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ONSOZ

Insanin kendisini ve gevresini tanima, anlama ve dgrenme meraki, yaratilisimizdan
itibaren zihinlerimizi mesgul etmistir. Bu durum basta felsefe olmak iizere kelam,
tasavvuf gibi Islami disiplinlerinin giindeminde kalmay1 her daim korumustur. islam
dininin temel itikadi esaslarini belirleme, bunlara yapilan itiraz ve saldirilara kars1 koyma
ve gerekli elestirilere de cevap verme gorevini, kelam ilmi ve bu ilmin mensuplart olan
kelamcilar tistlenmistir. Dinin tecriibi tarafin1 6n planda tutarak, insanin temiz fitrati
lizerinde yasamasi ve yetismesi i¢in birtakim metodlar olusturan tasavvuf ilmi ve bunun
miintesipleri olan mutasavviflarda kendi metotlar1 dogrultusunda gercegi aramaya ve ona
ulasmaya yonelik bilgi edinme metotlar1 ortaya koymuslardir. Metod farkliligindan
kaynaklanan sebepler neticesinde bilgiyi elde etme vasitalarinda da benzerlikler oldugu

kadar her iki disiplin arasinda farkliliklar da bulunmaktadir.

Kelam ilminde bilginin kaynaklar1 hususunda ©6nemle durulmustur. Hatta kelam
eserlerinin biiyiik ¢ogunlugu bilgi konusuyla baslamistir. Bu dogrultuda kelam
bilginlerinin ezici ¢ogunlugu bilgiye ulasma yollarin1 duyular, akil ve dogru haber olarak
kabul etmisleridir. S6z konusu bilgi edinme kaynaklar1 stfierde duyular, akil, dogru
haber, kesf ve ilham olarak kabul edilmistir. Insanin yaratici ile olan irtibat;, O’nu bilme
ve tanima eylemi acisindan kelam ve tasavvuf disiplinleri arasinda metod farkliliklarinin
oldugu da bir gergektir. Marifetullah kavrami ile tanimlanan bu durum bilgi vasitalarinin
farklilig1 nedeniyle bahse konu olan islami disiplinler igerisinde marifetullah1 tanimlama
ve ona ulasma imkani konusun da tarihi siirecte farkli degerlendirmeler ile

karsilagilmasina sebep olmustur.

Boyle bir konuyu tez calismasi i¢in tavsiye eden, calismami yonetme liitfunu gosterip
tamamlanmasinda biiyiik emegi gecen degerli hocam Prf. Dr. Ramazan BICER’e, bu
calismam esnasinda yardim ve tavsiyelerini esirgemeyen degerli hocam Dog¢.Dr. Hiilya
TERZIOGLU’na ayrica fikirlerini alma hususunda vakitlerini ayiran biitiin hocalarima en

samimi minnet ve tesekkiirlerimi sunmay1 bir borg bilirim.
Abdulkadir CITIL

10/06/2019
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Kelam bilginleri, Allah’1 bilme ve tanima konusunu, kelamin amaci olarak ele
almiglardir. Bu tezde kelamcilarin konuyu isleyis bicimleri ve kullandiklari terimler
incelenmistir. Bunun yaninda tasavvuf bilginlerinin de konuya yaklasimlari goz
ontinde bulundurulmustur.

Calismamizda kelam ve tasavvuf ilimleri arasinda mukayeseli bir degerlendirme
yapilmistir.

Konunun genis olmasindan dolayr ¢alismamizda, oncekiler (miitekaddimin) donemi
tizerinde durulmustur. Bilindigi gibi bu donem, EbG Hamid Gazzali (6. 505/1111)
oncesine aittir.

Kelamcilar ve sufiler, Allah’in bilinmesi konusunu marifetullah terimiyle ifade
etmislerdir. Marifetullah konusunun iyi anlagilmasi amaciyla, tezimizde, oncelikle
kelam ve tasavvuf disiplinlerine gore bilgi edinme vasitalar1 incelenmistir. Ayrica
“marifetullah” kavramina yakin anlam tastyan terimler lizerinde ¢alisma yapilmaistir.
Kelam bilginleri ve Tasavvuf alimlerinin Allah’1t tanima noktasinda kullandiklari,
kendi sistemlerine 6zgii yontemlerini ortaya koymak bu tezin baslica amacidir. Kelam
alimleri Allah’1 bilmek manasina gelen, “marifetullah” terimini ¢ok az kullanmiglardir.
Buna karsilik mutasavviflar, marifetullah’t bir prensip kavrami olarak islemislerdir.
Kelam literatiiriinde tefekkiir, nazar, zikir ve istidlal terimleri altinda “marifetullah”,
aklin eylemleri olarak degerlendirilmistir. Mutasavviflar marifetullah’1 kalbin amelleri
olarak kabul etmislerdir.

Anahtar Kelimeler: Kelam, tasavvuf, Marifetullah, Miitekaddimin kelamu, Ik dsnem
sufiler.
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Kalam scholars have considered the subject of knowing and knowing God as the
purpose of kalam. In this thesis, the ways of the theologians and the terms they use are
examined. In addition, the approaches of Sufi scholars to the issue were taken into
consideration.

In our study, a comparative evaluation was made between the scholars of kalam and
sufi. Due to the wide scope of the study, the period of the previous (mutakaddimin)
was emphasized. As it is known, this period belongs to before Abu Hamid Ghazali (d.
505/1111).

Theologians and Sufis expressed the subject of knowing God in the term Marifat Allah.
In order to better understand the issue of Marifat Allah, in our thesis, the means of
obtaining information according to the disciplines of kalam and sufism were examined.
In addition, the term of Marifat Allah has been studied on terms that have close
meaning.

The main purpose of this thesis is to reveal the methods of Kalam scholars and Sufi
scholars that are used in the point of knowing God, which are specific to their systems.
The Kalam scholars used the term Marifat Allah very little, which meant knowing God.
On the other hand, sufis have committed Marifat Allah as a concept of principle. In
Kalam literature, under the terms of contemplation, nazar, tafakkur, dhikr and istidlal
are considered as the actions of reason/agl. The Sufis accepted Marifat Allah as the
deeds of the heart.

Keywords: Kalam, Sufism, Marifetullah, Mutakaddimin Kalam, Early Sufis.
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GIRIS
Islam diisiince sisteminin temel dinamiklerinden olan kelam ve tasavvuf disiplinleri
Allah’in bilinmesi/taninmasi (marifetullah) konusunu ele alislari, isleyis bicimleri ve
konuyla ilgili kullandiklar1 terimlerin ele alindigi bu tezde, kelam bilginlerinin ve

tasavvuf alimlerinin konuya yaklasimlarinin mukayeseli bir degerlendirilmesi

yapilmaktadir.

Kelamcilar Allah’1 bilmek konusunda ilgili terim olan marifetullah ibaresini dolayli ve
nadir kullanmislarsa da, stfiler marifetullah1 bir prensip terimi olarak kabul etmislerdir.
Kelamcilar tefekkiir, nazar, zikir ve istidlal terimleri altinda marifetullah konusu aklin
eylemleri olarak degerlendirirken, mutasavviflar marifetullaha kalbin amelleri

noktasindan yaklasmislardir.
Tezin Konusu

Tanimanin, inanmanin bir zihin hali veya kalpte meydana gelecek bir tatmin olmaktan
¢ikip tam anlamiyla bir yasam big¢imine doniismesi i¢in ilm1 litaratiirdeki belli baslt dini
kavramlarin ¢ok iyi anlasilmasi gerekmektedir. Istenilen manada anlasilamayan ve
orneklenemeyen kavramlar, insanoglunu tam olarak istenilen inanma diizeyine
ulagtiramaz. Bu kavramlardan biriside biitlin bir dini sistemin {izerine insa edildigi Allah
methumudur. Kur’an-1 Kerim’de ve Hz. Peygamber’in sozlerinde, ¢esitli isimler ve
sifatlarla anlatilan Allah mefhumu, kelamcilar tarafindan sifatlariyla, stfiler tarafindan

ise isimleriyle tanimlandirilmaya ¢alisilmistir.

Allah methimunu anlamak ve yaraticity1 tanima, O’na geregi gibi inanmanin temel
altyapisidir. Cilinkli yaratici ile kurulacak bag, bu anlayis ve kavrayis iizerine bina
edilecek bir durumdur. Bir yaraticiya ulagma yollari, onu tanima yontemleri ne kadar
anlasilir bir sekilde izah edilirse, inanan i¢in iman hali o kadar kolay gerceklesir. Islam
bilimleri baglaminda ifade edecek olursak, Allah’in varligi, birligi, sifatlari, insanla ve
evrenle olan iligkileri, onlar1 yaratma ve yonetmedeki ilkeleri, varliklara kars1 durumu,
askin bir varlik olma hali ve bir¢ok konudaki farkli anlayislar, islam toplumunun hem
kendi i¢cinde mezhepsel farkliliklara ayrildiginin bir gostergesi, hem de inang, ahlak,

ibadet gibi konularda degisiklik gdstermesine neden olmustur. Ornegin kelam diisiince



sistemimizde hatta hemen hemen biitiin ilim dallarimizda Allah, alemin yaratilmasindan

yonetilmesine ve aleme miidahalesine kadar her agamada, her an is basindadir.

Bu genel ifadeler neticesinde sozii tez konumuz olan Ik dénem Kelamcilar: ve siifilerine
gore Allah’1 bilmenin imkant ve metodolojisi konusuna getirmek gerekirse, ¢calismamiz
icerisinde Allah bilgisi manasina gelen Marifetullah kavramini, yakin manadaki terimleri
aciklamak suretiyle bu imkan ve metodolojiyi iki ilmi disiplin igerisinde ele almaya

calisacagiz.

Bu seckin iki ilmi disiplinin Allah anlayisini kendi eserlerine bagl kalarak zaman zaman
aralarindaki benzerlikleri vurgulamak, bazen de farkli yorum ve anlayislari ifade etmek
suretiyle karsilagtirmali olarak inceleyecegiz. Kelam bilginleri ve Tasavvuf alimlerinin
Allah’1 tanima noktasinda kullandiklar1 kendine 6zgii yontemlerini ortaya koymak bu

tezin baslica amacidir.
Tezin Kapsam

Allah’1 bilmenin imkani ve metodolojisi en genis anlamiyla yaraticinin bilinebilmesinin
niteligini dile getirdigine gore tezimizde Allah’in bilinebilme niteligine iliskin konulari
kapsayacagi agiktir. Ancak Allah anlayisinin gesitli din ve diislincelerde oldukga
farkliliklar gosterdigi gibi, ayni din mensupsular1 ve disiplinleri arasinda da degisiklikler
arzetmektedir. Buradan hareketle tez konumuzu, miitekaddimin dénemi, yani Ebd Hamid

Gazzali (6. 505/1111) ve oncesi seklinde sinirlandirdik.

Konularin ilmi disiplin igerisindeki durumuna deginmeyi metodik bir ilke olarak
benimsedigimiz den giris bilgilerinden sonra Birinci bdliimde kelamcilara ve
mutasavviflara gore bilgi ve bilgiyi elde etme yontemlerini inceledik. Teorik alt yap1
olusturmak amaciyla ilk donem Islam kelamcilar1 ve mutasavviflarinda bilginin nasil

tanimlandigi tizerinde durduk.

Ikinci boliimde marifet ve marifetullah kavramini, bu kavramlarla iliskili oldugunu
diisiindiiglimiiz benzer kavramlarin tanimlar1 ve tasavvuf ilmindeki 6nemleri {izerinde
durduk. Kelam ve tasavvuf alimlerinin marifetullahin imkani konusundaki goriislerine
ayirdigimiz {iglincli boliimde ise, Allahin bilinebilirligi durumunu disiplinler igerisinde
ifade etmeye, konularini olusturan Allah’in varliginin imkani ve ispatlanmasi ile bunlarin

kelamcilar ve mutasavviflar nezdinde ele alinis sekline temas ederek tezi neticelendirdik.



Tezin Amaci ve Yontemi

Arastirmamizda ele aldigimiz konularmn 6ncelikle kavramlarin tanimlanmasi ve Islami
disiplin igerisindeki mefhiimunu incelemekle ise basladik. Ancak bunu yaparken konuyu
en kapsamli olarak yansitan goriisleri dogrudan vermeyi ve ¢ok detaya girmemeyi uygun
gordiik. Ele aldigimiz konularin keldm tarihindeki yeri, varsa hakkindaki tartismalarin
seyri, Oncelikli olarak Mu’tezile Es’arlyye ve Matiiridiyye olmak lizere gesitli kelam
mezheplerinin goriisleri gibi giris bilgileriyle konuyu sunmaya gayret ettik. Burada Islam
tarihi, mezhepler tarihi kaynaklar1 ile degisik mezheplerin kendi goriislerini yansitan
temel eserlerine bagvurduk. Konular hakkinda yapilmis olan yeni c¢aligmalar varsa
ulagabildigimiz Ol¢lide bunlara da yer vererek konularin giincelligini de vurgulamaya
calistik. Incelenen konularin felsefi boyutuna konumuzun alanini daraltmak adima
deginmedik. Nitekim aragtirmamiza konu olan kavramlarin kolay anlasilmasi agisindan
klasik kelam metinlerindeki ifade ve ibarelere sadik kalmaya calistik. Bu nedenle zaman
zaman orijinal kullanimlar1 veya alternatif sayilabilecek ceviri veya yorumlari paranteze

alarak diisiiniiriin kavram ve diisiince yapisini ifade etmeye calistik.

Allah mefhiimu, kelam ilminde diger biitiin meselelerin merkezini teskil etmektedir. Eski
ve yeni felsefe icerisinde de Allah’1in varligi ve bilinebilirligi gibi konulara yer verilmistir.
Pozitivizmi disarida tutacak olursak Allah problemine yer vermeyen felsefe yoktur
(Ulken, 1958:232).

Insan akli, bu diizenli dlemin yaraticis1 olmadan, kér bir tesadiifle olacagina higbir surette
yer vermemektedir (Yiiksel, 2005:25). Mutlaka bir anlamlandirma c¢abasi igerisine
girmektedir. Tabiat1 geregi insan zihnide, hayatinin bagl bulundugu mutlak varlig1 her
zaman bilmeye calismistir. Bir yaniyla mahdut bir varlik olan insan, mahdut olmayani
kavramak istemistir. Insan tabiatinin bir {iriinii olan duyularimiz, aklimiz hep bu miimkiin
alem i¢inde O, miiteal askin, (trancentandal) varlig1 bilmek icin ¢irpinmislardir (Yiiksel,
2005:25). Bunun i¢gin Insan, bir¢ok yol ydntem aramaya calismis veyahut birtakim igsel

tecriibelerle yaraticiy1 bilebilme ve tanima eylemlerinde bulunmustur.

Biitiin dinlerde yer alan ve onlarin temelini tegkil eden mutlak olan varligi bilmek, insan
zihninin devamli mesgul oldugu, iizerinde 1srarla durdugu en 6nemli meselelerden biri
olarak bilinmektedir. Cevremizde kainati meydana getiren bir¢ok varlik gérmekteyiz;

aynt zamanda da “Sizden once gecenler arasinda da Allah'in yasasi boyleydi. ” (el-



Ahzab:33/38) seklinde de kainata koyulan var oldugu bildirilen bir yasanin oldugunu da

biliyoruz. Bu diizenin bir parcasi olan insan da siirekli kendine su sorular1 sormustur:

Bu varlikarin 6tesinde, bunlarin varlii ve devami i¢in baska bir varliga ihtiya¢ var midir?
Alem deki akillara durgunluk veren, bu diizen ve birligi agiklayan, bizim Allah dedigimiz

askin varlik nedir? Biz onu nasil bilecegiz (Yiiksel, 2005:25)?

Bu sorular bizi; yaraticiya ulasma amaciyla, O’nu bilme fikrini olusturan tiim insanlig1
mesgul eden yiice bir fikirdir. Bunu filozoflarin akli diisiincelerinde kelamcilarin akil
vahiy iligkisinde, mutasavviflarin kendilerine ait duyuslarinda, (marifetullah bilgilerinde)
tecriibelerinde ve halkin din algisinda yer bulan sistemli bir bilginin iiriinii oldugunu

gormekteyiz.

Uzerine din gibi bir miiessesenin bina edilecegi bir temeli teskil eden bilginin imkan,
mabhiyeti, kaynaklar1 ve degeri kelamcilarin ilgilenmek zorunda hissettikleri bir problem
olmustur. Elimizdeki bilgilere gore Ehl-i siinnet kelaminda Matiiridi ile (6.333/944)
baslayan bilgi problemini miistakil bir boliimde incelemek, (Matiiridi, 2005:4-11) daha
sonraki kelamcilarca da biiytik 6l¢iide devam ettirilmistir (Bagdadi 2008:5-32, Ciiveyni,
1988:13-33). Ciinkii esyanin ger¢ekligi ve disimizdaki dlemin varligi isbat edilemez ve
bunun sonucu olarak da arizi ve hayali seylerden ibaret kalirsa, dini miiesseselerin iizerine

kurulacag: bir temel kalmayacag: (Ozcan, 1993:20) goriilmektedir.

Kelam Bilginleri bilgi konusuna eserlerinin ilk kisimlarinda yer vermektedirler. Bunun
nedeni bilgi vasitalarinin g¢esitlerini tesbit etmek bunlara ait hiikiimleri agiklamak degil,

inang esaslarini korumak ve tesbit etmek i¢indir (Taftazani, 1980:107).

Allah’n varlig1 na ait bilgiye Kelam bilginlerince goriiliir Alem vasitasi ile ulagilmaktadir.
Allahin varligimin kesf ve ilham yoluyla bilinebilecegini de tasavvuf alimleri iddia
etmislerdir. Hal boyle olunca varlik hakkinda bilgi elde etmenin imkan dahilinde olmasi

gerekmektedir. Bu durum kelamcilart bilgi konusuna 6nem vermeye sevketmistir.



BOLUM 1. KELAMCILARA VE MUTASAVVIFLARA GORE BiLGi
VE KAYNAKLARI

1.1. Kelamcilara Gore Bilgi Ve Kaynaklar

Bu aragtirmamizda bilgi teorisinin yOontem farkliliklarinindan kaynaklandigini
diisiindiiglimiiz Allah’1 bilmenin imkani, metodolojisi ve bu bilme eylemi i¢in kullanilmis
olan marifetullah kavrami, iki disiplinin bakis agisindan hareketle degerlendirilmeye
calisilmistir. Oncelikli olarak bu meselelerin en temelinden baslayacak olursak; kelam ve
tasasavvuf ilimlerinde bilgi ve bilgiye ulasma vasitalarini ele almamiz gerekecektir. Bu

boliimde kelam ilmi agisindan bilgi ve vasitalari ele alinacaktir.

Bilgi konusu, islami ilimler icerisinde 6zellikle de felsefe ve kelamda en ¢ok iizerinde
durulan ana meselelerden biridir (Taftazani, 2016:88). Klasik kelamcilarin hemen hemen
tamam1 eserlerine bilgi nazariyesi ile baslamislardir. Islam diisiince tarihinde ise
Miisliiman filozof ve kelamcilar tarafindan ciddi bir tartisma konusu yapilan bilgi,
genelde kelam kitaplarinin girisinde birinci problem olarak ele alinmistir (Matiiridi,
2003:9). Kelamcilarin bilgi teorisine bu denli 6nem vermelerinin sebebi, iman ve bilgi
arasinda siki bir iliskinin kurulmasidir. Kisinin kendisine bagli zahiri sebepler duyu
organlari, dahili sebep ise akildir. Bu sebeplere bagli olarak disaridan elde ettigi bilgi ise

haber diye tanimlanmistir (Sasa, 2018:38).

Kelamcilarin bilgi iizerinde 6nemle durmalarinin bir sebebi de; Kur’an’da ve Hz.
Peygamber’in hadislerinde ilme yonelik bir¢ok isaretin bulunmasi ve bu yonde bir¢ok
tesvikin olmasidir. Ilim Kur’an’da ¢ok kullanilan kelimelerdendir. Bu s6zciik Kur’an’da
bazen insan bazen de Allah hakkinda isti’'mal edilmektedir (el-Hasr 59/22, el-Isra 17/36,
el-Bakara 2/33, Al-i Imréan 3/4). flim ve ilimle ilgili kavramlar Kur’an’da ok gecmesine
ragmen Kur’an, bilginin mahiyetiyle ilgili olarak felsefe ve kelam kitaplar1 gibi izahatlar
ortaya koymaz. O ahlaki yonii itibariyle ilmin {stiinliik ifade ettigini, gerce§in insan
tarafindan anlasilmasi, hidayete vesile olmasi i¢in bilginin zaruri oldugunu, bilen ile
bilmeyenler arasinda mutlak bir fark oldugunu belirtmis ve Kur’an uslubuyla durum

ortaya konulmustur (Keskin, 1997:18).



Kelamcilarin bilgi iizerinde ¢ok¢a durmalarinin diger bir sebebinide ifade edecek olursak
o da sudur:Kelami konular iizerinde konugmak, ancak onun epistemoloji ve ontoloji ile

ilgili olarak ortaya koyduklarini bilmekle miimkiindiir (Taftazani, 216:90).

Kelam kitaplarinda ilk etapta bilgi konusuna yer verilmesinin nedeni bilgi konusunda
ortaya konulacak olan bilgilerin daha sonra gelen varlik ve ulGhiyet anlayislar i¢in bir

temel, bir hazirlik sathasini olusturmasidir (Mert, 2003:1, 41-42).

Bilginin tanimi kelam ilminde asli Arapg¢a olan “ilim”kelimesi ile ifade edilir. Liigat
manasi, anlamak ogrenmek, kavramak, haber vermek, zannetmek, (Ibn Manzir,
1970:12/416) ve dikkatli bir sekilde bilmek (Firtizabadi, 1415:82) anlamina gelen “ilim”

kokiinden tiiremis bir isimdir.

Terim anlam itibariyle bilgi kavram tiiredigi kaynaga ve bakis acisina gore degisiklik
gostermektedir. Ornegin; kelam ilmi ve tasavvuf ilminin bilgi tanimina yiikledikleri
manalar bazi kisimlarda da farkliliklar arz etmektedir. Bilginin taniminda farkliliklar
bulunmasina ragmen bilginin tanimi yapilirken su ii¢ unsur ortak olarak kullanilmaistir.
Bilen, (suje) bilinen (obje) ve bunlar arasindaki iliski (bilinme eylemi) dir. Giinlimiiz
felsefesinde de bu iki 6ge arasindaki iliskiye bilgi denilmektedir (Ozcan, 1993:30). En
kapsamli ifadesi ile bilgi; bilincin bir nesneye yonelik kavrama faaliyeti olarak

tanimlanmaktadir (Killioglu, 1990:1, 152).

Kelam ilminde bilgi teorisiyle ilk mesgul olanlar, Mu’tezile kelamcilaridir (Mert,
2003:48). Daha sonra Eg’ari kelamcilarindan olan Ebu Bekir el-Bakillani (6.403/1012),
Abdulkahir Bagdadi (8. 429/1037), Imamu’l-Haremeyn Ebu’l-Meali el-Ciiveyni
(6.478/1085), Ebu Hamid el-Gazzali (6. 505/1111), Fahruddin er-Razi (6.604/1210),
Seyfuddin el-Amidi (6. 631/1233), Kadi el-Beydavi (6. 685/1286), Adududdin el-ici (6.
756/1355), Sa’duddin et-Taftazani (6.793/1390), Seyyid Serif Ciircani (6.216/1413),
eserlerinde bilgi teorisini ele almislardir (Isler, 2003:3). Buradan da tarih boyunca bilgiye

verilen 6nemi gormekteyiz.

Ayrica bilginin ne oldugu, bunun imkéni, degeri, bilgi edinme vasitalari, bilginin nasil
olustugu ve mahiyeti gibi hususlar {izerinde duran ve bu konular1 diizenli ve sistemli bir
tarzda isleyen onemli bir kisi de Ebu Mansur el-Maturididir (6.333/944) (Maturidi,
2002:9, Kutlu, 2003:30).



Kelam tarihinde bilgi konusu ile ilk mesgul olanlarin mu’tezililer oldugunu bilinmektedir
(Yiksel, 2003:3). Mu’tezile’nin tanimi dogrultusunda bilgi ile iman ayni sayilmaktadir.
Ancak bu bilgi ve imanin dogrulanmis olmasi gerekmektedir. Oysaki Ehl-i siinnet’e gore
bilgi ile iman ayr1 ayrn seylerdir. “Eger bilgi, bir ¢esit inang olsaydi, her bilgi sahibinin
inanan olmasi gerekirdi” (Yiiksel, 2003:5).

Bir diger kelam ekolii olan Es’ari’ye gore ise; “bilgi, ilim mahallinin alim olmasini
gerektiren seydir” veya “ilim alimligi gerektiren, yani kendisinde oldugu kimseyi bilen
yapan vasiftir” (Nesefi, 1993:15) ifadeleriyle bilgiyi bize tanimladigini bilmekteyiz.
Kelam ilmi i¢in biiyiik 6nem ifade eden ve bilgi meselesiylede ilk ilgilenen kelamcilardan
olan Maturidi’nin ise bilgiyi dogrudan tanimlamadig1 seklinde ifadeler bulunsa da su
sekilde tarif ettigi rivayet edilir:*“Bilgi bulundugu kiside sdylenebilen, diisiiniilebilen her
mezkirun agik hale gelmesini saglayan bir sifattir” (Nesefi, 1993:19, Yiiksel, 2003:3,
Ozcan 1993:41, Maturidi, 2002:9).

Maturidiligin ikinci biiyiik sahsiyeti Ebii’l Muin en-Nesefi de (6.508/1115) Maturidi’nin
bu tanimini zikrettikten sonra bunun dogru ve yeterli oldugunu ve ona herhangi bir itirazin
eklenemeyecegini belirtir (Nesefi, 1993:11). Devaminda bilgi:“Hayat sahibinden cehalet,
siiphe, zan ve yanilmay1 gideren bir sifattir” diyerek belirttigi tanimin giizel oldugunu

sOyler (Nesefi, 1993:11).

Bakillani (6.403/1013) ve Amidi (6. 631/1233) bilgi konusunda tanimlar yaparak bilme
eyleninin kapsayiciligr ve sinirliligi iizerinde durmuslardir. Bakillani marifet terimini ilim
tarifi igerisinde kullanmistir (Bakillani, 1986:34). Amidi bu tanimi eksik bularak marifet
kavraminin Allahin ilmi i¢in kullanilamayacagi yoniiyle goriis beyan etmistir (Yiiksel,
2003:3). Abdulkahir el-Bagdadi (6.403/1013) de bilgi taniminda yasayan kisiyi bilgi
sahibi yapan bir sifattir sekliyle ifade de bulunmustur (Bagdadi, 1981:5). Ibn Farek
bilginin tanimin1 yaparken sonuca isaret ederek eylemi yapan kisinin yaptigi fiili diizenli

ve saglam yapmasini saglayan bir nitelik olarak tanimlamaktadir (Yiiksel, 2003:5, Nesefi,

1993:8).

Ayrica bilme eyleminin sinirliligi konusunu Ehl-1i siinnet alimleri bilineni oldugu sekliyle
bilmektir diye tanimlamislardir. Yalmiz bu tanimin yaratilmis olanlar icin gegerli
oldugunu ifade etmislerdir. Bu noktada Allah’1 bilme konusuna da deginerek O’nu

bilmenin (Marifet) varlik sahnesine ¢ikmasiyla miimkiin olacagi sekliyle



diisiiniilemeyecegi icin bu halin yalnizca yaratilmis olanlar i¢in gecerli oldugu

diisiincesini ortaya koymuslardir (Nesefi, 2010:19).

Bilginin tanimi yapilirken sozciiklerin se¢ciminde bu kadar hassasiyet gosterilmesinin
nedeni kapsayici bir tanim ortaya konulmaya calisilmasidir. Ayrica bilgi konusunda
sOyleneceklerin daha sonra gelen ontoloji ve teolojiyle ilgili konular i¢in temel bir hazirlik

safhas1 olusturmasidir (Mert, 2003:1, 42).

Bilginin kapsaminin bu kadar genis tutulmasi, beseri bilginin kapsam ve sinirin1 asabilir.
Ancak kelamcilar bilgiyi tanimlarken ilahi bilgiyi kapsayacak sekilde tanimlamaya
calismiglardir. Bu nedenle Maturidi’nin “mezk0r” terimini “ma’lum” ve “sey”
terimlerine; “yetecella” terimini de idrak vb. terimlere tercih ettigi sdylenebilir (Ozcan,

1993:40).

Bilginin tanimu {izerinde duran 6nemli sahsiyetlerden birisi de Gazzali (6.505/1111) *dir.
O’na gore bilgi tanimi1 yapilirken marifet kavrami kullanilmistir ve bu durum aslinda lafzi
bir tamimlamadir ve zayiftir. Bu c¢esit tanimlamalar Gazzali’ye gore kavramlarin
miiradifleriyle ifade edilmesidir. O’na gore marifet ilmin es anlamlisidir (Gazzali,
2006:22) ve bilgiyi tanimlamak kolay degildir. Ayrica “ilim Allah hakkinda kullanilan
bir kavramdir.” ifadelerini kullanmistir. Son olarakta ilmi tanimlarken aklin bilinebilir
seylerin bicimlerini ve durumlarimi kavramasidir sekliyle ifade etmistir (Gazzali,

2006:31-34).

Islam felsefesinde de bilgiye genis bir yer verilmis olup konumuzun disina ¢gikmamak igin
Kindi (6. 252/866 [?]) ve Farabi’nin (6. 339/950) tanimlarina yer vermekle yetinecegiz.
Farabl ye gore “ilim; varligi ve devamlilig1 insanin yapip etmelerine bagli olmayan
varliklarin varolmasiyla baglantili olarak, akilda kesin hilkmiin var olmasidir”. Kindi’nin

tanimi1 da “esyanin hakikatiyle kavranmas1” seklindedir (Taylan, 1992:35).

Sa‘deddin et-Teftazani (6. 792/1390) bilginin kaynaklar1 noktasinda kelamcilarca genel
kabul olan siniflandirmay1 zikretmistir. O’na gore bilgi bir sifattir ve bu sifata sahip olan
herseyi apacik bir sekilde bilmektedir. Bilgi vasitalari ii¢ tanedir. Selim hisler (duyular),
sadik haber ve akildir. Bilgi vasitalarinin {ice inhisar ettirilmesindeki esas bu vasitlar ya
harici olur ki buna haber-i sadik denir veya distan olmaz. Son duruma gore bilgi elde etme

vasitast ya idrak etme Ozelligine sahip olmayan alet ve organlar olur ki buna duyu



organlar1 denir veya idrak etme 6zelligi olur ki buna da akkil denir, sekliyle bir agiklama

da bulunmustur (Teftazani, 2016:91).

Sonug olarak Allah’1 bilebilmek konusundaki bilgilerimizin kaynaklarinin hepsi de biiyiik
onem arzetmektedir ve bu O0grenme siirecinin farkli kaynaklart bulunmaktadir. Bu
noktada obje ve siije arasindaki iliskide duyular, akil, haber, kalp, ilham ve kesf gibi farkl
duyu vasitalar bilginin elde edilmesinde ve onun islenerek bu eylemin olusmasinda ¢ok
onemli gorevleri vardir. Bu birliktelik ve beraberindeki miicadele bize bilgiyi
sunmaktadir. Kelam bilginlerinin bu konudaki goriislerine yer verdikten sonra onlarin
bilgi elde etme yollarinada yer vermemiz yerinde olacaktir. Onlar bilgi edinme
vasttalarini {i¢ baslikta incelemislerdir. Bunlar Duyular, Akil ve haberdir (Mathridi, 2015,
2:22).

1.1.1. Duyular

Insan cevresindeki varliklarla ve esya ile olan iletisimiyle duyular1 vasitasiyla bilgi edinir.
Duyular Islami ilimler icerisinde de bilginin elde edilmesi noktasinda kabul goren
vasitalardan birisi olmustur (Teftazani, 2016:93, Yiiksel, 2003:7, Matdridi, 2002:10).
Ozellikle kelam bilginlerinin duyular hakkindaki goriisleri bu baghk altinda

incelenecektir.

Litratiirde el-havassii’s-selime diye de isimlendirilen duyu organlarimiz kendi islevlerini
mevcut sahalarinda siirdiirmektedirler. Gormek, isitmek koklamak dokunmak ve tatmak
gibi fonksiyonlari ile egyayi bilir ve tanirlar. Ayni zamanda zorunlu bir bilgi durumu da
meydana getirirler. Duyumlanabilir evrene ait bilgiler meydana getirirler ( Matdridji,

2009:11, Teftazani,1980:108-109).

Islam diisiince ve bilim tarihinde ortaya ¢ikan kavramlar icinde duyu kavrami his ve hasse
kelimeleriyle ifade edilmistir. Bdoylelikle bir duyu giicliniin herhangi bir etkenle
uyarilmasina ihsas; buna bagli olarak nesnenin zihindeki kavramina marifet ve fehim,

bagimsiz bilgi haline gelmesine idrak denilmistir (Hokelekli, 1994:10).

Kelam bilginleri bilgi kaynaklarin1 bes duyu, dogru haber ve akil olarak {i¢ gurupta
simiflandirmiglardir (Matdridi, 2015,1:22). Ayrica bes duyu ile elde edilen bilgiye de
zaruri bilgi demislerdir (Béakillani, 1986:35). Diger tarafta mutasavviflar tarihi siireg

icerisinde bilgi konusuna farkl bir takim yaklagimlar: ekleyerek metafizik alemin de bilgi



kaynagi olabilecegi goriisiinii ortaya koymuslardir. Akil, ruh, hafi, kalp ve sir gibi igsel
bilgi kaynagi olarak ifade ettikleri bes duyunun var oldugunu iddia etmislerdir
(Hokelekli,1994:10). Kelam bilginlerine gore elde edilen bilginin nesnelligi 6nemli olup

mutasavviflar bu nesnel bilginin disina ¢ikarak 6znel bir yontem gelistirmislerdir.

Kelam ilminde daha c¢ok ‘“el-havassii’s-selime” diye ifade edilegelen duyulara bilgi
kaynag1 oluslar1 noktasinda tam bir ittifak mevcut olup (Bakillani, 1986:36; Bagdadi,
1981:9; Sabuni 1982:55, Mataridi, 2015, 2:564) bunlar bilgi elde etmenin kaynaklari
olarak kabul edilmistir. “Havass” kelimesi Arap¢a da “hasse” kelimesinin ¢ogulu olup
algilayict anlamindadir. “Selim” ise, barismak anlamina gelen “silm” kokiinden tiiremis
arizasiz ve saglikli manasina gelmektedir. Duyu organlarinin neligi ve sayist konusunda
yukaridaki taksimin disina c¢ikan kelam bilginlerine de rastlamak miimkiindiir.
Mu’tezile’den Abbad b. Siileyman (6. 250/864) duyularin yedi oldugunu sdyleyerek,

cinsel hazzi ve ac1 duymay1 da bunlara ilave etmistir (Pezdevi, 1980:13).

Genellikle isitme, gdrme tatma, koklama ve dokunma olarak kabul edilen duyulardan
kasit onlar vasitasiyla meydana gelen algidir, aksine duyu organlarinin fiziki sekilleri

degildir (Maturidi 2003:41).

Kelam kaynaklarina bakildig1 vakit duyularin ilk donem kelamcilarinca bes duyu olarak
kabul edildigi goriilse de (Mathiridi, 2015,2:564) bu bes duyunun algi alani igine
sokulamayan fakat yine de hissedilen deriini hallerin bir kaynagmin bulunmasi
diisiiniilmistiir ki bu kaynaga “nefs” (Ciiveyni 1964, 87) ad1 verenlerin yaninda, ayr1 bir
kaynak olarak gdrmeyip duyularin kapsamina sokanlar da vardir (Ozcan, 1993:48).
Miiteahhirin doneminde ise batini duyularin kabuliinde herhangi bir sakinca goriilmemis
seving elem ve aclik gibi duyularin i¢ duyularca algilandiklar1 kabul edilmistir
(Topaloglu, 1985:71).

Duyular listesini nitelik ve say1 olarak daha da ¢cogaltanlar vardir. Nitekim bu goriislerden
birine gore duyular, dis duyular ve i¢ duyular olmak {izere on adettir. Duyularimizla elde
edilen bilgi de li¢ 6nemli asama vardir. Bunlardan birincisi esyanin salt duyumsanmasidir.
Ikincisi algilanan esyanin zihinde kavranmasidir. Ugiinciisii ise aklin salt duyumsanmasi

ve kavranmasi ile ilgili olarak verdigi hiikiimdiir (Caglayan, 2009:59).

10



Duyularin islevselligi mevzusunu ele alacak olursak ¢evremizdeki seylerin 6zelliklerini
onlarla 6greniriz. Goriinen alem de var olan esyanin boyut, renk, koku, ses ve tatlari
hakkindaki malumata onlar sayesinde ulasiriz (Matiridi, 2015, 2:206). Elde edilen
bilgiler ile akil baglantilar kurmak suretiyle bir kanaate varmis olur. Sonug olarak da esya
hakkinda bir degerlendirme eylemi gergeklesir (Es’ari 2005:385). Insan i¢in bu siirecin
varlig1 vazgegilmezdir. Duyular olmadan istidlale ulasilmast miimkiin goriilmemektedir

(Ciircani 2011:63-64).

Esyanin tabiati ve kdinatin isleyis kanunlarindan kaynaklanan degiskenler nedeniyle
duyularin verdigi bilgilerin yanlis olabilecegi hiikmiine varilabilir. Ancak bu yaklagim
sakincali goriinmektedir “Bu yaklasimdan hareketle, duyu verileri hakkinda mutlak

siiphecilige diismek ise tamamen yanlistir” (Bayraktar, 1997:178).

Duyular ile elde edilen bilgilerin nerede degerlendirildigi konusunda da farkli
yaklasimidir ki O duyularin islendigi yerin kalp oldugu goriisiinii savunmaktadir
(Mataridi, 2009:8). Bu yaklagimdan hareketle kalbin yalnizca duygularin merkezinin
degil ayrica duyularin da degerlendirilme mekaninin oldugu goriilmektedir. Ayrica
Mathridi duyularin niteliginin bilinemeyecegi goriisiine sahiptir. Bizler yalnizca
duyularin islevlerini bilebiliriz yani g6z ile goriildiigiinii kulak ile duyuldugunu bilebiliriz
fikrini ileri siirmistiir (Caglayan,2009:59).

Kur’an-1 Kerim’de, el-Bakara 2/25; el-A‘raf 7/50; ibrahim 14/16-17; el-Kehf 18/31; el-
Hac 22/19-22; Yasin 36/55-57, gibi ayetlerde belirtildigi sekliyle, ahiret nimet ve azaplari
genellikle duyulara hitap etmektedir.

Ayrica duyular ve yasamin gercekligi kabul edilmedigi takdirde, Allah’in varligy, sifatlar
ve fiillerine yonelik akli onermelerin temelide ortadan kalkacaktir ki duyular Allahi
bilmede tek basina yeterli olmamakla beraber ona ulastiran bilgide son derece 6nemli bir
role sahiptir. Ciinkii duyular Allah’1 bilmek i¢in akla destek olmakta ve onu tamamlayici

bir rol iistlenmektedir. Idrak icin yetersiz olsa da gereklidirler (Oztiirk, 2011:160).

Kelam alimlerince zahiri duyularin bilgi kaynagi oluslar1 hususunda tam bir ittifak oldugu
da soylenebilir (Maturidi 2003:42). Onlara gore duyular kesin hiikiim kaynaklarindandir

fakat marifetullah konusu s6z konusu oldugu vakit zaruri bilgiye ulasmada duyularin asil
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kaynak oldugunu sdylememiz ¢ok gii¢c olacaktir. Zira marifetullaha sadece duyular ile

ulasmak miimkiin degildir (Oztiirk, 2011:153).

Marifetullah konusunda Kelam alimlerinin kabul ettikleri zahiri duyulardan gérme ve
isitme biiyiik 6nem arzetmektedir. Clinkii Allah’1n varlig1, onun sifatlar1 ve mahiyetlerini
bilebilmemiz konusunda bu iki duyuya ihtiya¢ duymaktayiz. Bir diger deyisle Allah’in
zatinin keyfiyeti hakkinda duyular ile tam manasiyla bir sonuca varamazken O’nun fiilleri
ve sifatlar1 konusunda onlara ihtiya¢ duyulmaktadir. Zira O’nun sifatlarina duyularimizla
algiliyabildigimiz eserlerinden ve yarattigi mahlikattan yola ¢ikarak ulasabiliriz. Kur’an-
1 Kerim de bizi bu noktada diislinmeye ve algilamaya sevk eder. Kur’an-1 Kerim’in bizi
gokylizine ve deveye ibret ile bakmaya (el-Gasiye, 88/17-21) davet etmesi bu durumu

destekler ve ayrica duyu ve akil arasinda da bir iligki kurar.

Marifetullah’a ulagsma stireci igerisinde bilgi edinme vasitalarindan olan duyularin
dogrudan olmasa da dolayli olarak kullanilabilecegi sonucuna varilabilir. Zira kelamcilar
ve mutasavviflar Allah’in ma’ruf oldugunu kabul etmislerdir ve O’nu bilme hususunda
marifet kavraminin elde edilmesini zikretmislerdir. Marifetin olugsmasinda da duyularin
etkisi vardir. Cilinkii duyular ile Miisahede edilen alemden hareketle Allah’in sifatlar1 ve

fiilleri hakkinda bilgi sahibi olunabilir (Maturidi 2003:41).

Duyularimizin bize kazandirdigi bir de tecriibe durumu vardir. Bazi bilgilerimizi
tecriibelerimiz yoluyla 0Ogrenir veya aktaririz. Fakat duyular ile elde ettigimiz
tecriibelerimiz, ilahi bir agkin varlik olan Allah’in bilinebilmesi konusunda beseri
tecrilbenin kusatamayacagi bir noktadadir. Yani O’nun bilinmesi nihayi anlamda
tecriibenin Otesinde bir diizlemde kabul edilmesi gereken bir bilgidir (Yesilyurt,
2000:337).

1.1.2. Akl

Insan1 bilgiye ulastiran {i¢ temel unsurdan biri olan akil; men etmek, engellemek,
alikoymak; baglamak manalarinda masdar olarak kullanilan akil (a-k-I). isim konumunda
bir terim olarak insani diger canlilardan ayiran ve sorumlu kilan temyiz giicii, diisiinme
ve anlama melekesi diye tanimlanabilir (Teftazani, 2016:99, Bolay, 1989:242, Topaloglu,
Celebi, 2010:21). Akil bir garizd yani insanin dogustan sahip oldugu bir sifattir
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(Teftazani, 2016:99). Duyu organlarimizda saglikli olursa biitiin zaruri bilgiler ona tabi

olur.

Sa’duddin et-Teftazani (6.793/1390) ye gore akil, gaib ve belli olmayan seyleri vasitali,
duyularimizla bilinebilen seyleri dogrudan ve miiséhade ile idrak edebilen bir cevherdir

demistir (Teftazani, 2016:99)

Aklin bu manada insana kattig1 fazilet ittifakla kabul edilmis bir husustur. Ancak aklin

tanimi, kapsam1 ve mahiyeti hususlarinda c¢esitli fikir ayriliklar1 bulunmaktadir.

Kelamcilara gore akil, “zanda isabet etmek ve olmus vasitasiyla olacagi bilmek” (Yavuz,
1989:2:242) seklinde ifade edildigi gibi bilgiyi elde etmek i¢in kullanilan kuvvet (Isfehani
1986:511) ve kalpte kendisiyle hak ile batilin ayirimini yapabildigimiz bir nur (Ciircani,
1983:151) seklinde tanimlanmustir.

Mu’tezill kelam bilginlerinin genel tariflerinden ortaya ¢ikan akil tarifi, “iyi ile kotiiytli
birbirinden ayirt etme kuvveti” seklinde insani diger canlilardan ayiran sorumluluk

yiikkleyen bir vasif oldugu seklinde tanimlamalar yapildigi goriilmektedir (Yavuz,

1989:242).

Ehl-i siinnet alimlerinin {izerinde birlestigi bir akil tarifi yoktur. Ancak genel bir tanim
olarak, iyiyi kotiiden ayirt etmek icin Allah tarafindan insana dogustan verilen bir yeti
oldugu ve mevcudiyetinin sadece eylemleri aracilifiyla bilinebilecegini belirtmislerdir
(Yavuz, 1989:2:242). Mathridi (333/944). Onlar aklin kesin bir tanimin1 yapmamakla
birlikte onu benzer 6zellikte olan seyleri bir araya getiren ve ayiran yoniiyle bir tanimlama

da bulunmusturlar (Mataridi, 2009:5).

Kelamcilara gore akil, “maddeden sekillleri soyutlayarak kavram haline getiren, terimler
arasinda baglanti kurarak kiyas yapabilen ve hiikiimler c¢ikarabilen gii¢” seklinde
tanimlanmistir (Yavuz, 1989:2:242). Ayn1 zamanda akil, “zihnin disinda mevcut olan bir
yetenekten ibarettir” seklinde tanimlar da mevcuttur. Bu sebeble Kur’an’da akil
kelimesinin sadece fiil kaliplar1 ile kullanilmasi da onun bir cevher degil, giic olmasim
teyid etmektedir. Akil maddi bir kuvvet olmayip, miicerred ve ruhani bir cevher, ilahi bir
nur seklinde tarif edilmistir (Uludag, 1992:85). Kelam ilminde aklin ¢ok biiylik bir yeri
bulunmaktadir. Zira kelam ilminde akil sahibi olmak dinde miikellef olmanin bas1 kabul

edilmistir (Topaloglu, Celebi, 2010:21).
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Kelam ilminde boyle bir zemini bulunan akil yine kelamcilarca marifetullaha yapilan
islevsel tanimlarda kanaatimizce etkisi olmustur. Kelam Aalimlerinin tamami ve
mutasavviflar aklin bilgi edinme vasitalarindan birisi oldugunda hemfikirdirler (Mataridi,

2015, 2:22, Sasa, 2018:50).

Kelamcilarin diislince sistemine baktigimiz vakit onlarin akli fiziki dlemden baslayarak
metafizik aleme dogru bir algilama ve anlama isine vasita olarak gordiiklerini
diistinebilriz. Zira akil hem goriinen hemde goriinmeyen alemi idrak edebilir (Maturidi,
2003:204-205). Dolayistyla Allah’in bilinebilirligi, O’na dair bir bilgi ancak akil yiiriitme
yolu ile elde edilebilir (Maturidi, 2003:204-205). Ayrica Kelam alimlerine gore aklin
zihnin disindan aldig bilgiyi akil yiiriiterek sek sliphe ve zannin agsamalarindan gegirerek

kesin bilgiye doniistiirdiigiinii ifade etmislerdir (Atay, 1982:169).

Kelam bilginlerinin ezici ¢ogunlugu, akletmekle ilgili bazi ayetleri (el-Hac 22/46)
dayanak olarak kullanarak, akil ile kalp arasinda siki bir bagin bulundugunu hatta aklin
kalpte oldugunu ileri siirmiislerdir (Catak 2012:125). Aklin tek basina Kur'an'da
gecmemesi dikkat ¢ekicidir. Ote yandan ruh ile kalp arasinda sik1 bir iliskinin bulunmasi
g0z Oniine alindiginda aklin, ruhun bir giicii ve fiili tarzinda bir a’raz kabul edilmesini
miimkiin kilmistir. Ciinkii Kur'an'in el-Hac 22/ 46; Kaf 50/ 37 gibi ayetleri dogrultusunda
ruhla beden arasindaki iligkinin baglanti noktasi olan ve akil yiiriitme eylemini
gerceklestiren kalpten ruh kastedilmis olarabilir (Yavuz, 1989:2:242). Ayrica kalp, fuad
gibi kelimelerin mana yakilhigi bakimindan Kur’an’da zikredildigi goriilmektedir.
(Matiridi, 2015,2:66, Topaloglu, Celebi, 2010:21). Bu durum tasavvuf alimlerinin de
bilme eylemi i¢in kalbi kabul etmeleri ve onlarin kullandiklar1 arglimanlarinin merkezini

teskil etmektedir.

Kur’an’da insanin saygideger (miikerrem) bir varlik oldugu beyan edilir (el-Isra 17/70).
“Onu bu vasfi kazanmasi yaratan ve yaratilanlar nezdinde resit ve miikellef sayilabilmesi
i¢in elbette akil yetenegine sahip olmasi gerekmektedir. Biitiin Islam alimleri, dinin
ozellikle asli hiikiimleri alaninda aklin belirleyici degil, ilahi hitap ve tdlimati idrak edici
konumda bulundugunu kabul eder. Dinin kaynag1 akil degil vahiydir” (Topaloglu, Celebi,
2010:22). Akil bu vahyin idrak edilip gerekli baglantilarinin kurulmasi noktasinda
onemlidir. Bu durumda “Mu’tezile, Selefiyye ve Ehl-i siinnet kelamcilar1 arasinda,

aslinda isin 6ziine dokunmayan bazi goriis farkliliklart da bulunmaktadir. Imam Matiiridi
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bes duyu ile elde edilen bilginin kesin oldugunu kabul etmekle birlikte duyu
yanilmalarinin olabilecegi, ayrica haber yoluyla gelen bilgilerin de dogru olmayacagi
ihtimali karsisinda aklin daima bir hakem konumunda olduguna dikkat c¢ekmistir”
(Topaloglu, Celebi, 2010:22, Topaloglu, 2009:13-15). Ayrica aklin Allah’1 bilmesinin
vacip oldugunu ve tek bagina O’nu bilebilecegini savunur (Polat, 1998:27). Ancak teklifin
sadece seriat ile olmasi gerektigi hususunu da ifade etmektedir (Cubukgu, 1964:12,58,
Dag, 1980:112,113, Ebu Zehra, 1993:188). Bir diger taraftan da aklin seriatsiz bu
hususlar konusunda bilgi elde etmeye yeterli olmadiginmi da sdylemektedir. Bu
diisiinceleriyle Mataridi akli delil olarak kabul ederek ve Allah’1 bilebilme hususunda
akla bir gereklilik yilikleyerek Mu’tezile ile benzer goriise sahip oldugunu gdstermektedir
(Ebu Zehra, 1993-187).

Kelam ilminde akil bilgi kaynaklarindan oldugu belirtilirken bir taraftan da nazar
(Matiridi, 2009:7-9) ve istidlal (Pezdevi, 1980:16) terimlerinin onun yerine kullanildigini
bilmekteyiz.

Nesefi (6. 508/1114)’nin ilim, amel ve iman iliskisini degerlendirirken ilme akildan daha
tistiin bir paye verdigini de gormekteyiz. O bu degerlendirmeyi yaparken “insanlarin akil
yoniinden esittir” s6ziiniin aksine Allah dostlarinin akillar1 peygamberlerin akli gibi degil,
peygamberlerin aklinin ise Hz. Muhammed’in aklina benzemeyemeyecegi sekliyle bir
degerlendirme de bulunmustur (Nesefl, 2010:21). Bu durumu ele almasinin sebebinin her
akilli ve ergenlik cagina ulasan kimsenin aynen Hz. Ibrahim de ki akilla yaraticty1 arayisin

zorunlulugunu ortaya koyma ¢abasindan kaynaklandigini ifade edebiliriz.

Kelam alimlerinin biiyiik ¢ogunlugu akli, insanda dogustan var olan ruhsal bir kuvvet
olarak kabul etmislerdir (Mataridi, 2015,2:564). Kelamcilarin aklin mahiyeti konusunda
benimsedikleri goriisler, onun maddeden arindirilmis bir cevher ya da a’raz oldugu kabul
edilmektedir (Topaloglu, Celebi, 2010:22). Ancak bunu kesin bir sonuca baglamak
zordur. Zira cevher veya a’raz oldugu hakkinda ilere siiriilen fikirlerin higbirisi kesin
delillere sahip degildir. Yani akil zihnin disinda bir cevher degil yetenekten ibarettir.
Kur’an’1n da akil kelimesini fiil kalibinda kullanmas1 onun bir cevher degil gii¢ oldugunu
teyit eder (Topaloglu, Celebi, 2010:22). Ayrica Kur’an-1 Kerim’deki Hz. Ibrahim’in
istidlaline de deginmek yerinde olacaktir. Konuyla ilgili ayet soyledir. “Ayni1 sekilde biz

Ibrahim’e goklerin ve yerin melekiitunu goriip kavrama imkani veriyorduk ki kesin
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inananlardan olsun. Gecenin karanlig1 onu kaplayinca bir yildiz gordii. “Rabbim budur”
dedi. Y1ldiz batinca da “Batanlar1 sevmem” dedi. Ay1 dogarken goriince, “Rabbim budur”
dedi. O da batinca, “Rabbim bana dogru yolu gostermezse elbette yolunu sasirmis
kimselerden olurum” dedi. Giinesi dogarken goriince, “Rabbim budur; zira bu daha
biiyiik” dedi. O da batinca dedi ki:“Ey kavmim! Ben, sizin (Allah’a) ortak kostugunuz
seylerden uzagim.” “Ben, O’nun birligine inanarak yiiziimii, gokleri ve yeri yoktan
yaratan Allah’a ¢evirdim ve ben miisriklerden degilim.” (el-En’am 6/75-79). Ayette ifade
edildigi iizere Hz. Ibrahim bir istidlal de bulunmustur. Allah’1 bilme konusun da kulun da
benzer bir akil yiirlitmeyi geregeklestirmesi gerekir goriisii Ehl-i Siinnet kelam
alimlerince ifade edilmistir (Nesefi, 2010:30). Mutezile’nin bu konudaki goriisii kulun
“Akliyla delil aramasina gerek yoktur; ¢iinkii onun akilli olmasi Allah’1 bilmesini gerekli
kilar” sekliyle farklilik arzetmektedir. “Biz bir resul gondermedikce azap da etmeyiz.”
mealinde ki ayeti kerimeyi delil gosteren Eg’ariler ise Allah hakkinda bilgi edinilememesi
halinin makul goriilerek akil yiiriitmeye gerek olmayacagini ileri stirmiislerdir (Nesefi,

2010:30).

Gazzali kelam alimlerinin aklin tanimimi yaptiklarinda goriilen farkliliklar iizerinde
degerlendirme de bulunmustur. O aklin miimkiin olanin imkan dahilinde olmasina,
miimkiin olmayanin da imkansizligina dayanarak tecriibe ile bilgi edinmede
kullanilabilecegini ifade eder ve akil hakkindaki tarifleri kabul ederek onlar1 birlestirmek
istemistir. Ayrica akli tecriibl ve nazari bilgiyi elde etme noktasinda bir vasita olarak
gorerek bir gii¢ olarak kabul etmistir (Yavuz, 1989:2:242). Gazzali de karsilagtigimiz bir
diger durumda onun fikih ve kelam kitaplarinda akli 6vmesi ve Allah’1, peygamberi ve
seriat1 bilmek i¢in aklin kiiglimsenemeyecegi goriislidiir. Tasavvuf kitaplarinda ise akil

karsisinda kesfe daha yiiksek bir deger verdigi de bilinmektedir (Yavuz,1989:2:242).

Sonug olarak kelam bilginlerinin ¢ogu akli, insanin dogustan sahip oldugu ruhi bir gii¢
olarak kabul etmisler ve onun mahiyeti konusunda da cevher veya araz oldugu fikrinde
gorlis bildirmislerdir (Topaloglu, Celebi, 2010:22). Bu durumu kesin bir kanaate
baglamakta oldukca giictiir. Fakat herkesin iizerinde ittifak edebilecegi nokta aklin
insanin hertiirlii dini emir ve yasaklara uyma konusunda miikellefiyetin temel sart1 oldugu

ve ondan yoksun olanlarin hi¢bir sorumluluk yiiklenemeyecegidir (Matiridi,2015,2:564).
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1.1.3. Haber

Haber, liigatta bilmek, bildigi seyi duyurmak, (Ibn Manzir, 1970:4:227) bir nesneyi
geregi gibi bilmek i¢in yoklayip sinamak, bir seyin i¢ yiiziinden haberdar olmak manasina
gelen “hubr” veya “hibre” kokiinden tiiremis, (Isfehani, 2010:328, Ciircani, 1997:97,
Yavuz, 1989:2:242, Topaloglu, Celebi, 2010:103) bir isimdir. Konusulan ve aktarilan s6z

gibi anlamlarda da kullanilmaktadir.

Terim olarak ise, haberciden nakl edilen soz olarak tarif edilir (ibn Manztr 1970:4:227).
Kelam ilminde saglam duyular ve aklin yan1 sira bilgi vasitalarindan biri sayilan haber,
“vaki’ ile uyum ig¢inde bulunan s6z” demektir ki buna haber-i sadik denir. Realite ile
uyum i¢inde olmayana ise haber-i kazip denilmistir (Ciircani, 1997:97, Topaloglu, Celebi,
2010:103). Duyularimiz ile algilayabildigimiz maddi everenin bes duyumuz ile
algilamamizda herhangi bir problem yoktur ve iizerinde ittifak edilmis bir durumdur.
Kelamcilarin ¢ogunluguna gore bes duyunun sinirlarinin disinda kalan alan hakkindaki
bilgilerimizi akil vasitasiyla elde ederiz. Sayet aklin sinirlarinin disindaysa da o bilgiye
haber yoluyla ulasabiliriz. Bu sebeple haberin bilgi kaynaklar igerisin de kullanildigini
gormekteyiz. Bu noktadan hareketle haberin bilgi degeri tasityabilmesi i¢in hatadan,
yanlistan arindirilmis olmasi gerekmektedir. Allah 1 varligini bildirmesi O’ndan,
varligini bilme, anlama, niyet ve azim kul tarafindandir (Nesefi, 2010:22). MatGridi
haberin bilgi vasitalarindan biri olarak kabul edilmesini akli bir zorunluluk olarak ifade
etmektedir ve peygamberlerin getirdigi haberin kabululiiniin de benimsenmesini liizumlu

olarak gormektedir (Matiiridi 2003:11).

Kelam bilginlerinin haber konusundaki tariflerinde farkliliklarla karsilasmak da
miimkiindiir. Bazilarina gore haber igerisinde yalan veya dogru bulunduran bir sézdiir
seklinde tanimlanirken bazilarina gore ise haber verenin varligin1 gerektiren bir s6zdiir
seklinde ifade edilmistir (Ciircani, 1983:96). Dogru haber diye de tarif edilen haber-i
sadik, kaynag1 bakimindan iki kisimdir (Maturidi, 2009:10). Birincisi miitevatir haber,
ikincisi ise, peygamberin haberidir (Teftazani, 2016:95).

Miitevatir haber, “bilgi degeri ve hiikkmii agisindan zorunlu bilgi peygamberin haberi ise,
delillendirme metoduyla da olsa, kesin bilgi degeri ifade eder, buna gore ilim ifade edecek

haber yalan olma ihtimalinden uzaktir”(Nesefi, 1993:15).
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1.1.3.1. Miitevatir Haber

Miitevatir haber, yalan lizere anlagmalar1 ve birlesmeleri aklen miimkiin olmayan bir
toplulugun tecriibesine veya aktarimima dayanir (Maturidi, 2009:12). Herhangi bir
haberin miitevatir konumuna vasil olmasi i¢in, onu aktaran kimselerin sayisi ile ilgili
farkli yaklagimlar mevcuttur. Miitevatir terimi daha ¢ok hadis litaratiirii igerisinde
kullanilmaktadir. Miitevatir kavraminin, hadisciler arasindaki tanimina bakildiginda,
belli bir sayis1 hakkinda bir goriis birligi s6z konusu degildir. Miitevatir, basta sahabiler
olmak iizere, tlim nesiller boyunca, yalan {lizerinde birlesmeleri akli olarak imkansiz olan
ve de sayisi belirsiz bir toplulugun kendilerine gelen haberi aktarmalaridir” (Caglayan,
2009:68). Miitevatir haberin taniminin 6nemi yaninda bir de bu haberi nakleden tevatiir
ehlinin baz1 6zellikleri {izerinde duruldugunu da goriiriiz. Bu kislerin naklettikleri haberi
zaruri birsekilde bilmeleri ve tevatiir ehlinin sayisinin sahitlik konusundaki sayidan fazla
olmasi gerekir (Bakillani, 1987:440). Tevatiirde bulunan bu kisilerin herbirinin bu olay1
Miisahede yoluyla bilmesi ve bu tevétiir zincirinde bir kopuklugun olmamas1 gereklidir

(Bakillani, 1987:441).

Kelamcilar haberin dogrulugu tizerinde siklikla durmusglardir. Zira haber dogru ve yalan
olma ihtimali olan sozdiir (Yavuz, 1996:345). Haberin dogru veya yanlis olusu hakikate
uyup uymamasi haberin konusuna gore degisir. Haberin dogrulugu konusunda sunu da
ifade etmek yerinde olacaktir; bir haberin dogru veya yanlis olusu onun bilgi edinme
vasitalarindan sayilip sayilmamasi, husu i¢in 6nem arz etmemelidir (Maturidi 2003:11).
Ciinkii diger bir bilgi edinme vasitasi olan duyular da zaman zaman bizi
yaniltabilmektedir. Ayn1 durum haber s6z konusu odugundada gegerli kabul edilmelidir.
Yalan yanlis bilgilerin olmasi haberin bilgi vasitas1 olmasini ortadan kaldirmaz (Erdemci,
2006:158). Miitevatir haberin dogru kabul edilmesi konusunda bazi kosullar 6nemlidir.
Ornegin bu tevatiir ehli yalan iizere birlesmeleri miimkiin olmayan bir topluluk olmalari
gerekir. Oncelerinde ve sonralarin da bir kesintisiz naklin olmasi zaruridir. Haberi
Miisahede eden ilk toplulugun olay hertiirlii stipheden uzak bir sekilde kesin bir bilgiyle
bilmesi gerekmektedir. Bu toplulugun herhangi birsekilde yalan sOyleyebilme
sebeplerinin olmamasi1 ve olayin da aklin imkansiz goérdiigii bir bilgiyi icermemesi
gerekmektedir (Yavuz, 1996:346-349, Caglayan, 2009:68) Gazzali, Amidi ve Ciiveyni
gibi bazi kelam alimleri miitevatir haberin teorik bir bilgi ifade ettiklerini ileri

stirmislerdir. Buna mukabil Matiiridi gibi alimler miitevatir haberin zorunlu bir bilgi
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kaynag1 oldugunda birlesmislerdir (Mataridi, 2009:8-9, Teftazani, 2016:95). Bu noktada
miitevatir haber, herkeste bir bilgi meydana getirmekte ve sonucunda kimsede bir siiphe

uyandirmamaktadir.
1.1.3.2. Haber-i Resul

Haberi resul, haber-i sadik ¢esitlerinden biri olup ““ Niibiivveti mucize ile sabit olan
peygamberin getirdigi haber”dir (Matiridi, 2015,9:195, Teftazani, 2016:97). Haberi resul
tek kisiden duyulmakla birlikte, s6z konusu kisinin yalan sdylemesine aklin imkan
vermedigi, bir peygamber olmasi ona {istiin bir konum kazandirir. Haberi resul aklin veya
tecriibenin desteklemesiyle kesin bilgi derecesine yiikselir. Bizzat peygamberden duyan
kisi i¢in zaruri bilgi ifade eden haber-i resuliin bize ulagsmasi agisindan (isnad). miitevatir

ve ahad kisimlarina ayrilmaktadir (Topaloglu, Celebi, 2010:104).

Miitavatir haber konusuna bir Onceki bolimde deginildigi icin bura da yer
verilmeyecektir. Haber-i vahid bir kisinin baska bir kisiden rivayet ettigi haber seklinde
tarif edebiliriz. Tevatiir derecesine ulasmayan biitiin haberler haber-i vahid olarak kabul
edilmistir (Sasa, 2018:60, Mathridi, 2003:12). Kelam bilginlerine goére haber-i vahid
bilme eylemini zorunlu hale getirmeyen haberdir. Haber-i vahid kavraminin bir Kisinin
rivayeti sekliyle tanimlanmasina ilk olarak Vasil b. Ata (6. 131/748) da raslanmaktadir
(Caglayan, 2009:72). O insan1 ger¢ege ulastiran seyder igerisinde miitevatir haber ve ahad
haberi zikretmektedir (Caglayan, 2009:72).

Ayrica haberi bir bilgi kaynag: olarak dogruluk ve yanliglik bakimindan incelenmesine
iliskin ilk degerlendirmelerde de bulunan kisinin Mu’tezili bilgin olan Vasil b. Ata oldugu
nakledilir. Bir diger Mu’tezili bilgin olan Kadi Abdiilcebbar’a (6. 415/1025) gore ise,
haberin kesin bilgi kaynag: olabilmesi i¢in aktaran sahsin o alanda zorunlu ve ciddi bir
bilgi birikimine sahip olmasi ve s6z konusu rivayetin en az dortten ziyade kisi tarafindan

aktarilmasi zorunludur (Kadi Abdiilcebbar, 2013:26, Caglayan, 2009:65).

Kelam bilginleri ahad haberin ameli konular da delil olabilecegi yoniin de ifadeler de
bulunurken itikadi konular da yeterli bir delil olarak kabul etmemislerdir (Bagdadi,
1981:22). Ehl-i siinnet kelamcilarina gére yasama iliskin ve hukuksal konularda haber-i
vahid ile amel edilebilecegi seklinde fikir beyan etmislerdir. Es’ari ve Matiiridi ekolii de

benzer goriisii paylasmaktadirlar (Ibn Farek, 1987:23). Kelam bilginlerinin biiyiik
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cogunlugunun itikadi konularda haber-i vahidi zanni bir kaynak gormeleriyle birlikte
marifetullah konusun da insanin bilgisizligini ortadan kaldiran ve onun siiphesini
giderebilme ihtimali olan bir bilgi kaynagi olarak kabul ettikleri sOylenebilir (Sasa,
2018:60). Buradan da anlasilmaktadir ki kelam alimleri marifetullah konusunda da
miitevatir haberi bilgi edinme vasitalarindan biri olarak goérmiislerdir ve onun
dogrulugunu da temel sart olarak gérmiislerdir. Bu durumu ifade i¢inde haber-i sadik

kavramini kullanmisglardir (Teftazani, 2016:94, Sasa, 2018:61).

Burada degerlendirilmesinde fayda gordiigimiiz bir diger nokta da kelamcilar ve
mutasavviflarin hadis rivayetlerindeki yaklagim tarzlaridir. Mutasavvif alimler hadis
rivayetinde bulunurken bir hadis alimi titizligi ve kelam bilgini tenkitciligi ile bunu
yapmamislardir. Onlar daha ziyade insanlarin dine olan sevkini artirabilmek igin haber-i

vahidi marifetullaha ulagmada bir vasita olarak gérmiislerdir.
1.2. Mutasavviflara Gore Bilgi ve Kaynaklar

Felsefe ve kelam ilimlerinde oldugu gibi mutasavviflarcada de bilgi konusu epistemolojik
olarak degerlendirilmistir. Ilim; vehbi ve nazari olarak ikiye ayrilmis olup hal ilmi
siniflandirmasinin da eklenmesiyle kaynaklarda ii¢ baslik altinda incelenmistir (ibn’iil
Arabi, 2011:64, Serrac, 2016:8). Allah’in kuluna bahsettigi ve akil yiiriitme ile elde
edilemeyecek ilme vehbi ilim, duyular ve akil yiirtitme ile elde edilen ilme ise nazari ilim
demislerdir (Ibnii’l-Arabi, 2006:102). Hal ilmi, vehbi ve nazari ilimler arasinda bir ilimdir

seklinde tanimlanarak tasavvufta tecriibe ehli kimselerin ilmi denilmistir (ibnii’l-Arabi,
2011:64).

Tasavvuf alimleri ilmi kendi igerisinde degerlendirirken onu nazar ve istidlal yoluyla elde
edilme yontemine gore Ilme’l-yakin diye isimlendirmislerdir. Kesf ve ilahi ihsanlar
sonucun da kisinin tabiatinda ki kirlerden arinmasiyla elde edilen ilme ise Hakka’l- Yakin

ismini vermislerdir (Serrac, 2016:68, Yilmaz, 2007:252).

Mutasavviflar “akli ve nakli bilgilerin yaninda ilhama 6zel bir 6nem atfettiklerinden, bu
bilgiyi ayrica aciklama ve degerlendirmeye daima ihtiya¢ duymuslardir. Vahiyden farkl
olarak delil, biirhan ve isbata muhtag olmaksizin kalbe bir anda intikal eden diye

isimlendirirler. Bu ilmin bir derece 6tesi ise miikasefedir” (Goziitok 2001:3).
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Mutasavviflara gore Allah ile kul arasinda dogrudan bir bag yoktur. Bu nedenle de normal
sartlar altinda dogrusal bir baglanti olmamalidir. Zira Allah ile kul arasinda bdyle bir
durumdan bahsetmek imkansizdir. “S6z konusu bilgi alis verisinin vuku bulmasi i¢in
ortada bir tek yol goriinmektedir. O da mevcut durumu bozacak bir halin meydana
gelmesidir” (1zutsu, 1975:182).

29 (13 2 13

Mutasavviflarin “miikasefe”, “ilham”, “mana aleminde gormek™ sozleriyle anlatmak
istediklerini, kelam ve felsefe kitaplarinda “ilham-1 Rabbani”, “hidayet”,”’kalbe dolan
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nur’ sozleriyle anlatilmak istenmistir (Kuseyri 2005:213). Biitiin bunlar, bugiinkii
psikoloji ilminde “suursuz” hadiseler adi altinda toplanmistir. Giiniimiizde psikoloji
ilminin farkina vardig1 bu gergegi, sufiler ¢cok dnceden inceden inceye detaylandirmis ve
aciklamislardir. Dolayisiyla Miisliimanlar, modern psikolojinin ortaya koydugu bu

fikirlere yabanci degillerdir (Goziitok, 2001:10).

Tasavvuf alimlerince ilmin tam manasi ile taniminin yapilabilmesi gii¢ goziikmekle
beraber malum olanin bilinmesi seklinde genel bir kabul vardir (Sasa, 2018:16). Onlar
esyanin varhiginin mevcut halini tanimlarken ilim kelimesini kulanmayi tercih
etmislerdir. Bir diger ifadesiyle bu durum suje ile obje arasindaki iliskinin ortaya ¢ikis
halidir. Yine Tasavvuf alimlerinin marifet kavramini ilim yerine kullandiklarinida
gozlemlemekteyiz. Onlara gore ilme, salt aklin gdzlemi ile ulasilabilirken marifet i¢in bu
durum yeterli degildir. Marifet salt akli da kapsayan kalbin suje durumunda olmasiyla

Allah’1n bilinmesi halidir (Sithreverdi, 2018:33).

Bu noktada marifetullah, siije olan kalp ile obje durumunda konumlandirilan Allah ile
olan iliskidir seklinde tanimlanmaktadir. Bu tanimlamalar noktasinda tasavvuf alimleri

bilgi eylemi igerisine kalbi de dahil etmislerdir (Sasa, 2018:18).

Mutasavviflara gore marifet su sekillerde gerceklesir. Dilin ikrar etmesi, kalbin tanimasi
ve ruhun da yakin seviyesinde bilmesi ile ortaya cikar. Bir diger ifade ile marifet,
miikasefe veya kesf olarak tanimlanmaktadir (Goziitok, 2001:7). Marifetin
gerceklesmesinde kulun iradesinin ve gayretinin 6nemi olmakla birlikte Allah’in liitfu
olmadan ortaya ¢ikmasi da miimkiin degildir goristini savunurlar. Bu durumu
savunmalariin en 6nemli nedeni siije ve obje arasinda bir esitlik yoktur. Bu esitligin
olmamas1 marifetullahin Allah’in bildirmesiyle gerceklesebilece§i durumunu ortaya

koymaktadir (Izutsu, 1975:182).
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Tasavvuf alimleri kalbi bilginin merkezi gérmektedirler fakat kalbe dogan her bilgiyede
itibar etmezler. Onlar kalplerine gelen bilgi konusunda dort kaynaktan bahsederler.
Bunlar ruh, melek, seytan ve nefisdir. Bu kaynaklarin bilgi aktarimi kisinin diinyaya
meyli ve takvasina gore farklilik gosterecegini iddia etmektedirler (Goziitok, 2001:11).
Ayrica bu kaynaklardan gelen bilgileri de su sekilde isimlendirmislerdir. Vesvese;
seytandan gelen telkin, varid veya havatir-1 hak; Allah’tan gelen, (Kuseyri, 2005:230)
hevaric; nefs ten gelen ve ilham da melekten gelen telkin ve bilgidir derler (Goziitok,
2001:11).

Yapilan tanimlar ve aciklamalara bakildigi vakit, tasavvuf metodunu kullanan bir kisinin
elde ettigi bilgileri her zaman kullanabilme 6zgiirliigiine sahip olmadigi goriilmektedir.
Bu durum bu bilgilerin Kur’an ve Siinnete uygunlugu ile amel boyutuna tagiabilecegi
gercekligini ortaya koymaktadir. Bir diger nokta ise bu kisinin kendi tecriibesi ile elde
ettigi bu bilgi ve deneyimler sadece onu baglamakta umuma bir mecburiyet

getirmemektedir. (Go6ziitok, 2001:13).
1.2.1. Duyular

Mutasavviflar bes dis duyuya karsilik, metafizik varlik alaninda birer bilgi kaynagi olan
akil, kalp, ruh, sir ve hafi gibi terimlerle ifade edilen bes i¢ duyunun var oldugunu iddia
etmiglerdir. Bu durum felsefenin etkisiyle bilgi problemine yeni bir boyut getirme
amacindan kaynaklanmis olabilecegi seklinde de yorumlanmistir. Kelamcilar
mutasavviflarin bu goriiglerini ilmi ve objektif bir dl¢ilisti bulunmadigi gerekgesiyle kabul

etmemislerdir (Hokelekli, 1994, 8-12).

Mutasavviflar, anlagilacagi lizere Kelam alimleri gibi duyularin bilgi kaynagi oldugunu
kabul etmektedirler ve ‘Allah’in yaratmis oldugu esyay1 biz, ancak duyular ve akil ile
tantyabiliriz’ goriisiinii benimsemislerdir (Ibnii’l-Arabi, 2011:29). Vahdete ermis olan
sifi birlik halindedir. Ancak bu birligin i¢inde sehadet alemi gizlidir. O nedenle sifi
duyulur ve goriiliir alemi inkar edemez. O sGfi ulasmis oldugu vahdet aleminden tekrar
kesret Alemine gelirki bu esnada esyayr kavramistir. Iginde bulundugu bu makamin adi

da fark-1 sani, sahv-1 sani veya fark-1 ba’de’le-cem’ dir (Cevdet, 1992:127).

Mutasavviflar bir varligi sadece maddi yoniiyle degil de onun metafizik yOniiyle

degerlendirilmesi gerektigi fikrine sahiptirler. Iste tam burada da terminalojilerindeki kesf
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ve ilham metodunu devreye koymaktadirlar. Allahin bilinebilmesi durumu duyular ile
sadece onun sifatlar1 ve fiilleri noktasinda etkilidir Onun keyfiyeti noktasinda yetersizdir

gorlsiinii ifade ederler. Hatta ¢ogunluk mutasavvifa gore igsel duyularin 6nemi zahiri

duygulara gore daha fazladir (Sasa, 2018:44).

Tasavvuf alimlerinin duyulara elestirel bakislar1 da s6zkonusu olmustur. Onlar duyular
maddi alemin bilinmesi agisindan vasita olarak goérmiislerdir. Fakat marifetullah1 elde
etmede yetersizdir goriisiinii iddia etmektedirler. Bu noktada onlar duyular ile elde edilen
bilgiye ilim, demeyi tercih etmislerdir (ibnii’l-Arabi, 2006:343-344). Bu durum onlarin
duyular1 bir noktaya kadar kabul ettiklerini ortaya koymaktadir. Onlarin duyular
konusundaki yaklagimlar1 aslin da duyularin yanls bilgi vermesi seklin de degil onlarin
dogru bilgi vermedigi noktasindan hareketle goriis beyan ettiklerini ortaya koymaktadir
(Gazzali, 1948:580).

Kelam alimlerinin ve mutasavviflarin duyular konusuna yaklagimi sahadet alemi ve gayb
alemi ayirimi yoniinden farklilik arz etmektedir (Stihreverdi, 2018:563). Kelam alimleri
duyularin marifetullaha ulasma konusunda bir bilgi vasitasi olarak goriirken
mutasavviflar bu konuda yetersizlikten bahsetmislerdir. Her iki disiplinin goriislerini de
kendi terminolojileri icerisinde biitiinciil olarak degerlendirmek bizler i¢in daha saglikli

bir yaklasim olacagi kanaatindeyiz.
1.2.2. Akl

Ik dénem Mutasavviflar akila, hadis ve fikih bilginleriyle ayn1 anlami vermisledir.
Onlara gore akil ayn1 zamanda Allah’in bir hiiccetidir (Suhreverdi, 2018:563). Sufiler
aklin kapsami ve nitelikleri lizerinde durmamaislar, din ve ahlak ile baglantili olarak
degerlendirmelerde bulunmuslardir (Uludag, 1989:246). Mutasavvuflar Allah’1 akilla
tanimanin miimkiin olmadigina O’nun sadece kendisini tanitmasiyla taniyabilicegimize

goriisiindedirler.

Islam diisiince sisteminde akil, hevanin karsit1 olarak degerlendirilmistir. Stfiler de aklin
karsisina hevay1 koymuslar ve genellikle aklin, ahlaki ve psikolojik boyutunda durmuslar

ve bu konuyla ilgili genis a¢iklamalarda bulunmuslardir (Uludag, 1989:246-247).

Mutasavviflar aklin hadis ve mahlik olduguna, yaratilmis olan bir seyinde sadece kendisi

gibi yaratilmis olan bir seyin delili olabilecegi hususun da ittifak etmislerdir.
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Safilerin hakikatlar1 anlamada yetersiz kabul ettikleri aklin, ezeli ve ebedi hakikat ile ilgili

hiikiim veren nazari ve metafizik akil oldugunu kabul etmektedirler. Stfiler, insan aklinin

9’1\” (13 99 ¢¢ ~99

Onem ve degerini, “akl-1 cliz’1”, “akl-1 meas”, “akl-1 tecriibi

koymuslardir (Uludag, 1989:246-247).

gibi adlandirmalar ile ortaya

Tasavvuf alimlerinin diigiince sistemine bakildiginda onlarin nazarindaki akil rasyonel
akil olarak kabul ettigimiz, aklida biinyesinde bulunduran daha genis bir yapida oldugu
goriilmektedir (Ibnii’l-Arabi, 2011:23). Onlar kiillf akil diye tabir ettikleri ameli akl1, daha
degerli gormiisler, ciizi diye tabir ettikleri akli size yetersiz gordiiklerini ifade etmiglerdir.
Bu sebeple mutasavviflarin akli tamamen devreden ¢ikardiklarini sdyleyerek bir yaklagim
gelistirmek tam olarak dogru olmayacaktir. Onlar ayrica kelamcilarin kabul ettigi, akil
yoluyla elde edilen burhan ve delili bilgi kaynagi olarak da gormektedirler. O halde
stfilerin elestirdikleri akil ile tasavvufi gelenkte bilgi edinme vasitast olarak kullanilan
akil farklhidir (Siihreverdi, 2018:571). Bu durum da gostermektedir ki mutasavviflarin
eserleri incelenirken akil ile ilgili diisiince ve yorumlar1 degerlendirirken aklin hangi

siniflamasinin kasdedildigini bilmek biiyiik 6nem arzetmektedir.

Ibnii 1-Arabi (8. 543/1148) varolusla ilgili hakikatleri {i¢ baslik altinda degerlendirmistir:
Birincisi Ulvi hakikatler; bunlar akla uygun olan, akilla kavranilabilen hakikatlerdir
ma’killat ta denilir. ikincisi Siifli hakikatler; bunlar hislerle duyulabilen hakikatlerdir
mahsisat da denilir. Ugiinciisii ise Berzahla ilgili hakikatler; bunlar ise, ancak hayalle
kavranabilen hakikatlerdir (ibnii’l Arabi, 2011:27).

Bu noktada sunu da diyebilirz ki mutasavviflar i¢in kiilli akil bir degerlendirme kriteri ve
bilgi vasitasidir. Fakat cliz’i akil zaman zaman marifeti anlamanin Oniinde engel
olusturmaktadir ve bir bilgi vasitasi olarak tasavvuf litaratiiriin de kabul edilmemistir. Bu
durumda kelamcilar ve stfilerin kabul ettigi akil tiirti aynimidir? Sorusu akla gelebilir,
bunada su sekilde cevap vermek uygun olacaktir. Kelam alimlerine gore akil ¢ok soyut
ve nazari bir diistinceyi ifade ederek suura dayali bir hali ifade ederken mutasavviflara

gore ise kalbe dayanan hissi-irfani bir durumdan ibarettir (Sasa, 2018:55).
1.2.3. Dogru Haber

Haber, sozliikte “bir nesneyi geregi gibi bilmek i¢in yoklayip simnamak, bir seyin i¢

yiizinden haberdar olmak” ménasina gelen bir isimdir. Terim olarak ise, “ge¢cmiste
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meydana gelen veya gelecekte vuku bulacak bir olay1 bildiren s6z, mahiyeti itibariyle
dogru veya yanlis olma ihtimali bulunan s6z” gibi farkli sekillerde tanimlanmistir. “Bu
tanimlarin ortak noktalar1 haber konusunun duyularla algilanabilir olmasi, vahye
dayanmissa gelecege de ait olabilecegi hususlaridir (Ibnii’l Arabi, 2011:11). Dogru veya
yanlis olusu, ger¢ege uyup uymamast haberin konusuna gore degisir” (Yavuz, 1996:346-
349).

Haber hususunda mutasavviflar kelam bilginleri gibi miitevatir veya haber-i vahid
ayrimina titizlik gosteremedikleri bilinmektedir. Rivayet ettikleri haber konusunda
miitevatir olup olmadigina riayet etmeden nakil yapmislardir. Ancak Mutasavviflarin da
haberi, kelamecilar gibi marifetullah konusunda delil kabul ettikleri s6ylenebilir. Ayrica
miitevatir haber olarak kelam alimleri gibi mutasavviflarda Kur’an, siinnet ve icmay1
kabul etmiglerdir. Hatta tasavvuf litaratliriin de Allah’in kitab1 sarih bir sekilde
marifetullahin hakikatidir. Onlar eserlerinde ¢okea ayet ve hadise yer vermiglerdir. Ayrica

bu bilgi kaynaklarini diger bilgi kaynaklarinin denetleyicisi gibi de gormiislerdir.

Gazzali’nin de tizerinde etkisini bildigimiz Haris el-Muhasibi (6. 243/857) kitap ve
siinnete yaklasimi su sekildedir; Istikametin asl1, Kitap, Siinnet ve cemaatten ayrilmamak
tizere li¢ seydir (Muhasibi, 1968:128). Kurtulus da ancak Kur’an’1n takip etmekle olur, O
sarih delilleriyle hak ile batili ayiran furkandir (Muhasibi 2003:272). Is181 sana hak yol
gibi parlayan her seyi kitaba, siinnete gore karar ver. Eger hala hiikkmii kapali bir sey
kalirsa, o zaman da dini yasantilarina bakarak akli duruslarini begendigin goriisiinii al.
Bilki hakkin iizerinde aklin onu kabul etmesini temin edecek delil vardir (Muhasibi
1968:82-88).

Diger taraftan Mutasavviflar marifetullah konusunda yeterli bilgiye ancak vahiy ve kesif
yoluyla ulasilabilecegini ifade etmektedirler. Onlar hadiscilerin hadis olarak kabul
etmedikleri bazi haberleri de kendi goriislerini desteklemeye yonelik kullandiklarin
tasavvuf kaynaklarinda gorebiliriz. Nitekim onlar, “nefsini bilen rabbini bilir ve ben gizli
bir hazine idim, bilinmeyi arzu ettim bilineyim diye insan1 yarattim” gibi bazi1 rivayetleri
delil olarak kullanmaktadirlar. Mutasavviflarin delil olarak kullandiklar1 bu haberler
hadis alimlerinin ¢ogu tarafindan hadis olarak kabul edilmemektedir (Yildirim,
2000:230). Zira bu s6z hadis kaynaklarinda tesbit edilememektedir. Bilindigi tizere ilk

donem kaynaklarinda yer almayan bu rivayet sonraki kaynaklara hadis olarak
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kaydedilmistir (Yildirim, 2000:230). Mutasavviflar slinneti ve hadisi marifetullah
konusunda kaynak olarak kullanmalarina ragmen rivayet ettikleri hadisleri bir hadis alimi
titizligiyle ele almamislardir. Bu durumda hadis olmama ihtimali olan rivayetlerin hadis
gibi algilanmasina sebep olmustur. Ayrica bu rivayetleri irsat vasitasi olarak kullanmalari
da birtakip problemlere sebep olmustur. Ote yandan sunu da ifade etmekte fayda vardir.
Bu gibi rivayetler sekil yoniiyle hadis kaynaklarin da gegmese de mana yoniiyle hadis
olma ihtimalini tasimaktadir. Bu sebeple bu rivayetlere yaklagirken bu durumu da dikkate

alarak degerlendirmede bulunmak daha saglikli olacagi kanaatindeyiz.
1.2.4. Kalp

Kelime anlami olarak kalp, “bir seyin icini disina ¢ikarmak™, “altin1 iistiine getirmek”,
“ters gevirmek”, “bir seyi bagka bir seye doniistiirmek” ve “degistirmek” gibi manalara
gelmektedir (Gazzali, 1971:44). Bir diger anlam1 ise, bedende kan dolagimini saglayan
organin adidir. Teknik terim olarak kalp, bilgi ve diisiincenin kaynagi veya araci
anlamindadir (Siihreverdi, 2018:670-571). Kalbin, bedende bulunan et pargasi ile bir
baglantisi kabul edilmekle birlikte, ondan ayr1 olarak, “rabbani latife” ve “ilahi cevher”

denmistir (Uludag, 2001:229-232).
Kalp iki mana i¢in kullanilir:

“1-Gogsiin sol tarafin da, sol memenin altinda ¢am kozalagina benzeyen ve yapisi,
dokusu ve bizatihi miiteharrik olma gibi 6zellikleri itibari ile insan bedenindeki diger
uzuvlardan farkli olan ve viicuttaki kan deveranini gergeklestirmek suretiyle insan
hayatinin devamini saglayan 6zel bir et par¢asidir. Dilimizde yiirek diye meshur olan bu

et pargas, tip ilminin mesgul oldugu cismani kalpdir.

“2-Kalp rabbani ve ruhani bir latife ve inceliktir. Yalniz bunun cismani kalp ile iligkisi
vardir. Bu latife insanin hakikatini barindirir. Insanm idrak eden, bilen ve kavrayan
yetenegidir. Muhatap olan kinanan cezalandirilan ve kinanan odur. Tasavvuf ehli
buna’’hakikat-1 insaniyye”, filozoflar da “nefsi natika” demislerdir (Ergiil, 2000:96).
Insanin asil hakikati, benligi de iste bu kalptir. Bu yonii itibari ile insana alim, arif, miidrik
denilmistir. Allah’a muhatap olan, sorumlu tutulan, ceza goren miikafat alan hep bu
nurani cevherdir. Umumiyetle goniil derken kastettigimiz bu kalp adeta ruhumuzun bir

gozidiir. Basiret bunun nazari; akil, ruhu irade; bir kuvvetidir”(Ergiil, 2000:96). Ruhi ve
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cismani kalbin hem birbirinden farkli oldugunu ayni zaman da birbirleri ile iligkisi

oldugunu unutmamak gerekir. Insanlarin cogu bu iliskiyi anlamakta giigliik cekmislerdir.

Gazzali kalbin mahiyeti lizerin de dururken onun i¢ ve dis alem ile baglantisini ortaya
koymak i¢in kalbe ait oldugunu iddia ettigi iki kapidan bahseder. Birinci kapt duyular ile
algiladigimiz aleme acilir, digeri ise hissi alem diyebilecegimiz boyut ile ilgilidir
(Siihreverdi, 2018:41). insanin bedeni ve ruhu daima birbiri ile miicadele halindedir ve

bu miicadelenin yeride kalptir goriisii tasavvuf alimlerince ifade edilmektedir.

Ayrica Tasavvuf alimleri yukarida ifade ettigimiz miicadele durumunu daha iyi ortaya
koymak acisindan kalbin hissiyatinin 6niindeki engellerden de bahsetmislerdir. Onlara
gore kalbin asli gorevini yapamayisinin Oniinde su engeller bulunmaktadir. Kalbin
zatindaki eksiklik, sehvet ¢coklugu nedeniyle kalpteki bulaniklik, istenilen hedefe kalbi

yonlendirememe, hicap perdesi ve metod bilmemedir (Gazzali, 2008:68).

Tasavvuf alimlerine gore bilginin kaynaklarindan birisi olan kalb bir taraftan da akil ile
i¢ i¢edir. Onlara gore diistinceyi iireten aklin kaynagi kalp ve neticede ki akletme eylemi
kalbin bir islevidir (Attas, 1995:186-187). Kalbin sezgisini esas alan mutasavviflar
baglamak anlamindaki aklin islevini dar ve smirli gdrmiislerdir (Ibnii’l-Arabi, 1977:26).
Ama bu durum onlarin aklin karsiti olduklari anlamima da gelmemektedir. Onlar
metafizik konularda kalbin akli astigin1 ifade ederek onun sezgisini esas almiglardir

(ibnii’iil Arabi, 1977:155).

Hz. Peygamber ruh ve kalbin mahiyeti iizerinde fazla durmadigindan sahabe ve tabiin
déneminde bu konu arastirilmamustir. Ilk désnemde kelamcilar daha c¢ok akil ve istidlal,
fakihler kiyas ve re’y, sifiler de kalb ve onun iiriinii olan kesif ve ilham tiizerinde
durmuslardir. Stfilerin ilgi alan1 kalb ve kalbin tasfiyesi oldugundan tasavvufa ilmii’l-
kuliib, ma ‘rifetii’l-kulib; sGfilere de ehlii’I-kuliib, ashabii’l-kuliib, erbabii’l-kuliib ve ehl-
i dil gibi isimler verilmistir (Uludag, 2001:231).

Kelamcilar kalbi, bilgi elde etme vasitalar1 igerisinde gormemislerdir. Fakat
mutasavviflar bu durumun tam tersine marifete ulasmanin en 6nemli merkezinin kalp
oldugu fikrini ileri stirmektedirler. Tasavvuf disiplini igerisin de kalp i¢in ilham ve kesfin
merkezi oldugu fikri ileri siiriilmiistiir (Serrac, 2016:35). Zira marifeti elde etme

hususunda kalp onlar igin asil siijje hilkmiinde degerlendirilmistir. Bu noktada kur’an
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ayetlerinin yaklagimi kalp ile aklin birbirinin miiradifi olabilecegi yondedir. ‘’kalpleri
vardir onlarla akletmezler’ (el-Hac, 22/46). Aslinda burada bir alternatiflik durumu
yoktur, birbirini tamamlayan, ya da tanimlamada rol alan bir yaklasimdan s6z edebiliriz.
Bu durum kelam alimlerince de benzer sekilde ifade edilmis olacak ki kalp ile akil siki

iliski igerisindedir goriisii benimsenmistir (Sasa, 2018:70).

Mutasavviflar kalbin bilmesini dogrudan bir bilme eylemi ve bilen ile bilinen arasinda
vasitasiz gergeklesen bir bilme tiirii seklinde kabul etmislerdir (Aydin, 1976:49). Yine
onlara gore marifetin kaynag: kalp olmakla birlikte ruh, sir, ilham ve kesf gibi tasavvuf
litaratiiriindeki kavramlarin da merkezi kalp olarak kabul edilmektedir. lgili kavramlar
marifetin kaynagidirlar. Bu diisiinceler 1s181inda anlasilmaktadir ki mutasavviflar mutlak
bilginin elde edilmesi i¢in alternatif bir arayisada girerek mutlak bilginin kalp ile elde
edileceginin kanaatine varmislardir. Ancak bu durum aslinda akil ve duyularida kapsayan
cok yonlil bir vasitay1 ortaya ¢ikarmistir. Yani demek istedigimiz aslinda kalp igerisinde
akil ve duyularin tecriibesini de bulunduran bir bilgi edinme vasitasi olarak goriilebilir

(Bolat, 1998:127).

Kelam bilginleri ve mutasavviflarin kalp kavramina yiikledikleri anlamlara baktigimiz
zaman aslinda her ikisininde bu kavrami bilgi ile iliskili bir sekilde litaratiirlerinde
kullandiklarim1 gérmekteyiz. Fakat islevsellik ve yiikledikleri rol bakimindan farkli
niianslarin oldugu da s6z konusu olabilir. Mesela Kelam bilginlerince kalp dogrudan bir
bilgi edinme vasitasi olarak ifade edilmemistir. Ancak iman ve imanin rolii mevzubahis
edildigi durumlarda kalp onemli rol oynamistir. Yani kalbin kelam litaratiiriindeki rolii
iman, aklin ve ilmin mahalli olmasi noktasidir ve tasdikin 6zel mahallidir (Sasa, 2018:73).
Islam da vahyin mahallide kalptir (Uludag, 2001:232). Tasavvuf ilminde kalp imanin,

ilmin ve aklin mahalli degil ayrica ilahi tecellinin de merkezi hilkmiindedir.

Biitiin bu degerlendirmelerden sonra kelam bilginleri ve mutasavviflar agisindan kalp
ilmin bir merkezidir. Kalp ve akil birbirinden ayr1 diisiiniilemez ancak disiplinlerin
yiikledikleri rol bakimindan 6ncelik durumlar1 degismektedir. Bu agidan kelam bilginleri
ve mutasavviflarin ortak bir paydada birlestikleri sdylenebilir. Zira akil kelam alimlerine
gore de kalpten miicerred degildir. Ancak mutasavviflar kalbin igerisinde bulunan akli
kabul etmekle beraber bunun disinda ilham ve kesf yoluyla elde edilen bilgileri kabul

etmeleriyle kelam bilginlerinden ayrilmiglardir.
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1.2.5. ilham

ITham, “i¢gmek, birden yutmak anlamindaki lehm/lehem kelimesi kdkiinden tiiremis olan
ilham, bir nesneyi yutturmak demektir. Terim olarak Allah’in dogrudan ya da melek
araciligr ile iyilik telkin eden bilgileri insanin kalbine ulagtirmasi manasina gelir”
(Ciircani, 1983:34). ilham yerine zaman zaman havatir, hevicis, firaset, hads, kesif,
tecelli ve varid kelimeleri de kullanmilir (Topalogl, Celebi, 2010:149). Ilham vahiy
olmadig1 gibi vesvesede degildir. Tiirk¢ede ilhamin terim olarak karsilgi olmak iizere

“sezgi” kelimesi kullanilmaktadir (Serrac, 2016:19, Atay, 1968. 164).

Kesb yoluyla elde edilememesi yoniiyle vahiy ile ortak ise de sadece peygamberlere 6zgii
olmayist ve vahiydeki gibi kaynaginin berrak bulunmayisi yoniinden vahiyden ayrilir.
[lham1 bilgi kaynag: icine ilk once siiler, ardindan batmiler ve sifiler dahil etmistir
(Topaloglu, Celebi, 2010:149). Basta kelamcilar olmak {izere islam alimlerinin
cogunluguna gore ilham birseyin gergekliginin tesbit edilmesi i¢in bilgi vasitalarindan
biri degildir, ancak vaki oldugu kimse i¢in manevi alanda bir yol gésterme gorevi ifade

edebilir. Fakat bir delil teskil etmez.

Ik devirde stfiler, ilham1 tanimlarken, Kur’an ve Siinnet’e basvurmuslar ve kalp terimini
yalnizca itikadi konularda dikkate almislardir. Sonraki stfiler ise ilhami, tiim dini
konularda gecerli olan bir bilgi kaynagi olarak degerlendirmislerdir (Yavuz, 2000:98).
Ayrica bu donemde mutasavviflara gore marifet bilgisinin elde edilme yontemleri olan
kesf ve ilham ve onlarin vasitasiz olusu bir gaye olarak goriilmemis belli sartlara riayet
edildiginde kendiliginden ortaya ¢ikan ilahi bir ikram olarak kabul edilmistir (Serrac,
2016:353) Fakat sonraki donemler de artik nakli ilimlere alternatif gibi algilanmaya
baslanmistir. Tariflerde goriildiigl tizere ilham genis kapsamli bir delildir. Ancak kelami
litaratiir de daha cok kalpleri tasfiye edilmis kisilere ani olarak indirilen istidllal dist

bilgiler kastedilir (Serrac, 2016:339, Celebi 1996:179).

AAAAA

onemli oldugu fikrini savunan bazi guruplari elestirerek ilhamin bu noktada bilgi kaynag:
olamayacagini ileri siirmiistiir (Mataridi, 2003:6). ibn Furek-de ilhamin kesin bir bilgi
kaynagi olamayacagi lizerinde durmustur (Yavuz, 2000:98-100). Abdulkahir el- Bagdadi
ve Gazzali ilham ile elde edilen bilgiye biiyiikk 6nem vermislerdir. Onlar nazari bilginin

ortaya ¢ikmasinda ilhamin katkist oldugu goriisiinii savunmaktadirlar (Yavuz, 2000:98-
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100). Ebu Said El Harraz (6. 272/885), Bayezid-i Bistami (0. 234/848 [?]) ve Muhasibi
gibi mutasavviflar ilham konusunda onun aklin ve haberin 6tesinde bir bilgi kaynag:

oldugu fikrini ileri siirmiislerdir (Yavuz, 2000:98-100).

Tasavvuf litaratiiriinde ilham zaman zaman kesf kavramiyla anli anlamda kullanilmistir.
Siiphesiz mutasavviflara gore kest ve ilham marifet elde etmede ¢ok inemli iki kaynak
olarak goriilmektedir (Sasa, 2018:89). Kelam bilginleri kesf ve ilhamin siibjektif
yoniinden dolay1 bir bilgi kaynagi olarak gormemislerdir. Fakat tarihi siire¢ igerisinde
tartisila gelmis bir konu oldgunuda kaynaklarda gérmekteyiz. Ortak kanaat bilgi kaynagi
olamayacag1 yoniinde olsada marifetullah konusu ile alakali oldugu zaman Kur’an-1
Kerim ve miitevatir haber ile ¢elismedigi siirece ilham ve kesfin de bigi kaynaklari

icerisinde kabul edilebildigini gostermektedir ( Serrac, 2016:19).

Tasavvuf alimlerine gore kesf ve ilham kavramlarinin marifet elde etmedeki rolii ise cok
onemlidir. Onlar kalbi bilgi elde etmenin genel vasitasi, kesf ve ilhamu ise kalbe yardimei1
ozel bir bilgi kaynag olarak gormiislerdir (Siihreverdi, 2018:42-43). Ayrica ilk dénem
Tasavvuf alimleri kesf ve ilhami bir gaye olarak gormemisler belli sartlara riayet
edildiginde kendiliginden ortaya ¢ikan ilahi bir ikram olarak kabul etmislerdir. Sonraki
donemler de ise bu durum biraz farkliliga ugramis ve diger dini ilimler karsisinda bir

alternatif gibi algilanmaya baslamistir.

Bir oOnceki bolimde kelamcilarin  bilgi kaynaklari arasinda ilham ve kesf
zikredilmemistir. Fakat ilk donem kaynaklarinda zaman zaman kelamcilar tarafindan

ilham ve kesf konusunda bir takim agiklamalar yapildigida bilinmektedir.
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BOLUM 2. MARIFETULLAH VE MARIFETULLAHLA IiLGILi
KAVRAMLAR

2.1. Marifetullah Kavram

Tez konumuzun da ana kismini teskil eden “a-r-f” kokiinden tiireyen marifet veya irfan
kelimeleri ve marifet kavrami liigatte “bir seyi, eserlerini tefekkiir ve tedebbiir yoluyla
tam olarak bilmek” (isfehani 1970:331, Serric, 2016:34) idrak etmek, birseyi
becerebilme yetenegi (Kara, 2:240) anlamlarina gelmektedir. Ayrica isim olarak “bilgi”
anlamma gelen marifet (irfan) kelimesi, ilimle es anlamli olarak kullanilmis ancak
aralarinda baz1 farklar oldugu kabul edilmistir. “Ilim tiimel ve genel nitelikteki bilgileri,
marifet tikel, 6zel ve ayrintil bilgileri ifade eder. ilmin karsiti cehil, marifetin karsit:
inkdrdir. Bu sebeple ilim kelimesi, her zaman marifetin yerini tutamaz” (Hcviri,

1982:330, Uludag 2003:54-56).

Kelam alimleri bilgi konusu icerisinde marifetullah kavramini hem marifet hem de ilim
kavramramlariyla kullandiklar1 goriilmektedir (Hucviri, 1982:440). Mutasavviflar ise
Allah’1 bilme konusunu ele alirken marifetullah kavramimi dogrudan kullanmiglardir

(Hiicviri, 1982:330)

Ciineyd-i Bagdadi (6. 297/909)’de ilim ve marifet karsilastirmasinda 6nce ilim, sonra
marifet, sonra marifetle ilim, sonra ilimle marifet, sonra marifetle inkar, sonra inkéarla
ikrar, sonra ikrarla vakitler, sonra inkarla marifet, sonra inkarla inkar, sonra takva, sonra

dalma, sonra helak sekliyle bir dongiiden bahsetmistir (Bagdadi, 2018:403)

[lk donemlerden itibaren shfiler, kendilerine has bir bilgiye sahip olduklarina
inanmiglardir. Bu 6zgilin bilgiyi marifet, irfan, yakin gibi adlar vermislerdir (Uludag
2003:54).

Muhammed b. Ibrahim el-Kelabazi’nin (6. 380/990) et- Taarruf eserinde marifet
konusundaki yaklagimlart énem arz etmektedir. O Allah i¢in delil sadece Allahtir
yaklasimini ifade etmistir. Bu yaklagiminin yaninda Allah’t ancak kendisini bizzat
tanittig1 kimseden baskas1 O’nu taniyamaz, kalbine tecelli ettigi kulundan baskas1 O’nu
vasfedemez (Kelabazi, 2016:105). Ayrica O’na gére Marifet iki ¢esittir. Birincisi taninma
(ta’arruf) ile ortaya ¢ikan marifet. ikincisi tanitma (ta’rif) yolu ile hasil olan marifettir.

Ta’arrufun anlami; yiice Allah kullarina bizzat kendisini tanitir. Ta’rifin manasi ise Allah
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kullara kudretinin eserini dis diinya (afak) ve i¢ diinya (enfiis) da maddi ve manevi
olarak gostermektedir. Sonra bunlar insan da bir akil meydana getirmek suretiyle marifet
meydana gelir. Bu tanimlamalarin ilki havassin ikinciside avamin marifetidir. Sonug
olarak herkes Allah’1 yine O’nunla tanimis olurlar. Ta’arruf Allah’1 dogrudan, tarif ise

Allah’1 delil ile tanimaktir (Kelabazi, 2016:106).

Bilgiyi genellikle iki kategoride ele alan sifiler, ilkine 6grenilmekle elde edilen bilgi
manassin da “ilm” veya “husuli bilgi”, digerine de Allah ile ilgili bilgi anlamin da
“marifet” veya “huzuri bilgi” adin1 vermislerdir (Htcviri, 1982:30, Oztiirk, 1990:115,
Ayni, 1992, 232). Sifilerin bu tasnifine bakarak denilebilirki; Nihai planda olan tek bilgi
ilimden marifete dogru tekamiil eden bilgidir. Mutasavviflara gore bilgi derken daha gok
marifet anlagilmaktadir (Kelabazi, 2016:108-109, Kuseyri, 2005:398).

Bu ilimlerden ilki seriat ve zahir ilmi, ikincisi tarikat, seyr ve siilik adab1 ilmi; sonuncusu
da hakikat, marifet ve batin ilmidir. Ilme’1 yakin, ayne’l- yakin ve hakke’l- yakin ayirimi
da yaklasik olarak bu ii¢lii tasnifide igine almaktadir (Suhreverdi, 2018:70, Bayrakdar,
1989:38-39).

[lmi elde etmekte alimin dini ve ahlaki sahsiyetinin &nemi olmadigi halde marifete
ulagsmada sahsiyet merkezi rol oynar (Uludag 1991:361). Yine sOyle bir marifet ilim
karsilastirmas1 bulunmaktadir; Kisinin Allah hakkin da bilgi (maérifet) sahibi olmasi,
O’nun zat1 hakkinda degil, eserlerini diisiinme seklindedir. Iste marifet bu nevi bir
tefekkiirle elde edildigi i¢in besere ait zihni ve manevi bir faaliyettir. Allah’in bilmesi
“ilm” kelimesi ile ifade edilirken, insanin Allah’1 tanima eylemi ve ¢abasi da ilm ile degil

“marifet” ile ifade edilir (Hiicviri, 1982:30, Yilmaz, 2007, 249-250).

Kelabazi’ye (6. 380/990) gore ise esyanin zahiri ile ilgili bilgilere ilim, batinin1 ve i¢

yiiziinii kesfetmek suretiyle elde edilen bilgilere marifet denilir (Kelabazi, 1979:82).

Kuseyri (6. 465/1072) marifetullah kavramini tanimlarken ilim kavramini kullanmistir.
O na gore her ilim marifettir ve her marifette ilimdir. Marifet daha hususi tecriibe ve
tatbikat icerirken ilim kiilli ve nazaridir. Marifet ayrica kalbin verdigi bir bilgidir, ilim ise
aklin bir iriniidiir. Marifetin kaynagi sezgi ve ilham iken ilmin kaynag: istidlaldir.

Marifet tasavvufi, ilim ise zahiridir (Kuseyri, 2005:398).

32



Ciineyd-i Bagdadi (6. 297/909) de marifet kavarami hakkinda bazi agiklamalarda
bulunmugtur. O avam ve havassin marifetinin bir oldugunu ve marifetinde derecelerinin
oldugunu sdylemistir. O’na gore havassin marifeti en yiiksek derecedir, fakat marifetin
sonu yoktur. Clinkii arif olanin nazarinda Allah’in (ma’ruf) sonu yoktur. Ayrica marifeti
ihata etmek i¢in fikir ve akil yeterli degildir, hatta zihinler dahi onu tasavvur edemez
seklinde agiklamada bulunmustur (Bagdadi, 2018:327).

Avamin marifeti konusunda bu baslangi¢c seviyesidir demistir. En asag1 seviyedeki
marifetin 6zelligi arifin Allah’in birligini, esinin ve benzerinin olmadigini ikrar etmesi,
O’nun gonderdigi kitaba ve farz kildiklarina uymasi, nehyettiklerinden de uzaklagmasidir

(Bagdadi, 2018:327).

Ciineyd-i Bagdadi’nin bu ayirimi neticesinde havassin marifetinin avamin marifetine
stlinliigli kalplerde Allah’in kadrinin yiiceliginin, istiinligiiniin ve kusatici ilminin ve
keremine dair marifetlerinin biiyiikliigiidiir (Bagdadi, 2018:327). Marifet bu sekilde
biiyilik olunca kudret ve gii¢ sahibi olan Allah’in yiiceligide biiyiik olmustur. Boylelikle
Miislimanlar onlarin avam tabakasindaki Miisliimanlardan daha arif ve daha alim
olduklarm bilirler. Ustiin kilman bu marifet hali havassin kalplerindeki marifetlerinin
biiyilikliigiidiir. Marifette bu sekilde biiyiik olunca kalbe yerlesir, ondan ayrilmaz ve o
kisinin kalbinde artik bir yakin haline doniisiir. O zaman kulun ahlakindada degisiklikler
meydana gelerek kemal seviyesinde bir ahlaka sahip olur. (Bagdadi, 2018:327).

Ziinnlin Ebii’l-Feyz Sevban b. Ibrahim el-Misri el-ihmimi (6. 245/859 [?]) marifet
konusunda sakin iddia sahibi olma, ziihdii meslek edinme ve ibadetin zahiri ile yetinme

diyerek farkli bir te’vilde bulunmustur (Siilemi, 2018:6)

Ebi yezid el- Bistami (Bayezid-i Bistami) (6. 234/848 [?]) marifet sahipleri konusunda
onlarin bu mertebeye nasil ulastiklarini su sekilde aciklamistir. Onlar kendi haklarindan
vazgecip Allah’in hukukunu gozetmekle bu seviyeye ulasmislardir ifadelerinde

bulunmustur (Siilemi, 2018:32)

Ebl Zekeriyya Yahya b. Muaz b. Ca‘fer er-Razi (6. 258/872) marifet ehli konusunda
onlarin yeryiiziinde Allah’tan bagka herseyden uzak kalan kimselerdir seklinde

tanimlamasi vardir. Onlar hickimseyle linsiyet kurmazlar, zahidler diinyada garip, arifler

33



ise ahirette gariptirler. Ayrica zahidin dis1 saf i¢i bulaniktir, arifin ici saf dig1 bulaniktir

demistir (Stilemi, 2018:51).

EbG Abdillah Amr b. Osman b. Kiireb el-Mekki (6. 297/910)’ye gore marifet; Allah’1
daima sevmek, herdaim O’ndan korkmak, O’na yonelmek, her an O’nu anmakla mesgul
olmasidir. Boylelikle marifet amaclarin nasil yok edilecegini, idraklerin nasil canli

tutulacagini kalplerin bilmesi ve tevekkiiliin Allah’a dogru olmasidir (Siilemi, 2018:107).

Kelam bilginlerinin genel kabiiliine gore ortaya ¢ikan durum; Allah hakkindaki sihhatli
ilme marifet denilirken, mutasavviflarin goriisii marifetin Allah hakkinda ki sihhatli halin
oldugu goziikmektedir. Bu durumdan dolay1 Hiicviri’ye (6. 465/1072 [?]) gbre marifet
ilimden daha {istiin olarak kabul edilir. Ciinkii denilirki sthhatli ilim olmadan sihhatli hale
gecis te yoktur. Yani Allah hakkinda aiim olamayan, O’nun hakkinda arif olamaz (Hiicviri
1982:319-460). Arif kavrami konusunda mutasavviflarin bazi agiklamalarma yer

vermekte fayda gérmekteyiz.

Bayezid-i Bistam1’ye gore arif hakkinda soruldugu vakit, arif icin bir derece s6zkonusu
degildir, onun igin en biiyiik kazang maruf’unu bulmasidir. Abid haliyle Allah’a ibadet
eder; O’na ulasan (vasil olan) arif ise halinde O’na ibadet eder sekliyle agiklamalarda
bulunmustur. Ayrica arife diisen en onemli gorev Allah’in ona verdigini Allah igin

vermesi halidir demistir (Stilemi, 2018:30).

Ebii’l-Mahfiiz Ma‘raf b. Fir(izan el-Kerhi (6. 200/815-16 [?]) arif konusunda onun i¢in

tek bir nimet yoktur; o her nimetin igerisindedir demistir (Siilemi, 2018:30).

Ebl Abdillah Muhammed b. el-Fazl b. el-Abbas el-Belhi (6. 319/931) Allah’1 taniyan
O’nunla yetinir. Zahidler gozleriyle, arifler ise kalpleriyle aglarlar. Arif hayatmi giinliik
yasamak suretiyle rizkinida giinliik temin eder. Allah’in disindaki herseyin kendi
bakisinda esit oldugu kimse marifetulldha nail olur seklinde ifadelerde bulunmustur

(Siilemi, 2018:30).

Ebl Amr Ed-Dimaski (6. 320/932) de ariflerin 6zelliklerine deginerek dort husustan
bahsetmistir. Bu hususlar:siyaset, riyazet, hiraset ve ridyettir. Siyaset ve riyazet zahiri
ifade eder, hiraset ve ridyet ise batin ile ilgilidir. Siyaset ile kisi manevi temizlige riyazetle

de kisi tahkik seviyesine ulasir. Riyazet; nefse karsi ¢ikip ona diisman olmaktir, sonucu
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ise ilahi hiikiimlere riza gostermektir. Hiraset goniilde Allah’in litfunu gorebilmektir

(Siilemi, 2018:30).

Marifet kelimesinin liigatlerdeki anlami ile mutasavviflarin kullandiklar1 mana arasinda
fark oldugu dikkat ¢ekmektedir. Tasavvufta marifet, arifin Allah ile zaman ve mekan
istiinde yasadigi bir durum tecriibedir (Kuseyri, 2005:398). Liigatlerdeki marifet anlami1
genel olarak akli ve felsefi bir bilgiye karsilik gelmektedir. Denilebilir ki mutasavviflar
kendi yasamis olduklar tecriibeleri, dilin noksanligi, siirlilig1 nedeniyle yine marifet

kelimesiyle nitelendirmiglerdir (Serkavi, 1987:233).

Tasavvuf litaratiiriinde kullanilan terimler arasinda marifet, marifetullah, kesf, vb.
oldukg¢a yakin anlamli 1stilahlar mevcuttur. Bilhassa tasavvufi bir yontem olan seyr-i
siiluk esnasinda karsilasilan tecellilerin hemen hemen tamami marifetullah kavrami
kapsamina dahil edilebilecek mahiyettedir. Terminolojiyi de dikkate aldi§imiz zaman bu
istilahlarin belli bagli ve marifetullah kavramini agiklar nitelikte olanlarinin hangi

anlamda kullanildiklarini kisaca ele almay1 faydali goriiyoruz.
[rfan, bilgi, amel, takva ve suliikten hasil olan bir ilimdir (Sunar, 1966:112).
Marifet hakikati oldugu gibi idrak etmektir (Herevi, 2008:481).

Marifet, herhangi bir nebi veya melek yoluyla olmaksizin Kulun Allah tealadan 6grendigi
ilmin adidir. Marifet Allah’in zat1 ve sifatlar1 hakkinda Kalp gozii ile miisahede ve zevk

yoluyla yakini ilim sahibi olmaktir
Marifet, Allah’1 zevk yoluyla bilmenin adidir (Ibnii’l-Arabi,2006:638).

Marifet, kesf ve ilham yoluyla meydana gelen aracisiz bilgi, manevi ve i¢ tecriibe ile

Ogrenilen ilim anlaminda kullanilir (Kara 1991 2. 401).

Marifet, kalbin hak ile hayat bulmasi ve diri olmasi; sirrin hakkin haricinde kalan her

seyden yiiz ¢evirmesidir (Hiicviri, 1982:319).

Marifet, Hakk’1 tanimak ve hakikati bilmektir. Hakki tanimak Allah tealay1 isim ve
sifatlar1 ile tanimak, hakikati bilmek ise Allah’in Samadiyyet ve Rububiyyet sifatlarini

geregi gibi anlamak ve marifetin imkansizligini kavrmak ile olmaktadir (Serrac, 2016:33)

Marifet, bir seyi oldugu gibi idrak etmektir (Ciircani, 1983:816; Ankaravi, 1996:349).
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Marifetin hakikati, Allah’1 anmakla hayat bulmaktir. [lmin tamami Allah’in kalplere
ilham ve ikram ettigidir. Marifet ise bunun degerlendirilmesi ve ayirt edilmesidir

(Siihreverdi, 1988:16).

Marifet vecd ve ilham yoluyla Allah, Onun sifatlar1 isimleri, gayb dlemi hakkinda elde

edilen bilgilerdir (Kara, 1991:130).

Marifet birlenme, vahdetten baskasinin tezahiiriiniin bir yanilma ve aldatici bir riiya

oldugunun tezahiiriidiir (Nicholsan, 1978:72).

Marifet, zihnin bir paymin bulunmadigi bir tecriibe ve Allah’in ilahi stiret te aydinlattigi

bir kalpten dogan ilahi bir tefekkiirdiir (Nicholsan, 1978:11).
Marifet; Allah nefs, diinya ve seytan ile ilgili ilmin adidir (Ibnii’l-Arabi, 2006:2, 298).

Marifet yaratilmiglardan yaraticiya gitme siirecidir. Bu sebeble akli istidlalden yola ¢ikan

sufl, daha sonra aklin ve naklin ilkelerini agar (Cevde, 1992:138).

Marifet dogustan olan fitri yeteneklerin harekete gecirilmesiyle fitratin kaynagini tanima

ve incelikle diisiinme ve bilme demektir (Bulag, 1991:2, 178).

Marifet ruhun kalp {izerine hakim olmasidir. O akilcili1 asan bir hadisedir (Oztiirk,

1990:114).

Yine marifet ehlini ifade eden irfan; diinyevi konular1 ilahi ve insan-iistii bir perspektif

ile yorumlamaktir (Bulag, 1991:2, 179).

Marifet zaman ve mekan kayitlar1 altina alinamazken, O mutlak varlik c¢ercevesinde

aleme bakmanin adidir (Cevde, 1992. 165).

Kulun kalbindeki marifetin durumu ile ilgili olarak marifetin yaratilmis oldugu goriisii de

savunulmaktadir. Ehl-i siinnete gore marifet Allah katindandir ve yaratilmistir (Nesefi,
2010:13).

Tasavvufi diisiincenin gelismesiyle, marifete kavramina daha fazla 6nem verilmis, ziihd
ve ibadetin marifete ulagmaya bir vasita oldugu kabul edilmistir. Bu yiizden ilk sifiler,
en ylksek iman ve ahlak timsali olarak gordiikleri arifi abid ve zahidden ustiin

tutmuslardir (Uludag, 1991:361).
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Marifete dayali tasavvufun hicri iigniincii asirda gelistigi goriilmektedir (Cevde,
1992:128). Baslangigta bir sistemden yoksun olan bu anlayis, dncelikle daginik bir takim
sozler icerisinde olusmus sonradan nazari ve seri deliller ile desteklenmistir (Cevde,
1992:165). Bu gelisim siireci i¢inde Yeni eflatunculuk ve Gnostisizm gibi unsurlardan

etkilendigi var sayilmaktadir (Cevde, 1992:165).

Bu asirda Eba Said el- Harraz (6. 272/885) ve Ciineydi Bagdadi (6. 297/909) ile en canli
donemini yasayan marifete dayali tasavvuf, daha sonra bir takim stfilerce sir dolu bir hale

getirilince diislise gegmis oldugu iddia edilmektedir (Cevde, 1992:165).

Sonraki mutasavviflar, Ilk stfilerin arif hakkinda ki gériislerini gelistirerek insan-1 kamil
fikrine ulasmislardir (Ibnii’l-Arabi (6. 638/1240). Mevlana Celaleddin (6. 672/1273) gibi
bazi stfilere gore arif, Allah’in biitiin isim ve sifatlariyla kendisinde tecelli ettigi insan-1

kamil olarak kabul edilmistir (Uludag 1991:362).

Tasavvufta marifet konusunu en sistematik bicimde inceleyen imam Gazzali olmustur. O
sistematik olarak ilk defa duyular ve akildan siiphelenerek onlari ciddi bir tahlil ve
tenkidden gecirerek marifeti bizzat bilgi problemi olarak incelemis, hemde bu yoldan
cesitli bilgiler elde edildigini ifade etmistir (Giingdr, 1991:130, Taylan 1994:24). Ilhami
bilginin spekiilatif bilgiye iistiinliigiinii ve Allah’a ulastirmada ki essizligini, Islam
ilahiyatinda en etkili ve kalict bicimde ortaya koyup sistemlestiren kisi yine Gazzali

olmustur (Oztiirk, 1990:117).

Marifet ya istidlalidir ya da suhdidir. Istidlali marifet, ayetlerden hareketle Allah’a gitme
seklindedir. Bu marifet sahibi olan insanlar 6nce esyayay tanimiglar, daha sonra Allah’in
bilgisine ulagmiglardir. Onlar, Allah’1 esya ile tanimiglardir. Goriinen veya goriinmeyen
ayetlerden hareketle Allah’in bilgisine ulasan kimseye gaybin perdeleride agilmaya
baglar. Suhtidi marifet ise siddiklarin derecesidir ki onlar miisehade ehlidirler. Onlar
Allah’1 esya ile degil esyayr Allah ile bilir, tanirlar. Bu tiir marifetin vasitalar1 nazari,
tahlili akil degil Allah’tan gelen ilhamdir, yani lediinni ilimdir, nihayeti ise Allahin zatin1
bilmekten aciz oldugumuzun idrakine varmaktir. Bu marifetin adi1 da yakini irfan ve

ihsandir denilmistir (Hiicviri, 1982:330).

Mutasavviflarca kabul edilen “marifet-i nefs” kavrami yani kisinin kendini bilme ve

tanima hadisesi bu yolun basi olarak kabul goriir. Mutasavviflarin kaynaklarinda yer
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bulan “nefsinin bilen rabbini bilir” anlamindaki rivayette bunu ifade etmektedir. Bu
sekilde bilginin dnce objesi sonrada sujesi olan nefs (Bolat, 1998:50). Marifete ulastiktan
sonra Onemini kaybeder, yani o artik asilmis bir seydir. Zaten ona bagli kalinarak

marifetullaha da ulagilamaz, yiikselinemez (Kara, 1991:341).

Allah1 bilmek ve onu bulmak i¢in kisinin kalpte bulundugu kabul edilen ruhunun bedenin
baskilarindan kurtarilmasi, diinyadan ve onun nimetlerinden yliz ¢evirmesi, kitap ve
siinnet yolunda gitmesi, nefsini Allah’ta fani kilip iradesini O’nun iradesine baglamasi,
biitiin varlig1 ile halis bir niyetle Allaha yonelmesi gerekmektedir. Bu miicdhedenin
sonunda ruh, manevi ilerlemeyi engelleyici mahiyete sahip, diinyaya ait her seyi
terkermis ve mutlak surette Allaha teslim olmustur. Bundan sonra hakikati 6rten perdeler
kalkar ve mukasefe baslar. Artik salikin kalbi nurlanir ve Allah o nurlu kalbe goriiniir
(Sunar, 1966:120). Bu nur insani1 diger varliklardan ayiran ona mahiyet bilgisini saglayan

bir 1g1ktir.

Mutasavviflarin bu tanimlamalarindan hareket edildigi vakit tasavvufta marifet
kelimesinin mana yd&iiniiyle karsiladigi durum akil yoluyla degil, kalp yoluyla elde edilen
vehbi bir bilgiyi karsilayan kavramsal bir mana kazanmistir. Mutasavviflar dini ve ilahi
gerceklerin akil yiirlitmeyle veya kiyas metoduyla anlasilamayacagi diisiincesinden
hareketle selefiyyenin goriisiine yaklasmislardir. Ayrica nakle ve rivayete dayanan dini
bilgilerin tenkidi yapilirken de kelam alimlerine yakinlastiklar1 goriilmektedir (Uludag,
2003:151).

Stfilerin ortaya koydugu bilginin bir yonii de igerisinde dnerme olmadigi i¢in ispat ve
tasdik etme imkanina da sahip olamayisimizdir (Giingdr, 1991:138-139). Buna karsilik
kelam alimlerinin ortaya koydugu bilgi ve 6nermeler nazar ve istidlal metotlarini igerir ki

bu da ispatlanabilir olmas1 i¢in 6nem arz etmektedir.

Kelamcilar ve mutasavviflar ilim ve marifet kavramlarmi kendi sistematik bilgi
terminolojileri igerisinde degerlendirerek kullanmiglardir. Kimi zaman ilim marifet
iligkisi benzer manalar tasimis bazende literal farktan dolay1 birbirine uzak anlamlar
icerisinde kullanilmistir. Kelam ilmi bu iki kavrami ele alirken daha ¢ok ilahi ve beseri
diizlem ayrimina gittigini gérmekteyiz. Kelam alimleri bilgi vasitalari olan akil, duyular
ve haber vasitalariyla elde ettigi bilgi i¢in hem ilim hemde marifet kavramlarini

kullanmiglardir. Beseri diizlem s6z konusu oldugu anda her iki kavrami da ayn1 manada
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kullanmiglardir (Maturidi, 2003:69). Allah’1t bilme mansindaki bilgi i¢in ise bu iki

kavrami miiteradif gérmeyip daha ¢ok marifet kavramini kullanmiglardir.

Kelam alimleri marifetullah konusunda ilahi diizlem i¢in klasik kelam tabiri ile kadim
varlik igin daha ¢ok marifet kelimesini kullanmay1 tercih etmislerdir. Ozelikle insanin
Allah hakkindaki bilgisi i¢in marifet kavramini1 kullanmay1 tercih etmislerdir. Zaman
zaman ilim kelimesi kullanilmis olsa da marifet kavraminin barindirdig1 ince manalar bir
yoniiyle hesaba katilarak marifet kavraminin kullanildig1 gériilmektedir. Beseri diizlem
s0z konusu oldugu vakit hadis varliklar i¢in marifet kavrami ilim kelimesiyle 6zdes kabul
edilmistir. Bu durum bir sema ile sdyle izah edilebilir.

Sekil 1:
Marifét Kelimesinin ilim Kelimesi ile Tlgili Baglantis1

(Allah Kadim).

Ilim / \Mﬁrifet el-ilmu billah).

Insan »  (Insan Hadis/ Beseri diizlemdeki bilgi).

(Ilim= Marifet Sasa, 2018:24).

Mutasavviflar ilim ile marifet birbirinden farkli goriilmiistiir. Arif ile alim arasindaki
mana farklilig tizerine fikirler beyan edile gelmistir. Hal bdyleyken zahiri ilim ile mesgul
olan ve bu konuda ilim kesbeden kimselere alim denilmis, mutasavviflarin tekamiil
disiplini igerisindeki kisilere de arif denilmistir. Bununla beraber elde edilen bilgiye
mutasavviflar marifet, diger disiplinlerin elde ettigi bilgiye ise ilim kavramini

kullanmiglardir (Sevim, 1997:141).

Bir diger farklilik ise marifet tanimak, ilim ise bilmektir. Marifet kavrami dncesinde bir
bilinmemeyi gerektirir ki bu durumunda Allah i¢in s6z konusu olmas1 muhaldir. Bir diger
degisle marifet hadis bilgi i¢in kullanilmaktadir (Kuseyri, 2005:577). Buradan haraketle
mutasavviflarin goriislerine gore bilgi edinme yontemleriyle vasitali bir sekilde elde
edilen bilgiler ilim katagorisinde onlarin kendi tekamiil siireclerinde vasitasiz elde

ettikleri bilgi ile Allah’1 bilme eylemine marifet demektedirler (Uludag, 2003:55).

Kelam bilginleri bilginin 6grenilmekle elde edilecegine inanirlar. Mutasavviflar Kelam

bilginlerinden farkli olarak Rahmani bir 6grenmeden bahsederler. Bilginin vasitasiz bir

39



sekilde Allah’tan Ggrenilebilecegini ileri siirerler. Bu konuda getirdikleri delillerden
biriside Kur’an-1 Kerim’de ifade bulan ilmi lediin kavramididr. Mutasavviflar kesbi
ilimden daha ¢ok lediinni ilme daha fazla 6nem arzetmislerdir. Mutasavviflar yukarida
kelam alimlerinin diyalektigini ortaya koyan beseri ilim konusundaki bakis agisina benzer
bir gorilisii de ileri siirerek beseri diizlemde ki bilgi i¢in marifet bilgisini daha 6nemli
gormiiglerdir. Mutasavviflarin beseri diizlemdeki bilgisini sema ile sdyle ortaya
koyabiliriz.

Sekil 2:
Mutasavviflarin beseri diizlemi

ALLAH
Marifet Ilim
INSAN 7 = > INSAN
Marifet # Ilim (Sasa, 2018:32).

Mutasavviflarin ve Kelam alimlerinin kendi bilgi sistemleri igerisindeki durumlarini
karsilastirirsak, tasavvuf disiplininde marifet kalp merkezli bir duyusu, tecelliyi ve
hissiyat1 ele alarak bilinenin daha ¢ok batini tarfina yogunlagmistir. Kelam alimleri ise
bilgi elde etme vasitalarn ile daha c¢ok istidlali bir yontemi benimsemislerdir.
Mutasavviflardaki kalbin 6nceligi kelam alimlerinde akil, duyular ve haber vasitalarinda

gorilmektedir.

Bir degerlendirme yapilacak olursa Marifetullah konusu, ister ilim diyelim ister marifet
ikisinin de temelinde ayni1 hedefe ulasmak diistincesi vardir. Tabi bu durum ilimlerin
kendi disiplinleri ve bakis agilarima gore farklilik ta arz edebilmektedir. Ancak her
nekadar da disiplinel farkliliklar olsada 6z itibariyle aym hedefe farkli yollardan
ulasmanin miicadelesi verilmektedir. Mutasavviflarca maruf olan su ifade bu durumu ¢ok

1yi 6zetlemektedir: Allah’a giden yol, varliklarin adedincedir.
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2.2. Marifetullah Tle Tlgili Kavramlar
2.2.1. Muhéadara

Muhadara, Arapc¢a “konferans vermek”; “hakkini elde etmek {lizere miicadeleye girip,
galip gelmek”; “padisahin huzurunda bulunanlarla, diz dize, yan yana oturup konugmak”
gibi anlamlara gelmektedir (Serrac, 2016:67-393, Cebecioglu, 2005:440). Mutasavviflara
gore “kalbin, Hak ile beraber olmasi anlamina gelen muhadara bir baslangi¢ olup,
miikasefe ve miisahade onun pesinden gelmektedir (Kuseyri, 2005:214). Muhadara akla
(Hucviri, 1982:432), miikasefe ilme; miisdhede marifete dayanir. Buna gore miisahede,
miikasefeden {istiin olarak kabul edilmektedir” (Uludag, 2002:315). Tasavvuf alimlerine
gore kalple de alakali olan muhadara kalbin huzur halidir (Cebecioglu, 2005:440). Bu
durumda salikin ulastig1 ilk derecenin muhadara oldugu devaminda da miikagefenin ve
misahadenin gerceklestigi bir derecelendirme yapilmaktadir (Serrac, 2016:67,
Cebecioglu, 2005:440).

Muhadara, Tasavvuf litaratlirinde aklin ve duyularin yetersiz kaldigr ilahiyyat
konularinda dogrudan bilgi edinme yolu anlaminda olan kesf ile yakindan ilgilidir
(Kuseyri,2005:213-214). Huzurda olmak manasinda kullanilir (Y1lmaz, 2007:251). Kesf
kavrami tasavvuf litaratiiriinde ortiiyii kaldirmak, perdeyi agmak, kapali olan bir seyi, hali
ortaya ¢ikarmak gibi manalarda kullanilmigtir (Firtizabadi, 415:720, Uludag, 2002:315).
Bu sebeple mutasavviflar bu kavrami gayb ile ilgili baz1 konular agia ¢ikarma, ilahi
tecellileri temasa edebilme gibi durumlar i¢in kullanmislardir. Ayrica Ik dénem
muatasavviflarinin miisahade, kesf, firaset, inkisaf, muhadara, yakin, ilham gibi terimleri
birbirlerinin miiradifi ve kesf ile yakin anlamli kullanmiglardir (Kuseyri, 2005:213-214,
Uludag, 2002:317). Kesf ile anlam farklilig1 noktasinda su sekilde bir karsilastirmayida
gérmemiz miimkiindiir. Muhadara ayet sahitlerinde, miikdsefe miisahede sahidlerinde
meydana gelir. Muhadaranin belirginligi ayetler goriildiigii vakit tefekkiir halinin devam
etmesidir, miikasefenin 6zelligi ise yaraticinin azdmeti karsisinda hayret halinin devam

etmesidir(Hucviri, 1982:432).

Kuseyri (6. 376/986) ye gore muhadara salik i¢in Miisahede yolundaki ilk kapilardan
biridir. O’na gore Allah’1 zikreden salikin kalbinde agilan perdeler neticesinde dncelikle
muhadara, miikasefe ve misahede halleri ortaya ortaya ¢ikmaktadir (Uludag, 2002:315-
317, Kuseyri, 2005:214).
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Muhéadara tevatiire varan burhanla ortaya ¢ikmaktadir. Yani salik Rabbinden ¢ok sayida
deliller gordiigli zaman, kalp perdesinin ardindan birtakim dogusglara hazir hale gelir ve
ilahi ilhami almaya kabiliyet kazanmis olur (Cebecioglu, 2005:440, Nesefi, 2010:32).
Burada su durumuda zikretmek gerekir, kalp kendine agilan seyin hak oldugunda kesin
inang sahibidir ki o delile biirhana, derin diisiinmeye ihtiyag duymayacak kadar agik

gerceklesmistir, bundan sonrada yiice bir mertebe olarak kabul edilen miisahade gelir.
2.2.2. Miikasefe

Miikasefe Arapga “ortaya ¢ikmak™ demektir. Tasavvuf litaratiiriinde “salikin kalbindeki
gaybi islerin ve bilgilerin veyahutta bir hususun ilham yoluyla ortaya ¢ikmasini” ifade
eder (Kuseyri, 2005:214-215, Kelabazi, 2016:198, Cebecioglu, 2005:452).
Mutasavviflarca kesf halinin gergeklesmesi olarak kabul edilen miikasefe hali perdenin
tamamen kalkmas1 durumudur (Serrac, 2016:393). “Safilerin uyku ile uyaniklik arasinda
salikin gordiigii seye miikasefe yahut sebat ve vakia dediklerini bildiren Kuseyri’ye (0.
376/986) gore miikasefe Allah’1 zikreden salikin galebe halinde kalbinde zuhur eden
seydir” (Uludag, 2002:315-317, Kuseyri, 2005:2014).

Gazzali miikagefe ile ilgili olarak onun miisahededen daha iistiin oldugu yoniinde iddia
da bulunmustur. Ona gore tasavvuf ile ilgili ilimler Miigdhede ve hal ilmi olarak ikiye
ayrilir. Hal ilminin konusu ihlas, sabir ve siikiirdiir. Miisahede ilminin konusu ise
temizlenmis olan kalbin nur ile dolmasi ve hakkin nurunun tecelli etmesi seklindedir
(Kelabazi, 2016:199, Serrac, 2016:393). Akil ve duyu organlariyla elde edilemeyen
bilgiler, sezgiye dayali kesf yoluyla elde edilebilecegini de ifade edilmistir (Cebecioglu,
2005:452).

Miikasefe ile ilgili bu ilmin satirlarda degilde sadirlar da yazili oldugu okulda
Ogrenilemeyecegi, yasayarak ogrenilebilecegi ve kitaplarda yazilmamasiin da herkesin
anlayisinin - buna yeterli olmadigi yoniinde bilgilerde mevcuttur. Bu ilmin
anlagilmamasinin da okuyani yanlis anlamaya gotiirecegi ve inkara siiriikleyebilecegi
izahat1 yapilmistir. Miikdsefe makami miizakereden sonra gelir. Elde etmek i¢in ciddi

miicdhedelere ihtiyag vardir (Cebecioglu, 2005:452).

Muhéadara da oldugu gibi miikasefe terimi de zaman zaman kesf ile ayn1 anlamlarda

kullanilmistir. Tasavvuf ilminde sifilere zaman zaman ehl-i kesf veya ehl-i mikdsefe
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denildigi kaynaklarda goriilmektedir (Kuseyri,2005:214). Ibnii’iil Arab-i kesf kavrami
tizerinde siklikla durmus, Gazzali gibi o da miikagefenin miisahededen daha Snemli
oldugunu ifade etmistir. Onlar miisahede ile mahiyetin, miikasefe ile ise ilahi hakikatlerin
temsili manalarinin kavranabilecegini ifade etmislerdir. Buna gore miisahedenin verdigi

bilgi daha kiymetlidir.

[bnii’l Arab-i ye gore miikasefe ile yakin anlamda olan kesfin farkli gesitleride
sozkonusudur. AKl-i kesf'ile diisiiniilebilen seyler tizerindeki perde kalkar ve varliklarin
sirlari ortaya gikar. Kalb-i kegsf'ile kalpteki perdelerin agilmasiyla hissiyatlar gelisir. Sirr-
i kesf diye tarif ettigi esyanin hakikatine ve hikmetine ulagsmakta yine kesf yoluyla
mimkiindiir. Siurri kesf sonucunda ise ilham meydana gelir demektedir (Cebecioglu

2005:52).
2.2.3. Musahede

Sozliikte bir nesnenin hakikatine muttali olup, katiyetle bilmek manasindaki “sehadet”
kokiinden tlireyen “ miisdhede” kelimesi ylizylize gormek demektir (Serrac, 2016:393,
Cebecioglu, 2005:457, Kuseyri, 2005:216). Bu ise hakkin goniilde hazir olmasi anlamina
gelmektedir.

Tasavvuftaki anlami basiret ile gaybi, kalp goziiyle gizli olanlar1 gérmektir (Siilemd,
1981:32). Miisdhede nin dogru olabilmesi i¢in sahidin meshud ile kdim ve onda fena
bulmasi gerekir. Buradaki kaimlikten kasit tecellidir ve zati tecelli esyay1 tevhid delili ile

gormektir.

Ciineyd-i Bagdadi’ye (6. 297/909) gore kisinin kendisini kaybederek hakki bulmasi
eylemidir (Bagdadi, 2018:403, Kuseyri, 2005:188). Ayrica O miisahede konusunda su
aciklamalarida yapmistir. O’na gore miisahede ti¢ tiirliidiir; Allah’1t miisahede etmek,
Allah’tan miisahede etmek ve 6liimle miisahede etmek. Miisahede Allah’tan baskasinin
yokluguyla birlikte huzurda kullugu yerine getirmektir (Bagdadi, 2018:403). Ciineyd-i
Bagdadi miisahede konusunu agiklarken Allah’in sifatlar1 ve isimleri konusunada atifta
bulunarak O’nun sifatlarin1 biitiin incelikleriyle bilmeyen tevhid ehli olmaz ve
marifetullaha eremez ifadelerini soylemistir. Tasavvuf yoluda O’na gore marifetullahtan
gecmektedir. Allah’in isimleri konusundada Onlar’1 sdyleyen Miisliiman, bilen miimin ve

bu isimler ile Allah’a ibadet edende Aariftir. Bu isimler ile ibadet eden tevhid ehli ve
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miisahede makamindadir (Bagdadi, 2018:403). Bu miisdhede halini aciklayici
diyebilecegimiz su ifadede; Bugiin sir goziiyle hayretle gordiigiimii sabah bas goéziiyle
hayret ederek gormiistiim (Bagdadi, 2018:403) miisahedenin tecriibi yoniinii anlamamiza
yardimei1 olacaktir. Ayrica O kendisine miisahede ettinmi? Sorusu karsisinda Gézlerimle
gorseydim zindik olurdum. Miisahede etseydim, hayrete diiserdim. Fakat ben saskinlik
icinde hayrette ve hayret icinde saskinliktayim. Sekliyle cevap vermistir (Bagdadi,
2018:403).

Gayp perdesinin tamamen kalkmasi, hi¢bir engel olmadan ilahi sirlarin kalbe agilmasidir
(Ates 1992:476). Salikin gayp hakkindaki bilgiyi dogrudan elde etmesi ve haber vermesi
seklinde ifade edilmektedir.

“Miisahede marifete dayanir ve miikasefeden {stiindiir seklinde iddiada bulunan
mutasavviflar olmustur. Ilme’l-yakin, ayne’l-yakin ve hakka’l- yakin seklindeki
siralamada Miisahede hakka’l-yakin sahiplerinin sifatidir” (Siihreverdi, 2018:70,Uludag,
2002:315). Kesf mertebelerinin en {istiinii olarak goriilen Miisahede Allah, sifatlari, fiileri
ve bununla beraber mahliikatin sirlar1 hakkinda en 6nemli derecedeki bilme eylemidir.
Bu mertebeye ancak kalp tasfiyesinin son derecesine ulasan kisiler ¢ikabilir. Miisahede
araya engel ve kesilme girmeksizin pes pese ¢akan bir simsek gibi salikin kalbine tecelli
nurlarmin gelmesidir (Serrac, 2016:393). Ayrica Miisdhede Allah 1n sifatlari, fiilleri ve
mahlikatin sirlarin1 hakkinda en 6nemli bilme eylemi olarak kesf mertebelerinin en

tistiinii olarak goriilmektedir (Kuseyri, 2005:280).

Miisahede ve tevbe arasinda da bir baglant1 vardir ki kulun tovbeye olan ragbetini artirir,
korku ve timit gibi hallerin kiside ortaya ¢ikmasina da yardimci olur (Kuseyri, 2005:188).
Miisahede sahibi nefsini ortadan kaldirmis marifeti onu mahv haline getirmistir (Y1lmaz,

2007:251).

Miisahede konusunda mutasavviflar Kur’an-1 Kerimdeki bazi ayetleri delil olarak
kullanmiglardir. Ornegin Allah Teala, Kur’an-1 Kerimde sdyle buyurmaktadir: Muhakkak
ki bunda kalbi olan veydhud sahid olarak; yani dikkatini toplayarak kulak veren kimse
icin ogiit vardir. (Kaf,50/37) ayetindeki sdhid kavramimin kalp huzuru oldugunu
belitmislerdir (Serrac, 2016:67). Ayrica Sdhidlik edene ve sahidlik edilene andolsun (el-
Biirtc, 85/3) ayeti kerimesinde ki sdhid’in Allah, sahid olunaninda kdinat oldugunu

belirtmislerdir (Serrac, 2016:67). Onlara deniz kiyisinda bulunan sehir halkinin
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durumundan sor (el- A’raf, 7/163) ayeti kerimesindeki hddira (kiyr) kelimesinin mana
itibariyle miisahede ve muhadaranin Kur’an-1 Kerimde yakin manada kullanildigini

sOylemislerdir (Serrac, 2016:67).
Mutasavviflar miisahede ehlinin {i¢ derecesinden de bahsetmislerdir;

1. Esyayi ibret alma ve fikretme yOniinden taniyan yani diisiince goziiyle miisahede
eden baslangi¢ seviyesindeki miiridlerdir.

2. Baslangic seviyesini ge¢mis olup kendi miisahedesinde Allah’tan bagka bir seyin
olmadigi hali yasayan miiridlerdir.

3. Herseyde Allah’1t miisahede etme halini yasayan miiridlerdir. Bu kimseler biitiin
kainat1 O’nunla miisdhede ederler. Miisahedeleri O’nun huzurunda ve O’nunla

olmaktadir.

Gaybet ve huzur halini yasarlar ve her iki halde de Allah’in tekligini goriirler. Miisahede
sonrasida yakin hali meydana gelmektedir (Serrdc, 2016:68). Yakinde gaybin
hiikkiimleriyle ilgili sirlarin tahakkuk etmesi, miisahedede Allah’in gaybe dair haber
verdiklerine kalplerin saf bir yakin ile muttali olmasidir (Siilemi, 2018:278)

2.2.4, Yakin

Yakin kelimesi”sabit olmak, sukun bulmak, durulmak manalarindaki ye-ka-ne kokiinden
tiiretilen bir kelimedir. Bu kelime ilmin kalpte karar kilmasi manasinda 1stilahlasmistir
(Ciircani, 1983:85, Demir, 2013:271). Siipheden sonra bilginin sukun bulmasi gibi bir

mana ile inancin istikrar kazanmasidir (Karadas, 2001:113).

Kelam alimleri yakin kavramu ile ilim arasinda yakin bir iliski kurmaktadirlar. Yakin
kavramini genel olarak kesin bilgi manasinda ele almiglardir. Yani kendisinde higbir
siiphenin olmadigi ilim olarak tarif etmislerdir (Gazzali, 1971:3/123). Kelam alimleri

yakini bilgiye ancak akil, duyular ve haberi sadik ile ulasilabilecegini kabul etmislerdir.

Mutasavviflar ise yakin bilgiyi bir nur ve ancak kulun Allah’a yonelmesi ve onun ikrami
ile elde edilebilecegine inanirlar. Bu yonelisten sonra yakin melakut alemine dair bilginin
kalpte olugmasina vesile olur. Bir yoniiyle de marifetullah bilgisinin kalpte olusmasina

vesile olur.
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Tasavvufta yakin hali istidlal ve akil yoluyla dogru kesin ve agik ( Kelabazi, 2016:169,
Cebecioglu, 2005:709) bilgi sahibi olmak demektir. Saliki tam olarak tatmin eden saglam
bilgi manasinda da kullanilmakta, siiphe ve tereddiite meydan birakmayan bilgi olarak
tanimlanmaktadir. Bir seyin hakikakti konusunda kalbi itminan halidir (Yilmaz,

2007:250).

Yakin ayn1 zamanda Miisahede manasinda da kullanilmis olup Kuseyri (6. 376/986) ii¢
tirlii yakinden s6z eder (Cebecioglu, 2005:709);

a) Ilme’l-yakin; kuskuya yer bulunmayan kesin bilgidir.

b) Ayne’l-yakin, bir konuyla ilgili gézle durumu gorerek temasa sonucu ortaya gikan
bir bilgi halidir.

C) Hakka’l-yakin, bir sey hakkinda tecriibe edilerek elde edilen kesin bir bilgi halidir.
Kur’an’daki yakin kavramindan da tasavvufi kiiltiirde, ilme’l-yakin seriat, ayne’l-
yakin tarikat, hakka’l-yakin hakikat ve marifet olarak degerlendirilmistir
(Stihreverdi, 2018:664, Kuseyri, 2005:215, Yilmaz, 2007:250).

Ayrica mutasavviflar yakin halinin miisahede hali oldugunu da ifade ederek bu hali baska

bir siniflandirma ile yine lice ayirmislardir;

1. Kiyamet giliniinde perdelerin acilmasi halidir ki bu durum hakikatin agikca
goriilmesidir.

2. Kisinin kalbinde iman hakikatinin siirsiz ve keyfiyetten uzak bir sekilde
ac¢ilmasidir.

3. Peygamberlere muize, Allah’in veli kullarina keramet ile verilen ilahi kudretin

hikmetinin ortaya ¢ikmasidir (Serrac, 2016:69)

Yakinde siipheye yer yoktur, zira kalp bir seyin hakikati konusunda tatmin durumundadir.
Yine yakin delil ile degil bir seyi inang¢ kuvveti ile gormeyi ifade etmektedir (Cebecioglu,

2005:709).

Yakini bilgi, kalbi bir bilgi olup nesnellikten uzak goriilmektedir. Her ne kadar
mutasavviflar marifet bilgisinin sek ve siipheden uzak oldugunu ifade etseler de gergekte
6znel durumundan dolay1 bunu kabul etmek pek uygun goriilememektedir. Cilinkii kalbi

bilgi bireysel bir duyus niteliginde olup, kisisel tecriibeye dayalidir.
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Mutasavviflar yakin kavramini agiklarken ayeti kerimelerede atifta bulunmuslardir.
Siiphesiz bunda isaretten anlayanlara nice ibretler vardir (el- Hicr, 15/75). ve Kesin
inanacak kimseler icin arzda nice ibretler vardwr (ez- Zariyat, 51/20). Ayetlerindeki
manalarin yakin seviyesinde bir manay1 isaret ettigini ve nazar ile miisahedenin
gerceklesme hadisesinin oldugunu sdylemislerdir (Serrac, 2016:70). Bir diger taraftan
yakinin dini anlayisin gelismesiyle artacagi noktasinda goriisler de mevcuttur. Yani dini

anlayan ve inceden inceye kavrayan kisilerin yakin halide artmaktadir (Serrac, 2016:70).

Yakin hali mutasavviflarca ifade edilen biitiin hallerin asli ve nihayeti hiikkmiindedir.
Ayrica onlar yakinin biitiin hallerin zahiri oldugu noktasinda goriisleri de mevcuttur.
Boylelikle yakin ile hertiirlii sek ve siiphe ortadan kalkarak gayba iman ger¢eklesmektedir
(Serrac, 2016:70, Kelabazi, 2016:169).

Yakin halinin yukarida izah edilmeye ¢alisilan siniflandirmalarinin yani sira onun hikmeti
konusunda da sifiler bazi izahatlerde bulunmuslardir. Ornegin; sufilerin ilm-i yakin den
maksatlarinin ilahi emirlerin ve hiikiimlerin diinyevi muamelelerinin ilmidir. Ayne’l
yakinden muratlar1 diinyadan ayrilma anindaki sekerat haline dair olan ilimdir. Hake’l
yakin maksatlari ise kulun cennetteki rii’yetin anlasilmasi ve oradaki hallerin keyfiyetinin
gozle goriilebilmesi hakkindaki ilimdir seklinde izahatta bulunmuslardir. Boylelikle ilm-
1 yakin kisinin istikameti geregince islerinin hiikiim iizere olmasi durumudur. Ayne’l
yakin arifin 6liim anina hazir bulunma sonucu olarak onun bir makamidir. Hakke’l yakin
kisinin biitlin yaratilmislardan kendini soyutlamanin bir hiikmii olarak fend bulma

mahallidir seklin de izahatlerde bulunulmustur (Hucviri, 1982:439).
2.2.5. Tecelli

Tecelli sozliikte bir nesnenin acilip ortaya ¢ikmasi, aydinlanmasi ve Hakk’a yonelis
nurlarmin dogmasi demektir (Serrac, 2016:425, Y1lmaz,2007:253). “Belirmek, ortaya
cikmak, goriinmek; belirti, goriintii” anlamindaki tecelli tasavvuf terimi olarak “salikin
kalbine dogan lediinni bilgiler ve nurlar” olarak ifade edilmektedir (Cebecioglu,

2005:638, Ibnii’l Arabi, 2011:40 ). Ayn1 kdkten gelen cilve tecelli ile es anlamlidur.

[lk dénem tasavvuf eserlerinde tecelli kavrami genellikle karsiti olan “setr-istitar”
(perdeleme, ortii ¢ekme; gizlenme) terimiyle birlikte kullanilmistir. Kelabazi’ye (6.

380/990) gore istitar kul ile gayb1 temasa arasinda beseri varligin perde olmasi halidir.
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Perde ortadan kalkinca tecelliler zuhur eder (Kelabazi, 2016:198-199, Ceyhan,
2011:244).

Tecellinin nasil meydana geldigini Allah’tan baska kimse bilemez (Serrac,2016:425).
Alem tecellinin meydana geldigi anda hadis ve mevcud, ondan sonra hemen asilina
donerek fanidir. Fakat bu tecelli o kadar siiratli ve daimidir ki iki tecelli arasinda higbir

fasila hissedilemez. Durum bodyle iken de biz mevcudati daimi zannederiz (Yilmaz,

2007:253).

Alemde var olan esyanin hepsi, her nefeste degismektedir. Her mevcut yok oluyor ve
yerine aninda bezeri gelir ve buna teceddiid-i emsal denir. Nitekim nehir akip gitmektedir.
Gelen su daima yenidir. “Tecelli daima bir gaybtan suhtida, bilinmezlikten bilinirlige;
belirsizlikten belirlilige bir ge¢is vardir. Tecelli salike bazen cezbe bazende siikiin verir”
(Uludag, 1991:361-362). Bu esnada goriilen seylerin tarifi miimkiin olmayip salik hayret
ve heybet halindedir.

Birde biitiin bunlarin disinda stfiler zati tecelliden bahsederler. Bu tecelli hali de ilahi

zatin tecellisidir ve bu durum kulun idrakinin tistiinde bir hadisedir (Kuseyri, 2005:212).

Tecelli rabbani ve ruhani olarak iki tiirliidiir seklinde tanimlamalar yapilmistir (Cebeci,
2005:638). Ruhani tecelli hudus sifatryla rabbani tecelli ise fani varligin yokluga
dontismesi olarak ortaya cikar. Ayrica tecelli; fiil olarak tecelli, isim olarak tecelli ve sifat

olarak tecelli seklinde siiflandirilmustir.
Fiili tecelli; Allah’in fiillerinden birinin kulunun kalbinde ac¢ilmasidir.

Ismi tecelli; Allah’in isimlerinden birinin kulunun kalbinde tecelli etmesidir. Bu

mertebede kul bu ismin etkisiyle hayrete diiser.

Sifat ile tecelli; Allah’mn sifatlarindan birinin kulun kalbine agilmasidir. Bu tecellilerin
yanin da bir de ilahi zatin tecellisi vardir ve bu hal kulun idrakinin iizerindedir seklinde

aciklamalar yapilmigtir (Sithreverdi, 2018:205).
2.2.6. Feth ve Feyz

Feth Arapca da “kapali olam1 agcmak” manasina gelen f-t-h kokiinden masdar bir
kelimedir. Tasavvufta da “gizlilklerin acilmasin1” ifade etmek i¢in kulanilir (Ibn Manzr,
1970:11, 537; FirGzabadi, 1415:233).
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1-Icadi feth: Kulun bir hazirligi olmaksizin haktan insana inen feth
2-Irfani feth: Insanin kendi ¢abasiyla hakka yiikseldigi feth ¢esididir (Hakim, 1981:866).

Feyz; biitlin bilgilerin ve varliklarin Allah’tan zuhur ve tecelli etmesi anlaminda tasavvuf
terimidir. Feyiz feyz ve feyezan kelimeleri ¢ogulu fiiyliz, fliylizat sozliikte “fazla suyun
yatagindan tagmasi, bir haberin sdyi olmasi, bir sirrin ifsa edilmesi” gibi anlamlar ile

birlikte kalbe gelen giizel diisiincedir (Kuseyri, 2005:230, Cebecioglu, 2005:214).

Ik sifiler feyiz ve ondan tiiretilen ifaze, istifize ve tefeyyiiz gibi kelimeleri tasavvuf
terimi olarak kullanmamislardir. Bu kavrami, olus ve varlig1 aciklamak tizere kullanan

ilk mutasavvif Muhyiddin ibnii’l-Arabi olmustur (Eraydin, 1995:14).

Feyz her an tecelli etmektedir. Varliklar bu feyz vasitasiyla meydana gelir. Bu varlik
zatlarinda imkan sebebiyle yok olmakta, fakat hakkin feyziyle ayni zamanda var
olmaktadir (Cebecioglu, 2005:214). Feyz kavramm ibnii’l Arabi’de vahdet-i vucud
inanci ¢ergevesinde kullanmistir. Ona gore Allah siirekli lituf halindedir. Bu liituf siirekli
O’ndan tasip gelmektedir. Bu tasma eylemine feyz veya feyaz denilmektedir (ibnii’l
Arabi, 2006, 1, 256-258). Ayrica o vehbi bilgiler i¢in de fiiyzizdt tabirini kullanmistir. Bu
bilgileri zahir alimler degil miikasefe ve miisahede ehli olan kisiler elde edebilirler (Ibnii’l

Arabi, 2006, 1, 256-258).

Sonug olarak feyz Allah tan derece derece, siireklilik halinde olan ve bir tekamdile vesile
olan bilgi olarak kabul edilmistir. Varliklar bu feyz vesilesiyle meydana gelirler (Cebeci,

2005:214).
2.2.7. Levaih

Levahih, lahihanin ¢oguludur. Birden gelip giden tecelli hallerine ve salikin manevi
mesafeleri katederken karsilagtigi zuhtrata denilmektedir (Kuseyri, 2005:216, Ates,
1992:476). Levaih, ilahi alemden salikin kalbine gelen kesiftir. Levaih birden gelir gider
(Stihreverdi (6.539/1145) levaihi halin baslangici olarak degerlendirmektedir (Yilmaz,
2007:252). Yani kesf ve marifetin piriltilaridir (Cebecioglu, 2005:399).

2.2.8. Tavarik

Arapcada “kapir calanlar, gece gelenler ve doganlar” gibi anlamlar1 olan ¢ogul bir

kelimedir (Serrac, 2016:406, Cebecioglu, 2005:636). ilahi dlemden salikin kalbine daha
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cok gece gelen miinacat esnasinda dogan miijdeci bir ilhamdir. Ayrica hakikat ehlinin

kalbine isitme yoluyla dogan ve ondaki hakikatleri yenileyen seydir (Serrac, 2016:406).
2.2.9. Levami

Lamia nin ¢ogulu olan levavi, parlayan anlaminda Arapca bir kelimedir (Cebecioglu,
2005:399). Tasavvuf yoluna heniiz girmis salikin gonliine gelen nurlara denilmektedir
(Kuseyri, 2005:217, Serrac, 2016:394, Yilmaz, 2007:252). Bu nurlar hayalden hissi
mistereke gelir. Maddi gozle goriiliir. “Tipki giines ve ay 1s18inin goriildiigii gibi kahr
tiriinden nurlarin rengi kirmiziya calarken, lituf nurlarinin rengi yesil olarak ortaya
cikmaktadir. Bu marifete giden salikin yolun basinda yasadigi bir haldir. Bu nurlarin
geldigi anda salikin etrafin1 aydinlattigida bahsedilmistir” (Cebecioglu, 2005:399).

Levaih simsek gibi, salikin gonliinii dniden aydinlatir ve ardindan kaybolur gider.
“Levami” “levaihten” biraz daha parlak, biraz daha kalicidir; bir an i¢in saliki kendinden
alir. Tavali ise, levamiden daha siirekli ve gii¢liidiir. Seyr-ii siiliike yeni baslayan salikte
goriilen bu haller onun daha sonraki manevi gelisimi i¢in 6nemli ipuglart i¢erir” (Uludag,
2003:144). Levami terimi ile alakali olarak tasavvuf litaratiiriinde levaih ve tavali
terimleri de kullanilmaktadir. Levaih; ortaligin aydinlanmasi, tavali; giinesin dogmasi
anlamlarina gelmektedir (Kuseyri, 2005:216-217). Kuseyri bu ii¢ kavramin anlamlarinin
birbirine yakin oldugundan bahsederek aralarin da kayda deger bir farkin olmadigini
sOylemistir (Kuseyri, 2005:216, Uludag, 2003:144). Siihreverdi (6.539/1145) de bu
kavramlarin ayni manaya geldigi ve farkli kelimeler ile ifade edilmesi durumunun
oldugundan bahsetmistir. Ayrica tasavvuf litaratiiriin de nur kavraminin 6nemli oldugunu
gorebiliriz. Bu sebeple mutasavviflarin bu manay1 karsilayabilen birgok kavrami
eserlerinde  kullandiklarini ~ gérmekteyiz ~ (Uludag, 2003:144). Onde gelen
mutasavviflardan olan Serrdc’de Levami kavramini kisinin génliinde bir anlik meydana
gelen simsek pariltisi gibi bir hal olarak tanimlamistir. Ayrica simsek ¢akinca susuz olan
hersey nasil yagmur isterse Allah’da salikin gonliine simsek pariltist misali ilham

gonderir seklinde agiklama yapmustir (Serrac, 2016:394).
2.2.10. Varidat

Sozliik anlami, “suya varan, ulasan” olan varid; vird ve mevrid kelimeleriyle ayn1 kdkten

gelir. Cogulu varidat olan kelime, dogrudan Hak’tan alinan bilgi tiirleri olan “havatir,
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futhhat, tavarik, sevahid, levaih, bevadi, tecelliyat, ilhAmat” gibi terimlere benzer bir
anlam tasimakta ancak aralarinda bazi farkliliklar bulunmaktadir. Serrac’a (6. 378/988)
gore varid kalbe ansizin gelen (Cebecioglu, 2005:688) ancak insanin irade ve fiillerinin
katkis1 olmadig bir haldir. Bir tiir tecelli olan “badi’den sonra gelir. Badi’de insan fiilinin

tesiri vardir, varidde ise yoktur. Ciinkii varidin baslangic1 badidir (Ceyhan, 2012:519).

Gelen varid kulu etkisi altina alir ve onu sevindirir. Bazen de hiiziinlendirir. Allah tan
gelen feyz ve ilhama da varid denildigi kaynaklarda ifade edile gelmistir (Siihreverdi,

2018:587, Cebecioglu, 2005:689).

Mutasavviflara gore varidat bir havatirdir ve 6viilmeye degerdir. Varidatin havatira gére
daha genis manada kullanildigin1 da gérmekteyiz (Siihreverdi, 2018:587). ZiinnGn el-
Misri (6. 245/859) haktan gelen varidin kulun kalbini titreteceginden bahsetmistir. Ibnii’l
Arabi bu konuda varidat 1n ilim veya amel ile ile alakali olabilecegini ve kul ile Allah
arsinda 6zel yonden (vech-i has) gelen bir tecelli oldugunu séylemektedir (Ibnii’l Arabi,
200,2,567). Ayrica tasavuuf kaynaklarinda virdi olmayanin varidi yoktur sozii ile
karsilasilmaktadir. Bu ifadenin sebebinin salik in miirsinden vird almasi ile kendisini
varidata hazirlamasidir. Sonug olarak gelen varid kisiyi etkisi altina almakta onu mutlu

etmekte bazen de hiiziinlendirmektedir (Cebecioglu, 2005:689).
2.2.11. Havatir

Havatir; Insanin iradesi disinda zihnine gelen veya kalpte hissedilen duygu ve diisiinceler
anlaminda bir terimdir (Cebecioglu, 2005:257, Kuseyri, 2005:228-229). “Aklina gelmek,
hatirlamak, icine dogmak™ anlamindaki hutlr kokiinden tiireyen hatir kelimesinin cogulu

olup insanin iradesi disinda zihnine gelen iyi veya kotii diisiinceleri ifade eder (Siilemi,
2018:155)

Kaynaklarda genellikle, rabbani havatir, meleki havatwr, seytani havatir (VeSVese) nefsani

havdtir olmak tlizere dort ¢esit havatirdan bahsedilmektedir (Gazzali, 1971:3/35).

Kelam bilginlerinin de havatirin mevcudiyetini kabul ederek goriis bildirdiklerini
gormekteyiz. Matlridi rahmani ve seytani havatirin insanin diistinme eylemine yonelmesi
veya onu terk etmesi konusunda etkili olabilecegini sdylemektedir (Mathridi, 2005:135-
36). Es’ari de havatir1 kalp ve nefiste bulunan bir sozdiir sekliyle degerlendirmis, onun

kalbe atilan bir mana oldugunu ifade etmistir (Yavuz,1997:523). Abdiilkahir el- Bagdadi
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(6. 350/961) de havatir ve vesvese arasindaki farka isaret ederek havatirin dogrudan
dogruya veya bir melek araciligi ile kalbe birakildigina yonelik aciklamalar da
bulunmustur. Gazzali de havatir kavrami hakkinda ayrintili bilgiler vermektedir. O
havatir1 kalpte olusan duygu ve diisiinceler diye kabul etmektedir. Duyu organlari ile bir
obje algilandig1 vakit kalpte bir tiir etki olusur ve bu etki diisiincelere dontiserek siirekli

bir bigcimde devam eder demistir.

Kelam bilginlerinin de havatir konusundaki goriislerinin de anlasildig: tizere, havatirin
bir bilgi kaynagi oldugu seklinde degil onun bir imtihan vesilesi olarak insana verildigi

yoniindedir.

Ciineydi Bagdadi’de havatirin konusuna deginerek nefsani hatir, seytani hatir ve rabbani

hatir diye siniflandirmada bulunmustur.

Nefsani hatir; sehvet ve rahat etme istegidir. Sehvette iki tiirliidiir. Birincisi makam, san
ve sohretle, ikincisi ise yeme i¢cme ve evlenmeyle ilgildir. Eger nefis bu isteklere ihtiyag
duydugunda bir hatir meydana gelirseve nefiste bu hatirda 1srar ederse bu hatirin nefisten
geldigine hiikmedilir. Bu durumda nefsin ilaci sirf muhalefet etmek ve siddetle nefsi

yormaktir, seklinde izah edilmistir (Badadi, 2018:302)

Seytani hdanr, sehvet veya rahat etme sebebiyle nefsin isteklerini elde ettigi belli
vakitlerde istedigi seylere seytanin dikkat cekmesi durumudur. Nefsani hatir arasindaki
fark bunun 1srar etmesi, seytani hatirin bir an igin gelip gitmesidir. Seytanin bu vesvese
hali insanin insan ile konugmasi gibidir, sadece aradaki fark seytam1 goremiyor

olusumuzdur. Seytan vesvese ile kalbe dokunmakta ve kalbe diisiince atmaktadir.

Rabbdni hatir; en birinci vasfi nefsani ve seytani hatir1 kabul etmemesi halidir. Bu hatir

kisiye teklif yoniiyle gelir. Bu teklif geldiginde nefis bun tekliften ¢ok rahatsiz olur.

52



BOLUM 3. MARIFETULLAH’A ULASMANIN iMKANI

3.1. Kelamcilara Gore

Bu boéliimde konumuzun merkezini teskil eden marifetullah kavrami ¢ergevesinde kelam
bilginlerince marifetullahin imkani meselesini genel hatlariyla ifade etmeye calisacagiz.
Kur’an-1 Kerime baktigimiz zaman birgok ayetin akli tefekkiire bizleri yonlendirdigini ve
aklimizi kullanmamizin ve bu vesile ile hakikati bulmamiz gerektigini emrettigini
goriiriiz (el-Bakara, 2/164). Boylelikle Kur’an-1 Kerim insanlar1 alemde olan biten
noktasinda diisiinmeye sevk etmektedir. Netice olarak Allah’in varligini, birligini, giic ve
kudretinin ilminin sonsuzlugunu anlamamiz1 ve hakiki manada bir imana sahip olmamizi

istemektedir.

Ayni zaman da Kur’an isletilmemis diisiinmeyen muhdkeme etmeyen bir akli kinamakta
ve degersizligini acikga ifade etmektedir. Netice de isleyen bir akil diislince tiretebilir ve
hakiki manada varligini yerine getirebilir. Tezimizin giris kisminda akil bahsinde Kur’an-
1 Kerim’deki akil ibaresinin kullaniminin fiil kalibinda oldugundan bahsetmistik. Bu da
tekrar ifade edecek olursak akla bir deger vermenin isbati oldugunu teyit etmektedir.
Kur’an’da gegmis peygamberlerin kissalarindan bahsedilirken, Hz. Ibrahim’in aklin
kullanarak Allah’1 bulmasi da anlatilmaktadir (En'am, 61/74; Araf, 7/185; Fussilet,
41/153; Gasiye, 7/17). Bu istidlali yontemle Allah’t bulma durumu hakikaten tizerinde
ibretle diisiiniilmesi gereken bir durumdur. Nitekim Islam dini herhangi bir sekilde korii
koriine bir inanci degil tefekkiir ederek, derin bir diisiinceyi emretmektedir. Iman
bahsinde de durum bu sekildedir. Kur’an tahkiki imani oOnceleyerek, ona vurguda
bulunurken birgok yerde de taklidi imani reddetmekte oldugunu goriiriiz (el-Bakara,
2/170; ez-Zuhruf, 43/23; el-Ahzab, 33/67; el-A’raf, 7/28; Yanus, 10/178; el-Enbiya,
21/53; eg-Suara, 26/174; Lokman, 1/21).

Islam diisiince sisteminde ozellikle kelam ilmi igerisinde iizerinde ciddi fikirlerin
sOylendigi, tartigmalarin oldugu konulardan biride Allah’in akilla bilinip bilinemeyecegi
hadisesi olmustur. Bu baglamda kelamcilar Allah’1n varlig1 ve birligi konusundaki bilgiye
ulagmak i¢in akil yiirlitmeyi, yani sahit iizerinde diisiinmeyi insan i¢in bir zorunluluk

kabul etmislerdir (Coskun, 2003:117).
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Allah’1 bilme, tanima manasinda ki marifetullah kavrami ve marifet kavramlar1 ¢ok yakin
iligki igerisindedir. Akil, duyular ve haberden olusan bilgi edinme vasitalar istidlalin

onemli 6gelerindendir.

Es’ari kelamcilarinin marifetullah konusundaki yaklagimlari, Maturidi kelamcilardan
ayrildiklar1 en onemli noktalardan biridir. imam Maturidi, “nakil olmaksizin kisinin
Allah'1 bilmesinin aklen miimkiin ve hatta zorunlu oldugunu kabul ederken; Es’ari bunu
aklen caiz ancak ser'an vacip olarak degerlendirmektedir” (Yoriikan, 2001:175-176).
Bununla beraber “Es’ari’nin marifetullah konusunda séz sdylemedigi goriilmekte ve
onemli bir eseri olan el-fbane’sindede bilgi teorisi konusunda her hangi bir girise yer

vermemektedir” (Rosenthal, 2004:239).

Genel olarak biitiin Eg’ariler, Allah't bilme, niiblivvet konularin da, hiisiin ve kubuh gibi
diger meselelerde akli gerekliligi ancak sem'i bilgiden sonra kabul etmektedirler. Eg’arller

peygamber davetinden dnce kisiye hicbir seyin zorunlu olmadigint benimserler (Kutlu,

2003:313).

Maturidi, Kitabu't-Tevhid'inde marifetullah konusu tizerinde 6nemle durmus, uzun ve
anlasilmasi zor mukaddimeler kullanmaksizin, basit bir tefekkiirle anlasilabilecek agik ve
bedihi mukaddimelerden olusan delilleri kullanarak Allah'in varligina akli temeller
bulmaya calismistir (Yeprem, 2011:17). Bunun yaninda konumuz i¢in Onemli
oldugundan dolay1 sunu ifade etmekte de fayda gérmekteyiz. Kitabu't-Tevhid'in sonraki
terciime ve baskilarinda ilkinde kullandig1 marifet ifadesi bilgi olarak terctime edlimistir.
Yani buradan anliyoruz ki Maturidi bilgi yerine marifet kavramini kullanmay1 daha
uygun gérmiistiir. Bu durum sunun i¢in 6nem arzetmektedir. Marifet kelam ve tasavvuf

1stilahinda genel kabullere gore bilgiden daha 6zel bir anlam ifade etmektedir.

Maturidiye gore marifetullah, Allah'in bilinmesi degil, Allah hakkindaki bilgidir. Bagka
bir ifadeyle bu, biz Allah' 1 bilmiyoruz, Allah “hakkinda” biliyoruz demektir. Allah
hakkindaki bilgi “tanima yoluyla olan bir bilgi” olmayip “tanimlama yoluyla olan bir
bilgi” dolayistyla da istidlali bir bilgidir (Ozcan 1993:129) gériisiinii benimsemektedir.
Bu bilinebilirlikte Allah’in zat1 degilde sifatlar1 hakkinda bir bilgiye karsilik gelmektedir.
Buradan da anliyoruz ki zatin bilgisi sifatlarin bilgisi olarak ele almmustir. Ilk dénem
kelam bilginlerinin marifetullah konusuna yaklasimlar1 su sekilde olmustur. Abdulkahir

el- Bagdadi (6. 429/1037) bes duyu, akil ve dogru haber ile birlikte ilhami da bilgi
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kaynaklar1 arasinda gormiistiir fakat bu bilgi kaynagimin herkes i¢in olamayacagini da

ifade etmistir (Bagdadi, 1981:14).

Ciiveyni (6.478/1085) kisiyi marifetullaha ulastiran bilgi konusun da akla biiyiik 6nem
vermistir. O bilgi kaynaklarini akil, duyular ve haber olarak ifade etmekle birlikte ayrica
kisinin kendisi ile ilgili konular hakkinda bilgi sahibi olacagi kaynagin da nefis oldugunu

sOylemistir (Demir, 1993:69).

Allah’mn bilinebilirligi veya taninabilirligi mevzusunda kelam bilginleri bu durumu
mantik planinda degerlendirmislerdir. Bu konuda ii¢ sekilde bir siniflandirmanin
oldugunu goérmekteyiz. Birincisi hadd-i hakiki; birseyi kendisi disindaki herseyden
ayirmak demektir. Ikincisi ise haddi resmidir ki bir seyin vasiflarindan hareketle bagka
seylerden ayirmak manasini tasimaktadir. Ugiinciisii de hadd-i lafsidir; bir seyin liigattaki
manasi kullanilarak o seyin tanimlamasinin yapilmasi hadisesidir (Sasa, 2018:113). Bu
gibi mantik planindan hareketle yapilan tanimlamalar neticesinde Allah’in zatinin
bilinebilirligi kelam bilginleri tarafindan miimkiin gériilmemistir. Ciinkii mantik kurallari
esyayl tanimak adina olusturulmus kurallar olup askin bir varligir tanima konusunda
yetersiz kalmaktadir. Bu siire¢ bir taraftan da Allah’mn bilgi objesi olmasi durumunu
ortaya ¢ikarmistir. Kelam bilginleri bu problem mevzusuna insan ve Allah iliskisi
tizerinden yaklasarak iki baslik altinda ele almislardir. Birincisi insanin goriinen alem ile
bir bilgi iliskisi vardir. Gériinmeyen alem ile olan iliskisi ise iman iliskisidir. Bu sebeple
duyular ile insan sehadet alemini bilir ve taniyabilir. Gayb alemi ise duyular ve akli
melekelerin yetersiz kaldig1 bir lemdir. insanin Allah ile olan ilgkisin de insan sadece
onun sifatlari ve fiilleri izerinden bir iligki gelistirebilir goriisii kelam bilginleri tarafindan

kabul edilmistir (Sasa, 2018:119).

Biitiin bu yaklagimlardan anliyoruz ki marifet ve marifetullah kavramlarmin ilmi
disiplinler igerisinde kendilerine has tanimlari vardir. Kelam bilginleri, Maturidi de
gordiiglimiiz lizere marifetullah1 Allah’1 tanimak olarak ta ele alsalar dahi bir tasavvufi
yaklasimla ortiismedigi ortaya c¢ikmaktadir. Burada sunu da iafade etmek gerekirki
disaridan taban tabana zit gibi goriilen fikirlerin veya metodlarin tarihi siire¢ icerisinde
degerlendirilmesi gerekir. Zira kelam ilminin hatta itikadi mezheplerin dogusu sirasinda
bilginin kaynag1 problemi pek tartisilmamuistir. Siyasi diyebilecegimiz bir takim olaylar

sonucu ve islama zararli akimlarin saldirilarini bertaraf etmek i¢in gelismistir. Marifet
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kavraminin tasavvufla alakasini ele aldigimiz zaman bu ilk déonemde tasavvuf heniiz
tesekkiil etmemis sadece bir ziihd hayati olarak vardir. Tasavvufun kelamla bu ilk
donemdeki miinasebetleri pek gelismemistir. Yani tasavvufla kelamin marifet kavrama,
ya da marifeti elde etme noktasidaki vasitalardan olan kesf ve ilham vasitalarinin iki ilmi
disiplinin etkilesimi noktasin da olmayip, kelamin batini mezheplere kars1 savunma

sonunda kelam litaratiiriine girdigi sOylenebilir.
3.2. Mutasavviflara Gore

Tasavvufun Islam diisiincesine kattig1 canlilik ve zindeligin temelinde marifet anlayisi
bulunmaktadir. Mutasavviflara gore “Marifet ilimden tamamen farkli bir seydir. Ilim
bilmek marifet tanimaktir (Serrac, 2016:33, Kuseyri, 2005:398). ilim yolunda olanlara
alim, marifet ve irfan yolunda olanlara ise arif denir (Serrac, 2016:34). irfan, kesif, ilham,
iIm-i ledtn, sezgi gibi daha baska terimlerle de isimlendirilen marifet, kalp kaynakli

vasitasiz bir bilgidir” (Uludag, 2003:54).

Tasavvuf alimlerine gore marifetullaha ulasmak bir disiplin igerisinde gergeklesir. “ilk
dénemden itibaren sifiler, sifi olmayan alimlerden ulastiklar:1 bilgilerde farkli olmak
suretiyle kendilerine has yontem ve vasitalar1 farkli bir bilgi sahibi olduklarini iddia
etmislerdir. Bu bilgileri yine marifet, kesf, yakin gibi kavramlarla tanimlamiglardir.
Marifet in karsilig1 olarakta ilim kelimesini kullanmiglardir” (Hucviri, 1982:439, Giizel,

2001:198).

Marifet kavramiyla tanimlanan bu ilim ile “nefsin niteliklerine gayb durumundaki bazi
hususlara iliskin bilgileri de tanimladiklarini gormekteyiz. Stfilere gére bu ilimde vehmin
tesiri bulunmadigindan ismet vardir. Diger ilimler ise vehmin etkisi altinda olduklari i¢in
saf ve masum degildir” (Uludag 2003:54-56). Bu noktada mutasavviflarin ilim ¢esitlerine

getirdikleri tanimida dikkate almakta fayda goriilmektedir. Onlara gore ilim ii¢ ¢esittir;
ilm-i billah, ilm-i minallah, ilm-i maallah.

IIm-i billah; Allah’m sifatlar1 ve vasiflarini bilmektir.

IIm-i minallah; Tlahi hiikiimlerde helal, haram emir, nehiy, zahir ve batin1 bilmektir.

Ilm-i maallah; Muhabbet, sevk, reca ilmidir. Allah’tan korkmay1, O’na {imid beslemeyi

ve O’na istiyak duymayi bilmektir (Stilemi, 2018:113)
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Tasavvuf alimleri bu ilmin elde edilisi noktasindaki istek ve 6grenme halini seyr-i siiliik
diye tarif ederler. Liigatte “seyr” gezmek, “siilik” de yiirlimek ve gitmek anlamindadir

(Catak, 2012:98).

Tasavvuf 1stilahinda ise seyr-i siiliik, cehaletten ilme, kotii ve ¢irkin huylardan giizel
ahlaka, kendi viicudundan hakkin viicuduna dogru hareket demek olup tasavvuf yoluna

girmis kisiyi hakka vuslata hazirlayan ahlaki egitimdir (Y1lmaz 2007:205).

Seyr-i siiltik usullerine gore tasavvufi mektepler diyebilecegimiz tarikatlerde iki kisma
ayrilmistir. Tarikatlerde bu gayenin tahakkuku i¢in bir takim usil ve esaslar bulunmakta

ve farkliliklara gore siniflandirilmaktadir (Y1ilmaz, 2007:263).

Rubhani tarikatler; kisinin kalp tasfiyesi (temizlik) ile mesgul olmaktadir. Bu tasfiye
stireci kisinin nafile ibadetlere yonelmesi, zikir ile mesgul olmasi, rabita ve teslimiyeti ile
manevi olarak gidalanmasi ile ger¢eklesmektedir. Bu yol icerisinde tasavvufi siireglerden
birisi olan ¢ile yoktur. Onun yerine ruhani yoniin gelistirilmesi ve saflastirilmasi vardir.
Zikir yapilirken hafi (gizli) olarak yapilmaktadir. Bu tarikatlerin en 6nemli 6rnegi naksi
tarikatidir. Onlar tarikat silsilesini Hz. Ebubekir’e ulastirirlar. Bu yola giren sfi kalp, ruh,
hafi, sir, murdkabe gibi mertebelerden gecerek siiliikiinli tamalamis olur. Bu siirecte
kisinin bedenin de bulunan ve tasavvuf litaratiiriinde letdif diye isimlendirilen enerji

merkezleri de harekete geger ve kisi yakin mertebesine ulasmis olur (Y1lmaz, 2007:206).

Nefsani tarikatler; nefsin istekleri ile micadele etmeyi kendisine hedef alan tarikatlerdir.
Bu tarikatler de nefsin yedi mertebesi hedef alinarak hareket edilir. Allah’in isimleri ile

bu yola ¢ikan stfinin nefsi terbiye edilir (Yilmaz, 2007:206).

Nefsin yedi mertebesi konusuna Ciineyd-i Bagdadi (6. 297/909)’nin sifi yolunun
asamalarindaki  aciklamalarinda da rastlamaktayiz. O’nun ifadelerine  gore
mutasavviflarin biiylik bir kismi manevi yolu yedi kisim olarak kabul etmektedirler.
Nefsin bu yedi mertebesi sunlardir: Nefs-i emmadre, nefs-i levvame, nefs-i miilheme, nefs-
I mutmainne, nefs-i radiye, nefs-i mardiyye ve nefsi kamiledir (Bagdadi, 2018:50). Ayni
zaman da Ciineyd-i Bagdadi’nin manevi telakki ifadesi olan Autd (adimlar) tabirini
kullandiginida gérmekteyiz. Bu durumun en 6nemli sebebi sifilerin agsama birimi i¢in
zaman methiimunu kullanmamalaridir. Yani sGfinin tekadmiil evrelerinde zamandan

ziyade yeni bir halden diger bir hale gecisi ifade eden Autd kavraminda oldugu gibi diizey
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belirten kavramlar kullanilir. Bu siire¢ igerisinde Oyle insanlar vardir ki dmrii boyu bir
dereceden digerine gecemez, Oyleleride vardirki birka¢ saniye igerisinde o asamayi
asarlar. Bu durum insanin miicahedesinin ve riyazatinin hacmine gore degil, O’nun i¢
aleminin rhani boyutunun derecesine goredir (Bagdadi, 2018:50). Bir diger taraftan
Ciineyd-i Bagdadi fena halindende bahsederek dort asamadan bizleri haberdar eder;
Fenau’l lugat, Fenau’l resm, hislerin ve zevkin fendst ve Ene’nin fenasi (Bagdadi,

2018:50).

Yukar1 da kisaca ifade edilen yontemler sifilerin bizzat tecriibe ile elde ettikleri bir
bilgidir. Onlar bu sekilde tecriibe ile elde edilen bilgilerin akli istidlal metodu ya da bir
kaynaktan olmak suretiyle elde edilen bilgiden daha muteber oldugunu ifade etmislerdir.
(Clineyd-i1 Bagdadi (6. 297/909) bu konu ile alakali olarak bizim ilmimizden daha itibarl
bir ilim olsayd: gider onu 6grenirdim seklinde iddiada bulunmustur (Catak, 2012:56).
Zinnin el- Misri (6. 155/772). Ben Allah’1 onun bana kendisini tanitmasiyla tanidim

ifadesinde zikretmistir (Y1lmaz, 2007:249).

Mutasavviflarin Allah’t bilme halinin gerekliligi noktasinda, “ben cinleri ve insanlari
ancak bana ibadet etmeleri icin yarattim” (ez-Zariyat 51/56) ayetini delil olarak kabul
ettiklerini ve bu ayetteki ibadet etsinler ilahi emrini, “beni tanisinlar” seklinde
yorumlamiglardir. Bu yorumun temelini teskil eden durumuda su sekilde ifade ederler.
Ibadet ibadet edenin bilinmesine baglidir bilinmeyene ibadet edilmez, dolayisiyla
marifetsiz ibadetin bir anlam1 yoktur.” seklinde delillendirmede bulunuslardir (Sasa,

2018:256).

Bununla birlikte Allah't tanimay1 gaye edinen stfiler en sonunda insanoglunun O'nu

tanimaktan aciz oldugu kanaatine varmiglardir (Uludag, 2003:56, Kuseyri, 2005:398).

Gazzall marifeti, Allahin kulunun kalbine attig1 bir nurla kulun daha 6nce isimlerini
bildigi seyleri agik se¢ik gormesi seklinde (Gazzali, 1971:3/26-27) tanimlamistir. Bu
tanima gore de marifet, Allah’in kisiye verdigi bir nur, 1s1ktir, anlayisi ortaya ¢ikmis ve

Allah vergisi bir halin olduguna yonelik yeni tanimlarda yapilmaistir.

Stfiler marifetin fazileti noktasinda da fikir beyan etmisler ve “marifet, keramet
karsilastirmasi1 yapmiglardir. Abdestin bozulmasiyla kerametin zai olacagini, bunun igin

daima abdestli olunmasi gerektigini, buna karsin gusle ihtiya¢ halinde bile marifetin

58



ariften ayrilmayacagini, clinkii kerametin amel, marifetin Hakki’in lutuf ve inayeti

oldugunu séylemisleridir” (Kuseyri, 2005:398, Uludag, 2003:55).

Akil ve naslardan tamamen bagimsiz olmayan ama tamamen de bagli olmayan bir
topluluk da vardir ki bunlarin 6nciisiide Bayezid-i Bistam1 (6. 234/848 [?]) denilebilir
(Sasa, 2018:242). Kelam alimleri marifetullaha ulagsma konusunda hareket noktalar1 alem
ve oradan Allahin sifatlar1 fiilleri ve devaminda zat1 ilahi seklinde bir disiplinle hareket
etmiglerdir. Mutasavviflar dogrudan Allah’in zatini1 kendilerine muhatap gérmiislerdir.

Bu durum asagida verilen semada anlagilabilmektedir.

Sekil 3:
Kelam alimlerinin marifetullaha ulasma konusunda hareket noktalar: (Sasa, 2018:243)

1). Allah 2). Allah
2).Insan —— 3) Alem 1). Insan — 3) Alem
Kelam alimlerinin volu Mutasavviflarin yolu

Mutasavviflara gore Allahin mahiyetinin bilinmesi mevzusunda bazi sorulara cevap
verilebilmesi diisiincesi vardir. Genel kanaate gore yaratilmis alemini tanimak icin

yonelttikleri bu sorular1 sorarak marifete ulagsmak miimkiin goriilmemistir (Kuseyri,

2005:19).

Allah’mn bilgi objesi olup olamayacag konusuna da deginilecek olursa Mutasavviflar
Allahin malum oldugunu ileri siirmiislerdir. Bu durum “O’nun bir noktada bu durumda
degerlendirildigini diistinmemize sebep olabilir fakat onlar Allah’in pasif bir objeden
ziyade bu siireci belirleyen ve her an kainata miidahale eden bir durumunu ifade
etmislerdir. Bu noktada onlarin siije-obje arasindaki bildigimiz iliskiyi kullandiklarin
sOylemek kolay degildir” (Filiz, 2013:220). Onlara gore Allah aslinda o kadar zahirdir ki

bu durum O’nun bilinebilrliginin 6niinde bir engeldir.

Mutasavviflar Allah’1 zati, sifatlar1 ve fiillerini, marifetullah kapsamina almislardir.
Onlara gore Allah’in fiil ve sifatlar1 lizerine diisiinerek, sonucunda hakiki manada tanima
yoluna girilebilir. Bu ve benzeri diislinceler daha onceki boliimlerde degindigimiz
mutasavviflarin ilim marifet farkinin getirdigi sonucglardan biri olarak gortilebilir. Zira
onlarin Allah’in sifat ve fiilleri tizerindeki diisiinceleri ilim elde etme, zati1 iizerindeki

diistinceleri de marifet elde etme seklinde degerlendirilebilir.
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Mutasavviflar ayrica Allah’1 bilme eylemine obje olarak kabul etmelerine sebep, Kur’an-
1 Kerim’in de insanlar1 buna sevk etmesi diigiincesinide ileri slirmiislerdir. “Allahtan
baska ilah olmadigimi bil” (Muhammed, 47/19) ilahi emrini bu noktada pratige

dokmiislerdir.

Allah’mn  hakikatinin bilinebilirligi konusunda mutasavviflar O’nun zat itibariyle
bilinmesi muhaldir. O biitiin yonleriyle esyada oldugu gibi kusatilamazdir. Onlar Allah’1
bilmeyi asil gaye edinmisler ve kendi disipleri igerisinde bunu acizlik kavramiyla ortaya

koymuslardir.

Giliniimiizdeki tasavvufi geleneklerin ¢ogunda da bu kavramin siklikla kullanildigi
gozlemlenmektedir (Yetik, 1998:60-61). Allah’1 en ¢ok bilen arifin onu tanimasi ¢ok az
olur zira o tanidik¢a hayrete diigser ifadeleriyle marifetullahin son noktasinin hayret
oldugunu ortaya koymuslardir (Yetik, 1998:60-61). Marifetullahin son noktasinin acziyet
ve hayret gibi tanimlar ile ifade edilmesi sonrasinda sukutu ortaya ¢ikarmistir. Onlara
gore bu konuda sukut etmek konusmaktan daha ileri bir derecedir (Uludag, 1991:361).
Mutasavvuflar ayrica hayret konusunda Allah’in zatin da ve keyfiyetinde ayrima
gitmislerdir. Zatindaki hayreti kiifiir, keyfiyetindeki hayreti ise marifet olarak kabul
etmislerdir (Sasa, 2018:268).

Tasavvuf disiplininde genelde bilgi konusu 6zelde marifetullah konusunun ele alinig
sekilleriyle incelendiginde igerisinde siibjektiflik ve tecriibi bir takim metodlar miisahede
edebiliriz. Marifetullah konusunda hi¢bir zaman salt bir teolojik tartigma gibi goriilmemis
aksine tecriibi bir metod ile tanimlanmaya ¢alisilmistir. Yani yasantida pratik yansimalari
tasavvuf alimlerinin metodlarinin sonucuna gore degerlendirilirse daha fazla gortilebilir.
Onlar ser’1 birgok konuyu hatta ameli konular1 dahi marifetullah konusuyla iliskili hale
getirmislerdir. Bu durum aslinda ilahi emirlerin tecriibe ederek ortaya ¢ikan bir bilgi hali
olarak da yorumlanabilir. Nasil ki kelam bilginleri teorik ifadeler ile marifetullah
konusuna yaklasmis iseler mutasavviflar da pratik planda bu tecriibeyi bizlere
sunmuslardir. Marifetullah kavrami kelamcilar tarafindan de aklin eylemi olarak,

mutasavviflar da ise kalbin bir ameli olarak bizlere sunulmustur.
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SONUC

Genel manada Allah bilme ve tanima, bu siirecin imkan ve metodolojisini ortaya koyma
diye tanimlayabilecegimiz marifetullah kavrami, kelam ve tasavvuf disiplinleri igerisinde
anlasilmaya, uygulanmaya ve anlatilmaya c¢alisilmistir. Takdir edilmesi gereken nokta
sudur ki Allah hakkinda kesin bir bilgi ve tanimlama eylemi miimkiin gériilmemektedir.
Sinirl duyularimiz, mahdut aklimiz ve hislerimizin yanilgisina her an diisme ihtimali olan
kalbimiz ile sinirsiz, agkin diisiince alanimizin dahi diginda olan bir yaraticiy1 idrak etmek
muhaldir. Ne kadar gayret edilirse edilsin neticede bir noksanlik durumu olacaktir. Cilinkii
higbirsey O’nun benzeri degildir, O yarattig1 hi¢bir seye benzemez. Neticede yaraticiyl
hicbir sey hakkiyla bilemez, taniyamaz. Her halukarda insan acziyetiyle basbasa
kalacaktir. Kelamcila ve stfilerde, Allah’in zatin1 taniyabilmek i¢in gelinen noktada
acziyetlerini itiraf etmekten ileriye gidememislerdir. Marifetullah’in tam manasiyla
kemale ermemesi onu anlamak i¢in ¢aba sarfetmemek manasina da gelmemelidir. Aksine
O’nun sifatlar1 ve fiilleri ile tanimanin yoluna koyulmali ve imanimizi tekamiile

erdirmeliyiz.

Bir sey hakkinda bilgi elde edilemiyorsa, onun tamamen terk edilmesi gerekmemelidir.
Bugiin modern bilimin de ina¢ geni diye ifade etmeye basladigi, aslinda insanin fitratinda
olan inanma, tanima istegiyle ilgili sahip oldugu bilgilerin her daim pesinden gidilmelidir.
Kainatin her zerresinde Allah’in sifatlarinin ve fiilerinin tecellileri mevcutken, insanoglu
da buradan hareketle yaraticisina ulagmanin diislincesi i¢erisinde olmalidir. Bilme istegi
ve kabiliyeti insanin fitri bir 6zelligi, hatta ihtiyacidir. Onemli olan bu sahip olunan
yetenegi gelistirmedir. Bu 6zellikten dolayr marifetullah herkes i¢in gerekli midir? Sorusu
akla gelecektir. Zira Kelamcilar ve Mutasavviflar bu konuda da goriis bildirmislerdir. Bu
noktada kanaatimiz, naslarin bizden istedigini uygulamak olacaktir. Rabbinden baska bir

ilah olmadigim bil. (Muhammed, 17/19) emri bu isin baslangi¢ noktasidir.

Biitiin bu ¢abalarin neticesinde kelam alimleri ve Mutasavviflarin ortak gayesinin naslarin
1s1ginda tevhid inacini anlatma, tecrilbe etmek oldugunu gérmekteyiz. Bu siirecte
marifetullah, kelam bilginlerince akli bir sorumluluk, mutasavviflarca da akli ve bir o

kadar da ameli bir siire¢ oldugu ifade edilmistir.

Kelam ve tasavvuf disiplinlerinde marifetullah konusu farkli yontemler kullanilarak elde

edilmeye ¢alisilmis ve baz1 farkliliklar ortaya ¢ikmistir. Kelam ilminde bu bilgiyi elde
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etme cabasi, daha teorik bir zeminde islenmistir. Naslarin kullanimi ve bu bilgiyi elde
etme siirecindeki vasitalar, nazari bir islup ile belirlenmistir. Mutasavviflar ise bu
uygulamalarin bir kismma uymakla beraber daha cok tecriibelerinin 1s18inda ve
hissiyatimizin merkezi olan kalbi de vasitalara dahil ederek, bir metod gelistirmislerdir.
Kelam bilginlerinin metodu, mutasavviflarca katt bir uslup gibi algilanmas,
mutasavviflarin metodu da kelam bilginlerince siibjektif olarak nitelendirilmis ve
karsilikli elestiriler yapilmistir. En belirgin elestiriler, kelamcilar tarafindan “kesf” ve
“ilham™m bilgi vasitas1 olarak kullanilamayacagi ve bu bilgilere itibar edilmemesi

gerektigi noktasinda olmustur.

Mutasavviflarin metodlar1 subjektif ve kisisel tecriibelere bagli oldugu icin, kelam
alimleri bu bilgilerin herkesi baglamayacagi fikrinde birlesmislerdir. Bu konudaki
yaklasimlar1 gayet tutarlidir. Ciinkii bu bilgi objektiflik icermedigi i¢in Kur’an ve siinnet
disinda dogrulugunun test edilmesi ¢ok zordur. Fakat marifetullah ile mutasavviflarin
ameli sorumluluklara yeni bir boyut kazandirdiklari da gozardi edilmemelidir.
Kazandirilan ameli derinlik insanlarin dine olan istiyakinda olumlu kazanimlar
saglamigtir. Bu noktada her iki disiplininde Islam diisiince sistemine sagladig1 katki iyi
degerlendirilmelidir. Disiplinler arasi1 acimasizca elestiriler yapilarak ortaya koyulan
diisiincelerin, dinin kendisiymis gibi kabul edilmesi dogru bir yaklasim olmayacaktir.
Insan yaratilis1 itibariyle hata yapabilir vasiftadir. O halde hata yapabilir ve yapilabilir

anlayisini gostermek gerekir.

Mutlak bir yaklasimin dogrulugu diisiincesi ne kadar yanlis ise, digerinin de yanlishgt
diisiincesi o oranda kabul edilemez bir seydir. Kanaatimizce mutedil yol Kur’an ve
Stinnetin 1s181nda kelamcilar ve mutasavviflarin diisiincelerinin degerlendirilmesidir.
Aksi takdirde yapilan elestirilerden, taassubi yaklasimlardan dolay1 hakikatten daha da
uzaklasilacaktir. Ayrica insanlarin fitri 6zellikleri de baska bagkadir. Bazi fitratlar bilgi
edinerek, akli onermelere yakin olabilirken; bazi fitratlar da hissi tecriibeleri tercih
edebilirler. Glinlimiizdeki mezhep ve cemaat faktoriinden yola ¢ikarak degerlendirecek
olursak, tasavvuf mesrepli bir kisinin akli tahliller yaparak marifeti anlamasi gergeklikle
pek basdaslasmadigr goriilebilir. Bir taraftan da disiplinlerarast farkli goriis ve

elestirilerin, pratik manada toplumun iizerinde olumlu bir etkiside olmamustir.
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Kelamcilarin goriis ve metodlar1 az sayidaki entelektiiel bir kitle icerisinde kalirken,
mutasavviflarin metod ve goriisleri belkide halki daha fazla etkilemis ve genis kitlelere
yayllmistir. Halthazirda da genis kitleler tarafindan desteklenmektedir. Bu durumun
cehalet ile de agiklanmaya calisildigini da goriiyoruz. Marifetullah konusun da naslarin
bize sundugu iisliip daha basit ve anlagilir bir diizeydedir. Bu noktada ilmi disiplinlerde
insan1 akli ve hissi melekelerden miitesekkil oldugunu diistinerek haraket etmeleri daha
dogru bir yaklagim olacaktir. Kur’an-1 Kerim de insanin aklini ve génliinii tatmin ederek,
mutasavviflarin ifadelerinde oldugu gibi ameli boyutta da nefSini tezkiye etmeyi

hedeflemistir es-Sems, 91/9).

Gelinen noktada sorgulayan, akli melekelerini kullanan, muhakemesi gelismis fitrattaki
insanlar i¢in kelam ilminin 6nemi biiyiiktiir ve bu kisilerin kelam ilmine ihtiyaglar1 vardir.
Itikadi agidan akli tatmin etmeye calisan bir kelam ilmi, biiyiik bir sorumlulugu
tistlenmistir. Bir taraftan da kalbini tatmin etmek isteyen, hissi tecriibeleri ile nefsini
tezkiye ederek insan-1 kamil olma yolunda ilerleyen insanimiza da, tasavvuf ilminin
verecegi ¢ok sey vardir. Insanlarin ruh ve kalplerini doyurmay1 kendine gorev edinmis bu
disiplin, modernitenin ve kapitalist diinyanin kurguladigi menfaatperest, hodgam kisiler
icin de ¢ok dnemli bir mekteptir. Hurafelerden ayiklanmis insan-1 kamil yetistirmeye
adanmis olmasi da ¢ok dnemlidir. Bu noktada iki ilmi disiplinin de varlig1 bir zorunluluk
olarak goriilebilir. O halde ne tasavvuf ilmini reddedici ne de kelam ilmine kars1 ¢ikici
bir yontemi degil de, tamamen insan1 her seyiyle bir biitlin olarak géren uzlasmaci bir

tavir, hayatin pratik yansimasi igerisinde ¢cok daha kabul edilebilir olacaktir.

Sonug olarak, genel manada ilk donem kelamecilar1 ve sifilerinin Allah’t bilme imkén ve
metodolojilerini 6zel manada da her iki disipliinin bu silireci nanimlamak igin
kullandiklar1 marifetullah kavrami ile ilgili goriislerinin ele alindigr bu c¢alismada,
kelamcilarin marifetullah terimini nadir kullanmalariyla birlikte, bu alandan uzak
olmadiklar1 anlasilmaktadir. Kelamcilar, Allah’in taninmasinda daha ¢ok “isbat-1 vacib”
kavrami etrafinda goriis bildirmislerdir. Bu baglamda kelamcilar tefekkiir, nazar, zikir ve
istidlal kavramlariyla marifetullah konusunu islemislerdir. Mutasavviflar ise bu siireci
tanimlarken marifetullah algisinda dogrudan bu terimi kullanmislardir. Kelamcilarin daha
cok akli bir eylem statiisiinde degerlendirdikleri ve isledikleri marifetullah, stfiler
tarafindan agirlikli olarak kalbin eylemi statiisiinde degerlendirilmistir. Bu dogrultuda da

ilgili kavramlar1 ekseriyetle kalbin amelleri bazinda islemislerdir. Hem kelamcilar hem
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de mutasavviflar, marifetullahin gerekliligi iizerinde durmuslar ve her iki kesimde kendi
terim ve kavramlar1 dogrultusunda marifetullahi zorunlu olarak degerlendirmislerdir. Son
tahlilde marifetullah, kelamcilara goére aklin bir eylemi; stfilere gore ise kalbin ameli

hikmiindedir.
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