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ÖZ 
19. yüzyıl klasik Türk edebiyatı nefeslerinden biri olan Abdünnâfi İffet Efendi (ö. 1823-1891), 

Ramazanoğulları hanedanına mensup önemli bir âlim, bürokrat ve divan şairidir. Hayatının erken dönemlerinden 
itibaren önemli ilim adamlarından istifade eden Abdünnâfi, aynı zamanda devletin farklı kademelerinde Adana 
mal müdürlüğü ve Musul valiliği gibi önemli görevler almıştır. Arapça ve Farsça dillerinden tercüme ettiği 
birden fazla eser, onun Arap ve Fars dili edebiyatına olan hakimiyetini gözler önüne sermektedir. Klasik 
şiirlerinin yanı sıra Kur'ân-ı Kerim, hadis ve tasavvufî hakikatleri ihtiva eden şiirlere sahip olması, onun dinî ve 
tasavvufî donanımı hakkında bize önemli fikirler sunması açısından son derece önemlidir. 25 Temmuz 1891’de 
Taif’te Hac dönüşü kolera hastalığına yakalanıp vefat eden Abdünnâfi’nin dini-tasavvufî şiirlerini bize sunduğu 
Divanı önemli bir eserdir. Tasavvufî makamlar, seyr u sülük, nefs, şeyh, mürşid gibi daha birçok tasavvufî 
kavramı şiirlerinde işlenmiştir. Bu makalede, Abdünnâfi’nin Divanı’nda yer verdiği “Tasavvufî makamlar” 
üzerinde durulmaktadır. 

Anahtar Kelimeler: Tasavvuf, Divan Edebiyatı, Abdünnâfi İffet Efendi, Tasavvufî Makamlar, 19. 
Yüzyıl.  
 

ABSTRACT 
Abdünnafi İffet Efendi (d. 1823-1891) one of the classic Turkish literature breaths of the 19th century, is an 
important scholar, bureaucrat, and divan poet belonging to the Ramazanoğulları dynasty. Abdünnafi, who 
benefited from important scholars from the earliest stages of his life, also took important positions at different 
echelons of the state, such as the Adana property directorate and Mosul governor. Multiple works which he 
translated from Arabic and Persian languages reveal his dominance of Arabic and Persian literature. In addition 
to his classical poems, the fact that he has poems containing the Qur'an, hadith, and Sufi truths is extremely 
important in terms of presenting us with important ideas about his religious and Sufism equipment. The Divan of 
Abdünnafi, who died of cholera disease on the return of pilgrimage in Taif on July 25, 1891, presented his 
religious-Sufi poems to us, is an important work. Many other mystical concepts such as Sufi maqams, seyr u 
sülük, nafs, sheik, and murshid have been processed in his poems. This article focus on the concept of “Sufi 
maqams” that Abdünnafi included in his Divan. 

Keywords: Sufism, Divan Literature, Abdunnâfi İffet Efendi, Sufi Maqams, 19th century. 
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GİRİŞ 

İslâmî bir disiplin olan Tasavvuf, ortaya çıktığı ilk döneminden itibaren, kendine yer 

edindiği her alana gerek ferdi gerekse de toplumsal açıdan etki etmeyi başarmış ve 

sistemleşmiştir.  Bu etkiyi görebileceğimiz yerlerden biri de hiç şüphesiz Divan edebiyatı 

şiirlerimizdir.  Tasavvufu benimseyen şairlerin gönül dünyalarını en güzel şekilde temsil eden 

şiirleri, zamanla tasavvufî bir kimliğe bürünmüştür.  

Son dönem Osmanlı divan şairlerinden olan Abdünnâfi İffet Efendi’nin Divanı, 

tasavvufî konuları işlemesi açısından son derece önemli bir eser niteliğindedir. Divanı 

incelememiz, bizlere son dönem Osmanlı şairlerinin tasavvuf ile münasebetini sunması 

açısından önemlidir.  Şairimizin bilinen iki Divanı vardır. Üzerinde çalıştığımız Divan, Emrah 

Gündüz’ün “Abdünnâfi İffet Efendi ve Divanı”1 adlı doktora tezinde incelediği Divan’dır.  

Çalışmamız giriş ve iki ana kısımdan müteşekkildir. İlk bölümde, şairimiz Abdünnâfi 

İffet Efendi’nin hayatı ve eserlerine değinilecektir. Son bölümde ise tasavvufta makam 

kavramı üzerinde durulduktan sonra Divan’da işlenen söz konusu tasavvufî makamlar ele 

alınacaktır. Makamlar ele alınırken sırasıyla; kavramların sözlük ve terim anlamları, ayetler 

ile ilişkisi, ilk dönem tasavvuf eserlerinde ele alınış şekilleri incelendikten sonra şairimizin 

şiirlerinde işleyişi üzerinde durulacaktır.  

1. Ramazan-zâde Abdünnâfi İffet Efendi 

1.1. Hayatı 

Ramazan-zâde Abdünnâfi İffet Efendi, 1823 yılında Adana’da dünyaya geldi.2 

Soyunun, Osmanlı dönemlerinde Adana ve çevresinde etkili olan Ramazanoğulları3  ailesine 

ulaşmasından dolayı Ramazan-zâde olarak tanınan Abdünnâfi, mütevazı ve iffet sahibi bir 

kişiliğe sahip olduğundan dolayı da iffet ismiyle de anılmıştır.4 Kemal İnal, Abdünnâfi’yi 

“âlim, fazilet sahibi, şair, edepli ve mütevazi bir kişiliğe sahiptir. Kısa boylu, kır sakallı, 

parlak gözlü ve güler yüzlü idi” sözleriyle anlatmaktadır.5 Abdünnâfi’nin dedesi Hacı İshak 

 
1 Emrah Gündüz, Abdünnâfi İffet Efendi ve Divanı (Erzurum: Atatürk Üniversitesi, Türkiyat Araştırmaları 

Enstitüsü, Doktora Tezi, 2018). 
2 İbnü’l Emin Mahmud Kemal İnal, “Son Asır Türk Şairleri (Kemâlü’ş-Şuarâ)”, Haz: Hidayet Özcan. Atatürk 

Merkezi Başkanlığı Yayınları, Ankara, 2000. 3/1468; İsmail Durmuş, “Abdünnâfi İffet Efendi”. Türkiye 
Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi (İstanbul: TDV Yayınları, 1988), 1/288. 

3 Faruk Sümer, “Ramazanoğulları”, Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi (İstanbul: TDV Yayınları, 2007), 
34/445-447. 

4 Durmuş, “Abdünnâfi İffet Efendi”, 1/288; Gündüz, Abdünnâfi, 6.  
5 İnal, “Son Asır Türk Şairleri”, 3/1471.  
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Efendi, Adana’nın eski müftülerindendir. Kaynaklardan edinilen bilgilere göre Abdünnâfi’nin 

babası Muhammed Saîd Efendi’de dedesi gibi müftü olduğu öğrenilmektedir.6  

1.2. Meslek Hayatı 

İlim hayatına sübyan mektebiyle başlayan Abdünnâfi, hadis ilmi için İstanbul ve Şam 

şehirlerinde bulundu ve Buhara alimlerinden Abdurrahim Efendi’nin öğrencisi oldu.7  Başarılı 

bir eğitimden sonra Bursa’ya öğretmen olarak görevlendirildi.  Tarih 1845’i gösterdiğinde 

İstanbul’a gelen Abdünnâfi, zamanla bürokrasinin farklı basamaklarında aldığı 

görevlendirmeler ile kısa sürede yükselmeye başladı.8 Abdünnâfi, devlet kademelerinde 

sırasıyla; 1845’te Adana mal müdürü, 1848’de Halep meclis başkanlığı ve ardından defterdarı 

olmuştur. 1853 yılında Harput defterdarı, 1855/6’da Trabzon tahkikat memuru ve sonra 

Cezâir-i Bahr-i Sefîd rüsûm-i müctemia memuru, 1863/64’te Şam defterdarı ve sonra Bosna 

merkezi mutasarrıfı olarak görevlendirilmiştir. 1869/70’te Hersek mutasarrıflık görevini 

sürdürmekte iken görevden uzaklaştırılan şair, 1873’te Resmo mutasarrıfı olarak tekrar görev 

almıştır. 1876’da Elâzığ müstakil mutasarrıfı görevine getirilmiş olan Abdünnâfi, 1878 

yılında Musul valisi olmasına karşın bir sene sonra görevinden son verilmiştir.  Yaklaşık iki 

yılın ardından bürokrasi hayatına Elâzığ valisi olarak devam eden şair, bir kez daha 

görevinden alındıktan sonra 1882’de bâlâ rütbesine layık görülmüştür.9 

1.3. Vefatı  

1891 yılında Hac yapmak için Hicaz’a giden Abdünnâfi, dönüş yolunda yakalandığı 

hastalığı sebebiyle vefat etmiştir. Cenazesi Tâif şehrinde defnedilmiştir.10 

1.4. Eserleri 

Abdünnâfi İffet Efendi, devlet kademelerinde aldığı görevler esnasında bile ilim ile 

meşgul olmaktan asla geri durmamıştır. Kaynaklardan edinilen bilgiler ışığında şair; Et-

 
6 Bağdatlı İsmail Paşa: Hediyyetü'l-ârifîn, esmâu'l-müellifîn ve âsâru'l-musannifîn, istinsah ve tashih: Muallim 

Kilisli Rıfat Bilge, İbnül-Emin Mahmud Kemal İnal (İstanbul: Milli Eğitim Basım Evi, 1951), 1/632; Bursalı 
Mehmed Tahir, “Osmanlı Müellifleri”, Haz: Mehmet Ali Yekta Saraç (Ankara: Türkiye Bilimler Akademisi, 
2016), 1/403; Durmuş, “Abdünnâfi İffet Efendi”, 1/288; Emrah Gündüz, Abdünnâfi İffet Efendi ve Divanı 
(Erzurum: Atatürk Üniversitesi, Türkiyat Araştırmaları Enstitüsü, Doktora Tezi, 2018), 5. 

7 İnal, “Son Asır Türk Şairleri”, 3/1469; Durmuş, “Abdünnâfi İffet Efendi”, 1/288; Gündüz, Abdünnâfi, 6. 
8 Durmuş, “Abdünnâfi İffet Efendi”, 1/288. 
9 İnal, “Son Asır Türk Şairleri”, 3/1469. Abdünnâfi İffet Efendi, Tercüme-i Burhân-ı Gelenbevî, çev. İbrahim 

Çapak vd. (İstanbul: Türkiye Yazma Eserler Kurumu Başkanlığı, 2019), 21; Tuncay Bülbül, “Ramazan-zâde 
Abdünnâfi İffet Efendi ve Kitab-ı Nâfi’u’l-Asâr Nevbâve-i Simâru’l-Esmâr” (Turkish Studies International 
Periodical For the Languages, Literature and History of Turkish or Turkic: Volume 7/1, Winter 2012), 449. 

10 İffet Efendi, Tercüme-i Burhân-ı Gelenbevî, çev. İbrahim Çapak vd. 21; Gündüz, Abdünnâfi, 12. 
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Tercemeti’t-Telhîs ve’l-Mutavvel,11 Kâmilü’l-âsâr,12 Terceme-i Burhân-ı Gelenbevî,13 Risâle-i 

Kuşeyriyye,14 Mahzen-i Esrâr-ı Şuarâ,15 Nevbâve-i Simârü’l-esmâr,16 Terceme-i Nuhbetü’l-

fiker,17 Rehber-i Seyr ü Sülûk,18 Peyâm-ı Sûr, 19 Terceme-i Mukaddime-i İbni Hişam,20 ve 

Divan-ı Eş‘âr21 adlı eserlere sahiptir.   

2. Abdünnâfi İffet Efendi Divanı’nda Tasavvufî Makamlar 

Makam sözlükte yerleşilen mahal, ikamet, konak, mevki, durak, ayak basılan yer, 

oturulan yer, menzil, mertebe gibi manalar için kullanıldığı görülmektedir.22 Tasavvufî terim 

olarak ele alındığında; kulun mücahede, riyazet konularında Allah’ın huzurunda bulunduğu 

 
11 Teftâzânî’nin kaleme aldığı el-Muṭavvel’in gramer açısından incelendiği bir tercümesidir. Seyfettin Özege, 

“Eski Harflerle Basılmış Türkçe Eserler Kataloğu L-P” (İstanbul: Fatih Yayınevi Matbası, 1975), 3/1315; 
İnal, “Son Asır Türk Şairleri”, 3/1469; Saraç, “Osmanlı Müellifleri”, 1/404; Bülbül, “Ramazan-zâde 
Abdünnâfi İffet Efendi”, 450; Gündüz, Abdünnâfi, 20; Durmuş, “Abdünnâfi İffet Efendi”, 1/288. 

12 Yusuf Kâmil Paşa için kaleme alınmıştır. 1874/75 yılında basılmıştır. İnal, “Son Asır Türk Şairleri”, 3/1470; 
Bülbül, “Ramazan-zâde Abdünnâfi İffet Efendi”, 450; Gündüz, Abdünnâfi, 21; Durmuş, “Abdünnâfi İffet 
Efendi”, 1/288. 

13 Gelenbevî İsmail Efendi’nin El-Burhan isimli eserinin açıklama ve tercemesidir. Eser günümüzde yazma 
eserler kurumu tarafından yayınlandı. Abdünnâfi İffet Efendi, Tercüme-i Burhân-ı Gelenbevî, çev. İbrahim 
Çapak vd. (İstanbul: Türkiye Yazma Eserler Kurumu Başkanlığı, 2019). Saraç, “Osmanlı Müellifleri”, 1/404; 
Bülbül, “Ramazan-zâde Abdünnâfi İffet Efendi”, 450; Gündüz, Abdünnâfi, 21; Durmuş, “Abdünnâfi İffet 
Efendi”, 1/288. 

14 İmam Kuşeyrî’nin Risâle isimli eserinden ele aldığı bazı kısımların tercümesidir. Eser, 1890/91 yılında matbu 
hale gelmiştir. Özege, “Eski Harflerle Basılmış Türkçe Eserler”,3/1271; Saraç, “Osmanlı Müellifleri”, 1/404; 
Bülbül, “Ramazan-zâde Abdünnâfi İffet Efendi”, 449; Gündüz, Abdünnâfi, 20; Durmuş, “Abdünnâfi İffet 
Efendi”, 1/288. 

15 Aruz ve kafiyeye dair bir eserdir. Taş basması olarak 1856/57’de neşredilmiştir. Özege, “Eski Harflerle 
Basılmış Türkçe Eserler”,3/998; İnal, “Son Asır Türk Şairleri”, 3/1470; Bülbül, “Ramazan-zâde Abdünnâfi 
İffet Efendi”, 450; Gündüz, Abdünnâfi, 21; Durmuş, “Abdünnâfi İffet Efendi”, 1/288. 

16 Edebî ve tarihî bilgilerin yanı sıra içerisinde bazı hikâyelerle ahlâka dair konuları barındıran Türkçe bir eserdir. 
Özege, “Eski Harflerle Basılmış Türkçe Eserler”,3/1291; Saraç, “Osmanlı Müellifleri”, 1/404; Bülbül, 
“Ramazan-zâde Abdünnâfi İffet Efendi”, 449; Gündüz, Abdünnâfi, 21; Durmuş, “Abdünnâfi İffet Efendi”, 
1/288. 

17 Nuḫbetü’l-fiker adlı eserin çevirisidir. Eser, 1883/84’te Elâzığ’da basılmıştır. İnal, “Son Asır Türk Şairleri”, 
3/1469; Saraç, “Osmanlı Müellifleri”, 1/404; Bülbül, “Ramazan-zâde Abdünnâfi İffet Efendi”, 449; Gündüz, 
Abdünnâfi, 20; Durmuş, “Abdünnâfi İffet Efendi”, 1/288. 

18 İbn Hanî’nin Seyr ü Sülûk isimli kitabın tercüme edilmiş halidir. Abdünnâfi bu eseri 1873/74’te yazmıştır. 
Eserin basma hali elimizde mevcut değildir. İnal, “Son Asır Türk Şairleri”, 3/1470; Bülbül, “Ramazan-zâde 
Abdünnâfi İffet Efendi”, 449; Gündüz, Abdünnâfi, 22. 

19 Sultan Abdülmecid’inin Mahmud Celaleddin Paşa ile evlenen Cemile ve İbrahim İlhami Paşa ile evleln Münire 
isimli kızlarının düğünlerine ithafen yazılan eser, 1857/58’dee basılmıştır. İnal, “Son Asır Türk Şairleri”, 
3/1470; Bülbül, “Ramazan-zâde Abdünnâfi İffet Efendi”, 450; Gündüz, Abdünnâfi, 21. 

20 Nahivle ilgili bir eserdir. Eser matbu değildir. İnal, “Son Asır Türk Şairleri”, 3/1470; Bülbül, “Ramazan-zâde 
Abdünnâfi İffet Efendi”, 450; Gündüz, Abdünnâfi, 22. 

21 Çalışmamıza konu olan Divan’dır. İnal, “Son Asır Türk Şairleri”, 3/1470; Bülbül, “Ramazan-zâde Abdünnâfi 
İffet Efendi”, 450; Gündüz, Abdünnâfi, 22. 

22 Abdürrezzak Kâşânî, Tasavvuf Sözlüğü (Letâifû’l-a ‘lâm fî İşârâtı Ehli’l-İlhâm), çev. Ekrem Demirli (İstanbul: 
İz yayınları, 2015), 529; Mahmud Esad Erkaya, Kur’ân Kaynaklı Tasavvuf Kavramları (Ankara: Otto 
Yayınları, 2017), 265; Ethem Cebecioğlu, Tasavvuf Terimleri ve Deyimleri Sözlüğü (Ankara: Otto Yayınları, 
2020), 317; Süleyman Uludağ, Tasavvuf Terimleri Sözlüğü (İstanbul: Kabalcı Yayıncılık, 2016), 234.  
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manevi konum,23 kulun durduğu yer,24 sâlikin kendi iradesiyle çalışıp ulaştığı kalıcı derece,25 

kulun riyazet ve mücahede ile ulaştığı yer26 gibi anlamlara gelmektedir.  

Makam sözcük olarak Kur’an’ın çeşitli ayetlerinde geçmektedir.27 Zikredildiği 

yerlerde mekân, oturma yeri28 anlamlarının yanında nitelik anlamındaki mertebe29 olarak da 

geçtiği görülmektedir.30  

Makam kavramı tasavvuf disiplini içerisinde mücâhede ve sülûk kavramlarıyla ortaya 

çıkmıştır.31 Sülûk eden kişinin, manevi yolculuğu boyunca katedeceği birçok makam 

mevcuttur. Bu makamlara kul çalışarak geldiği için kesbî, hakkını vererek ve hükümlerinin 

gerçekleştirmek şartıyla oraya ulaştığından dolayı da o makam kendisinde kalıcıdır.32  Kulun 

çalışarak ulaştığı makamların sıralaması belli bir nizam çerçevesinde sınıflandırılmıştır. 

Ancak bu sınıflandırmalar mutasavvıflara göre değişiklik gösterebilmektedir.  

Bu gruplandırmaların en yaygın olanı “usûl-i aşere” olarak adlandırılan 10’lu 

tasniftir.33 Nitekim Necmüddin Kübra’ya (ö. 618/1221) atfedilen eserlerden birisi de Usûlu 

Aşere adlı eserdir. Bu eserde tasavvufî açıdan açıklanan on esas şunlardır: Tevbe, zühd, 

tevekkül, kanaat, uzlet, zikir, teveccüh, sabır, murakabe ve rıza.34 Serrâc (ö. 378/988) el-

Lüma’ adlı eserinde makamları; Tevbe, vera’, zühd, fakr, sabır, tevekkül ve rızâ ele aldığı 

görülmektedir .35 Kelâbâzi’nin (ö. 380/990) Taʿarruf adlı eserinde makamlar; Zühd, sabır, 

fakr, tevazu, havf, takva, ihlas, şükür, tevekkül, rıza, yakîn, zikir, üns, kurb, ittisâl ve 

mahabbet olarak ele alınmıştır.36 Ebû Tâlib el-Mekkî (ö. 386/996), dokuzu yakin makamdan 

 
23 Ebû Nasr Serrâc Tûsî, el-Lüma’ İslâm Tasavvufu, çev. Hasan Kâmil Yılmaz (İstabul: Erkam Yayınları, 2016), 

41. 
24 İbn Fûrek, El-İbâne An Turuki’l-Kâsıdîn Tasavvuf Istılahları, çev. Ahmet Yıldırım, Abdülgaffar Aslan 

(İstanbul: Türkiye Yazma Eserler Kurumu Başkanlığı Yayınları, 2014), 338. 
25 Erkaya, Tasavvuf Kavramları, 264. 
26 Cebecioğlu, Tasavvuf Terimleri ve Deyimleri, 317. 
27 Feyzü'l Furkân Kur'ân-ı Kerim Meali Tefsirli Meali, çev. Hasan Tahsin Feyizli (İstanbul: Server Yayınları, 

2017), İbrâhîm 14/14; er-Rahmân 55/46; en-Nâziât 79/40; el-Bakara 2/125; Âl-i İmrân 3/97; es-Sâffât 37/164; 
el-Furkân 25/76; Fâtır 35/35; ed-Duhân 44/51; el-Furkân 25/66; eş-Şuarâ 26/58; Meryem 19/73; Yûnus 10/71; 
Ahzâb 33/13.  

28 en-Neml 27/39. 
29 el-İsrâ 17/79. 
30 El-Hakîm, İbnü’l Arabi Sözlüğü, 446. 
31 Süleyman Uludağ, “Makam”, TDV İslâm Ansiklopedisi (Ankara: TDV Yayınları, 2003), 27/409. 
32 Kadir Özköse (ed.), Tasavvuf El Kitabı (Ankara: Grafiker Yayınları, 2020), 323. 
33 Özköse, Tasavvuf, 324. 
34 Necmeddîn-i Kübrâ, Tasavvufî Hayat Usûlu Aşere/Risâle ile'l-Hâim/Fevâihu'l-Cemâl, çev. Mustafa Kara 

(İstanbul: Dergâh Yayınları, 2015), 24-25. 
35 Serrâc, el-Lüma’, 43-53. 
36 Muhammed b. İbrâhîm Kelâbâzî, Ta’arruf Doğuş Devrinde Tasavvuf, çev. Süleyman Uludağ (İstanbul: Dergâh 

Yayınları,2021), 155-179. 
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ve yakin makamlarına kişiyi hazırlayan “murakabe” makamları olmak üzere on dört 

makamdan bahsetmiştir.37 Kuşeyrî’nin (ö. 465/1072) er-Risâle’sinde makam ve halleri karışık 

bir şekilde yazılmış olduğunu görmekteyiz.38 Herevî (ö. 481/1089) makamların sayısı yüz 

olarak ele aldığı görülmektedir.39  Gazzâlî’nin (ö. 505/1111) eserinde; “tevbe, sabır-şükür, 

korku-ümit, fakirlik-zahitlik, tevhid-tevekkül, muhabbet-şevk, niyet-ihlas-doğruluk, 

murakabe-muhasebe, tefekkür, ölüm ve sonrasını düşünmek şeklinde geçmektedir.40 Ebu’n-

Necîb Ziyâüddin Sühreverdî’nin (ö. 563/1168) Âdâbü’l-Mürîdîn adlı eserinde makamlar; 

intibah, tevbe, inâbe, vera, nefs muhâsebesi, irâde, zühd, fakr, sıdk, tesabbur, sabır, rızâ, ihlâs 

ve tevekkül olarak zikredilmektedir.41 Âlûsî (ö. 1270/1854) ise eserinde on iki makamdan söz 

etmektedir.42  

Müellifimizin Divanı’nın münacat ve naat bölümünde yüz elli beyitten oluşan “Der 

Menāzil-i Ehl-i Sülûk ve ‘Aḳābateş” başlığıyla tasavvufî makamlar konusuna yaklaşık on bir 

sayfada yüz elli beyit ile değinilmiştir.43 Abdünnâfi’ye göre sülûk ehlinin ulaşması gereken 

yedi makam vardır.  Bu makamlar sırasıyla; Mârifet, tevbe, zühd, tevekkül, havf ve recâ, ihlas 

ve kurb olarak işlenmiştir. Şair, bu makamların her birinde kişinin manevi yolculuğunu 

sekteye uğratacak musibetlerin olduğundan bahsetmiştir: 

“Yediye ḥaṣr edilmişdir maḳāmāt  (Makamlar yedide toplanmıştır) 

Yazılmış her maḳāma ‘ā’id āfāt”44  (Her makama ait afetler yazılmıştır)  

2.1. Mârifet Makamı  

Mârifet, sözlükte bir şeyi tefekkür ve eserini tedebbür ile bilmek, bilgi, tanımak, hüner 

ve maharet gibi manalara gelmektedir.45 Tasavvufî ıstılahta ise kulun kendi hakikatini ihata 

 
37  Ebû Tâlib el-Mekkî, Kûtü’l Kulûb: Kalplerin Azığı, çev. Muharrem Tan (İstanbul: İz Yayıncılık, 1999).  
38  Kuşeyrî, Kuşeyrî Risalesi, 56.  
39 Hâce Abdullah el-Ensârî el-Herevî, Tasavvufta Yüz Basamak: Menâzilü’s-Sâirîn İlelü’l-Makâmât, çev. 

Abdurrezzak Tek (İstanbul: Nizamiye Akademi Yayınları, 2019), 61-161. 
40 Ebû Hâmid Hüccetü’l-İslâm Muhammed b. Gazâlî, Muhtasar İhyâu Ulûmi’d-Dîn Tercümesi, çev. Mustafa 

Çağrıcı (İzmir: Diyanet İşleri Başkanlığı Yayınları, 2020), 4. 
41 Ebu’n-Necîb Ziyâüddin Sühreverdî, Âdâbü’l-Mürîdîn: Yol Ahlâkı, çev. Süleyman Gökbulut (İstanbul: 

Büyüyenay Yayınları, 2014), 63-64. 
42 İbrahim Türkoğlu, Âlûsî’nin Rûhu’l-Meânî Tefsirinde Seyr u Sülûk (Ankara: Ankara Üniversitesi, Sosyal 

Bilimler Enstitüsü, Doktora Tezi, 2018), 159. 
43 Gündüz, Abdünnâfi, 256-266. 
44 Gündüz, Abdünnâfi, 257 (M 40/21). 
45 Âsım Efendi, Kâmûsu’l-Muhît Tercemesi, 4/3791-3792; Kâşânî, Tasavvuf Sözlüğü, 526; Uludağ, Tasavvuf 

Terimleri, 236; Cebecioğlu, Tasavvuf Terimleri ve Deyimleri, 318. 
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etmesi, leh ve aleyhindeki şeyleri bilmesi,46 Allah ve O’nun sıfatları, fiilleri, isimleri ve 

tecellileri hakkında manevi tecrübeyle doğrudan elde edilen bilgi47 anlamına gelmektedir. 

Mutasavvıflar kelimenin kökü itibariyle olmasa da anlam açısından Allah’ı bilmenin48 

kastedildiği bazı ayetleri mârifet ile ilişkilendirmişlerdir.49 

Mutasavvıflara göre kul için en önemli şey, bütün hâllerde ve zamanlarda şanı yüce 

olan Allah’ın hakkıyla tanınmasıdır.50 Buradaki tanınmanın “ilim” kavramıyla değil, 

“mârifet” kavramıyla tanımlanması hususuna da dikkat çekmişlerdir. Sufiler, ilahi düzlemden 

beşerî düzleme uzanan bilgi için “ilim”; insandan hareketle Allah’a uzanan bilgi için ise 

çoğunlukla “mârifet” kavramı kullanılmasını tercih etmişlerdir.51 Bu nedenle mârifet ve 

mârifetullah, sufilerin eserlerinde üzerinde durdukları önemli bir kavram olarak karşımıza 

çıkmaktadır.  

Hücvîrî (ö. 465/1072 [?]), tasavvufî hakikatler ve muameleleri işlediği eserinde ele 

aldığı ilk konu mârifettir. Kuşeyrî Risale’sinin sufilerin haller ve makamlarını ele aldığı 

bölümünde, Serrâc Lüma’sında ve Kelâbâzî’nin Ta’arruf’unda birer başlık altında, Herevî’nin 

Menâzilü’s-sâʾirîn’inde ise nihayet bölümünde kavramı inceleme yolunu tutmuştur.52  

Müellifimiz Abdünnâfi’nin ele aldığı ilk makam mârifet makamıdır. Makamları ele 

aldığı bölümde, mârifet makamını diğer makamlara nazaran daha yüzeysel işleme yolunu 

tuttuğu görülmektedir. 

“Birincisi maḳām-ı ma‘rifetdir  (Birincisi mârifet makamıdır) 

Vücūd-ı Ḥaḳḳa ‘ilm u ma‘rifetdir”53  (Hakkın, hakikati varlığı mârifet ilmidir) 

Müellifimizin Divanı’nda mârifet konusunun “Allah’ı tanıma, bilme” ekseninde 

geçtiği görülmektedir. Bu bilmenin gerçekleşeceği yol ise yaratılmışlara bakmaktan 

geçmektedir. Buradaki ince çizgi, bakmanın basit bir göz atma fiilinden ziyade bakılan şeyin 

 
46 Kâşânî, Tasavvuf Sözlüğü, 526. 
47 Süleyman Uludağ, “Mârifet”, TDV İslâm Ansiklopedisi (Ankara: TDV Yayınları, 2003), 28/54. 
48 el-En’âm 6/91. 
49 Erkaya, Tasavvuf Kavramları, 209-210. 
50 İhsan Soysaldı, “Tasavvufta Aşk ve Mârifet”, Fırat Üniversitesi İlahiyat Fakültesi Dergisi 3 (1998), 205. 
51 Mehmet Şaşa, Kelam ve Tasavvuf Açısından Mârifetullah (Erzurum: Atatürk Üniversitesi, Sosyal Bilimler 

Enstitüsü, Doktora Tezi, 2017), 30. 
52 Serrâc, el-Lüma’, 33; Kelâbâzî, Ta’arruf, 104; Hücvîrî, Keşfu’l-mahcûb, 332; Kuşeyrî, Kuşeyrî Risalesi, 398; 

Herevî, Menâzilü’s-sâʾirîn, 153. 
53 Gündüz, Abdünnâfi, 258 (M 40/25). 
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arkasındaki manayı kavramaktır. Yaratılandan yola çıkılarak, yaratan hakkında bilgi sahibi 

olmak.  

“Nigāh eyle niẓām-ı kā’ināta   (Kâinatın düzenine bak) 

Bu devr-i dā’im-i mevt u ḥayāta”54 (Hayat ve ölümün durmaksızın dönüşüne) 

“Vücūd-ı ṣāni‘-i ekvāna bürhān   (Bu alemler her şeyi sanatla yaratan 

Allah’a delildir) 

Eder ‘aḳl-ı selîmi mest ü ḥayrān”55   (Akl-ı selim olanları mest ve hayran eder) 

“Es̱erde cilve eyler çün mü’es̱s̱ir  (Çünkü eserin sahibi eserde tecelli eder, 

görünür) 

Temāşā eyler anda ehl-i ẓāhir”56  (Zahir ehli sadece onu seyreder) 

2.2. Tevbe Makamı 

Tevbe, sözlükte pişmanlık, nedamet ve dönme gibi anlamlara gelmektedir.57 Terim 

olarak ise Allah’a dönmek;58 Allah’a karşı gelmekten yüz çevirmek;59 geçmişte olan kötü 

davranışlardan pişman olmak60 ve bununla birlikte onları terk ve imkân ölçüsünde 

kaçırdıklarını telafi etmeye çalışma niyeti61 anlamlarına gelmektedir.  

Kur’ân-ı Kerîm’de toplamda seksen sekiz yerde geçmekte olan tevbe kelimesi, otuz 

beş yerde Allah’a, diğerlerinde ise insanlara nispet edilmektedir.62 Tevbe kelimesi, 

zikredildiği yerlerin tümünde lügat ve terim anlamlarına karşılık gelecek şekilde 

kullanılmıştır.63  

Seyr ü sülûkun kat edilen her makamında da önemini yitirmeyen bir kavram olarak 

karşımıza çıkan tevbe kavramı,64 ölünceye kadar insana eşlik eden makamlardandır. Kulun 

mükellefiyeti devam ettiği süre boyunca bu makam devam eder.65   

 
54 Gündüz, Abdünnâfi, 258 (M 40/26). 
55 Gündüz, Abdünnâfi, 259 (M 40/38). 
56 Gündüz, Abdünnâfi, 259 (M 40/39). 
57 El-Hakîm, İbnü’l Arabi Sözlüğü, 629; Sarı, El-Mevârid, 162; Uludağ, Tasavvuf Terimleri, 355; Cebecioğlu, 

Tasavvuf Terimleri ve Deyimleri, 493 
58 Alkan, Letaifu'l-İ'lam Fi İşareti Ehli'l-İlham, 236.  
59 İsmail Rusûhî Ankaravî, Minhâcü’l-Fukarâ, haz. Dr. Safi Arpaguş (İstanbul: Vefa Yayınları, 2008), 257. 
60 İbn Fûrek, El-İbâne, 40. 
61 Kâşânî, Tasavvvuf Sözlüğü, 156.  
62 Bekir Topaloğlu, “Tövbe”, TDV İslâm Ansiklopedisi (İstanbul: TDV Yayınları, 2012), 41/279. 
63 Mustada Aydın, Kur’ânî Kavramlar (İstanbul: Pınar Yayınları, 2010), 143. 
64 Erkaya, Tasavvuf Kavramları, 122. 
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Tevbe makamı Hücvirî, Kuşeyrî, Serrâc, Kelâbâzî, Sühreverdî ve Mekkî tarafından 

eserlerinde makamların ilki olarak ele alınmıştır. Herevî, Menâzilü’s-sâʾirîn isimli eserinin 

“başlangıç kısmı” bölümünde, Gazzâlî ise İḥyâʾü ʿulûmi’d-dîn’nin “Rub’u’l-Münciyât” 

bölümünde ele almıştır.66 Bu eserlerde tevbenin tarifleri, çeşitleri, dereceleri ve mahiyeti geniş 

bir biçimde işlenmiştir.67 

Müellifimiz Abdünnâfi, makamları ele alırken tevbe makamını ikinci makam olarak 

ele almasının yanında tevbe makamını, ihtiyaç kapılarının anahtarı olarak görmektedir: 

“Maḳām-ı tevbe s̱āni-yi maḳāmāt  (İkinci makam tevbe makamıdır) 

Anıñla fetḥ olur ebvāb-ı ḥācāt”68  (İhtiyaç kapıları tevbe ile açılır) 

Tasavvufta ihlaslı bir şekilde tövbe etmeyen sülûk ehlinin manevi halleri kabul 

görmez. Bu makamdaki noksanlık ondan sonra gelecek olan tüm hal ve makamları negatif 

yöne doğru büyük oranda etkiler.69 Abdünnâfi de tevbe makamının bu özelliğine binaen, tüm 

makamların tevbe makamına muhtaç olduğunu ve ibadetlerin tevbe üzerine bina edildiği 

görüşündedir.  

“Anıñ muhtacıdır cümle maḳāmāt  (Bütün makamlar ona muhtaçtır) 

Müesses tevbe üzre çün ibādat”70  (Çünkü ibadetler tevbe üzerine kuruludur) 

Kur’ân-ı Kerim’de yüce Allah “Rabbinizden bağışlanma dileyin, sonra O’na tevbe 

ed(ip yönel)in …”71 buyurmuştur. İbn Acîbe, Beydâvi’den bir nakilde bulunarak “bu ayet 

günahta ısrar edenlere tehditten sonra, tevbe edenlere bir müjdedir” der.72  Müellifimiz de bu 

konuya işaret ederek, tevbe ve istiğfarın büyük günahlardan temizlenmek için gerekliliğini 

belirtmiştir.  

“Hemān lā-büddür istiġfār u tevbe  (Hemen tevbe ve istiğfar etmek gerekir)  

 
65 İbn Arabî, Fütûḥât-ı Mekkiyye, 7/100.  
66 Serrâc, el-Lüma’, 43; Kelâbâzî, Ta’arruf, 155; el-Mekkî, Kûtü‟l-kulûb, 2/158; Hücvîrî, Keşfu’l-mahcûb, 356; 

Kuşeyrî, Kuşeyrî Risalesi, 187; Herevî, Menâzilü’s-sâʾirîn, 63; Gazzâlî, İhyâ, 4/4; Sühreverdî, Avârifü’l-
maʿârif, 612;  

67 Süleyman Uludağ, “Tövbe (Tasavvuf)”, 41/284. 
68 Gündüz, Abdünnâfi, 259 (M 40/49). 
69 Uludağ, “Tövbe (Tasavvuf)”, 41/285. 
70 Gündüz, Abdünnâfi, 259 (M 40/50). 
71 Hûd 11/90. 
72 el-Hasenî, Bahrü’l-Medîd, 4/356. 
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Ṭahāret ister o şāḫ-ı ẕünūbe”73  (O en büyük günahlardan temizlenmek 

gerekir) 

Abdünnâfi Divanı’ndaki makamlar sıralamasında her ne kadar tevbe makamını ilk 

makam olarak zikretmemiş olsa da tevbe “merâtib üzredir” sözüyle onu mertebeler üstünde 

olduğunu vurgulamıştır. Abdünnâfi’ye göre tevbe sadece günahlardan pişmanlık 

duyulduğunda yapılan bir bağışlanma arzusu değildir. O’na göre tevbe, Allah’tan gayrısına 

yönelmemektir: 

“Merātib üzredir ammā ki tevbe  (Tevbe mertebelerin üstündedir) 

Degildir tevbe bes ‘iṣyān u ẕenbe”74  (Tevbe sadece isyan ve günaha edilen 

değildir) 

“Bunuñdur ġāyeti tevbe sivādan  (Bunda gaye masivadan tevbedir) 

Rücū‘dır Ḥaḳḳa meyl-i mā‘adādan”75 (Mâadaya meylden Hakk’a rücudur) 

İnsan yaşamı boyunca çoğu zaman yaratılışındaki en büyük gayesini unutur ve 

günahlara dalar. Kul günahlara saplandıkça manevi dünyasını karartır.  İnsanın günaha batmış 

ruhunu tekrar günahlardan temizlemesinin yolu da Abdünnâfi’ye göre tevbedir. O’na göre 

manevi temizlik tevbe vesilesiyle başlar: 

“Bu evsāḫı gider tevbeyle senden  (Bu pislikleri senden tevbe ile gider) 

Ḫalāṣ et rūḥ-ı pāki bu miḥenden”76  (Temiz olan ruhu bu sıkıntılardan arındır) 

“Ki senden maḥv ola evsāḫ-ı ‘iṣyān  (Bu isyanın pislikleri senden uzak olsun 

ki) 

Olasın ḫıdmet-i Mevlāya şāyān”77  (Mevlâ’ya yakışır hizmetkar olasın) 

2.3. Zühd Makamı 

Zühd, sözlükte terketme, ilgisiz davranmak, rağbetsiz olmak, yüz çevirmek gibi 

anlamlara gelmektedir.78 Terim olarak ise dünyayı sevmeme ve ondan yüz çevirme;79 eşyaya 

 
73 Gündüz, Abdünnâfi, 260 (M 40/52). 
74 Gündüz, Abdünnâfi, 260 (M 40/53). 
75 Gündüz, Abdünnâfi, 260 (M 40/54). 
76 Gündüz, Abdünnâfi, 260 (M 40/62). 
77 Gündüz, Abdünnâfi, 260 (M 40/63). 
78 Ankaravî, Minhâcü’l-Fukarâ, 293; Âsım Efendi, Kâmûsu’l-Muhît Tercemesi, 2/1446; Uludağ, Tasavvuf 

Terimleri, 397; Cebecioğlu, Tasavvuf Terimleri ve Deyimleri, 550. 
79 Cürcâni, Ta‘rifat, 121.  



 
Abdünnâfi İffet Efendi Divanı’nda Tasavvufî Makamlar 

 Fani KAYA  

 
 

 

   

dair isteklerin bütünüyle düşmesi;80 kendisinin sürekli gözetim altında olduğunu bilip şeytani 

ve nefsi isteklerden uzak olup Allah’a yönelmektir.81 

Zühd, kelime olarak ayetlerde geçmemektedir. Ancak “… Onu düşük bir fiyata, sayılı 

(birkaç) dirheme sattılar. Ona değer verenlerden değildiler.”82 ayetinde Hz. Yusuf’u kuyudan 

çıkaranların ona değerinin çok altında bir paha biçmelerinden dolayı zâhid kelimesinin çoğulu 

“zâhidin” kelimesi kullanılmıştır.83  

Zühd makamını Serrâc, Kelâbâzî, Mekkî, Kuşeyrî, Herevî, Gazzâlî ve Sühreverdî 

eserlerinde makam olarak ele almıştır.84 

Abdünnâfi’nin ele aldığı üçüncü makam zühd makamıdır.  

“Makam-ı salis̱-i zühde erersin  (Üçüncü makamda zühde erersin) 

Tecerrütle bu me’vâya girersin”85  (Her şeyden sıyrılarak bu mekâna girersin) 

Abdünnâfi, İslâm’ın manevi yolculuğunda ilerleyen kişinin karşılaşacağı engelleri 

Divan’ın pek çok yerinde işlediğini görmek mümkündür. Şüphesiz kişiyi yardıma muhtaç 

hale getiren bu engeller, onu kurtuluş yolu aramaya sevk etmektedir. Abdünnâfi’ye göre 

engellerin kişiyi muhtaç ettiği en önemli kapılardan biri de zühd kapısıdır. Dünya hayatı, nefs 

ve şeytan insanın yaratıcısına karşı sorumluluk bilincini kaybettirir: 

“Seni muḥtāc eder zühde mevāni‘  (Karşılaştığın engeller seni zühde muhtaç 

eder) 

Ne māni‘ her biridir seyri ḳāṭı’”86  (Bu engellerin her biri yolculuğunu 

kesmeye ne kadar mâni olabilir?) 

“Olur çün ḫalḳ u dünyā nefs ü Şeyṭān (Olur zira halk, dünya, nefs ve şeytan) 

‘İbādetden seni i‘rāża pūyān”87  (Seni hızlıca ibadetten alıkoyar) 

“Hevā-yı nefs eder insānı iḍlāl  (Nefsin arzu ve istekleri insanı saptırır) 

 
80 Kâşânî, Tasavvuf Sözlüğü, 282.  
81 İbn Fûrek, El-İbâne, 42.  
82 Yûsuf 12/20.  
83 Semih Ceyhan, “Zühd”, TDV İslâm Ansiklopedisi (İstanbul: TDV Yayınları, 2013), 44/530. 
84 Serrâc, el-Lüma’, 45; Kelâbâzî, Ta’arruf, 156; el-Mekkî, Kûtü‟l-kulûb, 2/353; Kuşeyrî, Kuşeyrî Risalesi, 208; 

Herevî, Menâzilü’s-sâʾirîn, 77; Gazzâlî, İhyâ, 4/312; Sühreverdî, Avârifü’l-maʿârif, 631.  
85 Gündüz, Abdünnâfi, 261 (M 40/64). 
86 Gündüz, Abdünnâfi, 260 (M 40/65). 
87 Gündüz, Abdünnâfi, 260 (M 40/66). 
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Seni rāh-ı Ḫudādan eyler işġāl”88  (Seni Allah yolundan alıkoyar) 

Nefsin arzu ve isteklerinin insanı doğru yoldan alıkoyup saptırdığını ifade eden 

Abddünnâfi, kişinin uzlete çekilerek nefsin isteklerinden kurtulabileceğini belirtmiştir. 

Tasavvufta uzlet “insanın Rabbine ve samimi şekilde kul olması için dünya 

meşguliyetlerinden kendini uzak tutarak tamamen Allah’a yönelmesi” olarak ifade 

edilmektedir.89 

“Edip ‘uzlet ile ḫalḳdan teferrüd  (Uzlete çekilip halktan yalnız kalarak) 

Bu meyl ü iştihālardan tecerrüd”90  (Bu arzu ve isteklerine meyletmekten 

sıyrılırsın) 

Abdünnâfi, uzlet kavramını mal edinme, makam sahibi olma ve saygı gösterilme 

sevgisinin hemen terkedilmesi gerektiğini belirtmiştir. Ona göre dünya hayatını lezzetli 

gösteren bu istekler geçici gölgelerden ibarettir: 

“Nedir bu meyl-i māl u cāh u iclāl  (Nedir bu mal, makam ve büyüklük, saygı 

gösterilme hırsı) 

Revā mı ẓıll-ı zā’il ile işġāl”91  (Geçici olan gölgeyle oyalanmaya değer 

mi?) 

 

“Hemān terk eyle leẕẕāt üzre meyli  (Sana lezzetli gelen bu istekleri hemen 

terk et)  

Bıraḳ esbāb-ı dünyā ile şuġli”92  (Dünya ile meşgul olmanı sağlayan 

sebepleri bırak) 

Şiirlerinde uzlet hayatının sadece insanlardan uzaklaşma olarak ele alınmaması 

gerektiğini; onun, insanı Allah yolundan alıkoyacak maddi ve manevi her şeyden uzaklaşmak 

olduğu üzerinde yoğunlaşan Abdünnâfi, zühd makamını işlerken dünya hayatının geçici 

olduğunu, nefsin ve şeytanın insana haz veren fâni şeylerle onları aldatmaya çalıştığını dile 

 
88 Gündüz, Abdünnâfi, 261 (M 40/67). 
89 Süleyman Uludağ, “Uzlet (Tasavvuf)”, TDV İslâm Ansiklopedisi (İstanbul: TDV Yayınları, 2012), 42/256. 
90 Gündüz, Abdünnâfi, 261 (M 40/68). 
91 Gündüz, Abdünnâfi, 261 (M 40/69). 
92 Gündüz, Abdünnâfi, 261 (M 40/70). 
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getirmiş, bu aldatılmaya karşı insanın şeriattan ayrılmayıp sürekli Allah’tan yardım dilemesi 

gerektiğini vurguladıktan sonra zühd makamını nihayete erdirmiştir: 

“Ḫudāya isti‘āẕa eyle her bār  (Allah’tan her zaman yardım ve inayet 

iste) 

Şeri‘atden müfārıḳ olma deyyār”93  (Şeriattan ayrılmış bir kimse olma) 

2.4. Tevekkül Makamı 

Tevekkül, sözlükte başkasına işini verip, ona güvenme, bel bağlama ve vekil edinme 

gibi manalara gelmektedir.94 Tevekkül, tasavvufî ıstılahta ise yaratana itimat edip yaratılandan 

yüz çevirmek95 ve insanların ellerinde bulunandan ümidi kesip Allah’ın nezdinde olana 

güvenmek96 anlamlarına gelmektedir. 

Kur’ân-ı Kerim’de tevekkül, kelime olarak kırk ayette geçmektedir.97 Bu ayetlerde 

tevekkül; emir, ahlaki eylemler ve eğitim yöntemleri şeklinde peygamber ve müminleri hedef 

alarak zikredilmektedir.98 Tevekkül’ün edilmesi gereken daima Allah’tır. İnsan her zaman 

tevekkül eyleminin gerçekleştiği durumlarda kendisini tevekkül edilen değil, tevekkül fiilini 

gerçekleştiren olarak bilmesi gerekmektedir.99  

Tevekkül kavramını Serrâc, Kelâbâzî ve Mekkî eserlerinin makamlar bölümünde, 

Kuşeyrî Risale isimli eserinin sufilerin haller ve makamları bölümünde, Herevî Menâzilü’s-

sâʾirîn’in “muâmelât” kısmında, Gazzâlî ise eserinin “Rub’u’l-Münciyât” bölümünde makam 

olarak ele alınmıştır.100  

Abdünnâfi’nin ele aldığı dördüncü makam tevekkül makamıdır. O’na göre tevekkül, 

Allah’ın ihsanına bağlanmaktır: 

“Maḳām-ı rābi‘ olmuşdur tevekkül  (Dördüncü makam tevekkül olmuştur) 

 
93 Gündüz, Abdünnâfi, 261 (M 40/72). 
94 Âsım Efendi, Kâmûsu’l-Muhît Tercemesi, 5/4818; el-İsfahânî, Müfredat, 1095; Mustafa Çağırıcı, “Tevekkül”, 

TDV İslâm Ansiklopedisi (İstanbul: TDV Yayınları, 2012), 41/1; Uludağ, “Tevekkül”, 357; Cebecioğlu, 
“Tevekkül”, 494. 

95 İbn Fûrek, El-İbâne, 184.  
96 Cürcâni, Ta‘rifat, çev. Abdülaziz Mecdi Tolun, 110.  
97 Çağrıcı, “Tevekkül”, 41/1. 
98 Rabiye Solmaz, Din Eğitimi Açısından Kur’ân ve Sünnette Tevekkül Kavramı (İstanbul: Marmara Üniversitesi, 

Sosyal Bilimler Enstitüsü, Yüksek Lisans Tezi, 2006), 8. 
99 Gülnur Külünkoğlu, Kur’ân’da Tevekkül (İstanbul: Marmara Üniversitesi, Sosyal Bilimler Enstitüsü, Yüksek 

Lisans Tezi, 2005), 20. 
100 Serrâc, el-Lüma’, 50; Kelâbâzî, Ta’arruf, 165; el-Mekkî, Kûtü‟l-kulûb, 3/17; Kuşeyrî, Kuşeyrî Risalesi, 248; 

Herevî, Menâzilü’s-sâʾirîn, 88; Gazzâlî, İhyâ, 4/390. 
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Budur iḥsān-ı Mevlāya tevessül”101  (Allah’ın ihsanına bağlanmak budur) 

Müellifimize göre tevekkül etmek insanın maddi ve manevi dünyasında olumlu yönde 

birtakım değişiklikler meydana getirir. Bu değişikliklerden biri de şüphesiz kanaattir. 

Tasavvuf erbaplarının tümü, bu yolda ilerleyen kişinin dünya malına karşı açgözlü olmaması 

gerekir. Bunu da ancak yeme-içme, giyinme ve konaklama gibi temel ihtiyaçların ölçülü bir 

şekilde karşılanmasıyla mümkündür.102 Abdünnâfi’ye göre tevekkül, insana kanaat ehli 

olmayı öğretir. Kanaat ehli olan kişi elindekilerle yetinip daha fazlasını istemekten nefsini 

alıkoyar. Elinde bulundurduklarından daha fazlasını istemeyen kişi de nefsini harama sevk 

eden yollardan uzak tutmayı başarır ve selamete kavuşur:  

“Kefāfa ḳāni‘ ol nefs u ‘ıyāle   (Elinde olana kanaat et, nefsinin peşinden 

koşma) 

Tecāvüz etme mā fevḳ-i ḥelāle”103  (Haram şeylere el uzatmaya kalkma)  

“Olur ḥāṣıl tevekkülle ḳanā‘at  (Tevekkül ile kanaat hasıl olur) 

Tevekkülsüz olan bulmaz selāmet”104 (Tevekkülsüz olan selamet bulamaz) 

Abdünnâfi Divanı’nın hemen hemen her bölümünde nefse karşı galip gelmeye dair 

bilgiler vermiş, tavsiyelerde bulunmuştur. Bu tavsiyelerden biri de tevekküldür. O’na göre 

tevekkül, nefsin isteklerini reddedip insanı bu manevi yolda daha kıdemli hale getirir. 

Tevekkül, günaha batmış kalbin tekrar temizlenmesi için gereklidir.  

“Eder nefsi tevekkül redd ü ilzām  (Tevekkül nefsi reddedip susturur) 

Olur ṣāḥib-tevekkül merd-i miḳdām”105  (Tevekkül sahibi insan (bu yolda) kıdemli 

olur)  

“Edip cümle umūru Ḥaḳḳa tefvîz  (Bütün işleri Allah’a havale edip) 

Sivādan ḳıl sevād-ı ḳalbi tebyîz”106  (Kararmış kalbi başka şeylerden 

arındırarak temize çıkar)  

 
101 Gündüz, Abdünnâfi, 261 (M 40/73). 
102 Mustafa Çağrıcı, “Kanaat”, TDV İslâm Ansiklopedisi (İstanbul: TDV Yayınları, 2001), 24/289. 
103 Gündüz, Abdünnâfi, 261 (M 40/76). 
104 Gündüz, Abdünnâfi, 261 (M 40/77). 
105 Gündüz, Abdünnâfi, 261 (M 40/82). 
106 Gündüz, Abdünnâfi, 261 (M 40/83). 
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“Tevekkül ṣayḳal-ı jengār-ı şekkdir  (Tevekkül şüphenin, kirin ve pasın 

cilâsıdır) 

‘Ayār-ı naḳd-i imāna mehekkdir”107  (O imanın değerini ölçen mihenktir) 

“…Allah bize yeter, O ne güzel vekildir!” dediler”108 ayetinde beyan edildiği üzere 

insan, Allah’a tam bir tevekkülle bağlanıp Allah’tan gayrı her şeyden ümit ve alakasını keser 

ise kulluk vazifesini layıkıyla yapmaya başlar.109 Abdünnâfi de şiirlerinde tevekkül kavramını 

bu bağlamda işleme yoluna gitmiştir. O, hiçbir durumda azamet ve kudret sahibi Allah’a olan 

güvenin kaybedilmemesi gerektiğini söyler. İnsanın maddi ve manevi musibetlerden dolayı 

kalbinde oluşacak kirleri tevekkül ile temizlemesi gerektiğini vurgulamıştır: 

“Ḫaṭardan olma tefviżiñde bi-zār  (Korkudan işleri Allah’a bırakarak bezgin 

olup bıkma) 

Seni ḥıfẓında ṣaḳlar Rabb-i Cebbār”110  (Cebbâr olan Allah seni himayesine alır) 

“‘İbāda çünki Ḥaḳdır ḥasb u kâfi  (Zira Allah’ın kullarına yeterlidir) 

Tevekkül üzre eyle ḳalbi ṣāfi”111  (Tevekkül üzere kalbini safi eyle) 

“Meṣā’ibde mülāzım ol rızaya  (Musibetlerde rızaya bağlılık göster) 

Niyāz et rif‘ati Bāri Ḫudāya”112  (Allah’ın yüceliğine niyaz et) 

2.5. Havf ve Reca Makamı 

Havf, sözlükte korku ve kaygı duymak gibi anlamlara gelmektedir. Terim anlamı 

olarak ise kişinin dünya hayatında iken ahiret ve Allah korkusunu belirtmektedir.113 Kelime, 

Kur’ân’ın çeşitli ayetlerinde farklı formlar ile karşımıza çıkmaktadır.114 

Recâ kavramı ise, sözlükte umut etmek ve beklenti içerisinde olmak gibi manalara 

gelmektedir.115 Kavram ıstılahi açıdan ele alındığında ise Allah’ın rahmetine güvenip, sürekli 

 
107 Gündüz, Abdünnâfi, 261 (M 40/84). 
108 Âl-i İmrân 3/173. 
109 Mehmed Zahid Kotku, Tasavvufî Ahlâk (İstanbul: Server Yayınları, 2017), 3/266. 
110 Gündüz, Abdünnâfi, 261 (M 40/85). 
111 Gündüz, Abdünnâfi, 261 (M 40/87). 
112 Gündüz, Abdünnâfi, 261 (M 40/88). 
113 Âsım Efendi, Kâmûsu’l-Muhît Tercemesi, 5/4818; Kâşânî, “el-Havf”, 238; el-İsfahânî, Müfredat, 342; 

Cebecioğlu, “Havf”, 199; Uludağ, “Havf”, 161; Mustafa Kara, “Havf”, TDV İslâm Ansiklopedisi (İstanbul: 
TDV Yayınları, 1997), 16/528-529. 

114 Kara, “Havf”, 16/529. 
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ümit içerisinde olmak demektir.116 Reca, kök itibariyle Kur’ân-ı Kerim’de otuza yakın ayette 

zikredilmektedir.117 

Havf ve recâ kavramları, tasavvufî eserlerde haller ve makamlar arasında ele 

alınmışlardır. Sühreverdî ve Serrâc eserlerinde havf ve recâ’yı hal olarak ele almışlardır. 

Kuşeyrî Risale adlı eserinde havf ve recâ’yı sufilerin makam ve haller bölümünde, Kelâbâzî 

Ta’arruf’ta sadece havf kavramını, Herevî ve Mekkî her iki kavramı da makam olarak ele 

almışlardır. Gazzâlî ise söz konusu kavramları İḥyâʾü ʿulûmi’d-dîn’ eserinin “Rub’u’l-

Münciyât” bölümünde ele almıştır.118  

Abdünnâfi de havf ve recâ’yı beşinci makam olarak ele almaktadır. Şairin havf ve reca 

makamını işlerken en çok değindiği nokta kalptir. Çünkü bu makamda kalp tamamen Allah’a 

yönelmiştir:  

“Maḳām-ı ḫāmisiñ ḫavf u recādır  (Beşinci makam havf ve reca’dır) 

Teveccüh-gāhı çün ḳalbiñ Ḫudādır”119  (Yönelme yeridir çünkü kalbin Allah 

iledir) 

Seyr u sülûk makamlarının her birinde farklı engellerden bahseden Abdünnâfi, bu 

makamda da karşılaşacağı engellerin kaynağı nefs ve onun üstadı olan şeytandır. O’na göre 

nefs ve şeytan, insanın kalbine korku verir. Ancak bu korku, Allah’ın rahmetini düşünüp, hak 

yolda gidenler için ümit kapısına götüren bir köprü mahiyetindedir: 

“Gehî ḫavf ile dil eyler tezelzül  (Bazen kalbin korku ile sarılır) 

Recāya fikr-i raḥmetle taḥavvül”120  (Rahmet düşüncesi ile o korku ümide 

dönüşür) 

“Bu menzilde mevāni ‘ḫayli dūş-vār  (Bu yoldaki engeller oldukça güçlüdür) 

Eder efsūn anıñla nefs-i seḥḥār”121  (Büyüleyici nefsin onunla sihir yapar) 

 
115 Âsım Efendi, Kâmûsu’l-Muhît Tercemesi, 6/5761-5762; Kâşânî, “er-Reca”, 261; Cebecioğlu, “Recâ’, 396; 

Uludağ, “Recâ”, 292; Süleyman Uludağ, “Reca”, TDV İslâm Ansiklopedisi (İstanbul: TDV Yayınları, 2007), 
34/502. 

116 Uludağ, “Reca”, 34/502. 
117 Erkaya, Tasavvuf Kavramları, 168.  
118 Sühreverdî, Avârifü’l-maʿârif, 642; Serrâc, el-Lüma’, 59-62; Kelâbâzî, Ta’arruf, 161; Kuşeyrî, Kuşeyrî 

Risalesi, 216; Herevî, Menâzilü’s-sâʾirîn, 88; el-Mekkî, Kûtü‟l-kulûb, 2/267-352; Gazzâlî, İhyâ, 4/203. 
119 Gündüz, Abdünnâfi, 261 (M 40/89). 
120 Gündüz, Abdünnâfi, 261 (M 40/90). 
121 Gündüz, Abdünnâfi, 261 (M 40/91). 
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“Anıñ üstādı Şeyṭān-ı la‘îndir   (Onun üstadı lanetlenmiş 

şeytandır) 

Ḫudā rāhın ṭutan andan emîndir”122  (Allah yolunu tutan ona karşı güvendedir) 

Kur’ân-ı Kerim’de “… Allah’ın rahmetinden ümidinizi kesmeyin. Çünkü Allah (şirk 

koşan ve inkâr edenler dışında, dilediği kimseler için) bütün günahları bağışlar. Şüphesiz O, 

çok bağışlayıcıdır, çok merhametlidir”123 buyurmuştur. Gazzâlî söz konusu ayette; yaratanın 

kul için ümitsizliği kökten haram kıldığı yönünde bir yorum yapmıştır.124 Abdünnâfi de 

Divanı’n da söz konusu ayete değinmiştir.  Ona göre kalbi vesvese ile dolan kişi bir türlü 

aklına bu ayeti getirmez ve kalbini sürekli olumsuz düşünceler ile doldurur. Nitekim bu ayet, 

kişinin kalbine vesvese yolu ile doldurulan ümitsizlik duygusunun kaybolmasını 

sağlayacaktır: 

“‘İbādetden alıḳor kānıṭîni   (Ümitsizleri ibadetten alıkoyar) 

Bulur rāh-ı vesāvesde kemini”125  (Tuzağını vesvese yolunda bulur) 

“Getirmez yādıña lā taḳneṭūyu  (Aklına “lā teḳneṭū” ayetini getirmez) 

Tehî ḳor baḥr-i raḥmetden sebūyu”126 (Rahmet denizine testiyi daldırıp boş 

çıkarır) 

Şaire göre insan kimi zaman da Allah’ın rahmetinden mutlak bir şekilde pay 

alabileceği düşüncesiyle gururlanır. Kalp, kaynağı şeytan olan sevinç ile dolmaya başlar. Ona 

göre insan, Allah’ın merhametine tamamen bel bağlayıp kendisini ibadetten alıkoymamasının 

yanında rahmetinden de mahrum kalacağı hissiyatına kapılmamalıdır: 

“Gehi bilâkis edip rahmetle mağrûr   (Bazen tam terse dönüp rahmetle 

gururlanır) 

Ġurūr-ı şeyṭanetle ḳalbi mesrur”127  (Şeytani gururla kalbi sevinçle dolar) 

“Var iken raḥmet-i Ḥaḳḳıñ revâcı  (Hakkın kıymetli rahmeti var iken) 

‘İbādāta nedir dėr iḥtiyācı”128  (Bu âlemde kullara, ihtiyacı nedir der) 

 
122 Gündüz, Abdünnâfi, 261 (M 40/92). 
123 ez-Zümer 39/53. 
124 Gazzâlî, İhyâ, 4/210. 
125 Gündüz, Abdünnâfi, 261 (M 40/95). 
126 Gündüz, Abdünnâfi, 261 (M 40/96). 
127 Gündüz, Abdünnâfi, 261 (M 40/97). 
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“Ne me’yūs ol ne maġrūr ol bu sözle (Bu söz ile ne ümitsiz ne de gururlu ol) 

Olup ḫavf u recāda Ḥaḳḳı özle”129  (Korku ve ümitte olup Hakkı özle) 

Mutasavvıflara göre havf ve recâ’nın inanan kişide denk oranda bulunması gerekir. 

Müminde bulunması gereken en güzel iki huy olarak değerlendirilen sözler de mevcuttur.130 

Sühreverdî bu iki güzel huy imanın iki kanadıdır; kişi üzerinde korku oluşmadıkça ümitli 

olmaz, ümitli olmadıkça da korkmaz.”131 Sözleriyle havf/korku ile recâ/ümit arasındaki 

önemli ilişkiye dikkat çekmektedir. Abdünnâfi’ye göre de bu makamda olanın iki kanadı 

vardır. Kişi ancak bu iki kanat ile kurtuluş tepesine varabilir. Ona göre insan, Allah’ın 

azabından dolayı hissettiği korkuyu, ümit kapısına varmak için vasıta olarak kullanmalıdır: 

“Olan ḫavf u recā iki cenāḥı   (Havf ve reca makamında olanın iki 

kanadı vardır) 

Bulur pervāz ile evc-i felāḥı”132  (Kurtuluş doruğunu uçarak bulur) 

“Edip ḫavf-ı ‘aẕābı tāziyāne   (Azabın korkusunu vasıta edip) 

Hemān bāb-ı recāya ol revāne”133  (Her zaman ümit kapısına yürüyen ol) 

Mutasavvıflara göre mü’min olan kişi, bu fâni hayatının korkunç ve kötü bir şekilde 

nihayete erebileceği ihtimalini düşünerek korkmalıdır. Allah’a kendisine güzel bir şekilde 

hayatının sonlanması için niyazda bulunmalı ve en güzel şekilde sonlanacağına dair ümit var 

olmalıdır.134 Havf ve recâ makamını bu bağlamda işleyen Abdünnâfi’ye göre insan, Allah’ın 

azabından korkup, hesap gününü daima hatırlaması gerekir. Öte yandan kalbi de tamamen 

korku üzerine bina edip, Allah’ın rahmetinden habersiz bırakmamız konusunda da 

uyarmaktadır. Ona göre kalp, her daim bağışlanma ümidi içerisinde olmalıdır:  

“Elîmdir Rabb-i Ḳahhārıñ ‘aẕābı  (Kahhâr olan Allah’ın azabı şiddetlidir) 

Bıraḳma yāddan rūz-ı ḥesābı”135  (Hesap gününü hatırından çıkarma) 

“Ṣaḳın raḥmetden etme ḳalbi me’yūs (Sakın kalbi rahmetten ümitsiz etme) 

 
128 Gündüz, Abdünnâfi, 261 (M 40/98). 
129 Gündüz, Abdünnâfi, 261 (M 40/99). 
130 Erkaya, Tasavvuf Kavramları, 162. 
131 Sühreverdî, Avârifü’l-maʿârif, 644. 
132 Gündüz, Abdünnâfi, 261 (M 40/100). 
133 Gündüz, Abdünnâfi, 261 (M 40/101). 
134 Uludağ, Tasavvufun Dili, 2/64. 
135 Gündüz, Abdünnâfi, 261 (M 40/102). 
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Recā-yı maġfiretle eyle me’nūs”136  (Kalbini bağışlanma ümidine alıştır) 

2.6. İhlâs Makamı 

İhlâs, sözlükte samimiyet, bir şeyin değerini düşürmesini sağlayan değersiz şeylerden 

alıkoyup değerli hala getirmek gibi anlamlarına gelmektedir.137 Istılahı manada ise ihlâs; kalbi 

safiyetine engel olan her şeyden temizlemek,138 kulluk vazifelerini gösteriş kaygılarından 

temizleyip, onları herhangi bir beklenti olmaksızın yalnızca Allah rızası gözetilerek yapmak 

demektir.139  

İhlâs, Kur’ân’da otuz ayette geçmektedir.140 Ayetlerin onunda geçen “muhlisîne 

lehü’d-dîn”141 ibaresinde bulunan ihlâs kelimesi “yüzünü sadece yaratıcıya dönmesi ve 

sadece O’na ibadet etme” şeklinde Allah’a ortak koşmamayı önemseyen bir anlam 

taşımaktadır.142 Ayrıca iki ayette, açık olarak, Hz. Musa ve Hz. Yusuf ihlâs kavramı ile tavsif 

edilmektedir:143  

Kelâbâzî’nin Ta’arruf isimli eserinde makam olarak ele alınan ihlâs kavramı, 

Kuşeyrî’nin Risale adlı eserinin “sufilerin haller ve makamlar” bölümünde, Herevî’nin 

Menâzilü’s-sâʾirîn eserinin “Muâmelât” bölümünde makam olarak zikredilmiştir. Gazzâlî’nin 

ihlâs kavramını niyet ve doğruluk kavramlarıyla birlikte ele aldığı görülmektedir.144 Serrâc ise 

Lüma’ isimli eserinin sûfîlerin farklı görüşlerini, birbirlerinden ayrıldıkları yanlarını anlattığı 

bölümde ihlâsı ele almıştır.145 

Abdünnâfi’nin ele aldığı altıncı makam ihlâs makamıdır. O’na göre bu makam bir 

veliye gönülden bağlanmanın asıl makamıdır:  

“Daḫı altıncı menzil oldu iḫlāṣ  (İşte ihlâs altıncı menzil oldu) 

Bu menzildir maḳām-ı bende-i ḫāṣ”146 (Asıl bağlanma makamı bu menzildir) 

 
136 Gündüz, Abdünnâfi, 261 (M 40/103). 
137 Uludağ, “İhlas”, 181.  
138 Cürcâni, Ta‘rifat, çev. Abdülaziz Mecdi Tolun, 68. 
139 Âsım Efendi, Kâmûsu’l-Muhît Tercemesi, 5/4818; Süleyman Ateş, “İhlâs”, TDV İslâm Ansiklopedisi (İstanbul: 

TDV Yayınları, 2000), 21/535. 
140 İsmail Karagöz, “Kur’ân’da İhlas Kavramı ve Muhlis İnsanın Vasıfları”, Diyanet İlmi Dergi 33/4 (Ekim – 

Kasım – Aralık 1997), 71. 
141 el-A’râf 7/29; el-Beyyine 98/5. 
142 Ateş, “İhlâs”, 21/535. 
143 Yunus Ekin, “İhlâs Kavramının Semantik Analizi”, Tasavvuf İlmi ve Akademik Araştırma Dergisi 3/9 (Aralık 

2002), 149. 
144 Kelâbâzî, Ta’arruf, 164; Kuşeyrî, Kuşeyrî Risalesi, 289; Herevî, Menâzilü’s-sâʾirîn, 86; Gazzâlî, İhyâ, 4/564. 
145 Serrâc, el-Lüma’, 252. 
146 Gündüz, Abdünnâfi, 264 (M 40/108). 
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Abdünnâfi’ye göre ihlâs, kulun ibadetleri sırasında dikkat etmesi gereken önemli bir 

konudur. Nitekim ihlâsı ibadet kanatlarının tüyü olarak nitelendirmektedir. Nasıl ki tüyler 

kanat için hayati öneme sahip ise ibadetler sırasında ihlâslı olmakta son derece hayati önem 

arz etmektedir:  

“‘İbādātıñ budur çün perr ü bāli  (İbadet kanatlarının tüyü budur) 

Olur iḫlāṣ ile ‘abdiñ kemâli”147  (Kulun kemale ermesi ihlâs ile olur) 

Abdünnâfi, ihlâs makamında en çok üzerinde durduğu kavram riyâ olmuştur. Kur’ân-ı 

Kerim’de riyâ için; iki ayette148 Allah rızası ve ibadet niyeti olmaksızın, sadaka verenler, bir 

âyette149 savaşa katılanlar, diğer ayetlerde150 ise namaz kılanların davranışları 

zemmedilmiştir.151 Mutasavvıflar, çevresindeki kişilerin takdirini elde etmek için yapılan 

amellerden uzak durulması ve ibadetlerin yalnızca Allah’ın rızasını esas alarak yapılması 

gerektiği hususuna önem vermişlerdir.152 Her makamın kendine has musibetleri olduğunu dile 

getiren Abdünnâfi’ye göre riyâ, ihlâs makamının musibetidir. Ona göre riyâ, ibadetleri 

yaparken Hak rızasını gözetmekten aciz kalıp masivaya meyletmektir:  

“Dîger bir āfetiñ var bu maḥalde  (Bu yerde bir başka musibetin var) 

Ġurūruñ hem-demi sa‘ye haleldir”153 (Eksikliği korumak gururun dostudur) 

“Bu da şirk-i ḫafî ya‘nî riyadır  (Bu musibet gizli şirk yani riyâdır) 

‘İbādātıñda meyl-i māsivādır”154 (İbadetlerde masivaya meyletmektir) 

İslâm dini, her türlü ibadet ve amellerde Allah’ın rızasını gözetmeyi ihlâslı olmayı 

istemektedir. Zira ibadetin hakikati sadece şekilden ibaret değildir. İbadetin hakikati kalp ve 

ruhun derinliklerinden gelen samimiyet iledir.155 Abdünnâfi Divanı’nda da ihlâs kavramının 

bu yönde ele alınarak, ibadetlerin gurur ve gösterişten uzak bir şekilde yalnızca Allah için 

yapılması hususuna dikkat çekilmiştir:  

 
147 Gündüz, Abdünnâfi, 264 (M 40/109). 
148 el-Bakara 2/264. 
149 el-Enfâl 8/47. 
150 en-Nisâ 4/142; el-Maûn 107/6. 
151 Mustafa Çağırıcı, “Riyâ”, TDV İslâm Ansiklopedisi (İstanbul: TDV Yayınları, 2008), 35/137. 
152 Erkaya, Tasavvuf Kavramları, 90. 
153 Gündüz, Abdünnâfi, 264 (M 40/122). 
154 Gündüz, Abdünnâfi, 265 (M 40/123). 
155 Recep Demir, Kur’ân-ı Kerim’e Göre Kulluk Kavramı (Konya: Selçuk Üniversitesi, Sosyal Bilimler Enstitüsü, 

Yüksek Lisans Tezi, 1995), 77. 
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“Ḫudāya ḫāṣ iken ancaḳ perestiş156  (Tapınmak sadece Hüda’ya özel iken) 

Revā mı māsivāya ‘arż-ı ṭā‘at”157 (Masivaya ibadet etmeye değer mi?) 

Hak katında hiçbir değere sahip olmayan bu istekler, nefsi zararlı yola sevkedip 

yapılan ibadetlere de hiçbir değer katmayacaktır. Çünkü ibadetleri değerli kılan Hak katında 

makbul olunması ile paralellik gösterir. Abdünnâfi’de ibadetlerin makbul sayılmasını ancak 

Allah’ın kabulü ile gerçekleşebileceğini dile getirmiştir: 

“Düşüp iġrâż-ı medḥ u i‘tibāra  (İtibarı övmenin arzusuna düşüp) 

Bıraḳma nefsiñi rāh-ı ḫaṣāra”158  (Nefsini zararlı yola düşürme) 

“Ḳabūl-i Ḥaḳ eder ṭā‘āti maḳbūl  (Hakk’ın kabulü ibadetleri makbul kılar) 

Eder ‘ucb u riyā merdūd u ma‘lūl”159  (Gurur ve gösteriş hastalığını reddeder) 

Abdünnâfi’ye göre insanı gösteriş, itibarlı olma ve sürekli övünmeyi isteme gibi 

hastalığından kurtaracak olan reçete, ihlâslı olmaktır:  

“Seni iḫlāṣ eder āzāde andan   (Seni ondan ihlâs kurtarır) 

Ḥulūṣ eyle dili ḳurtar fitenden”160  (Gönlünü samimiyetle fitneden kurtar)  

2.7. Kurb Makamı 

Kurb, sözlükte yakınlık anlamına gelmektedir.161 Tasavvufî ıstılahta incelendiğinde ise 

çoğu zaman kendisinin zıttı olan bu‘d (uzak) kavramı ile işlendiği görülmesiyle beraber 

burada kastedilen yakınlık ve uzaklık kavramları zaman ve mesafe ölçü alınarak 

düşünülebilir.162 Fakat tasavvufta bu kavram, mekân ve mesafe ile alakalı olmayıp, Allah’a 

manevi açıdan yakın olma ile ilişkilidir.163 

Kurb kavramı, tasavvufî eserlerde mutasavvıflar tarfından hal ve makam olarak 

işlenmiştir. Serrâc ve Sühreverdî kurb kavramını eserlerinde hal olarak ele alırken Kelâbâzî, 

 
156 Gündüz, Abdünnâfi, 265 (M 40/124). 
157 Gündüz, Abdünnâfi, 265 (M 40/125). 
158 Gündüz, Abdünnâfi, 265 (M 40/127). 
159 Gündüz, Abdünnâfi, 265 (M 40/128). 
160 Gündüz, Abdünnâfi, 256 (M 40/129). 
161 Âsım Efendi, Kâmûsu’l-Muhît Tercemesi, 1/593; Cürcâni, Ta‘rifat, 79; Cebecioğlu, “Kurb”, 294; Uludağ, 

“Kurb”, 221. 
162 Süleyman Ateş, “Kurb”, TDV İslâm Ansiklopedisi (Ankara: TDV Yayınları, 2002), 26/432. 
163 Uludağ, Tasavvufun Dili, 2/155; Ateş, “Kurb”, 26/432. 
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Ta’arruf isimli eserinde makam olarak ele almıştır. Kuşeyrî ise Risale adlı eserinde kurb 

kavramını, tasavvufî ıstılahlar konusunda bu’d kavramıyla birlikte işlediği görülmektedir.164  

Abdünnâfi, makamlar bahsini ele aldığı bölümün daha ilk kısmında kurb makamına 

önem atfetmiş olduğunu görmekteyiz: 

“Tecelli-gâh edip ḳalb-i ‘ibâdı   (Kulların kalbini tecelli yeri edip) 

Maḳâm-ı ḳurba râh etdi fu‘âdı”165  (Gönülleri kurb makamına giden yol etti) 

Abdünnâfi’ye göre yedinci ve son makam kurb makamıdır. Müellifimiz kişinin bu 

makama ulaşabilmesi için hamd makamı ile yol alınması gerektiğini vurgulamaktadır: 

“Maḳām-ı ḥamde peyveste olursun   (Hamd makamı ile yol alır) 

Yedinci pāyede rif‘at bulursun”166   (Yedinci kata çıkarsın) 

Abdünnâfi’nin kurb kavramını şiirlerinde Allah’a yakınlık çerçevesinde işlediği 

görülmektedir. 

SONUÇ 

Meslek hayatı boyunca önemli bürokratik görevler üstlenen Abdünnâfi İffet Efendi, 

hayatının hiçbir döneminde ilim hayatından kopmamayı başarmış şairlerden biridir. Önemli 

hocalardan ders alan Abdünnâfi, yaşadığı dönemde daha çok tercüme eserleri ile ön plana 

çıktığı bilinmektedir. Arap ve Fars dillerine olan hakimiyeti onun bu alanda tercüme eserler 

sunmasına olanak sağlamıştır. 

Bu makalede son dönem Osmanlı şairlerinden Abdünnâfi İffet Efendi’nin hayatı, 

eserleri ve Divanı’nda yer verdiği tasavvufî makamlar anlatılmıştır. Abdünnâfi’nin yaşadığı 

dönemde şiirin beslendiği kaynakların başında tasavvuf gelmektedir. Kendisini tarikat ehli 

olarak tanıtan şair, tasavvuf konularını da büyük bir titizlikle şiirlerinde işlemiştir. Adanalı 

Ramazan-zâde Abdünnâfi İffet Efendi’nin Divanı, 19. yüzyıl divan şiirlerinde tasavvufî 

makamların nasıl işlendiğini görmemiz açısından önemli bir eser olarak karşımıza 

çıkmaktadır.   
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164 Serrâc, el-Lüma’, 55; Sühreverdî, Avârifü’l-maʿârif, 665; Kelâbâzî, Ta’arruf, 174; Kuşeyrî, Kuşeyrî Risalesi, 
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ÖZ 
Devlet, kamusal hizmetlerini yerine getirebilmesi bakımından mali kaynaklara ihtiyaç duymaktadır. Bu 

mali kaynak ihtiyaçlarını ise topladığı vergi, harç ve diğer mali yükümlülüklerden karşılamaktadır. Devletlerin 
en önemli ve en büyük mali kaynaklarını ise vergiler oluşturmaktadırlar. Devletin kamusal hizmetlerini yerine 
getirmek amacıyla cebren topladığı vergiler nedeniyle bazen bireylerin birçok temel hak ve özgürlüklerine 
müdahalede bulunmaktadır. Ancak vergiler nedeniyle devletin en çok müdahalede bulunduğu temel hak 
mülkiyet hakkı olarak tespit edilmektedir. Bu nedenle vergilerin normlar hiyerarşisinin en yukarısında bulunan 
anayasanın kurallarına uygun bir şekilde kanunlara işlenmesi gereklidir. Tam da bu doğrultuda verginin 
kanuniliği ilkesi gereği vergiler kanunla konulmalı, değiştirilmeli ve kaldırılmalıdırlar. Vergi kavramının ilk 
ortaya çıkışı ilk çağlara kadar dayanmaktır. İlkçağdan beri alınan vergiler için bazı dönemlerde maddi veya 
siyasi nedenlerle keyfi uygulamalara gidilmiş bu keyfi uygulamalara karşı tarih boyunca çeşitli mücadeleler 
verilmiştir. Keyfi vergiler için girişilen mücadeleler sonucu kazanılan edinimler çeşitli belge, bildiri ve 
anayasalarca korunma altına alınmıştır. Bu korunma sayesinde devletin vergilendirmede keyfiliği ve adaletsiz 
uygulamaları önlenmeye başlanmıştır. Günümüzde anayasal vergilendirme ilkeleri gelişmiş ve çeşitlenmiştir. 
Ancak anayasal vergilendirme ilkelerinin temeli konumunda olan “verginin kanuniliği ilkesi” farklı hukuk 
sistemlerine dâhil olsa bile hemen hemen tüm ülkelerin anayasalarında yer almaktadır. Çalışmanın ilk 
bölümünde verginin kanuniliği ilkesinin tarihsel süreci ile kavramsal anlamı; ikinci bölümünde ise dinsel hukuk 
sistemi içerisinde bulunan Suudi Arabistan Krallığı ile İran İslâm Cumhuriyeti ülke anayasalarındaki verginin 
kanuniliği ilkesini düzenleyen anayasa maddeleri ele alınacaktır. 

Anahtar Kelimeler: Vergi Hukuku, Verginin Kanuniliği İlkesi, Anayasal Vergilendirme İlkeleri, İslâm  
Hukuk Sistemi, Suudi Arabistan Krallığı, İran İslâm Cumhuriyeti. 

 
ABSTRACT 
The state needs financial resources in order to fulfill its public services. It meets its financial resource 

needs from the taxes, fees and other financial obligations it collects. The most important and biggest financial 
resources of states are taxes. Due to the taxes collected by the state in order to fulfill its public services, it 
sometimes interferes with many fundamental rights and freedoms of individuals. However, the fundamental right 
that the state intervenes the most due to taxes is determined as the right to property. For this reason, taxes must 
be enacted in accordance with the rules of the constitution, which is at the top of the hierarchy of norms. Exactly 
in this direction, in accordance with the principle of the legality of taxation, taxes should be introduced, amended 
and abolished by law. The first emergence of the concept of tax dates back to the first ages. Arbitrary practices 
have been made for the taxes collected since antiquity for financial or political reasons in some periods, and 
various struggles have been fought against these arbitrary practices throughout history. The achievements gained 
as a result of the struggles for arbitrary taxes have been protected by various documents, declarations and 
constitutions. Thanks to this protection, the arbitrariness and unfair practices of the state in taxation have begun 
to be prevented. Today, constitutional taxation principles have developed and diversified. However, the 
"principle of legality of taxation", which is the basis of constitutional taxation principles, is included in the 
constitutions of almost all countries, even if they are included in different legal systems. In the first part of the 
study, the historical process and conceptual meaning of the principle of legality of tax; In the second part, the 
constitutional articles regulating the principle of legality of tax in the constitutions of the Kingdom of Saudi 
Arabia and the Islamic Republic of Iran, which are in the religious legal system, will be discussed. 

Key words: Tax Law, Tax Legality Principle, Constitutional Taxation Principles, Islamic Legal 
System, Kingdom of Saudi Arabia, Islamic Republic of Iran. 
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GİRİŞ 

Vergi, çağlar boyunca farklı isim ve görünümlerde olsa da insanlığın oluşturduğu ilk 

medeniyetlerden günümüz çağdaş demokratik hukuk devletlerine kadar kullanılagelmiş bir 

mali gelir kaynağıdır. Mali bir gelir kaynağı olan verginin konulmasındaki en temel amaç, 

devletin görmekle yükümlü olduğu kamu hizmetlerinin finansman ihtiyaçlarının 

karşılanmasıdır. Ancak bazı dönemlerde zamanın getirdiği koşul ve zorunluluktan kaynaklı 

vergilerin konulmasındaki bu temel amaçtan sapılmıştır. Bu durum ise devletin yönetiminde 

hak sahibi olan iktidarlar tarafından suistimale uğratılarak keyfiyete dönüşen bir 

vergilendirme yetkisine evrilmiştir.  

Devletin egemenlik gücüne dayanarak kullanıldığı vergilendirme yetkisinin keyfiyete 

dönüşmesiyle birlikte bireylerin sahip olduğu birçok temel hak ve hürriyete doğrudan ve çok 

ağır müdahaleler söz konusu olmaya başlamıştı. Bu nedenlerle vergilendirme yetkisine 

yönelik başlayan demokratik mücadeleler verginin kanuniliği ilkesinin de doğumunu 

sağlayacak gelişmeler yaşanmasına vesile olmuştur. Bu bakımdan günümüz vergilendirme 

ilkelerinin de temeli olan verginin kanuniliği ilkesinin tarihi gelişiminin bilinmesinin ayrı bir 

önemi vardır. 

Verginin kanuniliği ilkesinin gerçekten uygulanıp ülke anayasalarında var olabilmesi 

için bu ilkenin kavramsal olarak anlaşılması gerekmektedir. Yalnızca vergilendirme yetkisinin 

devlet yönetimindeki iktidar sahipleri tarafından değil nitelendirme bakımından yasama 

organı olarak gösterilen ancak gerçekte bireylerin bizzat kendi temsilcileri olmayan meclisler 

tarafından kullanılması bu ilkenin özünün ülke anayasalarında var olmayıp şeklen olacağı 

sarsılmaz bir gerçektir.  

Ülkelerin hukuk kurallarının oluşumunda tarihi, coğrafi, siyasi ve dini etmenlerin 

olduğu yadsınamaz bir gerçektir. Hukuk kurallarını benzer kaynakların, tarihi ve coğrafi 

etmenlerin ve geleneklerin oluşturduğu devletlerin sistemleştirilmiş hukuk kuralları bütününe 

hukuk sistemi denilmiştir. Bu açıdan dünyada en yaygın dört hukuk sisteminden  biri olan 

İslâm Hukuk Sistemi kaynaklarının ilahi ve dünyevi kurallara dayanmasından hareketle bu 

hukuk sistemi seçilmiştir. Seçilen hukuk sistemine dâhil olan İran ve Suudi Arabistan ülke 

anayasalarında verginin kanuniliği ilkesi incelenerek dini ve maddi vergi yükümlülüğü 

açısından doktrindeki görüşler değerlendirilecektir.   
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1. Verginin Kanuniliği İlkesi 

 Devletin, egemenlik gücüne dayanarak kamusal hizmetlerin yapılabilmesi için gerekli 

finansman ihtiyacı karşılamak üzere başvurduğu en önemli mali kaynak her zaman vergi 

olmuştur. Ancak ilk devlet yapılarının görüldüğü dönemlerde bu egemenlik gücünün bireyler 

üzerinde sınırsız ve keyfi kullanımı vergilerde çok daha ağır bir şekilde hissedilmekteydi. 

Ağır vergi yükü altında ezilen bireyler, toplu hareketlenmeler göstermeye başlayarak 

demokratik mücadeleleri başlatmışlardır. Çok uzun süren demokratik mücadeleler sonucunda 

elde edilen verginin kanuniliği ilkesi, anayasalarda yerini alarak anayasal bir vergilendirme 

ilkesi halini almıştır. 

Verginin kanuniliği ilkesinin iki dayanağı vardır.1 İlk dayanağı kuvvetler ayrımına 

bağlı olarak gelişen temsilsiz vergi olmaz ilkesidir. Vergi yükümlülerinin parlamentoda 

kendilerini temsil etmek üzere seçtikleri temsilcileri marifetiyle vergi kanunlarına rıza 

gösterdikleri kabul edilmektedir.2 “Temsilsiz vergi olmaz” ilkesi sayesinde vergi kanunlarının 

meşruiyeti de sağlanmaktadır. Diğer dayanağı ise hukuki güvenlik ilkesidir. Buna göre 

verginin kanuniliği sayesinde bireyler vergilendirme konusunda idarenin keyfi 

uygulamalarına karşı korunmuş olur. Verginin kanuniliği ilkesi, diğer bazı vergilendirme 

ilkelerini de içerisinde barındırmakla beraber doğrudan ilişkili olduğu anayasal vergilendirme 

ilkeleri de mevcuttur. 

1.1.  Verginin Kanuniliği İlkesinin Tarihçesi ve Gelişimi 

 Verginin devletler tarafından alınması bireylerin toplumsal olarak örgütlenmeye 

başlaması kadar eskiye dayanmaktadır. Bilinen ilk medeniyetlerde dahi devletin çeşitli isimler 

adı altında vergi topladığı bilinmektedir. Bu nedenle vergilendirme yetkisinin 

sınırlandırılması meselesi verginin kanuniliği ilkesinin gelişimiyle yakinen irtibatlıdır. Ancak 

vergiyi hukuki anlamda sistemleştirip açıklayan ilk devlet Roma İmparatorluğu olmuştur.3 

Roma İmparatorluğu’nda vergiler dolaylı ve dolaysız olmak üzere iki sınıflandırmaya tabi 

tutulmuştur. Roma İmparatorluğu’nda vergilerin konulması ve toplanılması için yazılı bir 

belge niteliğinde olan imparator emirnamelerinde düzenlenmesi gerekirdi. Bu husus ilk 

 
1   Müge Vatansever Öztürk, “Vergilerin Kanuniliği İlkesinin Tarihi Gelişimi”, Dokuz Eylül Üniversitesi Hukuk 

Fakültesi Dergisi 16/ Özel (2014), 4815. 
2  Öztürk, “Vergilerin Kanuniliği İlkesinin Tarihi Gelişimi”, 4815.  
3   Öztürk, “Vergilerin Kanuniliği İlkesinin Tarihi Gelişimi”, 4816-4817. 
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medeniyetlerde dahi verginin kanuni bir düzenlemeyle belirli olması bir başka ifadeyle 

verginin kanuniliği ilkesinin varlığının olduğunu göstermektedir. 

 Roma İmparatorluğu’nun ardından mutlakiyetçi iktidarlar kurulmuştur. Bu iktidarların 

sahipleri egemenlik güçlerini ülkeleri üzerindeki mülkiyet haklarından almaktaydılar. Bu 

nedenle mutlakiyetçi iktidarla yönetilen ülkelerde egemenliğin sınırsız gücü her alanda 

hissedildiği gibi vergilendirme konusunda da sınırsız ve keyfi uygulamalara neden oluyordu. 

Mutlakiyetçi iktidar sahiplerinin ülkenin mülkiyetine sahip olmasından dolayı egemenlik 

gücüne dayalı olarak sınırlandırılmak istenen ilk yetkisi keyfi vergilendirme yetkisi olmuştur. 

Bu doğrultuda başlatılan ilk demokrasi mücadelesiyle mutlak iktidarların vergilendirme 

yetkisinin kısıtlanarak hukuk zeminine taşınması amaçlanmıştır. Girişilen demokrasi 

mücadeleleri sonucu iktidarların keyfi ve sınırsız vergilendirme yetkilerinin sınırlandırılması 

kazanımı daha sonra ülke parlamentolarına vergilendirme yetkisinin geçmesiyle daha da 

perçinleşmiştir. 

 İktidarın vergilendirme yetkisinin kısıtlanmasıyla birlikte verginin kanuniliği ilkesinin 

var oluş süreci başlamıştır. Batı’da iktidarın vergilendirme yetkisinin kısıtlanması için 

oluşturulan ilk anayasal belge İngiltere’de yayımlanmıştır. İngiltere kralı yapılan Yüzyıl 

Savaşları nedeniyle keyfi ve sınırsız olarak sürekli vergi istemekteydi. Yapılan savaşları 

kaybeden ve sınırsız bir şekilde vergi toplayan kral, yetkilerini soylular ve ruhban sınıfı lehine 

sınırlandırmayı kabul eden 1215 tarihli anayasal belge niteliğindeki Magna Carta Libertatum 

Fermanı’nı kabul etmek durumunda kalmıştır. 63 maddelik 1215 tarihli Magna Carta 

Libertatum kralın vergilendirme yetkisini de kısıtlayan 3 madde içermektedir. İlgili 

maddelerde kralın vergilendirme yetkisi, soylular ve ruhbanlardan oluşan Büyük Kral Meclisi 

(Magnum Concilium Regni) adı verilen meclisin onayına tabi tutulmak suretiyle 

kısıtlanmıştır.4 Bir başka ifadeyle ilgili maddelerde ilk kez vergilendirme yetkisinin 

kullanımında temsilsiz vergi olmaz ilkesine göre düzenleneceği hüküm altına alınarak 

verginin kanuniliği ilkesi kabul edilmiştir. Fakat demokrasi mücadelesi sonucunda oluşmayan 

bu fermanın hükümlerine kral tarafından uyulmamıştır. 

 İngiltere’de gerçek anlamda yaşana demokrasi mücadeleleri sonucunda kralın 

vergilendirme yetkisini kısıtlanarak, 1628 tarihli Haklar Bildirgesi ile 1689 tarihli Haklar 

Beyannamesi’nde hüküm altına alınmıştır. 1628 tarihli Bildirge, 1215 tarihli Magna Carta 

Fermanı’yla elde edilen hakların özellikle iktidarın gelire ihtiyaç duyduğu dönemlerde ihlali 
 

4  Gözde Erkin, Türk Hukukunda Vergilendirme Yetkisi (İstanbul: İstanbul Üniversitesi Sosyal Bilimler 
Enstitüsü, Yüksek Lisans Tezi, 2014), 25. 
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üzerine kazanılan hakları hatırlatmak amacıyla krala hitaben kaleme alınmıştır. 17’nci 

yüzyılın başlarında kral ile parlamento arasında vergilendirme yetkisinin paylaşımı nedeniyle 

uyuşmazlık çıkmıştır. Uyuşmazlığın sebebini ise kralın bazı konularda vergilendirme yetkisini 

kullanırken parlamentonun onayına ihtiyaç duymaması nedeniyle her tür gelir kalemini bu 

istisnaya dayanarak aşırı kullanması oluşturmaktadır. Kralın bu istisnayı sürekli delerek halk 

üzerinde aşırı bir vergilendirme yetkisi kullanması üzerine parlamento krala mali yardım 

sağlamayı belirli koşullara bağlamayı önermiştir. Parlamento tarafından önerilen ve kral 

tarafından kabul edilen bu koşullar 1628 tarihli Haklar Bildirgesi’nde yer almıştır.5 1628 

tarihli Haklar Bildirgesi’nin verginin kanuniliği ilkesi bakımından önemini ise bildirgenin ilk 

3 maddesinden bu ilkenin varlığı çıkarımında bulunulabilmesi oluşturmaktadır. Birinci 

maddesiyle parlamento tarafından onaylanmayan hiçbir vergi, mali yardım veya benzeri 

yüküm bakımından bireylerin ödemeye veya yerine getirmeye zorlanamayacağı; ikinci 

maddesiyle kanunlara aykırı mali yükümlülükler ve zorunlu borçlanmalar konulamayacağı; 

üçüncü maddesiyle ise parlamentonun onayına sunulmamış bir kanunla vergi ve benzeri bir 

mali yükümlülüğün konulamayacağı hüküm altına alınmıştır. Her üç maddenin özelinde 

verginin mutlaka kanunla konulması ve parlamentonun onayından geçmesi aranmıştır. 

 1689 tarihli Haklar Beyannamesi, 1628 tarihli Haklar Bildirgesi’nin oluşumundaki 

aynı saiklerle çıkarılmıştır. Kralın parlamento onayı olmaksızın vergi koyma yetkisi 

bulunmamasına rağmen vergi koyması bu belgeyle kesin olarak yasaklanmıştır. Haklar 

Beyannamesi genel anlamda yasama yetkisine ortak parlamentonun yasama yetkisini 

kuvvetlendirecek düzenlemeler içermektedir.  1689 tarihli Haklar Beyannamesi’nin en önemli 

getirdiği yenilik ise kanunların sadece parlamento tarafından oluşturulması ve iktidar olan 

krala ise sadece bu kanunları yürürlüğe koyma yetkisinin bırakılmasıdır. Bu sayede verginin 

kanuniliği ilkesi tam olarak tezahür etmiş ve kanun koyma yetkisi yalnızca parlamentoda 

olduğundan vergilendirme yetkisi de parlamentoda kalmıştır. Haklar Beyannamesi’nden sonra 

kralların vergilendirme ile ilgili herhangi bir girişimleri olmamıştır.  

 İngiltere’de vergileme açısından yaşanan demokrasi mücadelesi süreçleri 17’nci 

yüzyılda; Kıta Avrupası’nın diğer ülkelerinde ise 18’inci yüzyılda yaşanmıştır. 18’inci 

yüzyılda Avrupa’da yaşanan demokrasi mücadelesi süreçlerinden birisi de 1789 tarihli 

Fransız İhtilali’dir. Fransız İhtilali yaşanmadan önce vergilendirme yetkisi derebeyleri, 

 
5  Fatih Diler, Türk Hukukunda Vergilendirme Yetkisinin Sınırlandırılmasında Hukuk Devleti ve Sosyal Hukuk 

Devleti (Ankara: Hacı Bayram Veli Üniversitesi, Sosyal Bilimler Enstitüsü, Yüksek Lisans Tezi, 2021), 57. 
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kiliselere ve krala aitti. Ancak kralın vergilendirme yetkisini kullanabilmesi için derebeyleri 

ve ruhban sınıfından oluşan Genel Meclis’in onayı gerekmekteydi. Fakat Genel Meclis bu 

görevini 16’ncı yüzyıla kadar yerine getirmiş ve daha sonrasında Fransız İhtilali gerçekleşene 

kadar Genel Meclis toplanamamıştır. Bu süreç içerisinde Fransız İhtilali nedenlerinden birisi 

olacak olan kralın keyfi ve sınırsız olarak vergilendirme yetkisi kullanımları olmuştur. 

Yaşanan Fransız İhtilali’nden sonra Genel Meclis, Ulusal Meclis adı altında toplanmış ve 

verginin kanuniliği ilkesinin gelişimine katkıda bulunan birtakım kararlar almışlardır.6 Alınan 

kararlara göre Ulusal Meclisin onaylamadığı hiçbir verginin konulamayacağı kuralı getirilmiş 

ve yine derebeyleri ile kilisenin sahip olduğu vergilendirme yetkileri ellerinden alınmıştır. 

Fransız İhtilali’nin ardından aynı yıl yayımlanan İnsan ve Yurttaş Hakları Bildirisi’nde 

vergilendirmeyle ilişkin iki madde yer almıştır. Bunlardan ilki vergilendirmede genellik ve 

eşitlik ilkesinin düzenlendiği 13’üncü maddesi ve diğeri ise verginin belirliliği ile verginin 

kanuniliği ilkesinin düzenlendiği 14’üncü maddesidir. İnsan Hakları Bildirgesi’nin verginin 

kanuniliği ilkesini düzenleyen 14’üncü maddesi şöyle ifade edilmiştir: “Bütün vatandaşların 

bizzat ya da temsilcileri aracılığı ile verginin gerekliliğini belirlemeye, vergilemeyi serbestçe 

kabul etmeye, vergi gelirlerinin kullanılmasını gözlemeye ve verginin miktarını, matrahını, 

tahakkuk biçim ve süresini belirlemeye hakkı vardır.” Bu kural sonradan başta diğer bütün 

Fransız anayasalarında düzenlenmiş olmakla birlikte diğer ülke anayasalarına da verginin 

kanuniliği ilkesinin eklenmesi yönünde ilham kaynağı olmuştur. 

 Bir diğer demokrasi mücadelesine sahne olan ve sonucunda verginin kanuniliği 

ilkesinin gelişimine katkıda bulunan olay Kuzey Amerika’daki İngiltere sömürüsü olan 

kolonilerin keyfi ve sınırsız alınan vergilere yönelik ayaklanmaları olmuştur. Bu minvalde 

ayaklanma sonucu İngiltere’ye karşı bağımsızlığın kazanılmasıyla birlikte 1776 yılında 

Virginia Haklar Bildirgesi ilan edilmiştir. Bu bildirgede “temsilsiz vergi olmaz” ilkesine yer 

verilerek verginin kanuniliği ilkesine atıfta bulunulmuştur. Dünyanın ilk yazılı ve çerçeve 

anayasası kabul edilen 1787 tarihli Amerika Birleşik Devletleri (ABD) Anayasası’nın 1’inci 

maddesi 8’inci bölümünde vergilendirme yetkisinin münhasır olarak yasama organı olan 

Amerikan Kongresi’ne ait olduğu şeklinde ifade edilmiştir. Verginin kanuniliği ilkesini de 

içeren ABD Anayasası’nın 1’inci maddesinin 8’inci bölümü şöyle düzenlenmiştir: “Kongre, 

vergileri, resimleri, harçları ve özel harçları koyma ve toplama, borçları ödeme, Amerika 

 
6  Zühre Elvan, Türk Hukukunda Vergilendirme Yetkisinin Karşılaştırmalı Hukuk Açısından İncelenmesi 

(Isparta, Süleyman Demirel Üniversitesi, Sosyal Bilimler Enstitüsü, Yüksek Lisans Tezi, 2017), 30. 
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Birleşik Devletleri’nin ortak müdafaasını ve genel saadetini sağlama yetkisine sahip 

olacaktır.” Buna göre dünyanın en eski yazılı anayasasında çok net ifadelerle verginin 

kanuniliği ilkesine yer verilmiştir. 

 Temel insan hak ve özgürlüklerini düzenleyen anayasal belgelerden birisi olan 1948 

tarihli İnsan Hakları Evrensel Beyannamesi’nin 17’nci maddesi mülkiyet hakkına yapılacak 

müdahalelerde keyfiyeti yasaklamıştır. Vergilendirmenin bireylerin mülkiyet hakkına bir 

müdahale niteliğinde olduğundan dolaylı olarak verginin kanuniliği ilkesine atıf yapılmıştır.  

 Tarih boyunca iktidarlar tarafından vergilendirme yetkilerinin sınırsız ve keyfi 

kullanımlarına karşı girişilen demokrasi mücadeleleri sayesinde bugün dahi geçerliliğini 

koruyan pek çok hukuki kazanımlar elde edilmiştir. Elde edilen kazanımlar anayasal belge 

niteliğindeki çeşitli bildirilerle hüküm altına alınmıştır. Elbette ki demokrasi mücadelelerinin 

yaşandığı Batı ülkelerinde her yeni bildiriyle beraber demokrasi daha da gelişmiştir. Yaşanan 

bu gelişmeler sonucunda verginin yasama organı tarafından kanunla konulacağı, 

değiştirileceği ve kaldırılabileceği fikri bir vergilendirme ilkesi haline gelerek Batı ülkelerinin 

anayasalarında yer almaya başlamıştır. 

1.2. Verginin Kanuniliği İlkesi Kavramının İçeriği 

Verginin kanuniliği ilkesi, geniş anlamını bireyler için kanunsuz vergi alınamayacağı, 

temsilsiz vergi olamayacağı, vergilerin önceden bilinebilir ve öngörülebilir olması gerektiği; 

devlet için ise verginin alınması zorunluluğu ve verginin gerekirse cebren alınması gerektiğini 

ifade etmektedir. “Verginin kanuniliği” ilkesinin alt ilkesi olan “temsilsiz vergi olamayacağı” 

ilkesi, bireyler yönünden kendi iradesinin bir yansıması olan parlamenterler aracılığıyla 

hazırlanan vergi kanunların meşruiyetini sağlayacaktır. “Verginin kanuniliği” ilkesinin bireye 

bakan diğer alt ilkesi ise kanunsuz vergi olamayacağı ilkesidir. Bu ilkeye göre vergi bir 

hukuki tasarruf aracı olduğundan ancak maddi ve şekli anlamda kanunla gerçekleşebileceği 

ifade edilmektedir.7 “Verginin kanuniliği” ilkesi devlet bakımından alt ilkesi olan “vergilerin 

alınması zorunluluğu” ilkesi, devletin gerçekleştirmek zorunda olduğu kamu hizmetlerinin 

finansman ihtiyacını karşılamak için vergi toplaması ve bu toplayacağı vergi gelirlerini etkili 

ve hızlı bir şekilde tahsilinde kolaylık sağlamaktadır. Bu nedenle “verginin kanuniliği” 

ilkesinin, dar anlamı vergilendirme yetkisinin kanun koyucu olan yasama organına ait 

olmasını ifade etmektedir.  
 

7  Murat Ünlü, Yargı Kararları Işığında Anayasal Vergilendirme İlkeleri ve Sınırları (Kırıkkale: Kırıkkale 
Üniversitesi, Sosyal Bilimler Enstitüsü, Yüksek Lisans Tezi, 2016), 30.  
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Vergilendirme yetkisini kullanacak olan yasama organı vergiyi vergi yapan temel 

unsurlarını kanunla düzenlemek zorundadır. Burada kastedilen durum verginin temel 

unsurlarının, ait olduğu vergiye ilişkin aynı kanunda düzenlenmesi değildir.8 Bu nedenle bir 

verginin temel unsurlarının başka bir kanunda düzenlenmesi veya atıf yapılmak suretiyle 

diğer kanuna gönderimde bulunmasında engel yoktur.9 Ancak verginin temel unsurlarının 

neler olduğu herhangi bir kanunda belirtilmemiş, fakat bu unsurlar doktrin ve yargı 

kararlarından10 çıkarılmaktadır. Verginin kanunla düzenlenmesi gereken temel unsurları; 

verginin konusu, verginin mükellefi (yükümlüsü), vergiyi doğuran olay, miktar, vergi tarifesi, 

hak düşürücü süre, vergi istisnası, vergi muafiyet ve vergi indirimleridir.11 Bununla birlikte 

yasama organı kanunda verginin temel unsurlarını hüküm altına aldıktan sonra uygulamaya 

yönelik, uzmanlık gerektiren ve vergi tekniğine ilişkin konularda yürütmeye düzenleyici işlem 

yapma yetkisi vergi kanunun sınırları içerisinde kalmak şartıyla verilebilir.12 Eğer vergi 

koyma yetkisine haiz yasama organı tarafından verginin temel unsurları kanunda eksik bir 

şekilde düzenlenip idare veya yargı organlarınca doldurulması kabul edilirse ya da kanunda 

hiçbir şekilde verginin temel unsurlarına yer verilmemesi halinde ise idare veya yargı 

organlarınca vergiyi koyması kabul edilmiş olacaktır ki bu durumda başta hukuk devleti 

ilkesini ve bir alt ilkesi olan verginin kanuniliği ilkesini ihlal edecektir. 

 
8  Esra Keskin, Türk Vergi Hukukunda Vergi Affının Anayasal Vergilendirme İlkeleri Işığı Altında 

Değerlendirilmesi (Manisa: Manisa Celal Bayar Üniversitesi, Sosyal Bilimler Enstitüsü, Yüksek Lisans Tezi, 
2020), 129. 

9  AYM, K. 2017/179 (28 Aralık 2017) 
“…Verginin kanuniliği ilkesi gereği, kanun koyucunun yalnızca konusunu belli ederek bir vergi, resim, harç 
veya benzeri bir mali yükümlülük alınmasına izin vermesi bunun kanunla konulmuş sayılması için yeterli 
değildir. Getirilen mali yükümlülüğün miktar ve oranının da kanunda gösterilmesi gerekir. Ancak vergi, 
resim, harç veya benzeri mali yükümlülüklerle ilgili düzenleme yapılırken bu yükümlülüklere ilişkin tüm 
unsurların aynı kanun, madde veya fıkrada düzenlenmesi zorunlu değildir. Bu çerçevede konuya ilişkin 
kanunla belirlenmesi zorunlu olan unsurlar aynı kanunun farklı hükümlerinde düzenlenebileceği gibi farklı 
kanunlarda da düzenlenebilir…” 

10  AYM, K. 2008/59 (21 Şubat 2008) 
“… Verginin kanuniliği ilkesi, takdire dayalı keyfî uygulamaları önleyecek sınırlamaların yasada yer 
almasını gerektirmekte ve vergi yükümlülüğüne ilişkin düzenlemelerin konulması, değiştirilmesi veya 
kaldırılmasının yasa ile yapılmasını zorunlu kılmaktadır.  Buna göre vergide, yükümlü, matrah, oran, tarh, 
tahakkuk, tahsil, uygulanacak yaptırımlar ve zamanaşımı gibi konuların yasayla düzenlenmesi 
zorunludur…”  

11  Mualla Öncel vd., Vergi Hukuku, (Ankara: Turhan Kitapevi, 2017), 16.  
12  AYM, K. 1996/46 (11 Aralık 1996) 

“…Yasama organı, vergi alanına giren konuları ayrıntılarıyla düzenlemesinin olanaklı bulunmadığı 
hallerde, vergilendirmenin temel ögelerini belirleyerek, uygulamaya, tekniğe ve uzmanlığa ilişkin konularda 
yürütme organına düzenleyici idarî işlemlerde bulunma yetkisi verebilir. Yürütme organına verilen yetki, 
vergilendirmenin temel ögelerine ilişkin olmayıp yasayla getirilen düzenlemeyi açıklayıcı ve tamamlayıcı 
niteliktedir. Yürütme organı, vergilendirme tekniğine ve ayrıntılara ilişkin konuları düzenlerken vergi 
yasalarının sınırları içinde kalmak zorundadır…” 
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 Çağdaş demokratik ülkelerin çoğunda kuvvetler ayrımı ilkesinin etkisiyle 

vergilendirme yetkisi bizzat anayasaları tarafından yasama organına bırakılmıştır. Verginin 

kanuniliği ilkesi, diğer ilkelerden farklı olarak içerisinde şekle ilişkin bir durumda 

barındırmaktadır. Şöyle ki kanunun şekil şartlarına uygun olarak çıkarılan bir kanun genel 

adalet düşüncesine ve ekonomik şartlara uygun olmasa dahi kanunun şekli şartlarını 

sağladığından kanunilik ilkesi yerine gelmiş olacaktır.13 Ancak bu sebeple sadece şekli olarak 

kanunun taşıması gereken şartları sağlayan vergi kanunları diğer vergilendirme ilkeleri ihlal 

etme olasılığı çok yüksektir. Bu nedenle vergiye ilişkin düzenlemelerin şekli ve maddi 

anlamda kanun ile hüküm altına alınması gerekmektedir. Şekli anlamda kanun yasama 

tarafından kanun özelliklerine haiz ve usullerine mutabık kalarak çıkarılmış olmasıdır. Başka 

bir ifadeyle şekli anlamda kanun bakımından içeriği ve kapsamının önemli olmadığı, sadece 

onu yapan organ dikkate alınarak nitelendirilir. Bir kanunun genel, soyut ve kişilik dışı olması 

halinde maddi olarak bir kanun kabul edilecektir. Bu ilke sayesinde bireylerin üstünde yer 

alan kamu gücüne karşı bireylerin temel hak ve özgürlüklerinin güvence altına alarak keyfi 

uygulamalara maruz kalması önlenmektedir.14 

Verginin kanuniliği ilkesi, diğer anayasal vergi ilkelerinin uygulanabilmesine imkân 

sağlayan temel ilkedir. Bu ilke adeta diğer anayasal vergilendirme ilkelerinin görünmesini ve 

var olmalarını sağlamaktadır. Şöyle ki diğer anayasal vergilendirme ilkeleri vergi kanunları 

olmadan bu kanunların içerisinde uygulanmadan var olamayacaklardır. Bu sebeple diğer 

anayasal vergilendirme ilkeleri, vergilerin kanuniliği ilkesi olmadan gerçek anlamda 

işlevlerini yapamayacaklar vergi hukukunda tatbik edilemeyeceklerdir. Bu açıdan verginin 

kanuniliği ilkesi, diğer anayasal vergilendirme ilkelerine şekilsel bir imkân sağlayarak vergi 

kanunlarında bulunmalarını ve bu sayede kanunlar aracılığıyla anayasa yargısı denetiminde 

dikkate alınmalarını sağlayacaktır. 

“Verginin kanuniliği” ilkesinin çeşitli sonuçları vardır. Bunlardan birisi de vergi 

hukukundaki kıyas15 yasağıdır. Vergi hukukunda yapılacak yorumun kanunun sınırlarını 

aşmaması gerekmektedir. Başka bir anlatımla vergi kanunda hâkime yetki verilmedikçe kıyas, 

 
13  Abdullah Tekbaş, “Vergi Kanunlarının Tabi Olduğu Anayasal İlkeler”, Dokuz Eylül Üniversitesi Hukuk 

Fakültesi Dergisi 12/ Özel, (2010), 173.  
14  Aziz Taşdelen, “Vergi Kabahatlerinin Anayasal Temelleri Üzerine Düşünceler”, Ankara Üniversitesi Hukuk 

Fakültesi Dergisi 59/4, (2010), 770. 
15  Kıyas, herhangi bir olay hususunda kanunda yer alan kuralın, nitelikleri ve şartları ona benzeyen fakat 

kanunda düzenlenmemiş diğer bir olaya uygulanmasıdır. Bk.: Öncel, Kumrulu ve Çağan, a.g.e, 31.  
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boşluk doldurma ve hukuk yaratma yapılamaz.16 Aksi halde kanuna uygulanacak kıyas ile 

yeni vergi doğuran olay veya matrahların ortaya çıkarma durumu söz konusu olabilecektir.17 

Verginin kanuniliği ilkesinin bir diğer sonucu da verginin belirliliği ilkesidir. Bu ilkeye göre 

vergi kanunlarının vergiye ilişkin temel unsurlarıyla birlikte tüm özelliklerinin belirli 

olmasıdır. Bu açıdan gerek vergi idaresi gerekse vergi mükellefleri için vergi miktarlarının, 

tarh ve tahsil zamanları ile uygulama şekillerinin belli ve kesin olması gereklidir. Verginin 

belirliliğini sağlayacak en önemli husus ise vergi kanunlarının açık, sade ve yoruma yer 

bırakmayacak kadar anlaşılabilir olmasıdır. Böylece vergilendirmede keyfiliğin önlenmesi 

amaçlanmaktadır. Vergi kanunlarının geçmişe yürümezliği ilkesi, vergi kanuniliği ilkesinin 

bir neticesi ve tamamlayıcısıdır. Kanunlar kural olarak yürürlük tarihinden sonra oluşacak 

olay ve durumlar için uygulanırlar. Bu ilke aynı zamanda hukuki güvenlik kuralı gereği vergi 

kanunlarının geçmişte oluşan vergiyi doğuran olaya tatbik edilmemesini gerektirir. Verginin 

kanuniliği ilkesinin ilişkili olduğu bir ilke ise, kanuni idare ilkesidir.18 Verginin kanuniliği 

ilkesi yürütme açısından, idarenin vergileme sürecine yönelik işlemlerinin kanuna uygunluğu 

şeklinde açıklanabilir. Bu şekilde vergi hukukunda idarenin bağlı yetkisi19 söz konusudur.  

Verginin kanuniliği ilkesi, vergilendirme yetkisinin yasama organına ait olmasının 

yanı sıra vergi yükümlülerini yürütmenin ve yargı organlarının da keyfi uygulamalarına 

maruz kalmasını önleyerek bireylerin hukuki güvenliğini de sağlamaktadır. Verginin 

kanuniliği ilkesinin bir diğer özelliği ise vergisel yükümlülükler konusunda irade serbestîsi ve 

sözleşme özgürlüğüne imkân vermemesidir. Verginin kaldırılması, değiştirilmesi ve 

konulması ancak kanunla olacağı için bu konularda sözleşme yapılamayacaktır. 

2. İslâm Hukuk Sistemlerinde Verginin Kanuniliği İlkesi 

 İslâm Hukuk Sistemi, İslâm dini inanç sistemini esas alan din temelli bir hukuk 

sistemidir. İslâm Hukukunun asli kaynaklarını Kur’an-ı Kerim, sünnet, icma ve kıyas 

 
16  Ümit Süleyman Üstün, “Vergi Hukuku İle İlgili Anayasal İlkeler”, Selçuk Üniversitesi Hukuk Fakültesi 

Dergisi 11/1-2, (2003), 264. 
17  Özge Balaban, Türk Vergi Yargısında İstinaf Kanun Yolunun Anayasal Vergilendirme İlkeleri Işığında 

Değerlendirilmesi (Balıkesir: Balıkesir Üniversitesi, Sosyal Bilimler Enstitüsü, Yüksek Lisans Tezi, 2017), 
113. 

18  Kanuni idare ilkesi, idareye ve faaliyetlerine kanunun ve genel hukuk ilkelerinin egemen olması anlamına 
gelir. Bk. Adnan Gerçek, Türk Vergi Hukukunda İdarenin Takdir Yetkisi (Ankara: Yaklaşım Yayınları, 
2006), 9. 

19  Bağlı yetki, idarenin belli bir şey yapması ya da belli bir davranışta bulunması bir hukuk kuralı tarafından 
kesin biçimde emredilmesidir. Bk. Kadir Korkmaz, “Takdir Yetkisinin Disiplin Hukukunda Kullanımı ve 
Yargısal Denetimi”, Gazi Üniversitesi Hukuk Fakültesi Dergisi 13/1-2, (2009), 242. 
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oluşturmaktadır. İslâm Hukuk Sisteminin ilk ve esas kaynağı Kur’an-ı Kerim’dir. Bu nedenle 

diğer kaynaklarda yer alan kurallar Kur’an-ı Kerim’e uygun olmak zorundadır. Sünnet, Hz. 

Peygamber’in söz ve davranışlarının tamamıdır. Sünnetin ikinci önemli kaynak olmasının 

nedeni vahyin muhatabı ve Allah’ın elçisi olan Hz. Peygamber tarafından Kur’an-ı Kerim’de 

bulunan hükümlerin açıklanması ve uygulanmasının sağlanmasıdır. Üçüncü kaynak olan 

icma, belli bir dönemde yaşamış İslâm fakihlerinin belli bir konu da fikir birliği etmesidir. 

Son kaynak olan kıyas ise bir mesele hakkında diğer ilk üç kaynakta hüküm bulunmayan 

hallerde başvurulan bir yöntemdir. Kıyas, Kur’an-ı Kerim ve sünnette yer alan bir nassın 

hakkında nas bulunmayan benzer nitelikteki durum ve olaylara hakkında nas bulunan durum 

ve olaylara dayandırmak suretiyle çözülmesidir. Bu dört kaynağın esas alınarak oluşturulan 

devlet hukuk sistemine İslâm Hukuk Sistemi denilir.20 

 İslâm Hukuku’nun başlıca asli kaynakları olan Kur’an-ı Kerim ve sünnette daha çok 

özel hukuka yönelik kurallar yer almaktayken kamu hukuku daha az yer almıştır. Bu nedenle 

bu alan İslâm Hukukunun yardımcı kaynakları olarak kabul edilen örf ve adetler ile maslahat 

(kamu yararı) ile doldurulmuştur. Günümüzde bu hukuk sistemini saf olarak uygulayan 

herhangi bir ülkeye rastlanılmamakla birlikte bazı İslâm devletlerinde kendisinden izler 

taşımaktadır.21 Bu ülkelerden bazılarını sayacak olursak: Bahreyn, Fas, İran, Katar, Lübnan, 

Mısır, Suudi Arabistan, Pakistan, Tunus, Ürdün, Yemendir. İslâm hukuk sistemi benimsemiş 

ülkelerin öncelikli kaynakları İslâm Hukuku’nun kaynakları olmakla birlikte bu kaynaklara 

uygun olarak hazırlanmış anayasa, kanun ve mevzuat hükümleri de bulunmaktadır.   

 İslâm Hukuku’nun kaynaklarında verginin kanuniliği ilkesine rastlanılmamaktadır. 

Çünkü vergi anlamında olan herhangi bir mali yükümlülük mevcut değildir. Ancak 

Kur’an’daki mali yükümlülüklerde verginin kanuniliği ilkesinin alt ilkesi olan verginin 

belirliliği ilkesi çıkarımında bulunulabilmektedir. Kur’an-ı Kerim’in farklı ayetlerinde 

Müslümanlar için ekonomik anlamda yükümlülükler yüklenmiştir. Bu şekilde ayetlerde en sık 

geçen yükümlülük zekât olarak karşımıza çıkmaktadır. Zekât, belli ekonomik şartlara sahip ve 

üzerinden belli bir süre geçen her Müslüman mümine yönelik zorunlu bir dini emirdir.22 

Zorunlu bir dini emir olan zekâtın verilmemesi noktasında dünyevi değil uhrevi yaptırımlara 

 
20  İhsan Erdoğan, Hukuka Giriş (Ankara: Seçkin Yayınları, 2021), 59.  
21  Ömer Anayurt, Hukuka Giriş ve Hukukun Temel Kavramları (Ankara: Seçkin Yayınları, 2021), 74.  
22  “Onlar ki, zekâtı öderler.” (Mü’minûn 23/4); “Namazı dosdoğru kılın, zekâtı verin. Kendiniz için her ne iyilik 

işlemiş olursanız, Allah katında onu bulursunuz. Şüphesiz Allah bütün yaptıklarınızı görür” (el-Bakara 
2/110). 
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maruz kalacağı öngörülmüştür.23 Bu bakımdan zekâtını ödemeyen Müslüman müminin bu 

yükümlülüğünü yerine getirmemesi durumunda yaptırımını uhrevi dünyada çekeceğinden 

bahisle zekâtın bir vergi olmadığı söylenebilecektir. Ancak İslâm’ın ilk dönemlerinden 

sonraki Medine döneminde devlet tarafından toplanan zekâtın durumu vergi olarak tarif 

edilmiştir.24 Halifeler döneminde devlet tarafından zekât zor kullanarak alınmaya 

başlanılmıştır. Nitekim Hz. Ebu Bekir döneminde zekât vermek istemeyenlerle mücadele 

edilerek zekât toplanılmıştır.25 Bu durum verginin cebren alınması özelliğine benzetilmiş bu 

açıdan zekâtın bir vergi olduğu izah edilmiştir.26  

İslâm hukuk bilginleri tarafından devlete ödenen verginin dini bir emir olan zekât 

yerine geçip geçmeyeceği tartışılmaktadır. Ancak verginin alınmasındaki amaç devletin 

yerine getirmekle yükümlü olduğu kamu hizmetlerinin finansman ihtiyacını karşılamak üzere 

almakta ve her alanda kullanabilmektedir. Devlete ödenen verginin zekât yerine 

geçmeyeceğini söyleyen bilginler, bu düşüncelerine gerekçe olarak halktan toplanan 

vergilerin zekâtın harcanacağı yerlerden daha farklı olduğunu belirtmişlerdir.27 İslâm Hukuk 

Sisteminin geçerli olduğu İran ve Suudi Arabistan ülkelerinin anayasalarında yer alan 

verginin kanuniliği ilkesi incelenecektir.28 

2.1. İran İslâm Cumhuriyeti Anayasası’nda Verginin Kanuniliği İlkesi 

 İran İslâm Cumhuriyeti Anayasası’nın 12’nci maddesi29 ülkenin resmi dininin İslâm 

olduğu ve mezhebinin de Caferi olduğunu hüküm altına almıştır. Yine ülkenin anayasasının 

pek çok maddesine başlarken Kur’an-ı Kerim’den ayetler ile başlaması ve başlangıç kısmında 

İslâm Hukuku bilgilerine yer vermesi İran’ın İslâm hukuk sistemine dâhil ülkelerden birisi 

 
23  “Onlar zekâtı vermeyen kimselerdir. Onlar ahireti de inkâr ederler” (Fussilet 41/7). 
24   Celal Yeniçeri, İslam’da Devlet Bütçesi (İstanbul: Şamil Yayınevi, 1984), 29.  
25   Selim Özarslan, Kelâm Tarihi (Ankara: Nobel Yayınları, 2020), 15.   
26   Salih Tuğ, İslam Vergi Hukukunun Ortaya Çıkışı (Ankara: Ankara Üniversitesi Basımevi, 1963), 65 vd.  
27  “Zekatlar; Allah'tan bir farz olarak yoksullara, düşkünlere, onu toplayan memurlara, kalbleri Müslümanlığa 

ısındırılacaklara verilir; kölelerin, borçluların, Allah yolunda olanların ve yolda kalanların uğrunda sarfedilir. 
Allah bilendir, hakimdir” (et-Tevbe 9/60). 

28  Çalışmamızda kullanacağımız Anayasaların İngilizce metinlerine 
https://constituteproject.org/constitutions?lang=en&status=in_force&status=is_draft web sitesinden 
ulaşılmıştır. (Erişim 16 Kasım 2022) 

29  Article 12: The official religion of Iran is Islam and the Twelver Ja'farî school [in usul al-Dîn and fiqh], and 
this principle will remain eternally immutable. Other Islamic schools, including the Hanafî, Shafi'î, Malikî, 
Hanbalî, and Zaydî, are to be accorded full respect, and their followers are free to act in accordance with their 
own jurisprudence in performing their religious rites. 
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olduğu anlaşılmaktadır.30 İran, yönetim şekli olarak cumhuriyeti yönetim şekli olarak ise 

kendine özgü başkanlık hükümet sistemini benimseyen üniter bir devlettir. 1979 yılında 

yaşanan İran İslâm Devrimi sonrasında yeni bir anayasa oluşturulmuş ve günümüzde de 

geçerliliğini koruyan bu anayasa en son değişikliğini 1989 yılında yaşamıştır. 1979 tarihli İran 

Anayasası, 24 Ekim 1979 tarihindeki oturumla kabul edilmiş 3 Aralık 1979 tarihinde ise 

yürürlüğe girmiştir.  

 İran Anayasası’na göre, yasama organı tek meclisten oluşmakla birlikte bu meclisi 

oluşturan iki adet yapı vardır.31 Bunlardan ilki milletin temsilcilerinden oluşan İslâmi Konsey 

Meclisi diğeri ise hem seçimle hem de atama yöntemiyle oluşturulan Koruyucu Konsey’dir. 

İran Anayasası’nın 93’üncü maddesine göre İslâmi Meclis Konseyi’nin meşruiyeti iki istisna 

hariç Koruyucu Konsey’e bağlıdır. İran Anayasası’nın 94’üncü maddesi, Koruyucu Konsey’e 

kanunların İslâm esaslarına ve anayasaya uygunluk denetimi görevi vermiştir. 

14 fasıldan oluşan İran Anayasası’nın “İktisat ve Mali İşler” başlıklı 4’üncü faslında 

yer alan 51’inci maddesi vergiyle ilgili düzenleme içermektedir. Verginin kanuniliği ilkesinin 

düzenlendiği İran Anayasası’nın 51’inci maddesi şöyle ifade edilmiştir: “Kanun olmaksızın 

hiçbir türlü vergi konulamaz. Vergi istisnaları, muafiyeti ve indirimi kanunla belirlenir.” Buna 

göre vergilerin ancak kanunla konulacağı ve yine vergi muafiyeti, istisnası ve indirimlerinin 

de kanunlarca kullanılması hüküm altına alınmıştır. Verginin kanunlarla düzenlenmesi, 

verginin temel unsurlarıyla birlikte kanunda gösterilmesi şeklinde ifade edilmiştir. Verginin 

temel unsurlarının neler olduğu vergi hukuku doktrini ve yargı kararlarıyla belirlenmiştir. 

Verginin temel unsurlarından olan vergi muafiyeti, indirimi ve istisnasının da anayasa 

tarafından kanunla düzenlenmesi gerekliliği getirilmiş olması diğer temel unsurlarında vergi 

kanunlarında olması gerekliliğini zımnen kabulü niteliğindedir. Bu bakımdan İran Anayasası 

verginin kanuniliği ilkesini daha detaylı bir şekilde düzenlediği sonucuna ulaşabiliriz.  

İran Anayasası’nın 71’inci maddesine32 göre halkın seçtiği milletvekillerinden oluşan 

İslâmi Şura Meclisi, her türlü konuda İslâm’a ve anayasaya aykırı olmamak üzere kanun 

koyabileceği hüküm altına alınmıştır. Bu düzenlemeye göre vergi kanunları seçimle oluşan 

 
30  Ahmet Kılınç, “İran Anayasa Hukukunun Genel Esasları”, Gazi Üniversitesi Hukuk Fakültesi Dergisi, 12/1-2 

(2008), 907. 
31  Nematollah A. Fanıd, “İran İslam Cumhuriyetinin Hükümet Sistemi”, Mehmet Akif Ersoy Üniversitesi Sosyal 

Bilimler Enstitüsü Dergisi 7/12 (2015), 286. 
32  Article 71: The Islamic Consultative Assembly can establish laws on all matters, within the limits of its 

competence as laid down in the Constitution. 
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milletvekilleri tarafından konulacağından temsille birlikte konulan verginin meşruiyeti de 

sağlanmış olacaktır.  

2.2. Suudi Arabistan Krallığı Anayasası’nda Verginin Kanuniliği İlkesi 

 Suudi Arabistan Krallığı, İslâm Hukuk Sistemine dâhil mutlak monarşiyle yönetilen 

üniter bir devlettir. Kral hem devletin başkanı hem de hükümetin başkanı olduğundan 

Bakanlar Kurulu’nun da başıdır.33 Ülkenin anayasası günümüzde halen geçerli olan 1992 

tarihli anayasasıdır. 1992 tarihli ülke anayasasında en son değişiklik 2013 yılında 

yapılmıştır.34 Anayasa’nın 1’inci maddesine göre anayasa özünde Kur’an-ı Kerim ve 

sünnetten oluşmaktadır. Yine anayasasının pek çok muhtelif maddesinde Kur’an-ı Kerim 

ayetlerine ve Hz. Muhammed’in sünnetine atıfta bulunmaktadır.  

Yasama yetkisi, Şura Meclisi tarafından kullanılmakta ancak hazırlanan kanun 

tekliflerinin Bakanlar Kurulu tarafından kabul edilmesi ve Kral tarafından onaylanması 

sonucu kanunlar yürürlüğe girmektedir. Yasama organı olan Şura Meclisi’ni oluşturan üyeler 

seçimle iş başına gelmemekte Kral tarafından atanmaktadırlar. 

 Suudi Arabistan Anayasası’nın “Temel Hukuk” başlıklı 1’inci kısımda düzenlenen 

“Ekonomik İlkeler” başlıklı 4’üncü bölümünde yer alan 20’nci maddesi35 doğrudan vergileri 

21’inci maddesi36 ise dini bir emir olan zekâtı düzenlemektedir. Suudi Arabistan 

Anayasası’nın verginin kanuniliği ilkesinin de yer aldığı 20’nci maddesi şöyle düzenlenmiştir: 

“Vergiler ve harçlar yalnızca adalet temelinde ve ihtiyaç duyulduğunda uygulanacaktır. 

Bunlar yalnızca kanuna uygun olarak uygulanır, değiştirilir veya kaldırılır.”  

Suudi Arabistan Anayasası’nda yer alan verginin kanuniliği ilkesi şeklen mevcut olup 

esas bakımından bu ilkenin güttüğü amacı yerine getirememektedir. Yukarıda da belirtildiği 

gibi verginin kanuniliği ilkesinin iki dayanak noktası; kuvvetler ayrımı sayesinde temsilsiz 

vergi olamayacağı ve hukuki güvenlik gereği keyfi vergi konulamamasıdır. Suudi Arabistan 

Anayasası’nda verginin kanuniliği ilkesi mevcut olsa dahi “temsilsiz vergi olmaz” ilkesi tam 

anlamıyla yerine getirilememektedir. Çünkü halka tatbik edilecek vergi kanunlarını yapacak 

yasama organı seçimle değil atama yoluyla oluştuğundan verginin meşruiyetini 
 

33  Hüseyin Sevinç, “Din Üç Devlet (Suudi Arabistan-Vatikan ve İsrail’in Siyasal Sistem Analizi)”, Researcher: 
Social Science Studies, 5/10, (2017), 172. 

34 Abdullah Ömercioğlu, “Bazı Ülkelerin Anayasalarındaki Vergi Ödevine İlişkin Düzenlemelerin Vergi 
Anayasası Kavramı Çerçevesinde İncelenmesi”, Mali Hukuk Dergisi 18/207 (2022), 627.  

35   Article 20: Taxes and fees shall be imposed only on the basis of fairness and when the need arises. They shall 
only be imposed, amended, abolished or remitted in accordance with the law. 

36  Article 21: Zakat (poor-due) shall be levied and dispensed to its legitimate beneficiaries. 
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sağlamayacaktır. Aynı zamanda yasama organı olan Şura Meclisi’nin hazırladığı bir vergi 

kanun teklifinin Kral tarafından atanan Bakanlar Kurulu’nca kabul görmemesi durumunda 

kanunlaşamayacaktır. Bu nedenle keyfi uygulamaların doğması çok olası olacaktır. 

Suudi Arabistan Anayasası’nın zekâtı düzenleyen 21’inci maddesi şöyle ifade 

edilmiştir: “Zekât (vadesi gelmemiş) alınır ve meşru hak sahiplerine dağıtılır.” Bu madde de 

dikkat edilecek olursa zekâtın devlet tarafından toplanacağı ve meşru hak sahiplerine 

verileceği hüküm altına alınmıştır. Bu maddeye göre, zekât Kur’an-ı Kerim’de isimleri anılan 

hak sahiplerine verilecek ve devletin kamu hizmetlerinin finansmanında kullanılmayacaktır.37 

Anayasanın sistematik yorumu gereğince zekât, bir vergi olarak kabul edilmiş olsaydı ayrı bir 

madde olarak düzenleme ihtiyacı görülmezdi. 

SONUÇ 

 Devlet mekanizmasının varlığından beri devletlerin yerine getirmesi gereken görevleri 

nedeniyle egemenlik hakkına dayanarak zorla aldığı mali değere sahip hizmet, eşya veya 

menkul kıymetler vergi olarak isimlendirilmektedir. Değişen devlet yönetim şekilleri ve 

zamanın ihtiyaçlarına göre vergilendirmenin boyutu ve sebepleri değişmiştir. Yaşanan 

savaşlar, kıtlıklar, siyasi uyuşmazlıklar ve sanayileşmeyle birlikte her zamankinden daha fazla 

kamu finansmanına olan talebi arttırmıştır. Ancak artan bu talep hep alt sınıf tabakaları, 

köylüler veya çalışanlar üzerinde daha fazla baskıya maruz kalmışlardır. Gittikçe keyfileşen 

ve sınırsız bir talep halini alan vergilere karşı demokratik mücadeleler başlamıştır. Her 

demokratik mücadele sonucunda elde edilen kazanımlar anayasal belge niteliğinde olan farklı 

bildirilerde koruma altına alınarak uyulması yönünde taahhüt verilmiştir. Her yeni bildiriyle 

birlikte verginin keyfiyeti ve sınırsızlığını daha sıkı kurallarla önlenmiştir. Bu fikirden 

hareketle vergilendirme yetkisinin iktidara bırakılmaması halkın bizzat kendisi tarafından 

oluşturulan temsilciler eliyle kullanılması verginin kanuniliği ilkesinin doğmasını sağlamıştır. 

Verginin kanuniliği ilkesi, tarihsel süreç içerisindeki yaşadığı gelişim aynı zamanda anayasal 

vergilendirme ilkesi olması yolundaki süreçle aynıdır. 

 Verginin kanuniliği ilkesi, kavramsal olarak verginin yasama yetkisinin milletin 

temsilcisi olan parlamentolar tarafından maddi anlamdaki kanunlarca düzenlenmesi olarak 

ifade edilebilecektir. Vergi kanuniliği ilkesi gereğince vergi genel, soyut, kişilik dışı, verginin 

temel unsurlarını içeren anayasaya uygun bir maddi kanunla çıkarılması gerekir. Verginin 

 
37  Özgür Saraç- Abdülkerim Eroğlu, Vergileme İlkelerinin Anatomisi (İstanbul: Efe Akademi Yayınevi, 2021), 

168.   
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kanuniliği ilkesi, aynı zamanda diğer anayasal vergilendirme ilkelerinin tezahür etmesi için 

fırsat veren bir ilkedir. Başka bir ifadeyle diğer ilkelerin uygulanabilmesi için hukuk 

dünyasında var olan bir vergi düzenlemesinin olması gerekir. Verginin kanuniliği ilkesinin 

içerisinden birçok ilke ve alt başlığa daha ulaşmaktayız. Verginin miktarı, konusu, zamanı 

gibi temel unsurlarının kanunda düzenlenmesi hem uygulayıcıları hem de uygulanan bireyler 

bakımından belirli olmasına verginin belirliliği ilkesi olarak isimlendirilmektedir. Verginin 

kanuniliği ilkesinden diğer bir çıkarım yapılacak husus ise kıyas yasağıdır. Kanunda 

düzenlenen vergiyi doğuran olayın dışındaki benzer durumlarında bu kapsama alınıp 

değerlendirilmesi durumunda yasama organının vergilendirme amacı olamayan olaylara da 

vergi uygulanmış olur ki bu husus başta hukuk devleti ilkesine aykırı olacaktır. 

 Hukuk kuralları tarih boyunca dinsel, coğrafik, tarihsel ve ideolojik nedenlerle 

birbirinden farklılaşmış ve değişik coğrafyalara yayılmışlardır. Her hukuk kuralı kendine özgü 

unsurları içerisine katarak oluşmaya devam etmiştir. Bu minvalde ortak özellikleri barındıran 

devletlerin hukuk losyonu bakımından bir sınıflandırmaya gidilerek hukuk sistemleri 

oluşturulmuştur. İslâm Hukuku Sistemi İslâm dininin temel kaynaklarını esas alan hukuk 

kurallarına göre çevrelenmiştir.  

 Çalışmamızın son bölümünde İslâm Hukuku Sistemine dâhil ülkelerden olan İran ve 

Suudi Arabistan ülkelerinin anayasalarındaki verginin kanuniliği ilkesinin olduğu tespit 

edilmiştir. İran Anayasası’nın 51’inci maddesinde verginin ve vergi genelliğinin istisnası 

niteliğindeki vergi istisnası, indirimi ve muafiyeti konularının da kanunlarla düzenlenmesi 

gerekliliğine vurgu yapılarak verginin temel unsurlarının da bu ilke kapsamında olduğu 

zımnen kabul edilmiştir. İslâm Hukuk Sistemine dâhil olmasına rağmen İran Anayasası’nın 

bütünü incelendiğinde zekâtla ilgili bir düzenlemeye rastlanılmamıştır. Diğer inceleme konu 

olan ülke olan Suudi Arabistan Anayasası’nın 20’nci maddesinde verginin kanuniliği ilkesine 

yer verildiği tespit edilmiştir. Ancak esas itibariyle verginin kanuniliği ilkesi yasama 

organının kral tarafından atanması dolayısıyla verginin kanuniliği ilkesinin özü 

uygulanamamaktadır. Aynı ülkenin anayasasının 21’inci maddesinde ise zekâtın devlet 

tarafından toplanarak meşru hak sahiplerine iletileceği bu bakımdan ülkenin kamu 

hizmetlerinin görülmesi konusundaki finansmana ayrılmayacağı anlaşılmıştır. Bu bakımdan 

günümüz modern vergi anlayışı amacıyla zekâtın toplanılmadığı anlaşıldığından Suudi 

Arabistan Anayasası’nın zekâtı bir vergi olarak toplamadığı tespit edilmiştir. 
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ÖZ 
Toplumları oluşturan en küçük, en önemli ve en evrensel kurum hiç şüphesiz aile kurumudur. İslâm 

hukukuna göre, aile kurumu hukuka uygun bir şekilde ancak evlilik akdi ile kurulabilir. İslâm hukukunda hukuka 
aykırı cinsel birliktelikler zina, fuhuş ve iffetsizlik olarak adlandırılır. Allah Teâlâ hukuka uygun bir şekilde 
kurulan aile kurumunu huzur, muhabbet, merhamet vesilesi ve Onun varlık delillerinden biri olarak tanımlar. 
Buna karşın hukuka aykırı cinsel birliktelikleri ise asla yaklaşılmaması gereken çok kötü bir yol olarak tanımlar. 
Bu nedenledir ki, Prof. Dr. Halil İbrahim Acar’ın İslâm hukukuna göre evlilik ve boşanma konularını içeren 
“İslâm Aile Hukuku” adlı eserini değerlendirmeye değer bir eser olarak gördük. 

Anahtar Kelimeler: İslâm Hukuku, İslâm Aile Hukuku, Halil İbrahim Acar. 
ABSTRACT 
The smallest, most important and most universal institution that makes up societies is undoubtedly the 

family institution. According to Islamic law, the institution of family can only be established in accordance with 
the law through a marriage contract. In Islamic law, unlawful sexual unions are called adultery, prostitution and 
unchastity. Allah Almighty defines the family institution, which is established in accordance with the law, as a 
means of peace, love, compassion and one of the proofs of his existence. Despite that He defines unlawful sexual 
relations as a very bad way that should never be approached. For this reason that we considered Prof. Dr. Halil 
İbrahim Acar’s work “Islamic Family Law”, which includes the subjects of marriage and divorce according to 
Islamic law, as a work worth evaluating. 

Keywords: Islamic Law, Islamic Family Law, Halil İbrahim Acar. 
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GİRİŞ 

İnsan cemiyetlerini oluşturan en küçük, en birincil, en sürekli ve en evrensel müessese 

hiç şüphesiz aile kurumudur. İslâm hukukuna göre aile kurumu, meşru ve hukuka uygun bir 

şekilde ancak nikâh ve evlilik akdi ile kurulabilir. İslâm hukukunda gayr-i meşru ve hukuka 

aykırı birliktelikler de  “sifâh” yani zina, fuhuş ve iffetsizlik olarak adlandırılır. Şâri‘ Te‘âlâ 

hukuka uygun bir şekilde kurulan aile kurumunu huzur, muhabbet, rahmet, merhamet vesilesi 

ve Onun varlık delillerinden biri olarak tanımlarken, hukuka aykırı ve gayr-i meşru 

birliktelikleri ise, yaklaşılmaması gereken çok kötü bir yol olarak belirtmektedir. 

Kişi, insanlık tarihinin en eski kurumu olan aile kurumu içerisinde hayata başlar, 

ailede yetişip gelişerek cemiyet hayatına dâhil olur. Kadın ve erkeğin karşılıklı 

sözleşmelerinden doğan aile; millet, devlet ve ümmet denilen büyük birliğin nüvesi ve 

temelidir. Kişi, ancak bir aile içerisinde maddî ve manevî ihtiyaçlarını en tabii bir biçimde 

karşılayabilir. Aile denilen kutsal kurum, şahsın şeref ve haysiyetine en uygun olan evlilik 

sözleşmesi ile teşekkül etmesi gerektiği gibi, söz konusu nikâh sözleşmenin sonlandırılması 

da Allah Teâlâ’nın ve Hz. Peygamber’in (s.a.v.) öğretileri demek olan dine, şer‘e ve hukuka 

uygun bir şekilde olmalıdır. Hukuk diline göre aile, aileden ve aileyi oluşturan bireylerin hak 

ve hukuklarından, aile fertlerinin karşılıklı hak ve sorumluluklarını konu edinen hukuk dalına 

da “aile hukuku” denir. Bursa Uludağ Üniversitesi İlâhiyat Fakültesi İslâm Hukuku Ana 

Bilim Dalı Öğretim Üyesi Prof. Dr. Halil İbrahim Acar tarafından kaleme alınan “İslâm Aile 

Hukuku” adlı eserde İslâm aile hukuku konusu;  önsöz, birinci bölüm, ikinci bölüm, sonuç, 

kaynaklar ile sayfa numaralandırılmamış olan EK-1 (1917 Tarihli Hukûk-ı Âile 

Kararnâmesi/Münâkehât-Müfârekât) ve EK-2 (1340/1924 Tarihli Hukûk-ı Âile Kanunu 

Tasarısı) kısımlarıyla ele alınıp değerlendirilmektedir.  

1.  Prof. Dr. Halil İbrahim Acar. İslâm Aile Hukuku. İstanbul: Ensar Neşriyat, 2. 

Baskı, 2018, 342 Sayfa, ISBN: 978-605-9519-52-6. 

Yazar önsöz kısmında (Acar, 2018, 13, 14) “İslâm Aile Hukuku” adlı eserini telif 

amaçları bağlamında, aile kurumunun fert, toplum ve devlet açısından önemi, evlilik 

müessesesinin kutsiyeti, hukuka aykırı, gayr-i meşru beraberliklerin çirkinliği ile insan 

neslinin şer‘e, dine ve hukuka uygun bir şekilde çoğalması gerektiğini, ayrıca eserin özellikle 

fetva makamında olan kişilere ve bilumum okuyucu kitlesine sağlayabileceği önemli 

katkılardan özgün bir şekilde söz etmektedir. Bunun yanında Allah Te‘âlâ tarafından huzur, 
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rahmet, muhabbet ve ibret karargâhı olarak nitelendirilen aile kurumunun ani öfke, sinir krizi 

ve zihin kilitlenmesi olarak ifade edilebilecek olan iğlâk hallerine kurban edilmemesi 

gerektiğine özellikle vurgu yapmaktadır. 

Eserin birinci bölümünde (Acar, 2018, 17–190), “Evlenme Akdi ve Hukukî Sonuçları”  

başlığı altında yazar, evlenmenin önemi, mahiyeti, dinî yönü, nişan, nişanlanmanın hukukî 

neticeleri, nişanlılık ilişkilerinde ölçü, nişanı bozmanın hukukî sonuçları, hediyeler ve mehrin 

konumu, maddî ve manevî tazminat, evlenme akdinin unsur ve şartları, evlilikte denklik, 

evlilikte velâyet, şarta bağlı evlilik, tehdit altında evlilik, evlilik akdinin tescili, geçerlilik 

bakımından evlilik çeşitleri ve neticeleri, mut‘a nikâhı, muvakkat nikâh, evlilik akdinin bütün 

şart ve rükünlerine uygun olarak hukukî neticeler doğuracak olmasına rağmen kadının nafaka, 

süknâ gibi bazı haklarından feragat ettiği bir nikâh şekli olan misyâr nikâhı, tahlîl nikâhı, 

evlenme akdinin hukukî neticeleri, mehir, nafaka, doğum ve neticeleri, nesep, nesebin sübut 

sebepleri, süt emme, hısımlık nafakası bağlamında ana, baba, dede, nenelerin nafakası, çocuk 

ve torunların nafakası, civar hısım nafakası ve hısımlık nafakasının kapsamı konularını ele 

almaktadır. 

Eserin ikinci bölümünde (Acar, 2018, 191-336), “Evliliğin Sona Ermesi” başlığı 

altında yazar, bir takım hukuk sistemlerinde evliliğin sona ermesi bağlamında Tevrat’ta 

boşanma, Kilise Hukuku’nda boşanma, İslâm öncesi Arap toplumunda boşanma, Türk 

Medeni Kanunu’nda boşanma, dinî ve ahlâkî açıdan evlilik akdinin sona ermesinin 

değerlendirilmesi, İslâm’da evlilik akdinin devamlılığına verilen önem ve aile kurumun 

sürekliliği için önerilen bazı tedbirler, Hz. Peygamber (s.a.v.) döneminden bazı boşanma 

örnekleri, kocanın tek taraflı iradesiyle evlilik akdini sonlandırması, talâkın önemi, hikmeti, 

hükmü, kocanın boşama yetkisi, boşanma işleminde velinin etkisi, boşama lâfızları, sözlü 

beyan, yazılı beyan, işaretle beyan konuları ile boşanma çeşitleri olarak ric‘i talâk, bâin talâk, 

naslara uygunluk açısından sünnî talâk ve bid‘i talâk türleri, nasların izin vermediği talâk, üç 

talâk hakkının aynı anda kullanılması meselesi ile bu durumlarda boşanmanın gerçekleşip 

gerçekleşmeyeceği, kadının isteği ile evliliğin sonlanması bağlamında muhâle‘a, yargının 

boşamasının nedenleri olarak hastalık ve fizyolojik kusurlar, cinsel ilişkiye engel olan 

hastalıklar ve eşlerin birbirlerinden nefret etmesine yol açan hastalıklar, kocanın evi terk 

etmesi veya kaybolması, hapislik, nafaka temininden acizlik ya da nafaka temininden 

kaçınmak, şiddetli geçimsizlik, kötü davranma, kadına verilen zarar, dinden çıkma, Müslüman 

olmaktan kaçınma, eşine yaklaşmama yemini, hanımına zina isnadı sebebi ile yeminleşme ve 
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lânetleşmek, zıhâr, kaza-i boşanmanın hukukî neticeleri, boşanma yetkisinin kadına verilmesi 

meseleleri ile evliliğin sona erme şartları bağlamında talâk esnasında şahitlerin hazır 

bulunması, şarta bağlı talâk, boşanmada ehliyet şartı kapsamında boşayan kişinin âkil-bâliğ 

olması, sefihin talâkı, akıl sağlığı yerinde olmayan kişinin boşaması, öfke, ikrâh, sarhoş 

hallerinde iken boşama, şaka, hata, ölüm hastalılığında boşama, boşanmanın hukukî neticeleri 

bağlamında iddet, iddetin çeşitleri, ayrılmadan kaynaklanan iddet, ölümden dolayı beklenen 

iddet, iddetin başlangıcı, iddetin hukukî sonuçları,  çocukların bakım ve terbiyesi, hidâne 

hakkı, hidâne ehliyeti, hidâne müddeti, hidâne masrafları, iddet bekleyen kadının nafakası, 

vadeye bağlı mehrin derhal verilmesi, mut‘a nikâhı, kadının kocasına mirasçılığı ile 

boşanmanın tescili konularını detaylı bir şekilde izah etmektedir. 

Ayrıca Prof. Dr. Halil İbrahim Acar eserine EK-1 başlığı altında Osmanlı/Türk Hukuk 

Tarihi açısından son derece önemli olan 1917 tarihli Hukûk-ı Âile Kararnâmesi’ni eklemiştir. 

Bilindiği üzere, Tanzimat’tan az bir zaman sonra Osmanlı Devleti’nde başlayan 

kanunlaştırma  hareketlerinden biri de 8 Muharrem 1336/25 Ekim 1917 tarihli Osmanlı Âile 

Kararnâmesi’dir. Nitekim Hanefî fıkhı sınırlarında kalmak kaydıyla kişi hukuku, borçlar 

hukuku, aynî haklar ile muhakeme usulü kapsamında 1 mukaddime, 16 kitap, 73 bab ve 

toplamda 1851 maddeden oluşan, 8 yılda hazırlanan (1869–1876)  ve 57 yıl boyunca 

yürürlükte kalan (1869–1926) Mecelle-i Ahkâm-ı Adliyye çalışmalarında medeni hukukun 

önemli bir dalı olan “Aile Hukuku” kanunlaştırma hareketleri dışında bırakılmıştı. Aile 

hukukunun kanunlaştırılması ancak yirminci yüzyılın başlarında vücut bulabilmişti.  Mahmud 

Esad Efendi’nin (1855–1918) başkanlık ettiği bir heyet tarafından muvakkat kanun olarak 

hazırlanan 1917 Tarihli Hukûk-ı Âile Kararnâmesi,  2 bölüm (kitâb-ı evvel=birinci bölüm 1-

101’inci maddeleri münâkehâta ilişkin + kitâb-ı sânî=ikinci bölüm 102-157’inci maddeleri ise 

müfârekâta ilişkin) ve 157 maddeden ibarettir. Kararname Müslümanlardan başka Yahudi ve 

Hıristiyan tebaaya ilişkin hükümleri de ihtiva etmekteydi. Kararname Hanefî mezhebinin 

görüşleri yanında diğer mezheplerin görüşleri de dikkate alınarak hazırlanmıştır. Kararname 

birçok yeniliğe öncülük yapmasına rağmen, gayr-i Müslimlerin, muhafazakâr bazı 

Müslümanların tepkisi ve dıştan gelen yoğun baskılar neticesinde nihayet 1,5 yıl kadar 

yürürlükte kaldıktan sonra 19 Haziran 1919’da yürürlükten kaldırılmıştır. 

Yazar eserine EK-2 başlığı altında 142 maddeden oluşan 1340/1924 tarihli Hukûk-ı 

Âile Kanunu Lâyihası’nı/Tasarısı’nı da eklemiştir.  

 



 Prof. Dr. Halil İbrahim Acar - İslâm Aile Hukuku / Mehmet Ergün 
 

 
 

 56 

DEĞERLENDİRME VE SONUÇ  

Eseri incelememiz sonucunda edinmiş olduğumuz önemli sonuçlar maddeler halinde 

şu şekildedir: 

1- Eser üslup ve içerik bakımından her ne kadar akademik bir eser ise de İslâm Aile 

Hukuku’na ilgi duyanların mutlak surette yararlanabileceği bir kaynak mahiyetindedir. 

2-  Eser güçlü bir editörlük hizmeti almıştır.  

3- Eser temel ve çağdaş İslâm hukuku kaynaklarından yararlanılarak hazırlanmıştır. 

4- Eserde mezhepler arası mukayeselere gidilmiş, bazı durumlarda da tercihler 

yapılmıştır. 

5- Eserde “Kısaltmalar” kısmı yer almalıydı. Böylece öğrenci hukuk eserlerinde 

“Kısaltmalar” konusunda meleke kazanabilir. 

6- Eserde geçen bazı fıkıh kavramlarının anlamlarını içeren basit bir “Lügatçe” ve 

“Fihrist” olmayışı okuyucu kitlesi açısından bazı zorluklara sebebiyet verebilir.  

7- Sonuç olarak, Prof. Dr. Halil İbrahim Acar tarafından İslâm hukukunun temel 

kaynaklarına müracaatla telif edilen “İslâm Aile Hukuku” adlı eser, “Evlilik Akdi ve Hukukî 

Sonuçları”  ile “Evliliğin Sona Ermesi” ana başlıklarını içermektedir. Bazı İlâhiyat ve İslâmi 

İlimler Fakülteleri’nde lisans, yüksek lisans ve doktora programlarında ders kitabı/yardımcı 

kitap olarak okutulan eser, özverili bir çalışmanın neticesi olduğu değerlendirilmektedir. Bu 

yönü ile kitap, Diyanet İşleri Başkanlığı’nın başta ADRB (Aile ve Dini Rehberlik 

Büroları) görevlileri ile müftü, vaiz, vaize, imam-hatip ve diğer personeli için de muteber ve 

son derece yararlı bir kaynak niteliği taşımaktadır. Söz konusu eser, aynı zamanda mukayeseli 

aile hukuku araştırmacıları için de müracaat edilebilecek akademik bir araştırmanın bir ürünü 

olduğu anlaşılmaktadır. Ayrıca eser İslâm Aile Hukuku’nun ilke ve prensiplerini benimseyen 

her Müslüman birey için de mütedavil bir kaynak mahiyeti taşımaktadır. Çünkü eserin 

konusu, bütünüyle aile kurumunun şer‘e yani hukuka uygun bir şekilde tesis edilmesi ve 

gerektiğinde de hukuka aykırı olmayan bir biçimde sonlandırılmasıyla ilgilidir. Yani kitap, 

İslâm hukukuna göre aile hukukunu ilmî ve hukukî bir üslupla betimleyen akademik bir 

çalışmadır.  

DİB bünyesinde Haseki ihtisas merkezi kursiyeri, ilçe müftüsü, vaiz ve Kur’an 

kursları müdürü pozisyonlarında 12 yıl görev yapmış olan Prof. Dr. Halil İbrahim Acar’ın 
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“İslâm Aile Hukuku” adlı kitabı İslâm aile hukuku meselelerine hayatın içinden, güncel 

yaklaşımlar getirmektedir. İslâm hukukunun temel kaynaklarından yararlanılarak hazırlanmış 

olan bu eserin geniş kitlelerin ihtiyacını karşılayabilecek akademik bir araştırma olduğunu 

değerlendiriyoruz. Yazar eserine EK-1 ve EK-2 kısımlarını eklemekle klasik aile hukuku 

kitaplarından farklı bir çizgi benimsemiştir. Ancak kitabın sonunda kitapta geçen bazı fıkıh 

terimlerinin izahını içeren basit bir sözlükçe ve dizinin olmayışı ile EK-1 ve EK-2 

kısımlarının sayfa numaralandırılmasına dâhil edilmemiş olması okuyucu ve araştırmacılar 

açısından zorluk oluşturmaktadır. Kitabın yeni baskılarında bu tespit ve bulgularımızın yazar 

tarafından dikkate alınmasını umut ediyor, taşıdığı değer nedeniyle eserin alanında mühim 

katkılar sağlayacağına kuvvetle inanıyoruz.  
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ÖZ 

Yazar Jean-Pierre Durand, Evry Üniversitesinde bir sosyoloji profesörüdür. Otomobil endüstrisi ile 
ilgili olarak çalışmıştır. En önemli eserleri: “Teamwork in the Automobile Industry: Radical Change or Passing 
Fashion?”, “Creating the New Worker: Work, Consumption and Subordination”, “After Fordism”dir. Kitapları 
farklı dillere çevrilmiştir. Bu eser Marx’ın eserlerindeki Marksist sosyolojiyi temellendiren ögelere işaret 
etmektedir. Engels ve Marx sosyolojik uygulamalara en yakın olanlardı. Onların teorileri sosyal sınıflar, devlet 
ve modern sosyolojiyi etkilemiştir.  Kitabın ana teması Marksist bakış açısını sosyolojiye uygulamaktır. 

Anahtar Sözcükler: Jean-Pierre Durand, sosyoloji, Karl Marx, Marksist sosyoloji, kitap 
değerlendirmesi, sosyal sınıf, devlet. 

ABSTRACT 
Author Jean-Pierre Durand is a professor of sociology at the University of Evry. He has worked in the 

automotive industry. His important Works are “Teamwork in the Automobile Industry: Radical Change or 
Passing Fashion?”, “Creating the New Worker: Work, Consumption and Subordination”, “After Fordism”. His 
books are translated into different languages. This book point out to light in Karl Marx’s work the elements that 
founded Marxist sociology. Frederich Engels and Marx came closest to sociological practices. Their theories 
influenced social classes, state and, modern sociology. The main theme of the book is to apply the Marxist 
perspective to sociology.  

Key Words: Jean-Pierre Durand, sociology, Karl Marx, Marxist sociology, book review, social class, 
state.   
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Jean-Pierre Durand 

Kitabın yazarı Jean-Pierre Durand, Avrupa’da farklı üniversitelerde çalışmış 

günümüzde Fransa’da Evry Üniversitesi’nde sosyoloji profesörü olarak görev yapmaktadır. 

20’den fazla eseri bulunan yazar, ilkin bilgi ve iletişim teknolojilerinin genelleştirilmesiyle 

bağlantılı sosyal dönüşümlerle sonrasında ise otomotiv endüstrisi ile alakalı konularla 

ilgilenmiştir. Hatta Japonya, A. B. D., Kore, Malezya ve farklı Avrupa ülkelerine geziler 

yaparak belirttiğimiz konularda karşılaştırma yapma imkânı elde etmeye çalışmıştır. 

Genellikle yabancı dile çevrilen eserleri de bu konuları içermektedir. Tanıtımını yaptığımız 

eseri yazar 1995’te Fransızca olarak yazmış ve Türkçeye 2000 yılında çevrilmiştir. 

Marx’ın Sosyolojisinin Temelleri 

Günümüzde her ne kadar yöntemi temel bazı ilkelerle ilgili güncelle ilişkili teorileri 

olmasına rağmen kötülenmiş bir teorisyen olarak Marx hakkında konuşmak zordur. Fakat 

yazar giriş, beş bölüm ve sonuç kısmından oluşan eseriyle bu zorluğu aşmaya çalışmıştır. 

Yazar, “Giriş” kısmında Marx’ı bir filozof, iktisatçı ya da sosyolog olarak değil, ekonomi 

politiğin bir eleştirmeni, hem bir eylemci hem de bir bilim adamı olarak değerlendirmekte ve 

şu soruyu sormaktadır: “Bu iki farklı tavrın yazdıklarını birbirinden ayırmak mümkün 

müdür?” Bu kitap, Marx’ın eserlerinden hareketle onun insanlığın tarihine bir sonluluk 

yüklediği her noktada, teleolojik sapmalarını göstererek, bunun mümkün olduğunu ortaya 

koymayı denemektedir. Bunun sonucunda da şu soruların cevabı verilmeye çalışılmıştır: 

Marx’ın kapitalizm eleştirisinden geriye ne kaldı? Bu kapitalizm eleştirisi, günümüzde hem 

ileri endüstriyel toplumlarda, hem de egemenlik altındaki çevre ülkelerde nasıl kullanılabilir?  

Belirtilen soruların cevaplanması için yazar, birinci bölüm olan “Sömürü Kuramı”nda sömürü 

kuramının başka bir deyişle artı-değer ve aşırı çalışma kuramının Marx’ın ekonomiyle ilgili 

yapıtlarının merkezinde olduğunu belirtmiştir. Bir anlamda Marx’ın yapıtının içinde bulunan 

ve daha sonra geliştirilen sosyoloji, özellikle de bu sosyolojinin dayandığı kavramlar, sömürü 

kuramının bilinmesini gerektirdiğinden eserin birinci bölümünde bunun cevabı verilmeye 

çalışılmıştır. Fakat kanaatimizce 1850’li yılların çalışma şartları göz önünde bulundurularak 

oluşturulan bir teorinin iş alanlarının değişmesi sonucu artık daha farklı değerlendirilmesi 

gerekir. Dolayısıyla Marx’ın düşüncesi bu konunun açıklanmasında tarihsel bir dönem unsuru 

olarak görülüp günümüz şartlarının daha farklı bir temelde ele alınması gerekir ki, Durand, bu 

sorunun çözümünü ikinci bölüm olan “Bir Çalışma Sosyolojisine Doğru”da vermeye 
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çalışmıştır. Buna göre Marx ve özellikle Frederich Engels’in fabrika incelemelerinde, 

sosyolojik pratiklere ve 20. yüzyılın ikinci yarısında çalışma sosyolojisi olarak beliren bilgi 

alanına fazlasıyla yaklaşmışlardı ki bu, ikinci bölümün incelediği konuyu oluşturmaktadır. İlk 

bilinmesi gereken Sanayi Devrimi’nin Marx tarafından buhar makinesine değil de makine-

alet’e dayandırılmasıdır ve bu değerlendirme şekli bugün ‘bilgi devrimi’ denilen şeyi 

anlayabilmek için gereklidir. Marx’a bakarsak, ‘bilgi devrimi’ makine-alet ile birlikte ortaya 

çıkan Sanayi Devrimi’nin sona erişini simgeler. Marx, ‘bilgi devrimi’nden değil sadece 

otomasyondan söz etmişse de, önce insan enerjisinin sonra da insan zekâsının yerine yapay 

enerji ve zekâların ikame edilmeleri aynı hareketin, yani insanların yerine makinenin, canlı 

emeğin yerine ölü emeğin geçmesinin bir ifadesidir. Çünkü Marx, bir yandan, tekniğin 

gelişmesini onun sermayenin değerlenmesiyle olan ilişkileri içinde düşünmüş, diğer yandan 

ilerlemenin bir işareti olarak algılamıştır. Yani Marx’a göre, teknik ne iyi ne de kötüdür, her 

şey onun ne yönde kullanıldığına bağlıdır. Marx ve Engels’in sanayideki emek süreci üzerine 

olan incelemeleri, makineleşmenin işçi sayısının artmasına ve işgününün uzamasına yol 

açtığının tespiti, işbölümünü, işlerin parçalanmasını, işbirliğini, emeğin yoğunlaşmasını 

içermekteydi. Dolayısıyla teknoloji, çalışmanın içeriğini değiştirmiş olsa da, kapitalist üretim 

ilişkileri hala geçerli olduğundan ortaya konulan sorunların ve kullanılan kavramların büyük 

çoğunluğu bugünkü çalışma sosyolojisi için hala geçerlidir (s. 56-63). Bu 

değerlendirmeleriyle Marx’ın güncelliğini koruduğu gösterilmek istenmektedir. 

Marx’ın Sınıf ve Devlet Görüşü: Hegelci Etki 

Yazar, “Sınıflar, Devlet ve sınıf Mücadelesi” başlıklı üçüncü bölümde kitabın temel 

önermelerini içeren işçi sınıfının ortaya çıkışı, kısımları ve devlet ile ilgili konuları ele 

almıştır. Problemli bir şekilde “işçi sınıfı” kavramını tanımlamadan kullanan Durand’a göre 

Marx belirtilen kavramları geliştirmemiştir. Çünkü komünizmi niteleyen toplumsal uyum 

düşüncesinde evrim felsefesinin etkisi vardır. Buna bağlı olarak Marx, proletarya, burjuvazi 

üzerinde kendi diktatörlüğünü kurmak için devleti ele geçirdikten sonra, Komünist toplumda 

devletin ortadan kalkacağını söyler. Aslında Marx’ın toplumsal sınıflar üzerine olan metinleri 

iki ayrı türdedir ve ayrı savlar öne sürdükleri için uzlaşmaz gözükürler. Fransa’da İşçi 

Savaşları 1848–1850 ya da Lois Napoleon’un 18 Brumaire’i gibi siyasi yapıtlarda altı-yedi 

kadar sınıftan söz edilirken, ekonomi politiğin eleştirisi üzerine olan yapıtlarda, Kapital’in 

son bölümünde üç sınıftan söz eder (s. 65–68). Devlet konusunda ise, Marx bir devlet 
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teorisini kaleme almayı, toplumsal sınıflar konusunda olduğu gibi ertelediği için bu teori onun 

ve Engels’in yazılarında dağınık bir biçimde mevcuttur. Ancak Marx’ın ardılları, özellikle 

Vladimir İlyiç Lenin, Marx’ın eserini tamamlamaya çalışmış, bunların bir bölümü, bu savları 

incelikli bir biçime sokmaya ve güncelleştirmeye yönelmiş, diğerleri ise proletarya 

diktatörlüğü ve kapitalizmden komünizme geçişi ele almışlardır. Marx ve Engels’in yapıtının 

tamamının ortaya koyduğu tarihin komünizme varacağı düşüncesi yazara göre hiç de küçük 

bir sorgulama konusu değildir (s. 77–78). Fakat bu sorunun cevaplandırılmasının basit 

olmadığını söyleyen yazar, soruya cevap vermemiştir. Ortada bir sorun varsa sorunun zor 

olduğunu söylemek soruyu çözmek anlamına gelmemektedir. Fakat Marx’ın tamamlamadığı 

bir konuyu sonrakilerden hareketle ele almak Marx’ın düşüncesi olarak ileri sürülemezse de 

en azından yazarın tercihini belirtmesi konu hakkındaki kişisel değerlendirmesinin ne 

olduğunu anlamak açısından faydalı olurdu. Bu konuda yazarın söylediği şey, feodalizmden 

kapitalizme geçişin son derece yavaş gerçeklemesi gibi, kapitalizmden komünizme geçişin de 

hemen olmayacağıdır. Marx’a göre, tarih birbirini izleyen üretim biçimlerinden oluşur, ancak 

bu zorunlu doğrusal bir çizgi tarzında değildir. Komünist Manifesto’ya göre, günümüze kadar 

tüm toplumları oluşturan sınıf mücadelesi, üretim ilişkileri arasındaki çelişkinin ve üretici 

güçlerin gelişmesinin sonucu aldığı biçim olarak görünür. Özel mülkiyetin ve ona bağlı tüm 

yabancılaşmaların ortadan kalkmasının yanında sınıf çatışmasının sona ermesi “insanın din, 

aile ve devlet’in dışında kendi insani yani toplumsal varoluşuna dönmesi anlamına gelir. 

Sonuçta kapitalizmin 19. yüzyıldaki durumu Marx’a ekonomi ve sınıf savaşımı kuramını 

esinledi, toplumsal evrim düşüncesi de üretim araçlarının özel mülkiyetinin ortadan 

kaldırılması yoluyla toplumsal ahengin sağlanabileceği düşüncesine götürdü. Bu durum 

bilimsel kuramların, onları çevreleyen fikirlere ve onları üreten toplumsal koşullara ne denli 

borçlu olduklarını gösterir. Dolayısıyla Marx’ın yapıtı 19. yüzyıl doğa bilimlerinin evrimci 

özelliğinden etkilenmiş gözükmektedir. Bu anlayışa göre türler üst bir örgütlenme düzeyine 

evrilirler ya da ortadan kalkarlar. Komünizm insanlığın üst düzeydeki bu örgütlenmesidir ve 

yazara göre bu akılcı bir biçimde olduğu ölçüde daha da üstün olacaktır. Marx’ın yapıtındaki 

komünizm, G. W. Hegel’in tarihin sonu ve Tin’in gerçekleşmesi üzerine olan savlarının bir 

tercümesidir. Hegel’deki Tin kavramının yerine Marx aklı koyar. Akıl yalnızca tarihi ve 

ekonomi politiği anlamayı sağlamakla kalmaz, aynı zamanda komünizmin 

gerçekleştirilmesinin de temelidir. Burada söz konusu olan toplumsal, ekonomik ve tarihsel 

yasaların bilgisinden yola çıkılarak akılcı bir biçimde oluşturulan bir üretim tarzıdır (s. 81–
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89). Yazar burada genel bir eleştiriye değinir. Şöyle ki, Marx’ın kuramları, insanın amaçlarını 

ele aldığında teleolojik ya da eskatolojik nitelikte olduğu için eleştirilmiştir. Proletaryaya 

insanlığın özgürleştirici rolünü verdiğinde de mesihçi olmakla suçlanmıştır. Çünkü Marx, 

tarihe ikili boyut içinde bir anlam vermekteydi: Bir yandan, tarihi mutlak bir doğrultuya, 

komünizme yönlendirerek; diğer yandan da sömürünün ve egemenliğinin sona ermesiyle daha 

insancıl bir ilerlemeye doğru olmanın anlamlılığını vererek. Marx’ın tarihsel materyalizm 

olarak adlandırılan yöntemi dünyayı onun temsillerini veya ideolojilerin kökenindeki maddi 

koşulları açıklamaya çalışır. Bu tarih felsefesi belli ölçüde bir belirlenimcilik ya da tarihsel 

zorunluluk içerdiği için sürekli eleştirilmiştir. Bu bakış açısına göre, Marx’ın Hegelcilik 

etkisindeki gençlik dönemi felsefi yapıtları ile olgunluk döneminin Kapital gibi 

ekonomik/siyasal yapıtları arasında bir devamlılık vardır. Yazarın söylemek istediği bu 

eleştirilen ögenin Hegel’den gelmesi ve Marx’ın olgunluk döneminde de bu etkiden 

kurtulamamasıdır. Bir anlamda sorun Hegel’den kaynaklanmaktadır. Fakat Durand’ın bu 

açıklaması Marx’ın eleştirilmesini ortadan kaldırmak için yeterli değildir. 

Dördüncü bölüm “İdeoloji ve Bilgilerin Toplumsal Üretimi”nde ideolojinin ve 

yabancılaşmanın yanında Marx’ın bilgi kuramına olan katkılarından bahsedilmiştir. Marx 

ideolojileri toplumsal karşıtlıkların özel dışavurumları alarak incelemiş ve Kapital’den sonra 

ideoloji kavramını değil bunun yerine fetişizm kavramını kullanmıştır. Yazar bazı 

Marksistlerin ideoloji konusunda Marx hakkında yanlış değerlendirmelere gittiğini bunun 

temel nedeninin Marx’ın ideolojiyi esas olarak egemenlik ilişkisi içinde tanımlaması 

olduğunu belirtmiştir. Oysa yalnızca ideoloji değil tüm bilme biçimleri toplumsal ve 

ekonomik bağlam tarafından etkilenir. Marx bilgilerin ve bilincin toplumsal üretim koşulları 

ile onların içeriği arasındaki sıkı ilişkiyi göstermek için uğraşmıştır.  Yazar, ideoloji 

kuramının uzun süre tartışılıp kimilerince basitleştirici veya mekanist olarak yorumlandığını, 

kimilerince bireyin bilincini içerdiği ya da S. Freud’dan ve J. Lacan’dan esinlendiği için 

doğru sayıldığını belirtmiştir. Ancak, ideolojilerin işleyişi sorunsalı, ideolojilerin oluşumları 

ya da toplumsal üretimleri ile ilgili soruları cevaplandırmaz. Bu bağlamda “yabancılaşma” 

kavramına özel önem veren yazar, Marx’ın yapıtında yabancılaşma kavramının da ideoloji 

kavramı gibi dalgalanmalar geçirdiğini ve en kesin anlamının Kapital’de, işçinin, onu ücretli 

olmaya zorlayan, çalışma araçlarından yoksunluk nedeniyle emeğinin ürününe yabacı olması 

şeklinde kullanılışı olduğunu belirtmiştir. Marx insanın fizyolojik yaşamını sürdürmesi için 

gerekli olan yabancılaşmış emekten, insanın insan türüne karşı yabancılaşmasına geçerek 
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ikinci bir diyalektik ters çevirme gerçekleştirmiştir: yabancılaşmış emek insanı doğaya 

yabancı kılar ve aynı nedenle kendi kendisine de yabancı kılar. Bu durumda yaşamın kendisi 

için bir geçinme aracı olarak algılanır. Böylesi bir sonuç insan varoluşunu hayvan yaşamına 

yaklaştırır: “Yabancılaşmış emek insanın elinden üretiminin nesnesini koparıp alırken aynı 

zamanda türsel yaşamını, onun gerçek türsel nesnelliğini de elinden alır ve insanı hayvandan 

üstün kılan avantajını yani kendi eserini geliştirmeyi, varlığının doğal olmayan bölümünü, 

ondan esirgeyerek bir dezavantaja dönüştürür” (s. 98-102).  Genel olarak bu bölümde ideoloji 

konusu büyük ölçüde Louis Althusser’in bakış açısına bağlı kalınarak açıklanmaya 

çalışılmıştır. 

Marx’ı Çağdaşlaştırmak 

Günümüz Marksistlerinin en fazla çaba harcadıkları hususlardan biri Marx’ın 

düşüncelerini günümüze uygun bir şekilde yorumlamak veya günümüze hitap edenleri öne 

çıkarmak olmuştur. Yazar “Günümüzde Marx” (s. 113–129) adlı bölümde Marx’ın modern 

sosyolojiye olan etkilerine odaklanarak modern bir sosyal sınıf ve devlet teorisini ele almıştır. 

Marx ve Engels’in buluşlarını nasıl kullanabileceğimizi ve onların yönteminin yardımıyla 

inceleme unsurlarını nasıl güncelleyebileceğimizi göstermeye çalışmıştır. Buna göre Marx 

eğer kapitalizmin, onun çelişki ve çatışmalarının eleştirel düşünürüyse; çelişki, kutuplaşma, 

sınıf fraksiyonu, ittifak gibi ele alınan tüm kavramların bugünün toplumsal sınıflarını 

incelerken, güncelleştirilmesi gerekir (s. 114). Bu bölümde ayrıca üçüncü bölüm olan 

“Sınıflar, Devlet ve sınıf Mücadelesi”nde eksik bırakılan kısımlara değinen yazar, bölümün 

sonunda önemine binaen L. Althusser’in devletin ideolojik aygıtları görüşünü özetleyerek 

vermiştir. Fakat yine Durand’ın sosyal sınıf olarak sadece ikisine değinip günümüzde bulunan 

bir üçüncüsü olan orta sınıf veya dördüncüsü olan küçük burjuvaziye değinmemesi 

sorunludur. “Sonuç” kısmında genel bir değerlendirme yapılmıştır. Buna göre Marx sosyolog 

değildir, ancak yapıtlarının içinde bir sosyoloji vardır ve sosyolojik kuramları bir yüzyıldan 

fazla süredir etkisini sürdürmektedir. Fakat süreç içinde farklı yönelimlerde olmuştur. 

Örneğin Frankfurt Okulu (T. W. Adorno ve M. Horkheimer) uygulama alanlarını 

çeşitlendirerek Marx’ın çalışmalarını genişlettiler. Hatta bu okula dâhil olan H. Marcuse ve J. 

Habermas 20. yüzyılın yeni toplumsal verilerinden hareketle Marx’ın çalışmalarını aşmaya 

çabaladılar (s. 131-133). Yazar son olarak şunu belirtmektedir: “Marx ve toplumsal düzeni 

eleştirenler bütüncü kuramcılar arasındadır; karşılarında yer alan bireyci yaklaşım yanlıları ise 
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hemen her zaman kurulu düzeni savunurlar: ancak Marx’ın hayaleti dolaşmaya devam ediyor. 

Bugün, öncekinden daha az varlık gösteriyorsa, sosyolojinin şu ya da bu idarenin ısmarladığı 

ampirik çalışmalarla uğraşarak kuram üretmekten uzaklaşması ve eleştirel boyutundan çok 

şey yitirmesi yüzündendir” (s. 133). Yazarın bu şekilde bir eleştiri yapmasına rağmen 

sosyolojinin görevinin ne olduğunu bizlere göstermemiştir. Ayrıca bu eleştiriyi bütünüyle 

doğru olarak kabul edecek olursak ortaya çıkan farklı sosyolojik kuramları (Güncel Feminist 

Kuramlar, Postmodern Kuramlar, Küreselleşme Kuramı gibi) nasıl değerlendireceğiz? 

Söylemek istediğimiz şey şudur ki; sadece sosyoloji değil faklı alanlarda da gelişme çok 

sesliliğe ihtiyaç duyar. Marksizm de bunlardan biridir fakat tek başına yeterli değildir. 

Sonuç 

Sonuç olarak, yazarın yirmi sayfalık bölümler halinde ele aldığı konular farklı 

kişilerce müstakil eserlerde değerlendirilerek tartışılmış ve tartışılmaktadır. Eserde kısa 

olmasına rağmen bütüncül bir bakış açısıyla değinilmesi gereken her konu ele alınmıştır. Bu 

anlamda kitap Marx’ın sosyolojik konuları nasıl ele alıp değerlendirdiğini öğrenme 

noktasında iyi bir giriş kitabıdır diyebiliriz. Yazarın bir Marksist olarak Marx’ın geri 

dönüşünü, onun yöntemi ve kavramları üzerine incelemesi önemlidir. Çeviride kullanılan 

dilinin de akıcı olduğunu belirtmek gerekir. 

Kaynakça 

Durand, Jean-Pierre. Marx’ın Sosyolojisi (La sociologie de Marx). çev Ali Aktaş, 5. 
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ÖZ 
Hem tarihi hem de usulü açısından Hadis ilminin seyri İslami İlimler alanında oldukça önemlidir. 

Osmanlı döneminden Cumhuriyet dönemine geçiş sürecinde İslami İlimlerin durağanlık kazandığı akademik 
çevrelerce de bilinen bir hakikattir. Bu bağlamda Cumhuriyet döneminin başlarında Hadis usulü ve tarihi 
alanında âlimler tarafından akademik bir yöntemin oluşturulması ve bu alanda yetkin çalışmaların kaleme 
alınması durağan sürecin yavaş da olsa aşılmasında etkili olmuştur. İzmirli İsmail Hakkı’nın (öl. 1946) hadis 
tarihiyle ilgili eserinin yayımlanmasından sonra aynı halkanın devamı niteliğindeki Hüseyin Avni Arapkirî’nin 
(öl. 1954) Bugyetu’l-Hasîs Fî Târîhı̇ İlmı̇’l-Hadîs adlı eserinin de Nilüfer Kalkan Yorulmaz imzasıyla 
neşredilmesi son derece önemlidir.  

Nitekim bu tarihte İzmirli İsmail Hakkı Târîhı̇ İlmı̇’l-Hadîs eserini yayımlamıştır. Hüseyin Avni 
Arapkirî’nin (öl.1954) Bugyetu’l-Hasîs Fî Târîhı̇ İlmı̇’l-Hadîs adlı eseri de aynı halkanın devamı niteliğindedir. 
Ancak bu kıymetli eser şimdiye değin hak ettiği ilgiliyi görememiş ve yayımlanmamıştır. Bu eksikliği gidermek 
adına 2022 yılında Nilüfer Kalkan Yorulmaz imzasıyla neşredilmiştir. 

Kitabın giriş kısmında Arapkirî’nin hayatı ve eserlerinin yanı sıra yayıma hazırlanan Bugyetu’l-Hasîs’in 
tespiti, literatürdeki yeri, kaynakları, muhteva değerlendirmesi ve takip edilen usule dair içeriğe yönelik bilgiler 
verilmiştir. Eserin dörtte birlik kısmını müellife ait olan “Mukaddime ve Medhal”, geriye kalan kısmını ise sekiz 
dönem halinde ele alınan hadis tarihi oluşturmaktadır. Ancak müellif son iki devri muhteva olarak 
tamamlamamış olsa da her devrin temel özelliklerinin yanında meşhur kişiler ile çalışmalarını ayrıntılı bir 
şekilde ele alması bu eserin hadis tarihi alanında büyük bir boşluğu doldurduğunu göstermektedir. 

Anahtar Kelimeler: Hadis, Arapkirî, Bugyetu’l-Hasîs, Daru’l-Funûn İlahiyat Fakültesi, Hadis Tarihi. 
ABSTRACT 
The course of the science of Hadith is very important in the field of Islamic Sciences, both in terms of 

history and procedure. It is a fact known to academic circles that Islamic Sciences became stagnant during the 
transition period from the Ottoman period to the Republican period. In this context, the establishment of an 
academic method by scholars in the field of Hadith method and history at the beginning of the Republic period 
and the writing of competent studies in this field were effective in overcoming the stagnant process, albeit 
slowly. After the publication of İzmirli İsmail Hakkı's (d. 1946) work on the history of hadith, the publication of 
Hüseyin Avni Arapkirî's (d. 1954) Bugyetu'l-Hasis Fi History İlmi'l-Hadis, which is a continuation of the same 
circle, with the signature of Nilüfer Kalkan Yorulmaz it is extremely important. 

As a matter of fact, on this date, Ismail Hakkı Izmirli published his History of Ilmi'l-Hadises. Hüseyin 
Avni Arapkiri's (d. 1954) Bugyetu'l-Hasis Fi Tarihi İlmi'l-Hadis is a continuation of the same circle. However, 
this valuable work has not received the attention it deserves and has not been published until now. It was 
published in 2022 with the signature of Nilüfer Kalkan Yorulmaz in order to make up for this deficiency. 

In the introduction part of the book, besides the life and works of Arapkiri, information about the 
determination of Bugyetu'l-Hasis, his place in the literature, the evaluation of the content and the procedure 
followed, are given. One-fourth of the work consists of "Mukaddime ve Medhal", which belongs to the author, 
and the rest of it consists of the history of hadith, which is discussed in eight periods. However, although the 
author did not complete the last two periods in terms of content, the fact that he dealt with the basic features of 
each period in detail, as well as his works with famous people, shows that this work fills a big gap in the field of 
hadith history.  

Keywords: Hadith, Arapkirî, Bugyetu’l-Hasîs, Daru’l-Fünun Faculty of Theology, History of Hadith. 
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Hüseyin Avni Arapkirî. Bugyetu’l-Hasîs fî Târîhı̇ İlmı̇’l-Hadîs.  

Genelde Osmanlı döneminin ve özelde de Osmanlıdan Cumhuriyete geçiş sürecinin 

İslamî ilimler zaviyesinden durağan bir seyre sahip olduğu akademik çevrelerde dile getirilen 

bir husustur. Lakin bu genellemeci ve indirgemeci kabullerin müsellem olmadığı son 

dönemlerde yapılan tenkitli neşir çalışmaları ve sergilenen eleştirel yaklaşımlar sayesinde 

anlaşılmaktadır. Hem Saltanatı ve Meşrutiyeti hem de Cumhuriyeti müdrik olan âlimlerin, 

Müslüman Türk toplumunda yaşanan kültür değişmelerini bizzat yaşamış olmaları hasebiyle 

ilimler tarihinde müstesna bir konumda bulunduklarını kabul etmek gerekir. Bu bağlamda 

Hadis usulü ve tarihi alanında Babanzâde Ahmet Naim (öl. 1934), İzmirli İsmail Hakkı (öl. 

1946) ve Boşnak Muhammed Tayyib Okiç (öl. 1977) gibi erken dönem Cumhuriyet eğitim-

öğretim kurumlarında akademik görevler deruhte eden âlimlerin çalışmalarının neşredilmiş 

olması fevkalade önemlidir. Bu listeye geçtiğimiz yıl Nilüfer Kalkan Yorulmaz imzasıyla 

neşredilen Hüseyin Avni Arapkirî’nin (öl. 1954) Bugyetu’l-Hasîs Fî Târîhı̇ İlmı̇’l-Hadîs adlı 

eseri de eklenmiştir. 

Ülkemizde daha ziyade kelamla ilişkilendirilen bir âlim olan Arapkirî ya da soyadı 

kanunundan sonra Karamehmetoğlu Hüseyin Avni’nin Türkiye Diyanet Vakfı İslâm 

Ansiklopedisi (DİA) maddesindeki biyografisinde hadis ilimlerine dair bir eserinden söz 

edilmemektedir. Nitekim İSAM makale veri tabanında yapılacak Arapkirli aramasında 

karşımıza çok sayıda kelâmî yönüyle ilgili araştırmalar çıkmaktadır. 2017 yılına kadar 

Arapkirli’nin Dâru’l-Fünûn İlâhiyat Fakültesinde okuttuğu hadis ders notları çerçevesinde üç 

araştırma makalesi yayımlanmıştır.204 Yakup Koçyiğit, Arapkirî’nin İlm·i Usuli'l-Hadis adlı 

23 varaklık eserini müellif nüshasından tanıtmaya çalışmış ve hem şekil hem de muhteva 

yönüyle tahlil etmiştir. Koçyiğit’in verdiği bilgilere göre müellifin bu notları tamamen hadis 

usulü konularına münhasırdır.205 İsa Akalın ise ilk makalesinde Arapkirî’nin matbu olmayan 

eserleri arasında Usûlu’l-hadîs ve Târîh-i İlm-i Hadîs olmak üzere ilm-i hadise dair iki ayrı 

 
204 Hüseyin Avni Arapkirî, Bugyetu’l-Hasîs fi Târîhi İlmi’l-Hadis, nşr. Nilüfer Kalkan Yorulmaz (Ankara: 

Diyanet İşleri Başkanlığı Yayınları, 2022), 279. 
205 İsa Akalın, “Darülfünun İlahiyat Fakültesi’nde Hadis Usulü Öğretimi, Hüseyin Avni Arapkirli Örneği”, 

Darülfünun İlahiyat Sempozyumu 18-19 Kasım 2009 Tebliğleri, 2010, 217-222; İsa Akalın, “Hüseyin Avni 
Arapkirli’nin Arapça Usûlü’l-Hadîs El yazması Ders Notları = Huseyin Avni Arapkirli’s Arabic the Hadith 
Methodology Handwriting Lecture Notes”, Hadis Tetkikleri Dergisi 17/2 (2017), 115-143; Yakup Koçyiğit, 
“Arapkirli Hüseyin Avni Efendi ve İlmi Usuli’l-Hadis İsimli Eseri”, Uluslararası Geçmişten Günümüze 
Malatyalı İlim ve Fikir İnsanları Sempozyumu, 17-19 Kasım 2017 Tebliğleri (Malatya, 2018). 
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ders notları bulunduğuna işaret etmiş ve bunlardan 23 varaklık Usûlu’l-hadîs adlı eserin 

yazma nüshasını ve muhtevasını tavsif etmiş, ikinci araştırmasında ise kısa bir içerik 

değerlendirmesiyle birlikte Arapça olarak neşrini gerçekleştirmiştir. Her iki makalede de 

Arapkirli’nin Hadis Tarihi ile ilgili ders notlarına sadece ismen atıfta bulunulmuş ama yazma 

nüshasının varlığı ve tespitine dair herhangi bir bilgi verilmemiştir. Diğer taraftan Yorulmaz, 

hem Koçyiğit’in hem de Akalın’ın üzerinde çalıştıkları söz konusu hadis usulü eserinin 

Hüseyin Avni Arapkirî’ye ait olmadığını iddia etmektedir.206 

Hüseyin Avni’nin hadis tarihiyle ilgili ders notlarının yayımlanmasını ise Nilüfer 

Kalkan Yorulmaz gerçekleştirmiştir. Buna ilave olarak, birisi eserin neşrinden önce ve diğeri 

de sonra olmak üzere çalışmasıyla ilgili iki de makale kaleme almıştır. 2019 Senesinde 

yazdığı ilk makalesinde Arapkirli’ye ait bu eserin taharri ve tespit işini tamamladığını ve 

neşre hazırlamakta olduğunu duyurmuştur.207 Eseri neşrettikten sonraki yazısında ise takriben 

beş yılı kapsayan neşir çalışmasını bütün aşamalarıyla ortaya koymaya gayret etmiş, 

dipnotlarda da kısmen eserin tanıtımına yönelik bilgiler vermiştir.208 

Yorulmaz’ın neşrettiği Arapkirî’ye ait Bugyetu’l-Hasîs Fî Târîhi İlmi’l-Hadis 

şeklindeki ismi Arapça ama içeriği Türkçe olan ve toplam 269 sayfa tutarındaki çalışmada 

eserin transliterasyonu 196 sayfadır. 

Kitapta naşir tarafından kaleme alınan 40 sayfa civarındaki “Giriş”, yazarın hayatı ve 

eserlerinin yanı sıra yayıma hazırlanan Bugyetu’l-Hasîs’in tespiti, literatürdeki yeri, 

kaynakları, muhteva değerlendirmesi ve takip edilen transliterasyon yöntemi gibi eserin hem 

arka planına hem de içeriğine yönelik bilgileri muhtevi olması, çalışmaya değer katmıştır. 

Yorulmaz’ın bu bölümde verdiği bilgilere göre 1861209-1954yılları arasındaki bir asra 

yaklaşan ömründe hem Saltanat ve Meşrutiyetle birlikte Osmanlı dönemine hem de 

Cumhuriyetin ilk yıllarına şahit olan Arapkirli Hüseyin Avni’nin belki de eserinin 

 
206 Bk. Koçyiğit, “Arapkirli Hüseyin Avni Efendi ve İlmi Usuli’l-Hadis İsimli Eseri”, II/576-579. 
207 Bk. Arapkirî, Bugyetu’l-Hasîs, 15; Nilüfer Kalkan Yorulmaz, “Usul-i Hadis’ten Hadis Tarihi’ne: Dârülfünun 

İlahiyatta Hadis Tarihi Dersleri”, Cumhuriyet İlahiyat Dergisi 23 / 2 Aralık 2019, ts., 651-671, 657-658. 
208 Nilüfer Kalkan Yorulmaz, “Bir Neşrin Mâverâsı: Taharrîden Tespite, Yazımdan Yayıma Hüseyin Avni 

Arapkirî’nin Hadis Tarihi Ders Notları: Bugyetu’l-Hasîs fî Târîhi İlmi’l-Hadîs”, İslâm Tetkikleri Dergisi = 
Journal of Islamic Review 12/1, 2022, 519-529. 

209 Arapkirî’nin doğum tarihinin Diyanet İşleri Başkanlığı kayıtlarında 1863 ve 1864 şeklinde iki farklı şekilde yer 
aldığını belirtmektedir. Bk. Arapkirî, Bugyetu’l-Hasîs, 16; Fakat yine Yorulmaz, Arapkirî’nin mezar taşında 
1861 yazdığını belirterek son makalesinde bunu tercih etmiştir. Bk. Kalkan Yorulmaz, “Bir Neşrin Mâverâsı: 
Taharrîden Tespite, Yazımdan Yayıma Hüseyin Avni Arapkirî’nin Hadis Tarihi Ders Notları: Bugyetu’l-Hasîs 
fî Târîhi İlmi’l-Hadîs” 519. 
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muhtevasından daha çok söz konusu dönemde hadis ilimlerinin serencamına dair tecrübesi 

önem arz eder. Zira babası Molla Hasan ile başlayan tahsil hayatını önce memleketinde Hoca 

Mustafa Fevzi’den ve daha sonra da İstanbul’da Bayburtlu Hüseyin Hüsnü Efendi’den aldığı 

Sahîh-i Buhârî icazetiyle sürdüren Arapkirli Hüseyin Avni, Şeyhülislâm Ömer Lütfi 

Efendi'den de icazet almak suretiyle dönemin imkânları dâhilinde üst seviyede bir ilim tahsili 

görmüştür. Kuruluşundan (1924) itibaren İstanbul Dârulfunûn İlahiyat Fakültesindeki Hadis 

ve Hadis Tarihi derslerini 1926’ya kadar İzmirli İsmail Hakkı’nın ve bu tarihten sonra 

kapanıncaya kadar ise (1926-1933) Arapkirî’nin okutması, Yorulmaz’ın neşrettiği eseri daha 

da önemli kılmaktadır. 

Eserin Arapkirli’ye aidiyetiyle ilgili son derece titiz bir araştırmaya girişen 

Yorulmaz210, ilim dünyasının sadece müellifin öğrencisi Hazmi Tura’nın beyanlarıyla eserin 

adı ve varlığından haberdar olduğunu, kendisinin uzun uğraşlar neticesinde Marmara 

Üniversitesi İlahiyat Fakültesi kütüphanesine bağışlanan Hüseyin Avni’nin eserleri arasında 

bahis konusu çalışmaya ulaştığını, elde ettiği yazma nüshanın müellif nüshası olduğunu, 

müellife nispetini şüpheye yer bırakmayacak şekilde gösteren verilerin nüshada yer aldığını 

ifade etmektedir. 1926 tarihinde dört defter halinde yazılan nüsha üzerinde yine müellifçe 

yapılan bazı tashihlerin ve ilavelerin bulunduğunu aktaran naşir, 1938 yılından sonra 

Arapkirî’nin bahis konusu ders notlarını yeniden yazdığı yönünde Hazmi Tura tarafından 

verilen bilginin hem mevcut nüsha üzerindeki ilavelere hem de henüz ulaşılamayan farklı bir 

nüshaya ihtimalli olduğunu söylemektedir. 

Arapkirî’nin eserinin Hadis Tarihi literatüründeki yerini Yorulmaz, Cumhuriyet 

tarihinde Hadis Tarihi dersinin ve kitabının banisinin İzmirli İsmail Hakkı olduğu ve 1977 

yılına kadar (Talat Koçyiğit’e) Hadis Tarihi alanında yegâne çalışmanın Bugyetu’l-Hasîs 

olduğuna vurgu yaparak belirlemektedir. Başta Kütüb-i tisʿa olmak üzere hadis kitaplarının 

yanı sıra rical, tarih, usûl ve şerhler gibi hadis ilimlerine dair bütün alanlarda müellifin istifade 

ettiği kaynakların son derece geniş olduğunu belirten Yorulmaz, onun genel olarak İslam 

tarihi ve ilimler tarihi yönünden de donanımlı olduğuna dikkat çekmektedir. 

 
210 Haddizatında bütün eserlerin yayımında bu hassasiyet elden bırakılmamalıdır. Çünkü bazen mahtutlar yanlış 

kişiye nispet edilebilmektedir. Mesela 60 küsur esere kaynaklık eden ve mevlid geleneğinde oldukça meşhur 
olan ‘en-Ni’metü’l-Kübrâ’ isimli mevlid kitabı yanlış müellife nispet edilmiştir. İbrahim Hanek, “İbn Hacer el-
Heytemî’ye (Ö. 974/1567) Nispet Edilen ‘en-Ni’metü’l-Kübrâ’ İle Onun Özgün ‘en-Ni’metü’l-Kübrâ’sı 
Üzerine” “İslami İlimler Dergisi” 16/1 (24 Mart 2021), 143. 
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Arapça harflerle Türkçe olarak kaleme alınan eserin latinize edilmesinde naşir, 

transkripsiyon yöntemi yerine transliterasyon metodunu uygulamıştır.211 Böyle bir yolun 

benimsenmiş olması günümüz Türkçesi açısından okuyucuyu yormaması sebebiyle isabetli 

olmuştur. Ayrıca muhtevada yer alan âyet ve hadis gibi metinlerin orijinallerinin korunması 

da yerindedir. Noktalama açısından da eserin Türkçe dilbilgisi kurallarına göre yeniden 

düzenlenmesi ve atıfların dipnota dönüştürülmesi de çalışmaya değer katan hususlardandır. 

Şüphesiz indeks ve kaynakçanın çıkartılmış olması da kayda değer bir çabadır. 

Eser, kitabın dörtte birini teşkil eden “Mukaddime ve Medhal” ile başlamakta ve 

geriye kalan yaklaşık yüz elli sayfada ise sekiz devir halinde hadis tarihi ele alınmaktadır. 

Ancak naşirin de belirttiği gibi müellif son iki devri muhteva olarak tamamlamamıştır. 

Yorulmaz’ın da ifade ettiği gibi Arapkirî öncelikle hadis tarihi ilminin tarifinden tarih ilmiyle 

olan ilişkisine ve rivayet-dirayet ekseninde kullanılan ıstılahlara varıncaya kadar kavramsal 

bir çerçeve ortaya koyup ilimler tasnifindeki yerini belirlemeye çalışmıştır. Naşir, müellifin 

“hadis tarihi ilmini, tarih-i hususi diye adlandırdığı tarih ilimlerinin bir alt dalı olarak 

görmesini” son derece dikkat çekici bulmaktadır.212 Ayrıca hadislerin tedvinini ele almadan 

önce Kur’ân’ın cem’ine değinmesi de calibi dikkattir.  

Arapkirî’nin hadis tarihini taksim ettiği sekiz devir şöyledir: 

1. Devr-i Evvel: Sahabe devri olup hicri yüz yılına kadar olan zaman 

dilimidir. 

2. Devr-i Sânî: Tâbiîn dönemi olup hicrî 150 veya 180 senesine kadar olan 

süreçtir. 

3. Devr-i Sâlis: Tebe-i tabiîn dönemi olup hicri üçüncü yüzyıllın ilk 

çeyreğinin başlangıcına kadar olan zaman dilimidir. 

4. Devr-i Râbi’: Etbau’t-Tâbiîn dönemini kapsayıp hicri dördüncü yüzyıla 

kadar olan süreci ifade etmektedir. Sahih hadis kaynaklarının ortaya çıktığı 

dönemdir.  

 
211 Her iki yöntem de farklı bir alfabede yazılan metinlerin latinizasyonunda kullanılmaktadır. Yazı çevrimi 

karşılığında kullanılan transkripsiyonda sadece harfler çevrilip Arap alfabesinde sesli harf olmadığı için bu 
yöntemde ünlüler/harekeler çeviriye yansıtılmazken transliterasyonda Arapçadaki harekeler de karşılık bulur. 
Geniş bilgi için bk. İsmail Durmuş, “Transkripsiyon”, Türkiye Diyanet Vakfı İslam Ansiklopedisi (İstanbul: 
TDV Yayınları, 2012) 41/306-308. 

212 Arapkirî, Bugyetu’l-Hasîs, 30. 
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5. Devr-i Hâmis: Hicrî beşinci yüzyılın son çeyreğine kadar olan zaman 

dilimini kapsamaktadır.Bu dönemde hadislerin tertip ve tehzîbinin yanında hadis 

usûlüne dair tedvin çalışmaları da yapılmıştır.  

6. Devr-i Sâdis: Yedinci yüzyılın yaklaşık ilk yarısına kadar -hicrî 640 

yılı- olan zaman dilimini gösterir.  

7. Devr-i Sâbi’: Hicri dokuzuncu yüzyıla kadar uzanan bir dönemdir.  

8. Devr-i Sâmin: Hicri dokuzuncu yüzyıldan günümüze kadar olan dönemi 

kapsamaktadır. 

Her devrin temel özelliklerini ve meşhur kişileri ile çalışmaları ayrıntılı bir şekilde ele 

almaktadır. Netice itibariyle Yorulmaz’ın ifadesiyle müellifin Bugyetu’l-Hasîs adlı eserinin 

neşrini, “Ülkemizde hadis tarihi alanında yazılan ikinci eserin neşri” şeklinde görüp “kayıp bir 

halkanın ortaya çıkarılması ve dönemin hadis eğitiminin anlaşılmasına” önemli bir kapı 

aralama olarak görmek gerekir. 
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