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Amag ve Kapsam

Mus Alparslan Universitesi Sosyal Bilimler Dergisi (anemon),
sosyal ve beseri bilimler alaninda 6zgiin ve nitelikli ¢calismalar1
bilimsel bir yaklasimla ele almak amaciyla yayimlanan uluslararasi
hakemli bir dergidir. Dergi 2018 yilindan itibaren Subat, Nisan,
Haziran, Agustos, Ekim ve Aralik sayis1 olmak tlizere yilda alt1 defa
diizenli olarak yayimlanmaktadir.

anemon’da yayimlanan yazilarin bilimsel ve hukuki

sorumlulugu, yazarlarina aittir. Yayimlanan yazilarin biitiin yayin
haklar1 Mus Alparslan Universitesi'ne ait olup yayincinin izni
olmadan kismen veya tamamen basilamaz, ¢ogaltilamaz veya
elektronik ortama tasinamaz.

anemon’da sosyal bilimlerle (dil bilimi, din bilimleri, edebiyat,
egitim bilimleri, felsefe, giizel sanatlar, iktisat, isletme, maliye,
psikoloji, siyaset bilimi, sosyoloji, tarih, uluslararasi iliskiler vb.)
alakali konularda 6zgiin ve nitelikli bilimsel ¢alismalar yer
almaktadir. Dergilerimizde yayinlanan tiim makaleler ¢evrimigi
olarak erisime agiktir ve makale yayini i¢in herhangi bir ticret talep
edilmemektedir.

Mus Alparslan Universitesi Sosyal Bilimler Dergisi (anemon) asagidaki
indekslerce taranmaktadir:

TUBITAK ULAKBIM TR Dizin (Sosyal ve Beseri Bilimler Veri Tabani)
Index Copernicus

ASOS Index (Akademia Sosyal Bilimler indeksi)
CiteFactor (Academic Scientific Journals)
COSMOS IF (Cosmos Impact Factor)

CrossRef DOI (Digital Object Identifier)

DRJI (Directory of Research Journals Indexing)
ES]I (Eurasian Scientific Journal Index)
Idealonline

IJIF (International Innovative Journal Impact Factor)
InfoBase Index

ISAM (TDV Islam Arastirmalar1 Merkezi)

JIF (The Journals Impact Factor)

JournalTOCs (Journal Tables of Contents)

OAJI (Open Academic Journals Index)
ResearchBib (Academic Resource Index)

SciLit

SIS (Scientific Indexing Services)

SOBIAD (TR Sosyal Bilimler Atif Dizini)

TEI (Tiirk Egitim Indeksi)

UIF (Universal Impact Factor)

Aims and Scope

Journal of Social Sciences of Mus Alparslan University (anemon) is a
peer-reviewed international journal that publishes original and
qualified works with a scientific approach in the fields of social
sciences and human sciences. The Journal is published bimonthly in
February, April, June, August, October and December starting from
2018 by Mus Alparslan University.

Scientific and legal liabilities of the articles published in anemon
belong to the authors. The copyrights of the works that are published
in the journal are transferred to Mus Alparslan University. No part of
this publication may be duplicated and published elsewhere
including electronically without permission of the Publisher.

anemon focuses on, but not limited to the following topics: business,
economics, educational sciences, finance, fine arts, history,
international relations, linguistics, literature, philosophy, political
science, psychology, sociology and theology, etc. All articles
published in our journals are open access and freely available online.
All articles published in our journals are open access, freely available
online and no fee is charged for publishing articles

Journal of Social Sciences of Mus Alparslan University (anemon) indexed
and abstracted in:

TUBITAK ULAKBIM TR Index (Social Sciences and Humanities Database)
Index Copernicus

ASOS Index (Academia Social Science Index)
CiteFactor (Academic Scientific Journals)
COSMOS IF (Cosmos Impact Factor)

CrossRef DOI (Digital Object Identifier)

DRJI (Directory of Research Journals Indexing)
ESJI (Eurasian Scientific Journal Index)
Idealonline

IIJIF (International Innovative Journal Impact Factor)
InfoBase Index

ISAM (TRF Center for Islamic Studies)

JIF (The Journals Impact Factor)

JournalTOCs (Journal Tables of Contents)

OAJI (Open Academic Journals Index)
ResearchBib (Academic Resource Index)
SciLit

SIS (Scientific Indexing Services)

SOBIAD (TR Social Sciences Citation Index)
TEI (Index of Turkish Education)

UIF (Universal Impact Factor)
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Editoriin Notu e Editor’s Note

Misafir Editorden...

Degerli okuyucular,

Mus Alparslan Universitesi islami ilimler Fakiiltesi tarafindan 7 Aralik 2020 tarihinde organize edilen ikinci Islam
Diistincesinde Elestiri Kiilttirii ve Tahammiil Ahlak: Sempozyumu’nda sunulan tebligler icinden hakemlerce uygun goriilen
calismalari, Anemon Mus Alparslan Universitesi Sosyal Bilimler Dergisi'nin Ozel Sayisinda bir araya getirip istifadenize
sunmanin mutlulugunu yasiyoruz.

Anemon Dergisi'nin bu Ozel Sayisi ile oturumlarda sunulan ve dergimizde yayimlanmak tizere ¢ift kor hakemlik
siirecinden gegen toplam 23 calismay1 siz kiymetli okuyucularin ve arastirmacilarin ilgisine sunuyoruz. Ozel sayida
Islam diisiincesinin Klasik Déneminde (M. VII. — XII. yiizyillar) Temel Islam Bilimleri, Felsefe ve Din Bilimleri ve
Islam Tarihi ve Sanatlar1 alaninda gerceklestirilen faaliyetleri, elestirel diisiince ve tahammiil kiiltiirii baglaminda ele
alan calismalara yer verildi.

Anemon Dergisi'nin Ozel Sayisi'nin konuk editorii olarak, basta davetli konusmacilarimiz ve panelistlerimiz
olmak tizere kongremize katki saglayan tiim akademisyen ve arastirmacilara, bu sayida yaymlanan bildirilerin
degerlendirilmesi siirecinde fikir ve gorisleri ile katki saglayan tiim hakemlerimize ve makalelerin yayina hazirlanmasi
siirecinde destegini bizlerden esirgemeyen bas editér Dr. Ogr. Uyesi M. Burak CAKIN ile ekibine, alan editorii Dr. Ogr.
Uyesi Yusuf AYDIN’a 6zverili ¢alismalarindan dolay: tesekkiir ederim. Sempozyumumuz bilim kurulunda yer alan
kiymetli akademisyenlere saygilarimi arz ederim. Son olarak galismalan ile akademik diinyaya son derece miispet
katkilar saglayan kiymetli yazarlarimiza da ayrica tesekkiir ederim.

Ozel sayimizin bu alana ilgi duyan biitiin okuyucu ve arastirmacilara katki sunmasini diler, nitelikli bir siireli
yaym modeli ortaya koyan Anemon Dergisi'nin gelecek sayilarina da ilgi ve desteklerinizi esirgemeyeceginizi imit
ederim.

Dog¢. Dr. Mahsum AYTEPE
Misafir Editor

e-ISSN: 2149-4622. © 2013-2020 Mus Alparslan Universitesi. TUBITAK ULAKBIM DergiPark ev sahipliginde. Her hakk1 saklidir.
http://dx.doi.org/10.18506/anemon.847903


http://dergipark.gov.tr/anemon

Anemon Mus Alparslan Universitesi Sosyal Bilimler Dergisi 2021 9(IDEKTA) 9-16

Journal of Social Sciences of Mus Alparslan University

anemaon

Derginin ana sayfasi: http://dergipark.gov.tr/anemon

Arastirma Makalesi e Research Article
Imamiyye Siasi’nin Asere-i Miibessere’ye Yaklasimi*

Imamiyyah Shia’s Approach to Ashra Mubashra

Abdulalim Demir @™

aDr. Ogr. Uyesi, Mus Alparslan Universitesi, Islami flimler, Temel islam Bilimleri Bolimii, Hadis ABD, 49250, Mus/Tiirkiye.
ORCID: 0000-0002-6815-7739.

MAKALE BILGISI 0z

Makale Gegmisi: Stinni toplumlarda biiylik bir mesruiyet zeminine ve sohrete sahip olan Asere-i Miibessere
Bagvuru tarihi: 30 Mart 2021 mevzusunun Imamiyye Siasi’nda nasil islendigini bilmek onlarin konuyla ilgili tasavvurlarini
Diizeltme tarihi: 15 Mayis 2021 del!lleriyle serdetmek biitiinciil bir bakis agis1 i¢in 6nem arz etmektedir. Bu ¢alismada Ehl-i Siinnet
Kabul tarihi: 23 Mayis 2021 ve Imamiyye Sfas1 hadis kaynaklarinda gegen Agere-i Miibessere ile ilgili rivayetler incelenmis ve

Sia’y1 farkli bir bakis acisina sevk eden &miller Uzerinde durulmustur. Bunlarin neticesinde onlarin
Agere-i Miibegsere hadisini kabul etmemesinin Hz. Peygamber’in vefatindan sonra Asere-i

Anahtar Kelimeler: Miibegsere’ye dahil olan bazi sahabiler arasinda meydana gelen siyasi olaylar olabilecegi sonucuna
Asere-i Miibessere varilmistir.

imamiyye Siast

Sahabe

Adalet

ARTICLEINFO ABSTRACT

Avrticle history: To figure out how the concept of Ashra Mubashra having a great legitimacy basis and reputation in
Received: 30 March 2021 Sunni societies, is handled in the Imamiya Shia’s view and to present their descriptions and
Received in revised form: 15 May 2021 conceptions on this subject with the clear evidences play a crucial role in terms of the holistic view.
Accepted: 23 May 2021 In the present study, the rumors (riwayat) that are related to Ashra Mubashra in the context of the

Ahl al-Sunnah and Imamiya Shia’s hadith sources are examined and the factors referring to Shia sort
of a different perspective are emphasized in detail. It is concluded that the basic approach of Imamiya

Keywords: Shia with regards to not accepting the hadith of Ashra Mubashra may be the political events that
Ashra Mubashra happened after the death of the Prophet between some sahaba and the participation of the part of
Imamiyyah Shia Ashra Mubashra in these events.
Companions
Justice

1. Giris serdedilmistir. Dine yaptiklari hizmetlerinden dolay1

sahabilerin mertebeleri, tabakalar1 ve faziletleri birbirinden
farklilasmaktadir. Onlarin fazilet siralamasi Islam’a 6nce
girmekle, once hicret etmekle, Bedir ve Uhud savasina

Sahabe nesli Kur’an ve hadisleri Hz. Peygamber’den bizzat
alarak sonraki nesillere aktarmada biyilk bir gorev
tstlenmiglerdir. Onl?r,"djni yasayip yasatmak igin yapt1k1gr1 katilmakla, Hz. Peygamber’in sohbetinde daha fazla
feda.kﬁtrhklarmdan otiri. Allah’m ve HZ', Peygamb;r’ln bulunmakla, onunla birlikte savaglara katilmakla, ondan
dvgiisiine mazhar. olmuslardir. Oqlgrm dindeki yeri ve hadis riviyet etmekle, onunla konusup goriismekle
misyonu  daha ﬂ,k asirlardan 1t1.baren konuslll.lr{laya degismektedir. Din ugruna sergiledikleri iistiin gayretten
baslanilmus, lehlerinde ve aleyhlerinde gokga gdriisler dolay1 bazi sahabileri, Hz. Peygamber’in daha diinyada iken
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cennetle mijjdeledigi ile ilgili bilgiler hadis kitaplarinda
rivayet edilmistir. Bunlarm arasinda Agsere-i Miibessere!
olarak ifade edilenler, Siinni toplumlarda bir hayli sohret
bulmustur. Bunun sonucunda onlar1 merkeze alan ¢okg¢a eser
kaleme alinmigtir. Her ilim dali ilgili mevzuyu farkli bir
sekilde ele almustir. Hadis alaninda yazilmig Misnedlerin
cogunlugu Asere-i Miibessere 'ye verdikleri 6nemden dolay1
onlardan  rivayet edilen hadisler ile eserlerine
baslamuslardir.? Hadis us(line dair eser yazan muhaddisler
sahibe, sahdbe tabakalari, fezailu’s-sahiabe hakkinda bilgi
verirken  Agere-i  Miibessere’nin  fazileti  konusuna
deginmislerdir (6rnek olarak bkz. Ibnu’s-Salah, 2010, s. 162;
Suydtl, 2003, ss. 295-296). Edebiyat alaninda cennetle
miijdelenen sahabileri 6ven siirlere ve onlarin hayatlarini ele
alan eserlere rastlamak mimkiindir (Ornek olarak bkz. Ali,
2009; Hiseyin Muhammed, 2015; Aslan, 2007; Mutlu,
2018; Sa‘ravi, 2018; Ivez, 1398; Ak, 2009). Kelam sahasinda
ise bir insanin diinyadayken cennetle miijdelenebilmesinin
imkani nedir? Sorusuna cevaplar aranmgtir.* Bu durum bile
mevzunun énemini gézler énine sermektedir.

Hadis kaynaklarinda rivayet edildigine gore Hz. Peygamber
tarafindan daha hayatta iken cennetle miijdelenen on sahabi
sunlardir: Hz. Ebd Bekir (6. 13/634), Hz. Omer (6. 23/644),
Hz. Osman (6. 35/656), Hz. Ali (6. 40/661), Ebl Ubeyde b.
Cerréh (0.18/639), Abdurrahman b. Avf (6. 32/652), Talha
b. Ubeydullah (6. 36/656), Zibeyr b. Avvam (6. 36/656),
Sa‘d b. Ebl Vakkéas (6. 55/675) ve Sa‘idd b. Zeyd (6.
51/671)dir (Tayalist, 1999, c. I: 192; Humeydi, 1996, c.
[:197, h.no: 84; ibn Ebi Seybe, 2006, c. XVII: 36, h.no:
32609; Ahmed b. Hanbel, 1999, c. I11: 174, h.no: 1629, 1999,
c. I11: 177, h.no: 1631, 1999, s. 111: 181, h.no: 1638, 1999, c.
111: 209 h.no: 1675; Bezzar, 2009, c. l11: 231 h.no: 1020; Eb{
David, 2009 Siinne, 9, h.no: 4649; Ibn Mace, 2009 Fedailu
Ashabi’r-Res(l, 8, h.no: 133; M. b. 1. E. 1. es-Sulemf Tirmizi,
1968 Menakib, 26, h.no: 3747, Nesai, 2001 Menakib, 15,
h.no: 8138, 17, h.no: 8147, 19, h.no: 8153, Ebl Ya‘la, 1990,
c. II: 148 h.no: 835, 1990, c. II: 259, h.no: 971; Ibn Hibban,
ty., ¢. XV:454 h.no: 6993, ty., s. XV:463 h.no: 7002).
Ashabtan Sa‘id b. Zeyd’in bir rivayetinde bu on kisiden Ebi
‘Ubeyde b. Cerrah’in yerine Abdullah b. Mes‘Gd’un (0.
32/652) ismi zikredilmistir (Ibn ‘Abdilber, 1996, c. III: 987;
Sahin, 2011, s. 43; Aydinli & Cakan, 1991, c. I1I: 547).

Asere-i Miibessere kavrami bir biitiin olarak Kur’an’da
gecmemektedir. Hadislerde “asere” kismi ge¢mekte olup
“miibessere” kismi gegmemektedir. Bazi rivayetlerde
“Kureys ten on kisi cennettedir.” (Ornegin bkz. Humeydj,
1996, c. 1:197, h.no: 84) denildikten sonra tek tek cennetlik
olan sahabilerin isimleri sayilirken, bazilarinda “On kisi
cennettedir” (Ornegin bkz. Ebii David, 2009 Siinne, 9, h.no:
4649) denilmis, bazilarinda ise dogrudan Agere-i
Miibessere nin isimleri sayilarak cennette olduklar: rivayet
edilmistir (Ornegin bkz. M. b. ‘Isa et-Tirmizi, 2015
Menakib, 26, h.no: 3747).

Asere-i Miibessere kavram olarak ilk defa sahabilere yapilan
ithamlara cevap veren ve onlarin faziletlerini 6ne ¢ikaran

! Asere-i Miibessere kavrami Arapgada “on” anlamma gelen “ &= ile
“mijdelenmis” anlamma gelen “3,d4w” kelimelerinin birlesmesiyle
olusmustur. Istilahi olarak Asere-i Miibessere, Hz. Peygamber tarafindan
daha dunyada iken cennetle mijdelenen on sahébi i¢in kullanilmaktadir.
Zaman zaman bu kavramin yerine “el-‘Aseretii’l-Miibessere”, “el-
Miibesserin bi’l-Cenne”, “el-‘Aseretii’l-Meshdii lehiim bi’l-Cenne”

Feddilii’s-Sahdbe isimli eserlerde ge¢mistir. Bu da tarih
olarak daha ¢ok hicri III. asrin baglarina tekabiil etmistir.
Asere-i Miibegsere hadisi, tespit edebildigimiz kadariyla ilk
defa Eb( David et-Tayalisi’nin (6. 204/819) Misned’inde
gecmistir (Tayalisi, 1999, c. 1:192). Daha sonra ibn Ebi
Seybe’nin (6. 235/849), el-Musennef’inde (ibn Ebi Seybe,
1409, c. XVII:36, h.no: 32609) ve Ahmed b. Hanbel’in (6.
241/855) Miisned 'inde yer almigtir (Ahmed b. Hanbel, 1999,
c. lI: 174, h.no: 1629, 1999, c. 111, 177, h.no: 1631, 1999, c.
II: 181 h.no: 1638, 1999, c. Ill: 209 h.no: 1675). Bu
kaynaklar, Asere-i Miibegsere’ye dahil olanlarin isnatlarim
diger  sahabilerin  isnatlarindan  once  eserlerinde
aktarmiglardir. Ayni sekilde et-Taberani’nin (6. 360/971) el-
Mu ‘cemii’l-Kebir’i, Ebii Nu‘aym el-Isfehani’nin (5.
430/1038) Hilyetu’l-Evliyd ve Ma ‘rifetu’s-Sahabe isimli
eserleri de ayn1 siralamaya ridyet etmistir (Bkz. Teberant,
1994, c. I: 51-156; EbO Nuaym, 1998, c. I: 20-149, ty., c. I:
28-102).

Asere-i Miibessere’ye kaynaklik eden hadis metni, Buhari (6.
256/870) ve Mislim’in (6. 261/875) Sahihlerinde
gecmemekle birlikte Tbn Mace (6. 273/887), Ebti David (6.
275/889), Tirmizi (6. 279/892) ve Nesai’nin (6. 303/915),
Sunenlerinde ge¢cmektedir. S6z konusu hadis, ilk ravi olarak
Sa‘idd b. Zeyd’den (Tath, 2008, s. 4 vd) kirk alti,
Abdurrahman b. Avftan (Unal, 1991, s. 5 vd) alti, ibn
Omer’den iki, Hz. Ali’den bir ve sahabe ravisi belli olmayan
Humeyd’den bir olmak ftizere elli alti tarikle hadis
kitaplarinda yer almaktadir (Saragoglu, 2008, s. 72).
Goriildigi gibi sahabe ravisi belli olmayan rivayet harig,
dort raviden tigii cennetle miijdelenenler arasinda yer alirken
bir tanesi yer almamaktadir. O da cennetle miijdelenenlerden
olan Hz. Omer’in oglu Abdullah b. Omer’dir (6. 73/694). ibn
Omer’in ravi olarak naklettigi hadis “Kureys’ten on kisi
cennettedir.” diye gegmekte ve bu rivayetin bir varyantinda
Sa‘d b. Ebi Vakkas yer almamaktadir (Teberanf, 1985b, c. I:
59). Diger tarikindeyse on kiginin tamami isim isim
gecmektedir (Teberani, 1994, c. XIll: 144, h.no: 13823,
19853, c. II: 350-351, h.no: 2201). Ravilere yonelik isnad
degerlendirmesinde s6z konusu hadislerin on {igiiniin sahih,
otuz dordiiniin hasen, besinin zayif oldugu ve dordi
hakkinda da hiikim verilemedigi sonucuna varilmistir
(Saragoglu, 2008, s. 71 vd.; Sahin, 2011, s. 114 vd.; Yilmaz,
2017, s. 82 vd.). Hadis kaynaklarinda bu derece yogun bir
sekilde aktarilan rivayetlerden de anlasilacagi Tizere
Imamiyye Sfasi'min aksine Ehl-i Siinnet’e gére Hz.
Peygamber daha hayatta iken mezkdr isimleri cennetle
miijdelemistir (Dulber, 2017, ss. 71-72; Yazigi, 1997, ss.
164-166; Rad & HiseynT, 1393, ss. 53-55).

2. Imamiyye Sias1 Rivdyet Kaynaklarmma Gore
Asere-i Miibessere

Sia’ya gore sahabe arasinda iman-1 kamile sahip olanlar
oldugu gibi imam zayif olan kimseler de bulunmaktaydi.
imandan binasib olanlar oldugu gibi, takvali olarak
diinyadan gocenler de vardi. Menfaatperestler oldugu gibi
adil kimseler de vardi. Zalim ve asiler oldugu gibi imanl ve

kavramlari da kullanilmaktadir (Bkz. Kogyigit, 1992, ss. 54-55; Aydnli,
2011, s. 32).

2 Ornek olarak Teyalisi, Humeydi, Ahmed b. Hanbel ve Bezzar’in
Misnedleri verilebilir.

® Ornegin Tahavi, Serhu Akidetu’t-Tehavi’sinde Bakillani, el-fnsdf’nda
Beyhaki, el-ffikdd'nda Asere-i Miibessere konusuna Keldmi agidan
yaklasmistir (Ayrintili bilgi i¢in bkz. Aktepe, 2009, s. 123 vd.).
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hakka riayet eden, amel ehli bilgeler de vardi. Bidatg1, cahil
ve miinafiklar oldugu gibi soziine sadik siddiklar da vard
(Ticéni, 2015, s. 375). Kisacasi Sii alimler, sahabilerin de
diger insanlar/raviler gibi arti ve eksik ydnlerinin
bulundugunu deliller getirmek suretiyle ispatlama yoluna
gitmektedir. Bundan dolay1r Sunni toplumlarda buylk bir
mesruiyet zeminine ve sohrete sahip olan Asere-i Miibessere
konusuna  Imamiyye  Sfas’'min  yaklasimi  Ehl-i
Stinnet’inkinden farklilik arz etmesi izahtan varestedir. Hal
boyle olunca onlarin konuyla ilgili tasavvurlarini delilleriyle
serdetmek biitlincil bir bakis agist i¢in 6nem arz etmektedir.
Yapilan taramalar sonucunda $ii mezhebinin temel hadis
kaynaklar1 olarak kabul edilen Kitub-i Erbaa’da Asere-i
Miibessere ile ilgili herhangi bir rivayetin gegmedigi tespit
edilmigtir. Bu da mezkir rivayetlerin onlarin belirledikleri
sthhat sartlarina uymadigindan eserlerine almamis olmalari
mimkdndr.

Sia’nin Agsere-i Miibessere’ye yaklasim tarzinin temelini
Silleym b. Kays’in (6. 76/696) Kitabinda aktardigi iddia
edilen su rivayet, olusturmaktadir: Cemel savasi esnasinda
Basra’da Hz. Ali; Ziibeyr ve Talha’ya ¢agrida bulunarak
“Hz. Peygamber’in Cemel ve Nehravan savasina katilanlar
mel‘Gndur” dedigini bilip bilmediklerini sormasi iizerine
Zibeyr,

- “Biz, cennetle miijdelenmisken nasil mel‘dn oluruz?”
sorusuna Hz. Ali,

- “Eger sizin cennet ehlinden oldugunuzu bilseydim sizlere
savag agmazdim.” seklinde mukabelede bulununca Ziibeyr,

- Sen Resilullah’in Uhud savaginda “Talha’ya cennet vacib
oldu.” dedigini duymadin m1? “Yeryiiziinde ylriiyen bir
sehide bakmak isteyen Talha’ya baksin!” Ayrica
“Restlullah’mn, ‘Kureys’ten on kisi cennettedir.” dedigini
duymadm m1? ” sorularina Hz. Alj,

“Onlar kimlerdir?” diyerek Kureys’ten cennetle
miijdelenenlerin isimlerini 6grenmek isteyince Ziibeyr; Ebl
‘Ubeyde b. Cerrah ve Sa‘id b. Zeyd’in de aralarinda
bulundugu dokuz kisinin ismini saydi. Bunun iizerine Hz.
Ali,

- “Sen dokuz kisinin ismini saydin, onuncusu kimdir?”
sorusuna Zlbeyr;

- “Onuncusu sensin.” diye cevap verince Hz. Ali,

- “Sen de ikrar ettin ki ben cennet ehlindenim. Ama kendin
ve arkadaslarin i¢in iddia ettigin hakkinda ise Allah’a yemin
ederim ki onlardan bir kismi cehennemin en alt
tabakasindaki bir kuyudadirlar. Eger dedigim dogru degilse,
Allah, sana zafer nasip edecek ve kanimi senin elinle
doktiirecektir. Eger dedigim dogruysa Allah, sana ve
ashabma kars1 bana zafer nasip edecektir.” Konusmalar
sonrasinda Siilleym’in aktardigina gore Ziibeyr aglayarak
arkadaglarina donmustiir (Hilali, 1378, c. Il: 798-799;
Hagimi Hai, 1400, c. IV: 229).

Siileym’in aktardig1 bahsi gegen rivayet, Imamiyye Siasi’nin
Asere-i Miibessere’yi cennetlik olarak kabul etmedigini
ortaya koymaktadir. Bu bakis agist Imamiyye mezhebinde
degismeden devam edegelmistir. Ornegin, Hz. Osman’i
sehid eden grubun igerisinde Talha’nin da oldugunu iddia
eden el-Kaff sarihi Muhammed b. Salih el-Mazenderani (0.
1081/1671), sozlerine soyle devam etmektedir. “ cw s
addic 3 il 5 ui=l/[ O, onlara (Ehl-i Stinnet’e) gore Cennet

ile mijdelenenlerdendir.” (el-Méazenderani, 1424, c. \VV: 184).
Onun bu s6zl de gosteriyor ki Asere-i Miibessere inanci
Stinnilere  mahsustur ve  Sifler tarafindan  kabul
gérmemektedir.

Seyh Mufid (6. 413/1022), Ehl-i Siinnet kaynaklarinda gegen
Asere-i Miibessere hadisini hem senet hem de metin
tenkidine tabi tutarak, uydurma oldugunu su sekilde iddia
etmistir: Hadisi rivayet eden Sa‘id b. Zeyd kendisini
bagkalar1 iizerinden temize ¢ikarmak i¢in mezklr hadisi
uydurdugunu, boyle bir sey yapanin da sehadetinin asla
kabul edilemeyecegini belirtmektedir. Akli delil olarak da
ma‘stim olmayan, kendisinden iyilik ve kotiiliik sadir olan
kimselerin cennetle mujdelenmelerinin akla mugayir
oldugunu; Allah’in da akla mugayir bir sey yapmayacagini
ileri siirmektedir. Devaminda Mufid, sayet bu hadis sahih
olsaydi; Hz. EbG Bekir, Hz. Omer ve Hz. Osman Allah’in
azabmdan emin olurlardi. Oysaki onlar vefat edecekleri
sirada biiyiik bir tedirginlik yasamuslardir (el-Mufid, 1413, s.
72). Hz. Eb( Bekir’in vefat edecegi sirada yok olmak i¢in
feryat ettigi, Hz. Omer’in toprak olmasim temenni edip
annesinden dogduguna pisman oldugu ve Hz. Osman’in da
6ldiiriildiigi ehlince malumdur. Biitlin bunlar gosteriyor ki
halk, onlarn Hz. Peygamber tarafindan cennetle
mijjdelendigini bilmemis, onlar da yaptiklar1 kdtiiliiklerden
dolay1 Allah’in azabindan emin olmamislardir (el-Mufid,
1413, s. 72; An, 2011, s. 73). Boylelikle Mufid, Stleym ile
gelisen anlayisi kendince temellendirmeye calisip devam
ettirmistir.

Sahabiler arasindaki ihtilaflara deginen Ibn Tavis (6.
664/1266) onlarin birbirlerinin kanlarin1 doktiiklerini, Talha
ve Ziibeyr’in mesru halifeye biat ettikten sonra ona
baskaldirdigini; Hz. Ali’nin, Hasimogullari’nin, sahabenin
ve tablinin ileri gelenlerinin kanini helal gordiigiinii, onlarin
yiiziinden binlerce Misliimanin kanmin dokildiigiini
belirttikten sonra Asere-i Miibegsere hadisini “Kim bir
mii'mini kasten oldiiriirse, cezasi, iginde ebedi kalacag
cehennemdir. Allah, ona gazap etmis, ldnet etmis ve onun
icin biiyiik bir azap hazirlanmigtir.” (Nisa 4/93) ayetine arz
ederek Kur’dan ayetiyle ¢elistigini ileri  siirerek
reddetmektedir. Ayrica o da Miifid gibi Sa‘id b. Zeyd’in
kendisini temize ¢ikarmak i¢in boyle bir hadis uydurdugunu
iddia etmektedir (ibn Tavas, 1400, c. II: 522-523).
Dolayisiyla Ibn Tavis siyasi olaylar1 merkeze alan bir
okuma tizerinden hadisi reddetme yoluna gittigi sdylenebilir.

Allame el-Hilli (6. 726/1325); Hz. Ebd Bekir’in olim
dosegindeyken, “Keske annem beni dogurmasaydi. Keske
kerpic icerisindeki bir saman ¢Opl olsaydim.” seklinde
sozler soyledigini, bu da Ehl-i Siinnet’in de naklettigi gibi
Hz. Peygamber’in “Olmek iizere olan herkes mutlaka cennet
veya cehennemdeki yerini goriir.” Ona gore Hz. Ebl Bekir
de Olimden sonra varacagi yeri gordiigiinden dolay1
yaptiklarindan pigmanlik duymus ve hesaba gekilmeyen bir
varlik olmak istemis olabilir (Allame el-Hilli, 1379, ss. 99-
10). Ayrica el-Hilli Hz. Omer’in de vefat edecegi sirada
soylemis oldugu rivayet olunan “Keske kavmimin bir kogu
olsaydim da beni besleselerdi. Sonra onlara en sevimli olan
kisiler gelselerdi. Beni kesip yar1 etimi kavurup yarisin1 da
tuzlayip kurutsalardi. Bdylece beni yeselerdi. Keske ben bir
tutam at sa¢1 olsaydim da beser olmasaydim” seklindeki
sozlerinin Kur’an’in inkércilarin durumunu tasvir ettigi
Kdfir keske ben daha énce toprak olsaydim!” (Nebe’, 78/40)
ayetiyle uyustugunu belirtmektedir (Ebd Nuaym, ty., c. I
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52; Allame el-Hilli, 1379, s. 102). el-Hilli bu ¢ikarimiyla Hz.
Ebii Bekir’'i cehennemliklerle Hz. Omer’i de Kkafirlerle
esdeger tutmustur. Dolayisiyla el-Hilli de kendisinden
onceki Sii alimler gibi Asere-i Miibessere rivayetini kabul
etmemektedir. Ayrica Ca‘fer-i Sadik’a dayandirilan bir
rivayete gore kiyamet giliniinde en siddetli azaba dugar
olacak olan yedi kisiden ikisinin Hz. EbG Bekir ve Hz. Omer
olacag rivayeti (E. C. M. b. A. b. H. ibn Babeveyh, 1403, c.
I1: 346; Bahréani, 1415, c. V: 811, el-MeclisT, 1403, ¢. XXX:
176) de Suleym ve ondan sonra gelen Siilerin cennetle
miijjdelenen  sahabilere yaklasim tarzinin  temelini
olusturdugunu sdylemek miimkiindiir.

Stleym, Agere-i Miibessere’den olan Ebl ‘Ubeyde b.
Cerrah’in akibeti i¢in “O, oliimiine yakin cehennemle
miijdelenenlerden birisi oldugunu riiyasinda gérmiistiir.”
(Hilali, 1378, c. I: 188) derken Abdurrahman b. Avf icin de
“0, cahiliye 6limii tizerine 6lmistir.” (Hilalt, 1378, c. I
825) iddialariyla onlarin  diinyada iken cennetle
miijdelenenlerden olmadigini ileri slirmiistiir. Ayrica
Kummi’nin Ca‘fer-i Sadik’a dayandirdigi bir rivayete gore
de Hz. Peygamber, kendisinden sonra halifelik isini Gadir-i
Hum’da Hz. Ali’ye verdigi swrada onun hizasinda
miinafiklardan yedi kisilik bir grubun bulundugunu iddia
etmektedir. Kummi, bu yedi kisinin Falan, Falan,’
‘Abdurrahman b. ‘Avf, Sa’d b. Ebi Vakkas, Ebl ‘Ubeyde,
Salim Mevla Ebli Huzeyfe ve Mugire b. Su‘be’den
miitesekkil oldugunu belirtmektedir (A. b. I. Kummi, 1363,
c. I: 301; el-Meclist, 1403, c. XXXVII: 119). Bu rivayet Ehl-
i Stinnet’in cennetle miijdeledigi sahabilerin yarisini
miinafiklikla itham etmektedir.

Muhammed el-Bakir el-Meclist (6. 1110/1700) de
kendisinden onceki Sil alimler gibi Agere-i Miibessere
hadisini kabul etmemekte, hadisin zayiflig1 ile ilgili bazi
gerekeeler ileri surmektedir. Gerekgelerini maddeler halinde
su sekilde siralamak miimkiindiir.

(1) Siileym b. Kays’in rivayet ettigi hadiste Cemel savasinda
Hz. Ali ile Talha ve Ziibeyr arasinda gectigi iddia edilen
konusmada Hz. Ali’nin Asere-i Miibessere’den olan bir
kistm sahabilerin  cennetlik  olduklarin1  reddederek,
cehennemlik olduklari iddiasinda bulundugunu
kaydetmektedir.

(2) Asere-i Miibessere hadisini rivayet eden li¢ kisiden
ikisinin -Sa‘id b. Zeyd ve Abdurrahman b. Avf- Asere-i
Miibessere’den oldugunu onlarin  kendilerini temize
cikarmak igin bdyle bir hadis uydurmus olabilecegini ileri
stirmektedir.

(3) Ma‘siim olmayan, kendisinden kotilik ve iyilik sadir
olan bir kisi i¢in “cennetliktir” demek Meclisi’ye gore caiz
degildir. Ayrica o, onlarm bir kismmin biyiik giinahlar
isledigini iddia etmektedir.

(4) Hz. Eb{ Bekir, Hz. Omer ve Hz. Osman siyaseten en zor
zamanlarinda bile muhatap kitlelerini ikna etmek igin hicbir
yerde kendilerinin Asere-i Miibessere’den olduklarina dair
bir beyanda bulunmamuslardir (Ayrica bkz. Hai, 1400, c.
1V:230).

4 Meclisi (6. 1111/1698), Kummi’nin belirttigi yedi miinafiktan isimlerini
“Falan, Falan” diye zikrettigi kimselerin “EbGi Bekir ve Omer” oldugunu
sOylemektedir. (Ayrintili bilgi i¢in bkz. el-Meclisi, 1403, c. XXXVII: 119).
5 ‘Atal el-Isfehani, Asere-i Miibessere ile ilgili hadisin efsane oldugu iddia
ederek Ehl-i Siinnet kaynaklarindan yola ¢ikarak bir eser kaleme almis ve

(5) Mezkdr hadisin uydurulmus olduguna delil olarak da
ensar ve muh@cirlerin ileri gelenlerinin bir kisminin Hz.
Osman’1 ldiirmeye kast etmis oldugunu, bir kisminin da bu
ise riza gostermis oldugunu iddia etmistir. Hz. Osman,
oldiirtildiikten ti¢ giin sonra ancak defnedilebilmistir. Ayrica
Hz. Osman’mn kanini talep eden Umeyyeogullari onun
cennetligi ile ilgili higbir delil getirmemislerdir. Eger
cennetliklerden olsaydi, onu dldiirmek i¢in silahlananlardan
olan Talha’nin kafir olmasi gerekecekti ki Ehl-i Stinnet bunu
asla kabul etmemektedir.

(6) Hz. Omer’in Huzeyfe b. Yeman’a (6. 36/656) miinafiklar
listesinde isminin olup olmadigini siirekli sormasini da
Meclisi, Asere-i Miibessere hadisinin butlanina delil olarak
sunmaktadir. Ona gore Hz. Omer cennetliklerden olsaydi
boyle bir soru sorma ve siiphe icerisinde olmasina gerek
kalmazdi (el-Meclisi, 1403, c. XXXI: 255-258). Butun bu
maddeler de gostermektedir ki Meclisi de kendisinden
onceki Sia Aalimlerinin Asere-i Miibessere tasavvurunu
devam ettirmistir.

Hagimi el-HOT (6. 1324/1906-07) de Meclist gibi bu hadisin
uydurma olduguna dair Siileym b. Kays’in rivayetine dikkat
cekmektedir (HOT, 1400, c. 1V:229). Ayrica el-H{T, bu
hadisin uydurma olduguna delil olarak da Hz. Omer’in
Ziibeyr igin “kopek” demesini getirmektedir. O, kdpeklerin
cennete giremeyeceginden hareketle de mezkdr hadisin
uydurma oldugunu iddia etmektedir (HOT, 1400, c. V:92).
Abbds Kummi (6. 1359/1940), Sefinetu’l-Bihar isimli
eserinde Ziibeyr ve Talha’dan bahsederken “Ehl-i Siinnet’in
iddiasma gore Asere-i  Miibessere’dendir”  tabirini
kullanmaktadir (‘Abbas Kummi, 1414, c. V: 323). ibn
Babeveyh (6. 381/991), Asere-i Miibessere konusuna itikad?
acidan yaklagsmakta ve hadisin itikdda taalluk etmedigini,
dolayisiyla inkar edenin kafir olmayacagini belirtmektedir
(E.C.M.b. A.b.el-H. b. M. el-Kummi Ibn Babeveyh, 1420,
c. 11: 191).

Talha ve Ziibeyr’in daha once kendisine biat ettikleri Hz.
Ali’ye karst savagsmasina ragmen Ehl-i Siinnet’in onlari
Asere-i Miibessere’den saymasina itiraz eden g¢agdas Sii
yazar Abdullah Hasan hadisi “Kim bir mii’mini kasten
oldiiriirse onun cezasi ebediyyen cehennemde kalmaktir.”
(Nis& 4/93) ayetine arz ederek reddetmektedir. Ayrica “Eger
Peygamber bize isnat ederek bazi sozler uydurmus olsaydi,
mutlaka onu kudretimizle yakalar sonra da onun sah
damarvi  mutlaka keserdik. Higbiriniz de bu cezay
engelleyip  ondan  savamazdi.”  (Hakka, 69/44-47)
ayetlerinden hareketle Hz. Peygamber’in Kur’an’a muhalif
bir sey soOyleyemeyecegini belirtip mezkidr hadisin Hz.
Peygamber tarafindan sOylenmedigini onun adina
uydurulmus oldugunu ileri siirmektedir (Hasan, 1427, c.
11:94-95). Ancak kim tarafindan hangi maksatla
uydurulduguna dair bilgi aktariminda bulunmamaktadir.

Mezkir Sii kaynaklarinda da goriildigi lizere Sia, Asere-i
Miibessere’den olan sahabileri ve onlar1 dven rivayetleri sert
bir dille tenkid etmektedir. Sia alimleri igerisinde ilgili
rivayetin uydurma hatta efsane oldugu yoniinde kanaat
bildirenler bulunmaktadir.> ‘Atai el-isfehani’ye gore boyle

eserine Efsane-i ‘Asere-i Miibessere ber Esds-i Mendbi*-i Ehl-i Slinnet
ismini vermistir. Yazar eserinde bastan sona kadar Hz. Peygamber’in boyle
bir hadis sdylemedigini kendince ispatlamaya ¢alismaktadir (Ayrintili bilgi
igin bkz. Ataf Isfehani, 1393, s. 28 vd.).
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bir hadis dort halife doneminde hi¢ giindeme gelmemis,
Emeviler doneminde uydurulmustur (Atai Isfehani, 1393, s.
38). Meclisi, Hz. Ali diginda kalan dokuz kisiyi miinafiklikla
itham etmistir (el-Meclisi, 1403, c. XXXV: 276-277). Baz1
Sii kaynaklarda Hz. Ali’nin Agsere-i Miibegsere’den oldugu
kabul edilen yedi sahabi i¢in cehennemin en alt tabakasinda
atesten bir tabit icerisinde azap gordiiklerini soyledigi
rivayet edilmistir (Hazaz er-Razi, 1401, s. 115; el-Meclisi,
1403, c. XXXVI: 324). Mezkidr rivayetlerin hepsi
gostermektedir ki Imamiyye Siasi on sahabinin cennetlik
oldugu ile ilgili rivayetleri kabul etmemektedir. Onlar1 buna
iten etkenlerin baginda Hz. Peygamber’in vefatindan sonra
Asere-i Miibessere’ye dahil olan bazi sahabiler arasinda
meydana gelen siyasi olaylar {izerinden okuma yapmalaridir.
Soyle ki: Hz. Ali’nin, Hz. Ebii Bekir’e sonradan biat etmesi,
Hz. Ebu Bekir ile Hz. Fatima arasinda cereyan eden Fedek
arazisi meselesi, Hz. Osman déneminde Umeyyeogullar1’in
devlet kademelerinde daha ¢cok 6ncelenmeleri, Hz. Osman’in
sehadetiyle neticelenen siyasi ¢alkantilar, Ziibeyr b. Avvam
ve Talha b. Ubeydullah’in Hz. Ali ile Cemel savasinda kars1
karsiya gelmeleri, Ziibeyr ile Talha’nin sehit edilmesi,
Cemel, Siffin ve Nehrevan savaglarinda sahabilerin
birbirlerini katletmeleri, Siffin savasindan sonraki siyasi
manevralar, hakem olay1, Hz. Ali’nin sehadeti, Hz. Hasan’in
hilafetten feragat etmesi, Muaviye’in hilafeti, Muaviye’in
Yezid’i veliaht se¢mesi, Hz. Hiiseyin’in sehadeti ve
Tevvabun hareketi gibi olaylar Sia mezheplerin sahabe
anlayislarinda 6nemli rol oynamistir. Ayrica onlara gére Hz.
Peygamber daha vefat etmeden dnce bircok yerde ve en son
Gadir-i Hum’da nass yolu ile kendisinden sonra imamin Hz.
Ali oldugunu belirtmis ve bu minvalde sahdbeden biat
almustir. Basta Asere-i Miibessere olmak (zere sahabenin
ileri gelenleri Hz. Peygamber’in vefatindan sonra Hz. Ebi
Bekir’i halife segmek suretiyle Onun bu emrini yerine
getirmemistir. Onlar, Hz. Ali’ye vermis olduklar1 biatlerini
bozmus, bunun sonucunda da adalet vasiflar1 ortadan
kalkmistir (Demir, 2020, s. 76 vd.). Sia boyle bir tasavvurla
sahabilere yaklastiklarindan Asere-i Miibessere hadisini ve
Hz. Ali disindaki cennetle mijjdelen diger sahabilerin
faziletleriyle ilgili rivayetleri kabul etmemektedirler.

3. Sonug

Asere-i Miibessere Miislimanlar katinda son derece énemli
bir konuma sahiptirler. Bunda onlarin Kur’an’in niizuliinii
miisahede etmeleri, Allah’mn ve Hz. Peygamber’in emir ve
yasaklarinin ilk muhatab1 olmalari, Hz. Peygamber’in
egiticiliginde yetismeleri, Islam dini igin canlartyla
mallartyla bedel 6demeleri, dini yasamak ve yasatmak i¢in
terk-i diyar etmeleri, Kur’an ve Siinneti sonraki kusaklara
aktarmak icin caba gostermelerinin ¢ok buylk bir etkisi
bulunmaktadir. Bununla birlikte Kur’dn’a gore diinyada
sahis isim verilerek cennetle miijdelemek zor goriinmektedir.
O, hangi fiillerin cennete gotlirecegi, hangilerinin
cehenneme sevk edecegi ile ilgili bilgi aktariminda
bulunmaktadir. Sahabenin birgok faziletli davranis1 oldugu
gibi insan olmalar1 hasebiyle kendilerini hataya sevk eden
baz1 insani zaaflara da sahip olmus olmalar tabiidir. Hz.
Peygamber, sahabilerinin moral ve motivasyonu artirmak,
yaptiklari bazi fiillerden hosnut oldugunu belirtmek ve onlari
takdir etmek icin cennetle mijdelemis olabilir. Cennetle
miijdelenenler de bu hadisleri diger sahabilere {istiin gelme
araci olarak kullanmamigtir. Bu da ilgili hadislerin tegvik i¢in
soylemis olma ihtimalini gii¢lendirmektedir.

Hz. Peygamber’in hadisleri incelendiginde onun cennetle
mijjdeledigi sahabilerin sayisinin ondan fazla oldugu
goriilecektir. On kisinin 6n plana ¢ikmasi ve sohret bulmast
Islam dinine yaptiklar1 hizmetlerin yam sira Hz.
Peygamber’in vefatindan sonra meydana gelen siyasi
olaylarda aktif rol almalarindan kaynaklanmis olabilir.
Sia’nin da onlara yonelttigi tenkidlerin merkezinde de siyasi
olaylar yer almaktadir.

Hz. Peygamber’den sonra onun otoritesini kimin temsil
edecegi konusu, sahébiler arasinda oldugu gibi onlardan
sonra gelen Islam ekolleri arasinda da bitmeyen tartismalara
neden olmustur. Sia, Hz. Ali’yi nassin geregi olarak Hz.
Peygamber’in  otoritesinin  yegane temsilcisi olarak
gormiistiir. Sia bu tutumu nedeniyle sahabilere cesitli
elestiriler yoneltmis, onlarin adalet vasfini sorgulayarak
giivenilir raviler olmadigim ileri surince, Ehl-i Slnnet,
Siflerin elestirilerine cevap vermek ve mezk{r isimlerin
tenkid edilmesinin oniine ge¢mek icin cennetlik vasiflari
on plana alarak onlar1 miidafaa etmis olmasi miimkiindiir.
Nitekim temel Sii rivAyet kaynaklarinin Asere-i Miibegsere
hadisine yer vermemesi kanaatimize gore onlarin arasinda
cereyan eden siyasi olaylarin etkisi altinda kalmalarindan
kaynaklanmigtir. Bunun sonucunda ne onlarin cennetle
miijdelenmelerine inanmis, ne ele aldigimiz konuda ne de
baska konularda -Hz. Ali harig- onlardan varid olan hadisleri
kabul etmislerdir.

Tarih boyunca Ehl-i Siinnet ve Sia mezhepleri sahabiler
iizerinden birbirlerine ¢ok sert tenkidler yoneltmislerdir.
Islam iimmetinin birlik ve beraberligi icin her iki ekol
tahammiil ahlakina sahip olmali, birbirlerini yaralayict
polemik dilinden ve elestiri kiiltiiriinden vaz gecmelidir.
Olanlarin kucaklayici ve birlestirici bir {islup kullanmalari
immetin faydasina olacaktir. Farkli diislince yapisina sahip
olan alimler; Kur’an, siinnet, akil ve tarihi verilere uymayan
rivayetler Uzerinden birbirlerini ve sahabileri cerh etmekten
ictinab etmelidir. Ulemanin uhuvvet inancini giiglendiren
fikirler etrafinda bir araya gelmeleri insanligin yararina
olacaktir. Tarihte yasanmis olan olaylar1 giiniimiiziin bakis
acistyla degil, o zamanin sartlarina goére okuyup
degerlendirmek gerekmektedir.
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Extended Abstract

Ashra Mubashra sahaba have an extremely important
position in the rank of Muslims. Their observing nuzul al-
Qur’an, being the first people adressed by the orders and
prohibitions of Allah and the Prophet Muhammad, growing
under the instruction of the Prophet, paying for the religion
of Islam with their lives and possessions, abandoning their
homeland to live their religion and to keep it alive, and
making efforts to transfer the Qur’an and Sunnah to the next
generations have a significant role in this. Thus, the issue of
Ashra Mubashra has gained a great reputation in Sunni
societies and hence many works focusing on Ashra
Mubashra have been written. Each branch of ilm, especially
hadith, kalam and literature, has dealt with this issue with its
own unique methods. While muhaditheen writing musnads
gave priority to the riwayat from them, usul al-hadith works
touched on their virtues. Literaturers have done studies
centering on their lives. As for the mutakallimun, they have
sought answers to the question “What is the possibility for a
person to be heralded with jannah while on earth?”. Even this
situation reveals the importance of the issue.

As narrated in hadith sources, there are ten sahabah are got
the news in their lives that they will be awarded Jannah by
the Prophet. According to hadith sources, ashra mubashra
companion names are Abu Bakar, ‘Umar al-Farooq,
‘Uthman, ‘Ali, Ab( ‘Obaida ibn-al-Jardh, ‘Abd al-Rahman
ibn ‘Awf, Talhah ibn ‘Ubaydullah, Zubair ibn al-‘Awam,
Sa‘d ibn Abi Waqqas and Sa‘ld bin Zayd. In a narration of
Said b. Zayd from the Companion of these ten people Abu
‘Ubeyde b. Jarrah instead Abdullah b. Masud's name is
mentioned.

The concept of Ashra Mubashra is not mentioned in the
Quran and hadiths as a whole. In the hadith, the part of
"Asharah" is mentioned and the part of “Mubashra “ is not
mentioned. The concept of Ashra Mubashra was first
mentioned in works called Fadailii’s-Sahaba, which respond
to the accusations made against Companions and highlight
their virtues. This is more as a date, the Hijri IlI. It
corresponded to the beginning of the century. As far as we
can determine, the hadith of Ashra Mubashra was first
mentioned in Abu Dawud et-Tayalisi's Musnad.

The text of the hadith, which is the source of the Asharah-i
Mubeshshara, is not mentioned in the Sahih of Bukhari and
Muslim, but it is also used in Ibn Majah, Abu Dawud,
Tirmidhi and Nasai's, Sunens. The hadith in question is
included in the hadith books with fifty-six tarigs in total;
forty-six tarigs from the first rawi Sa’id ibn Zayd, six tarigs
from Abdur- Rahman ibn Awf, two from Ibn Umar, one from
Hazrat Ali and one from Khomeid, whose sahaba rawi is not
known. As seen, except for the riwayah whose sahaba rawi
is not clear, three of the four ruwat are among those who
were promised jannah, and one is the son of one of them. He
is Abdullah ibn Umar. The hadith reported by Ibn Umar, as
a rawi, is "Ten people from the Quraysh are in jannah." and
in one variant of this riwayah, Sa’d ibn Abi Waqqas is not
included. In the other tariqg, all ten people are mentioned by
name. In the evaluation of isnad towards the ruwat, it was
concluded that thirteen of the hadiths in question were sahih,
thirty-four of them were hasan, five of them were weak, and
that hukm could not be given on four of them. As can be
understood from the riwayat reported in hadith sources so

intensively, unlike Imamiyyah Shia, according to Ahl al-
Sunnah, the Prophet heralded jannah for the aforementioned
names when he was alive.

To figure out how the concept of Ashra Mubashra having a
great legitimacy basis and reputation in Sunni societies, is
handled in the Imamiya Shia’s view and to present their
descriptions and conceptions on this subject with the clear
evidences play a crucial role in terms of the holistic view. As
a result of the scans made, it has been determined there is no
any rumors related to Ashra Mubashra in the al-Kutub al-
Arba‘ah that accepted as the main hadith sources of Imamiya
Shia.

The riwdyat is argued that narrated in the book of Sulaym ibn
Qays reveals the manner of approaching of Shia towards
Ashra Mubashra. When the riwayét narrated by ibn Qays is
examined, it is understood that Imamiya Shia doesn’t accept
the concept of Ashra Mubashra as ten promised paradise.
That approach has continued without any change in the
Imamiya Shia. For example, al-Mazanderani (d. 1081/1671)
who is one of commentators of al-Kafl says that when
‘Uthman was martyred, Talhah ibn ‘Ubaydullah was among
the group of killers. He continues his words like this,
“according to them (Ahl al-Sunnah), he is awarded with
Jannah”. This excerpt indicates that the belief of Ashra
Mubashra is bounded with Sunnis and it is not accepted by
Shias. Moreover, Shia harshly criticizes the sahabe are
awarded with Jannah and the mentioned rumors praising
them. Some Shia scholars express that these rumors are sort
of fabricated hadith or even a legend. al-Majlesi accuses all
ten promised with paradise as hypocrite (munafiqg), except
‘All. In some Shia sources narrated that ‘All said seven of
ten be awarded with Jannah, indeed, are tormented in a coffin
of fire in the lowest of Hell. This rumor also shows that
Imamiya Shia doesn’t accept riwayats related to Ashra
Mubashra. It is concluded that the basic approach of
Imamiya Shia with regards to not accepting the hadith of
Ashra Mubashra may be the political events that happened
after the death of the Prophet between some sahaba and the
participation of the part of Ashra Mubashra in these events.

When the hadiths of Prophet Mohammed examined, it is
seen that the number of sahaba awarded with Jannah is more
than ten. The main reason for standing out ten sahabe and
finding fame in this field might be their active role in some
events after the Prophet as well as their services to the
religion of Islam. It is possible to say that when Shia sharply
criticizes some sahaba through political events happened
among them and argues that they don’t have the quality of
justice, Ahl al-Sunnah tries to defend them while referring
them as awarded with Jannah and sort of avoiding Shia
criticizes towards the aforementioned name. In my opinion,
the main reason of not including the hadith of Ashra
Mubashra in the Shia riwayat sources is due to the influence
of the political events that took place among them. As a result
of the political events, Shia neither accept they are awarded
with Jannah, as we mentioned in the present study, or they
don’t acknowledge any rumors in any topics, except rumors
narrated by ‘Ali.
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Miircie, kelami bir firka olarak biiyiik giinah isleyenlerin durumunu Allah’a birakip, dini anlamdaki
sorumluluklar1 hakkinda fikir beyan etmeyen kisilere verilen ortak bir isimdir. Bununla beraber
Miircie hakkinda “amelleri niyet ve inangtan sonraya birakanlar”, “biiyiik glinah isleyenlere timit
verenler” veya “imani sirf dille ikrardan ibaret gorenler” seklinde gesitli isimlendirilmeler de
yapilmustir. Islam kaynaklarinda onlardan séz edilirken 6zellikle iman hakkindaki goriisleri
iizerinde durulmus ve onlara cesitli elestiriler yapilmistir. ibn Hazm, islami ilimlerde derin bilgi
sahibi olan Endiluslti Misliman alimlerden biridir. Eserlerinde kendi diisiincesine aykiri buldugu
kisi ve firkalarin diisiincelerini elestirmekten cekinmemistir. Bu ¢alismada Ibn Hazm’m kendi
iman anlayigina uymayan diger ckolleri Miircie’den sayip onlara yonelttigi elestiriler ve bu
ekollerin iman hakkindaki goriislerinin yanlighgim ortaya koymak adina getirdigi deliller ele
alinacaktir.
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As a theological sub-sect (firka), the Murji’ah who postpone the judgment on committers of major
sins is a common name given to people that leave the status of those who commit major sins to
Allah and do not express their opinions about the spiritual responsibilities of these major sinners.
Along with this, various names were made about Murji’ah as "those who leave deeds (‘amal) after
intention and belief", "those who give hope to those who commit major sins" or “those who see
that faith consists only spoken confession by the tongue”. While mentioning them in Islamic
sources, their views on faith were emphasized and various criticisms were made to them. In this
context, Ibn Hazm is one of the Andalusian Muslim scholars who has a deep knowledge of islamic
sciences. However, he did not hesitate to criticize the thoughts of the people and sub-sects that
they are contrary to his own thoughts in his works.In this study, it will be tried to reveal Ibn
Hazm's criticisms towards other theological ecoles that do not conform to his understanding of
faith considered as Murji’ah and the evidences brought by him in order to reveal the wrongness of
views of these ecoles on faith will be discussed.

1. Giris

Eb0 Muhammed Ali b. Ahmed b. Said b. Hazm el-Endulis?
Kurtuba’nin (Cordoba) dogu kesiminde 384/994 yilinda
dogmustur. Tbn Hazm’mn kiinyesi Ebu Muhammed olup
kitaplarinda genellikle bu ismi kullanmustir (ibn Hazm,

2017: 1/144). Babast Ahmed b. Said, Endiilis Emevi
Halifesi II. Hisam (v. 1013) doneminde, haciblik gérevinde
bulunmustur. Fakat kendisi dedesine nisbet edilmis ve Ibn
Hazm olarak meshur olmugstur. Kdkeni hakkinda Farsh ya
da Ispanya’nin yerlisi oldugu hakkinda ihtilaf mevcuttur
(Apaydin, 1999: 20/40).
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fbn Hazm, daha kiiciik yaslarda iken babasimin kaldig
sarayda, haremdeki miirebbilerden ilk egitimini almus,
Kur’an kiraatini ve siir rivayetini 6grenmistir. ibn Hazm on
bes yasima geldiginde kendi donemindeki alimlerden hadis,
tarih, fikih, kelam dersleri almaya baslamistir. EbG’1-Kéasim
Abdurrahman b. Eb{ Yezid el-Ezdi’den hadis, kelam, cedel
ve dil ilimlerini 6grenmis, onun sayesinde tanistigt ve
dostluk kurdugu Ebu Ali Hiiseyin b. el-Fasi’den istifade
etmistir. Ibnu’l-Kettani olarak bilinen Muhammed b. Hasen
el-Mezheci’den de mantik dersi almistir (Apaydin, 1999:
20/40).

Ibn Hazm ve ailesi yasadig1 dénemde cereyan eden siyasi
kargagadan etkilenmistir. Berberilerin Kurtuba’y: istila edip
evlerine saldirmasi {izerine sehirden ayrilip el-Meriyye’ye
(Almeria) gitmek durumunda kalmistir (Temmuz 1013).
Ancak burada da rahat birakilmamis el-Meriyye’nin valisi
tarafindan Emevi taraftar1 oldugu ve Emevi devletini
yeniden iktidar yapmay1 amacladigi suglamasiyla 1016°da
yakalanip hapse atilmistir.  Hapisten ¢iktiktan sonra
Belensiye (Valencia) sehrinde iktidar1 ele geciren IV.
Abdurrahman el-Murtaza’nin yanina gitmis, bir miiddet ona
vezirlik (Ibn Hazm, 2017:1/54;Serdar, 2015: 2/89-120) ya
da damgsmanlik gorevi yapmustir (Uveys, 1998: 80). IV.
Abdurrahman’in Berberilerle yaptigi savasta yenilmesinin
ardindan ibn Hazm Berberiler tarafindan esir alinmis, bir
miiddet sonra serbest birakilmistir (Ibn Hazm, 2017: 1/54).
Kasim b. Hammud’un hilafetinin siirdiigii yillarda (1018—
1021) Kurtuba’ya dénmiis ve orada kalmistir (Ibn Hazm,
2016: 146; Uveys, 1998: 69). Emevi taraftarlarmin gayretli
calismalar1 sonucunda Kurtuba halki Kasim b. Hammud’u
azledip V. Abdurrahman el-Miistazhir’i halife olarak tayin
edince kisa bir siire de olsa tekrardan vezirlik gorevine
getirilmistir. 1024 yilinda halifenin amcasinin oglu olan III.
Muhammed el-Miistekfi Billah, ayaklanmis, el-Miistazhir’i
6ldiiriip hilafeti ele gecirmistir. Ardindan ibn Hazm’1, el-
Miistazhir’in arkadast olmakla suglayip tutuklamig ve
Satibe’ye (Javita) gonderip hapsettirmistir (Ibn Hazm,
2018:472-473; Apaydin, 1999: 20/40; Serdar, 2015: 2/89-
120). Ibn Hazm’mn bu tutukluluk hali, Endiiliis’iin son
Emevi halifesi III. Hisam’in 1027 de iktidar1 ele
gecirmesine kadar devam etmistir. Ibn Hazm’in son
halifeye de kisa bir zaman vezirlik yaptigi kaynaklarda
zikredilmistir (Ibn Hazm, 2017: 1/55).

Endiiliis’iin  gidisatinin  kotii  oldugunu, iilkenin hizla
coziilmeye ve ¢dkmeye dogru yol aldigimi goren Ibn Hazm,
Emevi hilafetinin diriltilmesi gerektigini dillendirmeye
baglamig, bunu gergeklestirmek igin de siyasette aktif rol
iistlenmistir. Ancak Ibn Hazm ve onun gibi diisiinen
alimlerin gayretleri olumlu bir netice vermemis Emevi
Endiiliis hilafeti birbiriyle siirekli savasan yirmi kadar sehir
ve imarete bolinmiistiir. Emevi hilafetinin yeniden hakim
olmasi igin sarf ettigi siyasi ¢abalardan bir sonu¢ alamayan
(ibn Hazm, 2017: 1/56; Zehebi, 1994: 30/413). ibn Hazm,
yazdig1 Nakdu’l-Arus isimli eseri sebebiyle kitaplarinin
yakilmasindan sonra siyasetle iliskisini keserek (Serdar,
2015: 2/91) atalarinin memleketi olan Leble’ye (Niebla)
donmiigstiir. Burada siyasetten uzak kalarak, ziihd i¢inde bir
yasam slirerek hayatinda yeni bir sayfa agmus, telif ettigi
kiymetli eserlerle ve yetistirdigi 6grencilerle diisiincelerini
tesis etmeye ¢alismustir, Ibn Hazm, 1064’te 72 yasinda
iken atalarinin koyii Mente Lisem’de (Casa Montija) vefat
etmistir (Ibn Hazm, 2017: 1/58; Uveys, 1998: 72; Serdar,
2015: 2/91).

Ibn Hazm sikintilarla dolu olan hayatinda ¢ok sayida
degerli eserler ile birlikte birgok kiymetli 6grenci
birakmustir (ibn Hazm, 2017: 1/58; Serdar, 2015: 2/91).
Thlasli, ilim sahibi, hirsli ve dogru sozlii bir kisilige sahip
olan Ibn Hazm muhaliflerine kars1 sert mizagli, acimasiz bir
elestirmen, keskin ve sivri dilli idi. Bu sebeple “Haccac’in
kilict ile Tbn Hazm’in dili kardestir.” sozii darb-1 mesel
olmustur (Ibn Hallikin, 1968: 3/328; Ibn Hazm, 2017: 1/58;
Serdar, 2015: 2/91).

2. ibn Hazm’1n Mezhep Tasnifi

Arapcada <3 kokiinden tlretilen ve gitmek, gidilecek,
takip edilecek yol, gidilecek zaman anlaminda mimli
masdar, ism-i zaman ve ism-i mekan olan mezhep kavramu,
mecazi anlamda kisinin benimsedigi inang, takip ettigi yol
anlaminda kullamilmistir (Oz, 2014: 33-34). Terim olarak
dinin asli veya fer‘? hiikiimlerinin dayandigi delilleri
bulmak ve bu delillerden hiikiimler ¢ikarip yorumlamakta
otorite sayilan alimlerin ortaya koydugu goriiglerin tamamu
veya belirledikleri sistem seklinde tarif edilmistir (Uziim,
2004: 29/526). Tanmimdaki asli hiikiimler dinin inang
esaslarimi, fer‘l hiikiimler ise ibadetler ile insanlar arasi
iliskileri ifade etmektedir (Uziim, 2004: 29/526). “Bu
mesele Ehl-i Siinnet’e veya Mu‘tezile’ye su sekildedir.”
denildiginde meselenin o mezheplerin prensiplerine gore
anlagilma ve izah etme tarzi kastedilmektedir. Yine
“falanca kisi Sii’dir, ya da Mirc?’dir” denildigi zaman bu
kimselerin belirtilen mezheplerin goriislerini benimseyip
onlarin mensubu oldugu belirtilmek istenmektedir. Siyasi
sebeplerden dolay1 tesekkiil eden mezhepler ile inang
konularini ele alan itikadi mezhepler icin daha ¢ok firka
kelimesinin kullanimi tercih edilmistir (Oz, 2014: 33-34).

Islam tarihinde dini ve siyasi firkalar yeni tesekkiil ettikleri
zamanda “ashabu’l-makalat” olarak isimlendirilmislerdir.
Bunun sebebi, bazi Islam Aalimlerinin ¢esitli meseleler
hakkinda “makale” adiyla risleler yazmalari ya da bu
meseleler hakkinda s6zlii olarak goriiglerini  ortaya
koymalaridir. Bu goriisler zamanla gruplagsma sekline
girmis, ashabu’l-makalat “bir kurucunun liderliginde ortak
diisiinceler etrafinda bir araya gelen gruplar” seklinde
kullanilmaya baslanmistir. Daha sonra firka kavrami Islam
mezhepler tarihinde gruplagmay: anlatan yaygin bir terim
olmustur. Mesela Nevbahti (v.924), Sii gruplarina dair
eserini Firaku’s-Si‘a, itikadl ve siyasi gruplari inceleyen
Abdulkahir el-Bagdadi (v.1037) de kitabimi el-Farku
Beyne’l-Firak olarak isimlendirmistir (Uziim, 2004:
29/526).

Ibn Hazm, Islam diinyasinda zuhur eden bir diisiince
hareketinin ya da bir olusumun mezhep olarak sayilabilmesi
icin bazi sartlart tagimasi gerektigini belirtmistir. Ona gore
itikadi veya siyasi bir hareketin mezhep olarak kabul
edilebilmesi icin tevhid, kader, iman-kufur, imamet ve
ashabin fazileti gibi ana meselelerde goriis beyan etmis
olmast lazzmdir (fbn Hazm, 1996: 2/275). ibn Hazm
mezheplerin olusumunda ve diisiincelerinin
sekillenmesinde sosyal, siyasi, dini ve tarihi sebeplerin
oldugunu belirtir. Ornegin ona gore Sii firkalarin sahip
oldugu fikirlerin altinda Iran kiiltiiriiniin agik bir etkisi
vardir. SOyle ki Farslilar genis bir kralliga sahiptiler ve gii¢
bakimindan diger milletlere karsi distiin durumdaydilar.
Bundan dolay1 kendilerini ayricalikli kabul ediyor, soylular
olarak isimlendiriyorlardi. Diger insanlari ise kendi koleleri
olarak goriiyorlardi. Araplar tarafindan devletleri yok
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edilince —onlara gére Araplar, kiicuk, giigsiz ve dnemsiz
bir milletti- bu durum onlarin ¢ok zoruna gitti. BOylece
defalarca c¢esitli hile ve oyunlara bagvurmak suretiyle
Muslimanlarla micadele etmeye caligtilar. Fakat yaptiklar
her hilede basarisiz oldular. Sonrasinda Onlardan bir
topluluk Misliimanlar1 kandirmak ve aldatmak yoluyla
basariya ulasabilecegini diigiinereck Muisluman oldu.
Miislimanlar arasinda o donemde cereyan eden siyasi
catismada Ehl-i Beyt taraftar1 oldular. Hz. Ali’nin ugradigi
haksizligi ve kendisine yapilan zulmii dillendirdiler.
Bdylece Ehl-i Beyte olan muhabbetlerini ortaya ¢ikarmaya
calisip Sii taraftarlarin yanlarinda yer almaya basladirlar.
Ardindan Sii taraftarlari ¢esitli vesilelerle aldatip onlart
Islam’dan ¢ikardilar (ibn Hazm, 1996: 2/275).

fbn Hazm Msliiman toplumda ortaya ¢ikan firkalar olarak
Ehl-i Siinnet, Mu‘tezile, Miircie, Si‘4 ve Haricileri
saymigtir. Gerci onun dogup biiyiidiigii Ispanya’da bu
mezheplerin hepsi mevcut degildir ya da eger varsa da
yeterli bir nufuza sahip degillerdir. Ciinkii o dénemde
Endiiliis’te Maliki mezhebi hakimdir ve devlet yonetimi
Maliki mezhebinin diginda baska bir mezhebe veya ekole
yasama hakki tamimamaktadir (ibn Hazm, 2017: 1/76).
Bununla beraber ibn Hazm’m bu ekollerden bahsetmesi ve
Ehl-i Siinnet disindakilerini siddetle elestirmesi bu ekollerin
goriislerinin Endiiliis’te bilindigini ortaya koymaktadir.

Ibn Hazm mezhepleri ehl-i hak ve ehl-i bid‘at olarak tasnif
etmig, Ehl-i Stinnet’i, ehl-i hak olarak kabul edip geriye
kalanlar1 ehl-i bid‘at kategorisine yerlestirmistir. Ona gore
Ehl-i  StGnnet mezhebine dahil olanlar  6ncelikle
sahabelerdir. Sonra sahabelerin yolundan giden tabiinin
biiyiikleridir. Sonra da Ehlu’l-Hadis ve zamanimiza
gelinceye kadar nesiller boyunca onlara uyan fakihler ve
yine yeryiiziiniin her kosesinde onlara tabi olan kimselerdir.
Onun yaptig1 bu taksimde sahabe, sahabenin diisiincesinde
olan tabiin, Ehl-i Hadis alimleri ve diinyanin neresinde
olursa olsun onlarin gorislerini benimseyen herkes Ehl-i
Siinnet mezhebine mensuptur. Bunlarin disinda kalanlar ise
bid‘at ehlidir. Dolayisiyla Ibn Hazm’mn diisiincesinde
Mu‘tezile, Si‘4, Miircie ve Hariciler Ehl-i Slinnet dairesinin
icinde degildir (ibn Hazm, 2017: 2/11-16).

3. Mircie

Mircie kelimesinin “tehir etmek, geciktirmek” manasinda
olan ircd veya “Umit etmek, beklenti i¢inde olmak”
anlamindaki recd kokiinden geldigi konusunda ¢esitli
gorisler ortaya konmussa da asli harflerinin sonuncusu
hemze olan ircd’dan tiiremis oldugu fikri tercih edilmistir
(Kutlu, 2006: 3141-54; 2018: 45 vd; Sehristani,1998:
1/161-162). Terim anlami bakimindan da bu kavram yine
degisik sekillerde tarif edilmistir ki bu tariflerden bir kag1
su sekildedir: Miircie, Hz. Osman ve Hz. Ali basta olmak
iizere biyiik giinah isleyen herkesin durumunu Allah’a
havale ederek onlarin cennetlik veya cehennemlik oldugu
hususunda bir fikir ortaya koymayan kimselerin miisterek
adidir (Oz, 2014: 521). Miircie, imanin amelsiz s6z veya
sadece s0z oldugunu soyleyen kimselerdir. Miircie, kible
ehlinin timiintin zahirdeki imanlar1 dolayisiyla miimin
oldugunu iddia eden ve onlarin hepsi i¢in Allah’tan
magfiret uman kimselerdir. Miircie, iman olduktan sonra
bliylik gilinah isleyen kimsenin giinahinin imanina zarar
vermedigini, iyiliklerimizin makbul, kétiliklerimizin de af
edildigini sdyleyenlerdir (Ebu Hanife, 2017: 55; ibn Hazm,

2017: 3/12). Mircie, amellerin farziyetini reddedenlerdir
(Kutlu, 2018: 49-52).

Miircie ismi ilk defa Harici Nafi b. Ezrak tarafindan
kullanildig1 rivayet olunmustur. Yine Hz. Peygamber’den
Miircie’nin yetmis peygamberin diliyle lanetlendigi rivayet
olunmugtur (Bagdadi, ts: 178). Bu sebeple Miircie
mensuplar1 kendilerini yerilen Miircie olarak degil de
oviilenler olarak, Hariciler gibi cennet karsiliginda canlarini
ve mallarin1 Allah’a satanlar anlaminda sari olarak, bazen
de birlik ve beraberligi savunanlar anlaminda Ehlu’1-Cemad
el-Miirciiin adiyla tanitmak istemiglerdir. Hariciler ise
onlara biiyilk giinah isleyenler hakkinda hiikiim
vermedikleri icin siikkak/stipheciler olarak
isimlendirmislerdir (Oz, 2014: 522). Schristani, Miircie’yi
Havaric Mrciesi, Kaderiyye Murciesi, Cebriyye Murciesi
ve Halis Miircie olmak iizere dort gruba ayirnus, Halis
Miircie’nin kollar1 hakkinda bilgi vermistir (Sehristani
1998: 1/262). Makalat kitaplarinda Miircie genel olarak
Yunusiyye, Ubeydiyye, Gassaniyye, Salihiyye, Sevbaniyye,
TUmeniyye, Merisiyye, Gaylaniyye, Cehmiyye,
Kerrdmiyye, Neccariyye gibi alt kollara ayrilmistir
(Bagdadi, ts: 178-182; Sehristani, 1998: 1/162; Oz, 2014:
522-533). Miircie’nin ortaya ¢ikisinda etkili olan sebeplerin
basinda Harici zihniyeti, Emevi-Hasimi ¢ekismesi,
Emeviler’in politik, ekonomik siyaseti ve kentlesme
stirecinin  dogurdugu siyasal, ekonomik ve toplumsal
problemlerin oldugu séylenebilir (Kutlu, 2006: 32/41-54).

Ibn Hazm, Miisliimanlari biiyiikk ¢ogunlugunu Miircie
mezhebinden saymistir. Bu mezhebin yelpazesini genis
tutarak Cehmiyye, Neccariyye ve Kerramiyye ile birlikte
Es‘arileri de Miircie olarak kabul etmistir. O, Kerramileri,
“iman dil ile sOylemekten ibarettir, bir kisinin kalbinde
kifir bulunsa bile mii’mindir.” goriisii dolayisiyla, Cehm b.
Safvan't (v. 745-46), “iman kalbin eylemidir, kisi diliyle
kiifriinii aciklasa, putlara tapsa, Islam yurdunda Yahudi ve
Hiristiyanliga baglansa, haga ibadet edip istavroz ¢ikarsa
dahi imanina zarar gelmez.” goriisiinden dolayr Miircie'den
saymigtir (Ibn Hazm, 2017: 2/10). Es‘arileri de bu
kategoriye dahil eden ibn Hazm, onlarin “iman kalbin
tasdikidir” disiincesini benimsedikleri i¢in Cehm b.
Safvan’la aralarinda bir farkin olmadigini belirtmistir (ibn
Hazm, 2017: 2/10).

Ibn Hazm, Miircie olarak isimlendirdigi kesimlerden Ehl-i
Siinnete en yakin olanlarm Imam Ebu Hanife (v. 767) ve
onun mezhebinin mensuplari oldugunu séylemistir. Ciinkii
onlara gore iman, dil ile ikrar ve kalp ile tasdik etmektir.
Ameller yalnizca imanin serai‘i ve farzlaridir. Ehl-i Stinnete
en uzak olanlar ise Cehm b. Safvan, Ebu’l-Hasan el-Es‘ari
(v.936) ve Muhammed b. Kerrdm es-Sicistani’dir (v.869).
Ciinkii Cehm ve Es‘ari “Iman sadece kalbin akdidir.”
goriisiinii benimsemislerdir (Ibn Hazm, 2017: 1/78-80;
Serdar, 2006: 166). Ibn Hazm’in savundugu bu goriislerden
onun Es‘ari ve Maturidi ekollerini Ehl-i Slnnet olarak
kabul etmedigi, onlar1 da Miircie firkasina dahil ettigi
anlagilmaktadir. Cilinkii bu iki ekoliin  alimlerinin
cogunluguna gore iman kalbin tasdikinden ibarettir.

4. ibn Hazm’mn iman Anlayisi

ibn Hazm, insanlarin imanin tarifinde ihtilaf ettiklerini
belirtip bu tanimlarin neler oldugu konusunda bilgiler verir.
Onun aktardigr bilgilere gore insanlar iman hakkinda
asagidaki gortisleri ortaya koymuslardir:
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Bir grup, imanin Allah Teala’y1 kalp ile bilmek oldugunu
iddia etmistir. Bu diislinceye gore Yahudiler, Hiristiyanlar
ve onlarin digindakiler dilleri ve ibadetleriyle kiifriin birgok
¢esidini iglemis olsalar da onlar kalpleriyle Allah’1
bilmislerse cennet ehli olan Miisliimanlardan olmustur. Bu
gorlisii savunanlar ise Cehm b. Safvan, Ebu’l-Hasan el-
Es‘ari, Bakillani (v.1013), Ibn Fiirek (v.1015) ve onlarin
taraftarlardir.

Bir topluluk da imanin -her ne kadar kalbiyle kiifre inanmis
olsa bile-dil ile Yiice Allah’1 ikrar etmek oldugunu
sOylemistir. Bunu yaptig1 takdirde o cennet ehlinden bir
mimindir. Bu goériis Muhammed b. Kerrdm’in ve
taraftarlarinin goriistidiir.

Bagka bir topluluk ise imanin kalp ile bilmek ve dil ile ikrar
etmek seklinde ikrar ve tasdikin ikisinin birlikte oldugunu
kabul etmistir. Bu goriise gore kisi dinini kalbiyle bilip
diliyle ikrar ettiginde iman ve Islam bakimindan kamil bir
Misliman olur. Ameller ise iman diye isimlendirilmez,
fakat onlar imanin serai‘idir. Bu da Ebu Hanife ve bazi
fakihlerin goristdiir.

Diger fakihler, Ehl-i Hadis, Mu‘tezile ve Haricilerin
cogunlugu ise imani, dini kalp ile bilmek, dil ile ikrar etmek
ve uzuvlarla amel etmek seklinde kabul etmistir. Ister farz
olsun isterse nafile olsun her taat ve amel hayirdir ve
imandir. Insan hayrini artirdiginda imani da artar. Giinah
islediginde iman1 da eksilir (Ibn Hazm, 2017: 2/736-738;
2009: 450; 2004: 109).

Ibn Hazm ameli imana dahil etmeyen firkalarin imanin
tarifi hakkindaki goriislerini verdikten sonra onlarmm bu
konuda dayandiklari delili de aktarir ki o da su sekildedir:
Kur’an apacgik Arapga diliyle indirilmistir. Yiice Allah ve
Resulii (sav) bizlere Arapga hitap etmistir. iman kelimesi
sozliikte sadece tasdik etmek anlamina gelir. Uzuvlarla
amel ise tasdik olarak isimlendirilmez. Bundan dolay1 amel
iman degildir. Yine iman tevhiddir. Ameller ise tevhid
olarak isimlendirilmez. Sayet ameller tevhid ve iman
olsaydi bunlardan herhangi bir seyi kaybeden bir kimse
imani1 kaybetmis ve imandan ayrilmis olurdu. Boylece onun
miimin olmamasi gerekirdi (Ibn Hazm, 2017: 2/738).

Ibn Hazm el-Fas!’da iman kelimesinin ser‘i anlaminin salt
tasdikten ibaret oldugunu kabul etmemekle beraber imanin
aslmin tasdik eden kiginin —muayyen bir seyi degil-
herhangi bir seyi onaylamak suretiyle kalp ve lisan ile
gerceklesen tasdik oldugunu sdyler. Ona gore ancak Allah
Azze ve Celle resuliiniin lisani iizerinde iman lafzini sinirh
6zel ve bilinen seylere yonelik kalbin akdi olarak
belirlemistir. Ayn1 sekilde Allah s6z konusu seyleri dil ile
ikrar etmek olarak bildirmistir. Yine sadece Yiice Allah’a
taat olan her sey i¢in uzuvlarin ameli olarak ortaya
koymustur (ibn Hazm, 2017: 2/746). el-Usil ve Furii* adli
eserinde de bu anlama benzer bir agiklama yapan ibn Hazm
imanin ligat bakimindan asil olan anlammin tasdik
oldugunu, ancak seriatin bu anlama ilave bir anlam kattigim
savunur. Ciinkii Allah Teala: “Iman edenlere gelince
onlarin imani artirir.”’(Tevbe,9/124) ayetiyle ameli irade
etmistir. Ayrica iman artmakta ve eksilmektedir. Amellerin
ziyade olmasiyla artmakta, onlarin azalmasiyla da
eksilmektedir. Halbuki tasdikte artma yoktur (Ibn Hazm,
2004: 109).

Ibn Hazm ed-Durre adli eserinde ise kendi diisiincesine
gbre imamin tanimim sdyle yapar: “Iman kalp ile akd

etmek, dil ile sdylemek ve azalarla amel etmektir.
Masiyetle azalir, taatle artar. Allah Teala’ya yapilan her taat
imandir (fbn Hazm, 2009: 447). ibn Hazm, imanin bu
tanimin1 benimsemekle Hariciler, Selef ve Mutezile ile
goriis birligi i¢inde olmakla birlikte Es‘arl, Maturidi ve
diger ekollerden de ayrilmaktadir (Serdar, 2005: 166).
Bununla beraber Ibn Hazm, imanm tarifi icerisine ameli
dahil etmeyen her firka veya sahst da Miircie’den
saymaktadir (Karadas, 2009: 89-102).

5. ibn Hazm’m Ekollerin iman Anlayisina Yonelik
Elestirileri

5.1. Imanin Tasdik Olduguna Yénelik Elestirisi

Ibn Hazm, kendisinin benimsedigi iman tarifinin diginda
kalan tariflerin hatali ve yanlis oldugunu ortaya koymak
adina iman konusunda yapilan tarifleri gruplara ayirarak her
bir tarifi ele alir ve ¢iiriitmeye ¢alisir. Bunu yaparken de
delillerini genel olarak ayetlerden se¢cmekle beraber Arap
dilinden de yararlanir (Serdar, 2005: 166). Ibn Hazm’mn
Miircie’den sayip elestirilerini yonelttigi birinci grup,
imanin tasdikten ibaret oldugunu savunan Eg‘arilerdir.
Ancak ibn Hazm bu gruba “iman kalbin marifetidir” diyen
Cehm b. Safvan’1 da dahil etmis, Es‘ariler ile Cehm’in iman
tanimlarini ayni kategoride degerlendirmistir.

Ibn Hazm dil ile ikrar olmaksizin sadece kalbin tasdikinin
Arap dilinde iman olarak isimlendirilmedigini belirtir.
Ciinkii higbir Arap “bir seyi kalbiyle tasdik eden sonra da
kalbiyle ve diliyle onu yalanladigmi ilan eden Kkisi
musaddik olarak isimlendirilir” seklinde bir ifade
kullanmamigtir. Ayni sekilde buna inanan anlaminda
miimin de dememistir. Arap dilinde bir seyi kalbi ve
lisaniyla birlikte tasdik etmek mutlak olarak tasdik ve iman
olarak isimlendirilir. ibn Hazm’a gbre eger “iman kalbin
tasdikidir” diyenlerin s6zii dogru olsaydi bu durumda iman
isminin herhangi bir geyi tasdik eden veya herhangi bir seye
inanan herkese isim olarak verilmesi gerekirdi. Nitekim
Hallac-1 Mansur’un (v.922), Mesih’in ve putlarin ilahligini
tasdik eden bir putperestin mumin diye isimlendirilmesi
gerekli  olurdu. Ciinkii onlar onayladiklart  seyin
tasdikgileridir. Bu soz ise Miisliiman oldugunu sdyleyen
hicbir kimsenin sdyleyemeyecegi bir sozdiir. Bilakis bunu
soyleyen kisi Miislimanlarin ¢ogunluguna gore kafirdir.
Ciinkii Allah Teald “Siiphesiz Allah’t ve Peygamberini
inkar edenler Allah’a inanip peygamberlerine inanmayarak
ayrim yapmak isteyenler “peygamberlerin kimine inaniriz
kimini inkdr ederiz” diyenler ve bdylece bu ikisinin
arasinda bir yol tutmak isteyenler var ya! Iste onlar
gercekten  kéfirlerdir”  (Nisa, 4/150-151) seklinde
buyurmustur. Bdylece Yiice Allah kendisine iman ettigi
halde bazi peygamberlere inanip bazilarii inkar eden
topluluga iman isminin verilmesinin caiz olmadigim
Kur’an’m nassiyla belirtmistir (ibn Hazm, 2017: 2/741-
742). ibn Hazm burada liigatte tasdik anlamma gelen
imanin seriatte de ayni anlama gelmedigini vurgulamak
istemektedir. Cilinkii liigatte her tasdik edilen seye iman
lafz1 kullanilabilir. Ancak dinde ayni durum s6z konusu
degildir. Zira dinde belirli olan akitler iizerine veya bu
akitleri ifade eden sozlere ve belirli olan amellere bu isim
verilebilir. Ornegin Hz. Isa’min (as) ulGhiyetini tasdik eden
Hiristiyanlara musaddik ismi verilebilirse de seriatte onlara
mimin ismi degil kafir veya misrik ismi verilir. Aym
sekilde Hz. Isa’nin ulthiyetini inkar eden Mislimanlara
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seriatte kafir degil miimin ve Miisliiman denilir (ibn Hazm,
2009: 455).

fbn Hazm imam kalbin tasdiki olarak gorenlere sdyle bir
soru yoneltir: “Diinyada kafir olan herkes kiyamette kalbi
ve diliyle Allah’a, niibiivvete, dirilmeye, cezaya Ozetle
[slam’in tamamina kesin olarak inanir, tasdik eder. Bu
durumda iman1 kalbin tasdikinden ibaret sayanlara sorulur.
Bunlarin hepsi tasdikleriyle beraber kafir midirler yoksa
mezkir olan hususlara inandiklar1 i¢in miimin midirler?”
Ibn Hazm bu kimselerin soruya “kafirdirler” cevabin
verdiklerinde mel‘un olan goriislerini terk ettiklerini,
“miimindirler” dediklerinde ise Allah’1 inkar ettiklerini
soyler (Ibn Hazm, 2009: 455). ibn Hazm imanin salt kalbin
tasdikinden ibaret olmadigina “Allah onlarin imanlarini
zayi edecek degildir” (Bakara,2/143) ayetini delil olarak
gOsterir.  Zira bu ayette namaz iman olarak
isimlendirilmistir ki bu isim ser‘1 bir isim olup Allah Teala
tarafindan konulmugtur. Ayette ziyadelik iman i¢in sabit
olunca kendisinde fazlaligin meydana geldigi seyde
eksikligin de gelebilecegini bizler zorunlu olarak biliriz.
Yani fazlalagan sey aklen eksilebilir de. Ciinkii ziyadelesen
seyden bir parca azalirsa o sey eksilmig olur. Halbuki
tasdikte azalma s6z konusu degildir. Tasdik eksildigi
takdirde hepsi batil olur. Ciinkii tasdik kisimlara ayrilamaz.
Bir seyin tamamin batil olmasi ise eksilme olarak
isimlendirilmez. Eksiklik ancak bir kismi yok olup diger
kismi baki kalana denilir (Ibn Hazm, 2004: 109-110).

5.2. Imanmn Kalp ile Tasdik Dil ile Ikrar Olduguna
Yonelik Elestirisi

Ebu Hanife ve onun taraftarlarinin imanin kalp ile tasdik,
dil ile ikrar oldugu seklindeki gdriisiinii ele alan ibn Hazm,
onlarn delil olarak liigat1 gerek¢e gdstermelerinin
lehlerinde asla delil teskil etmedigini soyler ve soyle bir
aciklamada bulunur. Liigatte séyle bir zorunluluk vardir.
Bir seyi tasdik eden herkes onun miiminidir. Siz hepiniz
iman ismini kullanirsiniz. Ancak onu herhangi bir seyi
tasdik eden kimseye isim olarak vermezsiniz. Bunu tiim
sifatlar hari¢ sadece belirli ve sinirli olan sifata isim olarak
verirsiniz. O da sudur. Allah’1, O’nun resuliinii, Kur’an’in
getirdigi her bir hususu, dirilisi, cenneti, cehennemi,
namazi, zekati ve bunlarin diginda iimmetin icma ettigi
hususlart tasdik eden kimseye verirsiniz. Bu durumda
yukaridakilerden birini veya hepsini tasdik etmeyen
kimseye miimin denilmez. Bu da imanin ligat anlaminin
hilafinadir (Ibn Hazm, 2017: 2/743-744).

Bu grubun “Amel iman diye isimlendirilseydi amelinden
herhangi bir seyi kaybeden ya da ihmal eden bir kimse
imanini kaybetmis olurdu ve miimin olmamasi gerekirdi”
seklindeki itirazim degerlendiren ibn Hazm, seriatte ancak
Yiice Allah’mn bir seyi isim olarak vermemizi emretmesi ya
da bir nas ile mubah kilmas: suretiyle isim olarak
kullanabilecegimizi, ¢iinkii Allah’in  muradinin ancak
O’nun katindan gelen vahiyle bilinebilecegini, Allah’1n izni
olmadan sgeriat konusunda herhangi bir seyi isim olarak
kullanan kimseyi Allah “Bunlar (putlar), sizin ve
atalariizin taktig1 isimlerden baska bir sey degildir. Allah
onlar hakkinda hicbir delil indirmemistir. Onlar ancak
zanna ve nefislerinin arzusuna uyuyorlar. Halbuki
kendilerine Rableri tarafindan yol gosterici gelmistir”
(Necm, 53/23-24) soziiyle reddettigini belirtmistir. Ona
gore Allah’m  isimlendirmesi diginda  kimse igin

isimlendirme caiz degildir. Bu hususa muhalefet edildigi
takdirde Allah’a yalan isnad edilmis ve Kur’an’a ters
diisiilmiis olacaktir. Buna gore Ibn Hazm, Allah’m miimin
diye adlandirdigim1i  kendisinin de mimin olarak
adlandirdigini, iman meydana geldikten sonra bu ismi
Allah’mn sokiip aldigr kimselerden kendisinin de soktiigiinii
beyan etmistir. Bununla beraber ibn Hazm Allah’in iman
diye isimlendirdigi bazi amelleri terk eden kimselerden
iman ismini diisiirmedigini, bu sebeple kendisinin de boyle
kimselerden mimin ismini disiirmesinin  miimkiin
olmadigint ancak “imaninin tamamini degil bir kismini
kaybetmistir” seklindeki sozii ise sOyleyebilecegini
belirtmistir (ibn Hazm, 2017: 2/744; Tiircan, 2011: 26/1,
65-79).

Ibn Hazm her ne sekilde olursa olsun tasdikte bir artisin
meydana gelmesinin miimkiin olmadigini, tevhid ve
peygamberlikte de durumun bodyle oldugunu savunur.
Ciinkii onun iddiasina gore herhangi bir seyi kalbiyle tasdik
eden ya da onu diliyle sdyleyen herkes su ii¢c durumdan
birinden uzak duramaz. Birincisi, inandig1 ve ikrar ettigi
seyi tasdik ediyor. Ikincisi, inandig1 ve tasdik ettigi seyi
yalanliyor. Ugiinciisii de ikisi arasinda siiphe icindedir. ibn
Hazm bu maddelerin agiklamasini ise su sekilde yapar. Bir
kimsenin tasdik ettigi seyi tekzib etmesi miimkiin degildir.
Yine tasdik ettigi seyden siiphe etmesi de imkansizdir.
Boylece geriye siiphe olmaksizin s6z konusu kimsenin
inandigmi tasdik eden biri oldugu hususu kalmistir. Bir
kimsenin tasdikinin bagka bir kimsenin tasdikinden daha
fazla olmas1 miimkiin degildir. Clnku iki tasdikten birine
bir sey ariz oldugunda onun artik tasdikten c¢ikip siliphe
haline geldigi zorunlu olarak bilinmektedir ki tasdikin
manast tasdik edilen seyin varligina kesin ve kat‘i olarak
inanilmasidir. Dolayisiyla bu sifatta/tasdikte  Gstiinlik
(tefadiil) yoktur. Kisi eger inanmamigsa bu konuda siiphe
etmistir ve o seyi tasdik eden degildir (Ibn Hazm, 2017:
2/750).

Ibn Hazm burada soyle bir sonuca varmak istemektedir.
Allah Teéla’nin ayetlerde zikrettigi imandaki ziyadelik ne
tasdik ne inan¢ konusundadir. Bu artig bu ikisinin disinda
olan amel konusundadir. Bdylece Kur’an’dan hareketle iyi
amellerin iman olarak kabul edilmesi Ibn Hazm’a gore sabit
olmaktadir ( Ibn Hazm, 2017: 2/750).

Ibn Hazm el-Usil’de ise Ebu Hanife ve taraftarlarin iman
anlayislarinin gecersiz oldugunu yine tasdik {izerinden
degerlendirmeye tabi tutar. Tasdikten bir seyin eksilmesiyle
hepsinin gegersiz oldugunu iddia eden Ibn Hazm delil
olarak Mekke misriklerini verir. Ayetlerde de belirtildigi
lizere (Ankebut, 29/63; Lokman, 31/25) onlara “gokleri ve
yeri kimin yarattig1” sorulunca onlarin “Allah” dediklerini
ve bunu Kkalpleriyle bildiklerini, ayrica putlara secde
ettikleri zaman putlarin  yaratilmig  olduklarin1  da
bilmelerine  karsin  miigrik  ve kafir olarak
isimlendirildiklerini bildirir. Kureys miisriklerinin Allah’1
kalpleriyle bildikleri ve dilleriyle de bunu itiraf ettikleri
halde miimin olarak kabul edilmediklerinden hareketle ibn
Hazm imanin; Allah’1, peygamberlerini, kitaplarini kalp ile
bilmek sonra biitlin bunlar1 lisan ile sdylemek, biitiin
farzlar1 hakkiyla yapmak, haramlardan kaginmak sonra da
glicii yettigi Olclide iyilik ve hayn ziyadelestirmek
oldugunu, Ehl-i Siinnet olarak kastettigi kesimin iman
tammiin da bu sekilde oldugunu belirtir (ibn Hazm,
2004:112-113).
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fbn Hazm, imanin kalp ile tasdik dile ile ikrar oldugunu
savunanlara karsi Ehl-i Kitap ve Iblis’in durumlarindan
bahseden ayetleri de delil olarak getirmistir. Bilindigi gibi
Yahudiler Hz. Peygamber’i (sav) kendi ¢ocuklarin
tanidiklar1 gibi taniyorlardi. Ciinkii onun vasiflari1 Tevrat
ve Incil’de yazili olarak buluyorlardi. Nitekim Allah Teala
“...Onlar gercekte seni yalanlamiyorlar, fakat o zalimler
Allah’mn ayetlerini inkér ediyorlar” (En‘am, 6/33) soziiyle
Yahudilerin  Hz. Peygamber’in (sav) dogrulugunu
bildiklerini ve onu yalanlamadiklarint haber vermistir.
Bununla beraber Miislimanlarin ittifakiyla Yahudiler
kafirdir. Hatta bu konuda {immetten hi¢ kimsenin bir itirazi
yoktur. Ayni sekilde Iblis de Allah Teala’y1, meleklerini,
elgilerini ve dirilisi bilen biriydi. Hz. Adem’in (as)
yaratilisgina da sahit olmus ve ona secde etmemisti. Bu
sebeple Allah kendisine hitap edip “Ey Iblis! iki elimle
yarattifima secde etmekten seni meneden nedir?
Bobiirlendin mi, yoksa yiicelerden misin?”(Sad, 38/75) diye
sormus sonra cennetten ¢ikmasini emretmis, kendisine
kiyamet giinline kadar miihlet verilmistir. Hal bdyleyken
Iblis biitiin bunlar1 nasil tasdik etmis olmasin! (ibn Hazm,
2017: 2/763).

Ibn Hazm Yahudilerin ve Iblis’in tasdiklerine ragmen kafir
olduklarini, bu konuda herhangi bir siiphenin
bulunmadigini belirtir. Onun iddiasina gdére iman sadece
tasdik ve ikrardan ibaret olsayd: Yahudi, Hiristiyan ve diger
kafirlerle birlikte cehennemde olanlarin hepsinin diinyada
iken yalanladiklari seylerin tamamini tasdik edip dil ile
ikrar etmelerinden dolayr miimin olmalar1 gerekirdi. Hatta
Yahudi ve Hiristiyanlarin diinyada iken bile miimin olarak
kabul edilmeleri gerekir ki Ibn Hazm onlar i¢in bdyle bir
seyi miimkiin géren kimsenin kiifriine hiikmetmistir (ibn
Hazm, 2017: 2/764).

5.3. Imanin Sadece Dilin ikrar1 Olduguna Y®nelik
Elestirisi

ibn Hazm, imam dilin ikrar1 olarak kabul eden Keramiyye
ve Miircie’nin bu anlayisma da elestiriler yoneltir. Ibn
Hazm, bu kesimin Hz. Peygamberin (sav) ashabinin tamami
ve onlardan sonra gelenlerin hepsinin, diliyle misliman
oldugunu sdyleyen bir kimsenin kendileri nazarinda Islamin
hiikkiimlerinin ~ uygulanacagt bir Miisliman oldugu
hususunda icma etmis olmalarini, Hz. Peygamberin (sav)
bir cariye hakkinda “Onu 06zgiir birakin, zira o bir
mimindir” soziini ve amcasi Ebu Talib’e hitaben “Ey
Amca! Allah katinda senin i¢in sahitlik edecegim” deyisini
kendi goriislerine delil olarak getirdiklerini ancak bunlardan
hicbirinin gercekte onlarin lehine delil olmayacagini ifade
eder. Bununla beraber bu konudaki icma’m sahih oldugunu,
diliyle inandigin1 sdyleyen kimseye zahiren miimin ismini
verdiklerini, ancak Allah katinda bu kimselerin kesin olarak
miimin olduguna inanmadigini belirtir ve Hz. Peygamber’in
(sav) su hadisini diislincesine delil olarak getirir. “Allah’tan
bagka hak ilah olmadigina (zahirde) sehadet edip
getirdiklerime iman edinceye kadar insanlarla muharebe
etmekle emrolundum. Onlar bu isleri yapinca canlarini ve
mallarin1 benim elimden kurtarirlar. Hesaplarma gelince o
Allah’a aittir” (Buhari, 2002: Iman,17). Cariyenin Hz.
Peygamber’in (sav) soyledigi gibi zahiren miimin oldugunu
belirten ibn Hazm yine de insanlarin kalpleriyle inanmadig
seyleri dilleriyle soyleyebildiklerine Halid b. Velid’in Hz.
Peygamber’e (sav) “Nice namaz kilan kimseler vardir ki

kalplerinde olmayan seyleri dilleriyle soyler” soziiyle
dikkat ¢ekmeye ¢alisir. Hz. Peygamber’in (sav) amcast i¢in
sOyledigi s6z hakkinda ise Allah resuliiniin igin zahirine
gore sahitlik edecegini amcasimin hesabinin ise Allah’a ait
oldugunu sdyler (Ibn Hazm, 2017: 2/784).

Ibn Hazm imanin sadece dilin ikrar1 oldugunu savunanlarin
goriiglerinin batil oldugunu asagidaki ayetlerle ortaya
koymaya calisir. “Insanlardan bazilart da vardir ki
inanmadiklar1 halde “Allah’a ve ahiret gilinline inandik”
derler. Akillarinca Allah’t ve iman edenleri aldatmaya
kalkisiyorlar; halbuki onlar farkinda olmadan yalmzca
kendilerini aldatmis oluyorlar. Kalplerinde bir bozukluk
vardir, Allah da onlardaki bozuklugu arttirmistir. Yalan
soylemeleri yiiziinden kendilerine ac1 veren bir azap da
vardir” (Bakara, 2/8). “Ey peygamber! Kalpleri inanmadig1
halde agizlariyla "iman ettik” diyenlerden ve Yahudilerden
kiifiirde yarisanlar seni tizmesin” (Maide, 5/41). “Bedeviler,
“Iman ettik” dediler. Onlara de ki: “Siz iman etmediniz.
Lakin teslim olduk deyiniz. Henidiz iman Kkalplerinize
girmedi....” (Huc(rat,49/14).

“Miinafiklar sana geldiklerinde, “Taniklik ederiz ki sen
gercekten Allah’in elgisisin” derler. Senin hi¢ kuskusuz
kendi elgisi oldugunu Allah elbette biliyor; ama Allah
taniklik eder ki miinafiklar (inandik derken) kesinlikle
yalan sdylemektedirler” (Miinafikin,63/1) ayetini de delil
olarak sunan Ibn Hazm Allah’m bu ayette kalbiyle
inanmadigr halde diliyle iman eden kimsenin kafir
oldugunu beyan ettigini, halbuki imani1 sadece dilin ikrar1
olarak gorenlerin, miinafiklarin dilleriyle inandiklarini
sOylemelerinden otiirii  onlari miimin kabul etmeleri
gerektigini, bunu kabul etmenin ise kisiyi Islam’dan
cikardigim belirtir (Ibn Hazm 2017: 2/790; 2004:112). ibn
Hazm bu ayetlere dayanarak kalbin inanisi olmaksizin dil
ile ikrar etmenin Allah katinda bir hiikmiiniin olmadigini
ifade etmistir.

Sonug

Islam diisiincesi icerisinde tesekkiil eden tiim kelami ekoller
kendi diisiince yapilarina uygun olarak bir iman tanimi
geligtirmistir. Bu tanimlar bazi ekollerde ayni olmakla
beraber bazilarinda ilave veya eksiltme yapilmak suretiyle
farkli olabilmistir. Ornegin Islam tarihinde ilk kurulan
siyasi bir ekol olan Hariciler kendi iman tanimlarin
olustururken katt tutumlarimi adeta bu tanimim igine
yerlestirmis, imani ikrar, tasdik ve amel olarak belirlemistir.
Onlarin bu iman tarifinde amel etmeyen Muisliman bir
bireyin miimin kalma durumu s6z konusu olmamustir.
Mu‘tezile mezhebi de imami s6z, tasdik ve amel olarak
kabul etmekle beraber amel etmeyen kimseyi en azindan
diinyada iken tekfir etmemistir. Her iki firkanin iman
tanimindaki agiriligin farkinda olan ilk donem Ehl-i Hadis
alimleri iman tariflerini onlarinkine benzer bir sekilde
ortaya koymalarina ragmen amel etmeyi imanin olmazsa
olmaz sarti olarak gormemigler, amel etmeyen
Miisliimanlardan iman vasfin1 kaldirmamislardir. Ebu
Hanife ve onun mezhebini benimseyenler ise Kur’an’da
iman-amel iligkisinden bahseden ayetlere binaen imam dil
ile ikrar kalp ile tasdik olarak benimsemis, amelin imandan
olusunu kabul etmemislerdir. Iman hakkindaki bu
tanimlarin yaninda Kur’an ve silinnetin muhtevasina uygun
olmayan baz: tarifler de yapilmistir. Cehmiyye imani1 kalbin
marifeti olarak kabul ederken, Miircie ve Kerramiyye iman
i¢in dil ile yapilan ikrar1 yeterli gormiis adeta imam kuru bir
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s6zden ibaret saymustir. Daha sonra tesekkiil eden Ehl-i
Stinnetin diger iki kolu olan Maturidiyye ve Es‘ariyye
ekolleri ise bir seyi onaylayip kabul etmenin merkezinin
kalp olmasi hasebiyle imam kalp ile tasdik olarak kabul
etmis, dil ile ikrar1 ve ameli imanin sartlarindan
saymamigtir.

Ibn Hazm Endiiliis Islam devletinin en énemli alimlerinden
biridir. Her ne kadar fikihta zahiri mezhebine bagliligiyla
on plana ¢ikmis olsa da bu ydniiniin disinda Islami ilimlerin
bircok alaninda eserler veren bir sahsiyettir. ibn Hazm
metod ve tarziyla Endiiliisli diger alimlerden farkli bir
yapiya sahiptir. Uslubu sert, dili sivri, ifadeleri keskindir.
Kendi diisiincesine uymayan firkalari, goriisleri ve alimleri
bu yoniiyle degerlendirir. Dolayisiyla verdigi hiikkiimler ve
yaptigi elestiriler genel anlamda miisamahadan uzak
olmakla beraber agir ve kirici olmustur.

fbn Hazm iman konusunda Ehl-i Hadis’in goriisiinii
benimsemis, onlarin goérlisiine muhalif olan her turll
diistinceyi reddetmistir. Miircie ekoliinii genis bir mezhep
olarak ele almis, Cehmiyye, Kerrimiyye, Ebu Hanife,
Maturidiyye ve Es‘ariyye’yi iman goriislerinden dolay1
Miircie ekoliiniin alt kollar1 olarak lanse etmistir.

Ibn Hazm Cehmiyye, Kerrdmiyye ve Miircie’nin iman
anlayiglarina yonelttigi elestirilerde elbette ki haklilik
payma sahiptir. Ciinkii bu firkalarin iman anlayislar1 her
donemde Ehl-i Stinnet alimleri tarafindan tenkide tabi
tutulmus, onlara ¢esitli reddiyeler yazilmis, sahip olduklari
bu anlayisin Kur’an’in muhtevasina ve sahih olan siinnete
aykirt oldugu dile getirilmistir. Ancak onun Ebu Hanife ve
taraftarlarimi, Es‘ari ve onun ekoliinii Miircie mezhebinin
alt kolu olarak gormesi ve elestiri oklarini bu agidan onlara
yoneltmesi kanaatimizce yanlis olup objektif kriterlere
dayanmamaktadir. Sistemler, ekoller, fikirler ve kisiler
elbette ki elestirilebilir ve gerektiginde elestirilmelidir,
ancak elestiri yapilirken amacinin digina ¢ikmamasi ve
elestiride dogrulugun ve ahlaki ol¢llerin gozetilmesi son
derece 6nemlidir. Ibn Hazm, Ebu Hanife ve taraftarlarm
kendi perspektifinden degerlendirip Miircie’den saysa da
onlar1 Ehl-i slinnete en yakin kimseler olarak gérmesi ve
kuftrle itham etmemesi kabul edilebilir olmakla birlikte
Es‘ari ve ona bagli olan alimleri, iman1 kalbin tasdiki olarak
gormeleri sebebiyle Ehl-i Siinnete en uzak olan kimseler
arasinda Cehm b. Sahvan’la beraber zikretmesi ilmi agidan
kabul edilebilir bir durum degildir. Ger¢ek anlamda bir seyi
tasdik etme, onaylama ve inanma mahallinin kalp olmas,
Kur’an’da imanin kalple ilgili oldugunu belirten ayetlerin
varligi, yine Kur’an’da gilinah isleyen miisliimanlarin
miimin olarak vasfedilmesi ve Hz. Peygamber’in (sav),
dilleriyle iman ettiklerini beyan eden bazi kisileri mimin
olarak kabul etmesi gibi hususlar Ebu Hanife ve Es‘arilerin
goriislerinin  dogrulugunu ispat etmekle beraber ibn
Hazm’mn onlar hakkindaki elestirisinin de haksizligim
ortaya koymaktadir.
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Extended Abstract

As a political and theological sub-sect (firka), the Murji’ah who
postpone the judgment on committers of major sins is a common
name given to communities that leave the status of those who
commit major sins to Allah and do not express their opinions
about the spiritual responsibilities of these major sinners. Along
with this, various names were made about Murji’ah as "those who
leave deeds (‘amal) after intention and belief", "those who give
hope to those who commit major sins" or “those who see that faith
consists only spoken confession by the tongue”. Murji’ah is a
compromising political sub-sect that defends the unity of the
Ummah, which emerged as a reaction to the ruthless attitude of
the Umayyads towards the Kharijites and their other opponents
other than the Kharijites and their contempt for Mawali (non-
Arabs), especially the killing of Muslims each other. Murji’ah,
who express many views on religious, political, figh and sufistical
issues, stood out mostly with the theories of faith (Imaan). While
mentioning them in Islamic sources, their views on faith were
emphasized and various criticisms were made to them.

In this context, Ibn Hazm is one of the Andalusian Muslim
scholars who has a deep knowledge of History, Geography,
History of Religions, Kalam (Islamic Theology), Figh (Islamic
Jurisprudence) and other disciplines. He also revealed his own
views on the issues that these disciplines included in his works.
However, he did not hesitate to criticize the thoughts of the people
and sub-sects that he considered to be wrong and contrary to his
own thoughts.

Ibn Hazm counted Ahl as-Sunnah, the Mu'tazila, the Murji’ah, the
Shi'a and the Kharijites as the groups that emerged in the Muslim
community. He classified these Islamic sub-sects as Ahl al-Haqq
(the people of truth) and Ahl al-Bid’ah (the People of Innovation)
, accepting Ahl as-Sunnah as Ahl al-Haqq, and placing the rest in
the category of Ahl al-Bid‘ah. In his opinion, the Companions of
the Prophet (pbuh), of course, the successors (tabi’un) following
the path of the Companions (Al-Sahabah), the Ahl al-Hadith
scholars, and every Muslim who adopts the views of the
Companions and Tabi’un (the successors) , no matter where they
live until the Day of Judgment, are members of the Ahl as-Sunnah
sect (madhhab). Those other than these are people of bid‘ah
(innovation). Therefore, in the thought of Ibn Hazm, the Mu'tazila,
the Shi'a, the Murji’ah and the Kharijites are not in the Ahl as-
Sunnah circle.

Ibn Hazm considered the majority of Muslims from the Murji’ah
sect (madhhab). By keeping the scope of this madhhab wide, he
accepted The Islamic theology schools of Al-Jahmiyya, An-
Najjariyya and Al-Karramiyya as Murji’ah. Ibn Hazm who
included the supporters of Abu Hanifa and the Ash‘arites in this
category stated that there is no difference between the Ash‘arites
and Jahm bin Safwan because the Ash‘arites adopted the thought
that " faith is the attestation (igrar) of the heart "'.

Ibn Hazm said that among the sections he named as Murji’ah,
those who were closest to Ahl as-Sunnah were Imam Abu Hanifa
and members of his sect. Because, although Abu Hanifa and his
followers excluded deeds (‘amal) from the scope of faith (Imaan),
they stipulated that the attestation (tasdiq) of the heart and the
confession (igrar) by the tongue were a condition for the definition
of faith. According to him, those who are the furthest from Ahl as-
Sunnah are Jahm bin Safwan, Abu al-Hasan Al-Ash'ari and
Muhammad ibn Karram al-Sijistani. Because, Jehm and Al-
Ash'ari adopted the view that " Faith is only the creed of the heart

". Based on these views defended by Ibn Hazm, it is understood
that he did not accept the Ash‘ari and Maturidi schools as Ahl as-
Sunnah and included them in the sub-sect (firka) of Murji’ah. For,
according to the majority of the scholars of these two schools,
“Faith (Imaan) only consists of the attestation (tasdiq) of the
heart”.

Ibn Hazm accepted that faith is in the attestation (tasdiq) of the
heart, in the utterance of the tongue and in the action of the limbs.
According to him, faith decreases with disobedience (bad deed)
and increases with obedience (good deed), so every obedience to
Allah Almighty is faith. When Ibn Hazm adopts this definition for
faith (Imaan), he is in agreement with the Kharijites, Salaf and
Mu’tazila, but also differs from the Ash‘ari and Maturidi schools
of the Ahl as-Sunnah. However, Ibn Hazm accepted every
theological sub-sect or person who does not include deeds in the
description of faith as the people of bid'ah.

Ibn Hazm has tried to reveal that all the descriptions of faith
(Imaan) other than the definition of it that he adopted are fault and
wrong. For this reason, he dealt with every description about faith
made by the Islamic theological schools, which he regarded as
Murji’ah, and tried to refute them. In order to reveal the
wrongness of the definitions of belief by these schools, which he
does not regard as the Ahl al-Sunnah, he chose the evidences from
the verses in general, but also made use of the features of the
Arabic language. The first group that Ibn Hazm regards as
Murji’ah and directed his criticisms is the Ash‘arites, who argue
that faith consists of the attestation (tasdiq) of the heart. However,
Ibn Hazm included Jahm bin Safwan, who said "faith is the
intuitive knowledge (ma’rifa) of the heart" to this group, and
accepted the definitions of faith of the Ash'ari and Jahm as the
same.

Ibn Hazm declared that he called a person believer (mu’min)
whom Allah called him or her a believer (mu’min), and that he
removed this name from a person whom Allah removed from him
or her after faith (Imaan) occurred. However, Ibn Hazm stated that
Allah did not remove the name of faith from those who abandon
some deeds that Allah named as faith, and that therefore he stated
that it was not possible for him to remove the name of faith from
such people, but he also expressed that it may be correct to say
that they lost not all of their faith, but a part of them.

Ibn Hazm evaluated the invalidity of Abu Hanifa and his
followers' understanding of faith again on the basis of attestation
(tasdiq). Ibn Hazm who claimed that all of them were invalid with
something missing from the attestation, gave the Makkan
polytheists as evidence. As stated in the verses, when asked them
"who created the heavens and the earth", he said that they called
"Allah™ and also knew this with their hearts, and that they were
named polytheists and unbelievers even though they knew that
idols were created when they prostrated to them. Based on the fact
that although the Qurayshi polytheists knew God with their hearts
and confessed it with their tongues, they are not accepted as
believers, Ibn Hazm states that faith means knowing Allah, his
prophets and his books with the heart, then saying all these things
with the tongue, doing all the fards (religious duties) properly,
avoiding the forbidden things and then increasing the goodness
and charity as much as someone can, and that the definition of
faith by the group that he refers to as Ahl as-Sunnah is like
reported that.
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Criticism activity, which is one of the pivotal aspect of intellectual and scientific development,™ has
taken its place in Islamic Civilization since its early periods. Criticism among in the Companions
whose scientific aspect is predominant, has also gained a political dimension since second half of
the first century of Hijri. This, caused the debate to diverge from its original purpose and caused the
sects to enter into various non-scientific polemics. In this study, the style of criticism of some of the
Anhl al-Hadith and Mu‘tazili scholars who criticize each other in terms of belief and practice and who
produced works within this framework were presented.

1. Giris

olusturan bu ¢aligmalar, arastirmacilar tarafindan gesitli
sekillerde incelemeye tabi tutulmustur. Bu caligmada ise

Islam medeniyetinin elestiri kiiltiirii icerisinde tahammiil
sinirlarini ortaya koyan tartigmalarin en 6nemlilerinden biri
Mu‘tezili kelamcilar ile hadisgiler arasindaki
miinakasalardir. Bu elestirilere kelam, hadis ve tarih
kaynaklarinda yer verilmig, konuyla alakali miistakil
calismalar yazilmistir. Reddiye geleneginin bir kismimi

Mu‘tezili kelamcilar ile hadisgilerin  muhaliflerini
(birbirlerini) elestirmeye yonelik kaleme aldiklar1 bazi
eserler inceleme konusu yapilmistir.

Hadisgiler ile Mu‘tezili alimlerin elestirilerinde kullandiklart
iislup, farkli iki baslik halinde ele alinmistir. Her iki grubun
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elestirileri incelenirken siyasi ve itikadi kimligin elestiri
kiiltiiri tizerindeki etkisini gorebilme admna farkli nitelikte
eserler tercih edilmistir. Siyasi kimligiyle 6n plana ¢ikan ve
itikadi tartigmalara miidahil olan hadis¢ilerden Ahmed b.
Hanbel ve er-Red Ale’l-Cehmiyye ve’z-Zenadika adli eseri
secilmistir. Idari bir géreve sahip olmayan hadiscilerden ise
Buhari ve Halku ef*ali’l-‘ibad adli eseri tercih edilmistir.

Mu‘tezili kelamcilardan resmi/idari bir goreve sahip
olanlardan el-Cahiz (6. 255/869) ve er-Riséle fi’'n-Nabite ile
er-Risale fi’t-Tegbth isimli eserleri tercih edilmistir.
Mu‘tezili kelamcilardan idari goreve sahip olmayan ve
eserleri glinlimiize ulasanlar igerisinde tercihte bulunmakta
hayli zorlandigimizi ifade etmek isteriz. Zira Mu‘tezili
gelenek icerisinde eserleri glinlimiize ulagan alimlerin sayist
siirlidir. (Ayni durum ibadi kaynaklar i¢in de gegerlidir.
Genis bilgi i¢in ilgili caligmalara bk. Ozdemir, 36, 2019)
Bunlarin igerisinde de resmi veya idari bir gorev
iistlenmeyen neredeyse yok denecek kadar azdir. Dolayisiyla
bu Kkategorideki eseri segerken farkli yol takip etmek
durumunda kaldik. Soyle ki; her ne kadar resmi bir gorev
iistlenmis olsa da bu géreve atanmadan dnce yazilan bir esere
sahip alimlerden birinin tercih edilebilecegini diisiindiik. Bu
duruma uygun Mu‘tezili kelamcilardan biri Kadi
Abdulcebbar (6. 415/1025) ve istifade edilebilecek eseri el-
Mugni’dir. Kadi, bu eserini resmi goreve atanmadan Once
Ramehiirmiiz’de Ebtit Muhammed Abdullah b. el-Abbas er-
Réamehiirmiizi Mescidi’nde imla ettirmistir. (el-Cisemi,
1974: 366) Daha sonralar1 medrese arkadasi olan Biiveyhi
hiikiimdar1 Miieyyidiiddevle’nin veziri Sahib b. Abbad (6.
385/996) onu Rey sehrine ¢cagirmis ve resmi kadilik gorevine
atamustir. (Eraslan, 2020: 37-38)

Bu iki gruba dahil ettigimiz alimlerin eserleri incelenmis,
bunlarda yer alan fikirlerden ziyade taraflarin birbirine
yonelik hitap ctimleleri {izerinde durulmustur. Bu ifadelerin
tahammiil sinirlariyla alakast kurularak miielliflerin sahip
olduklar1 itikadl goriis, siyasi/idari gérev ydnleriyle bu
ifadeler arasinda nasil bir iligkinin bulundugu ortaya
¢ikarilmaya g¢alisilmistir. Bu sayede mevcut tartigmalarda
elestiri ve tahammiil adabini sekillendiren unsurlarin neler
olabilecegi ve ilmi tartigmalarda itikadi konular, siyasi
disince  ve  tarafgirligin = tahammiil  sinirlarinin
sekillenmesinde ne denli rol oynadigi tespit edilmeye
caligilmugtir.

2. Hadisgilerin Elestiri Uslubu

Ahmed b. Hanbel (6. 241/855), muhaliflerinin goriislerini
tenkid etmek Uzere er-Red Ale’l-Cehmiyye ve’z-Zenadika
adli eseri kaleme almis, Zenadika’nin (Oz, 2013: 44/390)
goriiglerini tenkid ederken ayet, sebeb-i niizul ve Arap dil
kurallarindan (Ibn Hanbel, 2003: 92) istifade etmek suretiyle
ilmi bir metod takip etmistir. (lbn Hanbel, 2003: 63, 79) Tbn
Hanbel, riiyetu’llah (ibn Hanbel, 2003: 132) ve halku’l-
Kur’an (Ibn Hanbel, 2003: 166) konularinda Cehmiyye’yi
tenkid ederken hadisle istishad yoluna da bagvurmus, pek
¢ok ayeti aciklarken sikg¢a tevile miiracaat etmistir. Bu
kapsamda (Lbed¥) 4S8 W) “Gozler onu géremez” ayetine

“ahirette degil diinyada” seklinde agiklik getirmistir, (ibn
Hanbel, 2003: 78).

Cesitli konularda Zenadika’yr tenkid eden Ibn Hanbel
elestirilerinde kullandig1 ifadeler, tartigmanin konusu ve
konunun dindeki yerine gore farklilik arz etmistir. Bu durum,
elestiride tahammiil sinirlarinin - hep aym  diizeyde
kalmamasini da beraberinde getirmistir. Ornegin; Ibn Hanbel
bazi ayetlerin anlagilmast konusunda Zenadika’y1
elestirirken daha dingin olan su ifadelere yer vermistir:
“Zenadika sOyle dedi, ayetlerin birbiriyle celistigini
zannettiler/sandilar, Kur’an’a itirazda bulundular (* 'sS5é
ol_al),” (Ibn Hanbel, 2003: 60, 61, 62, 72, 76, 84.) “Bu nasil
muhkem olabilir diye itirazda bulunduklari diger bir ayet de
sudur... (Ibn Hanbel, 2003: 64, 69, 85) ibn Hanbel,
Zenadika’nin Kur’an’da ¢eligkiler bulunduguna dair
goriislerini tenkid ederken de elestiri dozunu ayni seviyede
tutmustur. (ibn Hanbel, 2003: 67, 69, 72) Dolayisiyla ibn
Hanbel’in Kur’an hakkinda Zenadika elestirisinin ilmi bir
iislup ¢ercevesinde oldugu goriilmektedir.

Miitesabih ayetlerin anlasilmas1 konusunda Ibn Hanbel’in
ifadeleri daha sert olmustur. Konuyla alakali ifadelerin nasil
anlasilmasi gerektigine dair pek ¢ok ayeti 6rnek gosterdikten
sonra Cehm’in ve Sia’nin da insanlar1 miitesabih ayet ve
hadisleri tartismaya davet ettigini, bu sekilde sozleriyle
sapittiklarini ve insanlar1 da saptirdiklarim ifade etmistir. Ibn
Hanbel, bu elestirisinde Cehm i¢in “Allah’in diigmani”
lafzin1 kullanmugtir. (40 s3=)” (Ibn Hanbel, 2003: 92-93)

Ibn Hanbel’in muhatabina elestiri yénelttigi diger bir husus
da te’vil ile alakalidir. Cehm’in Kur’an ayetlerini olmasi
gerektigi sekliyle te’vil etmedigini ve Hz. Peygamber’in
hadislerini yalanladigim ifade etmistir. (ibn Hanbel, 2003:
100) Ayrica Cehm’in Allah’in Kur’an’da, Hz. Peygamber’in
de hadislerinde nitelendirdigi gibi Allah’t nitelendirmenin
kisiyi kiifre gotiirecegini ve Musebbihe firkasina dahil
edecegini iddia ettigini dile getirmistir. Ibn Hanbel, Cehm’in
bu diisiincesiyle pek ¢ok kisiyi saptirdigini, Cehmiyye dinini
uydurdugunu (ibn Hanbel, 2003: 97-98) ve sozlerinin kisiyi
sapkinliga ve kiifre sevk ettigini ifade etmistir. O, bu
elestirisinde muhatabin ifadesine es deger bir sekilde karsilik
vermistir. Zira ifade ettigine gore ilk olarak Cehm onu
tekfirle itham etmistir. (Ibn Hanbel, 2003: 100)

ibn Hanbel ile muhatabi arasinda tartisma konusu olan
6nemli hususlardan biri de Kur’an’in mahluk olup olmadigi
mevzusudur. Ibn Hanbel, Cehm’in gbriislerini tartistiktan
sonra “Allah bizi ve sizi saptiranlarin fitnelerinden korusun”
seklindeki temenniyle konuyu tamamlamustir. (ibn Hanbel,
2003: 117)

Elestiri konusu olan diger bir husus da Allah tasavvuru ile
alakalidir. Ibn Hanbel’in ifadesine gore Hristiyanlar ve
Cehmiyye Hz. isa konusunda Allah’a yalan isnat etmis (Ibn
Hanbel, 2003: 126) ve insanlarin kafalarini karistirmiglardir.
(ibn Hanbel, 2003: 127, 161) Bu baglamda Hristiyanlardan
bir grubu Zenadika olarak nitelemesi dikkat gekicidir. (48
s =ill) (ibn Hanbel, 2003: 95)
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Ibn Hanbel, riiyetullah konusunda muhaliflerini elestirirken
daha sert ifadelere yer vererek elestirinin dozunu artirdigi ve
tahammiil sinirlarini zorladigt goriilmektedir. Onun su
ifadesi bu durumu net bir sekilde ortaya koymaktadir:
“Cehm ve Sia Rablerine bakmayacaklarini, onu
goremeyeceklerini iddia etmektedir. Onlarin Rabblerinden
mahrum kalacaklarini iimit ederiz. Zira Allah kafirler icin
soyle buyurmustur: (Osisaaad Ma% ) e &) &) (“Ve
gercek su ki onlar, o giin elbette rablerinden mahrum
kalacaklardir.” Mutaffifin, 83/15.) Kafir Allah’tan mahrum
kaliyorsa ve mimin de Allah’tan mahrum kaliyorsa,
miiminin kafirden ne dustiinligii kalabilir ki?” Bu agir
elestiriden sonra ibn Hanbel su duayla konuyu
tamamlamistir: Bizi Cehm ve $ia gibi yapmayan, ittiba
edenlerden eyleyip bidat¢1 yapmayan Allah’a hamd olsun.”
(ibn Hanbel, 2003: 133-134 (Uzundag, XIX Asir Hindistan
Hadis Alimi Siddik Hasan Han'm (O. 1307/1890) Allah'm
Haberi Sifatlar1 {le Tlgili Gériisleri, 19/1 (20145))

Ibn Hanbel, Cehm’i tenkid ederken zaman zaman diyalektik
metodunu da kullanmistir.  Gaipteki muhatabina soru
yonelttikten sonra “sayet sOyle derse kafir olur” seklinde
cevaplar vererek tahammiil sinirini ortaya koyan ifadelere
yer vermistir. (Ibn Hanbel, 2003: 155, 157)

Ibn Hanbel, Allah’m her yerde olduguna dair goriisii
reddettikten sonra “Allah hakkinda diisiinen, Kitab ve
Stinnete mubhalefetten yiliz g¢eviren, muhécir ve ensarin
goriisli olan alimlerin goriisiinii benimseyen, seytanin dini
olan Cehm ve $ia’nin dinini terk eden kimseye Allah rahmet
etsin” ifadelerini kullanmustir. (Ibn Hanbel, 2003: 171)

Goriildiigii gibi Ibn Hanbel miitesabih ayetlerin anlasilmas,
Kur’an’in mahluk olup olmamasi, Allah tasavvuru ve
rilyetullah gibi konularda muhatabini elestirirken daha sert
bir iislup kullanmustir.

Ibn Hanbel ile ayn1 asirda yasayan hadiscilerden Buhari ise
ilim tahsil etmek isteyen herkese bildigini esirgemeyen bir
yapiya sahiptir. Ogrenmek isteyen kisilerin ilim pesinden
gitmesi gerektigini ifade etmistir. Bu baglamda kendisinden
ilim dinlemek i¢in Buhéri’yi ayagina cagiran idarecilere
iltifat etmemistir. (el-Buhari, ts.: 21 Muhakkikin notu)
Caligsmalarinda hedefledigi amag¢ dogrultusunda bir yol takip
eden Buhari, Halku ef"4li’l-‘ibad adli eserinde de buna riayet
etmigtir. Cesitli itikadl konulara dair rivayetlere yer verdigi
bu eserinde ilmi prensiplere uymaya dikkat etmistir. Amaci,
goriistinii  destekleyen rivayetleri derlemek oldugundan
konuyla alakali pek ¢ok kesimden nakilde bulunmustur.
Mu‘tezili ve Kaderi olan pek ¢ok ravinin hadislerine yer
vermis olmasi bunun gostergelerinden birisidir. (Hansu,
2012: 181) Bab bagliklarinda goriistinii hissettirse de bunu
dogrudan ifade etmeyen Buhari, ¢esitli konularda tahamiil
sinirlarin1 zorlayan ifadelerin bulundugu pek cok rivayete
yer vermistir. Bunlar alimlerin konuyla alakali gorislerini
yansitan sened zincirine sahip rivayetlerden olusmaktadir.
(el-Buhari, ts.: 85-106) Orneklik teskil etmesi agisinda
bunlardan bir kismini buraya almak istiyoruz.

Buhéri’nin eserinde yer verdigi konulardan biri Kur’an’in
yaratilma meselesidir. (Kastalland’nin konuyla ilgili

aciklamalari i¢in bk. Uzundag, 4/7 (2013)) Kur’an’in mahlik
olmadigina dair alimlerden nakledilen bilgileri senedleriyle
aktaran Buharf, bu rivayetlerin icerisinde tahammdil
smirlarim asan pek ¢ok ifadeye yer vermistir. Ornegin; Ebd
Muhammed Abdullah b. Idris (1. 192/808) Kur’an’in
yaratilmis oldugunu séyleyen kimseyi lanetlemistir. Yezid b.
Hartn (6l. 206/821), boyle bir kisinin zindik oldugunu,
tovbeye davet edilecegini, kabul etmemesi durumunda
oldiriilecegini soylemistir. Eba Bekir b. Ayyas (61. 193/809)
bu kigileri lanetledigini ve bunlarin kafir oldugunu (el-
Buhari, ts.: 30) ifade etmistir. Ayrica bunlarin arkalarinda
namaz  kilinmayacagma,  (el-Buhari, ts.. 33-34)
sahitliklerinin kabul edilmeyecegine,
nikdhlanmayacaklarina ve kestikleri hayvanlarin etlerinin
yenmeyecegine (el-Buhari, ts.: 35) dair rivayetlere yer
verilmistir. Buhari, limler tarafindan aktarilan Cehmiyye ve
Allah’in arsa istivasini kabul etmeyen diislincenin Yahudi,
Hristiyan ve sirkten daha tehlikeli olduguna dair pek ¢ok
rivayete de yer vermistir. (el-Buharf, ts.: 31-37)

Buhari’nin aktardigina goére Cehm ile alimler arasindaki
tartisma konusu sadece itikadi konularda olmamistir. Bazi
amell fikhi konularda da Cehm’in elestirildigine dair
rivayetler aktarilmistir. Ornegin; Buhari mechul sigayla
Cehm’e bir kisinin cinsel birliktelik yasanmadan Once
bosanan kadmin iddeti konusunun soruldugunu, onun da
Allah’in kitabina muhalif olarak iddet beklemesi gerektigi
yoniinde bir agiklamada bulundugunu aktarmistir. (el-
Buhari, ts.: 32)

Buhéri pek cok rivayette Cehmiyye’nin yani sira Murcie,
Mu‘tezile, Zenadika, Rafiziyye, Miisebbihe, (el-Buhari, ts.:
43) Hardriyye, (el-Buhari, ts.: 39) Muattila ve baz1 sahislarin
tenkitlerine dair bazi bilgiler aktarmustir. (el-Buharf, ts.: 34.
Buhari, Muattila’dan s6z ederken konu bashigmi “Alimlerin
Allah’in kelamini degistirmeye g¢alisan Muattila hakkinda
sOyledikleri” seklinde atmustir. Buhari, ts.: 29) Dolayisiyla
her ne kadar kisi ve firkalar1 zikretmis olsa da Buhari’nin asil
amacinin fikirler oldugu sdylenebilir.

Buhari, halkul-Kur’an konusundan sonra kullarin fiilleri
dahil Allah’in her seyin (acizlik ve tembellik) yaraticisi
oldugu ve bunlarin kader gercevesinde meydana geldigine
dair rivayetlere yer vermistir. (el-Buhari, ts.: 47) Sayica fazla
olmayan bu rivayetlerden sonra en faziletli amellerin
hangileri oldugu, miiezzinligin fazileti, islam ve imanin ne
oldugu Kur’an okurken sesi giizellestirme gibi muhtelif pek
¢ok konuya dair rivayetlere yer vermistir. (el-Buharf, ts.: 50-
58, 68) Buhari eserinde konuyla ilgili hadisleri sevk ettikten
sonra gOristiinii beyan edecek agiklama ve yorumlarda
bulunmamistir. O, hadis¢i kimligini 6n planda tutarak
konuyla ilgili gorlis ve diigiincelerini yansitan rivayetleri
senedleriyle birlikte aktarmistir. Dolayistyla bu durum onun
“Oteki’ye ya da mubhalif diisiinceye sahip kimselere karst
tahammtil sinirin1 ortaya ¢ikmasini zorlagtirmigtir.

3. Mu‘tezili Kelamcilarin Elestiri Uslubu

Mu‘tezili kelamcilardan Cahiz, “Nabite” kavramimi kendi
doneminde ortaya ¢ikan Emevi Devletini tekrar diriltmeye
calisan Muaviye taraftarlart i¢in kullanmistir. Bunlara
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reddiye olarak, Mihne olayinin bag aktorlerinden olan Ebii’l-
Velid Muhammed b. Ahmed b. Ebi Duad’a (1. 240/854) arz
etmek (zere er-Riséle fi’n-Nabite isimli eseri yazmustir. (el-
Cahiz A. b.-K., er-Resiilii’l-Edebiyye, 2003: 145)

Sunneti reddetme diigiincesini kiifiir sebebi olarak goéren
Cahiz, Nabite firkasin1 yagadigi donemin bidatgist seklinde
nitelemektedir. Nabite’nin; Muviye’ye dil uzatmanin bidat,
ona kizmanin, Siinnete muhalefet oldugu yoniindeki
anlayisini elestirmis (el-Cahiz, Resailii’l-Cahiz, 1964: 2/11,
2/12) onlarla Rafizileri sahip olduklar1 disiincelerden ve
Emevi ailesini tekfir etmemelerinden (el-Cahiz, Resaili’l-
Cahiz, 1964: 2/20) dolay1 tekfir etmistir. (el-Cahiz,
Resiilii’l-Cahiz, 1964: 2/11, 2/12, 2/18, 3/296)

Cahiz’1n elestirdigi Nabite veya Miisebbihe, Allah hakkinda
tesbihe diisen, her ne sebeple olursa olsun yoneticilerin
kotiilemesini dogru bulmayan bir yaklagima sahiptirler. (el-
Cahiz, Resdili’l-Cahiz, 1964: 2/15) Ri’yetin keyfiyetsiz
oldugunu soyleyenleri tekfir etmekte ve Kur’an’in mahlik
olmadigint soylemektedirler. (el-Cahiz, Resaili’l-Cahiz,
1964: 2/18) Cahiz’in Nabite’yi tenkit ettigi konulardan biri
de onlarin, yoneticilerin Arap kokenli olmasi gerektigi
yoniindeki anlayiglaridir. (el-Cahiz, Resailii’l-Cahiz, 1964:
2121, 2/22)

Cahiz, muhaddisler kavramini (0 s3>« kullanarak bunlarin
da tecsim ve tegbihe diistiiklerini, ayetleri gerektigi gibi tevil
etmediklerini ve pek ¢ok rivayeti de olmas1 gerektigi gibi
anlamlandirmadiklarim1 ~ ifade  etmektedir.  (el-Cahiz,
Resailti’l-Cahiz, 1964: 1/289, 1/261) Ayrica Cahiz,
Kur’an’in  yaratilmadigim1  sdyleyenlerin, kendilerini
(kelamcilar1) heva sahibi olarak nitelendirdiklerini haber
vermekte, ashabu’l-hadisin mukallid oldugunu dile
getirmektedir. (el-Céahiz, Reséilii’l-Cahiz, 1964: 3/298)

Cahiz “hadis” ve bunun ¢ogulu olan “ehadis” kelimesini
eserlerinin farkli yerlerinde ¢esitli anlamlarda kullanmustir.
(Hz. Peygamber’den aktarilan s6z i¢in kullanimina dair bk.
el-Cahiz, Resdilii’l-Cahiz, 1964: 1/287, 4/233) (el-Céhiz A.
b.-K., el-Mehasin ve’l-Eddad, 2003: 15) (el-Cahiz A. b.-K.,
el-Buhala, 1999: 105, 134) Ornegin el-Mugira b. Fezer
hakkinda bilgi verirken aktarilan tarihi bilgiler i¢in “hurafe
olaylar” kavramina yer vermistir. (<)) cuslal o) bu tiir
haberlerin ise ancak ilim sahibi olmayan cahil kimseler icin
anlam ifade edebilecegini aktarmustir. (el-Cahiz, el-Bursan,
1990: 378, 380) (el-Cahiz, el-Beyan ve't-Tebyin, 2002: 1/7,
174, 232, 2/80, 2/134, 3/05, 3/205, 4/319) (el-Céhiz, el-
Buhald, 1999: 93, 94) (el-Cahiz, el-Heyevan, 2003: 7/468,
71479, 4/358)

Eserlerinde pek ¢ok hadise yer veren (el-Cahiz, el-Heyevan,
2003: 7/15, 7/26) (el-Céhiz, er-Risaili’s-Siyasiyye, ts.:
1/356, 1/398) (Ornegin el-Beyan ve’t-Tebyin isimli eserinde
bir dil ve ifade harikasi olan Hz. Peygamber’in hadislerine
yer vermistir. Krs. Akyiiz, 2014, 219-Cahiz, el-Beyan ve’t-
Tebyin, 2/12-27.) Cahiz, zaman zaman baz1 rivayetleri ¢esitli
acilardan elestirmistir. Ancak Cahiz’1n elestirileri daha ¢ok
hadislere karigmig eski kiiltiirlere dair asli olmayan sozlere
olmustur. (Akyiiz, 2014: 219) Ornegin, fel¢ hastaliginin
peygamberin yakalandigr hastaliklarindan biri oldugu

yoniindeki rivayeti tenkid ederken sdyle demistir: “Bu séziin
isnadini bilmiyorum. Bu konuda sika ravilerin rivayetlerine
ihtiyag duyariz. (el-Cahiz, el-Bursdn, 1990: 438) Hz.
Peygamber ile ilgili konularda sahih olan rivayetlere
miracaat edilmesi gerekir. (el-Cahiz, el-Heyevan, 2003:
7/15) Cahiz, raviler ile ilgili degerlendirmelerde de ehl-i
hadisin verilerini kullanmustir. (el-Cahiz, el-Heyevan, 2003:
7/468, 7/479; 6rnegin Ebi Ali el-Esvari et-Temimi’nin ehl-i
hadis’e gore sika olmadigini aktarmustir. Bk. Cahiz, el-
Heyevan, 7/471) Akyliz’lin de ifade ettigine gore Cahiz bazi
haber, tarihi olay ve rivayetler konusunda hadisgilere
miracaat edilmesi gerektigini ifade etmis ve bazi hususlarda
hadiscilerin tanikligina ve yorumlarina ihtiyag duydugunu
ortaya koymugtur. (Akyiiz, 2014: 209-210)

Kelerin ldiiriilmesi ve Hz. Ibrahim atese atildiginda kelerin
bunu sondiirmeye calistigi seklindeki rivayetlerin cahil
kisilerin isi oldugunu ifade etmistir. (el-Cahiz, el-Heyevan,
2003: 4/401) Ashabu’l-ahbar (el-Cahiz, el-Bursan, 1990: 85;
Cahiz, el-Beyan ve’t-Tebyin, 1/271, 282, 283, 287, 2/14; el-
Heyevan, 6/327; Resailu’s-Siyasiyye, 32, 371, 393, 451),
ashabu’l-ahbar ve’l-asar (el-Cahiz, el-Beyan ve't-Tebyin,
2002: 290), ashabu’l-asér (el-Cahiz A. b.-K., er-Reséilii’l-
Edebiyye, 2003: 166) gibi ifadelere cokca yer veren
Cahiz’in, “Ashabu’l-ahbar’in cahillerinden” ifadesi bu
kisilerin ~ tamamim1  cahil  olarak  nitelemedigini
gostermektedir. (el-Cahiz, el-Bursan, 1990: 85) Aym
zamanda Cahiz’in ashabu’l-hadis’i sevadu’l-a’zam ve
cumhur arasinda zikretmesi de bunun bir gdstergesidir. (el-
Cahiz, er-Risailii’s-Siyasiyye, ts.: 1/356)

Cahiz, Hageviyye’nin ashab-1 hadis basta olmak iizere
cogunlugun (halkin genelinin, fakihlerin ve) kendileri gibi
diistindiigii diistincesini reddetmekte; sadece heva ehlinin
kendileriyle ayn1 goriise sahip oldugunu ifade etmektedir.
(el-Cahiz, Resiilii’l-Cahiz, 1964: 3/297) Bu da ehl-i hadisin
Hagevi ve diger firkalardan ayri1 oldugunu gostermektedir.
Cahiz’in ifade ettigine gore Haseviyye, sayisal agidan
Haricilerden daha az olan bir gruptur. (el-Cahiz, Resaili’l-
Cahiz, 1964: 3/298) Cahiz er-Risale fi’t-Tesbih’te de Omer
b. Abdiilaziz’in “Hageviyye” ile ilgili “ Y sl oda 4l =
il aie Y) aaS ” ifadesini kullanmustir. (el-Cahiz, Resailii’l-
Cahiz, 1964: 1/283; Hasevi kavraminin belirli bir firkadan
ziyade bir zihniyet telakkisine sahip insanlar i¢in kullanilan
bir isim olduguna dair bk. (Kog, 2015: 215-231, 223 vd.))
Kanaatimizce bu da Cahiz tarafindan hadisgilerin bu gruba
dahil edilmedigini gostermektedir. Dolayisiyla bu kavramin
dogrudan ehl-i hadis ile es deger kullanim1 ¢ok da isabetli
goriilmemektedir. Nitekim Diyanet islam Ansiklopedisi’nin
ilgili maddesini yazan Yurdagiir, Hasevi kavrami igin;
sthhatine bakmaksizin hadisleri Hz. Peygamber’e atfeden,
biitiin rivayetleri hadis telakki eden ve bunlarin zahirinden
hareketle dini bir anlayis ortaya koyan ehl-i hadisten bazi
kimseler ile tesbih ve tecsim inancini savunanlardan olusan
gruba verilen isimdir. (Yurdagur, 1997: 16/427) Bu kavram,
siyasi olarak Mu‘tezile karsit1 bir diigiinceye sahip insanlar
ile birlikte diger baz1 gruplar tarafindan da kullanilmustir.
Ornegin; bazi1 Sii’ler tarafindan Miisliimanlarin ¢ogunlugu
icin kullanilirken bazi Siinni alimler tarafindan da ashabu’l-
hadis i¢in kullanilmaktadir. (bk. Kirbasoglu, 2020: 73)
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Bununla birlikte ehl-i hadis veya ashabu’l-hadis kavraminin
sabit bir firka veya bir grup i¢in kullanilmadigi da goz
onunde bulunduruldugunda ehl-i hadisin s6z konusu
muhalifler igerisinde yer alanlardan sadece bir kismi
olduklar1 sOylenebilir. Cahiz halku’l-Kur’an hakkinda
yazdig1 risalesinin basinda karsit diisiinceye sahip olan
gruplart  zikretmigtir. Bunlar; Rafiziler, Hadisgiler,
Haseviyye, inkar edenler, miinafiklar ve Nazzam’in
ashabidirlar. (el-Cdhiz, Resailii’l-Cahiz, 1964: 3/287)
Dolayistyla bu durum da hadisgiler ile Hageviyye veya
Nabitenin ayn1 kimseler olmadigini gostermektedir.

Muhaliflerinin  karsit goriise sahip olmasini onlarin
acziyetlerine baglayan (el-Cahiz, Resaili’l-Cahiz, 1964:
3/289) Cahiz, delil olmadan kimseyi tekfir etmeyeceklerini,
tohmet ehli disinda kimseyi imtihan etmeyeceklerini ifade
etmistir. (deedd) Jal V) paiar al 5 s olinss sl (0 V) iS5 Al 0a8) (el
Cahiz, Resaili’l-Cahiz, 1964: 3/292) Akabinde karsit goriise
sahip olan kisilerin tekfir etmede aceleci davrandiklarin
ifade etmis ve Ibn Ebi Duad ile karsi gériise sahip olan
tarafin diyaloglarina yer vermistir. Kendi diisiincelerini
Kur’an ve hadisle delillendirdigini ifade etmistir. (el-Cahiz,
Resailii’l-Cahiz, 1964: 3/296) Cahiz, bu risaleyi Kur’an’in
yaratilmig oldugunu ifade etmek iizere karsi goriise sahip
olanlara reddiye olarak degil, zayif kisilere inat¢iliklarini
gostermek, yalanlarini ortaya koymak igin yazdigini ifade
etmistir. (el-Cahiz, Resailii’l-Cahiz, 1964: 3/297)

Son dénem Mu‘tezili kelamcilardan olan Kadi Abdiilcebbar
da ashabu’l-hadis, Hasevi, ehlu’l-hadis ashabu’l-ahbar (Kadi
Abdiilcebbar, 2012: 17/236) kavramlarina yer vermistir.
Bunlar1 miiradif degil, farkli anlamlarda kullanmistir. (Kadi
Abdulcebbar, 2012: 16/152-154, 16/160) Ornegin Kur’an’1
ta’n/tenkit edenler arasinda Gulat, avamdan bir tabaka ve
ashabu’l-hadisi de saymustir. (Kadi Abdiilcebbar, 2012:
16/307-308)

Kadi, ehl-i hadisi gesitli konularda elestirse de bunun 6vgii
ifade eden bir kavram oldugunu benimsemis, Oyle ki
kendilerinin de ehl-i hadis olduklarin1 ifade etmeye
caligmustir. Bu dogrultuda muhaliflerinin kendilerini ehl-i
hadis olarak kabul etmemesi yOniindeki elestirileri kabul
etmemistir. Ona gore Mu‘tezile’nin ehl-i hadisten kabul
edilmemesinin durumu; fikihta meshur olmamalarindan
dolay1 bazi kimselerin ehl-i hadisi fikih ehlinden gérmemesi
gibidir. Kadr’ya gore, kelamcilarin hadis rivayeti konusunda
bu denli 6n plana ¢ikmamalarinin sebebi tarihsel siiregte
fazlasina ihtiya¢ birakmayacak derecede hadis alaninda
eserlerin yazilmis olmasidir. Dini konularda 6giit almak igin
bunlart yeterli géren Kadi, kendi zamaninda kisinin salt
anlamda hadisi isitmesiyle senetle isitmesi arasinda bir fark
gormemektedir. (Kadi Abdiilcebbar, Fazlu’l-i‘tizal ve
tabakatu’l-Mu‘tezile, 1974: 194)

Mu‘tezili alimlerin sanedin sahih olanim1 ve olmayanimi
bildiklerini ifade eden Kadi, Mu‘tezile’nin az hadis rivayet
etmis olmasinin hadisleri bilmemelerinden
kaynaklanmadigini ifade etmistir. Ona gbre bunun sebebi
yalan, unutkanlik, degisiklik ve yanilginin karisabildigi ahad
haberlerin hiiccet (kati delillerden) olmamasidir. (Kadi

Abdiilcebbar, Fazlu’l-i‘tizal ve tabakatu’l-Mu‘tezile, 1974:
195)

Hadis rivayetini bir zorunluluk olarak goren Kadi, Kitabu’l-
Mesabih’te yer alan riayetlerin pek coguna Fazlu’l-itizal
isimli eserinde yer vermistir. (Kadi Abdiilcebbar, Fazlu’l-
i‘tizal ve tabakatu’l-Mu‘tezile, 1974: 234) Nitekim Ebl Alj,
Ibn Ravendi’yi tenkid ederken Mu‘tezile mezhebine mensup
pek cok hadiscinin bulundugunu ifade etmistir. Ancak hadis
rivayet edilirken hadis alinan kisinin ger¢ekten o hadisi bir
onceki raviden duyup duymadigr bilinmediginden bundan
sakinmak gerekir. Zira kisi yalana diigmekten emin
olamadigindan kabih bir is yapabilir. Dolayistyla Kadi, hadis
rivayetinin teemmiilsiiz ve tedebbiirsiiz bir sekilde
yapilmasina karsi ¢ikmaktadir. Nitekim ona gore tefekkiir
etmeden Kur’an-1 Kerim’i okumak mekruh ise bu sekildeki
hadis rivayeti evleviyetle mekruh olur. Nitekim Su’be gibi
alimlerin ehl-i hadisi koétilemeleri/kinamalart da bizzat
hadisin kendisinden degil metotlarinin yanlisligindan ve
sahih olam1 ile olmayan1 1iyi ayiklamamalarindan
kaynaklanmakladir. (Kadi Abdiilcebbar, Fazlu’l-i‘tizal ve
tabakatu’l-Mu‘tezile, 1974: 194)

Kadi, ehl-i hadisi inanglarina zit olan rivayetleri aktardiklari
gerekgesiyle elestirmistir. Kur’an’in her bir suresi i¢in ayri
ayrt sevabin bulundugu yoniindeki rivayetler, Hz.
Peygamber’in Kur’an’in herhangi bir suresini dgrettigi gibi
tesehhiid duasin1  Ogrettigi, Peygamber hayatta iken
Kur’an’in bir grup tarafindan korundugu, ibn Abbas’tan
gelen besmele inmeyene kadar surelerin bast ve sonunun
bilinmediklerine dair rivayet, Peygamber’in bazi insanlar1
farkli sehirlerdeki insanlara Kur’an okumak ve sunneti
O0gretmek iizere gonderdigine dair rivayetler Kadi’nin
hadisgileri elestirdigi hususlar arasinda yer almaktadir. Kad,
hadiscilerin cahillik ettiklerini ve bilmeden bu rivayetleri
aktardiklarimi1 soylemektedir. (Kadi Abdiilcebbar, 2012:
16/155) Kadi, Miicessime ve Hageviyye nin Allah’in cisim
oldugu iddialarm1 ve “Allah Adem’i kendi suretinde
yaratmigtir” seklindeki haberleri reddetmektedir.
(Abdiilcebbar, 1987: 53) Ifade ettigine gore Mu‘tezile,
Zeydiyye, Hariciler ve Murcie’ nin ¢cogunlugu Allah’in gozle
goriilemeyecegini miidafaa ederken; Hageviler ve ashabu’l-
hadis ise Allah’in dinya goziiyle degil ahirette
goriilebilecegini  savunmaktadirlar. (Kadi Abdiilcebbar,
2012: 4/140-141)

Kadi, Hasevilerin peygamberlerin biiyiik giinah islemelerini
iki durumda caiz gordiiklerini ve bu konuda asli olmayan
haberlere itimat ettiklerini  sdylemektedir. ~Onlarin
sozlerinden birisi; “Hz. David’un Uriya’nin karisina ilgi
duydugu ve ona asik oldugu’na dair sozdiir. Bir digeri de
“Musir kralinin karisi, kendisine ilgi duydugu gibi Hz. Yusuf
da ona ilgi duydu” soziidiir. Kadi, bunlarin batil oldugunu,
bi’setten dnce de sonra da peygamberin biiyiik giinah/yiiz
kizartici sug¢ islemelerinin caiz olmadigmi savunmustur.
(Kadi Abdiilcebbar, Serhu’l-Usili’l-Hamse, 2012: 387)
Kadr'nin ifadesine gore Haseviyye’nin Hz. Peygamber’in
kiraatinde putlar zikrettigi ve sefaatlerinin umulacag: bunun
akabinde miisriklerin sevindigine dair haberin hi¢bir asl
yoktur. Bu tlir haberlerin ancak miilhidlerin sinsiligi
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olabilecegini ifade etmistir. (Kadi Abdiilcebbar, Tenzihu’l-
Kur’an Ani’l-Metéin, 2008: 292)

Kadi’nin ashahu’l-hadisi en ¢ok elestirdigi hususlardan biri
Kur’an’in sihhati ve tespiti konusudur. Ona gore ashabu’l-
hadis Kur’an’in sthhatini bildiklerini iddia ediyorlar. Fakat
cahillikleri yiizinden onu tamima yolunun ahad haberler
oldugunu zannetmis ve bu konuda farkliliklarin
bulunabilecegine cevaz vermislerdir. (Kadi Abdiilcebbar,
2012: 16/154) Kadi, Hasevi ve ehl-i hadisin ¢ogunlugunun
Kur’an’in tespiti hakkinda su iddiada bulundugunu soéyler:
Kur’an ahad haberlerle alinmistir. Osman b. Affan kalplerde
ve goniillerde parca parga seklinde bulunan Kur’an’t cem’
etti. Omer ve Osman birer ve ikiser ayetleri topladilar. Oyle
ki onlart Mushaf’ta tedvin ettiler. Yayildiktan sonra da
Mushaflar1 kayit altina aldilar. Akabinde de onu telif
ettiler.... Kadi, ehl-i hadisin “Kur’an ayetlerinin Hz. Omer
ve Osman doneminde birer ve ikiser olarak sahabeden
toplandigina, bunlar1 Mushaf’a ilave etmek {izere ictihatta
bulunduklarina”  inandiklarin1  sdylemektedir.  (Kadt
Abdulcebbér, 2012: 16/152) Kadi, boyle diisiinen
hadiscileri/ehl-i hadisi dinde fitneye sebep olmak ve
niiblivvetin Kur’an’la ispatina zarar vermekle itham etmistir.
Kur’an’in nakli konusunda mevcut biitiin durumlardan s6z
ettikten sonra hadisgileri ve Hasevileri Kur’an’in tespiti
noktasinda ihtilafa cevaz vermelerinden dolay1 elestirilerine
devam etmistir. Magazi, peygamberler, ahkam gibi pek ¢ok
konuyla alakali naklin bulunmasina karsin, Kur’an’in bu
denli nakledilmediginin kabul edilmesi, ashabu’l-hadisin
Kadi tarafindan az akletmekle/diistinmekle itham edilmesine
neden olmustur. (Kadi Abdiilcebbar, 2012: 16/156)
Kur’dn’in tespitine dair yanlis diisiincelerin inkarcilar
vasitastyla Hagevilere gegtigini diisiinen Kadi’'ya gore, eger
Kur’an’1n siibutu ile ilgili herhangi bir ihtilaf olmus olsaydi,
Tahkim esnasinda Kur’an isaret edildiginde her iki grup
bunu kabul etmezdi. (Kadt Abdiilcebbar, 2012: 16/160)

Kadi’nin Hasevileri elestirdigi bir diger konu ise Kur’an’in
ezberlenmesine (Uzundag, 4/7 (2013)) yonelik rivayetlerdir.
Ona goére Kur’an’1 ezberleyenlerin sayisinin dort veya bes
kisi olduguna dair rivayetler gergekten uzaktir. Bu
rivayetlerde zikredilen sayilar olsa olsa Ensar’dan Kur’an’
ezberleyip onu dgretenlerin sayisi olabilir. En basitinden bu
sayinin igerisinde sahabenin biiyiiklerinden Kur’an’in
hiikiimlerini bilen ve Kur’an’1 ezberlemekle 6n plana ¢ikan
Hz. Ebu Bekir, Omer ve Ali bile yoktur. (Kadi Abdiilcebbar,
2012: 16/158)

Kadt’nin ehl-i hadisi elestirdigi diger bir husus da Kur’an’mn
miitevatirle degil ezberle korunmus olmasi yoniindeki
iddiasidir. Kadi’'min bu konuyla alakali ifadeleri su
sekildedir: “Insanlar cahilliklerinden dolayr Kur’an’in
miitevatiren  degil, sadece ezberleyenler yoluyla
nakledildigini zannetmislerdir. Halbuki durum bdyle
olmaylp Kur’dn miitevatiren nakledilmistir. Kur’an’in
ozellikleri diger metinlerden farkli oldugundan kiigiik bir
¢ocuk bile Kur’an1 ezberlememesine ragmen O’nu siirlerden
ve diger metinlerden ayrabiliyordu.” (Kadi Abdiilcebbar,
2012: 16/158) Bu konuda da Kadi, muhalifleri olan ehl-i

hadisi elestirirken “cahilliklerinden dolay1” ifadesini
kullanmustir.

Goriildiigi gibi Kadi Abdiilcebbar hem seleflerine hem de
muhaliflerine yonelttigi elestirilerde daha ilimli bir iislup
kullanmigtir. Tartigma konulart farklilik arz etse de hitap
cumlelerinde hakaret ve ithamdan uzak olmustur.

4. Sonug

Bu c¢alismada Mu‘tezili kelamcilar ile ehl-i hadisin
muhaliflerine yonelik elestirilerinde tahammiil siirlarini
yansitan bazi eserler incelenmistir. Bu eserlerde muhaliflerin
birbirlerini tenkit etme {islubu {izerinde durulmus ve
birbirlerine yonelik hitaplar1 incelenmistir. Bunlarin
icerisinde mubhalif diigiinceyi tenkit etmeye hasredilen
calismalarda sert, konu izahat1 yapilan eserlerde daha iliml
bir iislubun kullanildig1 gériilmiistiir. Alimlerin birbirlerine
yonelik elestirilerinde zaman zaman tahammiil smnirlarini
asan bazi ifadelerle karsilagilmistir.

Ibn Hanbel halkla i¢ ice oldugundan, Stekiyle miicadelesi
daha canli ve hareketli bir zeminde ger¢eklesmistir. Hem sz
hem de fiili olarak “diger”le etkilesim halinde oldugundan
elestiri dozu iist seviyede olmustur. Bunun neticesince
tahammtil sinirlarin1 asan bazi ifadeler hem onun hem de
muhatabinin kullandiklari iisluba yansimistir. Ibn Hanbel’in
Kur’dan hakkinda Zenadika elestirisi ilmi bir islup
cergevesinde meydana gelmesine ragmen, miitesabih
ayetlerin anlagilmasi, Kur’an mahluk olup olmamasi, Allah
tasavvuru ve riyetullah gibi konularda ilmi dslubu asan bir
sertlikte oldugu gorilmistiir.

Buhérl ise tartigmalardan kendini soyutlayarak bu tiir
polemiklere girmemeye c¢alismustir. Bu durum, onun
“diger”ini elestirmesinde daha yumusak bir {slup
kullanmasini saglamistir. Sadece karsi tarafin argiimanlarini
cliritmeye yonelik rivayetleri aktarmakla yetinmis,
muhatab1 degerlendirme ve dogrudan onunla iletisime
gecebilecek bir hitap tarzini tercih etmeyerek rivayetleri 6n
planda, kendisini arka planda tutmustur. Her ne kadar bu
rivayetler icerisinde tahammiil sinirlarini asan ifadelere
rastlansa da birer nakil olmalarinda &tiirii, bunlarin
Buhéri’ye mal edilmesinin dogru olmayacagi kanaatindeyiz.

Mu‘tezili dlimlerden Cahiz ve Kadi Abdiilcebbar eserlerinde
pek cok hadis rivayetine yer vermislerdir. Kadi Abdiilcebbar
“ehl-i hadis” kavraminin 6vgii ifade ettigini kendilerinin de
bu grupta yer aldiklarini ifade etmis olmasi Onem arz
etmektedir. Cahiz; Muaviye, Nabite ve Rafizileri elestirmede
zaman zaman sert bir Uislup kullanirken (tekfir etme gibi)
ashabu’l-hadisi elestirirken “mukallid” kavram: gibi daha
yumusak bir islup kullanmistir. Kadi Abdiilcebbar ise
elestirilerinde daha ilimli bir dil kullanmis, onun bu elestirisi
ehl-i hadisten bazilarim cahillikle itham etmekten Gteye
gitmemigtir. Hakaret ifade eden Hagsevi kavraminin hem
Céhiz hem de Kadi tarafindan “ehl-i hadis”le miradif
kullanilmadig1 ve az sayida kisilerin olusturdugu bir grubun
anlayisini tenkit etmek tizere kullanildig1 anlagilmistir.
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Extended Summary

One of the important debates that revealed the limits of tolerance
within the criticism culture of Islamic Civilization took place
between Mu‘tazilite theologians and Muhaddiths. These criticisms
were included in the works of Hadith and Kalam, and independent
studies were written on the subject. These works, which constitute
a part of the refutation tradition, have been examined by researchers
in various ways. In this study, Mu‘tazilite theologians and Hadith
scholars; Some of his works, which are refusal to criticize his
opponents, were examined in terms of style. Our main purpose is to
reveal the style used by scholars who work in different branches of
science while sharing their views and thoughts on the same subject
or criticizing their opponents who have opposite views. On the one
hand, this study will shed light on the culture of criticism of some
scholars who are well known in two different branches of science;
It will also reveal the limits of the tolerance of the hadith scholars
and Mu‘tazilite theologians towards each other. Although we are
aware of the broadness of a study based on such a purpose, this
study has been included in order to give preliminary information on
the subject.

Because of the influence of fanaticism or advocacy on the culture
of criticism and the limits of tolerance to the other, we discussed
the study under two headlines. In order to see the effect of political
and creed identity on a culture of criticism works of hadith scholars
and Mu‘tazili theologians in different nature were preferred. One of
the Muhaddith, who stands out with his political identity and is
involved in religious debates, Ahmad b. Hanbal and his work (d.
241/855) and er-Red Ala al-Cahmiyya va'z-Zanadiqa has been
selected. Among the hadith scholars who lived in the same period
and did not undertake an administrative duty, Buhari (6. 256/870)
and his work Khalq al af*al al‘ibad has been preferred. On the other
hand, among the Mu‘tazili theologians, Al-Jahiz (d. 255/869) and
his works named ar-Risala fi’'n-Nabita and ar-Risala fi’t-Tashih
were preferred. We would like to express that we find it very
difficult to make a choice among the Mu‘tazilite theologians among
those who do not have an administrative duty and whose works
have survived to the present. For, the number of scholars whose
works reached today is limited within the Mu‘tazilite tradition.
Among these, there are almost no scholars who do not undertake
any official or administrative duties. So, we had to follow a
different path when choosing the work in this category. Namely,
although he was assigned an official duty, we thought that one of
the scholars who had a work written before he was appointed to this
position could be preferred. One of the Mu‘tazilite theologians
suitable for this situation is Qadi Abd al-Jabbar (d. 415/1025). Qadi
published his work al-Mughni before being appointed. Al-Mughni
was written in Ramahurmudh in Abd Muhammed Abdallah b. al-
Abbas ar-Ramahurmudhii Masjid. Later, his friend of the madrasah,
the vizier of the Buwayhi ruler Muayyidudawla, Sahib b. Abbad (d.
385/996) appointed him as the official judge to the city of "Rey".

The works of the scholars we included in these two groups were
examined, rather than the ideas contained in them, the statements
of the parties to each other were examined. It has been tried to
reveal the relationship between the creed of the authors, the political
/ administrative duty and these statements by establishing a relation
with the tolerance limits of these statements. In this way, it has been
tried to determine what are the factors that shape criticism and
tolerance manners in discussion, and it has been tried to determine
the role of religious issues, political thought and advocacy in
shaping the limits of tolerance in scientific debates.

Ibn Hanbal criticized Zanadiga's views that there are contradictions
in the Quran, he kept the criticism at a low level. However, he stated
that they deviated from "understanding the mutashabih verses",
accusing Jahm inventing a religion (he described this religion as the
religion of Satan/devil), incite people to blasphemy and described
them as "the enemy of God" After accusation of "blasphemy of
Jahm", 1bn Hanbal accused him as takfir. Ibn Hanbal increased the
criticism and pushed the limits of endurance on whether the Quran
is a creature or not, the imagination of Allah, and vision of Allah.

On the other hand, Bukhari, who lived in the same century as Ibn
Hanbal, included rumors about belief in his works and paid
attention to comply with scientific principles in line with the
method of the book. Bukhari, who did not express this directly even
though he made his opinion felt in the "Bab headings",included
many rumors/narrations in which there are expressions that push
the limits of tolerance on various issues. These consist of rumors
that reflect the views of scholars on the subject. The fact that he did
not make explanations and comments to express his opinion after
referring the hadiths on the subject made it difficult for the limits of
tolerance to the "other" to emerge in the criticism of Bukhari.

Jahiz, one of the Mu‘tazilian scholars, who regarded the idea of
rejecting the sunnah as a reason for blasphemy, accused some
muhaddists of falling into "tajstm and tashbih" and of being
mugqallid. Jahiz, who includes many hadiths in his works, criticized
the inaccurate statements about ancient cultures involved in hadiths
from various aspects. Stating that authentic narrations should be
taken as basis, Jahiz used the data of "ahl al-hadith" in the
evaluations about the narrators. Jahiz, who stated that sahih
narrations should be based, also used the data of "Ahl al-Hadith" in
the evaluations related to Rawis/Narrators. Jahiz , who
distinguishes between Ahl al-hadiths and Hashawi, stated that the
Hashawiyya is a group that is less numerically than the Khariji and
while criticizing them, he used expressions that push the limits of
tolerance.

One of the late Mu‘tazili theologians, Qadi Abd al-Jabbar also
admits that the concepts of Ashabu'l-hadith, Hashawi are not
synonymous, and although he criticizes "ahl al-hadith" on various
issues, it is a notion that expresses praise. Accordingly, he tried to
express that they are also "ahl al-hadiths". Qadi criticized the "ahl
al-hadith™ on the grounds that they conveyed narrations contrary to
their beliefs and attributed this to their ignorance. He used a
moderate style when criticizing his opponents for their reliance on"
ahad news '"regarding the identification of the Qur’an with
narrations expressing" tashbth and tajsim".

As aresult, in conclusion, the style used in the discussions between
ahl al-hadiths and theologians; has differed according to time,
environment and subjects. It has been observed that well known
scholars in different branches of religion, who lived in the same
century used expressions that exceed the limits of tolerance when
criticizing their opponents on issues related to belief. Another factor
that caused to the high level of criticism was related to the political
administration policy that the person stood or close to adopted.
Although they are well-known in the same field of science, the
criticism style of scholars who are close to the rulers and other
scholars have been different from each other. Especially in the
fourth century of Hijri, the fact that the rulers did not impose any
belief on those under their rule, led to a decrease in the excess of
criticism and a scientific level.
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Hicri tigiincii asir ve 6ncesine dair hadis tartigmalarini inceleyen miielliflerden birisi, 276/889 yilinda
vefat etmis olan Ibn Kuteybe’dir. Ibn Kuteybe, Te vilii Muhtelifi’I-Hadis isimli eserinde, dénemin
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One of the authors who examined the hadith discussions about the third century of hijri and before
is Ibn Qutayba, who died in 276/889. Ibn Qutayba examined the discussion topics of the period
regarding the hadith in her work titled Ta 'vilii Mukhtelifi al-Hadith. This work was written after the
systematic pressure applied by Mu'tezile, who gained a political power in a certain period of the
Abbasids, against Ahl al-Hadith. The most fundamental issue emphasized in the work can be
summarized as “responding to the criticism of Ahl al-Hadith". The author stated that the arguments
put forward by some individuals and groups based on the contradiction between hadiths were not
correct and argued that these narrations could be reconciled. In this context, the methods of
evaluating the hadith of Ahl al-Ray, Rafizi, Mircii and Ahl al-Kalam were criticized.

1.Giris

Bilindigi {iizere hadisler 6nce hifz ve kitdbet yoluyla
aktarilmig sonra tedvin ve tasnif edilmistir. Hicri tigiincii asir,

Hicri tglincli asir, hadis ile ilgili onemli gelismelerin
yasandigi bir doneme tekabiil etmektedir. Nitekim bu
donem, hicri birinci ve ikinci asirda yasanan itikadi, ilmf,
siyasi ve kiltlrel gelismelerin yansimalarinin goriildiigi ve
hadis ilmi ile ilgili ciddi gelismelerin ortaya ¢iktig1 bir evre
olmustur (Istemi, 2017: 46-50)

rivayetlerin sistematik olarak kategorize edildigi ve Ehli
Hadis’in kurucu isimlerinin sonraki donemleri etkisi altina
alacak 6nemli eserler telif ettikleri bir dénemdir.

Muhtelif fikir, hareket, ekol ve firkalarin yaklagim
farkliliklarini  besleyen en temel unsurlardan birisi
rivayetlere bakis acilart olmustur. Hadislerin hucciyet
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degeri, sihhat tespit kriterleri, baglayiciligi, bilgi degeri vb.
konular entelektiiel ve fikri camiada ihtilaflarin artmasini
netice vermistir. Farkli yaklasimlarin giderek kutuplastigi
hatta zaman zaman cephelestigi bu atmosferde bazi firka ve
gruplar bulunduklar1 zemini tahkim etmek iizere reaksiyonel
bir tavir sergilemeye baslamuslardir. Ozellikle baz1 kisi ve
gruplar “oteki”yi tanimlamak {izere iki argiimam siklikla
dillendirmisler ve bunlarla kars1 cephede bulunanlar1 ilzam
etmeye caligmislardir ki bunlar da “bid’at ve tekfir”
kavramlaridir.

Bu asirda yogun olarak yasanan ihtilaflarin tarihsel bir arka
planinin oldugunu, itikadi ve ameli ekoller arasinda bazi
gerilimlerin yasandigim1 ve bu durumun “ihtilaf” olgusuna
ivme kazandirdigini belirtmemiz gerekir. Bu donemdeki
ihtilafin  tarihsel sebeplerini ve panoramasimi sdyle
Ozetlemek miimkiindiir: Hz. Osman’in halife olmasi ile
baglayan tartigmalar onun sehadeti (el-fitnetii’l-kiibrd) ile
neticelenmis ve sikintili siireg Hz. Ali  doneminde
Miisliimanlar arasinda i¢ c¢ekisme ve savaslara kadar
gitmistir. Hulefa-i Rasidin’den ii¢ii sehit edilmistir. itikadi ve
siyasi yonii agir basan ve referanslarini dini metinlerden
almaya calisan Hariciler, Sia, Mu’tezile, Miisebbihe ve
Miircie basta olmak tizere bazi firkalar tesekkiil etmis; kader,
biiyiik glinah, iman ve kiifiir kavramlari ile ilgili tartismalar
yasanmistir. Buna bir de Medine, Kife, Bagdat vb.
cografyalarda yetisen mezhep imamlarinin farkli bir
metodoloji takip etmeleri ve fetvalarinin muhtelif olmasi da
eklenince bu ihtilaf daha da derinlegsmistir (Yiicel, 2014: 49-
50; Melchert, 2018: 261-294). Ihtilafin viicut buldugu bir
diger saha ise sened ve metne yaklagimlari birbirinden farkl
olan iki ana ekolin neset etmis olmasidir ki bunlar da Ehli
Rey ve Ehli Hadis ekolleridir. Ayrica fikir ve diisiinceleriyle
itikadi a¢idan Ehli Siinnet kavrammin olusmasi ve
sekillenmesinde dnemli derecede rol oynayan Imam Es’ari
(6. 324/935) ile Imam Matiiridi (6. 333/944) de yaklagik
olarak bu dénemde yagamislardir.

Me’min, Vasik ve Mu’tasim’in idareci olduklar1 Abbasiler
doneminde Ehli Hadis’in halk nezdinde popiilariteleri ve
sayginliklart artinca Mu’tezile tarafindan Halku’l-Kur’an
argiimani ortaya atilmig ve bu argiiman ilmi zeminden siyasi
alana c¢ekilerek Ehli Hadis’e karsi sistematik baski ve
sindirmenin araci (mihne) haline getirilmistir (Ayrintili bilgi
icin bkz. Sahyar, 2013: 29-57; Tuglu, 2005: 153-154). Bu
donemde Ehli Hadis’e yonelik ciddi baskilar devlet eliyle
uygulanmis, bazi alimler hapse atilmig ve neticede Ehli
Hadis ve taraftarlarinda Mu’tezile’ye karst bir tepki
olusmustur. Halife Miitevekkil ile birlikte Ehli Hadis rahat
bir nefes almis ve giderek gili¢c kazanmaya baglamistir (Kaya,
2015: 8-10). Iste Ehli Hadis’in perspektifiyle ve onlara
destek vermek {izere Ibn Kuteybe tarafindan Te vilii
Muhtelifi’l-Hadis adli eserin bu sartlar altinda yazildiginm ve
donemin hem siyasi hem de ilmi tartigmalarindan izler
tasidigini hatirda tutmak gerekmektedir. Bu perspektif, bize

! Tespit edebildigimiz kadar1 ile Imam Safii’nin ismi eserde bir
yerde “...fukahadan Safii ve Ishak bu hadis ile amel etmislerdir”
ifadesi ile gecmektedir (Bkz. Ibn Kuteybe, t.y.: 213). Buradan
anlagtlmaktadir ki ibn Kuteybe, imam Safii’yi bilmekte ve onun
fikihg1 kimligini 6n plana ¢ikartmaktadir. ibn Kuteybe’nin imam
Safii’nin “Ihtilafii’l-Hadis” adli eserinden bizatihi
bahsetmemesinin  muhtemel sebeplerini  sdyle siralamak
miimkiindiir: 1. Ibn Kuteybe’nin daha ¢ok kelami ve itikadi agidan
bazi fikri ekoller tarafindan miiteariz oldugu iddia edilen rivayetlere

kitabin metodolojisini ve dilini daha iyi ¢oziimleme imkéni
sunacaktir. Ibn Kuteybe sadece hadis ve siinnete ydnelik
elestirilere cevap vermekle kalmamis ayni zamanda
Kur’an’a yonelik farkli kesimlerden yoneltilen elestirilere de
cevap vermis ve bunun i¢in Te vilii Miiskili’l-Kur’an ad1 ile
bir eser de telif etmistir (ibn Kuteybe, t.y.).

Doénemsel analizler yapmanin yontemlerinden birisi, yazilan
eserleri énce tespit sonra tahlil etmekten gecmektedir. Bu
caligma oOzelinde hicri Tlgiincii asirda cesitli ekol ve
mezheplerin tartigmalari ile fikri miicadelelerini yansitan ve
Ehli Hadis’in yaklasimini benimseyen Ibn Kuteybe ve onun
Te'vilu Muhtelifi’l-Hadis adli eseri incelenmistir (ibn
Kuteybe, t.y.; Ibn Kuteybe, 2009). Bu eserde Ehli Rey ve
Mu’tezile basta olmak lizere Miisebbihe, Miircie ve daha
baska firkalarin hadisler arasinda ihtilaf bulundugu, bazi
rivayetlerin birbirleriyle ¢elistigi dolayisiyla bu rivayetlerin
kabul edilmesinin akla aykir1 oldugundan reddedilmesi
gerektigi ile ilgili tartigmalara yer verilmistir. Ion Kuteybe
Ehli Hadis’in diisiincesini yansitacak sekilde sozii edilen
rivayetler arasinda herhangi bir tearliziin bulunmadigini,
aksine bu rivayetlerin bir kisminin yanlis anlagildigini, bir
kisminin ise te’vil yoluyla uzlastirilabilecegini savunmustur.
Bu ihtilafin en temel sebebi, Ehli Rey ve Mu’tezile’nin
rivayetlere muhtevay1 dnceleyecek sekilde istidlal, nazar ve
akli pencereden; Ehli Hadis’in ise rivayetlere muhtevayi
daha tali kilarak bunun yerine isnaddaki ravilerin giivenilir
olup olmadigini tespit etme ve eger isnadda kayda deger bir
problem mevzubahis degilse hadis metinlerinin dogru
anlagilmasina doniik baz1 metotlar1 devreye sokmalarindan
kaynaklanmistir.

Hadisler ile hadisler, hadislerle ayetler, hadisler ile akil ve
nazar, hadisler ile vakia/olgu arasinda teariiziin oldugu
yoniindeki tartismalar, Ibn Kuteybe ile baslams degildir. Ibn
Kuteybe’den 6nce ihtilafli hadislerle ilgili ilk eseri telif eden
kisinin Imam Safii (8. 204/820) oldugu bilinmektedir (imam
Safii, 1993; Kanarya, 2017). imam Safii’nin bu eseri daha
cok fikith ve muamelata dair celigkili goriinen rivayetleri
cem’ etme gayreti tasimaktadir. Bu eser ile ibn Kuteybe’nin
eseri arasinda muhteva ve metodoloji agisindan en dnemli
fark, Imam Safii’nin fikih ile ilgili muhtelif goriinen
hadislere; ibn Kuteybe’nin ise ameli konularla birlikte daha
c¢ok itikad1 konulardaki miitedriz hadislere yer vermesi ve her
birinin kendi zaviyesinden ¢dziim iiretme arayiglart olmustur
(Lecomte, 1981: 16). Vefat tarihleri arasinda yetmis yil
kadar uzun sayilmayacak bir siire bulunmasina, yaklasik
olarak ayni cografyada yasamis olmalarina ve ayni1 konuda
kitap telif etmis olmalarina ragmen ibn Kuteybe nin mezkur
calismas1 cercevesinde selefi Tmam Safii’nin ihtilafii’l-
hadise dair eserine referansta bulunmamis olmasi, dikkati
calip bir baska husus olarak kaydedilmelidir.*

Bu ¢alismada Ibn Kuteybe’nin muhtelif goriinen hadislere
yaklagimi ile miiteariz oldugu iddia edilen bazi rivayetleri
uzlagtirma yontemi, ihtilafii’l-hadis ilmi gergevesinde tahlil

yogunlasmasi, buna karsin Imam Safii’nin ameli ve fikhi agidan
muhtelif olan hadisleri eserine almasi 2. Tmam Safii’nin fikih¢1
kimliginin 6n planda olmasi 3. Ibn Kuteybe’nin, Imam Safii’nin
mezkur eserine —0 giinkii sartlarda istinsahin mesakkatli bir is
oldugu da goz oniine alinirsa- fiziki olarak erisememesi veya
bundan haberdar olmamasi 4. O giinkii ilmi gelenekte bir eser telif
edilirken, konu ile ilgili yazilmus biitiin eserlerin zikredilmesinin bir
teamill olmamast.
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edilmeye calisilmistir. ibn Kuteybe Hadis, Tefsir, Garibu’l-
Kur’an, Arap Dili ve Belagati, Siyaset ve Kamu Y&netimi
gibi bircok alanda eser telif eden vel(d bir kaleme sahiptir.
Cok sayida eseri bulunan ve ilmi sahsiyeti miisellem olan Ibn
Kuteybe ve eserleri iizerinde farkli disiplinlerde bazi
akademik calismalar da yapilmistir. Te’vilii Muhtelifi’l-
Hadis adli bu eser “Hadis Miidafaasr” adi ile M. Hayri
Kirbasoglu tarafindan Tiirkgeye terciime edilmistir
(Kirbasoglu, 2017). Ozellikle onun hadisgilik yénii ile ilgili
olarak yapilan kapsamli caligmalardan biri de Hatice
Diilber’e ait olan /bn Kuteybe ve Hadis Anlayis: (Diilber,
2008) isimli Doktora caligmasi ile “Hadislerde Yorum
‘Tevil’ Gelenegi: Ibn Kuteybe Ornegi” adli makalesidir
(Dulber, 2017: 114-137; Ayrica bkz. Varol, 1986: 141-153;
Yazici vd., 1999: 145-152; Lowry, 2004).

2. ibn Kuteybe ve Te’vilii Muhtelifi’l-Hadis Adh
Eseri

2.1. Ibn Kuteybe’nin Hayat1

Abdullah b. Mislim b. Kuteybe, 213/828 yilinda Bagdat
veya Kife’de dogmus, dénemin ilim merkezi olan Bagdat’ta
yetismisg, burada bir¢ok kisiden ders almis ve 276’da yine
Bagdat’ta vefat etmistir. Gengliginde Bagdat’ta Mu’tezill
ders halkalarina daha sonra Ehli Hadis’in ilim meclislerine
devam eden Ibn Kuteybe, Mu’tezili alim Cahiz’in (5.
255/869) talebeliginde bulunmus, bazi kitaplar1 huzurunda
okuyarak ondan icazet almig olmasina ragmen daha sonralar1
onu sert bir dille elestirmistir (Yazici, 1999: 145-146). ibn
Kuteybe’nin Tevrat ve Incil’i okudugu ve bu kitaplarin
muhtevalarina vakif oldugu da anlasilmaktadir. Zira o,
Te vilii Muhtelifi’l-Hadis adli bu eserinde 11 defa Tevrat, 5
defa da Incil’den iktibasta bulunmus ve bu kitaplari referans
gostermistir (Diilber, 2008: 40; ibn Kuteybe, t.y.: 94, 100).

Zirikli’nin el-A ’lam isimli eserinde verdigi bilgiye gore Ibn
Kuteybe ed-Dineveri, bir siireligine Dinever’de kadilik
yapmis ve ¢ok sayida eser telif etmistir (Zirikli, 2002: IV,
137). Abbasiler déneminde yasayan ve 63 y1l dmiir siiren Ibn
Kuteybe, Dinever’de kadilik yaptig1 i¢in Dineveri; babast
Miislim’in Mervii’r-Riz’dan olmasi sebebiyle Mervezi;
ismine nispeten de Kutebi veya Kuteybi olarak anilmustir.
Oglu Ahmed, babasmin eserlerini Misir’da okutarak onun
taninmasini saglamistir (ibn Kuteybe, 1999: 21-26; Diilber,
2008: 32).

Ibn Kuteybe’nin hadis ilmine ehliyeti ile ilgili farkli goriisler
ileri siiriilmiistiir. Ibn Hacer el-Askalani (6. 852/1449), onun
Kur’an, hadis ve Arap diline dair altmisa yakin eserinin
bulundugunu, Ishak b. Rahuye’den (6. 238/853) rivayette
bulundugunu, Hatib el-Bagdadi’nin (6. 463/1071) onu sadiik
olarak nitelendirdigini bununla Dbirlikte Hakim en-
Nisaburi’nin (6. 405/1014) “Ummet onun kezzib oldugunda
icma etmistir.” seklinde bir beyaninin bulundugunu ifade
etmistir. Ancak Ibn Hacer, bu soziin Allah’tan korkmayan
kisilerin tirettigi kabih bir yakistirma oldugunun altin1 ¢izmis
ve bu iddianin sebebinin ibn Kuteybe’nin Ehli Beyt’e
mesafeli durmasindan; Hakim’in ise Ehli Beyt’e yakin
olmasindan kaynaklandigini belirtmistir (ibn Hacer, 1986:
111, 357). Kaynaklarda fbn Kuteybe nin yorum yapmay1 hos
gormeyip tesbihe kagtig1 ama sonradan bundan vazgegtigi;
Beyhaki’nin (6. 458/1066) onu Kerramiyye’ye nispet ettigi;
Iraki’nin (6. 806/1404) onu kesirii’l-galat olarak tavsif ettigi
gibi iddialarin yani sira onun Ehli Siinnet’in alim, fazil ve
sika simalarindan biri oldugu da vurgulanmstir (ibn Hacer,

1986: 357-358; Suydti, 1979: 11, 63). Mezkur eseri tashih
eden Ismail el-Hatip es-Selefi el-is’irdi, o6zellikle
Magriblilerin “Ibn Kuteybe’nin eserlerinin bulunmadig:
evde hayir yoktur” diyerek Ibn Kuteybe’'ye cok saygi
gosterildigini ve Cahiz’in Mu’tezile’deki konumu ne ise Ibn
Kuteybe’nin de Ehli Siinnet’teki konumunun bu mesabede
oldugunu belirtmistir (ibn Kuteybe, t.y.: 245 musahhihin
notu). Telif ettigi eserlerinden bir kismu sdyledir: I ’rabii’l-
Kur’an, Madni’l-Kur’an, Garibii’l-Kur’an, Muhtelifii’l-
Hadis, Camiii’n-Nahv,  Divanii’[-Kiittab,  Deldilii’'n-
Niibiivve, Miiskilii’l-Kur’'an, Garibii’l-Hadis, Islahu Galati
Ebi Ubeyd, Tabakatii s-Sudrd, Uyinii’I-Ahbar, er-Red ale’l-
Kail bi Halki’l-Kur’an (Zehebi, 1983: XII1, 296-301; Suyti,
1979: 11, 63-64; Zirikli, 2002: IV, 37; ibn Kuteybe, t.y.: 41
muhakkikin mukaddimesi).

2.2. Te’vilii Muhtelifi’l-Hadis Adli1 Eserin Muhteva ve
Metodolojisi

2.2.1. Te vilii Muhtelifi’I-Hadis Adli Eser

Ibn Kuteybe’nin yasadigi donem, fikri ihtilaflarin ekoller
arasinda yogun olarak yasandig1 dinamik bir doneme tekabiil
etmektedir. Basta Halku’l-Kur’an olmak iizere Allah’in
stfatlart, ru’yetullah, hagrin cismaniligi, insan iradesi ve
hiirriyeti vb. birgok konu bu asirda tartistlmistir. Mezkdr
konular ile ilgili tartigmalar farkli kiiltiir havzalarindan
tercime edilen eserlerin de etkisiyle hiz kazanmistir. Fikir ve
kaltirli  etkileyen bu tercime faaliyetleri ile beraber
rivayetlerde  aktarilan konularin  rasyonel boyutlari
tartistlmaya baslanmus, felsefenin “nasil ve ni¢in” sorularina
mukabil, Mu’tezile ve Ehli Rey akil ve istidlal yoluyla bazi
cevaplar vermislerdir. Ozellikle ilmi sahadaki aktdrlerden
Ehli Hadis, Mu’tezile, Miircie ve Ehli Rey arasinda ciddi
miicadeleler yasanmis; savunu ve reddiyeler karsilikli olarak
kaleme alinmustir (Erman, 2017: 991-993).

Ibn Kuteybe nin telif ettigi eser isimlerine bakildiginda bile
hicri tiglincii asirda ne kadar farkli konularin tartigildigini ve
Ibn Kuteybe’nin yasadigi donemin sorunlarma kayitsiz
kalmadigint tespit etmek miimkiindiir. Bu sebeple onun
mihne siirecinde Halku’l-Kur’an meselesi ile ilgili olarak er-
Red ale’l-Kdil bi Halki’l-Kur’an, Miisebbihe ve
Miicessime’nin goriiglerini elestirmek Uzere er-Red ale’l-
Cehmiyye ve’l-Miisebbihe; Basra ve Kufe dil ekollerinin
filoloji ile ilgili tartismalar1 sadedinde Camiti’n-Nahvi’l-
Kebir; edebiyat ile ilgili olarak Edebii’l-Kdtip, Tabakatii’s-
Sii’ard; Ehl-i Slnnet ve selef-i salihini savunmak ve
Mu’tezile ile diger firkalari elestirmek tlizere Miiskilii’l-
Kur’an, el-Kiwradt, Te'vilii Muhtelifi’l-Hadis adli eserlerini
kaleme almistir (Ibn Kuteybe, t.y.: 36-37; Diilber, 2008: 31).

Eser isimleri, donemin tartigsma konularini ve miiellifin bu
konulara nasil yaklastigini ortaya koymasi bakimindan
onemlidir. Zira her bir eser adi, yasanilan asrin rengini,
problemlerini, taraflarini, iddialarini1 vb. unsurlarin1 sonraki
asirlara tagima potansiyelini igerisinde barindirmaktadir. Bu
nedenle ibn Kuteybe’nin eserinin isminden hareketle onun
hem zihni arka planini hem de eserin ortaya ¢ikmasinda etkili
olan i¢ ve dis faktorleri yakalamak miimkiin gériinmektedir.
Darii’l-Kitabi’l-Arabi Yaymevi tarafindan Beyrut’ta basilan
niishasini esas aldigimiz eserin ismi su sekildedir:
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Kitabin isminde gecen anahtar kelimeler sunlardir: Te’vil,
Muhtelifi’l-Hadis, er-Red ala A’dai Ehli’l-Hadis, Cem’
Beyne’l-Ahbar, Tendkuz, Ahbarii’l-Miitesabihe. Simdi, daha
once hicri iiciincii asrin ilmi atmosferi ile ilgili verdigimiz
bilgiler ile bu anahtar kelimeleri birlikte ele aldigimizda
sOyle bir tasavvur karsimiza ¢ikmaktadir: Hadisler arasinda
celiski oldugunu iddia eden bazi kisi ve firkalar vardir ve bu
ihtilaflar muhtelif veya miitenakiz olarak
nitelendirmektedirler. fbn Kuteybe bunlarin iyi niyetli
olmadiklarimi diisiinmiis olacak ki bunlart “Ehli Hadis’in
diismanlar1” olarak konumlandirmistir. Diger taraftan bazi
rivayetlerde miitesabih ve miiskil hususlarin bulundugunu
iddia eden ve bu argiiman Uzerinden rivayetler konusunda
stiphe icerisinde olanlar bulunmus ve Ehli Hadis’i bu
rivayetleri aktararak Misliimanlar arasinda ihtilafa sebep
olmakla itham etmislerdir. ibn Kuteybe Ehli Hadis’e karst
oOne siiriilen bu iddialar1 reddetmekte ve mezkir rivayetlerin
dogru anlasilmadigint sdylemektedir. Rivayetleri yeniden
degerlendirmenin miimkiin oldugunu ileri siiren Ibn
Kuteybe, bunun icin ¢6ziim 6nerisi olarak 1srarl bir sekilde
“te’vil” ve “cem’” kavramlarimi One c¢ikarmaktadir. Bir
¢cozlim onerisi olarak mezkdr iki kavram, ihtilaf ve tendkuz
oldugu gerekcesiyle reddedilen bazi rivayetlerin aslinda
birbirlerine muhalif olmadigin1 ve bu rivayetlerin yeniden
yorumlanarak aralarmin telif edilmesinin imkan dahilinde
oldugunu simgelemektedir. Nihayette eserin isminden
hareketle miiellifin, Ehli Hadis’i savunmak gayesiyle bu
eseri telif ettigi kolaylikla anlagilmig olmaktadir.

2.2.2. Eserin Muhteva ve Metodolojisi

Elestiri, daha iyiye gotiirmeye vesile olan Onemli ve
kullanilmasi gereken bir aragtir. Makul ve ilmi gerekgeye
bina edilen elestiriye hem tesvik edilmeli hem de tahammiil
gosterilmelidir. Ancak tatarruf ve taassub merkezli bir bakis
acis1 tenkid ile tahkire kadar goturebilme riskini de
beraberinde tasir. Iste gerek muhalifler gerekse de Ibn
Kuteybe canibinde, zaman zaman bu denge korunamamis ve
bazen tahkire varan ifadeler de karsilikli kullanilarak
birbirlerini sert bir dille tenkit etmiglerdir.

Tenkit esasli bir muhteva ve metodolojiye sahip olan bu eseri
ti¢ boliime ayirmak miimkiindiir. Bunlardan birincisi kitabin
teorik altyapisini olusturan 6zellikle itikadi firka ve gruplarin
iddia ve argiimanlarinin ele alindig1 bolimdiir. ikincisi
mubhalif gruplarin itikadi agidan problemli gordiikleri ve Ehli
Hadis’i bu rivayetleri nakletmelerinden dolay: elestirdikleri
somut rivayetler ve Ibn Kuteybe’nin bu iddialara cevaplarini
konu almaktadir. Uglinciisi de eser, her ne kadar
kelamcilarm ve Ehli Rey’in ¢ogunlukla itikadT konularda
Ehli Hadis elestirisi ve bunun savunusu iizerinde
seyretmekteyse de eserin son kisminda fikhi ve ameli
konularda ihtilafli oldugu iddia edilen rivayetlere de yer
verilmis ve bu rivayetler yorumlanmustir.

Ibn Kuteybe eserin hemen girisinde Ehli Kelam’in Ehli
Hadis’i kitaplarinda yerdikleri, onlara sikinti ve eziyet
yasattiklari, yalan ve miitenakiz haberleri naklettiklerinden
Miisliimanlarin birbirlerine diigman olup tekfir etmeye sebep
olduklar1 yoniindeki ithamlarini siralamis ve her firkanin
kendi goriislerine uygun rivayetleri tercih ettiklerini ve bu

rivayetleri, mezhebi bakis agilarin1 yansitan bir te’ville ele
aldiklarmi1  ifade etmistir (Iibn Kuteybe, t.y.: 5). Bu
kamplagmanin neticesinde Hariciler, Kaade, Miircie,
Kaderiler, Mifavvida, Bekriyye, Rafiziler, zenginligin
faziletini savunanlar, fakirlik ve zihdiin faziletini
savunanlar, Bedd’y1 savunanlar gibi bazi firkalarmm savunu
ve argiimanlarimi zikretmis ve bunlara karsi ¢ikmistir (Ibn
Kuteybe, t.y.: 5-12).

Eserdeki en temel konu, Ehli Hadis ile Ehli Rey ve
kelamcilar arasinda gerilime sebep olan rivayetlere bakis
acisindaki farkliliktir. ibn Kuteybe, Ehli Rey’in dnemli
temsilcilerinden EbG Hanife’yi nazar, kiyas ve istihsan gibi
arglimanlar1 kullandig: igin elestirmistir. Ona gore bunlar
rivayet metinlerinin digindaki indi ve tartigmaya agik ¢6ziim
arayislaridir. ibn Kuteybe isnadim zikrettigi bir habere gore
bir kisi Ebli Hanife’ye gelip bir soru sormus, sonraki y1l ayn
soru kendisine tekrar sorulunca bu sefer gecen sene verdigi
cevaptan farkli bir cevap vermistir (Ibn Kuteybe, t.y.: 37).
Ehli Hadis’in 6nemli temsilcilerinden Evzai (6. 157/774) ise
temelde Ebli Hanife’ye karsi olmadiklarimi ama Hz.
Peygamber’den bir hadis aktarilmasina ragmen onun hadise
muhalefet etmeye devam ettigini ve ona karst ¢ikma
sebebinin bu oldugunu ifade etmistir (Ibn Kuteybe, t.y.: 37).
Ishak b. Rahiye’ye (6. 238/853) dayandirilan bir bilgiye
gore de Ebl Hanife namazda ellerini kaldiranlarin “ugmak
mi istedikleri” yoniinde bir beyaninin oldugu ifade edilmistir
(ibn Kuteybe, t.y.: 39). “Namazda ellerin kaldirilmas1” gibi
rivayetlerde miisellem olan bir konuya kars1 boyle bir tavir
sergilenmesinin dogru olmadigin1 belirten ibn Kuteybe, Ebi
Hanife’nin hadislere yaklagimini elestiri sadedinde sunlar1
sOylemistir: “Bu (Ebu Hanife) ve benzerleri, Kur’an’a ve
bildikleri halde Rasulullah’mm siinnetine muhalefet
etmiglerdir ve bu konuda  hicbir Oziirleri de
bulunmamaktadir” (ibn Kuteybe, t.y.: 40). Eserde siklikla
goriisleri referans olarak gosterilen Ishak b. Rahiiye de Ehli
Rey’in Kitab’1 ve siinneti terk ederek kiyasa tutunduklarini,
bunun dogru bir yontem olmadigint belirterek Ehli Hadis’i
savunmustur (Ibn Kuteybe, t.y.: 38).

Ibn Kuteybe meselelerin ¢oziimiinde kiyasa siklikla
miiracaat etmelerinden dolayr da Ehli Rey’i elestirmistir.
Hayizli kadinin orucunu kaza edip namazlarimi kaza
etmemesi; mahkemede iki sahidin sehadetiyle 6ldiiriilme
hiikmiiniin verilebilmesine karsin zinada dort sahitten daha
az sayida sahit oldugunda hiikiim verilemeyecegi gibi bazi
ornekleri siralayarak dinin kiyas ve kisilerin reyine gore
belirlenemeyecegini ifade etmis boylece nakli esas alan Ehli
Hadis’in yaklagiminin daha isabetli oldugunu vurgulamistir
(ibn Kuteybe, t.y.: 41).

Eserde Ehli Hadis’e yoneltilen elestirilerden biri de onlarin
ahkama taalluk eden konularda miiteariz hadisleri rivayet
ettikleri bunun neticesinde de Hicaz ve Irak fikih ekollerinde
birbiriyle ¢eligen fetvalarin verilmesine zemin hazirladiklart
iddiasidir. Buna ek olarak onlar, tegsbih ve tecsim igeren
rivayetleri aktarmislar ve bu rivayetler Allah’in zat ve sifati
konusunda kafa karigikligina neden olmustur (ibn Kuteybe,
t.y.: 8). Ehli Rey tarafindan Ehli Hadis’in rivayetlerin isim
ve sekilleriyle zaman harcadiklari, anlam ve yoruma 6nem
vermedikleri; bu nedenle Hasviyye/Nabite/Miicbire gibi
isimlerle amildiklari, rivayetlerde lahn ve tashifi
onayladiklar1 gibi daha bagka iddialar da ileri stiriilmiistiir
(ibn Kuteybe, t.y.: 11, 55).
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Ibn Kuteybe, bu iddialara cevap vermis ve rivayet
metinlerinden uzaklagtiklarindan dolayr Ehli Rey’i ihtilafa
sebep olmakla suglamustir. ibn Kuteybe’ye gore Ehli Rey,
nazar ve kiyasi kullandiklarindan dolayr vardiklarn
sonuclarin mithendislerin kullandiklar1 aletler gibi kesin
neticeler vermesi gerekirken bdyle bir netice ¢ikmamis,
aksine ihtilaf devam etmis ve ittifak da saglayamamuiglardir.
S6z gelimi akli esas almalarina ragmen Ebu’l-Huzeyl el-
Allaf (6.235/849), Nazzam (6. 231/845) ve Neccar’a (0.
230/845) muhalefet etmis ve ortak bir noktada
bulusamamuslardir (ibn Kuteybe, t.y.: 13). Dolayisiyla ibn
Kuteybe’ye gore rivayetleri Gteleyip akil ve nazari esas
almak da aslinda bir ihtilaf sebebidir. Ona goére ortada bir
ihtilaf varsa bu, Ehli Hadis’in akla miiracaat etmemelerinden
neset eden bir durum degil; Ehli Rey’in rivayetlere yaklagim
metodolojisinden kaynaklanmustir.

Haber-i vahidin baglayiciigina da deginen ibn Kuteybe,
Allah’mn sadik olan elgileri kavimlerine gonderdigini ve
elcilerin getirdikleri habere itimat edilmesi gerektigini
dolayisiyla bir ravinin rivayetinin subiit ve kabulii i¢in
giivenilir olmasinin yeterli oldugunu, Kur’an’da gegen bazi
rakamlarin hadisi nakleden ravilerin sayisina bir delil olarak
ileri siirlilemeyecegini bu durumda herkesin bir say1y1 isaret
ederek ihtilafa diiseceklerini belirtmistir (Ibn Kuteybe, t.y.:
46). Bununla birlikte o, ravilerin hafiza ve kavrama yetisinin
giiclii olmasi gerektigini, ravilerin zapt kabiliyetlerinin
zayifligindan o6tiirli hadisi unutabildiklerini de so6zlerine
eklemistir (Ibn Kuteybe, t.y.: 53).

Ibn Kuteybe sistematik ve siireklilik arz eden bir tarzda
olmasa da yer yer rivayetlere yoneltilen elestirileri
cevaplarken naklettigi hadisin sthhati ile ilgili malumata da
yer  vermisti.  Ornegin  muhaliflerinin ~ Allah’in
goriilemeyecegini ve bu meyanda nakledilen rivayetlerin
Kur’an’a ve akla muhalif oldugunu ileri siirmelerine karsilik
o sOyle demistir: “Biz Allah’in kiyamette goriilecegi ile ilgili
bu hadisin sahih oldugu kanaatindeyiz. Bu ve buna benzer
hadisler bir¢ok sika ravi tarafindan nakledilip farkl: tariklerle
de  desteklendiginden  (miitabaat)  yalan  olarak
degerlendirilmesi uygun degildir” (ibn Kuteybe, t.y.: 138).
Ibn Kuteybe baska bir yerde hadisin varid olup olmadig
konusunda temkinli bir tavir sergilemis ve “Eger Hz.
Peygamber’den bu hadis varid olduysa bunun giizel bir
yorumu vardir” ifadelerini kullanarak hadisin varid olma
ihtimaline binaen bir degerlendirme yapmak istemistir (Ibn
Kuteybe, ty.: 145). Yine kertenkelenin yenilip
yenilmeyecegi ile ilgili konu tartisilirken muhaliflerinin
naklettikleri bir rivayet ile ilgili olarak ibn Kuteybe sdyle
demistir: “Bu hadisin bazi ravileri hadisi aktarirken hata
etmislerdir (sehiv)” (Ibn Kuteybe, t.y.: 180). Bu bilgilerden
hareketle Ibn Kuteybe, isnad merkezli hadis usuliinii 5nemli
bir kriter olarak gordiigiinli, metnin sihhatinin isnadin
sthhatine bagl oldugunu, baska tariklerle de desteklenen bir
rivayetin kabul edilmesi gerektigini ve ravilerin hadisi
naklederken hata yapmis olabileceklerini savunmus
olmaktadir.

fbn Kuteybe, Ehli Rey ve bazi itikadi gruplar tarafindan ileri
siriilen iddialar1 Kur’an ayetleri ve rivayetler ile
cevaplamaya calismus; rivayetlerde filolojik tahlil gerektiren
kelimelerde ise Ferazdak, Lebid gibi cahiliyye sairlerinin
siirlerini istishad kabilinden zikretmistir. Siir ile istishad
arglimani, Mu’tezile’nin kelime koklerini yanlis tespit edip
bunun Gzerine kelimeye yanlis mana vermeleri baglaminda

ifade edilmistir (Ibn Kuteybe, t.y.: 48). Ibn Kuteybe, ihtilafl:
hadisleri ¢oziimlemeye c¢alisirken ¢ogunlukla cem’-te’lif;
bazen de tercih metodunu kullanmistir. Ancak mezkur
metotlar1 kullanirken zayif ve bazi uydurma rivayetlerden
faydalanmasi, onun elestirilmesine yol a¢nus, hadiscilere
giivenerek eline ulasan hadislerin hepsini kabul etme egilimi
de bu tenkitlerin zeminini olusturmustur (Diilber, 2017:
134).

Eserde tartisilan konulardan biri de Ebd Hiireyre, ibn Mesud
ve Fatima bnt. Kays’tan nakledilen rivayetlerle ilgilidir.
Yukarida zikredilen bazi itikadi firkalara gére Hz. Omer, Hz.
Osman ve Hz. Aise, Ebu Hiireyre’den nakledilen rivayetlere
karst temkinli davranmalarina ragmen Ehli Hadis ondan
hadis nakletmeye devam etmislerdir. Ayni sekilde Hz. Omer
ve Hz. Aise’nin karsi ¢ikmalarina ragmen Ehli Hadis, Fatima
bnt. Kays’in rivayetlerini de almislardir (ibn Kuteybe, t.y.:
10). Ibn Kuteybe bu iddialarin bir kismuni “Garibii’l-Hadis”
isimli kitabinda degerlendirdigini, bu kitab1 ise s6z konusu
iddia ve elestirileri cevaplamak iizere kaleme aldigini, bu
cevaplar esnasinda hevasina tabi olmayacagmi ve
hasimlaria haksizlik da yapmayacagmi belirtmistir (Ibn
Kuteybe, ty.: 12). Ona gore bu iddialar1 6ne siiren
kelamcilar, aslinda bilmedikleri konularda konusmakta ve
insanlar1 fitneye siiriiklemektedirler. Onlar Ehli Hadis’i
rivayetler konusunda elestirirlerken, te’vil konusunda kendi
gorislerine ise toz kondurtmamaktadirlar. Yine o, insanlarin
kus siiriileri gibi oldugunu, bu nedenle en muhalif fikirlere
bile kitle psikolojisi ile tabi olanlarin c¢ikabildigini
soylemistir (Ibn Kuteybe, t.y.: 13).

Ibn Kuteybe’ye gore ihtilaf, zatinda reddedilmesi gereken bir
olgu degildir. Ornegin fikih ve siinen gibi ameli konulardaki
ihtilaf tabiidir. Ancak baz1 kelamcilar, ameli konulardan
ziyade tevhit, Allah’in sifatlar1, cennet nimetleri, cehennem
azabi, kabir azabi, levh-i mahfuz gibi itikada taalluk eden
konularda ihtilafa diigmiislerdir. Ona gore bu konular, Allah
tarafindan peygamberine bildirildiginden buradaki ihtilaf
makbul  addedilecek  tiirden  bir ihtilaf  olarak
degerlendirilemez (ibn Kuteybe, t.y.: 14; Genis bilgi icin
bkz. Cakan, 2020: 93-155). ibn Kuteybe, kelami ekollerin
inang ve imana ait konulardaki ihtilafin, Ehli Hadis’te
olmadigim ifade etmistir. Ona gére Ashabii’l-Hadis,
Kur’an’in mahluk olmadigi, Allah’in kiyamette goriilecegi,
ser ve hayrin Allah’m takdiri ile gergeklestigi ve kabir
azabmin sabit oldugu konularinda ittifak halindedirler.
Siifyan es-Sevri, Malik b. Enes, Evzai, Su’be, Leys b. Sa’d,
Ibrahim b. Ethem, Abdullah b. Miibarek, Ahmed b. Hanbel,
Omer b. Abdiilaziz, Bisr el-Hafi gibi alimlerin yoluna tabi
olunmast gerektigini ifade eden miiellif, yukaridaki
iddialardan bazilarint 6ne siirenlerden Nazzam’in igki i¢en
ve fuhsiyata bulagan, Ebu’l-Huzeyl el-Allaf’in yalanci ve
miifteri oldugunu, (ibn Kuteybe, t.y.: 15, 32, 44) Cahiz’in ise
immetin en yalancis1 ve batilin destek¢isi oldugunu ifade
ederek bu kisileri ve ekollerini sert bir dille elestirmistir (Ibn
Kuteybe, t.y.: 42). ibn Kuteybe, Kelamcilarin meclislerinde
bulunarak onlar1 yakindan tamidigini, bu kisilerin Allah’a
kargt ciiretkar davranislarda bulunduklarii ve takva
konusunda da zayif olduklarmi belirterek onlara ydnelik
tenkidini siirdiirmiistiir (Ibn Kuteybe, t.y.: 43).

Goriildigi tizere eserin muhteva ve metodolojisi, kelamcilar
ve Ehli Rey’e bir reddiye niteligi tasimaktadir. Muhtevanin
zenginligi, donemin tartisma konularinin nitelik ve gesitliligi
ile ilgilidir. Ibn Kuteybe, muhtelif firka ve gruplardan
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rivayetlere yoneltilen elestirilere kars1 ¢ikmug, Ehli Hadis’in
tezlerinin daha dogru oldugu ydniinde bir yaklagim
sergilemistir. Simdi Ehli Rey ve kelamcilar tarafindan
“ihtilafli” olarak nitelendirilen bazi rivayetleri ve Ibn
Kuteybe’nin bu rivayetleri nasil degerlendirdigi konusuna
gecebiliriz.

3. ibn Kuteybe’nin Ihtilafh Hadislere Yaklasim

Hicri iigiincii asirda Islami ilimlerdeki disiplinler,
terminoloji, metodoloji, temel ilke ve prensipler bakimindan
sinirlar1 gittikge belirginlesen bir sahaya doniigmiislerdir.
Branglagsmanin tebariiz etmesi, ekol ve mezhepler arasindaki
gerilim ve polemikleri daha da arttirmigtir. Felsefe, mantik,
tip ve astronomiye dair eserlerin Abbasiler doneminde
terciime edilmesi ile beraber akil-nakil tartigmasi yasanmus,
Mu’tezile ve kelamcilar akla, kiyasa ve tecriibi bilgilere
riayet etmedikleri gerekgesi ile Ehli Hadisi elestirmislerdir.
Bu elestirinin hareket noktasi, bazi rivayetlerin celigkili
bilgilere yer verdigi iddiasidir.

Ibn Kuteybe yukarida zikredilen gruplarin hadislerin Kur’an,
akil, bedihiyat, icma, nazar vb. hususlara aykiri olmasi
sebebi ile celigkili oldugu yoniindeki iddialarini ayrintili bir
sekilde ele almig ve bunlart kendi perspektifinden
cevaplamaya galismistir.

Bu béliimde ibn Kuteybe’nin geliskili oldugu iddia edilen
rivayetlere nasil yaklastigi, Mu’tezile ve kelamcilara nasil
cevap verdigi ve nihayette hadisler arasinda goriinen
celiskinin nasil  giderildigi gibi konular iizerinde
durulacaktir. Bu rivayetlere ge¢cmeden oOnce sunu
belirtmeliyiz ki Ibn Kuteybe, s6z konusu iddialar karsisinda
net bir tavir almig, tarafini belli etmis, Ehli Hadis’i hararetle
savunmus, rivayetler arasinda bir ¢eligkinin olmadigini
ispatlamaya c¢aligmis ve bu yaklasimini eserde adeta bir
motto olarak zikrettigi “Allah’a giikiir burada hicbir ihtilafin
olmadigini goriiyoruz (e & west Lga Ld Job 4)” ifadeleri
ile tasrih etmistir (Ibn Kuteybe, t.y.: 62).

Simdi ihtilaf oldugu iddiasi ile elestirilen bazi rivayetlere ve
Ibn Kuteybe’nin bu rivayetleri nasil ¢oziimledigine
gecebiliriz. Eserde birgok ihtilafli rivayet nakledildiginden
bu rivayetlerin hepsinin burada ele alinamayacagini, bu
nedenle konunun bazi 6rnek rivayetler ile sinirlandirildigint
belirtmemiz gerekmektedir.

3.1. Miitenakiz Oldugu Iddia Edilen Hadisler

Kelamcilar, Habbab b. Eret’in agirt sicaktan dolay1
muhtemelen 6gle veya ikindi namazini serin vakitte kilma
talebinin Hz. Peygamber tarafindan kabul goérmedigi
muhtevasina sahip rivayetin (Miislim, Mesacid, 189) Ehli
Hadis tarafindan aktarildigini; buna mukabil yine onlar
tarafindan bu rivayete muhalif olarak “Namaz1 serin vakitte
kilin, ¢iinkii sicakligin siddeti cehennemin nefesindendir.”
rivayetinin de aktarildigini iddia etmislerdir (Mislim,
Mesacid, 180, 181). Onlara gore bu rivayetler apacik bir
ihtilaf ve celiski igermektedir (Ibn Kuteybe, t.y.: 74). Zira bir
rivayette namazin serin vakitte kilinmamasi, digerinde ise
serin vakte tehir edilebilecegi belirtilmektedir. Bu da ayni
konuda iki farkli hiikkmiin ortaya ¢ikmasina sebep
olmaktadir.

2 (Bu rivayetlerde “kiifre girmistir” ifadesi yerine “bizden degildir”
ifadesi yer almigtir).

Ibn Kuteybe, bu iddiay1 cevaplandirirken rivayetler arasinda
herhangi bir tenakuzun s6z konusu olmadigini vurgulayarak
sO0ze baglamistir. Ona goére vaktin evveli, Allah’in rizasi;
sonu ise Allah’m affidir. Vaktin evvelinde namaz kilmak
emre imtisal anlaminda bir azimet iken, vaktin sonu ise
ruhsattir. Hz. Peygamber de ¢cogunlukla azimeti tercih etmis,
zaman zaman da iimmetine kolaylik oldugunu belirtmek i¢in
ruhsat ile amel etmistir. {1k rivayette namazin serin vakitte
kilinmasi talebine olumlu cevap vermemesi, ashabinin
kendisiyle birlikte olmasindan ve azimeti tercih etmesinden
kaynaklanmigtir. Namazin serin vakitte kilinmasina izin
vermesi ise orada bulunmayanlara ve kendisiyle daha fazla
zaman gecirme imkanina sahip olamayan muhataplarina
yonelik bir genislik ve kolaylik saglamaya yoneliktir (Ibn
Kuteybe, ty.: 74-75). Dolayisiyla namazin ilk vaktinde
kilinmasi azimet, vaktin sonunda kilinmasi ise ruhsat
oldugundan mezkur rivayetler arasinda bir ihtilaf
bulunmamaktadir. Goriildiigii gibi miiellif, her iki rivayeti
kabul etmekte ama bu rivayetlerin baglamlarina ve
muhataplarina gore degerlendirilmesi gerektigine dikkat
cekmektedir. ilk rivayet dar dairede bulunan ve belli bir
olgunluga erisen sahabilere yonelik olarak degerlendirilmis;
ikinci rivayet ise hem fiilin caiz oldugunu belirtmek hem de
kendisi ile surekli beraber bulunamayan Mduminlere bir
ruhsat olarak yorumlanarak ¢6ziime kavusturulmustur.

3.2. Kur’an’a Aykir1 Oldugu Iddia Edilen Hadisler

Bazi alimler Muhtelifii’l-Hadis ilmini bir hadisin baska bir
hadise muhalif olmasi; Miiskilu’l-Hadis’i ise bir hadisin
ayete, akla ve vakiaya muhalif olmasi seklinde
tanimlamiglardir. Bazilarina gore ise iki kavram arasinda
muhteva ve metodoloji agisindan bir fark bulunmamaktadir
(Kiidat, 2018: 118). ibn Kuteybe’nin kitabina alip ¢ézmeye
calistig1 hadislerin bir kismi, Kur’an’a muhalif oldugu iddia
edilen bazi rivayetlerle alakalidir. Bu agidan bakildiginda
hicri ii¢lincii asir itibari ile Miskilii’l-Hadis ile Muhtelifii’l-
Hadis arasinda muhteva ve mahiyet itibari ile ciddi bir fark
olmadig1 anlagilmaktadir.

Bazi kisi veya gruplar Ehli Hadis’in “Intikam alir korkusuyla
yilanlari 8ldiirmeyen kisi kiifre girmistir” (EbG David, Edeb,
161, 162; Ibn Hanbel, Misned, III, 477)% rivayetini
aktardiklarini; oysa ayet-i kerimede biyik glnahlardan
kaginildiginda Allah’in kii¢iik giinahlar1 affedecegini (Nisa,
4/31) ve yilanlar1 6ldiirmemenin de olsa olsa kiigiik bir giinah
oldugunu ama nakledilen rivayete gore bdyle bir kisinin
kiifre girdiginin anlasildigint ifade etmisler ve bu rivayetin
Kur’an’a aykirilik teskil ettigini savunmuslardir (Ibn
Kuteybe, t.y.: 81).

Ibn Kuteybe, burada herhangi bir ¢eliskinin olmadigim
belirtmistir. Ona gore “yilanlar1 dldiirmemek™ kisiyi kiifre
sokacak bir amel degildir. Asil biiyilk giinah, “yilanlar
intikam alirlar inanciyla onlar1 6ldiirmeyi terk etmek”tir (ibn
Kuteybe, ty.: 82). Zira cahiliye toplumunda yilanlar
oldirildiigiinde onlarin bir giin intikamlarin1 alacagi
yoniinde bazi inaniglar bulunmaktaydi. Hz. Peygamber de
cahiliyeden kalma bu ve buna benzer adetleri ortadan
kaldirmak istemis ve bu sekilde inanan kisilerin, kendisi
vasitasiyla gelen ilahi mesaja aykirt hareket etmis
olacaklarina dikkat g¢ekmistir. Yani konu bir eylemin
terkedilmesinin doguracagi sonucun Otesinde itikadi yonii
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bulunan bir duruma tekabiil etmektedir. Bununla birlikte fbn
Kuteybe, kiifriin Allah’t inkar etmek gibi itikadi kufur;
mestler lizerine meshi inkar etmek anlaminda te’vili kiifiir
olmak tizere iki ¢esidinin bulundugunu, te’vile dayali ikinci
cesit kiifriin kisiyi hakiki kafir kilmayacagini dolayisiyla
yukaridaki rivayetin de bu c¢ergevede degerlendirilmesi
gerektigini savunmustur (Ibn Kuteybe, t.y.: 81).

Kur’an’a aykir1 oldugu iddiasiyla reddedilmesi gerektigi
ifade edilen bir diger hadis de sila-i rahmin dmrii uzatacagi
ile ilgili hadistir (Muslim, Birr, 20-21; Kidai, 1985: I, 93).
Oysa ayetlerde ecelin ne bir an ileri ne de bir an geri
cekilecegi ifade edilmistir (A’raf, 7/34). Ecel, Kur’an ile
sabit ve degismez olduguna gore sila-i rahim 6mrii nasil
uzatmaktadir (Ibn Kuteybe, t.y.: 136).

ibn Kuteybe’ye gore rivayette gegen “Omriin uzamasi”
ifadesinin genisligin olmasi, rizkin bollagmasi ve sihhatin
yerinde olmasi seklinde te’vil edilebilir. Nitekim ona gore
“fakirlik, en biiylik 6limdiir” sozii, fakirligin 6liim oldugunu
ve hayatt eksilttigini ortaya koymaktadir. Bu durumda
zenginlik ve refah dmriin uzamasi anlamina gelecektir. Bir
diger yorum ise Allah bir kuluna seksen yillik bir émiir
bigmis olabilir ama ilminde onun yiiz y1l yasayacag bilgisi
yine bulunmaktadir. Seksen yasina gelince Allah onun yirmi
sene daha yagamasina miisaade ederek, omriinii uzatmis olur.
Ama bu, Allah’in ilminde bir degisiklik oldugu anlamina
gelmez, bu kisinin yiiz y1l yasayacagi Allah’mn ilminde zaten
bulunmaktadir (Ibn Kuteybe, t.y.: 137).

3.3. Ahirinin Evvelini Nakzettigi iddia Edilen Hadis

Kelamcilar ve Ehli Rey’in 6ne siirdiikleri iddialardan bir
digeri de ayni rivayetin bag tarafinin son kismina veya son
kisminin bag tarafina aykiri oldugu bdylelikle anlam
biitiinliigliniin zedelendigi yoniindeki rivayetlerdir. Ehli
Hadis’in  naklettigine gore Hz. Peygamber s0yle
buyurmustur: “Sizden biri uyandiginda elini {i¢ kere
yikayincaya kadar kaba daldirmasm. Ciinkii kisi, elinin
nerede geceledigini bilmez” (Buhari, Vudd’, 26; Miislim,
Taharet, 87-88). Iddia sahiplerine gore hadisin son kism
olmasaydi, kabuliinde herhangi bir problem olmazdi. Kisi
uyurken eli tenasiil organlarina degebilir. Onlara gore kisi
uyanikken dahi eli tenasiil organlarmna temas ettiginde
abdesti bozulmadigina gore kisinin gayri ihtiyari ve uyku
halinde elinin organina temas etmesi abdesti nasil bozar?
Nitekim uykuda olan kigi hanimini bosadiginda ve kiifrii
gerektirecek sozler sOylediginde bile diinya ve ahiret
hukukuna taalluk eden bir sey de tahakkuk etmeyecektir (Ibn
Kuteybe, t.y.: 88).

ibn Kuteybe, bu iddiamin fikhi bilgi eksikliginden
kaynaklandigini ifade etmistir. Zira fikih ehline gore kiginin
tenasiil organina temas etmesi durumunda abdesti
bozulacaktir ve bu bilgi iddia sahipleri tarafindan dikkate
alinmanustir (Ibn Kuteybe, t.y.: 89). ibn Kuteybe’ye gore
s6z konusu rivayette abdestin bozulmasinin Stesinde baska
bir durum daha vardir ki o da sudur: Avret yerleri, necasetin
toplandig1 yerlerdir ve bilerek veya bilmeyerek temas
gerceklestiginde ellerin  yikanmasi gerekmektedir. Bu
nedenle Hz. Peygamber, elin nerede geceledigini Kkisi
bilmediginden, elindeki muhtemel necaseti kaba bulagtirma

% Bu kaynaklarda, Cabir’den nakledilen tariklerin ekserisinde Hz.
Peygamber’in yetmis bilyilk bag hayvani kurban olarak kestigi
degil; sahabenin Hz. Peygamber ile birlikte yetmis bas hayvani

ve kovadaki suyu kirletme riski bulundugunu bunun da
hijyenik bir durum olmadigindan yikanmasini tavsiye
etmistir. Hz. Peygamber bunu uyanik olan igin degil, uykuda
olan igin istemistir. Ibn Kuteybe, uyanik olanin bagima boyle
bir sey geldiginde bilingli davranilip ellerin yikanacagini
ancak idraki yerinde olmadigindan uyuyan kisinin bilingsiz
ve gayr-1 iradi bir sekilde ellerini necaset yerlerine
bulastirabilecegini dolayisiyla mezkur hadisin Islam’in
saglik nimetine verdigi degeri ortaya koydugunu ve sagligi
ihlal eden durumlara kars1 bir uyar1 tagidigini vurgulamistir
(ibn Kuteybe, t.y.: 89).

3.4. Nazara/Istidlale Aykir1 Oldugu Iddia Edilen Hadis

fbn Kuteybe'nin ele aldign rivayetlerden biri, Hz.
Peygamber’in vefat ettiginde zirhin1 birkag dlgcek arpa
karsiliginda bir Yahudi’ye rehin birakmasi ile ilgilidir
(Buhari, Cihad, 89; Muslim, Misakat, 124, 125, 126).
Mubhalifler, Hz. Osman ve Abdurrahman b. Avf gibi
Miislimanlarin i¢inde zengin bir¢ok sahabinin bulunmasina
ragmen Hz. Peygamber’e bor¢ verecek kimsenin
bulunmamasinin olduk¢a sasirtict oldugunu, bu rivayeti
aktaranlarin yalanct olduklarini, Hz. Peygamber’i zahid ve
fakir bir kimse gibi gosterip bu yolla onu medhetme amacini
tagidiklarini ifade etmislerdir. Buna ek olarak ordular1 techiz
eden, Hudeybiye’de yetmis bilyiik bas hayvani kurban olarak
kesen ve ganimetten hakki bulunan Hz. Peygamber nasil
oluyor da birka¢ Olcek arpayr bor¢ alacak kimseyi
bulamamis ve bir Yahudi’ye giderek zirhini rehin olarak
brrakmustir (Miislim, Hace, 350-357; Tbn Hanbel, Miisned,
XXII, 292; XXIII/115, 189; 287; Ibn Huzeyme, 1980, IV,
287-288; Tahavi, 1984: IV, 175; Ibn Kuteybe, t.y.: 96-97).°

Ibn Kuteybe, Hz. Peygamber’in baskalarim kendine tercih
ettigini, elinde bulunani ashaptan fakir olanlarla paylastigini,
imkan dahilinde higbir talebi geri ¢evirmedigini, dirhem ve
dinar1 biriktirmedigini bundan dolay1 zaman zaman giinliik
maigetini teminde zorlanabildigini ifade etmistir. Bunun
disinda miiellif o giiniin sosyolojisine yonelik bir tespitte de
bulunmustur. Buna gére Hz. Peygamber doénemindeki
Yahudiler gida maddelerini satiyorlardi. Miisliimanlar ise
mali stoklamaktan (ihtikar) nehyedildiklerinden bu isle
istigal etmiyorlardi. Bu nedenle Hz. Peygamber, ihtiyaca
binaen gida maddelerini satan bir Yahudi’ye birka¢ avug
arpa karsiliginda zirhini rehin birakmustir (ibn Kuteybe, t.y.:
97-99).

3.5. Tecriibe ve Olguya Aykir1 Oldugu Iddia Edilen
Hadisler

Kelamcilar, realite ve tecriibi bilgilere mutabik olmadigt
gerekgesiyle bazi rivayetleri elestirmiglerdir. Vakiaya
uygunluk arz etmedigi sebebi ile tartisilan rivayetlerden biri,
Ukbe b. Amir’in Hz. Peygamber’den naklettigi su rivayettir:
“Eger Kur’an, deriden yapilmis bir kilifa konulup sonra atese
atilsa ates onu yakmaz” (ibn Hanbel, Miisned: IV, 155;
Tebrizl, 1979: VII, 437; Firyabi, 1989: 110). Onlara gore
bunun dogru olmadiginda higbir siiphe bulunmamaktadir.
Ziratecribe ile sabittir ki Mushaf da aynen diger kitaplar gibi
atese atildiginda yanmaktadir. Dolayisiyla hadis ile vakia

kurban olarak kestikleri ve her bir biiylik bag hayvanin yedi kisi igin
kurban olabilecegi bildirilmektedir.
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arasinda bir uyusmazlhik bulunmaktadir (Ibn Kuteybe, t.y.:
135).

ibn Kuteybe bu iskalin ii¢ tevil ile giderilebilecegini
savunmustur. Birincisi gOyledir: Asmai’ye bu hadis
soruldugunda o, Kur’an’1 okuyup ezberleyen ve emirlerini
yerine getiren kiginin kiyamet giiniinde atese atildiginda
atesin onu yakmayacagini belirtmistir. Dolayistyla burada
alt1 cizilen sey bizatihi Kur’an’in kilifi degil, Kur’an’in
hamili olan insanlara ydneliktir. Ebu Umame’nin su sozii de
buna delil olarak zikredilmistir: “Kur’an’it muhafaza
edin/amel edin ve onu okuyun. Su Mushaflar sizi aldatmasin.
Ciinkii Allah, Kur’an’1 koruyan kalbe azap etmez” (Darimi,
Fedailii’l-Kur’an, 1). Burada beden -hadiste gegen kilif gibi-
Kur’an’in igine konuldugu zarf olarak resmedilmistir (ibn
Kuteybe, t.y.: 135-136). ikincisi, atese atildiginda Kur’an’m
yanmamasl, niibiivvetin delillerinden biridir ve o asra has bir
durumdur. Nitekim 6liiniin diriltilmesi, kurdun konugmasi
gibi bazi mucizeler bazi peygamberlerin doéneminde
meydana gelmis daha sonra ise vuku bulmamustir. Ugiinciisii,
yanan seyin kilif olup Kur’an olmadig: ile ilgili goriistiir.
Buna gore Allah, atese atilan bir Mushaf’in miirekkeb ve
derisinin yanmasina izin verirken kelami olan Kur’an’t
katina yiikselterek yanmaktan korumustur (Ibn Kuteybe, t.y.:
136). ibn Kuteybe’nin yukarida ilk zikrettigi goriisiin disinda
iki goriisiin daha bulundugunu beyan etmesi —kendisi
sarahaten ifade etmese de- ilk goriise daha yakin durdugu
ihtimalini diisindUrtmektedir. Bununla birlikte onun daha
bastan te’vil kelimesini kullanmas1 ve diger iki goriisii agik¢a
reddetmemesi durumu dikkate alindiginda onun her {i¢
yorumu da tasvip ettigi yoniinde bir gosterge olarak da kabul
edilebilir.

Vakia ve tarihi bilgiye aykirilik teskil ettigi ifade edilen bir
diger konu, bazi rivayetlerde gecen metin ile ilgilidir.
“Vakiaya/acik bilgiye (‘ayan) muhalif hadis” baslig: altinda
Ehli Kelam’in realiteye aykirt oldugu gerekgesiyle
reddedilmesi gerektigini belirttikleri ve Enes b. Malik’ten
nakledilen rivayet soyledir: “Yiiz sene sonra yeryiiziinde
kimse  kalmayacaktir”  (Mislim,  Fedailii’s-Sahabe,
2537,2538; Ibn Balaban, 1993: VII, 256). Kelamcilar, bu
rivayetin vakiaya aykirt oldugunu ve batil kabul edilmesi
gerektigini ileri siirerek sdyle demislerdir: “Ornegin rivayeti
elestiren bizler iiclincii asirda yasamaktayiz ve insanlar
sayisal olarak onceki dénemlerden daha fazladir” (ibn
Kuteybe, t.y.: 62).

Ibn Kuteybe, ravilerden kaynaklanan bir kusurun bu
elestiriye sebep oldugunu belirtmis ve soyle demistir:
“Raviler, hadisteki bir kelimeyi ya unutmuslar ya da Hz.
Peygamber’in  (sav) alcak sesle sOyledigi  so6zii
isitmemislerdir. Biz rivayetin “sizden higbiriniz yeryuzinde
kalmayacak™ seklinde oldugunu, hitabin sonraki dénemleri
degil; Hz. Peygamber’in meclisinde bulunan ashaba yonelik
oldugunu ama ravilerin “sizden” kismini digiirdiiklerini
tereddiitsiiz sdyleyebiliriz” (ibn Kuteybe, ty.: 62; ibn
Hanbel, Miisned, XXIII, 293). Goriildiigi gibi miiellif
burada ravilerden kaynakli bir hatanin bulundugunu ve bu
durumun rivayetin yanlis anlasilmasina sebep oldugunu

4 Mislim’deki rivayette “bugiin” kaydi bulunmaktadir ki bu
durumda mana soyle olur: “Yiiz yil sonra buglin yasayanlardan
kimse yeryiiziinde kalmayacaktir.” Bkz. Miislim, Fedailii’s-Sahabe,
2539; Tirmizi’nin Slnen’inde “ya’ni el-yevm” ifadesi, ravinin
idracini ihsas ettimektedir. Bkz. Tirmizi, Fiten, 64; Ibn Hanbel’in

belirtmistir. Diger taraftan bu durum, hadisler arasindaki
ihtilafi uzlastirmanin sadece yorum mekanizmas: ile
¢oziillemeyecegini, muhtelif oldugu diigiiniilen rivayetlerin
farkli tariklerinin  bulunup bulunmadiginin  mutlaka
arastiritlmasi1 gerektigini ve giivenilir ravilerden gelmesi
kosulu ile fazla bilgi iceren rivayetin ihtilafi cozmede 6nemli
bir rol oynadigini ortaya koymaktadir.

3.6. Tesbihi Ifadeler igerdigi Iddia Edilen Hadisler

Yukarida ifade ettigimiz gibi kelamcilarin Ehli Hadis’e
yonelttikleri elestirilerin basinda, onlarin tesbih igeren
rivayetlere yer vermis olmalaridir. Buna gore bazi
rivayetlerde insani sifatlarin Allah’mn fiili olarak tasvir
edilmesi, ihtilafin medarini tegkil etmis hatta bu anlatim tarzi
Miisebbihe gibi firkalarin dogmasiin nakli alt yapisini
olusturmustur. Bu baglamda Ehli Hadis’in “Riizgara
sovmeyin ¢iinkii o, Rahman’in nefesindendir” (Tirmizi,
Fiten, 65; Ibn Mace, Edeb, 29; Ibn Hanbel, Miisned: XXXV,
76) rivayetini nakletmelerinden dolay: tenkit edilmislerdir.
Buna gore riizgar Allah’tan bir par¢a olmakta dolayisiyla
mahluk olmamaktadir (ibn Kuteybe, t.y.: 143).

Ibn Kuteybe, rivayette gegen “nefes” ifadesinin yanlis
yorumlandigi kanaatindedir. Ona goére buradaki “riizgar”,
aslinda “Rahman’in yardimi” anlamindadir. Nitekim Allah
“Onlara bir riizgar ve goriinmeyen ordular gonderdik”
(Ahzéb, 33/9) ayetiyle Ahzab savasinda riizgar ile
peygamberine yardim ettigini bildirmistir. Ibn Kuteybe
konuya bir de belagat agisindan bakmakta ve burada kinayeli
bir usliibiin oldugunu belirtmektedir. Allah Hz. Peygamber’i
Mekke ehlinden Ensar ile kurtardi ve zafere ulastirdi. Ensar
nasil Hz. Peygamber’e Allah’in yardimin bir sembolii ise
ayni sekilde riizgar da Allah’in yardiminin bir semboliidiir.
Dolayistyla ibn Kuteybe’ye gére burada Allah’in mahlukata
benzetilmesini gerektiren bir durum bulunmamaktadir. Ona
gore problem  hadiste gegen kelimenin  dogru
anlamlandirilmamasindan kaynaklanmaktadir (Ibn Kuteybe,
ty.: 143).

Insan bigimci bazi unsurlari icerdigi icin karst cikilan
rivayetlerden bir digeri de sdyledir: “Kulum bana bir karis
yaklagirsa ben ona bir argin yaklasirim. O bana bir arsin
yaklagirsa ben ona bir kula¢ yaklasirim. O bana yiiriiyerek
gelirse ben ona kosarak varirim” (Buhari, Tevhit,15;
Mislim, Zikir, 2675). iddia su ki rivayette Allah’m kuluna
yaklagmasi ve ona kosarak varmasi gibi ifadeler tesbih
icermektedir (ibn Kuteybe, t.y.: 152).

Ibn Kuteybe burada da Allah’in mahlukata benzetilmesi gibi
bir durumun s6z konusu olmadigini bunun sadece bir temsil
ve kinayevi bir uslub oldugunu ifade etmistir. Buna gore kul
itaat ile Allah’a ne kadar ¢ok yaklagirsa Allah da onun bu
kulluguna karsilik miikafat ve sevap ile mukabelede
bulunacaktir (Ibn Kuteybe, t.y.: 152).

Bazi rivayetlerde tesbihi ima eden baz1 kelimelerin
bulundugu ehlince bilinmektedir. Buradaki ihtilafin sebebi,
rivayetlere nasil yaklasildigr ile ilgilidir. Rivayetlerde
kullanilan wusliibiin dil ve edebi yonii ihmal edilerek
kelimenin yalin manasina odaklandiginda tesbihi andiran bir

Miisned’inde ise “Yiiz sene sonra su anda yasayanlardan kimse
kalmayacaktir.” ve “Yiiz sene sonra Sizden bugiin yasayanlardan
kimse kalmayacaktir” seklinde ge¢mektedir. Ahmed b. Hanbel,
Musned, 11, 124; XXI1/186; XXIl1I, 293.
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anlamin olugmasi neredeyse kagmnilmazdir. Bu bakis agisi,
Hz. Peygamber’in insanlarin daha kolay anlayabilmeleri i¢in
tesbih ve temsil dilini kullanmamasi1 gerektigi iddiasim da
zimnen i¢ermektedir ki kanaatimizce bu yaklasim tarzi
isabetli degildir. Miiteal olan Allah’in insan idrakine
sunulmasi, tabiatiyla bazi tasvir ve temsilleri kullanmay1
gerektirmektedir. Bu nedenle rivayetler degerlendirilirken
rivayet dilinin hakikat, mecaz, kinaye, istiare vb. baz1 edebi
tiirleri tastyabilecegini hatirda tutmak ve degerlendirmeyi
buna goére yapmak gerekmektedir.

3.7. Halku’l-Kur’an’a Delalet Ettigi iddia Edilen Hadis

Halku’l-Kur’an  meselesi, cerh-ta’dil  terminolojisini
etkilemekle kalmamig hicri iiglincii asirda yasamis ilim
adamlar1 arasinda tartigma ve kamplagmalara da neden
olmustur. Kur’an’in mahluk oldugu iddiasindaki bazi
kelamcilar, bu iddialarina delil olarak bazi rivayetleri
zikretmiglerdir. Eserde kelam ehli oldugu anlasilan bazi
kisiler tarafindan Kur’an’in kalbinin Yasin, (Tirmizi,
Fedailu'l-Kur'an 7; Darimi, Fedailu'l-Kur'an 21) zirvesinin
Bakara siiresi oldugu, (Tirmizi, Fedailu'l-Kur'an 2) Bakara
ve Al-i Imran strelerinin kiyamet giiniinde kendisini
okuyanlar1 golgeleyecekleri (Miislim, Salatu'l-Musafirin,
252; Tirmizi, Fedailu'l-Kur'an 5) vb. rivayetlerden hareketle
Kur’an’in mahluk oldugu iddiasi ileri siiriilmistiir. Bu
iddiay1 savunanlara gore “kalbi”, “zirvesi” ve “gdlgesi” olan
bir seyin mahluk olmamas: diisiiniilemez (Ibn Kuteybe, t.y.:
173-174).

Ibn Kuteybe’ye gére bu rivayetlerde, muhataplarin kolayca
anlayabilmeleri igin temsili bir uslib kullanilmistir ve
Halku’l-Kur’an iddias i¢in bu rivayetler delil olarak ileri
siiriilemez. Ornegin Bakara’nin Kur’an’m zirvesi olmasi
devenin hérgiicliniin yiiksekligine ve bu sirenin 6nemine;
Kur’an’in  kalbinin Yasin olmast bedendeki kalbin
konumuna ve islevine; Bakara ve Al-i Imrén strelerinin
kiyamette golge olmalari ise bu iki sirenin sevabinin kisiyi
kiyamet giiniindeki sikintilardan koruyacagina benzetilmistir
(ibn Kuteybe, t.y.: 174). Neticede bu rivayetlerde asil amag,
kelimelerin zahiri manalar1 degil, bir hakikatin benzetme
usliibii kullanilarak ifade edilmesinden ibarettir. Bu sebeple
muhataplarin mesaji rahat kavrayabilmeleri i¢in mezkur
rivayetlerde kullanilan kelimelerin dil ve anlatim teknigi, o
giinkii kiiltiir ve orfte nasil anlasildig: gibi hususlar dikkate
alinmadan  degerlendirilmesi ve rivayetlerde Ornek
kabilinden  zikredilen = kelimelerin  baglamlarindan
koparilarak Halku’l-Kur’an iddiasina bir mesned olarak ileri
stirlilmesi isabetli degildir.

Ibn Kuteybe’nin yaklasim tarzi itibar1 ile Kur’an’in mahluk
olmadigint savundugu hatta bu eseri yazma amaglarindan
birisinin Kur’an’in mahluk oldugunu savunanlarin tezlerini
tenkit etmek oldugu bilinmektedir. ibn Kuteybe argiiman ve
degerlendirmelerini bu ¢er¢evede yapmistir. Ona gore kelam
ve kiyas ehli olan bu kisilerin, Kur’an’in bir cisminin ve
hududunun olmadigmi  bilmeleri gerekmektedir (ibn
Kuteybe, t.y.: 174). Bu ¢ercevede miiellif, Kur’an’in mahluk
olmadig1 sadedinde sunlar1 sOylemistir: “Kur’an Allah’in
kelamidir, Allah’mm kelam1 ise Allah’tandir (onun
zatindandir) ve Allah’tan olan bir sey mahluk olamaz.
Kur’an, bu nazim ve te’lif ile Allah’in kelanmudir. Insanlar
sadece Kur’an’daki harfleri sesleri ile telaffuz ederek onu
eda etmis olurlar, yani kiraat ederler. Bir adam bir hutbe veya
siir kaleme alsa ve bunlar sonralari ondan nakledilse
buradaki kelam ya da siir nakledene ait olmayacaktir. Siir

yine miiellifine aittir nakleden kisi ise onu sadece eda etmis
olacaktir” (Ibn Kuteybe, t.y.: 175).

4. Sonug

Hicri iiciincii asirda yasamig, dnce Ehli Re’y ve Mu’tezile
sonra Ehli Hadis’ in ilim meclislerine katilmis bu nedenle her
iki tarafin iddia ve argiimanlarini bilen ve tercihini Ehli
Hadis’ten yana kullanan alimlerden biri Ibn Kuteybe’dir. Ibn
Kuteybe’nin hadisler arasinda ¢eliski bulundugu iddiasini
One siiren basta Mu’tezile olmak iizere kelamcilara cevap
vermek iizere kaleme aldig1 ve hararetli Ehli Hadis savunusu
olarak nitelendirilebilecek Te vilii Muhtelifi’l-Hadis adli bu
eseri, donemin fikri miicadele ortamini, taraflarin polemik,
savunu ve reddiyelerini ortaya koymasi bakimindan oldukg¢a
kiymeti haizdir. Bu eser, hadis ilminin altin devresi olarak
nitelendirilen, Ehli Hadis’in giizide simalarinin yetistigi ve
sonraki devirlerde otoriteleri kabul gorecek olan hadis
kitaplarinin hangi atmosferde kaleme alindigmna dair de
onemli bilgiler icermektedir.

Abbasi halifesi Me’mun ile baglayip halife Miitevekkil ile
sona eren Mihne siireci (218-234), Ehli Hadis’e yogun
baskilarin uygulandigi bir donem olmustur. Bu baskinin
araci olarak kullanilan Halku’l-Kur’an tartismalarinin siyasi
cenahini baz1 Abbasi halifeleri yiiriitiirken fikri ve ilmi yoni
ise Mu’tezile tarafindan takviye edilmistir.

Boyle bir atmosferin etkilerinin devam ettigi bir donemde
yasayan Ibn Kuteybe, Te'vilii Muhtelifi’I-Hadis adli bu
eserinde Ehli Hadis’in hadis ilmine biiyiik hizmetlerinin
oldugunun, rivayetleri ahzetmek iizere biiyilkk mesakkatlere
katlandiklarinin altin1 ¢izmis ve naklin esas, aklin ise nakli
te’vil etme konumunda oldugu yoniinde bir yaklagim
sergilemistir. Bu nedenle akil, kiyas, nazar, istidlal, tesbih
vb. arglimanlar ileri siirerek hadisler ile Kur’an, hadisler ile
hadisler, hadisler ile akil ve hadisler ile vakia arasinda ¢eliski
bulundugu zemininden hareket edip bu rivayetleri elestiren
kelamcilar1 ve Ehli Rey’i Kur’an, hadis, filoloji ve edebiyat
sahalarindaki miiktesebatindan da istifade ederek siddetli bir
sekilde elestirmis, Ehli Hadis’i hedef alan bu tenkit siirecinin
Miisliimanlar arasina ihtilaf soktugunu savunmustur. O, Ehli
Hadis’in zayif, garib ve miitenakiz rivayetleri naklettikleri
yoniindeki ithamlari kabul etmemis, muhaddislerin 6nce bu
rivayetleri cem’ etmek amaciyla yola koyulduklarini daha
sonra sahihini zayifindan ayirt edip mevzu hadisleri tespit
ettiklerini ifade etmis ve ileri siiriilen bu iddialarin gergegi
yansitmadigini belirtmistir.

Eserde hadisler arasindaki ihtilaflar1 ¢6zme metodolojisi,
rivayetlerin otoritesini kabul etme ilkesine bina edilmistir.
Bu nedenle miiellif, miitedriz goriinen rivayetlerin hakikatte
bir ihtilaf teskil etmedigini ve ihtilafi giderecek bir te’vil ve
yeniden yorumlama mekanizmast ile bu ihtilafin
giderilebilecegini  savunmustur. Bu  te’vilin  temel
parametresi, geliskili goriinen rivayetlerin arasini uzlastirma
anlamma gelen cem’ ve telif yontemidir. Bu ydntem ile
mevzu bahis rivayetler ayetler, hadisler, dil ve anlam
kaideleri esliginde te’vil edilmistir. Hemen her bir iddiadan
sonra onun “Allah’a siikiir bu rivayetler arasinda herhangi
bir ¢eliski gdérmiiyoruz” sozleri ile rivayetleri uzlastirirken
“Her bir hadisin uygulanabilecegi bir alan vardir” seklindeki
beyani, bu tespitin ikrar1 niteligindedir.

Ibn Kuteybe'nin ihtilafli hadisleri yorumlama, yeniden
degerlendirme, bagka rivayetler esliginde agilim getirme,
ileri siiriilen bazi iddialarin i¢ biitiinliik ve etimolojik agidan
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yersiz oldugunu ortaya koyma boylece te’vil mekanizmasini
aktif olarak kullanma yonlerini takdir etmekle birlikte; zay1f
oldugu tespit edilen bazi rivayetleri mutlak nass olarak
gorme, Ehli Hadis’i savunma gayreti adina yer yer
muhaliflerinin yaklasim ve metotlarint dogrudan yanlislama
ve bu nedenle bazi tekelliiflii yorumlara bagvurma egilimi
gibi  hususlar  elestirilebilecek ~ noktalar  olarak
kaydedilmelidir.
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Extended Abstract

The third hijri century was a stage in which the reflections of
the religious, scientific, political and cultural developments
experienced in the first and second centuries were seen and
important developments related to the discipline of hadith
emerged. In this century, the boundaries of Islamic
disciplines in terms of terminology, methodology and basic
principles have become more evident. The separation of
disciplines has further increased the polemics between
different ecoles and sects. With the translation of works on
philosophy, logic, medicine and astronomy during the
Abbasids period, the discussion of reason-religious text
began. Mu'tazila and theologians criticized the Ahl al-Hadith
on the grounds that they did not comply with reason, analogy
and experiential knowledge. The starting point of this
criticism is the claim that some narrations contain
contradictory information.

In this study, lIbn Qutayba's work called Ta 'vilii Mukhtelif al-
Hadith was examined. Abdullah b. Muslim b. Qutayba was
born in Baghdad or Kufa in 213/828, grew up in Baghdad,
which was the science center of the time, took lessons from
many people here, and died in Baghdad in 276/889. lbn
Qutayba, who continued the Mu'tazila lecture circles in
Baghdad, took lessons from the Mu'tazila scholar Céhiz (d.
255/869) and then the councils of the Ahl al-Hadith,

In the Ta vilii Mukhtelif al-Hadith, Ahl Al-Ray, Mu'tazila,
Miisebbihe, Murjia and other sects claimed that some
narrations contradicted each other, that the acceptance of
these narrations was contrary to reason and should be
rejected. Ibn Qutayba, on the other hand, argued that there
was no conflict between the narrations mentioned, reflecting
the thought of the Ahl al-Hadith, on the contrary, some of
these narrations were misunderstood and some of them could
be reconciled with the method of ta'wil.

It is possible to divide this work into three parts: The first is
the section in which the theoretical background of the book
and the claims and arguments of some sects and groups are
discussed. The second is about the narrations that the some
groups saw as problematic in terms of faith and criticized the
Ahl al-Hadith for transmitting these narrations, and lbn
Qutayba's answers to these claims. The third deals with the
narratives that are claimed to be in dispute on figh and
practical issues.

The most basic issue in the work is the difference in the point
of view of the narrations that cause debate among Ahl al-
Hadith, Ahl Al-Ray and theologians. For this reason, Ibn
Qutayba criticized Abu Hanifa, one of the important
representatives of Ahl Al-Ray, for using arguments such as

the nazar, giyas and istihsan. According to him, these
arguments are the search for solutions open to discussion.

According to Ibn Qutayba, disagreement is not actually a
phenomenon that should be rejected. For example,
disagreement on practical issues such as figh and sunan is
natural. However, some theologians disagreed on religious
issues such as tawhid, the blessings of heaven, the torment
of hell, the torment in the grave, and the Lawh-i Mahfuz
rather than practical matters. According to him, since these
issues were communicated to his prophet by Allah, the
disagreement here cannot be considered as acceptable. Ibn
Qutayba took a clear stance against the allegations in
question, expressed his side, defended the Ahl al-Hadith
passionately, tried to prove that there was no contradiction
between the narrations, and mentioned this approach as a
motto in the work, “Thank God, we see that there is no
conflict here”.

Ibn Qutayba underlined that the Ahl al-Hadith had great
services to the discipline of hadith and that they had to
endure great difficulties in order to obtain the narrations. He
showed an approach that the narrations are the basis and the
mind is in the position of interpreting the narrations. For this
reason, Ibn Qutayba severely criticized the theologians and
Ahl al-Ray, who thought that there was a contradiction
between hadiths and the Qur'an, hadiths and hadiths, hadiths
and reasoning, and hadiths and fact, using arguments such as
reason, (iyas, nazar, istidlal, tesbih. He argued that this
process of criticism targeting Ahl al-Hadith caused conflict
among Muslims.

In the work, the methodology of resolving the conflicts
between the hadiths is based on the principle of accepting the
authority of the narrations. For this reason, the author argued
that the seemingly contradictory narrations do not constitute
aconflictin reality, and that this conflict can be resolved with
the mechanism of jam'-ta'lif, ta'vil and reinterpretation. The
basic parameter of this ta'wil is the method of jam' and ta’lif,
which means reconciling the seemingly contradictory
narrations. However, his use of weak and some fabricated
narrations while using these methods has led to his criticism.

While appreciating Ibn Qutayba's interpretation and re-
evaluation of the conflicting hadiths, bringing expansions
with other narrations, revealing that some of the claims put
forward are not correct in terms of internal integrity and
etymology, and actively using the ta'wil mechanism;
considering some weak narrations as absolute texts,
sometimes directly falsifying the approaches and methods of
his opponents in the name of defending the Ahl al-Hadith,
and the tendency to resort to some forced interpretations
should be noted as points that can be criticized.
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ARTICLEINFO

Islam hukuk tarihine bakildiginda birbirinden farkli birgok mezhebin ve dahasi aym mezhep
icerisinde bile farklilagan goriiglerin varlig1 goriilmiistiir. Bu ihtilaflar mezheplerin bagvurduklar
ushl, takip ettikleri yontemlerindeki farklilk ve fakihlerin istinbat edebilme kabiliyetine
baglanabilir. Ortaya ¢ikan farkli goriislerin sahipleri kendi goriislerini desteklemek ve karst
taraftakinin gortislini ¢liriitmek icin cedel ve elestiriye bagvurmuglardir. Bunun neticesinde
fakihler, birbirlerinin aleyhine reddiyeler yazmuslardir. Bu gibi elestiriler daha ¢ok mezhepler
204/820) elestirdigi goriilecektir. Bunlardan biri de Ibnii’l-Lebbad el-Kayrevani’dir (6. 333/944).
Bircok konuda Imam Safii’yi elestiren Ibnii’l-Lebbad, Imam Safii’yi elestirdigi konularda imam
Malik (6. 179/795) ile Imam Safii’nin goriislerini mukayeseli bir sekilde ele almistir. Caligmada
Ibnii’l-Lebbad’in Imam Safii’yi elestirdigi konular, elestiri iislubu ve yontemi incelenmistir.
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When looked at Islamic law history, many different sects and different views are seen within the
same sect. These disputes are attribute to different methods applied by the sects, and Fagihs’
abilities to reveal meaning. The emerging different view owners resorted to debate and criticism to
support their own views and refute counter views. Accordingly, the Faqihs wrote rebuttals. Such
criticisms occurred among sects. Investigating classical period, we see many Maliki scholars
criticized Imam Shafii (d. 204/820). Ibn Al-Lebbad Al-Qayrevani is one of them (d. 333/944). lbn
Al-Lebbad criticizes Imam Shafii on many issues, and compares Imam Malik’s (d. 179/795) and
Imam Shafii’s views. This research studies the criticized subjects, style and criticism method of
Imam Shafi’{ by Ibn Al-Lebbad.

1. Giris

(Dakar, 1996: 160-161). Bunlarin basinda da ¢alismanin

Hilaf ilminin tarihine bakildiginda bircok alim mubhalif
goriigleri tenkit ettiklerini goriilecektir. Bazi alimler bu
konuda yumusak ifadeler bazilari ise sert ifadeler tercih
etmistir. Ibnu’l-Lebbad’in elestirdigi Imam Safii baska
alimlerle yaptigi miinakasalarinda daha ¢ok yumusak
ifadeler tercih ettigi goriinmektedir. Maliki alimlerin
bircogu ise Imam Safii’yi sert ifadelerle elestirmislerdir.

konusu olan “Kitabu’r-Redd Ala’s-Safii” adli kitabin yazari
Ibnu’l-Lebbad el-Kayrevani gelmektedir. Bunlarin disinda
bazi alimler ihtilafli konular1 agiklarken alimlerin
gorliglerini ve dayandiklar1 delilleri zikretmekle iktifa
etmiglerdir. (Ibnii’l-Miinzir, 2004: I, 57). Baz1 alimler ise,
kendi mezhebinin imami ile ona miintesip olan alimlerin
goriislerini  zikrettikten sonra racih olan tarafini tespit
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etmeye galismaktadir. (Cuberi, 2005: 35). Ote yandan
bazilari, alimlerin goriislerini zikrettikten sonra tercih ettigi
goriisleri delillerle beyan etmektedir. ( Ferrd, ts: 1V, 10-11).
Mesela imam Safii miigtehitlerin (Ebi Hanife ve el-Evzai)
goriislerini zikreder ve deliller 1s18inda racih olan tarafi
agiklamaktadir. Yine Imam Safii kendisi ile Imam Malik ve
Muhammed b. Hasan es-Seybani arasinda ihtilafli olan
meseleleri delilleriyle zikreder. Biitiin bunlar islam hukuk
tarihinde hilaf ilminin ulastigit noktayr gdstermesi
bakimindan ¢ok onemlidir. Bu calismayla Islam hukuku
tarihinde meydana gelen elestiri ve bu elestiriye verilen
cevaplarm seviyesini anlamak ve 6zellikle ibnu’l-Lebbad’in
Imam Safii’yi elestirirken bagvurdugu yontem, kullandig
deliller ve tarafsiz olup olmadigini tespit etmek
amaglanmaktadir. Ayrica bu calismada Ibnii’l-Lebbad’in
ilmi kisiligi aciklandiktan sonra, Islam’da elestiri kiiltiirii ve
Ibnii’l-Lebbad’in Safii elestirisi iizerinde durulacaktir.

1. ibnii’l-Lebbad ve Imi Kisiligi

Hicri 250 yilinda diinyaya gelen ibnii’l-Lebbad, Dedesi
Vigéh, Emeviler'in Kuzey Afrika valisi ve Endiiliis fatihi
Mlsa b. Nusayr el-Lahminin azathlarindandir. Ibnii'l-
Lebbad, Yahya b. Omer el-Kinani (v. 289/901) ve kardesi
Ebl Abdullah Muhammed b. Omer (6. 297/909), Hamdis
el-Kattan (8. 289/901), Himas b. Mervan, Ibnii'l-Haddad el-
Magribi (6. 302/915), Ebt Bekir ibnii'l-Cezzar el-
Kayrevani (6. 369/979) ve Ebu’t-Tahir Muhammed b.
Minzir ez-Zeb1d? gibi alimlerden fikih ve hadis tahsil etti.
Kendisinden Abdullah b. Ahmed el-ibyani, ibn Ebi Zeyd
el-Kayrevani ((6. 386/996)), Muhammed b. Haris el-Huseni
(6. 361/972), Ziyad b. Abdurrahman el-Karevi, Eb{'l-Arab
et-Temimi (6. 333/945), Derras b. Ismail el-Fasi (6.
357/968) ve Ebli Muhammed Ibnii't-Tebban (6. 371/982)
gibi alimler ders aldilar. (B0zigibe, 2000: XXI, 119).
Kayrevan’da yasayan Maliki alimlerin 6nde gelenlerinden
olan Ibnii’l-Lebbad, hocast olan Ebii Osman Said b. el-
Haddad’in (6. 302/915) vefat1 izerine Malikilerin riyaseti
ona gecer. Ibnii’l-Lebbad, hifz1 giiglii ve fikth alaninda
ictihatlariyla meshur olmustur. Ayrica Medine ehlinin fikhi
ihtilaflarint iyi bilmekteydi. Yazara nispet edilen birgok
kitabin ismi kaynaklarda ge¢cmektedir. Fakat “Kitabu 'r-
Redd Ala’s-Sdfit” adli kitap disinda hi¢ biri glin yizine
c¢ikmamustir. Bu kitabin da yazara nispeti tartisiimustir.
Fakat Abdulmecid b. Hamde bu kitab1 tahkik edip yazara
ait oldugunu sdylemistir. (Ibnu’l-Lebbad, 1986: 11-34).
Ibnii’l-Lebbad’in yasadig1 asir mezheplerin tedvin edildigi
doneme  rastlamaktadir. Bu  donmede  Afrika’da
yasayanlarin ¢ogu Maliki mezhebine miintesip idiler.
(ibnu’1-Lebbad, 1986: 17-18).

Bilindigi gibi bazi konularda mezhepler arasinda ihtilaflar
meydana gelmis ve bu miinasebetle farkli mezheplere
mintesip olan &limler birbirlerinin aleyhine reddiyeler
yazmuslardir. Fakat islam hukuk tarihine bakildiginda imam
Safii’ye yonetilen elestiriler her kesimden ve farkh
mezheplerden geldigini gormekteyiz. (ibnu’l-Lebbad, 1986:
28). Imam Safii’yi elestirenlerin basinda da Malikiler
gelmektedir. Malikiler tarafindan yogun bir sekilde imam
Safii’nin elestirilmesi 6grencisi oldugu Imam Malik’i bazi
konuda elestirmesi ve bu elestirinin Malikilerin yogun bir
sekilde bulundugu Afrika kitasinda meydana gelmesine
baglanmaktadir. Bunun disinda fikir diisiince yonteminden
kaynaklanan farklilik ve mezhepler arasinda meydana gelen

taassuba da baglananlar olmustur. ( Ibnu’l-Lebbad, 1986:
28-32).

2. islam’da Elestiri Kiiltiirii

Islam hukukunun dayandigi Kitap ve siinnetin naslari
smurli, ortaya ¢ikmis ve g¢ikacak meselelerin de sinirsiz
olmast birgok meselenin igtihatla ¢oziilmesine ihtiyac
duyulmustur. Bunula birlikte Kitap’taki bazi ayetlerin
delaletinde ve siinnetin subutu ile delaletindeki ihtilaflarin
var olmast ve her mezhebin uyguladigi ydntemin
birbirlerinden farkli olmasi birgok goriisiin  ortaya
¢ikmasina neden olmustur. Ayrica Kur’an-1 Kerim’de has
lafizlarin yaninda am lafizlarin  bulunmasi1 ve ciiz’i
hikimlerle birlikte genel hiikiimlerin vaz‘ edilmesi de
farkli ictihatlarin meydana gelmesine etki etmistir. Nitekim
fakihler, zaman ve mekéana goére kendi kabiliyeti nispetinde
ictihdd ve yoruma ac¢ik naslara dayanarak meseleleri
¢coziime kavusturmak suretiyle bize devasa bir fikih mirasi
birakmuslardir. (Aslan, 2019: 108). fslam hukukunun temel
ilkeleri ve naslarin yoruma acik olan 6zelligine dayanan
fakihler birbirinden farkli goriisler ortaya koymuslardir. Bu
goriis sahiplerinin birbirlerini elestirmesinin amaci hakkin
ortaya c¢ikmasidir. Hatta bu elestiriyi sahabe donemine
gotiirmek miimkiindiir. Mesela Hz. Aise, Eb( Hiireyre’nin
rivayet ettigi “Sizden biriniz uykudan uyandiginda kaba
sokmadan 6nce elini yikasm. Ciinkii boyle bir kimse elinin
nerede geceledigini bilmez” (Ibnn Mace, 2009: II, 272)
seklindeki hadisi elestirmistir. Hz. Aise “O sizi se¢mis ve
dinde size higbir zorluk yiiklenmemistir” (Hace, 22/78)
mealindeki ayete dayanarak bulyik kaptaki suya elini
sokmadan yikama miikellefiyetinin sikint1 ve zorluga yol
acacagi gerekcesiyle hadisi kabul etmemistir. (Saban, 2003:
84).

Daha sonraki donemlerde elestiri kiiltiiriinlin devam ettigini
goriilmektedir. Ozellikle mezheplerin tedvin dénemi ve
sonrasinda elestiri konusunda birgok kitap yazilmistir.
Mesela Ebl Hanife ile Evzai’nin birbirlerini elestirmeleri,
Imam Safii’nin imam Malik ile Muhammed es-Seybani’ye
yonelik elestirileri ve Seybani’nin ehli Medine’ye
elestirileri de ilk donem elestirileridir. Bu donemde yasayan
alimler arasindaki elestiriler birbirlerini kii¢iik diisiirmek
icin veya mezhep taassubundan degil gergeklerin ortaya
¢tkmast icin yapilmustir. Bunu onlarin  birbirlerini
elestirirken kullandiklari ifadelerden anlamak miimkiindiir.
Nitekim Imam Safii’nin Imam Malik’i elestirirken onun
hakkinda olumsuz bir ifade kullanmamasi, mevcut olan
ihtilaflar1 su sekilde agiklamasi: “Biz bu konuda su hadise
dayanmaktayiz. Bazilar1 ise diger bir hadise dayanarak
farkli distinmiistiir. Oysaki bizim dayandigimiz hadis
ma‘ruf, kendisinin dayandigi hadis ise mechuldiir’ o
donemde yapilan elestirilerin ne kadar seviyeli oldugunu
gostermektedir. (Safi, 2001: VIII, 517). Ayrica Imam
Safii’nin imam Malik’i elestirirken ismini zikretmemesi de
elestiri yapilirken uyulmas: gereken ahlakin ne oldugunu
bize gostermesi bakimindan énemlidir.

Ote yandan Imam Safii, Muhammed b. Hasan es-Seybani’yi
(6. 189/805) elestirirken kendisi ile Muhammed b. Hasan’1n
dayandiklar1 hadisleri zikreder ve kendisinin kaynak olarak
gosterdigi hadislerin daha saglam oldugunu sdylemekle
yetinmektedir. (Safi, 2001: IX, 85-88). Benzer sekilde
Muhammed b. Hasan da Medine ehlini elestirirken sert
ifadeler kullanmadan sadece her iki tarafin dayandiklar
delilleri  zikrederek bunlar1  degerlendirmekle iktifa
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etmektedir. (Seybani, ts: I, 71-73). Yine sonraki
donemlerde  yasayan Hanefilerden el-Esmendi (6.
552/1128), Safiilerden Ebi ishak es-Sirazi (6. 476/1083) ve
Malikilerden Abdulvehhab el-Bagdadi (6. 422/1030) gibi
birgok alim, ihtilafli meseleleri ele alirken karsi tarafi agir
ifadelerle elestirmeden diyalog tarzi bir tartisma secerek
taraflarin dayandiklar: delilleri zikretmekle yetinmektedir.
(Sirézi, ts: 1, 11-13: Saltekin, 2020, 197-151).

Bununla birlikte bazi alimler kendi mezhebini savunmak
adina kars1 tarafi elestirirken agir ifadeler kullandiklari
gdriilmektedir. Ornegin Malikilerden Yusuf b. Yahya el-
Endeliisi (6. 289/902) ve Ibnu’l-Lebbad imam Safii’ye;
Said b. el-Hadad ise Ebli Hanife’ye agir elestirilerde
bulunmaktadir. (Assak, 2005: I, 48-53). Yine Hanefilerden
Ebl Bekr el-Cessas (6. 371/981), imam Safii’yi sert
ifadelerle elestirmektedir. (Cessds, 1992: IlI, 350).
Safiilerden Ebii’l-Muzaffer es-Sem‘ani de (6. 489/1096),
Eb0 Zeyd ed-Debisi’ye (6. 430/1039) agir elestirilerde
bulunmaktadir. (Semani, 1998: II, 382; Aslan, 2015: 30).
Nevevi’nin Gazili’ye yonelttigi elestiriler de bu kabilden
sayilabilir. (Saltekin, 2019, 121-136).

3. ibnii’l-Lebbad’in Safii Elestirisi

Ibnii’l-Lebbad, “Kitabu'r-Redd Ala’s-Safii” adli kitabinda
otuz dort meseleyi ele alir. Bunlari ele alirken de fikih
kitaplarinda gegen meselelerin siralamasina dikkat etmeden
konular1 karisik vermektedir. Yazar, kitabin girisinde “bu
eser, Imam Sifii’nin Kitap ve siinnete muhalif olan
goriislerinin s6z konusu olan bazi meseleleri igermektedir”
diye agiklamalarda bulunmaktadir. (Ibnu’l-Lebbad, 1986:
47). Ele aldig1 meselelerin baginda bayilan kisinin kendine
geldiginde namazla ilgili mikellefiyetlerinin  neler
oldugunu izerinde durmaktadir. Yazar, meseleleri
karsilastirmali olarak ele alir. Birgok baslikta Imam Safii’ye
hitaben “sen mi yoksa Malik mi Peygamber’in siinnetine
daha baghdir” diyerek Imam Safii ve Imam Malik’in
goriiglerini delillerle zikreder. (ibnu’l-Lebbad, 1986: 51-
105). iki imamin goriislerini karsilastirdiktan sonra da
Imam Safii’nin Kitap, siinnet ve {immetin kabul ettigi
goriislere muhalefet ettigini iddia eder. Ibnii’l-Lebbad
bazen imam Safii’nin sdylemedigi seyleri de ona nispet
etmektedir. Yine bazen Imam Safii’yi hadislerde ekleme
yapmakla elestirmektedir. (Ibnu’l-Lebbad, 1986: 79-80).
Yazar, dokuz yerde imam Safii’nin hadislere muhalefet
ettigini (Ibnu’l-Lebbad, 1986: 50-51), yedi yerde kendi
gdriisiiyle amel ettigini (Ibnu’l-Lebbad, 1986: 50-51), alt:
yerde hadislerde olmayan1 hadise ekledigini (ibnu’l-
Lebbad, 1986: 53, 54, 55, 59, 61, 63), alt1 yerde Imam
Safit’nin goriisleri birbirleriyle celistigini (ibnu’l-Lebbad,
1986: 49, 52, 69, 71, 80, 86) ve iki yerde de Hz.
Peygamber’in sdylemedigi seyleri ona nispet ettigini iddia
etmektedir (Ibnu’l-Lebbad, 1986: 58-65).

3.1. Ibnii’I-Lebbad’m Elestiri Uslubu

Islam hukuk tarihinde meydana gelen elestirilere
bakildiginda da yumusak ifadeler hakim oldugu miisahede
edilmektedir. Fakat Ibnu’l-Lebbad agir ifadeler kullanmayi
tercih etmektedir. Hatta yazar, “Kitabu 'r-Redd Ala’s-Safii”
adl kitabinda bir¢ok alimin tercih ettikleri diyalog tarz1 bir
tartismay1 degil, farkli bir Gslup kullanarak Imam Safii’yi
kiigiik  diigiirmeye  caligmaktadir. Mesela  yazarin
basvurdugu iisluplarindan bazilar1 sunlardir: “Senin sézlerin
ne kadar da gariptir”, (Ibnu’l-Lebbad, 1986: 49), “sézlerin

ne kadar da birbirleriyle gelismektedir”, (ibnu’l-Lebbad,
1986: 49), “hicbir alim senin sdylediklerini sdylememistir”,
(ibnu’l-Lebbad, 1986: 49), “siz mi ? Hz. Peygamber’in
hadislerine baglisiniz yoksa Imam Malik mi baghdir”,
(ibnu’l-Lebbad, 1986: 49-50-51), “siz mi ? Hz
Peygamber’in hadislerine saygili yoksa imam Malik mi?
saygilidir” (ibnu’l-Lebbad, 1986: 55).

Yazar “siz mi yoksa Imam Malik mi? Hz. Peygamber’in
hadislerine baglidir” ve “siz mi yoksa Imam Malik mi? Hz.
Peygamber’in hadislerini hakkiyla nakletmistir” seklindeki
ifadeleri dokuz yerde kullanir. (ibnu’l-Lebbad, 1986: 49-
50), ibnu’l-Lebbad, “Siz mi yoksa Imam Malik mi? Hz.
Peygamber’in hadislerine saygilidir” seklindeki ifadeleri
alt1 yerde kullanir (Ibnu’l-Lebbad, 1986: 55-57-59-63-65-
67). Yazar, Imam Safii’yi elestirirken bazen yumusak
(ibnu’1-Lebbad, 1986: 75-107), birgok yerde de sert ifadeler
kullanir (Ibnu’l-Lebbad, 1986: 51-53). Yazarm Imam
Safii’yi elestirirken kullandiklar1 sert ifadeleri yasadigi
asrin siyasi olaylar, mezhepler aranasida meydana gelen
cekismeler ve Imam Safii’nin Misir’a gegtikten sonra Imam
Malik’i elestirmesi gibi nedenlere baglanabilir (ibnu’l-
Lebbad, 1986: 32).

3.2. Ibnii’l-Lebbad’in Elestiri Yontemi

Yazar, sectigi meseleler hakkinda ilk énce imam Malik ve
Imam Safii’nin dayandig1 ayet ve hadisleri zikreder. Daha
sonra da Imam Safii’nin dayandig1 ayetler ve hadisleri
yorumlaylp onun hatalarini ortaya koyar. Ayrica Ibnu’l-
Lebbad, Imam Safii’nin imam Malik’i elestirdigi konulari
ele alip imam Malik’in hakli oldugunu ispat etmeye galisir.
Ibnii’l-Lebbad’in “Kitabu'r-Redd ala’s-Sdfii” adli kitabi
aragtirildiginda yazar bastan sona kadar ele aldigi biitiin
konularda Imam Safii’yi elestirir ve imam Malik’in hakl
oldugunu iddia etmektedir. Hatta Imam Malik’i hakli
gostermek adma bazi  konularda Imam  Safii’nin
soylemedigi seyleri ona nispet ettigi goriilmektedir (ibnu’l-
Lebbad, 1986: 80). Nitekim kitab1 tahkik eden Abdiilmecid
b. Hamde, Ibnii’l-Lebbad’in bahsedilen kitapta basvurdugu
yontem ve Tlslubunu elestirmektedir. Ona gore yazar,
meselelerin gercek ve seriata uygun olan hiikiimlerinin
ortaya ¢ikmast degil, sadece Imam Safii elestirmek ve onu
kiigiik diisiirmek amaciyla meseleleri tartismaktadir. Bunun
nedeni ise Imam Safii’nin imam Malik’in 6grencisi oldugu
halde Misir’a geldikten sonra onu elestirmesidir. Hatta
birgok Maliki alim bu nedenle Imam Safii’yi elestirdikleri
gdoriildiigii sdylemektedir. (Ibnu’l-Lebbad, 1986: 38).

3.3. Ibni’l-Lebbad’in  imam Safii’ye Yonelttigi
ithamlar ve Bazi1 Meselelerin Tahlili

3.3.1. Imam Sdfii Meseleleri Anlamamistir Iddias:

Bilindigi gibi $afil mezhebine gore nafile namazlar gibi farz
namazlar da Kabe i¢inde kilmabilir. imam Safii, goriisiinii
Bilal’in (r.a) Hz. Peygamber’in bunu yaparken gordiigi ve
rivayet ettigi “Peygamber (s.a.s) Kabe i¢inde namaz kild1”
(Buhari, 1422: 111, 168) seklindeki hadise
dayandirmaktadir. (Safi, 2000: VIII, 552). Malikiler ise,
rivayet edilen hadisi farz namazhlarla degil nafile
namazlara ilgili oldugu séylemektedirler. Fakat imam Safii,
rivayet edilen “Peygamber (s.a.s) Kabe i¢cinde namaz kildi1”
seklindeki hadisin sadece nafile namazlarla ilgili olup farz
namazlari Kabe i¢inde kilinmasi sahih degildir anlaminda
kullanilmasi hakkinda Hz. Peygamber’den net bir bilgi
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gelmedigi i¢in bu konuda farz ile nafile namazlar arasinda
her hangi bir fark olmadigim sdylemektedir. ibnii’l-Lebbad,
Kabe iginde farz namazlarin kilinmastyla ilgili Imam
Safii’yi “(Ey Misliimanlar!) Siz de nerede olursaniz olun,
(namazda) ylzinizl hep onun yéniine gevirin” (Bakara,
2/144) mealindeki ayetin emrine uymadigini ve Hz.
Peygamber’in hadislerini de bir kenara birakip kendi
goriisiiyle amel ettigini ileri siirerek Imam Safii’yi bu
konuda cehaletle itham etmektedir. (Ibnu’l-Lebbad, 1986:
51). Yazara g0Ore, yukarida zikredilen hadis, nafile
namazlarla ilgili olup “yiiziiniizii hep onun yoniine ¢evirin”
(Bakara, 2/150) mealindeki ayetin ise farz namazlarin Kabe
disinda kilinmasini gerektirmektedir.

3.3.2. fmam Safit Kendi Goriislerini Siinnet Olarak
Sunmustur Iddiasi

Yazar, hac i¢in ihrama girmeden giizel koku kullanilmasi
hakkindaki Imam Safii’nin gériislerini degerlendirirken
onun siinneti terk edip kendi goriiglerini siinnet olarak
nitelendirdigini sdylemektedir. Hac i¢in ihrama girmeden
giizel kokunun kullanilmas1 hakkinda Imam Safii ve Imam
Malik’in goriisleri soyledir: Imam Malik, kokusu bir
siireligine devam eden giizel kokularin ihrama girmeden
once kullanilmasini ne emretmis ne de nefyetmistir.
Kokusu kisa bir siire devam eden kokularin kullanilmasini
ise caiz gormiistiir. Imam Safii, kokusu uzun siireli devam
eden kokularin kullanilmasinda herhangi bir sakincanin
olmadigint sdylemistir. Her iki taraf da goriislerini Hz.
Aise’nin rivayet ettigi “Ihrama girmeden ve ihramdan cikip
da tavaf etmeden Once Hz. Peygamber’e glizel koku
siirerdim” seklindeki hadise dayandirmaktadirlar. Imam
Safil, hadiste zikredilen kokularmm devam etme ihtimali
tizerinde durmus ve bu Ozellikte olan kokularin
kullanilmasinda herhangi bir sakinca gdérmemistir. Imam
Malik ise ihrama girilmeden énce kullanilan kokularin kisa
stireli devam etmesinin kesin oldugu, ihram suresince
devam edebilme ihtimali olup hakkinda agik bir nass
bulunmadigr i¢in bu konuda goriis belirtmemistir. (Safii,
2000: V111, 552; ibnu’l-Lebbad, 1986: 64). ibnii’l-Lebbad,
Imam Malik’in bu konuda kesin bilgilerle, imam Safii ise
kesin olamayan bilgilerle amel ettigini 6ne siirmektedir. Bu
da siinnet degil kendi gorisleridir diye elestirmektedir.
(ibnu’1-Lebbad, 1986: 59-64).

3.3.3. fmam Safit Kurant Kerimi Yanls Tefsir
Etmistir Iddias:

Bilindigi gibi Safil mezhebine gore bir erkegin yabanci bir
kadma dokunmast durumunda erkek ve kadmin abdesti
bozulur. Maliki mezhebine gore ise bu durumda erkegin de
kadmin da abdesti bozulmaz. Imam Safii bu goriisiinii
Kuran’t Kerim’in “Eger hasta olur veya yolculukta
bulunursaniz veyahut biriniz abdest bozmaktan gelince ya
da eslerinizle cinsel iliskide bulunup (sbudll siueY ), su da
bulamazsaniz o zaman temiz bir topraga yonelip, (niyet
ederek onunla) yiizlerinizi ve ellerinizi meshedin” (Nisa,
3/43) mealindeki ayet ve bu konuda Hz. Peygamber’den
rivayet edilen hadislere dayandirmaktadir. Fakat yazar bu
konuda imam Safii’yi Kuran’t Kerim’in ayetlerini yanls
tefsir ettigini iddia etmektedir. Ayrica yazar “Kitabu'r-
Redd ala’s-Sdfit” adli  eserinde erkelerin kadinlara
dokunmas1 hususunda dokunulan karsi taraf ister mahrem
olan akraba veya yabanci ister biiyiik veya kiiciik olsun
aralarinda herhangi bir fark olmadigt ve bu durumun

abdesti bozdugu iddias1 imam Safii’ye nispet etmektedir
(ibnu’l-Lebbad, 1986: 81). Fakat imam Safii’nin yazdig
eserler ve Safil fakihlerin kitaplarina bakildiginda bdyle bir
bilginin yer almadig: goriilecektir.

3.3.4. Imam Sdfii Icm&’a Muhalefet Etmistir Iddias:

Imam Safii’ye gore ¢ocuklarin avretine dokunmakla abdest
bozulur (Safii, 2000: I, 15). Imam Malik’e gore ise
bozulmaz. Yazar, imam Safii’nin bu konudaki goriisiinii
icm&’a aykirt oldugunu iddia eder. O, delilleri islerken
Imam Safii’ye yonelik agir ifadeler kullanir. “Kitabu 'r-
Redd ala’s-Safii” adli eserinde Imam Safii’ye su sorulari
yoneltir. “Ey $Safii icma’a aykir1 olan goriisiin kaynag:
Kuran’t Kerim mi, Hz. Peygamber’in siinneti mi yoksa
bunlart ilim ehlinden mi aldiniz? Bu konuda senin delilin
nedir? (ibnu’l-Lebbad, 1986: 83). Fakat bizim delilimiz EbG
Zebyan’in Hz. Peygamber’den rivayet etigi “Peygamber
(s.a.s) Hz. Hasan’in bacaklarini agarak avretini Operdi”
seklindeki hadistir.” Yazarin delil olarak zikrettigi hadisin
ise Hatip el-Bagdadi ve diger alimler tarafindan mevzu
gortlmektedir (Sevkani, ts: 388). Ayrica fikih kitaplart
arastirlldiginda Imam Safii’nin disinda Abdullah b. Omer,
Sait b. Musayyeb, Eban b. Osman, imam Ahmed, Davud
ez-Zahiri ve Evzal gibi birgok fakih avrete dokunmanin
abdesti bozdugunu séylemislerdir (Ibn Kudame, 1968: I,
131). Bu da Imam Safii’nin goriisii icmd’a aykir1 oldugu
iddiasini ¢iiriitmektedir.

3.3.5. Imam Sdfii Hadislere Ekleme Yapmistir Iddiast

Imam Malik’e gore kopek necis degildir. Dolayisiyla bir
kapmn igindeki siiti ic¢tigi zaman kabimn yikanmasi
gerekmedigi gibi arta kalan siit de igilebilir. Imam Safii’ye
gore kdpegin igtigi kap necis oldugu gibi i¢indeki icecek ve
yiyecekler de necis olur. Buna gore kapin igindekilerin
dokiilmesi gerekir. Ayrica kap bir kere toprakla olmak
lizere yedi kere suyla yikanmasi icap etmektedir (Safii,
2000: 1, 19). Imam Safii, goriislerini bu konuda rivayet
edilen “Kopek, birinizin kabindan diliyle su igerse, onu
doksiin ve kabi yedi defa yikasin” (Mduslim, ts: 1, 234)
seklindeki hadise dayandirmistir. imam Safii, hadiste gecen
“onu dokiinliz” kavramindan yola ¢ikarak hem kap hem de
i¢indeki maddelerin necis olduguna hitkmetmistir. Ayrica
domuzun ictigi kaplarin da kdpegin yaladigr kaplar gibi bir
defa toprak olmak tizere yedi defa yikanmalidir. Domuzla
ilgili herhangi bir nas bulunmamaktadir. Fakat imam Safii,
kopekten daha kotii durumda olan domuzu koépege kiyas
etmistir (Ensari, ts: 1, 39). Yazar bu konuda imam Malik ve
Imam Safii’nin goriislerini degerlendirdikten sonra Imam
Safii’yi Hz. Peygamber’in hadislerinde olmayan bir seyi
hadislere eklemekle suglamaktadir. Ona gore domuz veya
kopegin yaladig: tabaklarin necis oldugu hususu hadislerde
gecmedigi halde imam Safii bunlar necis saymistir (Ibnu’l-
Lebbad, 1986: 54). Fakat Hz. Peygamber’den rivayet edilen
“I¢inizden birinin kabindan képek icerse o kab1 yedi defa
yikasin” seklindeki hadisinin geregiyle kabin yedi defa
yikanmast gerekir. Biitin bunlar1 degerlendirdigimizde
Imam Safii’nin hadislere ekleme yaptigi sdylemek
miimkiin degildir. Zira imam Séfii, dayandig1 hadiste “onu
dokiiniiz” seklindeki ifadeden kaptaki maddenin necis
oldugunu kanisina varmistir. Domuzla ilgili verdigi hiikiim
ise kiyasa dayanmistir. imam Malik de Imam Safii gibi
kiyas1 kabul ettigi bilinmektedir. Dolayisiyla kiyasa
dayanan hikiimlerin hadislere ekleme olarak nitelendirmek
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uzak bir ihtimal oldugu gibi dogru olarak da
gorilmemektedir.

3.3.6. I'mam. Jdfii Hz. Peygamber’in Soylemedigini
Ona (s.a.s) Isnad Etmigtir Iddiast

Genel olarak mezhepler arasinda bes veskten (653 kg.) az
olan gidalarda zekat olmadigi hususunda 6nemli bir ihtilaf
bulunmamaktadir. Zira bu konuda Hz. Peygamber’den bes
vesaktan az olan (toprak driinleri) i¢in zekat yoktur”
(Buhari, 1422: 11, 126.) seklinde muhkem bir hadis rivayet
edilmektedir. Fakat gidalarin birbirlerine eklenip zekéat
verilmesi veya kabuklart farkli olan gidalarin zekat
hususunda bazi farklar bulunmaktadir. Yazara gore imam
Malik, birbirlerinden farkli gidalarin birbirlerine eklenerek
zekatlarinin verilmesini caiz gérmemektedir. Bilakis her
gida tek basma degerlendirilir. Bes vesaka ulastiginda
zekatr verilir. Ulagsmadiginda ise zekati verilmez (Ibnu’l-
Lebbad, 1986: 57-58). imam Safii de bahsedilen goriislere
katilmaktadir. Fakat Imam Safii gavdari da bugdayin bir
cesidi olarak sayarak ¢avdar ile bugday birbirlerine
eklenilerek zekatlart verilecegi goriisindendir. Ayrica
Imam Safii’ye goére, harmandan sonra tanelerinin
basaklarindan ayrildigi i¢in bugdayin zekati bes vesaka
ulastiginda verilir. Cavdarin ise harmandan sonra da biitiin
tanelerin basaklarindan ayrilmadig1 i¢in nisabi on vesaktir.
Baska bir ifadeyle cavdarin zekati bes vesaktan degil on
vesaka ulastiginda verilir (Safii, 2000: II, 35). Burada imam
Safii hem cavdari bugdaya eklemis hem de cavdarin
kabukla satildigi i¢in zekat nisabini on vesak olarak
belirlemistir. Bu hususta yazar da Imam Safii’nin imam
Malik’ten  farkli  olan bu  konudaki  goriislerini
elestirmektedir. Ona gére Hz. Peygamber’in hadislerinde
farkli gidalarin birbirlerine eklenmesi veya ¢avdarin zekéati
on vesake ulastiginda verilmesi gibi herhangi bir malumat
gegmemektedir. Imam  Safii  bu  goriisleriyle Hz.
Peygamber’in sdylemedigi bazi hiikiimleri ona nispet
etmistir (Ibnu’l-Lebbad, 1986: 58). Ayrica Maliki fikih
kitaplar1 arastirildiginda yazarin bu konuda imam Malik ile
ilgili aktardig: bilgilerin de dogru olmadigini goriilecektir.
Imam Malik de Imam Safii gibi baz1 gidalarm birbirlerine
eklenecegini sdylemektedir. Hatta ona goére, bugday ile arpa
birbirlerine eklenerek zekatlar1 verilmelidir (Ibn Riisd,
1975: 1, 266).

Zikrettiklerimiz disinda yazar, Imam Safii’nin bircok
konuda celiskiye diistiigiinii iddia etmektedir. Iddialarim
ispat etmek iizere de Imam Safii’nin farkli meselelerdeki
yorumlarini ele alip aralarindaki celiskileri zikretmektedir
(ibnu’l-Lebbad, 1986: 70-71). Hatta bazi yerlerde Imam
Safii’nin soylemedigi seyleri ona nispet etmektedir. Mesela
yazar, Imam Safii’nin oliilere dokunmamin abdesti
bozdugunu (ibnu’l-Lebbad, 1986: 84), anne, kiz kardes ve
kiz gibi mahremlere dokunmanin abdesti bozdugunu
(ibnu’l-Lebbad, 1986: 81) ve olen kisinin karmi iizerine
kilig ve demir gibi agir bir seyin konmasi gerektigini
soyledigini (ibnu’l-Lebbad, 1986: 79-80) iddia etmektedir.
Fakat Imam Safii’nin kitaplarim arastirdigimizda bu
konulardan hi¢ birinin ge¢medigini gérmekteyiz. Biitiin
bunlar1 ele aldigimizda yazar, Imam Safii’yi birgok yerde
haksiz yere elestirdigini sdyleyebilir.

4. Sonug

Islam hukuk tarihi arastirildiginda bircok meselede ihtilaf
meydana geldigi goriilecektir. Buna binaen alimlerin

ihtilaflarin1 ele alan bircok eser telif edilmistir. Ihtilaflar:
ele alan alimlerden bazilar1 tarafsiz bir seklide mevcut
ihtilaflar1 tercih etmeden oldugu gibi sunmuslardir. Bazilar
ise ihtilafli meseleleri ele alip kendi mezhebinin goriisiini
tercih etmis diger mezheplerin goriiglerini de elestirmistir.
Yine bir¢ok alim, ihtilafli meseleleri ele alirken karsi tarafi
agir ifadelerle elestirmeden diyalog tarzi bir tartigma
secerek taraflarin  dayandiklar1  delilleri  zikretmekle
yetinmislerdir. Bazilarimin ise kendi mezhebini savunmak
adina kars1 tarafi elestirirken agir ifadeler kullandiklari
gortlmektedir. Bunlardan biri de ele aldigimiz “Kitabu 'r-
Redd ala’s-Safii” adl kitabin yazar1 olan Ibnii’l-Lebbad el-
Kayrevani’dir. Yazar birgok yerde imam Safii’yi cehalet,
Kuran’t Kerim’i bilmeme, Hz. Peygamber’in hadislerini
terk etme ve hadislerde bulunmayan hikimleri hadislere
sokmakla elestirmektedir. Yazarm bu gibi ithamlarini
yazarin yagsadigt donemin ilmi tartigsmalarina, Misir’da
Imam Safii mezhebinin MalikT mezhebinin yerine
gecmesine ve Imam Safii’nin bazi meselelerde Imam
Malik’i elestirmesine duyulan hazimsizligina dayandirmak
mimkindir.  Islam hukuku kaynaklar1 arastirildiginda
Ibnii’l-Lebbad’in imam Safii’ye yonelttigi birgok elestiri ve
ithamlar yerinde olmadig: anlasiimaktadir.
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Extended Abstract

Since the age of companions, there always have been
disputes on precedential issues, since in the Islamic law
some decree depend on texts while a great amount relies on
precedents. As known, when jurists reveal decrees from the
texts, they follow the methods of the sects they belong to.
Methods which differ from each other similarly cause the
decrees to differ from each other. When the Islamic law
history is studied, it is seen that views, which differ from
each other within the same sects exist in addition those
between different sects. These disputes can be aligned to
the methods applied by the sects, differences in the ways
they follow, and the ability of the jurists to reveal. Owners
of the different views revealed have applied to debates and
critics to support their own views and debunk the views of
jurists thinking differently. As a result, jurists have written
rebuttals against each other. Such rebuttals and critics have
occurred between sect finding scholars as well scholars
belonging to a certain sect.

When the history of knowledge of disputes is studied, it is
seen that many scholars have criticized adversary views.
Some scholars have preferred soft statements while others
used harsh expressions. Imam al-Shafii who criticized
jurists in many of his works has preferred a soft language in
debates. Most of the Maliki scholars have criticized Imam
al-Shafii harshly. Among these is Ibn al-Labbad al-
Qairawani who is the author of the book “Kitab al-rad ala
al-Shafii”, which is the subject of the study. Apart from
these, some scholars are satisfied with mentioning the
views of the scholars and the evidences they rely on while
explaining some disputed issues. However some other
scholars, after mentioning the views of the Imam of the sect
he belongs to and other scholars belonging to this sect, try
to determine the preferred side. On the other hand, some
others, after mentioning the views of the scholars, express
the views they prefer with evidences. For instance Imam al-
Shafii expresses the views of the interpreters of the law
(Abu al-Hanifa and al-Awzai) and determines the preferred
side via evidences. Imam al-Shafii, mentions the disputed
issues between himself and Imam al-Malik and Muhammad
bin Hasan al-Shaybani with evidences. All of these are
important since they show the level, which the knowledge
of disputes has arrived at.

As the history of Islamic law is viewed, it is seen that many
issued have been resolved via precedents. Since there are
differences between methods and capabilities of the
scholars, there have been disputes in many issues. Many

works have been produced dealing with the disputes
between scholars. Some of the scholars dealing with the
disputes have preferred present the current disputes
impartially. Some others have dealt with the issues based
on the views of their sects, and have criticized other sects’
views. However some other scholars, in order to defend
their sects, have used very harsh statements against other
sects. One of these scholars is the abovementioned Ibn al-
Labbad al-Qairawani who is the author of the book “Kitab
al-rad ala al-Shafii”. In addition when the classical period is
studied, it is seen that many Maliki scholars have criticized
Imam al-Shafii like Ibn Labbad have done. Ibn al-Labbad,
who has criticized Imam al-Shafii in many issues, compares
the views of Imam Malik and Imam al-Shafii on these
issues.

The author has accused Imam al-Shafii for being ignorant,
not knowing the Holy Quran, abandoning the hadiths of
Prophet Muhammad and introducing provisions to the
hadiths, which are not originally present in the hadiths. It is
believed that these accusations of the author are born from
the scientific discussions of that period, Imam al-Shafii’s
sect replacing Imam Malik’s sect in Egypt and being upset
with Imam al-Shafii’s criticizing Imam Malik in some
issues.

Apart from these, the author claims that Imam al-Shafii is in
discrepancy in many issues. In order to justify his
accusations, he has mentioned comments of al-Shafii on
different issues and talks about the discrepancies between
these comments. In addition he even attributes some
statements to Imam al-Shafii, which he has never said. He
claims that Imam al-Shafii has said that touching the dead
or touching one’s mother, sister and daughter requires
renewal of ablution, and that it is necessary to put heavy
objects like sword or metal on the body of dead. However it
is seen that al-Shafii has never said such things when his
books are reviewed. If all these are observed, it is possible
to say that the author has unjustly criticized Imam al-Shafii.

In this study the objective is to understand the level of the
critics in the history of Islamic law, and the replies given to
these critics, and especially to identify the method
employed and the evidences used by lbn Labbad when
criticizing Imam al-Shafii, and whether he was impartial or
not when doing this. Furthermore, after explaining lbn
Labbad’s scholar identity, the culture of critics in Islam and
criticizing of Imam al-Shafii by Ibn Labbad will be
mentioned in this study.
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Thanks to the education and training given by the Prophet, it is known by everybody that the critical
mindset is very lively among the Companions. Hz. Aisha is undoubtedly the most prominent figure
of this mentality. With her sharp intelligence and judgment, her desire to learn, and her ability to ask
and question the truth, she stood out in the time of the Prophet.We will examine the subject with the
various examples we will give, under the following four headings: Istidraks that the Prophet directed
to Hz. Aisha, Istidrags directed by the Companions to Hz. Aisha, Istidraks directed to Hz. Aisha by
the Ancient Scholars, Istidrags directed by Contemporary Scholars to Hz. Aisha

1. Giris

konuda gerek sahabe ve gerekse tabiun kusaginda ortaya
¢ikan birgok yanlis anlama, yorumlama ve hatali aktarma

Allah Ras@li’niin verdigi egitim ve Ogretim sayesinde
sahabe arasinda elestirel zihniyetin hayli canli oldugu
herkesin malumlaridir. Bu zihniyetin en 6nde gelen simasi
hi¢ siiphesiz Hz. Aise annemizdir. O, keskin zekasi ve
muhakemesi, sahip oldugu Ogrenme istiyaki, gergegi
O0grenebilme adina yapmis oldugu sorma ve sorgulama
yetenegi ile daha Hz. Peygamber zamaninda bu sahada
temayiiz etmistir. Onun Kur’an, Stinnet, Siret ve Hadise olan
vukufiyeti, akli, muhakemesi ve ufku sayesinde birgok

kargisinda derhal tashihler yapmasimi saglamigtir. Daha
sonralar1 “istidrdk” diye nitelendirilen bu tir tashih ve
tenkitleri, kendisinden sonrakiler i¢in iyi bir ¢igir agmustir.
Nitekim ilerleyen asirlarda onun bu istidrakleri, miistakil
teliflere konu olmustur. ilk telifi Ebi Mansir el-Bagdadi (6.
489/1096) yapmis, Bedruddin ez-Zerkesi (6. 794/1392) ise
bu konuda en genis calismaya imza atmigtir. Modern
zamanlarda da Hz. Aise nin bu yoniine dair gesitli calismalar
yapilmigtir.

*Bu ¢aligma, 7 Aralik 2020 tarihinde Mus Alparslan Universitesi Islami ilimler Fakiiltesinde diizenlenen islam Diisiincesinde Elestiri Kiiltiirii
ve Tahammiil Ahlak: IT (Klasik Dénem - M. VII. - XII. Yiizyillar) Sempozyumunda sunulan bildirinin gelistirilmis halidir.

** Sorumlu yazar/Corresponding author.
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Aslinda Hz. Aise sadece elestiren olmamis, hem kendi
doneminde, hem de ilerleyen asirlarda gesitli elestirilere de
maruz kalmistir. Hz. Peygamber basta olmak iizere, farkl
sahabilerden ve sonraki alimlerden onun bazi goriiglerine
yonelik cok farkli elestiriler ortaya cikmustir. iste biz bu
tebligimizde daha ¢ok Hz. Aise’ye yoneltilen elestirileri ele
alacagiz. Boylece, elestirenin ayni zamanda
elestirilebilecegini de Hz. Aise ornegiyle ortaya koymaya
calisacagiz. Verecegimiz bir¢ok ornek, islam diisiincesinde
ne denli canli bir elestiri kiiltliri ve tahammiil ahlaki
oldugunu agik bir sekilde gosterecektir.

Konuya girmeden evvel hemen belirtmeliyiz ki, oldukca
farkli konularda ortaya ¢ikan karsilikhi istidraklerde, -ister
sahabe olsun, isterse sonraki ulema olsun- kimin hakli ve
daha isabetli oldugunu tespite ¢aligmayacagiz. Zira ehlinin
takdir edecegi tlizere bircok deliller ileri siiriilen ve
sahabeden giiniimiize kadar ihtilaf edilen bir konuda yapilan
tartigmalar1 incelemek ve hangi tarafin daha isabetli
olduguna karar vermek boyle bir tebligin sinirlarini
asacaktir. Bu tebligde bizim ortaya koymak istedigimiz
husus, sahabe ve tabiine yonelttigi bir¢ok istidrakiyle meshur
olan Hz. Aise’ye de cesitli istidraklerin yoneltildigini
gosterebilmek ve bu c¢ercevede bazi noktalara dikkat
¢ekmektir. Tebligimizde “istidrak” kavramimin kapsami,
sorulan soruya cevap verme, bir hususu idrak etmeye
calisma, itiraz etme, diizeltme, aciklama yapma ve nihayet
elestirme olmak iizere oldukga genis tutulacaktir.

2. Hz. Peygamber’in, Hz. Aise’ye Yonelttigi
Istidrakler

Burada ilk dnce es olarak birlikte gegirdigi sekiz yil boyunca
Hz. Aise’nin, Peygamberimize sormus oldugu gesitli
sorulara aldigr bazi cevaplart zikredecegiz. Bu soru ve
cevaplarda Allah Rasilii, bazen Hz. Aise’nin belli bir
konudaki  yanlis  anlayisini, bazen  yanlis  bir
degerlendirmesini, bazen de ondaki ya bir zanni ya da yanlis
bir bilgiyi tashih etmektedir.

Hz. Aise’nin, bizzat Allah Resulii’nden isittigi bir hadisi,
konuyla ilgisi bulunan bir ayete aykir1 gibi gordiigii i¢in, isin
mabhiyetini kavrayabilmek kastiyla sorma ve sorgulama
yontemine basvurdugu goriilebilmektedir. Nitekim Imam
Buhari (6. 256/870), Kitabu’l-Ilm’de, “Bir Sey Isitip de Onu
Anlayincaya Kadar (Kaynagina) Bagvuran Kimseler”
basligiyla agmis oldugu bir babda, ibn Ebi Miileyke’nin “Hz.
Peygamber’in esi Hz. Aise, anlayamadig1 bir sey isittiginde,
onu Ogrenebilmek ig¢in o konuda (Hz. Peygamber’e)
bagvururdu.” seklindeki bir degerlendirmesini naklettikten
sonra su habere yer vermistir:

Hz. Peygamber: “Her kim hesaba ¢ekilirse, azap goriir.”
buyurunca, Hz. Aise: “Yiice Allah: ‘(Kimin kitabi sagdan
verilirse), o, kolay bir hesaba ¢ekilecektir.” buyurmuyor
mu?” (insikak, 84/7-8.) dedim, bunun iizerine o (s): “Bu,
ancak (insanlarin teraziye) (ibn Hacer, 1407, c. 1: 238)
¢ikariligidir; ama kimin hesabi tartigmali gecerse, o helak
olacaktir.” buyurdu.(Buhari, 20153. Ilm 35, I. 34; 65. Tefsir
84/1, VI. 81; Mislim, 201651. Cennet 79-80, Ill. 2204-5;
Tirmizi, 201546. Tefsir 76, no: 3337, V. 435; Ahmed b.
Hanbel, 1982, s. VI: 47, 91, 127, 206)

1 Bu konudaki farkli rivayetler i¢in (Bkz. Zerkesi, 2020, ss. 89-90).

Bu haber, Hz. Aise’nin isittigi bir hadisin manasini
anlamaya, Siinnet’i, Kitap ile karsilastirmaya, kiinhiini
kavrayamadigi hususta hemen soru sormaya olan gayretini
gostermektedir. Bunu Rastilullah’in (s) huzurunda yapmasi,
bizzat onun izah ve tashihine basvurmasi, bilgisini
arttirmakta ve fikrini gelistirmekteydi.(Ibn Hacer, 1407, c. I:
238; Idlibi, 2013, s. 109)

Hz. Aise soyle anlatmaktadir: “Bir giin siit amcam geldi ve
yanima girmek i¢in izin istedi. Ben Rasilullah’a (S)
sormadan ona izin vermedim. Ras{lullah (s) geldi ve ona bu
hususu sordum. O: “O senin amcandir, ona izin ver!” dedi.
“Ey Allah’in Rastlii! Beni kadin emzirdi, erkek degil ki?”
dedim. O: “O senin amcandir, yanina girsin!” dedi. Bu, hicab
emri geldikten sonra idi. (Buradan anlagild1 ki) Dogumdan
dolayr haram (mahrem) olan, emmeden dolay1 da haram
(mahrem) olmaktadir.”(Buhari, 2015, s. 5239; Miuslim,
2016, ss. 3575, 3579; Malik, 1985, s. 1276; Ahmed b.
Hanbel, 1982, ss. 24054, 25823)

Diger taraftan yine Hz. Aise’nin rivayetine gére birgiin Hz.
Peygamber, onun yaninda tanimadigt birisinin oturdugunu
goriince, bundan dolay1 yiiziiniin rengi degismis, bundan
hoslanmadig: anlagilinca, Hz. Aise onun, siitkardesi
oldugunu soOylemisti. Bunun iizerine Allah Rasalii:
“Kardeslerinizin kim olduguna iyi bakin! Emme (ile olusan
haramlilik) ancak (bebek iken emazirilen) aglik
sebebiyledir!”(Buhari, 201567. Nikah, 22, VI. 125-6;
Miislim, 2016 Rad4’, 32, II. 1078) diyerek bu konuda onu
uyarmistir.

Hz. Aise’nin anlattigina gore bir giin Ummii Siinbiile
Rastlullah’a (s) siit getirmis ama onu bulamamusti. Hz. Aise
ona, Ras@lullah’in (s) bedevilerin yemeklerini yemekten
nehyettigini sdyledi. O esnada Rasilullih ve Ebl Bekr
cikageldi. Hz. Peygamber: “Ey Ummii Siinbiile, yanindaki
nedir?” diye sordu. O: “Ey Allah’in Rasilii, size hediye
etmek iizere getirdigim sittiir.” Dedi. Rastlullah’in talebi
iizerine hem Ebt Bekr, hem de kendisi o siitten i¢ti. Hz. Aise:
“Ey Allah’in Rasulii, bana senin bedevilerin yemeklerini
yemedigim haber verilmisti?” dedi. Bunun {izerine Hz.
Peygamber: “Ey Aise! Onlar bedevi degil, onlar bizim
¢oldeki ailemiz, biz de onlarin sehirdeki ailesiyiz. Onlar,
davet edildiklerinde, derhal icabet ederler. Onlar bedevi
degillerdir.” diye cevap verdi.(Ahmed b. Hanbel, 1982, c.
VI: 133)

Hz. Aise’nin rivayet ettigine gore Hz. Peygamber’in “Kim
Allah’a kavusmayi isterse, Allah da ona kavusmayi ister.
Kim de Allah’a kavusmayr istemezse, Allah da ona
kavugmay1 istemez” dedigini isitince ben: “Ey Allah’in
Rasilii! Hepimiz 6limii istemeyiz?!” dedim. Bunun {izerine
0: “Durum boyle degildir. Miimin, Allah’in rahmeti, rizasi
ve cenneti ile miijdelendiginde Allah’a kavusmayi ister,
Allah da ona kavusmayi ister. Kafir ise Allah’in azabi ve
gazabi ile miijdelendiginde, o Allah’a kavugmayi istemez,
Allah da ona kavugmay istemez” buyurdu?® (Tirmizi, 2015,
s. 1067).

Rastlullah (s) “Insanlar, yalin ayak, ¢iplak ve siinnetsiz
olarak hasrolunacaktir” buyurunca ben: “Ey Allah’in Rasdlii,
erkekler ve kadinlar birbirlerine bakarlar?!” diye sorunca o:
“O gilin durum, bununla ilgilenmekten ¢ok daha cetindir!”
buyurdu (Mdslim, 201651. Cenne 56, I1l. 2194; Ahmed b.
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Hanbel, 1982, c. VI: 53, 90; Ibn Mace, 201037, Zihd 33
h.no: 4229, 11: 1429; Buhari, 201560, Enbiya, 8, 48, 1V:110,
142).

Hz. Aise’nin anlatigina gore Ensar ¢ocuklarindan birinin
cenazesi RasGlullah’in (s) huzuruna getirildi ve cenaze
namazi kildi. Ben dedim ki: “Ne mutlu ona! O, cennet
sergelerinden bir sercedir. Her hangi bir kotiiliik yapmadigi
gibi, kendisine bir koétiiliik de ulasmamaistir!” Bunun iizerine
o (s) soyle dedi: “Baska birsey deseydin ya ey Aise! Zira
Yiice Allah, cenneti yarattifi gibi, cennet halkim1 da
yaratmig, onlar1 td babalarinin sulbiinde yaratmistir. Ayn
sekilde cehennemi yarattig1 gibi, cehennem halkini da
yaratmig, onlar1 da ta babalarinin sulbiinde yaratmigtir.”
(Ahmed b. Hanbel, 1982, c. VI: 41 h.no: 24132; Neséi, 2010,
s. 1949)

Hz. Aise’nin anlattigina gore Allah Rastlii (s) tam bir ay
hanimlarinin yanina girmemeye yemin etmisti. Bu sekilde 29
giin kald1 ve ilk bana geldi. Ona: “Sen bir ay girmeyecegim
diye yemin etmemis miydin?” dedim. Hz. Peygamber: “Ay,
29 giindiir” buyurdu.(Ahmed b. Hanbel, 1982, c. VI: 33 h.no:
24050)

Allah Rastli’niin, esi Aise’ye verdigi mezkur cevaplar,
yonelttigi bu diizeltmeler, Hz. Aise’nin istidrakleri gibi,
herhangi bir hadisin yanlis alinmasi veya yanlis nakledilmesi
nevinden degildir. Aksine bu istidraklerden bir kismi, ondaki
yanlis bir bilgiyi veya yanlig kanaati diizeltmeye, onda
gordiigii baz1 endiseleri gidermeye ve bunlari tashih etmeye
yoneliktir. Verilen bu 6rneklerden anlagilmaktadir ki, Hz.
Aise serdettigi bu goriis ve kanaatlerinde isabetli degildir ve
Allah Rasilii miidahale ederek onun yanilgilarini ve yanlis
anlamalarini diizeltmistir. O (s) bu tir tashihler yaparken,
aslinda onun sahsinda immetine de birtakim ahlaki dersler
vermistir.

3. Sahabenin Hz. Aise’ye Yonelttigi Elestiriler
Fikhi, muhakeme giicli ve zekasi ile iin yapmis olan Hz.
Aise’nin, bazi noktalarda goriisinde tek  kaldig
gorulebilmektedir. Bu nedenle sahabeden bazilar1 Hz.
Aise'nin bu kabil bazi goriislerine veya fetvalarina
katilmanusglardir. iste bu kisimda sahabenin Hz. Aise’ye
yonelttikleri baz1 istidraklerden 6rnekler verilecektir.

Ummehatu’l-miiminin, yetiskin bir erkegin (radau’l-kebir)
emmek suretiyle siit bagi olusturmasi ile ilgili Hz. Aise’ye
olan muhalefetleri bunun icin glizel bir drnektir. Sahabeden
Sehle bint Suheyl’in kocas1 EbG Huzeyfe b. Utbe b. Rabia,
Salim’i evlatlik edinmis, sonra onu kardesinin kiziyla
evlendirmisti. Ancak evlatlik edinmeyi kaldiran ayetler
inince, (Ahzéb, 33/4-6) Sehle Hz. Peygamber’e gelerek “Biz
Salim’i bir evlat gibi goriiyorduk ve bizim tek bir
evimiz/odamiz  oldugundan, ben ev i¢i kiyafeti
icerisindeyken bile o yanima giriyordu, onun durumu ne
olacak?” diye sordu. Hz. Peygamber ona: “Onu bes defa
emzir ki, siit ile haramlik olussun!” buyurdu. Artik bundan
sonra Sehle onu siit oglu gibi gérmeye basladi. Hz. Aise,
yanina girmelerini istedigi adamlar i¢cin bununla amel ediyor,
hatta kizkardesi Ummii Giilsiim ve kardesinin kizlarma,
yanlarmma almak istedikleri erkekleri aymi sekilde
emzirmelerini emrediyordu.

Halbuki Hz. Peygamber’in diger hanimlari, bu sekilde
emzirme yoluyla insanlardan higbir kimsenin yanlarina
giremeyecegi konusunda direttiler ve soyle dediler: “Hayir

Vallahi! Biz Ras@lulldh’m Salim’i emzirmesi konusunda
Sehle’ye emrettigi uygulamanin, sadece Salim igin verilmis
bir ruhsat olarak goriiyoruz. Hayir, vallahi bu sekilde bir
emzirme yoluyla bizim yanimiza kimse giremez.”(Malik,
1985, c. Rada’ 12, I: 605-606; Abdurrezék, 1403, c. VII. 459-
460, h.no: 13886; Miislim, 2016, c¢. Rada’ 31, Il: 1078;
Nesai, 2010, c. Nikédh 53, VI: 106.) Baz rivayetlerde ise,
aralarinda Ummii Seleme’nin de bulundugu diger esler
ihtimalli bir ifade ile “Bilemeyiz ki, belki bu yalnizca
Salim’e has bir ruhsattir.” demislerdir.(Abdurrezak, 1403, c.
VII: 459, h.no: 13885; Ebl David, 2009, s. Nikah, 10, h.no:
2061, Il: 549-551) Yine kimi rivayetlerden Sehle’nin bu
girisiminin, Salim’in, yanina girip ¢ikmasindan dolay1 EbG
Huzeyfe’nin hissettigi rahatsizlig1 gidermeye yonelik oldugu
ve boyle bir ¢6zim yoluyla basarili oldugu da
anlagilmaktadir (Miislim, 2016, c. Rada’ 26-30, II: 1076-
1078; Nesél, 2010, c. Nikah 53, VI: 104-106).

Baska bir rivayette Ummii Seleme, Aise’nin yanina giren
biilug cagina yaklasmis bir oglanin kendi yanina girmesini
istemedigini soyleyince Hz. Aise “Allah Resulii’nde senin
icin ornek yok mu?” diyerek Salim’in durumunu
hatirlatmigtir (Miislim, 2016, ¢. Rada’ 20-30, I1: 1077-1078).

Anlagilan o ki, Hz. Peygamber’in diger esleri Salim’in
emmesini yalnizca ona has goriirken, Hz. Aise bunu herkes
icin amel edilebilir nitelikte bir yéntem olarak gérmektedir.
Her ne kadar kaynaklarimizda, Hz. Aise’nin bu kanaatte
oldugu rivayet edilmekte ise de, dogrusu biz fikhi yonii ile
meshur olan Hz. Aise’nin bu meselede boyle bir goriisii
benimsemis, onunla amel etmis ve yegenlerine de Onermis
olabileceginden emin degiliz. Onun genel fikhi goriisleri ve
tenkitci zihniyeti sebebiyle boyle bir kanaata sahip olmasi
uzak bir ihtimal olarak goziikmektedir. Nitekim Salim’in
durumunu muhtasar olarak nakleden Buhari, Hz. Aise’nin
kanaatine yer vermemistir.(Buhéri, 2015, c. Nikéh, 15, VI:
122) Yine Hz. Aise’nin bu goriisii benimsedigi, kendi
rivayetlerinde dile getirilmezken;(Miislim, 2016, c¢. Rada’
26-28, I1: 1076-1077; Nesai, 2010, c. Nikah 53, VI: 104-105;
Ahmed b. Hanbel, 1982, s. VI: 39) Urve, (Malik, 1985
Rada’, 12, 1I. 605-6) Ata’(Abdurrezék, 1403, c. VII: 458,
h.no: 13883) ve Zuhri tarafindan nakledilmektedir. Hatta
Zuhri, Hz. Aise’nin olinceye dek bu dogrultuda fetva
vermeye devam ettigini sdylemektedir (Abdurrezék, 1403, c.
VII: 459, h. no: 13885, VII: 460, no: 13886). Oysa Hz.
Aise’nin kendi rivayetine gore Hz. Peygamber, onun
yanindaki tanimadigi kimsenin onun siitkardesi oldugunu
ogrendiginde: “Kardeslerinizin kim olduguna iyi bakin!
Emisme ancak (bebeklik  donemindeki)  agliktan
dolayidir!”(Buhari, 2015, c. Nikadh, 21, VI: 125-126;
Miislim, 2016, ¢. Rada’, 32, Il: 1078) diyerek bu konuda onu
uyarmigtir. Dahasit siitkardesligin, iki yillik siit emme
doneminde olacagina, siitten ayrildiktan sonraki yillarda
bdyle bir kardesligin tahakkuk etmeyecegine dair hem Hz.
Peygamberden, hem de sahabeden bircok rivayet
gelmigtir.(Abdurrezék, 1403, c. VII: 464-5, h.no: 13897-
13906; Malik, 1985, c. Rada’ 4, 6, 14, 1. 602-603, 607)
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Kur’an’a® ve Siinnet’e vakif olan Hz. Aise’nin,
stitkardesligini doguracak emme doneminden habersiz
oldugu diisiiniilemez. Nitekim o, Ibn Omer’in, oglu Salim’i
kiz kardesi Ummii Giilsiim’e emmesi i¢in gonderdiginde
Salim heniiz sut emen bir bebekti.(Malik, 1985 Rada’ 7, 1.
603) Keza Hz. Hafsa, Asim b. Abdullah b. Sa’d’1 kizkardesi
Fatima’ya gonderdiginde, Asim heniiz siit emen bir bebek
olup, bunu yaptiktan sonra onun yanima girip ¢ikmaya
baslamustir.(Malik, 1985 Rada’ 8, 1. 603) Bu rivayetler de
gosteriyor ki, sahabede yaygin olan tatbikat, ¢ocuklarin
heniiz bebek iken emzirilmeleri seklindedir.

Nitekim Subki (6. 756/1355), Muhammed b. Halil el-
Endiiliisi’nin —Hz. Aise’nin bu dogrultuda fetva verdigi
sahih olarak rivayetlerde gelse de— bu konuda tavakkuf
ettigini ve Hz. Aise’nin bu sekilde (yetiskinleri) emzirme
yoluyla yanina higbir yabanciy1 almasinin vuku bulmadigini
yazdigini nakletmektedir (Ibn Hacer, 1407, c. IX: 53).

Sonu¢ olarak biz, Hz. Aise’nin boyle bir goriisii
benimsemesini, bu dogrultuda fetva vermesini —rivayetlere
ragmen— uzak bir ihtimal olarak goriiyoruz. Sayet bu
rivayetleri sahih olarak kabul edersek, bunun onun kisisel bir
kanaatinden® 6teye gecemeyecegini sdyleyebiliriz.*

Ikinci 6rnegimiz ise, Hz. Peygamber’in ikindi namazindan
sonra kildig1 nafile namazla ilgilidir. Bu konuda Hz. Aise’ye
hem Ummii Seleme’den, hem de Zeyd b. Sabit’ten gelen
istidrakler bulunmaktadir.

Mervan b. el-Hakem, Abdullah b. ez-Ziibeyr’e Ikindi
namazindan sonra kildigi iki rekati nereden aldigini sordu. O
da, kendisine Eb0 Hureyre’nin Aise’den haber verdigini
soyledi. Mervan durumu 6grenmek icin Hz. Aise’ye birini
gonderdi. O: “Bunu bana Ummii Seleme haber verdi” dedi.
Bu defa Ummii Seleme’ye miiracaat edildiginde ise, o:
“Allah, Aise’ye magfiret eylesin. Benim haberimi farkli
anlamis. Allah Rasilii (s) Ogle namazimi kildirmis ve benim
giiniimde bana gelmisti. Hemen hafif iki rekat namaz kildi.
Ben: “Bu iki rekat namaz nedir ey Allah’in Rasili? Yoksa
bu namazi kilmakla mi emrolundun?” diye sorunca o:
“Hayir, o iki rekat, benim Ogle namazindan sonra kilmakta
oldugum namazdir. Bugiin mescitte yaptigim mal taksimi
beni mesgul etti ve o iki rekat1 kilamadan Ikindi oluverdi.
Ben de kilamadigim o iki rekati terk etmek istemedim” dedi.
Zaten ben, Hz. Peygamber’in o iki rekati ne daha 6nce, ne de
daha sonra kildigmi gérmemistim.”>(Ahmed b. Hanbel,
1982, c. VI: 299-300) Diger bir rivayette ise Ummii Seleme
“Allah, Aise’ye rahmet eylesin! Ben ona Rasliillah’in bu iki
rekat1 yasakladigini haber vermedim mi?!” demistir (Ahmed
b. Hanbel, 1982, c. VI: 303; ibn Ebi Seybe, 2006, s. II: 133,
h.no: 7346).

Hz. Aise’den gelen baska bir rivayette ise, Hz. Peygamber’in
onun yaninda da ikindiden sonra iki rekat namazi kildiginm
Zubeyr ailesine haber vermis, onlar da bu namazi kilmaya
devam etmislerdi. Bunu duyan Zeyd b. Sabit, Hz. Aise’ye su
elestiriyi yoneltmistir: “Allah, Aise’ye magfiret etsin. Biz

2 Bakara, 2/233’te “Anneler, cocuklarin1 emzirmeyi tamamlamak isteyenler
i¢in tam iki y1l emzirirler.” buyurulmaktadir. Ayrica bkz. Lokman, 31/14;
Ahkaf, 46/15.

3 Hz. Ali de yetiskinken tedavi amaciyla siitiinii i¢tigi hamim ile evlenmek
isteyen birisine “Evlenme!” diyerek nehyediyor (bkz. Abdurrezak, 1403,
s. VII: 461, h.no: 13888).

4 Bu mesele ile ilgili genis bilgi icin (bkz. Ibn Kayyim el-Cevziyye, 1994, c.
V: 577-593).

Rasiliillah’t Aise’den daha iyi biliyoruz. Bu, husus soyle
oldu: Ogleye dogru Hz. Peygamber’e bedevilerden bir grup
geldi. Oturup ona sorular sordular o da onlara cevaplar verdi.
Ogle namazimi kildirdi, sonrasinda kildig1 iki rekati
kilamadan tekrar soru cevap fasli devam etti. Nihayet Ikindi
namazi kildirdiktan sonra evine gegti ve Ogle sonrasi
namaz kilmadigini hatirlayarak Ikindi namazindan sonra o
iki rekat namaz1 kildi. Allah, Aise’ye magfiret etsin. Biz
Rasiliillah’1 Aise’den daha iyi biliyoruz. Halbuki Rasiliillah
(s) ikindiden sonra namaz kilmay1 yasaklamisti (Ahmed b.
Hanbel, 1982, c. V: 185).

Bu rivayetlerde Ummii Seleme ile Zeyd b. Sabit, ikindi
namazi sonrasinda Hz. Peygamber’in iki rekat namazi neden
kildigim ¢ok iyi bilmektedirler. Hz. Aise ise bu durumu géz
ardi1 etmis ve adeta diger namazlarin ardindan kildig:
nafileler gibi iki rekat nafile kildigim zannederek Ummii
Seleme’den aldigi bilgiyi Oylece nakletmistir. Hz.
Peygamber, s6z konusu namazi Ummii Seleme nin giiniinde
ve onun evinde kilmistir. Ummii Seleme’nin sorusu iizerine
Hz. Peygamber durumu izah etmistir. Olayin sahitlerinden
birisi de Zeyd b. Sabit’tir ve o da bu namazin neden
kilindigini net bir sekilde izah etmektedir.

Hz. Aise’ye karst olduk¢a ilging bir istidrik de Ebia
Hureyre’den gelmektedir: Hakim (6. 405/1014), Mustedrek
adli eserinde rivayet etmistir: Hz. Aise, Ebi Hureyre’yi
yanina ¢agirarak: “Ey Ebl Hureyre! Hz. Peygamber’den
rivayet ettigini isittigimiz bu hadisler de nedir? Sen de,
sadece bizim isittiklerimizi isittin, sadece bizim
gordiiklerimizi gordiin?” diye sorunca Ebl Hureyre soyle
cevap verdi: “Ey annem! Ayna, siirme ve Rasiliillah (s) i¢in
stislenmen, seni Rasfiliillah’tan (s.) alikoyarken, vallahi, beni
ondan alikoyacak hicbir mesguliyetim yoktu.”® (Hakim en-
Nisabarf, 1990, c. I11: 509) Benzer bir haberi, Ramehurmuzi
(8. 360/970) ve Ibn Sa’d (5. 230/845) da eserlerinde
nakletmislerdir (RAmehurmiizi, 1971, s. 555 no:747; ibn
Sa’d, 2002, c. II: 364).

Bu rivayette hem Hz. Aise’nin Ebd Hureyre’ye itirazi, hem
de Ebi Hureyre’nin ona vermis oldugu cevap, genel olarak
hadisleri isitme ve dogru nakletme ile ilgilidir.
Kaynaklarimizda daha ¢ok Hz. Aise’nin Ebd Hureyre’ye
yonelttigi istidrakler rivayet edilmektedir. Zikrettigimiz bu
rivayet ise, neredeyse Ebli Hureyre’nin ¢ok hadis rivayet
edisinin farkli tarzda bir izahidir. Buna gobre o, Hz.
Peygamber’i genelde evinde izleme imkani bulabilen Hz.
Aisenin hilafina, bir erkek olmasi hasebiyle Rasul-i Ekrem’i
daha fazla izleyebilmis ve bdylece daha fazla bilgi sahibi
olmustur.

4. Kadim Alimlerin Hz. Aise’ye Yonelttigi
Elestiriler

Hz. Aise’nin bazi istidrakleri, gesitli alimlerce de tasvip
edilmemis, onun istidraklerine kars1 istidrakler yapilmistir.
Farkli gerekgelerle onlar, Hz. Aise’nin gorlislerine
katilmayarak onun yamldigim1 iddia etmiglerdir. Bu

5 Abdurrezzak ise o “Bir defadan baska Resulullah’m asla ikindiden sonra
namaz kildigini gérmedim...” der (Abdurrezék, 1403, c. Il: 432, h.no:
3970).

® Hakim: “Bu, isnadi sahih bir hadis olup, Buhari ve Muslim onu rivayet
etmemiglerdir.” demistir. Zehebi (6. 748/1348) de bunu onaylamistir.
Zehebi’nin naklettigi bir haberde ise, Hz. Aise cevaben “Belki de
Oyledir.” demistir (Zehebi, 1985, c. I1: 604).
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cergevede tespit edebildigimiz bazi Ornekleri soyle
siralayabiliriz:

Buhari (6. 256/870), ibn Omer’in soyle dedigini rivayet
etmistir: “Hz. Peygamber Bedir’de (miisrik dliilerin topluca
gomiildiikleri) c¢ukurun bagina varip ‘Rabbinizin size
vadettigi seyin gercek oldugunu gordiiniiz mii?” dedikten
sonra ‘Onlar simdi benim dediklerimi isitiyorlar’ buyurdu.”
Bu hadise Hz. Aise’ye haber verilince o: “Hz. Peygamber,
ancak ‘Onlar simdi benim sdylediklerimin hak oldugunu
biliyorlar’ demistir” dedi (Buhari, 2015, c. Cendiz 87, Il.
101; Megazi 8, 12, V. 9, 21).

Bu konuda cumhur Hz. Aise’ye muhalefet etmis ve
baskalarmin rivayetleriyle de uyumlu oldugu igin ibn
Omer’in rivayetini kabul etmislerdir. Bu alimler, Hz.
Aise’nin Buhari, Miislim ve baskalar1 tarafindan ‘Siz benim
dediklerimi onlardan daha iyi isitemezsiniz.” geklindeki
hadisi rivayet edenlere yoneltmis oldugu istidrakinde isabetli
olmadigini agiklamiglardir. Onun, 6liilerin igitmesine karst
cikmasi, tipki bilgisi olmadigi halde karsi c¢iktigr diger
meseleler tiirlindendir. O, bu konuda da ictihad etmistir ve
ictihad eden de isabetli olabildigi gibi yanilabilir de.”
(Simali, 1997, ss. 232-233)

Anlasildig1 kadartyla Hz. Peygamber’in ‘Onlar simdi benim
sOylediklerimin  hak oldugunu mutlaka biliyorlar’
soyledigine dair bir ifade Bedir Vakasina taniklik eden ve
hadisi dogrudan Hz. Peygamber’in lafizlarindan isiten
sahabilerin rivayetlerinde sabit olmamistir. Bu climle, ancak
Hz. Aise’nin rivayetindendir. Goriinen 0 ki, o bunu Hz.
Peygamber’in soylediginden kendi ictihadiyla anladigina
dayanarak soylemistir. Bundan dolay1 da (ilgili) Kur’an
ayetini delil getirmis, bunu dogrudan Hz. Peygamberden
isittigini de zikretmemistir. O hadisi rivayet eden sahabinin
isitmede hata ettigini zannetmis ve ona itiraz etmistir. Oysa
onun kagirdigi bir husus var ki o da, ayni hadisi Ebd Talha,
Hz. Omer, ibn Mes’td ve Abdullah b. Sidan da rivayet
etmisler ve hepsi de Bedir’de bulunmuslardir (Simali, 1999,
s. 91).

Suheyli (6. 583/1187), er-Ravdu’l-unf adli eserinde soyle
demektedir: “Hz. Aise orada bulunmamusti. Baskalar1 ise
orada bulunduklari i¢in Hz. Peygamber’in lafzint daha iyi
bellemislerdir. Nitekim onlar ona ‘Ey Allah’in Resulii!
Kokmus  kokusmus bir ceset topluluguna mi1
sesleniyorsunuz?’ deyince o (s) ‘Siz benim dediklerimi
onlardan daha iyi isitemezsiniz.” buyurdu.”

Onlarin bu durumu bilmeleri caiz olunca, isitmeleri de
caizdir. Bu, ya ruhun cesede donmesiyle veya soru esnasinda
kismen donmesiyle (normal) kulaklariyla igitmek suretiyle
gerceklesir ki bu, Ehl-i Siinnet’in gériistidiir. Yahut sorunun
ruha yoneltildigini sdyleyenlere gére bu ruh, kismen veya
tamamen cesede donmeksizin kalp veya ruh kulagiyla
gerceklesir. Suheyli soyle der: “Hz. Aise’nin  ‘Sen
kabirlerdekilere isittirebilecek degilsin!’ (Fatir, 35/22.)
ayetini delil getirdigi rivayet edilmistir. Oysa bu ayet, tipki
‘Sagira sen mi duyuracaksin, amdya sen mi yol
gostereceksin?’ (Zuhruf, 43/40) ayeti gibidir. Yani hidayet
eden, kalp kulaklarina 6giitii ulagtiran, onlar1 buna muvaffak
kilan Allah’tir, sen degilsin. Burada Allah kafirleri 6liilere ve

" Siirin, diger sdzler gibi olup, iyisinin iyi, kotiisiiniin de kétii oldugunu ifade
eden bazi zayif merfil’ rivayetler i¢in bkz. (Darekutnf, 1966, c. IV: 155-
156).

sagirlara benzetmek suretiyle onlart 6li ve sagir diye
nitelendirmistir. Ama diledigi zaman hakikati onlara
duyuracak olan Allah’tir, Peygamber ya da baska bir kimse
degildir. Dolayistyla bu ayetin Hz. Aise’nin goriisiiyle iki
cihetten ilgisi yoktur:

1. Bu ayet, sadece kafirlerin imana daveti hakkinda
inmistir.
2. Bu ayet, onlara duyuranin Hz. Peygamber oldugunu

nefyetmistir. Ve Allah dogru sdylemistir. Onlara dilerse,
sadece kendisi duyurabilir (StheylT, t.y., c. V: 174-176).

Hz. Aise’nin bu goriisiine benzer sekilde itiraz eden alimler
arasinda Beyhaki (6. 458/1066), Ismaili (6. 371/981), Zehebi
(6. 748/1348), ibn Receb el-Hanbeli, ibn Teymiye (6.
728/1328) ve Ibn Hacer (6. 852/1448) de bulunmaktadir (ibn
Teymiyye, 2004, c. IV: 299; ibn Hacer, 1407, c. VII: 213,
443).

Burada sunu da belirtmeliyiz ki, Hz. Aise’nin istidraklerinde
gayet isabetli oldugu hélde, onun hatali oldugunu séyleyen
ve boylece kendileri hataya diisen alimlerimiz de
bulunmaktadir.

Gerek gegmiste ve gerekse gliniimiizde bazi ilim adamlari,
Hz. Aise’nin bazi itiraz ve elestirilerinde bu sekilde kisisel
yorumuyla te’vil cihetine gittigini sdylemislerdir. Mesela,
Ebi Hureyre’nin rivayet ettigi “Sizden birinizin, karnini irin
ve kan ile doldurmasi, siirle doldurmasindan daha
hayirlidir.” hadisini, Hz. Aise: “O, hadisi (iyi) belleyememis,
Rasdllllah (s.) ancak: ‘Sizden birinizin, karnini irin ve kan
ile  doldurmasi, benim hicvedildigim bir siirle
doldurmasindan daha hayirhidir.” demistir.” seklinde
diizeltmistir. ibn Vehb (6. 197/812), Ebti Ubeyd (6. 224/838)
ve Suheyli (6. 583/1187) Hz. Aise’nin bu hadisi Hz.
Peygamber’in hicvedildigi siirler hakkinda oldugu seklinde
te’vil ettigini sOylemislerdir (Gérmez, 2000, s. 174).

Suheyli (6. 583/1187) er-Ravdu 'I-unf adli eserinde s6yle der:
Ibn Vehb (6. 197/812) el-Cami‘ adli eserinde sunu
zikretmektedir: “Hz. Aise, bu hadisi, Hz. Peygamber’in
bunu biitiin siirlere tesmil eden kimsenin kanaatine karsi
¢ikmugtir.”

Suheyli der ki: “Hz. Aise’nin rivayetine dayanarak bu
sekilde sOyledigimiz zaman, geriye sadece ‘karnim siirle
doldurmasi’ kusuru kalmistir. Fakat anlatim ya da, liigatta
istishad bakimindan yapilan az (siir) rivayeti ise, bu nehyin
kapsamina girmez.” Yine o dedi ki: “Ebad Ubeyd (.
224/838), hadisin Hz. Peygamber’in hicvedildigi siirler
hakkinda oldugu seklinde te’vil edenlere karsi ¢gikmakta ve
soyle demektedir: “Bu sekilde hicveden yarim beytin dahi
rivayeti haram iken, nasil olur da, karnin kanla dolmasi
ifadesiyle, bu tiir siirlerle dolmasindan s6z edilebilir?!” (EbQ
Ubeyd, 1964, c. I: 36-37).

Suheyli dedi ki: “Ama Hz. Aise ondan daha iyi bilir. Ciinkii
hikaye (anlatim) cihetiyle bu siirlerden bir, iki veya daha
fazla beyit, Rasliillah’mn (s.) zemmedildigi nesir sz gibidir’
ve aralarinda fark yoktur.” Suheyli, boylece kafirlerin Hz.
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Peygamber’i hicvettigi bazi siirleri zikrinden dolay1 Ibn
Ishak’1 mazur gormiistiir (Suheyli, t.y., . V: 73-74).

Zerkesi’ye (6. 794/1392) gore ise “Dogru olan, az olsun, ¢ok
olsun Hz. Peygamber’in hicvedildigi seylerin rivayetinin
haram kilinmasidir. Belki de hadis, (hafizasini) boylesi
siirlerle dolduranlara karsi ¢ikmaktadir. Bu durumda
(hicveden) az siirin zemmedilmedigi anlami da ¢ikartilamaz.
Nitekim siirin ¢ogundaki mahzur, azinda da aynen
mevcuttur. Dolayisiyla Hz. Aise’nin te’vili insaallah
dogrudur ve Ebl Ubeyd ile Suheyli’nin anladiklar1 uygun
degildir.” (Zerkesi, 2020, ss. 222-225).

Baska bir misal de, Hz. Aise’nin, ev, kadin ve atta
ugursuzluk oldugunu bildiren EbQi Hureyre’nin rivayet ettigi
hadise getirdigi su diizeltmelerin elestirilmesidir:

a. “Ebl Hureyre iyi ezberlememis, o girdiginde Rasdliillah
(s.) “Allah, Yahudileri kahretsin, sdyle derler: Ugursuzluk su
ii¢ seydedir; evde, kadinda ve atta” buyurmus ama o, hadisin
basini isitememis, sadece sonunu duymustur.”(Tayalisi,
1321, s. 215, h.no: 1537).

b. “Kur’an’1 Eb(’l-Késim’a indiren (Allah’a) yemin ederim
ki, o (s.) boyle sdylemiyordu. Fakat Allah’in Peygamberi
sOyle buyurmustu: ‘Cahiliye insanlari soyle derlerdi:
Ugursuzluk; kadinda, evde ve attadir’.”(Ahmed b. Hanbel,
1982, c. VI: 246, 150, 240).

“Bahis konusu hadis, ileriki asirlarda dahi pek cok ihtilaf ve
te’villere mevzu teskil etmistir. Hz. Aise’nin Ebti Hureyre’ye
miiteveccih bu reddiyesini kabul etmeyenler arasinda,
mesela Ibnu’l-Cevzi (6. 597/1200), Kastalani (6. 923/1517)
ve Ibn Hacer (6. 852/1448) vardir. Dayandiklar1 nokta, adi
gecen hadisin isnadlar bakimindan saglam, baska sahabeden
de ayn1 sekilde rivayet ediliyor olmasidir. Meseleyi Kur’an
zihniyetiyle miitalaa edenler ise, Hz. Aise’nin goriisiine
katiliyorlar...” (Mehmed Said, 1971, ss. 64-65).

Hz. Aise’nin, “Ugursuzluk ii¢ seydedir.” rivayetine karsi
¢itkmasini, Hattabi (6. 388/998) s6z konusu hadisleri te’vil
ederek uzlastirmaya calisms; Ibnu’l-Cevzi (6. 597/1200)
ise onu itimat edilmez bir itiraz olarak degerlendirmistir.
Ancak gerek Hattabi’nin ilgili haberi te’vil yoluyla
kurtarmaya ¢aligmasi, gerekse Ibnu’l-Cevzi’nin sirf
giivenilir bir cemaat tarafindan rivayet edildigi gerekgesiyle
bu konuda Hz. Aise’ye karsi cikmasi da ayrica
elestirilmistir (GOrmez, 2000, ss. 174-175).

Cahiliyede mevcut olan batil inanglart ve hurafeleri her
vesile ile kaldirmaya g¢alisan Hz. Peygamber’in, sayilan bu
¢ hususta ugursuzluk oldugunu sdéylemesi miimkiin
olmadigi i¢in, varligini rivayet eden sahabilerin yanlis veya
eksik isittikleri ya da sehven yanlis naklettikleri gibi bir
ihtimal ortaya ¢ikmaktadir.

Aslinda bu konuda ¢esitli sahabilerden igerikleri birbirinden
farkli birgok rivayet gelmektedir® ve bu durum séz konusu
rivayette, yorum kargasasi yasandigini gostermektedir. Zira
Hz. Peygamber’in biitlin bu birbiriyle celigkili ifadeleri
soylemesini kabul etmek miimkiin degildir. Hz. Aise’nin

8 Farkli rivayetler igin (bkz. Zerkesi, 2020, ss. 207-211) Bu konuda su

makaleye bakilabilir: (Saglam, 2017, ss. 81-108).

® Tirmizi bu hadis igin “hasen-garib” demistir (Hakim en-Nisabari, 1990, c.
I: 65).

0 Hz. Aise’nin bu rivayeti ve goriisii ile ilgili elestirilerin bulundugu kisimda
bu veya bu mealde bir ifade bulamadik. Ibn Abbas’mn sahabe igerisindeki

rivayeti de muhtemelen bdyle bir yorumun neticesi olabilir.
Siiphesiz, Hz. Aise itirazinda isabetlidir, ancak Hz.
Peygamber’in ne sdyledigi konusunda, belirttigimiz gibi
diger rivayetleri de dikkate almak zorundayiz.

Bir bagka 6rnek de Hz. Peygamber’in, Rabbini gordiigiine
dair Ibn Abbas’dan gelen rivayetlere (Tirmizi, 2015, c. Tefsir
54, h.no: 3279, V: 395)° Hz. Aise’nin yaptig1 itirazlarina ibn
Huzeyme’nin (6. 311/923) yonelttigi elestirileridir. Hz. Aise
bu meyandaki rivayetlere su sekilde karsi ¢ikmistir:

“Her kim Muhammed’in, Rabbini gordiigiinii iddia ederse,
biiyiik bir laf etmis demektir. Ama o, Cebrail’i (a.s.) kendi
sureti ve yaratiiginda ufugu  kaplamis  olarak
gormiistiir.”(Buhari, 2015, c¢. Bed’u’l-halk 7, 1V: 83; Tefsir
53,1, VI: 50; Miislim, 2016, c. Tméan 287, I: 159). “Her kim
‘Muhammed (s.) Rabbini gordii.” diye iddia ederse, Allah’a
biiyiik bir iftira atmis olur.” dedi. Mesrik: “Ey miiminlerin
annesi! Acele etme ve beni dinle! Allah (c.c.) ‘Andolsun
(Muhammed) onu apagik ufukta gérmiigtiir.” (Tekvir, 81/23)
‘Andolsun (Muhammed) onu bir kez daha inerken
gormiistiir.” (Necm, 53/13) buyurmuyor mu?” dedim. Bunun
iizerine o, sdyle cevap verdi: “Bu iimmet igerisinde bunu
Rastliillah’a (s.) ilk soran ben oldum ve o s6yle buyurdu: ‘O,
ancak Cebrail idi, bu iki kerenin disinda onu yaratildig:
surette gdrmedim. Onu, semadan inerken bitin
biiyiikligiiyle yer ile gok arasini kaplamig olarak gérdiim.”
Hz. Aise devamla: “Sen Allah’m (c.c.) soyle buyurdugunu
isitmedin mi?!: ‘Gézler O’nu gormez, O gézleri goriir. O
latif ve her seyden haberdardir.” (En’am, 6/103)Yine sen
Allah’1n (c.c.) sdyle buyurdugunu isitmedin mi?!: ‘Allah, bir
insanla (karsilikli) konusmaz. Ancak vahiyle yahut perde
arkasindan konusur yahut bir el¢i gonderip izniyle diledigini
vahyeder. O, yticedir, hakimdir’.” (42. Sura, 51) (Hadis igin
bkz. Mislim, 2016, c. Tman 287, I: 159; Ahmed b. Hanbel,
1982, c. VI: 49; Tirmizi, 2015, c. Tefsir 7, h.no: 3068, V:
262-3).

Zerkesi’nin naklettigine gére ibn Huzeyme, Kitdbu t-tevhid
adli eserinde Hz. Aise’nin bu elestirilerine: “O (s.) Hz.
Aise’ye ancak aklmin alacagi kadar konusmustur.”(ibn
Huzeyme, 1988, c. II: 556-563)% diyerek onun hatali
oldugunu gostermeye ¢alismaktadir. Ona gore Hz. Aise’nin
nefyi bir ilme (hadise) dayamyor degildir. Hz. Aise, Hz.
Peygamber’den, Rabbini gormedigine dair bir sey
nakletmemektedir. Kendisi bu hiikme, sadece ayeti te’vil
ederek varmustir.” demistir (Zerkesi, 2020, ss. 177-181).

Ibn Huzeyme &zetle bu itirazinda, Ma’mer b. Résid’in (5.
153/770), “Bizim nezdimizde Aise, ibn Abbés’tan daha alim
degildir” dedigini, Hz. Aise nin yanlis duymus olabilecegini,
bunu da o6fkeli bir zamanda ve giizelce rivayet edememis
olabilecegini, rii’yetin varligmi rivayet eden sahabilerin
Allah’a iftira etmelerinin miimkiin olamayacagini dile
getirmistir (Ibn Huzeyme, 1988, c. II: 556-563).

Nevevi de (6. 676/ 1278) bu konuda benzer
degerlendirmelerde bulunmustur. O $6yle demektedir: “Hz.
Aise: “Ben, Hz. Peygamber’in (s) “Ben Rabbimi gérmedim”
dedigini isittigini haber vermis degildir. O, ancak $tra Suresi

yilksek ilmi mevkii malum olmakla birlikte, kanaatimizce Hz. Aise,
Kur’an ve Siinnet bilgisini bizzat Hz. Peygamber’den alirken, ibn Abbas
ondan ancak birkag hadisi duyabilmistir. Dolayisiyla ibn Abbés’a
nispetle Hz. Aise’nin, ilmi dogrudan kaynagindan almas: gibi oldukca
Snemli bir imtiyaz1 ve {istiinliigii vardir (Ibn Huzeyme, 1988, c. II: 556-
563).
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51. Ayet ile En’am Suresi 103. Ayetleri tevil ederek bunu
sdylemistir. Tbn Abbas, baskasinin nefyettigi bir seyin var
oldugunu (gordiigiinii) soylemektedir ve var oldugunu
sOyleyenin goriisli, yok oldugunu sdyleyenin goriisiine
takdim edilir. Velhasil ibn Abbas ve baskalarindan gelen
hadislere dayanan alimlerin coguna gore Rastlullah (s) Isra
gecesi Rabbini, iki goziiyle gormiistiir. Sonra, Hz. Aise, Hz.
Peygamber’in Rabbini goérmedigini Rastlullah’dan (s)
naklettigi bir hadisle sOylemiyor. Sayet bildigi bir hadis
olsaydi o bunu mutlaka sdylerdi. O, ancak bazi ayetlerden
¢ikardigr hitkkme dayanmaktadir (Nevevi, 1392, c. Ill: 5-6).

ibn Abbas ile Hz. Aise’den gelen birbirine zit bu iki goriis
daha sonra birgok alimi ugrastirmaya devam etmis ve konu
enine boyuna tartisilmistir (Genis degerlendirmeler i¢in bkz.
Ibn Hacer, 1407, c. XIII. 434).

Hz. Aise’ye yoneltilen bir baska elestiri de, onun Huzeyfe b.
el-Yeman tarafindan nakledilen Hz. Peygamber’in ayakta
bevlettigine dair rivayetlere(Buhari, 2015, c. Vud 60-62, I:
62; Muslim, 2016, c. Tahare 73-74, |: 228) kars1 ¢ikmasi
hakkindadir. Bu konuda Hz. Aise: “Her kim size
Rasdliillah’in (s.) ayakta bevlettigini haber verirse, onu
tasdik etmeyin. Zira Rasdlillah (s.) ancak oturarak
bevlediyordu.”(Tirmizi, 2015, ¢. Tahére 8, no: 12, I: 17;
Nesai, 2010, c. Tahare 25, I: 26; Ibn Mace, 2010, c. Tahare
14, h.no: 307, I: 112; Hakim en-Nisabdri, 1990, c. I: 185)
diyerek kars1 ¢ikmustir (Zerkesi, 2020, ss. 269-273).

Ibn Kuteybe (6. 276/889) ve Hattabi’ye (388/998) gore
Rastlullah’dan (s) sabit olan mutad davranigi, onun oturarak
bevl etmesi seklindedir. Bu, tercih edilen ve giizel goriilen
adetlerdendir. Ama onun ayakta bevletmesi ise belli bir
sebep veya zaruretten dolayr yapmis oldugu nadir bir
davramgstir.(Hattabi, ty., c. I: 18-19; ibn Kuteybe, 1999, s.
62).

Zerkesl gibi bazi alimler ise, iki rivayetin arasint
uzlastirmuslardir. Ciinkii Hz. Aise’nin hadisindeki nefy,
genellikle ve devamli yapildigini gosteren “kdne” sigasiyla
varit olmustur. Huzeyfe nin hadisinde ise “kdne” yoktur. Bu
ise, bir kere de olsa, bir fiilin kesin olarak yapildigini
gosterir. Burada kastolunan ise, Hz. Peygamber’in siirekli
halidir ve Hz. Aise, Huzeyfe’nin gordiigiinii gormemistir.
Dolayisiyla, “Ben Hz. Peygamber’i ¢cdmelerek bevlederken
gordim” diyerek karsit ¢ikisini, kendi  gdrmesine
dayandirmaktadir. Ayni sekilde, “ispatin, nefye takdimi”
seklindeki usill kaidesince gordiiglini anlatan Huzeyfe
hadisi, gormedigini rivayet eden Hz. Aise hadisine takdim
edilir (Zerkesi, 2020, ss. 269-273).

Hz. Aise’nin elestirisine yoneltilen bir baska elestiri de
sudur:

Hz. Omer ve oglu Abdullah b. Omer basta olmak iizere bir
grup sahabi Hz. Peygamber’den Oliiniin ailesinin aglamasi
sebebiyle azap cekecegine dair hadisi rivayet etmislerdir
(Buhéri, 2015, s. Cendiz 33, Il: 80-1; Miuslim, 2016, c.
Cendiz 23-26, I: 641-643). Hz. Aise ise buna: “Allah,
Omer’e rahmet eylesin. Hayir, vallahi Rasiliillah (s.)
Allah’in bir miimine, birisinin aglamas1 sebebiyle azap
edecegini haber vermedi. Lakin o sdyle buyurdu: ‘Allah,
ailesinin aglamasi sebebiyle kafirin azabini artirir.” Sonra

1 Cesitli kaynaklarda Allah Rasulii’niin, vefat eden oglu Ibrahim’e, kizi
Zeyneb’den dogma torununa, Osman b. Maz(in’a, Mite sehitlerine, Sa’d

Aise soyle dedi: “Size (bu hususta) Kur’an yetmiyor mu?
Hicbir giinahkar, baskasimin giinah yiikiinii yiiklenmez.”
(Necm, 53/38; En’am, 6/164; Isra’, 17/15; Fatr, 35/18;
Ziimer, 39/7) Baska bir rivayette ise Hz. Aise’ye Abdullah b.
Omer’in, “Olii, dirinin aglamasiyla azap goriir.” dedigi
hatirlatilinca, soyle demistir: “Allah, EbG Abdurrahmén’a
rahmet eylesin, bir sey isitmis, tam ezberleyememistir.
Rasiliillah (s.) bir Yah@idi cenazesine ugramis, oradaki
insanlar da aglamaktaymis, bunun {izerine o (s.) ‘Siz burada
aglasiyorsunuz, o da azap ¢ekiyor.” demistir.” (Hisdm b.
Urve-babasindan bkz. Miislim, 2016, c. Cendiz 25, I: 642,
2016, c. Cenéiz 26, I: 643).

Ibn Kuteybe (6. 276/889) mezkur ayetleri ileri siirerek Hz.
Peygamber’den nakledilen bu hadise itiraz edenlere verdigi
cevapta hadisin sahih oldugunu, Hz. Aise’nin yaptig1 itirazin
ise gecersiz oldugunu belirtmekte ve soyle demektedir: “Hz.
Aise bu hadise karsi ¢ikmis ve onu soyleyenin yanhs
yaptigii belirtmistir. Oysa bu, Hz. Aise’nin zanm ve
tevilidir. Rastlullah’in (s) hadisine de zan ile kars1 ¢ikmak
caiz degildir. Eger o, Rasfilullah’tan (s) bir sey rivayet etmis
olsaydi, onun bu sozii kabul edilirdi. Sayet bunu sadece
Abdullah b. Omer tek basina nakletmis olsaydi, yanildig
soylenebilirdi. Oysa bunu aralarinda Hz. Omer, Imran b.
Husayn, Ibn Omer ve Eb(l Musa el-Es’ari’nin de bulundugu
sahabeden bir grup nakletmistir.” (Ibn Kuteybe, 1999, ss.
101-103; Asik, 1981, ss. 264-267)

Zerkesi’ye gore ise Hz. Aise’nin sézii Kur’an’in zahirine
muvafiktir. Ayni sekilde onun s6zii, Hz. Peygamber’in bir
grup dliiye aglamasi'?, liilere aglanmasina karsi gikmamasi
hakkinda gelen diger hadislere de uygundur. O (s.) dlemlere
rahmet olarak gonderilmistir, dolayisiyla oliilerin azap
¢ekmesine sebebiyet verecek bir sey yapmasi veya boyle bir
seyi onaylamas1 muhaldir. Bu da, Hz. Aise hadisi igin diger
bir tercih sebebidir (Zerkesi, 2020, ss. 143-145, 185-188).

Kurtubi (6. 671/1273) Hz. Aise’nin bu elestirilerine soyle bir
elestiri getirmektedir: “Hz. Aise’nin bu hadise karsi ¢ikmasi
ve ravileri hakkinda hata etmek, unutmak yahut bir kismim
istip bir kismim isitmemekle hilkkmetmesi uzak bir
ihtimaldir. Cunki bu sahabeden bu anlamda hadisleri kesin
olarak rivayet edenler ¢oktur. Dolayisiyla sahih bir yorum
yapma imkani varken hadisleri reddetmeye gerek yoktur.”
Konuyu genis bir bigcimde serh eden ibn Hacer Kurtubi’den
bu yorumu naklettikten sonra su degerlendirmeyi
yapmaktadir: “Bunlar, Hz. Aise’den gelen farkli tevillerdir.
Bunlardan anlasilmaktadir ki o bu hadisi, bagka bir hadis ile
degil, aksine sadece Kur’an’a muariz gordiigiinden dolay1
reddetmektedir.” (Ibn Hacer, 1407, c. I11: 1288-1289).

5. Cagdas Alimlerin Hz. Aise’ye Yonelttigi
Elestiriler

Hz. Aise’nin, bazi rivayetler hakkinda beyan ettigi
kanaatleri, cagimizdaki kimi ilim adamlar1 tarafindan tasvip
edilmemistir. Onun agliktan 6ldiirdigii bir kedi yiiziinden
azap edilen kadin ile ilgili EbG Hureyre’nin rivayetini “Allah
katinda bir miimin, bir kedi yiiziinden azap ¢ekmeyecek
kadar degerlidir, (ama) bu kadin (ayn1 zamanda) bir kafir
idi”(ibn Kesir, 1998, c. XXXVI: 306, h.no: 2468; Heysemt,
1979, c. 1V: 188, h.no: 3506) diyerek dizeltmesi ile ilgili
olarak Yusuf el-Karadavi soyle der:

b. ‘Ubade’ye agladigi gibi, annesinin kabrini ziyaret ettiginde de agladig:
rivayet edilmektedir.
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“Miiminlerin annesi Aise, hadisin bu sigasiyla rivayetini,
Ebtl Hureyre’nin Hz. Peygamber’den isittiginde, lafzin1 iyice
belleyemedigi zanni ile reddetti. Hz. Aise’nin delili, bir kedi
yiziinden miimin bir insana azap edilmesini ¢ok gérmesidir.
Ciinkii Allah yaninda miimin, konusmayan bir hayvan
yiiziinden cehenneme atilmayacak kadar degerlidir. Allah,
Hz. Aise’yi bagislasin, burada gayet onemli bir seyde gafil
davranmstir ki, o da, yapilan isin delalet ettigi husustur.
Ciinkii acliktan oliinceye kadar kedinin hapsedilmesi, o
kadinin kalbinin donukluguna, Allah’in zayif yaratiklarina
kars1 katiligina, merhamet 1siklarinin kalbine girmedigine
dair en acgik bir delildir. Cennete ise ancak merhametli
olanlar girer. Allah ancak merhametli olanlara merhamet
eder. Eger o kadin yerdekilere merhamet etseydi, Yiice Allah
da ona merhamet ederdi. Siiphesiz bu ve benzeri hadisler,
insani degerler acisindan Islam igin 6viing kaynag
sayllmaktadir. Oyle ki, her canli mahluka hizmet ediliyor,
her yas ciger tasiyan canliy1 gdzetmekten dolayr ecir
veriliyor...”(Karadavi, 1990, ss. 46-47)

Bu degerlendirmenin ardindan Karadavi, ayni hadisin, hem
fbn Omer (Buharf, 2015, c. Ezan 90, I: 181-2; Miislim, 2016,
c. Birr 133, I1I: 2022), hem de Cébir (Ahmed b. Hanbel,
1982, c. Ill: 335-6; Mislim, 2016, c¢. Kusdf 9, I. 622)
tarafindan da rivayet edildigini,'’> dolayisiyla Ebi
Hureyre’nin bu rivayetinde tek kalmadigini da ifade eder
ki,(Karadavi, 1990, ss. 46-47) bizce onun bu degerlendirmesi
takdire sayandir.'3

Siiphesiz, Hz. Aise burada o kadinm kafir oldugunu kendi
kanaati olarak belirtmistir. Ebi Hureyre’nin rivayeti eksik
veya yanlis nakletmesi muhtemel ise de, Ibn Omer ve Cabir
rivayetlerinin de ayni dogrultuda olmasi, aslinda hadisin
dogru olarak nakledildigini gosterir.

Burada ge¢miste oldugu gibi giiniimiizde de Hz. Aise’ye Sii
alimler tarafindan yoneltilmis birgok elestiri oldugu
malumdur. Ancak Sia’nin Hz. Aise hakkinda ileri siirdiikleri
hususlar, itiraz ve elestiri olmaktan ziyade iftira ve ¢ok agir
tihamlardan  olustugu i¢in  onlar1 bu meyanda
degerlendirmeye almay1 uygun gormedigimi
belirtmeliyim.(Bu konuda mistakil bir ¢alisma igin bkz.
Askeri, ty., s. 1 vd)

6. Sonug

Hadislerin anlasilmasi ve yorumlanmasi, sahabeden beri
siiregelen olduk¢a 6nemli ve bir o kadar da zor bir istir. Eda
ve tahammiil (alma ve nakletme) esnasinda yasanan kiigiik bir
hata, hadisin kabuliinii gii¢lestirebilmekte hatta gereksiz yere
reddedilmesine sebep olabilmektedir.

Hz. Peygamber’in evinde ve elinde yetisen, ilmi yoni, rivayeti
ve dirayeti ile sohret kazanmus olan Hz. Aise dahi, isittigi bazi
rivayetleri degerlendirirken oldukga isabetli tenkitlerinin
yanisira, bazen ulemayr sasirtacak derecede yanilgilara
diisebilmistir. Onun hem isabetli elestirileri, hem de
elestirilerinde diistiigii yanilgilari, sonraki alimler tarafindan
daima tartisilmis ve degerlendirilmistir.

Yukarida verdigimiz Ornekler de ortaya koymaktadir ki,
nakledilen bir hadisi yeterince arastirip dogru anlagilmasi ve
yorumlanmasi igin gerekli cabalar sarfetmeden bir cirpida

12 Ayrica Abdullah b. Amr tarafindan da rivayet edilmistir (Nesaf, 2010, c.
KusGf 20, 111. 149).

reddetmek yahut fevri bir ¢ikigla hemencecik itiraz etmek Hz.
Aise gibi Allah Rasliinii en yakindan taniyanlari bile hataya
diigiirebilmektedir. Bu nedenledir ki, hadisleri
degerlendirirken, yorumlarken oldukca dikkatli olmak
gerekmektedir.

Dénemi geregi Hz. Aise’nin istidraklerinde isnad degil, metin
kritigi one ¢ikmaktadir. Dolayisiyla o6zellikle giliniimiizde
metin tenkidi yapilirken, ortaya atilan metin tenkidi
kriterlerini yanlig kullanmamak gerekmektedir. Hadislerin
Kur’an’a arzinda dikkat edilmesi gereken birtakim hususlar ve
karsilagilan bazi problemlerin varligi inkar edilemez (Polat,
2017, ss. 186-187, 239-247; Keles, 1998, ss. 193-257,
Kirbasoglu, t.y., ss. 427-441; Kamil, 1995, ss. 237-262;
Simali, 1996, ss. 217-236). Bu nedenledir ki, Hz. Aise’nin
Kur’an’a arz uygulamalarinin tiimiinde de isabetli oldugunu
sOylemek miimkiin goziikmemektedir. Nitekim bazi ilim
adamlar1 ona itiraz etmis, onun yanildigini sdylemekten geri
kalmamuglardir. Karsiliklt istidraklere bakildiginda, Hz.
Aise’nin daha ¢ok metni ve muhtevay: esas aldig1, ona itiraz
eden alimlerin ise isnadlarin sahih olmasin1 ve farkli
tariklerden gelmesini 6ne ¢ikardiklar1 anlasiimaktadir.

Rivayetlere yonelttigi elestirilerinin bir kisminda Hz. Aise,
Hz. Peygamber’in soz ve fiiline bizzat sahid olmadig: halde,
O’nu en yakindan taniyan birisi olarak, kisisel kanaatine ve
tahminine dayali yorumlar yapmustir. Ozellikle ayni hadis
hakkinda ondan farkli izahlarin gelmis olmasi, veya ona atfen
bazi haberlerin nakledilmesi, tevil ihtimalini
kuvvetlendirmektedir. Bu sebeple onun, “Hz. Peygamber
boyle dememistir, dese dese sdyle demistir” anlamindaki bazi
duzeltmeleri, selef alimlerinin bazilar tarafindan tasvip ve
kabul gdrmemistir.

Bu itirazlara ragmen Hz. Aise’nin esas aldigi kriterler,
giiniimiiz metin tenkidi ¢aligsmalarindaki vazgecilmez dl¢iileri
olusturmaktadir. Onun bazi istidrakleri kabul gérmese de,
metin tenkidi sahasinda uygulamis oldugu metodu, kullanmig
oldugu kriterleri son derece Onemlidir. Hz. Aise birgok
istidrakinde, metin tenkidinin en giizel drneklerini vererek bu
sahada kendisinden sonra gelen nesillere onciiliik etmis, ¢igir
agmustir.

“Hz. Aise’nin bir hadisci olarak esas degerini ortaya koyan
hizmeti, zamanindaki ilim adamu sahabilerin fetva ve
rivayetlerinde diistiikleri hatalara karsi yiriittiigii tashih ve
tenkid faaliyetidir. Rastlulldh’in vefatindan sonra tam kirk
yedi sene siirdiirdiigii bu ilmi faaliyet, onun Kur’an ve siinnet
bilgisinin ne kadar kuvvetli oldugunu, sahip oldugu
muhakeme, tenkid kabiliyeti ve ilmT  seviyesini
gOstermektedir.

Bu tenkid faaliyetleri o devrin ilmi zihniyetini gdstermesi
bakimindan da ayrica énem tasir. Onun bu tenkidleri yerine
gore ¢ok siddetli olmustur. Ancak hedef dogru ve saglam
olanin ortaya ¢ikmasi, dinin en giizel bigcimde anlagilmasinin
saglanmast oldugu i¢in daima miisbet sonuglar vermistir.”
(Asik, 1987, ss. 6, 69).

Hz. Aise validemizin, temelini attigi “muhteva tenkidi” ile
sahih Hadis ve Siinnet’in tesbiti, aslinda zor ama son derece
gerekli bir gorevdir. Glinimuz hadiscileri icin de vazgecilmez
bir yontem olduguna inandigimiz benzer yaklasimlarla,

13 Keles ise, Hz. Aise’nin hadisi reddetme gerekgesinin Karadavi’nin
dikkatinden kactigin1  sdyleyerek onun bu degerlendirmesine
katilmamaktadir (Keles, 1998, ss. 209-210).
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Rasll-i Ekrem’e ait olan Siinnet ve Hadis bilgilerinin daha
saglikli bir sekilde tesbiti, daha makul bir sekilde anlasilip
yorumlanmasi milyesser olacaktir.

Sonug olarak, elestiren ilim adamlarinin zaman zaman karsi
elestirilere maruz kalmalar1 da kagcinilmazdir. Burada 6nemli
olan, dogrunun, hakikatin ortaya ¢ikmasi adina ilim ahlakina
yakisir bir tavir koyabilmek, elestiri kiiltiiriine de, tahammiil
ahlakina da sahip olabilmektir. Islam diisiincesindeki sz
konusu ilmi gelenek, Hz. Aise de olsa bazi yorum ve
yaklagimlarinin sonraki alimlerce elestirilmesine engel tegkil
etmemis ve bir¢cok alim tarafindan onun goriisleri agik
yiireklilikle elestirilebilmistir. Bugiin ilim adamlarina diigen
de, gegmis ilmi kiiltiirii hatasiyla sevabiyla tekrarlama yerine,
gorillen birtakim hatalarmm  ilmi  {Gslup  gergevesinde
elestirilmesi ve boylece hakikatin ortaya ¢ikmasimnin
saglanmasi olmalidir. Reddiye, elestiri, itiraz gelenegi
oldukca giliclii olan bir ilim geleneginin bugilinkl
temsilcilerinin de ayni gelenegi siirdiirmeleri gerekmektedir.
Ozellikle son yillarda artan bircok akademik calismaya
ragmen, nitelikli elestirilerin adeta yok mesabesinde oldugu
herkesin malumudur. iste bu noktada Hz. Aise annemiz, hem
bagkalarin1 elestiren, hem de bir¢ok alim tarafindan bazi
gorisleri elestirilen ideal bir 6rnek teskil etmektedir. Ve ilim
erbabi, onun hem elestirilerinden, hem de elestirildigi
hususlardan istifade etmektedir.

Kaynakgca

Abdurrezak, E. B. b. H. b. N. el-Himyer{ es-San‘ani. (1403).
El-Musannef. Beyrut.

Ahmed b. Hanbel, E. A. A. b. M. b. H. es-Seybani el-
Mervezi. (1982). Miisned. Istanbul.

Askerl, M. el. (ty.). Ehddisu Ummi’l-Mii’minin ‘dige.
Beyrut: et-Tevhid li’n-Nesr.

Asik, N. (1981). Sahabenin Hadis Anlayisi. izmir.

Asik, N. (1987). Hazreti Aise 'nin Hadisiligi. izmir.

Buhari, E. A. M. b. 1. el-. (2015). Sahih. Beyrut:
Miiessesetii’r-Risale Nasirhn.

Darekutni, E.-H. A. b. O. (1966). Siinen.

Eb Daviid, S.b. E.b.1.b. B.b. S. b. ‘Amr el-E. es-Sicistant.
(2009). Stinen (1. Baski, C. 1-7). Beyrut: Daru’r-Risale
el-‘Alemiyye.

Ebl Ubeyd, el-K. b. S. (1964). Garibu 'I-Hadis. Haydarabad.

Gormez, M. (2000). Siinnet ve Hadisin Anlasilmast ve

Yorumlanmasinda Metodoloji Sorunu. Ankara: Turkiye
Diyanet Vakfi Yaynlari.

Hakim en-Nisabari, M. b. A. (1990). El-Miistedrekii ala’s-
Sahihayn. Beyrut: Daru’l-Kutubi’l-Ilmiyye.
Hattabt, E. S. H. b. M. (t.y.). Medlimu’s-Slinen.

Heysemi, A. b. E. B. (1979). Kesfu'l-Estir an Zevdidi’l-
Bezzar. Beyrut.

Ibn Ebi Seybe, E. B. A. b. M. b. E. S. 1. el-Absi el-K{ff.
(2006). EI-Musannef (1. Baski). Beyrut: Daru’l-Kible.

fbn Hacer, E.-F. S. A. b. A. b. M. el-Askalani. (1407).
Fethu’l-Bar bi Serhi Sahihi’l-Buhari (3. Baski). Kahire:
el-Mektebetu’s-selefiyye.

Ibn Huzeyme, E. B. M. b. 1. (1988). Kitdbu 't-tevhid ve isbatu
sifati r-rabb ‘azze ve celle. Riyad.

Ibn Kayyim el-Cevziyye, E. A. S. M. b. E. B. b. E. ez-Ziiral
ed-Dimagki el-Hanbeli. (1994). Zddu'l-Me’dad (27.
Baski, C. 1-5). Beyrut: Miiesesetii’r-Riséle.

Ibn Kesir, E.-F. (1998). Cdmi ‘u’l-Mesanid.

Ibn Kuteybe, A. b. M. (1999). Te vilu muhtelifi’I-hadis. y.y.:
el-Mektebu’l-Islami.

Ibn Mace, M. b. Y. (2010). Siinen. Beyrut: Miiessesetii’-
Risale Nasirtn.

fbn Sa’d, M. (2002). Kitdbu't-tabakati ’[-kebir. Kahire:
Mektebetii’l-Usre.

fbn Teymiyye, E. A. T. A. b. A. (2004). Mecmiiu’I-Fetava.
Medine: Matbaatl Melik Fahd.

Idlibi, S. el-. (2013). Menhecii nakdi’l-metn ’inde "ulemd i-
I-hadisin’-Nebevi. Kahire: Daru’l-Feth.

Kamil, C. (1995). Hadisin Kur’an’a Arzi1 Meselesi. Ankara
Universitesi Ilahiyat Fakiiltesi Dergisi, 34(1), 1.
https://doi.org/10.1501/1lhfak_0000000797

Karadavi, Y. (1990). Keyfe Neta ‘dmel Ma ‘G ’s-Sunneti’'n-
Nebeviyye, Ma ‘dlim ve Davabit. Mansure: Daru’l-Vefa.

Keles, A. (1998). Hadislerin Kur’an’a arzi (4. Baski).
Istanbul: Insan Yaynlari.

Kirbasoglu, H. (t.y.). Hadis I[Iminde Metodoloji Sorunu
(Basilmamis 2. Kisim).

Malik, E. A. M. b. E. b. M. (1985). Muvatta. Beyrut: Daru
Ihyai’t-Turasi’l-Arabi.

Mehmed Said, H. (1971). Hazret-i Aise’nin Hadis
Tenkidciligi. Ankara Universitesi Ilahiyat Fakiiltesi
Dergisi, 19(1), 1.
https://doi.org/10.1501/1lhfak_0000000484

Muslim, E.-H. M. b. el-Haccac. (2016). Sahih. Beyrut:
Miiessesetii’r-Risale Nasiran.

Nesal, A. b. S. en-. (2010). Siinen. Beyrut: Miiessesetii’r-
Risale Nasiran.

Nevevi, E. Z. Y. b. S. en-. (1392). el-Minhdc serhu Sahih’i
Miislim b. El-HaccAc. Beyrut: Daru Ihyai’t-Turasi’l-
Arabf.

Polat, S. (2017). Hadis Arastirmalar:. Istanbul: Kimlik
Yayinlari.

Ramehurmazi, H. b. A. er-. (1971). El-Muhaddisu’l-fasil
beyne’r-ravi ve’l-vdi’. Beyrut: Daru’l-Fikr.

Saglam, 1. (2017). ‘Ugursuzluk Ug Seydedir...” Rivayetinin
fsnad ve Metin Yoniinden Tahlili. Kirikkale Islami
Ilimler Fakiiltesi Dergisi, 2(3), 81-108.

Stiheyli, A. (t.y.). Er-Ravdu 'I-Unf. Kahire.

Simali, Y. A. es-. (1996). Arzu’l-Hadis ‘ale’l-Kur’an.
Mecelletu Dirdsdti Ululumi’s-Seria ve’I-KanQn, 23(2).

Simali, Y. A. es-. (1997). Simau’l-Meyyit fi Dav’i’l-Kitabi
ve’s-Slinne. Mecelletu Dirdsdti Uliami’s-Seria ve'l-
Kanin, 24(2).

Simali, Y. A. es. (1999). Cem 'u’l-Miifterak mine’l-Hadisi n-
Nebeviyy. Amman: Daru’l-Furkan.

Tayalisi, b0 D. S. b. D. b. el-Cérad et. (1321). Misned.
Haydarabad.



Erul, B. / Anemon Musg Alparslan Universitesi Sosyal Bilimler Dergisi, 2021 9(IDEKTA) 53-62 62

Tirmizi, M. b. ‘Is et-. (2015). Stinen. Beyrut: Miiessesetii’r-
Risale Nasirtn.

Zehebi, S. E. A. M. b. A. ez-. (1985). Siyeru a’ldmi’n-
niibela. Beyrut: Miessesetii’r-Riséle.

Extended Abstract

Thanks to the education and training given by the Prophet, it is
known by everybody that the critical mindset is very lively among
the Companions. Hz. Aisha is undoubtedly the most prominent figure
of this mentality. With her sharp intelligence and judgment, her
desire to learn, and her ability to ask and question the truth, she stood
out in the time of the Prophet.

Owing to her masterence of the Quran, Sunnah, Sira and Hadise,
virtue of her mind, reasoning and horizon; she corrected many
misunderstandings, interpretations and misrepresentations that
emerged in both the sahaba and tabiun generations on many issues.
Her revisions and criticisms, which were later called “istidrak”,
opened a good era for those who came after her, and in the
following centuries these istidrags of her became the subject of
independent copyrights. Abu Mansur al-Baghdadi (d. 489/1096)
made the first copy in this field, and Bedruddin ez-Zerkesi (d.
794/1392) made the most extensive work on this subject. In modern
times, various studies have been carried out on this aspect of Hz.
Aisha.

Actually, Hz. Aise was not only criticizing, but she was subjected
to various criticisms both in her own period and in the following
centuries. Some of her views, especially was criticized by The
Prophet and Companions and some scholars in the next period. In
this study, we will mostly deal with the criticisms made to Hz.
Aisha. Thus, we will try to demonstrate, with the example of Hz.
Aise, that the critic can also be criticized. The many examples we
will give will clearly show what a vibrant culture of criticism and
tolerance morality in Islamic thought.

Before we get into the subject, we should immediately state that;
We will not try to determine who is right and more accurate in
mutual "istidrags" (whether it be a companion or the next ulama)
that emerge on quite different issues. It will be appreciated that
many evidences have been put forward on this subject until today
and many conflicts have arisen from the Companions to the present.
For this reason, examining the discussions and deciding which side
is the most appropriate will go beyond the limits of such a
communique. The point we want to put forward in this communique
is to show that various istidrags were directed to Hz. Aisha, who is
famous for her many istidraqs towards the Companions and Tabiun,
and to draw attention to some points within this framework. The
scope of the concept of "istidrak™ in our paper will be quite wide,
including answering the question, trying to comprehend a matter,
objecting, correcting, explaining and finally criticizing. We will
examine the subject with the various examples we will give, under
the following four headings:

1. Istidraks that the Prophet directed to Hz. Aisha,

2. Istidrags directed by the Companions to Hz. Aisha,

3. Istidraks directed to Hz. Aisha by the Ancient Scholars,
4. Istidrags directed by Contemporary Scholars to Hz. Aisha

Even Hz. Aisha, who grew up in the house and in the hands of the
Prophet, gained fame with her "scientific aspect"”, "narration" and
"wisdom", beside her quite accurate criticisms she made mistakes
sometimes that confusing for the ulema while evaluating some of
the rumors she heard. Her accurate criticism and her mistakes in her
criticism have always been discussed and evaluated by later

scholars.

The examples we have given above reveal the following. Rejecting
a hadith that is reported, without making the necessary efforts to
understand and interpret it correctly, or immediately object with an

Zerkesi, E. A. B. M. b B. b A. (2020). Hz. Aise 'nin Sahabeye
Yonelttigi  Elestiriler (B. Erul, Cev.). Ankara: Otto
Yayinlari.

impulsive stance, can make even those who know our Prophet the
most closely, such as Hz. Aisha, into mistake. For this reason, it is
necessary to be very careful while evaluating and interpreting
hadiths.

Due to her period, text criticism, not isnad, stands out in the istidrak
of Hz. Aisha. Therefore, it is necessary not to misuse the text
criticism criteria, especially when criticizing text today. There are
some issues to be considered and some problems encountered while
presenting the hadiths to the Quran. For this reason, it does not seem
possible to say that Hz. Aisha is correct in all presenting
applications of the Qur'an. As a matter of fact, some scholars
objected to her and did not hesitate to say that she was wrong.
Looking at the mutual istidrags, 1t is understood that Hz. Aisha
bases more on text and content, the scholars who objected to her
emphasize that the isnads are valid and come from different sects.

Hz. Aisha did not witness the words and deeds of the Prophet
himself in some of her criticisms of the rumors. Despite this, as
someone who knew him best, she made comments based on her
personal opinion and guess. Especially the fact that different
explanations about the same hadith came from her, or that some
news were reported in reference to it, strengthen the possibility of
interpretation. For this reason, some of her corrections, which mean
"the Prophet did not say that, if he said he said that" were not
approved and accepted by some of the Salaf scholars.

Despite these objections, the measures taken as basis by Aise are
accepted as indispensable measures in today's text criticism studies.
Although some of her istidrags are not accepted, the method she
applied in the field of text criticism and the criteria that she used are
extremely important. Hz. Aise gave the best examples of text
criticism in many istidraks. She pioneered the next generations in
this field and broke ground.

The service that reveals the essential value of Hz. Aisha as a
hadithist is the correction and criticism against to the mistakes of
the Companion Scientists of her time that they made while making
fatwa and narration. She continued this scientific activity for forty-
seven years after the death of the Prophet. This shows how strong
his knowledge of the Qur'an and sunnah is, her reasoning, her
ability to criticize and her scientific level.

These activities of criticism are also important in terms of showing
the scientific mentality of that period. Her criticisms were very
severe, depending on the place. However, since the goal was the
emergence of the right and sound and the best understanding of
religion, it has always yielded positive results. It is actually a
difficult but extremely necessary task to determine the authentic
Hadith and Sunnah, thanks to the "content criticism", which our
mother Aisha laid the foundations of. This method will also be
indispensable for today's hadithists. In this way, it will be easier to
determine the Sunnah and Hadith information belonging to the
Prophet in a healthier way and to understand and interpret them in
a more reasonable way.

As a result, it is inevitable that the critical scientists will be
subjected to counter-criticism from time to time. The important
thing here is to be able to adopt an attitude befitting the ethics of
science in order to reveal the truth; To have a culture of criticism
and a moral of endurance. This scientific tradition in Islamic
thought shows that even Hz. Aisha could be criticized by later
scholars for some of her interpretations and approaches. Today, the
duty of scholars is not to repeat the past knowledge culture with its
merits, but to criticize some mistakes within the framework of a
scientific style and thus, to ensure the emergence of the truth.
Today's representatives of a scientific tradition, which has a strong
tradition of rejection, criticism, and objection, must continue the
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same tradition. At this point, our mother Aisha is an ideal example, scholars. Scientists benefit from both her criticism and the points
both criticizing others and criticizing some of her views by many she criticized.
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Islam itikadinda niibiivvet konusu en 6nemli meselelerden biri olarak karsimiza ¢ikmaktadir.
Genel olarak kelamcilar bu konuyu imkan, lizum, olgu ve 1spat noktasinda ele alarak
degerlendirmislerdir. Buna goére Yiice Allah’in niibiivvetin imkan1 noktasinda insanlara peygamber
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akimlara kargi gelistirilen yontemler ve ortaya konulan delillerle niibiivvet ispat edilmeye
¢aligilmustir. Bununla birlikte Yahudi ve Hristiyanlarla da nublvvetin mahiyeti, peygamberlerde
bulunmas: gereken sifatlar, bazi peygamberlerin kabul edilip bazilarmin reddedilmeleri gibi
alanlarda goriis ayriliklarindan dolay: tartismalar yasanmistir.
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Prophethood appears to be one of the most important issues in Islamic belief. In general,
theologians studied and assessed the issue in terms of possibility, necessity, phenomena and
substantiation. Accordingly, the issues make the basic points such as is it mentally possible for
almighty Allah to send humanity a prophet in the possibility of prophethood; and if possible, how
did it occur? On the other hand, for the essence of prophethood, over the history, it has presented
significance whether humanity needs prophets besides mental faculties.

Starting out from this point, the prophethood has been tried to be substantiated through the
methods developed against such movements as Dehriyye, Berahime and Sumeniyye denying the
prophethood partially or totally and the proofs that are put forth. On the other hand, some disputes
have been experienced with Jews and Christians due to the difference views in several fields such
as the essence of prophethood, the features that should be owned by prophets and acceptance some
of the prophets but rejection of some others.

1. Giris

gosterecek  rehberlere  ihtiyag  duymasi  niibivvetin
gerekliligini ortaya koymaktadir. Insanlar herseyi yaratan

Batiln ilaht dinler alemi yaratan, onu idare eden, hiikiimler
koyan, irdde ve takdir buyuran bir Allah inancini 6n
gormiislerdir. Buna gore Allah, isim ve sifatlariyla hem
alem hem de alemde var olan insanlarla iligkilidir. Ayrica
insanlarin akil ve bilimsel ¢aligmalarla esyaya hiikkmettigi
halde birgok konuda yetersiz kalmast ve kendilerine yol

Allah’in varlig1 ve birligini, iyiligi ve kotuligi, glizeli ve
cirkini akli melekeleriyle ortaya koyabilseler dahi Allah’a
nasil kulluk edeceklerini, iman esaslarni ve biitiin dini
hiikiimleri bilemezler. Biitiin bunlar1 kendilerine gosterip

*Bu calisma, 7 Aralik 2020 tarihinde Mus Alparslan Universitesi Islami Ilimler Fakiiltesinde diizenlenen Islam Diisiincesinde Elestiri
Kiiltiirti ve Tahammiil Ahlak: IT (Klasik Dénem - M. VII. - XII. Yiizyillar) Sempozyumunda sunulan bildirinin gelistirilmis halidir.

** Sorumlu yazar/Corresponding author. Ekrem Uysal
e-posta: ekremuysal72@hotmail.com

e-ISSN: 2149-4622. © 2013-2021 Mus Alparslan Universitesi. TUBITAK ULAKBIM DergiPark ev sahipliginde. Her hakk1 saklidir.

http://dx.doi.org/10.18506/anemon.906741



http://dergipark.gov.tr/anemon
http://dx.doi.org/10.18506/anemon.906741

Uysal, E. / Anemon Mus Alparslan Universitesi Sosyal Bilimler Dergisi, 2021 9(IDEKTA) 63-70 64

Ogretecek emin ve sadakat sahibi peygamberlere ihtiyag
vardir. (Konuyla ilgili bkz., Uysal, 2019: 298-328)

Genel olarak kelamcilar ozellikle Resulullah’in  (sav)
niibiivvetini 1spat etme konusunda ¢ok titiz davranmakta,
O’nun biitiin insanlara gonderildigine ve getirdigi seriatin
oncekileri nesh ettigine inanmaktadirlar. Hatta Resulullah’a
(sav) peygamber olma vakti soruldugunda “Ben peygamber
iken Adem su ile toprak (ruh ile
ceset) arasindaydi” (Hakim, ts: II, 656) soziinii delil
gostererek niibiivvetinin dogumundan dnce var oldugu gibi
dogumundan sonra da devam ettigini iddia etmektedirler.
(Bakillani, Kahire: 1963, 58) Hatta Bakillani’ye gore risalet
vazifesi belli bir zamana has olmayip peygamberlerde her
zaman bulunan bir 6zelliktir. Bu 6zellik peygamberlerin
vefatiyla sona ermez. Uykudayken niiblivvet nasil devam
ediyorsa peygamberlerin vefatindan sonra da aym sekilde
devam etmektedir.(Bakillani, Kahire: 1963, 59)

2. Eb( Bekr el-Bakillani ve Berahime Hakkinda
Kisa Bir Aciklama

2.1. Eb( Bekr el-Bakillani

330/941-942 yilinda Basra’da dogmus, 403/1013 yilinda
Bagdat’ta vefat etmistir. Babasi veya dedelerinden birisi
bakla ticaretiyle ugrastig1 icin “Ibnii’l-Bakillani” kiinyesiyle
anilmigtir.  Ukbera ve Bagdat’ta kadilik, Sagr’da
kadilkudatlik yaptigi i¢in “Kadi” unvaniyla da sohret
bulmustur. Basra’daki ilk 6greniminden sonra Bagdat’a
gidip Unld &limlerden ders almustir. Biiveyhi hiikiimdari
Melik Adudiiddevle’nin (6. 372/983) Siraz’da Sia ve
Mu’tezile’ye kargt bir miinazara gerceklestirmek igin
Bakillani’ye davet gondermesi iizerine Ehl-i slnneti
savunmak i¢in davet edildigi miindzaraya katilan Bakillani,
muhataplarina kars1 biiyiikk bir zafer kazanmistir. Bunun
iizerine Melik Adudiiddevle oglu Samsamuddevle’yi (O.
388/998) Ehl-i siinnet itikadim  Ogrenmek  {izere
Bakillani’nin yanina vermistir. Bu siire zarfinda Békillani
bir yandan Samsamuddevle’ye egitim verirken diger
yandan da onun i¢in Kitabu’t-Temhid adindaki eserini
yazmustir. (Golciik, Istanbul: 1991, 531)

itikatta Es‘ari, amelde Maliki mezhebine mensup olan
Bakillani, Kitabu’t-Temhid adli eserinde Eg’ariligin
kozmolojiyle ilgili diislincelerini temellendirmeye ¢alisarak
Es‘ariligin tabiat felsefesini gelistirmistir. Bu baglamda
Allah’in kainata etkisini ortadan kaldirip yerine cehver ve
cisimleri yerlestiren Tabiiyyn ve DehriyyGn gibi akimlarla
miicadele etmistir. Aristo mantigini reddetmis, In‘ikds-1
edille prensibini 6ne slirmiistiir. O, bilgi kaynaklarindan
vahyi inkar edip peygamber ve mdcizelerini kabul etmeyen
Stimeniyye ve Berahime ile Rastilullah’a ve mcizelerine
iman etmeyen Yahudi ve Hristiyanlara da reddiyeler
yazmustir. Elli civarinda eser telif eden Bakillani’nin
ozellikle “Kitdbu’t-Temhid” ve “el-insaf” gibi eserleri
meshurdur. (Bagdadi, Beyrut: 1422/2002, III, 364-
368;Erdemci, Istanbul: 2012, 74; Arslan, Malatya:, 2012,
153)

2.2. Berahime

Islam kaynaklarina gore Hint asilli “Brehmen/Berhemen”,
Berhemi/Brahmi”, “Berhem”, “Behremen” veya “Berdhim”
adli hiikiimdar/kral veya bilgine tabi olan Berdhime,
Hindistan’da yasayan bir toplulugun adidir. Ancak bu
toplulugu Hz. Ibrahim’e dayandiranlar da olmustur. (Biruni,

Beyrut: Alemii’l-Kitiib, 1983, 24; Bkz., Yavuz, istanbul:
1998, 139; Kologlu, 2004, 13/1, 159) Sehristani, konuyla
ilgili olarak Berdhime kelimesinin kaynagini, niibiivveti
temelden inkar etme diisiincesini ortaya koyan “Berdhim”
adli hiikiimdara dayandirir ve Hz. Ibrahim’e mensub
olduklarindan dolay1 bu adla anildiklarim ileri siirenlerin
goriigiinii  reddeder. Aym  sekilde Hz. Ibrahim’in
niibiivvetini kabul etmeleri sebebiyle bu ismi aldiklari
seklindeki iddialarin dogru olmadigin1 bilakis Hz.
Ibrahim’in niibiivvetini kabul edenlerin seneviler oldugunu
ifade etmistir. (Sehristani, Beyrut: y.y. 1992, 111, 238)

Bakillani’ye gore Berahime peygamberlerin gonderilmesi
konusunda iki ayr1 firkaya ayrilmaktadirlar. Bunlardan
birinci firkaya gore Yiice Allah’in insanlara peygamber
gondermesi hikmeti geregi caiz degildir. ikinci firkaya gore
ise Yiice Allah, Hz. Adem veya Hz. Ibrahim’den baska
peygamber gondermemistir. Ancak bu grubta bulunan bazi
kisilere gore ise Yiice Allah her ikisini de peygamber olarak
gondermistir. (Bakillani, Beyrut: 1407/1987, 126-127)

Nubivvet konusunda Berahime, peygamberlerin
getirdikleri seylerin akla uygun veya akilla ortaya
konabilecek gergekler oldugunu séyleyerek niibiivvete
gerek kalmadigini iddia etmektedir. Ona gore eger teblig
edilen seyler akla uygun degilse veya akilla gelisiyorsa bu
durumda zaten niibiivvetin bir anlami olmaz. (Salih Sabri,
Istanbul: 1998, 80)

Berahime’nin kirki asan firkaya ayrildigi, niibiivvete
inananlarin yaninda onu kesinlikle inkdr edenlerinin de
bulundugu kaynaklarda ifade edilmektedir.(Bagdadi,
Beyrut: 1401/1981, 160; es-Sehristani, 1992: III, 95-96;
Tiimer, Istanbul: 1992, 332)

Makdisi (6. 355/966) de Berdhime’yi ii¢ gruba ayirarak,
bunlar1 tevhid, risalet ve ahirete inananlar; tevhid ve ahirete
inanip niibiivveti inkar edenler; sadece tenasiih akidesine
sahip olup tevhid ve risaleti reddedenler seklinde takdim
etmektedir. (Bkz. Makdisi, Bagdat: ts., IV, 117-118)

Berahime’de Tanri inanci Hristiyanlikta oldugu gibi
“Brahma”, “Narayana” ve “Rudra/Mahadevd” adindaki
sahislardan olusan bir gesit “teslis” seklindedir. Bunlar
kainati yaratan ve onu yonetenlerdir. (Bkz. Biruni, 1983:
25-26)

Berdhime’ye gore madde ile ilahi varliklar arasinda
yukaridan asagiya dogru bulunan heyila, iic kuvveye
sahiptir. Yaratici olan “Brahma” birinci; doga olaylarina
bakan “Narayana” ikinci; giiclinii kaybeden tabiati ortadan
kaldiran“Rudra/Mahadeva”  tUgiincii  kuvve  {izerinde
yiirlimektedir. Berdhime inancinda var olan tendsiih ve
hulul disiincesine gore nefis bir bedenden digerine
gecmektedir. Bu esnada tecribe yoluyla bilmediklerine
vakif olmakta ve kendi cevheri olana dénmektedir.
Melekler tanr1 gibi kabul edilmekte ancak beseri 6zellikler
tagimaktadirlar. Sosyal alanda ise aydinlar ile halkin tann
anlayislar1 birbirinden tamamen farkli 6zelliklere sahiptir.
(Bkz. Tumer, 1992: 329-333)

Berahime’nin niibiivvet ile ilgili diislincelerini detayl
arastirmak i¢in su kaynaklara basvurulabilir:

1-imam Safii, Muhammed b. idris (6. 204/820), Tashihu’n-
niibiivve ve’r-red ‘ale’l-Beréhime.
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2-Ibnii’r-Ravendi, Ebii’l-Huseyin Ahmed b. Yahyd (0.
301/913-14), Kitabii’z-ZOmdurrid.

3-Ciibbai, Ebd Al Muhammed b. Abdilvehhab b. Sellam
(6. 303/916), Nakzii’z- Zimiirrid.

4-Bakillani, Ebli Bekir Muhammed b. Tayyib (6.
403/1013), Kitab-u Temhidi’l-Evail ve Talhisi’d-Delail.

5-Mieyyed-Fi’d-Din, EbQi Nasr Miisa b. David es-Sirazi
(6. 470/1078), el-Mecalisi’1-Mii’eyyide.

6-Sehristani, Ebii’l-Feth Muhammed b. Abdilkerim (6.
548/1153), el-Milel ve’n-Nihal.

3. Niibiivvetin Gerekliligi ile Ilgili Mezheplerin
Genel Bakis Acilari

Kelamcilar genellikle niibiivvet konusunda vahyin ve
peygamberin psikolojik ve sosyolojik agidan nerede ve
nasil gerekli olacaklarini tartigmislardir. Neticede bilgi elde
etme konusunda insanin akil ve duyularinin mutlak ve
yegane kaynaklar olmadiklari kanaati agirlik basmistir. Zira
akli baginda ve saglam duyulara sahip bir insanin dahi
nefsine uyarak yanlis sonuglara varabilecegi ve her insanin
akli melekelerinin esit olmadigi diisiiniilmiistiir. Bunun
neticesinde insanlart hataya diismekten alikoyacak asil
etmenlerin peygamberler ve getirdikleri ilahi bilgiler
oldugu kabul edilmistir. (R4zf, Beyrut: 1986, 102-103)

3.1. Selefiyye: Ahmed b. Hanbel (6. 241/855) gibi ilk
donem selef alimleri nublvvet konusunda peygamberlerin
iistlinliigli ve miicize konularina daha ¢ok deginmislerdir.
Ciinkii bu donemde konuyla ilgili farkli goriisler zuhur
etmemis, sadece naslarda gectigi sekilde kabul edilmistir.
Ancak Ibn Teymiyye (6.728/1328) ve Ibn Kayyimm (6.
751/1350) gibi muteahhir(n selefiler konuyu daha genis bir
gergevede ele alarak niibiivvetin gerekliligini savunmus,
karsit goriiglerle akli ve nakli deliller c¢ergevesinde
miicadele etmislerdir. (Bkz., ibn Teymiyye, Misir:
1405/1985: 48-49; Ibn Kayyim, ts., I-1V, 1, 28-29)

3.2. Maturidiyye: Maturidilerdeki genel goriise gore Yiice
Allah’in aklen peygamber gondermesi miimkiindiir. Zira
miilk sahibi, halik ve kadir olan Yiice Allah miilkiinde
istedigi sekilde tasarrufta bulunabilir. (Bkz., Nesefi,
Dimesk: y.y., 1990: 1, 448-452; es-Sabini, 1399/1979: 45)
Ancak bazilar1 Mu’tezile gibi diisiinerek Allah’in hikmeti
ve insanlarin buna olan ihtiyaglar agisindan peygamber
gondermeyi vacibat kisminda degerlendirmislerdir. (Neseff,
1990, |, 468; Maturidi, 1970: 178-179) Fakat buradaki
vuclibiyyet, Yice Allah’in zatina zorunlu kilinmasi
anlamindan ziyade ezeli ilmiyle sonradan var olacak ve
hikmet ifade edecek bir niiblvvet miessesesini yeri ve
zamanina gore ortaya koymasi veya yaratmasi seklinde
diistiniilmistiir. (Genis bilgi i¢in bkz., Maturidi, 2005-2010:
VI, 243; 1X, 253)

3.3. Mu’tezile: Mu’tezile bu konuyu bes temel esasindan
biri olan “adalet” ilkesine dayandirmus, saldh-aslah ve
hiisiin-kubtih yontemiyle agiklamaya ¢alismistir. Mu’tezili
alimlere gore Yiice Allah’in aklen peygamber gondermesi
kendisine vaciptir. Bu vuclbiyyet bazilarina goére mutlak
anlamda iken digerlerine gore ise sadece Allah’in ezeli
ilmiyle sinirlidir. Bunlara gore Yiice Allah’in, ancak
kendisine iman edecegini bildigi kimselere peygamber
gondermesi vaciptir. Iman etmeyecek olanlara ise mazeret
beyan etmemeleri icin peygamber gdndermesi iyi (hisin)

olarak kabul edilmistir. (Kadi Abdulcebbar, 1960: XV, 20
vd.; Circant, 1417/1997: 111, 358-359)

3.4. Sia: Sia’ya gore Yiice Allah’in peygamber gondermesi
zorunludur. Nublivvet konusunu imamet meselesiyle
birlikte diisiinen Sia, insanlarin fayda ve yararina olan
peygamber gondermenin hiisiin kabul edildigini ve bu
konuda Mu’tezile gibi diislindiigiinii ortaya koymustur.
Ayrica imamet konusunu da niibiivvet gibi diisiinerek
imamete mesruiyyet kazandirmaya ¢alismistir. (Seyh Saduk
el-Kummf, 1978:108-111)

3.5. Eg¢’ariyye: Eg’ariler’e gore Allah’in insanlara
peygamber goéndermesi aklen muimkindar. Bu durum
O’nun lituf ve hikmetinin bir sonucu olmakla birlikte
isterse gonderir, istemezse gondermez. Hatta kendisini
inkdr edecegini bildigi kimselere dahi peygamber
gonderebilir. Ama gondermediginde de bu O’nun igin bir
adaletsizlik, zuliim, haksizlik veya kusur olarak goériilmez.
Zira imam Es’ari’ye (6. 324/935-36) gore Allah fiillerinde
fail-i muhtar’dir. Bundan dolay:1 herhangi bir seyi yapmak
veya yapmamak zorunda degildir. Ancak Bakillani konuyu
Imam Es’ari gibi sadece uluhiyyet noktasindan degil
beseriyyet noktasindan da ele alarak Allah’in miilkiinde
istedigi sekilde tasarrufta bulunabilecegini ve aklin da bunu
uygun gordiigiinii ifade etmistir. (Bkz. ibn Firek, 1987:
174; Bakillani, 1963: 93; Ciiveyni 1369/1950: 304;
Sehristani, 1425/2004: 417)

Civeyni (6. 478/1085) de Allah’in  peygamber
gbndermesini lit0f olarak gormekle birlikte bunun aklen
imkansiz olmadigin ortaya koymaktadir. Zira Allah’in dini
hikimleri insanlara bildirmesi hisun-kublh yoniyle
bakildiginda aklen miimkiin goriilmektedir. Ayrica
peygamberlerin gonderilmesi insanlar i¢in zulim ve zarar
gibi ¢irkin olaylardan degildir. Sayet Oyle olsaydi akil
sahibi miiminler de peygamberlere inanmaz ve onlari inkar
ederlerdi. (ClveynT, 1369/1950: 306)

Gazzéli’ye (6. 505/1111) gore niibiivveti kabul edenler
onun imkani, keyfiyeti ve kimlerin peygamber olacag
konusunda farkli diisiincelere sahiptirler. Burada asil
problem, bir taraftan nlblvvetin aklen céiz veya vacip
olmasi, diger taraftan ise aklen miimkiin oldugu takdirde
nibivvetin fitlen vuk( bulma ihtimaliyle ilgilidir. (Gazzalf,
1996: 67)

Gazzali, konuyla ilgili olarak niibiivvetin varligi ve onu
idrak etmenin delillerini iki kisma ayirmaktadir. Birinci
kisimda insanin uyku halinde bazi seyleri idrak etmesi gibi
Yiice Allah da niibiivvetin bazi 6zelliklerini uykudayken
kisiye hissettirir. Boylece kisinin uyanikken akliyla
algilayamadigi gayba dair bazi seyleri idrak etmesi
saglanmis olur. Tkinci kisimda ise kaynagi akil olmayan tip
ve astronomi gibi baz1 ilimler vasitasiyla niiblivvetin varlig
tespit edilmis olur. (Gazzali, 1996, 68-70)

NUbivvetin - imkdnin1  Yiice Allah’in  kelam sifatiyla
iliskilendiren Gazzali, ezell ve ebedi kabul ettigi bu sifatin
akil ve nakil tarafindan siipheye mahal birakmayacak bir
sekilde 1spat edildigini ifade etmektedir. Ona gore kelam
sifat1 varsa vahiy de var olacaktir. Vahiy varsa peygamber
de vardir. Bu da niibiivvetin temelidir. (Gazzali, 1423/2003,
122) R&zi (6. 606/1210) de buna benzer ifadelerle
Resulullah’1n (sav) peygamberliginin 1spat edilmesi halinde
niiblivvet miiessesesinin de temelinin 1spatlanmis olacagini
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sOylemektedir. (Krs. Gazzali, 1423/2003: 67-68; RA&zi,
1986: 11, 76)

4. Berahime'nin Niibiivveti Inkar Etme Iddialar
Ve Bikillani’nin Bu Iddialara Getirdigi Elestiriler
(Genis bilgi i¢in bkz., Uysal, 2017: 203-210)

1.iddia: Berahime’ye gére, peygambetler ile diger insanlar
ayni tiirden olup her ikisi de ayni cevherlere sahiptir. Esit,
benzer hatta ayni 6zelliklere sahip insanlardan bazilarmin
peygamber olarak gonderilmek suretiyle digerlerinden
iistlin kilinmasi bir ¢esit zuliim ve hikmetsizliktir. Ciinkii bu
durum insanlar arasinda esitsizlige sebep olmaktadir. Bu ise
Yiice Allah’in hikmet ve adaletine aykiridir. Bir peygamber
diger insanlarin anlamadig1 seyleri nasil anlayabilir? Onun
diger insanlardan farki ne olabilir? (Bakillani, 1407/1987:
127)

Cevap: Insanlar her ne kadar varlik agisindan esit olsalar da
akil, zeka, saglik, huy, karakter, kabiliyet, giic, bazi
organlar ve uzuvlar gibi pek ¢ok alanda birbirinden farklilik
arz etmektedirler. Bu farkliliklar hikmetin bir geregi olarak
kabul ediliyorsa bir insanin da diger insanlara peygamber
olarak gonderilmesi ilahi hikmete aykir1 olamaz. (Bakillani,
1407/1987: 129)

Siz, Allah’in gonderdigi peygamberlerin cins ve cevher
yoniiyle diger insanlarla ayni, benzer veya denk
olmamalarin1 hikmet dis1 kabul ederek biitiin bunlarin
hikmet sahibi biri i¢in cdiz olmadigini iddia etmektesiniz.
Ayni sekilde Allah’in insanlardan bazilarini digerlerinden
iistlin kilmasinin zuliim ve hikmetten ayrilmay: ifade
ettigini soyliyorsunuz. Ayrica Allah’in biitiin insanlart esit
olarak yaratabildigi halde litfuyla kullar1 arasindan birini
digerlerinden istin kilmasin1 reddediyorsunuz. Bu
iddialarinizda dogruysaniz Allah’in hikmet ve adaleti
geregi bazi insanlarda ilim, cehalet, korlik, konugamama
gibi rahatsizliklar1 yaratirken bazilarinda ise saglik, sihhat,
kuvvet, tam bir akil, tabil bir mizac gibi durumlari
yaratmasint ni¢in caiz kabul ediyorsunuz? (Bakillani,
1407/1987: 127-129)

Bakillani  burada  insanlar  arasindaki  esitsizligin
peygamberlikle degil, hayatin baslangicinda var oldugunu,
bunun da genel bir adalet ve dogru bir diizen temeline
dayandigini; insanlara dogruyu gosterecek birini peygamber
olarak gondermenin kusur degil yiicelik oldugunu ve bunun
da bir litGf ve hikmete dayandigini ortaya koymaya
caligmaktadir. Yani ontolojik olarak insanlar arasinda var
olan farkliliklarin hikmetsiz ve adaletsizlige gotiirmedigini
ortaya koyarak Allah’in da insanlar arasindan bazilarini
secerek digerlerine peygamber gondermesini hikmete aykirt
bulmaz.

2.iddia: Berihime’ye gore, hem akli olarak hem de
musahede dleminde resul ile onu gonderenin ayni cinsten
olmast caiz degildir. Kadim varlik, zat1i geregi
yaratilmiglarin tiirtinden olmayacagina goére onlara insan
tirlinden peygamber gondermesi de uygun degildir.
Neticede  Allah, zatiyla ~ mahliklarin  cinsinden
olamayacagina gore insanlara kendilerinden bir peygamber
gondermesi de muhaldir. (Bakillani, 1407/1987: 130)

Cevap: Sizin bu delilinize gore Yiice Allah’in yaratilmiglara
karst hicbir delil getirmemesi ve onlara iyiligi yapmak,
kotiliigi terk etmek, akli kullanmak, Allah’1 bir kabul edip
O’nu bilmek ve nimetlerine siikretmek gibi hi¢bir emir

vermemesi gerekir. Clinkii miisahede dleminde emredeni
tanitan deliller kendisine emredilenin cinsindendir. Sayet bu
diisiincelerinize devam ederseniz tevhidi terk etmis ve ta’til
ehline (sifatlar1 kabul etmeyenlere) katilmis olursunuz. Aksi
takdirde kendi delillerinizle gelismis olursunuz. (Bakillant,
1407/1987: 130)

Ayrica bu iddianiza gore Allah’in fail, diri, lim ve kadir
olmamasi gerekir. Ciinkii bu durum Allah’in kavranabilen
(ma’kul) esyanin cinsinden olmasimi gerekli kilar. Zira
sehadet ve varlik alemindeki bir sey ancak cisim, cevher
veya araz olabilir. Buna goére hayat sahibi, &lim ve kadir
olan Allah, ancak cisim veya bir araya gelmis cevherlerden
meydana gelmis olabilir. Fail ise ya kendisinde veya
kendisinde yarattig1 bir sebeple baskasinda bir fiil ortaya
koyan kigidir. Biitiin bunlar bir araya gelmedigine gore
dayandigmiz deliller gegersiz olur. (Bakillani, 1407/1987:
130-131)

3.0ddia: Berdhime, Allah’mn gozle gorilemeyen ve
duyularla hissedilemeyen bir vahiy gdndermesinin sahih bir
yoniiniin olmadigini; bir peygamberin Allah’a muhatap
olmasim1 O’nu goérmesine ve O’nunla muhatap oldugunu
bilmesine dayandigin1 sdylemektedir. Resul olan Kkisi
riséletini ancak kendisine gdnderilen bir kitapla, bir ses
isitmekle veya kendisinin Allah’in meleklerinden biri
oldugunu séyleyeni duymakla iddia edebilir. Mesela, Hz.
Musa vasitasiz bir sekilde Allah ile konustugunu soyledigi
halde O’nu gordiigiinii iddia etmemistir. Hal boyle iken Hz.
Musa ile konusan kisi bir melek, bir cin veya kendisinden
gizlenmis bir insan olabilir. Ayrica bir peygamber
mukarreb meleklerden birisinin Allah tarafindan kendisine
risdlet getirdigini iddia etse bile bu iddiasinin hakikatini
gosterecek herhangi bir yol yoktur. Cunku kendisiyle
konusan kisi cinlerden (ifrit) bir cin olabildigi gibi bir
sihirbaz veya bir illizyonist de olabilir. Aynmi sekilde
Rabbinden kendisine bir kitap verildigini iddia etmesi kabul
edilecek bir sey degildir. Ciinkii bunun bir insan tarafindan
yazilmadig1 bilinemez. Oyle ise bir peygamberin kendisine
peygamberlik  verildigine dair higbir delili  yoktur.
(Békillani, 1407/1987: 131-132)

Cevap: Bakillani bu iddiaya dort sekilde cevap vermektedir:

a-Yiice Allah’in kullarmna hitap ettigi kelami, insanlarin
kelaminin cinsinden olmadigt gibi mahluklarin kelamina da
benzemez.

b- Resul veya melegin duydugu soz sayet insanlarin
kelamiyla ayni cinsten olsa dahi Allah, konusanin kendisi
oldugunu ve resulun duydugu soziin kendisine ait oldugunu
belletmeye kadirdir.

c- Allah, kelamimin kendisine ait oldugunu gonderdigi
resule Dbildirmek istediginde kelaminin igerisine gaybi
haberleri ve insanlarin kendi nefislerinde gizledikleri
seyleri dahil eder. Boylece resul, kelam sahibinin gaybi
bilen Allah oldugunu 6grenmis olur.

d- Bazen de Allah resul olarak gonderdigi kisiye “ben
benden baska ilah olmayan Allah’im” (Taha, 20/14)
seklindeki hitabiyla kelamin kendisine ait oldugunu bildirir.
Buna delil olarak da “Ben cansizdan canli ¢ikaririm”
(Yunus, 12/31.), “elini beyaz olarak c¢ikaririm” (Taha,
20/22), “denizi yararim” (Bakara, 2/50), “kayadan canli
(hayvan) cikaririm” (Suara, 26/155) der. Bu sekilde resul,
bu micize ve delilleri ortaya koyanin Allah oldugunu,
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O’nun disindakilerin buna gii¢ yetiremeyeceklerini anlamig
olur. (Bakillani, 1407/1987: 132-134.)

4.iddia: Berahime’ye gore risalet iddiasinda bulunanlar
dogruluklarin1 ancak denizin yarilmasi, sopanin yilana
doniismesi, kayadan devenin ¢ikmasi, Oliilerin dirilmesi,
dilsiz olanin ve alaca hastalifina yakalananin iyilesmesi,
kurt ve tagin konusmasi gibi aklen miimkiin olmayan bazi
muhal olaylara dayandirmaktadirlar. (Bakillani, 1407/1987:
135)

Halbuki peygamberlige delil olarak gosterilen miicizenin
ona benzer diger olaganiistii olaylardan ayirt edilmesi
miimkiin degildir. Bu olaganiistii olaylarin hangisinin
peygamber veya kahin ya da sihirbaz eliyle gerceklestigini
tespit etmek imkansizdir. Bundan dolayr micizenin
peygamberlige delil olarak getirilmesi de yanlis olmaktadir.
(Barlak, 2015: 88-89)

Niibiivvetin 1spati i¢in kabul edilen mdcizeler gibi bir¢ok
olaganiistii olaylar vardir. Bu konuda bilgi sahibi olanlar
icin bunlar olagan durumlardir. Durum béyle olunca bu
bilgiye sahip olanlar i¢in mfcizeler niibiivvetin kanitt
olmaktan cikacaktir. Ayrica Islim  peygamberinin
mdcizelerinin mitevatir haberlere dayandigi iddiasi da
temelsizdir. (Bagdadi, 1401/1981: 154; Kutluer, 1996: 71)

Cevap: Bakillani burada Berdhime’nin iddia ettigi
imkansizliklarin adeten mi yoksa ilahi kudret agisindan mi1
oldugunu sorgulayarak soyle cevaplar vermektedir: Sayet
bu imkénsizliklarin “ilahi kudret agisindan” oldugunu iddia
ederlerse inanglarmi terk etmis olurlar. “Bunu muhal
gormenizin sebebi nedir?” sorusuna sayet “biz buna gii¢
yetiren ve bunu gerceklestiren birini gormedik, iddia
ettiginiz sekildeki bir olaymn gerceklestigine de hi¢ sahit
olmadik” derlerse, onlara; “o halde Yiice Allah’in cisimleri
yaratmasini, insanin bir erkek ve bir disiden yaratilmasini,
yumurtay1 ancak tavuktan veya tavugu ancak yumurtadan
yaratmasini, nutfeyi insandan veya insani bir nutfeden
yaratmasint da muhal gérmeniz gerekmektedir” denilir.
Sayet boyle devam ederlerse Dehrilere katilmig olurlar.
Aksi halde delilleriyle g¢elismis olurlar. Yine onlar “biz
bunu adeten muhal gérmekteyiz” derlerse onlara; “Yiice
Allah’in normal sartlarin disina g¢ikmasma ve litufta
bulundugu peygamberlerin elleriyle miicize gostermesine
nigin  karst ¢iktimz?” denilerek iddialar1  ¢iiriitiliir.
(Bakillani, 1407/1987: 135-136)

Miicizenin ise peygamberligi tasdik eden yegéne delil
oldugunu biitiin alimlerin ittifakla kabul ettiklerini ve aklin
da bunu miimkin gordiigini izah eden Bakillani,
micizenin diger olaganiistli olaylardan farkli oldugunu ve
muhataplarna  meydan  okudugunu  sdylemektedir.
(Bakillani, 1998: 71; Bakillani, 1963: 58)

5.iddia: Berahime’ye gore risalet iddiasmda bulunanmn
dogru olmadiginin delili, aklin uygun gérmedigi seyleri
Allah adma haber vermesidir. Bunlar da hayvanlar1 agir
islerde calistirmak, ona eziyet etmek, onu hakir goérmek,
bogazlamak, derisini yiizmek gibi seylerdir. Buna gore
akli uygun gérmedigi seyleri Allah’in mubah kabul etmesi
ve bu sekilde kendi adma yalan sdyleyecek birini
peygamber olarak gondermesi muhaldir. (Bakillani,
1407/1987: 137)

Cevap: Ikimiz arasindaki asil mesele, bazilarmin
peygamber olarak gonderilip gonderilmemesi degildir.

Boyle bir tartigma bizim ile peygamberlerin gonderilmesini
kabul edenler arasindaki bir konudur. Sizin ise Allah’in
peygamber gondermesini kabul etmediginiz halde kimin
peygamber olmast veya hangi buyruklarla gelmesi
gerektigini tartigmaniz anlamsizdir. Bu yaptiginiz acizlik,
konunun digia ¢ikmak ve bir daldan bagka bir dala atlamak
demektir. (Bakillani, 1407/1987: 137-138)

6.iddia: Berahime’ye gore Allah’in  hikmeti geregi
peygamber gondermesi cdiz degildir. Ciinkli peygamberi
inkdr edecegini, onlara koti s6z sOyleyecegini ve
getirdiklerini reddedecegini bildigi kisilere peygamber
gonderip sonrasinda onlar1 siddetli bir azaba diigar kilmak
mantiksiz ve anlamsiz (sefeh) bir istir. Anlamsiz is yapmak
da Allah hakkinda caiz olmadigina gore yukarida
zikredilenlere de peygamber gondermesi céiz olmaz. Yani
Yiice Allah’mn iman etmeyeceklerini kesin olarak bildigi
kimselere peygamber gondermesi hem akil hem de ilahi
hikmet acisindan anlamsizdir. (Bakillani, 1407/1987: 142)

Cevap: Bakillani; “Oncelikle bu iddianiza gore Allah’in
resulleri kabul edecek kimselere peygamber géndermesinin
vacip oldugu ortaya c¢ikmaktadir. Halbuki siz, riséleti
tamamen reddetmektesiniz. Bu da acgik bir ¢eliskidir”
dedikten sonra sozlerine soyle devam etmektedir:
“Iddiamza gore Allah’in kendisini inkdr eden, sifatlarim
reddeden, nimetlerini kabul etmeyen, resulun varligindan
faydalanmayan kimseleri yaratmamasi gerekirdi. Ayni
sekilde akli ve akli delilleri kullanmayacagini, aklin koti
kabul ettigi seylerden kaginmayacagini, aklin iyi gordiigii
seylere de yonelmeyecegini bildigi kimseleri var etmemesi
gerekirdi.” Biitiin bu konularda eger sdylediklerimizi kabul
ederseniz inancinizi terk etmis olursunuz. Aksi durumda ise
delillerinizle c¢elismis olursunuz. (Bakillani, 1407/1987:
142)

Bakillani’ye  goére  sayet  Yice Allah’in  iman
etmeyeceklerini bildigi insanlara peygamber gondermesi
akla ve hikmete aykir1 olsaydi iman edeceklerini bildigi
kimselere de peygamber godndermesi kendisine vacip
olurdu. Halbuki higbir iste Yiice Allah’a zorunluluk
atfedilemez. (Bakillani, 1407/1987: 142)

7.iddia: Berahime’ye gore Peygamberlerin getirdigi bircok
emir ve nehiy akla aykiridir. Mesela, Kabe’yi tavaf etmek,
Safa ve Merve arasinda sa’y yapmak, Hacerii’l-esved’i
opmek, orug giinlerinde a¢ ve susuz kalmak, vucudu faydali
ve lezzetli seylerden uzak tutmak anlamsizdir. Yani, Safa
ile Merve tepelerinin diger tepelerden ne farki var ki
aralarinda sa’y edilmektedir? Kabe’nin diger yapilardan ne
farki var ki etrafinda tavaf edilmektedir? (Kutluer, 1996,
70)Bu  mekanlar ile digerleri arasinda hichir fark
olmadigina gore biitin bunlar Allah’in bdyle seyleri
emretmedigini 1spat etmektedir. Ayni sekilde insanlara
herhangi bir fayda saglamayan seylerin teklif edilmesi ilahi
hikmete aykir1 bir durumdur. Oyle ise bu teklifleri getiren
peygamberler de gereksizdir. (Bakillani, 1407/1987: 143)

Cevap: Yiice Allah, insanlara gonderdigi peygamberler
vasitasityla teklifte bulunabilir. Bu durum akla aykin
olmadigi gibi Yiice Allah’a da bir noksanlik izafe etmez.
(Bakillani, 1407/1987: 143)

BékillanT verdigi cevabina s0yle devam etmektedir:
“Allah’in  bunlarin  iglenmesi ve bunlarla kulluk
yapilmasinda insanlarin pek ¢ogu i¢in fayda oldugunu
bildirmesinin, hikmeti geregi oldugunu ni¢in inkar
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etmektesiniz? Sunu bilmelisiniz ki Allah, insanlarin
kendisini  birlemelerini  ve  sifatlariyla  kendisini
yiiceltmelerini istemistir. Bunlar, ¢6lleri agmak ve denizde
yol almanin giizelligi veya vahsi hayvanlardan, haksiz yere
onu oldirmek ve ona zarar vermek isteyen insanlardan
korkarak butin gayretiyle kagan kisinin misali gibidir.
Biitiin bunlar menfaati celbetmeyecek ve zarar1 def
etmeyecek sekilde olsaydi ancak dediginiz gibi olurdu.”
(Bakillani, 1407/1987: 143-144)

8.iddia: Berahime son olarak suna itiraz etmektedir:
Peygamber  gonderilmesinin  gereksiz ve anlamsiz
oldugunun delili, Allah’in akillar1 kemale erdirmesi, iyi
seylerin iyi, koti seylerin de koti oldugunu akillara
belletmesidir. Akli, mahluklarin iyilik ve giizelliklerine
delalet kilmig, onu insanlarin ihtiya¢ duydugu her tiirlii
bilgiye kaynak kilmistir, ziilmu de akil vasitasiyla kotii
gormiistiir. Buna gore Allah’in insanlara verdigi en biiyiik
nimeti akildir. Insan akliyla Rabb’ini bulur, O’nun
nimetlerini farkeder, iyi ve kotiiyli birbirinden ayirabilir.
Eger Allah tarafindan gonderilen peygamber insan aklinin
bildigi seyleri teyid etmek iizere geldiyse onun daveti zaten
akil sahiplerini baglamaz. Ciinkii akil sahibi olmak
peygamber olmadan da bu davetin igerigine vakif olmak
demektir. Eger peygamber insan aklina muhalif bir davet ile
geldiyse zaten onun nibuvvetini kabul etmemek gerekir.
Zira peygamberlerin akla yerlestirilenin disinda bir sey
getirmeleri cdiz degildir. (Bakillani, 1407/1987: 144-145;
Kutluer, 1996: 70; Kologlu vd., 2004: 163-164)

Baska bir ifadeyle insanlara gonderilen bir peygamberin
getirdigi seyler akilla bilinebilecek bilgilerden olusuyorsa,
peygambere gerek olmayip akil zaten bunlart ortaya
cikarabilecek kabiliyettedir. Eger peygamberin getirdigi
bilgiler akil tarafindan kavranamryorsa bu durumda da
peygamberligin bir anlami olmayacaktir. Butin bunlar
peygamberlere ihtiya¢ olmadigina igaret etmektedir.

Cevap: Bir seyin ser’an sakincali, zorunlu veya mubah
oldugunu aklen bilmeye goétiirecek bir yolun imkansizligini
nasil iddia ediyorsunuz? Bir seyin hiikkmii ancak nassa
(sem’) dayanir. Nas olmadan ortaya konulan fiillerle sevap
elde edilmez. Ciinkii nas olmadan Yiice Allah’a itaat veya
yakinlik olmayacagi gibi sahibine de sevap verilmez.
Durum bdyle olunca hem nassin gerekli gordiigii bir fiile,
hem de resulin diliyle gelen bir seriata ihtiyag
duyulmaktadir. (Bakillani, 1407/1987: 144-145. Ayrica
bkz. Barlak, 2015: 216-228)

Bakillani’ye gore faydali ve zararl yiyecekleri, hastalik ve
tedavi yontemleri gibi alaninda ihtisas gerektiren konularda
insanlar  peygamberlere  ihtiyag  duyarlar.  Bunlari
kendiliginden bilmek muhal oldugu gibi tecriibe ve
deneylerle ilk gilinden beri bilinmesi aklen mumkin
degildir. Zira bu durumda tecriibe imkani bulamayan ilk
donem insanlart basta olmak {izere bir¢ok canlinin yok
olmasi gerekirdi. Allah bu alandaki ilmi bilgileri deney ve
tecriibelerle Ogretebildigi gibi hi¢ bir canliya zarar
vermeden tevkifi olarak da &gretebilir. (Bakillani,
1407/1987: 144)

Bakillani’ye gore insan akli, vahiy olmadan bir seyin iyi
veya kotii, giizel veya ¢irkin oldugunu bilemeyecegi gibi
cennet, cehennem ve ahiret ile ilgili konular hakkinda da
bilgi sahibi olamaz. Bunlar ancak seriat ile bilinebilir.
(Bakillani, 1998: 74; Bakillani, 1407/1987: 128) Kur’an-1

Kerim’deki su ayetler buna isaret etmektedir: “Biz, bir
peygamber gondermedikge (kimseye) azap edecek degiliz”
(Isra, 17/15) , “Biz seni miijdeleyici ve uyaric1 olarak hak
ile gonderdik. Her millet i¢in mutlaka bir uyarici
(peygamber) bulunmustur” (Fatir, 35/24) , “Neredeyse
cehennem oOfkesinden catlayacak! Her ne zaman oraya bir
topluluk atilsa, onun bekgileri onlara: Size (bu azap ile)
korkutucu bir peygamber gelmemis miydi? diye sorarlar.”
(Mulk, 67/8).

5. Sonug

Islam alimleri insanlara hidayet yolunu gdsterecek, ilahi
emir ve nehiyleri teblig edecek peygamberlerin varligini
kabul etme noktasinda ittifak halindeyken bunun
gerekliliginin hangi alanlarda ne kadar olacagi konusunda
bazi ihtilaflar1 mevcuttur. Bu anlamda miisliimanlar kendi
aralarinda -0zellikle Ehl-i siinnet ve Mu’tezile- konuyu
tartigmig, Allah’in peygamber gondermesinin vacip veya
cdiz olmasi gerektigini ortaya koymuslardir. Ozellikle
Islom’in yayilmasiyla birlikte miisliimanlarin Yahudilik,
Hristiyanlik, Dehriyye, Berahime ve Siimeniyye gibi
degisik din ve kiiltiirlerle karsilasiimasi niibiivvetin varligi
ve gerekliligini bir kez daha 6n pilana ¢ikarmistir.

Niibiivvet konusu biitiin ildhi din mensuplar1 tarafindan
kabul edilmis ancak mabhiyeti, keyfiyyeti ve gercek
peygamberlerin kimligi noktasinda bazi ihtilaflar meydana
gelmistir.

Konuyla ilgili eserlere baktigimizda Berdhime’nin 6zellikle
nibivvet konusundaki fikirlerine yer vererek reddiyelerde
bulunan ilk ¢alismanin imam Safii’ye ait olan “Tashihu’n-
niibiivve ve’r-red ‘ale’l-Berdhime” oldugu tespit edilmistir.

Ancak Ibnii’r-Ravendi’nin  “Kitabii’z-Ziimiirriid”  adl
eserinde de Berdhime’nin niibiivvet ile ilgili goriislerinin
degerlendirildigi iddia edilmisse de bu goriislerin Ibnii’r-
Ravendi’ye ait oldugu ancak Berahime’nin goriigleriymis
gibi yansittig1 ifade edilmistir. Daha sonra bu firkayla en
cok ilgilenen ve eserinde mistakil bir b6lim agan Ebubekir
el-Bakillani’nin “Kitabu’t-Temhid” adli kitabin
gormekteyiz. Bu alandaki ¢alismalarn  devami ise
Sehristani’nin ~ “el-Milel ve’n-Nihal” isimli eserinde
“Araw’l-Hind” bashgmim altinda karsimiza ¢ikmaktadur.

Bu calismamizda diger firkalara gore daha az
kargilagtigimiz ve 6zellikle Hindistan’da varlik bulmus olan
Berahime’nin  varligi, oOzellikleri ve niibiivveti inkar
noktasinda ortaya koydugu akli deliller kisaca ele alinmis;
Baékillani’nin Berdhime’ye vermis oldugu cevaplarla konu
tamamlanmigtir.
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Extended Abstract

Prophethood appears to be one of the most important issues in
Islamic belief. In general, theologians studied and assessed the
issue in terms of possibility, necessity, phenomena and
substantiation. Accordingly, the issues make the basic points
such as is it mentally possible for almighty Allah to send
humanity a prophet in the possibility of prophethood; and if
possible, how did it occur? On the other hand, for the essence
of prophethood, over the history, it has presented significance
whether humanity needs prophets besides mental faculties.
Also, the efforts to put forth the prophethood and to prove it
with narrative and logical proofs against the ones who reject
prophethood have always been present.

The issue of prophethood has been accepted by all of the
members of the divine religions; however, some disputes have
occurred regarding its nature, arbitrariness and the identity of
the true prophets.

The theologians usually discussed where and how revelation
and prophet are necessary with regard to psychology and
sociology about the issue of prophethood. As a result, it terms
of obtaining information, the conviction that the minds and
senses of human beings are not absolute and the only resources
has outweighed. The reason for this is that even a person with
a very sensible mind and sound senses may find faulty results
because that person may comply with his ego; and that not
every human being has equal mental abilities. For this reason,
it has been accepted that the eminent persons that will detain
people to act the wrong actions are prophets and the divine
information that they brought.

While Islamic scholars agree in terms of the existence of
prophets who will show the humanity the right path and
announce the divine orders and rejections, there are some
disputes about in which fields it is essential and how much it
will be. With this sense, Muslims, especially ahl al sunnah and
Mu’tazila, have discussed the matter among, and have revealed
that it is obligatory and permissible for Allah to appoint
prophets. Particularly, with the expansion of Islam, Muslims
have come across different religions and cultures such as
Judaism, Christianity, Dehriyye, Berdhime and Sumeniyye;
therefore, the presence and essence of prophethood once more
have come forefront.

In general, the theologians especially act very meticulously in
substantiating the prophethood of the Prophet of Allah
(Muhammad) (PBUH), and believe that he has been sent to all
humanity and that his sharia has abrogated previous ones.

For Bagillani (d. 403/1013), on the other hand, the mission of
prophethood is not specific to a specific time; however, it is a
feature that is always present in prophets. This feature does not
terminate with the death of prophets. The prophethood
continues in the same way as it continues while the prophet is
asleep.

For al-Ghazali (d. 505/1111), the ones who accept
prophethood have different views about its possibility,
arbitrariness and who will be prophet. Here, the main problem
is that on the one hand prophethood is permissible and
obligatory, on the other hand it is related to the possibility that
prophethood occur actually if it is mentally possible.

Al-Ghazali, who associates the possibility of prophethood with
the almighty Allah’s kalam feature, reports that this feature
that he accepts to be timeless and eternal has been
substantiated with mental and narrative proofs without leaving
any doubt. To him, if Allah almighty has the kalam feature,
then He has the feature of revelation. If there is revelation,

naturally, there are prophets, which is the bases of
prophethood.

Al-Radi (d. 606/1201) also, with similar expressions, says that
if the prophethood of Messenger of Allah is proved, the bases
of prophethood will be proved as well.

Starting out from this point, the prophethood has been tried to
be substantiated through the methods developed against such
movements as Dehriyye, Berahime and Sumeniyye denying
the prophethood partially or totally and the proofs that are put
forth. On the other hand, some disputes have been experienced
with Jews and Christians due to the difference views in several
fields such as the essence of prophethood, the features that
should be owned by prophets and acceptance some of the
prophets but rejection of some others.

According to Islamic resources, Berahime, who have obeyed
Hindi origin king or scientist called “Brehmen/Berhemen”,
“Berhemi/Brahmi”, “Berhem”, “Behremen” or “Berdhim”, is
the name of a community that live in India. However, there
have been some who based this community to prophet
Abraham.

On the issue of prophethood, Berahime have alleged that the
knowledges that the prophets have brought have been of
realities that can be put forth sensibly and logically, so there is
no need for prophets. According to them, if the declared
knowledge is not sensible or contradicts with logic, in this
case, naturally, there will be no meaning of prophethood.

Al-Magdisi (d. 355/966), on the other hand, separated
Berdhime into three groups as believers of oneness,
prophethood and hereafter and as believers of oneness and
hereafter but deniers of prophethood and finally as believers or
reincarnation but deniers of oneness and prophethood.

The belief of God in Berahime is in the form of tritheism as
“Brahma”, “Narayana” and “Rudra/Mahadeva”as in
Christianity. These people are the creators and the managers of
the universe.

When we look at the works related to the subject, it is
determined that the first study was “Tashihu n-niibiive ve'r-
red ‘al’l-Berdhime” of work of Imam Shafii (d. 204/820) work
in which he rejected the views of Berdhime about
prophethood, and that the scholars such as Ibn al-Rawandi (d.
301/913-14), and then Bégillani and Shahrastani (d. 548/1153)
assessed the subject.

Although it was claimed that the views of Berdhime about
prophethood were assessed in Ibn al Rawandi’s work named
“Kitabii z-Ziimiirriid ”, it was stated that these views were in
fact Ibn al-Rawandi’s, whereas it was reflected as if they were
of Berdhime’s. After him, we see the book of Abu Bakr al-
Baqillant called “Kitdbu t-Temhid”, who was interested in this
issue a lot and opened an independent part in his work. The
continuation of the studies in this field appear in al-
Shahrastani’s book named “el-Milel ve’n-Nihdl” under the
title of “Ardu’l-Hind”.

In this study, the existence, properties and logical
substantiations that it revealed in terms of the denial of
prophethood of Berahime, which we have come across less
than the other parties and which particularly found its place in
India, were briefly studied; on the contrary, the issue was
eventualized with the answers that Bagillani, one of the
Ash’ari theologians, submitted to Berdhime.
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The picture of the dominant universe in the Muslim World, as reflected in the classical literature,
was not different from the geocentric idea of the universe. The purpose of the Quran is not to teach
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1. Giris

...Binlerce defa s6ylememe ragmen iiniversitenin onde gelen
profesorleri bir kez olsun teleskoptan bakmaya bile
yanasmiyorlar. Burada olmani ¢ok isterdim. Béylece
bunlarin hallerine bakip birlikte kahkahalarla gulerdik.

(Kepler’e yazdigi mektup)

Modern tarih ve dil ¢alismalar1 gostermistir ki, milletlerin
dilleri ne Yunan mitolojisindeki gibi Hermes vergisidir
(Gera, 2003: 117), ne de Tevrat’ta anlatildigi gibi Babil
kulesinden sa¢ilmistir (Tekvin, 11/9). Diller, insanoglunun
diinya iizerindeki kadim varliginin, tecriibelerinin zihinsel
hasilasindan ibarettir. Yaratilis1 geregi asli iletisimi “ses” ile
gerceklesen insanoglu bes duyudan gelen verilerden olugan
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zihinsel Uretimini ses kaliplarina doker ve sozcukler
meydana gelir. Sozcukler yoluyla anlamlandirdigr dis
diinyanin soyut - zihinsel bir modelini insa eder. Buna gore
kurdugumuz her ciimle aslinda zimnen bir dinya modeli
(mekan algisi) igerisinden dile gelmekte olup her bir sézciik
tercihi zihin diinyasina acilmis kii¢iik bir pencere seklinde
kisinin diinya goriisii hakkinda fikir verir. Haliyle bes
duyunun pek az Otesine gecen eski zamanlarin diinya
modelinde aslinda “diinya” dendiginde de modern insanin
zihnimizdekinden tiimiiyle farkli bir imaj olugmaktadir. Bu
durum kendisini dil tizerinden dini metinlerde de gdstermis
ve kalicilasmistir. Bu metinlere bakildiginda kadim
zamanlardan Orta Cag’in sonlarina kadar -birbirinden
habersiz dahi olsa- diinyanin hemen her yerinde insan
topluluklarinin en Ust mekdn algis: olarak Dunya Merkezli
(Geosantrik) bir evren modeline (kozmoloji) vardigi
gorilmektedir (J. Tassoul ve M. Tassoul, 2004: 9).

Bu kozmoloji, dini metinler Gizerinden teolojinin de konusu
haline gelir. Bu teolojiye gore Antik Cag’dan Orta Cag’in
sonuna kadar diinyanin hemen her yerinde hiikiimdar, “en {ist
gok katmaninda” oldugu diisliniilen tanr1 (ya da tanrilarin)
yeryuziindeki temsilcisi, “golgesi” konumundadir (Bastian,
1860: 2/413). Mesruiyeti goklerden gelen hiikiimdar “yazg1”
mabhiyetinde “sec¢ilme” gostergesi olaylar sonucu bu hakki
dogustan elde etmis olur. Bu nedenle diinyanin dort bir
yaninda hanedanlar mesruiyetlerini pekistirmek i¢in kutsal
secerelerini yazdirirlar (Ortayli, 2007: 171). Ancak Bati
Roma’nin ¢okiisiiyle (476) meydana gelen otorite
boslugunda Avrupa cografyasi diinyanin geri kalanindan
farkl bir siirece girer. Roma ruh olarak ortadan kalkmis ise
de ortada devasa bir “beden” (miras) kalmistir ve bu mirasi
sahiplenme konusunda amansiz bir rekabet yasanacak, Rus
hiikiimdarlar1 dahi Roma’nin varisi anlaminda “Car”
unvanini alacak (Akgura, 2016: 47), hatta Fatih Sultan
Mehmet kendisini “Kayser-i Rum” ilan edecektir. Bu
sahiplenmeye Kilise de katilir ve daha 5. yy.dan itibaren
Isa’nin vekili olarak tanrinin hakkim temsil etmenin yam sira
-artik ortada bir Sezar olmadigina gore- Sezar’in hakkinin da
kendisine devredildigi (Konstantin Bagist) iddiasindadir
(Agaogullari, 2020: 267). Bu durum zamanla Kilise ile
Kutsal Roma Cermen Imparatorlar1 ve krallar ve arasinda
yeni bir iktidar miicadelesine neden olur. “iki kilig 6gretisi”
gibi teolojik argiimanlar gelistiren papalar adeta yeni Roma
imparatoru edasiyla yirir. Ancak 16. yy.a gelindiginde
Avrupa’da tim “tanrisal vekalet” sistemi ve evren algisinin
yikilmasina neden olan yeni bir gelisme yasanir: Kopernik
Devrimi.

Kopernik (6. 1543), Goksel Kiirelerin Devinimi Uzerine adli
eserinde, Aristarkus gibi Antik Cag bilginleri tarafindan
dillendirilen ancak o zamana kadar hemen hig itibar
edilmeyen Giines merkezli (Heliosentrik) evren modelini
canlandirir (J. Tassoul ve M. Tassoul, 20). Bu durum, Kilise
ve Saray arasindaki ¢ekismeye konu olan koltugun, her iki
taraf agisindan da altlarindan ¢ekilmesi anlamina
gelmektedir. Artik insanoglunun dis diinya algisini tiimiiyle
degistirmenin; yeni bir evren modeline gecmenin zamani
gelmistir. Bu durum tiim diger tarihlendirmelerden ¢cok daha
fazla Kopernik Devrimini bilimsel devrimin baslangici kilar
(Cohen, 1994: 68). Bunun sessiz bir gecis olmayacaginin
gayet farkinda olan Kopernik de kitabim1 ancak oliimiine
yakin bir tarihte yaymlatir. Kopenik’in ardindan Galileo ve
Kepler gibi bagka bilginler de diinya yerine Giines merkezli
evren fikrini dillendirince 16. ve 17. yy.larda Avrupa buyuk

bir astronomi tartigmasina sahne olur. Bu bilginlerden
Danimarkal1 gok bilimci Tycho Brahe (6. 1601), Kral II.
Frederick’i ikna ederek 1576’da Hven adasinda Yeni Cag’in
ilk rasathanesini kurar (Akgul, 1997: 35). Brahe’in
calismalar1 glinlimiiz Giines sistemi modeli i¢in dnemli bir
adim olacaktir.

Evren fikrindeki degisimin hikayesi buglin Avrupa disi
toplumlarda bile hala basta Galileo’nun basmna gelenler
iizerinden bir darbi1 mesel olarak dilden dile dolasir. Tlgingtir
ki, hafizalar yoklandiginda aymi Dinya Merkezli evren
fikrine sahip Mislimanlarin diinyasinda boylesi bir tartigma
gorilmez. Muslimanlar, belirsiz bir tarihten itibaren
istemeyerek de olsa Bati’da gelisen bilimsel bilgiye uyum
saglamaya baslamiglar, ancak bunun bir dlnya gorisii
sorunu olarak neden olmasi gereken tartigmalar hemen hichir
zaman gerceklesmemistir.  Yaganan siirecin  felsefi
temellerini gérmeden sadece sonuglara muhatap olmanin
neticesi bir modernlesme ¢abasi, muhafazakar odaklarda
uzlasmaz bir mukavemetle karsilasir (bkz. Ipsirli — Celebi,
2007: XV1/321). Degisimin bir tiirli icsellestirilememesi,
modernlesmenin tek miimkiin yolunun “Batililagma” oldugu
yoniinde kanaatleri pekistirir. Bu durumu daha da i¢inden
¢ikilmaz hale getiren, Bati somiirgeciliginin 6zellikle islam
diinyasindaki agresif tutuculugu besleyen provokasyon ve
ajitasyon progranudir. Islam diinyas1 modernlik sorununu
heniiz tartismaya baslamisken aslinda Batida c¢oktan
postmodern program yiiriirliige konmustur (Toynbee, 1987:
39). Bu programla, kokleri Islam tarihinde de yikic
sonuglari olmus ancak zaman icinde nispeten baskilanmig
akimlarin palazlanmasina imkéan verilir (bkz. Vural, 2006:
37). Boylece Hindistan’dan Kuzey Afrika’ya 6zellikle
Ingiliz sémiirgeciliginin himayesinde Vahhabilik ve benzeri
selefi akimlar kol budak sararken Bati karsisindaki zayiflik
sorununun ¢dziimiine en ufak bir katki saglamayan ama
siyaset kurumunun tiim girisimlerini “gavurlagsma” olarak
karalayan bir soylem bas gosterir (Sultanefendi, 2002: 1/ 37).

Oysa modernite, gdriinen ylzinden ¢ok 6te blyuk felsefi
sonuglar1 olan insanoglunun “dis diinyaya” (evren) iligskin
algisindaki bir degisimi (paradigma degisikligi) ifade eder
(Kuhn, 1995: 98). Bu degisimi anlayabilmek ise “mekan”
algisinin felsefi diislince agisindan dneminin farkindaligini
gerektirir. Insani diisiincenin kusatici, deger merkezli
“evrensel” ifadesi olan felsefe ancak aktiiel zamanin en
kapsayict mekan fikrine dayanarak miimkiin olur. Buna gore
kozmoloji, mekan algisinin felsefeye aktarilisi, bir evren
modeline déniismesidir. Insanoglunun varolus felsefesi ve
birlikte yasama (siyaset) kuramlar1 da bu zeminde yiikselir.
Ne var ki kozmolojideki degisimin gormezden gelinmesi bizi
yaklagsik bes asirdir aktiiel cagin yabancisi bir hayata mecbur
etmistir. Diinya g¢apindaki biyiikk gelismeler bu degisimi
gormeden Miisliiman kalarak sonraki ¢aglara gegmenin de
miimkiin olmayacagii gdstermektedir. Miisliimanlarin
iddialarini siirdiirebilmeleri,  Islam’in  kendi  ic
dinamiklerinden bu paradigma degisiminin felsefi
temellerine inilmesine, Islam’m ahlak ve siyaset felsefesini
bu temel {izerine yeniden insasina baghdir.

1. islam Oncesi Arabistan Yarimadas1 ve Dualist
Evren Tasavvuru

Klasik tefsir kitaplarina da yansidigi iizere Kur’an’daki
evren resmi aslinda Antik Cag’dan Orta Cag’a uzanan verili
geosantrik evren fikrinden farkli degildir. Nihayetinde
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Kur’an’in bir bilim - astronomi kitab1 ya da bu yonde bir
iddias1 olmadigina gdre bunda sagilacak bir durum da yoktur.
Kur’an’in asil gayesi —i¢inde bulunulan c¢agda -kiltlrel
seviye ne olursa olsun- insanlarin yeryiziini ifsat etmeden,
kan dokmeden (el-Bakara, 2/30) bir arada yasayabilecekleri
bir toplum diizenini tesis etmeleri yoniinde yaratilis gayesine
matuf ilkeleri hatirlatmaktir. Ancak Bunu yaparken de
donemin dil ve kilttrel gergeklerini baz alarak hareket
edilmesi mantiksal bir zorunluluktur (D6nmez, 2007:
XXXI1V/127). Bunun verili duruma teslim olmak anlamina
gelmedigi aciktir. Aksine; asli gayeye (hikmet) ulagmak i¢in
“eldeki malzemenin” bilinmesi elzemdir. Buna gore Islam,
icinde dogdugu toplumun (ve donemin) evren algisini
dikkate almis ancak burada son derece esasli degisikliklere
gitmistir. Hatta Kur’an’in 6zii ve Hz. Peygamber’in
gerceklestirdigi toplumsal degisimin anlasilmasi da Islam
oncesi  Arap toplumunun felsefi, siyasi ve sosyal
gercekliginin anlagilmasina baglidir.

Islam’in ortaya ¢iktig1 zamanlarda askeri ve iktisadi olarak
Sasani niifuzu goriillen Arabistan yarimadasi (bkz. E.
Bagdadi, 2009: 266) inang diinyas1 agisindan da iyicil
(rahmani) ve koticill (seytana da tanrisallik atfeden) dualist
bir kozmolojiye dayanan Mecusilik etki altindadir. Bu
durum, Islam’m dogus yillarinda yasanan Sasani — Dogu
Roma savaginda miisriklerin, Sasanilerin zaferinden (618)
seving duymalari seklinde Kur’an’a yansir (er-Rum 30/2-5).
Sasanilerin Dogu Roma karsisindaki zaferi, Cahiliye
Araplarinin da inan¢ diinyasini teskil eden ve Allah
kargisinda seytana da tanrisallik atfeden diializmin, (Hz.
Isa’nin zati ve Allah’mn sifatlar1 {izerinden ihtilaflarla
tevhidin bozuk bir yorumu olarak gorebilecegimiz) teslis
karsisindaki basarisidir. Cahiliye donemi diialist inanisa gore
ruhlar alemi, bir tarafta “Allah” ve ona itaatkar melekler,
diger tarafta ise Allah’a “asi” iblis ve diger seytanlagmis
“cinler” seklinde iki kutupludur (Ibn Kesir, 1999: VI1/7) Bu
iki kutup arasinda catisma yasanmakta, insan da bu ¢atisma
ortaminda “arada kalmis” durumdadir. Bu nedenle miisrikler
yolculuklarda 6zellikle kendilerini giivensiz hissettikleri ve
seytanlarin hakim oldugunu diistindiikleri mekanlarda oranin
“serir varliklariin efendisine” siginma seklinde bir duada
bulunurlar (Mahalli ve Slydti, 1971: 572). Zerreden kireye
her seye etki eden bu gatisma, insanoglu ic¢in de kendi
iradesinin Otesinde “zamanda yolculugunu” belirleyen ve
(¢ol hayatt distiniildigiinde) c¢ogunlukla da musibetler
getiren bir sentez sonuca gétiiriir. Miisrikler buna “zaman”
anlaminda Dehr derler (Ciavuk, 1977: 193).

Rahmani

* ( Dehr )

Seytani

Bu diialist evrende miisrikler hem “rahmani” hem de
“seytani” giicleri neredeyse aym diizeyde hayatlarina
miidahil gordiikleri igin iki tarafi da memnun etmenin
yollarmni ararlar. Bunun igin bir yandan “disilik” atfederek

(ez-Zuhruf, 43/19) “Allah’in kizlar1” (es-Saffat 37/149-152)
oldugunu ileri stirdiikleri melekler {izerinden Allah’a
yaklagmaya c¢aligirlar. Kabe’nin etrafina dikilen temsiller
(putlar) aslinda melekler i¢in dikilmis sureta “bedenler” olup
onlarla irtibat kurabilmek maksadiyla (insandaki ruh-beden
iligkisi gibi) meleklerin bu heykellerde temessiil ettiklerine
inamilir (Zeydan, 2013: 111/23). Ote yandan 1ss1iz ya da
metruk yerleri, seytanlarin mekéanlar1 gorurler ve onlar igin
de oralarda sunaklar insa ederler (ibnii'l-Kelbf, 1995: 20).
Kimi gizil bilgileri bildiklerine inanilan kahinlerin gercekte,
“yedinci gok katindan” bu bilgileri ¢alip onlara getiren
“cinler” sayesinde bunlara vakif olduklar1 diigiiniilmektedir
(el-Cin 72/9).

2. islam’in Getirdikleri

Islam en basta cahiliyenin diialist kozmolojisini kesin bir
dille reddeder. Islam ile birlikte goklerin kapilari kapatilmus,
seytanlar igin ilahi alemden gizil bilgileri dinleme imkani
kalmamigtir (Saffat 37/6-10). Seytanlar gergekte insanlara
etki edebilecek bir giice de malik degildir (en-Nahl 66/98-
99). Dogada Allah’tan bagka bir giiciin etkisi Ve
belirleyiciligi olamaz. Buna gore insan — doga iliskisi
rasyonel bir temelde yeniden tarif edilmis olur. Insanlarin
baslarina gelen kétiiliiklerin (ser) nedenleri “serir ruhlar”
degil, insanlarin kendi elleriyle islediklerinden dolayidir (er-
Rum 30/41); dogada “kotiiliik” yoktur.

Bu kozmoloji degisikliginin toplumsal - siyasal sonuglar1 da
vardir. Her seyden Once mesruiyetini koticul gucler
konusundaki okultist yeteneklerinden alan kahinlerin,
sairlerin toplumsal niifuzu kirlmistir. Ote yandan Hz.
Peygamberle birlikte peygamberlik de sona erecek (hatm-i
nlbivvet, Ahzab 33/40), Allah’mn bir insan1 bu anlamda
muhatap almasi (teoloji) -kiyamete kadar- son bulacak,
insanoglu agilan ¢igirdan yolun bundan sonrasini kendisi
yiirliyecektir (sosyoloji). Bu ¢igir1 acan Hz. Peygamber’in
bilindigi lizere Yesrib’e hicretinden sonra ilk yaptig1 is bir
“yazilt belge” ile kentteki tiim unsurlari bir arada
yasayabilecekleri ortak bir paydada bulusturmak olur. Son
derece esitlik¢i adilane ilkelerden olusan belgede bir Ummet
tarifi de goriiliir. Bu tarifin sadece Miisliimanlar1 degil,
belgeye imza koyan herkesi kapsadigi agik¢a goriilmektedir:
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Bu, Kureysli Miiminler ve Miisliimanlar ile Yesribliler ve
onlara tabi olanalar ve onlardan sayilanlar ve onlarla
birlikte savaganlar arasinda Peygamber Muhammed (as)
tarafindan  (yazdirilmig) vesikadir. Bunlar, diger
insanlardan ayr1 tek bir “iimmet” teskil ederler (ibn
Hisam, 11/143).

Bundan boyle Yesrib sehri bir “Medine” vasfi (Yesrib
Medinesi) kazanmustir. Islerin “sura” ile yiiriitildiigii
Medine bir ¢esit “cumhuriyet” anlamindadir. Hz.
Peygamber’in bu pratiginden hareketle Ummet kavrami igin
belli bir cografyayr yurt edinmis, birbirlerinin hukukuna
saygl cercevesinde bir arada yasama idealini yansitan bir
yazili belgeye imza koymus, bu belgeyi iktisadi ve askeri
olarak da koruyabilecek giice sahip topluluk oldugu
sdylenebilir. Oyle ki Medine’de yasayan ve bu belgeye imza
koyanlar iimmetten sayildig1 halde, Miisliman olup hala
Hicret etmemis olanlar timmet mefhumunun diginda
tutulmaktadir: “fman edip de hicret etmeyenler ise hicret
edinceye kadar onlarla sizin bir velayetiniz yoktur.” (en-
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Enfal 8/72) Tim bunlar gz Oniinde bulunduruldugunda
kavram giiniimiizde ulus/millet (nation) kavramina tekabiil
etmekte olup modern Arapgada da isabetli olarak immet
kavrami “ulus” anlaminda kullanilmaktadir (6r. 32a3all ae¥) —
Birlesmis Milletler). Kavramin felsefi anlamina bakildiginda
da cogunlukla zannedilenin aksine bir “cokluk” degil;
Kur’an’da ifade edildigi iizere “azlik” wvurgusu vardir.
Insanligin her tiirlii zorbaliktan uzak, herkesin hakkinin
giivence altina alindig1 bir ideal toplum diizeni idealist
insanlar1 gerektirir. Toplumunda yalmz kalan Hz. Ibrahim
“tek basima iimmettir.” (en-Nahl 16/120) Kur’an, aslinda her
zaman azinlik olarak kalmaya mahkim bu idealizmi ayakta
tutmaya cagirir: “Sizden; hayra ¢agwran, iyiligi telkin eden
ve kotllikten sakindwran (az da olsa) bir topluluk (iimmet -
L) bulunsun ” (Ali imran, 3/104).

Ummet tanimindan anlagilacagi iizere Islam’in siyaset
felsefesi, varlik suuru son derece giicli bireyleri gerektirir.
Boylesi giiclii bir birey imgesine “akil” vurgusunun eslik
etmesi tesadiifi degildir. Davranislarint mensubu oldugu
gruba endeksleyen kabile diizeninin aksine bireyler bilincli
tercih yapmaya cagirilir (el-Bakara 2/170). islam’in bu giiclii
birey vurgusu Kur’an’in insan felsefesini anlatan Hz.
Adem’in yaratilis kissasinda gok daha belirgindir (el-Bakara
2/30). Yeryliziinde Allah adina tasarrufla gorevlendirilen
insan (R&fii, 1997: 13) toplumsal dizen igin de
yetkilendirilmistir (RAfii, 18). Adem’in sahsinda “insan
tirli” (Zemahger?, 1998: I/ 251) kast edilmistir. Buna gore
tiim insanlar i¢in “Allah’in halifesi” sifat1 gegerlidir (Razi,
1938: 11/165). Kur’an’da bu kavramin bir diger kullanimi
Davut Peygamber hakkindadir (es-Sad, 38/25). Buradaki ise
liderin topluma vekaleti (hilafeti) anlamindadir. Kur’an’da
yonetimle ilgili bir diger esas da “sura” ilkesidir (es-Sura
42/38). Tiim bunlar g6z 6niinde bulunduruldugunda iktidarin
kaynagma iligskin —bize oldukga agina gelecek- bir resim
ciktig1 goriilmektedir.

3. Emeviler ve Okdltist Din Yorumu

Tarih 632°yi gosterdiginde emr-i hak vaki olur; Hz.
Peygamber de ebedi aleme gocer. Ne var ki Hz. Peygamberin
ardindan Miisliimanlar ¢ok da iyi bir sinav veremezler. Daha
ilk giinden baglayan “kabile” esasli tartigmalar (bkz. Cevdet
Pasa, t.y.: 1/196) derinlesir, ilk ilki halifenin ardindan sicak
catismalara doniisen hognutsuzluklar neticesinde, Hz.
Ali’nin hilafetini tanimayan, en nihayetinde iktidar1 zorla ele
geciren Emeviler ile birlikte hilafet resmen saltanata
dontsiir. Olaylarin izahina iliskin insani duzlem yerine
“dogatistii isaretlere, telmihlere” dayali okltist arglimanlar
tizerinden yeni bir “teolojik” insa siireci baglar. Buna gore
Muaviye iktidari ele gegirmis olmasmin “Allah’in istegi ve
yardimi” (bkz. es-Seyyid, 1985: 96). ile gerceklestigini”
iddia eder. Toplumsal mekanizmalart bypass ederek
kendisinin (dogrudan) Allahin halifesi (4 4é5) oldugunu
(Belézuri, 1996: V/27) ileri stren Muaviye icin ilk defa,
“Sultan yeryiiziinde Allah’in gélgesidir” (4 40/ Jb Jlhl
o=Y) tabiri kullanilir (Belazuri, VI1/111). Boylece Hz.
Peygamber déneminin, devlet idaresinin toplumsal bir stire¢
seklindeki dizayni yikilarak yeniden gizil / okiiltist bir el
yordamiyla  “secilmiglik”  Ogretisine  doniilir. Hz.
Peygamber’in vefatindan sadece 30 yil kadar sonra yaganan
0 i¢ savaglardan Hz. Hiiseyin’in katlinde (680) tiim bu “ser”
olaylarin bir “yazg1” neticesi gerceklestigi ileri siiriilerek
insani sorumluluk buharlastirilir. Olup bitenleri Allah’in
ezelden “yazdirdigr” (konustugu: miitekellim) iizerinden

“ser” Allah’a nispet edilerek Cahiliye dtalizminin dehr kiltt
de geri donmils olur: “Dehre sévmeyiniz ¢iinkii dehr
Allah’tir.” (Mislim, 1991: 1/1763).

Bu iddialara karsi itirazlarla tartisma dallanip budaklanir;
olup bitenler bir kenar birakilip “kadim yazginin imkani”
Uzerinden yazginin Arapganin kidemi konusuna gelinir
(Suydti, 2011: 7/365). Allah’a  Arapga  nispet
edilemeyecegini, dilin “insan icadi” oldugunu savunan
Mu’tezile’ye gore Allah’a bir “ses” de nispet edilemez. Ses
en nihayetinde havada bir titresim olup “konusma”
anlaminda ise tipki insandaki gibi bir organ (agiz) ve buna
bagli olarak sinirlari belli (bir yerde bulunup ayni anda bagka
bir yerde olmamak) bir “beden” gerektirir. Bu itirazlara kars1
Allah’in bulundugu yerin “ars” oldugu ve buna gore
bulunmadigi yerler oldugu, diger seyler gibi bir “sey”
oldugu, ondan “ses” sadir olmasinin da yadirganamayacagi
ileri siruliir (ibn Hanbel, 2003: 137). “Ses” (konusma)
iizerinden Allah’1 bu sekilde somutlagtirma konusundaki
wsrar, her dilde oldugu gibi Arapcada da olan ve Kur’an’a da
yanstyan Allah’a iligkin kimi deyim ifadelere yoneltir.
Boylece, “Allah’n eli - 4 & (el-Maide, 5/64), “Rahman arsa
istiva etti” (et-Taha, 20/5) ( wsisl il e sl gibi
ifadelerden Allah’in -sekli belirsiz- ama “el”, “gdz” vb.
olarak organlarinin oldugu ileri siriliir. Bunun Allah’t
cisimlestirmek (Ibn Hanbel, 144), Allah’1 yaratilmis
varliklar gibi gormek anlamina gelecegi itirazina ise Allah’in
zaten diger seyler gibi bir “sey” oldugu, aksini iddia etmenin,
dolayli yoldan (ta’til) Allah’1 inkar etmek anlamina gelecegi
ileri siiriiliir. Bunun i¢in dilbilgisi bakimindan bile zorlama
yorumlara gidilir. Arapga agisindan Srnegin “Allah’in eli”
(¥ 3 tabiri acikca bir isim tamlamas (izafet) oldugu ve el
denince de insan zihninde ne anlasilmasi gerektigi acik
oldugu halde “el” (%) igin “sifat” denerek Allah hakkindaki
deyim ifadeler “haberi sifatlar” seklinde kategorize edilir.
Ayni sekilde “istiva” sozciigii acik¢a isimdir (mastar) ve
Allah’a nispet edildiginde de yine bir isim tamlamasi oldugu
halde yine sifat denir. Boylece zati ve subuti sifatlarin yam
sira bir de haberi sifatlar kategorisi olusturulmus olur. Sonug
olarak erken donemde Kerbela ve diger feci olaylart kadim
“yazg1” ile izah etme ve sorumlulari kurtarma c¢abast
nihayetinde Allah’a bir “mekan” isnadina varir ve burasi
“diinya merkezli” evren fikrine uygun olarak yedinci kat
semadir.

4. Miisliimanlar ve Gok Bilimine Katkilar:

Muhtemelen yasanan teolojik tartigmalarin da bir uzantisi
olarak  Abbasiler ddneminde  Muisliman  bilginler
(Avrupa’dan ¢ok daha 6nce) astronomi konusunda énemli
caligmalar yapmustir. Bu donemde one ¢ikan Mu’tezili
bilginlerin, dinyanin sekli ve hareketini de tartistiklari,
hareket etmeyen bir diinya ve geosantrik bir evren fikrinin
baskin oldugu goriilmektedir (bkz. Yildiz, 2020: 215-224).
Ancak bir yandan da bu siirece deneysel ¢alismalar eslik
eder. islam diinyasinda ilk rasathane olan Semmasiye
Rasathanesi, Abbasi Halifesi Me’mun dénemine (813-833)
rastlar (Bayrakdar, 2000: 98). Bagdat’ta kurulan ve Yahya b.
Mansur’un (6. 830) rehberliginde faaliyet gdsteren
rasathanede pek ¢ok astronom calismis olmakla birlikte
Ozellikle Muhammed b. Musa el-HarizmT (6. 847) ve Sind b.
Ali (6. 864) gibi bilginlerin adi gecer. Semmdsiye’nin
kurulusundan sonra yine Halife Me’mun, Sam’in kuzeyinde
yer alan Kasiyln dagi iizerindeki Deyrimurran
Manastiri’nda ikinci bir rasathane kurdurur. (Bakkal, 2019:
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108). Kurulus yerine nispetle buna Kasiyun Rasathanesi adi
verilir. Ama¢ Semmésiye’de elde edilen verilerin
saglamasini yapmaktir. Burada bes metre yiiksekliginde bir
giines saati ile i¢ yarigap1 bes metre olan bir mermer duvar
kadran1 bulunmaktadir.

Yahya b. Mansur buralarda yapilan ¢aligmalarin sonuglarini
ez Zicii’l Miimtehan adiyla kitaplastirir (bkz. Unat, 2013:
XLIV/401). Kitapta yer alan astronomi cetvelleri yiizyillarca
elden ele dolasir. Bu rasathanelerde yapilan calismalarin
niteligi Avrupa’da ancak 15. yy.da goriilecektir. Ne var ki
tiim bu ¢alismalarin daha ¢ok Mu’tezile’den gelmesi ve 10.
yy.da olusan siyasi dengelerin Ehl-i Eser lehine sekillenmesi
sonucu siire¢, Kur’an’da mecaz oldugunu savunan deney ve
gozlem metoduna acik Mu’tezile’nin tasfiyesi yOniinde
geligir. Boylece ana akim arasinda rivayet kiiltiirliniin yani
sira Allah’mm maddi alemdeki ayetlerini okumaya dayali
calismay1 dnemseyen bir ekol de kalmaz. Hatta dogaya ve
doga yasalarina yonelenler “Tabiat¢ilar” seklinde kategorize
edilerek mahkam edilir (Gazzalf, 2003: 6).

5. Diinya Merkezlilik Vurgusu ve Alimlerin A¢mazi

Mu’tezile’nin tasfiyesiyle “ilmi” ¢aligmalar tiimiiyle “dilsel”
bir faaliyet halini alirken (bkz. A. el-Bagdadi, 2016: 149)
sorunlar tevil yoluyla (4 . dileaall 2l 4 l5) (A, el-Bagdadi,
142) ¢6ziilmiis olur. Ancak bir yandan da Allah hakkindaki
“tecsim” ifadelerin kabulii de kolay olmadigindan 6zellikle
Es’ari bilginler (halef), kokleri daha once ibn Kiillab (6.
854), Imam Buhari (6. 869) ve Maturidi (6. 944) gibi
bilginlere giden bir ayrimla “Allah’in  konusmas1”
(Kelamullah) yeniden tarif edilir. Buna gére Kur’an’in
niizuliinden 6nceki hali “kadim” olup “Keldm-1 Nefsi” denir.
Hz. Peygamber’e gelmis ve onun tarafindan ifade edilmis
telaffuzu ise “mahlik” (Arapga) olup “Keldm-1 Lafzi” denir
(Es’arf, 1990: 11/257). Bu ¢1ikis karsisinda Ehl-i Eser’in, diger
alimlere oldugu gibi Eg’arfler’e karsi da siddeti kimi zaman
biiyilk toplumsal olaylarin yasanmasina neden olsa da
sifatlar konusundaki ayrisma bir yandan da Es’arilik ile
Maveraiinnehir bolgesinden gelen Maturidilik arasinda bir
yakinlagmay1 getirir. Boylece bu iki yorum resmi olarak
hakim hale gelir. Ancak diisiinsel faaliyet artik dis diinyaya
iliskin deney ve gozlem yerine tiimiiyle dil kaidelerine dayali
cikarsamalara kaymigtir. Bu nedenle Ehl-i Eser ile araya belli
bir mesafe konmugsa da bu yontemsel bir farklilasmadan ¢ok
siyasi saiklerle gerceklesmis olup dilsel ¢oziimlerden (tevil)
ibarettir. Oysa dilin kiiltiirel dogasi geregi dis diinyaya iliskin
yorumlar savrulmaya son derece agiktir. Dis diinyanin dile
yansimasi en nihayetinde insanoglunun bilingli, metodik
deney ve gozlemlerinin degil, hayat i¢inde gerceklesmis
deneyimlemelerinin analojik ifadesi olarak gordlebilir.
Bdylesi bir yontemin, klasik metinlerde gorildiigii tizere
aslinda Ehl-i Eser 6gretinin mantiksal sonucu olan dlnya
merkezli evren algisini daha bir pekistirdigi anlagiimaktadir.
Evrenin merkezi konumundaki diinyanin sabit oldugu fikrini
savunan Fahreddin Raz1 (6. 1210) Bakara Suresi 22. ayet ile
ilgili s0yle demektedir:

Yer sayet hareketli olsaydi, bu hareket ya dikey (diisme)
olurdu veya dairevi olurdu. Eger dikey olsaydi, mutlak
manada o yeryiizii bizim i¢in bir dések olmazdi. Ciinki
bu durumda yUksekten atlayan bir kimse yeryiizii de ayni
zamanda diisme halinde (%s) oldugundan yere
ulasamazdi. Arz, insandan daha agirdir ve diisiis halinde
olan iki seyden agir olan, hafif olandan daha hizhidir ve

yavas olan agir olana yetisemez. Bu durumda insanin
yerytziine ulasmasi miimkiin olmazdi1 (RazT, 11/102).

Raz1, devaminda benzer bir mantikla diinyanin dairevi olarak
da hareket etmedigini ispatlamaya c¢alisir. Miisliimanlarla ve
Ehl-i Kitap’in, “diinyanin sabit oldugu” konusunda ittifak
ettigini aktarin Kurtubi (6. 1273) ise Ra’d Suresi 3. ayeti,
“diinyanin  geklinin kirevi oldugunun iddia edenlerin
goriislerini ¢lirlittigiini” savunur (&) a5 e e 2,4 038
3 SIS YY) (Kurtubi, 2006: XI11/8). Kurtubi, Kur’an’daki
“Ars” sozclgi (el-Hakka, 69/17) ile ilgili de su rivayeti
aktarir:

Arst dort melek hamletmislerdir. Bu meleklerden birisi
insan suretindedir. Birisi de sevr (6kiiz) suretindedir. Bir
digeri kartal suretindedir ve digeri ise aslan suretindedir
(Kurtubf, XX1/202).

Islam diinyasinda deney ve gozleme dayali ilmi calisma
girisimleri 6zellikle astronomi sahasinda daha sonraki
yilizyillarda da olmustur. Bu girisimlerden biri 15. yy.da
kendisi de ayni zamanda bir astronom olan Timur
Imparatorlugu hiikiimdar1 Ulug Bey’den (6. 1449) gelir
(Unat, 2012: XLII/127). Ulug Bey, Semerkant’ta insa
ettirdigi rasathaneye Kadizdde Rumi, Giyaseddin Cemsid,
Ali Kusgu gibi donemin 6nemli bilginlerini davet ederek
kendisinin de katildig1 caligmalar yapilir. Ne var ki, dini
degerleri ortiilii bir siyasi niifuz temini i¢in kullanmak
isteyen tutucu cevrelerle Ulug Bey arasinda siyasi
anlagmazlik yasanir. Ulug Bey’in astronomi ¢aligmalarini
insanlar1 ve hatta oglunu ona karsi kiskirtmak igin hedef
haline getiren bu c¢evreler babasi ile sorun yasayan oglu
Abdullatif Mirza’y1, Ulug Bey’e karsi isyana sevk ederler
(bkz. Caglar, 2015: 95). Oglunun kendisine kars1 bu kadar
diisman kesilecegine ihtimal vermeyen Ulug Bey, 1448°de
yasanan savasta yenilir, tahttan indirilir ve ardindan
oldirtilir. Ulug Bey’in 6ldirilmesinden sonra oglu
Abdullatif Mirza’dan kacan Ali Kuscu (6. 1474) Istanbul'a
gelir (Fatih donemi) ve muderris tayin edilir (bkz. Togan,
1946: 1/376).

Bir bagka rasathane girisimi 16. yy.da Osmanli’da goriiliir.
Avrupa’da Tycho Brahe ile hemen hemen aym tarihlerde,
Mehmet Takiyyiiddin (6. 1585) Padisah III. Murat'r (1574 -
1595) ikna edip 6denek alarak Istanbul Tophane sirtlarinda
Osmanli’nin ilk rasathanesini kurar. Mehmet Takiyyiiddin
burada gokbilim ile ilgili 6nemli ¢aligmalar gerceklestirir.
Ancak 1577’de goriilen bir kuyruklu yildiz ve ardindan
1578’de ortaya ¢ikan veba halk arasinda rasathane ile ilgili
dedi-kokulara neden olur. Rasathanedekilerin “meleklerin
bacaklarma baktiklari, kuyruklu yildizin buna kars1 bir ihtar
oldugu ve ardindan salgin bas gosterdigi” seklinde
sOylentiler yayilir. Dedikodular artinca seyhiilislam da
rasathaneye iliskin olumsuz kanaatlerini padisaha bildirir ve
nihayetinde rasathane topa tutularak yikilir (Akgil, 40).
Rasathanenin yikilis nedeni hala tartigilsa da o zamanlar
hemen her yerde hakim olan dinya merkezli evren fikri ve
hayata iligkin biitin kabullerin buna gore sekillendigi
diigiiniildiigiinde konunun ne kadar hassas ve istismara acik
bir alan oldugu anlagilabilir. Bugiinden bakildiginda
anlagilmas1 giic goriinse de aslinda o c¢aglarda tiim bir
toplumsal bilingalt1 ve hatta siyasi sistem bu kabuller tzere
kuruludur. Bunun en acik ifadelerinden birini Istanbul’da,
Topkap1 Saray1 Saltanat Kapisi (Bab-1 Hiimay(n) iizerinde
gormek miimkiindiir. Kap1 lizerinki Arapga kitabede soyle
denmektedir:
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St Al s LA dea o gl o g al e glale o ga
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Ailaibe Sy pile By LS A o el

Bu miibarek bir kaledir ki Allah’in te’yid ve rizasiyla
kuruldu ve erkdm1 emn-ii emaniyla kuvvet buldu.
Karalarin sultani denizlerin hakan, iki alemde (sakaleyn)
Allah’in golgesi, doguda ve batida Allah’in yardim,
denizlerin ve karalarin kahramani, Kostantin Kalesi’nin
fatihi Sultan Mehmed Han oglu Sultan Murad Han oglu
Ebu’l-Feth Sultan Mehmed Han’in Allah-u Tedla
saltanatin1 daim eylesin ve mevkiini kuzey yildizlarinin
fevkinde etsin. Sekiz yiz seksen (¢ senesi Ramazanii’l-
Miibarek ayinda insa edildi (Ayverdi, 1974: IV/700).

Kitabede konumuz agisindan dikkat ¢eken “iki alemde
Allah’m golgesi” ( ...o183 & 4 (1) jfadesinde “iki lem”
yani “sakaleyn” ile bilindigi {izere “insanlar ve cinler alemi”
kast edilmektedir. Buna gore padisah sadece insanlarin degil,
cinlerin de hiikiimdar1 olmak durumundadir (OZ, 2009:
XXXVI/325). “Zillullah” tabiri ise siyasi mesruiyetin
gdkselligine iliskin kadim kabullerin Islam diinyasindaki iz
diiglimidiir. Tim bunlar diinya merkezli evren fikrinin
klltirel/teolojik bilingaltinda aslinda ne kadar giicli
temellerinin oldugu agikca gostermektedir. Oyle ki
Kopernik’ten yiizlerce yil sonra yazilan tefsirlerde “Giinesin
deverant (donmesi) sayesinde fusQli erbaa (dort mevsim)
huslle gelir (meydana gelir), kamerin devrani sayesinde de
aylarwn ittidasi (sayisi) ve nihayeti anlasilir” (Bilmen, 1964:
IV/1696) seklinde yazilabilmektedir.

6. Sonug

Misliimanlarin  Bati  karsisinda neden geri kaldiklan
sorgulanirken konu genellikle donemin verili siyasal
durumlarindan bagimsiz olarak siklikla sebep dogrudan din
olarak gosterilir. Oysa dinin yorumlart da toplumlarin siyasi
ve sosyal siireglerinden bagimsiz degildir. Tarihsel gergekler
gostermektedir ki, Musliman bilginler pek ¢ok sahada
aslinda Batililardan 6nde bile gitmislerdir. Ne var ki, tarihin
akigina hakikat pesindeki bilginlerin gayretlerinden cok
siyasal dengeler yon verir. Kendisine mesruiyet arayan siyasi
hesaplar da kaginilmaz olarak dini diisiinceyle birlikte dig
diinya algisina uzanan teolojik 6n kabullere yol acar. Hz.
Peygamber sonrasi yasanan ihtilaflar Emeviler déneminde
siyasi mesruiyeti, Hz. Peygamber’in biraktig1 gibi insani bir
slre¢ ve “sura” yerine yeniden okiiltist inamglarda aramaya
varir. Dinin hdkim yorumunu da belirleyen bu siyasi
miidahale, deney ve gozleme dayali bilgiyle celisik bir
teolojik Uretime yol acar. Bunun igin de zahmetli bilimsel
calisma metodu yerine, kolayca sekil verilebilen dilin soyut
— zahmetsiz zemini tercih edilir. Kelimelerin, ufkun
Otesinde, zamanin bahrinde kaybolan kokleriyle anlam
silsilesi, sebep sonug iliskisi de kopar, geriye dil fanusuna
stkigmig bir teoloji kalir. Oysa dil 6ziinde insan icadi olup
onun da bir tarihi vardir. Ezberlerinin bozulacagi korkusuyla
teleskoptan bakmaya cesareti olmayanlar kelimelerin ardina
saklanir. Kelimeler, i¢ biinyede belki kitleleri konsolide
etmek i¢in islevsel olabilir. Ancak Shakespeare’den “Seyh
Pir” ¢ikararak dis diinyay1 dizayn etmek miimkiin degildir.
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Extended Abstract

As reflected in the classical literature, the picture of the
universe in the Qur'an is actually not different from the
Earth-centered idea of the universe, which was accepted all
over the world from Antiquity to the Middle Ages. Since the
Quran does not claim to be a science book, this is not
surprising. The main purpose of the Quran is to remind the
principles of creation for the purpose of establishing a social
order in which people can live together without subversion
of the earth and shedding blood, regardless of the cultural
level. However, while doing this, it is a logical necessity to
act on the basis of the linguistic and cultural realities of the
period. According to this, Islam has taken into account the
perception of the universe of the society in which it was born
(and the period), but has made fundamental changes here.
Even understanding the essence of the Quran and the social
change carried out by the Prophet, depends on understanding
the philosophical, political and social reality of the pre-
Islamic Arab society. At the time of the emergence of Islam,
the Arabian peninsula was under Sasanian influence
militarily and economically. Also in terms of religious belief,
the peninsula was under the influence of Majusism based on
dualist cosmology. According to Majusism, the universe is
the battleground of two forces " divine" (rahmani) and "evil"
(seytani; attributing divinity to the devil). According the
Arabs of Jahiliyyah (paganism), the victory of Sassanids
against Eastern Rome during the emergence of Islam, was
success of dualism against the Trinity, which we can see as a
corrupt interpretation of the tawheed (monotheism). At the
dualist belief of the era of Jahiliyyah, the world of spirits is
bipolar: on the one hand, "God" and angels obedient to him,
on the other hand, "rebellious” demon -iblis- and other
demonized "evil spirits". Between these two poles, a conflict
is taking place and human beings are in a “caught in
between” in this conflict environment. The Arabs of
Jahiliyyah call it "Dahr", meaning "time".

In this dualistic universe, the Arabs seek ways to please both
parties that affect their lives almost equally. For this, they try
to approach God through the angels they claim to be the
"daughters of God" by attributing "femininity". The
sculptures erected around the Kaaba are actually the so-
called "bodies" erected for angels, and it is believed that
angels incarnate in these sculptures in order to establish
contact with them (such as the soul-body relationship in
humans). On the other side, they see deserted or abandoned
places, dwellings of devils and build altars there for them. It
is considered that the priests, who are believed to know some
hidden information, actually got acquainted with it thanks to
the "jinn" who stole this information from the "seventh
heavenly floor" and brought it to them. Islam denies first and
foremost, this dualistic cosmology of the Jahiliyyah. The
gates of the heavens were closed with Islam, and the devils
no longer had the opportunity to listen to the hidden

information from the divine realm. Accordingly, the
relationship between human and nature is redefined on a
rational basis. The reasons for the evil (shar) that happen to
people are not "evil spirits”, but because people have
committed their own hands; there is no "evil" in nature. This
cosmology also has social and political consequences. First
of all, with Muhammad (Hatem{'n niibivve), prophecy will
end, the conversation (vahiy) of God with a human in this
sense (theology) will come to an end and the human being
will walk the path from now until doomsday on self
(sociology). The first thing that Mohammed does after his
migration to Yathrib, to bring together all the communities
in the city on a common ground where they can live together
with a "written document”. A definition of “ummah
(commune) is also seen in the document, which consists of
very egalitarian and just principles. It is clear that this
definition includes not only Muslims but also everyone who
signed the document.

From that on, the city of Yathrib has acquired a "Madinah"
character (Yathrib Medina). Madina, where affairs are
carried out by "shura" (council), means a kind of "republic".
Based on this practice of Muhammad, it can be said that
ummah is a community that has adopted a certain geography,
signed a written document, that reflects the ideal of living
together, within the respect of each other's law and has the
power to protect this document economically and militarily.
So that although those who live in Madinah and sign this
document are considered to be from the ummah, those who
are Muslim and still have not migrated are excluded from the
notion of ummah. Considering all these, the concept
corresponds to the concept of nation today and in modern
Arabic, the term ummabh is used in the sense of "nation”. As
can be understood from the definition of ummah, the
political philosophy of Islam requires individuals with
extremely strong consciousness of existence. It is no accident
that the image of a powerful individual is accompanied by an
emphasis on "reason.”" Unlike the tribal order that indexes
their behavior to the group they belong to, individuals are
invited to make conscious choices. This strong emphasis of
Islam on the individual is much more evident in the creation
story of Adam, which describes the human philosophy of the
Quran. Human, who represent God on earth, are also
authorized for the social order. In the personality of Adam is
the human species meant and accordingly, the adjective "the
caliph of God" applies to all people. However Muslims after
Muhammad, have cannot be very successful in power
change. However, after Muhammad, Muslims were not very
successful in power change. With the Umayyad dynasty who
seized power by force, a new "theology" is built, based on
the belief that the source of sovereignty comes from the god
in the seventh heaven.
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Islam ilim geleneginde hoca-talebe iliskisi derin bir sayg1 iizerine kuruludur. Bu saygi, basta ders
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hocalar da bu elestirileri olgunlukla kargilamiglardir. Hoca-talebe arasindaki bu tarz elestiriler,
Islam ilim geleneginde bir ongunluk olarak goriilmiistiir. Bir yandan elestiri kiiltiirii gelisirken
diger yandan ilim erbabi arasinda tahammiil ahlaki yerlesmistir. Elestiri ve cevaplarin yazilmasiyla
da zengin bir literatir meydana gelmistir. Bahsedilen elestiri kiiltiiriiniin giizel bir 6rnegi de
Imamii’l-Harameyn el-Ciiveyni (6. 478/1085) ile hocasi Ebii’l-Kasim el-FOran (6. 461/1068)
arasinda yasanmustir. Bu c¢alismada bir talebe olarak Ciiveyni’nin, hocasi Furani’ye yaptigi
elestirilerden bahsedilecek, yaptig1 elestirinin yontem ve keyfiyeti iizerinde durulacaktir.
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In the Islamic science tradition, the relationship between teacher and student is based on deep
respect. This respect has shown itself in all areas of life, especially in the circle of lessons.
However, some students did not hesitate to criticize their teachers within the framework of respect
and loyalty. Criticized teachers also met these criticisms with maturity. This kind of criticism
between teacher and student has been seen as a decadence in the Islamic science tradition. On the
one hand, while the culture of criticism develops, on the other hand, the morality of tolerance has
settled among the scholars. A rich literature has emerged with the writing of criticism and answers.
A good example of the culture of criticism mentioned was experienced between Imam al-
Harameyn al-Juwayni (d. 478/1085) and his teacher Ebu'l-Kasim al-Firani (d. 461/1068). In this
study, as a student, Cliveyni's criticism of his teacher Furani will be outlined, and the method and
nature of his criticism will be emphasized.

1. Giris

Fikhi ihtilaflar, Hz. Peygamber’in (s.a.v.) vefatindan
itibaren baglamis ve artarak devam etmistir. Sahabe

kullandiklar1 yontem farkliligt mezheplerin olugmasina
zemin hazirlamisgtir. Boylece daha hicri ikinci asirdan
itibaren fakihler arasinda meydana gelen ihtilaflar1 ele alan
eserler yazilmstir. Fikih alanina baktiginizda Islam hukuk

arasinda meydana gelmis olan ihtilaflar tabiin fakihlerini
etkilemis, tabiin doneminde ise ihtilaflar daha da artarak
ehli’l-hadis ve ehlii’r-rey gibi ekollerin ortaya ¢ikmasina
sebep olmustur. Bu ekollerin meseleleri ¢dzmede

tarihini ve literatiiriinii sekillendiren 6nemli basliklardan
biri de hilaf, elestiri, reddiye ve tartisma alaninda yapilan
¢aligmalardan olusmaktadir.
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Fikih sahasinda miiteferrik gortigler, farklt mezhepler
arasinda oldugu gibi bir mezhebin kendi takipgileri arasinda
da meydana gelmistir. Safii mezhebinde de imam Safii’nin
(6. 204/820) Irak’tan Misir’a ge¢mesiyle birlikte olusan
kadim-cedid farkliligi kendinden sonraki fakihler arasinda
goriis ayriliginin olusumunda etkili olmustur. (Candan,
2018; Esit, 2019). imam Safii’nin deginmedigi ve ashabu’l-
vucOhun mezhep gercevesinde ele aldigi meseleler, bagka
etkenlerle birlikte ihtilAf alanlarimi genisletmistir. Ihtilaf
alanlar1 ilkin Irdkiyy(in-Hor&saniyy(n tariklerinde sonra
mezhebin Seyhayn’1 olan Rafii (8. 623/1226) ve Nevevi’de
(6. 676/1277) daha sonra da Ibn Hacer el-Heytemi (6.
974/1567) ile Semsuddin er-Remli’de (6. 1004/1596)
kendini bariz bir sekilde gdstermistir.

Islam diisiince ve ilim tarihinde hocanin talebeye elestirileri
ya da talebenin hocalara elestirileri gibi 6rneklere siklikla
rastlanmaktadir. [lmi hakikatin ortaya ¢ikmaya yonelik arzu
edilen gaye de bu vesile ile yerine gelmis olmaktadir.
Nitekim ilim ahlaki da bunu gerektirir. Hoca-talebe
arasindaki bu tarz elestiriler, islam ilim geleneginde bir
zenginlik olarak gorilmistir. (Karadag, 2019: 109-121)
Iméamii’l-Harameyn el-Ciiveyni’nin (6. 478/1085) hocas1
Ebi’l-Kasim el-Farani’ye (6. 461/1068) yonelik yaptigi
elestiriler de bu minvaldedir. Horasan Safii Ekolii’niin 6nde
gelen fakihlerinden biri kabul edilen Férani’nin ilim
meclisine geng yasta katilan ve talebeleri arasinda one
¢tkan Imamu’l-Harameyn el-Ciiveyni, Safi‘i fikhina dair
yazdigi Nihdyetu’l-matlab adli eserinde hocasinin bazi
goriiglerini  elestirmistir. Isim vermeden yaptigi bu
elestiriler, birgok fikih ve biyografi aliminin dikkatini
cekmistir. Safil mezhebine mensup olmalar1 hasebiyle
elestirinin mezhep icinde cereyan etmesi ve talebeden
hocaya yonelik olmasi 6nem arz etmektedir.

2. Ebu’l-Kasim el-FQdrani

Tam adi1 Abdurrahman b. Muhammed b. Ahmed b. Firan
el-Mervezi’dir. Dedelerinden biri Fardn memleketinden
oldugu i¢in el-Fiarani, Merv’li oldugundan dolay1 da
Mervezi nisbesini almigtir. Us@l ve furdl bilgini olan Farani,
ayni zamanda muhaddis kisiligiyle de bilinir. Merv’de ehl-i
hadis ekoliiniin temsilcilerindendir. (ibn Hallikan, 1900:
3/132); ibn Salah, 2/280; Zehebi, 2006: 18/264; Siibki,
1964: 5/109, 110; ibn Kadi Suhbe, 1407: 1/249). Birgok
alimden hadis dinlemis; Muhyissiinne el-Begavi (0.
516/1122) ve Abdurrahman el-Mtevelli (6. 478/1086) gibi
alimler de kendisinden hadis rivayet etmislerdir. (Zehebi,
2006: 18/264; Subki, 1964: 5/109; Begavi, 1983: 11/356,
14/307, 308; ibn Salah, 2/280). Merv’in ileri gelen Safii
fakihlerinden olan FOréni, ayrica Kaffal es-Sasi el-
Mervezi’den (6. 417/1026) fikih tahsil etmistir. Usil, furd,
hilaf, cedel, dinler ve mezhepler tarihi (el-milel ve’n-nihal)
tirlerinde eserler telif etmis olan Flrani, Horasan
bolgesinde S&fii mezhebinin riyaseti kendisine gegmis ve
Safii mezhebinin ashab-1 viicihundan sayilmustir. (ibn
Rif‘a, 2009: 18/71).

Forant daha gok el-Ibdne ‘an fiirii i’d-diyane adli eseriyle
taninmaktadir. Ayrica kaynaklarda el-‘Umde fi'l-fikh,
Esraru’l-fikh  ve Serhu furG-i Ibnu’l-Haddad adh
eserlerinden bahsedilen FQrani, kendisinden sonraki
alimlere de etkide bulunmustur. Zira GazAali el-Vasit’i telif
ederken Farani’nin el-/bdne’sinden, Kadi Hiiseyin el-
Merverrizi’nin et-Ta lika’sindan ve daha ¢ok Ebi Ishak es-
Sirazi’nin el-Miihezzeb’inden yararlanmig ancak sistem

bakimindan Firani’nin etkisi daha agir basmustir.
(Aybakan, 2012: 42/551-552).

Miitevelli, hocasinin fikha dair el-fbdne adli eserini
Tetimmetii’l-Ibdne adiyla “hudid/hadler” bahsine kadar
tamamlamaya calismig; ancak Miitevelli’nin Slimiiyle bu
eser yarim kalmistir. Miitevelli’nin eksik biraktig1 yerden
Muntahabuddin Ebii’l-Fiitih Es‘ad b. Mahmad el-icli el-
Isfahani (6. 600/1203) tarafindan Tetimmetii't-Tetimme
adiyla tamamlanmustir. (Cavusoglu, 2003: 44, 348-350).

Safii  fikhinin  gelisim  siirecinde egitim ihtiyacim
karsilamaya yonelik metinler dretilmistir. Ebii’l-Kasim el-
Farani’nin el-Ibdne’si bu cer¢evede degerlendirilebilir.
(Aybakan, 2010: 233-247). Zira Forani, Imam Safii’nin
mezhebini  6zetleme (telhis) ve ayiklama (tehzib)
noktasinda biiyiik bir gayret gostermis ve yazdigi eseri
anlagilmast ve Ogrenilmesi kolaylagsin diye bablara,
fasillara ve meselelere ayirmistir. Horasaniyyln tarikinin
seyhleri arasinda sayilan ve ashdbu’l-vuclhtan kabul edilen
Firani, 461/1069 yilinin Ramazan ayinda Merv’de yetmis
iic yasinda vefat etmistir. (ibn Salah, 1/542; Nevevi, 2/280,
281; Ibn Hallikdn, 1900: 3/132; Zehebi, 2006: 18/265;
Suibki, 1964: 5/110).

Firani’nin eserleri Safii mezhebinde Onemli bir yere
sahiptir. Sonraki mezhep alimleri bu eserleri dnemsemis ve
lizerinde ¢alismalar yapmuslardir. Onun yazdig: el-Zh&ne
‘an fiiri ‘i’d-diyane adli eserinde fikih meselelerini kolay ve
anlasilir bir sekilde ele almasi, 6nceki eserlerden farkli bir
tertiple yazmasi, insanlar tarafindan istifade edilmesine ve
boylece Safii mezhebinin yayilmasina vesile olmustur.
Ayrica Flrani’nin eserinde viicih ve akvali islemesi ve
fetvaya esas olani belirtmeye ¢alismasi dnemlidir. Akval ve
viichh arasinda essah olani tercih etme ameliyesini ilk
yapan kisinin Flrani oldugu belirtilmektedir. (Siibki, 5/110;
Ibn Kadi Suhbe, 1407: 1/249).

Ayrica FOrani eserlerinde sahabe, tabiin, selef alimleri ve
diger mezhep alimlerinin goriiglerini ele almasi, mezhep
imamlar1  diginda diger miigtehitlerin  goriiglerini  de
gormemize vesile olmustur. Firani, sadece el-/bdne adh
eserinde ibadetlerle ilgili bélimde yaklasik iki bin ihtilafli
meseleyi ele almistir. Dolayisiyla Flrani’nin hilafiyat
fikhint Onemsedigi ve eserinde onlara yogunlastigi
gorulmektedir.

3. imamii’l-Harameyn el-Cuiveyni

Tam adi Ebu’l-Me‘ali Abdiilmelik b. Muhammed el-
Ciiveyni’dir. Nizamiilmiilk (6. 485/1092) tarafindan
kendisine Nisdbur’da Nizamiyye Medresesi kurulan
Ciiveyni, orada Gazzali gibi alimleri yetistirmistir.
Ardindan Hicdz’a gegen Ciiveyni, burada ders ve fetva
makamima ge¢mis ardindan mezhebin Irakiyyln ve
Horasaniyy(n tariklerini cem etmistir.

Safii mezhebinde fiird‘, usl ve hilaf sahalarinda imam
kabul edilen ve bu alanlarda guzide eserler telif eden
Ciiveyni, tercih ettigi mezhep i¢i goriisleri muteber kabul
edilmistir. Onun furQ-i fikih alanindaki en Onemli eseri
Nihdyetii’I-matlab i dirdyeti’l-mezheb adh eseridir. (Ibn
Hallik&n, 1900: 3/168, 169; Zehebi, 18/475; Slbki, 5/171,
172; Tbn Miilakkin, 1997: 101, 102; Tbn Kadi Suhbe, 1407:
1/256). Miiellif bu ¢alismayr Miizeni’nin el-Muhtasar adli
eserine serh olarak yazmustir. Ciiveyni, s0z konusu eseri
icin “Omriimiin neticesi ve fikrimin meyvesi” demistir.
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(Ciiveyni, 2007: 1/3). Ciiveyni kaleme aldigi bu serhinde
mezhep imamlarinin kavillerini ele almis, onlar1 diizenlemis
ve cesitli degerlendirmelerde bulunmustur. Ayrica Safii
ashabinin vecihlerini izah ederek Imam Safii’ye ait farkh
kavillerin arasin1 bulmaya calismistir. Cliveyni yaptig1 bu
ameliyede kullandigi kendisine has bazi ifadelerle bazen
mezhep imamlarimin  gorislerini  izah etmeye, bazen
goriislerinin arasmi  bulmaya bazen de bu goriisler
dogrultusunda hangi fer‘i meselenin insa edilecegini
aciklamaya calismistir.

Fikhi anlayis agisindan babasi Ebd Muhammed el-Cliveyni
ve diger Safii fukahdsinmi taklid etmekten ziyade tahkik ve
ictihad metoduyla hareket eden Ciiveyni, (Subki, 1964:
5/175) akli, nakilden daha fazla kullanmasi ve eserlerinde
meseleleri daha kapsamli ele almasiyla dne ¢ikmistir. Bu da
onun yenilige ve Ozgiinliige meyilli oldugunu
gostermektedir. Ayrica eserlerinde kullandigi  “benim
goriisime gore”, “bana goére”, ve “muteber kabul ettigim
goriisler” gibi ifadeleri kendisine ait 6zgiin goriislerinin var
oldugunu gostermektedir. Hacimli furG-i fikih eseri olan
Nihdyetu’l-matlab’da bazen Imam’a (Safii’ye) bile muhalif
gorisler serdettigi goriilmektedir. Dilden ziyade manaya
daha fazla atifta bulunan Ciiveyni, meselelerin daha g¢ok
makasid ve ictihdd yoniyle ilgilenmektedir. (Civeyni,
Nihayetu’l-Matlab (mukaddime), 2007: 368).

Imam Safii’den kendi dénemine kadar biriken mezhep igi
gorisleri gozden gegirerek, sahih ve zayif gorisleri
birbirinden ayiran, meseleleri tahrir eden, goriisler arasinda
tercihte bulunan, delil ve ta‘lilleri tespit eden Ciiveyni’yle
birlikte yeni bir donem ortaya ¢ikmistir. Mezhebin ilk dort
asrinin fikhi birikimini tahlil etmeye calismasi agisindan
mezhebin dayanag: olmustur. Bu fikhi gayretler Ciiveyni ile

baglamis, Rafii ve Nevevi ile zirveye ulasmistir. (Yasar,
2020: 93-96).

Imému’l-Harameyn el-Ciiveyni ilmi sahada zayif gordiigii
gorisleri elestirme ve reddetme noktasinda taviz vermemis,
konumu ne olursa olsun hakkin ortaya ¢ikmasina yonelik
gayret sarf etmistir. Babasi ile ilgili hakkinda alimler
“Déneminde peygamber gonderilmesi caiz olsaydi, ilmi ve
kamil kisiliginden dolay1 kendisi peygamber olurdu” gibi
sitayiglere mazhar olan babasi Ebli Muhammed el-
Ciiveyni’ye bile bazi meselelerde itirazda bulunmaktan
cekinmemistir. (Heytemi, 174). Onun bu 6zelligine hocasi
Firani hakkindaki bazi elestirileri de eklenebilir.

4. Ciiveyni’nin Nihayetu’l-Matlab  Adh
Eserinde Hocas1 Firani’ye Yaptigi Elestirilerin
Analizi

Faréni, Ebd Muhammed el-Ciiveyni’nin vefatini duyunca
onun yerine tedris ve fetva gorevine gelmek igin Nisabur’a
gittigi-¢iinkli Nisablir, o donemde alimlerin toplandigi yer
olma yoniiyle Merv’den daha biiyiik idi- amacimin baba
Ciiveyni’nin yerine ge¢mek oldugu, ancak oradaki fakihler
ve talebelerin imamii’l1-Harameyn’in etrafinda toplandiklari
ve onu babasinin yerine ders kiirsiisiine oturttuklar1 ifade
edilmektedir. Bunun Uzerine FQrani’nin ger¢ek amacini
gizledigi ve sadece taziye ic¢in geldigi ifade ettigi
belirtilmektedir. (Ciiveyni, 2007: 1/135). Merv’de S$afii
mezhebinin ileri gelenlerinden kabul edilen ve déneminde
Safil mezhebinin riyasetinin ulastigt Farani ile genclik
asamasinda derslerine katilan ve ondan istifade eden
talebesi Ciiveyni’in iliskisine bakildiginda hoca ve talebe

arasinda bilinen iligkiden farklidir. Bunu Ciiveyni’nin
Nihdyetu’l-matlab adli eserinde Flrani’nin goriislerine ilgi
gostermesinden, ser’l bir meseleyi aciklamaya c¢aligirken
veya mezhepte bir vechi ortaya koymaya calisirken onun
goriislerine atifta bulunmasindan anlasilmaktadir.

Ciiveyni, Flrani’nin furG-i fikith alaninda bazi gorisleri
isim vermeden elestirmistir. Onun bu elestirilerine yonelik
tutumu tabakat mdielliflerinin dikkatini ¢ekmis ve bu
cergevede bazi degerlendirmelerde bulunmuslardir. Soz
konusu elestirilerle ilgili iki farkli goriis ortaya ¢ikmustir.
Birincisi: Ibn Salah es-Sehreziri (6. 643/1245), Ibn
Hallikan el-irbili (6. 681/1282) ve Zehebi el-Fariki’nin (0.
748/1348) tercih ettigi goriistiir.

Ibn Salah Tabakat’inda “Ciiveyni’nin Firani’ye giiclii bir
sevgisi oldugunu kendisine ait goriisleri elestirmek
istediginde, “bazi musannifler soyle dedi” veya “bazi
musannifler dedi ki” seklindeki ifadeleri kullandigini
belirtir. Ciiveyni’nin 6zellikle Farani’de olup bagkasinin
eserinde olmayan meseleler konusunda kendisine siddetli
bir tenkitte bulundugunu aktarmaktadir. Bu goriisler
Ciiveyni’nin talebesi Gazéli’nin eserlerinde Flrani’nin
acikca isminin zikredilmesinden anlasilmaktadir”. (Nevevi,
2/281, Zehebi, 2006: 18/265; Siibki, 1964: 5/110; Ibn Kadi
Suhbe, 1407: 1/249).

Ibn Hallikan, Ciiveyni’nin bu tutumunun sebebi hakkinda
sunlar1 soyler: “Sdfii mezhebi icinde bazi onemli
sahsiyetlerden sunu duydum: “Ciiveyni gencken Fiirani’nin
ilim meclisine katilirdr. Farani, Ciiveyni gen¢ oldugu icin
goriislerine itibar etmezdi. Ciiveyni’nin de bundan rahatsiz
oldugunu ifade etmektedir”. (Ibn Hallikan, 1900: 3/132).
Zehebi de Imam Ciiveyni’nin Farani’yi elestirdigini,
Ozellikle ez&n konusunda miinferit kaldigi bazi goriislerde
“goriislerine itimat edilmeyen kisi” olarak ifade ettigini
soylemekte, Ciiveyni’nin Fiurani’ye yonelik bu sézlerinin
mezhep alimleri tarafindan hos karsilanmadigini, zira
Farani’nin, mezhebin 6nemli dayanaklarindan birisi olarak
kabul edildigini belirtmektedir. (Zehebi, 2006: 18/265).
Ciiveyni’nin eserinde bu yontemi kullanmasi bir eksiklik
degil bilakis kitabindaki goriisler agisindan bir zenginlik
oldugunu gostermektedir.

Ikincisi: Taceddin es-Siibki’nin (6. 771/1370) Tabakatu s-
Safi‘iyyeti’l-Kubrd adli eserindeki gorisiidir. Siibki bu
hususta sdyle der:

“Benim kanaatime go6re Imam Ciiveyni'nin Firani'yi
nakilde zayif gérmesi onu yalanct olarak itham ettigi
anlamina gelmez. Ciiveyni muhakkik-midakkik bir alimdi.
Akl (i¢tihadi), nakilden daha ¢ok kullaniyordu. Firani ise
nakli 6n planda tutan biriydi. Ciiveyni olsa olsa onun bazi
meselelerdeki anlayis zayifligindan bahsetmektedir. Yoksa
Farani, mezhebin ¢ok dnemli bir fakihidir. Kendisinden de
cok oOnemli ve guvenilir zevat, ilim nakletmistir. Aym
sekilde fikih bilgisinde de ¢ok ileri bir seviyedeydi. Zira el-
Ibéne nin basinda “Akvdl ve viicith arasinda essah olanlart
belirttim.” demesi bunu gésterir ki kendisi bu isi yapan ilk

kisilerdendir.” (Stibki, 1964: 5/110).

Tabakdt muelliflerinin ¢ogu, Ciiveyni’nin Nih&ye’de
Firani’yi  elestirirken adim1  acgikga  zikretmedigini,
Ciiveyni’nin “bazi musannifler soyle dedi” veya “bazi
musannifler dedi ki” seklindeki ifadeleriyle kastettigi
kisinin Firani oldugunu nakletmektedir. (ibn Salah, 1992:
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1/542). Buna karsilik Tbn Salah’in belirtigine gére birgok
kisi Farani’nin mezhebin o6nemli bir fakihi oldugunu
sOylemis, Cliveyni’nin Flirani’ye yonelik bu tutumunu yani
asiriligini tenkid etmis ve yanlis yaptigimi ifade etmistir.
(Nevevi, 2/281, Zeheb, 2006: 18/265; Subki, 1964: 5/110;
Ibn Kadi Suhbe, 1407: 2/249). Benzer bir sekilde Ebii’l-
Mehasin er-Rayani (6. 502/1108) de Bahru’l-mezheb adli
eserindee “Horasan’daki ashidbimizin bazisi soyle dedi”
sozlyle kastedilen kiginin Farani oldugunu
nakledilmektedir. (Clveyni, 178; ibn Salah, 1992: 1/542;
Nevevi, 2/281; Zehebi, 2006: 18/265; Stbki; 1964: 5/110;
Ibn Kadi Suhbe, 1407: 1/249).

fbn Kadi Suhbe (6. 851/1448), Firani’nin mezhepteki
dirayetinin yiiksek oldugunu, talebesi Miitevelli’nin el-
Ibdne’nin tekmilesi ve serhi konumunda olan Tetimmetii’l-
Ibdne adli eserinde hocasindan 6vgiiyle bahsettigini,
Nihdyetii’l-matlab’m da acikca zikredilmeden el-/bdne’den
goriislerle dolu oldugunu aktarmustir. (Ibn Kadi Suhbe,
1407: 1/249).

Ciiveyni eserinde Firani’nin “(pivadl (= JB 5 deyip sonra
o goriislin  yanlis oldugunu soyliiyorsa Firani’yi
kastetmektedir.” (Ibn Hallikan, 1900: 3/132). Ayrica
“Uany (pivadl” ifadesiyle FOrantnin kendisini ve ¢ o=
—ailaill jfadesiyle de eserlerini kastetmektedir. (Clveynt,
Nihayetu’l-matlab (mukaddime), 2007: 135, 178, 179, 180,
253, 259, 274, 368; Cuveyni, 2007: 1/65, 86, 103; 2/45,
179, 188).

Civeyni hakkinda uzman olarak bilinen Abdulazim ed-Dib
(1929-2010), Ciiveyni’nin Guydsu’l-imem adli eserinde
Ebu’l-Hasen el-Maverdi’nin (6. 450/1058) Ahkdmu’s-
sultaniyye eserine yonelik siddetli tenkitlerinden yola
cikarak bu ifadelerden kastedilen kisinin Maverdi oldugunu
tahmin etmistir. Ancak ed-Dib bu ifadelerle kastedilen
kiginin  goriislerinin, Maverdi’nin  el-Hdvi’l-kebir’deki
goriigleriyle uyusmadigimi  ifade ederek séz konusu
elestirilerin ~ Maverdl i¢in  kullanilmadigi  sonucuna
ulagmistir. Dib, yaptig1 aragtirmalar sonucunda bu ifadelerle
kastedilen kisinin Ebu’l-Ké@sim el-Firani oldugunu kesin
bir dille ifade etmektedir. (Clveyni, Nihdyetu’l-matlab
(mukaddime), 2007: 368).

5. Ciiveyni’nin ~ Nihdyetu’l-Matlab  Adh
Eserinde Firani’yle Ilgili Kullandig: Ifadeler

Fikih literatiiriinde atif, tekrardan kagmma ve zaman
kazanma gibi amaclar igin fakih ve eserlerin isimleri, bazen
kisaltilarak, bazen de bir takim rumuz ve kelimeler
kullanilarak ifade edilmistir. Bilhassa ¢ok¢a kullanilan
isimler, kisaltilarak yerine daha uygun kelimeler ve
wstilahlar kullanilmugtir. Ciiveyni’nin de Nihayetu’l-Matlab
adli eserinde alimlerin goriislerini ifade ederken cesitli
istilahlart  kullandigr  goriilmektedir. Goriislerine atifta
bulundugu ya da elestirdigi kisileri bazen isim vererek
zikretmekte, bazen de isim vermeden elestirisini
yapmaktadir. Isim vererek atifta bulundugunda ya da
elestirdiginde  “Irakiyytn, ‘“el-Meravize”, ‘“Ashabu’l-
Kaffal”, “Ba’du ashabi’l-Kaffal” gibi kavramlar
kullanmaktadir. Ayrica goriisleri tahlil ederken tespit
edebildigimiz kadariyla “Bu goriis Imam Malik’in
goriisiidiir”, “Imam Eb( Hanife’nin goriisii budur” “er-
Redd ‘ala Ebi Hanife” veya “er-Redd ‘ald Imam Malik”
seklindeki ifadelerle diger mezhep imamlarinin goriislerini
ele almaktadir “er-Redd ‘ala Ebi Hanife veya er-Redd ‘ala

Imam Malik” ifadeleri “Ebti Hanife ve Imam Malik’e
cevaben” anlamina gelmektedir.

Ciiveyni, eserinde bazen isim vermeden “Eimme”,
“Ba’du’l-muhakkikin”®,  “Ashabuna”, “Ba’du’l-ashab”,
“Ba’du ashabind”, ‘“Ba’du’l-musannifin” ve “Ba’du’t-
tesanif” ifadelerini de kullanmaktadir. Bu ifadelerin gegtigi
hemen hemen her metinde, s6z konusu kisilerin goriislerini
tenkit etmeye ve kusurlarimi ortaya ¢ikarmaya
caligmaktadir.

Ciiveyni, kitabinin bagindan sonuna kadar Farani’den
acikca bahsetmemekte, onun goriislerini aktardigi eserinin
adim da zikretmemektedir. Nihayetu’l-Matlab adh
ansiklopedik eserinde tespit edebildigimiz kadariyla
Flran1’yi kastederek bazi ifadeler kullandigin1 gérmekteyiz.
Ciiveyni, Farani’yi elestirdigi ifadelerden bir kismini onun
gorislerini elestirirken kullanmakta, bir kismi goriislerine
katildigin1 belirtmekte ve bir kisminda ise olumlu ya da
olumsuz herhangi bir ifade kullanmadan sadece goriisiinii
zikretmektedir.

5.1. Ciiveyni’nin Firani Hakkinda Kullandigi Olumlu
Ifadeler

CliveynT  Nihdyetu’l-matlab’da  Farani’nin  goriislerini
sadece elestirmemekte, olumlu ve isabetli gordiigi
goriislerini yine isim vermeden desteklemektedir. Bu durum
Islam Alimlerinin eserlerinde ortaya koyduklar1 ¢abamin
sadece hakki ortaya koymak oldugunu ve birbirilerini
yermek ya da kiigiik diisiirmek olmadigini gdstermektedir.
Elestirilerini yaparken birbirlerine karsi nezaketi ve saygiy1
bozmadan bunu yapmayr basarmislardir. Ayrica bazi
meselelerde 6rnegin “karsi cinse dokunma” ile abdestin
bozulmasi konusunda Ciiveyni, Firani’nin aktardigi goriisi
desteklemis ve kasten dokundugunda abdestin bozulacagi
gorisiinii  tercih etmistir. (Nevevi, 2/29). Ciiveyni’nin
Flran’nin  gorlslerini  tasvip ettiginde su ifadeyi
kullandigin1 goriiyoruz:

5.1.1. 4 & a,/Allah Ondan Razi Olsun

Ciiveyni, Firani’nin isabet ettigi ve sahih olduguna kanaat
getirdigi goriislerini isim vermeden “Allah ondan razi
olsun” ifadesini kullanmaktadir. Ornegin avret mahallinin
kibleye donik olarak tuvalet ihtiyacinin  giderilme
meselesidir. Bu meselede bir kisi agik alanda tuvalet
ihtiyacini giderirken 6niinii veya arkasini kibleye dénmesi
haramdir. Sayet ayakta ihtiyacini gideriyorsa oOrtii, avret
yerini kapatacak yikseklikte olmalidir. Kisi ister ayakta
olsun ister oturuyor olsun Ortiiniin eni (genisligi) tuvalet
yapan kisiyi kaplayacak kadar olmalidir. Ciiveyni
Nihdyetu’l-matlab”da bu meseleyle ilgili s6yle demektedir:
“Kisi tuvalet ihtiyacin1 giderdigi esnada pestamalini ya da
Ortusiinii indirse yeterli olur mu? Allah ondan razi olsun
[Farani’yi kastederek] bu meselede iki vecih oldugunu
sOyler. Benim kesin olarak gordiigiim goriis bunun siitre
olarak kabul edilmesidir. Zira kibleye Oniinii ve arkasini
dénmenin  haramligindan  kasit  ayip  yerlerinin
dondiirtilmesidir.  Dolayistyla  eteklerini  birakmasi
yeterlidir”. (Ciiveyni, 2007: 1/104). Nevevi, bu meselede
Ciiveyni’nin  kastettigi  sahsin  Frani  oldugunu
sOylemektedir. (Nevevi, 2/79).

Ciiveyni, soz konusu meselede goriisiinii aktardigt sahistan
bahsederken “Allah razi olsun” ifadesini kullanmaktadir.
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Zira burada bahsettigi sahis olan Flrani’nin gorisiiniin
isabetli oldugunu kabul etmektedir.

5.2. Ciiveyni’'nin Flrani Hakkinda Kullandig:
Olumsuz ifadeler

5.2.1. Bazi Musannifler/ (siiaal) (o

Ciiveyni, kitab1 boyunca higbir sekilde hocast Flirani’nin
adin1 zikretmemektedir. Ona ait bir goriisii elestirdiginde
veya reddettiginde genellikle “Cpfiadll (axy JE5/ Bazi
musannifler soyle dedi” ya da “Usiadl (as/ Bazi
musannifler” ifadesini kullanmaktadir. Ciiveyni bu
ifadelerle ~ Farani’nin  bizzat  kendisini  kastettigi
anlasilmaktadir. Ancak bu durum Ciiveyni’nin Flrani’ye ait
olan biitiin goriisleri elestirdigi veya reddettigi anlamina
gelmemektedir. Hak ve isabetli gordiigi goriislerine karsi
insafli davrandig1 goriilmektedir. Bazen bu ifade ile onun
goriisiine katildigim da belirtmektedir. (Ciiveyni, 2007:
2/541). Ciiveyni, eserinde aktardigi Farani’ye ait bazi
gorisleri yeri geldiginde elestirmis hatta bazi yerlerde
oldukga sert bir dil kullanmistir. Sahih gérmedigi ve zayif
gordiigli nakil ve gorisleri bu ifadeyle belirtmektedir.
Konunun anlagilmast i¢in birka¢ 6rnek vermek yerinde
olacaktir.

Birinci 6rnek: Abdestin siinnetlerinden biri de agzi
calkalamadan once; ellerinin temiz oldugundan emin olsa
bile énce ellerini yikamasidir. ibrik gibi bir kaptan su
dokerek yikasa bile ellerini once bileklere kadar yikamasi
siinnet gorilmiistiir. Clinkii Hz. Peygamber (s.a.v.) sOyle
buyurmustur: “Sizden biri uykudan kalktiginda elini U¢ kere
yikamadan o6nce su kabima daldirmasin; ¢iinkii  elinin
nerede geceledigini bilemez”. (Buhari, 1422: 1/43; Miislim,
1/233).

Ciiveyni bu meseleyle ilgili soyle demektedir:

“Bazi musannifler soyle demistir: Kisi ellerinin temiz
oldugundan emin olarak suya daldirsa bir mahzuru yoktur.
Ancak buna ragmen biz ellerini yikamasini miistahab
gormekteyiz. Bana gére bu goris yanhstir. Ellerini
daldwrmadan once yikamalidir. Zira kul hakki soz konusu
oldugunda ihtiyati elden birakmamak gervekir. Ve bu hak
(kul hakky) su ile ilgilidir. Eger ibrikle abdest alirsa
ihtiyaten ellerine dokmeden ve abdest azalarina intikal
etmeden once ellerini yikamast mustahdb olur”. (Ciliveyni,
2007: 1/65).

Yukaridaki meselede Ciiveyni, hocast Flrani’nin goriisiinii
isim vermeden “bazi musannifler der ki” soziiyle kabul
etmemekte ve onun ifade ettigi bu goriigiinii acik bir dille
yanlis oldugunu belirtmektedir.

Ikinci 6rnek: Miiezzin ezan okusa baskasi da kamet getirse
mezhep imamlarinin kesin ifade ettikleri goriise gore
caizdir. Ancak bazi musannifler bu meselede hilaf
oldugunu zikretmislerdir. Bu meseleyi hutbe okuyan ve
imamlik yapanlarin farkli olmasi meselesine
benzetmislerdir. Ancak bu gorlis uzak bir ihtimaldir. Zira
ezan ile hutbenin mukayesesi dogru degildir. (Clveynt,
2007: 2/51).

S6z konusu meselede Ciliveyni, “bazt musannifler”
ifadesiyle Farani’yi kastetmektedir. Dib, bu meseleyi tahkik
ederken burada Ciiveyni’nin Maverdi’yi elestirdigini
diisindiigiinii ilk etapta tahkik yaptig1 esere boyle yazdigini
ancak yaptig1 arastirmalar sonucunda Maverdi’nin boyle bir

goriisiiniin olmadigini, Flrani’nin bdyle bir goriise sahip
oldugunu gérmesi tizerine daha dnce yazdig kismu sildigini
ve Maverdi’nin yerine Firani’yi yazdigim sdylemektedir.
(Ciiveyni, 2007: 2/51).

Ayrica namaz boliimiinde cemaatin fazileti ve terk
edilmesini  miibdh kilan mazeretler babinda bazi
mazeretlerin bulunmasiyla birlikte cemaatle namazi terk
etmek caiz olur. Bu ozirler genel ve ézel olmak (zere ikiye
ayrilir. Genel olan dziirler yagmur ve benzeri durumlardir.
Bazi musannifler ¢amurun, cemaati terk etmeyi miibdh
kilan bir o6ziir oldugu hususunda ihtilaf oldugunu
zikretmiglerdir. Birinci goriise gére c¢amur igin tedbir
alinabilir. Ikinci gériise-Ciiveyni’nin ezhar gordiigii goriis-
gbre camur da bir 6zdrdur. Cinkl camurda yurimek
yagmurda yiirlimekten daha zor bir durumdur. (Ciiveyni,
2007: 2/367).

5.2.2. Bazi Tasnifler (Kitaplar)/ <suall) (o

Ciiveyni bazi meseleleri izaha kavustururken konuyla ilgili
nakilleri ve goriisleri “bazi tasnifler” ifadesiyle
elestirmektedir. Yaptigimiz arastirmalara gére bu ifadeden
kasit Farani’nin kitaplar1 ve eserleridir. Bu hususla ilgili su
ornekler zikredilebilir:

Birinci 6rnek: Safii mezhebinde hamd, salavat getirmek ve
takvayi tavsiye etmek her iki hutbede de riikiindir. Clveyni
bu meselede Farani’nin eserlerini kastederek ‘“bazi
tasniflerde” ifadesini kullanmig ve elestirisini soyle dile
getirmistir: “Bazi tasniflerde/kitaplarda “hamd, salat ve
vasiyet” kelimeleri kullanmak insanlari takvaya tesvik
anlamindadir. Bu nedenle hutbede okunan ‘“hamd” ve
“salat” lafizlar1 da takvaya tesvik kapsamina girmektedir.
Ayn1 zamanda vasiyeti de ihata etmektedir. Bu nedenle
“vasiyet” okunmadan sadece hamd ve salat ciimlesini
okumak yeterli olmaktadir. Ciiveyni, bu goriisiin dogru
olmadigint ve aslinin olmadigin belirtmektedir. Ayrica bu
soziin bir faydasinin da olmadigin1 belirtmektedir.
(Civeyni, 2007: 2/538). Cuveyni s6z konusu meselede hem
Firan?’nin goriislerini asilsiz olarak gdrmekte hem de
sOziiniin yararsiz oldugunu belirtmektedir.

Ikinci 6rnek: Korku namazinda eger imam aksam namazi
kildiriyorsa birinci gruba iki rekat, ikinci gruba ise tek rekat
kildirir. Bu sekilde kildirmasi daha faziletlidir. ImAm
Safii’nin tercih ettigi goriis de budur. Ciinkii ikinci gruba
iki rekat kildirdiginda birinci tesehhiid esnasinda onunla
oturmalar1 gerekmektedir. Bununla birlikte birinci gruba iki
rekat ikinci gruba da bir rekat kildirmasi caizdir. Ciiveyni
bu hususu ifade ederken soyle der: “Sdfii ashabi kesin bir
ifadeyle imamin birinci gruba iki rekdt ikinci gruba da bir
rekdat kilduvmasimin caiz oldugunu séylemislerdir. Bazi
tasniflerde/kitaplarda Imdam Safii nin el-Imld adli eserinden
naklettigini  séyleyerek bu sekilde kildirmamin evla
oldugunu ifade ederler. Bu zayif bir goriistiir. Mezhepten
kabul etmem miimkiin degildir’. (Ciiveyni, 2007: 2/577).
Bu meselede Ciiveyni, Flirani’yi kastederek “bazi tasnifler”
ifadesiyle bu goriisii kabul etmemekte ve goriisiin giiclii
olmadigini belirtmektedir.

5.2.3. Buadam/ Ja 1

Cliveyni, Nihdyetu’l-matlab adli eserinde hocas1 FOrani’nin
goriislerini  elestirirken bazen de “JaJl 1a/bu adam”
ifadesini kullanmaktadir.
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Birinci ornek: Ezan okundugunda “hayye ale's-salat” ve
"hayye ale'l-felah" derken milezzinin yizinu [birincisinde
saga, ikincisinde sola] dondiirmesi siinnettir. Zira Imam
Buhari (6. 256/870) ve Imam Miislim’in (6. 261/875)
rivayetine gore Ebu Cuhayfe soyle demistir: “Bilal’i ezan
okurken gordiim. Onun agzimi bir o tarafa bir bu tarafa
giderken takip ettim. Saga dondiigiinde "hayye ale’s-salat",
sola dondiigiinde "hayye ale'l-felah" diyordu. "Essalati
hayrun mine'n-nevm" derken ise dénmiiyordu”. (Buhéri,
1422: 634, 1/129; Muslim, 249, 1/359).

Ezan esnasinda yiizii saga sola déndirmenin kamette de
stinnet olup olmadigiyla ilgili farkl goriisler serdedilmistir.
Clveynt bu meseleyi Nihdyetu’l-matlab’de soyle der:
“Mezhebin ashabi ezanda oldugu gibi kamette de bunun
miistehap oldugu goriisiindedir. Bazi musannifler, Kaffal in
kamette donmenin miistehap olmadigi goriisiinde oldugunu
nakletmisler. Bu dogru degildir. Zira gériisleri nakletmede
miinferit kalan bu kisi /Jal 1 gijvenilir degildir”
(Cliveyni, 2/37). Ciiveyni bu goriisii reddederken agik bir
isim zikretmemekte, “bu kisi /sl 13” seklinde bir ifade
kullanarak elestirisini yapmaktadir. Bu meselede nakil
konusunda giivenmedigi ve isim vermeden elestirdigi sahis
Faran?’dir.

Ikinci &rek: Teyemmiim alacak kisi, arastirma yaptiktan
sonra bulundugu yerde kalmaya devam ederse, suyun
bulunmadigini zann-1 galip olarak biliyorsa tekrar arastirma
yapmasinin gerekli olup olmadigi konusunda Ciiveyni soyle
der: “Zann-1 galib ile suyun olmadig yerlerde tekrar suyun
aranmast gerekir mi hususuyla ilgili iki vecih s6z
konusudur. Hocamdan bu sekilde naklettim. Bu adamin/ /34
S Eikrettigi sey dogru ise onun goriisii sudur: Suyu
arastirmak sadece zanmi arttirir. Zann-1 galip ise onceki
aramadan dolayr mevcut oldugundan ikinci kez suyu
arastirmak beyhude olur”. (Civeyni, 1/187). Clveyni bu
meselede de “bu adamin/ds)V 1% ifadesiyle hocasi
Farani’nin gorisiini kastetmektedir.

5.2.4. Nakilleri Giivenli Olmayan Bazilari / ¥ (s o2

Clveyni, Nihdyetu’l-matlab adli eserinde hocast Firani’nin
goriislerini elestirirken bazen de “nakilleri mutemed kabul
edilmeyen bazilar1 / 4y ey ¥ e == ifadesini
kullanmaktadir.

Omegin cemaatle kilinan namazda imam ve ona
uyan/uyanlar bos arazide olurlarsa aralarindaki mesafenin
yaklasik olarak {i¢ yliz argin1 gegmemesi sarttir. Bir goriise
gbre bu, tahmini bir mesafe degil kesindir. iki kisi veya iki
saf birbirinin arkasinda durursa, sonuncusu ile ilkinin
arasindaki mesafe dikkate alinir. Ciiveyni bu meseleyi
zikrederken soyle der: “Nakilleri mutemed kabul edilmeyen
bazilarina gore/ 4lii iaizy ¥ (s av saflar arasi mesafe
orfen olmasi gereken uzakliktan fazla ise saflar arasi
mesafe degil de saflar ile imam arasindaki mesafe dikkate
almir. Yani konumu imamdan uzaklagirsa onun mesafesi
saflarla olan uzakfigi degil de imamla olan uzakhg
hesaplanir. Mezhepten kabul edilmese de burada zikredilen
gortistin agiklamast budur”. (Civeyni, 2007: 2/405). Bu
meselede Ciiveyni, hocast Flrani’nin naklettigi goriisiinii
kabul etmemekte ve onu nakilleri mutemet kabul edilmeyen
kisi olarak gdstermektedir.

6. Sonug

Insanin oldugu yerde farkli goriislerin olmast dogal bir
durumdur. insanlarimn tabiat1 ve sahsiyeti, diinya ve hayatin
dogasi, akil ve idrakin farklilifi, insanlar arasinda farkli
goriislerin, elestirilerin ve reddiyelerin ortaya cikmasina
neden olmaktadir. Islami ilimler alanina ait farkli gériislerin
olmasi, elestiri ve reddiyelerin yapilmasi bir kiiltiir
olusturmus ve bir¢cok yoniiyle ilmi ve felsefi gelismelere
onemli  katkilarda  bulunmustur. Yiice Rabbimiz,
muhataplarini diisiindiirmek amaciyla bazen elestirel bir dil
kullanmus, elestirilerini genellikle inanmayanlara yonelik
yapmustir. Ancak az da olsa Hz. Peygamber’e veya
miiminlere ydnelik bazi elestirilerde bulundugu da
goriilmiistiir. Ayn1 sekilde Peygamber de teblig siiresince
elestiri yapmak zorunda kaldig1 durumlar1 olmus, elestirileri
yaparken giizel ve hikmetli {islubundan taviz vermemistir.
Zira yaptigi elestiriler nefisleri tatmin etmeye yonelik degil,
hakki ortaya cikarma gayretini tagimistir. Bu minvalde
bircok 6rnek mevcuttur.

S6z konusu durum, Peygamber’e ve vahye muhatap olmus
sahabe icin de gecerlidir. Peygamber hayatta iken, 6zellikle
hazir bulunmadigi zamanlarda ortaya ¢ikan bir kisim
problemlerin acil ¢6ziimlerine ydnelik hikimlerde kendini
gostermistir. Peygamber’in vefatindan sonra bu elestiri
kiiltiirii onlarin arasinda da devam etmis, gerek Kuran ve
stinnetin anlasilmasi ve gerekse hadislerin uygulanmasina
yonelik cesitli elestiriler yapilmistir. Fikih alaninda ilk
elestiri Orneklerini yine sahabede gormek miimkiindiir.
Nitekim Peygamber Efendimiz Hendek Savasi sonunda
“Hi¢ Kimse Benl Kurayza’ya varmadan ikindiyi kilmasin!”
emrini ashab farkli anlamistir. Bazilart Peygamber ¢abuk
varmamiz i¢in bunu sdyledi diyerek wvakit girdiginde
namazlarmi kilmis, bazilar1 da s6zii zahiri manasina
yorumlayarak namazlarmi Beni Kureyza yurdunda
kilmiglardir. Sonra bu durum Hz. Peygamber’e arz edilmis,
O her iki tarafin yaptiklarini da onaylamistir.

Sahabenin farkli goriislere sahip olmalari, ilmi birikimlerini
onlardan iktibas eden tabiin neslini de etkilemis ve tabitin
doneminde farkli goriisler artarak devam etmistir. Tabiin
doneminde elestiriler sifahi olarak yapilmig ve bu elestiriler
daha sonra ehl-i hadis ve ehl-i rey gibi ekollerin ortaya
¢itkmasina zemin hazirlamistir.  Migtehit  imamlar
doneminde islami ilimlerin tedvin edilmeye baslanmasiyla
birlikte hilaf, elestiri ve reddiye kiiltiirii bir literatiire
doniismeye  baglanmigtir.  Fikih  alimleri  aralarinda
gerceklesen ihtilaflar1  ve elestirileri genellikle ilmi
cercevede ve olgunlukla karsilamig, dogru ve hak olanin
ortaya ¢ikmast igin birbirleri hakkinda yaptiklar elestiri ve
itirazlar kotii olarak goriilmemistir.

Fikih tarihi eserlerine baktigimizda bir elestiri kiiltiiriiniin
yerlestigini gormekteyiz. Mezhepler arasi elestiriler ve
reddiyeler s6z konusu oldugu gibi mezhep i¢i ihtilaflarda da
bu yaklagim kendisini gostermektedir. Hoca-talebe ya da
baba-ogul arasinda olsa bile yeri geldiginde saygi ve vefa
cercevesinde ilmi yonden birbirlerini elestirmekten geri
durulmamistir. Elestirilen alimler de ¢ogu kez kendilerine
yonelik elestirileri olgunlukla karsilamiglardir. Hoca-talebe
arasindaki bu tarz elestiriler, islam ilim geleneginde bir
zenginlik sayilmistir. Bir yandan elestiri kiiltiirii gelisirken
diger taraftan ilim erbabi arasinda tahammil ahlaki
yerlesmistir. Bununla da elestiri alaninda zengin bir
literatlir meydana gelmistir.
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Bahsedilen ilmi gelenegin i¢inden ¢ikan elestiri kiiltiiriiniin
giizel bir 6rnegi de Imamii’l-Harameyn el-Clveyni (0.
478/1085) ile hocas1 Ebii’l-Kasim el-Fdrani (6. 461/1068)
arasinda yasanmigtir. Horasan Safii Ekolii’niin 6nde gelen
fakihlerinden biri kabul edilen Flirani’nin ilim meclisine
genc yasta katilan ve talebeleri arasinda One ¢ikan
fakihlerden Imamu’l-Harameyn el-Ciiveyni, Safi‘i fikhina
dair yazdig1 Nihdyetu’l-matlab adli eserinde hocasinin bazi
goriiglerini isim vermeden elestirmistir. Isim vermeden
yaptig1 bu elestirilere, bircok tabakat alimi deginmistir.
Yaptigimiz bu arastirmada Ciiveyni’nin Firani’yi bazi
meselelerde “bazi musannifler, bazi tasnifler (kitaplar), bu
adam ve nakilleri mutemed kabul edilmeyen bazilar1” gibi
farkli ifadelerle isim vermeden elestirdigini gormekteyiz.
Bununla birlikte isabetli gordiigii goriislerini de “Allah raz
olsun” ifadesiyle yine isim vermeden ve ayni zamanda
olumlu bir ifadeyle dile getirmektedir. Ciiveyni’nin hocasi
Firani’ye ait goriigleri elestirmesinin nedenleri Flirani’nin
meseleleri sadece nakille yetinmesi, delilleri ele almamasi
veya goriislerinde mezhebin yerlesik uygulamasina ters
diismesinden kaynaklanabilir. Ayrica Ciiveyni’nin isim
zikretmeden hocasini bazi goriisleri nedeniyle elestirmesi
hocasina olan saygidan oldugu ifade edilebilir. Zira ilim
ahlaki onlar1 bu tavr1 almaya sevk etmektedir.
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Extended Abstract

Since people's mental abilities, understandings, perceptions,
tendencies, desires and desires are different from each other,
naturally, differences in their understanding of religion and law
were inevitable. It is natural to have different opinions where
people are. The nature and personality of people, the nature of the
world and life, the difference of mind and understanding cause
different opinions, criticisms and rejections among people. Having
different views in the field of Islamic sciences, making criticisms
and rejections created a culture and made significant contributions
to scientific and philosophical developments in many aspects. Our
Almighty Lord sometimes used critical language in order to get
his interlocutors to think, and his criticisms were generally
directed at non-believers. However, it was seen that he made some
criticisms against the Prophet or the believers, even if a little.
Likewise, the Prophet had some situations in which he had to
criticize during the preach, and he made no concessions on his
beautiful and wise style while criticizing. Because the criticisms
he made were not aimed at satisfying the souls, on the contrary,
they were aimed at revealing the right.

The situation in question is also valid for the Prophet and the
Companions who received revelation. This situation manifested
itself in the provisions for the urgent solutions of some problems
that emerged when the Prophet was alive, especially when he was
not present. After the death of the Prophet, this culture of criticism
continued among them, and various criticisms were made towards
understanding both the Qur'an and the Sunnah and the
implementation of the hadiths. It is possible to see the first
examples of criticism in the field of figh in the attitude of the
Companions. As a matter of fact, at the end of the Battle of the
Trench (Ghazwat al-Khandaq), our Prophet said, "No one should
perform the afternoon prayer (Salaat al-Asr) before reaching the
land of Bani Qurayza!" and the Companions understood his order
differently. Some of them performed their prayers when the time
of the prayer entered, saying that the Prophet said this so that we
could arrive quickly, and some performed their prayers in the
homeland of Ben-i Qurayza, interpreting the word as literal
meaning (zahir). Then this situation was presented to the Prophet
and he confirmed what both sides did.

The fact that the Companions had different views affected the
'Successors' (Tabi’un) who took their scientific knowledge from
them, and different views continued to increase in the period of
‘Successors’. Criticisms were made verbally in the period of
‘Successors’, and these criticisms later paved the way for the
emergence of schools such as Ahl al- Hadith and Ahl al-Ray. The
culture of opposition (al-khilaf), criticism and rejection started to
turn into a literature with the beginning of the codification of
Islamic sciences during the period of mujtahid imams The
disagreements and criticisms among figh scholars were generally
met in a scientific framework and with maturity, and the criticism
and objections they made about each other for the emergence of
the right thing were not seen as bad. According to lbn Hajar al-
Haitami (d. 974/1567), scholars' criticism of each other, making
their mistakes and objections are not meant to humiliate or
denigrate each other. It is only for the truth to be revealed. The
criticisms made in the field of figh took place among different

sects, as well as among the followers of a sect. The "old-new"
differences between the views of Imam Shafii (d. 204/820) in the
Shafii sect and the issues that Imam Shafii did not mention, and
the issues that the scholars who made ijtihad discussed within the
framework of the sect expanded the field of disagreement and
criticism. The areas of dispute were first in the Irékiyy(n-
Horasaniyydn tarigs, then in Rafil (d. 623/1226) and Nawawi (d.
676/1277), and then in lbn Hajar al-Haitami (d. 974/1567) and
Shamsuddin al-Ramli (d. 1004/1596) showed itself clearly.

There are a good example of the culture of criticism, emerging
from this scientific accumulation and scientific tradition was
experienced between Imam al-Harameyn al-Juwayni (d.
478/1085) and his teacher Ebi'l-Kasim al-FOréani. (d. 461/1068).
Fdrani, who is a scholar of usul and furu, is also known for his
traditionalist (muhhadith) personality. He is one of the
representatives of the ashabu'l-hadith school in Merv. Firani's
works have an important place in the Shafii madhhab. Later sect
scholars cared about these works and made studies on them. His
easy and comprehensible handling of figh issues in his work titled
al-ibane ‘an fiirti‘i'd-diyane, and his writing in a different order
from previous works, has been instrumental in the use of people
and thus the spread of the Shafii madhhab. In addition, it is
important that FOranT works on the vujih and akwal in his work
and tries to indicate what is essential to fatwa. It is stated that the
first person to choose the truth between akwal and wujuh was
Farani.

The opinions of Imam'l-Harameyn al-Juwayni, who was accepted
as an imam in the field of fur'u, usul and khilaf in the Shafii sect
and wrote outstanding works in these fields were accepted as
valid. His most important work in the field of figh is Nihayeti'l-
Matlab fi Dirayeti'l-Mezheb. Al-Juwayni, who participated in the
circle of Firani at a young age and became prominent among his
students, criticized some of the views of his teacher in his work
titled Nihayetu'l-Matlab on Shafi'i figh. These anonymous
criticisms attracted the attention of many scholars of figh and
biography. Considering the relationship of his student, al-Juwayni,
with FOrani who was known as having of many students, it can be
seen that this relationship are very different than others. This is
evident from the fact that al-Juwayni showed an interest in the
views of F(rani in his work named Nihayetu'l-Matlab, when
trying to explain a religious issue or when trying to put forward an
aspect in the sect.

Al-Juwayni uses the following expressions on some issues: "some
writers", "some classifications (books)", "this man" and "some
whose transmissions are not accepted". In our research, the person
whom he criticized without a name with different expressions, but
also expressed his contentment without a name with the
expression "May Allah be pleased with him" is his teacher, Firan.
This is an indication that our scholars do not act out of rhetorical
feelings, and that they act by giving the owner the right to the
views they deem right within the framework of scientific morality.
Al-Juweyni's criticism of some of his teacher's opinions
anonymously is an example of a student's respect for his teacher.
For, the scientific morality in the religion of Islam prompts them
to adopt this attitude.
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Abbasiler, Abbas bin Abdiilmuttalib’in soyundan gelmektedirler. Peygamberin amcasi ve ailenin
en 6nemli ismi olan Hz. Abbas Islam’1 kabilenin diger iiyelerine kiyasla daha ge¢ bir donemde
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aile Uyeleri gizli bigimde ihtilal hareketini baslatmislardir. Thtilalin basar1 ile sonuglandig1 ana
kadar ger¢ek niyetlerini gizlemislerdir.. Bu g¢alisma Hz. Peygamberin vefatindan baglayarak
iktidara gelis siirecine kadar Abbasi ailesinin hilafet hususunda konum ve tutumlarini izah etmeyi
amaclamaktadir. Ayrica Abbasilerin Emevi ve Hz. Ali soyu ile olan iligkisini ele almaktadir.

ABSTRACT

Article history:

Received: 30 March 2021

Received in revised form: 15 May 2021
Accepted: 20 May 2021

Keywords:
Abbasids

Caliphate

People of the Hosue
Umayyads

Yellow Scroll

Abbasids are descend from Abbas ibn Abd al-Muttalib. Prophet’s uncle and the most important
name of the family, Abbas adopted Islam at a later time compared the other tribal members. The
situation left them in the background ,in the caliphates debate. Abbas made efforts fort he caliphate
of Ali, but he was not successful. Abbasids, who tried tos tay away from political events during the
return of Umayyads have been a party to political conflicts since the era of Caliphate Walid ibn
Abdalmalik. The family members, who started the struggle for power with the will of Abu
Hashim, secretly started the revolution. They hid their intentions until the moment when the
revolution was successful. This study it aims to expalin the positions and attitudes of Abbasid
family regarding the caliphate starting from the death of the Prophet until the coming the power. It
also deal with the relationship of Abbasids with Umayyads and Ali lineage.

1. Giris

Hz. Peygamber’in (s.a.v.) M. 632 tarihinde Medine
sehrinde vefati Islam toplumu

eksenli tartigmalara zemin hazirlamistir. Emevilerin Hz. Ali
soyu ve taraftarlarina kars1 baskr ve siddet politikasi, ilgili

. tartigmalar1 farkl bir boyuta tagimistir.
agisindan  birtakim

tartigmalar1 beraberinde getirmistir. Bu tartismalar 6zellikle
hilafet meselesinde yogunluk kazanmustir. Gerek dort
halife, gerekse Emeviler déneminde bu mesele islam
toplumunun giindemini mesgul etmistir. Bu durum hilafet

Emevi idarecileri tarafindan baski altinda tutulan Hz. Ali
soyuna mensup kisiler ve onlarn taraftarlart mevcut
iktidarinin mesruiyetini sorgulamaktan geri durmamuglardir.
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Boyle bir durum Emeviler doneminde basarisizlikla
sonuglanan isyan hareketlerine yol agmuistir.

Hilafet merkezli tartigmalarda Abbasilerin tutumuna
gelince; onlar belli bir doneme kadar arka planda kalmay1
tercih etmislerdir. Onlar Emeviler ile iyi ge¢inme
politikasint benimsemigler ve bu duruma uygun tavirlar
sergilemiglerdir. Buna ragmen kimi zaman mevcut iktidar
tarafindan kendilerine siiphe ile bakildig1 da olmustur. Bu
durum onlarin zaman igerisinde baski altina alinmasina yol
acmustir. Onlar yasanan olumsuzluklara ragmen dogrudan
isyan fikrini tercih etmemisglerdir. Kendilerine 6zgii, hilafeti
hedefleyen bir hareket baglatmislar ve hareket sona erene
kadar kendi kimliklerini gizlemeyi basarmislardir.

Abbasilerin hilafet tartigmalarinda konumunu ve takindigi
tutumu anlayabilmek igin ilgili tarihi surecin (M. 632-750)
bir biitiinlik igerisinde ele alinmasi ve yorumlanmasi
gerekmektedir.

2.Hilafet Tartismalarinda Pasif Donem ( M. 632-
718)

Hz. Abbas, kendi ismi ile anilan soyun Miisliman olarak
bilinen ilk iyesidir. Bu aile Hz. Peygamber’in (s.a.v.)
mensup oldugu Hasimogullar1 kabilesinin bir kolunu tegkil
etmekte idi. Hz. Abbas’m Islim &ncesi hayat: hakkinda
farkli rivayetler mevcuttur. Muhtemelen onun, Hz.
Peygamber’in (s.a.v.) amcasi ve Abbasi soyunun atasi olusu
hakkinda farkli rivayetlerin ortaya ¢ikmasina yol agmustir.
Onun Miisliimanlar ile Miisrikler arasinda yapilan Bedir
savaginda Miigriklerin safinda yer almasi ve esir edilmis
olmasit en ¢ok tartigilan hususlardan biridir. ( Taberi, 2008,
I1: 41-42; Tbnii’l-Esir, 1987, 1I: 25). Hz. Abbas hakkinda bu
ve benzeri rivayetler tartisma konusu olmustur.(Azimli,
2010-2011: 27-42). Ancak tartigma gotiirmez bir gergek;
onun Hz. Ali’ye nazaran ¢ok gec Islim’a girmis olmasidr.
(ibn Sa‘d, 2001: 19). Bu husus hilafet tartismalarinda onun
ve soyunun geri planda kalmasina yol a¢mustir. Buna
ragmen o, Hz. Peygamber (s.a.v.) sonrasi ddnemde
Hasimogullarinin ydnetim isini iistlenmesini arzu ediyordu.
Bu diisiincesini bizzat Hz. Ali’ye ileten Hz. Abbas, ondan
istedigi karsihgi alamadi. (Ibn Sa‘d, 2001, II: 215-216;
Zorlu, Islam’da Tlk, 2002: 52).

Hz. Peygamber’in vefatindan kisa bir miiddet sonra Hz.
Ebl Bekir halife oldu. Bu durum Hz. Abbas’in hosuna
gitmemis olsa da mevcut halifeye biat etmekten kaginmadi.
Hz. Abbas ikinci halife Hz. Omer ile ciddi bir sorun
yasamadi. Ancak Hz. Omer’in, vefatindan once bir
komisyon vasitasiyla yeni halifenin secilmesi diisiincesine
ilk andan itibaren kars1 ¢ikt1 ve Hz. Ali’yi komisyona dahil
olmamasi noktasinda uyardi. (Taberi, 2008, 1I: 580). Hz.
Ali ise toplumun menfaatine olan bir isten uzak
durmayacagin sdyleyerek secim komisyonuna dahil oldu. (
Taberi, 2008, 1l: 580-581). Yeni halifeyi tespit amaciyla
olusturulan komisyon Hz. Osméan veya Hz. Ali’den birini
secmek icin faaliyet gosterirken Umeyyeogullari ve
taraftarlarina mensup bazi isimler aktif bicimde Hz. Osméan
lehine bir tutum sergilediler.( Taber, 2008, 11: 582). Ancak
Hz. Abbas ve aile iiyeleri bu siiregte Hz. Ali’yi yalniz
biraktilar. Aslinda bu tavir ne ilk ne de son oldu. Ozellikle
Abbasiler iktidar olma noktasinda giiglerini artirdiklar
sonraki donemlerde fiili olarak Hz. Ali soyundan gelen kisi
ve taraftarlar1 yalniz birakma seklinde bir politika
benimsediler. (Anonim, 1971: 231).

Se¢im komisyonunun Hz. Osman’1 halife segmesi Hz. Ali
kadar Hz. Abbas ve soyu i¢in de hayal kirikligi olusturdu.
Ancak buna ragmen Hz. Abbas, mevcut halifeye karsi bir
tutum sergilemedi ve kendisi Hz. Osméan doéneminde hayata
gozlerini yumdu. (ibn Hayyat, 1995: 98) Onun vefatindan
sonra ailenin basina Abdullah bin Abbas gecti. (Anonim,
1971: 25). O da tipki babasi gibi Hz. Osman’a kars1 bir
tavir icerisinde olmadi. Hz. Osman’in Misir, Kife ve
Basrd’dan gelen isyancilarin ortak kalkismasi ile
katledilmis olmast Abbasiler i¢in yeni bir doénemin
baslangici oldu. Ciinkii yeni halife Hz. Ali yonetim
kadrosunu Hasimogullari, Ensar ve diger unsurlardan
olusturmaya karar verdi. (Dineveri, ty: 133; Taberi,
2008,I11: 3; Ibnii’l-Esir, 1987, III: 92; Ibn Kesir, 1998, X:
429). Bu baglamda Abbasi ailesine mensup birgok isim
onemli yerlere yonetici olarak atandi. Ailenin lideri sayilan
Abdullah bin Abbas Hz. Ali’ye yardimc1 olmak icin gayret
gosterdi.  Ozellikle problem olusturmasi muhtemel
konularda Hz. Ali’ye 6nemli tavsiyelerde bulundu. ( Taberi,
2008, 111: 703-704).Gerek Cemel gerekse Siffin savasinda
Hz. Ali tarafinda yer aldi. Tahkim olaymni protesto eden
ayrilikgt gurup olan Hariciler ile Hz. Ali arasindaki
goriigmeleri bizzat Abdullah bin Abbas yiiriittii. ( Anonim,
1971: 39; Taberi, 2008, III: 114). Ancak Hz. Ali’nin sehit
edilmesi ve Hz. Hasan’in kisa siiren hilafeti Abbasilerin
siyasi etkinligini azaltt1.

M. 661 tarihinde Muaviye bin Ebi Siifyan’in halife olmasi
Abbasileri siyasi olarak pasif bir tutum sergilemeye mecbur
birakti. Emevilerin kurucusu ve ilk halifesi olan Muaviye
bin Ebi Siifyan ile Abdullah bin Abbas arasinda gegen bir
diyalog bu durumu teyit eder niteliktedir. Rivayete gore
Muaviye bin Ebi Siifyan, Abdullah bin Abbas’a: “Sen
Ali’nin dini {izerine misin?” diye sordu. Ibn Abbais’in
cevabr: “Hayir! Osman’in da dini iizerine degilim. Fakat
ben Muhammed (s.a.v.)in dini {izerineyim.” oldu. (Belazuri,
1978, 1II: 35). Abdullah bin Abbas’in bu cevabi hilafet
noktasinda ortaya ¢ikan tartisma ve ¢atigmalarin igerisinde
yer almayacaklari anlamima gelmekteydi. Abbasilerin en
etkili isminin politik ¢ekigsmelerden uzak durma yoniindeki
tavrt Emevi-Abbasi iliskilerinde belirleyici bir rol oynadi.
Bu nedenle Abbasi ailesi Emeviler déneminde hilafet
tartigmalar1 ve cekigmeleri igerisinde yer almadilar. Bu
durum Abdullah bin Abbas’in vefatina kadar devam etti.
Onun oliimii sonrast ailenin basina Ali bin Abdullah gecti.
(Anonim, 1971: 132-134). Emevi halifesi Abdulmelik bin
Mervan ile Ali bin Abdullah arasinda kisa siireli krizler
yasandi. O 1srarli bir bi¢imde kendisi ve ailesinin hilafet
noktasinda hak talebi olmadigint vurguladi. Tarihi kayitlar
Ali bin Abdullah’1 siyasi hirs1 olmayan, kendine ibadete
vermis zahit biri olarak tasvir eder. Cok ibadet etmesinden
dolayt  “Seccad” olarak anilmast bu baglamda
anlamlidir.(Anonim, 1971: 145). Ali bin Abdullah ailesini
hilafet merkezli tartisima ve ¢atigmalarin disinda tutmay1
basardi. Ancak bu durum Velid bin Abdiilmelik donemine
kadar strdl. Rivayetler mevcut halifenin Abbasi ailesini
zor durumda birakmak igin hukuki bir hamle baslattigini
haber verir. Rivayete gore Velid bin Abdilmelik, Abdullah
bin Abbas’in cariyesinden birinin diinyaya getirdigi ve Selit
olarak bilinen kisinin bizzat Abdullah’in oglu ve Abbasi
ailesinin dogal bir iiyesi oldugunu iddia etti. Bu iddialar
Emevi yonetimi ile Abbasi ailesi arasinda siyasi bir krize
yol agt1. Bir miiddet sonra Selit esrarengiz bigimde ortadan
kayboldu. Onun cansiz bedeni Ali bin Abdullah’a ait bir
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arazide bulundu. Ali bin Abdullah ve ailesi bu olay
nedeniyle iskence gordii. ( Anonim, 1971: 149). Abbasiler
bir miiddet sonra Halife Velid bin Abdiilmelik tarafindan
stirgiin edildi. (Anonim, 1971: 150).

Abbasi  ailesinin  strgin  edilmesi  Emevi-Abbasi
iligkilerinde yeni bir donemin baslangici olmustur. O
zamana kadar hilafet tartismalarindan miimkiin oldugunca
uzak duran, pasif bir tavir benimsemis olan Abbasilerin
fikirleri en son yaganan olay ile birlikte degisti. Emevilere
karg1 harekete gecmek icin Once siirgiinden kurtulmay1
sonra da uygun zamani kollamaya basladilar. Aradiklari
firsati Halife Siileyman bin Abdiilmelik doneminde
buldular. Mevcut halife Abbasi ailesinin stirgiinden
donmesine izin verdi. (Belazuri, 1978, I1I: 78). Ayrica hak
ve itibarlarint onlara iade ederek istedikleri yere
yerlesmeleri hususunda onlara tercih hakki sundu. Abbasi
ailesi daha sonra Sam boélgesinde Humeyme’ye yerlestiler.
(Anonim, 1971:154).

3. Hilafet Tartismalarinda Yeni Donem

Abbasilerin Humeyme’ye yerlesmesi siyasi olarak yeni bir
donemin baglangicidir. Emevi Devleti’nin kurulugsundan
Velid bin Abdillmelik donemine kadar benimsenmis olan
tarafsizliga dayali pasif politikanin siirdiiriilebilir olmadigi
yasanan siirgiin olayi ile anlasilmig oldu. Muhammed bin
Ali ve diger aile iyeleri hilafet tartismalarinda aktif bir
politika izlemenin kaginilmaz oldugunu fark ettiler. Ancak
hilafet tartigmalarinda  kendilerine  hareket imkéani
saglayacak uygun bir zemin olusturmalar1 gerekli idi. Diger
taraftan Emevi karsitlarinin hilafet icin Hz. Ali soyuna
mensup insanlara deger vermesi onlar agisindan biiyiik bir
problem idi ve bu problem asilmasi zor bir mesele olarak
onlarin kargisinda durmaktaydi.

Bu donemde yasanan bir hadise Abbasiler i¢in bir {imit
kaynagr oldu. Rivayete gore Hz. Ali’nin torunu,
Muhammed el-Hanefiyye’nin oglu olan Abdullah bin
Muhammed (Ebt Hasim) donemin halifesi Siileyman bin
Abdiilmelik tarafindan Sam’a davet edildi. Kendisi Kife’de
bulunan Hz. Ali taraftarlarinin lideri idi. Daveti kabul eden
Abdullah Sam’a giderek mevcut halife ile goristil.
Ardindan Kife’ye geri donmek igin yola ¢ikti. Ancak
yolculuk esnasinda siddetli bigimde hastalandi. Kife’ye
ulasamayacagini anlayip Humeyme’de bulunan Abbasilerin
yanma gitti. Olmeden 6nce lideri oldugu Kife teskilatini
Muhammed bin Ali’nin ydnetimine birakti. Bir middet
sonra vefat etti. (Belazuri, 1978, III: 80). Ilgili rivayette
Abdullah bin Muhammed’in sadece teskilatin1 degil ayni
zamanda gizemli bir sayfay: teslim ettigi aktarilir. “Sarn
Sayfa” olarak bilinen bu evrak Hz. Ali’den Hz. Hasan ve
Hz. Hiiseyin’e, o ikisinden Muhammed el-Hanefiyye’ye,
ondan da oglu Abdullah’a ge¢mis idi. (Anonim, 1971: 184-
185) Rivayete gore Muhammed bin Ali tarafindan teslim
alinan bu sayfa hilafet tartigmalarinda Abbasilere s6z hakk1
tantyan bir igerige sahip goéziikmekteydi. Ancak gerek
Abdullah bin Muhammed’in Abbasilere yapmis oldugu
vasiyet, gerekse Sar1 Sayfa ile ilgili rivayetler problemlidir.
Vasiyette 1srarli bicimde hilafetin Hz. Ali soyuna degil de
Hz. Abbas soyuna nasip olacagi, onlarin Hz. Ali soyunun
intikammi alacagr yoniindeki iddialar tartigmaya acik
hususlardir. Ayrica Sar1 Sayfa’yr 6n plana ¢ikaran
Abbasilerin  ihtilal sonras1 ilgili evraki  glindeme
getirmeyerek Ehl-i Beyt kavramui iizerinden mesruiyet
arama girigimleri olduk¢a dikkat ¢ekicidir. (Taberi, 2008,

IV: 346-347. Ehli Beyt kavrami ve bu kavram etrafindaki
tartigmalar i¢in bkz. Varol, 2013: 219-235; Eser, 2020: 7-
38)

Abbésiler icin 6nemli bir figlr olan Abdullah bin
Muhammed’in Oliimiine dair iddialar ve bu iddialar
karsisinda Abbaésilerin tutumu i¢inde bulunmus olduklari
ikilemi gostermesi bakimindan dikkat ¢ekicidir. Soyle ki,
bazi rivayetler Abdullah’in bizzat halife tarafindan
zehirlendigini iddia eder. Abbasi resmi goriisiinii dile
getiren kaynaklara gore o, zehirlenerek degil de dogal
yollarla hayatin1 kaybetmistir. (Anonim, 1971: 183)
Abbasilerin  zehirlenme iddiasim1  reddetmesinin  temel
nedeni; kendileri i¢in mesruiyet zemini teskil eden bir
hadiseyi tartigmali hale getirmemek olabilir. Sayet
zehirlenme olayr  dogru  olsaydi  Abdullah  bin
Muhammed’in Muhammed bin Ali’ye vasiyet etmesi ve
teskilatin1 teslim etmesi planli degil, sartlarin zorunlu
kildigi bir hadise olarak degerlendirilmesi kaginilmaz
olurdu. Oysa bu olay dnceden planlanmis idi ve Abdullah
bin Muhammed emaneti dlmeden 6nce kendi istegi ve
iradesi ile Abbasilere devretmis oldu. Tarihi rivayetlere
gore bu olay M. 716 yilinda gergeklesmistir. (Atvan, 1984:
166). Bu olaydan yaklasik iki yil sonra M. 718 (Taberi,
2008, IV: 66) tarihinde Muhammed bin Ali’nin girisimi ile
Abbasi hareketinin gizli olarak faaliyetlere baglamis olmast
anlamhidir.

Abbasiler, hilafeti ele gegirme noktasinda kendilerine
destek olacak bir kitleye sahip degildiler. Toplumsal destegi
saglamadan basarilt olmalar1 da miimkiin gdziikmiiyordu.
Bu engeli agma noktasinda Irak bolgesinde bulunan ve Hz.
Ali soyundan gelen Kisiler etrafinda toplanan halkin
destegine ihtiyaclart vardi. Bu sorun Abdullah bin
Muhammed’in tegkilati kendilerine devretmesi ile kismen
asilmis oldu. Ancak bir taraftan ilgili kitlenin destegini
almak oOte yandan hareket icerisinde bdlinmenin 6nune
gecebilmek icin bir slogan gerekli idi. Bizzat Muhammed
bin Ali tarafindan formile edilen “Er-Rizd min Al-i
Muhammed” (Belazuri, 1978, III: 82; Anonim, 1971: 200)
sOylemi bu noktada umulandan daha biiyiik bir etki yapt.
Abbasi ihtilali boyunca basta Irak bolgesi olmak uzere
bircok bolgede Hz. Ali soyunu iktidarda gérmek isteyen
kitleler hareketin bu amaca yonelik olduguna ikna oldular.
Abbasiler bu sdylem ile bir taraftan genis bir kitlenin
destegini alirken o6te yandan ihtilal boyunca kendilerini
gizlemeyi basardilar.

Ihtilalin planlayicist olan ve bu yiizden Abbasi ailesinde
“Imam” olarak anilan Muhammed bin Ali  hareketin
baslayacagi yeri belirledi. Ona gore bu hareket igin en
uygun bolge Horasan idi. ( Beldzuri, 1978, 111: 81; Anonim,
1971: 206). Bu bolge sadece Emevi bagkentine
uzakligindan dolayr degil ayn1 zamanda o donem iginde
bulundugu sosyal ve ekonomik krizler nedeni ile tercih
edildi. Memnun olmayan buyik bir kitleyi yonlendirmek ve
bir amag icin harekete gecirmek daha kolay gézukiyordu.
Her ne kadar hareket bu bolgede baglayacak olsa da komuta
merkezi Humeyme olacakti. Bu yilizden Horasan ile
Humeyme arasinda irtibat1 saglayacak bir gecis noktasina
ihtiyag vardi. Bu baglamda Kife sehri irtibat merkezi
olarak secildi. (Anonim, 1971: 190). Abbasiler 12 kisiden
olusan {ist diizey temsilci (Nakib) segctiler. (Anonim, 1971:
222-223; Taberi, 2008, 1V: 66, Bozkurt, 2000: 41-42).Daha
sonra Horasan bolgesinin degisik yerlesim merkezlerinden
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70 kisilik alt diizey temsilci (Dai) segildi. (Anonim, 1971:
219). Bu rakamlar bilingli olarak tercih edildi. Ozellikle
Kuran ve Siinnet’e uygunluk mesaj1 bu sekilde vurgulanmis
oldu. (Anonim, 1971: 215-216; Sharon, Black Banners,
1983: 191-192).

Abbési hareketi M. 718-747 yillar1 arasinda gizli bigimde
yuratildi. Abbasiler gerek ihtilal sireci gerekse ihtilal
sonrast donemde dini motifleri kendi ¢ikarlar1 ig¢in
kullanmaktan ¢ekinmediler. Daha 6nce ifade ettigimiz gibi
12 ve 70 kisilik iki farkli diizeyde yapilanma Kur’an ve
Siinnet merkezli izah edilmeye basladi. Abbasiler baglatmis
olduklar: ihtilal hareketini kutsal saydilar. Bir adim daha
ileri giderek Bakara Sdresi 259. Ayet ile hareketleri
arasinda bir baglanti kurdular. ilgili ayette yer alan 100
rakami ve merkep (Himar) ifadesinden ilham alarak
hareketin fiilen bagladigi hicretin ylUzlncl senesine denk
disen M. 718 yilimt  “Senetii’l-Himar”  olarak
nitelendirdiler. Halbuki hareketin bu yil baglamasinin ilgili
oldugu iddia edilen ayet ile higbir alakasi yoktur. Hareketin
bu y1l baglamasinin temel nedeni Emevi yonetiminde Omer
bin Abdiilaziz’in bulunmasidir. (Taberi, 2008, IV: 62-66).
Ciinkii mevcut halife giivenlik¢i, siki tedbirlere dayali
politikadan vazgegmis, boylelikle Abbasi davetgileri
faaliyet gOstermek igin uygun bir siyasi ortama sahip
olmuslardir.

Bu donemin en dikkat gekici olayr Hz. Hiiseyin soyundan
gelen Zeyd bin Ali ve Yahya bin Zeyd’in (Anonim, 1971:
230-232) baslatmis olduklar1 isyan hareketine Abbasilerin
destek vermemesi bagka bir ifadeyle onlar yiiziistii
birakmasidir. (Anonim, 1971: 231). Zeyd bin Ali’nin
Kufe’de, Yahya bin Zeyd’in Horasan bolgesinde baslatmis
olduklar1 harekete destek verilmemesi Abbasi Imami
agisindan bir elestiri konusu olsa da o, bu tavrin hareketin
gizliliginin  korunmasi  agisindan  gerekli  olduguna
inantyordu. (Anonim, 1971: 241). Problem sadece giivenlik
meselesi ile smurli goziikmilyordu. Soyle ki, Abbasiler
hilafeti ele gegirme noktasinda Hz. Ali soyunun degil de
Abbas soyunun basarili olacagini iddia ediyordu. Onlar bu
goriislerini Abdullah bin Muhammed’in Muhammed bin
Ali’ye yapmisg oldugu vasiyetin satir aralarinda bulmakta
idiler. Bu vyiizden Hz. Ali soyuna mensup kisilerin
baglatmis oldugu isyan hareketlerinin basarisizlik ile
sonuglanmast Abbasilerin temel iddiasini giiglendiriyordu.
Aksi bir durumun bu iddialarin sorgulanmasina yol
acacaginda siiphe yoktu.

Abbasi hareketi M. 747-750 tarihleri arasinda agik hale
geldi. Ihtilal, Abbasilerin rengini temsil eden “Golge” ve
“Bulut” isimli iki siyah sancagin agilmasi ile M. 747
yilinda basladi. (Anonim, 1917: 276; Sharon, Revolt, 1990:
77; Daniel, 1979: 49). Hareketin acik edildigi yer;
Siileyman bin Kesir’e ait Sefizenc kasabasi idi. (Anonim,
1971: 274). Gergekte hareketi bu bdlgede yoneten ve
yonlendiren kisi Imam Ibrahim bin Muhammed tarafindan
kesfedilen ve harekete kazandirilan EbG Miislim el-
Horasant idi. (Anonim, 1971: 273-283). Abbasiler
amaglarina ulagmak i¢in farkli inang¢ ve etnik guruplar ile
isbirligi yapmada herhangi bir sakinca gormediler.
Abbasiler farkli guruplar1 bir amag i¢in bagarili bigimde
organize etmeyi basardilar. Bu organizasyon siyasi ve
askeri acidan istenen giice ulasinca bati yoniinde harekete
gecti. Merv, Serahs, T0s, Nisabdr, Circan, Kulmis,
Taberistan ve Hazar, Hemedan, Nihavend, Kum ve Isfehan

basta olmak tizere Onemli yerlesim birimleri Abbasi
taraftarlarinin eline gegti. (Anonim, 1971: 310-338). Abbasi
ordusu Irak bolgesine ulastigi sirada, hareketi Humeyme’de
yoneten imam Ibrahim bin Muhammed’in kimligi ortaya
cikti. O, yakalanmadan Once Abbasi ailesinin diger
iiyelerinin Kafe’ye gitmesine imkan sagladi. Son Emevi
Halifesi Mervan bin Muhammed askerleri vasitastyla Imam
Ibrahim bin Muhammed’i baskent Harran’a getirtti.
(Anonim, 1971: 391). Abbasi ailesinin diger iiyeleri giivenli
bigimde Kiife sehrine ulasti. Sehirde bulunan ve hareketin
en yetkili ismi Eb0 Seleme el-Hallal Abbési ailesini gtvenli
bir yerde sakladi. O, imam Ibrahim bin Muhammed’in
Harran’da tutuklu oldugu zindanda esrarengiz bigimde
olimd  Uzerine  Abbasi ailesini  glvenlik  problemi
kalmamasina ragmen saklamaya devam etti. Bu siire
zarfinda Hz. Ali soyundan gelen ve hayatta olan isimlere
halife olmalar1 ve yeni kurulacak devletin basina gegmeleri
icin davet mektuplar1 gonderdi. Ancak muhataplarindan
istedigi yanit1 alamadi. (Belazuri, 1978, III: 139). Abbasi
ailesinin sakli tutuldugu yeri bulan taraftarlar Ebu’l-
Abbas’a halife olarak biat ederek Ebli Seleme’nin planlarini
bozdular. M. 749 tarihinde Ebu’l-Abbas (Abdullah bin
Muhammed) Kife Biiyiik Mescidi’'nde halife ilan edildi.
(Taberi, 2008, 1V: 344).

4. Ehl-i Beyt Kurgusu Baglaminda Hilafet
Tartismalari

Ebu’l-Abbas’m Kife Biiyilk Mescidi’nde yapmis oldugu
selamlama konusmasi bir tesekkiir mesajimin Stesinde siyasi
bir anlama sahip idi. Bu baglamda ilgili konugmanin satir
aralarini  dogru olarak okumak, Abbasilerin hilafet
tartigmalarint sona erdirme noktasinda takinmig oldugu
resmi tavri anlamak agisindan 6nem arz etmektedir. Ebu’l-
Abbas yaptigi konusmada Abbasi ailesinin Hz.
Peygamber’e yakinligi iizerinde durdu. Daha sonra Kur’an-1
Kerim’de yer alan ve dogrudan veya dolayli olarak Ehl-i
Beyt’i ifade eden ayetleri okudu. Ardindan soyle seslendi:
“Yiice Allah bizim faziletlerimizi insanlara bildirdi. Onlara
hakkimizi vermeyi ve bizi sevmeyi gerekli kildi. Bize ikram
ve lutufta bulunarak fey ve ganimetten bolca pay ihsan etti.
Allah biyiik lituf sahibidir. Sapkin olan Sebeiyye firkasi
riyaset, yonetim ve hilafete bizim digimizda olanlarin daha
ehil oldugunu iddia etmektedir. Yiizleri kara olasicalar!
Nigin boyle olsun ey insanlar? Allah, dalalete diismiis
insanlar1 bizim ile hidayete erdirdi. Cehaletlerinden sonra
onlar1 basiret sahibi yapti. Helak olmusken onlar1 kurtardi.
Hakki bizi gii¢lendirirken batili yok etti. Bizim vasitamizla
onlarin bozuk yonlerini diizeltti. Algak seyleri yiikseltti,
noksanlhklar1 tamamladi, ayriliklari giderdi. Insanlar
birbirine diisman iken, birbirini seven, birbirine iyilik eden,
diinyada yardimlasan, ahirette koltuklar iizerinde karsilikli
oturan kisiler yapti. Allah bunu, Hz. Muhammed’e minnet
ve nimeti olarak verdi. O, vefat edince bu is kendisinden
sonra ashabina kaldi. Onlar islerini istisare ile yiiriittiiler.
Ummetin mirasim korudular, bu konuda hassas davrandilar,
her seyi geregince yerine koydular. Yonetimi ehline
verdiler ve bu isleri hakki olan teslim ederek bitirdiler.
Daha sonra Harb ve Mervanogullar1 ayaklandi ve hilafeti
haksiz bicimde zorla ele gecirdiler. Daha sonra da
birakmayip birbirlerinden devraldilar. Bu hususta zuliim
ettiler, hilafeti kendilerine mal ettiler ve gercek hak
sahiplerine  zulim ettiler. Allah onlara kendisini
Ofkelendirene kadar mihlet verdi. Emeviler kendisini
ofkelendirince, onlardan bizim vasitamizla intikam aldi1 ve
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hakkimiz1 bize geri verdi. Ummetimizi bize kavusturdu.
Bize yardim ederek yeryliziindeki zayiflara bizim ile Lituf
ve ihsanda bulunmak i¢in davamizi ayaga kaldirdi. Bizimle
baglayip bizimle bitirdi. Muhakkak ki ben size hayir gelen
yerden zuliim, selam gelen yerden fesat gelmesini istemem.
Ey Ehl-i Beyt! Bizim basarimiz ancak Allah’in yardimu
iledir. Ey Kdfeliler! Siz sevgimizin mahallisiniz. Siz, bize
kars1 sevginizi hi¢ degistirmediniz. Zalimlerin zorlamasi
(bile) sizi bundan dondiremedi. Nihayet zamanimiza
yetistiniz de Allah size bizim devletimizi nasip etti. Bizim
bu durumumuza en ¢ok sevinenler, bize gore en degerli
olan sizlersiniz. Maaslariniza yiizer dithem zam yaptim.
Hazirlikli olup bekleyin. Ben ki, ¢ok kan akitan ve bunu
miibah sayan kisiyim, intikam alici ve helak ediciyim.”
(Taberi, 2008, 1V: 346-347. Ayrica bkz. Zorlu, Abbasilere
Yonelik, 2001: 40-41).

Ebu’l-Abbas’in yaptig1 konusmada birgok husus 6n plana
cikmaktadir. Oncelikli olarak o, hilafet hakkinmn
kendilerinden bagkalarmna ait olduguna dair sGylemi sert
bicimde elestirdi. Hatta bu iddialar1 dile getirenleri sapkin
olarak itham etti. Hi¢c kuskusuz boyle bir mesaj Hz. Ali
soyu mensuplari ve onlarin taraftarlarina yonelik idi. Onlar1
hilafet tartigmalarini tekrar baslatmamalar1 ya da benzer
tartigmalarin igerisinde yer almamalari noktasinda bir uyart
anlami tagimakta idi.

Ebu’l-Abbas konusmasinda Hz. Peygamber’in (s.a.v.)
vefatindan sonra Emeviler donemine kadar olan ydnetimin
hilafete ehil oldugunu ve onlarin islerini istigsare ile
yiriittiigiine dikkat c¢ekiyordu. Oysa ailenin atasi sayilan
Hz. Abbas hilafetin Hasimogullarina ait bir hak olduguna
inanmaktaydi. Bu diisiincesinin bir sonucu olarak Hz. Omer
sonrast yeni bir halifenin secilmesi noktasinda istisare
mekanizmasima (Stra) ilk bastan itibaren karsi ¢ikmis idi.
Bu nedenle halifenin sozleri tarihi gercekler ile
ortiismemektedir.

Diger taraftan Harb ve Mervan ogullarinin zulmiinden
bahseden Ebu’l-Abbas yapilan zuliimleri genel bir kavram
ile ifade etmistir. Muhtemelen o, Hz. Ali soyunun giindem
olmasim1 ve bu baglamda onlara avantaj saglayacak bir
magduriyet algisinin 6niine gegmeye calismistir.

Ihtilalin basart ile sonuglanmasini kendilerine ait olan
hakkin alinmasi olarak niteleyen Halife, Hz. Ali soyunun
hilafet noktasinda bir hakki olmadigini ima etmistir.
Nihayetinde Ehl-i Beyt kavramina kendilerini ifade edecek
bi¢imde yeni bir anlam yiikleyen Ebu’l-Abbas, bu gercegi
kabul edenlere karsi comert olacagmni vaat emistir. Diger
yandan “...size hayir gelen yerden zuliim, selamet gelen
yerden de fesat gelmesini istemem.” soziiyle Kafelileri
tehdit etmekten geri durmamustir.

5. Sonug

Abbasilerin hildfet tartigmalarinda takinmis oldugu tutum
faydaci ve ¢ikarci bir mahiyette olmustur. Bu nedenle belli
bir zamana kadar ilgili mesele hakkinda pasif bir tutum
icerisinde olan bu aile uygun sartlar neticesinde tavir
degisikligi gostermislerdir. Ancak bu tavir degisikligi
dogrudan Emevi iktidari1 hedef alan bir ¢izgide
olmamigtir. Oysa Hz. Ali soyundan gelenler ve onlarin
taraftarlari  Emevi hilafetine kars1 degisik zaman
dilimlerinde baskaldir1 hareketi baslatmislardi. Abbasiler bu
isyan hareketleri karsisinda “Bekle ve gor” politikasi
benimsemislerdir. Diger taraftan Hz. Ali soyunun basarili

olmasin1 engelleme adina onlarin baslattiklart  isyan
hareketlerine destek vermeyip onlar1 yalniz birakmislardir.
Bu hususta kendilerine elestiri yoneltilen Abbasi liderleri,
Hz. Ali soyunun hilafete layik olmadigimi ve bu yiizden
baglattiklar1 her isyanin basarisiz oldugunu iddia etmisler ve
kendi iddialarimi Hz. Peygamber (s.a.v.) atfedilen bazi
problemli rivayetler ile ispat etmeye calisnuslardir. Isin
ilging tarafi Hz. Ali soyunun zuliim ve haksizliga ugramis
olmasi Abbasi hareketinin ¢ikis noktast olmus, Ehl-i
Beyt’in intikamim1 alma sozii ile genis bir kitleyi
hareketlerine dahil etmislerdir.

M.749 yilinda Ebu’l-Abbas’in halife olmasi ile birlikte
hilafet hakkina sahip olan Abbasiler M. 750 yilinda
devletlerinin kurulum asamasini tamamlamislardir. Bu
zamana kadar hilafet meselesinde gercek niyetlerini
gizleme ihtiyaci hisseden Abbasi Hanedan diiyeleri asil
niyetlerini  agtk  etmekte  herhangi bir  sakinca
gormemiglerdir. Bu baglamda; o zamana kadar EbQ
Hasim’in vasiyeti ya da Sar1 Sayfa iizerinden kendilerine
mesru bir alan agmak isteyenler her iki iddiadan vazgegerek
Ehl-i Beyt kavramu ilizerinden iddialarim temellendirmeye
calismislardir.

Hilafet hususunda gegmiste yasanan tartigmalar Abbasilerin
devlet kurmasi ile birlikte farkli bir boyuta tagmmustir.
Daha diine kadar hilafet meselesinde Emevileri agir
bicimde elestiren Abbasiler, iktidara geldikleri zaman
geemisi aratacak tutum sergilemisler ve Hz. Ali soyuna
karg1 siddetin kaynagi haline gelmislerdir. Ebu’l-Abbas’in
halife sifatiyla ilk yaptigt konugmada bu husus dile
getirilmis ve ilerleyen zamanlarda izlenecek politikalarin
sinyali verilmistir. Ancak her tiirlii baski ve tehdide ragmen
hilafet meselesi giindemde kalmaya devam etmistir. Bu
durum EbG Cafer el-Mans(r doneminde Muhammed bin
Abdullah ve Ibrahim bin Abdullah isyanlarma yol agmustir.
Halife Hadi doneminde ortaya ¢ikan Fah ayaklanmasi ya da
Harun Resid doneminde bas gosteren Yahya bin Abdullah
isyant bu tiir isyan hareketleridir.

Kisacasi, zuliim ve baskiyr sona erdirme, hak ve adaleti
tekrardan hakim kilma parolasi ile ihtilal hareketini baslatan
Abbasiler, ihtilal sonrast donemde hilafeti ellerinde tutma
ve hilafet tartismalarina son noktayr koyma adina yeni bir
Ehl-i Beyt kurgusu olusturmuslar ancak ilgili tartigmalara
bir tiirlii engel olamamislardir. Bu durum yeni bir siddet
sarmalin1 beraberinde getirmigtir. Hosgorii ve tahammiil
iklimini tamamen tahrip eden bu anlayis Islam toplumun
birgok agidan yipratmistir. Tipki Emeviler gibi hilafet
tartigmalarinda siddet yolunu benimseyenler, toplumsal
ayrigsmaya zemin hazirlamiglar ve onlar bu kisir déngiiden
bir tiirlii kurtulamamuglardir.
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Extended Abstract

The political events that took place after the death of the
Prophet (pbuh) led to discussions on the caliphate.
Abbasids perferred to remain silent for a long time in the
caliphate debates. They tried to make Hz. Ali the caliph.
When Hz. Ali became caliph, Ibn Abbas advised him.
When Hz. Ali was martyred, Hz. Hasan became new caliph.
However, he transferred his Caliphate rightes to Muawiyah
ibn Abi Sufyan. Thus, the Umayyad state was established.
Abbésid family tried to stay away from political events
during Umayyad period. Therefore, there was no serious
crisis between Umayyad Caliphs anda Abbasid family
members. However, during Umayyad Caliph Walid ibn
Abdalmalik peridod, good relation turned into a crisis.
Umayyad Caliph wanted to suppressed Abbasids by using
the person named Salit as an excuse. As a result, Caliph
Walid exiled Ali ibn Abdallah and his family. Suleiman ibn
Abdalmalik allowed the return of the Abbasid family,which
had been in exile for a while. Abbasid family who settled in
Humaymah continued their passive attitude towars the
caliphate issue. However, after a while, there was an event
that would change all balances. According to the legend,
Abu Hashim (Abdallah ibn Muhammed al-Hanafiyya)
came to Humaymah and made a will that left the rights of
the caliphate to the Abbasid family before he died. He also
handed them a Yellow Scroll.

Abbésids saw the related testament and Yellow Scroll as a
sign of their power. Muhammad ibn Ali, who was running
the family’s business, entered in to a secret structuring.
Later, he secretly started the revolutionary movement
targeting Umayyads in 718. Abbasid revolution was ruled
by Humaymah for more than thirty years. The contact point
was. city of Kufah. The activities were taking place in
Khurasan.

Abbaésids did not only struggle with Umayyads during the
revolution. Another rival of them was lineage of Ali.
However, they need their support until the revolution was
over. This situation was a big dilemma for Abbaisds.
Muhammad ibn Ali came up with a formula to overcome
this dilemma. The formula was a slogan, on behalf of the
person who was consented from Muhammed family. (ar-
Rida min Al Muhammad). With this slogan, the support of
a large mass would be gained and everyone would think
that the struggle was for the line of Ali until the revolution

was over. Thus, they managed to hide their true purpose in
the revolutionary process. However, they tried to create a
negative perception about Hz. Ali lineage. They determined
a strategy to strengthen this perception. In this context, they
did not help Zayd ibn Ali and Yahya ibn Zayd. They left
them at the mercy of the Umayyads. After each failed
rebellion, they aimed to create a question mark in people’s
minds about lineage of Ali. They continued this attitude
until the revolution was over.

When the revolution was succesful, Abbasids saw no harm
in explaining their true intentions at the point of caliphate.
Abbésids, who previously highlighted the will of Abu
Hashim and Yellow Scroll, abandoned these attitudes.
Presumably they needed a stronger argument for their
power. The acceptance of Ali and his descendants as
members of People of the House (Ahl-i Bayt) was a big
problem for their own caliphate. Redefining the related
concept has become neccesary for them to solve this
problem.

It was no coincidence that Abu’l-Abbas (Abdullah ibn
Muhammad), the first Abbasid Caliph, raised this issue in
his first speech. The first Abbasid Caliph made a new
definition of People of the House (Ahl-i Bayt) by reading
some verses from Quran. Abu’l-Abbas, who declared
Abbasids to be the true People of the House (Ahl-i Bayt),
disappointed Kufian People. Because they hoped one of
People of the House (Ahl-i Bayt) would become the caliph.
Abu’l-Abbés promised to be generous to those who
supported their power. On the other hand, he accused those
who disapproved of their power of being heretics and did
not refrain threatening them.

The passive attitude of Abbasids in the early Caliphate
debates was due to the legitimacy problem. This problem
was related to Abbas’ becoming a late Muslim. However,
Ali had become a Muslim long before. The line of Ali was
more advantageous than them at the point of caliphate. This
fact kept them in the background in the caliphate debates.
Such a position was not a choice but an obligation for them.
Abbasids, who took part in the debates of the Caliphate
with will of Abu Hashim, came to power with an new
People of the House (Ahl-i Bayt) fiction. However, this
situtation did not put end to the Caliphate debates, on the
contrary, it prepared the ground for new debates and
Abbasid could not get rid of this vicious circle.
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One of the most important debates between theologians and philosophers in the history of Islamic
thought is the eternity of creation, in other words, the issue of the eternity of the world. This problem,
which is considered as the first title of al-Ghazali's (d.505/1111) Tahafut al-Falasifa, is also one of
the important titles in Mu'tazilite theologian Ibn al-Malahimi’s (d. 536/1141) Tuhfat al-Mutakallimin
fi I-Radd ‘ala I-Falasifa. 1bn al-Melahimi, who targets Ibn Sina (d. 437/1038), whom he regards as
the leader of philosophers, makes much harsher and broader criticisms compared to the criticisms of
al-Ghazali. In the Tuhfat al-Mutakallimin, Ibn al-Malahimi deals with the issues of the eternity of
creation and eternity of the world, as well as evaluating the evidences of the philosophers on this
issue and discussing their criticism of the theologians' the “evidence of the hudds”. In this study, the
framework drawn by 1bni'l-Mel&himi will be discussed.

1. Giris

Islam diinyasinda felsefi diisiincenin antik diinyadan yapilan

ele alinmakta ve antik Yunanla baslatilan felsefe yapma tarzi
mumkin felsefelerden sadece biri olarak
degerlendirilmektedir (Alper, 2012: I, 18-22). Yaygm

terclimelerle bagladig1 tezi, yerini, terciimelerin felsefi
diistinceyi ivmeledigi ve onun gelisim/atilim agsamasina denk
geldigi anlayisina terk etmeye baglamistir. Bu nisbeten yeni
yorumlama tarzinda, felsefi diislince, daha genis bir zeminde

kabule gore baglangict Emeviler donemine kadar uzanan
ancak ozellikle Abbasiler doneminde Beytiilhikme etrafinda
sistematik bir hal alan terciime hareketleri sonrasinda sz
konusu felsefe yapma tarzinin temsilcileri entelektiiel bir
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zimre olarak ortaya ¢ikmuglardir. Temsilcileri Islam
diinyasinda genellikle felasife veya hukema olarak anilan bu
felsefe yapma biciminde ortaya konan kimi fikirlerin ve
uygulanan yontemlerin tepkiyle karsilastigi bilinmektedir.
I1k temsilcisi olarak kabul edilen Kindi’den (6. 252/866 [?])
baglamak iizere bu akimin yaklasimlar1 hakkinda cesitli
reddiyelerin kaleme alindigi, tabakat kitaplarinda yer
almaktadir. Daha c¢ok, kiigiik hacimli eserlerden olusan
reddiye literatiiriiniin yam sira islam diinyasinda ortaya ¢ikan
fikri ekollerin dokiimiiniin yapildigi makalat ve firak tiirii
eserlerde de felasifeye yer verildigi goriiliir. Bu eserlerde
filozoflarin batil firkalardan biri olarak degerlendirildigini
soylemek miimkiindiir. Ancak Gazzali’nin (6. 505/1111)
meshur eseri Tehdfiitii’I-felésife ile birlikte bu ziimrenin
Islam toplumu agisindan tehlike teskil ettikleri goz oniinde
bulundurularak  bunlarin  “hasim” olarak  goriilmeye
baslandig1 sdylenebilir (TUrker, 2011: 204).!

Etkisi uzun yillar devam eden ve oryantalist bakis acisinin
felsefi diigiinceyi kotiirimlestiren bir rol yiikledigi Tehafit,
i) elestiri konusu olan fikirlerin sistematize edilmesi, ii)
toptanci bir bakis acistyla degil de her bir baglikla ilgili ayr1
bir degerlendirme yapilmasi ve iii) Es’ari kelaminin merkeze
alindig1 bir bakis agisin1 yansitmasi gibi hususiyetlerle 6n
plana ¢ikmaktadir. Sehristani (6. 548/1153) ve Fahreddin er-
Razi (6. 606/1210) gibi Eg’ariler elinde bu elestirilerin
stirdiiriildigii ve hatta ileri agamalara tasindigi bilinmektedir.
Bu baglamda Islam diisiincesi tarihinde kaleme alinmis en
yetkin felsefe elestirisinin Fahreddib er-Razi’nin Serhu’l-
Isdrat oldugu dile getirilir (Ttrker, 2011: 205).

Ancak Yunan tarzi felsefe yapan filozoflar ziimresine karst
yapilan elestirilerin sadece Es’arl keldmcilardan geldigini
soylemek dogru olmaz. Nitekim felsefe karsisinda ibn Hazm
(6. 456/1064) gibi zahiriler ve Ibn Teymiyye (6. 728/1328)
gibi selefilerin, Es’ariler tarafindan mesruiyeti teslim edilen
mantik ilmini de igine alacak sekilde bir elestiri ve karsitlik
inga ettikleri bilinmektedir. Ancak bize gore asil dikkat
¢ekici olan, basta rasyonalist olarak kabul edilen bakis agilari
olmak iizere gesitli bakimlardan felasifeye yakin bir akim
olarak degerlendirilebilecek olan Mu‘tezile’nin tepkisidir.
Kadi Abdiilcebbar (6. 415/1025) sonrasinda, ozellikle
ogrencisi Ebii’l-Huseyin el-Basri (6. 436/1044) cizgisinde
ortaya cikan “felsefe ile hesaplasma”, Ibnii’l-Melahimi’de
(6. 536/1141) Mu‘tezili gelenek igerisindeki bilinen tek
kusatict eseri Tuhfeti’l-Mitekellimin olarak karsimiza
cikmaktadir (Kologlu, 2010: 20-23. Dolayisiyla bu kelami
ekoliin felsefeye nasil yaklagtigi noktasinda ekoliin son
donem temsilcilerinden olan ibnii’l-Melahimi’nin yaklasimi
dikkate degerdir.

Yaratma ya da klasik diisiincedeki isimlendirme ile dlemin
ezeliligi meselesi de felsefe elestirilerinde en ¢ok iizerinde
durulan konularin baginda gelmektedir. Zira Kindi ve ibn
Riisd (6. 595/1198) istisna edilirse, Islam diinyasindaki
hékim felsefi ekol olan Messailerin neredeyse tamami
tarafindan savunulan suddr fikri bir yaratma modeli olarak
kabul edilmig; ancak bir yoniiyle dini metinlerin
keldmecilarca esas alinan zahirine en azinda goriiniiste ters
oldugu diisiiniilen bu model, filozoflarin elestiriye konu olan

! Gazzali 6ncesinde de Grneklerine rastlanan bu durumun onunla birlikte
yaygmn bir kanaate donistiigiinii sdylemek de mimkiindiir. Felasifenin
“dinin giiglii hasimlar1” olarak nitelendirildigi bir aktarim igin bkz. Amirf,
2013: 44.

disiincelerinin  baginda gelmistir. Nitekim Gazzali’nin
Tehafiit indeki ilk meselenin de bu konuya ayrilmis olmasi
tesadiif degildir. Bir taraftan ilahi zatin tabiat1 ve sifatlari,
diger yandan da huddas, kidem, vicOb, imkan gibi temel
ontolojik kavramlarin nasil anlasilmasi gerektigini de igeren
dlemin yaratilist meselesini Mu‘tezili bir kelamcinin
gozilinden ele almak da yine ayni 6l¢iide ilgi ¢ekicidir.

Bu ¢aligmada 6ncelikle miiellif ve filozoflarin diigiincelerini
elestirmek iizere kaleme aldig1 eseri hakkinda kisa bir bilgi
verilerek onun felsefeye karsi tutumunun genel cercevesi
iizerinde durulacaktir. Zira onun yaratma ve alemin ezeliligi
konusundaki elestirilerinin, bir biitin olarak felsefeye
bakisindan ayri olarak degerlendirilmesi ve dogru bir sekilde
anlasilmas1 miimkiin degildir. Ardindan miiellifin ele alinan
meselede filozoflarin  diisiincesine yonelik tespit ve
elestirilerine yer verilecektir.

2. Ibnii’l-Melahimi, Tuhfetii’l-miitekellimin - Adh
Eseri ve Felsefeye Karsi Tutumu

Miiellifin tam adi, eserlerinin yazma niishalarinda genellikle
Riikneddin Mahm(d b. Muhammed el-Mel&himf el-Harizmi
olarak verilir. Hayat1 hakkinda ¢ok smirlt bilgiler bulunan
Ibnii’l-Melahimi’nin, ~ Harizm  bdlgesinde  yasadig
bilinmektedir.2 Bu bdlge son dénem Mu‘tezile’si igin Adeta
bir kale konumunda olmugtur. Burada yetigsen Mu‘tezililerin
cogu genelde dil ve fikih alaninda 6ne ¢ikmis alimler olup
kelameilik vasiflar zayif oldugundan Ibnii’1-Melahimi’nin
bolgede yasamis en biiyilk Mu‘tezile kelame1 kabul edilmesi
miimkiindiir. Yine Harizm bolgesi Siilik ile karismamis
Mu‘tezile’nin yasadig1 son yer oldugundan, Ibnii’1-Melahim?
biitiin Mu‘tezile tarihi ag¢isindan “halis Mu‘tezile”’nin bilinen
son biiyiik kelamcisi sayilabilir (Kologlu, 2016:1, 616-619;
Griffel, 2016: 448).

Ibnii’1-Melahimi’nin tam ad1 Tuhfetii 'I-miitekellimin fi r-red
‘ale’I-felsife olan eseri, miiellifin ifadesiyle Farabi, Ibn Sina
ve onlarin takipgilerine karsit kaleme alinmistir. Nitekim
Ibnii’l-Melahimi ibn Sind’ya “filozoflarin reisi” olarak atifta
bulunur (Ibnii’l-Melahimi, 2008: 3, 10). Tuhfe, Gazzali’nin
Tehdfiitii’I-felasife’sinden yaklasik ¢eyrek asir sonra kaleme
alindigindan, reddiye literatiiriiniin ilk 6rneklerinden biridir.
Miiellifin kendi ifadesine gore eserin yazilis gayesi,
Misliman toplumda gittikge yayilan ve amaci Islam’t
Oziinden saptirip tahrif etmek olan felsefeye karsi
Miisliimanlar1 uyarmaktir. Onun kanaatine gore tehlike
ciddidir, zira kendi donemindeki bazi fakihlerin (Safiiler ve
bazi Hanefiler 6zellikle zikredilir) fikih ve fikih usuli de
dahil olmak iizere g¢esitli ilim dallarinda yetkinlik
saglayacagini diigiinerek son donem filozoflarin eserlerine
ilgi gostermektedirler. Ancak bu durum, tipki Hz. Isa’min
dininin Yunan felsefesine meyledenler tarafindan felsefi
metodla donistiiriilmesi/yorumlanmas: (harrace) ve ona
basta teslis (ii¢ uknum) olmak {izere bazi seyler dahil
edilmesi gibi, aym tehlikenin Islam igin de sz konusu
olmasi anlamma gelmektedir. Ibnii’l-Melahimi @énceki
filozoflarin yontemiyle dinin yorumlanmasina miiteaddid
kereler dikkat ¢eker ve Islam felsefecilerinin yaptig1 seyi bu
cer¢evede anlamlandirir. Dolayisiyla her ne kadar filozoflar

2 Harizm bélgesi yetistirdigi diisiiniirlerle {inliidiir. Her ne kadar hayatinin
biyik bir kismin1 Bagdat’ta Beltiillhikme’de gegirmis olsa da buraya
nisbetle anilan en meshur diisiiniir, astronom ve matematikci Muhammed b.
Masé el-Harizm{i’dir (8. 232/847). Bkz. Fazlioglu, 1997:16, 224-227; Baga,
2019:3, 370-372.
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Islam icerisinde olduklarini iddia etseler de Ibnii’l-Melahimi
bu eserde onlarin kendi metodlartyla Islam dinine
yaklagimlarinin gegersizligini ortaya koymayi ve onlarin dini
olmayan (dakik) ilimleri dolayisiyla onlara aldanma ve
yonelme sebeplerini agiklamay1 amagladigini belirtmektedir.
Ona gore Islam tarihindeki son dénem filozoflarin
(miitefelsife) goriislerini onlarin usuliince ele alan veya
onlarin delillerini ve bunlara verilecek cevaplar iceren bir
kitap, kendi mezhep biiyiikleri dahil, kimse tarafindan
yazilmanugtir. Boylece o, islam kelamcilar1 arasinda daha
once yapilmayan bir i yapmaya giristigini ifade etmektedir
(ibnii’1-Melahimi, 2008: 3-4; ayrica bkz. Kologlu, 2020: 70-
71).3

Gazzali’nin  reddiyesi ile Kkarsilastirildiginda  Ibnii’l-
Melahimi’nin eseri i) kelam sistematiginde ele alinan
konularin hemen tamaminda felsefecilerin goriislerini
elestirmesi, ii) felsefi soylemin IslAim akaidine aykiri
olmayan zararsiz taraflartyla kiifiir ve bid‘at olan zararli
taraflarin1 ayirt etme ¢abasina girmeksizin felsefeyi toptan
reddetmesi ve iii) felsefecileri, Miisliiman olduklarmi iddia
etmekle birlikte Miisliimanlik’la ilgisi bulunmayan kisiler
olarak goren sert tavriyla 6n plana ¢ikar (Kologlu, “Ibnii’l-
Melahimi”, Ek-1/616-619. Bu iki reddiyenin karsilagtirildigi
bagka bir degerlendirme i¢in bkz. Griffel, 2016: 448). Bu
eser ilizerine kapsamli bir ¢aligma yapan Orhan S. Kologlu da
reddiye gelenegi acisindan bakildiginda  Tuhferi /-
mitekellimin’in i) Gazzali’nin Teh&flt’inden sonra bu
konuda bilinen ilk eser oldugunu, ii) Mu’tezili bir kelamcinin
eseri olarak bu gelenek icerisinde bilinen tek eser oldugunu
ve iii) reddiye gelenegi icerisindeki en genis kapsamli eser
oldugunu tespit etmektedir (Kologlu, 2010: 24-25).

Ibnii’l-Melahimi Gazzali’den ismen bahsetmese de onu iistii
kapal1 bir sekilde zikreder ve kendisini felsefenin etkisinde
kalmis bir alim diye tanmitir. Onun Gazzali’ye yonelik
olumsuz bakis agisinda Gazzili’nin, hem Mu‘tezile
nazarinda cebri bir diisiince olan Es‘ariyye’ye mensup
olmasinin, hem de batini kabul edilebilecek Neo-Platonik
fikirlere sahip oldugu yoOniindeki alginin da etkisi
bulunmaktadir (Kologlu, 2010: 84-86). Felsefecilerin
gortislerini daha ziyade ikincil kaynaklardan aktaran miellif,
Messai felsefe hakkindaki temel kaynagmnin ismini
zikretmese de yaptigi almtilarin  tamamina  yakini
GazzAali’nin Makasidii’l-felasife’siyle Ortiismektedir.
Bundan dolay1 ibnii’l-Melahimi’nin ya dogrudan Makasid’1
veya onun da dayandigi ortak bir kaynagi kullandig
sOylenebilir (Kologlu, 2016:1, 616-619; a.mlf., 2010: 70).
Nitekim onun filozoflarin goriislerini dikkate deger olgiide
objektif olarak aktarmasinda, kullandig1 bu kaynagin etkisini
g0z 6nlinde bulundurmak gerekir.

Esasinda bir Mu‘tezili bir keldmci olarak  Ibnii’l-
Melahimi’nin felsefeye karsi bu toptanci red tavri ilk bakista
sasirtic1 gelebilir. Zira Mu‘tezili gelenekte bu alanda bilinen
tek eser olan Tuhfeti’l-mitekellimin’in Mu‘tezile iginde
felsefi diigiinceye kapi aralayan Hiiseyniyye ekoliiniin bir
temsilcisi tarafindan kaleme alinmis olmas dikkate degerdir.
Ayrica genel olarak Mu’tezile ekoliiniin Islam diinyasinda
rasyonel diigiincenin temsilcileri olarak kabul edildikleri
bilinmektedir. Ote yandan onlarin adalet ve va’d-vaid
prensipleri ¢er¢evesindeki uluhiyet anlayislari, yaratmanin

3 Dini olmayan ilimlerdeki yetkinlikleri sebebiyle filozoflarin metafizik
konularinda da yetkin zannedildigi konusunda Gazzali de tespitte
bulunmaktadir. Ona gore filozoflarin diger ilimlerdeki yetkinligi, dini

mahiyeti ve Tanri-dlem iliskisi agisindan bakildiginda, belli
noktalarda filozoflara yakin bir diigiincenin iriinii olarak da
degerlendirilebilir. Nitekim onlarin bu prensiplerindeki baz
detaylar tipki filozoflarin sudir diisiincesinde oldugu gibi
“ilahi zata bir tiir zorunluluk yiikleme” olarak anlasilip
yorumlanmistir. Yine Mu‘tezilenin madumun sabit oldugu
anlayist ve “sey‘iyye” gibi bazi kavramlarinin Messal
filozoflara etki ettigi diisiiniilmektedir (ibn Sind’ya
kaynaklik etmesi agisindan Mu‘tezile de dahil olmak iizere
Kelam geleneginde “sey’iyye” kavramu iizerine bir ¢aligma
icin bkz. Wisnovsky, 2000: 181-221, dzellikle ilk bolum,
182-200).

Mutezile ile felasife arasinda ilk planda akla yakin gelen bu
yakinliga ragmen Ibnii’l-Melahimi’nin sedid tavri, bu ekoliin
kelamin bir disiplin olarak kurulusundan beri istlendigi
diisliniilen temel rollerden biri olan “dini akideyi savunma”
hassasiyetiyle ve miiellifin yasadigi dénem ve cografyada
felsefeye olan ragbetin yarattig1 potansiyel tehdit algis1 ile
iliskilendirilebilir. Zira Ibnii’l-Melahimi’nin agiklamalarm
bakilirsa felsefe bir biitiin olarak Islim’a yabanci bir
kiiltiiriin iiriinii olup diger dini inanglarin adeta bileskesi ve
devami niteligindedir. Sabiilik, Maniheizm, Deysanilik,
Mecusilik ve Dehrilik gibi diisiincelerde yer alan kozmik
akillar, gok cisimlerinin canli olusu ve yeryiiziine etkilerii;
Hiristiyanlikta ¢ uknum’a doniisen Tanri-Akil-Nefs
liglemesi gibi 6geler Miisliman diinyadaki filozoflarca da
(felasife/mutefelsefe) savunulmaktadir. Ayrica
Miislimanlarin  inandiklarindan farkli olarak, gercek
Islam’in  kendi diisiincelerinde temsil edildigini iddia
etmeleri de Batini karakterli Karmatilik ile ortiismektedir.
Yine onlar yukarida zikredilen firkalarla birlikte Bari
Teald’ya (ve varsaydiklart diger kozmik varliklara)
fiillerinde zorunluluk nisbet etmektedir. Bu agidan onlar
Islam dis1 akimlardan biri olarak degerlendirilmelidirler.
Zira tim bu firkalarla birlikte onlar da cebri bir anlayista
birlesirler (Ibnii’l-Melahimi, 2008: 6-8. Ayrica Ibnii’l-
Melahimi’nin filozoflar1 “ehli kiblenin cebrileri” olarak
nitelemesi hem onlarin diisiincesinin genel karakteri hem de
onlar1 IslAm toplumunun bir parcasi olarak goriip gormedigi
ile ilgili tavrini ortaya koymast agisindan onemlidir. Bkz.
2008: 51, 110). Ote yandan onlarn diisiincelerinin cebrilikle
birlikte bir diger o6zelligi de batini karakterde olmasidir
(ibni’1-Melahimi, 2008: 145, 206. ibnii’l-Melahimi, naslarmn
zahiri ile ¢eligen diigiincelerinin ancak batini bir yorumla din
igerisinde temellendirilmeye c¢alisildigini diislindiigii igin
ilahi hitabin bu tiirden bir yorumunu reddeden miistakil bir
bagligi eserin sonuna eklemistir. Bkz. 2008: 209-219).
Dolayisiyla filozoflarin  kendilerini  Miisliiman olarak
tanitmalar1 ve nassa bagli olduklarini beyan etmeleri bos bir
iddiadan ibarettir (ibnii’l-Melahimi, 2008: 94, 112). Bu
sebeple o, filozoflarin karsisina yerlestirdigi Mu‘tezilli
diigiinceye  ‘“”Miislimanlar”  (el-miislimiin,  ‘ulemdi’l-
miislimin) seklinde atif yapar (Mesela bkz. Ibnii’l-Melahim,
2008: 8, 9, 15, 16, 94, 95).

Ibnii’l-Melahimi, felsefecilerin igine karisan ve Islam
felsefecilerinin (feldsifeti’l-islam) yorumlarini/anlayiglarini
hak zanneden bazi fakihlerin (mutefakkih) tiiredigini bu
kimselerin avama anlattiklar1 kissalar1 filozoflarin sézleri ile
stislediklerini ve boylece adeta onlarin goriislerini &vama

konulardaki gorislerinin de dogru oldugu seklindeki bir yanilgiya yol
acabilmektedir. Bkz. Gazzali, 1939/1358: 79-80.
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sattiklarini ifade eder. Ibnii’l-Melahimi’ye gére onlarin
ortaya koydugu fitne, miilhid Batinilerin fitnesinden daha
bilyiiktiir; zira Avam ise onlarm Islam’a cagirdigim
zannederek onlara itibar etmektedir. Oysa onlarin avami
cagirdiklart seyin, nebilerin c¢agirdifi seyle higbir ilgisi
yoktur. Bu iddiasina dayanak olmak iizere ibnii’1-Melahimf,
Yiice Allah’in gonderdigi peygamberlerle bu filozoflara ve
onlarin taklitgilerine cevap verdigini, onlar1 Miisliimanlarin
[sloam dininde inandiklar1 hakikate cagirdigini ifade
etmektedir. Zira onlar (filozoflar), her dénemde nebilerin
[fikri] diisman1 olmuslardir. Ibnii’l-Melahimi, Mu’minfin
40/83 ayetini de ayni g¢ercevede delil olarak getirir ve
resullerin agik delillerine (beyyinat) karsin kendi ilimleriyle
Ovunen (ferihQ) ziimrenin, hakikat iddiasinda bulunan
filozoflar olabilecegini 6ne siirer. Zira kendilerinin sahip
olduklari ilimleri bilmeyenleri kiigiimsemek onlarin adetidir;
peygamberlerin mucizelerine ve tehvidin apacik delilerine
kars1 yaptiklari da bunun aymisidir. Bu sebeple Ibnii’l-
Melahimi, onlarn hatalarini/kusurlarint ortaya koymak,
stiphelerini ortadan kaldirmak ve kendi tercihlerinin onlarn
tercihlerine galip gelmesi ig¢in Misliimanlarin gayret
gdstermeleri gerektigine dair kanaatini ortaya koyar (Ibnii’l-
MelahimT, 2008: 8). Bu durum, ilk dénem Mu‘tezilesinde
daha canli 6rneklerini gorebilecegimiz reddiye geleneginin
Ibnii’1-Melahimi’de canliligini korudugunu gdstermektedir.

Calismamizin konusu agisindan dikkate deger hususlardan
bir tanesi de tipki Gazzéli’nin reddiyesinde oldugu gibi
Tuhfetii’I-mutekellimin’de de ana tartigma konularindan
birinin alemin ezeliligine miiteallik bagliklara ayrilmis
olmasidir.* Yirmi béliim olarak planlanan eserde Ibnii’l-
Melahimi, eserin telif amaci ve filozoflarin temel tezlerine
yer verdigi mukaddimenin ardindan konu yaratma
diistincesiyle dogrudan ilgili olan hudis fikrine getirilir.
Ardinda Tlahi sifatlar, kelamcilar ve filozoflarin ilahi zatin
tabiatina yonelik tutumlarini ifade eden kadir ve micib fikri
ile ilgili cesitli basliklarn ardindan filozoflarin ilk ilke’den
varliklarin nasil meydana geldigi hususu miistakil bir mesele
olarak da ele alinir. Burada Ibnii’l-Melahimi, hudds, irade,
ilim, kudret, gaye ve mlcib-muhtar gibi kavramlar Gizerinden
bir taraftan filozoflarin yaratma goriisiine yer verip bunlarin
krigiti yapar, bir taraftan da kelamcilarin goriislerine yer
vererek filozoflarin elestirilerini cevaplar.

Biz de bu kavramlari esas alarak Ibnii’l-Melahimi’nin
filozoflarin yaratma goriisiinii nasil tasvir ettigini ve bu
goriise ne tiir elestiriler yonelttigini géstermeye ¢alisacagiz.

3. Yaratma Bahsinde Filozoflarla Kelamecilarin
Temel Ayrisma Noktalari

Ibnii’l-Melahimi’ye gore filozoflarla kelamecilar ki,
Miisliimanlar olarak atif yapilan bu ziimreden Mu’tezile’nin
anlagilmas1 gerekir- arasinda en temel ayrim noktasi,
ikincilerin hak dinin temsilcileri olmalari, buna karsin ilk
gurubun tiimiiyle Islam dis1 diisiince geleneklerini temsil
etmesidir. Tartigma konusu olan biitiin meselelere tesmil

* Daha nceki bir galismamizda alemin ezeliligi problemine ve problemin
tarihi arka planina yer vermistik. Bkz. Baga, 2019: 211-216. Bu ¢aligmada
daha ¢ok Es’ari kelamini merkeze alacak sekilde alemin ezeliligi iizerinden
kelam-felsefe farklilagmasi formiile edilmisti. Ancak s6z konusu
formiilasyonun buraya tasinmasi da miimkiin goriinmektedir. Zira dzellikle
zét-sifat iliskisine dair agiklamalar1 paranteze alirsak, kelam geleneginde
yaratmanin izahit ve kargit agiklamalara getirilen elestirilerin ¢ok biiyiik
oranda Ortiistiigii goriilebilir. Nitekim hem Esariler hem de Mu‘tezile alemin

edilebilecek  sekilde filozoflarla  kelamcilarin  (ki,
Miisliimanlar olarak atif yapilan bu ziimreden Mu’tezile nin
anlagilmas1 gerekir) temel ayrim noktasi, ikincilerin hak
dinin temsilcileri olmalarina karsin ilkinin tiimiiyle Islam
dis1 diigiince geleneklerini temsil etmesidir. Yukarida da
isaret edildigi izere, ibnii’1-Melahimf bu kanaatini Tuhfe nin
mukaddimesinde o denli giiclii bir sekilde vurgular ki, bu
konuda herhangi bir tereddiide yer birakmayacak sekilde bu
goriisii  acikca anlasilir. Ancak onun degerlendirmesi
bununla sinirli kalmaz; filozoflarin kendilerini Islam iginde
konumlandirmalarint g6z Oniinde bulundurarak onlarin
goriiglerinin igerik analizine de yer verir. Bu gercevede
Ibnii’l-Melahimi, i) Islam dis1 olarak gordiigii bir diisiince
yapisinin goriiniiste Misliimanlarin anlayisiyla uyumlu gibi
goriinen taraflarinin aslinda lafzil ortakliga ragmen igerikte
nasil farklilagtigini géstermeyi, ii) bu farklilasmanin altinda
yatan sebeplerden biri olarak ilahi zatin tabiatina dair
aciklamalarini ortaya koymayi ve iii) onlarin yaratma modeli
olan sudlrun ilkeleri ve isleyisine dair iddialarindaki
yanlisliklar1 ortaya koymay1 murad eder.

Ibnii’l-Melahimi, Tuhfe nin mukaddimesinde eserin yazilis
gayesi etrafinda yaptigi genel agiklamanin ardindan alemin
hadis olusu, Tanri’nin varligi ve sifatlar1 gibi konulardaki
gdriislerinden baslayarak ilk Akil’dan Onuncu Akil’a degin
varlik hiyerarsisi, feleklerin ve insanin soyut nefs sahibi
olmalari, peygamberlik, yetkinlesme i¢in toplumsal yagamin
gerekligi, sevap ve ceza (ikédb), saadet ve mutsuzluk
(sekdvet) basliklarinda filozoflarin goriislerinin dakik bir
dzetine girisir ve bu goriisleri, “Islim’m ve Seriatin kavaidi
ile uyusmayan iddialar” olarak degerlendirir (ibnii’l-
Melahimi, 2008: 4-6). Bu 6zli sunum, filozoflarin
goriisiiniin genel c¢ercevesini sunmasi ve bu goriislerin
dayandigi temel ilkeleri belirlemeye imkan vermesi
acisindan dnemlidir. Béylece onlarin kelameilardan (aslinda
Miislimanlardan) ayristiklari noktalarin tespiti miimkiin
hale gelmektedir. ibnii’l-Melahimi’nin sunumunun yaratma
ile alakali kisimlar1 dikkate alindiginda onun ¢esitli ayrigma
noktalar1 tespit ettigini gormek miimkiindiir. Oncelikle onun
alti1 ¢izdigi ayrisma noktalarinin neler olduguna bakmak
gerekir.

3.1. “Hudis” Kavramimin Farkli  Anlasilmasi ve
Yaratmanin Ezeliligi Fikri

Ibnii’l-Melahimi’nin agiklamalarindan anlasildig1 kadariyla
yaratma bahsinde filozoflarla kelamcilar arasindaki goriis
ayriliginin dayandigi noktalardan ilki “hudds kavramidir.
Kelami diisiincenin merkezi kavramlarindan biri olan ve
yaratan-yaratilan ikiligini agiklama iizere kullanilan temel
ontolojik karsitliklardan biri olan kadim-hadis ayriminda yer
alan bu kavram, filozoflar tarafindan farkli bir anlam
icerigiyle kullanilmaktadir. Onun tespitine gore filozoflar da
alemin muhdes oldugunu kabul ederler, ancak onlarin ¢izdigi
¢ercevede hudiis kavrami zamansal i¢eriminden arindirilarak
illiyet ile iligkili olarak anlasilmistir. Buna gére muhdes
olmak, kendi zat1 sebebiyle degil de illeti dolayisiyla mevcut

yaratilisini ilim, irade ve kudret sahibi bir failin yokluktan varliga ¢ikarmasi
olarak anlamakta ve “fail-i muhtar” bir yaratict fikrini savunmaktadir.
Felsefe ile tiim etkilesimlere karsin bu agiklama gergevesinin kelam tarihi
boyunca korundugunu sdylemek miimkiindiir. Burada paranteze alinan
hususlar her ne kadar iki kelami ekol arasindaki tartismada 6nemli olsa da
filozoflarla tartisilan baglam agisindan bunun ikincil bir degere haiz oldugu
goraldr.
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olmak anlamina gelir. Dolayisiyla hadis varlik, filozoflarin
miimkini’l-viicid  kavramiyla Ortiisecek  bir  anlam
kazanmaktadir. Bu yeni anlamiyla hudls, kelami
literatiirdeki “lizerinden zaman ge¢mis olmak” ya da
“kendisini yoklugunun dnceledigi sey” in aksine, “ezeli dahi
olsa bir illetin maldlii olan sey”i ifade etmektedir (Ibnii’l-
Melahimf, 2008: 4, 15-17).

Filozoflarin bu agiklamalari, yaratmanin ezeli olabilecegini
ortaya koyar. Ancak onlar ezeli yaratmay1 sadece miimkiin
goérmezler, ayn1 zamanda zorunlu olarak degerlendirirler. Bu
cercevede Ibnii’l-Melahimi’nin filozoflarin ezeli hudtisu
nasil delillendirdiklerine de yer verir. Onlarin deliline gore
bir hadisin sebepsiz meydana gelmesini diigiinmek
imkansizdir. Sayet sebep mevcut olup hadis sey meydana
gelmemigse, buradan hadisin varligi igin ilave bir seye
ihtiya¢ duyuldugu sonucu ¢ikar. Bu durumda da bu ilave
durumun neden daha 6nce degil de simdi ortaya ciktigi
sorulur ve burada baska bir sebebe de ihtiya¢ duyuldugu
anlasilir. Ayni1 sey bu ilave sebep icin sorulur ve sebepler bu
sekilde birbirini takip ederek sonsuza kadar gider. Bu ise her
biri hadis olan ancak pargalari birbirinin sebebi olan biitiiniin
hadis olmadig1 hareketlerle olur. Bu durumda o, huddsunun
baslangict olmayan bir hadistir. Ibnii’l-Melahimi burada
hadisin sebebi ile ne kastedildigini sorgulayarak cevap verir.
Buna gore 1) eger onun huddsunu zorunlu kilacak bir sebep
kastediliyorsa, bu kesinlikle kabul edilemez; zira tim
hadisler K&dir-i Muhtar’da son bulmakta ve o da fiillerini
aksi de miimkiin olacak sekilde (“ald ciheti’s-sthhati) irade
ile yapmaktadir. Cilinkii filozoflarin iddiasinin aksine Kadir-
i Muhtar, sartlarin olusmasi durumunda fiilin varligim
zorunlu kilmaz. ii) Eger sebep ile hadisin meydana gelecegi
bir asil olmasi gerektigi kastediliyorsa, bu da kabul edilemez;
zira Kadir-i Muhtar’in fiili vasitasiz olarak ortaya ¢ikmakta
veya O’nun dogrudan icad ettigi sebebin sonucu olarak
meydana gelmektedir (ibnii’l-Melahimi, 2008: 24-25, 51-
52).

Ibnii’l-Melahimi, “giicli” diye nitelendirdigi onlarin bir
delilini de aktarmaktadir. S6z konusu delili o, {1ahi zatin
tabiatina dair goriislerini nasil temellendirdiklerini ortaya
koymak iizere aktarsa da bu delil ayn1 zamanda yaratmanin
neden ezeliligi kabul edildigini de gostermektedir. Bu delile
gore, oOncelikle Tanri’'nin ezelde yaratmaya kadir olup
olmadigi sorulur. Burada ikinci segenegi kabul etmek O’nun
hicbir zaman yaratamayacagi anlamina geleceginden ilk
secenek dogru olur. O, yaratmaya ezelde kadirdir; bir
sebeple (amagla degil) yaratmistir; bu sebep de ezelidir; o
halde yaratma da ezelidir. Ibnii’l-Melahimi, bu delile sdyle
cevap verir: Kadir icab iizere degil tercihe gore is yapar;
tercihe dayali fiil ise ancak Oncesinde yoklugun
bulunmasiyla mimkiindiir. Bdylece O, onu yokluktan
varlhiga ¢ikarir. Ayrica Kadirin fiile yonelik motivi (dd i) de
fiili zorunlu kilmaz, dolayisiyla Kadir fiile yonelik motivi
fiilden ¢ok Once de tastyabilir. Dolayisiyla Kadim’in ezeli
olarak ihdasa kadir olmasi ve buna yonelik motive sahip
olmasi, O’nun ezelde fail olmasimi gerektirmez. Ayrica
Kadir olmak ile fail olmak farklidir. Kadir olmak tek bagina
yeterli degildir, bununla birlikte motivin bulunmasi, karsit
motivlerin (sarif) olmamas: ve engellerin kalmis olmasi
gerekir. Bunun yani sira fiilin de zat1 itibariyla imkansiz
olmamas1 gerekir (Ibnii’l-Melahimi, 2008: 52-53). Filozoflar
ayni delili faillik izerinden de kurmaktadirlar: Eger O ezelde
fail degilse ya zat1 itibariyle ya da bir illet sebebiyle fail
degildir ki, her iki durumda da o higbir zaman fail olmaz.

Dolayisiyla o ezelde faildir. Ibnii’l-Melahimi bu kez
imkansizlig1 sebebini failden fiile kaydirarak delile itiraz
eder. Buna gore O’nun ezelde fail olmamasinin sebebi fiilin
ezeli olarak var olmasinin imkansizhigidir (Ibnii’I-Melahimf,
2008: 56).

Hudfs kavramindaki bu farklilasmanm yam sira Ibnii’l-
Mel&himi alemin huddsu ile ilgili diger bir meselede de
filozoflarin farkli diistindiigiinii belirtir. Buna gdre onlar,
dlemin viicidu ile onu halihazirda bulunusunu (husil)
kastederler. Bu ise onu olusturan ciizlerin ona 6zgii bir
bicimde bir araya gelmesi demektir. Zira dlemdeki seylerin
viicidu, onlarin ciizlerinin varligina baglidir, yani varliginin
sebebi ciizlerdir. Ancak bu ciizler birbirlerinden farkli
oldugu gibi biitiinden de farklidir. O halde onlara goére viicid
bulmak, ciizlerin yeni bir siret kazanmasindan ibarettir.
Boylece ibnii’l-Melahimi, bu anlayista viicid kavranmnin
yokluktan sonra varlia ¢ikmak anlaminin terkedildigini,
kavramin bu anlamla baginin koparildigini, belirtir. Buna
gore alemin viictidu denildiginde onu olusturan ciizlerin
alem seklinde bir araya gelmesi anlagilir. Bu da isim ortakligt
olmasina karsin kavramin igeriginin keldmecilardan farkli
sekilde insa edildigi noktalardan bir digeridir (Ibnii’l-
Mel&himi, 2008: 28-29).

3.2. 11ahi Zatin Tabiat1 ve Sifatlari: Mucib mi, Muhtar
mi1?

Ibnii’l-Melahimi’nin belirledigi ikinci ayrisma noktas,
dlemin bir muhdisi oldugunu kabul etmekle birlikte bu
muhdisin niteligine dair farkli bir ¢erceve ortaya
koymalaridir. Buna gore filozoflar da alemin bir muhdisi
oldugunu kabul etmektedirler. Nitekim onlara gére Tanri, ay
feleginin altinda bulunan olus-bozulus dlemine degin uzanan
tim varliklarin silsile yoluyla sebebi olan zorunlu ilk
sebeptir. Dolayisiyla O’nun zat1 “ilk Illet” ve “Illetlerin
[lleti” olarak isimlendirilmistir (ibnii’l-Melahimi, 2008: 4).
ibnii’l-Melahimi’nin bu tespiti onemlidir, zira filozoflar
nedenselligi hem varligin hem de bilginin ilkesi olarak
belirlemislerdir ve onlarin bu meseleyi nasil agikladiklar1 da
yine illet-maldl iliskisi ¢er¢evesinde anlasilabilir.
Dolayisiyla bu meselede ayrigma konusu olan husus, bahsi
gegen illet olusun bir tir irade ve tercihle mi yoksa
zorunlulukla m1 gergeklestigi noktasindadir. Filozoflarin
gorisiine gore Tanrmin illet olusu, keldmcilarin iddia
ettikleri gibi irddi durum olmayip, icab yoluyla
gerceklesmistir. Nitekim daha sonra bu durum “mucib bi’z-
zat” olmak seklinde kavramsallagtirilmistir.

Konuyu miistakil bir baslikta ele alan Ibnii’l-Melahimi
burada iki kavramin farkina odaklanir. Buna gore Kadir, aksi
de miimkiin olacak sekilde (ala ciheti es-sihhati) fiillerini
yapandir. Yani onun kudretinin yoneldigi sey (makdir)
varliga gelmeden dnce kendinde miimkiin olup gelecekte de
onun varligm yokluguna tercih edecek bir miireccih
bulunmadigr halde miiessirin onu var kilmasi ya da
kilmamas1 miimkiin ise, bu miiessire Kadir denilir. Kadir
eger fiilin varhigin1 yoklugundan bir sebeple -ki bu sebep ya
onun varliginin kendisine faydali olmasi ya da kendinde
faydali olmasidir- daha iyi (hayr) olarak degerlendirirse,
onun varliginin faili olmay1 olmamaya tercih eder. Boylece
o seyin varlig1 yokluguna tercih edilmis olur. Miicib’de ise
zatiyla bir seyin varligini zorunlu kilma durumu soz
konusudur; dolayistyla engeller ortadan kalktig1 zaman onun
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icin fiillerinde var etme-etmeme gibi secenekler
bulunmamaktadir (ibnii’l-Melahimi, 2008: 48-49).

[bnii’l-Melahimi, kelamcilarn  (Miisliimanlar) Kadir-i
Muhtar kabuliiniin aksine filozoflarin TIllet-i Mdacibe
goriistinii tercih ettiklerini belirtir ve filozoflar1 bu goriisii
tercih etmeye gotiiren akil yiirlitmeyi su sekilde sunar:
Failligin bir kasit ve gaye gozetmeksizin olmasi daha ustin
ve daha iyidir. Zira ates ve giines gibi tabiatiyla fiillerini
ortaya koyan varliklarin aksine insan 6rneginde oldugu gibi
irade ile is goren varliklar da s6z konusudur. Ancak bir gaye
ile i goren faillerde (i) bu gaye, fillin yapilmasini
yapilmamasina tercih ettiren (mireccih) seydir ve (ii)
fillerinde bu sekilde bir gaye giliden failler yetkin degildir
(ndkis); ¢linkli onlar kendinde yetkin (kdmil) olmayip bu
gaye ile yetkinlesirler. Burada Tanrmin kendisine degil
bagkalarinin faydasina olmak iizere fiilde bulundugunu
sOylemek yanlis olacaktir, zira baskasina fayda vermek sayet
fayda vermemekten daha evla ise (iii) fail baskasina fayda
vermekle kendine de fayda vermis olur; kendisine donen bir
fayda yoksa bu durumda bagkasina neden fayda verdigi
sorusu sorulur. O halde basta belirtildigi lizere, kendisinden
fiilllerin zorunlu olarak meydana geldigi ve bir gaye
giitmeksizin baskasina varlik veren fail daha istiin ve daha
iyidir (Ibnii’1-Melahimf, 2008: 9).

Filozoflarm gayenin mireccih oldugu konusundaki
onciiliinii (i) kabul eden Ibnii’1-Melahimi, ikinci 6nctlu (ii)
ise isabetli bulmaz. Ciinki fiildeki amag, sirf baskalarinin
iyiligi seklindeki hikmetli bir gaye ise iddia edildigi gibi
gayeli is yapmak failin yetkin olmadig1 anlamina gelmez;
aksine yetkinlik, fazlalik ve comertlik ifade eder. Nitekim
akilli kimseler de bu sekilde is goren birini 6verler; gayesi
ihsan olmayan birini ise ayiplar ve bunu riyakarlik olarak
nitelerler. Dolayisiyla (iii) ihsanda bulunmak kendinde
iyiliktir ve varhigi yoklugundan evladir. Failin gayesi bu
oldugunda, bu onun i¢in yetkinliktir. Filozoflar da varligin
Yiice Yaraticidan meydana gelmesini, onun meydana
gelmemesinden evla gormiisler ve bunu Yaraticiya doniik bir
iyilik olarak degil, olmasini olmamasindan kendinde daha iyi
bir durum olarak degerlendirmislerdir (Ibnii’l-Melahimf,
2008: 9-10).

Bu noktada Ibnii’l-Meldhimi, Ibn Sind’min el-Isdrdr’taki
comertlik (cOd) tanimmna (bkz. Tbn Sina, 1392/1434: 296-
297) yer verir ve tamimda yer alan “gaye gilitmeksizin”
kaydin1 failin kendisine donmeyen faydalar1 da igerecek
sekilde mutlak olarak anlagilmasini dogru bulmaz. Ancak
basta Ibn Sind olmak iizere filozoflar, ifadeyi mutlak
kullanarak bdylesi bir durumda da faile daha dnce sahip
olmadig1 bir faydanin dokundugunu, bunun da medh ve
tazim oldugunu belirtirler. Ibnii’l-Melahimi bu itiraz1 da
gbozden kacirmaz ve soyle cevap verir: “Burada fail fiili
sebebiyle degil bizatihi yetkindir. Zira O’nun zatimin fiili
yapmakla bir sifat kazanmas1 miimkiin degildir; aksine fiilin
ortaya ¢ikmasi i¢in failin zatinin dnceden belli bir yetkinlige
sahip olmasi gereklidir.” Béylece Ibnii’l-Melahimf,
tartismay1 sifatin m1 yoksa fiilin mi 6nce oldugu noktasi
cekmekte ve fiil ile zatin kemali arasinda zorunlu bir baglant1
olmadig1 sonucuna ulagmaktadir. Ayrica Ibnii’l-Melahimi
benzer bir durumunun karsi iddia olarak filozoflara da
yoneltilebilecegini, yani fillerinin zorunlulukla yapan failin

5 Ibnii’l-Melahimi’nin kabih seylerin Allah’in iradesine baglanmasma
itirazinin Mu’tezili anlayistan kaynaklandigini, ancak iradenin ilimden ayri
oldugu fikriyle de Hiiseyni gelenekten ayrildigi yoniindeki bir

yani micibin de micebiyle yetkinlestigi iddia edilebilir
(Tbnii’1-Melahimi, 2008: 10-11. Tartigmanin detaylar1 ve
Ibnii’l-Melahimi’nin ulastigi sonucun ¢eliskili oldugu
iddias1 igin bkz. Kologlu, 2010: 105-106). Filozoflarn
anlayisinin tersine ibnii’l-Melahimi, hem fiilin yetkinliginin
hem de cometliginin kriteri olarak fiilin bir gayeye matuf
olmasi gerektigi kanaatindedir (Ibnii’l-Melahimf, 2008: 103-
104).

Yine Ibnii’l-Melahimi, keldmecilarin tarafindan iradi fiil
konusunun, insanin fiilde bulunup bulunmamaya ydnelik
tercihinde oldugu tizere, kendisine dair bilgisinden hareketle
zaruri bir bilgi olarak degerlendirdigini belirtir. Bu
cercevede iradi fiil, hem yapip hem de yapmama seklinde iki
yonlii tesirin icra edebildigi fiildir ve burada bir
zorunluluktan s6z edilemez. Esasinda filozoflar da tabii ve
iradi kuvve ayrimi yapmaktadirlar, ancak onlar iradi
kuvvetin tek yonde zorunlu olarak isledigini kabul ettikleri
icin bu ayrim sézde kalmistir. Dolayisiyla onlar iradi kuvveti
tabii kuvvetle esitlemektedirler ve onlarin fiillerin Allah’tan
zorunlu bir sekilde meydana geldigini sdylemeleri bu
durumla ilgilidir. Bu sebeple filozoflar da tipki ehl-i kibleden
olan cebriler gibidir ve bu, teklifin anlamini ortadan kaldiran
bir yaklasimdir (ibnii’1-Melahimi, 2008: 50-51).

Ibnii’l1-Melahimi, filozoflarin icab diisiincesine temel teskil
eden bir diger husus olarak onlarin ilahi irade ve kudreti
6zdes kabul eden ve bunlar1 ve bilgiye irca eden yaklagimlari
olarak belirler. Zira felasifenin suddr fikri goz ©ninde
bulunduruldugunda, varligin Tanri’nin kendini bilmesi ile
O’ndan zorunlu olarak tagmaktadir. Bu siireci onlar, Tanrinin
kendini bilmesi, kendisinden sadir olanlar1 bilmesi ve
iradesinin de bu yonde olmasi seklinde nitelenmektedirler.
Bu agiklamada irade, kudret, bilgi ve dolayisiyla yaratma bir
ve 6zdes seyler olarak ortaya konulur (Bkz. ibn Sina, 1985:
286-287; a.mlf. 1404h: 19). Ancak Ibnii’1-Mel&himf, irade ve
bilginin 6zdeslestirilmesine karsi ¢ikar ve bilginin oldugu
yerde iradenin zorunlu olarak bulunmadigini izaha girisir.
Ona gore filozoflarin Tanrmin fiillerinde  gaye
bulunmadigim séylemeleri aslinda O’nun iradesi olmadigini
anlamina gelmektedir. Kald1 ki boylesi bir 6zdeslik kurmak,
Tanriya zorunluluk yiiklemek anlamina geldigi gibi kiifiir,
cehalet gibi ¢irkin seylerin de O’nun iradesinin neticesi
olarak gérmek de demektir (ibnii’l-Melahimi, 2008: 92-93,
95).5

Hud@s meselesi ile birlikte ildhi zatin tabiatina dair bu
mesele, bnii’l-Melahimi’nin yaratma konusunda belirledigi
iki temel mesele olup, elestirilerini bu goriisler etrafinda
siralamistir. Ilke diizeyindeki bu ayrismalar ve elestirilerin
ardindan filozoflarin yaratma modelinde sunduklart
aciklamalara yonelik degerlendirmelere gegilebilir.

4. Sudir Fikrinin Dayandigi Esaslar, Sudiirun
Isleyisi ve Elestirisi

Ibnii’l-Melahimi ~ filozoflarin ~ yaratma modeli olarak
sunduklart suddr teorisinin tasvirini ve dayandigi ilkelerin
elestirisini Tuhfe’nin ¢esitli basliklarinda ele alir. Eserin
daha ilk boliminde bu gorlisin kisa bir sunumunu
yapilmaktadir. Buna gore Yiice Allah Tlletlerin lleti
oldugundan onun zatinin var kildig: (evcebe) ilk sey akildir.

degerlendirme i¢in bkz. Orhan $. Kologlu, 2010: 189-191 (224 ve 228 nolu
dipnot).
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Ardindan bu akil bagka bir akil ve nefsi, sonra da bu akil
baska bir akil bir ve felegi var kilar ve bu, akillar on sayisina,
felekler de dokuza ulasincaya kadar devam eder. Onlara gore
bu akillar meleklerdir ve onlar maddeden uzak basit
varliklardir. Yiice Allah’in zati mahza hayrdir ve ilk Akil’a
onu feyzeder. ilk Akil ikinciye, oradan da Onuncu Akil’a
kadar bu feyiz devam eder. Ayrica Akildan nefse de hayr
feyzedilir. Nitekim onlar feleklerin nefsi oldugunu
savunmaktadirlar. Onlara gore felekler, diisiinen (ndtik)
varliklardir ve Yiice Allah’a yaklastirirlar (ibnii’l-Melahimf,
2008: 5).

On ikinci babda konuyu miistakil olarak ele alan Ibnii’l-
Melahimi, bu kez sadece tasvirle yetinmeyip suddrun
dayandigi  ilkeler ve onun igleyisi ile ilgili
degerlendirmelerde de bulunmaktadir. Buna gore filozoflar
igin [lahiyat alanindaki ana mesele her yonde mutlak bir olan
[Ik’ten coklugun nasil meydana geldigini agiklayabilmektir.
Onlar, 1lk’i “mutlak varlik” ve “zorunlu varlik” (vdcibu’l-
viichd) olarak; diger tiim varliklari ise “miimkiin varlik”
(miimkinii’[-vicOd) olarak ise baglarlar ve Zorunluyu,
miimkiiniin sebebi kilarlar. Buna gére miimkiin varligin iki
yonii s6z konusu olacaktir: i) Bagkasindan gelen zorunluluk
yonii ve ii) kendinde sahip oldugu imkan yonii. Sirasiyla
sOret ile maddeye benzeyen bu yoénlerden ilkinden mucerred
akil meydana gelir. Bu aklin zorunlulugu 1k ten, imkan1 ise
kendindedir. Bu durum ¢okluk ifade eder ve boylece akildan
bu cokluk sebebiyle cokluk meydana gelir ve bu durum
varliklar aleminin en alt tabakasina kadar siirer. Mevctidatin
kisimlar1 olan akillar, nefisler, cisimler ve arazlar iste bu
sekilde meydana gelmektedir (Ibnii’l-Melahimi, 2008: 130).

Bu semada 1k Akil’daki itibari coklugun zorunluluk tarafi
imkan tarafindan daha {istiin kabul edilir. “Ustiin olan iistiin
olandan meydana gelir” ilkesi geregi aklin malili olan akil
ve nefisten ilki zorunluluk yéninin sonucu, ikincisi ise
imkan yoniiniin sonucu olarak vaz edilir. Her ne kadar akillar
on adet, feleklerin sayis1 dokuz adet olarak kabul edilse de
feleklerin sayisinin rasat ile belirlendiginden sayilarinin daha
fazla da olabilecegi, boyle bir durumda akillarin da ayni
sekilde fazla olacagi goriisii benimsenmistir (Ibnii’l-
Melahimi, 2008: 131).

Ibnii’l-Melahimi, delilsiz hiikiimler olarak niteledigi bu
aciklamaya cesitli itirazlar yoneltir. Bunlarin ilkinde o,
Allah’mn var ettigi ilk varligin akil degil de nefs oldugu
sOylenerek itiraz edilebilecegini belirtir. Sayet nefsin hem
dogrudan yaraticinin fiili olmak hem de aklin faili olmak igin
yeterli mertebede olmadigi sOylenerek cevap verilecek
olursa, akillarda var olan iki yoniin daima bdyle devam
etmesi gerektigi, ondan ¢ikan hi¢bir varlikta ikiden fazla yon
bulunmamasi gerekir diye cevap verilir. Nitekim &rnegin
insanda; cisim olmak, diisiinen canli olmak (ndrik), iradi
hareket etmek gibi pek ¢ok ydn bulunmaktadir; ancak
bunlarin nereden kaynaklandigi sorulmalidir  (ibnii’l-
Melahimi, 2008: 131).

Onun diger bir itirazi, akillarmn silsilesinin neden Onuncu
Akil’da durdugu, neden dnceki akillarda oldugu gibi yeni bir
akil ve nefs meydana gelmedigi seklindedir. Ote yandan
filozoflar tiim gok akillarmin yetkinlik yoniinden ortak
olduklarini kabul ettigine gore, bunlarin birbirlerinden
ayrilip ayrilmadigl sorgulanabilir. Onlarin birbirlerinden
ayrildiklari sdylemek, akillarin maddeden uzak olduklari
ilkesine aykiridir, zira onlarmn cins (akil olmak) ve fasildan
(her birinin zati 6zelligi) bilesik olduklari ortaya ¢ikacaktir

ki, bu durumda her bir aklin {i¢ gereginin olmasi gerekir; eger
onlar arasinda bir ayrim olmadig1 sdylenirse, bu durumda her
birinin neden farkl tabiatta oldugu sorulur, zira filozoflar
feleklerin farkli tabiatli oldugunu iddia etmektedirler
(ibnii’1-Melahimi, 2008: 131-132).

Ibnii’l-Melahimi, sudir’un temel kabullerinden biri olan
“Ustiin olan {istiin olandan meydana gelir” ilkesini de
tartismaya acar. Buna gore eger malillerde imkanin
viiclibdan daha istlin oldugu, zira imk&nin onlar i¢in zati
oldugu ve zatl olanin da daha istiin oldugu pekald iddia
edilebilir. Zorunlu Varlik’ta viicib zati olmasina karsin diger
varliklarda imkan zati, viicib ise bir baskas1 dolayisiyladir,
dolayisiyla basgkasina ihtiya¢ duyar. Tipki illetin maldlden
iistiin olmas1 gibi burada da ihtiyagsiz olan muhtag olandan
daha iistii oldugu itiraz1 yoneltilebilir (Ibnii’l-Melahimf,
2008: 132).

Sudiir semast ile ilgili Gnemli bir elestiri de Onuncu Akil’dan
meydana gelen ¢okluk ile ilgilidir. Ibnii’l-Melahimi’ye gére
eger bu cokluk Onuncu Akil’in eseri ise, onlarin “Birden
ancak bir ¢ikar” ilkesi gegersiz olur; eger ¢oklugun buradan
¢tkmas1 miimkiin goriiliilyorsa bunlarin vasitasiz bir sekilde
Yiice Allah’in zatindan ¢ikmasi da miimkiin demektir. Yine
sGretlerin  Onuncu Akil’dan  (vdhibu ’s-suver) geldigi
sOylendiginde bu durum, onlarin daha asag: varliklar1 gaye
edindigini (ihtemme) ve dolayisiyla onlardan daha asagi
seviyede oldugu anlamina gelecektir.

5. Sonug

Bu Islam disiince geleneginde terciime hareketleri
sonrasinda yeni bir ziimre olarak ortaya ¢ikan feldsife, hem
kendilerini  dayandirdiklar1 ve  Ogretmenleri olarak
gordiikleri kadim kiiltlir mensuplar1 sebebiyle hem de
distinceleri igerisinde yer alan kimi dolayisiyla cesitli
reaksiyonlarla karsi karsiya kalmustir. Irili ufakli gesitli
risalelerle baglayip en bilinen 6rnegi Gazzali’nin Teha&fut’a
ile devam eden bu reaksiyonlardan biri de Gazzali’nin
eserinden kisa bir siire sonra kaleme alinan ancak gerek
metod gerekse de icerik olarak farkli olan Ibnii’l-
Melahimi’nin Tuhfetii’[-miitekellimin fi'r-red ‘ale’l-felasife
adli eseridir.

Felsefeyi bir biitiin olarak islam dis1 olarak degerlendiren ve
onun karsisina keldmcilart degil Miisliimanlart yerlestiren
Ibnii’l-Melahimi, Gazzali’nin aksine ¢ok daha sedid ve
kapsamli bir elestiri yapar. Bu elestirisinde 6n plana ¢ikan
hususlardan biri de filozoflarin yaratma goriisii ya da dlemin
ezeliligi meselesidir. Pek ¢ok meseleyi biinyesinden
barindiran bir problematik goriiniimiinde olan bu konuda
Ibnii’l-Melahimi ~ ilk  olarak  hudiis  kavramindaki
ortaklasmanin aksine, mefhumda bir farklilasma oldugunu
ce ve filozoflarin bu kavramu zamansal igeriginden
arindirarak kendi imkan kavramlariyla oOrtiisecek bir
anlamda kullandiklarin1 belirler. Benzer sekilde onlar,
varliga gelmeyi mevcut maddenin farkl: bir sekilde bir araya
gelmesi olarak anlayip kavramin yokluktan meydana gelme
ile bagmi koparmusladir. Ikinci olarak da filozoflarm ilahi
zatin tabiatina dair icab goriisiiniin Misliimanlarin goriisiiyle
ayrnismanin ikinci ayagini teskil ettigini belirler. Detaydaki
baz1 arglimanlar ve agiklamalarda c¢esitli farkliliklarla
birlikte Ibnii’l-Melahimi’nin klasik keldmci pozisyonu
miidafa ettigi, Fail-i Muhtar yaraticit ve zamanda yaratilmis
alem fikirlerinden taviz verdigi goriilmektedir. Mu’tezile
mezhebine  mensup  bir  kelamcinin  Eg’arilerin
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elestirilerinden daha sert bir tavir takinmasi, Oncelikle
yasadig1 Harizm bdlgesindeki kimi dini gevrelerin felsefeye
yogun bir sekilde ragbet etmelerinin yarattig tehdit algisi ile
ilgili olmalidir ve biiyiik oranda konjonktiirel okumaya
elverislidir. Tkinci olarak bu sert tavir, ilk donemden itibaren
dini akideyi savunma gdérevini tstlenen ve kelam disiplinini
insa eden bir ekoliin mensubu olmakla iligkilendirilerek
okunabilir.

Ayrica Ibnii’l-Melahimi filozoflarin yaratma modeli olarak
takdim ettikleri sudiir diisiincesinin ilkesi ve igleyisine dair
aciklamalari elestirel bir degerlendirmeye tabi tutmakta ve
bu semada kesinmis gibi sunulan ilkelerin ziddini iddia
etmenin de miimkiin oldugunu belirtmektedir. Dolayisiyla o
da Ibn Sina gibi filozoflarin diisiincelerinin kesinlikten uzak
oldugu noktasina vurgu yapmaktadir.
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Extended Summary

In the tradition of Islamic thought, it is possible to trace the
history of the refusals written against the thoughts of the
philosophers (falasifa) back to the early periods. Until al-
Ghazali (d. 505/1111) they were considered as one of the
Islamic sects, but with his Tahafut al-Falasifa, they described
as "adversary" for the first time. Although al-Ghazali's
Tahafut al-Falasifa is the book written on this subject and has
the most widespread effect, other Muslim theologians
(Mutakallimin) has also written extensive criticism. One of
them is Ibn al-Malahimi (d. 536/1141), who lived in the
region of Harizm. His work titled Tuhfat al-Mutakallimin f
I-Radd ‘ala 1-Falasifa was recently found and published. Ibn
al-Malahimi, one of the last scholars of Mu ‘tazilite, criticizes
philosophers more harshly and comprehensively compared
to the criticisms of al-Ghazali and sees philosophy as a whole
outside of Islam. Just like al-Ghazali, he expressed his views,
especially targeting Ibn Sina (d. 437/1038), whom he
regarded as the chief of philosophers. From the first part of
the work, the concept of hudus makes evaluations about the
nature of the divine person and the principles and functioning
of the emanation (sudiir) process, which is the creation
model of the philosophers, and includes content analysis of
these views.

The purpose of the writer in Tuhfa is to warn against the
philosophy that is spreading in Muslim society and whose
purpose is to distort Islam from its essence. One of the
important issue emphasized in this framework is the
explanations of philosophers about creation. Evaluating their
explanations on this subject, Ibn al-Malahimi believes that
the philosophers, which he sees as the representative of non-
Islamic thought traditions, differ from theologians, namely
Muslims, in two important points: i) different interpretation
of the concept of “huduth” and ii) the explanation of the
nature of the Necessary Being as necessitation (ijab).

Ibn al-Malahimi states that regarding the first issue,
philosophers also accept that they are the creators of the
world. However, within the framework drawn by them, the
concept of hudds has been cleansed from its temporal content
and understood in relation to the causality. According to this,
being in means means being present not because of its own
person but because of its cause. Therefore, the existential
entity gains a meaning that can coincide with their concept
of mumkin al-wujad. In this new sense, huduth refers to
"something that is the result of a cause, even if it is eternal,"
as opposed to "the thing created in time" or "what is preceded
by absence" in the theological literature. This indicates that
although there is a common name, the content of the concept
is constructed differently from the mutakalliman.

In the second issue, philosophers, according to him, accept
that the world has a creator. As a matter of fact, according to
them, God is necessary being and the first necessary cause,
which is the cause of all beings, both sublunar and supralunar
parts. Therefore, His is called “The First Cause” and "The
Cause of causes". However, here, the point of separation
with the theologians here is at the point of whether the
aforementioned malady takes place by some kind of will and
choice or by necessity. According to the philosophers, God's
giving rise to other beings was not by will, as the theologians
claim, but by necessitation (ijab). As a matter of fact, they
have made a conceptualization as "mujib biz al-zat" in
accordance with this understanding. In regard to lbn al-

Malahimi, the reasoning that leads philosophers to this
conclusion is based on the acceptance that acting without
intent and purpose is superior and better. In this context; a)
the purpose is the thing that gives preference (murajjih), and
b) the perpetrators who pursue such a purpose in their actions
are not competent (nakis). Here, saying that God acts not for
himself but for the benefit of others is also considered to
benefit himself by benefiting others and therefore to become
competent with this purpose.

Although 1bn al-Malahimi accepts the premise that the
purpose is the thing that gives preference, he does not find
the remaining part of the proof to be appropriate. Because,
according to him, if the purpose in the act is just a wise aim
in the form of the well-being of others, doing purposeful
work as claimed does not mean that the perpetrator is not
competent; on the contrary, it expresses competence, excess
and generosity. This is good in himself and his being is better
than his absence. As a matter of fact, the Philosophers also
think that the emergence of existence from the Supreme
Creator is better than not to emerge, and they considered this
not as a favor to the Creator, but as a better situation in itself
than not to happen.

Ibn al-MalahimT also includes the description of the theory
of emanation (sudiir) presented by the philosophers as a
model of creation in various titles of Tuhfa and the criticism
of the principles on which it is based. In the first section of
the book, their view about emanation is presented in brief
way, and in the twelfth section, the subject is discussed
separately and this time, the principles on which emanation
is based and evaluations on the emanation process are also
included. Ibn al-Malahimi does not find the evidence
sufficient for many issues in the emanation scheme and he
called these views as "provisions without evidence".

For example; It states that it can be objected by saying that
the first existence created by God is not an intellect but a
soul. Again, various objections are expressed such as why
the multiplicity aspects in intellects do not always continue
in the same way, how these aspects are limited with two, why
the sequence of intellects stands in the Active Intellect and
that a new intellect and soul do not emerged as in the
previous intellects. Along with this, Ibn al-Malahimi brings
to the discussion the principle of " the superior comes from
what is superior”, which is one of the basic assumptions of
emanation. Accordingly, it can be argued that contingency
(imkan) is superior than necessity (wujub) for contingent
beings, because it is essential for them and the essential one
is superior than others. And finally, Ibn al-Malahimi thinks
that when the multiplicity in the material world is accepted
as the result of the Active Intellect, their metaphysical rule
“from the One, only one proceeds” (1a yasdur ‘an I-wahid illa
I-wahid) will be incorrect. If Active Intellect can be direct
cause of everything on this world and the emergence of
multiplicity because of this cause; then, God is not the direct
cause of only one effect and the indirect cause of everything
else, rather, he could be considered the direct cause of
everything.
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There are claims that Islamic sciences were influenced by different cultures in the classical period.
The main purpose of these claims is to prove that Islamic sciences lack originality in the
development period. On the other hand, those who defend the idea of Islam claim that even though
there are interactions during the development period, Islamic sciences continue to develop through
their own internal dynamics. In order to conclude this discussion with concrete data, one can refer
to the Alexandria School. Historically, the Alexandria School has largely lost its existence before
the formation period of Islamic sciences. However, the thought and cultural accumulation
represented in the Alexandria School continued to influence in different ways.

1. Giris

fetih politikasinin genislemesi ve farkli kiiltiir havzalariyla
karsilagsmasiyla, Islam diisiincesinin kendi orijinalligini

Islam diisiincesinin tesekkiil déneminde, Miisliimanlarin
yabanci kiiltlir tecriibesine sahip olmadiklarini ve ortaya
koyduklari iiriinlerin Islam’in dinamiklerinden beslendigini
soylemek miimkiindiir. {lk ortaya ¢ikan Tefsir, Hadis ve
Fikih gibi ilimlerin i¢ dinamiklerinden kaynaklandig:
konusunda bir ihtilaf yoktur. Buna ragmen Miisliimanlarin

kaybettigine dair iddialar ileri siiriilmiistiir. Daha ziyade
oryantalistlerin ileri siirdigii bu iddialarda Miisliimanlarin
Yunan kiiltiirii ile modern Bat1 diisiincesi arasinda sadece
bir ara¢ gorevi iistlendigi dile getirilmistir.
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Oryantalistlerin bu iddiasina karst ¢ikanlar, Batmin
yiikselisinde Miisliimanlarmn etkisinin oldugunu, Islam
diistincesinde farkli kiiltiirlerle karsilagsma ve etkilesimler
olsa da bu etkilesimin oryantalistlerin iddia ettigi kadar
bliyik olmadigini ileri siirmiglerdir. Onlara gore
Maslimanlar Yunanlilara ait bilgileri sadece aktarmamuis
aym zamanda igsellestirip zenginlestirmiglerdir (Weidner,
1973: 114). Bazilarina gore Bati, bugiin kendi yiikseligini
Dogu’ya, daha 6zelde Miisliimanlara borgludur. Dolayisiyla
bu diislinceyi savunanlar, modern Bati uygarliginin
yiikselmesinde Mislimanlarin  6nemli  katkis1 oldugunu
ileri siirmiiglerdir ( Hobson, 2015: 43).

Miisliimanlarin Yunan diistince birikimini sadece aktaran
bir koprii olarak goriilmesi ispat gerektiren bir iddiadir.
Islam diisiincesinin klasik déneminde ceviri ve serh disinda
orijinal eserlerin telif edilmesi bile Islam diisiincesinin salt
koprii vazifesi gordiigii seklindeki degerlendirmeleri yanlis
cikarmak igin yeterlidir (Ulken, 1983: 1). Mislimanlar,
antik kiiltiire ait bir¢ok hatay1 da diizeltmis, kendilerine
0zgili sonuglara ulagsmiglardir. Nitekim Cebir ve Kimya
ilimlerinin Miisliimanlarin eliyle miistakil bir ilim haline
geldigi rahatlikla s6ylenebilir (Weidner, 1973: 115).

Kiiltir ve medeniyetler arasindaki etkilesimin dogal
oldugunu séyleyen O’Leary’e gore medeniyet ya da kiiltiir
bir millete/gruba atfedilemez (O’Leary 1949: 4 ). Kendi
basina bagimsiz bir kiiltlir ya da medeniyet yoktur. Kiiltiir
ve  medeniyetler, diger medeniyetlerle etkilesim
icindedirler. Bu anlamda Islam diisiincesinin olusumunda
da farkli medeniyetlerin katkisinin olmasi dogaldir
(Bozkurt, 2016 130).

Islam diisiincesinin klasik dénemde baska kiiltiirlerden ne
oranda etkilendigini anlamak icin Iskenderiye okuluna
bakilabilir. iskenderiye Okulu, farkli inanglar1 bir arada
tutmas1 yoniiyle merkezi bir konuma sahiptir. lk
kuruldugunda  Helenistik  felsefi ~ Ogretiyi  savunan
Iskenderiye Okulunun (Didaskaleion) basta Yahudi ve
Hiristiyan teolojisi olmak iizere pek ¢ok din ve inang ile
irtibath oldugu diisiiniilmektedir. Iskenderiye okulunun bu
cesitliligi sehrin cografi, kiiltiirel ve tarihi dokusundan
kaynaklanmaktadir. Aslinda sadece bir okul degil birden
fazla okulun oldugu soylenebilir. Bu okullarn tiimiinde
felsefe ve alegorizm hakim bir gérinim arz etmektedir.
Platon ve Aristoteles gibi buylk felsefecilerin; Septizm,
Stoacilik ve Yeni Eflatunculuk gibi énemli felsefi akimlarin
merkezi olan iskenderiye Okullari, aynm1 zamanda
matematik, astronomi, tip, sosyoloji, mantik, cografya gibi
bilimlerin de gelismesine onciiliik etmistir (O’Leary 1994:
8).

Iskenderiye Okulu, kadim bir felsefi gelenek ile semavi bir
din arasindaki etkilesimin boyutlarin1 gostermesi agisindan
da onemlidir. Bu anlamda miladi Gg¢linct ve ddérdinci
ylzyillarda hem Patristik felsefeyi! hem de konsilleri
etkileyerek en bilyiikk donlisiimii Hiristiyanlik ile kurdugu
iliskiyle yasamis olan Iskenderiye Okulunun, Nesturi-
Monofizit Kiliseleri ve Hiristiyan Kilise Babalari
araciligiyla Miislimanlart etkiledigi iddia edilmistir.
(Ulken, 1983: 9). Ayrica Matematik, Geometri, Cebir, Tip,
Astronomi gibi ilimlerin sistemleserek gelismesine onciiliik

! patristik felsefe ya da patroloji, MS L.-IV. yiizyillar arasini kapsayan
doénemi ifade etmektedir.

eden Iskenderiye Okulunun, bu alanlarda Miisliimanlara
onemli bir miras biraktig1 ifade edilmistir (Ulken, 1983:
15).

Iskenderiye Okulunun (okullarimin) islami ilimleri hangi
boyutta etkiledigini anlamak icin tarihsel siirecini ve 6ne
¢ikan ozelliklerini agiklanmasi gerekmektedir.

2. Iskenderiye Okulu

Asya, Afrika ve Avrupa’yr birbirine baglayan yollarin
birlestigi noktada bir liman kenti olan Iskenderiye, adim ve
mimari plamni Biiyiik iskender’den almistir (Forster, 1922:
26). Kurucusu kadar efsanevi olan bu sehrin cazibesi Biiyiik
Iskender’den sonra daha ¢ok kendisini gdstermistir (Getty,
1996: 10). Biiyiik Iskender’in dliimiinden sonra Batlamyus
(Ptolemaios) hanedani zamaninda sehrin 6nemi daha da
artarak, dogu ve bati iilkelerinden gelenlerin bilim ve ticaret
merkezi olmustur (Droysen, 2007: 288; Andre Bonnard,
2004: 212). iskenderiye, sadece Helenistik donemde degil
kismen Roma déneminde de Yakin Dogu'nun entelektiel
ve bilimsel yasaminda 6ncti bir rol oynamstir (Getty, 1996:
26).

Antik  ¢agin  yazarlari tarafindan yazitlarda veya
papiriislerde sik sik 6vgii dolu sozler alan Iskenderiye’nin
nifus dagihimi, sehir planina uygun olarak Yunan
alfabesinin ilk bes harfiyle belirlenmistir.? Sehir bir diinya
vatandag1 tanimina uygun olarak, antik dénemde neredeyse
insanligin  tim wrklarmin  yasadigi  mekdn  vasfini
tagimaktadir (Getty, 1996: 40). Nitekim Hiristiyanligin,
ortaya ciktiktan sonra zamanla Iskenderiye'de Yeni
Eflatuncu renge biirlinmesinde, sehrin Antik dénemde
birgok felsefi akimin ugrak yeri olmasinin saglamis oldugu
eklektik yapinm etkisi bulunmaktadir ( Utku, Istanbul,
2010: 33-50).

Iskenderiye kentinin dinsel, bilimsel ve kiiltiirel gesitliligi
ve mevcut okullara yabanci 6grencilerin kayit olmasi bu
okullara ¢cogulcu ve ekiimenik bir karakter de vermektedir (
Hugh, 1911: 1).

Iskenderiye kenti, felsefe, matematik, teoloji, filoloji gibi
bilimin  Onciiliigiiniic  yapmus gercek anlamda  bir
iiniversiteydi. Bu yiiksekdgrenimin dikkat ¢eken bir 6zelligi
felsefenin gitgide entelektiiel elit tabakaya ait olmaktan
cikip bireylerin ¢ogunu ilgilendiren bir konu haline
gelmeye baslamasiyd: (Roy Macleod, 2020: 180).

Antik donemde, insa edilen tapimaklarda donemin en
onemli arastirma merkezinin oldugu Iskenderiye, iginde
yaklagik 700 bin cilt kapasiteli biiylik bir kiitiiphane ile
etrafinda birgok okul barindirmigtir. Tarihin ilk bilinen
aragtirma enstitiileri anlamina gelen bu okullar Dogu
topraklarinda Helen kiltiiriiniin  yayicist  konumunda
olmuglardir (Carmen Chica, 2016: 134).

Hiristiyanligin ortaya c¢ikmasindan once antik donem
Iskenderiye’sinde mevcut olan okullarin her birisi birer
tapmak gorevini listlenmistir. Bu dini tapiaklar, Museion,

2 Sehir, Yunan alfabesinin ilk bes harfiyle belirlenen bes boliime
ayrilmisti. Doguda A mahallesi vardi ve orada B mahallesinin 6nemli bir
kisminda oldugu gibi Iskenderiye'nin ¢nemli Yahudi cemaati
yastyordu.Yerli Misirhlar batida, eski Rhakotis koyiiniin g¢evresinde
yogunlagmisti. Diger mahallelerde ise sehrin Rum ya da Helenlesmis
niifusunun ¢ogunlugu yasiyordu (Getty, 1996: 40)
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Serapium, Sebastian ve Scriptorium(Didaskaleion) ayni
zamanda kendi kurulus amacina® uygun Ogretimlere ve
kitap koleksiyonlarina sahip olmugtur (Malaty, 1994: 8). Bu
kitap koleksiyonlari, zamanla ¢aginin en biiyiik kiitiiphanesi
unvanini getirmistir. Bu okullarin genelinde, hazirlik
sirecinde ortak olan egitim programimnin uygulandigi
belirtilmektedir. Bu programda Fen, Matematik, Yunan ve
Roma edebiyati, Mantik ve Sanat gibi dersler islenmistir.
Yine bu okullarin genelinde alegorizm, felsefe ve gnostizm
gibi Ozellikler 6n planda olmus olup her okulun kendi
kurulug amacina uygun hale getirilerek aktarilmistir
(Malaty, 1994: 9) insa edilen tapmaklarin iginde, bu
okullara destek olarak kurulan kutuphane zamanla dev bir
komplekse doniigmiistiir. Kiitliphanenin yonetimi dogrudan
kral tarafindan secilmistir
(https://www.ancient.eu/article/207/what-happened-to-the-

great-library-at-alexandria/(Erisim tarihi 05.06.2020).

Iskenderiye Kitiiphanesinde yapilan en &nemli calisma
ceviridir. Nitekim Eski Ahitin Ibraniceden Yunancaya
Septuagint olarak bilinen ilk tercimesinin yapildigi yer
Iskenderiye Kitilphanesidir (Carmen, 2016: 134). Eski
Ahid’in bu terclimesi yetmis iki kisi tarafindan yetmis iki
giinde yapildigi i¢in “Yetmis” anlaminda “Septuagint”
denmistir. Tercime, Helenizmin tesiri altina girmis ve
Yunanca konusmaya baslayan Iskenderiyeli Yahudi
cemaati igin yapilmistir ~ (Adam, 2010: 24) ibranice
bilmeyen ve Yunanca konusan Yahudiler bu g¢eviriden
faydalanmiglardir. Yahudi teolojisi ile Yunan felsefesini
Iskenderiye Okulunda harmanlamaya calisan Yahudi
diistiniir Philo, bu ¢eviriyi eksen almistir (Hugh, 1911:573—
575) Nitekim Philo’nun fikirleri daha sonra Hiristiyan
Kilise Babalar1 Clement ve Origenes tarafindan
gelistirilecektir (Hussein El-Zohary, 2016: 1-20).

Iskenderiye’de zellikle Clement ve Origen’in temsil ettigi
Hiristiyan Iskenderiye Okulu, metinlerin karsilastiriimast,
diizenlenmesi, kopyalanmasi islevini Yy0ritirken metin
kritigi yontemini kutsal metinlere uygulamaktadir. Boylece
buradaki Hiristiyan bilginler, Hiristiyan inanglarini, Yunan
kiiltiirtine entegre etmekle mesgul oluyorlardi. Bu gelenegin
Iskenderiyeli Philo ile birlikte geldigi goriilmektedir.
Iskenderiye kentinin hem pagan hem de Hiristiyan kiiltiirel
dokusu bu gelenegin olusumunda énemli olmustur (Malaty,
1994: 31).

Hiristiyanlik tarihinde ve teolojisinde dnemli bir yeri olan
konsillerin aldig1 kararlarda iskenderiye Okulunun etkisi
olmustur. Ornegin ilk konsil 325 yilinda iznik’te toplanmis
ve bu konsilde Iskenderiye ekolunu temsil eden gériis kabul
edilmistir. Konsilde Iskenderiye patrigi olan Athanasyus,
Baba ile Ogul’un ayn1 6zden oldugunu kabul etmeyen ve
Ogul’a ikincil bir statii veren Aryus’u heretik (sapkin)
kabul etmisti (Doru, 2007: 16). Yine 431 Efes konsilinde
Iskenderiye Okulu’nu temsil eden Iskenderiye Kilisesi,
Meryem igin Thetokos (Tanr1 annesi) ifadesini kullanan bir
goriis ileri siirmiistiir. Iskenderiye Okulunun bu gdriisiine
karsin, Isa’min hem insani hem de tanrisal yonii oldugunu
soyleyen ve Meryem’e “Christotokos (Isa’nin annesi)

3 Bu tapmaklar kimisi pagan, kimisi gnostik sir dinleri, kimisi de
Yahudiligi veya Hiristiyanlig1 temsil etmektedir. Bunlar igerisinde
Akdeniz diinyasinda Ogrencileri en ¢ok cezbeden ve meshur olan
“Museion”dur. (Malaty, 1994: 8).

ifadesini  kullanan Nesturiler heretik (sapkin) kabul
edilmistir ( Aydin-Duran, 2019: 53; Doru, 2007, 17).

Iskenderiye Okulu ve 3. yiizyilin son yarisinda kurulan
Suriye'deki Antakya Okulu, Erken doénem Hiristiyanlikta
teoloji ve Incil tefsir ¢aligmalar igin iki biiyiik merkezdi.
Iskenderiye Okulu, Kutsal Yazilar1 yorumlamak iizere insan
ve Tanr arasindaki birligi vurgulayan bir Kristolojiyi
tamamlamak icin alegorik yontemi kullanirken, Antakya
Okulu ise Isa’nin sahsinda insan ile Tanr1 arasindaki ayrimi
tasvir eden bir Kristolojiyi savunmustur. Ayni zamanda
daha gercek (literal) (zaman zaman tipolojik) veya tarihsel
bir yontem ileri stirmistiir (https://www.copticchurch.net/
Erigim tarihi 05.06.2020).

Hiristiyanligin ilk dort yiizyilinda etkili olan Iskenderiye
Okulu, Apostolik* bir merkez olarak hem teolojik hem de
liturjik agidan fikirlerini Akdeniz, Mezopotamya ve
Afrika’nin  kuzey bolgelerine tagimistir  (Aydin-Duran,
2019: 52). iskenderiye Okulu miladi 3. ve 4 yiizyillarda
“Patristik” adiyla felsefi-teolojik bir killiyat ortaya
koymustur.  Killiyatta Yunanca eserler ve bu eserlere
uygun Hiristiyanlik serhleri vardir. “Kilise Babalar1”
olarak anilan bu yazarlardan Platon’a dayanarak Aristo
serhleri yazanlar oldugu gibi Aristo’ya dayanarak Platon
diyaloglarini serh edenler de bulunmaktadir. Fakat bunlarin
disinda Plotin’e dayanarak hasiyeler (Glose) yazanlar da
vardi. Bu eserlere dair islam kaynaklarinda pek az bilgi
bulunmaktadir (Ulken, 1983: 14).

Teolojik olarak Hiristiyanlig1 sekillendiren Iskenderiye
Okulu’nda &n plana ¢ikan unsur felsefedir. Onceleri daha
sekiller olan felsefi igerikler zamanla Hiristiyanligin
gelisimiyle, 6nce ahlak, sonra din felsefesi ve son olarak da
Hiristiyan teolojisi  (ilahiyat) alanlarma yOnelmistir.
Epikurosgularin siipheciligi ve Stoacilarin cileci idealleri
dort  asirdan  fazla  entelektiiellerin  yasamlarini
etkilediginden, bu  okullarda  Hiristiyanlar  tekrar
Platonculugu benimsemeye bagladilar. Bu  durum,
Aristoteles'in, Stoacilarin =~ ve  Yeni-Pisagorcularin
fikirlerinin gogunu 6ziimseyen ve zamanin gesitli felsefi ve
dini hareketlerinin dusiinceleri tizerinde etkisi olan yeni bir
Platonculugun baslangicim isaret ediyordu. Bu egilim, 2.
yiizyihin ikinci yarisinda Orta Platonizm adli felsefi bir
hareketle doruga ulast1 (Oliver, 2015: 94). iskenderiye’de
gelisen bu Yeni Eflatunculugun sonraki yuzyillarda
metafizigiyle bati dinyasinin  mistisizmi ve teolojisi
Uzerinde buylk etkileri oldugu goriilmektedir (Macleod,
2006: 180).

Iskenderiye Okulu felsefi anlamda, Platonculuk ile
Hiristiyan Ggretisini birlestirmeyi amaglayan Yeni Platoncu
¢izgide yer alan bir okul olarak bilinir. Hiristiyanlig1 felsefe
agisindan yorumlayan Iskenderiye Okulu’nun diisiince
iiretiminde Yeni Platoncu 6greti basat konumda olmus olsa
da secmeci ve gizemli egilimler de sergilemistir (Bakkal,
2006: 56). Antik cag felsefesinin son halkasini olugturan
Plotinus ile baslayan Yeni Eflatunculuk erken dénem
Hiristiyanlik ~ disiincesini  etkilerken, ayn1 zamanda
Hiristiyanligin kendisi de Iamblichos, Proclos gibi geg
doénem Yeni Eflatunculari etkilemistir (Arslan, 2010: 10).
Din ve felsefe uyumu {izerine bir egilimi devam ettiren

4 Apostolik, Isanin havarileri tarafindan kurulan ve ona isnat edilen merkez
ya da kilise.
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Iskenderiye Okulunda, Hiristiyan filozoflari/kilise babalari
tarafindan Yunan Felsefesinin kavramlari, dini inanglart
aydinlatmada bir ara¢ olarak kullamilmis ve felsefe artik
dini bir renk kazanmstir (inan, 2006: 2/261; Vural, 2016:
29; Namik:1993: 45).

Miladi 1. yiizyilin ilk c¢eyreginde cesitlilik arz eden
okullarin zamanla Hiristiyanligin giliglenmesiyle din
felsefesine evirildigi ve sonra da Hiristiyan ilahiyatini
sekillendiren bir yapiya biiriindiigii sdylenebilir. Bunun
yaninda Hiristiyan teolojisi disinda Yeni Eflatunculugu
merkeze alan okullarin da oldugu gorilmektedir. Bu
okullarm varlig1 miladi 5.asirdan sonra etkisini yavas yavas
yitirecektir. Nitekim MS. 415’ten Iskenderiye sokaklarinda
Hiristiyan bir kalabalik tarafindan oldiiriilen filozof ve
matematikci  Hypatia(M.S 360-415) ve MS 430'da
Iskenderiye’li Hierocles gibi kisilerin olmasi az da olsa
politeist Yeni Eflatuncu okullarin varliklarini devam
ettirdigini  gosterirken  donemin  Hiristiyan  teolojisi
kargisinda ¢ok etkili olmadiklarini géstermektedir  (El-
Zohary, 2016: 1-20).

Ozetle modern arkeolojik ve akademik arastirmalar,
Iskenderiye’de “Ge¢ Antik Dénem” olarak bilinen tip ve
felsefenin agirhikta oldugu bir donemin varligindan
bahseder. Buna gore Iskenderiye'deki bilim ve felsefe,
kesintiye ugramadi. Bu etki MS 1. yiizyilin ilk yarisinda
Iskenderiyeli Philo'nun yazilarinda devam etti ve MS 2.
yizyilda geligti. Plutarch (6. MS 120), felsefe igin
Iskenderiye’ye gelirken aym yiizyilin ortalarinda Galen tip
ve felsefe icin gelir. Milattan sonra igiincii ylizyilda
Ammonius Saccas ve 6grencisi Plotinos (6. 270), Hiristiyan
filozoflar1 Iskenderiyeli Clement ( 6. 215) ve Ogrencisi
Origenes (0. 254) isimleri bulunmaktadir (EI-Zohary, 2016:
1-20)

3. Iskenderiye Okulu’nun Temel Yontemi: Alegori

Misir’in kiyr sehri olan Iskenderiye’de daha &nce bir okul
degil birden fazla okulun oldugunu ve bu okullarin insa
edilen tapinaklar i¢inde mevcut kitap koleksiyonlar: ile
desteklendigi ifade edilmisti. Bu okullar1 digerlerinden
ayiran ve disardan gelen 6grenciler i¢in cazibe merkezi
olmasinda 6ne ¢ikan 6zellik, felsefe ve alegorizmin siklikla
kullanilmasidir. Felsefenin Yeni Eflatunculuk akiminin
hangi boyutlarda oldugunu yukarda ifade edildi. Bunun
yaninda diger bir 6zellik de alegoridir. Dolayisiyla alegorik
yorum gelenegini tarihsel kokenleriyle bilmek, Iskenderiye
Okulunun diger dinlerin teolojisi {izerindeki etkisini
anlamak bakimindan son derece Onemlidir. Alegori
yontemin anlasilmasi i¢in alegori kavramini tahlil etmek
gerekir.

Alegori kelimesi Grekge “basgka bir sey sodylemek”
anlamina gelen “alla-egorein” kokiinden gelmektedir. “Bir
metinde, lafzi anlama paralel veya lafzi anlamdan bagka bir
anlamin kastedilmesini ifade eden alegori, dini baglamda
kullanildiginda bir rivayetin veya sanat eserinin, ahlaki ve
teolojik degerlerin sembolii olarak yorumlanmasi anlamina
gelir.” (Tarak¢i, 2010: 183-213; Harrington, 2003: 291;
Rudolf, 1968: 237).

Daha 6nce temelleri atilan alegorik yorumlama ydnteminin,
kutsal metinlere uyarlanma tarzi Yahudi filozof Philo ile
baglatilir (Malaty, 1994: 30 Aykit: 2011: 111-113). Kutsal

metinleri tefsir etme anlaminda da kullanilan “alegorik
tefsir” Yunanca “allegoria”, “resimsel konusma sekli” gibi
anlama sahiptir. Bu, metnin gizli anlamlarin1 ortaya
¢ikarma, yorumlama gayreti, remiz ve kinayeli anlatimi
ifade eder. Bu yorum metodunu Iskenderiye Yahudileri
Eski Ahit tefsirinde, Iskenderiye ekoliine bagli Huiristiyan
ilahiyatcilar1 ise 2. ylizyildan itibaren Kitabi Mukaddes

tefsirinde sik¢a kullanmuslardir (Gundiiz, 2017:2).

Kutsal Kitap yazilarinin batini yorumlanmasi gelenegi,
Brahman ve Budist bilginlere kadar gitmektedir. Bu
bilginler, Kutsal kitaplar1 Vedalar:i yorumlarken metnin
zahiri anlami yerine batini anlamina gore tefsir
yapmuglardir.® Fakat kutsal metin ile felsefe arasindaki
ucurumu sistematik bir sekilde kapatma cabasi Philo ile
baslamaktadir (Malaty, 1994: 31) Iskenderiye’li Yahudi
filozof Philo, Yunan felsefesinin  kokenin Ibranice
kaynaklara kadar izlenebilecegini iddia etti. Ayrica Yahudi
Tanr1  kavramlarim1  Yunan felsefi terminolojisine
cevirdi. Philo’nun Tanr1’ya dair alegorik yorumlama tarzi,
ortacag Yahudi ve Hiristiyan filozoflarin1 etkiledi
(https://www.historicjesus.com/glossary/jewsofalexandria.h
tml Erisim tarihi 05.06.2020).

Philo’nun alegorik yorumlama yodntemi, once Pavlus'un
ogretilerini etkiledi ve bu etkinin Incillerde (&zellikle
Yuhanna incilinde) izleri goriildi. Daha sonra Hiristiyan
Kilise Babalarindan olan Clement ve Origen ile birlikte siki
bir sekilde Iskenderiye Hiristiyan okulunda kullanilmaya
baslanmusti (Oliver, 2015: 70).

Alegorizm ile kutsal metinler yorumlanirken bazi ilkelere
dikkat edilmektedir. Buna goére alegorik yorumu
kullanirken, metnin kendisi Tanri'nin itibar1 ve karakteri ile
gelismedikge, terclimanin metnin 6z olan ilk anlamina
uymasi gerekir. Bu, literal anlamda kullanilan bir anlamdir.
Fakat metinlerde 6zellikle tercimelerde Tanr1 igin olumsuz
ya da Tanr aleyhine bir mana ¢ikiyorsa o zaman alegorik
yorumlamaya bagvurulur (Duncan, 2011: 17).

Iskenderiyeli St. Clement, alegorik yorumu kullanan ve
sonradan kullanilmasini saglayan ilk Hiristiyan ilahiyatgisi
(yazar) olarak kabul edilir.” Yine Clement, “Yunan
felsefesiyle Hiristiyan ogretisi arasinda bir diigmanlik
olmamasi gerektigini ileri siirmiistiir. Clement, hem Yunan
felsefesini Hiristiyanlar igin kabul edilebilir kilmak hem de
Yunan felsefe ve diigsiince geleneginden gelen
entelektiiellere Hiristiyanligin diistindiikleri gibi bir cahiller
dini olmadigim goéstermek istemistir.” (Arslan, 2010: 308;
Malaty, 1994: 30).

Hiristiyan teolojisinin &nemli mimarlarindan ve Iskenderiye
okulunun o6nculerinden biri olan Origen, kutsal metinleri
yorumlama gelenegini sistematik hale getirmistir (Ramelli,
2012: 1-17). Origen sonrasinda kutsal metinler, felsefe ve
Platonizm 1s1¢1nda yorumlanmigtir (Ramelli, 2012:1-17).

Origen’in 6ncelikli amaci, Kitab-1 Mukaddes’te, ifadelerin
lafzi olarak anlasildiginda, &zellikle Tanri’ya nispet
edilmesi miimkiin olmayan baz1 diisiinceleri barindiran
metinleri farkli  bir sekilde yorumlayarak Kitab-1
Mukaddes’in  sagma goriisler iceren bir kitap ve

% Eflatun felsefesinden énce Doguda bu yorumlama teknigi kullanilmis
anlamina gelmektedir. (Selebi, 2004: 99-108)
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Hiristiyanlhigin da akil dig1 bir din olmadigin1 gdstermekti
(Taraket, 2010: 183-213).

Philo ile baslayip Hiristiyan filozoflar Clement ve
Origen’le devam eden kutsal metinlerle ilgili yorumlar,
Iskenderiye  Hiristiyan ekolunu temsil  etmektedir
(Malaty,1994 30; Aykit, 2011), 111-113). Bu yorumlarin
dini inanglari ile Yunan kiiltiiriinii uzlagtirmaya calismasi
ve kutsal metni anlamlandirmada alegorik yorumu
kullanmasi, Iskenderiye Okulunun &ne c¢ikan ozelligi
oldugu soylenebilir (Blumenthal, 1972: 24).

Philo’nun Tevrat, Origenes’in de Yeni Ahit metnin tefsiri®
icin yaptigr batini agiklamalar, alegorik yorumlamanin
sonucudur (https://www.dunyadinleri.com/tr Erisim tarihi
05.06.2020). Bunu daha ileri gétlrup her harfin mecazi bir
anlaminin oldugunu sdyleyen Oklinous gibi Iskenderiye
Okulu distiniirleri bile olmustur (Gordiik, 2011: 9-47).

Iskenderiye Okulu, Hiristiyanligin Kutsal Kitap yorumlari
konusunda, alegorik yontemini esas alirken daha sonra
Iskenderiye Okuluna muhalif olarak Yahudi nifusunun
fazla oldugu Antakya’da ortaya ¢ikan Antakya Okulu da
literal yontemi 6n plana g¢ikarmigtir. Yahudi gelenegin
metin dilinde Antakya okulunun ¢izgisini izledigi
gorilmektedir (Grant, 1984: 64).

Islam diisiince geleneginde Ihvani Safa, Kur’an’in mecazi
olarak yorumlanmasi yolunu tercih ederek (yaratma, Adem,
seytan, bilgi agaci, cennet, cehennem gibi) kimi dini
temalarin  alegorik  olarak  incelenmesi  gerektigini
soylemislerdir. Kendilerine nispet edilen Ismailiyye akimi
tevil anlayisina gore zahir-batin ayrimiyla okumalar
yapmustir (Cetinkaya, 2002, 523-535). Yeni Eflatunculuk
akimimnin Miisliimanlar arasinda taninmasinda fhvan-1 Safa
ozel bir yere sahiptir. Ansiklopedik risileleriyle Islam
diisiince tarihinde tam bir eklektisizm &rnegi veren Thvan-1
Safd’nin diisiinceleri, bulundugu dénemde hizla yayilmis ve
uzun siire etkisini siirdiirmiistiir. Thvan-1 Safa risaleleri ayni
zamanda Batiniler ve Ismaililer igin 6nemli bir kaynak
olmustur (Uysal, 2000: 22/1-6).

Islam diisiince geleneginde Iskenderiye Okulu’nun ileri
stirdiigii alegorik yorumlama yontemi her disiplin
tarafindan farkl sekillerde karsilik bulmustur. Fikih Usuld,
Hadis, Tefsir, Kelam gibi alanlarda, daha ¢ok metnin literal
anlamini esas alan ve Antakya Okulu’nun gelismis kurami
olan ¢izgi takip edilmistir. Buna kargin Sii-Batini ve Sufi-
Isari tefsirlerde metnin batini yonlerini esas alan bir yorum
yontemi benimsense de Islam diisiince geleneginin sinirlart
icinde yer bulamamistir. Batidaki hermenutik tartigmalar,
Islami ilimlerin igine gekilmeye calisilsa da Miisliimanlar
Islami ilimlerde kendi disiplinleri olusturmus ve bunu
miistakil bir sekilde sunmuslardir (Pagaci, 2005: 572-589).
4. Miisliimanlarla Hiristiyanlar Arasinda
Etkilesim Baglaminda Iskenderiye Okulu

Hiristiyanlik, Arap Yarimadasinin farkli bolgelerine,
degisik zamanlarda ve ¢esitli yollarla  girmistir.
Hiristiyanligin Arap Yarimadasi’nda etkili olusu, kuzeyden

® Hiristiyan tefsir gelenegi, III. yiizyildan itibaren Iskenderiye, Kapadokya
ve Antalya Okullart etrafinda gelismistir.
(https://lwww.dunyadinleri.com/tr-TR/dunya-
dinleri/Huristiyankutsalmetinleri/oku_kitab-i-mukaddes-tefsirleri)

Roma Imparatorlugu, kuzeydogudan Sasani Imparatorlugu,
glineybatidan bugiin Etiyopya olarak bilinen Habesgistan’da
olmak (izere ¢ merkezde ger¢eklesmistir (S6nmez, 2012:
63). Siyasi agidan Dogu Roma (Bizans) ile Sasani (Pers)
Imparatorlugunun aralarindaki savaslarin etkisiyle her iki
devlet de giiciinii kaybetmisti (S6nmez, 2012: 53; Baldick,
1990: 7-8).

Dini agidan Hiristiyanlar Arap yarim adasinin her bolgesine
dagilmigti. Bu bolgede kalan Hiristiyanlarin ¢ogunlugunu,
Dogu Roma (Bizans) Imparatorlugu’nun resmi inancina
aykir1 ve bu inancin heretik (sapkin) olarak kabul ettigi
oOzellikle Nesturiler ve Monofizitler olugturmaktaydi. Dogu
Roma Imparatorlugunun Hiristiyanligin farkli yorumlarina
musamaha gostermemesi ve resmi kilise eliyle aforoz
yetkisini kullanmasinin etkisiyle bu Hiristiyan gruplari,
devlet otoritesinin en az hissedildigi smir bdlgelerde
yasama imkami bulmaktaydi (S6nmez, 2012: 60; Watt,
2000: 7-16).

Bilindigi gibi 431 yilindaki Efes konsilinde Antakya Okulu
mensubu Nesturiler, goriisleri heretik (sapkin) kabul
edilince Bizans’in baskisindan dolay1r Urfa, Nusaybin,
Suriye, Mezopotamya ve  Arabistan  bdlgelerine
dagilmislardir (Aydin-Duran, 2019: 53; Doru, 2007: 17).
Yine 451 yilindaki Kadikdy konsilinde Iskenderiye Okulu
mensubu Monofizit (Yakubiler) Hiristiyanlar, goriisleri
heretik kabul edilince sonraki yillarda baskilara maruz
kalmislardir. Sonrasinda Misir {izerinden Habesistan’a ve
giiney Arabistan’a gitmislerdir (Aydin-Duran, 2019: 53).
Bu bolgelerdeki gruplar, teolojik olarak birbirinden farkl
olsalar da miinzevi kesisler, gezici din adamlar1 ve tiiccarlar
eliyle Hiristiyanligi yayma cabasi i¢ine girmiglerdir. Bunun
sonucunda Arap yarimadasinda Hire ve Gassaniler gibi
Hiristiyanligi kabul eden Arap kabileleri de olmustur
(Aydm-Duran, 2019: 62,S6nmez, 2012: 261-263).

Islam &ncesi dénemlerde Arap Yarmmadasi’ndaki putperest
Araplar siyasi, ticarl ve sosyal gerekgelerle Hiristiyanlarla
iletisim iginde olmustur. Mekkeli Araplarin ticari iliskiler
geredi Hiristiyanlarla karsilasmalar1 dogal olarak kultirel
etkilesimi IslAm’n ortaya ¢iktii doénem ve sonrasinda da
devam etmistir (S6nmez, 2012, 122).

Miislimanlarin Hiristiyanlarla karsilagsmasi: Habesistan’daki
diyalogla baslamistir. Hz Peygamber, Mekke miigrikleri
tarafindan yapilan baski ve =zulim Uzerine bir grup
Misliimanin  Habesistan’a  gitmesine izin  vermistir.
Kureysliler, Ashame en-Necasi’ye bir heyet gonderip
Miislimanlarin iadesini istedilerse de Necasi miisriklerin
teklifini reddetmistir (Onkal, 1998: 17/459).

Hz. Peygamber, Arap Yarimadasi ve c¢evresindeKi
Hiristiyanlarla farkli  diizeyde ve genelde olumlu
miinasebetlerde bulunmustur. Onun, Hiristiyanlarla olan bu
iligkilerinde, Kur’an’in Hiristiyanlara yonelik bakis agisi
belirleyici  olmustur. Bu baglamda Kur’an, kimi
Hiristiyanlari, bazen diger din mensuplarna oranla Hz.
Muhammed’e ve onun getirdigi vahye olumlu bakan,
inananlara sevgi bakimindan daha yakin, sefkat ve
merhamet sahibi kimseler olarak nitelendirmistir (Maide
5/82). Bazen de ¢ogu Hiristiyanlari, dzellikle Hz. Isa ve
annesi Meryem’le ilgili konularda asiriya gitmelerinden
(Tevbe 9/31) dolay: siddetle elestirmistir (Sénmez, 2012:
207). Bununla birlikte vahiy siiresince Mduslimanlarla
Hiristiyanlar ~ arasinda  teolojik  ayriliklar  agikga
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goriilityordu. Ozellikle Kur’an’da miibahele denilen ayetle’
ifade edilen, Medine doneminde Necran Hiristiyanlarindan
bir heyetin Hz. Peygamber’le yaptig1 tartismayla bir baska
boyuta gelindi.

Muslimanlar, Hiristiyan gruplarin en fazla oldugu Sam,
Irak ve Misir gibi yerleri fethedince teolojik tartigmalar
artarak devam etti. Miislimanlar bu tartismalarda
Hiristiyanlara herhangi bir baski yapmiyor ve onlarin
inanglarim1  muhafaza etmelerine engel olmuyorlardi.
Yapilan fetihler, Miisliman olmayanlar1 zorla Miisliiman
yapmay1 amag edinmiyor, onlar1 yalnizca Islim devletinin
himaye ettigi insanlar statiisiine sokmakla yetiniyordu
(Fayda, 2006:  12/467). Ayrica  Miislimanlarin
Hiristiyanlarla bu tartigmalart ve ortaya koyduklar
entelektiiel faaliyetler Islam diisiincesinin gelismesine katki
sagliyordu.

Miislimanlarin fethettigi bolgelerde hara¢ (cizye) denilen
belli bir mal karsiiginda, Hiristiyanlarin inanglarini
korumalarina izin veriliyordu. Bununla birlikte kent
nifusunun baydk bir bélimd, o6zellikle memurlar ve
entelektiieller Islam’1 kabul ediyorlard:1 (Eliade, 2003: 95).

Islam’in Dogu Hiristiyanlar1 arasinda hizla yayilmasi,®
Hiristiyan diinyasinin Islam’1 teolojik bir meydan okuma ve
rakip olarak gormelerine neden olmustur.’® Dogu
Hiristiyanlarimin - bu  bakis agis1  sonraki yiizyillarda
Katolikler tarafindan da devam ettirilmistir (Kalin, 2007:
45).

Islam, Hiristiyan din adamlar1 icin sadece kotii bir etki
degil ayni zamanda tehdit unsuru olarak ele almmustir
(Hobson, 2015: 118). islam, Hiristiyanlar tarafindan, ilk
basta kendi i¢lerinden ¢ikan sapik bir mezhep olarak bilinse
de zamanla hizla yayilmasi Islam diismanliginda
birlesmelerine neden olmustur (Yucel, 2003: 20).

Nitekim Miisliimanlarin Hiristiyanlarla hosgorii
gergevesinde  yaptiklart  teolojik  tartigmalar, Hagh
seferleriyle bambaska bir boyuta evirilmistir. Dinler
tarihgisi Mircea Eliade’nin ifadesiyle Hagli seferlerinde
gorillen insanlik dist tutumlar, Misliimanlar1 tim
Hiristiyanlara diisman etti ve alti ylizyilik Miisliiman
egemenligi i¢inde ayakta kalmayi basaran bir¢ok kilise bu
sirada yikildi. Hagh seferlerinden énce Islam’in hosgorii
tecriibesini goren kiliseler, hagli seferlerini diizenleyenlere
sagladiklar1 psikolojik ve lojistik destekle yikiliglarin
hazirladilar (Eliade, 2003 115). Hiristiyanlik Avrupa’da
Hagli Seferleri'nde Islamiyet’e karsi Bat1 uygarliginin siperi
haline gelmistir (Hobson, 2015: 118).

" Al-i Imran 3/61.

8 Hiristiyanlara nazaran ilk dénem Miisliimanlarin Yunanca dgrenimine
yabanci olarak baktiklari ve hemen almadiklar goriilmektedir. Tk
kaynaklar selefin tutumundan dolay1 farkli 6gretilerin islam beldelerinde
pek ragbet gormedigini gostermektedir. (Fazil, 2001:184).

® Bazi oryantalistler, Hiristiyanlarin ancak yaklasik 400 yil sonra bir devlet
giicii haline gelinceye kadar yavas yayilmasini Hiristiyanlara Yunan
sekiler 6grenimine alisma firsati vermesinin yaninda kendi teolojisinin
bozulmasini da neden oldugunu séylemektedir. Buna karsin slam’m hizla
yayilip bir giic haline gelmesi siirecinde Miisliimanlarin, Yabanci
unsurlara mesafeli oldugunu ve bundan dolayr Islam’min teolojisinin
bozulmadigini ifade ederler. (Grant,2008:503-526).

5. Iskenderiye Okulu ile
Arasindaki Etkilesim Alanlar:

Bilindigi {izere Islam ortaya ciktiktan sonra hizla
yayilmistir.  Bircok yer fethedilmistir. ilk fetihler Hz.
Peygamber’in hayatinda baglamig ve sonrasinda Arap
yarimadasi kontrol altina almmustir. Hz Omer zamaninda,
Suriye(636) ve Antakya(637) fethedilmis ve ayni yil Sasani
Imparatorlugu ~ yikilmistir.  Misir  642'de  fethedildi.
Eliadenin ifadesiyle “VII. vyiizyll sona ermeden islam,
Kuzey Afrika'ya, Suriye ve Filistin'e, Kiglk Asya'ya,
Mezopotamya ve Irak'a egemendi. Yalnizca Bizans
direniyordu, onun da topraklari ¢ok kiigilmiistii.” (Eliade,
2003: 95).

Miisliimanlarin fethettigi bu yerlerde en fazla bulunan inang
gruplarinin baginda Hiristiyanlar gelmektedir. Bu yerlerden
birisi olan Iskenderiye ile Miisliimanlarin ilk etkilesimi, 641
yilinda Hz. Omer zamaninda, Amr bin As’in komutasinda
buranin  fethedilmesiyle  baslamaktadir. Bu  fetih,
Iskenderiye Okulunun Miislimanlarla ile irtibatinin
baslangicini olusturmustur. Bu irtibat, ayni zamanda
Iskenderiye Kiitiiphanesinin Amr b. As tarafindan yakildig
iddiasin1 da beraberinde getirmistir. Yapilan ¢alismalar, bu
iddianin dogru olmadigin ve kiitiiphanenin daha 6nce MS
391'de yakilmis oldugunu gostermektedir (Butler, 1978:
401; Sandra Toenies Keating, 2008: 43).

Miisliimanlarin fethettigi yerlerin 6nemli ilim merkezleri
oldugu bilinmektedir. Bu ilim merkezleri, genelde
Iskenderiye, Antakya, Urfa, Nusaybin, Harran ve
Ciindisapur olarak belirtilir. Bunlar ayni zamanda
Helenistik kiltir merkezleri olarak da bilinmektedir
(O'leary, 19-95; Bayraktar, 1988, 37-4 1).

Islam Diisiincesi

Bu merkezler igerisinde Felsefe Tip ve Kimya bilimlerinin
onclliigiinii  yapan Iskenderiye, Islam fetihlerinin ilk
yillarinda ilmi diizeyini yiikseltmek isteyen kisilerin
bagvurdugu bir merkez durumundaydi (Libera, 2005 30);
Tortuk, 2006: 409-425). Zira Muslumanlar antik Yunan
kiiltir mirastyla tanigmadan once Atina odakli Yunan
diisiincesinin,  Helenistigin ~ 6nemli  merkezi  olan
Iskenderiye’ye gectigi goriilmektedir (O'Leary, 1949: 4).

Nihat Keklik’e gore, Iskenderiye Okulu, ilk fetih
asamasinda eski onemini kaybetse de felsefi olarak canli
konumdaydi. Bu okul akli ilimlerin Islam diinyasina
nakledilmesinde biiyiik rol oynamistir. Dolayisiyla ilk ilmi
aragtirmalar sadedinde Misliiman alimler, antik ¢agin
ilimlerini Iskenderiye okulunun temsilcileriyle temasa
gecerek almiglardir (Keklik, 1969: 39; Kayacik, 2009: 409-
418).

Hiristiyanligin ortaya ¢ikmasindan &nce Iskenderiye’de
birgok okul bulundugu daha o6nce ifade edilmigti. Ayni
sekilde Miisliimanlar Misir’1 fethettiginde bir degil birden
fazla okul gormiislerdir. Iskenderiye Hiristiyan Okulu
yaninda Helenistik hatta gnostik egilimlere sahip okullar da
bulunmaktadir. Bunun disinda Yahudilerin de kendilerine
ait bir okulu oldugu s6ylenmektedir (Oliver, 2015: 30).

Iskenderiye’de Yeni Eflatuncu felsefeye sahip iki okul
bulunmaktadir. Bunlardan birisi Yeni Eflatuncu felsefeyi
Hiristiyanlikla ifade etmeye ¢alisan ve Yahya en-Nahvi’nin
temsil ettigi Iskenderiye Hiristiyan (Katedral) okulu, digeri
de Proklus’un temsil ettigi ve paganist olarak taninan Yeni
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Eflatuncu felsefe okuludur. Proklus’un temsil ettigi
paganist okul, kapatilan Atina Okulunun devamidir. Bunun
disinda Proklus’un temsil ettigi Yeni Platoncu diisiincede
yer alan suddr diisiincesinin Islam diisiincesinde Farabi ve
Ibn Sina tarafindan gelistirildigi goriilmektedir  (Doru,
2007:; 36; Bakkal, 2006: 56). Yeni Eflatuncu diisiincelere
kaynaklik eden Iskenderiye Okulunun islam diinyas: ile
dogrudan baglantisinin izlerini ilk olarak Ebu Zekeriya
Yahya b. Adi' (61.564/975)de gormekteyiz. Iskenderiye
Okulu'nun Islam diinyasmna tesiri, genel anlamda dolayl
olmugtur (Dawson, 1976: 82-83).

Misir, Miisliimanlar tarafindan fethedildiginde iskenderiye
Hiristiyan okulunun basinda Stephanus adinda bir filozofun
oldugu bilgisi Iskenderiye Hiristiyan Okulunun varliginin
641 yilina kadar devam ettirdigini gdostermektedir. Ayrica
529 yilinda Atina Okulu kapatildiktan sonral® filozoflarm
bir kismi Iskenderiye’ye bir kismi Suriye’ye gegmistir
(Arslan, 2010: 231). Bu baglamda Omer b. Abdiilaziz’in
(717-720) Tip alaninda iskenderiye Okuluna mensup bir
hekimin eserini Siiryaniceden Arapcaya terclime etmesi bu
donemde  bile Iskenderiye  Okulunun  bilindigini
gostermektedir  (Bozkurt, 2016: 130) Bunun disinda bu
okullarda Hiristiyanlasmis Yunan felsefesine ait eserler
Once Yunanca yaziliyordu. Fakat sonralari Siiryaniceye,
Arapga’ya cevriliyordu. Elimizde bulunan ve Islam
diisiincesine tesir edenler de daha ¢ok bu eserlerdir (Ulken,
1983: 14).

Miislimanlar Suriye’nin fethiyle de Hiristiyanhigin yetkili
temsilcileri ile karsilastilar. Bu karsilagsmada
Miislimanlarin ~ Hiristiyanlarin ~ inanglarim1  bildiklerini
gosteren iki kaynak bulunmaktadir. Biri 754 yilindan 6nce
Yahya ed-Dimeski tarafindan kaleme alinan bir Miisliiman
ile bir Hiristiyan arasindaki hayali tartigma, ikincisi ise
Dogu Siiryani Kilisesinin Patrigi Mar Timothy ile Halife
Mehdi (744-785). arasinda 781 yilinda gergeklesen bir
tartismadir. Bu  tartismanin  igerigi, Miisliimanlarin
Hiristiyan ~ gruplarin  farkliliklardan ~ ve  teolojik
tartigmalardan ~ haberdar  oldugunu  gdstermektedir
(Wolfson, 2001: 238).

Miislimanlarin fethettigi yerlerde en fazla bulunan inang
gruplarinin Hiristiyanlar oldugu goriilmektedir. Arabistan
disina  yayillan Miislimanlar, fethettikleri yerlerde
Hiristiyan kultlrine ait eserleri yok etmediler. Aksine bu
kiiltiirlere kars1 biiyiik bir ilgi ve merak duymuslardir. Bu
merakla birlikte yogun ¢eviri c¢alismalari baglamistir
(Adamson, 2015: 4. Kayacik, 2004: 9) Bu c¢alismalarda,
merkezi Hiristiyanlik tarafindan heretik sayilan bu
Hiristiyanlarin eserleri Arapcaya gevrilmistir. Ozellikle
Siliryanicenin ~ Arapcaya yakin olmast bu geviriyi
kolaylastirmistir. Bu ¢eviriler ile Yunan ve Iskenderiye
okulunun  fikirlerinin, Islam diisiincesine  girdigi
soylenebilir (Ulken, 1983:5).

OArslan’in ifadesiyle “Kapatilan Atina Okulu ile Iskenderiye Okulu
arasinda bariz farklar da bulunmaktaydi. Zira Atina okulunun metafizik
tema agirhikl egitimine karsin Iskenderiye Okulu edebi ve bilimsel tema
agirlikli egitim programi takip etmistir. Bundan otiiri Atina okuluna
mensup Yeni-Platoncu filozoflar Iskenderiye Okulu icinde yer alan
insanlar1 filozof olmaktan ¢ok bilim adamlari olmakla suglarken,
Iskenderiye okulu mensuplart da Atina Yeni-Platoncularini Yunan
felsefesinin geleneksel akilciligini devam ettirmemeleri, Sir dinlerine
6nem vermelerinden dolay1 kiigtimsemislerdir.” (Arslan, 2010: 243).

Bununla beraber Yunan diisiincesinin Miisliman Araplara
birden fazla yoldan ulasmasi miimkiindiir. Ozellikle Hint
bilim insanlar1 tarafindan gelistirilmis matematik ve
astronomi calismalarinin aktarildigini gérmekteyiz. Fakat
bu caligma materyallerinin bile Hindistan’a Iskenderiye
Uzerinden deniz yolu ile gectigi sOylenebilir (O'Leary,
1949: 5).

Yine o donemlerde bir Hiristiyan bdlgesinin ortasina
dikilmis, pagan bir Yunan kolonisi olan Harran sehri gibi az
bilinen ve muhtemelen daha kiigiik dlcekte de olsa katkida
bulunan kaynaklar vardi (O'Leary, 1949: 5). Harran
okulunun da kendine has o©zellikleri olsa da onun
Iskenderiye Okulunun Mezopotamya’daki bir versiyonu
oldugu ifade edilmistir. Buna gore Iskenderiye Okulunun
mensuplar1 Antakya’ya bir siire (130-140 yil) yerlesmis !
ve daha sonra Harran’a ge¢mistir (Blumenthal, 1972: 24;
Bakkal, 2006: 58). Dahasi Urfa ve Harran sonrasinda
ozellikle Harranli bilim adamlarinin yer aldigi Bagdat’a
intikal etmistir (Libera, 2005: 30).

Bagdat Okulunun kurulmasiyla Arap agirlikli Miisliimanlar
yerine acem agirlikli bir yap1 olusur (Eliade, 2003: 98). Bu
yapmin agirlikta oldugu donemlerde kurulan, Bagdat
Okulunun, Islam diisiincesinin gelisiminde énemli bir rol
oynadig1 goriilmektedir. Bu okulun tesekkiiliinde yer alan
etkenlerin  basinda Iskenderiye Okulu gelmektedir.
Iskenderiye Okulu kapandiktan sonra bile buradaki egitim
gelenegi Bagdat’a ulasmustir (Kayacik, 2004: 9).

Islam felsefesi agisindan dnemli bir kaynak olan Yunan
felsefesinin  etkisinin, Iskenderiye vasitasiyla oldugu
gorilmektedir. Miisliimanlarin  karsilastigi  Iskenderiye,
Helenistik felsefeyi ya da Hiristiyanlagmis Yunan
felsefesini temsil etmektedir (Ulken, 1983: 13).

Miisliimanlar iskenderiye’yi fethettiklerinde Iskenderiye’de
mevcut olan okulu Sdryaniler temsil etmekteydi.
Muslimanlar 6zellikle Yahya en-Nahvinin 6grencisi
Iskenderiyeli Istefan'in eserlerinden yararlandilar. Ancak
Siiryanilerden sonra Iskenderiye Okulunun bu altin ¢ag1
kapanmis, okul artik teolojik ve skolastik bir goriiniime
kavusmustur. Iskenderiye Okulu, sekizinci yiizyilin
baglarinda Antakya'ya tasinmistir. Zira bu donemde kent
eski Onemini kaybetmis, diisiince hayat1 ve ticaret
bakimindan baska merkezler ortaya ¢cikmusti (Ulken; 1983:
13).

Miisliman ~ diisiiniirler, ge¢ Iskenderiye felsefesinin
metinlerini iki yoldan ulagmustir. Birincisi, kendilerinden
once gelen bu filozoflarin yazilarma dogrudan erisimdi.
Onlarin baz1 eserleri, dogrudan Abbasi dénemindeki geviri
hareketi sirasinda Yunancadan Arapgaya cevrildi. Ikincisi,
m.s. altinc1 yiizyilda Iskenderiye okulunun varligi sirasinda
baglayan Yunanca metinlerin Siiryanice c¢evirileriydi. Bu
metinler daha sonra Arapgaya cevrildi (Hussein El-Zohary,
2016: 1-20). Bu geviriler bir dilden digerine basit bir gecis
degildi. Cevirmenler antik c¢agin kiiltiirel miras¢ilarinin
eserlerini aym1 zamanda kendilerine mal ediyorlardi.
Nitekim Ortagagda Avrupalilarin  Yunan disiincesini

1 Bu tagmma siirecinin nedenleri arasmda, Sam'in Hilafet merkezi olarak
gelismesi, Misirla Iskenderiye’nin énemini kaybetmesi, Iskenderiye’deki
okulun Misir'daki Kiptiler tarafindan desteklenmemesi ve ayni zamanda
burada Yunanca konusan kisilerin azalmasi da etkili olmustur. YUksel,
2012: 42).
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Ogrenme kapilar1 boylece agilmis oluyordu (Franziska
Weidner, 1973: 113).

6. Iskenderiye Okulu’nun Islami Ilimlere Etkisi

Miisliimanlar Misir’1 fethettiklerinde iskenderiye Okulunun
matematik, astronomi, tip, sosyoloji, mantik, cografya gibi
bilimlerine mirasg¢i olurken Helenistik Hiristiyan felsefesine
ait Plotin’den bazi pargalar, Jean Philon, Afrodisias’l
Iskender ve Themistius’a ait bir kisim eserleri de
gormiislerdir (Ulken,1983: 15).

Plotinus, Proclus ve diger Yeni-Platonistlerin yazilarmin
erken bir tarihten itibaren Arapcaya cevrilmeye
baslanmasiyla alegorik yorumlarin Miisliman gelenegi
etkiledigi iddia edilmistir. Ozellikle bu etkinin Yeni
Platoncu baslk baglaminda islam diisiincesine etki ettigi
ifade edilmigtir  (http://plato.stanford.edu/entries/arabic-
islamic-mysticism/ Erigim tarihi 05.06.2020).

Yerel geleneklerle harmanlanan, alegori ve alegorik yorum
daha sonra Musliman felsefesinin, teolojisinin merkezi
haline geldi. Bu yontemin Kindi, Farabi, Ibn Sina ve Ibn
Riisd gibi Miisliman felsefi teologlart etkiledigi iddia
edilmistir  (http://plato.stanford.edu/entries/arabic-islamic-
mysticism/ Erisim tarihi 05.06.2020)

Philon’un felsefe ile dini uzlastirma girisimi ve bunun igin
kutsal metni alegorik olarak yorumlama yéntemi daha sonra
Farabi ve Ibn Riisd tarafindan devam ettirilecektir.
Philon'da evrenin ikili varhigmin s6z konusu oldugu
goriilmektedir. Evren 6nce Tanri'da bir idealar diinyasi,
Akil veya Logos olarak varliga sahiptir; daha sonra bu
diistinceler fiziksel evren olarak gerceklestiginde ayri bir
fiziksel-duyusal varlik kazanmigtir. Philon bu gorisiiyle
Platon'un Idealarini, Yahudi ve Hiristiyanlarm Tanri'sinin
distincelerine 6zdes kilan ilk filozof olarak kargimiza ¢ikar.
Daha sonra Farabi bu ikili varlig1 kabul edecek ve bunlara
Insan zihni’ kavramim eklemistir ( Arslan, 2010: 26).

Philon, her bakimdan askin olan yaratict Tanr1 ile yaratilmis
duyusal, maddi varliklar arasindaki derin ugurumu
kapatmak tizere bazi aract varliklari kabul etme ihtiyaci
duyar. Ona goére bu varliklar, Yahudilerin 'melekler',
Yunanlilarin 'daimonlar' diye adlandirdiklart varliklardir.
Farabi ve Ibni Sina ise bu araci varliklar olarak Tanri ile
duyusal evren arasinda yer alan On Akil'1 kabul etmistir
(Arslan, 2010: 28).

Miisliimanlar ~ fethedilen  bolgelerde  Iskenderiye’nin
Helenistik o6gretileri ile Siiryaniler aracilifiyla temasa
gegmislerdir. Bu 6gretilerin en 6nemlisi mantik alanindadir.
Bundan dolayr Arapga ilk mantik yazarlart Siiryani
Hiristiyan alimlerdi ve onlarin -mantik ve tip- arasinda
yakin bir baglantiyr iceren- mantik ¢alismalarindaki
gelenekleri de Arapga konusan gevreye gecmis ve Arap
mantigimin  geligimi i¢in temel olusturmustur (Reseber,
2013: 24).

Abbasiler devrinde Mantik terciimelerinin  bagsladig
goriilmektedir. O donemde farkli dinlere mensup olan
kisiler, Miislimanlarla tartigmalarinda Mantik ilmini
kullantyorlard1 (El-Behiy, 1992: 181-182). Bunun Uzerine
Miisliimanlar Aristo mantigina karsi ilgi duymuslar ve onu
defalarca tefsir ve serh etmislerdir. Nihat Keklik’e gore

mantik ilminin Islam diinyasina girisi, iskenderiye Okulu
vasitasiyla olmustur (Keklik, 1969: 37).

fbn Haldun, Mantik ilminin Islam diinyasindaki gelisim
strecinde Musliimanlarin sadece bir aktaran olmadigimi
aksine yerine gore reddedip yerine gore degistirip yerine
gore de ekleme yaptiklarini ifade etmistir. (ibn-i Haldun,
1991: 1161). Dolayisiyla Mantik ilmi, Miisliimanlarin
elinde mistakil ve 6zgin halini almistir (Keklik, 1969: 69).
Ayrica Miislimanlar arasinda asirlarca devam eden serh
geleneginin once Iskenderiye okulunda daha sonra Siiryani
Hiristiyanlar eliyle Aristoteles tarafindan ortaya konan
Mantik ilmi baglaminda incelendigini gorilmektedir
(Keklik, 1969: 68).

Egitim agisindan Iskenderiye Okulunun Miisliiman
diinyasina tesir ettigi de iddia edilmistir (O'leary, 1949: 16-
17). Max Meyerholf, “Hocanin yaninda, dizi basinda
okuma gelenegi seklindeki halkalanma bi¢imi’nin orta ¢ag
boyunca uygulanmasinin ilk baglangicinin Iskenderiye
Okulu oldugunu séyler (Meyerhold, 1980: 60) Bu durumda
Aristo serhleri disinda medrese Ogretim yonteminin
Iskenderiye Okulu vasitastyla Miisliimanlara gectigi iddia
edilmistir. Yine Islam diinyasinda Bagdat Okulu’nda
uygulanan Serh sisteminin de Iskenderiye Okulu metodu
oldugu iddia edilmistir (Rescher, 1964: 36) Iskenderiye
Okulunun kendine 6zgii bu 6gretim metodu olsa da bunun
Miisliimanlarin 6gretim metodunu etkiledigini sdylemek
i¢in kanit yoktur.

Arslan’a gore, Yeni Eflatunculuk tarafindan gelistirilmis
olan felsefi-dinsel model sadece ge¢ dénem Yunan ve
Ortagag Bati Hiristiyan diinyasimi degil, ayni donemde
ortaya ¢ikan Yahudi ve Miisliman dislinlirleri de
etkilemistir. Zira Ortacag Islam diinyasinda Yunan tarzi
felsefe gelenegini baglatan ve onun ilk 6nemli temsilcisi
olan Farabi, esas itibariyle Yeni-Platoncu bir filozoftur. Bu
gelenegin Farabi sonrasi en iinlii temsilcisi olan ve Geg
Ortagag Hiristiyan diislincesi {izerindeki etkisi Farabi'ye
oranla daha biiyiik olmus olan ibni Sina'da bu etki daha
guglii bigimde kendisini gosterir. Ayrica Islam diinyasinda
Aristoteles'e ve Aristotelesgilige doniisiin bayraktarligini
yapan Ibni Riisd bile bu etkiden kendini kurtaramamstir.”
(Arslan, 2010: 5).

Miislimanlar, Platon ile ilgili eserlere dogrudan degil
dolayli olarak Yeni Platoncu yorumlar araciligryla ulasti.
Yeni Eflatuncu yorumcular daha c¢ok “ge¢ donem”
Iskenderiye Okulu eserleriyle tanindi. Bu durumda
Miisliimanlarin Iran, Suriye, Misir fetihleriyle beraber
burada mevcut olan okullar, daha ¢ok “Ge¢ Donem
Iskenderiye Okulu” olarak amlan dénemi yansitir. Geg
dénem Iskenderiye okulunun en temel 6zelligi Aristo ve
Platonun eserlerini serh etmeleridir. Miisliimanlar burada
aslinda Aristo ve Platon’un eserlerini serh edenlerle
karsilastilar.  Dolayisiyla  Islam  diinyasinda  felsefi
diisiincenin gekillenmesinde bu sarihlerin onemli bir etkisi
olmugtur (Eliade, 2003: 187).

Cabiri’'ye gore “Iskenderiye Okulu Islam Kkiiltiiriine
Hermetik edebiyatin girisine zemin hazirlamigtir. Ona gore
Hermetizmin ana vatanimin  Iskenderiye  oldugunu
diisiiniirsek Hermetik edebiyatin Arap islam kiiltiiriine iki
asamada girdigini sdylenebilir: Ilki, Iskenderiye ve onun
Filistin’deki muhtemel uzantilar vasitasiyla
gerceklesmistir. Ikinci asamada ise Harran ekolu temel
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kaynak olmustur. Hi¢ kuskusuz Harran’dan nakledilen
bircok sey aslinda Iskenderiye ekoliine aittir. Ciinkii ‘Talim
Meclisi’ Harran’dan 6nce Iskenderiye’de bulunmaktayd:
(el-Cabiri, 2001: 187). Cabiri’nin bahsettigi Talim Meclisi,
ilk olarak Omer b. Abdulaziz doneminde Antakya’ya
nakledilmis, Miitevekkil’in hilafeti doneminde ise birlikte
istifadeye acilmustir.” (el-Cabiri, 2001: 187).

Cabiri, Harran Okulu’nun Islam diisiincesinde yarattigi
etkiyi Israiliyatin dini diisiince ve Hadis’te yarattig1 etkiye
benzetmekte ve bu okulun felsefi diisiince i¢cinde miitalaa
edilemeyecek hurafelere kaynaklik ettigini sdylemektedir
(el-Cébirf, 2000: 152). Yine Cabiri, Yunan felsefi
mirasinin, Yeni-Platonculuk formunda Islam diinyasina
dort akim seklinde tasindigini; bu akimlardan ikisinin
Mesriki, diger ikisinin de Magribi karakterler tasidigim
ifade etmektedir. Mesriki karakter tasiyan ekollerden
birincisi, Iran asilli miitercimlerin ve yazarlarin olusturdugu
Farisi karakterli ekol; ikincisi, Harran mitercim ve
bilginlerinin olusturdugu ekoldiir. Yeni Eflatunculugun
Magribi ekolleri ise, biri Ciindisaplr okulunda yetisen
Nesturi muotercim ve bilginlerin ekolli olup, Atina
okulundan kagip gelen Yunanli bilginler bu ekoldendir.
Ikinci Magribi ekol ise Iskenderiye’den gelen Ogretim
konseyidir (el-Cabirf, 2000: 152).

Yahya en-Nahvi, disiinceleri ve felsefi ¢alismalariyla hem
Siiryani filozoflar1 hem de Islam filozoflarmni etkilemistir.
Onun eserleri kendisinden sonra gelen Siryani filozoflar
tarafindan Siiryanice'ye c¢evrilmistir. Yahya en-Nahvinin
ogrencisi olan Iskenderiye’li Istefan’in eserleri Emeviler
doneminde Iskenderiye'de Halid b. Yezid b. Muaviye
zamaninda biliniyordu (Doru, 2007: 43).

Siiryaniler isa’nin dogasi ve diger konularda kendi felsefi
diisiincelerini  temellendirmek  i¢in  Mantik  ilmine
bagvurmuslardir.  Siryanilerin  bu  teolojik tartisma
geleneginin  Misliimanlara gectigi goriilmiistiir (Doru,
2007: 46). Iskenderiye Okulunun felsefe ve din arasini
uzlagtirma cabast ve Yeni Eflatuncu ogretiler ve ozellikle
siidur fikri Islam filozoflarmi etkilemistir. Ayrica bu
etkilenmede Iskenderiye merkezinde Siiryani ¢evirmenlerin
roliintin biiyiik oldugunu séyleyebiliriz (Doru, 2007: 48).
Iskenderiye Okulunun altinci asrin  sonlarina  dogru
Hiristiyan bilginlerin idaresine ge¢mesinden onceki son
temsilcisi ise Olympiodoros'tur. Bu okul daha sonra gerek
Bizans gerekse Islam diinyasinda Yeni-Platoncu etkinin
korunmast ve devami bakimindan o6nemli bir rol
oynayacaktir (Arslan, 2010: 232).

7. Sonug

Islam diisiincesinin gelisim déneminde farkli kiiltiirlerden
ne oranda etkilendigine dair tartismalar devam etmektedir.
Bu tartismalarda Islam diisiincesinin basta Yunan felsefesi
ve Hiristiyan inanci olmak tizere farkli inang ve kiiltiirlerin
etkisiyle sekillendigini dile getirenler olsa da buna dair
giclit bir kanit ileri siiremedikleri sOylenebilir. Bu
calismada Islam diisiincesinin farkl1 bir kiiltiir cevresiyle ne
boyutta etkilesime girmis olabilecegini anlamak Uzere
Iskenderiye Okulu inceleme konusu yapilmustir.

Antik Misir dini, Yunan felsefesi ve Yahudi kiiltiiriiniin
birlikte harmanlandigi  bir diigiince merkezi olan
Iskenderiye okulunun, kurulus ruhuna uygun olarak

eklektik bir sisteme sahip oldugu sdylenebilir. Platon ve
Aristoteles gibi biyuk felsefecilerin; Septizm, Stoacilik ve
Yeni Eflatunculuk gibi 6nemli felsefi akimlarin gretiminin
yapildig1 Iskenderiye Okulu, ayni zamanda matematik,
astronomi, tip, sosyoloji, mantik, cografya gibi bilimlerin
de gelismesine Onciiliik etmistir.

Ik kuruldugunda Helenistik felsefi Ogretiyi savunan
Iskenderiye Okulunun barindirdigi cogulcu ve eklektik
yapistyla basta Yahudi ve Hiristiyan teolojisi olmak iizere
pek ¢ok din ve inang ile irtibatli oldugu diisiiniilmektedir.
Iskenderiye Okulunun gogulcu ve eklektik yapisinin aslinda
Iskenderiye kenti ile baglantili oldugu goriilmektedir. Zira
Iskenderiye sehri, sahip oldugu kozmopolit yapisiyla
neredeyse insanligin tiim irklarin yasadigr mekén vasfini1 da
tagimaktadir.

Iskenderiye Okulu ile Yahudi teolojisi arasinda
Iskenderiyeli Philo iizerinden bir iliskinin oldugunu
gosteren c¢aligmalar, benzer etkinin Konsiller, Monofizit-
Diyafizit tartismalar1 ve Kristoloji gibi konular baglaminda
Hiristiyan tarihinde ve teolojisinde de s6z konusu oldugunu
gostermektedir. En biiyiik doniisiimii Hiristiyanlik ile
kurdugu iliskiyle yasams olan Iskenderiye Okulunun,
Nesturi-Monofizit Kiliseleri ve Hiristiyan Kilise Babalari
araciligryla Islam diisiincesini de belli alanlarda etkiledigi
soylenebilir. Iskenderiye’deki biitiin okullarda yaygm ve
ortak olan Yeni Platoncu’lugun ve alegorizmin belli
6lgiilerde Miisliimanlari etkiledigini s6ylemek miimkiindiir.

Hiristiyanlarin kendi teolojilerinde felsefi ve mantiksal
cikarimlarda  bulunmast  geleneginin, Miisliimanlarin
inancglarini savunmada faydasi olmustur.  Iskenderiye
Okulunun mantik, felsefe ve tip gibi ilimlerde Islam
diisiincesi iizerinde belirgin bir etkisi olmustur. Ozellikle
Aristoteles ve Platon'un ge¢ donem sarihlerinin
Iskenderiye’de ortaya koyduklar1 eserler, Miisliiman
filozoflarin Yunan felsefesini yorumlamalarinda etkisi
olmustur. Bunun disinda talim meclisi, ders halkasi ve ilim
metoduna dair konularda da goz ardi edilemeyecek tesirleri
olmustur.

Sonug olarak kiiltiirler arasi etkilesimi ve diyalogu dogal
kabul ettigimizde Islam diisiincesinin de farkli zamanlarda
diger kiiltiirlerle karsilikli aligverislerde bulundugunu inkar
edilemez. Ancak Islam diisiincesi, Iskenderiye Okulu
orneginde de goriildiigii lizere, hicbir kiiltiirel birikimi
oldugu gibi almamus, onu deger ve diisiince diinyasina gore
yorumlamig ve Ozgiin  bir nitelige kavusturmustur.
Iskenderiye Okulunun Yahudilik ve Hiristiyanlik iizerinde
birakti§i baskin tesirin bir benzerini Islam diisiincesi
iizerinde olusturmamast da bu konudaki tespitimizi
dogrular niteliktedir.
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Extended Abstract

There is no serious dispute that Islamic sciences were
shaped by their own resources during their formation
period. We can say that many branches of science,
especially Tafsir, Hadith and Figh, are fed by the basic
sources and internal dynamics of Islam. It is possible to say
that in this period, Muslims did not have foreign cultural
experience and their products were nourished by the
dynamics of Islam. Despite this, it has been claimed that the
Islamic thought lost its originality as the Muslim conquest
policy expanded and encountered different cultural basins.
Rather, in these claims made by orientalists, it is stated that
Muslims serve as a mere tool between Greek culture and
modern Western thought.

Those who oppose this claim of the orientalists argued that
Muslims had an influence on the rise of the West, and
although there were encounters with different cultures and
minor interactions in Islamic thought, this interaction was
not as great as the orientalists claim. According to them,
Muslims did not only transmit the knowledge of the
Greeks, but also internalized, deepened and enriched within
themselves. In fact, according to some, the West today
owes its rise to the East, more specifically to the Muslims.
Therefore, those who defend this idea argued that Muslims
contributed to the rise of modern Western civilization.

It is a claim that requires proof that Muslims are seen as
merely a bridge that transmits Greek thought. In the
classical period of Islamic thought, the copying of original
works other than translations and commentaries and the fact
that there are many Islamic philosophers' works that have
not been translated into Latin are enough to dismiss the
evaluations that Islamic thought is merely a bridge.
Muslims corrected many mistakes in ancient culture and
reached their own unique conclusions. As a matter of fact,
it can be easily said that the sciences of Algebra and
Chemistry have become an independent science by the
hands of Muslims.

The interaction between culture and civilizations is natural
and civilization or culture cannot be attributed to a nation /
group. Undoubtedly, there is an interesting similarity
between civilization and an infectious disease. Accordingly,
both pass from one community to another through contact.
There is no independent culture or civilization on its own.
Culture and civilizations interact with other civilizations. In
this sense, it is natural that different civilizations have
contributed to the formation of Islamic thought.

To understand the extent to which Islamic thought was
influenced by other cultures in the classical period, one can
look at the Alexandria school. The Alexandria School is
centrally located in keeping different beliefs together. It is
thought that the Alexandria School, which advocated
Hellenistic philosophical doctrine when it was first
established, is connected with many religions and beliefs,
especially Jewish and Christian theology, with its pluralistic
and eclectic structure. As an ancient school that started in
the 4th century BC and lasted for about a thousand years,
the Alexandria School previously influenced Judaism
through Philo and Christianity through Clement and
Origen. It seems that the pluralistic and eclectic structure of
the Alexandria School is actually connected with the city of

Alexandria. Because the city of Alexandria, with its
cosmopolitan structure, is the place where almost all races
of humanity live. Westerners, who cannot accept that the
Alexandria School had an influence on Jewish and
Christian culture, but did not affect Islamic culture,
continue to claim that it also influenced Islamic culture.

In the cosmopolitan city of Alexandria, it can be said that
there is not only one school but more than one school.
Allegorism and philosophy dominate all of these schools.
Great philosophers like Plato and Aristotle; Being the
center of important philosophical movements such as
Septism, Stoicism and Yeni-Platonism, Alexandria Schools
also pioneered the development of sciences such as
mathematics, astronomy, medicine, sociology, logic,
geography.

The Alexandria School has historically largely lost its
existence before the formation of the Islamic sciences.
However, the thought and cultural background represented
in the Alexandria School has continued to influence in
different ways. While this study aims to reveal the extent to
which Islamic sciences may have been influenced by a
different cultural environment, based on the example of the
Alexandria School, on the other hand, it aims to analyze the
means by which the Alexandria School creates this effect.

The Alexandria School is also important in showing the
dimensions of the interaction between an ancient
philosophical tradition and a heavenly religion. In this
sense, the Nestorian-Monophysite Churches and Christian
Church Fathers of the Alexandria School, which had the
greatest transformation in the third and fourth centuries by
influencing both Patristic philosophy and councils, through
its relationship with Christianity. allegedly influenced
Muslims. In addition, it was stated that the Alexandria
School, which pioneered the development of sciences such
as Mathematics, Geometry, Algebra, Medicine and
Astronomy, left an important legacy to Muslims in these
areas. In order to end the dispute between Aryus, one of the
prominent members of the Church of Alexandria, and
Atanasius of Alexandria, the Bishop of Alexandria, 321
Nicaean councils were convened at the call of the Emperor
and the ideas of Ataniasius of Alexandria were accepted. In
this sense, with the removal of the pressure on Christians,
we see that the theological debates in Christianity are
around the members of the Alexandria Church. In this
sense, the tradition of Christians making philosophical and
logical inferences in their theology has been helpful in
defending the beliefs of Muslims.

The Alexandria School had a significant influence on
Islamic thought in sciences such as logic, philosophy, and
medicine. Especially the works of late period commentaries
of Aristotle and Plato in Alexandria had an effect on
Muslim philosophers' interpretation of Greek philosophy.
Apart from this, the training council had an undeniable
effect on the subjects related to the lesson circle and the
method of science.

As can be seen in the example of the Alexandria School,
Islamic thought has not taken any cultural accumulation as
it is, interpreted it according to its own values and world of
thought and made it unique. It appears that the Alexandria
School did not have as dominant influence on Islamic
thought as Judaism and Christianity.
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mutasavvif ve sairdir. Arkasinda dort eser birakmustir. Bunlar Dibeytiller adinda Kiirt¢e’nin Lori
lehgesi ile yazilmis bir divan, bentlerden olusan siirler, el-Kelimatu’l-Kisar adinda Arapca nesir
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Although it is not certainly, Baba Tahir-i ‘Uryan is was a great sufi and poet who lived in the city of
Hamedan in today's Iran in the second half of the 10th century and in the first quarter of the 11th
century. He left four works behind. These are a diwan named Dabeytil, written in the dialect of Lori,
and his work, which is written in the form of an Arabic prose called al-Kelimatu'l-Kisar and is almost
like a sufi glossary. Baba Tahir generally deals with divine love in his works. Through this article,
after giving the life of Baba Tahir-i ‘Uryan briefly and introducing his works, we will check his
views on the individual and social criticisms he mentioned in his works.

1. Giris
Edebi eserler, yazildiklart

donemlerin siyasi, sosyal,

konuyla ilgili kulttrlerinin bir kismi giinimiize kadar
ulagsmigsa da bir¢ok medeniyetin bu husustaki birikimi
zamanla yok olup gitmistir. Ornegin parlak bir medeniyete

kiiltiirel, ahlaki ve fikri 6zelliklerini tasimalar1 bakimindan
biiytik bir 6neme haizdirler. Edebiyatin 6nemli konular
arasinda sayilan elestiri; bireyin ve toplumun ahlaki, felsefi,
dini deger yargilari, gelenekleri ve kiiltiirleriyle yakin iligki
igerisindedir. Elestiri, igerik bakimindan her toplumun kiiltiir
ve edebiyatinin en eski tiirleri arasinda yerini almistir. Her
ne kadar Antik Cag Yunan ve Roma gibi medeniyetlerin

sahip Nil Vadisi, Mezopotamya ve diger bolge halklarinin ne
tiir bir elestiri anlayis ve tarzina sahip olduklar1 giintimiize
ulasmamustir.

Edebi elestiri Bat1 toplumu ile dogu toplumu arasinda bazi
farkliliklar gostermektedir. Soyle ki Bat1 toplumunda elestiri
cogunlukla cirkin, yanlhs ve giiliing adetler ile hadiselerin
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mahiyetini zarafet ve maharetle ortaya koymak olarak
anlasilmig ve bdylece elestiri, edebi bir tiir olmanin yaninda
kendisine sosyal bir fonksiyonun yiiklendigi bir edebi tiir
haline gelmisken dogu edebiyatlarinda elestiri, genellikle 6n
plana ¢ikmis ama sosyal karakteri bulunmayan gercek
kisilerin yerilmesine dayanmakta ve daha c¢ok sahsi kinin
ortaya konuldugu bir edebi tiir olarak goriilmektedir (Ciftci,
2002: 14).

S6z konusu meselenin dogru bir sekilde anlasilabilmesi i¢in
konu ile alakalt olan hiciv ve hezl kavramlarinin icerdigi
anlamlart  vererek tarihi seyirleri hakkinda kisaca
deginmekte fayda vardir.

Konumuz olan elestiri ile alakali edebiyat tarihi seyri
icerisinde en ¢ok kullanilan kavramlar hiciv ve hezl
kavramlaridir. Her ne kadar ilk basta hiciv ile hezl
kavramlari  birbirlerinden  farkli  birer tiir olarak
gorlilmiigseler de aslinda birbirlerinden ¢ok da farkli yonleri
bulunmamaktadir (Ciftei, 2002: 29).

Hiciv kelimesi Arapga asilli bir kelime olup mazisi “heca”
miizarisi “yehcli” olan filin mastar1 olarak gelen ve “hecv”
veya “hica” seklinde okunan bir isimdir. Hiciv, sozliikler de
“Bir lafzi, harflerini sayarak ve heceleyerek okumak;
serzenis, yerme, zem, sovgi, alay ve maskaraya almak; bir
insan veya hayvan yahut nesnenin kusurlarimi saymak,
kendisini kotlilemek, yermek, serzeniste bulunmak, sévmek,
bos ve anlamsiz  s6z  sOylemek...”  seklinde
anlamlandirilmaktadir  (Abadi, 2008: 1678). Hiciv
kelimesinin edebi 1stilah olarak sozliiklerde “methin ziddi”
seklinde tanimlanmustir (Ibn Manzdr, 1965: XV/353; el-
Cevahiri, 1979:  VI/2579). Cagdas  sozlik ve
ansiklopedilerde ise “Bir kisinin veya toplumun ayip ve
kusurlarim sayip dékmek, onu yermek (Ibn Manzir, 1965:
XV/353; Durmus, 1998: VI1/447); siir konularindan biri olan
hiciv, ferdin, cemaatin ve bir adetin seklini yahut hayat veya
varligimin goriintiisiinii ¢irkin gostermektir” (Misal ‘Asi -
Emil Bedi’ Ya‘kib, 1987: 1281) seklinde tanimlanmustir.

Yukarida gecen tanimlar géz oniinde bulundurularak kisaca
hiciv kelimesini “igerik bakimindan lirik edebiyatin
tirlerinden biri olup “methin zidd1”, “siir ve nesir diliyle bir
seyin veya bir kimsenin yerilmesi, kusur ve kotiiliiklerinin
sayilmasi; ister iddia, ister ger¢cek olsun bir seyin
varligindaki ¢irkinliklere yapilan her tirli isaret ve
vurgudur” (Ciftgi, 2002: 34) seklinde tanimlamak
mumkind(r.

Hiciv kelimesi Arapgadan, Farsga, Kirtge ve Turkceye
gecmistir. Ama giinliimiiz Kiirtgesinde hiciv kelimesi yerine
daha ¢ok “rexne” kelimesi kullanilmaktadir.

Hiciv kavramindan bahsedildiginde akla gelen kavramlardan
birisi de hezl kavramidir. Clinki bu kavram Farsga da genel
itibariyle hiciv kavrami ile ayni anlamda kullanilmaktadir
(Ciftci, 2002: 34). Hiciv kelimesi gibi hezl kelimesi de
Arapga kokenli bir kelime olup mazisi “hezele” ve “hezile”
miizarisi ise “yehzilu” ve “yehzelu” seklinde gelen fiilin
mastaridir.  Sozliikte “birini  zayiflatmak veya birinin
zayiflamasi; ¢ok zayif olmak, bir deri bir kemik kalmak, ciliz
ve zayif olmak; saka yapmak yahut birine takilmak, birine
saka yapmak; (isim olarak) yararsiz s0z; manasi
kastedilmeyen kelime; ciddinin ziddi; yani ne hakiki ne de
mecazl anlami kastedilen lafiz; ciddi soziin karsiti
anlamlaria gelmektedir” (el-Curcani, tsz: 113; Durmus,

1998: XV11/305-306; Kamasu’l-Mahit, 2008: 1692-1693).
Edebi bir terim olarak da hezl, “i¢inde birinin zemmedildigi
yahut i¢inde ahlak ve edebe aykir1 anlamlarin yer aldig1 soz,
ciddinin aksine saka ve eglenme amaciyla, icerisinde kaba,
ahlaka ve edebe aykir1i mazmunlarin kullanildig siir ya da
nesir vb...” anlamlara gelmektedir (Ciftci, 2002: 34).

Dogu toplumunda hicivin ortaya g¢ikma tarihi koklii bir
edebiyata sahip olan Araplarin cahiliye donemine
dayanmaktadir. Daha sonralar1 Islam dininin gelisi ile
birlikte bir edebi tiir olarak yaygmlagmistir. Arap
edebiyatinin tesiri ile bu edebi tiir once Farslara, onlardan da
Tiirkler, Kiirtler ve diger milletler arasinda yayilmaya
baglamigtir (Cift¢i, 2002: 113-114).

Elestiri, beslendigi kaynaklar ve amagladigi hedefler
acisindan benzerlikler gostermesine ragmen her milletin
sosyal ve kiiltiirel yapisi, dolayistyla edebi gelenekleri onu
belirli bir ¢cer¢ceveye sokmaktadir.

Edebi bir tiir olarak elestiri, X ile XI. Yiizyilda sistematik
olarak gelismig degildir. Yapigimiz arastirmalar neticesinde
bu donemde konu ile alakali miistakil eserlere rastlayamadik.
Ancak sairler, telif ettikleri eserlerinin bazi boliimlerinde
elestiri tiiriinde siirler yazmislardir. Arastirmanin konusu
olan Baba Tahir-i Uryan, kaleme aldigi “Dubeyti” adl
manzum eserindeki bazi dubeytilerde ve gazellerinde sosyal
elestiriye yer vermistir. S0z konusu bu dubeytiler ve gazeller
irdelenecektir.

2. Baba Tahir-i ‘Uryan

Bu bolimde kisaca Baba Téahir-i ‘Uryan’in hayatindan
bahsedildikten ten sonra eserleri tanitilacaktir.

2.1. Hayati

Baba Tahir, fran’m Hemedan sehrinde yasamis sdir ve
tasavvuf ehli bir sahsiyetidir (Yazici, 1991: 1V/370; Temo,
2013: 180; Celik, 2015: 247). Baba Tahir’in hayati ile
alakali elimizde yeterli kaynak bulunmamaktadir. Sairin
hayat1 hakkinda bilgi veren eserler arasinda da bir birliktelik
bulunmamaktadir. Asagida da aktaracagimiz gibi siirlerinde
bazen Lori bazen de Hemedani mahlasini kullanmasi onun
bugiinkii Iran’m Loristan bolgesinde yasayan Kiirtlere
mensup oldugu ve memleketinin de Hemedan sehri
oldugunu goéstermektedir.

Baba Tahir’in dogum ve Olim tarihleri hakkinda
kaynaklarda gesitli rivayetler bulunmaktadir. Riza Kuli Han
Hidayete gore Baba Tahir, Hemedan’da yasayan ve Uryan
lakabiyla halk arasinda tanman, doneminin énemli filozof,
bilgin ve ariflerden olup 401/1010 tarihinde vefat etmistir
(Hidayet, 1381hs: 1I/1197; Takane, 2008:13). Bazi
arastirmacilar ise Baba Téahir’in asagidaki dubeytisinde
gegen “elifqed”, “behr” ve “elf” kelimelerini ebced hesabiyla
hesaplayarak kendisinin dogum tarihini bulduklarini
sOylemislerdir. Bu arastirmacilara gore elif boylu anlamina
gelen “elifqed”, deniz anlamina gelen “behr” ve Téahir
kelimelerinin her biri ebced hesabmna goére 215 sayisi
vermektedir. “Elf” kelimesinin karsilig1 olan 111 sayisi ile
daha once bulunan 215 sayisi toplandiginda 326/936 tarihi
elde edilmektedir. Elde edilen bu tarihin, sairin dogum tarihi
oldugunu sdéylemektedirler.



119 Sénmez, N. / Anemon Mus Alparslan Universitesi Sosyal Bilimler Dergisi, 2021 9(IDEKTA) 117-129

Dubeytinin Lorcasi

M0 an behr em ke der zerf &medestem

C0 nugte ber seré herf &medestem

Be her elff elifgeddi ber aye

Elifgedd em ke der elf &medestem (Yildirim, 2013: 171).
Dubeytinin Tirkce Tercimesi

Ben o denizim ki kip icinde geldim

Nokta gibi harfin Ustiine geldim

Her bin yilda bir elif boylu biri gelir

Ben o elif boyluyum ki bu “bin”de geldim

Resid Yasemi de Baba Tahir’in yukarida verdilen dubeytiye
dayanarak dogumu ile alakali 390/999 ve 391/1000
tarihlerini vermektedir (Yasemi, 1375hs.: 53; el-Fikhu’l-
Islami, tsz.: 1/29).

Baba Tahir ile alakali bugiin elde bulunan en eski kaynak
Ravendi (6.603/1207)’nin Rdhetii ’s-Sudiir ve Ayetii’s-SurQr
adli eseridir. Ravendi, 599/1203 tarihinde Arapga olarak telif
ettigi bu eserinde Biiyiik Selguklu Sultan1 Tugrul Bey’in
(1040-1063) hayatindan bahsederken onun Hemedéan’a
gittigi sirada, donemin iinlii evliyalarindan olan Baba Tahir,
Baba Ca‘fer ve Seyh Hamsa ile karsilastigini sdyler,
ardindan da Baba Téhir ile aralarinda gecen meshur
konusmay1 aktarmaktadir. Bazi kaynaklara gore Sultan
Tugrul Bey’in Hemedéan’a gelis tarihi, 447/1055’tir. Bu
bilgiye gore Baba Téahir, soz konusu tarihte yasamaktadir.
Ancak bazi arastirmacilar Tugrul Bey ile Baba Téahir’in
bulustuguna dair bilgiyi elestirmektedirler (Bkz.: Hidayet,
1381hs.: 1197; Zeki Bey, 2005: 74-75; Takane, 2008: 18).

Baba Tahir’in dogum tarihinde oldugu gibi ailesi hakkinda
da bugun bizi aydinlatici bilgiler mevcut degildir. Kendisine
ait oldugu kesin olmayan bir dubeytide babasinin adinin
Feridin oldugu iddia edilmektedir. S6z konusu dubeyti
soyledir:

Dubeytinin Lorcasi

Eziza merdi ez namerdi nay?

Fixan 0 nale ez biderdi nay?

Hegiget sinew ez Pir Ferid(n

Ke sule ez tennuré serdi nayi (Yildirim, 2013: 352)
Dubeytinin Turkce Tercimesi

Azizim! Mertlik ¢ikmaz namert olandan

Feryat ile figan ¢ikmaz dertsiz olandan

Sen Feridun’un oglundan isit hakikatleri

Ki alev ¢ikmaz soguk tandirdan

Kaynaklarda “Bib1 Fatima” adinda bir kiz kardesinin oldugu
bilgisi de gegcmektedir. Kesin olmamakla beraber Baba
Tahir 447/1055? tarihinde Hemedan sehrinde vefat etmistir
(Selefi-Doski, 2008: 47-49; Yazici, 1V/370: Temo, 2013:
370-371).

2.2. Ad

Klasik dénemin birgok sairi, siir yazarken genellikle mahlas
kullanmaktadir. Baba Tahir’in dubeytileri incelendiginde
adinin Téhir oldugu ve bu ad1 ayrica kendisine mahlas olarak
da kullandig1 anlagilmaktadir (Yildirim, 2013: 13). Asagida
verilen dubeytide goriilecegi gibi sair, “Tahir” ismini
kendisine hem ad hem de mahlas olarak kullanmustir.

Dubeytilerin Lorcasi
Xwudawenda be firyadé dilum res
Kesé békes tlyT mi mande békes
Heme goyend Tahir kesi nedare

Xwuda yaré men e ¢i haceti kes (Yildirim, 2013: 141).

Dili dirum ¢it murxe pasikeste

Ctl kesti ber lebe derya niseste

Heme goyend ke Tahir tar binewaz

Seda ¢iin miheded taré sikeste? (Yildirim, 2013: 285).
Dubeytilerin Turkge Terctiimesi

Yetis ya Huda! Feryattir kalbimin sesi

Kimsesizim, sensin kimsesizlerin kimsesi

Diyorlar ki “Tahir’in kimsesi yoktur

Dostum Allah’tir, ne gerek bagka birisi!

Gonliim kanadi kirik kusa benziyor
Gemi gibi denize oturuyor
Diyorlar ki; “Tahir davul ¢al!”

Kirik davuldan ses ¢ikar mi?

2.3. Mahlas1

Baba Tahir’in kendisi i¢in bes ayr1 mahlas kullandigt
siirlerinden anlagilmaktadir. Bunlardan ilki olan “Tahir”
ismini hem kendisine ad hem de mahlas olarak kullandigini
yukarida ifade etmistik. Diger mahlaslari ise sunlardir.

2.3.1. Baba

Baba lakabi; bazi mutasavviflar, tarikat seyhleri, bu
seyhlerin tayin ettigi halifeler ve meczlb diye tanimlanan
bireyler i¢in kullanilan bir unvandir. Bu unvana kavusmus
sahislar genel olarak belli bir olgunluga erigmis kisilerdir ve
halk nezdinde sayg: goriirler (Cebecioglu, 2014: 61). Baba
Tahir tasavvuf seyhi olmasi hasebiyle baba lakabini
kendisine mahlas olarak kullandigin1 asagida 6rnek olarak
verecegimiz gazelinden de agik¢a anlagilmaktadir. Baba
Tahir soyle diyor:

Gazelin Lorcasi
M ez rizé ezel Tahir bizadem
An ez rinam Baba Tahir estem (Yildirim, 2013: 15).

Gazelin Turkge Terctimesi
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Ben ezelden beri tahir (pak) dogdum

Bu nedenle ismen Baba Tahir oldum

2.3.2. ‘Uryan

‘Uryan mahlas;, Baba Tahir’in ¢okca kullandigt bir
mabhlastir. Kelimenin asli Arapga olup sifat olarak elbisesiz,
oOrtiisliz, soyunmus, arinmis, kurtulmus ve ¢iplak anlamina
gelmektedir (Kamtisu’l-Mahit, 2008: 1084; Semseddin
Sami, 2013: 1122). Bu lakabi, genel olarak her kalender
seyhi i¢in kullanilmistir (Ocak, 2016: 72; Celenk, 2019: 13).
Su dubeyti de sairin ‘Uryan lakabimi mahlas olarak
kullandigini gérmekteyiz.

Dubeytinin Lorcasi

Nez(nem r(t 0 ‘Uryanum Ki kerde

Xwudim cellad G bi cinum ki kerde

Bide xencer ke ta sine kunem c¢ak

Bebinem isq ber ciinum ¢i kerde (Y1ildirim, 2013: 286).
Dubeytinin Turkce Tercimesi

Bilmiyorum beni kim ¢irilgiplak yapmis

Celladim benim, kim canimi almig

Bir hanger verin de yarayim sinemi

Ki goreyim agk bana neler yapmis

Kavramsal olarak Baba Tahir’in neden ‘Uryan lakabini
kullandigr tizerinde g¢esitli yorumlar yapilmistir. Bu
yorumlardan bazilart sunlardir:

Baba Tahir diinya malina kiymet vermeyip ondan el etek
¢ekip, ¢ok soguk bir iklime sahip olmasina ragmen Hamedan
sehrinde dmriiniin biiyiik bir kismini kuliibe ve magaralarda
gecirip dervis hayat1 yasadigini ifade etmek i¢in bu lakabi
kullanmistir (Kb, 1377hs.: 11/500-501; Rahani, 1386 hs.:
1/65-66; Yildirim, 2013: 16).

Diger bir rivayette bu lakab, el yazmalarinda yanlighkla
“‘Uryan” seklinde kayit altina alinmustir. Halbuki bu
kelimenin dogru sekli “azad” ve “serif” anlamina gelen
“aryan” dir (Yildirim, 2013: 16).

Baska bir goriise gore de dig goriiniisiine 6nem vermeyip
iistli bast yirtik bir halde ¢arsi ve pazarlarda dolastigi igin
kendisine bu lakabi kullanmustir (Rithani, 1386 hs.: 65-66;
Fehrayi, 1387 hs.: 9; Yildirim, 2013: 16).

Baba Tabhir ile alakali aktarilan baska bir menkibeye gore ise
kendisi kis mevsiminde medresenin bahgesinde bulunan
havuzun buzlarini kirip sabaha kadar i¢inde kaldig: i¢in bu
lakab1 kullanmugtir (Yildirim, 2013: 16; Celenk, 2019: 14).

2.3.3. Lori

Baba Tahir’in kullandigi bir bagka mahlas da “Lorl”
mahlasidir. Kendisinin aslen Lor olmasi ve yasadigi bu
bdlgenin de Loristan diye adlandirilmas: hasebiyle bu
mahlas1 kullandig: ifade edilmektedir. (Kiab, 1377hs.: 500;
Zeki Bey, 2005: 132) Loristan diye adlandirilan bolge;
batisinda Irak, dogusunda Ridsezar, glineyinde Huzistan,
kuzeyinde de Hersin ve Nihavend sehirlerinin bulundugu
fran’1n bir eyaletidir. Bélgenin kuzeybati ve giineybatisinda

uzanan ve rakimi yiiksek sira daglar ile gevrili bolgedir
(Kurtulus, 2003: XVII/277; Ongér, 1959: 520).

Bu bolgede yasayan halklarin biiyiik bir kismini Lorlar tegkil
etmektedir. Ancak bu halkin hangi etnik kdkene sahip
oldugu ve hangi dili konustugu konusunda farkli goriisler
ileri siiriilmiistir. Unlii Kiirt Tarihgisi Serefhan Bidlisi
(1543?-1643?) Serefname adli Farsga eserinde Lorlarm bir
Kiirt toplulugu oldugunu ifade ederek Kiirtleri “Kurmanc,
Lor, Kelhor ve Goran” diye dort ana guruba ayirmaktadir
(Bitlisi, tsz.: 23-24). Kiirt ve Fars tarihi, edebiyati, cografyasi
ve kiiltiiri hakkinda arastirmalar yapan iinlii Rus dogu
bilimci Vladimir Minorsky (1877-1966) Lor halkinin Kiirt
oldugunu  Mes‘Gdi (6. 345/956)’ye  dayandirarak
sOylemektedir (Minorsky, 1986: V/821). Bu tespiti sadece
Mes‘idi degil bagka tarihgiler de eserlerinde yapmuslardir.
Ornegin Yakut el-Hamevi (6. 626/1299) “Mu‘cemu’l-
Buldan” adli eserinde Lorlarin Iran’m Loristan bolgesinde
yasayan Kiirtler oldugunu vurgulamaktadir (er-RGmf, 1397:
V/16). ibn Havkal (6.377/978) da Loristan bolgesinde
yasayan halkin kahir ekseriyetinin Kiirtlerden olustugunu
(en-Nasibi, 1938: 257), uinli cografya bilgini Ebd’1-Fida
(6.732/1331) da Loristan bolgesini tarif ederken soyle diyor:
“Lor, Huzistan’1n bir nahiyesidir, bu bolgede Loristan diye
adlandirilan bir dag da bulunmaktadir. Loristan veya Lor
Dagi, Tustar ile Huzistan arasinda olup alti giinlik
mesafededir. Bu daglarda ¢ogunlukla biiylik Kiirt
topluluklart1 ve onlarin hiikiimdarlar1 yasamaktadirlar.”
(Ebu’l-Fida, 1840:313).

Osmanli doneminin #inlii sahsiyetlerinden olan Semseddin
Sami (6.1321/1904) “Kamisu’l-Alam” adli ansiklopedik
eserinde Loristan ve Lor halki hakkinda sunlar
kaydetmektedir: “Lur veya Lor bdlgesi Iran’m Huzistan ile
Isfahan sehirleri arasindaki bdolgenin adidir ve Kiirt
kavimlerinden birinin ismiyle adlandirilmaktadir. Bu
bolgeye Lorlar’dan dolay1 Loristan denilmektedir. Bolge
Kuzeyde Kiirdistan, Doguda Irak-1 Acem, Giineyde
Huzistan, Batida ise Osmanli ile komgudur. Halkinin biiyiik
bir kismu Kiirtlerin Lor? koluna mensuptur. Ancak bunlar
gerek dil gerekse huy ve karakter agisindan diger Kiirtlerden
bir hayli farklidirlar (Semseddin Sami, 1316: IV/4011-4013;
Tenik, 2015: 180).

Ziya Gokalp (1876-1924) ve diger bazi arastirmacilar da
Lorlar1 Kiirt milletinin bir pargast olarak gormekte ve bu
lehce ile Baba Téahir-i Uryan’in dubeytilerinin yazildigini
kabul etmektedirler (Gokalp, 2011: 30-31; el-Feyli, 2009:
146-147).

Baz1 goriislere gore de Loristan atabeyleri ilk bagta Kiirt
hanedanlig1 iken daha sonra Tiirklesmislerdir (Oztuna, 1976:
XXII1/100). Ancak bu gorisiin milliyetgi duygularla
soylendigini dolayistyla gercekliklerden uzak oldugu kanaati
yaygindir.

2.3.4. Hemedan?

Hemdan, Iran’n batisinda bulunan bir sehrin ad1 ve bu ilin
merkez oldugu eyaletin de adidir. Hemedan sehri, Elvend
adindaki dagin eteginde kurulmus, baz1 akarsular tarafindan
sulanan verimli bir ovada yer almaktadir. Sehrin rakimi
1800m olup ii¢ tarafi daglarla ¢evrilmistir (Yazici, 1998:
XVI1/183).
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Baba Téhir’in Hemedan sehrinde dogmasi, biiyiimesi ve
vefat etmesinden dolay1 kendisi i¢in ¢ok 6nemli bir sehirdir.
Dolayisiyla ona Baba Tahir-i Hemedani de denilmistir
(Fehrayi, 1387: 11). Asagidaki dubeytide de goriilecegi gibi
sair Hemedani mahlasin1 kullanmgtir:

Dubeytinin Lorcasi

M an espidebaz em Hemedant

Lane der kiih darem der nihani

Be balé xwud perem kihan be kiihan

Be ¢engé xwud kerem nexcirbani (Yildirim, 2013: 350)
Dubeytinin Tlrkge Tercimesi

Ben Hemedanl beyaz sahinim

Dagin tepesine yuvami kurmusum

Kanatlaniyorum dagdan daga

Pengelerimle avcilik yapar olmusum

Hemedan sehrinin eteginde kuruldugu Elvend Dagi, Baba
Tahir’in hayatinda 6nemli bir yere sahiptir. O, belli zaman
dilimleri dahilinde 6mriinii burada gecirmis ve siirlerinde bu
dagdan bahsetmistir. Mesela bir dubeytisinde soyle der:

Dubeytinin Lorcasi

Besum be Elwend daman mii nesanum

Damen ez her dii giti hawesanum (Y1ildirim, 2013: 19)
Dubeytinin Turkce Tercimesi

Gideyim Elvend eteklerinde oturayim

Her iki dlemden elimi etegimi ¢ekeyim

2.4. Vefat1

Baba Téahir’in dogum tarihi gibi vefat tarihi hakkinda da
kesin bilgi mevcut degildir. Maruf Haznedar’a gore Baba
Tahir’in vefat tarihi 401/1010°diir (Haznedar, 2001: 185).
Rahet’s-Sudir adli eserde gegen bilgiler goz Oniine
alindiginda ise onun 447/1055 tarihinde ya da daha sonraki
bir tarinte vefat etmis olmas1 muhtemeldir (Yazici, 2013:
14). Baba Tahir, dogdugu sehir olan Hemedanda vefat eder
ve sehrin kuzey Dbatisinda bulunan Bin-i Bazar
mahallesindeki bir tepenin iizerine defnedilir (Fikhu’l-
Islami, tsz.: 1/28; Yazici, 1991: 1V/370). Baba Tahir’in
mezarinin yaninda iki mezar daha bulunmaktadir. Bu
mezarlardan birisinin onun siitannesi Fatima’ya digerinin ise
Hacl Mirza Ali adinda bir erkege ait oldugu rivayet
edilmektedir ( Hal, 1977: 30-31; Yildirim, 2013: 21).

2.5. Tasavvuf Anlayis1 ve Yaresanlig

Baba Tahir, sair kimliginin yaninda tasavvuf ehli bir veli
olarak da bilinmektedir (Celik, 2015: 252-253). Bununla
beraber Yaresanftlerin yani Ehl-1 Hakk’1n kutsal metin olarak
kabul ettikleri “Serencdm” adli kitapta kendisinden
bahsedilmistir (Yazici, 1991: 1V/371).

Ehl-i Hak, genel olarak Bati Iran’da yayilmis ve halen
varhigini siirdiiren $ii egilimli bir firkadir (Minorsky, 1977:
IV/201). Batini ve Gnostik bir inang sistemine sahip olan bu
firka ozellikle Kiirtler, Farslar, Araplar ve Tirkmenler

arasinda taraftar bulmustur. Kurucusunun Baba Hosin
adinda bir zat oldugu kabul edilmektedir. Firkanin 6nemli
ikinci ismi ise Sultan Ishak (Sultan Sehak)’tir.

Bu firka ana hatlariyla doért dosnemde incelenmektedir:

I. Seriat donemi: Hz. Adem ile Hz. Muhammed dénemini
kapsayan ve dinsel yasalarin oldugu déonemdir.

II. Tarikat donemi: Hz. Ali ile Sah Hosin arasinda gecen
dénemdir. (661-1029).

I11. Marifet désnemi: Sah Hosin ile Sultan Ishak arasinda
gecen dénemdir (1270-1400).

IV. Hakikat donemi: Sultan Ishak’tan giinimize kadarki
donemdir (Babacan, 2010: 103).

Ehl-i Hak inancinin temeli, ulGhiyetin siirekli olarak yedi
beden igerisinde tecelli ettii esasina dayanmaktadir.
Onceleri yaratict Havendigar’m iginde gizli olan ulhiyet
cevheri daha sonra Hz. Ali’nin bedeninde tecelli etmistir. Bu
tecellilerin her bir zinciri bir biiyiik melekle baslar. Iste Baba
Tahir bu inanisa gore ullihiyetin yedi tecellisinden tiglinciisii
olan Sah Hosin’in yaninda bulunan meleklerden biridir
(Halm, 1997: 470-471; Babacan, 2010: 135-136; Celenk,
2019: 21). Ehl-i Hak mensuplarinin bu inang sistemi, onlarin
huldl ve tenasiih anlayigini benimsediklerini gostermektedir
Celenk, 2019: 21).

Ancak Baba Tahir’in eserlerine bir biitiin olarak bakildiginda
basta reenkarnasyon (tenasiih) olmak iizere Ehl-I Hak
inancinda 6nemli bir yeri olan agir1 goriislerin olmadig1
gorilmektedir.

Baba Tahir’in eserlerine bakilarak onun tasavvufi anlayist ile
alakali bir kanaate varmak miimkiindiir. Ornegin asagida
gecen dubeytilerine bakilarak bir fikir sahibi olunabilir.

Dubeytilerin Lorcasi

M0 an rind um ke hamim bi gelender
Ne xan dirum ne man dirum ne lenger
Ca roz aye begerdem girdé koyet

C1 sev aye be xistan wanehem ser (Yildirim, 2013: 136).

Sew tarest i gurgan mizenend még

Du zulfiinut hemayil kun biire pés

Ez an kuncé lebut bdsi be mi de

Bego: Rahé Xwuda dadem be derwés (Yildirim, 2013: 143)
Dubeytilerin Turkge Terctimesi

Ben bir rindim ve ismen kalenderim

Ne bir yuvam var ne de bir lengerim

Giindiiz dolagirim evinin etrafinda

Gece olunca bas altina tag sererim

Gece karanlik, kurt saldiriyor sinege
Iki ziilfii hamayli yap buyur gel ne

Dudak ucundan bir épiiciik ver bana
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De ki: Bunu Allah i¢in verdim dervise

Baba Téahir, yukarida gegen dubeytilerinde kendisini

99 G AL

“kalender”, “rind” ve “dervis” olarak tanitmaktadir.

2.6. Menkibeleri

Menkibe kelimesi Arapgada “nekabe-yenkabu” fiilinin ism-
i zaman ve ism-i mekani olup ¢ogulu menakiptir. Sozliikte
“dar yol, dag gecidi, bir kimsenin erdem ve
kahramanliklarini anlatan hikdye, epos ve menkibe”
anlamlarina gelmektedir (Kamiisu’l-Muhit, 2008: 1639).
Genel olarak menkibelerin asli yoktur, olsa dahi bunlar
abartil1 bir sekilde soylenmis hikdyelerden ibarettir (Sahin,
2004: XXIX/112-114). Bu baglamda Baba Téahir’e atif
edilen menkibelerden bazilar1 sunlardir:

Baba Tahir medreseye baslamadan 6nce Hemedan’da odun
toplaylp satmakla ugrasmaktaydi. Bir ara Hemedan’daki
medreseler ve o medreselerde okuyan fakiler (talebeler)
onun dikkatini ceker, bu sebeple ilme merak sarar,
medreseye gidip okumaya karar verir, medresedeki tahsil
hayatinin ilk giiniinde bah¢edeki havuzun basinda toplanan
talebelere “siz burada ne yapiyorsunuz?” diye sorar.
Ogrenciler onun bu sorusuna mizahi bir cevap verirler ve
derler ki “zihnimizin agilmasi i¢in her gece bu havuza kirk
sefer girip ¢ikariz.” Talebelerin bu cevabinm gergek zanneden
Baba Tahir gece havuzun istiinde bulunan buz tabakasini
kirdiktan sonra kirk defa havuza girip ¢ikar. Bunun
sonucunda goklerden gelen manevi bir isaret alip zihni
tekdmiile erer. Sabah oldugunda da talebelerle ilmi
miinazaralar yaparak herkesi hayretler icinde birakir. Icine
girmis oldugu bu durumu izah etmek i¢cin de su meshur
Arapga vecizeyi soyler: “Ge &aiilal 5 '8 ESal yani
“Kiirt olarak geceledim, Arap olarak sabahladim”. Baba
Téahir’in yasadigi bu olay neticesinde viicudu kimsenin
yaninda oturamayacagi kadar ateslenir. Bundan otiirii de
kendisine “‘uryan” yane ¢iplak lakabi verilir (Maksad, 1354
hs.: 46-47; Muhammed Hal, 1977: V/13-15; Resdl, 2012:
1/97-98).

Denildigine gére Baba Téhir, Hemedan’in kar1 ve sogugu ile
meshur Elvend daginda kendisine bir kuliibe yapar ve orada
yasamaya baslar. Kendisine ilahi vecd hali geldiginde
viicudunun 1sis1 o kadar artar ki bu sicaklifin etkisiyle

oturdugu yerdeki karlar erir suya doniisiir (Yildirim, 2013:
28).

Bir diger rivayete gore de Baba Tahir’in astroloji ile alakas1
olan bir kiz yegeni vardi. Kafasina takilan bir yildizin nerede
oldugu konusunda bayagi kafa yorar, ancak herhangi bir
netice elde edemez. Bir giin amcas1 olan Baba Tahir’e gidip
meseleyi acmak ister. Elvend daginda bulunan amcasina
gider, amcas1 o esnada yerde yliziikoyun bir halde Allah’a
ibadetle mesguldiir. Yegeni, i¢inden der ki bu vaziyet seriata
uygun degildir. Ama amcasinin bu hareketi nigin yaptigini
da merak eder. Allah Teédla yardimiyla Baba Tabhir,
yegeninin i¢inde gecenleri bilir ve ona sunu soyler. “Sevgili
yegenim! Bu vaziyette uyumak mekruhtur ancak, ben
uyanigim.” Daha sonra yegeninin sorusunu sormasina izin
vermeden altmig adimlik bir ¢izim ¢izer ve “senin aradigin
sey budur” der. Yegeni boylece sorusunu sormadan cevabini
alir (Makstid, 1384: 54-55).

Anlatilir ki Loristanli Sah Husin bir giin dostlariyla atlara
binip Hemedan’a gider. Sah ve onun arkadaslari Hemedan’a
girdiklerinde sehrin ileri gelenleri onlar1 karsilar ve her biri
onlar1 misafir etmek i¢in biiyiik bir gayret sarf ederler. Sah:
“Atimin dizginini serbest birakiyorum, kimin kapisinda
durursa ona misafir olacagiz” der. At1 gider Baba Tahir’in
bulundugu Tekke’nin Oniinde durur. Sah, Baba Tahir’in
diinya malin1 ne kadar sevdigini 6grenmek i¢in ona para ve
mucevherat teklif eder, ancak Baba Tahir ona, “Ben senin
sevginin ve cemalinin diginda higbir sey istemem” der. Sah
ona “Seni denemek istedim; eger teklifimi kabul etseydin
iyiler ziimresinden ayrilmis olurdun” der (Fehrayi, 1387: 19;
Yildirim, 2013: 29).

2.7. Eserleri

Baba Téhir’in arkasinda biraktig1 eserleri nazim ve nesir diye
iki guruba ayirarak incelemek miimkiindiir. Bunlar da nazim
olanlar gazel, kita ve dubeytilerden olusan siirleri ve
tasavvufi kavramlara iligkin vecize seklinde Arapga yazdigt
el-Kelimatu’l-Kisar adli eseridir. Bu eserler asagida kisaca
tanitilacaktir.

2.7.1. Dubeytiler

Iki beyitlik anlamma gelen “dubeyti”, edebiyatta dért
misradan meydana gelen siirlere verilen addir. Klasik
edebiyatin nazim gesitlerinden olan dubeyti dnceleri rubai ve
terane ile ayni anlamda kullanilmigtir, sonralar1 bu kavramlar
anlam bakimindan birbirlerinden uzaklagmaya baslamislar
ve kendi baglarina birer nazim birimi olmuslardir (Gerdi,
1999: 264).

Dubeytilerin kafiye diizenleri genel olarak aaxa seklinde
gelmektedir. Dubeytiler, genellikle arizun Hezec Bahrinin
“Mefailun, mefailun, fetilun” kalibi ile yazilmaktadir (Adak,
2019: 626). Bu nazim tiiriinden amag az sz ile ¢ok seyi etkili
bir islup ile soylemektir. Konu bakimindan bu nazim
biriminde herhangi bir sinirlama s6z konusu olmadigindan
hayata dair her sey secilebilir. Sair ilk iki dubeytide konuya
girig yapar, asil fikrini ise {i¢lincli ve dordiincii dubeytide
ortaya koyar. Sair, bu nazim biriminde ¢ok nadiren mahlas
kullanir (Oztiirk, 2008: XXX V/176-177).

Dubeyti nazim biriminin ilk temsilcileri Kiirt Edebiyatinda
Baba Tahir-i Uryan, Fars Edebiyatinda Omer Hayyam (.
1135) Turk Edebiyatinda ise Azmizade Haleti (6. 1630)
kabul edilmektedir (Karatas, 2011: 493-494; Adak, 2019:
623).

Baba Tahir’in dubeytileri 19. yilizyilin ikinci yarisindan
sonra peyder pey toplanarak bir divange seklinde
yaymlanmistir. Bir¢ok yaymevi tarafindan bu dubeytiler
yaymlanmistir (Yavuzer, 2016).

Baba Tahir, dubeytilerini arlz vezninin Hezec bahrinin
“Mefailun mefailun fedlun” kalibiyla yazmistir. Sair
dubeytilerinde hece olgiisiinii de kullanmistir. Istisnalar
olmakla birlikte on birli hece Olgiisiinii kullanmustir.
Dubeytilerin kafiye yapisi genel olarak “aaxa” seklindedir.
Bazi siirlerinde nadirattan da olsa “aaaa” kafiye seklini de
kullanmistir. Asagida verilen dubeytide hem kafiye diizeni
hem de ar(iz kalib1 gdsterilmistir.

Ze mané la/ le za rOn hef/ te yT b1
Ke fes le new/ be ha rlin hef/ te yi bi (Y1ldirim, 2013: 62)
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+ - - - + - - - + - -
Me fa 7 lun/ Me fa T lun/ Fe 0 lun

Genel olarak Baba Tahir’in dubeytilerinin konusu agk,
tasavvuf, ahiret hayat1 ve tabiattir, dolayisiyla lirik tarzinda
yazilmistir. Onun siirlerinde ask ve askin yakiciligindan
bahsedilmektedir. Bu yoniiyle Baba Tahir, yanan ve yakan
bir asiktir. Her ne kadar vahdetu’l-viicud fikri Tbn Arabi (6.
1240) ve Sadreddin Konevi (6. 1274) ile ete kemige
biirtinmiigse de Baba Tahir’in siirlerinde bu fikrin
emarelerini gérmek mimkiindiir. Sair duygularim dile
getirirken gerek doga gerekse tasavvufi sembolleri gokca
kullanmistir. Ornegin Baba Tahir siirlerinde biilbiil, ceylan,
sahin, baykus, hiima vb. fauna (hayvan) sembollerini birgok
yerde kullanmigtir. Baba Tahir’in siirlerinde flora (bitki)
sembolizmi de agirlikli olarak yer almaktadir. Bu baglamda
onun siirlerinde servi, ¢cam fistigi, ardig, simsir ve ¢inar gibi
agac tiirleri ile giil, gonca, diken, siimbiil, niliifer ve yasemin
gibi cigek tiirleri siklikla gegmektedir.

Baba Tahir’in dubeytilerinden iki tanesini asagida 6rnek
olarak verilmistir:

Dubeytilerin Lorcasi

Tené mihnetkési dirum Xudaya
Dilé hesretkést dirum Xudaya
Zi soqé mesken dadé xeribi

Be sine atesi dirum Xudaya

Behar ayi be her saxt guli bi

Be her baxi hezaran bilbili bt

Be her merzi niyarem pa nihaden

Mebada ez mQ beter sttedilT b7 (Y1ildirim, 2013: 296)
Dubeytinin Turkce Tercimesi

Eziyet ¢eken bir tenim var Allahim

Hasret ¢eken bir kalbim var Allahim

Gurbette yer yurt 6zleminden dolay1

Sinede yanan bir atesim var Allahim

Bahar geldi her dal uzerinde bir gl
Her bag igerisinde binlerce biilbiil
Hangi sinira ayak basarsam basayim

Olmasin benim gibi bir kalbi yanik

2.7.2. Gazel

Gazel, Arapga bir kelime olup “kadinlarla ask iizerine tatl
ve hos soz ile sohbet etmek” anlamma gelmektedir
(Kamdsu’l-Muhit, 2008: 1186). Edebi kavram olarak da
gazel, “uzunlugu bes ile on bes beyit arasinda degisebilen,
ilk beytin dizeleri birbiriyle, sonraki beyitlerin ikinci
misralar birinci beyitle ayni1 kafiyeli, 6zellikle agk, giizellik,
icki konularini lirik bir bigimde isleyen bir nazim bigimidir
(S6nmez, 2019: 30).

Bugiine kadar farkli niishalara gore Baba Téhir’in dort gazeli
tespit edilmistir. Ancak gazellerinin bazi beyitlerinin
birbirleri ile karigtirildigi dolayst ile hangi beyitlerin hangi
gazele ait oldugu tam bir netlik kazanmig degildir.

Baba Tahir’in gazellerinden birinin ilk beyti ile son beyti
sOyledir:

Gazelin Lorcasi
M an s(tedilé bépa, ser estem

Ke dil stire zi esqé dilber estem

Menem Tahir ke der xuma be tiisi

Muhammed ra kimine ¢aker estem (Yildirim, 2013: 49-50)
Gazelin Turkge Terciimesi

Ayaksiz bassiz bir kalbi yananim

Kalbimin yanmasi yarin agk derdinden

Benim Tahir ki derde maruz kalmigim

Nesem Muhammed’e hizmet etmekten

2.7.3. Bent

Klasik edebiyatta bent, “bir siiri meydana getiren
bolimlerden her birine verilen addir.” Benttin tamami ayni
vezinle yazilir ve misra sayisi belli degildir. Baba Tahir de
klasik edebiyatin bu tiirii ile siir yazmistir. Ornek olarak
asagida bir bendin ilk boliimii verilmistir.

Bentin Lorcasi

Ger ej zer ewnihi eywant ej gil

Be percines keri waniise ii wil
Ger ew besnes nihi an dar simsad
Ger ew riines keri awaci bilbil
Serencaman begi be ya beherzi

Yayé te glr wi mawayé te gil (Kara, 1998: 155; Yildirim,
2013: 42-43)

Bentin Turkce Terciimesi

Eger toprak eyvani altin ile sivasan
Perg¢in yerine giil ve menekse eksen
Her tarafina simsad agaclart diksen
Orada biilbiillerin 6tmesini saglasan
Neticede gideceksin, orada birakirsin

Yerin toprak kapar, orada yatacaksin
2.7.4. el-Kelimdtu’'I-Kisar

el-Kelimatu’l-Kisar Baba Tahir tarafindan Arapca kaleme
almmis ve tasavvufun temel konularimin ele alindigi bir
eserdir. Eser, sekil bakimindan kisa ve 6zli climlelerden
olusmakta ancak igerik bakimindan derin irfani ve felseft
anlamlar icermektedir. Bu eser, ariflerin ve mutasavviflarin
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ilgiyle okuduklar1 ve iizerine serhler yazdiklar bir eserdir.
Yapilan serhlere 6rnek olarak Aynulkudat Hemedani’ye ait
olan serh ile miiellifi mechul bir sahsa atfedilen serhi 6rnek
olarak gostermek miimkiindiir (S1van, 2006: 3). Esere daha
sonra Molla Sultan Gunébadi tarafindan da biri Arapga
digeri de Fars¢a olmak iizere iki serh yazilmistir (Yazici,
1991: 1V/371). Baba Tahir’in bu eseri yirmi ii¢ babdan
olusmakta, konu itibariyle eserde tasavvuf ilminin
inceliklerine deginilmis; ilim, marifet, ilham, feraset, akil,
nefs, sekr, muhabbet vb. bir¢ok kavram ele alinarak s6z
konusu kavramlarin var ise zit anlamlart ile birlikte
agiklanmistir. Baba Tahir, bu konular1 eserinde 421 veciz
sozde agiklamigtir (Stvan, 2006: 274).

Eserde gegen 6zl sdzlerden bazilari:

“el-‘ilmu tacu’l-‘arifi, ve’l-ma‘rifetu tacu’l-‘alimi/ Ilim
arifin, marifet ise alimin tacidir” (Sivan, 2006: 26).

“Kabilu’l-medhi bi’n-nefsi sirkun, ve bi’l-hakki tevhidun/
Nefisten dolay1 oviinmeyi kabul etmek sirk, Hak’tan dolay1
kabul etmek ise tevhittir” (Sivan, 2006: 245).

“et-Tasavvifu ihlaku’l-emvali/ Tasavvuf, mali yok
etmektir” (Sivan, 2006: 247).

“en-Nasu selasetun; ‘arifun, ‘alimun ve muridun. Fe emme’l-
‘arifu fe huve 1i Rabbihi dlne hazzihi, ve emme’l-‘alimu fe
huve 1i ‘ilmihi ma‘a hazzihi, ve emme’l-‘muridu fe huve li
muradihi bi r’uyeti hazzihi/ Insan ii¢ cesittir: arif, alim ve
murid. Arif, rabbine bagldir hazzina degil; alim, hazziyla
beraber ameline baglidir; miirild ise hazzina bakarak
muradina baghdir” (Sivan, 2006: 263).

“el-‘Ilmu yehmiluhu, ve’l-vecdu yedhuluhu, ve’l-hekiyketu
tedyinuhu, ve’l-ma‘rifetu tu’nisuhu/ ilim kisiyi -hedefine
dogru- tasir, vecd -hedefe- dahil eder, hakikat- onu Hakk’a-
yaklastirir, ma‘rifet ise -onu Hakk ile- yoldas eder” (Sivan,
2006: 12).

3. Baba Tahir-i ‘Uryan’in Eserlerinde Bireysel ve
Toplumsal Elestiri

3.1. Asir1 Diinya Sevgisine Yapilan Elestiri

Toplumlar, bireysel ve sosyal meselelerde 6l¢iilii olunmasi
yoniinde bireyleri egitir ve karsilarina Ornek alimmast
gereken rol modeller sunalar. Insanlar, bazen ihtiraslarinin
kurbani olup, arzularima gem vuramazlar, sonunda bu
ihtiraslar onlarda tutku haline gelir. Diinyaya biy(k bir tutku
ile baglananlarin, onu tam anlamiyla taniyamamalarindan
kaynaklanmaktadir. Bazi insanlar bu yanlis diisiincelerinden
dolay1 elestirilmislerdir. Klasik edebiyat sairleri de zaman
zaman insanlarda gordiikleri bu yanlis tavirlar: diizeltmeleri
icin ugragmiglar ve onlarin bu nakis disiincelerden
styrilmalarini &giitlemislerdir. Bu tiirden uyarilarda bulunan
klasik donem sairlerinden birisi de Baba Tahir’dir. O, bir
siirinde insanlar1 s0yle uyarmaktadir:

Bentin Lorcasi

Ger ej zer ewniht eywani ej gil

Be per¢ines keri waniise 0 wil
Ger ew besnes nihi an dar simsad

Ger ew riines keri awaci bilbil

Serencaman begi be ya beherzi

Yayé te glr wi mawayeé te gil (Yildirim, 2013: 42-43)
Bentin Turkce Terctmesi

Eger toprak eyvani altin ile sivasan

Percin yerine giil ve menekse eksen

Her tarafina simsad agaclar1 diksen

Orada biilbiillerin 6tmesini saglasan

Neticede gideceksin, orada birakirsin

Yerin toprak kapar, orada yatacaksin

Diinyay1 tanimadan ona ¢okga giivenenlere, aslinda onun bir
hayalin yansimasi oldugunu géremeden ona baglananlari,
diinya metaindan hi¢ ayrilmayacaklarmig gibi yapisip
kalanlari, onun i¢in asir1 derecede ¢aligip ¢abalayanlari Baba
Tabhir su sekilde uyarmaktadir:

Dubeytinin Lorcasi

Cira azurdehali ey dil, ey dil

Mudam ender xeyali ey dil, ey dil

Berew kunci nigin sukré Xuda kun

Ke sayed kamyabi ey dil, ey dil (Yildirim, 2013: 153)
Dubeytinin Turkce Tercimesi

Niye eziyet cekmektesin ey gonul

Hep hayallerin i¢indesin ey gondl

Git bir koseye g¢ekil, Allah’a giikret

Belki orada rahat edersin ey gonul

Fani diinyaya bu kadar yap1 ve ihtisami konduranlarin, onun
ne oldugunu tam olarak kavramamis olmalari, onlarin
cahilliginden gelmektedir. Diinyanin zevklerinin dahi sikinti
ve eziyet veren yonlerinin oldugunu gérememek, diinya ile
adeta nikdhlanip ondan bir giin ayrilacagim hi¢ hatira
getirmemek, diinyanin insanlar1 yutup yok etmek igin
cabaladigini fark edememek biiyiik gaflettir. Diinyanin, tim
agirliklarini koyarak kendilerini hissettirme sevdasinda olan
beylere bile kalmamistir. Bir zamanlar kisiyi yetistirip
yasatabilmek igin her tlrlli olanagi sunan diinya, sonra da
aym kisileri oldiirip ortadan kaldirmak i¢in takindigi
acimasiz ¢ehresini iyi tamimak gerekir. Diinyay1 sonsuz,
insani diinyada ebedi mukim sanmak, diinyaya yanlis bir
anlam yiiklemek demektir. Ibret nazarindan yoksun olup da
diinyay1r ¢okga Onemseyenler ve onun cazibesine kapilip
ebedi sananlara Baba Tahir sdyle seslenmektedir:

Dubeytinin Lorcasi

Dunya xan bi 0 merdum mihman bt

Tmroz lale bi 0 ferda xezan bi

Siyveh ¢ali kunen names nehend gr

Be m{ wacen ke Tnet xan 0 man b7 (Yildirim, 2013: 367)
Dubeytinin Turkce Terclimesi

Diinya bir handir, misafirdir insan

Bugiin laleler vardir, yarin hazan
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Mezar adryla derin bir ¢ukur kazarlar
“Evin bu” diye sana ederler beyan

Tiim 6gelerin, kendilerine bigilmis belli bir kiymeti vardir.
Bu kiymetin {izerinde bir kiymet verildiginde, o 6ge farkli
bir konuma oturtulmus olur ve bu durum, yadirganir. Verilen
kiymetin Olciisiinii belirleyen, toplumun kiiltirtidiir. Bir
inegin kiymeti, birgok toplumda aynidir, fakat Hindistan’da
bu kiymetin farkli bir boyut kazanmasi, o insanlarin
inanclar1, gelenek-goérenekleri, dilleri, kisaca kiiltiirleriyle
yakindan ilgilidir.

Her toplumda diinya kiymetlidir, zira hayat diinya iizerinde
stirmektedir. Hayatin bor¢lu oldugu bir 6ge kiymetsiz
kilinamaz elbette, fakat diinyanin kiymeti de her toplumda
olmasi gerektigi kadar olmalidir. Olmasi gereken miktart
belirleyen de toplumun yasantisi, yani kiiltiiriidiir. Bazi
kiiltirlerde yasanabilecek hayatin tek oldugu mekan
dinyadir, bazi toplumlarda da yasanacak iki mekandan
sonsuz olan degil de sonlu olan, yani daha az kiymetli
olandir. Durum bdyle olunca ve yaklasimlar degiskenlik arz
edince, diinyaya yaklasim da ona gore sekillenmeye
baglamigtir. Diinyay1 yasanabilecek tek mekan olarak
gorenlerin diinyaya bigtikleri degerle diinya yurdu yaninda,
Oldiikten sonra da farkli bir yurdu mekan tutacagini
distinenlerin diinyaya bigtikleri kiymet elbette farkli farkli
olmustur.

Klasik edebiyat sairlerinin yetismis oldugu zaman ve
mekanda Islam dininin, kisilerin hayatinda hissedilir bir
belirleyiciligi vardir. islam inancinda ahiret Aleminin varlig
ve bu yurdun varligmin getirmis oldugu yiikiimliiliikler,
kisilerin diinyaya tutku derecesinde baglanmalar1 6niinde bir
engel olmug ve bu inang, bireyleri diinyanin asir1 alayisi ve
cekiciligine karst uyart mahiyetinde dgretilerle uyarmistir.
Boyle bir diinya goriisii ve hayat felsefesinin hiikiim stirdiigii
ortamlarda, diinyaya tutku derecesinde baglanip yalnizca
diinyaya talip olanlar, elestirilerin merkezine yerlestirilmis
ve toplumca tasvip edilmeyen bu yaklagimlar yerilmistir.

Diinyaliklarin bir giin elden ¢ikacagini bilmeden canhiras bir
sekilde diinyalik isteyenlerle diinyay1 taniyamadan diinya ve
diinyaliklardan yana muhteris olan insanlarin gozlerini agip
diinyay1 dogru tanimalar1 gerektigini Baba Tahir su dubeytisi
ile uyarmaktadir:

Dubeytinin Lorcasi

Dunya xan bi 0 merdum mihman b1

Tmroz lale bi 0 ferda xezan bi

Siyeh ¢ali kunen names nehend gir

Be m{ wacen ke Tnet xan 0 man bt (Yildirim, 2013: 367)
Dubeytinin Turkce Terclimesi

Diinya bir handir, misafirdir insan

Bugiin laleler vardir, yarin hazan

Mezar adiyla derin bir ¢ukur kazarlar

“Evin bu” diye bana ederler beyan

San gohret pesinde kosmanin bos bir ¢aba oldugunu
bilmeyenler, kalbinde hastalik olup da bu durumunu
diizeltme yoluna gitmeyenler, zararlarinin ne oldugu
konusunda iyi diisiinmelidirler.

3.2. Maddi Olam1 Mananin Oniine Gegirmeye Yapilan
Elestiri

Toplumlarda maddi ve manevi olana bigilen degerler tabi Ki
farkli farklidir. Mana zenginliginin daha yilice oldugu
toplumlarda, maddi olanlar1 yticeltenler ortaya ¢iktiklarinda,
insanlarin yerlesik kiiltiire ters diisen bu davramslar elestiri
konusu olmus ve onlarin yapmus olduklart bu nahos
davranislar elestirilmistir.

Baba Té&hir, insan1 insan yapan &gelere uzak durup maddi
olanaklarin ¢oklugu ve fazlahigiyla seref bulacaklarini
diisinenlerin bu disiincelerini begenmedigini ve tasvip
etmedigini, su ogiitleriyle gdstermektedir:

Dubeytinin Lorcasi

Be gdristan guzer kerdem sebaht

Sinidem nale 0 fixan 0 aht

Sinidem kelleyi ba xak miguft

Ke Tn dunya nemierzed be kaht (Yildirim, 2013: 390)
Dubeytinin Turkce Tercimesi

Bir sabah ugradim ben kabristana

Kulak verdim inilti, feryat ve figana

Duydum bir kelle topraga dedi ki

Bu diinya degmez bir ¢6p samana

Baba Tahir, diinyadan ve onun agirliklarindan kurtulup
hafifleyemeyenlere de ayri bir &giidii, dolayisiyla ayr1 bir
uyarist vardir. Mal biriktirmekle ters orantili olan Allah’a
yakinligt  bilmeden, mal-miilk biriktirme hirsindan
vazgecemeyip Allah’tan uzaklagtigiin farkinda bile
olmadan malmin ¢okluguyla 6viiniip iftihar edenleri uyaran
Baba Tahir, bu goriisleriyle, yasamis oldugu toplumun klasik
yasantisina ve diinya goriisiine de bir ayna tutmaktadir.

3.3. 11ahi Olana Yabanci Kalmaya Getirilen Elestiri

Klasik edebiyat sairlerinin yetismis olduklar1 cografyalarda
insan hayati iizerinde belirleyici bir rol iistlenen dini hayat,
tasavvuf edebiyatinin da olusmasina kayda deger bir katki
sunmustur. Oziinde sevgi ve hosgoriiye dayal bir diinya
olusturma cabasi yatan tasavvuf edebiyatinin tesiri, klasik
edebiyat sairleri tizerinde de etkili olmus ve bu donemdeki
birgok sair ayni zamanda birer mutasavviftir.

Sairler, ildhi olam1 wulvi kabul etmisler ve biiyiik
diisiinebilmenin bir tezahiirii olarak gormiislerdir. 1ahi
olandan uzaklagmayi, Allah’in buyruklari disina ¢ikmanin,
toplumun yerlesik inang sistemi ve deger yargilarina ters
distp celistiginden elestirmislerdir.

Islam inancinda kulun itaatkar olmas1 dngdriilmiis, asi kullar
ise zem edilmislerdir. Inanclarin insan hayat: iizerinde
belirleyici oldugu klasik edebiyatta, Allah’in hosuna
gitmeyen asilik, kulun da hoslanmadigi bir durum olarak
algilandigindan sairler tarafindan elestirilmistir.

Oniinde egilmesi gerekene egilmeyip serkeslik edenlerin, en
alcaklar oniinde egilmeye mecbur birakilacaklarini bilmeleri
gerekir. Sikmtilar1 kabul edip onlarla da yasayabilmek
yerine, sikintilardan hep kacan insanlarin bu asi ruh halleri
elestirilmistir.
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Yasayanlar i¢in her seyin bir giin son bulacagini bile bile
varlik iddiasinda bulunanlarin, fikirlerinde yanildiklarim
anlamalarma mani goriinen sey, onlarin serkes yapilaridir.

Inang sisteminin getirmis oldugu yiikiimliiliiklerin disinda
kalma, bunlara wuzak durma elestirilerin temelini
olusturmustur. Toplumun ¢ogu tarafindan kabul goriip tatbik
edilen uygulamalar1 yok sayip kendilerine gore bir yagam
standardi belirlemeye ¢alisanlarin bu eylemleri, aykirt olarak
algilandigindan hem yerilmis hem de tavsiye niteliginde
onerilerde bulunulmustur.

Gilinahkarhgm tdvbeye bir basamak oldugunu bilmeden
giinahkar insanlari, mahdut yapilarindaki mahdut kafalariyla
yargilaylp mahkim eden, toplumdan tecrid edilmelerine
sebep olanlarin bu kaba ve cahilane davranislari yerilir:

Dubeytinin Lorcasi

Te ke naxwandeyi ilmé semawat

Te ke naburdeyT reh der xerabat

Te ke std 0 ziyané xwud nezant

BT yariin key resi! Heyhat, Heyhat (Yildirim, 2013: 102)
Dubeytinin Turkce Tercimesi

Sen ki semavat ilmini okumamigsin

Sen ki harabata dogru yol alamamigsin

Sen ki ayirt edemiyorsun kar zararini

Heyhat ki heyhat, yara nasil ulagirsin!

Baba Tahir, samimi olmayan, gergcek anlamda sevilmesi
gerekeni bilmeden, sevdiklerini sananlarin bu yanlis sanilari,
gerceklerden uzak kaliglarina baglar.

3.4. Toplumun Tevekkiliiz Olusuna Yapilan Elestiri

Toplumun genelinde yaygin olan genel dini kanaatlere gore,
insanoglu yapmis oldugu her fiile hakim degildir. Kisi,
calisir, ugrasir, bir seyler ortaya koyar, ama belli bir
noktadan sonra o isin istendik sekilde sonuglanmasinda
etken olma vasfini yitirip edilgen olur ve takdiri Allah’a
birakir. Bu diisiince klasik edebiyat sairlerinin yasamig
olduklar1 ¢aglarda tiim toplumca kabul goren genel
kanaatlerdir ve bu diisiincelere aykirt hareket edilmesi de bu
nedenden dolayi elestiri konusu olmustur.

Islerin yalnizca kendilerinin kurmus olduklar1 hile, diizen ve
dubaralarla donecegini sanip Allah’in takdir edip
etmemesini hesaba katmayir unutanlarin igine girmis
olduklart bu yanlig davraniglar1 ve zenginligin, ¢alismak
yaninda Allah’in bir litfu oldugunu anlamadan, sadece
caligarak da zengin olunacagim disiinenlerin  bu
diisiincelerinde yanildiklarim1 Baba Tahir onlara soyle
hatirlatmaktadir:

Dubeytinin Lorcasi

Bebendem sal ti miposem gedek ra

Benazem gerdisé ¢erx i felek ra

Begerdem abé deryaya seraser

Besoyem her dii desté bénemek ra (Yildirim, 2013: 99)

Dubeytinin Turkce Tercimesi

Entarimi giyip salimi baglayayim
Felegin nasil dondiigiine bakayim
Gezeyim deniz sularini bastanbasa

Nankoriin her iki elini yikiyayim

4. Sonug

Klasik edebiyat sairlerinin kahir ekseriyeti yasadiklart
toplumun i¢inde bulundugu sosyal ve bireysel bozulmay1
kendi lisanlariyla elestirmisler ve insanlara, yazmis olduklari
siirlerle de dogru yolu gostermeye ¢alismiglardir.
Arastirmanin konusu olan ¢aligmanin neticesinde agagidaki
sonuglara varilmistir:

Klasik edebiyat sairleri her ne kadar yiksek ziimreye hitap
etmislerse de yasadiklar1 toplumla yakindan alakadar
olmuslar ve topluma adeta bir miirsid olma misyonunu
yerine getirmislerdir.

Arastirmamizin konusu olan Baba Tahir, Klasik Kiirt
Edebiyatinin su ana kadar tespit edilmis en kadim sairidir.
Dogum ve 6liim tarihleri kesin olarak bilinmemekle beraber
onuncu ylizyilin ikinci yarsi ile on birinci yiizyilin ilk
yarisinda yasamis biiylik bir mutasavvif ve sairdir. O,
eserlerini Kirtcenin Lori legesiyle yazmustir. Giiniimiize
ulagmis eserlerinden Dubeytiler, gazeller ve bentleri
Kiirtge’nin Lori lehgesiyle, el-Kelimatu’l-Kisar adli eserini
de Arapca kaleme almustir.

Baba Tahir, siirlerini hem ar(iz kalibiyla hem de hece 6l¢Us(
ile yazmistir. Siirlerinin konusu genel olarak ilahi agk ve
tasavvuftur. el-Kelimatu’l-Kisar adli adli eseri ise 0zlii
sozlerden olugmaktadir. Baba Téahir, bu eserde insanlara
veciz ifadelerle dgiitlerde bulunmus ve onlara dogru yolu
isaret etmistir.

Baba Tahir, toplumun kokusmuslugunu goérmiis, siirleriyle
yasadigl toplumu uyarmis ve onlara yol goéstermistir. O,
sosyal elestiriden ziyade bireysel elestiriye daha ¢ok 6nem
vermistir. Eserlerinde kendi sahsinda gerek bireylerin
gerekse toplumun icinde bulundugu yanlis davranislart dile
getirerek onlar1 uyarmstir.
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Extended Abstract

Literary works are of great importance in terms of carrying
the political, social, cultural, moral and intellectual
characteristics of the period in which they were written.
Criticism, which is considered among the important subjects
of literature; It is in close relationship with the moral,
philosophical, religious value judgments, traditions and
cultures of the individual and society. Criticism has taken its
place among the oldest types of culture and literature of
every society in terms of content. Although criticism shows
similarities in terms of the sources it feeds on and the goals
it aims at, the social and cultural structure of each nation and
therefore its literary traditions put it in a certain framework.
Criticism as a literary genre, X and XI. It has not developed
systematically in the 20th century. As a result of the
researches, we could not find any independent works related
to the subject in this period. However, poets have written
poems in the criticism type in some parts of their copyrighted
works. Baba Tahir-i Uryan, who is the subject of the
research, included social criticism in some dubeyti and
ghazals in his verse work named "Dubeyti”. These dubeyti
and ghazals will be examined. Baba Tahir is a poet and Sufi
person who lived in the city of Hamadan, Iran. We do not
have enough resources about Baba Tahir's life. There is no
unity among the works that give information about the poet's
life. There are various rumors in the sources about the birth
and death dates of Baba Tahir. The fact that he sometimes
uses the pen name Lori and sometimes Hamadani in his
poems shows that he is a member of the Kurds living in the
Loristan region of today's Iran and that his hometown is the
city of Hamadan. Many poets of the classical period
generally use pseudonyms when writing poems. When Baba
Tahir's dubetis are examined, it is understood that his name
is Tahir and that he also uses this name as a pseudonym. It is
understood from his poems that Baba Tahir used five
different pseudonyms for himself in his poems. These
pseudonyms are; Tahir, Baba, Uryan, Lori and Hemdan.
There is no exact information about the date of death of Baba
Tahir as well as his date of birth. Baba Tahir, besides his poet
identity, is also known as a sufi master. However, he is
mentioned in the book called "Serencam”, which is accepted
as a sacred text by the Yaresanids, that is, Ahl-i Hakk. Ahl
al-Haqq is a Shiite-leaning sect that spread and still exists in
Western Iran in general. It is possible to examine the works
that Baba Tahir left behind by dividing them into two groups
as verse and prose. These are his poems, which are composed
of ghazals, stanzas and dubeyti, and his work called al-
Kelimétu'l-Kisar, which he wrote in Arabic in the form of

aphorisms about mystical concepts. Baba Tahir wrote his
dubeyti with the Hezec bahri of the Aruz meter. The poet
also used syllabic meter in his dubeyti. In general, the
subjects of Baba Tahir's dubeyti are love, mysticism, afterlife
and nature, so they are written in a lyrical style. According
to different copies, four ghazals of Baba Tahir have been
identified so far. However, since some couplets of his
ghazals are mixed with each other, it is not clear which
couplets belong to which ghazal. Baba Tahir also wrote
poetry with bent, which is a type of classical literature. al-
Kelimatu'l-Kisar is a work written by Baba Tahir in Arabic
and deals with the basic subjects of Sufism. The work
consists of short and concise sentences in terms of form, but
contains deep lore and philosophical meanings in terms of
content. Some of the succinct words in the work are as
follows: "Knowledge is the crown of the scholar, and
ingenuity is the crown of the scholar.”, "Sufism is the
destruction of property." Individual and Social Criticisms in
the Works of Baba Tahir-i 'Uryan; We identified it as the
Criticism of the Extreme Love of the World, the Criticism of
Putting the Material in Front of the Meaning, the Criticism
of Being Alien to the Divine, and the Criticism of the
Society's Submissiveness. The overwhelming majority of
classical literature poets criticized the social and individual
deterioration of the society they lived in with their own
language and tried to show people the right way with the
poems they wrote. Although the poets of classical literature
addressed the high class, they were closely related to the
society they lived in and fulfilled the mission of being a
guide to the society. Baba Tahir, the subject of our research,
is the most ancient poet of Classical Kurdish Literature
identified so far. Although the exact dates of his birth and
death are not known, he is a great mystic and poet who lived
in the second half of the tenth century and the first half of the
eleventh century. He wrote his works in the Lori dialect of
Kurdish. He wrote Dubeytiler, gazelles and their bents in the
Lori dialect of Kurdish, and his work al-Kelimatu'l-Kisar in
Arabic, which has survived to this day. Baba Tahir wrote his
poems in both aruz prosody and syllabic meter. The subject
of his poems is generally divine love and mysticism. His
work named al-Kelimatu'l-Kisar consists of concise words.
In this work, Baba Tahir advised people with concise
expressions and pointed them the right way. Baba Tahir saw
the corruption of the society in his poems, warned the society
he lived in and showed them the way. He placed more
emphasis on individual criticism than social criticism. In his
works, he warned them by expressing the wrong behaviors
of both individuals and society in his own person.
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Averroes is a philosopher of an era in which the rational foundations of Islamic thought weakening,
and the philosophical mind was on the verge of decline. He regards the position of religion as
possible and necessary in terms of philosophy, he sees philosophical activity necessary in terms of
religion. The purpose and essence of our study based on the main principles and defenses of
philosophy of Averroes. It discusses the rational necessity and religious legitimacy of philosophy in
the context of Averroes’ defense of philosophy. It focuses on importance of philosophy in the eyes
of Averroes and how he legitimize philosophy in terms of religion.

1. Giris

Ibn Riisd Islam diisiincesinin
zayiflamaya ve felsefi aklin gerilemeye yiiz tuttugu bir
donemin diisiintiriidiir. Gerek miitekellimler tarafindan

rasyonel temellerinin

dinsel endiselerle teolojik cepheden gelen saldirilari,
gerekse felsefi argumantasyonu kullanan Gazzali tarafindan
yoneltilen felsefe elestirilerini gogiislemek zorunda kalmasi
Ibn Riisd’iin, bu tenkidi miiktesabatla bir tiir entelektiiel
hesaplagsmasidir. Doneminin felsefe karsisindaki genel
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diislinsel kanisi, ya felsefenin metafizik agidan dine dnceligi
(Felasife oOrnegi), ya da felsefenin metafizik konularda
yetersiz olusu ve onun dini zemininin bulunmayis1 (Kelam,
Fikih 6rnegi) seklinde formiile edilebilir. ibn Riisd'iin bu
sorun(lar) karsisindaki tutumu, “zoon politicon” olan insan
icin akilsal pozisyonun kaginilmazligi, zorunlulugu ve insani
bir faaliyet olarak felsefenin dini (islami) acidan kabul
edilebilir oldugu yoniindedir. ibn Riisd felsefedeki bu tarz
tartigmalara son vermek adina, diislinsel acidan insani
yetkinligin son noktasi olarak gordiigii Aristo’ya ve dindeki
teolojik tartismalart sonlandirmak adina otorite olarak
Kur'an'a doniis ¢agris1 yapmistir. Ne var ki, Ibn Riisd de,
Messai bir filozof olarak insan dogasinin epistemik
farkliligindan hareketle, “hakikatin en uygun bilgisini”
burhan ydntemine ve onu kendisinde bulunduran felsefeye,
“hakikatin temsili” ifadesini ise hitabete ve ona sahip olan
dine has kilmaktadir. Dolayisiyla, felsefi agidan dinin
pozisyonunu mimkin ve gerekli addederken, dinsel agidan
felsefi faaliyeti zorunlu gdrmektedir. ibn Riisd'iin bu
cabalari, Gazzali tarafindan tenkit edilerek yipratilmis olan
rasyonel teolojiyi yeniden kurma ideali olarak da gorulebilir.
Bahsi gegen soru(n), ilke ve savunulari temel alan
calismamiz, felsefenin akilsal agidan mecburiyeti ve dini
acidan mesruiyetini Ibn Riisd’iin felsefe savunusu
baglaminda tartigsmaktadir.

Ibn Riisd’iin din-felsefe iliskisinin simrlarmi belirleme ve
felsefe savunusu konusundaki c¢abasii birka¢ temel
motivasyonla agiklamak miimkiindiir. ibn Riisd felsefesi
dénemin siyasal-toplumsal konjektiirii geregi, o6zellikle
Gazzali’nin felsefeye biiyiik darbesinden sonra, felsefe igin
mesru bir zemin arama girisimidir. Bu zemini filozof dinde,
ozellikle Kur’an’da bulmus, dolayisiyla ilk yapmasi gereken
sey Kur’an acisindan felsefi akla mesruiyet olusturmaya
calismak olmustur. Ibn Riisd icin Kur’an’a déniis cagrisi,
donemin ¢alkantili olan dini ve siyasal yapisindan kurtulusg
recetesi olarak ileri siiriilmiisti. Bdylece, ibn Riisd bir
taraftan dini diisiincenin kendi igindeki tartismalart bertaraf
etmek istemis, ayn1 zamanda bu tartigmalardan nasibini alan
felsefeyi de aklamay1 amaglamstir.

Ibn Riisd’iin cabasinda basarili olabilmesi igin, gdgiislemesi
gereken darbelerin biri kendisinden dnce olusmus felsefi akil
karsithigi, bir digeri ise doneminin bazi c¢evrelerinden
filozofun sahsmna yonelik olumsuz tavirlardi. Gazzali’nin
timsalinde epistemik cepheden gelen guclu felsefe
elestirisinin yam sira, Ibn Riisd’ii rahat birakmayan kendi
doéneminin dzellikle “hasetci, kindar ve muhteris” (ibn Riisd,
2019:14) fikih hocalar1 da felsefi diigiincenin 6niindeki giiglii
engellerdi. Ozellikle hayatinin sonuna dogru fukaha arasinda
stiregelen felsefe karsithigi tutumlar dolayisiyla, onun zor
giinler gegirmesine sebep olmustur. Nitekim, hayatinin en
zor giinii olarak, Kurtuba’da ikindi namazi igin gittigi bir
mescitten zindiklik ve dinsizlik ittthami ile disar1 atildigi
giinll hatirlayacaktir. (Sarioglu, 2020: 21)

Ibn Riisd’iin sahsma yonelik itham nedenlerinden birkag
ornek vermek gerekirse;

-Dénemin emiri Emir Mansur hakkinda “emiru’l-berber”,
yani berber ve bedevilerin hakimi (aslinda Ibn Riisd
“emiru’l-berreyn”, yani karanin ve denizlerin hiikiimdari
ifadesini kullanmaistr) ifadesini kullandig,

-Kurtuba’da kadilig1 sirasinda cereyan eden bir firtinay: bazi
kimseler Ad kavmini helak eden riizgara benzetince, o da

“Ad, diye bir kavmin varlig1 bile ger¢ek degildir, onlarin
helakinden nasil bahsedilebilir” seklinde yorum yaptigi,

-Aristo’nun eserleri iizerine yazdiglr serhlerden birinde
“Ziihre’nin (Veniis) bir Tanr1 oldugunda siiphe yoktur”-

seklinde bir ibareye rastlandigi iddiast T{izerinde
odaklanmusti. (Sarioglu, 2020: 20) Ad kavmi ile ilgili yaptig1
yorumda, Kur’an’da gecen bir hadiseyi inkar ettigi
gerekcesiyle bir siireligine siirgiin hayati da yasamist1.
(Sarioglu, 2020: 21) Baslarda bu tiir elestiri ve iftiralari
dikkate almayan sultan Ebu Yusuf Yakup el-Mansur,
ozellikle Kastilyali IX Alphons’a kars1 diizenledigi sefer
oncesi, halk arasindaki dedikodu ve huzursuzluklar: bertaraf
etmek igin Ibn Riisd’ii yanindan uzaklastirdi ve Kurtuba
yakinlarindaki Elisana’ya (Lucena) siirgiine goénderdi.
(Uludag, 2016: 17:)

Bu elestiriler nedeniyle ibn Riisd oncelikle dini agidan
felsefenin konumunun ne oldugunu belirlemeye calisir.
Kendisinin ayn1 zamanda bir fikih bilgini olmas1 nedeniyle,
meseleye bir filozof oldugu kadar, bir fakih olarak da
yaklasir. (Dag, Aydin, 2017: 377) Fakih olarak ibn Riisd,
Miisliiman fikih ve kelam gelenegindeki “Mikellefin birinci
vazifesi marifetullahtir.” (ibn Riisd, 1955:37) prensibinden
hareketle akil ve irade sahibi bir canli olan insanin en temel
gorevinin Tanri’nin varligimt bilmek ve Tanrt’y1 tanimak
oldugunu diisliniir. Tanr1’y1 tanima ve O’nun hakkinda bilgi
sahibi olabilme ise birden fazla yontem ile mimkindir. S6z
konusu ydntemlerden birisi, Ibn Riisd acisindan belki de en
onemlisi, Tanrt hakkinda akil yiirlitmeyi temel alan
felsefedir. Ibn Riisd, bir taraftan aklin marifetullah
meselesindeki yerini inkar eden kimselere Kur’an-1 Kerim’in
akla verdigi 6nemi gosteren ayetleri ile cevap vermekte diger
taraftan Gazzali ve Farabi-ibn Sina gibi filozoflarin tartistig1
meselelere yonelik Aristotelesci bir yaklagim ile yeni bir
yorum kazandirmak niyetindedir.

Ibn Riisd, marifetullah meselesinde hem aklin &nemini inkar
eden kimseleri hem de akli yanlis kullandiklarint disiindiiga
kimseleri elestirmektedir. Bu baglamda Ibn Riisd’iin dini
meselelerde aklin kullanimina yonelik yaklagimi iki yoniiyle
ele alinabilir. 1lki, akil ylirlitmenin dnemine, ikincisi ise
dogru akil yiiriitmeye yoneliktir.

Ibn Riisd, Tanr1’nin varligimin bilinmesi konusunda yalnizca
peygamberin getirdiklerine tutunmak gerektigi doktirininden
hareket eden Haseviyye 'yi (DIA, 1997: 426, 427; Cahiz, t.y.:
283; Amiri, 1967: 86; Ozafsar, 2017: 72, 74); Allah’1
bilmenin sehvani arzu ve engellerden arinma sonucu nefse
Allah tarafindan verilen bir sey oldugu yaklagimi dolayist ile
akli inkar eden Sufiyyun’u elestirdigi gibi, akli yanlig
kullandiklarin diisiindiigii Esari kelamcilar ile Ibn Sina’y1 da
elestirmektedir. (Ibn Riisd, 1955: 37, 38)

2. Din-Felsefe Iliskisine Fikhi Yaklasim ve Dinsel
Zemin Arayisi

Ibn Riisd’e gore insanin Allah’m varligini bilmesi ve O’nun
hakkinda bilgi sahibi olmas: birden fazla yontem ile
miimkiindiir. Felsefe, s6z konusu yontemlerden yalnizca
birini temsil etmektedir. Marifetullah meselesine iligkin
bahsi gegen yontemlerin sayisinin birden fazla olusu insan
fitratinin cesitliliginden ileri gelmektedir. Insanlarm fitratlar:
bakimindan birbirlerinden ayr1 olmalari, Tanri’ya ulagma
noktasinda da farkli yontemlerin gerekliligine isaret
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etmektedir. Her insan dogasi geregi farkli idrak, karakter ve
egitim seviyesine sahip oldugu i¢in kendi muktesabati
dogrultusunda Tanri’ya yonelmektedir. Ona gore, insanlar
Tanrr’nin varligina giderken fitratlar1 geregi, farkli tasdik
yollarindan gegerek ayni sonuca ulagirlar. (Ibn Riisd, 1986:
329-330)

Allah tektir, O’na giden yollar birden fazladir prensibinden
hareket eden Ibn Riisd, insanlar1 fitratlar1 dogrultusunda
simiflandirirken Kur’an-1 Kerim’i referans aldigini ifade
etmektedir. “Rabbinin yoluna hikmetle, giizel ogiit ile ve en
giizel miicadele bigimi ile davet et.” (Isra, 16/25) insanlarin
farkli fitratlar {izerine yaratilmig olduklarini 2) marifetullah
meselesinde insanlarin fitrf agidan farklarinin gozetilmesinin
gerekliligini ortaya koymaktadir. Ibn Riisd’e gore Isra
stiresinin 25. ayeti insanlarin li¢ farkli yontem ile Allah’mn
yoluna cagrilabilecegine, her yodntemin belli bir insan
grubuna yonelik olduguna isaret etmektedir.

[k grubun yéntemi Allah’a hikmet aracilig1 ile yonelmektir.
Bazi insanlar Allah hakkinda burhan sahibi olmak isterler ve
dini nasihatler veya retorik sdylemler onlar1 Allah’a
yoneltmedigi gibi, onlar dini meselelerde cedeli tartigmaya
girmekten de hoslanmazlar. Allah, bahsi gegen insan
grubuna Allah’a yonelme yontemi olarak “hikmet” i tavsiye
etmektedir. Ayette gecen hikmet ifadesi ibn Riisd agisindan
felsefi yaklagim tarzi olarak anlagilmaktadir. Ona gore Allah
hakkinda kesin bilgi sahibi olmanin yontemi felsefe ile
miimkiindiir. Su durumda Allah, ihtiya¢ duyan kimselere
felsefeyi farz kilmistir.

Ikinci grubun yéntemi, Allah’a giizel sozler ve nasihatler ile
yonelmektir. Ayette gecen “glizel 6gilit” ifadesi insanlara
Allah hakkinda verilen vaazlar, dini nasihatler ve duygulu
sozler anlamma gelmektedir. Insanlar arasindaki belli
gruplar fitratlar1 geregi felsefi meselelere egilim konusunda
mahir degillerdir. Onlar, hem bu meseleleri kavramaya
muktedir olmayip hem de bu meseleler ile istigal etmekten
hoslanmazlar. Onlar, isittikleri glizel ogiitler ve
nasihatlerden etkilenmek sureti ile Allah’in yoluna
yonelmekte olup felsefi meseleler ile istigale zorlanmalar
durumunda Allah’in yoluna yo6nelmek yerine fitratlarina
uygun olmayan bir seye zorlandiklari i¢in ya Allah’tan
uzaklagirlar ya da felsefe ile istigalin kiifiir oldugunu iddia
ederler. Allah, s6z konusu kimselere hitabeti farz kilmigtir.

Ucgiincii grup insan ise miicadele etmekten, tartigmaktan
hoslanir. Ayette gegen “giizel miicadele” ifadesi, kelami
tartigmalar anlamina gelmektedir. Bazi insanlar, hem felsefe
ile istigale mahir olmayip, hem de vaaz ve nasihatler aracilig1
ile Allah’m yoluna yonelmezler. Onlar, dogalar1 geregi
miinazara etmekten hoslanirlar. Bu nedenle s6z konusu
kimseler, Allah’in yoluna ¢agrilmak isteniyorsa kendilerine
Allah’in ayetleri ile deliller getirilmeli ve onlarla bu
dogrultuda tartisilmahidir. Allah bu gruba da cedeli farz
kilmuastir.

Ozetle, Ibn Riisd’e gore insanlar, “hitabet”, “cedel” ve
“burhan” ehli olmak iizere {i¢ smiftir. S6z konusu siniflar
marifetullah meselesinde insanlarin epistemik ihtiyaglarim
belirlemektedir. Gz ardi edilmeleri durumunda dini
meselelere iliskin  aktarilmak istenen kars1 tarafa
ulagmayacag1 gibi, daha da koétiisii fitratlarina aykir1 bir
durum ile karsilasan insanlar, kiifre yonelebilir veya karsi
tarafi kiiftir ile itham edebilir. Bilgi birikimi, egitim
seviyeleri ve anlayislarmin etkin oldugu ii¢ grup seklinde

tasnif edilen mubhtelif fitrat sahiplerinin (Kurtubi, 2016: 96)
her durumda Allah’1 bilmeye tesvik edilmesi gerekir. S6z
konusu tegvik ise bizzat seriatin gorevidir. Seriat, insanlart
muktesabatlar1 dogrultusunda Allah’in yoluna yonlendirmek
ile mukelleftir. Bahsi gecen yonlendirme, hitabT, cedell ve
burhani yontemleri esas alir.

Seriatin insanlar1 Allah’in yoluna yonlendirme noktasinda
pozisyonu ibn Riisd acisindan iki temel dinamige sahiptir.
[Iki, insanlar1 birikimleri dogrultusunda Allah’in varligina
ulastiracak yontemlerin insanlara sunulmasini saglamak iken
ikincisi sunulan s6z konusu yontemlerin insanlarin fitri
nitelikleri ile uygunlugunu goézetmektir. S6zgelimi cedele
yatkin bir fitrat sahibi, kendisine giizel sozler sdylenerek
vaaz yontemi ile Allah’1 bilmeye tesvik edilemeyecegi gibi
hitabet ehli olan bir birey, cedeli tartismalardan hoslanmaz.
Cedel, hitabet ya da burhan ehli olan insanlar yéntem olarak
ayrigsalar da nihayetinde bu yollarin hicbiri birbiriyle
celismez. Zira bahsi gegen yollar ancak derinlik konusunda
birbirlerinden farklilagirlar. (Kurkkonen, 2002: 98) Aksi
takdirde hepsi haktir ve hakikatin yolcusudur.

Ayrica, Ibn Riisd’e gore insan fitrat1 dolayistyla ontik
farkliliklar oldugu gibi, seriatin da insanlarin bilgisine
sundugu iki farkli veghesi vardir. Seriatin zahiri ve batini
olmak iizere ikiye ayrilan bu vegheleri yine bireylerin istidati
dogrultusunda onlarin idrakine hizmet eder. Batin manasini
yalnizca burhan ehli olan insanlar anlayabiliyor iken, zahir
mana, burhan ehli olmayanlara hizmet eder. (ibn Riisd, 1992:
93-94) Batin mananin hitabet ehline agiklanmasi son derece
risklidir. Tipk: fitratlart geregi farkli ihtiyag sahibi olan
insanlar gibi batin mana da yalnizca belli bir kesim insanin
idrakine hitap etmektedir. Batin mana, ancak ayetlerin te’vil
edilmesi ile ortaya konabilir. Hangi ayetlerin nasil te’vil
edilmesi konusunda mahir olmayan bir kimse niyeti halis
dahi olsa sapkinliga diisebilir.

Bu baglamda Ibn Riisd, seriatin insanlarin idrak seviyelerini
gOzeterek onlara bu dogrultuda muamele ettigini Hz. Ali’ye
dayandirilan su rivayet ile destekler: “Halka anladiklari
sekilde  konusunuz. (Anlamayacaklari  sekilde ve
seviyelerinin {izerinde hitap etmek suretiyle) onlarin Allah’1
ve resuliinii tekzip etmelerini ister misiniz?” (Ibn Riisd,
1992: 79-80) Buna ek olarak Hz. Peygamberin de insanlarin
idrak seviyelerini gozettigini ve onlara bu dogrultuda
muamele ettigini aktaran Ibn Riisd, istiva ayetinin
niizuliinden sonra gerceklestigi rivayet edilen su hadisi 6rnek
gostermektedir: “...Aleyhiselam, Allah’in gokte oldugunu
bildiren siyahi (cariye hakkinda sahibine) ‘Onu azad et,
ciinkii o inannus bir kadindir.”(Ibn Riisd, 1992: 93-94)

Insanlarin inancin igerigi konusunda farkli tasavvurlara
sahip olabilecegini kabul eden Ibn Riisd agisindan asil
onemli olan sey, tevhidi ve niibiivveti kabul edip ahirete
iman etmektir. Bazi insanlar, burhan ehli olmadiklar1 igin
istiva ayeti orneginde oldugu gibi te’vil yetenegine sahip
degillerdir.  Boyle  durumlarda  seriat,  insanlar1
anlayabilecekleri 6lciide Allah’in yoluna yonlendirir. Bu
durum seriatin insanlara karsi ne kadar merhametli oldugunu
gostermekle birlikte aksinin tatbik edilmesi insanlara
zulmetmek anlamina gelir. (Ibn Riisd, 1992: 94) Diger
taraftan ise burhan ehli olan bir kimsenin de felsefi
yontemden alikonulmasi da burhan ehlinin Allah'in
yolundan uzaklastirlmas1 ve onlara zulim edilmesi
anlamina gelmektedir. Ibn Riisd'iin “Felsefe ile seriat siit
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kardestirler”(ibn Riisd, 1992: 115) ve “Hak olan hak ile
celismez” (ibn Riisd, 1992: 75) ifadeleri onun marifetullah
meselesinde hem akli hem de nakli delillendirmeye ne kadar
onem verdigini gostermektedir. Ibn Riisd, insanlarin kendi
muktesabatlart  disinda  Allah’mm yoluna  yodnelme
konusundaki egilimlerini susamis insanin durumuna
benzetmektedir. Her insan Allah’in yoluna yo6nelmeye
ihtiya¢ duyar, ancak istadinin disinda bir yontem ile Alah’a
yonelme gayreti icerisine giren kimse, su icerken suyun
bogazina  takilip  o6ldiirdigii = kimsenin = durumuna
benzemektedir. Bu duruma sahit olanlar suyun bizatihi
kendisinde bir fenalik bulundurdugunu diigiinebilirler.
Ancak suyun kendisi aslinda faydali olup ahmaklik onu
yanlis yontem ile kendini bogarcasina igen insandadir.

3. Felsefe-Din Iliskisine Dair “Oncekilerin® Temel
Hatalan

Ibn Riisd’e gore bir fakih igin fikhi kiyas1 6grenmek ne kadar
farz ise, hakikati arayan bir insan i¢in de mantig1 ve felsefeyi
bilmek o kadar elzemdir. (ibn Riisd, 1992: 76) Filozofun bu
diislincesinin izleri ile din ve felsefe iligkilerini yogunlukla
isledigi Faslu’l-Makal adli eserinde karsilagsmaktayiz.
Filozofun bahsi gegen eserinin girisinde seriatin felsefeyi
helal mi yoksa haram mi kildigi meselesini ele almasi
donemin diisiince diinyasinda konuya iliskin ne denli bir
catisma olduguna isaret eder. O, bu durumu seriatin
kullardan talep ettigi yol {izere cevaplamaya ¢alisir. Nitekim
Yaratan’1 bilmek O’nun yarattiklarinin bilgisinin detayina
sahip olmak ile bilinir diisiincesinden hareketle Kur’an
ayetlerinden deliller gostererek akil yiiriitmeler sayesinde
varliklar hakkinda hiikkiim vermenin seriat tarafindan tavsiye
edildigini ifade eder. (Ibn Riisd, 1992: 76)

Ibn Riisd, her ne kadar aklin 6nemine 1srarla isaret etse de,
kendinden 6nce bu konuda aklin kullanimini elestiren bazi
gruplar az degildi. Ibn Riisd, inan¢ meselesinde aklin
kullanimini elestiren kimselere kars1 ¢ikarak nassi yiiceltmek
adina aklin dnemini inkar eden kigilerin bizzat nassin kendisi
ile celistigini ifade eder. Kur’an ayetleri, insanlari
diistinmeye ve akil yiiriitmeye tesvik etmektedir. Bu nedenle
akil yiiriitmeye karst ¢ikma, Kur’an ayetlerinin hikmiine
kars1 gelme anlamini tagimaktadir.

Ibn Riisd’iin yasadigt donemde dinde aklin yerinin
olmadigint savunan gruplarin basinda “Haseviyye” olarak
tabir edilen kimseler gelmektedir. Hasevilere gore asil olan
sey, kisinin iman etmesi ve vahyin gereklerini yerine
getirmesidir. Bunun 6tesinde dinde, akil yiiriitme yontemine
bagvurmanin yeri bulunmamaktadir. Eger, imana iliskin
meselelerde akil yiiriitmek insanlara farz kilinmis olsa idi, bu
durumda peygamber, iman eden kimselerden akli deliller ile
imanlarmi desteklemelerini isterdi. Ancak peygamber,
insanlara imanlarimi  akilsal olarak delillendirmeleri
konusunda herhangi bir sorumluluk yiklememektedir. Bu
nedenle dinde aklin kullamilmasi kesinlikle bid’attir. imana
iliskin meselelerde nassa ve siinnete bagvurmak hem
yeterlidir hem de akla bagvurmaktan daha tstiindiir.

Ibn Riisd, Hasevilerin Kur’an-1 Kerim’in ayetleri ile
celistigini ifade ederek onlarin gorislerini elestirmektedir.
Nitekim Kur’an-1 Kerim, bircok ayetinde insanlar
diistinmeye sevk ederek imana davet etmektedir. “Gokleri
yaratan Allah’in varliginda siiphe var m1?” (ibrahim, 14/10)
gibi bircok ayete atifta bulunan Ibn Riisd, Hasevilerin,

ayetlerin zahiri manalar1 ile dahi gelistigini aktarmaktadir.
Diger taraftan Hasevilere ait olan “peygamber, iman etmis
olan kimselerden imanlarini akli deliller ile desteklemelerini
istememistir” sdylemi Ibn Riisd’e gére yersizdir. Ciinkii
Allah’1n da, “Gokleri ve yeri kim yaratt1 diye sorsaniz, Allah
diyecekler...” (Lokman, 31/25) ayetinde buyurdugu iizere
Islamiyet &ncesi Araplar, Allah’m varligina zaten
inanmaktaydilar. Peygamberin onlar1 imana davet
etmesindeki gaye, Allah’in varligina inanmalarma degil
Allah’a sirk kogsmamalarina iligkindir. Akli delil, Allah’in
varligmi inkar eden veya en azindan Allah’in varligina
iliskin delil isteyen kimseye karsi sunulabilir. Islamiyet
oncesi Araplar, Allah’in varligini zaten kabul etmis olduklar1
icin peygamberin onlar1 ayrica akli deliller ile sorumlu
tutmamas1 normaldir. (Ibn Riisd, 1955: 37-38) Ibn Riisd
acisindan Kur’an’in akla verdigi onem asikdr olmakla
birlikte peygamberin de bu konuda aksi bir sinneti
bulunmamaktadir. Su  durumda onun  ac¢isindan
degerlendirildiginde Hasevi kimselerin akla yonelik
tutumlarinin  akla bu denli 6nem veren Islam dininde
kesinlikle yeri bulunmamaktadir.

Ibn Riisd’iin marifetullah meselesindeki tutumundan dolay1
ters diistiigii diger bir grup da sifilerdir. Stfiler, “Allah’tan
sakinirsaniz O, sizin mualliminiz olur.” (Bakara, 2/282),
“Bizim ugrumuzda miicadele edenlere yollarimizi elbet
gosteririz.” (Ankebut, 29/69), “Eger Allah’tan sakinir ve
O’nu sayarsaniz, hak ile batin1 ayirt etmeniz igin size bir
furkan verir.” (Enfal, 8/29) ayetlerinin marifetullah
konusunda yol gosterici oldugunu diisiinmektedirler. Onlara
gore Allah’a ulagsmak isteyen kisinin yapmasi gereken sey,
sehvani arzu ve engellerden arinmaktir. Sehvani arzu ve
engellerden arian kimse, Allah’in kendisine vermis oldugu
hidayet sayesinde Allah’a yakinlasmis olacaktir. ibn Riisd,
sifilerin arinma konusundaki tutumlarmi takdir etse de
onlarin bu yol lizere Allah’a ulagmasinin tiim insanlar i¢in
genel gecer bir yontem olmadigini, kimi insan igin yeterli,
kimisi ig¢inde gerekli olmakla birlikte yetersiz oldugunu
savunur. Dolayisiyla ahlaki yetkinlikle birlikte, insanlarin
Allah’mn varliginin bilgisine ulagsmasi i¢in akil oldukga
onemlidir. Ancak marifetullaha ulagmak i¢in takinilmasi
gereken tutumlar bunlardan ibaret degildir.

Kelamcilar da Ibn Riisd’iin elestirisinden nasibini almistir. O
da hemen biitiin messai filozoflarda goriilen akil giicii ve
hayal giicii ayirimint devam ettirmistir. Bu tasnife gore,
insanlar akil ehli olan havassa (ki onlar ispat ehlidirler) ve
tahayyiil ehli olan “cumhur”a (ki onlar ikna ehlidirler)
ayrilmaktadir. Fakat Ibn Riisd bu tasnife iigiincii bir grup
olarak kelamcilar1 eklemektedir. Filozoflar burhanlar, yani
kesin hakikatlere yakini bilgi ile sahipken, halk her seyi
duyusal olarak algilayan, ancak bir misali sayesinde idrak
eden, akli tahayyiiliinden ayiramayan, tahayyiil edemedigi
seylerin varligini kabullenemeyen ikna ehlidir. Kur’an her
iki zimreye de hitap eder ve her iki grupla ilgili hikimler
va’zeder. Birbirlerinin sinirlarini ihlal etmedigi siirece bunlar
birlikte varlik nedenlerini siirdiirmiis, gorevleri ifa
etmislerdir. Ibn Riisd’e gore, bu birligi ortadan kaldiranlar,
cemaatin biitiinliiginii ve huzurunu bozanlar ¢inct zimre
olan kelamcilardir. Ciinkii filozof Kur’an’daki “miitesabih”
ayetlerin, sembolik ifadelerin hakikatini bilir, fakat bunu
halka agmaz. Zaten halk bu soyut hakikatleri anlamadigi
icindir ki, Allah onlara sembollerle, metaforlarla
aciklamistir. Fakat kelamcilar bu soyut hakikatleri halka
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acmaya ¢alismistir. Bu sembolleri halkin 6niinde tartigarak,
halkin kafasimi karistirmiglardir. Boylece halkin igerisinde
birbirlerini suglayan, tekfir eden firkalar ve mezhepler
olusmaya baslamis, dinin asil gayesi olan ve Tanrt’nin tesis
etmeye calistigi uyum ve kardeslik bozulmustur. (Arlsan,
2013: 84-85)

Ibn Riisd’iin hikmet ve seriat1 (felsefe ve din) korumak ve
smirlart ¢izmek icin Gazzali’'ye yonelerek, onu te’vil
kapisini sonuna kadar halka agmakla, halki hakikat diigmani
yapmakla ve halk icin en saglam ila¢ olan seriatin aslini
bozmakla suglar. Ibn Riisd’e gore seriati zahiri iizere
kabullenmek gerektigi gibi, burhana sahip olmayana da
aciklama yapilmaz. Oysa Gazzali, dnce “icmay1 astilar” diye
iic meselede filozoflar1 tekfir eder, diger meselelerde ise
onlarin bid’at¢1 oldugundan dem vurarak iddiasini ispat
emek i¢in bu kitapta insani tereddiite diisiiren deliller,
sasirtict siipheler ve itirazlar zikreder. Bu surette birgok
kimseyi hikmetten ve seriattan (felsefeden ve dinden)
uzaklastirarak delalete diisiiriir. (Ibn Riisd, 1955: 196)

Ibn Riisd’e gore Gazzali, felsefi goriisler iizerinde yamldig:
kadar, seriat konusunda da yanilmustir. (Ibn Riisd, 2020: 533)
El-Munkiz mine’d-Dalal isimli eserinde hikemaya
saldirarak, ilmin ancak halvet ve tefekkiir sayesinde hasil
olacagimi savunur ve bu yaklasimim Kimyau’s-Saade
eserinde de aynen devam ettirir. Sonugta, Gazzali’nin sebep
oldugu ihtilaflar ve endiseler sayesinde, halkin bir kismi
felsefeyi ve filozoflar1 koétiileme isine, bir kismi da seriatt
tevil etme yoluna girer. ibn Riisd’e gére bu tutumlar
hatalidir. Yapilmasi gereken seriati zahiri iizere takrir ve
tespit etmek ve halka bu konularda agiklama yapmamaktir.
“Ciunkii bu husustaki agiklama, hakkinda burhana ve delile
sahip olmadiklart halde felsefenin neticelerini halka tasrih
etmek manasina gelir. Bu ise ne helaldir ne de caizdir. Yani
elinde burhan bulunmayan kimselere, hikmetin sonug¢larini
aciklamanin hitkmii budur”. (ibn Riisd, 1955: 197)

Ibn Riisd ayrica Gazzali’nin tutarsiz biri oldugunu sdyler.
Ciinkii o Es’arilerle Es’ari, sufilerle sufi, hatta filozoflarla
filozof olan celigik bir zihniyete sahiptir. Gazzali filozoflar
cliritmek i¢in giristigi cabada yine filozoflar takip etmek
zorunda kalmak tutarsizhgina diistiigiinii soyler. Ornegin
“Allah Teala birinci semay1 hareket ettirmemektedir. Allah
kendisinden bu muharrik, yani birinci sema zuhur eden
varhiktir”-derken, Ibn Riisd’e gore o, filozoflarin goriisiinii
tekrarlamaktadir. (Ibn Riisd, 1955: 196-197)

Ayrica Gazzali Faysalu’t-Tefrika beyne’l-Islam  ve’z-
zendeka eserinde tevilleri tasnif ederek, tevilci kisinin
tevilde icmay1 agsa bile kafir olamayacagini sdyleyerek her
tiirli tevili kabullenmis gibidir. Ibn Riisd sadece arizi
durumlarda tevile misaade eder, ¢linkl ona gore esasta nakz
ve catisma s6z konusuyken, telif ve uyusma goriiniis igin
gecerlidir (ibn Riisd, 1955: 198).

4. Akilsal
Savunusu

Zorunluluk  Baglaminda  Felsefe

Dinsel acidan kendisi i¢in mesru bir zemin olusturan felsefe,
diigiinen insanin en degerli vasfi olarak da karsimiza ¢ikar.
Bu maksatla, iyi bir Aristocu olarak Ibn Riisd mantiksal
diisiinceyi ve burhani biitiin insani diisiinsel eylemlerinin
temeline oturtur. Fakat, yukaridaki nedenlerle olusan karigik
ortamda ilk yapilmasi gereken felsefe i¢in sosyo-politik ve
dini zemin bulmaktir. En 6nemli iki eserini (Faslu’l-Makal

ve El-Kesf an Minhaci’l-Edille) bu amacina uygun olarak
hazirlayacaktir. Ibn Riisd’iin felsefe icin dini zemin
olusturma cabasi, dahasi din ve felsefeyi uzlastirma girigimi,
kendisinden ~ 6nceki  biitin  Islam  filozoflarmin
gerceklestirmeyi umdugu seydir. Bu nedenle, kimi felsefe
tarihgilerinin iddia ettigi gibi, Ibn Riisd’iin bu uzlasi
girisimiyle donemin Maliki fikih¢ilarmi  ve  Esari
kelamcilarmi  kandirmy:r amagladigi1i  veya onlarin
baskilarindan kurtulmayr hedefledigini soylemek zordur.
Nitekim, din ve felsefenin ayni hakikatleri farkli yontemlerle
savundugu, dolayisiyla yan yana yasayabilecekleri
diisincesi felsefi bir tavir olarak Aristo’ya baglilig
zedeleyici bir durum olarak goériilmemelidir. (Dag, Aydin,
2017: 375)

Ibn Riisd, dinin varligi, akilla incelemeyi emretmesini dinsel
mesruiyet zemini olarak belirledigi gibi, boyle bir inceleme
ve degerlendirmenin de bilinenden bilinmeyeni g¢ikarmak
manasinda mantiki kiyasa dayanmasi gerektigini rasyonel
zorunluluk olarak ortaya koyar. S6z konusu varliklarin en
yetkini (Tanr1) olunca, ona yonelen ilmi yontemin de kiyasin
en yetkini olan burhan olmasi gerekir. Ciinkii onun igin
burhan en iyi kamtlama yontemidir. insandan, var
kilinanlari kanitlama yontemi ile bilinmesi tesvik edildigine
gore, kiyasin tiirlerinin ve sartlarinin bilinmesi zorunluluk
arz etmektedir. (Ibn Riisd, 2019: 28)

Ibn Riisd, Miisliimanlar arasinda felsefi diislincenin
gerilemeye yiiz tuttugu bir donemde ortaya ¢ikan, bu nedenle
kendisinden o6nceki bitiin  bir felsefi muktesabatla
hesaplasan bir elestiri filozofu oldugundan bahsetmistik. {lki
Farabi ve ibn Sina gibi Messai filozoflara karsi elestiridir ki,
onlar1 Aristo’yu geregince anlamamakla ve onu tahrif
etmekle sucglar. Ibn Sina’y1r kelamcilara taviz vermekle
elestirir ve alemin “miimkin-i kadim” oldugu goriisiinii
reddeder. ibn Riisd’e gore alem dogal ve zaruri yasalarla
kendi kendini yonetmekte Allah ise alem karsisinda fail-i
muhtar  degil, mucibun  bi’z-zat  pozisyonunda
bulunmaktadir. Dolayisiyla, alemin muhdesligi diisiincesinin
yanlighigint savunan filozof, kadim ve ezeli olan alemin
Allah’a isnat etmesini zaruri bulur. (Ibn Riisd, 1955: 34-35)
Son olarak Ibn Riisd, kelam ve tasavvuf gibi dinsel diisiince
akimlarini dinin gergek dogasini bozmakla elestirir ve bu
cepheden gelen olumsuz tutumlara karsi felsefi akli,
mantiksal diigiinceyi savunur. Felsefeye yonelik elestirilerin
hem tutarsiz ve zayif oldugunu hem de kafa karistirict ve
zararli oldugunu ileri siiren Ibn Riisd, bu karisiklig1 ortadan
kaldirmak amaciyla seriatin usul ve esaslarini tarif etmek
zorunda kaldigini belirtirken (Ibn Riisd, 1955: 198), felsefe
savunusunu temellendirmek icin oncelikle felsefe ile din
arasindaki iligki durumunu agiklamak ve onlarin sinirlarini
belirlemek zorunda kalmistir. Onun i¢in dogru olan davranis,
halka hikmeti tiim ¢iplakligiyla agiklamamaktir. Ne var ki,
bir kere agiklanmig ve sinirlar ihlal edilmistir. Su durumda
yapilmasi gereken, bu ikisinin arasini tekrar bulmak ve
kusku duyan kimseler igin seriatin hikmete muhalif
olmadigini, hikmetin de seriata muhalif olmadigim
gdstermeye cabalamaktir. ibn Riisd, yukarida bahsi gecen iki
onemli eserini bu zaruretten dolayr yazdigini agike¢a itiraf
eder. (ibn Riisd, 1955: 198)

Ibn Riisd’iin felsefi akil konusundaki asil ¢abasi felsefi akh
insanin en degerli yani olarak gormesi dolayisiyla, felsefi
diisiinceyi Aristocu akla geri gotiirme ¢abasidir. Bu maksatla
“bir yandan Faribi ve Ibn Sini tarafindan asillarindan
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koparildig1 distiniilen, Gazali’'nin (6. 505/1111) Farabi ve
Ibn Sind’y1 ciddi bir bicimde elestirmesi siiretiyle itibarmi
kaybetme asamasina gelen felsefeye (din nazarindaki) iistiin
mevkiyi  yeniden  kazandirmak”(Alper,  2001:145)
istemektedir. Ayni zamanda Aristo felsefesinden ayrildiklari
icin bu elestiri, Aristo’nun timsalinde felsefe savunusudur.
Benzer sekilde kelamcilar ve sufilerce yanlis te’ville
yozlastirildigint  diisiindiigii dini de Kur’an’in literal
anlamina  geri  gotlirerek  yeniden  yapilandirmak
istemektedir. (Aydin, 2016: 176)

Ibn Riisd’iin sik1 Aristo takipgisi ve yorumcusu oldugu
malumdur. Kimilerine gére onun Aristo hayranligi bir tutku
ve hastalik diizeyindedir. Bu kaniya filozofun Aristo i¢in sarf
ettigi su kabilden ifadeleri neden olmustur:

Aristo mantik, fizik ve metafizigi kurdu ve gelistirdi. Bunlar
0 kurdu diyorum, c¢iinkil bu ilimler Uzerine ondan 6nce
yazilmis olan eserler bahsedilmeye bile degmez ve onun
yazdiklarinin yaninda ¢ok soniik kalmaktadir. Bunlari
tamamlamistir diyorum, ¢iinkii ondan sonra gilinlimiize
gelinceye kadar, yani on bes asirdir hi¢ kimse onun
yazdiklarina ne bir ilave yapabilmis ne de onlarda 6nemli bir
hata bulabilmistir...Bu adamin (Aristo) durumu ne kadar
ilging, insan fitratindan ne kadar farkli! Oyle ki adeta ilahi
inayet onu, biz insan topluluguna, insan tiiriinde en son
yetkinligin somut bir Ornegi olarak ortaya ¢ikarmistir.
Bundan dolay1 eskiler ona “el-ilahi” adini verirlerdi.
(Sarioglu, 1982: 213)

Yer yer “Tanrisal Aristo”nun Mantik, Tabiiyat ve ilahiyat
bilimlerini kimse tarafindan agilamayacak bir yetkinlikte
kurdugunu ve kendisinin tek niyetinin Aristo ve
Aristocularin diigiincelerini ifade etmekten baska bir sey
olmadigint zikretse de, bazen de kendisinin sadece bir
aktarici oldugunu belirterek, serh sirasinda ortaya koydugu
ifadelerin sorumlulugunu almaktan kaginmistir. Onun bu
tavri, fikihgilarin ve kelamcilarin 6fkesinden kurtulma gabasi
olarak da yorumlanmustir. (Dag, Aydin, 2017: 374-375)

fbn Riisd’iin Aristo konusundaki hayranhigim sasmaz bir
bilimsel yontem ve felsefi hakikat hayranligi olarak almak
yerinde olacaktir.  Ciinki Aristo’nun kurmus oldugu
mantigin sistematikligi ve tutarliligi baska filozoflarca da
hakki uzunca bir siire teslim edilen realite olmaya devam
etmistir. Bu mantigin varmig oldugu sonug¢ ve ¢ikarimlar
insani gerekgelerle kabullenisi kolay olmasa da, onciillerin
kesinligi ve sonuglarin zorunlulugu hayranlik verecek
derecededir. (Karliga, DIA: 259) Diisiinen bir canli olarak
varsayilan insanin en degerli boyutunun diisiinme, akletme
oldugu anlasilinca, insanin varlik gayesinin de akil giiciini
kullanarak nazari ve ameli yetkinlige ulagsmasi olacaktir.
(Sarioglu, 1982: 25) Bu yetkinlesme siirecinin rastgele
yontemlerle oldugunu diisiinmek hata olur. Ibn Riisd akli ve
ahlaki yetkinlesme igin hatabl ve cedeli yontemleri bilyiik
oranda halka tahsis etmekle, yetkinlesmenin temel araci
olarak rasyonel diisiinmeyi ve mantiksal ¢oziimlemeleri
filozofa has kilar, dolayisiyla kesin onciillerden kesin
sonuglar1 ¢ikaran burhani yontemi nefsi-natikanin belirleyici
ozelligi olarak kabul eder. Fakat felsefeyle ugrasacak kisinin
yukaridaki olumsuz 6rneklere konu olmamasi i¢in birtakim
vasiflara sahip olmasim sart kosar: Oncelikle felsefe
yapmaya ehil olmak gerektigi sart kosan filozof, bununla o
kimsenin yaratilis ve zeka acisindan felsefe yapmaya
yatkinligim1 kasteder. Ayrica ilmi ve ahlaki agidan yeterli

olup olmadigimin tespit edilmesi gerektigini sdyler. Ikinci
kosul olarak, felsefeyle ugrasacak kisinin akil ilkelerini
bilmesi, bunlar araciligiyla sonuglara ulasma yetisine sahip
olmasi, kisacast mantik disiplinine hakim olmasi
gerekecektir. (Sartoglu, 1982: 211) Ayrica ister felsefl
meseleler olsun ister mantik yasalari olsun mutlaka bu
konulara vakif olan birinden ders alinmasi gerekmektedir.
Felsefe meselelerinin uluorta konusulmasimi  dogru
bulmayan filozof, eserlerinde birgok defa felsefi tartigmalar
“eger halk arasinda yaygin hale gelmeseydi, bu konularla
ilgili tek kelime bile yazmay1 tercih etmezdik.” (Ibn Riisd,
1992: 99) deme ihtiyaci duymustur.

fbn Riisd, diger filozoflarin temellendiremedigi bir seyi,
vahyin filozoflar i¢in varlik nedenini ve gegerligini tesis
etmegi denemistir. Agik¢a belirtmese bile, filozoflarin halkin
inanglarma ve dinler tarafindan esas olarak halk igin
getirilmis olan pratiklere saygi gostermeleri gerektigi
goriisiinii savunur. (Arlsan, 2013: 107) Ayrica, halkin dinsel
hakikatlerin tamamina oldugu haliyle sahip olmasi
beklenmemelidir. insanoglunu en kolay terbiye edici bir yol
ve toplumsal ve kilturel diizeni muhafaza etmek igin en
saglam ydntem olarak gordiigii dinin (ibn Riisd, 2019: 20) ve
yasa koyucu Peygamberin pozisyonu, hastasini iyilestirmeye
¢alisan hekimin durumudur ki, hastanin iyilesmesi amaciyla
ona biitlin tip ilmini, hastaligin tirleri ve ¢esitlerini
kavramasi gerekmiyor. Bu gibi bilgileri hekimin bilmesi
hem gerekli hem de yeterlidir. (Ibn Riisd, 2019: 51)

Ibn Riisd, dinin simgesel 6geler igermesine karsin, felsefi
hakikatin burhani 6nciillere dayanan ve burhant sonuglardan
cikarilan gerceklik degeri vardir. Dinin amacinin mutluluga
gotlirecek iman ve ameli 0gretmesine karsin, felsefe icin
hakikati arastirmak ve ona uygun olmak zorunlulugu gibi bir
durum s6z konusudur. Nasslarin zahiri ile burhanin
sonuglarinin ¢elisme durumu muhtemeldir. Bu nedenle de
nasslarin zahiri anlamiyla felsefenin burhani hakikatleri
arasinda g¢atisma ortaya c¢ikarsa, burhan ehli filozoflarin
te’vil araciligiyla zahirden batina yonelerek, oradaki
celiskileri ortadan kaldiracaktir. Ne var ki bu sorun zaten
burhan ehlinin problemidir, halk ¢eliskilerin farkinda bile
degildir. (Aydin, 2016: 168-169)

Gerek dinin gerekse de felsefenin her birinin kendine 6zgl
prensiplerinin olduguna inanan ibn Riisd, dini yapinin felsefi
yapidan farkli oldugunu kabul eder. O, felsefenin dinin
icerigine miidahil olmasim1i mesru gormedigi gibi, dini
yontemlerle felsefe yapilmasimi da dogru bulmaz. Bu
ayimma dikkat edilmedigi takdirde, her iki cephenin
boliimlerinin  ¢arpitilmasi  kaginilmaz olur ve her iki
“binanin” zarar goérmesi ve karmasik bir hal almasi
kagmilmaz olur. (Cetinkaya, 2012: 138) Ayrica, 13. yiizyil
Latin diinyasinda Thomas Aquinas tarafindan ortaya atilan
“cifte hakikat” yaklasimi, Ibn Riisd’iin “hakikatin birligi”
sOylemi ile dzdeslestirilemez. Cifte hakikat ile kastedilen
dinin kendi icinde kendi hakikatinin, felsefenin de kendi
hakikatinin oldugudur. Ibn Riisd ise kendisinden onceki
Islam filozoflarinda kabul géren “din ve felsefeyi ayni
hakikatin iki farkli anlatim” seklinde anlamaktadir.
Dolayisiyla, Ibn Riisd agisindan g¢atigan hakikatler degil,
hakikatlerin ifade tarzlari, sdylemlerdir. Goriintirdeki bu
catigma yahut ¢eligki ise, ifadenin zahiri anlamindan mecazi
anlamina ulagsmak bi¢iminde tanimlanan te’vil aracilifiyla
kolayca ¢oziilebilir. (Dag, Aydin, 2017: 379)
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Felsefeyle istigal eden kimselerin bir takim yanlis inang ve
yollara saptiklar diigiincesiyle felsefeye ve akli kiyasa karst
olmay1 hatali bulan Ibn Riisd, bu tiir durumlarin arizi
oldugunu ve bu nedenle de genelleme yapilamayacagini,
felsefenin ve filozoflarin tamamina samil edilmeyecegini
savunur. Ayrica bu olumsuz durumlar felsefeye 6zgii bir
durum da degildir. Amaci nazari ve ameli yetkinlige ulasmak
olan diger diisiince dallar1 ve bilimler i¢in de ayn1 olasilik
s6z konusudur.

5. Sonug

Ibn Riisd’iin felsefi sistemini gerek donemin sosyo-politik ve
dini yapisim dikkate almadan, gerekse de ontolojik felsefe
karsitligini hesaba katmadan anlamaya calismak eksik bir
anlama girisimidir. Ibn Riisd’iin i¢inde yasadigi calkantili
cografya ve donemde savunucusu oldugu felsefeye ve
sahsina kars1 ithamlar kendi eserlerine yansimistir. O, siki
takipcisi ve yorumcusu oldugu Aristo’nun felsefe ve bilim
gelenegini devam ettirmek i¢in, dinden mesruiyet onayi
almanin zaruretinin farkindadir. Bu nedenle, Oncelikle
felsefe i¢in giivenli bir zemin olusturmaya girismistir.

Bu zeminin dine referansla olusturulabileceginin bilincinde
olan filozof, oncelikle din (Kur’an) agisindan felsefenin
miibah mi, haram m1 yoksa zorunlu (vacip) mi oldugunu
sorgular ve Kur’an ayetlerine dayali olarak felsefi aklin
gereklilik iceren ilahi emir oldugu kanisina varir. Yeryiiziini
bir sanat olarak kabul ederek, sanatin bilgisinin Sani’nin
bilgi ve kudretinin en bariz gostergesi olacagini kanitlamaya
calisir. Sanatin kesin bilgisine ulastiran en kesin akil yiiriitme
yontemi burhandir. Bu nedenle de mantiksal diisiincenin
aleti oldugu felsefeyi salik verir.

Ibn Riisd Gazzali’nin felsefeye bilyilk saldirn  ve
elestirileriyle hesaplasmadan, felsefi diigiinceyi eski
kudretine ulagtirmanin zor olacaginin bilincindedir ve bu
nedenle Oncelikle Gazzali’nin elestirilerini  gogiisleyen
Tehafutii’l-Tehafiiti’l-Felasife eserini kaleme alir. Burada
spesifik olarak yirmi meseledeki tekfir ve tenkit noktalarini
cevaplandirmay1 dener, felsefeyi savunur. Faslu’l-Makal
adli eserinde ise din agisindan felsefe icin mesruiyet zemini
ararken, EI-Kesf an Minhaci’l-Edille’de ise hikmet agisindan
dinin konumunu ve gerekliligini ortaya koyar. Gerek dinin
gerekse de felsefenin aymi kaynaktan gelen fakat yapilari
itibariyle birbirinden farkli olan, muhataplari birbirinden
ayrilan iki hakikat oldugunu savunur. Metafizik ve soyut
hakikatleri filozoflarin akil yetisine, onlarin simgesel
manalarini ise inananin tahayyiil yetisine has kilan filozof,
her iki ziimrenin Kur’an agisindan makbul oldugunu
savunur. Bu durumda, kelamcilarin halka agilmamasi
gereken ilahi hakikatleri tartigmaya agmasiyla hem felsefe
hem de din, olmalar1 gereken siurlarin digina ¢ikmiglardir.

Farabi ve Ibn Sina tarafindan dogasi bozulan felsefenin
aslina dénmesi icin Aristo’ya déniis ¢agrisi yapan Ibn Riisd,
cesitli kelam firkalarinca da dogasi bozulan kelam ilminin
Kur’an’in 6n gordiigi sekilde aslina uygun sekilde ifa
edilmesi gerektigini diisiinmektedir. ibn Riisd, eger din ve
felsefe arasindaki sinirlar ihlal edilmemis olsaydi bu konuda
tek kelime etmeyecegini itiraf eder. Ne var ki gerek Esari
kelamcilar gerek sufiler gerekse de filozoflar tarafindan kimi
zaman iyi niyetle, kimi zaman kasitli olarak, cogunlukla da
bilingsizce birbirine karigtirilmig, sonugta ne dinin
rasyonellestirilme g¢abasi ne de felsefenin kelamlastiriima
cabasi gereken sonucu vermemistir. Bilakis halki felsefe

diismanina, filozoflar1 da dine kayitsiz birer ziimreye
doniistiirmiistiir. Bunlar arasinda kurulmaya calisan iligkiye
tevil yonteminin araci kilinmasi da ise yaramamistir. Zaten
Ibn Riisd tevilin filozoflar tarafindan, yine filozoflar igin
yapilmasi gerektigini savunur. Ayrica, zorunlu olmadigi
stirece te’vili de gereksiz goriir. Ciinkli cogu zaman soyut
metafizik hakikatlerin anlasilmasi amaciyla halka yapilan
teviller, aksi sonuglar dogurmus ve zaten dogasi geregi ispata
degil ikna olmaya gerek duyan halki hakikatten de
uzaklagtirmistir.

Ibn Riisd’iin din ile felsefe arasinda uzlastirma cabasi ve
felsefe i¢in dinden mesruiyet onay1 alma ¢abalarinin basarili
oldugunu sdylemek giictiir. Kendisinden sonra felsefi
diislincenin gerileme siirecine girmesi ve uzunca bir ddnem
bu ataletten kurtulamamis olmasi bu uzlastirmanin sonug
vermediginin gostergesidir. Fakat, buradaki basarisizligin
nedeni Ibn Riisd’iin  argiimaninin  zayifigi,  akil
yiiritmelerinin yetersizligi ile aciklamak yerine, déonemin
sosyo-politik olaylari, islam diinyasmin icinde bulundugu
dini-kiiltiirel zorluklar ve olusmus bilimsel kiilliyatin el
degistirme donemine girmesine atfetmenin insafli ve dogru
bir yaklasim olacagi kanaatindeyiz. Ayrica, Ibn Riisd’iin
Islam cografyasindan basarii olamayan din felsefe
uzlastirmasi ¢abasimin Bati diinyasinda en azindan bir
stireligine bagarili bir sekilde uygulandigini da unutmamak
gerekir.
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Extended Abstract

Averroes is a philosopher of an era in which the rational
foundations of Islamic thought were weakening, and the
philosophical mind was on the verge of decline. The fact that
he had to face both the attacks coming from the theological
front with religious concerns by the scholars and the
philosophical criticisms directed by Ghazali who used
philosophical argumentation is a kind of intellectual
reckoning of Averroes with this critical acquis. The general
intellectual opinion of his time about philosophy can be
formulated as either philosophy has metaphysical priority
over religion (the example of Falasife), or philosophy is
inadequate in metaphysical matters and it lacks religious
ground (Kalam, Figh example). Averroes’ attitude towards
this issue is that the importance of ration is inevitable by
human who is “zoon politicion” and that philosophy as a
humanitarian activity is religiously (Islamic) acceptable.

Trying to understand Averroes’ philosophical system
without considering the ontological anti-philosophy closing,
socio-political and religious structure of the period is an
incomplete attempt to understand him. Averroes lived in a
turbulent geography and period where he faced with
accusations against philosophy, which he defended, and
against himself. Therefore, reflection of the accusations
appears in his works. As a strict follower and interpreter of
Aristotle, Averroes is aware of the necessity of obtaining
legitimacy approval from religion in order to continue the
philosophical and scientific tradition of Aristotle. For this
reason, he first attempted to create a safe foundation for
philosophy.

The philosopher is aware that this ground can be created with
reference to religion, so he firstly questions whether
philosophy is permissible (mubah), forbidden (haram) or
obligatory (wajib) in terms of religion (the Qur'an). As result
of his questioning, Averroes concludes that the philosophical
mind is the divine command and based on verses from
Qur’an it should be obligatory (wajib) in terms of religion.

According to him, earth is art of God. By accepting the earth
as an art, he tries to prove that the knowledge of art will be
the most obvious indicator of Sani's (Allah/Maker)
knowledge and power. Demonstration (burhan) is the most
precise reasoning method that leads to definite knowledge of

art. For this reason, he recommends the philosophy as the
instrument of logical thought. Averroes sees correlation
between the knowledge acquired via philosophy and the
knowledge acquired via religion. According to him, conflict
between philosophy and religion is unimaginable, for him
philosophy means to study art of God via demonstration
method, and religion (the Qur’an) is word of God. If methods
and aims of philosophy and religion understood correctly,
the correlation between them clearly manifests itself.
Therefore, in order to put an end to debates in philosophy, he
calls for a return to Aristotle, which he saw as the last point
of human competence in intellectual terms, and to the Qur'an
as an authority in order to end theological debates in religion.

On the other hand, as a peripatetic philosopher, Averroes,
pay regards to epistemic differences of human nature. He
thinks, humans by nature, have three different epistemic
levels; people of demonstration (ahl al-burhan), people of
debate (ahl al-jadal), people of rhetoric (ahl al-hitabat). Each
method is valuable and particular for different groups of
people. While demonstration is a method for scholars and
philosophers, debate is a method for theologians and rhetoric
is a method for common people in order to acquire
knowledge or conceptualize the truth. Based on the epistemic
differences of human nature, he devotes "the most
appropriate knowledge of the truth" to the method of
demonstration and the philosophy that contains it, and the
expression "representation of the truth” to rhetoric and the
religion that owns it. Thus, while he regards the position of
religion as possible and necessary in terms of philosophy, he
sees philosophical activity necessary in terms of religion.
These efforts of Averroes can also be seen as the ideal of
reconstructing rational theology, which was damaged by
Avicenna and criticisms of al-Ghazali. He blames Avicenna
for damaging ideal philosophy by abandoning Aristotle, and
therefore leading al-Ghazali to criticize philosophy. Thus, he
calls for return to Aristotle in order to obtain the ideal
philosophy. He blames al-Ghazali for damaging both
philosophy and theology by abandoning Qur’an. Thus, he
calls for return to the essence of Qur’an. Our study based on
the aforementioned principles and defenses, it discusses the
mental imperative and religious legitimacy of philosophy in
the context of Averroes’ defense of philosophy. It focuses on
importance of philosophy in the eyes of Averroes and how
he legitimize philosophy in terms of religion.
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Kur’an ile yetinme sdylemi/Hadisi inkar diisiincesi, her donemde az veya ¢ok Miislimanlarin
giindeminde olmus bir meseledir. Cagimizda slinnete karsi olumsuz tavir takinan marjinal gruplar
oldugu gibi, tarihi siire¢ icerisinde de siinneti kabul etmeyen, Islam’in sadece Kur’an’dan ibaret
oldugunu gizli veya acikca iddia eden “Kur’an Islam’1” veya “Kur’an Miisliimanlig1” seklinde
birtakim isimlerle kendini nitelendiren kesimler olmustur. Kur’an ile yetinme sdyleminin birtakim
¢ikmazlar1 vardir. Sadece Kur’an ile yetinme demek, Hz. Peygamber’in tebyin gorevini elinden alip
sadece teblig gorevi ile iktifa etmek anlamina gelir. Bu sdylemi dillendiren c¢evreler, Hz.
Peygamber’in konumu ile alakali ayetleri parcact yaklagimla islemekte, Hz. Peygamber’in statiisiini
adeta bir postact durumuna indirgemektedirler. Kur’an ve siinnetten birini kabul etmemek dinin bir
kismini kabul edip diger bir kismin1 inkar etmek anlamina gelir. Bu ¢alismada, Kur’an ile yetinme
sOyleminin tarihi arka planina ve giiniimiize yansimasina ana hatlariyla deginilecektir.
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The discourse of making do with the Quran / the idea of denial of the hadith is an issue that has been
on the agenda of Muslims more or less in every period. Just as there are marginal groups that adopt
a negative attitude towards Sunnah in our age, throughout the history, there have been groups who
do not accept Sunnah, and secretly or explicitly claim that Islam consists only of the Qur’an, describe
themselves with a number of names such as "Qur’an’s Islam" or "Qur'anic Islam". The discourse of
making do with the Quran has some dilemmas. To be content with only the Qur'an means to take
away the explanation duty of the Prophet's and to accept it only with the duty of notifying. The
circles that voiced this discourse process the verses about the position of the Prophet in a fragmentary
approach and reduce the status of the Prophet to a postman. Not accepting Qur’an and Sunnah means
accepting one part of the religion and denying the other. In this study, the historical background of
the discourse of being content with the Qur’an alone and its reflection to the present will be discussed
in outline.

1. Giris

“Kur’an Misliimanlig1” seklinde birtakim isimlerle kendini
nitelendiren ziimreler olmustur.

Kur’an ile yetinme sdylemi/Hadisi inkar diisiincesi, her
donemde az veya ¢ok Miisliimanlarin giindeminde olmus bir
meseledir. Cagimizda siinnete karsi olumsuz tavir takinan
marjinal gruplar oldugu gibi, tarihi siire¢ igerisinde de
siinneti kabul etmeyen, Islim’mn sadece Kur’an’dan ibaret
oldugunu gizli veya acikc¢a iddia eden “Kur’an Islam’1” veya

Bu ¢alismamizda Kur’an ile yetinme sdyleminin tarihi arka
planmna ana hatlartyla deginip kisa bir degerlendirmeyle
iktifa edecegiz.
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2. Tarihi Arka Plan

Hicri 2. asirdan itibaren bazi gruplarin Kur’an’la yetinme
diistincesini ortaya attiklar1 ve dolayisiyla hadisi/siinneti
reddetmeye basladiklar1 goriilmektedir. Hadis kaynaklarinda
yer alan agagidaki rivayet konunun 6nemi agisindan dikkat
cekicidir:

Hz. Peygamber (s.a.v.) sdyle buyurmustur: “Bilin ki, bana
Kur’an ile birlikte onun bir benzeri de verilmistir. Karni tok
bir sekilde koltuguna kurulmus olan bazi kimselerin
‘(Sadece) bu Kur’an’a sarilin; Kur’an’in helal dedigini helal,
haram dedigini haram kabul edin.” diyecegi zamanlar
yakindir. Bilin ki, Allah’in Res(liiniin haram kildiklar1 da
Allah’1n haram kildiklar1 gibidir” (Eba Daviad, 1999: Siinne,
6; Tirmizi, ts: Ilim, 10; Ibn Méce, ts: Mukaddime, 2; Ahmed
b. Hanbel, 1995: 28/410-411).

Bu rivayette de goriildiigii gibi sadece Kur’an’la yetinme ve
stinnete dnem vermeme egiliminin izlerinin Islam’in ilk
donemlerine kadar uzandigi ortaya ¢ikmis olmaktadir.

Kitlesel anlamda hadislere karsi ilk menfi yaklasima sahip
olan toplulugun Hariciler oldugu soylenebilir. Haricilerin
hadisleri inkér ettikleri sdylense de bunun butin hadisleri
kapsadigini sdylemek miimkiin degildir. Genel anlamda
hadisleri inkdr etmemekle birlikte, fitne olaylarina
karistiklarindan dolay1 ¢ogu sahabenin rivayetlerini kabul
etmemislerdir. Kendi diisiince yapilarina uymayan hadisleri
cok kolay bir sekilde reddetmislerdir (Cakin, 1998: 98).
Hariciler igerisinde Ibadiler gibi Ehl-i siinnete yakin gruplar
da vardir. Ibadiyye mezhebinin 6nemli imamlarindan olan
Rebi” b. Habib’in (6. 180/796) el-Camiu’s-Sahth adl eseri,
Ibadiyye mezhebi nezdinde Kur’an’dan sonra en sahih ve
muteber kaynak olarak kabul edilmektedir (Ozdemir, 2018:
2).

Ikinci sirada ise Sia mezhebi gelmektedir. Bunlarin
igerisinde de asir1 giderek hadisleri reddedenler olmakla
birlikte, genel anlamda hadisleri tamamiyla reddettikleri
s@ylenemez. Bunlar her hadisi almak yerine Ehl-i Beytten
gelen hadisleri almayr tercih etmiglerdir. Baska bazi
sahabilerden de kendi goriisleri ile ¢elismeyen rivayetleri
kabul etmiglerdir.

Mutezile mezhebi de genel manada hadisi inkar etmemekle
birlikte metin tenkidi adi altinda bazi hadisleri
reddetmislerdir. Ehl-i Hadis sened tenkidine 6nem verirken
Mutezile metin tenkidine 6nem vermis, ravilerin mutezili ve
kelamci olmasini tercih etmistir (Celik, 2019: 78-79. Ayrica
bk. Cakin, 1998).

Mezheplerin disinda, baz1 kisilerin hadislere karsi siiphe ile
baktiklar1 ve Kur’an’dan baska bir kaynagi kabule
yanasmadiklarina rastlanilmaktadir. Sahibeden Imran b.
Husayn (6. 52/672) ile siinnet konusunda tartigan sahsin
durumu bunun &rneklerinden birisidir. imran b. Husayn, Hz.
Peygamber’in slinnetinden s6z ederken birisi araya girerek
stinneti  kiiglimser vaziyette “Ey Eba Niiceyd bize
Kur’an’dan bahset!” demistir. Bunun iizerine Imran b.
Husayn kisiye su yanitt vermistir: Sen ve arkadaslarin
Kur’an’t okumuyor musun, bana namazin nasil eda
edileceginden, zekatin ne tiir mallardan verileceginden vb.
konulardan bahsedebilir misin? Imran bu tiir agiklamalarla
adamu susturmustur (et-Taberani, 1404/1983: 18/166; Hakim
en-Nisabdri, ts.: 1/109-110).

Bu rivayette heniiz sah@benin yasadigi dénemde siinnete
gerek olmadig, yalniz Kur’an ile yetinilebilecegi fikrinin ilk
izlerini gérmek mumkundur.

Ik donemlerdeki hadislere karst bu olumsuz yaklasim
kitlesel degil bireysel, evrensel degil yoreseldi. Fakat bu
diistince, zamanla genisleyerek toplumsal bir hale doniistii.
Yer yer ve diinyanin cesitli bolgelerinde bu diisiince
dillendirilmeye baslanmisti. Hadislere kars1 ortaya ¢ikan ilk
kimseler Irak bolgesindendi. Eyylb es-Sahtiyant (6.
131/749) Basra’liydi. imran b. Husayn ile tartisan Kkisi
Irakliydi. Yine Imam Safii’nin (6. 204/819) soz ettigi,
stinneti delil olarak kabul etmeyenlerin ¢ogunlugu
Basra’liydi (A’zami, 1987: 434; Celik, 2019: 79). imam Ebi
Hanife’nin (6. 150/767) yaninda hadis okunurken Kufeli biri
girdi ve: “Bu hadisleri birakin” dedi. Eb{i Hanife ona siddetli
bir sekilde kizarak soyle dedi: “Eger siinnet olmasaydi
bizden hi¢ kimse Kur’an’1 anlayamazdi” (Iraki, 1410/1990:
15). Bu ¢esit orneklerden hareketle, ilk dénemde siinneti
inkar edenlerin genelinin Irak merkezli oldugu s6ylenebilir.

Imam Safii’nin (150/767-204/820) yasadig1 zaman dilimine
bakildiginda Kur’anla yetinme ve siinneti red egiliminin bu
donemde de oldugu goriilmektedir. Yani hadis inkarciligiin
8. yiizy1lin sonlar1 ve 9. ylizyilin baglarinda yaygin bir goriis
haline geldigi anlasiimaktadir. imam Safii, el-Umm adli
eserinin “Cimau’l-ilim” béliimiinde, bu konuya yer vermistir
(Safii, 1422/2001: 9/5-42). Safii, yasadigi cagda silinnete
karst olusturulan olumsuz hareketleri ¢ kisimda
toplamaktadir: Ona gore, birinci grupta olanlarin iddias1 su
sekildedir: Kur’an her seyi beyan etmistir. Onun vasfi da
budur. Hadis ise insanlar tarafindan aktarilmaktadir. Hal
boyle iken, siinnet, tesride Kur’an’a karsi nasil denk kanit
olarak kabul edilir. Kur’an’mn hadise gereksinim duymadigi
ve hadis ravilerinin, unutkanlik, hata ve yalandan uzak
olmamalar1 nedeniyle hadisin tesride yerinin olmadig: fikri
iddia edilmektedir. Ikinci grubun goriisii de su sekildedir: Bir
konuda aktarilan rivayetler, sadece Kur’an tarafindan o
konuda izah yapilmis ise kabul edilir. Bunun disinda kalanlar
reddedilir. Yani siinnetin Kur’an’a ek hiikiim getiremeyecegi
iddia edilerek siinnet kismen devre dis1 birakilmaktadir.
Uciincii fikre gore ise, sadece mitevatir rivayetler kabul
edilmeli, haber-i vahid rivayetler ise inkar edilmelidir. Bu
grubun goriisiine gore de rivayetlerin biitiiniine yakin bir
kismi reddedilmis olmaktadir (Safii, 1422/2001: 9/5-42
(Ozetle aktarilmistir.); Sancakls, 2013: 114-115).

Imam Safii, bu gruplarmn goriislerini nakletmekle beraber bu
goriis miintesiplerine cevaplar da vermistir. Fakat Safii, bu
goriis miintesiplerinin kimler ve hangi mezhepten oldugu
konusunda herhangi bir agiklama yapmamistir. Bunlarin
kimlikleri konusunda tarihi siire¢ igerisinde pek ¢ok tartigma
olmustur. Eserinde bu tartigmalari igleyen Hiiseyin Hansu,
bazi aragtirmacilarin, hadisleri reddeden bu kimselerin
Mu’tezileden oldugunu, bu nedenle bu mezhep
miintesiplerinin rivayetleri biitiiniiyle kabul etmedigini iddia
ettiklerini ama bu goriisiin  hakikati yansitmadigini
sOylemekte ve Mu’tezilenin hadisleri biitiiniiyle reddetme
gibi bir tavrinin olmadig1 kanaatini ifade etmektedir. S6z
konusu g¢aligmasinda Hansu, hadisleri toptan inkar eden
firkalarin bazi1 Harici gruplart olma ihtimalinin oldugunu
sOylemektedir (Hansu, 2004: 305-307).

Hansu’ya gore, Haricilerin en azindan bazi gruplari, siinneti
inkdr  etmektedir. Dolayisiyla  Safii’nin  bahsettigi
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rivayetlerin biitliniinii inkar eden grubun Mu’tezile degil,
Haricilerin baz1 firkalari olmasi muhtemeldir (Hansu, 2004:
308). Mustafa el-A’zami de Mu’tezilenin iimmetin cumhuru
gibi hadisleri delil olarak kabul ettigini, goriislerine uymayan
bazi hadisleri reddetmis olsalar da iclerinde hadisleri bir
biitiin olarak reddeden kimsenin olmadigi ifade etmistir
(A’zami, 1413/1992: 1/25).

3. XIX. Asir ve Sonrasi Hadisi Inkér Diisiincesi

Hicri ikinci asrin sonlarina yakin zamanlarda siinneti red ve
inkar yanlisi kiiglik bir grubun mevcut oldugu ve bu grubun
ikinci asrin sonuna veya en ¢ok tiglincii asrin ortalarina kadar
kalabildikleridir. Bu tarihten sonra bunlarin ardindan hig
kimsenin bu ise kalkismadig1 miisahede edilmektedir. Islam
diinyasi1 on bir asir gibi uzun bir zaman diliminde bu fitneden
yana giivende yasamistir. Bu durum, somiirgecilik
doneminin bidayetiyle sona ermistir. Hadisleri inkar
diistincesinin 19. yiizyilda zirve yaptigin1 soyleyebiliriz. Bu
asirda somiirgeciler, Islam {izerine baskin olmak icin ve
Miislimanlart  bolilp, nizamlarini yikarak darmadagin
etmekten ibaret olan emperyalist projelerinin ger¢eklesmesi
namma fikir ve gorlislerini serpmeye basladilar.
Somiirgeciler, siinnete saldirarak, Onun delil olusunda,
siinneti tedvin edip, aktaranlarin samimiyetinde kuskular
uyandirmaya ¢aba gostermislerdir (Hekim, 1985: 39-40).

19. vyiizyll Islim cografyasimin  miihim medeniyet
merkezlerinin istilaya ugradigi bir asirdir. Bu merkezlerden
ikisi ilgi ¢ekicidir: Hindistan ve Misir. Hindistan 1849, Misir
ise 1882 yilinda Ingiliz isgaline maruz kalmistir. Bu
isgallerden once de her iki merkez basta Fransa ve Ingiltere
olmak {izere batililarin niifuz ve miicadele bdlgeleri idi.
Isgalle beraber bu iki mintikada yasayan Kisiler, batinin
giicliyle ilk defa bu denli yakinlagmig ve somiirgecilerle
beraber yasamak durumunda kalmislardir. Bu durum
neticesinde tek tarafli bir etkilenme s6z konusu olmustur.
Somiirgecilerle yiizlesme pesinden sorgulamay1 getirmistir.
Her iki iilkede, Miisliimanlarin distiikleri yerden kalkmalari,
batililar gibi kalkinmalari, fikri durgunlugun icinden
cikmalar1 ve en 6nemlisi de Islam’1 cihansiimul bir din olarak
basta kendilerine sonra da biitiin insanliga arz etmenin metot
ve  yOntemleri  arastirilmaya  tesebbiis  edilmistir.
Miisliimanlarin  gelismesinin  6niindeki engeller tespit
edilerek bunlarin yok edilmesi gerektigi diisliniilmiistiir. Bu
yaklasim tarzi Miislimanlart Kur’an etrafinda bir araya
getirmeye, onu yeniden yorumlamaya yoneltmistir. Hadisler
ise birtakim sebeplerle ya 6nemli oranda elestiriye maruz
kalmistir veya biitiniiyle terk edilmesi gerektigi
dillendirilmistir (Yildirim, 2003: 179).

Eb0’l-A’1a el-Mevdadi (6. 1979), siinnet inkarciliginin
kronolojik seyrini verdikten sonra ¢esitli degerlendirmelerde
bulunmustur. Mevdadi’ye gore Islam diisiincesi, yabanci
felsefe ve gayr-i Miislim medeniyet ve kiiltiirle kargilaginca
disaridan gelen tiim goriis ve akimlari elestirmek yerine,
biitiiniiyle akla ve mantiga uygun kabul ederek, islam’i
bunlarin kalibina dokmeye kalkismistir (Mevdadi, 1997: 8).
Siinnet inkércilari, bu maksatla slinneti ortaya koyan
rivayetlerin dogruluguna siiphe diisiirmeye ve bizzat
siinnetin hiicciyetini inkdr etmeye c¢aba gOstermistir
(Mevdadi, 1997: 9). Neticede Resilullah’in niibiivvet
makamini bir ulak veya postaci seviyesine indirgeyip, onun

gorevinin sadece Kur’an’i insanlara iletmek oldugunu
vurgulamigslardir. Sadece Kur’an’in tesri kaynagi oldugunu,
stinnetin ise tesri kaynagi olmadigmi soylemislerdir
(Mevdadt, 1997: 11).

3.1. Hindistan

Miistesriklerin  stinnetle ilgilenmeleri 1800°Li yillarda
baglamig (Celik, 1997: 33) ve bu konudaki ¢aligmalarin ilk
etkileri, Ingilizlerin isgal ettigi Hindistan ve Misir’da kendini
gostermistir. Ilk once Hindistan’da hadis ve siinneti
tamamen reddeden bir diisiince (Kur'aniyytin) ortaya ¢ikti.
Bu diisiincenin ilk temsilcisi Kadiyani tarikatinin
onciilerinden Seyyid Ahmed Han (6. 1898), Cirag Ali (6.
1898), Abdullah Cekralevi’dir. Daha sonra bu diisiince,
Ahmeduddin Amritsari (6. 1936) ve Eslem CeracpQri (6.
1955) ile siirdiiriilmiistiir. Son olarak bu gdrevi Gulam
Ahmed Perviz (6. 1985) tistlenmistir (Gérmez, 2000: 89).

Kendilerini Ehl-i Kur’an olarak isimlendiren bu kimseler,
bir¢ok konuda farkli goriiste olsalar da; Kur’an’la yetinme
ve siinnetin dinde hiiccet olamayacag gibi iki konuda fikir
birligi etmislerdir. Bu firka daha da ileri giderek “Her kim
Allah’in indirdigi ile hilkmetmez ise Kkafirlerin ta
kendileridir.” (el-Maide 5/44) ayetini delil getirerek sunnetle
amel edenin kafir olacagini séylemislerdir (Gérmez, 2000:
89-90). Bunlarin pesinden giden bir¢ok geng, siinnete yani
Hz. Peygamber’in agiklamalarina bagvurmadan, Kur’an’i
daha iyi anlayacaklarini savunmus ve Kur’an’dan ilging
istinbatlarda bulunmuslardir (Nedvi, 2002: 274).

Kur’an’1in dini anlamak i¢in esas oldugunu, sonradan tedvin
edildikleri i¢in hadislere ise, giivenilemeyecegini ileri stren
Seyyid Ahmed Han, hadisgilerin sened tenkidiyle ilgilenip
metin tenkidiyle ilgilenmediklerini iddia eder (Yildirim,
2003: 180). Aymi ekoliin miimessillerinden Abdullah
Cekralevi’ye gore de “Yiice Allah’in kitab1 kafidir. Ciinki o
miikemmel ve tafsilatlidir. Herhangi bir serhe ve peygamberi
tefsire ihtiyac yoktur.” (Daudi, 1995: 277).

Hz. Peygamber’in vazifesinin sadece Kur’an’t ulagtirmak
oldugunu ifade eden Perviz ise Hz. Muhammed’e (s.a.v.)
tabi olmaya gerek olmadigini, ¢iinkii Kur’an’da ‘size
indirilene tabi olun’ emrinin bulundugunu belirtir. Ona gore,
sayet siinnet dinde bir nitelige sahip olsaydi, Hz. Muhammed
(s.a.v.) ‘Benden Kur’an’dan bagka bir sey yazmayin’
hadisini sdylemezdi. Bu dogrultuda Kur’an’a uygun hadis
sadece sahih hadistir (Daudi, 1995: 278). Perviz, kendisinin
miigtehit oldugunu iddia ederek sadece Kur’an’in delil
olabilecegini ve onun diginda siinnetin miitevatir dahi olsa
delil olamayacagini sdylemistir. Namazin vakitleri, rekatlari
ve nasil kilinacagi gibi hususlar1 ise devlet bagkanina
birakmustir. Devlet bagkan1 bu gibi hususlar1 danismanlarina
istisare ederek nasil ve ne tarzda yapilacagini belirler
(A’zami, 1987: 441).

Goriildigi gibi, Kur'aniyylin ekoliine mensup olanlarin bir
kismi hadisleri biitiiniiyle reddederken diger bir kismi ise
hadislere son derece silipheci yaklagmakta, ihtiyatlt oluglarini
da yine hadislere dayandirmaktadirlar. Dolayisiyla
Kur'aniyyn ekoline mensup herkesin hadisleri tamamen
reddettigi sOylenemez (Kirbasoglu, 2016: 120; Yildirim,
2003: 181. Ayrica bk. Bilgin, 2018: 277-282).

Ayn1 donemde Hindistan’da Ehl-i Kur’an’a karsi, ayni
asirilikta  hadislere  diigkiinliik gosteren Ehl-i  Hadis
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dogmustur. Bunlar da Kur'aniyyln ekoliiniin aksine hadis
metinlerini, hasta ziyaretlerinde sifa, cenazelerde bagislama
niyetiyle okuyacak kadar kutsallagtirmistir. Senedlerle
birlikte hadis ezberlemeyi ise yeniden aligkanlik haline
getirmislerdir.  Gormez’e goére bu iki  kesimin
tartigmalarindan bircok olumlu goriis ve caligmalarin da
ortaya ciktigint sdylemek miimkiindiir (Gérmez, 2000: 90).

3.2. Masir

Misir’da da ayni donemde ve ayni endiselerle Kur’an
etrafinda bir araya gelme ve tecdit hareketi basladi. Tlk olarak
Cemaleddin Efgani (6. 1897) tarafindan el-Medresetu'l-
Islahiyye veya Modern Rasyonalizm Ekolii ve Siinnet adi
altinda ingiliz somiirgeciligine karst bir ekol olusturuldu
(Eren, 2000: 53). Efgani’nin Kahire'de baglattig1 bu hareket,
biitiin insanlig1 islam’1 yenilenmeye davet etti. Ardindan
talebesi Muhammed Abduh’la (6. 1905) beraber, siirglinde
bulunduklar1 Avrupa’da nesriyat yoluyla Miisliimanlar1 6z
kaynaklarindan beslenerek Islami uyanisa, bid’at ve
hurafelerden ka¢inmaya, somiirgeden kurtuluga cagird.
Misir’a dondiikten sonra baslatilan Islami tecdid hareketinin
onderligini {istlenen Abduh’un mesaj ve g¢alismalari
biitiiniiyle Kur’an merkezli idi. Bagka tefsir ¢aligmalarinda
goriildiigii gibi onun “Menar” tefsirinde de miisbet bilimlerin
agirlhigt ve Kur’an’in modern bilimlerle uzlastiriimasi
kendini gostermektedir.

Abduh, atesli bir ictihat taraftar1 olarak insanlara taklitten
kurtulmay1, gegmistekilerin donuk fikirlerine saplanmamay1
tavsiye etti. Abduh’un nazarinda haberlerin Buhari (0.
256/870) ve Muslim’in (6. 261/875) el-Cami‘u’s-
Sahih’lerinde veya diger muteber hadis kaynaklarinda olusu
bir deger ifade etmemekteydi. Menar dergisini ¢ikaran
Abduh’un talebesi Resid Riza (6. 1935) Islam’in modern
diinyaya ayak uydurmasini isteyip kadinlara medeni haklarin
verilmesi, ¢ok evliligin yasaklanmasi gibi istekleri
seslendirmesinin yaninda dergi kanaliyla hadis ve siinneti
Misir’da o donemde dini tartismanin merkezine ¢ekmistir
(Yildirim, 2003: 182).

Resid Rizd’dan sonra talebeleri de siinneti tamamen
reddetmislerdir. Bunlarin basinda “Stinnetsiz  Islam”
slogantyla ortaya ¢ikan Mirza Bakir gelir. Mirza Bakir’in bu
fikirlerini ilk kez tartigma sahnesine koyan kisi ise bir tip
doktoru olan Muhammed Tevfik Sidki’dir (6. 1920). O’nun
“el-Islamu  Huve’l-Kur’danu  Vahdeh (Islam  sadece
Kur’an’dir)” adli  makalesi “el-Mendr” dergisinde
yaymlaninca Misir’da goriilmemis bir tartisma baslar
(Gormez, 2000: 90). Sidki, Kur’an metninin tek oldugunu,
hadislerin ise Hz. Peygamber’in vefatindan sonra
yazildigini, bunun iglerine onlardan olmayan malzemenin
karigmis olabilecegini, mevcut hadisler arasinda oldukga
farklilikk arz eden durumlarmm da bunu teyid ettigini;
miictehidlerin hadislere baktiklarinda ¢oklarmin mevza
olduklarinm1 gordiiklerini, kendi goriigiinii ortaya ¢ikarmak
i¢in de hadislerin bir kismini atmak durumunda kaldiklarini
ve tiim gayretin Kur’an’a yonlendirilmesi gerektigini
belirtmistir (Yildirim, 2003: 182; Demir, 2002: 76; Celik,
2019: 84).

Ismail Edhem ise 1934 yilinda nesrettigi bir brosiirde
“Sahihan”dakileri de i¢ine katarak biitiin hadislerin
asillarinin ve temellerinin sabit olmadigini iddia etmistir.
Benzer iddialari, Ahmed Emin (6. 1954) Fecrii'l-Islam’inda,

Mahmud Eb( Reyye (6. 1970) Advéaun ale's-Sunneti'l-
Muhammediyye’sinde, Ahmed Zeki Ebl $adi’nin (6. 1955)
Sevreti'l-islam  adli  eserlerinde gdrmek miimkiindiir
(Yildirim, 2003: 183; Celik, 1997: 34. Ayrica genis bilgi i¢in
bk. Hekim, 1985: 57-82). Taha Huseyn (6. 1973), Hasan
Hanefi gibi sahsiyetler de bu ¢izgiyi takip etmislerdir
(Yildirim, 2003: 183).

3.3. Turkiye

20. yiizyilin son ¢eyregine kadar Tiirkiye’de hadis etrafinda
yogun tartigmalar  oldugunu  sdylemek  miimkiin
goziikmemektedir. 1926 yilinda Daru’l-Funtn ilahiyat
Fakiiltesi Mecmuasi’nda yazmig oldugu Dini ve Gayr-1 Dini
Rivéyetler adli makalede hadislerin tespitinde senede dnem
verildigini ve metnin ihmal edildigini, hadislerin yeterince
tenkide tabi tutulmadigini ilk sdyleyen kisi Zakir Kadiri’dir
(6.1954). Ulkemizde hadis tenkidinin ciddi anlamda M. Said
Hatiboglu ile basladigi sdylenebilir. Onun baslattigi bu
hareket gerekli bilimsel sartlar1 yerine getirmek suretiyle
[lahiyat Fakiilteleri basta olmak iizere hadis alaninda yapilan
caligmalarda kendisini gstermektedir (Y1ldirim, 2003: 183).

Bu metodik ¢aligmalarin yaninda biitiin hadis mecmuasini
reddedenler de vardir. Ornegin Edip Yiiksel, “Kur’an’dan
baska hangi hadise inaniyorsunuz?” bashg altinda
tenkitlerini siralamistir. Ona gore, Yahudilerin yaptig1 gibi,
Mduslimanlarda Hz. Peygamber’in vefatindan sonra
uydurduklar1 binlerce yalan1 Hz. Peygamber’e isnad ettiler.
Bu uydurma dini kaideleri, tipki Yahudilerin yaptig1 gibi
stnnet (pratik) ve hadis (s6z) olarak isimlendirdiler. Cahil
kimseler Kur’an’da tenkit edildigi sekilde cesitli sorular
sorup yanit beklediler. Mesela uyurken hangi tarafa yatmak
gerektigi, sakalin ne kadar uzatilacagi, yemekleri hangi elle
yemenin daha faziletli olacagi, hangi meyve ve sebzeleri
yemenin daha sevap olacagi gibi sorulara cevap iiretmeye
bagladilar. Bu sekilde sagma sorularmin yanitin1 Kur’an’da
bulamayinca Hz. Peygamber’in agzindan yanitlar
uydurmaya basladilar. Hurafe ve geliskiler ile dolu bu
uydurma nakiller {izerinde tartisip mezhep mezhep
boliindiiler. Miinafiklar bu durumdan istifade ederek yiiz
binlerce rivayet uydurdular. Yiiksel’e gore, ilgi ¢ekicidir ki
Hz. Peygamber’in bir numarali hasmi olan Buhari, Hz.
Peygamber’e hakaret ve iftiralarla dolu eserini Hz.
Peygamber’in Sliimiinden iki yiizy1ll sonra telif etmistir
(YYuksel, 2016: 21-22). Yiksel, ayn1 zamanda “Kur’an’in
yaninda sayisiz hadis kitaplar1” baghgi altinda da Kitiib-i
Tis’a’y1 Kur’an’a ortak kosulan kitaplardan saymistir. Ona
gore, siinni mezhepler genellikle altt hadis kitabinin “en
sahih” eserler olduguna kanaat ederler. Bu eserlere ek olarak
Malik b. Enes’in (6. 179/795) el-Muvatta’i, Ahmed b.
Hanbel’in (6. 241/855) el-Miisned’i ve Darimi’nin (0.
255/869) es-Siinen’i de itimat ettikleri ve Kur’an’a ortak
kostuklar1 eserlerdendir. Yazar daha ileri giderek siinni
alimlerin Buhari’nin el-Camiu’s-Sahth’inde gegen Kur’an
ile ¢eligen rivayetlerini Kur’an’a tercih etmekte tereddiit
etmediklerini iddia etmistir. Yiksel, Hanefi mezhep
bilginlerinin hadis ile Kur’an ¢elistiginde hadisin Kur’an’in
hiikmiinii iptal edebilecegini ileri siirdiiklerini ve Hanefilerin
bunu bir mezhep goriisii olarak kisilere dikte ettiklerini
sOylemistir (Yiiksel, 2016: 26). Eserinin kimi yerlerinde
sahdbeye de dil uzatmis ve Ebl Hureyre gibi bir sahdbinin
sabikal1 bir yalanci oldugunu ifade etmistir (Yiksel, 2016:
28).
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Ulkemizde, hadis birikimi olmadan rivayetler hakkinda
toptan genellemelerde bulunan, ele aldig1 ¢esitli hadislerle
biitin hadis kiilliyatin1 karalayan baskalar1 da vardir.
Omegin Emre Dorman eserinde “Hadisler Neden Dinin
Kaynagi Olamazlar?” adli bir boliim yazmugtir. Hadislerin
birgogunun giivenilir olmadigini ileri siirerek goriislerini ise
sOyle ifade etmistir: “Hadisler dinin kaynagi olamaz. Ciinkii
ornek verilen bircok ayette net bir sekilde goriildiigi gibi
dinin tek kaynagi vardir. O da Kur’an’dir. Allah dinini
Kur’an vahyi ile bildirerek tamamlamistir. Hadis rivayetleri
hem Kur’an ile hem kendi aralarinda hem de akil ve mantik
kurallar1 ile gelisiyor olmasaydi yine de dinin kaynag:
olamazlardi. Allah’in dinine uymak isteyen Allah’in
belirledigi ile yetinmelidir.” (Dorman, 2018: 91). Yazar,
Muhammed Abduh, Mahmud Ebl Reyye gibi Misirh
yazarlardan etkilenerek bagta Kiitiib-i Sitte olmak uzere
hadis  kaynaklarin1 itibarsizlastirip  ciddi  tenkitler
yoneltmektedir. Ona gore, “S6z konusu kitaplardaki bircok
hadis, hem Kur’an ile hem kendi aralarinda hem de insan akl1
ve yaratilist ile ¢celismekte ve dini tam anlamiyla anlasilmaz,
icinden cikilmaz ve yasanilmaz bir hale getirmektedir.
Dolayistyla giivenilir kabul edilen hadis kaynaklari, hi¢ de
zannedildigi gibi glivenilir degildir... Bu hadisleri
toplayanlar, hadis rivayetlerinin Kur’an’a uygunlugunu
gerektigi gibi gozetmedikleri gibi kendi iginde tutarli
olmalarini da gerektigi gibi gozetmemislerdir. Tek basina bu
bile hadis rivayetlerinin ~ tamamma  yakinmin
Peygamberimize ait olmadiklarinin ve ondan g¢ok sonra
uydurulduklarinin  yeterli delilidir. Bu yilizden hadis
rivayetlerine giivenmek miimkiin degildir.” (Dorman, 2018:
91-92).

Yazara gore, Kutub-i Sitte olarak bilinen meshur ve giivenilir
kabul edilen hadis kitaplarinda gegen bir¢ok hadis, en basta
Kur’an ile sonra akil ve insan tabiati ile sonra da kendi
aralarmda celisir (Dorman, 2018: 95. Yazar, Islam Ne
degildir adli eserinde de “islam, rivayet dini degildir” baslig
altinda Kur’an’la yetinebilecegini ve hadis -elestirisini
stirdiirmisttr. Bk. Dorman, 2018:162-208).

Ahmet Aslan, “Hadisler Kur’an’in sirkidir” baglig1 altinda
hadisleri inkar etmistir. Hadisleri biitiiniiyle inkar ederek
fikirlerini $0yle ifade etmistir: ‘“Maalesef su an siinni
inancinda mesruiyet kazanmis Kur’an’in ziddi olan hadis
denen rivayetler, Stinni Miislimanlarin inang sisteminde taht
kurmug durumdadir. Dolayisiyla Kur’an’a ger¢ek inanmanin
ve tasdik etmenin yolu hadis denen rivayetlerin reddiyle
gerceklesir” (Aslan, 2020: 11).

A_nY

Kur’an Miislimanligi savunan yazar, Buhari’yi hadis
uydurukgusu olarak nitelendirmistir (Aslan, 2020: 15).

4. Sonug

Sonug olarak sunu sdyleyebiliriz ki, sadece Kur’an’la
yetinilebilecegini, siinnetin reddi ile ilgili diisiincesini iddia
eden marjinal ve kii¢iik bazi gruplar giintimiizde oldugu gibi,
tarihin cesitli donemlerinde de goriilmiistiir. Ilk donemlerde
bireysel manada olan bu hareketler 19. Yiizyildan sonra
miistesriklerin etkisiyle Hindistan, Misir gibi iilkelerde
yayginlagsmistir. Miisliimanlarin birlikteligini saglayacak
olanin sadece Kur’an oldugu, hadislerin ise bu amacin
ontinde birer engel olduklar1 fikri yerlestirilmeye gayret
edilmistir. Siinneti/hadisi engel goren kimselerden bazilari,
hadislerin tiimiinii inkar ederlerken bazilar1 ise hadislerin

yeniden degerlendirmeye tabi tutularak sahih rivayetlerin
zayif rivayetlerden ayrilmasini giindeme getirmislerdir.

Kur’an ile yetinme sdyleminin bir takim ¢ikmazlari vardir.
Sadece Kur’an ile yetinme demek, Hz. Peygamber’in tebyin
gorevini elinden alip sadece teblig gorevi ile iktifa etmek
demektir. Kur’an emirlerini s6zI{ ve pratik olarak izah etmek
ve dini konularda hiikiim vermek Hz. Peygamber’in
gorevleri arasinda yer alir. Kur’an ile yetinme sOylemini
dillendiren c¢evreler, Restlullah’in konumu ile alakali
ayetleri pargact yaklagimla iglemekte, Hz. Peygamber’in
statlistinii adeta bir araci/ postact durumuna indirgemektedir.

Ayrica Hz. Peygamber’in Kur’an’da olmayan birgok
uygulamalart mevcuttur. Ornegin hac ve orug gibi
hiikiimlerin asli Kur’an’da olmasina ragmen bunlarla ilgili
¢ogu hiikiimler stinnetle belirtilmistir. Siinneti reddedenler
aslinda Kur’an’in pratigini de reddetmis oluyorlar.
Dolayisiyla sahih siinnetin itibarsizlagtirilmasi, Kur’an’in da
itibarsizlagtirilmas1 sonucuna gotiiriir. IslAm dininin esas1
Kur’an ve stinnete dayanmaktadir. Bu iki asildan birini kabul
etmemek dinin bir kismini kabul edip diger bir kismini inkar
etmek anlamina gelir.

Hz. Peygamber’den gelen rivayetlerin giivenilir olmadigi
fikri ise, hadis alimlerinin hadislerin sthhatini tespit
konusunda yaptiklar1 ¢alismalart gormezden gelmek
anlamma gelir. Zira hicri ikinci asirdan itibaren
muhaddislerin hadislerle ilgili titiz galigsmalart onlarin bu
husustaki ~ (stin  gayretlerini  bizlere = sunmaktadir.
Muhaddisler, hadislerin zayiflarin1 sahihlerinden, illetli
olanlarin1 saglam olanlarindan ayirmislar, mevzu olanlari
ayiklamiglar ve bunlart tespit etmenin prensiplerini
agiklamglar.
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Extended Abstract

In this study, the historical background of the discourse of
confining oneself to the Quran and its reflections on today is
briefly discussed. The discourse of confining oneself to the
Quran/the denial of hadiths is an issue that has been discussed
by Muslims more or less in every era. Just as there are marginal
groups adopting a negative attitude towards sunnah nowadays,
there have been certain factions over the course of history which
have designated themselves as "Quranic Islam" or "Quranic
Muslimhood". They do not accept sunnah, and they secretly or
explicitly claim that Islam consists of the Quran alone.

It has been revealed that the tendency to confine oneself to the
Quran and not attach importance to sunnah can be traced back
to the early days of Islam. The first community to collectively
adopt a negative attitude towards hadiths is said to be the
Kharijites. Although the Kharijites are said to have denied the
hadiths, it is not possible to say that their denial covered all
hadiths. While they did not reject the hadiths altogether, they
did not accept the narrations of most of the Companions of the
Prophet (the sahaba) as they were deemed to have been involved
in sedition (fitna).

The second community is the Shia sect. Despite the fact that
there are those among them who went too far and rejected the
hadiths, they cannot be said to have wholeheartedly rejected the
hadiths either. They preferred to accept the hadiths narrated by
the Ahl al-Bayt rather than accepting every hadith. They
accepted the narrations from some other Companions that did
not contradict their own views. The Mutazilah sect did not
completely reject hadiths either, yet they rejected some of them
under the pretext of textual criticism. Apart from the sects, it has
been noted that some individuals approach the hadiths with
skepticism and that they do not agree to accept any source other
than the Quran.

In the early period, this negative approach towards the hadiths
was not collective but individual, not universal but regional.
However, this viewpoint has expanded over time and gained
social status. When the time period during which Imam Shafi’i
(d. 204/820) lived is considered, it is clear that the tendency to
confine oneself to the Quran and to reject sunnah was also
present in this period. In other words, denial of hadiths is
understood to have become a common view in the late 8th and
early 9th century.

A small group in favor of rejecting and denying sunnah is
reported to have existed around the end of the second Hijri
century. This group was able to survive until the end of the
second century or as late as the middle of the third century. After
that time, it has been observed that no other group was involved
in such a movement. The Islamic world lived free of this
sedition for as much as eleven centuries. This situation ended
with the beginning of the colonial period. The ideology of
rejecting hadiths can be said to have reached a climax in the 19th
century. The 19th century was a century during which important
centers of civilization in the Islamic world were invaded. Two
of these centers are of particular interest: India and Egypt. India
was occupied by the British in 1849, with Egypt following suit
in 1882. Confrontation with colonizers gave rise to questioning.
In both countries, different approaches and methods were
explored to enable Muslims to rise up again, to develop like
western nations, to overcome intellectual stagnation, and most
importantly, to introduce Islam as a universal religion, first for
themselves, and then for the whole of humanity. This approach
led Muslims to gather around the Quran and reinterpret it.
Meanwhile, the hadiths were subjected to significant criticism

for various reasons, and in some cases it was argued that they
should be abandoned altogether.

The interest of orientalists in sunnah began in the 1800s, and the
first impacts of studies on this matter manifested themselves in
India and Egypt, which were both occupied by the British. First,
an ideology emerged in India that completely rejected the
hadiths and sunnah (Quraniyyun) . Although these people, who
named themselves “Ahl al-Quran”, had different views on many
topics, they agreed on two issues: that they should confine
themselves to the Quran and that sunnah cannot be considered
as proof (hujjah) in religion.

In Egypt, a similar movement of renewal and convergence
around the Quran started at the same time, with the same
concerns. First, Jamaluddin Afghani (d. 1897) formed a school
against British colonialism under the name of Al-Madrasatu’l-
Islahiyah or the School of Modern Rationalism. This movement,
initiated by Afghani in Cairo, invited all humanity to the
renewal of Islam. Then, while in exile in Europe, together with
his student Muhammad Abduh (d. 1905), he used his
publications to invite Muslims to an Islamic awakening and
liberation from colonialism by nourishing themselves with their
own sources. The message and work of Abduh, who undertook
the leadership of the Islamic renewal (tajdid) movement that
was initiated after his return to Egypt, was entirely Quran-
centered. According to Abduh, the fact that the narratives
(khabar) are in reliable sources of hadith does not give any
indication. Rashid Rida (d. 1935), a student of Abduh, drew
hadith and sunnah to the center of the religious discussion in
Egypt through the journal Manar. After Rashid Rida, his
students also rejected sunnah completely.

It seems almost impossible to claim that there were intense
discussions around hadiths in Turkey until the last quarter of the
twentieth century. In his 1926 article, Religious and Non-
Religious Narratives, Zakir Kadiri (d.1954) was the first to say
that in the determination of hadiths, importance should be
attached to the narrators of hadiths, that the texts were
neglected, and that the hadiths were not criticized sufficiently.
Besides these methodical studies, there are also those who reject
the whole corpus of hadiths.

In conclusion, the discourse of confining oneself to the Quran
has some dilemmas. Confining oneself to the Quran means
taking away the duty of explanation (tabyin) of the Holy Prophet
and confining him to his duty of conveyance (tabligh).
Explaining the orders of the Quran verbally and practically and
deciding on religious matters are among the duties of the
Prophet. The circles that voice the discourse of confining
oneself to the Quran are addressing the ayahs related to the
status of the Prophet with a separationist approach, and are
reducing the status of the Prophet to something of a mediator or
courier.

The idea that the narrations from the Prophet are not reliable
means ignoring the endeavors of the hadith scholars to
determine the soundness of the hadiths. Yet, the meticulous
studies of the hadith scholars (muhaddith) as of the second
century of Hijra demonstrate to us their great efforts in this
regard. Hadith scholars distinguished the false hadiths from the
authentic (sahih) ones, the flawed ones (illah) from the sound
ones, eliminated the fabricated (mawdu) ones, and explained the
principles of determining them.
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Giiniimiizde Islam hukuku alaninda ortaya ¢ikan yeni meselelere ¢oziim iiretmeye calisilirken
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tarafindan yazilmig eserler, Zahirilerin kaynaklar1 ve konuyla ilgili yapilmis ¢alismalara
dayanacaktir. Ibn Abdiilber’in elestirileri baglaminda Zahirilerle olan goriis farkhiliklar1 ve bunlarin
dayandiklar1 usiili esaslar incelenecek, bu konuda farkli hiikiim verme nedenleri ortaya konulmaya
calisilacak ve bu hiikiimlere varirken izlemis olduklar1 yontemler saptanacaktir.
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While trying to find solutions to new issues that arise in the field of Islamic law today, it is important
to determine the methods the past ulema based upon in evaluating the fighi issues to reach a sahih
fighi solution. The criticism of Ibn Abd al-Barr (d. 463/1071), who is accepted as one of the
outstanding ulema of the XIth century, of the Zahiris is important. In the context of Ibn Abd al-
Barr’s criticism, the differences of opinion with the Zahiris and the usuli principles on which they
are based will be analyzed, the reasons for making different ahkam on this issue will be put forward
and the methods they followed while reaching these ahkam will be determined.

1. Giris

hocalarin etkisi, fikhi kabiliyetleri ve yasadiklar1 toplumun
orfve adetleri ¢aligmalarina etkide bulunmustur. Ayrica ser‘i

Fikih ilmiyle ugragan fakihler sahabe déneminden beri naslar
cercevesinde Miisliimanlarin meselelerine ¢oziim iliretmeye
caligmislardir. Bu amagla bir¢ok c¢alisma yapilmis konuyla
ilgili birgok eser kaleme alinmustir. Islam Hukukuyla ilgili
caba sarfeden fakihlerin aldiklar1 egitim, ders aldiklari

naslar1 anlama ve kavrama giiglerinin farklilig1, meselelerle
ilgili yet ve hadislere vuk{fiyet, dnceki fakihlerin konularla
ilgili icma“ ve ihtilaflarin1 bilmek de onlarin farkli goriis
belirtmelerine neden olmustur.
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Yukarida saydigimiz gerekcelerden dolayr ayni meseleyle
ilgili fakihlerce ulagilan farkli fikhi sonuglar bazen elestiri
konusu olmugstur. Peygamberler disindaki insanlarin masum
olmamasi nedeniyle ulagmig olduklari fikhi sonug¢larin yanlis
olma ihtimali bulundugundan hicbir fakih vermis oldugu
hiikmiin veya fetvanin kesin ve tek dogru oldugunu iddia
etmemistir. Bu nedenle fakihlerin ictihatlariyla ulastiklari
sonuglar zanna dayali oldugundan bu hiikiimlerin dogru
olma ihtimali bulundugu gibi yanlis olma ihtimali de
bulunmaktadir. Bu nedenle fakihler daha dogruya ulagmak
ve yanlislardan kurtulabilmek ic¢in yanlis gordiklerini,
delillere dayali olarak elestirdikleri gibi kendileri de
elestiriye acik olmuslardir. Bu anlayis: biitiin islami ilimler
sahasinda gérmek miimkiindur.

Giiniimiizde Islam hukuku alaninda ortaya ¢ikan yeni
meselelere ¢6ziim iiretirken ge¢mis alimlerin meseleleri
¢ozme yontemlerinin 6grenilmesi/bilinmesi ve sahih fikhi
bir ¢6zlime ulagmak i¢in sarf ettikleri ¢abalarin bilinmesi
onemlidir. ibn Abdiilber, Maliki mezhebine mensup bir fakih
olmasina ragmen fikhi konular1 incelerken objektif bir gozle
meselelere yaklasmakta ve taassuptan uzak bir anlayisla
gorislerini ifade etmektedir. Nitekim fikhi meseleleri
aciklarken bazen kendi mezhebinde benimsenen goriislere
ters diisen goriisler ileri siirebilmekte, diger fikih
mezheplerinin ictihadlarim1 da destekleyebilmektedir. Bu
nedenle XI. Yiizyilin 6nemli alimlerinden biri kabul edilen
Ibn  Abdiilber’in  Zahirilere  y&nelttigi  elestirilerin
bilinmesinin fikhi formasyonun kazanilmasi ag¢isindan
6nemli oldugu soylenebilir.

Bu cahgmada Ibn Abdiilber’in Zahirilere yonelttigi
elestirilerin odaginda bulunan kiyas ve beraet-i zimmet gibi
ustli konularla bunlara dayali olarak fiiru® fikihla ilgili
ulagilan farkli goriislerin tespiti, ibn Abdiilber tarafindan
yazilmig eserler, Zahirilerin kaynaklari ve konuyla ilgili
yapilmis calismalara dayanacaktir. Bu c¢alismada Ibn
Abdiilber’in elestirileri baglaminda Zahirilerle olan goriis
farkliliklari  ve bunlarin  dayandiklar1 usGli  esaslar
incelenecek, bu konuda farkl1 hiikiim verme nedenleri ortaya
konulacak ve bu hiikiimlere varirken izlemis olduklari
yontemler tespit edilmeye ¢aligilacaktir.

2. ibn Abdiilber ve Zahirilik

Ibn Abdiilber’in Zahirilere yonelik elestirilerine gegmeden
once konuya hazirlik amaciyla ve konunun saglikli bir
sekilde anlasilmasi i¢in Tbn Abdiilber ve Zahirilik hakkinda
kisaca bilgi vermek uygun olacaktir.

2.1. ibn Abdiilber’in Hayat1

Ibn Abdiilber, Endiiliis’iin Kurtuba sehrinde 368/978 yilinda
diinyaya gelmistir. Ibn Abdiilber’in diinyaya geldigi ve
cocuklugunu yasadigi zamanlarda Endiiliis en parlak
donemlerini yasamaktaydi. ibn Abdiilber’in yasadigi sonraki
donem ise Endiiliis’iin sikintilar ve i¢ ¢ekismeler iginde
istikrarsizlasmaya dogru gittigi bir donemdir. Bu donem
Endilis Emevi Devletinin son dénemiyle Miiliku’t-Tavaif
doénemini i¢ine almaktadir (Ibn Abdiiber, ts: 3/1128).

Ibn Abdiilber’in eser verdigi alanlara baktigimizda ¢ok yonlii
ilim adami oldugunu goriilir. Hadiste otorite oldugu gibi,
fikihta da yasadigi donemde zirvede yer almakta ayni
zamanda tarih ve nesep ilminde soziine itibar edilen alim
konumundaydi. Hadis ilmini, hocas1 Abbas b. Asbag el-

Hemedani’den (v. 386/996), nahiv ilmini Abdulaziz b.
Ahmed el-Ehfes’ten (v. ?), fikih ilmini ibn Mekvi diye
tanminan Ahmed b. Abdiilmelik el-isbili’den (v. 401/1010)
alir. Ibn Faradi’nin (v. 403/1012) ders halkasina devam eder,
yine hadis ve rical ilminde baska bircok hocadan faydalanir.
Bu hocalari; Abdulvéris b. Siifyan (v. 395/1005), Halef b. el-
Kasim (v. 393/1002), Ahmed b. Kasim et-Tahertl (v.
395/1004), Halef b. Said’dir (v. 403/1012) (Mahlaf, 2003:
1/176; Sallabi, 2011: 27).

Ibn Abdiilber, ilim 6grenmek maksadiyla Endiiliis disina
¢ikmamasina ragmen 100’0 Endiiliislii olan 107 alimden
birgok ilim daliyla ilgili icazet almustir. ibn Abdiilber farl
yerlerden yanina ilim 6grenimi i¢in gelen Ogrenciler ve
degisik vesilelerle karsilastig1 alimler vasitasiyla geldikleri
beldelerin ilmi birikiminden haberdar olmustur. ibn
Abdiilber, Ebti Daviid’a (v. 275/889) ait es-Siinen’e arada
sadece iki ravi ile ulasarak bu eserin ali isnadina sahip
olmustur. Ayrica ibn Abdiilber, imam Malik’in (v. 179/795)
el-Muvatta’ma “es-Senedii’l-Endellsi” denilen Abdiilvaris
b. Sufyan-Kasim b. Asbag (v. 340/951) -Muhammed b.
Vaddah (v. 287/900) -Yahya b. Yahya (v. 234/849) senediyle
ulagmigtir.  Islami ilimlerin yan1 swra cografya, tip,
matematik, astroloji gibi bilim alanlarinda da mesai
harcamis, icazet yolu ile bir¢ok eserin rivayet hakkini elde
ederek dgrencilerine okutmustur (Casim, 1999: 269). Ibn
Abdiilber bu egitim faaliyetleri sonucunda kendisinden sonra
birgok ilimde otorite olarak kabul edilebilecek alim de
yetistirmistir. Bunlardan biri de Ibn Hazm’dir (v. 456/1064).
Ibn Hazm, her ne kadar Ibn Abdiilber’le akran olsa da kendi
eserlerinde ondan istifade ettigini, ondan hadis dinledigini ve
kendisine rivayet icin izin verdigini sdylemistir (ibn Hazm,
2004: 318).

Ibn Abdiilber, bir siireligine kendisine resmi olarak yargi
tecriibesini  kazandiran Usbine ve Senterin kadilik
gorevlerini yerine getirir. Bu arada “el-Kafi” adli eserini
szkonusu donemde yazar. Bahsi gecen eserini Maliki
mezhebinin goriisleri dogrultusunda fetva kitabi1 formatinda
telif eder (Césim, 1999: 269).

Ibn Abdiilber hayatimin ¢ogunu Kurtuba’da gecirir (ibn
Ferhun, ts: 2/367; Sercani, ts: 368) fakat i¢ karisikliklarin
yaratmig oldugu kargasa ortamindan dolay1 sonralari
Kurtuba’dan ayrilarak Endiiliis’iin  batisinda  bulunan
Daniye, Belensiye ve Satibe gibi sehirlerde hayatini siirdiiriir
(ibn Kesir, 2010: 428; ibn Bessam. 1997: 1/615-616)
Satibe’ye yerlesen Ibn Abdiilber hayatinin geri kalan
kismim, Satibe’de “Bustanii Ibn Abdiilber” diye anilan
bahceli evinde ilim ve telif faaliyetleri ile gecirir ve 463/1071
yilinda Satibe’de vefat eder (Ibn Ferhun, ts: 2/369; Zehebi,
ts: 3/1131).

Bazi kaynaklarda, ilk donemlerde Z&hiri mezhebine meyilli
iken daha sonralar1 Maliki mezhebine gectigi ile ilgili
kayitlar bulunmaktadir (Zehebi, 1417/1996: 19/157; Casim,
1999: 269). Zahirilerin kiyasa muhalefetlerini elestirmesi ve
Zabhirilerin kabul etmedigi istihsan ve Medine amelini, fikhi
tercihlerinde delil olarak kullanmis olmasi, Zahiri
olmadiginin bariz bir kanitidir. Her ne kadar Maliki usuliine
ve prensiplerine baglilig1 bilinse de baz1 tabakat yazarlari
onu ictihdd derecesine ulagmis miictehid bir alim olarak
nitelemistir (ZehebT, 1417/1996: 19/157).
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2.2. ibn Abdiilber’in Elestiri Anlayis

fbn Abdiilber’in gerek naslardan hiikiim ¢ikarirken veya
fikhi tercihlerde bulunurken Maliki fakihlerin dayandigi
delil ve yontemlerden faydalanmasi gerekse de kendini
Maliki mezhebine izafesi onun Maliki ekolliine mensup bir
fakih oldugunu rahatlikla sdyleyebiliriz. Maliki mezhebine
mensup olmast onun mezhebin biitin  goriislerini
sorgulamadan kabul ettigi anlamina gelmemektedir. Eserleri
incelendiginde, takip ettigi usll anlayisi ve riayet ettigi fikhi
prensiplere uymayan goriis kimden gelirse gelsin onu
elestirdigi ve kendi fikhi kaidelerine gore dogru olan goriisii
acik bir sekilde destekledigi goriilir. Bu nedenle yapmis
oldugu elestirilerden diger mezhep alimleri nasiplerini
aldiklar1 gibi bazen de mensubu bulundugu Maliki fakihleri
de elestirilmekten kurtulamamistir. Bu 6zelliginden dolay1
bazilar1 onun Safii mezhebine meyilli olabilecegini ifade
etmislerdir (Humeydi, 2008: 544). Nitekim Ibn Abdiilber,
ilmi donanimu, fikhi kisiligi ve dini hassasiyetinden dolay1
insanlar ve onlarin goriisleri hakkinda taassuba diismeden
hakkaniyet tizere hareket ederek, insafli olmaya ¢alismustir.
Bu o6zelligine bir 6rnek olarak bazi hadis ehlinin EbQ
Hanife’yi (v. 150/767) elestirilerinde Ebl Hanife’yi
savunarak onlara sdyle cevap vermistir: “Hadis ehli Ebi
Hanife’yi elestirirken asir1 gitmigler ve haddi asmislardir.”
(ibn Abdiilber, 1994; 1080; Karadag, 2020: 36-37)
Eserlerinde bu tiir degerlendirmelere pek c¢ok yerde
rastlamak mumkaindr.

Ibn Abdiilber, kisilik olarak ilmi bagimsizliga 6nem veren,
taklitten hoslanmayan ve fikri donukluktan uzaklasmak igin
asli kaynaklara dayanarak yeni ictihatlarda bulunmay1 tesvik
eden bir alimdi. O donem Endiiliis’te bulunan yerlesik
anlayis olan sadece fiiru® fikihla ugrasmay1 yeterli goren
alimlerin aksine fakih ve muhaddislerin yontemlerinden
istifade ederek yeni bir anlayisla fikhi meseleleri ele almustir.
Eserlerinde fikhi konularda higbir mezhebi taassup
gostermeden yanlis gordiigii goriisleri elestirdigi ve dogru
bildigi gorisleri de takdir ettigi pek ¢ok husus
bulunmaktadir. Konuya agiklik getirmek icin bunlardan
bazilar1 soylece zikredilebilir:

2.2.1. Mélikf Mezhebinin Bazi Goriiglerine Yonelik
Elestiri Ornegi

Abdest konusunu islerken Maliki mezhebinde yabanci
kadina dokunmayla abdestin bozulup bozulmayacagi
hususuyla ilgili leh ve aleyhteki delilleri inceledikten sonra
sOyle demektedir: “Mezhebimize bagli arkadaslar, arada ince
bir ortii varken, nikdhlanabilen bay ve bayanlarin birbirine
dokunmasiyla, abdest alinmasi gerektigi yoniinde goriis
belirtmektedirler. Ciinkd bu durumda yani ince bir értuniin
olmasi esnasinda sehevi lezzet devam etmektedir ki bundan
dolay1 abdestleri bozulur. Ancak alimlerin cogunlugu, onlara
bu konuda muhalefet etmektedirler ve bana gore de bu
muhalefet dogrudur. Ciinkii tene dokunmaksizin olusan
lezzetin abdest alinmasii gerektirmedigi ile ilgili icma
vardir. Aynmi sekilde mezhebimize mensup arkadaslarimiza
gore de lezzet olmaksizin olusan dokunmadan dolay abdest
alinmasina gerek yoktur.” (Ibn Abdiilber, 1414/1993: 3/57).
Nitekim konuyla ilgili cumhurun dayandigi deliller ve
meseleyle ilgili ifade ettikleri goriislerin uygun oldugu
anlasilmaktadir. Zira higbir fakih, yabanci karsit cinslerin
teninin biri birine temasi olmadan, elbiselerin temasiyla
abdestin bozulacagiyla ilgili fikhi bir gorts belirtmemistir.

Ayrica abdestin bozulmasina; sehvet hissi gerekge olarak
ileri stiriilirse, o durumda sehvet hissi veren biitiin diigiince
ve davranis sonucu abdestin bozulmas: gerekir. Boyle bir
iddiay1 da higbir fakih ileri siirmemistir.

2.2.2. Hanefi Mezhebinin Bazi Goriislerine Yonelik
Elestiri Ornegi

fbn Abdiilber vitir namazini ele aldig1 boliimde bir takim
konular1 agikliga kavusturmak amaciyla mesele ile ilgili
bircok delil zikreder. Daha sonra Maliki ve Hanefi alimlerin,
vitir namazinin rekatlar1 ve Hanefilerin vitir namazinin vacip
olusuna dair goriislerine (Seybani, ts: 1/190-193) dayanak
olarak ©One sirdikleri hadisleri aktarir ve soyle der:
“Muhammed b. Sirin (v. 110/729), ibn Omer’den soyle
rivayette bulunmustur: Resulullah (s.a.s) buyurdu ki:
“Aksam namazi giindiiziin vitridir ve siz de gecenin
sonundaki namazi vitir yapin. Malikiler ve Hanefiler bu
hadisi kendi goriisleri igin delil olarak ileri siiriiyorlar fakat
bu hadiste iki grup icin de agik bir delil bulunmamaktadir.”
(Seybani, ts: 1/190-193).

Vitir namazinin siinnet oldugu kanaatinde olan Ibn
Abdiilber, vitrin siinnet olusu ile ilgi delilleri sunduktan
sonra vitri vacip olarak goéren Hanefilerin goriislinii
elestirirken de sOyle demektedir: “Farzlar ancak kesin
delillerle sabit olurlar ki bunda ihtilaf yoktur. Vitir siinnettir,
vacip degildir sdziinde (bu konudaki saz goriis olmasaydi)
nerdeyse icma olusacakti.” (Ibn Abdiilber, 1414/1993:
5/267).

Ona gore vitrin tekli rekatla kilinmasi gerektigini ifade eden
hadis, vitrin vacip olmasina ve tek selamla kilinmasi
hususuna delil olamaz. Bu tiir hukimler ancak kesin
delillerle tespit edilebilirler. Yukarida rivayet edilen hadiste
bu yonde net bir ifade bulunmaktadir. Bu nedenle vitir
namazi siinnet olan ve birden fazla selamla kilinabilen bir
namazdir (ibn Abdiilber, 1414/1993: 5/267).

2.2.3. S@ﬁf Mezhebinin Bazi Goriislerine Yonelik
Elestiri Ornegi

Safii (v. 204/820) mezhebine gore namaz kilarken
tesehhiitte, tahiyyattan sonra salavat getirmek farzdir (Safii,
ts: 91; Miizenni, 1419/1998: 21). Safiiler’in bu goriisiinii
uygun gdrmeyen Ibn Abdiilber, Resulullah’a (s.a.s) salavat
getirme konusunda bulunan deliller basgliginda meseleyi
detayli bir gekilde ele alir. Delilleri degerlendirdikten sonra
salavatin son tesehhiitte farz oldugunu sdyleyen Imam
Safii’ye soyle bir elestiri getirir: “Asil olan farzlarin,
kendisine muariz olmayan deliller veya muhalefetin séz
konusu olmadigi icma‘ ile sabit olmus olmasidir. Bu
konudaki Imam Safii’nin ve arkadaslarinin gériisii zayiftir.
Ben, her namazda Peygamber’e (s.a.s) salavat getirmeyi
zorunlu gérmiiyorum; ama salavati terk etmeyi de hos
bulmuyorum.” (ibn Abdiilber, 1414/1993: 6/261)

Ayrica Ibn Abdiilber, fiiru‘ meseleler disinda bazen usiil
kaideleri hususunda da fakihlere elestirilerde bulunur. Bu
konuda sedd-i zerdi‘i reddeden Safiilerin dayandiklari
delilleri su sekilde nakletmektedir: Safiilerden bir grup
“Resulullah (s.a.s): Kotii zandan sakininiz. Zira kétii zan,
sozlerin en yalanidir.” (Malik b. Enes, 1425/2004: 1327;
Buhari, 1407/1987; 2253; Mduslim ts: 1985) hadisi ve
benzerlerini delil getirerek aligveris konusunda zerai® delilini
reddetmeye calismislardir. Reddedenler bu konuda sunlari
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sOylemislerdir: Allah (c.c) “Siiphesiz zan, haktan (ilimden)
higbir seyin yerini tutmaz.” Resulullah (s.a.s) de “zandan
sakinin” demistir. Stiphesiz zan s6zlerin en yalanidir. Ayrica
sunu da demistir: “Siiphesiz Allah, miiminlerin kanini, 1rzini
ve malin1 haram kilmistir. Ve miimin hakkinda da ancak
hayir diistiniilmesini istemistir.” Ayrica Peygamber (s.a.s),
sOyle buyurmustur: “Zanda bulundugunuz vakit o zanninizi
gercek gibi kabul etmeyiniz.”  Safiiler bu hadislere
dayanarak soyle demektedirler: Allah’in koymus oldugu
hiikiimler gergekler {izerine bina edilir zan iizerine degil. Bu
ilke geregi Safiller zerai‘ delilini reddetme yoluna
gitmislerdir (Miizeni, 1419/1998: 78; Siibki, ts: 10/159-160;
Sirbini, 1997/ 1418: 1/311).

Ibn Abdiilber, sedd-i zerai* aleyhine goriis belirten Safiilerin
delillerini aktardiktan sonra, sedd-i zerdi‘i delil olarak goren
Maliki ve Hanefilerin lehteki delillerine deginmekte ve senet
yoniinden konuyla ilgili aleyhteki hadisin sahih olmadigini
ifade etmektedir (ibn Abdiilber, 1967: 18/20-21). Sedd-i
zerdi‘ ile ilgili dayanak olarak kabul edilen rivayetlerin;
“Omer (r.a) sdyle diyor: lyi bir at alip, Allah rizas1 icin birine
verdim. Adam ata iyi bakmryordu. Onun i¢in at1 satin almak
istedim. Zannedersem ucuz da alabilecektim. Durumu
Resullah’a (s.a.s) sordum. Resulullah (s.a.s) soyle buyurdu:
“Bir dirheme de verse alma. Ciinkii verdigi sadakadan donen
kustugunu yiyen kopek gibidir.” (Malik b. Enes, 1406/1985:
Zekat, 49; Mislim, 1412/1991: Hibat, 1) “Bir adam,
Resulullah’a (s.a.s) sordu: ‘Ey Allah'm Resulii! Hanimim
hayizli iken bana helal olan nedir?’ Resulullah (s.a.s):
‘Uzerine izarmi baglasin, izarin yukarisi icin istediginde
serbestsin.” (Malik b. Enes, 1406/1985: “et-Tahare”, 93.)
yorumunda Ibn Abdiilber, sedd-i zerai‘ deliliyle ilgili sunlari
sOoylemektedir: Hz. Peygamber’in hayizli kadina yaklasma
ile ilgili olarak soyledigi s6zii su anlama gelmektedir: Bu
hadis, hayizli kadinin erkegi ile miibasereti esnasinda belden
asagl kisminin, ihtiyaten ve “sedd-i zerdi*” deliline gore
ortilii olmasimi ifade etmektedir. Eger kadmin baldirina
dokunmay1 serbest biraksaydi, bu durum icma‘ ile
yasaklanmig olan kadinin hayizli yerine gecise yol agacakti.
Bundan dolay: ihtiyaten bu boélgeye dokunmay1 yasakladi.
Aslinda haram kilinan boélge eziyet yeridir ki Kur’an’in
zahiri de bunu ifade etmektedir (ibn Abdiilber, 1967: 3/174).

Ibn Abdiilber’in Zahirilere yonelik fikhi elestirilerine
gecmeden Once Zahirlligin ne oldugu, gelisimi ve
temsilcileriyle ilgili kisa bir bilgi vermenin konunun
anlasilmasina katki sunacagina inantyoruz.

2.3. Zahirilik

Zuhiir mastarindan tiireyen ve ismi fail olan zahir kelimesi,
sozliikte “acik, ortaya ¢ikan, goriinen, berrak, asikar olmus,
tezahiir eden” anlamina gelmekte ve bir seyin dis, goriinen
kismimi ifade etmektedir. Fikih usliinde ise “hiikmiin
konulus gayesi” ya da “sOylenen sozle kastedilen anlami”
ifade eden “mana” karsit1 olarak kullanilmaktadir (Buhéri,
A. 1418/1997: 1/72). Bu ifade sekliyle zahir lafz1 genel
olarak ta‘lil, re’y ve kiyas karsitlig1 anlamlarina gelir. Zahir
sozciigiiniin bu bicimiyle kullaniminda, kelimelerin ger¢ek
anlamlarimin ve hiikiimlerin vaz* edilis gayeleri {izerinde
tefekkiir etmeyen, sOziin sOylenis gayesini géz Oniinde
bulundurmadan naslar1 sadece ilk akla gelen ve anlagilan
zahir anlamlarina uygun bir sekilde anlayan kisilere de zahir
ehli denir. Buna karsilik, lafizlarin manalariin tespit ve
tatbikinde kanun koyucunun maksadini énemseyenlere ehl-i

batin denilmemis bu hususu/vasfi ifade i¢in ehl-i re’y ifadesi
kullanilmistir (Apaydin, 2013:44/93).

Dinin temel metinleri olan hadis ve ayetlerin anlagilmasinda

zahir anlanmin esas olusu Islam alimlerinin gogunlugunun
genel goriisidiir. Bu prensibin manasi ve gayesi, seriatin
esasini olusturan hadis ve Aayetlerin zahir manalarini
“anlamsizlagtiracak ve asindiracak”  biitin  yorum
sekillerinin oniine ge¢mektir. Dil bir iletisim ve anlasma
vasitast  oldugundan hadis ve Aayet metinlerinin
anlagilmasinda  Oncelikle zahir anlam gbz Oninde
bulundurulmalidir. Naslart anlama ve kavrama siirecinde
zahir mananin dikkate alinmas1 gerekli oldugundan ve dogal
goriildiigiinden bu anlayisa uygun davranan ve bunu savunan
kisiler i¢in “zahiri” tabiri kullanilmamistir. Yorum islemini
gerektirecek bir durum olusmadikga lafzin zahir anlamindan
vazgegilemeyecegi kurali fikih usilii ve fikih ilimlerinin yant
sira keldm ilminde de ozellikle dikkate alinmaktadir
(Teftazani, 1428/2007: 105). Temel olarak Zahirilik, re’yin
fikih ilminde ne derece yer alabilecegi hususunda ortaya
¢ikan ihtilafta re’ye olan muhalefetin ulagtig1 en ug anlayisi
temsil eder.

Zahirilik anlayisinin sistemli bir yap1 olusturmasi ilk defa
David b. Ali (v. 270/884) ile basladigi bilinse de bu
diistincenin 6rneklerini 6nceki dénemlerde de goérmek
miimkiindiir. Bu anlayisa, tabiin neslinde ve hatta bazi
ornekleriyle sahabiler arasinda da yatkin olan kisileri gormek
de miimkiindiir. Durum bdyle olmasina ragmen Zahirilik
diistincesinin sistemli bir anlayis haline gelmesinin David b.
Ali ile basladigini sdylemek isabetli olacaktir. Onun ilim
halkasinda yetisenlerin onde gelenlerinden biri oglu Ebl
Bekir Muhammed’dir (v. 297/910). Daviid’un 6grencileri
arasinda bulunan bir baska onemli fakih de Ebl Bekir
Muhammed b. Ishak el-Kasani’dir (v. 280/893). David b.
Ali’nin diger bilinen 6grencileri Ebll Said Hasan b. Ubeyd
en-Nehrebani (v. ?) ve Niftaveyh (v. 323/935) ve Eb Ishak
Ibrahim b. Cabirdir (v. 310/922). Ayrica Ibnii’l-Mugallis’in
(v. 324/936) Zahirilik diislincesi agisindan 6nemli bir yeri
bulunmaktadir. Onun yetistirdigi birgok O6grenci arasinda
bulunan Haydere b. Omer ez-Zendeverd? (v. 358/968) ve Ali
b. Muhammed el-Bagdadi (v. ?) de Zahiri diistincenin ve
anlayisin 6grenilmesi ve yayilmasinda onemli katkilari
olmustur (Sirazi, ts: 175-179).

Zahirilik 6zellikle Endiiliis bolgesinde hayat bulmus ve belli
bir miiddet burada etkili olmustur. Zahirl anlayisin
Endiiliis’teki en gorkemli dénemi Ibn Hazm’dan sonra
oldugu bilinse de daha once de Endilis’te Zahirilik
diislincesini benimsemis kimselerin oldugu
nakledilmektedir. Bu diisiinceye sahip olanlardan Zahirilik
anlayisini ilk kez Endiiliis’e getirip tanitan Davad b. Ali’nin
talebesi Abdullah b. Muhammed b. Kéasim b. Hilal (v.
272/885) ve Minzir b. Said el-Bellati’dir (v. 355/966).
Zahirilik, ibn Hazm’a gelinceye kadar Endiiliis’teki ilmi
gelisimini ve silsilesini zay1f da olsa bir sekilde siirdiiriir. ibn
Hazm ile birlikte Zahirilik diisiincesi Endiiliis’te kuvvetli bir
sekilde ortaya c¢ikar. Esas olarak Zahirilik anlayisin
sistematik hale getiren, diisiince ve goriislerinin sihhatli bir
sekilde bize kadar gelmesini saglayan kisinin ibn Hazm
oldugu bilinen bir gergektir. Buylk bir ihtimalle belirli bir
doneme kadar MAaliki mezhebine mensup olan ve daha
sonralar1 bazi siyasi nedenlerle kisa siireligine Safiiligi
benimseyen, mizact geregi bu mezhepte de aradigimm
bulamayan ibn Hazm, sonradan Zahiriligi benimser. ibn
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Hazm’in bu degisim siirecinde baz1 siyasi olaylarin ve ders
aldig1 Endiiliislii Zahiri alimi, Ibn Miiflit'in 6nemli bir
etkisinin oldugu nakledilmektedir. Tbn Hazm yetistirmis
oldugu dgrencilerin bazilar1 Endiiliis’te, bazilar1 da Endiiliis
disinda Dogu’ya giderek Zahiri diisiincesini yaymuiglardir.
Ibn Hazm’dan sonra Ibnii’l-Burhan’m (v. 808/1405) Misir
ve Sam’da Zahiriligi yeniden diriltme wugraslarindan
bahsedilmektedir. Fakat Ibnii’l-Burhan bu ¢abasinda basarili
olamamustir. ibn Haldtn (6. 808/1406) yasadigi donemde
Zahirllige mensup kimsenin kalmadigini  mezhebin
goriislerinin de sadece kitaplarda yer aldigini aktarmustir
(Zehebi, 1417/1996: 18/184-200).

3. ibn Abdiilber’in Zahirileri Elestirisi

Ibn Abdiilber’in Zahirilere yonelttigi elestirileri iki ana
baglikta ele almamiz ve incelememiz miimkiindiir. Bu
bagliklardan biri ustil yoniinden yapmis oldugu elestiriler bir
digeri de fiiru‘ fikih agisindan yonelttigi elestirilerdir.

3.1. Ibn Abdilber’in Zahirileri Ustl Yoniinden
Elestirisi

Ibn Abdiilber’in yonelttigi elestirilerin bir kismu Zahirilerin
ustil diisiincesine yoneliktir. ibn Abdiilber’in ustil yoniinden
Zahirilere yonelttigi elestirilerin temelinde de kiyas yer
almaktadir. Usdlle ilgili elestirilerin bir kismint da bereat-i
zimmet ve Zahirflerin temel kaidesi olan zahire gore
yorumda bulunmak diistincesi olusturmaktadir.

3.1.1. Kiyas Delilini Reddetmelerine Yonelik Elestirisi

Sa‘bi (v. 104/722), ibrahim en-Nazzdm (v. 231/845),
Mutezile'den Ca'fer b. Harb (v. 236/850), Cafer b. Miibessir
(v. 234/848), Muhammed b. Abdillah el-Iskafi (v. 240/854)
ile ehl-i sinnetten Davud b. Al ez-Zahiri gibi birtakim
alimler (Ibn Haldun, 1425/2004: 2/186) kiyasa kars1 cikip
kiyas delilini kabul etmemislerdir. Zahirilerden Ibn Hazm,
“Allah hiikkiim hususunda dinde higbir eksik mesele
birakmadan dini kemale erdirdiginden, kim ser‘i hiikiimlerin
yeterli gelmedigini bu nedenle bilinmeyenlerin bilinenlere
kiyas edilmesi gerektigini iddia ederse bu da Allah’in dinde
ihmalde bulundugu fikrini ¢agristirdigindan dolayr kiifre
girebilir. Halbuki Allah “Bugiin sizin i¢in dininizi kemale
erdirdim, size nimetimi tamamladim.” (el-Maide, 5/3)
demekte ve din hususunda her seyi agikliga kavusturdugunu,
bir eksik birakmadigim sdylemektedir. Ayrica Ibn Hazm,
kiyas islemine bagvuran Aalimlerin akli islevsizlestirme
hususunda Sofestailerden daha ileri gittiklerini iddia
etmektedir (Ibn Hazm, ts: 7/194). Ibn Hazm’e gére hicbir
mesele birbirinin tipa tip aynisi olmayip her bir mesele kendi
Ozelinde farkli oldugundan birbirinden ayri
degerlendirilmelidir. Dolayisiyla benzerlik sebebiyle bir
meselenin hiikmii bir bagka meseleye verilemez. Her bir
mesele miistakil ele alinmalidir. Bu nedenle ibn Hazm’e
gdre kiyas yontemi ikinci asirda icad edilmis bir bidattir (Ibn
Hazm: 7/196-197).

Ibn Abdiilber, Daviid b. Ali’nin mezhebine mensup alimlerin
kiyasa karsi ¢ikarken dayandiklari delilleri de su sekilde
aktarmaktadir: Resulullah’tan (s.a.s) soyle bir hadis rivayet
edilmistir: “Ummetim yetmis kiisur gruba ayrilacaktir. Bu
gruplar igcinde Ummetime en fazla zarar verenler din
hususunda re’yleri ile kiyas yapanlardir. Bunlar Allah’in

helal kildigin1t  haram, haram kildigmt da helal
kilmaktadirlar.” (Taberani, 1404/1983: 18/ 50-51).

fbn Abdiilber, kiyas aleyhinde goriis ileri siirenlerin
gerekgelerini aktardiktan sonra kiyasi reddedenlere karsi
kiyasin mesrulugu hususunu agiklamakta ve reddedenleri
elestirmektedir. Ibn Abdiilber, Zahirilerin kiyas yerine
istidlal delilini savunduklarin1  ve kiyas yoOntemini
reddettiklerini sdylemektedir. Ona gore aslinda Davad b.
Ali’nin  mezhebine mensup Alimlerin istidlal diye
savunduklar1 delil de bir ¢esit kiyastir. Dolayistyla kiyas i¢in
s6z konusu olabilecek elestirilerin istidlal ig¢inde gegerli
olabilecegini sdyler. Ayrica Peygamber’den (s.a.s) rivayet
edildigi sdylenen kiyas karsit1 hadisin de muhaddislere gore
sahih olmadigi, Ahmed b. Hanbel (6. 241/855) ve Yahya b.
Main (6. 233/848) gibi hadis otoriterlerinin bu hadisin aslinin
bulunmadigr yoniinde goriis belirttiklerini aktarir. Ancak
seleften gelen kiyasin kotillenmesiyle ilgili ifadeler de ya
aslia uygun olmayan kiyas hakkindadir ya da kendisi ile asli
delilin reddedildigi kiyas hakkindadir (ibn Abdiilber, 1994:
892-894.). Ibn Abdiilber’e gore kiyasin mesrulugu
konusunda rivayet edilen Muaz hadisi hem sahih hem de
meshur bir hadistir. Zira bu hadisi guvenilir raviler
nakletmistir. Iblis’in kiyas islemine bagvurdugundan
yanildigr hususuna cevap olarak da su agiklamalar
yapmaktadir: Iblis, ilmin ashini (Allah’in emrini) fasit bir
goriisle reddetmistir. Kiyasi mesru gorenlerin kabul ettikleri
gibi fikhi kiyasta ise fiirt aslina donddiriiliir, asil re’y ve zanla
reddedilmez. Kur’an ve Siinnet’te nas mevcut olup, bu
nastan c¢ikarllan hiikim de dogru bir sekilde ortaya
konmussa, kiyas yoluyla hiikiim koyma veya o konuda goriis
beyan etme reddedilemez. Nitekim bu hususta Allah: “Allah
ve Resli, bir igte hiikiim verdigi zaman, inanmis bir erkek
ve inanmig bir kadina o isi, kendi isteklerine gore se¢cme
hakk: yoktur.” (el-Ahzab, 33/36) buyurmustur. Durum bu
iken hangi delil Allah’m Iblis’e secde etmesi igin verdigi
emirden daha kuvvetli olabilir. Allah, Adem’i ve Iblis’i
neden yarattigini en iyi bilendir. Sonra Allah, iblis’e Adem’e
secde etmesini emretti ve Iblis de secde etmekten kagind1 ve
Allah’in diledigi seyi Iblis’e emretmesine engel teskil
etmeyecek bir nedenden dolay: Iblis kibirlendi (el-Bakara,
2/34). Iblis’in bu ve benzeri yaptig1 seyler dogru bir kiyas
degildir. Ancak asillarina uygun bir sekilde yapilan kiyasi ve
bir seyde bulunan hiilkmii ortak illet vasitastyla benzerlerine
uygulamaya hicbir selef 4alimi karsi ¢ikmamustir.
Kendilerinden kiyas elestirisi rivayet edilen alimlerin her biri
siiphesiz bir sekilde kiyas islemini uygulamuslardir. ibn
Abdiilber’e gore kiyasi, ancak cahil veya hiikiim ¢ikarma
metotlarinda selefe karst olan koyu cahiller reddedebilir (ibn
Abdulber, 1994: 894-895).

3.1.2. Bereat-i Zimmet ve Zdihire Aykiri Goriislerine
Yonelik Elestiriler

Ibn Abdiilber’e gore ticaret mallarindan zekat alinmayacag:
konusunda David b. Ali ve arkadaglar1 ayrica berdet-i
zimmet yoOntemine basvurmuslardir. Onlar bu mesele
hakkinda Kitap, Siinnet’ten kesin bir nas ve alimlerin icméa‘1
bulunmaksizin insanlar konuyla ilgili ger¢ekte olmayan bir
seyle yikiimli tutuluyorlarmig gibi hareket etmektedirler.
Ibn Abdilber, Zahirilerin bu konuda berdet-i zimmet
kaidesine dayanmalarinin sasilacak bir sey oldugunu iddia
eder. Ona goére bu yodntem, onlarmn usil anlayisiyla
celismekte ve mezheplerini iizerine insa ettiklerini iddia
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ettikleri Kur’an ve Siinnet’in zahirine uygun yorum anlayisla
da uyusmamaktadir. Ciinkii Allah (cc) Kur’an’da “Onlarin
mallarindan zekat al.”  (et-Tevbe, 9/103) demekte ve
mallarin hi¢ birini tahsis etmemektedir. Halbuki bu &yetin
zahirine gore {Ummetin icma‘da bulundugu zekat
alimmayacak mallar disindaki mallardan zekat alinmasi
gerekirdi. Fakat ticaret mallarindan zekat alinmayacagi
hususunda da icma“ mevcut degildir. Tam aksine fakihlerin
cumhuru ticaret mallarinda zekdtin cereyan edecegi
hususunda goriis birligine varmis ve bu goriisleri de hicbir
sekilde oraya buraya g¢ekilecek cinsten ifadeler de degildir
(ibn Abdiilber, 1414/1993: 9/114).

3.2. Fiiru‘ Fikih Konularyla Ilgili Elestirileri

Ibn Abdiilber usiil kaideleri hususunda Zahirileri elestirdigi
gibi usll konularindan kaynakli fiiru‘ konularda da onlari
elestirmistir. Bu elestirilerinden bazilar1 kasten zamaninda
eda edilmeyen namazlarin kazisi, namazdan once kamet
getirmenin farz olusu, Mushaf’a abdestsiz dokunabilme,
faizin cereyan ettigi mallar, ticaret mallarinin zekatr vs.
konularidir. Makale sinirlarini  agmamak ve konuyu
aydinliga kavusturmak amaciyla bunlardan sadece birkagina
deginilecektir.

3.2.1. Zamamnda Kasten Edd Edilmeyen Namazin
Kazdsi1 Hususundaki Elestirisi

Zahirilerden Ibn Hazm’e gére uyuya kalan, unutan veyahut
sarhosken vaktinde namaz kilamayan kisiler ilgili ayet ve
hadislere gore wvakit ¢iktiktan sonra da namazlarini
kilabilirler. Bunu séylerken de unutan veyahut uyuya kalan
kimseler hakkinda Peygamber’den (s.a.s) rivayet edilen
“Uyuyan kiside ihmal yoktur. Thmal uyamk olan kiside
bulunmaktadir. Sizden biri uyuya kalir ya da vaktinde namaz
kilmayr unutursa hatirladigi ve uyandigir vakit namazini
kilsin.” hadisine dayanir. Sarhos olan kimselerin ayildiklart
vakit namazlarin1 kilabilecekleri hususunda da “Siz sarhos
iken ne sdylediginizi bilinceye kadar, namaza yaklagmayin.”
(en-Nisa, 4/43) ayetini delil olarak getirir. Bunlarin diginda
kalan ve kasten vaktinde namazi terk eden kimsenin daha
sonra vaktin disinda namazi kaza edemeyecegini iddia eder.
Bu iddiasin1 da “Vay haline o namaz kilanlarin ki, Onlar
namazlarmin 6ziinden uzaktirlar.” (el-Madn, 107/4-5) ve
“Sonra bunlarin ardindan artik namazi kilmayan ve nefsani
arzulara uyan bir nesil geldi. Bunlar elbette azginliklarinin
cezasint bulacaklardir.” (Meryem, 19/59) ayetlerine
dayandirmaktadir. Ona gore sayet kasten namazi terk eden
kisinin terk ettigi namazin kazasi uygun olsaydi Allah bu
kimselere azap vaat etmezdi. Azap vaat ettigine gore bunlar
kasten terk ettikleri namazi kaza edemezler. Ibn Hazm’a gére
nasil ki vakit girmeden namaz kilinamazsa vakit ¢iktiktan
sonrada namaz kilinamaz. Ibn Hazm, kasten vaktinde farz
namazlarint kilmayanlarin telafi igin tdvbe ve istigfarda
bulunup, cokea iyilik yapmasi ve bolca nafile namaz kilmasi
gerektigini belirtmektedir (Ibn Hazm, 2002/1425: 2/10).

fbn Abdiilber’e gére Zahirilerin bir kismi bu goriisleriyle
cumhura (Sirbini, 1418/1997: 1/198: Ibn Abidin, 1423/2003:
2/518.) muhalefet edip saz duruma diismiiglerdir. Onlarin bu
goriiglerini de bazi1 gerekgeleri zikrederek elestirir. Onun ileri
sirdiigi gerekgeleri su baslhiklar altinda dile getirmek
mimkandr:

3.2.1.1. Peygamber’in (s.a.s) Uygulama ve Sézlerini
Naklederek

Ibn Abdiilber, bu konuda Zahirilerin kendileri disindaki
fakihlerin olugturmus oldugu icma‘ya (Zahirilerin aykiri
goriislerinin icmaya zarar vermedigine dair bk. Esit, 2019:
175-176) aykir1 davrandiklarin1 sdylemektedir. Ayrica Hz.
Peygamber’den rivayet edilen “Sizden kim aksam giines
batmadan ikindi vaktinin bir rekatint kilarsa ikindi vaktine
yetigmistir/namazi vaktinde kilmigtir. Kim de sabah giines
dogmadan sabah namazmin bir rekatina yetisirse/kilarsa
namazi vaktinde kilmistir.” hadisinde de vakti disinda namaz
kilan kisinin, unutma ya da kasti kilmama diye bir 6zelligi
belirtilmemistir. Biitlin  fakihler bu sekilde nakilde
bulunmuglar ve onlara gore s6z konusu vakitlerde namaz
kilan kisi sabah ve ikindi namazin1 tam olarak vaktinde
kilmig sayilir. Konuyla ilgili iyi bir aragtirma yapan ve
delillerden gerekli ¢ikarimlarda bulunarak derinlemesine
diislinen kisiler, unutan kisiyle bilerek geciktiren kisinin bu
konuda ayni durumda olduklarini anlar.

Bir diger delilse ne Hz. Peygamber ve ne de sahabe Hendek
savaginin yapildigi giin 6gle ve ikindi namazlarinin hig birini
giines batincaya dek kilamamuislardir. Hz. Peygamber 6gle ve
ikindi namazlarin1 ancak gece olduktan sonra kilabilmistir.
Halbuki Hz. Peygamber namazlarini unuttugundan veya
uyudugundan dolay1 tehir etmemis ve sicak catigma ortami
da olusmamusti.

Stinnet’ten bir diger 6rnek de Hz. Peygamber, Hendek
savagindan hemen sonra Beni Kureyza Yahudilerine karsi
gonderdigi sahabelere “Beni Kureyza topraklarina varincaya
kadar kimse ikindi namazini kilmasin.” buyurmustur. Bir
kisim sahabe bu emrin zahirine uyup oraya varincaya kadar
ikindi namazint kilmamiglardi. Beni Kureyza topraklarina
vardiklarinda aksam olmus ikindi namazlarini da ancak
aksam vaktinden sonra kilabilmislerdi. Bu olay/durum Hz.
Peygamber’e ulasinca Hz. Peygamber hicbirini kinamamis
onlar1 azarlamamigtir. Halbuki ikindi namazimi vaktinde
kilmaylp aksam girdikten sonra kilanlarin  higbiri
unuttuklarindan veyahut uyuduklarindan dolay1 namazlarini
vakit ciktiktan sonra kilmamigslardir. Hz. Peygamber bu
durumu bildigi halde kimseye bir namaz ancak vaktinde
kilinir, vakti ¢iktiktan sonra kilinamaz ya da kaza edilemez
diye bir sey sdoylememistir.

Stinnet’ten bir diger delil de Hz. Peygamber’in “Benden
sonra namazlar1 vaktinden sonraya tehir edecek yoneticiler
gelecektir. Sahabeler: Onlara uyup onlarla beraber namaz
kilalim m1? diye sorunca. Hz. Peygamber ‘evet kilin’ dedi.”
Bu rivayette Hz. Peygamber vaktinden sonraya tehir edilip
kilinan namaz igin ‘vaktinde kilinmayan namaz kilinamaz
veya kaza edilemez’ dememistir (Ibn Abdiilber, 1414/1993:
1/303-304).

3.2.1.2. Genel Kaide, f§lenen Giinahtan Tovbe Etmek

Bilerek vaktinde namaz kilmayan kisinin gilinahkar/asi
olacag1 hususunda alimler goriis birligine varmiglardir. Bazi
alimler vaktinde bilerek namaz kilmamanm biytlik
giinahlardan biri oldugunu iddia etmekte ise de cumhura
gore kebairden sayilmamaktadir. Yine alimler Allah’in
emrine asi olanlarin yaptiklarindan pismanlik duyup bir daha
ayni fiili ihmal etmeyeceklerine karar vermeleri gerektigi
yoniinde icma‘da bulunmuslardir. Bu alimlerin dayanag:
“Ey Miiminler! Hepiniz Allah’a tovbe edin, umulur ki
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kurtulusa erersiniz.” (en-N0Or, 24/31) ayetidir. Kimin
iizerinde Allah’m veya bir kulun hakki bulunursa geregini
yaparak bu haktan kurtulmasi gerekir.

ibn Abdiilber, vaktinde kasten namazini kilmayan kiginin
daha sonra yaptiklarindan pismanlik duyup namazin kaza
edebilecegi hususunda olusan icma‘ya Zahirilerin aykiri
hareket ettigini sdylemektedir. Ona gore Zahiriler bu
goriisiiyle kendilerini ve kendi mezhep 4alimlerinin de
dayandig1 usile aykirt davranmaktadirlar. Alimlere gore
farziyeti hususunda icma‘ olugsmus bir husus ancak onun
diizeyinde olugsmus bir icma‘, sihhati hususunda tartigma
bulunmayan sabit bir Siinnetle ancak diisiiriilebilir/sakit
edilebilir. Farz namazlar da icma‘ edilen hususlardandir.
Dolayistyla farziyetinin diisiiriilmesi bir icma‘ veya sabit,
sahih ve tartigmasiz kabul edilen bir Siinnetle olabilir.

Ibn Abdiilber’e gore Peygamber (s.a.s) vaktinde kilinamayan
namazin telafisi/kazasi hususunda uykuda kalip zamaninda
uyanamayan ya da unutan kimseleri zikredip bagka
sebeplerle namazi edd etmeyenleri zikretmemesinin sebebi
ise bu kisilerin belirtilen durumlarindan dolay1 giinahkar
olmamalaridir. Peygamber’e (s.a.s) gore bu kisilerin
giinahkdr  duruma  diigmemeleri  onlardan  namaz
sorumlulugunu kaldirmaz, bu nedenle uyandiklarinda
veyahut hatirladiklarinda namaz vakitleri ¢ikmis olsa da
kagirdiklari namazi kaza etmeleri kendilerinden istenmistir
(ibn Abdiilber, 1414/1993: 1/306-307).

3.2.1.3. Kasten Terk Edilen Namazin Vakti Disinda
Kazd Edilmesini Ramazan Ayinda Tutulamayan Oruca
Kiyasta Bulunarak Gerekgelendirmesi

Ibn Abdiilber’e gore Allah, vaktinde yerine getirilememeleri
halinde kaza edilmeleri hususunda orugla namaz ibadetini bir
tutmustur. Zikredildigi gibi Hz. Peygamber namaz
hususunda uyuya kalanla unutan kisiyi zikrettigi gibi orug
hususunda da Allah Kur’an’da yolcu ve hastayi zikretmistir.
Orucun farziyetine iman ettigi halde bilerek zamaninda orug
tutmayan kisi daha sonra bu giinahindan/yanlisindan dolay1
tovbe ederse bu kisinin Ramazan aymda tutmadigi oruglari
kazd etmesi hususunda Ummet icma‘ etmis ve bunu
nakletmiglerdir. Namazi1 bilerek zamaninda kilmayan kisinin
tovbe ettikten sonra kaza etmesi gerektigi hususu da aym
sekildedir. Zira giinah agisindan durumlar1 farkli olsa da
namaz ve orucun kazisi hususunda bilerek ya da unutarak
kilmayanlarin durumlar birdir. Bu mesele baskasinin malina
bilerek veya bilmeyerek zarar veren kiginin durumuna
benzer. Namaz ve orug her ikisi de farz, yerine getirilmeleri
zorunlu bir sorumluluktur. Her ne kadar zaman gecse de ifa
edilmeleri gereken birer sabit borgturlar. Konuyla ilgili
Peygamber (s.a.s) “Yerine getirilme yoniinden 6ncelikli borg
Allah’mn hakkidir.” demektedir (ibn Abdiilber, 1414/1993:
1/301).

3.2.1.4. AKIT Deliller Getirerek Gerekcelendirmesi

Uyuya kalan veya unutan kisiler mazur olduklar1 halde
vaktinde  kilamadiklart  namazlarn  kazd  etmeleri
gerekmektedir. Bu nedenle kasten terk ettiginden dolay1
giinahkar olan sahsin sorumlulugu diismediginden namaz
borcunu kazéd etmesi daha Onceliklidir ve bu nedenle
kilmadigi namazlar1 kazd etmesine hiikmedilir. Ciinki
namazin kasten terkinin tdvbesi, zamaninda gorevini
yapmadigindan dolay1 pismanlik duymasi ve yerine

getirmedigi sorumlulugu ifa etmesiyle olur (Ibn Abdiilber,
1414/1993: 1/301).

3.2.1.5. Zéahiri Bazi Fakihlerin Namazla Ilgi Temel
Goriislerini Aktararak Gerekcelendirmesi

Ibn Abdiilber, kasten namazi terk eden kisinin sonradan
namazi kazd edemeyecegi goriisiiniin Zahirilerin namaz
konusuyla ilgili baz1 temel anlayislarina ters diistiigiinii iddia
eder. Namazla ilgili Zahirilerin iki temel anlayisini iki Zahiri
fakihten aktaran Ibn Abdiilber, vaktinde kasten namazi terk
eden kisinin bu goriiglere gore namazlarmi kaza
edebilecegini soyler. Gorliglerini dayanak olarak aktardigi
Zahir fakihlerden biri EbG Hasan b. Mugallistir. Eb Hasan
b. Mugallis’in “el-Muvaddih ala mezhebi ehli’z-Zahir” adli
eserinde konuyla ilgili su temel goriislerini aktarmaktadir:
“Eger bir kisi bir bostanda/bahgede, necis bir mekanda ya da
bir yere bagli bulunsa ve abdest alma imkan1 bulamazsa o
kimse {izerine abdest alabilinceye kadar namaz kilma
sorumlulugu/yiikkiimluligii  yoktur.  Abdest  alabilme
imkanini elde ettigi herhangi bir vakitte teyemmiim veya
abdest alarak namazini kilar.” Ibn Abdiilber’e gore bu kisi
uyuya kalmadigi ve de namazi unutmadigi halde bu Zahiri
fakihe gore bu kisi vakti ¢ikan namazlarini kilabilecegini
soylemektedir. Ayrica ibn Abdiilber bu konuda Zahiriler
arasinda goriis ayriliginin bulundugu yoniinde herhangi bir
rivayet olmadigini da ileri siirmektedir.

Bir diger Zahiri fakih Ebti Abdullah Ahmed b. Muhammed
ed-Davudi el-Bagdadi’nin goriislerini de kitab1 “Camiu
mezhebi ebi Siilleyman”dan aktarmaktadir. Bu fakih
kitabmin “Taharet boliimiiniin hayizlinin namazi ve orucu”
basliginda sunlari séylemektedir: “Vakti ¢ikmadan daha
temizken kilmadigi namazi daha sonra adete/hayza giren
bayanin iade etmesi gerekir. Sayet bayan vakit ¢ikincaya
kadar namazini kilmaz ve adet gérecegi vakte kadar namaz
kilmadan oyalanirsa bu kilamadigi namazinin aynisin
temizlendiginde kilar.” Bunlar1 aktardiktan son Ibn
Abdilber sunlar1 belirtmektedir: “Selef ve halef biitiin
fakihlerin vaktinde bilerek terk edilen namazin sonradan
kazd edilebilecegiyle ilgili ittifak ettikleri goriislerine
muhalefet eden kisi alim smifina giremez ve ilmi bir
meselede saz bir goriisle hareket eden Oncii bir fakih
sayllamaz.” (ibn Abdiilber, 1414/1993: 1/309).

3.2.2. Mushaf’a Abdestsiz Dokunabilme Goriislerine
1liskin Elestirileri

Ibn Abdiilber’in Zahirilere elestiri yonelttigi meselelerden
biri de Mushaf’a abdestsiz dokunabilme ve ciiniipken Kur’an
okuyabilme meselesidir. Zahirilere gore Mushaf’a
dokunabilmek icin abdestli olmaya gerek yok hatta hayizli
veyahut ciliniiplii bir kisi de ona dokunabilir. Ayrica Kur’an
okuyabilmek ve tilavet secdesi yapabilmek icin abdestli
olmak gerekmez. Aymi sekilde hayizli ve ciiniip kisi de
bunlar1 yapabilir. Zahiriler bu gorlslerini su sekilde
gerekcelendirirler. Kur’an okumak, tilavet secdesi yapmak,
zikirde bulunmak mendup olup, yapanin
miikafatlandirilacagr hayir islerdendir. Bunlarm abdestli
yapilmasi gerektigi yonde goriis ileri siirenlerin delil ileri
stirmeleri/getirmeleri gerekir. Ayrica Kur’an’in abdestli
okunmasi goriisiinde olanlara kars1 abdestsiz
okunabilecegiyle ilgili gorlsler bizim goriisiimiizi
desteklemektedir. Omer b. Hattab, Ali b. Ebi Talib (r.a) gibi
sahabelerden ve Hasan el-Basri, Katdde ve Nehai gibi



Yildiz, R. / Anemon Mus Alparslan Universitesi Sosyal Bilimler Dergisi, 2021 9 (IDEKTA) 149-160 156

tabilnlerden hayizli ve ciiniip kisinin okuyamayacagi goriigii
aktarilmigtir. Ciiniipliiniin Kur’an’1 okuyamayacagi goriisii,
Ali b. Ebi Talib’in aktardig1 “Hz. Peygamber’i cenabetlik
disinda higbir sey Kur’an okumaktan alikoymazdi.” sdziine
dayandirilmaktadir. Halbuki bu sézde onlarin lehine bir ifade
yer almamaktadir. Zahiriler nakledilen bu sozii, hoslanmazdi
veya yapmamistir anlamina yorumlar ve bu soziin yasak
ifadesini barindirmadigini ileri siirerler. Mushaf’a abdestsiz
dokunulmayacagryla ilgi rivayet edilen hadisi de miirsel ve
hadisin gectigi belirtilen yazili sahifenin meghul ya da zayif
oldugunu bu nedenle bunlarla ihticac edilemeyecegini iddia
ederler. Bir diger dayanaklari/gerekceleri ise Hz.
Peygamber’in Bizans Krali Herakli’ye gondermis oldugu
mektuptur. Onlara gére bu mektupta Ali Imran suresi 3/64.
ayeti yazili oldugu halde gonderilmis ve okuyup ona
dokunan Bizanslilarin abdestli olmadiklari ileri stiriilmiistiir.
el-Véakia suresinde yer alan “Ona ancak temiz olanlar
dokunabilir.” (el-Vakia, 56/79) ayetinin de haber kipiyle
geldigini ve yasak ifade etmedigini iddia etmektedirler. Bu
orneklerden yola ¢ikarak insanlardan abdestli olanlarla
olmayanlarin hepsinin Kur’an’a dokunabildigi, kimsenin
onlar1 engellemedigini ayrica dyette gegen temiz olanlardan
kastin da melekler oldugunu ifade etmektedirler (ibn Hazm,
2002/1425: 1/94-99).  Zahirilere gore “Mimin necis
degildir.” hadisi geregi Miisliimanlar temiz sayilacagindan
hayizli ve ciiniipken de Mushaf’a dokunabilirler (Ibn
Abdiilber, 1414/1993: 8/13).

Ibn Abdiilber Zahirilerin konuyla ilgili ileri strdikleri
gerekeeleri su sekilde elestirmektedir: Birincisi konuyla
ilgili rivayet edilen “Mushaf’a ancak abdestli olanlar
dokunabilir.” hadisi bazi tariklerden her ne kadar miirsel
olarak gelmisse de bagka kanallardan muttasil olarak da
nakledilmis sahih bir hadistir. Ister ehil-i re’y olsun ister ehil-
i hadis olsun nerdeyse biitiin fakihlerce kabul gérmiis bir
hadistir. Bu hadise dayanarak Hanefi, Maliki, Safii ve
Hanbeli fakihler abdestsiz Mushaf’a dokunulamayacagi
yoniinde goriis birligine varmuglardir. Hatta Hakem b.
Uteybe (v. 6. 115/733), Hammad b. Suleyman (v. 120/738)
gibi bu konuda saz kalan birkag kisi dikkate alinmasa
konuyla ilgi icma*‘ olusmustur da denebilir (ibn Abdiilber,
1414/1993: 8/12; Serahsi, 3/152, 195; Sirbini, 1/64, 71).

Ikincisi bu konuda delil olarak kullanilan ayet her ne kadar
haber kipinde gelmigse de emir manasi tasimaktadir. Zira
bunun ornekleri Arap dilinde ve Kur’an’da ¢okga
bulunmaktadir (ibn Abdiilber, 1414/1993: 8/12). Mushaf’a
abdestsiz dokunulabilecegiyle ilgili goriise gelince bu goriisii
ileri siiren Imam Malik gibi fakihler Mushaf baska esyalarla
birlikte bir kolide yer alir ve de sadece Mushaf’1 tasima
kastiyla degil de biitiin esyalar1 tagima kastiyla dokunulursa
uygun olur demislerdir (Ibn Abdiilber, 1414/1993: 8/11).
Ayette gegen “temiz olanlar” ifadesi, ilgili hadisle beraber
degerlendirildiginde Mushaf’a dokunabilmek i¢in abdestli
olmaya bir isaret oldugunu sdylemek miimkiindiir. Clnki
burada “temiz olma” 6zelligi vurgulanarak, miiminler isaret
yoluyla da olsa uyarilmakta ve miimkiin mertebe Mushaf’a
abdestli dokunulmasi tavsiye edilmektedir.

3.2.3. Faizin Cereyan Ettigi Mallarla Ilgili Gériislerine
Yonelik Elestirileri

Fakihlerin faizle ilgili tespitlerinin dayanagi ve hareket
noktasi, Ubade b. Samit’in “Altina karsilik altin, giimiise
karsilik giimiis, bugdaya karsilik bugday, arpaya karsilik

arpa, hurmaya karsilik hurma, tuza karsilik tuz cinsi cinsine
birbirine esit ve pesin olarak satilir. Mallarin siniflart
degisirse pesin olmak sartiyla istediginiz gibi satin”
(Mdslim, 1210; Tirmizi, 1388/1968: 3/533) rivayet ettigi bu
hadisin yani sira bazi 6énemsiz kelime farkliliklariyla Ebt
Hireyre ve Eb( Said el-Hudri gibi sahabelerin rivayet ettigi
ve nerdeyse biitiin sahih hadis kaynaklarinda yer alan
rivayetlerdir (Buhari, 760; Mauslim, 1209-1210). Bu
hadislerde Hz. Peygamber altin, giimiis, bugday, arpa, hurma
ve tuzun birbiriyle degis tokusunda hangi durumlarda faizin
olusabilecegini agiklamigtir. Bu nedenle belirtilen alt1 esyada
faizin gergeklesecegi ittifakla kabul edilmistir. Fakat
fakihler, hadislerde gegen alti maddenin o giiniin sartlarinda
en c¢ok islem goren maddeler oldugu ve hadiste
zikredilmeyen diger mallar i¢in kistas olabilecek 6zellikler
tasty1p tasimadig1 ve faizin sadece bahsedilen alti maddenin
degisiminde mi olugabilecegi konusunda ihtilaf etmislerdir.
Yukarida ifade edildigi gibi kiyas islemini bir delil olarak
kabul etmeyen Zahirilerle kiyas islemini delil olarak kabul
edip de yalniz bu konuda kiyasa bagvurmayan Osman el-
Betti’ye (v. 143/760) gore faiz sadece bu alti maddenin
veresiye veya pesin degisiminde gergeklesir. Ehl-i siinnet
mezheplerinin de iginde yer aldig fakihlerin ¢ogunluguna
gore ise faiz bu alti maddeyle sinirli olmayip benzer
ozelliklere sahip baska mallarda da cereyan eder (Serahsi, ts:
12/112).

Zahirilerden Ibn Hazm’e gore alis-veris ve selem
islemlerinde faiz sadece hurma, bugday, arpa, tuz, altin ve
giimiiste gergeklesir. Bu altt maddenin disindaki bagka
maddelerde gerceklesmez. Bunun gerekgelerini belirtirken
de faizle ilgili ayetleri zikreder ve faize diismemek i¢in faizle
ilgili gerekli bilgilere sahip olunmasi gerektigini soyler.
Onlara gore faizle ilgili naslarda sadece bu altt mal
zikredildiginden faiz sadece bunlarda gergeklesir. ibn Hazm,
ayrica Tavus, Katdde, Osman el-Bettl ile Eb(O Silleyman ve
bitlin Zahirilerin faizin bu altt maddede gergeklestigi
yoniinde goriis belirttiklerini aktarir. Ona gore insanlar bu
konuda ihtilaf etmis bazis1 “Bu alti madde bir 6l¢ii ve 6rnek
olsun ve benzerlerine de kiyas yoluyla ayni kural uygulansin
diye zikredilmistir.” demektedir. Bu sekilde goriis belirtenler
de illetin ne olmasi gerekecegi hususunda ihtilaf etmiglerdir.
Kimisi illetin “tartilabilirlik” 6zelligi oldugunu iddia ederken
kimisi “gida maddesi” ve “depolanabilirlik” 6zelliklerinin
kimisi “yiyecek olma” 6zelliginin kimi de “zekata tabi olma”
ozelliginin oldugunu sdylemis dolayisiyla ortak bir illet
belirleyememislerdir. Ona gore bu goriislerin hepsi delilden
yoksun, uygun olmayan goriislerdir. Ayrica bu altt maddenin
kiyas yoluyla benzerlerine uygulanacagi goriisii igin icma‘
bulundugunu sdylemek dogru degildir. Belki de sekiz on
sahabenin benimsedigi bir goriistir. Ibn Hazm, Hz.
Peygamberden rivayet edilen “Yiyecekler yiyecekler
karsiliginda miibadele edildiginde ayni miktarda olmalari
gerekir.” “Yiyecekler ancak misli misline/esit olarak
satilabilir.”  hadislerinin  uydurma olduklarim ileri
stirmektedir. Ayrica bu rivayetler dogru kabul edilse de
yiyecek maddesi ifadesi Arap¢ada bugday icin kullanilmakta
ve bazen de yemekler igin de kullanilmaktadir (Ibn Hazm,
2002/1425: 7/401).

Ibn Abdiilber’e gore sahabeden, tabiinden ve onlardan sonra
gelen fakihler Ubade b. Samit ve diger sahabelerden
nakledilen benzer hadisler geregince faizin zikredilen
hadislerde gegen alt1 seyde cereyan ettigi hususunda ittifak
etmisglerdir. Kiyas islemini yontem olarak kabul eden
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fakihler bu hadislerde zikredilen altt maddeye benzer
ozelliklerinden dolay1r piring, musir, mercimek vs. gibi
maddeleri dahil etmislerdir. Hadiste zikredilen altt maddede
olusan faiz igleminin benzer maddeler i¢in de gegerli
oldugunu soylemislerdir. Bu konuda Katdde ve kiyas
islemini gecerli gormeyen David b. Ali onlara muhalif
olmuglar ve hadiste zikredilen alt1 maddenin disinda baska
maddeler i¢cin nesé ve tefadul faizinin gerceklesmedigini
iddia etmislerdir. ibn Abdiilber, Zahirilerin bu goriislerini
faizle ilgili rivayet edilen alt1 seyi zikreden rivayetle “Allah
alig verisi helal kildi.” (el-Bakara, 2/275) Aayetine
dayandirdiklarini sdylemektedir. Bunun sonucu olarak da bu
alti maddenin diginda nesie ve tefadul “fazlalik faizi” (ribe’l-
fadl) faizinin gergeklesmeyecegini savunmuslardir. ibn
Abdiilber bu goriislerinden dolay1 Zahirilerin ve onlar gibi
diisiinenlerin saz kaldiklarint ve cumhura muhalefet
ettiklerini sdylemektedir (Ibn Abdiilber, 1414/1993: 20/41).

3.2.4. Ticaret Mallarinin Zekdti Meselesinde Zahirileri
Elestirisi

Ibn Hazm’a gore sekiz sinif malin diginda zekat sorumlulugu
bulunmamaktadir. Bu sekiz sinif da altin, giimiis, bugday,
arpa, hurma, deve, sigir ve koyundur. Bu sekiz sinif maldan
zekat verilmesi gerektigi hususunda goriis  birligi
bulunmaktadir (Ibn Abdiilber, 1414/1993: 9/112; fbn Hazm,
1425/2002: 4/12). Bunlarin disindaki mallarin zekéati
hususunda ise ihtilaf edilmistir. Ona gore sayilanlarin
disinda ticaret mallar1, meyve, zirai {irlinler, maden, at ve
balda zekat yoktur. Ibn Hazm bu sekiz smifin disinda diger
fakihlerce zekéata tabi kabul edilen mallar hususunda delil
olarak nakledilen rivayetleri bir takim elestirilere tabi
tutmakta, goriisleriyle uyumlu olmayanlarin bir kismini
zayif veya uydurma olarak nitelendirmektedir. Sahih
olanlarin ifadelerini de te’vil yoluna giderek goriislerini
desteklemeye c¢aligmaktadir. Ornegin Hz. Peygamber’in
ticaret yapanlarin bilerek veyahut bilmeyerek mallarina
karisan mesru olmayan mallara kefaret olmasi igin
miktar/6lci  belirtmeden onlardan sadaka vermelerini
istemistir diyerek rivayetleri goriisiine uygun bir sekilde
yorumlamaktadir (ibn Hazm, 1425/2002: 4/41). ibn Hazm
bu konuda ozellikle “Bes veskten az olan hububat ve
hurmada zekat yoktur.” rivayetine dayanmakta ve hadiste
gecen ‘hab’ ifadesini de arpa ve bugday icin kullanildigini
sOyleyerek hububattan bu ikisinden zekat verilecegini iddia
etmektedir. Ayrica altin ve giimiis diginda para olarak
kullanilan maddelerin ve madenlerin zekata tabi olmadigim
sOylemektedir. Sah&beden gelen &6rnekler icin de sadaka
olarak verildiklerini, zekat niyetiyle verilmediklerini ileri
stirmektedir (Ibn Hazm, 1425/2002: 4/12-40).

[bn Abdiilber, ticaret mallarmin zekati hususunda Zahirilerin
saz duruma dustiiklerini, fakihlerin cemaatine muhalefet
ederek, ister alindiginda ticarete niyet edilsin ister edilmesin
ticaret mallarinin zekata tabi olmadiklarini iddia ettiklerini
nakletmektedir. Zahiriler bunu sdylerken “Miisliiman’in at1
ve kolesi hususunda/lizerine zekat sorumlulugu yoktur.”
hadisine dayanmaktadirlar. Onlar ticaret mallar1 hususunda
fakihler arasinda ihtilaf oldugu zehabina kapilmis ve
hadislerin ~ umum  ifade edenlerini  delil  olarak
kullanmiglardir. Ayrica Aise, Abdullah b. Abbas, Ata ve
Amr b. Dinar’in “Mallarin zekati yoktur.” dediklerini iddia
etmektedirler.

Ibn Abdiilber ad1 gecen fakihlerden ve onlarin digindaki bazi
alimlerden “Mallarin zekati yoktur.” “Altin, tarim {riinleri
ve hayvanlar diginda zekat yoktur.” benzer ifadelerin
aktarildigint sdylemektedir. Bu rivayetlerde gecen “mallar”
ifadesinin, ticaret maksadi diginda edinilen mallara yonelik
oldugunu belirtmektedir. Ticaret mallarinin zekati ancak
satilip paraya cevrildikten sonra verilecegi hususunda ibn
Abbas disinda da kimseden de boyle bir goris
aktarilmamistir. Daviid b. Ali’nin delil olarak bir diger
dayanagi da Imam Malik’in “Mal miibadelesinde bulunan
tiiccarin malin1 paraya doniistiirmedikge ve ticaret i¢in mal
alan kisi mallarini satip para elde etmedikge zekat vermeleri
gerekmez.” soziidiir. ibn Abdiilber’e gore imam Malik’in bu
ifadesinde onun lehine bir ifade bulunmamaktadir. Zira
Imam Malik ticaret mal paraya doniistiiriildiigiinde paranin
senesi beklenmeden malin zekatinin verilmesi gerektigini
sOylemektedir. Dolayisiyla bu s6z onun lehine degil
aleyhinedir. Ona gére David b. Ali ne imam Malik’in ne de
bagka bir fakihin bu konudaki sézlerini kale almaktadir. Bu
nakillerle ancak mugalata yapmaktadir (ibn Abdiilber,
1414/1993: 9/114). Aym durumu Ibn Hazm’da da gérmek
miimkiindiir. Nitekim ibn Hazm fakihlerin aralarindaki bazi
ihtilaflar1 gerekge gostererek onlarin zekatla ilgili goriislerini
¢lirlitmeye ¢aligmaktadir.

Ibn Abdiilber’e gore bu konuda Daviid b. Ali ve arkadaslar
ayrica berdet-i zimmet kaidesine bagvurmaktadirlar. Onlar
bu mesele hakkinda ihtilaf varmis ve hakkinda Kitap,
Stinnet’ten kesin bir nas ve icma* bulunmadan insanlar bir
seyle yikimli tutuluyorlarmis gibi  goriis  ileri
stirmektedirler. Ibn Abdiilber, Zahirilerin bu konuda beraet-
i zimmet kaidesine dayanmalarinin sasilacak bir sey
oldugunu iddia etmektedir. Ona gdre bu yontem onlarin usil
anlayisiyla ¢elismekte ve mezheplerini T{izerine insa
ettiklerini iddia ettikleri Kur’an ve Siinnet’in zahirine uygun
anlayisla/hareketle  uyusmamaktadir.  Cinkii  Allah
Kur’an’da “Onlarin mallarindan zekat al.” (et-Tevbe, 9/103)
demekte ve mallarin higbirini tahsis etmemektedir. Bu &yetin
zahirine gore zekat alinmayacak mallar hususunda immetin
icma‘da bulundugu i¢in s6z konusu mallarin disindakilerden
zekat alinmasi gerekirdi. Halbuki ticaret mallarindan zekat
almmayacagi hususunda da icmd‘ mevcut degildir. Tam
aksine fakihlerin cumhuru ticaret mallarinda zekatin cereyan
edecegi hususunda goriis birligine varmis ve bu goriisleri de
hicbir sekilde oraya buraya cekilecek cinsten ifadeler de
degildir (ibn Abdiilber, 1414/1993: 9/114; Serahsi: 2/190;
Sirbint: 1/587; Makdist, ts: 1/443).

Zahirilere karst Siinnet’ten getirilen delile gelince; bunlar
lehlerine ileri siirdiikleri iki hadistir. Birincisi “Miisliiman’in
at1 ve kolesi hususunda/iizerine zekat sorumlulugu yoktur.”
rivayetidir. Digeri ise Ali’nin (r.8) naklettigi “Sizi atlarinizin
ve kolelerinizin zekdtindan muaf tutuyorum.” hadisidir.
Aslinda bu iki rivayetin zahirine gore Zahirilerin bu iki mal
(yani kole ve at) disindaki mallarin zekata tabi olduklarin
kabul etmeleri gerekirdi. Ibn Abdiilber, Zahirilerin kiyas
islemini kabul etmediklerinden at ve kdle disindaki mallari
bu ikisine kiyas edip bunlara zekét diismez goriisiinii ileri
sirmemeleri gerektigini soyler. Ayrica ticaret mallarinin
zekata tabi olmadiklar1 hususunda icma‘nin bulunmamasi
hasebiyle ticaret mallarinin zekata tabi olmadiklarim iddia
etmemeleri gerektigini ifade eder. Ibn Abdiilber bu delillerin
disinda ticaret mallarinin zekata tabi olduklari hususunda
Hz. Peygamber’in, sahdbe ve tdbiinden fakih olanlarin
sozlerini aktarir (Ibn Abdiilber, 1414/1993: 9/112-115).
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Bunlardan biri Hz. Peygamber’den Semure b. Ciindeb
tarafindan hasen bir senetle rivayet edilen “Hz. Peygamber
ticaret i¢in bulundurdugumuz mallarin zekatini vermemizi
emrederdi.” hadisidir. Bir diger rivayette de Omer’in (r.a)
uygulamasi aktarilmaktadir. Bu rivayette Hammas sdyle
demektedir: “Bir giin omuzumun {izerinde tasidigim bir
miktar deri bulundugu halde Omer’in yanindan gegerken, ey
Hammas! Bunun zekatini o6deyesin ha. Ben de ey
Miiminlerin Emiri benim bu tabaklanmig derilerden bagka
malim yoktur. Omer de bunlar maldir ve yere koy/birak.
Onlar1 onun Oniine biraktim. O da s6z konusu derilerin
degerini hesaplayip zekat nisabina ulastigini gériince onlarin
zekatim aldi.” Tbn Abdiilber, konuyla ilgili benzer birgok
rivayet aktardiktan sonra Abdullah b. Omer’in (r.a) konuyla
ilgili “Ticaret i¢in ayrilan her mal, kéle ve hayvanda zekat
vardir.” séziinii nakleder. Ibn Abdiilber, uygulamalarla ilgili
Tahavi’nin “Omer ve Abdullah b. Omer’den (r.a) diger
sahdbelerin muhalefet etmedigi benzer s6z ve uygulamalar
gelmistir.” dedigini aktarir. Abdullah b. Omer’in (r.a)
“Ticaret igin ayrilan her kdle, hayvan ve gida maddesi zekéta
tabidir.” Stinnet’e dayanmadan bu szl kisisel bir goriis
olarak sdylemesi miimkiin gdziikmemektedir. Ibn Abdiilber,
Davld b. Ali’nin Ata ve Amr b. Dinar’dan naklettigi sozleri
yanlis aktardigini iddia etmekte ve bu kisilerden rivayet
edilen gorislerden farkli gorislerin nakledildigini ileri
sirmektedir. Ona gore tébiin fakihlerinden Said b.
Miiseyyeb, Kasim b. Muhammed, Urve b. Ziibeyir, diger
yedi fakih, Hasan el-Basri, brahim en-Nehai, Tavus el-
Yemani, Cabir b. Zeyd ve Meymin b. Mihran gibi
alimlerden ticaret mallarinin zekata tabi olduklar1 yoniinde
sozler nakledilmektedir (Ibn Abdiilber, 1414/1993: 9/115-
118).

3.3. Degerlendirme

Ibn Abdiilber’in yorumlarinda da goriildiigii gibi Zahiriler
kiyas anlayisi hususunda kendilerini savunmak adina
mugalata yapma yoluna gittikleri anlagilmaktadir. Nitekim
Zahirller seleften, ehil olmayanlar tarafindan yapilan ve
yanlis uygulanan kiyas oOrneklerine yonelik elestirileri
naklederek kiyasa karsi oluglarini gerekgelendirme yoluna
gitmislerdir. Nitekim ¢cogu zaman Ibn Hazm, herhangi bir
ekoliin goriisiinii ¢iiriitmek igin bir bagka ekoliin delillerini
kullanmakta ve en sonunda da bu eckol elestirildigi
gerekgesiyle onlarin da goriislerini reddetmektedir. Hatta
ilim sahibi kimseler tarafindan sahih goriilen hadisleri bazi
tariklerindeki zayiflik nedeniyle amel edilemez diye
reddetmislerdir. Halbuki Mushaf’a abdestsiz dokunma
meselesinde oldugu gibi konuyla ilgili hadisin bagka yollarla
sahih bir sekilde rivayet edildigi goriillmektedir. Zekata tabi
olan mallar meselesinde ifade edildigi gibi konuyla ilgili
ayetin zahiri delaletine itibar etmeyip kendi zahir
anlayiglarinin digina ¢iktiklar1 da anlagilmaktadir. Bunun
sebebi de bazi meselelerle ilgili delilleri lokal/pargaci olarak
ele almalar1 ve kusatici, genel bir degerlendirme yoluna
gitmemeleri oldugu soylenebilir.

Islam Hukukunun temel dayanaklari/delilleri ve bu
delillerden hiikiim ¢ikarma yontemlerinin biyik dnem arz
ettigi, bu nedenle naslar1 geregi gibi degerlendirip sinirh
sayidaki naslarin  hiiklimlerini  sistemli  bir sekilde
genigleterek olusan sorunlara tutarli ¢oziimler iiretebilme
basarisinin fikih ekollerinin giliniimiize kadar yasamasina
olanak sagladigini sdylemek herhalde abartili olmayacaktir.
Nitekim cumhuru fukdhanin gerekli gordiigi ve usil

anlayisinda biiyiik bir neme haiz kiyas anlayisini reddeden
Zahiriler bu anlayislarindan kaynakli birgok konuda
cumhurla gelistiklerinden halk nezdinde itibar gormemis ve
belirli bir ddnemden sonra sadece kitaplarda yer alan kiltirel
ve ilmi miras olarak kalmislardir. Bunlarin yani sira sagliklt
ve dogru bir usll anlayist fakihi yanliga diismekten
koruyacagi gibi ona bu usille varilmis sonuglari savunma ve
aciklama imkan1 da verecektir.

Zahirdler kiyas yontemine karsi olmalar1 hasebiyle bircok
meselede cumhura muhalefet etmislerdir. Nitekim
zamaninda kasten kilinmayan namazin kazasi, Mushaf’a
abdestsiz dokunabilme, zekata tabi mallar ve faizin cereyan
ettigi mallar konularinda da goriildiigii gibi Miisliimanlarin
¢ogunluguna ters dismislerdir. Bu da bize cumhur
fakihlerin fikhi goriislerini temellendirmek i¢in saglikli ve
dogru bir ustl anlayist olusturduklari ve bunun sayesinde
sistematik bir sekilde hareket ettiklerini gostermektedir.
Ayrica insa ettikleri metot sayesinde sistemde olusabilecek
kacaklara engel olmayr calistiklar1 da soylenebilir.
Dolayisiyla Islam hukuku alaninda c¢alisma yapacak
kimselerin iyi bir delil bilgisi ve usil altyapisinin olmast
gerekir Ki calismalarinda geliskiye diigmesin.

4. Sonug

Yapilan aragtirma sonucunda bir¢ok meselede fakihlerin
dayandiklar1 usdl anlayisindan kaynakli bircok yorum
farkliligimin oldugu goriilmiigtiir. Bunun bir 6rnegi olarak
Ibn Abdiilber, sahip oldugu fikhi donamim geregi yasadigi
doneme kadar gelen fikih mirasini degerlendirmeye tabi
tuttugu ve cagdast olan alimlerin goriislerini ele alip
yorumladig1 anlagilmistir. Bunu yaparken de belirli bir usil
ve yontem takip etmistir. Ge¢mis fikih mirasina yonelik
yapmis oldugu degerlendirme ve elestirilerin bir benzerini
Zahirilere yonelik de yapmistir. ibn Abdiilber bu elestirileri
yaparken de kendinden 6nce yasamis olan fakihlerin fikih
mirasindan olabildigince yararlandigi anlasildigindan iyi bir
fakih olabilmek i¢in naslarin detayli bilgisine hakim olmak
ve iyi bir usil altyapisina dayanmak gerektiginin farkina
varilmistir. Nitekim Ibn Abdiilber, kiyas anlayisin1 kabul
etmeyen Zabhirileri bu tutumlarindan dolay1 elestirirken ve
onlarin bu konuda takip ettikleri yontemlerin dogru
olmadigini acgiklarken bu genis formasyona dayanmustir.
Ayrica Zahiriler kiyas islemine uymadiklarindan dolay1
cumhurun gorisleriyle uyusmayan bir¢ok farkli hitkme
vardiklar1 zekata tabi mallar meselesinde oldugu gibi bereat-
i zimmet delilini yanlis kullandiklart ve zahiri anlayislarina
ters hareket ettikleri tespit edilmistir. Bunun yan1 sira Ibn
Abdiilber’in  Zahirilere yonelik séz konusu elestirileri
yaparken de ilmi islup ve edepten ayrilmadigi, kisilerden
ziyade goriislerle mesgul oldugu gorilmiistiir. Dolayisiyla
giiniimiizde fikih ¢alismalarinda bulunacak arastirmacilarin
basarili ve goriislerinde tutarli olabilmeleri igin geg¢mis
hukuk mirasin1 6ziimsemeleri gerektiginin 6nemli oldugu
anlagilmistir.
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Extended Abstract

From the first periods of Islamic history, there are various
examples of criticism among Muslim ulema regarding
different subjects and concepts. In figh sources, it is seen that
many fugaha criticized the views of fugaha of their own
madhhabs as well as the views of different madhhabs and
their members. Among the schools of figh pointed out by
these criticisms, differences based on interpretation are
encountered in many issues of the ilm of figh. Since this
situation varies according to the geography where the fugaha
lived, their fighi skills and their methods of evaluating the
issue, different solution offers and evaluations have
emerged. While trying to find solutions to new issues that
arise in the field of Islamic law today, it is important to
determine the methods the past ulema based upon in
evaluating the fighi issues and to know the efforts they made
to reach a sahih fighi solution. In this context, the criticism
of Ibn Abd al-Barr (d. 463/1071), who is accepted as one of
the outstanding ulema of the XIth century, of the Zahirs is
important. Determination of the issues in the focus of these
criticisms and their usuli bases will be based on the works
written by 1bn Abd al-Barr, the sources of the Zahiris and the
studies done on the subject.

We can easily say that Ibn Abd al-Barr is a fagih from the
Maliki school, since he used the adillah and methods on
which the Malikt fuqeha based upon, while making ahkam
from the nusus or while making fighi choices. His being a
member of the Maliki madhhab does not mean that he
accepts all the views of the madhhab without questioning.
When his works are examined, it is evidently seen that he
criticizes the opinion that does not comply with the
understanding of usool he follows or the fighi principles he
obeys, to whomever it belongs, and clearly supports the
correct view according to his own fighi qawaeid. As a matter
of fact, while dealing with the issue of wudu, after examining
the pros and cons of the adillah in the Maliki madhhab
regarding whether wudu will be broken by touching a foreign
woman or not, he does not approve the view of the fugeha of
the Maliki madhhab that just because of the feeling of
shahwa arising by touching a woman who can be married
while there is a thin veil in between the wudu will be
invalidated. In the section where he deals with Witr prayer,
he cites a lot of evidence regarding the issue in order to
clarify a number of issues. According to the Shafii madhhab,
it is fard to perform salawat in tashahhud and after tahiyyat
while performing prayers. Ibn Abd al-Barr, who disagrees
with this view of the Shafiis, discusses the issue in detail
under the title of evidences on the subject of salawat to the
Messenger of Allah. After evaluating the evidence, he
criticizes Imam Shafii, who says that salawat is fard in the
final tasahhut: “The main thing is that the fards are
determined by the ijma‘ that there is no evidence or
opposition to it. The opinion of Imam Shafii and his friends
on this issue is weak. | do not see it compulsory to say
salawat to the Prophet in every prayer; but | do not find it
nice to leave salawat. " It is possible to say that Ibn Abd al-
Barr discussed and evaluated the criticisms directed to the
ZahirTs under two main headings. One of these titles is the
criticisms he has made in terms of method and the other one
is the criticisms he has made in terms of fiiru‘al figh. Some
of the criticisms made by Ibn Abd al-Barr are directed
towards the procedural idea of the the ZahirTs. There is also
a comparison on the basis of Ibn Abd al-Barr's criticism of

the Zahiris in terms of method. Some of the criticisms about
the method are formed by the thought of evaluating
according to the basic rule of bereét-i embezzlement and the
ZahirTs. Ibn Abd al-Barr criticized the Zahiris in terms of
procedural rules and also criticized them in fur( issues
arising from procedural issues. Some of these criticisms are
the accident of the prayers that are not performed
deliberately on time, the obligatory to bring the prayer before
the prayer, the ability to touch the Mushaf without ablution,
the goods on which the interest occurs, the zakat on trade
goods, etc. are subjects. Ibn Abd al-Barr says that the Zahiris
acted contrary to the ijma created by the jurists other than
themselves, regarding the methods used by the Prophet in
conveying his words and practices. In addition, It is narrated
from the Prophet that "Whoever of you performs one rak'ah
of the afternoon before the sun sets in the evening has
reached the afternoon time / performed the prayer on time.
And whoever performs one rak'ah of the morning prayer
before the sun rises in the morning, he performed the prayer
on time. " In the hadith, it is not stated that a person who
performs prayers outside of his time, such as forgetting or
not performing intentions. All the jurists were reported in
this way and according to them, the person who prayed at
these times is considered to have performed the morning and
afternoon prayers exactly on time. People who do a good
research on the subject and reflect on the evidence by making
the necessary inferences can easily understand this and
understand that the person who forgets and the person who
deliberately delayed is in the same situation. Ibn Abd al-Barr
says that the Zahirls act contrary to the consensus that a
person who does not perform his prayers deliberately at the
time may regret what he did later and perform his prayer.
According to him, with this view, the Zahiris behave
contrary to the methodology of themselves and their own
sect scholars. According to the jurists, an issue that has been
formed in terms of fardship can only be abrogated / canceled
by a fixed Sunnah that is formed at the level of it. Fard
prayers are also among the issues that are concluded.
Therefore, the reduction of the fardship can be through an
ijma S or a Sunnah that is accepted as fixed, sound and
indisputable. As it can be seen in the evaluations of Ibn
Abdulbar, it is seen that the Zahirts chose to make mjata in
order to defend themselves regarding the understanding of
comparison. Zahirts justified their opposition to the
comparison by conveying the criticisms conveyed by Salaf
scholars about the examples of comparison made by the
incompetent and misapplied. In fact, they rejected the
hadiths that were regarded as sound by those who had
knowledge because they could not be deeded due to the
weakness of some of their tarik. However, as in the issue of
touching the Mushaf without ablution, it is seen that the
hadith regarding the issue is authentically narrated in other
ways. As we have seen in the issue of goods subject to zakat,
it is understood that they disregard the apparent
manifestation of the verse on the subject and go beyond their
apparent understanding. It can be said that the reason for this
is that they dealt with the evidence on some issues locally
and they did not use an encompassing and general
assessment.
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In addition to the fact that a large part of the Sharii dalils’ certainty and guidance is zanni, the
frequent use of inference methods like giyas for the solution of figh issues has been the reason for
the ikhtilaf and criticism among the fighi madhhabs/sects. Criticism among the fighi
madhhabs/sects started with the formation of the madhhabs and have continued so far. The imams
of madhhabs have been exposed to criticism much more than the fagihs who followed their
madhhabs as they were the founders. All mujtahids and fagihs, especially the founding imams,
defended their righteousness in their istinbat and ijtihad and criticized those who acted as
mukhalifs. Al-Ghazali (d. 505/1111) also criticized some madhhabs/sects and their practices in his
works for some reasons. In this study, the quality of criticism style of Ghazali in general, and his
criticism style towards the madhhab imams in the first periods of his life and the nature of his later
criticism style in particular were dealt with and evaluated.

1. Giris

ise zanni olup igtihada agiktir. Zanna dayali nasslarin -
ictihada agik olmasi nedeniyle- yorumlanmasi hususunda

Islam toplumunda Alimler, nasslardan hareketle hakikate
ulagmak igin slrekli bir ¢aba i¢inde olmuslardir. Ancak
nasslar, stblt ve delalet yoninde kat‘T ve zanni kisimlara
ayrildigindan alimler, nasslardan irade edilen amaci tespit
etme konusunda genellikle farkli sonuglara ulagmiglardir.
Baska bir ifadeyle kesinlik acisindan nasslarin bir kismi
hem siibut hem de delalet yoniiyle kat‘i iken diger bir kisnu

farkli yaklagimlar sergilenmistir. Bunun sonucunda farkli
mezhepler ortaya ¢ikmis ve her mezhebe mensub alimler,
kendi mezhebini savunmus ve hatali buldugu meselelerde
karsit mezhepleri elestirmistir.

Islam ilim geleneginde hakikatin tespit ve izharmin hayati
onem arz ettigi bilinen bir gercektir. IslAim ulemas,
inandiklar1 hakikati savunma ve aksini iddia edeni elestirme
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hususunda gayret iginde olmuslardir. Bu baglamda
alimlerin bir mezhebi dogru ve isabetli bulup savunmasi ve
kargit  goriis  sahiplerine  elestiride  bulunmasinin
yadirganacak bir davranis olmadigini ifade etmek gerekir.
[lmi mirastaki hilaf literatiirii ve reddiye gelenegi bu
gercegin gostergelerinden biridir. Dolayisiyla mezheb
mensubu alimler, cogu meselelerde bagli bulundugu
mezhebi isabetli bulmus; muhalif gordiigi mezheb ve
kisileri de elestirmistir. Hakikatin tespit ve kabuliine ciddi
anlamda ehemmiyet veren ve bu baglamda yanlis gordiigii
diigiincenin reddi hususunda tereddit etmeyen Gazzali de
bunlardan biridir.

Gazzali, hakikatin ortaya c¢ikmasindaki roliine binaen
elestiriyi dnemsemektedir. Onun elestiriye verdigi 6nemli
gostergelerden biri el-Muntahal fi’l-cedel, adli eseri te’lif
etmesidir. Ayrica Gazzali’nin Sifdu’l-galil fi beydni’s-
subehi ve’l-muhili ve mesaliki’t-ta ‘lil ve Tahsinu’l-meahiz
gibi eserlerini cedel ydntemiyle te’lif etmesi de onun
elestiriye ve elestirel diisiinme yontemine olumlu baktiginin
bir gostergesidir.

Elestiri tslubu, elestiri konusu gibi hususlarda glinimiiz
Islami diisiincenin olusumuna yonelik en ciddi katkiy:
saglayabilecek kisilerden biri, sadece yasadigi ¢agi degil,
kendi déneminden giiniimiize kadar Islami diisiincenin
tesekkiiliinde énemli bir yer tutan ve Islami disiplinlerin her
birinde yetkin olan Gazzali’dir. Onun elestiri yaklagimi ve
elestiri iislubuna yonelik gelistirdigi ilkeler yasadigimiz
cagda hem bilim adamlarina hem de halka yonelik pek ¢cok
ilke sunmaktadir. Dolayisiyla  Gazzali’nin  elestiri
konusundaki goriisleri etraflica arastirip giiniimiiz insaniyla
bulusturmak énemli bir husustur. S6z konusu 6neme binaen
Gazzali’nin elestiri diislincesini ve elestiri icin tayin ettigi
kriterleri alanda ¢aligma yapmak isteyenlere sunma gayesi,
caligmanin yapilmasinin temel amili olmustur. Ayrica bu
calisma, Gazzali’nin usdl eserlerinin yani sira diger
eserlerini de esas alarak onun imamlara yonelik elestiri
iisltibunu ortaya koymayi da hedeflemektedir.

2. Islam’da Elestiri Kiiltiirii

Islam, ahlaki nitelik tasima kaydiyla fikir ve diisiincelerini
ifade etme hususunda insanlara genis bir ozgiirliik alani
agcmustir (Muhammed Sadik Afifi, 1400/1980: 91-93).
Dolayisiyla Islim’a gore bireyler, -tenkit adabina riayet
ederek- kisilerin yaptiklar1 hatalardan dolay1r onlar
elestirebilir (Afifl, 1400/1980: 93. Elestiri adabi i¢in ayrica
pk Bugda, 2020: 1754-1756; Korkut, 2019: 87-88). o
Sudl h ol adlaas Aall ABesaly dakaly @) g
“Rabbinin yoluna hikmetle, giizel ogiitle ¢cagir ve onlarla en
giizel sekilde micadele et” (en-Nahl 16/125) ayeti, soz
konusu meselenin agik bir delili olarak zikredilebilir. Zira
miicadelenin oldugu yerde —cedelin tabiati geregi- elestiri
de elbette meydana gelmektedir. Ayrica “Miimin, miiminin
aynasidir” (Ebd David, “Edeb” 56; Beyhaki, 1414/1994:
No. 16458) anlamindaki hadisin de bunun bir gdstergesi
oldugu sdylenebilir. Zira Miimin birey, hata yapan kisilerin
—ayna misali- hatalarmi kendilerine gostererek uyarida
bulunur. Bununla birlikte Islam, karsidaki insanin
sahsiyetini zedeleyebilecek elestiri tliriinii de yasaklamigtir
(Gazzali, ts.a: 11/182.). Buna baglh olarak sunu sdylemek
miimkiindiir: Islam, nesnel ilkelere haiz olup saglam
temeller iizerine oturtulmus elestiriyi tesvik etmis; ahlaki ve

tutarliligi olmayan, hakikatin ortaya konulmasi gayesiyle
yapilmayan elestiriyi de reddetmistir.

Islam ilim geleneginde elestiri kiiltiiriiniin, Islam’mn
dogusuyla beraber s6z konusu oldugunu sdylemek
mimkdindar (Bilgin, 2019: 48). Emr-i bi’l-maruf ve nehy-i
ani’l-miinkere deldlet eden ayetler basta olmak Uzere
Kur’an-1 Kerim’de birgok ayet, islam’da elestiri kiiltiiriiniin
ilk dénemden beri var oldugunu gostermektedir. Yukarida
zikredilen “Onlarla en giizel sekilde miicadele et” ayet1
bunun bir delilidir. Ayrica Allah’mn (c.c), & b'-u‘ a@i d8 15
mwv»w&wm;mmwm B () shE 35
09543 Y3 “Onlara (miisriklere): “Allah'in zndlrdzgzne wyun’”
denildigi zaman, «Hayw! Biz, atalarimizi iizerinde
buldugumuz yola wuyarizy derler. Ya atalari bir sey
akledemeyen, dogruyu da bulmayan idiyseler” (el-Bakara
2/170) bu ayetle Kur’an-1 Kerim’e tabi olmayanlari
elestirmesi, Islom’1n dogusuyla beraber Islam’da elestirinin
var oldugunun Ornegidir. Bir¢cok hadis de elestiriye delalet
etmektedir. Ornegin ol Jw W “topluluga ne oluyor™
seklinde wvarid olan hadislerin tamami, Peygamber’in
(s.a.v.) muhatablarina yaptig1 elestirileri gdstermektedir. Su
hadis de Peygamber’in (s.a.v.) bazi sahabilere yaptigi
elestirilerden biridir: “Soyle soyle diyen sizler misiniz?
Vallahi sizden daha cok Allah’tan korkan ve O’na karsi
daha cok takva sahibi olan benim. Bununla birlikte ben
bazen orug tutar, bazen ifiar ederim. Hem namaz kilar hem
de uyurum. Kadinlarla da evienirim. Benim slinnetimden
yiiz ¢eviren benden degildir” (Buhari, “Nikah” 1; Miislim,
“Nikah” 1.)

Hz. Eb( Bekir (r.a.) halife secildiginde: “Sayet iyilikte
bulunduysam (dogru hareket ettiysem) bana yardim edin!
Kotilik yaptiysam (dogru yoldan saptiysam) beni
diizeltin!” (Eb David, 1414/1993: 56) seklinde sarf ettigi
sOzii, sahabe donemindeki elestiri kiltiiriiniin Snemini
acikca ortaya koymaktadir. Goriildiigii gibi Hz. Eba Bekir
(r.a.), yanlis yaptiginda sahabe tarafindan kendisinin
elestirilmesini talep etmektedir. Halifenin bu anlayis1, Islam
kiiltiriinde elestirinin Onemini ortaya koymaktadir. Zira
elestiri, dogrunun ortaya ¢ikmasi ve hakkin zayi olmamasi
agisindan dnemli bir etkendir.

Kureysli kadinin, Hz. Omer’e (r.a.) gosterdigi tepki de
donemin elestiri kiiltiiriiniin bir yansimasidir. Hz. Omer’in
(r.a.), kadmlarin mehirlerini {ist seviye olarak 480 dirhemle
siirlt tutma istegine karsi Kureysli bir kadin: “Buna hakkin
yoktur ey Omer” diye tepki gosterir. Hz. Omer (z. a.) ni¢in
boyle bir hakkimin olmadigim sorunca kadin: J)aul 350 8
Ui Ada 15340 Y6 i fgaa g CJJ O&a g 35 “Bir esi
birakip yerine baska bir es almak isterseniz, birincisine
yiiklerce altin vermis olsaniz bile ondan bir sey almayin”
(en-Nisd 4/20) ayetini goriisiine delil olarak ileri siirer.
Bunun iizerine Hz. Omer (r.a.), “Allah’im beni affet, biitiin
insanlar Omer’den daha iyi biliyor” seklinde Allah’tan af
diler (Beyhaki, 1414/1994: No. 14336). Hz. Omer ile kadin
arasinda gecen soz konusu diyalog, hakkin ortaya
¢ikmasinda elestirinin dnemini ortaya koydugu gibi basta

! Ornek igin bk. Ebii Abdullih Muhammed b. Ismail el-Buhari,
Cdmi ‘u’s-Sahth. thk. Muhammed Zuheyr b. Nasir (b.y.: Daru
Tavki’n-Ncat, 1422/2001) “Selat” 69 (No. 456), “Ezan” 92 (750),
“Cuma” 217 (No. 6101); Beyhaki, es-Slinent’I-Kiibra, 2/172 (No.
2786), 2/282 (N0.3351), 2/453 (No. 4169), 5/338 (No. 10627), 6/170
(No. 11733), 7/132 (No. 13534), 7/322 (No. 14675), 2/360 (No.
14893), 9/77 (No. 17868), 10/337 (No. 21513).
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devlet bagkan: olmak {izere insanlarin elestiri karsisindaki
tutumlarinin nasil olmasi gerektigi hususunda da 6nemli bir
ornektir. Hz. Omer (r.a.), Misir valisi Amr Ibnii’l-As’in
oglunun haksiz yere bir Kiptiye vurmasi ve Kiptinin Hz.
Omer’e (r.a.) sikdyette bulunmasindan sonra Amr [bnii’l—
As’a: "Ey Amr! Annelerinin hiir olarak dogurdugu insanlari
ne zamandan beri kolelestirdiniz?” sozii, yapict elestirinin
en dnemli drneklerinden biri olarak kabul edilebilir (Al b.
Husamuddin el-Hindfi, 1401/1981: 12/661). Mezkdr olay,
elestirinin haksizliklarin 6nlenmesinde ne kadar Snemli
oldugunu gostermektedir. Bu tarz elestirilerin, makam
sahipleri ve yakinlarinin kendilerine verilen imtiyazi
istismar ederek bagkalarina yapacaklari haksizliklart
onlemede 6nemli oldugu sdylenebilir.

3. Gazzali’nin Elestiriye Bakisi

Gazzali’nin fikith usdli, mantik, felsefe, tasavvuf gibi
birgok alanda genis bilgi birikimine sahip olmasi, onun
elestiriye yonelik tavrini farkli disiplinlerde ve alanlarda
zuhur etmesini beraberinde getirmistir. Bu baglamda
Gazzali’nin birgok disiplinde yetkin olmasi ve her disiplinin
kendisine has normatif degerler ¢ergevesinde ele alip
tenkide tabi tutmasi, onun elestiri diislincesinin c¢esitli
diizlemlerde ele alinmasini zorunlu hale getirmektedir.

Gazzali’nin ele aldigi disiplinleri genis bir tetkike tabi
tutarak, kendine has bir metotla ortaya koydugu eserlere
bakildiginda onun yazilan bazi eser ve ileri siiriilen
diistincelere elestirel bir tavir sergiledigi goriilmektedir.
Buna bagli olarak Gazzali’nin hakikati elde etme gabasiyla
yapilan elestiriye olumlu baktigini ifade etmek miimkiindiir
(Gazzali, 1423/2004: 308). Onun cedel disiplinine dair el-
Muntahal fi’l-cedel adli bir eser kaleme almasi ve cedelin
faydalarindan bahsetmesi onun elestiriye olumlu baktiginin
bir gostergesi oldugu sdylenebilir. Bunun yani sira “vacip,
mendidb ve vacip veya mendib olmamakla birlikte yararlt
olan miinazara” seklinde miinazaray1 kisimlara ayirmasit da
bunu teyit etmektedir (Gazzali, 1417/1997: 2/422). Zira
elestiri, cedel ve miindzaranin karakteristik o6zeligidir.
Gazzali’nin usil alaninda yazdig1 Sifdu’l-galil fi beydni’s-
subehi ve’l-muhili ve mesdliki’t-ta‘lil adli eserini cedel
yontemiyle kaleme almasi da onun ilmi meselelerde yapilan
elestiriye olumlu baktiginin gostergesidir. Bununla birlikte
Gazzali, her elestiri tiiriinii de kabul etmemektedir (Gazzali,
ts.a: 1/45). Gazzali, elestirinin kabulii ve reddi hususunda;
elestirinin usilii, adabi, mahiyeti, amaci, elestiride bulunan
kiginin yetkinligi gibi elegtirinin farkli yonlerini dikkate
alarak tavir ortaya koymaktadir.

Gazzali, elestiride bulunan kiginin muhatabinin kisiligini
zedeleyecek ve izzet-i nefsine halel getirecek durumlardan
sakinmasini ve miimkiin oldukc¢a bag basa kaldiklarinda ona
elestiride bulunmasi tavsiyesinde bulunur (Gazzali,
1431/2010: 136). Gazzali’ye gore burada dikkat edilmesi
gereken bir diger husus da elestiride bulunanin, toplum
icinde muhatabinin onurunu kiracak davraniglardan uzak
durmasidir. Aksi takdirde yapilan elestiri, yarardan ziyade
zarar getirir. Zira onuru kirilan kisi, o an kendisine hakim
olan psikolojik durumdan dolay1 hakki kabul etmeyerek
kendi diislincesinin dogrulugunu savunmaya yonelebilir.
Gazzali, aslinda burada iki hususa dikkat cekmektedir.
Birincisi tahammiilsiizliige ve insafsizliga sebebiyet veren,
psikolojik durumu sarsan elestiriden sakiilmasidir. Ikincisi
ise elestiride bulunan kiside olusabilen kibir ve enaniyet

duygularmin {1ahi rizanin 6niine ge¢me tehlikesidir. Her iki
husus da elestirinin amacina ters diismektedir. Gazzali,
Ihydu ‘uliimi’d-din adli eserinde konu hakkinda gériislerini
soyle serd etmektedir: “Yapilan tartismamin biiyiikler
huzurunda ve mabhfillerde/halk arasinda olmaktan ziyade,
tenha yerlerde yapilmasi tercih edilmelidir. Zira tenha
yerler; hakikatin kiinhiine varimasina, zihin ve alginin agik
olmaswina, (meselenin) kavranilmasina daha elverislidir.
Halk arasinda yapilan tartismalar, riya tehlikesine neden
olur ve hakli haksiz tartismalarda iistiin gelme hirsi
uyandwrir...” (Gazzali, ts.a: 1/44).

Gazzali, elestiride hakki izhar etme arzusunu merkeze
almaktadir. Ona gore elestiride giidiilen temel amag, hakki
ortaya ¢ikarma ve dogruyu tespit etme mefklresi olmalidir.
Bu baglamda hak olan, kimin diliyle meydana geliyorsa
gelsin mutlaka kabul edilmelidir. Gazzali, s6z konusu
meseleyle ilgili “Arkadaslarin azarlamasindan sakinmak
pahasia hak terkedilemez” seklindeki ilkeyi ileri siirerek
hakki kabul etmede hi¢ kimsenin kinamasindan
cekinmemek gerektigini belirtir (Gazzall, 1390/1971: 633;
Karasu, 2019: 451; Gilagar, 2019: 505). Gazzali, genelde
hak arayisi iginde olanlara 6zelde ise dostlaria bu hususta
yapilan elestirileri dikkate almamalarini, mutaassiplarin
yaptiklart elestirilere dikkat etmemelerini ve haksiz
elestirilere karsi sabirli olmalarini tavsiye eder (Gazzali,
ts.a: 1/44). Gazzali hakkin izhar ve kabulunl yitik mala
benzetmektedir. O, kisinin hakki arama hususunda,
kaybettigi malin1 arayan kimseler gibi olmasi gerektigini
ifade eder. Nasil ki mal sahibi mali bulanin fikir ve
diistincesine, mezhep ve mesrebine bakmaksizin
kendisinden malin1 teslim aliyorsa; hak pesinde olan
kimsenin de hakkin kimler tarafindan ortaya konduguna
bakmaksizin onu kabul etmelidir. Gazzali, bu hususta
sahabeden bir¢cok ornek vererek olayr somutlastirmaya
caligmaktadir. Onun getirdigi orneklerden biri de mehrin
ist seviyesini belirleme konusunda Hz. Omer (r.a.) ile
Kureysli kadin arasinda gegen diyalogdur. S6z konusu
diyalogda Hz. Omer (r.a.), kendisini elestiren kadim
kastederek “Bir erkek yanildi, bir kadin dogruyu buldu.”
diyerek kendisini elestiren kadinin soziinii kabul ettigi
aktarilmaktadir (Gazzali, ts.a: 1/44).

Gazzéli’nin elestiride dikkat ¢ektigi hususlardan biri de
muhatabin iddiasint en ince noktasina kadar kavrama ve
genis bilgiye vakif olma ilkesidir. Ona gére muhatabin ileri
stirdiigii gerekgelere, dayandigi temel ilkelere, kullandigi
kavramlara vakif olamayan kigiler, —muhataplarim
elestirmemelidir. Ayn1 sekilde elestiride bulunan kisi, konu
hakkindaki malumata hakkiyla vakif olmalidir (Konu igin
ayrica bk. Yildiz, 2019: 111/451). O, bunu hastalik metaforu
iizerinden su sekilde izah etmektedir: “Dinle! Yarar
saglayacak bir seyi sana anlatacagim. Problemlere yonelik
sorular, kalp rahatsizligin tabibe arz etmek (gibidir).
Verilen cevap ise hastalifi iyilestirme c¢abasidir. Bil ki
cahiller kalp hastalaridir. Alimler ise tabiplerdir (tabip
gibidirler). Yetkin olmayan (konu hakkinda bilgisi
olmayan) &lim tedaviyi iyi yapamaz (konuya ¢6zim
getiremez)” (Gazzali, 1431/2010: 135). Dolayisiyla
elestiride bulunan kiginin elestirdigi diislincenin arka
planin1 olusturan delillerin ne olduguna ve delillerin zayif
yonlerine vakif olmali, kendisinin ileri siirdiigli delillere de
hakim olmalidir ki elestirinin bir yarar1 olsun. Gazzali bu
hususu su sekilde dile getirmektedir: “Anladim ki bir
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mezhebi anlamadan, kiinhiine vakif olmadan onu
reddetmek karanliga tas atmak gibidir” (Gazzali,
1414/1991: 25).

Gazzali, elestiride bulunan kiginin miictehid veya kendi
goriisiiyle fetva verebilecek seviyede olmasmin sart
oldugunu ileri siirmektedir. Ancak mezklr seviyede
olmayan kigilerin bagli bulundugu mezhebin imamina
uygun sekilde elestiride bulunmasi gerektigini ifade
etmektedir. Buna bagli olarak sunu ifade etmek
miimkiindiir: Gazzali’ye gore mukallid, yapilan tartismada
gelen soru ve elestirilere mezhebin esas aldigi delillere
dayanarak cevap vermelidir. O, mukallidin elestiride
mezheb imaminin kabul etmedigi delillerle cevap vermesini
veya baska mezhep imamlarmin goriislerini delil getirerek
muterize karsi koymasini dogru bulmamaktadir (Gazzali,
ts.a: 1/43). Dolayisiyla Gazzali’ye gore miigtehid veya
kendi goriisiiyle fetva verebilecek seviyede olmayan
kisilerin bagli bulunduklari mezhebin temel kabulleri,
ilkeleri ve yontemi cercevesinde elestiriye
girigsebileceklerini sdylemek miimkiindiir. Ona gore soz
konusu kisilerin herhangi bir mezhebe bagli kalmaksizin
mezhebi konularda elestiri yapmalarinin dogru olmadigi
sOylenebilir. Bununla beraber Gazzali, mukallide tabi
oldugu mezhebe yonelik elestirilere sinirli da olsa cevap
verebilmeyi miimkiin gorerek inandig1 seyi savunma gibi
bir erdemin -ki yukarida bahsettigimiz hakkin izhari ile
ilintilidir- kisilerde gelismesine de olanak saglamaktadir.

Gazzali’ye gore elestirinin bircok faydasi bulunmaktadir.
Bunlar su sekilde 6zetlenebilir: Elestiri, miigtehid katinda
tearuz eden iki delilden birinin tercihi hususunda miictehide
yardimci olabilir. Hitkmiin menatin1 tahkik etme hususunda
da elestirinin yararli oldugu sdylenebilir. Elestiri, kisinin
kendi dogru metoduna dikkat ¢ekmek suretiyle hasmin
takip ettigi metodun yanlighgini ortaya koyarak hasmi daha
tutarlt gordiigli metoda yonlendirmesinde de 6nemli bir
etken oldugu ifade edilebilir. Elestiri, zihin jimnastigine ve
kavrama kabiliyetinin geligmesine neden olur. Bu vesileyle
kisi, ustli kurallar1 daha pratik bir sekilde algilayarak
kullanabilir (Gazzali, 1417/1997: 2/422-423).

Gazzali’'nin yukarida zikredilen diislinceleri dikkate
alindiginda onun elestiriye yaklasimi hususunda sunu
sOylemek miimkiindiir: Gazzali’nin hakikatin bilgisine
varmak i¢in ilmi normlar esas alinarak ve ahlaki kurallara
riayet edilerek yapilan elestiriyi kabul ettigini, toptan red ve
kabulden uzak bir tavir sergiledigi ifade edilebilir. O,
herhangi bir diislince sistemini ve mezhep mensuplarimi
ayirt etmeden ve hakkin kimden geldigine bakmadan
hakkin kabullenilmesi ve aksi bir tutumun da reddedilmesi
gerektigi seklinde bir tavir ortaya koymustur.

Gazzali, elestirinin kendisinde c¢ekememezlige, kibir ve
insanlara karg1 Ustiinlilk taslamaya, kine, giybete, tezkiye-i
nefse, tecessiise yani insanlarin gizli kusurlarini aramaya,
ikiyiizliilige, riyaya ve psikolojik nedenlerden dolay: hakki
reddetmeye  vesile  olabilen  kisilerin  elestiriye
girigmemelerini tavsiye etmektedir (Gazzali, ts.a: 1/45-48).

4. GazzAli’nin Mezhep Imimlarma Yonelik
Elestirileri

Insanlarin ilmi tekdmiilden once ile sonraki elestiri
isliplarinin  ve cesaretlerinin farklilik arz ettigi bir

hakikattir. Bunun yani sira ortam ve sartlarin da kisinin
elestiri  Uslibu iizerinde etkisi oldugunu sdylemek
miimkiindiir. Hasmin elestiri tarzi da elestirinin dozu
hususunda oOnemli bir etken olarak degerlendirilebilir.
Gazzali’nin el-Menhdl adli eserindeki mezheb imamlarina
yonelik elestiri iislibu ile [hydu ‘uliimi’d-Din ve el-
Mustasfa gibi daha sonra te’lif ettigi eserlerindeki elestiri
islibu arasindaki fark dikkate alindiginda mezkir
hususlarin  Gazzali i¢in de s6z konusu oldugu ifade
edilebilir (Gazzali, ts.b: 489-491). Gazzali, ilk te’lif ettigi
el-MenhQl adli eserinde Eb& Hanife ve Imam Malik’i
elestirirken kullandig: ifade ve Uslip sertlik arz ederken;
Thyau ‘uliimi’d-din gibi daha sonra kaleme aldig1 eserlerde
soz konusu sertligin, yerini saygi ve deger ifade eden bir
isliiba biraktigt goriilmektedir. Hatta bazi eserlerinde
kisilerin, imamlarin dayandiklar: delilleri ve ileri siirdiikleri
goriigleri zayif ve yanlis olarak goriiyorsa dahi hatayi
imamlarda degil kendisinde aramalari ve bu hususta kisinin
blyik imamlara karsi saygili olmasi gerektigini belirtir
(Gazzali, 1438/2017: 65).

Yukarida zikredildigi gibi Gazzali’nin el-Menhdl adli
eserinde mezheb imamlarina yonelik elestirisi serttir.
Gazzali, mezkir eserinde Imam Eb( Hanife’nin nebizi
necis saymama fikrini, kOpegin derisinin tabaklanmak
yoluyla temizlenecegine dair goriisiinii (Hanefi mezhebinin
konu hakkindaki goriisii i¢in bk. Cessas, 1415/1994: 1/140-
142; Ayni, 1420/2000: 1/407) namaz tekbirinin Turkce gibi
bagka bir dille de getirilebilecegi fetvasini, iki secde
arasindaki celseyi siinnet gdrmesini yani birinci secdeden
sonra basini kaldirip oturmadan ikinci secdeye gidilmesi
yoniindeki diigiincesini ileri silirerek EbGi Hanife’yi
elestirmektedir (Ebli Hanife’nin mesele hakkindaki goriisii
icin bk. Ayni, 1420/2000: 11/248, 250). Gazzali, ayni
zamanda nebize dalan, kdpegin tabaklanmis derisini giyen,
oturmadan iki secdeyi pes pese yapan, baska bir dille tekbir
getiren ve namazin sonunda selam yerine abdestini bozarak
namazdan ¢ikan bir kisinin namazinin EbQ Hanife’ye gore
sahih oldugunu soylemektedir. Gazzali, Ebl Hanife’nin
mezkdr fetvalarimin yani sira orug, zekat, ukdbat vb.
konulardaki bazi igtihatlarinda isabet etmedigini ifade
ederek nispeten agir bir sekilde Ebl Hanife’yi
elestirmektedir. Gazzali, aym1 konu c¢ercevesinde Ebu
Hanife’nin yalanci sgahitlerin, birinin nikahli haniminin
bagka birinin hanim1 olduguna sahitlik etmeleri durumunda
kadmin/hakimin, yanlis olarak kendi lehine sahitlik edilen
kisinin hanimi olarak hiikiim vermesi halinde, lehine
hikiim verilen kisi bunun yalan oldugu bildigi halde
bayanin kendisine helal ve ilk esine haram oldugu
yoniindeki fetvasindan? dolayr da Ebli Hanife’yi benzer
sekilde tenkid etmektedir (Gazzali, ts.b: 500-503).

Gazzali, Ebt Hanife’nin baz1 sahih hadisleri birakip zayif
hadislerle amel ettigini dolayisiyla onun hadisleri iyi
bilmedigi seklinde EbG Hanife’yi elestirmektedir. O, ayrica
Ebl Hanife’nin “casd s sy sl5” seklinde ifade ettigi bir
sozden hareketle EbG Hanife’nin dile hakim olmadig:
tarzda bir iddiay ileri siirerek onu elestirmektedir (Gazzalf,
ts.b: 471).

2 Konu hakkindaki Hanefi mezhebinin gériisii icin bk. Alauddin Eb(
Bekr b. Mes‘tid b. Ahmed el—Ké}SénT, Bedd’i ‘u’s-sand’i‘ fi tertibi’s-
serd’i* (Beyrut: Daru’l-Kutubi’l-‘Ilmiyye, 1406/1986), 7/15.
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Gazzali, ayn1 eserinde benzer sekilde imam Malik’i de bazi
goriislerinden dolay1 elestirmektedir. O, Imam Malik’in
mesalihi ¢okc¢a kullanmasi, onu iimmetin iigte birini diger
iicte birinin maslahati igin dldiirmeye, ta‘zirin gerektigi
yerde adamu 6ldiirmeye ve kanit olmaksizin sadece tohmet
ile adama celde cezasini uygulamaya cevaz vermesine sevk
ettigini belirterek Imam Malik’i tenkid etmektedir. GazzAli,
ayrica Imam Malik’in Medine ehlinin amelini hadise
onceledigi gerekgesiyle de onu elestirmigtir (Gazzali, ts.b:
471).

Gazzali’nin el-Menhdl adli eserindeki mezheb imamlarina
yonelik elestirilerinin sert olusunun farkli nedenlerden
kaynaklandigin1 séylemek miimkiindiir. Birincisi, Gazzali
mezkir eserde hocasi imamii’l-Haremeyn el-Ciiveyni’nin
(6l. 478/1085) etkisinde kalarak imamlara yonelik
fikirlerini ortaya koydugu ifade edilebilir (Gazzali, ts.b:
(tahkik edenin notu), 490). Zira Ciiveyni’nin mezheb
imamlarina yonelik elestirileri incelendiginde arada
azimsanmayacak bir benzerligin oldugu goriilmektedir.®
Ikincisi, ilmi cevredeki taassub atmosferi, Gazzali’nin
elestirilerine neden olarak gosterilebilir. Dénemin ehl-i rey
ve ehli hadis arasindaki tartigmalar, Ebii’l-Hasen el-
Kerhi’nin (6. 340/952) “Ebl Hanife’nin sbziine muhalif
diisen hadislerin tamami ya mensitihtur veya miievveldir”
(Sen’ani, 1405/1985: 17) ifadesi, Abdullah ibn Miibarek’e
(6l. 181/797) nispet edilen “Ebli Hanife’nin s6ziinii
reddeden kigiye kum tanecikleri kadar Allah’in laneti
iizerine olsun” (el-Haskefl, 1423/2002: 15) siiri, Ebii’1-YUsr
el-Pezdevi’nin (6. 493/1100) rikkda gitme ve kalkma
esnasinda ellerin kaldirilmasimi gerekge gostererek Hanefl
birinin $afil birine tabi olmasinin caiz olmadig1 fetvasi
(Tbnii’I-Hiimam, 1405/1985: 1/452) vb. taassubu ifade eden
sozler, Gazzali’yi sert elestiride bulunmaya sevk etmis
olabilir (Gazzali, ts.b: (tahkik edenin notu), 489-490).
Ucgiinciisii, Gazzali’nin sert elestirilerde bulunmasi ilmi ve
fikri tekdmiilden 6nceki durumla ilgili oldugu, bdyle bir
durumun ise herkes igin s6z konusu olabilecegi
diisliniilebilir. Yukarida ifade edildigi gibi daha sonra
kaleme aldig1 eserlere bakildiginda mezheb imamlarina
yonelik sdylemlerinin degistigi gorilmektedir.

Gazzali’nin mezheb imamlarina yonelik elestirel bir tavir
sergilemesi sadece ona ve Ciiveyni gibi Safii mezhebine
mensup alimlere ait bir tavir degildir. Yukarida Kerhi’ye ve
Abdullah Ibn Miibarek’e nispet edilen ifadelere
bakildiginda bu alimlerin de mensup olduklar1 mezheb
imamin1 6vdiikleri, diger mezheb imamlarin1 da yerdikleri
anlasilmaktadir. Miisd b. Zekeriyya el-Haskefi’nin (6L
650/1253) “Birisi bizim ve diger mezhepler hakkinda soru
sorsa mezhebimiz dogrudur; hatayi barindirma ihtimali de
bulunmaktadir. Muhalifimizin mezhebi ise hatalidir;
dogruyu barindirma ihtimali de vardir” ifadesi de zimni
olarak elestiriyi barindirmaktadir (el-Haskefi, 1423/2002:
12).

Yukarida da ifade edildigi gibi Gazzali’nin el-Menhdl adl
eserinden sonra te’lif ettigi eserlere bakildiginda onun
mezheb imamlarina yonelik farkli bir tutum i¢inde oldugu

Karsilastirma igin bk. Imamii’l-Haremeyn Ebii’l-Meéli Riikniiddin
Abdulmelik b. Abdillah b. Yasuf el-Clveyni, el-Burhdn fi Usili’l-
Fikh, thk. Abdilazim ed-Dib (Mansiriyye, Daru’l-Vefa, 1418/1997)
2/748, 873-874; Davut Esit, “Gazzali'nin Eba Hanife Elestirisi”, II.
Tiirkiye Lisansiistii Calismalar Kongresi Bildiriler Kitabi, ed. Umit
Giines (Istanbul: Star Ajans Matbaacilik, 2013), 4/993-994.

gorilmektedir. O, her ne kadar mezkdr eserinde imamlari
elestirse de hem bu eserinde hem de diger eserlerinde
imamlarin isimlerini zikrederken akabinde ‘“Rahimehullah”
veya “Radiyellahu anh” seklinde duada bulunmaktadir.
Gazzali, Ihydu ‘uliimi’d-din adli eserinde ahiret ilminden
s6z ederken mezheb imamlar1 ve onlarin hallerini/bazi
ozeliklerini aktarir. O, fikihi mezheb imamlarmi Safii,
Malik, Eb( Hanife, Ahmed b. Hanbel (6l. 241/855) ve
Siifyan es-Sevri (6l. 161/778) seklinde sirastyla zikretmekte
ve bu imamlarin fikih ilminin reisleri/6ncileri oldugunu
belirtmektedir (Gazzali, ts.a: 1/24). Gazzali, mezkar
imamlarin  4bid, zahid, ahiret Aalimleri ve insanlarin
kendilerine muhtag oldugu fikih bilginleri seklinde onlarin
ortak dzelliklerinden s6z etmektedir (Gazzali, ts.a: 1/24).

Gazzali, Ebd Hanife’den sdz ederken onun abid, zahid,
Allah’t (c.c.) bilen, ondan korkan ve O’nun rizasini dileyen
bir zat oldugunu soyler ve akabinde zikredilen hasletlere
delalet eden fiil ve tutumlarini, alimlerin onun i¢in ifade
ettikleri s6z ve kanaatlerini aktarir. O, EbG Hanife’nin
gecenin biiyiik bir kismmi hatta kimilerine gore gecenin
timind ibadetle gegiren bir &bid, kendisine arz edilen gorev
ve diinyalik seyleri reddeden bir zahid, dinde miithim olan
meselelerle mesgul bir zat oldugunu bildirir (Gazzali, ts.a:
1/28).

Gazzali, Imam Malik i¢in de benzer vasiflardan soz eder,
Ozellikle onun dini bilgilere verdigi 6nemi zikreder. O,
Imam Malik’in ilme verdigi dSneminden s6z ederken “O, bir
hadisi rivayet etmek istediginde abdest alir, sakalini tarar,
koku siiriiniir ve husu iginde diz istli oturduktan sonra
rivayet ederdi” (Gazzali, ts.a: 1/27) seklinde onun bu
konudaki hasletini dile getirir.

Gazzali, Imam Safii’nin zahid, 4abid, comert, diinya
sevgisini tasimama gibi 6zeliklerinden uzunca bahsetmekte
ve alimlerin onun hakkindaki so6zlerini aktarmaktadir
(Gazzali, ts.a: 1/24-26). Gazzali, el-Menh(l adli eserinde
Safii’nin usll ilmini en iyi bilen, bu alanda ilk eser te’lif
eden, seri delilleri bir tertip dahilinde ele alan, Nazzam gibi
icma‘l inkar etmeyen, Siiler gibi ahad hadisleri, Zahiriler
gibi kiyast reddetmeyen alim olarak nitelemekte ve
insanlarin Imam Safii’ye tabi olmalarinin gerekli oldugunu
ifade etmektedir (Gazzalf, ts.a: 1/24).* Gazzali s6z konusu
eserinde her ne kadar Safil mezhebinin mutlak
istiinliiginden bahsetse de daha sonra te’lif ettigi
eserlerinde ise yeri geldikce diger mezheplerin hakkim
teslim etmekte ve onlarin verdikleri fetvalari daha isabetli
gordiigii yerlerde bu fetvalarin daha uygun oldugunu
belirtmekten de kaginmamaktadir. Ornegin  Gazzali,
mehrini kocasina hibe eden kadinin zifafa girmeden 6nce
bosanmasi durumunda mehrini tekrar geri alma hakki olup
olmama hususundaki tartigmalari aktardiktan sonra soyle
soylemektedir: “Meselenin  kaynagindaki/referansindaki
miiphemliginden ve birden fazla tercihe agik olmasindan
Safii’nin konu hakkindaki sdylemleri farkli olmustur. (S6z
konusu meselede) Ebli Hanife’nin mezhebi daha iyi ve daha
vasat/dengelidir “Jasiy Gmal”. Safii’nin mezhebi ise kiyasa
daha uygun ve fikha daha yatkindir “485 (w8, insaallah

Gazzali’nin buradaki sdylemleri, Ciiveyni’nin ifadeleriyle benzerlik
tagimaktadir. Dolayisiyla bu hususta da onun hocasindan etkilendigini
soylenebilir. Karsilagtirma igin bk. Imamii’l-Haremeyn Ebii’l-Meali
Rikniiddin Abdilmelik b. Abdillah b. Yasuf el-Ciiveyni, Giydsii’l-
timem fi t-tiyasi 'z-zulem, thk. Abdillazim ed-Dib (Manstriyye, Daru’l-
Vefa, 1418/1997) 295-298.



Bugda, S. / Anemon Mus Alparslan Universitesi Sosyal Bilimler Dergisi, 2021 9 (IDEKTA) 161-168 166

her iki mezheb de sevaba uygun ve esittirler” (Gazzali, ts.b:
504). Ornekte goruldiigii gibi Gazzali s6z konusu meselede
diger mezhebin hakkini teslim ederek taassuptan uzak bir
tavir sergilemektedir.

Gazzali, el-Menh(l adli eserinde Ahmed b. Hanbel ve
Sifyan es-Sevrf ile ilgili olumlu veya olumsuz herhangi bir
seyden soz etmezken [hydu ‘uliimi’d-din adli eserinde ise
onlarin iyi hasletlerinden bahsetmektedir. O, Ahmed b.
Hanbel ve Siufyan es-Sevri’ye tabi olanlarin az oldugunu
Ozellikle Slfyan es-Sevri’ye tabi olanlarin daha az
oldugunu belirmekte ancak her iki imamin da haramdan
kaginmalari, diinyaya sirt ¢evirmeleri gibi takva ve zihd
acisindan daha meshur oldugunu ifade etmektedir (Gazzali,
ts.b: 504).

Netice itibariyle sunu ifade etmek miimkiindiir: Gazzali
genglik doneminde ve ilk te’lif ettigi eserinde imamlara
yonelik elestirileri sert olsa da daha sonraki dénemlerde
te’lif ettigi eserlerinde imamlara yonelik olumlu tavir
sergilemekte ve onlarin meziyetlerini anlatmaktadir.
Gazzall, mezheb imamlarini sadece dvmekle yetinmemekte
hatta buylk imamlarin goriisleri kendisine ters diisen
kisilere onlar1 elestirmekten kagmmalarimi ve kusuru
kendilerinde aramalarin1 tavsiye etmektedir (Gazzali,
1438/2017: 65).

5. Gazzili’ye Gore Mezhep imamlarimin Gériisleri
Ele Alimirken Dikkat Edilmesi Gereken Tavir

Yukarida ifade edildigi gibi Gazzali, hasmin izzet-i nefsine
halel getirecek hicbir elestiriyi dogru gérmemektedir. Ona
gore onur kirici olan elestiriler problem ¢dzmekten ziyade
sorun olusturmaktadir. S6z konusu mezheb imamlar1 olunca
elestiri tislibu daha da 6nem arz etmektedir. Gazzali, bir
kimsenin zahir bir s6ze ve agik bir delile dayanarak biiyilik
alimlerden birinin goriisiiniin yanlis oldugunu diisiiniiyorsa
ve bu gerekgeyle kabullenemiyorsa aceleci davranip onu —
biiyilk alimin goriislinii- inkara kalkigmamasi gerektigini
ifade eder. Gazzali mezkdr durumla ilgili iki secenekten
bahseder. Birincisi kisi, yiice mertebesine ragmen soz
konusu acgik delilin mezheb imamma (xSl aldi/blyiik
alim) gizli kaldigma hiikmetmelidir. Ikinci secenek ise
kendisinin vakif olmadigi kapali bir sirra mezheb
imamin/bityiik alimin vakif oldugunu kabul etmelidir
(Gazzalt, 1438/2017: 65). Gazzali, mukallid birisi mezheb
imaminin igtihadini zayif buldugunda mezheb imamini terk
etmemesi ve onun bu konuyu daha iyi bildigini ancak
kendisinin sadece bir mukallid oldugu seklinde bir tavir
ortaya koymasi gerektigini belirtmektedir (Gazzali, ts.a:
1/43). Ona gore miigtehid konumunda olmayan birinin bagta
kendi bagli bulundugu mezheb imamimm olmak uUzere
imamlar1 elestirme hakki yoktur (Gazzali, ts.a: 1/43).
Gazzali, elestiride  bulunanlarin  imamlarin  farkli
fetvalarindan hareketle bu imamlarin farkina varmadan
celiskiye diismekle elestirmemeleri gerektigini
vurgulamakta, imamlari ¢eliskiye diismekle itham edenleri
ise kit akilli ve hayasiz olarak nitelendirmektedir (Gazzali,
1438/2017: 66; Y. Esit, 2019: 135). Gazzali’nin mezkir
diisiincenin sebebi ise onun yapilan elestirinin ilme ve
bilgiye dayali olmasit hususunda gosterdigi hassasiyet
oldugunu sdylemek miimkiindiir.

Gazzali, bir mezheb imamina tabi olan birinin diger mezheb
imamlarma kargi saygili olmasi gerektigini, zira diger

mezheb imamlarina karsi saygili davranmayan ve onlari
ta‘n eden kiginin, farkina varmadan kendi imamina da
saygisizlik yapmis oldugunu belirtir. Gazzali bunu soyle
aciklamaktadir: Safii’yi elestiren ve ona dil uzatan Kkisi,
kendi mezheb imamina dil uzatilmasina neden olmaktadir
(Gazzalt, 1438/2017: 69). Ona gore bir mezhebin biitiin
olarak diisliniildiigiinde elbette elestirilecek bazi yonleri
olabilmektedir. Ancak bunlarin tespitinde ve ortaya
konulmasinda saygi ve tevazu dilinin kullanilmasi
gerekmektedir (Gazzali, 1438/2017: 69-70).

Gazzali, kisilere insanlarin tamami Ozellikle de alimler
hakkinda hiisn-ii zanda bulunmalarini, miimkiin olduk¢a
alimlerin  sozlerini anlamaya ¢alismalarmi tavsiye
etmektedir. Yukarida da ifade edildigi gibi o, kisi sayet
alimlerin sozlerini anlamiyorsa kusuru 