6z konusu oldugu yerler-
de baglayic1 oldugunu; haram olan bir sey hususunda yapilan vaadin ise bag-
layiar olmadigini ifade eder. Cessas’'in “kisinin gelecekte yapacagr bir fiili vaad
etmesi de mubahtir” seklinde ifade ettigi mubah vaad, daha ziyade mali nitelikte
olmayan fiiller hususundadir. Bu tiir vaadler diyaneten baglayicidir, ancak mali
nitelikte olmadig1 icin burada kazai baglayiciliktan s6z edilemez; fakat imkan el

verdigi dl¢iide bunun ifa edilmesi evladir.”

Nevevi (v. 676/1277) el-Ezkir adli eserinde dinen yasak olmayan bir seyi

vaad eden kisinin, vaadini yerine getirmesi gerektigi noktasinda alimlerin icma

15 Cessas, Ahkimu’l-Kuran, C. V, s. 334; Ebu Muhammed Ali b. Ahmed b. Said b. el-Hazm el-
Endeldisi, el-Muhalla bi’l-dsir, idératii’t—leéati’l-Mﬁniriyye, Kahire 1347, C. VIII, s. 29.

16 Cessas, Ahkdmu’l-Kuran, C. V, s. 334; Ibn Hazm, el-Muhalld, C. VIIL, s. 29

17 Cessas, Ahkdmu’l-Kuran, C.V, s. 334.
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ettigini; ancak bunun yerine getirilmesinin vacip mi yoksa miistehab mi1 oldugu

hususunda ihtilaf oldugunu belirtmektedir.!®

Nevevi'nin soyledigi gibi buradaki ihtilaf, vaadi ifa etmenin vacip mi
yoksa miistehab mi1 oldugu hususundadir. Ciinkii vaad edilen sey vacip ise
bunun yerine getirilmesinin; haram ise yerine getirilmemesinin gerekliligi ko-
nusunda herhangi bir ihtilafin olmadig1 asikdrdir. Dolayisiyla burada bag-

layiciligr tartisilan, mubah veya mendib olan bir seye yapilan vaaddir.
A. Diyani ve Kazai Acidan Vaad

Bilindigi {izere Islam dininin diinyevi ve uhrevi olmak {izere iki boyutu
vardir. fslam dininin bu 6zelligi, Islam hukukunun yapisinda da goriilmekte-
dir.® Insanlar giindelik olaylarda, dine gore nasil amel etmesi gerektigi ya da
karsilastig1 bir meselenin dini hitkmiinii 6grenmesi gibi ihtiyaglar1 sebebiyle
fetva makaminda bulunan kimselere basvurur; bunun neticesinde de miifti,
kisinin sorusuna dini acidan bir cevap verir. Iste fetva ile aciklanan bu hiikiim,
diyani hiikiimdiir. Diyani hiikiim, kazden baglayici olmadig: icin, bu husus
tamamen kisinin vicdanina birakilmistir.? Yani kisi amel eder veya etmez, bu
tamamen onun vicdanmna kalmis bir seydir.?® Kazai hiikiim ise; taraflar
arasindaki anlasmazlig1 gidermek {izere mahkemede kadi tarafindan verilen ve
taraflar agisindan baglayici olan hiikiimdiir. Dolayisiyla hukuki acidan kisiyi

baglayan/ilzam eden hiikiim, kazai hiikiimdiir.

18 Nevevi, el-Ezkdr, C. 1, s. 317; Ibn Allan, el-Fiitithat, C. VI, s. 258; Sehavi, fltimdsu’s—sa’diﬁ’l—vefdi bi’l-
vaad, C. 1, s. 53-54.

1 Dénmez, Ibrahim Kafi, “Amel”, DIA, C. 11, 5. 19.

2 Karéfi, Ebu’l -Abbas Sihabiiddin Ahmed b. idris b. Abdurrahim, el-ilkim fi temyizi’l-fetdva-yt ani’l-
Ahkidm ve tasarrufiti’l-kidi ve’l-imdm (thk. Abdiilfettah Ebu Gudde), 2. bs., Mektebeti’l-Matbtiati’l-
Islamiyye, Beyrut 1995, s. 109; Seriici, Ebu’l-Abbas Semsuddin Ahmed b. Ibrahim Abdulgani b.
Ebu ishak, Edebu’l-kadé (thk. Siddiki b. Muhammed Yasin), Déru'1—Be§éiri'l—islémiyye, Beyrut 1997,
s. 127, 541; Ibnii’s-Salah, Ebu Amr Takiyyuddin Osman b. Abdurrahman b. Osman b. Musa es-
Sehreziirl, Edebii’l-fetvi (thk. Rif’at Fevzi Abdulmuttalib), Mektebetii’'l-Hanci, Kahire 1992, s. 58;
Demiray Mustafa, Eksik Bor¢ Kavraninin Islam Hukuku Agisindan Incelenmesi, Yaymlanmamis Dok-
tora Tezi, Marmara Universitesi Sosyal Bilimler Enstitiisii, 2008, s. 179; Yaylali, Davut, “Islam Hu-
kukunda Kazai-Diyani Hiikiim Ayirimi1”, Dini Arastirmalar, Ocak-Nisan, 2003, C. V, s. 15, s. 29-36.

2 Tehanevi, Muhammed b. Ali b. Ali b. Muhammed, Kessifu istildhati’l-funiin, Darii’'l-Kiitiibi'l-
ilmiyye, Beyrut 1998, C. 1, s. 141; Atar, Fahrettin, “Fetva”, DIA, C. XII, s. 488; Atar, “Kaza”, DIA, C.
XXV, s. 115; Demiray, Eksik Bor¢ Kavraminin Islam Hukuku Agisindan Incelenmesi, s. 179; Yaylali, “Is-
lam Hukukunda Kazai-Diyani Hiikiim Ayirim1”, s. 29-36.
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Ahde vefa, Islam’in en énemli ilkelerinden biridir. Ayet ve hadislerde
pek cok kez verilen sozlerin yerine getirilmesi ve bunlara ridyet edilmesi gerek-
tigi hususu 1srarla vurgulanmistir. Nitekim Kur'an-1 Kerim’'deki ayetlerde;
insanlarin yapmayacagi seyleri séylemesinin ¢ok biiyiik giinah oldugu,? verilen
sozde bir mesuliyet oldugu icin insanlarin verdigi s6z ve akitleri yerine getir-
mesi gerektigi,?® vaadi ifd etmenin miimin kimsenin &zelliklerinden oldugu,?
Allah adina s6z veren ya da ahit yapan kimsenin, verdigi sozii yerine getirme-
siyle miikafatlandirilacags, aksi halde cezalandirilacag: belirtilir.?> Hadislerde de
vaadi ifa etmenin imanin 6zelliklerinden, ifa etmemenin ise miinafiklik alameti
oldugu? ve vaadin kisi iizerinde yerine getirilmesi gereken bir bor¢ oldugu?
ifade edilmektedir. Bu ayet ve hadisler, Islam’da vaadi ifa etmenin diyani
acgidan ne kadar 6nemli oldugunu ortaya koymaktadir. Bu sebeple dogruluk ve
sozlinde durmak, imanin geregi iken; yalancilik ve s6ziinde durmamak imanla
celigir. Iste bu yiizden Miisliimanin, s6z verdigi zaman mutlaka onu yerine

getirmesi gerekir.

Goriildiigli lizere Misliimanlarin verdikleri sozlere bagh kalmalar1 ve
bunlarin geregini yerine getirmeleri dini bir vecibedir. Bunun gerekliligi konu-
sunda herhangi bir ihtilaf yoktur. Buradaki ihtilaf, vaadin sadece diyaneten mi
yoksa kazden de mi baglayici oldugu hususundadir. Bu sebeple vaadin bag-

lay1ialigr hakkindaki goriisleri “diyani” ve “kazai” seklinde iki baghkta vermeye

calisacagiz.
1. Yalnizca Diyani A¢idan Baglayici Oldugu Goriisit

Vaadin sadece diyaneten baglayic1 oldugunu sdyleyen bazi alimler; vaa-

di ifa etmenin vacip oldugunu, bazilar1 ise miistehab oldugunu séylemislerdir.

2 Saf, 61/2-3.

3 isra, 17/34.

2 Miiminun, 23/8; Mearic, 70/32; Ra’d, 13/20

% Bakara, 2/27; Al-i Imran, 3/77;Ra’d, 13/25; Fetih, 48/10

% Buhar, Iman 24, Sehadat 28, Vesaya 8, Edeb 69; Miislim, fman 106-108. Ayrica bk. Tirmizi, fman
14; Nesai, Iman 20; Mezalim 17, Cizye 17.

¥ Ebu’l-Kasim et-Taberani, el-Miicemu’l-evsat, Daru’l-Haremeyn, Kahire, ts., C. IV, s. 23. Hadis no:
3514; Miinavi, et-Teysir, Mektebetﬁ’l-imami'g— Safi, Riyad 1408, C. II, s. 153; Miinavi, Feyzu'l-kadir,
Mektebetii'l-Ticariyyetii'l-Kiibra, Misir 1356, C. IV, s. 377; Heysemi, Mecmau’z-zevdid, ve menbau’l-
feviid, Mektebetii’l-Kudsi, Kahire 1414, C. 1V, s. 166, Hadis no: 6833.
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Bu durumda, vaad kazaen baglayici olmadig: i¢in, bu tamamen kisinin vic-
danina birakilmigstir.® $imdi vaadin diyaneten baglayici oldugunu savunanlarin

goriislerini vermeye ¢alisacagiz.
a) Vaadi ifa Etmenin Kazaen Degil Diyaneten Vacip Oldugu Gériisii

Safi alimlerden Takiyyuddin es-Siibki (v. 756/1355) bu goriistedir. Tbn
Allan"in el-Fiitithit adl1 eserinde belirtildigi {izere es-Siibki bu konuda “Ben bir
kimseye vaadini yerine getirene kadar —vaadini yerine getirmedigi icin— bor¢lu ya da
borcu var diyemem; ancak vaadden dénmemeyi ve dogrulugu tesis edip onu gergekles-
tirmek icin, vaadi ifd etmenin vacip oldugunu séylerim.”? diyerek vaadi ifa etmenin

kazaen degil, diyaneten vacip oldugunu ortaya koymustur.

b) Mutlak Olarak Yapilan Vaadi ifi Etmenin Miistehap Oldugu Go-

riisii

Bu goriisii savunanlara gore, mutlak olarak yapilan (herhangi bir sarta
baglanmaksizin/ta’lik edilmeksizin) vaadi ifd etmek miistehaptir. Bagka bir
ifadeyle miicerret vaadler, baglayic1 degildir. Clinkii vaad; ihtiyari isleri vacip
ve baglayici hale getiremez. Her ne kadar kazai bir bor¢ olusturmasa da, kisinin
vaadini ifa etmesi miistehaptir. Yani bu tamamen kisinin vicdanina
birakilmistir. Zira vaadi ifa etmek faziletli bir amel (miistehab ve mendub) ol-
makla birlikte, ifa edilmedigi durumda vaad eden kimsenin faziletten geri kala-
cagl, bu durumda da tenzihen mekruh olan bir amel isleyecegi ifade edilmistir.
Bu yiizden imkan el verdigi dlgiide vaadin ifa edilmesi gerekir. Igerisinde Ha-
nefi, $afil ve Hanbelilerin bulundugu alimlerin ¢ogunlugu ile baz1 Malikiler bu

goriisii benimsemektedirler.®

% Bu ifadelerden diyaneten baglayici olan bir seyin kazaen baglayici olmayacag: anlami ¢ikarilamaz.
Clnki bir seyin diyaneten baglayici olmasi kazaen baglamamasini gerektirmez. Mesela mehir
borcu diyaneten borgtur, kocay1 baglar, ancak ayn1 zamanda kazéen de borgtur. Kadin mahkeme-
ye miiracaat etse kocadan zorla parayi tahsil edebilir.

»  Ibn Allan, el-Fiitihat, C. VI, s. 258.

% Cessas, Ahkdmu’l-Kuran, C.V, s. 334; Ibn Hazm, el-Muhalld, C. VIIL, s. 29; Serahsi, el-Mebsut, Darii’l-
Kﬁtﬁbi’l—ilmiyye, Beyrut 1993, C. 1V, s. 132; C. VIII, s. 138: C. XI, s. 109; C. XV, s. 92; C. XX, s. 129;
C. XX], s.29; C. XX, s. 111; C. XXII, s. 30; C. XXX, s. 191; Nevevi, el-Ezkdr, C. 1, s. 317; Ibn Allan, el-
Fiitihat, C. V1, s. 258; Sehavi, lltimdsu’s-sa’di fi’l-vefii bi’l-vaad, C.1, s. 53-54; Ebu Ishak Ibn Miiflih
Burhaneddin ibrahim b. Muhammed b. Abdillah, el-Mubdi’ fi serhi’l-mukni, Daru’l-Kiitiibii'l-
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Malikilerden Hattab'in (v. 954/1547) belirttigine gore; vaadi ifa etmenin
miistehab oldugunda herhangi bir ihtilaf yoktur. Ancak vaadin kazaen
baglayict olup olmamasi hususu tartismalidir. Mutlak olarak yapilan vaadin
kazaen baglayicilig1 yoktur, bu sebeple ifasina da hitkmedilmez. Ancak vaadin
yerine getirilmesi giizel ahlakin belirtilerindendir.?! Dolayisiyla Malikilere gore;
vaadi ifa etmenin diyaneten miistehab oldugu konusunda ihtilafin olmadigini,

kazaen baglayiciigi hususunun ise tartismali oldugunu soyleyebiliriz.
2. Kazai Agidan da Baglayic1 Oldugu Goriisii

Bazi dlimler de vaadin kazaen baglayici oldugunu ifade eder. Bu goriise
gore; kisi yapmis oldugu vaad sebebiyle ilzdm olunur. Yani vaadini ifa etmeme-
si durumunda, kazden vaadde bulunan kimsenin aleyhine hitkmedilebilir. Do-
layisiyla vaadi ifa etmek kazdi bir vasif tasidigi igin, kisinin vicdanina

birakilmaz ve mahkeme yoluyla ifasina da zorlanabilir.

Kazéaen baglayic1 oldugunu soyleyenlerin bir kismi; her tiirlii vaadin
baglayici oldugunu, bir kismi ise sadece muallak (sarta baglanan) vaadin bag-

layic oldugunu sdylemislerdir. $imdi ise bu goriisleri vermeye calisacagiz.

Hmiyye, Beyrut-1418, C. IV, s. 198,247; Serahsi, el-Mebsut, C. VIII, s. 128; ibn Niiceym, el-Esbidh
ve'n-Neziir, Darw’1-Kiitiibi'lI-lmiyye, Beyrut 1419, s. 247; a.mlf, el-Fevdidii'z-zeyniyye fi mezhebi’l-
Hanefiyye, Déar-u Ibniv'l-Cevzi, y.yty, s. 102; Ibn Abidin, el-Ukadii'd-diirriyye fi tenkihi’l-fetdva’l-
hiamidiyye, Darul Marife, Beyrut, 1300, C. II, s. 321. Ayrica bkz. Abdullah, Abdullah Muhammed,
“el-Vefa bi’l-vaad”, Mecelletii Mecmai’l-Fikhi’l Islami, yil 5, sy.5, kisim 2, 1988, s. 805-821; Ani, Mu-
hammed Riza Abdiilcebbar, “Kuvvetii'l-vaadi’'l-miilzime fi's-seri’ati ve’l-kantn”, Mecelletii’l-
Mecmai’l-Fikhi'l-Islam, yil 5, sy.5, kisim 2, 1988, s. 753-783; Cili, Harun Huleyf, “el-Vefa bi'l-vaad
fi'l-fikhi’l-Islami”, Mecelletii’l-Mecmai'l-Fikhi’l-Islams, yil 5, sy.5, kisim 2, 1988, s. 891-908; Debu, ib-
rahim Fazil, “el-Vefa bi’l-vaad”, Mecelletii’l-Mecmai’l-Fikhi’l-Islams, yil 5, sy.5, kisim 2, 1988, s. 785-
804; Hammad, Nezih Kemal, “el-Vefa bi’l-Vaad fi’l-Fikhi’l-islami: Tahriru'n-Nukdl ve Miirdatu’l-
Istilah”, Mecelletii’l-Mecmai'l-Fikhi’l-Islam, yil 5, sy.5, kisim 2, 1988, s. 823-837; Karadavi, “el-Vefa
bi’l-vaad”, Mecelletii’l-Mecmai'l-Fikhi’l-Islam, yil 5, sy.5, kisim 2, 1988, s. 835-859; “Miinakasa: el-
Vefa bi'l-Vaad”, Ortak, Mecelletii Mecmai'l-Fikhi'l-Islams, yil 5, sy.5, kistm 2, 1988, s. 931-960; el-
Mevsiiatiil-fikhiyye, C. XLIV, s. 72-80; Bayimndir, Servet, “Cagdas Murabahaya Etkisi Bakimindan
Vaadin Baglayiciligi Meselesi” Istanbul Universitesi Ilahiyat Fakiiltesi Dergisi, 2005, sy.11., s. 107-120;
Cebeci, Ismail, Modern Islam Iktisadi Literatiiriinde Murdbaha Tartismalari, Doktora Tezi, Marmara
Universitesi Sosyal Bilimler Enstitiisii, 2010, s. 67-88.

3 Ebu Abdullah Semsuddin Muhammed b. Muhammed Abdurrahman el- Hattab, Tahriru'l-kelim fi
mesaili’I-Iltizdam (thk. Abdusselam Muhammed Serif), Daru’l-Garbi’l-islam1, Beyrut 1984, s. 139-144
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a) Mutlak Olarak Yapilan Vaadi ifa Etmenin Kazaen Vacip Oldugu

Goriisit

Bu goriisli savunanlar, mutlak vaadin baglayici oldugunu sdylemekte-
dir. Vaadin mutlak olarak baglayici olmasi, her tiirlii vaadin baglayici olmasi
anlamina gelmektedir. Yani vaad; sarta bagh (mualldk) olsun veya olmasin,
diyaneten de kazaen de baglayicidir. Dolayisiyla kazaen baglayicilii agisindan
miicerret vaad ile mualldk vaad arasinda fark yoktur. 3 Semftre b. Ciindeb (v.
59/679)%, Omer b. Abdiilaziz (v. 101/720)*, Hasan el-Basri (v. 110/728), ibn Esva
(v. 120/737), Tbn Siibriime (v. 144/761)%, Ishak b. Rahfiye (v. 238/852), Ahmed b.
Hanbel (v. 241/855), ibn Teymiye (v. 728/1328) gibi bir kistm ulema bu goriisii

benimsemistir.

fbn Hazm’in (v. 456/1064) rivayet ettigine gore; Ibn Siibriime (v. 144/761)
biitiin vaadlerin baglayici oldugunu, vaadde bulunan kimsenin vaadini ifa
etmemesi durumunda vaadini yerine getirmesi i¢in kazden zorlanacagini ifade

etmistir.3

Ibnii’l-Arabi (v. 543/1148) Ahkému’l-Kur'én adli eserinde “evlenirsen sana
dinar veririm, ya da ihtiyacin olan bir seyi alirsan sana su kadar veririm” gibi muallak
yapilan vaadin baglayici olup bu konuda fukdhanin icma ettigini sdylese de,
kendisi herhangi bir 6ziir olmadig: siirece vaadi ifa etmenin vacib oldugu gorii-

siiniin daha dogru oldugunu ve ifa etme niyetiyle vaadde bulunup da vaadin

%2 Abdullah, Abdullah Muhammed, “el-Vefa bi’l-Vaad”, s. 805-821; Ani, Muhammed Riza Abdiil-
cebbar, “Kuvvetil'l-vaadi’l-miilzime”, s. 753-783; Cili, Harun Huleyf, “el-Vefa bi'l-vaad”, s. 891-
908; Debu, ibrahim Fazil, “el-Vefa bi’l-vaad”, s. 785-804; Hammad, Nezih Kemal, “el-Vefa bi’l-
vaad”, s. 823-837; Karadavi, “el-Vefa bi'l-vaad”, s. 835-859; el-Mevsilatiil-fikhiyye, C. XLIV, s. 72-80;
Bayindir, “Vaadin Baglayiciligi Meselesi”, s. 107-120; Demiray, Eksik Bor¢ Kavrami, s. 185-190; Ce-
beci, MurdbahaTartigmalari, s. 67-88.

% Ibn Hacer, Fethu'l-bdri, C. V, s. 342.

#  Ebul-Velid ibn Riisd el-Kurtubi, el-Beydn ve't-Tahsil (thk. Ahmed el-Habbabi), Beyrut 1408/1988,
C.XV, s. 344-345.

% Makdisi, el-Fiirdi’, C. V1, s. 370; ibn Hazm, el-Muhalld, C. VIII, s. 29.

% Ibn Hazm, el-Muhalld, C. VIII, s. 29.
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yerine getirilmemesi durumunda vaadin kisiye zarar vermeyecegini ifade et-

mektedir. ¥

Sonug olarak; bu goriisii savunanlara gore, vaad sarta bagli (muallak) ol-
sun veya olmasin diyaneten de kazden de baglayicidir. Dolayisiyla bu goriise
savunanlara gore kazaen baglayicilig1 agisindan miicerret vaad ile muallak vaad

arasinda fark yoktur.

b) Vaadin, Bir Sebebe Baglanmas1 ve Kendisine Vaadde Bulunulan

Kimsenin Bir Kiilfet Altina Girmesi Durumunda Baglayic1 Oldugu Goriisii

Vaad bir sebebe baglanmis ve kendisine vaadde bulunulan kisi (mev’iid)
bu vaad sebebiyle bir miikellefiyet altina girmisse, bu durumda vaad baglayic
olup, vaad eden kisinin vaadi ifdsina da hiikmedilir. Ancak kendisine vaadde
bulunulan kisi herhangi bir miikellefiyet altina girmemisse, bu durumda vaad
eden (vaid) kimseye bir sey gerekmez. Ornegin; bir kimse ev almak isteyen bir
kimseye bor¢ para vermeyi vaad ettikten sonra, vaadde bulunulan kisi evi satin
alsa; ya da evlenmek isteyen kimseye mehir parasini borg olarak vermeyi vaad
ettikten sonra, vaadde bulunulan kisi bu vaade giivenerek evlense kazaen bun-
lar1 vaad eden kisinin vaadi ifasina hitkmedilir. Ciinkii kisinin vaadini ifa et-
memesi, kargisindaki kisinin zarar gormesine yol acacaktir. Bu ve buna benzer
meselelerde vaad eden kisinin vaadi ifa etmesi kazaen gerekir. Bu Maliki mez-
hebinin meghur ve tercih edilen goriisiidiir. Karafi bu gorisii Imam Malik,

[bnii'l-Kasim ve Sahn{in’a dayandirmaktadir.

¥ ibnit'l-Arabi, Ebu Bekr Muhammed b. Abdullah b. Muhammed el-Meéfiri el-Esbili el-Maliki,
Ahkdmu’l-Kur’dn, Déru’l—Kﬁtﬁbi'I—Hmiyye, Beyrut 1424, 3.Basim, C. 1V, s. 242; Ibnii’l-Arabi, Arida-
tu’l-ahvezi, C. X, s. 100.

% Hattab, Tahriru'l-kelim, s. 139-144. Ayrica bkz. Abdullah, Abdullah Muhammed, “el-Vefa bi’l-
Vaad”, s. 805-821; Ani, Muhammed Riza Abdiilcebbar, “Kuvvetii'l-vaadi’l-miilzime”, s. 753-783;
Cili, Harun Huleyf, “el-Vefa bi'l-vaad”, s. 891-908; Debu, {brahim Fazil, “el-Vefa bi’l-vaad”, s. 785-
804; Hammad, Nezih Kemal, “el-Vefa bi'l-vaad”, s. 823-837; Karadavi, “el-Vefa bi’'l-vaad”, s. 835-
859; el-Mevstiatiil-fikhiyye, C. XLIV, s. 72-80; Bayindir, “Vaadin Baglayiciligi Meselesi”, s. 107-120;
Demiray, Eksik Bor¢ Kavrami, s. 185-190; Cebeci, MurdbahaTartismalart, s. 67-88.
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¢) Bir Sebebe Baglanmis Olan Vaadin Mutlak Surette Baglayic1 Ol-

dugu Goriisii

Eger vaad bir sebebe baglanmis ise —vaadde bulunulan kisi (mev’tid) bir
kiilfet altina girsin veya girmesin— vaad baglayicidir, vaad eden kisinin bunu ifa
etmesi de kazaen vaciptir. Ancak vaad bir sebebe baglanmamis ise ifa etmek
vacip degildir. Buna gore bir kimse birine; “Tarlan: ekmen icin inegimi ve sabanim
sana ddiing olarak vermeyi veya evlenmen igin sana borg para vermeyi vaad ediyorum.”
derse ya da “Yarmn bir yere gitmek veya borcumu odemek ya da evlenmek istiyorum
diyerek bunun icin bana su kadar para ver.” dedikten sonra karsisindaki bunlar
yapacagina dair sz verir, daha sonra vaadinden donerse, vaadi baglayici olur.
Bu goriise gore, vaadde bulunulan kisinin bir miikellefiyet altina girip girme-
mesi onemli degildir. Kisi vaadini ifa etmekten kaginirsa, kazaen vaadin ifasina
hiikmedilir. Ancak bir kimse sebebini sdylemeksizin mutlak olarak “bana su
kadar bor¢ para ver” ya da “hayvamini, inegini veya binegini bana odiing ver” dedik-
ten sonra; karsisindaki de bu talepleri yerine getirecegine “evet” diyerek vaad-
de bulunursa, bu durumda vaad baglayic1 degildir. Ciinkii vaad bir sebebe
baglanmamuis ise, baglayici degildir. Bu Maliki mezhebinde zikredilen bir go-

rigtiir.®
d) Muallak Olarak Yapilan Vaadin Baglayic1 Oldugu Goriisii

Bu goriisli savunanlara gore, sarta baglanmis olan vaadin ifas1 kazaen
baglayicidir. Ornegin bir kimse digerine “Su mali felan kimseye sat, eger o parasini
vermezse ben verecedim.” dedikten sonra, miisteri paray1 odemedigi takdirde
vaadde bulunan kimsenin mezkfr olan vaadi yerine getirmesi gerekir. Ciinkii
vaad, sarta ta‘lik edildigi igin baglayici hale gelmistir. Bu Hanefl mezhebinin

goriisudiir.

¥ Hattab, Tahriru'l-kelim, s. 139-144; Ayrica bkz. Abdullah, Abdullah Muhammed, “el-Vefa bi’l-
Vaad”, s. 805-821; Ani, Muhammed Riza Abdiilcebbar, “Kuvvetii'l-vaadi’l-miilzime”, s. 753-783;
Cili, Harun Huleyf, “el-Vefa bi'l-vaad”, s. 891-908; Debu, {brahim Fazil, “el-Vefa bi’l-vaad”, s. 785-
804; Hammad, Nezih Kemal, “el-Vefa bi'l-vaad”, s. 823-837; Karadavi, “el-Vefa bi’'l-vaad”, s. 835-
859; el-Mevstiatiil-fikhiyye, C. XLIV, s. 72-80; Bayindir, “Vaadin Baglayiciligi Meselesi”, s. 107-120;
Demiray, Eksik Bor¢ Kavrami, s. 185-190; Cebeci, MurdbahaTartismalar, s. 67-88.
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Miicerret ve muallak ayrimini net bir sekilde ortaya koyan Serahsi, mu-
allak vaadin kazaen baglayic1 oldugunu, sarta baglayarak kisinin vaadini ken-
disine vacip hale getirdigini, sarta ta’lik edilmesinin viiclibiyete delalet ettigini

ve bunun istihsan ile elde edilen bir hiikiim oldugunu ifade etmektedir.

Zeylai (v. 743/1343), Tebyinii’l-hakdik adl1 eserinin kefalet bahsinde, zahi-
riir"-rivdyeye gore mutlak vaadin baglayict olmadigmi, Ebu Hanife ve Tmami
Muhammed’in bu goriiste olup fetvanin bununla oldugunu; sarta ta‘’lik edilen
vaadin ise baglayic1 olup kisiyi ilzam edecegini aciklar.#' Kerderi'nin el-Fetdvd'l-
Bezziziye'de zikrettigi ifadeler, Tebyinii’l-hakdikdeki nakillerle biiyiik olciide ayni
olmakla birlikte Bezzdziye’de bilinen genel bir kdideden s6z edilmistir. Burada

belirtilen ifadeye gore, vaadler sarta baglanip ta‘lik suretine biirtindiigiinde ( o

23¥ 055 3l s LSy 4 ) lazim olur.#?

fbn Niiceym (v. 970/1562), el-Esbah ve'n-nezdir ile el-Fevdidii’z-zeyniyye,
adl1 eserlerinde vaadin ancak iki meselede baglayic1 olacagini ifade eder. Bun-
lardan biri sarta ta’lik edilen vaad, digeri de bey’ bi'l-vefd’da olan vaaddir.

Dolayisiyla Ibn Niiceym de Serahsi ve Zeylai ile ayni goriistedir.®

Muallak vaadin baglayiciigi hakkinda Serahsi, Zeylai, Bezzazi, Ibn Nii-
ceym ve Hamevi'nin (v. 1098/1687) ifadeleri daha sonra Mecelle’nin 84. madde-
sinde “Vaadler stiret-i ta‘liki iktisa ile lazim olur.” seklinde kanunlagtirilmigtir.4
Mecelle sarihlerinden Ali Haydar Efendi (v. 1355/1936) de benzer ifadeleri nak-

letmektedir.# Miicerret vaadin baglayici olmadigini, ancak bey’ bil-vefanin bu

4 Serahsi, el-Mebsiit, C. VIII, s. 138.

4 Zeylai, Tebyiniil-hakdik fi serhi kenzi'd-dekiik ve hasiyetii’s-silbi (Sihabeddin Ahmed b. Muhammed b.
Ahmed b. Yunus b. {smail b. Yunus es-Silbi'nin Hasiyesi) Matbaatii’l-Kiibra’l-Emiriyye, Mistr, C.
1V, s. 148.

2 Hafizuddin Muhammed b. Muhammed b Sihéb b. Yusuf el-Harezmi el-Kerderi el-Bezzazi, el-
Fetdvi’l-Bezzdziye (el-Fetava-yr'l-Hindiyye, C.IV-VI ile birlikte), 3. bs. el-Mektebetii'l-islamiyye, Di-
yarbakir 1973, C.VI, s. 3. Bezzaziye'de zikredilen bu ifadelerin aynisi Ibn Abidin’de de mevcuttur.
Ayrmtili bilgi igin bkz. ibn Abidin, Redd’iil-muhtar ald ed-diirri’l-muhtar, Daru’]-Fikir, Beyrut 1412,
C.V,s.277.

# fbn Niiceym, el-Egbdh ve'n-nezdir, Déru’l—Kiitiibi’I—Hmiyye, Beyrut 1419, s. 247; ibn Niiceym, el-
Fevdidii'z-zeyniyye fi mezhebi’l-Hanefiyye, Daru Ibnii'l-Cevzi, y.y, ty, s. 102. Ayrica bkz. Hamevi,
Gamzii uyiini’l-besdir serhii kitabi'l-esbdh ve'n-neziir, Daru’l Kﬁtﬁbi'l—ilmiyye, 1985, C. 111, s. 236-237

#  Ahmet Cevdet Pasa, Mecelle-i Ahkdm-1 Adliye, Matbaa-y1 Osmaniye, Istanbul 1300, s. 59.

4 Ali Haydar, Diirerii’l-Hiikkdm, s. 183-184.
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kuraldan istisna edildigini* ifade eden Ali Haydar Efendi “el-Mecmila’tii’l-cedide
fUl-kiitiibi’l-erba‘a ” adl1 eserinde; akit yapildiktan sonra taraflarin vaad seklinde
ileri stirdiigli sartin sahih ve muteber olacagini, bunun akdi ifsat etmeyecegini,
vaad tarikiyle ileri siiriilen bu sartin ifasinin da lazim oldugunu belirtmekte-

dir.#

Son olarak Mustafa ez- Zerka (v. 1420/1999) her ne kadar diyaneten ifasi
talep edilse de vaadin kisiyi ilzam etmeyecegini, ifd edilmediginde aleyhine
hiikmedilemeyecegini* ve vaadin baglayiciligi hususunda Maliki mezhebinin
meghur ve tercih edilen goriistiniin daha isabetli ve tercihe sayan oldugunu dile

getirir.¥

Hanefilere gore bu meselenin 6zii sudur: Insan bir baskasma istenilen bir
seyi gelecekte yapacagma dair haber verir. Eger istenilen sey iizerine vacip
olmayan bir sey ise, kisinin yapmis oldugu bu miicerret vaad onu ilzdm etmez.
Ciinkil vaad ihtiyari olan seyleri baglayici hale doniistiirmez. Ancak vaadler
ta’lik suretinde oldugunda sart ve ceza arasindaki iliskinin kuvvetinden dolay1
baglayici olur. Nitekim cezanin gerceklesmesi sartin gerceklesmesine bagh olup
sart gerceklesmeden ceza gergeklesmez.®® Ayrica vaadler ta’lik edildiginde
kendisinden iltizam ve taahhiit manasi zahir olur. Iste boylece vaad sarta bag-

landiginda kuvvet kazanir ve baglayici olur.
3. Murdbaha Baglaminda Vaadin Baglayicilig:

Islam iktisadinin ve modern akitlerin en cok tartisilan konularindan biri-
si olan vaadin baglayiciligi meselesi, birgok modern akitte (leasing, sukuk, yap-

islet-devret modeli gibi) kilit bir rol oynasa da, s6z konusu tartigmalar ilk olarak

4 Ali Haydar, Diirerii’l-Hiikkdm, s. 184-185.

¥ Ali Haydar, el-Mecmila'tii'l-cedide fi'l-kiitiibi’l-erba’a, Hukuk Matbaasi, Dersaadet 1332, s. 136.

1  Mustafa Ahmed ez-Zerkd, el-Fikhu'l-Islami fi sevbihi’l-cedid, Déaru’l-Kalem, Dimesk 1998, C.II, s.
1032.

19 Zerka, el-Fikhu'l-Islami, C. 11, s. 1033-1034.

% Ali Haydar, Diirerii’l-Hiikkdm, C. 1, s. 174.
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¢agdas murabaha® baglaminda ortaya ¢ikmistir. Vaad unsuru, modern akitlerin
vazgegilmez bir unsuru haline geldigi igin; vaadin baglayicilifi meselesi
20.yy’da bzellikle Islam iktisad1 ve Islam bankacilig1 ile ilgili pek ¢ok calismanin
glindemini olusturmus ve bu konuda bir takim kararlar alinmistir. Gerek
murabahanin bankacilik faaliyetleri igerisinde biiyiik bir paya sahip olmasi,
gerekse s0z konusu tartismalarin ilk olarak bu alanda ortaya ¢ikmasi hasebiyle,

vaadin baglayicilig1 meselesini murabaha baglaminda ele alacagiz.

Islam iktisadinda modern veya cagdas olarak isimlendirilen bu iglemde
miisteri saticisini, 6zelliklerini ve fiyatin1 dnceden belirledigi bir mali genelde
hazir bir form doldurarak bankaya siparis verir. Banka da konuyu kisisel, ka-
nuni, iktisadi agilardan ve iiriin baglaminda biitiin yonleriyle arastirdiktan
sonra talebi kabul etmesi durumunda ana saticiya 6demeyi yapip mali alir.
Daha sonra banka maliyetine karini ekleyerek bu mali sipariste bulunan miiste-
riye taksitle satar, miisteri de belirlenen tarihlerde bankaya gerekli 6demelerini
yapar. 2 Bu islemin basinda miisteri s6z konusu mal1 bankadan satin alacagini,
banka da mali1 miisteriye satacagini vaad etmektedir. Ancak, “Miisteri malr al-
maktan, banka ise mali tedarikten vazgecebilir mi? Yahut tedarikten sonra banka mal
baskasina satabilir mi? Bu vaad taraflar: baglar m1 baglamaz mi1?” tarzindaki sorular,
¢agdas murabaha uygulamasinda vaadin baglayici olup olmadigi meselelerini

glindeme getirmistir.

st Sozliikkte “artma, ¢ogalma” anlamina gelen murabaha (<) kelimesi, 1stilahta sahih akitle alinan
“bir mali, alis fiyat: veya maliyetine belirli bir kar ekleyerek satmak” diye tanimlanir. Modern dénemde
isimlendirmede klasik ve cagdas (modern) olarak ikili bir ayrima gidilmistir. Klasik murabaha;
miisteriye maliyet veya alis fiyat1 konusunda bilgi verilerek, saticinin sahih bir akitle aldigi malin
maliyetine belirli bir kar ekleyerek satmasiyla gerceklesen tiiriine denir. Bu murabaha tiiriinde ta-
raflar, alic1 ve satici olmak tizere iki kisiden olusur. Cagdas murabaha (st 3 2410) ise, miisteri-
nin talebi {izerine bir malin faizsiz banka tarafindan satin alinip s6z konusu miisteriye, anlagilan
oranda bir kar ilavesi ile vadeli olarak satilmasiyla gerceklesen tiiriine denir. Bu tiir murabaha ise,
miisteri, banka ve satic1 olmak tizere ii¢ kisiden olusur. Kisacas1 murabahanin fikih kitaplarinda
anlatilan sekline klasik murabaha, faizsiz bankacilikta uygulanan sekline ise ¢agdas veya modern
murabaha gibi bir isim verilmistir. Tiirkiye uygulamasinda ise bu yonteme kurumsal islemlerde
“liretim destegi”, bireysel islemlerde ise “bireysel finansman destegi” ad1 verilmektedir. Ayrintili
bilgi icin bkz. Kasani, Beddiu’s-sandi’ fi tertibi’s-serdi’, Déru’l—Kﬁtﬁbi’l—ilmiye, Beyrut, C. V, s. 220;
Merginani, el-Hidiye fi serhi biddyeti’l-Miibteds, Déru'l—ihyéi't—Turési'I—Arabi, Beyrut, C. 1II, s. 56;
Bayindir, Servet, Islam Hukuku Penceresinden Faizsiz Bankacilik, Ragbet Yayinlari, Istanbul 2005. s.
75; Bayindir, “Vaadin Baglayiciligi Meselesi” s. 108; Donmez, {brahim K&fi, “Murabaha”, DIA,
C.XXXI, 148.

% Bayindir, “Vaadin Baglayiciligi Meselesi”, s. 109.
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Murabaha islemiyle ilgili olan bu tiir sorular, s6z konusu islem ile vaa-
din ne kadar i¢ ice oldugunu gostermektedir. Modern dénemde teorik planda
tartisilan temel mesele akitlerde taraflardan birinin vaadinin ve her iki tarafin

ortaya koydugu vaatlesmenin (muva’ade) kazaen baglayici olup olmadigidir.

Modern doénemde vaadin baglayiciligina iliskin tartismalar, cagdas
murabaha tartigmalari ile birlikte basladig1 icin cagdas murabahanin isleyisini
ele aldigimiz bu kisa giristen sonra vaadin murdbaha akdindeki yerine ve ilgili

tartismalara yogunlasacagiz.
A. Muribahayla iliskili Olarak Vaad Meselesinin Ele Alinigt

Murabaha baglaminda vaadin baglayiciligi meselesine ilk defa Muham-
med b. Hasan es-Seybani’'ye (v. 189/804) izafe edilen el-Mehdric ve'l-hiyel® adl
eserde rastlanilmaktadir. Buna gore bir kimse digerine “su evi felan kisiden su
fiyata satin al, ben onu senden satin alacagim” diyerek satin alma vaadinde bulun-
maktadir. Burada vaad eden kimsenin vaadinde durmamasi durumunda
aracilik yapan kisiye gelecek muhtemel zarar1 def etmek icin ilk saticiyla arac
arasindaki alisverisin muhayyerlik hakkiyla yapilmasi Onerilmektedir. Eger
vaad baglayic olsaydi, bu islemde muhayyerlige ihtiya¢ duyulmazdi. Vaad
baglayici olmadig1 igin, Imam Muhammed vaadde bulunulan (mevad) kisiye

gelebilecek zarardan dolay1r muhayyerlik sartiyla alimi1 6nermektedir.>

Benzer bir 6rnekte Muhammed b. idris es-Safii'nin (v. 204/819 ) el-Umm
adl1 eserinde zikredilmektedir. Ona gore bu islemde malik olunmayan bir seyin
(ma’dum) satimi ile aldanma ve anlasmazliga diisme tehlikesi vardir. Bu gerek-
celer sebebiyle Safii taraflarin her ikisinin de serbest oldugunu ifade eder. Bu
durumda satin alan, mali sipariste bulunana satabilecegi gibi, bir bagkasina da
satabilir. 56z veren de dilerse satin alir, dilerse almaz. Goriildiigii tizere burada

taraflarin yapmis oldugu vaad, baglayic1 degildir. Vaadin baglayici olmas1 du-

$  Bu kitabn Imam Muhammed’e izafesi siiphelidir. Saffet Kose'ye gore bu eser, ii¢ Hanefi
imam’min bazi goriislerinden de istifade edilerek bir bagkasi tarafindan derleme yoluyla daha
sonra olusturulmustur. Ayrintili bilgi icin bkz. Kose, Saffet “Fikih Literatiiriiniin Tartigmali ki
Eseri: el-Mecm@'u’l-Kebir ve el-Meharic fi'l-Hiyel”, Islam Hukuku Arastirmalart Dergisi, Konya,
2004, sayz: 3, s. 289-312.

% Muhammed b. Hasan es-Seybani, el-Mehdric ve’l-hiyel, Mektebetii’s-Sekafe, Kéhire, s. 37.
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rumunda ise, bdyle bir akdin yukarida zikredilen gerekgeler sebebiyle feshedi-

lecegi soylenmektedir.5

Bu konuya deginen fakihlerden bir digeri de Ibn Kayyim’dir. (v.
751/1350) O, da imam Muhammed gibi taraflarin vaadinden caymasi duru-
mundaki muhtemel zarar1 onlemek igin ilk alisverisin muhayyerlik sartiyla
yapilmasini nermektedir.6 Boyle bir 6neride bulunduguna gore fbn Kayyim’e
gore de vaad baglayicl degildir. Cilinkii vaad baglayic1 olsaydi, mali satin alan
kimsenin teklifte bulunanin caymasindan endisesi olmaz ve buna ¢6ziim olarak

da muhayyerlige basvurulmazdi.
B. Vaadin Baglayiciligi Hakkinda Alinan Kararlar

Cagdas murabahadaki vaadin baglayiciligi hususunda ilk ihtilaf, 1979'da
Dubai’de yapilan Birinci Islim Bankaciligi Konferansi'nda ortaya ¢ikmistir.s
Cogunluk bu uygulamadaki vaadin baglayic1 oldugu goriistindedir. Konuyla

ilgili alinan karar su sekildedir:

Bu uygulama; anlagmada belirtilen sartlar cercevesinde miisteri-
nin mali satin alacagi, bankanin ise akdi sonuclandiracag: vaadi-
ni igerir. Bu tiir vaad, Maliki mezhebinin goriisiine gore her iki
tarafi kazden; diger mezheplerin goriisiine gore de diyaneten
baglar. Toplum yarar1 oldugunda diyaneten baglayici olan bir

sey, kazden de baglayic1 kilinabilir ve miidahale de edilebilir.’

Bu konu daha sonra 1983 yilinda Kuveyt'te yapilan ikinci Islam Ban-

kacilig1 Konferansi'nda tartisilmis ve su kararlara varilmistir:

5 Ebu Abdullah Muhammed b. Idris es-Safii, el-Umm, Daru’l-Marife, Beyrut 1393, C. I1J, s. 39.

6 ibn Kayyim el-Cevziyye, [ldmu’l-muvakkiin an Rabbi’l-Alemin (thk. Muhammed Abdusselam Ibra-
him) Déru'l—Kﬁtﬁbi'l—Hmiyye, Beyrut 1407, C. 1V, s. 23.

% Bu konferans ilk Islami bankanin ortaya ¢ikisindan dort yil sonra gergeklesmistir. Ayrintil bilgi
igin bkz. Ali Ahmed es-Saltis, “el-Murabaha li'l-amiri bi’s-sira”, Mecelletii Mecma'i’l-fikhi’l-islimi, C.
V, sy. 2 (1988), s. 1059-1060.

% Siddik Muhammed el-Emin, ed-Darir, “el-Murabaha 1i'l-amiri bi’s-sira”, Mecelletii Mecma'i’l-
Fikhi'l-Islami, C. V, sy. 2 (1988), s. 998-999; Saltis, “el-Murabaha li’l-amiri bi’s-sira”, s. 1061-1062.
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1- Mal banka tarafindan satin aliip, miilkiyete gegirildikten sonra, daha
once anlagilan bir karla, satin alma emrini veren miisteriye satimiyla gergekle-

sen murabahada, karsilikli vaatlesmek ser’an caizdir.

2- Bu islemde vaadin banka veya — satin alma emrini veren— miisteri
veyahut her ikisi i¢in baglayic1 oldugu goriisiinii almak, taraflarin maslahatin
ve ticari iligkilerin istikrarini saglamasi agisindan daha uygundur. Ciinkii bura-
da gerek bankanin gerekse miisterinin menfaatinin korunmasi s6z konusudur.
Vaadin baglayic1 oldugu goriistinii kabul etmek ser’an makbul olup, her banka
bu hususta kendi Ser’1 Denetleme Kurulu'nun tercih ettigi goriisleri alma nok-

tasinda muhayyerdir.”

Bu toplantida vaatlesmenin cevaz ittifakla, vaadin baglayici olabilecegi
ise cogunlugun onayiyla kabul edilmistir. Ayn1 yi1l Medine’de diizenlenen “el-
Bereke 1i'l-Tktisddi’l-Islimi” isimli toplantida da Kuveyt'te alinan kararlarin aynisi

benimsenmigtir.®

1988’de Kuveyt'te diizenlenen toplantida ise, Uluslararasi Islam Fikih
Akademisi (Mecma‘u’l-Fikhi’l-islami), toplantinin besinci devresinde bu konu-

yu detayl bir sekilde miizakere ettikten sonra su kararlari (5/2,5/3 ) almistur:

1- Murabaha li'l-amiri bi’s-gira, mal bankanin mdiilkiyetine girdikten ve
ser’an kabz gerceklestikten sonra olabilir. Banka mali satana kadar mesuliyeti

iistlendigi siirece caizdir.

2- Herhangi bir 6ziir bulunmadig: siirece vaad, vaadde bulunani diyane-
ten baglar. Bir sebebe baglandiginda ve kars: tarafin yaptig1 vaade giivenerek
mali bir yiikiimliliik altina girmesi durumunda ise kazaden baglar. Zaruret

yoksa vaad eden, ifa etmemesi sebebiyle olusan fiili zarar1 tazmin eder.

% SalGs, “el-Murabaha li'l-amiri bi's-sird”, s. 1062-1063; Darir, “el-Murabaha 1i’l-amiri bi’s-gird”, s.
998-999.
%  Darir, “el-Murabaha li’l-amiri bi’s-gira”, s. 999.
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3- Muvaade bir ya da iki taraf icin muhayyerlik sartiyla caizdir. Muhay-
yerlik yoksa caiz degildir. Ciinkii ~her iki taraf i¢in- baglayici olan muvaade,

bey’ akdine benzer ve bu elde olmayan seyin satim1 anlamina gelir.¢!

C. Vaadin islam Bankaciliginda Uygulanisi ve Bu Konudaki Kanun-

lar

Ortaya ¢iktig1 ilk andan bugiine kadar, Islam finansinda vaad ile ilgili

ortaya ¢ikan farkli uygulamalar: su sekilde siralamak miimkiindiir:

— Vaadin yerine getirilmesi konusunda taraflarin her ikisinin muhay-
yer olmas1.%2

— Taraflardan birinin vaadinin baglayici, digerinin vaadi yerine getir-
me konusunda muhayyer olmasi.%

— Taraflarin her ikisi (banka ve miisteri) i¢in de vaadin baglayic1 ol-

masi: %

Kuwait Finance House’un (Beytii't-temvili'l-Kiiveyti) fetva kurulu, bu is-
lemde miisterinin soziine giivenerek banka bir takim sorumluluklarin altina
girdigi icin miisterinin vaadinde durmas: gerektigini ifade ederken; Al-Baraka
Grubu murabahadaki vaadin her iki taraf i¢in baglayici oldugu durumunda, bu
islemin caiz olmadig1 ve bankanin masraflarinin karsilanmasi kaydiyla miiste-

rinin vaadinden dénme hakkinin bulundugu yoniinde karar almistir.®

6 QOrtak, Mecelletii Mecma'i’l-Fikhi’l-Islémi, C. V, sy. 2 (1988), s. 1599-1600.

& Bu goriisli savunanlar arasinda M. Siileyman Egkar, Refik el-Misri ve Hasan Abdullah zikredilebi-
lir. Ayrintilh bilgi icin bkz. Yusuf el-Karadavi, Bey‘u’l-murdbahali’l-dmiri bi's-sird kemd tecrihi’l-
mesﬁriﬂ’l—islﬁmiyye, Mektebetu Vehbe, Kahire1987/1407, s. 62.

©  Bu konuda islam Fikih Konseyi vaadin tek taraf igin baglayici olabilecegi goriisiinii benimsemistir.
Yani bankanin vaadinin baglayici sayildigi durumda miisteri, miisterinin vaadin baglayici
sayildig1 durumda banka muhayyerdir. Ayrintili bilgi igin bkz. Ortak, Mecelletii Mecma'i’l-Fikhi'l-
Islami, C. V, sy.2, s.1599-1600

“  Karadavi bu goriisii benimseyenler arasindadir. ikinci Islam Bankaciligi Kongresi'nde benimsenen
karara gore vaadin her iki ya da tek taraf baglayici olmasi miimkiindiir. Ayrintili bilgi igin bkz.
Salis, “el-Murabaha 1i’l-dmiri bi’s-sird”, s. 1062-1063; Siddik ed-Darir, “el-Murabaha li’l-amiri bi’s-
sird”, s. 998-999; Karadavi, Beyu’l-muréabaha, s. 62

& Mecmaatii Delleti’'l-Bereke, Kardrdt ve Tavstydt Nedevdti'l-Bereke li'l-Iktisddi’l-Islami (nsr. Abdiis-
settar Ebti Gudde-Izzuddin Muhammed Hoca), yy., 2001, s. 164; Mecmfiatii Delleti’l-Bereke, ed-
Delilii’s-Seri'yyii li'l-Murdbaha (nsr. Abdiissettar Eb&i Gudde-izzuddin Muhammed Hoca), yy.,
1998, s. 113, 116. Ayrica bkz. Bayindir, “Vaadin Baglayiciligi Meselesi”, s. 116.
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Urdiin islam Bankas: ise, mutlak bir sekilde vaadin (her iki taraf icin)
baglayici oldugunu benimserken; Faysal Islam Bankasi miisterinin vaadi yerine
getirme konusunda muhayyer olmasi, banka igin de bunun (vaadin) baglayic
oldugu yoniindeki goriistinii tercih etmistir. Bugiin bankalarin biiyiik cogunlu-

gu vaadin miisteri icin baglayici oldugu goriistinii benimsemektedir.

Bazi iilke kanunlarinda ise vaadle ilgili hitkiimlerin farkli sekillerde ol-
dugu goriilmektedir. Ornegin Fas kanunlar1 genel olarak vaadi bor¢ kaynagi
saymazken, bazi Islam iilkelerinde Islami bankalarin tabi oldugu kanunlar
vaadi akit olarak degerlendirmis ve bunun baglayiciligina hitkmetmistir.¢” Bun-

larin bazisi su sekildedir:

a. Kuveyt Medeni Kanunu'na gore; Bir sahis belirli bir akit yapmay1
vaad ederse, vaadin gecerli oldugu siire zarfinda, kendisine vaad edilen kimse-
nin buna razi olmasi ve bu durumun vaadi yapan tarafca bilinmesi halinde bu

vaad gecerli olur.®

b. Urdiin Medeni Kanunu'na gore; eger vaad bir taraftan sadir olmussa

sadece o tarafy, iki taraftan sadir olmussa da her iki tarafi baglar.®

Suriye, Misir ve Urdiin medeni kanunlari akitlesme konusundaki vaadi,
akdin bir asamasi ve ona dogru atilmis bir adim olarak kabul etmektedir.”

Mustafa Zerka ise, Liibnan kanunlarindaki alim ve satim vaadinin tam bir akit

%  Cebeci, Murabaha Tartigsmalars, s. 75.

67 Ai@e Sarkavi Maliki, el—Bﬁnﬁkﬁ’l—fslﬁmiyye, Darii'l-Beyza, Beyrut 2000, s. 463. Ayrica bkz. Cebeci,
Ismail, Murabaha Tartigmalari, s. 83.

#  Hasaneyn, Feyyaz Abdiilmiinim, Beyu'l-murdbaha fi'l-mesérifi’l-Islimiyye, Kahire 1996, s. 30. Ayrica
bkz. Cebeci, Murdbaha Tartismalari, s. 84.

®  Cebeci, Muribaha Tartismalari, s. 75. Ayrintili bilgi i¢in bkz. Muhammed Mahmad Ahmed Talafi-
ha,  Kaidetii (Tasarrufu’l-Imam ale’r-Raiyye Meniitun bi’l-maslaha) ve tatbikatiihd'l-fikhiyye ve’l-
kanimiyye fi mecdli’l-mudmeldti’l-mudsira, (Yitksek Lisans Tezi-Yermiik Universitesi), Yermiik (Ur-
diin) 2001, s. 175.

®  Ebli Zeyd, Abdiilazim, Beyu'l-murdbaha ve tatbikituhu'l-mudsira fi'l-mesérifi’l-Islamiyye, Sam 2004, s.
178. Senhtiri bunu soyle agiklamaktadir: Mesela bir sey satmay1 vaat eden bir sahis, kars: taraf
satin alma istegini ortaya koyarsa, o seyi satmakla yiikiimliidiir. Bu icabin 6tesinde bir seydir.
Cunki bu, kabule bitisik bir icabdir. O halde bu tam bir akittir. Ancak icab ve kabuliin her biri sa-
dece bey’ yapma vaadine veya ilk anlasma durumunda bir 6n satisa yonelmistir. Dolayisiyla bey”
vaadi ve 6n anlagma, nihai akitlesmenin bir asamasi ve ona dogru atilmis bir adim olur. Ayrintili
bilgi icin bkz. Abdiirrezzak es-Senhtiri, el-Vasit fi serhi’l-kanuni’l-medeniyyi’l-cedid: Nazariyyetii'l-
iltizim, Beyrut [t.s.], C.1, s. 251; Eb(i Zeyd, Bey'u’l-muribaha, s. 178
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gibi ele alindigini; ancak buradaki vaadin miicerred vaad olmayip iki taraf

arasinda kargilikli taahhiit iceren bir anlasma oldugunu belirtmektedir. 7
D. Vaad Tartismalar

1983 yilinda Kuveyt'te yapilan fkinci Islam Bankaciligi Kongresine
katilanlardan bazilari, murabahada karsilikli vaatlesmenin fikhen caiz olabile-
cegi hususunda muvafakat ettikleri halde, buradaki vaadin baglayic1 olmasi

gerektigi goriisiine siddetle karsi gikmiglardir.”

Vaadin baglayici oldugunu savunanlarla buna kars: ¢ikanlar1 delilleriyle

ele alip incelemeye calisacagiz.
1. Vaadin Baglayic1 Olmadigini Savunanlar

1983'te  Kuveyt'te yapilan Ikinci Islam Bankaciligi Kongresine
katilanlardan Prof. Dr. Hasan Abdullah el-Emin, Prof. Dr. Muhammed Siiley-
man el-Egkar ve Dog. Dr. Ali es-Sallis vaadin baglayiciligina su gerekcelerden

dolay1 kars1 ¢tkmislardir:

1979'da Dubai’de yapilan Birinci Islam Bankaciligi Kongresi'nin
vaadin kazaen baglayiciligi hususundaki fetvasi, Maliki mezhe-
binin goriisiine dayanmaktadir. Halbuki Maliki mezhebi, 6zel-
likle satin alma vaadine dayali olarak yapilan murabaha islemine
asla cevaz vermez ve bunu reddeder. Ciinkii Maliki mezhebine
gore; bu islemde “bey’ul-i'ne” gibi fikihta yapilmasi yasak olan
bir seyin varlig1 s6z konusudur. Hal boyle iken, 6zel bir mesele-
de Maliki mezhebinin goriistinii terk ederken vaadin bag-
layiciligr hakkindaki goriisiiniin kabul edilmesi miimkiin degil-

dir.”

Hasan Abdullah el-Emin Malikilere gore; kazden baglayici olan vaadin

sadece hayra, iyilige ve giizel olan seylere iliskin olacagini soyleyerek —

7 Zerka, Mustafa Ahmed, Akdii’l-bey’, Dimesk 1999, s. 171-172. Ayrica bkz. Cebeci, {smail, Murébaha
Tartigmalari, s. 84.

72 Karadavi, Bey‘u'l-muribaha, s. 62.

7 Karadavi, Bey‘u’l-muribaha, s. 62.



Yelek, islam Hukukunda Vaadin Baglayiciigi: Murabaha Ornegi

icerisinde bir bedel bulunan-muéavazali akitleri bunun diginda tutmaktadir. O,

'z

bunu gerekgelendirirken 6nce Hattab’mn “ siz vermeye gelince, burada kisinin
kendisini ilzdm edecek, yani verdigi soziinii yerine getirmeye zorlayacak herhangi bir
husus yoktur” 7 seklindeki agiklamasina yer vermis, daha sonra da Ibn Arefe'nin
( v. 803/1401) “wvaad, kisinin gelecekte maruf olan bir seyi yapacagini haber
vermesidir”” geklindeki tanimini vermistir. Hasan Abdullah el-Emin, buradaki
vaad taniminda “maruf’ kaydinin konuldugunu ve buna da bey’ tiiriindeki
muavaza akitlerinin degil; karz (borg), itdk (azat etme), hibe ve ariye tiiriindeki
teberru akitlerinin 6rnek olarak verildigini ifade eder. Bunun {izerine Abdullah
el-Emin; Ibn Arefe'nin vaad ile ilgili yapmis oldugu tamim ve 6rneklerden

hareketle kazden baglayic1 olan vaadin, ancak teberru akitlerine taalluk edip,

muavaza akitlerine taalluk etmeyecegini ifade etmistir.”

Siileyman el-Eskar da vaadin baglayiciligi hususunda Hasan Abdullah
el-Emin ile aym fikirdedir. O, vaadin kazaen ve diyaneten baglayic1 oldugu
hususundaki bazi1 Malikilerin benimsedigi goriisteki vaadin; ancak maruf olan
seylere yonelik oldugunu, ticari alandaki vaadin gok farkli oldugunu, burada
baglayicilig1 tartisilan vaadin akillara bile gelmedigini ifade eder. Yusuf el-
Karadavi, Abdullah el-Emin ile Siileyman el-Eskar’in goriisiine su sekilde cevap

verir:

Teberru akitlerinde vaadin baglayici oldugunu, muévaza akitle-
rinde ise baglayici olmadigini sdyleyenlerin goriisiine gelince, su
iki hususu 6zellikle belirtmek isterim. Oncelikle vaadi ifa etmenin
vacip oldugunu, vaadden caymanin ise haram oldugunu gosteren
naslarda “vaad” kelimesi mutlak olarak gelmis ve bunlar arasinda

herhangi bir ayrim yapilmamistir. Bunu takyit ve tahsis edecek

7 Hattab, Tahriru’l-keldm, s. 139-140.

75 Ensari, Serhu Hududi ibn Arefe, s. 428.

76 Karadavi, Bey'u’l-muribaha, s. 63; Ayrica ayrintih olarak 1983 yilinda Hasan Abdullah el-Emin
tarafindan yayinlanan “el-Istismarii’l-laribevi fi nitaki akdi’l-murabaha” adli makalesine bakiniz.
Bu makalede baglayic1 vaad iceren Murabahanin kabul edilemeyecegi ve Bey‘u’l-ine kapsaminda
oldugu ifade edilmistir. Hasan Abdullah el-Emin, “el-Istismarii’l-laribevi fi nitaki akdi’l-
murabaha”, Mecelletii’l-Miislimi’l-Mudsir, Liibnan, 1983, C.9, sy. 35, s. 69-92.
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herhangi bir delil de yoktur. Bu yiizden Ibn Siibriime, agik bir se-

kilde biitiin vaadlerin baglayic1 oldugunu soylemistir.

Ikinci olarak; eger vaadler arasinda bir ayrim yapmak gerekirse,
bana gore bu durum sdylenilenin tam aksine bir sonug verir. Vaa-
din baglayicilig1 hususunda Malikilerle digerleri arasinda ¢ikan ih-
tilaf, icerisine mall unsurun girdigi vaadlerdir. Halbuki ihtilaf mali
olanlarda degil de, hayra yonelik olanlarda ¢ikmis olsaydi, bu ka-
bul edilebilirdi. Mesela bir ‘insanin digerine sana soyle iyilikte bulu-
nacagim veya sana su hizmeti sunacagim demesi’ bash basina bir te-
berr(i islemidir. Boyle bir adam s6ziinde durmaz ise ayiplanirdi.
Insanlar arasinda yaygin olan, 6rf olan da budur. Ciinkii buradaki
vaad, bir teberrGidur. Bu, icerisine mali unsurun girmedigi vaad-
lerdedir. Fakat bu tiir vaadlerin igerisine mall unsur girerse, o za-
man zimni bir akid ve anlasma olur.” icerisine mali unsurun gir-
digi vaad ve stzlesmelerde ise, ihtilafin olmamasi gerekirdi. Ciin-
kii bu konudaki verilen soz ve vaadler, milyarlara varan biiyiik-
litkteki mali ve iktisadi sorumluluklara yol agar. Vaadin baglayici
olmamas1 durumunda ise; insanlar birbirlerini aldatir ve toplu-
mun menfaati zarar goriir. Bu sekilde yapilan vaad, bir taahhiit
gibidir ve yerine getirilmesi gerekir. Hal boyle iken Abdullah el-
Emin ile Siileyman el-Eskar bunun tam aksini iddia ediyor. Hal-
buki onlarin goriislerinin dayanagi olan Maliki mezhebi; mali bir
sorumluluk dogurdugu vakit, —tek tarafli olarak yapilip igerisine
mall unsurun girdigi vaadin kazaen ve diyaneten baglayici oldugu
goriisiinii tercih eder. Tek tarafli olarak yapildiginda vaadin bag-
layic1 oldugu kabul ediliyor da, iki tarafli oldugunda niye kabul

edilmiyor?7®

77 Hiikiimetlerin sosyal yardimlara yonelik memurlarina yaptig1 vaadler, (Cocuk zamlari, dogum ve
oliim yardimlari gibi) bakanliklarin veya sirketlerin ¢alisanlarina yaptig1 vaadler (mesai {icretleri,
tesvik primleri vs.) ve bir seyini kaybeden kimsenin malin1 bulup getiren kimseye yapmis oldugu
vaad bunlara drnek olarak verilebilir. Biitiin bunlar mali tarzdaki 6diillerdir. Dolayistyla zimni bir
akid ve sahsi bir taahhiittiir. Ayrintili bilgi i¢in bkz. Karadavi, Bey‘u'l-muribaha, s. 77.

78 Karadavi, Bey‘u'l-muribaha, s. 76-78.
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Ayrica Eskar, ibn Siibriime’nin (v. 144/761) goriisiinii” almaya meyleden
Beytii't-Temvili'l-Kuveyti'nin danismanlarindan Seyh Bedir Abdulbasit’in “ha-
ramzi helal, helali de haram yapmayan her tiirlii vaadin kazden baglayict oldugu, nas-
larin zahirinin bunu gosterdigi ve muamelelerin kontrol altina alimmast agistndan bu
goriisle amel etmenin insanlara daha kolay olacagr” yoniindeki fetvasmna “dlimler,
bize delillerden en kolay olanini degil, tercihe en sayan olamini almamiza miisaade et-
mektedirler” seklindeki gerekgesiyle kars1 ¢cikmistir.® Karadavi, tartismali oldugu
gerekgesiyle Eskar'in bu iddiasina itiraz ederek; delillerin birbirine esit veya
yakin olmasi durumunda kolay olanin tercih edilecegini, 6zellikle muamelat
alaninda seriatin kolaylik tizerine bina edildigini, insanin kendi 6zel isleri s6z
konusu oldugunda ¢ok ihtiyath olani alacagini, ancak toplumun geneli s6z

konusu oldugunda kolayligin gozetilmesi gerektigini belirtmistir.!

Bunun yani sira Eskar, Ibn Siibriime’ye nispet edilen bu gériise “Ben bu-
nun kaynagimi bilmiyorum, belki bu nas olarak degil de mand olarak nakledilmistir. Bu,
yazilmis veya kaydedilmis de degildir. Ciinkii —bugiin— onun goriislerini yazip toparla-
yacak tabiileri yoktur.”s2 seklindeki gerekgeleriyle kars1 cikmistir. Karadavi, Es-
kar'in yapmis oldugu bu iddianin kabul edilmesinin miimkiin olmadigin ifade
etmektedir. Ciinkii sahabeden Semfire b. Ciindeb (v. 59/679), tabiinden Omer b.
Abdiilaziz, (v. 101/720), Hasan el-Basri (v. 110/728), ibn Esva (v. 120/737), ibn
Siibriime (v. 144/761) ve Ishak b. Rahiiye (v. 238/852) gibi alimler bu goriisii
benimsemistir.®* Yukaridaki bu itirazlarindan sonra Eskar; vaadi ifa etmenin
kazaen de, diyaneten de vacip degil, miistehab oldugunu sdylemektedir. Ciinkii

ona gore naslar, vaadlerin diyaneten baglayici olmadigini gostermektedir.

Refik Yunus el-Misri ise suan bankalarin kullanmis oldugu murabaha-
daki vaadin baglayic1 olup olmadig1 hususundaki tartismanin yeni bir hadise

olmadigini, bunun caiz olmadig1 hususunda dort mezhebin (Hanefi, Safi, Maliki

7 ibn Hazm'm (v. 456/1064) rivayet ettigine gore; Ibn Siibriime (v. 144/761) biitiin vaadlerin bag-
layic1 oldugunu, vaadde bulunan kimsenin vaadini ifa etmemesi durumunda vaadini ifa etmesi
i¢in kazaen zorlanacagini ifade etmistir. Ayrintili bilgi igin bkz. ibn Hazm, el-Muhalld, C. VIII, s. 29.

% Karadavi, Bey‘u'l-muribaha, s. 64.

81 Karadavi, Bey‘u’l-muribaha, s. 65.

8 Karadavi, Bey‘u'l-muribaha, s. 64.

®  Karadavi, Bey‘u'l-muribaha, s. 65, 72.

173



174

Istanbul Universitesi ilahiyat Fakiiltesi Dergisi, 35, 2016

ve Hanbell) icma ettigini ifade etmektedir. Ciinkii ona gore; vaad baglayic
olursa, bunun normal bir akitten farki kalmaz. Bunun neticesinde de “bir islemde
iki satig” ve “elde olmayan seyin satimi” gibi fikihta yapilmasi yasak olan bir seyin
varlig1 s6z konusu olacaktir. Zikredilen bu gerekgelerden dolay1 Refik Yunus el-
Misri vaadin baglayici olmadigini, naslarin bunu gosterdigini ifade etmekte-

dir.8

Siddik Muhammed ed-Darir de ayn1 sekilde murabahadaki vaadin bag-
layic1 olmadigini soyler. Ciinkil ona gore; vaadin baglayiciligina hiikmedilmesi
kisinin yaninda olmayan bir seyi satmasina yol agar ki, bu durumda “ma‘dumun

satimi” gibi dinen yapilmasi yasak olan seylerin varlig1 sz konusu olacaktur. 8

Goriildiigli tizere Siileyman el-Eskar, Hasan Abdullah el-Emin, Refik
Yunus el-Misri, ve Siddik ed-Darir murabahadaki vaadin baglayici olmadiginm
kabul edenler arasindadir. Bunlarin yani sira Ali es-Saltis’iin de bu goriiste

oldugu bilinmektedir.%
2. Vaadin Baglayic1 Oldugunu Savunanlar

Cagdas arastirmacilardan bazilar1 vaadler arasinda herhangi bir ayrimin
yapilmadigini, bu sebeple de her tiirlii vaadin ifa edilmesi gerektigini belirt-
mektedirler. Bu goriisii savunanlardan Yusuf el-Karadavi, gerek dini gerekse
kazal yonden vaadin yerine getirilmesi gerektigi ve bunun baglayiciiginin da
vacip oldugu kanaatindedir. Ciinkii ona gore; Allah’in kitabindaki ayetlerle
Peygamber’in hadis ve siinnetleri bunu apagcik bir sekilde gostermektedir. Ka-
radavi bu konudaki ayet ve hadisleri naklettikten sonra naslarda gecen vaadler
arasinda herhangi bir ayrim yapilmadigini, bu sebeple her tiirlii vaadin ifa
edilmesi gerektigini belirtmistir.” Ayrica Karadavi, vaadin baglayiciligiyla ilgili

goriiglerin sadece Ibn Siibriime’ye ve Malikilerden bazilarina nispet edilmesi

8 Refik Yunus el-Misri, “Bey‘u’l-murdbaha li'l-amiri bi’s-sira”, Mecelletii Mecma'i’l-Fikhi’l-Islami, C.
V, sy. 2 (1988), s.1147.

% Darir, “el-Murabaha li’l-amiri bi’s-sira”, s. 1000-1001.

% Ali es-Saliis 1983'te Kuveyt'te yapilan ikinci slam Bankacihigi Kongresi'ne Karadavi ile birlikte
katildigini, onun vaadin baglayiciligimi savundugunu, kendisin ise bu goriise kars1 ¢iktigim ifade
etmektedir. Ayrintili bilgi icin bkz. Ali es-Salfis, “el-Murabaha li’l-amiri bi’s-sird”, s. 1079.

¥ Karadavi, Bey‘u’l-muréibaha, s. 65-72
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noktasinda biiyiik bir hatanin yapildigini ifade etmektedir. Ciinkii bu goriisii
benimseyenler sadece bunlarla siurli degildir. Zira onunda da belirttigi gibi
sahabeden Semiire b. Ciindeb; tabiinden Omer b. Abdiilaziz, Hasan el-Basri, ibn
Esva, ibn Stibriime, shak b. Rahfiye, Ahmed b. Hanbel, Muhammed b. Ismail
Buhari, Tbn Kayyim gibi alimler vaadin yerine getirilmesinin vacip oldugunu

soyleyerek bu goriisii benimsemistir.

Abdullah Miilhim ifd etmeye engel olacak gegerli bir 6ziir bulunmadig1
siirece, gerek normal gerekse ¢agdas murabahadaki vaadi ifa etmenin vacip
oldugunu ve kendisinin de bu goriisti tercih ettigini belirtmektedir.®® Ciinkii
¢agdas murabahada banka satin alma emrini veren miisterinin vaadine giivene-
rek ¢ok yiiksek meblagdaki mali yiikiimliiliiklerin altina girer. Bu vaadin yerine
getirilmemesi durumunda bankanin menfaatlerinin zarar gérmesi ve risk altina
girmesi s6z konusudur. Bu durumda banka, vaadin ifa edilmemesi durumunda
ortaya cikan zararlari tek basina yiiklenirken; emegi ve cabasi da bosa gider.
Dolayisiyla ¢agdas murabahadaki vaadi ifa etmenin vacip oldugu goriisii, mas-
lahat1 gerceklestirip ticari iligkilerin istikrarini saglamasi acgisindan daha isabet-

lidir.®

Abdurrahim el-Abbadi biitiin vaadlerin baglayici oldugunu, ifa etmeme
durumunda vaad eden kimsenin aleyhine hiikmedilecegini, hatta icbar edilebi-
lecegini ifade eder. Ciinkii ona gore bu goriis, Islam dininin ilkelerine ve 6greti-

lerine daha uygundur.

Ali Karadagi ise gliniimiizde bircok ticari islemin vaad tizerine kuruldu-
gunu, vaadin ifa edilmemesi durumunda taraflarin zarar gorecegini, bu duru-
mun insanlar arasinda kaos ve giivensizlige yol acacagini ifade ederek vaadi ifa

etmenin vacip oldugu goriisiinii tercih etmistir.”

%  Ahmed Salim Abdullah Miilhim, Beyu'l-murdbaha ve tatbikituha fi'l-masdrifi’l-Islimi, Mektebetii'r-
Riséleti’l-Hadise, Amman 1989/1410, s. 168-169.

% Abdullah Miilhim, Bey ‘u’l-murdbaha s. 168-169.

%  Abdullah Abdurrahim Abbadi, Mevkifii's-seria  mine’l-masirifi’l-Islimiyyeti’l-Muasira, ~ el-
Mektebetii’l-Asriyye, Beyrut 1981, s. 35.

ot Ali Karadagi, Mebdeii'r-riza fi'l-ukid, Dérii'l—Be§airi'l—islémiyye, Beyrut 1985, C.II, s. 1035-1036.
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brahim Fazil ed-Debti mutlak olarak yapilan vaadin baglayici oldugu-
nu, toplumun menfaati s6z konusu oldugunda diyaneten baglayici olan bir
seyin kazaden de baglayic1 olabilecegini soyleyerek bu konudaki goriisiinii orta-

ya koymustur.”

Goriildiigti tizere Yusuf el-Karadavi, Abdullah Miilhim, Ali Muhyiddin
Karadagi, ibrahim Fazil ed-Debli ve Abdurrahim el-Abbadi murabahadaki
vaadin baglayic1 oldugunu savunmaktadirlar. Ayrica Muhammed Rabia Sufid,
Sami Hasan Ham(id, Muhammed Bedvi, Abdulhamid es-Salih, Abdulhamid el-

Ba’li ve Hasan Savvan bu goriisii kabul edenler arasindadir.?
E. Tartismalarin Degerlendirilmesi

Konunun tartisilan noktalarindan biri, vaadin her iki taraf icin baglayic
olmasi durumunda akde benzeyip benzemeyecegi yontindeki farkli goriislerdir.
Vaadin baglayic1 olmayip kisinin bunu ifa etme hususunda muhayyer oldugu-
nu savunanlar; her iki taraf i¢in de baglayic1 olursa vaatlesmenin akit haline
gelecegini, bu durumda da “bir satista iki sat1s” ve “elde olmayan seyin satimi” gibi
fikihta yapilmas: yasak olan seylerin ortaya cikacagini belirtmektedir.®* Bu se-
beple onlara gore; vaatlesme (muvaade) taraflardan birinin ya da ikisinin mu-
hayyer olmas1 sartiyla caizdir, aksi takdirde caiz degildir. Vaadin baglayici
oldugunu savunanlar ise; vaadi akitten ayr1 olarak diisiiniip, bu ikisinin birbi-

rinden ayr1 kavram ve islemler oldugunu ifade etmektedirler.

Tartisilan noktalardan digeri ise; vaadin teberri akitlerinde mi, yoksa
ivazli (muavaza) akitlerde mi baglayici olacag1 hususundaki farkli kanaatlerdir.
Bazi arastirmacilarin, vaadi teberrti akitlerinde baglayici sayip ivazli akitlerde
muhayyerligi benimsedikleri goriilmektedir. Bu konuda Yusuf Karadavi ilk

olarak; naslarda “vaad” kelimesinin mutlak olarak gelip bunlar arasinda her-

92 brahim Fazil ed-Debi, “el-Murabaha 1i’l-dmiri bi’s-sird Dirasetiin Mukarinetiin”, Mecelletii Mec-
ma'i’l-Fikhi’l-Islimi, C. V, sy. 2 (1988), s. 1053-1054.

% Bayindir, “Vaadin Baglayiciligi Meselesi”, s. 109.

%  Bu kanaat, Mecma‘u’l-Fikhi’l-islami'nin murabahayla ilgili olan su kararinda dile getirilmistir:
Muvaade bir ya da iki taraf icin muhayyerlik sartiyla- caizdir. Muhayyerlik yoksa caiz degildir.
Clinki -her iki taraf icin- baglayici olan muvaade, bey’ akdine benzer ve bu elde olmayan seyin
satim1 anlamina gelir. Ayrintili bilgi igin bkz. Ortak, Mecelletii Mecma'i'l-Fikhi'l-Islimi, C. V, sy. 2
(1988), s. 1599-1600.
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hangi bir ayrimin yapilmadigini, bunu takyit ve tahsis edecek herhangi bir delil
bulunmamakla birlikte boyle bir kanaatin de nereden c¢iktiginin bilinmedigini
ifade eder. Tkinci olarak da vaadler arasinda bir ayrim yapmak gerekirse, bu
durumun tam aksine bir sonug¢ verecegini belirtir. Ciinkii ona gore; teberr(i
akitlerindeki vaadlerin igerisine mali unsur girerse, o zaman zimni bir akid ve
anlasma olur ve bu durumda da ihtilafin olmamasi gerekir. Dolayisiyla bu
sekilde yapilan vaad, bir taahhiit gibidir ve yerine getirilmesi gerekir. Ciinkii bu
konuda verilen s6z ve vaadler, milyarlara varan biiyiikliikteki mali ve iktisadi
sorumluluklara yol agar. Vaadin baglayic1 olmamas: durumunda ise; insanlar

birbirlerini aldatir ve toplumun menfaati zarar goriir.

Vaadin baglayic1 oldugunu benimseyenlere gore murabaha ile istisna
akdi arasinda benzerlik kurulabilir. Clinkii her iki akitte de bey’ ve vaatlesme
vardir. Istisna akdinde oldugu gibi murabaha akdinde de taraflarn yapmis
oldugu vaade binden hal-i hazirda mevcut olmayan bir seyin tedarik edilmesi
s0z konusudur. Dolayisiyla bu goriisii savunanlar, vaadin baglayiciliginin istis-
na akdinde istihsanen caiz goriilmesi®® nasil muteber ise, ayni hitkmii muraba-

hada uygulamanin bir sakincas: olmadigini ifade etmektedirler.

Vaadin baglayici oldugunu savunanlar; modern diinyada olusan ticari
orf, teamiil ve kurumlarin vaad konusunda muhayyerlige imkan tanimadigini,
meselenin ge¢mis donemlerdeki kadar basit olmadigini, vaadin baglayiciliginin
kanunlara, drflere ve piyasa sartlarina daha uygun oldugunu ve bunun Islami
kurallarla catismadigini vurgulamaktadirlar. Ciinkii teberru islemlerindeki
vaad ile yiiksek meblaglara ulasan sozlesmelerdeki vaadin etki ve sonuglar

aym degildir. Iste bu sebeple vaadlerin tek tip olmadig1 ve bunlarin arasinda bir

% [stisna akdinde EbG Hanife taraflarm muhayyer oldugunu ifade ederken; Ebéi Yusuf insanlarin
ahlakindaki degismeden hareketle ve zamanin sartlarina daha uygun olmasi sebebiyle esnafi za-
rardan korumak igin, bu konuda taraflarin muhayyer oldugu goriisiinii benimser. Mecelle'nin 392.
maddesinde de Ebti Yusuf'un bu goriisii benimsenmistir. Karadavi bu maddenin su sekilde ge-
rekgelendirildigini zikretmektedir: “Bu zamanda pek ¢ok imalathane vardir ki, buralarda gemiler,
toplar vb. mukavele ile yapilmaktadir. Bu sebeple istisna akdi, en fazla cari olan iglemlerden ol-
mustur. Dolayisiyla mustasni‘in akdi imzalamasi veya onu fesh etmesi konusunda muhayyer
birakilmasi biiyiik zararlara sebep olmaktadir. Bu konuda Eb{i Yusuf'un goriisiiniin tercih edilme-
si zamanin maslahatinin gozetilmesi agisindan daha uygundur.” Ayrintili bilgi i¢in bkz. Karadavi,
Bey‘u’l-Murdbaha, s. 80-81; Ali Haydar, Diirerii’l-Hiikkdm, s. 659; Cebeci, Murdbaha Tartigmalari, s. 81

% Abdullah Miilhim, Bey‘u'l-muribaha, s. 168-169; Karadavi, Bey‘u’l-Murdbaha, s. 80-81

177



178

Istanbul Universitesi ilahiyat Fakiiltesi Dergisi, 35, 2016

ayrim yapmanin geregi ortadadir. Hanefi fakihlerinden Cessas’a (v. 370/980)
bakildiginda bu ayrimi gérmenin miimkiin oldugunu sdyleyebiliriz. Cessas,
vaadin ancak Allah’a yaklasma maksadiyla kisinin kendisini sorumluluk altina
sokmasi durumunda (adak/nezr) ve akitler gibi kul hakkinin s6z konusu oldu-
gu yerlerde baglayici olacagini ifade eder. Fakat Cessas, kisinin gelecekte yapa-
cag1 bir fiili vaad etmesinin ise mubah olup, imkan el verdigi 6l¢lide bunun ifa
edilmesinin evla oldugunu belirtir.”” Muhtemelen Cessas’in burada mubah
dedigi vaad, mali nitelikte olmayan fiillerdir ve burada da kazai bir bag-
layicliktan soz edilmez. Goriildiigii {izere Cessas teberru islemlerindeki vaad
ile igerisine mali unsurun girdigi akitlerdeki vaadi birbirinden ayirarak burada-

ki vaadin baglayici oldugunu belirtmistir.

Bunun yani sira akitlerdeki vaadin “ahd” kapsaminda ele alinmasinin
daha uygun oldugunu ifade edenler vardir.®® Ciinkii daha 6nce de ifade edildigi
tizere ahd kelmesi, vaadden daha giiclii ve etkili bir kavramdir. Bu goriisii sa-
vunanlara gore, murabaha gibi ticari anlasmalardaki 6n sdzlesmeleri normal bir
vaad olarak degerlendirmek yerine taahhiid kapsaminda ele almak ve bunlar:

“talimat ve siparis verme” seklinde diistinmek daha dogru goziikmektedir.”
Sonug¢

Insanlarin verdikleri sézlere bagl kalmalar1 ve bunlarin geregini yerine
getirmeleri gerekir. Islam hukukunda naslara ve naslardan hareket eden fu-
kahanin goriislerine bakildiginda vaadin diyaneten ifa edilmesi gerektigi ve
bunun gerekliligi hususunda herhangi bir ihtilafin olmadigini sdylemek miim-
kiindiir. Clinkii ahde vef3, Islam’in en temel ve en dnemli dzelliklerinden birisi
oldugu i¢in Miisliimanlarin vaadlerini ifa etmesi gerekir. Cogunluga gore mut-
lak olarak yapilan vaad, kisiyi diyaneten baglayip kazai agidan herhangi bir
sonu¢ dogurmaz. Vaad, kazden baglayici olmadig: icin de, bu durum tamamen

kisinin vicdanina birakilmistir.

97 Cessas, Ahkimu’l-Kur'an, C.V, s. 334.
% Bayindir, “Vaadin Baglayiciigi Meselesi”, s. 119-120.
®  Bayindir, “Vaadin Baglayiciligi Meselesi”, s. 119-120.
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Vaadin kazéen (hukuki) baglayici olup olmamasi, tartismalidir. Kazaen
baglayici oldugunu sdyleyenlerin bir kismi mutlak olarak yapilan vaadin bag-
layiar oldugunu soylerken, bir kismi belirli durumlarda baglayiciliktan so6z
etmislerdir. Malikiler, vaadin, bir sebebe baglanmas: ve kendisine vaadde bulu-
nulan kimsenin bir kiilfet altina girmesi durumunda baglayici oldugu goriistinii
benimsemistirler. Bu, onlarin meshur ve tercih edilen goriisiidiir. Hanefiler ise,
vaadin ancak sarta ta’lik edildiginde ve bey’ bi'l-vefa’da baglayici oldugu gorii-

stinti kabul etmislerdir.

Vaadin baglayiciligi meselesi; Islam iktisadimin ve modern akitlerin en
¢ok tartisilan meselelerinden birisi olup, Islam iktisad: icinde ilk olarak
murabaha akdi ¢ergevesinde tartigmalara yol agmistir. Bu konu 20.yy’da 6zellik-
le fslam iktisad1 ve Islam bankacilig: ile ilgili pek cok calismanin giindemini

olusturmus ve bu konuda bir takim kararlar alinmistur.

Giintimiizde birg¢ok ticari islem vaad tizerine kurulmustur. Bu islemlerde
vaadin baglayic1 olmadigini sdylemek, kars: taraftakini zarara sokacagi gibi
insanlar arasinda da kaos ve giivensizlige yol acar. Ciinkii bu gibi islemlerde
banka, miisterinin vaadine giivenerek milyonlara hatta milyarlara ulasan mali
ylikiimliiliiklerin altina girer. Bu vaadin yerine getirilmemesi durumunda ise,
bankanin menfaatlerinin zarar gormesi ve risk altina girmesi s6z konusudur.
Dolayisiyla miisterinin bu islemdeki vaadinin baglayici olmadigini onaylarsak,
bankay1 maddi sorumluluklarla kars1 karsiya birakmis oluruz. Bu sebeple cag-
das murabahadaki vaadi ifa etmenin vacip oldugu goriisii daha isabetlidir.
Bankanin yani sira, miisteriler de bankaya giivenerek bir takim yiiktimliiliikle-
rin altina girdigi icin, onlar da maddi zarar gorebilir. Bu gibi islemlerde s6z
veren vaadinde durmaz ise, kendisine vaadde bulunulan kisi ¢ok biiyiik maddi
zararlara maruz kalabilir. Bu ise, seriatin kurallariyla asla bagdasmayacak bir
seydir. Iste bu sebeple icerisine mali unsurun girip girmemesine gore, bag-
layicalik agisindan teberru islemlerindeki vaad ile igerisine mali unsurun girdigi
akitlerdeki vaad arasinda bir ayrim yapilmas:i gerekmektedir. Kaldi ki,
fukdhanin ¢ogunlugunun, “mutlak olarak yapilan vaadin ifa etmenin miistehap

oldugu ve bunun kisiyi diyaneten baglayip kazai agidan herhangi bir sonug
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dogurmayacag1” goriisii daha ziyade icerisine mali unsurun girmedigi vaadler-
le ilgili goziikmektedir. Ciinkli bir babanin ¢ocuguna ¢ikolata veya oyuncak
almay1 vaad etmesi ile milyarlara ulasan mali yiikiimliiliiklerin altina girildigi

sozlesmelerdeki vaadin etki ve sonuglarinin ayni olmayacagi asikardir.

Sonug olarak eger vaad kars: tarafa bir sorumluluk yiikliiyor veya onu
zarara sokabilecek hale gelmis ise baglayicidir. Yani vaadde bulunan vaadine
bagh kalmak zorundadir. Ciinkii bu, islam dininin ilkelerine, Ogretilerine ve
maslahat1 gerceklestirip ticari iliskilerin istikrarmni saglamasi agisindan daha

uygundur.
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i
ABDURRAHMAN BISTAMI’NIN
BiLIMLER TASNIFi
Veysel Kaya*

Abdurrahman Bistami (1380-1455), 15. ytizy1l Osmanli cografyasinda faaliyet gosteren ve da-
ha sonraki Osmanl diisiince tarihinde iz birakan alimlerden biridir. Harf ilmi basta olmak tizere gizli
ilimlerle olan ugrasisi, donemindeki Osmanli saraymnin ve saray cevresindeki ulemamin dikkatini
¢ekmis, kelam ve usil-i fikih gibi klasik medrese bilimleriyle mesgul olan ulemann iirettigi birikime
yeni bir boyut katmustir. Fazlullah Esterabadi ve takipgilerinin ortaya koydugu Hurdfilik akimina
siddetle kars1 ¢ikmasina ragmen harf ilmine diger ilimler arasinda 6nemli bir yer veren Bistami, bilim-
ler ansiklopedisi olarak el-Fevdyihii'l-Miskiyye'yi telif etmistir. Arapcaya aktarilmis Yunan felsefe gele-
neginiyle (Greko-Arabik felsefe) ana catisi belirlenen bu eserde, 10. yiizyilda ortaya ¢ikan Thvan-1 Safa
ekoliiniin etkileri goriiltir. Bistami, 6ncelikle bir bilimler siiflandirmasi sunan bu eserde fhvan'in
cercevesine bagl kaldig: gibi, tiim dini ve felsefi gelenekleri kusatan senkretik bir sistemin olusturul-
masinda da seleflerini takip etmistir. Onun fhvan-1 Safacihig, eserinde siklikla zikrettigi “ihvanii’s-
safa” terkibiyle yaptigi ima ile sinirh kalmamakta, harf ilmini merkeze ceken bir anlayisla thvan-1 Safa

felsefesinin bir revizyonunu icermektedir.

Anahtar Kelimeler: Abdurrahman Bistdmi, Osmanli Felsefesi, Gizli Bilimler, Harf ilmi, ih-

van-1 Safa
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Abstract

Abd al-Rahman al-Bistami’s Classification of the Sciences

Abd al-Rahman al-Bistami (1380-1455) is a scholar who was active in the 15. century Ottoman
milieu. His engagement with occult sciences such as the science of letters (ilm al-huruf) provoked dis-

cussions among Ottoman scholars and statesmen as well. Confronted with his writings, the Ottoman

*Yrd. Dog. Dr., Istanbul Universitesi, ilahiyat Fakiiltesi, Islam Felsefesi Ana Bilim Dal1.
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ulama who were educated and well-versed in classical orthodox sciences such as Kalam and Usul al-
Figh faced with a new dimension in the structure of Islamic sciences. Although al-Bistami harshly
criticized the Hurufi teachings of Fadl Allah al-Astarabadi and his followers, he took to the science of
letters seriously. Al-Bistami wrote al-Fawayih al-Miskiyya, an encyclopedia of sciences, and in that book
which characterizes the Greco-Arabic literature, he is mainly under the influence of the philosophy of
the Brethren of Purity (Ikhwan al-Safa). Not only al-Bistami follows the framework of the Brethren in
the classification of sciences, but he maintains their philosophical project so much so that he builds a
syncretic system which combines different religious and philosophical tendencies. The “Ikhwanism” of
al-Bistami is not restricted to the allusion that comes by the phrase “ikhwan al-safa”, which is repeated
many times throughout his work. Al-Bistami’s project is a revision of the syncretic philosophy of the

Brethren, with a special touch from the occult science of the letters.

Keywords: Abd al-Rahman al-Bistami, Ottoman Philosophy, Occult Sciences, Science of Let-
ters, The Brethren of Purity

X%k

Summary

Abd al-Rahman al-Bistam1 (1380-1455), a scholar who was originally
from Antiochia, entered the Ottoman lands early in the fifteen century. The time
period in which he initiated his activities in the Ottoman sphere is called Otto-
man Interregnum (Fetret Devri), an era in which the Ottoman Empired faced
harsh political rivalries and civil wars among Yildirim Beyazit’s (r. 1389-1403)
sons after the latter’s defeat to Timur’s army in the Battle of Ankara. In such
unsteady ground, al-Bistami seized the oppurtunity to spread his doctrines
among the elite: many emerging scholars from different regions, mainly in Ana-
tolia, became his disciples to learn occult sciences. Among these disciples was
Mulla Fanari, who would later become the first sheikh al-Islam in the stabilized
Ottoman state. Al-Bistami’s engagement with occult sciences was mainly focu-
sed on the science of letters (ilm al-huriif), a discipline which seeks to establish
secret numerical and alphabetical relations among ontological and epistemolo-
gical entities. Al-Bistami regarded the science of letters as the crown of the sci-
ences, having stated that the core teaching of this secret science was carried
through a lineage of the prophets and saints until it came down to the Prophet
Muhammad and the scholars afterwards. Al-Bistami’s efforts to continue this

sacred task by teaching his books among the Ottoman intellectuals provoked
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discussions among the Ottoman scholars and statesmen as well. This was beca-
use the Ottoman ulama related al-Bistam1’s stance to dangerous activities of the
Hurufis who just gained many supporters over the Ottoman lands, althoug al-
Bistami harshly criticized Fadl Allah al-Astarabadi and his school. Confronted
with his writings, the Ottoman ulama who were educated and well-versed in
classical orthodox sciences such as Kalam and Ustl al-Figh faced with a new

dimension in the structure of Islamic sciences.

Al-Bistami finished his encyclopedic work, al-Fawayih al-Miskiyya fi al-
Fawatih al-Makkiyya in 1441, although the process of collecting the scientific ma-
terial took the author about 50 years. Al-Fawdyih exibits a mosaic of all Islamic
sciences and disciplines that have come down to the time of the author, with a
myriad of quotations from the classical historical, mystical, theological, and
philosophical literature. The introductory chapter of the work adresses an ove-
rall scheme and classification of the sciences. The classification which is presen-
ted here by al-Bistami is in full accorance with the one given in the Epistles of
the Brethren of Purity, another famous encyclopedic work from the 10th cen-
tury of Islam. Accordingly, al-Bistami adapts the Ikhwanian scheme of dividing
the sciences into three, educational sciences (riyaziyya), religious sciences (al-
shar‘iyya al-wad’iyya), and philosophical sciences (al-falsafa al-haqigiyya). The ori-
ginal stance of al-Bistam1 in this classification is in that he depicts this classifica-
tion in the shape of a tree: the root is educational and religious sciences, the
trunk is the philosophical sciences and the branchs are the four main disciplines
of philosophy, that is, mathematics, logic, physics and metaphysics. By doing
50, he stresses the centrality of the philosophical disciplines in all human
knowledge. Not only al-Bistami follows the framework of the Brethren in the
classification of sciences, but he maintains their philosophical project throug-
hout al-Fawayih, so much so that he builds a syncretic system which combines
different religious and philosophical tendencies. Besides, as a loyal adherent of
the school of Ibn Arabi, al-Bistami also offers a spiritual aproach to the Alexand-
rian structure of philosophy and opens the door to an interpretation which enta-
ils hierarchical levels in human knowledge. According to this understanding,

the number of human sciences is indefinite and no one can truly understand the
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nature and depth of the gnosis of the highest level. Indeed, the truest and purest
knowledge is conveyed within the borders of the science of the letters, a discip-
line which is special to those who are guided by the light of God. In sum, al-
Bistam1i’s project is a revision of the syncretic philosophy of the Brethren, with a
special touch from the mysticism of the school of Ibn Arabi and occult science of

the letters.

X%k

1.Tarihsel Arkaplan

Osmanli bibliyografya kaynaklarinin belirttigine gore gizli bilimlere
vakif olan bir kisi Arap iilkesinden Osmanli Sultaninin sarayina gelir. RGm
ulemas: sarayda toplanir ve o kisiye hakkinda bilgi sahibi olmadiklar1 bu bilim-
lerle ilgili sorular yoneltirler. Bu kisinin gizli bilimlere olan vukufiyeti
karsisinda ulema donup kalir ve cevap vermeyi basaramaz. Sultan bu durum-
dan son derece sikilir ve biiyiik bir utang igerisine girer; cevresindeki ulemadan
bu kisiyle soziinii ettigi bilimler hakkinda tartisabilecek birinin bulunmasini
ister. Sultana Hizir Bey diye birinden bahsedilir. Hizir Bey heniiz otuzlu yas-
larindadir ve asker kiyafeti giymektedir. Hizir Bey’i Arap alim ile sultanin hu-
zuruna cikarirlar. Karsisinda asker kiyafetiyle bu yeni yetme bilgini goren Arap,
glilerek alay eder. Hizir Bey, “bildiklerini anlat!” der. Bunun {izerine adam ona
farkli ilim dallarindan sorular yoneltir. Hizir Bey, tiim bu sorulanlar hakkinda
bilgi sahibidir; karsindakine en giizel bir sekilde cevap verir. Bu sefer sira Hizir
Bey’dedir; muarizina 16 branstan sorular yoneltir. Ancak Arap alim bu konu-
larda bilgi sahibi degildir ve susup kalir. Bunu goren sultanin sevingten ici icine
sigmaz; bir oturup bir kalkar ve Hizir Bey’e ovgiiler yagdirir. Kaynaklarin be-
lirttigine gore bu ilging olayda anilan ve Hizir Bey’le (v. 1459) tartisan esraren-
giz kisi Abdurrahman Bistami’dir (v. 1455); olay da Sultan II. Murat'in (1421-
1451) huzurunda gerceklesmistir.!

1 Katip Celebi, Siillemii’l-Viisiil ili Tabakdti’l-Fuhiil, I-V, thk. Mahmud Abdiilkadir el-Arnatt, Istan-
bul, IRCICA, 2010, IV, 443.
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Osmanli tarih kaynaklarinin Osmanl: saray cevresinde yetisen ulemanin
seviyesini gostermek i¢in gururla aktardiklar: bu olayin tarihsel degerini sorgu-
lamak miimkiinse de, olay1 “Osmanli bilginlerinin hermetik mirasla imtihan”
olarak gormek miimkiindiir. Osmanh diislince tarihi igerisinde 14. ve 15.
ylizyillar, kimya, simya, sayilar ve harflerin sirlar1 gibi gizli bilimleri tervic eden
hurGfi akimlarin bir nevi istilasina sahne olmustur. Tebriz asilli Fazlullah Es-
terabadi'nin (v. 1394) takipcileri, liderlerinin 6ld{iriilmesinin hemen akabinde
Anadolu ve Iran’in batisinda bulunan diger yerlere gecmeye basladilar. Nesimi
(v. 1417) tarafindan Anadolu’da HurGfiligi yaymakla gorevlendirilen ve
Begdretndme isimli bir eser telif eden Refi'l gibi isimlerle beraber, bu akim top-
lumun cesitli kademelerinde taraftar bulmaya bagladi. Hoca ishak (v. 1982),
Kasifii'l-Esrdrinda Fazlullah’in 6grencisi Aliyyiil Ala'min Anadoluya gegerek
Hac1 Bektas tekkesinde Bektasilere HurGfiligi telkin ettigini sOyler. Fazlullah'in
takipgilerinden Mir Serif Hicndme’sinde dnderinin kitaplarin1 Anadolu’ya getir-
digini ve kardesiyle Karadeniz kiyilarina kadar gittigini aktarir. Bu gibi yayilma
¢abalar1 sonucunda Hurf{filik, Osmanli Sarayma niifuz edecek kadar kudret
kazanir. Fatih Sultan Mehmed’in huzuruna ¢ikan Hurffilerin, entelektiiel ilgile-
ri bir hayli fazla olan Padisah’1 etkilemelerinden korkan Veziriazam Mahmud
Pasa, donemin alimlerinden Fahriiddin Acemi’ye (v. 1460) basvurmustur.2 Bu
yayilmanin karsisinda standart medrese birikimiyle donanmis ulemanin olmas,
Osmanlidaki stinni gelenegin yapisinin farkli reaksiyonlar igerisine girmesine

zemin hazirlamistir.

Kurulusundan itibaren 15. yiizyilin ortalarina gelinceye degin, Osmanli
topraklarinda yetisen alim tipine bakildiginda, Fahruddin Razi (v. 1209), Nasi-
ruddin Tisi (v. 1274)°, Necmiiddin Katibi (v. 1277)* gibi klasik otoritelerin biri-

2 Usluer, Fatih, Hurufilik [lk Elden Kaynaklarla Dogusundan [tibaren, Istanbul, Kabalct Yayinevi, 2009,
s. 9; 24-25. Ayrica daha ayrintili bilgi igin bk. Golpinarli, Abdiilbaki, Hurilfilik Metinleri Katalogu,
Ankara, Tiirk Tarih Kurumu Basimevi, 1989, s. 26-31. Burada verilen bir kaynaga gore Hurffiler,
Osmanli topraklararinda “Kalenderan-1 Rafiziyyan” olarak da bilinmektedir. Fazlullah’mn hayat1
ve goriisleri hakkinda giincel bir ¢alisma icin bk. Shahzad, Bashir, Fazlallah Astarabadi and the Hu-
rufis, Oxford, Oneworld, 2005.

3 Nasiruddin Tasi'nin eserleri, Meraga Matematik-Astronomi okulunun kurucu ismi olmasi do-
layisiyla, bu okulun Osmanli cografyasinda yayginlik kazanmas ile birlikle etkili olmustur. Da-
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kimini devam ettiren bir ¢izginin baskin oldugu goriiliir. Bu ¢izgi, Osmanl dii-
siince gelenegini tavsif eden arastirmalarda daha ¢ok “Fahruddin Razi” ekolii
olarak adlandirilir. Ekoliin bdyle bir isim almasinin nedeni Fahruddin Razi'nin
ozellikle kelam, ustil-i fikh ve tefsir alaninda ortaya koydugu birikimin Osmanh
ulemas1 nezdinde temel bagvuru metinleri haline déntismesidir. Osmanli Dev-
leti'nin ikinci padisah1 Orhan Gazi’den itibaren Osmanli ilim geleneginin temel-
leri, medreselerin kurumsal hale getirilmesiyle atilmistir. Islam hukukuna veri-
len 6nem dogrultusunda Osmanli ilim cevresinde 6ne c¢ikan Molla Fenari (v.
1431) ve Molla Hiisrev (v. 1480) gibi bilginlerin temel eserleri fikih ustlii litera-
tirtine aittir. Fahruddin Razi'nin baglica fikih us@li eseri Mahsiil, Molla
Fenari'nin Fusiilii’l-Beddyi’’sinde temel kaynaklardan biri konumundadir.> Mol-
la Fenari, medrese bilimlerinin tasiyicisi olmasimin yaninda fbn Arabi gelene-
ginde de Onemli bir yere sahiptir. Nitekim o, Osmanli tasavvuf felsefesinin
onemli simalarindan Daviid Kayser (v. 1350) ile birlikte, ibn Arabi metinlerinin
metafizik bir sisteme doniistiiriilmesinde etkin bir rol oynamistir. Kayseri bir
taraftan, zamanin mahiyeti hakkindaki risalesinde® Fahruddin Razi'nin el-
Metalibii’l-Aliye’de zaman konusuna ayirdigi uzun tartismanin bir 6zetini sunu-
yorken, diger taraftan Tbn Arabi'nin Fiistisu'l-Hikem'ini irfani gelenek icerisinde
serh etmistir. Kisaca o, hem medrese gelenegin bilimlerinde s6z sahibi oldugu-

nu ihsas ettirmekte, hem de Ibn Arabi ¢izgisini korumaktadir. Tiim bu isimlerin

irettikleri literatiir, kelam, felsefe ve tasavvuf gibi farkli disiplinleri birlestirme

vud Kayseri, bu okula mensup olan ibn Sartak’in bilfiil 6grencisi idi. Bk. Fazhioglu, Thsan, “Os-
manli Cografyasinda {Imi Hayatin Tesekkiilii ve Daviid el-Kayseri (656 [660] / 1258 [1262] - 751
/1350), Ton Arabi Gelenegi ve Divild el-Kayseri iginde, haz. Turan Kog, Istanbul, insan Yayinlari, 2011,
s. 33.

4 Katibi, Osmanli déneminde verilen icazetnamalerde Seyyid Serif Ciircani’ye kadar gelen silsile
igerisinde standart bir halkay: olustutur. Ayrica onun Hikmetii’l-’Ayn’1, Osmanli medreselerinin
felsefe derslerinde baslangic ve orta seviyelerde okutulan bir eserdir. Katibi'nin Osmanli nazari
diistincesindeki etkisi hakkinda genis bilgi igin bk. Arici, Miistakim, Fahreddin Rdzi Sonrast Metafi-
zik Diisiince Katib? Ornegfi, Istanbul, Klasik Yayinlari, 2015, s. 77-86. Ayrica bk. Fazlioglu, Siikran,
“Talim ile irsad Arasinda: Erzurumlu ibrahim Hakki’min Medrese Miifredat’”, Divin ilmi
Aragtirmalar, 18 (2005/1), s. 115-173.

5 Katip Celebi, Kesfii'z-Ziinfin ‘an Esdmi’l-Kiitiib ve’l-Fiiniin, I-1I, nsr. M. Serefettin Yaltkaya, Kilisli
Rifat Bilge, Istanbul, Milli Egitim Basimevi, 1972, II, 1267.

Klasik Yaynlari, 2015, s. 45-51.
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gayesini giitmesine ragmen, okultist bir karakter arzetmez. Gizli ilimler ve harf-
lerin/sayilarin bilinmeyen sirlart gibi konular 6n plana ¢ikmaz; temelde metafi-

zik ve diger nazari disiplinlere odaklanan bir tislup baskin durumdadir.

Abdurrahman Bistami'nin Osmanli cografyasinda faaliyet gosterdigi
zamana kadar bilimler tasnifi alanindaki eserlere goz atildiginda, bu ¢alismada
sozlinli  edecegimiz,  Bistdmi'min  el-Fevdyihii’l-Miskiyye  fi’l-Fevdtihi’l-
Mekkiye'siyle” kiyaslanabilecek ilimler ansiklopedisi/ilimler havuzu karakterini
tasiyan bazi teliflere rastlanmaktadir.? Ancak bu eserler, Bistami'de oldugu gibi
Thvan-1 Safaci ¢izgiyi on plana gikaran ve harf ilmi gibi “uliim-i garibe”yi mer-
keze alan bir anlayis1 belirgin bir sekilde yansitmazlar. Temelde Fahruddin Razi
gibi siinni otoritelerden gelen yaklasim ve iislup merkezdedir ve ulema, bu
merkezi ancak siinni gelenegin izin verdigi Olgiide esnetebilmektedir. Diger
taraftan, Osmanli’'nin ilk donem ulemasi, bilimsel tiretimini daha ¢ok bahsetti-
gimiz diisiince geleneklerinin sinirlar igerisinde serh ve hasiyeler planinda or-
taya koymustur. Cesitli bilimleri bir araya getiren eserler igerisinde
sayilabilecek, Molla Fenari'ye nispet edilen ama aslinda oglu Muhammed Sah
Fenari'ye ait olan Enmilzecii’l-"Uliim, Fahruddin Razi'nin Hadd'iku’l-Envdr isimli
60 ilmi iceren esere 40 ilim daha eklenerek ortaya konulmustur.’Bu eserde
tilsimat, neyrencat, hurtif ve simya gibi basliklar yer almaktadir. Zaten Mu-

hammed Sah’in kendisi Bistami'nin hurGf ilmine dair teliflerinden s6z agmis ve

7 Bu eserin yazma eser kiitiiphanelerinde mevcut birgok niishas igerisinde Siileymaniye Kiitiipha-
nesi, Hamidiye, 688 numarada kayitli niishay1 kullandik. Bistami, kitabin bazi yerlerinde “su anda
844 [1440] yilindayiz” (vr. 165b) dedigine gore yazilis tarihini bu sekilde tespit etmek miimkiin-
diir.
Klasik donem arapga literatiirdeki ansiklopedik mahiyetteki eserler igin bk. Furat, Ahmet Subhi,
“Arap Edebiyatinda ilk Ansiklopedik Eserler”, Islam Tetkikleri Enstitiisii Dergisi 7 (1978/1-2), s. 299-
308.

¢ Kemal Faruk Molla, Fetih 6ncesi dénemde ilimler tasnifi alaninda yapilmis ¢alismalar hakkinda
bir liste vermektedir. Bu liste su eserleri icerir: Daviid Kayseri, el-Ithdfii’s-Siileymani fi Ahdi'l-
Orhini; Abdurrahman Bistami, el-Fevdyihii'l-Miskiyye; Seyhoglu, Kenzii'l-Kiiberd, Mahmud b. Meh-
med Sirvani, Murddnime (Keykavus b. Iskender tarafindan yazilan Kabusnime'nin terciimesi). Bk.
Molla, Kemal Faruk, “Mehmed Sah Fenari'nin Enmiizecii’l-Uliim Adli Eserine Gore Fetih Oncesi
Dénemde Osmanlilar’da {lim Anlayist ve {lim Tasnifi”, Divin [lmi Arastirmalar, 18 (2005/1), s. 245-
273.

°  GoOmbeyaz, Kadir, “Molla Fenari'ye Nispet Edilen Eserlerde Aidiyet Problemi ve Molla Fenari
Bibliyografyasi”, Uluslararast Molla Fendri Sempozyumu (4-6 Aralik 2009 Bursa) Bildiriler icinde, ed.
T. Yiicedogru vd., Bursa: Bursa Biiyiiksehir Belediyesi Yayinlari, 2010, s. 504-506.
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bunlardan ovgiiyle bahsetmistir.’® Buraya kadar ortaya cikan resim, Os-
manli’nin ilk dénemlerinde klasik standart kaliplarinin disina cikip, garip ve
nadir ilimlere de vukufiyeti olan Molla Fenari, Muhammed Sah Fenari ve Hizir
Bey gibi isimlerin mevcut oldugunu gostermektedir.!! Bir taraftan Ibn Arabi
ekoliiniin Davud Kayseri ve Molla Fenari gibi isimlerle devam ettirilmesi, diger
taraftan hurifi akimlarla birlikte kiiltiir atmosferine yeni katmanlarin eklenme-

si, Bistami'nin ortaya koydugu birikime bir zemin hazirlamistir.

Abdurrahman Bistami'nin Osmanli topraklarina (el-Memleketii'r-
Riimiyye) ayak basmasi 811/1408 tarihindedir’>; bu nedenle onun Osmanh
ulemasi ile baglant1 kurmasi Fetret devri (1402-1413) ile II. Murad’in (1421-1451)
padisahligin1 kapsayan donem igerisindedir. Bistami aslen Antakya dogumlu-
dur ve dogup yetistigi cografya Memliikliiler idaresi altindadir. Anadolu’ya
gelmeden Once, cesitli ilim dallarinda egitim almak i¢in Kuzey Afrika, Sam ve
Horasan’a seyahatlerde bulunmus, 6zellikle Kahire ve Halep gibi merkezlerde
uzun siire kalarak ilim tahsilinde bulunmustur. Bu seyahatlerinden sonra da
Bursa'ya gelip 6lene kadar burada ikamet etmistir."® Bistami'nin Osmanl cog-
rafyasinda harf ilimlerini yayginlastirmak 6zel bir ¢aba sarfettigi, kendisinden

bu ilimleri tahsil eden ulemanin listesinden anlasilmaktadir. Bistami'nin kendi-

1 Molla, “Osmanlilar’da ilim Anlayis1”, s. 250.

1 Manastirh fsmail Hakki, Metdlib-i [rfiniyye ve Izdhdt-1 Nimiyye, Istanbul, Sirket-i Sahafiyye-i
Osmaniyye, 1312, s. 10: “[Hizir Bey] kéffe-i aksam-i ulim ve fiintinda ihrdz-1 maharet-i kamile
edenlerdendir. Hazret-i Miigar ileyhin pek ¢ok ultim-i garibeye ittila ile teferriid eyledigi, Sem-
siiddin Fenari hazretlerinden sonra nevadir-i maliimatta muadili olmadigi miisellem-i enamdur.”
Ismail Hakki, bunun akabinde Hizir Bey’le Abdurrahman Bistimi arasinda gegen olay1 alintilar.

2 Bistami, Abdurrahman, Diirretii Tdci'r-Resd’il ve Gurretii Minhici'l-Vesiil, Stileymaniye Kiitiiphane-
si, Nuruosmaniye, no: 4905, vr. 39a. Bistdmi'nin Anadolu’daki faaliyetleri i¢in 6nemli bilgiler ve-
ren bu eser hakkinda bk. Fazlioglu, fhsan, “Ilk Dénem Osmanl ilim ve Kiiltiir Hayatinda ih-
vanii’s-Safa ve Abdurrahman Bistami”, Divan (1996/2), s. 229-240, 6zellikle s. 234 vd.

B Bistami'nin kendisi, Anadolu’ya ziyaret amagh gelip Bursa’da ikamet etmekte oldugunu soyler:

“Fakir miskin etd Rime zéiran / Du‘iye Abdurrahman el-mukim bi-Bursa”. Bk. Bistami, Feviyih,
vr. 14b.
Bistdmi'nin, harf ilmiyle ilgili bir risalesinde esrarengiz bir sekilde alt alta bazi sehir adlar
siraladig goriiliir. Bu sehir isimlerinin miiellifin bir sekilde irtibatli oldugu cografyay1 ¢ikardig:
sOylenebilir: Kibris, Kostantiniyye, Dimesk, Demenhur, Semerkand, Konya, Tokat, Ttis, Misir,
Dimyat, Bagdat, Akka, Nablus, Gazze, Safed, 1frikiyye, Mekke, Kayseri, Tarsus, Aksaray, Halep,
Hims, Tarablus, isfehan, Iznik, isfendiyar, Sivas, Malatya. Bk. Bistami, Abdurrahman, Risdle
Siydsiyye, Bursa Eski Eserler Kiitliphanesi, Ulucami, no: 3489, vr. 46b-47a (Eserin ismi zahriyye
sayfasindan alinmigtir).
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sinin verdigi bu listenin basinda, 6vgliyle soz ettigi Molla Fenari de bulunmak-

tadir.™# Bistdimi'nin bu cabalar1 meyve vermis olacak ki, Taskopriizade'nin es-

Sakdikii'n-Nu'mdniyye'sinde dordiincii tabaka igerisinde yer almis ve sonra gelen

ylizyillardaki Osmanli miiellifleri tarafindan ilimlerde bir otorite olarak

algilanmaya devam etmistir.’> Onun Osmanli saray cevresi ile irtibat kurmak

istemesi, bir patronaj arama gayretinin sonucu oldugu gibi, ayn1 zamanda Os-

manli'nin yayilma siyasetine apokaliptik/mesiyanik diisiinceleriyle destek ver-

mesi de dnemli bir etkendir. Bistdm1 i¢inde yasadig1 ¢agin zamanin sonuna te-

kabiil ettigini ve kiyamet alametlerinin belirmeye basladigini diistinmektedir.

Bu meyanda, kitabinda Istanbul’'un ve Roma’nin fetihlerinin gerceklesecegi 6n-

Bistami'nin verdigi bilgiye gore Molla Fenari 812/1409 senesinde Bistami’den Kabsii'l-Envir ve
Gurretii’l-Cemdl isimli harf ilmine dair teliflerini okumustur: Bistimi, Diirre, vr. 25a. ilerleyen say-
falarda Bistaminin ders okuttugunu séyledigi Osmanli alimlerinden bazilar1 soyledir: Muham-
med Buhéri, Nu'méaniiddin Nu‘man b. Halid, Yar Ali, idris b. Sa‘idiiddin Muglavi, Abdiilkerim b.
Abdiilcebbar, Fakih Pasa (Sihabiiddin b. Ahmed), ibn Serefiiddin (Bistami “asrin Calinus'u” ola-
rak niteler), Taciiddin Abdilvehhab b. Nasrullah, Fazlullah b. Necmiiddin, Kara Semstiddin
Ayasluki, Fazlullah b. Hiiseyn {zniki. Bu isimlerin ogu Bistami’den el-Lem atii'n-Niirdniyye isimli
eserini okumustur. Diirre'nin telif tarihi, yine Bistami'nin verdigi bilgiye gore h. 845tir (vr. 37b).
Konya’da bulunmus olan Yar Ali ($irazi)'nin Sadriiddin Konevi ile olan iliskisi ve Konevi ile
Nasiriiddin Tisi arasindaki mektuplasmalari istihsah ettigi bilgisi icin bk. Bayram, Mikail, “Hace
Nasiruddin Muhammed et-TGsi'nin intihalciligi”, Selcuk Universitesi llahiyat Fakiiltesi Dergisi, 20
(2005), s. 7-18, ozellikle s. 15 (Bayram’in intihale delil diye gosterdigi hususlar1 ciddiye almak
miimkiin degildir).

Bistami ile cagdas bir miiellif olan ve yine onun gibi Osmanli’ya disaridan gelen Abdiillatif Kudsi
(v. 1452), Osmanli topraklarinda harf ilminin yayilmasindan oldukga tedirgin olmus; Bistdmi'nin
ovgiiyle bahsettigi Hiiseyin Ahlati’yi bu fitnenin basi olarak gérmiistiir. Yine Bistami'nin listesin-
deki Fakih Dede, Kudsi tarafinda harf¢i miilhidlerden biri olarak goriiliir. Bk. Tek, Abdiirrezzak,
Abdiillatif Kudsi Hayat: Eserleri ve Goriigleri, Bursa, Emin Yayinlari, 2007, s. 243 vd. Her ikisi de 6m-
riiniin sonlarin Bursa’da gecirmis olan Bistami ve Kudsi'nin karsilasmis olmalar1 olduk¢a muh-
temeldir. Abdullatif Kudsi Zeyniyye tarikatina mensuptur; Bistami ise Uftade Tiirbesi yaninda
Sa‘diyye Tekkesi haziresinde gomiiliidiir.

II. Selim donemi Saray gevresinden Odabasi Mustafa Aga tarafindan gevrilmesi istenen 6 eser
igerisinde Bistami'nin el-Fevdyihii’l-Miskiyye'si de bulunmaktadir: Yagmur, Omer, “Abdurrahman
el-Bistami ve XVIL Yiizyilda Yapilmis Bir ilimler Ansiklopedisi Terciimesi: Terciime-i Kitab-1
Fevaihii'l-Miskiyye Fi'l-Fevatihi’l-Mekkiyye”, Turkish Studies 4 (2009/3), s. 2255. Nevi Efendi, bi-
limler hakkinda bilgiler aktardig Netd'icii’I-Fiinfin’unda Fevdyih'i yararlandig1 temel kaynaklardan
biri olarak zikreder. Nev‘i Efendi, [limlerin Ozii Netdyic el-Fiiniin, Istanbul, Insan Yayinlari, 1995, s.
73 (“bazi meselesini Hazret-i Abdurrahman Bistdmi'nin Fevayih-i Miskiyye’sinden intihab
edip...”). Fevdyih ayrica, fsmail Hakki Bursevi'nin tefsiri Rithu'l-Beydn’m da kaynaklarmdan biri-
dir: Bursevi, Ismail Hakki, Tefstru Rithu’l-Beydn, 1-X, Istanbul, Eser Kitabevi, 1969, I, 29 (“Kéle Ab-
durrahman el-Bistdmi Kuddise Sirruh Mtiellifii’l-Fevayihi’l-Miskiyye...”).
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goriisiinde bulunur.6 islam iimmetine her yiizyilin baginda dini yenileyecek bir
miiceddidin gonderilecegi hadisini yorumladig1 béliimde (vr. 51b-79b), her bir
ylizyilda bir miiceddid ve bir imamin bulundugunu, Emeviler ve Abbasilerden
sonra imamlik ve halifeligin Memliikliilere gectigini sdyler. Dokuzuncu ve son
imam olarak zikrettigi Melikii'z-Zahir Berktik’tan (1382-1399) sonra onuncu
imamin bizzat mehdi olacag1 miijdesini verir. Bistami mehdinin kim oldugunu
agikca zikretmez ama, Osmanlilar’a olan 6vgii dolu ifadeleri ve kendisini tiim
ilimlerin toplayicisi olarak gérmesi hesaba katilirsa, devrinin imaminin yaninda
yer alacak miiceddidin kim olduguna dair pek de miitevazi olmayan bir fikri
oldugu anlasilmaktadir.'” Bistami'nin devrin siyasi ortaminda aktif rol almak
istemesi, Fetret Devri'nden sonra olusan karmasa durumu igerisinde Seyh Bed-

reddin gibi isimlerle beraber Osmanli cografyasindaki siyasi gidisat1 yonlen-

1o Bistami, Abdurrahman, el-Feviyih Miskiyye fi'l-Fevitihi’l-Mekkiyye, Siileymaniye Kiitiiphanesi,

Hamidiye, no: 688, vr. 45a-45b. Bistami sOyle der: “Ahir zamanda bir halife ¢ikacak ve yerytiziinii
adaletle dolduracak. Hz. Fatima'nin neslinden olup ismi Peygamber’in ismine benzeyecek [Mu-
hammed]. Taberiyye goliinden Zebur'u ve iginde Musa'nin asas1 Tevrat tabletleri bulunan diger
baz1 kutsal esyay1 gikaracak; Antakya’da bir magarada bazi kitaplar bulacak. {stanbul ve Roma’y1
ardindan da Cin diyarini ve Deylem daglarini fethedecek. Tiim mezhepleri ortadan kaldiracak;
yeryiiziinde yalmz Allah’in halis dini kalacak. istanbul’un fethinden 28 giin sonra da Deccal
¢ikacak.” Buradaki tasvirlerde bir diinya imparatoru vizyonu ortaya konmak istendigi dikkatler-
den kagmaz ki, baz1 noktalarda Fatih Sultan Mehmet'in kisilik ve planlarina uygunluk da farke-
dilmektedir. Ancak, Fatih’in 1432'de dogdugu ve 1444'te ilk olarak tahta qiktigi, Fevdyil'in ise
1440'ta telif edildigi goz Ontine alinirsa, Bistami'nin heniiz tahta ¢ikmamis sehzadeyi taniyip
tanumadig tartigilabilir. Ayrica krs. Bistami, Risdle, vr. 43a; 48a. Bu ikinci risalede ise mehdinin
Fatima neslinde olacagini teyit ederek Ehl-i Beyt'ten olacagini 6zellikle belirtir: vr. 48a. Fatih d6-
nemi ile ilgili miistakil bir kitap yazmis olan Franz Babinger’e bakilirsa, Fatih sehzadelik zaman-
larindan itibaren Osmanli topraklarinda yayilan HurGfi &gretilere ilgi duymus, bu 6gretiyi yayan-
lardan bazi kisileri 6zellikle korumustur: Babinger, Franz, Fatih Sultan Mehmet ve Zamani, gev.
Dost Korpe, Istanbul: Oglak Yayincilik, 2003, s. 50. Yine burada gegen bir bilgiye gore Fatih do-
nemi kroniklerini tutan bircok batili tarihgi, Fatih’in amacinin diinyada “tek din, tek hiikiim-
darlik” tesis etmek oldugunu 6zellikle belirtmektedir. Babinger, bu vizyonun Fatih’in babas: II.
Murat’ta da bulundugu yorumunu yapar.: A.g.e, s. 352. Yukarida sayilan Mehdi'nin 6zellikleri ile
bu tespitin uyusmas: dikkat gekicidir.
Diger taraftan, istanbul’un diinyanin sonu senaryolarmin merkezi olmast ilk defa Bistami’de g&-
riillmez. Miladi 557 tarihinde art arda istanbul’da depremler goriiliince, diinyanin sonunun geldi-
gini ve kiyamet kopacagina yonelik bir Bizans literatiirii olusmustur. Béylece Bistami'nin eseriyle
birlikte, yaklagik 1000 yil sonra benzer bir olgu ile kars: karsiya kaliyoruz. Bk. Hoyland, Robert,
“Early Islam as a Late Antique Religion”, The Oxford Handbook of Late Antiquity, ed. S.F. Johnson,
Oxfrod University Press, 2012, s. 1066.

7 Bistami, Mogol istilasindan sonra Tiirk sultanlarmimn elinde slam iimmetinin ferah ve diizene
kavustugunu ifade eder: “Fe Siibhane’l-Miidebbire’l-Hakim, ve lem yezel el-emr bi miiltiki’t-Ttirk
miistakimen ve’l-ahval miintazimeten”. Bk. Bistam1, Fevdyih, vr. 76a.
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dirmeye yonelik gayretleri beraberinde getirmistir. Ancak o, Osmanli salta-
natinin devam etmesiyle beraber Seyh Bedreddin’in karsilasti$1 ac1 sonun bir
benzerini yasamamis ve sonradan da iktidar1 saglamlasan sultanligin destekle-

yicisi bir konumda bulunmustur.'®
2. Bistami’nin ilim Anlayis1 ve ihvan-1 Safa

Abdurrahman Bistdmi, Ihvana1 Safa diisiincesinin ~ Osmanli’ya
tasinmasinda 6nemli bir rol tistlenmistir. Hicri doérdiincii ylizyilda ortaya ¢ikan
Ihvan-1 Safa, kendisine kaynaklik eden cesitli felsefi ve dini akimlar1 bir cat1
altinda toplama amacini iistlenen bir akim olarak tanimlanmaktadir. Bu bag-
lamda, Thvan'in Ogretisi icerisinde Aristotelesgi, Platoncu, Yeni-Platoncu ve
Pisagorcu felsefe 6gelerine siklikla rastlanildig1 gibi, Hinduizm, Budizm, Yahu-
dilik ve Hristiyanlifa ait metinlerin de felsefi diistincelerin desteklenmesi igin
etkin bir sekilde kullanildigi goriiliir. Bu yoniiyle, Thvan-1 Safa risalelerinde,
tiim dini ve felsefi akimlariyla kadim Helenistik mirasin bir pota iginde eritil-
mesine yonelik bir projenin ortaya konmak istendigi tespiti yapilabilir.’® Bistam1i
ise, tiim bilimleri felsefe catis1 altinda bir araya toplamasiyla, bir Bizans tipi alim

misyonunu bilingli olarak {istlenme gayreti iginde goziikmektedir.?0
Thvan-1 Safa’nin bu projesine sahip ¢ikan Bistami, bu yénelimini bir bi-
limler ansiklopedisi olarak telif ettigi el-Fevdyihii’l-Miskiyye fi'l-Fevdtihi'l-

Mekkiye'sinde somutlagtirmaktadir. Tipki Thvan’in risalelerinde oldugu gibi, bu

8 Seyh Bedrettin’in Fetret Déneminde Anadolu’daki faaliyetleri ve Bistdmi'nin bu ortamdaki konu-
mu igin bk. Kastritsis, Dimitris, “1402-1413 Fetret Devri Baglaminda Seyh Bedrettin Ayaklanmasi1”,
Sultan Mehmet Celebi ve Donemi, ed. Fulya Diivenci Karakog, Bursa: Gaye Kitabevi, 2014, s. 79-105.
Seyh Bedrettin’in Sakiz Ada’sindaki faaliyetleri bilinmektedir (a.g.e., s. 96). Benzer sekilde Bistami
de bu adada zaman gegirdigini ve hatta harf ilimleriyle ilgili ilk eseri el-Leti’ifii’l-Hafiyye'yi 811 ta-
rihinde burada yazdigini soyler: Bistam1, Diirre, vr. 24b.

19 Risaleler'in Helenistik felsefe merkezindeki senkretik yaklasim1 hakkinda bir tasvir igin bk. Calla-
tay, Godefroid de, Ikhwan al-Safa A Brotherhood of Idealists on the Fringe of Orthodox Islam, Oxford,
Oneword, 2005, s. 73-88 (“Synretism” bashg altinda).

% Alain de Libera, Ortacag Felsefesi kitabimin basinda Bistami ile oldukga ortiisen Bizans modeli
filozofu sdyle anlatir: “... Bizans filozofu modeli de “ansiklopedist” modeldir. Felsefe, metafizik-
ten daha cok pozitif disiplinlere (Latinlerin quadrivium’una) yéneliktir: Iyi filozof miimkiin merte-
bede ¢ok cesitli konular1 6gretebilen iyi bir alimdir, o bir polyhistor’dur; antik sanat1 bildigi gibi,
¢ogu zaman can sikici olan tasvirleri, agit soylevlerini, imparatorluk 6vgii konusmalarini ve baska
parenetik [parenetique=ahlaki] risaleleri iyi bilen bir s6z sanati ustasidir”. Libera, Alain de, Ortacag
Felsefesi, cev. Ayse Meral, Istanbul, Litera Yaymcilik, 2005, s. 23-24.
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eserde de “lokomotif” gorevini iistlenen, Yunan diisiince geleneginden Arapca-
ya aktarilmis olan mirastir. Ona gore Yunanlilar, yeryiiziinde bilimin yegserdigi
uluslar olan Hintliler, Persler, Keldaniler, Ibraniler, Kiptiler, Romalilar ve Arap-
lar icerisinde basi ¢eken ulustur; hatta bu baglamda hikmetin goékyiiziinden
yeryliziine ii¢ parca halinde, Yunanlilarin beyinlerine, Cinlilerin ellerine ve
Araplarin dillerine inmesi, Yunanlilarin akli iiretimde esas itibara alinmasi ge-
reken bir medeniyet oldugunu gosterir.?! Fevdyih'in daha giris kisminda Bistamd,
“ibarede Arapga, isarette ibranice, manada Siiryanice ve mebanide Yunanca”
bir eser yazdigini ifade eder ki??, kurdugu tiim yapinin temelde Yunanca mirasa
dayali oldugunun agik bir gostergesidir. Bu iddiay1 destekler sekilde, Bistami
felsefi ilimlerde yetkinlesmek ve filozof ismini hak etmis olmak igin 10 ilim
dalinda uzmanlasmak gerektigini soyler: Yazi, gramer, siir, aritmetik, geometri,
astronomi, tip, miizik, mantik ve felsefe disiplinlerinde olusan bu 10 temel ilim
“miitebassir bir filozof” ve “miitebahhir bir alim” olmanin temel sartidir.?
Onun saydig1 bu ilimler, Aristotelesci gelenegin sistematize ettigi yapiy1 birebir
yansitir; nitekim Huneyn b. Ishak’in (v. 873) risalelerini derleyen “nevadir” ko-
leksiyonlarinda s6z konusu “10 temel ilim” anlayisina agik bir sekilde rastlan-
maktadir.?* Gergek anlamda “ilk filozof” (el-hakimii’l-evvel) olan Aristoteles, her
seyden Once tiim bilimlere giris niteligi tasiyan mantik alaninda yaptig:
calismalarla tiim Ovgiileri haketmektedir. Mantigin 5 temel sanati hakkinda
yazdig1 eserlerle o, “bizi dogruya iletmis ve gozlerimizi nurlandirmistir”.?
Ayrica metafizikteki otoritesini de telif ettigi 13 makaleden olusan kitapla (Me-
tafizik) gostermis ve “mabadettabia/ilm-i ilahi” hakkinda bilgi edinmek isteyen-

leri amaglarina ulagtirmistir.?6 Bistami'nin muallim-i evvele kars1 olan bu saygisi

stiphesiz Ihvan-1 Safa basta olmak iizere Arapga felsefe literatiiriinde karsilik

21 Bistami, Diirre, vr. 19b-20b.

2 Bistami, Fevdyih, vr. 5b.

»  Bistami, A.g.e., vr. 14a.

% Huneyn b. ishak, Zekera Huneyn b. Ishak, Siileymaniye Kiitiiphanesi, Fazil Ahmet Pasa, no: 1608,
vr. 12b-17b. Bistami’de Arapga yaz1 ve nahiv olarak belirtilen disiplinler, Huneyn’de Yunan yazis1
ve grameri olarak yer alir. Burada Aristoteles’in 10 ilmi kusatarak “hakim bir filozof” oldugu be-
lirtilir.

»  Bistami, Fevdyih, vr. 13b: “hedana biha ve nevvera besairana”.

% Bistami, A.g.e., vr. 14a.
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bulur: Thvan’a gore bir kisi, Aristoteles kiilliyatina ait kitaplari ne kadar gok
incelerse, Tanr1 hakkinda bilgisi o kadar artacak, Tanri’y1 onun sanina layik

sifatlariyla daha iyi bilecektir.?”

Biitiin bir felsefe projesi olarak Thvan-1 Safa risalelerine mutabik olan bu
durusun yaninda, Bistdmi'nin eserlerinde fhvan-1 Safi etkisini somut olarak
kanitlayacak baska bir durum daha vardir. Fevdyil'in bir¢ok yerinde “ihvanii’-
safa ve hullanii’l-vefa” terkiplerine bir arada yer verilmektedir.?® Kuskusuz boy-
le bir kullanim, ThvAn-1 Safa ekoliiniin bilinen ismine agik bir géndermedir. An-
cak Bistami kitabinin hi¢bir yerinde bu gondermeyle hicri dordiincii ytlizyilda
eser vermis ve artik tarih sahnesinden ¢ekilmis Basrali entelektiieller grubunu
kastetmez; onun bahsettigi “ihvan-1 safd”, sanki kendi yasadig1 donem igerisin-
de halen etkinligini koruyan ve miiellifin goriislerini aktarmada muhatap
aldigi, benzer diisiince yapisina sahip bir ¢evreyi hedef almaktadir. Bu gevre,
tasavvuf ve harf ilimlerinin derinlerine dalmis seckin bir ulema kesiminden

olusuyor goziikmektedir.?”

Bistami'nin Fevdyih'in giris kisminda ortaya koydugu bilimler tasnifi, her

ne kadar yararlandig1 kaynagi belirtmese de, Thvan-1 Safa risalelerine dayan-

7 Thvan-1 Safa, Resdil’ii ihvdni’s—Saﬁ?, I-V, ngr. Arif Tamir, Beyrut-Paris, Editions Oueidat, 1995, III,
416. Onuncu ylizyil miielliflerinden Rehavi, benzer sekilde Aristoteles’in Metafizik/Lambda ki-
tabinda Tanr1 hakkinda yapilan yorumlarin islam teolojisini destekledigi goriisiindedir: Rehavi,
ishak b. Ali, Edebii’t-Tabib, ngr. Merizen Asir, Riyad, Merkezii'l-Melik Faysal, 1992, s. 44 vd.

% Ornegin kitapta gecen su kullanimlar bu baglamdadur:

Bsll G (e (A5 slinall 053] e i IS - v 6D

Sl 385 eliall Gl a) e Ll s lly - 1. 51b.

Soldll ) g A elaall () i) 45 & el v, 106a.

SV AY o sl el A eliall ol 53) (ge 4ns) Gls 5 4 lia 3 - v, 164b.

Q2N A5 @ il s 0 s 3 01 AV Led vr. 179a.

Lol Al el poad) il L) eliall ) 58] Led 85 (G pasiall &b goall (po Mgl GOA (p peniiall 0 jall g wr, 188D

Bistami, bu gibi gondermelerini diger eserlerinde de devam ettirir. Ornegin bk. Bistami, Risdle

Siydsiyye, vr. 34b: “ve 14 yehfa ‘ala ihvani’s-safa isaretullah...”; Bistdmi, Diirre, vr. 22b: “bi esmai’l-

‘ulemai’l-ahyar ve gayrihim min ihvani’s-safa ve hullani’l-vefa.”. Aym dénemde “ihvan-1 safa”

terkibinin kullanim1 ve muhtemel bir agiklama igin bk. Peacock, A.C.S., “Metaphysics and Rulers-

hip in Late Fourteenth-Century Anatolia: Qadi Burhan al-Din of Sivas and his Iksir al-Sa‘adat, Isla-

mic Literature and Intellectual Life in Fourteenth- and Fifteenth-Century Anatolia, eds. A.C.S. Peacock,
Sara Nur Yildiz, Wiirzburg, Ergon Verlag, 2016, s. 122.

»  fhsan Fazhoglu hakh olarak Bistimi'nin Osmanli topraklarinda varhgindan bahsettigi “Ihvanii’s-
Safa ve hullanii’l-vefa” adli spesifik bir grubun mevcut olabilecegini ifade eder: Fazlioglu, “Ab-
durrahman Bistami”, s. 229.
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maktadir. Bistami'nin elinde 52 risaleden olusan Thvan-1 Safa kiilliyatinin mev-
cut olmasi miimkiin oldugu gibi, Thvan’in goriislerinin Endiiliis cografyasinda
yayilmasinda Onemli rol oynayan Ebu’l-Kasim Mesleme b. Ahmed el-
Mecriti’'nin eserleri kanaliyla da bu kaynaga erismis olabilir. Ciinkii miiellif,
Fevdyih’in birka¢ yerinde Mecriti’'nin bazi eserlerinden isim vererek alintilar

yapmaktadir.®
Thvan-1 Safa’ya gore bilimler ii¢ ana kola ayrilmistir::

1. Riyaziyye (ilmii'l-adab). Bu kol altinda 9 disiplin bulunur: Kitabe ve
kiraat, liigat ve nahv, hisdb ve muamelat, siir ve arfiz, zecr ve fal, sihr ve azaim

ve kimya ve hiyel, hiref ve sanayi’, bey’ ve sir, siyer ve ahbar.

2. Es-Ser‘iyyetii'l-vad‘iyye. Bu kol altinda 6 disiplin bulunur: Tenzil,
te’vil, rivayat ve ahbar, fikih ve siinen ve ahkam, tezkar ve mevaiz ve ziithd ve

tasavvuf, te’vili’'l-menamat.

3. El-Felsefetii’l-hakikiyye. Bu kol altinda 4 disiplin bulunur: Riyaziyyat,
mantikiyyat, tabi‘iyyat, ilahiyyat. Bu dort disiplin altinda da sunlar vardir:
Riyaziyyat: Aritmetik, geometri, astronomi, miizik. Mantikiyyat: analitik, reto-
rik, topik, politik, sofistik. Tabiiyyat: Cismani ilkeler, sema ve ‘alem, kevn ve
fesad, hava olaylari, madenler. Tlahiyyat: Ma'rifetii’l-Bari, riihaniyyat, nefsaniy-

yat, siyaset, me‘ad.

Bistdmi, ThvaAn’in bu tasnifini ayniyla aktarir; ancak onun thvan-
Safa’nin sistemine kattig1 orijinalite, bu bilimler tasnifinin bir aga¢ seklinde bir

semaya doniistiirmesidir.®? Buna gore tasnif,

% Bistami, Fevdyih, vr. 127a; Bistami, Diirre, 15b. Mecriti’nin [hvan-1 Safa risalelerinin 6zellikle Endii-
liis cografyasinda yayilmasinda onemli katkilari oldugu bilinmektedir. Hatta bazi tarihgiler
yanhshkla, risalelerin miiellifinin Mecriti oldugunu zannetmislerdir. Bk. Fahri, Macit, Islam Felsefe-
si Tarihi, gev. Kasim Turhan, Istanbul, Birlesik Yayincilik, 2000, s. 213.

3t Thvan, Resd’il, I, 259-266 (7. Risale: Fi’s-Sanayi’ el-‘ilmiyye ve’l-Garad Minha). Tasnif, “Ecnasii’l-
‘Ulam” baslig1 altinda verilir. Thvan-1 Safd’da bilgi anlayisini ve bilimler tasnifini inceleyen bir
calisma icin bk. Mecin, Mahmut, “ihvan-1 Safa’da Bilgi, Bilim ve ilimlerin Sinmiflandirilmast”, Dicle
Universitesi Ilahiyat Fakiiltesi Dergisi 16 (2014/1), s. 427-458. Bu makaleye dikkatimi ceken Zeynela-
bidin Hiiseyni’ye tesekkiir ederim.

2 Bistami, Fevdyih, vr. 12b. Krs. Bistami, Diirre, vr. 20a. Agacin resmi igin bk. bu makalede ek kismi.
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Agacin 2 Kokii: Ser‘iyye, riyaziyye
Agacin Govdesi: el-Flintinii'l-felsefiyye
Agacin 4 dali: Riyaziyyat®, mantikiyyat, tabi‘iyyat, ilahiyyat seklindedir.

Bu sema igerisinde Bistami, felsefi disiplinlerin temelini olusturan
riyaziyyat ile din bilimlerinin temelini oluturan ser’l bilimleri, tiim bilimleri
besleyen birer kok olarak ortaya koymus; felsefe disiplinlerini ise bu kéklerden
beslenen govde olarak konumlandirmistir. Buna gore felsefenin Ge¢ Antik do-
nem Ogretiminde formdiile edilen dort temel disiplini olan bilimlerle beraber,
mantik, fizik ve metafizik ise tiim bilimler sisteminin dal olarak birer Griinii

olarak gosterilmistir.

Thvan-1 Safaci bilim tasnifi tiim insanlarin {iretimine katkida bulundugu
ve birbirlerine arasinda aktardig: (yete’dtdhd) bilgi birikiminin bir siniflandirma
igerisine konulmasi esasina dayanmaktadir. Bu yéniiyle Thvan’in risalelerinin
ortaya kondugu dénem igerisinde goriilen, Islami /Araplara ait ilimler ve
disaridan devsirilen ilimler (el-uliimii’-dahile) seklindeki bir ayrimin3 kabul
edilmedigi ve evrensel karakterde bir smniflandirmanin hedeflendigi tespit edi-
lebilir. Thvan’in bu anlayis1 kuskusuz bilginin evrensel birikimini vurgulayan
Kindi ekoliiniin devamu niteligindedir. Kindi’de felsefi bilgi, nesillerin birbirin-
den devsirdigi bir karakteri haizdir ve bu noktada bir millete ait bir kiiltiir ¢ev-
resinin tiim bilimleri tiretme kapasitesine sahip olma olanag1 yoktur.** Kindi’'de
oldugu gibi, Thvan-1 Safa risalelerinde de Aristoteles’in ve Helenistik/Ge¢ Antik
donemde gelisen Aristotelesciligin bilgi ve bilimler smiflandirmasi baskin yer

eder. Thvan’in mantik ve fizik bilimleri ve bunlarin alt dallari hakkindaki su-

*®  Buradaki “riyaziyyat”, ayn1 kokten gelmesine ragman tiim bilimlere giris olarak goriilen “riyaziy-
ye”den (ilmii'l-ddab/egitim bilimleri) farklidir. Riyaziyyat, matematik bilimleri demektir.

#  Boyle bir siniflandirma yapan miielliflerin en basinda akla, Mefatihii’l-‘Uliim yazar1 Katib Harezmi
gelmektedir: Harezmi, Ebi Abdillah Muhammed b. Ahmed el-Katib, Mefitihu'l-'Uliim, Kahire,
Mektebetii'l-Kiilliyyeti'l-Ezheriyye ts, s. 4 (ulitmii’s-seri‘a-ulfimii’l-'acent). Donemin ayni anlayist
yansitan diger tasnif denemeleri hakkinda genel bilgi i¢in bk. Aydin, Hasan, “Epistemolojik Te-
melleri Isiginda ibn Abd el-Berr’in Bilim Smiflamasi ve Degeri”, Kelam Aragtirmalart 9 (2011/2), ss.
47-75, ozellikle s. 53-57.

% Kindi, “Ilk Felsefe Uzerine”, Kindi Felsefi Risaleler iginde, ¢ev. Mahmut Kaya, Istanbul, Klasik
Yayinlari, 2002, s. 141.
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numu Aristotelesci gelenegi yansitir. Hakiki felsefenin ana bir dali olan
riyaziyyatin altinda sayilan, aritmetik, geometri, astronomi ve miizik, Boethius
(0. 524) gibi Aristoteles yorumcularmin quadrivium olarak terimlestirdikleri ana
catiy1 ortaya koyar. Aristoteles’in felsefeyi teorik ve pratik felsefe olarak iki te-
mel alana ayirmasi, Ge¢ Antik dénem sarihleri tarafindan bu ayrimin tiim bi-
limleri kusatan bir bilimler simiflandirmasina doniistiiriilmesine zemin
hazirlamigtir. Aristoteles mantiginin Helenistik yorumcular1 olan Elias ve David
gibi isimlerin yaptiklar: felsefe ayrimlari, teorik felsefenin altina fizik, matema-
tik ve teolojiyi yerlestirirken, pratik felsefenin altina da etik, ekonomi ve politi-
kay1 koyar. Dort temel disiplin olan quadrivium (aritmetik, miizik, geometri ve
astronomi) matematigin altina girmekte iken, Tanri, melekler ve ruh gibi mad-
deden askin konular teoloji bashig: altina konulur. Teorik felsefenin bu iki disip-
lini ve sayilan alt kollari, Thvan-1 Safa’nin tasnifinde de goriildiigii gibi, Islam
felsefesi literatiiriine riydziyydt ve ildhiyyit basliklar altinda dahil edilmistir.3
Hemen ifade etmek gerekir ki, bu sarihlerin Aristoteles felsefesi yorumlar1 Ts-
lam felsefesinin ilk dénemlerinden itibaren bilinmektedir; bu gegisi saglayan ise
Fars Pavlus (Paul the Persian) gibi doguda felsefe 6gretimini devam ettiren
isimler olmustur. Ibnii’l-Mukaffa ve Ibn Miskeveyh gibi Arapca mantik ve felse-
fe vokabiilerinin olusmasinda emegi gecen isimler, Fars Pavlus'un diisiincele-

rinden haberdardilar.?”

[hvan'in sisteminin Aristotelesci sistem acisindan belki de en orijinal
sayilacak yonii, ilahi bilimlerin Tanr bilgisi (ma'rifetii’l-Bédri), rtthaniyyat,
nefsaniyyat, siyaset ve ahiret bilgisi seklinde bes kola ayrilmasidir. Oysa Aristo-
teles felsefesinde teoloji sadece ilk felsefe olarak goriilen metafiziin en {istiin

konusu olarak ortaya konmakta, dinin diger doktrinlerini igeren bir yap1 sun-

%  Elias ve David’in felsefenin kisimlar1 hakkindaki sunumlar1 ve bu sunumlarin semalar: igin bk.
Gutas, Dimitri, “Paul the Persion on the Classification of the Parts of Aristotle’s Philosophy: A Mi-
lestone Between Alexandria and Baghdad, Der Islam 60 (1983/1), s. 231-267.

% Fars Pavlus'un metinlerinin ilk donem Islam felsefesine etkisinin bir drnegi icin bk. Kaya, Veysel,
“Aristii el-Hakim: Aristoteles’in Islam Diisiincesindeki Doniisiimii Uzerine Notlar”, Cogito 78,
Yapi1 Kredi Yayinlary, s. 71-99.
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mamaktadir.® Felsefe ve din alanlarmin biitiinlestirilmesini hedefleyen bu sen-
tez gercevesinde Thvan’in bilim sistematigi hakkinda goz éniine alinmasi gere-
ken 6nemli baglam, “ndmtis” adi verilen ideal toplumsal diizenin merkezde
olmasidir. “Réithani bir iilke” (memleke rithdniyye) olarak tanimlanan namds, tim
toplumsal diizeni bir arada tutan ilahi bir yasadir. Bu yasanin koyucusu (sihi-
bii'n-ndmils), toplumun miitkemmellesmesini kendi doktrinini yayan sekiz alan-
da soz sahibi takipgileri araciligiyla temin eder.® Thvan'in tenzil, rivayet, fikih,
tefsir ve zithd gibi Islami bilimlerle izah ettigi bu alanlar, siniflamalarindaki
vaz‘l-ser bilimler kismina denk gelmekte ve diger felsefi bilgilerle birleserek

tiim bilgi birikimini sistematize etmektedirler.

Onbesinci yiizyilin bir Thvan-1 Safacist olan sayilabilecek Abdurrahman
BistAmi’nin eserinde ise, Thvan’in yukarida aktarilan sistemine hemen hemen
tam bir mutabakatin oldugu gozlenmektedir. Ancak Bistami, baz1 ayrintilarda
bu tasnife miidahele eder: Thvan'in orijinal tasnifinde riyaziyye altinda sayilan
“hisab ve muamelat” ve “hiref ve sanayi" alt dallarimi gikarir. Orijinalde “es-
ser’iyyetii’l-vad’iyye”nin bir dali olan te’vilii'l-menamat’1 (riiya yorumu) agac
semasina koymaz.® Yine Bistami, Thvan-1 Safd’da hakiki felsefeye giris olarak
algilanan “riyaziyyat”’in dort temel dalina cografyay:r da ekleyerek quadri-
vium’um saymi bese cikarir ve bir cesit pentivium Onerir. Bunlarin disinda,
ildhiyydt, tabi'iyydt ve mantikiyydt gibi branglarin alt dallarin1 hemen hemen
ayniyla korur. Tlahiyat altinda, Tanr1 bilgisi, ahiret bilgisi, nefisler bilgisi, melek-
ler bilgisi ve siyaset bilgisi gibi branslar bulunur. Bistami’ye gore Aristoteles

bunlar1 13 makale halinde telif ettigi Metafizik kitabinda agiklamistir. Siyaset

% Callatay, Godefroid de, “The Classification of the Sciences according to the Rasail Ikhwan al-Safa”,
The Institute of Ismaili Studies, http://www.iis.ac.uk/classification-sciences-according-rasa-il-
ikhwan-al-safa (erigim tarihi: 27 Subat 2017).

®  Thvan, Resd'il, I, 306-307.

“©  Bistimi'nin bu tasarrufu dikkat gekicidir; giinkii bir Ibn Arabi takipgisi olarak riiyalara ve riiya
yorumuna oldukca 6nem vermektedir. Tipki Ibn Arabi'nin Fiisiisu’l-Hikem inde oldugu gibi,
Feviyil’in ortaya ¢tkmasina neden olan olay, bir riiyadir. Bistdmi’nin ritya yorumunu ser’? bilimle-
rin igerisinde ¢ikarmasi, ona farkli bir planda ayr1 bir deger verdiginin isareti olabilir.

Fazlullah Esterabadi ve takipgileri de rityaya ve riiya yorumuna 6nem vermislerdir. Hatta Fadlul-
lah, Isfahan’da goriislerini yaymaya bagladig1 sirada yaptigi rilya yorumlariyla meghur olmustur.
Bk. Golpnarly, Hurifilik, s. 7.

203



204

Istanbul Universitesi ilahiyat Fakiiltesi Dergisi, 35, 2016

bilgisinin icerisinde, Thvan’daki tasnife uygun sekilde, genel, 6zel ve orta gibi
kisimlar vardir. Fizik’te ise Aristoteles’in gesitli yapitlar1 vardir ve bu yapitlar
kendisinden sonra gelen yorumcular tarafindan anlasildig: 6lctide (bi-gdyeti ma
emkenehum) serhe konu olmuslardir: Simd’, Semad ve ‘Alem, Kevn ve Fesdd, el-
Asdrii ‘I-‘Ulviyye, Ma‘ddin, Nebdt, Hayvan, Nefs, His ve Mahsus, Sthha ve Maraz ve
Hareketii'l-Hayevin el-Kd'ine. Mantik, bes sanat olarak bilinen siir, retorik, cedel,
burhan ve sofistik delilleri ele almasinin yaninda, diger giris kitaplariyla birlikte
Organon olarak bilinen sekiz kitapta ortaya konmustur.#! Aristoteles’in felsefe
kiilliyatinin igerigini olusturan tiim bu alt dallar, Bistaimi'ye gelen déneme ka-
dar Greko-Arabik literatiir igerisinde standart hale gelmis bagliklar1 olustur-
maktadir ve Aristoteles felsefesinin sistematik sunumu amaglayan Iskenderiye

okulu gibi Helenistik felsefe 6greniminin etkisini yansitir.*?

Bilimler tasnifi genel ¢atis1 acisinda Abdurrahman Bistdmi'nin Ihvan-1
Safa ekoliine olan baghligi, Thvan-1 Safa risalelerini aktarmakla simirli kalma-
maktadir. Bistami, hermetik ve irfani geleneklerle olan irtibatini bilimlerin onto-
lojik temellerini incelerken de siirdiirmektedir. Buna gore, tiim alt brangslariyla
beraber bilimlerin ortaya cikisi aslinda Tanri'min evreni yaratma siireciyle de
irtibatlidir. Onun verdigi bilgilere gore, Tanr1 evreni yaratmadan once evren alt
ve iistlinde hava bulunan bir “ ‘ama” halindeydi. “Amd dolunca melekler ortaya
¢ikt1 ki bunlar tabii cisimler aleminin {istiindeydiler. Tanri, tedvin (yazma) ve
tastir (satira dokme) evrenini yaratmak isteyince akil ve kalem’i ilk melek ola-
rak yaratt1 ve yaratmak istedigi seyler igin vehb? bir ta‘'lim olsun diye ona tecelli
etti. Sonra kaleme kiyamete kadar olacak seyleri gostermesini emretti. Kalemin,

iki yonii mevcuttu; “kalem” olmasi agisindan 360 parca (sinn), “akil” olmasi

agisindan ise 360 tecelli ortaya cikti. Her bir parga ve tecelliden 360 ilim meyda-

# Bistami, Fevdyih, vr. 12b-14a.

2 Buy etki, [slam’in ilk dénemlerindeki literatiiriinden itibaren takip edilebilir. Aristoteles felsefesinin
ihvan-1 Safa ve Bistami'de olan sekliyle sistematize eden erken dénem bir kaynak igin bk. Ya‘kiibi,
Ahmed b. Ebi Ya'k{ib ibnii’'l-Vadih, Téarihii’l-Ya'kabi, I-11, ngr. Abdiilemir Mithennd, Beyrut, Sirke-
ti'l-A’lemi 1i'1-Matbiat, 2010, s.164-170. Bistimi’ye daha yakin bir kaynak olan ibnii’l-Ekfani'nin
(v. 1348) bilimler siniflandirmasiyla ilgili eserinde Bistam1i’de rastlanan tiim felsefe basliklarini ige-
ren metinlere rastlanabilir. Bk. ibnii’l-Ekfani, ir@ﬁdii 'I-Kdsid ild Esne’l-Mekdsid: Witkam, Januarius
Justus, De Egyptische Arts Ibn Al-Akfani (Gest. 749/1348) En Zijn Indeling van de Wetens Chappen igin-
de, Leiden, Ter Lugt Pers, 1989.
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na geldi. Kalemde bu ilimler icmali bir sekilde bulunmakla beraber, ilimlerin
tafsilatlar1 Levh’te bulunmaktadir. Kiyamete kadar diinyada var olacak biitiin

ilimler bu biitiiniin igerisinde mevcuttur.4

Biitiin bilimleri Tanr1 katinda bir tabelaya (Levh) yerlestirmekle aslinda
oldukga Platonik ¢agrisimlar iceren bu irfani teorinin ima ettigi bir sey de ilim-
ler sayisinin sinurlandirilmasindaki problemdir. Her bir parca ve tecellinin ken-
di icinde 360 ilim barindirmasi 720 x 360 isleminin sonucuna denk gelecektir; ve
bu sonucu kesretten kinaye olmas: disinda ciddiye almak igin -en azindan mii-
ellif gibi sayilarin sirlar1 ilimlerinde derinlesmemis olan biz okuyucular igin- bir
sebep yoktur. Bistdimi'ye gore aslinda bilimler sonsuz sayidadir; bu goriistinii
miiellif kitabinin gesitli yerlerinde ihsas ettirir. Fevdyih’'in igerdigi ya da telmihte

bulundugu 145 adet ilim hakkinda bilgi verilirken* sadece tasavvuf ilmi altinda

# Bistami, Fevdyih, vr. 25b. Bistami Levh'te yazil ilk ilmin fizik (tabiat ilmi) oldugunu soyler.

“  Bistami, A.g.e, vr. 17a-18b. “Fihristii esmai’l-“uliim elleti ihteva ‘aleyha haze’d-diirr en-manztm”
baslig1 altinda sayilan ve her birinin bagina bir harf tayin edilen bu 145 ilim sunlardir (isimlerin
basindaki “ilm” lafz1 kaldirilmigtir): 1. Ustili’d-din 2. UstGli'l-fikh 3. Fikh 4. Feraiz 5. Hisab 6. Cebr
ve mukabele 7. Tefsir 8. Kiraat 9. {leli'l-kiraat 10. Del&'ilii'l-'caz 11. Hadis 12. Esmaii'r-rical 13.
Tevarih 14. Megazi 15. Nahv 16. Sarf 17. Liiga 18. Edeb 19. Istikak 20. Me’ani ve beyan 21. Emsal
22. Aruz 23. Kafiye 24. Bedayi‘u's-si‘r 25. Karzu’s-si‘r 26. ingati’'n-nesr 27. Hatt 28. Teressiil ve siclat
29. Tashif 30. Mantik 31. Cedel 32. Hilaf 33. Edebii’l-bahs 34. Tip 35. Nebat 36. Hayvan 37. Saydele
38. Tesrih 39. flaci’'l“ayn 40. Et'ime ve miizevvirat 41. Me’adin 42. Tabi'a 43. Ma'rifetii'l-cevahir
44. Kalli'l-asar mine’s-siyab 45. Siyase 46. Filah 47. Milaha 48. Kavdi'l-ciyGs 49. Ahlak 50.
Miisdmeretii'l-miiltik 51. Adabii'l-miilik 52. Hendese 53. Misaha 54. Cerrii’l-eskal 55. Alatii’l-
hur(ib 56. Tabir 57. Fal 58. Zecr 59. Niiciim 60. Reml 61. Kehane 62. Mikat 63. Ta“dil 64. Kavsii ku-
zah 65. Edvar ve ekvar 66. Kirdnat 67. Baytara 68. Bezdere 69. Miisika 70. ika“ 71. Raks 72. Ganc 73.
Bah 74. Firase 75. Esarir 76. Esbab ve ‘alamat 77. htilac 78. Kiyafe 79. fyafe 80. Riyafe 81. Nazar
ile’l-ketf 82. Kur‘a 83. Kesfii’d-dekk ve 1zahii’s-sekk 84. el-Hiyelii’s-sasaniyye 85. Kimya 86. Simya
87. Sihr 88. Neyaric 89. Tilsimat 90. Kiyamat li'l-kevakib 91. Istinzalii’l-ervah fi kavalibi'l-esbah 92.
Filaktarat [ing. phylacteries] 93. Aza'im 94. Ruka 95. Hiref ve sanayi 96. Cografya 97. Kevn ve fesad
98. Nevatiku’l-mevctidat 99. Tizkar ve meva‘iz 100. Istihzar 101. Dua 102. el-Havassu'r-rithaniyye
103. Tasavvuf 104. Siyer 105. Tayr 106. Fena ve bek 107. Zithd ve vera’ 108. Adabii’'d-du‘a 109.
Raddii’l-kaza 110. Berzah 111. Ahiret 112. Cifr ve Cami‘a 113. Tasarruf bi'l-hurGf ve’l-esma 114.
Harf 115. Aritmetik 116. Kesr ve bast 117. Mezc ve rabt 118. Vefk 119. el-Tibbii'r-riihani 120. Is-
tintak 121. el-Iskatatii’l-'adediyye 122. el-Hafiyetii’s-semsiyye 123. el-Hafiyetii'l-kameriyye 124. el-
Nuktatii’l-harfiyye 125. Tabayi‘u'l-hurf 126. el-A’dadii'l-cemaliyye ve’l-celaliyye 127. el-Evfakii'l-
mutavveka 128. Istihracii’l-meld’ike mine’l-hurGf ve’l-esma 129. Vehm 130. Tasrif bi'n-nefs 131.
Tasrif bi'l-fikr 132. Havassii'l-hur(fi'r-rakamiyye 133. Havassii'l-esma 134. Havassii'l-ayat 135.
Havassii’'l-a’dad 136. Havassii’l-ed‘iyeti'n-nebeviyye 137. el-Hur(fii'l-miitehabbe ve’l-miiteba‘iza
138. A’dadii’'l-miitehdbbe ve’l-miiteba’iza 139. et-Te’abi el-‘adediyye fi'l-hurtib 140. el-HurGfii'n-
niiraniyye ve’z-zulmaniyye 141. el-A’dadii'n-nliraniyye ve’'z-zulmaniyye 142. Tecelliyatii'l-esma
143. Tasrif bi’smillahi’l-a’zam 144. Tahalluk bi'l-esma’i’l-ildhiyye 145. Edeb ma’allah. (Baz1 kelime-
leri okumada yardimi i¢in Theodore Beers’e tesekkiir ederim).
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1000 adet, harf ilmi altinda da 148 adet bilim oldugunun sdylenmesi, miiellifin
yelpazeyi ne kadar genis tuttugunun bir kanitidir. Yine, eserin ilerleyen sayfa-
larinda siyaset icin gerekli olan ilimler ismen sayilirken, askerleri komuta etme,
asker dizimi, savas hileleri, “hiyel-i Sasaniyye”, krallarin haberleri, yollarin kes-
fedilmesi, atlarin bakimi, kiliglar, mizraklar, topuz kullanma gibi basit meslek
ve maharetlerin bash basina birer ilim olarak sayilmasi ve siyasetin bu sekilde
1000 ayr1 ilmi barmdirdigini sdylemesi®, ayrintilara inildigi takdirde ilimlerin
tam bir sayisinin ¢ikarilmasmin imkansiz oldugunu gosterir. Biitiin bunlar,
Bistami'nin Hizir Bey’le yaptig1 tartismadaki tutumunun somut bir gostergesini
sunmakta ve miiellifin diisiince diinyasinda ilim kavraminin kapsaminin

sinirsizligina isaret etmektedir. 46

Boylece Bistami’nin ilim anlayisinda, Thvan-1 Safa’ya ait Aristotelesgi ge-
lenegi izleyen ve simirlar1 genel Olciide belirli olan ilim tasnifi cergevesini asan
ve statik olmayan bir bakis vardir. Bistimi'nin bu durusunun “spiritiialist-
ilerlemeci” bir karakterde oldugu soylenebilir. Bilimler tiimiiyle tiiketilen bir
birikimi ifade etmezler; aksine icinde yasanan ¢agin spiritiialist durumuna gore
katlanarak artan bir bilgi okyanusu mesabesindedirler. Fevdyih'ten alintilanan
asagidaki metin, bunun agik bir ifadesidir:

550 Jsl (o8 (A5 AaYl o2gd A Call JLaS (o 29 Db on Law A (il (ga an IS )l QL
OB a1 a8 gty o) Lo Y sl (o L el g5 i Al 5 e YT A g 5 ) el
Jan LB el e ael () saelY1 s ablally peale A4a8 Al i CilS Cosalil V3 ) 50l

“Allah katinda her bir giin, bize gore bin senedir; bu timmet icin de bin
senenin tamamlanmasi gerekir. Bu, mizanin ilk devresine karsilik gelir; miidde-
ti ise muhakkak rtihani karakterde olan 100 senedir. Bu miiddet igerisinde diger
immetlerde goriilmeyen ildhi ilimler ortaya cikmustir. Ciinkii onceki devre

“tiirabl” (toprak) karakterinde idi; o devrenin bilgileri daha ¢ok fizik alaniyla

4 Bistami, A.g.e., vr. 104a-105a.

6  Aslinda Thvan-1 Safa felsefesinde de insanin mevcut tiim bilimleri kusatamayacagmna dair bir
anlayis bulunmaktadir: Thvan, Resd’il, 111, 351. Aristotelesci bilim tasnifini benimsemesine ragmen
ihvan, kendisini gnostik gelenekle de bu sekilde revize etmektedir.
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ilgiliydi; aralarinda ildhi ilimlerle ugrasanlar “garip” sayilacak kadar cok

azdi”¥

Bu alintida dikkat ¢eken sey, her bir zamansal devrenin kendine ait ka-
raktere sahip olmasiyla, bir sonra gelen devrenin farkli bir karakteri yansitmasi
ve ruhani agidan bir tekamiilii ifade etmesidir. Daha 6nce hentiz kesfedilmemis
ve Onceki nesillere kapali olan bilimler, Allah’in bu timmete bir litfu olarak
ortaya ¢ikabilecektir. Kuskusuz bu yaklasim, tekrar vurgulamak gerekirse, apo-
kaliptik bir durusa sahip olan Bistdmi'nin beklentilerini karsilamaya miisaittir.
Miiellif zamanin sonunda yasamaktadir; Istanbul ve Roma’y1 fethedecek biiyiik
bir lider beklenmektedir ve kiyametin kopmasma ramak kalmistir. Boyle bir
ortamda tiim réthani bilimleri kusanmis bir kurtaricinin gelmesi, tarihin spiri-

tiiel akisinin bir zorunlulugudur.

Bilimlerin statik karakterden kurtarilmasi, bilime sahip olan kisiler icin
de bir derecelendirmeyi giindeme getirecektir ki, avam ve havasin bilgisinin
ayrimi seklinde ortaya ¢ikan bu anlayis, Thvan-1 Safa risalelerinin bazi yerlerin-
de rastlanan anlayisla da uyum igindedir.#® Zorunlu bilgiler (zaririyyit) denilen
ve bes duyunun iirettigi ve aklin apagik olarak kavradig: bilgiler, insanlarin
genelinin zihinlerinde olan bilgilere karsilik gelir; bu anlamda Bistami'nin ifa-
desiyle, avamin kalpleri zorunlu bilgileri tasiyan kaplar gibidir. Alt tabakadaki
halk y181in igerisinde biraz daha iist konumda olan seckin kimseler ise, bilgiler-
de biraz daha ilerledikleri icin zartiri, nazari (kiyasa dayanan) ve bedihi (aksi-
yomatik) bilgilerin hepsini kavrayacak diizeydedirler. Ancak bu iki kesimin
ulasamadig bilgi diizeyleri de s6z konusudur ve bunlar1 seckinler (havdss) ve
seckinlerin seckinleri (havdssii’l-havdss) elinde bulundurur: Seckinlerin kalple-
rinde Tanri’dan baskas: bulunmaz; en seckinlerin kalpleri ise kesfi ve suhildi
bilgilerin kaplaridir ki; bu noktada segkin insanlar, seckin bilimlerin kendilerine
has oldugu diizeyi teskil ederler.® Bu sekilde bir seviyelendirme, bilgiler

arasinda olan mahiyet farklarindan otiirtidiir. Birbirinden ayr {i¢ diizeyde bilgi

¥ Bistami, Fevdyih, vr. 21b.
#  Ornegin bk. Thvan, Resd’il, I1I, 246.
#  Bistami, Risile Siydsiyye, vr. 34a.
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tiirti 6ngoren Bistami'ye gore aklin bilgisi (ilmii’l-‘akl)), zorunlu olarak ya da bir
akilsal ¢ikarim sonucunda elde edilen bilgidir. Tkinci seviyede bulunan hallerin
bilgisi (ilmii’l-ahval), aklin bir tanim yaparak kavrayamayacagi mahiyette olan,
ancak tadarak (zevk) edinilen bilgilerdir. Cinsel iligki, agk, balin tadi, sabrin
acilig1 gibi durumlarin insana verdigi bilgi sadece tadarak anlasilir. Son diizey-
deki sirlarin bilgisi (ilmii’l-esrdr) ise aklin alaninn {istiindedir; boyle bir bilgi

ancak kudsi ruhtan peygamber ve velilere esin yoluyla ulagir.®

Tiim bu gnostik acilimlara ragmen Bistami, bilgide miikemmellesmenin
geleneksel bilimler dislanarak yapilacagini diistinmez. Tiim bilimler, kendilerini
dinin temel metinleri olan Kur'an ve Hadise referansla mesru hale getirmek
durumundadirlar. Bistami, Fevdyih'te tiim bilimleri siralarken en basta ustlii’d-
din, ustli’l-fikh ve ilmii’l-fikh’in isimlerini vermesi, bu agidan manidardir. O,
bununla tiim felsefi/hikemi branslarin bu temel islami bilimlerle birlikte hareket
etmesi gerektigini ima etmektedir.’ Diger taraftan, bilimler icerisinde &6zel bir
konumu olan harf bilimi de her seyden 6nce temellerini nebevi hikmetten ve

kutsal kitaplardan devsiren bir bilimdir.
3. Harf [lminin Bilimler Arasindaki Yeri

Bistami'nin gizli ilimlere ve bunlar i¢inde 6zellikle harf ilmine duydugu
ilgi yazilarinda hemen farkedilen bir husustur. Fevdyih'inde ismini siklikla

andig1 Ahmed Blini'nin telifleri, Bistdmi'nin temel kaynaklarinin baginda gelir.>

Semsii’l-Ma'drif yazar1 Blini, harf ilmi hakkinda soyle diisiinmektedir:

% Bistami, Fevdyih, vr. 181b-182a.

5t Bu ti¢ temel bilimin Osmanli bilim cografyasinda Sahn-1 Seméan’daki imtihanlarda esas alinan tii¢
temel disiplin oldugunu hatirlamak 6nemlidir: Furat, Ayse Zisan, “Fetih Sonras1 Osmanli Egitim
Anlayisiin Sekillenisi: Klasik Dénem Miiderrislik imtihanlar1”, Osmanlida ilim ve Fikir Diinyast
iginde, eds. Omer Mahir Alper, Miistakim Aric, Istanbul, Klasik Yay., 2015, s. 25.

52 Bistdimi'nin B(ni'nin mirasim1 devam ettirmedeki rolii igin: Gardiner, Noah, “Forbidden
Knowledge? Notes on the Production, Transmission, and Reception of the Major Works of Ahmad
al-Buni”, Journal of Arabic and Islamic Studies 12 (2012), s. 81-143; Coulon, Jean-Charles, “Building
al-Buni’s Legend - The Figure of al-Buni through Abd al-Rahman al-Bistami’s Shams al-afaq”, Jour-
nal of Sufi Studies 5 (2016), s. 1-26. Makalesini gonderme nezaketinde bulunan Coulon’a tesekkiir
ederim.
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“Bil ki bu ilim [ilmii’l-hur(Gf], biitiin ilimlerin en sereflisidir. Bu ilim, ev-
liyanin ilmidir; onlara bir silsile halinde Hz. Ali’den gelmektedir. Allah’in gon-
derdigi her peygamber onun nasil isledigi hakkinda bilgi sahibidir. Hiikema bu
sirr1 gizlemelerine ragmen, bazilar1 agiga vurdu. Bu ilim giinahkarlar igin bir
istidrac, miiminler icin bir keramettir; onu ancak bu bilgiyi hak edenler kulla-
nabilir. Yunanlarda ve benzeri milletlerde oldugu gibi, felsefeciler ve hiike-
manin ¢ogu, bilgilerini labirentlere (berdbi - tekil: birbd) gizlediler ve onlara garip
seyler eklediler. Tarihgiler bu bilgileri onlardan tevariis ettiler. Bircok belde
gezdim, Misir/Ahmim’deki tapinaklari, diger biiytik ve kiigiik pramitlerin igle-
rini gezdim. Piramitlerin iginde tiim ilimler mevcuttur. Biliyiik piramidin
altinda, Yunanlarin Nuh Tufani’'ndan 6nce sakladig1 36 hazine vardir. Bu hazi-
nelerden bir tanesinin tilstmini ¢6ziip aginca igerisinde bir kitaba rastladim. Bu
kitapta Kimya ve Simya dogru bir sekilde anlatiliyordu. Bu kitaptaki bilgileri
bir tasnife tabi tutarak bir kitap yazdim, her bir konunun basma, Greklerin

Kimya biliminden hangisine denk geliyorsa bir harf koydum.”

Harf ilminin diger ilimlerden arasindaki serefli konumunu sadece bir ge-
lenek halinde aktarilmasindan almamakta, aym1 zamanda diger ilimlere kay-
naklik etmesi agisindan da edinmektedir. Bir baska deyisle, Blini ve onu izleyen
Bistami'nin bakis acisiyla, klasik diisiincede felsefenin diger bilimlerin genel
¢atisin1 sunmada sahip oldugu misyona harf ilmi dini ilimler igerisinde haizdir.
Bistami, bu kanaatini bir bagka harf ilmi bilgini Ebu Abbas Ahmed b. Muham-
med el-Becayi'nin el-Vesyii’l-Mesiin'undan yaptig1 alintilarla destekler. Buna
gore, Arap alfabesindeki harflerden her biri kendi icinde binlerce ayr1 ilme dela-
let eder ki, bunun temelinde de Kuran’dan ¢ikarilan bilimler vardir. Kuran’da

oncekilerin ve sonrakilerin ilimlerinin hepsinin bulundugu yoniindeki rivayet-

% Blni, Ebu’l-Abbas, Semsii’l-Ma’drif, I-1Il, ed. Abdurrahman Ceziri, Kahire, Mustafa Halebi Mat-
baasi, 1311, III, 86. Misir’daki piramitlerin tiim bilimleri sembollerle anlattig, diger yazarlar ta-
rafindan da dile getirilmistir. Mesela bk. Taskopriizade, Miftihii’s-Sa’dde ve Misbihu's-Siydde, nsr.
Ali Dehric, Beyrut, Mektebetii Liibnan Nasirtin, 1998, s. 252.
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ler hesaba katilirsa, Kuranin harf bilimlerinin merkezi konumunu saglam-

lastirdigy goriilecektir.>

Bistami'nin kendi bakis agisina gore de, tipk1 aktarimda bulundugu Biini
ve Becayi’de oldugu gibi, harf ilminin diger ilimler arasinda 6zel bir yeri vardir
ve bu noktada Bistami Kuran ve Siinnete dayandigin iddia ettigi harf ilmi ile
Fazlullah HurGfi'nin takipgilerinin doktrinleri arasinda bir ugurum oldugunu
onemle vurgulamaktadir. fslam cografyasinda Fazlullah'in goriislerinin 6zellik-
le franli S&’intiddin Turka Isfehani (835/1432) ve Abdurrahman Bistami gibi
ayni ¢agda yasamis isimler tarafindan ilk elden bilindigi bir gercek olsa da®,
Bistami kendisini Fazlullah’in takipgilerinden ozellikle ayirmak istemektedir.
Ona gore, harf ilminin sihirle higbir iligkisi yoktur; bu ilim bizzat Kuran ve Pey-
gamber’in sozlerinden ¢ikarilmaktadir.® Harf ilmi ulemas1 (es-sddetii’l-harfiyye)
aslinda tasavvuf ulemas: gibidir; diger bir deyisle tasavvufculara nasil
bakiliyorsa harfcilere de o gozle bakilmalidir. Harfci alimler, vicdani sirlarda ve
rabbani zevklerde mutasavviflarla ayni payeleri paylasmakta; ancak bazi latif
ve gizli ilimlerde maharetli olmalariyla onlardan ayrilmaktirlar.”” islam filozof-
larmin tipki “hikmet”i peygamberlik kandilinden (miskdtii n-niibiivve)>® yayilan
bir 151k olarak gormeleri gibi, Bistdmi'ye gore, harf ilmi de tiim peygamberler
tarafindan bilinen serefli bir ilimdir. Hurdf ilmi, ilk insan olan Adem peygam-

berle baslar; Adem’e vahyedilen sayfalar, harf ilmi hakkindaki ilk materyaller-

s Bistami, Fevdyih, vr. 184b.

% Mir-Kasimov, Orhan, Words of Power. Hurufi Teachings between Shi‘ism and Sufism in Medieval Islam -
The Original Doctrines of Fadl Allah Astarabadi, 1.B.Tauris, London & New York, 2015, s. 432; Kastrit-
sis, “Seyh Bedrettin Ayaklanmasi”, s. 87. Bistdmi'nin batiniliginin heretik akimlarin karsisinda ko-
numlandigini tespit eden bir arastirma igin bk. Gril, Denis, “Esotérisme Contre Hérésie: Abd al-
Rahman al-Bistami, Un Représentant de La Science des Lettres a Bursa dans La Premiére Moitié
du XVe Siecle”, Veinstein, Gilles, Syncrétismes et Hérésies dans I'Orient Seldjoukide et Ottoman (XIVe-
XVllle Siecle) iginde, Paris: Peeters, 2005, s. 183-195. Sa’iniiddin Turka hakkinda bk. Melvin-
Koushki, Matthew S., The Quest for a Universal Science: The Occult Philosophy of Sa’in al-Din Turka Is-
fahani (1369-1432) and Intellectual Millenariarism in Early Timurid Iran (Basilmamis Doktora Tezi),
Yale University, 2012.

% Bistami, Fevdyih, vr. 14b.

¥  Bistami, A.g.e., vr. 184b-185a.

% Bu kavram hakkinda bk. Altas, Esref, “Fi Zuhtiri'l-Felsefe: islam'in Klasik Caginda Felsefenin
Kokenine Dair Goriisler ve Miskatii'n-Niibiivve Teorisi”, Istanbul Universitesi ilahiyut Fakiiltesi Der-
gisi 31 (2014), s. 7-56. Fevdyih'te kavramin bir incelemesi igin bk. Bistami, Fevdyih, vr. 98b; 123b.
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dir. Bu sekilde peygamberler ve hakimler tarafindan aktarilan harf bilgisi pey-
gamberlerin sonuncusu ve en biiyiigii olan Hz. Muhammed’e gelir ki, o da harf
ilmini en ¢ok bilendir. Onun {immetinin sonra gelen alimler bu gelenegi devam
ettirmislerdir. Gazali ve Fahriiddin Razi'nin harf ilmi ile ilgili 6zel teliflerinin
olmasi, bu gelenegin kasith olarak devam ettirildigini ve bir kesintiye ugra-
madigina isaret eder.” Buna karsin Fazlullah, Bistami'nin tanimlamasiyla, Mani
ve Mezdek gibi eski Tran kokenli zindiklarin yoluna uymus bir “hiirremi akide-
1i” zindiktir; yoldan ¢ikmiglarin 6nderi ve belki de en zararhsidir. O, batini tevil-

lere sarilarak ayetlerin zahirinden sapmakla en biiyiik yanlis1 islemistir.*
4. Sonug Yerine

Abdurrahman Bistdmi'nin Osmanli cografyasina gelisi ve Anadolu’da
hayatiin sonuna kadar kalisi, basit bir seyahat ve yerlesmenin 6tesine gecmek-
tedir. Bistami kendisini tiimiiyle Osmanli kiiltiir ve siyasetine adapte etmek
istemistir. Siyasi olarak kendi donemine kadar gelen Osmanl sultanlaria 6vgii
dolu sozler sarfetmesi ve Osmanli'nin fetihlerinin gidisatin1 g6z 6niinde bulun-
durarak Istanbul’un fethedilecegini 6nceden dngdrmesi, zamanin sonunu sim-
geleyen bu donem igerisinde bir r(thani lider olarak algilanmak istediginin bir
gostergesi olmalidir. Gercekten de bu makalenin konusunu olusturan el-
Fevdyihii'l-Miskiyye’sinin en hacimli boliimii, dinin her yiizyilda gelen miiced-
didlerini konu almaktadir ve bu béliimde en ¢ok 6ne ¢ikan vurgu, her ¢agda
dinin bir siyaset bir de ilim alaninda bir miiceddidinin oldugu diisiincesidir.
Bistami, he ne kadar agik bir sekilde soylemese de, kendi yasadig1 ¢agin siyasi

miiceddidinin Osmanli sultanlarindan biri, dini miiceddidinin ise kendisi oldu-

% Bistami, Fevdyih, vr. 208b vd. Bistami harf ilmi hakkinda Gazali'ye Bedi‘u’l-Beyin fi [lmi’l-Huriif
isimli eseri atfeder. Kiitiiphane kayitlarinda, bir gizli ilimler mecmuasinda yer alan ve Gazali'ye
atfedilen bir harf ilmi kitab1 drnegi igin bk. Lofgren, Oscar & Traini, Renato, Catalogue of the Arabic
Manuscripts in the Biblioteca Ambrosiana, I-1V, Vicenza, Neri Pozza Editore, 1975, I, 64 (“Kitdb fi ‘11
mi’l-Huriif ‘an men Hiive bi’l-‘ilm Mevsiif”).

% Bistami, Fevdyih, vr. 173b. Bistami, benzer sekilde Ebu’l-"Ald Ma’arri'ye de oldukga sert elestiriler-
de bulunur ve onu “zindiklik ve felsefi ziihd taraftar1” diye niteler: vr. 205b. Bistami'nin fal ilmi
hakkindaki teliflerinin dénemin Osmanli toplumu baglamindaki bir incelemesi i¢in bk. Fleischer,
Cornell H., “Ancient Wisdom and New Sciences: Prophecies at the Ottoman Court in the Fifteenth
and Early Sixteents Centuries”, Falnama: The Book of Omens iginde, ed. M. Farhad, Londra: 2009, s.
231-243.
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gu yoniinde bir kanaati, Fevdyih okuyuculariin zihnine yerlestirmek ister gibi-

dir.

Bistami, dini ilimlerde 6ngordiigii revizyonu, Grekgeden Arapcaya ter-
ciimeler déneminin hemen akabinde tesekkiil eden bir ekol olan Ihvan-1 Safa
felsefesini temel alarak yapar. Bilimler simiflandirmasinda bu ekolii takip ettigi
gibi, Platoncu, Aristotelesci, Pisagorcu egilimleri dogu dinlerinin gelenekleri ile
bir araya getirme gayretiyle de yine Thvan'm karakteristigi olan bir anlayisi
yansitir. Bistami bu ekoliin kendi ¢aginin ihtiyaclarina gore adeta bir giincel-
lenmesini hedefler ve bunu son derece énem verdigi harf ilmi ¢atis1 altinda ya-
par.®! Sonucta, temeli Aristotelesci, binas1 dini bilimler ve ¢atis1 okultist bilimler
olan bir bina ortaya ¢ikar. Bu bina Osmanli topraklarindaki varligini, kendisine
uygun ortami iireten Osmanl felsefesinin orijinal sentezci karakterine borglu

olmalidar.
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MESSIANIC LEGITIMACY:
THE CASE OF AHMADIYYA AND
MAHDIYYA MOVEMENTS

Kayhan Ali Ozaykal*

Abstract

The Ahmadiyya and Mahdiyya are contemporary Islamic messianic movements emerging in
the late nineteenth century during a period of general Muslim discontent. This study aims to see how
the respective leaders of these two movements, Ghulam Ahmad and Muhammad Ahmad, sought to
legitimize their claims while addressing the problems they perceived to exist in their societies. It is
found that the originality and magnitude of Ghulam Ahmad’s messianic message, which aimed to
address the claims of Christian missionaries as well as other religious groups by drawing on the
example of the prophet Jesus for legitimacy and the abolishment of jihad, made the movement relative-
ly inflexible doctrinally, but with focus on proselytization gained greater global influence. Muhammad
Ahmad’s message and practice, by contrast, though highly unorthodox in its treatment of prophetic
hadith, emulated to a greater degree the example of the prophet Muhammad, was more humble in its
doctrinal claims, and achieved relatively greater domestic popularity and doctrinal flexibility, paving

the way for eventual political power in Sudan.

Keywords: Ghulam Ahmad, Muhammad Ahmad, Ahmadiyya, Mahdiyya, Messianism, Le-
gitimacy, Jihad.

Xk %k
Oz
Ahmediyye ve Mehdiyye Hareketleri Cercevesinde Mesih¢i Mesruiyet

Ahmediyye ve Mehdiyye, on dokuzuncu yiizyilin sonlarinda Miisliimanlarin genel olarak
sikintili oldugu bir dénemde ortaya ¢ikmis modern Mesiyanik hareketlerdir. Bu ¢alisma, bu iki hareke-
tin liderleri olan Gulam Ahmed ve Muhammed Ahmed’in kendi toplumlarinda var kabul ettikleri
problemleri irdelerken kendi iddialarina nasil mesruiyet olusturduklarmi incelemektedir. Gulam

Ahmed’in, megruiyet igin Hz. Isa'nin rnekliginden ve cihadin ilga edilmesinden yararlanarak Hristi-

* Doctorate Student, Sakarya University, Institute of Social Sciences. / Doktora Ogrencisi, Sakarya
Universitesi, Sosyal Biimler Enstitiisii.
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yan misyonerlerin ve diger dini gruplarin iddialarini ele almay: amaglayan Mesiyanik mesajinin
orijinalligi ve 6nemi, ayn1 zamanda hareketi doktriner olarak sertlestirdi. Ancak bunu yaparken din
degistirmenin daha biiyiik global etkisine vurgu yapmustir. Buna karsiik Muhammed Ahmed’in
mesaji ve pratigi, hadislere yaklasimi ana ¢izginin oldukga disinda olsa da, dokrtin iddialarinda daha
miitevaziydi. Bu nedenle lokal diizeyde daha popiiler ve doktriner olarak daha yumusak oldu. Niha-

yetinde Sudan’da politik bir gii¢ olma imkan1 buldu.

Anahtar kavramlar: Gulam Ahmed, Muhammed Ahmed, Ahmediyye, Mehdiyye, Mesiya-
nizm, Mesruiyet, Cihad.

X%k

Introduction

Both the Ahmadiyya and Mahdiyya are Islamic messianic movements. A
comparison between the two is also encouraged by the fact that each movement
took place during the late nineteenth century, arose in circumstances related to
British colonial administration, and had connections to sufism. The decline of
Muslim power across the world from the seventeenth century onward and
general discontent of Muslim peoples felt by the nineteenth and twentieth cen-
turies led to the emergence of several Islamic uprisings, like the Wahhabi and
Sumatran Padri movements in Arabia and Indonesia respectively as well as the
movement led by Sheikh al-Sanusi in Libya. The two messianic movements to
be studied here can be placed within this general trend of resistance. However,
neither movement influenced the other, which makes the Ahmadiyya and

Mahdiyya respectively independent examples of Islamic messianism.

By taking their messianic content as the point of departure, these move-
ments present a series of direct points of comparison, such as the Mahdi’s ap-
pearance (or disclosure), his legitimacy, message, and death. In this sense, the
two movements are mirrors to each other; what we find in one we can seek out
in the other, and reveal what may have been less obvious by aligning points
that were formerly obscure.! However, the particular issues raised by these

points and the existence of some of these points themselves is as much depend-

1 A good example of this method of analysis and its fruits is demonstrated by John Voll in his paper
‘Abu Jummayza: The Mahdi’s Musaylima?” in Islam, Politics, and Social Movements, eds. Edmund
Burke, and Ira M. Lapidus, (Berkeley, CA: University of California Press, 1988).
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ent upon the circumstances in which they were born as they are inherent to the
mission involved. So here two different but connected areas are opened up for
exploration: the imposition of the historical context, and the imposition of issues

inherent to the nature of the mission itself.

Accordingly, there are two sides to this study, which reflect different ap-
proaches. Indeed, the significance of any comparison depends upon the ap-
proach being utilised and there are two main ones to the study of Islamic
movements. As Edmund Burke notes, one traced back to Marx places the study
of collective action in a sociological context. Its units of analysis are the systems
of relations (economic, political, and social) in which they are caused and devel-
op. The other, traced back to Weber, has as its units of analysis the concepts and
rhetoric used in different political and economic settings. This approach is more
focused on how and to what particular effect movements deploy cultural and
religious resources to mobilize and legitimate their agendas.? Because the simi-
larities the two movements share are varied in form and implication — with
doctrinal considerations stemming from their messianic aspects, historical sig-
nificance from their being contemporaries, political import from the colonial
connection, spiritual and intellectual factors from the sufi resources they draw
on — I have chosen to refer to both social and doctrinal subjects, with specific
reference to the larger background focused on by the first mentioned, Marxist
approach, though with primary attention to cultural and religious material, as

in the Weberian approach.

More specifically, questions of legitimacy and authority are the main ar-
eas of focus, since the Mahdi is inevitably an imposter until he is proven genu-
ine, whatever his teachings, after his disclosure. Thus, our two Mahdis provide
us the same subject of study. In this context, the figure of the Mahdi clearly

comes under Weber’s understanding of charismatic leadership, where what

2 Edmund Burke, “Islam and social movements” in Islam, Politics, and Social Movements, eds. Ed-
mund Burke and Ira M. Lapidus (Berkeley, CA: University of California Press, 1988) 19. That is not
to say that it lacks the power to provide causal explanations of its own. The Weberian approach is
perhaps best for dealing with the leader of a movement who derives his or her goals, legitimacy
and authority from doctrine since the belief system of the movement can be taken as partially de-
termining its structure and action, and even emergence.
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proves legitimacy is first and foremost success. How this applies to the move-
ments in question specifically is to be determined below, as well as how their
belief systems relate to the historical background, on the one hand, and the
development of the two movements, on the other, to identify the main factors in

each case and shed light on their particular dynamics.

I aim first to survey the history of each Mahdi before his manifestation,
followed by an analysis of the concepts and beliefs each espoused and whence
they drew their legitimacy. Then, finally, I wish to analyse the history of the
movements in light of these observations. This essay thus attempts to examine
how circumstances and belief each shaped the Ahmadiyya and Mahdiyya
movements respectively. This means asking what the main determinants of the
type of legitimacy sought and the type of message espoused were in each case.
More, specifically, it means asking to what extent the message and legitimacy
brought about was by the proposed Mahdis themselves or external social and
historical factors, and also to what extent they were related in content to the

classic tradition or advanced new ideas.
Islamic Messianism

According to Sunni orthodoxy, the term mahdi denotes a restorer of reli-
gion and justice who will rule before the end of the world.? Such a messianic
individual is not actually required for the End Times as expressed in Quranic
eschatology, and the term itself does not appear in the Quran as such.* It is
almost certainly derived from the Arabic root h-d-y, commonly used in the
meaning of divine guidance, and other words so derived are found in the
Quran.® Nevertheless, this meaning of divine guidance is suggestive only; it is
in hadith attributed to the Prophet where the specific and generally accepted

attributes of the Mahdi are to be found. These attributes, as summarised by

3 Madelung, Wilfred, “al-Mahdi” in P. Bearman, Th. Bianquis, C.E. Bosworth, E. van Donzel and
W.P. Heinrichs (eds.), Encyclopaedia of Islam, Second Edition (E12) (New York: Routledge, 2000),
1230.

4+ Sandra Campbell, “Millennial Messiah and Religious Restorer: Reflections on the Early Islamic
Understanding of the Term Mahdi,” Jusur 11 (1995): 2.

5 ibid, fn.2
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Kramer, are as follows; the Mahdi’s appearance signifies that the world has
reached its worst state, his reign is a time of natural abundance, he will defeat
the enemies of Islam, miraculous signs will accompany his manifestation, and
he will be extremely generous and divide the wealth of the Muslim community

(umma).6

A related part of these beliefs is the view that the religious and spiritual
condition of the Muslim community, and the world in general, will go from bad
to worse over the course of history.” The person that will pull humanity back
from the brink and restore religion and justice is accordingly a special person.
Often, the Mahdi is reported to be none other than Isa ibn Maryam, Jesus son of
Mary (al-Masih al-Muhtadi — the rightly-guided Messiah).® However, general
belief is that the arrival of the Mahdi will merely prefigure the Second Advent
of Jesus. In Shia belief, the centrality of the Mahdi is even greater. He is the final
Imam in a line of Imams descended from the Prophet that the Shia have de-
pended on for knowledge and leadership. Imam Mahdi will return from a cen-
turies-long occultation to establish supremacy. Both Sunni and Shia, however,
accept the Mahdi is a descendent of the Prophet. One hadith predicts the ap-
pearance of a religious saviour who shares the same name and bloodline as the
Prophet.’” Thus, being one of his descendants or at least sharing his name sup-

plies one with lineal and social standing for the responsibility.' It is said the

¢ Robert S. Kramer, “mahdi” Oxford Encyclopaedia of Islamic World, 1995, in Campbell, “Millenni-
al Messiah,” 1.

7 Fazlur Rahman, Islam (Chicago: University of Chicago Press, 2003), 245. Rahman criticises the
perceived fatalism in this view. A tradition ascribed to the Companion Anas reads ‘Matters will
only grow in hardship, the world will only increase in backward movement, and the people in
greed. The Hour will rise only on the worst of people. There will be no Mahdi but ‘Isa ibn
Maryam’ (in Madelung, “al-Mahdi” (E12), 1234).

¢ John S. Trimingham, Islam in the Sudan, (London: Frank Cass, 1965), 148. It is said this belief takes
it source from sura 43:61, “and He (Jesus) shall be a sign of the last hour.” This is accepted Muslim
interpretation, however Trimingham notes that David Margoliouth suggests the passage should
probably be translated, “Verily there is knowledge of the Hour.” Thus, the above cited hadith (fn.8)
seems most relevant, recorded in Ibn Maja’s, Sunan, Kitab al-fitan 24 (vol. 2, 1341, no. 4049)

®  Abdulaziz A. Sachedina, Islamic Messianism: the Idea of Mahdi in Twelver Shiism, (Albany: State
University of New York Press, 1981), 3.

1 The Prophet is reported to have said ‘I have [several] names, I am Ahmad, I am Muhammad, I am
the Eraser by whom Allah will erase infidelity, I am the Gatherer at whose feet the people will
gather [on the Last Day] and I am al-aqib.” Al-aqib is usually explained as a person after whom
there will be no prophet (Ibn Hanbal, Musnad, vol. 4, p.84; cf. Ibn Sad, Tabagat, vol. 1, part 1, p.65;

221



222

Istanbul Universitesi ilahiyat Fakiiltesi Dergisi, 35, 2016

Mahdi will resemble the Prophet in disposition (khulg), though not in appear-
ance (khalg)."

The sultan or caliph is in traditional political theory entrusted with de-
feating the enemies of Islam, dividing the wealth of the community, and pre-
serving the purity of the religion. However, the Mahdi’s appearance has been
specifically prophesied, and he is divinely guided. He is similar to a prophet,
but arrives only when the world is nearing its end and without new revelation.
Yet to state what the Mahdi is supposed to be according to the traditions and
scholarly interpretation, has limited relevance to what he can be historically. As
Holt observes, Mahdism in Sunni Islam constitutes ‘a deposit of ideas and
hopes rather than an organised and coherent system of beliefs. To analyse Mah-
dism with any degree of rigour does violence to its nature as an essentially
popular synthesis of elements, varying in their content and emphasis at differ-
ent times and in different places.”’? Thus, the identity of the Mahdi and the
nature of his mission, having not been crystallised in Islamic thought, is open to

a wide range of variation.

Trimingham observes that the majority of Mahdis in Islamic history
have, however, been similar in that they become political, preach jihad in terms
of war (not only against non-Muslims), and, if successful, form a state.’® This is
because the religion of Islam guides its followers in more than strictly spiritual
matters. This is due to the example of the Prophet Muhammad, who combined
in his person both religious and political authority, explicated clearly in his
career respectively in Mecca and Medina, with ideals the umma is forever

obliged to continue.'* However, without continuous, or new, revelation to guide

Ibn Qayyim al-Jawziyya, Zad al-maad fi hady khayr al-ibad (Cairo, 1953), vol. 1, p. 44; Ibn al Jawzi,
Al-wafa bi-ahwal al-Mustafa (Cairo, 1966), vol. 1, pp. 103-4; and numerous other collections of hadith
and siyar in Friedman, Prophecy Continuous, p.55)

1 Trimingham, Islam in the Sudan, 149.

12 Peter M. Holt, The Mahdist State in the Sudan, 1881-1898: A Study of its Origins, Development and
Overthrow, (Oxford: Clarendon Press, 1958), 22.

3 Trimingham, Islam in the Sudan, 149

1 Sachedina calls it a ‘historical responsibility” upon which salvation partly depends (Islamic Messi-
anism, p. 2). As Sayyid Qutb explains, this period ‘is not the whole of Islamic history, but a beacon
erected by God so that man might reach up to it and try to attain it; might renew his hopes of ar-
riving at the sublime summit by rising upward in ascent... (This Religion of Islam, Gary Indian: In-



Ozaykal, Messianic Legitimacy: The Case of Ahmadiyya and Mahdiyya Movements

them through the trials and tribulations with which they are confronted over
the course of time, it is possible for the veracity of the umma to be called into
question and it to be perceived as in need of reform. To any Muslim witnessing
the failure of public and private life to meet the standards of the ideal, a divine-
ly inspired individual would no doubt be welcomed, even longed for and
sought after.’> Here the relevance of the Mahdi is obvious, as Muhammad'’s
reign on earth is deemed the golden age of Islam that did not last due to innova-
tion (bida), which is hardly distinguishable from heresy. Accordingly, to be
acceptable from the religious viewpoint, anything ‘new’ has to be depicted as a

revival or renewal of the original prophetic teaching.!®
1. A Comparison of Ideological Content
The Crisis Situation in Sudan and Muhammad Ahmad’s Early Life

For any movement to appear there must be a crisis of some sort. Natural-
ly, where there is greater discontent, greater support for a Mahdist enterprise is
likely. In the Sudan generally, there was an expectation for a messianic saviour,
especially among the poor rural population.!” Messianic beliefs have been wide-
spread, deeply held, and significant in Muslim Africa since the tenth century,
and the Mahdiyya can be seen against an historical background of messianic

movements, including the Fatimids in Egypt and Almohads in Morocco.!® But

ternational Islamic Federation of Student Organisations, n.d. p.39 in John O. Voll, “Wahhabism
and Mahdism: Alternative Styles of Islamic Renewals,” Arab Studies Quarterly, 4 (1982).

15 Madelung notes that the term al-Mahdi had been used in the beginning of Islam as an honorific
epithet bestowed upon various individuals, including the prophets Muhammad and Abraham
without any eschatological connotations (Madelung, ‘al-Mahdi’ in EI2, 1231). When the hadith col-
lections were being written in the ninth-tenth centuries the idea had already become widespread
among certain sections of the community. Firstly, the term came to be used as war propaganda for
Abd Allah ibn al-Zubayr (See Wilfred Madelung, “Abd Allah B. al-Zubayr and the Mahdi,” Jour-
nal of Near Eastern Studies 40 (1981), 291-305).

16 See, Yohanan Friedman, Prophecy Continuous: Aspects of Ahmadi Religious Thought and its Medieval
Background (New Delhi; New York: Oxford University Press, 2003), 95; Tilman Nagel, The History
of Islamic Theology: From Muhammad to the Present, trans Thomas Thorton (Princeton, NJ: Markus
Weiner Publishers, 2000), 256-60.

17 Holt, The Mahdist State, 42.

8 Trimingham, Islam, 158 (Cf. Holt, The Mahdist State, p.42, fn.4). In contrast to Muhammad ibn
Tumart (1130) of the Magrib, Uthman Dan Fodio (1754-1817) of the Fulani had established a more
recent and successful invocation of the Madhist idea (See, Richard H. Dekmejian, “Charismatic
Leadership in Messianic and Revolutionary Movements” in Religious Resurgence, eds. Richard T.
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though the messianic beliefs of Sudan predated the modern period, there was a
broad expectation of relief from widespread discontent in the region that Holt
writes was born due to a range of social, economic, and religious causes that all

relate, in some way, to the Turco-Egyptian regime.?

After repeated waves of conquest begun in 1820 by the ruler of Egypt
Muhammad Ali, almost all of Sudan was under Egyptian rule by 1879. In Suda-
nese the period of Turco-Egyptian rule is known as al-Turkiyya al-Sabiga, the
former Turkish government. However, the name “Turk’ in this context does not
denote a precise type of nationality or language. The Condominium, in which
British officials predominated, came to be known as al-Turkiyya al-thaniya, the
second Turkish government.?? Quite simply, the name was practically synony-
mous with ‘infidel;” a sentiment demonstrated many times in Mahdist propa-
ganda, and throughout the Sudan. Therefore, the Mahdi execrated the officials

and soldiers of the government for being ‘Turks’, not Egyptians.

The administration of the country suffered from a rapid turnover of gov-
ernors; between 1825 and 1855 no less than twenty-five had ruled in Khartoum,
most of whom had very brief tenures. Though it was a Muslim power that had
conquered the Sudan, Holt explains ‘Egyptian rule was unpopular not merely
by its faults but by its very nature... it was alien, unremitting and exacting.’”!
Many writers have noted that the frequent employment of European Christians
in high-ranking positions of the administration by the Turco-Egyptian govern-
ment undermined the legitimacy of their rule in the eyes of the Muslim Suda-
nese. However, according to Moore-Harrell, the perceived illegitimacy of the
government was more because the Sudanese simply despised the ‘Turks’, and

not because of any aversion towards Europeans.?

Antoun and Mary Hegland (Syracuse: Syracuse Univeristy Press, 1987), 94. Also, a Mahdi had a
brief career in lower-Egypt during Bonaparte’s occupation of Egypt (Holt, The Mahdist State, 23).

19 Holt, The Mahdist State, 32-33.

2 ibid. 14.

2 ibid. 16.

2 Alice Moore-Harell, Gordon and the Sudan, Prologue to the Mahdiyya 1877-1880 (London: Frank Crass
Publishers, 2001), 61.
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The reasons for discontent must therefore be found elsewhere. Holt re-
fers to Shocair’s four-fold list of causes for the Mahdiyya: the destruction caused
by the Turco-Egyptain invasion; the favouritism displayed by the government
towards certain tribes and sects; heavy government taxation; and suppression
of the slave trade.? Under the first, the destruction of Shandi, a main trading
town in the north, by Defterdar Muhammad Khusraw (d.1833), leader of the
invasion forces, especially caused lasting anger among the Sudanese.?* Then the
government’s partiality to the Shaiqiya tribe and Khatmiyya sect stirred jealous-
ly and further resentment toward the administration.”> Heavy taxation was also
a major cause of frustration, and anger featured even among the slogans calling
the populace to join the rebellion.?* Nevertheless, Shocair declares the suppres-
sion of the slave trade the most important source of discontent, and this asser-
tion is supported Moore-Harrel and Holt himself.?” Indeed, two years after the
most concerted effort to suppress the slave trade by Khedive Ismail (r. 1886-89),
the Mahdiyya movement began.

Muhammad Ahmad was born on 12 August 1844 on the Island of Labab
in the province of Dongola.?® His family claimed to be descendants of the
Prophet and one of his ancestors was noted for his piety. Muhammad Ahmad
from a young age had shown an interest and aptitude in religious studies, so
much so that Holt wonders why he did not go to the prestigious Al-Azhar Uni-
versity in Cairo.?” Muhammad Ahmad was able to recite the entire Quran by the
age of nine, and by the age of sixteen had already become a darwish (mystic) and

ardent student of Sufism.* He first became a pupil of Shaykh al-Almin al-

23 Holt, The Mahdist State, 16.

#  Carolyn Fluehr-Lobban, Richard A. Lobban and John Obert Voll, Historical Dictionary of the Sudan,
2d ed. (Metuchen: The Scarecrow Press, 1992), 148. See also, Naum Shuqayr, Tarikh al-Sudan (Bei-
rut: Dar al-Jil, 1981), 315-316.

»  Shuqayr, Tarikh al-Sudan, 315-320; Holt, The Mahdist State, 32.

% Peter M. Holt, A Modern History of the Sudan: From the Funj Sultanate to the Present Day (New York;
NY: Grove Press, 1961), 79.

27 Moore-Harrell, Gordon and the Sudan, 2; Holt, The Mahdist State, 33.

28 Holt, The Mahdist State, 37

»  ibid. 37-38

% Richard Berman, The Mahdi of Allah, introduction by Churchill (London, 1931), 53; Byron Farwell,
Prisoners of the Mahdi (New York: W.W. Norton, 1989), 5 in Dekmejian, “Messianic and Revolu-
tionary Movements,” 96.
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Suwaylih in the Gezira and subsequently Shaykh Muhammad al-Dikayr Abdal-
lah Khujali near Berber. The latter received subsidies from the government, and
it seems Muhammad Ahmad fell out with his teacher for this reason, refusing to
eat the food he provided.’! In 1861, he joined the neo-Sufi tradition of the Sam-

maniyya order under Shaykh Muhammad Sharif Nur al-Daim.?

Thus, Muhammad Ahmad’s religious development proceeded within
Sudan’s Sufi orders. The proliferation of these orders had since the Funj period
reflected a free-flowing mysticism of ‘frontier’ Islam, unencumbered by the
homogenising weight of Islamic orthodoxy.® After seven years, Muhammad
Ahmad became a licensed shaykh and began to travel the country on religious
missions. By this time he had gained a considerable reputation for piety and
asceticism. With his brothers he settled on Aba Island in the White Nile, near to
al-Kawwa, and this became his headquarters in 1870. Here his reputation

helped him gain a substantial following from local tribes.

Around 1878, Muhammad Ahmad fell out with his master. This occur-
rence owed much to the fact that in 1872 Muhammad Sharif had moved near
Aba Island at his student’s invitation. From here disputes arose as the two, it
seems, became rivals, leading ultimately to Muhammad Ahmad’s expulsion
from the order. Muhammad Ahmad humbly sought forgiveness for his defiance

and readmission back into the order, but was unsuccessful.

Such an incident is indicative of the general religious fragmentation of
society under a growing variation and number of shaykhs and orders. Dek-
mejian writes ‘not only did authority become fragmented, but the great diversi-
ty of “truths” produced conflicts and spiritual uncertainties among the faithful.”*
Clearly, any religious saviour would have to be more than just another shaykh.
In a sense, Muhammad Ahmad was in fact already on his way to eminence,

since as part of the neo-Sufi tradition, the Sammaniyya laid heavy emphasis

31 Holt, The Mahdist State, 37

2 Gabriel R. Warburg, “From Revolution to Conservatism: Some Aspects of Mahdist Ideology and
Politics in the Sudan,” Der Islam 70:1 (1993): 187.

3 Dekmejian, “Messianic and Revolutionary Movements,” 96.

#  ibid., 95.
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upon dawa (preaching) activity, and sought to transcend the usual restrictions of
the tariga to tribe or village that was partly responsible for the disparate reli-

gious environment.®

As a shaykh with a large following and an established reputation, Mu-
hammad Ahmad was admitted back into the order he had devoted his life to
under the elderly and highly respected Shaykh al-Qurashi w. al-Zayn, a rival of
Muhammad Sharif. Thereafter, he proceeded to resume his work and life of
devotion at Aba Island and when Shaykh al-Qurashi died in December 1880,

Muhammad Ahmad was recognised as his successor.
The Crisis Situation in India in Ghulam Ahmad’s Early Life

Ghulam Ahmad’s ancestors hailed from Samarqand, and were highly
placed with regular links to a succession of governments in India; Mughal, Sikh,
and, apparently, with Ghulam Ahmad’s father, the British.** Ghulam Ahmad
was born in the Panjabi village of Qadiyan in the late 1830s. His early life is
somewhat comparable to that of Muhammad Ahmad’s. Friedman notes that
Ghulam Ahmad was not subjected to the indoctrination of orthodoxy inevitable
as a student at a madrasa.¥’ This is also true of Muhammad Ahmad and in fact
constitutes a significant similarity between the two men. Ghulam Ahmad was
educated by tutors and received the staple of Islamic education, with its medi-
aeval contents. Like Muhammad Ahmad, Ghulam left worldly occupations in
order to follow his own inclinations and devoted himself entirely to religious

study, though members of his family regarded his lifestyle as impractical.®

When we look at the religious environment within which Ghulam Ah-
mad emerged, we see at least one major similarity between his and Muhammad
Ahmad’s. The growing fragmentation of the Sufi orders is clearly paralleled by
the great diversity and rivalry of scholarly schools within the Sunni community

of India, which must have produced conflicts and uncertainties among the faith-

% Warburg, “From Revolution to Conservatism,” 188.

% These observations are taken from Ghulam Ahmad’s own accounts (Friedman, Prophecy Continu-
ous, 2).

¥ Friedman, Prophecy Continuous, 3.

% ibid., 4.
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ful there too. Sufism was also a major dimension of Islamic life in India, consist-
ing of a variety of orders.® Writing in 1959, Titus notes that an estimated ‘two-
thirds of the Muslim population are under the influence of one or another of the
darwish orders’.# But while Ghulam Ahmad’s messianic beliefs, were likely
inspired by sufi teachings, he was not a member of a sufi tariqa,*' and his reli-
gious thought placed him more directly in opposition with the ulama, as well as
other non-Muslim religious figures, as we shall see. In the Punjab at this time,
public debate between rival religious groups was a prominent part of the reli-
gious scene.*? British rule in India, though often a source of civil unrest, caused
relatively less resistance than that of the Egyptians in Sudan since the Muslims
in India had gradually come to accept the relatively effective British administra-
tion.*® It was only the religious debates that would therefore have been the main
arena of struggle. Ghulam Ahmad became involved with these debates and was

initially exposed to the arguments of Christian and Sikh figures.

Any equivalent arena to be found in the Sudan relates directly to the
Turco-Egyptian regime, and especially its suppression of the slave trade. Thus,
on the one hand, a political and military threat required resistance, and on the

other, in the main, a theological threat. While the necessary condition for the

»  See Murray T. Titus, Islam in India and Pakistan: a Religious History of Islam in India and Pakistan
(New Delhi: Munshiram Manoharlal, 2005), 116-136.

“© Ibid., pp. 118-119

4 Freeland Abbot, Islam and Pakistan (Ithaca, New York: Cornell University Press, 1968), 151.

#  Friedman, Prophecy Continuous, 4; Barbara D. Metcalf, Islamic revival in British India: Deoband, 1860-
1900 (Princeton: Princeton University Press, 1982), 215-234

# For example, in his ‘Treatise on Jihad’, written in 1887, Muhammad Husayn, a leading member of
the Ahl-i-Hadith, defined the concept of dar al-Islam (house of submission) as referring to any
country ‘so long as all the religious exercises of the Mohammedan religion are not forbidden and
stopped’. This line of thought follows the Hanafi position as stated in the Fatawa-i-Alamgiri of
Awrangzeb ‘that a dar-ul-Islam cannot become Dar-ul-Harb [house of war] as long as there exits
even one performance of the Religious acts of Islam...” (Muhammad Husayn, Igtisad fi masail al-
jihad, 1887, p.10, in Spencer Lavan, “Polemic and Conflict in Ahmadiyya History: the ‘Ulama’, the
Missionaries, and the British (1898)”, Muslim World 62 (1972): 288). Friedman notes, “The fatwa in
which Shah Abd al-Aziz al-Dihlawi (1746-1824) declared India dar al-harb has been the subject of
numerous comments, but the interpretation which maintains that this declaration implied a call
for jihad against the British has been convincingly challenged [...] In the second half of the nine-
teenth century, when Indian Muslims gradually came to terms with British rule, more and more
thinkers explicitly voiced the opinion that circumstances in British India, where the Muslims en-
joyed religious freedom, did not justify the call for jihad” (Yohanan Friedman, “Jihad in Ahmadi
thought,” in Studies in Islamic History and Civilisation in Honour of Professor David Ayalin, ed. M.
Sharon, (Leiden: Brill 1986), 230).



Ozaykal, Messianic Legitimacy: The Case of Ahmadiyya and Mahdiyya Movements

emergence and success of the Mahdiyya was the general discontent with the
Turco-Eygptian regime, conversely, what allowed the Ahmadiyya to rise was
the religious neutrality of British policy. Yet, Syed Nadvi claims that in India at
this time the Muslims longed for a saviour who could deliver them from their
troubles. The Muslims were faced with what he calls a multi-dimensional chal-
lenge: the spread of Christianity under the patronage and supervision of the
English, and the revival of the Arya Samaj, also at the instigation of the English
regime. He also states that the English sometimes prompted discord in order to

allow them to consolidate their colonial power.#

It is with this context of religious depredation that Ghulam Ahmad
emerged. However, unlike Nadvi, he chiefly attributed responsibility for the
deplorable situation to the ulama of the time. As Friedman notes, Ghulam Ah-
mad was convinced that Islam had sunk to unprecedented depths and saw the
ascendancy of Christianity in particular, a result of missionary activity, as one of
the greatest problems for the Indian Muslim community. Yet the ulama con-
cerned themselves with petty issues, attacking each other and other Muslims.*
Indeed, Brush writes that the Ahmadiyya ‘can be viewed as a cultural counter
attack against the west. In this context, its strong anti-Christian bias can be un-
derstood’.# According to Ghulam Ahmad, two things resulted from this state of
affairs, one was the ascendancy of the cross, and the other was the apostasy of
many Muslims. The situation was seen as so bad that only a divinely inspired
leader could fully restore Islam.# Thus, Ghulam Ahmad’s assessment of the
situation may be said generally to resemble that of the Sudanese Muslims at the

time, with both perceiving the need for a divinely inspired leader.

#  Syed H. H. Nadvi, (1987) Islamic Resurgent Movements in the Indo-Pak Subcontinent during the Eight-
eenth and Nineteenth centuries: a Critical Analysis (Durban, South Africa: Academia, the Centre for
Islamic, Near, and Middle Eastern Studies, Planning & Publication 1987), 155-6

4 Friedman, Prophecy Continuous, 106.

% S.E.Brush,, “Ahmadiyyat in Pakistan: Rabwah and the Ahmadis,” Muslim World 45 (1955): 167

4 Friedman, Prophecy Continuous, 106.
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The First Messianic Disclosures

Through the early years of their lives, both Muhammad Ahmad and
Ghulam Ahmad came to view the religious authorities with suspicion and con-
tempt. After falling out with his master and failing to gain forgiveness and
reconciliation, Muhammad Ahmad felt that corruption extended even to the
highest levels of the Sufi orders as well as the state sanctioned ulama of the Su-
dan. Similarly, Ghulam Ahmad clearly opposed the ulama, but his distrust did
not extend directly to the Sufi orders, and the ulama of India were largely inde-

pendent from and un-associated with the British administration.

Other factors also require consideration in regards to Muhammad Ah-
mad’s messianic disclosure. Firstly, the appearance of the Mahdi was popularly
expected to coincide with the end of the century and at this time the thirteenth
Muslim century was nearing its end. Secondly, Shoucair states that after Mu-
hammad Ahmad’s succession, his followers began to assert that it was written
in their religious texts the Mahdi would be from among their order, and this
was told to Muhammad Ahmad by Shaykh al-Qurashi. Lastly, there was the
arrival of Abdallahi b. al-Masallamiyya, a soothsayer from Darfur. He came
from a religious background and had already been seeking a Mahdi figure be-
fore meeting Muhammad Ahmad. Indeed, he had written a letter to al-Zubayr
of Darfur, addressing the latter as the Mahdi, but Al-Zubayr denied the sugges-
tion, whereupon the correspondence ceased. ¢ Abdallahi eventually made it to
Muhammad Ahmad and immediately recognised him as the Expected One.®
There is little doubt that Abdallahi turned Muhammad Ahmad’s attention to
the popular Mahdist expectation, and now Muhammad Ahmad was soon stud-
ying the relevant hadith. This inner conviction turned out to be the sufficient

condition for the emergence of a religious movement.

Although it is possible that an Islamic movement in the Sudan could

have been realised at this point without reference to messianic notions, the

4 Holt, The Mahdist State, 44.

# ibid. 43. Their first meeting occurred following the Egyptian conquest of Darfur in 1874. ‘Abdal-
lahi himself had suffered a long journey to the east, the death of his father, and was by the time if
his arrival in utter poverty.
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regional expectation, itself a result of the nature of Islam prevalent in the coun-
try, where holy men, wanderers and soothsayers were common place, dictated
the likelihood of a messiah. Official religion was largely limited and related to
the Turco-Egyptian administration, and adherence to this form of Islam was
therefore relatively small. Nevertheless, Muhammad Ahmad neither developed
the concept nor did he begin the process of its application in regard to himself,
but merely confirmed it. In such cases, the people find their leader, and he fol-
lows them. He gives content and direction to the beliefs of the masses, but is at
the same time forced to listen and adhere to their hopes. Therefore, Muhammad

Ahmad closely followed the received interpretation of the Mahdi’s mission.

None of this could be further from the case with Ghulam Ahmad. While,
on the one hand, regional expectations played the decisive role, on the other, it
was in a progression of individual beliefs. Ghulam Ahmad appeared in the
form of a solitary figure, unconnected and un-encouraged by personal ac-
quaintances. It was not until the age of around forty that he came to be of any
repute, having formerly led a fairly secluded life. His initial relation with the
wider Muslim community was peaceful. An anthology of Urdu articles that he
had written appeared in 1879 and refuted the claims of the rival religious group

the Arya Samaj and brought Ghulam Ahmad public renown.*

His original claims to eminence, however, came in the publication of his
first book the Barahin-i Ahmadiyya.>* Although this was a formidable work chal-
lenging all other religions, in very first volumes there were already claims that
alarmed some members of the ulama. Yet the book still did not initially seem to
have caused much controversy. Abbot claims this is a possible indication of the
respect with which the traditionalist theologians accepted it. As Friedman notes,
Ghulam Ahmad’s claims to spiritual eminence are inspired by Ibn Arabi’s vi-

sion of the world and thereby predicated on the belief that divine revelation

% A.R.Dard, Life and Ahmad: Founder of the Ahmadiyya Movement (Lahore: Tabshir, 1948), 63; Nadvi,
Resurgent Movements, 156.

st Ghulam Ahmad, Barahin-i Ahmadiyya, (Amritsar, (vols. 1-2) 1980; (vol. 3) 1882, (vol. 4), 1884); (2d
ed Siyalkot, 1900).
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continues in certain forms since the death of the Prophet.? This is the source of
legitimacy upon which Ghulam Ahmad based all his claims to authority; that
continuous divine guidance is never absent in the world. This guidance means
the continual existence of divinely inspired individuals who come under a

range of titles, several of which Ghulam Ahmad claimed himself to be.>

While writing his Barahin-i Ahmadiyya, Ghulam Ahmad initially claimed
to be the renewer (mujaddid, pl. mujaddidun) on the eve of the fourteenth hijri
century (which started on November 12, 1882). A trustworthy hadith attributed
to the Prophet prophesies the appearance of a mujaddid every hijri century, and
down the line various scholars have been recognised as bearing this honour.
Indeed, there were several nominees to the title of mujaddid, and some conse-
quently held that there might be more than one at each century’s end.>* This
uncertainty was due largely to the diversity and rivalry among the Sunni

schools.

While the claim to be a mujaddid is not in itself considered deviant,
Friedman notes that Ghulam Ahmad associated a more general conception of
tajdid (renewal) to the Mujadid’s identity, as one given ‘knowledge of the
Quranic secrets and sent to earth to explain them to the people.” He also asserts
that the mujaddidun possess prophetic-like perfections, though only in a subsidi-
ary, or ‘shadowy’ form.*® Thus, Ghulam Ahmad’s mujaddid claim deviated

from orthodoxy.

A more serious claim was his declaration to be a muhaddath, ‘a person
spoken to” (by Allah, or an angel). Unlike the title of mujaddid, the title of mu-
haddath has almost never been awarded to any specific individual in the Sunni
tradition. It bestows upon the claimant a religious authority of special nature,

and such a rank would no doubt have attracted the heated attention of the ula-

52 Friedman, Prophecy Continuous, 106

% See Muhyi al-Din Ibn al-Arabi, Kitab al-futuhat al-makkiyya. 5 vols. ed. 'Uthman Yahya. (Cairo:
Maktaba al-'Arabiyya, 1972). vol. 2, 3, 6, 118, 334; vol. 3, 391 (sect. 348), 391-94 (sect. 349-51). Also
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ma and masses alike. The specific words that granted him the rank of muhaddath
were published for the first time in Barahin; “You are the muhaddath of God’ said
Allah, ‘there is a farugi [discriminatory] substance in you.”* As Friedman notes,
Ghulam Ahmad’s understanding of the muhaddath goes well beyond that set out
in the hadith commentaries, following and furthering notions conceived by sufis
such as al-Hakim Tirmidhi and Ibn al-Arabi.”” Their influence on Ghulam Ah-
mad provided the impetuous behind the evolution of his thought and thus to

his eventual claim to be the Mahdi.

His two further claims, that of being the mahdi and masih, are, as recog-
nised by Friedman, central to his desire to counter the Christian missionaries in
nineteenth century India, but also was useful for contending with the argu-
ments of Muslims too since Jesus has a crucial place in Islam as well. It was this
that in fact proved particularly useful for the Christian missionaries efforts
among the Muslims.* Indicative of his background in ‘high’ Islam, unlike Mu-
hammad Ahmad, Ghulam Ahmad addressed and engaged with the strict or-
thodox version of Islamic messianism where Jesus plays the eminent role. Such
an idea was perceived to be little short of an anathema, for it seemed to Ghulam
Ahmad to mean that in the last resort Jesus and not Muhammad would be the

real saviour of Islam.®

This version of eschatology is closely related to the belief prevailing in Is-
lamic thought that Jesus has been alive in heaven since the crucifixion. In re-
sponse, Ghulam Ahmad held that Jesus did not die on the cross but had only
swooned there, and survived the ordeal to die a natural death at the age of 120
years in the city of Srinagar in India, where his tomb is said to be situated, while

seeking the ‘Lost Tribes of Israel’.?®® Thus, it is his spirit but not his body that

% Ghulam Ahmad, Barahin-i Ahmadiyya, vol. 4 (R. kh., vol. 1, p.666) in Friedman, Prophecy Continu-
ous, 110.

5 Friedman, Prophecy Continuous, 110.

% ibid., 111.

59 Abbot, Islam and Pakistan, 155.

% Shahid Aziz, “Death of Jesus,” Ahmadiyya Anjuman Ishaat Islam Lahore (UK), Bulletin October 2001;
Mirza Bashir-ud-din Mahmud Ahmad, Invitation to Ahmadiyyat: being a statement of beliefs, a
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exists in heaven. Furthermore, since the Messiah of the latter days must be a
Muslim, Ghulam Ahmad claimed that Jesus cannot be expected to perform that
role because the independent prophethood of Jesus precludes the possibility of
his joining the Muslim community.®* Such an event would necessitate Jesus’
renunciation of his own revelation in favour of Muhammad’s, which Ghulam
Ahamd says would be tantamount to a sort of punishment. With this he claims
the hadith predicting Jesus’ appearance are but a ‘subtle metaphor’, and the
person to come is not the son of Mary but rather a person who resembles him.
Of course, this person is none other than Ghulam Ahmad.® It was in particular
by addressing the ascendancy and influence of the Christians that he was claims
attainment of the title hitherto associated with Jesus, masih-i mawud, ‘the Prom-
ised Messiah.’®® The announcement of the revelation that led him to declare
himself the Promised Messiah and the Mahdi came in 1891. He shortly after
reiterated this declaration in three books, Fareh Islam, Tanzih-i-Maram, and Izala-

i-Auham.

Holt writes that Muhammad Ahmad’s nahdiship came in the form of a
series of visions. He then revealed his divine election in a succession of meet-
ings. First he told Abdallahi and then his followers in March 1881 and then
went to Kordofan and declared his mahdiship to the educated religious men.
Moreover, when the common people thronged about him, he spoke to them
emotionally, urging them to look to the other world, and less upon this one. He
also stated that the Prophet had conferred his mahdiship upon him. Those that
decided to join him were summoned to secretly pledge an oath of allegiance
(bay‘a) and when he returned to Aba, he administered the oath to members of
the religious order and chiefs of the nomad tribes. He afterward made his way
to the relatively autonomous King of Taqali, Makk Adam Um Dabbalu. Alt-
hough the king did not offer a pledge, there was no ill feeling.* Finally, Mu-
hammad Ahmad returned to Aba Island and on the 29 June, 1881, initiated the

¢t Friedman, Prophecy Continuous, 116.
& ibid., 117.

& ibid., 108.

o Holt, The Mahdist State, 53-54.
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beginning of the Mahdiyya, naming himself Muhammad al-Mahdi. He dis-
patched letters to various notables, and summoned his adherents to assemble

themselves around him.

It was toward the end of 1888, shortly after the publication of the Bara-
hin, that Ghulam Ahmad too felt himself elevated enough to receive bayat, and
invited the people to pledge allegiance to him. The birth of the Ahmadiyya as
an organisation was inaugurated in the subsequent gathering, held in March
1889.95 Here it should be stated that the movement is not named after Ghulam
Ahmad but after the Prophet. Ghulam Ahmad held that the Meccan period of
Muhammad’s life, marked by patience, persecution and forbearance was a
manifestation of the name Ahmad,* and this is indicative of the political charac-

ter the movement would express.

Soon after the publication of the Barahin, Ghulam Ahmad began to leave
the solitude of earlier years and appear in public, participating in religious de-
bates with the ulama, members of the Ayra Samaj and Christian missionaries.®”
Ghulam Ahmad’s first public debate was in March 1886 in the city of Hosh-
yarpur with a member of the Arya Samaj, Lala Murli Dhar. He never again
engaged in public debate with the Arya Samaj after 1886, however, as his rela-

tionship with them was always acrimonious.®

Since Ghulam Ahmad’s express disclosure as the Mahdi occurred after
the creation of the Ahmadiyya, there is chronological disparity between the
Ahmadiyya and Mahdiyya movements. Like Ghulam Ahmad, Muhammad
Ahmad gained a following before his disclosure, but the beginning of the Mah-
diyya depended specifically upon the disclosure. In contrast, strictly speaking,
the Ahmadiyya did not begin as a messianic movement, though claims by Ghu-

lam Ahmad by this point had already implied just little less than that. Thus, the

5 Dard, Life of Ahmad, 151-156; Muhammad Zafrullah Khan, Hazrat Maulvi Nooreddeen Khlifatul Masih
I, (London 1983[?]), 41-42; Friedman, Prophecy Continuous, 5.
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manners of messianic appearances are quite different. Ghulam Ahmad’s comes
about as the culmination of an intellectual evolution, whereas Muhammad
Ahmad’s appears fairly suddenly, notwithstanding that he had first become
head of the Sammaniyya order and acquired a considerable reputation, for there
was no indication that he sought any greater significance than this.® The im-
portance of all this is in the respective frame of reference and expression with
which the two movements began. The Mahdiyya was from the outset explicitly
messianic and almost certainly militant; the Ahmadiyya was, in contrast, none
of these things, but nonetheless spiritual and restorative. Both, however, were

eventually lead by a claimant to the Mahdist mantle.
Legitimacy

The declaration of mahdiship raises the stakes of a person’s mission as it
imbues the work of a mujtahid with historic significance. Becoming a Mahdi is
largely an act of symbolic expansion; it does not so much legitimise the individ-
ual’s work as place it onto a bigger stage — a stage that itself requires bigger
achievements. In the immediate religious milieu, Muhammad Ahmad’s posses-
sion of the Mahdi title meant he became clothed in prestige, with a dignity and
power that exceed the value of mere subjective personality that is variable,
relative and subject to criticism. For so long as his movement continued to suc-
ceed, he was legitimized and continued to enjoy the eminence the Mahdi title
bestowed. Ghulam Ahmad, however, did not have this luxury, as the religious
environment in which he emerged was not favourably disposed towards the
sufi inspired concepts of perennial prophecy he derived from his readings of Ibn
Arabi or the consequent messianic beliefs he espoused. Therefore, it can be
argued that while Muhammad Ahmad’s authority came easily, Ghulam Ah-

mad’s had to be built up over time.

Both men derived general legitimacy from assertions regarding the ap-
pearance of the signs of the End Times — essentially revolving around the ex-

tent of the religious corruption prevalent at the time, which they each perceived

®  Cf. Holt, who speculates that the reason behind Muhammad Ahmad'’s choice to join the branch of
an elderly shaykh was the prospect of a quick rise in status (The Mahdist State, 40).
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in their respective societies. Nevertheless, one cannot simply proclaim to be the
Mahdi without some kind of proof. One traditional condition was ancestral
lineage tracing back to the Prophet, which Muhammad Ahmad claimed to pos-
sess. He used this in his propaganda, and due to the power it represented,
banned other people from claiming the honorific title of sayyid this lineage be-
stowed.”According to Dekmejian, Muhammad Ahmad’s claims to mahdiship
were based on a number of specific and general criteria found in Sudan’s cul-
tural system in the form of hadith. He usefully summarises the criteria them as

follows:

1) Appointment by the Prophet Muhammad in a vision as the Mahdi

and as the Prophets khalifa, reinforced through divine voices and messages.

2) Lineage to the Prophets family, through Ali, his cousin, and Fatima,
his daughter.

3) Resemblance to the Prophet in character, though not in physical at-

tributes.

4) Birth from a father called Abdallah — the name of the Prophets fa-
ther.

5) Possession of specific physical attributes: bald forehead; aquiline
nose; Arab complexion; cleft between front teeth; birthmark on right cheek; and

countenance like a brilliant star.

6) Emulation of the Prophets activism in Arabia; practicing God’s word;
call to puritanism; unifying the tribes in holy war against the infidels; fleeing

when threatened; working miracles while taking people to victory.

7) Appearance as the Expected One at ‘the End of Time and the Hour’

around the end of the Islamic century.”

7 See, Al-Asar al-Kamila 1i’l-Imam al-Mahdi, ed. Muhammad Ibrahim Abu Salim, III, (Khartoum:
Camiat al-Khartoum, 1991), 88.
7 Dekmejian, “Messianic and Revolutionary Movements,” 98.
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Almost all of these qualifications are of a physical nature and in that
sense quite primitive; only the visions and call to puritanism are of a spiritual
kind. In addition, they all pertain to prophetic precedent, if not directly the

Prophet himself. Compare, these with Ghulam Ahmad’s position on each point:

1) Appointment by God via divine revelations as the mujaddid, muhad-

dath, mahdi, and mahsi. Receives messages directly from God or from an angel.

2) No claim of descent from the Prophet — lineage is not as important as
spirit like quality. Ghulam Ahmad is at the end of the ismaili chain of prophecy,

like Jesus was is the end of the one begun by Moses.”?

3) Resemblance to Jesus in spirit but not in appearance, though Ahmad-

iyyais named after Muhammad in Mecca.

4) Ghulam Ahmad'’s father was called Ghulam Murtaza, and he made no

claims relating to it.
5) Possession of certain spiritual qualities that draw affinities to Jesus.

6) Ahmadi history expresses little emphasis upon the notion of hijra in
relation to prophetic precedence. The Prophet Muhammad, whose action Mu-
hammad al-Mahdi sought to replicate in many ways, left the city of Mecca due
to the extent of the persecution and discrimination of the Muslim community
there. Emerging under British rule, no such situation initially existed for the
Ahmadi’s. In regard to holy war Ahmadi thought differs very clearly form the
Mahdiyya, in that it is defined as an absolutely defensive endeavour. The task is

to unite people of all the faiths and countries by non-violent means.

7) Appearance as the Expected One at ‘the End of Time and the Hour’
around the end of the Islamic century. Furthermore he claimed that the scrip-
tures of the Zoroastrians, the Hindus, and the Buddhists all prophesised the

coming of a great World Teacher.”

72 Friedman, Prophecy Continuous, 120-121.
7 Titus, Islam in India and Pakistan, 257.
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Ghulam Ahmad’s claims have little relation to the Prophet, but pertain
to a host of religious titles. What is more, mahdiship was part of a prophesised
and strictly religious restoration. There is also an absence of militant ambitions,
with reference specifically to the early part of the Prophets career as well as to
figures cited in non-Muslim religions, most especially Jesus. Indeed, Ghulam
Ahmad saw his spiritual eminence as largely predicted upon is affinity to Jesus.
In fact, he was able to find many similarities between his spiritual mission and
that of Jesus, one being the fact that both he and Jesus appeared when their
respective communities were subjected to foreign rule. Jesus’ rejection of jihad
under these circumstances is used by Ghulam Ahmad as a justification for his
conception of jihad (discussed further below) — and to demonstrate he is simi-
lar to Jesus and entrusted with the same messianic task.” The relation is made
also geographically intimate once we recall that Jesus is not believed to have
been transported to heaven by God, but to have travelled to Kashmir, where he

finally died.”®

With the lists of what the respective Mahdi’s held to be the basis of their
authenticity, and the genuine task of the Mahdi’s mission, we can set out to
analyse and comprehend the historical and political development of the two

movements.
2. Ahmadiyya and Mahdiyya in History

Recruitment involves the direct exposure of the movement’s ideas to the
social environment and the public assessment upon which its immediate suc-
cess critically depends. When Muhammad Ahmad’s messianic disclosure was
made and followers were sought, the baya contained nothing of military jihad.”
Nevertheless, a threat was apparent to the government authorities. Muhammad
Rauf Pasha, the governor general of the Sudan, eventually became suspicious of
the activities in Aba after coming across some Mahdist propaganda, and there-

fore sent to inquire about what was going on. Muhammad Ahmad responded

7 Freidman, “Jihad in Ahmadi thought,” 229.
5 Ahmad, Invitation to Ahmadiyyat, 134-35.
76 Holt, The Mahdist State, 54.
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by affirming his divine appointment and threatened hostilities against the unbe-
lievers in his mission.”” As a result, just six weeks after the appearance of a
Mahdi figure, the government moved its military into action with an expedition

reaching Aba on 12 August.

Muhammad Ahmad was fairly fortunate in that the people already ex-
pected a Mahdi and were fairly desperate; his arrival would not need to be
explained. In addition, doubts about why he personally gained the Mahdi title
would have been parried by his renowned religious devotion. However, the
Mahdiyya comprised various groups who had little in common except a desire
to expel the ‘“Turks.” Holt lists three categories; the original nucleus of “ascetic
priests” who wished to bring about a radical reform of doctrine and manners;
malcontent sedentaries aggrieved principally because of the suppression of the
slave trade; and the mass of tribesmen to whom the Mahdiyya meant an end of
taxation and the prospect of attaining booty. This latter group was fickle and
inconsistent, joining the jihad once it seemed successful and abandoning it each
time they satisfied their material needs.” (A study of the first adherents to the
Ahmadiyya does not yet seem to have been carried out, 7 but it is certain that
the number of followers Ghulam Ahmad acquired was incomparably smaller to

his counterparts).

In order to persuade the ulama, Muhammad Ahmad had recourse to a
sophisticated line of argument. Despite his wish to closely follow the example of
the Prophet, by which means he styled himself the Prophets successor accord-
ing to Warburg, he did not attempt to cite proofs from the Quran or the hadith to
support his claim. Though in later documents such proofs were indeed cited,
even then Muhammad Ahmad’s sufi background remained prominent.8® This
was inevitably used against him by both the Egyptian and Sudanese ulama. His
response was to undermine the traditions describing the Mahdi, though in such

a way that their authenticity remained intact. Essentially, he claimed that the

7 ibid., 55.

7 ibid., 133-134.

7 Friedman, Prophecy Continuous, xviii.

% Warburg, “From Revolution to Conservatism,” 189.
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will of God is not limited or constrained by the criteria indicated in the tradi-
tions regarding the expected Mahdi. As Warburg notes, ‘his was a charismatic
leadership in which barraka [divine blessing], implying an active power of holi-
ness, played an important role’. The citing of religious texts was therefore not as
important to him nor the majority of sufi shaykhs in the Sudan than to his an-
tagonists the Azharite trained ulama.®* According to his son Sadiq, Muhammad
Ahmad opposed the ulama for their subservience to texts, which they used to

denounce his mission and justify their siding with the government.?

Thus, Muhammad Ahmad’s means of legitimatisation was to do away
with the traditional criteria, and leave nothing in their place other than his own
divinely inspired revelation. As a result, he clearly felt threatened the continu-
ing existence of other sufi tariga, for the Mahdiyya remained at its core a sufi
establishment, and with the gained significance of messianism, could not afford
to share legitimacy with others. Muhammad Ahmad soon banned the other

tariga of Sudan so that only the Mahdiyya remained.8

Yet out of our two Mahdi’s, it was he who sought to replicate prophetic
precedent most clearly, in political and sociological ways. Following the crea-
tion of the Mahdiyya, a well-timed hijra to Jabal Qadir in Western Sudan, paral-
leling that of the Prophet Muhammad’s from Mecca to Yathrib some 1250 years
earlier, was carried out in the face of the government military.’* Underestima-
tion of the strength and devotion of the Mahdi’s forces resulted in a series of
defeats for the government that proved to the victorious Mahdi’s followers the
truth of their mission. The first Mahdist victory occurred on 12 August on the
way to Jabal Qadir. A second victory soon followed and despite a setback on 30
May, the town of Abu Haraz was captured on 20 April. By 19 January, 1883, the
capital of Kordofan, El Obied, was in Mahdist control. Similarly, the province of

Sennar was gradually conquered due to the recurrent inability of the govern-

8 ibid.

2 Sadiq, summarised the views of the ulama opposing the Mahdi (Yasalunka, 145-149), and those of
the ones supporting him (ibid. 149-53), in Warburg, “From Revolution to Conservatism,” 189.

8 Al-Asar al-Kamila li’l-Imam al-Mahdi, 111, pp. 319-320. The letter was written to Muhammad al-Amin
and Hamid.

8¢ Holt, The Mahdist State, 46.
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ment forces to follow up any victory they made and the growing amount of
allies the Mahdi acquired. Despite the efforts of General Gordon, Khartoum fell
on 26 January, 1885.85 The Mahdi, however, died soon after, on 22 June, 1885.86

In addition to the list of legitimations noted by Dekmejian, we may cite
some other things. The Mahdi’s followers, who in the early stages of the revolt
were called darawish or fugara, were thereafter named ansar, in another act to
parallel prophetic precedent.’” Warburg explains that the Mahdi quickly real-
ised that he had to define his movement and its supporters in a distinctive way
so as to differentiate them from the many sufi orders scattered throughout the
Sudan. While in the initial stages of his movement the support of many sufi
shaykhs and their followers was essential, it later became intolerable since the
Mahdiyya could only have one central authority, namely the Mahdi.®® Indeed,
sufism in the country experienced a period of general decline that did not end

until the Mahdiyya was defeated.®

Warburg notes that the earliest version of the baya was based mostly on
sufi tradition, but later the baya took a more elaborate form and clearly indicated
a return to traditions linked with the Prophets biography. It resembled the baya
given by the ansar of Yathrib (Medina) to the Prophet following his hijra from
Mecca in 622 C.E. Within it are contained the principle aspects of the Mahdiyya,
including an opposition to shirk (polytheism) and the oath not to flee from jihad.
Muhammad Ahmad pronounced jihad as more important than the hajj (pil-
grimage), one of the five pillars of Islam. In a letter from 1853, he wrote ‘know
that a sword which has penetrated for the sake of God is preferable to seventy
years of worship.” This emphasis on jihad was similarly given to simple life and

asceticism, together forming the core of the Mahdist ideology.”

% ibid., 94.

% ibid., 118-19.

¥ Ansar, "helpers’, was the name given to the supporters of the Prophet at Medina.

% Warburg, “From Revolution to Conservatism,” 190.

®  R.S.O’Fahey, “Sufism in Suspense: The Sudanese Mahdi,” in Islamic Mystiscm Contested: Thirteen
Centuries of Controversies and Polemics, eds. De Jong, F., Radtke, B. (Leiden: Brill 1999), 267-82.

% Warburg, “From Revolution to Conservatism,” 193.



Ozaykal, Messianic Legitimacy: The Case of Ahmadiyya and Mahdiyya Movements

In another act corresponding to prophetic precedence, the Mahdi ap-
pointed four khulafa (deputies, sing. khalifa) named after al-rashidun, by the
prophetic hadra, which according to sufi beliefs resembled the shura council.”
The actual title al-Khalifa, however, was only bestowed on Abdallahi al-Taaishi
who was second to the Mahdi and hence sacred and infallible. As for the other

deputies, their title ‘never implied actual succession or inheritance’.*?

In India, Ghulam Ahmad, had also been at the heart of a series of battles,
but these were of an intellectual type. Following the December 1891 gathering
in Qadiyan, Ghulam Ahmad participated in further debates with Muslims and
in May 1893 also with Christians. Shortly after the publication of the Rath-i-Islam
and Tauzih Maram in 1890 and 1891, the principal opponents against him were
the Muslim mullahs. According to Dard, a coalition of them encouraged Mu-
hammad Husayn to turn against Ghulam Ahmad.** Abd al-Haqq Ghaznavi had
already challenged Ghulam Ahmad to a mubahala (public debate), but this en-
counter was apparently delayed indefinitely because Ahmad ‘had not yet re-
ceived any divine command in the matter’.”> As a result, it seems, Muhammad
Husayn was then urged to repudiate the claims of Ghulam Ahmad in public.*
Ahmad sent his two volumes to Husayn and urged that they get together to
discuss the issues of controversy, but Muhammad Husayn refused.”” With Ghu-
lam Ahmad’s opponents having already declared fatwas against him to the

effect of his excommunication, the leader of the Ahl-Haddith challenged him to

9t These councils, usually held in the Ghar Hira cave in Mecca, under the chairmanship of the
Prophet, with other prophets and leading Sufi shaykhs in attendance, continued to take place un-
der the prophets successors (Warburg, “From Revolution to Conservatsim,” 189).

92 Warburg, “From Revolution to Conservatism,” 190.

% Lavan, “Ahmadiyya History,” 284.

% Dard, Life of Ahmad, 181.

% According to Lavan ' The word ‘mubahala’ derives from the Arabic root bhl which means ‘to
curse’. Literally the mubahala means ‘an act of cursing each other’. In our context it is used to signi-
fy a procedure in which two opponents in a debate invoke the curse of God upon the person who
is wrong. Lavan notes that the muhabala is ‘a practice ordinarily permitted to Muslims in debating
non-Muslims but not previously known to have been used by Muslims against each other. The in-
cidents referred to here take on unusual significance in this light” (“Ahmadiyya History,” 284).

%  Dard writes that Husyan was specifically selected because he had formerly been an influential
source of support for the Mirza, and Lavan concurs with this hypothesis. Thus with this support
overtly withdrawn, Ghulam Ahmad’s position would be severely weakened and vulnerable to
further orthodox attack.

¥ Lavan, “Ahmadiyya History,” 285.
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debate the Jesus issue. The debate began on July 20 1891, and after twelve days
ended in such uproar that both men had to leave the town of Ludhiana where it
took place.”® Things reached a conclusion when on December 10, 1892, Ahmad
declared God had now granted him permission to hold mubahala against other
Muslims following the numerous fatwas from his opponents.” This declaration
seems to show the official confirmation of divergence from the Muslim main-

stream.

Debates, however, were not the only means of publicising and further-
ing the growth of the movement. The publication of the first periodical began in
1897, and another soon followed in 1902. This relates to another development.
By 1902 Ghulam Ahmad’s faith in the efficiency of public disputations to restore
the superiority of Islam over Christianity had weakened and he wrote that peo-
ple were not capable of understanding the arguments employed.'® Without any
concern for warfare under the circumstances, Ghulam Ahmad, as well as the
Ahmadiyya as an organisation, produced an immense amount of literature. As
Freidman observes, Ghulam Ahmad’s literary output alone exceeds fifteen

thousand pages by conservative estimate.!!

This predilection for writing is no doubt a result of Ghulam Ahmad’s re-
vision of the idea of jihad, not to mention a supposed proof of his mahdiship. In
1892, Lekh Ram, the Arya Samaj leader, published a book that accused Islam of
being a religion of the sword and unfit for the modern age.!®> The book was not
directed specifically at Ghulam Ahmad, but rather mainstream Muslims in
general. Its ideas, as Friedman hints, may possibly have figured in the devel-
opment of Ghulam Ahmad’s thought on military jihad. His own major exposi-

tion on the subject was not published until 1900. Like Lekh Ram’s, it riled a

% ibid., 286

% ibid., 287. See Dard, 184-95.

10 Friedman, Prophecy Continuous, 117.
101 ibid, xvii.

12 ibid, 9.



Ozaykal, Messianic Legitimacy: The Case of Ahmadiyya and Mahdiyya Movements

wide section of the Muslim community, expressing an attitude not altogether

contradictory to that of his opponent, the Arya Samaj leader.!%

Ghulam Ahmad’s teachings expressed a novel conception of Islamic po-
litical responsibility. Lavan notes that, on the surface, the positions of Ghulam
Ahmad and Husayn on jihad and loyalty seem identical.!®* However, the Ah-
madi formulation of this view is distinctly unconventional. According to Ghu-
lam Ahmad, the commandment of jihad came into being as a result of the great
danger Islam faced in the first years of its existence.'®> The Quranic verses re-
vealed during the Meccan period of the Prophets career, which express jihad in
a defensive sense, supports this view. However, later Quranic verses speak of a
more aggressive jihad, which according to the accepted Sunni view, abrogate
the previous verses. In order to counter this position, the Ahmadi’s reject the
idea of abrogation (nashk).'% If there are contradicting statements on a certain
issue, one should look upon the circumstances in which they were revealed and
act according to the ones revealed in the circumstances most similar to ones
own. Because the commandment of jihad was only promulgated when the nas-
cent Muslim community was in grave danger, it is therefore valid only during
circumstances of a similar kind.!”” Ghulam Ahmad vehemently rejected the idea
that the mahdi will be a violent person who will kill the non-Muslims unless
they embrace Islam.'® He says that in the modern period, a new sense of jihad is
required since the problems of Islam principally came from the arguments and
persuasiveness of other religious groups. The sword cannot refute these argu-

ments; the only weapon suitable for this task is the pen. In a collection of poems

18 Ghulam seems to have been fond of predicting the time of death of his adversaries in order to
prove which individual spoke the truth. an announcement prophesising the death of Lekh Ram,
the Arya Samaj leader, in 1893 was proved true when the later was assassinated in 1897 (Freide-
man, Prophecy Continious, 7)

104 Lavan, “Ahmadiyya History,” 288.

15 Ghulam Ahmad, Zinda nabi awr Zinda madhhab (A living prophet and a living religion) (Amritsar,
1925), 40-41; idem, ‘My attitude to the British government’ (Lahore, 1895), 3.

196 Friedman, “Jihad in Ahmadi thought,” 227; Abbot, Islam in Pakistan, 153.

17 Friedman, “Jihad in Ahmadi thought,” 227.

105 ibid., 228.
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entitled Durr-i thamin'® he says ‘we have killed the infidels with a sword of

arguments, and the one who wants to kill us has not hope of success’.

Friedman notes that in addition to scriptural proofs, Ghulam Ahmad
adheres to an evolutionary view of history in order to substantiate his view of
jihad. Whereas human history was in its early stages characterised by unbridled
violence, gradually Allah reduced the severity of religious wars, and the devel-
opment of human civilisation reached its peak with the emergence of the Prom-

ised Messiah, since whose time jihad must be completely abolished.!

All this is part and parcel of Ghulam Ahmad’s invocation of the figure of
Jesus and his mission of peace while facing foreign occupation. However, this
did not mean that he was absolutely neutral in political terms. While the ulama
of India had a complicated relationship with British rule, characterised by toler-
ance, cooperation as well as opposition,!'! Ghulam Ahmad was a keen support-
er.”2 What is more, he also predicted the collapse of the Turkish government on
more than one occasion as if warfare against the Ottomans was something to be
celebrated. Here the messages of Muhammad Ahmad and Ghulam Ahmad
display in inverse symmetry, both adverse to Turkish rule but with radically
different ideas of jihad. It is important to note here that Ghulam Ahmad did not
refrain from saying that if he tried to perform his religious task in a Muslim

country, he would be treated with utmost hostility.!"3

According to Lavan the controversy with Muhammad Husayn reached
its height late in the year 1989 and during 1899. The Muslim attacks against
Ghulam Ahmad no longer centred only on the death of Jesus issue or on Ghu-
lam Ahmad’s claims to be masih, mawud and mahdi but now on his interpreta-

tion of the issues of jihad and loyalty to the government. In late August 1898, in

19 Ghulam Ahmad al-Huda wa al-tabsira li-man yara (R. Kh., XVII, 265 note); Hagiqat al-mahdi (Qa-
diyan, 1899), 22; Fath-i llsam (Amritsar, 1308), 12-15, all cited in Friedman, “Jihad in Ahmadi
thought,” 231.

10 Friedman, “Jihad in Ahmadi thought,” 228.

- See, Friedman, “Jihad in Ahmadi thought,” 230; Naeem M. Qureshi, “The “Ulama’ of British India
and the Hijrat of 1920,” Modern Asian Studies, 13:1 (1979): 41-59; Peter Hardy, The Muslims of British
India (Cambridge: Cambridge University Press 1972), 168-74.

12 Friedman, “Jihad in Ahmadi Thought,” 230.

13 Ahmad Barahin-ahmadiyya (R. Kh., XXI, 294), cited in Friedman, “Jihad in Ahmadi Thought,” 231.
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an issue of Ishaat-i-Sunnah, Muhammad Husayn criticised Ghulam Ahmad for
‘making disparaging remarks regarding the Turkish Government and predict-
ing its downfall’, that is, the downfall of the officially recognised caliphate of
the Muslim world. To Ghulam Ahmad, the Ottoman caliph would have been
like a rival, since with his divine selection, Ghulam Ahmad, like Muhammad
Ahmad, considered himself to be the true leader of the umma. Husayn contin-
ued his article by insisting that the even positive remarks he had made about

the Barahin he no longer upheld since Ahmad had declared himself a Mahdi.!4

In 1905, Ghulam Ahmad made his will, and it was further supplemented
in January, 1906. As Friedman notes, this demonstrated that unlike most messi-
anic movements the Ahmadiyya was expected to continue after its founder’s

death. Ghulam Ahmad died in Lahore on 26 May, 1908.

The defeat of the formal Mahdiyya under Abdallahi al-Taaishi by the
British under General Kitchener in 1898 did not eliminate the movement in
total, despite the implementation of governmental bans on their devotional
practices.'> The Mahdi’s son, Sayyid Abd al-Rahman, gained leadership and
realised his movement’s path to survival lay in cooperating with Great Britain
against its common enemies Egypt and Turkey. Instead of armed struggle, the
Abd al-Rahman now propagated jihad al-nafs, an eminently sufistic rendering of
jihad directed at overcoming internal disbelief and vain desires.!’® Though this
rendering of jihad was challenged by remaining traditional Mahdists, it is im-
portant to note the striking similarity between the formulation of this interpre-
tation and that of Ghulam Ahmad’s. Both view circumstances as of central im-
portance to the actions one should pursue, and what is more, both gave support
to the ruling power, in this case the British, even over that of other Muslim
states. With this radical development the Mahdiyya became much like the Ah-

madiyya in political terms.

14 Lavan, “Ahmadiyya History,” 288.

s M. W., Daly, “Islam, Secularism, and Ethnic Identity in the Sudan,” in Religion and Political Power
eds. Gustavo Benavides and M.W. Daly (Albany: State University of New York Press, 1989), 86.

16 Sayyid Abd al-Rahman, Jihad fi sabil al-istiglal, (ed.) al-sadiq al-Mahdi, (Kartoum: turath al-
Sudan, n.d. [1963?]), pp.b-c, 183 cited in Warburg, “From Revolution to Conservatism,” 194.
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In his paper on Wahhabism and Mahdism, John Voll argues that the
Mahdiyya was a ‘man-orientated” movement in that its focal point was the
charismatic figure of Muhammad Ahmad al-Mahdi. This is opposed to a “mes-
sage-orientated” movement such as Wahhabism, where emphasis is laid on a
specific belief system. The former, due to freedom from traditionalist principles,
is better able to adapt to new circumstances.!” Mahdi-type messianism is close-
ly associated with tajdid, and Muhammad Ahmad’s sufi training and environ-
ment, was clearly demonstrated in his revelations and teachings. However,
Warburg notes that despite his sufi background, seeking unity with God, al-
Mahdi moved in the direction of asserting the transcendence of God, more in
line with fundamentalist or literalist Islam. This dual messianic and fundamen-
talist role of al-Mahdi, closely affiliated with sufi traditions may also explain,
according to Warburg, the movement’s ability to adjust to twentieth century
realities. The same sufi orders that had been denounced by the Mahdi in 1884,
were invited to his son’s ‘wedding festivities” with their flags and dhikrs, and
treated as honoured political-religious partners. The mass recruitment of mem-
bers of various sufi orders to the Mahdist flag by Sayyid Abd al-Rahman and his

successors, was a clear indication of their ability to compromise.!®

Yet we must explain the reason why the Ahmadi’s were left in an impos-
sible position given the future Pakistani government’s stance, which declared
the Ahmadiyya non-Muslim in 1974 due to their belief in the Prophecy of Ghu-
lam Ahmad, following various riots domestically and pressure from abroad.
Further restrictions were added in 1984 in Ordnance XX, which effectively
banned the Ahmadiyya from preaching and professing their beliefs. Like the
Mahdiyya, Voll refers to the Ahmadiyya as a man-orientated movement, but
whether Ghulam Ahmad’s movement can be placed in this category is doubtful.

For although the Ahmadiyya adheres to an idiosyncratic theology, the move-

17 John O. Voll, “Wahhabism and Mahdism.” See also John O. Voll, “The Sudanese Mahdi: Frontier
Fundamentalism,” International Journal of the Middle East Studies, 10 (1979): 153-165

18 Sudan Political Intelligence Summary, 51, July 1945, FO 371/45972, quoted in Dhaher Jasim Mo-
hammed, The contribution of Sayed Ali al-Mirghani, Leader of the Khatmiyya, to the political Evolu-
tion of the Sudan, 1884-1968, (unpublished Ph. D. thesis, University of Exeter, 1988), .262 in War-
burg “From Revolution to Conservatism,” 193.
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ment that came out of it shows little of the doctrinal flexibility associated with
Voll’s conception (or with Weber’s idea of charismatic leadership). Even though
we cannot simply place the Ahmadiyya within the message-orientated group, it
was nonetheless @ message-orientated one. The early split experienced by the
movement, and the inability to securely survive within Pakistan, and many
other Muslim countries, without compromising Ghulam Ahmad’s spiritual

status, is evidence of this.
Conclusion

There are a variety of similarities presented by the Ahmadiyya and
Mahdiyya, and even in their dissimilarities, they often exhibit inverse sym-
metry. Both these messianic movements arose in the nineteenth century, when
the acute effects of the general decline and crisis in Muslim power globally were
being felt. Though one arose under nominal Ottoman rule, they both directly
experienced British colonialism. Nevertheless, the underlying factors appear
fundamentally dissimilar. Muhammad Ahmad’s arose from disdain towards
foreign occupation but more importantly economic frustrations vis-a-vis the ban
on the slave trade, which was led by the Ottoman-Egyptian government. In
contrast, the Ghulam Ahmad’s frustration was directed more at the contempo-
rary Sunni ulama and rival religious groups, such as the Arya Samaj. Still, each
grew within a region of religious crisis and fragmentation and neither Ghulam
Ahmad nor Muhammad Ahmad went to a madrasa, where the imprint of or-
thodoxy would have been made. Though this fragmentation involved the
scholarly schools of India in the case of Ghulam Ahmad, and the sufi tariga’s of
Sudan for Muhammad Ahmad, the effect was the same: a perceived need for
sweeping societal change. With Muhammad Ahmad and Ghulam Ahmad we
have figures disposed towards countering the immediate problems in their
respective regions with the uptake of messianic doctrine. Thus, while Muham-
mad Ahmad was encouraged externally by figures around him as well as popu-
lar hope and expectation, Ghulam Ahmad’s movement took off from what was

first and foremost a personal intellectual development.
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In this context, it appears foreign rule had an instrumental role in the
formation of both movements, especially given the respective strengths and
faults these ruling administrations had along with the rewards and handicaps
each population experienced as a result. The questions of legitimacy were in a
way influenced by this circumstance. The Mahdiyya initially came out against
the Ottomans and fought against the British, even if only because the British
intervened to put a stop to the movement and occupy Sudan. By contrast the
Ahmadiyya openly supported British rule, due to the latter’s granting all sects
freedom to preach and debate, an atmosphere that fostered Ghulam Ahmad’s
intellectual stance and fame. In a Muslim majority country, Muhammad Ahmad
need only fulfil the orthodox criteria to be accepted by a population already
angry with foreign rule and the ban on the slave trade. With the immediate
opponent popularly seen as a foreign government, contestation of power was
by default more direct and primitive. By contrast, the foremost arena of contest
in India was public debate; and the immediate opponents the Muslims faced
were ones that espoused differed theologies to the Indian population. In a mul-
ti-faith country, with thriving proselytization, public debate rather than military
resistance made more sense, and was allowed by the British, at a time when
identities were based mainly on religious tradition. The idiosyncrasy of Ghulam
Ahmad’s doctrine can be related to his own intellectual persuasions and devel-
opment, but also the debating opponents he faced in multi-faith India. With
Muhammad Ahmad, the sufi social matrix had been as influential as the ideas
with which he was trained. Conversely, in terms of sufi influence, Ghulam Ah-
mad was steeped in ideas sourced from books, rather than contemporary prac-
tices, and though the movement he created was less political than the Mahdiy-
ya, it was more radical in its doctrinal stance. His unique uptake of the messian-
ic figure of Jesus gave him grounds to make new sense of Islamic doctrine and
combat Christian opponents at the same time. Orthodox messianic teaching
would not have brought the same attention or distinction, nor spoken to the
wider population of non-Muslims without turning the figure of the Mahdi into

something unique while the more specifically Islamic champion as constituted
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by the figure of the Mahdi suited the Sudan, as opposed to the melting pot of

India.

Further, the seemingly apolitical position of the Ahmadi’s was belied
by their staunch support of the British regime, and overt opposition to the Turk-
ish government. The British in fact seem the bridge with which the two move-
ments crossed paths. Since while the Ahmadiyya was most suited to living
under their rule and given the right to propagate their views and thereby direct-
ly confront the Christian missionaries and Muslim ulama, the Mahdiyya, and
the Sudanese generally, were not as resentful of the British, at least initially, as
they were of the Turco-Egyptians, since it was the latter that implemented the
ban on the slave trade. In addition, it was under the British and due to defeat at
their hands that the Mahdiyya was transformed from a militant to non-violent

organisation. Thus, both movements found a home under British rule.

Also, with British departure from the respective countries in question,
the two movements were destined to endure very different futures. Being non-
militant, the Ahmadiyya managed to survive in its original form for the first
fifty years of its existence, spreading far around the world. However, Ghulam
Ahmad’s claims have perhaps brought the Ahmadiyya more enemies than
friends. The claims regarding continued prophecy perhaps would not have
been so antagonistic had he not then proceeded to claim for himself the various
titles that actually imply a rejection of the finality of prophethood. For this was,
as many writers have observed, the most controversial of his claims and re-
sponsible for the hostile relationship the movement has held with the orthodox
mainstream. Though holding aspirations of statehood, in religious terms Mu-
hammad Ahmad claimed less for himself. Subsequently these differences would
be felt. As the Ahmadiyya was in the 1940s completely forced out of the politi-
cal set up of Pakistan, the Mahdiyya went on to become a major player within
the Sudanese political system. Essentially, while with the Mahdiyya we begin
with, from their point of view, a non-Muslim government, the movement pro-
gressed to eventually become the government itself, and with the Ahmadiyya

we begin with a tolerant non-Muslim government, but followed by a Muslim
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government declaring the Ahmadiyya non-Muslim. But the Ahmadiyya cannot
really avert the battle in which it is placed, since its political relevance has been
extracted directly from its religious self-definition. Yet it is likely because of
their local suppression that the Ahmadiyya spread abroad, eventually gaining a

world-wide following.

Though the Mahdiyya stressed a more sufistic version, jihad in both
movements eventually came to be interpreted in very similar terms, with a
rejection of war, revolt and armed struggle. Indeed, Ghulam Ahmad’s under-
standing of what constitutes dar al-harb is similar to that of Muhammad Husayn.
So though both movements were eventually supporters of the British, with
Ghulam Ahmad this was from the outset based on his personal doctrine, while
with the Mahdiyya this was only a later seduction, and with the loss of power

and enthusiasm for military success.
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Istanbul Universitesi Sosyal Bilimler Enstitiisii
Temel Islam Bilimleri Anabilim Dali

Lisanstistii Ogrenci Sempozyumu

Tiirkiye’de Temel islam Bilimleri ¢atis1 altinda ya da ilgili bilim dali dii-
zeyindeki akademik faaliyetler, bilim adamlar1 tarafindan yurt ici ve uluslara-
rast diizlemde gerceklestirilmektedir. Son yillarda 6zellikle Istanbul Universite-
si Hahiyat Fakiiltesi tarafindan, lisansiistii akademik calismalara baslangi¢ sevi-
yesindeki dgrencilere ya da 6grenci akademisyen adaylarma tesvik ve tecriibe
maksadiyla gergeklestirilen “Lisans Ustii Ogrenci Sempozyumlari”, yurt igi
akademik sempozyum faaliyetlerine yeni bir yaklasim getirmistir. Istanbul
Universitesi [lahiyat Fakiiltesi Temel Islam Bilimleri Anabilim Dali ve Istanbul
Esenler Belediyesi'nin isbirligiyle, 1. Istanbul Universitesi Sosyal Bilimler Enstitiisii
Temel Islam Bilimleri Anabilim Dali Lisansiistii Ogrenci Sempozyumu, 15 Ekim
2016’da Esenler Dr. Kadir Topbas Kiiltiir Sanat Merkezi'nde bu amaca uygun

bir bicimde basariyla gergeklestirilmis, hedef uluslararas1 diizleme taginmuistir.

Istanbul Universitesi Ilahiyat Fakiiltesi'nin 6gretim elemanlar1 ve 6gren-
cilerinin katilimi, Tiirkiye'nin farkli sehirlerindeki Tlahiyat Fakiilteleri'nin
arastirma gorevlileri ve lisansiistii 6grencilerinin sunumlari, Istanbul'un cesitli
bolgelerinden gelen dinleyicilerle, Esenler Belediyesi'nin Dr. Kadir Topbas
Kiiltiir Sanat Merkezi'nde itina ile hazirladig: iki salonda diizenlenen sempoz-
yum; Temel Islam Bilimleri catist altinda yer alan Tefsir, Hadis, Islam Hukuku,

Kelam, Kiraat, Mezhepler Tarihi, Tasavvuf bilim dallarina ait 23 sunum ve 7
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oturum seklinde diizenlenmistir. Katiimc1 ve dinleyicilerin tiimiine program
brosiirii, teblig Ozetleri ve katilimcilarin 6zgegmisleri bulunan kitapgik
dagitilarak, sempozyum hakkinda bilgilendirme ve programi takip imkani

sunulmustur.

Sempozyum, 15 Ekim Cumartesi saat 10.00 itibariyle Flamur Kasami'nin
Kur’an-1 Kerimi tilavetiyle bagladi. Sempozyumun diizenlenmesinde onciiliik
ve baskanlik eden Temel islam Bilimleri Anabilim Dali Bagkaru Prof. Dr. Hida-
yet Aydar protokol konusmalarinin ilkini gergeklestirdi. Konusmasinda Esenler
Belediye Bagkani Sayin Tevfik Goksu olmak iizere, belediye baskan yardimcilar
ve emegi gecenlere, oturum bagkani ve misafir katihmci 6gretim elemanlarina,
sempozyumda teblig sunan lisansiistii 0grencilere ve sempozyum diizenleme
kuruluna tesekkiirlerini iletti. Tefsir Bilim Dali Bagskani Prof. Dr. Yasar Diizenli
ilim sofrasimnin seckin katiimcilarina yaptigi konusmasinda, gergeklestirilen
faaliyetin onemine ve ilmi galismalarda gosterilen gayret, dikkat ve emegin
diriinleri olarak tebliglerde olmasi gereken ilmi kriterlere dikkat cekti. Hadis
Bilim Dali Bagkani Prof. Dr. Hiiseyin Hansu ise, yillardir ilme emek veren ve
kendilerini dinleyen 6grencilerine duydugu saygi geregi oturum baskani ol-
madig1 halde katilmayi tercih ettigini ifade ederek katilimcilart taltif etti. Istan-
bul Universitesi Tlahiyat Fakiiltesi Dekani adina katilan Yrd. Dog. Dr. Mahmut
Salihoglu gerceklesen ilmi faaliyet sebebiyle tesekkiirlerini iletti. Sempozyum
Diizenleme Kurulu adina Sevim Gelge¢ sempozyumun amacini; “Ilmin genisli-
ginin farkinda olan, bu yiizden sinurlar: belli bir usul ve yol takip ederek aka-
demik alanda ilerleme niyetindeki her bir arastirmaciy1 tesvik etmek; hali-
hazirdaki 6grenci pozisyonunun ilerisinde bir emanet sorumlulugu bilincini
pekistirmek ve en onemlisi Islami ilimler alanma varliginin farkindaligiyla
kiiciik de olsa katkida bulunma niyetini izhar etmektir.” seklinde agikladi.
Acilis tebligi Mehmet Yasar tarafindan “Ibn Teymiyye'nin Tefsir Anlayis1 ve
Tefsir Kitaplara Etkisi” bashigiyla sunuldu. 1. Salon’da gergeklestirilen ve 11.
00 itibariyle tamamlanan agilis programina, Kiiltiir Merkezi biinyesinde

hazirlanan ikram egliginde yarim saatlik ara verildi.
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Sempozyumun ilk oturumu iki ayr1 salonda gergeklestirildi. 1. Salon’da
Dog. Dr. Ahmet Hamdi Furat bagskanliginda fslam Hukuku oturumu yapildi.
Katihmalar, Onur Giiler “Islam-Osmanli Hukuku'ndan Tiirk Hukukuna
Tanikligin Déniisiimii”; Sefer Korkmaz Arapga sunumuyla “Ilahi Hitabin Mo-
dern Okunusu (Ahkam Ayetleri Baglaminda: Kadin)”; Seyma Yesilyayla “Cela-
leddin es-Suyuti’de Ictihad ve Tecdid” bashkli tebliglerini kendilerine ayrilan
20’ser dakikada sundular. Tebliglerde dikkat ¢eken yonler ve diizeltilmesi teklif
edilen hususlar, her konugsma sonunda Furat tarafindan ifade edildi. 2. Salon’da
ise Prof. Dr. Mustafa Ertiirk bagkanliginda Hadis oturumu gergeklestirildi.
Tebligler, Muhammet Ezber’in “Ibrahim bin Tahman'in (6. 163/780) Mesyeha
Adli Eserinin Hadis Ilmindeki Yeri ve Onemi”; Mustafa Tatl’nin “Beni Musta-
lik’e Baskin Rivayetinin Hadis {lmi Agisindan Degerlendirilmesi”; Flamur Ka-
sami’nin “Kiraat {lmi ve Gelisim Siireci” basliklariyla dinleyicilere aktarildi.
Oturum bagkani Ertiirk tarafindan yapilan degerlendirme konusmasinda, Isla-
mi ilimlerde arastirmaci olan tiim bilim adamlarinin Hadis ilmine ait literatiirii
bilmelerinin 6nemine ve gerekliligine dikkat gekildi. Oturum sonunda teblig
sunan arastirmacilara Temel Islam Bilimleri Bagkani Prof. Dr. Hidayet Aydar ve
Diizenleme Kurulu Bagkan1 Muhammet Ezber imzali sempozyum katilim bel-
geleri ile Esenler Belediyesi tarafindan hazirlanan dosyalar takdim edildi. Sem-
pozyum programina, 12.40 itibariyle tamamlanan ilk oturum sonrasi, Esenler

Belediyesi'nce organize edilen yemek ikrami ve namaz arasiyla devam edildi.

Ogleden sonra 13.40 itibariyle gerceklestirilen ikinci oturum, iki salonda
iki program seklinde gergeklestirildi. Dinleyicilerin tercihlerine gore
katilabildigi programlardan 1. Salon’da Prof. Dr. Yasar Diizenli bagkanliginda
Tefsir oturumu yapildi. Katilimalar Sevim Gelge¢ “Hz. Peygamber’in (a. s.)
Zeyneb (r. a.) Tle Evliligi ~-Miiskili'l Kur'an Baglaminda-”; Aysenur Fidan
“Kur’an Dili-Nebevi Dil irtibat:: Vahiyle insa Olan Rasulullah (S.)'m Kur’an Dili
fle istishad1”; Vildan Altay “ “Hitap” Olan Kur’an’m Bir “Kitap” Olarak
Algilanmasindaki Temel Saikler” basliklariyla sunduklar: tebliglerin mukabi-
linde; Diizenli tarafindan hazirlanan tebliglerin akademik ortamdaki ak-
tarimina, dikkat gekici yonlerine iligkin bir degerlendirme konusmasi yapildi. 2.

Salon’da gergeklestirilen Kelam ve Mezhepler Tarihi oturumu, Prof. Dr. Halil
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Ibrahim Bulut bagkanliginda; Zeynep Onder Demirer’in “Ilk Dénem Ehl-i Siin-
net Akaid Metinlerinin Bicimsel Ve Iceriksel Analizi”; Hatice Kiibra 1mamoglu—
gil'in “ “Harikulade” Hadiselere Dair: Kur’an’da Yer Alan Ayet Ve Sultan Kav-
ramlarinin Bir Analizi”; Mahmut Nebati'nin “Tasavvufu Bir Mezhep Olarak
Diisiinmek” adli tebligleriyle gerceklestirildi. 15.00 itibariyle tamamlanan otu-
ruma Kiiltiir Merkezi personeli tarafindan hazirlanan icecek ikramlariyla birlik-

te yirmi dakika ara verildi.

Sempozyumun {iciincii oturumu, yine iki ayr1 salonda gergeklestirildi. 1.
Salon’da yapilan ikinci Tefsir oturumuna Prof. Dr. Bilal Gokkir bagkanlik eder-
ken; katilimcilar Amannisa Alimoglu “William Montgomery Watt'm (1909-
2006) Vahiy Anlayisi, Kur’an Ve Tefsire Bakis1”; Akile Tekin “Cumhuriyet Do6-
nemi Tiirkge Telif Edilen Kavram Tefsiri Calismalar1”; Elif Yazict “Kur’an
Kissalari-Siyer Uyumu (Semud Kavmi Ornegi)” baslikli tebliglerini sundular.
Gokkar, gerceklestirilen faaliyete iliskin tebrikleri ve sunumlarda kullanulan
kaynaklar ve usule iliskin teklifleriyle oturumu degerlendirdi. 2. Salon’da ger-
ceklestirilen Kelam oturumu, bagkanlik etmek iizere davet edilen Yrd. Dog. Dr.
Fikret Soyalin katilamayisi sebebiyle Prof. Dr. Halil Ibrahim Bulut bas-
kanliginda yapild. Bildiriler, Meryem Kardas tarafindan “Kiilli fradenin Ciiz’i
fradeye Bagliligin1 Ortaya Koyan Siinnetullah Tasavvuru”; Mahmoud Bnras
tarafindan “ “Onmiizecu-ezzaman fi su’arai el Kairouan” Kitabindaki Kelam
Tartismalar1”; Melek Biisra Tokathioglu ise “Muhammed Abduh’'un Akilct Me-
todunda Mucize-Gayb Yaklasimi1” basliklariyla sunuldu. Oturum 16.30’da ta-

mamlanarak on bes dakika namaz arasi verildi.

Lisansiistii Ogrenci Sempozyumu'nun dérdiincii ve son oturumu 1. Sa-
lon’da Prof. Dr. Ekrem Demirli baskanliginda gergeklestirildi. Muhammed
Tayyip Durceylan “El-luma’ Ve Kesfu’'l Mahcib’ta Sema’in Tasnifi: Isitme Ve
Miisahede Arasinda Bir Bilgi Araci Olarak Sema”; Mehmet Bilal Yamak “Tlimler
Arasinda Mekik Dokumak: Bir SGfi Miiellif olarak Abdiilkadir Geylani ve el-
Gunye Adl Eserinde Tasavvuf-Tefsir ve Kelam”; Siileyman Arif Oran “Silsile-
nin Tarikatlarin Gelisiminde Yeri ve Onemi: Eyiip Hatuniye Dergahi Mesayih
Silsilesi Ornegi”; Samir Vildi¢ “Bosna Hersek’te Naksibendilik Tarikati” adli
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tebligleriyle programin son bildirilerini sunmus oldular. Demirli, tebliglere
yonelik yorumlar1 yaninda, sempozyumda olmas1 gereken elestiri ve miizake-
reci eksikligine dikkat cekerek, akademik faydanin husulii i¢in bu noktalarin

Oonemini hatirlatmakla oturum degerlendirmelerini tamamlamais oldu.

18. 30 itibariyle kapanis konusmasini gerceklestiren Hidayet Aydar,
katilimalarin akademik faaliyetler acisindan kazandigi tecriibeye ve Kka-
zanimlara isaret ederek, Esenler Belediyesi ile Istanbul Universitesi flahiyat
Fakiiltesi ev sahipliginde yapilan ve kayit altina alinan sempozyumu emegi
gecenlere tesekkiirle tamamladi. Ogretim iiyeleri, katilimcilar, diizenleme kuru-
lu tiyeleri ve dinleyicilerin katilimiyla cektirilen hatira fotografi sonrasi prog-

ram sona erdirildi.

Lisansiistii 6grenci sempozyumu, akademik hayata ilk adim tecriibesini
yasama imkanini 6zellikle tebli§ sunan katilimcilara bizzat sunmus; dinleyici
ogrencilerde ilmi ciddiyet ve merak uyandirmistir. Ayrica Esenler Belediyesi
tarafindan basilarak yayinlanacak olan tebligler, sempozyumdan akademik

ac¢idan da yararlanma imkanini sunacaktir.

Akile Tekin

istanbul Universitesi Sosyal Bilimler Enstitiisii
Temel islam Bilimleri Ana Bilim Dali
Yiiksek Lisans Ogrencisi
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Benedikt Koehler, Islam’in Erken Déneminde Kapitalizmin
Dogusu, Cev. Ismail Kurun, Ankara: Liberte Yayinlari,
2016.

Alman kokenli bir iktisat tarihgisi olan Benedikt Koehler, orijinal ismi
Early Islam and the Birth of Capitalism (Lexington Books, 2015) olan bu kitabinda
kapitalizmin erken Islami donemde Miisliiman toplumlar icinde dogdugunu
iddia ederek, Sombart’in kapitalizmin Ortacag 1ta1yan sehirlerinde, Weber’in ise
Protestanlar eliyle gelistigine dair tezlerine alternatif olabilecek yeni bir tez
gelistirmektedir. Bu agidan kitap Islam iktisad: alaninda qigir agic bir eserdir.
Kitabin hemen basinda ¢alismanin temel tezini “Avrupa’da ... uzun siiredir
uyuyan piyasa giiglerini kigkirtan tetikleyici hareket, Islami kurumsal
modellerin benimsenmesiydi” seklinde belirten Koehler, daha sonra erken

Islami dénemde kapitalizmi ortaya ¢ikaran noktalar1 incelemeye baglar.

Koehler’e gore kapitalizm esnek bir terim oldugu igin onu tek ciimlede
tanimlamak zordur, ancak onun 6zelliklerinden bahsedilebilir. Koehler'e gore
kapitalist bir toplumda degisim siireklidir ve bu degisim kar giidiisii tarafindan
yonlendirilir; bu nedenle kapitalist toplumun merkezi kurumu mallarin serbest
miibadelesine dayanan pazardir. Pazarin saglikli bir sekilde islemesi igin ise
gliclii ve giivenilir bir para birimi, ticarl anlasmalarin giivenilirligini saglayici
bir hukuk sistemi, bariscil sosyal iliskiler, temel matematiksel beceriler ve servet
birikiminin toplum tarafindan onaylanmasina ihtiyag¢ vardir. Bunlara ek olarak
kapitalizm miilkiyet haklarinin korunmasi, belli dlciide gelismis iletisim ve
ulasim, bankacilik, sigorta sistemi ve seyahat hiirriyetini gerektirir. Biitiin

bunlar bir araya geldiginde ortaya c¢ikan kapitalist bir toplumda sosyal
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degisimin merkezinde siyasetten ziyade piyasa bulunur; servet ise toprak zapti
veya tarim yerine ticaret ile elde edilir. Sonug olarak, Koehler’'e gore, kapitalist
bir toplum kozmopolit, dinamik, hosgoriilii, barisgil ve hizlica zenginlesen bir

toplumdur. Kisaca, kapitalist kurumlar refah yaratir.

Kapitalizmi bu sekilde tanimlayan Koehler, serbest piyasa kurumlarinin
refah yarattig1 bilgisinin eski Yunan’'da cetrefilli felsefi problemleri halleden
filozoflarda veya Herodot gibi tarihgilerde bulunmadigini, eski Yunan
toplumlarmin ticaret toplumu olmadiklarini, bu bilginin ilk defa erken Islami
doénemde Miisliiman yazarlarca kesfedildigini one siirer. Ancak bu kesfin
kokenlerine inmek igin Islam-6ncesi Arap toplumlarina bakmak gerekir. Islam-
oncesi Araplarinda kapitalizmin onemli bilesenlerinden olan ticari beceriler ve
servetin toplum tarafindan onaylanmas: vardi, ama kapitalizmin diger énemli
bilesenleri olan hukukun istiinltigii, barisgil sosyal iligkiler, giivenilir ticaret
yollari, kurumsal yonetim semalari, giivenilir ve gliclii bir para birimi yoktu.
Koehler'e gore bunlarin ortaya ¢ikisi ancak erken Islami dénemde

gerceklesmistir.

Koehler, Hz. Muhammed'in atalarinin Arabistan’in en zengin tiiccarlar:
olduklarina, Hz. Muhammed’in kendisinin de bu ticari beceriler ve sosyal
iligkiler ag1 icine dogduguna ve maisetini ilk olarak ticaret ile sagladigina dikkat
ceker. Islam-oncesi Arap toplumlarinda tarim, hayvancilik ve madencilik gibi
modernite-Oncesi ge¢im yollar1 zayift;; hayatin neredeyse tiim yonleri ticaret
etrafinda sekillenmekteydi. Koehler'e gore bu durum onemlidir, ¢iinki bu,
kapitalist kurumlarin refah yarattig1 bilgisinin kegfine giden stiirecte ilk adimlar:
olusturur. Islam-6ncesi Arap toplumlarinda eksik olan kapitalist kurumlarin
sekillenmesi ise erken Islami dénemde gerceklesmistir. Bu nedenle Koehler bu

doénemde ortaya ¢ikan ticari, kurumsal ve parasal yenilikleri inceler.

Erken Islami dénemde Koehler'e gore dikkate sayan ilk nokta Islami
kaynaklarin ezici ¢ogunlukla Hz. Peygamber’'in hayatinin nebevi yonlerine
odaklanmalar1 ve onun ge¢imini nasil sagladiginin detaylariyla pek
ilgilenmemeleridir. Fevkaldde dikkat cekicidir ki Hz. Muhammed daha
gocukken amcas1 Ebu Talib’in yaninda uzun mesafeli ticaret kervanlarina istirak
etmis, heniiz bir gencken ticari basarilar1 sayesinde, sonralar1 ilk hanimi olacak

Hz. Hatice'nin kervanlarinin baginda normalden daha yiiksek bir gelirle
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¢alismis ve mal alip satma isinde ustalagsmistir. Nebevi vazifesine baslayip
Medine’ye hicret ettikten sonra ise Hz. Peygamber’in ilk isi Medine’de bulunan
ve tiiccarlarindan vergi alinan dort pazara ilaveten vergi alinmayan besinci bir

pazar kurmak olmustur.

Koehler Hz. Muhammed’in bu pazarda serbest rekabeti nasil saglamaya
calistigin1 ve fiyatlar1 nasil deregiile ettigini anlatir. Buna gore bir vakit
Medine’de kitllk basgostermis ve tahil fiyatlar1 firlamistir. Medineli
Miisliimanlar Hz. Peygambere miiracaat ederek fiyatlar1 diisiirmesi gerektigini
soylediklerinde o, uzun siire Allah’tan buna dair vahiy beklemis, vahiy
gelmeyince de “Fiyatlar Allah’in elindedir” diyerek fiyatlara miidahale
etmemistir. Bu karar fevkaladde radikal bir ticarl innovasyondur, ¢linkii bu
kararla Hz. Muhammed Ortadogu’da Babil zamanindan beri uygulanagelen

ticari bir gelenek olan fiyat regiilasyonunu kaldirmis oldugunun bilincindeydi.

Koehler Hz. Peygamber’in vefatindan sonra Rasid Halifeler, Emeviler,
Abbasiler ve sonraki dénemlerde ilahi mesajin emirlerinin iktisadi ve sosyal
yonleri Islam alimlerince detaylandirildikca ve ticaret gelistikge, yaklasik 13.
asra kadar Miisliiman toplumlarin vakif, kirdd, funduk, medrese gibi cesitli
iktisadi ve hukuki innovasyonlara imza attiklarin1 anlatir. Bunlardan ilki olan
vakif, zengin bir hayirseverin bir miitevelli eliyle profesyonel bir sekilde
yonetilecek bir para bagislamasina olanak saglarken, kirdd, ticaret
kervanlarininin  yatirimcilarin - sermayeleri ile uzman tliccarlarin ticari
becerilerini biraraya getiren ve ayni zamanda riskleri adil bir sekilde yapilan
anlagmalarla boliistiiren bir risk sermayesi sirketi gibi islemekteydi. Funduk ise
yabana tliccarlarin Ortadogu’da giivenli bir sekilde konaklamalarma imkan
saglayan ticaret otelleriydi ve ticaretin serbestlestirilmesi ve tiiccarlarin
glivenliginin saglanmasini amaghyordu. Son olarak ise 6nceleri verilen bagislar
(sadakalar) yardimiyla mescitler iginde yapilan egitim, daha sonra kurulan ve
gelismis egitim imkanlari, burslar ve kiitiiphaneler saglayan medreselere
tasinarak profesyonellesmistir. Bunlarin yaninda Emeviler, Akdeniz ticaretinde
Bizans altin sikkelerinin yerini alacak giivenilir bir para birimi olan Islam1 altin
dinar1 gelistirmisler, Abbasiler ise Bagdat'ta bir bankacilik sistemi
kurmuslardir. Biitiin bunlar olup biterken Koehler, ticaretin getirdigi refahin en
biiyiik destekgisinin hukukun iistiinliigii olduguna dikkat ceker; tiim bir Islam

alemi boyunca tiiccarlar Islam hukuku altinda kendilerini giivende hissederek
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seyahat edip serbest piyasa kosullari icinde ticaret yapmakta, ticaretin getirdigi
dinamizm ise toplumun icinde dalga dalga yayilarak hizl1 bir sosyal ve iktisadi

gelisme dogurmaktayd.

Koehler bu gelismelerin cesitli ilmi tartismalar esliginde gerceklestigini
ve hukuki innovasyonlarin fakihler tarafindan sekillendirildigini gosterir. Ebu
Hanife’'nin en seckin talebesi Ebu Yusuf ideal vergilendirmeyi anlatmak igin
Kitab’ul-Harag¢ (Vergi Kitab1)'1 yazmus; ed-Dimegki Ticaretin Giizelligi'nde ticaret
ve servetin faziletlerini 6vmiis; Ibni Teymiye tekellerin yasaklanmasi
gerektigine  dair arglimanlar siralamis ve fiyat regiilasyonunun
“gerekcelendirilmemis bir zorbalik” oldugunu sdylemis; Mesudi, Miskeveyhi
ve Tanuhi ticaretin getirdigi servet ve servetin getirdigi entelektiiel kiiltiirii
yansitan eglenceli hikayeler yazmis; Selahaddin Eyyiibi Iskenderiye’de
Venediklilerden vergi almamasin Miisliiman-Venedik ticaretini gelistirmek
suretiyle hagh seferleri gibi diismanca girisimleri engelleyici baris ortamin1 nasil
sagladigmi dénemin halifesine mektuplarla anlatmis ve Ibni Haldun vergilerin

diisiik olmasinin iktisadi gelismeyi tesvik ettigini tespit etmistir.

Koehler'in kitabinin son boliimleri ise erken Islami donemde Miisliiman
toplumlar i¢inde gelisen kapitalist kurumlarin Avrupa’ya nasil aktarildigini ve
bu sayede Avrupa’da yilizlerce yildir uyumakta olan piyasa giiglerini nasil
uyandirdigimni anlatir. Buna gore erken Islami dénemde Miisliimanlarin en ¢ok
ticaret yaptiklar1 toplumlar Amalfi, Pisa ve bilhassa Venedik gibi Italyan
sehirlerinin halklariydi. Venedikliler Miisliiman kirdd’larinin kurumsal yapisin
taklit eden commenda’lar1 gelistirmis; Leonardo Fibonacci Kuzey Afrika’da Arap
matematikciler tarafindan kendisine ogretilen matematik bilgileri sayesinde,
tliccarlarmin ¢ogunlugunun heniiz imza atmay1 dahi bilmedikleri Venedik’te
Liber Abaci (Hesap Kitab1)'yi yazarak ozellikle biiyiik Olcekli ticari islemlerin
yapilmasinin yolunu agmis; 6zel miilkiyeti Hz. Isa’min yasantisma aykiri
bularak reddeden ve sonralar1 Avrupa’nin en énemli Hristiyan tarikatlarindan
biri olan Fransisken tarikatinin kurucusu olacak Assisi’li Francis, Ortadogu
sehirlerinde gordiigii medreselerin kurumsal yapisindan etkilenerek Avrupa’da
fakiiltelerin (iiniversitelerin) kurulmasma giden hukuki innovasyon siirecini
baglatmus; ingiliz orf ve adet hukuku (Common Law) Maliki hukukunun cesitli
yonlerinden, ozellikle de Maliki miilkiyet hukukundan etkilenmis ve

Avrupa’da vakiflar taklit eden trust’lar tesis edilmistir. Bu sayede ge¢ Ortagag
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Hristiyan diinyasinda hukuk ve iktisat, erken Islami dénemdeki uygulamalar
taklit etmis veya onlardan ilham almis ve Islam dlemindeki kapitalist kurumlar

bu sekilde Avrupa’ya aktarilmastir.

Koehler’in kitabinin hata ve eksikleri yok degildir. Bunlarin ilki,
Koehler'in Arapca bilmemesinden otiirii yararlandigi kaynaklarin orijinal
Arapca eserlerden ziyade onlarin terciimeleri veya ikincil kaynaklardan
olusmasidir. Tkinci olarak kitap ¢ok genis bir dénemi (6. yiizyildan yaklasik 13.
ylizyila kadar neredeyse bin yil) inceledigi i¢in baz1 béliimler oldukga yiizeysel
olarak ele alinmis ve bazi bilgi hatalar1 yapilmistir. Ornegin kitapta Emeviler
doneminde hig siyasi isyan yasanmadigi belirtilmektedir, ancak Emeviler
doneminde cesitli siyasi isyanlarin yasandifi, tarihgiler arasinda {istiinde
uzlasilmig bir husustur. Bu gibi yanhshklar bunlardan daha onemli bir
eksikligin tezahiiriidiir; bu eksiklik ise kitabin projesinin daha derin bir
arastirma gerektirdigi hususudur. Ancak sézkonusu eksiklik ve hatalar kitabin

kendi alaninda 6nemli bir eser sayilmasina engel olacak dl¢iide degildir.

Sonug olarak, Islam’in Erken Déneminde Kapitalizmin Dogusu, cogunlukla
Araplarin geleneksel ticari becerilerine ve Hz. Peygamberin getirdigi ilahi
mesajin gilicii tarafindan tetiklenen hukukun istiinliigiiniin saglanmasina
dayanan kapitalist kurumlarin erken Islami dénemde nasil ortaya ¢iktigini ve
daha sonra Avrupa’ya tiiccarlar vasitasiyla nasil aktarildigini anlatmas:
agisindan ezber bozucu bir kitap olarak goriilebilir. Kitap Tiirkiye’de hala hatal:
bir sekilde tiiketim kiiltiirli, somiirgecilik, ve Avrupa milliyetciligi gibi olumsuz
¢agrisimlara sahip kavramlar ile bir tutulan kapitalizmin aslinda ne oldugunun
ve Islam ile ne kadar uyustugunun anlasilmasi icin fevkaldde onemli bir
baslangic kitab1 niteligindedir. Servet diismanligi, fakirlik sempatisi ve
zenginlerin elestirilmesinin yaygin bir tavir oldugu Tiirkiye’de bu kitap, bu
tavirlarin degismesine ¢nemli katkilarda bulunabilir. Bu acidan kitabin tezi,
benzer konularda galismalar1 bulunan Mustafa Akyol ve Murat Cizakc¢anin

tezleri ile paralel, Seyyid Kutup ve Thsan Eliagik'in tezlerine ise muhaliftir.

Koehler'in kitabimin bir bagka yo6nii ise onun Islam’a ve Miisliiman
toplumlara geleneksel indirgeme ve 6nyargilarin prizmasindan bakmayan ve
erken Islami donemdeki gesitli gelismeleri tarafsizlik kaygisina énem vererek

inceleyen 20. yiizyil oncesi veya erken 20. ylizy1l Avrupali ve bilhassa Alman
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oryantalistlerin geleneginden gelmesidir. 6. ve 13. ylizyillar aras1 Miisliiman
toplumlardaki gesitli ilmi ve iktisadi gelismeler Aloys Sprenger, Leone Caetani,
Henri Lammens, Maurice Lombard ve (bilim tarihgisi Fuat Sezgin’in hocasi
olan) Hellmut Ritter gibi oryantalistler tarafindan merakla aragtirilirken,
1920’lerden itibaren hizlanan Avrupa somiirgeciliginin Miisliiman toplumlar
arasinda tetikledigi nefretten nemalanan terdr faaliyetleri Bati toplumlar ile
Miisliiman toplumlarin aralarindaki karsilikli anlayisi zayiflatmis ve Batili
iilkelerin Islam dinine yonelik entelektiiel enerjisi adigecen bilimsel
calismalardan ziyade Islamcilik ve koktenci terdrii anlamaya yonelik giivenlik
eksenli calismalara hasredilir olmustur. Koehler'in kitabi bu ag¢idan Fuat
Sezgin’in ¢igir acici calismalarinda ileri siirdiigii italya’da Ronesans'in antik
Yunan eserlerinden ilham alarak dogmasmndan ziyade Islam diinyasindaki
bilimsel gelismelerin Avrupa’ya aktarilmas: ile ortaya ciktigi tezini de
desteklemektedir. Bu bakimdan kitabin tezi Tiirkiye i¢in oldugu kadar diinya
icin de Onemlidir ve kitap fslam arastirmacilari, iktisat tarihcileri, liberal
ekonomi arastirmacilari, sosyal bilimler alanindaki iiniversite ogrencileri ve
hatta bu alana entelektiiel ilgi duyan okurlar agisindan vazgecilmez bir kaynak
niteligindedir.
fsmail Kurun

Necmettin Erbakan Universitesi,
Sosyal Bilimler Enstitiisii, Siyaset
Bilimi ve Kamu Yonetimi Ana Bilim

Dal1 Doktora Ogrencisi
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Ali Mebrtk, Teolojiden Tarih Felsefesine Niibiivvet, Cev:
Muhammed Coskun , I[stanbul: Mana Yayinlari, 2014.

Islam diisiincesinin en 6nemli konularindan bir tanesini “niibiivvet”
olusturmaktadir. Kelam ilminin ulfthiyet ve meadla birlikte ¢ temel
konusundan biri olan niibiivvet miiessesesi, Islam’in erken dénemlerinden
itibaren {izerinde konusulan, yazilan meselelerinden biri olmustur. Kritigini
yapacagimiz eser giiniimiiz agisindan niibiivvete yapilan yeni bir yorum ve

degerlendirme denemesidir.

Kahire Universitesi Islam Felsefesi eski 6gretim gorevlilerinden olan
merhum Dr. Ali Mebruk’un kaleme almis oldugu bu eser, kelam ilminin
konularindan biri olan niibiivveti tarih felsefesinden ve teolojik zeminden

hareketle tekrar yorumlanmay1 amaglamaktadir.

Sunus, iki ana boliim ve sonugtan olusan eserin sunus kisminda miiellif,
Islami aragtirmalarin serh ve degerlendirmelere bogulmus oldugundan sikayet
ederek, bunu asip tarihsel zemini ve insan eylemini géz 6niinde bulundurarak
meselelere bakilmasi gerektigini vurgulamaktadir. Bu sebeple kendisi calismay1
iki boliime ayirarak birinci boéliimde niibiivveti dil bilimsel agidan, ikinci
boliimde de itikadi yénden, yani Islami ilimler icerisinde kelam ilminde arz

ettigi yapiy1 inceleyecegini belirtmektedir.

“Niibiivvet Fikri ve Dil ve Tarih Icinde Antropolojik Yapisi” baglikli birinci
bolim miellifin kisa bir girisi ile baglamaktadir. Giris boliimiinde dil
kavrammin kapsamli yapisina dikkat c¢eken miiellif, dilin asla analitik
filozoflarin diisiindiikleri gibi kapali ve sadece kendisine gonderimde bulunan
bir isaretler sistemi olmadigini bilakis onun kendi ardinda mevcut olan
biitiinciil bir yapiy1 gosteren acik bir sistem oldugunu belirterek, dilin bu

yapisindan dolay1 “dilsel arastirmalarin bizi kapsamli bir diyalektik varlik”la kars

! Eseri terciime ederek Tiirkge'mize kazandiran M.U. ilahiyat Fakiiltesi 6gretim iiyelerinden Yrd.
Dog. Dr. Muhammet Cogkun’a tesekkiir ederiz.
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karsiya getirdigini sdylemektedir. Bu boéliimde Gazzali'nin “lafizlardan yola
¢ikip hakikatlerin pesine diismek” ifadesiyle meramini izah etmeye calisan

miiellif, birinci boliimiin ilk konusuna ge¢mektedir.

Birinci Boliimiin ilk konusunda dilsel bir inceleme yapan miiellif,
“Arapgada Nebi Kelimesi” baglikli boliimde “nebi” kelimesinin tiireyis itibariyle
iki ihtimale agik oldugunu, bunlardan birinci ihtimalin haber anlamina gelen
“nebe” kelimesinden tiiredigini ve bu agidan bakildiginda “nebi” kelimesinin
“haber veren” anlamina geldigini belirtmektedir. Kelimenin tiireyisi ile ilgili
ikinci ihtimal ise aslinin sonu hemzesiz olan “nebiy” kelimesi oldugunu beyan
eden miiellif, bu yonden kelimenin “zeminden yiiksek yer” anlamina geldigini,
“diger insanlardan daha iistiin olan kisi”, “Allah katinda yiiksek derece sahibi

kimse” seklinde bir anlamin ortaya ¢iktigini belirtmektedir.

Kelamcilarin bu iki segenek karsisindaki tutumlarmnin ayni olmadigini
belirten miiellif, her fikri akimin kendi teorik yapilarina uygun olarak kelimeleri
se¢ip onlara anlamlar yiikledigini belirtmektedir. Eg’ariler kelimenin haber
anlamindaki “nebe” kokiinden geldigi konusunda hem fikirken, Mutezile
alimlerinin biliytikk ¢ogunlugu ise kendi teorik dokularina uygun nebi

kelimesinin aslinin “nebee” fiili oldugu gortistinii benimsemektedirler.

Kelimenin dilsel tiireyisi ile ilgili olarak ortaya c¢ikan goriis farklilig1 ve
karsithgin, her iki grubun kendine 6zgii “peygamberlik/niibiivvet”
tanimlamasinda da etkili oldugunu iddia eden miiellif, Es’arilerin niibiivveti bir
tiir ilahi se¢im ve hibe oldugunu diistiniirken Mutezile’'nin bunun bir tistiinliik
ve seckinlik oldugunu diistindiiklerini beyan etmektedir. Buradan hareketle
Eg’ariler nebi kelimesini nebe/haber oldugu goriisiine uygun bir bigimde
niibiivveti “Allah tarafindan kula verilmis olan bir mevhibe/Allah vergisi,
nimet” seklinde tanimlamiglardir. Buna gore Allah’in bu nimeti vermesi, se¢gmis
oldugu kuluna “seni sectik, gonderdik, bizim adimiza teblig et” demesiyle
olmaktadir. Bundan dolay1 miiellife gore Eg’ari zihin yapisinda niibiivvetin 6z,
fiil degil sozdiir.

Mutezile’'ye gore niiblivvetin terim anlami itibariyle fiili bir sey

oldugunu ve buna gore niiblivvetin “risalet vazifesini kabul eden, onun
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gereklerini yerine getirme sorumlulugunu iistlenen ve ugrunda karsilasacag:
sikintilara karsi sabir gosterebilen elginin hak ettigi 6zel bir yflicelik” olarak
tanimlandigini belirten miiellif, Mutezile'nin niibiivvet anlayisindaki fiilin etkisi
dolayisiyla nebi kelimesinin kokeni olarak yiikseklik anlamindaki “nebavet”

kelimesini sectiklerini séylemektedir.

Miiellif, Eg’ariler -ilahi mutlakliin egemenligi ilkesine dayali olan teorik
diisiince yapilariyla uyumlu bir sekilde- niibiivvet kelimesinin terimsel
anlaminin sadece ilahi irade ve mutlak kudrete dayal1 bir se¢cim ¢ercevesinde
belirlenmesini savundugunu ve bu hususta da insan fiilinin her hangi bir etkisi
olabilecegini diisiinmediklerini belirtmektedir. Bunun Mutezile’de tam tersi
oldugunu soyleyen miiellif, mutezilenin hareket noktasiin ilahi irade

karsisinda kula alan agmak oldugunun altini ¢cizmektedir.

“Nebi/Peygamber Kelimesinin Semantik Alani1” isimli alt baslikta miiellif,
nebi kelimesinin etimolojik kokenine dair incelemelerde bulunulmaktadir. Nebi
kelimesinin kokeninde inkari1 imkansiz bir hareketli unsurun bulundugunu
beyan eden miiellif, nebi kelimesinin bir yerden ¢ikip bir yere giden kimse
anlaminda kullanildigini sdylemektedir. Niibiivvet kelimesinin kokeninde
hareket barindirdigin cesitli arapga kullanimlar ile teyit ettikten sonra miiellif,
her hareketin bir durumdan baska bir duruma gecisi gosterdigini, hareket
niteligine sahip olan niibiivvetinde insan varliginin bir halden baska bir hale;
gercek hayati yasama kudretini tiikettigi bir halden daha gelismis hayat
formlarindan neset eden diger bir hale gecis olarak degerlendirmektedir. Bu
noktadan hareket, niibiivvetin varlikta gerceklestirdigi bu gecisin ancak zaman
igerisinde olacagini, zaman igerisinde gerceklesmeyen bir hareket yoktur
kaidesinin mucibince kabul ettikten sonra bu ‘zaman’in mabhiyetini
sorgulamaktadir. Yani niibiivvetin hareketli dogas1 onu niibiivvetin zamansal
dogasini arastirmaya itmistir. Burada mtiellif “niibiivvete varlik veren ilahi
tabiata uyumlu mutlak zaman mi, yoksa kendileri olmaksizin niibiivvetin
anlamsizlasacag insanlarin dogasina uyumlu nisbi/rolatif/goreceli zaman m1?”

sorusuna cevap aramaktadir. Bu yanitlardan herhangi birini esas alarak hareket
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etmenin doguracag: giicliigii fark eden miiellif, niibiivvetin dogasini temsil

eden zamanin ne mutlak ne de nisbi oldugunu sdylemektedir.

Niibiivvetin zamansal dogasini inkar etmek ya da nisbi ve mutlak
zaman tiirlerinin disinda bir bagka zaman tiirii aramak gerekecegini beyan eden
miiellif, niibivvetin zamansal dogasmi inkar etmek bizzat kendisini inkar
etmek olacagindan, bunun nisbilik-mutlaklik dikotomisi ile miimkiin olacagin
savunmaktadir. Yani niubuvvetin, mutlak zaman ile nisbi zamam tek bir
mahiyet igerisinde birlestirerek yaptig1 seyi ifade etmeye calismaktadir. Diger
bir ifade ile niibiivvet ezelde mevcut olan bir “kuvvet”tir ki bu durum onun
mutlak boyutuna isaret eder, ama zaman zaman tecelli eder ki bu da onun nisbi
boyutuna delalet eder. Bu ise niibiivvetin ickin olan mutlaklik-nisbilik ya da ig
ve dis arasindaki diyakektigi gostermektedir. Miiellifin vurgulamak istedigi,
niibiivvetin —donemsel ve tikel tecellilerine ragmen- biitiin bu tecellilerin
ardinda gizli olan tiimel bir hakikat yoniin olmasi ile diger taraftan zaman
zaman tezahiir eden doénemsel tecellilerin olmas: itibariyle nisbi ve zamansal
boyutunun olmasidir. Niibiivvetin bu ikinci yonii de onun tarihsel-toplumsal
yapiyla hep irtibatlh oldugunu gozler Oniine serdigini sdyleyen miiellif,
niibiivvetin nisbi ve mutlak olanin bir kimlik icerisinde kaynasmasini temsil
ettigini, onun Allah ile insan arasinda maksat birligini ortaya cikardigini,
vahyin temsil ettigi ilahi maksat/kasit ile kapsamli insani ruhun hareketinin
ittifakin1 ifade ettigini vurgulamaktadir. Diger bir ifade ile miiellife gore

niibiivvet, insani maksadin ilahi maksada konu oldugu anin temsilidir.

Miiellif, niibiivvetin kendi igerisinde neredeyse cevher/6z sayilabilecek
bir hareket unsuru icerdigini goz oniine alarak, sabitligin bunun tersi oldugunu,
fiilen de boyle oldugunu soyleyerek niibiivvetin ya da vahyin bir tiir itikada ya
da igeriginden Dbosaltilmis teorik yapilara doniistiiriilmesi suretiyle
sabitlestirilmesine yonelik her yaklasimin, niiblivvetin ruhuna ve hareketli
oziine aykir1 bir tutum oldugunun altini ¢cizmektedir. “Peygamberlerin varisleri
alimlerdir” hadisi delil olarak kullanan mdiiellife gore, vahyin kesildigini ve
niibiivvetin sona erdigini bildiren Peygamber’in bizzat kendisinin, niibiivvetin

hareketli dogasinin alimlerin oynadig1 rol oldugunu sdylemektedir. Ozetle
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niibiivvetin vahiy acisindan kesildigini fakat bilgi olarak devam ettigini, yani

niibiivvetin kesilmesinin bilginin baglangic1 anlamina geldigini belirtmektedir.

Birinci boliimiin birinci ana bash@inn alt bashklarindan bir digeri de
“Nebi/Peygamber Kelimesinin Anlamimin Gelisimi”dir. Bu boliimde miiellif, nebi
kelimesinin bir diger anlamimin “yol” oldugunu, bu sebeple nebinin, “bir
yerden c¢ikip diger bir yere varan acgik segik yol” anlamina geldigini
soylemektedir. Nebi kelimesinin bu anlaminin erken donem sozliiklerde yer
almasina ragmen kelam kitaplarindan ge¢ dénemde yer aldiginin altini gizen
miiellif, kelimelerin bir grubun zihninde bu sekilde degisim gostermesini, dilsel

alanin disinda yasamis toplumsal degisimlerin yansimasina baglamaktadar.

Nebi ve resul kavramlarmin iliskisinin analiz edildigi “Nebi’den Resiil’e”
alt bagliginda miiellif, 6ncelikli olarak bu ayrimin Eg’ari kaynaklara 6zgii bir
durum oldugunu belirtmektedir. Miiellife gore, Hac suresi 52. Ayette gecen “biz
senden once higbir resul ya da nebi gondermedik ki...” ayeti ile benzer ifadelere
yer veren hadisler ve dilsel alan bu iki kelime arasindaki farkliligi gosterse de
dilsel farklilik kelimelerin zahir anlamlarinda degil, kendilerini asan seyi
gosterme durumlarinda ortaya ¢ikmaktadir. Nebi ve Resul kelimelerinin
arasinda bir nebze olsa farklilik oldugunu beyan eden miiellif, nebi kelimesinin
kokiinde hareket barindirdigini, resul kelimesinin de kokii itibariyle yavaslik,
agirdan alma anlamlarma geldigini soyleyerek semantik agidan farkh
olduklarini sdylemektedir. Yani niibtivvet, ait oldugu semantik anlam agisindan
“asma, siirekli hareket” gibi anlam ifade ederken, risalet kelimesi bunun aksine,
durgunluk denilebilecek 6l¢lide bir yavashk ve sakinlik anlami igermektedir.
Bunu miiellif, nibiivvet ve risalet kavramlarimin ait olduklar1 semantik alanlari
itibariyle analiz etmektedir. Nebi ve resul kavramlar ile ilgili yorumlar
nakleden miiellif, giincel dil ile “nebiler, mevcut sartlar icerisinde gorev yapan
1slahatgilar; resuller ise yepyeni bir durum yaratan koklii devrimcilerdir”
tasvirini yapmaktadir. Son olarak Mutezilenin bu konudaki goriisiinii aktaran
miiellif, Mu'tezile ve Eg’ariler’in nebi ve resul kelimeleri ile ilgili tutumlarinin
onlarin niibiivvet konusundaki genel goriisleri ile ilgili oldugunun altiu

cizmektedir.
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Eg’ariler ve Mu'tezile arasinda niibiivvet konusunda s6z konusu olan
dilsel farkliigin kokenindeki teorik dokularin insa ettikleri tasavvurlar1 daha
derinden incelemek gerektigini savunan miiellif, “Diger Dillerde ‘Nebi’ Kelimesi”
baglikli boliimde ibranicede, Grekgede, Latincede ve ingilizcede nebi kavramina
karsilik kullanilan kelimelerin anlamlarinda ortaya c¢ikan seyin Peygamberin
peygamber olmasini belirleyen en énemli seyin, bizzat kendisinin oynadig rol

olmasi, yani peygamberin aktifligi oldugunu gozlemlemektedir.

Birincin boliimiin ikinci ana baghgin teskil eden “Niibiivvetin Tarihi”
isimli boliimde mdiiellif, niibiivvetin tarihsel yapisinin ortaya c¢ikardig: ilk seyin
kapsamlilik ve evrensellik oldugunu belirtmektedir. Insanligin ilk amindan
itibaren glintimiize kadar yapilan tiim niibiivvet yorumlarinda biiyiik oranda
benzerliklerin oldugunu sodyleyen miiellif, burada dikkat g¢eken noktanin
niibiivvetin evrenselliginin kokeninde kiiltiirler aras1 aligveris ve etkilenmenin
degil, onun insanligin ve zamanin getirdigi problemleri ve sikintilar1 asma
konusunda devreye soktugu 6zel bir yonii ile ilgili olmasini gostermektedir.
Miiellif, bu meyanda inceledigi “Kadim Misir’da Niiblivvet, Kadim Dogu’da
Niibiivvet, Uzak Doguda (Hindistan ve Cin) Niibiivvet, Greklerde Niibiivvet ve
islam Oncesi Araplar’da Niibiivvet” konularinda temel olarak, niibiivvetin bir
krizi asma girisimi ile ilgili bir olgu oldugunun, Tanr1'nin buyrugunu 6grenmek
igin birilerinin girisimde bulunmasinin ve en 6énemli olarak niibiivvetin beseri
girisimin neticesi oldugunu vurgulamaya calismaktadir. Burada dikkat ceken
noktalardan bir tanesi de miiellifin, falcilig1, kahinligi kendi dénemlerinin ve
kavimlerinin niibiivvet anlayisi oldugunu sdylemesidir. ilkel toplumlarda
goriilen bu tarz falalik, kdhinlik vs toplumda Tanrilar tarafindan kendisine
dokunulduguna inanilan bir kisinin {istlendigi niibiivvet faaliyetleri araciligiyla

gelecegi 6grenme ¢abalariin yayginlastigi goziikmektedir.

Miiellif, bu yaklasimu ile niibiivvetlerin hepsini mitolojik kategorisine
dahil etmektedir yani biitiin bunlar saf insani girisim ile gergeklesmislerdir.
Diger bir ifade ile bunlar insani isteklere karsi ilahi cevaplar1 temsil
etmektediler. Dolayisiyla biitiin mitolojik niiblivvetlerin igerisinde hareket

ettikleri siire¢ asagidan yukariya, insandan Tanri'ya dogrudur ve bu durum
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kuskusuz ¢ok daha derinlerde yatan ve ilkel insanin diinyadaki konumuna dair
yorumunu, degerlendirmesini ihtiva eden bir tasavvur/diisiince yapisinin

yansimasi olarak diistiniilebilir.

Mitolojik dokulu bir niibiivvet anlayisindan Dini dokunun niibiivvetine
dair bir seyir oldugunu belirten miiellif, mitolojik dokudaki niibiivveti de doga
ile tam bir bag igerisinde olan, ilahi iradenin kendisini birtakim dogal varliklar
tizerinden ifade ettigi dogal tarz ile insanin bu asamadan gecerek riiya gibi
dogrudan benligin icerisinde yer alan enstriimanlar {izerinden ayni iradeye

0grenme asamasi olan 6znel tarz seklinde ikili tasnif yapmaktadir.

Miiellifin ifadelerinden ortaya ¢ikan mitolojik dokuda insan Tanriy1
yaratip onu yeryliziinde yasayan bir varlik olarak tasarlamakta, daha sonra
gokyiiziine ¢ikarmaktadir. Buna karsilik dini dokuda Tanri insani yaratirken,
onu ilk olarak gokyiiziinde yaratmis, daha sonra onu yeryiiziine indirmistir. Bu
nedenle dini dokudaki niibiivvetler yukaridan asagiya, Allah’tan insana dogru
bir siire¢ s6z konusudur yani bizzat Allah insana vahyini iletme, iradesini
bildirme girisiminde bulunmus, iistelik bunu insandan herhangi bir talep
olmaksizin yapmaktadir. Dini dokudaki niibiivvet Yahudilik, Hiristiyanlik ve
Islam’daki niibiivvet telakkilerini kapsamaktadir. Miiellif buradan hareketle
Yahudilik ve Hiristiyanlik’taki niibiivvet telakkilerini incelemekte ardindan
[slam’m niibiivvet anlayisina gegmektedir. Buradaki niibiivvet telakkilerin
dikkat ceken ortak nokta ortada bir krizin olmasi ve bu krizin agilmaya
calisiilmasidir. Diger bir ortak nokta ise oOzleri itibariyle Allah ile insan

arasindaki birligi yeniden tesis etme c¢abasi oldugudur.

Miiellif burada “miibiivvette beseri iradenin rolii” seklinde ifade
edebilecegimiz temel goriistiniin zeminini hazirlamakta, bir nevi tarihsel
epistemolojik olarak bunun delillerini sunmaktadir. Bundan dolay1 geg¢mis
peygamberlerin niibiivvet gorevini almaya bagli olarak yerine getirdiklerinde
(ibadetlerde) benzerlik oldugunu, bu tarz eylemleri hepsinin yerine getirdigini
soylemektedir. ilkel niibiivvet dokusunda olanlarin tanrilarin haberlerini almak
igin nebinin yapmis oldugu belirli ayinler, nebevi dokunun en gelismis

suretlerinde dahi muhafaza edildiginin altin1 ¢izmektedir. Buna 6rnek vermek
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gerekirse Ilkel Hint kabilelerinde nebinin toplumdan ayrilip uzlete cekilerek
orug tutmak seklindeki ayini zikredilebilir. Dikkat edilirse Hz. Muhammed de
niibiivvetin en {ist ve kamil seklini, oru¢ ve uzlet neticesinde almigtir. Miiellif,
bu ayinsel benzerligin diger niibiivvetlerde de s6z konusu oldugunu
hatirlatarak, tium niiblivvetler arasinda ortak noktamin “kriz” kavrami
oldugunun altin1 ¢izmektedir. Niibiivvet bu agidan, varligin varlik olmasi
itibariyle arz ettigi ve insan varliginin giinah, eksiklik ve 6liim cukurlarina
diismiisliiglinde temsil edilen krizi asma cabasidir. Diger bir ifade ile niibiivvet,
varligin tarihsel diizeyde karsilastigi krizi asma ¢abasidir, diyebiliriz.
Niibiivvetin ¢ikis1 her zaman belirli bir toplumun belirli bir tarihsel asamada
karsilagtig1 yakici bir kriz durumu ile irtibatlhh olmus olmasi da mdiiellifin

goriisiinii destekler mahiyettedir.

“Niibijvvet... Saf Teolojik Yap:” adimi verdigi ikinci ana boliime miiellif,
her diislincenin sahip oldugu zeminin, fikri alt yapmin iyi okunmasi
gerektigine vurgu yaparak ikinci ana bolimiin ilk baghg:r olan “Teolojik
Niibiivvet Incelemesinin Ortaya Cikist” konusuna gegmektedir. Kriz kavramini
niibiivvet dokusunun unsurlart arasindaki benzerlik iligkilerinin en
onemlilerinden biri sayan miiellif, her zaman —tarihsel ve metafiziksel anlamda-
bir kriz ¢ergevesinde viicud bulduguna ve bu krizinde asilmasinin niibtivvet ile
miimkiin olduguna inanmaktadir. Niibiivvet ile kriz arasinda kurdugu bu
irtibati da Rabb’in peygamberlerin ortaya ¢ikisina sebep olmasi amaciyla
tarihsel krizlere sebep oldugunu soylemektedir. Kriz kavraminin niibiivvetin
ortaya cikis gerekcelerini tegkil ettigini beyan ettigi gibi, Miisliiman kiiltiirde
teolojik incelemelerin de ortaya gikisina sebep oldugunu da dile getirerek kisaca
kelamin gelisiminde de belli bir vakiay1 ve ona iligkin krizi asacak teorik bir

yap1 arayisi oldugunu belirtmektedir.

Kelam ilminin gelisimi ile ilgili kisa bir degerlendirme yapan miiellif, ilk
kelami hareketlerin imamet, kader, amel gibi meselelerin oldugunu bunlarin
insan1 anlamaya yonelik olmas1 hasebiyle kelam ilminin baslangi¢ déneminden
hakim olan unsurun insanilik oldugunu soylemektedir. Yani Kelam ilmi

antropolojik dokudan teolojik dokuya dogru bir doniisiim seyretmis ya da
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insan iizerine inceleme yapmaktan Allah ve peygamber iizerine inceleme

yapmaya dogru bir doniistim izlemistir.

Kelamin gelisimi ile ilgili kisa bir degerlendirme yaptiktan sonra miiellif,
“imametten niibiivvete” bashikli boliimde Sia’nin imamet teorisinin gelisimini
incelemekte ve niibiivvet ile kiyaslamaktadir. Islam Firak literatiiriinde
niibiivvet ile ilgili ilk teolojik incelemelerin Sia tarafindan yapildigini sdyleyen
miiellif, burada siyasi bir tezahiiriin diinyada karsiligin1 bulamamas1 sebebiyle
ilahi bir soyleme doniismiis olmasina dikkat g¢ekmektedir. Siilerin siyasi bir
mesele olan imametin otoritesinde, insanlarin s6z hakkina sahip olmadiklar: bir
semavi meseleye dontistiirdiiklerini sdyleyen miiellif, Sia’nin imamin secimi ile
ilgili sorumlulugu iistlenmeye yetecek ehliyet ve giivenilirligi Miisliiman
topluma c¢ok gordiiklerini ve bu sorumlulugu Allah’a havale ettiklerini
belirtmektedir. Siilerin diinyada elde edemedikleri siyasi otorite sebebiyle
kurtulusu  Allah’tan  beklemeye, insani  eksikliklerden = miinezzeh,
peygamberlerin ilmine sahip masum bir imamda temsil olunan ilahi bir otorite
ile peygamberlerin ilmine sahip masum bir imamda temsil olunan ilahi bir
otorite ile kurtuluslarmin gergeklesecegini diisiinmeye basladiklarinm
soylemektedir. Miiellif, Siilerin imamet anlayisi ile niiblivvet arasinda
hiikiimleri ve hedefleri agisindan ayniyet olustugunun altini c¢izmektedir.
Netice olarak Sia'min yorumu saf siyasi ve toplumsal karakterli bir yorum
olarak ortaya ¢ikmis ancak ¢cok gegmeden bu yorum, siyasi olanin dini olana ya
da ideolojik olanin batmni ilim olana doniismesi seklinde bir degisime maruz

kalmastir.

Miiellif, kelam tarihi agisindan bir konuya dikkat cekerek, ilk donem
kelam literatiirtindeki eserlerin hicbirinde niibiivvet konusunun bir inang ilkesi
olarak ele almmadigini, konunun ele alindigi ilk eserlerin, degisik dini
akimlarin (firak) goriislerini arz eden ve onlara cevap veren kitaplar oldugunu
belirtmektedir. Bu durumda mtellif, Eg’ariler’'de olsun Mu'tezile’de olsun,
niibiivvet meselesinin 6ncelikle olarak konuyla ilgili muhalif goriisleri savunan
gruplara cevap vermek amaciyla, salt savunmac: reflekslerle ortaya ciktig

sonucuna varmaktadir. Ikinci hicri asrin sonlarina baktigimizda Imam Safii (6.
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204/819)'nin “Tashihu n-Niibiivve ve'r-Reddii ale’l-Berahime” isimli eseri ile Bisr b.
el-Mu’temir’in (6. 210/825) “Isbatii'n-Niibiivve” isimli eserini gormekteyiz ki bu
da miiellifin ¢tkarimini dogrulamaktadir. Ornek olarak Tahavi'nin (6. 321/933)
“el-Akdidii’t-Tahaviyye”sine ve Maturidi'nin (6. 333/944) “Kitdbii't-Tevhid”ine
baktigimizda niibiivvet meselesinin dérdiincii yiizyila gelindiginde konunun
sadece firak literatiiriinde incelenmesinden ¢ikarak itikat literatiirtinde de
miistakil bir bashk haline geldigini goriiyoruz ki bu da mdiellifin ¢ikarimim

destekler mahiyettedir.

Miiellif, niibiivvet diisiincesinin kelam ekolleri arasindaki gelisim seyrini
inceledikten sonra “Eg’ariler’de Niibiivvet” isimli boliime ge¢gmektedir. Miiellif,
oncelikli olarak ana hatlariyla Eg’ari diislincenin yapisal formiilasyonunu
inceleyerek, Eg’arilerin varligin ii¢ kategorisi, yani Allah, insan ve tabiat
arasindaki iligkilere dair tasavvurlarini ortaya koymaktadir. Miiellifin ulastig:
netice olan Eg’ari dokuda, Allah-insan-alem iliskisinde her biri digeri ile olan
iligkisi igerisinde tanimlanan taraflar arasindaki hakiki iliski (yani salt disi
irtibatlar degil, zorunlu irtibatlar anlaminda hakiki iligki) kesinlikle s6z konusu
degildir. Miiellif, Es’ari dokuda bu gercegin goz oniine alinmadan Eg’ariligin
anlagilamayacagini, bu temel goriisiin tiim Eg’ari diisiincede hareket noktas:
oldugunu iddia etmektedir. Bu durumda Eg’arilerin kendi dokular1 igerisinde
“mutlak olanin egemenligi’ne alan ag¢mak gibi bir amag iginde olmalarn
diisiinebilir. Bundan dolayr miellif, Eg’ari dokunun biitiiniiyle Allah
kavramimnin odakta yer aldig1 bir yap1 arz ettigini, hatta neredeyse, icerisinde
Allah’tan gayr higbir seyin var olmadig1 bir dlem tasavvuruna sahip oldugunu

soylemektedir.

Miiellif bu goriislerini Es’arilerden yapmis oldugu gesitli konulardaki
nakillerle 6rneklendirerek Eg’ari dokudaki niibiivvet anlayisina ge¢gmektedir.
Biitiin olarak bakildiginda Esg’arilerin mutlakligin vurguladigii ve ilahi
kudretin evren tizerindeki egemenligini 6ne ¢ikarilmasi noktasindan hareket
ettigini ve bunu tiim fikirlerinde uyguladigini beyan eden mdiellif, niibtivvet
konusunda da aym fikri devam ettirdiklerini sOylemektedir. Yani Eg’ariler

acgisindan dikkate alinmasi gerekli olan sey bu sdéylemin insani, kosullar1 degil,
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sadece ilahi hitap olma yo6nii oldugudur. Bu tutumun Eg’arilerin niiblivvet
tanimlamasina, niiblivvetin cevaz/imkanina dair goriislerine, mucize
anlayislarina ve nesih anlayislarina yansidigini bu konularda peygamberin
roliinden ¢ok ilahi iradenin mutlakliginin vurgulandigimni ayrintilar ile

anlatmaktadir.

Eg’arilerden sonra “Mutezile’de Niibiivvet” konusuna gecen miiellif,
oncelikli olarak ana hatlariyla Mu'tezili diisiincenin yapisal formulasyonunu
analiz etmeye calisarak, Mu'tezile'nin Egarilerin aksine Allah-insan-alem
iliskisinde varligin bu ii¢ kategorisi ya da bu {i¢ kavram arasindaki iligkileri salt
bir bosluk ve birbirinden tecrit yontemi ile degil, -biiyiik oranda- her birinin
belirgin olarak varlik kazandigi, taayyilin ettigi bir iliski bigimi igerisinde
degerlendirdigini belirtmektedir. Yani Mu'tezile’'ye gore varligin bu {ic
kategorisinden herhangi birinin diger ikisinden biitiiniiyle bagimsiz olarak var
olmas1 miimkiin degildir, hatta ilahi zatin bizzat kendisi bile, insan ve tabiattan
biitiiniiyle ayr1 bir sekilde degil, aksine onlar araciligiyla taayyiin etmektedir.
Miiellife gore Mu'tezile'nin savundugu insanin etkinlik ve ozgiirligii yani
insanin olumlanmasi, bizzat kendi bilgi ve eylemi aracilifiyla anlayabilecegi bir
evren igerisinde sahip olacagi etkinligin vurgulanmasi fikri Mu'tezili
diisiincenin temelini olusturmaktadir. Mu'tezili diisiince sistematiginin
kargilikli iliskiye dayali oldugunu yani varlik kategorileri arasindaki iliskilerin
karsilikli oldugunu ve her birinin digerine bagl bulundugunu ifade eden
miiellif, bu diistincenin Mu'tezile’'nin meselelere yaklasiminin temel noktas:
oldugunun altin1 ¢izmektedir. Bu diislincesini Mu'tezile’den yapmis oldugu
alintilar ile destekleyen miiellif, bu yaklasim tarzlarmin niiblivvet
tanimlamasinda, niibiivvetin zorunlulugu konusunda, mucize diisiincelerinde

ve nesih diistincesinde de siirdiirdiiklerini agiklayarak konuyu bitirmektedir.

Niibiivvette beserin roliinii esas alan yaklasim ile dikkat ¢eken mtiellif
bu eserinde, tabiri caizse kadim bir meseleyi yeni bir konuma yerlestirme ¢abasi
igerisindedir. Miiellif, oncelikli olarak giiglii bir mantik orgiisii ile analiz ettigi
meselelerde bilginin moral zeminini géz oniinde bulundurmaktadir. Bu énemli

bir meseledir ¢linkii bilginin tizerine insa edildigi moral zemin olmadan bir
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diisiinceyi anlamak onu hava da birakarak baglamlarindan koparmak demektir.
Miiellifin bu g¢alismadaki g¢abasini, kelam ilminin epistemolojik sdyleminin
ideolojik igerigi ile i¢ ice gecmisligi igerisinde gozlemlemekten hareket ederek
yapilmis calisma olarak degerlendirebiliriz. Ciinkii ona gore epistemolojik
soylemin ideolojik sdylemden bagimsiz bir sekilde gozlemlenmesi diisiincesinin
mutlaklastirilmas: olarak, yani diislinceyi tarihsel kokenlerinden kopararak

kendisiyle iligski kurmak seklinde ifade edilebilir.

Kelami diisiince sistemlerinin yorumu cercevesinde ortaya konulmus
olan bu metodolojik calismada Miiellif, Sia olsun, Es’ari olsun, Mu’tezili olsun
biitiin teolojik formiilasyonlarin gercek anlamda anlasilmasinin ancak belirli
(onlar1 belirlemis olan) ideolojik cerceveler esliginde miimkiin olacagini, bu
ideolojik ¢erceveyi dikkate almadan miimkiin olmayacagini gostermeye

calismaktadr.

itikadi mezheplerin kendi 6nciil ve kabullerinden hareketle cikarim
siireglerini sorgulayarak meseleleri analiz eden bu calisma, kelam, mezhepler
tarihi ve Islam felsefesine yonelenler igin okunmasi gereken bir eser oldugunu

diisiiniiyoruz.

Ars. Gor. Halil ibrahim Delen

Namik Kemal Universitesi [lahiyat Fakiiltesi

Kelam Ana Bilim Dali
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ISTANBUL UNIVERSITESI iLAHIYAT FAKULTESI DERGISI
YAYIN KURALLARI

. Istanbul Universitesi flahiyat Fakiiltesi Dergisi (IUIFD) uluslararasi hakemli dergi olarak
yilda iki kez yayimlanur.

. Istanbul Universitesi flahiyat Fakiiltesi Dergisi'nde telif makaleler, kitap degerlendirme
yazilari, akademik igerikli kisa notlar yayimlanur. Ceviri makaleler yayma alinmamakta-
dir. Makaleler 7500 sozciigii, kitap degerlendirme yazilar: 1500 s6zciigii asmamalidir.

. Dergiye gonderilen yazilar baska bir yerde yayimlanmis olmamalidir. Yazilar, yayimlan-
mak {izere kabul edildigi takdirde, Istanbul Universitesi Ilahiyat Fakiiltesi Dergisi biitiin
yayin haklarina sahip olur. Yayimlanan yazilara telif hakki 6denmez.

. Derginin yaz dili Tiirkge olmakla birlikte yabanci dilde yazilar da yayimlanabilir.

. Yazilar, elektronik ortamda kaydedilmis olarak yayin kuruluna teslim edilir. Yazilar, MS
Word formatinda cift satir aralikli yazilmali ve “ilhdergi@istanbul.edu.tr” e-posta adresi-
ne gonderilmelidir.

. Istanbul Universitesi Hahiyat Fakiiltesi Dergisi'ne sunulan tiim makaleler, hakemlere
gonderilmeden 6nce yaym kurulu tarafindan incelenir.

. Yayin kurulunun derginin yayin kurallar1 agisindan uygun goérdiigii yazilar, iki hakeme
gonderilir. Yazar ve hakemlerin kimligi karsilikli olarak gizli tutulur. Hakem raporlarina
gore yazarlara, ¢alismalarinin yayimlanip yayimlanamayacagi ya da gerekli goriilen dii-
zeltmeler konusunda bilgi verilir. Bir makalenin yayimlanabilmesi i¢in hakem raporlari-
nin olumlu olmasi sart1 aranir.

. Yazilarin hukuk ve yayn etigi agisindan sorumlulugu yazarlarina aittir.

. Yazilar [UIFD tarafindan belirlenen yazim kurallarina uygun olmalidur.

ISTANBUL UNIVERSITESI ILAHIYAT FAKULTESI DERGISI
YAZIM KURALLARI

. Dergiye ilk defa yaz1 génderen yazarlar, yazisina baslica yayinlarimi igeren akademik 6z-
gecmislerini de eklemelidir.

. Makalelerde dipnotlar sayfa altinda verilmelidir. Dipnotlarda kullanilan referansla ilgili
bilgiler (yazar, eser, basim yeri, yil1 vb.) referansin ilk gectigi yerde kaynakcada gosteril-
digi sekilde tam olarak yazilmalidir.

. Dergi’ye gonderilen makaleler Tiirk¢e ve yabanci dilde “baslik (title)”, “6z (abstract)”
icermelidir. Ozler 150 kelimeyi ge¢gmemelidir. ingilizce disindaki bir yabanci dilde yazi-
lan makaleler ingilizce ve kendi dilindeki 6z ile birlikte 400 kelimelik bir Tiirkge “6zet”
de igermelidir.

. Makalelerde konuyu tanimlayan Tiirkge ve yabanci dilde uygun “anahtar kelimeler” bu-
lunmalidir. Anahtar kelimeler beg terimi gegmemelidir.

. Makalede yer alan fotograf, sekil, harita gibi gorseller “jpg” ya da “tiff” formatinda ol-
malidir. Tablolarin ve sekillerin metin igindeki yerleri, bunlarin numaralar: ve bagliklar:
yazilarak belirtilmelidir.

. Makalelerde kullanilan kaynaklar, makale sonunda “kaynakga” listesi olarak asagidaki
orneklerdeki formatta verilmis olmalidir.
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Kitaba atif:

Giovanni Sartori, Demokrasi Kurami, Cev. Deniz Baykal, Ankara, Siyasi ilimler Tiirk Dernegi Ya-
yinlary, t.y., s. 11.

Talcott Parsons, The Social System, London, Routledge and Kegan Paul, 1964, pp. 3-23.

Biilent Tandr, Tiirkiye'nin Insan Haklar: Sorunu, 3. bs., Istanbul, BDS, ty. s.43.

Biilent Tanor, Osmanli-Tiirk Anayasal Gelismeleri, istanbul, Der, 1992, s. 25.

Aynu1 esere izleyen sekilde ikinci kez referans:
Ibid. veya
Age.

Aynui esere, fakat farkli sayfasina referans:
Ibid., s. 40. veya
A.ge., s. 40.

Araya baska referanslar girildiginde, Sartori’'nin kitabina yeniden referans:
Sartori, Demokrasi Kurami, s. 22. veya

Sartori, op. cit., s.22. ya da,

Sartori, a.g.e., 5.22.

Edite edilmis kitapta makaleye referans:
George C. Homans, “Social Behavior as Exchange”, Small Groups, Ed. by. A. Paul Hare, Edgar R.
Bogotta, Robert F. Bales, New York, Alfred A. Knopf, 1962, p. 175.

Ayni esere izleyen referans:
Ibid., p. 170. veya
Age.,s. 170.

Siireli yayinda makaleye atif:

Ernst E. Hirsch, “Iktidar ve Hukuk,” Cev. Hayrettin Okgesiz, Hukuk Arastirmalari, C.IL, No:3, Ey-
lil-Aralik 1987, s. 44.

brahim O. Kaboglu, “Diisiince Ozgiirliigii: Avrupa Olgiitleri ve Tiirkiye,” Insan Haklart Yillig,
C.XV,1993, s. 50.

Yukarida Homans'in makalesinin ayni sayfasina tekrar atif:
Homans, loc. cit.  veya
Homans, a. y.

Ansiklopediye atif:
Paul Bohannan, “Law and Legal Institutions,” International Encyclopedia of Social Sciences, Vol.IX,
Ed. by., David L. Shils, w. Place, McMillan and Free Press, 1968, pp. 73-77.

Klasik eserlere atif:
Aristoteles, Nikomakhos’a Etik i, 10, s. 22-23.

Kutsal kitaplara atif:
Kuran i.10.
Old Testament iii. 5.

Elektronik kaynaga atif:

John N.Berry , “Educate Library Leaders,” Library Journal, February 15,1998, (Cevrimigi) http//
www.epnet.com/ehost, 3 Nisan 2000. veya

Bill Crowley-Bill Brace, “A Choice of Futures: Is It Libraries Versus Information?”, (Cevrimigi)
http//www.epnet.com/ehost, 30 Mart 2000.



JOURNAL OF FACULTY OF THEOLOGY ISTANBUL UNIVERSITY
PUBLICATION GUIDELINES

. Journal of Faculty of Theology Istanbul University is an international peer-reviewed bi-
annual academic journal.

. It features unpublished articles, book reviews, critical analyses and academic commen-
tary notes. Translated articles are not considered for publication. Articles should be maxi-
mum 7500 words in length. Book reviews and critical analyses shall not exceed 1500
words.

. The manuscripts to be submitted should be unpublished original works that are not un-
der review in any other journals. If/when a manuscript is accepted for publication, the
author grants Istanbul University, Theology Faculty the sole and exclusive right and li-
cense to publish for the full legal term of copyright. The author will not be paid in return
for the transfer of the copyright.

. The official language of the journal is Turkish, but articles in other languages will also be
accepted.

. Submission to this editorial board of the journal proceeds online. Double-spaced, MS
Word manuscripts must be submitted electronically via Editorial Secretary at ilhdergi@
istanbul.edu.tr

. Prior to double blind-peer review, the Editorial Board evaluates articles submitted to the
journal.

. The articles approved by the board will be formally assessed in detail using the tradi-
tional academic journal ‘blind” peer review process with two referees. All correspond-
ence, including notification of the Editor’s decision and requests for revision takes place
by e-mail.

. Authors are wholly responsible for identifying materials in their manuscripts that are
copyrighted by other publishers or authors.

. The submitted manuscripts should meet the JFTIU guidance as provided.

AUTHORSHIP GUIDELINES

. The manuscripts of the first-time contributors must be accompanied by the author’s aca-
demic Curriculum Vitae.

. Citations in the article should be formatted as footnotes. Full citation (author, title, pub-
lisher, year, etc.) must be used for the first occurrence. For all subsequent references the
citation will be in abbreviated form.

. All submitted articles are expected to include a “title” and an “abstract” both in Turkish
and English. Abstracts shall not exceed 150 words. The authors submitting in a language
other than English and Turkish are requested to include a “synopsis” of 400 words in
both in Turkish and its original language along with the manuscript.

. Keywords that identify the contents of the article must be provided both in Turkish and
English. This section shall not exceed 5 words.

. Illustrations, pictures and graphs should be supplied in either “jpg” or “tiff” format. The
artworks should be referred to in the text, in numerical order and with a title.

. All the works cited throughout the article should be listed at the end of the manuscript,
under the title of “bibliography” and in the format as exemplified in the following entries.
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Citing a book:

Giovanni Sartori, Demokrasi Kurami, Cev. Deniz Baykal, Ankara, Siyasi ilimler Tiirk Dernegi Ya-
ynlary, t.y., s. 11.

Talcott Parsons, The Social Systen, London, Routledge and Kegan Paul, 1964, pp. 3-23.

Biilent Tanor, Tiirkiye'nin insan Haklart Sorunu, 3. bs., Istanbul, BDS, t.y., s. 43.

Biilent Tandr, Osmanli-Tiirk Anayasal Gelismeleri, Istanbul, Der, 1992, s. 25.

Second subsequent citation of the same source:
Ibid.  veya
A.ge.

Citing a different page number of the same source:
Ibid., s. 40. veya
A.g.e., s. 40.

Multiple same-source citations that is not subsequent:
Sartori, Demokrasi Kurami, s. 22. veya

Sartori, op. cit., 5.22. ya da,

Sartori, a.g.e., 5.22.

Citation of an article in an edited book:
George C. Homans, “Social Behavior as Exchange”, Small Groups, Ed. by. A. Paul Hare, Edgar R.
Bogotta, Robert F. Bales, New York, Alfred A. Knopf, 1962, p. 175.

Subsequent citation of the same source:
Ibid., p. 170. veya
A.g.e.,s. 170.

Citing an article in a periodical:

Ernst E. Hirsch, “Iktidar ve Hukuk,” Cev. Hayrettin Okgesiz, Hukuk Aragtirmalart, C.II, No:3, Ey-
lil-Aralik 1987, s. 44.

Ibrahim O. Kaboglu, “Diisiince Ozgiirliigii: Avrupa Olgiitleri ve Tiirkiye,” [nsan Haklart Yillig,
C.XV,1993, s. 50.

Citing the same page number of an already-cited article:
Homans, loc. cit.  or
Homans, a. y.

Citing an encyclopedia:
Paul Bohannan, “Law and Legal Institutions,” International Encyclopedia of Social Sciences, Vol.IX,
Ed. by., David L. Shils, w. Place, McMillan and Free Press, 1968, pp. 73-77.

Citing classical works:
Aristoteles, Nikomakhos'a Etik i, 10, s. 22-23.

Citing Scriptures:
Kuran i.10.
Old Testament iii. 5.

Citing electronic sources:

John N.Berry , “Educate Library Leaders,” Library Journal, February 15, 1998, (Cevrimigi) http//
www.epnet.com/ehost, 3 Nisan 2000. veya

Bill Crowley-Bill Brace, “A Choice of Futures: Is It Libraries Versus Information?”, (Cevrimigi)
http//www.epnet.com/ehost, 30 Mart 2000.



