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Takdim
İslam inancına göre dünya ebediyet yurdu değil, fani ve geçici bir 

âlemdir. Bunun için dünyaya gelen her insanın belli bir süre son-

ra ölmesi kaçınılmaz bir gerçektir. Ancak kimi insanlar vardır ki 

isimleri çağlarını aşar ve ölümden sonra bile isimleri ve eserleriyle 

yaşarlar. Böyle kimseler başkalarından farklı olarak binlerce insanın 

hayatına dokunmuş, onlara iyilik adına öncülük etmiş, çığır açmış 

ve yol göstermişler; yaşadıkları toplumda hakikatin, iyiliğin ve ada-

letin sözcüsü olmuşlar, zulme, kötülüğe ve zalimlere karşı fikirleri 

ve yaşamlarıyla mücadele etmişlerdir. Bu kişilerin en dikkat çekici 

özelliği ise kişiliklerinin şekillenmesinde, kimliklerinin oluşmasında 

ve mücadelelerinde en güçlü kaynaklarının İslam dini olmasıdır. Bu 

şahsiyetlerin kimileri inancı, ideali ve davası için canını feda etmiş, 

kimileri nice zorluklara katlanmış, kimileri ilim uğrunda bir ömür 

harcamış ve türlü eziyete katlanmıştır.

Örnek şahsiyetler kişilikleri, yaşamları ve fikirleriyle İslam’ın ulvi 

faziletlerinin birer hayal olmadığını, insan için yaşanılabilir hakikatler 

olduğunu göstermişlerdir. Ancak böyle kimseler de nihayetinde bi-

zim gibi birer insan olduklarından onların da hataları ve noksanları 

olmuştur. Ancak insanlık ve tarih şahittir ki onların şahsında iyilik-

ler ve güzellikler hata ve noksanlıklara galip gelmiş ve bulundukları 

toplumlara huzur, sükûn ve barış hâkim olmuştur. Bu nedenle bu 

kitapta yer alan ilim insanları tanıtılırken ne onları yüceltme ne de 

basitleştirme hatasına düşmemeye özen gösterilmiştir. Kitapta yer 

alan ilim insanlarının hatasız-masum görme yanılgısına düşmekten 

uzak durmaya özellikle gayret edilmiştir. İnsanları hüsnü zanla anma, 

iyiliklerini, hizmetlerini vefa ve şükranla yâd etme anlayışının bir so-

nucu olarak ilim insanlarının bize ve neslimize rol model olabilecek 

yönlerine dikkat çekilmiştir.
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İlim insanları güzel ahlaklı ve onurlu kişilikleri, saygı uyandıran mücadeleleri 

ve etkileyici fikirleriyle hem insanların İslam ile buluşmasında birer köprü 

vazifesi görmüş hem de Müslümanların İslam’ı öğrenmesine ve Müslüman 

kimliğinin korunmasına büyük katkı sağlamışlardır. Bundan dolayı onları an-

mak, tanımak ve tanıtmak hem bir vefa hem de bir ilham vesilesidir. Çünkü 

onlar bize sıkıntılar ve zorluklar karşısında her zaman ümitli olmayı öğütlerler. 

Okumayı, düşünmeyi, çalışmayı, mücadeleden vazgeçmemeyi, kardeş olmayı, 

dost kazanmayı, gönüller inşa etmeyi ve bir duruş sahibi olmayı telkin ederler.

Bu kitabın hayatları, kişilikleri ve fikirleriyle İslam kültür ve medeniyetinin 

oluşmasında büyük tesirleri olan şahsiyetlerin tanınmasına birer vesile olmasını; 

söz konusu ilim insanlarının çocuklarımız ve gençlerimiz için geçmişten gele-

ceğe birer ilham kaynağı olmasını diliyoruz. Bu vesileyle dünyanın neresinde 

olursa olsun insanların Allah’ın nuruyla buluşması için gayret gösteren, emek 

harcayan öncü ve örnek ilim insanlarını rahmet ve şükranla anıyoruz.

Gayret bizden tevfik Allah’tandır.

Prof. Dr. Abdullah KAHRAMAN

Kocaeli Üniversitesi İlahiyat Fakültesi Dekanı

Proje Yöneticisi



İslam tarihi dikkatle incelendiği zaman insanlara yol göstermiş, öncülük 

etmiş binlerce ilim insanını saymak mümkündür. Biz bu kitapta özellikle 

başta Türkiye olmak üzere İslam dünyasında kişiliği, fikirleri, ilmi ve haya-

tıyla iz bırakan şahsiyetlerden bir demet sunmaya çalıştık. Bu nedenle de 

yüzlerce ilim insanı içinden 50 tanesini seçtik. Elbette farklı isimlere de yer 

verilebilirdi. Ancak biz milletimizin din anlayışının şekillenmesinde etkisi 

olan ve Müslümanların hafızasında dinî, ilmî, fikrî, edebî, kültürel ve sosyal 

yönden iz bırakan şahsiyetlere yer vermeyi tercih ettik. İlim insanlarının 

sıralaması vefat tarihlerine göre düzenlendi. Her bir konunun başında o 

âlimle ilgili bir anekdota yer verildi. Kitabın ilim dünyasına açılan bir pencere 

olarak görülmesi yaklaşımımızın bir sonucu olarak kitapta tanıtılan âlimlerin 

kronolojik hayat hikâyelerine kısaca yer verildi. Örnek kişilikleri ve güzel 

ahlak meziyetlerine değinildi. İslam dünyasında ve ülkemizde Müslümanlar 

üzerinde bıraktığı etkiye ve yaptığı hizmetlere yer verildi. Okuyucuya yol 

göstermesi açısından fikirlerine, ilme katkılarına ve varsa kitaplarına kısa 

da olsa değinilmeye çalışıldı. Kitabın dilinin oldukça sade, anlaşılır ve akıcı 

olmasına özen gösterildi.

Yaşadığı çağı aşarak sesini günümüze kadar duyuran ve Türk İslam Düşün-

cesinin temellerini atan, onu ilmek ilmek işleyen ve günümüze kadar taşıyan 

50 müslüman ilim insanı aynı zamanda ilk, orta, lise ve imam hatip okulları 

müfredatında tanıtılması hedeflenen ilim insanları arasında yer almaktadır. 

Bu yönüyle bu düzeydeki okullarda bir kaynak eser meydana getirmek hedef-

lenmiştir. Metinler Kocaeli / İzmit Mehmet Akif Ersoy Kız Anadolu İmam 

Hatip Lisesi koordinatörlüğünde, 3’ü yurtdışından olmak üzere 20 seçkin 

okulumuzun öğrencileri tarafından öğretmenlerinin rehberliğinde kaleme 

alınmıştır.  Her bir yazar öğrenci için bir akademisyen desteği sağlanmıştır. 

Bu kitabın vücut bulmasına kaynaklık eden “ULUSLARARASI ETKİN 

YÜZLER: Sesim Çağımı Nasıl Aştı” projesi 20 Okul, 194 öğrenci, 160 

öğretmen, 67 akademisyen ve 10’dan fazla kurum ve kuruluşun katkısıyla 

gerçekleştirilmiştir.

Ön Söz
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Bu kitabın; hayatları, kişilikleri, ilmi ve fikirleriyle üzerimizde büyük te-

sirleri olan âlimlerin tanınmasına bir vesile olmasını; söz konusu âlimlerin 

gençlerimiz için geçmişten geleceğe birer ilham kaynağı olmasını diliyoruz. 

Bu vesileyle dünyanın neresinde olursa olsun insanların Allah’ın nuruyla 

buluşması için gayret gösteren, emek harcayan öncü ve örnek ilim insanla-

rını rahmet ve şükranla anıyoruz. Başta yazar öğrencilerimiz olmak üzere 

projenin koordinatörüne, yönetim ve yürütme ekibine, öğrencilere rehber-

lik eden öğretmenlerimize, danışmanlık yapan akademisyen hocalarımıza, 

destek veren okul ve kuruluşlarımıza katkılarından dolayı teşekkür ederiz.

Gayret bizden başarı Allah’tandır.

Editörler

Doç. Dr. Ahmet EKŞİ 

Fatih ŞENOCAK

Kocaeli 2022
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“Ebû Hanîfe,  geçimini ticaret ile sağlayan bir âlimdi. Emanet 

kurallarına riayet eder, malın kötü yönlerini saklamazdı. Bir gün elbise 

satmak üzere bir kişi, Ebû Hanîfe’nin yanına gelir. Elbisenin fiyatının 

yüz dirhem olduğunu söyler. Ebû Hanîfe ise elbisenin değerinin yüz 

dirhemden yüksek olduğunu söyleyerek fiyatı yükseltmesini ister. Elbisenin 

gerçek fiyatı tespit edilemeyince gerçek fiyatının tespit edilmesi için üçüncü 

bir kişi çağrılır. Gelen adam fiyatı beş yüz dirhem olarak takdir eder. Ebû 

Hanîfe, o malı beş yüz dirheme satın alır.” 1 

3131313333
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Ticarette dürüstlüğüyle bilinen Ebû Hanî-

fe’nin asıl ismi Nu’mân b. Sâbit’tir. Yanın-

da “hanîfe” isimli bir divit, yazı hokkası 

taşıması sebebiyle veya “hanîf” kelimesinin 

sözlük anlamından hareketle haktan ve 

istikametten ayrılmayan anlamında “Ebû 

Hanîfe” lakabı ile tanınmıştır.2 Ayrıca ken-

di döneminde ve sonraki dönemlerde onun 

düşüncelerinin etrafında binlerce insan bu-

luştuğu için Büyük İmam anlamına gelen 

“İmâm-ı Âzam” sıfatı ile de anılmıştır.3 

Ebû Hanîfe, Miladi 699 yılında Irak’ın gü-

neyinde bulunan Kûfe şehrinde doğdu. 767 

yılında İslâm dünyasında ilim ve kültür ala-

nında ön plana çıkan Bağdat şehrinde vefat 

etti. Kabri, Bağdat’ta Âzamiye diye anılan 

mahallededir.4

Ebû Hanîfe, ömrünün elli iki yılını Emevî-

ler Döneminde, son on sekiz yılını ise Ab-

bâsîler Döneminde yaşadı. Yaşadığı ilk 

dönem itibariyle İslâm’ın üçüncü kuşağını 

oluşturan tebeü’t tâbiîn’den5 kabul edil-

mektedir. Aynı zamanda bazı sahâbîleri 

görmüş olma ihtimalinden dolayı onun 

tâbiîn’den olduğunu söyleyenler de vardır.6 

Ebû Hanîfe, küçük yaşta Kur’ân-ı Kerîm 

okumayı öğrendi ve onu ezberledi. Gençlik 

dönemlerinde ticaret ile uğraşırken, ünlü 

hadisçi Şa’bî’nin (ö. 722) kendisini çağırıp: 

“Seni zeki, kabiliyetli ve hareketli bir genç 

olarak görüyorum. İlme ve âlimlerin meclisine 

katılmayı ihmal etme.” demesi üzerine bun-

dan çok etkilendi ve ilim tahsiline başladı.7 

İlk olarak inanç konularıyla ilgili mesele-

lerde ve mantık ilminde kendini yetiştirdi.8 

Yirmili yaşlarda dönemin meşhur hocala-

rından Hammâd b. Ebû Süleyman’ın (ö. 

738) ders halkasına katıldı. Aldığı dersler-

den sonra toplumsal hayata dair meselelere 

ilgisi artan Ebû Hanîfe,9 yaşadığı şehirde ve 

neredeyse her yıl gittiği hac yolculuklarında 

ilim adamlarıyla bilgi ve fikir alışverişinde 

bulundu. Bu durum onun ilmî noktada 

derinlik kazanmasını sağladı. Ebû Hanî-

fe, ilmin değerini ve Allah’a (c.c.) şükrünü: 

“Ben, hamdederek ve şükrederek ilme ulaştım. 

Ne zaman ilimden bir şey öğrendiysem, ilmî 

ve fıkhî konuda bir başarıya ulaştıysam he-

men “Elhamdülillâh” dedim ve ilmim arttı.” 

sözleriyle dile getirmiştir.10 Hayatı boyun-

ca bu anlayış ile hareket eden Ebû Hanîfe, 

kırk yaşına geldiğinde hocasının vefatıyla 

birlikte Kûfe Ulu Cami’nde ilim halkasının 

başına geçti ve binlerce öğrenci yetiştirdi.11

Fıkıh ve kelâm ilmine büyük katkıda bu-

lunmakla birlikte ismi daha çok fıkıh12 

alanında öne çıkan Ebû Hanîfe,13 bu ilmi 

tanımlayan ilk kişidir. Fıkhı “Kişinin hak 

ve sorumluluklarını bilmesidir.” şeklinde 

tanımlamıştır. Bu tanım aynı zamanda gü-

nümüzde farklı birer ilim dalı olan kelâm 

ve tasavvufu da içine almaktadır.14 Sonraki 

süreçte ise fıkıh ilmi sadece insanların ibâ-

detler alanındaki yükümlülükleri ile insan-

lar arasındaki hukuki münasebetleri düzen-

leyen bir ilim dalı olarak sistemleşmiştir.15 

Ebû Hanîfe’nin hocaları arasında ilk sıra-

da onu ilim öğrenmeye teşvik eden Şa’bî’yi 

ve fıkıh ilmini öğrendiği Hammâd b. Ebû 

Süleyman’ı sayabiliriz. Hocaları vasıtasıy-

la ilminin kaynağı sahâbeden Abdullah b. 
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Mes’ûd’a kadar ulaşmaktadır. Kendisinden 

ilim öğrenen talebeleri arasında ilk sırada; 

Ebû Yûsuf (ö. 798), Muhammed b. Hasan 

Şeybânî (ö. 805) ve Züfer b. Hüzeyl (ö. 

775) yer alır.16 Ebû Hanîfe, hocalarına ve 

öğrencilerine olan sevgisini şu sözüyle dile 

getirir: “Ben, hocam Hammâd öldüğünden 

beri kıldığım her namazın ardından annem 

ve babam ile birlikte hep kendisine dua eder, 

Yüce Allah’tan (c.c.) bağışlanmasını dilerim. 

Aslında ben, sadece bana ilim öğretenlere de-

ğil, kendisine ilim öğrettiklerime de dua eder, 

bağışlanmalarını dilerim.”17

Ebû Hanîfe’nin görüşleri, öğrencileri ta-

rafından gerek sözlü olarak gerekse metne 

aktarılarak günümüze ulaştırılmıştır. Akâi-

de dair meseleleri içeren; “el-Fıkhu’l-Ek-

ber”, “el-Fıkhu’l-Ebsat”, “er-Risâle”, 

“el-Vasiyye” ve “el-Âlim ve’l-Müteallim” 

adlı beş risâle “İmâm-ı Âzam’ın Beş Eseri” 

ismiyle Türkçe’ye çevrilerek yayımlanmış-

tır. Kitabın, “el-Fıkhü’l-Ekber”18 başlıklı 

bölümünde inanç esasları konusunda Ehl-i 

sünnetin görüşleri yer almaktadır.19 “el-Â-

lim ve’l-Müteallim” başlıklı bölümünde ise 

Ebû Hanîfe ile öğrencisi Ebû Mukâtil’in 

akâid meseleleriyle ilgili soru-cevap şek-

linde yaptıkları konuşma aktarılmıştır. Bu 

bölümde kırk üç soru ve cevap yer alır. 

Öğrencilerine nasihat ve tavsiyelerde bu-

lunmayı ihmal etmeyen Ebû Hanîfe, onları 

şu sözlerle iyiye ve güzele davet etmiştir: 

“Gençliğin baharında, kalbin ve zihnin boş 

iken ilimle uğraş. Hiç kimseyi küçük görme. 

Kendi onurunu gözettiğin kadar başkalarının 

onur ve haysiyetini de koru ve gözet. İnsan-

larla iyi geçinmeye, sabır ve tahammül sahibi 

olmaya, güzel ahlâklı ve geniş kalpli olmaya 

çalış. Sana iyilik yapana da kötülük yapana 

da iyi davran. Bağışlayıcı ol ve iyiliği em-

ret.”20

Ebû Hanîfe, fıkıh ilminin konularını sis-

temleştiren kişidir.21 Hz. Peygamber’den 

(s.a.v.) nakledilen “Allah’ın (c.c.), ilmi 

âlimlerin ölümü ile kaldıracağı” hadis-i şe-

rifinden etkilenerek gelecek nesillerin ilmi 

kaybetmesinden endişe etmiş ve fıkhî mese-

leleri bölümlere göre düzenlemiştir.22 Fıkıh 

kitaplarında, temizlik konusu ile başlayan 

miras hukuku ile biten sıralama Ebû Hanîfe 

ve öğrencileri tarafından oluşturulmuştur.23 

Kur’ân, sünnet ve icmâ’da hükmü olmayan 

meselelerin çözümü ile ilgili yeni metotlar 

geliştirmiş, var olan kıyas yöntemini sis-

temleştirmiş, literatüre istihsân kavramını 

kazandırmış ve hakkında âyet ve hadislerin 

bulunmadığı meselelerde aklî metotlarla 

ictihâd ederek çözümler üretmiştir. Böyle-

ce re’y ehlinin24 imamı olarak anılmıştır.25 

İmam Şâfiî’nin (ö. 820) “Âlimler, fıkıh ilmi 

söz konusu olduğunda Ebû Hanîfe’nin ço-

cukları sayılır.” sözü Ebû Hanîfe’nin fıkıh 

ilmindeki önemini göstermektedir.26 Ebû 

Hanîfe’nin nasıl biri olduğu, İmam Mâlik’e 

(ö. 795) sorulduğunda “Şu mescidin ağaçtan 

yapılmış direğinin, altın olduğunu iddia etsey-

di, iddiasının doğruluğunu kıyas yoluyla ispat 

edebilecek bir kişidir.” diyerek dirayetine dik-

kat çekmiştir.27

Ebû Hanîfe’nin belirlediği metot doğrul-

tusunda onun ve öğrencilerinin düşünceleri 
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etrafında oluşan Hanefi Mezhebi’nin yay-

gın olduğu bölgeler; Türkiye, Balkanlar, 

Bosna Hersek, Ukrayna, Kırım, Azerbay-

can, Kafkasya, Kazan, Ofa, Ural, Sibir-

ya, Türkistan Türkleri, Çin, Mançurya, 

Japonya, Afganistan, Horasan, Tayland, 

Hint, Keşmir, Pakistan’dır. Yemen, Hi-

caz, Mısır, Filistin, Cezayir ve Tunus’ta 

Hanefîler’in sayısı oldukça azdır. Etiyopya, 

Suriye ve Irak’ta ise biraz daha fazladır.28 

Bir dönem Endülüs bölgesinde de Hane-

fi mezhebinin varlığını sürdürdüğü bilin-

mektedir.29 

Anahtar Kelimeler: İmâm-ı Âzam, Ehl-i 

Re’y, Fıkıh, Kelâm, Vefâ.
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Hocası Zührî’den hadis öğrenmeye meraklı olan Mâlik b. Enes, hocasının 

naklettiği hadisleri unutmamak için kendine has bir yöntem geliştirmişti. 

Derse giderken yanına bir ip alan İmam Mâlik, hocasının söylediği her 

hadis için ipe bir düğüm atardı. Bu şekilde düğüm sayısına göre rivayet 

edilen hadislerden kaç tanesinin hafızasında kaldığını kontrol ederdi. 

Mâlik b. Enes, hocası ile yaşadığı bir anıyı şöyle anlatır: “Hocam Zührî 

bir gün derste otuz hadis rivayet etti. Bende ipe otuz düğüm attım. 

Dersten sonra bir hadis-i şerifi unuttuğumu fark ettim. Hemen hocamı 

aramaya başladım. Onu bulduğumda unuttuğum hadisi sordum. Bana 

derste olup olmadığımı sordu. Ben de derste olduğumu yirmi dokuz hadisi 

ezberlediğimi sadece bir hadisi unuttuğumu söyledim. Bunun üzerine 

o, bir süre insanların hafızalarının zayıfl adığından yakındı. Sonra 

unuttuğum hadisi söyledi ve ayrıldık.” 30
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Otoritelerce hadis ilminin zirvelerinden 

biri kabul edilen “hâfız”, “hüccet”, “imam”, 

“emîrü’l-mü’minîn fi’l-hadîs” gibi vasıf ve 

unvanlarla anılan31 Mâlikî mezhebinin 

imamı, muhaddis Mâlik b. Enes, 712 yı-

lında Medine’de dünyaya geldi.32 Miladi 

795 yılında Medine’de vefat etti ve Cen-

netü’l-Bakî’ Mezarlığı’na defnedildi.33 

Devrin önemli ilim merkezlerinin başında 

gelen Medine’de yetişen34 Mâlik b. Enes, 

“Hicret Yurdunun İmamı” diye tanınmak-

tadır.35 İlimle uğraşmadığı dönemlerde 

güvercinlerle çokça vakit geçiren Mâlik, 

bir gün babasının sorduğu soruya yanlış 

cevap verdi. Babasının ona: “Güvercinler 

seni oyaladı.” demesi üzerine ilim tahsili-

ne karar verdiği nakledilir.36 İmam Mâlik, 

ilk olarak Kur’ân-ı Kerîm’i ezberledi. Ai-

lesinden âlimlerin meclisine katılma izni 

istediğinde annesi onu güzelce giydirmiş 

ve “Şimdi git ve oku…” demiştir.37 İmam 

Mâlik sağlam hafızası ve derin anlayışı ya-

nında sabrı, disiplin anlayışı ve ihlası sa-

yesinde hadis ve fıkıh alanında önde gelen 

âlimlerden biri olmuştur.38 Muhammed 

b. İdrîs eş-Şafiî (ö. 820) onun hakkında, 

“Hadis söz konusu olunca, Mâlik uçan bir 

yıldızdır.” demiştir. Hocası İbn Şihâb (ö. 

742) ise “Mâlik, ilim küpüdür.” diyerek 

onun ilmî seviyesine dikkat çekmiştir.39 

Kendini ilim tahsiline veren İmam Mâ-

lik’in, şiddetli sıcak, kavurucu hava olsa 

bile âlimlerin ders vereceği mescitte uzun 

süre onları beklediği, sabah namazı vak-

tinden başlayarak hocalarının evlerine gi-

derek ders okuduğu, bayram sabahları dahi 

hocalarından ders dinlediği bilinmektedir. 

İlim öğrenme uğrunda hiçbir gayreti esir-

gemeyen Mâlik b. Enes yaşadığı maddi 

sıkıntı sebebiyle evinin odundan yapılan 

tavanını sökmüş ve odunları satarak oku-

maya devam etmiştir.40

İlmi aldığı kişiler konusunda çok titiz 

davranan İmam Mâlik, bununla ilgili 

olarak dört kişinden ilim alınmayacağını 

belirtir. Bunlar; sefahat (zevk ve eğlen-

ceye aşırı derecede düşkün) ehli, bid’at 

ehli, Hz. Peygamber’e (s.a.v.) yalan isnad 

etmese bile insanların sözlerine yalan ka-

tan kimse, fazîlet ve salâh sahibi olmakla 

birlikte yaşlılığından dolayı ne dediğini 

bilemez, lafı karıştırır durumda olan kişi.41 

Abdurrahman b. Hürmüz’den (ö. 735) 

hadis dersi alan42 İmam Mâlik, hocasının 

bir sözünü şöyle nakleder: “Bir âlim, ken-

di öğrencilerine, “Bilmiyorum!” demesini de 

miras bırakmalıdır. Ta ki bu kelime ellerinde 

bulunan bir sığınak olsun. Bir gün, bilme-

dikleri bir konuda kendilerine sorulduğunda, 

“Bilmiyorum!” diyebilsinler...”43 Kendisine 

katkısı olan diğer hocaları Rebîa b. Ebû 

Abdurrahman (ö.753[?]) ile İbn Şihâb 

ez-Zührî (ö. 742)’dir.44 Mâlik b. Enes’in 

“Bu ilim dindir, onu kimden aldığınıza dik-

kat edin, Mescid-i Nebevî’de “Resûlullah 

(s.a.v.) buyurdu” diyen yetmiş kişiye ulaştım 

fakat onlardan bir şey almadım. Hâlbuki 

onlardan birine beytülmâl45 emanet edilsey-

di güvende olurdu, o derece doğru kimselerdi. 

Fakat bu işin ehli değildiler. Zührî buraya 

gelince onun yanına gittik.” sözü, hoca se-

çiminde ne derece titiz davrandığını gös-

termektedir.46 
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İmam Mâlik, hadis dinlemek veya çocuk-

larına ders aldırmak için onu davet eden 

halifelerin isteklerini kabul etmemiş, ilmin 

kimsenin ayağına gidemeyeceğini, ilme 

gidilmesi gerektiğini belirtmiştir.47 İmam 

Mâlik öncelikle hadis ve sahâbe fetvâları-

nı öğrenmiş ancak bunlarla yetinmeyerek 

İslâm’la ilgili tüm ilimleri öğrenmiştir.48 

Büyük bir muhaddis olmasının yanında fı-

kıh alanındaki bilgisi, fetvâ ve ictihâd dira-

yetiyle de otorite kabul edilmiştir.49 Mâlik 

b. Enes, diğer mezhep imamlarından farklı 

olarak Medinelilerin uygulamasını da de-

lil olarak kabul etmiştir.50 Yirmi yaşların-

da ders vermeye başlayan Mâlik b. Enes’in 

Mescid-i Nebevî’deki dersleri büyük ilgi 

görmüş, İslâm dünyasının birçok bölge-

sinden hadis almak ve ders okumak için 

öğrenciler Medine’ye gitmiştir.51 Mısır’da 

onun görüşlerini yayan Abdullah b. Vehb 

(ö. 813), baş talebesi sayılan İbnü’l-Kâsım 

(ö. 806) ve mezhep fıkhının tedvininde52 

büyük hizmette bulunan Mısır’da otorite 

olan Eşheb el-Kaysî (ö. 820) öğrencilerin-

den en meşhurlarıdır.53

İmam Mâlik’in ilgi alanı olan fıkıh usûlü, 

müstakil bir disiplin olarak büyük ölçüde 

mezhep imamlarının yaşadığı dönemden 

sonra ortaya çıktı. Diğer fıkıh mezheple-

rinin usûlleri gibi Mâlikî mezhebinin usû-

lü de Mâlik b. Enes’in vefatından sonra 

yazıldı.54 Mâlikî fıkıh usûlünü diğer mez-

heplerden ayıran en meşhur husus, amel-i 

ehl-i Medine’nin55 icmânın hemen ardın-

dan bağlayıcı bir delil olarak kabul edil-

mesidir.56 Hakkında nas, Medine icmâ ve 

sahâbe fetvâsı bulunmayan meselelerde 

kıyasa başvurmuştur.57 Kıyasla maslahat58 

çelişirse maslahatı esas almıştır. Mâlik b. 

Enes, maslahata göre hareket etmeyi “is-

tihsân” olarak adlandırmış ve istihsân’ın, 

ilmin onda dokuzu olduğunu söylemiş-

tir.59 Kendisine sorulan sorular konusunda 

çok titiz davranan Mâlik b. Enes, sorulan 

meselenin gerçekleşip gerçekleşmediğini 

irdelemiş, vuku bulmuşsa cevaplamış, aksi 

halde cevaplamamıştır.60 Yaşamının yarı-

sını Emevîler, diğer yarısını ise Abbâsîle-

rin hüküm sürdüğü bir dönemde geçiren 

Mâlik b. Enes, seyahatler dışında tüm 

yaşamını Medine’de geçirmiştir. O, yö-

neticilerle dengeli bir ilişki kurmaya özel 

gayret göstermiş, ne ilminin tahfif edilme-

sine ne de kendisinin siyasî fitnelere alet 

edilmesine izin vermemiştir.61 Hadis ko-

nusunda “el-Muvatta” adlı eseri ile ilk tas-

nif çalışması yapanlar arasında önemli bir 

yeri olan İmam Mâlik’in, kendinden son-

raki döneme en önemli etkisinin bu eser-

le olduğu söylenebilir. Muvatta, sadece 

Mâliki mezhebinin kurucu metni olmak-

la kalmayıp çağları aşıp günümüze kadar 

ulaşan güçlü İslâm geleneğinin en önemli 

kaynaklarından bir tanesidir. Farklı coğ-

rafyalardan gelen pek çok öğrencisi vasıta-

sıyla henüz yaşadığı dönemde çok sayıda 

Muvatta nüshası ortaya çıkmıştır. Böyle-

likle Muvatta ekseninde oluşan büyük bir 

ilmî külliyat meydana gelmiştir.62 Muvat-

ta ismi, esere bizzat onun tarafından ve-

rilmiştir. Bir rivayete göre Mâlik b. Enes, 

eserin içeriği ve ismi konusunda şöyle 

demiştir: “Kitabımı Medine müctehitlerin-
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den yetmiş âlime arz ettim ve hepsi de üze-

rinde ittifak ettiler. Ben de esere “Muvatta” 

(üzerinde ittifak edilmiş) ismini verdim.”63 

Eser, Hz. Peygamber’in (s.a.v.) sünnetini, 

sahâbe ve tabiînin fetvâlarını ve Medine 

halkının uygulamasını kayıt altına alma 

çabasının bir ürünüdür.64 Kütüb-i Sitte 

gibi temel hadis kitaplarının tasnifinde 

Muvatta’nın metodundan yararlanılmış-

tır.65 Onun rivayetlerini geçerli kabul eden 

ve ondan hadis nakleden muhaddisler ara-

sında Buhârî (ö. 870) ve Müslim b. Hac-

câc (ö. 875) da yer almaktadır.66 

Tarihi süreç içerisinde Mâliki mezhebî, 

Medine dışında Mağrib bölgesi ile Endü-

lüs’te kökleşmiştir. Bugün yine bu bölge-

lerde özellikle Fas, Tunus, Cezayir, Lib-

ya’da hâkim durumdadır. Sudan, Katar, 

Bahreyn, Kuveyt, Birleşik Arap Emirlikle-

ri’nde ve Mısır’da da Mâlikîler vardır. 67

Anahtar Kelimeler: Fıkıh, Hadis, Mu-

vatta, Amel-i Ehl-i Medine, İlim.
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Mardin

Artuklu Anadolu İmam Hatip Lisesi

Muhammed Bin drîs E - âfiî
(767-820)
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“Güçlü bir fıkıh bilgisine sahip olan Muhammed b. İdrîs eş-Şâfiî, fıkhî 

tartışmalarda karşı tarafı küçük düşürmeyi hiçbir zaman düşünmemekle 

birlikte karşı tarafa galip gelme gibi bir arzusu da olmamıştır. Onun için 

önemli olan şey şahısların kazanması veya kaybetmesi değil, hakikatin 

ortaya çıkmasıdır. Onun bir kişiyle ilmî konuda tartıştığında: “Allah’ım 

(c.c.) eğer haklıysam, onun gönlüne ve diline hakkı yerleştir ki bana uysun, 

eğer onun görüşü doğruysa ben ona uyayım.” sözleri, ilmî bir tartışmanın 

niteliğini en güzel şekilde ortaya koymuştur.” 68
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İslâm ilim tarihinde önemli yeri olan 

İmam Şâfiî’nin adı “Ebû Abdillâh Mu-

hammed b. İdrîs eş-Şâfiî”dir. 767 yı-

lında Filistin’in Gazze şehrinde doğan 

Muhammed b. İdrîs eş-Şâfiî, Şâfiî mez-

hebinin kurucusudur. “Abbâsî Halifesi 

Me’mûn’un, İmam Şâfiî’yi Mısır kadısı 

yapmak istemesi üzerine onun, “Allah’ım 

(c.c.)! Dinim, dünyam ve âkıbetim için bu 

görev hayırlı olacaksa nasip et, değilse canı-

mı al.” şeklinde dua ettiği ve üç gün geç-

meden vefat ettiği rivayet edilmiştir.”69 

820 yılında vefat eden ve Mısır’ın Kahire 

şehrine defnedilen İmam Şâfiî’nin meza-

rı üzerine Eyyûbîler tarafından “Kubbe-

tü’l-İmam eş-Şâfiî” adıyla bir türbe yapıl-

mıştır.70 

Küçük yaşta babası vefat eden ve annesi 

Fâtıma ile birlikte Mekke’ye giden İmam 

Şâfiî, orada maddi sıkıntı içinde büyüdü. 

Temel eğitimini güçlü hafızası sayesinde 

bir tür belletmenlik yaparak ücret ödeme-

den sürdürdü. Yazı malzemesi ihtiyacını 

etraftan topladığı kemiklerden ve bir dev-

let dairesinin atık kâğıtlarından karşılayan 

İmam Şâfiî, yedi veya dokuz yaşlarında 

Kur’ân-ı Kerîm’i ezberledi. On üç yaşında 

ulaştığında Mescid-i Harâm’da Kur’ân-ı 

Kerîm okutmaya başladı.71 Bir yandan İs-

mâil b. Kustantîn’den kıraat dersleri alan 

İmam Şâfiî, diğer yandan ilim meclislerine 

katıldı. Mekke’deki eğitiminden sonra bir 

süre o dönemde Arapça’yı en fasih konuşan 

kabilelerden birinin yanında kaldı. Onlar-

dan toplumsal hafızanın temelini oluşturan 

şifâhî kültürü, örfl eri, atıcılık ve biniciliği 

öğrendi. İmam Şâfiî, orada elde ettiği ilmi 

tecrübenin etkisiyle Arap şiiri, edebiyatı ve 

tarihine ilgi duydu.”72 “Dönemin önde ge-

len âlimlerinden Süfyan b. Uyeyne (ö. 814) 

ve Müslim b. Hâlid ez-Zencî’nin (ö. 795) 

derslerine katıldı. Bu hocaları vasıtasıyla, 

kökleri İbn Abbas’a kadar uzanan Mekke 

ilim geleneğini tanıma imkânı buldu. Tel-

kinler üzerine Mâlik b. Enes’in (ö. 795) 

derslerine katılmak için Medine’ye gitme-

ye karar verdi ve onun  el-Muvatta isimli 

eserini ezberledi. Hocasının yakın ilgisine 

mazhar olan İmam Şâfiî, onun vefatına ka-

dar derslerine devam etti. İlmî şahsiyetinin 

şekillenmesinde İmam Mâlik’in büyük et-

kisi oldu. İmam Şâfiî, hocasının vefatının 

ardından Mekke’ye geri döndü. Bir süre 

sonra Yemen valisinin ricası üzerine Ye-

men’e gitti ve beş yıl boyunca burada me-

murluk yaptı. Bağdat’a üç defa giden İmam 

Şâfiî,  orada bulunduğu bu sürelerde ehl-i 

rey temsilcileri ile istişare etme ve bu isti-

şareler neticesinde kendini ilmi konularda 

derinleştirme imkânı buldu. Burada İmam 

Muhammed’den de (ö. 805) ders aldı.”73

Hadis, sünnet, fıkıh ve dil üzerine yoğun-

laşan İmam Şâfiî, Kur’ân-ı Kerîm ve diğer 

ilimleri öğrenme konusunda insanları teş-

vik etmiştir. Bu konunun önemine şu söz-

lerle dikkat çekmiştir: “Kur’ân öğrenenin 

saygınlığı artar, fıkıhla meşgul olanın değeri 

yükselir, hadis yazanın delilleri kuvvetlenir, 

dil üzerine yoğunlaşanın tabiatı incelir, ma-

tematiğe yoğunlaşanın muhakemesi güçlenir, 

kendini korumayana ise ilmi fayda etmez.”74 

Gece saatlerinde de çalışmayı ihmal et-
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meyen İmam Şâfiî, gecenin ilk bölümünü 

kitap telifine, ikinci bölümünü ibâdete ve 

üçüncü bölümünü ise dinlenmeye ayırmış-

tır. On beş yaşından vefat edinceye kadar 

geceleri hep bu şekilde geçiren İmam Şâfiî, 

teheccüd namazına özel bir hassasiyet gös-

termiştir.

Bahr b. Nasr (ö. 880), Şâfiî’den daha takvâlı 

birini görmediğini, Kur’ân okuyuşunda ise 

sesi ondan daha güzel bir kişinin bulunma-

dığını dile getirmiştir. Ayrıca Târîhu Bağ-

dâd’ta geçen bir rivayette sesinin güzelliği 

hakkında şu ifadeler yer almaktadır: “Ne 

zaman ağlamak istesek hadi kalkın Muttalibî 

gencin yanına gidelim, Kur’ân okuyalım der-

dik. Ona vardığımızda Kur’ân’ı açar okurdu, 

ta ki kalpler okuyuşundan etkilenip insanların 

gözlerinden yaşlar süzülünceye kadar. Bunu 

görünce kıraatini bitirirdi.”75

İmam Şâfiî, şiiri ilim yolunda kendisine bir 

yardımcı olarak konumlandırmıştır. Ken-

disine fıkhî bir mesele sorulduğunda şiir 

ile kanıtlama yöntemini de kullanmıştır.76 

Hocasının oğlu vefat ettiği zaman şiir ile 

duygularını dile getirerek hocasını tesel-

li etmeye çalışmıştır. Yine o, bu dünyaya 

veda ederken, “Kalbim katılaşıp, daraldığı 

vakit yollarım; Aff ın için ümidimi merdiven 

kıldım”77 sözleriyle Allah’a (c.c.) yakarmış-

tır. O’nun zamana dair yazdığı bir şiir ise 

şöyledir:

“Bütün ayıplar bizde… Zamanı suçluyoruz.

Bizden başka nesi var, o bizim zamanımız.

Hicvederiz zamanı, hâlbuki yok günahı

Bir de o dile gelse, dinlerdik bin bir ahı.”78

İmam Şâfiî, dile hâkimiyeti ile Arap dilini 

şiirlerinde ustalıkla kullanmıştır. Şiirleri 

dışında yazmış olduğu bazı sözlerinin de-

yiş haline gelerek birçok eserde yer almış 

olması ise belâgatinin göstergesidir. Derin 

anlayışı ve dilin inceliklerini ustalıkla kul-

lanışı, belâgat ilminin onun dilinin tabiatı 

haline gelmiş olmasındandır. İmam Şâfiî 

bir delile dayanmaksızın ilim talep eden 

kişiye şu sözlerle dikkat çeker: “Bir delile 

dayanmaksızın ilim talep eden kişinin mi-

sali, gece vakti odun toplayan oduncunun 

misali gibidir; içinde yılan olan bir yük odun 

taşır, yılan onu soksa da o farkına varmaz. 

Görmenin bir sınırı olduğu gibi aklın da bir 

sınırı vardır.”79 İmam Şâfiî’nin yüzüğünün 

üstüne, “Allah (c.c.), Muhammed b. İdrîs’in 

güvencesidir.” ibaresini yazdırdığı, daha 

sonra ardından gelen birçok önemli âli-

min de bu uygulamayı benimsediği rivayet 

edilir.80

Ahmed b. Hanbel (ö. 855), Büveytî (ö. 

846), Müzenî (ö. 878) ve Rebî’ (ö. 884) 

onun en önemli öğrencileri arasında yer 

almaktadır. Irak’ta bulunduğu dönemle il-

gili rivayetler İmam Şâfiî’nin derslerine en 

çok devam eden kişinin Ahmed b. Hanbel 

olduğunu göstermektedir.81 O, hocası Şâ-

fiî’yi: “O, bizim ezberlediğimiz şeylerin mâ-

nalarını biliyor. Eğer onu görmeseydim, ilmin 

kapısında kalacaktım. O, dünyayı aydınlatan 

bir güneştir.” Öğrencileri ise onu: “Şâfiî, bir 

âyeti tefsir etmeye başlayınca, sanki o âyetin 

indirilişini görmüş gibi büyük bir bilgi biriki-

miyle konuşurdu.” sözleriyle anlatır.”82
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İmam Şâfiî’nin Mısır’a gelmeden önce te-

lif ettiği metinlerden fıkıhla ilgili olanlar 

“el-Hücce” ismiyle anılmakta olup günü-

müze kadar müstakil bir eser olarak gelme-

miştir. Mısır, İmam Şâfiî’nin telif yönünden 

verimli bir hayat geçirdiği mekân olmuştur. 

O, günün İslâm dünyasındaki ilim mer-

kezlerini dolaşarak farklı ilim anlayışlarını 

tanıma imkânı buldu. Edindiği ilmî biri-

kimini yeniden değerlendirmeye tabi tutan 

İmam Şâfiî, usûl alanında “er-Risâle” furû 

fıkıh alanında da “el-Ümm” eserlerini telif 

etti.

“Er-Risâle”83 adlı eser, Şâfiî’nin fıkıh usû-

lüne dair görüşlerini anlatan ve fıkıh usûlü 

alanında günümüze ulaşan ilk kitap olması 

bakımından önem taşır. Bu eserin çeşitli 

baskıları yapılmış, çeşitli dillere çevrilmiş 

ve eser birçok incelemeye konu olmuştur. 

Er-Risâle klasik sünnî fıkıh usûlü teorisi 

yanında sahih hadisin tanımlanması, ha-

dislerin hangi ilmî ölçüler içinde delil de-

ğerine sahip olacağı gibi hadis usûlünün 

önemli ve ince meseleleri hakkındaki tespit 

ve değerlendirmeleriyle klasik hadis usûlü 

ilmi üzerinde de oldukça büyük bir etkiye 

sahip olmuştur.84

“El-Ümm” adlı kitapta ise Şâfiî, fıkhın 

bütün konularını ele almış, sadece kendi 

görüşlerini değil, kendisinden önceki fıkıh 

anlayışlarını, farklı âlimlerin görüşlerini 

özellikle Mâliki ve Hanefi çevrelerin fıkıh 

düşüncelerini aktarmıştır. Eserlerinde kar-

şıt görüşleri eleştirirken dikkatli ve saygılı 

bir dil kullanır. Şâfiî’nin gerek önceki dö-

nemlerde yaşayan âlimlerin gerekse kendi 

çağdaşı pek çok ismin görüşlerini aktardı-

ğı bu eseri, fıkhın erken dönem gelişimini 

yansıtan çok önemli bir kaynaktır.85

İmam Şâfiî, re’y ve hadis ehlinin anlayış-

larını birleştiren, Kur’ân ve sünnet bütün-

lüğünün temellerini ortaya koyan mezhep 

imamlarından biridir.86 Onun düşüncesi 

etrafında oluşan Şâfiî Mezhebi, günümüz-

de Endonezya, Malezya, Kafkaslar’dan 

başlayarak güneye doğru Azerbaycan, Tür-

kiye’nin doğusu ile İran’ın batı kesimleri, 

Kuzey Irak ve Suriye üzerinden Ürdün’e 

ulaşan koridorda ve Yemen’in özellikle 

Hadramut bölgesinde yaygındır. Mısır ve 

diğer bazı Doğu ve Orta Afrika ülkelerinde 

de önemli oranda Şâfiî Mezhebi mensubu 

bulunmaktadır.87

Anahtar Kelimeler: Fakîh, Usûl, Muhad-

dis, Şiir, Azim.
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Ahmed Bin Hanbel
(780-855)

Konya

Mahmut Sami Ramazanoğlu Anadolu İmam Hatip Lisesi

48



Ahmed b. Hanbel’in bir gün borç paraya ihtiyacı oldu. Borcuna karşılık bir 

eşyasını alacaklıya rehin olarak bıraktı. Borcunu ödeyecek parayı bulunca 

alacaklıya gidip borcunu verdi. Rehin bıraktığı malı alacağı zaman alacaklı 

kişi, iki eşya gösterip rehin bıraktığının hangisi olduğunu kesin bilmediğini 

söyledi ve ona: “Bunlardan birini seç, ikisi de aynı.” dedi. Fakat Ahmed b. 

Hanbel rehin bıraktığı malın hangisi olduğunu bilemediği için kendi malı 

yerine başkasının malını almış olurum korkusu ile ikisini de bıraktı, almadı. 

Başkasının hakkı geçer diye kendi hakkından vazgeçti.” 88
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Sabrı, çalışkanlığı ve kararlılığı ile tanınan 

Ahmed b. Hanbel, Hanbelî mezhebinin 

kurucusudur. İlmi ve kuvvetli hafızası ile 

meşhur olmuş, tevâzu ve hoşgörü gibi güzel 

huyları ile tanınmıştır. Künyesi Ebû Ab-

dullah’tır. 780 yılında, Abbâsîler dönemin-

de başlı başına bir ilim ve kültür merkezi 

olan Bağdat’ta doğan Ahmed b. Hanbel, 

855 yılında yine aynı şehirde vefat etti.89 

Cenazesi Bağdat’taki Şehitler Kabrista-

nı’na defnedildi.90 Ancak 1937 yılında Dic-

le Nehri’nin taşması sonucu kabri yine ya-

kın bir yer olan Haydarhane Mahallesi’nde 

Arif Ağa Mescidi’nin yanına nakledildi. 

İslâm tarihinde devr-i saadetten itibaren 

mescitlerin dinî ilimlerin öğretilmesinde 

önemli bir yeri vardır. Ahmed b. Hanbel’in 

yaşadığı dönemde de önceki dönemlerde 

olduğu gibi camiler, hem ibâdet yeri hem 

de eğitim ve öğretim kurumu olarak kulla-

nılmıştır. Bu dönemde, belli başlı şehirler-

de birçok mescitte ilim meclisleri kurulur 

ve bu meclislerde çeşitli konular müzakere 

edilirdi. İşte Ahmed b. Hanbel’in hayatı, 

bu meclislerde geçmiştir.91

Küçük yaşta Kur’ân-ı Kerîm’i ezberleyen 

Ahmed b. Hanbel, Bağdatlı âlimlerden dil 

bilgisi ve fıkıh okudu.92 On beş yaşında ha-

dis öğrenmeye başladı ve beş yıl kadar hadis 

imamı Hüşeym b. Beşir’in (ö.799) dersle-

rine devam etti. Hüşeym, onun üzerinde 

çok büyük bir tesir bıraktı ve bu dersler-

den sonra hadis ilmine daha çok yöneldi.93 

Bağdatlı muhaddislerden yararlandıktan 

sonra hadis tahsilini tamamlamak üzere 

Kûfe, Basra, Mekke, Medine, Şam, Halep 

ve Cezîre’ye seyahatler yaptı.94 Ayrıca üçü 

yaya olmak üzere beş kez hacca gitti. Tüm 

bu yolculukların en uzun ve yorucu olanı, 

Abdürrezzâk b. Hemmâm’dan (ö. 826-27) 

istifade etmek üzere gerçekleştirdiği Ye-

men yolculuğudur. Bu yolculukta yeterli 

parası olmadığı için kervancıların yanında 

deve bakıcılığı yaparak Yemen’in başkenti 

San’a’ya vardı.95 San’a’da iki sene boyunca 

bazı sıkıntılara katlandı ve Abdürrezzâk b. 

Hemmâm’dan hadîs ilmi tahsil etti.96

İmam Ahmed, sıkıntılara aldırmadan ha-

dis öğrenmek için diyar diyar dolaşıyor, 

kitaplarını koyduğu heybesini de omu-

zunda taşıyordu. Ahmed b. Hanbel, bir 

yolculuğunda kendisini tanıyan birisiyle 

karşılaştı. Karşılaştığı adam, Ahmed b. 

Hanbel’in rivayet edip ezberlediği ve yaz-

dığı hadislerin sayısını fazla buluyordu. 

Adam bu konudaki itirazını dile getirmek 

için ona: “Gâh Kûfe’ye, gâh Basra’ya gidi-

yorsun. Bu yolculuk ne zamana kadar?” so-

rusunu yöneltti. İmam Ahmed bu soruyu: 

“Kalemle beraber mezara kadar.”  diyerek 

cevapladı.97 Onun, hedefine ulaşma ko-

nusundaki çalışma ciddiyeti şu hadisede 

de görülmektedir: “Ben bazı günler hadis 

dersine yetişmek için o kadar erken gitmeye 

karar verirdim ki, annem kolumdan tutar, 

biraz dur da hiç olmazsa sabah ezanı okun-

sun, ortalık biraz aydınlansın, derdi.” Bu 

ve benzeri örnekler onun, ilim için bütün 

sıkıntıları göze aldığını ve ondaki ilim sev-

gisini gösterir.98 Yaklaşık kırk yaşına kadar 

ilim öğrenmek için seyahatlerini devam 
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ettiren ve hadis dinleyen Ahmed b. Han-

bel’in bu yaştan sonra ders vermeye başla-

dığı ve derslerine yaklaşık beş bin kişinin 

katıldığı ifade edilmektedir.99 Bunlardan 

beş yüz kadarı ondan hadis yazarken bir 

kısmı da onun ahlâk ve edebinden istifade 

etmiştir.

Ahmed b. Hanbel, fıkıh ve hadis ilmine bü-

yük katkılarda bulunmuş ancak hadis ilmine 

ayrı bir önem vermiştir. Mihne olayları yü-

zünden göz hapsinde bulunduğu süreler ha-

ricinde hadis rivayet etmeyi hiç bırakmamış-

tır.100 Hadis rivayet ederken rivayetlerinin 

sahih olmasına son derece önem vermiştir. 

Hafızası öylesine kuvvetli biridir ki binlerce 

hadisi ezberlediği bilinmektedir. Hadis ile 

uğraşmayı büyük bir ibâdet saymıştır. Öyle 

ki yatsı namazını mescitte kıldıktan sonra 

derin ilmine ve geniş hadis bilgisine hay-

ran olduğu hocası Veki’ b. Cerrâh (ö. 812) 

ile birlikte onun evine kadar yürüyerek bazı 

hadisleri müzakere ederdi. Böyle gecelerden 

birinde yaptıkları müzakere kapının önünde 

sabah namazına kadar devam etmiş ve ikisi 

de vaktin nasıl geçtiğini anlamamıştı.101

En bilinen eseri el-Müsned’deki rivayetleri-

ne dayanarak iki yüz seksen kadar hocadan 

ders aldığı anlaşılan Ahmed b. Hanbel’in 

bu hocaları arasında Hanefî mezhebinin 

ikinci imamı sayılan Kadı Ebû Yûsuf (ö. 

798), Kûfeli Veki b. Cerrâh (ö. 812) ve 

Şâfiî mezhebinin kurucusu İmam Şâfiî (ö. 

820) gibi devrin birçok önemli bilgini bu-

lunmaktadır.102  Kendisinden ilim öğrenen 

talebeleri arasında ise oğlu Abdullah b. Ah-

med b. Hanbel (ö. 903), Buhârî (ö. 870), 

Müslim (ö. 875), Ebû Dâvûd (ö. 889), 

Hanbelî mezhebinin teşekkülünde büyük 

rol oynayan İshak b. Mansûr el-Kevsec ilk 

sıralarda yer alır. Hocası İmam Şâfiî Bağ-

dat’tan ayrılıp Mısır’a gittiğinde, “Bağdat’ta 

Ahmed b. Hanbel’den daha takvâlı ve daha 

fakîh birini bırakmadım.” diyerek onun ilmî 

seviyesine dikkat çekmiştir.103

Ahmed b. Hanbel, yedi yüz bin hadis ara-

sından seçerek meydana getirdiği ve içinde 

otuz bin hadis bulunan “el-Müsned” adlı 

eseri bizzat kendisi yazmıştır. Bunun dı-

şında kendi söz ve fetvâlarının yazılmasına 

izin vermemiştir. Bundan dolayı kendisine 

nispet edilen diğer eserler başta oğlu Ab-

dullah olmak üzere diğer talebeleri tara-

fından vefatından sonra kaleme alınmıştır. 

Kitapta İslâm’a giriş tarihleri esas alınmak 

üzere önce Aşere-i Mübeşşere’nin, Ehl-i 

Beyt’in, Haşimoğulları’nın; Mekkeli, Me-

dineli, Kufeli, Basralı, Suriyeli sahâbîlerin 

ve hanım sahâbîlerin rivayetleri sıralanmış-

tır.104

Ahmed b. Hanbel, Abbâsî Halifesi 

Me’mûn döneminde ortaya atılan bazı dü-

şüncelere karşı büyük mücadeleler vermiş-

tir. Savunduğu görüşten vazgeçmediği için 

türlü eziyetlere maruz kalmıştır. Ebû Ömer 

b. Mahhas onun hakkında şöyle demiştir: 

“Allah (c.c.)  ona rahmet etsin. Dinde ne ka-

dar basiretli, dünyaya karşı ne kadar sabırlı, 

zühdde ne kadar tecrübeli bir kimseydi. Dün-

ya kendisine sunuldu da o reddetti. Bidatler 

kendisine teklif edildi de o geri çevirdi.”105 
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“Fazîletlerin en üstünü sana gelmeyene git-

men, vermeyene vermen ve kötülük edene 

iyilik etmendir.”106 Hadis-i şerifini yaşamı 

boyunca kendisine ilke edinen Ahmed b. 

Hanbel, babasından kalan dokuma tezgâ-

hının kirasından aldığı para geçimine yet-

mediği için, bazen ücretle kitap istinsâh 

eder, bazen kemer dokur, bazen de hanı-

mının dokuduğu kumaşı satardı. Ekinler 

biçildikten sonra tarlada kalan döküntüle-

ri diğer ihtiyaç sahipleri ile birlikte topla-

dığı olurdu. Yakınlarının söylediğine göre, 

evinde yiyip içecek bir şey bulunmadığı 

zaman üzülecek yerde sevinir, ekmek kı-

rıntılarını ıslatarak üzerine tuz döküp yer-

di. Tahsil hayatı boyunca da aynı sıkıntı-

lara katlanmış fakat hiç kimseden yardım 

kabul etmemiştir. Mütevâzı evinde, eşya 

olarak eski bir hasır ile basit birkaç ça-

nak çömlekten başka bir şey yoktu. Buna 

rağmen uzaklardan ziyaretine gelenleri 

evinde ağırlar ve onlara kuru ekmek ikram 

ederdi; daha fazlasını yapamadığı için de 

gönüllerini alırdı.107 Çok sevdiği dostu ve 

bir hadis âlimi olan Ali b. Medînî bir tav-

siyede bulunmasını isteyince ona: “Azığın 

takvâ olsun, âhiret hep gözünün önünde bu-

lunsun.” demiştir.

Onun hayatına bakıldığında, bir Müslü-

manda bulunması gereken en temel vasıf-

lardan olan sabır ve sebat hasletlerini en 

güzel şekilde sergilediği görülmektedir.108 

Ahmed b. Hanbel’in yaşadığı dönemde 

ilim çevrelerinde sözü geçen bir sîma ol-

masında ve kendi adını taşıyacak bir mez-

hebin teşekkül etmesinde en etkili geliş-

menin mihne süreci ve bu süreç içerisinde 

vermiş olduğu mücadele olduğu söylene-

bilir.109 Ahmed b. Hanbel’in ictihadların-

dan oluşan Hanbelî Mezhebi’nin günü-

müzde Körfez ülkelerinde, Irak, Kuveyt, 

Bahreyn, Suudi Arabistan’da ve kısmen 

Suriye’de mensupları bulunmaktadır.110

Anahtar Kelimeler: Hadis, İlim, Sabır, 

Azim, Aff etmek.
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Ca’fer-i Sâd k
(700-765)

Ankara 

Tevfik İleri Anadolu İmam Hatip Lisesi
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“Mecûsî bir kişi, Ca’fer-i Sâdık’ın talebelerinden Hişâm b. Hakem’e “Her şeye 

kâdir olan Rabbin dünyanın tamamını bir yumurtanın içine koyabilir mi? 

Yumurta büyümeyecek, dünya da küçülmeyecek?” sorusunu sorar. Soruya cevap 

veremeyen Hişâm, soluğu hocası İmam Ca’fer’in yanında alır. Soruyu dinleyen 

imam ve öğrencisi arasında şöyle bir konuşma geçer:

-Ey Hişâm! Kaç duyun var?

-Beş.

-Hangisi en küçüktür?

-Göz.

-Gözün büyüklüğü ne kadardır?

-Mercimek kadar belki daha küçük.

-Ey Hişâm! Önüne ve üstüne bak. Bana ne gördüğünü söyle.

-Gökyüzünü, yeryüzünü, evleri, sarayları, karaları, dağları ve nehirleri 

görüyorum.

-Senin gördüklerini bir mercimek veya ondan daha küçük bir şeye sığdırabilen 

Allah (c.c.), bütün bir dünyayı da hem yumurta büyümeden hem de dünya 

küçülmeden bir yumurtaya sığdırabilir.

-(Aldığı cevap karşısında sevinen öğrenci) Teşekkür ederim. Bu bana yeter ey 

Allah Resûlü’nün oğlu!” 111 diyerek oradan ayrılır.
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Tam adı “Ca’fer b. Muhammed b. Ali Zey-

nelâbidin b. Hüseyin b. Ali b. Ebû Talip” 

olan Ca’fer-i Sâdık, Hz. Ali’nin dördüncü 

kuşak torunudur. Daha çok Ebû Abdullah, 

bazen de “Ebû Musa” ve “Ebû İsmail” kün-

yesiyle anılan Ca’fer-i Sâdık; doğru sözlü-

lüğünden dolayı “Sâdık”, sabreden, taham-

mül gösteren anlamında “Sâbir”, fazîlet ve 

yüksek ahlâk sahibi, olgun anlamında “Fâ-

zıl”, temiz, nezih anlamında “Tâhir”, hoş 

kokulu mânasında “Âtır”, fakir ve yetim-

leri himâye edip onlara infakta bulunduğu 

için “Kâfil” lakaplarıyla anılmıştır.112 Ehl-i 

beyt’in meşhur şahsiyetlerinden biri olan 

Ca’fer-i Sâdık, miladi 700 senesinde Me-

dine’de dünyaya geldi. Miladi 765 yılında 

altmış beş yaşında yine Medine’de vefat 

etti. Medine’de Cennetü’l-Bakî’ye defne-

dildi.113

Ca’fer-i Sâdık,114  sahâbe ve tâbiînin ilim 

ve hadisle uğraştığı bir çevrede yetişti.115 

Büyük bir âlim olan babası Muhammed 

el-Bâkır (ö. 733) ile Medine’de Mescid-i 

Nebevî’de ders halkası kuran, babasından 

sonra bu halkayı genişleten Ca’fer-i Sâdık 

evini medrese haline getirerek gelen ziya-

retçilere ilmî konularda dersler vermiştir.116 

O, hilafetin Emevîlerden Abbâsîlere geçti-

ği hicri ikinci yüzyılın başlarından itibaren 

filizlenen ilmî harekette parlak ve meşhur 

bir sîma olarak göze çarpmaktadır. Özel-

likle muhaddislerin, fakîhlerin, kelâmcıla-

rın ve Kur’ân müfessirlerinin onun ilmin-

den faydalandıkları bilinmektedir. Hadis, 

tefsir, fıkıh, tasavvuf, sîret ve tarih kitapları 

incelendiğinde, kendisinin pek çok ilmî sa-

hada çalışmalarının olduğu anlaşılmaktadır. 

Onun, İslâm tarihi, fıkıh, tefsir ve kelâm 

alanlarında seçkin âlimler yetiştirip, değer-

li eserler bıraktığı ifade edilir.117 Ca’ferîlik 

mezhebi, Ca’fer-i Sâdık’ın görüşleri etra-

fında oluşmuştur. Ebû Hanîfe’nin (ö. 767), 

çağdaşı Ca’fer-i Sâdık ile ilgili olarak: “O, 

insanların en bilgini, müctehitlerin ihtilaf-

larını çok iyi bilen bir kimsedir. Ondan daha 

fakîh bir kimse görmedim.” dediği bilinmek-

tedir.118 Ca’fer-i Sâdık, tasavvuf ilminde de 

öne çıkan şahsiyetler arasında sayılmakta-

dır. Ünlü mutasavvıf Ferîdüddin Attâr (ö. 

1221) yüze yakın ünlü evliyanın menkıbe-

sini anlattığı Tezkiretü’l-Evliyâ adlı eserine 

Ca’fer-i Sâdık’la başlamıştır.119

Ca’fer-i Sâdık, astronomi ve coğrafya ile 

de ilgilenmiştir. Mekke ve çevresiyle ilgili 

bilgi vererek bu husustaki fikrini talebele-

rinden Mufaddal b. Ömer’e (VIII. yüzyıl) 

yazdıran Ca’fer-i Sâdık, bu ilmi Allah’ı 

(c.c.) bilmek ve O’nun vahdaniyetini ispat 

etmek hususunda bir vasıta olarak kullan-

mıştır.120 Ca’fer-i Sâdık, kozmoloji (evren-

bilim) bildiğine dair de elimizde pek çok 

delil vardır.121 Nitekim meşhur kimyacı, 

tabiat filozofu ve çok yönlü bir âlim olan 

Cabir b. Hayyân’ın (ö. 815), eserlerinde sa-

hip olduğu tüm bilgileri Ca’fer-i Sâdık’tan 

aldığını ifade etmesi bunun bir kanıtıdır.122

Ca’fer-i Sâdık, dedesi Zeynelâbidîn’den (ö. 

712), ez-Zührî’den (ö. 742), Hz. Ömer’den 

ve onun talebesi olan bazı sahâbîlerden ilim 

alan tâbiînden ders almıştır. Onun hocala-

rı arasında Ubeydullah b. Ebû Râfi’ (ö. ?), 
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Urve b. Zubeyr (ö. 713), Ata b. Ebû Rebâh 

(ö. 732), Nâfi’ (ö. 735) gibi âlimler bulun-

maktadır.123 Bununla birlikte kendisini ilmî 

bakımdan yetiştiren, annesinin dedesi Me-

dineli meşhur yedi tâbiîn fakihlerinden biri 

olan Kâsım b. Muhammed (ö. 725) olmuş-

tur. Kâsım b. Muhammed, halası Hz. Âişe 

(ö.678), Hz. Hasan (ö. 669), Hz. Hüseyin 

(ö. 680) ve Abdullah b. Abbas’dan (ö. 687-

88) hadis rivayet etmiş ve bu bilgileri toru-

nu Ca’fer-i Sâdık’a aktarmıştır. 

 Emevî iktidarının son dönemiyle Abbâsî 

devletinin başlarında yaşayan Ca’fer-i Sâ-

dık, siyasetten uzak durmuş kendini ilme 

vermiştir.124 Çeşitli aklî ve naklî bilimler-

de birçok ilmî şahsiyet yetiştiren Ca’fer-i 

Sâdık’ın eğitim merkezinden dört bin mu-

haddis ve öğrencinin mezun olduğu riva-

yet edilmiştir.125 Onun, Mâlik b. Enes (ö. 

795), Câbir b. Hayyân (ö. 815) ve Süfyân-ı 

Sevrî (ö. 778) gibi ünlü talebeleri olmuş-

tur.126 İmam Mâlik ve Süfyân-ı Sevrî on-

dan ilim öğrendikleri gibi hadis de rivayet 

etmişlerdir.127 

Ca’fer-i Sâdık’a nispet edilen bazı eserler 

vardır. Fakat bu eserlerin ona aidiyeti şüp-

helidir. İstanbul Süleymaniye Kütüphane-

si’nin farklı bölümlerinde Ca’fer-i Sâdık’ın 

on üç eseri ve risâlesi vardır. “Ca’fer-i Sâ-

dık İşârî / Tasavvufi tefsirin ilk temsilci-

lerinden biri sayılmaktadır. İstanbul’daki 

Süleymaniye Kütüphanesi “Nafiz Paşa” 

Koleksiyonu’nda Ca’fer-i Sâdık’a isnat 

edilen bir “İşârî Tefsir” bulunmaktadır.”128 

Çoğunluğu el yazması olan bu eserlerin 

içinde sadece “Kitâbü’t-Tevhîd” matbu-

dur.129 Bu eser, Ca’fer-i Sâdık’ın fikirlerini 

tespit hususunda son derece önemlidir.130 

Eser, Allah (c.c.), insan, âlem ve âlem-

deki yaratılmışlardan bahsetmektedir. 

Kitâbü’t-Tevhîd’de tabiattaki varlıklar-

dan deliller çıkarılarak Allah’ın (c.c.) var-

lığı ve birliği anlatılmıştır. Allah’ın (c.c.) 

kadir-i mutlak, sonsuz, kudret ve ihtiyar 

sahibi olduğu, varlıkları yaratması, tabia-

tın Allah’ın (c.c.) kudretinin delili olduğu 

açıklanmıştır. Bu eserde Ca’fer-i Sâdık in-

sanın yaratılışını tam olarak açıkladıktan 

sonra onun tevhid üzerine yaratıldığını da 

anlatmaktadır.131 Ayrıca bu eser öğrencisi 

Mufaddal’dan rivayet edildiği için Tevhî-

du’l-Mufaddal olarak da anılmaktadır.132 

Hadisle uğraşan, fıkıhta müctehid dere-

cesine ulaşmış, sezgi gücü yüksek, doğru 

sözlü, nakline ve görüşlerine güvenilir ha-

dis ve fıkıh âlimlerinden biri olarak kabul 

edilen Ca’fer-i Sâdık, genellikle Medi-

ne’de yaşamakla birlikte Irak’a giderek bir 

süre orada da kalmıştır.133

Çağdaşları ve sonraki âlimler Ca’fer-i Sâdık 

hakkında hep olumlu ve sitayişkâr (övücü) 

ifadeler kullanmışlardır. Abdest almadan 

hiçbir zaman Hz. Peygamber’den (s.a.v.) 

hadis rivayet etmeyen Ca’fer-i Sâdık hak-

kında134 Mâlikî mezhebinin kurucusu Mâ-

lik b. Enes: “İlim, ibâdet ve takvâ yönüyle 

Ca’fer b. Muhammed es-Sâdık gibi birisini 

ne bir göz görmüş, ne bir kulak işitmiş, ne de 

böyle biri kimsenin hayaline gelmiştir.”135 sö-

züyle anlatmıştır. 
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 Ebû Hâtim Muhammed b. Hayyân (ö. 

965): “Ca’fer b. Muhammed, fıkıh, ilim ve 

fazîlet bakımından ehl-i beytin büyükle-

rindendir.”136 ifadesiyle onun ilmî yetkin-

liğine vurgu yapmış; Ebû Muhammed 

İbnü’l-Cevzî (ö. 1258) ise onun ibâdete 

düşkünlüğünü şu sözlerle dile getirmiştir: 

“Ca’fer b. Muhammed b. Ali b. Hüseyin si-

yasetle uğraşmayıp kendini ibâdete vermiş-

tir.”137 Mezhepler tarihi yazarı Şehristânî 

(ö. 1153), Ca’fer-i Sâdık’ın dinde derin 

bilgi sahibi ve nefsin arzularından sakınan 

bir kişi olduğunu belirtmiş, ayrıca hikmette 

zirve bir şahsiyet olduğundan da bahset-

miştir.138 

Günümüzde Ca’ferîlik, İran’ın resmi mez-

hebidir. Azerbaycan’ın büyük bir kısmında, 

Lübnan, Irak, Suriye, Yemen, Körfez ülke-

lerinde ve Türkiye’de bu mezhebe mensup 

birçok Müslüman bulunmaktadır.139 

Anahtar Kelimeler: Fıkıh, Zühd, Doğru-

luk, Tevhid, Takvâ.
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İstanbul

Beşiktaş Kız Anadolu İmam Hatip Lisesi

bn Sa’d
(777-845)
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“Hocası Vâkıdî’nin yanında bir yandan ilim tahsil eden bir yandan da 

onun eserlerinin kâtipliğini yapan İbn Sa’d, hocasına karşı derin bir saygı 

ve sevgi beslemiştir.  Hocası Vâkıdî, yaşadığı dönemde eleştirilere maruz 

kalmış olsa da o, hocasının vefatına kadar yanından ayrılmayarak ona 

vefâsını göstermiş ve tüm öğrencilerine örnek olmuştur. Bu sebeple o, 

“Sahibü’l-Vâkıdî”, “Gulâmü’l-Vâkıdî”, “Kâtibü’l-Vâkıdî” gibi lakaplarla 

anılmıştır.”  140
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İbn Sa’d’ın adı “Ebû Abdillah Muhammed 

b. Sa’d b. Meni’ el-Kâtip el-Hâşimî el-Bas-

rî el- Bağdâdî”dir. Ailesinin, Hz. Peygam-

ber’in (s.a.v.) amcası Hz. Abbas’ın torun-

larından biri olan Hüseyin b. Abdullah’ın 

mevlâsı olmasından dolayı “Mevlâ Benî 

Hâşim” veya “Kureyşî”  nisbesiyle;141 doğdu-

ğu yere nispetle ise “el-Basrî” lakabıyla anıl-

maktadır.142 777 yılında günümüzde Irak’ın 

Basra şehrinde doğan İbn Sa’d,143 845 yılın-

da Irak’ın Bağdat şehrinde vefat etti.144 Ba-

büşşâm Kabristanı’na defnedildi.145

İbn Sa’d, hadisçi kimliğinin yanında; si-

yer ve megâzi146, tarih, fıkıh, ensâb147 gibi 

ilim dallarında da söz sahibidir. Basra’da 

olduğu süre boyunca çeşitli ilim adamla-

rından dersler alan İbn Sa’d ,148 Basra’dan 

sonra hadis ve ahbâr ilimlerini öğrenmek 

üzere Kûfe, Medine ve Mekke’ye gitti.149 

Mekke ve Medine’deki ikameti esnasında 

Hz. Peygamber’in (s.a.v.) gazve150 ve se-

riyyelerinin151 geçtiği yerleri de inceledi. 

Medine’den sonra Kuzey Irak’ta Rakka 

şehrine, Suriye’nin Dımaşk (Şam) şehri-

ne ve son olarak da Irak’ın Bağdat şeh-

rine giden İbn Sa’d orada vefat etti.152 

İbn Sa’d, Hüşeym b. Beşîr (ö. 799), İs-

mâil b. Uleyye (ö. 809), Muhammed b. 

Ömer el-Vâkıdî (ö. 823) gibi hocalardan 

hadis dersi okudu.153 Ahmed b. Yahyâ b. 

Câbir el-Belâzürî (ö. 892-93) ve Hâris b. 

Ebû Üsâme (ö. 895) gibi râviler ise İbn 

Sa’d’dan hadis rivayet etmiştir.154

 İbn Sa’d farklı alanlarda eser vermiş olan 

bir İslâm âlimidir.155 En meşhur eseri ise 

“Kitâbü’t-Tabakâti’l-Kebîr”dir.156 Bu eser 

günümüze ulaşmış ilk ve en kapsamlı ta-

bakât türü eserdir.157 Siyer yazıcılığı ba-

kımından da zirve olarak kabul edilen bu 

eser, özellikleri sayesinde ilk ansiklopedik 

eser özelliği de taşımaktadır.158 İbn Sa’d, bu 

eseri yazarken kendisinden önce telif edilen 

ensâb, tarih, ricâl ve biyografi türü eserler-

den, özellikle hocası Vâkıdî’nin kitapla-

rından sıklıkla yararlanmıştır.159 Eser; esas 

itibariyle siyer-megâzi ve tabakât ana bö-

lümlerinden oluşmaktadır.160 et-Tabakât’ın 

önceki eserlerden en önemli farkı,  Hz. 

Peygamber’in (s.a.v.) Tevrat ve İncil’deki 

sıfatıyla başlayıp devamında O’nun ahlâkı 

ve şahsi özellikleri ile günlük yaşamına dair 

konulara da yer vermiş olmasıdır.161  

Bu eser, Hz. Peygamber’i (s.a.v.) diğer pey-

gamberlerle irtibatlandıran kısa bir risâlet 

tarihiyle başlar.162 Sonrasında anne ve ba-

basının soyuna yer verir ve Mekke dönemi 

hayatını anlatarak devam eder. Eserin ikin-

ci cildi ise Hz. Peygamber’in (s.a.v.) gazve 

ve seriyyeleriyle başlar.163 Veda haccından 

sonraki hayatı ve vefatıyla devam eder.164 

Bu ciltte Hz. Peygamber’in (s.a.v.) vefatıy-

la birlikte derin üzüntü yaşayan sahâbîlerin 

sözlerinin yer aldığı bir bölüm bulunmak-

tadır. Bunlar arasında, Hz. Ebû Bekir’in:  

“Bir daha seni (bu dünyada) görmeyeceğimi 

hatırladıkça, beni tedirgin eden nice üzün-

tülerim olacaktır senden sonra;” Ümmü Ey-

men’in: “Ey gözüm! Cömertçe davran ve çok-

ça ağla, yaşlar göze şifadır. Peygamber (s.a.v.) 

öldü, O olmadan gece oldu.” sözleri dikkat 

çekmektedir.165
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 Eserin üçüncü cildinde sahâbeden sonra 

tâbiîn ve kendi dönemine kadar yaşayan 

önemli şahsiyetlerin biyografilerini ele al-

mıştır.166  İbn Sa’d, bu kısımda sahâbeleri 

beş tabakada incelemiştir.167 Birinci tabaka-

da sırasıyla;  Bedir savaşına katılanları, Hz. 

Peygamber’e (s.a.v.) nesep bakımından en 

yakın olanları ve Hz. Peygamber’in (s.a.v.) 

akrabalarını ele almıştır. İkinci tabakada, 

Bedir Savaşına katılmamış fakat Habeşis-

tan’a hicret edenlerle birlikte Uhud Sava-

şına katılmış olan Müslümanlardan bah-

sedilmiştir. Üçüncü tabakada ise İbn Sa’d, 

Hendek Savaşına katılmış ve sonrasında 

Müslüman olan sahâbelere yer vermiştir. 

Dördüncü tabakada Mekke’nin fethi es-

nasında ve daha sonrasında Müslüman 

olanlar anlatılmıştır. Beşinci tabakada ise, 

Hz. Peygamber’in (s.a.v.) vefatına yakın bir 

zaman aralığında Müslüman olan sahâbîler 

ele alınmıştır. Bu kısımda yer alan sahâbî-

ler, Hz. Peygamber (s.a.v.) ile hiçbir sefer 

ve gazveye katılmayan ve ondan hiçbir ri-

vayette bulunmayan kişilerden oluşmakta-

dır.168 İbn Sa’d, sahâbeden sonra tâbiîn ve 

kendi dönemine kadar yaşayan önemli şah-

siyetlerin biyografilerini yazıya geçirmiş-

tir.169 Bu bölümde tâbiîni, yaşları ve yaşa-

dıkları şehirlere göre tabakalara ayırmıştır. 

Ardından da tebeu’t-tâbiîn ile ondan sonra 

gelenleri sıralamıştır. Yedi tabaka halinde 

sınıfl andırılmış olan ilk tâbiîn sınıfı Medi-

ne’de yaşayanlardan oluşmaktadır. Diğer 

şehirlerde yaşamış olanlar ise tâbiîn, te-

beu’t- tâbiîn ve daha sonra gelenler olmak 

üzere sınıfl andırılmıştır.170 

Eserin son bölümü ise hanımlara ayrıl-

mıştır.171 Bu bölümde, Hz. Peygamber’in 

(s.a.v.) ev ahalisinden olan hanımları, kızları 

ve halalarının, Mekke’de kendisine biat eden 

kadınlar ile muhacir ve ensâr kadınların ve 

son olarak da Hz. Peygamber’den (s.a.v.) 

rivayette bulunmayıp onun hanımlarından 

hadis rivayetinde bulunan kadın sahâbenin 

hayat hikâyelerine yer verilmiştir.172 

İbn Sa’d’ın eserlerinden biri de “et-Ta-

bakâtü’s-Sağîr”dir. Eser, Kitâbü’t-Ta-

bakâti’l-Kebîr’de yer alan şahısların kısa 

biyografilerini içermektedir. Ayrıca eserin 

yüz otuz dokuz varaklık nüshası İstanbul 

Arkeoloji Müzesi’nde bulunmaktadır.173

Cerh ve ta’dîl174 âlimleri, İbn Sa’d’ı fazîletli, 

doğru sözlü ve güvenilir bir şahsiyet olarak 

anlatmıştır.175 İbn Ebû Hâtim (ö. 938), ba-

bası Ebû Hâtim er-Râzî’nin (ö. 890); “İbn 

Sa’d doğruyu söyler.” dediğini nakletmiş-

tir.176 İbn Hallikân (ö. 1282) ise İbn Sa’d’ın 

“Güvenilir ve sika.” olduğunu söylemiştir.177 

Yine Ebû Hâtim de İbn Sa’d’ın güvenilir 

bir şahıs olduğunu belirtmiştir.178 Öğren-

cilerinden Hüseyib b. Fehüm, hocasından 

bahsederken onu: “İlmi zengin, çok hadis ve 

rivayet nakleden, hadis ve fıkıh alanlarında 

çok kitap yazan.” olarak tarif etmiştir.179 İbn 

Sa’d’ın yaşamı boyunca yaptığı çalışmalar 

tarih, ricâl, cerh-ta’dîl ve siyer gibi birçok 

ilim dalına kaynaklık etmiştir.180

Anahtar Kelimeler: Hadis, Siyer, Tarih, 

Tabakât. İbn Sa’d.
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Kayseri

Erciyes Anadolu İmam Hatip Lisesi

Buhârî
(810-870)
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“Buhârî, keskin zekâsı ve çalışkanlığıyla bilinen bir âlimdir. Sık sık ilim 

tahsili için yolculuğa çıkan Buhârî, Bağdat’a gittiğinde hadis erbabı 

kimseler kendisini imtihana tabi tutmak ister. Buhârî, onların bu teklifini 

kabul eder. Bağdat’ta bulunan tüm muhaddisler toplanır. Buhârî’ye 

sorulmak üzere yüz tane hadisin isnad ve metinlerini karıştırarak on 

kişiye onar hadis şeklinde paylaştırırlar. Buhârî, meclise geldiğinde içeride 

bulunanlar sırayla isnad ve metinleri karıştırılan hadisleri ona okur. 

Muhaddisler hadislerini tamamladığında, Buhârî orada bulunanlara: 

“Bunları bilmiyorum!” diye cevap verir. Daha sonra Buhârî sırasıyla ilk 

okuyandan başlayarak her hadisin hem karıştırdıkları şeklini hem de 

düzeltmeleri yaparak doğru olan şeklini ezbere okur.” 181



Sesi Çağları Aşan Etkin Yüzler: Elli Müslüman İlim İnsanının Biyografisi

Güçlü hafızası ile tanınmış büyük muhaddis 

Buhârî’nin adı “Ebû Abdillâh Muhammed 

b. İsmâîl b. İbrâhîm el-Cu‘fî el-Buhârî”dir. 

Künyesi “Ebû Abdillâh”tır.182 Buhârî, 20 

Temmuz 810 yılında Özbekistan’ın Buhâ-

ra şehrinde doğdu.183 Bu şehirde doğması 

sebebiyle “İmam Buhârî” nisbesi ile daha 

çok tanınmaktadır. Geçirdiği bereketli 

ömrün sonunda 870 yılında Özbekistan’ın 

Semerkant şehri yakınlarındaki Hartenk 

kasabasında vefat etti.184 Kabri, Semerkant 

şehrindedir.185

İmam Buhârî’nin yaşamı, Abbâsîler döne-

mine denk gelmektedir. Hayatı seyahatler-

le geçen Buhârî’nin çocukluğu Buhâra’da 

geçti. Buhârî’nin hadis âlimi olan babası,186 

oğluna ilk eğitimi vererek ona Kur’ân-ı 

Kerîm okumayı öğretti.187 Vefatıyla bir-

likte oğluna büyük bir kütüphane bıraktığı 

da bilinmektedir.188 Küçük yaşta babasını 

kaybeden Buhârî’nin eğitimini daha sonra 

annesi üstlendi.189 On yaşlarında “Küttab” 

adı verilen okula giderek okuma ve yazma-

yı öğrendi. Bu dönemde hadis ezberine ilgi 

duymaya başlayan Buhârî, kendi ifadesiy-

le on yaşındayken veya on yaşından daha 

küçükken hadis ezberlemeye başladı.190 

“Küttab”daki eğitimi bitirdikten sonra 

Buhâra’nın tanınmış âlimlerinin derslerine 

katıldı. İlk olarak muhaddis Dâhilî’nin (ö. 

856) ders halkasına katıldı. Bir gün derste 

yaşanılan bir olayı Buhârî şöyle anlatır: “Bir 

gün derste hocam ed-Dâhilî, hadisi rivayet 

eden râvilerin isimlerini sırasıyla ezberinden 

okurken bir yerde isimleri karıştırdı. Hocama 

itiraz ederek hatasını söyledim. İlk anda hata-

sını kabul etmedi. Ona kitaba bakmasını söy-

ledim. Kitaba baktıktan sonra bana: “Doğru-

sunu sen oku” dedi. Ona doğrusunu okudum. 

Bunun üzerinde haklı olduğumu kabul etti ve 

elimden kalemimi alarak kitabını düzeltti.”191 

Bu olaydan sonra keskin zekâsı, üstün 

meziyetleri ile dikkatleri üzerine çeken 

Buhârî,192 Buhâra’da yaşayan Muhammed 

b. Selâm el-Bîkendî (ö. 839) ve Abdullah 

b. Muhammed el-Müsnedî (ö. 844) gibi 

tanınmış âlimlerin derslerine de büyük bir 

gayretle devam etti.193 Hocası Muhammed 

el-Bîkendî, Buhârî’yle ilgili: “Bu çocuk her 

yanıma geldiğinde şaşırıp hadisleri karıştırı-

yorum ve o yanımdan gidene kadar bu hal ve 

korkum devam ediyor.”194 diyerek ona duy-

duğu saygıyı dile getirmiştir. Yine Muham-

med el-Bîkendî’nin kitaplarını Buhârî’ye 

kontrol etmesi ve hatalarını düzeltmesi için 

vermesi de ona bu alanda ne kadar güven-

diğini göstermektedir.195 On altı yaşında 

annesi ve abisi ile birlikte hac ibâdetini ye-

rine getirmek üzere gittiği Hicaz’da, ilmî 

tahsiline devam etmek üzere kalmaya karar 

veren196 Buhârî, on yedi yaşına geldiğinde 

kendisinden hadis rivayet edilen genç bir 

âlim konumuna gelmiştir.197 İlmî çalışma-

larıyla birlikte gençlik yıllarında ata binme, 

ok atıcılığı ve güreş gibi sporlarla da ilgilen-

meyi de ihmal etmemiştir.198

İlim elde etmek için “rihle”199 olarak ad-

landırılan yolculuklara da çıkan Buhârî, 

dönemin ilim merkezlerini dolaşarak bu 

uğurda büyük emek ve yoğun bir çaba sarf 

etmiştir.200 Buhârî, Mekke, Medine, Şam, 
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Buhâra, Bağdat, Basra, Belh, Nîşâbur ve 

Kûfe gibi dönemin önemli ilim merkezle-

rine giderek,201 burada Hanbelî mezhebi-

nin kurucusu Ahmed b. Hanbel (ö. 855), 

Ebû Müshir (ö. 833), Yahyâ b. Yahyâ 

el-Minkârî (ö. 840) gibi önemli âlimlerin 

talebesi oldu ve onlardan ilim tahsil etti.202 

Hocalarından Ahmed b. Hanbel “Horasan, 

Muhammed b. İsmail gibisini çıkarmış de-

ğildir.”203 diyerek Buhârî’nin kıymetinden 

bahsetmiştir. Daha genç yaşlarından itiba-

ren ilmî bir derinlik kazanmasıyla birlikte 

etrafında ders halkaları oluşmaya başlamış 

ve binlerce talebesi olmuştur. Bunlardan 

en meşhur olanları Kütüb-i Sitte204 müel-

lifl erinden Müslim (ö. 875) ve Tirmizî (ö. 

892)’dir. Bu isimlerle birlikte Muhammed 

b. Nasr el-Mervezî (ö. 906) ve İbn Huzey-

me (ö. 924) de önemli talebeleri arasında-

dır.205 Öğrencisi Müslim, Buhârî’ye gelip 

alnından öptükten sonra: “Ey üstadların 

üstadı, ey muhaddislerin efendisi ve ey ha-

dis illetlerinin tabibi!” şeklinde hitap ettiği 

nakledilmiştir.206 İbn Huzeyme’nin hocası 

için kullandığı şu ifadeler hadis sahasın-

da Buhârî’nin yerini göstermesi açısın-

dan önemlidir: “Şu gök kubbenin altında 

Resûlullah’ın (s.a.v.) hadislerini Buhârî’den 

daha iyi bilen ve daha iyi ezberlemiş olan 

birini görmedim.”207

Fıkıh ve akâid konularında belirttiği gö-

rüşlerle ilim dünyasında ilgi gören Buhârî, 

daha çok hadis sahasında yaptığı çalışma 

ile tanınmaktadır.208 Buhârî’nin hadis sa-

hasında ön planda olmasının sebebi, sahih 

hadisleri ilk defa bir araya getirmesinin 

yanında hadis ilmindeki otoritesidir. Yüz 

binlerce rivayet arasından en sahih olan-

ları seçmiş, onları bir araya getirerek “el-

Câmi’u’s-Sahîh”  adlı eserini hazırlamıştır. 

İslâm dünyasında “Sahîh-i Buhârî” olarak 

bilinen bu eser Kur’ân-ı Kerîm’den sonra 

ikinci kaynak olarak Peygamber Efendimiz 

Hz. Muhammed (s.a.v.)’in hadislerinin bir 

araya toplandığı en güvenilir kaynak olarak 

görülmüştür.209 Bu eser İslâm dünyasında 

asırlardır varlığını korumuş, üzerine yüzler-

ce şerh ve incelemeler yapılmıştır. Buhârî 

eserini, on altı senede tamamladığını ve altı 

yüz bin hadis içerisinden seçerek yazdığını 

ifade etmiştir. Ayrıca eserine yalnızca sahih 

hadisleri aldığını ve eserin uzamaması için 

de birçok sahih hadisi eserine dâhil etme-

diğini söylemiştir.210 

Buhârî’nin eserini yazmaya başlamasında 

Hz. Peygamber’i (s.a.v.) gördüğü rüya211  

ve bir ilim meclisindeki konuşmalar etkili 

olmuştur. Buhârî olayı şöyle anlatır: “Bir 

gün İshak b. Râhûye’nin (ö. 853) yanınday-

dık. Bize bir ara “Resûllah’ın sahih sünne-

tini bir kitapta toplasanız ne güzel olurdu.” 

dedi. Bu söz kalbimde yer etti. Hemen el-Câ-

mi’u’s-Sahîh’i yazmak için işe koyuldum.”212 

Buhârî’nin, bütün hadisleri yazmadan önce 

ilk olarak abdest aldığı ardından iki rek’at 

namaz kıldıktan sonra yazmaya başladığı 

bilinmektedir.213 

Buhârî, eserinde “İlmi Öğrenen ve Baş-

kasına Öğreten Kimsenin Fazîleti” bâbında 

Hz. Peygamber’in (s.a.v.)  şu hadis-i şeri-

fini bizlere aktarmıştır: “… Hz. Peygamber 
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(s.a.v.)  şöyle buyurdu: “Allah’ın (c.c.) benim-

le gönderdiği ilim ve hidâyet tıpkı bol yağmu-

ra benzer. Bu yağmur bazen öyle bir toprağa 

yağar ki bir kısmı suyu hemen emer. Gür otlar 

ve çayırlar yetiştirir. Bir kısmı da vardır, ku-

rak olur; suyu tutar. Allah (c.c.), burada biri-

ken sudan insanları faydalandırır. Hem ken-

dileri içer, hem de hayvanlarını sularlar, ekin 

ekip mahsul alırlar. Yağmurun yağdığı bir yer 

daha vardır ki toprak düz ve kaygandır. Ne 

suyu üstünde tutar ne de üzerinde bitki yeti-

şir.” İşte Allah’ın (c.c.) dini anlayıp benim 

aracılığımla gönderdiği ilim ve hidayetten 

istifade eden ve bunları başkalarına bildiren 

kimse ile işittiği halde kibrinden başını bile 

kaldırmayan ve Allah’ın (c.c.) gönderdiği 

hidayeti kabul etmeyenlerin durumu böy-

ledir.”214

Sahih hadisleri ilk defa bir araya getiren 

İmam Buhârî, keskin zekâsı, güçlü hafıza-

sı ve Nebevî Mirasa olan tutkusuyla hadis 

ilminde ön plana çıkan İslâm âlimlerinin 

başında gelir. Onun gerek yazdığı eserler, 

gerekse muasırı ve sonraki hadis otorite-

lerinin tanıklığı, hadis ilmindeki önemini 

bizlere göstermektedir.

Anahtar Kelimeler: Nebevi Miras, Hadis, 

el-Câmi’u’s-Sahîh, İlim, Azim.
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Bursa
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Müslim Bin Haccâc
(821-22 [?] - 875)
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“İlme olan merakı, araştırmacı kişiliği, bu yolda göstermiş olduğu sabır 

ve gayretiyle tanınan Müslim’in ilim tarihi açısından oldukça garip 

olan vefatı, onun ne kadar araştırmacı bir ruha sahip olduğunun 

kanıtlarından biridir. “Bir gün hadis müzakeresi esnasında kendisine 

bilmediği bir hadis sorulur. Daha sonra evine döndüğünde evdekilere 

kimseyi eve almamalarını tembihler. Kandili yakıp odasına çekilir ve 

söz konusu hadisi araştırmaya başlar. Bu esnada kendisine yiyecek ikram 

edilir. Bir yandan hadisi araştırır diğer yandan ikram edilen yiyeceği 

yer. Müslim’in ilme olan merakı o derecedir ki, ne kadar yemek yediğinin 

farkına varamaz. En sonunda hadisi bulur. Bir süre sonra yediği şeyler 

onu rahatsız eder ve hastalanır. Hastalığı zamanla ilerleyen İmam 

Müslim bu hastalık neticesinde vefat eder.” 215
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Müslim’in asıl adı Müslim b. el-Haccâc b. 

Müslim el-Kuşeyrî,216 künyesi ise Ebü’l-Hü-

seyn’dir. Doğduğu yere nispetle “Nîşâburî”, 

yardımseverliğinden dolayı “Nîşâbur’un 

cömerdi”217 diye de anılan  İmam Müslim, 

821-22 yılında bugünkü İran’ın Nîşâbur şeh-

rinde dünyaya geldi. Nîşâbur, dönemin ilim 

ve kültür merkezlerinden biriydi. Hz. Pey-

gamber’in (s.a.v.) vefatından sonra gelişen 

İslâm fetihleriyle birlikte Müslim’in kabilesi 

Kuşeyr, çeşitli ailelerle birlikte Arabistan’dan 

hicret etti ve Nîşâbur’a yerleşti.218 Müslim b. 

Haccâc 5 Mayıs 875 tarihinde doğduğu yer 

olan Nîşâbur’da elli beş yaşında vefat etti ve 

şehrin dışındaki Nasrâbâd Kabristanı’na def-

nedildi.219

Çocukluk yıllarıyla ilgili pek fazla bilgi bu-

lunmayan İmam Müslim, ilim sahibi bir ai-

leye mensup olması sebebiyle ilk eğitimini 

âlim olan babasından aldı. Dönemin ilim 

geleneğine uyarak küçük yaşlarda Kur’ân-ı 

Kerîm’i ezberledi. Daha sonra Arap ede-

biyatının çeşitli dallarıyla meşgul oldu.220 

On iki yaşında hadis öğrenmeye başlayan 

Müslim ilk olarak Nîşâbur’da önemli mu-

haddislerden ders aldı. İlk ilim yolculuğunu 

835 yılında hac ibâdeti için gittiği Arabis-

tan’a gerçekleştiren Müslim, Mekke’de ha-

dis âlimlerinin büyükleriyle tanışarak on-

lardan hadis dinledi.221 Daha sonra Irak’a 

yapmış olduğu ilim yolculuğunda dört 

meşhur hadis merkezi olan Basra, Belh, 

Bağdât ve Kûfe’yi ziyaret etti.222 Ardından 

pek çok defa Bağdat’a giden Müslim, bura-

da hem ilim öğrendi hem de hadis rivayet 

etti. Mısır’a yaptığı yolculuklarında ise bir-

çok âlimle hadis konusunda görüş alışveri-

şinde bulundu.223

Hadis, Hz. Peygamber’in (s.a.v.) sözlerini, 

fiillerini ve tasviplerini ifade eden ilim da-

lının adıdır.224 Allah (c.c.), müslümanların 

Hz. Peygamber’e (s.a.v.) uymalarını emret-

miştir.225 Bununla ilgili birçok âyet vardır. 

Bunlardan bazıları şöyledir; Resûl’un size 

verdiklerini alınız ve neyi yasakladıysa on-

dan uzak durun;226 Peygamber onlara iyili-

ği emreder, onları kötülüğü yasaklar; temiz 

şeyleri helâl kılar, pis şeyleri haram kılar;227 

Allah ve Resûlüne itaat ediniz.228 Bu âyet-

ler, hadislerin gerekliliğine ve dinin doğru 

anlaşılması için hadislere müracat etmenin 

zorunluluğuna işaret eder.229

Sahîh hadisler konusundaki titizliğiyle bi-

linen İmam Müslim, hadis ilmiyle meşhur 

olmakla birlikte fıkıh, tarih ve biyografi 

alanında da eserler vermiştir. Geçimini ku-

maş ticareti yaparak sağlayan Müslim, ilmî 

çalışmalarını ticarî faaliyetleri esnasında 

bile terk etmemiştir. Onun özellikle hadis 

ilmindeki sabrı, merakı, araştırmacı kişili-

ği ve gayreti hadis ilminin sonraki nesillere 

aktarılmasında büyük rol oynamıştır.230 

İmam Müslim’in günümüze ulaşan ve ulaş-

mayan pek çok eseri vardır. “Kitâbü’t-Tem-

yîz”, “et-Tabakât”, “el-Künâ” adlı kitapları 

dışında onun telif ettiği eserlerin en önem-

lisi “el-Müsnedü’s-Sahîh” diye de anılan 

“el-Câmiu’s-Sahîh”tir. Tekrarlarıyla birlik-

te on iki bin, tekrarsız dört bin hadisi içe-

ren el-Câmiu’s-Sahîh’in en belirgin özelliği, 

bir hadisin güvenilir rivayetlerinin tamamı-
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nı çeşitli senetlerle bir araya getirmesidir. 

Müslim’in Sahîh’i, Sahîh-i Buhârî ile bir-

likte “Sahîhayn” adıyla Kur’ân-ı Kerîm’den 

sonra en güvenilir iki kaynaktan biri kabul 

edilmiştir.231

Hadis ilminde derinleşen İmam Müslim, 

el-Câmiu’s-Sahîh’i on beş yıl süren titiz bir 

çalışmayla hepsini hocalarından bizzat işit-

tiği üç yüz bin hadisten seçerek tasnif etmiş, 

yalnızca sahîh kabul ettiklerini kitabına al-

mıştır. Bu sebepledir ki eseri çokça takdir 

görmüştür. İmam Müslim kitabını mem-

leketinde, hocalarının çoğunluğu hayattay-

ken tasnif etmiş ve hadisleri bütün senet-

leriyle bir araya toplamıştır. Öte yandan o, 

hadisleri sadece çeşitli bölümlere ayırarak 

nakledip hüküm çıkarmaya çalışmamış; bir 

hadisin tüm farklı nakillerini bir yerde top-

lamıştır.232 İmam Müslim Sahîh’ini oluştu-

rurken iki yüz yirmi hocasından istifade et-

miştir.233 Kendisini hadis ilmiyle tanıştıran 

Yahyâ b. Yahyâ el-Minkarî (ö. 840), İshak 

b. Râhûye (ö. 853) ve Ahmed b. Hanbel 

(ö. 855) onun ilmî gelişimine katkı sağla-

mıştır. Kendisinden ilim öğrenen talebeleri 

arasında Tirmizî (ö. 892), İbn Huzeyme 

(ö. 924) ve Ebû Avâne el-İsferâyînî (ö. 

929) gibi hadis ilminde öne çıkan ve tanı-

nan şahsiyetler dikkat çekmektedir.234

Dönemin hadis otoriteleri Müslim’in 

zekâsı, kabiliyeti ve ilmî liyakatinden öv-

güyle bahsetmişlerdir. Nitekim arkadaşı 

Ahmed b. Seleme (ö. 899), “Ebû Zür’a ve 

Ebû Hâtim’in hadislerin sıhhatini bilme hu-

susunda İmam Müslim’i, kendi asırlarındaki 

diğer hadis otoritelerine üstün tuttuklarını 

gördüm.” diyerek Müslim’in hadis ilmin-

deki yetkinliğine işaret etmiştir. Hocası 

Muhammed b. Beşşâr (ö. 866), Müslim’in 

kendi döneminin en iyi dört hadis hâfı-

zından biri olduğunu söylemiş, İshak b. 

Mansur (ö. 865) da Müslim’e ithafen “Sen 

yaşadığın müddetçe Müslümanlar için hayır 

tükenmeyecektir.” demiştir.235 

Müslim, başta Sahîh’i olmak üzere ortaya 

koyduğu eserleriyle ilim dünyasına önem-

li katkılarda bulunmuştur.236 Bu eserdeki 

hadislerin sahîh olduğu konusunda Üm-

met-i Muhammed icmâ etmiştir. Kendi 

memleketinde Sahîh-i Müslim’i tercih eden 

isimlere rastlanmakla birlikte237 daha çok 

Mağrib ulemâsının bu kitabı kullandığı 

bilinmektedir.238 Müslim’in Sahîh’i üzerine 

birçok eser kaleme alınmıştır.239 

İmam Müslim ilim dünyasına özellikle de 

hadis ilmine yapmış olduğu katkılarıyla 

yaşadığı günden bu zamana etkileri hâlâ 

sürmekte olan bir âlimdir. Hz. Peygam-

ber’in (s.a.v.): “Bir kimse İslâm’da güzel bir 

çığır açar da kendisinden sonrakiler onunla 

amel ederse o kimseye bu çığırla amel edenle-

rin sevabı kadar sevap yazılır. Amel edenlerin 

sevapları da eksilmez…”240 Hadis-i şerifine 

mazhar olmak için yaşamı boyunca çalışan 

İmam Müslim, kendisinden sonraki hadis 

araştırmacılarına örnek teşkil ederek yolla-

rını aydınlatmıştır.

Anahtar Kelimeler: Hadis, İlim, Sahîh, 

Nîşâbur, Ricâl, Tabakât.
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(824-892)
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M. Emin Saraç Anadolu İmam Hatip Lisesi
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“Tirmizî, keskin zekâsı, ezber kabiliyeti ve ilme olan ilgisiyle bilinen 

samimi, mütevâzı, yufka yürekli bir âlimdi.241 Hayatı boyunca dünya 

malına hiç önem vermeyen Tirmizî, ahireti kazanmaya ve ilim öğrenip 

anlatmaya gayret etti.242 İmam Tirmizî, çıktığı bir hac yolculuğunda 

muhaddislerden birine rastlar. Yolculuğun meşakkatine rağmen o kişiden 

altmış kadar hadis dinleyen İmam Tirmizî, yanında kalem ve mürekkep 

olmadığı için hadisleri orada ezberler.”  243
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Hadis âlimi İdrîsî’nin naklettiğine göre ha-

fızasının sağlamlığı, işini iyi yapması ve 

güvenilirliği herkese örnek olan244 İmam 

Tirmizî’nin asıl adı;  “Ebû Îsâ Muhammed 

b.Îsâ b. Sevre”dir. En meşhur nisbesi “et-Tir-

mizî”,245 künyesi ise “Ebû İsa” olup kendisi de 

eserlerinde çoğunlukla künyesini kullanmış-

tır.246 Ömrünün sonlarına doğru Allah’a (c.c.) 

çokça yalvarıp gözyaşı döktüğü, daha sonra 

da gözlerini kaybettiği ve bu yüzden kendisi-

ne “gözleri görmeyen” anlamında “ed-Darîr” 

lakabı verildiği de rivayet edilmiştir.247 Ancak 

İslâm âleminde “İmam Tirmizî” olarak ta-

nınmıştır.248 Özbekistan’ın Tirmiz kentinin 

Buğ köyünde 824 yılında doğan İmam Tir-

mizî,249 en kuvvetli görüşe göre 892 yılında 

aynı şehirde vefat etti.250 

Tirmizî, hadis öğrenimine 849 yılında baş-

ladı.251 Çok yoğun ve uzun süren eğitim 

hayatını sıklıkla çıktığı seyahatlerle geçir-

di.252 İlim öğrenmek için İran’ın Horasan 

eyaletine, Rey şehrine; Irak’ın Vâsıt, Kûfe, 

Basra şehirlerine ve Arabistan’ın Hicaz 

bölgesine seyahat etti.253 Bu seyahatlerde 

birçok râvi254 ile tanışma ve onlardan ha-

dis rivayet etme imkânı buldu. Peygam-

ber Efendimiz’in (s.a.v.) hadislerini top-

ladığı “Sünen” isimli eserinde bu râvilerin 

büyük bir kısmını zikretmiştir.255 İmam 

Tirmizî’nin eğitimi yalnızca hadis ilmi ile 

sınırlı kalmadı. Kendisinin fıkıh ilmin-

de müctehit derecesine çıkacak kadar de-

rin tatbik ve araştırmaları oldu.256 Ayrıca 

İmam Buhârî’den hadislerin anlaşılmasını 

ve onlardan hüküm çıkarılmasını konu edi-

nen “Fıkhü’l Hadîs”257 ilmini öğrendi.258 

Bütün Kütüb-i Sitte259 imamları gibi Tir-

mizî de Muhammed İbnü’l-Müsennâ’dan 

(ö. 866) ders aldı. Ayrıca Dârimî (ö. 869), 

Buhârî (ö. 870), Müslim (ö. 875), Ebû 

Dâvûd (ö. 889), İshâk b. Rahûye (ö. 853) 

gibi dönemin en meşhur hocalarından ilim 

öğrendi.260 Tirmizî’nin hadis sahasında 

derinleşmesini sağlayan en önemli hocası 

İmam Buhârî’dir.261 Tirmizî, hocasını ese-

rinde şu sözlerle anlatır: “Hadis illetleri,262 

râviler ve hadis tarihi ile ilgili bilgilerin çoğu 

Buhârî ile yaptığım sohbetlerin mahsulüdür. 

Horasan ve Irak’ta hadis illetleri ve tarihi ko-

nusunda onun kadar âlim birini görmedim.” 

Tirmizî, çok sevdiği ve saygı duyduğu ho-

cası Buhârî’yi hiçbir zaman kuru kuruya 

taklit etmemiş, bazı ihtilafl ı rivayetlerde 

sözlerini delillere dayandırarak ona muha-

lefet etmiştir.263 

Tirmizî, sika (sağlam, güvenilir) olarak ka-

bul edilen âlimlerden biridir.264 O, bu güveni 

yaşantısıyla sağlamış; ardından rivayet ettiği 

binlerce hadis, verdiği yüzlerce ders ve Hey-

sem b. Küleyb eş-Şâşî (ö. 946), Mahbûbî (ö. 

957), Mekhûl b. Fazl en-Nesefî (ö. 930) gibi 

yetiştirdiği265 onlarca talebe ile bu dünyadan 

göçmüştür. Necmeddin es-Sarsarî (ö. 1316), 

Akîl el-Bâlisî (ö. 1329), Nasr el-Horasânî 

et-Tûsî (ö. 924) gibi âlimler onun hakkında 

eserler yazdı. İmam Müslim, İmam Buhârî 

gibi onlarca âlim de Tirmizî’den hadis riva-

yet etmiştir.266 

İmam Tirmizî geride birçok eser bıraktı. 

“Câmiü’t-Tirmizî”, “eş-Şemâilü’n-Nebe-

viyye” ve “Kitâbü’l-İlel” bunlardan bazıla-
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rıdır.267 En meşhur eseri, Kütüb-i Sitte ara-

sında da yer alan ve sonraki dönemde hadis 

usûlünü şekillendiren “Sünenü’t-Tirmizî”-

dir. İmam Tirmizî, 883 yılında tamamladı-

ğı bu eserde yaklaşık dört bin hadis rivayet 

etti.268 Eser bütün dinî konuları içermekte-

dir. Bu yüzden bu esere, “Câmiü’t Tirmizî” 

diyenler de vardır.269 Taşköprizâde (ö. 

1561), İmam Tirmizî’nin “Sünen”ini: “Bu 

eserde tertip çok mükemmel bir şekilde yapıl-

mış, tekrarlara çok az yer verilmiştir. Bu eser-

de diğer hadis kitaplarında olmayan özellikler 

mevcuttur. Örneğin İmam Tirmizî hadisleri 

ilk defa; “sahih”270, “hasen”271, “zayıf”272 ola-

rak gruplamış ve çeşitlerini açıklamıştır. Bu 

tasnif sonraki dönemde hadis usûlünü şekil-

lendirmiştir. Ayrıca kitabın sonunda illetler 

ile ilgili özel bir bölüme yer vermiştir.” sözle-

riyle anlatmıştır.273 İmam Nevevî (ö. 1277) 

de İmam Tirmizî’nin bu gruplamasını çok 

beğendiğini belirterek Sünenü’t- Tirmizî’yi 

övmüştür.274 

Tirmizî’nin ilim dünyasına kazandırdığı 

ilklerden birisi de Hz. Peygamber’in (s.a.v.) 

fiziki ve ahlâkî özelliklerinin anlatıldığı bi-

lim dalı olan “Şemâil” ilmine dair ilk eseri 

ortaya koymasıdır.275 Türkçe’ye tercümesi 

de yapılan bu çalışma elli altı başlık altın-

da dört yüz yirmi dört hadisten meydana 

gelir.276 Alanının en önemli çalışması kabul 

edilen eser şöhretini hiç kaybetmeden gü-

nümüze kadar ulaşmıştır.

Tirmizî’nin tahsil ettiği ilim onun ahlâ-

kının şekillenmesinde önemli rol oynadı. 

Edebi ve ahlâkı herkese örnek olan Tir-

mizî, alçak gönüllü bir insan olarak tanın-

mıştır. Birbirinden kıymetli birçok eseri 

bulunmasına, ilmi herkesçe kabul edilme-

sine rağmen Tirmizî, eserlerinin her birini 

Allah’ın (c.c.) bir lütfu bilmiş ve kendine 

mâl etmemiştir. Eserlerini herkesin an-

layacağı şekilde, sade bir dilde hazırlayan 

Tirmizî, bir nevi toplumun tüm kesimle-

rini Peygamberimiz’in (s.a.v.) hadisleriyle 

yeniden tanıştırdı. Bu yüzden Tirmizî’nin 

eserleri sahih olmasının yanında müslü-

manların başucu kaynağı da olmuştur.277  

Tirmizî’nin ilmî olarak diğer bir özelliği de 

yazdığı eserlerin birçok farklı ilim dalı için 

önem arz ediyor olmasıdır. Örneğin Kütü-

b-i Sitte içinde yer alan hadis kitabı, fıkhî 

alanda da ciddi bir yer teşkil etmektedir. 

Konuyla ilgili Alman şarkiyatçısı ve Tür-

kolog Brockelmann, Sünen-i Tirmizî’nin 

fıkıh mezhepleri arasındaki ihtilafl ar konu-

sunda önemli bir kaynak olduğunu belirt-

miştir.278 

Tirmizî’nin ilme olan düşkünlüğü onun 

vefatına kadar ilimle meşguliyetine vesile 

olmuştur. Hocası İmam Buhârî’nin “Senin 

benden istifadenden çok, ben senden istifade 

ettim.”279 diyecek kadar büyük bir âlim olan 

İmam Tirmizî, ömrünün sonuna kadar bir 

talebe gibi yeni bilgiler öğrenme gayretinde 

olmuştur. Ancak İmam Tirmizî ilmi öğ-

renmekle kalmamış; ilmi hayatına taşımış 

ve ilim hazinesini edep gömleği ile mu-

hafaza etmiştir.  Bu konu ile ilgili Hâkim 

en-Nîsâbûrî (ö. 1014), İmam Tirmizî’nin 

ahlâk yüceliğini gözler önüne seren şu söz-

leri söylemiştir: “Ömer b. Aleke’den işittim ki 
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İmam Buhârî vefat ettiği zaman; geride ka-

lanlar içinde ilim, takvâ280 ve zühtte281  Ebû 

İsa et-Tirmizî gibisi yoktu.”282 

İmam Tirmizî her zaman ilme âşık olmuş, 

Hz. Peygamber’in (s.a.v.) “Her kim bir yola 

ilim arayarak girerse Allah ona cennete varan 

yolu kolaylaştırır.”283 Hadis-i şerifine maz-

har olabilmek için çalışmıştır. Dünya ma-

lına hiçbir zaman tamah etmemiş, bütün 

varlığı ile ahireti kazanmaya çalışmış, öm-

rünü dua ve niyazla geçirmiştir. Nitekim 

hep sevdası ile yanıp tutuştuğu, kendisinin 

bir sözünü öğrenebilmek için dünyanın 

birçok yerine yolculuk yaptığı Peygambe-

rine (s.a.v.) kavuşmuştur. 

Anahtar Kelimeler: Hadis, İlim, Güveni-

lirlik, Tevâzu, Hıfz.
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Ebû Abdillah b. Haf îf tanık olduğu bir olayı şöyle anlatır: 

“Basra’ya gittiğimde Ebü’l-Hasan el-Eş’arî’yi aramaya başladım. 

Bir münazara meclisinde onu buldum ve içeriye girdim. Çok 

kalabalık bir grup ona teker teker soru soruyordu. Tüm grup 

sorularını sorup sustuklarında, Eş’arî onlara dönerek “Sen şunu 

savundun, o meselenin doğrusu budur.” diyerek soru soran herkesin 

cevabını teker teker verdi. Soruları unutmamasına ve soru soran 

kişileri karıştırmamasına hayret etmiştim. Gitmek için ayağa 

kalktığında peşinden gittim ve ona: Kaç dilin var, kaç kulağın, kaç 

gözün var senin? diye sorduğumda tebessüm etti. Hâlimi hatırımı 

ve nereden geldiğimi sordu. O günden sonra dost olduk.” 284 
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Hafızasının kuvveti ve tevâzu sahibi ol-

masıyla öne çıkan Ebü’l-Hasan  el-Eş’arî, 

sahâbîlerin önde gelen simalarından Ebû 

Mûsâ el-Eş’arî’nin neslinden olduğu için 

genelde “el-Eş’arî” lakabıyla anılmış-

tır.285 Kendisinin ismi “Ali”, künyesi ise 

Ebü’l-Hasan’dır.286 Ehl-i sünnet akîdesinin 

gelişip yayılmasına olan önemli katkıların-

dan dolayı “Nâsırüddin (dinin yardımcısı)” 

lakabıyla da anılır.287 873-74 yılında Irak’ın 

Basra şehrinde doğan Eş’arî, 935-36 yı-

lında Irak’ın Bağdat şehrinde vefat etti.288 

Şehrin güney bölgesinde bulunan bir mes-

cidin yakınındaki türbeye defnedildiği ka-

bul edilmektedir.289

İlk eğitimini çocukluğunda ailesinden alan 

Eş’arî, babasını küçük yaşlardayken kay-

betti. Babası, vefat etmeden önce Eş’arî’yi, 

eğitim hayatı kesintiye uğramaması için 

arkadaşı Zekeriyyâ es-Sâcî’ye (ö. 919) 

emanet etti.290 Annesinin Mu’tezile âlim-

lerinden Ebû Ali el-Cübbâî (ö. 915) ile ev-

liliğinin ardından Eş’arî’nin eğitimiyle Ebû 

Ali el-Cübbâî yakından ilgilendi. Eş’arî, 

kelâm ilmine dair ilk dersleri ondan tahsil 

etti.291 Onun ilmî yetkinliği yalnızca kelâm 

ilmiyle sınırlı değildi.292 O, hadis, tefsir, 

fıkıh, usûl-i fıkıh, cedel gibi ilimlerle ilgi-

lenmiş ve bu alanlarda da eserler vermiştir. 

Ancak Eş’arî’yi asıl ön plana çıkaran kelâm 

ve itikâdî mezhepler sahasında yaptığı ça-

lışmalardır.293

Zekeriyyâ es-Sâcî, Eş’arî’nin ilmî hayatında 

karşılaştığı ilk hocası oldu. Eş’arî’nin genç-

lik döneminde karşılaştığı ve kırklı yaşlara 

kadar kendisine talebelik ettiği hocaları 

içerisinde üzerinde en fazla emeği bulu-

nan kişi ise Ebû Ali el-Cübbâî olmuştur.294 

Uzak ülkelerden  Eş’arî’yi dinlemeye gelen 

öğrencilerin varlığı, onun kendi dönemin-

den itibaren tanınmaya başlandığının bir 

göstergesidir. Bu öğrenciler, Eş’arî’nin gö-

rüşlerinin çok geniş bir alana yayılmasında 

ve kendisini güçlü âlimlerin takip etmesin-

de önemli rol oynadı. Nitekim Eş’arî’nin 

her biri ünlü kelâmcılar olarak tanınan, gö-

rüş ve sistemini geliştirip yayan önemli sa-

yıda öğrencisi bulunmaktadır. Bâkıllânî (ö. 

1013), İbn Fûrek (ö. 1015) ve Ebû İshak 

İsfereyânî (ö. 1027) Eş’arî’nin görüşlerini 

sistematik hale getirerek onların bir mez-

hep özelliği kazanmasına katkı sağlayan 

kişilerin başında gelir.295

Ebü’l-Hasan  el-Eş’arî’nin yüzü aşkın eser 

yazdığı rivayet edilir. Bunların sayısını üç 

yüze çıkaranlar da vardır. Ancak bunlardan 

sadece beşi günümüze ulaşabilmiştir.296 

Bu eserlerden “Makâlâtü’l-İslâmiyyîn”de, 

müslümanların ihtilaf ettiği konulara ve 

görüşlerine yer verilmiştir.297 “el-Lüma’” 

adlı eserde, Allah’ın (c.c.) sıfatları, kader 

ve iman konuları Ehl-i sünnete göre açık-

lanmıştır.298 “el-Has Ale’l-Bahs” eseri ise, 

kelâm ilmini ve bu ilmin kullandığı akli 

yöntemleri eleştirenlere verdiği cevaplar-

dan oluşur.299 

Eş’arî, Basra’dayken dedesinden miras ka-

lan bir arazinin geliriyle geçinerek olduk-

ça sade bir hayat yaşadı.300 Bağdat’a giden 

ve hayatının geri kalanını burada geçiren 

82



EBÜ’L-HASAN EL-EŞ’ARÎ

Eş’arî, ilim ve irfan konusunda o denli bir 

karaktere sahip olmuştur ki dünyalık namı-

na kazanmış olduğu bütün mal ve serveti-

ni ilim, irfan ve din yolunda harcayabilmiş 

hatta yetiştirmiş olduğu talebelerine maddî 

destek sağlayabilmiştir.301 Kıvrak bir zekâya 

sahip olan Eş’arî, diyalektiği çok iyi kullan-

dığı için  yaptığı münazaralarda dikkatleri 

üzerine çekmiştir.302 Hocası Cübbâî’nin 

etkisiyle gençliğinde Mu’tezilî görüşleri 

benimseyen, hatta bunları savunan eserler 

yazan Eş’arî, bir cuma günü Basra Cami-

i’nde Mu’tezile düşüncesinden ayrılıp Ehl-i 

sünneti benimsediğini açıkladı. Eş’arî’nin 

mezhep değiştirmesini özel bir olaya bağ-

lamak yerine bu durumu onun gerçeği 

arama çabalarının bir sonucu saymak daha 

mâkul görünmektedir.303 Eş’arî, kelâmî dü-

şünceyi yeniden Ehl-i sünnet düşüncesine 

uygun bir şekilde yorumlayarak orta bir 

yol tuttu. Onun bu tutumu halk tarafın-

dan geniş kabul gördü. İmam Eş’arî ölüm 

döşeğindeyken kelâmî ihtilafl ar hakkında: 

“Bir hakikatin farklı ifadelerle dile getirilme-

sidir.” diyerek dinde aşırılıklardan uzak bir 

duruş sergilemiştir.304 İbn Haldûn da bu 

konu hakkında Eş’arî’nin, yolların ortasını 

bulduğunu ifade etmiştir.305 İmam Eş’arî, 

İslâm düşüncesinde her türlü aşırılıktan 

uzak, uzlaşmacı ancak temel ilkelerinden 

ödün vermeyen İslâm yorumunun geliş-

mesinde ve yayılmasında büyük bir paya 

sahiptir.306

İlk olarak 990 yılı civarında Irak bölge-

sinde hâkim olan Eş’arî mezhebi, daha 

sonra İran’da Selçuklu Türklerinin resmi 

mezhebi haline geldi. Alparslan’ın veziri 

Nizâmü’l-Mülk, kurduğu Nizâmiyye med-

reseleriyle Eş’arî kelâmının gelişip kuvvet-

lenmesine büyük katkıda bulundu. Onun 

bu katkıları  Eş’arî anlayışın hızla yayılması 

ve Selçuklu devletinin resmi mezhebi ola-

rak kabul edilmesini sağladı.307 

Ehl-i sünnet kelâmının en önemli ekolle-

rinden Eş’arîliğin kurucusu olarak kabul 

edilen  Ebü’l-Hasan el-Eş’arî, hayatı ve ilmî 

mücadelesiyle kendisinden sonra gelen pek 

çok düşünür için ilham kaynağı olmuş,308 

düşünce ve görüşleriyle toplumu etkilemiş 

hatta kendisinden sonra gelen müfessir, 

muhaddis ve kelâm âlimi birçok kişiye fi-

kir öncülüğü yapmış, böylece şöhreti geniş 

alana yayılmış bir âlimdir.309 Eş’arî mezhe-

binin İslâm coğrafyasının en muteber fik-

rî cereyanlarından biri hâline gelmesinde 

onun savunduğu görüşlerin tutarlılığı ka-

dar, düşüncelerini sistemleştirme ve onları 

sunma hususundaki başarısının da büyük 

payı vardır.310 Görüşleri Hindistan’dan 

Endülüs’e kadar geniş bir coğrafyada yayıl-

mıştır.311

Anahtar Kelimeler: Kelâm, Ehl-i Sünnet, 

Eş’ariyye, İtidal, Cedel.
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(IX. YÜZYIL-944)

Kocaeli

Necip Fazıl Kısakürek Anadolu İmam Hatip Lisesi
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Alî ez-Zendevistî (ö. 1010), Mâtürîdî’nin dünyada sahip olunan 

şeylerin bir üstünlük meselesi haline getirilmesi durumunu 

sevmediğini şöyle anlatır: “Bir gün öğrencisi Ebû Nasr el-İyâzî, 

Mâtürîdî’yi dönemin zenginlerinden bir kişinin evine misafir 

olarak gitmeye ikna eder. O dönemde zengin bir kişinin evine 

giden misafire hoş bir koku sürme âdeti vardı. Bu hoş koku,  hem 

zengin bir eve misafir gidildiğini gösterir hem de toplum içinde 

itibarın artmasına sebep olurdu. Bu âdet üzere ev sahibi zengin, 

Mâtürîdî’ye güzel bir koku sürmek istediyse de o bunu kabul etmedi. 

Bunun üzerinde ev sahibi Mâtürîdî’nin haberi olmadan güzel 

kokuyu atının kuyruğuna sürdürdü. Gitmek üzere dışarı çıktığında 

durumu anlayan Mâtürîdî, atının kuyruğuna sürülen koku 

yıkanana kadar atına binmedi.” 312
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Tam adı, Ebû Mansûr Muhammed b. Mu-

hammed b. Mahmûd el-Mâtürîdî es-Se-

merkandî’dir. Sünnet ehlinin lideri anla-

mında “Reis-i Ehl-i Sünne”; hidayet ışığı 

anlamında “İmâmü’l-Hüdâ”; kelâmcıların 

önderi anlamında “İmâmü’l-Mütekellim” 

gibi birçok unvan ve lakapla anılmıştır.313 

Türk asıllı olduğu kabul edilen314 Mâtürîdî, 

bugünkü Özbekistan’ın Semerkant şehri-

ne yakın Mâtürîd köyünde doğdu. Buraya 

nisbetle “Mâtürîdî” diye isimlendirildi.315 

“Doğum tarihi tam olarak bilinmemekle 

birlikte IX. yüzyılın ilk yarısının ortaların-

da doğduğu kabul edilmektedir.316 Yaklaşık 

yüz sene yaşayan Mâtürîdî 944 yılında Se-

merkant’ta vefat etti.317 Öğrencisi Hakîm 

es-Semerkandî, Mâtürîdî öldüğünde mezar 

taşına şu ifadenin yazılmasını emretmiştir: 
“Bu, bütün nefesini tüketerek ilim öğrenmiş 

olan, ilmin yayılması ve aktarılmasında bü-

tün gayretini sarf eden ve dinle ilgili verdiği 

eserleri övgüye lâyık bulunan, ömrü boyunca 

meyvesi toplanan bir kişinin kabridir.”318   

Semerkant’ta yetişen Mâtürîdî yaşadığı 

bölgede eğitimler alarak kendini yetiştir-

miştir.319 Bölgede o dönemin en üst kuru-

mu olan “Dâru’l-Cûzcâniyye”de320 eğitim 

gören Mâtürîdî’nin Nîşâbur, Belh ve Rey 

şehirlerine gidip oradaki hocalardan ders 

okuduğu da düşünülmektedir.321 Mâtürî-

dî’nin yaşadığı bölge ilim ve kültür bakı-

mından üst seviyededir. Dönemin ünlü 

âlimlerinden ders okuyan Mâtürîdî’nin 

hoca silsilesi İmâm-ı Âzam Ebû Hanî-

fe’ye kadar uzanır.322 Hocalarından bazıla-

rı: “Ebû Bekr el-Cûzcânî” (ö. IX. yüzyıl), 

“Ebû Nasr el-İyâzî” (ö. IX. yüzyılın son 

çeyreği) ve “Muhammed b. Mukâtil er-

Râzî” (ö. 862)’dir.323 Eğitim hayatı boyun-

ca çok başarılı ve gayretli bir öğrenci olan 

Mâtürîdî, hocaları tarafından her zaman 

takdir görmüştür.324 “Mâtürîdî gelmeden 

derse başlamadım.” diyen hocası Ebû Nasr 

el-İyâzî, öğrencisinin “Herkeste bulunma-

yan ilmî inceliklere sahip olduğunu, tartışma 

metotlarını çok iyi bildiğini, konuşmaların-

da herkesin kabul edeceği deliller getirdiğini” 

söyleyerek onun seçkin özelliklerine dikkat 

çekmiştir.325 Hocası Ebû Nasr el-İyâzî’nin 

vefatından sonra Cûzcâniye okulunun başı-

na Mâtürîdî geçmiştir.326

Yaşamı boyunca ilimle uğraşan Mâtürîdî, 

yüzlerce öğrenci yetiştirmiştir. Bunlardan 

en çok bilinenleri; Ebû Ahmed el-İyâzî 
(ö. X. yüzyıl başları), Ali b. Saîd er-Rüs-

tüfağnî” (ö. 956) ve Ebû Muhammed Ab-

dülkerîm b. Mûsâ el-Pezdevî (ö. X. yüzyıl 

başları)’dir.327 Ebü’l-Muîn en-Nesefî (ö. 

1115), Mâtürîdî’nin kitaplarından hare-

ketle onu şu sözlerle anlatmıştır: “O, hakkı 

güçlendirmek için çaba harcadı. Dinî haki-

katleri araştırmak ve onlara yerleştirilen gizli 

ve derin hikmetleri ortaya çıkarmakla meşgul 

oldu.”328

İmâm-ı Âzam Ebû Hanîfe’nin görüşlerini 

kelâm sistemine dönüştüren İmam Mâtürî-

dî,329 görüşlerini anlatırken veya muhalif 

görüşleri reddederken daha çok ikna meto-

dunu kullanmıştır. Karşı tarafı ikna edebil-

mek için naklî delil olan âyet ve hadislerle 

birlikte akli delillerden ve mantık ilminden 
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de yararlanmıştır.330 Aklın önemini şu söz-

lerle anlatmıştır: “Nasıl ki renklerin karış-

ması durumunda sağlam bir göze, seslerin ka-

rışması durumunda sağlam bir kulağa ihtiyaç 

varsa birbirine karışan görüşlerin doğrusunu 

bulmak için de düşünmeye ve akıl yürütmeye 

ihtiyaç vardır.”331

Kelâm, fıkıh, fıkıh usûlü, mezhepler, tef-

sir ve Kur’ân konusunda birçok eser yazan 

İmam Mâtürîdî’nin 332 ismi daha çok kelâm 

alanında ön plana çıkmıştır. Kelâm ilmi; 

“İslâm dininin inanca ve davranışlara dair 

ilkelerini naslardan hareketle belirleyen ve 

aklî yöntemlerle temellendirip destekleyen 

bir ilimdir.”333

İmam Mâtürîdî’nin günümüze ulaşan iki 

eseri vardır. Bunlar kelâm’a dair yazdığı 

“Kitâbü’t-Tevhîd” ve tefsire dair yazdığı 

“Tevîlâtu’l-Kur’ân”dır.334 Kitâbü’t-Tevhîd,335 

kelâm alanında yazılan ilk sistematik ki-

taptır. Genel olarak inanç esaslarının anla-

tıldığı kitabın birinci bölümünde; Allah’ın 

(c.c.) varlığı, birliği, sıfatları gibi ilahiyat 

konuları; ikinci bölümünde dünya ve ahiret 

mutluluğu için peygamberlere olan ihtiyaç 

gibi nübüvvet konuları; üçüncü bölümde 

ise kaza ve kader ile ilgili konular işlen-

miştir.336 Tek yazma nüshası İngiltere’de 

Cambridge Üniversitesi Kütüphanesi’nde 

bulunan bu eser Türkçe’ye çevrilmiştir.337

Tevîlâtu’l-Kur’ân adlı eserinde İmam 

Mâtürîdî, kelâmî görüşlerini tefsir ile ak-

tarmıştır. Kitapta fıkıh, fıkıh usûlü, kelâm, 

islâm mezhepleri, diğer dinler, düşünceler 

ve akımların görüşlerine de değinilmiştir.338 

Bu çalışma ilk dirâyet tefsiri olma özelliği-

ne sahip olmakla339 birlikte Mâtürîdi dü-

şünce geleneğinde en önemli tefsir çalış-

ması olarak kabul edilmektedir.340 Bu eser 

de Türkçe’ye çevrilmiştir.

“Fakîh” unvanıyla tanınan İmam Mâtürî-

dî,341 İmam Eş’arî ile birlikte Ehl-i sünnet 

kelâmının kurucusu kabul edilmiştir.342İ-

mam Mâtürîdî, ortaya koyduğu görüşle-

riyle, yol göstericiliğiyle ve günümüzde 

tartışma konusu olan dinî meselelere ışık 

tutmasıyla, İslâm düşünce tarihinde müs-

tesna konuma sahip bir İslâm âlimidir. 

Onun görüşleri etrafında teşekkül eden 

Mâtürîdîlik, başta Türkiye olmak üzere 

birçok İslâm ülkesinde en yaygın itikâdi 

mezhep konumundadır.

 

Anahtar Kelimeler: Ehl-i Sünnet, Kelâm, 

Akıl, Kurucu, Âlim, Tevâzu.
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Alanında yetkinliği ile dikkatleri üzerinde çeken Fârâbî, düşüncelerinin 

oluşmasına katkısı olan kişilere karşı tevâzuyu elden bırakmamıştır. 

Kendisine yöneltilen  “Sen mi daha bilgilisin, Aristo mu?” sorusunu, 

“Onun zamanında yaşasaydım en gözde öğrencisi olurdum.” diye 

yanıtlar.343 Fârâbî, bu cevabıyla hem Aristo’ya duyduğu saygıyı gösterir 

hem de kendi değerini ifade eder.
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Aristo’dan (MÖ 384) sonra “ikinci öğret-

men” anlamına gelen “Muallim-i Sânî” laka-

bıyla anılan İslâm felsefe geleneğinin kurucu 

isimlerinden olan Fârâbî’nin adı “Ebû Nasr 

Muhammed b. Muhammed b. Turhân b. 

Uzluğ el- Fârâbî et-Türkî”dir.344 Doğduğu 

yere nispetle “Fârâbî”; Türk soyuna mensup 

olduğu düşüldüğü için “Türkî”; Batı dünya-

sında ise “Alfarabius” ve “Abunaser” isimle-

riyle anılmıştır.345 Fârâbî, kesin olmamakla 

birlikte 871-72 yılında Türkistan’ın Fârâb 

şehrinde (günümüzde Kazakistan sınırları 

içinde yer alan Otrar şehri yakınlarındaki 

Vesiç bölgesi) doğdu.346 Miladi 950 yılında 

Suriye’nin Şam şehrinde vefat etti. Bâbüssa-

gir mezarlığına defnedildi.347

Yaşadığı dönem ve eserlerine bakıldığın-

da iyi bir eğitim aldığı görülen Fârâbî, ilim 

öğrenmek için birçok şehre seyahat etti.348 

Özbekistan’ın Taşkent, Buhara, Semerkant 

şehirlerine; Türkmenistan’ın Merv şehri-

ne; Afganistan’ın Belh şehrine; İran’a ve o 

dönemde İslâm dünyasının tarih, ilim ve 

kültür merkezlerinden biri olan Bağdat’a 

gitti.349 Fârâbî, Bağdat’a gitmeden önce dinî 

ilimlerle birlikte felsefî ve aklî ilimlerle ilgi-

li de eğitim aldı.350 Kırklı yaşlarda Bağdat’a 

giden ve orada yirmi yıl kadar kalan Fârâbî, 

alanında uzman birçok hocadan ders aldı.351 

Bağdat’ta ders aldığı kişilerin başında ünlü 

dil bilgini Ebû Bekir İbnü’s-Serrâc (ö. 929) 

gelmektedir.352 Arapçasını geliştirmek için 

İbnü’s-Serrâc’dan ders alan Fârâbî, hocasına 

mantık dersi okutarak öğrenci ve öğretmen-

liği birlikte yürüttü.353 Onun Türk diliyle bir-

likte, Farsça, Yunanca ve Süryânîce gibi pek 

çok yabancı dili bildiği354 daha sonra Arapça 

öğrenmeye başladığı ve onu da çok iyi bir şe-

kilde öğrendiği bilinmektedir.355 Fârâbî’nin 

diğer hocaları ise mantık ve felsefe dersleri-

ni aldığı Ebû Bişr Mettâ b. Yûnus (ö. 940) 

ve Yuhannâ b. Haylân’dır (ö. 920).356 Felse-

fe, mantık, müzik, matematik gibi ilimlerde 

Bağdat’ta aldığı eğitimlerle kendini daha da 

geliştiren Fârâbî, eserlerin çoğunu burada 

yazmaya başladı.357 Kesin olmamakla birlikte 

gençlik döneminde bir süre kadılık yaptığı da 

bilinmektedir.358 Fârâbî, 941 veya 942 yılında 

Bağdat’ta yaşanılan siyasal karışıklık sebebiyle 

Suriye’nin Halep ve Şam şehirlerine gitti.359 

Bu şehirlerde büyük bir sevgi ve saygı ile kar-

şılanan Fârâbî, kısa süreli Mısır seyahatinin 

ardından Şam’a döndü ve orada vefat etti.360 

Vefatından sonra Fârâbî’nin fikirleri öğrenci-

si Yahyâ b. Adî (ö. 975) ve onun yetiştirdiği 

birçok öğrenci tarafından yayıldı.361

Felsefenin İslâm dünyasında sistemleşme-

sine büyük katkısı olan Fârâbî’nin yüzden 

fazla eseri vardır. Bunlardan bazıları Türk-

çe, İbranice, Latince, Farsça, İngilizce, 

Fransızca, İtalyanca, İspanyolca ve Rusça 

gibi birçok dile çevrildi. Eserleri arasında 

en bilineni “Erdemlilerin Şehri”,362 veya 

“İdeal Devlet” gibi anlamlara gelen “el-Me-

dînetü’l-Fâzıla”dır.363 Bu eserde Fârâbî, 

Allah’ın (c.c.) varlığı, birliği, evrenin olu-

şumu, insanın yapısı, ahiret, mükemmel 

toplum ve kusurlu toplumun özellikleri 

gibi konulardan bahsetmiştir.364 Fârâbî, 

mükemmel bir toplum olabilmenin yolla-

rından birini şöyle açıklar: “İnsanın bütün 

ihtiyaçlarını tek başına karşılaması mümkün 
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değildir. Bu sebeple insanlar diğer insanların 

yardımına ihtiyaç duyar. İnsan, yaratılışının 

gereği olarak birbiriyle yardımlaşır ve yar-

dımlaşan bu insanlar bir araya gelerek mü-

kemmelliğe ulaşır.”365 

Fârâbî’nin felsefî açıdan önemli eserle-

rinden biri de “Mutluluğun Kazanılması” 

anlamına gelen “Tahsîlü’s-Sa’âde”dir.366 

Bu eserde, mutluluğun gerçekleşmesini 

sağlayacak ahlâkî ilkelerin yanında, sosyal 

ve siyasî problemlerden bahsedilmiştir.367 

Fârâbî, eserinde iyi bir filozofun özellikle-

rini şöyle anlatır: “Öğrenimi sırasında oku-

duğunu anlama ve kavramada üstün olma-

lıdır. Buna ilaveten, iyi bir hafızası olmalı, 

doğruluğu ve doğru insanları, adâleti ve âdil 

insanları sevmelidir. Yeme ve içme konula-

rında açgözlü olmamalı, nefsânî şeylere, altı-

na, gümüşe ve benzerine değer vermemelidir. 

Yüksek ruhlu olmalı ve halkın gözünde küçük 

düşürücü şeylerden uzak durmalıdır. Dinin 

yasakladığı şeylerden kaçınmalı, dinin emret-

tiği şeyleri uygulamalı, iyiliği ve adâleti ko-

layca kabul etmeli ve kötülüğe, haksızlığa tes-

lim olmamak için direnmelidir. Doğru şeyler 

hakkında azimli olmalıdır.”368 

Fârâbî’nin felsefe ve mantık dışında ilgili ol-

duğu diğer bir alan ise müziktir.369 Müzikte 

birinci öğretmen “Muallim-i Evvel” olarak 

kabul edilen Fârâbî, müziği riyâzî ilimler  

(aritmetik, geometri, astronomi) arasında 

kabul etmiştir.370 “Mûsika’l-Kebîr”371 isimli 

eserinde, müziğin temelleri, müzik makam-

ları, sesin yapısı ve çeşitli müzik aletlerinin 

özellikleri ve güftelerden bahsetmiştir.372 Bu 

eserin, Fransızca, Almanca ve İngilizce çevi-

rileri de yapılmıştır.373

Eserlerinde sade yazı üslûbunu tercih eden 

Fârâbî bunu yaşamında da sürdürmüştür. 

Günümüze ulaşan bilgilerde Fârâbî’nin ya-

şamı boyunca klasik Türk kıyafetleri kul-

lanmayı tercih ettiği,374planlı, disiplinli, 

gösterişten uzak duran, kitaplarıyla zaman 

geçirmekten hoşlanan, ilim öğrenmeyi her 

şeyin üstünde tutan, sıkıntılar karşısında 

sabırlı olmayı ilke edinen, antik çağda yaşa-

mış olan bilginlerin hayatlarını araştırmaya 

ilgili bir filozof olduğu görülmektedir.375

Muallim-i Sânî Fârâbî bir düşünür olarak 

felsefeyi, yeni bir çerçeve ve dille yeni bir 

medeniyet içinde tekrardan inşa etti.376 

Metafizik düşünceyi, ulûhiyet377, nübü-

vvet378 ve meâd379 inancına uygun olarak 

geliştirdi. Mantık ilmini tüm konuları ile 

birlikte felsefenin içerisine yerleştirdi.380 

İslâm dünyasında teorik düşünce ve saf 

felsefe geleneğinin hakiki anlamda kuru-

cusu sayılan Fârâbî’nin, tarih boyunca pek 

çok takipçisi oldu. Özellikle onun mantık, 

felsefe, siyaset, felsefe–din ilişkileri, ilimler 

tasnifi, müzik alanlarındaki çalışmaları ve 

felsefe terimleri hakkındaki hassas açıkla-

maları düşünce tarihine çok yönlü ve oriji-

nal katkılar sağladı.

Anahtar Kelimeler: Filozof, Erdemlilerin 

Şehri, Muallim-i Sânî, Felsefe-Din, Siya-

set ve Ahlâk.
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bn Sînâ
(980-81 [?]- 1037)

İzmir

Şehit Ömer Halisdemir Kız Anadolu İmam Hatip Lisesi 
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“Tahsilinin bir döneminde cebir ve geometride bir türlü başarılı olamayan 

ve okul dışında yeni arayışlar içine giren İbn Sînâ, bir gün okuldan sonra 

bir kervana katılır. Kervan bir yerde konakladığında, İbn Sînâ’yı su 

getirmesi için kuyuya yollarlar. Küçük Sînâ’nın kuyuda bir şey dikkatini 

çeker: Kuyunun ipi, sürtündüğü taşı kesmiştir. İpin taşı kesmesi aklın 

alacağı şey değil, ama devamlı gidip gelme, devamlı çalışmakla ip taşı 

kesmiş olmalı! diye düşünür. O zaman neden gidip gelmekle ip taşı kessin 

de benim aklım çalışarak cebiri, geometriyi kesmesin? der. Kuyuyu, 

kovayı, kervanı hemen orada bırakarak okuluna döner.” 381
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Tam adı “Ebû Alî el-Hüseyn b. Abdillâh 

b. Alî b. Sînâ”dır. Yaklaşık 980-81 yılında 

bugünkü Özbekistan’nın Buhara şehri ya-

kınındaki Efşene382 köyünde doğduğu383 ve 

1037 tarihinde Hemedan’a yapılan bir sefer 

esnasında İran sınırları içerisinde bulunan 

Hemedan şehrinde vefat ettiği bilinmekte-

dir.384

O, Orta Çağ Avrupa’sında filozofl arın 

prensi olarak tanındı ve İbn Sînâ isminin 

Latince söyleyişine uyarlanmış hali olan 

“Avicenna”385 adıyla meşhur oldu.  İslâm 

dünyasında ise “İbn Sînâ” künyesiyle meş-

hur olup bilim ve felsefe alanındaki eşsiz 

konumunu ifade etmek amacıyla kendisi-

ne “eş-Şeyhü’r-Reîs (Başkanların başkanı)” 

unvanı verilmiştir.386 Kısa bir ömre felsefe, 

matematik, geometri, tıp, lügat, astronomi, 

müzik gibi pek çok bilimde döneminin en 

iyi eserlerini sığdıran İbn S nâ’nın hayatı-

na dair en önemli bilgiler, öğrencisi Ebû 

Ubeyd el-Cûzcân 387 (XI. yüzyıl) tarafın-

dan kaydedilmiştir. Es-Sîretü Şeyhi’r-Reîs 

adıyla bilinen bu eserin ilk kısımları bizzat 

İbn Sînâ tarafından sonraki bölümü ise en 

sadık öğrencisi olan el-Cûzcân  tarafından 

yazılmıştır. Bu yüzden biyografisi kısmen 

otobiyografi olarak günümüze ulaşmıştır.388

Aslen Belhli389 olan babası Abdullah, 

Sâmânî hükümdarlığı döneminde devrin 

önemli şehri olan Buhara’ya yerleşti. Ba-

basının iyi eğitim görmüş bir devlet adamı 

olması sebebiyle evleri felsefe, geometri ve 

Hint matematiğiyle ilgili konuların tartışıl-

dığı bir merkez haline geldi.390 Kendisini 

bu tartışmaların içinde bulan İbn Sînâ er-

ken denilebilecek bir çağda felsefî konulara 

da âşinalık kazandı.391 Küçük yaşta hâfız 

oldu. Dil, edebiyat, akâid, fıkıh gibi dersler 

alarak dinî eğitimini de tamamladı.392 Dinî 

eğitimin yanı sıra matematik, mantık, tıp 

gibi alanlar başta olmak üzere felsefî ilim-

lerin birçok alanında da hocalardan ders 

alarak oldukça iyi bir düzeyde yetişti.

 İbn Sînâ genç yaşına rağmen felsefe ve tıp 

alanında ileri düzeyde bir şöhrete ulaştı ve 

ismini o çevrede duyurmayı başardı. Daha 

on sekiz yaşındayken Sâmânî hükümdarı 

Nûh bin Mansûr’u (ö. 976) tedavi ederek 

saray hekimlerinden oldu. Böylece saray 

kütüphanesinden de yararlanma imkânı 

buldu.393 Fakat yirmi iki yaşına geldiğinde 

hem babasını kaybetmesi hem de Sâmânî 

Devleti’nin zayıfl aması sebebiyle Buha-

ra’dan ayrılmak zorunda kaldı. Gürgenç 

ve Horasan’ın ardından da Batı’ya yönel-

di. Nesâ, Ebîverd, Tûs, Semerkant ve Câ-

cerm’e uğrayarak Cürcân’a gitti ve burada 

hayatı boyunca yanından ayrılmayacak 

olan sadık öğrencisi El-Cûzcânî ile tanıştı. 

Daha sonra Rey’e geçti.394 Burada melan-

koli hastalığına tutulmuş olan hükümdarı 

tedavi etti.

Rey’den ayrıldıktan sonra ilk olarak Kaz-

vin’e ardından da Hemedan’a geçti ve bu-

rada Şemsüddevle’yi (ö. 997) tedavi etti. 

Hükümdarın teklifi üzerine de vezirlik gö-

revine başladı. 1021 yılına kadar bu görevde 

kaldı. Bu dönemde gündüz devlet işleriyle 

meşgul olan İbn Sînâ, geceleri ilimle meş-
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gul oluyordu. Şemsüddevle’nin vefatından 

sonra Hemedan’ı terk etmek istedi. Fakat 

yolda yakalanarak Ferdecân diye bilinen bir 

kaleye hapsedildi ve yaklaşık dört ay burada 

tutuldu. Bu sürede de eser yazmaya devam 

etti. Buradan Alâüddevle tarafından kur-

tarıldıktan sonra İsfahan’a gitti.395 Bir süre 

sonra burada hastalanan İbn Sînâ kendini 

tedavi etmeye çalıştıysa da başarılı olamadı 

ve vefat etti.396

İbn Sînâ’nın hocaları arasında pek çok âlim 

bulunmaktadır.397  Dönemin âlimlerinden 

Abdullah en-Nâtilî (ö. ?) Buhara’ya git-

tiğinde İbn Sînâ’ya ders verdi. Nâtilî, ona 
Porphyrios’un “Eisagoge” kitabını, Ök-

lid’in Elementler’ini, Batlamyus’un el-Me-

cistî’sini (Astronomi ile ilgili bir eser) okut-

tu.398 Tıp alanında ise Sâmânîlerin saray 

hekimlerinden olan el-Kumrî’den (ö. 990) 

ve Yahyâ el-Mesîhî’den (ö.1010-11) ders 

aldı.399 Kendisinden ilim öğrenen talebeleri 

arasında Cûzcânî400, İbn Zeyle (ö.1048)401 

ve Behmenyâr b. Merzübân (ö. 1066) zik-

redilmektedir.402

İbn Sînâ, ders veren bir hoca, bir hekim 

ve bir idareci olarak çeşitli görevlerde olsa 

da eser yazmayı ihmal etmedi. George C. 

Anawati çalışmasında dünya kütüphanele-

rinde İbn Sînâ’ya atfedilen iki yüz yetmiş 

altı eser olduğunu ifade etmektedir.403 İbn 

Sînâ’nın görüşleri bizzat kendi yazdığı eser-

leriyle günümüze ulaştı. Onun çalışmaları 

geniş bir yelpazeye dayanmaktadır. Felsefe, 

mantık, matematik, astronomi, tıp, fizik, 

metafizik, psikoloji, teoloji, ahlâk, siyaset 

ve mûsiki alanlarında eserleri mevcuttur. 

En bilinen eserleri ise “el-Kanûn fi’t-Tıb”, 

“Kitâbü’ş-Şifâ” ve “Kitâbü’n-Necât”tır.404

Tıp alanında yazdığı el-Kanûn fi’t-Tıb adlı 

önemli yapıtı, Grek ve Arap hekimlerinin 

eserlerinden faydalanarak ve kendi klinik 

müşahede ve deneylerine dayanarak ha-

zırladığı son derece önemli bir eserdir. Bu 

nedenle eseri, Antik Çağ’ın önemli tıp bil-

ginlerinden Hipokrates (MÖ 460-377) ve 

Galenos’un (M. 129-199) tıp yapıtlarından 

hemen sonra gelmektedir. Bu kitap İslâm 

dünyasında ve Avrupa’da altı yüz yılı aşkın 

bir süre tıp eğitiminde otorite sayılmıştır.405 

Eserin Latince’ye ilk çevirisi XII. yüzyılda 

yapılmıştır.406 Onun bu önemli eserinde en 

çok dikkate değer buluşları, kan dolaşımı 

ve teneff üse ait olanlardır. Hem büyük hem 

de küçük kan dolaşımı hakkında oldukça 

açık fikirleri mevcuttur. İbn Sînâ’nın kal-

bin karıncık ve kapakçık sistemini keşfet-

mesi, şeker hastalığında idrardaki şekerin 

varlığını ispatlaması, bağırsak parazitlerini 

keşfetmesi, alkolün steril özelliğinden fay-

dalanarak cerahatsız tedavi ve ameliyatta 

hastaya uyutucu ilaç verme usûlünü ortaya 

koyması, bugün cerrahide kullanılan damar 

içi şırıngası gibi pek çok buluşu vardır.407

Döneminde yaşanan bazı olaylar İbn 

Sînâ’yı sürekli şehir değiştirmek, seyahat 

etmek durumunda bırakmıştır. Ancak bu 

süreçlerde dahi muhtelif ilim dallarında 

önemli başarılar elde etmiş ve muazzam bir 

üretkenlik örneği sunmuştur. Kendisinin 

vefatından sonra da fikirleri yaşamaya de-
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vam etmiş, eserleri pek çok ülkede ve farklı 

devirlerde okutulmuştur. İbn Sînâ’nın ye-

tiştirdiği ve onun izinden giden öğrencileri  

“İbn Sînâ Okulu” veya “İbn Sînâcılık” adı 

verilen hareketi başlatarak bir çığır açmış-

lardır. Bizzat yetiştirdiği talebeleri dışında 

onun kitaplarını okuyarak veya silsile yo-

luyla onu tanıyanlardan bilgiler alarak İbn 

Sînâ Okulu’na giren âlimler de olmuştur. 

Ömer Hayyam (ö. 1132 [?]), Nasîruddin 

et-Tûsî (ö. 1274) gibi âlimlerin yanı sıra 

İbn Meymûn (ö. 1204), İbn Dâvud (ö. 

1180) ve Ebü’l-Ferec (ö. 1286) gibi Sür-

yânî kökenli filozof ve âlimler de İbn Sî-

nacılık ekolü mensubu sayılmışlardır. İslâm 

dünyasında fikirleri hem felsefe hem kelâm 

hem de tasavvuf alanındaki düşünür ve fi-

lozofl arı etkilemiştir.408

İbn Sînâ sadece İslâm dünyasında değil 

Batı’da da çağlar boyunca en önemli filozof 

ve ilim adamları arasında kabul edilmiştir.

Anahtar Kelimeler: Felsefe ve Tıp, Çalış-

kanlık, Azim, Merak, İbn Sînâ.
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Yûsuf Has Hâcib
(XI. Yüzy l)
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“Ogdurmuş, Ögdülmiş’e tavsiyede bulunur: 

Ey kardeş, sözümü iyi dinle! Başkalarına faydalı olan kimse ne der, 

dinle; başkalarına faydalı olan insan, insanların başıdır. İnsanlar 

arasında insan olan kimse, başkalarına faydası dokunan kimsedir. 

İnsan gönlünde iyi niyet besleyerek hareket ederse dünyada istediği her 

işte muvaff ak olur.” 409
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Sözlerine Yaratıcıya hamd ve senâ ile baş-

layan410, hayatın tüm alanını kuşatan konu-

larla ilgili 6645 beyitin sahibi, İslâmî Türk 

edebiyatının bilinen ilk şairlerinden olan 

Yûsuf Has Hâcib hakkındaki bilgiler, eseri 

Kutadgu Bilig’de kendisiyle ilgili birkaç ifa-

deye ve esere sonradan eklenmiş manzum 

ve mensur ön sözlere dayanmaktadır.411 

Buna göre “Ey Yûsuf, gerekli sözü dosdoğ-

ru söyle; gereksiz sözü de gizle, zararı doku-

nur.”412 dizelerinden şairin adının Yûsuf 

olduğu, eserini tamamladıktan sonra “Has 

Hâcib” unvanını almasıyla da Yûsuf Has 

Hâcib olarak tanındığı bilinmektedir.413

Ön sözlerde verilen bilgilere göre şair, Orta 

Asya’da bugünkü Kırgızistan sınırları içe-

risinde Aral Gölü’nün doğusunda yer alan 

Balasagun’da doğdu.414 Hangi yılda doğ-

duğu kesin olarak bilinmemektedir. Ancak 

eserinde, kitabını on sekiz ayda, 462 yılın-

da bitirdiğini ve yaşının elliyi geçtiğini415 

söylemesi dikkate alındığında Yûsuf Has 

Hâcib’in 1019 yılı civarında doğduğu dü-

şünülmektedir.416 Yûsuf Has Hâcib’in vefat 

tarihi de belli değildir. Ancak araştırmacı-

lar vefat tarihiyle ilgili olarak 1077-78 yıl-

larını işaret etmektedir.417 Eserinin sonla-

rında çok yaşlandığından, artık hayattan tat 

alamadığından bahsetmektedir. Bundan 

anlaşıldığına göre o, eserini bitirdiği 1069-

70 tarihinden sonra da uzun müddet yaşa-

mıştır.418 Türbesi, Doğu Türkistan bölge-

sinde yer alan kadîm Türk şehri Kâşgar’da 

bulunmaktadır.419  

Yûsuf Has Hâcib’in nasıl bir tahsil hayatı 

geçirdiği ve nasıl yetiştiğine dair kesin bir 

bilgi yoktur. Yetişmesinde, yaşadığı şehir-

lerin ve ailesinin önemli etkisinin bulun-

duğu ve kendisinin iyi eğitimli olduğu tah-

min edilmektedir. Nitekim eseri “Kutadgu 

Bilig” incelendiğinde onun Farsça, Arapça 

ve Soğdakça bildiği, bunlardan başka dil-

lerle de ilgilendiği görülmektedir.420 Ayrıca 

kendisini ilmî bakımdan da geliştirdiği ve 

kelâm, edebiyat, belâgat, astronomi, ma-

tematik gibi bilim dallarına vâkıf olduğu; 

avcılık, okçuluk gibi hobilerinin bulundu-

ğu; satranç, çevgen gibi spor dallarına il-

gisi olduğu anlaşılmaktadır.421 Çağdaşları 

olan Firdevsî (ö.1020), el-Birûnî (ö.1061), 

İbn Sînâ (ö.1037) gibi bilginlerden haber-

dar olduğu da tahmin edilmektedir. Son-

raki dönemlerde yetişen, Ahmed Yesevî 

(ö.1166), Ahmet Yüknekî (XII. yüzyıl) ve 

Ali Şîr Nevâî (ö.1501) gibi birçok ilim in-

sanının çalışmalarında etkisi görülen Yûsuf 

Has Hâcib,422 yüksek makam sahiplerinde 

ve devlet yöneticilerinde bulunması gere-

ken vasıfl arın izahında ise Fârâbî’den  (ö. 

950) etkilenmiştir.423 

Yûsuf Has Hâcib, eserini Balasagun’da 

yazmaya başladı. Fakat Balasagun’un Batı 

Karahanlılar tarafından ele geçirilmesinin 

ardından Kâşgar’a göç eden şair, eserini 

on sekiz ayda tamamlayarak Tavgaç Uluğ 

Buğra Han’a sundu. Şairi takdir eden ha-

kan onu, “Has Hâciblik” (başdanışmanlık) 

makamına getirdi.424 “Has Hâciblik” veya 

Kutadgu Bilig’deki ifadesiyle “Uluğ hâci-

b”lik, devlet teşkilâtında hükümdar ve ve-

zirden sonra gelen en büyük makamdır.425 
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Eserinde Uluğ hâcibin, hükümdarın ve bü-

tün ülkenin kendisine güvenebileceği, hal-

kın duasını alacak soyu temiz ve iyi ahlâklı 

bir kimse olması gerektiğini söyleyen426 

Yûsuf’un, bu makama getirilmiş olması 

hükümdarın adâlet ve ahlâkî bakımdan ona 

güvendiğinin bir göstergesidir.

Yûsuf Has Hâcib, Türk edebiyatının ilk 

siyâsetnâme ve mesnevi örneği olan eserini 

insanlara her iki dünyada mutlu olmanın 

yollarını göstermek amacıyla yazmıştır. Bu 

sebeple adını “Kutadgu Bilig” (mutluluk, 

saadet bilgisi) koymuştur. Bu amacını ese-

rinde şu sözlerle dile getirmiştir:

“Kitab atı urdum Kutadgu bilig,   

(Kitabın adını Kutadgu Bilig koydum)

Kutadsu okıglıkla tutsu elig,   

(Okuyana kutlu olsun ve ona yol göstersin)

Sözüm söyledim men bitidim bitig,  

(Ben sözümü söyledim ve kitabı yazdım)

Sunup iki ajunnı tutgu elig,   

(Bu kitap uzanıp her iki dünyayı tutan bir eldir)

Kişi iki ajunnı tutsa kutun,   

(İnsan her iki dünyayı devletle elinde tutarsa)

Kutadmış bolur bu sözüm çın bütün.”427  

(Mes’ût olur, bu sözüm doğru ve dürüsttür)

Mutluluğu ahlâk ile ilişkilendiren şair, ta-

savvur ettiği ideal devlet modeline ve hayat 

tarzına insanları kavuşturmayı amaçlamış-

tır. “Kutadgu Bilig” bu amacın dışında al-

fabeleri ve dilleri bilmek, şiir yazmak, tıp, 

matematik gibi müspet ilimleri öğrenmek 

ve rüya tabirleri gibi konulara vâkıf olma 

amaçlarını da hedefl emiştir. Bu sebep-

le eser, Karahanlılar devri ilmini yansıtan 

ansiklopedik manzum bir çalışmadır.428 

Ayrıca, İslâmiyet’in kabul edilmesiyle Orta 

Asya Türklerinin politik ve kültürel hayat-

larını yansıtması bakımından da çok önemli 

bir yere sahiptir.429 Bir devletin devamının 

nasıl sağlanması gerektiği, hâkimiyetin na-

sıl elden çıktığı, ordunun nasıl toplanacağı, 

hükümdarla halkın karşılıklı hak ve vazife-

lerinin ne olduğu kitapta ayrı ayrı açıklan-

mıştır. Bu bakımdan Kutadgu Bilig “siyaset 

bilgisi” anlamına da gelmektedir.430  

Eser, Türk dili ve kültür tarihi açısından da 

büyük önem taşımaktadır. Her şeyden önce 

İslâmî çevrede yazılmış ilk eser, ilk mesnevi 

ve ilk siyâsetnâme olması bakımından Türk 

edebiyatı için eşsiz değere sahiptir. Ayrıca 

az sayıda Arapça, Farsça sözcük içermesi ve 

Eski Türk diliyle yazılmış bu kadar hacimli 

bir eser olması, Türk dilinin o çağda sanat 

dili olduğunu göstermesi açısından da çok 

önemlidir.431 İçeriği oluşturan ahlâkî, siyasî 

ve dinî mesajların; dört kavramı (adâlet, 

saâdet, akıl ve âkıbet) temsil eden dört şahıs 

(Küntogdı, Aytoldı, Ögdilmiş ve Odgurmış) 

etrafında gerçekleşen olaylar ve konuşmalar 

aracılığıyla alegorik432 olarak verilmesi de 

eseri edebî açıdan kıymetlendirmektedir.433

Eserindeki bu tertipten yer verdiği husus-

lara kadar İslâmî Türk edebiyatında öncü 

olarak kabul edilen Yûsuf Has Hâcib aynı 

zamanda manzum mektup türü Türk ede-

biyatını başlatan kişi olarak kabul edil-

mektedir. Yine o, ilk vasiyette bulunan ve 

ilk öğüt veren şair olarak434 bilinmektedir. 
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İçinden çıktığı milleti geçmişi ve yaşadığı 

dönem ile tarayan, süzen Yûsuf Has Hâci-

b,435 toplumu meydana getiren bireyler ile 

onların toplumdaki yerlerini ve görevlerini 

tecrübelerine dayanarak açıklayan bir sos-

yolog ve sadece devletin başında bulunan 

idareci sınıfa değil, bütün tebaaya hitap 

eden bir siyaset kuramcısıdır.436 Yûsuf Has 

Hâcib, ilklerin öncüsü olmasının yanın-

da aynı zamanda tasvir yeteneğiyle de öne 

çıkar. Onun sahip olduğu bu tasvir gücü 

XIV. yüzyıl Türk şairi Gülşehrî’de de gö-

rülmüştür.437 Yûsuf Has Hâcib’in herkese 

hitap eden anlaşılır bir dil kullanması ayrıca 

dikkat çeken tarafıdır. Eserine bakıldığında 

devrin Türkçesi onda en güzel şekilde dile 

gelmiştir.438

Kültürümüze kattığı miras ile adından gü-

nümüzde de bahsedilen Yûsuf Has Hâcib, 

Türk tarihinde önemli bir simge haline gel-

miştir. O, bir bilge, devlet ve milleti yön-

lendiren bir Türk büyüğüdür. Eseri, Türk 

dili ve edebiyatı, siyaset, felsefe, astronomi, 

matematik, toplumbilimi, din alanlarında 

sunduğu bilgilerle yalnız Türk toplumu 

için değil aynı zamanda bütün toplumlar 

için önemli bir kaynaktır.439

Anahtar Kelimeler: Has Hâcib, İslâmî 

Türk Edebiyatı, Mesnevi, Siyâsetnâme, 

Kut.

102



Kaynakça



Sesi Çağları Aşan Etkin Yüzler: Elli Müslüman İlim İnsanının Biyografisi

Kâ garl  Mahmud
(XI. Yüzy l)

İstanbul

Beşiktaş Kız Anadolu İmam Hatip Lisesi
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Kâşgarlı Mahmud Dîvân’ında kendisini şu sözlerle anlatır: “Kendim, 

Türklerin en fasih konuşanlarından,  en doğru anlayanlarından, 

soyca en ileri bulunanlarından, en iyi kargı (mızrak) kullanan 

savaşçılarından olduğum halde, Türklerin hemen hemen tekmil illerini, 

obalarını, çöllerini boydan boya gezdim dolaştım. Türk’ün, Türkmen’in, 

Oğuz’un Yağma’nın, Çiğil ’in, Kırgız’ın dillerini, kafiyelerini tamamen 

zihnime nakşettim. Bu konuda o kadar ilerledim ki her tâifenin lehçesini 

edindim. Bu kitabımı böyle uzun bir çalışmadan sonra en süslü tarzda, 

en açık üslupla yazdım. Adımı dünyanın sonu kadar yâd ettirmek ve 

ahirette sonsuz nimet kazanmak için Allah’tan (c.c.) yardım dileyerek 

yazdığım bu kitaba Divânü Lugâti’t-Türk adını koydum.” 440
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Günümüzde Türk dili ile ilgili yaptığı ça-

lışmalar ile tanınan Kâşgarlı Mahmud’un 

adı “Mahmud bin Hüseyin bin Muham-

med El-Kâşgari”dir. Yaşamına dair olan 

birtakım yerel kaynaklar kendisinin miladi 

1008 yılında, Doğu Türkistan’ın Kâşgar 

şehrinde Opal köyünde doğduğunu iddia 

etse de kendisinin babası gibi Barsganlı ol-

duğunu savunanlar da vardır. Künyesinde 

“Kâşgarlı” ifadesinin bulunmasının en net 

sebeplerinden biri Türk yerleşim yerlerini 

gezmeye karar vermeden önce orada yaşa-

ması ve eğitim görmesi olduğu gibi orada 

doğup yine orada vefat etmesidir.441 Ölüm 

tarihiyle ilgili net bilgi yoktur. Ancak ka-

bul edilmiş görüş vefatının 1090’dan sonra 

gerçekleştiğidir. Vefatından sonra Opal’de 

kurucusu olduğu medresenin yanına, öğ-

rencilerinin inşa ettiği türbeye defnedilir.442 

Uzun bir süre “Hazreti Mollam” ismini ta-

şıyan bir türbenin çeşitli araştırmalar sonu-

cu aslında Kâşgarlı Mahmud’a ait olduğu 

ve Hazreti Mollam isimli zât ile aynı kişi 

oldukları sonucuna varılır.443

Kâşgarlı Mahmud, Türklerin yaşadığı 

yerleşim bölgelerini gezmeye ve eseri için 

araştırma yapmaya başlamadan önce Kâş-

gar’da yaşıyordu ve yaşadığı dönemde bu il 

Karahanlıların başkentiydi. Çeşitli ifadeleri 

aracılığıyla kendisinin de Karahanlı hane-

danından olduğu anlaşılmaktadır.444 O, ilk 

eğitimini saray ulemâsından aldı. Saray-

daki eğitiminin ardından dönemin ünlü 

okullarından Medrese-i Sâciyye’de orta, 

Medrese-i Hamîdiyye’de yüksek eğitimi-

ni tamamladı.”445 Tefsirden, fıkha, Arap-

çadan Farsçaya, matematikten felsefeye, 

coğrafyadan tıbba, tarihten astronomiye, 

edebiyattan geometriye kadar birçok farklı 

dalda eğitim aldı. Buhara ve Nîşâbur böl-

gelerinde hadis ilmi üzerine yüksek tahsil 

de gördü.446 Aldığı dersler ve yetiştirilme 

tarzı ilmî yönünün kuvvetlenmesini sağla-

dı. Bunlara ek olarak ok atma, ata binme, 

mızrakçılık, kılıç kullanma ve avcılıkta da 

oldukça başarılıydı.447 

Kâşgarlı’nın hayatında etkili olan hocaların 

başında Sâciyye medresesinde eğitim gör-

düğü zaman tanıştığı448 ismini eserinde de 

andığı Zâhid Hüseyin b. Halef el-Kâşgarî 

gelir. Kâşgarlı Mahmud’un hayatında en 

çok önem arz eden kişiliklerden biri de an-

nesi Bûbî Râbia’dır. Oğlunu yetiştiriş tarzı 

onun bir âlim olmasında büyük bir rol oy-

namıştır.449 “Kâşgarlı Mahmud’un bireysel 

olarak ilgilendiği ve takdirle bahsettiği bir 

öğrencisinin olup olmadığı bilinmemekte-

dir. Öğrencilerini yetiştirdiği Mahmûdiyye 

Medresesini, Dîvânü Lugâti’t-Türk’ü ta-

mamladıktan sonra kurduğu için eserinde 

onlardan bahsedememiştir. Ancak yakla-

şık sekiz yıl boyunca müderrislik yapması 

ve vefatından sonra türbesinin öğrencileri 

tarafından inşa edilmesi bizlere onun iyi 

ve öğrencilerinin hayatında iz bırakmış bir 

öğretmen olduğunu göstermektedir. “450

 Kâşgarlı Mahmud’u bugün halen daha ta-

nıyor olmamızın en büyük sebebi Türko-

loji alanında yaptığı çalışmalardır. Onun 

en bilinen çalışması ilk Türkçe sözlük olan 

“Dîvânü Lugâti’t-Türk’tür”. Sözlük çalış-
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malarıyla ilgilenen bilime “leksikografi” adı 

verilir. Leksikografi ya da Türkçe adıyla 

sözlük bilim kısaca sözlüklerin düzenlen-

mesini, derlenmesini ve yazılmasını kapsar. 

Kâşgarlı’nın öncülük ettiği diğer bilim dal-

ları ise; köken bilimi olan “Etimoloji”; dil 

bilimi “Filoloji”; ses, biçim ve cümle yapı-

sını inceleyen “Gramer”; halkların kültür-

leriyle ilgilenen “Folklor”; ve harita bilimi 

olan “Kartografi”dir. 451 Kâşgarlı Mahmud, 

kendi dönemindeki Türklerin yaşamlarına 

dair bize oldukça kıymetli bilgiler vermiş, 

Türkoloji biliminin kurucusu olmuştur. O, 

Türkçenin ilk etimologu, filologu ve leksi-

kografıdır.

Kâşgarlı Mahmud’un tanınmasını sağlayan 

ünlü eseri “Dîvânü Lugâti’l-Türk”, Türk 

toplumunun o dönemdeki özelliklerine ışık 

tutan sayılı kaynaktan biri olması sebebiy-

le oldukça önemli bir kitaptır. Aslında bu 

kitabı, Arapça konuşanlara Türkçe öğrete-

bilmek, Türkçenin de Arapça kadar zengin 

bir dil olduğunu göstermek ve Türk diline 

hak ettiği değeri verebilmek amaçlarıyla 

yazmıştır. Bir gezgin olarak kırk dokuz ya-

şındayken çıktığı yolculukta Türk ağız ve 

lehçeleri hakkında ulaşabileceği kadar çok 

bilgiye ulaşmak için Çin Seddi’nden Kı-

rım’a gider. Hazar Denizi ile Kafkas Dağ-

ları’na kadar olan tüm ülkeleri gezerek452 

atasözleri, şiirleri ve deyimleri toplar.453 

Üstelik bütün bu bilgileri de kendince sı-

ralayarak düzenler.454 Çalışmasında Türk 

ulusunun büyüklüğünden, kahramanlığın-

dan ve uygarlık alanında ortaya koydukları 

büyük varlıktan da uzun uzun bahsetmeyi 

ihmal etmez.455 Bu çalışmasını 1074 yılında 

tamamladıktan sonra onu Bağdat’ta o dö-

nemdeki Abbâsî halifesi Muktedî Biemril-

lâh’a sunar.456

Kâşgarlı Mahmud eserinde “Sav” diye 

adlandırdığı atasözlerine de geniş yer ver-

miştir. Kitapta geçen sav’lara örnek ola-

rak; “Erdem başı tıl”; Erdemin başı dildir. 

“Tag tagka kavuşmas kişi kişige kavuşur”; 

Dağ dağa kavuşmaz insan insana kavuşur. 

“Öküş sevinç bolsa katıg ohsınur”; çok se-

vinen çok pişman olur” gösterilebilir.457

Yine eserde geçen şu sözler Yaratıcıya övgü 

mahiyetindedir.458

Yarattı yaşıl çeş,                               

(Yeşil turkuvaz (gökleri) yarattı,)

Savurdu ürün kaş,                

(Bembeyaz taşları (yıldızları) serpiştirdi,)

Tizildi Karakuş,                  

(Karakuş (Jüpiter) bunların arasına dizildi,)

Tün kün üze yörgenür.                                                                           

(Gece gündüz üzerine döner.)

“Dîvânü Lugâti’t-Türk” ün önemini artı-

ran diğer özelliği ise içerisinde bir Türk’ün 

çizdiği ilk dünya haritasının yer alması-

dır.459 Kâşgarlı Mahmud, o dönemde-

ki Türk topluluklarının hangi bölgelerde 

yaşadığını göstermek amacıyla bir dünya 

haritası oluşturmuştur. Haritada; denizler 

yeşil, ırmaklar mavi, dağlar kırmızı, şehir-

ler ise sarı olarak işaretlenmiştir. Türklerin 

yaşadığı şehirlere ve bölgelere ayrıntılı bir 

şekilde yer verilmiştir. Yine haritada vahşi 

107



Sesi Çağları Aşan Etkin Yüzler: Elli Müslüman İlim İnsanının Biyografisi

hayvanların yaşadığı yerler ve soğuk sebe-

bi ile yaşanılmayan bölgelere de yer veril-

miştir. Haritanın önemini artıran diğer bir 

yönü ise Japonya’nın gösterildiği ilk dün-

ya460 haritası olmasıdır.  Kâşgarlı Mahmud, 

Japonya’yı haritada bir ada olarak göstermiş 

ve “Cabarka” olarak isimlendirmiştir.”461 

Günümüze kadar Türkiye Türkçesi, Öz-

bek Türkçesi, Kazak Türkçesi, Yeni Uygur 

Türkçesi, Azerbaycan Türkçesi, İngilizce, 

Çince ve Farsçaya çevrilen Dîvânü Lu-

gâti’t-Türk üzerinde birçok araştırma ya-

pıldı.462

Türk tarihi başta olmak üzere dünya tarih 

ve coğrafyasına yaptığı katkılarla ve öncü 

çalışmalarla ilim tarihimizde önemli bir yer 

edinen Kâşgarlı Mahmud’un doğumunun 

bininci yılı UNESCO tarafından “2008 

Kâşgarlı Mahmud Yılı”  olarak ilan edil-

miştir.463

Anahtar Kelimeler: Türkoloji, Filoloji, 

Sözlük, Türk Dili, Dîvânü Lugâti’t-Türk.
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İstanbul
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İmam Serahsî, Karahanlılar Dönemi’nde yaşamış bir âlimdir. 

Hayatının bilinen en ilginç tarafl arından biri, Karahanlı 

hükümdarının adâlete ve hukuka uygun olmayan uygulamalarına 

karşı çıkması sonucunda, Karahanlıların başkenti olan ve günümüzde 

Kırgızistan’a bağlı Özkent şehrinde bir kuyuya yaklaşık on beş 

yıl süreyle hapsedilmesidir. O, bu şartlara rağmen, ilim adamı 

sorumluluğuyla doğru bildiğinden geri adım atmamış ve zindan 

hayatının zorluklarına rağmen öğrencilerini eğitmeye ve eserlerini 

yazdırmaya devam etmiştir.464 Serahsî, Hanef î mezhebinin o zamana 

kadar oluşmuş ilmî birikiminin bir derlemesi465 ve mezhep içerisindeki 

en hacimli eser olma unvanına sahip olan el-Mebsût isimli meşhur 

eserini işte bu şartlar altında öğrencilerine yazdırmıştır.466
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Mâverâünnehir bölgesinde yetişmiş büyük 

bir Türk-İslâm âlimi ve hukukçusu olan Se-

rahsî’nin adı  “Ebû Bekr Muhammed b. Ebî 

Sehl Ahmed es-Serahsî”dir. Doğum tari-

hi kesin olarak bilinmemekle birlikte 1009 

yılında günümüzde Türkmenistan-İran sı-

nırında bir kasaba olan Serahs’tadoğdu.467 

Serahsî, on yaşlarındayken ticaretle uğraşan 

babasıyla birlikte Bağdat’a gitti. Daha sonra 

dönemin ilim merkezlerinden, günümüzde 

Özbekistan’ın tarihi şehri Buhara’ya giderek 

eğitimine devam etti. Aldığı eğitimlerden 

sonra bu şehirde hoca olarak göreve başladı. 

Özkent şehrinde geçen on beş yıllık hapis-

hane hayatının ardından üç yıl kadar yaşa-

dığı Özbekistan’ın Merğinân -günümüzde 

Mergilan olarak geçmektedir- şehrinde ke-

sin olarak bilinmemekle birlikte 1090 yılın-

da vefat ettiği düşünülmektedir.468

Serahsî, fıkıh sahasında faaliyet göstermiş 

bir âlimdir.469 Aynı zamanda fıkhın kay-

naklarını ve bunlardan hüküm çıkarma 

yöntemlerini inceleyen bilim dalı olan470 

fıkıh usûlü ilmi konusunda da İslâm âlim-

leri arasında seçkin bir yere sahiptir. Ebü’l 

Hasan Ali b. Hüseyin es-Suğdî (ö. 1068) 
ve Ebû Hafs Ömer b. Mansûr el-Bezzâz 

(ö. ?) , Serahsî’nin ilim tahsil ettiği ve 

etkilendiği hocalarındandır.471 Fakat en 

önemli hocası uzun yıllar ders halkasında 

bulunduğu Ebû Muhammed Abdülazîz 

b. Ahmed el-Halvânî’dir (ö.1060 [?]).472 

Buhara’da Halvânî’nin en parlak öğrencisi 

olan Serahsî, kısa sürede hocasının dik-

katini çekti ve hocasının vefatından sonra 

onun hocalık makamını devraldı. İlmi de-

rinliği sayesinde hocasının da lakabı olan 

“Şemsü’l-eimme” yani imamların / âlim-

lerin güneşi lakabıyla anıldı.473 İmam Se-

rahsî, hocası Halvânî’den devraldığı ders 

halkasında çok sayıda öğrenci yetiştirdi. 

Abdülazîz b. Ömer b. Mâze (XII. yüzyılın 

ilk çeyreği), Ebû Hafs Ömer b. Habîb (ö. 

?) ve Ebû Bekir Muhammed b. İbrâhim 

el-Hasîrî (ö. 1107), Serahsî’nin yetiştirdi-

ği en önemli öğrencilerdendir.474

Serahsî, Hanefî mezhebinde temel kay-

nak ve otorite olarak kabul edilen eserler 

telif etmiştir. Bunlardan en önemlisi otuz 

cilt boyutunda olan ve Hanefî mezhebinin 

en hacimli eseri olarak bilinen el-Mebsût 

isimli meşhur kitaptır. Türkçe’ye çevirisi 

de olan bu kitap Hanefî mezhebinin kuru-

luşundan Serahsî’nin yaşadığı döneme ka-

dar oluşmuş ilmî birikimin bir derlemesi 

niteliğindedir. Serahsî, bu eseri üç sebep-

ten dolayı yazdığını belirtir. İlk sebep ola-

rak, fıkıh eğitimi alan bazı kişilerin yeterli 

gayreti ortaya koymayıp uzun tartışmalara 

konu olan bir kısım ihtilafl ı meselelere ilgi 

göstermekle yetinmeleri; ikinci olarak, fı-

kıh eğitimi veren bazı hocaların fıkhî bil-

gi ve meleke kazandırmayan tartışmalar 

üzerinde uzun bir süre durmaları; üçüncü 

olarak ise bazı kelâmcıların fıkıh konu-

larını ele alırken felsefe dilini kullanarak 

iki alanın sınırlarını birbirine karıştıracak 

şekilde uzun açıklamalar yapmalarını gös-

termiştir.475 

Bu sebepler karşısında Serahsî, Mâ-

verâünnehir Hanefî ulemâsının önemli 
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şahsiyetlerinden biri olan Hâkim eş-Şehîd 

el-Mervezî’nin (ö. 945) Hanefî mezhebi-

nin kurucu isimlerinden olan İmam Mu-

hammed’in (ö. 805) temel eserlerini özet-

leyen el-Kâfî (el-Muhtasar) isimli eserini 

şerh etmiştir. Serahsî, şerh esnasında her 

babda güvenilir bulunan bilgilerle yetin-

meyi uygun bulduğunu belirtmektedir.476 

Bu hacimli eserin önemli bir kısmını Öz-

kent’te bir kuyu içerisinde hapis hayatı ya-

şarken ve kendi tabiriyle “Aileden, çocuktan 

ve bütün kitaplardan mahrum edilmiş bir 

kimse.”477 olarak öğrencilerine yazdırmış 

olması kitabın başka bir dikkat çekici özel-

liğidir. Onun sahip olduğu ilmî derinliği 

ve hafızayı İslâm Hukuku Profesörü Salih 

Tuğ: “Serahsî’nin eser verme kabiliyeti hay-

li yüksektir. Onun yanında hiçbir kitabının 

mevcut olmadığını da buna katacak olursak 

yılda dört cild büyük boy hukuki eseri (tak-

riben günde otuz sahife) irticalen meydana 

getirebilmesini hayret ve takdirle karşılama-

mız icab eder.”478 sözleriyle ifade etmiştir.

İmam Serahsî, aynı zamanda Hanefî 

mezhebinin metodolojisinin gelişmesin-

de ve son halini almasında kilit isimler-

den biridir. Bu alanda telif ettiği ve Usû-

lü’s-Serahsî olarak anılan fıkıh usûlüne 

dair eserini, “el-Mebsût”u yazdığı sırada 

kendisine rehberlik eden teorik hukuk 

esaslarını ve yöntemlerini derli toplu bi-

çimde ortaya koymak amacıyla yazdığını 

belirtmektedir.479 Eser bu amaçla kaleme 

alınmış olmakla birlikte Hanefî hukuk 

düşüncesini, esaslarını ve yöntemlerini 

ortaya koyan bir fıkıh usûlü eseri olma 

özelliğini de taşımaktadır.480 Serahsî’nin 

diğer bir önemli eseri de “Şerhu’s-Siye-

ri’l-Kebîr”dir. Bu çalışma, Hanefî mez-

hebinin kurucu imamlarından biri olan ve 

aynı zamanda devletler hukukunun kuru-

cusu kabul edilen İmam Muhammed’in 

(ö. 805), es-Siyerü’l-Kebîr isimli eserinin 

şerhidir.481 Serahsî çalışmasında, yaşadığı 

dönemdeki yöneticilerin devletler huku-

ku ile ilgili ihtiyaç duyduğu son derece 

değerli bilgilere yer vermiştir.482 Bu kita-

bını da kuyuda hapisteyken yazdırmaya 

başlayan Serahsî bir müddet sonra özgür-

lüğüne kavuşmuş ve kitabın geri kalanı-

nı Fergana’da tamamlamıştır.483 Serahsî, 

eserlerinde temel dil olarak Arapça’yı 

kullanmıştır. Fakat açıklama kısımlarında 

Farsça’dan da yararlanmıştır. Matematik, 

cebir ve şiir alanında da oldukça başarılı 

olan Serahsî, parlak bir zekâya ve derin 

bir anlayışa sahip bir âlimdir.484

Fıkıh ilminde saygın bir yere sahip olan 

Serahsî, kendisinden sonra gelen âlimle-

re birçok konuda öncülük etmiştir. Ken-

disinden sonra Hanefî mezhebinde eser 

kaleme alan âlimlerin neredeyse tamamı 

onun meşhur eseri el-Mebsût’a müracaat 

etmiş ve ondan faydalanmıştır. Serahsî 

ayrıca Hanefî metodolojisinin mükem-

mel hale getirilmesi konusunda en önemli 

katkıları yapan Debûsî (ö. 1039) ve Ebü’l-

Usr Pezdevî (ö. 1089) ile birlikte üç direk 

ve eimme-i selâse (üç imam) olarak anı-

lır.485 Hatta Hanefî usûlcüleri tarafından 

kendisine ait bir metodoloji geliştirebile-

cek yeterlilikte olduğu ifade edilmiştir.486 
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Parlak zekâsı, yetiştirdiği öğrenciler ve bı-

raktığı büyük ilmî miras sayesinde adını 

Türk-İslâm âlimleri arasına yazdıran Se-

rahsî, ne pahasına olursa olsun doğruluktan 

vazgeçmemenin güzel bir örneği olmuş-

tur. Ayrıca o, on beş yıllık kuyu hapsine 

ölümsüz eserler sığdırarak bizlere, şartlar 

ne kadar zor olursa olsun azim ve kararlı-

lıkla çalışıldığında başarıya ulaşılabileceğini 

göstermiştir.

Anahtar Kelimeler: Fıkıh, İlim Adamı, 

Cesaret, Doğruluk, Sabır.
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Kayseri

Erciyes Anadolu İmam Hatip Lisesi

Gazzâlî
(1058-1111)
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“Beş yıl kadar Cürcân şehrinde eğitim alan Gazzâlî, doğduğu şehir 

olan Tûs’a dönmek üzere kervanla birlikte yola çıkar. Yolun ıssız 

olduğu bir yerde eşkıyalar önlerini keser ve kervandaki eşyaları 

almaya başlar. Gazzâlî’nin de tüm eşyaları gasp edilir. Fakat onun 

aklı eşyaları ile giden ders notlarındadır. Eşkıya başı olan kişiden ders 

notlarının ve kitaplarının kendisine verilmesini ister. Bunun üzerine 

eşkıya başı alaycı bir tavırla: “Söylesene bu nasıl bir ilimdir ki hırsız 

onu senden çalabildi?” der ve notları Gazzâlî’ye geri verir. Yaşadığı 

bu olayı Allah’ın (c.c.) kendisine bir ikazı sayan Gazzâlî, öğrencinin 

hafızasına ve kalbine ulaşmayan sadece yazıda kalan bir ilmin faydalı 

olmayacağını düşünür ve Tûs şehrine ulaştığında yazdığı notları 

ezberlemeye başlar.” 487
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Elli üç yıllık ömrünü Abbâsî ve Selçuk-

lu dönemlerinde yaşayan488 büyük âlim 

ve düşünür Gazzâlî’nin tam adı Ebû Hâ-

mid Muhammed b. Muhammed b. Ah-

med’dir.489 İslâm’ın delili anlamına gelen 

“Hüccetü’l-İslâm” lakabıyla; ümmetin 

müftüsü anlamına gelen “Müfti’l-ümme” 

unvanıyla; Hâmid’in veya şükredenlerin 

babası anlamına gelen “Ebû Hâmid” kün-

yesiyle; babasının iplikçi olması sebebiyle 

Gazzâlî ve doğduğu köy sebebiyle Gazâlî 

nisbesiyle anılır.490 Ünü İslâm dünyasıy-

la sınırlı kalmayan Gazzâlî, Hristiyan ve 

Yahudi dünyasında “Algazel” ve “Abuha-

met” ismiyle tanınır.491 1058 yılında İran’ın 

Horasan bölgesinde bulunan Tûs şehrinde 

doğan Gazzâlî, 1111 yılında aynı şehirde 

vefat etti.492

Küçük yaşta babasını kaybeden Gaz-

zâlî’nin eğitimiyle babasının vasiyeti üze-

rine bir dostu ilgilenir. Gazzâlî’nin babası 

vefat etmeden önce arkadaşına “Okurya-

zar olmadığım için çok hayıfl andım. Ancak 

benim mahrum kaldığımdan çocuklarımın 

mahrum kalmamasını istiyorum. Benden 

geriye kalan tüm parayı onların eğitimlerine 

harca. Gönlüm onların ilim ve bilgiden na-

sibini almasını arzuluyor.” diyerek vasiyet-

te bulunur.493 Babasının vasiyeti üzerine 

Tûs şehrinde okula giden Gazzâlî, Ahmed 

b. Muhammed er-Râzkânî’den (ö. ?) fıkıh 

dersi almaya başladı. Daha sonra Kur’ân-ı 

Kerîm, dil bilgisi, matematik gibi birçok 

farklı alanda ders okuyarak ilk eğitimini 

tamamladı.494

 O dönemde Cürcân ve Nîşâbur, ilimle uğ-

raşan gençlerin gitmek istediği, medresele-

ri ve âlimleriyle ünlü iki şehirdi.495 Gazzâlî 

ilk olarak Cürcân’a gitti ve burada İsmâilî 

adında bir hocanın öğrencisi oldu. Cürcân 

şehrinde beş yıl kaldıktan sonra doğduğu 

şehre geri döndü.496 Üstün bir zekâ ve hafı-

zaya sahip olan Gazzâlî birçok ilim halka-

sına katılarak ilmî ve fikrî alanlarda kendini 

iyi bir şekilde yetiştirdi. 1069 yılında diğer 

bir ilim merkezi olan Nîşâbur’a giden Gaz-

zâlî, oradaki ünlü Nizâmiye medresesinde 

İmâmü’l-Haremeyn el-Cüveynî’nin (ö. 

1085) öğrencisi oldu.497 Cüveynî öğrenci-

siyle ilgili “Gazzâlî derin bir denizdir.” diye-

rek onun ilmî birikimine dikkat çekmiştir. 

Şâfiî fakîhi ve biyografi yazarı Tâceddin 

İbnü’s-Sübkî ise (ö. 1370) “Gazzâlî, Şâfiî 

fıkhı, mantık,  felsefe gibi birçok ilimde okuma 

yaptı ve alanında uzmanlaştı.” diyerek onun 

ilmî sahadaki yetkinliğini vurgulamıştır.498 

Nîşâbur’da eğitim aldığı bir diğer hocası 

ise mutasavvıf499 Ebû Ali el-Fârmedî (ö. 

1084)’dir.500

Gazzâlî, 1091 yılında Nizâmülmülk tara-

fından İslâm dünyasının önemli tarih, ilim 

ve kültür merkezlerinden biri ve bugünkü 

Irak’ın başkenti olan Bağdat’ta bulunan 

Nizâmiye medresesinin müderrisliğine ta-

yin edildi.501 Gazzâlî, burada bir yandan 

öğrenci yetiştirdi bir yandan da eserler 

yazdı.502 Eserlerinden yirmi beş tanesini 

buradaki görevi sırasında tamamladı.503 

Gazzâlî, dört yıl süren görevinin ardından 

günümüzde Suriye’nin başkenti olan Şam’a 

giderek orada iki yıl kaldı. Daha sonra Ku-
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düs’e ve ardından hac ibâdetini yapmak ve 

Resûlullah’ın (s.a.v.) kabrini ziyaret etmek 

için Mekke ve Medine’ye gitti.504 Birkaç 

şehri daha ziyaret ettikten sonra doğduğu 

şehir olan Tûs’a döndü. Burada bir med-

rese yaptıran Gazzâlî, on yıl boyunca kitap 

yazdı ve öğrenci yetiştirmeye devam etti.505 

1106 yılında Selçuklu devletinin ısrarları 

sonucunda ikinci defa Nizâmiye medrese-

sinde öğretmenliğe başlayan Gazzâlî, sağ-

lık problemlerinin hocalık görevini yapma-

sını engelleyecek duruma gelmesi sebebiyle 

görevini bırakarak Tûs’a geri döndü ve 

vefatına kadar eser yazmaya devam etti.506 

Yetiştirdiği bazı öğrenciler; Ebû Bekir İb-

nü’l Arabî (ö. 1148), Muhammed b. Yahyâ 

el-Cenzî (ö. 1154) ve Es’ad el-Meyhenî (ö. 

1129)’dir.507

İbn Haldûn’a (ö. 1406) göre Eş’arî kelâ-

mında, mantığın kelâm ilmine dâhil edil-

diği müteahhirîn döneminin başlatıcısı, 

“Mantık bilmeyenin ilmine güvenilmez.” 

diyen Gazzâli’nin, kelâm, fıkıh, felsefe, 

tasavvuf, ahlâk, mantık ve usûl alanlarında 

pek çok çalışması vardır. En çok eser veren 

müslüman ilim insanlarından biri olan508 

Gazzâli’nin bu çalışmalarında bazıları; 

kendi düşünce dünyasını, otobiyografisini 

ve dönemindeki İslâmî inanç ve düşünce 

hareketlerini değerlendirdiği “el-Münkız 

mine’d-dalâl”;509 mantık yöntemlerini fıkıh 

usûlünde kullanarak hazırladığı “Mustasfâ 

min ilmi’l-usûl”510 ve dinî ilimleri canlan-

dırma konusunda fikirlerini paylaştığı “İh-

yâ’ü ulûmi’d-dîn”dir.511 İhyâ’ü ulûmi’d-dîn 

isimli eser, ahlâk, tasavvuf, fıkıh, kelâm, 

felsefe, mantık, sosyoloji, psikoloji, siyaset 

ve iktisat gibi alanların bilgisini bünyesin-

de barındıran nadir çalışmalardan biridir. 

Eserin birinci cildinde ilim, inanç, ibâdet-

ler, ihlâs ve huşû gibi “kalbin amelleri dedi-

ği” kavramlar üzerinde durulur. İkinci cilt-

te, İslâmî bir aile, kardeşlik, sohbet, iyiliği 

emredip kötülüğü yasaklamak, Peygamber 

ahlâkı, toplum ve iktisat düzeninin temel-

leri açıklanır. Üçüncü ciltte, kendi deyi-

miyle ahlâkî hastalıkların psikolojik ve sos-

yal sebepleri ile iyileştirme yolları gösterilir. 

Son ciltte ise tövbe, sabır, şükür, tevhid, te-

vekkül, niyet, ölüm, ahiret gibi birçok konu 

açıklanır.512

Gazzâlî, eserin birinci cildinde öğrencile-

re şu sözlerle nasihatte bulunur: “Ey ilim 

yolcusu! Yararlı ilimlerin hiçbir alanını ih-

mal etme. En azından her alanı, o alanın 

maksat ve gayesini anlayacak kadar incele. 

Sonra eğer ömrün vefa ederse her konuda de-

rinleşmeye çalış. Çünkü ilimler birbirini des-

tekler, biri diğerine katkı verir. Bilgisizliğin 

yüzünden habersiz olduğun başka alanlara 

düşman olmamak için az da olsa hepsiyle il-

gili bilgi edin. Zira insanlar bilmediklerinin 

düşmanıdır…”513 İslâm medeniyetinin en 

büyük ahlâk düşünürleri arasında göste-

rilen Gazzâlî, bilgiyi davranışa dönüştür-

menin önemine: “Akıl, sermayedir, temel-

dir… Ancak güzel ahlâk da gereklidir. Nice 

akıllı insan vardır ki, her şeyin mahiyetini 

bilir. Ancak, öfke cimrilik, korkaklık, zevk 

tutkusu gibi kötü duygulara yenilerek doğru 

bildiklerine aykırı hareket eder.” sözleriyle 

dikkat çekmiştir. 514

119



Sesi Çağları Aşan Etkin Yüzler: Elli Müslüman İlim İnsanının Biyografisi

Gazzâlî, yaşadığı dönemde İslâm’ın ibâdet, 

itikât, muâmelât, ahlâk ve diğer konuları-

nın doğru bir şekilde anlaşılması için mü-

cadele vermiş çok yönlü bir İslâm âlimidir. 

O, İslâmî ilimleri zâhir (görünen yüzü) ve 

bâtın (gizli hakikatler) yönleriyle ele alarak 

bir sistem kurmuştur.515 Eserlerini belli bir 

hedef doğrultusunda yazması, sade bir dil 

kullanmaya özen göstermesi, gizli ve ka-

palı ifadelerden uzak kalması, yaşanan ib-

retlik olayları hikâye türünde anlatması ve 

alışılagelmiş şeylerin dışında yeni fikirler 

üretmesi onun etkisinin yüzyıllardır devam 

etmesinde önemli rol oynamıştır.516

Anahtar Kelimeler: Hüccetü’l-İslâm, 

İhyâ, Mantık, Kelâm, Kararlılık.

120



Kaynakça



Sesi Çağları Aşan Etkin Yüzler: Elli Müslüman İlim İnsanının Biyografisi

EHR STÂNÎ
(1076-1153)

Mardin

Artuklu Anadolu İmam Hatip Lisesi
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“Çok istemesine rağmen 
sabrı öğrenmeye 

imkân bulamayan 
kişiyi kınama, Sana, 

hoşlanmadığın şey 
sabırdan daha çok 

zarar verir, Âfet, belâ 
geldiğinde sabırla 

nefsine sahip ol.” 517
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Beyhakî tarafından aktarılan bu beyitlerin 

sahibi Şehristânî’nin asıl adı “Muhammed 

b. Abdülkerim b. Ahmed”dir.518 Künyesi, 

fetih babası anlamına gelen “Ebü’l-Feth”-

dir.519 Doğduğu yere nispetle “Şehristânî” 

olarak bilinmektedir.520 Bugünkü Türkme-

nistan’ın Şehristan şehrinde 1076 yılında 

doğan Şehristânî, 1153 yılında aynı şehirde 

vefat etmiştir.521

İslâm dünyasının en meşhur din ve düşün-

ce tarihçilerinden biri olan Şehristânî’nin 

hayatına dair bilgiler oldukça sınırlıdır.522 

Ailesi ve çocukluk dönemine ait bilgi-

ler ise kaynaklarda yer almamaktadır.523  

Doğduğu şehirde dinî eğitimle birlikte 

mantık, matematik ve Arapça gibi birçok 

ders alan524 Şehristânî, daha sonra İran’ın 

Nîşâbur şehrine giderek burada Ahmed 

el-Medînî’den (ö 1096), hadis dersi; Ab-

dülkerim Kuşeyrî’den (ö. 1072), fıkıh der-

si; Nâsır en-Nîsâbûrî’den  (ö. 1118), tef-

sir, kelâm ve ilmî tartışma usûlü derslerini 

okudu.525 Buradaki eğitimini tamamladık-

tan sonra günümüzde Özbekistan sınır-

larında yer alan Harezm şehrine giderek 

orada ders verdi.526   “1117 yılında hac ibâ-

detini yaptıktan sonra İslâm dünyasının 

önemli tarih, ilim ve kültür merkezlerin-

den biri olan ve günümüzde Irak’ın baş-

kenti Bağdat’a giderek oradaki Nizâmiye 

medresesinde ders vermeye başladı.527 

Keskin zekâsı ve nezaket sahibi oluşuyla 

tanınan 528 Şehristânî’nin dersleri ve vaaz-

ları halk tarafından çok sevildi. Dönemin 

âlimlerinin de katıldığı ilmî sohbetlerini, 

Beyhakî (ö. 1169) eserinde şöyle anlatır: 

“O’nun ilim meclisinde yaptığı konuşmalar 

ve söyledikleri önemli olduğu için yazılıyor-

du. Bu yazıları gördüm.” 529 Kaynaklarda, 

öne çıkan öğrencileri ise Ebû Sa’d es-

Sem’ânî (ö. 1166) ve Mûcir el-Bağdâdî’dir 

(ö. 1196). 530

Yaklaşık dört yıl sonra Bağdat’tan ayrı-

lan Şehristânî, günümüzde İran sınırları 

içinde bulunan Horasan’a giderek Selçuk-

lu Sultanı Sencer’in veziri Ebü’l Kâsım 

el-Mervezî’nin (ö. 1135) yardımcısı ol-

du.531 Oradaki görevinin bitmesinin ardın-

dan Özbekistan’ın Tirmiz şehrine giderek 

orada bir süre yaşayan Şehristânî, ardından 

doğduğu şehir olan Şehristan’a geri dön-

dü.532

Şehristânî, başta kelâm ve mezhepler tari-

hi olmak üzere dinler tarihi, tefsir ve fıkıh 

alanlarında birçok eser bıraktı.533 Bunlar 

arasında ilim dünyasında dikkatleri üze-

rine çeken eseri “el-Milel ve’n-nihal”dir.534 

Ebü’l Kâsım el-Mervezî’nin yardımcılığını 

yaptığı dönemde eserini tamamlayan Şeh-

ristânî, ilk nüshasını da ona hediye etti.535 

Şehristânî bu eserde mezhepler tarihi, fel-

sefe tarihi ve dinler tarihine dair bilgileri 

bir araya getirdi.536 İnsanları din, inanç ve 

düşünce yönünden inceleyen Şehristânî, 

kitabın ilk bölümünde İslâm dinindeki 

mezheplere; sonraki bölümlerde ise Hz. 

Âdem’den kendi yaşadığı döneme kadar 

insanlık tarihindeki dinler, düşünce şekil-

leri ve mezhepler ile alakalı bilgilere yer 

vermiştir. Eserinde her dinî düşünce şekli-

ni veya mezhebi asıl kaynaklarına atıfta bu-
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lunarak tanıtmıştır.537 Alanında bir klasik 

haline gelen eserin Türkçe dâhil birçok dile 

çevirisi de yapıldı.

Şehristânî, el-Milel ve’n-nihal’in mukaddi-

mesinde kitabı yazma amacını şöyle açık-

lar: “İnsanların bir kısmı bu dünyada yaşa-

yan insanları yedi iklime göre sınıfl andırmış, 

her bir iklimde yaşayanların renklerinin ve 

konuştukları dillerinin gösterdiği özellikleri 

ve psikolojik durumlarının farklılığına göre 

ayırıcı özelliklerini belirtmiştir. Bazıları da 

insanları dört yön; doğu, batı, güney ve ku-

zey olarak ayırarak bu yerlerde yaşayan in-

sanların tabiatlarının farklılığı ve dinlerinin 

değişikliği konusunda hükümler ortaya koy-

muştur. Bir kısım insanlar ise dünyada bulu-

nan insanları ırklarına göre ayırmıştır. Bazı 

kimseler ise insanları düşüncelerine ve mez-

heplerine göre zümrelere ayırmıştır. Bizim 

bu kitabı yazmadaki amacımız bu düşünceye 

dayanmaktır.”538

Bir diğer eseri ise kelâm ilminin konularını 

içeren “Nihâyetü’l-ikdâm fî ilmi’l-kelâm”-

dır.539 Kelâm; Allah’ın (c.c.) zâtı ve sıfat-

larından, nübüvvet konularından, başlangıç 

ve sonuç itibariyle kâinatın hallerinden İs-

lâm kanunu üzere bahseden bir ilim dalı-

dır.540 Şehristânî bu eseri neden kaleme al-

dığını şu sözlerle dile getirmiştir: “Yanında 

çalıştığım kişi benden kelâm ilminin konuları-

nı bir araya toplamamı ve erbâbı-ı ukûle yani 

akıl sahibi olan kişilere zor gelen noktaları 

açıklamamı istedi.”541 Kitabı yazarken takip 

ettiği yöntemi ise “Konuları zihnime geldiği 

gibi, soru- cevap şeklinde ve bütün kelâm me-

selelerini yirmi kâidede tamamlanacağı şek-

linde yazdım.”542 diyerek özetler. Şehristânî 

bu eserinde, Allah’ın (c.c.) varlığı ve birliği, 

sıfatları, kâinatın Allah (c.c.) tarafından ya-

ratılması gibi kelâm ilmine dâhil olan pek 

çok konudan bahsetmiştir.543

Ehl-i sünnet düşüncesinde Eş’arî çizgisi-

ni takip eden Şehristânî, dinî ve dünyevî 

ilimlerde kendisini çok iyi yetiştirmiştir.544 

Tefsir, hadis, fıkıh, kelâm, dinler tarihi ve 

mezhepler tarihi alanlarında çok iyi bir eği-

tim almış ve ilmini hem öğrenci yetiştirerek 

hem de eserler kaleme alarak insanlığın is-

tifadesine sunmuştur.545

Anahtar Kelimeler: Dinler Tarihi, el-Mi-

lel ve’n-Nihal, Sabır, Azim, Kararlılık. 
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Hatay

Antakya Hz. Ayşe Kız Anadolu İmam Hatip Lisesi

Ahmed Yesevî
( XI. Yüzy l-1166 [?])
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“Ahmed Yesevî, çok sevdiği ve çocukluğundan itibaren sünnetlerine 

bağlı yaşadığı Hz. Peygamber’in (s.a.v.) vefat ettiği yaşa geldikten 

sonra dünyada kalmayı çok istemezdi.546 Bu sebeple altmış üç yaşına 

geldiğinde dergâhının altına yer altı odası şeklinde bir mescit 

kazdırdı. Burada zamanını ibâdetle ve nefsini terbiye etmekle geçiren 

Ahmed Yesevî, yaşadığı mânevî halleri de dile getirirdi. Öğrencileri 

ise hocalarından duyduklarını hemen kayda alırdı. Öğrencileri 

tarafından kayda alınıp günümüze kadar ulaşan bu notlar bizlere 

Hoca Ahmed Yesevî’nin mânevî dünyasıyla ilgili önemli bilgiler 

sunmaktadır.” 547
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Ölmeden önce ölümü yaşayan, Hoca Ah-

med Yesevî’nin tam ismi “Ahmed b. İb-

rahim b. İlyas Yesevî”dir. Ahmed Yesevî, 

dinî ve tasavvufî Türk Halk Edebiyatı’nın 

oluşmasına ve bir gelenek halini alarak 

Türk kültürünün gelişmesine katkı sunan 

sûfi bir şairdir. Bundan dolayı ona “Pîr-i 

Türkistan” lakabı verilmiştir.”548 Ahmed 

Yesevî, XI. yüzyılın ikinci yarısında Tür-

kistan’ın “S yr m” kasabasında dünyaya 

geldi.549 Sayram kasabası o dönemde İslâm 

kültürünün önemli bir merkeziydi.550 “Ye-

sevî’nin vefat tarihi de kesin olarak bilin-

memektedir. Bazı kaynaklarda 1166 yılın-

da Türkistan’ın “Yesi” şehrinde vefat ettiği 

belirtilmiştir. Dergâhının bahçesine defne-

dilen Hoca Ahmed Yesevî’nin türbesi ve-

fatından yüzyıllar sonra Emir Timur tara-

fından Orta Asya’nın en görkemli külliyesi 

haline getirildi. Meşhur bir rivayete göre 

Emir Timur, rüyasında Ahmed Yesevî’nin 

kendisine bir zafer müjdelediğini görür. 

Bu rüyanın ardından yaşanan Buhara za-

feri sonrasında Emir Timur, Hoca Ahmed 

Yesevî’nin kabrini ziyaret etmek için Yesi 

şehrine gider ve kabrinin üstüne bir türbe 

yapılmasını emreder.”551

Hoca Ahmed Yesevî, çocuk yaştayken önce 

annesini sonra babasını kaybetti. Bakımı-

nı üstlenen ablası Gevher Şehnaz ile Tür-

kistan’ın Yesi şehrine taşındı ve hayatının 

çoğunu burada geçirdi.552 “Hoca Ahmed 

Yesevî’nin mânevî hayatı Türkistan’da, 

Yesi şehrinde başladı. Küçük yaştan itiba-

ren vaktinin büyük bir bölümünü ibâdetle 

geçiren Hoca Ahmed Yesevî, zamanının 

tanınmış hocalarından Arslan Baba’dan 

ilk mânevî eğitimini aldı.553 rsl n B

b ’nın vefatından sonra, onun tavsiyesi ile 

İslâm’ın önemli merkezlerinden biri olarak 

kabul edilen Özbekistan’ın Buhara kentine 

gitti.”554 Burada dönemin önde gelen âlimi 

Hoca Yûsuf el-Hamedânî’nin (ö. 1140) 

öğrencisi oldu. Buhara medreselerinde çe-

şitli İslâmî ilimlerde öğrenim gördü.555  Bir 

müddet sonra Yesi şehrine dönen Ahmed 

Yesevî vefatına kadar Türkistan’da kalıp 

burada İslâm’ı yaymaya ve çeşitli dersler 

vererek öğrenci yetiştirmeye devam etti.556 

Öğrencilerinden bazıları Mansûr Ata, Saîd 

Ata, Sûfi Muhammed Dânişmed ve Hakîm 

Ata’dır.557 Yetiştirdiği öğrenciler aracılığıy-

la “Yesevîyye” düşüncesi geniş coğrafyalara 

yayıldı. O’nun öğretileri Türk toplumunun 

dinî anlayışında büyük rol oynadı.558

 Ahmed Yesevî’nin en bilinen iki eseri 

“Fakrnâme” ve “Dîvân-ı Hikmet”tir. Fakr-

nâme, Ahmed Yesevî’nin, Yesevîliğin pren-

siplerini ortaya koyduğu risâlesidir.559 Bu 

eserin, Dîvân-ı Hikmet’e giriş mahiyetin-

de olabileceği de düşünülmüştür. “Dîvân-ı 

Hikmet” ise, Ahmed Yesevî’nin hikmetle-

rini içeren eseridir. İçerisinde yüz kırk dört 

hikmet ve bir münâcât bulunmaktadır.”560 

Hikmet, Ahmed Yesevî’nin, çevresinde 

toplananlara İslâm’ın esaslarını, Kur’ân-ı 

Kerîm’in hükümlerini öğretmek gayesiyle 

sade bir dille ve halk edebiyatından alınma 

şekillerle hece vezninde söylediği manzu-

melere verilen addır. Bu hikmetler, Yesevî-

lik anlayışını benimseyenler vasıtasıyla en 

uzak Türk topluluklarına kadar ulaştırıl-
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dı.561 Klasik Türk- İslâm Edebiyatının en 

önemli eserlerinden biri olarak kabul edi-

len562 Dîvân-ı Hikmet, başta Doğu ve Ku-

zey Türkleri arasında, Özbekler, Kırgızlar 

ve Volga Türkleri arasında yayıldı ve bura-

larda çok büyük ilgi  gördü.563

Yaşadığı bölgede Arapça ve Farsçanın res-

mi dil olarak kabul edilmesi sebebiyle her 

iki dili de çok iyi bilen Ahmed Yesevî’nin 

Türkler arasında İslâm dinini sade bir 

Türkçe ile anlatmış olması onun önemli 

bir özelliğidir.564  O’nun ilim dünyasına en 

büyük katkısı tasavvuf kültürü ile Türk-

çeyi bir araya getirmesidir. İslâmî ilimler 

hakkındaki derin bilgisi ve İran edebiyatı-

na olan aşinalığıyla birlikte, düşüncelerini 

Türk toplumlarına anlatırken Türk halk 

edebiyatından faydalanmış, basit ve anlaşı-

lır bir dil kullanmış, görüşlerini Türk halk 

edebiyatına uyan üslup ve nazım şekliyle 

ifade etmiştir.565

Ahmed Yesevî, bütün Türk illerinde İslâ-

miyet’in yayılması ve yerleşmesinde önemli 

rol oynamış bir âlimdir. O, İslâm’ı yaymak 

için büyük çabalar sarf etmiştir. Ahmed 

Yesevî, Allah (c.c.) sevgisinin yolunun Hz. 

Peygamberi (s.a.v.) sevmekten geçtiğini, 

sünneti takip eden kişinin hakiki mâna-

da Allah (c.c.) sevgisine ulaşabileceğini şu 

sözlerle ifade etmiştir:566 

“Allah nuru, Allah dostu o Mustafa,

Kimler için geldi Resûl bildiniz mi?

Allah selâmı, Allah zikri Hakk Mustafa,

Kimler için geldi Resûl bildiniz mi?”567

Din ve ırk farkı gözetmeden tüm insanlara 

insan olduğu için yardım etmek ve insanla-

ra doğru yolu göstermek Yesevîlik anlayı-

şının temelini oluşturur.568 O, insana olan 

sevgisini Dîvân-ı Hikmet’te şu sözlerle an-

latır:

“Sünnet imiş kâfirse de incitme sen,

Huda bîzâr569 taş yürekli insanlardan,

Allah hakkı, öyle kula hazır Siccîn570,

Bilenden bu sözü işitip söyledim işte.”571

Hitap ettiği topluluğun bilgi seviyesine 

göre konuşmaya her zaman dikkat eden 

Yesevî, basit ve anlaşılabilir bir dille İslâmî 

eğitim vermeye çalışarak,572 Anadolu ve 

Balkanların müslümanlaşmasında büyük 

rol oynadı.573 Onun düşünesini oluşturan 

“kulluk”, “kardeşlik” ve “sevgi” fikirleri in-

sanların ortak değerlerde birleşmesine kat-

kı sundu.574 

Anahtar Kelimeler: Tasavvuf, İlim, Hik-

met, Eğitim, Samimiyet.
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Bursa

İpekçilik Anadolu İmam Hatip Lisesi

bn Rü d
(1126-1198)
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“Bir gün İbn Tufeyl (ö. 1185), beni çağırdı ve dedi ki: Halîfe, 

Aristoteles’in veya tercümanların ondan aktardıkları ifadelerin kapalı, 

maksatlarının belirsiz olmasından şikâyet ediyor ve birisinin bu 

eserleri bir araya getirip özetlemesini, kitaplardaki asıl maksadı ortaya 

çıkarmasını istiyor. Böylece insanların onları anlaması ve referans 

olarak kullanması daha kolay olacaktır. Eğer sende, bunu yapacak 

kuvvet varsa bu işi sen yap. Ben, bu vazifeyi senin yerine getirmeni 

istiyorum. Biliyorum ki sende bunu yapacak aklî yeterlilik, kabiliyet ve 

sevgi mevcut. Ben yaşım ilerlediği için bu görevi yerine getiremem.”575 

demesi üzerine görevi üzerine alan İbn Rüşd, ilim hayatında olgunluk 

eserlerini yazmaya başladı.
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İbn Rüşd’ün tam adı Ebü’l-Velîd Muham-

med b. Ahmed b. Muhammed el-Kurtu-

bî’dir.576 O, Aristoteles’in (m.ö 384-322) 

eserlerini onun sistemine sadık kalarak 

açıklamıştır. Bu sebeple İbn Rüşd, İslâm 

düşünce geleneğinde “şârih”, Latin düşün-

cesinde “commentator” olarak tanınmış; 

Batı’da “Averroes”, Yahudiler tarafından 

ise Aben Roşd olarak anılmıştır.577 1126 

yılında şu an İspanya sınırları içerisinde 

bulunan Kurtuba’da dünyaya geldi. 1198 

yılında günümüzde Fas’ın orta kısmında 

bulunan Merakeş şehrinde vefat etti. Kur-

tuba’nın kuzeyinde bulunan İbn Abbas 

mezarlığına defnedildi.578

Dedesi Kurtuba kadı olan İbn Rüşd, ailesi-

nin ve doğduğu şehrin ilme olan meylinden 

çokça istifade etti. Çocukluğunun ilk dö-

nemlerinde Kur’ân-ı Kerîm’i ezberledi. Te-

mel ilimleri babasından öğrenen İbn Rüşd, 

İmam Mâlik’in (ö. 795), el-Muvatta isimli 

eserini ezberledi. Dönemin önemli hocala-

rından Ebû Bekir b. Semhûn (ö. 1155-56) 

ve Ebü’l-Kasım Ahmed b. Muhammed 

el-Kutubî’den (ö. 1168) ders okudu.579 Ebû 

Ca’fer İbn Hârûn et-Tercâlî ve Ebû Mer-

vân İbn Cüryûl’den tıp ve matematik eği-

timi aldı.580 

Pek çok alanda kendini geliştiren İbn 

Rüşd’ün düşünce mirasında derinden iz bı-

raktığı alan, felsefedir. Kaynaklarda yeterli 

bilgi yer almamakla birlikte İbn Rüşd’ün 

felsefe eğitimini aldığı hocalar arasında dö-

nemin bir başka büyük filozofu İbn Bâcce 

(ö. 1139) de zikredilmektedir.581 İbn Rüşd,  

Aristoteles’in eserleri başta olmak üzere 

birçok felsefe eseriyle meşgul oldu ve ken-

dini bu alanda yetiştirdi.582

1171 yılında Kurtuba başkadısı olan İbn 

Rüşd, ilmî faaliyetlerini daha da yoğunlaş-

tırdı.583 Bu meşguliyeti o kadar dikkat çeki-

cidir ki Endülüslü hadis âlimi İbnü’l-Eb-

bâr (ö. 1260), onun her gününü okuyarak 

ve düşünerek geçirdiğini, hiçbir zaman 

bundan taviz vermediğini söyleyerek ça-

lışkanlığına ve ilme düşkünlüğüne dikkat 

çekmiştir.584 O, bu çalışmaları sonucunda 

hem kendisinden önceki Meşşâî585 filozof-

ların düşüncelerine hem de Antik mirasa 

özgün katkılarda bulundu.586 Bu katkılar-

dan birincisi, anlaşılır bir şekilde Aristote-

les eserlerinin şerhini yapması; ikincisi ise 

felsefe/bilim ve din ilişkisinde sistematik 

bir yöntem geliştirmesidir.587 İbn Rüşd, 

bu metodu “Faslü’l-Makâl” adlı eserinde 

ortaya koydu. Eserinde düşünce tarihinde 

büyük tartışmalara konu olan din ve felsefe 

arasındaki ilişkinin nasıl kurulması gerekti-

ği sorusuna cevap arayan İbn Rüşd, din ve 

felsefenin birbiriyle uzlaştığını savunmuş ve 

ulaştıkları hakikat açısından din ile felsefe-

nin sütkardeş olduğunu ifade etmiştir.588 

İbn Rüşd, Aristoteles’in Politika adlı kitabı 

dışında tüm eserlerine, yirmi sekiz tane-

si günümüze ulaşan toplamda otuz sekiz 

şerh yazdı.589 Üç türlü şerh kaleme alan İbn 

Rüşd; büyük şerhlerde, Aristoteles’i ken-

di felsefesi ile harmanladı. Orta şerhlerde 

Aristoteles felsefesinin temel fikirlerini yo-

rumladı. Küçük şerhlerde ise Aristoteles’in 
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fikirlerini özetledi.590 Şârih’in, Aristoteles’e 

olan hayranlığı açık olmakla beraber o, yal-

nızca Aristoteles’in eserlerini açıklamakla 

yetinmedi. Yeri geldiğinde kendine özgü 

fikirleri de ortaya koyarak felsefe tarihine 

önemli katkılarda bulundu.591

Eserleri Latince ve İbranice başta olmak 

üzere birçok dile çevrilen İbn Rüşd, Av-

rupa Birliği tarafından Avrupa’nın fikri 

mimarları arasında sayılmaktadır.592 Latin 

İbn Rüşdcülüğü XIII. ve XVI. yüzyıllar 

arasındaki ana düşünce akımlarından biri 

oldu. Bunun etkileri ise XVII. yüzyıldan 

XIX. yüzyılın sonlarına kadar sürdü.593 

Felemenk felsefeci Brabantlı Siger ve Da-

nimarkalı felsefeci Dacialı Boetius gibi dü-

şünürler, Latin İbn Rüşdçülüğü’nde önde 

gelen isimlerdir.594 Batı’nın, Aristoteles’ten 

haberdar olması, İbn Rüşd’ün şerhleriyle 

tanışmasıyla gerçekleşir. Bu yetkin şârihin 

aynı zamanda özgün bir filozof olması, onu 

aydınlanmayı getiren düşünürlerden biri 

kılmıştır. İbn Rüşd’ün, Aristoteles yorum-

ları o kadar etkilidir ki Avrupa’daki üniver-

sitelerin, edebiyat fakültelerinin belkemiği 

olmuştur.595 Batı düşüncesinde Leibniz ve 

Spinoza gibi filozofl arı derinden etkileyen 

İbn Meymûn (ö. 1204) İbn Rüşd’ün etki-

lediği Yahudi filozofl ardan biridir. O, İbn 

Rüşd’e, büyük saygı göstermiş ve eserlerini 

İbraniceye çevirmiştir.596

İbn Rüşd’ün eserlerini; felsefî ve ilmî, tıb-

bî, fıkhî ve kelâmî, edebî ve lugavî eserler 

olmak üzere dört başlık altında değerlen-

dirmek mümkündür.597 Bu yapıtların içeri-

sinde daha önce adı geçen Aristoteles şerh-

leri ve “Faslü’l-Makâl” isimli eser oldukça 

önemlidir. Astronomiye dair “Makâle fî 

Cevheri’l-Felek” ismini taşıyan Latinceye 

“De Substentia Orbis” olarak çevrilen ese-

rinde ise İbn Rüşd, İskenderiyeli astronom 

Batlamyus’un (ö. 168 [?]) yer merkezli sis-

temini eleştirmiştir.598 İbn Rüşd’ün bu ese-

rinin, Batlamyus kozmolojisini reddederek 

güneş merkezli bir sistem kuran Koper-

nik’in (ö. 1543) fikirlerinin oluşmasında da 

etkili olduğu iddia edilmektedir.599

Alman filozof Herder, hocası Kant’ın ta-

rih felsefesinde İbn Rüşd’den etkilendiği-

ni ifade etmiştir.600 Bir diğer ünlü Alman 

filozof Hegel, bir eserinde İbn Rüşd’ü 

Aristoteles’in en güzel şârihi olarak an-

maktadır.601 Dante, İlahî Komedya’sında, 

onu büyük şârih olarak resmetmiş,602 bilen 

“herkesin üstadı” şeklinde tanımlamıştır.603 

Rönesans’ın usta ressamlarından biri olan 

Raphael, ünlü “Atina Okulu ve Felsefe” res-

minde İbn Rüşd’e yer vermiştir.604 Batı dü-

şüncesinde önemli ölçüde etkili olan İbn 

Rüşd’ün, İslâm dünyasında da Aristotelesçi 

felsefenin en yetkin noktasını temsil ettiği 

söylenebilir.

Anahtar Kelimeler: Felsefe, Filozof, Ast-

ronomi, Şerh, Çalışkanlık.
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İstanbul

M. Emin Saraç Anadolu İmam Hatip Lisesi

Fahreddin Er-Râzî
(1149-1210)
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“Biliniz ki ben, ilim âşığıyım, doğru olsun yanlış olsun, bir şeyin ne 

olup olmadığını anlamak için pek çok şey öğrendim.”605 Fahreddin 

er-Râzî eleştiriciliği ve ilim aşkı ile tanınsa da çok zikredilmeyen 

özelliklerinden birisi de vefâsıdır. Bir gün İran’ın eski bilim 

şehirlerinden olan Serahs’a giden Râzî, orada meşhur bir doktor 

olan Abdurrahman b. Abdülkerim ile tanışıp güçlü bir dostluk kurar. 

Onun misafirperverliği, yardımı ve ikramlarına karşılık olarak İbn 

Sînâ’nın “el-Kânûn fi’t-tıb” adlı eserine yazdığı şerhi606 ona ithaf 

eder.607 Râzî mektuplarında arkadaşlarını çokça öven ve onlar için 

hayır dualarda bulunan biridir.608 Dostları için yolculuklarında ve 

hastalığının şiddetli dönemlerinde dahi kitap şerhleri yazmayı ve 

onlardan gelen soruları cevaplayan mektuplar kaleme almayı ihmal 

etmemiştir. 609
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İslâm düşüncesinin çok yönlü âlimlerin-

den610 olan Fahreddin er-Râzî’nin asıl adı, 

“Ebû Abdillâh Fahrüddîn er-Râzî et-Ta-

beristânî”dir.611 Millet ve dinin övüncü 

anlamında “Fahreddin” lakabıyla, doğduğu 

şehre nispetle de “Râzî” künyesiyle,612 dinî 

ilimlerde olduğu kadar pozitif ilimlerde de 

başarılı ve çok yönlü bir âlim olması sebe-

biyle “Allâme” unvanıyla da anılmıştır.613 

1149 tarihinde, bugün İran sınırlarında yer 

alan Büyük Selçuklu Devleti’nin başken-

ti Rey’de doğan Fahreddin er-Râzî, 1210 

yılında Afganistan’ın Herat şehrinde vefat 

etti.614 Herat’a yakın bir köy olan Müz-

dâhân’a defnedildi.615

Çok erken yaşta tahsil hayatına başlayan 

Râzî’nin ilk hocası babası Ziyâeddin Ömer 

(ö. 1162 [?])’dir.616  On yaşından itibaren 

felsefî teorileri incelediğini belirten Râzî,617 

on altı yaşında babasını kaybedene kadar 

ondan ilim tahsil etmeye devam etti.618 

Babasının vefatından sonra Rey’den ayrıla-

rak İran’ın Simnân şehrine gitti.  Bir süre 

Kemâleddin es-Simnânî’den (ö. 1179) fı-

kıh dersleri aldı ve daha sonra Rey’e geri 

döndü. Terim anlamı “bilgelik sevgisi” 

olan felsefe619, Râzî’nin ilk ilgilendiği alan-

lardan biridir. Felsefe alanında çağının üs-

tadı kabul edilen Mecdüddin el-Cîlî’den 

(ö. 1188) kelâm ve antikçağ Yunan felsefi 

mirası derslerini almaya başladı. Râzî, İbn 

Sînâ’nın “el-İşârât ve’t-Tenbîhât” adlı ese-

rini “ve” ile “fa” atıf harfl erinin farklılığına 

varıncaya kadar ezberledi.620 Kelâm, fıkıh 

usûlü, tefsir, Arap dili, felsefe, mantık, ast-

ronomi, tıp, matematik gibi çağının hemen 

hemen bütün ilimlerini öğrendi ve bunlarla 

ilgili eserler yazdı. Ancak Râzî, daha çok 

dinî ilimlerdeki çalışmalarıyla tanınmıştır. 

Tefsir ve kelâmda çağının en büyük öncü-

lerindendir.  Fahreddin er-Râzî’nin özel-

likle kelâm açısından önemi, bu ilme son 

şeklini vermiş olmasındandır.621 Ona göre 

kelâm ilmi diğer ilimlerden daha üstündür, 

çoğu eserini bu alanda yazmasının sebe-

bi de budur.622 Kelâm ilmi; Allah’ın (c.c.) 

zatından ve sıfatlarından, peygamberlik ve 

ahiret konularından, kâinatın hallerinden 

bahseden bir ilimdir.623 Râzî, kelâm alanın-

daki eserlerinde inancın temellerini âyet ve 

hadislere dayandırıp onları mantık yoluyla 

ispat etmiş ve inanca yönelik eleştirileri ce-

vaplandırmıştır.624 

Fahreddin er-Râzî, ilmî kariyerinin başın-

da küçük kelâm kitapları yazdı. “El-Erba’în 

fî usûli’d-dîn” gibi eserlerle kelâmı öğreti-

lebilir bir forma çevirdi.625 “El-Muhassal” 

adlı eseri kelâm ilminin temel ilkelerini 

içeren özet niteliğinde bir kitap olmakla 

birlikte mantıkla ilgili uzun bir giriş içer-

mektedir. 626 İbn Haldûn, Mukaddime adlı 

eserinde mantığı bağımsız bir ilim dalı ka-

bul eden ilk âlimin Fahreddin er-Râzî ol-

duğunu söyler.627 

Müzakere yapmayı seven Râzî, Orta As-

ya’daki Maverâünnehir bölgesinde kendi 

kitaplarını mütalaa eden âlimlerle İbn Sînâ 

ve Gazzâlî felsefesi hakkında tartışmala-

ra girmiştir.628 Bu tartışmaların bazıları 

el-Münâzarât adlı eserinde anlatılır. Fah-

reddin er-Râzî’nin felsefe alanındaki asıl 
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önemi kelâm ve felsefede dönüm noktasını 

temsil etmesindendir. Râzî’den sonra felse-

fe, kelâm ilmi içinde yer alarak medreseler-

de okutulmuştur. 629 Nitekim el-Mebâhi-

sü’l-Meşrikıyye gibi felsefe kitapları XIII. 

yüzyıl ve sonrasında Osmanlı dâhil pek 

çok bölgede “Râzî ekolü”nün oluşmasında 

önemli bir paya sahiptir.630 Fahreddin er-

Râzî’nin derin bilgisi tartışmalarında da ön 

plandadır. Bazı dinî sorulara felsefeyle ce-

vap verdiği, bir takım felsefî argümanlara 

da dine dayanarak karşı çıktığı olmuştur.631

Râzî’nin çok yönlülüğü tefsir ilmi alanın-

da yazdığı “Gaybın Anahtarları” anlamına 

gelen “Mefâtîhu’l-Gayb” adlı kitabında 

açıkça görülmektedir. Et-Tefsîrü’l-Kebîr 

adıyla da anılan Türkçe’ye çevirisi olan eser 

Râzî’nin ilmî birikimini en belirgin şekilde 

gösteren çalışmalarından biridir. 632 O, bu 

tefsiri Kur’ân’a yöneltilen saldırıları önle-

mek için yazdığını söylemiştir.633 Eserde 

kelâm, fıkıh, felsefe, mantık, tefsir ve daha 

nice ilim iç içedir.

Râzî, uzay ve doğa ile ilgili âyetleri tefsir 

ederken söz konusu âyetlerin arka planın-

daki maksatları dile getirmek suretiyle on-

ların Allah’ın (c.c.) varlığına, birliğine ve 

kudretine delil olduğunu söylemektedir. 

Bu yönüyle Mefâtîhu’l-Gayb kelâm ilmi 

açısından vazgeçilmez bir kaynaktır.634 Bu 

açıdan Râzî, Kur’ân’ın âyetleri arasında-

ki anlam ilişkisinden söz eden ilk müfes-

sirdir.635 Kâinattaki her varlığın Allah’ın 

(c.c.) birer âyeti olduğunu, işte bu neden-

le yaratılmışları anlamanın bizi Yaradan’a 

götürdüğünü söyler. Bununla birlikte, 

Râzî’nin tefsirinde birçok farklı alanda 

bilgi aktarmasındaki amaç, Kur’ân’dan 

bilim üretmek değil, insanları Allah’ı 

(c.c.) en iyi şekilde bilmek olan mârifetul-

laha yöneltmektir.636 

Râzî, Kur’ân-ı Kerîm’i tefsir ederken dö-

neminin mevcut bütün ilimlerinden fay-

dalanarak “ilmî tefsir” hareketine öncülük 

etmiştir.637 Bu usûlü kullanmasının ana 

sebebi ise Kur’ân’ın bütün ilimleri için-

de barındırdığına inanmasıdır. O, Fatiha 

Suresi’nden on bin farklı makale çıkarıla-

bileceğini söylemiştir ki bu sözünü tefsiri-

nin ön sözünde de tekrar eder. Tefsirinde 

kendisinden önceki âlimlerin eserlerinden 

de çokça yararlanmıştır. Âyetlerin dil bil-

gisi yönünü açıklamada, Arap dili ve ede-

biyatına dair çalışmaları ile tanınan Ze-

mahşerî’nin (ö. 1144) “El-Keşşâf” eserine 

dayanması buna örnek gösterilebilir.638 

Onun tefsirindeki yenilikler birçok mü-

fessirin onun izinden gitmelerini sağladı. 

Hatta Fahreddin er-Râzî’yi eleştirenler bile 

onun tefsirinden etkilenmiş ve onu kaynak 

olarak kullanmıştır. Kadî Beyzâvî (ö. 1286), 

İbn Kesîr (ö. 1373), Ebüssuûd Efendi (ö. 

1574), İsmail Hakkı Bursevî (ö.1725)  ve 

Elmalılı Muhammed Hamdi (ö. 1942) gibi 

müfessirler Mefâtîhu’l-Gayb’dan ve onun 

görüşlerinden önemli ölçüde istifade et-

miştir.639 Râzî, gerek tefsir gerekse kelâm 

ilmindeki çalışmalarıyla Anadolu’da, Os-

manlı’da, Türkistan’da, Afganistan’da, 

Hindistan’da, İran ve Arap ülkelerinde et-
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kisini derin ve kalıcı bir şekilde hissettir-

miştir.640

Râzî, ilim öğrenmek için birçok İslâm 

beldesine seyahat etti.641 Gittiği yerlerde 

tanınmış âlimler ile görüşen ve onlardan 

ilim öğrenen Fahreddin er-Râzî kendi-

ni iyi bir şekilde yetiştirdi.642 Günümüz 

Özbekistan’ındaki Buhara ve Semer-

kant şehirleri ile Afganistan’daki Gazne, 

İran’daki Horasan şehirlerini birkaç defa 

ziyaret eden Fahreddin er-Râzî, oradaki 

âlimlerle münazara yapabilecek seviyeye 

ulaştı. Râzî babasından aldığı hatiplik 

özelliği sayesinde, vaazını ve dersini din-

lemeye gelen sultanların huzurunda dahi 

açık sözlü konuşacak kadar cesur ve saygı 

gören bir âlimdir. Bir gün vaaz ederken 

Sultan Şehâbeddin’e “Ey Padişah! Ne se-

nin saltanatın kalır ne de Râzî’nin şu allı 

pullu lafları! Hepimizin dönüşü Allah’adır” 

demiştir.”643 Fahreddin er-Râzî ilme ve 

fikre düşkündü. Onun bu tutkusu ölü-

müne kadar da sürmüştür. “Gerçekten 

vakit çok aziz, pek değerlidir. Bu yüzden 

yemek yediğim için ilimden uzak ve ayrı 

kaldığım zamanlara vallahi üzülüyorum.” 

diyerek ilme olan tutkusunu vasiyetna-

mesine dahi yazdırmıştır.644

Adının yıllar boyu anılmasını sağlayacak 

başlıca kişiler onun yolunu izleyen öğren-

cileridir. Râzî’nin yetiştirdiği Kutbüddin 

el-Mısrî (ö. 1221), Zeynüddin el-Keşşi 

(ö. ?) ve Şemseddin Hüsrevşâhî (ö. 1254) 

ilim dünyasında önemi büyük olan şahsi-

yetlerdir.645 Talebelerinin çoğu İbn Sînâ 

felsefesine hâkim olmakla birlikte; mantık, 

astronomi, kelâm, fıkıh, edebiyat ve tıp 

alanlarında da birikim sahibidir.”646 Râzî, 

tıpkı kendisi gibi çok yönlü âlimler yetiştir-

miş, öğrencilerine çağın önde gelen filozof, 

mantıkçı ve kelâmcıları olma yolunda ön-

derlik etmiştir.

 O, güçlü hafızası, çalışmaları, çığır açan 

fikirleri, çok yönlülüğü, bilgi birikimi, sağ-

lam muhakeme yeteneği, mükemmel bir 

ifade gücüne sahip kişiliği ile tarihe adını 

yazdırmıştır.647 

Anahtar Kelimeler: Fahreddin, Allâme, 

Tefsir, Kelâm, Felsefe.
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“Hakk’a tam olarak uyunca biz, bir olduk,

İnâyet ile varlığı elde ettik hepimiz,

Ortaya çıkan her ikrama nail olduk,

Secde halinde ulaştı bunlar bize.” 648
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Ünlü mutasavvıf İbnü’l-Arabî’nin, asıl adı 

“Muhammed”dir.  Arap bir aileye mensup 

olduğu için “İbnü’l-Arabî”, büyük dede-

sine istinaden “el-Hâtimî”, dinî ilimlerde 

yenileyici olma anlamında “Muhyiddîn”, 

tasavvuf ilminde otoritesini ifade eden “en 

büyük üstat” anlamında “eş-Şeyhü’l-ekber” 

lakap ve unvanlarıyla bilinmektedir.649 İb-

nü’l-Arabî, 1165 yılında Endülüs’ün (gü-

nümüzde İspanya) “Mürsiye” şehrinde 

doğdu.650 Yetmiş beş yıllık ömründe ilmî 

faaliyetler için dünyanın farklı yerlerinde-

ki on iki şehre seyahat eden İbnü’l-Arabî, 

1240 yılında günümüzde Suriye’nin Şam 

şehrinde vefat etti. Kâsiyûn dağı eteklerin-

de bulunan Kadı Muhyiddîn İbnü’z-Zekî 

kabristanına defnedildi.651

İbnü’l-Arabî, sekiz yaşına kadar ilk eğiti-

mini doğduğu şehir Mürsiye’de aldı. Daha 

sonra ailesiyle birlikte Endülüs’ün diğer bir 

şehri olan İşbîliye’ye günümüzdeki ismiyle 

Sevilla’ya gitti.652 İşbîliye şehri o dönemde 

tüm ilmî faaliyetlerin merkezi konumun-

daydı. İbnü’l-Arabî buradaki imkânlardan 

faydalanarak eğitimine devam etti.653 Bu 

yıllarda bir süre edebiyatla da ilgilenen654 

İbnü’l-Arabî, on beş yaşına geldiğinde 

Endülüs’ün Kurtuba şehrinde dönemin 

filozofl arından İbn Rüşd (ö. 1198) ile gö-

rüştü.655 İbn Rüşd, bu görüşme sonrasında 

İbnü’l-Arabî’nin konuşmalarından mem-

nuniyet duyduğunu şu sözle ifade etmiştir: 

“Artık böyle güzel düşüncelere sahip kimse 

kalmadı. (Varsa bile) Biz hiç görmedik.”656 

İbnü’l-Arabî, Kur’ân-ı Kerîm başta olmak 

üzere fıkıh, hadis, tefsir alanlarında birçok 

âlimden ders aldı. Bu hocalarından bazıla-

rı; Ebû Bekir el-Lahmî (ö. 1189), Abdur-

rahman es-Süheyli (ö. 1185), ve Kadı İbn 

Zerkûn (ö. 1190) dur.657 İbnü’l-Arabî, bu 

hocaları dışında ona mânevî eğitim veren üç 

yüz âlimden isimlerini vererek eserlerinde 

bahsetmiştir. Bunların başında Ebü’l-Ab-

bas el-Uryebî (ö. ?) gelmektedir.658

Yirmi altı yaşına geldiğinde mânevîyat ve 

ilim yolculuğu için doğu İslâm ülkelerine 

doğru seyahate başlayan İbnü’l-Arabî, Fas 

üzerinden Tunus’a gitti.659 Orada Abdüla-

ziz el-Mehdevî (ö. 1224) ve birçok âlim-

le görüştü. Ardından Fas’a, Arabistan’da 

Mekke ve Medine şehrine, Cezayir’de Bi-

câye şehrine, Irak’ta Bağdat ve Musul şeh-

rine gitti.660 1205 yılında Anadolu’ya ge-

çerek Urfa, Diyarbakır, Sivas, Malatya ve 

Konya’yı ziyaret etti.661 1223 yılında Şam 

şehrine giderek yerleşti.”662 Vefatına kadar 

burada birçok öğrenci yetiştirdi. Öğren-

cilerinden bazıları; Sadreddin Konevî (ö. 

1274), Afîfüddin et-Tilimsânî (ö. 1291) 

ve İbn Sevdekîn (ö. 1248)’dir.663 İbnü’l-A-

rabî’nin düşünceleri öğrencileri aracılığıyla 

gelişti ve İslâm dünyasına yayıldı.

İbnü’l-Arabî, çıktığı ilim yolculuğunda bir-

çok eser yazdı. Yazdığı eserleri “el-Fihrist” 

adlı kitabında listeleyen İbnü’l-Arabî, ki-

taplarının bir kısmının kaybolduğunu, bir 

kısmını ise henüz zamanı gelmediği için 

insanlarla paylaşmadığını yazmıştır.664 Çe-

şitli kaynaklarda kendisine sekiz yüz küsur 

eser atfedilen İbnü’l-Arabî’nin iki yüz kırk 

beş eseri günümüze kadar ulaştı.665 Eserle-
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rini oluştururken düz yazıyla birlikte şiiri 

de kullanan İbnü’l-Arabî Arap edebiyatın-

da ne kadar kabiliyetli olduğunu da göster-

miştir.666 Onun en meşhur eseri hac ibâde-

tini gerçekleştirmek üzere gittiği Mekke’de 

yazmaya başladığı667 “el-Fütûhâtü’l-Mek-

kiyye fî Ma’rifeti’l-Esrâri’l-Mâlikiyye 

ve’l-Mülkiyye”dir.668

Kısaca “Fütûhâtü’l-Mekkiyye” olarak anı-

lan eser, İbnü’l-Arabî’nin görüşlerini içe-

ren otuz yedi ciltten oluşan ansiklopedik 

bir çalışmadır.669 İbnü’l-Arabî, burada 

dinî, sosyal, beşerî ve tabiî olayları ilk ola-

rak herkesin kabul ettiği şekliyle açıklamış 

daha sonra kendi düşünce sistemine göre 

özel yorumlarda bulunmuştur.670 Eserde; 

yaratılış, ilmin mertebeleri, âlemin ortaya 

çıkışı, besmelenin önemi, rûh, ahiret, cen-

net, cehennem, ahlâki değerlerle ilgili tüm 

kavramlar, mânevî eğitimin unsurları, âyet 

ve hadis-i şerifl erin açıklaması gibi birçok 

konu üzerinde ayrıntılı bir şekilde durul-

muştur.671 Türkçe ’ye çevirisi de olan eser, 

tasavvuf ansiklopedisi niteliğindedir.672

İbnü’l-Arabî’nin en çok ilgi gören ve birçok 

dile çevirisi yapılan bir diğer eseri hikmetle-

rin özü anlamına gelen “Fusûsü’l-Hikem”-

dir.673 Bu kitap İbnü’l-Arabî’nin fikirlerinin 

özeti niteliğindedir.674 Eser, Hz. Âdem’den 

başlayarak Hz. Muhammed’e (s.a.v.) kadar 

ismi bilinen Peygamberleri “ilahi sır” anla-

mına gelen çeşitli “hikmetler” ile bağlantılı 

bir şekilde açıklamıştır. İçerisinde şiirlerin 

de bulunduğu eserin kâtipliğini Sadreddin 

Konevî (ö. 1274) yapmış ve eser tamamlan-

dığında İbnü’l-Arabî’ye okumuştur.675

Tarih boyunca İbnü’l-Arabî’nin birçok 

takipçisi olmuştur. Sadreddin Konevî (ö. 

1274), Molla Fenârî (ö. 1431) ve Niyâzî 

Mısrî (ö. 1694) bu düşüncenin önemli 

temsilcilerinden bazılardır. Sûfî metafizik 

sistemin kurucu düşünürü olarak öne çıkan 

İbnü’l-Arabî’nin öğretileri sadece İslâm 

dünyasında değil Batı dünyasında da mâ-

nevî eğitim konusunda yapılan çalışmalara 

kaynak olmaya devam etmektedir.

Anahtar Kelimeler: Tasavvuf, Ekberîlik, 

İbnü’l-Arabî, Hikmet, Kararlılık.
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“Mü’minin gönlü Kâbe’ye benzer. Nefsin arzularını engellemek, Kâbe’de 

kurban kesmeye benzer. Geçmiş ömür Sâfâ’ya, kalan ömür Merve’ye 

benzer. Geçmiş günahlar için tövbe etmek, kalan ömrü Hakk Teâlâ’nın 

kulluğunda geçirmek, Safâ ile Merve arasında yürümeye benzer. Her 

zaman tövbe ve istiğfar ile yürümek de Kâbe’yi tavafa benzer. Sükûnetle 

yürümek de Arafat’a varmaya benzer.”676 İnsanın çok muhterem bir 

varlık olduğunu, kalbinin çok önemli olduğunu, insanları kırmamak ve 

üzmemek gerektiğini, toprak kadar mütevâzı olmanın ne kadar önemli 

olduğunu bu güzel ifadelerle anlatan Hacı Bektâş-ı Velî,677 Anadolu’nun 

Türkleşmesinde ve Müslümanlaşmasında büyük rolü olan gönül 

sultanlarının başında gelir.678
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Hacı Bektâş-ı Velî’nin asıl adı “Bektaş”tır. 

O, ölümünden sonra “Hacı Bektâş-ı Velî” 

olarak tanınmıştır.679 Farklı bir kaynağa 

göre ise Hacı Bektâş-ı Velî’nin asıl ismi 

“Muhammed”dir. Kaynaklarda zikredilen 

“Bektâş”, “Hünkâr”, “Velî”, “Hacı” gibi la-

kaplar ise onun hem dünyevî, hem de ma-

nevî konumunu vurgulamaktadır.680 Hıris-

tiyan dünyasında ise “Aziz Charalambos” 

adıyla tanınmaktadır.681 Doğum ve vefat 

tarihiyle ilgili birçok görüş olmakla birlik-

te genel kabule göre, Hacı Bektâş-ı Velî, 

XIII. yüzyılda Horasan’ın (İran) Nîşâbur 

şehrinde dünyaya geldi. 1271 yılında vefat 

eden Hacı Bektâş-ı Velî’nin mezarı, Nev-

şehir iline bağlı HacıBektâş ilçesindedir.682 

 Hacı Bektâş-ı Velî kendisini şöyle tanıt-

maktadır: “Horasan’dan Hicaz’a oradan da 

Sivas şehrine gitmekteyim. Maksadım, haydut 

olana aman vermemek ve ahalinin barış ile bir 

arada yaşaması için gerekli olan gerçek sırları-

nı anlatmaktır.”683 Çocukluk ve gençlik yıl-

larında Horasan’da yaşayan Hacı Bektâş-ı 

Velî, ilk ve orta öğrenimini Türkistan Pîr-i 

Hoca Ahmed Yesevî kültür ocağında aldı. 

Burada Lokmân-ı Perende’den eğitim aldı 

ve ilmî konularda kendini yetiştirdi.684 Mek-

ke, Medine, Kudüs, Halep gibi birçok şehre 

seyahat ettikten sonra din ve millî kültürün 

temsilcisi olarak İslâmiyet ve Türkleşmeyi 

yaymak adına Anadolu’ya geldi.685 Yeniçe-

ri Ocağı’nın mânevî gücü olarak dönemin 

hükümdarları tarafından saygı gören Hacı 

Bektâş-ı Velî,686 ahîlerin pîr-i olarak da ka-

bul edilir. Eserlerinde Ahî Evran ile olan 

konuşmalarından da sıklıkla bahsetmiştir. 

Hacı Bektâş-ı Velî, Anadolu’ya geldiğinde 

otuz altı bin öğrenci yetiştirmiştir. Onun 

düşünce sisteminin temsilcilerinden bazı-

ları: Koyun Baba, Abdal Mûsâ ve Taptuk 

Emre’dir. 687

Yesevîlik anlayışını benimseyen Hacı Bek-

tâş-ı Velî, “Horasan Erenleri” diye bilinen 

topluluğun arasına girdi. Zaman içerisinde 

“Bektaşîlik” anlayışının isim babası oldu.688 

Bektaşîlik, kendini bilmek ve insanca ya-

şamak gibi anlamları içeren bir olgudur.689 

Hacı Bektâş-ı Velî’nin sohbetlerini takip 

ederek onun anlayışını yaşamında uygula-

yanlar “Bektaşî” olarak anılmıştır. Osmanlı 

ordusunda yeniçeriler Bektâşilik kurallarına 

göre yetiştirilirdi. Bu nedenle Yeniçerilere 

tarihte Hacı Bektâş-ı Velî’nin çocukları da 

denilmiştir. Sefere giderken, onlara daima 

“Bektaşî dede veya baba” unvanı verilen ki-

şiler eşlik ederdi. Bugün Balkanlara Bektaşî-

liğin yayılmasına yeniçerilerin büyük katkısı 

oldu.690

 “Yolumuz, ilim, irfan ve insanlık sevgisi 

üzerine kurulmuştur.”691

Hayatı menkıbevî bilgilerle iç içe anlatılan 

birleştirici bir anlayışına sahip olan Hacı 

Bektâş-ı Velî, tasavvufî bir yaşamın temsil-

cilerinden kabul edilir. O, insanların ma-

kam ve mevki hırsını, mal sevgisini, şöhret 

gibi duygu ve isteklerini terk ederek tam 

anlamıyla Allah’a (c.c.) yönelmeleri için 

tavsiyelerde bulunmuştur.692 

Hacı Bektâş-ı Velî’ye birçok eser izâfe edilir. 

Bunlardan en bilineni makaleler anlamına 
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gelen “Makâlât”tır.693 Günümüz Türkçesine 

çevirisi de olan bu eser tasavvufa yeni giren-

ler için yol gösterici niteliktedir. Dinî-tasav-

vufi konular bu eserde âyet ve hadislerle de 

desteklenerek didaktik bir tarzda işlenmiş-

tir. Makâlât’ın iskeletini Alevi-Bektaşî öğre-

tisinin de temelini oluşturan “dört kapı-kırk 

makam” tertibi teşkil eder.”694 Eserde, Tev-

hit, Hz. Peygamber’e (s.a.v.) saygı, güzel 

ahlâk, ilim, hayâ, tevâzu, zikir, sabır, helâl 

kazanç, edep, nefsi terbiye, sır saklamak, 

muhabbet sahibi olmak, ümit var olmak, 

gibi birçok değer anlatılır.695 Ahlâkî değerle-

ri örnekler üzerinden anlatan Hacı Bektâş-ı 

Velî, eserinde akıllı bir kişiyi: “Akıllı kişinin; 

sabır, utanmak ve kanaat diye üç askeri vardır. 

Eğer bunlar beraber hareket ederse riya ve aç-

gözlülüğü gönül şehrinden kovup çıkarırlar.”696 

sözleriyle ifade eder.

Makâlât, Kur’ân ve sünnet odaklı bir insan 

sevgisini, farklı inanç ve kanaatlere anlayış 

göstermeyi, insanın başka insanların ayıp 

ve kusurlarını araştırmamasını da tavsiye 

eder.697 “İlim aynaya benzer. Aynaya bakan 

kendi sûretini görür. İnsan odur ki kendi 

ayıbını görür ve ondan sonra da başkası-

nın ayıplarına bakmaz.”698 Hacı Bektâş-ı 

Velî’nin en önemli etkisi, Türk kültürünün 

İslâm öncesiyle sonrası arasında güçlü bir 

köprü oluşturmasıdır. Anadolu’da başlayıp 

Balkanlara kadar genişleyen Hacı Bektâş-i 

Velî düşünce sistemi, Türk kültürünün ya-

şatılmasında ve geliştirilmesinde önemli 

rol oynadı. Bu bakımdan onun adı Anado-

lu, Bulgaristan, Yunanistan, Makedonya, 

Bosna-Hersek, Arnavutluk, Macaristan, 

Romanya gibi ülkelerde yaşayan Türk-

lerin arasında da saygıyla anılmaktadır. 

Hacı Bektâş-ı Velî’nin Türk kültürünün 

sürekliliğini ve yaşamasını sağlayan uygula-

malarının başında Türkçeye verdiği önem 

de gelmektedir. Türk dilini birçok alanda 

kullanan Bektâşîlik anlayışı, Türkçe şiir 

geleneğini kesintiye uğratmadan sürdür-

dü. Farsça ve Arapçanın hâkim olduğu bir 

dönemde, Türkçeye verdiği bu önem Türk 

dilinin gelişmesine ve kalıcılığına büyük 

katkı sundu.699 

Hacı Bektâş-ı Velî ile ilgili yapılan araştır-

malarda onun ölümünden sonra yazılmış 

olan Hacı Bektâş Vilâyetnâmesi oldukça 

önemli bir kaynaktır. XV. yüzyılın son çey-

reğiyle XVI. yüzyıl başları arasında yazıya 

geçirilen bu eser Bektâşi menâkıbnâmesi-

nin en tanınmışıdır.700 Bu eserde onun na-

maz ibâdetine olan düşkünlüğü, insanlara 

namaz kılmayı ve Kur’ân-ı Kerîm okumayı 

öğretmeye gayret ettiği, abdestsiz gezme-

diği, Anadolu’ya giderken hac ibâdetini 

gerçekleştirdiğine dair pek çok bilgi bulun-

maktadır.701 Ayrıca İslâmî Türk destanla-

rında, efsanelerde, ninnilerde, türkülerde 

Hacı Bektâş-ı Velî’nin önemli bir yeri var-

dır.702

“Sevgi muhabbet kaynar, yanan ocağımızda

Hırslar, kinler yok olur, aşkla meydanımızda

Arslanlarla ceylanlar, dosttur kucağımızda.”703

Anahtar Kelimeler: Tasavvuf, Bektaşîlik, 

Ahîlik, Hoşgörü, Bağdaştırmacı.
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Mevlânâ Celâleddîn-i Rûmî
(1207-1273)
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Mevlânâ vefatına yakın bir zamanda dostlarına şöyle bir vasiyette 

bulunur: “Ben, size gizli ve açık olarak Allah’tan (c.c.) korkmanızı tavsiye 

ederim. Az yemek yemenizi, az uyumanızı, az konuşmanızı, günahlardan 

uzak kalmanızı, oruca, namaza devam etmenizi, nefsin isteklerinden 

uzak kalmanızı, başınıza gelecek kötülüklere sabretmenizi, câhil 

insanlarla ve zevkine düşkün insanlarla oturup kalkmaktan kaçınmanızı, 

sâlih ve iyi insanlarla sohbet etmenizi, beraber bulunmanızı tavsiye 

ederim. Çünkü insanların en hayırlısı, insanlara faydası dokunandır. 

Sözün hayırlısı da az ve öz olandır.” 704



Sesi Çağları Aşan Etkin Yüzler: Elli Müslüman İlim İnsanının Biyografisi

Mevlânâ’nın adı Muhammed b. Muham-

med b. Hüseyin el-Belhî’dir.705 O, dini 

savunan anlamında “Celâleddin”; Farsça 

“sultan” mânasına gelen “Hudâvendigâr”; 

efendimiz anlamına gelen “Mevlânâ”; ha-

yatının büyük bir kısmını Anadolu’da ge-

çirdiği için “Rûmî” lakaplarıyla tanınmak-

tadır.706 Mevlânâ, 1207 yılında İslâm kültür 

ve medeniyet tarihinde önemli bir yeri olan 

günümüzde Afganistan sınırları içerisin-

de bulunan “Belh” şehrinde doğdu.707 17 

Aralık 1273 yılında Anadolu topraklarında 

Konya’da vefat etti.708 Babası Bahâeddin 

Veled’in mezarı yanına defnedildi.709 Mev-

lânâ, ölümü bir bitiş değil, bir kavuşma ola-

rak düşündüğü için vefat ettiği gün “Şeb-i 

Arûs” olarak anılmıştır.710

“Öldükten sonra bizim mezarımızı yeryü-

zünde aramayınız,

Bizim mezarımız ârifl erin gönüllerindedir.”711

Mevlânâ’nın cenazesine müslümanlar bir-

likte gayrimüslimler de katılarak ona olan 

sevgilerini ve üzüntüleri dile getirmişler-

dir.712 O, insanları barış içinde yaşamaya ve 

kardeşliğe şu sözlerle davet etmiştir:

“Yetmiş iki millet kendi sırrını bizden dinler,

Biz iki yüz millet ve mezhebi tek perdede 

birleştiren ney gibiyiz.”713

Mevlânâ’nın vasiyeti üzerine cenaze nama-

zını kıldırmak için hazırlanan Sadreddin 

Konevî’nin (ö. 1274) üzüntüden bayılması 

sonucunda namazı Kadı Sirâceddin’in (ö. 

1283) kıldırdığı bilinmektir.714

 Sultânu’l-Ulemâ (Bilginler sultanı) laka-

bıyla bilinen Bahâeddin Veled, Afganis-

tan’ın Belh şehrinde yaşan ilim sahibi bir 

kişiydi. Yaşadığı şehirdeki siyasî karışıklık 

sebebiyle 1212-13 yıllarında Mevlânâ beş 

yaşındayken şehirden ayrılma kararı aldı. 

Belli bir süre farklı şehirleri ziyaret eden 

Bahâeddin Veled, son olarak dönemdeki 

ismi Lârende olan, günümüzdeki ismiy-

le Karaman şehrine gitti.715 Yedi yıl sonra 

1228 yılında ise I. Alâeddin Keybubad’ın 

daveti üzerine gittiği Konya’ya yerleşti.716

Mevlânâ’nın ilk hocası “Sultânu’l-Ulemâ” 

(Bilginler sultanı) lakabıyla anılan baba-

sı Bahâeddin Veled’dir.717 Babasından ilk 

dinî eğitimini alan Mevlânâ, Karaman ve 

Konya’da bulunan medreselerde eğitimine 

devam etti. Yirmi dört yaşına geldiğinde 

babası Bahâeddin Veled vefat etti. Bunun 

üzerine Mevlânâ babasının yerine geçip 

müderrislik yapmaya başladı.718 Bir yandan 

müderris olarak görev yapan bir yandan da 

ders alıp kendini yetiştirmeye devam eden 

Mevlânâ, Burhâneddin Muhakkık-ı Tir-

mizî (ö. 1241)’den hem Belh şehrinde hem 

de Konya ders okudu.719 Daha sonra gü-

nümüzde Suriye’nin Halep şehrine gitti ve 

Kemâleddin İbnü’l-Adîm (ö. 1262)’in öğ-

rencisi oldu.720 Mevlânâ, Halep’ten sonra 

Şam’a giderek orada İbnü’l-Arabî (ö. 1240) 

ile tanışma imkânı buldu. Şam’da kaldı-

ğı süre boyunca İbnü’l-Arabî başta olmak 

üzere orada bulunan ilim insanlarından 

çokça istifade eden Mevlânâ, ilmî konular-

da büyük bir ilerleme kat etti.721

 “Bütün ömrüm şu üç sözden ibarettir: Ham-

dım, piştim, yandım.” ifadesiyle ömrünü üç 
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aşamaya ayıran Mevlânâ, “hamdım” sö-

züyle henüz mânevî eğitim almamış hâlini; 

“piştim” sözüyle babası ve diğer hocaların-

dan aldığı mânevî eğitimi; “yandım” ifa-

desiyle ise can dostu Şems-i Tebrîzî’den722 

aldığı mânevî eğitimi kastetmiştir.723

Şam’dan Konya’ya dönen Mevlânâ, aldığı 

eğitimler sonucunda tasavvuf, tefsir, hadis, 

fıkıh, dil bilgisi, Arapça gibi ilimlerde ön 

plana çıkan bir âlim oldu.724 Her geçen gün 

onu sevenlerin ve yetiştirdiği öğrencilerinin 

sayısı artıyordu. Mevlânâ öğrencilerinin 

ihtiyaçlarını yakından takip eder ve gizli-

ce onlara yardımda bulunurdu. Medresede, 

öğrencilerin oturduğu minderlerin altına 

her birinin ihtiyacı olan parayı söylemeden 

yerleştirirdi. Öğrenciler bu duruma hem 

sevinir hem de bu yardım sebebiyle şaşırır-

dı.725

Mevlânâ’nın “Piştim” olarak ifade etti-

ği hayatının üçüncü aşaması 1244 yılında 

öğrencileriyle medreseye giderken Şems-i 

Tebrîzî (ö. 1247 [?]) ile karşılaştığı zaman 

başlar.726 Bu karşılaşma sonrasında Şems-i 

Tebrîzî ile dost olan Mevlânâ, ondan öğ-

rendikleriyle mânevî anlamda kendini ye-

tiştirir. Mevlânâ’nın yakın dostları arasında 

Şems-i Tebrîzî’yle birlikte Selâhaddin-i 

Zerkûbî (ö. 1258) ve Çelebi Hüsameddin 

(ö. 1284) ilk sırada gelir.727

Mevlânâ, iyi ve güzel olan şeyleri bir eğitim 

aracı olarak gördüğü şiirleri vasıtasıyla in-

sanlara ulaştırdı.728 Eserlerinin neredeyse ta-

mamı Farsçadır. Türkçe başta olmak üzere 

birçok dile çevirisi olan eserler dünyanın bir-

çok yerinde büyük bir ilgiyle okunmaktadır. 

“Bir gün Çelebi Hüsâmeddin, Mevlânâ’nın 

yanına giderek ona gazellerinin ne kadar gü-

zel olduğunu, insanlara yol göstermek için ta-

savvufî hikâyeler söylemesini rica eder. Bunun 

üzerine Mesnevî’nin ilk on sekiz beyitinin ya-

zılı olduğu kâğıdı çıkarır ve Çelebi’ye dönerek 

“Eğer sen yazarsan bende söylerim” der. Çelebi 

Hüsâmeddin bunu büyük bir mutlulukla kabul 

eder. O günden sonra gece gündüz Mevlâna 

söyler, Çelebi Hüsâmeddin ise yazar.” 729

Mevlânâ Celâleddîn-i Rûmî’nin beş ese-

ri arasında en çok bilineni “Mesnevî”dir. 

Mevlânâ, eserine bu ismi, hem bir yazım 

türünü ifade ettiği için730; hem de içerik 

olarak varlıkların çift ve zıt hallerinden 

bahsettiği için vermiştir. Yirmi altı bin 

beyitten oluşan bu çalışmasında Kur’ân-ı 

Kerîm ve hadis-i şerifl eri temele alarak; 

sevgi, örnek insan olma, güzel ahlâk, Allah 

aşkı, kulluk, tarih, tıp gibi konuları eğitici 

bir dille işlemiş ve eserini hikâyelerle zen-

ginleştirmiştir.731

“Ey Kâsım, eğer sen canının mânâsını ara-

mak, bulmak istersen,

Mevlevî’nin732 mânâlar kaynağı olan Mes-

nevî’sini oku.”733

Mevlânâ’ya göre, insanları dünyada ve ahi-

rette mutluluğa ulaştıracak yollardan biri 

sevgidir. Toplumdaki huzurun ve barışın 

kaynağı sevgidir.734

“Sevgiden acılar tatlı olur. Sevgiden bakırlar 

altın olur.

Sevgiden bulanıklıklar berraklaşır. Sevgiden 

dertler şifa bulur.”735
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Ona göre istişare etmek yani birçok ak-

lın birleşmesi, tek akıldan daha üstündür. 

Birçok akıl bir araya gelince üstünlük ka-

zanır.736

“Bu akıllar, aydınlık kandiller gibidir;

Yirmi kandil bir kandilden daha parlaktır.”737

Tevekkül etmeden önce insan çalışmalı ve 

zorluklarla mücadele etmelidir.

“Diken ekip, gül biçerim mi dersin?

Gül dikmezsen, hiçbir fidan gül vermez sana.

Dereler buğdaydır âdeta, bu dünya ise bir 

değirmen;

Fakat değirmene kerpiç götürürsen, ancak 

toprak elde edersin.”738

Mevlânâ’nın bir diğer eseri ise “Dîvân-ı 

Kebîr”dir. Bu eser Külliyât-ı Şems’i Tebrîzî 

olarak da bilinmektedir. Mevlânâ yazdığı 

gazellerin sonuna kendi ismi yerine dostu 

Şems’i Tebrîzî’nin ismini yazdığı için ki-

tap bu isimle de anılmıştır.739 Mevlânâ’nın, 

kasîde, gazel, rubâî ve diğer şiirlerini içeri-

sinde barındıran eser Türkçe başta olmak 

üzere birçok dile tercüme edilmiştir.740 

“Eğer sen Hak yolunda yürürsen, senin yolu-

nu açarlar, kolaylaştırırlar.

Eğer Hakk’ın varlığında yok olursan seni 

gerçek varlığa döndürürler.

Benlikten kurtulur, alçak gönüllü olursan, o 

kadar büyürsün ki âleme sığmazsın.

İşte o zaman seni, sensiz, sen olmaksızın sana 

gösterirler.”741 

Mevlânâ Celâleddîn-i Rûmî, medeniyeti-

mize büyük katkıları olmuş çok yönlü bir 

İslâm âlimidir. Kur’ân-ı Kerîm ve hadis-i 

şerifl er üzerine kurulu düşünce sistemi-

ni; şiir, mûsiki ve semâ yoluyla insanlarla 

paylaşmış, yaşadığı toplumdan günümüze 

kadar müslüman ve gayrimüslim tebaanın 

sevgisini kazanmıştır. Vefatından sonra 

öğretileri “Mevlevîlik” anlayışında bir ara-

ya getirilen, sevgi, hoşgörü, alçakgönül-

lülük, gibi değerlerin sembol ismi haline 

gelen Mevlânâ, bıraktığı eserlerle bir sevgi 

eri olarak aramızda varlığını sürdürmekte-

dir.742

Anahtar Kelimeler: Mevlânâ, İlahi Aşk, 

Tasavvuf, Mevlevîlik.
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“Bir gün Mevlânâ Celâleddîn-i Rûmî, Sadreddin Konevî’yi ziyarete 

gider. Hadis dersi okutmakla meşgul olan Konevî, Mevlânâ’nın 

geldiğini görünce edeben, onun yanında hocalık yapmaktan utanır ve 

hadis dersinin okutulmasını Mevlânâ’dan rica eder. Hadis dersini o 

gün Mevlânâ okutur.” 743



Sesi Çağları Aşan Etkin Yüzler: Elli Müslüman İlim İnsanının Biyografisi

Nezaket ve tevâzu sahibi bu davranışın 

sahibi Konevî’nin tam adı “Ebü’l-Meâlî 

Sadrüddîn Muhammed b. İshâk b. Mu-

hammed b. Yûsuf”dir. Ömrünün çoğunu 

Konya’da geçirdiği için “Konevî” nisbesiy-

le; İbnü’l-Arabî’nin düşüncelerine sistema-

tik bir bütünlük kazandırdığı için “eş-Şey-

hü’l-Kebîr” lakabıyla tanınmaktadır.744 

Doğum yılı kesin olarak bilinmemektedir. 

1209 yılı civarında Malatya’da dünyaya ge-

len Sadreddin Konevî, 1274 yılında Kon-

ya’da vefat etti.745 Babası Mecdüddin İshak 

önemli bir mutasavvıf ve âlim olup aynı 

zamanda Anadolu Selçuklu Devleti’nde üst 

düzey bir yöneticiydi.746 Sadreddin Konevî, 

ailesinin imkânlarından yararlanarak döne-

min önemli hocalarından dersler aldı. Dinî 

ve felsefî ilimlerde iyi bir öğrenim gördü. 

Babasının ona bıraktığı en önemli miras 

âlim ve mutasavvıfl arla olan dostluğuydu. 

Bu münasebetlerin Konevî’nin hayatı ve 

fikrî gelişimi üzerinde önemli etkileri ol-

du.747

Sadreddin Konevî dokuz yaşlarındayken 

babası vefat etti. Babasının ölümünden 

sonra annesi meşhur mutasavvıf İbnü’l-A-

rabî (ö. 1240) ile evlendi. İbnü’l-Arabî, 

küçük bir çocuk olan Sadreddin’in eğiti-

miyle yakından ilgilendi.748 Sadreddin Ko-

nevî’nin hayatındaki en önemli kişilerden 

biri İbnü’l-Arabî’dir. Konevî, kitaplarında 

en çok İbnü’l-Arabî’den söz ederek ona 

olan sevgisini dile getirmiştir. Aralarında-

ki dostluk, İbnü’l-Arabî’nin vefatına kadar 

devam etmiştir.749 

Çocukluğunda ve gençlik döneminde İb-

nü’l-Arabî’yle birlikte çeşitli bölgeleri 

dolaşan Konevî, Mısır, Şam, Hicaz gibi 

bölgelere giderek oradaki âlim ve sûfî-

lerle görüştü. Abdurrahman Câmî, “Ne-

fehâtü’l-Üns” adlı eserinde onun bir süre 

Mısır’da ve Kudüs’te bulunduğundan, hac-

ca gittiğinden ve bir müddet orada kaldı-

ğından söz eder.750 1241 yılında Konya’ya 

giden Sadreddin Konevî hayatının sonuna 

kadar burada yaşadı.

Sadreddin Konevî’nin, “İki âlimin ilminden 

yararlandım, biri Kirmanlı Evhadüddîn (ö. 

1232), diğeri İbnü’l-Arabî’dir.” dediği akta-

rılmıştır.751 İbnü’l-Arabî ile Konevî arasın-

daki üslûp ve yaklaşım farkı tasavvuf gele-

neğinde her iki düşünürü tanımlamak için 

kullanılan, “İbnü’l-Arabî sûfî hakîm, Ko-

nevî ise hakîm sûfîdir” sözüyle ifade edil-

miştir.752 Sadreddin Konevî’nin öğrencileri 

arasında Kutbeddin Şirâzî (ö. 1310), Fah-

reddin Irâkî (ö. 1289) ve Dâvûd-i Kayserî 

(ö. 1350) en meşhur olanlarıdır.753

 Konevî, sadece öğrenci yetiştiren bir âlim-

sûfî değil aynı zamanda eserler yazan bir 

müelliftir. Çalışmalarında hadislere sıklıkla 

yer veren Konevî’nin eserlerinden bazıları; 

“İ‘câzü’l-Beyân” (Fatiha suresinin tefsi-

ri), “Şerhu Esmâ’illâhi’l-Hüsnâ” (Esmâ-i 

Hüsnâ Şerhi), “Şerhu Erbaîne Hadîsen” 

(Kırk Hadis Şerhi)’dir. Bunların dışında 

“Miftâhu’l-Gayb” isimli eseri de içerik yö-

nünden dikkat çekici niteliktedir.754 Türk-

çe’ye çevirisi yapılan bu eser, sûfilerin keşif 

ve müşahedeleriyle elde ettikleri bilgilerden 
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hareket ederek Yaratıcı-âlem ilişkisinin sis-

tematik bir üslupla ele alındığı bir eserdir. 

Konevî’ye göre insanı hakikate ulaştıran 

iki yöntem vardır. Birincisi istidlâl yönte-

mi, ikincisi ise müşâhede (tasavvufî yön-

tem)’dir. İstidlâl yönteminde insanlar, de-

lillerden hareket ederek hakikate ulaşmaya 

çalışır. Müşâhede yönteminde ise hakikate, 

kalbin arındırılması ve ahlâkın olgunlaştı-

rılması ile ulaşılır. Konevî müşâhede yönte-

mini savunur.755 Sûfîlerin en önemli eserleri 

arasında zikredilen bu eser pek çok kez şerh 

edilmiştir. Hikmet ve tasavvuf bağlamında 

sadece Anadolu’da değil İran medresele-

rinde de başvuru kaynağı olmuştur.756

Sadreddin Konevî’nin düşüncesindeki 

merkezî kavram gerçek varlık olan Allah 

(c.c.) ve ikinci kavram ise insandır. Onun 

varlık görüşündeki en önemli unsurlardan 

birisi de geliştirdiği nefis teorisidir. Konevî, 

nefsin bilinmesinin Allah’ın (c.c.) bilinme-

sinin aracı ve yolu olduğunu düşünmüştür. 

Ancak buradaki esas mesele nefsin mahi-

yetini tespittir. Konevî, İbn Sînâ’nın nefis 

teorisi üzerine de birtakım değerlendir-

meler yapmıştır. O, İslâm düşüncesinde 

önemli etkileri olan bir sûfî düşünürdür. 

Bu alandaki tesiri hem eserleri ve eserleri 

üzerine yazılan şerhler hem de geniş talebe 

halkasının oluşturduğu gelenek vasıtasıyla 

gerçekleşmiştir. Konevî, bazı talebelerini 

başta İbnü’l-Arabî’nin Fusûsü’l-Hikem’i ve 

İbnü’l-Fârız’ın şiirleri olmak üzere çeşitli 

tasavvuf kitaplarını yorumlamaya yönlen-

dirmiştir.

Anadolu Selçuklu devletinin son dönemle-

rinde ve Osmanlı devletinin kuruluş döne-

minde oldukça etkili olan Türk-İslâm dü-

şüncesinin büyük ismi Sadreddin Konevî, 

kendi asrında ve sonrasında pek çok ilim 

adamı üzerinde etkili olmuş bir mutasav-

vıftır.757

Anahtar Kelimeler: Konevî, Tasavvuf, 

Sûfi, Ekberîlik, Vahdet-i vücûd.
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İstanbul

İstanbul  Ticaret Odası Marmara Anadolu İmam Hatip Lisesi

Nasreddin Hoca
(1208-1284 [?])
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“Nasreddin Hoca’ya sorarlar “Ey Hoca sen kimsin?” Hoca 

hiç düşünmeden “Ben hiçim. Hiç kimseyim.” der. Sonra hoca, 

karşısındakine sorar; “Peki, sen kimsin?” Adam böbürlenerek “Ben 

mutasarrıfım758, sonra vali olacağım, daha sonra vezir, belki de 

sadrazam olurum.” diye cevap verir. Nasreddin Hoca tekrar sorar; 

“Peki, ondan sonra?” Adam düşünceli bir hâlde “Hiiiiç” diye cevap verir. 

Bunun üzerine Nasreddin Hoca, adama “Neden böbürleniyorsun, senin 

yıllar sonra geleceğin hiçlik makamına ben şimdiden geldim.” diyerek 

cevap verir.” 759
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Güldürücü, düşündürücü, öğretici ve şaşır-

tıcı fıkraları ile tanınan Nasreddin Hoca, 

hayatı hakkındaki bilgiler tartışmalı ol-

makla birlikte yaygın kabule göre XIII. 

yüzyılda Anadolu Selçuklu Devleti zama-

nında yaşadı.760 O, miladi 1208 yılında Es-

kişehir’in Sivrihisar ilçesine bağlı Hortu761 

köyünde dünyaya geldi.762 1284 yılında 76 

yaşında Konya’nın Akşehir ilçesinde vefat 

etti ve Selçuklu mezarlığına defnedildi.763 

Hoca’nın hicri vefat yılı 683 olmasına rağ-

men mezar taşında 386 yazmaktadır. Bu 

konuyla ilgili bazı kaynaklarda Hoca’nın 

mizahi yönünü temsil etmesi açısından ta-

rihin ters yazıldığı geçmektedir.764 Konuyla 

ilgili diğer bir görüş ise mezar taşı ustasının 

Arap harfl eri gibi sayıyı da sağdan sola yaz-

ma hatasında bulunduğu yönündedir.765

Türk toplumunda akıl danışılan, dinî ko-

nuşmalarına önem verilen, adâletli olduğu 

kabul edilen Nasreddin Hoca’nın İslâmî 

ilimleri öğrenmede ilk hocası, babası Ab-

dullah Efendi’dir.766 Küçük yaşta Arapça ve 

Farsçayı öğrenen Hoca, Kur’ân-ı Kerîm’i 

ezberleme konusunda büyük gayret sarf et-

ti.767 İlim tahsiline daha sonra Sivrihisar’da 

devam etti. Fıkıh ve kelâm alanlarında eği-

tim aldı.768 Babasının vefatının ardından ise 

Hortu’ya dönerek imamlık görevini dev-

raldı.769 Bu göreviyle birlikte, hatip, vâiz, 

müezzin, kâtip, öğretmen, kadı ve mahke-

mede bilirkişi olarak da görev yaptı.770 Bu 

görevleri dışında terzi çıraklığı, çiftçilik, 

bakkallık gibi toplum iktisadını yakın-

dan tahlil edebileceği yerlerde de çalıştı.771 

Hoca Nasreddin bu görevleri yaparken 

bir yandan da halkın içine karışarak onla-

rın sorularını dinliyordu.772 O dönemlerde 

medreselerde eğitim-öğretim uygulamala-

rından biri, öğretmen ve öğrencilerin üç ay-

larda (Recep, Şaban ve Ramazan) dinî hiz-

mette bulunmak ve halkı aydınlatmak için 

kasaba ve köylere gitmeleri anlamına gelen 

“cerre çıkmak”773 olayıydı. Cerre olayı, Ho-

ca’nın insanları daha rahat gözlemlemesine 

ve fıkralarının hayatın tüm yönlerine vurgu 

yapan özelliğe sahip olmasına katkıda bu-

lundu.774

Nasreddin Hoca’nın dinî kimliğinin oluş-

masına katkısı olan hocaları arasında ilk 

sırada babası Abdullah Efendi gelir. Akşe-

hir ve Konya’da ise Mahmûd-ı Hayrânî (ö. 

1269)775, Hoca Cihân ve Hoca Fakîh’ten 

dersler aldı.776 Yetiştirdiği öğrencilerin 

isimleri bilinmemekle birlikte onun özel-

likle fıkıh ilminde önemli yeri olan ve Ha-

nefi mezhebinin güvenilir metinlerinden 

biri olan Kudûrî’nin (ö.1037) “el-Muhta-

sar”777 adlı eserini öğrencilerine okuttuğu 

bilinmektedir.778 

Hoca’nın yazdığı bir eserin olup olma-

dığı konusunda ise net bir bilgi yoktur.779 

Bununla birlikte Hoca’nın fıkralarının 

yer aldığı eserler hazırlanmıştır. Fıkrala-

rın geçtiği en eski eser Saltuknâme’dir.780 

Bu eserde Nasreddin Hoca’ya ait iki fıkra 

mevcuttur. Diğer bir eser, içerisinde kırk üç 

fıkranın yer aldığı “Hikâyât-ı Kitâb-ı Nas-

reddin”dir.781 Fıkraların ilk resimli baskısı 

Mehmed Tevfik tarafından 1883 yılında 

hazırlanmıştır. Bu eser yetmiş bir fıkradan 
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oluşur.782 İnanç ilkeleriyle çatışan ve dinî 

değerleri hafife alan fıkraların ise Nasred-

din Hoca’ya ait olduğu düşünülemez. Bun-

lar sonradan Hoca’ya mâl edilmiştir.783

Nasreddin Hoca, mizah konusunda akla 

ilk gelen isimlerden biridir.784 Onun mizah 

anlayışı, insanı eğiten bir yönü barındırma-

sı yönüyle diğerlerinden ayrılır. Fıkraların-

da Kur’ân-ı Kerîm’deki bazı âyetlere dikkat 

çekmesi785, keskin zekâsı ile olaylara yak-

laşımı, insanları kırmadan onlara bir şey-

ler öğretmeye çalışması, hazırcevap, neşeli 

ve babacan bir tavra sahip olması onun en 

dikkat çekici özelliklerindendir.786 

Evliya Çelebi, Seyahatnâmesinin üçüncü 

cildinde Hoca Nasreddin hakkında: “Hik-

met sahibi ve itidalde olan bir can.” ifadesini 

kullanmıştır.787 M. Fuad Köprülü “Nasred-

din Hoca’ya tarihi süreçte verilen misyonlar 

ne olursa olsun Hoca’yı tanımlayan asıl şey 

asırların ona verdiği canlı simâ olma özel-

liğidir.” cümlesiyle hocanın kıymetini an-

latır.788 Hoca’nın şahsı gibi fıkralarının da 

halk tarafından benimsenmesi ve sevilmesi 

bazı cümlelerinin günlük hayatta sık kul-

lanılmasına da neden olmuştur. Bunlardan 

bazıları; Dağ yürümezse abdal yürür, ince 

eleyip sık dokumak, hırsızın hiç mi suçu 

yok, el elin eşeğini türkü çağıra çağıra arar, 

damdan düşeni getirin’dir.789

“Evinin çatısındaki karları kürüyen Nas-

reddin Hoca, dengesini kaybederek düşer. 

Komşuları koşarak Hoca’nın başına toplanır. 

Kendi aralarında konuşmaya başlarlar. Birisi 

doktor çağırmayı teklif eder, bir diğeri kırık-

çı çağıralım der. Konuşmalar devam ederken 

Nasreddin Hoca söze karışır: “Bırakın müna-

kaşa etmeyi, çabuk bana damdan düşen birini 

getirin; hâlimi en iyi o anlar.”790

Nasreddin Hoca’nın ünü ülkemiz ile sınırlı 

değildir. Orta Doğu, İran, Kafkasya, Orta 

Asya, Balkanlar ve Kuzey Afrika’ya kadar 

yayılmıştır.791 O, Azeriler arasında “Mul-

la Nasreddin”; Balkan Türkleri arasında 

“Nastratin Hoca”; Kazaklar ’da “Hoca Na-

sır”; Kuzey Afrika ve Arap Yarımadasında 

“Cuhâ”; Pakistan’da “Mulla Nasuriddin”; 

Türkmenistan’da “Efendi” isimleriyle bi-

linmektedir.792 Bazı ülkelerde Nasreddin 

Hoca’ya benzer karakterlerin varlığı ise 

dikkat çekmektedir.793 Roman, öykü, film, 

karikatür ve resimlere de konu olan Hoca 

Nasreddin dinî ve ahlâki değerlerimizi 

temsil eden bir ilim insanı olarak sesini fık-

raları ile gelecek çağlara taşımaktadır.

Günün birinde Hoca’nın da içinde bu-

lunduğu topluluktan birisi: “Hocam, adam 

olmanın yöntemi nedir?” diye sorar. Nasred-

din Hoca, adamın nefes almasına bile fırsat 

vermeden: Canım, bunu bilmeyecek ne var, 

elbette kulaktır. Fakat Hoca, arkadaşlarının 

“kulaktır” cevabından pek bir şey anlama-

dıklarını görünce: “Aa! Bunu bilemeyecek ne 

var? Herhangi bir adam konuşurken onu can 

kulağı ile dinlemeli, bu arada kendi ağzından 

çıkanı kendi kulağı duymalıdır.”794

Anahtar Kelimeler: Hoca Nasreddin, Fık-

ra, Değerler Eğitimi, Fıkıh, Vecîz.
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Kocaeli

Necip Fazıl Kısakürek Anadolu İmam Hatip Lisesi

Yûnus Emre
(1240 [?] - 1320 [?])
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“ Yûnus Sarıköy’de yaşayan, çiftçilikle geçinen bir kişidir. Bir gün buğday almak 

üzere Karahöyük’e gider. Bir süre Hacı Bektâş-ı Velî’nin yanında kalır, geri 

döneceği sırada buğday yerine Hacı Bektâş ona “nefes” vermeyi teklif eder. Fakat 

Yûnus ısrar edince kendisine dilediği kadar buğday verilerek gönderilir. Köyüne 

yaklaştığı esnada durumun farkına varan Yûnus, buğdayın bir gün tükenip nefesin 

ise tükenmeyeceğini düşünerek tekrar tekkeye döner. Durum Hacı Bektâş-ı Velî’ye 

söylendiğinde o, “Bundan sonra olmaz. Biz o kilidin anahtarını Tapduk Emre’ye 

verdik, varsın nasibini ondan alsın.” der ve onu Tapduk Emre’ye gönderir. Yûnus 

da Tapduk Emre’nin yanına gidip durumu ona anlatır. Tapduk Emre halinin 

kendisine bildirildiğini, hizmet edip emek vermesi halinde nasibini alacağını söyler. 

Yûnus kırk yıl boyunca erenler meydanına eğrinin yakışmayacağı düşüncesiyle 

tekkeye sadece düzgün odun taşır.”795 Tekkeye kırk yıl boyunca düzgün odun taşıyan 

Yûnus Emre’nin bir zaman sonra gönlü açılır ve gönlünden geçenler diline dökülür.
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“Bilmeyen ne bilsin bizi,”

Bilenlere selam olsun.” 796

Hayatıyla ilgili en geniş bilgi Uzun Fir-

devsî’nin (ö. 1512) yazdığı kabul edilen 

Velâyetnâme-i Hacı Bektâş-ı Velî adlı eserde 

bulunan797 şairimiz Yûnus Emre’nin adı ve 

mahlası798 daima “Yûnus Emre” olarak söy-

lenmiştir. Emre, “âşık” anlamına gelir.799 

Allah’a (c.c.) ve Hz. Muhammed’e (s.a.v.) 

duyduğu sevgi onun “Âşık Yûnus” olarak 

tanınmasını sağlamıştır. 

“Ben ağlarım yana yana,

Aşk boyadı beni kana,

Ne âkılim ne divane,

Gel gör beni aşk neyledi.”800

 O, “Koca Yûnus”,  “Derviş Yûnus”, 

“Bî-çâre” gibi birçok sıfatla801  anılsa da 

gönüllerde en çok Necip Fazıl Kısakü-

rek’in ifadesiyle “Bizim Yûnus”802 olarak 

yer etmiştir.803

“Ben gelmedim dâvî (kavga) için, benim işim 

sevi (sevgi, barış) için,

Dostun evi gönüllerdir, gönüller yapmaya 

geldim.”804

Nerede doğduğu tam olarak bilinme-

mekle birlikte onun Sakarya çevresinde 

Sarıköy’de veya Karaman’da doğduğunu 

söyleyenler vardır.805 Doğum ve vefat ta-

rihi kesin olarak bilinmemektedir. Vefat 

ettiği yıl olarak genellikle miladi 1320 

veya daha sonraki yıllar kabul edilmek-

tedir.806 Ülkemizde Yûnus Emre’ye ait 

olduğu söylenilen birçok makam vardır. 

Bunlar arasında Eskişehir Sarıköy (Yû-

nusemre köyü) ve Karaman’daki mezar-

ların doğruluğu üzerinde daha çok du-

rulmaktadır.807 Yine Azerbaycan’ın Gâh 

bölgesinde de Yûnus Emre için yapılmış 

bir makam mevcuttur.808 Yûnus Em-

re’nin babasının adı İsmail’dir. Babası-

nın, eski ismi “Lârende”, günümüzdeki 

ismiyle Karaman’da “Kirişçi Baba” ola-

rak tanındığı bilinmektedir.809

Yûnus Emre’nin nerede ve nasıl eğitim 

aldığı ile ilgili bilgiler mevcut değildir.810 

Fakat şiirlerinde kullandığı dile ve içerdi-

ği konulara bakıldığında Yûnus Emre’nin 

dönemin imkânları dâhilinde medrese 

eğitimi aldığı, Arapça ve Farsça dillerine 

hâkim olduğu, fıkıh, tefsir, tarih, coğraf-

ya, Yunan ve İran mitolojisi gibi pek çok 

alanda bilgi sahibi olduğu; doğuda Azer-

baycan, güneyde ise Şam ve Bağdat’a ka-

dar yolculuk yaptığı bilinmektedir.811 

“Gönül kitabından okur,

Eline kalem almadı,

Bî-çare Yûnus ne bile,

Ne kara okudu ne ak,

Ümmi benim Yûnus benim.” 812

Yûnus Emre’nin bu sözleri halk arasında 

onun okuma-yazma bilmediği şeklinde 

bir görüşün oluşmasına neden olmuştur.813 

Bazı araştırmacılar, Yûnus Emre’nin şiirle-

rinde okuma-yazma bilmediğini söyleme-

sinin nedenini, onun medrese eğitiminden 

sonra tasavvufî bir yaşamı benimsemesiyle 

birlikte kitaplardaki bilgilerden sıyrılması 

ve asıl bilgiye Allah (c.c.) aşkı ile ulaşabile-
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ceğini anlaması olarak gösterir.814 

“Elif okuduk ötürü,

Pazar eyledik götürü,

Yaratılmışı hoş gördük,

Yaratandan ötürü.”815

Şiirlerinde âyetlerden, hadis-i şerifl erden 

alıntılar yapması ve Fars edebiyatının 

büyük şairlerinden Sa’dî-i Şîrâzî’nin (ö. 

1292) şiirini Farsçadan Türkçeye çevir-

mesi ise onun okuma ve yazma bildiğini 

desteklemektedir.816

Yûnus Emre’nin mânevî dünyasını etkile-

yen, ona Allah (c.c.) aşkına ulaşmak için 

yol gösteren hocaları arasında “Tapduk 

Emre (XIII. yüzyıl)”, “Barak Baba (ö. 

1307)” ve “Sarı Saltuk’u (ö. 1297-98)” ilk 

sırada sayabiliriz.817 Yûnus Emre, bu ho-

calar dışında da farklı ilim meclislerindeki 

tasavvuf ehli âlimlerin yanına giderek on-

lardan ilim öğrenmiş ve dünyaya bakışını 

şekillendirmiştir. 818

Yûnus Emre’nin  “Risâletü’n-Nushiyye” 

ve “Dîvan”  adlı iki eseri mevcuttur. Bu 

eserler XIV. yüzyıldan sonraki dönem-

lerde istinsâh edilmiştir.819 Öğütler kitabı 

anlamına gelen Risâletü’n-nushiyye, mes-

nevi biçiminde aruz ölçüsüyle yazılmış beş 

yüz yetmiş üç beyitten oluşan bir şiirdir.820 

Ahlâkî kavramları benzetme ve kişileştir-

me sanatı ile anlatan Yûnus Emre821 insa-

nı kendisini tanımaya ve yaratılışa uygun 

davranışlar yapmaya davet etmiştir. Allah’a 

(c.c.) ve Hz. Peygambere (s.a.v.) olan sev-

gisini şiirlerine yansıtan Yûnus Emre, Hz. 

Peygamber’e (s.a.v.) olan sevgini şu sözlerle 

dile getirir: 

“Araya araya bulsam izini, İzinin tozuna 

sürsem yüzümü,

Hak nasip eylese görsem yüzünü, Ya Muham-

med (s.a.v.) canım pek sever seni!

Yûnus methediyor seni dillerde, Dillerde 

dillerde hem gönüllerde,

Arayı arayı gurbet ellerde, Ya Muhammed 

(s.a.v.) canım pek sever seni!”822

“Divan” Yûnus Emre’nin bir diğer eseridir. 

Dört yüz on yedi şiirden oluşan eserin, yüz 

otuz sekizi aruz, diğerleri hece vezniyle ya-

zılmıştır. Bu eserde münâcât823, na‘t824, is-

tişfâ825, mi’râciyye826, nasihatnâme, vücud-

nâme, yaşnâme827, baharnâme ve lugaz828” 

denebilecek türden şiirler yer almaktadır. 

Bütün bu konuları “ilâhi” başlığı altında 

değerlendirmek de mümkündür.829

Yûnus Emre insana ve insanın gönlüne ayrı 

bir önem vermiştir. Ona göre gönül, Çalab’ın 

tahtıdır ve bu tahtı her kim ki yıkarsa iki dün-

yanın en bahtsız, mutsuz insanı o olacaktır.830

“Gönül Çalab’un tahtı gönüle Çalap bahdı

İki cihân bed-bahtı kim gönül yıkarısa.”831

Gönül tahtını her kim ki kırarsa, incitirse, 

Yûnus’a göre o insanın yaptığı ibâdetler, 

iyilikler boşunadır. İnsanın gönlüne bu 

düşünceyle bakılan bir dünyada sizce düş-

manlıktan, kavgadan söz edilebilir mi?832
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“Bir kez gönül yıkdunısa bu kılduğun namaz 

değül,

Yetmiş iki millet dahi elün yüzün yumaz 

değül.”833

Yûnus Emre nasıl bir dünya istemektedir? 

Bu sorunun cevabını yine Yûnus’un şiirle-

rinde bulmak mümkündür. Yûnus Emre 

savaşsız, herkesin birbirine hoşgörüyle dav-

randığı, kin güdülmeyen, sevginin hâkim 

olduğu bir dünya istemektedir.834

“Gelin tanışık edelim, işin kolayın tutalım,

Sevelim sevilelim, dünya kimseye kalmaz.”835

Yûnus Emre, Türkçeye hoş ve zarif bir şiir 

dili elbisesi giydirmiştir. Halkın kullandı-

ğı kelimelere yeni anlamlar yüklemesi ve 

kullandığı üsluptaki içtenlik ve samimiyet 

onun en dikkat çekici yönlerindendir. Za-

ten Yûnus’u farklı kılan ve birçok şair tara-

fından takip edilip onun gibi şiir söyleme 

gayreti içinde bulunulmasına vesile olan da 

onun bu özelliği olmuştur.836  Yûnus Emre, 

sözün önemini en iyi bilen şairlerimizden 

birisi olduğu için sözü güzel ve etkili söy-

lemenin gayreti içerisindedir. Yûnus’a göre 

sözün savaşı bitirme gücü vardır.837

“Söz ola kese savaşı söz ola bitüre başı,

Söz ola agulu aşı balıla yag ide bir söz.”838

Necip Fazıl Kısakürek’in ifadesiyle ise o 

“Bizim Yûnus’tur. 

“Bir zaman dünyaya bir adam gelmiş;

Sayıları silmiş BİR’e yönelmiş...

Bizim Yûnus,

Bizim Yûnus...”839

Yûnus Emre’nin yaşadığı yüzyıl Anado-

lu’da siyasal kargaşanın olduğu bir dö-

nemdir. Büyük acıların çekildiği, beylik-

lerin ayaklandığı, halkın özgürlükleri için 

mücadele verdiği bir zamanda yaşayan 

Yûnus Emre, şiirleriyle insanlara mânevî 

yönden destek olmuş ve sesi çağları aşa-

rak günümüze ulaşmıştır.840  

Anahtar Kelimeler: İlâhi Aşk, Bizim Yû-

nus, Şiir, Sabır, Tevekkül.
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Kayseri

Erciyes Anadolu İmam Hatip Lisesi

Dâvûd-i Kayserî
(1260 [?] - 1350)
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Taşköprizâde (ö. 1561) “eş-Şeka’iku’n-Nu’mâniyye f î Ulemâi’d-Devle-

ti’l-Osmâniyye” isimli eserinde Dâvûd-i Kayserî’den şu sözlerle bahset-

miştir: “Molla Dâvûd-i Kayserî, Orhan Gazi döneminin bilginlerin-

dendir. İlim sahibi, ilmiyle amel eden, fazîlet ve kemâl sahibi bir kişidir. 

Bir zamanlar yaşadığı yerde ilimle meşgul olduktan sonra Mısır’a gitmiş 

oranın âlimlerinden tefsir, hadis ve usûl dersleri alarak aklî ilimlerde 

büyük başarı göstermiştir. O, ibâdete düşkün, takvâ sahibi, titiz ve güzel 

ahlâka sahip bir insandır. Allah (c.c.) rûhunu şâd etsin.” 841 
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Anadolu Selçuklu Devleti’nin yıkılışı ile 

Osmanlı Devleti’nin kuruluş dönemlerin-

de yaşayan842 başmüderris Dâvûd-i Kay-

serî’nin adı Dâvûd b. Mahmûd b. Mu-

hammed’dir.843 Kayseri’de doğduğu için 

“Kayserî” künyesi ile tanınır.844 Dâvûd-i 

Kayserî, kendi yazdığı eserinde Kayserili 

olduğunu belirtmiştir.845 Kesin olmamakla 

birlikte aslen İran’ın Sâve şehrinden oldu-

ğu için “es-Sâvî”;846 Anadolulu olduğunu 

belirtmek için de “er-Rûmi”; Hanefi mez-

hebine mensup olduğunu göstermek için 

“el-Hanefî” nisbeleriyle anılmaktadır.847 

Kendisi İslâm’a katkılarından dolayı “din 

ve milletin şerefi” anlamına gelen “Şere-

fü’d-Din ve’l-Mille” lakabıyla da bilinmek-

tedir.848 Doğum tarihi kesin olmamakla 

birlikte 1260 veya 1261 yılında doğduğu 

düşünülen Dâvûd-i Kayserî,849 1350 yılında 

Bursa’nın İznik ilçesinde vefat etti.850

Eğitim hayatına Kayseri’de başladığı düşü-

nülen Dâvûd-i Kayserî’nin hangi medresede 

eğitim aldığı bilinmemektedir.851 Eğitim al-

dığı hocaları da kesin olarak bilinmemekle 

birlikte Sirâceddin el-Urmevî (ö. 1283)’nin 

öğrencisi olduğu kaynaklarda geçmekte-

dir.852 Sirâceddin el-Urmevî, felsefe, mantık, 

fıkıh usûlü, tefsir, hadis gibi alanlarda bilgili 

bir âlimdir. Dâvûd-i Kayserî’de hocasın-

dan mantık, fıkıh usûlü, kelâm, Arapça gibi 

birçok farklı alanda dersler okuyarak ken-

dini yetiştirdi.853 İlk eğitimini tamamlayan 

Dâvûd-i Kayserî daha sonra Mısır’a gitti.  

Orada aklî ve dinî ilimlerde eğitim alarak 

büyük başarılar gösterdi.854 Mısır’daki eği-

timin ardından tekrar Kayseri’ye dönerek 

çalışmalarına orada devam etti.855

1314-1317 tarihleri arasında Tokat’ın Nik-

sar ilçesinde bulunan Yağıbasan medrese-

sinde856 matematik ve geometri alanında 

uzman olan Sertâk b. el-Merâgi’den (ö. 

1318 [?]) eğitim aldı.857 Buradan ayrıl-

dıktan sonra İran’ın “Sâve” şehrine giden 

ve orada bir süre kalan Dâvûd-i Kayserî, 

Abdürrezzak el-Kâşânî’nin (ö. 1335) öğ-

rencisi oldu ve onunla “Tevîlâtü’l-Kur’â-

ni’l-Kerîm” adlı eseri okudu.858 Hocası 

el-Kâşânî’nin dünya görüşünden etkilenen 

Dâvûd-i Kayserî, tasavvuf859 ilmiyle de il-

gilenmeye başladı.860 İbnü’l-Arabî’nin 

(ö. 1240) düşünce sisteminin önde gelen 

temsilcilerinden İbnü’l-Fâriz (ö. 1235) de 

Dâvûd-i Kayserî’nin mânevî dünyasına etki 

eden âlimlerden biridir.861 

İran’da ilmî çalışmalarını tamamladıktan 

sonra tahminen 1323 yılında Anadolu’ya dö-

nen Dâvûd-i Kayserî, ilk eserlerini yazmaya 

başladı.862 Bunlar arasında en çok bilineni 

İbnü’l-Arabî’nin yazdığı “Fusûsu’l-Hikem” 

adlı eserin şerhi863 olan “Matla’u Husû-

si’l-Kilem fî Me’ânî Fusûsi’l-Hikem”dir.864 

Bu eser ile birlikte Dâvûd-i Kayserî’nin ünü 

Anadolu’ya hızla yayılarak Orhan Gazi’ye 

(ö. 1362) kadar ulaştı. Orhan Gazi, Osman-

lı devletinin ilk medresesini 1336 yılında 

İznik’te inşa ettirdikten sonra medresenin 

hocalığına Dâvûd-i Kayserî’yi görevlendir-

di.865 On beş yıl kadar bu medresede başmü-

derris olarak görev yapan Dâvûd-i Kayserî, 

bir yandan öğrenci yetiştirdi bir yandan da 

eser yazmaya devam etti.866

Dâvûd-i Kayserî’nin, tasavvuf başta ol-

mak üzere kelâm ve felsefe gibi alanlar-

da da eserleri vardır. Şerh867 eserlerinden 
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en meşhuru“Matla’u Husûsi’l-Kilem fî 

Me’ânî Fusûsi’l-Hikem”dir. Bu eser, İbnü’l 

Arabî’nin Füsûsu’l-Hikem adlı eseri üzerine 

yapılan bir şerh çalışmasıdır. Dâvûd-i Kay-

serî bu eserde Allah’ın (c.c.) varlığı, sıfatları 

ve isimleri, insanın hakîkati, rûh, nübüvvet 

gibi birçok konuyu işlemiştir.868 Eserin giriş 

kısımında Ekberî ekolün meselelerine top-

lu bir şekilde yer vermesi bu çalışmaya tarih 

içinde ayrı bir önem kazandırmıştır.869 Bir 

diğer eseri ise İbnü’l-Fâriz’in yedi yüz elli 

dokuz beyitten oluşan kasîdesini şerh ettiği 

“Şerhu’l-Kasîdeti’t-Tâiyye”dir. Eserde ilâ-

hi aşkın ele alındığı bir mukaddime de yer 

almaktadır.870 Dâvûd-i Kayserî’nin bizzat 

kendisi tarafından yazılan eserlerin başında 

“Nihâyetü’l-beyân fî dirâyeti’z-zamân” ge-

lir. O, bu çalışmasında Aristo ve Ebü’l-Be-

rekât el-Bağdâdî’nin zaman anlayışlarını 

eleştirerek yeni bir zaman felsefesi anlayışı 

geliştirmiştir.871

Dâvûd-i Kayserî’nin hayatıyla ilgili bilgi-

leri ilk olarak ondan yüz sene sonra yaşa-

mış olan ÂşıkPaşazâde’nin “Osmanoğul-

larının Tarihi” anlamına gelen “Tevârih-i 

Âl-i Osman” adlı eserinde görmekteyiz.872 

ÂşıkPaşazâde, Orhan Gazinin İznik’te 

neler yaptığını ve kimlerle görüşüp konuş-

tuğunu anlattığı bölümde “…Orhan Gazi, 

medreseyi Mevlâna Dâvûd-i Kayserî adıyla 

anılan müderrise verdi.” ifadesine yer ve-

rir.873 Padişahların hüküm sürdüğü zaman 

dilimlerinde yaşayan âlimlerin isimlerinin 

zikredildiği bölümde de Dâvûd-i Kayserî 

geçmektedir: “…Osman Gazi’nin oğlu Or-

han gazi zamanında âlimlerden Dâvûd-i 

Kayserî, Taceddin-i Kürdî, Âşık Paşam var-

dı…”874 

Hayatıyla ilgili bilgilere sınırlı kaynaklarda 

ulaştığımız Dâvûd-i Kayserî’nin, yaşadığı 

dönemde farklı ilimlerle uğraştığı ve bu 

ilimleri döneminin en iyi âlimlerinden tah-

sil ettiği görülmektedir. O, ilim öğrenmek 

adına birçok şehre seyahat ederek kendini 

yetiştirmiştir. Yazdığı eserler ve yetiştirdiği 

öğrencilerle düşüncelerini sonraki dönem-

lere ulaştıran Dâvûd-i Kayserî, Osmanlı 

devletinde kurulan ilk medresenin başmü-

derrisi olarak tarihteki yerini aldı.

Anahtar Kelimeler: Tasavvuf, İlk Müder-

ris, Osmanlı Devleti, İznik, Çalışkanlık.
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Ebü’l-Fidâ bn Kesîr
(1301 [?]-1373)

İstanbul

Uluslararası Pendik Kız Anadolu İmam Hatip Lisesi
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“1365 yılında Haçlılardan oluşan bir ordu Mısır’ın İskenderiye şehrine 

girerek orayı tahrip etti. Memlük Sultanı bu zararı karşılamak için 

Suriye’de bulunan Hıristiyanların mallarının dörtte birine el konulması 

için bir ferman yayınladı. Bu durumu öğrenen İbn Kesîr, bunun yanlış bir 

davranış olduğunu, hukûka ve hakkaniyete uygun olmadığı konusunda 

görüşünü belirterek Sultandan bu fermandan vazgeçmesini istedi.”875 İbn 

Kesîr, bu davranışıyla kararın kimden geldiğinin değil, doğru ve hakikate 

uygun olup olmadığının sorgulanmasının gerekliliğini göstermiştir.876
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Memlükler döneminde yaşan İbn Kesîr’in 

tam adı “Ebü’l-Fidâ İmâdüddîn İsmâîl b. 

Ömer b. Kesîr”dir.877 “Fedakâr, kendini, 

nefsini, malını ve mülkünü, tüm müktese-

batını uğruna feda eden kimsenin babası” 

anlamında “Ebü’l-Fidâ” künyesiyle; “hâ-

fız muhaddis” anlamına gelen, “el-hâfı-

zü’l-muhaddis” ve “fakîh müftü” anlamına 

gelen” el-fakîhü’l-müftî” lakapları ile bilin-

mektedir.878 Günümüzde ise daha çok “İbn 

Kesîr” ismi ile ön plandadır.879 İbn Kesîr, 

Suriye’de bulunan Busrâ şehrinde kesin 

olmamakla birlikte 1301 yılında dünyaya 

geldi. Hayatının sonlarına doğru gözlerini 

kaybeden İbn Kesîr, 1373’te Dımaşk’ta ve-

fat etti. Vasiyeti gereğince Dımaşk’taki Sû-

fiye Mezarlığı’na hocası İbn Teymiyye’nin 

yanına defnedildi.880 

Eğitim hayatına babasının vefat etmesi 

üzerine abisiyle birlikte gittiği Dımaşk’ta 

başladı.881 O dönemde bu şehir, birçok 

ilmî, kültürel çalışmaların yapıldığı, İslâmî 

ilimlerin okutulduğu en önemli merkezler 

arasındaydı.882 Güçlü bir hafızaya ve mu-

hakeme gücüne sahip olan İbn Kesîr, genç-

lik döneminde883  fıkıh, fıkıh usûlü, hadis, 

kelâm, kıraat gibi birçok ilim dalında884 

dönemin pek çok önemli âliminden ders 

okudu ve icazet aldı.885 İbn Kesîr’in öğreni-

miyle yakından ilgilenen abisi Kemâleddin 

Abdülvehhâb, fıkıh dersinde onun ilk ho-

cası oldu. On yaşında hâfızlığını tamamla-

yan İbn-i Kesîr 886 on yedi yaşına geldiğinde 

Ebû İshak eş-Şirazî’nin (ö. 1083) et-Tenbîh 

adlı eserini ezberledi. Daha sonra bu ese-

rin tahlilini yaparak hocası Burhânüddîn 

el-Fezârî’ye (ö. 1329) çalışmasını takdim 

etti. İbn Kesîr’in bu çalışmasını inceleyen 

Fezârî, öğrencisini başarısından dolayı onu 

tebrik etti.887 İbn Kesîr’in eğitiminde etkili 

olan diğer hocaları; hadis dersi aldığı Yusuf 

b. Abdurrahman el-Mizzî (ö. 1341), tarih 

ilminde Birzâlî (ö. 1339), hadis hâfızı, ta-

rihçi, kıraat âlimi Zehebî (ö. 1348), ve İbn 

Teymiyye (ö. 1328)’dir.888 Hocası Zehebî, 

İbn Kesîr’in çok yönlü bir âlim oluşunu: 

“Müftî imam, yetenekli, kabiliyetli, muhteşem 

bir fakîh, çok yönlü bir muhaddis ve müfes-

sirdir. Birçok faydalı eseri vardır.” sözleriyle 

anlatır. 889

İbn Kesîr, öğrenimini tamamladıktan 

sonra hatip, müderris, kıraat âlimi, müf-

tü ve mahkeme heyeti üyesi olarak çeşitli 

görevlerde bulundu.890 Dönemin önemli 

pek çok medresesinde müderreslik yap-

tı. Emevî Camisinde tefsir dersleri verdi. 

Dârussaâde’de saltanat nâibi ve Kâdılkudât 

huzurunda kurulan yüksek mahkemeler 

de azalık (üye) yaptı. Çeşitli mahkemeler-

de vazife aldı. İbn Kesîr’in üstlendiği en 

önemli vazifelerden biri de kâtipliktir. Bazı 

özel şahısların ve Sultan’ın da kâtipliğini 

yaptı. Üstlendiği kâtiplik görevi sayesinde 

devlet arşivinde normal şartlarda kimsenin 

ulaşamayacağı pek çok resmî belgeyi gör-

me imkânı da elde etti.891 Otuzlu yaşların-

dayken Şam’da Necîbiyye Medresesi’nde 

ve Sâlihiyye Medresesi’nde görev yaptı.892 

Mizze Camii’nde hutbe okumak üzere gö-

revlendirildi.893 İbn Kesîr’in, camilerde ver-

diği halka açık derslere ve dârü’l-hadîsler-

deki derslerine katılan çok sayıda öğrenci 
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ondan rivayette bulundu. Öğrencilerinden 

en meşhurları İbn Hiccî (ö. 1413), Sa’ded-

din en-Nevevî, İbnü’l-Cezerî (ö. 1429), 

Bedreddin ez-Zerkeşî’dir (ö. 1392).894 Öğ-

rencilerinden Hiccî, hocasını şu sözlerle 

anlatır: “O bize ulaştırdığı hadîs metinlerinin 

tümünü ezberlemişti… Hadîsi ve tarihi iyi 

bilirdi. Az unuturdu. Anlayışı derin olan bir 

fakîhti. Zihni çok kuvvetliydi, çok şey bilir-

di.”895

İbn Kesîr, tarihçi, müfessir, muhaddis ve 

Şâfiî bir fakîh’tir. Bu alanlarda önemli eser-

ler vermiştir. İbn Kesîr’in büyük tarihçiler 

arasında yer almasını sağlayan “el-Bidâye 

ve’n-Nihâye” adlı eser bunlardan biridir. 

Türkçeye çevirisi de olan eserin, el-Bidâye 

bölümü kâinatın yaratılışı ile başlar, geçmiş 

peygamberler, milletler ve Hz. Peygam-

ber’in (s.a.v.) hayatı ile devam eder. Daha 

sonra Medine döneminden başlayarak 

1365 yılına kadar yaşanılan olaylar krono-

lojik olarak anlatılır.896

el-Bidâye”nin, geçmiş milletlerle ilgili bil-

gilerin verildiği bölümünde mağarada uyu-

duktan sonra tekrar uyanan Ashâb-ı Kehf 

olarak bilinen bir arkadaş grubu anlatılır.897 

Mağara arkadaşları anlamına gelen As-

hâb-ı Kehf, putperest bir toplumda yaşayan 

ve o toplumun inancına açıkça karşı çıkan 

cesur gençleri ifade eder. Bu gençler tev-

hit inancından taviz vermeyerek, Allah’ın 

(c.c.) varlığına ve birliğine iman ettikleri-

ni yaşadıkları topluma açıkça söylemiş ve 

dinlerini yaşamak için sahip oldukları her 

şeyi geride bırakarak bir mağaraya sığın-

mıştır.898 Bu gençlerin verdiği mücadele 

Kur’ân-ı Kerîm’de Kehf Sûresi’nde anlatı-

lır. Eserin en-Nihâye bölümünde ise kıya-

metin kopmasıyla birlikte yaşanacak olan 

olaylar hakkında bilgi verir.899 

Kâtiplik vazifesi sebebiyle pek çok resmi 

özel belgeye ulaşan İbn Kesîr, mahkeme 

kayıtları, devlet adamlarının birbirlerine 

ve sultana yazdıkları mektuplar, sultana ait 

fermanlar gibi pek çok belgeyi bu eserinde 

kaynak olarak kullanmış ve bu sayede ese-

rinin sıhhatini ve güvenilirliğini arttırmış-

tır.900 Eserde, her yıl içerisinde yaşanılan 

olaylar anlatılırken o yıl vefat eden ünlü 

şahsiyetlerin hayatlarıyla ilgili de kısaca bil-

gilere yer verilmiştir. Yine yaşanılan olay-

larla kitap yazan kişiler eserleriyle birlikte 

aktarılmıştır. Bu yönüyle eser, biyografi 

ve bibliyografya niteliği taşımaktadır.” 901 

Eğitimle ilgili ayrıntılı bilgilerin yer aldığı 

eserde “İlk Ders” geleneğinin eğitim cami-

asında oluştuğu da görülmektedir. Buna 

göre dönemin önemli eğitim kurumlarına 

atanan âlimler, devletin ileri gelenlerinin 

katıldığı bir oturumda halka açık bir ders 

vererek görevine başlardı.902 

İbn Kesîr’in bir diğer eseri, Hadislerle 

Kur’ân-ı Kerîm Tefsiri ismiyle Türkçeye 

çevirisi yapılan “Tefsîrü’l-Kur’âni’l-Azîm”-

dir.903 Eserde tefsiri yapılan âyetin, anlamı 

ve içeriği verildikten sonra diğer âyetlerle 

ilgisi üzerinde durulmuştur. Bu bakımdan 

tefsirler arasında aynı konuda en fazla âyetin 

kaydedildiği çalışma olarak bilinmektedir. 

Daha sonra âyetle ilgili Hz. Peygamber’den 
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(s.a.v.), sahâbe ve tâbiîn âlimlerinden gelen 

rivayetler aktarılmış, mevcut rivayetler ara-

sında merfû olanlara öncelik verilmiştir.904 

Tefsirini yazarken pek çok tarih kitabından 

faydalanan İbn-i Kesîr, İsrâiliyyat hakkın-

da da ayrıntılı bilgi vermiş hatta bu başlık 

altındaki tüm çalışmalar için başvurulan en 

önemli kaynaklardan biri olmuştur. 905 

Eserinde sık sık şiirlere de yer veren İbn 

Kesîr, Fâtiha sûresinin tefsirini yaptığı 

bölümde İstiâze’nin (Eûzü)906  mânasını 

verdikten sonra bunu bir şiirle de örnek-

lendirmiştir. İstiâze, her kötü şeyin şer-

rinden Allah’a (c.c.) sığınmak, o kötü şeyi 

def etmesi için O’nun korumasına girmek, 

hayır ve güzellikleri vermesi için O’na baş-

vurmaktır.907 Şair Mütenebbi’nin söylediği 

gibi:

“Ey, ümit ettiği şeyde kendisine başvurduğum,

Korktuğum kimselere karşı kendisine sığındı-

ğım!”908

İbn Kesîr, ilmî kişiliği ve çalışmalarıyla hem 

yaşadığı devrin hem de bugünün insanları-

na örnek olmuştur. İbn Şühbe onun ilmî 

yetkinliğini: “O, gençliğinde bütün bu ilimle-

rin üstesinden gelmişti.” sözleriyle anlatır.909 

Yazdığı eserler, bugün vefatının üzerinden 

geçen yaklaşık yedi yüzyıla rağmen hâlâ 

pek çok İslâmî konunun araştırılmasında 

başvurulan en önemli kaynaklar arasında-

dır. İbn Kesîr, ilmî çalışmaları, şahsiyeti, 

her koşulda adâlet ve doğruluğu savunan 

kıymetli İslâm âlimlerinden biridir.

Anahtar Kelimeler: Tarih, Tefsir, Hadis, 

Fıkıh, Biyografi.
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Kocaeli

Mehmet Akif Ersoy Kız Anadolu İmam Hatip Lisesi

bn Haldûn
(1332-1406)
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İbn Haldûn, babası gibi ilim ehli olma arzusunda olan bir şahsiyetti. 

Dönemin şartları sebebiyle hayat ona, siyasetin kapılarını açtı. 

Kadılık görevini Allah’ın (c.c.) bir emaneti olarak gördü ve bu görevi 

lâyıkıyla yürütmeye çalıştı. “Bana emanet ettiği bu makamda, Allah’ın 

hükümlerine göre karar vermeye var gücümle çalıştım. Hiçbir kınama, 

makam ve ezici güç beni adâleti yerine getirmekten alıkoyamaz. Bu 

konuda iki tarafı da eşit tutarım. Tarafl ardan zayıf olanın hakkını 

alırım. Her iki tarafın da aracılarını kabul etmem. Getirdikleri 

kanıtları dinleyerek gerçeği belirlemeye çalışırım.” sözleri onun 

görevini ifâ ederkenki hassasiyetini göstermesi açısından önemlidir.910
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Dünya düşünce tarihinin sönmeyen yıldı-

zı olan İbn Haldûn’un ismi kaynaklarda 

“Ebû Zeyd Veliyyüddîn Abdurrahmân 

b. Muhammed b. Hasen el-Hadramî 

el-Mağribî et-Tûnisî” olarak geçmekte-

dir.911 O, “Zeyd” künyesini Arap âdet-

leri gereğince büyük oğlunun isminden; 

“Veliyyüddîn” lakabını, Mısır’da kadılık 

yaptığından; “Mâlikî” lakabını, Mâliki 

mezhebinine mensubiyetinden; “Had-

ramî” lakabını, ailesi Yemen’in Hadramut 

bölgesinden olduğu için almıştır.912 De-

desi Halid b. Osman’a nispetle ise “İbni 

Haldûn” ismiyle meşhur oldu. Halid b. 

Osman Endülüs’e gittiğinde oradaki halk 

“Halid” ismini “Haldûn” olarak telaff uz 

etti. Çünkü halkın geleneğine göre saygı 

duyulan ve itibar edilen kişilerin adının 

sonuna vav ve nun eklenirdi. Bu aileden 

gelen kişilerin birçoğu İbn Haldûn diye 

anılırken “Mukaddime” eserinden sonra 

bu isim sadece müellifin ismi oldu.913

Miladi olarak 27 Mayıs 1332 de Kuzey Af-

rika’da bir ülke olan Tunus’ta doğdu.914 17 

Mart 1406 da Mısır’ın kuzeyinde bulunan 

Kahire’de vefat etti.915 “Makberetu’s-Sûfiy-

ye” ismi verilen mezarlığa defnedildi.916

Hayatının yirmi dört yılını Tunus’ta; yir-

mi altı yılını Cezayir, Fas ve Endülüs’te; 

son yirmi dört yılını ise Kahire’de geçir-

miş olan İbn Haldûn,917 eğitim hayatına 

Kur’ân-ı Kerîm’i ezberleme ve onu tecvid 

üzere okumayla başladı.918 İlk eğitimini 

devrin büyük hocalarından olan babasın-

dan aldı.919 Tunus o dönemde batılı âlim ve 

ediplerin merkezi olduğu için birçok âlimle 

tanışıp onlardan ders alma fırsatı buldu.920 

Kur’ân-ı Kerîm ve kıraat gibi dinî ilimlerin 

yanında, mantık, felsefe ve dille ilgili olan 

ilimleri de öğrenerek921 hocalarının takdi-

rini kazandı.922  

İbn Haldûn’un yaşadığı iki olay hayatı-

nın dönüm noktası olmuştur.923 Birincisi 

veba salgını sebebiyle anne babasını kay-

betmesi,924 ikincisi ise vebadan kurtulan 

âlimlerin Tunus’tan Batı’ya gitmeleridir. 

İbn Haldûn, ulemâdan istifade etmek için 

Batı’ya gitmeye niyet ettiyse de abisi onu 

bu fikrinden vazgeçirdi.925 Öğrenim hayatı 

sekteye uğrayan İbn Haldûn, idarî ve siyasî 

hizmetlere atıldı.926 Tunus ve Fas’ta alâmet 

ve sır kâtipliği yaptı. “İnsan beyni değirmen 

taşına benzer, içine yeni bir şey atmazsanız 

kendi kendini öğütür durur.” sözünü ilke 

edinen İbn Haldûn, Endülüs’ten gelen 

âlimlerle görüşüp bilgisini artırmaya gayret 

etti.927 O, bedevî kabilelerini çok iyi tanıdı-

ğı için her zaman aranan bir devlet adamı 

olmuş ve Mısır’da altı kez kadılık görevini 

üstlenmiştir.928 Siyasî görevlerinin yanı sıra, 

tarih felsefesi, hukuk sosyolojisi, iktisat gibi 

alanlarda da başarılı çalışmalar yapmıştır. 

“Umran ilmi”929 bünyesinde sosyoloji ilmi-

nin konusundan ilk defa bahseden kişi ola-

rak sosyolojinin babası sayılmıştır.930

 İbn Haldûn’un hocalarından ilki Batı’da 

muhaddislerin ve nahiv931 âlimlerinden932 

Muhammed b. Abdülmüheymin Had-

ramî’dir (ö. 1348).933 Bir diğer önemli 

hocası ise felsefe ve mantık gibi ilimleri 
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okuduğu İbrahim Abilî (ö. 1356)’dir.934 

İbn Haldûn, öğrenci yetiştirmekten ziyade 

daha çok halka açık dersler yapmış olsa da 

İbn Hacer el-Askalânî (ö. 1449) ve Makrîzî 

(ö. 1442) öğrencileri arasında değerlendiri-

lebilir.935 

Yaşadığı hareketli siyasî hayata rağmen 

birçok eser de kaleme alan İbn Haldûn, 

çalışma hayatının başlarında ilk eseri olan 

“Lübâbü’l-Muhassal fî Usûli’d-Dîn”i yaz-

mıştır. Onun bu eserini yazdığında henüz 

yirmi yaşından küçük olduğu bilinmek-

tedir. Bu kitap Fahreddin er-Râzî’nin (ö. 

1210) yazdığı el-Muhassal isimli kitabın 

özetidir.936 

İbn Haldûn’un en önemli ve bilinen eseri ise 

dünya tarihi özelliği taşıyan “Kitâbu’l-İber” 

dir. Bu kitap, üç bölüm ve yedi cilt kitap-

tan oluşur:937 Birinci bölüm; eserin birinci 

cildi olan bu kısım bir ön söz ve girişten 

oluşur. Zamanla bu cilt “Mukaddime” ismi 

ile meşhur olmuştur. Türkçeye tercümesi 

de yapılan bu ciltte, tarih bilimine, tarih 

yazımında uygulanan usûllere temas eden 

İbn Haldûn, kendi tarih anlayışını ortaya 

koyar. “Beşerî Umran İlmi” ismini verdiği 

ilim dalını kendisinin kurduğunu aktaran 

İbn Haldûn, bu alandaki amaç ve yöntem-

leri hakkında eserinde bilgiler verir.938 İkin-

ci bölümde; başlangıçtan İbn Haldûn’un 

zamanına kadar kavimlerin ve hanedanla-

rın, başta Araplar olmak üzere onlara kom-

şu olan Türkler, Mısırlılar, Farslar gibi mil-

letlerin tarihinden bahsedilir. İkinci bölüm, 

iki, üç, dört ve beşinci ciltleri kapsamakta-

dır.939 Üçüncü bölümde ise Kuzey Afrika 

tarihinden bahsedilir. Aynı zamanda Batı 

tarihiyle de ilgili önemli bilgiler verilir. Bu 

bölüm altı ve yedinci ciltlerde anlatılmıştır. 

İbn Haldûn, el-İber’in son cildine kendi 

biyografisini de eklemiştir.940

İbn Haldûn’a göre tarihin gerçek bilgisine 

ulaşmak için sosyal olay ve olguların taraf-

sız ve objektif gözleminden işe başlamalı, 

uygarlık ve cemiyet tiplerinin çeşitliliği, 

zaman içindeki değişmeleri ve bu değişme-

lerin sebepleri gözden kaçırılmamalıdır941. 

O, «Umran Bilimi» ile bir taraftan bilimsel 

tarihçiliğin ilkelerini ortaya koyarken diğer 

taraftan da sosyolojinin temellerini atmış-

tır.942 

 İlk resmî Osmanlı vak’anüvisi943 olan 

Naîmâ (ö.1716), ilk sistematik coğrafya 

kitabı Cihannümâ eserinin sahibi Kâtip 

Çelebi (ö. 1657) ve Türk Hukuk Tarihinin 

başarıları arasında yer alan Mecelle-i Ah-

kâm-ı Adliyye’nin hazırlanmasında öncü 

olan Ahmet Cevdet Paşa (1895) gibi gerek 

farklı ilim dallarıyla meşgul ilim insanları 

gerekse Osmanlı tarihçileri, Osmanlı Dev-

leti’nin yükseliş ve çöküşünü pek çok defa 

onun teorileriyle analiz etmiştir.944 

XIV. yüzyıldan itibaren de Avrupalı ta-

rihçiler tarafından keşfedilmiş ve eserleri 

büyük takdir görmüştür.945 İngiliz tarihçi 

ve tarih felsefecisi Arnold Joseph Toyn-

bee, İbn Haldûn’u “Herhangi bir zamanda, 

herhangi bir ülkede, herhangi bir zihin tara-

fından yaratılmış en büyük tarih felsefesinin 

sahibi.”946 sözleriyle tanıtmaktadır. Cemil 
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Meriç’e göre ise İbn Haldûn “Kendi sema-

sında tek yıldız.”dır.947

İslâm dünyasının çeşitli köşelerinde yöne-

tici, fakîh ve müsteşâr olarak farklı görev-

lerde bulunan İbn Haldûn, toplumları ve 

yaşanılan olayları dikkatli bir şekilde göz-

lemleme imkânı buldu948 ve küreselleşen 

dünyada çok medeniyetli bir dünya düze-

ninin kuramsal zemininin oluşturulmasın-

da emek harcayanlar için sağlam bir teorik 

zemin hazırladı.949 Teoriğin pratikle, ilmin 

hayatla birleştiğinde değer kazandığına 

inanan İbn Haldûn,950 bir ömrün içine bir-

kaç ömür sığdırmış, birkaç farklı hayatı bir 

hayat içinde yaşayarak kendisinden sonra 

gelecek kuşaklara öncü olmuştur.951

Anahtar Kelimeler: Tarih Felsefesi, Um-

ran, Mukaddime, Medeniyet, Sosyoloji.
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Süleyman Çelebi
(1351-1422)

Trabzon

Trabzon Kız Anadolu İmam Hatip Lisesi
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“Dahi erişe her kime bu kitap,

Kılmaya bize hatası ’çün952 itâb953.

Şairi gibi bunun eksiği çok,

Olmaya bir beyti kim eksiği yok.”954 
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Yazmış olduğu eseri bu sözlerle anlatan tevâ-

zu sahibi Süleyman Çelebi, bu topraklarda 

yetişmiş büyük değerlerden biridir. Millî şa-

irimiz Mehmet Âkif Ersoy’un dediği gibi, o 

bilge şahsiyet yükseklerde çok yükseklerdedir. 

Nitekim onun nefesiyle, mûsikiden şiire bü-

yük bir gelenek hayat bulmuştur. Tasavvuf 

mûsikisi, Süleyman Çelebi’nin eserinin sese ve 

ahenge bürünmesinin doğal neticesi olarak çı-

kan büyük bir gelenektir.955

Süleyman Çelebi’nin hayatına dair bilgi-

ler günümüze ayrıntılı olarak gelmemiştir. 

Ancak onun ilimle uğraşan kültürlü bir ai-

leden geldiği anlaşılmaktadır.956 “Çelebi” 

lakabı da kendisinin ilim erbabı olduğunu 

gösterir.957 Çelebi; terbiyeli, görgülü, oku-

muş, kibar insan anlamında kullanılır. Bu 

lakabın özellikle geniş bilgi sahibi, ilmiyle 

amelini buluşturan, örnek şahsiyetlere ve-

rildiği görülmektedir.958 Süleyman Çelebi 

Bursa’da doğdu. Doğum yılı 1351, vefat 

yılı 1422 olarak kabul edilmektedir. Kabri 

Bursa’da Çekirge Yolu’nda, Eski Kaplı-

ca yakınlarındaki Yoğurtlu Baba Zâviyesi 

önünde bulunan tepe üzerindedir.959

Bursa’da ilim tahsil eden Süleyman Çe-

lebi, zamanının önemli şahsiyetlerinden 

biridir.960 Onun kendine mahsus kalbî bir 

zevki, üslûbu, doğuştan gelen bir söyleyiş 

özelliği vardır. Gerçek bir Resûlullah âşığı 

olan Süleyman Çelebi, fazîlet ve marifetiyle 

meşhurdur.961 Gençliğinde hükümdar aile-

siyle yakınlık kurduğu ve Yıldırım’ın oğlu 

Emir Süleyman’ın sohbet arkadaşı olduğu 

rivayet edilmiştir.962 Daha sonra Süleyman 

Çelebi, Dîvân-ı Hümâyun imamlığına ge-

tirildi.963 Dönemin ünlü mutasavvıfı Emîr 

Buhârî’nin tavsiyesiyle 1400 yılında yapımı 

tamamlanan Bursa Ulucami964 imamlığı-

na getirilen Süleyman Çelebi965 bu görevi 

ömrünün sonuna kadar sürdürmüştür.966 

Süleyman Çelebi’nin dinî ilimlere olan hâ-

kimiyeti, eserinde işlediği konuları âyet ve 

hadislerle ustaca desteklemesinden anlaşıl-

maktadır.967

Süleyman Çelebi’nin kültür tarihimizde 

öne çıkan isimlerden biri olmasına vesi-

le olan şey, üstlendiği görevlerden ziyade 

edebiyat tarihimizin kurucu kök metinle-

rinden kabul edilen eseri “kurtuluş yolu” 

anlamına gelen “Vesîletü’n-Necât” isim-

li çalışmasıdır.968 Bu eser halk arasında 

“Mevlid” ismiyle meşhur oldu.969 Mevlid, 

Arapça bir kelime olup “doğmak”, “doğum 

zamanı”, “doğum yeri” anlamlarına gelir. 

Mevlid kavramı, Hz. Peygamberin (s.a.v.) 

doğumu, doğum yıl dönümü vesilesiyle ya-

pılan törenleri ifade etmek için kullanıldı-

ğı gibi,970 Süleyman Çelebi’nin yazdığı şiir 

için de kullanılmaktadır.971

Bursa Ulucami de görevli vâizin bir âyeti 

tefsir ederken hata yapması ve hatasın-

da ısrar etmesi sonucunda meydana gelen 

olaylar,972 Süleyman Çelebi’yi derinden 

etkiledi. Hz. Peygamber (s.a.v.) âşığı olan 

Çelebi’nin, bu olay neticesinde Mevlid şi-

irini yazdığı bilinmektedir. Süleyman Çe-

lebi, Vesîletü’n-necât’ı hazırlarken bazı 

Arapça siyer kitaplarından ve Yûnus Em-

re’nin şiirlerinden de istifade etmiştir.973 
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Vesîletü’n-necât, kendinden önceki mev-

lidlerden miraç ve ölüm bahsini işlemesi 

yönüyle ayrılmaktadır.974 Süleyman Çelebi, 

eserini çeşitli bölümlere ayırmıştır. İslâm 

Peygamberi Hz. Muhammed (s.a.v.)’in 

hayatını, risâletini ve vefatını dokunaklı 

bir üslûpla dile getirmiştir. Eser, dua bö-

lümüyle sona ermektedir. Müslüman hal-

kın iç âleminde derin tesirler oluşturan ve 

Mevlid-i Nebî diye de anılan bu kıymetli 

eserin beyit sayısı yedi yüz otuz olarak tes-

pit edilmiştir.975 Orijinali olmadığından kaç 

beyit olduğu tam bilinememektedir.976 Hz. 

Peygambere (s.a.v.) sağlığında ve vefatın-

dan sonra yüzlerce şiir yazılmıştır. Bunlar 

arasında en vecîz olanı Vesiletü’n-necat’tır. 

Birçok şair ve yazar bu şiiri ve yazarını öv-

güyle anmaktadır. Tanzimat ve Serveti-

fünûn edebiyatının ünlü şairlerinin mevlidi 

sadeleştirme çalışması yaptığı bir toplan-

tıda şairlerden biri mevlidin vecîzliğini şu 

sözlerle ilan eder: “Bırakınız yenisini yaz-

mayı, benzerini bile kaleme almak çok zor!”977

Mûsiki alanında da önemli bir yere sahip 

olan mevlid, defalarca bestelenmiş ve asır-

larca sürecek olan mevlidhanlık geleneğini 

başlatmıştır. Son olarak 2010 yılında Sel-

man Ada tarafından senfonik bir eser ola-

rak yeniden bestelenmiş ve bu beste çok 

sesli koro tarafından seslendirilerek dünya-

nın farklı ülkelerinde dinleyiciyle buluştu-

rulmuştur.978 Manzum bir siyer kitabı olan 

mevlid, heyecanlı bir rûhun bir araya getir-

diği eşsiz bir  eserdir.979  Vesîletü’n-necât’ın 

XV. yüzyıldan bugüne kadar halk üzerin-

deki tesirinin kesintiye uğramadan devam 

etmesinin sebebini Köprülü şu sözleriyle 

dile getirmiştir: “Halk arasında okunmaya 

mahsus siyer kitaplarının en güzelini Sü-

leyman Çelebi 1410 yılında Bursa’da yazdı. 

Onun Mevlid manzumesi asırlarca halk ara-

sında okundu, hatta bestekârlar tarafından 

bestelendi. Eserin ifadesindeki sadelik, şairin 

ilhâmındaki samimilik ve doğallık onu Türk 

edebiyatının bir şâheseri hâlinde asırlarca ya-

şattı.”980

Süleyman Çelebi’nin samimi bir müslüman 

hassasiyetiyle kaleme aldığı eseri, Hz. Pey-

gamber’in (s.a.v.) doğum günü kabul edilen 

Rebîyülevvel ayının 12’sinde düzenlenen 

törenlerde daima okunmuştur. Osmanlı 

Dönemi’nde Kanûnî Sultân Süleyman ve 

III. Murat dönemlerinden itibaren sarayda 

resmîleşen törenlerde esere özel önem ve-

rilmiştir.981

Bir mevlidhanın yanık sesinde hayat bu-

lan her bahir (mevlid’in bölümlerinden her 

biri), getirilen her salavât, okunan her aşr-ı 

şerîf içimizi ıstır, gönlümüze huzur verir ve 

bizi aydınlatır.982

Allah adın zikredelim evvela,            

(İlk önce Allah (c.c.) adını zikredelim)

Vâcib olur cümle işte her kula,    

(Bütün işlerde kula vâcib olan budur)

Allah adın her kim ol evvel ana,    

(Her kim ilk Allah (c.c.) adını anarsa)

Her işi âsan eder Allah ana.983   

(Allah (c.c.) ona her işi kolay eder)

Anahtar Kelimeler: Süleyman Dede, Çe-

lebi, Vesîletü’n-Necât Mevlid, Mevlidhan.
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Ankara

Tevfik İleri Anadolu İmam Hatip Lisesi

Hac  Bayrâm-  Velî
(1339-40 [?]-1430)
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Hacı Bayrâm-ı Velî, bir bayram günü, Somuncu Baba ile tanışır. 

Somuncu Baba, ona: Şunu bil ki sen hep başkaları için, başkalarının 

iyiliği için de çalışacaksın ve öylece var olacaksın. İnsanların arasına 

gireceksin. Kötülükleri, olumsuz şeyleri azaltmak için gayret 

göstereceksin. İlim, ilim bilmektir, sen sadece bu basamakta kalmayacak, 

bilinmeyenlere ulaşacaksın.984 sözleriyle mânevî olarak olgunluğa 

ermenin yolunu gösterir.
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Anadolu’nun mânevî liderlerinden kabul 

edilen985 Hacı Bayrâm-ı Velî’nin asıl adı 

Nu’mân’dır. Bir bayram günü “Kayseri’de 

Somuncu Baba diye meşhur Hamîdüddin 

Aksarâyî (ö. 1412) ile görüşen Nu’mân, So-

muncu Baba’nın öğrencisi oldu. Bu duruma 

sevinen Somuncu Baba “iki bayramı birden 

kutluyoruz” diyerek ona “Hacı Bayrâm” la-

kabını verdi.986 XIV. yüzyılın ilk yarısında 

1339-40 yılı civarında Ankara’nın Solfasol 

köyünde doğan Hacı Bayrâm-ı Velî, 1430 

yılında Ankara’da vefat etti. Türbesi, kendi 

inşa ettirdiği Hacı Bayrâm Camî’nin kıble 

tarafındadır.”987

Eğitim hayatına köyünde başlayan Hacı 

Bayrâm-ı Velî, hocası İzzeddîn’den (ö. 

1349-50) Arapçayı öğrendi.988 Temel eği-

timini tamamladıktan sonra orta ve yükse-

köğretim kapsamında eğitim veren döne-

min medreselerinde yaygın olarak okutulan 

tefsir, hadis, fıkıh ve matematik derslerini 

almak için Bursa’ya daha sonra ilmini ar-

tırmak için Kayseri’ye ve Aksaray’a gitti.989 

Eğitimini başarılı bir şekilde tamamlayan 

Hacı Bayrâm, medresede müderris olarak 

göreve başladı. Ankara’da Melike Hatun 

tarafından yaptırılan Kara Medresede ve 

Bursa Çelebi Sultan Mehmed Medrese-

sinde eğitim verdi.990 Hacı Bayrâm’ın ne 

kadar müderrislik yaptığı ve müderrislik-

ten neden ayrıldığı konusu belirsizdir.991 

Müderrislik görevini gerçekleştirdiği süreç 

içerisinde aklî ve şer‘î ilimlerde otoriter bir 

konuma gelen Hacı Bayrâm-ı Velî, ilmî 

konularda toplumu bilgilendirdi. Somuncu 

Baba’dan almış olduğu eğitim ile kendini 

yetiştirerek, oluşturduğu tasavvufî ekol ile 

sosyal ve mânevî açıdan toplumun ahlâ-

ki yapısının inşasında rol sahibi oldu.992 

Hacı Bayrâm’ın bir başka hocası Hallaç 

Mahmud Efendi’dir.993 Hocasına duydu-

ğu saygı sebebiyle Hacı Bayrâm-ı Velî’nin 

Ankara’da şimdiki Ulus’ta bulunan eski is-

miyle Hallaç Mahmud Mahallesi’nde 1545 

yılında Hallaç Mansur adına yaptırıldığı 

bilinen türbenin yanından geçerken ayak-

kabılarını çıkarıp yürüdüğü, bunun sebebi 

sorulunca da “Burada benim hocam Hallaç 

Mahmud yatıyor. Ona saygıda bulunmak için 

ayakkabılarımı çıkartıyorum.” dediği rivayet 

edilir.994 

Hacı Bayrâm tasavvuf ve fıkıh ilmine büyük 

katkılarda bulunmakla birlikte ismi daha çok 

tasavvuf alanında ön plana çıkmıştır. Tasav-

vuf, İslâm’ın zâhir ve bâtın hükümleri çerçe-

vesinde yaşanan mânevî ve derunî hayat tarzı 

şeklinde açıklanmaktadır.995 Hacı Bayrâm-ı 

Velî, bilgi, sabır, beceri, tefekkür ve hoşgö-

rü ile tasavvufi olgunluğa ulaşma neticesinde 

ilim ve tasavvufu harmanlamıştır.996 Onun 

öğretileri yetiştirdiği öğrenciler ile yayılmış-

tır. Onun öğretilerinden etkilenler arasında; 

İstanbul Fatihi II. Mehmed’in hocası Ak-

şemseddin Muhammed b. Hamza (ö. 1459), 

Hacı Bayrâm’ın damadı olan Eşrefoğlu 

Rûmî (ö. 1469-70) ve Yazıcıoğlu Mehmed 

(ö. 1453) ilk sırada yer alır.997 Öğrencileri-

ne birçok nasihatte bulunan Hacı Bayrâm-ı 

Velî, onları iyiye, doğruya ve güzele şu söz-

lerle davet etmiştir: “Hiçbir günahı küçüm-

semeyin, çok çalışın. Helâl yollardan para ka-

zanıp ondan fakirlere cömertçe verin.998 Küçük 

çocukları sevin, başlarını okşayın. Onları sevin-
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direrek Peygamber Efendimiz’in (s.a.v.) emrini 

yerine getirin. Ayıp ve kusurlarını gördüğünüz 

arkadaşlarınızın, komşularınızın sırlarını ifşa 

etmeyin. Çünkü gördüğünüz bu sırlar size ema-

nettir. Emanete hıyanet ise çirkin bir hareket-

tir.”999 El emeğine oldukça önem veren Hacı 

Bayrâm-ı Velî, öğrencilerini tembellikten 

uzak bir yaşama, çalışmaya ve el emeğiyle 

geçinmeye teşvik etmiştir.1000 Onun öğretile-

ri doğrultusunda gelişen Bayramîlik anlayı-

şı, dünyadan el etek çekmeği değil çalışarak 

doğrudan hayatın içine katılmayı esas alır.1001

Öğrencilerini yeteneklerine göre sanata ve 

ziraate yönlendiren Hacı Bayrâm-ı Velî’nin 

tıp, öğretmenlik, bakırcılık, sürme satıcılı-

ğı, ticaret, bıçakçılık gibi çeşitli meslekle-

ri sürdüren birçok öğrencisi olmuştur.1002 

Kendisi de bizzat talebeleri ile çalışan Hacı 

Bayrâm-ı Velî, helâl rızık kazanmanın 

önemini her fırsatta vurgulamıştır.1003 

Hacı Bayrâm-ı Velî’nin sade bir dille ve 

hece vezniyle yazılmış, vahdet coşkusunu 

dile getiren dört şiiri dışında günümüze ge-

len eseri yoktur.1004 Türkçe şiir yazan Hacı 

Bayrâm Velî, Ahmed Yesevî (ö. 1162) gibi 

hece veznini kullanmıştır.1005 

“Bilmek istersen seni cân içinde ara cânı

Geç cânından bul anı sen seni bil sen seni

Kim bildi ef ’âlini ol bildi sıfâtını

Anda gördi zâtını sen seni bil sen seni

Görünen sıfâtundur anı gören zâtundur

Gayrı ne hâcetündür sen seni bil sen seni

Kim ki hayrete vardı nûra müstagrak oldu

Tevhîd-i Zâtı buldu sen seni bil sen seni

Bayrâm özünü bildi bileni anda buldu

Bulan ol kendi oldu sen seni bil sen seni.” 1006

Hacı Bayrâm Velî’nin Türkçeye önem ver-

mesi yapmış olduğu tercüme faaliyetlerin-

den anlaşılabilir.1007 O, sohbetlerde oku-

mak üzere Fahreddin Irâkî’nin Lemeât adlı 

eserini, İnce Bedreddin’e tercüme ettirmiş-

tir.1008 Bu eser, anlaşılması zor, felsefe ağır-

lıklı, tasavvufi bir muhtevâ taşımaktadır. 

Bu tür ağır, tasavvuf felsefesiyle ilgili eser-

lerin okunması, Hacı Bayrâm-ı Velî’nin 

yaptığı sohbetlerin seviyesinin çok yüksek 

olduğunu gösterir.1009 Yine, Hacı Bayrâm 

Velî’nin talebelerinden Ulvân Şirazî’nin, 

hocasının vefatından dört yıl önce Sa’ded-

din Mahmud Şebüsteri’ye ait Gülşen-i Râz 

adlı eseri, Türkçeye kazandırdığını görüyo-

ruz.1010 Devrinde Arapça ve Farsça eser ver-

mek revaçta iken Hacı Bayrâm’ın halk ile 

itibarını artırmak için Türkçeyi tercih et-

mesi belli bir misyona delâlet eder. Bu mis-

yon Anadolu’da dil birliğinin sağlanması, 

Türk kültürünün hâkim olmasıdır.1011 O, 

Türk Kültür tarihinde önemli bir mevkiye 

sahiptir. Fikirleri, fiilleri ve talebeleri onun 

en büyük sermayesi olmuştur. Talebeleri, 

Hacı Bayrâm-ı Velî’nin etkisinin genişle-

mesinde büyük rol oynamıştır.1012

Dönemin önemli Osmanlı tarih yazarları 

da Hacı Bayrâm Velî hakkında birçok gö-

rüş bildirmiştir. Gelibolulu Mustafa Âlî, 

Kemaleddin Mehmed el-Harîri ve Nişan-

cızâde Mehmed Efendi, Hacı Bayrâm-ı 

Velî’den şu sözlerle bahseder: “O, ilahi sır-

ları bilen, mârifetullaha nâil olan, hakikatleri 
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öğretip, sırları gösteren, yüksek makam sahibi, 

Allah’tan (c.c.) korkup, günah ve yasaklardan 

sakınan, rastgele konuşmayan, her şeyi söyle-

mekten çekinen ve sohbetleri son derece tesirli 

bir zattır. Onun sohbetlerinden birçok şahıs 

yararlanmış ve yüksek makamlara erişmiş-

tir.”1013 Hayatı boyunca eğitim almak, kut-

sal beldeleri ziyaret etmek ve ilmi yaymak 

amacıyla, Bursa, Kayseri, Aksaray, Edirne, 

Mekke ve Medine gibi pek çok yere seya-

hat etmiştir. 

Hayatını yaşayış biçimi kendi dönemine 

ve sonradan gelenlere örneklik teşkil eden 

Hacı Bayrâm-ı Velî, medeniyet ve kültür 

tarihimizin mânevî önderlerinden biridir. 

Onun kurduğu tasavvufî ekol hem yüzyıl-

larca varlığını korumuş hem de geniş coğ-

rafyalara yayılmıştır.

Anahtar Kelimeler: Tasavvuf, İlim, Zana-

at, Çalışmak / Üretmek, Emek.
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Konya

Tahir Büyükkörükçü Anadolu İmam Hatip Lisesi

bn Hacer El-Askalânî
(1372-1449)

194



“İbn Hacer, ilmî konularda kendisini geliştirdiği kadar aile fertlerinin 

eğitimleriyle de yakından ilgilenirdi. Başta ablası ve hanımı olmak 

üzere çocuklarının, torunlarının, yeğenlerinin eğitimine oldukça 

önem veren İbn Hacer onları dönemin âlimlerinin ders meclislerine 

götürürdü. Birçok hadis kitabını hanımına bizzat kendisi okuyan       

İbn Hacer, ona kendi hocalarından ders aldırmış ve icâzet alacak 

seviyeye ulaşmasına yardımcı olmuştur.” 1014
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İslâm ilim tarihinin önemli şahsiyetlerin-

den biri olan İbn Hacer’in adı “Ebü’l-Fazl 

Şihâbüddîn Ahmed b. Alî b. Muhammed 

el-Askalânî’dir.1015 Adı veya lakabı “Hacer” 

olan yedinci dedesine nisbetle “İbn Ha-

cer” diye tanınmaktadır. Künyesi “Ebü’l-

Fazl” olan İbn Hacer, ailesinin memle-

keti Filistin’deki Askalân şehrine nisbetle 

“Askalânî”, soyunun dayandığı Kinâne’ye 

nisbetle de “Kinânî” olarak bilinmekte-

dir. 1372 yılında Mısır’ın Kahire şehrinde 

doğan İbn Hacer, yakalandığı hastalık se-

bebiyle 1449 yılında Kahire’de vefat etti. 

Karâfetüssuğrâ Kabristanı’na defnedildi.1016

İbn Hacer, küçük yaşlardayken anne ve 

babasını kaybetti. Babası vefatından önce 

onu, dostları Zekiyyüddîn el-Harrûbî (ö. 

1385) ile İbnü’l-Kattân es-Semennûdî’ye (ö. 

1411) emanet etti. Tâcir olan Zekiyyüddîn 

el-Harrûbî, kendisine emanet edilen küçük 

İbn Hacer’i yanından ayırmazdı. Mekke’de 

mücâvir olarak kaldığı zamanlarda onuda 

yanında götürürdü. Dokuz yaşında hâfız-

lığını tamamlayan İbn Hacer, on iki yaşın-

dayken Harrûbî ile birlikte gittiği Mekke’de 

hadis tahsiline başladı. “Sahîh-i Buhârî”, 

“Umdetü’l-Ahkâm” gibi eserleri okudu. Ay-

rıca Kadı Beyzâvî’nin “Minhâcü’l-Vusûl” ve 

Irâkî’nin “el-Elfiyye” adlı eserleri ile diğer 

bazı âlimlerin eserlerini ezberledi. Kahire’ye 

gittiğinde İbnü’l-Kattân es-Semennûdî’nin 

derslerine devam ederek kıraat, fıkıh, usûl-i 

fıkıh, Arap dili, matematik gibi alanlarda 

kendini geliştirdi.1017 Onun bu çalışmala-

rında en büyük destekçisi “Okuyan, yazan, 

üstün zekâlı ve annemden sonraki annemdi.” 

dediği ablası olmuştur.1018  

İbn Hacer, “el-Mecma’u’l-Mü’esses” adlı 

eserinde yedi yüze yakın âlimden ve onlar-

dan aldığı derslerden bahsetmiştir. Bunlar-

dan elli beşinin hanım hocalardan olduğu 

bilinmektedir. Bu hanım hocalar arasın-

da Fâtıma et-Tenûhiyye (ö. ?) ve Fâtıma 

el-Makdisiyye (ö. ?) başta gelir.1019 Öğren-

diği ilmi başkalarına aktarma noktasında 

son derece başarılı olan İbn Hacer birçok 

öğrenci yetiştirdi. İnsanların nesiller halin-

de ondan ilim öğrendiği, baba, oğul, torun 

şeklinde üç kuşağın ondan ders aldığı ve 

sonucunda yetiştirdiği öğrencilerin sayısı 

tespit edilemez olduğu da söylenmiştir.1020 

Meşhur öğrencileri arasında Ahmed b. 

Ebû Bekir el-Bûsîrî (ö. 1436), Şemseddin 

es-Sehâvî (ö. 1497) ve İbnü’l-Hümâm (ö. 

1457) sayılabilir. 

Tesirli vaaz ve hutbeleriyle tanınan İbn 

Hacer müderrislik, müftülük ve hatiplik 

gibi değişik görevlerde bulundu.1021 Uzun 

yıllar reddettiği Mısır başkadılık görevini 

Memlük Sultanının ısrarları üzerine 1423 

yılında kabul etti. Bu görevini vefatından 

birkaç ay öncesine kadar devam ettirdi.1022 

Amr b. Âs camisinde, kadılığı süresince de 

sultanın bulunduğu Kal’a camisinde hatip-

lik yaptı. Çeşitli medreselerde tefsir, hadis, 

fıkıh dersleri verdi ve imla meclisleri kurdu. 

Nil kenarındaki evinde vefatına kadar imla 

meclislerini sürdürerek bin yüz elli kadar 

mecliste yaklaşık on cilt hacmindeki hadis-

leri âdet olduğu üzere ezbere yazdırdı.1023

Fıkıh ve fıkıh usûlü, tefsir, lügat, edebiyat 

ve tarih ilimleriyle meşgul olan İbn Ha-

cer’in en çok öne çıktığı alan hadis ilmi-

dir. Bu ilimdeki üstün başarısından dolayı 
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hocası Zeynüddin el-Irâkî (ö. 1404) ken-

disine “Hâfız” unvanını verdi. Hatta bu 

unvan tek başına söylendiğinde sadece onu 

hatırlatacak kadar özel bir anlam da ka-

zanmıştır.1024 İbn Hacer, eserlerini kaleme 

alırken çok zengin bir kütüphaneden ya-

rarlanmıştır. Bunun en önemli göstergesi, 

Buhârî’nin Sahîh’i üzerine yazdığı şerh olan 

Fethu’l-Bârî’yi telif ederken başvurduğu 

kaynakların zenginliğidir. O, bu şerhinde 

yaklaşık olarak bin dört yüz civarında kay-

naktan yararlanmıştır.1025 Bu eser, Sahîh-i 

Buhâri’yi açıklamak amacıyla yazılan şerh-

lerin en önemlisi ve en meşhurudur. Bir 

diğer çalışması olan “el-İsâbe fi Temyî-

zi’s-Sahâbe” adlı eserde, on iki bin üç yüz 

dört sahâbî’nin biyografisi yer almaktadır. 

Bu kitap dört bölümden oluşmaktadır.1026 

Yazdığı eserlerde çok sayıda kaynaktan is-

tifade eden İbn Hacer’in en meşhur eserleri 

arasında, Türkçeye çevirisi de olan “Bülû-

ğu’l-Merâm Min Edilleti’l-Ahkâm” zikre-

dilebilir. Bu çalışma temel ahkâm (hüküm) 

hadislerini içermekte ve kitapta bin beş yüz 

doksan yedi hadis bulunmaktadır. Eser, 

temizlik ile başlayıp ahlâk konuları ile ta-

mamlanmıştır.1027 İbn Hacer, bu eserin 

giriş kısmında “Bu kitap dinin temel hadis 

delillerini içermektedir. Bu kitabı, ezberleyen 

kişilerin bilgi noktasında kendi dönemin-

deki insanların önüne geçeceği ve ilme yeni 

başlayanların ise ondan faydalanacağı şekil-

de kapsamlı hazırladım. Ümmeti uyarmak 

içinde her hadisin sonuna onu rivayet edeni 

yazdım.” İfadelerine yer vermiştir. Yine bu 

eserin İbn Hacer tarafından on üç yaşında-

ki oğlunun hadisleri ezberlemesine yardım-

cı olmak istediği için yazdığını söyleyenler 

de olmuştur.1028

Keskin bir zekâ ve güçlü bir hâfızaya sahip 

olan İbn Hacer, geriye bıraktığı ilim mi-

rasından anlaşılacağı üzere vaktini iyi kul-

lanma konusunda oldukça titizdi. Okuması 

ve yazması hızlı olan İbn Hacer’in, Sahîh-i 

Buhârî’nin tamamını her biri öğle namazın-

dan ikindi namazına kadar süren on mec-

liste okuduğu, Sahîh-i Müslim’i okuması ise 

sadece iki buçuk gün sürdüğü nakledilmiş-

tir.1029 Hiçbir işle meşgul olmaksızın boş 

oturan kimselere şaşıran İbn Hacer, bütün 

vaktini okumak, okutmak, eser yazmak, 

fetvâ vermek veya ibâdet etmekle geçirirdi. 

Hatta kaleminin ucunu açarken dahi duda-

ğı kıpırdar, ezberinde olan bilgileri tekrar 

ederdi.1030 Yine onun Mekke’ye ve Yemen’e 

giderken bineğinin üzerinde kitap yazdığı 

bilinmektedir.1031 Mütevâzı bir kişiliğe sa-

hip olan İbn Hacer az konuşur, kimseyi 

gücendirmemeye dikkat ederdi. Talebelere 

şefkatli davranır, isteklerini geri çevirmez, 

değerli kitaplarını dahi ödünç vermekten 

kaçınmazdı. Görevlerinden aldığı maaşları 

hayır işlerine harcardı.1032

İslâmî ilimlere dair irili ufaklı iki yüz seksen 

iki eser kaleme aldığı söylenen İbn Hacer, 

hadis ilmine ve diğer ilimlere yapmış oldu-

ğu katkılarla büyük bir şöhrete ulaşmıştır. 

Onun eserleri kendisinden sonra ve günü-

müzde de ilim tâliplilerinin yolunu aydın-

latmakta ve onlara rehberlik etmektedir.

Anahtar Kelimeler: İbn Hacer, Hadis, 

Şerh, Buhârî, Bülûğu’l-Merâm.
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Samsun

Emine-Ahmet Yeni Kız Anadolu İmam Hatip Lisesi  

Ta köprizâde Ahmed Efendi
(1495-1561)
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Taşköprizâde bütün vaktini ilim tahsil etmekle ve ibâdetle geçirirdi. 

“Bir gün parmağı ile dilini işaret ederek “Bu, birçok şey söylemiş tak-

siratta bulunmuş ve sürçmüştür. Ancak hiçbir zaman makam tale-

binde bulunmamıştır.” diyerek dünyalık makamlara meyletmediğini 

vurgulamıştır.1033
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Hayatıyla ilgili bilgileri yazdığı eserin so-

nuna eklediği biyografisinden öğrendiği-

miz Taşköprizâde Ahmed Efendi’nin adı 

Ahmed b. Mustafa b. Halil’dir.1034 Baba 

tarafından dedeleri Orta Asya’dan gele-

rek Kastamonu’nun Taşköprü kasabasına 

yerleştikleri için “Taşköprizâde” olarak ta-

nınmaktadır.1035 Dinî koruyan anlamında 

“İsâmüddin” lakabıyla ve iyiliklerin babası 

anlamında “Ebü’l-hayr” künyesiyle anılan 

Taşköprizâde,1036 2 Aralık 1495 yılında 

Bursa’da doğdu.1037 16 Nisan 1561 tarihin-

de ise İstanbul’da vefat etti. Cenaze nama-

zı Fatih camisinde kılındıktan sonra Âşık 

Paşa Camisi çevresindeki Seyyid Velâyet 

Türbesi yakınına defnedildi.1038

Çocukluk dönemlerinin ilk zamanlarını 

Bursa’da geçiren Taşköprizâde, daha sonra 

babasının yanına Ankara’ya gitti.1039 İlk ho-

cası olan babasından Kur’ân-ı Kerîm oku-

mayı öğrendi ve daha sonra hâfız oldu.1040 

Babası onun hayatında pek çok bakımdan 

yol gösterici olmuştur.1041 Babasının Üs-

küp’e tayin edilmesiyle birlikte Bursa’ya 

geri döndü. Bir süre sonra babası, Taşköp-

rizâde ve ondan iki yaş büyük abisi Meh-

met’i İstanbul’a “Yetim” lakaplı Alâeddin 

Efendi’nin (ö. 1514) yanına götürdü. Taş-

köprizâde, Alâeddin Efendi’den ve Molla 

Hüsrev Medresesinde hocalık yapan amca-

sı Kıvâmüddin Kâsım Efendi’den Arapça 

gramer okudu.1042 Babasının Amasya Hü-

seyniye Medresesine tayin edilmesi üzeri-

ne Amasya’ya giderek onun yanında öğre-

nimini sürdürdü.1043 Taşköprizâde bir gün 

babasının “Ben, babalık görevimi yerine ge-

tirdim. Bundan sonrası alacağın eğitimlerden 

sen sorumlusun.” dediğini ve bu söz üzerine 

ders almak için başka âlimlerin ilim mec-

lislerine gitmeye karar verdiğini söyler.1044

 Hocaları arasında dayısı başta olmak üze-

re “Şeyhzâde Muhyiddin Mehmed Ko-

cevî”, “Mahmûd b. Kadızâde-i Rûmî”, 

“Muhammed et-Tûnisî” ilk sırada gelir. 

Hocalarıyla birlikte tefsir, hadis, Arapça 

gramer, astronomi gibi çeşitli alanlarda 

okumalar yaparak kendini yetiştiren Taş-

köprizâde 1525 yılında o dönemde eski 

bir Osmanlı kasabası olan günümüzde 

ise Yunanistan sınırında bulunan Dime-

toka’daki Oruç Paşa Medresesinde öğ-

retmenliğe başladı.1045 Bununla birlikte 

İstanbul’da Hacı Hasan Medresesi, gü-

nümüzde Makedonya sınırları içinde yer 

alan Üsküp İshak Bey Medresesi, İstanbul 

Kalenderhane Medresesi, İstanbul Sahn-ı 

Semân medresesi başta olmak üzere bir-

çok yerde görev yaptı.1046 Öğrencilerinden 

biri Taşköprizâde’nin ilme ve öğrenciye 

verdiği önemi şu sözlerle anlatır: “Kalen-

deriye medresesinde müderrisken Ramazan 

gecelerinin birinde iftar sofrasında bulun-

muştum. Bütün Ramazan geceleri talebeyi 

davet etmek âdetiydi. O, Üsküp’teki İshakiye 

medresesine tayin edildiği günden itibaren 

her sene yazdığı çalışmaları üç beş dirheme 

satardı. Buradan elde ettiği kazancı da Ra-

mazan geceleri öğrencileri davet edip onlar 

için harcardı.”1047 

Taşköprizâde, 1545 yılında Bursa kadısı, 

1551 yılında ise İstanbul kadısı oldu.1048 An-
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cak yakalandığı bir hastalık nedeniyle gör-

me duyusunu kaybedince görevinden ay-

rılmak zorunda kaldı.1049 Görme duyusunu 

kaybeden Taşköprizâde, bu durumu biyog-

rafisinin sonunda şöyle anlatıyor: “Bu artık 

kitabın sonu olsun. Bu kitabı, bir arkadaşıma 

körelmiş gözler, kısıtlanmış bir güç, azal-

mış sezgiler ve daralmış bir yerde dostlardan 

uzaktayken yazdırdım. Her halükârda hamd 

Allah’a, (c.c.) nimet ve lütuf sebebiyle şükür 

O’nadır.” Taşköprizâde, görme duyusunu 

kaybettikten sonra, yedi yıl boyunca arala-

rında meşhur eserlerinin de olduğu birçok 

çalışma yazdırttı.1050 Onun eserleri arasında 

özellikle Osmanlı âlimlerine dair biyogra-

fik bir kaynak olan “eş-Şeka’iku’n-Nu’mâ-

niyye fî Ulemâi’d-Devleti’l-Osmâniyye”1051 

adlı eseri ile ilimler tarihi ve tasnifiyle ilgili 

bibliyografik ve ansiklopedik bir kaynak 

olan “Miftâhu’s-Sa’âde ve Misbâhu’s-Siyâ-

de fî Mevzû’âti’l-Ulûm”1052 eseri daha çok 

bilinmektedir.1053

Taşköprizâde’nin “Osmanlı Devleti 

Âlimleri İçerisindeki Dağ Lâleleri” an-

lamına gelen eş-Şeka’iku’n-Nu’mâniyye fî 

Ulemâi’d-Devleti’l-Osmâniyye eseri, âlim-

lerin toplu halde biyografilerinin derlen-

diği ilk çalışmadır.1054 Eseri hazırlamasının 

sebebini şu sözlerle açıklar: “Sağı soldan, 

doğruyu eğriden ayırmaya başladığım günden 

beri âlimlerin hayat hikâyelerini öğrenmeye 

çok meraklıydım. Yaşadıkları ilginç olayla-

rı ve sözlerini ezberlemeye bayılıyordum. Bu 

sayede onlarla ilgili zihnimde kitaplar ve 

defterler dolusu bilgi birikmişti. Sonraki dö-

nemde yaşayan âlimler geçmiş büyük âlimlerle 

ilgili nakil yoluyla veya bizzat görerek öğren-

dikleri bilgileri kitaplaştırdı. Fakat hiç kimse 

şu memleketin âlimlerinin hayatları hakkında 

bilgi toplamaya rağbet göstermedi. Neredeyse 

gelip giden nesillerin dillerinde ne isimleri ne 

resimleri kalmayacaktı… Bu eserimde ilim ve 

fazîlet bakımından farklı seviyelerde olsalar 

da yüksek makam ve mevkilerde olan kişileri 

zikrettiğim gibi, söz konusu makamları hak 

ettikleri halde oralara gelemeyen kişileri de 

zikrettim. Fakat zikretmediklerimin sayısı, 

zikrettiklerimden daha fazladır.”1055 Eserde 

Osmanlı devletinin kuruluşundan itibaren 

1558 yılına kadar yaşamış beş yüz yirmi bir 

âlimin biyografisine, vefat sırasına göre yer 

verilmiştir.1056 Türkçeye de çevirisi olan bu 

eser vesilesiyle Anadolu topraklarını yoğu-

ran, her biri tarihe ayrı ve müstesna notlar 

düşen âlim ve ârifl erin ibret verici hayat 

hikâyelerini okumak; ilim yolunda harca-

nan emekleri, ilmin haysiyetini korumak 

uğruna yaşanan sıkıntıları idrak etmek; 

adları büyük savaşlarla anılsa da eserleriy-

le ve bu yolda telif edilen eserleri teşvik ve 

himayeleriyle tarihe damgasını vuran dev-

let adamlarının hâl tercümelerini okumak 

mümkündür.1057

Taşköprizâde eş-Şeka’iku’n-Nu’mâniyye ese-

rine ilk Osmanlı Kadısı ve mutasavvıf Ede-

bâli’nin biyografisiyle başlar. Onu “Osman 

Gazi döneminin bilginlerindendir. Karaman 

diyarında doğmuş ve bazı ilimleri tahsil et-

miştir… Molla Edebâli, ilim sahibi, ibâdete 

düşkün bir kişidir. Büyük bir servete sahip olan 

Molla Edebâli, tüm parasını hayır için kullan-

mıştır.” sözleriyle tanıtır.1058 
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“Miftâhu’s-Sa’âde ve Misbâhu’s-Siyâde fî 

Mevzû’âti’l-Ulûm” adlı eseri ise Osman-

lı ilim zihniyetinin beslendiği birikim ve 

literatürü belirtmesi, ilimlerin tarihini ve 

tasnifini ortaya koyması yönünden önemli 

bir eserdir. Türkçeye çevirisi de olan eser-

de;  ilmin değeri ve fazîleti, talebe ve hoca-

nın görevleri, ilim ahlâkı ve bilgiye ulaşma 

yolları, ilimlerin tanımı, konusu, ilkeleri, 

yararları gibi bilgiler dinî, felsefî ve tasav-

vufî bakış açısıyla ele alınmıştır.1059

“Kökleri yerde, dalları gökte, İslâm’ın gökyü-

zünü süsleyen fikir sahipleri.” olarak ifade et-

tiği nice İslâm âliminin unutulmaması için 

çaba sarf eden Taşköprizâde, ilmî kudreti, 

tevâzu sahibi oluşu, hayırseverliği ile hem 

kendi döneminde hem de sonraki dönem-

lerde sevilen bir âlim olmuştur. O, yaşadığı 

zor zamanlarda dahi Allah’a (c.c.) şükret-

meyi ve çalışmayı hiçbir zaman bırakma-

mıştır. 

Anahtar Kelimeler: eş-Şeka’iku’n-Nu’mâ-

niyye, Biyografi, İlim, Fîrâset, Sabır.
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Birgivî
(1523-1573)

İzmir

Şehit Ömer Halisdemir Kız Anadolu İmam Hatip Lisesi
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“…Rûhum için çok sadaka versinler. Allah Teâlâ kabul etsin. Akçe 

verecek güçleri olmazsa ekmekten, pirinçten, yağdan ve tuzdan ve 

soğandan neye güçleri yeterse azdan çoktan fakirlere Allah için verip, 

sevabını bu fakire dilleriyle bağışlasınlar.

Ve dualarında ansınlar.

Hemen unutup gitmesinler.” 1060
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Vefat ettiği gece yanında bulunanlara bu 

sözlerle vasiyette bulunan Birgivî’nin asıl 

adı “Takıyyüddin Mehmed”dir. O, XVI. 

yüzyılda Osmanlı Devleti’nin sınırlarını en 

geniş hâle getirdiği, ilim, kültür ve sanatta 

zirveye ulaştığı dönemde yaşamış müstes-

na bir ilim adamı olarak kabul edilmekte-

dir. Birgivî’nin tam künyesi “Takıyüddin 

Mehmed bin Pîr Ali b. İskender el-Birgivî 

er-Rûmî el-Balıkesirî”1061 şeklinde kaynak-

larda geçmektedir. Doğduğu şehir olan Ba-

lıkesir’e nispetle, “Balıkesirî”; Hanefî mez-

hebine mensubiyeti sebebiyle “el-Hanefî” 

olarak anılmıştır.1062 “Birgili” olarak da bir-

çok eserde ismi geçen Birgivî “Takıyüddin 

Mehmet” ve “Zeynüddin” lakaplarıyla anı-

lır.1063 Aslen Balıkesirli olmasına rağmen 

ömrünün son on yılını İzmir’in Ödemiş 

ilçesine bağlı Birgi köyünde müderris ola-

rak geçirmesi ve kabrinin orada bulunması 

nedeniyle “İmam Birgivî” adıyla meşhur 

olmuştur.1064

Vasiyetnâme adlı eserinde belirttiği üzere 

27 Mart 1523 yılında Balıkesir’de dünyaya 

geldi. Çıktığı bir İstanbul yolculuğu sıra-

sında veba hastalığına yakalanan Birgivî, 

21 Eylül 1573 yılında vefat etti. Kabri “Bir-

gi mezarlığında” rivayete göre kendi eliyle 

diktiği büyük bir servi ağacının dibinde bu-

lunmaktadır.1065

Birgivî, ilk tahsilini babasından aldı. On-

dan Arapça, mantık ve bazı ilimleri öğ-

rendi. Daha sonra hâfızlığını tamamla-

dı.1066 Babasının yanında ilköğrenimini 

tamamlayan Birgivî, ilim tahsil etmek için 

İstanbul’a gitti. Orada ilk olarak Mahmut 

Paşa Medresesi’nde müderris olan Küçük 

Şemsettin Efendi’nin (ö. 1550) ders halka-

sına katıldı.1067 Ardından Haseki Medrese-

si’ne girip dönemin tanınmış âlimlerinden 

Ahîzâde Mehmet Efendi’nin (ö. 1563) ve 

sonrasında da Rumeli Kazaskeri olan Ab-

durrahman Efendi’nin (ö. 1575) öğrencisi 

oldu.1068 Birgivî, ahlâk konuları hususunda 

Gazzâlî’den (ö. 1111), kelâm ve akâid alan-

larında ise Necmeddin Ömer en-Nesefî (ö. 

1142), Teftâzânî (ö. 1390), Seyyid Şerîf 

el-Cürcânî (ö. 1413) gibi âlimlerden etki-

lendi.1069 Birgivî Mehmed Efendi, hocası 

Kazasker Abdurrahman Efendi’den aldığı 

eğitimden sonra medreselerde hocalık yap-

tı. Ayrıca hocası Kazasker Abdurrahman 

Efendi’nin Rumeli Kazaskerliği zamanın-

da, Edirne’de kassâm-ı askerîlik1070 göre-

vine getirildi.1071 Birgivî, Edirne’deki bu 

görevi esnasında bir yandan ders okutmaya 

devam ederken diğer yandan camilerdeki 

vaazlarıyla halkı irşâd etmeye çalıştı.1072

II. Selim’in hocası olan Atâullah Efen-

di’nin (ö. 1571) İzmir yakınlarındaki Bir-

gi’de yaptırdığı medresede hocalık vazife-

sine başlayan Birgivî, vefatına kadar burada 

öğrenci yetiştirme, irşâd ve eser yazma (te-

lif) faaliyetleri ile uğraştı. Onun eserlerini 

incelediğimizde Arapça öğrenimi, fıkıh ve 

ahlâkî-tasavvufî konular üzerinde yoğun-

laştığını görmekteyiz. Bununla birlikte o, 

akâid’den fıkıh ilmine, tasavvuftan tefsir il-

mine kadar İslâmî ilimlerin birçok alanında 

eser yazmış ve öğrenci yetiştirmiştir. Ço-

cukları başta olmak üzere kendisinden ders 
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okuyanlar arasında ilk sırada; Akşehirli 

Hocazâde Abdünnasîr Efendi (ö. 1582) ve 

Avlamışlı (Ödemişli) Muslihiddin Efen-

di’yi (ö. 1592) sayabiliriz.1073 Ayrıca Birgivî 

ile aynı kabristanda defnedilmiş olan Gazi 

Emir’in de (ö. 1613) Birgivî’nin hizmetin-

de bulunan seçkin talebelerinden olduğu 

belirtilmiştir.1074

Birgivî’nin çok yönlü bir âlim olması, bir-

çok alanda eser yazması, öğrenci yetiştir-

mesi ve vaazlarıyla halka ulaşması, İslâm 

camiâsının her kesiminde tanınmasına ve 

günümüze kadar her dönemde adından ve 

eserlerinden söz edilmesine imkân vermiş-

tir. Onun Arap dili, ahlâk-tasavvuf, fıkıh, 

akaid, tefsir, kıraat, hadis gibi alanlarda 

çoğu Arapça, birkaçı Türkçe olmak üzere 

tespit edilebilmiş altmışa yakın eseri bu-

lunmaktadır.1075 Birgivî’nin “el-Avâmil” 

ve “İzhârü’l-esrâr” adlı eserleri Arapça dil 

bilgisine yöneliktir. Arap dili ve gramerin-

deki temel kuralların öğrenciler tarafından 

ezberlenmesi için telif edilen bu eserler, 

Osmanlı medreselerinde ders kitabı olarak 

kullanılmıştır.1076 “Risâle-i Birgivî” ola-

rak da bilinen “Vasiyetnâme” adlı eseri ise 

Türkçe olarak yazılmış bir ilmihâl kitabı-

dır. Bir diğer eseri ise Arapça olarak yazılan 

ve insanlar tarafından büyük rağbet gören 

“et-Tarîkatü’l- Muhammediyye ve’s-sîre-

tü’l-Ahmediyye”dir. Bu kitap din, ahlâk ve 

tasavvuf konuları ile ilgilidir.1077 Birgivî bu 

eserde Kur’ân’a ve sünnete uygun bir dinî 

hayatın esaslarını ortaya koymuş, bid’atla-

ra karşı uyarılarda bulunmuş,1078 toplumun 

düzelmesinin fertlerin düzelmesi ile başla-

yacağına dikkat çekmiştir.1079

Birgivî ilmî kişiliği yanında dinî ve ahlâkî 

şahsiyeti itibariyle dönemin toplumsal ha-

diselerine duyarlılık göstermiş ve inandığı 

değerlerden taviz vermeyen bir ilim adamı 

olarak tanınmıştır.1080 Yine o, ilimle takvâyı 

cem etmiş bir şahsiyettir.1081 Mehmet Ali 

Ayni, “Türk Ahlâkçıları” adlı eserde Birgi-

vî’den şu sözlerle bahseder: “Ahlâkçılarımız 

içinde Birgivî derecesinde mümtaz bir sima-

ya nadir rastlanır. Çünkü onun dinî bilgisi 

ve bıraktığı eserler ne kadar yüksekse ahlâkı 

da o derece yüksek ve sağlamdır.”1082 Özel-

likle ahlâk ve fıkha dair eserlerinde klasik 

görüş ve bilgileri aktarması yanında kendi 

dönemindeki dinî, ahlâkî, sosyal ve siyasî 

meselelere özel bir önem vermesi, bunlarla 

ilgili şahsî görüşlerini ve tenkitlerini cesa-

retle ortaya koyması onun ilmî şahsiyetinin 

en dikkate değer yönüdür. Eserleri çağının 

sosyal hayatını ve problemlerini yansıtması 

bakımından da büyük önem taşımıştır.1083

Birgivî Mehmet Efendi, inandığı gibi ya-

şamış, herhangi bir beklentisi olmaksızın 

doğru bildiklerini söylemekten geri dur-

mamıştır. Kur’ân’ın farz kıldığı “iyiliği 

emredip kötülükten uzaklaştırmak” ilkesi 

bağlamında, İslâm’ın emrine uyarak kendi 

çevresinde ve müslümanlar arasında gör-

düğü gerek itikâdi, gerekse amelî bid’atlere 

karşı toplumu uyarmış, onları bu hususta 

yanlıştan uzaklaştırıp doğru olana irşâd1084 

etmeye çalışmıştır. Birgivî, tenkitlerinde 

kişileri değil, yanlış veya olumsuz davra-

nışları hedef alarak yapıcı bir düşünce ile 
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hareket etmiştir. Onun için, hatayı yapanın 

kimliği değil hatanın niteliği ve önlenmesi 

önemli olmuştur.”1085 Onun bu samimiye-

tini bilen yetkililer eleştirilerini anlayışla 

karşılamıştır. Birgili Mehmet Efendi’nin 

samimiyetle toplumun ihyâsını istemesin-

den başka bir beklentisinin olmadığı her-

kesçe kabul edilmiştir.1086 

Osmanlı Devleti’nin, toprakları ve tebaası 

üzerinde sünnî geleneğin yerleşmesi için 

ulemâdan büyük ölçüde yardım aldığı XVI. 

yüzyılın müderrislerinden biri olan Birgivî 

Mehmed Efendi’nin, bu çabayı hayatına 

şiar edindiği açıkça görülmektedir. Fikir 

dünyasının merkezine Ehl-i sünnet çizgi-

sinden zerre kadar uzaklaşmama ve dinin 

hükümlerine asla muhalefet etmeme düs-

turunu yerleştiren Birgivî, her tür inanış 

ve davranışa bu çerçevede değer biçmiştir. 

Dolayısıyla o, eleştirirken de çözüm üretir-

ken de sağlam bir itikâdî ve ahlâkî zemin 

oluşturmaya gayret etmiştir.1087

Anahtar Kelimeler: Birgivî, Ehl-i Sünnet, 

İlim, Cesaret, Kararlılık.
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İstanbul

 Beşiktaş Kız Anadolu İmam Hatip Lisesi

Ebüssuûd Efendi
(1490-1574)
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“Bir gün Kanûnî Sultan Süleyman sarayın bahçesine kendisine 

armağan edilen bir ağacı diker. Zaman zaman onun büyüyüp 

büyümediğini kontrol eder. Bir gün ağacı karıncaların sardığını ve 

kabuklarının yendiğini fark eder. Bu duruma üzülen Kanûnî, bir 

çare düşünür. Sonunda Şeyhülislâm Ebüssuûd Efendi’den karıncaları 

bertaraf etmek için yazdığı şu beyitle fetvâ ister:” 1088

“Dırahta ger ziyan etse karınca,

Zarar var mıdır ânı kırınca?” 1089

Bu soruya Hoca Çelebi de bir beyitle cevap verir:

“ Yarın Hakk’ın huzuruna varınca

Süleyman’dan hakkını alır karınca.”
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İlim insanı Ebüssuûd Efendi’nin asıl adı 

çoğu kaynakta Muhammed olarak geç-

mektedir. “Ebüssuûd” ismi ise bir künye 

veya lakaptır.1090 Bunun dışında “Şeyhü-

lislâm”, herkesin müfütüsü anlamında 

“Müftilenâm”, müfessirlerin sultanı “Sultâ-

nü’l-Müfessirîn”, bir konuda ihtisas sahibi 

olan “Allâme-i küll” ve “Hoca Çelebi” gibi 

birçok unvanla anılan Ebüssuûd Efendi 30 

Aralık 1490 tarihinde Türkiye’de doğdu. 

Doğduğu şehirle ilgili net bir bilgi olma-

makla birlikte İstanbul’da veya günümüzde 

Çorum’a bağlı olan İskilip ilçesinde doğdu-

ğu düşünülmektedir.1091   Sahâbe-i Kirâma 

olan sevgisiyle de bilinen Ebüssuûd Efen-

di, seksen yedi yaşında 23 Ağustos 1574’te 

İstanbul’da vefat etti. Fatih Camiii’nde 

Muhşî Sinan Efendi tarafından kıldırılan 

cenaze namazının ardından daha önce ken-

disinin Eyüp Sultan’da yaptırdığı Sıbyan 

Mektebi’nin bahçesinde bulunan Ebüs-

suûd haziresine defnedildi.1092 Ebüssuûd 

Efendi’nin vefatı birçok İslâm beldesinde 

üzüntüyle karşılandı. Mekke ve Medine’ de 

gıyabî cenaze namazı kılındı.1093

Ebüssuûd Efendi, ilk eğitimini baba-

sı Muhammed Yavsî’den (ö. 1514) aldı. 

Babasıyla, kelâm, tefsir, Arap grameri ve 

belâgatına dair eserler okudu.1094 Daha 

sonra Müeyyedzâde Abdurrahman  Efen-

di (ö.1516), Mevlana  Seydî-yi Karamânî 

(ö.1517) ve  İbn Kemal (ö.1534) gibi ho-

calardan dersler alarak tahsil hayatını İs-

tanbul’da tamamladı.1095 Öğrencilik za-

manlarında keskin zekâsı ve çalışkanlığı ile 

II. Bayezid’in  dikkatini çeken Ebüssuûd 

Efendi günlük otuz akçe burs  kazandı.1096 

Tahsilini bitirdikten sonra çalışma haya-

tına, 1516 yılında İnegöl’deki İshak Paşa 

Medresesinde başladı.1097 On yedi yıl ka-

dar farklı medreselerde müderrislik göre-

vinin ardından önce Bursa’da daha sonra 

da İstanbul’da  kadılık yaptı.  Korfu  seferi 

sırasında Kanûnî Sultan Süleyman, Ebüs-

suûd Efendiyi Rumeli Kazaskerliğine tayin 

etti.1098 Karabağ, Estergon ve Budin sefer-

lerinde padişahın yanında olan Ebüssuûd 

Efendi, Budin’in fethinden sonra ilk Cuma 

namazını kıldırdı.1099 1545 yılında elli beş 

yaşındayken Şeyhülislâm olan Ebüssuûd 

Efendi,1100 bazı kaynaklara göre otuz bazı 

kaynaklara göre ise yirmi sekiz yıl bu ma-

kamda kalarak1101 en uzun süre görev yapan 

kişi oldu.1102 Ömrünü ilme adayan Ebüs-

suûd Efendi, birçok farklı alanda öğren-

ci de yetiştirdi. Tezkireci Âşık Çelebi (ö. 

1572), “Sultânü’ş-şuarâ (şairlerin sultanı)” 

diye anılan büyük divan şairi Bâkî (ö. 1600) 

ve Kınalızâde Hasan Çelebi (ö. 1604) öğ-

rencilerinden bazılarıdır.1103 Onun bilgi ve 

tecrübeleri yetiştirdiği öğrenciler vasıtasıyla 

sonraki nesillere aktarıldı.1104

Farklı alanlarda birçok eseri olan Ebüssuûd 

Efendi’nin özellikle tefsir ve dil alanında 

yaptığı çalışmalar ve verdiği fetvâlar ön 

plana çıkmaktadır.1105 Tefsir alanında yaz-

dığı ve İslâm dünyasında meşhur olan “İr-

şâdü’l-Akli’s-Selîm ilâ Mezâya’l-Kitâbi’l-

Kerîm” isimli eserinde de Kur’ân-ı Kerîm’in 

tümünü tefsir etti. Bu eser günümüze ka-

dar birçok defa basılmıştır.1106 Ebüssuûd 

Efendi, her zaman yazmak istediği fakat 
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işlerinin yoğunluğu sebebiyle beklettiği 

bu eşsiz eseri nasıl yazmaya başladığını şu 

sözlerle anlatmıştır: “…En sonunda baktım 

ki işlerimin yoğunluğu azalmayacak, sakin 

bir ortamım olmayacak. Zamanla fırsatlar 

kaçmakta, eldeki imkânlar yok olmakta, ihti-

yarlık bastırmakta, gücüm zayıfl amakta, ecel 

yaklaşmakta. O zaman işlerimin çokluğuna 

bakmaksızın eskiden beri niyet ve arzu etti-

ğim tefsiri yazmaya karar verdim ve Allah’a 

(c.c.) sığınarak işe başladım.”1107 Dil alanında 

ise Türkçe, Arapça ve Farsça olarak yazdı-

ğı şiirler vardır. “Kasîde fî Risâi’s-Sultân 

Süleymân” adlı çalışma Kânûnî’nin vefa-

tı üzerine yazdığı Türkçe mersiyedir.1108 

Mersiye’nin bir yerinde Ebüssuûd Efendi 

şu sözlerle üzüntüsünü belirtir: “Yoksa bu, 

Süleyman’ın ölüm haberi miydi? Her emret-

tiği şey yerine getirilen kişinin, heybeti bütün 

dünyayı dolduran, her zâlim ve kibirliye bo-

yun eğdiren kişinin!”1109

 Verdiği fetvâlar ile ön plana çıkan Ebüs-

suûd Efendi’nin fıkhın tüm konularını içe-

ren bir kitabı yoktur. Ancak fıkhın çeşitli 

konularında bazı risâleleri vardır. Fıkhın 

bütün konularıyla ilgili fetvâ vermesine 

rağmen neden fıkıh kitabı yazmadığı sorul-

duğunda “Fetâva’l-Bezzâziyye gibi bir eser 

varken, fıkıh kitabı yazmaktan hayâ ederim.” 

dediği nakledilmiştir.1110 Ebüssuûd Efen-

di’nin İstanbul kütüphanlerinde olan fetvâ-

ları bir araya getirilerek Fetâvâ-yı Ebüssuûd 

Efendi” adlı eser hazırlanmıştır.1111

Fetvâ vermek, mânevî mükâfatı kadar uh-

revî sorumluluğu da olan ağır bir dinî gö-

revdir.1112 Yaşamı boyunca bu sorumlulu-

ğun bilincinde olan Ebüssuûd Efendi’nin 

yaşadığı olay, bu durumu en iyi şekilde 

gözler önüne sermektedir: “Sigatvar Seferi 

sırasında Sultan Süleyman birini çağırıp ve-

fat etmesi halinde kendisiyle beraber gömül-

mesi için bir mücevher kutusu verir. Asker ne 

kadar itiraz etse, böyle bir şey olamayacağını 

söylese de Kanûnî kutunun açılmaması için söz 

alır ve vefat etmesi halinde kendisiyle beraber 

defnedilmesini emreder. Seferin ardından ve-

fat eden padişahın nâşı İstanbul’a getirilir ve 

Ebüssuûd Efendi tarafından kıldırılan cenaze 

namazının ardından defin işlemi başlar. Tam 

o sırada birisi elinde bir kutuyla koşarak gelir 

ve kutuyu mezara koyar. Herkes bu duruma 

itiraz eder. Kutu çıkartılmak istenirken yere 

düşer ve içindeki kâğıtlar savrulur. Ebüssuûd 

Efendi kâğıtlara baktığında verdiği fetvâla-

rın yazılı olduğunu görür. Ve şu sözleri sarf 

eder: “Ey Süleyman sen kendini kurtardın, 

Allah (c.c.) bize merhamet etsin.”1113

 Dinî ve örfî hukukun gelişimine büyük 

katkısı olan Ebüssuûd Efendi, fıkhın kla-

sik devrine ait görüşleri yorumlayarak dö-

neminin problemlerine çözümler getirdi. 

Uzun yıllar devletin çeşitli kademelerinde 

görev yapması sebebiyle, dönemin şartla-

rını, devlet yapısını ve günlük problemleri 

yakından tanıma imkânı buldu. Karşılaştığı 

problemleri Hanefî mezhebi içindeki farklı 

görüş ve yorumlar arasında tercih ve tah-

rîcler yaparak çözmeye çalıştı.1114 Devletin 

örfî hukukla ilgili tasarrufl arının dinî huku-

ka uygunluğunun belirlenmesinde, kanun-

nâmelerin hazırlanmasında, mahkemelerin 
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çalışma ve yazışma esaslarının düzene ko-

nulmasında da önemli hizmetleri oldu.1115 

Manzum fetvâ verme geleneğini başlatan 

ve çok sayıda fetvâsı bulunan Şeyhülislâm 

Ebüssuûd Efendi’nin yardımcılarıyla bir-

likte1116 bir günde sabah namazından ikindi 

namazına kadar bin dört yüz on üç önemli 

fetvâ verdiği bilinmektedir.1117 Bu fetvâlar 

arasında Arapça ve Farsça olanlar da yer 

almaktadır.1118

İlmi kişiliğiyle birlikte toplumda sevilen 

ve hürmet edilen bir âlim olan Ebüssuûd 

Efendi’ye, hocası Kemalpaşazâde, “Bir gün 

gelecek Ebüssuûd allâme olacak.” sözleriyle 

iltifat etmiştir.1119 1558 yılında Mekke’den 

İstanbul’a gelen, Mekke ve Yemen’e dair 

eserleriyle meşhur olan tarihçi Kutbüddin 

Mekkî en-Nehrevâlî1120 (ö. 1582), Ebüs-

suûd Efendi ile görüştükten sonra onun 

hakkında şunları söylemiştir: “…Bana 

En’âm Sûresi’nin tefsirinden bir bölüm an-

lattı. Sonra fıkhî meselelerle ilgili bilgi ver-

di. Sözlerini çok beğenmiştim, can kulağıy-

la dinledim. Benimle fasih ve kusursuz bir 

Arapça ile konuştu.”1121 Kanûnî Sultan Sü-

leyman’ın Sigetvar Seferi sırasında yazdığı 

mektuba “Halde haldaşım, yolda yoldaşım, 

sinde sindaşım, tarîk-i hakda yoldaşım, ahi-

rette karındaşım.”1122 diye başlaması Hoca 

Çelebi’nin Kanûnî’nin gözündeki değerini 

gösteren en güzel örneklerden biridir.

Ömrü boyunca ilimle meşgul olan Ebüs-

suûd Efendi pek çok hayrât yaptırmıştır. 

İskilip’te bir cami, İstanbul’da okul ve ha-

mam, Kırım’ın Kefe şehrinde cami yap-

tırdığı eserlerden bazılarıdır.1123 Ebüssuûd 

Efendi’nin diğer bir özelliği ise Lâle ye-

tiştirmeye olan ilgisidir. Tabib Mehmed 

Aşkî kitabında, Ebüssuûd Efendi’nin İs-

tanbul’da ıslah edilmiş ilk lale çeşidini elde 

eden kişi olduğunu ve elde ettiği ilk lale 

çeşidine “nûr-i adn (cennet nuru) ismini 

verdiğini yazmıştır.1124 Kendisine sorulan 

nükteli garip soruları yine aynı tarzda ce-

vaplaması da onun dikkat çekici başka bir 

özelliğidir.1125

Ebüssuûd Efendi, duanın önemini anlattı-

ğı “Duâname” isimli eserinde Allah’a (c.c.) 

şu sözlerle niyaz etmiştir:

“Allah’ım! Halimi düzelt, işlerimi güzel-

leştir… Beni ibâdet eden sâlih kullarından, 

şükreden zenginlerden eyle. Dinî ve dünyevî 

bütün işlerimizde düzenli olmayı nasip et. 

Hayırlı olan isteklerimize ulaştır. Günahla-

rın büyüğünden ve küçüğünden uzaklaştır. 

Beni sevap olan işlere yaklaştır. Sâlihler züm-

resinden eyle.”1126 (Âmin)

Anahtar Kelimeler: Fıkıh, Hukuk, Fetvâ, 

Şeyhülislâm, Kanun, Lâle.
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Samsun

Emine-Ahmet Yeni Kız Anadolu İmam Hatip Lisesi

Kâtib Çelebi
(1609-1657)
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“Kâtib Çelebi doğru bildiği şeyleri ve 
araştırmalarının sonucunda vardığı gerçekleri, 
hiçbir tesir altında kalmadan olduğu gibi açıkça dile 
getirmekten çekinmemiştir. Devletin mâliyesini 
düzeltmek için çareler aramak üzere toplanan 
heyette bulunarak bu konuda bir rapor da hazırlamış olan Kâtib Çelebi 
Düstûrü’l-Amel adını verdiği raporda şu ifadelere yer verir:
 Gerçi ben bu raporumun dikkate alınmayacağını ve dediklerimin 
uygulanmayacağını daha raporu vermeden biliyorum. Fakat benim 
asıl korktuğum bu değildir. Yarın, kıyamet gününde Allah (c.c.) “Sen ki 
memleketin aydın bir insanıydın. Niçin bu bozuklukları görüp de çarelerini 
söylemedin, üzerine düşeni yapmadın?” diye soracaktır. O zaman ben, bana 
düşeni yaptığımı, görevimi yerine getirdiğimi bu raporla gösterip kendimi 
vebalden kurtarırım.” 1127
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XVII. yüzyılın büyük Osmanlı âlimlerin-

den biri olan, ilme ve kitaba düşkünlüğüyle 

tanınan Kâtib Çelebi’nin asıl ismi “Musta-

fa”dır. Dîvân-ı Hümâyun’da “Hacı Halîfe” 

lakabıyla tanınsa da ömrünün çoğunu ordu 

kâtipliği yaparak geçirdiği için halk ara-

sında Kâtib Çelebi ismi ile meşhurdur.1128 

1609 yılında İstanbul’da doğan Kâtib Çele-

bi,1129 6 Ekim 1657 yılında yine İstanbul’da 

vefat etti.1130 Hacı Halife, Zeyrek Camii 

civarındaki kabristana gömüldü.1131 Mezar, 

1950 yılından sonra o civarda bulunan Şeb-

safâ Hatun Camii yakınına taşındı.

 Kâtib Çelebi, henüz beş yaşındayken ba-

basının isteği üzerine Kırımlı Îsâ Halife 

adlı hocadan ilk dinî bilgileri öğrendi.1132 

Daha sonra Kur’ân-ı Kerîm’i kısmen ez-

berledi. İlyas Hoca’dan dil bilgisi, Böğrü 

Ahmet Çelebi adlı hattattan yazı dersi al-

dı.1133 Babası, Kâtib Çelebi’ye on dört ya-

şında, on dört dirhemlik harçlık bağladı ve 

onu yanına aldı. Anadolu Muhasebeciliği 

Kalemi’ne girerek burada hesap kuralları-

nı, erkam ve siyâkat yazısını öğrendi. Ordu 

kâtipliği görevini sürdürdüğü dönemlerde 

bazı seferlere katılan Kâtib Çelebi, ordunun 

1623-1624 yıllarında Abaza Paşa Ayaklan-

ması’nı bastırmak üzere İstanbul’dan ayrıl-

ması üzerine o da babasıyla beraber Tercan 

Seferi’ne gitti.1134 1626 yılında Bağdat Se-

feri’ne katıldı. İstanbul’a döndüğünde Ka-

dızâde Mehmed Efendi’den tefsir, kelâm 

ve fıkıh dersi okudu. Etkili bir hitabete sa-

hip olan bu hocanın Kâtib Çelebi üzerinde 

tesiri büyük oldu.1135  1630 yılında Hüsrev 

Paşa’nın mahiyetinde Hemedan ve Bağdat 

seferlerine katıldı. 1633-1634 yıllarında 

Tabanıyassı Mehmet Paşa’nın kumanda-

sındaki ordu ile tekrar şark seferine gitti. 

Ordunun Halep’e çekilmesinden faydala-

narak hacca gitti.1136 

Bu seferler dışında da birçok sefere katı-

lan Kâtib Çelebi, daha sonra hayatını ta-

mamen ilmî çalışmalara verdi. Daha çok 

tarih, tabakât ve vefayât türü eserleri seven 

Çelebi, 1636 yılına gelinceye kadar birçok 

kitap okudu.”1137 Akrabasından zengin bir 

tüccarın ölümü üzerine kendisine kalan üç 

yüz bin akçenin çoğunu kitap almaya har-

cadı.1138 Derinliği ve fazîleti ile ünlenmiş 

A’rec Mustafa Efendi’nin derslerine katıl-

dı.1139 Ayasofya Camii dersiâmı1140 Abdul-

lah ve Süleymaniye Camii dersiâmı Keçi 

Mehmed Efendilerin derslerine devam etti. 

1642 yılında vâiz Veli Efendi’den Nuh-

betü’l-Fiker adlı eseri okudu ve yine onun 

Elfiyye derslerine başladı.1141 İki yılda hadîs 

usûlü ilmini tamamladı. Ermenek müftüsü 

Molla Veliyyüddin’den Telhîsü’l-Miftâh’ı 

ve mantık ilmine dair eş-Şemsiyye adlı ese-

ri okudu.1142 On yıl kadar geceli gündüzlü 

ilimle uğraşan Kâtib Çelebi, bazı zaman-

larda kendini tamamen bir kitaba verir ve 

her şeyi unuturdu. Kendini yetiştirdiği bu 

dönemde öğrencilere ders vermeyi ihmal 

etmeyen Kâtib Çelebi, 1645 yılında ger-

çekleşen Girit Seferi münasebetiyle harita 

çizimiyle ve hastalığından dolayı tıp kitap-

larıyla da ilgilenmiştir.1143 Bunlarla birlikte 

tarih, coğrafya ve bibliyografya alanlarında 

önemli eserler de telif etmiştir.1144 
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Bazı kaynaklarda Kâtib Çelebi’nin yirmi üç 

kitabı olduğu söylenmiştir.1145 Bunların en 

bilinenleri “Cihannümâ”,“Keşfü’z-Zunûn” 

ve “Fezleke”dir.

Cihannümâ, Osmanlı ülkesinin ilk sistema-

tik coğrafya kitabı olma özelliği taşır. Kâtib 

Çelebi bu kitabı; Arapça, Farsça ve Türkçe 

yazılmış coğrafya kitaplarının yetersiz ol-

ması ve İslâm coğrafyacılarının eksiklerini 

telafi etme amacıyla yazmıştır.1146  Coğrafya 

alanında Osmanlı Dönemi’ne yenilik geti-

ren bu eserde, yeryüzündeki kıtalar, farklı 

memleketler, coğrafi durumları, toprağı, 

havası, suyu, nehirleri, gölleri, denizleri, 

dağları, ovaları ve bitkileri anlatılmıştır. 

Bunun dışında ülkelerin idarî, ticarî, sanat, 

dinî ve ilmî durumları hakkında da bilgi-

ler verilmiştir. Kâtib Çelebi’nin genç yaşta 

vefat etmesiyle çalışma yarım kalmıştır.1147

 Kâtib Çelebi’nin Arapça yazdığı Keş-

fü’z-Zunûn kapsamlı bir bibliyografya ve 

ilim ansiklopedisidir.1148 Kâtib Çelebi bu 

eserin yazımını, çeşitli şehirlerin sahaf ve 

kütüphanelerinde araştırma ve incelemeler 

yaparak yirmi yılda tamamlamıştır. 1149 Ki-

tapta on beş bine yakın kitap ve risâlenin 

adı ile yazara ait bilgiler yer alır.1150 Alfabe-

tik sıraya göre düzenlenen eserde yer alan 

bilgiler çoğunlukla Arapça literatürle ilgili 

olmakla birlikte Farsça ve Türkçe çalışma-

lar hakkında da bilgiler vardır. Kâtib Çele-

bi eserinde, kelime türetme ilmi,1151 kürek 

kemikleri ilmi1152 küreyi düzlemleştirme 

ilmi1153, operatörlük ilmi (tıp)1154, iyi kişi-

lerin hikâyeleri ilmi1155, aruz ilmi1156, fıkıh 

ilmi1157, müzik ilmi1158, mantık ilmi1159 gibi 

üç yüze yakın ilim dalı hakkında bilgi de 

vermiştir.1160

Bazı kaynaklarda Târîh-i Sagîr bazıların-

da Târîh-i Fezleke olarak yazılan Fezleke, 

Arapça “Fezleke” nin devamı niteliğindedir. 

1591-1654 yılları arasındaki olayları anla-

tan bir Osmanlı tarihi çalışmasıdır. Olayla-

rı kronolojik olarak sıraladıktan sonra, her 

yılın sonunda ölen vezir, âlim, şair ve ünlü 

kişilerin kısa biyografilerine yer verilir.1161 

Eserin müellif nüshası Atıf Efendi Kütüp-

hanesindedir.1162

Kâtib Çelebi, İbn Haldûn (ö. 1406) ve 

Taşköprizâde’nin (ö. 1561) önemli bir 

takipçisidir.1163 Bu isimlerin yanı sıra et-

kilendiği ve eserlerinden yararlandığı şah-

siyetler arasında Arap bibliyografya âlimi 

İbnü’n-Nedîm (ö. 995), kültür tarihçisi İb-

nü’l-Kıftî (ö. 1248), Şâfiî fakîhi ve biyogra-

fi yazarı Sübkî (ö. 1370), tarihçi ve şair İbn 

Hallikân (ö. 1282) sayılabilir.1164 Kâtib Çe-

lebi yaşadığı döneme tesir etmiş, ilminden 

birçok aydın da etkilenmiştir. Kâtib Çele-

bi’ye hayran olan, onu izleyen ve ondan her 

alanda faydalanan Osmanlı biyografi yazarı 

Şehrîzâde (ö. 1764), “Nevpeydâ” adlı ese-

rinde onun metodunu izlemiş;1165 ilk resmî 

Osmanlı vak’anüvisi Nâimâ (ö. 1716) da 

çalışmasının birçok yerinde Kâtib Çele-

bi’den alıntılarda bulunmuştur.1166 

Mehmed Îzzeti b. Lütfullah, Kâtib Çe-

lebi’yi şu sözlerle anlatır: “O, iyi huylu, az 

ve öz konuşan, ağır başlı, alaycı eleştirilerden 

hoşlanmayan, herkesle iyi geçinmeye gayret 
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gösteren, az konuşup çok iş yapan bir kişiydi. 

Çiçekleri sevdiği için mavi renkte sümbül ye-

tiştirirdi.”1167 Uşşakizade (ö. 1724) ondan 

“Rindle rind zahidle zahid olur, her usule 

uyardı.” yani “Küçükle küçük, büyükle büyük 

olurdu.” diyerek bahsetmiştir.1168 Yaşadığı 

yüzyılın kararmış ufkunda parıldayan bir 

yıldıza benzetilen1169 Kâtib Çelebi, Tür-

kiye’de olduğu kadar Batı’da da büyük bir 

değer bulan, kendisinden ve eserlerinden 

âdeta hayranlık derecesine yükselen ifade-

lerle söz ettiren bir kişidir. Alman tarihçi ve 

şarkiyatçı Babinger “Osmanlıların Süyûtîsi” 

olarak isimlendirdiği Kâtib Çelebi’yi “Bil-

gisi akla gelebilecek bütün sahalara yayılmış 

en büyük Osmanlı tarihçisi.” olarak anlat-

mıştır.1170

Kâtib Çelebi, ilgilendiği farklı ilimler hak-

kındaki düşünceleriyle birlikte toplumun 

düzeni ve devamı için ilmi vasıta kabul 

etmiş, âlimleri de toplumun kalbi saymış-

tır.1171 Onun hayata bakış açısı şu sözünde 

görülmektedir: “İnsan, insan olmakla kâina-

tın en üstün yaratığı olmuşsa da bu şarta bağ-

lıdır. İnsan bu şarta riâyet etmekle insandır. 

Bu şart; ilim ve sağlam ameldir.”1172 

Anahtar Kelimeler: Keşfü’z-Zunûn, Coğ-

rafya, Bibliyografya, Tarih, Sorumluluk.
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Hatay

Antakya Hz. Ayşe Kız Anadolu İmam Hatip Lisesi

Evliya Çelebi
(1611-1684 [?])
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“Askerleri, Konstantin’i şu sözlerle teselli ediyordu: Peygamberlerinin 

döneminden beri bu Konstantin şehri on bir kere kuşatma gördü. Bu fetih 

bir Türk’e mi nasip olacak?” Bu sözler üzerinden elli üç gün geçmişti ki 

Fatih Sultan Mehmed ve askerleri İstanbul’u fethetti. Mehmed Hân, 

Ayasofya’ya girip Resûlullah’ın sancağını mihrap mahalline dikti ve ilk 

defa Ezân-ı Muhammed-î okundu. Dört kanatlı okunu eline alıp alâmeti 

olması için Ayasofya kubbesinin ortasına attı. İlk defa cuma günü bütün 

müslümanlar Ayasofya’da namaz kıldı. Fatih Sultan Mehmed, Ayasofya 

Camii için “Dünya durdukça mamur ve bakımlı olasın” diye dua etti.” 1173
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İstanbul’un fethini bu sözlerle anlatan 

Seyyâh-ı âlem Evliya Çelebi’nin haya-

tı hakkındaki bilgileri seyahat hatıralarını 

topladığı on ciltlik eserinden öğrenmek-

teyiz. Evliya Çelebi’nin tam ismi bilinme-

mektedir. “Evliya Çelebi” lakabının, hocası 

İmam Evliya Mehmed’e nispetle verildiği 

düşünülmektedir.1174 Babası Sarây-ı Âmi-

re kuyumcubaşı Mehmed Zillî Efendi’dir. 

Evliya Çelebi, soyunun Ahmed Yesevî’ye 

kadar ulaştığını söylemiştir.1175 Eserindeki 

bilgilere göre 1611 yılında İstanbul Unka-

panı’nda doğan Evliya Çelebi’nin nerede 

ve ne zaman vefat ettiği bilinmemektedir. 

Bir kısım araştırmacıya göre 1684 yılında 

Mısır’dan dönerken yolda ya da İstanbul’da 

vefat etmiştir.1176 

Evliya Çelebi, eğitimine ilk olarak baba-

sının Unkapanı pazar yerindeki dükkânı-

na gelen bilgili kişilerden istifade ederek 

başladı. Daha sonra medresede yedi yıl 

eğitim gördü.1177 Medrese eğitimi sırasın-

da Arapça ve Farsçayı öğrendi. Komşuları 

Simyon’dan da Rumcayı öğrenen Evliya 

Çelebi, bir süre de Latince dersi aldı.1178 

Sâdîzâde Dârülkurrâsı’nda hâfızlık eğiti-

mini tamamladı.1179 1635 yılında Enderûn 

Mektebine kabul edilerek eğitimine orada 

devam etti.1180 

Eğitimi sırasında babasından “hat” der-

si; Ömer Efendi’den “mûsiki” dersi; Keçi 

Mehmed Efendi’den “Arapça gramer” ve 

Evliya Mehmed Efendi’den “hâfızlık ve 

tecvid” dersleri aldı.1181 Eserindeki bilgiler-

den ata bindiği, cirit oynadığı, gayet çevik 

ve hareketli bir insan olduğu, herkesle iyi 

geçindiği, hoşsohbet, nüktedan olup katıl-

dığı meclislerde sözünü dinlettiği anlaşıl-

maktadır. Yaklaşık yarım asır süren seya-

hatleri sayesinde engin bir bilgi ve tecrübe 

sahibi olan Evliya Çelebi edip, şair, hattat, 

nakkaş ve mûsikişinas bir kişiliğe sahip-

tir.1182

Evliya Çelebi on dokuz yaşındayken ilk 

olarak doğup büyüdüğü şehir olan İstan-

bul’un değişik semtlerini gezmiş ve anlat-

mıştır. Daha sonraki seyahatini 1640 yılın-

da eski dostu Okçuzâde Ahmed Çelebi ile 

Bursa’ya gerçekleştirdi. Bu yolculukları bir 

ay sürdü.1183 Evliya Çelebi gittiği seyahatle-

rin masrafını karşılamak için kendisine tek-

lif edilen vergi toplama, mektup götürüp 

getirme, köyleri tahrir etme gibi görevleri 

kabul etmiş, bunların dışında da bazı seya-

hatlerini elçi ve heyet kafilelerine katılarak 

daha masrafsız hale getirmiştir.1184 Melek 

Ahmed Paşa (ö. 1662)  Evliya Çelebi’nin 

hayatında önemli bir yere sahiptir. Melek 

Ahmed Paşa’nın sadrazamlık zamanların-

da ve Özi, Bosna, Rumeli, Van, Diyarbe-

kir vilayetlerindeki beylerbeyliği esnasında 

onun yanından ayrılmayan Evliya Çelebi 

Anadolu ve Rumeli’de birçok yeri onun sa-

yesinde gezmiştir.1185 

Evliya Çelebi’nin bizlere bıraktığı eşsiz 

eseri “Seyahatnâme” XVII. yüzyıl tarihi 

için birinci elden kaynaktır. Eserin dili Os-

manlıca metinlere benzememektedir. Seya-

hatnâme’yi kendisine has bir üslûpla yazan 

Evliya Çelebi,1186 kitabında o dönemde 
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yaşadığı, gördüğü ve gözlemlediği olayları 

tasvir ederek anlatmıştır. Eserinde sosyal 

hayatı ve onu oluşturan unsurları ön plana 

çıkarmıştır.1187 Sanata, edebiyata ve mûsi-

kiye olan düşkünlüğü sebebiyle dolaştığı 

yerlerdeki mimari eserleri, sanat yapıtlarını 

ayrıntılı bir şekilde inceleyen Evliya Çele-

bi, bunları hayranlık uyandıracak bir tarzda 

anlatmıştır. Savaş tarihiyle ilgili önemli bil-

gilerin bulunduğu bu eserde müzik aletle-

riyle ilgili tarihi bilgilere de yer verilmiştir. 

Ayrıca gezdiği yerlerdeki yüzlerce yemeyi 

tarifl eriyle birlikte kitabında anlatmıştır. 

Seyahatnâme’nin en önemli yönlerinden 

biri de eserdeki folklorik1188 derlemelerdir. 

Derlediği bu bilgiler günümüzde antropo-

logların da dikkatini çekmiş ve araştırma-

larda referans alınmıştır. Dolaştığı yerlerin 

dil özelliklerini de kitaba yansıtan Evliya 

Çelebi, filologlara da zengin malzemeler 

bırakmıştır.1189 Gezilen her şehrin insan-

ları, bitkileri, hayvanları, yiyecekleri, giye-

cekleri, örf ve âdetleri ve mahalli bilgilerine 

yer verilen eserde1190 zaman zaman yöre 

halkının dilinden nakledilen efsaneler, halk 

hikâyeleri ve menkıbelere değinilmiş, on-

lardan bazı örnekler de anlatılmıştır.1191

Evliya Çelebi, Kudüs-i Şerif kalesinin tarihî 

ve mimari özelliklerini eserinde şu sözlerle 

anlatır: “Bütün tarih kitaplarında bu zemine 

“Arz-ı Filistin” denir. Bu mescidi Allah Teâlâ 

Kur’ân-ı Kerîm’de açıkça ve yücelterek kırk iki 

yerde övmüştür. O yüzden nice milletler Ku-

düs’e hâkim olmak istemiş bu sebeple kalesi ha-

rap hale gelmiş. Sultan Süleyman zamanında 

on iki sancak ile Lala Mustafa Paşa yeniden 

büyük bir kale yapılmasını sağlamış ki insan-

ların dili övgüde kısa kalır. Eski zamanda 

yıkılan kale temellerinden kırkar ellişer metre 

daha geniş yapılarak Mescid-i Aksa sur içine 

alındı. Bu kalenin her bir taşı mengerus fili 

gövdesi kadar vardır.”1192

On ciltlik Seyahatnâme’nin; birinci cil-

dinde, İstanbul ve civarı; ikinci cildinde, 

Anadolu, Kafkaslar, Girit Adası, Gürcis-

tan ve Azerbaycan; üçüncü cildinde Suriye, 

Filistin, Ermenistan ve Rumeli; dördüncü 

cildinde Doğu Anadolu, İran ve Irak; be-

şinci cildinde Rusya ve Balkanlar; altıncı 

cildinde Transilvanya Seferi, Arnavutluk, 

Macar Seferi, Uyvar’ın kuşatılması, Avus-

turya, Almanya, Flemenk ve Baltık Denizi, 

Uyvar’ın zaptı, Belgrad, Hersek, Ragu-

za Seyahati, Karadağ Seferi, Kanija seferi 

ve Kanizsa-Hırvatistan; yedinci cildinde 

Avusturya, Kırım ve Kafkaslar’a ikinci se-

fer; sekizinci cildinde Yunanistan, Kırım ve 

Rumeli’ye ikinci sefer; dokuzuncu cildinde 

Mekke’ye hac seyahati;  onuncu cildinde 

de Sudan ve Mısır anlatılmaktadır.1193 Se-

yahatnâme’nin onuncu cildinin eksik bir 

şekilde Mısır seyahati ile bitmesi Evliya 

Çelebi’nin eseri bir sebeple sona erdireme-

diğini göstermektedir.

Allah’ın (c.c.) hikmeti ile 1082 yılında 

hacca gittiğini söyleyen Evliya Çelebi, hac 

yolculuğunda uğradığı Ravza-i Mutahhara 

Camii’ni şu sözlerle anlatır: “Bütün Üm-

met-i Muhammed’in (s.a.v.) görmek ve ka-

vuşmak arzusunda olduğu Hz. Peygamber’in 

(s.a.v.) cennet bahçesi olan kabr-i şerifi bu 
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cami içindedir. Bu Medine kalesi içinde her-

kes burada cuma namazı kıldığı için kalaba-

lık bir cemaati vardır. Özellikle hac vaktinde 

secde edilecek yer zor bulur. Bütün eski padi-

şahlar, Hz. Peygamber’in (s.a.v.)  hatırı için 

orayı değerli şeylerle donattılar. Hz. Peygam-

ber “Benim kabrim ile minberim arası cennet 

bahçelerinden bir bahçedir.” buyurmuştur. 

Caminin bir bölümünde levhalar üzerinde 

nice maarif erbâbı kişinin hüsn-i hat eserle-

ri vardır. Hamdolsun bu gösterişsiz Evliya 

da bir levha üzerine “Seyyâh-ı âlem Evliya 

rûhiyçün el-Fâtiha” yazarak izini bırakmış-

tır.”1194

Evliya Çelebi’nin kendi eserinde yer alan 

bilgiler dışında onun varlığının izlerini gös-

teren iki belge ile on bir duvar yazısı tespit 

edilmiştir. Bu duvar yazılarından altı tanesi 

Seyahatnâme’de mevcuttur. Geriye kalan 

beş tanesi ise Seyahatnâme’de geçmese de 

Evliya Çelebi’nin yazdığı ispatlanmıştır. 

Bu beş duvar yazısı, araştırmacılar tarafın-

dan da yayımlanmıştır.1195 Evliya Çelebi 

duvarlara bıraktığı yazılarda kendi rûhu 

için Fâtiha suresinin okunması istemekte-

dir.1196

Evliya Çelebi Seyahatnâmesi’nin önem-

li bir özelliği eserde tanıtılan yerlerle ilgili 

gerçek bilgilerin yanında kurmaca bilgilerin 

de verilmesidir. Gerçeklerin içine kurmaca 

unsurların eklenmesi metni, ilgi çekici, sü-

rükleyici ve etkileyici bir metne dönüştür-

müştür. Ahlâki, dinî, estetik ve sosyal pek 

çok konunun işlendiği eserde değer akta-

rımı etkin bir şekilde hissedilmektedir.1197 

Evliya Çelebi, Seyahatnâme’de gezdiği yer-

ler hakkında bilgi verirken insanların ahlâ-

ki değerleri daha kolay içselleştirmelerini 

sağlamak adına; özgüven, kahramanlık, va-

tanseverlik, çalışkanlık, dürüstlük, alçakgö-

nüllülük başta olmak üzere pek çok niteliğe 

sahip bireylerin örnek hayatını anlatmış ve 

onları “ideal kahramanlar” olarak tanımla-

mıştır.1198 Seyahatnâme, İslâm edebiyatının 

belki de dünya edebiyatının en uzun ve kap-

samlı seyahat anlatısıdır. Evliya Çelebi’nin 

İstanbul tasviri, bu kent üzerine yazılan en 

iyi rehber kitapların başında gelir.1199 İçeri-

ği ve kullandığı üslûp bakımından bir seya-

hatnamenin sınırlarının ötesinde özellikler 

gösteren eser, aynı zamanda tarih, coğraf-

ya, mimari, edebiyat, kültür tarihi, sosyal 

hayat, hatta dil bakımından da önemli bir 

yapıt olarak öne çıkmaktadır.1200 

Mum söner, hayat biter, soluk kesilir, ka-

lem düşer ve “seyyâh-ı şehîr, evliyâ-yı bî-

riyâ” sonsuzluk kervanına katılır. Bundan 

sonra ondan ne bir haber alınır ne de bir 

hatıra aktarılır. Ne vefat ettiği tarih kesin 

olarak bilinmektedir ne de vefat ettiği yer 

tam olarak malumdur.1201 Gittiği yerlere 

ve oradaki her şeye dair kayıt tutan Evliya 

Çelebi ardında emsalsiz bir eser bırakarak 

son yolculuğuna çıkmış fakat ne hazindir ki 

bu yolculuğun kaydı hiç kimse tarafından 

tutulmamıştır.

Anahtar Kelimeler: Tarih, Seyahat, Sey-

yâh-ı Âlem, Kültür Mirası, Halk Bilimi.
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İstanbul

İstanbul  Ticaret Odası Marmara Anadolu İmam Hatip Lisesi

ah Veliyyullah
(1703-1762)
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“Doğduğu ülkede iç karışıklıkların, sıkıntılı günlerin yaşandığı 

dönemde bir öğrencisi Şah Veliyyullah’a, doğduğu köyde itikâfa çekilip 

çekilmeyeceğini sorar. Şah Veliyyullah ona, ülkesinin içinde bulunduğu 

durumda itikâfa çekilmenin, ümmetin maslahatına (faydasına) 

aykırı olduğunu söyleyerek ülkesinin yaşadığı zor zamanlarda bilfiil 

mücadelenin içerisinde yer almayı tercih eder.” 1202
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XVIII. yüzyılın önemli simalarından biri 

olan Hindistanlı âlim Şah Veliyyullah’ın 

asıl ismi “Ebû Abdilazîz Ahmed b. Ab-

dirrahîm b. Vecîhiddîn ed-Dihlevî’dir.”1203 

“Şah” kelimesi büyük mutasavvıfl ara veri-

len bir unvandır. Veliyyullah ise “Allah’ın 

dostu” anlamına gelir.1204 Şah Veliyyul-

lah, “Kutbüddin” dinin kutbu, dinde önde 

olan1205 anlamına gelen lakapla da anılmış-

tır.1206 21 Şubat 1703 tarihinde günümüzde 

Hindistan’ın başkenti olan Delhi şehrinde 

doğan Şah Veliyyullah, 21 Ağustos 1762’de 

Delhi’de vefat etti. Eski Delhi de bulunan 

Münhediyân mezarlığına defnedildi.1207

Şah Veliyyullah, ilk eğitimine beş yaşında 

babasının yanında başladı.1208 Yedi yaşında 

hâfızlığını tamamladı.1209 Babasının kurdu-

ğu ve hocalığını yaptığı Rahîmiyye Med-

resesinde eğitimine devam etti.1210 Farsça 

ve Arapçayı iyi bir şekilde öğrendi.1211 İlk 

hocası olan babasının vefatından sonra on 

yedi yaşında Rahîmiyye Medresesinin ba-

şına geçerek hem idareci hem de hoca ola-

rak on iki yıl burada görev yaptı.1212 Otuzlu 

yaşlarında Hicaz’a seyahat etmeye karar 

veren Şah Veliyyullah, orada yaklaşık on 

dört ay kaldı.1213 Bu süre zarfında dünyanın 

çeşitli yerlerinden Mekke ve Medine’ye ge-

len veya orada yaşayan birçok âlimle İslâmî 

ilimlere dair pek çok konuda istişarelerde 

bulunarak kendini daha da geliştirme im-

kânı buldu.1214 Yolculuktan sonra Hindis-

tan’a geri dönen Şah Veliyyullah, babasının 

kurmuş olduğu medresede hocalık göre-

vine yeniden başladı.1215 Medreseye giden 

öğrencilerin sayısının artması sebebiyle 

dönemin sultanı tarafından, Şah Veliyyul-

lah ve öğrencilerine yeni bir eğitim binası 

verildi.1216 Burası sonraki yıllarda “Delhi 

Dârululûmu”  ismiyle ün kazandı.1217

Şah Veliyyullah çok kıymetli âlimlerden 

ders okudu. İlk hocası, babası Abdürrâhim 

b. Vecîhüddin ed-Dihlevî (ö. 1719)’dir.1218 

Babasının vefatına kadar onun ilim halka-

sından ayrılmamıştır. Hindistan’da kendi-

sinden ilim öğrendiği diğer hocası Muham-

med Efdal es-Siyâlkûtî (ö. 1733)’dir.1219 

Siyâlkûtî, babasından sonra en çok ilim 

öğrendiği kişidir.1220 Hicaz’da kaldığı süre 

içerisinde düşünce dünyasına ve tasavvufî 

hayatının gelişimine katkı sunan hocaların-

dan bir diğeri ise Ebû Tâhir Muhammed b. 

İbrahim el-Kürdî (ö. 1732)’dir.1221 

Uzun yıllar medresede hocalık görevini 

sürdüren Şah Veliyyullah birçok öğrenci 

yetiştirdi. Bu öğrencilerinin başında oğlu 

Şah Abdülazîz ed-Dihlevî (ö. 1824) gel-

mektedir. Şah Abdülazîz, babasının ilmî 

konulardaki düşüncelerini devam ettire-

rek Rahîmiyye Medresesi’nde eğitimlere 

devam etti.1222 Diğer öğrencisi ise Kâdı 

Senâullah Pânîpetî (ö. 1810)’dir.1223 Şah 

Veliyyullah, yazmış olduğu bir mektupta 

öğrencisi Senâullah’ın ilmî seviyesinin yük-

sek olduğunu belirterek onu takdir etmiş-

tir.1224 Tâcu’l-Arûs isimli şerh çalışmasıyla 

meşhur olan Muhammed Murtaza ez-Ze-

bîdî (ö. 1791) de onun öğrencileri arasında 

yer alır.1225 “Tâcu’l-Arûs” isimli şerh çalış-

ması, Fîrûzâbâdî’nin Arapçadan Arapçaya 

sözlük olan el-Kâmûsü’l-Muhît kitabının 
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şerhidir.1226 Şah Veliyyullah, öğrencilerinin 

eğitimini yakından takip etmiştir. Bir öğ-

rencisi bir ilim dalında iyi bir düzeye ulaştı-

ğında, diğer öğrencileri ona emanet edecek 

kadar da güvenmiştir. Onun uyguladığı bu 

yöntemi günümüzde “alan uzmanı” yetiş-

tirmek olarak da değerlendirilebiliriz.1227

Şah Veliyyullah’ın hadis, tefsir, akâid, fıkıh, 

tasavvuf, İslâm felsefesi, biyografi ve vasi-

yetnâme gibi farklı alanlarda birçok eseri 

mevcuttur.1228 Hicaz yolculuğunun ardın-

dan Hindistan’a döndükten sonra ilk telif 

ettiği eser “Fethu’r Rahmân fî Tercüme-

ti’l-Kur’ân” isimli Farsça Kur’ân-ı Kerîm 

meâli’dir.1229 Tefsir dersleri ile birlikte meâl 

derslerine de ayrı bir önem veren Şah Ve-

liyyullah, Rahîmiyye Medresesi’nde meâl 

derslerinin sayısını da artırmıştır.1230 Bir 

diğer eseri, günümüzde Türkçe ve İngilizce 

olarak birçok baskısı yapılan “Hüccetul-

lâhi’l-Bâliga’dır.1231 Şah Veliyyullah’ın bu 

kitabı hazırlamaya karar vermesinde, arka-

daşlarının onu eser yazmaya teşvik etmesi 

ve eser yazmakla ilgili gördüğü bir rüyanın 

etkili olduğu bilinmektedir. O, çalışmasını 

şu sözlerle anlatır: “Öyle bir kitap yazma-

lıyım ki ilimle yeni uğraşmaya başlayanlara 

yol göstersin. İlimde belli bir seviyeye ulaşmış 

olanların bilgilerini tazelesin. Tüm insanlar 

bu eserden istifade etsin ve ilim meclislerinde 

herkes ilgi göstersin.”1232 Eserde, İslâm dini-

nin emir ve yasaklarının sebepleri, bunların 

gerekçeleri ve hikmetlerinin neler olduğu 

konularına değinilmiştir.1233 Bu çalışma 

birçok yenilikçi hareketin kaynağı olmuş ve 

bazı dönemlerde ders kitabı olarak da oku-

tulmuştur.1234 Biyografi alanında ise aile 

büyüklerini ve hocalarını tanıtmak ama-

cıyla yazdığı eser “Enfâsü’l-Ârifîn”i söyle-

yebiliriz.1235 Bu eserin “el-Cüz’ü’l-Latîf fî 

Tercemeti’l-Abdi’d-Daîf”1236 isimli bölü-

münde otobiyografisine yer vermiştir.1237

Müslüman toplumlardaki ihtilafl arı en 

aza indirmek için bir düşünce sistemi ge-

liştiren Şah Veliyyullah, kendi döneminde 

yaptığı çalışmalarda fıkıh ve hadis ilmini 

birleştiren bir anlayışın da öncüsü olmuş-

tur.1238 Konuyla ilgili olarak: “Dört mezhebi 

ayrıntılı olarak inceledim. Öğrendiğim bil-

giler sonucunda hadis âlimi olan fakîhlerden 

olmak için çalışmaya karar verdim.”1239 sözü 

onun muhaddis fakîh çizgisinde gittiğinin 

göstergelerinden biridir. Hadis ilminin 

önemi üzerinde titizlikle duran Şah Ve-

liyyullah, hadis ilmi ile ilgilenmek isteyen 

öğrencilerine ilk önce Arapçayı öğrenmele-

rini tavsiye etmiş ardından İmam Mâlik’in 

“el-Muvatta” adlı kitabını okumalarını söy-

lemiştir.1240 Bununla birlikte dinî bilgileri 

öğrenmek için Kur’ân-ı Kerîm’i okumanın 

ve anlamanın önemine dikkat çekmiş ve bu 

alanda da öncü çalışmalar yapmıştır.1241 

Siyasî karışıklıkların yoğun bir şekilde ya-

şandığı, Müslümanların yaşantılarında ya-

bancı unsurların etkilerinin görüldüğü bir 

dönemde Hindistan’da yaşayan Şah Ve-

liyyullah, din ile hayat arasındaki irtibatı 

güçlendirmeyi hedefl eyen ihyâ düşüncesini 

insanlara anlatmak için büyük mücadele 

verdi.1242 Yaptığı çalışmalar ve yetiştirdiği 

öğrenciler ile İslâm medeniyetine önemli 
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katkıları oldu.1243 O, Hint alt kıtasının en 

önemli şahsiyetleri arasında zikredilmiş-

tir.1244 Şah Veliyyullah, dünyadaki şartla-

rın, durumların hızla değişmeye başladığını 

fark etmiş, bu konuyu derinden ve gerçekçi 

bir şekilde incelemiştir. O, dinin getirdiği 

emir ve yasakların insanların birbirleriyle 

ilişkisini düzenlemedeki rolüne ve önemine 

vurgu yapmıştır.

“Zor işler zor zamanlarda yapılır” sözünün 

timsali diyebileceğimiz Şah Veliyyullah, 

Hint alt kıtasında misyonerlerin faaliyet-

lerini genişletip yabancı unsurların müslü-

manların günlük yaşantısı üzerindeki etki-

sini arttırdığı bir dönemde bütün hayatını 

İslâm kültürünün gelişmesine adayarak ça-

lışmanın, kazanmanın ve topluma hizmet 

etmenin önemini vurgulamıştır. Aktif ve 

doğru yaşanılan bir dinî hayatın gerekli 

olduğunu savunan Şah Veliyyullah, top-

lumun tüm kesimlerine seslenerek onlara 

sorumluluklarını hatırlatmıştır.

Anahtar Kelimeler: İslâm Âlimi, Hint Alt 

Kıtası, Fakîh ve Muhaddis, Kararlılık.
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Konya

Mahmut Sami Ramazanoğlu Anadolu İmam Hatip Lisesi

Ebû Saîd Muhammed El-Hâdimî
(1701-1762)
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“Hayatını eserler yazıp öğrenci yetiştirmeye adayan Ebû Saîd Hâdimî 

medrese geleneği içinde yetişen seçkin âlimlerimizdendir. Her yıl ramazan 

ayında farklı âlimlerce gerçekleştirilen Huzur Dersi’ni1245 vermek için 

İstanbul’a giden Hâdimî, padişah ve tanınmış âlimlerin olduğu bir 

mecliste ders anlatır. Bu derslerden etkilenen I. Mahmud, Hâdimî’den 

Ayasofya camii’nde vaaz vermesini ister. Bu vaaz sonrasında Hâdimî, 

âlimlerin takdirini kazanır. I. Mahmud, Hâdimî’ye İstanbul’da 

kalmasını teklif eder. Ebû Saîd Hâdimî, ilim öğretme isteğinden ve 

Anadolu’daki öğrencilerine olan sevgisinden dolayı padişahtan aff ını ister. 

Saray tarafından kendisine teklif edilen makamlar yerine Hâdim’de ders 

vermeyi tercih eder.1246 Padişah tarafından talebi kabul edilen Hâdimî, 

İstanbul’dan aldığı kitaplarla birlikte Hâdim’e geri döner.” 1247
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Çok yönlü bir âlim olan Hâdimî’nin asıl 

adı Muhammed’dir. Künyesi ise “Ebû Saî-

d”dir.1248 İlk çocuğunun adı Saîd olmasın-

dan dolayı kendisine “Ebû Saîd el-Hâdimî” 

denilmiştir.1249 Lakabı “Mevlânâ Müftî”dir. 

Doğduğu yer olan Hâdim’e nispetle “Hâ-

dimî” veya “Büyük Hâdimî” denilmiştir.1250 

Konya’nın Hâdim ilçesinde 1701 yılında 

doğan Hâdimî,1251 yine aynı şehirde 1762 

yılında vefat etti. Hâdim kabristanına def-

nedildi.1252

Ebû Saîd Hâdimî, ilk tahsilini babası 

Mustafa Efendi’den aldı.1253 On yaşında 

hâfız olan Hâdimî babasının Hâdim’de 

kurduğu medresede Arapça, Farsça, gra-

mer, hadis, akâid, felsefe ve usûl dersle-

ri okudu.1254 1720 yılında Konya Karatay 

Medresesi’ne kaydoldu ve beş yıl burada 

tahsil gördü. Konya’da ilmî tahsilini ta-

mamlayan Hâdimî zekâsı, ahlâkı ve ilme 

olan düşkünlüğü ile dikkatleri üzerine 

çekti. Hocası İbrahim Efendi’nin: “Oğ-

lum benden alacağını aldın. Bundan sonra 

benim sana verebileceğim bir ders kalmadı. 

Konya’da sana ders verebilecek kimse yok. 

İstanbul’a git ve Ahmed Kazâbâdi’yi bul. 

İmtihanı kazan ve onun halkasına katıl.” 

tavsiyesi üzerine dönemin meşhur âlimle-

rinden Kazâbâdî Ahmed Efendi’den ilim 

öğrenmek için 1725 yılında İstanbul’a 

gitti.1255 Sekiz yıl eğitim görüp yirmi yedi 

yaşında yüksek tahsilini tamamlayan Hâ-

dimî, icâzetini alarak Hâdim’e döndü ve 

babasının vefatıyla boşalan Hâdim Med-

resesi’nde hoca olarak ders vermeye baş-

ladı.1256 Medresesi kısa zamanda eğitim 

faaliyetlerinin Anadolu’daki en önemli 

merkezlerinden biri hâline geldi.1257 Hâ-

dimî, 1743 yılında çıktığı hac yolculuğu 

esnasında Şam, Mean, Tebük, Vâdilkurâ, 

Medine ve Mekke şehirlerinde bulunmuş 

ve buradaki âlimlerle ilmî müzakereler 

gerçekleştirmiştir.1258 

Ebû Saîd Hâdimî, XVIII. yüzyılın önde 

gelen âlim ve sûfîlerindendir. Osmanlı 

ulemâsı içinde görüş, düşünce ve eserleriy-

le kendini gösteren Hâdimî, fakîh, usûlcü 

ve mutasavvıf kimliğinin yanı sıra diğer 

ilmî alanlarda da seçkin bir âlim olarak ka-

bul görmüştür.1259 Yaşadığı dönemin dinî 

ilimler alanında öne çıkan simalarından 

olan Hâdimî’nin en çok söz sahibi olduğu 

ilmî disiplinlerden biri fıkıh ve fıkıh usû-

lüdür.1260 Arap dilinden kelâma, şiirden 

fıkha, tasavvuftan tefsire birçok alanda eser 

veren Hâdimî sûfi yönü ön plana çıkan bir 

kişiliktir.1261 

Ders aldığı hocalarının başında babası 

“Fahrürrûm” lakabıyla tanınan Müderris 

Mustafa Efendi (ö. 1735) gelmektedir. 

Hâdimî’nin ikinci hocası Konya Karatay 

Medresesi’nde Hâdimî’ye beş yıl hocalık 

yapan ve icâzet veren Müderris İbrahim 

Efendi’dir. Bir diğer hocası ise Ahmet 

Kazâbâdi’dir (ö. 1750).1262 

Hâdimî, otuz yedi yıllık öğretim hayatı bo-

yunca yüzlerce öğrenci yetiştirdi. Hâdim’de 

kurmuş olduğu medrese, bugünün üniver-

sitesi seviyesinde değerlendirilmektedir. 

Hz. Ali’den nakledilen: “Bana bir harf öğ-

retenin ben kölesiyim.” ifadesine atıfl a öğret-
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menin yüksek değerine işaret eden Hâdimî: 

“Sana din alanında ihtiyaç duyduğun bir harf 

öğreten kişi, dinde senin babandır.” sözleriy-

le ilmin ve âlimin önemini vurgulamıştır. 

Kendisinden ilim tahsil etmek için gelen 

talebelerin çokluğu sebebiyle derslerini yaz 

aylarında Hâdim’e 12 km mesafede bulu-

nan Kervan Pınar’da açık havada verdiği 

bilinmektedir.1263 Öğrencileri arasında ma-

tematik ve mantık alanlarındaki çalışma-

larıyla tanınan İsmâil Gelenbevî (ö.1791), 

Gözübüyükzâde İbrahim Efendi (ö. 1838), 

Muhammed b. Süleyman Kırkağacî (ö. 

1870), Hâfız Hasan Üskübî gibi âlim ve 

müderrisler ön plana çıkmaktadır.1264

Hâdimî; tefsir, hadis, fıkıh, akâid, kelâm, 

tasavvuf, mantık vb. birçok alanda eser 

vermiş seçkin âlimlerdendir.1265 “Berîka-

tü’l-Mahmûdiyye fî Şerhi Tarîkati’l-Mu-

hammediyye” adlı eseri Birgîvî’nin Tarî-

kat-ı Muhammediyye isimli eserinin 

şerhidir. Bu eser tasavvuf konusunda 

Hâdimî’nin yazdığı eserler içinde en meş-

hurudur. İslâm inancını ortaya koymak, 

hurâfe ve bid’atları ortadan kaldırmak 

amacıyla yazılmıştır.1266 Bir diğer eseri, 

İslâm hukuku metodolojisi üzerine kale-

me aldığı ve Mecelle hazırlanırken kaynak 

olarak kullanılan “Mecâmiu’l-Hakâik”-

dır.1267  Fıkıh usûlü kitabı özelliği taşıyan 

eserde yüz elli dört ana kaideyi alfabetik 

harf sırasına göre ele almıştır.1268 Hâ-

dimî’nin bir diğer eseri “Risâletü’l-Besme-

le’dir”. Besmelenin mâna ve hikmetlerini 

on sekiz ilim dalı açısından açıklayan öz-

gün bir eserdir.1269

XVIII. yüzyılın başında Osmanlı düşün-

cesinde yeni bir arayış fikrinin doğuşuna 

öncülük eden Hâdimî, kendi döneminde 

İslâm coğrafyasındaki zihinsel ve sosyal 

krizlere dinin sahîh yorumu üzerinden çö-

zümler sunmaya çalıştı. Bu bağlamda eser 

telifi, eğitim ve öğretim faaliyetleri, vaaz 

ve irşat hizmetleriyle ve doğrudan tasavvuf 

yöntemini kullanarak geleneğin devamını 

sağladı.1270 

Ebû Saîd Hâdimî’nin dikkate değer bir 

başka özelliği de Hâdim’deki medresesin-

de hem müderrislik yapması hem de öğ-

rencilerine mânevî eğitim vermesidir. O, 

günlük bir plana uygun olarak sabah nama-

zından yatsı namazına kadar geçen zama-

nı ibâdet, zikir, tefekkür, ilim öğrenme ve 

öğretme vakitlerine bölmüştür.1271 Gerek 

eserlerinde gerek yapmış olduğu vaazlarda 

tasavvufun ana hedefl erinden olan takvâ, 

zühd, dünyada az şeyle yetinme, ibâdetlere 

önem verme, salih insanları sevme, onlarla 

beraber olma gibi noktalar üzerinde dur-

muştur. Tasavvufu, “Söz değil hâl ilmi olup, 

dinî hayatın rehberi ve insan-ı kâmil örneği 

olan Hz. Peygamber’in sünnetine uyarak dinî 

amellerde bid’atlardan soyutlanıp kulluğa de-

vam etmekten ibarettir.”1272 diye tarif eden 

Hâdimî bu anlayışı bizzat hayatında yaşa-

yarak insanlara örnek olmuştur. 

Hâdimî, ilâhi türünde yazdığı şiirlerle de 

insanları güzel işler yapmaya davet etmiş-

tir. Ona nispet edilen bir beyitte bu dün-

yada bir eser bırakılmasının önemine şöyle 

işaret eder: 
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“Kâmil odur ki her yerde koyar bir eser,

Eseri olmayanın yerinde yeller eser.”1273

Ebû Saîd Hâdimî, ünü Osmanlı sınırla-

rını aşan bir âlimdir. Hâdimî, yaşadığı 

dönemde sürdürdüğü eğitim-öğretim ve 

irşat faaliyetleriyle çevresini aydınlatmış 

ve bulunduğu ücra yerleşim birimini bir 

ilim merkezi hâline getirmiştir. Yetiştir-

diği yüzlerce öğrenci ve İslâmî ilimlerin 

hemen her dalında yazdığı onlarca eserle 

etkilerini günümüze kadar sürdürmüş ve 

ilim dünyasına ışık tutmuştur.1274

Anahtar Kelimeler: Hâdimî, Tasavvuf, 

Ahlâk, Azim, Vefâ.
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İstanbul

Uluslararası Pendik Kız Anadolu İmam Hatip Lisesi

Ahmet Cevdet Pa a
(1823-1895)
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Ahmet Cevdet Paşa’nın kızı Fatma Aliye Hanım,1275 babasının İstanbul’a 

gittiği yıllarda medresede yaşadığı sıkıntılı bir gününü şöyle anlatır: “Babam 

o güne kadar hiç parasızlık çekmemiş, babası ona düzenli olarak para 

gönderirmiş. Ama o sene kış çok fena bastırmış. Lofça’dan postayı getiren Tatar 

uzun müddet yola çıkamamış ve babama para getirememiş. Öyle bir gün 

gelmiş ki babam kendisine yemeğini pişiren ve hizmetini yapan talebeye yemek 

için gerekli parayı veremeden medreseden ayrılarak Fatih Camii’ne gitmiş. 

Yaşadığu bu durum kendisine pek zor gelmiş. Hocalarından ve arkadaşlarından 

ödünç para almak aklına gelmiş ama o zamana kadar kimseden bir şey 

istemediği için bunu yapamamış. O sırada babasının Lofçalı dostlarından 

biri yanına gelmiş. Biraz konuştuktan sonra adam: “Memleketten postalar 

gelemedi. Senin harçlığın kalmamıştır. Sen bu parayı al. Ben sonra babandan 

alırım” diyerek babama 6 lira vermiş. Üç gün sonra da posta babamın üç aylık 

parasını getirince, babam medresede etli pilav ve helva yaptırarak talebelere 

ziyafet vermiş. Babam yaşadığı bu olaydan o kadar etkilenmiş ki İstanbul’da 

bulunduğu her Ramazan’da Fatih Camii’ne giderek o kederli anı geçirdiği yerde 

fakir talebeler görürse onlara para verirmiş.” 1276
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Cömert bir kişiliğe sahip olan Ahmet Cevdet 

Paşa, 1823 yılında Bulgaristan’ın Lofça kasa-

basında doğdu. Asıl adı Ahmet’tir. “Cevdet” 

mahlası İstanbul’da öğrenim gördüğü dö-

nemde şair Süleyman Fehîm Efendi (ö. 1847) 

tarafından kendisine verildi. İlim ve hizmetle 

bereketlenen ömrünü 26 Mayıs 1895 yılında 

İstanbul’da tamamladı. Fâtih Sultan Meh-

med Türbesi hazîresine defnedildi.1277

Ahmet Cevdet Paşa, küçük yaşta dedesi 

Ali Efendi’nin teşviki ve desteğiyle öğre-

nimine Lofça Müftüsü Hâfız Ömer Efen-

di’den Arapça dersleri okuyarak başladı. 

Kısa sürede İslâmî ilimlerle ilgili kitapları 

okuyacak seviyeye geldi. İlk tahsilini do-

ğum yeri olan Lofça’da tamamladıktan 

sonra, 1839 yılında on yedi yaşındayken 

dedesi tarafından yükseköğrenim görmek 

üzere İstanbul’a gönderildi. Fatih Medre-

sesi’nde, o zaman okunması âdet olan, tef-

sir, hadis, fıkıh, mantık, âdâb, kelâm ders-

lerini tahsil etti. Tatil günlerinde ise felsefe, 

tabii ilimIer, hendese, hesab, cebir, hey’et 

(astronomi) ve coğrafya derslerini okudu. 

İstanbul’da zamanın meşhur âlimlerinin 

derslerine devam ederek icâzet aldı. İlmî 

ve edebî sohbetlere katılmayı ihmal etme-

yen Ahmet Cevdet Paşa, Murad Molla 

Tekkesinde mesnevî okuyarak Farsça bil-

gisini derinleştirdi ve mesnevîhanlık icâ-

zeti almaya hak kazandı. Ayrıca Süleyman 

Fehîm Efendi’yle Şevket-i Buhârî ve Örfî-i 

Şîrâzî divanlarını okudu. Devrin tanınmış 

mutasavvıfl arının sohbetlerine katıldı.1278 

Ahmet Cevdet, İstanbul’da bulunduğu sı-

rada sadece medresede öğretilen ilimlerle 

yetinmedi. Ehil ve erbâbı olan kimseler-

den medresede okutulmayan dersleri de 

öğrendi.1279 Dil öğrenimi konusunda da 

istekli olan Cevdet Paşa, kendi ifadesine 

göre okuyup yazabilecek seviyede Arapça 

ve Farsça, anlayabilecek ölçüde Fransız-

ca ve Bulgarca biliyordu. Onun büyük bir 

ilim ve fikir adamı olarak yetişmesinde özel 

gayretlerinin önemli ölçüde tesiri oldu.1280  

Ahmet Cevdet Paşa, eğitim hayatını şu 

sözlerle anlatır: “Geceleri yatağa yatmayıp, 

kitap mütalâa ederken uyuklardım. Sonra ki-

tap üzerinde uyuya kalırdım. Uyandığımda 

hemen kitaplara sarılırdım. Tatil günleri bile 

dinlenmezdim.”1281

Cevdet Paşa, 1844 yılında yirmi bir yaşın-

dayken devlet hizmetine Premedi kaza-

sının (ilçe) kadılığıyla başladı. Sadrazam 

Mustafa Reşid Paşa, tasarladığı kanunları 

ve nizamları hazırlamak üzere gerekli dinî 

bilgileri almak için Meşihat kurumundan 

açık fikirli ve aydın bir din adamı görev-

lendirilmesini istedi. Ahmet Cevdet Paşa 

bu iş için görevlendirildi.1282 1855 yılında 

Vak’anüvis, yani zamanın olaylarını kay-

detmekle görevli devlet tarihçisi olarak 

atandığı görevini 1865 yılına kadar sürdür-

dü. Şeyhülislâmlığa getirilecekken ilmiye 

sınıfından mülkiyeye nakline karar çıktı 

ve 1866 yılında kazaskerlik pâyesi vezârete 

çevrildi. Ahmet Cevdet Paşa bundan sonra 

Maraş, Urfa, Zor sancakları ve Adana eya-

letinin birleştirilmesiyle oluşturulan Halep 

valiliğine tayin edildi. İki yıl süren bu gö-

revi sırasında yeni valiliğin teşkilatlanma-

sını gerçekleştirdi. 1868 yılında “Dîvân-ı 
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AHMET CEVDET PAŞA

Ahkâm-ı Adliyye” başkanlığına getiri-

len Ahmet Cevdet Paşa divanın nezârete 

çevrilmesi üzerine Adliye nâzırı oldu. Bu 

dönemde nizamî mahkemeler teşkilâtını 

kurarak bununla ilgili kanun ve nizamnâ-

meleri hazırladı. 1873 yılında Maarif Nâ-

zırı oldu.1283 Cevdet Paşa, vefatına kadar, 

çeşitli yerlerde üye, farklı şehirlerde müfet-

tiş, vali, beş defa Adliye, üç defa Maarif, iki 

defa Evkaf,1284 bir defa Dahiliye (içişleri) 

ve bir defa da Ticaret ve Ziraat Nâzırı (ba-

kan) oldu. Maarif (eğitim işleri) Nâzırlığı 

zamanında ilkokullardan yüksekokullara 

kadar her seviyede ders programları hazır-

landı. Dârülmuallimîn1285 teşkilâtını sıbyan 

(temel eğitim), rüşdiye (ilköğretim kade-

mesiyle birleşen orta öğretim kurumu) ve 

idâdî (günümüzde liseye denk orta öğretim 

kurumu) olmak üzere üç dereceye ayırarak 

yeniden düzenledi.1286

Medeniyete ulaşmanın temel şartı insanla-

rın kemâle erdirilmesidir ki bu da ancak eği-

tim ve öğretimle mümkündür diyen Cevdet 

Paşa bu husustaki çalışmalarını; yeni eğitim 

ve kültür kurumlarının açılması, her derece-

deki okullar için yeni ders kitaplarının ha-

zırlanması, yayın faaliyetlerinin arttırılması 

ve Türkçe’nin bilim dili haline getirilmesi 

konularında yoğunlaştırdı. Nâzırlıkları dö-

neminde bu konularda önemli kararlar aldı 

ve üstün başarılar elde etti. Okullarda oku-

tulmak üzere modern metotlara göre Türk-

çe ders kitapları hazırlattı.1287

Son asır Türk-İslâm âleminin mümtaz si-

malarından birisi olan Ahmet Cevdet Paşa 

büyük bir devlet adamı olduğu kadar aynı 

zamanda tarihçi, hukukçu, mütefekkir, 

şair, eğitimci ve sosyologdur. Henüz genç 

bir medrese talebesiyken olağanüstü zekâsı, 

çalışkanlığı, bilgisi ve isabetli tahlilleriyle 

hocalarının dikkatini çekmiş, zaman za-

man onlarla ilmî tartışmalara girmiştir. O, 

Batı’nın pozitif bilimler, teknik ve yönetim 

alanlarındaki üstünlüğünü kabul ederek 

bu alanlarla ilgili Osmanlı müesseselerinin 

Batı tarzında ıslahını savunmuştur.1288 Ka-

nun ve kurum yapılarının Avrupa’dan oldu-

ğu gibi aynen alınmasına şiddetle karşı çık-

mış ve İslâmî geleneklerin her zaman için 

korunması gerektiğini ifade etmiştir. Bu 

bağlamda Avrupa’dan kanunların tercüme 

edilip alınması fikrini tasvip etmemiştir.1289 

Ahmet Cevdet Paşa’nın ilmî konulardaki 

yetkinliği herkes tarafından kabul edilmek-

tedir. Tuna yolculuğunda Cevdet Paşa ile 

görüşen Fransız sefiri: “Ben, ulemâ sınıfında 

böyle adamlar olduğunu bilmiyordum.” diye-

rek onun hakkındaki hayranlığını belirt-

miştir.1290

Edebiyat, fıkıh, gramer, tefsir, mantık, hu-

kuk ve tarih gibi birçok alanda çalışması 

olan Ahmet Cevdet Paşa, “Târîh-i Cevdet” 

adlı on iki ciltten oluşan eserinde 1774 yı-

lında imzalanan Küçük Kaynarca antlaş-

masından, Yeniçeri ocağının kaldırıldığı 

1826 yılına kadar olan Osmanlı tarihini 

anlatmıştır. 

Eserde vak’anüvislerden1291 farklı olarak 

Avrupa tarihine de önemli bir yer ayırmış-

tır.1292 Ahmet Cevdet tarihe dair eserleriyle 
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klasik Osmanlı tarihçiliğine tarih felsefesi 

ve yöntem bakımından yeni bir bakış açısı 

getirmiştir. Kaynak seçimi ve bunları kul-

lanmadaki titizliği yanında olayların sadece 

cereyan şekillerini aktarmakla yetinmeyip 

aralarındaki sebep-sonuç bağlarını ortaya 

koyarak anlatmaya çalışmıştır.1293 Ahmet 

Cevdet Paşa tarihçiliğinin yanı sıra hukuk-

çu yönü ile de ön plana çıkmıştır. O, bütün 

kanunları “Düstur” isimli eserinde bir araya 

topladı. 

Cevdet Paşa’nın hukuk alanında yapmış 

olduğu bir diğer en önemli çalışma ise Me-

celle’nin hazırlanmasında üstlenmiş oldu-

ğu görevdir.1294 Batılı hukuk sistemlerinin 

Osmanlı hukuk sistemine iktibasının yo-

ğun olarak tartışıldığı bir dönemde alınan 

kararla bir çalışma başlatıldı.1295 İslâmî ge-

lenek içinde kalarak şekil ve takdim bakı-

mından modern esaslara bağlı olarak 1868-

1876 yılları arasında hazırlanan ve 1851 

maddeden oluşan   “Mecelle-i Ahkâm-ı 

Adliyye” İslâm hukuku alanında yapılan 

en geniş kapsamlı kanunlaştırma hareke-

tidir.1296 Mecelle, Arapça kökenli terimler 

kullanılarak Türkçe yazıldı. Fıkıh kitapla-

rında dağınık hâlde bulunan ve anlaşılması 

zor bir dille yazılmış olan İslâm hukukunun 

ilke ve kuralları, Mecelle’de herkesin kolay-

ca okuyup anlayacağı sade bir dille sistem-

leştirilerek kanun maddeleri hâline getiril-

di.1297 Çalışma bir mukaddime ve on altı 

kitaptan meydana gelmektedir. Eserin, yüz 

maddeden oluşan mukaddime kısmında 

fıkhın tanımının yapıldığı birinci madde ile 

doksan dokuz küllî kaide yer alır. Mecelle 

de borçlar, kısmen eşya ve yargılama hu-

kuku yer alır. Hanefî mezhebinin kanunlar 

kitabı olan Mecelle, Türk hukuk tarihinin 

büyük başarıları arasında yer alır.1298 

Ahmet Hamdi Tanpınar’ın deyimiyle 

“Ömrü boyunca yalnız ve tarafsız bir adam.” 

olan Ahmet Cevdet Paşa, içinde bulundu-

ğu şartları iyi okumuş, devletin gerekliliği 

ve gücünün korunmasının önemini kavra-

mıştır. Bunun içinde gerekli olan kanuni 

düzenlemelerin yapılmasında önemli roller 

üstlenmekten hiçbir zaman çekinmemiş-

tir.1299 Devlet kurumları ve işleyişlerinde-

ki bozuklukları gerçekçi bir tavırla teşhis 

ederek kurumların tedavi yollarını göster-

miştir.1300 Aşırılıklardan uzak durarak dai-

ma ılımlı ve yapıcı bir rol üstlenen Ahmet 

Cevdet Paşa, en büyük tehlikeyi hukuk bir-

liğinin olmaması olarak görmüş ve hayatı 

boyunca devleti parçalanmaya götürecek bu 

tehlikeyi bertaraf etmek için uğraşmıştır. 

O, Tanzimat Dönemi’nin en çalışkan si-

malarından biridir ve ömrü boyunca ihtiyaç 

duyulan her konuda gayretle çalışmış, eser-

ler yazmış ve fikirlerini hayata geçirmenin 

gayreti içinde olmuştur. 

Anahtar Kelimeler: Tanzimat Dönemi, 
Ahmet Cevdet Paşa, Tarih, Hukuk, Me-

celle.
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İstanbul

M. Emin Saraç Anadolu İmam Hatip Lisesi

Babanzâde Ahmet Naim
(1872-1934)

246



Şeyhülislâm Mustafa Sabri anlatıyor: “Şeyhülislâm olduğum 

zamanlarda Ahmet Naim Bey’i de “A’yân meclisine” 1301 girecek üyeler 

arasına yazdık. Bir gün sabah namazından sonra, Ahmet Naim Bey’in 

geldiğini haber verdiler. Babasının rahatsız olduğunu biliyordum. 

Vefat haberini getirdiği düşüncesiyle alt kata indim. Sabah saatinde 

evime geldiği için mahcup bir halde özür dileyerek: “Efendim, A’yân 

listesinde ismimi gördüm. Bu memlekette bu işi yapabilecek benden 

daha iyi kimseler var. Bendeniz kim oluyor ki Â’yânda olurum. O 

makama lâyık davranamazsam oradan gelecek maaşı çocuklarıma nasıl 

yediririm? Lütfen ismimi listeden siliniz.” 1302
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İlim ve fikir adamı Galatasaray Sultânî-

si Arapça muallimi, İstanbul Üniversitesi 

felsefe grubu hocası, mütercim ve bürok-

rat Babanzâde Ahmet Naim Bey, 1872 

yılında Irak’ın Bağdat şehrinde doğdu.1303 

13 Ağustos 1934 tarihinde  İstanbul’daki 

evinde öğle namazını kılarken vefat etti.1304 

Edirnekapı mezarlığı’na defnedildi. Millî 

şairimiz Mehmed Âkif Ersoy ile Babanzâ-

de Ahmet Naim Bey’in mezarı yan yana-

dır.1305 Ahmet Naim, Süleymaniye kökenli 

Babanlar veya Babanzâdeler olarak bilinen 

bir aileye mensuptur. Babası Osmanlı 

yönetiminde olan Bağdat, Irak, Yemen, 

Antalya, Bolu gibi şehirlerde yüksek bü-

rokraside görev almış olan Mustafa Zihni 

Paşa’dır.1306

İlk eğitimine Bağdat’ta başlayan Ahmet 

Naim, Bağdat Rüşdiyesinin orta kısmını 

tamamladı. Daha sonra İstanbul’a gelerek 

Galatasaray Sultânîsi’ne kaydoldu. Gala-

tasaray Sultânîsi’nden ve günümüzdeki is-

miyle Siyasal Bilgiler Fakültesi olan Mül-

kiye Mektebi’nden  “Üstün Başarı ve Onur 

Derecesi” ile 1894 yılında mezun oldu.1307 

İlk memuriyetine Hariciye Nezâreti (Dı-

şişleri Bakanlığı) tercüme kaleminde baş-

ladı. Çalışmalarını daha sonra Eğitim Ba-

kanlığı’nda Yüksek Eğitim Müdürlüğü 

bölümünde sürdürdü. 1912-1914 yılları 

arasında, Galatasaray Sultânîsi’nde Arap-

ça dersleri okuttu. Bir süre Eğitim Bakan-

lığı Telif ve Tercüme Odası üyeliğinde de 

bulundu.  Batı kaynaklı terimlere Türkçe 

karşılıklar bulmak amacıyla kurulan İlmi 

Terimler Kurumu’nun çalışmalarına katıldı. 

Bu kurum tarafından hazırlanıp yayımlanan 

Felsefe Istılâhları ve Sanat Istılâhları adlı ki-

tapların hazırlanmasına yardım etti. 1915 

yılında Dârülfünûn günümüzdeki ismiyle 

İstanbul Üniversitesi Edebiyat Fakültesinde 

mantık, felsefe, rûhiyat ve ahlâk derslerini 

okuttu. Daha sonra İstanbul Üniversitesin-

de genel müdür olarak görev yaptı ve 1933 

yılında emekliye ayrılıncaya kadar buradaki 

görevini devam ettirdi.1308

Ahmet Naim’in ilk hocası babası Mustafa 

Zihni Paşa (ö. 1911)’dır.1309 Diğer hocası 

Fatih camiinde “Muallakât”1310 dersi oku-

duğu Halis Efendi’dir.1311 Babasının teş-

viki ile birden fazla yabancı dil öğrenen 

Ahmet Naim’in ilk Arapça hocası Zihni 

Efendi’dir (ö. 1913).1312 Ahmet Naim, 

Kur’ân-ı Kerîm’in ve İslâmî ilimlerin dili 

olduğu için Arapçanın öğrenilmesi gerek-

liliğini şu sözlerle ifade etmiştir: “Arapça, 

din dili olduğu kadar kültürümüzün ve geç-

miş medeniyetimizin de dilidir. Bu yüzden 

onu öğrenmekten vazgeçemeyiz.1313 Nasıl ki 

bir ecnebi Fransızcayı, sadece Fransızca öğ-

renmek için tahsil ediyorsa bizde Arapçayı, 

Türkçeye yardımı olduğu için değil, Arapça 

öğrenmek için tahsil etmeliyiz.”1314 Otuz 

beş yıl hocalık yapan Ahmet Naim, bin-

lerce öğrenci yetiştirdi.1315 Hocalarından 

aldığı dersler dışında öğrencilik yıllarında 

bir ilim merkezi olan kahvehanelerdeki 

derslere katılan ve burada Mehmed Âkif 

Ersoy’la sık sık edebi sohbetler gerçekleş-

tiren Ahmet Naim’in ilk çalışmaları ede-

biyat üzerine oldu.1316 Ahmet Naim klasik 



BABANZÂDE AHMET NAİM

Arapça şiirlerin tercümelerini yaparak o 

dönemin edebiyat dergilerinden “Servet-i 

Fünûn” dergisinde yayımlattı.1317 Sırât-ı 

Müstakîm dergisinde yayımlanan ilk ya-

zısında ise hadis ilmine dair konulara der-

gide yer verilmemesini eleştirmiş, fikren 

ve hissen ölmüş bulunan ümmetin yeni-

den dirilmesinde hadis-i şerifl ere olan 

ihtiyacı dile getirmiştir. Ayrıca dergide 

hadis tercümeleri yapmak istediğini de 

belirtmiştir.1318 Babanzâde Ahmet Na-

im’in,  fıkıh, akâid ve siyaset gibi farklı 

alanlara dair yazıları vardır. Fakat o hadis 

ilmine daha büyük bir ilgi göstermiş1319 ve 

bu konudaki düşüncesini şöyle dile getir-

miştir: “Hadis tercümeleriyle meşgul olma-

ya başlayınca ondan önce vaktimi ne kadar 

zâyi ettiğimi anladım. Bu iş dururken başka 

şeyle uğraşmak ne boş şeymiş! Büyük âlimle-

rin bu işe verdikleri ehemmiyetin sebebini de 

şimdi anladım.”1320

Ahmet Naim’in en bilinen eseri “Tecrîd-i 

Sarîh Tercemesi” dir. Bu eser, Ahmed 

ez-Zebîdî’nin (ö. 1488) Sahîh-i Buhârî 

Muhtasarı Tecrîd-i Sarîh adlı kitabının 

tercümesidir. Ahmet Naim’in “Tecrîd-i 

Sarîh Tercemesi” isimli çalışması Türkçe-

ye kazandırılan en önemli tercüme ve şerh 

olma niteliğine sahiptir. Ahmet Naim, 

bu eseri okuyucuya daha anlaşılır kılmak 

için hadis ilmine dair de bir mukaddime 

de yazdı.1321 Mukaddime’ye, hem eski 

usûl kitaplarındaki bilgileri aktardı hem 

de oralarda bulunmayan özgün bilgiler 

ekledi.1322 Hadis usûlüne dair bir giriş ni-

teliğinde olan “Mukaddime”, Türkçede 

şimdiye kadar yazılmış en kapsamlı hadis 

usûlü kitabı olma özelliğine sahiptir.1323 

Ayrıca  bu eserdeki ilk yüz doksan dokuz 

hadis Sırât-ı Müstakîm dergisinde de ya-

yımlandı.1324 Ahmet Naim’in bu eseri dı-

şında bir çok çalışması vardır. Bunlardan 

bazıları; Batı’da gelişen modern psikolo-

jiyle kurulan temasların ilk örneklerinden 

olan G. Fonsegrivre’den tercüme ettiği 

“Mebâdî-i Felsefeden İlmü’n-Nefs”1325 

ile Ahlâk Terbiyesi Kongresi’ne sunmak 

üzere hazırladığı bir tebliğ olan “Ahlâk-ı 

İslâmiyye Esasları”dır.1326

Osmanlının son döneminde yaşamış bir 

ilim adamı olan Babanzâde Ahmet Naim, 

Batı düşünce tarzının ve yeni alışkanlıkla-

rın, başta eğitim kurumları olmak üzere her 

alanda tezahür etmeye başladığı bir devirde 

bir yandan bu dünyayı anlamaya çalışırken 

bir yandan da İslâm medeniyetinin getirdi-

ği ilmî ve ahlâkî duruşa sahip çıkmaya gay-

ret gösterdi. Gençlik yıllarından itibaren, 

ilme merakı ve çalışkanlığının yanında din-

dar kişiliği ile de dikkatleri çeken Ahmet 

Naim, Galatasaray Lisesindeki çevresi tara-

fından ibâdete düşkün, dinî kâidelere uyan, 

harâmlara yaklaşmayan, güzel ahlâklı bir 

öğrenci olarak anlatılmıştır.1327 Mithat Ce-

mal Kuntay (ö. 1956), “Namaz kıldığı için 

onun Fransızca bilmediğini sanmıştım.”1328 

dediği Ahmet Naim’in kararlılığını şu söz-

lerle anlatır: “Başı, şarkta ve garptaydı. İkisi 

birbirine karışmayarak yan yana duruyordu. 

Avrupa’nın filozofl arı Naim’in düşüncele-

rini değiştiremediler. Naim, bu filozofl ara 

şaşılacak derecede nüfuz ediyordu. Fakat bu 
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filozofl ar, şaşılacak acizlikle Naim’e nüfuz 

edemiyorlardı. Ona göre din ya vâhid ya da 

sıfırdı!”1329 Çalışma arkadaşı ve aile dostu 

Muallim Cevdet, Ahmet Naim’in ahlâkî 

karakterini “…kaba taassuptan kurtulmuş, 

temiz bir müslüman örneğiydi. Edebiyat ve 

mûsiki dostuydu. İmanında sabit, neye inan-

mışsa sonuna kadar sâdık kalırdı. Onda riyâ 

veya kuru sofuluk gibi şeyler yoktu. Doğu’nun 

dinî feyzini Batı’nın fikirleriyle kaynaştır-

mıştı. Batı ilminin âşığı, fakat pozitivizmin 

düşmanıydı.” sözleriyle ifade eder.1330 

Ahmet Naim’in dostları arasında kuşkusuz 

Mehmet Âkif Ersoy’in ayrıcalıklı bir yeri 

vardı. Âkif, “Hacı Baba” ve “Buhârî” diye 

hitap ettiği Ahmet Naim’den “O, güve-

nilirdir. Ne derse öyledir ve sözü senet teşkil 

eder.” diyerek bahsetmiştir. Mehmet Âkif 

ile Ahmet Naim’in kırk iki sene süren bir 

dostluğu oldu. Âkif, en sevdiği şiiri olan 

“Secde”yi Naim’e ithaf etmiştir.1331 Hüngür 

hüngür ağlayacak derecede, bu kıymetli 

dosttan ayrılışının acısını derinden hisse-

den Mehmet Âkif,1332 “Ashâb’dan sonra en 

sevdiğim adam.” dediği kadîm dostunun 

ölüm haberini alınca, “Naim’in vefatı üze-

rime dağ gibi yıkıldı.” diyerek üzüntüsünü 

ve onun kaybının büyüklüğünü ifade et-

miştir.1333  Dostu ve mülkiye’den sınıf arka-

daşı  Mâbeyn kâtiplerinden Evrenoszâde 

Sâmi Bey (ö. 1953) onun secdede biten 

ömrünü şu mısralarıyla tarihe not düşmüş-

tür:  “Emir ‘Escede ve ikterabe’ lehu secdede 

göçtü Naim.”1334 Yakın dostlarından Elma-

lılı Hamdi Yazır, Ahmet Naim’in vefatının 

ardından şu mısraları kaleme almıştır:

“Verdi ser Hamdi bu tarihe cihan, secdede 

gitti Hudâ’ya Naim.”1335

Anahtar Kelimeler: Hadis, Tecrîd-i Sarîh 

Tercemesi, Sırât-ı Müstakîm, Ümmet, Ka-

rarlılık.
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Ali Haydar Arsebük
(1853-1935)

İstanbul

İstanbul  Ticaret Odası Marmara Anadolu İmam Hatip Lisesi
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“Osmanlı Devleti, I. Dünya Savaşına girmesinden hemen sonra 

tüm halkı vatanı müdafaaya davet eden bir “Cihâd-ı Ekber fetvâsı” 

yayımladı. Ali Haydar Efendi, 14 Kasım 1914’te ilan edilen bu 

fetvâyı Fatih Camii’nde bizzat okuyarak müslümanları seferberliğe 

çağırdı. Aynı yıl hazırlanan ve yirmi dokuz kişinin imzaladığı “Cihat 

Beyannâmesinde” onun da imzası vardır. Engin hukukçuluğu yanında 

ilmî ehliyeti ve üstlendiği bu tarihî görevle o, ilimde ve eylemde 

gösterdiği gayret, azim ve cesaretiyle örnek bir şahsiyettir.” 1336 
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Son dönem Osmanlı hukukçusu Ali Hay-

dar Efendi, babasına nispetle “Hocazâde” 

ve “Emin Efendizâde”, ailesine nispetle 

“Dardağanzâde” olarak tanınmaktadır.1337 

Ali Haydar Efendi’nin “Küçük” lakabı ile 

anılmasının sebebi aynı çağda yaşayan fa-

kat kendisinden yaşça büyük olan ve 1903 

yılında vefat eden Büyük Ali Haydar Efen-

di’den ayırt edilmesi içindir.1338 O, 1934 

yılında kabul edilen Soyadı Kanunu uygu-

lamasına göre ölümünden birkaç ay önce, 

“temiz rûhlu, çabuk ve uyanık” mânasına 

gelen “Arsebük” soyadını aldı.1339 Küçük 

Ali Haydar Efendi, 24 Nisan 1853 yılında 

Gürcistan’ın Batum şehrinde doğdu.1340 14 

Eylül 1935 tarihinde İstanbul Beyazıt’taki 

evinde vefat etti ve Eyüp Sultan mezarlığı-

na defnedildi.1341

Mecelle şârihi Ali Haydar Efendi, ilk eği-

timini Batum’da aldı. Daha sonra tahsi-

line İstanbul’da devam eden Ali Haydar 

Efendi, o dönemin hukuk fakültesi olarak 

adlandırılan ve önemli hukukçular yetişti-

ren Mekteb-i Nüvvâb’dan diploma aldı.1342 

1880 yılında ilk resmî görevine Burdur’da 

Kadı olarak başladı. 1883 yılında Uşak ve 

Denizli’de de Kadılık görevinde bulun-

du.1343 1884-1914 yılları arasında İstînaf, 

Bidâyet ve Temyiz Mahkemelerinde üye 

olarak görev yaptı.1344

Hukuk hocası olarak şöhret bulan Ali Hay-

dar Efendi döneminin önemli yükseköğre-

nim seviyesindeki mekteplerinde dersler 

verdi. Devrin en önemli hukuk okulu olan 

ve günümüzdeki Hukuk Fakültelerine 

denk sayılan Medresetü’l-Kudât’ta, Mecel-

le, Hukuk Uygulamaları (Tatbikât-ı Şer’iy-

ye) ve Vakıfl ar Hukuku (Ahkâm-ı Evkâf) 

gibi önemli dersleri okuttu ve hizmetlerin-

den dolayı birinci dereceden “Maarif nişa-

nı” aldı.1345 1914 senesinde “fıkıh” ilmine 

hâkimiyeti nedeniyle “Fetvâ Emînliği’ne” 

tayin edilen Ali Haydar Efendi, 1916 yılın-

da Rumeli Kazaskerliği pâyesini kazandık-

tan sonra aynı yıl emekliye ayrıldı.1346 Bir 

süre sonra gelen teklif üzerine başka resmî 

görevlerde bulundu ve 1918 yılında iki ay 

gibi kısa bir süre Adâlet Bakanlığı (Adliye 

Nazırlığı) görevini yürüttü.1347

Hayatını hâkimlik ve hocalıkla geçiren Ali 

Haydar Efendi’nin birkaç ciltten oluşan on 

beş adet müstakil kitabı ile yirmiyi aşan ma-

kale ya da risâlesi mevcuttur. Onun büyük 

bir yetkinlikle yazdığı eserler, Tanzimat 

sonrası dönemde “kanun metni oluşturma” 

ve “hukuk metinlerini maddeleştirme” ça-

lışmaları içerisinde etkin rol oynadı.1348 Ali 

Haydar Efendi’nin “Teshîlu’l-Ferâiz” adlı 

eseri, İslâm miras hukukuyla ilgilidir.1349 

Hz. Peygamber’in (s.a.v.) “Ferâizi öğreni-

niz ve öğretiniz. Çünkü o ilmin yarısıdır.” 

hadisinin bu eserin hazırlanmasında teşvik 

edici unsur olduğu söylenebilir. Bir diğer 

eseri, 1858 tarihli Arazi Kanunnâmesi üze-

rinde yapılmış bir şerh çalışması olan “Şer-

h-i Cedîd li-Kânûni’l-Arâzî”dir. 1350 

Hukuk alanında büyük hizmetleri olan Ali 

Haydar Efendi’nin en önemli eseri Me-

celle-i Ahkâm-ı Adliye’ye yaptığı, “Düre-

rü’l-Hükkâm Şerhu Mecelleti’l-Ahkâm” 
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adlı şerh çalışmadır.1351 Cevdet Paşa ön-

cülüğünde yürütülen ve Osmanlı’nın mo-

dern anlamda ilk kanun metni olan Me-

celle’nin en önemli şerhi olan dört ciltlik 

eser, alanında çok önemli bir yere sahiptir. 

Arapçaya da çevrilen Dürerü’l-Hükkâm, 

Mecelle’nin tanzim ettiği konularda araş-

tırmacıları başka kaynaklara muhtaç et-

meyecek derecede hacimli ve kapsamlı bir 

hukuk ansiklopedisidir. Hazırladığı şerhte, 

hükümlerin kaynaklarına ve şer’î delillerine 

de yer vermiştir. Hukukçuların başvurduğu 

kaynak niteliğinde eserlerden biridir.1352

Modern hukuk çalışmalarına şahit olan 

ve önemli katkılarda bulunan Ali Haydar 

Efendi, fikirleriyle ve yaptığı çalışmalarla 

İslâm Hukuk birikimini etkili bir şekilde 

istifadeye sunmuş ve İslâm medeniyetini 

oluşturan kaynakların her çağa hitap ede-

cek nitelikte olduğuna dikkat çekmiştir.1353 

İlmi, dirâyeti, ahlâkı ve üretkenliğiyle me-

deniyetimizin güçlü bir temsilcisi olmuş-

tur. 1354

Anahtar Kelimeler: Fıkıh, Mecelle, Düre-

rü’l-Hükkâm, Ehliyet, Muallim.
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Kocaeli

Mehmet Akif Ersoy Kız Anadolu İmam Hatip Lisesi

Mehmet Âkif Ersoy
(1873-1936)
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“Balkan harbinin başlayacağı zamanlarda memuriyetten ayrılan ve 

maddi olarak sıkıntılı bir süreç yaşayan Mehmet Âkif Ersoy’u ziyarete 

giden Mithat Cemal, evde sekiz çocukla karşılaşır. İlk defa gördüğü 

üç çocuğun kim olduğunu sorar. Mehmet Âkif: “Baytar mektebinde 

öğrenciyken arkadaşım Hasan Efendi ile “Kim ölürse, sağ kalan 

diğerinin çocuklarına bakacak” diye sözleştik” der. Büyük bir vefâ 

örneği sergileyen Âkif, sıkıntılı günler geçirmesine rağmen arkadaşının 

çocuklarını kendi çocuklarından ayırmayarak büyütür.” 1355
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“İmandır o cevher ki İlâhi ne büyüktür… 

İmansız olan paslı yürek, sinede yüktür!” 

mısralarının sahibi ve millî mücadelenin 

mânevî liderlerinden sayılan Mehmet Âkif 

Ersoy, 1873 yılında İstanbul Fatih’te doğ-

du. Babası ona “Ragîf” ismini verdi. Fakat 

isim çok yaygın olmadığı için “Âkif” denil-

meye başlandı.1356 27 Aralık 1936 tarihinde 

İstanbul’da vefat eden Âkif’in Beyazıt Ca-

misi’ndeki cenazesine üniversitede okuyan 

gençler başta olmak üzere halk büyük bir 

katılım gösterdi.1357  Onu sevenlerden biri: 

“Ey Çanakkale şehitleri! Sizi terennüm eden 

Âkif, misafirinizdir. Ona iyi bakınız.”1358 

diyerek ona olan sevgi ve saygısını dile ge-

tirmiştir. Mehmet Âkif Ersoy, Edirnekapı 

Şehitliği’ne defnedildi.1359

Millî şairimiz, ilköğrenimine İstanbul Fa-

tih’te bulunan Emîr Buhârî mahalle mek-

tebinde başladı. İki yıl sonra İbtidâi Mekte-

bine geçerek ilkokulu orada tamamladı.1360 

Ortaokula Fatih Merkez Rüştiyesinde de-

vam etti ve buradan 1885 yılında mezun 

oldu.1361 Ardından günümüzde Siyasal Bil-

giler Fakültesi olarak adlandırılan Mülkiye 

Mektebine başladı.1362 Mektebin üçüncü 

yılında babasını kaybeden genç Âkif, daha 

hızlı meslek edinebileceği Mülkiye Baytar 

Mektebine geçiş yaptı. Bu okuldan 1893 

yılında birincilik ile mezun oldu.1363 Yaban-

cı dil öğrenmeye ayrı bir ilgi duyan Âkif, 

bir yandan Arapça, Farsça ve Fransızcada 

kendini geliştirirken diğer yandan da hâ-

fızlığını tamamladı. İlmî konularda ken-

dini geliştirdiği kadar sportif faaliyetlerden 

de uzak kalmayan Âkif, güreş, yüzme, taş 

atma (bir çeşit gülle atma) ve koşma gibi 

alanlarla da ilgilendi.1364 O’nun yüzmeye 

olan sevgisini bir arkadaşı: “O, denizi gör-

düğünde biz de onun yüzdüğünü görürdük.” 

cümlesiyle özetlemiştir.1365 Bünyenin fazî-

leti olarak gördüğü güreş sporu ile de çok 

yakından ilgilenen Âkif, yaşadığı yerde bir-

çok müsabakaya katılmıştır.1366

Fakülteden mezun olduktan sonra ilk gö-

revine Ziraat Nezâreti Umûr-ı Baytariyye 

ve Islâh-ı Hayvânât günümüzdeki ismiy-

le Ziraat Bakanlığı Veterinerlik İşlerinde 

başlayan Âkif,1367 görevi sebebiyle Anadolu 

ve Rumeli’de birçok yere seyahat etmiş ve 

halkı daha yakından dinleme fırsatı da bul-

muştur.1368

Âkif’in hayatında gençler her zaman önem-

li bir yere sahipti. Memurluk görevine de-

vam ettiği dönemde bir yandan da Ziraat 

Mektebinde ve Çiftlik Makinist Mekte-

binde “resmi dairelerde kullanılan yazışma 

usûlü” anlamına gelen Kitâbet-i Resmiyye 

hocalığı yaparak onlarla bağını hiç kopar-

madı.1369 Edebiyata da büyük ilgi ve sevgisi 

olan Âkif, birkaç arkadaşı ile birlikte 1908 

yılında Sırât-ı Müstakîm adındaki derginin 

yazarlığını yaparak dergiyi yayımlamaya 

başladı.1370 Aynı yıl İstanbul Dârülfünunu 

Edebiyat Fakültesinde edebiyat öğretmeni 

olarak göreve başladı. Bu göreviyle birlik-

te “Dârüledeb” adlı özel okulda ve “Dâ-

rü’l-hilâfeti’l-aliyye Medresesinde” hoca 

olarak çalıştı.1371 1913 yılında memuriyet-

ten istifa eden Âkif, 1914 yılında Medine, 

Mısır ve Berlin başta olmak üzere birçok 

yere seyahat gerçekleştirdi. Bu sayede doğu 

ve batıyı daha yakından tanıma imkânı 
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buldu.1372 1920 yılında Balıkesir’e gitti.1373 

Orada Zağonos Paşa Camii başta olmak 

üzere birçok yerde yaptığı konuşmalarda 

halkı birlik ve beraberliğe davet etti.1374 

Kastamonu’da Nasrullah Cami’ndeki vaazı 

Sebîlü’r-Reşâd dergisinde yayımlandı. Bu 

konuşmalar evlere, camilere ve cephelere 

gönderildi.1375 Halk tarafından çok sevi-

len ve saygı duyulan Mehmet Âkif’in ko-

nuşmaları halkta olumlu yönde karşılığını 

buldu. Bununla birlikte Âkif’in millî müca-

deleye bir başka desteği 1920-1923 yılları 

arasında kurulan Birinci Meclis’te Burdur 

milletvekili olarak yer almasıyla oldu.1376

“Korkma! Sönmez bu şafaklarda yüzen al san-

cak” mısrası ile başlayan; Hakkıdır, Hakk’a 

tapan milletimin istiklâl!” mısrası ile biten 

İstiklâl Marşımız, millî şairimizin millî 

mücadeleye verdiği katkıların başında ge-

lir.1377 Maarif Vekâletinin açtığı millî marş 

güftesi yarışmasına para ödülünden dolayı 

katılmayan Âkif,  ödülün kaldırılmasıyla 

birlikte Ankara’da Tâceddin Dergâhında 

yazdığı şiirle bu yarışmaya katıldı.1378 Yedi 

yüzden fazla şiirin değerlendirildiği yarış-

mada Mehmet Âkif Ersoy’un yazdığı şiir 

12 Mart 1921 tarihinde mecliste gerçekleş-

tirilen oturumda herkesin ortak kararı ile 

Millî Marş olarak kabul edildi.1379 Bu marş 

1924 yılında Ali Rıfat Çağatay tarafından, 

son olarak da 1930 yılında Osman Zeki 

Üngör tarafından bestelendi. 

1925 yılında Mısır’a giden ve vefatına ka-

dar orada yaşayan Mehmet Âkif, yedi yıl 

boyunca Mısriyye Üniversitesinde edebiyat 

hocası olarak görev yaptı. Vefatına yakın 

bir zamanda ise İstanbul’a geri döndü.1380

Mehmet Âkif Ersoy’un yetişmesinde bir-

çok hocasının katkısı bulunmaktadır. İlk 

sırada babası Tahir Efendi gelmektedir ki 

İslâmî ilimlere dair ilk eğitimini babasın-

dan almıştır.1381 Hâfızlığını tamamlama-

sında “Mehmet Rasim Efendi”, Farsça-

sını ilerletmesinde ise “Mesnevîhan Esad 

Dede” emek sahibidir.1382 Bir gazeteci ile 

yaptığı röportajda ortaokulda en sevdiği 

hocasının Kadir Efendi, Baytar mektebin-

de ise Doktor Rıfat Hüsamettin Paşa oldu-

ğunu söylemiştir.1383 Müzakere arkadaşları 

Babanzâde Ahmet Naim ve Mehmet Şev-

ket ile Fransızcasını geliştirme konusunda 

Ispartalı Hakkı Bey de Mehmet Âkif’in 

hayatında önemli bir yere sahiptir.1384 

Millî şairimiz Mehmet Âkif’in birçok eseri 

vardır. Bu eserlerini; manzum, mensur ve 

tercüme şeklinde üç başlıkta inceleyebili-

riz.1385 Çalışmalarının başında “Safahat” 

gelmektedir. Safahat; devreler, dönemler, 

görünüşler, manzaralar anlamına gelir.1386 

Bu eser, yedi ayrı kitabın tek cilt haline ge-

tirilmiş halidir. İçerisinde 11.240 mısralık 

yüz sekiz manzume mevcuttur.1387 Kitabın 

birinci bölümde İslâm tarihinde yaşanan 

olaylardan alınan kesitlere yer verilen kırk 

dört şiir mevcuttur.1388 İkinci bölümde 

Mehmet Âkif’in, İslâm dini ve müslüman-

larla ilgili düşüncelerinin yer aldığı man-

zume yer almaktadır.1389 Üçüncü bölüm 

“Hakkın Sesleri” ismini taşımaktadır.1390 

Burada Balkan Savaşı sonucunda halkın 
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yaşadığı üzüntü anlatılmıştır.1391 Dördün-

cü bölüm “Fatih Kürsüsünde” başlığında-

dır.1392 Âkif bu bölümde, çalışmanın öne-

mi, kader, irade gibi konuları işlemiştir.1393 

Çalışmak, Mehmet Âkif’in düşünce dün-

yasında çok önemli bir yere sahiptir. Be-

şinci bölüm “Hâtıralardır”.1394  Bu bölümde 

bazı âyet ve hadislerin açıklamalarına yer 

verdiği şiirler yer almaktadır.1395 “Necid 

Çöllerinden Medine’ye”1396 adlı şiir bu 

bölümde yer almaktadır. Altıncı bölümün 

ismi “Âsım”dır.1397 Bu bölümde idealist ve 

hakkaniyetli bir genç olan Âsım ile genç-

ler için bir rol model betimlemesi yapıl-

mıştır.1398 O, “Âsım’ın nesli” olarak hayal 

ettiği bir gençlik arzulamıştır.1399 “Ey şehîd 

oğlu şehîd, isteme benden makber, sana âgû-

şunu açmış duruyor Peygamber.”1400 sözle-

riyle biten “Çanakkale Şehitlerine” adlı şiir 

bu bölümde yer almaktadır. Yedinci bö-

lüm “Gölgeler”dir.1401 Burada Âkif, İslâm 

dünyasında yaşanılan olaylardan duyduğu 

üzüntüyü, kırgınlıklarını, acılar içinde ge-

çen ömrünü konu edinir.1402 Bu bölümde 

İslâm dininin çalışmayı emrettiğine şu söz-

lerle dikkat çeker:1403

“Allah’a dayandım! Diye sen çıkma yatak-

tan…

Ma’nâ-yı tevekkül bu mudur? Hey gidi 

nâdan1404!

Ecdâdını, zannetme, asırlarca uyurdu;

Nerden bulacaktın o zaman eldeki yur-

du?”1405

Mehmet Âkif Ersoy’un önemli çalışmalar-

dan bir diğeri de Kur’ân-ı Kerîm meâlidir. 

Âkif, 1925 yılında başladığı bu çalışmayı 

1928 yılında bitirdi. Fakat hazırladığı bu 

çalışmanın, zaman içerisinde amacı dışın-

da kullanılabilmesi düşüncesi onu tedirgin 

etti.1406 Bu sebeple vefatından sonra meâl 

çalışmasının yakılmasını istedi.1407

Mehmet Âkif Ersoy, doğru sözlü, verdiği 

sözde duran, çalışkan, inandığı değerlerden 

taviz vermeyen bir kişiliğe sahipti.1408 Ko-

nuşmaları ve davranışları birbiri ile uyum-

luydu.1409 Çalışmalarında çok titiz davra-

nırdı. Okuduğu eserleri gerçek mânada 

kavrayana kadar bırakmazdı.1410 Emek ve-

rilmeden elde edilen şeylerin onun gözün-

de bir kıymeti yoktu.1411 Başkalarının yaşa-

dığı sıkıntılara özel ilgi ve alâka gösterirdi. 

Onlara yapılan haksızlığı kendisine yapıl-

mış kabul eder ve tepkisini göstermekten 

çekinmezdi.1412 O, Millî mücadele döne-

minde üstün bir gayret göstererek her za-

man hakkın yanında olmayı kendisine şiâr 

edinen büyük bir vatanseverdir.1413 Nazım 

Hikmet’e göre o “İnanmış adam ve büyük 

şairdir.”

Anahtar Kelimeler: İstiklâl Marşı, Vatan-

sever, Fedakâr, Vefâ, Azim.
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İzmir

Şehit Ömer Halisdemir Kız Anadolu İmam Hatip Lisesi

Elmal l  Muhammed Hamdi
(1878-1942)
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“Hamdi Yazır, çok okuması, çabuk öğrenmesiyle olduğu kadar öğrenme 

arzusunun sınırsız oluşu ile de herkesi hayrete düşürür. İlgilenmediği 

konu, ilgisini çekmeyen şey yok gibidir. Her şeyin aslını aramak, en 

iyisinin nasıl olacağını düşünmek, daha iyisini yapmaya çalışmak en 

büyük zevkidir. Komşu teyzelere nakış modelleri çizmek, dantel örneği 

çıkarmak, kız kardeşine elbise dikmek, mühür kazımak gibi farklı şeyleri 

de yapan Hamdi Yazır, bazı şeyleri ise hiç beklenmedik zamanda yaparak 

yakınlarını şaşırtır. Nitekim bir gece oğlunu yatağında görmeyen annesi, 

onu alt kattaki odada bir mumun ışığında hâfızlığa çalışırken bulur. 

Herkesten habersiz başladığı bu işi, hemen hemen yarılamış durumdadır. 

Büyük bir gayretle çalışarak sanıldığından kısa bir sürede sonuca 

ulaşır.”1414
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Osmanlı Devleti’nin son dönem önde ge-

len âlimlerden biri olan Elmalılı Ham-

di’nin asıl adı “Muhammed Hamdi”dir. 

Soyadı kanunu çıkınca babasının köyünün 

ismi olan “Yazır”ı almıştır. Fakat doğum 

yerine nispetle “Elmalılı” diye meşhur ol-

muştur. Hocasının adı da Hamdi olduğu 

için hocası “Büyük Hamdi”, kendisi “Kü-

çük Hamdi” olarak anılmıştır. İlmiye sını-

fına mensup bir ailenin çocuğu olarak 1878 

yılında Türkiye’nin güneyinde bulunan 

Antalya’nın Elmalı ilçesinde doğan Elma-

lılı Muhammed Hamdi Yazır, 27 Mayıs 

1942 yılında İstanbul’un Erenköy ilçesinde 

vefat etti. Sahrayıcedid mezarlığına defne-

dildi.1415 

Kırk beş yılı Osmanlı Dönemi’nde, on do-

kuz yılı Cumhuriyet Dönemi’nde geçen 

Yazır, Osmanlı medreselerinde ve mek-

teplerinde öğrenim gördü. İlk ve orta öğre-

nimini aynı zamanda hâfızlığını Elmalı’da 

tamamladı. Dayısı Mustafa Efendi, Hamdi 

Yazır’ı 1895 yılında İstanbul’a götürdü ve 

Küçük Ayasofya Medresesine yerleştirdi. 

Dayısının kendisine olan sevgi ve ilgisinden 

hayli memnun olan Hamdi Yazır, dayısı-

nın kendisi için bulduğu hocanın öğrencisi 

olma konusunda ise pek istekli değildi. O, 

birçok hocayı dinleyip beğendiği hocanın 

öğrencisi olmak istiyordu. Yeğeninin bu is-

tediğini anlayışla karşılayan Mustafa Efen-

di, onunla birlikte birçok hocayı ziyaret etti. 

Bu ziyaretler sonunda Hamdi Yazır, Beya-

zıt camii’nde bulunan Kayserili Mahmud 

Hamdi’nin öğrencisi olmaya karar verdi ve 

derslere başladı. Derste yaşanılan bir olayı 

sınıf arkadaşı şöyle anlatır: “Bir gün derste 

hocamız bir soru sordu. Soruya Hamdi Yazır 

cevap verdi. İkinci soruya yine o cevap ver-

di. Üçüncü soruya yine o cevap verdi. Bir süre 

sonra konuşma sınıf seviyesinin üstüne çıktı 

ve konuşmaları kimse anlayamadı. Hepimiz 

konuşmaları şaşkınlıkla dinliyorduk. Sınıfa 

yeni gelen bu gencin kim olduğunu araştırdım 

ve üzgün bir şekilde eve gittim. Evde bulu-

nanlar neden üzgün olduğumu sorduklarında: 

“Sınıfta bulunan küçük bir çocuk hocanın tüm 

sorularına cevap verdi. Fakat bizim gibi kos-

koca adamlar sadece şaşkın şaşkın dinledik”. 

Bu sözlerim üzerine eniştem gülerek: “Oğlum 

üzülme. O Elmalılı öğrenci yalnız seni şaşırt-

mamış. Hocanız Mahmud Hamdi’de hayret 

içinde. Son günlerde onu dilinden düşürmü-

yor. Yerini ancak bu öğrencinin tutabileceğini 

söylüyor.”1416

Elmalılı Hamdi Yazır, Beyazıt Camii’n-

deki derslere devam ederek Arapça ve dinî 

ilimlerde icâzet aldı. 1904 yılında girdiği 

ruûs1417  sınavını kazandı. Böylece medre-

selerde öğrencilere, camilerde halka ders 

verme yetkisine sahip anlamına gelen 

dersiâmlık pâyesini kazandı.1418 Ardından 

Mekteb-i Nüvvâb’dan (Hukuk Fakültesi) 

birincilikle mezun oldu ve kadılık icâzeti 

aldı.1419 Sultan Reşad’ın son zamanlarında 

1918 yılında şeyhülislâmlık teşkilatı içinde 

kurulan Dârü’l-Hikmeti’l-İslâmiyye’ye1420 

önce üye, ardından başkan oldu.1421 Beyazıt 

Medresesi’nde iki yıl dersiâmlık yapan El-

malılı, Mekteb-i Nüvvâb ve Mekteb-i Ku-

dât’ta fıkıh dersleri, Mülkiye Mektebinde 

(Siyasal Bilgiler Fakültesi) vakıf ve mantık 
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dersleri ve Medresetü’l Mütehassisîn’de fı-

kıh usûlü dersleri okuttu.1422 İki yıl süre ile 

Sultan Mehmet Reşad’ın huzurunda veri-

len derslerde (Huzur-ı Hümâyun Dersleri) 

ders muhatabı olarak bulundu.1423 Siyasî 

hayatında ise II. Meşrutiyet’in ilk meclisin-

de Antalya mebusluğu yaptı.1424 

Hamdi Yazır’ın hocaları arasında İstanbul 

Beyazıt Cami’nde derslerine katılıp Arap-

ça ve dinî ilimlerde icâzet aldığı Kayserili 

Mahmud Hamdi Efendi’yi ve hüsn-i hat 

dersi aldığı Filibeli Ârif Efendi’yi (ö. 1909) 

sayabiliriz. Ârif Efendi, derslere olan üstün 

ilgi ve kabiliyeti sebebiyle Yazır’ı, Osmanlı 

celî ta’lik ve celî sülüs hattının son büyük 

üstadı olan İsmâil Hakkı Sâmi Efendi’ye 

(ö. 1912) götürdü. Onun yanında eğitim 

alan Yazır, bu derslerden de icâzet aldı.”1425 

Elmalılı Hamdi Yazır’ın derin bilgisinden 

istifade eden kişiler arasında Ahmet Ham-

di Akseki ön plana çıkmaktadır.1426

Elmalılı Hamdi Yazır birçok alanda zengin 

bir birikime sahip olmasıyla beraber daha 

çok tefsirciliği ile ön plana çıkmıştır.1427 

“Kur’ân-ı Kerîm âyetlerini açıklamayı ve 

yorumlamayı ifade eden bir terim olan tef-

sir, âyetleri yorumlama ilmi ve bu alandaki 

eserlerin ortak adıdır. Hamdi Yazır, tefsir 

ilminin yanı sıra felsefe ve mantık ile de 

meşgul oldu. Batılı bazı yazarların mantık 

ve felsefe kitaplarını tercüme ederken not-

lar ekleyerek onların pozitivizm, materya-

lizm ve tekâmül nazariyesine ilişkin felsefî 

sistemlerini eleştiren Hamdi Yazır’ın ifa-

deleri, onun bu alanlarda da söz sahibi bir 

âlim olduğunu göstermektedir.”1428

Elmalılı Hamdi Yazır’ın en bilinen eseri 

“Hak Dini Kur’ân Dili” adlı tefsiridir.1429 

Türkiye Büyük Millet Meclisi tarafından 

Türkçe bir tefsir hazırlanması kararı alın-

dıktan sonra Diyanet İşleri Başkanlığı bu 

görevi Elmalılı’ya teklif etti. Görevi kabul 

eden Elmalılı, eserini 1938 yılında tamam-

ladı.1430 Elmalılı’nın yazdığı tefsir birçok 

yönüyle diğer klasik tefsirlerle ortak özellik 

barındırsa da onun tefsirini diğerlerinden 

ayıran en temel özellik Türkçe yazılması-

dır.1431 Kavramları izah ederken tefsiri daha 

anlaşılır kılmak için şiirlere başvurmuş, tef-

sirinde kırka yakın Türkçe mısra, beyit ya 

da bent nakletmiştir. Bu şiirlerin çoğunlu-

ğu önceki asırlarda yaşamış tanınmış şair-

lere aittir. O sadece Türkçe şiirlerin alın-

tıları ile yetinmemiş aynı zamanda Arapça 

ve Farsça şiirlerden bazılarını da manzum 

olarak Türkçeye çevirmiştir.1432

Yazır’ın bu eseri dışında Fransızcadan ter-

cüme ettiği felsefî açıdan büyük değer ta-

şıyan “Metâlib ve Mezâhib”;1433 Mülkiye 

Mektebi’nde okutmak üzere vakıf huku-

kuna dair ders kitabı niteliğinde olan “İr-

şâdü’l-Ahlâf fî Ahkâmi’l-Evkâf; Anglikan 

Kilisesi’nin sorularına şeyhülislâmlık adına 

cevap vermek için yazdığı “Hz. Muham-

med’in Dini İslâm” adlı çalışmaları da var-

dır. “Beyânülhak ve Sebîlürreşâd” dergile-

rinde Küçük Hamdi veya Elmalılı Küçük 

Hamdi imzaları ile yayımlanmış yirmiyi 

aşkın makalesi olan Hamdi Yazır’ın bazı 

eserleri ise Fatih yangınında yanmıştır.1434 
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“İslâm Hukuku Kâmûsu” isimli yarıda kal-

mış bir çalışması olan Yazır’ın bu eseri daha 

sonra tamamlanıp beş cilt halinde basılmış-

tır.1435

Elmalılı Hamdi Yazır’ı özgün kılan yönü, 

çağdaşlarından daha da donanımlı olma-

sıdır. O çok yönlü ve entelektüel mânada 

kendini geliştirmiş parlak bir şahsiyettir. 

Yazır, Arapçanın yanı sıra Farsça ve Fran-

sızcayı çok iyi bilen bir kimsedir. Öyle ki 

Arapça ve Fransızcadan tercümeler yap-

mış, Farsça şiir yazmıştır.1436 Medresede 

öğrenimin Arapçaya dayandığı dönemde 

İstanbul’da yaşayan ana dili Arapça olan 

bir öğrencinin Hamdi Yazır’ın da ana di-

linin Arapça olduğunu düşünerek “Hamdi 

Efendi Türkçeyi ne güzel öğrenmişsin.” de-

mesi, Elmalılı’nın Arapçaya ileri derecede 

vâkıf olduğunu göstermektedir.1437 Dün-

yadaki gelişmeleri de yakından takip eden 

Yazır’ın, Batı’da doğan inkârcı akımlara 

karşı ilk kaynaklara inerek özgün eleştiriler 

getirmesi, onun ilmî şahsiyetinin büyüklü-

ğünü ortaya koymaktadır.1438 Entelektüel 

bir mütefekkir olan Yazır, dinî kimliğinin 

yanında sanatçı bir kişiliğe de sahiptir. Hat 

ve mûsiki gibi sanatlarla da meşgul olmakla 

birlikte,1439 onun sanatçı kişiliği daha çok 

hattatlığında ön plana çıkmaktadır. Nite-

kim onun sülüs, nesih, ta’lik, celi sülüs, celi 

ta’lik nevilerinde eserler vererek çeşitli lev-

halar yazdığı bilinmektedir. Ayrıca rik’a ve 

icâzet hattını da iyi bildiği söylenebilir.1440 

Bunun dışında felsefe, edebiyat, şiir gibi 

alanlarda bilgi sahibi bir zattır. Son tahlilde 

Elmalılı, Osmanlı’nın son dönemde yetiş-

tirdiği ender bir şahsiyettir.1441

Yazır, “Hak Dini Kur’ân Dili” adlı tefsir 

kitabıyla ilim âlemine büyük bir katkıda 

bulunmuştur. O, Cumhuriyet döneminde 

Türkçe tefsir yazan ilk kişidir. Aradan yıl-

lar geçmesine rağmen bugün hâla “Elmalılı 

Tefsiri” başvurulan ilk kaynaklar arasında-

dır. O, yaptığı tercümelerle ve dergilerdeki 

yazılarıyla diğer mütefekkir ve âlimlerden 

bağımsız olarak düşünebilmesi ve onla-

rı yer yer eleştirerek farklı görüşler ortaya 

koyması açısından müslümanların tefekkür 

hayatının canlanmasına da katkıda bulun-

muştur.1442

Anahtar Kelimeler: Elmalılı Hamdi Yazır, 
Tefsir, Fıkıh, Hat, Şiir, Azim.
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Konya

Tahir Büyükkörükçü Anadolu İmam Hatip Lisesi

Ahmet Hamdi Akseki
(1887-1951)
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“Ahmet Hamdi Akseki, Ödemiş’te okula gittiği zamanlarda geçimini 

tatil günlerinde mühür kazıyarak1443 sağlıyordu. Bütün isteği İstanbul’da 

eğitimine devam etmek için para biriktirmekti. Babası da en az onun 

kadar İstanbul’a gitmesini istiyor fakat maddi sıkıntı sebebiyle oğluna 

destek olamıyordu. Zorlu şartlara rağmen bir yandan okuluna bir 

yandan çalışmaya devam eden Akseki, hocasından öğrendiği ta’lik1444 

yazısını geliştirerek arkadaşlarının icâzetnamelerini yazmış ve buradan 

kazandığı para ile İstanbul’a giderek eğitim hayatına devam etmiştir.”1445
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Cumhuriyet Dönemi’nin üçüncü Diyanet 

İşleri Başkanı, içtimâi ve ahlâkî eserleriy-

le meşhur, değerli bir âlim olan Ahmet 

Hamdi Akseki, 29 Nisan 1887 yılında An-

talya’nın Akseki ilçesinde dünyaya geldi.1446 

Meşakkat ve mücadele ile geçen bir ömrün 

ardından 9 Ocak 1951 yılında vefat etti ve 

Ankara Cebeci Asrî Mezarlığı’na defnedil-

di.1447

Beş veya altı yaşlarında Kur ân-ı Kerîm 

okumaya başlayan Ahmet Hamdi Akseki, 

ilk Arapça derslerini nâhiyedeki Mecidiye 

Medresesi’nde Abdurrahman Efendi’den 

aldı. İlk tahsilini memleketi Güzelsu’da 

bitirdikten sonra on dört yaşında babası 

onu Ödemiş’e götürdü. Orada Karamanlı 

Süleyman Efendi Medresesi’nde eğitime 

başladı.1448 Gerçekli İsmâil Hasib Efendi 

ile Aksekili Hacı Mustafa Efendi’den med-

rese öğreniminde temel derslerden Arapça, 

Farsça, akâid, fıkıh, tefsir ve hadis dersleri 

okudu. Daha sonra 1905 yılında İstanbul’a 

giderek Fatih Dersiâmlarından1449 Bayın-

dırlı Mehmed Şükrü Efendi’nin derslerine 

devam etti ve 1914 yılında ondan icâzet 

aldı.1450 Bir taraftan da farklı hocalardan 

medrese tahsilini sürdüren Ahmet Hamdi 

Akseki, diğer taraftan da Dârülfünun’un 

Ulûm-i Âliyye-i Dîniyye Şubesi’nde oku-

maya başladı.1451 Dördüncü sınıfa geçti-

ğinde Dârü’l-Hilâfeti’l-Aliyye Medrese-

si’nin yüksek kısmına nakledildi. Son sınıfı 

burada okuyarak icâzet aldı. Daha sonra 

Medresetü’l-Mütehassısîn’in1452 felsefe, 

kelâm ve hikmet-i ilâhiyye şubesi’ne girdi 

ve buradan birincilikle mezun oldu. Henüz 

otuz iki yaşındayken doktorasını yaptı ve 

İstanbul ruûs imtihanını1453 da kazanarak 

dersiâm oldu.”1454

Memuriyet hayatına 1916 yılında Medre-

setü’l-Mütehassısîn’in son sınıfındayken 

Heybeliada Mekteb-i Bahriye-i Şahane’de 

muallim olarak göreve başladı.1455 Buradaki 

derslerini eskilerin takip ettiği üslupla değil 

de yeni bir tarzda işlemesi okuldaki müdür, 

öğretmen ve öğrencilerin dikkatini çekti 

ve onların takdirlerini kazanmasını sağla-

dı. Akseki, yeni nesil öğretim tekniği ile 

gençlerin mânevî açıdan eksik kalmamaları 

için samimi ve gönülden bir şekilde çalıştı. 

Birçok genci ahlâkî ve dinî yönden olumlu 

olarak etkileyerek onların sevgisini kazan-

dı.1456 Heybeliada’daki görevine ek olarak 

Aksaray Pertevniyal Valide Sultan, Dol-

mabahçe, Üsküdar Mihrimah Sultan ve 

Hırka-i Sa’âdet camilerinde vaaz vermeye 

devam etti.1457 1919 yılında Medresetü’l-İr-

şâd’ın Vâizîn şubesinde tarih felsefesi mü-

derrisliğine, 1921’de Medresetü’l-İbtidâ-i 

Dâhilî’de1458 ilm-i nefs1459 müderrisliğine 

tayin edildi. Aynı yıl bu görevi içtimaiyat 

müderrisliğine çevrildi.1460

 Akseki, millî mücâdelenin başlaması üzeri-

ne İstanbul’daki vazifesini bırakarak, Ana-

dolu’ya gitti. Yazı, vaaz ve konferanslarıyla 

halkı bilinçlendirerek Anadolu harekâtını 

destekledi. 1921-1923 yılları arasında An-

kara Mekteb-i Sultânî’de, ulûm-i dîniyye 

(islâm bilgileri) muallimliği yaptı. Bu göre-

vi yürütürken 1922 yılında Umûr-ı Şer’iy-

ye ve Evkaf Vekâleti1461 Tedrisat Umum 
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Müdürlüğü’ne tayin edildi. Bu görevinde 

medreselerin müfredat programlarını ıslah 

etti. Hazırladığı rapor ve lâyihalar ile Dâ-

rülhilâfe1462 medreselerinin sayısı on üçten 

otuz sekize çıkarıldı. 1463  

Türkiye Cumhuriyeti’nin kurucusu ve ilk 

Cumhurbaşkanı Gazi Mustafa Kemal 

Atatürk,  5 Şubat 1923 tarihinde gittiği 

Konya’da Dârü’l-Hilâfe Medresesini teftiş 

etti. Fransızca, hadis, fıkıh, kelâm, coğ-

rafya derslerine katılan Atatürk, medrese-

den ayrılırken memnuniyetini şu sözlerle 

dile getirmiştir: “Memnuniyetle görüyorum 

ki, tedris ve tederrüs cidden hakîkat-i dîniy-

ye dâiresindedir. İnşallah memleketimizi ve 

milletimizi ihyâ edecek asrî ve hakîkî ulemâ 

fazîletkâr müderrislerimiz sayesinde siz ola-

caksınız. Kıymetli ve hakîkî ulemâmızın 

mevkii yüksektir. Ulemâmızın ve erbâb-ı ilim 

ve irfanımızın hizmeti ve irşatları ile inşal-

lah İbni Rüşd’ler, İbn-i Sînâ’lar, Fârâbî’ler, 

Gazzâlî’ler milletimizin içinden çıkacak ve 

bu asrın tekâmülâtiyle mücehhez olarak ih-

yâ-yı hakîkat-ı dîniyye eyliyeceklerdir. Akse-

kili Ahmet Hamdi Efendi’yi tebrik ve kendi-

sine teşekkür ederim.”1464

Başarılı çalışmalarıyla dikkat çeken Akse-

ki, 1924 yılında Diyanet İşleri Başkanlığı 

Müşâvere Heyeti âzalığına tayin edildi. 

Bu görevi sırasında Elmalılı Hamdi Ya-

zır’ın “Hak Dini Kur’ân Dili” adlı tefsiri ile 

“Sahîh-i Buhârî Muhtasarı Tecrîd-i Sarîh 

Tercemesi ve Şerhi” adlı eserlerinin yayıma 

hazırlanmasında büyük hizmetleri oldu.1465 

1939 yılında Diyanet İşleri Başkan Yar-

dımcılığına tayin edilen Akseki, 29 Nisan 

1947 yılında Diyanet İşleri Başkanı oldu. 

Bu görevi yaklaşık 12 yıl sürdü.1466

Arapça, Farsça ve İngilizce bilen son dere-

ce zeki, ileri görüşlü, devrindeki gelişmeleri 

takip eden, kendini devamlı olarak yeni-

leyen ve taklide karşı olan Ahmet Hamdi 

Akseki, farklı ilim dallarında yaptığı ça-

lışmalarla hem kendi döneminde hem de 

sonraki dönemlerde yapılan çalışmalara 

ilham kaynağı oldu. İfâ ettiği önemli gö-

revler yanında müslümanların ihtiyaçlarını 

karşılamak için birçok eser hazırladı.1467

Ahmet Hamdi Akseki, daha Darul-fûnun 

öğrencisi iken yazı yazmaya başladı. Sırât-ı 

Müstakîm ve Sebîlürreşâd dergilerinde yüz 

elli dört adet makalesi yayımlandı. Ayrıca 

Ahmet Hamdi Akseki’nin; “Ruh ve Bekâ-

yı Ruh”, “İslâm Dîni”, “Peygamberimizin 

Vecizeleri”, “Mezâhibin Telfîki ve İslâm’ın 

Bir Noktaya Cem’i”, “Dinî Dersler”, “İs-

lâm Dîni Fıtrîdir”, “İslâm Dîni Tabiî ve 

Umumî Bir Dindir”, “Ahlâk Dersleri”, 

“Askere Din Kitabı”, “Yavrularımıza Din 

Dersleri”, “Düşmana Karşı”, “Yeni Hutbe-

lerim”, “Ve’l-Asr Suresinin Tefsiri” isimli 

birçok kitabı mevcuttur.1468 Bunlar dışında 

değişik yerlerde yayımlanan makale türün-

deki yazıları da olan Ahmet Hamdi Akseki, 

Balkan muharebesinden önce Sebîlürreşâd 

dergisinin Bulgaristan ve Romanya muha-

birliğini de yaptı. Burada bulunan Müslü-

manları tenvîr ve irşâda çalıştı.”1469

Ahmet Hamdi Akseki Saltanat, Meşru-

tiyet ve Cumhuriyet dönemlerini yaşayan 
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bir âlim ve fikir adamı olarak Müslüman 

Türk toplumunun uğradığı sosyal ve kül-

türel değişikliği yakından takip etti. İslâm 

toplumlarının her alanda gelişme ve iler-

lemeleri için hayatı boyunca gayret sarf 

etti. Bu gaye için Kur’ân-ı ve hadisi esas 

alarak İslâmî ilimlerin canlandırılmasını, 

gelişmelerin ışığında İslâmî müesseselerin 

yeniden düzenlenmesi fikrini savundu. Bir 

taraftan da İslâm’a hücumda bulunanlarla 

mücadele etti. Batı emperyalizminin İslâm 

dünyasının parçalanması için kurduğu plan 

ve sürdürdüğü gayretlere dikkatleri çekti. 

Müslüman toplumların kurtuluşu için İs-

lâm birliği fikrini savundu.”1470 Öte yandan 

Akseki, İslâm dininin müspet ilimlerle ve 

asrî fikirlerle taarruz etmediğini de delil-

lerle ortaya koymuştur.1471 Ahmet Hamdi 

Akseki, son asırlarda müslümanların her 

anlamda tekrar toparlanabilmesi için geç 

kalmadan Kur’ân ve sünnetin ruhuna geri 

dönülmesi gerektiğini savunmuştur.1472

Ahmet Hamdi Akseki, ideallerinden taviz 

vermeyen, doğru bildiğinden şaşmayan bi-

risiydi. O, Kur’ân-ı Kerîm’in Türkçe ter-

cümesiyle namaz kılınması yönündeki te-

mayüllere karşı hazırladığı raporda, böyle 

bir uygulamanın dinî ve ilmî hiçbir daya-

nağı bulunmadığını açıkça ortaya koyarak 

sağlam bir duruş sergilemiştir. Akseki’nin 

bu duruşu şu cümlelerle takdir edilmiştir: 
“Akseki hiçbir zaman nabza göre şerbet veren, 

tavizci bir âlim değildir. Onun görüşleri ana 

hatlarıyla aynıdır. Zor bir dönemde önemli 

mevkilerde görev yapan Akseki hiçbir şekil-

de İslâm dışı emellerin gerçekleştirilmesi için 

bir araç olmamış, bu yolda kullanılmamış-

tır.”1473 Hocası İzmirli İsmail Hakkı, Ah-

met Hamdi Akseki hakkında: “Boş vaktini 

kütüphanelerde, mütalâhanelerde geçiren genç 

âlim, bu tetebbu’ (derinlemesine incelemek) 

mütalâası (ders çalışma, okuma) sayesinde 

gelecekte en büyük âlimler arasına girecektir.” 

diyerek onun ilmî derecesini ifade etmiş-

tir.1474

Ahmet Hamdi Akseki, mücadeleci tavrı, 

ideallerinden taviz vermeyen tutumu, yeni-

likçi ve reformist yaklaşımı, vatanperverli-

ği, çalışkanlığı, ilmi, samimiyeti ve mütevâ-

zılığı ile sonraki nesillere örnek olmuştur.

Anahtar Kelimeler: Ahmet Hamdi Akse-

ki, Millî Mücadele, Diyanet İşleri Başkanı, 

Reformist.
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Bursa

İpekçilik Anadolu İmam Hatip Lisesi

Muhammed Zâhid El-Kevserî
(1879-1952)
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Zâhid el-Kevserî’nin Kur’ân’ı Kerîm’e, ilme ve öğrencilerine gösterdiği 

kıymet ve hürmeti Merhum Ali Ulvi Kurucu hatıralarında şöyle anlatır: 

“Kahire’de bulunduğum yıllarda Zâhid Hoca’mı defalarca ziyaret edip 

sohbetinden istifade etmişimdir. O, Türk talebelere çok iyi davranır, hatta 

yanında farklı ülkelerden âlimler, gazeteciler varken bizleri baş tarafa 

oturtur ve: “Bunları başa geçiriyorum. Çünkü bunların kalplerinde 

Kur’ân-ı Kerîm var. Bunlar hâfızdır, ben maalesef değilim. Fakat 

hâfızları çok severim.” derdi. Sohbet biraz ilerleyince “Çok dünya kelamı 

ettik. Hâfız efendiler, meclisimizi bir buhurlasınlar, meclisimizi bir gül 

bahçesine çevirsinler. Biraz Kur’ân-ı Kerîm tilâveti dinleyelim.” derdi. 

Bana ve sesi çok güzel olan Mustafa Runyun Bey’e birer Aşr-ı Şerif 

okuturdu. Biz kendisini çok sever ve sayardık.” 1475 
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İlme ulaşmak ve yaymak adına yaptığı çalış-

maları ve gayretiyle bilinen Kevserî’nin asıl 

adı Muhammed Zâhid’dir. O, “Kevserî” adı-

nı dedelerinden Gûser (Kevser) adlı birine 

nispetle almıştır. Zâhid el-Kevserî, 16 Eylül 

1879 tarihinde Düzce yakınlarında bulunan 

Hacıhasan köyünde dünyaya geldi.1476 Öm-

rünün son yıllarını hastalıklarla mücadele 

ederek geçiren Kevserî, bu hastalıklardan 

kurtulamayarak vatan hasretiyle 11 Ağustos 

1952 tarihinde Mısır’ın Kahire şehrinde vefat 

etti. Kızlarının mezarının yanına defnedil-

di.1477 Kabri üzerinde kendisine ait olan şu 

şiir yazılıdır:

“Ey kabrimin başında durup ibretle düşünen kişi,

Dünün ziyaretçisi bugün kabre konmuştur.

Ölüm muhakkaktır, sakın gâfil olma.

Ansızın gelmesinden hazar et,

Göçüp giden kişiye de dua et,

Zâhid el-Kevserî merkadine yaslanmıştır,

Rabbına muntazır aff ını umar bir halde.”1478

Kevserî’nin hayatı Türkiye’deki ilmî faali-

yetleri ve Mısır’daki ilmî çalışmaları olmak 

üzere iki dönemden oluşmaktadır. Öm-

rünün büyük kısmını Türkiye’de geçiren 

Zâhid el-Kevserî, bir müddet sonra Mısır’a 

gitmeye karar verdi.1479 Mısır’dayken iki 

kez Şam’a yolculuk yaptı. Buradaki kütüp-

haneleri gezerek çeşitli eserler inceledi. Bir-

çok âlimle de tanışma fırsatı buldu. Ancak 

Mısır’da ilmî araştırmaların daha canlı ol-

duğunu düşünerek tekrar oraya döndü.1480 

Çocukluğundan itibaren ilmî bir ortamda 

yaşayan ve vefat edene kadar bu ortamdan 

dışarı hiç çıkmayan Kevserî: “Yeni bir bilgi 

kazanmadığım bir gün olduğunda o günün 

güneşinin doğuşunda benim için bereket yok-

tur.” sözüyle ilmin hayatındaki değerine 

dikkat çekmiştir.1481

Zâhid el-Kevserî, ilk eğitimine babası Ha-

san Hilmi Efendi (ö. 1926) başta olmak 

üzere Düzce’de bulunan âlimlerinin ders 

halkalarına katılarak başladı. Babasından 

fıkıh, kelâm, hadis ve özellikle tasavvuf 

gibi temel dersleri okudu.1482 Rüşdiye yıl-

larında Düzce’nin âlimlerinden Nâzım 

Düzcevî’den (ö. 1911) sarf, nahiv, tarih, 

coğrafya ve matematik gibi ilimlerle bir-

likte Farsçayı da öğrendi. Farsçayı şiir ya-

zacak kadar ileri seviyede öğrenen Kevserî, 

“Nazmu Avâmili İ’râb” eserini kaleme aldı. 

Rüşdiye’den mezun olduktan sonra yak-

laşık on beş yaşlarındayken ilk defa Düz-

ce’den ayrılan ve İstanbul’a giden Kevserî, 

Kadıasker Hasan Hilmi Efendi Dârulha-

disi’nde kalmaya başladı. Kevserî bundan 

sonra yaklaşık on yıl devam edecek olan 

eğitim ve öğretim hayatını, İstanbul’un en 

güzide âlimlerinden ders alarak geçirdi.1483 

Yirmi altı yaşına geldiğinde talebelik döne-

mini noktaladı. İlk olarak Fatih medrese-

sinde “dersiâm” sıfatıyla müderrislik yapan 

Kevserî, daha sonra İstanbul Müderrisliği 

Reisliğine getirildi. Sonrasında Dârüşşafa-

ka’ya1484 atanarak burada ders vermeye de-

vam etti. Ardından da Süleymeniye Med-

resesi’nde Medresetü’l-Mütehassisîn1485 

müderrisliğine getirildi. Bir süre sonra 

şeyhülislâm yardımcısı oldu ve onun yerine 

ilmî faaliyetlerde bulunan kişi olarak Ders 

Vekâleti1486 görevini üstlendi.”1487
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Zâhid el-Kevserî’nin ilmî yaşantısında ho-

calarının etkisi çok büyüktür. İstanbul’a 

gittiğinde sohbetlerine katıldığı Ahmed 

Ziyâeddin Gümüşhânevî (ö. 1893), aile 

dostu ve aynı zamanda hocası Hasan Hilmi 

Kastamonî (ö. 1911), Alasonyalı Ali Zey-

nelâbidin Efendi (ö. 1917) ile Eğinli İbrâ-

him Hakkı Efendi (ö.1900-01) Kevserî’nin 

karakterinin ve ilmî kişiliğinin oluşmasında 

etkili olan hocalarıdır.”1488 Eğinli Hacı Hâ-

fız diye meşhur olan İbrahim Hakkı, Kev-

serî’nin edebî ve ahlâkî şahsiyetinin oluşma-

sında çok önemli bir yere sahiptir. Kevserî, 

uzunca bir süre kendisinden ilim tahsil etti 

ve el-Câmî, eş-Şâfiye, el-Alâka gibi pek çok 

temel eseri ondan okudu. 1922 yılında Ka-

hire’ye giden Zâhid el-Kevserî, bir taraftan 

evini medrese haline getirerek talebe ye-

tiştirdi diğer taraftan da çok sayıda İslâmî 

eserin neşriyle uğraştı. Çoğunluğu Mısırlı 

olmak üzere Yemen, Hindistan, Pakistan, 

Endonezya, Malezya, Suriye, Irak ve Türk 

uyruklu birçok öğrenciye icâzet verdi. Mu-

hammed Ebu Zehre (ö. 1974), Abdülfet-

tâh Ebû Gudde (ö. 1997), Ali Ulvi Kurucu 

(ö. 2002), ve Muhammed Emin Saraç (ö. 

2021) ders verdiği öğrencilerden bazıları-

dır. Muhammed Emin Saraç, bu dersler-

den çok faydalar elde ettiğini anlatmıştır. 

Kevserî’nin icâzet verdiği talebelerinin sa-

yısının üç yüz kadar olduğunu ifade etmiş-

lerdir. Bu onun ne kadar çok talebe yetiş-

tirdiğini ve ilmî hayatını ne kadar verimli 

geçirdiğini gösteren hususlardandır.”1489

Zâhid el-Kevserî Kahire’de bulunduğu za-

man zarfında Mısır basınında yayımlanan 

reformist görüşlere karşı çıktı ve bu mak-

satla pek çok eser telif etti. Faaliyetleri ve 

yayınları ile büyük takdir toplayan Kevserî, 

Mısır’daki ilim erbabı üzerinde etkili oldu. 

Ezher’de okuyan öğrencileri vasıtasıyla 

Hindistan ve Pakistan’da yaşayan âlimlerle 

irtibat kurarak geniş bir ilmî çevre edindi. 

İlimle uğraştığı süre zarfında, İslâmî ilim-

leri birbirinden ayırmayan Kevserî, döne-

min ihtiyaçlarına göre hangi alanda çalış-

mak gerekiyorsa onu yapmıştır. 

Kelâm, tefsir ve tasavvuf ilimlerinin yanın-

da fıkıh ve hadis ilminde de kendisini ye-

tiştirmiş olan Kevserî’nin bu yetkinliğine 

Mustafa Sabri Efendi (ö. 1954) şu sözüyle 

dikkat çekmiştir: “Zâhid Efendi, sahili olma-

yan iki deryada, yani hadis ve fıkıh ilminde 

emsalsizdir.”1490 Kevserî’nin eserlerinin üçte 

ikisinden fazlasının fıkıh ve fıkıh usûlü ile 

ilgilidir. O, bu alanda savunduğu görüşleri 

desteklerken de hadisleri kullanmıştır.1491 

Çerkezce, Farsça, Arapça ve Türkçe’yi çok 

iyi bilen Kevserî, yaşadığı dönemde gerekli 

gördüğü kelâmî konularda eleştirel eserler 

yazdığı gibi, akâid ve kelâm konularında de-

ğişik zamanlarda makaleler de kaleme aldı. 

Eserlerinde Allah’ın (c.c.) sıfatları, kulların 

fiilleri, kaza ve kader gibi konuları işleyen 

Kevserî, bu konularla ilgili elli dört eser yaz-

dı. Kevserî’nin “İrgâmü’l- Merîd” adlı ese-

rinde tasavvufa dair görüşleri ve Mâverâün-

nehir bölgesinde bulunan otuz üç sûfinin ve 

kendisinin biyografisi yer alır. “el-İstibsâr” 

adlı eserini ise insanın irade hürriyetine sa-

hip olduğunu kanıtlamak amacıyla kaleme 

aldı.1492 Onun, öğrencileri tarafından derle-
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nen ve değişik makalelerden oluşan Türk-

çeye de çevirisi yapılmış olan bir diğer eser 

ise “Makâlâtu’l Kevserî”dir. Kitaptaki maka-

lelerin her biri belli bir dava hassasiyeti ile 

yazılmış farklı türdeki konulardan oluşmak-

tadır.1493 Bunların dışında basılmamış bazı 

eserleri de bulunmaktadır.

 Onun eserlerinde öne çıkan en önemli 

hususlardan biri müslümanların birlik ve 

beraberliğine sıkça vurgu yapması ve buna 

zarar verecek hareketlerin önüne geçmek 

istemesidir.1494 Kevserî, bu yüzden mez-

heplerin müslümanları bir arada tuttuğunu 

düşünmüş ve mezheplere yüz çeviren an-

layışlarla mücadele etmiştir. Muhammed 

Ebû Zehra (ö. 1974), Kevserî’yi şu sözlerle 

anlatır: “O, ilmin ibâdet olduğunu bilen, sa-

hip olduğu ilimle başkalarının değil sadece Al-

lah’ın (c.c.) rızasını kazanmak için uğraşan, 

ilmini insanlar arasında itibar sağlamak, 

makam elde etmek veya dünya nimetlerine 

nâil olmak için kullanmayan birisidir. İlmi 

herhangi bir amaca ulaşmak için basamak 

olarak kullanmayan Kevserî, aksine onu yüce 

bir gaye ve makam olarak görür.”1495

Zâhid el-Kevserî, hayatını her dâim ilme 

hizmet etmekle geçirmiş, kararlılık ve ça-

lışkanlığından hiçbir zaman ödün verme-

miştir. Türkiye’den Mısır’a hicret ettiğinde 

bile çalışma aşkı hiç bitmedi. Yoksulluk, 

hastalık ve daha pek çok problemle karşı-

laşsa da ilim ve öğrenme uğrundaki karar-

lılığı onu hiçbir zaman yıldırmadı. Hatta 

Kahire’de bulunduğu süre içerisinde kendi 

evini de bir ilim yuvası haline getirdi ve öğ-

rencilerinin kendi evinde ücretsiz konak-

lanmasına ve ilim öğrenmesine olanak sağ-

ladı. Öğrencilerine her dâim çalışmanın, 

gayretin ve sebatın önemini vurgulamış ve 

onlara ilimle uğraşmanın gerekliliğini an-

latmıştır. 

Anahtar Kelimeler: Osmanlı Âlimi, Zâhid 

el-Kevserî, İlim, Çalışkanlık, Kararlılık.
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Konya

Mahmut Sami Ramazanoğlu Anadolu İmam Hatip Lisesi

Hac veyiszâde Mustafa Kurucu
1889-1960)
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“Bir öğrenci sohbetleri esnasında Hacıveyiszâde Hoca’ya: İlimde, 

bilimde, irfânda, iz’anda bir deryasınız. Ne olur bir kitap yazsanız…” 

deyince Hacıveyiszâde: “Bilmiyor musunuz benim yüzlerce hatta 

binlerce eserimin olduğunu?” diyerek yetiştirdiği öğrencilerine 

işaret eder. Öğrencisi bu durumu bildiğini ifade ederek: “Ancak hiç 

kitap yazmadınız.” der. Bunun üzerine Hacıveyiszâde şu sözleriyle 

karşılık verir: “Bir kalpten bin kitap çıkar. Fakat bin kitapta bir kalp 

bulunmaz.” 1496
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Mustafa Sabri Kurucu, kendi eliyle yazdığı 

özlük dosyasında “İsmim Mustafa, mah-

lasım Sabri” ifadelerini kullanmıştır.1497 

Konya’nın tanınan hocalarından Zâr Efen-

di Medresesi müderrisi Üveys (Veyis) Şük-

rü Efendi’nin oğludur.1498 Daha çok eski 

Türkçede meşhur olan Farsça “oğul” anla-

mındaki “zâde” kelimesiyle babasına nispet 

edilerek “Hacıveyiszâde” ismiyle anılmıştır. 

Hayatı boyunca kendisine prensip edindi-

ği hizmet anlayışı ile Konya İmam Hatip 

Okulu başta olmak üzere Kızılay, Tayya-

re ve Çocuk Esirgeme Kurumu, hastane-

ler, dispanserler ve aşevlerinin kuruculuk 

ve fahrî üyeliklerini yürütmesi dolayısıyla 

“Kurucu” soyadını alan Hacıveyiszâde,1499 

1889 yılında Konya’nın Durak Fakih Ma-

hallesi’nde dünyaya geldi.1500 5 Şubat 1960 

tarihinde vefat eden Hacıveyiszâde,1501 ye-

diden yetmişe gönüllerine taht kurduğu 

Konyalıların omuzlarında, kırk binin üze-

rinde insanın katılımıyla Kapu Camisi’n-

den Üçler Mezarlığı’na defnedildi.1502 

İlim ve irfân ehli bir ailede doğan Mustafa 

Sabri Efendi, ilk eğitimini babasından aldı. 

Sedirler Sıbyan Okulunda okudu. Hâfızlı-

ğını ise Bekir Efendi’nin yanında tamamla-

dı.1503 Daha sonra ilmî kimliğini kazandığı 

Bekir Sâmi Paşa Medresesinde1504 başta 

Mehmed Bahâeddin Efendi (ö. 1906) ol-

mak üzere içlerinde Zeynelâbidin (ö. 1940) 

ve Ahmed Ziyâ (ö. 1925) Efendilerin de 

bulunduğu çeşitli hocalardan ders görerek 

icâzet aldı.1505 Bu medresede Kadî Beyzâvî, 

Şerh-i Akâid, Dürrü’n-Nâcî, Dürrü’l-Muh-

târ ve Molla Câmî başta olmak üzere med-

rese geleneğinde okutulan pek çok eserin 

yanı sıra fennî ilimlerden cebir, geometri, 

kozmografya, ferâiz de okudu.1506

Hacıveyiszâde Mustafa Efendi, medrese 
eğitiminin ardından Konya’da 1909 yılın-
da kurulan Islâh-ı Medâris-i İslâmiye’de 
1912-1917 yılları arasında müderris ola-
rak görev yaptı.1507 1924 yılında ise merkez 
vaizliğine atandı.1508 1940’lı yıllarda Pîrî 
Mehmet Paşa Camisinde, 1950 yılından 
itibaren ise Aziziye Camisi’nde imam hatip 
ve vâiz olarak hizmet verdi. İlme ilgisi çok 
fazla olan Hacıveyiszâde, öğrencilerinden 
özellikle ilimle meşgul olmalarını isterdi. 
Öğrencilerinin kendisine keramet vb. hu-
suslarda sordukları sorulara: “Siz dersinize 
çalışın. Bugünün kerameti çalışmaktır.” şek-
linde cevap verirdi.1509 Hacıveyiszâde’nin 
öğrencileri üniversite ve Diyanet İşleri Baş-
kanlığı başta olmak üzere çeşitli alanlarda 
büyük hizmetler gerçekleştirdi. Ali Ulvi 
Kurucu (ö. 2002), Tahir Büyükkörükçü 
(ö. 2011), Prof. Dr. Ali Osman Koçkuzu 
(ö. 2020) ve Prof. Dr. Hayreddin Karaman 
öğrencilerinden bazılarıdır.

Konya İmam Hatip Okulunda Arapça, 
tefsir, hadis, fıkıh dersleri okutan Hacıve-
yiszâde1510 pek çok kişinin o günlerde ya-
dırgayarak baktığı İmam Hatip Okullarının 
gelecekte üstleneceği işlevi önceden gör-
müştür.1511 Onun dünyasında İmam Hatip-
ler ümmetin umudu, yarını inşa edecek ne-
sillerin yetişeceği yerlerden biri ve İslâm’ın 
mesajını diriltecek gençlerin ana ocağıdır. 
O, İmam Hatip davasına âşık bir insandır. 
Okulun yapımında tuğla taşımaktan Kon-
ya esnafından yardım toplamaya, okulda 
derslere girmekten siyasî ve içtimâi hayatta 
İmam Hatipleri savunmaya kadar her alanda 
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bulunmuştur. İslâm’ın ve müslümanların iz-
zeti, onun için her şeyin üstündeydi. Nefsini 
ön plana çıkarmaz, tevâzu gösterirdi. Tüm 
imkân ve itibarını İmam Hatip okulları için 
seferber ettiği dönemde, onu üzenler olmuş 
ama o her şeye rağmen vazgeçmemiş, ahlâkî 
bir erdem olarak incitmemeyi bir adım öteye 
taşıyarak: “Marifet incitmemekte değil incin-
memektedir.”1512 sözüyle hayatındaki zarafe-
tini gözler önüne sermiştir.

Bir gönül insanı olan Hacıveyiszâde Mustafa 
Kurucu Hoca, Konya’nın son yüzyılda yetiş-
tirdiği âlim, müderris ve öncü şahsiyetlerden 
biridir. Kendini öğrenci yetiştirmeye ada-
mıştır. İlim aşığı bir zât olan Hacıveyiszâ-
de, İmam Hatip Liselerinin kuruluşu için 
yapılan çalışmalar esnasında çektiği sıkıntı-
lar sebebiyle dostlarından bu çalışmalardan 
vazgeçmesini söyleyenlere: “Bir talebenin 
yetişmesi için bin münâfığın kahrını çekerim. 
Ben bir bahçıvanım.”1513 diyerek engin gön-
lünde talebe yetiştirmenin derin mânasına 
dikkat çekmiştir. İmam hatip Okulunda 
ders verdiği dönemde öğrencilerine tek tek 
isimleriyle hitap ederek onların gönüllerini 
kazanan Hacıveyiszâde,1514  kendisine örnek 
aldığı Hz. Peygamber’e (s.a.v.) olan muhab-
betini ve namaza olan düşkünlüğünü her fır-
satta dile getirir ve şöyle derdi: “Ben kendimi 
üç şeyde kaybederim: Birincisi namazda, ikin-
cisi misafir geldiğinde, üçüncüsü ise Peygamber 
Efendimiz’in adı anıldığında.”1515 

İnsani ilişkilere ve yardımlaşmaya çok 
önem veren Hacıveyiszâde, bu konularda 
adeta seferber olur, bunu konuşmalarında 
duyurur, insanları hayra ortak olmaya teş-
vik ederdi. İmam Hatiplerin inşası ve ihti-
yaçları başta olmak üzere her türlü yardım 

faaliyetinde ilk sırada o yer alırdı. Tüm 
maddî varlığını bu işler için kullanarak top-
luma öncü olan Hacıveyiszâde,1516 cömert-
likte olduğu gibi insanlara karşı merhamet 
ve iyilik konusunda da zirve şahsiyetler-
den biriydi. Bu konudaki örneklerden biri, 
onun sebze pazarındaki bir esnafın elinde 
bulunan tüm sebzeyi satın almasıdır. Bir 
çuval sebzeyi ne yapacağını soran eşine: 
“Bunu satan köylünün o esnadaki mutluluğu-
nu bir görmeliydin. Nasıl da rahatladı. Onun 
sevinçle evine gidişinden aldığım zevk pişire-
ceğin sebzeden daha kıymetli geldi bana. Bir 
müslümanın gönlünü aldık ya bu bize yeter.” 
diyerek cevap vermiştir.1517

Hacıveyiszâde, ilmî yönden sahip olduğu 
donanımı her hâl ve şartta ihlâs ve sami-
miyetle toplumun hizmetine sunmaya ça-
lışırdı. Onu sadece okulda değil camide, 
sokakta, cenaze ve düğün merasimlerin-
de, yağmur duası, temel atma, açılış, asker 
uğurlama, hasta ziyareti, ad koyma me-
rasimi, icâzet töreni, hatim duası, küsleri 
barıştırma gibi hayatın pek çok alanında 
toplumun hizmetinde görmek mümkün-
dü. İnsanları ayırmaksızın herkese selam 
vermesi ve dua etmesi kendisini görenlerin 
hâlâ unutamadığı hatıralardandır. Onun 
vasıtasıyla İslâm dini ile tanışan insanla-
rın konuya dair hatıraları günümüze ka-
dar ulaşmıştır.1518 Hacıveyiszâde, gönülleri 
fethetme ve davasını bir kişiye daha fazla 
ulaştırma gayretinde olan örnek ve rehber 
bir ilim adamıydı.

Anahtar Kelimeler:  İmam Hatip, İlim, 

İhlâs, Tevâzu, Azim.
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Trabzon

Trabzon Kız Anadolu İmam Hatip Lisesi

Ömer Nasuhi Bilmen
(1883-1971)
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Ömer Nasuhi Bilmen’in torunu, dedesiyle yaşadığı bir olayı şöyle 

anlatır: “Salı günleri dedemi ziyarete gidiyordum. Kapıda her zaman 

misafir getiren bir otobüs olurdu. O gün yine kapıda bir otobüs vardı. 

Geldiğimi fark eden dedem: “Kızım içeri gel, misafirler sana bazı 

sorular soracaklar.” dedi. Biraz heyecanlı bir şekilde odaya girdim. 

Dedem beni tanıttıktan sonra: “Efendiler sorularınızı torunuma 

sorunuz.” dedi. Misafirler, lise okuyup okumadığımı ve hangi 

üniversiteye gittiğimi sordular. Bende okuduğum liseyi ve üniversiteyi 

söyledim. Dedem: “Şimdi çıkabilirsin kızım.” dedi. Misafirler gittikten 

sonra dedeme bu soruların anlamını sordum. Dedem:“Kızım, 

misafirler kız çocuklarımızı okutalım mı okutmayalım mı diye benim 

fikrimi sordular. Ben de cevabı senden alsınlar istedim, mesele bundan 

ibaret.” cevabını verdi.1519
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Öğrencileri tarafından kendisine “Şeker 

Muallim” lakabı verilen Ömer Nasuhi 

Bilmen, altmış senelik öğretmenliği döne-

minde öğrencilerine daima hoşgörülü oldu 

ve onları kendi çocuklarından ayırmadı.1520 

Küçük yaştan itibaren Kur’ân-ı Kerîm ile 

çokça meşgul olan ve “Kur’ân âşığı” olarak 

da anılan1521 Ömer Nasuhi Bilmen, 1883 

yılında Erzurum’un Salasar köyünde doğ-

du.1522 1971 yılında İstanbul’da vefat eden 

Bilmen, Edirnekapı Sakızağacı Şehitliği’ne 

defnedildi.1523

Öğrenmeyi ve öğretmeyi hayatının merke-

zine alan Ömer Nasuhi Bilmen ilk eğitimi-

ne Erzurum Ahmediye Medresesinde hoca 

olan amcası Abdurrezzak İlmî Efendi’nin 

himayesinde başladı.1524 Daha sonra Erzu-

rum Müftüsü Narmanlızâde Hüseyin Hâki 

Efendi’den ders aldı.1525 Arapça ve Farsça 

dillerinde kendini iyi derecede yetiştirdi.1526 

Arapça, Farsça ve Türkçe ile birlikte üç 

dilde şiir yazabilen Bilmen, Fransızcayla 

da ilgilendi ve bu dili de tercüme yapacak 

kadar öğrendi.1527 Eline geçen eserleri bir 

gecede okuyup bitiren Ömer Nasuhi Bil-

men, geceleri gözleri kan çanağına dönene 

kadar okuma yaptığını, annesinin geç saat-

lerde yanına gelip bazen islenen lambanın 

camını sildiğini bazen de “yat uyu” diyerek 

ışığı söndürdüğünü anlatır.1528 

Ömer Nasuhi Bilmen, hocalarının vefatının 

ardından 1908 yılında İstanbul’a gitti.1529 

Orada Fatih Medresesinin ünlü hocala-

rından Tokatlı Şâkir Efendi’nin derslerine 

devam etti. Hocasından, medreselerde öğ-

rencilere, camilerde halka açık ders verme 

yetkisine sahip olmak için gerekli olan dip-

lomayı “Dersiâmlık Şehâdetnâmesini” al-

dı.1530 1912 yılında Beyazıt dersiâmı olarak 

göreve başladı. 1913 yılında hâkim yetiştir-

mek üzere kurulan dört yıllık hukuk med-

resesi Medresetü’l-Kudât’ı (Hukuk medre-

sesi) başarıyla tamamladı.1531 Bir süre, dinî 

sorulara fetvâ verilen “Fetvâhâne-i Âlî’de” 

memur olarak görev yaptı. 1915 yılında 

fetvâ hazırlama komisyonu üyesi olarak 

seçildi.1532 Daha sonra İstanbul’da çeşitli 

medreselerde ve mahkemelerde görev yap-

tı. 1926 yılında İstanbul Müftülüğüne fetvâ 

memuru olarak atandı. O dönemde Türk 

Hukuk Lûgatı’nı hazırlamak için kurulan 

komisyonda İslâm Hukukuna dair madde-

lerin yazımı konusunda görev aldı.1533 1943 

yılında İstanbul Müftüsü olarak atandı. 

1960 yılında Türkiye Cumhuriyeti’nin be-

şinci Diyanet İşleri Başkanı olan Ömer Na-

suhi Bilmen, 1961 yılında emekli oldu.1534 

Vefatına kadar eğitim öğretim ve telif faa-

liyetlerini sürdüren Ömer Nasuhi Bilmen, 

Dârüşşafaka Lisesinde yaklaşık yirmi yıl 

boyunca ahlâk ve yurttaşlık dersleri, İstan-

bul İmam-Hatip Okulu ve İstanbul Yüksek 

İslâm Enstitüsünde (Marmara Üniversitesi 

İlahiyat Fakültesi) ise fıkıh usûlü ve kelâm 

dersleri okuttu.1535

İslâmî ilimlerin çeşitli alanlarında birçok 

eser vermiş olan Ömer Nasuhi Bilmen’in 

uzmanlık alanı fıkıhtır. Hayatının büyük 

bir kısmını telifl e geçiren ve Temel İs-

lâmî İlimler alanında çok sayıda eser veren 

Ömer Nasuhi Bilmen’in eserleri arasında 
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ilk sırada “Büyük İslâm İlmihâli” gelir.1536 

Türkiye’de en çok okunan ve kendisinden 

sonra yazılan birçok ilmihâle de örnek 

teşkil eden eserin1537 giriş kısmında akâid 

hakkında özet bilgiler bulunur. İbâdetler-

le (tahâret ve sular, namaz, oruç, yemin, 

adak ve keff âret, zekât vb.) ilgili bilgilere 

geniş yer verilen eserde, yeme, içme, gi-

yim ve alışverişle ilgili dinî hükümler de 

açıklanmıştır. Eserin son kısımda ise İs-

lâm ahlâkı ve Kur’ân’da zikredilen Pey-

gamberlerin hayatlarına dair bilgiler yer 

alır.1538 Ömer Nasuhi Bilmen bu eseri-

ni yazma gerekçesini şu sözlerle anlatır: 

“Müslümanların her konuda bilgi sahibi 

olmaları bir görevdir. Din konusunda bilgi 

ise, “İlmihâl” adını alarak hayatımızda en 

önemli yeri tutar. Her müslümanın İslâm 

dinî konusunda yeterli bilgi sahibi olması 

bir borçtur. Edindiği bilgilerle de üzerine 

düşen dinî görevleri yerine getirecektir. Her 

asırda din bilginleri tarafından sayısız dinî 

eser yazılmıştır. Ancak her devrin, muhitin 

durumuna ve kabiliyetine göre bu gibi eser-

lerde bir yenilik göstermek, mâna ve ruhları 

değişmeyecek şekilde dinî meseleleri imkân 

dâhilinde herkesin anlayabileceği bir ifadeyle 

yazmak, bunların hikmet ve faydalarını sade 

bir dille ortaya koymak da çok gereklidir.”1539 

Bir diğer eseri “Hukûk-ı İslâmiyye ve Is-

tılâhât-ı Fıkhiyye Kamusu”dur. Bu eser, 

Ömer Nasuhi Bilmen’in büyük çalışma-

ları arasında yer alır. Onun İslâm dinine 

ve İslâm hukukuna katkı sağlayan önemli 

eserlerindendir. Yayınlandığında akade-

mik çevrelerce de övgüyle bahsedilen bu 

eser Latin harfl erinin kabulünden sonra 

Türkiye’de İslâm hukuku sahasında kale-

me alınmış ilk ve en kapsamlı eserdir.1540 

Bu eserin basılması kendi deyimiyle Al-

lah’ın bir lütfu’dur. Bu eser ilk olarak 1949 

yılında İstanbul Üniversitesi Hukuk Fa-

kültesi tarafından altı cilt olarak bastırıl-

dı.1541 Otuz ana bölümden oluşan eserde 

her bölümün başında konuyla ilgili terim-

lerin tarifi ve kısa açıklaması yer alır.1542 

Fıkıh usûlüne dair terimlerin açıklanma-

sıyla başlayan eserde ilk olarak “ıstılâh” 

kavramının anlamına yer verilir. Ömer 

Nasuhi Bilmen bu kavramı şöyle açıklar: 

“Istılâh: Sözlükte “ittifak” mânasına gelir. 

İlim dilinde ise belirli bir grubun bir meslek 

erbâbının bir lafzı sözlük mânasından çıka-

rarak ittifakla başka bir mânada kullanma-

larıdır.”1543

Bu çalışmaları dışında seksen yaşında yaz-

maya başladığı, “Kur’ân-ı Kerîm’in Türkçe 

Meâl-i Âlisi ve Tefsiri”;1544 başlıca inanç 

esasları ve kelâm konularını ele alarak İs-

lâm inancıyla örtüşmeyen bazı felsefi akım-

ları eleştirdiği “Muvazzah İlm-i Kelâm” 

adlı eserleri de vardır.1545 Ömer Nasuhi 

Bilmen’in ilgili olduğu diğer bir alan şiirdir. 

Eserlerinde ele aldığı konuyu bütün detay-

larıyla aktardıktan sonra, konuyla alakalı 

yorumunu dile getirme adına bazen birkaç 

mısra, bazen de birkaç sayfayı bulabilecek 

şekilde şiirler yazmıştır. Bu mısralar, bize 

onun ilmî ve ahlâkî kişiliğinin yanında en-

gin bir birikime sahip edebî, kültürel ve 

duygusal yönünün bulunduğunu da gös-

termektedir.1546 Bütün benliğini vatanına 
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milletine vakfeden Ömer Nasuhi Bilmen, 

vatan sevgisini şu mısralarla dile getirir:

“Bil vatanın kıymetini, kadirini.

Maskat-ı re’sin tanı her şehrini.

Şefkati bol validemizdir vatan.

Bir ebedî abidemizdir vatan.

Yeryüzünün cennetidir yurdumuz.

Yurdumuzun hâdimidir ordumuz.

Gülşen-i pürfeyz-ü tarabdır vatan...”1547

Klasik fıkıh geleneğinin son temsilcilerin-

den biri olan Ömer Nasuhi Bilmen oku-

mayı, yazmayı sevdiği kadar insanlarla 

sohbet etmekten de oldukça zevk alan bir 

kişiydi.1548 Kendi fikir yapısına aykırı olan 

fikirleri de sabırla dinleyen Ömer Nasuhi 

Bilmen, yumuşak bir dil kullanarak karşı 

tarafı ikna yolunu tercih etmiştir.1549  Bü-

yüklere karşı çok saygılı ve sevgi dolu, kü-

çüklere karşı da çok şefkatli ve merhametli 

davranan, insanlara zahmet veririm endi-

şesiyle bir bardak suyunu dahi kimseden 

istemeyen,1550 iyilik yapmayı, ihsanda bu-

lunmayı ve muhtaçlara yardım etmeyi ken-

disine vazife edinmiş İslâm âlimlerden biri 

olarak tarihteki yerini almıştır.1551

Anahtar Kelimeler: İslâm İlmihâli, Hu-

kuk, Tefsir, Ahlâk, Şeker Muallim.
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Kocaeli

Necip Fazıl Kısakürek Anadolu İmam Hatip Lisesi

Muhammed Hamîdullah
(1908-2002)
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“Muhammed Hamîdullah, Batılı bir araştırmacının İslâm’a dair 

verdiği derslere dinleyici olarak katılır. Dinleyicilerden birisisinin 

kendisine yönelttiği: “Bu zâtın dersleri sizin istifadenizin çok altında 

bir seviyededir. Niçin bu derslere devam ediyorsunuz?”sorusunu, “Pek 

çok hataları oluyor, dinleyenlerin yanılmaması için burada derslere 

katılıp gerektiğinde söz alıp doğruları anlatmaya çalışıyorum.” diye 

cevaplar.” 1552

Hz. Peygamber'in (s.a.v.), el-Ahsa Valisi 
Münzir bin Sava'ya gönderdiği mektup



Sesi Çağları Aşan Etkin Yüzler: Elli Müslüman İlim İnsanının Biyografisi

Muhammed Hamîdullah, 19 Şubat 1908 
tarihinde Hindistan’ın Haydarâbâd şehrin-
de dünyaya geldi.1553 Babası Haydarâbâd 
Nizamlığı başmüftülerinden Ebû Muham-
med Halîlullah’tır.1554 1996 yılında Amerika 
Birleşik Devletleri’ne giderek Florida eyale-
tinin Jacksonville şehrindeki akrabalarının 
yanına yerleşen Muhammed Hamîdullah, 
17 Aralık 2002 tarihinde orada vefat etti. 
Mezarı, Jacksonville’deki müslüman kabris-
tanındadır.1555

Hamîdullah’ın ilk tahsilinde, aile gelene-
ğinden miras kalan ilmî gelenek etkili bir 
rol oynadı. Arapça, Farsça ve Urduca gibi 
dilleri öğrenmesinde ve temel dinî bilgileri 
tahsil etmesinde ailesinin büyük gayretleri 
oldu. 1913 yılında babası tarafından Hay-
darâbâd Doğu Dârululûmuna gönderilen 
Muhammed Hamîdullah daha sonra Câmia 
Nizâmiyye’de eğitimine devam etti.1556 1928 
yılında Osmâniye Üniversitesi Hukuk Fa-
kültesi’nden birincilikle mezun oldu. Aynı 
üniversitede devletler hukuku alanında yük-
sek lisans yaptı. Muhammed Hamîdullah 
1932 yılında asistan olarak vazife yaptığı Os-
mâniye Üniversitesi tarafından İslâm devlet-
ler hukukuyla ilgili doktorasını tamamlamak 
için Almanya’nın Bonn şehrindeki Rhei-
nische Friedrich Wilhelms Üniversitesi’ne 
gönderildi.1557 Çalışmaları sırasında San’a, 
Mekke, Medine, Beyrut, Şam ve Kahire kü-
tüphanelerinde araştırmalarda bulunduktan 
sonra 1932 yılında İstanbul’a gitti. On bin-
lerce kitabı tanıyan çok geniş bir hâfızaya sa-
hip olması dolayısıyla çağdaşları olan yerli ve 
yabancı bilginlerce “ayaklı kütüphane” lakabı 
verilen hâfız-ı kütüb İsmail Saib Sencer;1558 
Türkiye’de Batılı anlamda Doğu dilleri filo-
lojisinin ve Türkoloji’nin kurucusu Alman 

bilim adamı Hellmut Ritter;1559 mühtedî1560 
Osman Reşer gibi ilim adamlarıyla görüştü. 
1933 yılında tezini tamamladı. Ayrıca Pa-
ris’te Sorbonne Üniversitesi’ne sunacağı ilk 
dönem İslâm diplomasisi hakkındaki diğer 
bir doktora teziyle ilgili olarak da Avrupa 
ve Kuzey Afrika kütüphanelerinde yazma 
eserler ve İslâm’ın ilk dönemine ait siyasî 
belgeler üzerinde çalıştı.1561 Muhammed 
Hamîdullah, 1948 yılında Paris’te bulundu-
ğu sırada Haydarâbâd’ın Hindistan güçleri 
tarafından işgal edilmesi üzerine ülkesine 
dönmedi ve mülteci vizesi ile Fransa’ya yer-
leşti. Haydarâbâd’ın bağımsızlığı için yaptı-
ğı çalışmalar sebebiyle Hindistan hükümeti 
tarafından pasaportu iptal edilen ve ülkesine 
giriş yasağı konulan Hamîdullah, bundan 
sonra bir daha memleketine dönemedi. İş-
gale karşı duyduğu tepki ve problemin bir 
gün halledeceğine dair beslediği ümit sebe-
biyle ömür boyu hiçbir ülkenin vatandaşlı-
ğına girmeksizin “haymatlos” (uyruksuz-va-
tansız) statüsünde yaşadı.1562

1954 yılında Paris’teki Centre National des 
Recherces Scientifiques’te araştırmacı olarak 
çalışmaya başlayan Hamîdullah, 1978 yılın-
da emekli olduktan sonra da araştırmalarına 
devam etti. O, 1952 yılından itibaren yirmi 
üç yıl boyunca İstanbul Üniversitesi Edebi-
yat Fakültesi İslâm Araştırmaları Enstitü-
sünde misafir profesör sıfatıyla ders verdi.1563 
Bu derslere öğrenciler dışında birçok misafir 
dinleyicinin de katılmasına imkân sağlandı. 
Bir tercüman eşliğinde verdiği bu dersler 
notlara döküldü ve yurdun birçok yerinde 
onu takip edenlerin istifadesine sunuldu. 
Hamîdullah’ın bu gayretleri, İslâmî ilimle-
rin Türkiye’deki gelişimine önemli katkılar 
sağladı.1564 İslâm Araştırmaları Enstitüsü’n-



MUHAMMED HAMÎDULLAH

de bulunduğu sırada kendisine asistanlık 
yapanlar arasında İslâm Bilimi Tarihi Araş-
tırmacısı Prof. Dr. Fuat Sezgin (ö. 2018) ve 
İslâm Hukukçusu Prof. Dr. Salih Tuğ da yer 
alır. Aynı süre içinde Ankara Üniversitesi 
İlâhiyat Fakültesi ile Erzurum Atatürk Üni-
versitesi İslâmî İlimler Fakültesinde, İslâm 
tarihi, İslâm müesseseleri tarihi, mukayeseli 
dinler tarihi ve İslâm hukuku dersleri okut-
tu. İstanbul, İzmir, Konya ve Kayseri’de çok 
sayıda konferans verdi. Derslerini ve kon-
feranslarını takip eden, daha sonra İslâmî 
ilimler alanında akademik çalışma yapanlar 
arasında Bekir Topaloğlu (ö. 2016) ve Ali 
Osman Koçkuzu (ö. 2020) başta olmak üze-
re birçok isim bulunmaktadır.1565

İhsan Süreyya Sırma, Muhammed Hamî-
dullah ile ilgili bir anısı şöyle anlatır:  “Soğuk 
bir kış günüydü. Paris’te hafif bir kar yağışı 
başlamıştı. O gün derneği süpürmek ve sobayı 
yakıp salonu seminere hazır hale getirme sırası 
bana gelmişti. Seminerler her hafta pazar günü 
yapılıyordu. Tüm hazırlıkları tamamladım. 
Hamîdullah Hoca içeri girdi ve selamlaştık. 
Dinleyicileri beklemeye başladık. Aradan ya-
rım saat geçti, kimsenin gelmeyeceğini düşü-
nerek sobayı söndürmek üzere kalktım. Hoca 
bana: “Ne yapıyorsun? Bugün burayı dinleyici 
olmadığı için kapatıp gidersek bir daha asla 
açılmaz. Geç karşıma otur.” dedi. Salonda yüz 
kişi varmış gibi bana bir saat boyunca ders an-
lattı.”1566

Muhammed Hamîdullah, İslâmî ilimlere 
bütüncül bir bakış açısıyla yaklaşarak pek 
çok farklı ilim dalında inceleme ve araştır-
malar yapan ve bunları ilk kaynaklara dayan-
dırmaya çalışan çok yönlü bir İslâm âlimidir. 
İslâm hukuku, İslâm tarihi, hadis, tefsir gibi 

İslâm ilimlerinin çeşitli alanlarında araştır-
malar yaptı ve yazma hâlinde bulunan birçok 
önemli kaynak eserin de neşrini gerçekleş-
tirdi. Eserlerini çoğunlukla Arapça, Urduca, 
İngilizce, Fransızca ve Almanca olarak te-
lif etmekle birlikte Hintçe, Farsça, Türkçe, 
İtalyanca ve Rusça’yı da bilmekteydi. Yüz-
den fazla kitap, yaklaşık bin ilmî deneme ve 
makale kaleme aldı.1567 Kur’ân-ı Kerîm’in 
bir müslüman âlim tarafından yapılan ilk 
Fransızca meâl Hamîdullah’a aittir.1568 “İs-
lâm’a Giriş” adlı eserini İslâm hakkında gü-
venilir bilgi edinme ihtiyacına cevap vermek 
amacıyla yazdığını belirten Hamîdullah’ın 
bu eseri yirmiden fazla dile çevrilmiş ve pek 
çok kişinin İslâm’ı benimsemesine vesile ol-
muştur. “İslâm Peygamberi” adlı eser ise Hz. 
Peygamber’in (s.a.v.) hayatını ilk elden ve-
rilere ve kaynaklara dayanarak incelediği bir 
çalışmadır. Çeşitli dillere çevrilen kitapta 
konular sistematik düzenle anlatılmıştır.1569 
Onun Türkçe’ye çevirisi olan diğer eserleri: 
İslâm’da Devlet İdaresi, İslâm Anayasa Hu-
kuku, İslâm Tarihine Giriş, İslâm Müessese-
leri Tarihi, İslâm ve Hıristiyanlık, Hz. Pey-
gamber’in Savaşları, İslâm, Felsefe ve Bilim, 
Muhtasar Hadis Tarihi, Kur’ân-ı Kerîm 
Tarihi, İslâm’ın Hukuk İlmine Katkıları, 
Hz. Peygamber’in Altı Orijinal Diplomatik 
Mektubu’dur.1570

Hamîdullah, Kur’ân ve sünnetin doğru an-
laşılması, Hz. Peygamber’in (s.a.v.) hayatı-
nın doğru bir şekilde öğrenilmesi ve hayata 
geçirilmesi için gece gündüz çalışmıştır. Hz. 
Peygamber’in (s.a.v.) hayatına dair belgele-
ri bulmak için Hindistan, Almanya, İngil-
tere, Kuzey Afrika, Suriye, Mısır, Türkiye 
ve Hicaz’daki yazma eser kütüphanelerinde 
uzun süre çalışmıştır.1571 Onun yaptığı bu 
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çalışmalar önemli bir eserin keşfedilmesini 
ve bizlere ulaşmasını da sağlamıştır. Çok 
hadis rivayet etmesiyle tanınan sahâbî Ebû 
Hüreyre’den (ö. 678) hadis dersi okuyan 
Hemmâm b. Münebbih’in (ö. 750) hocasın-
dan duyduğu hadisleri “es-Sahîfetü’s-Sahî-
ha” adıyla bir araya getirdiği çalışmanın iki 
nüshasına Berlin ve Şam kütüphanelerinde 
ulaşan Muhammed Hamidullah bunları 
neşretti. Türkçe’ye çevirisi de olan bu çalış-
ma günümüze ulaşan ilk yazılı hadis metin-
lerinden biridir. İçerisinde Allah’ın sıfatları, 
sünnetin önemi, namaz, oruç, cihad, tövbe, 
ahlâk, geçmiş ümmetler, peygamberler, cen-
net, cehennem gibi konularda yüz otuz do-
kuz hadis bulunan bu sahifenin tespit edil-
mesi, Hz. Peygamber (s.a.v.) döneminden 
günümüze kadar yazılı olarak gelen hadisle-
rin varlığını göstermesi açısından önem arz 
etmektedir.

Muhammed Hamîdullah, İslâm tarihiyle 
ilgili çalışmalarında sadece tarihî bilgile-
ri aktarmakla kalmamış, bazen olayların 
geçtiği yerlere bizzat gidip incelemeler 
yaptıktan sonra kendi yorum ve değerlen-
dirmelerini de katmıştır.1572 Bu doğrultuda 
siyer çalışmalarına yeni olarak şahsi gözlem 
metodunu getirdiği ifade edilmiştir. Mese-
la Bedir savaşının gerçekleştiği alanı bizzat 
incelemiş, savaşı krokiler yardımıyla anlat-
mıştır. Uhud, Hendek, Hayber savaşları ve 
Mekke’nin fethi de onun eserlerinde benzer 
şekilde anlatılmıştır.1573 Siyer ilmine dair ça-
lışmalarında Hz. Peygamber’in (s.a.v.) ha-
yatının müslümanlarca niçin öğrenilmesi ve 
tetkik edilmesi gerektiğinin temellendirme-
sini yapmış, Hz. Peygamber’i (s.a.v.) tanı-
maya sadece müslümanların değil bütün in-
sanlığın ihtiyacı olduğunu kanıtlarıyla ortaya 

koymuştur.1574 Muhammed Hamîdullah, 
İslâm hukuku ve iktisadına dair çalışmaları 
ve fikirleri ile bu alandaki çağdaş araştırmacı 
ve yazarları etkilemiştir. Faizsiz borç veren 
kurumların oluşturulması, sosyal sigorta, 
çağdaş dönemde zekât, Müslüman Ülkeler 
Para Birimleri Federasyonu ve Uluslararası 
Fakîhler Cemiyeti onun bu alandaki fikirleri 
ve teklifl erinden bir kısmını oluşturmakta-
dır.1575 Siyasetten iktisada, hukuktan dinler 
tarihine, yönetimden uluslararası ilişkilere 
kadar pek çok alanda müslümanların ve tüm 
insanlığın sorularına, problemlerine İslâm’a 
dayalı cevaplar ve çözümler üretmeye çalı-
şan Muhammed Hamîdullah, meselele-
rin çözümü konusunda itidal yolunu takip 
etmiştir. Klasik ve modern bir âlim olarak 
tarif edilen Hamîdullah, sentezci kişiliğiyle 
özgün bir araştırmacıdır.1576

Muhammed Hamîdullah, alçak gönüllü-
lüğü, nezaketi ve dünya nimetlerine değer 
vermemesiyle tanınmıştır. Hz. Peygam-
ber’in (s.a.v.) hayatıyla ilgili çalışmalarından 
dolayı Pakistan Devleti’nin kendisine lâyık 
gördüğü en yüksek dereceli hilâl-i imtiyâz 
nişanını kabul etmiş, fakat para ödülünü 
İslâmâbâd’daki İslâm Araştırmaları Ensti-
tüsüne bağışlamıştır. Yine Kral Faysal para 
ödülünü de almamıştır. Kendisine Türkiye 
Cumhuriyeti Millî Eğitim Bakanlığı tara-
fından Türk yazılı edebiyatının gelişmesine 
yardım eden yayınları dolayısıyla takdir ve 
teşekkür belgesi verilmiştir.1577

Anahtar Kelimeler: Kur’ân-ı Kerîm, Siyer, 
Araştırmacı, Tebliğ, Vatan Hasreti.
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