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ONSOZ

Bilgi, bilginin elde edilis yontemleri, kaynaklarinin ne oldugu konusu
ge¢misten bu yana zihinleri mesgul eden ve tartismalara neden olan bir konu olarak
tarihte yerini almustir. Islam dininin 6ziinii olusturan, inang esaslarinin tespitinde
dogru bilginin verilerinden yararlanmamiz kaginilmazdir. Islam’in ana kaynag
Kur’an-1 Kerim’de, bilginin varlifi karsimiza “ilim” olarak g¢ikmaktadir. Islam
diisiince sisteminde var olan ilim dallarinin temelinde, dogru bilgi yer almaktadir.
[limlerin bu kaynaklar iizerine temellendirilmesi, onun sthhat ve gecerliligine de
titizlikle yaklasmamizi saglamistir. Bu sebeple, bilgi kaynaklarinin tespiti oldukca
onem arz etmektedir. Islam diisiince sisteminde var olan, Kelam ve Tasavvuf gibi
ilim dallarinin, dogru bilginin kaynaklarinin neler olacagi noktasinda, farkli metotlar
sergilediklerini sdylemek miimkiindiir. Kelam alimlerinin ¢ogunlugunun ittifakiyla,
bilginin kaynaklari; saglam duyular, haber ve akildir. Tasavvufta ise, bu kaynaklarin
yaninda, kesf, ilham, riiya ve sezgi gibi kanallar araciligiyla gelen bilgiler de bilgi
kaynagi olarak kabul edilmistir. Baz1 mutasavviflar, bu kanallarla gelen bilgilerin,
Islam’in ana kaynagi olan, Kur’an ve siinnetle ¢elismemesi sartiyla kabul ederken,
bazi stfi gruplarsa, bu bilgilerin oldugu gibi kabul edilmesinde herhangi bir sakinca
gormemistir. Kendilerini mutasavvif ehlinden gosteren bazi gruplar (ilhamiyye gibi),
“kest, ilham, sezgi” gibi yollarla bilgi aldiklarin1 iddia ederek, dinde var olmayan
seyleri dine sokmuslar, diinyalik menfaatleri ic¢in insanlarin dini duygularini
somiirmekten ¢ekinmemislerdir. Kelamcilarin ¢ogunlugu, bu yollarla gelen
bilgilerin, dini istismara agik olmasi, subjektif olmasi ve bu bilgilerin bilgi
degerlerinin  dogrulanamamas1  gibi  sebeplerle  bilgi kaynaklar1 arasina
alinamayacagini ifade etmektedirler. Onlara gore, kesf, ilham, riiya ve sezgi gibi
kanallar yoluyla hasil olan bilgilerin dogrulugu siipheli oldugu i¢in uyulmasi zorunlu

bir hitkmiin delilini teskil etmemektedir.

Calismamiz ii¢ ana bolim ve sonu¢ kismindan olusmaktadir. Birinci
boliimde, bilginin tanimi, bilginin imkani, bilginin ¢esitleri, bilginin kaynaklar1 ve
bilgi kaynaklar1 olarak ileri siiriilen bazi1 tasavvufi kavramlar incelenmistir. ikinci
boliimde, “Islam Diisiince Sisteminde Bilginin Kaynagma Dair Diisiinceler” baslig

altinda; filozoflarin, mutasavviflarin ve Kkelamcilarin (Selefiyye, Mutezile, Sia,



Es’ariyye), goriislerine yer verilmistir. Tezimizin son béliimiinde ise, Matiiridi bilgi

sisteminde kesf ve ilhamn bilgi degeri detayli bir sekilde ele alinmustir.

Calismamiz siiresince, ilmi birikimleriyle yardimini esirgemeyen, akademik
danismanhgimi yapan degerli hocam Dr. Ogr. U. Liitfii CENGIZ’e ve hem lisans
hem de yiiksek lisans yaptigim siire igerisinde her daim yol gosteren saygideger
hocam Dog. Dr. Recep ONAL’a, bu siirecte destekleriyle yanimda olan degerli
arkadaslarim, Sulegiil GUNDUZ ve Hilal OZENER e ve maddi manevi yardimlarini

tizerimden eksik etmeyen ¢ok kiymetli anne ve babama tesekkiirii bir borg bilirim.

BALIKESIR, 2023 RABIYA AGRALI



OZET

MATURIDI BiLGi SISTEMINDE KESF VE iLHAM’IN DEGERI

AGRALLI, Rabiya
Yiiksek Lisans, Temel islam Bilimleri Anabilim Dal
Tez Damsmani: Dr. Ogr. Uyesi Liitfii CENGIZ
2023, 120 Sayfa

Islam’mn ana kaynagi olan Kur’an-1 Kerim’de “ilim” olarak karsiligini bulan
bilgi, Islam diisiince sisteminde var olan ilim dallarinin temelini olusturmaktadir.
Bilginin bu kadar 6nemli olmasi, onun sthhat ve gegerliligine titizlikle yaklasmamizi
saglamistir. Kelam Aalimlerinden biri olan Imam Matiiridi, oncelikle bilgi
kaynaklarmin tespitini yapmis, eserinde de bilgiyi bir teori olarak ele alan ilk
diisiiniir olmustur. Calismamizda iizerinde Onemle durdugumuz konu, kesf ve
ilhamin bilgi degerinin olup olmadig1 yoniindeki tartismalar olmustur. Konumuzun
daha iyi anlasilabilmesi i¢in, mutasavviflarin, filozoflarin, Selefiyye, Mutezile, Sia
ve Es’ari mezhebine mensup Aalimlerin, bilginin kaynagina dair yorumlar1 ele
alinmustir. Son bolimiimiizde ise, tezimizin Oziinii olusturan, Imam Matiiridi ve
Matiiridi alimlerin giinlimiize ulasan eserleri incelenerek konumuz hakkinda

goriislerine yer verilmistir.

Anahtar Kelimeler: Matiiridi, Kesf, Ilham, Akil, Bilgi



ABSTRACT

THE VALUE OF KASH/UNVEILING AND ILHAM/INTUTION ON
MATURIDITE EPISTEMOLOGY

AGRALI, Rabiya
Master’s Degree, Department of Basic Islamic Sciences
Thesis Advisor: Dr. Liitfi CENGIZ
2023, 120 Pages

Knowledge, which means “science” in the Qu’ran, which is the main source
of Islam, forms the basis of the branches of science existing in the Islamic thought
system. The fact that information is so important has enabled us to approach its
authenticity and validity meticulously. Imam Maturidi, one of the scholars of Kalam,
first identified the sources of knowledge and became the first thinker to consider
knowledge as a theory in his work. The issue that we focus on in our study is the
discussions on whether kash/unveiling and 1lham/intution have informational value.
For the purpose of better understand the subject, the interpretations of the mystics,
philosophers, scholars belonging to the Al-Salafiyya, Mutazila, Shia and Ash’arite
sects, about the source of knowledge are discussed. In the our last part, which form
the core of our thesis, the works of Imam Maturidi and scholars have been examined

and their views on our subject are given.

Keywords: Maturidi, Kash/Unveiling, Ilham/ Intution, Us, Information.
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1. GIRIS

Kisiyi, hakikate gotiiren yegane sey bilgidir. Bilgiyse, objektif, nesnellik ve
degerlilik iddias1 tagimalidir. Sayet sistematik bir bilgi elde edilecekse bu gayenin
gozetilmesi oldukca onemlidir. Bu husus, tiim ilim dallar1 i¢in gegerlidir. Bilginin
tanimi, bilginin imkani, bilginin ¢esitleri, bilginin kaynagi kelam alimlerinin 6nem
verdigi ve iizerinde tartistigi bir konu olmustur. Islam diisiince sisteminde bilgi
kaynaklari; saglam duyular, haber ve akil olarak kabul edilir. Duyular, “havass-1
selime” olarak bilinen; goz, kulak, burun, dil ve dokunma olan bes duyu organidir.
Haberde, peygamberin haberi ve miitevatir haberin bilgisidir. Peygamberin haberinin
kaynagi Allah’tir. Bu kabuliin 6tesinde, bazi gruplarin kesf, ilham ve riiya yoluyla
bilgi elde edilebilecegi iddiasi, beraberinde birgok problemi getirmektedir. Ciinkii
onlara gore, kesf ve ilham yoluyla hasil olan bilginin kaynagi, Allah veya melek
olarak kabul edilir. Bu sebeple kesf ve ilham aldigini iddia eden kimseler, toplum
icinde farkli muamele gormektedirler. Oyle ki bu kimselere peygamber konumunda
ayricalik veren gruplar da bulunmaktadir. Ayni problem, Sia’nin bilgi kaynaklar
arasinda imamin bilgisini kabul etmesiyle de ortaya c¢ikmaktadir. Cilinkii burada,
onlara gore, imamlarin peygamber gibi giinahsiz olmasi ve onlarin ilham yoluyla

aldiklar1 bilgiden siiphe duyulmamasi, onlar1 da ayricakli bir konuma koymaktadir.

Biz de calismamizda, genelinde Islam diisiince sisteminde bilgi yorumlarina,

AAAAAAA

gortislerini inceleyecegiz.



1.1. Arastirmamn Konusu

Gegmisten giliniimiize kadar bilgi konusu bagli basina bir tartisma konusu
olmustur. Tartismanin ilk odagi ise bilginin imkan1 olmustur. Tartigmalar neticesinde
bilginin imkanim1 miimkiin gorenler ve gérmeyenler iki goriisiin ortaya ¢iktigini
sOyleyebiliriz. Bilginin imkanini miimkiin gérenlerin asil konusu ise, bilgiye ulasilan
kaynaklarin neler oldugu olmustur. Islam diisiince sisteminde de énemli bir yeri olan
bilginin kaynagi konusunda referans alinan kaynak Kur’an-1 Kerim olmustur. Kelam
alimlerinin bilginin kaynag: iizerinde 6nemle durmalari, onlarin bilginin kaynagina
dair derin bir calisma yapmak ziyade ilimlerin saglam bir temele kurulmasi
kaygisiin etkisinin oldugunu sdylemek miimkiindiir. Bu derece 6nem arz eden bir
konuyu miistakil bir baslik olarak ilk ele alan Imam Matiiridi olmasi, bizleri Imam
Matiiridi iizerinden bilgi kaynaklarinin neler olduguna dair bir ¢aligma yapmaya

AAAAAAA

goriisleri esas alinarak kesf ve ilhamin bilgi degerinin incelenmesi olacaktir.

1.2. Arastirmanin Amaci

Arastirmamizin amaci, Matiiridi bilgi sisteminde kesf ve ilhamin bilgi
degerinin olup olmadiginin tespitinin yapilmasi ve kesf ve ilhamin bilgi kaynaklari
arasinda kabul edilmesi durumunda ortaya g¢ikabilecek sorunlara yer vermek
olacaktir. Bu amagla imam Matiiridi ve bazi Matiiridi kelamcilarin giiniimiize ulasan,
eserlerini inceleyecegiz. Bu sayede hem onlarin konumuzla alakali goriislerini

aktarmis hem de doneminde var olan tartismalara yer vermis olacagiz.

1.3. Arastirmanin Onemi

Arastirmamizin dnemini soyle Ozetleyebiliriz; bu ¢alisma oncelikle Islam
diisiince sisteminde farklilagsmaya sebep olan bilgi konusunu ayrintilariyla isleyerek,
ilimlerin saglam bir zeminde degerlendirilmesi igin bilgi kaynaklarinin tespitini
yapan alimlerin goriiglerine yer vermektir. Onlarin kesf ve ilhama dair goriislerini
tespit etmek, bizler igin bir yol 15181 olacaktir. Bdylece dini istismara agik olan kesf
ve ilhamin bilgi degerinin olmadig, alimlerin goriisleriyle desteklenmis olacaktir. Bu
sayede, yasanan ve yasanacak olan karigikliklara dair 1sik tutmasi agisindan

calismamizi 6nemli gorliyoruz.



1.4. Arastirmanin Varsayimlari

AAAAAAA

kesimler tarafindan bilgi kaynagi olarak goriilen kesf ve ilham karsisinda, Matiiridi

alimlerin tavirlarina yer verilmistir.

1.5. Arastirmanin Sinirhiliklar:

AAAAAAA

kaynaklar1 olarak kabul ettikleri; duyular, haber ve akil ile ilgili goriisleri, bunlarin
disinda kesf, ilham, sezgi vb yollarla elde edilen bilgiye yaklasgimlari iizerinde
durulmustur. Imam Matiiridi’nin kesf ve ilhami kabul edenlerin delillerinin
gegersizligine yer verilmistir. Ancak konumuzun sinirlarint agmamak adina, onlarin
yalnizca bu konu hakkindaki goriislerine deginilmistir. Arastirmamizda agirlikl

olarak ilk donem Matiiridi alimlerin eserlerinden yararlanilmustir.

1.6. Tammmlar

flim: “ilim, hayat ve kudret sahibi kimsenin kendisiyle bir isi saglam ve

dogru yapmasini saglayan sifattir” (Bagdadi, 1981, s. 4-5).

Ilham: “Feyz yoluyla kalbe birakilan seydir.” Istidlale, akli bir delile ihtiyag
duymadan, kalbe dogan bilgidir. Kaynaginin seytan, melek ve nefis olmasi
miimkiindiir (Ciircani, 1997, s. 28).

Kesf: Kesf, Arapca bir kelime olup, liigat anlaminda kullanildiginda, perdeyi
kaldirma, aciga ¢ikarma, Ortiilii olan1 agma anlamina gelmektedir. Kalpten Ortiiniin

kaldirilmasidir (Cebecioglu, 2019, s. 156).

Akil: “Men etmek, engellemek, alikoymak, baglamak™ gibi anlamlara gelen
akil, insanin dogruyu yanlistan, iyiyi kotiiden ve gilizeli ¢irkinden ayirt etmesini

saglayan potansiyel giigtiir. (Bolay, 1989b, s. 232).

Haber: “Ge¢miste meydana gelen ve gelecekte meydana gelecek bir olay1
bildiren s6z, mabhiyeti itibariyle dogru veya yanlis olma ihtimali bulunan s6z”

(Isfahani, 2010, s. 259).



2. iILGILI ALAN YAZIN

2.1. Kuramsal Cerceve

Calismamiz, Matiiridi Bilgi Sisteminde Kesf ve Ilham olmasma ragmen
mutasavviflarin, filozoflarin ve Kkelamcilarin klasik eserleri de incelenmistir.
Konumuz agisindan ana kaynaklarimiz, Imam Matiiridi’nin, “Te’vilati’l-Kur’an”,
“Kitabii’t-Tevhid” ve baz1 Matiiridi kelamcilarin giiniimiize ulasan eserleri olmustur.
Caligmamizda ilk olarak bilgi, bilginin imkani, bilgi ¢esitleri, bilgi kaynaklari
tizerinde durulmus, devaminda kesf ve ilhamla baglantili kavramlarin tanimlarina yer
verilmistir. Ikinci boliimiimiizde, bilgi kaynagma dair yorumlar detaylica
incelenmistir. Son béliimiimiizde ise, Imam Matiiridi’nin kesf ve ilhamu bilgi kaynag:
olarak kabul edenlerin delillerine karsi yapmis oldugu yorumlara ve Matiiridi
alimlerin kesf ve ilhama dair goriisleri kaynaklar 151¢inda arastirilmigtir. Son olarak

calismamiz, tiim bilgiler 15181nda genel bir degerlendirme yapilarak sonlandirilmistir.

2.2. Tigili Arastirmalar

Hanifi OZCAN’1n “Matiiridi Bilgi Sistemi” adli kitabi, imam Matiiridi’ye
gore bilginin tiim boyutlariyla incelendigi kapsamli bir eserdir. Hiillya ALPER’in
“Imam Matiiridi’de Akil- Vahiy Iliskisi” kitabinda da imam Matiiridi’nin sisteminde
aklin konumu, aklin vahiyle olan iliskisi incelenmistir. Ahmet Ishak DEMIR’in
“Miitekaddimun Devri Kelamcilara Gére Bilgi Kaynagi Olarak Kesf ve Ilham” adli
caligsmasi, kelamcilarin kesf ve ilhama bakis agisini ortaya koyan bir ¢alisma olmasi
acisindan onemlidir. Konumuzla alakali, Ahmet AK’in “Matiiridi Alimlere Gore

[Thamin Bilgi Kaynagi Olmas1 Sorunu” adl1 calismasi oldukea degerlidir.



Konumuzla alakali yapilmis baz1 diger ¢alismalara da burada yer vermemiz

faydal olacaktir:

ASLAN, A. (2008). Kelam’da ilhamin Bilgi Degeri. Siileyman Demirel
Universitesi [lahiyat Dergisi.

CAGLAYAN, H. (2009). Kelam’da Bilgi Kaynaklari. Yayimlanmamis

Doktora Tezi. Ankara: Ankara Universitesi, Sosyal Bilimler Enstitiisii.

DOGANBAZ, C. (2012). Matiridi’nin  Bilgi Kuraminda Vahiy.
Yaymmlanmamus Yiiksek Lisans Tezi. Kayseri: Erciyes Universitesi, Sosyal Bilimler

Enstitiisti.

TOKAT, L. (2017). Dini Istismara Ac¢ik Bilgi Kaynag1 Olarak Ayricalikl
Bilgi: Kesf, Ilham ve Riiya. Hitit Universitesi Ilahiyat Fakiiltesi Dergisi.

YALCIN, A. (2016). Kelam ilminde ilhamim Bilgi Degeri. Yayimlanmamis

Yiiksek Lisans Tezi. Gaziantep: Gaziantep Universitesi, Sosyal Bilimler Enstitiisii.

Biz de calismamizi, Matiiridi bilgi sisteminde kesf ve ilhamin bilgi degeri

lizerine detaylica yapacagiz.



3. YONTEM

3.1. Arastirmanin Modeli

AAAAAAA

glinlimiize ulagsmis eserleri referans alinarak ele alinarak islenmistir. Konumuz
Matiiridi Bilgi Sisteminde Kesf ve ITham oldugu i¢in, onlarin bilgi sisteminde kesf ve
ilham1 bilgi kaynagi olarak kabul etmemelerinin nedenlerine ve kabul edilmesi
durumunda da ortaya ¢ikacak sorunlara yer verilmeye calisilmistir. Konumuzla
alakali kaynak taramasi yapilmis ve bu bilgiler baglaminda calismamiz ortaya

konulmustur.

3.2. Bilgi Toplama Kaynaklari

Calismamiz Matiiridi bilgi sistemi {izerine kurulu oldugu i¢in, imam Matiiridi
ve bazi Matiiridi alimlerin gilinlimiize ulasan eserleri titizlikle incelenmeye
calistlmugtir. {1k kaynaklarimiz onlarm eserleri olmustur. Konumuzla alakali bize
yardimci olacak tiim eser, makale ve tez calismalari aragtirllmigtir. Calismamiz,
arastirmalarimiz neticesinde, konumuza 11k tutulabilecek bilgiler esliginde, objektif
bir bakis agisiyla, diger ¢alismalarda deginilmeyen yonlere degindigimiz ve imkan

dahilinde yorumladigimiz bir ¢aligma olmustur.



4. BULGULAR VE YORUMLAR

4.1. Bilgi Kuram

4.1.1. Bilginin Tanim

Bilginin ne oldugu, tanimi, alam ve smurhiliklar, bilgi teorisinin
problemlerinden bazilaridir. Bilginin Arapga karsiligi, ilim ve marifet olarak iki
sekilde ifade edilmistir. Bu sebeple bilgi, ilim ve marifet kelimelerinin birbirinin
yerine kullanilmas1 miimkiindiir. ilim sozliikte; bilmek, dgrenmek, kavramak gibi
anlamlara gelmekle birlikte “Bir seyi oldugu gibi hakikatiyle idrak etmeye” denir. Marifet
ise, “Bir seyi oldugu gibi idrak etmektir. Bu, kendinden énce bilmemezlik (cehl) bulunan bilmedir”
(Ciircani, 1997, s. 156; Isfahani, 2010, s. 216-719). Tanimlardan goriildigi tizere
ayni anlamlarda kullanilmasi, ilim ve marifet kavramlarinin ¢ok yakin anlamlara

sahip olmasindan kaynaklidir.

Kavram olarak bilginin tanimi yapilirken tek bir tamim vermek uygun
degildir. Ciinkii bilgiye, tiiredigi kaynaga ve bakis acgisina gore cesitli tanimlar
yapilmaktadir. Her ne kadar kavram olarak bilginin taniminda farkliliklar olsa da
tanimlarin her birinde bilen (siije), bilinen (obje) ve bunlar arasindaki miinasebet
unsurlar1 yer almaktadir. Giinlimiizde bunlar arasindaki iliskiye bilgi denilmektedir
(Ozcan, 2017, s.55). Felsefede de bilgi, bir felsefi problem olarak siije ve obje ikiligi

olarak meydana ¢ikmaktadir. “Bilmek, bilen (siije) ile bilinen (obje), ben ile Alem arasinda iligki

kurmak demektir. Bilgi ise bu ikisinin arasindaki baga dayanir ve bu unsurlar bilgiyi olusturur”

(Ulken, 2016, s. 16).

Stijenin bir anlami1 “diisiinebilen, akil edebilen biling” manasindadir. Obje ise reel
ve ideal olarak iki baslik altinda incelenebilir. Reel objeler de kendi i¢inde fiziksel ve
ruhsal objeler diye ikiye ayrilir. Fiziki objeler, herhangi bir insanin bulundugu

mekanda fark edip idrak ettigi her seye denilebilir. Ruhsal objeler ise bir kisinin



bizzat kendisinin dogrudan dogruya, diger kimselerin ise bir benzetme yolunu

kullanarak idrak edebildigi seylerin genelidir diyebiliriz (Macht, 1935, s. 19).

Islam Felsefesinde Kindi’nin (6.252/866) “esyamin hakikatiyle kavranmasi”

seklindeki bilgi tanim1 olduk¢a meshurdur. Farabi ise bilgiyi, (6.339/950) “varhigi ve
devamlilig1 insanin yapip etmelerine bagli olmayan, varliklarin mevcudiyetiyle ilgili olarak akilda

kesin hiikmiin hasil olmasidir” seklinde tanimlamustir (Taylan, 1992e, s. 157).

Kelamcilar bilgi konusu tizerinde 6nemle durmaktadirlar. Onlarin bu konu
tizerinde bu kadar durup 6nem vermelerinin ayrica eserlerinin ilk bdliimlerinde
bilgiye dair bir baglik agmalarinin nedeni; bilgiye dair derin bir ¢alisma yapmaktan
ziyade, inang esaslarmi tespit ederken ondan yararlanmak ve onlarin muhafazasini

saglamaktir (Taftazani, 2018, s. 34).

Kelam ilminde bilginin Arapga karsilig1 olan “ilim ve marifet” kelimeleriyle
kullanilmasinin sebebi, Islam’in ana kaynag: olan Kur’an-1 Kerim’de de bilginin bu
kavramlarla kullanilmasindan kaynakhidir. Bilginin ziddini, bilgisizlik ve cehalet
kavrami karsilar. Bilgi, ilahi vahiy kaynakli, Allah’in verdigi haberlerdir. Burada
bilgi gergeklige dayanir, mutlak ve objektiftir. Vahiy ile ilim 6zdeslesmis kesin bilgi
anlamina gelmektedir. Bu bilgi sayesinde cahiliye ¢agmin kapatildigi kastedilerek,
“deger” kavramini da icine alacak sekilde anlami genisletilmistir. “Sana ilim geldikten
sonra onlarin heveslerine uyarsan” (Bakara 2/120-145) ayeti ile “Ey insanlar, size Rabbinizden
burhan geldi.” (Nisa 41/174) ayetindeki burhan kesin olan bilgiyi ifade etmektedir
(Taylan, 1992, s. 157-161; Demir, 1993, s. 11).

Kelam tarihinde bilgi i¢in bir¢ok tanim yapilmistir. Fakat cogunlugun belli
basli bir tanim tiizerinde birlestigini sdylemek pek miimkiin degildir. Her bir mezhep
kendi mezhebi yaklagimina gore bir tanim yaptigi igin farkli tanimlarin oldugunu, bir
bilgi tanimi iizerinde ittifakin olmadigini sdyleyebiliriz (Bagdadi, 2016, s. 30).
Gegmisten glinlimiize ulasan klasik eserler arasinda bilgiyi miistakil bir baglik altinda
ele almis ilk kisi EbG Manstir Muhammed el-Matiiridi (6.333/944) olmustur. Imam
Matiiridi’den 6nce de kelam alimleri eserlerinde bilgi konusuna yer vermislerdir.
Fakat ona miistakil bir baslik agmamuislardir. O, Kitabu’t Tevhid adli eserinde bunun

onciiliigiinii yapmus, kendisinden sonraki alimlere érnek olmustur (Ozcan, 2017, s.
30).



Mutezili kelamcilardan Ebl Hasim el-Ciibbai (6.303/916) ve Ebti Kasim
Belhi el-Ka’bi (6.319/931) bilgiyi, “nefsin kabuliiyle birlikte bir seye oldugu gibi inanmak”
seklinde tanimlamislardir. Fakat onlarin bu tanimi, inan¢ ve bilgi arasinda fark
yokmus gibi goriilmesi sebebiyle dogru bir yaklasim olarak kabul gérmemistir.
Yapilan bu tanimin igerik agisindan eksik yonlerinin oldugu, ayrica Allah’a inanma
konusunda, oldugu gibi inanmay1 yani taklit yoluyla imana tesvik etmesi sebebiyle
uygun bulunmayip elestirilmistir. Ancak sunu belirtmek gerekir ki Mu’tezile de
bilgi-inang arasinda iliski kurulurken itikad, kesin kanaat kastedilir, iman anlami

kastedilmemistir (Yesilyurt, 2016, s. 312).

Abdulkahir el-Bagdadi (6.429/1037-38) “Usiiliid-din” adli eserinde iki bilgi
tanimina yer vermistir. Bunlardan ilki, Eb’l Hasan el-Es’ari (6. 324/935-36) ait olan
“bilgi canli kisinin kendisiyle alim oldugu bir sifattir” seklindeyken ikinci tanim ise Ibn
Firek’e (6.406/1015) ait olan; “bilgi hayat ve kudret sahibi kimsenin kendisiyle bir isi saglam
ve dogru yapmasim saglayan bir sifattir” diye ifade etmistir. Bagdadi’nin kendi tanimina

baktigimizda “bilginin hakikati, kendisiyle alimin bilinmesini saglayan sifat olmas” seklinde bir

tanimla karsilasiyoruz (Bagdadi, 2016, s. 34-35).

Es’ari kelamcilardan Bakillani (6.403/1013) ise “et Temhidu’l-Evail” adli
eserinde bilgi konusunda, birinin ilim nedir sorusuna karsilik “ilim malumu oldugu gibi
bilmektir diye cevap verilmesi gerektiginden bahseder (Aydm, 2006, s. 5).
Matiiridi’nin bilgi tanimlamasi ise genel olarak ¢ogunluk tarafindan kabul edilmis
meshur bir tanimdir. Baz1 ufak tefek farkliliklar olsa bile onun bilgi tarifi su sekilde
olmustur; “O sey her kimde bulunursa ona, (mezkéir’un) diisiiniilebilen her seyin, acik ve secik
halde gelmesini saglayan bir sifattir” (Nesefi, 1990a, s. 19). Matiiridi’nin burada “mezkur”
ifadesini kullanmayi tercih etmesi, var olan ve var olmayan her seyi i¢ine aldigini ve
bunlarin hepsinin bilgi konusu olabilecegini gostermektedir. Bilgi konusunun
kapsaminin bu kadar genis olmasi epistemolojik anlamda bilginin sinirin1 agiyor gibi
olsa da Matiiridi’nin tanimun iyi incelenmesi gerekir. Ciinkii O’nun taniminda bilgi,
ilahi bilgiyi i¢ine alirken, insani bilgiyi de icine alacak sekilde yapilmistir. Bu amag
gbz oniine alindiginda bir sorun olmadig: goriilecektir (Ozcan, 2017, s. 40)

Burada kelam alimlerinden bir¢ok farkli tanim daha verilebilir. Fakat biz
yalnizca baz1 tanimlari vermeyi uygun goriiyoruz. Goriildiigii ilizere tanimlar

tizerinde  farkliliklarin =~ olmast  “ilim”  kavrammnin anlam  genisliginden

kaynaklanmaktadir. Sunu da belirtmek gerekiyor ki, kelamcilar bilgi teorisine
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oldukca 6nem vermislerdir. Onlar genellikle eserlerinin ilk béliimlerinde bu konuya
yer aymrmuslardir. Hatta hacmi kiiciik eserlerde bile bu konunun iizerinde
duruldugunu gérmekteyiz. Buna, Omer en-Nesefi’nin (8.537/1142) “Akaid Risalesi”

ornek verilebilir.

4.1.2. Bilginin imkam

Epistemolojide en 6nemli soru bilginin miimkiin olup olmadig1 sorusudur.
Ciinkii bu soruya verilen cevap hem felsefe tarihinin hem insanin anlama tarihinin
akisina yon verecek niteliktedir. Tarihte bu soruya hangi cevaplar verildigine
baktigimizda ise iki asir1 ugla karsi karsiya kaliriz. Bu iki keskin ayrimin bir ucunda
dogmatikler vardir. Dogmatizm, “dogmata” sozciigiinden tiiretilmis Grekge fikir,

diisiince (die Meinung) anlamina gelmektedir. “Genel anlamda bir ogretinin kendi 6n

gordiigli temel onermelerine dayali olarak belli bir diisiince, fikir, kanaat, goriis ve degerlendirme
tarzini; yargi, inang veya bir degerlendirmeyi, tizerinde inceleme ve arastirmaya gerek duymaksizin ve

ayn1 zamanda da akli bir kanit aramaksizin baglanilan inanca dayali ve hakikati iceren temel
onermeleri dile getirmektir” (Dedeoglu, 2017, s. 804). Dogmatizm temsilcileri arasinda,

Thales, Aristoteles, Anaksimenes, Sokrates, Hegel ve Descartes’i gorebiliriz.

Dogmatizm, kesin dogru bilginin miimkiin oldugunu savunmus ve felsefesini
bu temel iizerine kurmustur. Bu temel iizerinde felsefe tarihi boyunca rasyonalizm,
empirizm, kritisisizm, analitik felsefe, pozitivizm, sezgicilik, pragmatizm ve
fenomenoloji gibi teorilerin ortaya ¢ikmasina zemin hazirlamigtir (Tunali, 2009, s.
41) Bu agiklamalar bize sunu tiim ciplakligiyla gosteriyor ki bilginin kaynagi
tartigmasina girismeden dogmatikler, bilginin miimkiin oldugunu ve insanin hakikati
nasil bildiginden once kesinlikle bilecegine dair sarsilmaz bir giiven duymaktadir.
Hatta belki de tam yeri gelmisken soyle bir tersten okuma yapilarak, bilginin
miimkiin olmadigini, insanin kesin bilgiye hicbir zaman sahip olmayacagini iddia
eden septikleri de dogmatik olarak anlamlandirabiliriz. Septikler, o6zellikle orta
akademide yer alan septikler, dogmatik bir tutum igerisinde bulunmuslardir. Ciinkii
onlar, en bastan herhangi bir arastirma yapmadan “hi¢bir seyin bilinemeyecegi”
inancindadirlar (Arslan, 2008, s. 265-267). Dogmatik denen bu filozoflar kesin
bilginin imkanmi miimkiin goérdiiklerinden ve bununla ilgili bir siipheye
diismediklerinden, onun neden veya nasil miimkiin olduguna dair agiklama

girisiminde bulunmazlar. Bunu apriori bir dogru kabul ettikleri, bunun nasil miimkiin
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oldugunu askiya aldiklarin1 buradan bu soruya, bilginin miimkiin oldugu sorusuna
kesin bir cevap verdikten sonra yukarida bahsettigimiz gibi bilginin kaynaginin ne
oldugu sorusuna onem vermisglerdir. Bu soruya farkli tasnifler kullanilmakla beraber
yalnizca bilginin imkanini insanin duyu organlarina, gézlem yetenegine, aklina veya
sezgi yetisine dayandirmuglardir. Bu argiimanlar1 ve goriislerini temellendirme
sekillerinden kaynakli, onlara dogmatik denilmistir (Doganbaz, 2012, s. 15;
Dedeoglu, 2017, s. 809).

Bilginin kaynagi nedir ve bu sorulara verilen cevaplarla birlikte ortaya ¢ikan
paradigmalara deginmeden dnce dogmatizmi daha 1yi anlamak i¢in septikleri de ana
hatlartyla aciklama geregi duyuyoruz. Septikler denildiginde ““felsefede veya metafizikte
insanin duyularinin veya aklinin yetersizliginden dolay1 gergekligin bilgisine erigemeyecegini,
goriiniisiin gerisindeki gergeklige ulagsmanin higbir sekilde miimkiin olmadigini ileri siiren bir 6gretiyi
ve bu 6gretiyi savunan kisileri anlamaktayiz” (Cevizci, 2005, s. 1045). Burada septikler i¢in
bilgiyi miimkiin gérmeyenler seklinde tanimlamak yerine, su sekilde sdylememiz
daha dogru ve yerinde olacaktir. Septikler kesin ve mutlak degismez, sabit evrensel
bir bilginin miimkiin olmadigini savunan kimselerdir. Septikler, dogmatiklerin
goriislerinden ve kendi aralarinda yapmis olduklar1 tartismalardan yola ¢ikarak bu
sonucu varmislardir. Bunlarin i¢inde en bilinen filozoflar, Protagoras ve Gorgias’tir.
Pyrrhon, siipheciligi sistemlestirip bir felsefe haline getirmistir.  Septikler
(Stipheciler) olarak adlandirilan bu grup, kesin, mutlak bilginin miimkiin olmadigini
iddia etmenin yaninda kendi iclerinde de farkli goriislere sahiptirler. Diinyada
milyonlarca insan varken ve her insanin hakikati farkliyken tek bir gercekten soz

etmenin miimkiin olmadigini savunmuslardir (Ulken, 1972, s. 68).

Septikler dogas1 geregi giivenilir bir bilgiye erismenin hangi sebepten dolay1
miimkiin olmadig1 hakkinda ¢ok sayida argiiman siralamaktadirlar. Bu sebeplerden
bazilar1 bilen (suje) insandan, bazilar1 ise bilinen (obje) nesneden kaynaklanir.
Sujeden kaynaklanan kismi, onun duyularimin sinirliligi ve duyularin giivenilir bir
bilgi kaynag1 olamayacagidir. Protagoras, riizgar iisiiyen i¢in soguk, iisiimeyen i¢in
soguk degildir diyerekten, insani her seyin olglisii yapmustir. Bunun tam kargitini
Platon’da goriiyoruz. Platona gore Tanri, her seyin Ol¢iisiidiir. Bir diger agiya gore
insan bir bilme ediminde ulasabilecegi sonuca bir baska deneyimde ulagamama
durumu da mimkiindiir. Ciinkii o kisi bir¢ok tikel degiskenle karsi karsiya

kalmaktadir. ikinci olarak da gériiniis-ger¢eklik ayrimi olup nesnelerin aslinda
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goriindiikleri gibi olmadiklari, duyularimizin esyanin yapist hakkinda bize giivenilir
bilgiler vermedikleri yoniindeki siipheci temalardir (Arslan, 2008, s. 444) Eger
maddeyi saf maddi goriiniisten ibaret gérmiiyorsak, duyularimiz bizi yaniltmaktadir.
Ciinkii maddenin deneyde bize fenomenal gelip gegici ikincil nitelikleri sunulur.
Oysa bu femomenal diinyada dyle degismez, sabit degildir. Ciinkii her sey durmadan
bir akis ve olus halindedir. Herakleitos’un “higbir sey var olmanustir ¢iinkii hicbir sey sabit
veya degismez degildir, tersine her sey siirekli bir akis ve olus icindedir” seklindeki tinlii
Ogretisini de stipheci bir kuram olarak okumamiz veya degerlendirmemiz
mimkiindiir. Boylelikle Herakleitos bize doganin duyularimiza goriindigii gibi
olmadigin1 gostermekte fenomen ve numen arasinda kokli bir ayrim yapmaktaydi.
Ciinkii ilk bakista sabit, degigsmez gibi goriinen diinya aslinda hi¢ durmadan bir akis
ve degisim halindeydi. Burdan da zorunlu olarak su ¢ikmaktaydi; onlara gére duyu
organlarimiz bizi yaniltmakta, varlik, doga ve tabiat hakkinda bize yaniltict gercek
olmayan bilgiler vermekteydi (Arslan, 2008, s. 443) Ornegin bir daga uzaktan
baktigimizda kii¢lik goriiniirken, yakinina geldigimizde biiyiik olmasi, sivt dolu bir
bardagin i¢indeki kasigin kirik gibi goriinmesi duyularimizin bizi yanilttiginin
gostergesidir. Bu sebeple, duyu yoluyla elde edilen bilgilere kesin dogru bilgi
denilemez (Ulken, 1972, s. 68). Bir baska neden de bilim tarihinde degisikliklerin
olmasidir. Onceleri bilimsel bilgi olarak kabul edilen bazi seylerin sonradan yanls
cikmasi, septiklerin siipheye diismelerinin bir nedeni olarak gdsterilebilir. (Bozkurt,
2006, s. 42).

Islam diisiincesinde bilginin imkam konusunda genel goriise bakildiginda,
herhangi bir siipheye diisiilmedigi ve bu konuda goriis birligine varildigim
gormekteyiz. Tabii buradan yola ¢ikarak, onlar igin “her seyi oldugu gibi kabul
ediyorlar” gibi bir sonuca varmak yanlis bir yaklasim olur. Elbette Islam diisiiniirleri
de bazi1 konularda zaman zaman siipheye diismiis, itiraz etmislerdir. Fakat bunun her
konuda bu sekilde oldugunu sdyleyemeyiz. Burada yalnizca kesin bilginin imkant,
yani esyanin hakikati oldugu yoniinde bir siiphe duymamislardir. Belirttigimiz gibi
genel goriis, esyanin hakikati oldugu yoniindedir (Bozkurt, 2006, s. 49).

Kelam tarihinde hem miitekaddimun hem de miiteahhirun déneminde, bilginin
imkan1 konusunda siipheye diisenler ciddi bir sekilde elestirilmistir. Hatta bazi
kelamcilar Sofistlere karst elestirilerini eserlerine de tasimiglardir. Taftazani

(6.792/1390) “esyanin hakikatleri sabittir. Onlar1 bilmek vakidir” ifadesini kullanmus,
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ardindan Sofistlerin bu hakikatlere muhalefet ettiklerini ve muhalefet -ettikleri
noktalara yer vermistir (Taftazani, 2018, s. 51). Burada esyanin hakikatinden
bahsedilmesindeki amag, esyanin agik, nesnel ve bilinebilir olmasindan yola

cikilarak kesin bilginin miimkiin olduguna dikkat ¢ekmektir.

Matiiridilik ekoliiniin Kurucusu olan Imam Matiiridi, insan igin bilginin
miimkiin oldugunu ifade etmektedir. Bilginin imkan1 ve varligi hakkinda siipheye
diisen ilk grup diisiiniirleri bir ayrima tabi tutmadan Sofistiyye® (Sofistler) olarak
degerlendiren Imam Matiiridi, onlarin kesin bilginin olmadigini, insanlarin bilgi diye
tanimladiklar1 seylerin bilgi olmayip sadece bir inangtan ibaret oldugu iddiasinda
olduklarindan bahseder. Bunun i¢in de daha onceleri giizel bir tat alinan bir seyden
sonradan lezzet alinamamasindan, yarasalarin giindliz goéremeyip geceleri
gormesinden yola ¢ikarak kesin bilginin var olamayacagi iddiasinda bulunduklarina
eserinde yer verir. (Matiiridi, 2020, s. 307) Ancak imam Matiiridi bu konuda
herhangi bir siipheye diisiilmesini yanlis bir tutum olarak degerlendirmektedir. Hatta
0, eserinde silipheye diisen kesime karsi elestiriler yonelterek, Sofistlerle tartismanin
bir anlami olmadigini belirtmistir. Onlarin iddialarinin gegersizligini ortaya koyarak,
akli delillerle onlarin sunduklar1 argiimanlari ¢iiriitmiistiir. Mesela, Sofistlerin iddia
ettigi gibi kesin bilgi miimkiin degilse, aksini iddia ederken bazi gerekceler
sunmalart gerekir. Bu gerekgeler bilgiye dayali olarak soyleneceginden, kendi
sozlerinin gegerliligini de yitirilmis olur. Yok eger bilgiye dayali olarak
sOylenmemigse de ilimsiz goriis bildirmis olurlar. Bu da onlarin soézlerini

itibarsizlastirmaktadir (Mattiridi, 2020, s. 308-309).

4.1.3. Bilginin Cesitleri

Bilgi kuraminda {izerinde durulan konulardan biri de bilginin gesitleri
konusudur. Bilgi farkli yonlerden taksime tabi tutulmustur. Konunun daha iyi
anlagilabilmesi bakimindan bilginin ¢esitlerine deginmemiz yerinde olacaktir. Bilgi
problemi, teolojik ve epistemolojik olarak iki boyutta incelenmektedir. Allah’tan

gelen bilgi teolojik boyutu ilgilendirirken, insan bilgisi epistemolojik boyutu

! Sofistlerin en belirgin dzelligi her seye karsi gelistirmis olduklari elestirel bir tavra sahip olmalaridir.
Kritisisizm (Elestirel) olarak adlandirilan bu tavir, Yunan toplumunda sorgulanmayan her seyin
sorgulanmasi faaliyetidir. Toplumun siyasi, hukuksal temellerine karsi elestirel bir tavrin dine de
yonelmesiyle ciddi bir elestiri ve sorgulama faaliyeti ortaya ¢ikmistir. Sofistlerin bir diger 6zellikleriyse
septisizm, kesin ve mutlak bilgiye duyduklari stiphe ve glivensizliktir (Cevizci, 2015, s. 53)
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ilgilendirir. Bu sebeple kelamcilar genel olarak bilgi problemini ve bilgi tiirlerini bu
bakis acisiyla incelemektedir. Bilgiyi kadim ve hadis olarak iki kisma
ayrilmaktadirlar. Bu ayrimi yapmalarinin sebebi insan bilgisiyle, Allah bilgisinin

ayrimini net bir sekilde yapmaktir (Doganbaz, 2012, s. 54; Ozcan, 2017, s. 100).

Bu ayrim genel olarak Ehl-i Siinnet alimlerinde gorilmistiir. Ehl-i Siinnet
alimlerinin mutlak bilgi diye ayirdigi kadim bilgi, yaratilmis olan higbir seyin
bilgisine benzemez. Ciinkii o Allah’in bilgisidir ve yalnizca Allah’a mahsustur.
Es’ari kelamcilardan Ebubekir el-Bakillani, Bagdadi ve Imamii’l Harameyn el-
Ciiveyni’nin (6.478/1085) bu konudaki goriisleri birbirine ¢cok yakindir. Hadis bilgi
ise yaratilmis olanlarin bilgisidir. Bunun i¢ine meleklerin, cinlerin, insanlarin ve

hayvanlarin bilgisi de dahil olmaktadir (Cliveyni, 2010, s. 31; Taftazani, 2018, s. 97).

Hadis bilgi ortaya ¢ikisi ve elde edilisine gore zaruri ve kesbi olarak ikiye
ayrilir. Zaruri ilim, “higbir tefekkiire gerek duymadan, diisiinmeden ilk bakista hasil olan bilgiye”
denilir. Buna, biitiiniin par¢asindan biiyiik olusunu bilmemiz i¢in higbir kanita veya
nazar yontemini kullanmamiza gerek duymayisimiz 6rnek verilebilir (Sabuni, 1991,

S. 56; Nesefi, 1994, s. 40).
Zar(ri ilim kendi i¢inde bazi kisimlara ayrilir;

a) Bedihiyyat: Ilk bakista belli olan bilgidir. Evveliyat terimiyle de ifade
edilmigtir. “Bir ikinin yarisidir” gibi.

b) Fitriyyat: Cok basit bir kiyaslamayla aklin varmis oldugu bilgidir. “Iki ¢ift
sayidir” gibi. Akil, ¢ift ve iki sayisini diislinerek bu bilgiye ulasmistir.

C) Miisahedeler: Duyular araciligiyla elde edilen bilgidir. Dis duyularla elde
edilen bilgiye “ates yakicidir” drnegini verebiliriz. I¢ duyular araciligiyla elde
edilen bilgiye ise aglik, susuzluk hissi gibi 6rnekler verilebilir. Bunlar igin
vicdaniyyat tabiri de kullanilmaktadir.

d) Tecriibeler: D1s duyularla elde edilen bilginin tekrar1 sonucu olusan bilgidir.
“Sopayla vurmak aci vericidir” gibi.

e) Miitevatirler: Defalarca duydugumuz haberler, tevatiir yoluyla saglanan
bilgilerdir. Hi¢ gérmedigimiz bir sehrin varligin1 duyup kabul edisimiz gibi
(Topaloglu, 2016, s. 74).

Kesbi bilgi ise, diger bir bilgi etme bicimi olan diisiinme, tefekkiir etme

sonucu ortaya ¢ikan bilgidir. Insan akli tarafindan bilgi, belli bir asamanin sonucunda
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meydana gelmektedir. Usuliine uygun, aklin isleyis kurallarina uyarak akil bir takim
yeni bilgiler iiretir. Akll delilleri kullanarak ortaya ¢ikan bu bilgiye nazari, istidlali
veya iktisabi bilgi de denir. “Her hadisin bir muhdisi vardir. Alem bir hadistir. Oyleyse bu
alemin de bir muhdisi vardir. O da Allah’tir” seklindeki bir akil yiiriitme istidlali bilgiye
ornek verilebilir (Sabuni, 1991, s. 56; Nesefi, 1994, s. 40, Ciiveyni, 2010, s. 53).

Istidlal bir nevi akil yiiriitme yontemidir. insan aklim kullanarak bazi
miisahedeler sonucu gercek bilgiye ulasabilir. Bunun ig¢in baz1 akil yiiriitme

yontemleri; temsil, kiyas ve istikra kelamcilar tarafindan siklikla kullanilmistir.

a) Temsil (Analoji): Ozelden &zele, ciiz’i den ciiz’lye akil yiiriitme ydntemidir.
Ornegin; sarap haramdir, ciinkii sarhosluk vericidir. Raki da sarhosluk verir.
O halde, o da haramdir.

b) Ta’lil (Timdengelim): Genelden 6zele, biitiinden pargaya, illetten ma’lule
seklinde yapilan bir metottur. “Biitiin cisimler tartilabilir. Tas, toprak da birer
cisimdir. O zaman tas, toprak da tartilabilir.”

c) Istikra (Tiimevarim): Ozelden genele, ma’lulden illete intikal seklindedir.
Bunun 6rnegi ise su sekildedir; Tas, toprak tartilabilir. Tas, toprak birer
cisimdir. O halde tiim cisimler tartilabilir (Bilgiz, 2012, s. 61; Topaloglu,
2016, s. 81).

4.1.4. Bilginin Kaynagi

Bilginin imkan1 konusundaki tartismalarin neticesinde “bilgi miimkiindiir” ve
“bilgi miimkiin degildir” diye iki ayr1 grubun ortaya c¢iktigini belirtmistik. Kesin
bilgiyi miimkiin gdrmeyenlerin  bilginin kaynagi konusunda agiklama
yapmadiklarindan bizler, bilgiyi miimkiin gdren grubun bilginin kaynagi olarak

neleri kabul edip etmedikleri lizerinde duracagiz.

Genel smiflandirmalara baktigimizda bilginin kaynagi noktasinda yapilan
smiflandirmalarin, gruplarin  6nem verdikleri kaynaga gore sekillendigini
gormekteyiz. Bu smiflandirmalar; bilginin kaynagi olarak sadece akli kabul eden
rasyonalistler, sadece duyular1 kabul eden ampiristler, akil ve duyularin yaninda bu
kaynaklara ilham ve sezgiyi de dahil eden mutasavviflar olmustur. Bilgiye ulasmak
icin bu yolu tek bir kaynaga indirilmesini elestiren ve mantiksiz bulan gruplari ise tek

bir gat1 altinda toplamak miimkiin degildir. Kelamcilar da buna dahildir. Bilginin
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tiriine gore, akil, duyu, haber, kesf ve sezgi de bilginin kaynagi olarak kabul
edilmistir (Bozkurt, 2006, s. 104-105).

“Kesin bilgi miimkiindiir” goriisiinii savunanlar, bilginin elde edilisine dair
farkli goriisler 6ne stirmiislerdir. Yalniz aklin bilgisini giivenilir bulan rasyonalistler,
duyular yoluyla elde edilen bilginin giivenilirligine stipheyle yaklasmislar ve bu yolla
elde edilen bilgiyi kabul etmemislerdir. Bu yaklasimlar1 yalnizca duyular igin degil
aklin disinda baska kaynaklarla elde edilen tim bilgilere de ayni tavri
sergilemislerdir. Her ne kadar yalnizca akil yoluyla elde edilen bilgiye giivenenler,
rasyonalistler diye adlandirilsa da kendi iglerinde bazi ince farkliliklar oldugunu ve

alt gruplara ayrildigin1 gérmekteyiz (Yiiksel, 1991, s. 66).

Bilgiyi elde ederken kaynak olarak yalnizca akli gorenler ve yalnizca
duyular1 gorenler, bu yollarla elde edilmeyen bilgilere giivenmezler. Fakat her ikisi
de giivenilir bir bilgi kaynagi olup insana bilgi vermektedir. Onlarin bu yaklagimi
indirgemeci bir anlayisa sebebiyet vermis ve diger gruplar tarafindan elestirilmistir.
Bu indirgemeci anlayis1 elestiren gruplar icerisinde kelamcilar da vardir. Kelamcilar
akil, duyu ve bir ti¢lincii kaynak olarak haberi bilginin kaynaklarina dahil ederek,
Bat1 ve Yunan felsefesinden ayrilmaktadir. Clinkii onlar bilginin kaynagi tartismasini
akil ve duyu ekseninde yiiriitiip habere yer vermezken kelamcilar bu genel egilimden
styrilip haberi de bilgi kaynaklari arasinda kabul etmislerdir (Bozkurt, 2006, s. 107;
Matiiridi, 2020, s. 83).

Kelamcilar, bu kaynaklar yoluyla elde edilen bilgiyi ayr1 ayr1 degerlendirirler.
Ciinkii her kaynak ayr1 bir bilgi verdiginden, bir digerinin onun verecegi bilgiyi
vermesi miimkiin degildir. Her bilgi kaynag1 yalnizca kendi gorevini yerine getirip
kendi alaninda bilgi verir. Ornegin, dlem hakkindaki bilgimiz duyular yoluyla
olurken, ge¢misten aldigimiz tarihi bilgilerimizin kaynagi haber olmustur. Gayb
alemiyle ilgili bilgilere sahip olabilmek iginse duyu ve haber bize bilgi vermez.
Ciinkii bu bilgilere ulasabilmek icin ya peygamberin ilettigi bilgiye ya da istidlali
bilgiye ihtiyacimiz vardir. Sunu da belirtmek gerekir ki, akil ve duyuyla bilgi elde
edilirken herhangi bir vasitaya gerek yoktur. Ancak haber yoluyla elde edilen bilgi
vasital bir bilgi olup haberi getiren kimse aradaki vasita olmaktadir (Ozcan, 2017, s.
73-74).
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Calismamizin bu boliimiinde {izerinde ittifak edilen bilgi kaynaklarinin bilgi
degerlerini ele alacagiz. Daha 6ncede belirttigimiz gibi bu kaynaklar; akil, saglam
duyu organlar1 (havass-1 selime) ve haber olmak iizere iigtiir (Izmirli, 1981, s. 33;

Matiiridi, 2020, s. 58).

4.1.4.1. Duyular

Insanin bilgi vasitalarindan ilki duyulardir. Duyu organlarimizin duyarliligs
diinyada yasarken hayatimizi kolaylastiracak sekilde yaratilmistir. Bu noktada
miikkemmel bir ayar vardir. Eger bu ayar bozulsaydi duyu organlari1 vasitasiyla elde
edilen bilgilerin giivenilirligi de diiserdi (Nesefi, 1994, s. 39). Kelamcilara gore
duyularin bilgisi zorunlu bir bilgidir. Duyu yoluyla elde edilen bilgilerin vasitasiz
elde edildigini savunduklari i¢in onlar, duyular1 “dolaysiz bilgi kaynag1” olarak kabul
etmektedirler (Taftazani, 2018, s. 29).

Kelamcilar rasyonalistler (Descartes, Spinoza, Hegel vd.) gibi duyular
yoluyla elde edilen bilgileri kabul etmemis olsalard1 kendileriyle ¢eliskiye diismiis
olurlardi. Ciinkii kdinatta var olan her sey, Kur’an ayetlerinde belirtildigi lizere
Allah’in varligina birer delil ve insana verilen nimetlerdir. Bu delilleri ve nimetleri
bilmede, algilamada bize yardimci olan duyularimizdir. Kelamcilar, duyularin
bilgisini giivenilir bulmayip savunmasalardi bu hususlar1 da kabul etmemeleri
gerekirdi (Bozkurt, 2006, s. 108). Onlara gore, esyaya ait bilgileri duyular yoluyla
elde ederiz. Egyanin hakikatinin oldugunu diisiinen kelamcilarin bu kaynagi kabul

etmemesi durumunda belirttigimiz gibi bir ¢eliskiye diismeleri kaginilmaz olurdu.

Kelamcilarin bilgi elde etmede temel kaynaklarindan ilki duyulardir.
Duyular, kelam ilminde “el-havass-1 selime” olarak adlandirilir. “Hasse” kelimesinin
cogulu olan “havass” duyan kuvvet, idrak eden, algilayan anlamina gelmektedir. Bu
havéass-1 selime olarak adlandirdigimiz bes duyu organidir. Bu duyular; gorme,
isitme, koku alma, tatma ve dokunmadir. Idrak dedigimiz algilama bu duyu

organlariyla gergeklesir (Ciliveyni, 2010, s. 149; Taftazani, 2018, s. 66).

Bize verilen bu duyu organlarinin, alemdeki bilgilere ulasmak i¢in dnemli bir

kaynak oldugunu Kur’an-1 Kerimdeki su ayeti kerimeyle daha iyi anlamaktayiz:
“Sizler higbir gey bilmez bir durumdayken Allah sizi analarinizin karnindan disart ¢ikards;

Siikredesiniz diye size kulaklar, gozler ve kalpler verdi.” (Nahl, 16/78) Ayetten de anlasildig:
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lizere bize verilen bu duyu organlari, bizleri bilgisizlikten kurtarmak ve duyularin
verecegi bilgiyle aklin dis diinyaya acilmasi i¢in dnem ifade etmektedir. Akil i¢in
duyular, bilgi edinmenin ilk asamasidir. Akil, duyulardan aldigi bilgiyle isleyis
kazanir. Duyularin vermis oldugu verilerle dis diinyaya kapi aralar. Bu verilerle
diistiniir ve yasamina bir yon verir. Duyularla evrenin bilgilerini duyumsariz. Ancak
akil bizlere maddenin dncesinde ve sonrasindaki bilgiler i¢in ipucu vermektedir. Bu
sebeple akil ve duyu arasinda miikemmel bir igleyis bulunmaktadir (Caglayan, 2009,
s. 61).

“El-havass-1 selime” terkibindeki selim “slm” kokiinden tiireyerek barigmak
anlamina gelmektedir. Buradaki kullanimi da arizasiz, saglikli anlamindadir.
Duyularin bilgiye kaynaklik edebilmesi i¢in saglikli ve herhangi bir eksiginin
bulunmamas1 gerekir. Aksi takdirde bilgiye kaynaklik edemeyecegi vurgulanmustir.
Burada bahsedilen duyulardan kasit, duyu organlarmin sekli degildir. Asil
bahsedilmek istenen gorme, duyma, tatma, koklama ve dokunma islevidir (Sabini,
1991, s. 55).

Insanlarin dogru bilgiye ulasabilmesi i¢in duyularin saglikli ve eksiksiz
olmasi gerekliligin sebebi, bu sayede elde edilen bilginin de giivenirliliginin saglikli
olmasidir. Ornegin goziin esyalar1 gdormesi, cisimleri algilayabilmesi ve idrak
edebilmesi i¢in gérmeye engel teskil eden bir kusurunun bulunmamasi gerekir. Ayni
sekilde kulagin belirli mesafedeki sesleri duyup birbirinden ayirt edebilmesi i¢in de
duymaya engel bir kusurunun bulunmamasi gerekir (Tung, 2004, s. 49). Bu sartlar

gerceklestikten sonra elde edilen bilgi zariri bilgi olmaktadir.

Akil gibi bir yetinin duyularin getirdigi bilgiler sayesinde aktifliginin arttigini
sdylemek miimkiindiir. Duyu bilgisinin énemini Ibn Riisd’iin su meshur sdziinii “Bir
duyu yitiren bir ilim yitirmistir. Ciinkii ona ait bilgisini de yitirmistir” eklemek yerinde olacaktir.
Buradaki amag, Ampiristlerin yaptig1 gibi duyu kaynagini yiiceltmek degil, sadece

onem ve gerekliligine deginmektir (Karliga, 1999v).

Filozoflar (Farabi, Ibn-i Sina gibi), kelamcilardan farkli olarak duyulari i¢ ve
dis duyular seklinde ayirmislardir. Filozoflar ve kelamcilar, dis duyularin gérme,
duyma, koklama, tatma ve dokunma oldugu konusunda mutabiktirlar. Fakat
kelamcilar, filozoflarin kabul ettigi i¢ duyular1 objektif bir gegerlilige sahip olmadigi

icin kabul etmezler. Baz1 Islam filozoflarmin da kabul ettigi i¢ duyular (havass-1
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batina) da dis duyular gibi bes tanedir. Bunlar; hiss-i miisterek, vehim, hayal, hafiza
ve miitefekkiredir. Bu i¢ duyular beyinde bulunup 6nden arkaya dogru siralanmis ve
birbiriyle baglantilidir. Hiss-i miisterek, vehim, hayal ve hafiza idrak gorevini yerine
getirirken bunlar1 idrak edip kullanan ise mitefekkiredir (Hokelekli, 1994h, s. 9;
Taftazani, 2018, s. 67-68). Fahrettin Razi (6.606/1210) ve ondan sonraki bazi
kelamcilarin duyular ile ilgili i¢ ve dig ayrimi yaptigim1 soylebiliriz. Ancak klasik
kaynaklarda genel kabuliin yalnizca dis duyular oldugunu belirtmekte fayda var
(Bozkurt, 2006, s. 112).

Kelam ilmi felsefeden, mutasavviflar kelam ilminden, daha dogrusu her ilim
dalinin az ¢ok birbirlerinden etkilendigini séylemek miimkiindiir. Mutasavviflar da
bilginin kaynagi konusunda, felsefecilerin de etkisiyle bu konuya farkli bir bakis
acis1 getirmislerdir. Mutasavviflar, filozoflarin ve bazi kelamcilarin (Razi, Bakillani
gibi) i¢ duyular olarak bahsettikleri hiss-i misterek, vehim, hayal, hafiza ve
miitefekkire yerine; kalp, sir, akil, ruh ve hafi gibi duyularin varhigmmi kabul
etmektedirler. Ancak genel olarak kelamcilar, bunlar1 objektif olmamasi sebebiyle
kabul etmemektedirler (Hokelekli, 1994h, s. 10).

4.1.4.2. Haber

Haber, hubr (hibre) kokiinden tiiremis bir isimdir. Sozliikkte “bir nesneyi geregi
gibi bilmek igin yoklayip sinama, bir seyin ig yiiziinden haberdar olmak” anlamina gelmektedir.
Terim olarak, “gegmiste meydana gelen ve gelecekte meydana gelebilecek bir olay1 bildiren sz,
mahiyeti agisindan dogru veya yanlis olma ihtimali bulunan séz” gibi tanimlar yapilmistir
(Yavuz, 1996k, s. 346; Taftazani, 2018, s. 71). Tanimlardan hareketle, haber
konusunun duyularla algilanabilir olmasi gerekli goriilmiistiir. Haberin konusuna
gore dogru veya yanlis olma ya da hem dogru hem yanlis ihtimali s6z konusudur. Bu
sebeple, bilgilerin dogrulugunun veya yanlishgmin ispatlanmasi gerekir. Boylelikle
baz1 haberlerin yanligligi, bazi haberlerin dogrulugu onaylanmus olur. (Yavuz, 1996k,
S. 346).

Islam dininin temelleri vahye dayanir. Vahiy de bir nevi haberdir. Kur’an-1
Kerim, insanlarin akillariyla degerlendirebilecegi haberler arasindadir. Bu baglamda

kelamcilarin da haberi 6ne ¢ikarmalarindaki sebebi anlayabiliyoruz. Bundan dolayi,
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kelamcilarin haberi bilgi kaynaklari arasinda kabul etmeyenlere karsi ciddi elestiriler

yoneltmesi kaginilmaz olmustur (Ozcan, 2017, s. 82).

Haber yoluyla bir bilgi aktarimi yapilmaktadir. Bu yolla elde edilen bilginin
olusumunda akil ve duyular etkilidir. Fakat bu yolla bir bilgi aktarimi yapildiktan
sonra ortaya yeni bir bilgi ¢ikmaktadir. Haberin bilgi kaynaklar1 arasinda miistakil
bir kaynak olmasinin sebebi budur (Bozkurt, 2006, s. 121). Kelamcilara gore haber,
dogru ve yalan olma ihtimali bulunan sozdiir. Kelamcilar, haberin bilgi ifade etmesi
icin gergege uygun olma sartini 6ne siirerler. Bu sebeple, ondan haber-i sadik diye
bahsederler. Ciinkii yalan haber bilgi kaynagi olarak nitelendirilemeyecegi gibi ilim
olabilecek haber, yalan iizerine birlesmeleri miimkiin olmayan miitevatir haberdir

(Demir, 1993, s. 18; Taftazani, 2018, s. 71).

Fahrettin Razi, haberin tanimini yaparken bazi noktalara dikkat ¢ekmistir.
Bunlar, haberin igine dogru ve yalanin karisma ihtimalinin bulunmasi, haberin
dogrulugunun ispatlanabilir olmas1 gerektigi gibi hususlardir. (Bozkurt, 2006, s.
122). Matiiridi mezhebinin 6nemli isimlerinden biri olan EbG’l Muin en-Nesefi
(6.508/1115) icine yalan karigmis, slipheye diismiis bilginin haber olamayacagini
vurgulamis ve yalmizca dogru olan bilgiyi haber olarak degerlendirmistir. Ayrica
Nesefi, bir kimsenin haberi inkar ettiginde, Allah’in kendisine vermis oldugu,
konusma ve isitme nimetlerini de inkar etmis oldugunu ifade etmektedir (Nesefi,

19934, s. 34-35).

Insan, dogdugu andan itibaren evren, ge¢mis zamanda yasanmuis olaylar,
kralliklar, savaslar hakkindaki bilgilerin ¢ogunlugunu haber vasitasiyla bilebilir.
Insan 6mrii her seyi tecriibe edecek kadar uzun degildir. Bu yiizden kendisi tecriibe
etmeden baska insanlarin tecriibelerinden yararlanabilir. Insanin o anda ulasamadig
bir bilgiye, bir baska insan ulasilabilir, 0 bilgiyi bize hazir halde sunabilir. Diinyanin
herhangi bir yerinde yasanan bir olayin bilgisini haber yoluyla 6greniriz. Haberin
inkar1 beraberinde bilgilerimizin de inkarini getirir. Sonugcta insanin her bilgisi duyu
ve akil yoluyla 6grenilmis degildir. Sartlara uyuldugu takdirde haberin bilgisi dogru,
kesin ve zorunlu bilgi olarak kabul edilmistir (Doganbaz, 2012, s. 33-34).

[lmin kaynaklarindan biri olan haber iki cesittir. Bu iki ¢esit haberin getirdigi
bilgiyi inkar etmek miimkiin degildir. Bunlar, miitevatir haber ve peygamberin
haberidir (Nesefi, 1994, s. 51; Matiiridi, 2020, s. 59).
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4.1.4.2.1. Miitevatir Haber

Miitevatir haber, yalan sdylemeleri miimkiin olmayan, yalan iizerine soz
birligi yapmalar1 diisliniilemeyen bir toplumun vakiaya uygun ulastirdiklar
haberlerdir. Bu yolla elde edilen bilgi, zaruri bilgidir. Tevatiir, liigatte “pes pese olmak,
ard1 ardina gelen haber” anlamindadir. Tevatir admi, Kur’an-1 Kerimdeki “sonra biz
peyderpey peygamberler génderdik” ayetinde gegen “tetra” kelimesinden almistir (Nesefi,

1994, s. 51; Bozkurt, 2006, s. 124).

Tevatiir yoluyla gelen bilginin herhangi bir siiphe icermemesi, ayrica aklin
mimkiin gérmedigi bir bilgiyi sunmamasi1 gerekir. Miitevatir haberi nakledenlerin
Miisliiman olmasi sart1 aranmamaktadir. Ravide aranan adalet sartin1 da tasimasi sart
degildir. Yalan iizerine ittifaklar1 diisiiniilemeyen bir topluluk ifadesinde herhangi bir
say1 belirtilmemistir. Baz1 alimler say1 belirtmisse de genel goriis, say1 belirtmenin

herhangi bir gerek¢eye dayanarak olmadigi yoniindedir (Yavuz, 1993k, s. 347).

Eski zamanda yasamis hiikiimdarlarin bilgisi, Mekke ve Bagdat gibi
sehirlerin varligina dair bilgimiz, daha 6nce hi¢ gérmedigimiz yerler, gormedigimiz
kisiler hakkinda bizde 6yle bir bilgi olusturur Ki, bizim igin bizzat gorerek, konusarak
elde ettigimiz bilgiden bir farki kalmaz. Bu yolla gelen bilgiyi inkar etmek miimkiin
degildir. Tevatiir yoluyla gelen bilgiyi inkar eden kisi, inadina yenik diismiis olur

(Taftazani, 2018, s. 71).
Omer en-Nesefi’ye gore miitevatir haberin ii¢ sart1 vardir;

1) Duyu organlarin bilgisine dayanmak: Haberi bizlere ulastiran kimsenin
haberinin, duyu organlarindan biri araciligiyla kavranmis olmasi gerekir.
Ornegin, haber konusu olan olay kisinin gérmiis olmasi gerekir. Mitolojik
veya bir efsanenin haberini bir bagkasina anlatmak bilgi nakli
sayllmamaktadir.

2) Haberi nakledenlerin haberin dogruluguna dair aralarinda bir ittifak
bulunmalidir. Mesela, Hz. Isa’nin 6ldiiriilmiis oldugu haberi miitevatir bir
haber sayilmaz. Ciinkii Hz. Isa’nin 6ldiiriilmiis oldugu konusunda ihtilaf

vardir. Bu konuda Islam alimleri Kur’an’da gegen “Allah’m elgisi Meryem oglu

Isa’y1 6ldiirdiik demeleri yiiziinden.. halbuki onu ne odldiirdiiler ne de carmiha gerdiler

(bagkasi ona benzer kilindig1 igin) siiphe i¢ine disiiriildiiler. Bilakis Allah onu kendi katina
kaldirmisti” (Nisa 4/157-158) bu ayet sebebiyle, bunun bilgisinin Allah

katinda oldugunu belirterek kesin bir hiikiimde bulunmamaislardir.
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3) Nakledilen haberin naslara aykir1 olmamasi gerekir. Yahudilerin, Hz.
Musa’dan dinlerinin kiyamete kadar olacagina dair naklettikleri haberler

naslarda g¢elismektedir (Nesefl, 1994, s. 52).

Fahrettin Razi ise haberin miitevatir olmasinin sartlarin1 sdyle siralar; kisiye
haber gelmeden Once, kisinin o haberi daha 6nce bilmiyor olmasi gerekir. Clinkii
bilgi zaten o kimsede bulundugu halde tekraren ayni bilginin o kisiye verilmesi bir
anlam kazandirmaz. Bilinen bir seyin tekrar Ogrenilmesi “hasil olanin tekrar tahsili”
olmaktadir. Sii alimlerden Serif Murtaza da Nesefi ile ayn1 goriistedir. Oma gore
haberi isiten kimsenin, habere dair bir siiphesinin ve inancinin olmamasi gerekir. Hz.
Ali’nin imametine dair haberin oldugunu, ancak herkes igin bilgi ifade etmedigini,
bazi kimselerin bu habere siipheyle yaklagtigini soylemektedir (Bozkurt, 2006, s.
126).

Miitevatir haberin zaruri bilgi olmadigini, nazari bilgi ifade ettigini ifade eden
kelamcilarimiz da mevcuttur. Eba’l Hiiseyn el-Basri (6.436/1044) ve Imamii’l-
Harameyn el-Ciiveyni (478/1085) bu goriisii ispat etmek i¢in miitevatir haberi yine
miitevatir haberle kiyas edip kabuliiniin bu sekilde gerceklestigini belirtmistir. Fakat
muhakkikler, bu goriisii benimsememis tevatiir yoluyla gelen haberin, herhangi bir
kiyasa tabi tutulmadan insanlarin kabul ettiklerini sdylemislerdir. Bu sebeple,
miitevatir haberler zaruri bilgi ifade eder, goriisii genel kabuliin goriisidiir

(Taftazani, 2018, s. 75).

4.1.4.2.2. Haber-i Resul

Haber-i Resul, yaraticinin insanlar arasindan ilahi emirleri iletmesi igin
secilen, mucizeyle desteklenmis peygamberin haberidir. Resul ile nebi arasinda
ayrimin oldugu Resul’iin kendisine kitap gonderilen peygamber oldugunu belirtmek
isteriz. Her Resuliin bir nebi ama her nebinin ise Resul olamayacagi bilinmektedir.
Fakat biz su an bunun iizerinde fazlaca durmayacagiz. Mucize ise peygamber
oldugunu iddia eden el¢inin, peygamberligini ispat etmek icin Allah tarafindan,
peygamberlerin eliyle meydana gelen olaganiistii olaylardir. Burada fiil Allah’a aittir
(Taftazani, 2018, s. 78).

Resuliin haberi istidlali ilmi meydana getirir. Bu yolla bir bilgi ortaya ¢ikar.

Bu bilgi, kesinlik ve gerceklik konusunda zaruri bilgiyle es degerdir. Ibn Teymiyye,
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peygamber bir haber getiriyorsa bunun yalnizca bir nakil olmadigini, haberin
dogruluguna dair akli delilleri de igerdiginden bu haberin kesin bilgi dogurdugunu

belirtmistir (Nesefi, 1994, s. 53; Yavuz, 1996k, s. 347).

Yiice yaraticinin bizlere iletmek istedigi mesajlara vahiy denilmektedir.
Yaraticinin insanlarla irtibata gegmesini ifade eden vahiy, ayetlerde de belirtildigi
tizere farkli yollarla nazil olmustur. Bu ayetler direkt olarak bizlere degil, bizlere
iletmesi igin peygamberlere gonderilmistir. Peygamberler de Allah’tan gelen bu
vahyi, bizlere haber yoluyla iletmislerdir. Bundan dolay1 vahiy, haber-i resul
kapsaminda degerlendirilip zorunlu olarak kabul edilmistir (Yalgin, 2016, s. 16).
Peygamberin haberinin istidlali olmasi bu anlamda bir kiyasa tabi tutulmus, Resuliin
haberinin dogru, giivenilir oldugu sonucu ¢ikarilmistir. Ciinkii peygamberin getirdigi
vahiy/haber mucize ile desteklenirdi. “Bu haber peygamberligi mucize ile sabit kimsenin

getirdigi bir haberdir. Bu 6zellige sahip bulunan her haber dogru ve igerigi gergektir.” (Taftazanti,
2018, s. 79).

Peygamberden gelen haber konusunda alimler arasinda goriis ayriligi
bulunmamaktadir. Fakat gelen haberin peygambere ait olup olmadiginin
kanitlanmas1 gerekli goriilmiistiir. Bundan dolay1 kelamcilar, haber-i resulii sabit
olusu ag¢isindan miitevatir haber, miistefiz haber ve ahad haber olmak iizere ii¢ kisma

ayirmuslardir:

a) Miitevatir Haber: Yalan iizerine ittifaki miimkiin olmayan toplulugun rivayet
ettigi haberler ve peygamberden gordiiklerini degistirmeden aktardiklari
davranis ve olaylardir.

b) Mistefiz Haber: Meshur haber de denilmektedir. Seviye olarak tevatiir
seviyesine gelememis sahabilerin, Hz. Muhammed’den naklederek rivayet
edilen haberin, tabiin, tebeu’t tabiin ve diger nesiller vasitasiyla o haberin
tevatiir derecesinde nakledilmesiyle olusur. Sefaat ve meshle alakali hadisler
bu kapsamda degerlendirilir.

c) Ahad Haber: Ashaptan son nesle kadar tevatiir seviyesinde olmayan ravilerin
rivayet ettigi haberlerdir. Kisaca miitevatir seviyesine ulasamayan haber de
denilmektedir. Hz. Muhammed’den rivayet edilen haberlerin neredeyse
tamami bu tiirden haberlerdir (Yavuz, 1996k, s. 346).
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Haber-i vahid, giivenilir bir kanalla aktarildigi takdirde, delil sayilabilir ve
onunla amel edilebilir. Bu konuda ki genel goriis, Islam alimlerinin bircogunun
haber-i vahidi ameli ve ahlaki konularad dinde delil olarak kabul etmeleri yoniinde
olmustur. Zaten bu tiirden haberler genellikle ameli ve ahlaki konularda oldugu igin
herhangi bir sikinti olmamistir. Fakat bu haberler, subit agisindan kesin olmadigi

i¢in akaid konularinda kesin delil olarak goriilmemektedir (Ertiirk, 1996k, s. 352).

Peygamberin haberinde iki asamali bir bilgilendirme oldugunu gérmekteyiz.
[lk asamada peygamberin haberinin bize ulastiktan sonra biz o haberin peygambere
ait oldugunu biliriz. Bu asamada elde edilen bilgiyi, miitevatir haber kisminda kabul
edebiliriz. ikinci asamada ise peygamberden gelen haber bize ulasir, biz de bu
haberin mabhiyetini inceler, ger¢ege uygunlugunu arastirip bilmeye c¢alisiriz. Bu
asamada elde edilen bilgiyi peygamberlerin haberine dayandirilabilir, bir baska bilgi
sebebine dayandiramayiz (Taftazani, 2018, s. 58).

4.1.4.3. Akl

Sozliikte mastar olarak “menetmek, engellemek, alikoymak, baglamak” gibi

anlamlara gelen akil (el-akl) kelimesi felsefe ve mantik terimi olarak “varligin hakikatini
idrak eden, maddi olmayan, fakat maddeye tesir eden basit bir cevheri maddeden soyutlayarak kavram

haline getiren ve kavramlar arasinda iligki kurarak Onermelerde bulunan, kiyas yapabilen gii¢
demektir.” Akil insanin dogruyu yanlistan, iyiyi kotiiden ve giizeli ¢irkinden ayirt

etmesini saglayan potansiyel bir giigtiir (Bolay, 1989b, s. 232).

Ciircani’nin (6.816/1413) “et-Tarifat” adl1 eserinde vermis oldugu tanimlar,

diger tanimlar1 da igine alip kapsayici nitelikte oldugunu sdyleyebiliriz. “Akil, Allah’m
insana vermis oldugu ve insan bedeninde bulunan, zatinda maddeden soyut, fiilinde maddeye bitisik

olan ruhani bir cevherdir. Akil “hakki ve batili bilen, kalpteki bir nurdur.” (Ciircani, 1997, s. 154)

Aklin terim anlamlarini inceledigimizde farkli tanimlarla karsilagmaktayiz.
Bu tanimlardan birkacini burada vermek faydali olacaktir. Isfehani’nin (6.502/1102)
akil tanim1 “bilgiye hazir olan giic ve insanin bu giicle elde ettigi bilgi” seklinde
olmusken, Vasil b. At (6.131/748)’ya gore akil, “hakikatin bilinmesini saglayan kaynaktir”
Ebii’l Huzeyl el-Allaf (6.235/849) ise akli “insani diger varliklardan ayiran ve nazari

bilgilerin 6grenilmesini saglayan bir gii¢” diye tanimlamaktadir. Bir diger alimlerden Kadi
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Abdiilcebbar’in akil tanimi; “insanin diisiinmesini saglayan bilgilerin biitiini” seklindedir

(Yavuz, 1986b, s. 346; Celebi, 2001t, s. 106).

Burada Mutezili kelamcilarin tanimlarina yer vermemizin sebebi, onlarin akli
kesin bir bilgi kaynag1 olarak gormeleri, hatta akil-akil karsilasmasinda akli daha
iistin kabul etmeleri ve ona 6zel bir onem vermelerinden kaynaklidir. Akla 6zel bir
onem veren Matiiridileri de goz ardi etmiyoruz. Onlarin akil hakkindaki goriislerine
ayrica yer verecegimizden burada bahsetmeyecegiz.insanin hayattaki davranislarina,
diistincelerine, yon veren 6nemli kaynaklardan biri akildir. Mutezile mezhebinin de
akiler gorisin  savunuculari oldugu asikardir. Bu sebeple hakikatin akil ile
bilinebilecegini iddia eden alimin Mutezili alim olan Vasil b. Atd’nin olmas1 bizleri
sasirtmamaktadir. Akil-nakil iligskisinde ilk defa akli bilgiyi nakli bilginin Oniine
geciren de yine Mu’tezile mezhebinin Bagdat koluna mensup olan Simame b. el-

Esres (6.213/828) olmustur (Altintas, 2004, s. 312; Yalgin, 2016, s. 21)

Insan1, yaratilmis varliklardan ayiran en onemli &zelligi, akilli bir varlik
olmasidir. Bu akil insana verilmis en 6zel nimettir. insan kendisine verilen bu
nimetle hayatina yon verir, diinya sikintilarindan kurtulur. Insanda beynin olmasi
yeterli degildir. ilahi emir ve yasaklarla miikellef olabilmesi ve ilahi mesajlari
anlayip idrak edebilmesi i¢in bir akla sahip olmasi gerekir. Bir¢ok seyi akilla idrak
edebilse bile bazi konularda 6rnegin “sem’iyyat” konusunda akil, nakle ihtiyag
duymaktadir. Cilinkii aklin simirlart vardir, soyut konularda aciz kalir. Bdyle
durumlarda din agiklama yapar, akil da bu agiklanant miimkiin goriir. Dolayisiyla
akil-nakil arasinda bir uyum dogar. (Yalgin, 2016, s. 22)

Kur’an-1 Kerim’de akil, isim olarak degil fiil olarak ge¢cmektedir. “Akletmez
misiniz?”, “Akleden toplum”, “Sayet akil edenlerdenseniz” gibi kirk dokuz yerde
gecmektedir. Onun Kur’an’da bu sekilde verilmesinin sebebi aklin daima aktif,
dinamik, eylem ve hareket halinde olmasi gerektigi i¢indir. Ciinkii insan aklini

kullandig1 miiddetge dogruya ve hakikate ulasabilir (Bilgiz, 2012, s. 58).

Esyanin hakikatinin olmayacagini iddia edenler oldugu gibi (Kesin, mutlak
bilginin imkanmi miimkiin goremeyen Septikler gibi) bazilart da bunun
dogrulugunun bilinemez oldugu iddiasiyla ortaya ¢ikmistir. Aklin bilgi kaynagi
olamayacagim ¢iinkii bu bilgilerin dogrulanamayacagi iddiasiyla, akli reddeden bir

diger grup ise Stimeniyye olmustur. Siimeniyye nazar yoluyla hasil olan bilgileri
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reddederken, felsefeciler ise ilahiyat konularinda akil yoluyla elde edilen bilgiyi

inkar etmislerdir (Sabuni, 1991, s. 56).

Aklin bilgi vasitasi olugunu inkar edenler, bu inkarlarini, yine aklin nazarina
dayanarak etmislerdir. Onlara bu iddialari1 akla dayanarak mi yaptiklar
soruldugunda, onlar da evet derlerse, inkar ettikleri seyi kabul etmis olurlar. Cevap
ne olursa olsun kaynagi akil olacagindan iddialar yersiz olmakta ve onlar1 ¢eliskiye
diistirmektedir. Ayrica nazarin gegersiz oldugunu bilmeleri duyularla algilanamaz,
akil ile bilinebilir. Akil yoluyla bilgi etmek i¢in belli kurallara uyulmali ve bilginin
olugmasinda bir engel bulunmamas1 gerekir (Cliveyni, 2010, s. 23; Taftazani, 2018,

s. 87).

Aklin taksiminde ise kelamcilarin birlestigini gérmekteyiz. Cogunlugun

goriistine gore akil ikili bir tasnife tutulur;

1) Garizi Akil: Insam diger varliktan ayiran, dogustan her insanda var olan
akildir. Ayn1 zamanda deney ve diisiinme yoluyla elde edilen bilgilerin
esasini da teskil etmektedir.

2) Miiktesep Akil: Garizi aklin kullanilmasiyla elde edilen, sonradan kazanilan
akildir. Sezgi, deney, diisiinme ve 6grenim yoluyla olugsmaktadir. Tecriibi ve

miistefad akil da denilmektedir (Yavuz, 1986b, s. 244).

4.1.5. Bilgi Kaynagi Olarak fleri Siiriilen Bazi Tasavvufi Kavramlar

Bu baslik altinda mutasavviflarin, terminolojisinde bilgi kaynagi olarak kabul
etdilen, sezgisel bilgiyle baglantili 6nemli baz1 tasavvufi kavramlar incelenecektir.
Amacimiz, kesf ve ilhamla yakin iliski i¢inde olan bu kavramlarin tanimlarina,

benzerlik ve farklarina yer vererek, konumuzu daha anlagilir hale getirmek olacaktir.

4.1.5.1. ilham

[Tham, “feyz yoluyla kalbe birakilan seydir.” Burada kalbe birakilan seyden kasit
istidlale, akli bir delile ihtiyag duymadan kalbe dogan bilgi kastedilmektedir. L-h-m
kokiinden tiiremis olup “igmek, birden yutmak” anlamina gelmektedir. Kalbe dogan
bilgi kisiyi giizel amele yonlendiriyorsa ilham, serre yonlendiriyor ve kotii amele

sebep oluyorsa bu da vesvesedir. Terim olarak, Allah’in bizzat kendisinin veya bir
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melek vasitasiyla faydali ve iyi olan bilgilerin insanin kalbine dogmasi seklinde
kullanilmistir (Ciircani, 1997, s. 28; Topaloglu, 2010, s. 149). Taftazani de ilhamu,
“feyz yoluyla mananin kalbe ilkasi” bu tanima katilmaktadir. (Taftazani, 2018, s. 96).
Gortldiugi iizere tanimlar birbirine olduk¢a yakindir. Vahiy ve ilhamin baz1 mezhep
ve kaynaklarda birbirinin yerine kullanildigindan burada vahyin tanimin1 da vermek
yerinde olacaktir. Vahiy; sozlikte “hizli bir sekilde ve gizlice bildirmek, isaret
etmek, ilham etmek” anlamindadir. Terim olarak ise vahiy; Allah’in bir emri, bir
hikmii veya bilgiyi dogrudan, perde arkasindan veya elci/melek vasitasiyla
peygamberine bildirmesi” anlaminda kullanilmistir (Ciircani, 1997, s. 248; Yavuz,
2012, XLII, s. 440).

Vahiy ve ilham aslinda birbirine ¢ok yakin iki kavramdir. Kur’an-1 Kerim’de
Allah’in nefse, “Sonra da, Allah nefse iyilik ve kotiiliik yetenegini ilham etti” (Sems, 91/8),
arilara, “ve Rabbin bal arisma soyle ilham etti, daglardan, agaglardan ve insanlarin kurduklari

cardaklardan kendine yuvalar edin” (Nahl, 19/68), Hz. Musa’nin annesine hitap etmesi,

“Musad’nin annesine, Onu emzir, bagina bir sey gelmesinde endise etigin zaman onu nehre birak,

korkup kaygilanma. Biz onu sana geri dondiirecegiz ve onu peygamberlerden biri yapacagiz”

(Kasas, 28/7) ilham olarak degerlendirilmistir. Ancak Kur’an-1 Kerim’de daha ¢ok
vahiy kelimesi kullanilir. “Biz Nuh’a ve ondan sonraki biitiin nebilere vahyettigimiz gibi sana da
vahyettik” (Nisa, 4/163) ayetinde buyrulmasi ise vahiy olarak iligkilendirilmistir.
Vahiy ve ilham arasindaki en biiylik fark, vahyin kaynagi belli olmasi, ilhamin
kaynagmin net olmamasi, bilinemez olmasidir. Vahiy yalnizca peygamberlere
gelirken ilham ise Allah’in 6zel kullarina gelmektedir (Demir, 1993, s. 32;
Sogukoglu, 2016, s. 153).

[lham, genel ve 6zel olmak iizere iki tiirliidiir. Ozel anlamdaki ilhamin
vasitali ve vasitasiz sekilleri vardir. Bu ilham tiirii velilere, kalbi temiz, saf olanlara
mahsustur. Vasitali ilham, gaipten bir sesin gelmesi ve bu sesin kaynagmin belli
olmamasidir. Fakat bu sesi duyan Ozel kimse bu sesle neyin kastedildigini
anlamaktadir. Veliler bu tarz sesleri duyduklarindan bahsetmislerdir. Vasitasiz ilham
ise ilhamin en ¢ok kullanildig1 anlamiyla yani bazi bilgilerin kalbe ilkas1 seklinde
olandir. Evliyalarin bircogunun bu sekilde kalplerine bilgi hasil oldugu
soylenmektedir. Genel ilhami agiklayacak olursak o da kendini koruyan, hayatini

ser’i hiikkiimlere gore diizenleyen, gilizel ahlakli salih kullarin kalplerine dogan
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ilhamdir. Bu kimselerin takva sahibi, giizel bir yasama sahip olmasimin sonucu

Allah’mn bir liitfu olarak kalplerine bu bilgiler dogmaktadir (Uludag, 2017, s. 40-41).

4.1.5.2. Kesf /Miikasefe

Kesf, Arapca bir kelime olup liigat anlaminda kullanildiginda “perdeyi
kaldirmak”, “agiga cikarmak”, “ortiili olam agma” ¢ibi anlamlara gelmektedir. Terim
anlaminda ise aklin ve duyularin idrak noktasinda yetersiz kaldig1 durumlarda “gaybi
manalara ve hakiki durumlara viiciden veya suhiden muttali olmaktir.” Serrac’a gore,

“bilinmeyen, idrak edilemeyen hususlarin gozle goriircesine agilarak kisiye agiklanmasidir” (Serrac,

1996, s. 546; Ciircani, 1997, s. 188).

Burada sozii edilen “vucid ve suh(id” noktasindan maksat gayb alemi ile
sehadet alemi arasindaki perdenin kalkmasi, kisinin o alem hakkinda bilgi sahibi
olmasidir. Buna paralel olarak diyebiliriz ki, insanin akil ve duyularla algilayamadigi
melek, cin, seytan gibi metafizik kisi ve olaylar1 gérmesi, izlemesi kesf baglaminda
degerlendirilebilir. Kur’an-1 Kerim’de ise kesf, insandan sikintinin kaldirilmasi
(A’raf, 71/134-135), insanin {izerinden azabin kaldirilmas:i (Yunus, 10/98),
etegin/perdenin toplanmasi (Neml, 27/44), gaflet perdesinin kaldirilmasi (Kaf,
50/22), kalp g6ziiniin ag¢ilmasi terim anlamiyla daha uyumlu ve iliskilendirilebilir.

(Isfehani, 2010, s. 210; Sogukoglu, 2016, s. 162).

Kur’an-1 Kerim’de gegen “gita” ve “hicap” kelimeleri de terim anlamiyla
yakindan iligkilidir. Bu iki kelimenin kalbi Orten Ortli anlaminda kullamildigim
gormekteyiz. Kur’an’da gita, insanin goziinde bir perde oldugu hakikati géremedigi
(Kehf, 18/101) seklinde gecerken, hicap ise insanlarin hakikatleri gormede
kalplerinin k&r oldugu (Isra, 17/45) seklinde gegmektedir (Uludag, 2017, s. 43).

Kesf, hakikatleri maddi gozle gérme, sezme, tahmin etme anlamindayken,
miikasefe, manevi bir gézle hakikat bilgisine ulasmak anlamindadir. Ornegin, basar
ile basiret ayn1 anlama gelmez. Basar, maddi anlamda gérmektir. Basiret ise manevi

anlamda kalbin manay1 gormesidir (Cebecioglu, 2009, s.156).

Kesfin iki mertebesi, viiclidi kesf ve siihtidi kesftir. Stri kesf, kesf-1 ruhant,
kesf-i ilahi, kesf-i hak, kesf-i irfani, kesf-i meleki, kesf-i ilmi, kesf-i miicerred, kesf-i
muhayyel ve miikasefe gibi kesfin birgok ¢esidinden bahsetmek miimkiindiir. Bunlar1
iki baglik altinda toparlayacak olursak;
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1) Kesf-i Manevi: Cile, riyazet ve kalp tasfiyesi sonucu, gayb perdesinin
kalkmas1 ve bilgilerin a¢iga ¢ikmasini saglayan kesf.

2) Kesf-i Hissi: Aklin yardimci olmadigi, akli bilgilerin kullanilmadigi, bizzat
gorme ile olan kesiflerdir. Ornegin; kesf-i muhayyel, riiya yoluyla ortaya
cikan hayali kesf bu tiirdendir (Cebecioglu, 2009, s. 157; Uludag, 2017, s.
43).

Kesf ile miikasefe birgok eserde ayni anlamda kullanilmistir. Bunun sebebi,
miikasefenin, kesf kokiinden tiiremesi ve anlamca birbirine ¢ok yakin olmasindan
kaynaklidir. Birbirleriyle ortiistiikleri birgok nokta bulunmaktadir. Ancak her ne
kadar anlamca yakin olsalar da aralarinda bazi farklar vardir. Bu ince farklarin
anlagilabilmesi icin diger tasavvufi terimlerin de anlamlarini vermemiz
gerekmektedir. Miikasefe, “iki seyin arasindaki perdenin kalkmasi ve bu iki seyin birbirine karsi
agiga gikmast” anlamindadir. Kesf, tasavvufta miikasefe ilmi olarak gecmekte, stfilere
de ehl-i miikasefe ilmi ya da ehl-i kesf denilmektedir. Bu ilmin amaci marifete
ulagsmaktir. Ebu’l Hasan el-Nuri’ye (6.295/908) gore kalbin miikasefesi Hakk’a
eristiginde gerceklesir (Uludag, 2002u, s. 315).

EbG Hamid Muhammed el-Gazzali’de (6.505/1111) kalpte hasil olan bilgileri
miikasefe olarak degerlendirir. Ciircani miikasefe i¢in “beyan ile nitelenmeyen huzurdur’?
seklinde bir tanim vermistir (Ciircani, 1997, s. 221). Tasavvufta kullanildig haliyle
miikasefe, kesf hali; kalp gozlinlin agilmasi, gayb aleminin goriilmesini saglayan hal,

kalbe gelen agiklama, gaybin goriiliircesine kesf edilmesidir (Uludag, 2017).

Muhyiddin ibn Arabi, (6.638/1240) miikasefenin konusunu gozle
goriilemeyen, kalpte hissedilen seyler oldugunu, miisahedenin ise tam tersi gozle
goriilen seyler oldugunu soylemektedir. Aklin ve duyularin yardimiyla elde
edilemeyen gaybi bilgilere manevi bir yolla erismektedir. Yine bu ilmin kitaplarda
yazilmadigina, yalnizca kalplerde hasil olduguna dikkat ¢ekmistir (Arabi, 2008, s.
238).

4.1.5.3. Miisahede

Miisahede, Allah’in birligine inanarak esyayi, gormektir. Ciircani’nin

tanimina gore miisahede, “esyada Hakk’1 gérmeye denir. Bu, her seyde zahir olmasi bakimindan

2 Agikga ortaya konulamayan, dil ile sylenemeyen, hissedilen.
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Allah’a ait olan vech’tir.” (Ciircani, 1997, s. 212). Miisahedeye en giizel tanimlardan
birini de Ciineyd-i Bagdadi (6.297/909) vermistir. Ciineyd-i Bagdadi sOyle
sOylemektedir; “miisahede kendini kaybederek, Hakki’1 bulmandir.” Kisinin kendisini birakip
Allah ile bekay1 bulmasi manasi verilebilir (Kuseyri, 2019, s. 169).

Miisahede sozliikte “gérmek, sahitlik etmek, gézlemlemek, bir nesnenin hakikatine vakif
olmak” anlamindadir. Tasavvufta ise Allah’in kainattaki giizelliklerini, tecellilerini
goriip, onlart seyretmek, onlarla temasa halinde bulunmak olarak degerlendirilir.
Miisahedenin mertebeleri ise goziin miisahedesi, kalbin miisahedesi, ruhun ve sirrin
miisahedesidir. Once gozle miisahede edilir, daha sonra kalp gdziiyle miisahedeye
gecilir. Bu miisahedelerin amaci, kisinin Allah ile arasindaki perdeleri kaldirip ilahi

hakikatle temasa etmektir (Kuseyri, 2019, s. 190).

Hucviri’ye (6.465/1072) gore tasavvuftaki bazi gruplar hataya
diismektedirler. Hataya diismelerinin sebebi, kalp ile miisahedenin vehmin zikir ve
fikir halinde kalpte olusturdugu bir suret yoluyla oldugunu diisiinmeleridir. Oysa ki
bu anlayis kisiyi Allah hakkinda tesbihe gotiiriir. Allah ise bundan beridir (Hiicvird,
2020, s. 395).

Abdiilkerim b. Hevazin el-Kuseyri (6.465/1072) eserinde bilgi degerleri
bakimindan kesfi belli bir siraya koymustur. Onun yapmis oldugu siraya gore kesf;
muhadara, miikasefe ve miisahede seklinde ii¢ asamada incelenir. Baglangi¢ hali ilim
ehline ait olup muhadaradir. Kalp burada Allah’in huzurundadir. Bu hal, bazen fikir
ve zikir halinin kalbi tamamen kaplamasi sonucu olusur. Burada tefekkiir, akil
yiiritme ve kesb vardir. Muhadara hali, ilme’l yakin seklinde de isimlendirilmistir.
Muhadara halinden sonraki hal ise miikasefe halidir. Burada da kalp yine Allah’in
huzurundadir. Fakat bu hal Allah’tan gelen bir hediye gibidir. Bu halde siiphe
olmayip kisi ile gaybi bilgiler arasindaki perdeler kaldirilmistir. Miikasefe hali ayne’l
yakin mertebesidir. Bu halden sonra ise miisahede hali gelir ki, mertebelerin en dstii
olan bu hal, kisinin Allah’in isim ve sifatlar1 ile huzur ve manevi ferahlik buldugu
haldir. Kisi bu hal ile marifete ulasmus, hakka’l yakin mertebesine gelmistir. Ozetle
muhadara sahibi Allah’in varligina ve birligine ait olan delillere baghdir ve kisinin
hidayete ermesini saglar. Miikasefe ehli kimse, Allah’in sifatlartyla bast ve iins
haline gecer, Allah’a yakinlasir. Miisahede ise sahibini marifete (fena makamina)

ulastirir (Kuseyri, 2019, s. 169).
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Bu hallerden bahsetmisken sunu da eklemek faydali olacaktir. Mutasavviflara
gbore muhadara, miikasefe, miisahede, hemen herkesin ulasacagi asamalar ve haller
degildir. Bu hallere erismek isteyen kisinin kat etmesi gereken yollar bulunmaktadir.
Oncelikle bir miirsid-i kamil’in rehberliginde yolculuga ¢ikilmali, halvet, ibadetler,
miicahede ve zikir seklinde nefsi bir egitime girilmelidir. Boylelikle kisi kalbinde
bulunan tiim koétii huy ve hasletlerden kurtulup kalbi bir temizlige girmelidir. Bu
egitimlerin sonucunda kalp istikametini bulur, yalnizca Allah’a yonelir. Allah da ona
rahmetini bahseder. Iste sonrasinda hakikatler (bilgi) ona hasil olur. Fakat bu yollarla
elde edilen bilginin baz: sifilere gore nakil ile ¢elismemesi gerekmektedir (Serrac,
1996, s. 65; Ongoren, 2002, s. 89; Kaya, 2016, s. 330).

4.1.5.4, Feraset

Feraset, Arapca bir kelime olup goriis, tahmin ve anlamada detayl diisiinerek
goriis bildirme ve bu goriiste isabetli olma anlamia gelen bir kelimedir. Gaybin
bilinip goriinmesidir. Sozliikte “kesfetme, sezme, ileri gorisliiliik” gibi anlamlar1 vardir.
Bir kimseye dikkatlice bakip onun ahlakina, karakterine dair akil yiirlitmek,
tahminde bulunmak demektir. Aklin ve duyu organlarinin araciligiyla bilinmeyen
ancak sezgi yoluyla elde edilen bilgidir. Nasil ki bakmak, gormek aklin ve goziin
isiyse, bir kimsenin bir sey hakkinda tahminde bulunmasi, sezgide bulunmasi da

kalbin isidir (Uludag, 1996j, s. 116-117; Cebecioglu, 2009, s. 86).

Tasavvufi bir terim olarak feraset, Allah tarafindan sevdigi kullarmna bir
ihsan, bir hediye olarak verilen, bir ¢esit haslettir (Ciircani, 1997, s. 174).
Mutasavviflara gore feraset, iman makamlarindan bir makam olup kisinin imaninin
derecesine gore var olur. Kisinin iman1 ne kadar kuvvetliyse feraseti de o kadar
kuvvetlidir, denilerek iman ve feraset arasinda bir bag kurulmustur. Ferasetin yeri
kalp olarak belirtilmis ve kalpteki kotii hasletleri kovan bir hatir® olduguna dikkat
cekilmistir. Akil ve nefsin feraset sayesinde siipheden kurtulabilecegi ifade edilmistir
(Kuseyri, 2019, s. 321).

Musa el-Vasiti (6.320/932) feraseti, kalbin i¢inde bir nur, bir 151k olarak
gormektedir. Insanlarin kalplerinde bulunan ve kimseye sdyleyemedigi gizli sirlar bu

151k ve nur sayesinde feraset ehli olan kimsenin kalbine ge¢mektedir. Insanlarin

3 Hatir: Kalbe gelen hitap (Cebecioglu, 2009, s. 103).
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kalplerindeki bu sirlar Allah’in feraset sahibi kimseye gosterdigi sekliyle bilebilir.
Arttk o kimse o haberin sahibi olmaktadir. Ebu’l Hasan en-Nuri, ferasetin
kaynagmin Allah oldugunu ifade eder, buna delil olarak da su ayeti sunmaktadir;
“Ben ona ruhumdan iifledigim zaman derhal secdeye kapanm.” (Sad, 38/72). Bir kimsenin
ferasetinin kuvveti, Allah’in nurundan ne kadar aldigiyla alakalidir, seklinde goriis
ifade edilmistir (Kuseyri, 2019, s. 322-324).

Ferasetin herkeste oldugu, fakat bazilarinda az bazilarindaysa cok oldugu
ifade edilmistir. Hz. Muhammed’in “Miiminin ferasetinden korkunuz; zira o, Allah’m nuru ile
bakar” (Tirmizi, Tefsiru’s Kur’an, 15/6; Taberani el-Mu’cemii’l-kebir, 121/7497)
hadis-i serifi ise ferdsetin umumi oldugunun delili olarak gosterilmistir. Bazi
kimseler ise Allah’in liitfu sayesinde kalbi ilhamla baz1 seyleri sezip bilebilmektedir.
Buna ilhami feraset denilmektedir ki bu kimselerin kalp gbzlerinin agik oldugu ifade
edilmektedir (Cebecioglu, 2009, s. 86).

4.15.5. Basiret

Basiret kelimesi Kur’an-1 Kerim’de “gérme” anlaminda kullanildigi gibi
“hakikati kesfetme, dogru yolu tanima, gercegi yanlistan ayirma yetenegi”
anlamlarinda da kullanilmistir. Basiret, “gorme, idrak etme, bir seyin i¢ yiiziine vakif olma,
sezgi” gibi anlamlara da gelir. Kur’an-1 Kerimdeki ayetlerden yaptigimiz ¢ikarima
gore manevi korliik ve delaletin zidd1 olarak karsimiza basiret kavrami ¢ikmaktadir.
(En’am 6/104% Had 11/24% isra 17/72°). Basar kelimesi, maddi anlamda gérme
olarak kullanilirken, basiret kalp goziiyle gorme anlaminda kullanilmistir. Allah’in
sifatlarindan bir sifat olan basarin kullarda ki tecellisi “basiret” seklinde olmustur.
Kalbi kin, haset, kiskanglik, kiifiir gibi c¢irkin hasletlerle dolu olan insanlarin

kalplerinin kor oldugunu Kur’an ayetlerinden anliyoruz. “Bunlarin kalpleri vardir, ama
onlarla kavrayamazlar; gozleri vardir ama onlarla goéremezler, kulaklart vardir ama onlarla

isitemezler” (A’raf 7/179). Bu ayet baglaminda bu kimselerin basiretlerinin

baglandigini, inananlarinsa basiretli oldugu ifade edilmistir (Uludag, 1992d, s. 103).

4 En’am 6/104: “Dogrusu rabbiniz tarafindan size basiretler verilmistir. Artik kim hakki goriirse
faydas1 kendisine, kim de gdrmezse zarar1 kendinedir.”

S Hid 11/24: “Bu iki ziimrenin durumu, kér ve sagir ile goren ve isiten gibidir. Bunlarm durumlar hig
birbirine denk olur mu? Hala diisiinmez misiniz?”

6 {sra 17/72: “Bu diinyada kor olan ahirette de kérdiir, yolunu daha da sasirmstir.”
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Basiret, kutsal nur ile nurlandirilmis kalbin kuvveti olarak tanimlanir. Kisi
kalbin bu kuvvetiyle nasil ki esyanin seklini, zahirini beden goziiyle apagik
goriiyorsa, kalp goziiyle de esyanin hakikatini, i¢ini goriir (Ciircani, 1997, s. 49).
(Cebecioglu, 2009, s. 33).

Allah, insana dig alemi gorebilsin, temasa edebilsin diye goren gozler
vermisse, i¢ alemi gorebilmek i¢in de gozler vermistir. Bu gozler kalpte bulunan kalp
goziidiir. Gérme organi olan goz, canlilarda bulunan miisterek bir organken, kalp
g0zii insana mahsustur ve onu diger canlilardan ayirir. Her insanda var olan bu kalp
gbzii insanin belli bir miicahedesinin’ bir sonucu olarak meydana ¢ikar. Tasavvufta
“miicahedesi olmayanin miisahedesi olmaz” s6zii bu durumda kullanilmistir. Kulun kalp
gbziiniin Allah’in yardimi, kisinin miicdhedesi sonucu acilmasi ve basiret sahibi

olusu bu sekildedir (Y1ilmaz, 2015, s. 128).

4.1.5.6. Ma’rifet

Arapga bilgi anlamina gelen ma’rifet, “bir seyi oldugu gibi idrak etmek” demektir.
[limden daha 6zel bir anlami vardir (Ciircani, 1997, s. 216). Kelamcilar ilim ve
ma’rifet kelimelerini ayn1 anlamda kullandiklar1 i¢in sufiler gibi ona ilimden ayr bir
0zel bir anlam vermemislerdir. Mesela Es’ari’nin yaptigina nisbet edilen bir tanima
gbre ma’rifet, “Allah’in kendisini yarattigina ve idare ettigine itikad ederek O’na boyun egmektir.”
Kisinin Allah’1 bilmesi ise “sadece, O’nu birlemesi ve tasdik etmesidir’. Eg’ari ilim ve
ma’arifet arasinda herhangi bir farkin olduguna dikkat cekmemis hatta onlar1 ayn1 es
anlamda kullanmigtir. Ciinkii ona gore her kim bir seyi bilirse, o seyi tanimig olur

(1bn Fiirek, 2005, s. 6-29; Sasa, 2017, s. 190).

Mutasavviflara gore ma’rifet hususi ve ayrintili bilgileri ifade ederken, ilim
daha genel, umumi nitelikteki bilgilerdir. Ilmin kaynag: istidlalken, ma’rifetin
kaynag1 sezgidir. Ilmin zitt1 cehil, ma’rifetin zitt1 inkardir. Bundan dolay1 ilim ile
marifet ayn1 anlamlar1 karsilamamaktadir (Uludag, 20030, s. 54). Tasavvuf ehli, kesf
ve ilhamla kendilerine has bir yolla bilgi aldiklarini, bunu da ma’rifet ve irfan gibi
terimlerle ifade etmislerdir. Tasavvuf terminolojisinde ma’rifet “Ben cinleri ve insanlari

ancak bana kulluk etsinler diye yaratum” (Zariyat, 51/56) ayetindeki “kulluk etsinler” kismini

" Miicahede: Nefsi bedensel giigliiklere ve her haliikarda isteklere karsi koymaya zorlamak
(Cebecioglu, 2009, s. 189).
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“hakki tamimak, hakikati bilmek” olarak yorumlamislardir (Serrac, 1996, s. 33; Hucviri,
2020, s. 331).

Kuseyri, ma’rifetin safinin, Allah’1 isim ve sifatlariyla iyice tanimasi ve
istikamet iizerinde olmasindan sonra, kotii huylardan uzak durmasi sonucu Allah’in
kuluna bir tecellisi seklinde olustugunu séylemektedir. Ona goére bu tecriibi bilgi
stfinin, ibadet ve taatine baglh olarak, Allah’in bir litfu olarak ortaya ¢ikmaktadir
(Kuseyri, 2019, s. 398; Yilmaz, 2015, s. 124). Anlasildig1 lizere ma’rifet, tasavvuf
ehlinin kullandig1 bir terim olmustur. Allah’1 bilmek, onu tanimak, sifatlariyla haiz
olmak olarak goriilmiistiir. Onlara goére ma’rifet, Allah vergisi olabilecegi gibi
stifinin ziiht hayatinin bir sonucu olarak da ortaya c¢ikabilir. Ancak kelamcilar
ma’arifete boyle bir anlam yliklememislerdir. Kelamcilarla mutasavviflarin mutabik

olduklar1 bir tanim yoktur.

4.1.5.7. ilm-i Lediin

Lediin kelimesi, Arap¢ada yan, kat anlamina gelir. Tirk¢ede “nezninde,
yaninda” manasinda kullanilmaktadir. Kur’an-1 Kerim’de Kehf siiresinde Musa,
Hizir® kissasinda gegtigi haliyle “Biz ona katimizdan (lediin) bir ilim dgrettik” (Kehf, 18/65)
Allah tarafindan verilen bilgidir (Ciircani, 1997, s. 163).

Daha genis anlamiyla ilm-i lediin; Allah ile kul arasinda melek veya
peygamber araciligl olmadan, Hakk tarafindan kula 6gretilen ilimdir. Kehf stiresinin
5. ve 6. ayetinde gecen “lediinna” ifadesinden hareketle insanin bu ilmi aldigi
sOylenebilir. Cabalamadan, istek olmadan kula verilen ilimdir. Bundan dolay1 kesf
yoluyla elde edilen bilgiden farklidir. Cilinkii kesf’te kulun istek ve cabasi vardir.
[Im-i lediin teriminin kullanimmi daha ¢ok Mutasavvif ehlinde gérmekteyiz. David
el- Kayseri’ye (6.751/1350) goére onlar bu terimi Kehf slresinden esinlenerek

olusturmuslardir (Serrac, 1996, s. 551; Yalgin, 2016, s. 35).

8 Ayette gegen “kullarimizdan bir kul” seklindedir. Burada ki genel yorum bu kulun Hizir oldugu
yoniinde oldugu i¢in bizde Hizir seklinde vermeyi uygun gordiik.
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5.1.5.8. ilm-i Batin

Arapga bir kelime olan batin, “gizli, kapali, kolay anlagilamayan her seye
denilmektedir (Isfehani, 2010, s. 150) Zahir kelimesinin ziddidir. Tasavvufi bir terim
olarak zahirden anlasilamayan gizli manadir. Mutasavviflar dini ilimleri ikili bir
tasnife tabi tutmuslardir. Bu tasnifi zahiri ve batini ilim seklindedir. Zahiri ilimler;
fikih, hadis ve kelam iken batini ilim olarak da tasavvuf denilerek bu sekilde bir
ayrima gitmislerdir. Zahir ilmiyle ugrasanlara, zahir ulumasi, batin ilmiyle
ugrasanlara da batin ulemasi denilmistir. Mutasavviflara gore ayni ilimde oldugu gibi
her seyin de bir zahiri bir de batini yonii vardir. Bir seyin, bir olayin zahiri yoniini
herkes gorebilirken, batini yoniini ise alimlerin, ariflerin gorebilecegini iddia
etmektedirler. Onlar nasslardaki gizli manalara, varlik ve olaylarin ardindaki sirlara

batin ilmini bilenlerin erisebilecegini ifade ederler. Bu ilim yalnizca zeki, istekli ve

kalp gozii olanlara dgretilir (Uludag, 19920, s. 188).

Tasavvuf geleneginde hakim olan anlayis batin ilminin var oldugu
yoniindedir. Batin ilminin varligina dair, ayet ve hadisleri delil olarak sunmusturlar.
Ebl Hureyre’nin “Hz. Peygamberden iki ilim 8grendim; birini yaydim, obiiriinii sakli tuttum. Onu
da yaysaydim bagimi keserlerdi” (Buhari, Ilim 42/100) diye rivayet ettigi hadis-i serif ve
Kur’an-1 Kerim’de “Allah’in goklerde ve yerde bulunan seyleri hizmetinize verdigini, nimetleri
gizli ve agik olarak oniine serdigini gormez misiniz?” (Lokman, 31/20) ayetini bu konuda
delil olarak kullanmiglardir. Tasavvufun 6nemli isimlerinden biri olan Eba Serrac et-
Tusi’de ilmin zahiri ve batini yoniiniin oldugunu savunan sahsiyetlerden biridir. El-
Liima eserinde de bunun tizerinde durmustur. Onun goriisiine gore, ilm-i batin, kalpte

olan, fakat dille agiga vurulamayan ilimdir (Serrac, 1996, s. 23-24).

Mubhasibi’nin (6. 243/857), er-Riaye 'si hadislerin batini yoniinii, Kuseyri’nin
er-Risale’si fikh1 batimi ele alirken, Hucviri’nin Kegfii’l Mahcub’u, Siihreverdi’nin
(6.632/1234) Avarifu’l Mearif’i gibi diger tasavvuf eserlerinde de batin anlayiginin
hakim oldugu goriilmektedir (Gokge, 2010, s. 22).

5.1.5.9. Riiya

Ru’yet, kelimesinin sozliik anlami gézle gérmek demektir. Riiya ise bu

kelimeden tiiremis olup gilinlimiizdeki kullanimi “diis”, yani insanlarin uykuya
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gectikleri esnada zihninde gecen olaylar, diisiinceler ve goriintiilerin bitiiniidiir

(Ciircani, 1997, s. 110; Uludag, 2016; s. 404).

Riiyalarin rahmani olanina “riiyay sadika, saliha, hasene” seytani olanina ise
“hulm” denilmektedir. “Hulm” kelimesi ise korkung riiyalar i¢in kullanilir. Riiya
beseri bir olgudur. Insanla var olan ve fizyolojik ihtiyaglar gibi (yeme-igme) bir
ithtiya¢ oldugu bilinmektedir. Peygamber Efendimizin, riiya ile ilgili hadisleri insan
hayatinda bir yeri ve 6nemi oldugunu gostermektedir. Hz. Muhammed ile vahyin ilk
gelis sekli de “sadik riiya” seklinde olmustur. Yine zaman zaman Hz. Muhammed’in
rilya ile amel ettigi hadis kitaplarinda gegmektedir. Buna verilecek orneklerden biri,

ezanin rilya ile tayin edilmesi olayidir (Celebi, 20080, s. 306; Cetin, 19951, S. 36).
Riiyalar, hadisler 15181nda {i¢ grupta incelenmistir.

1- Salih Riiya: Dogru ¢ikan, iyi olan riiyadir. Allah’in riiyay1 goren kisiyi bir
konu hakkinda mijjdelemesi seklindeki riiyadir. Rahmani riiya da
denilmektedir.

2- Seytani Riiya: Bu riiyalar genellikle kisiye korku salan, seytanin vesveseleri
sonucu gortilen karigik hayallerdir. Psikolojik bir olaydir.

3- Nefsani Riiya: Kisinin kendi nefsinden kaynaklidir. Nefsin hayalleri, kisinin
yasamis oldugu olay ve durumlar, g¢evrenin etkisiyle gdérmiis oldugu
riiyalardir (Buhari, Ta’birii’r rii’ya, 1576; Miislim, “Rii’ya”, 6/2263, Tirmizi,
Rii’ya, 6/2382)

Kur’an-1 Kerimde riiya ile alakali baz1 ayetler de vardir. Hz. Yusuf’un daha
kii¢iik bir ¢ocukken riiyasinda on bir yildizin, ay ve gilinesin kendisine secde ettigini
gdrmesi, onun peygamber olacagina bir isaretti (Yusuf, 12/41). Hz. Ibrahim’in
riiyasinda oglu Ismail’i kurban ettigini gormesi ve bununla amel etmesi (Saffat,
37/100-113), Hz. Muhammed’in Hudeybiye oncesi Miisliimanlarla birlikte Mekke’ye
girecegine dair gordiigii riiya bu ayetlerden bazilaridir (Feth, 48/27). Imam Matiiridi,
peygamberlerin riiya ile amel etmelerini bu riiyalarin sadik riiya ve vahiy olmasindan
kaynakli olarak degerlendirir. Ona gore, Hz. Ibrahim’in ve Hz. Yusuf’un riiyalar1 da
birer vahiy niteligindedir. Hatta Hz. Yusuf’un riiyalar1 yorumlama yetenegini de bir
vahiy olarak gormektedir. Bu sebeple Hz. Yusuf’un riiyalar1 yorumlamasi ve vermis

oldugu bilgiler kesin bilgilerdir (Matiiridi, 2018e, s. 107; 2018g, s. 243-579).
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Mu’tezili alimler, insanin uyudugu vakit, bilin¢g halinde olmadig1 ve idrak
edemeyecek durumda oldugunu iddia etmislerdir. Bu sebeple insan riiyasinda ne
gormiis olursa olsun, tamamiyla bir hayalden ibarettir. Kelamcilarin ¢ogunluguna
bakildiginda ise rityanin varligini kabul etmislerdir. Buradaki tartigma konusu olacak
mesele riiyanin bilgi kaynagi olup olmadig1 yoniinden olmustur (Celebi, 2008t, s.
308).

Kelamcilarin riiya hakkindaki gorisleri, rilyanin miistakil bir bilgi kaynagi
olamayacagi, yalnizca riiyayr goren kisiyi bagladigi ve kisinin bununla amel
etmesinin zorunlu olmadig1r yoniindedir. Ciinkii uyku esnasinda higbir seyden
sorumlu tutulmayan insanin, riiya esnasinda gordiikleri seylerle sorumlu tutulmasi

tezatlik dogurmus olurdu.

Tasavvuf diinyasina baktigimizda ise, mutasavviflar i¢in riiya 6nemli bir
konuma sahiptir. Bilgi edinme kaynaklarindan biri olarak kabul edilir. Kuseyri,
Hiicviri, Hakim et-Tirmizi (6.320/932) gibi sufiler eserlerinde riiya ile alakali birgok
ornek zikretmiglerdir. Kuseyri’ye gore, kisi riiya goriildiigii esnada bilincini tam
olarak kaybetmemis ve hislerini tamamen yitirmemistir. Bu hal, “kalbe gelen manevi
hitap ve muhayyile ile tasavvur edilen bir haldir.” Tam suur halinin yitirilmedigi bir halde
kisi riiya goriir ve uyandiginda bu hal {izerine oldugu igin riiyalarin sahihligini anlar

seklinde belirtmistir (Kuseyri, 2019, s. 467).

Mutasavviflara gore riiya, bazen mii’'min kul igin bir uyar1 olarak
algilanmalidir. Allah ve peygamberin siinnetinden uzaklasan kula bu yolla ikaz
verilir, kul da bu ikaz karsisinda tovbe eder. Birgok kimsenin goérdiikleri bir riiya
neticesinde hak yoluna dondiikleri 6rneklerinin ¢ok oldugundan bahsedilmektedir
(Y1lmaz, 2015, s. 230). Mutasavviflarin anlattigt menkibeler genellikle riiya
kaynaklidir. Onlarin rityayr bilgi kaynagi olarak kabul etmelerinin sebebi, riiyay:
ilham baglaminda degerlendirdikleri icindir. Klasik tasavvuf kaynaklar
incelendiginde riiyaya bilgi degeri yiiklemeleri ve zaman zaman bununla amel
etmelerinin nedeni olarak riiyanin Kur’an-1 Kerim’de® gecmesi ve hadis

kiilliyatlarinin® icinde riiyaya ait boliimlerin olmas1 gosterilebilir.

% Yusuf, 12/4-5-43-100; Saffat, 37/102-105; Feth, 48/27.
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4.2. Islam Diisiince Sisteminde Bilgi Anlayislar

Bilginin cesitleri kisminda degindigimiz iizere bilginin kaynagi iki acgidan
degerlendirilmektedir. 1lki kAdim bilgi yani Allah’in bilgisi, ikincisi de
yaratilmiglarin bilgisi olan hadis bilgidir. Hadis bilgi de ortaya ¢ikis ve elde ediligine
gore zar(ri ve istidlali bilgi seklinde iki kisimda incelenmektedir (Ozcan, 2017, s.
100). ZarGri ilmin gesitlerine daha 6nceden degindigimiz i¢in tekrara diismemek
adina burada yer vermeyecegiz. Istidlali bilgi, delile tabi tutulmasi yoniiyle
digerlerinden ayrilir. Delil yoOniinden incelendiginde; akil, duyu, haber, sezgi
(kest/ilham/riiya) seklinde kategorilere ayrildigini gormekteyiz. Tabi burada sezgi
yoluyla elde edilen bilgiyi kabul edenler oldugu gibi kabul etmeyenlerin de oldugunu
belirtmemiz gerekir ki, bunun nedenlerine ilerleyen boliimlerde daha ayrintili yer

verecegiz.

Islam diisiince sisteminde bilginin temel kaynaklar1 arasinda akil, duyu, haber
ve bir bilgi kaynagi olabilecegi iddiasini tasiyan tartismali kaynak, kesf ve ilham
olmustur. Kesf ve ilhama kap1 aralayan bilgi kaynagiysa haberdir diyebiliriz. Cilinkii
haber bilgisi denildiginde 6zelde peygambere gelen bilgi (vahiy) anlagilmaktadir.
Peygamberin de bir insan olmasi ve bu kaynaktan bilgi almasi, bu kanalin onun
vefatindan sonra da devam edecegi, ancak bunun vahiyle degil de kesf ve ilham
yoluyla miimkiin olabilecegi inancim dogurmustur. {lham ve vahiy arasindaki en
biiylik fark ise kaynagi yoniinden olmustur. Vahyin kaynagi Allah oldugundan ve
peygambere gelmesinden dolay1 bu bilgiden asla siiphe duyulmaz ve oldugu gibi
kabul edilir. Fakat ayn1 sey ilham i¢in soylenemez. Clinkii kalbe gelen ilham; seytant,
nefsani, meleki veyahut Rabbani olabilmektedir (Muhasibi, 2009, s. 78). Bu acidan
ilham, kaynaginin ne oldugu konusunda siiphe igermektedir. Stiphe igeren bilgiler ise
genel goriise gore Islam’in inang sisteminin bilgi kaynagi olamaz. Itikadi ve imani
konularda esas olan, siiphe igermeyen kesin bilgiler olmalar1 olduk¢a onemlidir.
Mesela bir seye helal veya haram diyebilmemiz i¢in, onun hakkinda kesin dogru
bilgiye ihtiyag vardir. Tabi bu gibi hususlar nassla belirlenir ve dinin temelini
olusturur, asla siiphe icermez. Acik kesin delillerin olmadig1 yani hakkinda nass
bulunmayan durumlarda baska bilgi kaynaklar1 da devreye girmistir. Bu nedenle
kesin ve dogru bilgiye ulastiracak bilgi kaynaklarinin tespiti son derece Snemli

olmustur. Caliygmamizin bu kisminda Islam diisiince sisteminde bilginin kaynagina
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dair goriisleri ele alacagiz. ilk olarak Islam felsefe tarihinde filozoflarm bilgi

kaynaklarini nasil ve ne sekilde degerlendirdiklerini inceleyecegiz.

4.2.1. Filozoflara Gore Bilginin Kaynaklari

Bilgi ve bilginin kaynagi konusu tiim disiplinlerde oldugu gibi Islam
felsefesinin de 6nemli problemlerinden biri olmustur. Bilgide ana kaynak olarak akil
yiiriitme ve dislince iizerinde duranlara “akilcilar” (rastyonalistler) deniliyorken,
gozlem ve deney yoluyla bilgi tliretenlere “deneyciler” (ampiristler), {istiin bir bilme
yetisi olarak gordiikleri aracisiz bilgi elde etme yolunu kullananlara ise “sezgiciler”

(intuitionalistler) denilmistir (Bekiryazici, 2009, s. 104).

Bati diinyasindaki tabiat felsefesine paralel olarak islam diinyasinda da
Aristonun serhlerinin Arapgaya ¢evrilmesiyle akilci felsefi anlayisi ortaya ¢ikmaya
baslamistir. Bu akilc1 felsefenin gelismesinde etkin rol alan Kindi (6.252/866), Farabi
(6.339/950) ve Ibn-i Sina (6.428/1037) olmustur (Ulken, 1967, s. 41).

Messai ekoliiniin 6nemli temsilcilerinden biri olan Farabi’ye gore, bilginin
olusmasinda en giivenilir yeti akildir. Akil; aracisiz, tecriibi bir bilgiye ulasmada
yardimeidir. Ciinkii Farabi’ye gore akil, tiimeldir ve soyuttur. Ancak duyular daha
tekildir (Kelleci, 2011, s. 34). Farabi akli genel olarak “teorik akil” ve “pratik akil”
olarak iki gruba ayirir. Teorik akil, bilimsel bilgiye ulastiran akildir. Teorik bilgiye
bu akilla ulagilir ve dort derecesi vardir: Gii¢ halinde akil (bilkuvve akil), pratik akil
(bilfiil akil), kazanilmis akil (miistefad akil) ve faal akildir. Pratik akil ise giinliik
islerimizde kullandigimiz, hayatimizi kolaylagtirmak icin gerekli bilgileri saglayan
akildir (Ulken, 1967, s. 60; Uyanik, 2003, s. 60). Farabi’de akillar arasinda hiyerarsik
bir diizen vardir. Bir 6nceki akil bir sonraki aklin maddesi olabiliyorken o madde de
onun formu olmaktadir. S6yle denilebilir, insan akli somuttan soyuta ytikselebilir ya
da soyuttan somuta inebilir. Boylelikle hem sufli hem de ulvi varliklarin bilgisine
sahip olmaktadir (Mustafa, 2019, s. 36).

Farabi’nin akilct yaklasimi, duyulari diglayan bir yaklasim olarak
goriilmemelidir. Bilginin olugmasinda akilla beraber duyularin etkisi de biyiiktiir.
Onun akilciligi duyu bilgisini de igine almaktadir. Ona gore akil, fiziki nesneler
diinyasiyla dogrudan iliski kuramayacagi i¢in duyulara ihtiyact vardir. Duyular

yardimiyla fiziki nesneler diinyasiyla iliski saglanabilir. Farabi, ilk bilgilerimizin
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duyularin algilama kuvvetiyle meydana geldigini sdyler. Ona gore insan duyularin
aracilig1 ve aklin denetimi altinda iyiyi ve kotilyii secer. I¢ ve dis yetilerimiz, yoluyla
elde edilen tikel bilgiler akil yoluyla kavranir. Diisiinme giicii ise tikel bilgileri analiz
ve sentez siirecinden gegirip tiimel bilgiye ulasir. Bu yolla yeni, hakiki bilgiler elde
edilir (Uyanik, 2003, s. 60; Koksal, 2009, s. 92).

Farabi’ye gore gercek bilgi elde etmek i¢in akil ve duyularin yaninda insan
zihninin diginda bir gii¢ daha vardir ki o da sezgidir. O, sezgiyi de hakiki bilgiye
ulagsmak i¢in bir ara¢ olarak degerlendirir (Mustafa, 2019, s. 33). Buradan da
anlasildig1 iizere filozoflar “ilham” kavraminin yerine sezgi, esinti, esirme gibi
terimleri kullanmiglardir. Esinti, bir sekilde herhangi bir nedenle insanin i¢ine dogan
sey olarak tanimlanir. {lhamin tanimiyla hemen hemen benzer bir tanim oldugunu
sOyleyebiliriz. Ancak sunu da belirtmek gerekir ki, Farabi, vahiy bilgisini sezgisel
bilgi kapsaminda degerlendirmektedir (Yalgin, 2016, s. 56).

Farabi ile birlikte felsefede tasavvufun etkisi goriillmeye baslanmistir. Farabi,
ilim ve ma’rifet elde etmis bilge kimselerin hakikati ilahi yollarla alabilecegini
sOyler. Bu yola vahiy denilebilir. Bu kimseler faal akilla baglant1 kurar, kendisi ve
faal akilla arasinda higbir araci kalmadiginda da iste o zaman ona "vahiy” denilen
bilgiler verilir. Insanin seyleri ve fiilleri bilmesi ve onlar1 yonlendirmesi igin gereken
bilgiyi saglayan faal akildan miinfail akla bir ¢ikisin olmasidir. “iste kazamlmis akil

kanaliyla faal akildan miinfail akla gelen bu akis vahiydir” (Farabi, 2012, s. 85).

Messai ekoliin bir diger ismi olan Ibn-i Sina’ya gore bilginin kaynaklar:
rasinda akil ve sezgi yer almaktadir. Ibn-i Sina sezgi kavramma &zel bir anlam
yiikleyerek, ona “hads” adini vermistir. Ona gdre sezgi, “Rabbani bir ilham”, “ilahi bir
feyz” anlamina gelmektedir. Ancak onun hads diye adlandirdig1 sezgi, tasavvuftaki
veya mistisizmdeki sezgi gibi degildir (Giirsoy, 2014, s. 192-195). Ibn-i Sina’da hads
akli bir sezgidir. O, sezgiyi akli bir temelde ele almistir. Mistik bilgi teorilerinde,
erdemli bir yasamin sonucunda vasitasiz ve sezgisel olarak bir bilgi edinme siireci
vardir. Oysa ibn-i Sina’da sezgi akleden (insan), akledilir (bilgi) ve faal akil (bilginin
kaynagi) arasindaki bir noktada yer almaktadir (Giirsoy, 2014, s. 203).

Ibn Bacce’de (6.533/1139) de diger filozoflarda oldugu gibi akil, son derece
onemlidir. Bilgi ve mutluluga ulasmada akil en gerekli melekedir. Ahlak ve akil

arasinda bir bag vardir. Ayrica akil dis diinyada 6grendiklerimizi dogrulamada bize
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yardimeidir (Serif, 2019, 11, s. 132). insanda var olan bilgi, Allah’mn insana bahsetmis
oldugu akil gdziiyle birlikte kainattaki varliklar1 gérmesidir. Insanlara verilen bu akil
goziinde belli dereceler vardir. Insanlarin mertebelerine gére bulunduklar1 dereceler
de degismektedir. Mesela, bu derecelerin en istiinde peygamberler bulunmaktadir.
Onlar 6grenme yoluna girmeden, herhangi bir ¢aba sarf etmeksizin akil goziiyle
bilgiyi idrak ederler. “En yiice bilgi, Allah hakkindaki bilgidir. Sonra meleklerden baslayarak bu
alemde vuki bulan ve bulacak olan ciiz’i olaylar hakkindaki bilgiye dogru iner; kalbi sezgiyle edinilen
bir bilgidir bu, dis diinya goziiyle degil.” Peygamberlerden sonra bir alt derecede olan
kimseler ise velilerdir. Veliler, Allah, melekler, peygamberler, ahiret giiniiniin ve
hakiki mutlulugun bilgisini peygamberlerden alirlar. Bu veli kimseler muttaki
olduklarindan riiyalarinda gayb ilminden az da olsa haberdar olmaktadirlar (Serif,

2019, 11, s. 134).

Ibn Bacce’ye gore, insamin ilk akla ulasabilmesi igin iki yol vardir; ilki,
burhana dayal1 bilgiyi elde etmek, ikincisi ise 6grenme yoluna girmeden, c¢aba sarf
etmeden bilgiye ulastiran yoldur. Bu yol Gazzali’nin de i¢inde bulundugu sifilerin
yoludur (Serif, 2019, s. 136). Ibn Bacce’ye gore, nadiren de olsa bazi kimselerde
diger insanlarda bulunmayan bir yeti vardir. Bu yetiye sahip kimselere
muhaddes/sezgi sahibi kimseler denilir. Bunlardan biri de Omer b. el Hattab’dir. Ibn
Bacce’nin sezgi ile alakali gorlisii su sekildedir; Sezgi/hads giiciine sahip Kkisi,
dogru/gergek durumlar iginde yetisir. Sezgi sahibi kimsede bu sekilde zitti onunla
birlikteyken, 6ncelemeksizin ve bunu hatirlatan1 zikretmeksizin dogru olan durumun
onda ¢ikmasidir. Onun bu ilme yodnelmesi ne bir fikirle ne de bir kiyasladir.
Dolayisiyla onun nazarinda yanlis tarafta olmak da asla miimkiin degildir. Dogru
zan/san1 sahibi olan kiside salt tasdik ortaya ¢ikar. Sezgi sahibi kiside tasavvur ve
tasdik ikisi birlikte ortaya ¢ikmaktadir (ibn Bacce, 2017, s. 48). ibn Bacce’nin bu
ifadelerinden ¢ikardigimiz sonuca gore 0, hem nazari yolun hem de kesf ve ilhamin

kisiyi bilgiye ulastiracabilecegi yoniinde bir goriise sahiptir.

Islam felsefesinin bir diger 6nemli ekolii, Messailik felsefesine karsi kurulan
Israki felsefesidir. Israkilik felsefesinin temelinde bilgiye kesf, ilham ve sezgiyle
ulagilacagi goriisii  vardir. Ekoliin olusmasinda Eflatunculuk, Mazdeizm ve
Tasavvufun etkisinin var oldugu soylenebilir. Bu ekoliin kurucusu ise Sehabbeddin
Siihreverdi (6.1153/1191)’dir (Ulken, 1967, s. 188). Siihreverdi, diger filozoflarin
aksine hakiki bilgiye akil ve duyularla degil de sezgisel/kesfi yontemle ulasilacagini
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iddia etmektedir. Hakiki bilgi, Tanri’dan gelen bir nurla elde edilen bilgidir.
Siihreverdi her ne kadar hakiki bilgiye ulagsmanin tek yolu olarak miikasefe ve
miisahede yollarin1 gérmiisse de akil ve duyularla elde edilen bilginin dogrulugunu
da inkar etmez. Akil ve duyularin bilgisini bir dereceye kadar kabul etmis ancak
hakiki bilgiye ulagsmak i¢in yeterli gérmemistir. Siihreverdi’ye gore akil ve duyu
hakiki bilgiye ulagmak i¢in bir hazirlik asamasidir. Asil 6nemli olan ise israka

(sezgiye) dayal1 bir yolun tercih edilmesidir (Bekiryazici, 2009, s. 104-106).

Siihreverdi, bilgi kaynaklarimin kullanima gore filozoflart {i¢ kisma

ayirmaktadir;

1. Akil yiiriitme ve nazari kullanan, sirri haz ve kesifle mesgul olanlar. O bu
kisimda peygamberleri ve Bayezid-i Bistami’yi (6.234/848) zikreder.

2. Akl ve akli metotlar1 kullananlar. Ona gore bu kisimda olan, Aristo ve
Messai ekoliine mensup filozoflar kesfi bilmezler.

3. Kendisini de dahil ettigi bir diger grup ise, hem akli ve akil yiiriitme yolunu
kullanip hem de kesf yoluyla mesgul olanlardir (Ulken, 1967, s. 193).

Siihreverdi’ye gore akil ve duyularin bilgisiyle yetinip kesf yolunu
kullanmayan filozoflar, zaman zaman hataya diismislerdir, bazen de birbirlerine
itirazda bulunmuslardir. Hakikat igin miikasefe yolunu tercih edenler ise birbirlerine
asla muhalefet etmemislerdir. Ona gore, kesf/ilham yoluyla elde edilen bilgiler
yalnizca igsel bir deneyim olup stibjektif bilgi olarak goriilmemelidir. O, bu yolla
elde edilen bilginin objektif oldugunu, sadece psikolojik hakikatin degil canlilar ve
fizik aleme ait bilgilerin de miikasefe yoluyla kavranabilecegini dile getirmektedir
(Ulken, 1957, s. 192-195).

Stihreverdi’nin “insan kendi hayvani varligma ait olan seylerden kurtuldugu zaman hayal

giiclinlin seyleri iistiine de yiikselir. Boylece 151k dlemi ile temas baglar; baska kulaklara kapali olan

hakikatler ona sadik riiyalar ve gaybden haber almalar seklinde acilir. Filozoflar, o zaman seylerin
sirma niifuz edebilir” ifadesinden de anlagildigi iizere, miikasefe yolunu kullananlar,
hakiki bilgiye ulasmak i¢in kendisini karanliklar diinyasindan soyutlayarak, ruhi ve
bedeni bir temizlik yapmalidir. Kisi, bedeni ve diinyevi olanlardan iliskisini keserse
semavi sirlara bu sekilde yonelebilir. Boylelikle kisi, derece derece karanliklardan
1518a yiikselerek, akil yiiriitme iizerinde bir kivraklik kazanmis olur ve bu sekilde

mana alemine ulasir. Bu kimseler kuvvetli bir vech sonunda “israk” almis olurlar ve
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burada Allah’in nuru ile birlesirler (Ulken, 1967, s. 193-194; Bekiryazici, 2007, s.
109).

4.2.2. Mutasavviflara Gore Bilginin Kaynaklar:

Bilginin kaynag1 problemi yalnizca kelam ve felsefenin degil, ayni zamanda
Tasavvufun da ilgi alam1 olmustur. Bu konuda her bir disiplinin, farkli bir
epistemoloji ortaya koydugu soOylenebilir. Bu baslikta da mutasavviflarin bilgi
epistemolojisi incelenecektir. Oncelikle mutasavviflarin ser’i ilimleri dérde ayirarak

bir degerlendirme yaptiklarini bilmemiz gerekir. Ser’i ilimler;

1- Giivenirliginden siiphe bulunmayan alimlerin naklettikleri rivayet ilmi,
2

Dirayet ilmi,
3- Kiyas ve nazar ilmi,

4- Miicahede ilmi.

Sufilerin bu dorde ayirdiklari ilimlerin igerisinde en 6nemli ve sereflisi saydiklari

ilim ise miicahede ilmidir (Serrac, 1997, s. 372).

Tasavvuf tarihine bakildiginda kesf ve ilhamin varligi ¢ok dncesine dayanmig
olsa da zamanla yasanan bu tecriibe ve kalpte hasil olan bilgilere sonradan kesf ve
ilham adi verilmistir. Kesf hakkinda agiklama yapan ilk sahsiyet Horasan bolgesinde
taninan Ibrahim b. Ethem (8.162/779) olmustur. Onun konu hakkindaki “Bir kimse hak
yakmligini bulup iinsiyet peyda edince bir talebi olmasa dahi ona ilim nasip olur” seklindeki
goriisii  rivayet edilmistir. Kesf ve ilhami aciklayan mutasavviflar arasinda
zikredecegimiz diger isimlerse, yine Horasan bolgesinde yasamis olan Sakik el-Belhi
(6.245/859), Misir’da meshur olan sifilerden biri olan, Zu’n-Niin el-Misri
(6.245/859) ve Bagdat mesrebinin taninan isimlerinden Seri es Sakati (6.251/865) dir
(Edis, 2018, s. 352).

Hicri dordiincii asrin sonu besinci asrin baglarinda yasayan mutasavviflar
daha onceleri eserlerinde tasavvufi terimlerin anlamlarina yer vermemisken, sonralari
eserlerinde tasavvuf terimlerinin agiklandigi 6zel boliimler olusturmuslardir. Boyle
bir ¢alismanin yapilmasi anlam karisikliginin giderilmesi ve kullanilan sembolik
dilin anlasilmasi agisindan Tasavvuf ilmi i¢in oldukg¢a faydali olmustur. Mesela

Kelabazi’nin (6.380/990) “et- Ta arruf” adli eseri buna verilecek 6rneklerden biridir.
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Onun eserinin ikinci ve dordiincii boliimii incelendiginde tasavvuf istilahlarina yer

verildigi goriilmektedir (Kelabazi, 1992, s. 127-139, 165-220).

Ik miistakil tasavvuf sozliigii olan “Istrilahu’s Sifiyye” Ibn Arabi’nin
(6.341/952) eseri olup burada kesf, miikagefe gibi terimlere yer verilmistir. Ancak o
yalnizca bu eserinde degil “Fiitahatt Mekkiyye” ve “Fusisu’l- Hikem” adl
eserlerinde de kesf ve ilham konularini ele almistir. Onun tanimina goére ilham; “kula
daha &nce bilmedigi seylerin verilmesi” seklindeyken, kesf ise idrak edilemeyen seylerin
kalp goziiyle idrak edilmesidir. O, ayni eserde miikasefeyi “emaneti anlama, kesif

araciligiyla miisahede yoluyla idrak edilemeyenin idrakinin gergeklesmesi” olarak aciklamistir

(Arabi, 2007, 1, s. 371; Arabi, 2008, 1X, s. 240).

Abdiirrezzak Kasani’nin “Letifu-a’lam fi isarat-1 ehli’l-ilham” adli eserini
inceledigimizde, ilham igin “kalbe gelen hak bilgi” tanimini yapmast dikkat cekicidir.
Ciinkii bu tanimdan ilhamin sadece ilahi kaynakli oldugunu ve diger kanallara
(seytani, nefsani) agik kapi birakmadigini anlamaktayiz. Melekler vasitasiyla kalbe
bilgi gelirse bu da “hatir” seklinde isimlendirilmistir. Ancak “hatir” ilham gibi
olmayip Rabbani, seytani veya nefsani kaynakli da olabilmektedir. ilhamda, higbir
stipheye yer verilmezken, siipheli olan bilgiye ise “hatir” denilmektedir. Kasani, kesf
icin duyular yoluyla idraki miimkiin olmayan gizli bilgilerin, siiphe i¢cermeyecek
sekilde ortaya ¢ikmasi olarak aciklamistir. Bu agiga ¢ikarma diisiinceyle olabilecegi
gibi sezgiyle de olabilmektedir. Sifinin, kalbinden seffaf ve ince bir Ortiiniin
kalkmasi, ilahi isim ve sifatlarin tecellisiyle ilahi hakikatlerin agilmasidir. Bu da kesf
yoluyla olabilmektedir (Kasani, 2015, s. 79-229-538).

Kelabazi “et- Ta’arruf” adli eserinde yapmis oldugu “kapali olani agik hale
getirmek, ilhamla idrak etmek” seklindeki kesf tanimi, daha Once vermis oldugumuz
tanimlarla hemen hemen benzerdir. O kesf hakkinda, hatirin dort seklinden
bahsetmistir. Bu hatir eger Allah kaynakli ise kulu uyarmak, melekten gelen bir hatir
ise kisiyi itaate tesvik etmek, nefsani bir hatir ise, heva ve hevese yoneltmek,
seytandan gelen bir hatir olursa da kisiye giinahi cazip gdstermek seklinde anlamlar

tagimaktadir (Kelabazi, 1992, s. 135-290).

Bizim buradaki amacimiz, ge¢misten giiniimiize tasavvuf tarihinde yer
edinmis 6nemli isimlerin eserlerini inceleyerek, kesf ve ilhama yiiklenen anlamlara,

benzerlik ya da farkliliklara dikkat ¢ekmek olacaktir. Tabii burada bahsettigimiz
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stifiler disinda Su’ad el-Hakim’in “Mu’cemu’s Sufiyye”, Refif el-A’cem “Mevsiiatii
Mustalahdti’t Tasavvufi’l-Islami” yakin zamanda olan Cahid Baltact'min “Tasavvuf
Liigati”, Siileyman Uludag’m “Tasavwuf Terimleri Sozliigii” ve Ethem
Cebecioglu’nun “Tasavvuf Terimleri Sozliigii” eserleri de incelenirse bu benzerlik ve
farkliliklar daha fazla ©ne c¢ikacaktir. Cilinkii bu sozliikler yedinci ylizyildan
giinlimiize kadar yazilan bazi tasavvuf sozliikleridir. Degisimleri, benzerlik ve

farkliliklar1 en ¢cok burada gorebiliriz.

Ebl Nasr Serrac et-Tasi (6.378/988), ilhamu tarif ederken Kur’an-1 Kerim’in
“Andolsun nefse ve ona birtakim kabiliyetler verip de iyilik ve kétiiliikleri ilham edene!” (Sems,
91/8) ayetini referans almis ayette gecen ilham kavramini, feyz yoluyla kalbe gelen
bilgi seklinde agiklamistir (Serrac, 1996, s. 549). Onun Kesf i¢in yaptig1r tanima
baktigimizda ise 0, kesfi, perdenin kalkmasiyla gizli olan, bilinmeyen, idrak
edilemeyen hususlarin karanlikta ¢akan bir simsegin ortaligi aydinlatmasi gibi kisiye
apacik hale gelmesi olarak agiklar. Ona gore kesfin ortaya cikabilmesi i¢in belli
riyazet ve miicdhede asamalarindan ge¢mis olmasi gerekmektedir. Ayrica bu halin
zuhur edebilmesi i¢in kisinin ilmiyle amel etmesi de Onem arz etmektedir.
Sonrasinda ise, Allah Ona bilmediklerini Ogretir. Fakat Serrdc’a gore insanlarin
inandiginin tersine kesf ve miikasefe bir kemal alameti degildir. Kesf bir istidat
bi¢imidir (Serrac, 1996, s. 546).

Serrac, kesf halinde olan kimsenin durumundan; kiginin kesf haline
girdiginde diinyayla iligkisini azalttigin1 ve vech haline girdigini sdyler. Ona goére bu
durum bir gaye olmamali yalnizca bir arag olarak goriilmelidir. Kisi bu vech haline
girmis kesf halini yasarken kendisine kiligla vurulsa bile bu aciy1 hissedemeyecek bir
halde oldugunu sdyler. Serrac’in degindigi bir diger konuysa, kesf halinde edinilen
sirlarin ifsa edilmemesi yoniinde olmustur. Ciinkii Hakk’in tecellilerini algilama
herkeste farkli bir bigimdedir. Herkesten farkli bir bigimde bakan, géren ve baska
seyler duyan kimse, bagka kimseler tarafindan anlasilamayip elestirilecektir seklinde
ifade etmektedir. Ayni eserinde Hz. Ali’nin kesf ve miisahede ile ilgili
aciklamalarina yer verir. Agiklamaya gore; Hz. Ali’ye “Rabbini goriiyor musun?”
diye soruldugunda Hz. Ali’nin cevabi ise “gérmedigim Rabb’e mi ibadet ediyorum
santyorsunuz? Kalp O’nu goriir” seklinde olmustur. Onun orada ki “gérmedigim

Rabb’e mi ibadet ediyorum saniyorsunuz” seklinde ki cevabi basiret sahibi olan
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kimselerin, bu basiretle Allah’in sifat ve isimlerini ve Onun yiiceligini gorir
anlamindadir (Serrac, 1996, s. 546-547).

Vermis oldugumuz bilgilerden sonra zihnimizi mesgul eden su soruyu
sormakta fayda goriiyoruz. Buradaki asil mevzu, kalbe gelen bu bilginin kaynagini
nasil ayirt edebiliriz? Kasani, bu bilgileri seriat Slgiisiiyle ayirt edebilecegimizi,
seriata ters olan ve onunla dogrulanamayan her bilgi ve diisiincenin gegersiz
oldugunu sdyler. Ayrica O, gelen bilgi kulu Allah’a yakinlastirtyor, onu amele davet
ediyorsa bu bilginin seytani ve nefs kaynakli olamayacagini da ifade etmektedir.
Seytan kaynakli bilgiler kisiye sohret, deger ve ona yetkinlik kazandirmak igin iyi
amele ve ibadete tesvik eden diisiince ve bilgilerdir. Burada seytanin iyi amele
yonlendirmesi, ibadete tesvik etmesi, kisiye insanlar arasinda sohret kazandirmak
icindir (Kasani, 2015, s. 229). Kasani’nin burada kulun kalbine gelen bilginin, kisiyi
Allah’a yakinlastirdigi takdirde seytandan ve nefisten olamayacagini sdylemesi,
seytanin da sOhret ve insanlar arasinda itibar kazanmasi i¢in kisinin kalbine bilgi
birakacagini ifade etmesi, beraberinde bir¢ok problemi getirecegini soylememiz
yanlis olmayacaktir. Ciinkii kiginin, bu ikisi arasindaki ayrimi hakiki anlamda
yapabilir mi, sorusu zihinleri kurcalamaktadir. Boyle bir siiphenin varlig: bile bizleri,

kalpte hasil olan bilgi i¢in temkinli davranmamiz gerektigini gostermektedir.

Serrac’in ilhamin kaynaginin ne olduguna dair goriisiinii vermeden 6nce ona
gore ilhamin kimlere geldigini soylemek daha faydali olacaktir. ilham, Allah’in dzel
kullarina, kimseye verilmeyen bilgilerin bu kullara verilme seklidir. Kaynagi ise
Allah Teala ya da meleklerdir. Ancak sunu da belirtmek gerekir ki Serrac’a gore,
ilham yoluyla elde edilen bilgiler isari yorumlarda, bilgi kaynagi olabilirken, herkesi
baglayabilecek bir bilgi kaynagi olamaz. Yalnizca ilham alan kisinin dini yonde
sorumluklarint arttirmaktadir. Suafilerin kendilerine has bilgi yontemi “istinbat”
seklinde terimlesmistir. Bu bilgiler Kur’an’a ve Hz. Muhammed’in siinnetine siki
sikiya bagli olan kimselerin kalplerine Allah tarafindan gonderilir (Serrac, 1996, s.
549). Serrac’in bu yorumunun, kelamcilarin kesf ve ilhama bakis agilariyla oldukca
benzer oldugu sdylenebilir. Kelam alimlerinin ¢ogunlugu, kesf ve ilhamin varligini

kabul etmis ancak o bilgilerin herkesi baglayan bilgi olamayacagini belirtmislerdir.

Kelabazi, kalbe gelen bilginin kaynagimi Allah’tan gelmisse tevhid nuru ile

kisinin bu bilgiyi anlayacagini, nefs kaynakli ise iman nuru ile bu bilgilerin kisiden
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uzaklasacagini ifade etmistir. Seytan kaynakli oldugu takdirde Islam nuru ile kisinin

buna kars1 koyabilecegini soyler (Kelabazi, 1992, s. 135).

Ibn Arabi’ye gore diisiinceler dért kisma ayrilmaktadir; Rabbani diisiince,
meleki diisiince, nefsi diisiince ve seytani diisiincedir. Kesf’e ¢ikan sifi manevi
tecriibe halindeyken kalbinde hasil olan bilgilerin sahibini bilir ve tanir. Sfi burada
Allah’in ihsanmi goérmektedir. Onemli olan durum ise seytani olan diisiincenin
bilinmesi yoniinde olmustur. Seytani yolla gelen bilgi, kisinin kalbine Onu Allah’tan
uzaklastiracak bir bilgi diigiirmektedir. Nefs ise o diisiinceyi besler. Eger ki, insan
bilgisiz ve diislincelerinde ayrim giiciine sahip degilse, seytanin verdigi diisiincenin
seytandan geldigini anlayamaz. Basiret sahibi degilse, o bilginin kaynagini1 Allah’a
nispet eder. Kendi bilgisizlikleri sebebiyle seytanin aldanislarina kapilan kisi
Allah’tan bilgi aldigin1 sanmaktadir. Boyle sanan kimse, seytanin maskarasi haline
gelir ve yilanin derisinden soyutlanmasi gibi kisi de dinden ¢ikar. Ibn Arabi’ye gore,
bu bilginin kaynagini anlayamama durumu velilerde gegerli degildir. Velilerin
seytanin diisiince aktarisinda peygamberler gibi korundugunu belirten Ibn Arabi, bu
sebeple onlarn, Allah’in korumasi ve takdiri altinda bulundugunu ifade etmistir. Ibn
Arabi, kulun kendisinde hasil olan bilginin, seytan kaynakli bilgi olabilme ihtimaline
karsi, bilginin kimden geldigini anlayabilmek i¢in, Allah’a dua etmesini, seytandan
gelen diislinceyi anlamak i¢in Allah’in ona bir alamet vermesi yoniinde dua etmesini
tavsiye etmistir. Ayrica bu yolla gelen bilgilerin seriatle 6l¢iilmesi gerektigini de
ifade etmistir (Arabi, 2007, 1, s. 355-358-361).

Mutasavviflarin bilgi elde etme yollarina degindigimiz bu kisimda kesf ve
ilhamla alakali yorumlara yer vermeye calistik. Son olarak kesf ve ilhamla elde
edilen bilginin mutasavviflara gore degerine deginecegiz. Bazi mutasavviflar tasviye
(misahede) yolunu, istidlal yoluyla ulasilan bilgiden daha sahih, dogru ve kesin
olarak gormektedirler. Onlar, istidlal yolunun siiphe tasimasi ayrica tartisma
esnasinda nefse uyma durumunun olabilmesinden kaynakli, istidlal metoduna sicak
bakmamiglardir. (Celebi, 1941a, s. 51).

Diger bilgi kaynaklarin1 -akil, duyu, haber- reddetmeden eserinde bahseden
Ibn Arabi, kesf yoluyla (bunun igin gereken sartlar1 sdyle siralar; riyazet, halvete
girme, miicahedeler, uzlete ¢ekilme, akli ve kalbi kirlerden arinma) elde edilen
bilginin, diger bilgi kaynaklarindan daha istiin ve degerli oldugundan bahseder.

Cilinkii akil ve duyular sinirliyken kalp sinirlandirilamaz (Arabi, 2007, 11, s. 376).
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Kuseyri ise, kesf ve ilhamla elde edilen bilgilerin 6znel/siibjektif ve o6zel
mahiyette oldugundan s6z eder. Ona gore kelam ilminde, inang esaslarni ispat
etmede ve miicadele edilen gruplara karsi ileri siiriilen delillerin, objektif ve rasyonel
olma zorunlulugu vardir. Bundan dolay1 kesf ve ilham kelamcilara gore delil
sayilmamaktadir (Kuseyri, 2019, s. 731). Ancak seriata ters olmayan kesf ve ilham
yoluyla hasil olan bilgiler mutasavviflar i¢in bir bilgi kaynagidir. Bu noktada, Serrac

ve Kuseyri’nin fikirlerinin benzer oldugunu sdyleyebiliriz.

Serrac ve Kuseyri’nin aksine EbG Said el-Harraz (6.227/840) ilham yoluyla
hasil olan bilginin oldugu gibi kabul edilmesini savunan sifilerden biridir. Onun
ilham ile feraset arasinda bir bag kurup feraset ehli olan kimsenin, bu nurla baktigini
ve ferasetinde hata ve gafletin bulunmayacag seklindeki ifadesi, ilham yoniindeki
goriisiinii destekler niteliktedir. Yine donemin stfilerinden Kettani’nin (6.1873/1909)
“firaset, yakin miikasefe, gaybi gozle gormektir® gorisiinii de dikkate alirsak, bazi
mutasavviflarin kesf ve ilhamla elde edilen bilginin hatasiz olacagi iddias1 tagidigini

soyleyebiliriz (Kuseyri, 2019, s. 321-322).

Mutasavviflarin, “batini ilmin sirrina eren kimseler gaybi bilgilere de ulasmaktadir”
goriisiine sahip olmalar1 dyle goriiliiyor ki, gaybi bilenin yalnizca Allah oldugu
bilgisine zitmis gibi duruyor. Ancak onlar, gaybi bilmenin beseri viicutlariyla
olmadigini, bunun Gtesinde Hakkin isim ve sifatlariyla biitiinleserek bildiklerini ifade
ederler. Allah ile beraber olan stfiler, kendi gozleriyle degil, Allah’in goziiyle
baktiklarini, boylelikle bazi seyleri bildiklerini iddia ederler. Goriislerine delil olarak
“Mii’minin ferasetinden sakinmn. Ciinkii o Allah’in goziiyle bakar” (Tirmizi, Tefsiru’s Kur’an,
15/6; Taberani el-Mu’cemii’l-kebir, 121/7497) hadisini sunmaktadirlar (Giiltekin,
2017, s. 234). Harraz’la aynm1 donemde yasamis diger sifiler arasinda bu goriisiin
yaygin olmadigini, Bisr-1 Hafi (6.?), Ebl Siileyman ed- Darani (6.215/830), Seri es-
Sakati (6. 250/864) ve Hiicviri gibi sufilerin goriislerinden anlayabiliyoruz. Onlar,
“zahire uymayan her bilginin batil” olacagini, bu sart1 tasimayan zit duran kesfi bilgiyle
amel edilemeyecegini vurgulamislardir. Zahire uyan kesfi ve ilhami bilgiyle de amel
edilebilecegini ifade etmislerdir (Demir, 1993, s. 51). Sehl b. Abdullah et-Tiisteri
(6.283/896) de kitap ve siinnete uymayan tiim vech ve kesfin batil oldugunu ifade
ederken, Ebu Siileyman ed-Darani (6.215/830), hakikate ait baz1 kesfi bilgilerin kirk
giin kalbi sardigin1 ve iki sahit olan kitap ve siinnete uymayan bilginin kalbine

girmesine izin vermedigini sdylemistir (Serrac, 1996, s. 105).
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Dini konularda bilgi elde etme noktasinda ilhamin gecersiz oldugunu ve
stibjektif olmasindan kaynakli bagkalarna karsi delil olarak sunulamayacagini
savunan stfiler de vardir. Bunlarin basinda, Hiicviri gelmektedir. Bu goriisiin ortaya
cikmasinda hakiki bilgiye yalnizca ilhamla ulasilacagini iddia eden sufilerin etkisi
vardir. IThami bilgiye kars1 onun dogru ya da yanls oldugunu belirleyici bir delilin
bulunmasi gerekiyorken, biz boyle bir delilin varligindan s6z edemiyoruz. Durum
bdyleyken ayni konuda iki zit fikirle gelen iki kimsenin kaynaklar1 da ilham olursa
bu durumda hangi kisinin bilgisine giivenilir? Bu bilgilerden birinin yanlis oldugu
kesin oldugu i¢in burada dogruyu belirleyici baska bir delile ihtiyacin oldugunu ifade
eder. Boylelikle konunun dogrulugu baska bir delille ispatlanacagindan ilhamin
hiikkmii de ortadan kalkacaktir. Hiicviri’nin konuyla alakali goriisii bu sekildedir

(Hiicvird, 2020, s. 393).

Elde edilen bu bilgilerden yola ¢ikarak, Tasavvuf tarihinde ilk donem
stfilerle sonraki donem sifilerin, kesf ve ilhama bakis ac¢isinda degisimlerin
oldugunu sdyleyebiliriz. Ilk dénem sifileri, kesf ve ilhamla hasil olan bilgileri
ozellikle itikadi konularda Kur’an ve siinnet 1s1ginda degerlendirirken, sonraki
donem sufilerin, ilhami butin dini konularda delil olarak kullandiklarini ve mustakil
bir bilgi kaynagi haline getirdiklerini sdylemek pek de yanlis olmayacaktir (Hiicviri,
2020, s. 393).

4.2.3. Kelamcilara Gore Bilginin Kaynaklar:

Islam diisiince sisteminde bilgi problemi, {iizerinde durulan en temel
konulardan biri olmustur. Her disiplinin bilgi ve kaynaklar1 konusuna kendi
perspektiflerinden bakmalari, farkli goriislerin ortaya ¢ikmasinda etkili olmustur. Bu
disiplinler igerisinde akla en genis Ol¢iide yer veren Felsefeciler ve Kelamcilar
olmustur. Ozellikle bilginin kaynag: iizerinde Kelamcilar ve Felsefecilerin énemle
durmalariin sebebi, ilimlerin saglam bir temele kurulmasi kaygisinin etkili oldugu
sOylenebilir. Diger disiplinlerin kelamcilara yonelttikleri en biiyiik elestiri, bilginin
kaynaklarindan biri olan akla ¢ok fazla deger vermeleri olmustur. Bu sebeple kelam
alimleri Ehl-i nazar, ehl-i rey, ehl-i istidlal, ehl-i kiyas seklinde isimlendirilmistir
(Yakuboglu, 2003, s. 371).
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Onceki boliimiimiizde degindigimiz iizere Islam diisiince sisteminde bilgi
yerine “ilim” kelimesi kullanilmis ve tercih edilmistir. Fakat kelamcilarin “ilim”
kelimesi i¢in iizerinde ittifak ettikleri bir tanim yoktur. Benzerlik ve farkliliklar olsa
da her mezhep kendi mezhebi bakis acisina gdre bir tanim yapmistir. Giiniimiize
ulagmig eserler arasinda bilginin kaynagi i¢in “medarikii’l ulim” (bilgiye ulastiran
yollar) ya da esbabu’l-ilm seklinde bir ifadeye rastliyoruz (Matiiridi, 2020; Taftazani,
2018; izmirli, 1981).

4.2.3.1. Selefiyye’de Bilgi Anlayisi

Selef kelimesi soOzlikte “Once gelmek, gecmek, geemiste kalmak”
anlamindadir. Kavram olarak Selefiyye, fazilet agisindan Miisliimanlarin 6nderleri
olarak kabul edilen ashab ve tabiin (ilk nesiller) i¢in kullanilmistir (Ozervarli, 2009,
X1, s. 399). Selefiyye itikadi konularin reye dayandirilamayacagini, bundan dolay1
akli istidlalleri ve metotlar1 kullanmay1 kabul etmeyen, yalnizca Kur’an, siinnet, ilk
neslin anlattiklarina ve gelenegine bagli kalan, nasslarin zahiri manalarin disinda
tevile gitmeden oldugu gibi kabul eden, donemin dini anlayisin1 aynen korumayi
amagclayanlarin mezhebi seklinde tanimlanabilir (Kubat, 2004, s. 237). Selef kavrami
ilk {i¢ asir icin kullanilmustir. Bu ilk {i¢ asrin bu kadar zikredilmesi ve onemli bir
mertebeye konulmasinin sebebi, “Insanlari en hayirlist benim asrim, sonra onlarin pesinden
gelenler, sonra onlarin pesinden gelenlerdir” (Buhari, Sehadat, 887; Miislim, Fezaili’s-

sahabe, 214/2535) hadis-i seriftir (Unal, 2015, s. 56).

Selefiyye mezhebini, diger mezheplerden ayiran en belirgin 6zelligi, akil
yiiriitme ve cedel metodunu kullanmamalaridir. Inang esaslarmin tespit ve tayininde
basvurduklar1 kaynaklar, Kur’an ve siinnet olmustur. Nasslar, inan¢ esaslarinin en
temel kaynag1 goriilmiis, higbir tevile gidilmeden ayet ve hadisler oldugu gibi kabul
edilmistir. Allah’in sifatlar1 ve fiilleri gibi hususlarda tevil yapilmasi uygun
goriilmemistir. Selef diisiince sisteminde, Hz. Peygamberin sdylemedigi bir sey
lizerine s6z sOylemek, ayetler iizerinde tevil yapip baska yorumlar ¢ikarmak bidat

olarak goriilmiistiir (Sonmez, 2010, s. 171).

Ahmed b. Hanbel’in (6. 242/855) gerek Mu’tezile’ye vermis oldugu
miicadele gerekse takipgilerinin ¢alismalar1 onu selef ekoliiniin sembol isimlerinden

biri haline getirmistir. Asikar olan bir sey vardir ki o da Ahmed b. Hanbel’in selef
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diisiincesinin temellerini ortaya koydugu gercegidir. Ahmed b. Hanbel’den sonra
onun takipgileri Darimi (8. 255/869), Beyhaki (6.458/1066), ibnu’l Cevzi (6.
656/1258), Ibn Teymiyye (6.728/1328) ve Ibn Kayyim el-Cevziyye (6. 751/1350)
olmustur. Selefiyye’nin sistemlesip bugiinkii haline gelmesi ise Ibn Teymiyye’ nin

cabalariyla olmustur (Ozervarli, 2009j, s. 399; Sénmez, 2010, s. 177).

Kelam diislince sisteminde bilgi kaynaklar1 olarak akil, duyular ve haberin
kabul edildigini daha 6nce belirtmistik. Ancak Selefiyye’de durum biraz daha
farklidir. Farkliligin sebebi, Selef alimlerinin, naslara ve eserlere siki sikiya bagli bir
anlayisa sahip olmalaridir. Onlar fikhi konularda akli ve akli metotlar1 kullanmay1
uygun goriir, itikadi konulardaysa akli kullanmay1 uygun goérmezler (Kazang, 2010,
s. 96).

Selefiyye, nakli esas almig, akli ise naklin sinirlart igerisinde hareket
ettirmistir. Onlara gore akil, nesnesi olmayan 6zne bir konumdadir. Nasslar1 tevil
etmeye kalkigsmak, onlara karsi ¢ikmak, heva ve hevese uymak demektir. Selefi din
anlayisinin temelinde, gelenegi ve geg¢mis yasamdaki uygulamalarin aktarilmasi,
onlarin bunlar1 eserlerine nakletmesi seklinde olugsmaktadir. Bunun disinda girisilen
tiim ¢abalar bid’at, yenilikgilik ve bozulma olarak gorilmiistiir (Kazang, 2010, 103-
104). Gorildiigii lizere Selefiyye i¢in en 6nemli sey nasslarin zahirine ve batinina
sliphesiz uymak ve teslim olmaktir. Karsilastiklar1 her meselede basvurduklar
yegane kaynak, Kur’an ve siinnet olmustur. Herhangi bir alim, akil ve ilim bakimdan
ne kadar yiiksek bir mertebede olursa olsun, sahsi goriisleri asla naklin Oniine
gecilmesine izin verilmemistir. Bilginin mutlak kaynagi, nakil olmustur. Selefiyye,
dogru ve kesin bilginin kaynagint yalmizca Kur’an ve siinnet olarak
savunduklarindan, akil ve tevile bagvurularak tiretilen her bilginin, zanni bilgi verme
gibi bir durumu olduguna inanirlar. Dogru ve kesin bilgiyi elde etmenin temelinde,

Kur’an ve siinnete uygun bir yasam vardir (Kazang, 2010, s. 109-110).

Selefiyye’ye gore aklin, ayet ve hadisler {izerinden yorum yapmasi ve onlari
aciklamada biiyiik bir islevi oldugu sOylenemez. Akil haberleri destekler ve sadece
nakli anlamakla gorevlidir. Aklin islevi nakille bilinen hususlart nakle
yaklastirmaktir. Selef alimleri rey ve istidlali biiyiik oranda kullanan kelam alimlerini
ciddi bir sekilde elestirmistir. Ahmed b. Hanbel’in kelamcilar1 zindik saydigi da
bilinmektedir. Bunun temelinde yatan sebep, sahabe ve tabiun nesillerinin akli

metodlar1 kullanmamis olmalaridir (Yesilova, 2020, s. 65).
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Selefiyye’nin ilk donem alimleri arasinda olan ve donemindeki alimlerin
aksine rey metodunu kullandig1 igin elestirilere maruz kalan imam-1 Azam Ebu
Hanife’nin (6.150/767) eserlerinde bilgi ve kaynaklari konusunda herhangi bir
bilginin varligma rastlayamamakta ve eserlerinde bu konunun islendigini
gorememekteyiz. Ancak onun “El-Alim ve’l-Miiteallim” adl risalesinde talebenin

sordugu bir soruya verdigi cevap ilhami ¢agristirmaktadir. “Peygamberin peygamberligini
de Allah tarafindan biliriz. Her ne kadar peygamber Allah’a ¢agirsa da hig¢bir kimse, Allah’in gonliine

tasdik ve peygamber oldugu bilgisini koymadan, peygamberin hak ve dogru séyledigini bilemez.”
Burada gecen “kalbe bilgi koyma” ifadesinin ilhamin tanimiyla ayni oldugunu
sOyleyebiliriz. Ancak buradaki kullaniminin hidayet konusuyla alakali olduguna
dikkatleri ¢ekebiliriz. Ebli Hanife’nin bunu ifade ederken onu ayri bir bilgi kaynag:
olarak degerlendirmedigi asikardir (Demir, 1993, s. 61; Eba Hanife, 2015, s. 3).

Diger bir selef alimi olan Beyhaki, eserinde vermis oldugu bir hadisten

doneminde var olan goriislere dair bize ipucu vermektedir. “Allah’1 hakkiyla bilirseniz,
hicbir cehalete yer birakmayan bir ilme sahip olurdunuz. Allah’1 hakkiyla ma’rifet etseniz daglar

duanizla erirdi. Kendisine yakinden bir seyler ihsan edilen insana verilmeyen kisim verilenden daha
fazladir.” Muaz. b. Cebel “Ya Resulllah bize ulastigmma gore Meryem oglu Isa su iizerinde
yiiriiyormus” deyince peygamberimiz de s0yle buyurmustur; “Eger yakini daha fazla olsaydi
havada da yiiriirdii.” Beyhaki’nin sahih olmayan bu hadisleri eserinde vermis olmasi
bizler i¢in selef arasinda da kabul gormiis bir fikre 151k tutmaktadir. O donemde
takva ve ziihd hayatinin bir neticesi olarak bazi ilimlere mazhar olunacag: fikrinin

varligi mevcuttur (Beyhaki, 2013, s. 98).

Ibn Kuteybe, Sia’nin iddia ettigi gibi imamlarm ilham yoluyla bilgi aldig
fikrine kars1 ¢cikmistir. O hadislerde gegen “muhaddes” ifadesinin Sia tarafindan delil
olarak kullanilmasmin yanhshgindan “Garibu’l Hadis” adli eserinde “muhaddes”
kavraminin {izerinde durarak agiklamistir. O, muhaddesin ilham almakla bir

alakasinin olmadigini belirtir. Ibn Kuteybe, muhaddes icin “onunla zan ve fikrinde isabet
eden ve tefekkiir ettiginde dogru zanna ulasan kisiye muhaddes denir. Sanki kisiye bir sey soylenmis

gibidir” diyerek bir agiklama yapmustir (Ibn Kuteybe, 1988, s. 97; Demir, 1993, s. 62).

Selefiyye’nin sistemlesip bugiinkii haline gelmesinde biiylik oranda etkisi
olan Ibn Teymiyye nin ilhami kabul eden bir yaklasiminin oldugu ancak tasavvuftaki
ilham anlayisindan biraz daha farkli oldugu sdylenebilir. O, dogaiistii olaylari
siniflandirirken, ilhami da dogaiistii olaylarin bir alt kategorisi olarak kabul

etmektedir. Ibn Teymiyye, dogaiistii; olaylar1 seriata uygun olanlar, seriata uygun
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olmayanlar ve ne seriata uygun olan ne de uygun olmayanlar olarak {i¢ kategoride

degerlendirmistir (Kaya, 2016, s. 26).

Ibn Teymiyye’ye gore ilham yoluyla bilgi aldiklarmni iddia eden kimselerin
cogunlugu, yeterli diizeyde ilme sahip olmadiklari i¢in akli ve nakli delillerde oldugu
gibi hak ile batili da ayiramamaktadir. Onlardan bazilari, 6zellikle bir hitapla
muhatap olduklarini zannedenler, seytani bir hitapla muhatap olurlar. Ancak onlar
[slam’in genel kaidelerinden o kadar uzaktirlar ki, 0 hitabin sahibini Rahmandan
veya Allah’m gonderdigi bir kuldan olduguna inanirlar. Gaip olan cinler olmasina
ragmen onu insan zannederler. Cinler onlara ben Hizir’im, ben Ilyas’im, ben
Muhammed’im, ben Halil Ibrahim, Mesih, Ebu Bekir, Omer falan seyh filan seyh
olarak kendilerini tanitirlar. Onlarin havada u¢malarini, yiyecek- i¢ecek getirmelerini

“bu keramettir” seklinde yorumlarlar (Ibn Teymiyye, 2004, XIII, s. 71).

Ibn Teymiyye’ye gore, Hz. Muhammed’in “sizden nceki iimmetlerden
muhaddesler (ilham alanlar) vardi. Eger iimmetimde de biri varsa o, Omer’dir” (Buhari, Fezailii’s-
sahabe, 6/1138; Miislim, Fezailii’s-sahabe, 23/2398) hadisinde ilham alan varsa onu
da alsa alsa Omer alirdi demek istenmis, Hz. Omer’in de ilham almadig: bilindigine
gore bu kimseler de ilham alamazlar seklinde yorumlamistir (Ibn Teymiyye, 2004,
XIIl, s. 73).

Ibn Teymiyye’nin diger bir eserinde keramet ile ilgili goriisleri, konumuz

agisindan bizler i¢in dnemlidir. “Keramet, yiice Allah’m kudretinin kemaline O’nun mesietinin
etkinligine, O’nun diledigi her seyi yaptigina, bu goriilen tabii kanunlar ile alisilmis sebeplerin
disinda, insanlarin bilme imkanlarinin olmadigi seyleri tespit etmeleri, O’nun varhigmna delildir.”

Mesela, Kehf siiresinde bahsedilen Ashab-1 Kehf’in kerametleri bu kapsamdadir.
Ancak bid’at ehli ve tarikat mensubu olan yalanci kimselerin, dogaiistii gibi goriilen
bazi seytani olaylar1 gergeklestirdigi goriillmektedir. Ona goére kendilerini mutasavvif
olarak gdren bu deccallerin velileri seytanlardir. Onlarin amaglar1 diinyalik menfaat
elde etmektir. Gayba dair bilgi vermeleri de bu amagladir. Onun keramete bakis agisi

ilhama bakis agistyla benzerdir (Ibn Teymiyye, 2018, s. 131-132).

Ibn Teymiyye’ye gére, mutasavviflarin dogru bilginin kaynagi olarak
gordiikleri ilham, dogru bilgi i¢in giivenilir bir yol degildir. Ciinkii ilhamin
kaynaginin seytani olma ihtimali de vardir. Ancak kesf ve ilham yoluyla elde edilen
bilgiler, Kur’an ve siinnete uyuyor ve onunla dogrulanabiliyorsa bu bilgiler dogru

bilgiler kapsaminda degerlendirilmelidir (Kaya, 2016, s. 28). Ibn Teymiyye, selefin
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naslara siki sikiya bagl oldugunu ve onlardan hi¢ kimsenin akil, goriis, kiyas ve kesf
gibi seylerle naslara zit bir sey sdylemediklerini belirtir. Onlardan higbiri akil-nakil
arasinda bir catisma oldugunu sdylememis veyahut akli nakle dnceleyen bir tutuma
sahip olmamuglardir. Selefe gore bir ayetin aciklanmasi baska bir ayetle veya hadisle

yapilmustir (Yesilova, 2020, s. 65).

Ibn Teymiyye, Ibn Arabi ve Gazzali gibi alimleri Kur’an tevilinde ilhami
kullandiklar1 gerekcgesiyle elestirir. Hatta o, Gazzali’nin ser-i hiikiimleri ilham
terazisiyle tarttigim iddia eder. Ilham yoluyla gelen bilgiler akil ve nakil tarafindan
reddedilirse o bilgi asla kabul edilmez. Ancak onlar1 bilgiye ulasmak i¢in
kullanmakta bir mahzur géormemektedir (Kaya, 2016, s. 30).

Netice itibariyle selef alimlerinin ilham ve kesfin varligindan haberdar
olmalarina ragmen genel olarak kullanilmadigi anlagilmaktadir. Onlar i¢in en saglam
ve giivenilir kaynak Kur’an ve silinnettir. Onun disindaki bilgi kaynaklarina siipheyle

yaklasilmis ayrica naslara ters ve ¢eliskili olmamasina dikkat etmislerdir.

4.2.3.2. Mu’tezile’de Bilgi Anlayisi

Kelam ilminin kurulmasinda 6ncii olan, akil ve mantiga dayali bir diisiince
sistemi gelistiren Mu’tezili kelamcilardir. Bu mezhebin ve akli merkeze alan
metotlarmin ortaya cikisinda Islam’a yapilan fikri saldirilara karsi, Islam akaidini
savunma ihtiyacinin etkili oldugu sdylenebilir. Mu’tezile mezhebinin, Yahudilik,
Hristiyanlik, Hint dinleri ve Yunan felsefesiyle olan temaslar neticesinde boyle bir
miicadele igine girdikleri bilinmektedir. Bu sebeple islam akaidinin savunulmasi ve
korunmasi noktasinda Mu’tezili alimlerin hizmetleri, tim alimler tarafindan kabul

edilmektedir (Topaloglu, 2016, s. 173).

Mu’tezile mezhebine gore hakikati anlama ve kesin dogru bilgiye ulasma {i¢
yolla miimkiin olmaktadir. Bunlar; akil, duyular ve dogru haber seklindedir. Haber-i
miitevatirin bilgisini inkar etmek ise dinen caiz degildir (Abdiilcebbar, 2013a, s.88).
Ibrahim en-Nazzam (6.231/845), bilginin asil kaynagmin akil ve duyular oldugunu,
insanda idrakin ruhta gerceklestigini, Allah’in idraki duyular iizerinden var ettigini
iddia etmektedir. Bir bilgi kaynagi olan haberi ise bilgi ifade etmesi agisindan
birtakim sartlara tabi tutmaktadir. Haber bilgisinin dogrulugunun akli ya da tecriibi

bir delille dogrulanmasi gerektigini ifade eder (Abdiilcebbar, 20133, s. 26).
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Mu’tezili kelamcilardan biri olan Abbad b. Siileyman (6.256/863) bilginin
kaynagina iligkin akil, haber ve duyudan bahsederken bes duyuya ilave olarak ac1 ve
hazz1 da bilgi araci olarak kabul etmektedir. Ancak aci ve haz maddi olarak
yasanabilecegi gibi manevi olarak da yasanabilir. Onun bu goriisiine, manevi acilarin
0zel ve 6znel olmasi sebebiyle bilgi araci olarak kabul edilemez yoniinde itirazlar

yapilmistir (Pezdevi, 1988, s. 13)

Kadi Abdiilcebbar ise “Serhu’l Usuli’l-Hamse” isimli eserinde zorunlu

bilgiden bahsederken igerik agisindan zorunlu bilginin ii¢e ayrildigini sdylemektedir.

1- Higbir caba sarf etmeden zaten yaratilistmizdan beri bizde var olan bilgi.
Arzu, nefret gibi duygularin, irade gibi bir nimetin bizlerde bulunmasi buna
ornek verilebilir.

2- Idrak yontemini kullanarak elde edilen bilgi. Goézlem yaparak bir sey
hakkinda bilgi sahibi olmak bunun 6rnegidir.

3- Idrakin kapsaminda olmayan ancak miitevatir haberle &grendigimiz
bilgilerdir. Buna 6rnek olarak, bizi yaratanin Allah oldugunun bilgisine sahip

olmamiz verilebilir (Abdiilcebbar, 20134, s. 82).

Bilindigi iizere Mu’tezile mezhebi, bilgi kaynaklarindan biri olan akla en
fazla deger veren ve her durumda akli 6nceleyen bir mezheptir. Eba’l Hiizeyl el-
Allaf (6.235/849) aklin tarifini sdyle yapmistir; “Akil ilim kazanmak, insamin kendisini
esyadan ve egyalari diger varliklardan ayiran bir melekedir.” Cahi1z’1n (6.255/869) tanimindan
cikarilan anlama gore akil, saglam, dogru ve kesin bilginin kazanilmasini saglayan
bir melekedir. Cahiz’in tanimina benzer bir tanimi1 da Siimame b. Esres (6.213/828)
yapmistir; Ona gore ise, “saglam ve dogru bilginin tek kaynagi akildir. Tiim bilgiler diisiince
yoluyla dgrenilir.” Onun bu ifadesinden akli, diger bilgi kaynaklarindan daha iist bir
konumda degerlendirdigini anlayabiliyoruz (Cubuk¢u, 1964, s. 58). Ay sekilde
Mutezilenin Allah’in varliginin zaruri olarak akilla bilinebilecegini savunmasi,
ayetlerin tevilinde akli dncelemesi, iyilik ve kotiiliigiin seriat olmasa da kisinin bunu
aklen bilinmesinin vacip oldugunu iddia etmesi, akla verdikleri onemi daha iyi
anlamamzi saglamistir. (Abdiilcebbar, 2013a ). Oyle ki diger bilgi kaynagi olan
haber yoluyla gelen bilgiler ve hadisler de dahil akil siizgecinden gegirilmeden kabul
edilmemistir. Nazzam ise ahad haberin kesinlik tasimamasi sebebiyle, ahad
hadislerin itikadi meselelerde delil olarak kabul edilemeyecegini ifade etmistir. Hatta

akil ve nakil bir konuda catisirsa, akil nakle tercih edilmistir. Akl1 vahye onceleyen

55



bir tutum sergiledikleri anlasilmaktadir. Vahyin olmadigi durumlarda akil hakikati

kavramada birinci derece sorumlu tutulmustur (Cubukgu, 1964, s. 59-61).

Cahiz’a gore bilgi, akil siizgecinden gegirilmez ve sorgulanmazsa o bilginin
degeri gegersiz olmaktadir. Bilgiye ulasmada temel faktdr insandir. insan bilgiye
ulasmak i¢in 6ncelikle bir soru sorarak baslar. Sonrasinda o soru hakkinda diisiince
ve tefekkiire dalar. Arastirmalar sonucunda bilgiye ulasir. Burada akil, insanin en
biiyiik yardimcisi ve insana verilmis bir yetenektir (Yakuboglu, 2003, s. 324). Aklin
belirleyiciliginin alan1 duyusal bilgiyi de kapsadigini iddia eden Mu’tezili kelamcilar,
aklin dogustan getirdigi bilgiler sayesinde bir seyleri idrak edebildigini
sOylemektedir (Aslan, 2017, s. 91).

Mu’tezili kelamcilarin akla ¢ok fazla 6nem vermeleri, akli vahye dnceleyen
bir tutum igerisinde olmalar1 sebebiyle, her ne kadar ciddi elestirilere maruz kalmis
olsalar da onlarin vahyin degerini reddettiklerini séylemek miimkiin degildir. Onlarin
bu tutumu, rasyonalist bir ¢abanin igerisinde olmalarindan kaynaklidir. Ancak
onlarin bu yaklasimi onlar1 rasyonalist yapmaz. Onlarin bu ¢abasinin vahyin insan
diistincesinde daha anlasilir olmasini saglamak i¢in oldugunu sdyleyebiliriz. Bu
sayede vahiy, akil dil ve ahlak agisindan daha anlasilir, objektif bir bilgi kaynagi
olabilmektedir (Aslan, 2017, s. 92-97).

Mu’tezile’nin akli bu kadar 6n plana ¢ikarmasinin bir baska sebebi de
doneminde olan sapkin goriislerin varligidir. Ilham yoluyla bilgi elde ettiklerini iddia
eden, dini istismar eden grup ve firkalarin yayilmasini engellemek olmustur.
Bunlardan biri de goriislerini ilhama dayandiran Kerramiyye firkasidir. Mu’tezile’nin
bu akilct tutumu ve gayretleri sayesinde Kerramiyye firkasinin goriislerinin
yayilmasint engellenmistir (Cubukgu, 1964, s. 59). Onlarin bu tutumu yalnizca
Kerramiyye firkasina kars1 degil, ilham yoluyla bilgi aldiklarin1 sdyleyen tiim grup
ve firkalara kars1 olmustur. O dénemde ilham1 benimseyen S$ii gruplarin varligindan
da soz edilmektedir. Ciinkii imamlarin insanlart ilim 6grenmekten alikoyarak,
Allah’mn kendilerine ilham edecegi goriisiine dair Cahiz’in yapmis oldugu itiraz, Sia
ekoliiniin iginde bazi gruplarin ilhami benimsediklerine dair bir delildir (Demir,
1993, s. 57).

Kadi Abdiilcebbar, ilhami kabul eden mutasavviflari, “Ashabii’l-ilham”

olarak isimlendirir. Onlarin, Allah’in bilgiyi kalpte var ettigini ve bu bilginin

56



hakikate ulastiran tek kaynak olarak gordiiklerini iddia eder. Onlarin, “akil yiiriitmeyle
bilgi iiretilemez ve akil tek basina bir bilgi kaynagi olamaz” seklindeki goriislerini, Kadi
Abdiilcebbar tamamen reddetmis ve onlarin bu goriislerini ¢iirlitmek i¢in Ebli Hagim
el-Ciibbai’nin (6.321/939) ilzam (iptal) metodunu kullanmistir. Onun kendi eserinde
bunlara yer vermesinden anlasiliyor ki, doneminde bu sekilde diisiinen stifilerin
varligr hakimdir (Abdiilcebbar, 1965, s. 343). Ciibbai, kullandig1 ilzam metodunda
bu goriise sahip olan mutasavvif ehline oncelikle ilham yoluyla elde edilen bu
bilgilerin dogrulugunu akilla m1, yoksa yine ilham ile mi, teyit edilecegini sorar. Eger
“akil yoluyla” cevab1 verilirse, ilhamin bilgi kaynagi oldugu goriisiinii kendileri
¢lirtitmiis olacaklardir. Fakat ilhamin dogruluguna yine “ilham ile” 6grenilir cevabi
verilirse, bir Onerme dogrulugunu kendisiyle kanitlayamaz. Bu da bunun
gegersizligine dair bir delil teskil edecektir. Kesin bilgi elde edilemeyen, objektif bir
sekilde dogrulanamayan ilhamin, bilgi kaynagi olamayacagi da bu sekilde ortaya
¢ikmis olacaktir (Abdiilcebbar, 1965, XII, s. 343-345). Ayrica ilham yolunu gegerli
gorenlerin, akil ve duyu yoluyla elde edilen bilginin siiphe icerdigini, bu sebeple kesf
ve ilhamla hasil olan bilginin daha giivenilir oldugunu iddia etmeleri, Kur’an’in
insana siirekli tavsiye ettigi akil ve saglam duyular1 kullanmaya tesvik etmesiyle

¢elismektedir (Yavuz, 2000s, s. 98).

Kadi Abdiilcebbar, Kur’an-1 Kerim’in, iman ettikleri halde sonradan dinden
donen topluluklarin varligindan sz ettigini belirtir. iman ettikten sonra kiifre diisen,
bilgi sahibi olduktan sonra bilgisiz/cahil kalan kimseler i¢in eger, Allah tiim bilgileri
kalbe ilham etmisse neden bu insanlarin hallerinde degisiklik olmamaktadir? Kisinin
kalbine ilham geldigini kabul edersek, cehaletin olmamasi gerekirdi. O halde tiim
bilgilerin kalbe ilham edildigi sdylemi dinin asillar1 ile celismektedir, seklindeki
yorumu dikkate degerdir (Abdiilcebbar, 1965, XII, s. 345).

Sonug itibariyle objektif ve kanitlanabilir bilgiye onem veren Mu’tezili
kelamcilarm, siibjektif ve 6znel nitelikte olan ilham ve kesf yoluyla elde edilen
bilgiyi kabul etmeleri diisiiniillemezdi. Ayrica ilham yoluyla elde edilen bilgi, kabul
edilmis olsaydi, Hz. Muhammed’in peygamberligini inkar eden gruplardan bazilari,
bu inkarlarini, aldiklar1 bir ilhamla bildiklerini séylediklerinde, onlara nasil bir cevap
verilebilirdi? Bu duruma karst ilhami bilgiyi savunanlar, onlarin inkarlarin1 kabul
edemezler ve onlarin ilham yoluyla aldiklarini iddia ettikleri bu bilginin yanlisligini

dile getirmek zorunda kalirlar. Boylece ilham ve kesf yoluyla elde edilen bilginin
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stipheli oldugu kendiliginden ortaya ¢ikmis olur. O halde durum gosteriyor ki, ilhami
bilgi dogrulanamadigindan ve bilgilerin kabulii durumunda ortaya ¢ikabilecek
karisiklar sebebiyle ilham bir bilgi kaynagi olamaz (Abdiilcebbar, 1965, XII, s. 345,
Yalgin, 2016, s. 64).

4.2.3.3. Sia’da Bilgi Anlayis1

Sia, daha ¢ok siyasi nedenlerle ortaya ¢ikmis, devlet baskanligi meselesinde
devlet baskanligimin yalnizca Hz. Ali ve onun nesline ait oldugu goriisiinii
benimsemis, Hz. Ali’ye bagliliklariyla ve imamet nazariyesiyle bilinen hem siyasi
hem de itikadi bir mezheptir (Nevbahti, 2004, s. 87; Topaloglu, 2016, s. 189).
Mezhebin bilgi anlayisini anlayabilmemiz ve yorumlayabilmemiz i¢in onlarin
Imamet ve velayet kavramlarina yiiklemis olduklar1 anlamlarin iyice bilinmesi
gerekmektedir. Ayrica konumuzun siirliliklarini agmamak adina, burada $id’nin
tim kollarmin bilgi anlayislarina tek tek yer vermeyecegiz. Sii cemaatin
cogunlugunu igine alan, Isniaseriyye/Imamiyye olarak bilinen grubun gériislerine
yer vermekle yetinecegiz. Sia’nin Imamiyye kolu, Hz. Muhammed 'in vefat
etmesinden sonra imamiyetin Hz. Ali’ye sonra iki ogluna sonra torunlarina daha
sonra ise Allah’in segtigi on iki imama ait olduguna inanan ve onlara itaati zorunlu
goren bir koldur (Seyh Miifid, 1993, s. 38). Sia’nin imamiyet anlayisina gore, Hz.
Peygamber kendinden sonra gelecek imami Hz. Ali olarak belirlemis, ondan sonraki
imam da bir sonraki imami belirlemistir. Dolayisiyla Hz. Ali’nin imameti nassla

belirlenmis olup bu nassa uymayanin giinahkar oldugu soylenmistir (Celebi, 2016, s.

50).

Sia ekoliinde, imamlara bakis agis1 ve imamlar1 koyduklar1 konum oldukg¢a
onemlidir. Hz. Ali’den ve onun neslinden sonra imamlar gelmektedir. Sii inancina
gbre son peygamber, Hz. Muhammed’den sonra Allah Teala insanlar i¢in vasiler
tayin etmistir. Bu vasiler onlara gore, ild’l-emr olan, on iki imamdir (Seyh Sadik,
1978, s. 109). Imamlara itaat etmek Allah’in emridir. Ibn Babeveyh Seyh Sadik
(6.381/991) imamlarin 6nemini su sozleriyle belirtmistir; “Onlarin sézleri Allah’mn sdzii,

emirleri Allah’in emri, taatlari Allah’i taatidir” (Seyh Sadik, 1978, s. 107).

Siilere gdre, imamlarin varlig1 Allah’in varligina birer delil olup imamlar ona

giden kapilar olarak goriilmektedir. Peygamberlere ait olan bir¢ok vasif, imamlara da
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verilmistir. Seyh Sadik’un ifadesine goére, onlar vahyin agiklayicilarindandir.
Peygamberlerdeki tebyin gorevi gibi. Onlar da peygamberler gibi masumdurlar,
hatalardan, giinahlardan korunmus kimselerdir. Mucize ve delillerinin var oldugunu
iddia ederler. Hatta dyle ki, imamlar kurtulus kapist olarak goriilmiis ve onlar ayni
Nuh’un kurtulus gemisi gibidir, seklinde bir benzetmeye gitmislerdir (Seyh Sadiik,
1978, s. 110).

Diger Sii alimlerden Kiileyni (6.329/941), eserinde Allah’1, Resuliini ve
imamlarin tamamini tantyip onlara teslim olmayanin hakiki anlamda miisliiman
olamayacagindan bahsetmistir. Imamlar1 tanimanin tiim insanlar icin sart oldugunu
ve onlart inkdr edenin Allah ve Resuliinii inkar etmis gibi olacagini sOylemistir
(Kuleyni, 1, s. 431-433). Aym eserde verilen Hiiseyin b. Ebii Ala’nin imam Cafer
Sadik’a “vasilere itaat etmek farz midir?” sorusuna “Evet” seklinde cevap verip
ardindan Kur’an’dan “Onlar Allah Teala’nin Allah’a itaat edin; Resule ve sizden olan buyruk
sahiplerine itaat edin” (Nisa, 4/59) ayetindeki “sizden olan buyruk sahibi kimselerin” imamlar
oldugunu sdylemistir (Kuleyni, I, s. 449). Yine Ebti Cafer’e, sizler kimsiniz diye bir
soru yoneltildiginde kendilerini, “Allah’in ilminin hazinedarlari ve vahyinin terciimanlari”
olarak tanitmistir (Kuleyni, 1. s. 457). Kiileyni goére, Allah hi¢ kimseye vermedigi
gizli ilimleri imamlara vermis ve onlarin bu ilimlerinin tim ilimlerden {istiin
oldugunu sdylemistir. Oyle ki Allah, imamlarin kalplerini a¢mis ve onlarin
gogiislerine ilim ilham etmistir. Bu ilhamin imamlara verilen bir Lituf oldugunu ve
Allah katindaki gizli bilgilere imamlar yoluyla ulasabilecegini ifade etmistir

(Kuleyni, I, s. 481-483).

Sif alimlerin inancina gére imamlar, ilmin madenidirler. Bu ilmin kaynag: ise
Allah’m imamlarin kalplerine biraktigi gizli ilimlerdir. Bu yolla gelen bilgilere ilham
denir. Imamlarin ilimlerinin, tiim bilgi kaynaklarindan elde edilen ilimlerden daha
iistiin oldugunu kabul ederler. Ayrica imamlar, kendi imamlik donemlerinin ne
zaman baglayip ne zaman bitecegini de ilham yoluyla 6grenmektedirler (Kuleyni, I,
s. 519; Demir, 1993, s. 79). Imam Cafer es-Sadik’tan (6.148/765) nakledildigine
gbre imamlarin gaybi1 bilemeyecegini ancak imamlarin bir seyi bilmek istedigi

takdirde Allah’in o bilgiyi kendilerine bildirecegini séylemistir (Kuleyni, I, s. 595).

Kuleyni’nin eserinde Ebii Cafer’in “gecmise gelince, 0 gegmisle ilgili ilmimizdir,
yazilmis olana gelince, 0 gelecekle ilgilidir. Kalplere atilana gelince, o ilhamdir, kulaklar1 ¢inlandirana

gelince o melegin emridir” vermis oldugu ifadeye dayanarak imamin kalbine ilham
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yoluyla gelen bilgilere oldugu gibi kabul ettiklerini soylememiz miimkiindiir.
Imamlara itaati farz géren mezhebin, bizleri imamin bilgisini kosulsuz kabul ettikleri

yargisina gotiirmektedir (Kuleynt, I, s. 609).

Sia’nin iginde bir¢ok firkanin oldugunu, bu firkalardan bazilarinin agiriya
gittiklerini sOyleyebiliriz. Bu firkalardan biri olan “Hasimiyye” firkasi, imamlarin her
seyi bildiklerini, Allah’in bir agiklayicist olduklarini, hatta daha da ileriye giderek
imamlarin nebi derecesinde olduklarini iddiasinda bulunurlar (Nevbahti, 2004, s.
126). Aslinda onlarin bu goriisii peygamberin sifat ve o6zelliklerini imamlara
vermeleri ve imamlart masum ve gilinahsiz oldugu inancindan kaynaklanmaktadir.
Ismail b. Ali en-Nevbahti (8.311/924), bdyle asir1 bir firkanin varligindan
bahsetmisken ayni1 eserinde, imamlarin bilgilerinin kaynaginin diger insanlarin
kaynaklariyla ayni oldugunu sdylemektedir. Ona gére imamlar bilgilerini kitaplar ya
da bir baska kimseler iizerinden elde ederler. Bu firkanin goriisii Sid’nin genel
goriisiine gore zittir (Nevbahti, 2004, s. 89-90-126; Demir, 1993, s. 87). Sii alim
Ayetullah Muhammed Riza el-Muzaffer eserinde bunun tam ziddin1 ifade eder. Onun
ifade ettigine gore, imamlarin okuma yazma da dahil higbir seyi bir hocadan
ogrenmediklerini ve bir hocadan ders almadiklarini sdylemistir. Higbir medrese ve
egitim almadiklar1 halde kendilerine bir konuda bir sey soruldugu zaman dogru olan
cevabi vermislerdir. Onlarin hi¢bir zaman “bilmiyorum” cevabini1 vermediklerini, bir
seyl bilmediklerinin de goriilmedigini, bir seyi istediklerinde kalplerine ilham
edildigini séylemektedir (Muzaffer, 1994, s. 67).

Muhammed Riza el-Muzaffer’e gore, imamlarin bilgisi, peygamberler ya da
kendisinden 6nceki imamin devrettigi (miras biraktig1) bilgiler vasitasiyladir. imam,
hakkinda bilgi olmayan bir seyin bilgisine, Allah’mn imama liituf olarak verdigi ilham
yoluyla ulasir. Ayrica imam bazi seyleri ilhamin bir ¢esidi olan “hads” yoluyla
kavramaktadir (Muzaffer, 1994, s. 69).

Imamin bilgisi disinda Sia’da bilgi elde etme yollar1 olarak diger mezheplerle
ortak olarak sayacagimiz bilgi kaynaklari; pratik akil ilkeleri, duyular, haber, nazar
ve istidlaldir. Sia’y1 diger mezheplerden ayiran en temel farksa, imamin bilgisini,
bilgi kaynaklar1 arasina almalar1 olmustur. Sii kelam alimlerinden biri olan Tusi
duyulari, “ciiz’ileri anlama yetisi” olarak tanimlamistir. Ayrica duyular, refleks ve
etkilesim olarak adlandirdigi goriilmektedir (Tusi, 1986, s. 165). Duyularin dogru

bilgi verebilmesi icin diger mezheplerin koydugu saglam ve saglikli olma sartini,
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onlar da koymustur. Saglam olan goz, isitmeyi saglayan kulak, kokular1 alan burun,
tat almay1 saglayan dil ve dokunma olarak, duyularin sayisin1 bes olarak belirtmistir.
Bu duyularin idraki sagladigini, eksik olmasi durumunda bilginin de eksikligine yol
acabilecek 6nemli bir bilgi kaynagi oldugunu belirtir. Eserinde bu duyulara ek olarak
rilya, hayal, vehm ve hafiza gibi seylere de yer vermistir (Tusi, 1986, s. 159-160-
165).

Si1 kelamcilarin, bilgi kaynagi olan akil konusunda, Mu’tezile’nin Bagdat
ekoliiyle benzer bir goriise sahip olduklart sdylenebilir. Onlara gore akil ve nakil bir
birliktelik igerisindedir. Akil bir bilgiye ulasacagi zaman, nakle ihtiya¢c duymaktadir.
Bu goriis, sii diisiince sisteminin tamaminin diislincesi olarak goriilmemelidir.
Sia’min Imamiyye kolunun ve Mu’tezilenin Bagdat koluna mensup Alimlerin
goriisleri oldugu bilinmelidir. Seyh Miifid’e gore, Mu’tezile’nin Basra ekoliiniin
aklin tek basma her seyi bilebilecegini, nakle ihtiyag duymadiklari iddiasinda
olduklarini ifade eder (Seyh Miifid, 1993, s. 44). Seyh Miifid’e gore, her seyin idraki
yalnizca duyularla miimkiin degildir. Allah’1 ve peygamberlerini bilmek duyularin
degil, aklin isidir. Bu tarz bilgilere kiyas yoluyla ulasilir. Onun goriisiine gore,
yalnizca bunlar degil haber kanaliyla elde edilen tiim bilgilerin dogrulugunu tespit
etmekte istidlal yoluyla miimkiin olmaktadir (Seyh Miifid, 1993, s. 88-89; Tahirova,
1999, s. 599).

Sii diistince sisteminde aklin bilgi kaynagi olup olmamasi noktasinda iki ayri
goriisiin oldugu sdylenebilir. Birbirine zit olan iki goriisten ilki, tiim bilgilerin zaruri
oldugu, nazar ve istidlal yoluyla elde edilen bilginin 6énemsiz oldugunu sdyleyen bir
gruptur. Onlar, bilgi kaynagi olarak peygamberlerin ve imamlarin bilgilerinin
dogruluguna ve giivenirligini kabul etmislerdir. Ancak onlarin bu goriisiine karsi
cikan, onlar1 elestiren diger grup Sii alimlerin goriisleri, nazarin bir bilgi kaynagi
oldugu, Allah’1t bilmek i¢in nazar ve istidlalin 6nemli oldugunu savunmuslardir

(Tahirova, 1999, s. 63).

Sif diisiince sisteminin “haber” kaynaklar1 konusundaki gortisleri diger itikadi
mezheplerden biraz daha farkli oldugunu sdyleyebiliriz. Onlara gére haber, Kur’an-1
Kerim, Hz. Peygamber’in hadisleri -ki bu kisma imamlardan gelen haberler de

dahildir- ve imamlarin sozleri bu kaynaga dahil edilmektedir. Hz. Peygamberin
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haberi kismindan “Kiitiib-i Erbaa’! olarak bilinen imamlarm rivayet ettikleri
hadislerde yer alir (Tahirova, 1999, s. 65). Sid’nin ahbari ve usuli gelenek diye
ayrildig1 bilinmektedir. Ahbari gelenegin en belirgin 6zelligi, haberin bilgisinin akli
istidlallerden daha oncelikli bir degere sahip olmasidir. Usuli gelenekte ise akil, kiyas
ve istidlallere daha fazla 6nem verildigi sdylenebilir. Sii diisiincenin “Ahbariler” ve
“Ustliler” seklinde ikiye ayrilmasinin temelinde haber teorisinin oldugunu sdylemek
mimkiindiir. Usaliler, imamlardan gelen her haberi bilgi olarak kabul etmezken,
Ahbariler, imamlarin haberini bilgi olarak kabul ederler (Sogukoglu, 2016, s. 138).

Netice itibariyle denilebilir ki, imameti peygamberlik gibi kutsal goren ve
gaybi bilgilerin imamlar yoluyla devam ettigine inanan siilerin ¢ogunlugu, ilham
yoluyla gelen bilginin varli§ina imamlar iizerinden inanmaktadirlar. Boylelikle diger
bilgi kaynaklarinin yaninda imamin bilgisi de kabul edilmistir. Sii kelamcilarin,
imamlarin kesf sahibi olduklarini ve ilham yoluyla gelen bilgilerin varligina
inanmay1 inang¢larinin bir riikknii olarak gordiiklerini sdylememiz miimkiindiir.

Inceledigimiz Sii kaynaklarda ulastigimiz sonuglar bu sekildedir.

4.2.3.4. Es’ari Mezhebinde Bilgi Anlayisi

Es’ari kelam ekoliiniin kurucusu ve Onciisii Ebi’l Hasan el-Es’ari (6.324/935)
olarak kabul edilmistir. Es’ari’nin bilgi ile alakali goriislerine ibn Firek’in
“Miicerredii Makalati’s Seyh Ebi’l Hasan el-Es’ari” adli eserinden ulasabiliyoruz.
O, Es’ari’nin 6liimiinden sonra onun goriislerini bir araya getirip bu eserini yazmustir.
Es’ari’nin konumuzla alakali goriisiine ulasabilmek i¢in bizler de bu kaynaktan

yararlanacagiz.

Es’ari’ye gore bilgi kaynaklar tigtiir. Bunlar; duyular, akil ve dogru haberdir
(Farek, 2005, s. 14). Onun goriisiine gore, bu kaynaklar disinda, baska yollarla gelen
bilgilerin var olabilecegi iddiast dogru degildir (Es’ari, 2019, s. 30). Es’ari, insanin
kalbinde bazi sozlerin dogmasini, Kur’an’da gegen “O ki insanlarin gogiislerine fisildar”
(Nas, 114/5) ayetinden hareketle  Allah, melek veya seytanin kalplere hitap
edebilecegini kabul etmektedir. Kalbe gelen soz melektense, melek kisiyi hayra

davet eder. Eger seytandansa, 0 da kalbe korku, vesvese ve siiphe verir. ilhamda,

' Kiitiib-i Erbaa: el- Kafi (Kiileyni), el- Fakih (Seyh Saduk), Tehzibi’l Ahkam (Ebd Cafer et- Tast)
el- Istibsar (Ebl Cafer et- Tasi).
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kalbe gelen s6z ile ayn1 mahiyettedir. Ancak gaybi bilgilere ulasmak haber ve akil
disinda bagka bir yolla bilgi elde etmeyi kabul etmemektedir. Kalbe gelen sdz, melek
veya seytanin fisildamalart yalnizca bir fiili yapip yapmamaya yonelik olmaktadir
(Demir, 1993, s. 67).

Es’ari’nin bir baska eseri olan “el-Lima” da yer alan ¢blde bulunan ikiz
kardesler 6rnegi onun kalbe dogan bilgi konusundaki goriisiinii yansitmaktadir. S6yle
ki, ¢olde yasayan ikiz c¢ocuklardan birinin kalbinde Allah’in bir oldugu bilgisi
dogarsa, o ¢ocugun kalbine bu bilginin kim tarafindan yerlestirildigi soruldugunda
cevap olarak Allah Teala denilir. Ardindan, “Aillah’in onun kalbine verdigi bu bilgi/inang hak
midr” SOrusuna da “Ever” cevabi verilir. “Cocugun kalbindeki bu bilgi Allah tarafindan tasdik
edilmis midir?” sorusuna, cevap olarak sdyle denilir; “Allah yalnizca kendi kelamimi dogrular.
Onun kalbine dogan bilgi Allah’in s6zii olmadigindan Allah, o kisiyi yalnizca o konuda
dogrulamistir” denilemez. Diger ¢ocugun kalbine de Allah’in {i¢ ilahin igiinciisii
oldugu bilgisi atilmis olsun, kimin attig1 sorulursa cevap yine “Allah Teala” olur. Fakat
atilan sey batil olmakla birlikte “Allah ona dogru séylemistir” demek yanlis olur. Onun
kalbine yanlis bir bilgi ilga etmesi, Onun yalancilikla nispet edilmesi asla caiz olmaz.
Dolayisiyla kalbe atilan bilgiden ziyade, bu bilginin Allah tarafindan tasdik edilmesi
onemlidir. Ancak Es’ari’nin bu konudaki ilham anlayisii yalnizca bu konu
tizerinden degerlendirilmeli, genel ilham anlayis1 olarak kabul edilmemelidir (Es’ari,

2017, s. 103-104).

Ibn Firek’te Es’ari ile ayn1 goriistedir ve ilhami kesin bir bilgi kaynag1 olarak
kabul etmemistir. Ilham yoluyla hasil olan bilginin dini bir nitelik tastyamayacagini
da belirtmistir. Es’ari ekoliinde 6nemli bir isim olan Bakillani, “et-Temhidu 'I-Evdil”
adli eserinde bilgi konusuna 6zel bir yer vermemistir. Onun bilgi kaynaklar1 olarak
ic kaynak disinda bagka bir kaynaga yer vermemesinden anlagiliyor ki, bunlarin
disinda olan kesf, ilham, sezgi gibi tasavvufi bilgi yollarmi bilgi kaynagi olarak
kabul etmemektedir (Bakillani, 1957, s. 6-24).

Es’ari mezhebinin Onemli isimlerinden biri olan Bagdadi, ilhami bilgi
kaynagi olarak kabul eden kelamcilardan biridir. Ona gore bilgi kaynaklari; akil,
duyu, dogru haber ve ilhamdir. Ancak ilhamla elde edilen bilginin degeri diger bilgi
kaynaklarindan elde edilen bilgi gibi herkes i¢in baglayict olmadigina, yalnizca bazi
insanlara mahsus olduguna da dikkat ¢cekmistir. Bagdadi, eserinde nazari bilginin

kisimlarindan bahsederken bazi bilgilerin, ilham yoluyla bilinebilecegini ifade
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etmistir. Mesela bazi insanlar siir, hece 0Ol¢iisii, kafiye, aruz ve kiyasi bilmemesine
ragmen, Allah’in onlarin kalplerine vermis oldugu bilgiler sayesinde, siir ve
beyitlerdeki vezinlerin zevkini bilmeleri buna 6rnek verilebilir. Ayni sekilde kiyas
yapmadan beste sanatini bilmek de boyledir. Allah Hz. Adem’i yarattiginda onda
bazi bilgiler mevcuttu. Ondaki bu bilgiler sayesinde esyalarin isimlerini biliyordu.
Bu bilgiler hi¢bir istidlale bagvurmadan ya da kitap okumadan onda var olmustur.

(Bagdadi, 2016, s. 34-35).

Izmirli Ismail Hakk1 (5. 1869/1946), “Yeni Ilmi Kelam” adl eserinde kelam
ilminin, ilhami kabul ettikleri durumun yalnizca peygamberlere gelen ilham
oldugundan bahseder. Ayni eserde, kelamcilarin peygamberler disinda bazi
insanlarda, feyz yoluyla hasil olan yakini bilgi konusunda ihtilafin olduguna
deginmistir. Gazzali, Kiya el-Herrasi (6.504/1110), Razi ve Amidi (0.631/1233) gibi
kelamcilar, nazar ve istidlal disinda baska bir yolla da yakini ve kat’i bilgilere
ulasabilecegini iddia etmektedir. Ancak bu kelamcilarin ilham yoluyla elde edilen
bilginin, baz1 mutasavviflar gibi, Kitap ve siinnete aykiri olmama sartini
getirmislerdir. Fakat bu sartlar ger¢eklesse bile, din ve mezhep ile ilgili esaslarda
ol¢iiniin ilham olamayacagindan bahsetmistir. Izmirli Ismail Hakk1, burada ilhamin
varligin1 kabul eden kelamcilarin oldugunu ama onlarin bu hususta dikkat ettigi

noktalara deginmistir (Izmirli, 1981, s. 34-35).

Izmirli’nin eserinde yer verdigi ve ilhami bir bilgi kaynag: olarak kabul ettigini
iddia ettigi Es’ari kelamcilarin kendi eserlerinde bu konuyla alakali gériislerini ele
almamiz yerinde olacaktir. Boylelikle onlarin, kelamcilarin ortak kabul ettikleri {i¢
kaynak diginda olan ilhami, ne derecede kabul ettikleri anlagilacaktir. Bu alimler,
ilhamin varligin1 ve bazi kimselerin kalplerinde ilgasini miimkiin gérmektedirler.
Ancak bunlarin genel gegerliligi kesin bilgiler olarak kabul etmedikleri ve dini

alanda delil olarak kullanmadiklar: bilinmektedir.

Es’ari kelamcilardan biri olan Gazzali’nin, kelamcilarin kabul ettikleri bilgi
kaynaklarinin yaninda ilhami da bir bilgi kaynagi olarak kabul etmesi, hatta kurtulus
yolu olarak gordiigli bir doneminin olmasi, onun ¢ok ciddi elestirilere maruz
kalmasina sebebiyet vermistir (Isitan, 2018, s. 244). Gazzali’nin tarifine gére ilham,
“herhangi bir delil, caba olmaksizin kalpte hasil olan bilgidir.” Ona gore kalbe gelen bu bilgiler,
vahiy yoluyla gelmektedir. Bu ilme nebevi ilim de denilmektedir. Velilerin ve

stfilerin kalplerinde hasil olan ilim ise ilhamdir. ITham ile vahiy arasindaki en biiyiik
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fark ilhamin velilere, stfilere gelmesi, vahyin ise peygambere gelmesidir. Ona gore
vahiy, gaybi bilgiler olurken ilham gaybi bilgilere bir isarettir. ilham yoluyla gelen
bilgilere ise, ilm-1 lediin denilmektedir (Gazzali, 2016, 11, s. 14).

Gazzali kalbe gelen bu ilimden “temiz, kalbe diisen latif bir 151k” seklinde
bahsetmistir. Bu ilmin kitap okumayla, zihni bir ¢alismayla elde edilemedigini,
sadece kalplerinden diinya baglantisin1 koparan, samimi, temiz bir kalp ve akil ile
kendini Allah’a adayan kulun hakiki bilgiye ulasabilecegini ifade etmektedir. Onun
bu ifadesinden ilhami, ilmin kaynaklarindan biri olarak benimsedigini anlamaktayiz
(Gazzali, 2016, 11, s. 14). Gazzali’nin kelamcilarin genel goriisiiniin aksine ilhami da
bir bilgi kaynagi olarak kabul etmesini, onun mutasavvif kisiliginin bir yansimasi
olarak gorebiliriz. Ciinkii ilham sifiler icin bir bilgi kaynagidir. Onun da manevi
yOniiniin bir etkisi olarak ilham ve kesf yoluyla hasil olan bilgiyi kabul ettigini
soyleyebiliriz. Sunu da belirtmek gerekir ki, ilhamin varligi kelamcilarin ¢gogunlugu
tarafindan bilinmektedir. Ancak onun insanlar tarafindan benimsenip, bilgi kaynagi
olarak kullanilmasi kelamcilarin kabul edecegi bir durum degildir (Aslan, 2008, s.
38).

Seyfettin el-Amidi, ilhami miistakil bir bilgi kaynagi olarak kabul
etmemektedir. Fakat o ilhamin varhigin1 kabul etmis, bazi durumlarda onun
araciligiyla bilgi sahibi olunabilecegini ifade etmistir. Ozellikle Allah’1 bilmek
konusunda, sadece akil, duyu ve haber kaynaklarindan yararlanacagini kabul etmez.
[Thamm caiz olusundan, Allah’1 bilmek igin akil yiiriitme disinda kesf ve ilham
yolunun kullanilabileceginden bahseder. Allah kendi varliginin bilgisini dogrudan
kisinin kalbinde de var edebilir. O, Kisinin siilik, riyazet, nefsin tasviyesi sayesinde
kendini olgunlagtirmasi sonucu nefsin bir baska delile basvurmaksizin 6grenme ve
Ogretme yoluna girmeden ortaya ¢ikabilecek bilgilerin varligini da kabul etmektedir.
Amidi’nin bu goriisiinden, mutasavviflara yakin bir durus sergiledigi soylenebilir

(Amidi, 2004, 1, s. 88-89).

Fahrettin er-Razi ilhamm, “tutturmak” anlamina geldigini, ilham1 “Allah’in
vasttali veya vasitasiz kulun kalbinde meydana getirdigi seyler” olarak tanimlamistir. IThamin
gelis sekline yani kaynagina deginen Razi, kisiyi hayra davet eden, gayb alemine
yonelik fayda saglayan bir sey ise rahmani oldugunu, kisiye vesvese veren, ona
maddi diinyadan fayda saglayacak seylere yonelik oldugunda ise bunun seytani

oldugunu ifade etmistir. Boylelikle anlasiliyor ki, Razi’de akil, duyu ve haber disinda

65



bir bilgi kaynagin1 kabul etmemektedir. Eserlerinde duyular ve akil {izerinde uzun
uzun durmusken haber kaynagina ayrica durmamustir. Fakat haberi de bilgi
kaynaklar1 olarak kabul ettigi kesindir. Razi’nin eserlerinde ilhama dair bilgiler
mevcutken, ilgili boliimler incelendiginde ilhami bilgi kaynagi olarak kabul ettigine
dair bir ifadeye rastlanilmamaktadir. Razi’nin sezginin de bilgi saglayacagimi kabul
etmis ancak sezgiyi tek basina bir bilgi kaynagi olarak kabul etmemistir. Onun
sezgisel bilgi olarak kabul ettigi, bir tiir “akli sigcrama” yani aklin ilerlemis halidir
Boylelikle onun ilham (sezgi) dedigi olarak ifade ettigi sey ile mutasavviflarin séz
ettigi ilham ayni sey degildir. Mutasavviflarin kesf ve ilham olarak adlandirdiklar
sey de herhangi bir ¢aba ve istidlal yoktur. Bilgi kalpte bir anda hasil olur. Ancak
Razi’nin bahsettigi sey de akli istidlallerin belli bir mertebeye gelmesinden sonra
aklin bir noktada ¢6ziime ulagmasi, yani akli bir sigrama vardir. Onun akli sigrama
olarak acikladigr sezgiyi kabul etmesinden, mutasavviflarin terminolojisindeki
sezgiyi bir bilgi kaynagi olarak kabul ettigi ¢ikarimini yapmak yanlis bir ifade
olmaktan 6teye gidemez (Bozkurt, 2006, s. 139-140).

4.3. Matiiridi Bilgi Sistemi

4.3.1. Hanefilik ve Matiiridilik Arasindaki Iliski

Matiiridiligin kurucusu, Imam Matiiridi olarak kabul edildigi bilinmektedir.
yasadigi donemden sonra 0, mezhebin mensuplar1 tarafindan “imamii’l- hiida,
alamii’l-hiida” (hidayet 6nderi, hidayet mesalesi) gibi isimlerle anilmistir (Topaloglu,
2016, s. 122). Matiiridiligin arka planindaysa, Ebi Hanife vardir. EbGi Hanife’nin
goriislerinin  yayilmasinda Ogrencilerinin etkisinin biiyiikk oldugu soylenebilir.
Ozellikle Ebi Hanife’nin 6grencisi Ebli Yusuf’un bas kadiliga geldikten sonra,
Maveratinnehir bolgesine Hanefi kadilar1 tayin etmesi, EbG Hanife’nin gorislerinin,
bu bolgede hizla yayilmasinda oldukga etkili olmustur. Ayrica bu durum, Abbasilerin
resmi mezhebinin Hanefilik olmasini saglamistir. Eb(i Hanife’nin goriislerinin,
ogrencileri tarafindan nakledilmesi yeni alimlerin yetismesine olanak saglamistir. Bu
alimlerden biri de Imam Matiiridi olmustur. Imam Matiiridi’nin hocas1 da Ebd

Hanife’nin taraftarlarindan olan Hanefi fakihi, EbG Siileyman el-Ciizcani’dir.
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Goriildiigii lizere Matiiridi’nin hoca silsilesi de Ebli Hanife’ye dayanmaktadir

(Yavuz, 2003, XXVIII, s. 166).

Imam Matiiridi Hanefi bir ¢evrede yetismis ve egitim almistir. Onun fikhi ve
itikadi goriislerinin sekillenmesinde hem Ebli Hanife’nin hem de yetistigi ¢evrenin
etkisi biiyiiktiir. Ozellikle Matiiridi’nin itikad: goriislerinin temelinde Ebi Hanife’nin
goriisleri yatmaktadir. Ayrica Matiiridi kelamcilarin benimsemis olduklar1 yontem ve
kelami goriliglerin ana kaynagimmin EbG Hanife olmasi da bu goriisiimiizii
desteklemektedir. Imam Matiiridi’nin EbG Hanife’nin goriislerini benimseyip
nakletmesi, amelde ve itikatta ona uydugunu agik¢a belirtmesi, EbG Hanife’ye
yapilan elestirilere kars1 onu savunmasi, Matiiridiligin arka planinin Hanefilik oldugu
tezini dogrulamaktadir. (Yavuz, 2003, XXVIII, s. 165). Matiiridiyye ekoliiniin
onemli isimlerinden biri olan EbG’l Muin en-Nesefi’de Matiiridiyye ekoliiniin 6nderi

olarak Ebt Hanife’yi gostermistir (Nesefi, 2010).

AAAAAA

tarafindan da teyit edilmis, onlarin arasindaki iliski ve baglant1 baz1 klasik eserlerde
yer edinmistir. Bunlardan biri, Es’ari bir alim olan Taceddin es-Subki’nin
(6.771/1370) “Tabakatii’s Sdfiyyeti’l Kiibra ve es-Seyfiil Meshur” adli eserinde
Imam Matiiridi’ye yer verirken onu Hanefi bir alim olarak zikretmesi Ornek
verilebilir (Ak, 2010, s. 233).

Hanefilik ve Matliridiligin 6zdeslesmesine katki saglayan bir diger neden de
Semerkant’ta olusan Hanefi-Matiiridi kiiltiiriidiir. Imam Matiiridi’nin yasadig
donemde Semerkant, en 6nemli ilim ve kiiltiir merkezlerinden biriydi. Bu sebeple
Semerkant’a bagka sehirlerden ¢ok sayida egitim almaya gelenler bulunuyordu.
Semerkant’a egitim almaya gelenlerin egitim aldiktan sonra ya kendi sehirlerine ya
da bagka schirlere gitmesiyle Hanefi-Matiiridi kiiltiirti de yayilmaya baslamistir. Bu
kiiltiiriin olusmasinda ve yayilmasinda Semerkant’ta bulunan Imam Matiiridi’den
sonra onun goriislerinden etkilenen ehl-i rey Hanefi kelam alimlerinin katkilar1 da
etkili olmustur. Ayrica Selguklu doneminde yasayan bazi Hanefl alimler ve sultanlar
Imam Matiiridi’nin gériislerini destekledikleri icin Hanefilik ve Matiiridilik beraber
anilmaya baglanmistir. Selguklu’nun Orta Dogu ve Anadolu’ya yayilmasiyla,
Matiiridi’nin fikirlerini benimseyip destekleyen Maveraiinnehirli Hanefi alimlerin o
bolgeye gitmesiyle Hanefi-Matiiridi birlikteligi pekistirilmistir. Burada etkili olan

sey, Hanefl alimlerin sarayda, egitim Ogretimde, yargida s6z sahibi olmalarindan
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kaynakli Hanefi-Matiiridi goriislerin kolaylikla yayilmasini saglamistir. (Ak, 2010, s.
235-236). Selguklu sultanlarimin da Siinniligin Hanefl yorumunu benimsemeleri,
zamanla Hanefiligin daha koklii bir yapt olmasinda etkili olmustur. Sultan
Alparslan’in, Bagdat’ta bulunan Ebl Hanife’nin mezarinin yanina Hanefi alimler
icin bir medrese yapmasi da o bolgedeki Hanefiligin etkinliginin artmasinda

yardime1 oldugu sdylenebilir (Diizgiin, 2016, s. 152).

Ebl Hanife’nin nasslar agiklamada kullanmis oldugu metotlar donemindeki
anlayislardan farklidir. O, dinin ameli yoniinii agiklarken rey ve igtihad yontemini
kullanmay1 tercih etmistir. Onun bu sekilde yapmuis oldugu ¢aligmalar, Islam’mn Arap
olmayan toplumlar tarafindan kolaylikla benimsenmesini saglamistir. Ayrica O,
yasadigi donemde bid’at ehli ile gesitli miinazaralarda bulunarak akli metotlar1 genis
Olgiide kullanmustir. Ayet ve hadislerin yorumlanmasinda akil-nakil dengesini
korumayi ihmal etmemistir. EbG Hanife’nin fikihta ve kelam anlayisindaki bu
tutumu, Matiiridi i¢in bir 6rnek olmus Matiiridi’de ayn1 metotlar1 kullanmistir (AK,
2010, s. 224; Topaloglu, 2016, s. 122; Diizgiin, 2016, s. 151).

Hanefilik ve Matiiridiligin bir arada anilmasinda ki bir diger etken bizzat
Imam Matiiridi’nin kendi katkilaridir. Ciinkii Imam Matiiridi, her firsatta kendisini
Ebl Hanife’nin 6grencisi olarak tanitmaktan ¢ekinmemistir. Ayrica O, Ebu
Hanife’nin tikadi goriislerini gelistirip sistemlestirmistir. Ebu Hanife’nin gorisleri
Eb(i Bekir Ahmed b. ishak b. Salih el-Ciizcani (6.200/815), Ebii Bekir er-Razi,
(6.248/862), Nasir b. Yahya el-Belhi (6.268/881), Ebti Nasr Ahmed b. el-Abbas b.
Hiiseyin es-Semerkandi el-Iyazi (6.301/914), Eba Miikatil Hafs es-Semerkandi
(6.208/823) gibi alimler kanaliyla Imam Matiiridi’ye gecmistir. Imam Matiiridi’den
sonra gelen Hanefl alimler amelde Hanefi, itikatta Matiiridi olarak anilmistir (AK,
2010, s. 236; Diizgiin, 2016, s. 154).

Matiiridiligin Hanefilik temelli oldugunu dogrulayan bir diger husus, Imam
Matiiridi ve Ebt Hanife’nin tevhid, iman-islam, iman-amel hususlari, ahiret konulart,
niibiivvet miiessesi, kader-kaza, kullarinin fiilleri ve diger itikadi meselelerde Ki
goriisleri ve bakis agilarinin oldukga benzer olmasidir (Avei, 2018, s.336; Matiiridy,
2020, s.73-430-582-713). Niibiivvet konusunda da Eba Hanife’yi takip eden
Matiiridi’ye gore, peygamberler uyarict ve teblig edicidirler. Nebi ve Resuller akli

teyit i¢in gonderilmistir (Avci, 2018, s. 336; Matiiridi, 2020, s. 347).
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Tiim bu bilgiler 1518inda sonug olarak denilebilir ki; Imam Matiiridi’nin
gortislerinin EbG Hanife’nin itikadi goriislerini ¢ok iyi bilmesi, Matiiridi’nin de bu
goriisleri gelistirip sistemlestirmesi, kendisini EbG Hanife’nin 6grencisi olarak
takdim etmesi, hoca silsilesinin Ebt Hanife’ye dayanmasi, Hanefi olmayan alimlerin
kaynaklarinda arastirmalarin Ebd Hanife ve Matiiridilik arasindaki iliskiye temas
etmeleri, sonraki Hanefi alimlerin imam Matiiridi’yi dvmeleri ve onu takip etmeleri
Matiiridiligin temellerinin Hanefilik tizerine kurulduguna dair delillerdir. Ayrica
Eb’l Muin en-Nesefi de Ebii Hanife’nin gériislerini en iyi bilenin imam Matiiridi
oldugunu belirtmistir. Arastirmalarimiz neticesinde, Matiiridilik ve Hanefilik
arasinda ¢ok siki bir bagmn oldugu asikardir. itikatta Matiiridi olan birinin fikihta

Hanefi oldugu da agikg¢a bilinmektedir (Ak, 2010, s. 231-238).

4.3.2. Matiiridilerde Bilgi Kaynaklar:

Imam Matiiridi, bilginin ne oldugu, imkani, bilginin kaynagi, degeri ve
bilginin mahiyeti iizerine ¢alismalar yapmis ve islam diisiincesinde kendine &zgii bir
bilgi kurami olusturmustur. Daha 6nce de belirttigimiz gibi bilgiyi miistakil bir baslik
altinda ele alan ilk kisi Imam Matiiriddi olmustur. O, olusturmus oldugu bilgi

kuramini esas alarak eserlerini bu temel iizerine meydana getirmistir (Esen, 2008, s.

46).

Matiiridi’nin elimize ulasmis iki eserinden biri olan Kitabii’t Tevhid’in ilk
girisinde yer alan “dini delile dayanarak bilmenin gerekliligi” adl1 baslik incelendigi
takdirde giiniimiizde de gegerliligini yitirmeyen bir durum tespiti yapilmistir. Bu
mezhebe girerken farkli yaklagimlar sergilediklerine dikkat ¢eker. Dine baglanmakta
ayriliga disen kimseler, kendilerinin mensup oldugu mezhebin ya da dinin hak
oldugunu iddia ederken, kendisinden olmayanin batil oldugu fikri {izerinde ittifak
halinde olduklart goriiliir. Kendi bilgilerinin dogruluguna, bu bilgilerin cogu kimseler
tarafindan kabul edilmis olmasini delil olarak sunarlar (Matiiridi, 2020, s. 78). Ancak
herkes tarafindan kabul edilebilecek dogru bilginin 6zellikleri ve sartlarinin neler
olacag bir bilinmezlik icerisinde olmas1 sebebiyle, Imam Matiiridi delile dayals, tiim
insanlar tarafindan genel gecerlilifi olan ve reddi miimkiin olmayan bir bilginin

ozelliklerini kendi bilgi teorisinde ortaya koymustur (Doganbaz, 2012, s. 40).
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Imam Matiiridi, korii koriine herhangi bir delile dayanmayan taklit yoluyla
inanmay1 ve delilsiz bilgiyi benimseyip kabul edilmesini asla mazur gérmemistir.
Kur’an-1 Kerim’de bizlere birgok ayetinde “delile dayali bir bilgiyi” kabul etmemizi
emretmektedir (Matiiridi, 2020, s. 78). Ayrica Imam Matiiridi’nin kendi bilgi
kuramimi kurmasinda etkili olan bir durum da doneminde olan dini anlayiglar ve

felsefi akimlarin mensuplariyla tartisabilmesi icin kesin bilgiye olan ihtiyagtir

(Matiiridi, 2020).

Matiiridi bilgi sisteminde ele alinan ilk konu bilginin kaynaginin ne
oldugudur. Onun sisteminde esyanin ve olaylarin gergekliginin bilinmesinde
kaynaklar ti¢ cesittir; duyular (1yan), haber ve akil (nazar)’dir (Matiiridi, 2015b, s.
22; Matiiridi, 2020, s. 58). Bilgi elde ederken her bir kaynak ayr1 bir 6neme sahiptir.
Her biri ayn1 bir bilgi vermektedir. Bir kaynagin vermis oldugu bilgiyi diger bir
kaynak veremez. Ancak bilginin tiriine gore birbirleriyle iligski icerisinde
olabilmektedirler (Ozcan, 2017, s. 73; Sabini, 2020, s. 49). Matiiridi kelamcilara
gore duyular, ilmin sebeplerinden biri oldugu gibi elde edilen bilgiler de dogru ve
kesin bilgilerdir (Pezdevi, 1980, s. 13; Nesefi, 1990, s. 15; Matiiridi, 2020, s. 58;
Sabini, 2020, s. 51).

Bilgi teorisinin ortaya c¢ikmasiyla birlikte gercek, kesin bilginin var olup
olmadigi, bilgi kaynaklarindan olan akil ve duyunun gercekten bilgi saglayip
saglayamayacagi, Septiklerin siiphesiyle baslamis ve hep canliligini koruyan bir
konu olmustur. Ciinkii bilgilerimizin dogrulanmasi i¢in bilginin kaynaklarinin
giivenilir olmasi son derece dnem arz etmektedir. Bu sebeple Imam Matiiridi’de ilk
once bilgi kaynaklarinin dogrulugunu ispatlamaya c¢alismis ve bilgi kaynaklarini
inkar edenlerin inkarlarini ¢lirlitmiistiir. Bu ispatlarini yaparken de cedel metodunu

kullanmistir (Ozcan, 2017, s. 78; Matiiridi, 2020, s. 68-69-70).

4.3.2.1. Duyular

Imam Matiiridi, bilgi vasitalarindan biri olarak kabul ettigi duyular igin
“1yan” ya da “havass” terimini kullanmay1 tercih etmistir (Matiiridi, 2020, s. 58-62-
68). Ancak en ¢ok “iyan” terimini kullandigini séylemek miimkiindiir. Bu kadar
siklikla kullanmasina ragmen “iyan” teriminin tam olarak anlami verilmemistir.

“Iyan” terimi genel olarak “gdzle gorme” anlamiyla biliniyor olsa da yalnizca bu
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anlamla siirli degildir. Tiim duyular1 igine alan daha kapsamli bir terimdir,
“Havass” kelimesinin anlam olarak, “iyan” teriminden daha dar bir anlama sahip
oldugunu, imam Matiiridi’nin “1yan” teriminin igine bes duyu organim, i¢ duyu, i¢
gbzlem ve hayvanlarin duyularini dahil etmesinden anlamaktayiz (Matiiridi, 2020, s.
58). Bes duyuya ilave olarak altinci duyu olarak “vicdan” veya “suur” dedigimiz i¢
diinyamizda meydana gelen haz, elem, keder, seving, ofke, aglik, susuzluk gibi

durumlari ifade eden altinci duyu da bu kapsam dahilindedir (Ozcan, 2017, s. 77).

Imam Matiiridi, dis diinyada olup bitenleri, i¢ diinyamizda yasadigimiz ac,
keder ve seving gibi seylerin bilgisini duyular vasitasiyla idrak edebilecegimizi
soyler. Duyularin bilgisini kabul etmeyen gruplarin varligindan bahseden Imam
Matiiridi, bazilarinin duyularin bilgisini cehaletten otiirii kabul etmediklerini,
bazilarmin da duyularin bilgisini gilivenilir oldugunu bildikleri halde, inatgiliklar
yiiziinden inkar ettiklerini sOylemektedir. Sofistler ve Siimeniyye bu gruplarin igine
girmektedir. (Nesefi, 1990, s. 15; Matiiridi, 2020, s. 59). Duyularin bilgisini inkar
eden gruplardan bazilari, duyularin bizleri yaniltabileceginden ya da duyu eksikligi
halinde yanlis bir bilgi verebilecegi iddiasiyla kabul etmezler. Ancak Matiiridi,
duyularin eksik veya ariza sebebiyle, dogru bilgi veremeyecegi iddialarini kabul
etmez. Imam Matiiridi’ye goére, bu kimseler duyularin dogru bilgi verebileceklerini
¢ok iyi bilmelerine ragmen, onlar1 bu diisiinceye iten durumun o kimselerin zevk ve
arzularina diiskiin olmalarindan kaynaklt oldugunu ifade eder. Ciinkii onlar
hayatlarini devam ettirecek zevkleri ve onlara act verecek seyleri ¢ok iyi bilirler

(Matiiridi, 2020, s. 68).

Imam Matiiridi’ye gore, duyularin durumunda farklilk ve degisme
olabileceginden duyular vasitasiyla elde edilen bilgide de degisiklikler olmasi
miimkiindiir. Duyu sahibi, kendi duyu organinda ortaya ¢ikan bu hastaligi ve bunun
hakikati anlamak i¢in bir engel teskil ettigini bilebilir. Boylelikle kisi, hastaligin ve
arizanin devami halinde duyularin onu yaniltabilecegini, hakikati yansitamayacagini;
hastaligin ve arizanin kalkmasi halinde de hakikate ulasabilecegini bilir. Duyularla
veya duyu objelerinde olusan ariza ve eksiklik durumundan dolayi, duyularla elde
edilen tiim bilgilerin giivenilir bilgi olamayacagi gerekgesiyle inkar etmek dogru bir
yaklagim degildir. Bu engeller bir hastaliktan veya ortamdaki (fiziki) sebeplerden
dolay1r alginin gerceklesmesi esnasinda ortaya cikabilir. Gozde gormeyi engelleyen

bir zayifligin olmasi, ortamda yeterli 151¢1n olmamasi, uzaklik gibi sebeplerle goziin
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algilayamamasi ya da alginin gergegi yansitmamasit miimkiindiir (Matiiridi, 2020, s.
309). Safrali bir kimsenin, tat alacagi alanin arizasindan veya herhangi bir sebeple o
alanda var olan Ortiikliikten dolayi, balin tadin1 alamaz ya da ac1 bir tat hissedebilir.
Boyle bir durumun olmasi miimkiindiir ve bu inkar edilemez. Ancak bu durumun her

zaman boyle oldugu veya olacagi anlamina gelemez.

Duyulardan birinin idraki yerine getirememesi, hepsinin de getiremeyecegi
anlamma da gelmemelidir. Ciinkii Imam Matiiridi’ye gére duyular, belli imkan ve
yeteneklere sahiptir. Her bir duyunun kendine ait bir alan1 vardir ve yalnizca o alani
idrak i¢in yaratilmistir. Eger bir duyu arizalanir veyahut hastalanirsa yalnizca kendi
idrak alaninda eksik veya hatali bilgi verir. Ama bu ariza ve hastalik durumu
gectiginde eksik ve hastalik durumu da sona erer. Ona gore biitiin bunlar o duyu
durum degisikligi ya da duyunun algisindaki diizensizlikle alakalidir. Boyle seylerin
duyularla olabilmesi ihtimal dahilinde olup normaldir. Tiim nedenlerin ortadan
kalkmasiyla duyular yeniden islerlik kazanir ve bizi hakiki bilgiye ulastirir (Matiiridi,
2020, s. 310).

Imam Matiiridi’ye gore, duyular: kusurlu olan kimse bile giizel ve zevk verici
seylere yonelirken, ac1 ve istirap veren seylerden kagimmaktadir. Iyani inkar eden
kimseler, ciddi bir bilgisizlik i¢inde olmalarindan dolay1r inkar etmis olsalard:
hayatlarin1 devam ettiremezlerdi. Ciinkii onlar bilmeden kendilerine zarar verebilir,
tehlikeye atabilirlerdi. Hatta yemek yemekten uzak dururlardi. Bu sebeple onlar bu
inkarlarini, yalnizca zevk ve arzularma diiskiin olduklar1 ve inat¢iliklarindan dolay1
yaparlar. Duyularin zayif olmasi, eksiklik veya duyumlarin duyulara diizensiz
gelmesi gibi durumlarda bagvurulacak yer diger bilgi kaynagi olan akildir. Duyular
yoluyla elde edilen bilgiler, aklin kontroliinden ve siizgecinden gegcirilerek duyu
yanilmalar1 bu sekilde onlenebilir. Ancak normal durumda duyu verileri tek basina

yeterli ve gegerlidir (Matiiridi, 2020, s. 68).

Sofistler ve Siimeniyye gibi baz1 firkalarin uyku ve uyaniklik arasinda bir
benzerlik kurarak, duyularin bilgisine giivenilemeyecegi goriisii yine Imam Matiiridi
tarafindan elestirilmistir. Onlara gore, kisinin uyku halindeyken gordiigii seylerin
belki de riiyasinda gordiigii icin, riiyadaki olaylarin yalnizca birer hayal olmasindan
dolay1 ger¢ek hayatta da gordiigiimiiz, bildigimiz seylerin hayal olmast muhtemeldir.
Duyularimiz, bizi riiyada oldugu gibi gergek hayatta da yaniltabilir. Mesela uyku

halinde olan bir kimse kendisini 6lii ya da basini1 kopmus olarak kucaginda gormesi
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miimkiinken, uyku halinde olmayan bir kimsenin bu tarz seyleri gérmesi miimkiin
degildir. Imam Matiiridi ise kisinin hem uyku halinde hem de uyaniklik halinde aym
sey ile goriip bilebilecegini ¢linkii bunlarin duyularin bir geregi oldugunu belirtir
(Matiiridi, 2020, s. 312; Ozcan, 2017, s. 149). Uyanik bir kimse bir dayaga maruz
kaldiginda onun acisin1 uzun siire yasarken, riiyada gordiigii seylerse uyku halinin
bitmesiyle sona ermektedir. imam Matiiridi’ye gére burada kisi uyku ve uyaniklik
arasinda farkin oldugunu idrak edebilmelidir. Uyanik halinde i¢ (hastalik) ve dis
engeller bulunmadig takdirde duyu verileri bizleri kesin ve dogru bilgiye ulastirir
(Matiiridi, 2020, s. 313). Matiiridi alimlerden Eb(’l Muin en-Nesefi, Imam Matiiridi
ile aym goriiste olup duyularin saglam oldugu takdirde bizleri dogru bilgiye
ulastiracagi kanaatindedir (Nesefi, 1990, s. 26).

Imam Matiiridi’ye gére, hayvanlar bile tabiatlar1 geregi varliklarm devam
ettirebilecek veya sonlandirabilecek seylerin farkinda olur. Kendisine zevk ve aci
verecek durumlar1 bilir. Fakat duyularin kesin bilgi veremeyecegini iddia eden,
bundan siiphe duyanlarsa bu gercekleri gérmezden gelip inkar ederek giiliing bir
duruma diistiiklerinin farkinda degildirler (Matiiridi, 2020, s. 58). Imam Matiiridi
onlarin distiikleri bu giiliing duruma ragmen onlara “inkar etmekte oldugunu biliyor
musun?” SOrusuna “Hayi” denilirse, onlarin inkarlarinin gegersiz oldugunu, eger
cevaplar: “Evet” olursa da o zaman o kimselerin inkar ettigi seyleri kabul ettiklerini
ifade eder. Bu durumda o kimse duyularin verdigi bilgiyi reddedisiyleriyle, kendi
reddettigi seyi reddeden kisi durumuna diismiis olacagini sdyler. Ayni 6rnegi Nesefi
ve Pezdevi de eserinde yer vermistir (Pezdevi, 1980, s. 11; Nesefi, 1990, s. 15;
Matiiridi, 2020, s. 58-59).

Imam Matiiridi’ye gére, duyularin bilgisini 1srarla reddeden kimselerle uzun
uzadiya tartismaya gerek yoktur. Ciinkii durum bu kadar agik ve netken inkéarlarina
devam etmeleri karsisinda onlarla tartismak gereksiz ve anlamsiz olur. Bu durum
karsisinda, anlamsiz bir sekilde yaptiklari inat¢iligi birakmalari i¢in onlara verilecek
en akillica ceza ya onlarin eziyet verici bir sekilde doviilmeleri ya da uzuvlarindan
birinin kesilmesi gerekir. Bu sekilde onlara reddettikleri seye karsilik, act
duyabileceklerinin miimkiin olmadig1 sdylenir. Ta ki onlar ac1 ve 1stirap duyduklarin
itiraf edene kadar. Boylece onlarin itiraflari, duyu bilgisini kabul etmelerini
saglayacak ve maskeleri diisecektir. Bu goriisiin benzerini Nureddin es- Sabiini de

gormekteyiz (Matiiridi, 2020, s. 59; Sabini, 2020, s. 51).
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Imam Matiiridi’nin bdyle ac1 verici bir yontemi tercih etmesini daha iyi
anlayabilmek i¢in onun bazi aciklamalarina bakmakta fayda goriiyoruz. Ona gore
insanlarin, hakikati anlama bakimindan, anlayis diizeyleri birbirinden farklilik
gosterir. Kimi insanlar yalnizca kendi akillariyla hakikati anlar ve birilerinin yol
gostermesine ihtiya¢ duymazlar. Hakikati kendi akillariyla kavrayabilen bu
kimselere, alimler 6rnek verilebilir. Kimi insanlar da hakikati anlayabilmek i¢in
baska kimselerin yol gostermesine, onlarin kilavuzluk etmesine, s6z ve nasihatlerine
ihtiyac1 vardir. Cocuklar da bu tiirden insanlardir. Bir grup insan tipi de vardir ki, bu
insanlar akillarii1 kullanmazlar, insanlarin kilavuzlugunu istemezler, soz ve
nasihatleri dikkate almazlar. iste bu kimseler ancak baslarina ac1 verici bir olay, bela
geldiginde, sahip olduklar1 nimetler ellerinden alininca ya da onlar iizerinde siddete
bagvuruldugu zaman hakikati kavrarlar (Doganbaz, 2012, s. 43; Matiiridi, 2016d, s.
102)

Ozet olarak diyebiliriz ki Matiiridi bilgi sisteminde duyu kaynaginin verileri
giivenilir olarak kabul edilmektedir. Duyularin bilgi kaynaklarindan biri oldugu
noktasinda herhangi bir ayrilik yoktur (Nesefi, 1990, s. 15; Matiiridi, 2020, s. 58;
Séabini, 2020, s. 51).

4.3.2.2. Haber

Haber, Matiiridi bilgi sisteminde bilgi elde etmek igin basvuracagimiz diger
bir kaynaktir. Haberin tanimi ise “igerisine yalan veya yanls bilgi karisabilme ihtimali
bulunabilen s6z”” seklindedir (Pezdevi, 1980, s. 15, Nesefi, 1993, |, s. 24; Nesefi, 1994,
s. b1; Matiiridi 2020, s. 61). Usmendi de haberi, “olumlu veya olumsuz olarak bir seyin bir
seye nispet edilmesini ifade eden s6z” seklinde tamimlar (Ozervarli, 2003, s. 58). Ancak
Imam Matiiridi ve Nesefi’ye gére, icine siiphe karisma ihtimali olan haberin bilgisi,
hemen kabul edilmemeli veya haber hemen reddedilmemelidir. Haberin bilgisi
arastirtlmali, dogrulugu ya da yanhislig1 ortaya ¢ikana kadar beklenilmesi en dogru
olandir. Ciinkii haber bize ulasirken aradaki vasitalarin gilivenirligi onemlidir.
Haberin niteliginden kaynakli, siipheye agik oldugu i¢in bu bir zorunluluktur (Nesefi,
1993, |, s. 24; Matiiridi, 2019k, s. 62-63).

Matiiridi bilgi sisteminde haber, kaynagi bakimindan ikiye ayrilir. Haberin

kaynagmin Allah oldugu ve peygamberlerle Allah arasinda bir bilgi akisi olmasina
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vahiy denir. Peygamberlerden bize aktarilan habere de “Haber-i Resul”
denilmektedir. Diger haber gesidinin kaynagiysa insanlardir (Nesefi, 1994, s. 53;
Matiiridi, 2020, s. 61). Biitiin haberler esas itibariyle “miitevatir haber” ve “ahad
haber” seklinde ikiye ayrilir (Sabéini, 2020, s. 49). Ayrica Imam Matiiridi’nin
kaynagi bakimindan degerlendirdigi bir diger haber tiirii de insandan kaynaklanan
haberdir. Insanlarin kendi adlarii, akrabalarini, diger varliklarmn isimlerini, bin bir
cesit yiyeceklerin isimlerini, iilkeler hakkindaki bilgileri ve daha bir siirii bilginin
bilinmesini saglayan haber tiiriidiir (Matiiridi, 2020, s. 60). Insan bu haberler
sayesinde kendini tehlikeye atmadan bir yiyecegin zararli ya da faydali oldugunu
ogrenir. Akilli higbir kimse kendini tehlikeye atarak deneme yolunu tercih etmez.
Iste insan, bdyle bir tehlikenin icine girmeden yararli ve zararli seyleri bu yolla

ogrenebilir (Matiiridi, 2020, s. 60).

4.3.2.2.1. Vahiy

Imam Matiiridi’ye gére vahiy, icinde kesinlikle siiphe bulunmayan bilgi
kaynagidir. Onun ifadelerine gore vahiy, “bir seyi kuvvetlice ve hizlica atmaktir.” Boyle bir
ifade kullanilmasi kendisine vahiy gelen varligin o anda hemen farkina varamayacak
kadar hizli ve ¢abuk gerceklesen bir olay olmasindan kaynaklidir. Ayrica vahyin
“hizl1 ve gizli” bir sekilde gelmesi, Allah’in kalpleri seytanin vesvesesinden korumak
icin oldugunu soyler (Matiiridi, 2008g, s. 140; Doganbaz, 2012, s. 57). Vahiy.
Allah’tan gelen bir bilgi oldugu i¢in bir haber olarak da ifade edilir. Boylelikle vahiy
“hem bir bilme ve bilgi yolu hem de aym yol ile elde edilen bilgi” anlamina gelmektedir

(Ozcan, 2017, s. 84).

4.3.2.2.2. Peygamberin Haberi

Imam Matiiridi’ye gore peygamberler dogruluklar1 mucize ile desteklenmis
masum kimselerdir. Peygamberlerin getirdigi haberin dogrulugundan siiphe edilmez.
Dogruluklari bakimindan onlarin getirdikleri haberden daha kesin olan bagka bir
haber bulunamaz. Bu sebeple onlarin haberi, “haber-i sadik” olarak adlandirilir. Ona
gore onlarin haberinin dogrulugu o kadar agik ve nettir ki, peygamberlerin
haberlerini kabul ve tasdik etmek kalbin huzura ermesine yardimci olmaktadir.

Kalbin tatminini saglama noktasinda baska hi¢bir haber bu seviyede degildir. Boyle
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olmasinda en biiyiik etken ise peygamberlerin haberinin dogrulugunun ayetlerle
desteklenmesidir (Matiiridi, 2020, s. 61). Ayrica peygamberlerin haberinde yalanin
olma ihtimali bile yoktur (Pezdevi, 1980, s. 11).

Imam Matiiridi, peygamberin haberinin baglayici bir delil oldugunu sdyler.
Ciinkii peygamber hakkin agiklanmasini ve bir seyin aydinliga kavusmasini saglayan
bir rehberdir. O halde onun haberinin dogrulugu herkes tarafindan kabul edilmelidir.
Yalan olmas1 miimkiin olmayan peygamberin haberi de hiiccet ve delildir (Pezdevi,
1980, s. 11; Ozcan, 2017, s. 84). Peygamberin haberini israrla kabul etmeyen kimse
bunu kibrinden ve inat¢iligindan dolay1 kabul etmez. Ona gore bu Kimsenin, inkar

ederek zorluk ¢ikaran zavalli bir kimseden fark: yoktur (Matiiridi, 2020, s. 60).

4.3.2.2.3. Miitevatir Haber

Miitevatir haber, ilk boliimiimiizde de degindigimiz iizere yalan sdylemeleri
miimkiin olmayan, yalan iizerine s6z birligi yapmalar1 diisiiniillemeyen bir toplumun
olusturduklar1 haberlerdir (Nesefi, 1994, s. 51). Imam Matiiridi’nin olusturmus
oldugu bilgi sisteminin icinde miitevatir haber 6nemli bir konuma sahiptir. Imam
Matiiridi’ye gore haber, bizlere hata yapmalari ve yalan sdyleyebilme ihtimali olan
kimseler tarafindan ulasmaktadir. Boyle bir durumda haberin incelenip arastirmaya
alimmast gerekmektedir. Bu arastirma neticesinde, haberi ulastiran Kimsenin
sozlerinde yalan bulunmuyor; arada herhangi bir kesiklik, kopukluk olmadan
baskasindan dogrudan naklediliyor veya kendisi haberi ulastiran son ravi oldugu
halde, ilk kaynaktan son raviye kadar diger ravilerin giivenilir olmasiyla 0 haber,
miitevatir haber olmaktadir. Imam Matiiridi’ye gére, miitevatir haber yoluyla gelen
bilginin degeri, masumiyeti belgelenmis kimsenin (peygamberin) verdigi haberle
ayni degerdedir. Eger ki tek tek ravilerden hic¢birinin hatadan korundugunu gosteren
bir durum olmazsa da hepsinin naklettikleri haber bu dereceye ulasmigsa (her ne
kadar bunun tersini sdylemek miimkiin olsa bile) artik her birinin dogrulugu acik¢a
ortaya ¢ikmig ve bu gibi kimselerin yalan sdylemeyecegi sabit olmus olur. Bir konu
hakkinda igtihad yoluyla varilan fikir birlikteligi gibi. Ciinkii burada da durum
aynmidir. Migtehidlerin her birinin hataya diisme, yanilma ihtimali bulunmasina
ragmen, onlarin icmasi1 Allah’in muvaffakiyeti sayesinde imkan dahiline girmistir

(Matiiridi, 2020, s. 61). Goriildiigii iizere Imam Matiiridi’ye gore, bu yolla gelen
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haberin bilgisi kabul edilmesi gereken bir bilgidir. Ancak belirtmek gerekir ki,
miitevatir haberin kesin ve dogru bilgi verebilmesi icin yalnizca giivenilir bir
kanaldan gelmesi yeterli degildir. Miitevatir haberin duyulara dayanan bir haber

olmas1 da énemlidir (Ozcan, 2017, s. 85).

Kelamecilar, bir haberin miitevatir haber sayilabilmesi i¢in gereken sartlarin
neler olacagi hususunda, ittifak halinde degildirler. Ittifak halinde olmadiklari bir
husus da haberin kag kisi tarafindan aktarildiginda miitevatir haber olacagi noktasidir
(Yavuz, 1993k, s. 347). imam Matiiridi, miitevatir haberle ilgili a¢iklamalarinda
herhangi bir say1 belirtmemis olmasina ragmen, Nisa sfiresinin tefsirinde Hz. isa’nin
oldiirtldiigline dair haberler i¢in sunlar1 sOylemistir; “Allah elgisi Meryem oglu Isa Mesihi
oldiirdiik demeleri yiiziinden” (Nisa, 4/157) bu ayetten anlasildig1 tizere bazi gruplar Hz.
Isa’nin 6ldiiriildiigii inancindadir. Bu durumun bdyle anlasilmasinda ya duyularin
yanilma ihtimali var ya da miitevatir haberlerin de hatali ve yalan olma ihtimali s6z
konusudur. Birinci ihtimal, Hz. Isa’nin yerine gecen havarinin ona ¢ok
benzemesinden dolay1 insanlar yanildi ya da onun gergekten Hz. Isa olmadiklarini ve
g6z yanilmasi olduklarini bildikleri halde dogruyu sdylemediler (Matiiridi, 2016g, S.
110). Diger ihtimal olan, miitevatir haberin hata ve yalan olmas1 miimkiin degilse (ki
dyle), bu haber nasil tevatiir derecesine ulastif1 ise, imam Matiiridi, Hz. Isa’nin
oldiirildigi haberini ahad haber olarak degerlendirerek ¢oziime kavusturur. Cilinki
bu haber, alti-yedi kisi tarafindan yayilmistir. Bu sayiyla yayilan haber miitevatir
haber olmamaktadir. Goriildiigii {izere Imam Matiiridi, haberin miitevatir olabilmesi
i¢in bir say1 belirtmemesine ragmen, alti-yedi kisinin rivayet ettigi haberi, miitevatir

haber olarak kabul etmemistir (Matiiridi, 2016¢, s. 111).

4.3.2.2.4. Ahad Haber (Haber-i Vahid)

Imam Matiiridi ilim olarak peygamberin getirdigi haber derecesinde olmayan,
ravilerin ulastig1 miitevatir derecesine ulasmayan kimselerin getirdigi haberi, ahad
haber olarak kabul eder. Imam Matiiridi’ye gére, bdyle bir durumda, haberi ulastiran
ravilerin durumlarinin iyice incelenip arastirilmalari, haberin igeriginin dogrulugu
belirlenmeye ¢alisilmalidir. Ancak yine de o haberin yanlis olma ihtimali olabilir.
Boyle bir haber incelenip arastirilmasina ragmen kabul edilip onunla amel de

edilebilir veya hi¢ dikkate alinmayip reddedilebilir. Burada iki secenek soz
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konusudur. Imam Matiiridi, eger bdyle bir haber kabul edilecekse de ravilerin
durumlari iyice arastirilmali ve kesin delille (nass) karsilastirilmasi tizerinde 1srarla
durmaktadir (Matiiridi, 2020, s. 62). Ciinkii bilgi edinme yollarindan biri olan
duyularin bile ya fiziki ortamdan kaynaklanan ya da duyularin eksikliginden
kaynaklanan yanilma ihtimali olabilir (Matiiridi, 2017f, s. 292; Matiiridi, 2020, s.
59).

[mam Matiiridi, ameli ve ahlaki konularda ise ahad haberin kabul edilmesi
gerektigini sdyler. Ancak itikadi konularda ahad haberin bilgisinde siiphe ihtimalinin
olmasindan dolay1 tek basina yeterli bir delil olamayacagin ifade eder. Bu haberin
miitevatir bir haberle desteklenmesi gerekmektedir. Bundan dolay1 itikadi konularda,
Kur’an ve miitevatir haberin delil olarak kabul edilecegi konusunda ittifak edilmistir
(Nesefi, 1993a, s. 25; Matiiridi, 20181, s. 268). Mesela Mira¢ hadisesinde Imam
Matiiridi’nin yaklasimi sdyle olmustur; Hz. Peygamberin arsa yiikseldigi ve orada
kendisinden once gelen peygamber kardesleriyle karsilastigi yoniinde rivayet edilen

haberlere kars1 tavrimiz, Hz. Ebu Bekir’in tavriyla aynidir. “Eger bunlari o sdylediyse
dogru sdylemistir, ben de bunlara sahitlik ederim. Fakat eger s6zii edilen haberler dogru degilse ayette

belirtilen kadarmi sdyleriz” seklindeki ifadesine gore ayette yer alan “Hz. Muhammed’in
Mescid-i Haramdan, Mescid-i Aksa’ya kadar gece yiriitiildii” (Isra, 17/1) kism1 kabul edilmis,
ahad haberle gelen diger bilgilere ise sahitlik etmenin caiz olmayacagini
sdylemektedir (Matiiridi, 2018g, s. 251). Ayrica Imam Matiiridi fasik olmayan, ravisi
adil olan ahad haberin kabul edilmesi gerektigini ifade eder. Fasik bir kimsenin
getirdigi ahad haberse reddedilir (Matiiridi, 2019k, s. 78). Burada bahsedilen adil
kimseden kasit, haberinde adaletli olmas1 demektir. Yani habere herhangi bir ekleme
veya c¢ikarma yapmamaktir. Haberi gizlemeden oldugu gibi aktarmak ve onu
muhafaza etmek demektir. Oysa fasik kimse adaletsizlik ve haberin muhtevasinda

degisiklik yapabilir.

Matiiridi bilgi sisteminde haber ve gesitlerinin konumuna yer verdikten sonra
anliyoruz ki, Imam Matiiridi igin haberin bilgi kaynag: olarak kabul edilmesi ¢ok
onemlidir. Ciinkii 0, itikadi konularda goriislerini belirtirken onlar1 saglam bir temele
oturtmak i¢in dncelikle, bilgi kaynaklarinin gegerliligini ispatlamas1 gerekmektedir.
Bilgi kaynaklarindan duyularin bilgisini kabul etmeyenler oldugu gibi, haberi de

bilgi kaynagi olarak kabul etmeyenler vardir. Mesela Sofistler, Siimeniyye ve
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Ozellikle Berahime gibi gruplar haberin bilgi kaynagi olabilecegini kabul etmezler

(Nesefl, 19933, s. 25; Sabini, 2020, s. 50).

Matiiridi kelamcilardan biri olan Sablni, Siimeniyye ve Berahime’nin bilgi
kaynaklarindan olan peygamberin haberini kabul etmemeleriyle sabit olan zaruri ilmi
de reddetmis olduklar1 ilizerinde durmaktadir. (Sabtni, 2020, s. 50). Nesefl, onlarin
haberi reddetmelerinin sebebinin haberlerin bazen dogru bazen de yanlis bilgi
vermesinden kaynakli olarak reddettiklerini sdyler. Dogrulugu degiskenlik gdsteren
bir seyin bilginin kaynagi olamayacagi iddiast hem Imam Matiiridi hem de Nesefi

tarafindan reddedilmistir (Nesefi, 1993a, s. 26; Matiiridi, 2020, s. 69).

Nesefi’nin konuyu ele alis1 onlarin yanlisliklarini ispatlama iizerine olmustur.
Nesefl, haberi inkar eden gruplara su soruyu yOneltir: “Haberin bilgi vasitast olmadigin
sOylemeniz de bir haberdir. Siz haberin yanhshgmi iddia etmekle soziiniiziin de yanlishgmi kabul
etmis oluyorsunuz” seklindeki ifadesi, aslinda onlarin sézlerinin de bir haber oldugunu
dolayistyla “reddettigi seyle reddini ifade etmeye” calisan bu gruplar aslinda bu
iddialariyla ¢eliskiye diismiis oluyorlar (Nesefi, 1993a, s. 27)

Imam Matiiridi, haberi inkdr eden kimseye “Ne diyorsun?” diye soru
sordugumuzda ayni inkar climlesini tekrar ettiginde, haber niteligi tasiyan sozii
sdylemis olur. Bu da inkar etti§i haberi, kabul ettigini gosterir. Ayrica Imam
Matiiridi’ye gore, bir kimsenin duyularla elde ettigi bilgiyi ya da yasadigi bir olayin
bilgisini bagka birine haber disinda iletemez. Ona gore haberi kabul etmek akli bir
zorunluktur (Matiiridi, 2020, s. 60). Gériiliiyor ki Imam Matiiridi ve Nesefi haber
inkéarcilarina karsi benzer bir metot kullanarak onlarin iddialarimi ¢iiriitmiislerdir.
Benzer bir goriise Matiiridi kelamcilardan Pezdevi de sahiptir. Pezdevi eserinde,
haberi kabul etmeyenlerin kullandiklar1 dilin de haber oldugunu, hastalandiginda
“ben hastayim” ya da aciktiginda “ben a¢cim” dediginde bunun haber ifade ettigini
sOyler. Ayrica ona gore, haberler kabul edilmezse alemin yok olusuna kadar

gidilebilir (Pezdevi, 1980, s. 10).

Vermis oldugumuz tiim bu bilgiler 1s181nda konumuzu 6zetlemek gerekirse,
Imam Matiiridi’nin haber konusuna ayr1 bir énem verildigi goriilmektedir. Ciinkii
haberin inkar1 neticesinde, insan varliginin ve yasamimin devamliligi agisindan sorun
teskil etmektedir. Zaten boyle bir sey, aklin da kabul edemeyecegi bir durumdur.
Ayrica vahyin ve peygamberin haberinin bilgi kaynaklar1 arasinda olabilmesi i¢in

oncelikle haberin varligmin da ispatlanmasi gerekir. Imam Matiiridi ve bazi Matiiridi
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kelamcilar de cedel metodunu kullanarak bunun miicadelesini vermislerdir (Nesefi,

19934, s. 25; Matiiridi, 2020, s. 60; Sabuini, 2020, s. 50).

Imam Matiiridi duyulari inkdr eden kimselere yapilacak aci gektirici
uygulamalarin aynisini haberi inkar eden kimselere de yapilmasini 6nerir. Ciinkii o
kimse yapilan uygulamadan dolayr cami aciyacak ve iginde bulundugu durumu
bildirmek icin birilerine soylemeye calisacak, bdylelikle bu onun haberi kabul
ettiginin itirafi olacaktir (Matiiridi, 2020, s. 61). Nesefi de haberi inkar eden
kimselerle hayvanlar arasinda farkin kalmadigimi soyler. Ciinkii insan1 hayvandan
ayiran haberdir ve haberlesmeyle insan kendini gelistirmektedir (Nesefi, 1993a, s.
25).

4.3.2.3. Akl

Kelam tarihinde alimlerin akil ve mahiyeti konusundaki yaklagimlari her
zaman Onem teskil etmistir. Bir Onceki bdliimde “akil” basligr altinda bu
yaklasimlara biraz deginmeye calistik. imam Matiiridi ve bazi1 Matiiridi kelamcilarin
akil tanimlari, aklin islevi ve mahiyeti hakkindaki goriislerine de bu boliimiimiizde
yer verecegiz. Onlarin gorlislerine ulasabilmek i¢in giinlimiize ulasan eserlerini
referans almaktayiz. Elde ettigimiz verilere gdre Imam Matiiridi, akli mahiyeti
acisindan aciklamaya yanagsmamistir. O, daha ¢ok aklin fonksiyonu iizerinde durmay1
tercih etmis, bununla ilgili bir diisiince ortaya koymustur (Matiiridi, 2017f, s. 250).
Matiiridi kelamcilardan Omer en Nesefi ve Ebil- Muin en-Nesefi de Imam
Matiiridi’yle ayn1 goriistedir. Omer en-Nesefi, aklin mahiyetinin bilinemeyecegini
ancak hayatimizdaki tesirlerini bilebilecegimizi miimkiin gérmektedir (Nesefi, 1994,

s. 40).

Eb(’l Muin en-Nesefl de aklin tanim1 ve mahiyeti tizerinde durmamis aklin
bir bilgi edinme araci oldugunu ve bunun zaruri olarak bilinebilecegini ifade etmistir
(Nesefi, 1990, I, s. 17). Sablni de ayn1 yolu izleyerek kendisinden &nceki alimlerin
yapmadig1 agiklamalar1 yapmamuis, yalnizca aklin bilginin 6nemli bir kaynagi oldugu
{izerine vurgu yapmustir (Sabiini, 2020, s. 49). Ozetle, basta Imam Matiiridi olmak
tizere Matiiridi kelamcilarin bir¢cogu aklin mahiyetini agiklamak yerine onun bilgi

elde etme yolu olarak 6nemine deginmistir.
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1 “aklin mahiyetinin akilla bilinemeyecegi” gorlistindeyken akli islevi,
nitelikleri ve fonksiyonlar1 acisindan degerlendirmeyi tercih etmistir. Imam
Matiiridi’ye gore, aklin varligi ontolojiktir. Akil, alemin i¢inde bulunur ve onun bir
cliz’t’dir (Matiiridi, 2016d, s. 368; Matiiridi, 2020, s. 60). Bu da demek oluyor ki,
akil yalnizca zihni bir kavram olmayip zihnin disinda da varligi bulunandir (Alper,
2017, s. 55). Ona gore akil, kainattaki mevcut hikmetlerin bilinmesini saglayan,
hakikatin bilgisine ulagtiran yoldur. Gergek akilla idrak edilmektedir. Esyada ki
iyilikler ve kétiiliikler; yarar ve zarar da akilla bilinir. Iyi, giizel olam1 secmek ve
bunlarin ziddindan uzaklasmak, insan i¢in en elverisli bulunanlar1 arastirmak aklin
yapabilecegi bir seydir (Matiiridi, 2020, s. 64-65). Hakim es-Semerkandi (6.342/953)
akil i¢in, Hz. Muhammed’de var olan onursal akildan da goriilecegi tlizere “kisinin
diisiince, davranis ve kisiligine olgunluk kazandiran bir melekedir” seklinde bir tanim yapmigtir
(Semerkandi, 2007, s. 239). Onun bu tanimi ve Imam Matiiridi’nin ifadelerinden

anlasilacagi iizerine akil dini ve ahlaki bilgide basvurulacak énemli bir kaynaktir.

Imam Matiiridi aklin, bir araya gelip birlesmeleri gerekenleri birlestirmek,
aralarinda farkliliklar olmasi sebebiyle ayrilmasi gerekenleri de birbirinden ayirmak
icin var oldugunu sOyler. Bu da tefekkiir ve nazarla miimkiin goriinmektedir
(Matiiridi, 2020, s. 52). Ayrica insanin yaratilanlar lizerinde hakimiyet kurmasi ve
onlar1 yénetmesi de akilla miimkiindiir. Ciinkii imam Matiiridi’ye gore insan akliyla
giizeli cirkinden, iyiyi kotiden ayirabilir ve diger varliklardan {istiin oldugunun
bilincinde bir varliktir. Bu akilla da onlar1 yonetebilecek bilgilere ulasabilir
(Matiiridi, 2020, s. 64). Boylece akil, tefekkiir ve nazar yoluyla analiz ve sentez

gorevini yerine getirmektedir.

Imam Matiiridi’nin akil yerine “nazar” terimini kullanmasi 6zellikle tercih
ettigi bir husustur. Ciinkii Imam Matiiridi, insanda aklin bulunmasmi yeterli
gérmemis bu potansiyel aklin kullanilmasi ve belirttigimiz hususlara gore
faydalanilmasini dnemsemistir. Ancak sunu belirtmek gerekir ki, nazar ve tefekkiir
tek basina bir bilgi yolu degil, aklin ¢esitli gorevlerini yapmak ve bilmek i¢in
bagvurulan bir yoldur (Doganbaz, 2012, s. 51). Kaynaklarda Imam Matiiridi’nin,
akil yerine “nazar” kavramini kullanmasi, nazar ve akil arasindaki muazzam
birliktelikten kaynaklanmaktadir. Akil bir seyi bilebilmek i¢in mutlaka tefekkiir ve
nazara bagvurmaktadir. Ancak bilinmelidir ki, nazar da zaten akla dayanmaktadir.

Imam Matiiridi’de bunun farkinda olup asil kaynagin akil oldugu bilincindedir
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(Ozcan, 2017, s. 93). Fakat bilindigi iizere O, akil yerine bilingli olarak aklin bir tiir

faaliyetini ifade eden “nazar” terimini kullanmistir (Matiiridi, 2020, s. 58-62).

Goriildiigii iizere Imam Matiiridi aklin tanimindan ziyade aklin islevine
yonelik tanimlar yapmayi tercih etmistir. Onun aklin tanimi yerine islevi tizerinde
durmas1 Kur’an-1 Kerim’i referans aldiginin gostergesidir. Ciinkii Kur’an’da akl
fonksiyonlar1 acisindan degerlendiren birgok ayet vardir ki, Imam Matiiridi eserinde
bu ayetlerden birkagina drnek vermistir. Ornek verdigi ayetlerden birine burada yer
verecek olursak; “Onlar devenin nasil yaratildigina, gégiin nasil yiikseldigine, daglarin nasil
dikildigine ve yerin nasil yayildigima bakmazlar mi?” (Gasiye 88/26), bu ve benzeri diger

ayetlere yer vererek aklin islevine dikkat ¢ekmistir (Matiiridi, 2020, s. 63-64).

Imam Matiiridi, Allah’m kéfirlerden bahsettigi ayetler ve ozellikle Bakara
stresi 171. ayette gecen “Onlar sagir, dilsiz ve kordiir. Anlayip diisiinmezler” gibi ayetleri
tefsir ederken iki yorum ortaya cikarir. Ilk yorum onlarin sagir, dilsiz ve kor
olmamalarina ragmen bdyle nitelendirilmelerinin sebebi olarak ‘“‘akletmediklerini”
yani akillarindan istifade etmemelerinden dolayr onlar beyinsiz  olarak
nitelendirilmistir. Imam Matiiridi’ye gére kullanilmayan, hicbir islevi olmayan akil
kisiye fayda vermez. Ancak kendisinden yararlanilan akil kisiyi bilgiye
gotiirmektedir (Matiiridi, 2015, I, s. 338). ikinci yoruma gore, duyma, gérme ve akil
kaynakli bilgiler garizi ve miikteseb seklinde ikiye ayrilir. Kafirlerin sagir, dilsiz ve
kor diye adlandirilmalarinin bir sebebi de kazanma yoluyla ulastiklarini (miiktesep)
terk etmeleridir (Alper, 2017, s. 59). Goriiliyor ki kelam alimlerinin genel kabulii
olarak birgogunun akl1 garizi ve miiktesep olarak ikiye ayirmasia Imam Matiiridi de

katilmaktadir.

Matiiridi kelamcilardan biri olan Hakim es-Semerkandi’ye (6.342/953) gore
de bes cesit akil vardir; garizi akil, tekelliifi akil, atai akil, nebevi akil ve onursal akil.
Garizi akil, her insanda dogustan esit derecede bulunan akilken, tekelliifi akil
dogustan var olmayan ¢abalamayla sonradan kazanilan akildir. Atai akil ise, yalnizca
miiminlerde bulunan kafirlerin nasiplenmedigi akildir. Nebevi akil, insanlarin
hi¢birinde bulunmayan peygamberlere has akildir. Onursal akilsa, sadece Hz.
Muhammed’e verilen akildir (Semerkandi, 2007, s. 237).

Her ne kadar Matiirldi kelamcilarin aklin tanimindan ziyade ¢esitleri, islevi

tizerinde durmus olsalar da ekol icerisinde bazi alimler farkli yaklagimlar
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sergilemistir. Bunlardan biri de Pezdevi olmustur. O, “Usulii’d-din” adli eserinde
Allah’in akli, insanlarin egyalar1 tanimalar1 ve onu bir alet olarak yarattigini soyler.
Ona gore akil, parlak, 1atif bir cisim olup etkisi kalptedir. Akil kalbin nuruyla esyay1
algilamaktadir. Kalbin nuru azalir ve zayiflarsa idrakte de azalma ve zayiflik olur.
Pezdevi, bu goriisii delillendirmek iizere, hadis alimleri tarafindan mevzu kabul
edilmesine ragmen bir hadis’i zikretmistir. Pezdevi, sunmus oldugu bu hadis’i
saglam bir delil olarak kabul etmektedir. Delil olarak sundugu hadis, Hz.

Muhammed, Allah’tan haber vererek soyle buyurmustur; “Akildan daha giizel bir sey
yaratmadim. Ona git ilerle dedim, gitti ilerledi. Gel dedim, geldi. Seninle bana ibadet edilmesini

dilerim. Seninle sevap verir ve seninle cezalandiririm” hadis-i serifi vererek bu hadisin aklin
ndrani, latif bir cisim oldugunu ve esyanin onunla idrak edildigini bizlere
gostermektedir, seklinde ifade etmistir (Pezdevi, 1980, s. 297-298; Nesefi, 1994, s.
41).

Imam Matiiridi’ye gore, dogru ve kesin bilgiye ulasmak istiyorsak aklm kabul
edilmesi ve kullanilmasi bir zorunluluk haline gelmektedir. Aslinda bu sonug akilla
zaruri olarak bilinmektedir. Fakat akli istidlalde bulunmanin gerekliligini gosteren
bagka delillerde bulunmaktadir. Denilebilir ki, duyu ve haber yoluyla bilgi elde
ederken de akli istidlalde bulunmak zaruri bir ihtiyagtir. Ciinkii insan duyulardan
uzakta bulunan, hacimsiz veya ¢ok kiigiik hacme sahip olan nesneler hakkinda ancak
istidlal yoluyla bilgi edinebilir (Matiiridi, 2020, s. 62). Ayrica gelen haberin
dogrulugunun tespit edilmesi de akli istidlalle mimkiindiir. Ayni sekilde
peygamberlerin peygamberliklerine delil olan mucizelerle, sihirbaz ve sahtekarlarin
g6z hilelerini tam anlamiyla anlayabilmek i¢in basvuracagimiz kaynak, yine akil
olmaktadir (Matiiridi, 2020, s.63). Imam Matiiridi’ye gére insan yalnizca duyularin
algiladig1 kadarini kabul eder, onlar {izerinde istidlal yapmazsa siipheye diiser. Akilsa
onu bu siipheden korur. Ancak tiim bunlara ragmen, akli harekete gecirenin duyular
ve haber oldugunun altini ¢izer. Onun bilgi Sisteminde aklin ¢ok 6nemli bir yeri olsa
bile duyular, haber ve akil birbirini tamamlayan bir birliktelige sahiptir. Akil genel
bir 6l¢ii olarak kabul edilmektedir (Ozcan, 2017, s. 160; Matiiridi, 2020, s. 279).

AKkli istidlalde bulunmanin zaruri bir hal olduguna dair sunlar1 da eklemekte
fayda gériiyoruz. Insan nefsi, arzu ve isteklerle doludur. Nefsi tarafindan hep maddi
zevklere dogru itilir. Bu sebeple insan kendine ¢irkin, ac1 ve azap verici durumlari

bilemez. Insanin dirlik ve diizenini bozan seyleri, sahip oldugu maddi manevi tiim
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imkanlar1 korumak i¢in diisiinmesi, aklin1 kullanmasi zorunlu bir ihtiyactir (Matiiridi,
2020, s. 280). Peki insana diisinmemeyi 6giitleyen sey nedir? imam Matiiridi’ye
gore, bu telkinleri yapan seytani vesveseden bagka bir sey olamaz. Ciinkii seytanin
amaci kiginin akliyla elde ettiklerinden hareketle yaraticinin varhiga dair delil
olusturmasina engel olmaktir. Akil gibi ilahi bir emaneti kullanmamasi i¢in onu
korkutmaktadir. Oysa insan aklini kullanarak bu telkinlerin seytandan geldigini anlar,
ondan ve onun sozlerinden uzak durur. Nasil ki viicuttaki herhangi bir organi
kullanmaktan kendini alikoymak sagma ve gereksizse, akli istidlalden uzak durmakta

aynen boyledir (Matiiridi, 2020, s. 280-281).

Imam Matiiriddi daha sonra insanin diisinmesiyle ortaya cikabilecek iic
alternatiften bahseder. Ilki, insanin yaratilmis bir varlik olduguna, iyiliklerine karsi
miikafat, kotiiliiklerine karsi ceza veren bir yaratici oldugu suuruna varir. Boylelikle
yaraticisinin rizasina gotiiren davraniglari ¢cogaltir, onun gazabini celbeden seylerden
uzak durur. Bu sayede mutlulugu bulup diinya ve ahiret serefine nail olur. Ikinci
alternatif, kisinin diisiincesi onu ilkinde kabul ettigi hususlar1 reddetmeye gotiiriir.
Kisi diinya zevklerinden faydalanir ancak ahiretteki cezayr hak eder. Uciincii
alternatifse kisinin istidlali onu, ¢agrildig1 gergegin hakikatini anlama kapisinin
kapali oldugu sonucuna ulastirir. Bu durumda kisi huzura kavusur, kalbi mutmain
olur. Ayrica zaman zaman aklina gelen fikirlerin doguracagi korkular ondan
uzaklasir. Sonug olarak istidlalden ayrilmayan insan, diisiince eyleminde her agidan

karl olacaginin idrakine varmis olur (Matiiridi, 2020, s. 280-281).

Nesefi, duyular ve haberin bilgi vasitasi olmadigini ileri siiren kimselerin
varligindan soz ettigi gibi aklin da bilgi kaynag1 olamayacagi yoniinde iddialarda
bulunanlarin varhigindan da sz etmektedir. Nesefi ve Imam Matiiridi’ye gore aklin
bilginin kaynagi olamayacagi yoniinde iddialarda bulunanlar, bu iddialarini akil
vasitasityla yapiyorlarsa kendileriyle celiskiye diismiis olurlar. Eger bu iddiasini
akilla degil de haber-i sadik veya duyu verilerine dayandiriyorlarsa bunlarin
dogruluklarini ispatlamalar1 gerekmektedir. Ayrica her insan duyulara sahip olmasina
ragmen “akil bilgi kaynagi olamaz” gibi bir iddiay1 duyularin vasitasiyla anladigini
sOyleyemez. Zaten boyle bir diisiince ¢eliskili bir ifade olur. Saglam duyu sahipleri
de boyle celiskili ifadenin arkasinda durmazlar. Boylelikle anlasiliyor ki, aklin
bilginin kaynag1 olamayacag1 iddias1 gecersiz bir iddiadir (Nesefi, 1990, s. 29; Yiice,
2007, s. 92; Matiiridi, 2020, s. 70).
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Sabani’nin verdigi bilgiye gore, Batiniler, Rafiziler ve Miisebbihe aklin bilgi
kaynag1 olabilecegini kabul etmezler. Onlara gore, akil sahibi kimselerin goriis
ayriliginda olmalari ve birbirlerine ihtilaf etmeleri akil i¢in bizleri siipheye
diistirmektedir. Aklin verdigi hiikiimler geliskili olabilir. Yargilari ¢eligkili olan aklin
bilgi kaynag1 olamayacagini iddia etmislerdir. Sabini ise, akli hiikiimlerin birbiriyle
celistigi iddiasimi kabul etmez. Cilinkii boyle gelisiyormus gibi gdriinen durumlarda,
ya akil sahiplerinin ilmi tefekkiir seviyesine ulagamamasi ya da ilmi tefekkiir
sartlarini  yerine  getirememelerinden kaynakhidir. O  kimseler akillarini
kullandiklarimi diistindiikleri halde aslinda yalnizca kendi his ve tahminlerine gore
davranmis ve goriis bildirmistir. Sablni, burada vermis oldugu bir 6rnekle konuyu
daha iyi agiklamistir. Mesela bir gruba “ii¢ kere li¢ ka¢ eder?” diye bir soru
yonelttigimizde herkes tarafindan “dokuz” cevabini aliriz. Ayni topluluga “on ii¢
kere on ti¢ kag eder?” diye soruldugundaysa cevaplarda farkliliklar goriilebilir. Oysa
aklin bu soruya verecegi hiikkiim degismezken verilen cevaplarin farkli olmasi

acikladigimiz sebeplerdendir (Sabini, 2020, s. 51).

Mu’tezile ise, insanlarin dogustan sahip olduklar1 aklin herkeste esit oldugunu
sOyler. Ciinkii akil insanlarin dini hitkiimlerden sorumlu tutulabilmesi i¢in en gerekli
sartlardandir. Herkesin esit derecede sorumlu tutulabilmesi i¢in akillarin da esit
olmasi1 gerekmektedir. Matiiridi kelamcilardan Eb(’l-Berekat en-Nesef1 (6.710/1310)
bu goriise karst ¢ikmistir. Ciinkii insanlarin tekliften sorumlu olabilmesi i¢in diger
insanlar tarafindan akilli denebilecek kadar akla sahip olmasi yeterli goriilmiistiir.
Bazi insanlarin diger insanlardan akilli olmasi Allah’in bir liitfu olarak goriilmelidir.
Bundan dolay1 Mutezile’nin bu konudaki itirazlar1 kabul edilmemistir (Onal, 2017, s.

227-228).

Nesefi’ye gore, akil bir bilgi vasitas1 oldugu gibi istidlal ve nazar da bizleri
bilgiye gotiirmektedir. Bundan dolay1 akli hiikiimler bir biitiinliik teskil eder. Bize
diisen de bunlar1 tamamiyla kabul etmektir (Nesefi, 1990, I, s. 28). istidlal metodu
giinliik hayatimizda siklikla kullandigimiz bir metottur. Mesela giinliik yagamimizda
karsilagtigimiz problemlerde akil hemen devreye girer, muhakeme yapip istidlalde
bulunur. Coziim arayisina girer ve Oneriler sunar. Her insan muhakeme yapmay1
istemese bile kendisini muhakeme yaparken bulur. Ciinkii, her insanin akli kendi
giicii dlgiisiinde istidlal yapar. Insanlar istidlal yoluyla hayatlarini diizene koymakta

zorlanmaz ve hayattaki maddi manevi zararlara kars: tedbirler alir. Oyle goriiliiyor ki
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akillarini kullandiklarin1 ve hayatlarini, akil ve metotlariyla devam ettirenler yalnizca
biiyiik bir inadin iginde bulunmaktadirlar. Ciinkii, akli bilgiye reddederken de nazar
ve istidlali kullanarak bu sonuca varmislardir (Nesefi, 1990, I, s. 29). Sonug olarak,
akli bilginin imkanini reddederken bile akli kullanan kimseler kendileriyle biiyiik bir
celiskiye diismiis olurlar. Aslinda reddettikleri seyi kabul etmeleri onlar1 giiliing

duruma diistirmektedir.

4.4. Matiiridilerde Kesf ve ilhamin Bilgi Degeri

Imam Matiiridi ve Matiiridi kelamcilarin gériislerinde genel olarak daha
mutedil bir yol izlediklerini soylemek miimkiindiir. Imam Matiiridi, karsilastig1
problemlerde akla ve aklin kullanilmasin son derece 6nem vermistir. Bu sebeple bilgi
kaynaklarinin tespitinde akla ve mantiga uygun aciklamalar yaparak bilgi
kaynaklarin1 duyular, haber-i sadik ve akilla smirlamistir. Imam Matiiridi’nin
glinlimiize ulasan iki eserini inceledigimizde dogru ve kesin bilginin kaynaklari
arasinda ilhama yer vermedigi acgikga goriilmektedir (Matiiridi, 2015b, s. 22;
Matiiridi, 2020, s. 57). Ozellikle “Te vilatii’l-Kur’an” adl1 eserinde ayetleri tefsir
ederken ilhama dair agiklamalari mevcuttur. Ancak buradan onun ilhami bilgi

kaynag1 kabul ettigini s0ylemek zoraki bir yorum olmaktan 6teye gidemez.

4.4.1. Eba Mansir el-Matiiridi’de Kesf ve ITham’n Elestirisi

Imam Matiiridi, insanin aciz bir varlik olmasi sebebiyle bilginin kaynagini
bulamayacagini, bu sebeple bilgiye Allah’in insanlara ilham bahsetmesiyle ulagilir ve
onunla amel edilmelidir, gibi iddialarda bulunanlarin goriislerini siddetle
elestirmistir. Imam Matiiridi, vermis oldugu bir &rnekle ilhamin gegersizligini ortaya
koymaktadir. Ona gore ilham bilgi vasitasi olmaktan uzaktir. Ciinkii dinler arasinda
celigskinin oldugu herkes tarafindan bilinmektedir. Bu ¢eliskinin bilinmesine ragmen
her din kendi ilhamma gore kendisini hakli goriirken digerini yanhs gdrmektedir.
Goriisleri gergege zit olan birine giivenmekte sakincalidir. Ciinkii o kimse kendi
ilhamina gore yanlis yolda bulunan grubun dogru olmayan bir telakkiyi dogru kabul
ettiklerine inanir. Burada birbirine zit iki ayr1 grubun delilleri, yine ilham olmaktadir.
Sayet biz ilhami bilgi kaynag1 olarak kabul edersek bu iki gruptan hangisini dogru

kabul edebiliriz? Iste bu durum toplumlar1 kargasa ve ayrihiga siiriikleyen bir
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durumdur (Matiiridi, 2020, s. 57). Oysa ki hak tek olduguna gére burada da herkesin
kendisinin hak oldugunu iddia etmesiyle, hak ve batil birbirine karigmaktadir.
Dolayisiyla ilhamin kaynak olarak kabul edilmesi bir¢ok tehlikeyi de beraberinde
getirecektir. Su hususu da belirtmek gerekir ki, akil sahibi kimselerin aciz kaldigi
durumlarda gergegin kura ile belirlenmeye ¢alisilmasi gegersiz bir durumdur. Ciinkii
sansa bagl olarak cikabilecek sonuca digerinin kabul etmesi igin zor kullanmakta
miimkiin degildir (Matiiridi, 2020, s. 58). Goriildiigii iizere Imam Matiiridi’nin ilhami
bilgi kaynag1 olarak kabul etmedigi ¢ok acik ve nettir. Ancak onun ilhamin varligini

tamamen reddettigini sOylememiz de dogru olmayacaktir.

[Tham1 bilgi kaynaklarindan biri olarak kabul edenlerin, lediinni ilme delil
olarak sunduklar1 “Derken kullarimizdan birini buldular ki ona katimizdan bir rahmet vermis ve
ona katimizdan bir ilim égretmistik” (Kehf, 18/65) ayetinin tefsirini Imam Matiiridi soyle
yorumlamistir; burada “katimizdan bir rahmet” sozleriyle “peygamberlik”
kastedilmis olmasi miimkiindiir. Clinkii Allah’in, Hz. Musa’ya “Dogrusu sen benimle
beraberlige sabredemezsin” (Kehf, 18/67) buyurmasi bu bilginin ancak vahiy bilgisine
sahip olmakla miimkiin oldugunu soyler. Yine “Ben bunlari kendiligimden
yapmadim” (Kehf, 18/82) bu ag¢iklamayla yaptiklarini, Allah’in emriyle yaptigini
kendiliginden yapmadigini belirtir. “Ve ona katimizdan bir ilim égrettik” (Kehf,
18/65) mealindeki ayetin anlami aciktir. Imam Matiiridi, onlarin delil olarak
kullandiklar1 ayeti tefsir ederken kastedilenin peygamber oldugunu ifade ederek,
peygamber disinda kimselerin vahye benzer bir bilgiyi ilham araciligiyla
alamayacagin1 sOylemis ve delillerini gecersiz saymistir (Matiiridi, 2018g, s. 116-

117).

AAAAAA

ilham, Allah’in melekler vasitasiyla insanin kalbine hayri, hizlica yerlestirmesi
seklinde olmustur. “O sirada Rabb’in meleklere sunu vahyediyordu; Siiphesiz ben sizinle
beraberim, iman edenlerin sebatlarni pekistirin® (Enfal, 8/12). Imam Matiiridi, bu ayetin
tefsirinde once vahyin tanimmini yapmis, ardindan seytanin da kalplere bilgi
yerlestirdigini agiklamistir. Burada insan, kalbine gelen bilginin nereden geldigini
bilmeden bazi eylemlere ¢agriliyor. Bunun sebebi, ilhamin da ayni vahiy gibi kalbe
hizlica bilginin yerlestiriliyor olmasidir. Iste o zaman kisi bunun nereden geldigini
bilemez. Bu da bilginin kaynagi bakimindan ciddi bir problemi dogurur (Matiiridi,
2017e, s. 199).
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Imam Matiiridi “‘sonra Ona (nefse) fiicur ve takvayi ilham etti” (Sems, 91/8) ayetini
tefsir ederken iki yorum yapmustir. imam Matiiridi’ye gére,

“Aklin dogasinda ¢irkin olan ¢irkinligi, giizel olanin da giizelligi genel olarak

yerlestirilmis haldedir. Fakat her bir seyin ayrintisint bilmekte akil yeterli degildir.

Bu ancak soziini ettigimiz yolla bilinebilir. Buna gore soyle diyebiliriz: “fe

elhameha fiiciiraha ve tdkvaha” kavl-i celili soyle yorumlanir, Onun 6ziine, kabih

olant hasenden, kotii olami iyiden ayirt eden; filiclirun cirkinligini, takvanmn da

giizelligini agiklayan bir yetiyi koymustur. Bunun sonucu olarak da sorumlu

tutulmast ve sinanmasi gereklidir. Sonra bunun bilgisine ise ya peygamberlerin

bildirmesi ya da diisiiniip akil yiiriitmekle ulagacaktir.”
Iste burada sozii edilen ilham bu anlamda olup her seyin dzel olarak giizelligi ya da
cirkinliginin bilinemeyecegi, bunlarin da ancak peygamberlerin getirdigi haberle ya
da tefekkiir ve nazar yoluyla bilinebilecegi seklindedir (Matiiridi, 2019n, s. 243).
Ikinci yoruma gelecek olursak, kisi eger Allah’m emirlerine itaat eder, istikamet
tizerine kalp ve miicahede halinde olursa bu ¢abalarina karsilik, Allah ona takvasini
ilham eder. Burada ki ilham kalbe gelen ilham anlaminda degildir. Allah’in ilahi

sOziuni gormilyor musunuz; “Bizim ugrumuzda elinden gelen ¢abayi sarf edenlere gelince,

onlar1 bize ulagan yollara mutlaka yoneltiriz. Siiphesiz Allah iyilik yapanlarla beraberdir.”

(Ankebit, 29/69). Allah burada gayret ettikten sonra hidayeti vaat ediyor. Yine Allah

Teala soyle buyurmustur; “Kullarim beni senden sorarlarsa, bilsinler ki siiphesiz ben ona
yakinim, bana dua ettiginde dua edenin duasina karsilik veririm. O halde benim davetime gelsinler ve

bana iman etsinler ki dogru yolu bulsunlar” (Bakara, 2/186). Burada da, Allah’in dua edenin
duasina karsilik vermesi, O’nun davetine/emirlerine uyulmasi sart1 vardir. Allah bir
baska ayetinde soyle buyuruyor; “Ey israilogullar! Size verdigim nimetimi hatirlaym, bana
verdiginiz s6zil yerine getiririn ki ben de size vadettiklerimi vereyim. Asil bana itaatsizlikten sakinin”
(Bakara, 2/40). Bir diger ayette “Ben sizinle beraberim. Eger namazi dosdogru kilar, zekati
verirseniz, muhakkak ki ben de sizinle beraberim” (Maide, 5/12). Imam Matiiridi’nin vermis
oldugu bu ayetler kendi sorumlugunu eksiksiz olarak yerine getiren Kimselere
takvanin ilham edildigine dair birer delildir. Kisi sorumlulugunu yerine getirince
Allah ona takvay1 ilham eder, onu kétiiliiklerden, kotiiye giden yollardan uzaklastirir
(Matiiridi, 2019n, s. 243-244).

[lhami bilgi kaynagi olarak kabul edenlerin dayandiklar1 diger ayetlere de
burada yer vererek Imam Matiiridi’nin bu ayetleri nasil tefsir etigini incelemeyi
faydali goriiyoruz. Enfal sliresi 29. ayette gecen “Ey imam edenler! Allah’a saygida kusur

etmezseniz, O size bir temyiz (iyi ve kotilyii ayirt edecek bir anlayis) kabiliyeti verir.” O, burada
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tartisma konusu olan “furkan” kelimesini temyiz kabiliyeti ve siipheli seylerden
arindiran olarak yorumlamistir. Diinya ve ahirete bir ¢ikis yolu olarak da goriilebilir.
Daha &nce verdigimiz ayetlerin tefsirinde de takvamin iizerinde duran Imam
Matiiridi, bu ayetlerin tefsirinde de takvanin {izerinde 6nemle durmustur. O, takvay1
hayr1 kapsayici, biitiin iyiliklerin temeli olarak gormektedir. Ayrica takva sahibi
kimseleri, Allah’in her tiirlii siipheden uzaklastiran, sikintt ve mesakkatten ¢ikaran
bir unsur, lezzet ve mutluluga ulastiran bir yol olarak yorumlamistir (Matiiridi,

2017e, s. 221).

Imam Matiiridi “ve Rabbin bal arasma sdyle ilham etti; daglardan, agaglardan ve
insanlarin kurduklari ¢ardaklardan kendine yuvalar edin” (Nahl, 16/68) ayetini tefsir ederken
bunun ilham oldugunu sdyler. Clinkii peygamberler disinda hi¢ kimse vahiy alamaz
(Matiiridi, 2017e, s. 198). imam Matiiridi’ye gére, hayvanlara yapilan ilham kazf
(atma) seklindedir. Bu sekilde adlandirilmasinin sebebi, kalbine bilgi atilan varligin
bu atilanin ve birakilanin farkina varmamasindan dolayidir. O, atilan sey hizli ve ani
olarak gergeklesip kalpte niifuz eder. Bu Allah’in seytana muktedir kildig1 vesvese
ile ayn1 mahiyettedir. Kisi bu vesveseden haberdar degildir. Meleklerin insanlara
ilham etmesinde de kisinin kalbine ilham edildiginden haberi yoktur. imam Matiiridi,
“Rabbin bal arisina ilham etti” ayetindeki ilhamin manasi su yonde oldugunu belirtir;

“Allah bu hayvanlar c¢esitli tabiatlarda yaratti; ki onlar bu tabiat sayesinde

menfaatleri, tehlikeleri, yasama yerlerini, beden ve ruhlarim1 devam ettirecek

hususlar bilirler; beden ve ruhun zararma ve faydasina olanlari, kendilerini buna

cagiran yahut buna isaret eden, emreden ve yasaklayan birinin var oldugunu

bilmezler manasina gelmesi muhtemeldir. Fakat onlar yaratiliglar1 geregi bunlart

biliyorlar; daha bircok seyi de herhangi bir kimsenin kendilerine &grettigini

bilmeden bunlari, tabii olarak bilirler” (Matiiridi, 2018g, s. 164).

Imam Matiiridi devaminda sdzlerini destekleyecek drnekler verir. Mesela bir
kaz ona yilizme Ogretilmedigi halde dogduktan hemen sonra suda yiizer. Kusa,
ucmay1 hi¢ kimse dgretmedigi halde havada rahatlikla ugar. O, bunlar1 bir bakima
hayvanlarin i¢ giidiisii olarak goérmekte, hayvanlarda olan bu 6zel durumu, tim
insanlar i¢in de gecerli goéren kimselerin goriislerini kabul etmemektedir (Matiiridi,

2018g, s. 165).

Imam Matiiridi havarilerden bahseden “Havarilere, Bana ve peygamberime iman edin
diye ilham ettigimde onlar; iman ettik, sahit ol ki bizler yiirekten teslimiyet i¢indeyiz, demislerdi”

(Maide, 5/111) ayetin tefsirini de sdyle yapmustir; “havarilere ilham (vahy) ettim.”
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Burada gecen “vahiy” kelimesi iki farkli sekilde anlasilabilir. ilki, Allah Teala
aslinda vahyi Hz. Isa’ya yapmistir. Ama bu onlara da nispet edilmistir. Ciinkii Hz.
Isa’ya yapilan vahiy onlara da yapilmis sayilir. Ikincisi, Allah Teala, onlara ilham
cihetinden vahyetmistir. Su ayetlerde oldugu gibi “Rabbin bal arisina soyle ilham etti”
(Nahl, 16/68). “Musa’nin annesine vahyettik” (Kasas, 28/7). Iste burada peygamberlere
gonderilen vahiy degil bu ayetlerde oldugu gibi, insanin igine birakilan ilham
anlamina gelmektedir. Imam Matiiridi’nin burada ilhami herhangi bir ¢aba ve gayret
etmeden insanin kalbinde aniden meydana gelen bir hatirlatma oldugu yoniinde
yorumlamstir. O, bu ilhamin Allah’tan kaynakli oldugunu kisiyi hayra
yonlendirmesiyle, seytan kaynakli oldugunu ise kisiyi serre yonlendirmesiyle
anlasilir demektedir (Matiiridi, 2016¢, s. 375-376).

Imam Matiiridi’ye gore, Hz. Musa’nin annesine yapilan vahiy aslinda gergek

bir ilhamdir. Ayette gecen “Musa’nin annesine onu emzir, bagmna bir sey gelmesinden endise
ettiginde onu nehre birak. Korkup kaygilanma. Biz onu, sana geri dondiirecegiz ve onu

peygamberlerden biri yapacagiz diye vahyettik” (Kasas, 28/7). Burada da alimlerin
cogunluga gore peygamberlere yapilan vahiy akla gelmemelidir. Bu, kalbe atilan bir
bilgi yani ilhamdir. Insanin aklina emzirmek ve denize birakmanin gelmesi
miimkiindiir. Ancak “korkup kaygilanma, biz onu sana geri déndiirecegiz ve onu
peygamberlerden biri yapacagiz” seklindeki bir bilginin yiiz yilize konusmak ve agiklama
yapilmaksizin bilinmesi miimkiin degildir. Bunun ilham oldugu aciktir. Su da
denilebilir; Hz. Musa bir peygamberdi ondaki peygamberlik alametlerinden dolay1
boyle bir bilgiyi bilmis olabilir. [Thamin, ayn1 vahiy gibi bir el¢i yoluyla bildirilmesi
de miimkiindiir. Mesela Meryem kissasinda melek Hz. Meryem’in yanina gelip onu
bir c¢ocukla miijdelemisti. Meleklerin Hz. Meryem’in yanma gonderilmesi
Meryem’in melekle yliz yiize konusmasi onu peygamber yapmamistir (Matiiridi,

2018i, s. 20).

Son olarak, “Ey iman edenler! Allah’a saygisizliktan sakinin ve Resiiliine iman edin ki
size rahmetinden iki kat versin, aydinliginda yiirliyeceginiz bir nur Litfetsin ve sizi bagislasin. Allah
ok bagislayan ve ¢ok esirgeyendir’ (HAdid, 57/28). Imam Matiiridi ayette gecen
“rahmetinden iki kat” ifadesinin, iki kere miikafat anlamina geldigini sdyler.
Bunlardan birini diinyada, digerini ahirette verilecek miikafat olarak yorumlamistir
(Matiridi, 2019k, s. 403).
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Imam Matiiridi, bir ayetin tefsirinde de vahyi ii¢ kisma ayirmistir. Ona gore
Hz. Muhammed’e gelen vahyin bir cesidi de ilhamdir. ilki Kur’an-1 Kerim’dir. Hz.
Muhammed’e gelen apacik vahiydir. ikincisi vahy-i beyandir. Allah onu Cebrail’in
diliyle Kur’an’in disinda Allah’in diledigi farkli yollarla vahyetmektedir. insanlarin
haklarini, lehine ve aleyhine olan durumlar1 ya da sadece bazilarini ilgilendiren
hiikiimleri beyan etmesidir. Ugiinciisii, ilham ve kavratma vahyidir. Ona gore bu,
“Allah’in sana gdnderdigine gére hilkmedesiniz diye” (Nisa, 4/105). Allah’in gostermesi,
Allah’mn ona ilham etmesi ve kavratmasidir (Matiiridi, 2018j, s. 271).

Imam Matiiridi’ye gore “Allah Adem’e isimleri ogretti” (Bakara, 2/31). Burada
gecen “alleme” (6gretti) “ilham etti” manasindadir. Hakiki manada ilham Allah ve
melekler vasitasiyla verilebilir. Ona gore Allah Teald Hz. Adem’e 6gretmesinde iki
husus gecerlidir.

“Varliklarmn bilinmesi ya hakikat konumunda ve zaruret c¢ercevesinde
gerceklesir, bu da bilginin meydana gelmesine sebep teskil eden hususlara yonelik

calistirmakla olur. Mesela goziin agilip bakilmasi halinde gérme duyusuyla algi

olaymin vuku bulusu gibi veya Allah Tedla’nin 6grenme fiilini yaratmasi yoluyla;

bu da Allah’in &gretmesi gergevesinde kisiye kazandirilan bilgidir” (Matiiridi,
20154, s. 109).

4.4.2. Ebi’l Yiisr Muhammed el- Pezdevi’ye Gore Kesf ve ilham

Matiiridi mezhebinin meshur kelamcilarindan biri olan Pezdevi’de bilginin
kaynaklarin1 duyular, haber ve istidlalle (akil) siirlamigtir. “Usulud-din” adli
eserinde Dehriyye’nin'? bilginin kaynagi olarak yalnizca duyu oldugu goriisiinii,
Rafiziler’den Caferiyye mezhebinin esyanin duyu ve ilhamla bilinecegi goriisiinii
elestirmistir. Bunlarin ileri siirdiikleri iddialara yer veren Pezdevi, iddialarinin

gegcersizligini Ehl-i Stinnetin cevaplariyla ¢iiriitmiistiir (Pezdevi, 1980, s. 9-12).

Pezdevi, kesf ve ilhamla hasil olan bilgiyi kabul etmez. Bunun kabuliiniin
miimkiin olmadigini, ilhamla bilgi elde ettiklerini iddia edenlerin davasinin
burhandan yoksun oldugunu sdyler. Ciinkii ilham yoluyla bilgi elde ettigini iddia

eden kimse soziliniin dogruluguna delil getiremez. Eger bir kisi “su seyin helal olduguna

12 Alemin ezeli oldugunu ve bir yaraticisinin bulunmadigini savunan materyalist felsefe akimi.
Dehriyye hakkinda daha genis bilgi igin bkz. Hayrani Altintas, “Dehriyye”, Maddesi, D.I.A, T.D.V,
Yayinlari, 1994, c. 1X, s. 107-1009.
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dair Allah Teala bana ilham ederek kalbimde bilgi hasil oldu” diyecek olursa ona sdyle cevap
verilir; “sen soziinde yalan soyliivorsun.” Clnkii Pezdevi’ye gobre, onun soziiniin
dogrulugunu gosteren baska bir delil yoktur. Ayrica yine bir baskasi da ¢ikip bunun
haram oldugunu Allah tarafindan ona ilham edildigini iddia edebilir. Boyle bir
durumda iki kisinin s6zlerinden birini tercih edebilmek ic¢in delil bulunmasi gerekir
ki, o da olmadigindan ikisi arasinda bir karisiklik ortaya cikar. Bu da o toplulugu

fesada gotiiriir (Pezdevi, 1980, s. 12; Ak, 2014, s. 136).

4.4.2.1. Eb@’l Yiisr Muhammed el- Pezdevi’nin “Ilhamiyye” Elestirisi

Pezdevi’nin ayni eserinde “Mezheplerin Beyani” adli boliimde “Sufiyye”
adin1 verdigi baslikta, bozuk ve bid’at¢i bazi sufi gruplardan s6z etmistir. Bu kisimda
mutasavviflarinin ¢ogunlugunun, Ehl-i Siinnet ¢izgisinde oldugunu ancak bazilarinin
sapik ve bid’at¢i oldugundan bahseder (Pezdevi, 1980, s. 363). Pezdevi Sufiyye’den
bir grubun ilham iddiasinda bulunmasindan soyle bahseder; “Kalbim Rabbimden sunu
sdyledi” diye baslayip aym1 Karamita’nin yaptig1 gibi bazi bozuk isaretleri ve korkung
sOzleri ortaya atarak insanlar1 bu sozlerle kandirdiklarini, onlarin bunu kendileri i¢in
bir kazang saydiklarin1 ve seriati inkar ettiklerini sdyler. Ona gore bu kimseler
Allah’1n fena, serli yaratiklaridir. Cilinkii onlarin, yalnizca kendileri i¢in menfaat elde
etmek isteyen, ortalig1 karigtiran kimseler oldugunu soyler. Pezdevi, ilham ile amel
edenlerin yol agtiklar1 zararlar1 daha da belirginlestirmek i¢in bazi1 6rnekler vermistir.
Pezdevi’'nin fena ve serli olarak gordiigii kimselerden birinin 479 hicri yilinda
Buhara’ya gelip sufileri ve bazi sufi ashabini topladigini sodyler. Pezdevi’yse o
zamanlar da Buhara’nin koylerinden birinde bulunurken béyle seylerin haberini
almis ve iki arkadasini o fena ve serli kimseye sorular sormasi igin gondermistir.
Devaminda yasananlar1 Pezdevi sdyle anlatir;

“Ona deyiniz ki, ni¢gin Ebll Hanife’nin mezhebini terk ettin ve bu bid’atleri ortaya

¢ikardin?”, “Onu terk etmedim” derse ona sunlar1 s6yleyiniz; O halde riikiida ve

riikidan basini kaldirdiginda ni¢in ellerini kaldirtyorsun? O zaman habis, pis sirrini
sOylemeye mecbur kalir ve sdyle der; “size agiklanmis olsa ellerinizi kaldirirsiniz,

iste bu bana zahir oldu.” O zaman ona sunlar1 sdyleyin; “Sana zahir olan nedir?

Bunu agiklamaya muktedir misin, yoksa degil misin? Eger muktedirsen agikla yok

eger degilsen bu bir bid’attir, agiklamaktan acizsin.”
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Pezdevi bunlar1 sdyledikten sonra bu kimselerin doneminde var olan Réfiziler ve
Karamita’nin yolunda olan kimseler oldugunu sdylemekte ve onlar1 yoldan ¢ikan
sapik, azgin ve seytanin yoluna giren kimseler olarak nitelendirmektedir
(Pezdevi, 1980, s. 366-367).

Buradan anladigimiz kadariyla tespit ettifimiz iki sorun vardir. IIki,
Pezdevi'nin doneminde ilhamla bilgi elde ettiklerini iddia eden gruplarin varligi. Bu
gruplarin insanlarin dini duygularini istismar ederek, Allah’tan bilgi aldiklarini iddia
etmeleri sonucunda etraflarinda insanlarin toplanmasi. Bu da beraberinde ciddi bir
sorunu ortaya ¢ikartyor. Cilinkii ilham aldigini iddia eden kotii niyetli kimseler, dinde
var olmayan seyleri dinde varmus gibi goOstererek fesada ve dini tahrife yol
agmaktadirlar. Diinyalik menfaatlerini bu yolla gergeklestirmektedirler. Ikinci
sorunsa, bu kimseler Allah tarafindan diger insanlara verilmeyen bilgilerin, kesf ve
ilham yoluyla kendilerine verildigini iddia ederek kendilerini 6zel ve ayricalikli
konuma koymalaridir. Peygamberlerden sonra Allah ile insan arasinda bilgi akisinin
kesilmesi, insanlarin da ilahi bilginin devamini arzulamasindan kaynakli bazi
gruplarin bunu kullanarak insanlar1 etraflarinda toplamalari biiyiik bir sorun teskil
etmektedir. Oyle goriiliiyor ki, Pezdevi de doneminde Islam’a aykiri bazi sufi
gruplarla miicadele etmis ve onlarin ilhami kullanarak insanlar1 aldatmalarim
engellemeye caligmistir (Pezdevi, 1980, s. 366-367). Onlarin kesf ve ilhami kabul
etmemelerinin temelinde bu sebepler yatmaktadir. Ayrica Pezdevi’nin “Karamita”
diye bahsettigi grubun Ismailiyye mezhebine mensup asir1 sii bir ziimre oldugunu
sOyleyebiliriz. O, eserinde bu gruba ayrintili yer vermese de Karmatilerin sapik bir
grup oldugundan bahseder. Bu grubun, Batiniyye ile paralel goriislere sahip oldugu
sOylenebilir (Hizmetli, 2001, s. 51).

Pezdevi hem Ilhamiyye’nin hem de Karmati adli grubun niyetlerinin kotii
oldugu ve amaglarinin Islam dinini ifsad etmek yéniinde oldugunu ifade etmektedir.
Omer en-Nesefi ve Alaeddin el-Usmendi’nin ayrintili olmasa dahi eserlerinde
“Ilhamiyye” adli bir grubun varligindan bahsetmeleri bizleri bu grup hakkinda
arastirmaya gotiirmiistiir. Ancak “Ilhamiyye” ile ilgili ¢ok genis bilgilere
rastlayamadik. Biz yine de elde edebildigimiz bilgilere burada yer verecegiz.
Pezdevi’nin Sufiyye’den bir grup olarak bahsettigi [lhamiyye, onun ifadelerine gore,
Islam’in 6ziinde olmayan bozuk inang ve sdzleri insanlarin akillarma sokmak igin

ilham aldiklar1 iddiasiyla ortaya ¢ikan kimselerdir. Bu kimseler etraflarina insanlari
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toplayarak, insanlara verilmeyen sirlarin, bilgilerin kendilerine verildiklerini iddia
etmektedirler (Pezdevi, 1980, s. 366).

Mutasavviflarm énemli isimlerinden Hiicviri’nin “ehl-i ilham” “Ilhamiyye”
olarak bahsettigi Pezdevi’nin bahsettigi grupla aynmi oldugu tespit edilmektedir.
Hiicviri bu kimselerin, dalalet {izerine olduklarini séylemektedir. Ciinkii ona gore bu
kimseler, ilham aldiklar1 iddiasiyla seriata aykiri olan, celisen sozleri ortaya
atmaktadirlar. Hatta bu kimseler, ariflerden ibadet etme yiikiimliiliigiiniin diistiiglint
savunmaktadirlar. Hiicviri, bu kimselerin ¢ok fazla asiriya gittiklerini, sozlerinin
tamamen batil oldugundan bahseder (Hiicviri, 2020, s. 335-336). Pezdevi'nin bu
kimseler i¢in fena ve serli kKimseler demesi sasirtict degildir. Onlarla ilgili vermis
oldugu ornekten de anlasildigi lizere Pezdevi, bu gruplarin halkin dini inanglarma
zarar vermemesi i¢in onlardan uzak durmalarimi tavsiye ettigi gibi kendi de fikri

miicadele vermistir.

4.4.3. Ebii’l Muin en- Nesefi’ye Gore Kesf ve ilham

Matiiridi  kelamcilarin  6nemli isimlerinden Eb’l Muin en-Nesefi’nin
“Tebsiratii’|-Edille” adl1 eserinin konumuzla alakali béliimiinii inceledigimizde o da
diger kelam alimleri gibi ¢ bilgi kaynagi disinda bir baska kaynagi bilgi kaynagi
olarak kabul etmemistir. Ona gore, bu kaynaklar disinda, bazi gruplar tarafindan bilgi
kaynaklar1 olarak kabul edilen kesf, ilham gibi kaynaklar dinlerin dogrulugunu veya
fasitligini bilemez. Buna ragmen bazi gruplar (Mutasavviflar da bu gruba dahildir)
ilham1 din ve mezheplerin gergekligini ve dogrulugunu bilinmesi noktasinda bir
kaynak olarak kabul etmektedir. Ancak Nesefi bunu kabul etmez. Ciinkii dinin
duyular, haber ve akil disinda kaynagi agik olmayan ya da herkes tarafindan dogru
kabul edilmeyen bir kaynaga dayandirmak akla ve mantiga uygun bir sey degildir.
Ayrica bu kaynagin kabul edilmesi halinde dini verilerin giivenirligi de sarsilabilir

(Nesefl, 19934, s. 34).

Nesefi’ye gore, ilhamin bilgi kaynagi kabul edilmesi durumunda karigikligin
da ortaya ¢ikmast muhtemeldir. Ciinkii herkes kendi dininin ve mezhebinin
dogrulugunu iddia etmektedir. Ancak dinlerin ve mezheplerin ¢ok olmasi aslinda
birinin dogru oldugunu digerlerinin birbiriyle ¢elistigini ortaya koymaktadir. Ciinkii

dogru tekken, birbiriyle zit olan seylerin hepsinin dogru olmasi miimkiin degildir.
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Nesefi’ye gore bunlar muhaldir (gerg¢eklesmesi olanaksizdir). Ayrica Kkisinin
inanmadig1 din ve mezhebin batil oldugunu kalbinde hissetmesi, ilhamin dogruluk
Olciisii olamayacaginin bir kanitidir. Bazilar1 da sdyle soyler, -burada Nesefi’nin
bazilarindan kasit mutassavviflari hedef aldigi sOylenebilir- kalbe atilan bir sey
hayirdir ve ona tutunmasi gerekir. Bu ise Nesefi’ye gore dogru degildir. Cilinkii her
kimsenin kalbine gelenin dogru olmasi digerinin batil oldugu anlamina gelir. Mesela
ilham yoluyla alemin hadis ve kadim oldugu sdylense bunu dogru olarak kabul

ederiz. Ancak bu yanlistir (Nesefi, 199343, s. 34).

[Thami bilgi kaynag1 olarak kabul eden gruplara Nesefi’nin cevabi su yonde
olmustur; “Bana dinlerin dogrulugunun bilinmesi hususunda ilhamin bir bilgi
kaynagi olarak kabul edilmesinin yanlis oldugu ilham olundu. Bu ilham dogru
mudur? Yoksa yanlis midir?” diye bu gruplara bir soru yoneltilir. Eger bu gruplardan
“dogrudur” cevabini alirsak din ve mezheplerin hak veya batil oldugunu ilhamla
bilinebilecegini kabul etmis oluruz. Eger bu gruplardan “yaniistir” cevabini alirsak,
0 zaman ilhamla elde ettigini sdyledigi bilgiler de bozuk ve yanlis olur. Buradan
c¢ikarilan sonuca gore ilham yoluyla elde edilen bilgilerin, bazilarinin yanlig bazilarin
da dogru olma ihtimali vardir. Bu ihtimal bulunuyorsa dogruluklarina delil

getirmeleri gerekir ki gortldigi gibi delil getirememektedir. Bu durumda Nesefi,
“Mutlak olarak higbir zaman ilhamin dogruluguna hiikmedilemez. Ciinkii delilin kaynagi ilhamin

disinda olmasi anlamima gelmektedir. Bdylelikle, delile ulasacak kaynak ilhamin haricinde bir sey

olmalidir” (Nesefi, 1993a, s. 35).

4.4.4, Ebii ishak Saffar el-Buhari’ye Gore Kesf ve Ilham

Ebi Ishak Saffar el-Buhari, (6.534/1139) Bat1 Karahanlilar déneminde Buhara
ve Maveraiinnehir bolgesinde yaramis Hanefi fakihi, Matiiridi kelamcisidir. Saffar’in
yasamis oldugu ¢evre onun ilham hakkindaki goriislerine de yansimistir. Aslinda o
da diger alimler gibi ilhami “kalbe birakilan bilgi” olarak tanimlar. Saffar, ilham
yoluyla dogru bilgiye ulasabilecegini miimkiin gormesi onu diger alimlerden
ayirmistir. Ona gore, Allah bazi kimselerin kalplerine insanlarin ¢aba gdstererek
ogrendikleri bilgileri ilham edebilir. Allah’in bazi insanlarin kalplerine siir vezninin
ve bestelerin bildirilmesi; hayvanlarda gordiigiimiiz davranislarin kaynagi yine

ilhamdir. Ayrica Allah’in, Hz. Adem’e daha once bilmedigi esyalarin ismini
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ogretmesi ve Hz. Ibrahim’e Allah’m varligini ispat eden delillerin bildirilmesi de

ilham olarak goriilmelidir (Saffar, 2011, I, s. 36-109).

Saffar’a gore ilham yoluyla bilgi edilebilmektedir. Saffar’la ayni donemde
Ahmet Yesevi, Seyh Yisuf el-Hemedani de yasamistir. Bati Karahanlilar doneminde
stifl yagam tarzi oldukca yaygindir. Stfiler, nazar ve istidlal yolunu kullanmaktansa
kesf ve ilham yoluyla dogru bilgiye ulasabileceklerini savunmuslardir. Saffar’da
boyle bir ortamda yasamis olmasi sebebiyle, mutasavviflarin din algilarinda kesf ve
ilhamin yerinin olduk¢a Onemli oldugunu goérmiis ve yine onlarin gorislerini
kendilerinden dinleme imkani bulmustur. Bunun neticesinde ilhamin varligini ve

onunla bilgi elde edilebilecegini inkar etmemistir (Demir, 2014, s. 262-263).

Saffar’in ilhami inkar etmedigini ancak onun siibjektif bir bilgi kaynag:
olmasi sebebiyle ilhamin yalnizca alan kisiyi baglayabilecegini ifade etmistir. Cilinkii
ona gore, insanlar sadece delile dayanan ve kesinlesmis seylerden sorumlu tutulur.
Ilham yoluyla elde edilen bilgiler de objektif olmadigindan, insanlarin sorumlu
tutulabilmesi i¢in bir delil teskil etmemektedir. Soyle denilebilir ki, ilham yoluyla
elde edilen bilgiler birbiriyle tutarli olmaz ve biri i¢in delil olan ilham digeri icin
delil olmayabilir. Bundan dolay1, ilham yoluyla bilgi elde edildiginde bunun herkesi
baglayan, herkes icin gecerli oldugu iddiasinda bulunmasi miimkiin degildir. Ayrica
Saffar’a gore, ilhamin kisiye ne zaman gelecegi belirsizdir. Belirsiz olan bir durumda
Kisinin ¢aba ve gayret gostermeden bilgilerin gelmesin beklemesi de dogru bir

yaklagim olarak goriilmemistir (Saffar, 2011, I, s. 36-37-38)

Sonug olarak denilebilir ki, Saffar el-Buhari ilhamin varligini ve ilham

yoluyla bilgi edilebilecegini kabul etmis, ancak onun ilmi degerinin olup olmamasi

AAAAAAA

ilhamin siibjektif olmas1 sebebiyle herkes i¢in gegerli bir bilgi kaynagi olarak kabul

etmemistir.

4.4.5. Omer en-Nesefi’ye Gore Kesf ve ilham

AAAAAA

Muin en-Nesefi’nin 6grencisidir. Onun, Matiiridiligin gortslerini 6zetledigi en
onemli eseri, “Nesefi Akdidi” dir. O, bu eserinde bazilarinin “sadik haber, akil ve bes

duyu vasitasiyla meydana gelen ilim, gergek ilim degildir. Gergek bilgi, ancak ferdin kendini muayyen
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zahidane hareketlerle asmas1 aninda sezinledigi gercektir. Bu yolun haricinde bilgi imkan1 yoktur”

dediklerini aktarir. Verdigimiz bilgide Nesefi’'nin kesf yolunu kullananlardan
bahseder Bu diisiincenin Eski Yunan’dan kendi yasadigi zamana kadar varliginmi
korudugunu, 1srarla bu diislince ileri siiren gruplarin oldugunu sdyler. Ancak
Nesefi’ye gore ilham, bir seyin sihhatinin sebeplerinden bile olamaz. Onun tanimina
gore ilham, “feyz yoluyla kalbe bir mananin konulmasi” anlamina gelmektedir (Nesef,

1994, s. 54).

Nesefi, mutasavviflarin ve Rafizilerin ilhami bir bilgi kaynag1 olarak kabul
ettikleri, hocas1 Pezdevi gibi eserinde tasavvuf yoluna girenlerin bazi gruplara
ayrildigindan s6z etmektedir (Nesefi, 1994, s. 54). Nesefi, bu gruplarin on iki tane
oldugunu yalnizca iglerinden bir tanesinin Islam’a uygun oldugunu aktarir. Diger on
bir grubun islam’a ters, batil ve mertud (reddedilmis) oldugunu ifade eder (Nesefi,
1979, s. 168). Hem Pezdevi’nin hem de Nesefi’nin eserlerinde bu gruplarin
varhigindan s6z etmeleri bizle o donemde ilhamin ciddi bir sekilde suistimale yol
actigimin ipuglarin1 vermektedir. Nitekim Nesefi’nin batil ve mertud diye bahsettigi
on bir gruptan bir tanesi de “ilhamiyye” adli gruptur. Pezdevi’nin de bu gruptan sdz
ettigini onun goriislerine yer verdigimiz kisimda bahsetmistik. Nesefi, “iIlhamiyye”
adli grup icin sOyle sOylemektedir. “Bu Kur’an-i azimin kiraatinden ve ondaki ilimleri
ogrenmekten yiiz ¢evirmis olan Karmatilerden bir firkadir.” Bu grubun muhlis bir sapiklik
icinde oldugunu sdyler, onlarin hadisten fikihtan uzaklagsmasini, hiilkemanin eser ve
siirlerini okumanin “tarikat Kur’an-1" olarak inanmalarini da siddetle elestirir. Clinki
Nesefi’ye gore, bunlarin batil olduklarini ortaya ¢ikarmak ve onlar1 zelil etmek
seriate gore farzdir. Buna delil olarak Hz. Muhammed’in “Kim bid’at sahibi bir kimseyi
zelil kilarsa, Allah Teala onu (kiyamet giiniindeki) en biiyiik korkudan emin kilar” hadisini sunar
(Nesefi, 1979, s. 172).

[Thami kabul eden bazi siifiler ve Rafizilerin delil olarak gosterdikleri Sems
stiresi 8. ayetteki ilhamin “resuller ve kitaplar vasitasiyla bildirme” aslinda umumi
manada kullanildigini ifade etmistir (Nesefi, 1994, s. 54). Bir diger delil olarak kabul
ettikleri, “Adem’e biitiin isimleri dgretti” (Bakara, 2/31) ayetini Nesefi, ilim 6gretmek,
ilim telkin etmek seklinde yorumlanustir. Thtilafa sebep olan séz konusu durum,
Allah’in isimleri ona nasil 6grettigi olmustur. Birgok farkli goriise yer veren Nesefi,
isimlerin ona ilham edildigini, bu sekilde onun kalbine yerlestirdigini aktarir. Yani
Allah onun kalbine esyanin isimlerini ilham edilmistir (Nesefi, 2019, 1, s. 743-744).
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Diger alimler gibi o da ilhamin varligini kabul eder, ancak bilgi kaynagi olarak kabul
edilmesi durumunda ¢ikacak sorunlardan ve ilhami sihhat sorunun olmasindan

dolay1, kesf ve ilhamu bilgi kaynaklarindan kabul etmemektedir.

4.4.6. Alaeddin es-Semerkandi’ye Gore Kesf ve ITham

Alaeddin es-Semerkandi’nin (6.539/1144) goriislerine yer verecegimiz bu
baglikta, arastirmalarimiz neticesinde onun hayatina dair bilgilerin yok denilebilecek
kadar az oldugunu sdyleyebiliriz. Bazi kaynaklarda onun, Omer en-Nesefi gibi
Pezdevi ve Ebu’l Muin en-Nesefi’nin 6grencisi oldugu aktarilmistir. Onun
“Mizanii’l-Usul fi Netdici’l-Ukul” giinimiize ulasan eseridir. Semerkandi’ye gore
ilham, liigaten ve orfen olmak tizere iki sekilde yorumlanir. Semerkandi, dncelikle
eserinde bu tanimlara yer verdikten sonra kelamcilarin ilham tanimlarma yer
verecegini ardindan da ilhamin ser’i hilkmiinii agiklayacagini ifade ederek, konuya

bir diizen icerisinde temas etmistir (Semerkandi, 1984, s. 677).

Semerkandi ilhamin sézliilk anlamini, “insanin kalbine gelen bir seydir” seklinde
aktarirken, kalbe gelen seyin Kisiyi harekete gecirdigini ve onu yapmasina yani
amele tesvik ettigini ifade etmektedir. Kisinin kalbi de ona meyleder. Ancak bu kalbe
gelen sey hak olabilirken, batil olmasi da miimkiindiir. Ciinkii Allah Teala buyurdu
ki; “Biz nefse fiiciiru da takvay: da ilham ettik” (Sems, 91/8). O da ayn1 Imam Matiiridi gibi
bu ayeti delil gostererek kalbe gelen/atilan seyin seytandan, nefisten veya vesveseden
kaynakli olma ihtimali iizerinde durmustur. Ilhammn &rfi anlamiysa, batil olmayan
(nefs ve seytan kaynakli) hak ile kalbe diisen iyi seylerdir. Kalbe diisen sey onu
sehvet ve arzular yerine iyi amellere, hayra tesvik eder (Semerkandi, 1984, s. 678).
Aslinda Semerkandi’ye gore, ilham Allah’in bazi kullarmma vermis oldugu bir
liituftur. Ancak bilindigi lizere seytanin verdigi vesvesenin de kalbe gelmesi miimkiin
oldugu i¢in kisi bu durumda Allah’tan gelen ilham ile seytanin vesvesesini ayirmak
igin akli delilleri kullanmas1 gerekir (Ak, 2014, s. 139). Bu sebeple ilhami bilgiden
bir bagka bilgi tarafindan teyit edilmesi gerekmektedir. Bu da onun miistakil bir bilgi

kaynagi olamayacagini gostermektedir.

Semerkandi, ilhami “hak ilham” ve “batil ilham™ seklinde ikiye ayirir. Hak
ilham, peygamberlere geldigi gibi peygamber olmayanlara da gelebilmektedir. Bu
ilham Allah tarafindan gelir ve “vahyen hafiyyen” olarak adlandirilir. Bu da gizli
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vahiy anlamina gelmektedir. Bu tiir ilham, irsad ve hidayet icin kalbe birakilir.
Buradan anlasiliyor ki Semerkandi, Allah’in peygamberler diginda 6zel olarak segtigi
kullarina da ilham verebilecegine inanmaktadir. Tabi bu kimselerin insanlara irsad
edebilecek ehil kimseler olmasina da dikkat ¢ekmistir. Semerkandi’ye gore, batil
ilhamimn anlami da soyledir, seytanin telkinleri, nefsin vesveseleri sebebiyle insanin
kalbinde var olan seylerdir. Su da dikkat ¢ekicidir ki, Semerkandi ilham1 hak ve batil
olarak ikiye ayirmis olsa bile, hakikatte batil ilham diye bir seyin olmadigini, insanin
kalbinde seytanin ve nefsin agartmasiyla, batila yoneltmesi durumunun oldugunu
soyler. Bundan dolay1 aslinda onlara, ilham denilemeyecegini, ilhamin 6rfi anlaminin
tizerinde durdugunu ve sadece Allah’tan gelen seylere ilham denilecegini ifade

etmektedir (Semerkandi, 1984, s. 678).

Semerkandi ilhami, ayetlerden bir sonug ¢ikarmadan veya akla basvurmadan
Kisiyi amele ¢agiran bilgi ve insanin bilemedigi seylerin ancak Allah tarafindan
bildirmesiyle bilinen seyler olarak yorumlar. Allah, onu veli kullarinin kalbinde
yaratir (Semerkandi, 1984, s. 679). Semerkandi’nin ilhamin Allah’in 6zel kullarina
gelebilecegini soylemesi diisiintildiigii takdirde mantikli bir yorumdur. Ciinkii ilham
birine gelecekse dahi Allah’in sevdigi bir kulu gelmesi akla daha yatkindir. Ciinkii
fasik bir kimseye Allah’in bunu litfetmesi de onun igin elbette miimkiindiir, ancak

ilhamin takva sahibi olan birine gelmesi daha mantikli gelmektedir.

Semerkandi hem kendisi hem de alimlerin ¢ogunlugunun ilhamin dogru
olmasi (kitap ve siinnete ters olmayan) durumunda kisinin yalnizca kendisinin onunla
amel etmesini ama diger insanlari bu ilhama uymasi i¢in ¢agrida bulunmamasi
gerektigi goriisiinde oldugunu aktarir. Ona gore, stfilerden bazilar1 ilhamin baglayici
oldugunu ve ona uyulmas: gerektigini sOylemistir. Semerkandi, bu diisiincenin
Rafizilerden bazilarinda da oldugunu, onlarin da ilhami baglayici bir kaynak olarak
degerlendirdigini ifade etmistir (Semerkandi, 1984, s. 679).

Rafiziler, bu goriislerinin dogrulugunu ispat etmek i¢in Kur’an’dan, siinnetten
ve kendi kitaplarindan deliller getirmislerdir. Kur’an delili olarak; “Allah kimin génliinii
[slam’a agmigsa o, Rabbinden gelen bir aydinlik iginde olmaz mi?” (Zimer, 39/22) ayetindeki
“kalbini Islam’a agmas:” ifadesini ilham olarak yorumlamislardi. Yine Kur’an’dan delil

getirdikleri bir diger ayetse, “Oliiyken dirilttigimiz ve insanlar arasinda yiiriiyebilmesi igin
kendisine 151k tuttugumuz kimse, karanliklar i¢inde kalip ondan hi¢ ¢ikmayacak durumdaki kimse gibi

olur mu? Iste kafirlere yaptiklart boyle giizel gosterilmistir” (En’am, 6/122). Bu ayette gegen
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“kendisine 151k tuttugumuz kimse” Rafiziler tarafindan kendilerine ilham verilen kimseler
olarak yorumlanmistir. Semerkandil hem Rafizilerin hem de sifilerin hadis delili
olarak “Mii’minin ferasetinden sakiin, ¢iinkii O, Allah’in nuruyla bakar” (Tirmizi, Tefsiru’s
Kur’an, 15/6; Taberani el-Mu’cemii’l-kebir, 121/7497) hadisini vererek bu ferasetle
mii’minin kalbine bilgi dogacagim iddia ettiklerini belirtir (Semerkandi, 1984, s.
680).

Semerkandi, onlarin delillerini eserinde yer verip agiklamak yerine su drnegi
vermistir; insana yenilmesi helal olan etlerle haram etler birbirine karistigi
durumlarda 6nce bu etlerin iyice arastirilmasi gerekir. Arastirma sonucunda o etler
kisiye helal olur. Ilham da aymi bunun gibidir. Ilhamla hasil olan bilgiyle amel
edilebilmesi i¢in kaynagmin arastirilmasi gerekir. Ancak genel olarak onlar, ilhamla
amel etmeyi vacip goriirler. Bu da yanlis bir gorlis olmaktan oteye gidemez

(Semerkandi, 1984, s. 681).

Semerkandi, hak ehlinin onlarin bu goriislerini kabul etmediklerini ve onlarin
iddialarina karsi cevap niteliginde Kur’an ve siinnetten deliller getirdigini ifade
etmektedir. Kur’an-1 Kerim’de gegen, “O halde ibret alin ey akil sahipleri!” (Hasr, 59/2) ve
“Goklerin ve yerin egemenligi tizerinde, Allah’in yarattig1 her bir nesne {izerinde ve kendi ecellerinin
yaklagmis olabilecegi hususunda hi¢ kafa yormadilar mi?” (A’raf, 7/185) ayetlerinde ilhama
basvurmamizi tavsiye etmiyor. Kur’an’in bizi aklimizi kullanmaya tefekkiir etmeye

yonlendirmistir (Semerkandi, 1984, s. 681).

Semerkandi, Rafizilerin ve sifilerin siinnet deliline kars1 o da Hz.
Muhammed’in sahabelerden Muaz b. Cebel’i, Yemen’e kadi olarak gonderirken

onunla olan diyalogunu delil getirmistir.

“- Hz. Muhammed Muaz’a (r.a); Ya Muaz oraya gidince ne ile hikkmedeceksin? diye

sorar.

- Muaz, Allah’1n kitabs ile der.

- Hz. Muhammed, Onda bulamazsan ne ile hilkkmedeceksin? diye tekrar sorar.
- Muaz, Allah Resuliiniin siinnetiyle diye cevap verir.

- Hz. Muhammed, onda da bulamazsan diye yineleyince,

-Muaz, reyim ile hitkmedecegim geklinde cevap verir.”

Bunun iizerine Allah Resulii, “Resuliiniin resuliine buna muvaffak kilan, bu suuru veren

Allah’a siikiirler olsun” (Tirmizi, Ahkam, 3/1343) buyurmustur. Semerkandi’nin burada
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dikkat gekmek istedigi husus, Hz. Muhammed’in akli kullanarak, nassta bulunmayan
konularda hiikiim vermeyi takdir etmesidir. Ashabmna ilhamla hiikmesini veya
kalbine danigmasini tavsiye etmemistir. Semerkandi’nin bu yaklagimi, vermis oldugu
deliller ilhamin genel gecer bir kaynak olmadigini gostermesi bakimindan 6nemlidir

(Semerkandi, 1984, s. 681).

Semerkandi, peygamberlere gelen ilhamin Allah’tan geldigini ve bunun hak
oldugunu belirtir. Peygamberler disinda takva sahibi Miisliimanlara da ilhamin
gelmesinin miimkiin oldugu diisiincesindedir. Takva sahibi kimselere gelen ilhamin
yalnizca kendisini baglayacagi goriisiine Semerkandi’de katilmaktadir. Onlara gelen
kendilerini bagladigi1 gibi kimseyi kesf ve ilhamla hasil olan bilgiye amel etmeleri
icin ¢agiramayacagini, sadece kendisi igin bir hidayet olarak goriilmesi gerektigini
onemle belirtir. Peygamberlere gelen ilhamsa boyle degildir. Onlara gelen ilham hem
kendisini hem de iimmeti baglayan bir niteliktedir. Peygamberler disindaki kimselere
gelen ilham takva sahibi olan, diinyaliktan goniillerini uzaklastirmis ve kalbin kesfi
sonucu geldigini sdyler. Ancak Semerkandi, bunlarin kaynaginin tespiti noktasinda

yine istidlale, akli delillere basvurulmasi gerektigini savunmustur (Semerkandi,
1984, s. 682).

Semerkandi’nin kesf ve ilham ilgili gorislerini inceledigimiz bu kisimda
onun da diger Matiiridi kelamcilar gibi paralel goriislere sahip oldugunun sonucuna

ulastyoruz.

4.4.7. Alaeddin el-Usmendi’ye Gore Kesf ve ilham

Alaeddin el Usmendi (6.552/1157) bilginin kaynaginin tespitini yaparken
klasik iiclii tespiti yapmistir. O da imam Matiiridi ve Ebi’l Muin en-Nesefi gibi bu
kaynaklar1 inkar eden gruplarla tartismay1 gereksiz bulmustur. Ozellikle Sofistler ve
onlarla aym1 goriiste olanlarin argiimanlarinin zayif ve mesnetsiz oldugunu ifade

etmistir (Ozervarli, 2003, s. 57; Usmendi, 2005, s. 43).

Daha 6nce Omer en- Nesefi ve Pezdevi’de bahsetmis oldugumuz stifilerden
bir grup olan “Ilhamiyye”, dyle gériiliiyor ki Usmendi’nin déneminde de varliklarini
devam ettirmistir. Ciinkii Usmendi de eserinde “Ilhamiyye” adli bir gruptan soz
etmistir. Usmendi, bu grubun iddialarinda ileriye giderek dinlerin hak veya batil

oldugunu ilhamla 6grenebilecekleri iddiasini tagidiklarini sdyler. Ayni sekilde o da
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ilham aldigin1 sdyleyen her firkanin bu iddiay1 tasimasi {lizerine, kendi ilhamlarinin
hak oldugunu sdyleyerek digerlerinin yanlis oldugu iddiasinda bulunduklarini sdyler.
Boyle bir durumda tam bir karmasanin hakim olmas1 kaginilmazdir. Ona gore ilham,
yalmizca Allah’in kullarina bir yardimi olarak goriilmelidir. Usmendi’nin ilhami bir
liituf, bir hediye olarak gordiigiinii sdylememiz miimkiindiir. Burada Usmendi’nin
Miisliimanlarin dikkat etmesi gereken hususun, nefsin ve seytanin vesveseleriyle
rahmani olan ilhamin karistirlmamasi oldugunu ifade etmistir (Usmendi, 2005, s.

44-45).

4.4.8. Nureddin es-Sabiini’ye Gore Kesf ve Ilham

Buhara’da yasamis Matiiridi kelamcilarin biri olan Nurettin es-Sablini’nin
bilgi elde etme yollar1 olarak genel kabuliin disinda baska bir bilgi kaynagini kabul
etmedigini sdyleyebiliriz. Ciinkii Onun eserlerinde “Bilgi Edinme Yollar’” adh
bashiginda duyular, haber ve akildan baska bir bilgi kaynagini zikretmemistir. Biz
konumuzla alakali bir bilgi bulabilmek i¢in onun giliniimiize ulasan eserlerini
incelememize ragmen herhangi bir bilgiye ulasamadik (Sablni, 1982, s. 16-18;
Sabuni, 2014, s. 48-52; Sablni, 2020, s. 49-51). Sabln1’nin, kesf ve ilhamla alakali
goriis bildirmemesinin sebebinin ne oldugunu tam olarak bilemiyoruz. Ancak Ahmet
Ak’ kanaatine gdre Sablni, ya bu konuda kesin bir karara varamamis ya da
tartismalt bir konu oldugu icin eserlerinde yer vermek istememistir (Ak, 2014, s.

141).

4.4.9. Ubeydullah es- Semerkandi’ye Gore Kesf ve Ilham

Ubeydullah es-Semerkandi’nin (6.701/1301) kelami konulara yer verdigi
konumuz agisindan incelemeye aldigimiz “el-Akidetii’r Riikniyye” adli eseri bizler
i¢in onem arz etmektedir. Semerkandi’de Imam Matiiridi’nin metodunu takip ederek
oncelikle bilginin kaynaginin tespitini yapmaya calismistir. Diger alimlerle ayni
goriiste olan Semerkandi’ye gore bilginin kaynagi igctiir; saglikli duyu organlari,

haber-i sadik ve akil’dir (Semerkandi, 2008, s. 44).

Semerkandi’ye gore bu ii¢c kaynak disinda baska kaynaklarin Islam’m bilgi
kaynag1 olmas1 miimkiin degildir. Kahinlik, miineccimlik ve kum fali gibi yollarla

bilgi etme etmenin bos bir ¢abadan ibaret oldugunu ifade eder. Ayrica bu yollarla
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bilgi elde edilse bile bunlara giivenilemeyecegini belirtir. Ciinkii bu yollarla elde
edilen bilgilerin dogrulugunu teyit edecek imkan yoktur (Bake, 2015, s. 12;
Semerkandi, 2008, s. 44). Teyit etmemiz iginde yine bir bagka kaynaga ihtiyacimiz

olacaktir.

Semerkandji, bilgi konusunu ele alirken ilham konusuna da temas etmistir. O,
ilhami1 kesbi olmayan bilgi olarak degerlendirmistir. Ona goére Kaynagi melek olan
ilhamlar, riiya yoluyla elde edilen bilgiler, Allah’in insanin kalbine attig1 seyler, kesf
yoluyla ulasilan bilgiler, Allah’in kuluna comertligi ve bir litfudur. Semerkandyi,
kalbe gelen havatiri, nefis kaynakli olursa “heces”, seytan kaynakli olursa “vesvese”,
melek kaynakli olursa “ilham” ve Allah’tan gelen havatir1 ise “varidat-1 Rabbani”
olarak adlandirmistir. Ona gore kalbe gelen havatirlarin kaynaginin bu dordiinden
birinin olmas1 miimkiindiir. Herkes kalbe gelen bilginin kaynaginin kimden geldigini
ayirt edebilecek kabiliyette degildir. Fakat kalbini temiz tutan, ziiht ve takva sahibi
veli kimseler, bu havatirlarin kaynagin bilir, aralarindaki farklar1 anlamakta zorluk
¢cekmez. Ancak bu ziiht ve takva sahibi kimseler disinda, kalbine diinyalig1
yerlestirmis, giinaha ve kotiiliige dalmis kimselerin bu bilgilerin kimden geldigini

anlamast miimkiin degildir (Semerkandi, 2008, s. 44-45).

Semerkandi bu goriisiinii destekleyecek nitelikte A’raf stiresinin 201. ayetini
delil getirmektedir. Allah Teala buyuruyor Ki, “Siiphe yok ki Allah’a karsi gelmekten
sakinanlar, kendilerine seytandan bir vesvese dokundugu zaman iyice diisliniirler de derhal Allah’1
hatirlarlar da sonra hemen gozlerini agarlar” (A’raf, 7/201). Kalbini kotiiliik ve giinahlarla
dolduran kimsenin, seytanin vesveselerini anlayamayacagina bir delil de peygamber
efendimizden getirmistir. Hz. Muhammed sOyle buyurmaktadir; “Kul, bir giinah
islediginde kalbinde siyah bir nokta olusur. Tovbe ettigi takdirde cilalanip silinir. O giinah1 tekrar
ettigi zaman o siyah nokta da gitgide biiyiir, kalbi istila eder.” (Tirmizi, Tefsiru’l Kur’an, 83)
Semerkandi ardindan Mutaffifin stresinin 14. ayeti vermis “Hayir hayir! Dogrusu onlarin
kazanmakta olduklar1 Kkalplerini paslanmistir”  (Mutaffifin, 83/14) ve bu goriisiini
desteklemistir (Semerkandi, 2008, s. 45).

Son olarak, Semerkandi’nin peygamberlere gelen ilhamla, velilere gelen
ilhamin arasindaki farki soyle anlatmaktadir. Ona gore, peygamberlere gelen ilham,
gizli vahiydir ve hiikiim niteligindedir. Tiim insanlar i¢in baglayicidir. Ancak velilere
gelen ilham, dogrulanamadigindan ve giivenirligi kanitlamadigindan dolay1 kendisi

icin bir delil olabiliyorken bir bagkasi icin delil olmamaktadir. Sebebini ise sOyle
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aciklar; kalbe gelen bilginin Rahmani, meleki, seytani ve nefsi olma durumunda,
kisinin bunu ayirt edebilmesinin olduk¢a zor olmasidir. O, kesf ve ilhamla hasil olan
bilginin kullanilabilmesi i¢in Kur’an ve siinnete uydugu takdirde kendisi i¢in

kullanilabilecegini ifade eder (Semerkandi, 2008, s. 46).

4.4.10. Diger Matiiridi Kelamcilarin Bilginin Kaynagina Dair Goriisleri

Osmanli donemi alimlerinden biri olan Hizir Bey’in, (6.863/1459) Fatih
Sultan Mehmet’e sundugu, kelami goriislerine yer verdigi “Kaside-i Nuniye” adli
eseri (Cevahiru’l Akaid olarak da bilinmektedir) 105 beyitten olusmaktadir. Hizir
Bey’in Allah’in varhigi, sifatlari, ruyetullah, hiisiin kiibuh, halku’l Kur’an vd.
konularina deginmesine ragmen bilgi, bilginin kaynagi, kesf ve ilhama dair konulara
yer vermemistir. Ancak onun eserini inceledigimizde kelami goriislerinin Matiiridi
kelamcilarin goriisleriyle hemen hemen ayni oldugu goriilecektir. Hatta eserinde Ebt
Hanife’nin el-Fikhu’l Ekber’den, onun akaide dair diger eserlerinden ve Nesefi’nin
Akéid’inden yararlandig1 bilinmektedir. Bundan dolay1 kanaatimizce Hizir Bey’de

bilgi kaynaklar1 konusunda onlarla ayni goriistedir (Hizir Bey, 1994, s. 139-146).

Osmanli déneminin yiikselis déneminde yasamis olan Kemaleddin Ibn
Himam’in (6. 861/1457), birgok alanda eseri bulunmaktadir. Tasavvufi kisiliginin
yaninda kelama ayri bir ilgi duymus, kelam alaninda miistakil bir eser ortaya
cikarmustir (Hizmetli, 1993, s. 48). islam akaidine yonelik yazdigi “Kitab ' iil-
Miisayere” isimli eseri konumuz agisindan incelenmistir. Ibn Hiimam bu eserine,
Gazali’nin “er-Risdle el-Kudsiyye” adli eserine serh niyetiyle baslamis, sonrasinda
eseri genisleterek miistakil bir ¢aligma olacak sekilde devam etmistir. Bu eserin
Matiiridi-Es’ari ¢izgisinde yazildigini sdylememiz yanlis olmayacaktir. Onun kelama
dair tek eseri “Kitab iil-Miisayere” oldugu i¢in bu eseri ayrintili bir sekilde
inceledigimizde konumuzla ilgili goriislerine ulasamadik (Ibn Hiimam, 2017, s. 19-
135). Ayrica Ibn Hiimam iizerine yapilmis calismalar dikkate alindiginda, onun
hayatinin bir déneminde uzlete ¢ekildigini tespit etmekteyiz. Hatta ibn Hiimam’m,
bu uzlet doneminde kesf ve ilhamin kendisine eristigi sdylenmistir (Hizmetli, 1993,
s. 54). Matiiridi bir kelamci olan Ibn Hiimam’in tasavvufla yakinen ilgili olmast,
hatta “seyh” olarak dersler vermesi, kesf ve ilhama bakis acisina dair bizlere ipucu

vermektedir. O kesf ve ilhamla bilgi elde edilebilecegi ancak onun herkes igin hatta
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kendisi i¢in bile baglayici olamayacagi goriisiindedir (Dogan, 2020, s. 54) Ciinkii
onun, “ilham gelen kisi igin bilgiler ona vacip olur, onunla amel etmelidir, kisi i¢in
baglayicidir” goriisline katilmadigi anlagilacaktir. Ona gore, kesf ve ilham yoluyla
gelen bilgiler ne gelen kisiye delildir ne de bir bagkasi igin delildir. Clinkd kesf ve
ilham yoluyla gelen bilgi dogrulanamayacagi gibi keyfilige de sebep olmaktadir.
Duyu, haber ve akil disindaki diger tiim kaynaklar, Islami ilimler igin kaynak
olamaz. Ciinkii kalbe gelen, dogrulanamayan, objektiflikten yoksun olan bu
kaynaktan hasil olan bilgilerin, saptirici, yanlis ve fasit olabilme ihtimali ytiksektir

(Birsen, 2015, s. 81).

Yeni ilm-i kelam doneminin temsilcisi sayilan Izmirli Ismail Hakki’nin
bilginin kaynagina dair farkli bir gorlis bildirdigini sdyleyemeyiz. Yerlesmis ve
herkes tarafindan kabul edilen {i¢ kaynak disinda, herhangi bir kaynag: tek basina
yeterli bir bilgi kaynag1 olarak gdrmemektedir (Izmirli, 1981, s. 33-37). Ancak onun

su ifadelerine yer vermemiz uygun olacaktir; “Gergekte miicahede, halvet ve zikir

neticesinde ¢ogunlukla kalbin {izerindeki ortii agilir, gayb alemini tanima, kavrama kolaylagir, ilahi

bagislar (ihsan), fetihler ve feyzler hasil olur. Burada aklin gerisinde dyle ince bir ilim vardir ki,

saglam akillarm gayeleri ve sonuglari onu kavrayisina alamaz” (Izmirli, 2018, s. 131-132).
[zmirli’nin burada bahsetmis oldugu ortiiniin kalkmasi kesfin tarifiyle oldukca
uyumludur. Izmirli, mutasavviflardan ar1 ve saf yapili kimseler olarak
bahsetmektedir. Mutasavviflarin, ¢ile, nefis terbiyesi ve kalp tasviyesini (arinma)
tamamlamalariyla aklin ve duyularin bilemeyecegi bilgilerin, kalplerinden ortiiniin

kalkmasiyla ortaya ¢ikabilecegini sdylemektedir (Izmirli, 2018, s. 132).

[zmirli, daha sonra eserinde hak ve hakikati arastiran, bunun igin ¢abalayan
kesimi dort gruba ayirmaktadir. Kur’an ve silinnete sarilan Selefiyye’nin yolu,
diisiinme (nazar) ve kesin delilleri kullanan kelamcilar ve filozoflarin yolu, kesf ve
vicdan yolunu kullanan mutasavviflarin yolu ve hakikati arastirma gayesinden uzak
olan ama bu iddiayla ortaya ¢ikan talim ve terbiye (6gretme ve agiklama) yolunu
kullanan Batinilerin yolu seklinde bu gruplardan bahsetmektedir (Izmirli, 2018, s.
148).

[zmirli’nin vermis oldugu bilgiler géz éniine alindiginda onun kesf yolunu,
kesfin varligin1 kabul ettigini sdyleyebiliriz. Ancak bilgi kaynaklarin1 verirken, kesf

ve ilhami bu kaynaklarin yaninda zikretmemesini, bu kaynaklar1 kisinin kendi istek
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ve c¢abasiyla bagvurdugu bireysel bir tecriibe olarak degerlendirdigi seklinde

yorumlayabiliriz.

Calismamizin buraya kadar ki kisminda, Imam Matiiridi ve Matiiridi
mezhebine mensup bazi kelamcilarin goriisleri incelenmistir. Son olarak tim bu

goriisleri toparlayacak ve degerlendirecegiz.

Imam Matiiridi’nin her seyden &nce bilgi kurammi olusturmak istemesinin
sebebi, delilsiz bilgiye inanmanin doguracagi sonuglarin 6niine gegmektir. Ciinkii o,
taklit yoluyla inanmay1 mazur gérmemektedir. Ayrica doneminde var olan felsefi
akimlarla miicadele edebilmek i¢in dogru, giivenilir ve objektif bilgiye duyulan
ihtiyacta etkili olmustur (Matiiridi, 2020, s. 78). Bu sebeple Imam Matiiridi, delilsiz,
dogrulanamayan bilginin, ilmi degerden yoksun ve gecerliliginin olmadigini ifade
etmektedir. Ona gore “dinler arasinda tezat ve tenikuz noktlaramin mevcudiyeti agiktir; hem de
her din salikinin kanaatine gore kendisi haklidir. Dogru vasitasi olan bir seyin bu fonksiyonu igslemesi
imkansizdir. Ciinkii bu durumda kisi zihninde yanlisa bizzat dogrunun seklini giydirmektedir> Bu
sebeple ilham, gegersiz bir bilgi kaynagidir. Ona gore, bu kaynaklarin kabulii
karisiklia sebebiyet verir (Matiiridi, 2020, s. 57). Ancak Imam Matiiridi’nin kesf ve
ilham1 toptan reddettiini sdylememiz miimkiin degildir. O, bu kaynaklarin
varliklarini kabul etmis, herkes i¢in baglayici olarak kabul edilmesine karsi ¢ikmustir.
Ebu’l Muin en-Nesefi’nin goriisii de imam Matiiridi’nin goriisiiyle ayn1 minvaldedir

(Nesefi, 1993, s. 34-35; Matiiridi, 2016¢, s. 375).

AAAAAAA

kabul edip onun baglayici olmadigini savunanlar oldugu gibi, kesf ve ilhamin
varhigimi kabul etmeyip hicbir sekilde baglayict olamayacagi goriisiinde olan
alimlerin bulundugunu sdylebiliriz. Mesela Pezdevi, ilhamin insanlara gelebilecegini
kabul etmemektedir. Bu yola basvuranlarin ve bu iddiayla ortaya ¢ikan kimselerin
bilgilerinin burhandan (delilden) yoksun oldugunu ifade ederek onlari reddetmistir.
Pezdevi’nin bu kat1 yaklasimini dSnemimde var olan “Ilhamiyye” ve “Karamita” adli
gruplarin topluma verdigi zarardan, dini tahrife sebebiyet vermelerinden kaynakli
olarak bu ve buna benzer gruplara kapi dahi aralamamak i¢in oldugu seklinde
degerlendirebiliriz (Pezdevi, 1980, s. 363-367). Pezdevi’nin yaklagima benzer bir
yaklasimi Omer en-Nesefi ve Alaeddin el-Usmendi de gérmekteyiz (Usmendi, 2005,
S. 44). Nesefl, kesf, ilham ve buna benzer yollarla bilgi aldiklar1 iddiasinda bulunan

kimselere agir ithamlarda bulunmus, bu kimselerden, ilim 6grenmekten yiiz ¢evirmis
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sapik kimseler olarak bahsetmistir. Ona gore bu kimselerle miicadele etmek, batil

olduklarin1 ortaya ¢ikarmak, onlar1 zelil etmek herkesin iizerine diisen bir

sorumluluktur (Nesefi, 1979).

Ebi Ishak Saffar el-Buhari’nin kesf, ilham vb. kaynaklara yaklasimini i¢inde
bulundugu dénem ve sartlar1 géz Oniine alarak degerlendirmemiz yerinde olacaktir.
O, hem kesf ve ilhamin varligint hem de bu kaynaklar1 bilgiye ulastiran bir yol olarak
kabul etmistir. Ancak ilhamin gelisinin belirsiz ve gelen bilgilerin tutarsiz olmasi
sebebiyle herkes i¢in gecerli bir bilgi kaynagi olarak goriilmesinin dogru

olamayacagini soylemektedir (Saffar, 2011, II, s. 36-38)

Alaeddin es-Semerkandi’nin yaklasimi ise, ¢ok biiyiik farklar olmasa da su
sekildedir. O ilhami, hak ve batil ilham seklinde ikiye ayirmistir. Seytan ve nefis
kaynakli olanlar1 batil ilham olarak degerlendirirken, peygamberler disinda velilere
gelen hayra ve hidayete yonlendiren bilgileri de hak ilham seklinde
degerlendirmistir. Ancak Rafiziler ve bazi sufi gruplar gibi ilhama uyulmasi icin bir
cagrida bulunulmasini kesinlikle uygun gormemektedir (Semerkandi, 1984, s. 678-
679).

Ubeydullah es-Semerkandi, kesf ve ilhamin yalnizca Allah’in kuluna
comertligi ve liitfu olarak degerlendirilmesi gerektigini ifade etmektedir. Kalbe atilan
bilginin nefis, seytan, melek ve Allah kaynakli olabilecegini, bu ayrimi da yalnizca
kalbini temiz tutan ziiht ve takva sahibi velilerin yapabilecegini sdylemektedir

(Semerkandi, 2008, s. 44-45).

Ibn Hiimam ise, kesf ve ilham kanaliyla bilgilerin hasil olabilecegini kabul
etmenin yaninda bu bilgilerin ne ilham alan kisi i¢in ne de bir bagkasi i¢in baglayici

olamayacag goriisiindedir (Birsen, 2015, s. 81).

Vermis oldugumuz tiim bilgiler 1s181nda, tiim ilimler duyu, haber ve aklin
verileri iizerine kurulmus, kaynak olarak goriilen diger tim kanallar sistem dist
kalmistir. Matiiridi bilgi sisteminde bu ii¢ kaynagin vermis oldugu bilgilerin
kesinlikle siiphe icermeyecegini net bir sekilde belirtilmistir. Bu bilgi kaynaklarinin
verileri, kanitlanabilir oldugu i¢in giivenilir kaynaklardir. Ancak kesf, ilham, riiya,
sezginin verileri kesinlikle giivenilir degildir. Bu kaynaklar, keyfilige acik, subjektif

AAAAAAA

ilhami kullanarak, Miisliman toplumun kandirilmasini engellemek ve onlarin
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verecegi zararin Oniine set ¢ekme istegi oldugu sdylenebilir. Bu sekilde Kitlelerin
goziinde lider olmak isteyen koti niyetli kimselere de firsat verilmemesi

saglanmustir.
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5. SONUC VE ONERILER

Insanlik tarihiyle paralel olarak var olan bilgi her yéniiyle tartismalara neden
olan bir konu olmustur. Bilgi, inan¢ esaslarin1 temellendirmede biiyiik bir 6neme
sahiptir. Kelam alimlerinin ilimleri saglam bir temel {izerine kurma kaygisi, onlarin
oncelikle bilgi kuramina yonelmelerini saglamistir. Herkes tarafindan kabul edilen,
reddedilemeyen bilginin, objektif ve kanitlanabilir olmasi gerekmektedir. Boylelikle
dogru ve kesin bilgiye ulasmak icin kullanilacak kaynaklar da son derece 6nemli

olmustur.

Islam diisiince sisteminde bilginin kaynagina dair goriisleri ikinci
boliimiimiizde detayli bir sekilde ele aldigimiz i¢in, burada sadece 6zet niteliginde
kisaca yer verecegiz. Islam filozoflari, bilginin kaynag: olarak duyu ve akil yoluyla
elde edilen bilginin yaninda, sezgisel bilginin de varligin1 kabul etmektedirler.
Tasavvufta, kesf ve ilhamin varligi Hicri II. asirdan itibaren, mutasavviflar arasinda
yerini almistir. Duyular, haber ve akil yoluyla elde edilen bilgiler kabul edilse bile,
kesf ve ilhamla hasil olan bilgi daha giivenilir, daha degerli gortilmistiir. Kelam
tarihine baktigimizda ise; Selefiyye’ye gore saglam ve giivenilir kaynak yalnizca
Kur’an ve siinnet olmus, bunlar disindaki bilgi kaynaklarina stipheyle yaklagilmistir.
Arastirmalarimiz neticesinde, selef alimlerinin kesf ve ilhamin varligindan haberdar
olduklar1 ancak bu kaynaklar1 kullanmadiklar1 anlasilmaktadir. Mutezili alimlerse,
ilhami, objektif olmamasi, kanitlanabilirlikten uzak olmasi sebebiyle reddederler.
Es’ari mezhebinde de alimlerin genel goriisii, kesf ve ilhamin varliginin kabul
edildigi yoniindedir. Fakat bu kaynaklar bilgi kaynagi olarak kabul edilmemistir. Sia
mezhebinde durum biraz daha farklidir. Ciinkii onlarin bilgi sistemi, imamin bilgisi
tizerine kuruludur. Diger bilgi kaynaklar1 (duyu, haber, akil) da kabul edilmis ancak

imamin bilgisi diger kaynaklarin bilgisinden daha iistiin kabul edilmistir. imamin
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gayba dair bilgisi de ilham yoluyladir. Ozetle, Islam diisiince sisteminde Sia,
Tasavvufeular ve Israki filozoflar disinda genel gériis, kesf ve ilhamin bilgi kaynagi
olamayacaglr yoniindedir. Bilgi kaynaklari; duyular, haber ve akil olarak

sinirlandirilmustir.

Matiiridi bilgi sistemindeyse, oncelikle bilgi kaynaklar1 kesin ve net bir

sekilde duyu (1yan), haber ve akil (nazar) olarak belirlenmistir. Imam Matiiridi ve
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kesf ve ilhamin bilgi vasitas1 olarak kabul edilmedigi agikca goriilecektir. imam
Matiiridi “Tevilatii’l Kur’an’ adli eserinde, kesf ve ilhamui bilgi kaynagi olarak kabul
edenlerin delil olarak sunduklar1 ayetleri tefsir ederek, peygamber disinda kimselerin
vahye benzer bir bilgiyi ilham araciligiyla alamayacagimi ifade etmistir. ilhamim
kaynagmin, nefisten, seytandan veya rahmandan olabilme ihtimali vardir. Imam
Matiiridi’ye gore, kisi kalbine gelen bilginin kimden geldigini anlayamaz. Bu sebeple
kalpte hasil olan bilgiyi, ilahi kaynakli kabul ederek, onunla amel edilmesini de

AAAAAAA
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ve gilivenilir olmamasi sebebiyle bilgi kaynagi olarak kabul etmemislerdir. Saffar el-
Buhari’nin kesf ve ilhami bilgi kaynagi olarak kabul etmesini yasadigi donemle
iliskilendirebiliriz. Ciinkii Saffar el-Buhari ile ayn1 donemde Ahmet Yesevi, Yusuf
el-Hemedani gibi sifiler yasamustir. Bu stfilerin akil ve istidlal yerine kesf ve ilhami
kullanmalari, onlarin goriislerini bizzat kendilerinden 6grenmesi Saffar’in goriislerini
de etkilemistir. Ancak sunu da belirtmek gerekir ki, o ilham yoluyla bilgi elde
edilebilecegini kabul ederken, bu bilgilerin subjektif olmas1 sebebiyle, genel goriise

uyarak, herkes icin gecerli bir bilgi kaynagi olarak kabul etmeyi uygun gérmemistir.

Islam diisiince sisteminde kesf ve ilhamin konumu incelendiginde genel
ifadeyle, bu yollarla gelen bilginin yalnizca kisiyi bagladigi ve yalnizca ona dini
sorumluluklar yiikledigi kabul edilmistir. Ancak durum gergekte hi¢ de bdyle
olmamustir. Insanlarm, kesf ve ilham yoluyla bilgi aldiklarin1 sdyleyen kimselerin
etraflarinda toplandiklarina sahit oluyoruz. Kaynaginin belirsiz oldugu kelam
alimleri tarafindan belirtilmis olsa bile, kesf ve ilhamin ilahi kaynakli oldugu inanci,

bu bilgilerin siiphesiz kabul edilmesini saglanustir. Alimlerin net bir sekilde bu
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kaynaklardan gelen bilgileri kabul etmemelerine ragmen, insanlarin bu bilgilere

inanma ihtiyacinin ne oldugu psikolojik agidan da incelenmelidir.

Allah, insanlara peygamberler araciligiyla emir ve yasaklarini bildirmistir.
Vahiy yoluyla bir nevi, Allah ile insanlar arasinda bir bilgi aktarimi saglanmigtir. Son
peygamber, Hz. Muhammed’den sonra Allah ile insanlar arasindaki bilgi aktarimi da
son bulmustur. Ancak insanlarm Allah’tan bilgi alma istegi son bulmamstir. insan
psikolojisinin  bilgi alma durumunun devam ettirmeye yonelik oldugunu
sOyleyebiliriz. Ciinkii insan, karsilastig1 sikintida, yasadigi bir olayda Allah’in ona
bir isaret gondermesini, onu yonlendirmesini arzulamaktadir. Sikistig1 durumlarda
sorularmna cevap niteliginde Allah’tan bilgi alma psikolojisine girmistir. Vahyin
bitmesi, peygamberlik miiessesinin de son bulmasiyla bilgi i¢in basvurulacak
kaynaklar, alimler tarafindan duyular, haber ve akil olarak belirlenmistir. Ancak bu
kaynaklar ilahi kaynakli bilgi statiisiinde olmadigindan, baz1 kesimler i¢in yeterli

gelmemistir.

Ifrad ve tefrit arasinda itidali bulmakta zorlanan toplumumuzda ifrada gidilen
bazi noktalar olmustur. Bunlarin baginda kesf ve ilhamla hasil olan bilginin ilahi

3

kaynakli kabul edilmesi, bu bilgilerin baz1 kesimler tarafindan “vahiy” konumuna
getirilmesi ciddi bir sorun teskil etmektedir. Kalbe bir anda dogmas1 ve kaynaginin
rahmani olacagi inanci, kesf ve ilhamla hasil olan bilgiye ayr1 bir 6nem verilmesini
saglamistir. Bu yollarla gelen bilgiye 6nem verilmesiyle, kesf ve ilham alan kimsenin
de toplum nazarinda daha degerli, daha iist bir konuma yiikselmesine olanak
saglamustir. Onlar kendilerini toplum iginde 6zel bir konuma koymamis olsalar bile,
toplum onlar1 ¢ok 6zel bir konuma koymustur. Toplumun onlara peygamberlik
derecesinde bir saygi duymalari, sorunlarin bir digeridir. Hem bilgiye hem de kisilere
kutsallik verilecek diizeyde olmasi, bu konunun dini istismara ne kadar agik
oldugunun gostergesidir. Mesela, Sia mezhebinin bilgi sistemi ve imamlarin Sia’daki
konumu incelendiginde durum gozler Oniine serilecektir. Onlara gore,
peygamberligin son bulmasiyla, gaybi bilgilerin devami imamlar yoluyla
saglanmistir. Imamlara peygamber denilmese bile onlar1 peygamber konumunda
deger verdikleri asikardir. Clinkli imamlarin da peygamberler gibi masum oldugu
inanci, peygamberlere mahsus olan “ismet” sifatinin imamlarda da olmasi, imamlari
koyduklar1 konum, dikkatleri ¢ekmek istedigimiz husustur. Elbette ki, imamlara

verilen Oonemin yalnizca ilham aldiklarindan kaynakli oldugunu sdyleyemiyoruz.
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Ancak imamlarin, Allah’tan ilham yoluyla bilgi aldiklar1 inanci, onlarin imamlara
bakis acilarinda oldukga ©6nemli bir noktadir. Imamiyetin bu sekilde
temellendirilmeye calisildigi da soylenebilir. Biz burada 6rnek vermek adina Sia
mezhebini vermis olsak bile, sorun yalnizca bu mezheple sinirli degildir. Aslinda
kesf ve ilham bilgisinin en ¢ok mutasavviflar tarafindan deger gordiigiinii

soylememiz pek de yanlis olmayacaktir.

Kesf ve ilhamla hasil olan bilgiye bu derece 6nem verilmesinin bir nedeni de
bu yollarla gelen bilgilerin ilahi kaynakli oldugu iddiasiyla hatasiz olmasi, duyu ve
akil yoluyla gelen bilgilerin ise hatali olabilecegi goriistidiir. Oysa Matiiridi alimlerin
eserleri incelendiginde durum tam tersidir. Aksine duyular, haber ve akil disinda
bagka kanallarla gelen bilgiler daha siiphelidir, giivenilmezdir ve hatali olabilme
ihtimali daha yiiksektir. Kesf ve ilhamla kanaliyla gelen bilgilerin giivenilir
bulunmasi ve bunlarin bilgi kaynagi olarak goriilmesi, toplumlar1 kargasa ve ayriliga
stiriikleyebilecegi goz ardi edilmemelidir. Ciinkii, kesf ve ilhamin ilahi kaynakli
oldugunu kabul etmemiz durumunda, bu kanallarla gelen bilgilerin timiinii de
oldugu gibi kabul etmemizi gerektirir. Ancak kesf ve ilham yoluyla bilgi aldigini
sOyleyen, birbirine zit iki grubun goriislerinden hangisini dogru kabul etmemiz
gerekir? Her grup, ziimre, topluluk kendi goriislerinin hak oldugunu kabul ettirmek
icin kendi bilgilerinin dogru oldugunu iddia eder. Goriilityor ki, bu da tam bir
kargasa sebebidir. Dikkat ¢ekmek istedigimiz husus, bilgilerin giivenirliligiyle
alakalidir. Ciinkii bilgi aldigin1 iddia eden kimsenin yalanci olabilme ihtimali de
vardir. Boyle bir durumda ilahi bilginin devaminmi arzulayan, o bilgilerin giivenirligi
konusunda siiphe duymayan bir kitlenin somiiriilmesi de kaginilmaz olacaktir.
Nitekim bunun Ornekleri de olduk¢a mevcuttur. Goriildiigii tizere, halkin dini
duygularmin somiiriilmesi gibi bir tehlikenin var olmasi, alimleri, kesf, ilham, riiya
ve sezgi gibi kanallardan elde edilen bilgilerin giivenilir bilgi kaynagi olamayacagi

noktasinda birlestirmistir.

[lham alan kimselerin durumundan bahsederken dikkat edilmesi gereken bir
diger husus, kalpte var olan bilginin kaynagidir. Bu bilgilerin kaynag1 gergekten de
Allah midir? Bu bilgilerin tamamen rahmani oldugunu séylememiz miimkiin miidiir?
Mutasavviflara gore, bu yolla gelen bilgilerin kaynaginin tespiti miimkiindiir. Onlar
ziiht ve riyazet sahibi stfinin, kalpte hasil olan bilginin nefisten, seytandan veya

rahmandan oldugunu maneviyatiyla bilebilecegini iddia ederler. Gelen bilginin
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Kur’an ve siinnete ters olmamasi1 durumunda da bu bilgiler, dogru bilgi olarak kabul
edilir. Kelamcilara gore, boyle bir sliphenin varligi bile bu bilgilerin kabul
edilmemesi icin yeterli bir sebeptir. Onlara gore kesf ve ilham yoluyla bilgi elde
ettigini iddia eden kimselerin, sozlerinin dogruluguna delil getirmeleri
gerekmektedir. Bu da miimkiin olmadig1 i¢in, bu bilgiler siipheli bilgi statiisiinde

kalmaktadir.

AAAAAA

niyetli kimse ve gruplarin (ilhamiyye-Karamita gibi), dini tahrif etmek i¢in dinde var
olmayan fikirleri ve sapik inanglar1 yine bu yolla topluma aktardiklarina yer vermesi
oldukc¢a dikkatte degerdir. Ciinkii bu kotii niyetli kimse ve gruplar, kendi diinyalik
mal ve menfaatleri icin, kesf ve ilham yoluyla bilgi aldiklarini soyleyerek
etraflarinda insanlar1 toplamaktadirlar. Aslinda bu sorunun giiniimiizde de devam
ettigini soyleyebiliriz. Bazi cemaat ve tarikat liderlerinin (burada genel bir ifade
kullanmiyor, tiim cemaat ve tarikatlari kastetmiyoruz) halkin dini duygularini bu
yolla somiirdiiklerini sdylemek mimkiindiir. Bunun sebebi de sohret, itibar veya

diinyalik herhangi bir sebep olabilmektedir.

Son olarak sunu da eklememiz gerekir, kesf, ilham, riiya ve sezgi yoluyla
gelen bilgilerin toplum nazarinda kabul gérmesinin bir diger nedeni, insanlarin diinya
karmasasinda yalniz kalmamak icin bir toplulugun, bir tarikatin {iyesi olarak, orada
hissettigi giivenlik ve aitlik hissiyatidir. Ciinkii insanlar, ¢ogu zaman ilim ve takva
yonlinden kendinden daha istiin gordiigli kimselerin yo6nlendirmesine, yol
gostericiligine ihtiyag duymustur. Durum bdyle olunca, giinliikk hayatinda sikisan
insan, sorunlarma, kafasindaki sorulara cevap ararken mensubu oldugu tarikat
liderinin bilgisine duydugu giiven sayesinde rahatlamigtir. Akli ve akli istidlalleri
kullanmak caba gerektirdigi i¢in, kendisine giiven veren birinin bilgisine teslim

olmak insana her zaman daha kolay gelmistir.

Netice olarak hem Matiiridi bilgi sisteminde hem de kelam alimlerinin genel
goriisiine gore, kesf ve ilham saglam ve giivenilir bilgi i¢in bilgi kaynagi olarak
kabul edilmez. Kaynagimin belirsiz olmasi, dini istismara agik olmasi, giivenilir
olmamasi ve degindigimiz diger sebeplerden dolay1 yalnizca bazi kesimler tarafindan
kabul goren bir kaynak olarak kalmistir. Kesf ve ilhamin varligi kabul ediliyor ve bu
yollarla elde edilen bilginin yalnizca kisiyi bagladigi sdyleniyor olsa bile bunun da

zamanla suistimale kapi aralayacagi g6z 6niinde bulundurulmalidir.
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