SurrA MECLISLERI ¢ AKAID DERSLERI

ILMIN DERECELERI
VE YOLLARI

ILMIiN DERECELERI

ozlikte “bilmek” anlamina gelen Tiirk¢e'de genellikle “bilgi” ve “bilim” ke-
limeleriyle karsilanan ilmin genis tanimi ve gesitleri bir 6nceki derste detay-

I bir sekilde anlatilmigti. Bu derste ise “yakin” ifade eden ilmin derecelerine
deginecegiz.
“Gergege uygun, kesin hitkiim, inang veya bilgi” manasina gelen “yakin”

kavrami Islam literatiiriinde ii¢ ayr1 terkiple anilmigtir. Bunlar:
o Ilme‘l-Yakin
o Ayne’l-Yakin
o Hakka'l-Yakin

1- ILME‘L-YAKIN:

Dogru bilgiyi ifade eden ve kesinlik agisindan ilk basamakta yer alan bir
tabirdir. “Kesin olan akli ve nakli delillerin ifade ettigi bilgi” diye tanimlanir.!"!
Buna gore, aklin (nazar) ve naklin (haber) ifade ettigi ilme “ilme’l-yakin” denir.
Alkilile naklin birbirine zit olmasi diisiintilemez. Bu ikisi daima birbirine uyum-
ludur. Fakat akil ile nakil arasinda bir geliski yahut zitlik oldugu disiiniilse bu

ya aklin selim ya da naklin sahih olmamasindan kaynaklanmaktadir.

[1] Yavuz, Yusuf Sevki “Ilme‘l-Yakin”, DIA, XXII, 5.137-138.
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S.DERS 4 [LMiN DERECELERI VE YOLLARI

Alimler zihne gelen tereddiitleri gi-
derme hususunda ilme’l yakini ilk derceye
almiglardir. Bazi alimlerse ilme’l-yakininin
istidlal yoluyla iiretilen bilgileri ifade eden
bir terim oldugunu diisiinmiistir.

Ehl- tasavvufa gore ise akil, nazar, rey
ve istidlal sahipleri olan ashab-1 ukul’'un
derecesini ilme’l-yakin, zevk ve kesfe daya-
nan ilim sahipleri olan ash&b-1 ulum'un de-
recesini ayne’l-yakin, irfan ve hakikat sa-
hipleri olan ashib-1 maarif’in decesini ise
hakka’l-yakin olarak degerlendirilir.””
[Ime‘l-yakin tabiri Kur’an-1 Kerim'de yal-
nizca Tekasiir stresinin S. ayetinde ge¢-
mektedir. (qggi\ (’.15 Zﬁjijxf jj )7\/5) In-
sanlarin 6lamle ilgili bilgileri hususunda
“Gergek Oyle degil! Kesin bilgi ile bilmis
olsaydiniz” denilerek bilmekten bilmeye
fark olduguna deginilmis ve sayet yakinen
bilseydiniz bos seylerle 6viiniip ebedi saa-
detlerinizi ihmal etmezdiniz denilmistir.

2- AYNE'L- YAKIN

Gozlem yoluyla elde edilen ve dogru-
lugu apagik olan bilgi anlamina gelen bir
terimdir. Ayne’l-yakin miisahede etmek
manasindaki “ayn” ile gercege uygun bilgi
anlamindaki “yakin” kelimelerinin birles-
mesinden meydana gelir. Ayne’l yakin yo-
luyla elde edilen bilgi havas-1 selime deni-
len 6zrii olmayan, selim duyu organlarinin
ve miigahede (gdzlem) veya tecriibenin

(deney) bildirdigi bilgidir. Ayne’l-yakin

(2]

Kuseyri, er-Risdle, s.180.
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_ESMAU’L-HUSNA
i
o el-Bari ¢3¢kl

Kelimenin koki olan |z ; ber, bur' veya 1z ;
bir(’ “yaratmak” manasina geldigi gibi “has-
talik, kusur ve ayip tirtinden olup insana hos
gelmeyen seylerden uzak bulunmak; bor¢ ve
zimmetten beri olmak anlamlarina da gelir.
el-Bari’ “yaratan, maddesi ve modeli olmadan
icat eden; sifatlarinda yaratilmislara benze-
mekten beri olan; bircok farkliliklarina rag-
men evrenin biitlin parcalarini ahenksizlik ve
duzensizlikten uzak olarak meydana getiren;
hicbir bor¢ ve zimmet altinda bulunmayan,
biitlin nimetleri bir lutuf olarak veren” mana-
larini tasir.

e el-Musavvir %221}%

Sozllikte “bir seyi bir tarafa dogru egmek, onu
kesmek; bir seye yonelmek” anlamlarindaki
s> Savr kokinin tefil kalibindan tiiremis
bir sifat olan musavvir “sekil ve ozellik veren”
demektir. Allah’in sifati olarak da “Musavvir’
varliklara sekil ve suret veren anlamina gelir.

“0, yaratan, benzersiz var eden (el-bdri) ve
sekil veren (el-Musavvir)dir...”

[Hasr 59/24]

o el-Gaffar 4 43l%

Gaffar (Gaftr) kelimesi, sozliikte “6rtmek, giz-
lemek, kirlenmekten korumak icin bir seyin
Ustlini ortmek” manasindaki a¢ gafr (0 ,4¢
gufran, s,4x» magfiret) kokinden sifat olup
“birinin kusurunu orten, sugunu bagislayan”
anlamina gelir. “Gaffar” ise “Gafir” ve “Gafur”
kelimelerinin mubalagal sekli olup, “cok affe-
den, cok bagislayan” demektir.

“Su da muhakkak ki ben, tevbe eden, inanan
ve yararll is yapan, sonra (boylece) dogru
yolda giden kimseyi bagislarim (le-gaffarun).”

[Téhé 20/82]
A
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dogru bilgilerin kesinlik ba-
kimindan yapilan tasnifinin
ikinci sirasinda yer alir. Ciin-
ki gozle gorilerek o6greni-
len, bagkasindan duyularak
ogrenilene nisbetle daha tat-
min edicidir. Kisi gordiigii ve

iMAN DAVASI
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De Ki: “Ey insanlar! Benim dinimden slphede iseniz,

hissettigi seye daha ¢ok ina-
nur, ona kars: daha ¢ok giiven

besler. Bununigin “ ;=) )

OLS” / verilen haber gori-
len gibi degildir” denilmistir.

(bilin ki) ben Allah’t birakip da sizin taptiklariniza
tapmam, fakat ancak sizi oldurecek olan Allah’a
Kulluk ederim. Bana mi’'minlerden olmam

emrolundu.”

[Yunus 10/104]

Kur’an-1 Kerim'de Tekaéstir stresi 7. ayette ayne’l-lafz1 zikredilmektedir.

(wéé” Rty

i) “Andolsun ki onu (cehennemi) goziiniizle kesin olarak

goreceksmlz buyrulmaktadlr. Ayrica Kur’an-1 Kerim'de anlatilan Hz. Ibra-

him’in (as) kissasi ayne’l-yakin ile elde edilen bilginin kesinlik agisindan il-

me’l-yakin ile elde edilen bilgiden iistiin olduguna isaret etmektedir. Ibrahim

iMAN HAKIKATLERI
;.ﬁjwi;;& *y\gu»ww L@ b
\».S:— L«...LG 4..U‘ d\fj u&)‘m} u‘jw\

Ey insanlar! Resll size Rabbinizden gercedi getirdi
(bunda stiphe yoktur), su halde kendi iyiliginize
olarak (ona) iman edin. Eger inkar ederseniz,
goklerde ve yerde ne varsa stiphesiz hepsi
Allah’indir. (O’nun sizin inanmaniza ihtiyacr yokeur).
Allah genis ilim ve hikmet sahibidir.

[Nisa 4/170]

[3] Bakara,2/260.
[4] Yavuz, Yusuf Sevki, ‘Ayne’l-Yakin  DIA, 1V, 269.
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(as), Allab'in éliileri dirilttigin-
de siiphe etmedigi halde Al-
lah’tan olileri nasil dirilttigini
kendisine gostermesini iste-
mistir.”) Ibrahim (as) bu iste-
giyle bilgisini ilme’l-yakinden
ayne’l-yakine tagimak istemis-
tir. Fahreddin er-Razi (6.
606/1210) gibi alimler bu
ayetleri delil gostererek yakin
(kesin) bilgiler arasinda dere-
ce farkinin bulunduguna kana-
at getirmiglerdir.*
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Tasavvuf literatiiriinde ise aynel-yakin farkli bir yoniiyle ele alinarak “kesf
ve ilham” ile elde edilen bilgiler sinifinda degerlendirilmigtir

3- HAKKA’L-YAKIN

Kesinlik agisindan en ileri derecede bulunan dogru bilgi anlaminda bir te-
rimdir.’* Hiss-i batini denilen kalp ile sezilip duyulan, basiret ile miisahede edi-
len ve bizzat yasanilarak elde edilen bilgiye “hakka’l-yakin” denir. Hakka’l-yakin
“gercek varlik ve dogru hitkiim” anlamindaki “hak” ile “gercege uygun kesin
bilgi” anlamindaki “yakin” kelimelerinden olusup, yakin derecelerinin en yiik-
sek mertebesidir.

Hakka’l-yakin tabiri Kur’an-1 Kerim'de iki yerde ge¢mektedir. Biri Vakia stiresi-

nin 95. ayetidir: J.a.i\ 55 }é) 1A u\ SupheSIZklbu, kesin gergektir.” Kur’an-1
Kerim'i ve Islami gergekleri yalanlayanlarm cehenneme atilacagi beyaninda,
bunun kesin olarak (fulen) gerceklesecegi belirtilir. Digeri ise, Hakka stresinin

S1. ayetidir: J.Q.J‘ (1]l J 3/ve o, gercekten kati bilginin ta kendisidir.” Bu ayet-
teki o zamiri Kur’ana isarettir. Ayrica Allah’in 6lileri nasil dirilttigini merak
eden bir miiminin, O’nun tarafindan 6lduriliap diriltilmesini anlatan ayet-i

kerimenin'®' de hakka'l yakine isaret ettigi goriiliir.

O halde Kur’an-1 Kerim'de kafirlerin cehenneme girecegine dair verilen,
haberler vasitasi ile elde edilen bilgi ilme’l-yakine, onlarin cehennemi gorerek

)

Z

HZ. PEYGAMBER'IN (SAS) DUNYASINDA iMAN

Ebl Hureyre'den rivayetle Restlullah (sas) buyurdular ki: “Biz siiphe etmeye
ibrahim‘den (as) daha layigiz. Hani, “Ya Rabbi! Oliileri nasil diriltecedini bana
goster” demisti. Rabbi: “inanmadin mi yoksa?” demis, o da “Yok inandim ama
kalbim mutmain olsun diye (sordum).” demisti. Allah Lut'a da rahmet eylesin!

Gercekten o pek muhkem bir istinadgaha (Allah’a) siginiyordu. Eger ben zindanda
Yusuf'un kaldigi kadar uzun muddet kalsaydim (zindandan ¢ikarmaya gelen)
davetciye mutlaka icabet ederdim.” buyurmuslar.

[Buhari, Enbiya, 11]

(5]  Yavuz, Yusuf Sevki, “Hakka'l-Yakin’, DIA, XV, 203.
(6] Bakara,2/259.
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bilgilenmeleri ayne’l-yakine, oraya girip azab1 bizzat tatmalariyla hasil olan so-
nug ise hakka’l-yakine 6rnek olarak zikredilir.”

Islam diisiiniirleri ile batil filozoflar da hakka'l-yakinin bizzat yaganip id-
rak edilen bilgi oldugu ve boyle bir bilginin biitiin siipheleri ortadan kaldiran
en kesin bilgi oldugu hususunda goris birligi i¢indedir.

Sufilere gore ise hakka'l-yakin, kulun Allah’ta fani olmasi ve O’nunla hem
ilim hem miisahede hem de hal itibariyle beka bulmasidir. Bu metebeye erisen-
lerin biitiin mevcudattan yiiz gevireceklerini séylemislerdir. Ve onlar1 “havas-
su’l-havas”, “ashab-1 maarif” diye isimlendirmislerdir. Baz1 sufilere gore ise il-
me’l-yakin seriatin zahiri, ayne’l-yakin seriatta ihlas, hakka'l-yakin ise miigahede
yoluyla seriatin ig yiiziine vakif olmak diye anlagilmigtir.'*’

GERCEGI ARAMA USULU:

Insan, varolusundan beri gercegi bulmaya derin bir hasret duymus ve bu-
nun yollarini aramigtir. Hakikati bulmay: imkan dahiline sokmak i¢in gesitli
metotlar gelistirmistir.

Metot; tarik, nahv, ustil, menhec, yontem gibi ifadelerle de karsilik bulabi-
lir. Tanimu ise; sahih bir tefekkiir ile neticeye ulastiran ve amacin gerceklestiril-
mesi i¢in izlenen yol seklinde yapilabilir. Hemen her disiplin i¢in bir metodolo-
jiden/ustilden s6z edilir. Kelam ilminde ise bashca iki metot/ustl vardir.
Bunlar; nakli esas alan “dini yol” ile akl1 esas alan “felsefi yol dur.

1- DINI YOL:

Din, insanlar1 kendi irade ve arzular1 ile mutlak hayir ve fazilete sevkeden,
insanlara saadet yollarin1 gosteren ilahi bir nizamdir. Dinde gergegi Allah'in
muradi olusturur, kula diisen bu muradin farkina varip onu ortaya ¢ikarmaktur.
Iste murad-1ilahi’yi ortaya ¢ikarma hususunda Miisliimanlar degisik goriislere
sahip olmuslar, farkli usuller edinmislerdir. Bu usulleri selefiyye, kelamcilar ve
sufiyye olmak tizere 3 grupta inceleyebiliriz.

[7] Yavuz, Yusuf Sevki, “Hakka'l-Yakin”, DIA, XV, 203.
[8] Yavuz, Yusuf Sevki, “Hakka'l-Yakin’, DIA, XV, 203.
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S.DERS 4 [LMiN DERECELERI VE YOLLARI

a) Selefiyye:
Ehl-i Stiinnet ilmi kelaminin Ebu’l-Ha-
san el-Esari (6.324/936) ve Ebti Mansur Marifet Meltem;
Ca (e . “f
el-Maturidi (6.333/944) vasitastyla hicri thanin fazlalagmy ve hajgat
e haline gelmis sekline “yalin> s
dordiincii asrin baglarinda kurulmasin- Yakinin baslangsc; i li'a ?ddenlr.
.. . . Qe . . . A agefedir.
dan o6nceki Ehl-i Siinnet alimlerine veri- i“n“; llf,;‘ln seleften birj “AHahlgle
SNT . . .. amda bul i
len genel bir isimdir.”) Selefiyye, ilk do- ortadan kZIE;a;i hlcabk/ perde
T - . » ne ya inj
nem Islam buyukleridir, “ilk tevhid artmazds” demigtip, 1{4 Iimm
sonra mug - VUkagefeden

yene (gozle g0rme) v,
e
a Sonra da miigahede gelir”

Sehl b, Abdullah et-

ulemasi” diye anilirlar. Akaidde kitap ve o
stinnetle istidlali esas alan tabiin, mez-
hep imamlari, miictehidler ve hadisgile- 5

re “selef alimleri” denir.

Selefiyye’nin en 6nemli 6zelligi akaid esaslarinin tespi-

tinde nakli delilleri 6nceleyerek, akli muhakemeyi bu nakli veri-

ler tizerine inga etmis olmalaridir. Bu baglamda nakli delil ile kendilerine ulagan
sahih rivayetleri, te'vil ya da bagka bir yontem ile farkli anlamlara ¢cekmeye ¢a-
lismamuglar, ayrica tecsim ve tesbih gibi gayr-i sahih yollara da girmemislerdir.
Bu baglamda ayet ve sahih hadis ile sabit olan herseye —haberi sifatlar ve miite-
sabih ayetler de dahil olmak tizere- oldugu gibi iman etmekle tam bir teslimiyet
ornekligi teskil etmiglerdir.

Selefin takip ettigi dini metodu Imam Malik’in (6.179/795) “Rahman arsa
istiva etti”!'”) mealindeki ayet i¢in yaptig1 agiklama 6zetler. Ona bu ayetin anla-
mu soruldugunda soyle demistir: “Istiva malum, keyfiyeti mechul, ona inan-
mak vacip, onu sormak bidattir.”['! Bu cevapla Imam Malik; istiva malumdur
biz onu biliriz fakat keyfiyeti mechuldiir, nasil oldugunu bilemeyiz, ona inan-
mak vaciptir ¢tinkii onu bize Kur’an bildiriyor, onu sormak bidattir ¢iinkii biz
onun mahiyetini, hakikatini bilemeyiz; sorup, arastirmayiz yalnizca ona teslim

olur, iman ederiz demek istemistir.

[9] Bulut, Mehmet, Delilleriyle [slam Akaidi-Islam Inag Esaslari, s.45
[10] Taha 20/5.
[11] Sehristani, el-Milel ve’n-Nihal, 1, 85.
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b)Kelamcilar:

Kelami metodoloji olarak tanimlayabilecegimiz nakli verilerin akli yorum-
larla yeniden tanimlanmas: stireci hicri birinci asrin sonlarinda ortaya ¢ikan ve
mu'tezile olarak adlandirilan ekol ile giindeme gelmistir. Mu’tezile yaklagimin-
da akil esas, nakil ikincil bir konuma getirilmis, nakil ile sabit olan pek ¢ok aka-
id esas1 bir takim akli muhakameler ile te’vil edilerek farkli bir yaklagim i¢inde
yorumlanmaya ¢alisilmistir. Bu siiregte bazi imani meselelere getirdikleri izah-
lar/yorumlar dolayisiyla selef alimleri ve dolayisiyla Ehl-i Siinnet olarak tabir
ettigimiz Islam’in ana caddesinden farkl bir kulvara dogru yol almiglardir...

Egarilik ve Maturidilik olarak iki ana ekol tizerinde isimlendirilen Ehl-i
Stinnet kelami, Mu'tezili yaklagiminin aksine akil ile nakil diizleminde nakli,
akla oncellemistir. Onlar dini akideleri ispat ederken miisbet ilimlerin tecriibe
ve istidlal yollarindan faydalanir, akaid esaslarini akli ve nakli deliller ile ispat
ederler. Onlara gore, akil; ilahi tekliflerin vaki olmasi i¢in 6nemli bir sarttir. Aklt
olmayan dinde miikellef sayilmaz. Akil hayr ile serri, giizel ile ¢irkini, iyi ile
kotiiyt ayirt edebilir. Fakat akil, dinin temel kaidelerini, esaslarini, “mesail” de-
nilen dinin ana prensiplerini vazedemez. Ayrica akil farz, vacip, haram, helal
gibi nasslarin belirledigi hiikiimleri koymakta da acizdir. Aklin vacip kilma yet-
kisi yoktur. Boylece akil, ancak nakli destekleyen, naklin hiikiimlerini anlama-
ya, idrak etmeye yarayan bir vasita olur. Bu sebeple tek delil degildir; ancak
naklin yaninda yer alir.

Yani kelamcilar, duyularin sahasina giren meselelerde duyulara, aklin saha-
sina giren hususlarda akla, gaybla ilgili mevzularda ise vahye (nakle) itimad
ederek, genis boyutlu bir metodu benimsemislerdir.

c) Sufiyye:

Bu ekoliin takipgilerine gore akil ve nakil dini bilgilerin elde edilmesinde
onemli bir yere sahiptir. Ancak onlar en yiice ve kudsi bilgilerin kesif ve ilham
yoluyla elde edildigini savunurlar. Onlara gore bilgi, elde edilme yontemlerine
gore “vasitall” ve “vasitasiz” olmak iizere ikiye ayrilir. Nasslarin (ayet ve hadis-
lerin) nakil ve rivayet edilenleri ile aklin yaptig1 kiyas ve istidlal ile elde edilen
bilgilere vasitali ilim; i tecriibeye ve manevi miisahedeye dayananlar ise vasi-
tasiz ilim olarak kabul ederler. Onlara gore vasitasiz ilim en degerli olanidur.
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Sufiyyeye gore, kisi nefsini arindirip tezkiye ederse, diinyevi arzu ve istek-
lerden kaginip zithd hayatini benimserse, ibadetleri ve riyazeti sayesinde kendi-
sine “ilham ve mafiret” bahgedilir. Bu Allah’tan kuluna bir lituftur, ihsandir bu
sebeple bu tiir bilgilere “ilahi mevhibe” yahut “vehbi ilim” denir.

Kelamcilar ise, sufiyyenin bahsettigi bu yolun yani kesf ve ilhamin sadece
sahibini ilgilendirdigini, kisisel bir durum oldugu ve dolayisiyla zan ifade ettigi-
ni séylerler. Ciinki ilham herkes tarafindan kullanilabilen ve kontrol edilebilen
bir bilgi elde etme yolu degildir. Kelamcilar yalnizca Hz. Peygamber’in bir tiir
vahiy olan ilhamini bilgi kaynag olarak kabul eder

2- FELSEFIi YOL:

Gergegi arama usulleri ve bilgi edinme yollarindan bir digeri de felsefecile-
rin yoldur. Felsefi yol, akil ve muhakemeyi 6ne alarak kisisel goriis ve diistince-
ye dayanan filozoflarin takip ettigi yoldur. Bu yolda her filozof, kendi aklina
dayanarak hakikati arar. Felsefi yolda “nakil” diye bir kistas yoktur. Oysa dinin
esas kaynagi vahiydir; bu bakimdan dini yoldan ayrilir.

Felsefi yol ile dini yol arasindaki farklar: soyle siralayabiliriz:

1.  Felsefi yol yalnizca kiyas ve burhan ile sadece akli muhakemeye daya-
nirken, dini yol vahyi, duyular1 ve akl birlikte kullanir, bu sebeple daha
dogru ve saglamdur.

2. Felsefi sistemler siirekli degisiklik halindedir. Kiimiilatif (birikimli, y1-
gilmaci) disiplinlerdir. Birinin bittigi yerde digeri baslar, “son s6z” diye
bir seyi kabul etmezler. Dini yol ise temel esaslarini vahiy ile tespit ettigi
i¢in bu manada sabit, tutarli ve evrenseldir. Igtihadlar ile yorum ve anla-
silma stireclerinde farkliliklar olsa da temel esaslarda bir degisim ve
farkhilagma s6z konusu degildir.

3.  Felsefi yol 6zel, dini yol geneldir; felsefi yolla elde edilen bilgiler ve va-
rilan neticeler sahsidir, sahibini baglar. Neticenin baglangi¢ noktas: da
bitis noktasi da filozofun kendisidir. Byle bir metottan herkes igin bag-
layic1 olabilecek genel kaideler ¢ikartilamaz. Ayrica felsefi yolun muha-
tap kitlesi dini yola nisbetle oldukga sinirli ve bir tiir elisit karaktere sa-
hiptir. Toplumun sadece bir kesiminin takip edebilecegi bir yoldur.
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4.  Felsefiyol tahminkar, dini yol ise tatminkardur. Felsefi yol akil, muhake-
me, miisahede ve tecriibe diinyasinda s6z sahibidir. Bu sebeple, ancak
deney ve gozleme dayanan olaylar: bilebilir, esyanin mahiyetine niifuz
edemez. Ruh, nefis, zihin gibi kisinin kendi varligiyla ilgili olan mef-
humlari bile idrak etmeye kadir degildir. Bu hususlarda yaptig: ¢ikarim-
larin hakka isabet etmesi de daima ihtimal dahilindedir. Dini yol ise,
aksine kesindir, kafidir, ikna edicidir, tatminkardir.

5.  Felsefi yol gortslerin nakzedildigi, dini yol ise vahyin nakledildigi bir
yoldur: Felsefe tarihi daima birbirini yalanlayan, birbirine kars1 tezler
tireten filozoflarin gorisleri ve ihtilaflartyla doluyken; dini yolda pey-
gamberler daima birbirlerini tasdikleyerek vahyin insanliga ulagmasini
saglamuglar, onlara ortak bir ahlak ve fazilet anlayis1 sunmuslardir. In-
sanlig1 imanin esaslarina uyarak erdemli bir toplum olmaya davet etmis-
lerdir.

Neticede felsefi yol mahiyeti itibariyle beseri ve arzidir. Dini yol ise ilahi ve
semavidir...
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Sizi huzurumuza yaklastiracak olan ne mallarinizdir ne de evlatlariniz.
Iman edip iyi amelde bulunanlar miistesna; onlara yaptiklarinin kat kat
fazlas| mikafat vardir. Onlar (cennet) odalarinda gliven icindedirler.
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