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KİTABIN TÜRKÇE’YE TERCÜMESİ VE BASKISI İÇİN MÜELLİFİN 
ÖNSÖZÜ 

(Samimi Teşekkür) 

İlim ve edeb (ahlak) bu alanda kendisini adayanların eserleri, devlet politikası ve 
medeniyet perver (sever) insanların teşvik ve destekleriyle gelişir ve yaygınlaşarak zirveye 
ulaşır.  

Genelde Türk Cumhuriyetleri ve özelde Türkiye Cumhuriyeti Devleti ilim ve edeb 
ehlini samimiyetle destekleye gelmişlerdir.  

2016 yılında dostum Feridun UÇKUN ile Mevlana Celaleddin Rumî’nin türbesini 
ziyaret etmek makasadıyla Konya’ya gittiğimizde çok sayıda Afganistan’lı öğrenci ve 
Necmettin Erbakan Üniversitesi’nin bazı hocalarıyla birlikte ilimsever ve medeniyetperver 
bir kişiliğe sahip biriyle tanıştık. Bu zat Konya Büyükşehir Belediyesi Genel Sekreteri Ercan 
USLU idi. O dönemde KOSKİ Genel Müdürü idi. Ercan USLU beyefendi çok sayıda öğrenci 
için organize ettiği mükemmel bir ziyafetten sonra bizi yakın dostu olan bir hocanın evine 
götürdü. Evde farklı konularla ilgili özellikle tasavvufî konular ve tasavvuf öğretilerinin 
Buhara’dan Konya’ya gelişi hakkında bahisler ve sohbetler yapıldı. Bir sonraki yıl bu konuyla 
ilgili uluslararası bir sempozyumun düzenlenmesi ile ilgili görüşler ve fikirler dile getirildi. 
Benim Tasavvuf ve İnsan adlı bir eseri kaleme aldığımı söylemem Ercan USLU’nun ilgisini 
arttırdı. Ercan USLU bendenizin iki ilmî eseri ve şiirlerimden oluşan bir mecmuanın 
yapılması planan sempozyuma kadar Türkçe’ye tercüme edilip neşredilmesi hususunda 
önerilerde bulunmuştu. Böylece Seyid Arif AHMEDOĞLU Tasavvuf ve İnsan adlı eserimi, Dr. 
Abdulnasır HAKİMİ İslam Hukuku, Hanefî Mezhebi ve Türkistan Fakihleri adlı kitabımı ve Dr. 
Öğr. Üyesi Rıdvan ÖZTÜRK ise Yürek Sırları adlı şiir mecmuamı Türkçe’ye tercüme edip 
yayına hazırladılar.  

Kitaplarımı tercüme eden Afganistan’lı Abdulnasır HAKİMİ ve Seyid Arif 
AHMEDOĞLU yükseköğrenimlerini Konya’da tamamlayan yüksek ilmi yeteneğe sahip 
kimseler olmaları hasebiyle kitaplarımı başarılı bir şekilde tercüme etmeye muvaffak oldular. 
Dr. Öğr. Üyesi Rıdvan ÖZTÜRK beyefendi ise, Türk lehçeleri şairleri hakkında kitap telif 
eden ve onların şiirlerini Türkçe’ye aktaran değerli hocalardan olduğu için Yürek Sırları adlı 
şiir mecmuamı başarılı bir şekilde Türkçe’ye aktardı. Bendeniz mütercimler ve yukarıda 
zikredilen eserlerimin Türkçe tercümlerini titizlikle gözden geçiren ve bu tercümeler 
sırasında reheberlik eden Marmara Üniversitesi İlahiyat Fakültesi öğretim üyesi  değerli 
kardeşim Prof. Dr. Murat ŞİMŞEK hocaya en samimi duygularımla teşşekür ederim.  

Bu hayırlı işi başlatılması için tavsiyelerde bulunan ve uluslararası ilmi 
sempozyumların organizatörü olan saygıdeğer Ercan USLU’ya ve emeği geçen herkese 
minnettarım. Ercan USLU beyefendiye ilim ve medeniyetin yayılmasında gösterdiği ve 
göstereceği çabalarında büyük muvaffakiyetler Allah’tan niyaz ederim. Kitabımın Türkçe 
tercümesini yayınlayan Palet Yayınevi sahibi Muhammed Ali ÇELİK’e teşekkürü bir borç 
bilirim. 

Saygılarımla  

Prof. Dr. Abdulhakim Şerî Cûzcânî 

Özbekistan Uluslararası İslam Akademisi  

İslam Hukuku Öğretim Üyesi 
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Elinizdeki kitabın yazılışının kendine özgü bir geçmişi vardır. Bununla ilgili biraz bilgi 
vermek istiyoruz:  

Bendeniz Taşkent Devlet Hukuk Bilimleri Enstitüsü “Uluslararası Hukuk ve İslam 
Hukuku” bölümü İslam hukuku derslerine girerdim. Bu konu Özbekistan’ın 
bağımsızlığından sonra Prof. Dr. Ekmel Saidov’un girişimleriyle adı geçen enstitü ve İçişleri 
Bakanlığı Akademisi ders programına dâhil edilmişti.  

Günlerin birinde Talim ve Terbiye ve İlmî İşler Sorumlusu Başbakan Birinci 
Yardımcısı Profesör Hamidullah Karamatov Bakanlar kuruluna beni davet etti. Anlaşıldığım 
kadarıyla Özbekistan devleti Taşkent İslam Üniversitesi adlı yeni bir üniversite kurmak 
istiyordu. Başbakan birinci yardımcısı bu üniversitede benim İslam hukuku kürsüsünü kurup 
asrımızın ihtiyaçlarına uygun ders müfredatı ve ders programı hazırlamamı ve bölüm 
başkanı sıfatıyla çalışmamı istedi. Geriye kalan tüm çalışma şartlarının düzenleneceğine dair 
söz verdi.  

Beklenmedi bir teklifle karşılaştığım için tereddüt ederek şöyle dedim: Efendim, ilk 
olarak ülkenizde özellikle dinî işlerle uğraşacak yetkili âlimler vardır. Şüphesiz onlar İslam 
hukuku alanında derin anlayışa sahip ve bu dersleri en iyi onlar okutabilirler. İkincisi 
bendenizin pedagojik tecrübem de yeterli değildir. Ben sadece altı yıldan beri Taşkent Devlet 
Hukuk Enstitüsü’nde ders vermekle meşgulüm.  

Başbakan birinci yardımcısı ise biraz ciddîleşerek şöyle dedi: Biz dinî medrese ya 
sırada bir üniversite kurmuyoruz. Biz asrımızın ihtiyaçlarına uygun ve zamanın talebini 
karşılayacak bir üniversite kurmak istiyoruz. Üniversitemizin bu bölümünde İslam 
hukukunun asıl mahiyetini bilen Orta Asya’lı fakihlerin yüklendiği ilmî miras temelinde 
dersler verebilen, İslam’ın yüksek insancıl gayelerini anlayabilen kadrolar yetiştirmemiz 
gerekir. Bu görevi deruhte edecek olan kişi siz olduğunuz için güvenle size bunu sorumluluğu 
vermek istemek istiyoruz. 

Bu teklif değerlendirilmesi amacıyla birkaç günlük süre istedim ve işime geri 
döndüm. Dostlarımla uzun istişareler sonucu bu kararın yüksek makamlar tarafından 
alındığını ve sonuç itibariyle yüksek gayelere hizmet edeceğinin farkına vardım. Yetkililerin 
görevlendirmesiyle 1999 yılında daha kurulmayan üniversitenin İslam hukuku bölüm 
başkanı sıfatıyla işle başladım.  

Bakanlar kurulunun yanında bulunan Taşkent İslam Üniversitesi 2000 yılında resmî 
ve görkemli bir törenle Özbekistan Cumhurbaşkanı İslam Kerimov tarafından açılışı yapıldı. 
Cumhurbaşkanı’nın imzaladığı fermanda, Orta Asya ve bütün Sovyet Birliği sınırlarında 
benzeri olmayan bu üniversitenin yaygınlaştırılması için birçok el rehber belgeler en ince 
detaylarıyla düzenlenmiş ve onun geliştirilmesi yönelik bir mali fon da kurulmuştu.  

İslam Hukuku bölümünde farklı bilimlerle birlikte Genel Hukuk Araştırmaları-
Avrupa Hukuk Sistemi’nin ayrı ayrı dalları okutulması gerekti. Bir yıl içinde bölüm ders 
müfredatı, okutulması gereken bilim dalların temel kaynakları ve gerekli müfredatlar 
hazırlanarak idarî işlerin yürütülmesi için elemanlar bulduk.  
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İslam Hukuku bölümünde İslam hukuku (Usul ve Fürû) yanı sıra Genel Hukuk 
Araştırmaları, Hukuku Muhafaza Eden Kurumlar, Yabancı Ülkelerin Anayasaları, Özbekistan 
Devleti Hukuk Tarihi ve başka bilimler ders verilirdi.  

Ders müfredatı ve ders programının hazırlanma aşamalarında büyük Hukukçu Prof. 
Dr. Ekmel Saidov başlangıçtan sonuna kadar biz her türlü desteği sağladı.  

İslam Hukuku Bölüm başkanlığının ilk meyvesi olarak bendenizin yayına hazırladığı 
Merginânî ve Oning İzdaşları1 başlıklı küçük risalesi Üniversite Rektörü’nün mukaddimesi 
eklenerek basıldı. Kitabın düzeni ve yazım metodu birçok kişi tarafından takdir edildi ve 
böyle çalışmalara devam edilmesi gerektiği vurgulandı.  

Günlerin birinde ilmî bir toplantıda İslam hukuku ve diğer bilim dallarında ders 
kitaplarının hazırlanmasının gerekliliği üzerinde tartışmalar ve görüşmeler yapıldı. Şüphesiz 
ağır bir görev olan İslam hukuku için ders kitabı hazırlama görevi bana verildi. Böylece 
zaman ve çağın gereklerine uygun İslam hukukunun birçok esasi prensiplerini kendi içinde 
barındıran ve Türkistan’ın büyük fakihlerinin fıkıhla ilgili yazdıkları ilmî mirastan faydalanıp 
nispeten büyük hacimli bir bilimsel ders kitabı yazılması gerekiyordu. 

Bu bilimsel çalışmanın hazırlanması için klasik kaynaklar yeterli derecede mevcuttu. 
Taşkent Ebû Reyhan Birunî Şarkşinaslık Enstitüsü Kütüphanesi el yazma eserler bölümünde 
Orta Asya fakihlerinin ilmî mirasını olan çokça fıkhî nadir eser bulunmaktaydı. Ancak ders 
kitabına eklenmesi gereken konuları çağın gerekleri ve taleplerine cevap verebilecek üslupta 
açıklayan ve telif edilen çağdaş eserler yeterli değildi.  

Ben uzun yıllardan beri İslam hukukunun esasları alanında bir kitap yazma niyetiyle 
çeşitli kaynaklardan birtakım bilgiler toplamıştım. Bazen bu bilgiler dayanarak hukukî 
makaleler de yazıp neşretmekteydim. Fakat bu büyük iş mahiyetinde olan ders müfredatı 
için söz konusu çalışmalar yeterli değildi.  

Doğu araştırmaları ve pedagojik görev yapan bazı dostlarım çok sayıda kaynağı 
istifade etmem için bana verdiler. O sıralarda Taşkent’te bulunan Afganistan Büyükelçiliği 
konsolosu Seripul’lu dostum saygı değer Muhammed Ali, Arapça’dan tercüme edilen ya da 
Farsça kaleme alınan birtakım hukukî kitapları samimiyetle dostları vasıtasıyla İran’dan 
bana getirtti. Aynı zamanda Mısır Cumhuriyeti tarafından Taşkent Ali Şîr Nevâî Sokağında 
açılan büyük kütüphane birtakım problemlerimin çözülmesine yardım etti. Bu kütüphanede 
Mısır ve Arap dünyasının meşhur hukukçu ve fakihleri tarafından çağımızın taleplerinde 
uygun Arapça olarak yazılan çok sayıda çağdaş İslam hukuku kitabı ve ansiklopediler 
bulunmaktaydı. Ayrıca bazı dostlarım Türkçe yazılan bazı eserleri bana ulaştırdılar.   

Elimde bulunan Arapça daha sonra Özbekçe, Farsça ve Türkçe olarak yazılan 
kaynakları esas alarak araştırmalarıma başladım. Yeri geldiğinde sevgili öğrencim Azat 
Sarsenbaev yardımlarıyla Rusça kaynaklardan da faydalandım.  

İki buçuk yılda İslam Hukuku Hanef Mezhebi ve Orta Asya Fakihleri adlı kitabımızın 
yazım işlemi tamamlanarak Taşkent İslam Üniversitesi bilim kuruluna sunuldu. Eserin 
hakkında kendi değerlendirmelerin dile getiren dil bilimleri uzmanı Prof. Dr. Hamidullah 
Kerametov “şimdiye kadar Sovyetler Birliği sınırları içinde temel kaynaklara dayanılarak İslam 
öğretilerinin hakikî mahiyetini ifade eden bunun gibi bilimsel araştırmalar yapılmış değildir. Bilim 
kurulu olarak sayın Cûzcânî’yi tebrik ederiz” demiştir. Kurul oybirliği ile kitabı onaylayarak 
yüksek tirajda basılması yönünde karar almıştır.  

                                                 
1 Merginânî ve Onun Takipçileri (çev. n.). 
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Kitabı Hukuk bilimleri uzmanı Prof. Dr. Ekmel Saidov ve Kur’ân-ı Kerim’i Özbekçe’ye 
çeviren, tefsir eden meşhur mutercim ve müfessir Abdulaziz Mansûr okuyarak tashih 
etmişlerdir. Kitaba hukuk bilimleri uzmanı Prof. Dr. Halimbay Babayev ve tarih bilimleri 
uzmanı Doç. Dr. Ahad Ake Hasanov takriz yazmışlardır. Bu çalışma Özbekistan Cumhuriyeti 
Yüksek ve Orta Eğitim ve Öğretim Bakanlığınca üniversitelerde ders müfredatı olarak 
okutulması uygun görülerek onaylanmıştır. 

Kitap 2002 yılında Taşkent İslam Üniversitesi neşriyatı tarafından 2000 cilt olarak 
basılıp merkez ve diğer illerdeki hukuk fakültelerinde dağıtıldı. Bir kısmı ise satış amacıyla 
piyasaya sürülmüştür. Esere gün geçtikçe ilgi arması sebebiyle fiyatı yükseltildi. Kitabın 
tanıtımı ve değerlendirilmesi amacıyla iki ayrı program düzenlendi. Birinci program Taşkent 
İslam Üniversitesi’nde gerçekleştirildi. İkinci program ise Şarkşinaslik Enstitüsü’nde 
yapılmıştır. Her iki programa da birtakım akademisyenler, tanınmış hukukçular, 
oryantalistler, dil bilimcileri katılmışlardı.  

Bilim kurlunda eser hakkında fikir alışverişi ve çeşitli değerlendirmeler ve bazı 
eleştirilere cevap verildikten sonra her iki toplantı katılımcıları tarafından yazılan kitabın 
İslam hukuku alanında sadece Özbekistan'da değil tam aksine bütün Orta Asya ülkelerinde 
bir yenilik olarak değerlendirildi ve böylece yazara Doçentlik ilmî rütbesinin verilmesi 
kararlaştırıldı. Kitap büyük şöhret kazandı. Kitapla ilgili Özbekistan basınında takrizler ve 
kitabı öven yazılar çıkmaya başladı.  

Şunu da belirtmemiz gerekir ki; 2007 yılında Özbekistan Cumhuriyeti Yüksek ve Orta 
Eğitim ve Öğretim Bakanlığı, Halk Eğitimi Bakanlığı Yetenek Topluluğu tarafından ülke 
içinde düzenlenen en iyi ders müfredatı hazırlayan yazar yarışmasında üçüncülük ödülünü 
almaya hak kazanmıştır. 

Birkaç yıl geçtikten sonra kitabın Afganistan'da da neşredilme gerekliliğinin fark 
ettik. Afganistan'daki Özbek gençler özellikle üniversite öğrenciler için anadilde hukuku 
bilimi ile ilgili ders müfredatının olmamasını nazarı dikkate alarak Bu kitabın Kiril 
alfabesinden Arap alfabesine çevrilerek yayımlanmasına karar verdik. Bu ağır ve sorumluluk 
gerektiren görevi çilekeş ve yenilmez iradeye sahip dostumuz Abdulgafur Desytyar deruhte 
ederek başarılı bir şekilde tamamladı. Kitabın tashih edildikten sonra Farsça olarak 
neşredilmesini ve sevgili Afganistan’lı vatandaşlarımızın istifadesine sunulmasını temenni 
ederim.  

Kitapla ilgili tashih işleri sürerken yazar tarafından da baştan sona defalarca gözden 
geçirilmiştir. Konunun uzmanı olan dostlarımızın istişareleri sonucunda kitabı adında yer 
alan “Orta Asya” ifadesi yerine “Türkistan” kelimesi getirilerek İslam Hukuku Hanefî Mezhebi 
ve Türkistan Fakihleri ”şeklinde değiştirildi.  

“Türkistan fakihleri” eklenmesiyle 9 büyük fakihin hayatı ve eserlerine yer verildi. 6 
fakih hakkında yer alan bilgiler zenginleştirilerek daha fazla bilgi verilme yönünde çaba 
gösterilmiştir.  

Aynı şekilde İslam hukukunda Yargı Düzeni’nin anlatılması amacıyla aşağıdaki 
konular Birinci bölümün ikinci babı oluşturularak İslam'da Yargı Düzeni başlığı altında 
verilmiştir: 

1. Yargı Divanı  
2. İfta Kaideleri  
3. Mezâlim Divanı 
4. Şurta İdaresi 
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5. İhtisab İdaresi  

Bunlardan başka birinci babın sonunda “İslam Hukuku ve Batı’lı Hukukçular” başlıklı 
bilimsel makalemiz sekizinci paragraf olarak eklenmiştir. “Hanefî mezhebinde Fürû-i Fıkıh 
Alanında Yazılan En Önemli Kitap Fetâvâ-yi Alemgirîyye” başlıklı bilimsel makalemiz ikinci 
bölümün ikinci babında son başlık olarak eklenmiştir.  

Kitapla ilgili başka bir yenilik ise eserin sonunda Abdulgafur Destyar tarafından 
toplanan birtakım kavramlar, Fıkıh ve hukuk terimleri ve Özbekçe sözcükler açıklamalarıyla 
birlikte bir sözlükçe halinde kitabın sonuna eklenmiştir. Bazı konuların geliştirilmesi ve 
yeniden yazılması, yedi önemli konu ve birtakım fakihlerin hayatlarının anlatılarak metne 
eklenmesi kitabın bilimsel değerini arttıracağı kanaatindeyiz. Kitabın sonuna yaklaşık 400 
Fıkıh ve hukuk terimleri ve Özbekçe sözcüklerin eklenmesi kitaptan faydalananlar için bir 
kolaylık niteliğini taşımaktadır. 

Sevgili okuyucular! Kitapla ile alakalı her türlü soru, eleştiri, fikir ve 
değerlendirmelerinizi aşağıdaki iletişim adresleri vasıtasıyla bendenize ulaştırabilir ve 
benimle irtibat halinde olmanızdan son derece memnuniyet duyarım. 

 

Prof. Dr. Abdulhakim Şer‘î Cûzcânî 

e-postalar:  
kok1936@hotmail.com; 

juzjoniy@hotmail.com 

Cep Telefonu: +46 856 848 936 
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KİTABIN BİRİNCİ BASKISI İÇİN MÜELLİFİN ÖNSÖZÜ 
Taşkent İslam Üniversitesi kuruluşu doğrultusunda Özbekistan Cumhurbaşkanı 

İslam Kerimov tarafından 7 Nisan 1999'da imzalanan tarihî fermanda üniversitenin kuruluş 
amacı “Halkımızın mukaddes itikadı İslam dinine ait zengin manevi medeni mirasın 
muhafaza edilmesi, ülkemizde yetişen büyük âlimlerin ilmî gayeleri ve eserlerini derin ve 
güncel bir bakış açısıyla ele alınması ve yaygınlaştırılması, bu alanda bilimsel ve teorik 
araştırmaların yapılması, çağın gerekleri çerçevesinde yetenekli uzman kadroların 
yetiştirilmesini sağlamak, onlara uygun çalışma şart ve ortamlarının meydana getirilmesi, 
hem de ecdadımızdan kalan değerli kaynaklar çerçevesinde yapılan araştırmalarla halkımızın 
dinî bilgilerinin arttırılması”2 şeklinde açıklanmıştır. 

Aynı yılın (1999) 14 Nisan tarihinde Taşkent İslami Üniversitesi görkemli bir açılış 
töreni düzenlenmiştir. Cumhurbaşkanı İslam Kerimov törendeki kendi konuşmasında 
gelecekte bu üniversitenin kendi döneminin Farabîleri, Birunîleri, Buharîleri, Mâtüridîleri ve 
Merginânîlerini yetiştireceğine inandığını belirterek samimi duygularını dile getirmişti. 

Cumhurbaşkanı’nın Fermanına göre üniversitede Fıkıh, İktisat Fen Bilimleri 
Fakültesi kurulmuş olup bunun yanı sıra İslam hukuku bölümü de faaliyet etmektedir. Bu 
bölümde İslam hukuku esasları ve dalları, Hanefî mezhebinin öğretimi, İslam'da hukukî 
sistemleri, aynı şekilde birçok hukuk dalları alanında ve Batı hukuk sistemlerinin öğretimne 
tahsis edilmiştir. Bunun amacı öğrencilerin fıkıh ilmini Batı’nın hukuk sistemiyle mukayeseli 
bir şekilde öğrenmelerini sağlamaktır. Böyle bir yöntemden faydalanmak ilk olarak 
öğrencilere büyük fakihler tarafından kullanılan hukukî istidlal ve kıyastan faydalanıp 
ictihat yapmak ve çağın gereklerine göre hukukî nazariyeleri üretme metodu üzerine derin 
bir şekilde yoğunlaşmalarına yardım edecektir. 

 İkincisi ise öğrenciler bu metotla birçok hukuk dalıyla örneğin Mukayeseli Hukuk, 
Uluslararası Hukuk, Aile Hukuku, Hukuk Felsefesi alanlarında İslam Hukukçularının Batı’lı 
hukukçulardan yüzyıllar öncesinde araştırmalar yaptığını bilimsel kitaplar yazmakla birlikte, 
ilmî telhisler hazırlamaya başarılı oldukları hakkında bilgi sahibi olacaklar ve onların yazdığı 
ve günümüze kadar ulaşan eserlerin mahiyetine vakıf olup büyük fakihlerimizin ne ölçüde 
Avrupa’lı hukukçulardan önde olduklarına şahit olacaklardır.  

İslam Hukukunun bu metotla öğrenilmesi çağın gerekleri ve tarihî bir ihtiyacı 
sayılmaktadır. Çünkü uzun dönemlerden beri totaliter rejimler döneminde yok ediliş ve 
unutturulmaya mahkûm edilen halkımızın ilmî, tarihî hatıralarını canlandırmak Ancak bu 
yolla mümkündür. Bu yöntem bizi ilmî ve amelî yönden aydınlık ufuklara doğru taşıyacaktır. 

Eğer geçmişimize bakılırsa şu çok net belli olur ki, İslam dini Doğu ülkelerinde 
yayılarak Türkistan halklarının temel dinine dönüştükten sonra Maveraünnehir sınırları 
İslam'ın öğretilerinin yayıldığı ve Şer‘î ilimlerin özellikle fıkh, tefsir, hadis, kelam ilimleri ve 
aynı şekilde Arap dili ve onunla ilgili bilimlerin yaygınlaşıp geliştiği merkez haline geldi bu 
ilimler alanında birçok düşünür, âlim yetişmiş olması bunun bir kanıtıdır.  

Bunların dışında ülkemiz asırlar devamında 3 büyük tasavvuf ekolü (Kübrevilik, 
Yesevilik ve Nakşibendîlik tarikatları) ve onları yaygınlaştırıp sistemleştiren meşhur irşad 
önderlerini İslam dünyasına sunmuştur.3  

                                                 
2 Taşkent İslam Üniversitesi’nin Kuruluşu ile ilgili Özbekistan Cumhuriyeti Cumhurbaşkanı Fermanı (Kararnâmesi): 
Mecelle (Resmi Gazete), 10-16 Nisan 1999. 
3 Bu konuyla ilgili detaylı bilgi için bk. Abdulhakim Şer‘î Cûzcânî, Tasavvuf ve İnsan, Adalet yay., 2001 (Kiril Alfabesiyle), 
Arap harfleriyle baskısı, İntişarat-ı Said, Kabil 2012.  
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Türkistan fakihleri müctehitler döneminden sonra sadece tahric, tercih 
dönemlerinde değil aynı zamanda taklit dönemlerinde de İslam hukukunun yüksek 
kademelere yükseltilmesi yönünde takdire şayan ilmî başarılara ulaşmışlar, kelam ve hukuk 
alanlarında yeni bilimler ve ekollerin temelini atmışlar ve bu ekoller sayesinde yeni hukukî 
nazariyeler ortaya koymuşlardır. Örneğin Sünni mezhepler arasında hukukî sorunlar ortaya 
çıktığında ihtilafları derin bir şekilde öğrendikten sonra onları konularına göre 
sınıflandırarak sistemleştiren ve Hilaf ilmi diye meşhur olan ilim dalını ortaya çıkaran fakih 
Özbekistan asıllı Ubeydullah (Abdullah) Ebû Zeyd ed-Debûsî (ö. 430/1039)’dir. Debûsî 
birçok âlim tarafından yazdığı Tesîsü’n-nazar ve et-Talika adlı eserleriyle İlmü’l-hilaf’ın 
(Mukayeseli İslam hukukunun) temellerini atan kişi olarak tanımlanmıştır. O, aynı zamanda 
fıkıh usulü alanında Hanefî mezhebinin metodunun esas alarak değerli eserler yazarak 
büyük düşünür İbn Haldun (ö. 808/1406) gibi âlimlerin takdir ve övgülerine mazhar 
olmuştur.  

Akidevî açından Hanefî mezhebinin temellerini güçlendirmek için Mutezilîler, 
Karmatiler ve Batinilere karşı mücadelede öncülük yapan Ebû Bekir el-Cûzcânî’nin (ö. h. 
III./m. IX. yüzyıl) önde gelen öğrencilerinden Ebû Mansûr el-Mâtüridî (ö. 333/944) tarihî 
ihtiyaçlara göre Matüridîyye kelam ekolünü kurmuştur. Mâtüridî, dönemin bidatçileri 
tarafından yayılan görüşlerin temelsizliğini ispatlamıştır. Onun ortaya koyduğu eserler hem 
kelam ilmi hem fıkıh usulü alanında Hanefî mezhebinin benzeri olmayan kazanımları olarak 
telakki edilir. Onun yazdığı kitaplar günümüze kadar kendi ilmî ve amelî önemini 
korumuştur. 

Fürû-ı fıkıh alanında Şemsüleimme es-Serahsî’nin (ö. 490/1096) yazdığı 15 ciltlik el-
Mebsut adlı kitabı, fıkıh usulü alanında yazdığı iki ciltlik Usulü’s-Serahsî adlı eseri, aynı 
şekilde oyun Uluslararası hukuk alanında Muhammed b. Hasan eş-Şeybanî (ö. 189/805) 
tarafından yazılan es-Siyerü’l-kebir adlı eser üzerine 4 ciltlik şerhi, Kâdîhân’nın (ö. 592/1196) 
Fetâvâ-yi Kâdîhân’ı, Burhanuddin el-Merginânî’nin (ö. 593/1197) 4 ciltlik el-Hidâye adlı eseri, 
aynı şekilde Buhara, Harizm, Nesef, Fergane ve Semerkant fakihleri tarafından telif edilen 
başka değerli eserler İslam hukukunun tükenmez hazineleri sayılmaktadır. 

 Büyük fakihlerimizin telif ettiği sayısızca ilmî eserlerinden yüzlerce nüshası Özbekistan 
Cumhuriyeti İlimler Akademisi, Ebû Reyhan Biruni adlı Şarkşinaslık Enstitüsü, Taşkent İslam 
Üniversitesi ve Özbekistan Müslümanları İdaresi kütüphanelerinde aynı şekilde Doğu ve Avrupa 
ülkelerindeki el yazma eser kütüphanelerinde korunmakta olup kendi araştırmacı ve naşirlerini 
beklemektedir. 

Zikredilen eserlerin okunarak öğrenilmesi, tercüme edilmesi, her biri üzerine ilmî 
araştırmaların yapılması bağımsız Özbekistan döneminde yaşayan gençlerin tarihî vazifesi 
sayılmaktadır. 

 Özbekistan Cumhurbaşkanı’nın Taşkent İslam Üniversitesi'nin açılış merasiminde 
sarfettiği sözler de buna delalet etmektedir. Binaenaleyh genç araştırmacılarımız el 
değmemiş bu alana girerek Özbek halkı arasından çıkan büyük âlim ve mütefekkirlerin hatta 
orta çağda bile ilim ve sanatın en zirve noktasına kadar çıktıklarını dünyadaki insanlara 
göstermeleri gerekir. 

İşte bu kitap Özbekistan’ın Cumhurbaşkanı fermanı’nda yer alan talimat ve yönlendirmeler 
çerçevesinde yazılmıştır. Kitabın yazılış amacı İslam hukukunun temelleri ve onu anlamak için bazı 
fıkhî terimleri ilmî açıdan açıklamak, Hanefî mezhebinin kurucusu olan İmam-ı Âzam Ebû Hanife'nin 
ilmî kişiliği, siyasî görüşleri, onun hukukî ekolunun ortaya çıkmasında sebep olan fıkhî metodu, 
büyük öğrencilerin fıkhî eserleri hakkında detaylı bilgiler vermek, İslam hukukunun Türkistan’a girişi 
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ve devasa bir biçimde yayılmasını ve gelişmesi, bu bölge fakihlerinin bu alanla ilgili benzersiz ilmî 
hizmetleri ve yazdıkları eserleriyle tanışmaktır. 

Fıkıh ilmi Türkistan fakihlerinin ilmî eserleri ile birlikte öğretilmediği için fıkıh öğretiminde 
belirli eksiklikler mevcudiyeti hissedilmekteydi. Böyle bir ihtiyaçtan dolayı Taşkent İslam 
Üniversitesi öğrencileri ve İslam hukuku öğretilen başka üniversite öğrencileri aynı şekilde İslam 
hukukunu öğrenmek isteyen öğrenciler ve hocalar için, hem de bu alanda araştırma yapanların 
ihtiyaçlarını da nazarı dikkate alarak bu kitabı yazmayı hedefledik. 

Telif ettiğimiz kitap temelde her ne kadar muhteşem klasik kaynaklara dayanılarak 
ele alındıysa da birçok yerde meselelerin farklı yönleriyle analiz yapılması ve sorunların 
açıklanması amacıyla birtakım muasır İslam Hukukçuların eserlerine müracaat edilmiştir. 
Bunlar arasındna Muhammed Hudarî Bek (ö. 1927), Dr. Muhammed Yusuf Musa (ö. 1963), 
İmam Muhammed Ebû Zehre (ö. 1974), Ahmed Şelebî (ö. 2000), Vehbi Süleyman Gavcî (ö. 
2013), Vehbe Zuhaylî (ö. 2015), Dr. Ahmed Abdullah en-Naim gibi meşhur İslam 
Hukukçuların eserlerinden aynı şekilde MEB İslam Ansiklopedisi, Hukuk der İslam gibi başka 
kaynaklardan da geniş çapta faydalanılmıştır. 

Kısa sürede yazılan bu eser İslam hukukunu Türkistan fakihlerinin eserleri temelinde 
öğrenmek için bir giriş niteliğini taşıdığını söyleyebiliriz. “Eserde açıklanmayan konular, problemler 
ve yeterli derecede bilgi verilmeyen meseleler çoktur; çünkü İslam hukuku değerli inciler ve 
cevherlerle dolu sınırsız bir denize benziyor. Biz fakat onun kenarında durmuş ve elimizden geldiği 
kadarıyla bir miktar inci toplayıp değerli okuyuculara takdim etmeye çalıştık.” 

Taşkent İslam Üniversitesi ve diğer üniversitelerde yetişen araştırmacılar, İslam 
Hukukçuları, İslam üzerine araştırma yapanlar bu sahada ilmî (teorik) araştırmalar yaparak 
ecdadımızdan kalan değeri biçilmeyen kaynaklar çerçevesinde araştırmalar yaparlar ve bu 
araştırmalar sayesinde halkımızın dinî bilgilerinin artması yolunda önemli ve değerli 
eserlerin meydana çıkması ve yazılmasında başarılı olacaklarına tam olarak inanmaktayız. 

Son olarak araştırmamızın yazımı ve yayınlanması konusunda katkı ve 
desteklerinden dolayı Taşkent İslam Üniversitesi Rektörü dil bilimleri uzmanı Prof. Dr. 
Hamidullah Keramatov’a en kalbi duygularımla teşekkür etmek istiyorum.  

Aynı şekilde araştırmalarımız sırasında kendisiyle istişareler yaptığım ve kişisel 
kütüphanesinden yararlandığım her türlü yardımını esirgemeyen hukuk bilimleri uzmanı 
Prof. Dr. Ekmel Saidov’a, Özbekistan’lı İslam Hukukçusu Abdulaziz Mansûr’a en samimi 
teşekkürlerimi bildirmek istiyorum. Aynı zamanda bu eserin yazılışı sırasında kaynakları 
araştırmak ve çeşitli kaynakları özellikle Rus dilindeki kaynaklardan faydalanmam için bana 
yardımcı olan yetenekli öğrencimiz Azat Sarsenbaev’e teşekkürlerimi bir borç bilirim. 

Kitabımızın değerli öğrenciler ve saygı değer hocalara birtakım fıkhî düşüncelerin 
açıklanması az da olsa katkı yaptığı takdirde kendimiz bahtiyar hissederiz. 

Prof. Dr. Abdulhakim Şer‘î Cûzcânî 
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Özel Teşekkür 

 
 

Bu kitabın basım ve yayın4 masraflarını karşılanması konusunda teşebüste bulunan 
ilim ve kültür sever şahsiyetlerimiz, sayın Sayed Enver Sadat’a, İnayetullah Babur 
Ferehmend’e, Afganistan Milli İslamî Cünbiş Partisi kurucusu sayın Orgeneral Abdurreşid 
Dostum’a ve kitabın yayın masraflarını karşılayan Batur Dostum’a teşekkürlerimizi sunarız.  

Aynı şekilde kitabı okuyup, düzeltmeler yapan ve kitapla ilgili olumlu katkılarda 
bulunan sayın Dr. Muhammed Yakub Vahidi’ye de en samimi duygularımızla 
teşekkürlerimizi sunarız.  

                                                                Prof. Dr. Abdulhakim Şer‘î Cûzcânî 

 

  

                                                 
4 Kitabın 2015 yılında Kabil’de İntişarat-ı Said tarafından yapılan baskısı kastedilmiştir (çev. n.).  
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ÇEVİRENİN ÖNSÖZÜ 
 

Âlemlerin Rabbi olan Allah'a sonsuz hamd ve Efendimiz Hz. Muhammed'e (a.s.) âline 
ve ashabına salat ve selam olsun.  

Elinizde bulunan bu eser Afganistan’lı siyasetçi, devlet adamı, gazeteci, mütercim, 
şair ve İslam hukuku bilgini Abdulhakim Şer‘î CÛZCÂNÎ tarafından doçentlik tezi olarak 
kaleme alınan İslam Hukuku, Hanefî Mezhebi ve Türkistan Fakihleri aslen Kiril alfabesi ile 
Özbekçe olarak yazılmış ve Taşkent İslam Üniversitesi bilim kurulunca onaylanarak ders 
müfredatına dâhil edilmesiyle baskısı yapılmıştır. Özbekistan bilim çevresinde takdir edilen 
ve hakkında çok sayıda takriz yazılan bu eser daha sonra Abdulgafur DESTYAR tarafından 
Arap harfleriyle Özbekçe’ye aktarılarak 2015 yılında Afganistan’ın başkenti Kabil’de 
İntişarat-ı Said tarafından basılmıştır. Afganistan’da İslam hukuku ile ilgili müfredat 
sıkıntısının olduğuna bakılarak eserin Farsça’ya tercüme edilmesine karar verilmiştir. 
Abdulgafur Destyar tarafından Farsça çevrisi yapılan eser henüz basılmamıştır.  

Böyle bir çalışmanın ilim dünyasına katkı yapacağı düşünülerek istişareler sonucunda 
Türkçe’ye tercüme edilmesine karar verilmiş ve bu ağır sorumluluk 2016 yılında Konya’ya 
teşrif eden müellif ile görüşmemiz ve tanışmamızla birlikte tarafıma tevdi edilmişti. Doktora 
tezi çalışmlarımın sürdüğü bir dönemde yaklaşık iki yıl içinde bu eserin tercüme edilmesine 
muvaffak olmayı nasip eden Allah sonsuz hamd olsun. 

Tercüme’de Afganistan’da Arap harfleriyle İntişarat-ı Said yayınevi tarafından 2015 
yılında 428 sayfada Kabil’de basılan Özbekçe aslından yararlanılmıştır.  

Kitap üç bölüm, sonuç ve bibliyografyadan oluşmaktadır.  

Birinci bölümde İslam Hukukunun Temelleri ve Mezhepleri ana başlığı altında İslam 
dininin yayılması, fıkhın ortaya çıkışı ve gelişme aşamaları, İslam’da yargı düzeni, İslam 
hukukunun kaynakları, İslam’da Sünnîlik ve Şiîlik akımları ve ortaya çıkışı konuları ele 
alınmıştır.  

İkinci bölümde İmâm-ı Âzam Ebû Haife ve Onun Hukukî Mezhebi ana başlığı altında 
Ebu Hanife’nin hayatı, şahsiyeti ve ilmi faaliyeti, Ebu Hanife’nin fıkhî uslubu ve Ebu 
Hanife’nin öğrencileri hakkında detaylı bilgi verilmiştir.  

Üçüncü bölümde Türkistan’da Hanefî Mezhebi ve Meşhur Fakihler  ana başlığı altında 
Türkistan’da Hanefî mezhebi, Türkistan’da Hanefî mezhebinin meşhür temsilcileri ve 
Hanefî mezhebinin gelişiminde Türkistan fakihlerinin yeri ve katkıları incelenmiştir.  

Bu eser sonuç ve beş dilden oluşan kaynakça ile son bulmuştur. Ekler kısmında 
Özbekistan’da akademik çalışmalarıyla tanınan altı ilim adamının kitaba yazdığı takrizlere, 
müellifin kısa hayatına ve kitabı Kiril harfli Özbekçe’den Arap harfli Özbekçe’ye aktaranın 
biyografisine  yer verilmiştir.  

Özbekistan’da ders kitabı olması hasebiyle İslam hukukunun birçok mesele ve 
tartışmasını ihtiva eden bu çalışmayı tercüme ederken birçok zorlukla karşılaştığımız 
söylebiliriz. Her şeyden bu hacimli eser ilk çeviri tecrübemiz olduğu için hem sevinçli hem 
heyecanlı başlamıştık.  Kitabın ilerleyen sayfalarında Batı’lı ve müslüman çokça bilgininin 
İslam hukuku ile ilgili düşünce ve fikirlerine yer verildiğini gördük. Bu fikirler müellif 
tarafından farklı dillerden Özbekçe’ye tercüme edildiği için biz de tercüme ederken 
zorladığımız zamanlar oldu. Elimizden geldiği kadarıyla bu düşüncelerin aktarımında titiz ve 
dikkatli olduğumuzu bildirmek isteriz. Batı’lı yazarların isimleri tercümede esas aldığımız 



xxi 
 

nüshada Arap harfleriyle yazılması sebebiyle bu isimlerin latin harfleriyle doğru yazımı uzun 
uzun araştırmalar sonucunda bularak tercümeye eklediğimizi söylemek isteriz. 

Tercümede takip edilen metodu şöyle sıralamak mümkündür:  

a) Kitabın Arap harfleriyle yapılan neşrinde baş tarafta yer alan Takrizler, Türkçe 
tercümesinde kitabın sonunda ekler kısmında alınması uygun görülmüştür. 

b) Kitabın takrizler, birinci bölüm, ikinci bölüm ve üçüncü bölümündeki metinlerde 
kapalı kalan bazı kavram ve ibareler dipnotlarda tarafımızdan açıklanmış, gerekli görülen 
yerlerden kaynakları da verilerek sonuna “(çev. n.)” şeklindeki kısaltma eklenmiştir.  

c) Klasik ve çağdaş İslam Hukukçularının vefat tarihleri metin arasında parantez 
içinde hicrî ve miladî olarak “(ö./ )” şeklinde verilmiştir.  

d) Kitapta geçen ayetlerin Türkçe mealleri ise Diyanet İşleri Başkanlığı'nın web 
sitesinde çevrimiçi bulunan Kur'ân Yolu Meal ve Tefsiri'den verilmiştir. 

e) İsimleri Latin harfleriyle yazılmadan sadece Arap harfleriyle verilen Batı’lı 
oryantalist, düşünür ve şahsiyetlerin isimleri orijinal şekliyle yazılmış ve ölüm tarihleri 
metin ve dipnotlarda “(ö. )” şeklinde verilmiştir.  

f) Müellif kitapta zaman zaman yararlandığı bazı Farsça ve Arapça kaynakların 
isimleri hem metin hem de dipnotlarda Özbekçe’ye çevirerek vermiştir. Biz bu eserlerin 
orijinal isimlerini bulduktan sonra Türkçe transkripsiyonunu yaparak verdik.  

g) Kitabın başlıklandırması “I, II, III, A, B, C, 1, 2, 3, a, b, c...” şeklindeki yaygın 
tertibe göre yapılmıştır.  

h) Türkistan’lı fakihlerin hayatı anlatılan bölümde bu fakihlerin vefat tarihleri 
dikkate alınmadan anlatılmıştı. Bu araştırmanın bir fıkıh tarihi çalışması olduğu 
düşünülerek fakihlerin hayatının anlatılan bölümü tercüme edilirken kronolojik sırasına 
göre yeniden düzenlenmiştir.  

i) Türkçe çevride kullanılan birtakım kısaltmalara kitabın baş kısmında kısaltmalar 
başlığı altında yer verilmiştir.  

j) Metinde müellif tarafından parantez içine alınarak verilen bazı açıklamalar 
okuyucuyu yoracağı düşüncesiyle gerektiğinde dipnota indirilmiş ve “(mlf. n.)” kısaltması 
ilgili açıklamanın sonuna eklenmiştir. Müellifin dipnotlarda verdiği açıklamalar olduğu gibi 
bırakılmış ve herhangi bir müdahale yapılmamıştır.  

k) Tercüme sırasında kitabın farklı bölümlerinde karşılaştığımız sorunlar ve 
problemli yerleri doğrudan sayın Prof. Dr. Abdulhakim Şer‘î CÛZCÂNÎ’ye sorduk. İmla ve 
çok az bilgi hatalarının olduğu kısımları da CÛZCÂNÎ hocamıza bildirerek tashih ettik.  

l) Tercümesini tamamladığımız bu eserde geçen şahıs isimleri, kitap isimleri ve bazı 
fıkhî ıstılahların Türkçe olarak doğru yazımını sağlamak için Türkiye Diyanet Vakfı İslam 
Ansiklopedisi’nin (DİA) ilgili maddelerinden sık sık başvurduk. İstifade ettiğimiz maddeleri 
dipnotlara ekledik ve “(çev. n.)” şeklindeki kısaltma ile tarafımızdan eklendiğine işaret ettik. 
Ayrıca bu maddeleri kayanakça listesine de eklemeyi ihmal etmedik.  

Sorularımızı sabırla yanıtlayan ve önerdiğimiz gerekli tashihleri onaylayan ve 
Türkistan’lı fakihlerin Hanefî mezhebine yaptıkları eşsiz katkı ve hizmetlerinin detaylıca 
anlatıldığı işbu eserin tarafımızca tercümesi edilmesi için teşviklerde bulunan Prof. Dr. 
Abdulhakim Şer‘î CÛZCÂNÎ’ye teşekkür eder nice sağlıklı ve uzun ömürler dileriz. 

Eğtim hayatımda her an yanımda hissettiğim, maddî ve manevi desteklerini 
gördüğüm varlık sebebim sevgili annem ve babama minnettarım ve kendilerine sağlıklı, 
uzun ömürler dilerim. 

İlahiyat eğitimi alırken kendilerinden çok istifade ettiğim, üzerimde ciddî emeği olan 
Prof. Dr. Adil YAVUZ'a,  Prof. Dr. Orhan ÇEKER'e, yüksek lisans tez danışmanım Necmettin 
Erbakan Üniversitesi öğretim üyesi Prof. Dr. Halit ÇALIŞ hocam'a, doktora çalışmalarım 
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sırasında danışmanlığımı sabırla yürüten Katip Çelebi Üniversitesi rektörü değerli hocam 
Prof. Dr. Saffet KÖSE'ye teşekkürlerimi bir borç bilirim. Kendilerinden ders aldığım ahirete 
irtihal eden hocalarıma Allah’tan rahmet ve mağfiret dilerim. 

Kitabın tercümesi sırasında şüphesiz pek çok kimsenin katkı ve desteği oldu. 
Tercümesi sırasında Türkçe metnin daha iyi anlaşılması bakımından birçok Özbekçe 
ifadenin tercüme edilmesinde yardımlarından dolayı dostum Azat SARSANBEAV’e  
şükranlarımı sunarım. Yine tercüme sırasında ve sonrasında her zaman kendisin arayıp fikir 
ve düşüncelerinden istifade ettiğim Seyid Arif AHMEDOĞLU'ya teşekkür ederim. Kitabın 
tercümesi olumlu katkı ve destekleri olan ve burada isimlerini hatırlayamadığım tüm 
dostlarıma ve emeği geçenler en kalbi dugularımla teşekkür ederim. 

Kitabın tercümesi tamamlandıktan sonra metin ve dipnotlardaki birtakım bilgilerin 
tashihinde istişarelerde bulunduğum ve fikirlerinden istifade ettiğim Marmara Üniversitesi 
İlahiyat Fakültesi öğretim üyesi değerli hocam Prof. Dr. Murat ŞİMŞEK’e en kalbî 
duygularımla şükranlarımı sunarım.  

Kitabın yayın aşamasına gelmesi hususunda çok değerli katkı ve destekleri için 
kıymetli hocam Dr. Öğr. Üyesi Rıdvan ÖZTÜRK'e çok teşekkür ederim. 

Bu zorlu tercüme sürecinde benim sıkıntılarımı kendi sıkıntı bilen, başarımı kendi 
başarısı telakki eden ve kutsal annelik görevi yanı sıra bir an bile benden hiçbir desteği 
esirgemeyen sevgilim eşime çok teşekkür ederim.   

Tercümesini yaptığımız bu eseri yayınlayan Palet Yayınevi sahibi Muhammed Ali 
ÇELİK’e çok teşekkür ederim. 

Tamamladığımız tercüme ile ilgili her türlü soru, öneri ve eleştirilerinizi bize 
bildirmeniz bizi memnun eder ve kitabın ileride yapılacak olan baskıları için birer katkı 
olarak telakki edilecektir.  

Çalışma bizden başarı yalnızca Allah’tandır.  

Dr. Abdulnasır HAKİMİ 

                     Üsküdar (İstanbul)-2022 

 abnaahakimi@gmail.com 

           

  



1 
 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

BİRİNCİ BÖLÜM 
 

İSLAM HUKUKUNUN TEMELLERİ VE MEZHEPLERİ 
 
  



2 
 

  



3 
 

 
 

BİRİNCİ BAP 

 

I. İSLAM DİNİNİN YAYILIŞI, FIKHIN ORTAYA ÇIKIŞI VE 

GELİŞME AŞAMALARI 

 
A. İslam Dini’nin Doğuşu ve Fıkhın Teşekkülü 

İslam dini m. 610 yılında Allah tarafından İslam peygamberi Hz. Muhammed b. 
Abdullah’a (a.s.) en mükemmel ilahî din ve tüm insanlara hidâyet rehberi olarak 
indirilmiş ve kısa süre içinde tüm dünyaya geniş çapta yayılmıştır. 

Hz. Muhammed’in (a.s.) yaşadığı sürece ortaya çıkan hadiseler özellikle 23 yıllık 
peygamberlik dönemi ile alakalı vakıalar hakkında bugüne kadar binlerce kitap ve 
risale yazılmıştır. Onların içinde yüce bir zat olan Hz. Muhammed'in (a.s.) doğumu, 
büyümesi, peygamberlik derecesine yükselmesi, aynı şekilde Efendimizin (a.s.) ahlakı, 
faziletleri hukukî öğretileri ve İslam dininin birçok usulleri (kaideleri) hakkında geniş 
bilgiler verilmiştir. Bundan dolayı bugünkü araştırmacılar hiçbir tarihî şahıs hakkında 
Hz. Peygamber (a.s.) kadar böyle çok bilgi ve kaynağa sahip değillerdir. 

İslam peygamberi Hz. Muhammed (a.s.) gençlik yıllarından itibaren kendisinin 
keskin zekâsı, derin tefekkür etme yeteneği, hurafelerden nefret eden büyük ruhu, 
güçlü iradesi, ciddîyetiyle birçok kimseden ayrılmaktaydı. Efendimiz tek başına hiçbir 
tereddüt etmeden halkın zihninde yerleşen hurafeler, temelsiz inançlar ve inanışlara 
karşı mücadele etmiştir. Yumuşak sözlülükle kendi halkını fesat ve aşağılık çukuruna 
düşmekten korumuş, vahşilik ve rezilliklerini mahkûm etmiş, mazlumların koruyucusu 
olarak tanınmış, onları taştan yapılan putlara ibadetten yüz çevirmelerine ve dosdoğru 
yoldan yürümeleri ve tek tanrıya sığınmaları için davette bulunmuştur. 

İslam dininin öğretilerine amel etme asırlar boyunca insanların ruhuna işlemiş 
batıl inançlar, gelenek ve göreneklerin terkedilmesine sebep olmuş, tarihî, sosyal 
değişimler için gereken şartları meydana getirmiştir.  

Yaratıcı nezdinde tüm insanların eşit haklara sahip olduğunu, İnsaf ve adalet 
ölçülerine her zaman riayet etme, tüm insani ölçüleri üstün tutma, ilim, fazilet ve 
iyiliklere yönelme gibi İslami değerleri kısa sürede insanların kalbine yerleşmesi, çeşitli 
ülkelerde İslam dininin yayılışına sebep oldu ve ona inananların sayısı gün geçtikçe 
artmıştır.  

Günümüzde en yeni bilgilere göre dünya çapında Müslümanların sayısı 1 milyar 
300 milyon kişiye ulaşmıştır.1  

                                                 
1 Zahirüddin Hüsnüddinov, İslam: Yönelişler, Mezhepler, Akımlar, Maveraünnehir, Taşkent 2000, s. 6.  
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Miladî IX-X. asırlarda Doğu ülkelerinde İslam dini geniş çapta yayılmış ve genel 
halkın dini haline dönüşmüştür.  

Türkistan halkları ilk aşamalarda İslam inancını yaymak isteyen Araplara karşı 
çıkarak ağır mücadeleler verseler de yavaş yavaş bu dinin prensiplerinin onların 
hayatlarının menfaatlerine uygun olduğunu anlamalarından sonra İslam dinini kabul 
etmişler ve İslam'ın destekçilerine dönüşmüşlerdir. Özellikle m. X. asrın başlarında 
Türk halklarının çoğu peyderpey gönüllü olarak İslam'a girmeleri bölgeyi Bağdat 
Halifeliğine yaklaştırmıştır. Arap tarihçilerine göre bu olay bölgede İslam dininin 
yayılışı için dönüm noktası sayılmaktadır. 

Doğu ülkelerinden İslam öğretileri tesiri altında çeşitli milletler ve kabilelere ait 
medeniyetler birbirine yaklaşıp birleşik bir medeniyetin ortaya çıkmasının zeminini 
hazırlamıştır. 

Uzman ve yetişmiş Doğu bilimciler tarafından Doğu Rönesansı yani Uyanış 
Dönemi diye adlandırılan m. IX-XII asırlarda Doğu ülkelerinde özellikle Türkistan 
sınırlarında dinî ilimler ile birlikte beşeri bilimler alanında örneği görülmemiş bir 
biçimde gelişme meydana gelmiş ve bu gelişme zirve noktasına kadar ulaşmıştır. Şark 
Rönesans’ı ve onun özellikleri hakkında akademisyen Muzaffer Hayrullahyev Uyanış 
Devri ve Şark Mütefekkiri Ebû Nasr Farabî adlı eserinde detaylı bir şekilde bilgi vermiştir. 

 Bilimsel eserleri ve faaliyetleri ile Doğu ve tüm dünya medeniyetine büyük 
katkı yapan Türkistan’lı Ferganî (ö. 247/861), Harizmî (ö. 232/847), Farabî (ö. 
339/950), Tirmizî (ö. 279/909), Ebû Ali İbn Sina (ö. 428/1037), Ebû Reyhan Birunî (ö. 
453/1061), Ebû Sehl Mesihî (ö. 391/1000), Zemahşerî (ö. 538/1143), Merginânî (ö. 
593/1197), Nesefî, Pezdevî, İbnü’l-Bezzazî (ö. 827/1424), ve Ebû Zeyd ed-Debûsî (ö. 
430/1039) gibi âlimler bu dönemin parlak yıldızlarındandır.  

İslam dininin Türkistan’a girişi ile bu bölgede ona bağlı çeşitli mezhepler, 
akidevî akımlar ve fikrî hareketler de yayılmaya başladı. Yine bu dönemde Merv 
şehrinden başlayıp Buhara, Semerkant, Fergana, Harizm, Surhanderya, Kaşkaderya ve 
Güney Türkistan sınırlarına kadar içine alan bölgede adı geçen akımlar ve mezheplerin 
rekabet merkezlerine dönüşmüş olup bu hareketlerin yayılması ya da tamamen yok 
olması sosyal değişimler merkezi olmuş, birçok alanda Hanefî mezhebinin kesin olarak 
tüm akımlara galebe ettiği görüşmüştür.  

Batı’lı hukukçular ve bazı İslâm hukukçuları ve filozofları tarafından yazılan, 
bunlardan Amerika’lı Herbert J. Liebesny ve Mecid Haddurî tarafından yayına 
hazırlanıp neşredilen Hukuk der İslam adlı önemli eserde İslam hukukunun önemine 
değinilerek İslam hukukunun İslam'ın ruhu, merkezî ekseni ve özü olduğu 
anlatılmıştır.2 Onlara göre İslam hukuku, İslam öğretileri çerçevesinde ortaya çıkmış 
olsa da diğer milletler ve farklı halklardan alınan çeşitli materyaller onun 
geliştirilmesinde istifade edilmiştir. 

 Başlangıç aşamalarda İslam devletinde hukukî kurumlar gelişmemiş bir şekilde 
mevcuttu. İslam'ın ahlakî vecibeleri ile hukukî-dinî yapısı birbiriyle uyumluydu.  

                                                 
2 Bu eserin 12 yazarı arasında meşhur oryantalistler ve çağdaş İslam hukukçuları yer almıştır. Bunlar Muhammed 
Ebû Zehre, Subhi Mahmasânî, Şükri Kardaşi, Ebü’l-Ala Mardin, Joseph Schacht ve diğerlerinden oluşmaktadır. bk. 
Mecid Haddurî ve Herbert J. Liebesny (Haz.), Hukuk Der İslam, Far. çev. Zeynü’l-Âbidin Rahnuma, Tahran-New 
York 1955, s. 34.  
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Şunu da belirtmemiz gerekir ki; her bir toplumda onda mevcut olan yaşam 
şartlarına bakılmaksızın onunla ilgili olan işler, problemler, özel ve toplumsal 
ilişkilerin düzenlenmesi, toplumun güvenliğini sağlanması, cinayetlerin önüne 
geçilmesi ve başka birçok günlük hayattaki problemlerin çözümü için birtakım kanun 
ve kaidelere ihtiyaç duyulmaktadır. 

İslam dinini ilk olarak kabul eden cahiliye Arap toplumu yeterli derecede 
gelişmiş olmasa da ona benzer kendine has bazı kaideler ve geleneklere sahiptiler. 

Onlarda Selem,3 Mudarebe,4 çeşitli nikâhlar, hakemlik, alışveriş ve muamelat ile 
ilgili birtakım akitler, örf-âdetler kanun gibi toplumda yer edinmişti ve bu kurallara 
bağlılık mecburi sayılmaktaydı. 

Fakat adı geçen akit türleri ve kaideler yeterli derecede gelişmediğinden tüm 
toplum hayatı ile ilgili alanları kendi içine alıp, birleşik toplum ve genel hukukî düzenin 
tesis edilmemesi sebebiyle yeterli değildi. 

 Araplar kabilevî şartlarda yaşadıkları için onlarda merkezileşmiş bir otorite 
yoktu. Bu ise yegâne yargı düzeninin teşkil edilmesini imkânsız kılmaktaydı.  

 Mekke şehri en mühim ticaret merkeziydi. Alışveriş ve ticaret alanındaki 
kanunları tüccar kendi aralarında uygulamaktaydılar. Ailevî münasebetlere (akrabalık 
ilişkileri ve miras’a) ait kanunlar, aynı zamanda Ceza Kanunu hem bedeviler hem 
şehirde yaşayan kişiler arasında eski kabilevî düzenin etkisi altındaydı. Dolayısıyla bir 
kabileye mensubiyeti olmayan kişi kabilevî kanunların himayesinden mahrum 
kalmaktaydı. 

Araplar arasında çekişme ve anlaşmazlıklar ortaya çıktığında iki taraf birbiriyle 
anlaşmak için oturur karşılıklı konuşur ve diyalog kurardı, sonuç alınmazsa hakemlere 
müracaat edilirdi. Hakemler belli bir sosyal gruba mensup olmayıp, geniş bilgiye sahip, 
zeki ve toplumda iyilikleriyle tanınan ve ilahî güce sahip olduğuna inanılan kâhinler 
arasından seçilirdi. İslam Peygamberi Hz. Muhammed (a.s.) peygamberlikten önce 
Hacer’ül-esved’in kaldırılıp yerine yerleştirilmesi sırasında akraba olan müşrik Araplar 
arasındaki anlaşmazlığı hakem sıfatıyla çözerek başarılı olmuştur. 

İslam dini kendi hukuk düzeni ve kanunî prensiplerin geliştirilmesinde Kur’ân-ı 
Kerim ve Hz. Peygamber’in (a.s.) sünnetine temellendirmekle beraber yukarıda 
zikreden örf ve âdetlerden de faydalanmıştır. Yani; Arap toplumunda yaygın olan söz 
konusu örflerden bazıları Kur’ân-ı Kerim ayetleri ve hadisi şeriflerce ilga edilmiş ve 
bazılarına üzerine birtakım değişiklikler getirilerek ibka edilmiş ve hukukî hüviyet 
kazanmıştır. Örneğin; altı çeşit nikâhtan ilk dönemlerde dördü ilga edilmiş ve Hz. 
Peygamber’in (a.s.) vefatından sonra bu sayı beşe (müt‘a nihakı da yasaklanarak) 
çıkmıştır. Bu nihahlardan biri kabul edilerek günümüze kadar gelmiştir ki, şer‘î ve 
sahih nikâhtır.  

Aynı şekilde mudarebe ve şirketlerle ilgili belli prensipler getirilmiştir. Selemle 
alakalı iki şart getirildi. Faiz (riba) tümden haram kılındı.  

                                                 
3 Peşin bedelle veresiye mal değişimi konu edinen akit, örneğin henüz olgunlaşmamış buğdayın parasını peşin 
vermek (mlf. n.). 
4 Kar paylaşımı esasına dayanan emek-sermaye ortaklığı (mlf. n.).  
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Birinci Hicrî asırda İslam hukuku teşekkül etmeye başlamıştır. İkinci ve üçüncü 
hicrî asırlarda gelişme göstermiş ve ileri aşamalara yükselmiştir. Hicrî ikinci asrın 
başlarında ilk hukukî ekoller (mezhepler) ortaya çıkmaya başlayarak yeni oluşan İslam 
toplumu kendisinin ilk hukukî kurumlarını kurmaya muvaffak olmuşlardır.  

Arap hilafetinde yürütme faaliyetleri ve yasama organı birbirine sımsıkı 
bağlıydı. Amacı Müslümanlar tarafından fethedilen yeni toprakların yönetimini İslam 
hukuku esaslarına göre düzenlenmesi ve yönetilmesiydi.  

Hicrî I. asrın ortalarında İslam idaresi siyasî birtakım karma karışıklıklarla 
karşılaştı. Çoğunluğu oluşturan Ehl-i sünnet’e Şîa ve Haricî mezhepleri karşı çıktı. 
Daha sonra bu mezheplerin büyük âlimleri tarafından temeli atılan ve olgunlaştırılan 
hukukî düzenlemelerden iktibas ederek hicrî ikinci asırda onlar da bazı değişiklikler 
getirdiler.5  

Hicrî I. asrın büyük bir kısmında İslam hukuku ilmî anlamında daha şekillenmiş 
değildi. Hicrî I. asır aslında ele geçirilen ülkelerin hukukî normlarını gözden geçirme, 
onların örf ve âdetlerini şeriat prensiplerine göre uygunlaştırma merhalesiydi. İslam 
hukukunun ortaya çıkması ve belli bir düzene sokulması hicrî ikinci asrın ortalarında 
başlandı ve kendi gelişme aşamalarından geçti.  

Böylece İslam hukuku kendi gelişme aşamalarından geçerken köken itibariyle 
Arap olmayan milletler, özellikle Türkistan’lı fakihler ve muhaddisler İslam 
hukukunun gelişmesi için unutulmaz büyük katkılar yapmışlardır.  

B. Şeriat’ın (Fıkhın) Ortaya Çıkışı ve Gelişme Aşamaları  

Şeri‘at, şeri‘a ve şer‘ ( وشرع ةشريع ) kavramları “su içilecek yere giden yol” anlamına 
gelmektedir.6  

Böylece günümüzde Araplar arasında eş-Şâr‘i “büyük yol (cadde)” anlamında 
kullanılmaktadır. Dinî bir kavram olarak şeriat, ilahî emirler ve İslamî kanunlar 
anlamına gelmektedir.  

Onun eski şekli Şir‘a (شِرعة) olup “âdet” anlamında kullanılmaktadır.7 

Ali Ekber Dihhuda, Lugatnâme’de Cafer Seccâdî’nin Ferhang-i mustalahat-ı urefâ 
ve mutasavvife’den aktardığı bilgilere göre “şeriat” kelimesi “suya girilen yer, insanların 
su içtikleri yer, büyük ırmak, Allah tarafından peygamberler vasıtasıyla gönderilen 
kanun, din, din yolu, parlak ve aydınlık yolu, kanun” gibi birçok anlamı ifade 
etmektedir. Çoğulu ise “şerâi’”( ئعشرا )’dir.  

Ehl-i Şer‘ (Şeriat Ehli) denildiğinde “müctehid, fakih ve müftüler” akla 
gelmektedir. “Şer’at ve akıl”dan kasıt din ve felsefedir.8 

Şer‘ (شرع) kökünden türeyen kelimeler şöyledir: 

                                                 
5 Mecid Haddurî ve Herbert J. Liebesny (Haz.), Hukuk der İslam, Far. çev. Zeynü’l-âbidin Rahnuma, Tahran-Newyork 
1955, s. 40. 
6 İbn Manzûr, Lisanu’l- Arab, Daru Sader, Beyrut 1997, III/421. 
7 Joseph Schacht, “Şeriat”, İA, İstanbul 1979, XI/429. 
8 Ali Akber Dihhuda, Lugatnâme-i Dihhuda, Tahran H. Ş. 1346/1967, sayı: 156, s. 351.  
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Şâr‘i (شارع): “Kanun koyucu, Peygamber, yani şeriatı tebliğ eden, yaratıcı 
tarafından kanun koyma göreviyle yetkilendirilen kişi” anlamında kullanılır.  

Meşru‘ (مشروع): “Şeriata uygun olan şey” demektir. “Tertip edilen, dinî, kanunî 
çerçeveye giren veya ona uygun olan yahut kanunî olan şey” demektir. Buna aynı 
zamanda şer‘î denmektedir.  

Bu açıdan Tehanevî’nin Keşşafü ıstılahati’l-fünûn adlı eseri ve T.C. Millî Eğitim 
bakanlığı tarafından tercüme edilen İslam Ansiklopedisi’nde belirtildiğine göre “şer‘î”nin 
zıddı “hissî”dir. “Şer‘î” denildiğinde beş duyu organıyla idrak edilen, aynı zamanda 
hukukî değere sahip olan şeye denir. “Hissî” ise böyle bir değere sahip olmayan şeye 
denir. Örneğin, İcab ve kabul bir akdin şekillenmesinde şer‘î huviyete sahip olur. Diğer 
durumlarda yanî hukukî öneme sahip olmayan durumlarda hissî sayılır.9  

Bu konuyla ilgili Türkistan’lı fakihler de kendi görüşlerini dile getirmişlerdir. 
Ebû Hafs Necmüddin Ömer Nesefî’nin (ö. 537/1142) el-Akaidü’n-Nesefiyye adlı eserine 
Sa’düddin Teftazanî’nin (ö. 792/1390) yazdığı şerhte vurguladığı gibi bazen şer‘ (شرع) 
sözünden “fer‘î hükümler, hukukî meseleler ile ilgili amelî hükümler” kastedilir. Fer‘î 
hükümlerle ilgili ilime “İlmü’ş-şerâ‘i ve’l-ahkam”, İtikadî hükümlerle alakalı ilime ise 
“İlmü’t-tevhid ve’l-ahkam” denilmektedir.10  

Bu terim bir dinî kanunî düzen sıfatıyla mürekkeb ve çok geniş ve kapsamlı bir 
mahiyete sahip olduğu için onun bilimsel tanımını yapmak ve muayyen bir çerçevede 
açıklamak kolay değildir.  

İran’lı hukuçu M. Cafer Langerudî Terminoloji-yi Hukuk adlı hukuk ıstılahları 
sözlüğünde “şeriat”ı şöyle tanımlamıştır: “İslam ya da herhangi bir semavî dinin tüm 
ahlakî, itikadî, hukukî normlarından ibarettir.” Şeriat ya da şer‘ (شرع) kelimesi fıkhî 
(hukukî) bir kavram olarak ele alındığında “kanun” anlamına gelir.11 Ebû Hâmid 
Gazzalî’ye (ö. 505/1111) göre İslam şeri‘atı insanların beş temel menfaatini korumayı 
amaçlamıştır. Bu menfaatler aşağıdaki gibidir: 

1- Dinin Korunması 

2- Canın Korunması 

3- Aklın Korunması 

4- Neslin Korunması 

5- Mal ve Mülkün Korunması 

Meşhur Arap tarihçi ve oryantalist Corci Zeydan (ö. 1914), Tarih-i temeddün-i 
İslam adlı eserinde şeriatın ortaya çıkışı ile ilgili fikirlerini şöyle açıklamıştır: 

“Müslümanlar ilk devletlerini kurduklarından sonra şahsî, hukukî, toplumsal 
işleri yönetmek için birtakım kanunlara (kaidelere) ihtiyaç hissederek Kur’ân-ı Kerim 

                                                 
9 Tehanevî, Keşşafü ıstılahatü’l-fünûn, İkdam Matbaası, İstanbul, 1317/1899, s. 836; Joseph Schacht, “Şeri‘at”, İA, 
İstanbul 1979, XI/429; Şemsüddin Samî, Kamus-i Türkî, Der-i Saadet, İkdam Matbaası, İstanbul, 1317/1899, s. 763-
774. 
10 Teftazanî, Şerhü Akaidü’n-Nesefiyye, Matbaa-i Yusufî, Leknev (Hindistan) 1913, s. 128; Tehanevî, Keşşafü 
ıstılahatü’l-fünûn, I/835.  
11 Muhammed Cafer Caferî Lengerudî, Terminoloji-yi Hukuk, Tahran H. Ş. 1376/1997, s. 386. 
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ve sünnete müracaat etmişlerdir. Kur’ân-ı Kerim ve sünnete dayandırılan 
prensiplerden (kaideler) Müslümanların kendi aralarındaki ilişkileri düzenlemek için 
faydalanmaya başladılar. 

Dünyanın büyük ülkelerinde de devlet kurulduktan sonra kanunlaştırma 
sürecine geçiş şöyle gerçekleşmiştir: Örneğin; Roma İmparatorluğunda on ya da on beş 
asırdan sonra miladî 533 yılında asırlar boyunca Roma halkı arasında yerleşen Latin, 
Sakson ve başka milletlerden geçen örf, âdetler ve çeşitleri inanışlar kanunî mecmualar 
haline getirilerek toplanmıştır. 

Ancak Müslümanlar kendi hukukî düzenlemelerini (kanun, kaidelerini) İslam’ın 
doğuşundan itibaren Kur’ân-ı Kerim ve hadislerden çıkarma konusunda geniş çapta 
faaliyet gösterdiler. Bu metotla iki-üç asırdan sonra İslam şeri‘atı gelişme göstererek 
yükselişe geçmiştir. 

Dünyanın en yüksek ve en yüce hukukî yapılarından biri olan fıkıh ve ona bağlı 
hükümler en iyi şekilde tertip edilerek toplanmıştır.”12 

Ebü’l-Beka’nın rivayetine göre İmam Ebû Mansûr Matüridî’nin (ö. 333/944) 
izinden giden ve onun takipçisi olan hocalarımız şöyle nakletmektedirler: “Bizim 
kitabımız (Kur’ân-ı Kerim) yahut Hz. Peygamber’in (a.s.) hadisleri ile teyid edilen ve 
onlara aykırı olmayan eski peygamberlerin şeriatları (Şeru men kablena) bizim 
şeriatımız olarak kabul edilir. Bu sebeple önceki peygamberlerin şeriatı demek yerine 
peygamberimizin şeriatı dememiz gerekiyor. Çünkü şeriatın temeli olan peygamberlik 
(nübüvvet) yaratıcı ile onun âkil kulları arasında aracılık’ten (elçilik) ibaret olup 
peygamberimiz her bir şer‘î hükmü vahiy yoluyla Allah’tan almıştır. Kur’ân-ı Kerim ve 
Sünnet’te önceki peygamberlerin şeriatlarından iktibas edilerek alınan hükümleri 
bağımsız şeriat sıfatıyla kabul ettiğimiz takdirde ona amel etmemiz gerekiyorsa, 
Peygamber Efendimiz (a.s.) kendisinden önceki peygamberlerle kendi ümmeti 
arasında elçi (aracı) olmuş olur ki; bu ise batıl ve temelsizdir.”13 

C. İslam Hukukçuluğunun Tekâmül Aşamaları  

Daha önce vurguladığımız gibi şeriatın temelini Kur’ân-ı Kerim ve sünnet 
oluşturmuş olsa da, pratik hayatta diğer hukuk sistemler gibi kendi gelişim 
aşamalarından geçmiştir. Şer‘î hükümlerin ilahî kaynaklardan ayrıştırma, onlardan 
alınan düşünceleri tespit etme usulünün ortaya çıkarılması, İslam tarihinde erişilen 
ilmî, sosyal ve siyasî tecrübelerin bir neticesiydi. 

Geçmişte İslam toplumlarının kendi etkisi altında doğal, bölgesel faktörler 
dışında yaşam şartları ve onda mevcut olan siyasal ve toplumsal yönelimler şeriatın 
gelişmesi için tarihî faktörler olarak hizmet etmiştir.  

Aynı şekilde İslam dininin yayılma çemberinin genişlemesi, çeşitli 
medeniyetlere sahip etnik grupların İslam dinini kabul etmeleri de bu alanda kendi 
etkisini göstermiştir. İlk üç asır devamında İslam ülkelerinde kurulan devletlerin çeşitli 

                                                 
12 Corci Zeydan, Tarih-i temeddün-i İslam, Far. Çev. Ali Cevâhirkelam, İntişarat-ı Emir-i Kebir Tahran 1336/1960, 
III/102-103. 
13 İmam Ebû Mansûr Matüridî ve onun takipçilerinden “Ebü’l-Beka Külliyatı” rivayeti hakkında bk. Tehanevî, 
Keşşafü ıstılahatü’l-fünûn, I/836.  
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kurumları ve yürüttükleri siyasî eğilimleri şekillenmiştir. Bunların hepsi İslam 
hukukunun gelişmesinde derin izler bırakmıştır.14 

Şeri‘atın düzenli ve sistematik bir tasnifine hiçbir zaman ulaşılamadı; sünnîler 
herhangi bir ehemmiyet atfetmeksizin onu bazen, sırf dış görünüş bakımından şu 
şekilde ayırırlar: İbâdât (İbadetle ilgili mükellefiyetler), Muamelat (Medeni hukuk 
münasebetleri) ve Ukubat (cezalar). 

Buna ilaveten, Şeriat Caferîler (İsna Aşeriyye Şiası) tarafından şöyle bir tasnife 
tabi tutulmuştur: İbâdât, ukûd (iki taraflı hukukî muameleler), ikâ‘ât (tek taraflı hukukî 
muameleler), ahkâm (diğer hukukî hükümler).15 

Miladî VIII. ve IX. asırlarda Kur’ân-ı Kerim’in açıklanması ve tefsir edilmesi, Hz. 
Peygamber’in (a.s.) hadisleri alanında araştırmalar yapılarak biraraya getirilmesi ve 
uydurma hadislerin ayrıştırılması ile ilgili düzenli ve olağanstü bir faaliyete şahit 
olmaktayız.  

Fıkıh usûlü ilmi temelinde şer‘î kaynaklar tespit edilip sünnî akımda yer alan 
dört mezhebin her biri kendine özel eğilim ve metoduyla bu kaynakları belirlemiş ve 
gelişme aşamalarını katetmiştir. 

Daha sonra dört fıkhî mezhebin belirlediği çerçeveden çıkmama, fakihler ve 
mezhep taraftarları için taklit etmenin gerekliliği bir gelenek haline dönüştü. Her 
mezhebin taraftarları mezhepleri alanında kendi imamlarının izinden gitmeyi zaruri 
gördüler.16  

Bazı fakihler mezhepsel taklit sınırlarından, mezhep çerçevesinden çıkıp 
doğrudan Kur’ân-ı Kerim, sünnet ve sahabelerin rivayetlerine müracaat ederek ictihad 
etme yetkisine sahip olduklarını iddia etseler de, müceddid, yenilikçi sıfatıyla tanınan 
böyle âlimler kendi faaliyetleri sırasında kabul edilen fıkhî kaideler sınırlarından 
çıkamadılar. Onlar şer‘î kaynaklar ya da uslüpler ya da İslam hukukunun genel teori ve 
esasları alanında önem arzeden hiçbir yeniliği ortaya koymaya başarılı olmadılar. 
Örneğin; İbn Teymiyye17 (ö. 728/1328), bu yenilikçi (müceddid) gurubunun göze 
çarpan en önemli temsilcisi sıfatıyla kendisinin birçok ilmî faaliyetini Hanbelî mezhebi 
çerçevesinde yürütmiştür.  

Şeriat bir dinî- kanunî düzen sıfatıyla ilk olarak, ilahî vahiy (vahy-i celî) yani 
Kur’ân-ı Kerim’e ve ondan sonra Hz. Peygamber’in (a.s.) sünneti yani vahy-i hafî’ye 
dayanmaktadır.  

en-Naim’in de vurguladığı gibi icma ve kıyas Kur’ân ve sünnet’te açıkça ve net 
bir biçimde şer‘î kaynaklar arasında zikredilmese de, bu iki delilin gelişmesi ve 
yaygınlaşması sonucunda şer‘î deliller seviyesine yükselişi hicrî II. ve III. asırlarda 
sünnî fıkhî mezheplerin kurucu imamlarının ictihadları neticesinde gerçekleşmiştir.  

                                                 
14 Abdullah Ahmed en-Naim, Nahve tatviri’t-teşri’i‘l-İslâmî, Sina Neşri, Kahire 1994, s. 42. 
15 Joseph Schacht, “Şeri’at”, İA, İstanbul 1979, XI/430. 
16 en-Naim, Nahve tatviri’t-teşri’i‘l-İslâmî, s. 42. 
17 Takiyyüddin İbn Teymiyye (661-728/1263-1328): Hanbelî mezhebinin meşhur fakihlerinden biri sıfatıyla 
mezhep alanında yenilikçi (teceddüt) eğilimlerini ileri götürmüş ve birçok eser telif etmiştir. Onun faaliyetleri ve 
teorileri büyük tartışmalara neden olması sebebiyle ders vermesi menedildi. Ömrünün sonuna kadar Dımaşk 
Kalesi’nde hapiste geçirdi.  
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İslam tarihine baktığımızda Medine devletinde Müslümanların çoğunluğu hem 
nazari (teorik) hem de pratik (ameli) anlamda şeriata büyük değer vermekteydiler. 
Fakat nazarî ve amelî sahalarda bu şekildeki uyum yeryüzünün belli sınırlarında ve 
belirli bir süre zarfında gerçekleşmiştir.  

Abbasî halifeleri, şeriat hükümlerini uygulama alanında Emevîlere nazaran 
daha fazla ileride olduklarını ispatlamak için hareket etmiş olsalar da, Abbâsîler birçok 
işi kendi ellerinde merkezileştirdikleri sebebiyle şeriat mahkemeleri siyasî otoriteden 
bağımsız olarak yüksek yargı organı sıfatıyla faaliyet edemezdi.  

İslam tarihinin sonraki dönemlerinde de şeriat hükümlerini esas alarak amel 
etme bazen en güçlü seviyeye bazen ise en güçsüz seviye arasında olmasıyla sabit halde 
kalamamıştır.  

Kur’ân-ı Kerim ve sünnet’te aile ve miras hukuku alanında tafsilatlı hükümlerin 
mevcudiyeti şeriat hükümlerinin uygulanmasına sebep olmuştur. Fakihler, 
Müslümanlar ile yaratıcı olan Allah arasındaki ilişkileri düzenlemek için birtakım 
ölçütleri (miyarları) genel prensipler olarak değil, özel prensipler çerçevesinde hayata 
geçirmişlerdir.  

Fakihler bu alanda yürüttükleri faaliyetlerinde şeriat normlarını birtakım ahlakî 
zorunluluklar olarak telkin ettiler. İşbu normlar dünyevi çözümlere sahip olan hukukî 
ve kanunî zorunluluklara değil, tam aksine dinî sonuçlara götürmüştür. 

Böylece insanların birçok faaliyet alanı helal, mendup, mübah ve haram’a 
bölünmüştür.  

Abdullah en-Naim’in elde ettiği sonuca dayanarak şeriat özel ya da genel veya 
resmi surette ümmete (Müslüman topluluğuna), devlet ve onun genel kurumlarına 
hitap etmek yerine, çoğu durumlarda her bir Müslümanın vicdanına hitap etmektedir. 
en-Naim’in elde ettiği bu sonuç çok dikkatle ortaya konan bir sonuç olsa da, bazı 
durumları istisna ettiğimizde bu düşüncenin doğru olduğunu söyleyebiliriz.  

Sünnîler açısından İslam beş temel üzerine kurulmuştur. Bunlar kelime-i 
şehadet18 namaz, oruç, zekât ve hac’tan oluşmaktadır. Fıkıh kitaplarında kelime-i 
şehadet hakkında bilgi verilmemektedir. Bu alan geniş kapsamlı olduğundan Kelam 
ilminde öğrenilir. Taharet19 diğer dört temel ile birlikte Allah’ın hakkına (Hukuku’llah) 
taalluk etmesi itibariyle fürû-i fıkıh kitaplarında ele alınmaktadır.  

 

 II. ŞER‘Î İLİMLER  

Büyük düşünür İbn Haldun (ö. 808/1406), kendi meşhur eseri el-Mukaddime’de 
şer‘î ilimler üzerinde durmuştur. O ilimleri ikiye ayırmıştır:  

Birincisi, insan için doğal olan, ona tefekkür yoluyla ulaşabilen ilim, ikincisi ise, 
nakil (rivayet) vasıtasıyla elde edilen ilimlerden ibarettir. İnsanlar onu Hz. 
Peygamber’den (a.s.) almaları mümkündür. Birinci kısım ilimlere hikmet, felsefe ile 

                                                 
18 Allah’tan başka ilâh olmadığına ve Muhammed’in Allah’ın Resulü olduğuna şahitlik etmektir (mlf. n.). 
19 İbadet etmek amacıyla bedenin belirli uzuvlarını yıkamaktır (mlf. n.). 
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iligili bilimler girmektedir. İnsan bunları kendi idrakı yardımıyla türlü konular ve 
meselelere dair deliller vasıtayla elde edebilir. 

İkincisi naklî ve vaz’î ilimler diye bilinen ilim olup haberler (hadisler) vasıtasıyla 
Hz. Peygamber’den (a.s.) nakil ve rivayet edilir. Bu ilimlerin temel kaideleri hakkında 
akıl yürütmek mümkün değildir Fakat onlara bağlı cüzi (fer’î) meseleleri kıyas 
vasıtasıyla belirlemek mümkündür. Bu ise şer‘î ilimleri öğrenmek için bize yardım eden 
ilimlerden sayılır.20  

İkiye ayrılan bu ilimleri aklî ve naklî ya da makul ve menkul olarak da 
isimlendirmemiz mümkündür.  

Arap dili ve onun edebî sanatları şer‘î ilimlerin öğrenme vasıtası olduğu için 
onun bir kısmı/bölümü olarak sayılmaktadır.21  

Bu ilimleri kısaca tanıtmanız gerekiyor. Bunun iki sebebi bulunmaktadır:  

Birincisi, bu ilimler ve ona bağlı dalları İslam dini alanında hem akidevî hem de 
hukukî alanlarda ortaya çıkan ihtilaflar, akidevî ve hukukî mezheplerin (ekoller) 
temelini oluşturmaktadır. 

İkinci olarak eski Turan (Türkistan) sınırlarına mensup âlimler bu ilimlerin 
yaygınlaşması için büyük katkılarda bulunmuşlardır.  

Şer‘î ilimlerin ilki kıraat ilmidir. Kur’ân-ı Kerim İslam dininin temel kaynağı 
olduğu için onu tahriften korumak, muhtevasını derin bir şekilde düşünmek için kıraat 
ve tefsir ilimleri ortaya çıkmıştır. 

Kıraat ilmi mütevatir rivayetlere (güvenilir kişiler tarafından yapılan 
rivayetlere) dair ihtilafları konu edinmekle beraber Allah kelamının doğru ve hatasız 
bir şekilde okumak gibi meseleleri de inceleyen bir ilimdir. Bunun dışında onun temel 
amacı Kur’ân-ı Kerim’i tahriften korumaktır. 

Hicri II-IV asır (m. VII-IX) boyunca ortaya çıkan Kurra-i Seb‘a (yedi kıraat âlimi) 
büyük itibara sahip olmuşlar ve kendi kıraat şivelerinin doğruluğunu ispatlamak için 
çeşitli güvenilir hüccetler (deliller) vasıtasıyla bu kıraatleri Hz. Peygamber’e (a.s.) kadar 
götürmüş ve O’na dayandırmışlardır. 

Şer‘î ilimlerin ikincisi tefsir ilmidir. Tefsir, Hz. Peygamber’in (a.s.) hadisleri, 
Arap dili gramer kuralları ve belagat ilminin usullerinin yardımıyla Kur’ân-ı Kerim 
ayetlerinin konularını açıklayan ilim dalıdır.  

Tefsir ilminde ayetlerde geçen kelimelerin manası, nüzûl sebepleri, Kur’ân-ı 
Kerim’de geçen mücmel kelimeler ve işaretler, nasih ve mensuh ayetlerin birbirinden 
ayırt eden, ondaki çeşitli kıssa ve hikâyeleri açıklayan bir ilimdir.  

Tefsir ilminin amacı Kur’ân-ı Kerim ayetlerinin gerçek konusu ve mahiyetini 
anlamaktır. Bu ilim hukukî sorunların Kur’ân-ı Kerim ayetleri temelinde çözmeye son 
derece yardımcı olan bir ilimdir. Bazı rivayetlere göre İbn Abbas (ö. 68/687) Kur’ân-ı 

                                                 
20 İbn Haldun, el-Mukaddime, Daru İbn Haldun, İskenderiye, ts., s. 305. 
21 Abdülhay Habibî, Afganistan bad ez İslam, Encümen-i Tarih, Devlet Matbaası, Kabil 1950, s. 68. 
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Kerim tefsiri alanında kitap yazanlardan sayılmış olup İbnü’n-Nedîm (ö. 385/995) 
onun tefsirini klasik tefsirler arasında zikretmektedir.22 

Şiîlerin iddiasına göre en eski tefsir İmam Muhammed Bakır’ın (ö. 114/732) 
telif ettiği tefsirdir.23  

Kur’ân-ı Kerim tefsiri alanında çokça tefsir yazılmış olup onların en meşhuru 
büyük tarihçi Muhammed b. Cerir et-Taberî’nin (ö. 310/923) telif ettiği Tefsir-i Taberî 
olarak tanınan Cami‘u’l-beyân ‘an te’vili âyi’l-Kur’ân adlı tefsiridir.  

Şer‘î ilimlerin üçüncüsü ise hadis ilmidir. Hadis Hz. Peygamber’in (a.s.) sözleri, 
fiilleri ve tasviplerinden bahseden bir ilimdir. Hadis ilmi Rivayetü’l-hadis ve Dirayetü’l-
hadis olmak üzere iki kısma ayrılmıştır.  

Zaman geçtikçe hadisler çokça rivayet edilmiş, çeşitli uydurma hadisler de 
onlara karışmıştır. Hicrî II. asırda hadislerin toplanmasına büyük önem verilmiş ve 
hadislerin ilk cemedilmesi bu sırada gerçekleşmiştir. Meşhur muhaddis Merv’li 
Abdullah b. Mübarek (ö. 181/797) ve Ebû Süleyman Cûzcânî (ö. 200/816) hadisleri 
toplayıp telif eden önemli şahsiyetlerdendir. İlk toplanan hadisler daha fazla fıkhî 
(hukukî) meselelere dair hadisleri içine almaktadır. Hicrî II. asrın sonlarında (m. VIII. 
asrın başlarında) ise daha mükemmel yöntem ve usullere dayanan hadis mecmuaları 
(müsnedler) ortaya çıkmıştır.  

Hicrî III. asırda sahih hadisleri uydurma hadislerden arındırmak amacıyla hadis 
ravilerinin eleştirel bir yöntemle inceleme zarureti hâsıl olmuştur. Bu ise altı adet 
sahih hadis kitabın (Sıhah-i sitte) toplanma devridir. Bu eserler ise Muhammed b. 
İsmail el-Buharî’nin (ö. 256/869) el-Cami‘u’s-Sahih’ı, Müslim b. el-Haccâc en-
Nisaburî’nin (ö. 261/874) el-Cami‘u’s-Sahih’ı, Muhammed b. Îsâ et-Tirmizî’nin (ö. 
279/892) el-Cami‘u’s-Sahih’ı, Ebû Davud Süleyman b. Eş’as es-Sicistânî (ö. 275/888), 
Ebû Abdirrahrnan Ahmed b. Şuayb en-Nesâî (ö. 303/915) ve Ebû Abdillah Muhammed 
b. Yezid Mace el-Kazvinî’nin (ö. 273/887) Sünen kitaplarından ibarettir. Zikredilen 
büyük muhaddislerden ikisi (İmam Buharî ve İmam Tirmizî) Maveraünnehir’e 
(Türkistan’a), diğer dördü ise Horasan’a mensupturlar.  

Şer‘î ilimlerin dördüncüsü fıkıh ilmidir. Fıkıh ilmi İslam hukukundan ibaret 
olup şeri‘at hükümlerinin derinlemesine anlama, bu hükümlere amel etme gücü ve 
melekesine sahip olmaktır.24  

Fıkıh ilmi, hükümleri Kur’ân ve sünnet’ten içtihat vasıtasıyla çıkarmaya 
dayanır. İctihad ise hukukçular arasında ihtilafların meydana gelmesi sonucunda 
Müslümanlar arasında çeşitli mezheplerin ortaya çıkmasına sebep olmuştur.  

Hz. Peygamber (a.s.) hayattayken ortaya çıkan problemleri bizzat kendisi 
çözerdi.25 Fakat Hz. Muhammed'in vefatından sonra Raşit Halifeler ve meşhur 
sahabilere, daha sonra tabi‘un’a müracaat edilirdi. 

                                                 
22 İbnü'n-Nedim, el-Fihrist, Dârü’l-Ma’rife, Beyrut, ts.; (el-Fihrist, thk. Rıza Teceddüd, Tahran 1350/1971, s. 36, (çev. 
n.)). 
23 Zabihullah Safa, Tarih-i Edebiyat der İran, Firdevsî yay., Tahran 1944, I/70. 
24 Mv. F. “Fıkıh”, Vüzaretü’l-Evkaf ve’ş-Şüûni’l-İslamiyye, Daru’s-safve, Kuveyt 1415/1995, XXXII/193. 
25 Detaylı bilgi için kitabımızın Birinci Bölümü, üçüncü bapta yer alan III. İSLAM HUKUKUNUN KAYNAKLARI, B. 
Sünnet başlığına bakınız.  
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İslam Devleti’nin sınırları genişledikten sonra çeşitli milletleri kendi içinde 
toplayan yüce İslam toplumunda ortaya çıkan problemlerin çözümü Kur’ân, sünnet ve 
icma’da bulunmadığı takdirde rey ve ictihada başvurulurdu.  

İbn Haldun’a göre icma ve kıyas prensipleri ashab-ı kiram zamanında da var 
olup, onlarla fıkhın temel kaynaklara dörde çıkmıştır.  

Alman oryantalist Eduard Sachau’un (ö. 1930) belirttiğine göre fıkıh ilmi 
zamanla bağımsız bir mahiyete sahip olup kıraat, tefsir ve hadis ilimlerinden 
ayrılmıştır. 

Fıkıh usûl ve fürû olmak üzere iki ayrı bölüme ayrılmıştır.26 

Şer‘î ilimlerin beşincisi Kelam ilmidir. İbn Haldun’un vurguladığı gibi kelam 
iman ile ilgili meseleleri aklî deliller ile ispatlama ve Ehl-i Sünnet mezheplerinden 
ayrılan bidatçıların akidelerini reddeden bir ilim dalıdır.27 

İslam dininin inanç esasları bulunmakta olup ölümden sonra dirilmek, Allah’ın 
varlığı, birliği ve iman’ın çerçevesi, cebir, ihtiyar, hayır, şer (iyilik, kötülük), Allah’ın 
zatı ve sıfatları, Allah’ın kelamı gibi meseleler, kelam ilminin konularını 
oluşturmaktadır.  

Ahlakla ilgili kurallar, ölcütler bağımsız bir bilim dalı olarak şekillenmiş olsa da, 
bunları şeriattan özellikle hukukî normlardan ayırmamız mümkün değildir.  

Tasavvuf öğretileri vicdaniyyat (insanın iç dünyasına taalluk eden kurallar, 
miyarlar) mecmuası olup bağımsız bir bilim dalı olarak yaygınlaşmıştır. Ancak 
tasavvufun bazı meseleleri örneğin Vahdet-i vücud28 meselesi şeriat ile uyumlu bir 
düşünce olduğu söylenemez. 

 

III. ŞERİATIN KATEGORİLERİ  

Şer‘î hükümlerin tümü emirler ve nehiylerden ibaret değildir. Birçok yerde dinî 
açıdan belirli fiillerin işlenmesi ya da işlenmemesi talep edilmiş olsa da, bazı yerlerde 
birtakım fiiller hoş olmayan, kötü görülen (mekruh) filler olarak belirtilmiştir. 

Şeriat tarafından yapılması ya da yapılmaması tavsiye edilmeyen işler 
insanların faaliyet alanlarının ana kısmını oluşturmaktadır. 

1. Farz ya da Vacip: İşlendiği takdirde sevaba, terk edildiğinde ise cezaya 
sebep olan mecburî fiillerdir. Bu kategori farz-ı ayn ve farz-ı kifaye olarak ikiye 
ayrılmıştır. 

 2. Sünnet, Mendup, Nefil ya da Nafile: İşlenmesi tavsiye edilen, terki cezayi 
gerektirmeyen, işlenmesi sevaba (manevî mükâfata) layık görülen fiillerdir. Adı geçen 
fiillerin her birinin yerine getirilmesine tatavv‘u adı da verilmiştir. 

                                                 
26 Detaylı bilgi için kitabımızın Birinci Bölümü, IX. FIKIHIN KAVRAMSAL ÇERÇEVESİ  başlığına bakınız.  
27 İbn Haldun, el-Mukaddime, s. 321. 
28 Varlığın birliği ve varlıkta birlik anlamında bir tasavvuf terimi; bu bağlamda Tanrı, âlem ve insan ilişkilerini 
açıklayan düşünce sistemi. bk. Ekrem Demirli, “Vahdet-i Vücud”, DİA, XLII/431, (çev. n.). 
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3. Mübah: Bazen caiz de denilmekte olup işlenmesi ya da terki sevap yahut 
cezayı gerektirmeyen fiildir. İnsanın bunları işlemesi ya da terketmesi kendi seçimiyle 
gerçekleşir. Bu tür fiiller ibaha yani insanın seçimine bırakılmış eylemler sahasını 
oluşturmaktadır. İbaha-i şer‘î ise şeri‘at tarafından verilen ihtiyara (seçmeye) denilir.  

4. Mekruh: Cezayı gerektirmeyen fakat İslam hukuku prensiplerine uygun 
olmayan fiildir. Daha sonraki dönemlerde bu kısımda hilaf-ı evla terimi de kabul 
edilmiştir. Buna göre mendup ile mübah arasında evla kategorisi yer almaktadır.  

5. Haram: (Mahzur de denir) İşlenmemesi talep edilen ve onu işleyenin takip 
altına alınıp cezalandırılmasına hükmedilen fiildir. Örneğin, adam öldürme, hırsızlık 
gibi fiiller. Bu tür fiillere muharremat ve her birine haram ya da muharrem 
denilmektedir.  

6. İbaha: İbaha sahası başka bir ifadeyele mübah ya da caiz denilen fiiller, 
toplum hayatının temel kısmını teşkil ettiği için kanun/hukuk sahasına 
girmemektedir.29 

 

IV. ŞERİAT VE KANUN  

Mısırlı âlim Abdülkadir ‘Ûdeh’in (ö. 1954) belirttiğine göre şeriat üç açıdan 
kanundan farklıdır:  

Birincisi: Kanun insan tefekkür ve eserinin mahsulü olurken, şeriat ise Allah 
tarafından gönderilmiştir. Kanun her zaman değişmekte olup buna karşın şeriatın 
değişimi ve zevalı söz konusu olamaz. 

İkincisi: Kanun toplum tarafından toplumsal hayatın düzenlenmesi ve 
ihtiyaçlarının giderilmesi için ortaya çıkan birtakım kaideler sıfatıyla toplumsal 
değişimle değişmektedir; fakat şer‘i hükümler umumî bir mahiyete sahip oldukları için 
değişimi kabul etmezler.  

Üçüncüsü: Kanun toplum tarafından onun örf, âdet, gelenek ve görenekleri ve 
tarihine uyumlu olarak meydana getirilir. Bu sebeple kanun toplumdan sonra meydana 
gelir ve onun gelişmelerine bağlı olmaktadır. Kanunu toplum meydana getiriken 
toplumu kanun meydana getirmemektedir. Fakat şeriat toplumun mahsulü olmayıp 
tam aksine şeriat toplumu meydana getirmektedir. Daha net bir ifadeyle toplum 
şeriatın ürünüdür.30  

Abdülkadir ‘Ûdeh’in bu değerlendirmesi tartışmalı bir mesele sayılmaktadır. 

‘Ûdeh birtakım değerleri, onlardan aşağıda da zikredildiği üzere İslam şeriatına 
mahsus özellikler olarak kaydetmiştir:  

 

                                                 
29 Geniş bilgi için bk. Joseph Schacht, “Şeri’at”, İA, XI/430-431; Mecid Haddurî ve Herbert J. Liebesny (Haz.), Hukuk 
der İslam, s. 13; Muhammed Cafer Caferî Langerudî, Mektebhâ-yi hukukî der Hukuk-i İslam, Tahran H. Ş. 1370/1991, 
s. 18. 
30 Abdulkadir ‘Ûdeh, et-Teşriu’l-cinaîyi’l-İslamî mukarenen bi’l-kanuni’l-vazî, Daru İhyai’t-Türasi’l-Arabî, Beyrut 1985, 
I/18-22. 
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1. Eşitlik Nazariyesi 

2. Hak ve Sorumluluk Bakımından Kadın Erkek Eşitliği 

3. Hürriyet Nazariyesi 

4. İnanç Özgürlüğü 

5. İfade Özgürlüğü 

6. Şura Nazariyesi 

7. Talak Nazariyesi (Evliliğin Sona Ermesi) 

8. İçkinin Haram Kılınması31 

‘Ûdeh ayrıca bu özelliklere ek olarak İslam muamelat hukukuna ait ticaret, 
alışveriş, karz meseleleriyle ilgili olan birkaç meseleyi daha zikretmiştir.  

Abdülkadir ‘Ûdeh’in fikirlerini inceledikten sonra onun bu düşüncelerine 
aşağıdaki eleştirileri yapmamız mümkündür: 

Beşerî kanunlarla İslam şeriatının en temel farkı şeriatın en büyük iki 
kaynağının Kur’ân-ı Kerim ve Sünnet olmasıdır. Bu iki kaynağı ilahî mahiyete 
(Kur’ân’ın vahy-i celî ve Sünnet’in vahy-i hafî olması itibariyle) sahiptir. Üçüncü ve 
dördüncü kaynaklar ise icma ve kıyas diye bilinen ve ilahî kaynaklara dayansa da, 
rasyonel (aklî) kaynaklar sayılırmaktadır. Çünkü icma, kıyas ve onların çeşitleri insan 
tefekkürünün mahsulüdür. Bu sebeple İslam şeriatının temel prensip ve kaideleri Allah 
tarafından gönderilmiş olsa da, ona bağlı tüm yönleri Allah tarafından belirlenmiş 
değildir.  

Şeriat birdenbire bugünkü mükemmel şekliyle ortaya çıkmış değildir. Tam 
aksine Hz. Peygamber’in (a.s.) döneminden itibaren başlamak üzere gelişme göstermiş, 
çeşitli milletler ve halklar, örf ve âdetlerden faydalanarak sahabîler, tabi‘un ve büyük 
müctehidlerin ictihadiyle elde edilen kazanımlar vasıtasıyla tekâmül derecesine 
yükselmiştir. Hatta İslam dininin ilk dönemlerinde cahiliyye Araplarının gündelik 
hayatına yerleşmiş örf ve âdetler, örneğin, mudarebe (kar paylaşımı esasına dayanan 
emek-sermaye ortaklığı), hakemlik, selem (peşin bedelle veresiye mal değişimini konu 
edinen akit, mesela: henüz olgunlaşmamış pamuk vesairenin parasını peşin vermek), 
cahiliyye Arapları arasında uygulanan ve yasal kabul edilen 6 çeşit nikâhtan ikisi yani 
şer‘î nikâh ve müt‘a nikâhı32 ve İslam’ın ana prensiplerine aykırı olmayan birkaç örf ve 
âdet kabul edilerek İslam hukukunun içinde yer alabilmiştir. Onlardan, örneğin, selem 
akdinde bazı değişiklikler yapılmış bazıları ise olduğu gibi kabul edilmiştir.  

Şer‘î prensiplere uymayan ve ona aykırı olan birtakım örfler örneğin; Riba, iki 
erkeğin kadınlarını değiştirmeleri şeklindeki evlilik, seçkin bir soya sahip olmak için 
kendi eşini başkasının evine göndermek, gayri meşru bir şekilde hamile kalma ve çocuk 
dünyaya geldikten sonra babasının tespit edilmesi gibi evlilik çeşitleri ortadan 
kaldırılmıştır.  

                                                 
31 ‘Ûdeh, et-Teşriu’l-cinaî, I/25-26. 
32 Ehlisünnete göre bu nikâh Hz. Peygamber (a.s.) tarafından yasaklanmış; vefatından sonra Hz. Ömer tarafından 
kesin bir şekilde ortadan kaldırılmıştır. Ancak Şia’nın Caferî mezhebinde bu nikâh varlığını sürdürmektedir.  
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Türkistan fakihleri İslam hukukuna alanına birçok şey kazandırmışlardır. 
Örneğin; Buhara’lı fakihler tarafınan ortaya atılan Bey‘ bi’l-vefa ya da Bey-i caiz şer‘î 
meseleler cümlesinden kabul edilmiştir.33  

Aynı şekilde itikadın temel meseleleri dışında İslam şeriatının temellerini 
oluşturan sünnîler ve şiîler arasında özellikle imamet ve hilafet (devlet başkanlığı) 
meseleleri ve hukukî problemler alanında çok sayıda hatta bazen çözümü imkânsız 
ihtilaflar bulunmaktadır.  

Sünnî mezhepler arasında da çeşitli hukukî ve itikadi alanlarla ilgili ihtilafların 
olduğu herkesinn malumudur. Hata bir mezhepte caiz olan bir mesele bir diğer 
mezhepte haram olabilmektedir.  

Tüm bunlar İslam şeriatının geniş anlamda zamanın geçmesi neticesinde sosyal 
ve ekonomik şartların değişiklik göstermesiyle kendi temel prensiplerine dayanmış bir 
vaziyette gelişme gösterdiğine ve her zaman çağın taleplerine cevap verme yetki ve 
gücüne sahip olduğuna delalet etmektedir.  

Muhammed Yusuf Musa’nın da vurguladığı gibi zamanın geçmesiyle toplum bir 
halden başka bir hale dönüşüp, insanların kendi aralarındaki ilişkilerinde de 
değişiklikler meydana gelmekte ve bu ise çağın yeni taleplerine binaen İslam 
hukukunun (şeriatın temel kısmının) gelişimini ileriye götürmektedir.  

Hz. Peygamber (a.s.) ve ashab-ı kiram döneminde sade hayat ile daha sonra ele 
geçirilen ülkelerdeki çok şeçitli geniş yaşam tarzları ve medeniyetler arasında kıyas 
edilemeyecek kadar büyük fark bulunmaktaydı.34  

Zikredilen ihtilaflara nelerin sebep olduğu sorusuna gelecek olursak, şunu 
vurgulamamız gerekir ki; şeriatın kurucusu genel hükümleri beyan ettikten sonra, cüzî 
meseleler örneğin; akitlerin şekil ve çeşitleri hakkında kısa da olsa yönlendirme ve bilgi 
vermemiştir. Ancak durum böyle olsa da bugün fıkıh kitaplarında alışveriş akdine dair 
binlerce mesele mevcuttur. Hâlbuki Kur’an-ı Kerim’de alışveriş ile ilgili ancak iki ayet 
dışında daha fazla ayet bulunmamaktadır.  

Hadis kitaplarında da bu mesele ile ilintili hadislerin sayısı yirmiyi 
aşmamaktadır.35 İcare hakkında Kur’ân-ı Kerim’de iki adet ayet var ve bu konuyla ilgili 
hadis sayısı yedi-sekizi aşmamaktadır. Mezkûr ayet ve hadisler de insanlar ve 
hayvanlar hakkında olup, akar (gayrimenkul) ve arazi hakkında ne bir ayet ne de bir 
hadis vardır.  

Bunun sebebini şöyle açıklayabiliriz: Hz. Peygamber (a.s.) zamanında halk 
arasında muamelat örf ve âdete göre yapılırdı. Bu sebeple Hz. Peygamber (a.s.) 
dönemin örf ve adetlerini kabul ederek onun dışında hükümler koymamıştır. 
Zikredilen alanlarla ilgili şer‘î nasların (ayet ve hadisler) mevcut olmamasından dolayı 
iki meşhur müctehid İbn Uleyye (ö. 193/809) ve Ebû Bekir Esam (ö. 200/816) 

                                                 
33 Kitabımızın ikinci bölümünün ikinci babında hîle-i şer‘iyye konusunun anlatıldığı kısımda bu konuyla ilgili geniş 
bilgi verilmiştir. 
34 Muhammed Yusuf Musa, Tarihu’l-fıkhı’l-İslamî, Daru’l-kütübi’l-hadise, Kahire 1987, s. 30. 
35 Seyyid Bey, Tarih-i Fıkıh Dersleri, Daru’l-fünûn matbaası, İstanbul 1340/1921, s. 12. 
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gayrimenkulun kiralanması ya da kiraya verilmesinin caiz olmadığına 
hükmetmişlerdir.36  

Özetle söylemek gerekirse, Hz. Muhammed (a.s.), insanlar arasında cereyan 
eden muamelelerle ilgili meselelere ilişkin İslam hükümlerini kullî (umumî) şekilde 
belirlemiş, feri meseleler (cüzî meseleler) ve uygulamaya ait hükümleri örf ve âdet, 
çağın gerekleri, İslam toplumunun derin anlayış ve idrakine bırakmıştır. Çünkü 
insanların amelî hayatı muamelata bağlı olup, sosyal ve ekonomik hayatın 
değişmesiyle değişmektedir. Bu sebeple İslam’ın büyük fakihleri “zamanın değişmesi 
ile hükümlerin değişmesi inkâr olunamaz” diyerek bu konuyu vurgulamışlardır.37  

Bu bağlamda İslam hukuku gelişmeye devam edip çeşitli milletler ve halkların 
amelî hayatından alınan örfe dair hükümler şeriat prensiplerine göre 
uygunlaştırıldıktan sonra kendi bünyesine yerleştirmiştir. Bu süreç h. III. asır yani 
müctehitler döneminin sonlarına doğru mükemmelleşmiştir. Aynı şekilde Hanefî 
mezhebinde istihsan ve zaruret prensipleri, Malikî mezhebinde mesalih-i mürsele 
(menfaat kaidesi) ve onların dışında örf ve âdet şeriatın ikincil derecede kaynağı 
sıfatıyla kabul edilmiştir.  

Türkistan fakihleri tarafından telif edilen eserlerde bölge halklarının örf ve 
âdetleri, gelenek ve göreneklerinin büyük kısmı kanunlaştırılmış olup İslam hukuku 
(fürû-i fıkıh) kitaplarında kendi yerini almıştır.  

Yukarıda zikredilen açıklamalara dayanarak şunları özetle vurgulamak 
istiyoruz:  

Abdülkadir ‘Ûdeh tarafından şer‘î hükümlerin tümünün değişmez ve 
gelişmeden uzak bir sistem olarak ele alması İslam ruhu ve felsefesine uygun 
düşmemektedir. Aynı şekilde ‘Ûdeh tarafından sadece İslam hukukuna mahsus 
özellikler olarak zikrettiği birtakım değerler çoğunluğu (biz sekizini yukarıda zikrettik) 
vazî kanunlar ve Batı hukuk sisteminde de geniş çapta görmek mümkündür. Bu 
özellikler sadece şeriata mahsus olarak gösterilmez. 

 

V. ŞERİAT VE REFORM  

Abbasî hilafetinin ilk dönemlerinde İmam ya da Halife İslam toplumunun 
mutlak olarak lideri yani yegâne hâkimi olsa da kanun çıkartma, kanunlaştırma 
haklarına sahip değildi. Ancak devlet, şeriat sınırlarından çıkmaksızın idarî işleri 
düzene sokmak için kararnâmeler çıkarma hakkına sahipti. 

O dönemde “kanun çıkarma hakkına sahip olmama” nazariyesi kabul edilmiş 
olsa da, bu nazariye açıkça kanun çıkarma ve işleri icra etme yetkilerini birbirinden 
ayıramadı. 

Daha sonraki halifelerin (dünyevî hükümdarlar) her biri kendi yönetimleri için 
kanunlar çıkardılar. Onların bu tür faaliyetleri hakikatte bir tür kanunlaştırma faaliyeti 
olsa da işbaşında olan hükümdarlar onları idarî kararnâmeler olarak görürlerdi. Onlara 

                                                 
36 Seyyid Bey, Tarih-i Fıkıh Dersleri, s. 12. 
37 Seyyid Bey, Tarih-i Fıkıh Dersleri, s. 12. 
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göre böyle kanunlaştırma faaliyetleri şeriatı mükemmelleştirme ve onun hükümlerini 
uygulamaya yönelikti. Bu faaliyetler onların siyasî yetkileri arasında yer alıyordu. 
Böylece yönetime ilişkin kanunlaştıma faaliyetlerinin en belirgin örnekleri arasında 
Osmanlı sultanlarının “Kanunnâmeleri”ni zikredebiliriz.38  

Abbâsî Devleti yöneticileri şeriatı kendi yönetimlerinin kanunları olarak tedvin 
edip (cem ve tasnif edip) uygulamak için harekete geçmiş olsalar da, kanun ve mezhebi 
denetleme anlamına gelen bu hareket sürdürülemedi. Din adamları, devlet erkânıyla 
birleşerek yardım etmeye temayül göstermediler. Böylece İslam hukuku kendi 
bağımsızlığını (devletten ayrılığını) koruyarak amel dairesinden uzaklaştı. 

İmam-ı Âzam Ebû Hanife ve Ebû Süleyman el-Cûzcânî, Emevî ve Abbasî 
Devletleri tarafından onlara teklif edilen kadılık görevini kabul etmemeleri bu konuya 
açık bir örnek teşkil etmektedir.  

Osmanlı hükümdarları kendilerini Abbâsîlere nazaran daha iyi devlet liderleri 
sıfatıyla göstermek için faaliyet ettiler. Onlar m. XV. asrın ortalarından başalayıp m. 
XVI. asrın sonuna doğru İslamî hükümleri dünyevî bakımdan gelişen ve medeniyet 
sahibi toplumlara uygulamaya başladılar.  

Şeriata alanında reformları (ıslahatı) uygulamaya koyma düşüncesi eski 
tarihlere dayanır. En şiddetli reform taraftarı olan hareketlerden biri Kuzeybatı Afrika 
ve İspanya’da (Endülüs) m. 1146 yılında ortaya çıkan el-Mürverid Hareketi (المرورید) 
diye bilinen harekettir.  

Miladî XIV. asırda Fulan (Fulab) hareketi Batı Afrika’da özellikle Kuzey 
Nijerya’da ortaya çıkmıştır. el-Mürverid ve Fulan hareketleri Malikî mezhebi 
müntesipleri tarafından başlatılmıştı. Onlar şeriatı Arap Yarımadası’nda ortaya çıktığı 
dönemde nasılsa, aynı o dönemdeki durumuna dönüştürmeyi kendilerine hedef 
edinmişlerdi.  

Vehhabî hareketi Muhammed b. Abdülvehhab (ö. 1791) tarafından Hanbelî 
mezhebi öğretileri ve onun reformist taraftarı sıfatıyla tanınan İbn Teymiyye’nin (ö. 
728/1328) nazariyelerine dayanmaktaydı.39 Vehhabîler aracısız din adıyla faaliyete 
başlayıp onu reform etme güya Hz. Peygamber’in (a.s.) devrindeki aslî hâline 
dönüştürme, tüm Arapları yeşil bayrak altında birleştirme gibi gayeleri ileri 
sürmekteydiler. Vehhabîler dünyevî gelişmelere katiyyen karşı çıkarak, müzik, tiyatro 
ve fotoğraf sanatlarıyla uğraşmayı ve bediî zevk almayı bağışlanmayan günahlardan 
sayarlar. Vehhabîler Hz. Peygamber’in (a.s.) “Her bir yenilik sapıklıktır”40 mealindeki 
hadisine binaen sosyal, ekonomik ve günümüz hayatta meydana gelen ve ortaya 
çıkacak olan tüm yenilikleri bidat ve sapıklık olarak telakki etmektedirler. İslam 
âlimlerinin vurguladıkları gibi Hz. Peygamber’in (a.s.) zikredilen hadisinde konu edilen 
yenilikler sadece ibadetleri kapsamaktadır.41  

Aynı şekilde el-İhvanü’l-Müslimûn (Müslüman Kardeşler) hareketinin meşhur 
liderlerinden Seyyid Kutub’un (ö. 1966) el-Meâlim fi’t-tarik (Yoldaki İşaretler) adlı 
eserinde güyâ küfür dairesine giren yeryüzündeki müslümanları hidâyete eriştirme 
                                                 
38 Mecid Haddurî ve Herbert J. Liebesny (Haz.), Hukuk der İslam, s. 69. 
39 Mecid Haddurî ve Herbert J. Liebesny (Haz.), Hukuk der İslam, s. 78. 
40 Müslim, Cuma, Hadis no: 867; Ebu Davud, Sünne, 6; Nesaî, Salâtü’l-İdeyn, 22 (çev. n.). 
41 Hüsnüddinov, İslam: Yönelişler, Mezhepler, Akımlar, s. 43-44.  
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çabasındadır. Seyyid Kutub kendi eserinin başından sonuna kadar tüm müslümanları 
ve İslam toplumlarını Allah’ın (c.c.) hâkimiyetini kullarına verdiklerini, şeriatı 
uygulayan yöneticilere yer verilmediği sebebiyle tekfir eder.  

O’na göre “Günümüzün dünyası (Peygamberimizden önceki devirlerde olduğu gibi) 
bir cahiliye dönemi yaşıyor.” Yine O’na göre “İslam hâkimiyetinin yer almadığı ve şeriata 
göre davranılmayan hiçbir ülkede İslam’ın mevcudiyetinden bahsedilemez.” Durum 
böyleyken o Müslümanları Kömünistler, Putperestler, Yahudiler ve Hristiyanlar ile bir 
tutarak şunları dile getirmiştir: “Hakikatte temel mesele küfür ve iman meselesi..., şirk ve 
tevhid meselesi..., cahiliyye ve İslam meselesidir. Bugün Müslümanlar her ne kadar 
kendilerinin müslüman olduklarını iddia etseler de müslüman değillerdir.”42 

Bu bu hareketin teorisyenlerinden bir diğeri olan Şükrî Mustafa (ö. 1978) el-
Hilafe adlı eserinde Müslümanları dinsiz ve kâfir olduklarına hükmetmiş ve şerî 
mazereti olmadığı halde farz olan bir ibadeti yerine getirmeyen kişinin kâfir olacağı 
kanaatindedir. O biraz daha aşırıya giderek şöyle demiştir: “Hz. Peygamber (a.s.) 
okuma yazmayı bilmezdi, çağdaş bilimler müslümanları küfür ve sapıklığa götüreceği 
düşüncesine binaen ilim öğrenmenin küfür ve sapıklıktan başka bir şey olmadığını 
savunmaktadır. Hatta o üniversitelerde okumayı, onların başında yer alan el-Ezher’i43 
küfür ve sapıklık kalesi olarak tanımlamaktadır. O el-Ezher şeyhlerini (hocalarını) 
bakanlığa bağlı bir birimde çalıştıkları için kâfir olduklarını iddia etmiş ve onları 
öldüren kişinin ölüm cezasına mahkûm edilemeyeceğini dile getirmiştir.44  

 Böylece Vehhabîler, Müslüman Kardeşler ve 1952 yılında onlardan ayrılan 
Hizbü’t-Tahriri’l-İslamî ve yakın zamanda onlar gibi siyaset dünyasına giren Selefîler 
kendilerine has birçok özelliğe sahip olmalarıyla İslam’ı yeniden canladırmak 
maksadıyla ıslahat faaliyetlerini yürütmek suretiyle şeriatın birçok temel kaide ve 
prensiplerini ayaklar altına alarak İslam dininin ruhuna aykırı faaliyet etmektedirler. 
Onlar İslam dinini hayat dairesinden çıkarıp kendi aşağılık amaçlarına erişmek için 
onu yok oluş ve çöküşe doğru götürmek istemektedirler. Özbek atasözü ile ifade 
edecek olursak, onlar “kaş yapayım derken göz çıkartıyorlar.” 

Bazı alanlarla ilgili ıslahatı uygulamak için ikinci bir reform hareketi ise 
şeriatın usullerine dayanarak çağın taleplerine uygun cevaplar bulma hususunda 
gerçekleştirilmiştir.  

İslam dünyasında yasal düzenlemeleri bir araya getirme faaliyetleri Osmanlı 
Devleti'inde Kanunî Sultan Süleyman döneminde (m. 1520-1566) başlamıştır. 
Dönemin Şeyhülislam’ı Ebüssuûd Efendi (ö. 982/1574) geniş çaplı faaliyetler yaparak 
Kanunî Sultan Süleyman’ın en meşhur Kanunnâme’sini (Kanunlar mecmuasını) bir 
araya getirmiştir. Kaynaklarda belirtildiğine göre o dönemde Ebüssuûd Efendi’nin 
yardımı ve önderliğinde çıkarılan yasal düzenlemeler şeriattan alınmış olsa da bazı 

                                                 
42 Hasan Sadık el-Liva, Cüzürü’l-fitneti fi’l-fireki’l-İslamiyye, Mektebetü Medbuli, 2. bs., Kahire 1993, s. 314-316. 
43 el-Ezher 361/972 yılında Kahire şehrinde kurulan bir Cuma mescidinden ibarettir. Memlukler döneminde 
medreseye dönüştürülmüştür. el-Ezher İslam dünyasının en eski darülfünunu sıfatıyla 1041 yıllık bir tarihe 
sahiptir. Bu ilim merkezi 1936'da üniversiteye yükselmiştir. 1961 yılında başlamak üzere işbu İslam Üniversitesi 
bünyesinde Usulüddin, Arap Dili fakülteleri açılmış ve başka birkaç fakülte de ilave edilmiştir. Bu ilim merkezinde 
büyük âlimler ders vermişlerdir, bunlar arasında İbn Haldun (ö. 808/1406) ve Muhammed Abduh (ö. 1905) 
bulunmaktadır. Bu ilim merkezinden büyük İslam âlimleri çıkmıştır. 
44 el-Liva, Cüzürü’l-fitne, s. 353, 354, 361. 
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alanlarla ilgili ıslahatı uygulamak için şieriatın usullerine dayanarak çağın taleplerine 
uygun cevaplar bulma hususunda çaba sarfedilmiştir.  

Bu düzenlemelerin bir kısmı, özellikle miri arazilere (beytülmale ait arazilere) 
ilişkin hükümler çoğunlukla örf ve âdetlere dayanmaktadır.  

Hukuk der İslam adlı kitapta Hıukuk-ı İslamiyye’den aktarıldığı bilgilere göre 
Osmanlılar döneminde ugulanan çok sayıda tedvin edilen ya da edilmeyen kanunları 
dörde ayırmamız mümkündür:  

1. Şer‘î Kanunlar 

2. Şer‘î kriterlere uymayan nizamnâmeler ve kaideler yani şeriatla alakalı 
olmayan konular ya da örf, âdete dayanılarak çıkarılan kanunlar.  

3. İhtiyaç ve ictimaî çevrenin talepleri üzerine yapılan resmî tefsirler. 

4. Batı Avrupa’nın çeşitli ülkelerinin kanun mecmualarından alınan birçok 
norm ve kaideler.  

Hükümdarlar şeriat tarafından hükmü açıklanmayan yerlerde geniş örf ve 
âdete ya da şahsî düşünceye dayalı olarak faaliyet gösterirlerdi.45  

Bugünkü anlamda Osmanlılar döneminde kanunların tedvini 1839 yılında 
Tanzimat Fermanı adıyla Osmanlı Devleti tarafından neşredilen saltanat fermanıyla 
başladı. Bu fermana göre eski yöntemler terk edilerek yerine yeni yöntemlerin 
kullanılması gerekirdi. Fermanda Batı ülkelerinin etkisi açık bir şekilde görülmektedir. 
Örneğin; yabancı paraların değerinin yükseltilmesi, ulaşımda yollar yapma, kanallar 
açma, ticaret, ziraatın gelişmesi ardından tüm engellerin önüne geçmek için Avrupa 
medeniyeti, ilim, sanat ve yatırımlardan faydalanma fermanda vurgulanmıştı.  

 1839 yılında neşredilen Gülhane Hatt-ı Şerif-i ya da Gülhane Fermanı yani 
reform fermanına dayanılarak değişimler meydana gelmiştir. Bu ferman ve 
düzenlemeler vasıtaysıyla Osmanlı Devleti Doğu kıyafetini çıkarıp Batı’lı görünümüne 
geçmek istediği bir süreçte Mecelle (Mecelletü’l-ahkami’l-adliyye) İslam hukuku ve 
prensiplerini korumak amacıyla başvurulan yegâne araçtı. Mecelle ise Osmanlı 
Devleti'nin Medeni Kanunu sıfatıyla Hanefî mezhebi kaidelerininin kanun şeklinde 
tertip edilmesinden ibaretti. Mecelle tüm ülkede uygulanan Tanzimat’ın yani reformun 
bir ürünüydü.  

1839 yılından önce ülkede sadece bir hukuku sistemi, yani şeriat düzeni 
mevcuttu. Ama ondan sonra ülkede iki çeşit hukuk sistemi ortaya çıkmış oldu. Biri 
İslam hukukuna dayalı hukuk sistemi, ikincisi ise Avrupa, özellikle Fransa kanunlarına 
dayalı hukuk sistemi meydana gelmiştir.  

Mecelle, büyük edebiyatçı ve siyaset adamı Ahmed Cevdet Paşa (ö. 
1895) başkanlığındaki resmi bir komisyon tarafından tedvin edilmiştir. 1851 
maddeden oluşan bu kanun bir mukaddime ve on altı kitaptan ibarettir. Her bir kitap 
belirli bir konuya ayrılmıştır. Mesela alışveriş (ticaret), icare, kefalet, havale, rehin, 
emanet, hibe, devlet malını kötüye kullanmak, mülkiyet hakları, vekâlet, dava, 
beyyinat, mahkemede adaleti icra etme gibi konuları içine almaktadır. Mukaddimede 

                                                 
45 Mecid Haddurî ve Herbert J. Liebesny (Haz.), Hukuk der İslam, s. 302. 
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99 fıkhî kullî kaideler ile ilgili tariflere yer verilmiş ve hepsi hukukî prensipleri 
açıklamaya yöneliktir.46  

Mecelle geniş çapta yayıldı. Hatta Batılı hukukçular tarafından da iyi bir şekilde 
karşılandı. Ancak onun eksiklikleri ondaki katılık, bazen de düzensizlik ve sadece 
Hanefî mezhebiyle sınırlandıırılması ve başka mezheplerden faydalanılmamış 
olmasındaydı. Bundan dolayı Osmanlı sınırları içerisinde bulunan tüm bölgelerin 
ihtiyaçlarına cevap veremezdi. Böylece 1908 yılında Türkiye’de meşrutiyet dönemi 
ortaya çıktığında Mecelle eleştirilere maruz kalmıştır.  

Mecelle’nin tashih edilmesi ile ilgili birtakım faaliyetler yapılmış olsa da, 
herhangi bir sonuca ulaşmadı. 1926 yılında devlet kararıyla İsviçre kanunları iktibas 
edilmiş ve Mecelle yürürlükten kaldırılmıştır.47 

 

VI. MODERNLEŞTİRME TARAFTARLARI  

Mısırlı ilim adamı Muhammed Hüseyin Heykel (ö. 1956) telif etiği el-Farûk 
Ömer adlı eserinde şunları şöylemiştir:  

“Hz. Ömer (ö. 23/644) güçlü bir imana sahip Hz. Peygamber’in (a.s.) gittiği yola 
sımsıkı sarıldığı için hatta bazen nassın (ayet ve hadis) zâhirine muhalif bile olsa 
cesaret ile ictihad yapardı. Bazı ayetlerin toplum hayatında uygulama alanı kalmadığı 
durumlarda onu uygulamazdı. Bazı nasların ise toplumsal hayatta tevil48 edilme 
ihtiyacı hâsıl olduğunda onları tevil ederdi. Hz. Ömer hükümleri, İslam ruhu ve Hz. 
Peygamber’in (a.s.) öğretilerine muvafık bir şekilde koruyarak toplumsal hayata 
uyarlama konusunda haddinden fazla itina gösterirdi.49  

Bu konuyla ilgili örnekleri büyük İslam hukuku bilgini ve bu alanda reform 
taraftarından biri olan dostumuz Abdullah Ahmed en-Naim Nahve tatvîri’t-teşrii’l-
İslâmî adlı eserinde vermektedir: “Bunun örneklerinden biri Tevbe suresinin 60. 
ayetinde zekâtın verileceği yerler açıkça ve kesin olarak belirtilmiştir ki; onlar arasında 
müellefetü’l-kulûb da bulunmaktadır. Bu grubun dosluğunu ve desteğini korumak için 
zekât gelirlerinden onlara belirli hisseleri vermek kesin ve net bir şekilde tayin 
edilmişti. Ancak Hz. Ömer’in (r.a.) ictihadına göre onlara tayin edilen bu şer‘î payların 
verilmesinden vazgeçildi. Bunun delili de müslümanların güçsüz ve yardıma muhtaç 
olduğu durumlarda onlara böyle bir pay ayrılmıştı. Daha sonra şartlar değişti (onların 
desteğine ihtiyaç kalmadığı bir dönemde) zekât gelirlerinden onlara verilen hisseler 
kesilmiş oldu.”50 

Bu konuyla ilgili Muhammed Yusuf Musa şunları kaydetmiştir:  

“Müellefetü’l-kulûb51 tanınan kişilerden ibaret olup, onların bazıları Müslüman 
oldu ve bazılarının akibeti bu açıdan iyi olmadı. Onların gönüllerini yumuşatmak 

                                                 
46 Ahmed Cevdet Paşa, Mecelletü’l-ahkami’l-adliyye, Matbaa-i Osmaniyye, İstanbul, 1300/1882.  
47 Mecid Haddurî ve Herbert J. Liebesny (Haz.), Hukuk der İslam, s. 328-329. 
48 Lafzın zahiri anlamından farklı olarak açıklama, lafzın derunî anlamını izah etme ve tefsir etmeye denir.  
49 Muhammed Hüseyin Heykel, el-Farûk Ömer. 
50 en-Naim, Nahve tatviri't-teşrii'l-İslâmî, s. 55-56. 
51 Gönüllerini yumuşatıp İslam’a ısındırılmaları hedeflenen bir grup ileri gelen Araplardan oluşmaktaydı. Fakat Hz. 
Ömer onlara tayin edilen payı vermeyi reddetti.  
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makasadıyla şeriat sahibi tarafından büyük bir hikmete binaen zekâttan bir pay 
ayrılarak farz kılınmıştı.52 Onlardan bazıları, örneğin; Muaviye b. Ebu Süfyan (ö. 
60/680) müslüman olduktan sonra büyük hizmetler yapmıştır.” Hz. Peygamber (a.s.) 
hayatayken onlara paylarını sürekli verirdi. Örneğin; Enes b. Malik’in (ö. 93/711) 
rivayetine göre Hz. Peygamber (a.s.) Huneyn Gazvesi'nden elde edilen ganimetlerden 
Ekr‘a b. Habis’e 100 deve ve Uyeyne b. Hısın’a 100 deve vermişti.  

Yusuf Musa bu konuyla ilgili İmam Cessas’ın (ö. 370/981) Ahkamu’l-Kur’an’da 
zikrettiği görüşlerine açıklık getirerek “Hz. Ömer’in ictihadına göre bu hükümü ortaya 
çıkaran sebebin ortadan kalkmasıyla mezkûr hüküm kendi itibarını yitirmiş ve ortadan 
kalkmıştır”53 diye vurgulamıştır.  

Ahmed en-Naim’in vurguladığına göre, İslam’da en eski dönemlerden bu yana 
öyle örnekler var ki, siyasî mülahazalar dikkate alındığı halde ictihad vasıtasıyla elde 
edilen kaideyi hatta bazen nasların dairesinde çıkmaya sebep olsa da zaruri olduğu 
kabul edilir.54 

İslam hukukunu öğrenme ile ilgili Yusuf Musa şu aşağıdaki fikirleri dile 
getirmiştir:  

“Temel kaynakları bugüne kadar öğrendiğimiz metottan farklı bir metotla, yani 
mezhepsel metotla değil, karşılaştırmalı metotla öğrenmemiz gerekir. Çünkü mukayeseli 
öğrenme metodu Batı hukuku ve İslam hukukunu geliştirip bugünkü dereceye kadar 
yükseltmiştir. Sonuç itibariyle böyle verimli bir yöntem yardımıyla bizim ata-babalarımızın 
fürû-i fıkıh alanında miras bıraktığı ilmî hazinelerinden yararlanmamız mümkündür.”55  

Ahmed Emin (ö. 1954), Yevmü’l-İslam adlı eserinde şöyle der: 

“İctihad işlevsizleşseydi müslümanların hareket halindeki hayatları da durdurulmuş 
olurdu. Çünkü medeniyet her zaman yeni hadiseleri meydana getirmektedir. Eğer biz ictihad 
vasıtasıyla bu gelişmelere yanaşmazsak, onlar bazen dinimize muvafık bazen ise muhalif 
olarak karşımıza çıkar. Bu durumda hayrete düşmemek elde değildir.”56 

Büyük mezhep kurucuları kendileri ictihad ettikleri gibi başkaları de ictihad 
etmeye teşvik etmiştir. Onlar hiçbir zaman ictihad kapısının kapandığından 
bahsetmemişlerdir. İctihad kapansının kapandığına dair görüşler onlardan sonra 
ortaya çıkan ve onlara nazaran daha az bilgili ve kişilik olarak daha aşağı seviyede olan 
bilginler tarafından dile getirilmiştir.57  

Abbas Mahmud el-Akkad (ö. 1964) yaşadığımız çağda ictihaddan 
faydalanmanın gerekliliğini irdeledikten sonra şunları söylemiştir:  

“Bu konuyla ilgili son dönem âlimlerin izlediği yol, asırlardan bu yana ictihad 
kapısının kapandığını bildiren kişilerin takip ettiği yoldan daha üstün durmaktadır. Güncel 

                                                 
52 bk. Tövbe, 9/60: ﴿ َبِيلِ فَريِضَةً مِ إِنَّمَا الصَّدَقَاتُ لِلْفُقَرَاءِ وَالْمَسَاكِينِ وَالْعَامِلِين هَا وَالْمُؤَلَّفَةِ قُـلُوبُـهُمْ وَفِي الرِّقَابِ وَالْغَارمِِينَ وَفِي سَبِيلِ اللَّهِ وَابْنِ السَّ ﴾نَ اللَّهِ وَاللَّهُ عَلِيمٌ حَكِيمٌ عَلَيـْ  
 “Sadakalar (zekâtlar), Allah'tan bir farz olarak ancak fakirler, düşkünler, zekât toplayan memurlar, kalpleri İslam'a 
ısındırılacak olanlarla (özgürlüğüne kavuşturulacak) köleler, borçlular, Allah yolunda cihad edenler ve yolda kalmış 
yolcular içindir. Allah hakkıyla bilendir, hüküm ve hikmet sahibidir” (çev. n.).  
53 Yusuf Musa, Tarihu’l-fıkhı’l-İslamî, s. 64.  
54 en-Naim, Nahve tatviri't-teşrii'l-İslâmî, s. 5-6. 
55 Yusuf Musa, Tarihu’l-fıkhı’l-İslamî, s. 15. 
56 Ahmed Emin, Yevmü’l-İslam, Mektebetü’n-nahzatü’l-Mısriyye, Kahire 1952, s. 190-192 (çev. n.). 
57 Yusuf Musa, Tarihu’l-fıkhı’l-İslamî, s. 15. 
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hayat sebebiyle ortaya çıkacak olan zaruretlerin kapısı açık durmuşken, ictihad kapısının 
kapatılması hatadır.”58  

Ahmd Şelebî icmanın mümkünlüğünü inceledikten sonra, “sahabeler devrinden 
sonra şehirlerin genişleyip müctehidlerin çoğalmasının ardından da icma etmek 
mümkün müdür?” diye sorulan soruya çoğunluğun görüşüne göre “mümkündür” 
şeklinde cevaplamıştır. O, görüşlerine ayrıca şunları eklemiştir:  

“Kanaatimizce her ülkenin, geniş çaplı bir kültür (ilim ve medeniyet) temsilcisi 
olan kendisinin en iyi temsilcilerini belirleyip onlardan bir İslam şurası kursun. 
Kurulan şura nasları inceleyip, müslüman toplumların problem ve ihtiyaçlarının 
üstesinden gelsinler, onların yaşam şartlarını öğrendikten sonra kendi fetvalarını 
açıklasınlar. Böyle bir şuranın mevcut olduğu durumlarda biz ondan banka, 
bankalardaki paylar, mali evraklar ve başka birçok problemler hakkında fetva 
sorardık.”59  

Bu bağlamda, son yıllarda İslam hukukçuları İslam hukukuyla ilgili bazı hukukî 
meseleleri kıyas, icma ve ictihaddan geniş çapta faydalanıp çağın taleplerini dikkate 
alarak İslam hukukunu çağa göre uyarlamaya yönelik gayelerini ileriye götürerek kendi 
eserlerini neşretmektedirler. Onların en meşhurları Muhammed Said Aşmavî (Mısır), 
Muhammed Arkoun (Cezayir), el-Cabirî (Fas), Abdullah Ahmed en-Naim (Sudan), 
Abdülkerim Süruş (İran), bu alanla ilgili ilmî görüşler serdeden ve çok sayıda eser veren 
müellifler arasında sayılmaktadır.  

1993 yılında Arap Avukatlar Sendikası tarafından İnsan Hakları, Arap 
Medeniyeti ve Küresel Düzen adlı büyük bilimsel araştırmalar mecmuası neşredilmiş 
olup onda genel insanî değerler ve uluslararası hukuk normlarla ulusal hukuk arasında 
meydana gelen problemler araştırma konusu olmuştur.  

Bu mecmuanın yazarları arasında Ali Muhafaza, Hasan Hanefî yer almaktadır. 
Onlara göre taklit, subjektif kalıpların içine sıkışıp kalma, fikrî donukluk olup fikirlerin 
donmuş bir vaziyette olmasının birtakım faktörlere bağlı bulunduğunu dile 
getirmişlerdir. Bu faktörleri aşağıdaki şekilde sıralayabiliriz:  

1. Nasların (muhtevasını düşünmeden), sadece şekline dayalı, toptan taklide 
yönelme, dar düşünceli olma, tevil ve mecazı reddetme. 

2. Münazaranın caiz olmadığını savunma. 

3. Hicrî V. asırdan başlamak üzere Eş‘arîlik öğretilerinin tasavvur dairesinde 
kalmaya devam etme. 

4. Tefekkür ve rasyonel düşünme yapısının bozulması. 

Bu durum hicrî V. asırda Gazzalî’nin felsefeye karşı hücüm etmesi, kelam ilmi, 
fıkıh ve hikmete karşı olumsuz davranma ile başlamıştır. Ondan sonra akıl ve 
tefekkürden faydalanmama düşüncesi bütün hayatımızı sarmış oldu.60  

                                                 
58 Abbas Mahmud el-Akkad, ed-Dimokratiyye fi’l-İslam, s. 113.  
59 Şelebî, et-Teşr‘i ve’l-Kada fi’l-fikri’l-İslamî, s. 182. 
60 Ali Muhafaza, Hasan Hanefî vd., Hukuku’l-İnsan, es-sekafetü’l-Arabiyye ve’n-nizâmü’l-âlemiyye, Arap Avuklatları 
Sendikası, Hukuk Araştırmaları Merkezi, Kahire 1993, s. 9-22. 
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Ebû Hayyan et-Tevhidî’nin (ö. 414/1023), İbn Miskeveyh’e (ö. 421/1030) 
“Neden fıkhî bir meseleyi bir fakih helal diye hümederken, başka bir fakih onu haram 
diye hükmeder?” şeklinde yönelttiği soruya İbn Miskeveyh şöyle cevap vermiştir:  

“Bu, zaman ve mekânın farklılığından kaynaklanır, bir şeyin bir zaman ve 
mekânda helal iken başka bir zaman ve mekânda haram olması mümkündür.”61  

Kısaca söylemek istersek, şeriat geniş ve umumî bir anlama sahip olup, fıkıh 
(İslam hukuku) ise onun bölümü yani temel kısmını teşkil eder. el-Mevsuatü’l-
Fıkhîyye’de vurgulandığı üzere şeriat ile fıkıh arasında umum ve husus ilişkisi 
bulunmakta olup ortak ve birbirinden ayrılan yönleri vardır. Her ikisi Kur’ân-ı Kerim, 
sünnet ve icma vasıtasıyla ispatlanan çokça ameli hükümleri içine almaktadır. Bu ise 
şeriat ve fıkhın ortak yönünü oluştuırmaktadır. Ancak şeriat itikada dair hükümleri de 
kendi içine aldığı için fıkıh’tan ayrılmaktadır.62  

Bugünkü İslam hukuku sisteminden, özellikle asırlar boyunca büyük 
fakihlerimizin ilmî faaliyetleri neticesinde halkımızın örf ve adetlerine uygunlaştırılan 
kaidelerden çağın taleplerini de dikkate alarak hukuk bilimi ve İslam hukuk sisteminin 
geliştirilmesi alanında bir kaynak sıfatıyla faydalanmamız mümkündür. 

VII. İSLAM HUKUKUNUN TEMEL KAVRAMLARI  

Hak Nazariyesi ve Çeşitleri 

Fıkıh ya da İslam hukukunu derinlemesine anlamak için onunla ilgili olan çok 
sayıda terim arasından hak ve ictihad kavramlarının açıklanması gerektiği 
kanaatindeyiz. 

İslam hukuku, aynı zamanda diğer hukuku sistemlerinin temelinde hak 
nazariyesi vardır. Biz, Arap, Türk ve bazı Batılı bilginlerin eserlerine dayanarak bu 
meseleyi kısaca açıklamak istiyoruz.63  

Hak (çoğulu hukuk) ne demektir? Doğrusu, gerçeklikte hak var mı yoksa yok 
mudur? şeklindeki sorulara cevap vermek, günümüz Hukuk felsefesi biliminin önemli 
konularından birini oluşturmaktadır. Hak sözcüğü çoğunlukla yalın ifade edilse de 
hukuk sahasında bazen onu derin düşünme ve anlama gereği birleşik anlamlarda ele 
almamız lazım. 

Hak Arapça bir kelime olup “sabit” anlamına gelir. Bu anlam dışında hak çeşitli 
anlamlarda kullanılmaktadır. Bazıları şöyledir: 

İlk olarak hak batılın zıddıdır. Örneğin “şu haktır” denildiğinde “o batıl 
değildir” anlamına gelir. Gerçekliğe uygun olma durumunu anlatır. Nitekim Allah (c.c.) 
şöyle buyurmuştur:  

  ﴾جَاءَ الْحَقُّ وَزهََقَ الْبَاطِلُ...﴿... 
 “Hak geldi batıl yok oldu.”64 

                                                 
61 Şelebî, et-Teşri v’el-Kada fi’l-fikri’l-İslamî, s. 213. 
62 Mv. F. “Fıkıh”, XXXII/194. 
63 Fazıl el-Hüseynî el-Meylanî, el-Hukuku fi’l-İslam, Amman’da 1992-1993 yılında gerçekleştirilen Konferans’ta 
sunulan tebliğlerden oluşan bir derleme, I-II, Müessesetü Âl-i Beyt, Amman (Ürdün) 1994; Ebû Zehre, Tarihu’l-
mezahibi’l-İslamiyye, Daru’l-fikri’l-Arabî, Kahire, ts; Seyyid Bey, Usul-i Fıkıh Dersleri, İstanbul 1340/1921.  
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İkincisi: Hak layık, vacip, hisse ve pay, anlamlarına da kullanılır. Örneğin; “Bu 
evde benim de hakkım var” denildiğinde hisse ve pay anlamına geldiğini bilmemiz 
gerekir.  

Hak’ın fıkhî (hukukî) bir terim olarak Tarih-i Fıkıh Dersleri adlı eserde şöyle bir 
tanımına yer verilmiştir:  

“Hak, bir insan için her yönüyle ispatlanmış ve ona has olan bir şeyden 
ibarettir.” 

Hakın ortaya çıkması için arada bir (ya da bir kaç) şahıs, sonra ise bir şey 
(maddi ya da manevi bir şey) ve onların arasında bir şeye has olma durumu ve bağlantı 
olması şarttır. Bu has olma durumu ve bağlantı, fakihler tarafından hak olarak 
tanımlanmıştır. Alakasız, bağlantısız bir hakkın mevcudiyetinden bahsetmemiz 
mümkün değildir. İslam hukukçuları böyle bir bağlantı ve bir şeye has olma durumuna 
“menedici ihtisas veya alaka” demişlerdir. Çünkü birinin bir şeye (örneğin, mülkiyete 
sabit olan) hakkı başkalarının bu hakka tasarruf etmelerini engeller.65  

Hakkın mahiyeti aklen yahut şeren itibarî sayılır; yani akıl ya da şeriat 
tarafından verilen değer ve itibar temelinde meydana gelir.66 Örneğin, mülkiyet 
meselesini ele aldığımızda burada öncelikle mülk sahaibi malik, hakikî (fizikî varlığı 
olan) bir şahıstır. Aynı şekilde mülk de fiziki varlığı olan (objektif) bir şeydir. Fakat 
mülkiyet hakkı yani malik ile mülk arasındaki alaka ve bağlantı itibarî (subjektif, 
zihinde düşünülen) bir konu sayılır yani maddî bir şekilde varlığından bahsedilemez. 
Bu sebeple bazı hukukçular, örneğin, Fransız hukukçu Léon Duguit (ö. 1928), hak 
düşüncesinin varlığını inkâr etmektedir.  

İtibarî düşünce bir çeşit faraziye olduğu için onun akıl ya da şeriat tarafından 
tashih ya da doğrulanma zarureti hissedilir. Örneğin, faizden (riba) elde edilecek 
menfaate sahip olmada hiçbir engel yoktur. Fakat şeriat tarafından elde edilecek bu 
menfaat menedilir ya da akıl yoluyla ondan gelecek zarar dikkate alındığında gayri 
meşru olarak bilinir.  

Fakihler her bir hak için dört rüknün olduğunu vurgulamışlardır: el-Hukuku fi’l-
İslam adlı derlemede67 bu rükünler aşağıdaki şekilde verilmiştir:  

1. Mesebbü’l-hak: Hakkın verileceği ya da yer alacağı mekân. Örneğin, mal, 
mülk, menfaat, bir fiilin işlenmesi ya da terkedilmesi.  

2. Hak sahibi.  

3. Zimmetinde başka kimsenin hakkı bulunan kimse. 

4. Hakkın meşruiyeti (kanunîliği) yani şeriat sahibi tarafından kanunîliğinin 
bildirilmesi.  

Yukarıdaki verilen hakkın rükünlerini kanunî, meşru menfaat temelinde 
aşağıdaki örneklerle açıklamamız mümkündür: 
                                                                                                                                               
64 İsra, 17/81. Bu kitapta Kur’an-Kerim ayetlerinin Özbekçe meali Abdülaziz Mansûr’un Kur’an-ı Kerim Manileri 
Tercümesi adlı meal-tefsir’inde verilmiştir. (Türkçe çevrisinde ise kitapta geçen ayetlerin meali Diyanet İşleri 
Başkanlığı web sitesinde çevrimiçi yer alan Kur’an Yolu Meal Tefsir’den verilmiştir (çev. n.)). 
65 Seyyid Bey, Tarih-i Fıkıh Dersleri, s. 25-27. 
66 el-Meylanî, el-Hukuku fi’l-İslam, Amman 1992-1993, I/107.  
67 el-Meylanî, el-Hukuku fi’l-İslam, s. 109.  
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1. Hakkın yer alacağı mekân, örneğin; icare akdine konu olan evden faydalanma 
hakkı.  

2. Hak sahibi, örneğin; icare akdinde evi kiraya veren kişi. Kiraya veren evin 
sahibi.  

3. Zimmetinde başka kimsenin hakkı bulunan kimse, örneğin; evden 
faydalanma makasadıyla kiralayan kimse.  

4. Hakkın Meşruiyeti, Örneğin; Şâr‘i (kanun koyucu) tarafından icare akdinin 
yapılabilmesi için verilen ruhsat.  

İslam hukukunda hak sahibi bakımından hak, ikiye ayrılır:  

Birincisi: Hukukullah (Allah’ın hakları) ya da Hakkullah’tan ibaret olup, birçok 
toplum haklarını, yani kamu haklarını da içine alması ve büyük öneme sahip olduğu 
için hakkullah denilmiştir.  

İkincisi: Hakku’l-‘abd (kul hakkı) yani özel ya da şahsî haklardan ibaret olup 
insanlar arasında mevcut olan birçok muamelat sahalarını içine alır.  

Her iki hak türü, fürû-i fıkh’ın önemli dallarını oluşturur. 

Hakkullah (Allah hakkı) ikiye ayrılır: 

1. Kulluk hakkı, yani yaratıcı olan Allah’a yakınlaşmak maksadıyla yapılan 
işlerdir. Örneğin, ibadetler bu kabildendir.  

2. Toplumun menfaatı açısından, şahsî hukuka itibar edilemeden yapılması 
zarurî olan haklardır. Örneğin; hadler, tazir cezaları. 

Meşhur İslam hukukçusu Abdülvehhab Hallaf (ö. 1965) İlmu Usuli’l-fıkh adlı 
eserinde bu alanı aşağıdaki şekilde tasnif etmiştir: 

1. Allah’a taalluk eden haklar: Cezalar ya da zekât.  

2. Kullara taalluk eden haklar: Özel ya da şahsî haklar. 

3. İki hakkın birleştiği ancak Allah hakkının üstün olduğu haklar: Kazif haddi, 
yani namuslu kadına zina isnadında bulunarak bu bağlamda sarfedilen sözlere verilen 
cezadır. Kazif cezası ispat edildikten sonra bu iftiraya maruz kalan mağdur kendi 
hakkından vazgeçip zanlıyı affetse de Allah hakkı dikkate alındığında ceza sakıt olmaz.  

4. İki hakkın birleştiği ancak kul hakkının üstün olduğu haklar: Örneğin; kısas 
hakkı, bu durumda maktulun veresesi katili affetme yetkisine sahiptir.68  

Hakkullah (Allah hakkı) aşağıda verilen özellikler ile hakku’l-‘abd’dan (kul 
hakkından) ayrılır:  

1. Sulh (Barışma): İbra verme (vazgeçme) ve affetme vasıtasıyla sakıt olmaz.  

2. Allah hakkını talep etme ve koruma tüm toplum fertlerinin, özellikle devlet 
başkanının görevlerindendir.  

3. Miras Allah hakkı kapsamına girmez. 

                                                 
68 Abdulvehhab Hallaf, İlmu usûli’l-fıkh ve hulasatü’t-teşri’l-İslamî, Kahire 1985, s. 293.  
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4. Allah hakkı hoşgörü ve müsamaha temeline dayanır.  

Kadı Allah hakkı konusunda geniş yetkilere sahiptir. Mektebhâ-yi hukukî der 
Hukuk-i İslam adlı kitapta vurgulandığı üzere her bir hakkın aşağıda verilen şu üç 
özellikten69 birine sahip olması gerekir: 

Birincisi: İskat (düşürme, sakıt etme) kabiliyetine sahip olma. Örneğin; İbra 
vasıtasıyla birinin zimmetindeki kendi borcunu düşürebilir.  

İkincisi: Hakkın nakledilme kabiliyetine sahip olması. Hak sahibi kendi 
iradesiyle kendisine ait hakkı başka bir kişiye naklettirmesi. Örneğin; kiraya veren 
kişinin kendi mülkünden faydalanma hakkının kiracıya geçmesi.  

Üçüncüsü: Hakkın intikal kabiliyetine sahip olması yani hak sahibinin iradesi 
olmaksızın bir hakkın intikalı. Örneğin; müris ya da meyyitten kalan mal (mülk) 
kendiliğinden mirasçılara intkal eder.  

Böylece fakihler “Hukuk Felsefesi” bilimi ile ilgili “hak” düşüncesi alanında da 
fikir yürütmüşler ve ilmî değerlendirmeler yapmaya muvaffak olmuşlardır.  

 

VIII. İCTİHAD VE ÇEŞİTLERİ 

İslam hukukunda ictihad, kıyas ve icmada kullanılan bir metot olarak 
görülmüştür. Hz. Peygambner (a.s.), Muaz b. Cebel ve Ali’ye (r.a.) ictihad etmek için 
izin vermiştir. Abdullah b. Mesud’a ise “kendi reyinle ictihad et” diyerek tavsiye 
etmiştir.70  

İctihad, sözlükte bütün gücünü ve imkânını bir işi yapmak ya da bir amaca 
ulaşmak için kullanmak demektir. 

Fıkhî bir terim olarak ictihad, fakihin amelî hükümleri tafsilî deliller yani temel 
kaynaklardan çıkarmak için bütün gücünü harcamasından ibarettir. Başka bir ifadeyle 
şerî hükümleri kıyas vasıtasıyla Kur’an-ı Kerim ve sünnetten tespit etmek demektir. 

Bazı fıkıh usulü âlimleri ictihadı iki uslüple ele almışlardır: Birincisi, hükümleri 
tespit edip açıklmak şeklindeyken, İkincisi ise, çıkarılan hükümleri tetkik etmek ve 
ortaya çıkan olaylar çerçevesinde çağın talepleri doğrultusunda belirlenmeyen 
hükümleri tahric etmektir.  

Birinci metot kâmil ictihad’dan ibaret olup hükümleri şeriatın temel 
kaynaklarından çıkarmak suretiyle yapılan ictihad büyük âlimlere mahsustur.  

İkinci metodu kullanan müctehidler tahric usulünü uygulamak ve hükümlerin 
kullî kaidelerini, cüzî (amelî) meselelere uygulayan âlimlerden oluşmaktadır. Mezkûr 
kullî kaidelere dayanılarak kamil müctehidler tarafından hakkında hiçbir fikir 
bulunmayan meselelerin hükmüne de açıklık getirilir.  

Kamil müctehidin yetkili sayılabilmesi için birtakım şartlar belirlenmiştir: 

                                                 
69 Langerudî, Mektebhâ-yi hukukî der Hukuk-i İslam, s. 5.  
70 Şâşî, Usûlü’ş-Şâşî, Matbaatü Âlimi, Dehli 1935, s. 83.  
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Biz, Muhammed Hudarî Bek (ö. 1927) Muhammed Ebû Zehre (ö. 1974) ve 
Ahmed Şelebî’nin (ö. 2000) fikirlerine dayanarak bu şartları kısaca açıklamak 
istiyoruz:71 

1. Arap dili ve belagatını ve onunla ilgili tüm bilimleri, özellikle gramer 
kuralları, bedî, beyan ilimlerini bir dil ve edebiyat uzmanı seviyesinde bilmesi şarttır.  

2. Kur’an-ı Kerim’in ayetlerini, onların birçok sözlük ve terim anlamlarını, her 
birinin nuzül sebeplerini, nasih, mensuh ve başka özelliklerinin derinlemesine bilmesi 
gerekir.  

Sünneti (hadis ilmini) çok yönlü kavraması, hadisin çeşitlerini ve rivayetleri 
bilmesi, rivayet ve dirayet alanında yeterli derecede bilgiye sahip olması, iyi düzeyde 
hadis bilgisine sahip olması gerekir. 

3. İcmaya konu olan meseleler, tartışma konusu olan meseleler alanıyla ilgili 
derin bilgiye sahip olup, âlimlerin ittifakla icma ettikleri ve şüphesiz kabul ettikleri 
meseleleri (namaz, namazın rekâtları ve vakitleri, zekât, zekatın farz oluşu ve nisap 
miktarı, hac ve ona bağlı âdâb ve kurallar, oruç ve oruç tutama vakti, miras esasları, 
kişinin evlenmesi haram olan kadınlar, mütevatir hadisler vasıtasıyla icmayla 
belirlenen başka hükümleri), aynı şekilde sahbe döneminden başlayarak müctehid 
imamlar dönemine kadar ve onların döneminden sonraki âlimler devrine kadar islamî 
ölçütlere göre ortaya çıkan icmaları bilmesi şarttır.  

4. Selef-i salih tarafından yapılan icma konularını bilerek, ashab, tabiun ve 
onlardan sonraki büyük müctehidlerin ihtilaflarını çok yönlü anlaması ve bu bağlamda 
Medine fıkıh metodu ve Irak fıkıh metodunu iyi düzeyde bilmesi gerekir.  

İmam Şafiî’nin (ö. 204/820) vurguladığı gibi, ictihad kıyasının birçok yönünü, 
tekniklerini bilinmesi gerekir. Hatta o bazen ictihadı ancak kıyastan ibaret olduğu 
düşüncesindedir.  

5. Müctehid, kıyası derinlemesine anlaması için aşağıdaki şu üç konu hakkında 
bilgi sahibi olması gerekir: 

Birincisi: Naslara dayalı olan usulleri ve onlardan çıkan hükümlerin temelinde 
yer alan illetleri iyice bilmesi gerekir. Bu illetler vasıtasıyla fer asıl’a bağlanır.  

İkincisi: Kıyasın tüm kaideleri, kurallarını dikkatli bir şekikde öğrenmesi, yani 
kıyasa temel teşkil etmeyen belirli hükümleri tespit etme melekesine sahip olması 
lazım. 

Üçüncüsü: Yeni hüküm çıkarmak için esas teşkil eden belirli hükümlerin 
illetlerini, sıfatlarını anlamakla beraber Selef-i salih tarafından kullanılan metotları da 
bilmesi gerekir.  

Müctehide tasiye edilen konuları ise şöyle sıralayabiliriz: 

1. Fıkhî hükümlerden güdülen amaçları anlamak, bu durumda şeriatın sahibi 
tarafından insanların hakikî menfaatlerini dikkate alması ve belirlenen ölçütleri 

                                                 
71 bk. Hudarî Bek, Tarihu’t-teşri’l-İslamî, Daru’l-kütübi’l-ilmiyye, Beyrut 1985; Ebû Zehre, Ebû Hanife: Hayatuhu ve 
asaruhu-arauhu ve fıkhuhu, Daru’l-fikri’l-Arabî, Kahire 1991; Ahmed Şelebî, Mevsu‘atü’l-hadareti’l-İslamiyye, 
Mektebetü’n-nahzatü’l-Mısriyye, 4. bs., VIII (et-Teşri ve’l-kada fi’l-fikri’l-İslamî) Kahire 1989. 
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bilmesi gerekir. Çünkü İslam hukukunda insanların maslahatı (menfaatı) temel 
prensiplerden biridir. 

2. Sağlam düşünce ve doğru değerlendirmeye kadir olmak. Yani doğru 
düşünceyi doğru olmayan düşünceden, hakikatı ona karşı olan şeylerden ayırt etme 
melekesine sahip olmak. 

3. İyi niyetli, sağlam itikada sahip olmak, çünkü halis niyet, insanı hakikate 
ulaştırdığı gibi, kötü niyet de insanı dalalete sürükleyerek doğru yoldan çıkarır. Aynı 
şekilde itikadı sağlam olmayan kişi hiçbir zaman doğru ve sağlam hükümler çıkarmaya 
başarılı olamaz. 

Ebû Zehre’nin belirttiğine göre ictihad mertebeleri yedidir.72 Bunlardan 
dördüncü derece ya da mertebeye kadar olanlar müctehid sayılır. Kalan üç 
derecedekiler ise bir çeşit ictihad etme yetkisine sahip mukallidlerdir. Bu tasnif 
sırasıyle şöyledir: 

Birinci Derece: Bu sırada yer alanlar şeriat’ta müctehid olup, bağımsız ictihad 
yapmak suretiyle fıkhî kaynaklardan hükümleri çıkarmaya yetkili olan kimselerdir. 

İkinci Derece: Bu gruptakiler müctehidlerde bir tür bağlılık söz konusu olup 
yani müntesip müctehidlerden ibarettir. İstinbat usulleri alanında imamların izinden 
gitselerde, ferî (cüzî) meselelerde onlara karşı çıkabilmektedirler. Yani uslüpte 
imamlara bağlı, fakat cüzî meselelerde bağımsız ve özgür davranan fakihlerdir. Ebû 
Bekir Esam (ö. 200/816), Ebû Cafer et-Tahavî (ö. 230/844), Ebü’l-Hasan el-Kerhî (ö. 
340/952) bunlardandır. Örneğin; Kerhî evlilikte kefâet (denklik) konusunda Hanefî 
mezhebine karşı çıkmıştır. Ebû Bekir Esam ise sağirenin (bulüğ çağına ermeyen kızın) 
velisiz evlenebileceğini söylerek Hanefî mezhebi ve cumhura muhalefet etmiştir.  

Üçüncü Derece: Mezhepte müctehid olanlardır. Usul ve fürûda mezhep 
imamlarına karşı çıkmazlar. Fakat mezhep imamından bir görüş nakledilmeyen 
konular husunda ictihad etme yetkisine sahiptir.  

Dördüncü Derece: Tercih ehli (ashabu’t-tercih) olan müctehidlerdir. Çeşitli 
meseleler ile ilgili rivayet edilen görüşlerin bazılarını bazılarına tercih etmeye muktedir 
olanlardır.73  

Beşinci Derece: İstidlal yapan müctehidlerden ibarettir. Onlar bir görüşü 
başka bir görüşe tercih etmeden görüşlerin dayandığı delillerini açıklayarak hükümleri 
konusunda herhangi bir tercih yapmayan fakihlerdir. Örneğin; “bu ona göre kıyasa 
daha uygundur” derler ya da rivayetler arasında tercih ederler.  

Ebû Zehre’nin İbn Abidin’den (ö. 1252/1836) naklettiği bu tabaklardan beşinci 
ve dördüncü arasındaki fark açık değildir. Bu sebeple Ebû Zehre son üç tabakayı tahriç 
yapan müctehidler ve tercih yapan müctehidler olarak ikiye indirgenmesi gerektiğini 
vurgulamıştır.  

Altıncı Derece: Bu gruptakiler mukallidlerden oluşmaktadır. Görüş ve 
rivayetleri bir araya getiren ve sınırlı ictihad hususunda yetki sahip olan fakihler olsa 

                                                 
72 Ebû Zehre, Tarihu’l-mezahibi’l-İslamiyye, s. 320. 
73 Bu konuyla ilgili kitabımıznın ikinci bölümünün ikinci babında “Hanefilikte Tahric ve Tercih Usulleri” başlığı 
altında geniş bilgi verilmiştir.  
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da, gerçekte onlar mukallidlerdir. Fakat şu kadar var ki, onlar mezhep alanında 
açıklama yapma ve mezhep sınırlarından çıkmasızın aklî faaliyetler yürütme 
melekesine sahip olanlardır.  

Aşağıdaki iki grup ise sadece mukallid olup, meseleleri bir araya getirme ve 
tertip etmeyele meşgul olan kimselerdir. Fıkhî ictihad yetkisine sahip değillerdir. 
Bunlar huffaz ya da mukallidler tabakasından ibarettir.  

Huffaz (hafızlar) tabakası müctehidlerden değildir. Ancak mezhep alanında 
çıkarılan hükümler ve rivayetleri biliyorlar. Onların görüşü ictihad özelliği taşımaz, 
tam aksine nakil ve rivayet alanında hüccet kabul edilir. Onlar mezhep alanında açık ve 
net rivayetler ve tercih alanında en güçlü görüşleri rivayet etmede güvenilir kimsler 
sayılırlar.  

İbn Abidin’in (ö. 1252/1836), vurguladığına göre onlar en güçlü rivayetleri zayıf 
rivayetlerden ayırt etmeye muktedirdirler. O, Kenzü’d-dekâ’ik,74 ed-Dürrü’l-muhtar75 ve 
el-Vikâye76 müelliflerini bu tabakaya ait kimseler olarak açıklamıştır.  

Mukallidler tabakasına ait kimsler sadece tercih edilen meseleleri içine alan 
kitapları kavrasalar da, görüşler ve rivayetler arasında tercih yapmaya muktedir 
değillerdir.  

İbn Abidin bunları şöyle tarif ediyor: “Onlar, doğru ve yanlışı, sağ ve solu 
birbirinden ayıramayanlardır. Bunları taklid edenlere teessüf etmiş ve yazık olacağını 
bildirmiştir.77 

Hicrî II. asrın başından dördüncü asrın ortalarına kadar ictihadın altın çağı 
sayılır. Bu dönemde mezhepler tedvin edilmiş ve görüşleri taklid edilen on üç müctehid 
ortaya çıkmıştır.  

Ebû Zehre, “günümüzde de gerçekten ictihad yapılmakta mı?” şeklindeki 
soruyu dile getirmiş, ictihadın durmadan sürekli yapıldığı fikrini destekleyen fakihleri, 
bunlardan Hanbelî fakihlerinden bazılarının fikirlerini hatırlattıktan sonra aşağıdaki 
değerlendirmeyi yapmıştır: 

“İnsanın aklı ve tefekkürü için yaratıcının açtığı kapıyı kimse kapatma hakkına 
sahip değildir. Böyle bir görüşü ortaya atan kişi hangi delile ve kaynağa dayanarak 
bunu yapar?. Bu engelleri ortaya çıkarmak, insanları Kur’ân-ı Kerim, sünnet ve selef-i 
salih eserlerinden uzaklaştırır.”78  

Ahmed Şelebî, Mevsu‘atü’l-hadareti’l-İslamiyye adlı eserinin sekizinci cildinde 
günümüzde ictihad etme zaruretiyle ilgili aşağıdaki fikirlerini dile getirir: 

                                                 
74 Hanefî Mezhebi el-mütunü'l-erbaa arasında yer alan Ebü’l-Berekât en-Nesefî’nin (ö. 710/1310) kendi eseri el-
Vâfî’ye yazdığı özetidir. Eser matbu olup birçok baskısı bulunmaktadır. bk. Ahmed Özel, Hanefî Fıkıh Alimleri, s. 74; 
Ahmet Yaman “Kenzü’d-dekâ’ik”, DİA, XXV/261; Murteza Bedir, “Ebü’l-Berekât en-Nesefî”, DİA, XXXII/568 (çev. n.). 
75 Alauddin Muhammed b. Ali Haskefî’nin (ö. 1088/1677) Şemseddin Muhammed b. Abdullah et-Timurtaşî’nin (ö. 
1004/1595) fıkha dair telif ettiği Tenvirü’1-ebsâr adlı eserinin şerhidir. bk. Ahmed Özel, Hanefi Fıkıh Alimleri, s. 144; 
a.mlf., “Haskefî”, DİA, XVI/387 (çev. n.). 
76 Mahmud b. Ahmed Burhanüşşeria’nın Hanefî fıkhına dair yazdığı eseridir. Bu eserin kardeşi Tacüşşeria’ya (ö. 
709/1309) nispet edilmesi hatalıdır. bk. Murteza Bedir, “Tacüşşeria”, DİA, XXXIX/360; a.mlf., “Vikâyetü’r-Rivaye”, 
DİA, XLIII/106 (çev. n.). 
77 Ebû Zehre, Tarihu’l-mezahibi’l-İslamiyye, s. 320. 
78 İbn Abidin’den naklen Ebû Zehre, Tarihu’l-mezahibi’l-İslamiyye, s. 338. 
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“Günümüzde kendi fikirlerini ortaya koyma, Kur’ân-ı Kerim ve hadislere 
başvurma, zamanın ve şartların değişmesi soncunda meydana gelen yeni hukukî 
problemler alanında ictihada davet eden yeni bir akım ortaya çıkmıştır." Onun 
vurguladığına göre bu asırın (XX. asırın) başlarında ictihad etme zarureti ile ilgili hiçbir 
şey mevcut değildi. Daha sonra Şeyh Muhammed Abduh (ö. 1905) bu konuda çağrıda 
bulunmuştur. Böyle bir çağrı donuk fikirli kimseleri rahatsız etmiş olsa da, yavaş yavaş 
kendi rayında oturdu ve büyük âlimler ictihad etmenin zorunluluğu hakkında açık açık 
fikirlerini dile getirmeye başladılar. Gün geçtikçe bu gayeyi koruyup destekleyenlerin 
sayısı arttı. Bu ise ictihad için yeni bir aşama sayılır. 79 

Günümüzde İslam hukuku alanında birtakım güncel problemlerin çözümü için 
ictihaddan yararlanma düşüncesini destekleyenlerden biri meşhur Sudanlı İslam 
mukayeseli hukuk ve ceza hukuku uzmanı Abdullah Ahmed en-Naim’dir. O, Arapça ve 
İngilizce neşredilen birtakım hukukî eserleriyle tanınmaktadır. Onun Nahve tatvîri't-
teşri‘i’l-İslâmî80 adlı eserinde belirtildiğine göre, günümüzde birtakım çağdaş problemler 
hâlâ çözülmüş değildir. Aynı şekilde o, ictihad etme yolu üzerindeki engellerin 
kaldırılması gerektiğini tavsiye etmektedir. Bu konuda sahebenin en büyüklerinden 
olan ikinci halife Hz. Ömer b. Hattab’ın metodundan faydalanma çağrısında bulunur. 

Onun vurguladığına göre Hz. Ömer kendi döneminin şartlarına göre davranıp 
şahsi fikirlerine dayanarak ictihad etmiştir.81  

Mısırlı meşhur düşünür Muhammed Hüseyin Heykel el-Faruk Ömer adlı 
eserinde bu konuyula ilgili şunları şöylemiştir: 

“Hz. Ömer güçlü imana sahip bir şahsiyet olarak Allah Resûlünün izinden giden 
ve O’na sımsıkı sarıldığı için naslara aykırı olduğu hallerde de cesaret ile ictihad 
yapmaktan çekinmezdi.”82 

IX. FIKHIN KAVRAMSAL ÇERÇEVESİ 

Fıkık Arabça bir kelime olup sözlükte “fehmetmek yani anlamak, derinlemesine 
kavramak” manasında kullanılmıştır.83 “Fehm” sözcüğü de “anlamak” demektir. Fakat 
bu iki sözcük eşanlamlı değildir; çünkü “fehm” mutlak anlamda yani basıt şekilde 
anlamak ve “fıkıh” ise “derinlemesine kavramak” yani “bir şeyi içerik, muhteva ve tüm 
detaylarıyla bilme” anlamında kullanılmaktadır. “Nice âlim vardır, ancak fakih 
değildir”84 mealindeki Arap atasözü bu amaçla söylenmiş önemli bir sözdür.  

“Fakih” yani fıkıh âlimi olmak için sadece şeriat hükümlerini basit ve yüzeysel 
bir şekilde bilmek ve ezberlemek yeterli değildir. Tam aksine söz konusu hükümlerin 
birçok sebep ve hikmetlerini bilmek ve şeriat sahibi Allah’ın maksatlarını anlaması 
gereklidir. Bu sebeple de şeriat hükümlerini basit bir tarzda bilen kişiye âlim denilirse 
de, fakih denilmez. Fakihlerin vurguladığına göre ilim ve fıkıh arasında umum ve 

                                                 
79 Şelebî, Mevsu‘atü’l-hadareti’l-İslamiyye, VIII. 
80 en-Naim, Nahve tatviri't-teşrii’l-İslâmî, Sina Neşri, Kahire 1994. 
81 Şelebî, Mevsu‘atü’l-hadareti’l-İslamiyye, VIII/173. 
82 Heykel, el-Farûk Ömer, II/282. 
83 İbn Manzur, Lisânu'l-Arab, I-XV, Dâru Sâder, Beyrut 1997, V/150.  
84 Arapça Ataözünün aslı ise şöyledir: “رب عالم غير فقيه”  
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husus ilişkisi vardır, yani ilim genel anlamda ve fıkıh ise özel anlamda kullanılır. 
Böylece her fakih âlimdir, fakat her âlime fakih denilmez.  

Fıkıh terimini ilk defa tarif eden, yani ıstılahtaki anlamını ilk kez açıklayan Ebû 
Hanife Numan b. Sabit’tir. O’nun tarifi şöyledir: “Fıkıh, her bir mükellef kişinin, 
faydasına ya da zararına olan şer‘î hükümleri bilmesidir.”85  

Ebû Hanife’nin bu tarifi akaid ve ahlak ilmini de içine almaktaydı. Fakat 
sonraları ahlak ve akaid ile ilgili ölçüt ve prensipler her biri bir ilim olarak fıkıhtan 
ayrılmaya başlayınca, ilmü’t-tevhid ya da kelam ilmi, ilmü’l-Ahlak isimleriyle bağımsız 
ilimlere dönüştü ve fıkıh ise fer‘î hükümler ve onu öğrenme metoduna dönüştü.  

Bu sebeple daha sonraki dönemindeki (müteehhirun) fakihler İmam-ı Âzam’ın 
tanımına amelen (amel yöünüden) sözcüğünün eklenmesi gerektiğini söylediler ve 
mezkûr tarif şöyle bir şekil aldı: 

“Fıkıh, her bir mükellef kişinin, amelî yönden faydasına ya da zararına olan şer‘î 
hükümleri bilmesidir.”86  

İmam Şafiî’ye (ö. 204/820) göre “fıkıh, dinin ameli hükümlerini muayyen delil 
ve kaynaklarından çıkararak elde edilen ilimdir.”87 

Fakihlerin vurguladıklarına göre, fıkıh için yapılan her iki tanım aynı sonuca 
götürür. Hacimli bir kitap olan el-Mebsut’un müellifi Şemsüleimme Serahsî (ö. 
490/1096) ve meşhur Usulü’l-Pezdevî’nin yazarı büyük fakih ve müctehid Fahru’l-İslam 
Ebü’l-Usr Pezdevî’nin (ö. 482/1089) belirttiğine göre fıkhın üç yönü vardır:  

Birincisi: Şer‘î hükümleri bilmek.  

İkincisi: Elde edilen bilgileri öğrenmek, yani şeriatın birçok usul ve 
prensiplerini detaylarıyla birlikte derinlemesine bilmek, her birinin sebepleri ve hangi 
maksat için vazedildiğini kavramak. 

Üçüncüsü: Öğrenilen bu ilmi pratikte uygulamaya koymak, yani uygulamaktan 
ibarettir.88  

Yukarıda verilen tariflere göre fıkıh ilminin konusu İslam hukukunun temel 
kaynakları ve onlardan ictihad vasıtasıyla tespit edilen fer‘î hükümleri (cüzi ve ameli 
meseleleri) öğrenmekten ibarettir. 

Fıkhın gayesi ise şeriatın temel kaidelerine dayanarak çıkarılan hükümlere amel 
etmekle dünya ve ahiret saadetine erişmektir.  

Dünyevî saadetten kasıt gelişmiş, siyasî açıdan güçlü ve güvenin hüküm 
sürdüğü, maddî ve manevî ilerlemelere ulaşılmış bir vaziyette tüm halkın yüce insanî 
değerlere sahip bir toplumda yaşamasıdır.  

Fıkıh iki temel kısıma ayrılmıştır: usul-i fıkıh, fürû-i fıkıh. 

                                                 
85 Vehbe Zuhaylî, el-Fıkhu’l-İslamî ve edilletuhu, I/29: “ ة النفس ما لها وما عليهاهو معرف ” 
86 Zuhaylî, el-Fıkhu’l-İslamî ve edilletuhu, I/30.  
87 Mv. F., Mukaddime, I/12-15; “Fıkıh”, XXXII/193; Zuhaylî, el-Fıkhu’l-İslamî ve edilletuhu, I/30:  

“ المكتسب من أدلتها التفصيليةالعلم بالأحكام الشرعية العملية  ” 
88 Abdülaziz el-Buharî, Keşfü’l-esrar fi şerhi Usuli’l-Bezdevî, Daru’l-kütübi’l-İslamiyye, Beyrut 1997, I/23-24. 
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Usul-i fıkıh ve Fürû-i fıkıh 

Yukarıda fıkıh ilminin tarifini açıkladık. Şimdi ise usûl-i fıkıh ve fürû-i fıkıh 
kavramlarını açıklamaya çalışacağız. 

Usul-i fıkıh: İbnü’l-Humam (ö. 861/1457), et-Tahrir adlı eserinde usul-i fıkhı 
şöyle tanımlamıştır:  

“Usûl-i fıkıh, temel kaynaklardan şer‘î hükümleri çıkarma metotlarını tespit 
eden kaideleri bilmektir.”89 

Fürû-i fıkıh ise, usul-i fıkıh’ta belirlenen kaideler ve metotlar vasıtasıyla 
kaynaklardan tespit edilen fer‘î hükümler (amelî hükümler) mecmuasından ibaret 
olup, fıkıh ilminin dalları ya da alanlarını teşkil etmektedir.  

Fıkıh usulü birtakım kaide ve metotlardan ibaret olup, fakihler sadece tespit 
edilen kaidelere dayanarak hükümleri istınbat ederler.  

İranlı düşünür İhsan Taberî’ye (ö. 1989) göre meseleleri fıkıh usûlü ya da usûl 
adıyla tanınan ilimlere temellendirmenin amacı şeriat hükümlerini tespit ederken 
ortaya çıkan kaideler ve durumları tasnif etmek ve umumîleştirmekten ibarettir.  

Bu ilmiin kaidelerini anlama ictihad etmeye yardımcı olur. Bu sebeple usul ilmi, 
fıkıh ilminin bir bölümü sayılır.90  

Muhammed Hudarî Bek’e göre ilk olarak fıkıh usulüne zaruret olduğunu 
farkeden fakih İmam Muhammed b. İdris eş-Şafiî’dir. O, Kitabü’l-Ümm’ün 
mukaddimesi niteliğinde ele aldığı er-Risale adlı eserinde bu ilmin temel kavramalarını 
açıklamıştır.91  

Daha net ifade edecek olursak İmam Şafiî fıkıh usulü ile ilgili istinbat 
kaidelerini bizzat kendisi ortaya çıkarmış değildir. Tam aksine o fakihlerin kullandığı 
metot ve kaideleri toplayarak bir araya getirmiştir. Bu kaidelerin ilmî bir sistemetiğini 
oluşturmuştur. Fıkıh usulü alanında iki eğilim (metot) vardır: 

Birincisi: İmam Şafiî’ye ait metot olup mezheplerin fer‘î hükümlere girmeden 
sadece temel kaideleri tespit etmektir. Bu metodu kelamcılar çok fazla kullandığı için 
“kelamcıların metodu” olarak anılmıştır.  

İkincisi: Hanefîlerin metodudur. Bu metotta temel kaideler mezheplerin amelî 
hükümlerine bağlı olarak incelenir. Bu metodun uzmanları cüzi meseleler ile ilgili 
yapılan ictihadların doğruluğunu ve mütekaddim ulemanın ortay koyduğu hükümlerin 
bir temele dayandığını ispatlamaya çalışırlar. 

Hanefîler bazı yerlerde şafiîlere karşı olarak birkaç ek prensibi fıkıh usulüne 
dâhil etmişlerdir. Örneğin, istihsan, örf, bunlardandır. Malikîler de mesalih-i mürseleyi 
ona eklemişlerdir. Ancak şafiîler istihsan ve mesalih-i mürseleyi reddetmektedirler.  

                                                 
89 İbnü’l-Humam, et-Tahrir, Matbaatü el-Babî el-Halebî, nşr. Muhammed Emin İmran, Kahire 1351/1932, 
(Mukaddime) s. 5: “أصول الفقه هو إدراك القواعد التي يتوصل بها إلى استنباط الفقه”  
90 İhsan Taberî, Berhi berresiha der bare-yi cihan binha ve cünbiş ha-yi ictimaî der İran, 2. bs., Devlet Matbaası, Kabil H. 
Ş. 1361/1983, s. 221. 
91 Hudarî Bek, Tarihu’t-teşri’l-İslamî, Beyrut 1988, s. 146.  
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Herşeye rağmen Ehl-i Sünnet mezhebi içinde yer alan dört fıkhî mezhep 
tarafından İmam Şafiî’nin belirlediği dört temel şer‘î delili (Kur’an, sünnet, icma, kıyas) 
tartışmasız bir şekilde kabul edilmiştir. Bunların dışındaki prensipler ile ilgili ihtilaflar 
mevcuttur. Âlimlere göre fıkıh usulü ile ilgili Hanefîlerin metodu genelde hukukî 
(fıkhî) düşüncenin güçlenmesine yardımcı olmuştur. Daha sonra birçok mezhep (Şafiî, 
Malikî, Hanbelî ve Caferî mezhepleri) de Hanefîlerin metodundan faydalanarak 
mezhep mensupları kendi mezheplerinde usul ile ilgili kitaplar kaleme almıştır.  

Ebü’l-Hasan el-Kerhî’nin (ö. 340/952), el-Usûl’ü ve Cessas’ın (ö. 370/981) el-
Usûl’ü, hicrî IV. asırda, Debûsî’nin (ö. 430/1039) Takvimü’l-edille’si, Ebü’l-‘Usr 
Pezdevî’nin (ö. 482/1089) Usulü’l-Bezdevî’si ve Serahsî’nin (ö. 490/1096) Usulü’s-
Serahsî’si, Mâtüridî’nin (ö. 333/944) Me’hazü’ş-şer‘ ve el-Cedel adlı eserleri hicrî V. 
asırda Hanefî metoduna göre telif edilen önemli usul kitapları arasında yer almaktadır. 
Sadruşşeria Ubeydullah b. Mesud’un (ö. 747/1346) Tenkihu’l-usûl ve bu eseri üzerine 
yazdığı et-Tavzih fi halli gavamizi’t-Tenkih adlı92 şerhi iki metodu (Hanefîler ve Şafiîlerin 
metodu) birleştirmek suretiyle kaleme alınan eserlerdendir.  

 

X. İSLAM HUKUKUNUN DÖNEMLERİ VE İLK HUKUK 

EKOLLERİ 

Birtakım fıkıh tarihçilerine göre, İslam hukuku (fıkıh), kendi gelişim sürecinde 
şu aşağıdaki altı dönemden geçmiştir:  

Birinci Dönem: Hz. Peygamber (a.s.) dönemi. 

İkinci Dönem: Sahabe dönemi. 

Üçüncü Dönem: Tabi'un dönemi. 

Dördüncü Dönem: Müctehidler dönemi. 

Beşinci Dönem: Muharricler dönemi. 

Altıncı Dönemi: Mukallidler dönemi, yani taklitçiler ya da taklit devri.  

Abdülhay Leknevî (ö. 1304/1886), Hanefî fakihleri tabakalara ayırırken, 
muharricler devrine ashabu’t-tercih yani büyük Hanefî fakihleri tarafından ortaya 
çıkarılan hükümler ve fetvalardan bazılarını zarurete binaen üstün tutma (tercih etme) 
yetkisine sahip olan âlimler devrini de eklemektedir.93  

Fakat kanaatimizce muharricler ve ashabu’t-tercih devri tek dönem olarak ele 
alınabilir; çünkü onlar genellikle aynı dönemde yaşayan ve büyük görevleri yerine 
getiren kimselerdir.94  

                                                 
92 Sadruşşeria Ubeydullah b. Mesud’un (ö. 747/1346), Hanefî mezhebinin meşhur temsilcisi sıfatıyla bu eserinde 
Şafiî ve Hanefî metodunu birleştirerek fıkıh usulü kaidelerini açıklamıştır. Bu kitap üzerine Mesud b. Ömer 
Teftazanî eş-Şafiî (ö. 792/1389) haşiye yazmıştır.  
93 Abdülhay Leknevî, el-Fevâdü’l-Behiyye, Daru’l-Marife, Beyrut, ts., s. 7 (çev). 
94 Konuyla ilgili geniş bilgi için kitabımızın “VIII. İctihad ve Çeşitleri” ve “Hanefîlikte Tercih ve Tahric Usulleri” isimli 
başlıklarına bakınız. 
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Zamanla, çağın talepleri doğrultusunda İslam hukuku, yani fıkıh ilmi gelişme 
gösterek, yavaş yavaş tefsir, hadis ve başka İslamî ilimlerden ayrıldı.  

Hz. Peygamber’in (a.s.) vefatından sonra sahabeler dönem ve ardından tabi'un 
devridir.  

Hicrî II. asrın birinci on yıllık döneminde klasik ya da ilk hukukî ekoller ortaya 
çıkmaya başladı. Hukuk der İslam adlı çalışmada belirtildiğine göre adı geçen ekoller 
belirli ve sağlam hiçbir teşkilat yapısına sahip olmadı.95 Her bir ekolde faydalanılan 
usul ve kaidelerin birliği ve sistemli olmasından bahsedilemez ve hiçbir şekilde resmi 
yapıya sahip olmamıştır.  

Bu ekollerin temsilcisi sıfatındaki fakihler kendi alanlarıyla ilgili yetkili ve söz 
sahibi olup islam öğretilerine dayanan birçok ilime, örneğin; tefsir, hadis ve fıkıh 
ilimlerine ilgi gösterirler ve onlarla ilgili geniş bilgi ve yüksek melekeye sahiptiler. 
Onlar kendi kişisel ilgi alanlarına göre müslüman toplumu içinde ortaya çıkan, ilim ve 
faziletleriyle tüm insanlar tarafından güvenilmekte ve saygı gösterilmekteydi.  

Ehl-i sünnet içinde ortaya çıkan ilk hukukî ekoller şöyledir: 

1. Medine Hukuk Ekolü 

2. Mekke Hukuk Ekolü 

3. Basra Hukuk Ekolü 

4. Kufe Hukuk Ekolü 

5. Şam Hukuk Ekolü 

Basra ve Kufe hukuk ekolleri Irak Hukuk Ekolü’nü oluşturmaktadır. Mısır 
kendine özgü bir ekole sahip olmayıp başka ekollere özellikle Medine ekolünün tesiri 
altındaydı.96  

İlk hukuk ekollerinin meşhur temsilcilerini aşağıdaki şekilde sıralayabiliriz: 

1. Medine Ekolü’nün temsilcileri arasında Hz. Ömer b. Hattab (ö. 23/644), Hz. 
Ali b. Ebi Talib (ö. 40/661), Abdullah b. Ömer (ö. 73/692), Zeyd b. Sabit (ö. 45/665), 
Said b. Müseyyeb (ö. 94/713), Yahya b. Said el-Ensârî (ö. 143/760) ve diğerlerini 
zikredebiliriz.  

2. Mekke Ekolü’ne mensup fakihler arasında Abdullah b. Abbas (ö. 68/687), 
Süfyan b. ‘Uyeyne (ö. 198/814), Müslim b. Halid (ö. 179/795) yer almaktadır. 

3. Irak Ekolü’nü temsil eden fakihler arasında Alkame b. Kays (ö. 62/682), Kâdî 
Şureyh (ö. 80/699 ), İbrahim en-Nehaî (ö. 96/714), Hammad b. Ebi Süleyman (ö. 
120/738), İbn Ebi Leyla (ö. 148/765) yer almaktadır. 

4. Şam Ekolü’nün temsilcisi olarak bilinen Abdurrahman Evzâî (ö. 158/774) 
aynı zamanda Evzâiyye mezhebinin de kurucusudur. 

                                                 
95 Mecid Haddurî ve Herbert J. Liebesny (Haz.), Hukuk der İslam, s. 47. 
96 Mecid Haddurî ve Herbert J. Liebesny (Haz.), Hukuk der İslam, s. 47-48. 
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Fıkıh tarihi uzmanlarının belirttiğine göre Irak, İslam hukukunun önemli 
merkezlerinden biriydi. Hicrî II. asırda da Irak bu alanda kendi üstünlüğünü 
korumuştur.97  

Muhammed Yusuf Musa, çeşitli mezheplerin içinden ortaya çıkan hukuk 
ekolleri yanısıra Mısır’da da benzer ekollerin varlığını kaydetmektedir.98  

İlk hukuk ekollerinin en önemli yönlerinden birincisi Kur’an-ı Kerim temelli 
olmasıydı. Daha sonra sünnete büyük değer verilirdi. Bu ekollerde kıyas, şeriatın temel 
kaynağı olarak henüz gelişme aşamalarından geçmediği için onların bu metottan geniş 
çapta faydalanmadıklarını söyleyebiliriz.  

Zamanla İslam dininin geniş çapta yayılıp çeşitli dinlere mensup kimselerin 
müslüman olmaları, bazı siyasî, ictimaî ve akidevî sebeplere göre müslümanlar 
arasında meydana gelen karışıklık ve ihtilaflar sonucunda İslam karşıtları tarafından 
çokça uydurma (mevzu) hadis ortaya atılmaya başlamıştır. Böylece bu kaynaktan 
güvenle faydalanma işini zorlaştırdı.  

Bu sebeple hadisleri derinlemesine öğrenip, analiz etme, uydurma hadisleri 
ayırıştırma ve sadece sahih hadislerden yani Hz. Peygamber’den (a.s.) rivayet edilen 
hadislerden kaynak sıfatıyla faydalanma zarureti ortaya çıkmıştır. Bu durum bir 
taraftan hadis ilminin gelişmesine sebep olmuşsa da, diğer taraftan yeni hukukî 
ekollerin (mezheplerin) ortaya çıkmasına zemin hazırlamıştır. Yani klasik ya da ilk 
hukukî ekollerinin işleyiş metoduna eleştirel yaklaşılarak her bir ekol alanında yeni 
metot taraftarları olan âlimler ortaya çıkmıştır. Böylece ilk hukuk ekolleri bünyesinde 
dört temel sünnî fıkhî mezhep şekillendi ve her biri kendi çevresindeki şartlara uygun 
bir biçim gelişme gösterdi. Bu bağlamda Ehl-i sünnet fıkhî yani İslam hukuku, 
mükemmel ve gelişmiş bir hukuk sistemi olarak kendi gelişme aşamalarından 
geçmiştir. 

XI. ÇAĞIN BİR TALEBİ OLARAK FIKHI ÖĞRENME 

Günümüzde İslam dininin temel bir kısmı olan fıkhın (İslam hukuku) çağın 
talepleri dikkate alınarak öğrenilmesi ve araştırılması ile pratik hayatta faydalanılması 
bir zarurete dönüşmüştür. 

Radikal dinî akımlar ve aşırı uç görüşteki kimseler, İslam dininin mahiyeti, 
içeriği ve yüksek insanî ölçütlerini yanlış bir şekilde anlatarak kendi aşağılık amaçları 
için kullanmaya çalıştıklarına bakacak olursak, asrımızda bu dinî öğretilerin temel 
mahiyetini açıklayarak onun barışsever ve insancıl amaçlarına yönelik olan gayelerini 
doğru öğretme, fıkhın pratik hayatla sımsıkı bağlanan bir hukukî –ahlakî düzen 
olduğunu göstermenin ne kadar da ilmî ve amelî bir öneme sahip olduğunun farkına 
varabiliriz.  

Bunun dışında İslam hukuku bizim için aşağıda zikredilen önemli hususlar 
bakımından inkâr edilemeyecek öneme sahiptir: 

İlk olarak, tarihî açıdan İslam hukuku Özbek devletçiliği tarihinde, devletin 
hukuku sıfatıyla kendine has bir yere sahiptir.  
                                                 
97 Mecid Haddurî ve Herbert J. Liebesny (Haz.), Hukuk der İslam, s. 47-48. 
98 Yusuf Musa, Tarihu’l-fıkhı’l-İslamî, s. 46-67. 
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Karahanlılar, Gazneliler, Samanîler, Harizmşahlar, Selçuklular, Timurlular, 
Babürlüler, Şeybanîler, Âştarhân Hanedanı devletleri dışında, Buhara Emirliği, Hive ve 
Kukan hanlıklarında da İslam hukuku normları, halkımızın ekonomik, sosyal ve ailevî 
münasebetlerini düzenleyen kurallar mecmuası sıfatıyla, örf (adet) prensipleri ile 
birlikte mezkûr devletlerin hukukî temellerini teşkil etmiştir.  

Timurlular ve Babürlüler devletinin anayasalarını oluşturan Timur Tüzükleri ve 
ardından Babürnâme’yi gözden geçirecek olursak, fıkhî kaidelerin yansımalarını 
onlarda, özellikle Timur Tüzükleri’nde açıkça görmemiz mümkündür. Örneğin, Emir 
Timur (ö. 807/1405) kendi tüzüklerinde oğullarına saltanatı yönetmek için tavsiye 
ettiği 12 adet tüzüğün birincisinde “Allah’ın (c.c.) dini ve Hz. Muhammed’in (a.s.) 
şeriatını yaygınlaştırıp islam dinini sıkı bir şekilde desteklemelerini” vurgulanmıştır. 
Dördüncü tüzükte ise devlet işlerini saltanat kurallarına göre yönetilmesini, töre ve 
tüzüğe dayanmış bir vaziyette, saltanatta kendi mertebe ve makamını 
sağlamlaştırması bildirilmiştir.99  

Aynı şekilde Zahirüddin Muhammed Babür (ö. 937/1530), Hüseyin 
Baykara’dan (ö. 911/1506) bahsederken “Bazı muamelatta şeriata çok özen gösterirdi. 
Oğlu bir katil vakası sebebiyle bir kişiyi öldürdüğünde onu mektulün varislerine teslim 
ederek mahkemeye göndermiştir”100 demiştir.  

İkincisi, İslam dini ve İslam hukukunun geliştirilmesi ve yayılmasında bizim 
büyük vatandaşlarımız,101 meşhur fakih ve allamelerimiz, kendi öğretileri, ölümsüz 
eserleri ve ortaya koydukları hukukî normları ile unutulmaz hizmetler yapmışlardır.  

Açık ve net olarak söylemek gerekirse, Muhammed b. İsmail Buharî (ö. 
256/869), Ebû İsa Tirmizî (ö. 279/909), Ebû Hafs el-Kebir Buharî (ö. 216/ 831), Ebû 
Bekir Cûzcânî (ö. h. III./m. IX. yüzyıl), Ebû Mansûr Mâtüridî (ö. 333/944), Ebû Zeyd 
Debûsî (ö. 430/1039), Şemsüleimme Serahsî (ö. 490/1096), Ömer Nesefî (ö. 
537/1142), Alaaüddin Semerkendî (ö. 539/1144), Fahruddin Kâdîhân (592/1196), 
Burhanuddin Merginânî (ö. 593/1197), Sadruşşeria es-Sanî Ubeydullah b. Masud (ö. 
747/1346) gibi çok sayıdaki fakih ve muhaddis olmasaydı şeri ilimler ilerler ve 
günümüz seviyesine ulaşırmıydı?  

Buna göre Türkistan sınırlarında telif edilen sayısızca ilmî ve hukukî eserler 
bizim övünç kaynağımız sayılır. Bu eserleri öğrenme, neşretme ve doğru bir şekilde 
öğretilmesi bizim için millî bir borç ve tarihî bir görev olarak durmaktadır.  

Üçüncüsü, İslam hukuku kendine has özellikleri ve metotlarıyla dünya çapında 
yayılan bazğımsız bir hukukî sistem sıfatıyla tanınmıştır. 

Hukuk der İslam adlı kitapta vurgulandığına göre İslam hukuku, İslam ruhunun 
bir özeti, yani İslamî hayatın cilvesi ve başka bir ifadeyle İslam’ın özü ve merkezi 
çekirdeğinden ibarettir.  

                                                 
99 Buriboy Ahmedov (Editör), Timur Tüzükleri, Öz. Çev. Alihan Tora Sağunî, Habibullah Kerametov, Gafur Gulam 
Neşriyatı, Taşkent 1991. 
100 Zahirüddin Muhammed Babür, Babürnâme (Özbekçe Metin), Ricimanu, Tokyo (Japonya) 1998, s. 254. 
101 Burada tarihte günümüz Özbekistan topraklarında yetişen fakihler ve İslam âlimleri kastedilmektedir (çev. n.). 
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Bununla beraber, 1938 yılında Hollanda’nın Lahey kentinde mukayeseli hukuk 
alanında yapılan koferansta İslam hukukuyla ilgili alınan kararda şu konulara vurgu 
yapılmıştır:  

a) İslam şeriatı (İslam hukuku) kanunlaştırmanın kaynaklarından birisi olarak 
kabul edilmiştir. 

b) İslam hukuku gelişmeye (toplumsal gelişmeye) elverişli ve canlı bir hukuk 
sistemi olarak tanınmıştır.  

c) İslam hukuku başka bir hukuk sisteminden alınmayıp orijinal bir yapıya 
sahip bulunduğu tescil edilmiştir.102 

Buna ilaveten Amerika Birleşik Devletleri'nin Başsavcılarından olan Robert 
Houghwout Jackson (ö. 1954) Hukuk der İslam adlı kitaba yazdığı önsöz’de İslam 
hukuku hakkındaki görüşlerini şöyle açıklamıştır: 

“Şimdi öyle bir zaman gelmiştir ki, biz kendimizi dünyada adalet yanlısı ya adaletin 
ne olduğunu bilen yegâne halk olarak bilmememiz gerekir, çünkü İslam ülkeleri kendi hukuk 
sistemlerinde bu amaca ulaşmayı kendilerine gaye edinmişlerdir. Onların ortaya koyduğu 
tecrübeler bize değerli dersler verebilir.”103 

Dördüncüsü, İslamî prensipler, fıkhî kaideler halkımızın hayatına sinmiştir. 
Halkımızın millî ruhunu İslamî hassasiyet olmaksızın tasavvur etmek mümkün 
değildir. Özbekistan Cumhurbaşkanı’nın104 da vurguladığı gibi “İslam dini, atalarımızın 
mukaddes itikadı, böylece halkımızın yıllar boyunca maneviyatını, zengin mirası ve 
şahsiyetini emin bir şekilde korumuştur.” 

Bunun sebebine bakacak olursak, asırlar boyunca büyük hukukçu âlimlerimiz, 
eski örf ve adetlerimiz, gelenek ve göreneklerimizi şeriat prensiplerine uyarlayarak 
onları İslam hukukunun fürû-i fıkıh kısmı içine almışlardır. Türkistan halkları 
arasındaki merasimler ve adetler islamî prensiplere uygun bir şekilde yapılmıştır.  

Yukarıda zikredilen bilgilere dikkatle bakacak olursak, İslam hukuku özellikle 
büyük fakihlerimizin meydana getirdiği hukukî eserler bizim için genel olarak hukuk 
araştırmaları sahalarında melekeye sahip olmak ve ilmî araştırmaları yürütebilmemiz 
amacıyla hem de ülkede kanunlaştırma sistemini yaygınlaştırma ve kanunları 
mükemmel hale getirmek maksadıyla faydalanabileceğimiz bitmez, tükenmez bir 
hazine sayılır.  

 

XII. FIKHI ÖĞRENME METOTLARI  

Şeriatın temel bir kısmını oluşturan İslam hukuku aşağıdaki metotlar sayesinde 
öğrenilir:  

                                                 
102 Yusuf Musa, Tarihu’l-fıkhı’l-İslamî, s. 13.  
103 bk. Mecid Haddurî ve Herbert J. Liebesny (Haz.), Hukuk der İslam, Far. çev. Zeynü’l-âbidin Rahnuma, Tahran-
New York 1955, Robert Houghwout Jackson’un Önsözü. 
104 İslam Kerimov kastedilmektedir (çev.n.). 
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A. İlmî Metot  

Bu metodun temelinde fıkhın aslî mahiyeti hakkında bilgi sahibi olmak için 
onun temel kaynaklarını, fıkıh usulü (İslam hukuk metodolojisi), fıkhî ekollerin 
(mezheplerin) ortaya çıkış faktörleri, fıkhî hükümlerin felsefî yönlerini açıklamakla 
birlikte furü-ı fıkıh yani fıkhî nazariyelerin pratik hayatla uygunlaştırma gibi konular 
işlenir.  

Konuyla ilgili Macar oryantalist Ignaz Goldziher’in (ö. 1921) İslam’da Akide ve 
Şeriat105 adlı eseri ve fıkıh ilmi ile ilgili oryantalistlerce hazırlanan İslam 
Ansiklopedisi’ndeki “Fıkıh” maddesi, Ehlü’z-Zâhir106 ve başka eserleri, Alman oryantalist 
Joseph Schacht’ın (ö. 1969) telif ettiği İslam Hukukunun Kökenleri107 adlı eseri, Alman 
oryantalist Eduard Sachau’un (ö. 1930) kaleme aldığı İslam Fıkhı’nın En Eski Tarihi 
Hakkında108 isimli eseri, Annemarie Schimmel’in (ö. 2003) eserleri, Arap Hıristiyan 
kökenli Mecid Haddurî’nin (ö. 2007) el-Harb ve’s-Selam fi’l-kanuni’l-İslam adlı eseri, 
Ulrich Rudolph’un el-Mâtüridî ve Semerkant Sünnilik İlahiyatı adlı eseri109 vb. eserler 
büyük önem arzetmektedir.  

Mısır’lı âlim Muhammed Ebû Zehre’nin (ö. 1974) telif ettiği kitaplar, çok sayıda 
değerli ilmî eserlerin müellifleri olan Abdurrahman Tac (ö. 1975), es-Senhurî (ö. 1971), 
Şeyh Mahmud Şeltut (ö. 1963), Hindistan’lı Muhammed Hamidullah (ö. 2002) ve 
Feyzî’nin Hulasa-i Kanun-ı Muhammedî adlı eseri ve Lübnan asıllı Subhî Mahmesanî’nin 
(ö. 1986), Feslsefetü’t-teşri fi’l-İslam adlı eseriyle birlikte bu alanda son derece önemli 
araştırmalar yapılmış olup İslam hukukunun birçok yönünü incelenmiştir. Bununla 
birlikte Özbekistan’lı bilim adamı Prof. Dr. Ekmel (Akmal) Saidov tarafından Rusça 
olarak kaleme alınan İslam Hukukunun Esasları adlı eser de kendi alanında yazılan 
önemli araştırmalardandır.  

B. Tarihî Metot  

Bu metotla İslam hukukunu ortaya çıkışı, gelişme aşamaları, farklı mezheplerin 
ortaya çıkışının objektif ve subjektif (aynî ve zihnî) faktörleri, tarihî faktörlere 
dayanılarak öğrenilir. İslam hukukunu tarihî metot aracılığıyla öğrenme bu ilmi net bir 
şekilde kavrama, tarih boyunca yeri ve önemini çok yönlü açıklamaya yardımcı olur.  

Bu alanla ilgili Muhammed Ebû Zehre’nin Tarihu’l-mezâhibi’l-İslamiyye adlı 
eseri, dört sünnî fıkhî mezhebin kurucusu hakkındaki önemli kitapları, Muhammed 
Yusuf Musa’nın Tarihu’l-fıkhı’l-İslamî adlı eseri, Şeyh Muhammed Hudarî Bek’in 

                                                 
105 Orijinal adıyla Varlesungen über den Islam, bir islamoloji el kitabı olarak altı ders halinde hazırlanmıştır: Hz. 
Muhammed ve İslam, Şer‘î hukukun gelişmesi, akidenin gelişmesi, zühd ve tasavvuf, fırkalar, daha sonraki 
oluşumlar. Kitap, Felix Arin tarafından Le dogme et la loi de L’Islam adıyla Fransızca’ya çevrilmiştir. Eserin Arapça 
tercümesi el-‘Akide ve’ş-şeri‘a fi’l-İslam adıyla M. Yusuf Musa vd. tarafından Fransızca'dan yapılmış görünmektedir. 
bk. Mehmed Said Hatipoğlu, “Ignaz Goldziher”, DİA, XIV, s. 104 (çev. n.). 
106 Orijinal adıyla Die Zahiriten, başlıca temsilciliğini Davud ez-Zahiri ile İbn Hazm'ın yaptığı Zahiriyye mezhebini ele 
alan bir eser olup bu konuda yazılmış ilk ve en geniş ilmi araştırma niteliğindedir. Cihad Tunç Zahiriler: Sistem ve 
Tarihleri adıyla Türkçe’ye çevirmiştir. bk. M. Said Hatipoğlu, “Ignaz Goldziher”, DİA, XIV, s. 104 (çev. n.). 
107 Orijinal adıyla Origins of Muhammadan Jurisprudence, İslam Hukuku ile ilgili yazdığı eserlerin yanı sıra bu çalışma 
Schacht’ın şaheseri olarak değerlendirilmektedir. bk. Murteza Bedir, “Joseph Schacht”, DİA, XXXVI, s. 226 (çev. n.).  
108 Eserin Almanca adı Zur Altesten Geschichle des Muhammed Recht’tır (çev. n.). 
109 Orijinal adıyla Al-Māturīdī und Die Sunnitische Theologie in Samarkand: Bu kitap Uluslararası İmam Buharî Vakfı 
desteğiyle Rusça ve Almanca dillerinden Rana Kabilova ve Gani Can Rahimov tarafından Özbekçe’ye çevrilmiş, 
siyasal bilimler uzmanı Prof. Dr. Zahidullah Munevverov başkanlığındaki heyet tarafından gözden geçirilerek 2001 
yılında yayınlanmıştır.  
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Tarihu’t-teşri’l-İslamî adlı eseri, Ahmed Şelebî’nin et-Teşri v’el-Kada fi’l-fikri’l-İslamî adlı 
eseri, Abdüllatif es-Sübkî (ö. 2010), Muhammed Ali es-Sayis ve Muhammed Yusuf el-
Bererî’nin Tarihu’t-teşri‘i’l-İslamî isimli eseri ve Türk âlimlerden Seyyid Bey ve İsmail 
Hakkı’nın yazdığı eserler zikredilmesi gereken önemli bilimsel araştırmalardandır.  

C. Mukayeseli Metot  

Bu metodun amacı İslam hukukunu diğer hukuk sistemleriyle mukayesesini 
yapma, birbirilerinden etkilenmeleri ve birinin diğeri üzerindeki etkisi, aynı şekilde 
benzer yönleri ve ayrıldığı noktaları açıklamaktır. 

Bu alanla ilgili Mısır’lı âlim Seyyid Abdullah Ali Hüseyin’in telif ettiği el-
Mukarenetü’t-teşri‘iyye beyne’l-kavanini’l-veziyye ve’t-teşri‘i’l-İslamî adlı dört ciltlik eseri, 
Abdülkadir ‘Ûdeh’in et-Teşriu’l-cinaîyi’l-İslamî mukarenen bi’l-kanuni’l-vazî isimli iki 
ciltlik eseri, İran’lı Hukukçu M. Cafer Caferî Langerudî’nin Mektebhâ-yi hukukî der 
Hukuk-i İslam adlı eseri, Prof. Dr. Ekmel Saidov’un Kıyasî Hukukşinaslık adlı eseri ve 
başka çalışmalar büyük öneme sahip eserlerdendir.  

İslam mezhepleri ile ilgili mukayeseli hukuk alanında yazılan en önemli eser 
Merginânî’nin telif ettiği el-Hidâye adlı eseri sayılır.  

D. Doğmatik Metot 

Bu metota göre İslam öğretileri ve şeriat, zaman ve mekân yani sosyal ve 
ekonomik şartlardan bağımsız bir şekilde öğrenilir.  

Doğmatik metot şeriat ve İslam hukukunu hakikî ve hayatî muhtevasından 
uzklaştırarak fert, toplum ve devletin birçok faaliyetlerini ve yol haritasını şeriatın 
temsilcisi oalrak tanınan kişilerin denetimi altına verir. Böyle görüşleri İslam 
hukukunun gelişmesi ve günlük hayatla uyumlu hale gelmesini engeller. Bazı İslam 
ülkelerinde çıkarılan kanunlara göre parlamento tarafından yasalaşan düzenlemeler 
din adamlarının denetimi ve incelemesine sunulur hatta bu tabaka söz konusu yasaları 
yürürlükten kaldırma yetkisine bile sahiptirler.  

Vehhabîlik hareketi kurucusu Muhammed b. Abdülvehhab'ın telif ettiği eserler, 
el-İhvanü’l-müslimün (Müslüman Kardeşler) hareketi önderlerinden Seyyid Kutub’un 
yazdığı Meâlim fi’t-tarik (Yoldaki İşaretler) adlı eseri, Şükrî Mustafa’nın telif ettiği el-
Hilafe adlı eseri, Hizbü’t-tahriri’l-İslamî hareketinin kurucusu Takiyyüddin 
Nebhanî’nin kaleme aldığı Nizamü’l-İslam risalesi bu metodu yansıtan eserlerdendir.  

Aynı şekilde Taliban tarafından Afganistan’da yürütülen politika, şeriatın 
doğmatik metotla öğretilmesi ve uygulanmasını öngören en belirgin örneklerindendi. 

 

XIII. İSLAM HUKUKU VE BATILI DÜŞÜNÜRLER 

İslam Hukuku dünyanın temel hukuk sistemlerinden biri olarak 1400 yıllık 
geçmişiyle tarihî açıdan Roma hukukundan sonra ikinci sırada yer alsa da, konu ve 
muhteva açısından ona nazaran geniş alanları ihtiva etmektedir.  
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Ancak şu kadar var ki, Batılı düşünürler bu gerçeği hakkıyla anlamış değillerdir. 
İslam ve onun hukuk sistemi hakkında tüm Batılı düşünürlerin özellikle müsteşriklerin 
fikirleri aynı değildir. Aşağıdaki satırlarda bu konu üzerine durulacaktır.  

Batı ve eski Sovyet döneminde bazı düşünürler tarafından İslam hukuku ile 
ilgili yazılan eserlerdeki fikir ve değerlendirmeler, genellikle bu hukuk sisteminin konu 
ve nuhtevasının, bununla birlikte sosyal ve ekonomik durumlar, şartlar ve zamanın 
ihtiyaçlarından dolayı ortya çıktığını, onun gelişmeye elverişli olduğunu 
gösteremedikleri sebebiyle çağın taleplerine cevap veremediği iddiaları İslam hukuku 
uzmanlarını ikna edememiştir. Böyle temelsiz yaklaşımların sebeplerini aşağıdaki gibi 
sıralamamız mümkündür: 

1. İslam hukuku alanında araştırma yapan Batılı düşünürler, özellikle 
oryantalistler genellikle hukukçu değillerdir. Onlar fıkıh ilmini, onun tüm dallarını 
(usul ve fürû) derinlemesine bilmemektedirler. Onlar doğrudan doğruya İslam 
hukukunun temel kaynakları olan Kur’an-ı Kerim, sünnet, icma ve kıyas’a, aynı şekilde 
istihsan, örf, zerai, maslahat, ıstıshab gibi ferî kaynaklara ya da klasik fıkıh kitaplarına 
müracaat etmek yerine, sonraki dönemlerde çeşitli müellifler tarafından farklı 
metotlarda yazılan kitaplardan faydalandıkları için hukukî meselelerin künhüne vakıf 
olmamışlardır. Hâlbuki İslam hukuku düzenli bir eğitim silsilesine sahip olduğu için 
onu sistematik bir metotla öğrenmek zorunludur. Çünkü her bir meseleyi onun 
sistematiğinden ayrı bir şekilde öğrenme hatalı sonuçlar çıkarmaya sebep 
olabilmektedir.  

 2. Onlar, fıkıh ilminin donuk ve statik bir yapıya sahip bir ilim olarak tasavvur 
edip, onun dinamik ve üretken ve yeni gelişmeler karşısında değişime eleverişli 
özelliklere sahip olduğıunu unutarak, müctehidlerin (İslam hukuku âlimleri, fakihler) 
de kanunlaştırma, hukukî nazariyleri üretme yetkisine sahip olduklarını dikkate 
almamaktadırlar.  

3. Bazıları, özellikle eski Sovyetler Birliği bilim adamları bazen Şiî kaynaklara 
dayanarak sünnî ekollar hakkında değerlendirmeler yapmaktadırlar.  

Zikredilen bilginler bazı diğer sebeplere göre çoğunlukla Batılı düşünürler fıkıh 
ilminin bağımsız bir hukuk sistemi olarak açıklamaya muvaffak olmamışlardır. 
Örneğin, Sovyetler Birliği araştırmacılarından A. N. Şayduline kendi araştırmasında 
İslam’ı karalamaya yönelik Rus politikası tesiriyle evlilik akdi (nikâh), boşanma (talak), 
aynı şekilde şahitlik konusunda Kur’an-ı Kerim’in kadınlara eksik haklar tanıdığını 
iddia etmektedir. Konuyu gerçeklik temelinde araştırdığımızda bu iddianın temelsizliği 
ispatlanmış olur.  

Fıkıh (İslam hukuku), Roma hukukuna nazaran genç bir hukuk sistemi olsa da, 
kendi gelişme aşamalarından geçtikten sonra dünyanın en gelişmiş hukuk 
sistemlerinden biri haline gelmiştir. Eğer İslam hukukunu Batı hukuk sistemiyle 
karşılaştıracak olursak, İslam hukukunun Batı hukuk sistemlerinde mevcut olmayan 
birçok alanı ihtiva ettiğini, kendine has metodolojisine göre onları geliştirdiğini ve 
zamanla uyumlu hale getirmeye muktedir olduğunu kesin bir şekilde söyleyebiliriz.  

İslam hukukunda öyle müesseseler vardır ki, onlar Batı hukukunda genelde 
mevcut olmayıp, ya da daha sonra şekillendiği ve İslam hukuku tecrübelerinden 
faydalanılıp geliştirildiği görülür. Örneğin, vakıf hukuku, hayır kuruluşu (foundation) 
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ya da organizasyonların (organizations) ilk yapısı olarak fıkıh âlimlerinin ortaya 
koyduğu görülmektedir. Daha sonra asırlar devamında tüm İslam ülkelerinde, özellikle 
Özbek devletçiliği tarihinde Türkistan ve Horasan sınırlarında, aynı şekilde Osmanlı 
Devleti'nde ilim ve kültürün gelişmesi için son derece önemli bir araç olarak hizmet 
etmiştir.  

Bununla birlikte ihtisab (hisbe teşkilatı) da XIII. asırlık bir tarihçeye sahiptir. 
Gazneliler ve Timurlular döneminde tekâmüle eren bu tecrübe, 1709 yılında İsveç Kralı 
XII. Charles tarafından iktibas edilmiş m. XIX. asırda Ombudsman110 (kamu denetçisi) 
olarak geliştirilmiştir.  

Ombudsman (kamu denetçisi) ile ilgili Birleşmiş Milletler Kalkınma Programı 
(UNDP) danışmanı, Alaska Eyaleti ombudsmanı (kamu denetçisi), ABD 
Ombudsmanlar Sendikası eski başkanı Dean Gottehrer 1999 yılında Özbekistan 
İçişleri Bakanlığı Akademisi’nde gerçekleştirilen konferansta sunumunu yaptığı 
tebliğinde ombudsman kurumu ile ilgili aşağıdaki fikirlerini dile getirmiştir:  

“Ombudsmannın tarihî kaynaklarından biri Kur’an-ı Kerim ve İslam 
düşüncesinin bir kısmı olarak karşımıza çıkan adalete eğilimli olmayı oluşturur. Hz. 
Ömer tarafından şikâyetlerin kabul edilmesi ve anlaşmazlıkların çözümü için muhtesip 
mansıbı oluşturulmuştu. 1709 yılında İsveç Kralı XII. Charles Rusya’ya yenildikten 
sonra Türkiye’ye gelmiştir. O İsveç’e döndükten sonra orada 1718 yılında Yüksek 
Ombudsman’ı kurmuştur. Bazı hukuk ekolü temsilcileri bunu “Kâdılkudât” adıyla 
meşhur olan Türk adlî teşkilatının baş mansıbından esinlenilerek alındığını dile 
getirmişlerdir. İsveç Kralı ve parlamento arasındaki egemenlik mücadele 1809 
yılındaki anayasayanın kabul edilmesine yol açmıştır. İşte tam bu sırada palamento 
ombudsman (kamu denetçisi) makamını yürülüğe koymuştur.” 

Daha sonra İsveç’teki tecrübeye dayanılarak dünyanın birçok ülkesinde 
ombudsman (kamu denetçisi) kurumu iktibas edilmeye başlandı. Halihazırda bazı 
İslam ülkelerinde ombudsman, muhtesip olarak isimlendirilmektedir.  

Ahmed Şelebî’nin Mevsu‘atü’l-hadareti’l-İslamiyye adlı kitabında belirttiğine 
göre, 1938 yılında Hollanda’nın Lahey kentinde mukayeseli hukuk alanında yapılan 
koferansta, dünyanın farklı ülkelerinden gelen konuşmacılar İslam hukukuyla ilgili 
alınan kararda şu konulara vurgu yapmışlardır:  

a) İslam hukuku, başka bir hukuk sisteminden alınmayıp bağımsız bir 
sistemdir. 

b) İslam hukuku, zamanla uyumlu hareket etme kabiliyetine sahiptir.  

                                                 
110 Bu kelime İsveç dilinde genellikle delege, avukat, vekil veya bir diğer kişi veya kişiler tarafından o kisi veya kişiler 
adına hareket etmeye ve onların haklarını korumaya yetkili kılınmış kimseyi ifade etmek için kullanılır. 
Ombudsman’ın Türkçe karşılığı “arabulucu, kamu hakemi, medeni hakların savunucusu, parlamento komiseri” 
olarak kullanılmaktadır. Kurum olarak ise Uluslararası Barolar Birliği Ombudsman Komitesi tarafından “Anayasa, 
Yasama Organı veya Parlamento tarafından temin edilen, başında Yasama Organı veya Parlamento’ya karşı sorumlu 
olan, yüksek seviyeli, bağımsız bir bürokratın olduğu, hükümet kuruluşları, yetkilileri ve çalışanları tarafından 
haksızlığa uğramış insanların şikâyetleri doğrultusunda veya kendi insiyatifi ile harekete geçen, araştırma yapma, 
disiplin uygulaması önerme ve rapor yayınlama hakkı olan bir ofistir” şeklinde tanımlanmıştır. bk. Oğuz Babüroğlu, 
Nevra Hatipoğlu, Ombudsman (Kamu Hakemi) Kurumu İncelemesi: Devlette bir Toplam Kalite Mekanizması Örneği, 
TÜSİAD (Yayın no: T/97-206), İstanbul 1997, s. 11, 15 (çev. n.). 
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c) İslam hukukundan kanunlaştırma alanında bir kaynak olarak faydalanmak 
mümkündür.111 

Ancak bazı Batı’lı düşünürler, Örneğin, Polonya asıllı oryantalist Joseph 
Schacht, “fıkıh ilminin mahiyetini düşünmeden, İslam hukukunun değişime elverişli 
olmama özelliğine sahip olduğu için sosyal değişimleri kabul edemez” diye bir iddia 
ortaya atmıştır.  

Aynı şekilde başka bir Batı’lı düşünür Rainey David kendi eserinde “Müslüman 
hukukçular (fakih ve müctehidler) hukukun temellerini atma yetkisine sahip 
değillerdir. Onlar fakat kanunu şerh ederler” diye iddia etmiştir. 

İctihadın mahiyetini ve onun kanunlaştırmada ne kadar çok bir öneme sahip 
olduğunu düşünmemeleri sonucunda mezkûr düşünürler böylece yanlış sonuçlar 
çıkarmışlardır. Hâlbuki fıkıh ilmi kanunun sükut ettiği durumlarda, yani bir hukukî 
problemin çözümü Kur’an-ı Kerim ve hadislerde bulunmadığı takdirde ictihad yardımcı 
olur ve belirlenen kaidelere göre icma, kıyas ya da istihsan (rasyonel, aklî kaynaklar) ve 
başka delillere dayanarak problemleri çözer.  

Şafiî mezhebinin meşhur fakihi Abdülvehhab Ş‘arânî (ö. 937/1530) el-Mizan 
adlı eserinde aşağıdaki şekilde vurgu yapmıştır: 

“Muhakkik âlimler diye bilinen islam âlimleri Hz. Peygamber’in (a.s.) varisleri 
oldukları için ictihad vasıtasıyla kanunlaştırma yetkisine sahiptirler ve peygamber gibi 
helal olan şeyleri belirleme hakkına sahiptirler.”112 

Burada çokça örnek getirebilmemiz mümkündür. Özellikle ticaret ve mülkiyet, 
alışveriş, akidler ve icare meseleleri alanında çokça hukukî problemler müctehid 
âlimlerin nazariyelerine göre kendi çözümüne kavuşmuştur. 

İslam hukukunun mahiyetini iyice idrak eden Batı’lı düşünürlerden biri Linant 
de Bellefonds’dir. Usul âlimlerinin çoğunun görüşlerine dayanarak söylememiz gerekir 
ki, kıyas, istihsan, mesalih-i mürsele, zaruret prensipleri ve başka birtakım usul ve 
kaidelerin varlığı, İslam hukukunun pratikte değişimi kabul etme kabiliyetine sahip 
olduğuna delalet eder. Bu fikir ictihad sayesinde ulaşılan kazanımlar ile tasdik edilir.  

İranlı hukukçu Muhammed Hüseyin Sakit, Nigerişî tarihî be felsefe-i hukuk adlı 
kitabında vurguladığına göre, İslam hukuku, John Austin’in Tahlilî Ekolü, Avustralya’lı 
Hans Kelsen'in (ö. 1973) Temel Norm Ekolü, Amerikalı yargıç Oliver Wendel 
Holmes’in dile getirdiği “Hukuk budur: Mahkemenin Kararı, Kaideleri” nazariyesi, aynı 
şekilde hukuku “cebridici güç” olarak bildiren İsveç’li Realistler Ekolü ile Alman F.C. 
Von Savigny’nin Tarihî Ekolü ile uyumlu ve karşılaştırmaya elverişlidir. 

Elbette, hukuk felsefesinin bazı usul ve kaideleri ile bu tür uyum, İslam 
hukukunun geniş kapsamlı (câmî olduğunu) ve cihanşümül olduğunu göstermektedir. 
Onu mukayeseli hukuk uzmanları tarafından öğrenilmekte olan dünyadaki başka 
kafisiyonal hukuklardan çok üstün tutmaktadır. Muhammed Hüseyin Sakit’in 
belirttiğine göre İslam hukuku, hem hukuk felsefesi teori ve düşüncelerini kendi 

                                                 
111 Şelebî, Mevsu‘atü’l-hadareti’l-İslamiyye. 
112 Abdulvehhab Ş‘arânî, el-Mizan. 
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öğretileri içine almış, hem de Jhring tarafından “Canlı Hukuk” diye ifade edilen sosyal 
değişimler, örf ve adetler, sosyal gelenek ve göreneklere büyük önem verilmiştir. 

Türkistan, İslam hukuku ve Hanefî mezhebinin en önemli gelişim 
merkezlerinden biri olmuştur. Türkistan’lı âlimler, hem usul-i fıkıh113 ve hem de fürû-ı 
fıkıh114 alanında benzersiz ilmî eserler ortaya koymuş ve değerli tecrübeler elde 
etmişlerdir. Onları öğrenme tarihimizi ve benliğimizi derin bir şekilde kavramaya 
büyük yardım eder ve hukuk düşüncemizin tekâmülüne, özellikle hukukçularımızın 
istidlal yeteneği ve kanunlaştırma melekesini geliştirmeye son derece etkili olur. 

  

                                                 
113 İslam hukuk metodolojisi (mlf. n.). 
114 İslam hukukunun amelî-tatbiki bölümü (mlf. n.).  
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İKİNCİ BAP 

 
I. İSLAM’DA YARGI DÜZENİ 

İslam devletçiliği tarihinde, hukuk ve kanunlaştırma sistemi ile birlikte yargı 
düzeni de geniş çapta gelişmiştir.  

Bu bapta hukuku destekleyen organlar yani yargı ve onula ilgili olan ifta, 
mezâlim, şurta, hisbe veya ihtisab hakkında bilgi vereceğiz. Hukukla ilgili kurumları 
yukarıdaki gibi beş sınıfa bölmemizin amacı, mümkün olduğu kadarıyla adaleti 
sağlamak ve herkesin adalete güvenini temin etme, İslamî adâba uymalarını 
sağlamaktır. İlk bakışta onları birbirinden ayrı ele alarak anlatmak dikkatlice yapılmış 
bir tasnif olmasa da, biz onları izah edip her birnin özellikleri hakkında açıklamalara 
yer vereceğiz. Konuyu açıklarken bizim için Arapça olarak yazılan kitaplar, özellikle 
Ahmed Şelebî’nin eserleri temel kaynak niteliğini taşır.  

A. Kadâ Divanı 

Kadâ, insanlar arasında ortaya çıkan anlaşmazlıklarla ilgili hüküm çıkarma ve 
anlaşmazlıkları bitirme ve taraflar arasında cereyan eden davayı sonlandırmaktan 
ibarettir. İbn Arnus’un (ö. 1954) ifadesiyle açıklamak gerekirse, “kadâ, kamu yetkisine 
sahip olan kişi tarafından sadır olan kesin karara binaen anlaşmazlıklara son 
vermekten ibarettir.”115  

İslam hukukunda yargı düzeni kendine has özelliklere sahip olup büyük önem 
kazanmıştır. Hz. Peygamber’in (a.s.) kendisi bizzat bu işi yapardı. Zaman zaman kendi 
ashabından bazılarını yarı göreviyle görevlendirmiştir. Bunların sayısı tarihî 
kaynaklara göre erkek ve kadınlardan oluşan toplam 131 kişiye ulaşır.  

İkinci halife Hz. Ömer döneminde İslam dininin yayıldığı bölgelerde çeşitli 
milletler arasında ortaya çıkan problemleri çözüme kavuşturmak için bir 
kanunlaştırma düzenine ihtiyaç hiss edilmişti. Hz Ömer ilk olarak Acem ülkelerine 
bunlardan Horasan’a kadılar göndermiştir. 

Onlar Kur’an-ı Kerim, sünnet ve icma, bazen kıyasa göre dayanarak hüküm 
verirlerdi. Kur’an-ı Kerim sünnet ve icma açıkça hükmü belirtilmeyen meseleler ortaya 
çıktığında bu meseleleri ona benzeyen hükmü açıkça belli olan meselelere kıyas 
yapılarak, bir bakıma kıyas metodu kullanılarak çözüme kavuşturulur ve haklı olan 
ortaya çıkarılırdı.116  

İkinci halife Hz. Ömer’in hâkimlere gönderdiği ferman, İslam hukukunda yargı 
düzeninin esasları açısından önem arzetmektedir. Onun muhtevası kısaca şöyledir: 

Birincisi: Kadâ (kadı tarafından çıkarılan hüküm), Allah’ın (c.c.) emri ve Hz. 
Peygamber’in (a.s.) sünnetine göre uygulanır. 

                                                 
115 İbn Arnus, Tarihu’l-kadâ fi’l-İslam,  s. 9: “القضاء قطع الخصومة أو قول ملزم صدر عن ولاية عامة” 
116 Maverdî, el-Ahkamu’s-Sultaniyye, Kahire, 1298/1880, s. 16. 
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İkincisi: Hâkim, hakkında hüküm vereceğin tüm davaları derinlemesine bilip, 
haklı olan belirlendikten sonra karar vermelidir. 

Üçüncüsü: Hâkim, nüfûz sahibi kimse ile güçsüz kimsenin kanun karşısında 
eşit olduğu prensibine göre adalete dayanarak hüküm çıkarması gerekir. 

Dördüncüsü: Delil iddia edene, yemin ise inkâr edenedir”. Helal ve haram 
konularına girmeyen meselelerde müslümanlar arasında sulh yoluyla 
anlaşmazlıklarına son vermek mümkündür.  

Beşinci: Bugün çıkarılan bir hükme karşı ertesi gün gerçek ortaya çıkarsa, 
ortaya çıkan gerçeğe itibar edilmesi gerekir (yeniden gözden geçirme prensibi).  

 Altıncısı: Kitap ve sünnet’te hükmü bulunmayan konular konusunda ona 
benzeyen konulara kıyas yapılarak hüküm verilir. 

Yedincisi: Her davacı şahit getirme hakkına sahiptir. İspat edebilirse hakkını 
alır, yoksa yargı ona karşı kararını açıklar.117 

İslam tarihinden elde edilen bilgilere göre halifeler döneminde yargı bağımsız 
bir şekilde çalışıyordu ve bu sebeple itibar görüyor ve saygındı. Hâkim kendi işlerini 
düzenlemek ve çıkarılan hükümleri kayıt altına almak için kadâ divanına (mahkeme 
binasına) sahip değildi. Hicrî birinci asırda yargı işleri mescitlerde yapılırdı. Hâkim 
mescidin direklerinden birine dayanmış bir vaziyette işlerini yapardı. Bu gelenek uzun 
zaman devam etti. Mesela Me’mun (ö. 218/833) tarafından Harun b. Abdullah (ö. 
243/857) kadı olarak tayin edildikten sonra 219/834 yılında Mısır’a gidip çalışmaya 
başladığında camide oturup yargılanma işlerini yapardı. Kışın mescidin içinde sırtı 
kıbleye dönük bir şekilde otururdu, yazın ise mescid’in avlusunda sırtını Batı’daki 
duvara yaslayarak otururdu.118 

Bazen hâkimler kendi evinde ya da mescitte oturarak mahkeme işlerini görür 
ve hüküm çıkarırlardı.  

Çokça davacı ve şahitlerin kendi aralarında meydana gelen kavgaları mescitte 
gürültüye sebep olduğu için İbn Tağriberdî’nin (ö. 874/1470) verdiği bilgilere göre 
Halife Mu’tazıd-Billah’ın (ö. 279/892) fermanıyla mescitlerde oturulmaması kararı 
alındı.119 Ancak bu emir tamamıyla uygulanmadı, mescitler kadıların geleneksel 
mekânları olmaya devam etti. 

Tacüddin es-Sübkî’nin (ö. 771/1370) verdiği bilgilere göre bazı kadılar örneğin; 
Bağdat kadısı mahkeme işlerini kendi evinde yürütürdü. Fakat Mısır kadısı hem kendi 
evinde hem de mescitte oturarak tamamlanan davaların kararlarını açıklardı.120 

Kindî’nin (ö. 350/960) verdiği bilgilere göre kadılar bazen Hıristiyanlar 
arasındaki davalara da bakardı. Bu sebeple duruşmalar mescidin kapısında ya kendi 

                                                 
117 Hasan İbrahim Hasan, Tarihu’l-İslami’s-siyasî ve’d-dinî ve’s-sekafî ve’l-ictimaî, Daru’l-cîl (Beyrut), Daru’n-nahdatü’l-
Mısriyye, Kahire 1991, I/1. 
118 Kindî, Ebû Ömer Muhammed, Kitabu’l-vülat ve Kitabu’l-kudât, Londra 1917, s. 20. 
119 İbn Tağriberdî, en-Nucûmü’z-zâhire, II/194.  
120 Sübkî, Tabakü’t-Şafiîyye, II/194. 
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evlerinde gerçekleştirilirdi.121 Kadı ihtiyaç duyulduğu takdirde tartışmalı yerlere gider 
ve onu yakından gördükten sonra kararını açıklardı. 

Duruşmalar açık ve alenîydi. Mescidin bunun için uygun bir yer olması 
hasebiyle yargı işleri için tahsis edilmişti. Kadı kendi evinde yargı işlerini yürütürken 
de sokağa her kesin görebileceği bir yerde oturur ve davayı görürdü; çünkü 
mahkemenin alenîliği doğru karar çıkarmanın garantisi sayılırdı.  

Kadı her iki taraf arasında eşitlik prensibine özen gösterirdi. Örneğin 
selamlarına cevap verme, onların oturtulması ya da ayakta durmaları konuusunda 
ayrımcılık yapmazdı. Hiçbirini kendine daha yakın oturtmaz ve hiçbiriyle de 
şakalaşmaz ve fısıldaşmazdı.  

B. Mahkeme Süreci 

Makeme süreci aşağıdaki şekildeydi: 

Davacı ve davalı mahkemeye girmeden önce mahkeme kapısında duran görevli 
kâtibe kendi isimlerinin yazıldığı kâğıdı teslim ederdi. Kâtip, hâkim geldiğinde bu gibi 
evrakalrı toplayıp ona takdim ederdi. Bu kâğıtların fazla olması ve bir günde tüm 
davaların görülmesine mümkün olmadığı durumlarda, geriye kalanlar başka günlerde 
görülürdü. Davanın tarafları hâkim huzurunda durarak ya da oturarak dava konusunu 
açıklardı. Hâkim duvara ya da sütüne yaslanarak oturmuşken davayı dinlerdi. Hâkim 
huzurunda beş hacip (görevli, koruma) bulunurdu. İkisi onun yanında, ikisi mescid ya 
evin kapısında hazır beklerdi. Biri dava taraflarını hâkimin huzuruna getirirdi. Hâkim 
önünde saray hazinesinden getirilen gümüşle süslenmiş bir divit bulunurdu. Hâkim, 
kovuşturmaya konu olan davayı önce davacıdan sonra davalıdan soruştururdu. Davalı 
ikrar ettiği surette, davacı hâkimden karar vermesini talep ederdi.  

Hâkim, davalıya ikrar ettiği şeyi ödemesini emrederdi. Davalı, inkâr ettiğinde, 
hâkim davacıdan ant içmesini talep ederdi. Davalı ant içerse ya da davacı onun ant 
içmesini ibra ederse dava düşmüş olurdu. Hâkim sadece adalet vasıflarını taşıyan 
kişilerin şahitliğini dinlerdi. Bir kişiye karşı onun düşmanının şahitliği, babanın 
oğluna, oğulun babaya şahitliği, had cezasına çarptırılan kimselerin şahitliği 
dinlenmezdi.  

Bunun gibi gasbedilen kimsenin gaspçiye karşı, hırsızlık mağdurunun hırsıza 
karşı, maktulun varisleri katile karşı şahitlik edemezlerdi. Zanlının kaçma ihtimali 
olursa, hâkim onun kaçışını engellemek için karar çıkarırdı. Zanlı, ilk dönemlerde 
hükümet ve zanlı için güvenilir kimselerin evinde tutulurdu. Mesela, Reşid b. Abdullah 
Alevî’yi koruması için Ca‘fer b. Yahyâ el-Bermekî’ye122 (ö. 187/803) teslim etmişlerdi. 
Daha sonra hükümlüler ya da zanlılar devlet tarafından kurulan hapisanelerde tutuldu.   

                                                 
121 Kindî, Kitabu’l-vülat ve Kitabu’l-kudât, s. 120. 
122 Ca‘fer b. Yahyâ el-Bermekî: Abbâsîler’in önde gelen devlet adamlarından olup Medine’de dünyaya gelmiştir. 
Babası Hârûnürreşîd’in veziri Yahyâ b. Hâlid, oğlunun yetiştirilmesi görevini meşhur kadı Ebû Yûsuf’a havale etti. 
Ca‘fer çocukluk ve gençlik yıllarını Abbâsî sarayında geçirdi ve devrin önde gelen kişilerinden çeşitli konularda 
faydalandı. Çok iyi yetişmesi ve sahip olduğu edebî kültür sayesinde halifenin gözdesi oldu. bk. Hakkı Dursun Yıldız, 
“Ca‘fer b. Yahyâ el-Bermekî”, DİA, VII/4 (çev. n.). 
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C. Mahkeme Kararlarının Kayıt Altına Alınması 

Emevîler döneminde de yargı bağımsızlığını korumuştu. Hükümetin siyasetine 
bağlı kalmamıştır. Fakat halifenin kendisi onları yürüttükleri işleri sürekli 
denetleyerek kanuna aykırı davranan kişileri görevden uzaklaştırmıştır. Emevîler 
döneminde ilk defa yargı kararlarının kayıt altına alınması için divan ve deftere ihtiyaç 
hissedilmiştir. Kadı Selim b. Enes (Kindî’ye göre İbn İtir) kendisinin çıkardığı 
hükümleri resmî bir evrakla açıklar ve ordunun önde gelenlerinin onayını da alırdı. 

İslamî hâkimiyet döneminde bu belge hâkimin kararının ilk sicili (hâkim 
tarafınddan yazılan dava, verilen kararın gerekçesini oluşturan kanıtların kayd edildiği 
defter) sayılırdı.123 

Sonraki dönemlerde İslam devletinin başka vilayetlerinde, örneğin Horasan’da 
da yargı meclislerinde hâkimler tarafından çıkarılan hükümlerin yargı divanına 
kaydetme işlemi yapılmıştır. Abdülhay Habibî (ö. 1984) İbnü’l-Belhî’nin (ö. VI/XII. yy) 
Farsnâme adlı eserine dayandırarak verdiği bilgiye göre yüz yıl önce yazılan evrakların 
nüshaları de yargı divanına kaydedilerek muhafaza edilmiştir.124  

D. Mahkeme Kararlarının Uygulanması 

İlk dönemlerde Hz. Peygamber (a.s.) ve halifelerin çıkardığı kararları, 
müslümanların kendileri uygulardı. Çıkarılan karar haram ya da helal ile ilgili 
olduğunda, yürütme organına (icracıya) gerek yoktu. Fakat hadler ile ilgili olduğu 
takdirde Hz. Peygamber’in (a.s.) bizzat kendisi onu uygulatır ve denetirdi.  

Sonraki dönemlerde bazen kadılar ve valiler arasında ortaya çıkan 
anlaşmazlıklar nedeniyle hâkimlerin çıkardığı hükümlerin uygulanmasında ihmaller 
yapılırdı. Böylece davacılar fakat valilere müracaat ederek davalarının kesin bir şekilde 
sonuçlandırılmasını talep ettiler. Problemlerin çözümü için kısas ve hudud alanındaki 
hükümler halifenin yetkisi dâhilinde kalarak hükümlerin uygulanması emirlere tevdi 
edildi. Böylece hâkime medenî haklar alanı dışında başka bir şey kalmamış oldu. Fakat 
zamanla son asırlarda, hâkimler yeniden kendi yetkilerini elde ettiler. Tüm davalarla 
ilgili hüküm çıkarma haklarına sahip oldular. Hükümet fakat onların çıkardığı kararları 
uygulardı.  

E. Def ve İstinaf (Temyiz Aşaması) 

Günümüzde istinaf olarak dile getirilen muhakeme aşaması yeni fikirlerin 
mahsulü değildir. Fakihkler bununla ilgili çokça kafa yormuşlar ve çeşitli fikir ve 
değerlendirmeler ortaya koymuşlardır. Onlar def‘ (الدفع) kavramını davayı yeniden 
görülmesi için def edilmesi (geri verilmesi) anlamlamında kullanmışlardır. Fakat bu iş 
için kadıların değiştirilmesini şart koşmadan sadece konunun yeniden ele alınması ve 
hakkında görüş bildirmelerini talep ederlerdi. Bu arada çoğu zaman karar çıkaran 
hâkimin kendisi dava konusunu yeniden ele almaktan vazgeçerek yerine başka bir 
hâkim bu görevi yerine getirirdi. Günümüzde davanın yeniden görülmesi için dava 
dosyaları daha fazla yetkisi olan bir üst mahkemeye verilir.125  

                                                 
123 Kindî Kitabu’l-vülat ve Kitabu’l-kudât, s. 423. 
124 Abdülhay Habibî, Afganistan bad ez İslam, Kabil 1966, s. 536. 
125 İbn Arnus, Tarihu’l-kadâ fi’l-İslam, s. 214-215. 
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F. Hâkimlik Şartları 

Maverdî’nin (ö. 450/1058) belirttiğine göre hâkimde aranan şartlar aşağıdaki 
gibidir:  

1- Erkek olması gerekir. Hanefî mezhebinde kadınlar da hâkim olma hakkına 
sahiptirler.  

2- Âkıl olması yani temyiz gücü ve yeteneğine sahip olması, sehiv ve gafletten 
uzak olması gerekir. Sorunları bilme imkânına sahip olması gerekir. 

3- Hür olması yani köle olmaması gerekir. 

4- Müslüman olması gerekir.  

5- Adalet sıfatlarına sahip olması gerekir: Sözünde sadık, emanete riayet eden, 
şek ve şüphelerden uzak, hem normal hal hem de öfkeli hallerde kendini kontrol 
edebilmesi gerekir.  

6- Sağlıklı olması gerekir: Göz ve kulak bölgesinden engelli olmaması gerekir.  

7- Şer‘î hükümler, özellikle usul fürû alanında bilgi sahibi olması gerekir. Böyle 
bir yetkinliğe sahip olmayan hâkimin kararı batıl sayılır. Ebû Hanife, müctehid 
olmayan fıkıh bilginine de hâkim olabilme yetkisini vermiştir.  

İmam Takiyyüddin Hüseyin ve başkalarının vurguladığına göre, hâkimin 
aşağıda verilen on durumda hüküm çıkarmaması gerekir: Öfkeli olduğu zaman, açlık ve 
susuzluk zamanında, derin üzüntü ve kaygılı olduğu haller ve son derece sevinçli 
zamanlarında, hastalık ve tuvaleti sıkıştığı halde, havanın aşırı sıcak ve soğuk olduğu 
durumlarda, aşırı derecede uykusuz olduğu durumlarda. Çünkü zikredilen durumlarda 
insan kendine hâkim olma açısından zaaf içinde olur.  

G. Yargıcın Yetkisi  

Yargı tarihinin birinci aşamasında, hilafet gerektirdiğinden halife yargı 
düzenini kendi yetkisine dâhil ederek ortaya çıkan problemleri çözümlerdi. Daha sonra 
İslam devleti sınırlarının genişlemesiyle halife kendisi için hâkimler tayin etmek 
zorunda kaldı. Bu bağlamda halife hem kendi nezdinde hem de tayin edilen hâkimler 
ve hem de çeşitli vilayetlerde (ülkelerde) hâkimleri tayin etmeye başladı. Hâkim 
doğrudan halife tarafından tayin edilir ya da onu tayin etmek için valiye yetki verilirdi. 
el-Kendî’nin verdiği bilgilere göre Hz. Ömer, Osman b. Kays b. Ebi’l-Âs’ı 23/643 yılında 
Mısır’a hâkim olarak gönderdi. Hz. Ömer’den sonra Hz. Osman onu yeniden tayin etti.  

İslam dünyasında devlet teşkilatında vezirlik makamının ortaya çıkmasıyla iki 
çeşit vezirlik yani tefviz ve tenfiz bakanlığı mevcuttu.  

Tefviz vezirleri genel yetkiye sahip olup halifenin yerine ondan izin almadan 
yargı görevini yerine getirme haklarına sahiptiler. Bu sebeple onda halifede bulunan 
özellikler bulunması şarttı.  

Bölge ya da memleket emirleri de genel yetkiye sahip olup vilayet sınırlarında 
halifenin nufüz ve yetkilerini temsil ederlerdi.  

Sonraki dönemlerde valiler bazen kadıları kendileri tayin ederlerdi. Onları tayin 
etmek için karar çıkarırlardı. Ancak bazı kadıları fakat halifenin emri doğrultusunda 
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tayin etmeyi rahatlıkla kabul ederlerken bu konuyla ilgili emirlerin kararlarını kabul 
etmezlerdi. Bu gibi durumlarda emirin konumunun güçlü olmadığı ya da kadının 
kişilik olarak çok yüksek mertebeli olduğunda karar çıkarılırdı.126  

Kadıları tayin etmek, valiler ve emirleri tayin etmede olduğu gibi onların 
huzurunda, onların hazır bulunmadıkları durumlarda, yazıyla ya da yazılı fermanla 
yapılırdı. Nitekim emrin gerçek olduğunu kanıtlamak için onu yazı şekline getirmek 
gerekirdi. Kadı göreve başladıktan sonra halkı bilgilendirme ve ona itaat etmeleri için 
umumî bir duyuru yapılırdı.127  

Bazen kadıların yetkileri sınırlandırılırdı. Örneğin, bazı kadılar tüm İslam 
ülkeleri alanında yetkilendirilmiş iken, bazı kadılar sadece bir vilayet ya emirlik 
sınırları içinde yetkili idi. Bazen kadı belirli bir dava konusunu sonuçlandırmak için 
tayin edilirdi. Karara bağlanan davayı yeniden görmeye başladığında dava hakkında 
kararını açıklayan kadı yeniden tayin edilmeyip onu yeniden görme hakkına sahip 
değildi.128  

Halife ya da genel yetkilere sahip olan emir, birini kadı (yargıç) olarak 
atadığında bunun anlamı halife ya da emirin yetki ve hâkimiyeti söz konusu bölgedeki 
dava konularına yönelik olmadığına delalet etmezdi. Çünkü halife ve emir asıl olup 
kadı onların naibi sayılırdı. Hiçbir zaman naibin sorumluluk alanı asılın yetki dairesine 
nazaran daha üstün olamazdı.129 

 Burada aklımıza şöyle bir soru gelebilir: Yargıcın bulunduğu bir şehir ya da 
vilayette, söz konusu bölgenin ahalisi kendileri için kadı tayin etme haklarına sahip 
miydiler? Bu soruyu şöyle cevaplandırabiliriz: İmam ya da yöneticinin mevcut olduğu 
durumlarda bu mümkün değildi. Çünkü kadıyı tayin etme sadece imamın (devlet 
başkanı) yetkileri arasında yer alırdı. Fakat imamın mevcut olmadığı durumlarda, 
bölge halkı böyle bir hakka sahip olup ve onlar tarafından görevlendirilen yargıcın 
kararları kanunî güce sahipti. Ama imam tayin edildikten sonra halkın görevlendirği 
yargıcın faaliyeti yeniden tayin edilmedikçe durdurulurdu. Ancak onun sonuçlandırdığı 
kararlar kendi gücünü yitirmezdi.  

H. Yargı Makamının Heybeti (Salabeti)  

Tarihin tanık olduğu üzere bazı âlimler yargı mansıbını son derce önemli ve 
heybetli bir makam olarak tasavvur edip bu makamı kabul etmekten çekinirlerdi. 
Onlar yoldan çıkıp, adaleti ayakları altına almakla süçsüz insanlara zulüm ve haksızlık 
edip hükmetmekten korkarlardı. Mesela, Kindî’nin aktardığına göre K‘ab b. Dınne, 
Ömer b. Hattab’ın Amr b. el-Âs’a kendisinin kadı olarak tayin edilmesiyle ilgili 
mektubunu redderek görevi kabul etmekten imtina etmiştir. Aynı şekilde 
Semerkandî’nin Büstanü’l-ârifin adlı eserinde belirttiğine göre, İmam-ı Âzam Ebû 
Hanife yargı görevini kabul etmekten imtina ettiği için hapse atılmış, çokça eziyetlere 
maruz kalmıştır.130  

                                                 
126 Kindî, Kitabu’l-vülat ve Kitabu’l-kudât, s. 13, 18, 28. 
127 Maverdî, el-Ahkamu’s-Sultaniyye, s. 56-57. 
128 Maverdî, el-Ahkamu’s-Sultaniyye, s. 60-61. 
129 Maverdî, el-Ahkamu’s-Sultaniyye, s. 56-57. 
130 Adam Metz, el-Hadaratü’l-İslamiyye fi’l-karni’r-rabi’l-hicrî, I/385. 
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Adem Metz’in belirttiğine göre o dönemin sufileri kadılar hakkında şu kanaate 
sahiptiler: Ahiret gününde âlimler peygamberlerle birlikte haşrolurken kadılar 
sultanlarla haşredilirler.  

Kadılık görevinden imtina emenin sebepleri, çoğunlukla şunlardan ibarettir: 
Âlimler kendilerinin devlet adamları tarafından onların istediklerini yerine getirmeye 
mecbur bırakılacaklarından korkuyorlardı. Fakat kadı hakkı söyleme ve başkaları 
karışmaksızın kendi görevini yapmaya imkân bulduğu takdirde, bu görevden imtina 
etmeye mecbur olmazdı. Çünkü bu görevi bazı âlimlerin yapması gerekirdi. Bu görevi 
yerine getiren kişiden halkın razı olması yanısıra büyük sevap kazanırdı. Kadılar 
hakkında bazı hadisler rivayet edilmiştir. Onlardan bazıları şöyledir: 

“Bir hâkim hükmedeceği zaman ictihâd eder, yânî hakkı arayıp hükmeder de sonra bu 
hükümde isabet ederse, o hâkime iki ecir vardır. Eğer hâkim hükmedeceği zaman hakkı 
ictihâd edip arar, fakat sonunda hatâ ederse, bu hâkime de bir ecir vardır.”131  

“Hâkimler üç kısımdır: Biri cennette, ikisi de cehennemdedir. Cennette olan, hakkı 
bilip ona göre hüküm verendir. Hakkı öğrendiği halde hükmünde zulmeden (hâkimler) ile 
hakkı bilmeden insanlar hakkında hüküm veren (hâkimler) de cehennemdedirler.”132 

İ. Kadılık Âdâbı  

Kadı her zaman nefsine hâkim olarak sevap kazanma düşüncesinde olarak 
yüksek mevki ve çıkardığı hükümleri uygulamaya koymakla övünmemesi lazım. Her 
zaman iyi giyinmeli ve iyi görünümlü olması gerekir. Oturma, yürüme ve durmada 
vakar ve metanetle hareket etmesi, kötü niyetli olmaması gerekir. Ona müracaat 
edenler ile çok fazla oturmaması gerekir, ilim ve fazilet sahibi insanlar bundan 
müstesnadır. İnsanların gereksiz bir şekilde ona müracaat etmelerine müsaade 
edilmemesi gerekir.  

Yargıcın cimri olmaması gerekir. Kesin iradeli olup zaafları olmaması gerekir. 
Yumuşak huylu olması gerekir. Onun istikamet üzere ve sağlıklı fikirlere sahip olma 
özelliği ve amel etme gücüne sahip olması lazım. Mahkeme işlerini yapacağı günler, 
nafile oruç tutmaması gerekir.  

J. Yargıçların Giyimi 

İbn Hallikan’ın (ö. 681/1282) belirttiğine göre İmam Ebû Yusuf Abbasî 
Devleti'nin kâdılkudâtı ilk olarak âlimlerin giyimlerine değişiklik getirdi. Âlimler ve 
kadılar tabakasını başka kesimlerden ayırt edilmesi maksadıyla belirlenen üniforma, 
siyah sarık ve taylasandan133 ibaretti. Fatimîler dönemi kadıları yürürken yanlarında 
kılıç bulundururlardı. Ama zamanla bazı ülkelerde özellikle Endelüs’te (İspanya) 
kadılar ve âlimlerin elbiseleri biraz değişip bölgesel giyimlere benzemeye başladı.  

Ahmed Şelebî'nın belirttiğine göre günümüzde de Mısır ve başka ülkelerde 
hâkimler ve avukatlar, duruşmalarda üniforma giymektedirler. Bu giyimler hicrî II. 
asırda Ebû Yusuf tarafından belirlenen üniformanın devamıdır.  
                                                 
131 Buhari, İ’tisam, 21; Müslim, Akdıye, 15: » َّأَصَابَ فَـلَهُ أَجْرَانِ، وَإِذَا حَكَمَ فاَجْتـَهَدَ ثُمَّ أَخْطَأَ فَـلَهُ أَجْرٌ  إِذَا حَكَمَ الحَاكِمُ فاَجْتـَهَدَ ثُم«  
132 Ebû Dâvud, Akdiye, 2; İbn Mâce, Ahkâm, 3: 

نَانِ فِي النَّارِ، فَأَمَّا الَّذِي فِي الْجَنَّةِ فَـرَجُلٌ عَرَفَ الْحَقَّ « وَ فَـقَضَى بِهِ، وَرَجُلٌ عَرَفَ الْحَقَّ فَجَارَ فِي الْحُكْمِ، فـَهُوَ فِي النَّارِ، وَرَجُلٌ قَضَى لِلنَّاسِ عَلَى جَهْلٍ فَـهُ  الْقُضَاةُ ثَلاَثَةٌ: وَاحِدٌ فِي الْجَنَّةِ، وَاثْـ
  .»فِي النَّارِ 

133 Taylasan: Rida olarak da bilinen bu giyisi boyun üzerine atılan geniş ve uzun elbisedir (çev. n.). 
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Onun vurguladığına göre islam âleminde ve kadıların giyimleri, çoğunlukla Batı 
dünyasının düşünürleri, kadılar ve müderrisleri tarafından taklid edilirdi. Günümüzde 
Batı ülkelerinde yaygın olan "hood, gown, can" kavramları cübbe, rida ve sarığın 
değiştirilmiş şeklinden başka birşey değildir.  

K. Yargıçların Görevleri  

Başlangıçta kadılar için ince detaylarına kadar belirlenen ve sınırları çizilen 
görevleri mevcut değildi.  

Muhammed Hudarî Bek (ö. 1927), Muhadaratü tarihi’l-ümemi’l-İslamiyye adlı 
eserinde şu bilgileri aktarmıştır: 

“Hâkimin yetkisi Raşid Halifeler döneminde sadece medeni hukuk ile ilgili 
ortaya çıkacak olan anlaşmazlıkların sonlandırılmasıyla sınırlandırılmıştı. Kısas ve had 
cezaları ise sadece halifeler ve valilerin yetkisi dâhilindeydi. Bu sebeple kadı hiçbir 
zaman cezaların uygulanmasına ilişkin emir vermez ve uygulamazdı. Çünkü cezalar 
örneğin, hapis ve hadler ile ilgili halife ve onun görevli memuru dışından hiçbir kimse 
tarafından hüküm çıkarılmazdı. Halifeler bu alanla ilgili büyük sorumluluk hissettikleri 
için büyük yetkileri kendileri için saklamışlardı.”134  

Emevîler döneminde kadılar medeni hukuk davaları ve dinî meseleler dışındaki 
tüm cinayetleri hatta şurta135 ile ilgili işleri de yerine getirirlerdi.  

Abbâsîler döneminde kadının yetkileri arttı. Kadı yaptığı görevleri dışında, 
vakıf ve yetimlerle ilgili meseleler, darphane ve beytülmal (devlet hazinesi) ile ilgili 
işleri de denetlerdi. Hicrî IV. asırda gelindiğinde kadılar tüm ülkedeki hapisanelerin 
denetleme hakkına da sahip oldular. Hapisaneler ikiye ayırılırdı: Birincisi borçlarını 
ödemeyen kişiler için kurulan “Hubusu’l-kudât” (kadılar hapisanesi) idi. Bunun için 
özel hâkimler tayin edilirdi. İkincisi “Hubusu’l-meune” olup cinayete karışan kişiler 
için belirlenmişti. Hicrî 402 yılında Ramazan bayramı gecesi Fahruddevle her iki 
hapisanede incelenme yapılmasına hükmetti. Neticede 1 dinar ile 10 dinara kadar 
borçlu olanlar serbest bırakıldılar. Bu hapisaneden çoğu borçlular kefalet karşılığında 
geri gelmeleri şartıyla çıkarılırdı. İkinci hapisaneden hafif suçlara karışan hükümlüler 
çıkarılırdı ve tövbeleri kabul edilirdi.136  

Fakat yargı yetkisi her ne kadar artsa da, cezaları uygulama yetkisi kadıya 
verilmezdi. Çünkü müslümanlar kadılık yetkisiyle, hükümlerin tatbik yetkisini 
birbirinden ayrı olmasını istiyorlardı. Adam Metz’in belirttiğine göre sadece iki defa 
yargı yetkisiyle yürütme yetkisi iki belirli dava ile ilgili iki kişiye verilmişti. Onlar 
Endülüs kadısı Esed (ö. 313/925) ve Şerîk b. Abullah Mahdî (ö. 177/794) 
dönemindeydi.137  

L. Yargıçların Maaşı  

İlk aşamalarda kadılar için belirli bir maaş yoktu. Daha çok kadılar kadılık 
görevini dinî bir görev olarak kabul ederek bazıları ise bu görevi yaptığı için hiçbir 
ücret almazlardı.  

                                                 
134 Hudarî Bek, Muhadaratü tarihi’l-ümemi’l-İslamiyye, I/458. 
135 Günümüzde polis ve yürütme organlarından biri (mlf. n.).  
136 İbnü’l-Cevzî, el-Müntazam, s. 157 naklen Adam Metz, el-Hadaratü’l-İslamiyye fi’l-karni’rrabi’l-hicrî, I/320. 
137 Adam Metz, el-Hadaratü’l-İslamiyye fi’l-karni’rrabi’l-hicrî, II/380 (bu sayfadaki dipnota bakınız). 
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İlk halifeler ve onların takipçilerinin bu gibi takvaya yönelik davranışları 
sonraki dönem kadılarını da etkilemiştir. Adam Metz’in belirttiğine göre bazı kadılar 
yargı görevi için karşılık almazlardı. Onlardan biri Hasan b. Abdullah (ö. 369/979) idi. 
O elli sene Arap Yarımadası’nda bulunan Sayref şehrinde yargı görevini yerine 
getirmişti. Şehir ticret merkeziydi. Hasan b. Abdullah (ö. 369/979) kendi güzel el 
yazısıyla yazdığı elyazma eserlerin satışıyla geçimini sağlardı.138 

Ancak islam düşüncesinde “kadının başkalarına muhtaç olmaması ve mallarına 
göz dikmemesi” gerektiği temel eğilimi hâkim olmuştur. Bu düşünceyi ilk defa Hz. Ali 
b. Ebû Talib (ö. 40/661) uygulamaya koymuştur. O Kadı Şüreyh’e (ö. 80/699), her yıl 
6000 dirhem maaaş tayin etmişti. Bu büyük bir meblağ olsa da ondan maksat yargıcın 
muhtaç olmamasıydı. Emevîler döneminde Mısır kadısı Abdurrahman b. Huceyre (ö. 
83/702), her yıl 1000 dinar maaç alırdı.139  

Abbâsîler döneminde maaşlar arttırıldı. Örneğin, Mısır kadısı Abdullah b. 
Lehîa’nın (ö. 174/790) yıllık maaşı Halife Mansûr’un (ö. 158/775) cimrilik ve hırsına 
bakmaksızın 30 dinardı.  

Memun ilim ve âlimlere büyük hürmet gösterdiği için Fazıl b. Ganım’ın aylık 
maaşını 160 dinar olarak belirlemişti.140 Mısır’da Memun’un valisi Abdullah b. Tahir, 
İsa b. Münkedir’in maaşını günlük 7 dinar olarak belirlemişti. Bu aylık 4000 dirheme 
denkti. Tüm bunların amacı kadıların kendilerini muhtaç hissetmeden, rüşvet almadan 
ve temiz bir şekilde (takva ile) çalışmaları içindi.  

Şunu da belirtmemiz gerekir ki, bazen kadılık görevi tevarüs ederdi. Çünkü 
kadının çocukları babası ile çalışır, ona yardım ederken muhakeme işleri ile ilgili derin 
bilgiye sahip olurlardı.   

M. Kâdılkudât'ın Görevi 

İlk defa kâdılkudât unvanı Abbasî halifesi Harunürreşid’den alan kişi meşhur 
âlim, Ebû Hanife’nin yetkin öğrencisi İmam Ebû Yusuf’tu.  

Makrizî’nin verdiği bilgilere göre İslam dünyasında bu unvanın bu çerçevede ilk 
defa ortaya çıkışıydı. Halife ona sınırsız yetki vermişti; şöyle ki hatta bazı alanlarla ilgili 
kendi yetkilerinin bir kısmını de ona devretmişti. Kadıları görevlendirme, işine son 
verme, onların çalışmalarını denetleme, sınava tabi tutma, sosyal konumunu bilme, 
kendi temsilcileri vasıtasıyla halk ile nasıl davranacağını netleştirme ve bazen de 
kadıların ilmî seviyelerini tespit etmek için sınav yapma yetkilerine sahipti. Aynı 
zamanda halifenin yetkisi dâhilinde olan bazı kimseleri, bunlardan deliler, yetimler, 
müflisler, gureba, tasarruftan menedilen şahısların işlerini, vakıf mallarını denetleme, 
vasiyetleri yerine getirme, yetim kızları evlendirme görevlerinin de kadıya 
devredilmesiyle kadının yetki dairesi genişlemişti. Yavaş yavaş kamu binaları ve 
yollarının yapımı ve denetimi, şahitlerin red ya da kabul edilmesi ve buna benzer başka 
görevler de kadıya devredilmişti.  

                                                 
138 Adam Metz, el-Hadaratü’l-İslamiyye fi’l-karni’rrabi’l-hicrî, I/320. 
139 Kindî, Kitabu’l-vülat ve Kitabu’l-kudât, s. 14. 
140 Kindî, Kitabu’l-vülat ve Kitabu’l-kudât. 
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Bu bağlamda tüm kadılar kâdılkudâtın naipleri ve temsilcileri olarak görev 
yaparlardı. Kâdılkudât makamı günümüze kadar devam etmiş ve meşrutiyetin olduğu 
devletlerde yargı erkinin temsilcisi olarak varlığını sürdürmektedir.  

Hicrî III. asrın sonları ve IV. asrın başlarında bazı sebeplerden dolayı ictihad 
kapısının kapanmasına dayalı yargı bazğımsızlığı de kendi gücünü kaybetmeye 
başlamıştır. 

Bazı Abbasî halifeleri yargı işlerine karışıp, zaman zaman kadıları kendi 
düşünceleri doğrultusunda hüküm çıkarmaya mecbur ederlerdi.  

Bu sebeple Afganistan’lı (Kabil’li) olan Ebû Hanife Emevî ve Abbasî halifelerin 
emirlerine karşı çıkarak hapse atılmış olsa da kadılık görevini kabul etmemiş ve Halife 
Mansûr’a şöyle demişti: 

“Allah’tan kork ve onun emanetini ancak takva sahibi kişilere devret. Yemin 
ederim ki, ben normal halde günenilir biri değilim, elbette cehaletim aşikâr olduğunda 
hiçbir zaman kendime güvenemem. Şunu iyi bilmelisin ki, bana senin aleyhine bir 
hüküm çıkarmam konusunda bana soru sorsalar ve onlar haklı da olsalar, beni Fırat 
nehrine atmakla tehdit edip ve gerçekten beni nehirde boğmak istesen de, boğulmayı 
tercih eder ve aleyhine hüküm çıkarmam.”141 

Aynı şekilde Ebû Hanife’nin ikinci öğrencisi İmam Muhammed b. Hasan’ın 
öğrencisi meşhur fakih Ebû Süleyman el-Cûzcânî’yi kadı olarak görevlendirmek 
istediğinde Abbasî halifesinin emrine boyun eğmeyerek bu görevi kabul etmedi. 

  

II. HORASAN VE TÜRKİSTAN’DA YARGI TEŞKİLATI 

Horasan’da yargı teşkilatı yavaş yavaş şekillenip büyük kazanımları elde etmiş 
ve kendisine özgü parlak izler bırakmıştır. Eski Horasan, günümüz Afganistan 
sınırlarında meşhur kadılar kendi ilim ve faziletleriyle tanınmışlardır. Onlardan Ebû 
Muti Hakem b. Abdullah el-Belhî (ö. 199/814) ve Ebû Maruf Sistanî, Ebû Hanife’nin 
talebelerindendir. Ebü’l-Hasan Nezr İbn Şemail Mazinî ilk defa Horasan’da yargı 
işlerini Hanefî mezhebine göre tertip eden kimsedir.142  

Gazneliler döneminde yargı sisteminin geliştirilmesinde önemli adımlar 
atılmıştır. Tüm işleri şeriat prensiplerine uyarlamaya büyük özen gösterilmiştir. Hatta 
kızgınlıkla mal varlığına el konulan kişiler hakkında da şeriata göre işlem yapılmıştır. 
Örneğin, Gazneli Sultan Mahmud Garcistan yerel emirlerine karşı galip olduğunda 
onları hapisaneye atmış olsa da beytülmale verilen mal ve mülklerinin bedelinin 
kendilerine verilmesini emretmiştir.143  

Muhammed Ekber Mededî’nin verdiği bilgilere göre o dönemde mezhep ve 
şeriata bağlı olan işleri kontrol etmek için devletin siyasî teşkilatında kadâ divanı 

                                                 
141 Corci Zeydan, Tarih-i temeddün-i İslam, I/241: 

 الحكم تلغي أو الفرات في تغرقني أن هددتني ثم عليك الحكم اتجه ولو الغضب؟ مأمون أكون فكيف الرضا، مأمون أنا ما والله الله، يخاف من إلا أمانتك في ترع ولا الله "اتق
  ".لذلك أصلح ولا لك، يكرمهم من إلى يحتاجون حاشية ولك أغرق، أن لاخترت

142 Corci Zeydan, Tarih-i temeddün-i İslam, I/242. 
143 Carl Brockelmann, Tarihu’l-Edebu’l-Arabî naklen Abdülhay Habibî, Afganistan bad ez İslam, s. 540  
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(mahkme idaresi) diye bilinen bir teşkilat da vardı. Bu idarede çalışan sorumlular ve 
onların hepsinin başkanına kâdılkudât denirdi. Yine Mededî’nin verdiği bilgilere göre, 
bazen sultanın kendisi ya da onun ailesine mensup olan biri bu görevi yerine 
getirirdi.144  

Kanaatimizce, sultan ve onun en yakın ve güvenilir temsilcisi sadece mezâlim 
mahkemesine katılırdı. Mezâlim mahkemesi en yüksek mahkeme mesabesinde olup 
tüm kadılar ve devlet adamları hakkındaki şikâyetlere bakardı. Biz bununla ilgili 
ilerleyen sayfalarda geniş bilgi vereceğiz.  

Bu dönemde başka dönemlerdeki gibi sultan, Allah'ın yeryüzündeki gölgesi, 
yaptıklarından sorgulanmayan (gayr-i mesul) ve saygı gösterilmesi gereken bir zat olup 
kadı onun itibarlı naibi sayılmıştır. Kadılar daha fazla meşhur ve itibara sahip olan 
kişilerden seçilerek devlet tarafından saygı gösterilirdi.  

Suçuluların cezaları, hapis, kırbaçlama, el ya da ayakların kesilmesi, recim, kısas 
sebebiyle öldürülme ve başka çeşitlerden oluşmuşmaktaydı. Adı geçen cezalar, 
genellikle şüphe içermeyen kanıtlara dayanmış olarak, mahkeme tarafından çıkarılan 
kesin karara istinaden uygulanırdı.  

Gazneli Sultan Mahmud mümkün olduğu kadarıyla siyasî mahpusları 
öldürmeden hapse atılmasını emrederdi.145 Bu devirde din adamları sınıfı cümlesinden 
fakihler ve kadılar de büyük makamlara sahip olup hâkim tabakanın önemli bir kısmını 
oluşturmaktaydı. Onlar çok önemli siyasî, ekonomik hak ve imtiyazlara sahip 
olmuşlardı.  

Sarayda padişah huzurunda oturma hakkına sahip olan sayılı kişiler arasında en 
büyük devlet makamından sonra gelen Sahib-i Divan-ı Kada (Kâdılkudât) ve Sahib-i 
Divan-i Mezâlim (Mezâlim Mahkemsi Başkanı) beşinci ve yedinci sırada yerlerini 
almaktaydılar.146 

Emir Timur ve Timurlular Devleti'nde savaç suçları içleyenlerin davalarına 
bakan ve Kadıasker (Kazasker) diye anılan özel mahkeme bulunmaktaydı.147  

Gazneli Sultan Mahmud, şeriatın buyruklarının uygulanmasında son derece 
özen gösterirdi. Bu alanda hiç kimseyi, hatta kendisini de istisna etmezdi. Onunla ilgili 
bu konuda çok sayıda rivayet mevcuttur.  

Bu rivayetlerin biri de şöyledir: 

 Meşhür seyyah İbn Battuta’nın (ö. 770/1368) verdiği bilgilere göre, günlerden 
bir gün Hindistan ahalisinden biri mahkemeye gidip Gazneli Sultan Mahmud’un 
suıçsuz olan ağabeyini öldürdüğünü söyleyerek davacı olur. Sultan silahsız ve yaya 
olarak mahkemeye hazır olur. Hâkim, sultanın şikâyetçiyi her ne surette olursa olsun 
razı etmesi yönünde hüküm çıkarmıştı. Sultan birçok uğraş ve çabadan sonra onun 
gönlünü almayı başarmıştı.148 

                                                 
144 Muhammed Ekber Mededî, Evza-i ictimaî-yi devr-i Gazneviyan, Beyhakî yay., Kabul 1978. 
145 Gubar, Afganistan der mesir-i tarih, s. 124. 
146 Mededî, Evza-i ictimaî-yi devr-i Gazneviyan.  
147 bk. Timur Tüzükleri. 
148 İbn Battuta, Sefername, (Farsça metin) Bungah-i tercüme ve neşr-i kütüb, Tahran, 1337/1959, s. 483. 
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 İbn Battuta’nın rivayetine göre günlerin birinde müslümanlardan biri kadıya 
gelerek Sultan Mahmud’un zimmetinde parasının olduğundan şikâyetçi olur, bunun 
üzerine kadı sultanın şikâyetçiye söz konusu parayı ödemesi yönününde hükmeder.149 

Aynı şekilde onun verdiği bilgilere göre Emir Eza uzun süreden sonra Sultan 
Mahmud’u ziyarete gelir, ancak saraya girmek istediğinde görevli ona izin vermez. Eza 
her ne kadar rica etse de görevlinin karşı çıkması sonucunda aralarında tartışma çıkar. 
Sultan Mahmud onların arasında ortaya çıkan anlaşmazlığın çözülmesi için 
mahkemeye sevkeder.150 

Eğer biz Nizamülmülk’ün kendi eseri Siyasetnâme’de naklettiği şu aşağıdaki 
sözleri dikkatle incelersek, Gazneli Sultan Mahmud’un iman, akideye bağlılığı ve şeriat 
kurallarına verdiği değeri iyi bir şekilde anlayabiliriz: “Günlerden bir gün Gazneli 
Sultan Mahmud bir kadıya şöyle konuşur: “Sen büyük ve âlim birisin. Bu il ve şehirde 
senden daha bilgili 2-3 bin kişi mevcut olsa da, ben güvenerek Müslümanların kanı 
(canı), ve malını sana emanet ettim, ancak sen emanete sahip çıkmadın.”151 

Böylece Gazneli Sultan Mahmud ve onun ailesi şeriat kuralları göre ve şerî 
ilimlerin uzmanları olan fakihler ve hukukçulara en samimi duygularla saygı 
göstermiştir. Fakihler onun döneminde mahkeme işleri dışında şehzadeleri eğitmek ve 
yeri geldiğinde elçilik görevini de yerine getirmişlerdir. Devlet onlarla önemli işler 
hakkında istişarelerde bulunmaktaydı.  

 Gazneli Sultan Mahmud’un fakihler ve kadılara olan saygısını net bir şekilde 
aşağıdaki olaydan anlayabiliriz: “Miladî 1009 yılında ünlü fakih Ebû Salih Tebanî vefat 
ettiğinde sultanın emrine binaen onun başveziri İsferayinî Mahmud’un mederesesine 
giderek onun taziye merasiminde hazır bulunmuştur. Orada Sultan Mahmud şöyle 
demiştir: “Bizzat kendim inançlarıma uygun bir şekilde taziye merasimine katılmak 
istiyordum, ancak bu davranışımın itirazlara sebep olması muhtemeldi.” 

A.  İfta Usulü  

İfta ile kada (mahkeme kararı) arasında şöyle bir fark vardır: Kada (mahkeme 
kararı) bağlayıcı olup, çıkarılan kararın kesinlikle kabul edilmesi gerekir. Fakat ifta 
bağlayıcı değildir. İbrahim Necib’in el-Kada fi’l-İslam adlı kitabında yazdığına göre ifta 
“sorulan meselelerle ilgili genel olarak şeriat hükümlerini açıklamaktan ibaret olup 
verilen fetva gereğnce amel etmek gerekmiyor. Yargı kararını uygulama ise, 
uygulanması gereken hükmün çıkarılmasından ibaret olup, daha fazla iki kişi arasında 
meydana gelir. Fakat fetva bir taraf ya da bir kaç kişi tarafından sunulan durumu izah 
etmekten ibaret olup onda davanın tarafı (davacı) bulunmaz.” 

İfta sahası yargı kararı dairesine nazaran daha geniş olup, müftü kendine, 
annesi, babası, çocukları ve aynı şekilde ortağı için fetva verme hakkına sahiptir, ama 
onlar için hüküm çıkarma yetkisine sahip değildir.  

Aynı şekilde ibadetler yargı alanına girmez, anca müftü birçok ibadet ile ilgili 
fetva verme hakkına sahiptir.  

                                                 
149 İbn Battuta, Sefername, s. 486. 
150 İbn Battuta, Sefername, s. 483. 
151 Gubar, Afganistan der mesir-i tarih, s. 115. 
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B. Mezâlim Divanı  

İslam devletlerinde âdeti tesis etme ve halkın şikâyetlerini toplama, zulüm ve 
zorbalığı engellemek için mezâlim divanı mevcuttu. Mezâlim divanı (zulümden şikâyetçi 
olma, adalet divanı) günümüzdeki istinaf mahkemesine (yeniden gözden geçirme, 
ikinci mahkeme ya da yüksek mahkeme) denktir. Sahib-i mezâlim yani mezâlim 
mahkemesi başkanı ya da şikâyetleri dinleyen halifenin bizzat kendisi, veziri, emiri idi. 
Vilayetler ve şehirlerde de halife tarafından bu görevi yerine getirmek için yetkili 
kişiler görevlendirilmişti.  

Hz. Peygamber’in (a.s.) vefatından sonra ilk defa bu görevi yerine getiren kişi 
Hz. Ali b. Ebi Talib olmuştur. Ondan sonra Hz. Ömer b. Abdilaziz’ın kendisi bu görevi 
yerine getirmiştir. Corci Zeydan’a göre halifeler dönemindeki mezâlim divanı bugünkü 
istinaf mahkemelerinden faydalı ve etkili olmuştur. Çünkü davalar devlet başkanının 
(halifenin) bizzat kendisi ya da onun kontrolünde görülürdü, zulme maruz kalanların 
şikâyeti dikkatle dinlenirdi, her bir mağdur korkusuzca halife çocukları, en yüksek 
rütbeli kadılar, aynı şekilde devletin en saygın askeri makamları, kadılar ve devlet 
adamları hakkında özgür bir biçimde şikâyet etme hakkına sahipti.152  

Rivayetlere göre Mısır’lı bir kişi Hz. Ömer b. Hattab’a valisi Amr b. As’ı şikâyet 
etmek için geldiğinde, halife hüküm çıkararak hakkının verilmesini emreder. Bunun 
gibi, Beni Gassan’ın son emiri Cibille b. el-Eyhüm’ın izarının ucunu halktan biri bastığı 
için bir tokat atmıştı, bunun üzerine Halife kısas uygulanmasını emreder. Cibille bu 
hükme karşı çıkarak şöyle der: “Ben bir kral o ise normal bir sokak insanı, nasıl olur da 
beni onun yanına oturtarak kısasın uygulanmasını istiyorsun?”. Hz. Ömer ona şöyle 
cevap verir: “İslam sizin aranızda eşitlik (eşit haklara sahip olmayı) getirmiştir.” 

Herhalde “mezâlim divanı” Emevîler devrine kadar yargı işleriyle birlikte 
yürütülmüş bağımsız bir mahkeme sıfatıyla kendine has işlevlere sahip değildi. İlk defa 
Halife Abdulmelik b. Mervan (ö. 86/705) onu bir mahkeme sıfatıyla şekillendirdi. O 
her haftada bir gün mezâlim mahkemesinde oturur ve gelen şikâyetleri görürdü. 
İbrahim Necib’ın el-Kada fi’l-İslam adlı eserinde verdiği bilgilere göre, o kendisiyle 
birlikte kadısı Ebû İdris el-Ezdî’yi oturtarak şikâyetleri dinler ve hüküm verirdi.  

Ömer b. Abdülaziz (ö. 101/720) döneminde mezâlim mahkemesi alanında uygun 
olmayan bir olay meydana geldi. O dönemde Ümeyye oğullarının ailesi devlet 
hazinesine ait takılar ve diğer mallara ele koyarak ya da fethedilen memleketlerden 
getirilen malları gayri meşru bir şekilde sahiplenerek kullandılar. Halifenin fermanına 
binaen devlet mallarının tümü toplanarak beytü’l-mal’a teslimn edildi.153  

Abbâsîler döneminde maezâlim mahkemeleri daha fazla yaygınlaştı. Hilafet 
merkezi onunla ilgili işleri düzenlemek için çalışma planını hazırladı. Halife haftada iki 
gün ya da daha fazla, mezâlim mahkemesinde oturarak mağdurların haklarını alıp 
verme işleriyle meşguldü.  

 Rivayetlere göre Memun kendi oğlu aleyhine şikâyette bulunan kadın hakkında 
hüküm verdi. Buna göre kadın yüksek sessle şikâyetini dile getirdi. Kadı ona sesinin 

                                                 
152 Maverdî, el-Ahkamu’s-Sultaniyye, s. 77. 
153 İbnü’l-Cevzî, Sire ve menâkibu Ömer b. Abdilaziz el-Halife ez-Zâhid, s. 106.  
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Müminlerin emirinden yüksek olmaması gerektiğini bildirdiğinde, Memun şöyle 
cevapladı: "Bırak onu hak konuşturuyor ve davalısını susturmuş durumdadır."  

Maverdî’nin verdiği bilgilere göre sahib-i mezâlim görevi kadılık görevinden 
farklıydı.  

Kadının uygulanmasından aciz olduğu işlemleri mezâlim mahkemesi tüm güç 
ve yetkisini kullanarak zulüm ve haksızlığın önüne geçmiştir. Adaleti hakksızlıktan 
ayırmak için çokça şahitler, deliller isteniyordu. Bazen meseleleri derinlemesine 
araştırma ve çözümlenmesi için güvenilir heyetlere devretmiştir. Hâlbuki kadı söz 
konusu davayı davacı ve davalının anlaşması olmadan çözüme kavuşturamazdı.154  

Mezâlim divanı her bir kimsenin şikâyetini dikkatle dinleyip, suçu ispat 
edildiğinde karşı taraf sosyal konum itibariyle ne kadar güçlü olursa olsun hak sahibine 
hakkı verilirdi. Mezâlim beş gruptan oluşan bir heyetin huzurunda işlerini yapardı. 

Birincisi: Sahib-i-mezâlim, yardımcıları, hamileri, mahkeme kararları onlar 
tarafından uygulanırdı. 

İkincisi: Hâkimler, onların çözüme kavuşturdukları meseleler hakkında, aynı 
şekilde, şikâyetçilerin haklarının kendilerine verilmesi konusunda etraflıca bilgi verip 
her iki tarafın davalarının mahiyetlerini açıklarlardı.  

Üçüncüsü: Fakihler, Sahib-ı mezâlim olanlardan şeriatın karmaşık problemleri 
konusunda fetva alırdı. 

Dördüncüsü: Kâtipler, davalı ve davacıların ifadelerini kayıt altına alırlardı. 
Onların sahip oldukları hakları kaydederlerdi. 

Beşincisi: Şahitler, tarafların haklarının ispat edilmesi için şahitlik ederler. Bu 
minvalde mezâlim mahkemesi çeşitli konularda şikâyetleri dinlemiş ve anlaşmazlıkları 
çözüme kavuşmuştur.  

Mezâlim mahkemesinin başkanının görevlerini aşağıdaki şekilde sıralamak 
mümkündür.  

1- Bazı şahıslar ve gruplar tarafından valilerin (hâkimlerin) hak yolundan 
saptıklarını anlatan şikâyet dilekçelerini değerlendirme. 

2- Vergi toplayan memurların yanlış davranışları veya vergi defter 
memurlarının Müslümanların vergilerini az ya da çok yazılışı ile ilgili ulaşan şikâyetleri 
inceleme, değerlendirme ve sonuçlandırma.  

3- Davalının nüfüz sahibi olması sebebiyle kadının çıkardığı kararın 
uygulanamadığı durumlarda uygulama. 

4- Askerlerin maaşları verilmediği ya da geciktirildiğinde, bu sorunun 
halledilmesi.  

5- Sultan adını kullanarak veya nüfuz sahibi insanların zor kullanarak 
gasbettikleri şeylerin asıl sahiplerine teslim edilmesini sağlama. 

                                                 
154 Maverdî, el-Ahkamu’s-Sultaniyye, s. 77. 
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6- Vakıf mallarına denetçilerin tasarruf etmeleri ve vakıftan elde edilen 
gelirlerin paylaştırılmasında zimmete geçirmelerinin önüne geçme. 

7- Toplumun maslahatı ile ilgili sorunları, örneğin, nüfuz sahibi kişilerin açıkça 
kanuna aykırı davranmaları, kamuya ait yola ele koyma ya da gaspetme gibi 
durumlarda muhtesiplerin önüne geçmedikleri sorunları çözümleme.  

8- Hac gibi ibadetler, bayramlar ve cihadın usul ve kaidelerine riayet etmeyi 
sağlama.155 

Mezâlim mahkemesi başkanı zikredilen işleri dikkatlice inceledikten sonra 
kendi hükmünü uygulardı. İbn Haldun’a (ö. 808/1406) göre mezâlim valisi kadıya 
nazaran geniş yetkilere sahipti; çünkü onun yetkilerine yargılama görevine ek olarak 
yürütme de girerdi.  

Mezâlim mahkemesi daha sonraki dönemlerde Arap olmayan devlet adamları 
(padişahlar) tarafından Daru’l-adl olarak değiştirilmiştir. Mezâlim mahkemesi 
başkanına da Emiru’l-adl denilirdi. Bu kavramın Farsça karşılığı ise Mirdad idi. Emiru’l-
adl adaleti sağlamak ve ahalinin şikâyetlerini dinlemede padişahın naibi ve Meliku’l-
ümera’sı sayılır ve her zaman bu görev güç, otorite, nüfüz sahibi, askeriye sınıfından 
(kılıç sahibi) olan kişilere verilirdi.156  

Gazneli Sultan Mahmud’un kendisi ve oğulları, örneğin, Sultan Mesud birçok 
mahkeme teşkilatlarına özellikle mezâlim mahkemesine büyük önem vererek 
çoğunlukla kendisi veya en güvenilir ve güçlü temsilcileri tarafından bu mahkemenin 
işlerini yürütmüşlerdir.  

Beyhakî’nin belirttiğine göre “haftada iki defa mezâlim meclisinin toplanması 
gerekirdi. Kendisine zülmedilen kişi gelir ve usanmadan kendini anlatırdı, böylece 
adalet sağlanırdı....”. Gazneli Sultan Mesud emirlik malzemeleriyle (elbiseleriyle) 
Nîşâbûr’a ulaştığında ahaliyi kendi etrafında toplayarak “haftada iki defa mezâlim 
mahkemesi kurulur” diye bilgilendirme yapmıştır.157  

Nizamülmülk’ün aktardığına göre bir tacir Gazneli Sultan Mahmud’un sarayına 
gelerek oğlu Sultan Mesud’la ilgili şöyle bir şikâyette bulundu: “Benim evime dönmem 
gerekiyor; ancak oğlun 60000 dinarımı vermediği için dönemiyorum. Kadı huzurunda 
bu sorunun çözümlenmesini talep ediyorum.” Gazneli Sultan Mahmud onun bu 
sözlerinden son derece rahatsız olmuş ve oğlu Sultan Mesud’un tacirin hakkını derhal 
ödemesi gerektiğini emretmiş, aksi takdirde mahkemede kadı huzurunda bu davanın 
görüleceğini kendisine bildirmiştir. Sultan Mahmud’un bu emri üzerine o günün ikindi 
namazına kadar tacirin 60000 dinar kendisine ödenmiştir. Bu hadise dünya çapında 
tacirler arasında yayılarak, Çin, Hıtay ve Arap diyarından tacirler farklı türlerdeki 
pahalı eşyalarıyla Gazne’ye doğru yola çıkmışlardır.158  

Böylece “mezâlim divanı” veya “mezâlim mahkemesi” birçok şikâyeti dinler, 
devletin yüksek kademelerinde görev yapanlar tarafından zülüm ve haksızlığa maruz 
kalan kişilerin haklarının kendilerine geri verilmesi amacıyla kadılar hükümler 

                                                 
155 Maverdî, el-Ahkamu’s-Sultaniyye, s. 88. 
156 Habibî, Afganistan bad ez İslam, s. 456. 
157 Habibî, Afganistan bad ez İslam, s. 546.  
158 Mededî, Evza-i ictimaî-yi devr-i Gazneviyan, s. 222. 



60 
 

çıkarırlardı. Mezâlim mahkemesinde bazen kadıların verdiği hükümlerin yeniden 
gözden geçirilmesi için bir üst mahkeme sıfatıyla söz konusu hükümler ilga edilir ve 
yeniden hüküm verilirdi.  

C. Şurta İdaresi  

Günümüzde Arap dilinde “şurta” güvenliği sağlayan polislere ve bu idare 
anlamında kullanılmaktadır; fakat onun tarihi çok eskilere dayanmakta olup, uzun 
asırlar önce bu kurum şekillenmiştir. İbn Haldun (ö. 808/1406) el-Mukaddime adlı 
eserinde şurta ve ona özel görevler hakkında aşağıdaki bilgileri vermektedir:159 

“Şurta görevi dinî bir mahiyete sahip olup şeriat tarafından belirlenmiştir. 
Şurtada mahkeme hükümlerine nazaran biraz geniş bir çerçeveye sahibi olup 
“Sahibu’ş-şurta” suçlularla ilgili kendine özel haklara sahipti. O suçluları tespit etmek 
amacıyla faydalı olan bazı cezalardan faydalanırdı. Suçu ispat edilinceye kadar 
menedici cezalar tayin ederdi.  

Şurta suçlunun tespiti için hâkime yardımcı olurdu. Belirlenen had cezalarını 
uygulardı. Kan bedeli ve kısas ile ilgili hükümler çıkarırdı, bir suçu tekrar işlemeye 
teşebbüs eden fakat yapmayan kişi için de tazir ve tedib cezalarını tayin ederdi. Bu 
minvalde şurta suçun ispatı, mahkeme tarafından verilen kararların uygulanmasında 
hâkime yardımcı olurdu.  

Fakat daha sonraki dönemlerdeki değişiklikler neticesinde “Sahibu’ş-şurta” 
doğrudan kendisi cinayetlere ilişkin suçları sonuçlandırma ve ispatlanan cinayetler ile 
ilgili had cezalarını uygulama yetkisine sahip oldu. Çünkü şurta bu gibi cinayetler ile 
ilgili delilleri bulma ve suçu işleyenlerin suçunu ispatlama imkânnına sahipti. Bu 
sebeple problemleri bir ân önce çözüme kavuşturmak için en kısa yolun seçilmesi 
amacıyla bu yetki şurtaya verlmişti. Bunun başka bir sebebi ise şöyleydi: Hüküm 
çıkarmak için hâkimin çok dikkat ve incelemeye ihtiyacı vardı, bu ise fasık ve facirler 
için kolay şartların meydana gelmesine sebep olurdu. Bu yüzden salâbet ve hüküm 
çıkarma konusunda katilik özelliğine sahip olduğu için cinayetlerin kökünü kazımak ve 
hukuksuzluğun kapısını kapatmak amacıyla şurtaya şerî ve siyasî hadleri tatbik etme 
yetkisi verilmişti.  

Şurtanın yetkisine dâhil edilen suçların çoğu gece tarafından işlenen suçlar 
olduğu için “Sahibu’l-leyl veya Sahibu’l-medine, şihne ve ‘asas” ( وعسس ةشحن ) şeklindeki 
isimler verilmiştir. Bazen ise “Mirşeb” şeklinde anılırdı. Çünkü şehir uykudayken, şurta 
geceleri devriye gezerdi, suça karışan ve kanunlara aykırı davrananları yakalayarak 
cezaya çarptırırdı.160  

Şurta, uygulanması gereken görevleri yerine getirirdi. Şurta üç kısma 
ayrılmıştır: 

1- eş-Şurtatü’s-suğra (Küçük şurta): Genel halk için.  

2- eş-Şurtatü’l-vüsta (Orta şurta): Meslek ve sanat sahibi olan orta tabakaya 
mensup kimseler için. 

                                                 
159 İbn Haldun, el-Mukaddime, s. 156.  
160 Makrîzî, Nefhu’t-tayyib, I/101. 
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3- eş-Şurtatü’l-kübra (Büyük şurta): Üst tabakaya mensup olan havas ve 
eşraf için.  

Böylece farklı dönemlerde şurta yargı sisteminin bir türü olarak görevini yerine 
getirmiştir. Suçluyu yakalama, suçunun ispat edilmesi aşamasında hâkime yardımcı 
olarak hükümlerini uygulamaya koyardı.  

Bazen şurtaya hâkimlik yetkisi de verilerek bazı alanlarla ilgili hüküm çıkarma 
yetkisine sahip olmuştur. Hâlihazırda da şurta buna benzer görevlerin bir kısmını 
yerine getirmektedir. Örneğin; suçluların takip altına alma, yakalama, nezarethanede 
bulundurma, mahkemeye teslim edilmesi, yargılandıktan sonra hâkimin kararını 
hükümlü üzerine uygulama bunlardandır. Bu sebeple bazı devletlerde polis akademileri 
ve fakültelerinde hukukun farklı alanlarının okutulmasına büyük önem verilmektedir. 
Bunun amacı polis memurlarının görevlerinin disiplinli ve hukuk standartlarına uygun 
bir şekilde yerine getirme melekesine sahip olmalarını sağlamaktır.  

İslam’da şurta tarihi Hz. Ömer dönemiyle başlar. Hz. Ömer devamlı gece 
devriye gezerdi. Yani herkesin uykuda olduğu zamanlarda o geceleri sokakları gezerdi. 
O kumarbazları, içki içenleri takip altına almış ve tespit etmişti. Daha sonra Hz. Ali 
döneminde şurta işleri düzen girerek ciddîleşti. Bunun amacı da müslümanları 
Hâricîlerin saldırılarından korumaktı. Hâricîler evleri basmak suretiyle girer, kendi 
mezheplerini kabul etmeyenleri eziyet eder ve bazen de öldürürlerdi.  

Emevîler döneminde de şurtaya büyük önem verildi. Bazen onlara kadılık 
görevi de verildi. Bazen halifenin kendisi bu görevi yürütürdü.  

Abbasîler döneminde gelindiğinde şurta belirli bir düzene sokuldu. Onun 
bazıları günümüzde de mevcuttur.161  

Türkistan ve Horasan’da da şurta teşkilatı mevcut olup kendi yetkileri 
çerçevesinde görev yapmaktaydı.  

Mededî’nin verdiği bilgilere göre Gazneliler döneminde mahkeme teşkilatı yanı 
sıra hisbe divanı ve şurta divanı da mevcuttu.162  

Şurta yani şehir polisinin asıl görevi kadılar tarafından çıkarılan hükümleri 
uygulamaktır. Şurta görevlileri işlenen suçun ispat edilmesine kadar, suçun tamamen 
ortaya çıkması amacıyla belli sınırlar çerçevesinde araştırılmasına ve kadıların işlerine 
yardımcı olmuşlardır. Şeriata has cezalardan (hadler) olan zina, lian, içki içme cezaları 
şurta tarafından uygulanırdı. Kadılar ise bu cezalarla ilgili hüküm çıkarırdı. Sultanların 
hâkimiyetindeki bölgelerde görev yapan şurta başkanına vali denirdi. Git gide şurta 
teşkilatı mahkeme teşkilatından ayrılarak bağımsız bir kurum haline gelmiştir.163 

Hisbe veya ihtisab divanı yargı teşkilatının bir bölümü olup mahkeme cemiyeti 
yani kadı, muhtesib ve mezâlim kadısı arasında ortaktı. Biz aşağıda bu konuyla ilgili 
yeterli bilgiye yer vereceğiz. 

                                                 
161 Hasan İbrahim, Tarihu’l-İslam es-siyasî ve’d-dinî ve’s-sekafî ve’l-ictimaî, s. 242-243. 
162 Mededî, Evza-i ictimaî-yi devr-i Gazneviyan, s. 220. 
163 Corci Zeydan, Tarih-i temeddün-i İslam, I/248. 
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D. Hisbe veya İhtisab Divanı (İslam’da Hisbe Teşkilatı ve Ombudsman 
Kurumu) 

İhtisab veya hisbe İslam hukukunda kendine has genel yetkileri olan bir 
kurumdur. Bu iki eş anlamlı kelime “bir kimsenin haklarını geri alınmasının talep 
edilmesi, işlerin yerine getirilmesinde iyi ve uygun tedbirler kullanma” anlamına gelir. 
İhtisab idaresi islam devletlerinde ülkede şubeleri ve kendine özel temsilcilikleri vardır. 
Bu işi yapan kimseye “muhtesip” denir. Muhtesib yasaklanan fiillerin işlenmesinin 
önüne geçen, şeriat hükümlerinin uygulamasını denetleyen biri olarak şehirlerde 
devriye gezer, kamu güvenliğinin korunmasının şartları ve kamu hayatı ile ilgili 
yasaların ihlal edilmemesi, genelde cinayetlerin işlenmesini önlemek için denetimlerde 
bulunurdu. 

Günümüzde genelde Batı’da bazen ise Doğu ülkelerinde ihtisab idaresine 
benzeyen ombudsman kurumu mevcut olup insan haklarına bağlı kalma ve bu hakları 
koruyan bir araç olarak dünyanın 85’ten fazla ülkesinde kurulmuştur.  

İsveç parlamentosu 1809 yılında ilk ombudsman kurumunu kurduktan sonra 
diğer ülkeler de onu örnek aldı.  

Şimdi burada aklımıza şöyle bir soru gelebilir: Bu kurumun kuruluş gayesi İsveç 
devleti tarafından ortaya çıkan kendine özgü bir yenilik miydi yoksa bu kurumun 
tarihî kökleri de var mı? 

Biz burada bu konuyla ilgili fikirlerimizi ombudsman kurumu çerçevesinde bu 
kurumun tarihî köklerinin İslamî kaynaklara dayandığını anlatmaya çalışacağız. Aynı 
şekilde İslam’da hisbe idaresi ile günümüzdeki ombudsman kurumunu karşılaştırmalı 
olarak ele alıp benzerlikler ve farklılıklarnı açıklayacağız.  

Ombudsman (kamu denetçisi) ile ilgili Birleşmiş Milletler Kalkınma Programı 
(UNDP) danışmanı, Alaska Eyaleti ombudsmanı (kamu denetçisi), ABD 
Ombudsmanlar Sendikası eski Başkanı Dean Gottehrer 1999 yılında Özbekistan 
İçişleri Bakanlığı Akademisi’nde gerçekleştirilen konferansta sunumunu yaptığı 
tebliğinde ombudsman kurumu ile ilgili aşağıdaki fikirlerini dile getirmişti:  

“Ombudsmannın tarihî kaynaklarından biri Kur’an-ı Kerim ve İslam 
düşüncesinin bir kısmı olarak karşımıza çıkan adalet prensibidir. Hz. Ömer tarafından 
şikâyetlerin dinlenmesi ve anlaşmazlıkların çözümü için muhtesip mansıbı 
oluşturulmuştu.  

1709 yılında İsveç Kralı XII. Charles Rusya’ya yenildikten sonra Türkiye’ye 
gelmiştir. O İsveç’e döndükten sonra orada 1718 yılında Yüksek Ombudsman’ı 
kurmuştur. Bazı hukuk ekolü temsilcileri bunu “kâdılkudât”164 adıyla meşhur olan Türk 
adlî teşkilatının başı olan makamdan esinlenilerek alındığını dile getirmişlerdir. İsveç 
Kralı ve parlamento arasındaki egemenlik mücadelesi 1809 yılındaki Anayasanın kabul 
edilmesine yol açmıştır. İşte tam bu sırada palamento ombudsman (kamu denetçisi) 
kurumunu yürülüğe koymuştur.”165 

Dean Gottehrer’in görüşlerine şunları ekleyebiliriz: 

                                                 
164 Yüksek mahkeme ve adliye ile ilgili görevleri yerine getiren başkan (mlf. n.). 
165 Dean Gottehrer, Ombudsman Hakkında, Demokratikleştirme ve İnsan Hakları, yıl: 1999, sayı: 1, s. 28-28. 
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İhtisab (muhtesiplik makamı) asırlar sonra müslüman ülkelerde, özellikle 
Gazneliler ve Osmanlı Devleti sınırlarında fiilen mevcuttu. Esasen muhtesibin tayin 
edimesi devlet başkanının yetkilerinden olsa da, bazen “kâdılkudât” tarafından tayin 
edilirdi. Kendi işlerinde bağımsız olsa da onun denetimi altında çalışırdı. Bu sebeple 
İsveç kralı doğrudan ihtisab makamından örnek alarak kendi ülkesinde yürürlüğe 
koymuş olabilir. 

 İhtisap makamı h. VII. asırın ortalarında başlayarak İslam devletinde yer 
almıştır. İhtisab idaresi günümüz ombudsman görevini geniş çerçevede yerine 
getirmekteydi. Günümüzde bazı müslüman ülkelerinde ombudsman “muhtesib” olarak 
anılmaktadır. Binaenaleyh günümüz ombudsman kurumunun temelini oluşturan 
ihtisab idaresini öğrenmemiz gerekmektedir.  

İhtisab görevi farklı İslam ülkelerinde her ülkenin örf ve adetleri, şartları ve 
yaşam tarzına göre çeşitli yöntemlerde uygulanmış olsa da, onun asıl amacı el-emru bi’l-
maruf ve’n-nehyü ani’l-münker yani iyiliği emretme ve kötülüğü menetme olduğu için siyasî 
ve coğrafi değişiklikler onun asıl amacını değiştirememişti; çünkü onun kaynağı İslam 
hukukunun temel kaynaklarıdır. 

Abdülhay Habibî’ye göre bazı İslam ülkelerinde İhtisab görevi yargı görevi ile 
yan yana yer almıştır. Yargı hâkimiyeti kadı, muhtesib ve mezâlim kadısı arasında 
ortaklaşa sağlanmıştır; yani kadı kanuna dayanarak anlaşmazlıkları çözerken, 
muhtesib halk hayatındaki kaide ve düzeni denetleyerek cinayetlerin işlenmesinin 
önüne geçmiştir. Mezâlim kadısı bügünkü istinaf ve temyiz mahkemesinin yerine 
geçmiş ve ahalinin kadı, muhtesib ve başkaları hakkındaki şikâyetlerini dinlemiştir.166 
Bazen ise bir işi hem kadı hem de muhtesib olarak çözüme kavuşturmuştur.167 

Tarihu’l-İslami’s-siyasî adlı eserin müellifinin verdiği bilgilere göre ilk defa 
ihtisap görevinin temellerini atan kişi ikinci halife Hz. Ömer’dir. O bir deveciyi kendi 
devesine çok yük yüklediği için cezalandırmak suretiyle uygulamada muhtesib görevini 
yerine getirmiştir. Muhtesib kavramı ise Abbasîler döneminde kullanılmaya 
başlanmıştır.168  

İslam Hukuk sisteminde muhtesib sosyal ve dinî görevler dışında ilk merhalede 
bazı ülkelerde örneğin; Kuzey Afrika ve Endülüs’te mahkeme ile ilgili bazı görevleri 
yerine getirme hakkına sahip olmuştur. Kur’an-ı Kerim ayetleri, hadisler ve âlimlerin 
icması onun hukukî kaynağı sayılmıştır. 

Ansiklopedik yazar İbn Haldun (ö. 808/1406) kendi eseri el-Mukaddime’de 
aşağıdaki bilgilere yer vermiştir:  

“Müslüman topluluğun lideri için ihtisab görevi iyiliği emretme ve kötülüğü menetme 
kaidesi çerçevesinde dinî bir görev sayılmıştır. Devlet başkanı bu görevin yerine getirilmesi 
için işin ehlini görevlendirerek kendi sorumluluğunu ona devretmesi gerekir.”169 

Muhtesib şehirlerde ahaliyi tüm halkın menfaatine uymaları, örneğin yol 
kesmeme, yük taşıyan hayvanlar ve gemilere haddinden fazla yük yüklememe 

                                                 
166 Abdülhay Habibî, Afganistan bad ez İslam, s. 543. 
167 Maverdî, el-Ahkamu’s-Sultaniyye, s. 61. 
168 Hasan İbrahim Hasan, Tarihu’l-İslami’s-siyasî, I/380. 
169 İbn Haldun, Mukaddimetü İbn Haldun, thk. Halil Şehhade, Daru’l-fikr, Beyrut 1421/2001, I/280-281 (çev. n.). 
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hususunda tavsiye ederdi. Çökmek üzere olan duvar ve binaları yıkmak için emir 
verirdi.  

 Binalarda güvenlik yöntemlerini denetleme, yol rehberleri için tehlikeli ve 
zararlı şeyleri ortadan kaldırma, medreselerde talebeleri döven müderrislerin 
cezalandırılması ve buna benzer görevleri yerine getirirdi. O dönemlerde zikredilen 
görevler esasen kadılara ait olsa da onun işlerinin çokluğundan dolayı bu görevler 
muhtesibe devredilmiştir. Muhtesip kadılık makamına hizmet etmiştir.170  

İbn Teymiyye’ye (ö. 728/1328) göre şeriat tarafından muhtesibin yapması 
gereken görevler belirlenmiş değildir. Yaşam şartlarının bir şehirden diğer bir şehire 
göre değişebileceği için muhtesibin görevleri örf ve adette göre belirlenmiştir. O’na 
göre teorik açıdan ihtisab devletin yetkisi dâhilinde olup ve halk karşısında onun 
görevlerinden sayılır.  

İbn Teymiyye, ihtisab ile ilgili hukukî normlar hakkında fikirlerini açıklamış ve 
onun uygulanmasını garantileyen kaideler hakkında bilgi vermiştir. Kamu düzenini 
bozanların cezalandırılması gerektiğini anlatmıştır.171  

Muhtesibin görevleri esasen aşağıdakilerden ibarettir:   

- Cuma namazlarında, büyük kalabalıklarda insanları doğruluk, emanet ihanet 
etmeme, başkaların haklarını ayaklar altına almama, zararlı olan işlerden kendilerini 
korumaya teşvik etmek.  

- Pazarlarda fırıncılar ve aşçılar ve terziler tarafından satışa hazırlanan gıda 
maddleri ve giyimleri denetleme.  

- Ham eşya, çeşitli mallar, yiyecekler ve kullanmak için hazırlanan malları, 
pazara ulaşmadan simsarcılar tarafından satın alınmasının önüne geçilmesi (aksi 
takdirde insanlar özellikle köylüler ve çiftçiler pazar fiyatından habersiz oldukları için 
mallarını ucuza satarlar ve çok zarar etmeleri mümkündür).  

- İhtikâr (karaborsacılık) yiyecekleri pazardan satın alıp biriktirme ve yapay 
olarak fiyatlarını arttırdıktan sonra pazara çıkarma ve yüksek fiyata satılmasına izin 
vermeme.  

- Hem satıcı hem de tüketicilerin haklarını koruma yani mal sahibi işe 
yaramayan kaltesiz mallarını pazara çıkarma ya da kendi malını haddinden fazla kâr ile 
satma, göz boyacılık yapması ve müşterinin sahte para vermesinin önüne geçme.  

- Yollar ve köprüleri tahrip etmeme, nehirler ve havuz sularını kirletmeme, 
mescid ve medreseler ve yolların temizliğini sağlama, hamamlarda hijen koşullarına 
riayet edilmesine sağlama.  

- Hayvanlara yem vermeme, yük taşıyan hayvanlar ve gemilere fazla yük 
yüklememeyi denetleme, güçlü rüzgârların estiği dönemlerde gemilerin denize 
açılmasına izin vermeme.  

- Fısk, fesat, kumar, fuhuş, uyuşturucu maddeleri kullanma, satma ve ahlaka 
aykırı olan başka davranışların önüne geçme. 

                                                 
170 İbn Haldun, el-Mukaddime, s. 201.  
171 İbn Teymiyye, el-Hisbe fi’l-İslam, Kahire 1935, s. 18-19. 
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- Şehir ve pazara köylerden gelen ahaliye kötü ve saygısızca davranmaya izin 
vermeme. 

- Tüm şehir ve sokaklarda özgürce hareket etmeyi sağlama ve temizliğe riayet 
etme.  

- İslam devletinin müslüman olmayan ahalisinin hak ve özgürlüklerini koruma. 

- Doğayı koruma amacıyla kamuya ait ormanlar, şehir ve sokaklardaki 
nehirlerin kenarında dikilen ağaçların kesilmesine izin vermeme. 

- Temiz havayı korumak için şehir ve mahallelerin içinde tuğla fabrikaları, 
dericicilik imalathaneleri, sabun fabrikalarının kurulmasına izin vermeme.  

- Kasapların hayvan kestikleri kesimhanelerinin insanların yaşadıkları yerleşim 
yerlerinin dışında olmasını sağlama. 

- Düğün ve taziye merasimlerinde israf ve bidatçılığa müsaade etmeme, 
özellikle taziyelerde ağıtçı kadınları denetleme. 

- Yalancı dua okuyucular ve halkı aldatanlara fırsat vermeme. 

- Daha yetkili muhtesipler tarafından yapılan görevleri günümüzde vali, 
bedediye başkanı, polis, savcı, ekonomi bakanlığı, ticaret ve sanayi bakanlığı, genel 
sağlığı koruma başkanlıkları ve başka devlet teşkilatları yerine getirmektedir.172  

İslam hukukçuları ihtisab idaresiyle ilgili birtakım kitaplar yazmışlardır. Bu 
eserler yönetimin kaynağı, iş yürütme aşamaları, yetkilerin sınırları, özgürlük, 
sorumluluk, suça karışanlarla mücadele yöntemleri ve buna benzer meseleleri 
açıklamışlardır. Bu kitapları şöyle sıralayabiliriz: 

Maverdî (ö. 450/1058), el-Ahkamu’s-sultaniyye, 

Ebû Ya‘la el-Ferrâ (ö. 458/1066), el-Ahkamu’s-sultaniyye, 

Ebû Hamid el-Gazzalî (ö. 505/1111), İhyaü ulumi’d-din (Kitabın bazı babları). 

Abdurrahman b. Nasr Şeyzerî (ö. 589/1193?) Nihayetü’r-rütbe fi talebi’l-hisbe, 

İbn Bessâm (ö. VIII. asrın başı), Nihayetü’r-rütbe fi talebi’l-hisbe,  

İbnü’l-İhve (ö. 729/1329) , Meâlimü’l-kurbe fi ahkami’l-hisbe, 

Abdurrahman b. Nasr Şeyzerî (ö. 589/1193?) Nihayetü’r-rütbe fi talebi’l-hisbe 
adlı eserinde muhtesiplerin farklı alanlarla ilgili görevlerini dikkatle ve enteresan bir 
biçimde açıklamıştır. Biz burada bu görevlerin bir kısmını kısaca zikredeceğiz: 

- Muhtesibin kayıt defteri olması gerekir. Bu deftere fırıncıların isimleri ve 
dükkânlarının bulunduğu yerler yazılır. Çünkü gerektiğinde onlar çağırılır ve fırında 
kullanılan ekipmanın temizliği, örneğin, leğenlerin yıkanması ve başka kullanılan 
malzemelerin temiz tutmaları istenir. 

- Fırıncı hamuru ayakları ya da dizleri ve dirsekleri ile yoğuramaz; çünkü böyle 
bir davranış yiyecek maddeye hürmetsizlik olup, aynı zamanda onun vücudundaki 

                                                 
172 Ahmed Husarî, es-Siyasetü’l-iktisadîyye ve’n-nazmu’l-maliye fi’l-İslam, Daru’l-kütübi’l-İlmî, Beyrut 1986, s. 401, 
419. 
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terlerin hamura damlaması mümkündür. Fırıncının hamuru pişirirken özel bir elbiseyi 
giyip kendi ağzı ve burnunu kapatması gerekir.  

- Fırıncının terinin damlamasını engellemek için alnına beyaz bir bez bağlaması 
gerekir.  

- Ellerin kılının hamura karışmaması için bileklerine kadar tıraş etmesi gerekir.  

- Muhtesib, fırıncılara ekmeklerini iyileştirmeleri için sağlık amacıyla zararlı 
olan maddelerin hamura karıştırmalarına izin vermemesi gerekir.173  

İbn Teymiyye’ye (ö. 728/1328) göre muhtesib kendi görevini yerine getirmezse 
günahkâr olur. Tekrarlanan şikâyetlere önem vermezse, İslam hukukuna göre kendi 
yetkisini kaybeder. Mürüvvet ve adaleti yok olur ve itibarsızlaştığı için hukuken 
muhtesib sayılmaz.174  

Birçok İslam ülkelerinin devletleri ve özbek devletçiliği tarihinde, özellikle 
Gazneliler, Timurlular Devleti’nde muhtesib kendisine verilen görevi aşağıda 
anlatıldığı şekliyle yerine getirmiştir: 

Birincisi: İbadet yahut muamelat alanlarıyla ilgili hata yapan kişilere şeriatın 
hükümlerini anlatmıştır.  

İkincisi: Bilerek caiz olmayan işleri yapmaya çalışanlara öğüt verip, Allah’tan 
korkmalarını ve vicdanlarının uyanmasına yönelik gayret sarfetmiştir.  

Üçüncüsü: Bir kabahat işleyip iyi sözler ve öğütlerle doğru yola gelmeyen 
kimseyi açık ve net sözlerle kınamıştır.175  

Dördüncüsü: Uygulamalarla durumu değiştirmeye çalışmıştır. Örneğin; içkiyi 
dökme, içki kabını kırma, birini dövmeye kalkan saldırganın elinden kırbacını alma, 
aynı şekilde birinin arazisini gasbeden kişinin oradan zorla kovulması. 

Beşincisi: İmkân olduğu sürece saldırganı korkutmak. Örneğin; “Eğer haddini 
bilerek yerinde durmazsan, seninle böyle davranmak zorunda kalacağım” şeklinde 
hitap etmek. Şunu da belirtmemiz gerekir ki; muhtesibin sözleri kanuna aykırı 
olmaması lazım.  

Altıncısı: Zarurete uygun bir şekilde silah çıkarmadan tazir niteliğindeki 
cezaları uygulamak. Örneğin; hapse cesasının uygulanması.  

Yedincisi: Kabahat işleyen kimselere benzer kişilerin çoğalması ve tehlikeli bir 
durumun ortaya çıkmasından korkulduğunda muhtesip kendi yardımcıları ve silahtan 
faydalanma hakkına sahiptir.  

Muhtesib halkın menfaati ve insan hakları ile ilgili düzen ve kuralları bozanlara 
karşı faaliyet edip, özel hukuk ve ev içinde meydana gelen problemlere yanaşmamıştır. 
Nitekim Sadî-yi Şirazî şöyle demiştir:  

  چھ کار"."محتسب را درون خانھ 
“Evin içindeki işlere muhtesibin ne işi var.”176 

                                                 
173 Abdurrahman b. Nasr Şeyzerî, Nihayetü’r-rütbe fi talebi’l-hisbe, Kahire 1941, s. 114-116. 
174 İbn Teymiyye, el-Hisbe fi’l-İslam, s. 50. 
175 Husarî, es-Siyasetü’l-iktisadîyye ve’n-nazmu’l-maliyye fi’l-İslam, s. 418.  
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Haksızlık özel hukuk alanında meydana geldiğinde, muhtesib sadece mağdurun 
talebi üzerine olaya müdâhil olmuştur. Bu durumda hak sahibinin muhtesibe şikayeti, 
onun mahkemeye verdiği dilekçesi önünde durmuştur. Muhtesibin meseleyi 
denetlemesi veya haksızlık yapanın itirafı doğrultusunda olayın ortaya çıkarması 
gerekir. Haksızlığın yapılıp yapılmadığı belli olmadığı durumlarda olaya müdâhil 
olmamıştır. Çünkü o şahitlerin tanıklıklarını dinleme ya da yemin ettirme ve karar 
verme hakkına sahip değildir; yani, kadının görevini yerine getirmezdi.177  

Gazneli Sultan Mahmud (ö. 421/1030) ve Emir Timur (ö. 807/1405) ve onların 
çoçukları İslam şeriatına derin bir inanca sahip olmaları yanında fakihler topluluğuna 
büyük önem vermiş ve saygılı davranarak devlet işlerinde onlardan faydalanmışlardır. 
Fakihler tüm krallık alanında mahkeme işlerini özgür bir şekilde ele almış ve yargı 
bağımsızlığını uygulamada göstermişlerdir.  

Tarihî kaynaklardan elde ettiğimiz bilgilere göre Gazneli Sultan Mahmud ve 
onun oğulları, aynı şekilde Emir Timur ve oğullarından Hüseyin Baykara (911/1506) 
ve Zahirüddin Muhammed Babür (ö. 937/1530), şeriat prensiplerine şahsen tabi 
olmuş, hatta onlara karşı açılan davalarda da kadıların huzuruna çıkmış ve taraflarla 
muhakemeye katılmıştır.  

İslam ülkekelerinde, özellikle Özbek devletçilik tarhinde muhtesib daha fazla 
büyük iktidar ve yeteneğe sahip olarak tazir cezalarını (tedip, terbiye etme ve uyarmak 
için verilen cezaları) uygulama yetkisine sahip olmuştur. Örneğin, Nizamülmülk’ün 
Siyasetnâme’sinde verdiği bilgillere göre Gazne şehri muhtesibi sultanın emirlerinden 
birini şeriata ayrkırı yaptığı bir uygulamadan dolayı cezalandırmıştı. Bunun üzerine 
Gazneli Sultan Mahmud bunu normal ve hukuka uygun bir iş olduğunu söylerek 
emirin şikâyetini dinlememiştir.  

Aynı şekilde, ihtisab idaresi Gazneliler ve Timurlular döneminde geniş çapta 
yaygınlaşmış, kendi yetkili temsilcileri tarafından insanları terbiye etme, normal 
hayattaki düzen ve kurallara riayet etme, cinayetlerin önüne geçme, insanların 
menfaati ve insan haklarını savuma gibi görevler ile meşgul olmuştur.  

Günümüz ombudsman kurumu ile ihtisab idaresi arasındaki ortak yönler 
aşağıdaki yerlerde gözümüze çarpmaktadır: 

- Muhtesip gözle görünen haksızlıklara engel olur. Güvenilir deliller mevcut 
olup, biri hakkında ikrar olduğunda onun hakkını alıp kendisine verir, ancak mahkeme 
ile ilgili işlerde, örneğin, şahitleri dinleme, yemin ettirme ve hüküm verme yetkisine 
sahip değildir. Buna benzer davaları mahkemeye gönderir.  

- Ombudsman da mahkeme ile ilgili meselelere bakmaz.178 

                                                                                                                                               
176 Şiirin baş mısraları şöyledir:  

    پارسا دان و نيکمرد انگار         هر که را جامه پارسا بينی  
  محتسب را درون خانه چه کار      ور ندانی که در نهانش چيست

“Görünüş itibariyle takvalı kimseleri gördüğünde onları takvalı bil ve iyi insanlardan olduğunu düşün. Aksi takdirde sen 
onun batınını bilemezsin, evin içindeki işlere muhtesibin ne işi var.” bk. Muhammed Hezâilî, Şerh-i Gülistan, nşr. 
Müessese-i İntişârât-i İlmî, 1. bs., Tahran H. Ş. 1344/1965, s. 313 (çev).  
177 Husarî, es-Siyasetü’l-iktisadîyye ve’n-nazmu’l-maliyye fi’l-İslam, s. 419.  
178 Yüksek Meclisin İnsan Hakları Temsilcisi (Ombudsman) doğrultusunda Özbekistan Cumhuriyeti Kanunu, md. 9; 
Onuncu paragraf. 
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- Ombudsman de muhtesib gibi kendi görevlerini bağımsız hem de devlet 
organları ve yetkili makamlara bağlı olmayarak yerine getirir.179  

- Ombudsman kurumu vatandaşların insan hakları ile ilgili sosyal şuuru 
konusunda yardımcı olur.180  

- Muhtesib Cuma namazı kılınacak olan camilerde, büyük kalabalıklarda 
insanlara vaaz ederek helal ve haram yani kanun uygun ve aykırı olan işleri anlatır.  

- Her ikisi de doğanın temiz tutulması ve korunmasına davet eder.  

- Her ikisi de insan haklarının savunucusudur. 

İlk ombudsman teşkilatının kurulmasından yaklaşık 200 yıl geçmiştir. Bu süre 
zarfında çok çeşitleri ortaya çıkmıştır. Bunun en önemli çeşidi parlamento tarafından 
tayin edilen ve klasik ombudsman diye bilenen ombudsmandır.  

Dean Gottehrer’in verdiği bilgilere göre bazı ombudsmanlar yasama organı 
tarfından değil, tam aksine yürütme organı tarafından tayin edilir.  

Amerika Birleşik Devletleri ve diğer devletlerin kurumları ve özel kuruluşları 
çeşitli anlaşmazlıkların çözümü için ombudsmanları tayin ederler. Ancak onlar klasik 
ombudsmanlar gibi genel yetki ve imtiyazlara sahip değildir. Başka ombudsmanlar 
sadece insan hakları ihlalleri ile ilgili şikâyetleri kabul eder ve incelerler. Birtakım 
ombudsmanlar sadece hastaneler ve tedavi merkezleri, hapishaneler ya da çocuk 
koruma teşkilatları, suça sürüklenen kimseler, ruh hastaları, vergiler konusunda sorun 
yaşayanlar, doğayı koruma teşkilatları ve başkalarının şikâyetlerini incelerler.  

Farklı ülkelerde ombudsmanın görev süresi 5 yıldır; ancak bazı ombudsmanlar 
10 yıkdan daha fazla görev yapma yetkisine sahiptir. Özbekistan’da ombudsman 
kanununun 3. maddesine göre ombudsman, vekiller arasından yüksek meclis 
(parlamento) tarafından vekillerin parlamentoda görev sürelerinde seçilirler.  

Özbekistan Yüksek Meclisi’nde (Parlamento) ombudsman, Devlet Başkanı 
İslam Kerimov’un teşebbüsü ile kurulmuştur. Devlet Başkanı İslam Karimov 29 
Ağustos 1996 yılında Özbekistan Parlamentosu’nun 6.ncı oturumunun açılışında 
yaptığı konuşmada şunları söylemiştir:  

“Yüksek Meclis’in (parlamento) insan hakları ile ilgili temsilci kurumunun, hukuk 
sever halk teşkilatlarının konumu ve makamını yükseltmek gerekir. İnsan haklarını koruma 
ile ilgili mevcut ombudsman kurumu, halkçılık kurumu, uygulamadaki kanunî delilleri izleme 
kurumu, insan hakları milli merkezine benzer teşkilatları yaygınlaştırma ve kurumlarını 
kurmak gerekir. Tek bir ifadeyle, insan hakları ve özgürlüklerine riayet etmeyi yönetme ve 
denetleme yeni faydalı mekanizmalarını ayakta tutama zarureti hâsıl olmuştur.” 

Amerikan ombudsman Dean Gottehrer’e göre, ombudsman güçsüz bir kurum 
sayılır. Onun varlığı hükümetin insan hakları ihlallerinin önüne geçme ve başka devlet 
işlerinde mücadele etme talebine bağlıdır. Ombudsman’ın güçsüzlüğü şöyledir: 
ombudsman devlet organları ve yetkili makamlara uygulanmasını zorunlu kılan 
direktifler verme hakkına sahip değildir. Eğer ombudsman, hakların incelenmesinde ve 
ortaya çıkan haksızlıkların ve hukuk ihlallerinin ispatlandığı durumlarda farklı devlet 
                                                 
179 Adı geçen kanunun 2. md. 
180 Adı geçen kanunun 1. md. 



69 
 

idarelerinde yapılması zorunlu olan direktifleri verme yetkisi de buna dahil edilirse, 
ombudsmanın devletin yetkili makamları ve başka idari birimlerine daha fazla 
hâkimiyet sahip olurdu. Her hangi bir kurumun gücü hükümetin faaliyetleri 
üzerindeki tesiriyle ölçülür.  

Burada vurgulamamız gerekir ki; İslam ülkelerinde muhtesib bu alanda büyük 
ameli yetkilere sahiptir.  

Böylece, günümüzde ombudsman kurumu tüm dünya çapında insan haklarına 
riayet ve özgürlükleri koruma amacıyla itibarlı kurumlar olarak faaliyet göstermiş, 
Birleşmiş Milletler ve başka uluslararası kuruluşlar ile işbirliği yapmaktadır. Tabii ki 
biz, dünya çapındaki ombudsman kurumunun İslam hukuku kaynakları, doğu 
tecrübesi ve Özbek devletçiliği kazanımlarından iktibas edilmesiyle gurur duyarız.  
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ÜÇÜNCÜ BAP 

I. İSLAM HUKUKUNUN KAYNAKLARI 

Batı hukuku, dünyevî bir hukuk sistemi olduğu için onun kaynakları kanunlar, 
örf ve adetlerden ibarettir. Fakat İslam hukuku dünyevî hukuk olduğu halde dinî 
mahiyete de sahip olduğu için onun aslî kaynağını ilahî kaynak oluşturmaktadır. Bu ise 
Batı hukuku ile onun arasındaki en fark olarak karşımıza çıkmaktadır. İslam 
hukukunun aslî kaynakları büyük fakihler tarafından ittifakla dört kaynaktan oluştuğu 
zikredilmiştir. Fıkıh usulünde deliller (kaynaklar) ya da tafsilî delililler (edille-i 
tafslîyye) şeklinde ifade edilmiştir. Bu dört delili tek tek inceleyeceğiz. 

A. Kur’ân 

Kur’ân-ı Kerim İslam peygamberi Hz. Muhammed’in (a.s.) 33 yıllık (m. 610-
632) peygamberliği süresinde Allah tarafından indirilen ilahî bir kitaptan ibaret olup 
en sahih rivayetlere göre 114 sure, 6210 ayet, 77434 kelimeden oluşmaktadır. Kur’ân-ı 
Kerim’in 95 adet suresi 13 yılda Mekke’de nazil olduğu için mekkî sure diye bilinir. 
Onlardan üçte biri, yani 19 tanesi m. 622 yılında gerçekleşen hicretten sonra 10 yıl 
içinde Medine’de nazil olduğu için medenî sureler diye kabul edilmiştir. Zikredilen iki 
grup halindeki surelerin bir birinden farkı şöyledir: Mekke’de indirilen ayetler daha 
fazla itikadî konuları, ibadetler, ahlakî faziletler, fikir özgürlüğü, ilim ve tefekküre 
teşvik gibi konuları içermektedir. Bu ayetlerde çoğunlukla “Ey iman edenler!” şeklinde 
hitaplar vardır. Fıkhî hükümler, muamelat, suçlar, cezalar, aile ilişkileri, barış ve 
emniyet antlaşmaları, müslümanlar arasında başka ilişkilerle ilgili konular vardır. Bu 
tür ayetlerde ise “Ey insanlar!” şeklinde hitaplar bulunmaktadır.  

Kur’ân-ı Kerim üç defa cemedilmiştir:  

Birincisi: Hz. Peygamber (a.s.) hayatta iken vahiy kâtipleri tarafından yazılan 
ayetler ve sureleri Hz. Peygamber’in kendi evinde korumuş ve sureleri kendi yerine 
yerleştirilmiştir.  

İkincisi: Hz. Ebû Bekir döneminde Hz. Ömer’in teklifiyle Zeyd b. Sabit’in 
başkanlığında tayin edilen heyet tarafından Kur’an-ı Kerim’in tüm ayetlerinin cem 
etme devridir.  

Üçüncüsü: Hz. Osman döneminde tüm İslam dünyasında kıraat birliğini 
sağlamak için mushaf şeklinde kabul edilen Kur’ân-ı Kerim’in nüshalarının İslam 
dünyasının büyük şehirlerine gönderme ve yayma devridir.  

En eski nüshalardan biri Özbekistan Cumhuriyeti Dinî İşler İdaresi’ne bağlı el 
yazma eserler kısmında “Hz. Osman Mushafı” adıyla muhafaza edilmektedir.  

Kur’an-ı Kerim’de fıkhî (hukukî) meselelere daha fazla genel olarak 
yaklaşılmakta ve bazı meseleler, örneğin; Allah hakkı detaylı bir şekilde açıklanmıştır. 
Meşhur İslam hukukçusu Muhammed Yusuf Musa’nın verdiği bilgilere göre fıkhî 
(hukukî) meseleler ile ilgili Kur’ân-ı Kerim’de aşağıdaki alanlar ile ilgili ayetler 
mevcuttur: 

1- Allah hakları (Amelî ibadetler) ile ilgili 140 ayet. 
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2- Şahsî Hukuk (Aile, talak, vasiyet ve başka meseleler) ile ilgili 70 ayet.  

3- Muamelat veya Medenî Hukuk (Alışveriş, icare, rehin, karz, şirketler ve 
başka meseleler) ile ilgili 70 ayet.  

4- Suç ve Ceza ile ilgili 30 ayet.  

5- Yargı, Yargı Süreci, Şahitlik ve onunla ilgili meseleler ile ilgili 20 ayet. 

6- Kanaatimizce Devletler Hukuku ile ilgili olan 3 ayetle birlikte toplam 
hukukî ayetlerin sayısı 333 ayettir.  

Kur’ân-ı Kerim’in başka ilahî kitaplardan farkı, onun sadece itikadî (gaye ve 
düşünce) kitabı olmamasıdır. Tam aksine Kur’ân-ı Kerim hukuk ve ahlakî değerleri de 
barındırmaktadır. Meşhur İslam filozoflarından İbn Rüşd’e (ö. 595/1198) göre bu, 
Kur’ân-ı Kerim’in büyük mücizesi sayılır.181  

B. Sünnet  

Sünnet sözlükte “yol, yöntem” demektir. Bir fıkıh kavramı olarak “Hz. 
Peygamber’in (a.s.) söz, fiil ve onayları ya da tasdiklerinden” ibarettir. Aynı şekilde 
“ashabın sözleri ve fiilerinin tümüne” de sünnet denilir.  

Kur’ân-ı Kerim’den sonra İslam hukukunun ikinci kaynağı nebevî sünnettir. 
Nitekim Ebû Hureyre’den (r.a.) rivayetle, Hz. Peygamber (a.s.) şöyle buyurmuştur: 
“Size iki şeyi bırakıyorum, Bunlara tutunursanız, amel ederseniz asla delalete düşmezsiniz: 
Allah’ın kitabı ve sünnetim. Bu ikisi (kıyamette) havza kadar ayrılmadan beraberce 
geleceklerdir.”182 

Şüphesiz Hz. Peygamber (a.s.) Allah tarafından seçilen büyük peygamberlerden 
olup, Allah’ın dinine davet eden ve onun dinini yayın bir kimseydi. Nitekim Kur’ân-ı 
Kerim’de Allah şöyle buyurmuştur:  

 “Ey Resûl! Rabbinden sana indirileni tebliğ et.”183  

Mudakkik âlimlerden olan Ahmed Şiblî sünneti ikiye ayırarak anlatmıştır: 

1- Birinci tür, Hz. Peygamber bir iş yapmak istediği zaman Allah’ın söz konusu 
işle ilgili fikri Hz. Peygamber’e vahy-i hafi yoluyla bildirilmesinden ibarettir. Hz. 
Peygamber ise kendi sözleriyle onu açıklar. Bu vahyin Kur’ân-ı Kerim ayetleri yani 
vahy-i celî’den farkı şöyledir: “Kur’an-ı Kerim ayetlerinin hem manası hem de lafzı 
Allah tarafından Hz. Cebrail (a.s.) vasıtasıyla indiriliyordu.”  

2- İkinci tür, Müslümanların yaşamlarıyla ilgili bir yenilik getirmeye ihtiyaç 
hissedildiğinde, bunun çözümü için Hz. Peygamber’e (a.s.) vahiy gelmezse, böyle 
durumlarda Hz. Peygamber’in (a.s.) içtihad etmesi yani meseleyi şahsî fikriyle çözüme 
kavuşturmaya yetkili ve izinli sayılıyordu.  

                                                 
181 Hudarî Bek, Tarihu’t-teşri’l-İslamî, s. 24. 
182 Beyhakî, es-Sünenü’l-kübra, X/195; Hâkim, el-Müstedrek ‘ala’s-sahihayn, I/172; Malik b. Enes, el-Muvatta, Kitabu’l-
Kader, hadis No: 1773: 

 ».الْحَوْضَ وَسُنَّتِي وَلَنْ يَـفْتَرقَِا حَتَّى يرَِدَا عَلَيَّ إِنِّي قَدْ خَلَّفْتُ فِيكُمْ مَا لَنْ تَضِلُّوا بَـعْدَهُمَا مَا أَخَذْتُمْ بِهِمَا، أَوْ عَمِلْتُمْ بِهِمَا، كِتَابُ االلهِ، «يـْرَةَ، قَالَ: قَالَ رَسُولُ االلهِ صَلَّى االلهُ عَلَيْهِ وَسَلَّمَ: عَنْ أبَِي هُرَ  
183 Mâide, 5/67:  َأَيُّـهَا الرَّسُولُ بَـلِّغْ مَا أنُْزِلَ إِليَْكَ مِنْ ربَِّك﴾ ياَ﴿   
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Böyle bir durumda Hz. Peygamber (a.s.) içtihad ederek, sahabe ile danışarak bir 
çözüme ulaşırdı.  

Eğer Hz. Peygamber (a.s.) tarafından kabul edilen ve bildirilen bir fikir Kur’ân-ı 
Kerim ayetleriyle onaylanırsa, söz konusu sünnet184 ayetle nashedilip, geçersiz 
sayılarak Kur’ân-ı Kerim’in hükmüyle amel edilirdi. Örneğin, Bedir Gazvesi’nde 
düşmandan 70 kişi Hz. Peygamber’in (a.s.) ashabının eline esir düşmüştü. Savaş 
bitmeden belli bir fidye karşılığında esir düşen 70 kişi serbest bırakıldı. Serbest 
bırakılan bu esirler düşman saffına katılarak onları güçlendirmiş olmuştu.  

Böylece aşağıdaki ayet nazil olarak düşmana karşı kesin bir zafer elde 
edilmeden esirlerin serbest bırakılamayacağı vurgulanmıştı: 

 “Bir peygambere yeryüzünde düşmanlara darbe vurmadıkça esire sahip olması 
mümkün değildir. Siz (müminler) dünya menfaatini istiyorsunuz, hâlbuki Allah sizler için 
ahireti istiyor. Allah güç ve hüküm sahibidir.”185  

Ancak şu kadar var ki, Hz. Peygamber (a.s.) bir insan olarak bazı işleri yaparsa, 
onun bu fiili şeriat kaynağı ya da hukukî bir prensip sayılmaz. Örneğin, Hz. Peygamber 
(a.s.) bir yemeği başka bir yemeğe üstün tutar veya bir giyimi başka bir giyime tercih 
ederse, bu fiilinin teşriî özelliği olmayıp şerî hükümlere kaynak teşkil etmez. 
Müslümanlar istediklerini yiyip içme ve giymede (şeriat sınırları çerçevesinde) 
serbesttirler. Müslümanlar Hz. Peygamber’in (a.s.) fiillerinin bu durmu hakkında bilgi 
sahibiydiler mi? Şüphesiz biliyorlardı. Örneğin, Bedir Gazvesi’nin yapılacağı yer 
konusunda ashaptan biri –Hubab b. Münzir (ö. 20/641)- Hz. Peygamber’e (a.s.): “Bu 
Allah’tan gelen bir vahiy mi ya da kendi ictihadınız mi?” diye sorunca, Hz. Peygamber 
(a.s.): “Kendi ictihadım” diye cevap verir. Bunun üzerine Hubab b. Münzir “Durum 
böyleyse, bana göre Bedir kuyularının yanında konaklasak daha iyi olur” der. Orada 
bulunan diğer müslümanlar da Hubab b. Münzir’i desteklerler, böylece Hz. Peygamber 
Bedir kuyularının yanında konaklamaları için ashaba izin verir.  

1. Sünnet’in Teşri Yetkisi 

Hz. Peygamber (a.s.) Kur’ân-ı Kerim’in müfessiri sıfatıyla kanun koyma 
yetkisine (teşri yetkisine) sahiptir. Binaenaleyh sünnet, teşri ile ilgili iki temel sahayi 
içine almaktadır: 

Birinci saha: Kur’ân-ı Kerim’de zikredilen hükümleri tefsir eder.  

İkinci saha: Sünnet, Kur’ân-ı Kerim’de zikredilmeyen hükümleri kanun koyucu 
sıfatıyla teşri yetkisine sahiptir.  

Birinci sahada, Sünnet, Kur’ân-ı Kerim ayetlerini tefsir ve tevil eder. Mücmel 
olanını izah eder. Âmmı tahsis eder. Mutlak olanları mukayyed yapar. Bazı örnekleri 
aşağıda verilmiştir:  

                                                 
184 Sünnet: Hz. Peygamber’in sözleri ve takrirleri (mlf. n.). 
185 Enfal, 8/67: ﴿ نْـيَا وَاللَّهُ يرُيِدُ الآْخِرَةَ وَاللَّهُ عَزيِزٌ حَكِيمٌ مَا كَانَ لنَِبِيٍّ أَنْ يَكُونَ لَهُ أَسْرَى حَتَّى يُـثْخِنَ فِي الأَْرْضِ تُريِدُو ﴾نَ عَرَضَ الدُّ  
Ayetin Özbekçe meali için bk. Mansûr, Abdulaziz, (Tercüme ve İzahlı) Kur’ân-ı Kerim Manalarining Tercümesi, Taşkent 
2001.  
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- Kur’ân-ı Kerim’de sadece “namazı kılın”186 diye emredilmiştir. Fakat namazın 
kaç vakit oluşu, sıfatı, rekaatlerinin sayısı Hz. Peygamber (a.s.) tarafından belirlenmiş 
ve uygulamalı olarak gösterilmiştir. Bu mücmeli açıklmaya örnektir.  

Âmmı tahsis etmeye dair şu örneği zikredebiliriz:  

Kur’ân-ı Kerim’de miras kavramı âmm bir lafız olarak varit olmuştur. Ancak 
Hz. Peygamber (a.s.) miras almayı din birliği, katil olmama, köle olmama şartlarını 
bildirerek tahsis etmiştir. Örneğin, babasını öldüren ya da haksız yollarla onun 
ölümüne sebep olan oğul babasından miras alma hakklarından mahrum sayılır.  

İkinci saha ise Sünnet’in teşri yetkisiyle ilgilidir. İhtiyaç hissedildiğinde Kur’ân-ı 
Kerim’de zikredilmeyen yeni bir hükmü sünnet teşri yetkisiyle getirebilir. Bu 
durumdaki bazı hükümler Hz. Peygamber’den (a.s.) vahy-i hafi (ilhama benzeyen bir 
hal) olarak sadır olmuş ve bazıları ise Hz. Peygamber’in (a.s.) ictihadları ve şahsi 
fikirlerinden ortaya çıkmıştır. Şüphesiz Hz. Peygamber (a.s.) ictihad ederken İslam 
ruhu ve felsefesini dikkate alırdı.  

Konuyla ilgili birçok örnek verebiliriz: Örneğin, Dedeye 1/6 oranında mirastan 
pay verme, nikâh akdinin sıhhatı için şahitlerin şart koşulması, insan uzuvlarının 
diyetinin belirlenmesi, aynı şekilde örfle amel ederken sükut edilmesi yani onun 
doğruluğunu onaylama.  

2. Hadis İlmi (Hadisçilik) 

Hadis, sünnetin en temel kısmını teşkil eder. Ancak bazı araştırmacılara göre, 
örneğin, el-Ezher Üniversitesi hocalarından olan el-Hüseynî Abdulmecid Haşim “hadis, 
haber ve eser aynı anlama gelir. Yani Hz. Peygamber (a.s.) tarafından oluşturulan yol, 
çığır, onun sözleri, Hz. Peygamber (a.s.), sahabe, tabiun’dan bize intikal eden tüm 
rivayetleri içine alır” diye vurgulamaktadır.187  

Arap Yarımadası, özellikle Hz. Peygamber’in (a.s.) şehri diye anılan Medine-i 
Münevvere’de sahabenin çokluğu nedeniyle ravilerin sayısı da fazlaydı ve devamlı 
hadisler rivayet edilmekteydi. Fakat tam aksine Irak’ta sahabilerin Hz. Ömer (r.a.) 
döneminde gönderilmesi ve onlardan sonra siyasî olaylar ve savaşların çokluğu 
sebebiyle, Irak, ravileri yeterli derecede celbetmeye muvaffak olamadı.  

Irak farklı siyasî ve akidevî hareketlerin bölgesi olması nedeniyle çokça 
karışıklığın merkezi haline gelmişti. İslam aleyhindeki gruplar uydurma hadisleri 
türetip onları Hz. Peyegamber’e nispet etmeye başlamışlardı. Bu tür faaliyetler ortaya 
çıkan çözümü imkânsız sorunlardan dolayı hadisleri, uydurma hadislerden ayırma 
ihtiyacı hâsıl oldu. Bu amaca ulaşmak için birtakım usul ve kaideler kullanılarak ilmu’l-
hadis yani hadis ilminin temelleri atılmış oldu.  

Hadis ilmi ikiye bölünmüştür:  

Birincisi: Rivayetü’l-hadis, Hz. Peygamber’den (a.s.) rivayet edilen, onun sözleri, 
fiilleri, takrirleri, ahlakî faziletleri ve başka sıfatları, aynı şekilde ashab, tabiun’a nispet 
edilen rivayetleri ele alır.  

                                                 
186 Enam, 6/72; İsra, 17/78. 
187 el-Hüseynî, Haşim Abdülmecid, Usûlü’l-hadisi’n-nebevi: Ulumuhu ve Mekayisuhu, Daru’ş-şuruk, Kahire 1988, s. 23. 
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İkincisi: Dirayetü’l-hadis, hadis ve sünnetin rivayetinde faydalanılan metot ve 
usulleri ele alır.  

Dirayet, bir sözü tam anlamıyla anlamaktan ibarettir. Dirayetü’l-hadis’e 
“mustalahu’l-hadis”, “hadis usulü ilmi”, veya “rivayetü’l-hadis ilminin esasları” da 
denir. Bu ilim dalı hadis âlimleri, raviler ve hadis öğrenme alanında gelişen kaide ve 
usullerden bahseder.  

Hadis lminde şu aşağıdaki ıstılahlar kullanılmaktadır:  

Sened: Hadis ravileri ve onu nakledenlerin silsilesi.  

Metin: Hadisin konusunu ifade eden ibareler ve sözler.  

Genel anlamda hadisler, sahih, hasen ve zayıf olarak üçe ayrılır:  

Sünnet ve Hz. Peygamber’in (a.s.) hadislerini bir araya getirerek sahih ve 
uydurma hadisleri birbirinden ayrıştırma alanında Türkistan allamelerinden 
Muhammed b. İsmail el-Buharî (ö. 256/869) ve Muhammed b. İsa et-Tirmizî (ö. 
279/909) unutulmaz katkılar yaparak kendilerinden ebedi ve canlı eserler ortaya 
koymuşlardır. Örneğin, Muhammed b. İsmail el-Buharî’nin (ö. 256/869) el-Câmi‘us-
Sahih adlı şaheseri Kur’ân-ı Kerim’den sonra en muteber ve güvenilir kitap olarak kabul 
edilmiştir.  

C. İcma  

İcma sözlükte “ittifak ve fikir birliği” anlamında kullanılmaktadır. Bir fıkıh 
terimi olarak icma, “adalet sıfatı ve müctehidlik melekesine sahip olan bir dönem 
âlimlerinin belirli bir hüküm konusunda firkir birliğine varmalarından ibarettir.” İcma 
sünnetten sonra İslam hukukunun üçünçü temel kaynağı olup onunla belirlenen 
hükümlere amel etmek vaciptir. Gazzalî’ye (ö. 505/1111) göre icma, dinî meselelerde 
Hz. Muhammed’in ümmetinin ittifakı, fikir birliğinden ibarettir.  

Hukuk der İslam188 adlı eseri hazırlayanlara göre genel anlamda icma ikiye 
ayrılır: 

1- İcma‘ü’l-ümme (ümmetin icmaı), yani İslam ümmetinin fikir birliği.  

2- İcma‘ü’l-eimme (âlimlerin icmaı), yani islam ümmetinin imamları olan büyük 
fakihlerin fikir birliği.  

Birincisine örnek olarak hac zikredilebilir. Hac ibadeti tüm müslümanlar 
tarafından aynı şekilde yerine getirilmektedir.  

Âlimlerin icmaı ikiye ayrılır:  

Birincisi: Ayet veya hadislerin izahıyla ilgili fikir birliğine varmalarıdır. Mesela, 
vefat eden kişinin zimmetindeki borçların onun (murisin) mal ve mülkünden oluşan 
terikesinin varislere taksim edilmeden önce alacaklılara ödenmesi gerektiğini 
vurgulayan ayetler ile ilgili firkir birliğinin(icma) olması.  

                                                 
188 Bu eserin 12 yazarı arasında meşhur oryantalistler ve çağdaş İslam hukukçuları yer almıştır. Bunlar Muhammed 
Ebû Zehra, Subhi Mahmesanî, Şükri Kardaşi, Ebu’l-Ala Mardin, Joseph Schacht ve diğerlerinden oluşmaktadır. bk. 
Mecid Haddurî ve Herbert J. Liebesny (Haz.), Hukuk der İslam, Far. Çev. Zeynü’l-Âbidin Rahnuma, Tahran-New 
York 1955.  
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İkincisi: Kısa ve özlü ibarelerden oluşmuş bazı hukukî usul ve kaidelerdir ki; 
ayet ve hadise dayandığına işaret edilmemiş olsa da güvenilir olarak kabul 
edilmektedir. Mesela, “vakfedenin iradesi şeriat hükmü yerine geçer”, yani kendi 
mülkünü vakfeden kişi, vakfetmesiyle öyle bir daimi bir mülkün temelini atar ki; 
ondan elde edilecek gelirlerin bir kuruma verme ve faydalanmayı ebedileştirir. Ancak 
mülkün kendisi olduğu gibi kalır ve hiç kimse onu satamaz, satın alamaz, zimmetine 
geçirme hakkına sahip değildir. Vakıf İslam hukukuna özgü bir hukuk dalı olup hiçbir 
hukuk sisteminde mevcut değildir. Günümüz hayır kuruluşları ve derneklerin 
temelinde İslam vakıf müessesesi vardır.  

İkincisi örnek ise, “zaruretler haramları mübah kılar”189 prensibine göre ölüm 
tehlikesi yaşayan bir kimse yenmesi haram kılınan gıdalardan, örneğin, domuz eti, 
murdar hayvan, ya da içkiden faydalanabilir.  

İcma ne zaman lazım olur? diye bir soru aklımıza gelebilir. Kanun sükut ettiği 
zaman, yani Ehl-i Sünnet mezheplerinde bir mesele ile ilgili nas mevcut olmadığında 
ilk olarak icmadan faydalanılır. Hanefî fakihlerinden biri olan Usûlü’ş-Şâşî’nin 
müellifinin belirttiğine göre pratikte icma dörde ayrılır:  

1- Sahabe İcmaı: Sahabenin tümünün bir mesele ile ilgili açık açık kendi 
fikirlerini bildirmeleridir. Böyle bir icma itibar ve değer açısından Kur’an-ı Kerim 
ayetleri derecesindedir. 

2- Sükutî İcma: Bir grup sahabenin ortaya atılan bir meselenin hükmünü 
tasdik edip, geriye kalan diğer sahabilerin tartışmalardan sonra kabul edilen kararları 
karşı çıkmadan sükut etmelerine “sükutî icma” denir. Bu icma mütevatir hadis 
değerindedir.  

3- Sahabeden Rivayet Edilmeyen Meselelerde Tabiun’un İcmaı: Haber-i 
meşhur değerindedir.  

4- Sahabenin Bazı Sözleri Hakkında, Sonraki Dönem Âlimlerin İcmaı, 
Haber-i vahid değerindedir.  

Şunu da belirtmemiz gerekir ki; icmaı uygulamak için ictihad yetkisine sahip 
olan kişilerin ittifakı dikkate alınır. Normal insanlar, kelamcılar, muhaddisler ve fıkıh 
usulü alanında yeterli derecede bilgi sahip olan kişilerin ittifakına (icmaına) hiçbir 
şekild itibar edilmemektedir.  

Şiîlik’te İcma 
Şiilerin kendilerine has şer‘î delilleri vardır. Onlarda “kavl-i imam” yani imamın 

sözü icma sayılıp ictihaddan üstün tutulur. Çünkü onlara göre imam vahiy vasıtasıyla 
her şeyi öğrenir. Bu sebeple onun sözüyle amel etmek mecburidir. Şiîlikte İmamiye 
âlimleri açısından icma, imamın fikrini keşfedici olduğu için hüccettir ve Caferî 
fıkhının kaynaklarından sayılır. Bu açıdan şiilikte icma ile ilgili üç ekol meydana 
gelmiştir:  

İcma-yi duhulî: Birinci ekolün kanaatine göre icma-yi ümmet (ümmet icması) 
fakihlerin ittifakı olduğu için imam da fakihlerden biri olarak onların başında yer 
almaktadır. Buna göre imam (gâip olsa da) tanınmayan bir şekilde icma edenlerin 
                                                 
189 bk. İbn Nüceym, el-Eşbâh ve’n-nezâir, Daru’l-kütüb’il-ilmiyye, 1. bs., Beyrut 1999, s. 73:  ِالضَّرُوراَتُ تبُِيحُ الْمَحْظُوراَت (çev. n.). 
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arasında olması şarttır. Hatta şöyle ki; eğer tüm icma edenler malumun-neseb (tanınan 
fakihler) olsalar, imam oların arasında olmadığından dolayı böyle bir icma hüccet 
sayılmaz. Bu ekole göre icma edenler arasında tanınmayan bir kişinin (imam) 
bulunması şarttır.  

İcma-yi lutfi: İkinci ekole göre bir fıkhî mesele ile ilgili âlimlerin icma etmeleri 
ve ittifakı, imamın bu icmaya muvafık olduğuna delalet eder. Çünkü âlimler ilahi ve 
göklerden gelen şeriata aykırı bir fikir bildirirse, yaratıcının lutuf ve merhametiyle 
kendi vekili (imam) vasıtasıyla icmayi bozup, onları doğru yola iletmesi zorunlu olur.  

İcma-yi keşfî: Üçüncü ekole göre, bir fıkhî mesele ile ilgili fikir birliği meydana 
gelmesiyle bu fikrin imamdan alındığı keşfedilir. Bu ekolün muhalifleri “böyle bir 
istidlalin imam hazır olduğunda doğru, imam gâip olduğu zaman doğru olmaz” diye 
karşı çıkmaktadırlar.190  

D. Kıyas  

Sözlükte “karşılaştırma ve takas yapma” anlamına gelir. Hukukî bir terim olarak 
kıyas, “hükmü bilinmeyen bir meseleyi, nas vasıtasıyla hükmü belirlenen mesele ile 
kıyas yapma, aralarında müşterek illet mevcut olmadığı durumda ikinci meselenin 
hükmünü, hükmü belli olan meseleye uygulamaktan ibarettir.”191 Bu durumda ikinci 
meselenin hükmü İslam hukukuna uygunsa, birinci mesele de İslam hukukuna uygun 
hale gelir. Yoksa bunun aksi geçerlir olur. Örneğin, hamr (üzüm ve hurma’dan elde 
edilen içki) Kur’an-ı Kerim’de kesin olarak haram kılınmıştır.192 Fakat bira ve başka 
meyveler ve bitkilerden elde edilen içkiler hakkında nas mevcut olmadığından dolayı 
onların hükmü (helal ya da haram olması) belirlenmiş değildi. Kıyas yoluyla 
aralarındaki müşterek illetin varlığı, yani her ikisinin de içen kimsenin sarhoş etmesi 
ve iradesiz yapma özelliklerine sahip olduğu ortaya çıkması sonucunda, hamrin 
hükmü, yani haramlığı biraya uygulanmak suretiyle hamr gibi haram olduğuna 
hükmedilmiştir.  

Edward Sachau’un (ö. 1930) vurguladığına göre rey temelinde oluşan fıkıh Ebû 
Hanife’den önce kendi gelişme aşamalarından geçemedi. O ilk olarak başka fıkhî 
kaideler arasında bu ilme kıyas prensibini uygulayarak yükseldi.193  

E. İstihsan  

Kıyas iki çeşittir, yani kıyas-ı zâhir (kıyas-ı celi) ve kıyas-ı hafi (istihsan) olmak 
üzere ikiye bölünmüştür. İstihsan celi kıyası terkedip, nas veya örfe göre amel 
etmektir.  

Pezdevî’nin ifadesiyle “terkü’l-usri li’l-yüsr” yani “ağır bir durumu terkedip, 
insanlar için kolay olan bir durumu seçmekten” ibarettir.  

Kaynaklarda istihsanın üç şekli zikredilmiştir: 

                                                 
190 Şaşî, Nizamü’l-mille Ebû İbrahim b. İbrahim, Usulü’ş-Şâşî, Matbaatü Âlimi, Delhi 1935, s. 78.  
191 Şaşî, Usulü’ş-Şâşî, s. 87-88 (Usulü’ş-Şâşî’de verilen tanım genişletilerek aktarılmıştır). 
192 Maide, 5/90.  
193 Yusuf Musa, Tarihu’l-fıkhı’l-İslamî, s. 28.  



77 
 

Birincisi: Eğer kıyas-ı zâhir (celî kıyas) denemeler sırasında bazı detaylara 
(olayların cüzi meselelerine) uygulamak için uygun değilse, başka bir illet aranır. Böyle 
bir illete dayalı amel etme Usulü’ş-Şâşî’de geçen ifadeye göre kıyas-ı hafîdir.  

İkincisi: Kıyas-ı celî (kıyas-ı zâhir) bir nassa (Kur’ân-ı Kerim ayeti ve hadis 
ibarelerine) zıt olursa, nasla amel edilip kıyas terkedilir. Çünkü nas mevcut olmadığı 
durumlarda kıyas ile amel edilebilir.  

Üçüncüsü: Kıyas bazen icma veya örfe zıt olabilir. Bu durumda hem icma ya da 
insan hayatında yerleşen örf-adetle amel edilerek kıyas terkedilir. Kısaca söylemek 
gerekirse, istihsan, kıyası terkedip mükellef kişi için kolay olan nas ya da örfe göre 
amel etmekten ibarettir. Hanefî mezhebinde bu prensipten genişçe faydalanılmıştır. 

 

II. İSLAM HUKUKUNDA İKİ EKOL 

Ehl-i Hadis ve Ehl-i Rey Ekolleri 

Üçüncü hicri asır devamında Ehl-i sünnet ve’l-cemaa yani sünnîlerin dört 
mezhebi diğer bir ifadeyle hukukî ekollerinin temelleri atılmış ve bu mezhepler kendi 
gelişim aşamalarını katetmişlerdir. Miladî 722-922 yılları arasında adı geçen 
mezhepler ortaya çıkmış ve bu dönemde büyük fahkihler, meşhur müctehidler 
yetişmiştir. Onlar çeşitli fıkhî mezheplerin yayılmasında kendi katkılarını ortaya 
koyduğu için İslam hukuku tarihinde bu döneme altın çağ denilir. Bu dönemde büyük 
fakihlerin büyük bir silsilesi tarihî sorumluluklarını yerine getirmişlerdir. Büyük 
müctehidler tarafından temelleri atılan ve yayılan sünnî mezheplerin her biri kendi 
kurucusunun adıyla anılmıştır. Bu mezhepler aşağıdakilerden ibarettir: 

1- Ebû Hanife (ö. 150/767), Kufe ve Basra’da yani Irak’ta İlk hukuk ekolünün 
temelini atmış ve Hanefî mezhebi kurulmuştur. 

2- İmam Malik (ö. 179/795), Medine ekolü esasında Malikî mezhebinin 
temelini atmıştır.  

3- İmam Şafiî (ö. 204/820) Medine ekolünün bir temsilcisi olarak kendi 
mezhebini oluşturmaya başlamış olsa da, Hanefî mezhebinden çok faydalanmış ehl-i 
hadis ve ehl-i rey öğretilerini birleştirip, Mısır’a gittikten sonra kendisinin ikinci 
mezhebinin temellerini atmıştır.  

4- Ahmed b. Hanbel (ö. 241/855) tarafından Hanbelî mezhebi eski Mekke 
hukuk ekolü temelinde oluşturuldu.  

Sünnî mezheplerin her biri hukukî problemlerini kendilerine özgü metotlarla 
çözümlüyorlardı. Farklı mekânlarda ortaya çıkan bu mezheplerin her biri kendine özgü 
sosyal, ekonomik şartların etkisi altında gelişmiş, temel kaynaklardan faydalanma ve 
mahallî örf ve adetleri dikkate alma metoduyla birbirinden farklılık göstermektedir.  

Zikredilen dönemde Abdurrahman Evzaî (ö. 157/774), Davud ez-Zâhirî (ö. 
270/884) ve İbn Cerir et-Taberî (ö. 310/923) tarafından Ehl-i sünnet ve’l-cemaat’e 
mensup üç mezhep daha kuruldu. Onlardan bazıları farklı bölgelerde yayılmaya 
başladı; ancak onların öğretileri ilmî temellere göre hazırlanmış olsa da birtakım 
faktörlerin etkisiyle geniş çapta halk arasında yayılma imkânına sahip olamayarak 
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yavaş yavaş kendi yerini Malikî, Şafiî ve Hanefî mezheplerine bırakıp uygulamada 
kendi varlığını koruyamadı. 

Emevîler döneminde fıkhî meselelerin çözümü ile ilgili iki fikrî metot ortaya 
çıkmıştır. Birinci metoda ehl-i hadis veya hadis taraftarlarından ibaretti. Bu yönelişin 
kurucusu Malik b. Enes (ö. 179/795) olup, İmam Şafiî, Ahmed b. Hanbel, Süfyan es-
Sevrî, Davud ez-Zâhirî ve Evzaî bu ekolün önemli temsilcileri arasındaydı. Onlar daha 
fazla ayet ve hadislerin metnine bağlı kalarak rey ve kıyasa önem vermemişlerdir. 
İmam Şafiî “eğer benim verdiğim bir fetvayı işitirseniz ve ona karşı bir hadisle 
karşılaşırsanız, işte o hadis benim fetvamdır” demiştir. İkinci metot Irak hukuk ekolüne 
mensup olan Ebû Hanife ve onun öğrencileri Ebû Yusuf, Muhammed b. Hasan eş-
Şeybanî ve Züfer tarafından geliştirilen “ehl-i rey” ekolünden ibarettir. Irak, Horasan 
ve Türkistan halkı bu ekolün taraftarları olmuştur.  

Adı geçen bölgelerin ekonomik, sosyal ve kültürel şartları Arabistan halkının 
basit hayat tarzından çok farklı olup halkın hayatı devamında çeşitli ekonomik, sosyal 
ve siyasal olaylar düzenli bir şekilde vuku bulmaktaydı. Onlar zikredilen bu olguları 
şeriat ölçütleri ve İslam prensipleri ile uyumlu hale getirmek zorundaydılar. Mesela 
Irak, Horasan ve Maveraünnehir’de bulunan coşkun nehirler, geniş tarım arazileri var 
olup, tarım, ekim ve ticaret geliştiği için vergi kanunlarına ihtiyaç hiisedilmekteydi. Adı 
geçen değişik şartları şeriat prensiplerine uyumlu hale getirmek ancak rey ve kıyas ile 
mümkündü.  

Adı geçen ekollerin ortaya çıkmasının sebepleri arasında zikredilebilecek başka 
bir faktör ise Arabistan’da özellikle Medine’de hadisler ve hadis ravilerinin çok olması 
ve tam aksine Irak’ta hadisleri rivayet eden sahabilerin az olmasıydı.  

Abbasî halifeleri Irak sınıraları içerisinde zikredilen zaruretlerden ortaya çıkan 
rey ve kıyas taraftarlarını desteklemişlerdir. Bu dönemde fıkhı (İslam hukuku) pratik 
hayatla uyumlu hale getirme, düzenleme, geliştirmede Ebû Hanife ve onun meşhur 
öğrencileri Ebû Yusuf, Muhammed b. Hasan ve Züfer büyük rol onaymıştır. Fakat Ebû 
Hanife onların hepsinden daha yüksek bir konuma sahip olarak İslam âleminde büyük 
bir itibare sahip olup geniş çapta yayılan Hanefî mezhebinin kurucusu ve fıkıh ilmi 
alanında kendi döneminin en büyük bilgini olarak tanınmıştır.  
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DÖRDÜNCÜ BAP 

İSLAM’DA SÜNNÎLİK VE ŞİİLÎK AKIMLARI VE ORTAYA 

ÇIKIŞI 

 
A. İslam’da Farklı Akımların Ortaya Çıkışı  

Hz. Muhammed (a.s.) İslam prensiplerini belirlemekle siyasî açıdan büyük 
tarihî kazanımları elde etmiştir. Hz. Peygamber (a.s.) dağınık Arap kabilelerinden 
oluşan ilk Müslüman devletini kurup bu devleti yönetmek için belirli usul ve kaideleri 
ortya koydu. Kısa süre içinde onun sınırları beklenmedik seviyede genişledi.  

İlk aşamada İslam devletini yönetmede hiçbir zorluk hissedilmezdi; çünkü Hz. 
Peygamber’in (a.s.) kendisi tüm meseleleri vahiy vasıtasıyla kendi görüşü ve fiili ile 
çözüme kavuştururdu. Hz. Peygamber’in (a.s.) her sözü ve buyruğu kanun yerine 
geçerdi. Fakat Hz. Peygamber’in (a.s.) vefatından sonra bu sahada yeni usuller ve 
düzenlemelere ihtiyaç hissedildi. Çünkü hem Kur’an-ı Kerim hem de Hadislerde devlet 
yönetimi, ona bağlı olan kurumların meydana getirilmesi ve devleti hâkim kılmak için 
açık, detaylı ve yeterli rehberlik ve yönlendirmeler mevcut değildi. Devlet işleri ile ilgili 
Kur’an-ı Kerim’de şu ayetler mevcuttu:  

1- “Ey iman edenler! Allah’a itaat edin. Peygamber’e itaat edin ve sizden olan ulu’l-
emre (idarecilere) de.”194 

2- “İş konusunda onlarla müşavere et.”195 

3- “Onlar işlerini aralarında şûrâ (danışma) ile yaparlar.”196 

Aynı şekilde bu konuyla ilgili şu iki hadisi zikredebiliriz:  

“Ashabım yıldızlar gibidir, hangisine uyarsanız hidâyete erersiniz.”197 

“İmamlar Kureyş kabilesindendir.”198 

İlk aşamada zikredilen ayet ve hadisler İslam devletinin temel kaideleri 
sayılırdı. Ayette zikredilen ulu’l-emr’in (idareciler) kim olduğu açıkça belli değildi. Bu 
sebeple Hz. Peygamber’in (a.s.) vefatından sonra Müslümanların dinî ve dünyevî 
önderi imam ya da halife yani Hz. Peygamber’in (a.s.) halifelerinin tayin edilmesi kolay 
olmadı.  

Birinci ve ikinci halifeler (imamlar) Hz. Ebû Bekir ve Hz. Ömer şura esasına 
binaen Kureyş kabilesinden tayin edildiler. Hicrî 23. yılda ikinci halife Hz. Ömer, Ebû 

                                                 
194 Nisa, 4/59: ﴾ ﴿ ْياَأَيُّـهَا الَّذِينَ آمَنُوا أَطِيعُوا اللَّهَ وَأَطِيعُوا الرَّسُولَ وَأُولِي الأَْمْرِ مِنْكُم   
195 Al-i İmran, 3/159: ﴾ ﴿ ْفِي الأْمَْرِ وَشَاوِرْهُم  
196 Şurâ, 42/38: ﴾ ﴿ ِوَشَاوِرْهُمْ فِي الأْمَْر  
197 Hadis sıhhatı ve açıklamaları için bk. Ebu Ömer Yusuf b. Abdillah el-Kurtubî (ö. 463/1070), Câmi‘u Beyani'l-ilmi ve 
fazlihi, thk. Ebi’l-Eşbal ez-Züheyrî, 1. bs., Daru İbnü’l-Cevzî, Suudi Arabistan, 1414/1994, II/898, 907, 913, 923, 
تُمُ اهْتَدَيْـتُمْ « :925 »أَصْحَابِي كَالنُّجُومِ بأِيَِّهِمُ اقـْتَدَيْـ (çev. n.). 
198 Ahmed b. Hanbel, el-Müsned, Talik, Tahric ve thk. Şuayb Arnavud ve Adil Mürşid, Müessesetü’r-Risale, 1. bs., 
Beyrut 1416 /1995, XIX/318, XX/249: » ٍالأْئَِمَّةُ مِنْ قُـرَيْش«  (çev. n.). 
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Lülü isimli köle tarafından bıçaklandı. Ama Hz. Ömer vefat etmeden önce sahabilerden 
bir gubu çağırıp kendi aralarından bir kişinin halife olarak tayin edilmesini söyledi. 
Bununla birlikte Hz. Osman b. Affan’ın seçilmesini tavsiye etti. Hz. Osman’ın halifeliği 
ise yetkili kişiler (sahabiler) tarafından onaylandı.  

Büyük Arap tarihçisi Corci Zeydan’ın verdiği bilgilere göre Hz. Osman yumuşak 
huylu olup ciddî ve sıkı düzene sahip değildi. Hz. Osman’ın hilafeti sırasında Arap 
liderleri (idareciler) Afrika’da İslam devleti sınırlarını genişletme faaliyetleriyle 
meşguldüler. 

Ancak Hz. Osman devlet görevlerinde kendi yakın akrabalarını ve Beni Ümeyye 
kabilesine mensup kişileri tayin edip onlara büyük yetkiler vermeye başladı.199 Mesela, 
Muaviye b. Ebi Süfyan’ı (Şam valisi) destekleyip kutladı. Liyakatsız devlet görevlileri 
kendi yetkilerini kötüye kullanmaları neticesinde adalet ölçütleri bozularak toplumun 
haklarının çiğnenmesine zemin hazırladılar.  

Hz. Osman’a karşı isyanlar had safhaya çıktı. Kargaşanın artması sonucunda 
Hz. Osman şehit edildi. Bu olaydan sonra halifeyi (imam) belirleme işi büyük bir 
soruna dönüşüp türlü siyasî ve akidevî problemlerin ortaya çıkmasına sebep oldu. 
İslam tarihi kaynaklarının verdiği bilgilere göre Halife (imam) tayin edilmesi sırasında 
aşağıdaki fikir ayrılıkları ortaya çıktı: 

1- Mısır ve Medine halkı Hz. Peygamber’in (a.s.) amcasının oğlu Ali b. Ebû 
Talib’in desteklediler.  

2- Basra halkı Hz. Peygamber’in (a.s.) ashabından biri olan Talha’yı 
desteklediler.  

3- Kufe halkı Hz. Peygamber’in (a.s.) teyzesinin oğlu Zübeyr’i desteklediler.  

4- Şam (Suriye) halkı Hz. Osman kabilesinden olan birinin halife olmasını 
istediler.  

5- En son Medine halkı Hz. Ali b. Ebû Talib’i dördüncü halife olarak tayin 
ettiler.  

Talha ve Zübeyr Hz. Ali’ye oy vermiş olsa da, gönülden bu seçime razı 
olmadıkları için Mekke’ye doğru yola çıktılar ve oradan da Irak’a geçip Hz. Ali’ye karşı 
muhalefet bayrağını kaldırmak istediler.  

Hz. Ali onların bu niyetini fark edip onları takip altına aldı. Her iki taraf 
arasında meydana gelen “Cemel” savaşında Hz. Aişe annemiz Talha ve Zübeyr’in 
tarafında yer aldı ve savaşa katıldı. Talha ve Zübeyr şehit düştüler (h. 36 yıl), Hz. Aişe 
ise bu savaşta mağlup duruma düştü. 

Hz. Ali halifelik merkezini Medine’den Kufe’ye götürdü. Muaviye Hz. Ali’ye 
karşı çıkarak Şam’da halifeliğini iddia etti. O Hz. Osman’ın kanlı elbisesini minbere 
çıkararak Hz. Ali ve onun destekçilerini Hz. Osman’ın katili olarak ilan etti. İkisi 
arasındaki anlaşmazlıklar artarak hicrî 37/m. 657 yılında “Sıffîn” savaşının patlak 
vermesine neden oldu. Savaş sırasında Muaviye tarafarları Kur’an-ı Kerim nüshalarını 
oklarla kaldırıp Hz. Ali ve onun taraftarlarını savaşı durdurup barışa çağırdılar. Hz. Ali 

                                                 
199 Corci Zeydan, Tarih-i temeddün-i İslam, I/76. 
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bu hîlenin sonuç itibaryle ne olduğunu bilmiş olsa da kendi taraftarlarının iradesine 
boyun eğiyip hakem tayin edilmesini (hakemliği) kabul etti.  

Amr b. As, Muaviye tarafından ve Ebû Musa el-Eş‘arî ise Hz. Ali tarafından 
hakem olarak tayin edildi.  

Hakemlik meclisinde iki temsilci her iki imamı (Hz. Ali ve Muaviye) görevden 
aldıklarını ve onların yerine Müslüman toplumu tarafından başka bir kişinin halife 
olarak seçilmesi kararını aldılar.  

Müslümanlar huzurnda Amr b. As’ın ricasıyla birinci konuşmacı olarak Ebû 
Musa el-Eş‘arî adı geçen anlaşmalarını şöyle anlattı: “Bizler, hem Ali, hem de 
Muaviye’yi yöneticilikten azlettik, Ben ise kendi müvekkilimi (Hz. Ali) halifelik 
görevinden aldığımı ilan ediyorum, şimdi Amr b. As da kendi müvekkilini (Hz. 
Muaviye) görevden aldığını ilan edecek” dedi. Ancak Amr b. As kendi sözü ve 
kararından vazgeçip “Ebû Musa el-Eş‘arî’nin kararını işittiniz, o kendi halifesini 
görevden aldı, ben ise onun yerine kendi müvekkilim Muaviye b. Ebû Süfyan’ı halife 
tayin ettim” diye duyurdu. 

Bu olay sorunu çözmek yerine kargaşayı daha da arttırdı. Böylece Hz. Ali’nin 
taraftarları ikiye bölündü. Birinci grup Hâricîler yani Hz. Ali’ye karşı çıkanlar, ikinci 
grup ise Hz. Ali’nin ailesi ve taraftarları olarak bilinen şiîler meydana geldi. 

Haricîler Hz. Ali’nin en şiddetli düşmanları sıfatıyla Hz. Ali ve İslam devletine 
karşı kanlı bir mücadeleye giriştiler. Hâricîler kendilerine özgü siyasî ve felsefi 
öğretilerini ortaya koyarak İran, Irak, Turan, Horasan sınırlarına yaydılar. Kendi 
fikirlerini savaş, kan dökme yoluyla uygulamaya çalışmaları, çokça katliam yaptıkları 
için onların bu hareketi Müslümanlar tarafından bastırıldı. Hâricîlerden biri olan 
Abdurrahman b. Mülcim Hz. Ali’yi şehit etti.  

Böylece hâkimiyet Beni Haşim kabilesinden Beni Ümeyye temsilcilerinden olan 
Muaviye b. Ebû Süfyan’a geçti. O ise bir asra yakın (h. 40-132) hüküm süren Emevîler 
devletinin temellerini atmış oldu. Muaviye İslam prensiplerine karşı olarak devlet 
hâkimiyetini babadan oğula geçen (irsî) düzene değiştirmiş oldu. Ondan sonra oğlu 
Yezid b. Muaviye hâkimiyeti isteyen Hz. Ali’nin oğlu Hasan ve onun ailesine karşı 
şefkatsiz bir şekilde savaş açmış, onların bir grubu “Kerbela” meydanında feci bir 
biçimde katliama maruz kaldı. Hz. Ali ve onun ailesinin taraftarları (Şiîler) Emevîlere 
karşı mücadeleye başladılar.  

Böylece İslam’da hâkimiyet meselesinin çözümü alanında iki akım, iki hukukî 
nazariye ortaya çıktı. Bu akımlar sünnîler ve şiîler akımıdır.  

Birinci akım Kur’an-ı Kerim’de sonra dinî ve hukukî muamelelerin çözümü için 
sünnet ve icmaya dayandıkları için Ehl-i sünnet ve’l-cemaa veya sünnîler (sünnet 
taraftarları) diye adlandırılmıştır. Bu akım Hz. Muhammed’in (a.s.) vefatından sonra 
birçok Müslüman liderler, sahabiler, tabiunun kahir ekseriyetini kendi içine 
almaktadır.  

Hz. Peygamber’in (a.s.) vefatından sonra Müslümanlar hâkimiyet sorununu 
çözmek için en ince ve hassas bir ictimaî sınavdan geçtiler ve Hz. Ebû Bekir’i devlet 
başkanı (imam) olarak seçtiler ve onu Halife olarak isimlendirdiler.  
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Hukuk der İslam kitabının yazarlarına göre bu uygulamadan özetle iki sonuç 
elde edilir: 

Birincisi: Halk tarafından uygulanan bir fiil şeriat prensip ve kaidelerine 
uygun olması gerekirdi.  

İkincisi: Fakihler (İslam hukukçuları) gelecekte tarihî değişikliklerle ilgili kendi 
temel fikirlerini hilafet meselesine yoğunlaştırdılar.200 

Şiî fıkıh kaynaklarında imam ve imamet kavramları kullanılırken, sünnî fıkıh 
edebiyatında bu iki kavram yerine halife ve halifelik kavramları kullanılır.  

Hukukçulara göre halife sözcüğü tesadüfî şekilde bir hukukî siyasî kavram 
olarak fıkıh edebiyatına girmiştir. Daha sonra bu kavram yerine müminlerin emiri 
(emiru’l-müminin) sözü de kabul edildi. Ondan sonra fakihler bu konu ile igili kendi 
usul ve kaidelerini kullanmaya başladılar.  

Daha önce belirttiğimiz gibi tarihî gerçeklere göre Müslüman toplumu hicri 
birinci asırda kendi aralarında çıkan anlaşmazlıklar ve ihtilaflar sonucunda çeşitli 
gruplara bölündüler. Bir taraftan şiîler sadece Hz. Ali’nin çocuklarının kanunî olarak 
devlet başkanı (imam) olma hakkına sahip olduğun söylerken, diğer taraftan Ebû 
Yusuf’un (ö. 182/798) Kitabu’l-harac’da söylediğine göre Hâricîler “Müslüman 
toplumundan olan herkesin imam olma hakkına sahiptir” diye belirttikleri akideyi ileri 
sürmekteydiler. Ancak onların zorbalık, kuralları uygulamaya dayalı siyasetleri kısa 
sürede tüm İslam toplumunun muhalefetiyle karşı karşıya kalıp, zamanla siyaset 
sahnesinden kaybolup gitmek zorunda kaldılar.  

Böylece zamanın geçmesiyle çeşitli mezhepsel fikirler, ortaya çıktı, bunlardan 
Abdurrahman Evzaî’ye mensup Şam Ekolü, Davud ez-Zâhirî (ö. 270/884) önderliğinde 
Şafiî mezhebinden ayrılan Zâhirî Ekolü, aynı şekilde İbn Cerir et-Taberî (ö. 310/923) 
tarafından kurulan Taberî Ekolü, ortadan kaybolup varlıklarını koruyamadılar. Sünnî 
mezheplerden sadece dördü önemli ve temel mezhep olarak kendi hukukî görüşlerini 
yayarak geliştirme imkânına sahip oldu. Şiîlik akımı da çok farklı fırkalara bölünerek 
onlardan Caferîyye, İsmailîyye, Zeydiyye mezhepleri bu akımın temel mezhepleri 
olarak devam etti. 

B. Sünnîlik Akımı ve Mezhepleri 

Sünnîlik akımına mensup mezhepler İmamet-Hilafet meselesi yani devlet 
başkanlığına dair sorunun şeriat prensipleri ve tarihî terübelere dayanarak çözüyorlar. 
Sünnîlere göre Hz. Peygamber’in (a.s.) vefatından sonra Hz. Ebû Bekir, Hz. Osman, 
Hz. Ali tamamıyla İslam kaidelerine (prensiplerine) uygun bir şekilde Hz. Peygamber’in 
(a.s.) halifesi olarak tayin edilmişlerdir.  

Halifelik (imamet) peygamber ailesine özgü bir görev olmayıp bütün 
Müslümanları ilgilendiren siyasî-hukukî bir mesele sayılır. Biz Abdulkahir Bağdadî (ö. 
429/1037) tarafından yapılan açıklamalar temelinde bu konuyu açıklığa kavuşturmak 
amacıyla Hukuk der İslam adlı kitaptan özetleyerek aktarmak istiyoruz: 

1- İmamlığın (Halifelik) Müslümanlar için gerekli olup bütün Müslümanlar 
tarafınan itaat edilen bir devlet başkanının (imama) olması elzemdir. İmam onların 
                                                 
200 bk. Mecid Haddurî ve Herbert J. Liebesny (Haz.), Hukuk der İslam.  
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istediklerini yerine getirir, kanunî cezalarını tatbik eder, savaş ile ilgili faaliyetlerini 
yürütür. Dul kalan kadınları evlendirir, elde edilen ganimetleri taksim eder.  

2- İmamın mevcut olmadığı durumlarda, imamı (devlet başkanını) tayin etmek 
ve ona itaat etmek zaruri meselelerden sayılır. Ama şiîliğe göre imamın bizzat var 
olmadığı durumlarda gâip imama itaat etmek gerekir.  

3- Aynı zamanda iki imamın (devlet başkanı) olması imkânsızdır. Ama eğer 
ortada bir deniz mevcutsa ve her iki taraf birbirine galip olamıyorsa bu durumda iki 
imamın (devlet başkanının) olması imkân dâhilindedir.  

4- İmam (devlet başkanı) Kureyş kabilesinden olur; çünkü Hz. Peygamber (a.s.) 
“imamlar Kureyş kabilesindendir”201 buyurmuşlardır. Ancak sonraki dönemlerde büyük 
düşünür ve tarihçi İbn Haldun (ö. 808/1406) imamın Kureyş kabilesinden olmasının 
şart olmadığını vurgulamıştır.202  

5- Sünnî (Ehl-i sünnet) düşünürler imam olmak için aşağıdaki şu dört şartı ileri 
sürmüşlerdir:  

Birinci şart: Şeriat ilmini tam olarak bilme ve ictihad etme kabiliyetine sahip 
olma. 

İkinci şart: Güzel ahlak ve yüksek faziletlere sahip olma.  

Üçüncü şart: Yönetim işleri konusunda yeterli tecrübe ve bilgiye sahip olma, 
savaş dair işleri düzenleme konusunda yetenekli olma.  

Dördüncü şart: Kureyş neslinden olma. 

6- Şiîlerin akidelerine karşı olarak imamın ismet (günahsız olma) sıfatı şart 
değildir.  

7- Müslüman toplumu kendi yetkili temsilcileri sayesinde imamı seçip 
yönetimin başına getirirler.  

8- Hz. Peytgamber’in ölümünden sonra onun halifelerinin (Raşit halifelerin) 
nasıl atanacağı hakkında bilgi sahip olma. 

9- İmam kendi yetkilerini (görevini) vasiyet yoluyla başka bir yetkili kişiye 
devretse, Müslümanlar onun vasiyetini kabul etmek mecburiyetindedirler.  

Sünnîlik akımı dört ayrı mezhebe (Hanefî, Şafiî, Malikî ve Hanbelî) ayrılmıştır. 
Her mezhep kendi kurucusunun adıyla anılmaktadır. Onların ortak yanları Kur’an, 
sünnet, icma ve kıyası temel kaynak olarak kabul etmelerinden ibarettir. Onların 
farkları temel meselelerde aşağıdakiler gibidir:  

Birincisi: O veya bu hukukî kaynağa daha fazla önem verme. 

İkincisi: Her bir hukukî meseleyi kendine özgü ve başklarına benzemeyen 
metotla çözme.  

Biz aşağıda zikredilen Ehl-i sünnet ve’l-cemaa mezheplerini kısaca tanıtacağız: 

                                                 
201 Ahmed b. Hanbel, el-Müsned, XIX/318, XX/249: » ُة »مِنْ قُـرَيْشٍ الأْئَِمَّ  (çev. n.). 
202 İmamın (devlet başkanının) Kureyş kabilesinden olmasının şart olmadığının gerekçeleri ve bu hadisin detaylı 
açıklaması için bk. İbn Haldun, Mukaddimetü İbn Haldun, thk. Halil Şehhade, I/242-245 (çev. n.). 
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1. Hanefî Mezhebi 

Ebû Hanife Numan b. Sabit’in kurucusu olduğu mezheptir. Bu mezhep geniş 
çapta yayılmış ve Müslümanların %47’si Hanefî mezhebinin müntesipleridir. 
Kitabımızın ikinci bölümünde bu mezhep hakkında geniş bilgi verilecektir.  

2. Malikî Mezhebi 

Bu mezhep 93/713 yılında Medine’de dünyaya gelen, 179/795 yılında adı geçen 
yerde vefat eden imam Malik b. Enes kurucusu olduğu, temelleri itibariyle Medine 
hukuk okuluna dayanan bir mezheptir. Onun meşhur eseri el-Muvatta Malikî 
mezhebinin temeli sayılır. Bu kitap üzerine çok sayıda şerh yazılmıştır. er-Reddü ‘ale’l-
Kaderiyye ve el-Müdevvenetü’l-Kübra da onun eserlerindendir.  

Malik b. Enes Medine’nin meşhur âlimlerinden fıkıh eğitimi aldı, onların 
destekledikleri metodu (ehl-i hadis metodunu) kabul etti ve kendi öğrencilerini de bu 
metotla yetiştirdi.  

Malik b. Enes genelde ayet, Hz. Peygamber’in (a.s.) hadisleri, sahabi kavli ve 
icmaya dayanarak hüküm çıkarırdı. Medine ehlinin icmaı onun nazarında hüküm 
çıkarmada bir hadise denkti. Çünkü O’na göre bu şehrin ahalisi peygamber ve 
sahabilerin yol ve yöntemlerini mükemmel bir şekilde bilirler ve ona dayanarak amel 
ederler diye özen gösteriyordu. Zabihullah Safa’nın vurguladığına göre İmam Malik’in 
el-Muvatta adlı kitabında Medinelilerin icmaını konu edinen meselelerin sayısının 
kırktan fazlaya ulaşmaktadır.203 

Hukuk der İslam adlı eserde belirtildiği üzere İmam Malik Medine hukuk 
okulunu izah ederken kendine özgü metot ve mantıktan faydalanmak suretiyle 
muteber rivayetleri birbiriyle birleştirip kullanmak gibi muayyen bir metoda sahipti. 
Onun bilimsel, hukukî düşüncesi genelde doğru ve ugun olarak göze çarpardı.204 Orta 
Çağlarda Malikî mezhebinin faaliyet merkezi Kuzeybatı Afrika’ya göç etmesiyle burada 
yaygınlaştı.  

Malikî mezhebi, Hanefî mezhebi gibi örf-âdeti kabul etmektedir. Malikî 
fakihlerinden olan Elvan Şeyrizî’ye (ö. 913/1508) göre mümkün oldukça örf-adetleri 
ilahi emirler ile uygunlaştırmak gerekir. Malikîler masalahat-ı mürsele diye anılan 
menfaat prensibini fer‘î kaynak olarak fıkıh usulüne dâhil etmişlerdir.  

Muhammed Yusuf Musa’nın Tarihu’l-fıkhı’l-İslamî adlı eserinde belirttiğine göre 
Fransız hukuku ilk aşamalarında İslam fıkhından özellikle Malik b. Enes’in 
mezhebinden çok şey almıştır. Bu mezhep mağrib ve Endülüs (İspanya) bölgelerinde 
yayılmıştı.205  

Günümüzde Malikî mezhebi güney Mısır, Filistin, Sudan, Eritre, Somali, Libya, 
Tunus, Fas, Merkezi ve Batı Afrika, Zambiya, Nijerya, Suudi Arabistan’ın doğu sahilleri 
(Kuveyt, Bahreyn, Amman) gibi bölgelerde yayılmış olup Fas ve Cezayir 
mahkemelerinde Malikî mezhebine göre işlem yapılır, Tunus mahkemelerinde Malikî 
ve Hanefî mezhebi eşit hukukî statüye sahiptir.  

                                                 
203 Safa, Tarih-i Edebiyat der İran 
204 Mecid Haddurî ve Herbert J. Liebesny (Haz.), Hukuk der İslam, s. 59. 
205 Yusuf Musa, Tarihu’l-fıkhı’l-İslamî, s. 12. 
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3. Şafiî Mezhebi 

Bu mezhebin kurucusu Muhammed b. İdris eş-Şafiîdir. Şafiî 150/767 yılında 
Gazze’de dünyaya geldi. 204/820 yılında ise Mısır’da vefat etti.  

Şafiî, Mekke âlimlerinden fıkıh öğrendikten sonra Medine’ye gidip Malik b. 
Enes’in ders halkasına katıldı. Malik’in vefatından sonra Yemen’e ve ondan sonra 
Bağdat’a yolculuk yaptı.  

Şafiî Irak’ta ikamet ettiği sıralarda Ebû Hanife’nin öğrencisi Muhammed b. 
Hasan’dan fıkıh alanında Irak ehlinin metodunu öğrendi.  

Böylece ehl-i hadis ilmi ile rey ve kıyas taraftarlarının ilmi onda birleşti. Ondan 
sonra Şafiî aldığı eğitimleri yeniden gözden geçirdi, onlara bazı değişiklikler getirip 
kendine özgü metodunu ortaya koymaya başarılı oldu. Zabihullah Safa’nın 
vurguladığına göre onun fıkhî metodu Kur’an-ı Kerim, sünnet, icma ve asâra 
(hadislere) dayanır. Kıyas yapma ise fetva vermede esas sayılır.206  

Fıkıh alanında onun meşhur eseri Kitabü’l-Ümm207 ve fıkıh usûlü alanında 
kaleme aldığı er-Risale adlı eseri Şafiî mezhebinin temel kaynağı sayılır. Bu eserlere ek 
olarak Muhammed Muin onun eserlerinden altısını daha zikretmiştir. 

Şafiî kendisini Medine’nin ilk hukuk okulunun bir üyesi saysa da onun 
teorilerinde şer‘î istidlal kendi gelişmesinin en yüksek derecesine ulaşmıştı. Hukuk der 
İslam adlı eserin yazarlarına göre onun döneminde hukukî istidlal son derece gelişti. 
Hz. Peygamber’den (a.s.) rivayet edilen hadislere onun derin inancı ona başka bir 
hadisi açık bir şekilde reddetme imkânını vermemiştir. O sadece rivayete karşı rivayet 
bulunması durumunda böyle bir imkâna sahip olurdu.  

Adı geçen eserde vurgulandığı üzere Şafiî istisnasız bir şekilde Hz. 
Peygamber’in (a.s.) sünnetinin izinden gitme amacıyla temel meseleler alanında 
âlimlerin icmanı reddetmiştir. Aksi takdirde o sünnet alanında eski ekollerin 
geleneklerini kabul etmesi gerekirdi. Şafiî icma alanında kendi nazariyesinde ümmetin 
icmaına itibar ederdi. Ancak daha sonra Şafiî mezhebinin önde gelen temsilcileri 
âlimlerin icmaını kabul etmeye mecbur olmuşlardır.  

İmam Şafiî, İmam Malik, Ahmed b. Hanbel, Evzaî ve Süfyan es-Sevrî gibi 
âlimler ehl-i hadis’ten sayılır. O “eğer benim mezhebimde herhangi bir hükme karşı bir 
hadis bulursanız, işbu hadis benim mezhebimdir” diye vurgulamıştır.  

Mecid Haddurî’ye göre bazı eksikliklere bakılmazsa şeriat alanında Şafiî’nin 
nazariyesi birbirine bağlandığında yüce bir mantıkî sistemden ibaret olup ilk hukukî 
ekoller nazariyesinden üstün olmaktadır.208  

Hicrî üçüncü ve dördüncü asırda Türkistan’da Şafiî mezhebi ile Hanefî mezhebi 
rekabet sahnesinde kendini göstermiştir. 209  

Şafiî’nin büyük temsilcisi Taşkentli fakih Muhammed b. Ali b. İsmail el-Kaffal 
eş-Şâşî (d. 291/904 - ö. 365/976) idi.  

                                                 
206 Safa, Tarih-i Edebiyat der İran; İbn Haldun, el-Mukaddime, s. 314.  
207 Ana kitap yani temel kitap demektir (mlf. n.). 
208 Mecid Haddurî ve Herbert J. Liebesny (Haz.), Hukuk der İslam, s. 72.  
209 İbn Haldun, el-Mukaddime, s. 315. 



86 
 

Hayreddin ez-Ziriklî’nin belirttiğine göre Kaffal eş-Şâşî (ö. 365/976), fıkıh, 
hadis, lugat, edebiyat alanında kendi asrının meşhur âlimlerinden sayılırdı.210 Fıkıh 
usûlü alanında onun meşhur bir eseri vardır. Kaffal eş-Şâşî Taşkent’te vefat etmiştir. 
Kabri “Hest İmam” (Hazreti İmam) medresesinin yanında yer almaktadır.  

4. Hanbelî Mezhebi 

İmam Ebû Abdullah Ahmed b. Muhammed b. Hanbel’in annesi Türkistan’nın 
Merv şehrinden ve babası Serahs’li olup 164/780 yılında Bağdat şehrinde doğmuştur. 
241/855 yılında Bağdat’ta vefat etmiş olup Babu’l-Harb mezarlığında defnedilmiştir. 
İlim ve bilgi ile yetişmiş, çeşitli inançların merkezi olan Bağdat şehri onun ilmî açıdan 
yetişip büyümesi için son derece uygun bir muhit idi.  

Ahmed b. Hanbel 183/799 yılına kadar Bağdat’ta eğitim gördü. Daha sonra ilim 
talebi amacıyla Kufe, Basra, Mekke, Medine, Yemen, Şam ve Cezayir’e kadar 
yolculuklar yaptı. Bağdat’a geri döndükten sonra İmam Şafiî’nin ders halkasına 
katılarak (h. 195) fıkıh, fıkıh usulü eğitimini aldı. Ahmed b. Hanbel ömrünün büyük bir 
kısmını hadisçiliğe, hadisleri toplamaya vakfetti. Meşhur muhaddisler, örneğin 
Huşeym, Süfyan b. Uyeyne, İbrahim b. Sa’d, Cerir b. Abdulhamid, Yayha el-Kattan, 
Veki‘, Abdurrahman b. el-Hüda ve başka hocalardan hadis öğrenip rivayet etti. Ahmed 
b. Hanbel ilk defa fıkıh ilmini, hem rivayet hem dirâyet (yani rey ve kıyas) temelinde 
Ebû Hanife’nin öğrencisi, Abbasî devletinin kâdılkudâtı İmam Ebû Yusuf’tan öğrendi. 
Ancak ondan çoğunlukla fıkıh değil, hadisi öğrenme konusunda istekliydi. Onun 
kendisi “ilk defa kendisinden hadis yazdığım kişi Ebû Yusuf’tur” demiştir. Ahmed b. 
Hanbel Raşit Halifeler’in fıkhı, sahabiler, tabiun fıkhı, aynı şekilde Şafiî’nin fıkhî 
metodunu özümsedi.  

Ahmed b. Hanbel kendi döneminde imamu’l-muhaddisîn (muhaddislerin 
imamı) nitelemesiyle tanınmış ve el-Müsned adlı eserini telif etmekle son derece 
önemli bir faaliyeti gerçekleştirmiştir.  

Rivayetlere göre Ahmed b. Hanbel yüzbin (100.000) hadisi ezbere biliyordu. O 
İmam Şafiî’nin öğrencisi ve onun meclisinde bulunanlardandı. Şafiî’nin Mısır’a 
gitmesine kadar Ahmed b. Hanbel onun hizmetinde olmuştur. Şafiî O’nun hakkında 
“Bağdat’tan çıktığımda Ahmed b. Hanbel’den daha takvalı ve daha fakih hiç bir 
kimseyle karşılaşmadım” demiştir.211 

Ahmed b. Hanbel, Mu‘tezile akidesine karşıydı ve Kur’an’ın mahlûk değil tam 
aksine kadim olduğuna inanırdı. Bu inancı sebebiyle Abbâsî halifesi tarafından bu 
inancından vazgeçirilmesi için takip altına alınıp 28 aya kadar hapsedildi ve 
küçümsendi. O, Hicri 220 yılında halifenin sarayında yatırılarak kırbaçlandı. O’nu kana 
bulanmış giyimleriyle saraydan götürdüler. Ahmed b. Hanbel hadis alanında büyük bir 
şöhret kazandı. Bir grup muhaddis, örneğin; Muhammed b. İsmail el-Buharî, Müslim 
b. el-Haccac ondan hadis öğrenmiş ve rivayette bulunmuştur. Ahmed b. Hanbel kelam 
ilminden hoşlanmaz ve bu ilmin temsilcilerini “sapıklar” olarak isimlendirirdi.  

Ahmed b. Hanbel kendine özgü fıkhî görüşlere sahipti. Bu görüşleriyle başka 
mezhep kurucularından ayrılırdı. Ona göre iman kalp ile tasdik dil ile ikrar ve beden 

                                                 
210 Ziriklî, el-A‘lam, Kahire 1954, III/944. 
211 el-Hüseynî, Usûlü’l-hadisi’n-Nebevi, s. 203. 
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uzuvlarıyla amel etmekten ibarettir. Amel imanın cüzü olduğu için, iman kıllet ve 
kesreti kabul eder yani azalıp çoğalır.  

Ahmed b. Hanbel, büyük günahlar işleyen kimse konusunda Mu‘tezile’ye karşı 
olup onların “böyle günahları işleyen kimsenin mümin olmadığı” düşüncesini red 
ederdi. Ahmed b. Hanbel kendine özgü metoduna dayanmış olarak Hanbelî 
mezhebinin temellerini attı ve onu geliştirmek için Mekke’de İbn Abbas vasıtasıyla 
filizlenen ilk hukukî ekoldan faydalandı. O kendi mezhebinde esasen Kur’ân-ı Kerim, 
sünnet, sahabi kavli ve icmaya itibar ederdi. Son derece zaruret hissetmediği 
durumlarda kıyastan faydalanmazdı. Hadislerin tümünü hatta haber-i vahid ve sahabi 
kavlini kıyastan üstün tutardı. O’nun el-Müsned adlı eserinde kırk bin’den (40.000) 
fazla hadis bulunmaktadır. O’nun takibçlerinden biri olan İbn Teymiyye (d. 661/1263 - 
ö. 728/1328) icmaı inkâr etmiş ve kıyasa büyük değer vermiştir.  

Hanbelî mezhebi rey ve kıyasa çok fazla itibar etmediği için yayıldığı bölgelerde 
çoğu hukukî problemleri insanların maslahatını dikkate alarak çözüme kavuşturamadı 
ve diğer mezhepler gibi geniş çapta yayılamadı. Hukuk der İslam adlı kitapta 
vurgulandığı gibi m. XIV. asıra gelindiğinde dağılmış ve yok olmakla karşı karşıya 
kalmıştır.  

Miladî XVIII. asrın ortalarında Muhammed b. Abdulvehhab (1115/1703 - 
1166/1787) Arabistan ülkesinde bu mezhebin katı kurallarından faydalanıp aşırlığa 
(haddan aşma, ifrat) dayanan Vehhabilik mezhebini kurdu. 

5. Evzaî Mezhebi 

Bu mezhebin kurucusu Ebû Amr Abdurrahman b. Muhammed el-Evzaî (d. 
88/707 - ö. 157/774) olup Balbek’te doğmuştur. Gençliğinden itibaren hadis ilmine ilgi 
gösterip Ata b. Ebi Rebah, İbn Şihab ez-Zühri ve benzeri birkaç muhaddisten ders 
almıştır. Evzaî ehl-i hadisten olduğu için kıyasa tamamen karşı çıkmıştır. O’nun 
mezhebi yaşadığı ülke olan Şam diyarında yayıldı. Daha sonra Şam’a kaçan Emevîler 
onun öğretilerini kendileriyle birlikte Endülüs’e (İspanya) götürerek yaydılar. Ancak 
orada Malikî mezhebi bu mezhep üzerine galip gelip tarih sahnesinden silinmesine 
neden oldu. Hukuk der İslam adlı eserin yazarlarına göre Evzaî’nin doktrini sağlam 
olmayıp, istidlalli bir sisteme haline getirilmeyen ilkel seviyedeydi. Hukukî görüşleri 
daha çok Zâhirî ekolüne benzemekteydi.212 

6. Zâhirî Mezhebi 

Bu mezhebin kurucusu Ebû Süleyman Davud b. Ali b. Halef el-Isfahanî (d. 
202/817– ö. 270/884) olup kendine özgü bir hukukî prensibe dayanarak bu mezhebi 
kurmuştur. O dayandığı kaideye göre Kur’an-ı Kerim ve hadislerin zâhirine (yüzeysel 
anlamlarına) göre amel ederdi. Özgürce, şahsî fikirini kullanarak ictihad etmek onun 
mezhebine aykırı sayılırdı. Bunun dışında Zâhirî mezhebi tarafından Şafiîlerce 
desteklenen kıyas ve düzenli bir metotla istidlaldan faydalanma tamamıyla inkâr 
edilmiştir. Örneğin; Kur’an-ı Kerim’de faiz haram kılınmıştır. Faiz aynı cinsten iki 
malın birbiriyle değiş tokuşunda fazladan bir mal istemektir. Mesela, bir ton buğdayı 

                                                 
212 Evzaî önceleri Ebû Hanife ve onun öğretilerine karşıydı. Ancak Abdullah b. Mübarek aracılığıyla onun görüşleri 
değişip Ebû Hanife’ye karşı nispeten iyimser oldu ve Mekke’de onunla görüşüp fikir alışverşinde bulundu.  
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bir buçuk ton buğday ile veya 100 gram altını 120 gram altınla mübadele edilmesinden 
ibarettir.  

Hadislere binaen riba altı şeyde yani altın, gümüş, buğday, arpa, hurma ve 
tuzda menedilmiştir. Ancak başka fıkhî mezheplerde kıyasa dayanılarak faiz kuralını 
vezni ve keyli denilen cinslere de dâhil edilerek genişletilmiştir. Zâhirîler böyle 
genelleştirmeyi kabul etmeyip sadece hadislerde zikredilen altı cinste faizin cereyan 
ettiğini savundular. Böylece Zâhirîler fakat bir kuru prensibe dayanarak akibetini 
düşünmeden davranıyorlar ve hukukî istidlali tek taraflı, kişisel tasavvur ve fikir diye 
düşünüyorlardı. Onlara göre köpeğin salyası hadiste vurgulandığı üzere necis sayılır; 
ancak onun idrarı hakkında nas mevcut olmadığı için necis değildir.  

Onlar icma ile ilgili olarak sadece sahabilerin icmaına itibar ederlerdi. 
Zâhirilerin hukukî görüşleri genel anlamda bazı yönlerden Hanbelîler ve sünnet 
taraftarlarının (ashabu’s-sünne) görüşlerine benzemektedir.213  

Zâhirî mezhebinde Endlüs’lü İbn Hazm gibi meşhur âlimler ilmî eserler ortaya 
koymuş olsalar da V. hicri asıra gelindiğinde bu mezhep kendi yerini kaybetmiş ve 
taraftarları Şafiî ve Malikî mezheplerine geçmişlerdir.  

7. Taberî Mezhebi 

Bu mezhebin kurucusu Ebû Cafer Muhammed b. Cafer b. Yezid et-Taberî (d. 
224/839 - ö. 310/923) olup birçok beldede bulunmuş ve ilim tahsil etmiştir. O 
dönemin ilim ve bilgi alanında zamanın benzersiz âlimlerindendi. O Kur’an hafızı olup, 
sahabiler ve tabiun’un fıkıh metotlarını ve tarihini çok iyi biliyordu. O çeşitli sahalarda 
kitap telif etmiştir. Onun eserleri her bir alanın nadir eserlerinden sayılır. Mesela tarih 
alanında Tarih-i Taberi adıyla meşhur olan Tarihu’l-ümemi ve’l-mülûk’u telif etmiştir. Bu 
kitap Arapça telif edilen tarih kitapları içinde en güveniliri olarak tanınmıştır. Tefsir 
alanında Tefsir-i Taberî adıyla meşhur olan Cami‘u’l-beyan fi tefsiri’l-Kur’an’ı telif 
etmiştir. Aynı şekilde İhtilafu’l-fukaha ve tamamlayamadığı Tehzibu’l-asâr adlı eserleri 
de vardır. O, ilk önce Şafiî fıkhıyla ilgili dersleri Rebi b. Süleyman, Malik b. Yusuf ve İbn 
Abdulhakem’den aldı. Iraklıların fıkhını ise Ebû Mukatil’den öğrendi. Daha sonra onun 
ilim halkası genişledi ve ictihad etmeye başladı. Kendi ictihatları alanında Latifu’l-kavl 
ve Kitabu’l-hafif adlı eserleri telif etti. Kitabu’l-hafif adlı eserini Müktefi Vezirî’nin talebi 
üzerine yazmıştır. En son Kitabu’l-Basit adlı eserini yazmaya başladı.  

Taberî mezhebine ulaşan fakihlerin sayısı çoktur; onlardan aşağıdakileri 
zikredebiliriz: 

a) Ali b. Abdülaziz b. Muhammed ed-Dûlabî: O Davud ez-Zâhirî’nin mezhebine 
mensup Ali b. el-Muğlis’e reddiye yazan, Kitabu efalü’n-Nebi adlı eseri olan 
fakihlerdendir.  

b) Ebü’l-Hasan Ahmed b. Yahya el-Müneccim el-Mütekellim: O Taberi mezhebi 
alanında el-Medhal ila mezhebi’t-Taberî ve nusretu mezhebihi, Kitabu’l-icma, Kitabu’r-red 
‘ale’l-muhalifin adlı eserlerin müellifidir.  

c) Ebû Bekir Muhammed b. Ahmed b. Muhammed b. Ebü’s-Selc el-Katib. 

d) Ebü’l-Hasan ed-Dakiki el-Halvânî.  
                                                 
213 Mecid Haddurî ve Herbert J. Liebesny (Haz.), Hukuk der İslam, s. 75-76; Ebû Zehre, Tarihu’l-mezahibi’l-İslamiyye. 
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e) Ebü’l-Ferec el-Muafi b. Zekeriyya en-Nehrevanî: O birçok ilimde söz sahibi 
bir kişi olup Taberî mezhebi alanında döneminin benzersiz âlimlerindendi. Taberî 
mezhebi alanında birkaç fıkıh kitabı yazan müelliflerdendir.  

Hicrî V. asrın yarısına kadar Taberî mezhebine amel edilirdi. Ondan sonra bu 
mezhep zayıflayıp tarih sahnesinden silinmiştir.214  

C. Şiîlik Akımı ve Mezhepleri 

Şiilikte aşağıdaki inançlar ileri sürülmektedir: 

İmamet, Hz. Peygamber’in (a.s.) halifeleri veya İslam devleti yönetimi, Hz. 
Peygamber’in (a.s.) vasiyetine binaen sadece Peygamber Efendimizin kızı Fatıma’dan 
doğan Hz. Ali’nin çocuklarına özgüdür.  

İbn Haldun’un vurguladığına gibi Şiîlerin inancına göre imamet meselesi bir 
islamî kaide ve dinin temeli olduğu için halifeyi belirleme ve tayin etme yetkisi İslam 
toplumuna (ümmet) verilmiş değil ve Hz. Peygamber (a.s.) tarafından bu yetki 
ümmete verilmemiştir. İslam toplumu için imamı (halifeyi) tayin etmek İslam 
peygamberine vaciptir. Onlara göre ashabın en faziletlisi ve Hz. Peygamber (a.s.) 
tarafından birinci halife olarak tanınan Ali b. Ebû Talib idi.215 

Şiîlerin düşüncesine göre imamlar normal insanlar gibi olmadıkları için 
aşağıdaki özelliklere sahiptirler:  

Birincisi: Sadece Hz. Peygamber’in (a.s.) kızı Fatma’dan doğan zatlar ve 
onların çocukları Hz. Peygamber’in (a.s.) ehl-i beyti sayılıp imamet yetkisinin gerçek ve 
yasal sahipleridirler.  

İkincisi: İmam peygamber değildir. Fakat peygamber ile normal insanlar 
arasında yer alır. 

Üçüncüsü: İmam her türlü günahtan arınmış olup hiçbir zaman günah işlemesi 
ve hata etmesi mümküm değildir.  

Dördüncüsü: İmam, gerçekleşmiş ve kıyamete kadar gerçekleşecek olan 
işlerden ilham vasıtasıyla vakıftır. 

Beşincisi: Kur’an-ı Kerim’i tefsir etmek fakat imama özgüdür.  

İşte bu yüzden şiîlerin imamı Sünnîlerin imamından (halife) farklı olarak 
birinci muallim (öğretmen), gaybi bilen, Peygamber ilminin varisi olan zat addedilir. 
Zabihullah Safa’nın belirttiğine göre Hz. Ali zâhirî ve batınî ilimleri Hz. Peygamber’den 
(a.s.) öğrendi. Bu kabiliyet vefatından sonra çoçuklarına geçti. İmamların her biri kendi 
zamanında halkı kendi ilminden haberdar etmiştir. Bu yüzden Şiîler imamlardan 
rivayet edilmeyen hadisleri kabul etmezler.  

Şiîlere has özellikle Caferîyye mezhebine özgü olan bazı özellikler 
aşağıdakilerden ibarettir: 

1- İmamet, devlet başkanlığının imamlara özgü olduğuna inanma. 

                                                 
214 Hudarî Bek, Tarihu’t-teşri’l-İslamî, s. 182-183. 
215 İbn Haldun, el-Mukadimme, s. 138.  
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2- Kur’an-ı Kerim’i ve ondan sonra kendi imamları tarafından rivayet edilen 
hadisleri temel kaynak olarak kabul edip icma ve kıyası reddetme.  

3- Bazı namazları bir vakitte cem ederek kılmak. 

4- Abdest alırken ayakları yıkamadan üzerine meshetmek. 

5- Süreli nikâhı (müt‘a nikâhını) yasal olarak kabul etmek (İran İslam Devleti 
Medeni Kanunu’nun 6. Fasıl, 1075-1077 maddelerinde süreli nikâh “münkati nikâh” adıyla 
kabul edilmiş ve yasalaşmıştır). 

6- Takiyye (korkulan yerlerde kendi inanç ve mezhebini gizlemek). 

7- Ezanı okurken eşhedü enne Aliyyen veliyullah (şehedet ederim ki Ali Allah’ın 
velisi, dostudur) ibaresini eklemek.  

8- Hıristiyan ve Yahudi kadınlar (ehl-i kitap kadınları) ile evlenmenin haram 
olarak bilmek. 

Aynı şekilde onlara göre; 

Tek mecliste verilen üç talak bir talak olarak kabul edilir.  

Talak iki adil kişinin şahitliğiyle geçerlilik kazanır.  

Çocuğun bir kadını bir gece-gündüz veya peş peşe 15 kez emdiğinde sütannelik 
gerçekleşmiş olur.  

Şiîlik akımı esasen iki gruba ayrılır:  

Galî (çok mübalağa eden, gulat) Şîa ve mutedil Şiîler: 

Gali şiîler VII. miladı asırdan başlayarak Hz. Ali’yi peygamberlik derecesine 
çıkardıkları için galîler (gulat) yani mübalağa edenler olarak adlandırılmışlardır. 
Onların bir grubunun inancına göre Hz. Ali aslen peygamberdi; fakat Hz. Cebrail hata 
ederek vahyi ona değil Hz. Muhammed’e indirmiştir; çünkü kargalar (ğurab) birbirine 
benzediği gibi Hz. Ali de Hz. Muhammed’e benziyordu. Bu sebeple onlara gurabiyye 
ismi de verilmiştir.216  

Nizarî İsmailîler imamı Hz. Peygamber’den daha üstün görürler; çünkü onların 
inancına göre imamet ölümsüz ve ebedi asıldan ibarettir. Eğer imam bir an bile bu 
dünyadan gitmiş olsaydı her şey yok olurdu. Ancak nübuvvet (peygamberlik) bir 
zamanla sınırlı dinî bir görevden ibaret olup Allah (c.c.) kendi peygamberini imamın 
sözcüsü sıfatıyla göndermiştir.  

Hukuk der İslam adlı kitapta verilen bilgilere göre Aka (Ağa) Han’nın takipçileri 
olan Hindistanlı hocalar (Haceler) kendi imamlarını “Mevlana Hazır İmam”, yani gâib 
olmayan imam olarak isimlendirirler. Onlar bundan da bir adım ileriye giderek “Pir 
Sadruddin” öğretileri temelinde kendi imamlarını Hint mezhepleri etkisiyle Vişnu, yani 
“insan şekline girerek yeryüzüne gelen yaratıcı” diye ilan ettiler. Onlar aşağıdaki 
şekilde yakarışta bulunuyorlar: 

“Tanrı kendini Şah Mevla Ali Murteza vücudunda göstermiştir. Biz hakikate olan 
aşkımız sebebiyle senin hulûlünü (Ali’nin vucüdüne girmeni) tazim ederiz…”. 

                                                 
216 Ebû Zehre, Ebû Hanife: Hayatuhu ve asaruhu-arauhu ve fıkhuhu, s. 97.  
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Aynı zamanda hocalara yaratıcının birliği, Hz. Muhammmed’in nübüvveti ve 
müminlerin emiri Hz. Ali’nin mukaddesline şehadet getirmektedirler.217 

Mutedil şiîler esasen üç mezhebe ayrılırlar. Onların temel farkları imamlarının 
sayısının ne kadar olduğundan ortaya çıkar. Onlar Caferîyye, İsmailîyye ve Zeydiyye 
mezhepleridir.  

1. Caferî Mezhebi 

Bu mezhebin müntesipleri Hz. Ali’den başlayarak onun soyundan gelen on iki 
imamın olduğuna inanmaktadırlar. Bu sebeple onlar İsna ‘Aşeriyye adıyla anılmaktadır. 
Onların inançlarına göre on ikinci imam doğmuş olsa da günümüzde gaip yani gözle 
görünmemektedir. Birgün o ortaya çıkıp bütün dünya halkını adalet ve imana doğru 
yönlendirir. Bu mezhep İran İslam Cumhuriyeti’nin resmi mezhebidir.  

Caferî mezhebine mensup Şiîler müt‘a218 nikâhını meşru olarak kabul ediyorlar. 
Ancak Zeydiler ve Fatımî şiîler sünnîler gibi bu evliliğin gayri meşru olduğunu kabul 
etmektedirler. Caferî âlimlerinden biri olan el-Hür el-Amulî’ye göre “bir Müslüman 
kimse ancak müt‘a nikâhını yaptığında hakikî Müslüman olabilir.”  

Fatımîler müt‘a ya da süreli nikâhın gayri meşru olduğu ile ilgili imamlarından 
biri olan İdris İmamuddin’in kaleme aldığı ‘Uyunu’l-ahbar adlı eserinde zikredilen 
aşağıdaki bilgileri nakletmektedirler:  

“O’ndan (İmam el-Muiz Li Dinillah’tan) müt‘a ile ilgili sorulduğunda, İmam 
ona: “Sana yakın olan akrabalarınla (yani onlarla evlenmen haram olan kişilerle) müt‘a 
nikâhı yapmaya razı mısın?” dediğinde, o ise: “Allah şahit olsun ki; ben razı değilim” 
diye cevap vermiştir. İmam ona bakarak: “Şu senin için yeterli, kendin için seçmediğin 
bir kanunu başkası için de seçme”219 demiştir. 

Devletin bütün iç ve dış siyaseti, özellikle yasama ve parlemento işleri İran 
İslam Cumhuriyeti Anayasası’na göre İslam ve bu mezhebin normlarına dayanmış 
olarak yürütülmektedir. Caferî mezhebi Afganistan, Pakistan, Hindistan, Lübnan, Irak 
ve Azerbaycan’da yayılmıştır.  

2. İsmailî Mezhebi 

Hz. Ali’den başlayarak yedi imamın var olduğuna, yedincisinin İmam İsmail, 
altıncı imamın ise Cafer-i Sadık’ın oğlu, onun oğlu Muhammed olduğuna ve 
günümüzde gâip olduğuna inanmaktadırlar. Bu mezhebin müntesipleri Fatımîler 
liderdiğinde Mısır’ı ele geçirmiş, Kuzey Afrika’da Fatımîler Devleti’ni (m. 909-1171) 
kurdular. Oradan İsmailî mezhebinin İran, Horasan ve başka yerlere yayılmasına çaba 
gösterdiler.  

İsmailîlerin bir kolu olan Nusayrîler gulat-i Şîa’dan olup imam ve onun filleri, 
sözleri, fikirleri hakkında haddi aşarak konuşuyorlar. Bu aşırı grup başka Şiî gruplar, 
özellikle Caferîler tarafından Müslüman olmadıkları kabul edilmektedir. İsmailî 
mezhebine mensup Batınî ve Karmatî fırkaları İslam’da ortaya çıkan ilk fanatik, aşır 

                                                 
217 Mecid Haddurî ve Herbert J. Liebesny (Haz.), Hukuk der İslam, s. 127-128. 
218 Lezzet almak için evlenmek demektir. Başka bir deyişle söylemek gerekirse müekket yani süreli nikâhtan 
ibarettir.  
219 Mecid Haddurî ve Herbert J. Liebesny (Haz.), Hukuk der İslam, s. 137.  
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gruplardan olup silah kullanma ve terörizm aracılığıyla yönetimi ele geçirmek için 
uğraşmış, çok sayıda din ve devlet adamını öldürmede başarılı olmuşlardır. Ebû 
Mansûr el-Mâtüridî onlara karşı ideolojik açıdan mücade etmiş ve birtakım kitalar 
yazmıştır. İsmailîler Hindistan, Pakistan, İran ve Afganistan yaşamaktadırlar. 

3. Zeydî Mezhebi 

Onlar imamların sayısını azaltıyorlar. Beşinci imam Zeyd b. Ali Zeynelâbidin 
olup ondan sonra gelen imamlar hatalara yol açmışlardır. Zeydiler hukukî meseleler 
alanında sünnîlere çok yakın olup Kur’an-ı Kerim ve sünnet’ten sonra icma ve kıyası 
şeriatın temel kaynakları olarak kabul ediyorlar. İctihad ve istihsanı hukukî prensipler 
olarak kabul etmektedirler.  

Onlar birinci ve ikinci halife Hz. Ebû Bekir ve Hz. Ömer’i başka Şiîler gibi hatalı 
demiyorlar ve onlara saygılıdırlar. Onların mezheplerinin kurucusu imam Zeyd b. Ali 
fakih ve muhaddis idi. Onun fıkıh metodu İbn Ebi Leyla ve Ebû Hanife metoduna 
yakındır. Ebû Hanife ona karşı iyimser olup, Emevîlere karşı mücadele ettiği dönemde 
ona maddî yardımda bulunmuştur. Yemen ülkesi onların ana merkezleri sayılır.  
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BİRİNCİ BAP 

 
I. İMAM-I ÂZAM EBÛ HANİFE’NİN HAYATI, ŞAHSİYETİ VE 

İLMÎ FAALİYETİ 

 

A. Hayatı 

1. Ebû Hanife’nin Nesli, Nesebi ve Gençlik Devri 

Hanefî mezhebinin kurucusu Ebû Hanife künyesi ve İmam-ı Âzam lakabı ile 
şöhret kazanmış olan Numan b. Sabit hicri 80 yılında (m. 699) Kufe şehrinde dünyaya 
gelmiş olup, hicri 150 yılında (m. 767) yine burada vefat etmiş ve Bağdat şehrinin 
“Asker Mehdi” isimli mevkiinde Hayzüran isimli kabristanın doğu tarafında 
defnedilmiştir. Ali Ekber Dihhuda Lugatnâme adlı eserinde yazdığına göre İbn 
Huseyme, Süleyman b. Ebû Şeyh’ten yaptığı rivayete göre onun cenaze namazı Hasan 
b. ‘Umâre’nin imamlığında kılınmıştır.1 

İbn Hallikan’ın yazdığına göre Selçuklu Sultanı Melikşah’ın maliye bakanı 
Şerefü’l-mülk Ebû Seyid Muhammed b. Mansûr el-Harezmî Ebû Hanife’nin kabri 
üstünde bir türbe yaptırıp, yanında Hanefîler için büyük bir medrese inşa ettirdi. 
Binanın açılış merasiminde meşhur şair el-Beyâzî gelip bir şiir okudu. Bu şiirde ilmin 
gelişmesine dair Ebû Hanife’nin hizmetini ve bahsedilen türbenin inşasında Ebû 
Seyid’in başardığı işi yücelterek tavsif etmiştir.2 

Ebû Hanife’nin dedesi Zûtâ aslen Kabil ahalisinden olup, Horasan’a Arapların 
hücumu zamanında Teymullah b. Sa‘lebe tarafından esir alınmış, sonra kölelikten azat 
edilip, İslam dinini kabul etmiştir. Onun oğlu Sabit İslam beldesinde dünyaya gelmiş, 
Hz. Ali b. Ebû Talib ile karşılaşmış ve Nevruz günü ona Faluzec (Falude) helvasını 
takdim etmiş, kendisi ve ailesi hakkında imamın hayır duasını almıştı. 

Ebû Hanife tüccar bir ailede dünyaya gelmiş olup, ipek ticareti ile hayatını 
sürdürüyordu. Bu esnada ilim, marifet ve İslamın talimatlarını öğrenme onun ilgisini 
çekiyordu. Onun yaşadığı muhit Irak ülkesi, kadim zamanlardan beri pek çok milletin 
ve fırkanın yaşama mekânı ve medeniyet merkezlerinden biri ola gelmişti. Orada 
Süryaniler, Yunan felsefesi ve Doğu hikmetini taşıyanlar sayısız olup, siyaset ve akaide 
göre türlü yönelişler mevcuttu. Şiîler, Hâricîler (Havâric), Mutezliler gibi birçok tabiun 
ve müçtehitler orada toplanmıştı. Meşhur sahabi İbn Mesud’un öğrencileri olmuş bir 
grup fakih, fıkıh ilminin gelişimine göre gözle görünür tesir gösteriyordu. 

Önceleri Ebû Hanife daha çok ticaretle meşgul olup, boş vakitlerinde ilimle 
uğraşıyordu. Çeşitli gruplarla münazara ve mücadele edip, onların tefekkürü ve dünya 
görüşleri ile aşina oluyordu. 

                                                 
1 Dihhuda, Lugatnâme, I/385. 
2 İbn Hallikan, Vefeyâtü’l-a‘yân, IV/585. 
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Kufe âlimleri onu ilim öğrenmeye yönlendirip teşvik etmişlerse de, devri 
meşhur âlimlerinden biri Şa‘bî ile karşılaşması onun hayatında dönüm noktası oldu. 
İmamın kendi dediğine göre, Şa‘bî onu ilim öğrenme maksadıyla âlim meclislerine 
daha çok katılmasını tavsiye edip “ben sende bir feraset ve canlılık görüyorum” 3 
demişti. 

Onun öğüdü Ebû Hanife’ye derin etki yapıp, onu ilim ve marifet tarafına 
yöneltti. Ticaretle daha az uğraşsa da, ata mesleği olan ticareti tamamen terk etmez. 

O öncelikle kelam ilmine merak salıp çeşitli fırkalar, özellikle mutelif ilimler, 
özellikle kelam, hadis, tefsir, fıkıh ve hikmet kapılarını çalıp, her birinde bilhassa 
kelam ve hadis ilimlerinde kendi istidadını sınayıp görür. Sonunda tamamen kendini 
fıkıh ilmine verir. O bizzat bu hususta şöyle demişti: 

“Kendime müracaat edip şöyle dedim: Bizlerin bildiği şeylerden hiçbiri, 
bizlerden önce yaşamış olan peygamber, sahabe ve tabiinden uzakta kalmamıştı. Onlar 
bize nisbeten daha muktedir, daha âlim ve hakikati idrak etmede daha salahiyetli 
idiler. Lakin hal böyle iken sadece münazara ve mücadeleye girişip bu sahaya 
derinliğine girmediler. Belki ciddî surette başkalarını da bu yoldan döndürdüler. Ben 
onların şeriat ve fıkıh ilmine yönelince, bu sahada kendilerinin bıraktığı sözlerin şahidi 
oldum. Onlar her oturduklarında bu mevzu (şeri‘at ve fıkıh) üzerine fikir yürütüp, onu 
insanlara öğretir, onların bu ilimleri özümsemeleri için şevklendirip fetva verip fetva 
sorarlardı. Bu şekilde birinci basamak geçilip, insanlar onların izinden yürüdüler. Ben 
onlarla ilgili şeyleri öğrendikten sonra, münazara ve mücadele ve kelam ilmi ile 
derinliğine meşgul olmayı terk edip, sadece anlamakla kifaye ettim ve seleflerin 
yolundan gidip ilim ve marifet ehli ile sohbet arkadaşı olmaya yöneldim. Ben anladım 
ki, kelam yolundan yürüyüp onun mevzuları boyunca münazara edenlerde 
geçmiştekilerin simasını ve salih kişilerin üslubunu görmek mümkün değilmiş. Onların 
gönülleri sert ve yürekleri katı olup Kur’ân, sünnet ve selef-i salihine karşı durmaktan 
da çekinmezlermiş. Onlarda takva ve perhizkârlık görünmezmiş.”4 

Birinci basamakta Ebû Hanife kelam ilmine yönelip bir mütekellim sıfatında bu 
sahada büyük ve yüksek melekeye sahip olmuş ise de, eriştiği muvaffakiyetler onu 
tatmin etmedi. Akidevî sorunları aklî ve felsefi deliller ile ispatlama, yani kelam ilmine 
yönelme yoluyla değil, ona göre daha verimli yol olan fıkıh yani hukuk ilmi ve onunla 
ilgili bilimleri öğrenme yoluyla insanlara geniş alanda hizmet etmenin ve onların 
hayati sorunlarının çözümüne erişmenin mümkünlüğünü ortaya koydu. 

O kelam ilmine dair el-Fıkhü’l-ekber, er-Risaletü ila Osman el-Bettî (Ebû 
Hanife’den Mukatil rivayeti esasında) ve er-Redd ‘ale’l-Kaderiyye gibi risaleler yazmış ise 
de, kendi öğrencilerini ve oğullarını bu yola geçişten döndürürdü ve İbnü’l-Bezzâzî’nin 
yazdığına göre, imam ihtiyarlık döneminde oğlu Hammad’ı kelam mevzuunda 
münazarada görünce: “Bizler münazara kıldığımız zamanlarda, bizi sohbet 
arkadaşlarımızın hak ve doğru yoldan çıkmaları korkuturdu, lakin sizler münazaranızda 
sohbet arkadaşınızın hak yoldan çıkmasını istiyorsunuz. Her kim kendi sohbet arkadaşını 
hak yoldan çıkarmak isterse, onu küfre yollar, lakin onun kendisi sohbet arkadaşından önce 
küfür yoluna girmiş olur” demişti. 

                                                 
3 Vehbi Süleyman Gâvcî, Ebû Hanife en-Numan İmamü’l-eimmetü’l-fukaha, Daru’l-kalem, Dımaşk 1987, s. 49. 
4 Ebû Zehre, Ebû Hanife, s. 23 (Hatib el-Bağdâdî, İbnü’l-Bezzâzî v İbn Hacer el-Mekkî rivayetleri esasında). 
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2. Hocaları ve Çağdaşları 

Ebû Hanife’nin ilmini kimden öğrendiği hususunda “Ben ilim ve fıkıh ocağının 
olduğu yerde yaşayıp, onun ehli ile karşılaşıp, fakihlerin cümlesinden birini seçtim” 
demişti.5 

İmam Ebû Zehre onun bu kısa sözünden aşağıdaki gibi sonuç çıkarmış: 

İmamın hikmetli sözünden aşağıdaki şu üç şeyi anlamak mümkün: İlim 
öğrenici, ilmî muhitte yaşayıp onun kokusunu koklarsa, âlimler ile karşılaşıp kendi 
devrinin çeşitli fikrî akımları ile yüzleşse, böyle ilim sahasında ona ilmin nazik 
taraflarını gösterip gizli muammalarını çözecek üstatlardan birinin arayışında olursa, o 
zaman parlaklıkta hareket edecek olup, doğru yoldan ayrılmaz. 

Ebû Hanife bahsedilen basamakların hepsini çıkıp, özellikle ilim ve marifet, 
felsefe ve akaid merkezi olmuş olan Kufe şehrinin âlimleri ile fıkhî meseleler 
çerçevesinde Kur’ân, sünnet, icma ve kıyas esasında müzakerelerde bulunurdu. Nas 
mevcut olmadığında meseleleri kıyas vasıtasıyla çözmeye çalışırdı. Kufe âlimlerinden 
İbrahim en-Nehaî ve ondan sonra onun öğrencileri Kur’ân-ı Kerim ve sünnetteki 
hükümlerin sebep ve illetlerini çıkarıp belgeledikten sonra, o hükümleri mezkûr illetler 
(sebepler) mevcut hadisleri tatbik edip kıyas metodundan faydalandılar. Ebû Hanife 
gençlik ve talebelik zamanında işte böyle ilmî muhitte nefes alıp yaşadı. Kufe şeyhi ve 
Irak büyük fakihi derecesine yükselinceye kadar bu yolda yürüdü.  

Şeyh Muhammed Hudarî Bek’in Tarihu’t-teşri’l-İslamî adlı kitabında yazdığına 
göre, Ebû Hanife ilmini pekiştirmek maksadıyla o devrin büyük âlimi olmuş Hammad 
b. Süleyman’ı seçip onun ders halkasına dâhil oldu.6 

Hammad b. Süleyman Eşarî (ö. 120/737) fıkıh ilmini İbrahim en-Nehaî (ö. 
96/714) ve ondan sonra eş-Ş‘abî’den (ö. 104/722) almıştı. Onların ikisi de Ali b. Ebû 
Talib (ö. 40/661) ve İbn Mesud (ö. 32/652-53) fıkhını Kâdî Şüreyh (ö. 80/699), Alkame 
(ö. 62/682) ve Mesruk b. Ecda‘ (ö. 63/683) vasıtasıyla öğrenmişti. Ebû Zehre’nin 
vurguladığına göre, fıkhî meseleler boyunca Ebû Hanife’nin görüşleri İbrahim Nehaî’ye 
daha yakındı. Çünkü o Irak ekolünün büyük temsilcisi kabul edilirdi. eş-Ş‘abî ise rey ve 
kıyas mektebini benimsememesinden dolayı, hadis ehli taraftarlarına daha yakındı.  

Hindistanlı meşhur fakih Şah Veliyyullah Dihlevî (ö. 1176/1762) Hüccetullahi’l-
Baliğa adlı eserinde vurguladığına göre, İbrahim Nehaî’nin sözleri Hanefî mezhebi için 
kılavuz kabul edilir. Eğer İbrahim ve onun yoldaşlarının sözleri Hanefî mezhebi ile 
kıyaslansa, çok az yerde onlar arasında fark göze çarpar. Ebû Hanife böyle yerlerde de 
Kufe fakihlerinin eğilimlerinden ayrılmaz. 

Onun üstatlarının hepsi Ehl-i sünnet ve’l-cemaa’dan olmayıp, bazıları farklı 
topluluklar ve gruplara mensup idi. Onların tamamı fıkıh çerçevesinde görüş ve kıyası 
kabul edip kullanmazdı. Mesela, bir grup tabiin sadece hadis ve eserlere dayanıp bu 
çerçeveden çıkmazlardı. 

Bunun gibi Ebû Hanife, Şîa’nın imamlarından olan Muhammed Bakır ve onun 
oğlu Cafer-i Sadık’tan (Şiîlikte altıncı imam) hadis rivayet edip, fıkıh ilmine göre 

                                                 
5 Ebû Zehre, Ebû Hanife, s. 25 (Tarihu Bağdat rivayeti esasında). 
6 Hudarî Bek, Tarihu’t-teşri’l-İslamî, s. 168. 
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onlarla münazarada bulunmuştur. Dâiretü’l-maarif-i Teşeyyü‘ün (Şiîlik Ansiklopedisi) 
birinci cildinde vurgulandığına göre, İmam Bakır onun üstatlarından biri idi. Hz. İmam 
Cafer-i Sadık onun kıyas ve istihsan üslubuna muhalif olsa da, böyle muhalefet ilmî 
münazaralı mahiyete sahip idi.7 

İbn Hacer el-Mekkî rivayetinde Ebû Hanife gençlik çağlarında rey ve kıyas ile 
meşgul olduğu devirde, Şia’nın beşinci imamı ve âlimlerinden biri olan Muhammed 
Bakır ile karşılaşmıştı. Onun kendi rivayetine göre imam ondan: “Ceddimin dinini ve 
hadislerini kıyas ile başkalaştıran sen misin?” diye sorduğunda, Ebû Hanife ona: 
“Maazallah! (bundan Allah’a sığınırım!)” dedi. Muhammed Bakır: “Lakin 
başkalaştırmışsın” dedi. Ebû Hanife ona bakarak: “Şanınıza münasip olduğu gibi 
yerinizde oturun ki ben de münasip yerde oturayım. Çünkü ceddiniz hayatta iken 
kendi sahabelerine (sohbet arkadaşlarına)” Nasıl hürmet gösterirseniz, ben de size öyle 
hürmet ederim” der. 

İmam kendi yerinde otururken, Ebû Hanife onun önüne gelip şöyle dedi: 

-Ben üç tane söz hakkında size soru soracağım, bana cevap verin: 

“Erkek mi zayıf (güçsüz) yoksa kadın mı?” 

Muhammed Bakır: Kadın, 

Ebû Hanife: Kadının mirastan hissesi (mirastan payı) ne kadar? 

Muhammed Bakır: Erkek iki hisse alır, kadın bir hisse, 

Ebû Hanife: “Bu ceddinizin sözü, eğer ben ceddinizin dinini başkalaştırmak 
isteseydim, erkeğe bir hisse ve kadına erkeğe nispeten daha zayıf olduğu için iki hisse 
demem gerekti” der. 

Sonra sorar: Namaz mı daha faziletli yoksa oruç mu? 

Muhammed Bakır: “Namaz!” diye cevap verir. 

Ebû Hanife: Bu ceddinizin söylediği söz, eğer ceddinizin sözünü 
başkalaştırsaydım, kyasa binaen, kadın hayızdan temizlendikten sonra namazların 
kazasını kılıp, (tutmadığı) oruçların kazasını tutmasın diye hüküm çıkarırdım. 

Sonra sorar: Bevl (idrar) necis mi yoksa nutfe (meni) mi? 

İmam Bakır: “Bevl pek necis” diye cevap verir. 

Ebû Hanife şöyle der: Eğer ben ceddinizin dinini kıyas ile başkalaştıracak 
olsaydım, bundan sonra gusledilsin (yıkanılsın) ve meni çıktıktan sonra taharet 
etsinler diye hüküm verirdim. Lakin ceddinizin dinini kıyasa bağlamaktan Allah’a 
sığınırım. 

O zaman İmam Muhammed Bakır kendi yerinden kalkıp İmam Ebû Hanife’yi 
kucakladı ve yüzünden öpüp ona hürmet ve ikramda bulundu.8 

Bunlardan başka İmam Ebû Hanife başka farklı Şiî akımlarından Keysâniyye, 
Zeddiyye, İsmailîyye ve diğerleri ile mülakatta bulundu. Hâricîlerin temsilcileri ile pek 

                                                 
7 Dâiretü’l-maarif-i Teşeyyü, Tahran, 1369/1990, I/402. 
8 Ebû Zehre, Ebû Hanife, s. 64. 
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çok münazara yaptı. Uzun yıllar Mekke’de yaşaması sahabelerin en büyük âlimlerinden 
biri olan İbn Abbas öğrencilerinden Kur’ân-ı Kerim fıkhını öğrenme imkânı yarattı. İbn 
Abbas’ın öğrencileri Mekke’de yaşardı. 

1. Süfyan b. Said es-Sevrî (97-161/715-777) hadis ilminin meşhur 
imamlarından biri ve meşhur müçtehit idi. 

2. Şerik b. Abdullah en-Nehaî, hicrî 95/713 yılında Buhara’da doğup, 177/793 
yılında Kufe’de vefat etmiştir. O fıkıh ilminde büyük salahiyete ve ilmî makama sahip 
olup Kufe şehrinde tam adalet ile kadılık vazifesini yerine getirdi. 

3. İbn Ebi Leyle, Muhammed b. Abdurrahman (d. 74/693) ehl-i rey 
taraftarlarından olup, fakih ve müftü olduğu için Kufe kadısı olarak tayin edildi. 
Emevîler ve Abbâsîler devrinde 33 yıl bu vazifeyi yürütüp 148/765 yılında hayata 
gözlerini yumdu. Süfyan es-Sevrî: “Bizim fakihlerimiz İbn Ebi Leyla ve İbn 
Şübrüme’dir” demiştir. 

Adı geçen fakihler ve İmam Ebû Hanife arasında bazen görüş ayrılığı mevcut 
idi. Hudarî Bek’in fikrine göre Süfyan es-Sevrî ile onun arasında görüş ayrılığının 
sebebi rey ehli ve hadis ehli arasındaki ihtilaftan ortaya çıkmış ise de, İbn Ebi Leyla ile 
muhalefetin sebebi şundan ibaretti ki; İmam Ebû Hanife’den fetva istediğinde onun 
fetvaları bazen şehir kadısı İbn Ebi Leyla’nın verdiği kararlara zıt oluyordu ve o bundan 
memnun olmuyordu. Ama bu görüş ayrılığının sebebi ise çağdaşlar arasındaki 
rekabetten başka bir şey değildi. Biz burada İbn Ebi Leyla ile İmam Ebû Hanife 
arasında meydana gelen ihtilaflardan birini örnek mahiyettinde İbn Hallikan’dan 
aktaracağız. 

İbn Hallikan Vefeyâtü’l-a‘yân da yazdığına göre, bir gün Kufe kadısı İbn Ebi 
Leyla mahkemeden evine dönerken yolda bir kadın bir erkeğe “Ya İbnü’z-zaniyeyn!” 
yani “Ey iki zinacının oğlu” diye hakaretine şahit olup, öfkeyle mahkeme idaresine geri 
gelip o kadını alıp gelmelerini emreder. Kadın gelir gelmez derhal onu tutturup iki 
mertebe kazif9 haddini ona tatbik ettirir. 

Bu olayı haber alan Ebû Hanife şöyle der: Bu meselede kadı aşağıdaki hataya yol 
açmıştır: 

- Kendisi oturduğu yerden kalkıp gittikten sonra, hemen dönüp oraya oturdu. 
Çünkü kadı yerinden kalktıktan sonra, hemen geri gelip oraya oturmaması gerekir. 

- Had cezasını mescitte tatbik etti. Çünkü Hz. Peygamber (a.s.) had cezalarını 
mescitlerde tatbik etmeyi men etmişti. 

- Kadını tutturup cezalandırdı. Hâlbuki kadınlar giysisi ile oturtulup 
cezalandırılır. 

- Ona iki had cezası tatbik etti. Hâlbuki bir gruba (kaç kişiyi) bir söz ile zina 
iftirasında bulunduğunda (kazif), ona bir tane ceza verilir. Eğer iki ceza lazım ise peş 
peşe değil, birinci cezanın acısı geçtikten sonra ikinci ceza tatbik edilir. 

- Hiçbir davacı olmadığı halde, kadına had cezasını tatbik etti. 

                                                 
9 İffetli birini zinaya iftirasında bulunma (mlf. n.). 
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Kadı, Kufe valisine varıp Ebû Hanife adlı bir adam bana husumet gösterip, 
verdiğim hükümlere karşı fetva veriyor, bana kötü hatalar nisbet ediyor diye şikâyet 
eder. Vali Ebû Hanife’ye adam gönderip, onu (bir müddet) fetva vermekten men eder.10 

3. Yaşadığı Dönem ve Siyasî Görüşleri 

Ebû Hanife türlü siyasî ve sosyal hadiselerle dolu iki devir olan Emevîler ve 
Abbasîler devirlerinde yaşamış, ilmî faaliyetler göstermiş ve devlet hâkimiyetinin 
birinci sülaleden ikinci sülaleye geçişinin şahidi olmuştur. Siyasî bakımdan Alevîler 
(Hz. Ali evlatları ve onların hamileri) taraftarı olsa da, dirlik ve halk menfaatini gözetip 
asla siyasî müdahaleye karışmadı. 

Hicrî 121 (m. 738) yılında Zeyd b. Ali Zeynelâbidin, Emevîler halifesi Hişam b. 
Abdülmelik’e karşı baş kaldırdığında Ebû Zehre’nin naklettiği rivayete binaen amelde 
onun hareketine katılmadığı hususunda şunu demişti: “Eğer insanlar onu da babası 
gibi aldatmayacaklarını bilseydim, elbette onunla mücadele meydanına girerdim. 
Çünkü o hak (gerçek) imamdı. Lakin ona kendi malım ile yardım ettim.” İbnü’l-
Bezzâzî’nin el-Menâkıb isimli kitabında yazdığına göre, o Zeyd b. Ali’ye on bin dirhem 
para gönderip, kendi elçisine “benim özrümü ona varıp söyle”11 demişti. 

Zeyd b. Ali (ö. 122/740) tarafından düzenlenen hareket 122/740 yılında onun 
öldürülmesiyle sonlandı. Ondan sonra oğlu Yahya b. Zeyd babasının izinden gidip, 
Horasan’da baş kaldırdı. Lakin o da babası gibi, Ravzatu’s-safa12 ve başka tarihî 
kaynaklarda söylendiğine göre, Selem (Selme) b. Ahvez el-Mazenî adlı bir kişi 
tarafından eski Cûzcân merkezi şimdiki Seripul şehri sınırında öldürülüp, başı kesilip 
Nasr b. Seyyâr’a (ö. 131/748) gönderildi ve cesedi darağacına asıldı.13 Ebû Müslim (ö. 
137/755) galip geldikten sonra onun cesedi orada defnedildi. Hâlihazırda onun kabri 
bütün tarihî delilleri ile orada mevcut olup bu bölge “Küçük İmam” olarak 
anılmaktadır.  

Daha önce söylediğimiz gibi, hâkimiyetin Abbâsîlere geçmesi sırasında Kufe 
şehri bu tarihî hareketin merkezi olup, neticede Ebü’l-Abbâs es-Saffâh’a (ö. 136/754) 
biat14 etme fiiliyata geçirildi ve Emevîlerin hâkimiyeti sonlandırıldı. 

Bahsedilen harekete Ebû Hanife doğrudan doğruya iştirak etmemiş ise de, daha 
önce belirttiğimiz gibi, Hz. Ali ailesi ve onların taraftarlarına yönelik kendisinin iyi 
niyetlerini gizlemezdi. Bu devirde vuku bulan siyasî hadiseler Ebû Hanife’nin hayatına 
nasıl etki ettiği hususunda birçok rivayet mevcuttur. Onlardan biri İbn Haldun 
tarafından şöyle rivayet edilmiştir: 

Emevîler’in yetkilisi Mervan b. Muhammed tarafından Irak valisi tayin edilen 
Yezid b. Hübeyre Ebû Hanife’ye müracaat edip ona kadılık vazifesini teklif eder. Lakin 
Ebû Hanife bunu kabul etmek istemediği için on gün süreyle her gün ona on kamçı 

                                                 
10 İbn Hallikan, Vefeyâtü’l-a‘yân, IV/34. 
11 Ebû Zehre, Ebû Hanife, s. 31. 
12 Bu eserin tam adı Tarihu Ravzatu’s-Safa fi sireti’l-enbiyâi ve’l-mülüki ve’l-hulefâ olup Mirhând diye meşhur olan 
Muhammed b. Hâvendşah b. Mahmud (ö. 903/1497) tarafından telif edilmiştir. Eserin tenkitli neşri Cemşid 
Kiyanfer tarafından 10 cilt halinde Piruz Matbaası yayınları arasında Tahran’da H. Ş. 1338/1959 yapılmıştır (çev. 
n.). 
13 Olayın detayları için bk. Abdülkahir el-Bağdadî (ö. 429/1037), el-Fark beyne’l-firek, thk. Muhammed Osman el-
Huşt, Mektebetü İbn Sina, Kahire 1409/1988, s. 45 (çev. n.). 
14 Oy vermenin eski bir şekli (mlf. n.). 



101 
 

vurarak cezalandırır, ancak İmam bu teklifi kabul etmemesi üzerine onu serbest 
bırakır. 

Bu hadisenin doğruluğunu teyit maksadıyla İbn Hallikan (ö. 681/1282) 
aşağıdaki rivayetleri de getirir: 

Ahmed b. Hanbel “Halk’ul-Kur’ân” meselesi hususunda kamçılandıktan sonra, 
Ebû Hanife’ye uygulanan bu muameleyi hatırladığında İmam üzülüp ağlardı. Bunun 
gibi, Ebû Hanife’nin torunu İsmail b. Hammad şunu söylemişti: “Babam ile 
Künase’den15 geçerken o ağladı. Niçin ağlıyorsunuz diye sorduğumda cevap verdi: Ey 
oğlum, işte burada İbn Hübeyre mahkeme vazifesini kabul ettirmek için babamı on 
gün süreyle her gün kamçı vururdu, lakin o kabul etmedi.”16 

Ebû Zehre de bunu tasdik eder, lakin Muhammed Hudarî Bek’in fikrine göre 
kamçı ile vurma büyük hakaret sayılır. Emirlikten sonra en şerefli vazife olan kadılık 
vazifesini kabul etmediği için birini cezalandırmak akıllı bir kişinin işi değildir. Çünkü 
mevcut pek çok fakihin içinden birisinin mahkeme vazifesini yerine getirmesi için 
seçmek mümkündü. 

Sonra Hudarî Bek bu hadiseye siyasî renk verip şöyle der: “Bence Ebû Hanife’ye 
mahkeme vazifesini teklif etmekten maksat devlete yönelik onun inancını ve 
dostluğunu kazanmaktı. İffetinden dolayı âlimler o devirde onlara hoş gelmeyen 
devlette çalışmayı tasvip etmiyorlardı ve bunu devlete destek verme diye biliyorlardı. 
Bunun için İbn Hübeyre, Ebû Hanife’nin teklif edilen vazifeyi kabul etmemesini 
Emevîler’e karşı gelme sayıp onu kamçılatmıştır.”17 Biz de buna katılıyoruz. Sadece 
Emevîler devrinde değil, Abbâsîler devrinde de Ebû Hanife’nin kırbaçlanmasının asıl 
nedeni siyasî amil olmuştur. 

İmam Ebû Hanife, İbn Hübeyre’nin hapishanesinden çıktıktan sonra 130/747 
yılında Mekke’ye gitti. Hâkimiyet Abbâsîler sülalesine geçinceye kadar Kufe’ye 
dönmedi. 

O yeni Abbâsîler hâkimiyetini gönül rızası ile bekleyip, onlara biat eder. Lakin 
onun Hz. Ali ailesi ve evlatlarına olan inancı ve hürmeti her daim Abbâsîler halifesi 
Ebû Cafer Mansûr’un tedirginliğine sebep oluyordu. Zâhiren Mansûr Ebû Hanife’nin 
mevkini yüceltip, hürmet gösterip ona büyük hediyeler takdim ederdi. Lakin Ebû 
Hanife onları nazikçe ve münasip bir şekilde geri gönderirdi. Çünkü o hiç kimseden 
asla hediye kabul etmezdi. 

Bazen meydana gelen bazı hadiseler de onunla Mansûr arasındaki münasebete 
kendi etkisini gösteriyordu. Mesela: Ebû Zehre kaynaklara dayanarak aktardığı 
bilgilere göre, bir vakit Ebû Cafer Mansûr ile onun hatunu Hurre arasında ona rağbet 
etmezliği yüzünden anlaşmazlık çıkar. Hatun ondan adil olmasını ister. Mansûr ona: 
“Aramızda hüküm vermek için kime inanırsın?” der. O “Ebû Hanife’ye” diye cevap 
verir. Halife razı olup Ebû Hanife’yi çağırtır ve ona: “Ey Ebû Hanife, Hurre benimle 
dava etmek istiyor, sen aramızda insaf ile hüküm ver” der. Ebû Hanife: “Müminlerin 

                                                 
15 Kufe’de bir yerleşim yerinin adıdır. bk. Yakut el-Hamevî, Mu‘cemü’l-Büldan, Daru Sader, Beyrut 1995, IV/481 
(çev). 
16 İbn Hallikan, Vefeyâtü’l-a’yan, IV/579.  
17 Hudarî Bek, Tarihu’t-teşri’l-İslamî, s. 168-169. 
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emiri söylesin” der. O: “Ey Ebû Hanife bir erkeğin bir vakit içinde ne kadar kadın ile 
evlenmesi mümkündür?” diye sorar. Ebû Hanife: “Dört tane kadın ile” diye cevap verir.  

Halife: “Cariyelerden kaç tanesi ona helal olur?” diye sorar. 

Cevap verir: “İstediği kadar, sayısı belirsizdir.” 

Halife: “Bunun aksine bir söz söylemek mümkün mü?” 

Ebû Hanife: “Hayır.” 

Sonra Halife Ebû Cafer Mansûr: “Ben işittim” der. 

Bunun üzerine Ebû Hanife şöyle der: “Ancak Allah bunu adalet sahiplerine helal 
etmiştir. Adaletli davranamayacağından korkan kişi birden fazlayla evlenmemelidir. 
Nitekim Allah (c.c.) şöyle buyurmuştur: 

“Eğer adaletli davranamayacağınızdan korkuyorsanız, o zaman bir hanımla 
evleniniz.”18 

Bunun için bizlerin, öğretilen adabı ve verilen öğütleri benimsememiz gerekir.” 

Bunun üzerine Ebû Cafer Mansûr sustu ve kabullendi. Ebû Hanife oradan 
ayrıldı. Evine vardıktan sonra Hurre ona bir hizmetçi ile birlikte mal, elbise, bir cariye 
ve bir tane mısır eşeği (katır) gönderdi. İmam onları geri gönderdi. İmam onları 
gönderirken hizmetçiye şunu dedi: Benim selamımı ulaştırıp ona şöyle de: “Ben dinim 
için gayret ettim. Sadece hak için (hakkı koruyup) böyle mevki elde ettim. Bu işimle hiç 
kimseye yakın olmayı veya dünyevî menfaati gözetmedim” demiştir.19 

Abbâsî halifeleri siyasî bakımdan Ebû Hanife’nin hoşuna gitmeseler de onun 
mezhebi ve hukukî talimatlarına büyük ihtiyaç duydular. Çünkü Ehl-i sünnet 
mezheplerine nispeten Hanefî mezhebi kendisinin şümullü dünya görüşü, içtimai, 
iktisadî meseleleri çözmede ortaya koyduğu büyük ve geniş kapsamlı imkânları ile 
devlet için pek çok kolaylıklar yaratıp, zamanın taleplerine ve olaylarına uygun cevap 
vermeye kadirdi. Fakat buna bakmaksızın onun muhalifleri de sarayda ve başka 
yerlerde mevcut olup, yeri geldiğinde ona iftira atıyorlardı. Bazı müellifler, o cümleden 
İbn Hallikan’ın rivayet ettiği aşağıdaki hadise buna delalet eder: Ebû Yusuf’un dediğine 
göre, halife Ebû Cafer Mansûr Ebû Hanife’yi saraya çağırır. Ebû Hanife’ye düşmanlık 
gösteren Mansûr’un hacibi Rebi, Mansûr’a bakarak şöyle der: Ey müminlerin emiri!, 
Ebû Hanife sizin ceddiniz Abdullah b. Abbas’a karşı çıkıyor. Ceddiniz “Eğer bir kişi ant 
içmiş ise, bir gün veya iki gün geçtikten sonra bile ondan vazgeçmesi mümkündür” 
demiştir. Lakin Ebû Hanife vazgeçmek (yani biri bir talebi için ant içtiği talebinden 
vazgeçme) yemin ile birlikte olmazsa caiz değil diye fikir bildiriyor. 

Ebû Hanife halifeye bakarak: “Ey müminlerin emiri!, Rebi, sizin askerleriniz 
size nispeten asla biat hukukuna mecbur değiller diye şüphelenmekte” der. 

Halife: “Onlar size yeminle biat edip vefadarlık için ant içerler, ama evlerine 
döndükten sonra vazgeçmeleri neticesinde onların yeminleri batıl olur” der. 

Mansûr gülerek: “Ey Rebi, Ebû Hanife’ye ilişme” der. 

                                                 
18 Nisa, 4/3: ﴿ ًفَإِنْ خِفْتُمْ أَلاَّ تَـعْدِلُوا فَـوَاحِدَة﴾ . 
19 Ebû Zehre, Ebû Hanife, s. 36-37. 
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Ebû Hanife saraydan çıkıp giderken Rebi ona bakarak: “Sen benim kanımı 
dökmek istedin” der. Ebû Hanife ona cevaben: “Yok, sen benim kanımı dökmek 
istedin, Lakin ben hem seni, hem kendimi kurtardım”20 der.  

4. Eserleri 

Ebû Zehre “İmam Ebû Hanife ona nispet edilen birkaç küçük risaleden başka 
kitap yazmamış” diye vurgulayıp, onlardan el-Fıkhü’l-ekber, el-Âlim ve’l-müteallim, er-
Redd ‘ale’l-Kaderiyye risaleleri ve er-Risaletü ilâ Osman el-Bettî’ye (ö. 143/760) yazdığı 
risaleyi hatırlatıp, onların hepsi kelam ilmine dair eserler olduğu için, onun kendisi 
fıkha ait hiçbir kitap yazmamıştır, belki onun fıkhî ve hukukî görüşleri öğrencileri 
tarafından derlenip yayılmıştır” demiştir. 

Bunun gibi Ali Ekber Dihhuda el-ilmu Bahren, Şarken ve Garben, Bu’den ve Kurben 
adlı bir kitabı da ona nispet edip, bazılar el-Fıkhü’l-ekber’in onun olduğuna şüphe ile 
bakmışlar diye vurgulamıştır.21 

Burada belirtmek gerek ki bahsedilen risaleler Ebû Zehre’nin yazdığı gibi sadece 
Ebû Hanife’ye nispet edilmiş, belki onun hakikî eserleridir. Dihhuda tarafından 
bildirilen şüpheye de yer yoktur. Çünkü güvenilir âlimler tarafından ve muteber 
kaynaklarda vurgulandığı gibi onların her biri kendine has geçmişe sahiptir. Mesela, 
Hacı Halife (Kâtib Çelebî) Keşfü’z-zunûn’da el-Fıkhü’l-ekber’in İmam Ebû Hanife’nin 
olduğuna ve onu Ebû Hanife’den Ebû Mutî‘ el-Belhî’nin rivayet ettiğine vurgu 
yapmıştır. Birçok âlim gibi aşağıdakilerin ona şerhler yazdığını belirtir: 

1. Ekmelüddin el-Bâbertî’nin (ö. 786/1384) yazdığı el-İrşad fi şerhi’l-Fıkhi’l-ekber 
adlı şerhi, 

2. İlyas b. İbrahim es-Sinobî’nin (ö. 891/1486) şerhi. 

3. Molla Ali el-Kârî’nin (ö. 1014/1605) Minehu’r-ravzi’l-ezher fi şerhi’l-Fıkhi’l-
ekber adlı bir ciltlik büyük şerhi. 

4. İbrahim b. Hasan el-Kirmânî (el-Kermiyânî) Şerifi’nin (ö. 1016/167) nazma 
çektiği eser. 

5. Ebü’l-Münteha Ahmed b. Muhammed el-Mağnisâvî’nin (ö. 1090/1679) 
yazdığı Şerhü’l-Fıkhi’l-ekber adlı şerhi. 

6. el-Hakim İshak er-Rumî’nin el-Hikmetü’n-Nebeviyye adlı şerhi ve Muhtasaru’l-
Hikmeti’n-Nebeviyye adlı muhtasarı.  

Katip Çelebî’nin bildirdiğine göre, onu Ebü’l-Bekâ el-Ahmedî 918/1512 yılında 
nazma çekip ‘İkdü’l-cevher fi nazmi nesri’l-Fıkhi’l-ekber adını vermiştir.22 

Bunlardan başka İmam Ebû Mansûr Mâtüridî el-Fıkhü’l-ekber üzerine Ebû 
Hanife’nin gerçek eseri sıfatıyla kıymetli bir şerh yazıp, ondaki temel kaideleri 
Matüridîye kelam mezhebi için esas almıştır. 

el-Müsned 

                                                 
20 Ebû Zehre, Ebû Hanife, s. 42 (Tarihu Bağdat esasında). 
21 Dihhuda, Lugatnâme, I/385. 
22 Katib Çelebi, Keşfü’z-zunûn, Beyrut 1992, II/202; (Şerafüddin Gölcük –Adil Bebek, “el-Fıkhü’l-Ekber”, DİA, 
XII/544-546 (çev. n.)). 
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Ali Ekber Dihhuda Lugatnâme’de Ebû Hanife Müsnedi, İmam için güvenilir 
hadislerin rivayetinden ibaret olup, onun üzerine pek çok şerh ve haşiye yazılmış ve 
ihtısar çalışması yapılmıştır. Bu eseri Hasan b. Ziyad Lülüî İmam’dan rivayet edilmiş 
diye bilgi verir.23 

Kâtib Çelebi “İmâm-ı Âzam Müsnedi” adı ile bu eser hakkında geniş malumatlar 
verip, Hasan b. Ziyad Lülüî tarafından rivayet edildiğinden bahseder. Harisi’nin 
rivayetine binaen, bu müsned Şeyh Kasım b. Kutlubuğa (ö. 879/1474) tarafından fıkıh 
bölümleri esasına göre tertip edilmiştir. Cemaleddin Mahmud b. Ahmed el-Konevi el-
Dımaşkî (ö. 770/1368) onu kısaltıp “l-Mutemed adını vermiştir. 

Ebü’l-Müeyyed Mahmud el-Harezmî (ö. 665/1266) onun bütün eklemelerini 
çıkartmış ve uyguladığı kendi yöntemini şöyle açıklamıştır: “Şam’da bazı cahil kişiler, 
onu küçük düşürmek maksadıyla miktarını azaltıp, başka eserlerin değerini 
yükselterek, Şafiî’nin Müsned’i ve Malik’in Muvatta’sına dayanarak Ebû Hanife’nin 
Müsned’i yok diye tasavvur etmelerinin şahidi oldum. O zamanlar İmam’dan bir dizi 
hadis rivayet edilirdi. Bu hadise benim dinî gayretimi canlandırıp büyük âlimler 
tarafından toplanmış olan 15 tane müsnedi birleştirmeye giriştim.” 

Ebü’l-Müeyyed, ondan onbeş tane büyük hadis âlimi; İmam Muhammed b. 
Hasan eş-Şeybanî (ö. 189/805), İmam Ebû Yusuf (ö. 182/798), İmam Hafız Ebû 
Muhammed Abdullah Hüseyin b. Muhammed b. Hüsrev el-Belhî (ö. 523/1128), İmam 
Mâverdî (ö. 450/1058) ve başkalarının isimlerini kaydeder.  

Bu toplanan Müsned İsmail b. İsa b. Devlet el-Avganî el-Mekki ve Ebû Beka 
Ahmed b. Muhammed el-Kureyşî el-Adevi el-Malikî tarafından kısaltılmıştır. 
Celalüddin es-Süyûti (ö. 911/1505) onu şerh edip et-Talikatü’l-münife ‘alâ Mesnedi Ebi 
Hanife diye adlandırılmış.24 

Ebû Hanife’ye atfedilen bu Mesned’den bir elyazma nüshası Özbekistan 
Bilimler Akademisi Ebû Reyhan Biruni Şarkşinaslık Enstitüsü elyazmaları bölümünde 
4815 numarada kayıtlıdır. 

Nüshanın sonunda: “İmâm-ı Âzam’ın Müsned adlı kitabı hicrî 870 (m. 1465) 
yılının Ramazan ayının 29. günü istinsah edildi” diye yazılmıştır. 

Kitap 270 varak (540 sayfa) olup sülüs hat ile yazılmış, müstensihin ismi 
mevcut değildir. Başından 113 varağı eksiktir. Müsned 40 babı içine alır. Bablarda Ebû 
Hanife’den rivayet edilmiş hadisler senetleri ile detaylı olarak verilir. 40 bab beş 
fasıldan ibaret olup, onlarda Müsned’de zikredilen şeyhlerin (hadis rivayet eden 
hocalar) kısa özgeçmişleri verilir. Mesela: Birinci fasılda Müsned’de adı zikredilen Hz. 
Peygamber’in (a.s.) sahabileri, ikinci fasılda üç yüze yakın Ebû Hanife’nin hocaları 
(hadis rivayetine göre), üçüncü fasılda Ebû Hanife’den rivayet eden onun ashabı 
(sohbet arkadaşları) tanıtılır.25 

                                                 
23 Dihhuda, Lugatnâme, I/385. 
24 Katib Çelebi, Keşfü’z-zunûn, II/432-433. 
25 Ebu Hanife, Müsnedü’l-İmâmi’l-Âzam Ebû Hanife, Özbekistan Bilimler Akademisi Ebû Reyhan Biruni Şarkşinaslık 
Enstitüsü Elyazmaları Bölümü nr. P. 4815. 
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Vehbe Zuhaylî, el-Fıkhü’l-İslamî ve edilletuhu adlı kitabında kaydettiğine göre 
Ebû Hanife, Enes b. Malik ile karşılaşıp ondan “ilim öğrenmek her bir Müslümana 
farzdır” hadisini rivayet etmiştir.26 

5. Ebû Hanife ve Mürciîlik 

Bazı müellifler Ebû Hanife’yi Mürcie’den saymışlardır. Mesela: Ali Ekber 
Dihhuda Lugatnâme’de, bazıları el-Fıkhü’l-ekber kitabının Ebû Hanife’nin olduğuna 
şüphe ile bakmışlar; çünkü İmam’ın kendisi Mürcie’den idi. Ancak el-Fıkhü’l-ekber 
kitabı Mürciîlerin akidelerinin batıl ve temelsiz olduğunu gösterir”27 diye yazar. 

Bunun gibi, Gassan el-Mürciî ve diğerleri Ebû Hanife hakkında benzer fikirler 
bildirmişlerdir. Bu mevzu çok mühim ve Ebû Hanife’nin şahsiyetinde itikadını 
belirleyici mesele olduğu için bunun üzerinde duracağız. 

Tarihî kaynaklara göre, Mürcie önceleri bir siyasî akım olsa da, aradan çok 
zaman geçmeden başka gruplar gibi teorik bahislere girişip iman, küfür ve mümin 
kişiyi imansız kişiden ayırma mevzuları üzerinde çok boyutlu bahis ve münazaralar 
yapmışlardır. İslamî araştırmalarıyla bilinen Zahirüddin Hüsnüddinov, İslam: 
Yönelişler, Mezhepler, Akımlar adlı kitabında yazdığına göre Mürciîler “Bu dünyadaki 
insanın halini muhakeme etmeyi “Geriye sürüp” (irca) yani insanın hareket çizgisini 
onun imanını sadece Allah’ın (c.c.) kendisi bilir ve sadece onun kendisi insan üzerinde 
hüküm sahibidir diye kabul ederler.”28 

Mürcie mezhebinin akidesine göre, “iman Allah ve onun peygamberlerini tasdik 
ile birlikte Hz. Muhammed’e O’nun hakikî elçisi diye inanmaktan” ibarettir. Böyle 
iman sahibi olan kişiye günah zarar vermediği gibi, kâfir kişi için de taat ve ibadet 
hiçbir fayda vermez. Zabihullah Safa’nın kaynaklara dayanarak verdiği bilgilere göre 
onların bazılarının fikrine göre iman sadece kalp ile iman etmekten ibaret olduğu için, 
mümin kişi dili ile küfür sözlerini söyleyip putlara saygı gösterip, Yahudiler ve 
Hristiyanlar’a yakınlaşsa haçı överek teslise meyletse bile, kalben mümin olduğu için 
cennet ehlinden sayılır.29 

Ebu Hanife’nin mürciîliğe mensup olduğu ile ilgili İbn Hacer el-Mekkî (ö. 
974/1567) kendisinin el-Hayrâtü’l-hisan adlı eserinde aşağıdaki gibi fikir bildirmiştir: 

İnsanlardan bir grup Ebû Hanif’nin Mürcie’den olduğu kanaatindedirler, ancak 
bu görüşün gerçeklik payı yoktur; çünkü: 

Birincisi: el-Mevâkıf adlı eseri şerh eden Gassan el-Mürciî, irca (arkaya atmak, 
ertelemek) düşüncesini Ebû Hanife tarafından nakledip onu Mürcie’den olduğunu dile 
getirmiştir. Bu ise iftira ve töhmetten başka bir şey değildir. O bu konuda Ebû 
Hanife’yi Mürcie’ye nispet ederek kendi mezhebini yaymaya çalışmıştır.  

İkincisi: Mu‘tezile ilk aşamada kaza ve kader meselesi alanında onlara 
muhalefet edenleri Mürciî diye adlandırırlardı.  

                                                 
26 Vehbe Zuhaylî, el-Fıkhü’l-İslamî ve edilletuhu, I/27. 
27 Dihhuda, Lugatnâme, I/385.  
28 Hüsnüddinov, İslam: Yönelişler, Mezhepler, Akımlar, s. 31. 
29 Safa, Tarih-i Edebiyat der İran, I/51. 
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Vehbi Süleyman Gavcî Ebû Hanife en-Numan adlı kitabında, Feyzü’l-bârî ‘alâ 
Salih’l-Buharî’nin müellifi İmam Muhammed Enverşah el-Keşmirî’den (ö. 1353/1934) 
aşağıdakileri nakleder:  

“Selef âlimlerine göre iman üç şeyden; yani itikad, kavl (söz) ve amelden ibaret 
olup birincisi ve ikincisi kalp ile tasdik ve dil ile ikrar etmektir. Üçüncüsü yani amel, 
imanın terkibi kısmı mı yoksa değil mi? meselesinde dört cereyan ortaya çıkmış: 

Haricîler ve Mu‘tezile akidesine binaen, insanın ameli imanının cüzi, yani 
terkibi kısmını teşkil ettiği için, ameli terk eden kişi, onlara göre imandan ayrılıp 
Hâricîler nazarında kâfir olur. Ama Mu‘tezile akidesine göre o kâfir olmaz. Belki iki 
menzil (iman ve küfür) ortasında olan üçüncü menzilde durur, yani ne Müslüman ve 
ne de mümin sayılır. 

Mürciîler güruhunun akidesine göre, hiçbir amele ihtiyaç yok, sadece gönül 
tasdiği kâfidir. Burada ilk iki mezhep (Hâricîler ve Mu‘tezile) ile üçüncü mezhep 
(Mürcie) birbirine karşı iki cephede dururlar.  

Dördüncü mezheb Ehl-i sünnet ve’l-Cemaa mezhebi olup, orta mevkide 
durur. Onlara göre: Elbette amel etmek de gerekli, lakin onu terk eden kişi kâfir olmaz 
belki fasık sayılır.  

Ehl-i sünnet bu meselede iki gruba ayrılır:  

Muhaddisler (hadis taraftarları) iman, itikad ve amellerden ibaret deseler de, 
Ebû Hanife, onun gibi fakihler ve mütekellimlerin çoğu tasdiği olmayan kişiyi kâfir ve 
amel etmeyen kişiyi fasık diye bilseler de, ameli imanın bir kısmı diye telakkî etmez ve 
ameli onun tarifine dâhil etmezler. 

Ebû Hanife ameli imanın cüzi diye söylemese de, ona büyük önem verip, amel 
imanın gelişmesi için sebeptir diye vurgulamış ve Mürciîler gibi onu tamamiyle boşa 
çıkarmamıştır. 

Şimdi “amel imanın cüzidir” diyen Ehl-i hadis’in kanaatı, amel imanın terkibi 
kısmı olduğunu inkâr eden Mürcie itikadından uzaktır. Ama amel imanın bir kısmı 
olduğunu reddetmeye dayanan Ebû Hanife’nin kanaatı, onlara daha yakın olduğu için 
Hanefîler “İrca”ya, yani Mürciliğe nispet edilmişler, bu ise zalimce bir tutumdur.30 

İmam Ebû Hanife bu hususta kendi akidesini öğrencisi Osman el-Bettî’ye 
yazdığı risalesinde beyan etmiştir. Osman ona: “Ben, sizin Mürciîlerden olduğunuzu 
işittim” diye yazdığında, Ebû Hanife cevaben ona şöyle yazmıştır: 

“Bil ki ben söylüyorum, kıble ehli müminlerdir. Bir farzı eda etmedikleri için, onları 
imandan çıktı demiyorum. Her kim iman ve itikat ile bütün farzları yerine getirip Allah’a 
(c.c.) itaat ederse, o bizim akidemize binaen cennet ehlindendir. Her kim ki; iman, itikat ve 
ameli birlikte terk etmişse, o kâfir olur ve cehennem ehlindendir. Her kim ki; iman sahibi 
olduğu halde farzları terketmişse, o günahkâr mümin sayılır. Eğer Allah isterse onu 
cezalandırır, isterse bağışlar. Yerine getirmediği için cezalandırırsa, günah için cezalandırmış 
olur, eğer bağışlarsa onun günahını bağışladığı içindir. Ama senin zikrettiğin Mürcie 
meselesine gelince: Bid’at ehli hak ve doğruyu söyleyen kimseleri bu isimle (Mürcie) 

                                                 
30 Gâvcî, Ebû Hanife en-Numan s. 280-282. 
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isimlendirirse, hakkı söyleyenlerin bunda ne günahı vardır? Lakin onlar ehl-i adl ve ehl-i 
sünnettirler! Ama sadece düşmanlık besleyen gruplar onları bu adla adlandırmışlardır.”31 

6. Hanefî Mezhebinin Terimleri 

1. Zâhirü’r-rivâye: Muhammed b. Hasan’a ait altı kitaptır. Ondan Hanefî 
mezhebinin üç imamı Ebû Hanife, Ebû Yusuf ve Muhammed’in görüşleri yer 
almaktadır. 

2. İmam: Ebû Hanife. 
3. Şeyhan: Ebû Hanife ve Ebû Yusuf. 
4. Tarafeyn: Ebû Hanife ve Muhammed. 
5. Sahiban (Sahibeyn): Ebû Yusuf ve Muhammed. 
6. es-Sânî: Ebû Yusuf. 
7. es-Sâlis: Muhammed. 
8. Lehü: Ebû Hanife’nin görüşü veya bakış açısı. 
9. Lehüma, indehüma, mezhebühüma: Ebû Yusuf ve Muhammed’in mezhebi 

(ortak görüşleri). 
10. Ashâbuna: Meşhur üç imam Ebû Hanife, Ebû Yusuf ve Muhammed. 
11. Meşâyih: İmam Ebû Hanife devrinden sonra yaşamış mezhep âlimleri.32 

B. Ebû Hanife’nin Şahsiyeti ve İlmî Makamı 

Mısır’lı meşhur yazar Mustafa Lütfî Menfelütî kendisinin en-Nazarat adlı 
eserinde el-Azame (büyüklük) başlığı altında aşağıdaki gibi fikir bildirmişti:  

Eğer kendi kavminde bir necip insan, kendi milletinde davet edici bir şair veya 
âlime insanların değer vermesine göre birbirine karşı iki gruba bölünüp; bir taraf onun 
muhabbetine sarılıp onu melekler seviyesine yükseltmiş ise, ikinci taraf ona karşı çıkıp 
makamını şeytan derecesine düşürmüşse, iyi bil ki; böyle biri hakikaten büyük bir 
insandır.33 

Onun bu sözünden çıkan özet şundan ibarettir ki; sıradan birine cemiyet asla 
böyle bir münasebette bulunmaz. Çünkü o, hiç kimsenin dikkat ve itibarını kendisine 
çekemez.  

Eğer biz Ebû Hanife’nin ilmî şahsiyeti, bıraktığı eserleri ve ilmî görüşleri, 
özetleyecek olursak, onun ortaya koyduğu hukukî mektebi gözden geçirecek olursak, 
ona karşı iki tür, birbirine tamamen karşı anlayışların var olduğuna tanık oluruz.  

Mısırlı büyük fıkıh âlimi Ebû Zehre’nin yazdığına göre, Ebû Hanife kendi 
kudretli şahsiyeti ve derin etkileme kabiliyeti ile birlikte, fetva verme ve hüküm 
çıkarma, hadisleri açıklama ve onlardan şeriat hükümleri çıkarma hususunda kendine 
has yeni bir üsluba sahipti. Bu üslubu otuz yıl veya daha fazla süre kendi öğrencileri ve 
onlarla irtibatlı kişiler vasıtası ile yaymaya gayret etti. Elbette böyle bir kişi ağır ve sert 
tenkitlere maruz kalma, muhalifleri tarafından aşağılanma, fikirlerini yanlış gösterme 
ve onu tutuculuk ile ilişkilendirme ile karşı karşıya kalır. 

                                                 
31 Ebu Hanife, el-Âlim ve’l-müte‘allim ve yelihi Risale ila Osman el-Bettî, thk. Muhammed Zahid el-Kevserî, Kahire 
1368, s. 37-38. (çev. n.). 
32 Zuhaylî, el-Fıkhü’l-İslamî ve edilletuhu, I/45. 
33 Mustafa Lutfi Menfelutî, Külliyat, Daru’l-Cîl, Beyrut 1984, s. 55. 
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Taassuplar devri olan hicri IV. asır (m. 922-1022) cereyanında onun taraftarları 
ve muhalifleri arasındaki tartışmalar iyice hat safhaya ulaştı. Bu şekilde fıkıh ilmi, 
mutassıplar arasında mücadele ve çekişme mevzuuna dönmüştü. En şiddetli 
çekişmeler Hanefîler ile Şafiîler arasında olması yüzünden her iki imama yönelik çok 
töhmet taşları atıldı. Ebû Zehre’nin belirttiğine göre, hatta bazı Şafiîler doğru yoldan 
çıkıp, günaha girme gibi töhmetleri ona yönelttiler.34 

Bazen, birtakım müellifler bazı sözleri bazı meşhur kişilerden edilen 
rivayetlerin doğru olup olmadığını araştırmadan kendi kitaplarına almışlardır. Mesela 
Hatib Bağdadî İbn Mehdî’den rivayet edildiğine göre, güya İslam için Deccal’dan sonra 
Ebû Hanife’nin reyden faydalanma üslubundan daha büyük bir fitne mevcut değilmiş!? 
Bunun gibi, Ali Ekber Dihhuda Lugatnâme’sinde Hammad (ö. 120/738), Evzaî (ö. 
157/774), Süfyan (ö. 161/778), Malik (ö. 179/795) ve Şafiî (ö. 204/820) dilinden 
aşağıdaki sözleri nakleder: “İslam’da Ebû Hanife’den daha kötü kişi dünyaya gelmiş 
değildir”. Malik dilinden: “Ebû Hanife’nin uyandırdığı fitne, İslam ümmeti için İblis 
fitnesinden de daha tehlikelidir.”35 

Böyle rivayetler asılsız ve tamamen uydurmadır. Zira: 

Birincisi: İmam Malik, Ebû Hanife ile doğrudan doğruya karşılaşmış onun 
liyakatini ve âlimliğini tasdik etmiş ve ona Ebû Hanife hakkında sorulduğunda, “O öyle 
bir âlim ki, eğer isterse şu sütunu altın diye ispatlayabilir” şeklinde cevap vermiştir.  

İkincisi: İmam Şafiî (ö. 204/820), Muhammed b. Hasan (ö. 189/805) 
vasıtasıyla Ebû Hanife (ö. 150/767) mektebinin öğrencisi olup, rey ve kıyas mektebi 
öğretilerini ondan aldıktan sonra, kendi hukukî mektebine yani mezhebine yeniden 
şekil vermiş ve “fıkıhta insanlar Ebû Hanife’nin ailesidir” sözü ile ona büyük saygı ve 
hürmet göstermiştir.  

Üçüncüsü: Abdurrahman Evzaî (ö. 157/774) büyük fakih İbnü’l-Mübarek (ö. 
181/797) vasıtasıyla Ebû Hanife’nin öğretilerine aşina olup, ona nispeten kalbinde 
doğan şüphelere set çekmiş ve onun hakkında yanlış fikirde olduğu için istiğfar edip, 
İbnü’l-Mübarek’e her zaman onunla olup, ondan daha çok ilim öğrenmesini tavsiye 
etmiştir.36 Ondan sonra Mekke şehrinde Ebû Hanife ile karşılaşıp, onunla yakın ve 
dostane mülakatta bulunmuştur.  

Dördüncüsü: Hammad (ö. 120/738) ise Ebû Hanife’nin büyük ve daimi üstadı 
olmuştur. Ebu Hanife 18 yıl onun ders halkasında oturup ilim ve faziletinden 
faydalanmış ve onun vefatından sonra yerine müderris olup onun vazifesini ifa 
etmiştir. Hammad, Irak mektebinin (Rey ve kıyas mektebi) büyük temsilcilerinden biri 
kabul edilir. Bunun gibi, Lugatname’de belirtildiğine göre, güya Ebû Hanife: “Eğer 
Peygamber benim devrimde yaşasaydı, elbette benim çok sözüme katılırdı!”37 demişmiş. 

                                                 
34 Ebû Zehre, Ebû Hanife, s. 10-11. 
35 Dihhuda, Lugatnâme, s. 388. 
36 İbn Hacer el-Heytemî, el-Hayretü’l-Hisan, s. 33 naklen Ebû Zehre, Ebû Hanife en-Numan, s. 11. 
37 Dihhuda, Lugatnâme, s. 388: »لو أدركني رسول االله، لأخذ بكثير من قولي« . Bu rivayetin muhaliflerin kasten bir yanıltması 
(tashif) olduğu; bu sözün aslının “Lev edrakenî el-Bettî” iken Arapça noktasız yazılışı ile aynı olan el-Betti (البتي) 
kelimesinin noktaları değiştirilerek en-Nebî (النبي) şeklinde bozulduğu rivayet edilir. Yani “Osman el-Bettî sağ 
olsaydı” demektir (çev. n.). 
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Böyle asılsız rivayetler, apaçık yalan sözlerden ibaret olup, taassup ve husumet 
yüzünden ona atfedilmiştir. Çünkü Hanefî mezhebi esasen Kur’an ve Hz. Peygamber’in 
(a.s.) sünnetine dayanmış olup, İmam Ebû Hanife hiçbir zaman sahih hadislere karşı 
rey ve kıyastan faydalanmamıştır. Lakin Şafiî mezhebinin bazı temsilcileri, hiçbir 
şekilde taassuba kapılmadan Ebû Hanife hakkında insaf ve adalet çerçevesinde söz 
söyleyip, taassup sahiplerinin sözlerini reddetmişlerdir. Ebû Zehre’nin yazdığına göre, 
onlardan İbn Hacer el-Heytemî eş-Şafiî, el-Hayrâtü’l-hisan fi menakıbu’l İmâmi’l-Âzam 
Ebi Hanife en-Numan adlı eserin müellifi ve Tebyiz’s-sahife fi menâkıbi’l-İmam Ebi Hanife 
adlı risalenin müellifi es-Süyûtî’yi zikredebiliriz. Bunun gibi, eş-Ş‘arânî el-Mizan adlı 
eserinde Ebû Hanife’yi iyilikle zikredip onu evliyalar zümresinden saymış ve onun 
hüküm çıkarma üslubunun doğruluğuna vurgu yapmıştır.  

Ebû Hanife Numan b. Sabit İslam hukuku tarihinde emsali görülmemiş büyük 
ve çok yönlü şahsiyetlerden biri idi. Onun büyüklüğü sırrını Kur’an-ı Kerim ve sünnete 
tam inanan ve dayanan halde müstakil fikir yürütmesinde ve hiç korkmadan fıkha göre 
bu yönelişi tekâmül ettirip, sistemleştirmesinde görmek mümkündür. 

Onun yaşadığı devir, gelişme devri, onun hayatını geçirdiği muhit türlü 
medeniyetlerin karşılaşma merkezi, çeşitli siyasî, içtimaî ve felsefi fikirlerin çarpışma 
meydanı idi. Kur’ân ve hadislerde bütün hayatî sorunları çözmek için çoğunlukla 
umumî ve bazen müşahhas ve açık usul ve kaideler gösterilmişti. İlahi kitapta 
açıklanmamış meseleler, Hz. Peygamber’in (a.s.) sözleri ile izah edilip açıklığa 
kavuşturuluyordu. Ondan sonra icma üslubunda kendi çözümünü bulduğu meseleleri 
halletme prensiplerini belirledi. Lakin bu bahsedilen usuller gittikçe ilerleyen 
cemiyette ortaya çıkan hadiselere cevap bulmak için yeterli değildi. Zira fakihler ve 
müctehitlerin vurguladığı gibi nas38 sınırlanmış olup, ortaya çıkan hadiseler ve 
uygulama alanı ise sınırsızdır. Şehristanî’nin söylediğine göre: “Bize malum ki ibadetler 
ve ameller, tasarruf sahalarında ortaya çıkan hadiseler hadsiz hesapsızdır. Bu şekilde 
bize malumdur ki, her bir hadise için belli bir nas mevcut değil ve bunu tasavvur etmek 
de olmaz. Naslar sınırlı, hadiseler sınırsız iken sınırlı şeyler de sınırsız şeyleri 
kapsayamaz. Bundan dolayı ictihat ve kıyasa itibar etme bir zaruret olarak ortaya 
çıkmış, her bir hadise için ictihat etmek gerekir.”39 

Hz. Muhammed, Muaz b. Cebel’e kadılık vazifesini verip onu Yemen’e 
göndereceğinde ona: “Eğer Kur’ân-ı Kerim ve sünnette meselelerin çözümünü 
bulamazsan ne yaparsın” diye sorduğunda, o “kendi reyime (şahsî fikrime) dayanarak 
içtihat yaparım” diye cevap vermişti. O zaman Peygamber onun göğsüne eli ile vurarak, 
“Allah’a hamd ve şükürler olsun ki, O’nun Peygamberi’nin elçisini Peygamber’in razı olacağı 
yola sevketti”40 diye rızasını bildirmişti. 

Hz. Muhammed’in bu sözleri duruma onay vermekten ibaretti. O, gelecekte 
pratik hayat yani siyasî, içtimai ve iktisadî sahalarda pek çok hadisenin vuku bulacağını 
gözlediği için, sahabeleri ve onların aracılığıyla âlimleri böyle şartlara rastladıkları 
zamanda nasıl hareket edeceklerini öğretmeye çalışırdı. 

                                                 
38 Kur’ân-ı Kerim ayetleri ve hadislere denir (mlf. n.). 
39 Yusuf Musa, Tarihu’l-fıkhı’l-İslamî, s. 27. 
40 bk. Ebû Davud, Akdiyye, 11 (çev. n.).  



110 
 

Bunun gibi, Kur’ân-ı Kerim çoğunlukla hukukî meselelere genel olarak 
yaklaşırdı. Bu durumda fıkıh kaidelerine dayanıp, gösterilen genel hüküm dairesinde 
sünnet ve icmadan faydalanıp, cüzzîyatı41 çözümleme yollarını araştırmaya zaruret 
hissediliyordu. 

Ebû Hanife bu şekilde doğru yolda yürüdü. Elbette bu yol Peygamberimiz’in bir 
defa yönlendirdiği bir yöntem değil, tam aksine yeri geldiğinde her daim sahabelere 
göstermiş, Hulefâ-yı Râşidin ve o devir fakihleri tarafından gidilecek yol kabul edilirdi. 

Ebû Hanife Kur’ân-ı Kerim’in ruhunu ve hakikî konusunu, yol göstermelerini 
derinliğine anlamıştı. Bundan dolayı fıkıhın, hayat ile uyum sağlamasının ve hayatın 
gelişmesi ile birlikte gelişmesinin zararuretini çok iyi anlıyordu. O biliyordu ki, eğer 
fıkıh zamana uygun hareket etmezse ve zamanın taleplerine cevap veremezse, elbette 
katılaşıp kalır. O “zaruretler haramları mübah kılar”42 ve “İslam’da zarara zararla karşılık 
vermek yoktur”43 prensiplerinin en dip mahiyetini ve muhtevasını iyi anlıyordu. Bu 
yüzden mezhebini özgür düşünceye dayandırdı. Hiçbir zaman hatta ağır ve tahammül 
edilmeyen şartlarda bile özgür düşünce ve özgür itikattan vazgeçmeyip, onu kendine 
özgü kıldı ve bu yola hayatını adadı. 

Kelam ilminin üslubu ile aşina olma, Kufe şehri gibi medeniyet ocaklarından 
birinde yaşama, ona kendi temelini attığı mezhebinin esas kaidelerini işlemede büyük 
yardım verdi. Araştırmacı âlimler, Hanefî mezhebini, “Sünni hukukçuluğunda kıyas ve 
tefekkürün zirvesidir” diyerek doğru değerlendirmişlerdir.  

Ebû Hanife ilk kez fıkıh ilmini tasnif edip (ilmî bakış açısı ile çeşitli fasıllara, 
bölümlere ayırıp)44, feraiz ilmini (miras ilmini) müstakil ilim sıfatıyla fıkıh ilminden 
ayırmıştır. 

Mısırlı meşhur âlim Ahmed Emin kendisinin Duha’l-İslam adlı eserinde 
vurguladığına göre, Ebû Hanife ibadet ve hukukun çeşitli sahalarında 60 ila 80 bine 
kadar meseleyi derinliğine ortaya koymuştur. 

Türk sözlükçüsü Şemseddin Sami Ebu Hanife hakkında “O, sünnîlerin dört 
mezhep imamının birincisi ve İslam şeriatının büyük bir sütunudur. Onun fıkıh 
sahasındaki geniş bilgisi ve kıyastan faydalanması hususunda fevkalade yeteneği ve 
bunun gibi ruhî saflığı ve ahlakî faziletleri hususunda pek çok kitap yazılmıştır”45 diye 
bilgi vermiştir. 

Mısırlı âlim Abdülhalim el-Cündî, Ebû Hanife Batalü’l-hürrriye ve’t-tesamüh fi’l-
İslam adlı kendisinin güzel kitabında, bu dünya âlimlerinin hakikî ilmî simasını 
açıklamak için hareket edip, büyük muvaffakiyete erişmiştir. O görüşlerini aşağıdaki 
gibi özetler: 

                                                 
41 Çözümünü bulmamış müşahhas meseleler (mlf. n.). 
42 Bu kaidenin detylı açıklaması için bk. İbn Nüceym, el-Eşbâh ve’n-nezâir, Daru’l-kütüb’il-ilmiyye, 1. bs., Beyrut 
1999, s. 73:  ِالضَّرُوراَتُ تبُِيحُ الْمَحْظُوراَت. (çev. n.). 
43 Bu kaidenin aslı Hz. Peygamber’den rivayet edilen bir hadistir. bk. Malik b. Enes, el-Muvatta, Kitabü’l-Akdiyye, 
Hadis nr. 2758, thk. Mustafa el-Azamî, Abu Dabi 2004; Bu kaidenin detaylı açıklaması için bk. İbn Nüceym, el-Eşbâh 
ve’n-nezâir, Daru’l-kütüb’il-ilmiyye, 1. bs., Beyrut 1999, s. 72: لاَ ضَرَرَ وَلاَ ضِرَارَ في الإسلام .(çev. n.). 
44 Gâvcî, Ebû Hanife en-Numan, s. 142. 
45 Şemseddin Sami, Kamusu’l-A‘lâm, İstanbul 1898, I/711-712.  
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“Ebû Hanife her yerde, her daim geçmişte, hâlihazırda ve gelecekte her sahada 
mülkiyet, kadınlar ve ahalî hukuku, bunun gibi, her türlü tasarruf etme sahasında 
hürriyet ve hoşgörüyü ilan etmiş. Hürriyet ve hoşgörü onun adı ile ebedilik yüce 
seviyesine yükseldi. Onun rey ve kıyas mektebi İslam hukukunun anası ve zamanla 
onun menbaı olur… O herhangi bir resmi medrese veya okulda eğitim almamış, sadece 
camiye, mescide girip, hayat medresesinden öğrenmiştir.”46  

Ebû Hanife böyle yüksek ilmî makama nasıl erişti, onun ilim ve marifet 
kaynakları nelerden ibaretti? sorusuna gelecek olursak, bu hususta çeşitli müellifler ve 
kaynaklar; bunlardan Şehristanî, İslam Ansiklopedisi (İA), menakıp kitaplarının 
müellifleri ve İmam Ebû Zehre kendi düşünce ve görüşlerini bildirmişlerdir. Onları 
aşağıdaki gibi özetleyerek bildirmemiz mümkündür: 

Birincisi: Ebû Hanife’nin doğuştan gelen özellikleri ve onun yardımıyla 
kazandığı faziletleri onu üstün kabiliyetli âlim derecesine yükseltmişti. Onun ruhî 
faziletleri, tefekkür üslubu ve sıradışı şahsiyetinin esasını işte bu tabiî kabiliyet teşkil 
ediyordu. 

İkincisi: İlmi sahada, hareket alanını belirlemede onun eğiticileri ve üstatları 
derinden etkileyip, ona ilmî tekâmül yollarında yürümesi için zemin hazırlamışlardı. 
Malumdur ki, Ebû Hanife o devirde türlü türlü akidevî akımlar, hukukî ve felsefî 
eğilimler ve temsilcileri ile sürekli karşılaşıp, onlar ile tecrübe alışverişinde 
bulunuyordu. 

Üçüncüsü: Onun şahsî hayatı ve hayatı boyunca öğrendiği tecrübeleri, yüz 
veren hadiseler, çeşitli gruplar ve cemaatler ile kurduğu alakalar, siyasî akımlar ile olan 
münasebetleri, pazar, ticaret ve halkın günlük hayatından çıkardığı sonuçlar, onun 
dünya görüşünün şekillenmesinde önemli amiller olup etkilemişlerdir. O’nun ortaya 
koyduğu hukukî mektebin (mezhebin) bütün alanlarında bu amillerin tesirini açıkça 
görmek mümkündür. Bu yüzden onun tesis ettiği usul ve kaideler daima hayatın 
taleplerine cevap verme imkânına sahip olup, Hanefî mezhebinin geniş bir zeminde 
yayılmasında önemli amil olarak hizmet etmiştir. 

Dördüncüsü: Onun yaşadığı devir özgür düşünce muhiti olduğu için, âlim 
kabiliyetinin gelişmesi, aklın geniş sahasında gezinmesi için sözlü ortam yarattı. Bu 
âlimler, Ebû Hanife’ye onun zaman dışı âlimler arasında ilim ve bilim zirvesine 
yükseltilip, uzağı görme, hakikat ve reele yönelme ve her bir hadiseye tereddüt 
etmeden cevap bulma melekesine sahip olma imkânını yarattı. 

Ebû Hanife öyle güçlü delillendirme melekesine sahip idi ki, en şiddetli 
düşmanlarını bile ikna ederdi. Mesela: Bir gün Hâricîlerden bir grup gelip, Ebû 
Hanife’ye sorar: 

-Onlar hangi milletten idiler, Yahudilerden mi? 

-Hayır, 

-Hristiyanlardan mı? 

-Hayır, 

                                                 
46 Abdülhalim el-Cündî, Ebû Hanife Batalü’l-hürrriye ve’t-tesamüh fi’l-İslam, Kahire 1966, s.193. 
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Peki, onlar hangi millete mensuptular, diye sordu Ebû Hanife, 

Onlar dediler: 

-“Allah’tan başka ilah yok, Muhammed onun kulu ve resulü” diye şahitlik eden 
milletten idiler. 

Bunun üzerinde Ebû Hanife şöyle dedi: 

-“Söyler misiniz bu şahitlik, imanın üçte biri mi, dörtte biri mi, yoksa beşte biri 
mi? 

Dediler: “İslam üçte bire, dörtte bire veya beşte bire bölünmez ki?” 

Sordu: 

-“Peki, onların şahitliği imanın ne kadarından ibaretti?” 

Dediler: 

-“Kamil imandan”, 

Ebû Hanife dedi: 

-Öyleyse peki niçin kendinizin şahitlik ettiği mümin olan kişiler hakkında 
benden soruyorsunuz? 

Dediler: 

-Şimdi bizleri bırak, sadece söyle. Onlar cennet ehlinden mi yoksa cehennem 
ehlinden mi olur? 

Ebû Hanife dedi: 

-Eğer müsaade ederseniz ben onlar hakkında Hz. İbrahim’in (a.s.) onlara 
nispetle daha büyük günah işlemiş kavim hakkında söylediği sözleri diyeyim: “Rabbim, 
bu putlar pek çok adamı yoldan azdırdı. Rabbim. Şimdi kim bana uyarsa o bendendir. Kim de 
bana karşı gelirse, artık sen gerçekten çok bağışlayan, pek esirgeyensin.”47 

Aynı şekilde, onlar hakkında Hz. İsa (a.s.), onlara nispetle daha büyük günah 
işlemiş kavim hakkında söylediği sözleri diyeyim: “Eğer onları cezalandırırsan, onlar 
senin aciz kullarındır. Eğer onları bağışlarsan, elbette sen kudret ve hikmet sahibisin.”48  

Hâricîler onun bu sözlerini işitince silahlarını yere bıraktılar.49 

Ebû Hanife meseleleri çözme ve karşılaştığı sorulara anında cevap verme 
hususunda sıra dışı bir kabiliyete sahip idi. Asla itiraz edenler ve sorgulayanlar 
tarafından sergilenen acı ve bazen saygısızca sözlere ayniyle karşılık vermezdi. Aksine 
hoşgörü ve sabır ile şaşırtıcı güçlü delil ve mantık ile onları ikna ederdi. el-Mekkî, el-
Menakıb adlı eserinde da kaydettiğine göre, bir gün o mescitte bir mecliste otururken, 
tavandan bir yılan gelip onun eteğine düşer. Oturanlar kaçıp gitse de, o sohbeti 
bozmadan yılanı kendisinden uzaklaştırır. 

                                                 
47 İbrahim, 14/36. 
48 Maide, 5/118. 
49 Ebû Zehre, Ebû Hanife, s. 24. 
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Bunun gibi, bir gün Dahhak b. Kays (ö. 64/684) Hâricî Kufe mescidine girip Ebû 
Hanife’ye bakarak: 

-“Tövbe et!” dedi. 

-“Neye tövbe edecekmişim ben?” dediğinde, 

-“İki hakemi (Sıffîn savaşında Hz. Ali ve Muaviye arasında hakemlik etmek için 
tayin edilen Amr b. As ve Ebû Musa Eş‘ari’yi) tayin etmek doğru diye söylediğin için” 
dedi. 

-Ebû Hanife: “Beni öldürmek için mi geldin yoksa münazara etmek için mi” 
dedi. 

-Münazara etmek için, 

Ebû Hanife: 

-Münazara edeceğimiz mevzuda bir hususta aramızda ihtilaf çıkarsa, o zaman 
aramızda kim olsun? diye sordu.  

O: “İstediğin kişiyi seç” dedi. 

Ebû Hanife Dahhak ile gelen kişilerden birine bakarak: “Sen aramızda dur. Eğer 
bir hususta aramızda ihtilaf çıkarsa, sen hüküm ver” dedi. Sonra Dahhak’a bakarak: 
Seninle benim aramda bu kişinin hüküm vermesine razı mısın?” diye sordu. Dahhak: 
“Evet, razıyım” dedi. O zaman Ebû Hanife ona bakarak: “Peki öyleyse, mesela halloldu. 
Sen kendin hakemliğe caiz dedin” dedi. 

Şeyh Feridüddin Attâr Tezkiretü’l-Evliya’da rivayet ettiğine göre, Kufe şehrinde 
çok zengin bir kişi müminlerin emiri Hz. Osman b. Affan’a husumet yüzünden karşı 
çıkıp, ona “Yahudi idi” diyordu. Âlimlerden hiçbiri onun iddiasını çürütmeye muvaffak 
olamıyordu. Bir gün Ebû Hanife onu çağırıp, “kızını bir Yahudiye vermek ister misin?” 
dedi. Adam ona öfkelenip: “Sen Müslümanların imamı iken, nasıl Müslüman kızını 
Yahudiye vermek istersin. Ben asla bunu kabul etmem” dedi. Ebû Hanife ona bakıp: 
“Subhanallah, Muhammed (a.s.) kendisinin iki kızını Yahudiye vermişse, sen niye 
kendi kızını Yahudiye vermezmişsin” diye sordu. O zaman adam bu sözden maksadın 
ne olduğunu anlayıp tövbe etti.50 

Ebû Hanife kendi çağının ilim ve marifetinin büyük temsilcisi olarak yaratılış, 
tavır bakımından yüce faziletlere sahipti. Sağlam iradesi ile kendisini tutma gücüne 
sahipti. Rivayetlere göre, bir gün o Iraklı meşhur vaiz Hasan-ı Basrî’nin (ö. 110/728) 
hatalarını hatırlattığında meclistekilerden biri ona bakıp: “Ey zinakar kadının oğlu, 
Hasan-ı Basrî’nin hatalarını sen mi göstereceksin?” dedi. Ebû Hanife’nin yüzü kızarsa 
da hiçbir şey olmamış gibi sohbetine devam eder: “Evet, Allah’a yemin ederek 
söylüyorum ki Hasan-ı Basrî hata etti ve Abdullah b. Mesud doğru yoldan gitti”, sonra 
ilave ederek “Ey Allah’ım her kim bize gönlü darlık ile muamele etse de, bizim kalbimiz 
onun için geniştir” dedi.51 

Ebû Hanife çok güzel bir hayat geçirdi. Söylediğimiz gibi ipek ticaret ile meşgul 
oldu. Onun ticaret sahası genişti. Ona ait ticaret dükkânlarında doğruluk ve sadakat ile 

                                                 
50 Dihhuda, Lugatnâme, 156. sayı, s. 351. 
51 Gâvcî, Ebû Hanife en-Numan. 
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iş yapılırdı ve herkesin güveni kazanılırdı. O alışverişte her zaman adaletli ve insaflı idi. 
Onun ticari işlerini genellikle vekilleri yürütürdü.52 

Tarihu Bağdad adlı eserin müellifinin yazdığına göre, Ebû Hanife hey yıl 
kazandığı kârını muhtaç kişiler ve gençler için gıda, yiyecek, giyecek ve diğer gerekli 
şeyleri satın alıp, onların bütün ihtiyaçlarını temin eder ve kalan paraları onlara dağıtıp 
şöyle derdi: “Bunu kendi ihtiyaçlarınız için harcayınız, Allah’tan başka hiç kimseye övgü 
düzmeyiniz, şükretmeyiniz. Çünkü ben kendi malımdan sizlere bir şey vermedim. Sizlere 
verilen şeyler Yaradan’ın malından idi.”53 

Ebû Hanife çok güzel elbise giyip hayattan zevk almaya ilgi duyardı. Dediklerine 
göre, onun giydiği elbise 30 dinar değerindeydi. Görünüşü iç dünyası gibi ışıltılı olup, 
daima güzel koku sürünürdü.”54 

Ebû Hanife kendi zamanında da İslam âleminde büyük âlim, müçtehit ve büyük 
mezhep kurucusu olarak yüksek seviyede hürmete layık olduğu için onun hakkında 
onlarca kitap, risale ve menakıp yazılmasının yanı sıra, masalımsı vakalar da ona 
nispet edilip evliyalar derecesine yükseltilmiştir. Mesela: Abdülhay Leknevî’nin 
yazdığına göre, bazı cahil Hanefîlerin inanışına göre Ebû Hanife’nin hayatında ve 
vefatından sonra, Hızır (a.s.) 30 yıl kadar onun kabrine gelip, ondan fıkıh ilmini 
öğrenirmiştir. 

Bunun gibi, Ebû Hanife hakkında bir dizi uydurma hadisler rivayet edilmiştir. 
Biz onlardan aşağıdakileri zikredeceğiz: 

-Hz. Peygamber (a.s.) buyurdu ki:  

 “Benim ümmetimden olan Numan isimli, Ebû Hanife künyeli kişi ile övüneceğim. O, 
ümmetin güneşidir.”55 

-“Başka Peygamberler benim ile övünseler, ben Ebû Hanife ile övünürüm. Onu seven 
kişi beni sevmiş olur, ona buğz eden bana buğz etmiş olur.”56 

Ancak Abdurrahman İbnü’l-Cevzî (ö. 597/1200) bu hadislerin dayanaksız ve 
uydurma olduğunu ispatlamıştır.57 Ondan sonra meşhur hadisçiler Hafız ez-Zehebî, es-
Süyûtî, İbn Hacer el-Askalanî, Şeyh Kasım Safî de onu tasdik etmişlerdir.58 

  

                                                 
52 Dairetü’l-maarif-i Aryana, Matbaa-i Umumî, Kabil 1949, I/957. 
53 bk. Hatib el-Bağdadî, Tarihu Bağdad, thk. Beşşar Avvad Maruf, Daru’l-garbu’l-İslamî, 1. bs., Beyrut 1422/2002, 
XV/487 (çev. n.).  
54 İbn Hacer el-Heytemî, el-Hayretü’l-Hisan naklen Ebû Zehre, Ebû Hanife en-Numan, s. 30. 
55 bk. Hatib el-Bağdadî, Tarihu Bağdad, XV/459: »يَتُهُ أَبوُ حَنِيفَةَ هُوَ سِرَاجُ أمَُّتِي »يَكُونُ فِي أُمَّتِي رجَُلٌ اسْمُهُ النـُّعْمَانُ، وكَُنـْ  (çev. n.). 
56 bk. Muhammed b. Ali Haskefî, ed-Dürrü’l-Muhtar Şerhu Tenviri’l-Ebsâr, Daru’l-kütübi’l-İlmiyye, 1. bs., Beyrut 
1423/2002, s. 13: » ْأَبْـغَضَهُ فَـقَدْ أَبـْغَضَنِيإنَّ سَائِرَ الأْنَْبِيَاءِ يَـفْتَخِرُونَ بِي وَأَناَ أَفـْتَخِرُ بأِبَِي حَنِيفَةَ، مَنْ أَحَبَّهُ فَـقَدْ أَحَبَّنِي، وَمَن«  (çev. n.). 
57 İbnü’l-Cevzî, Abdurrahman, el-Mevzuât, nşr. Muhammed Abdilmuhsin, Mektebetü’s-Selefiyye, 1. bs., Medine 
1966-1968, II/48 (çev. n.).  
58 Leknevî, el-Hidâye’ye yazdığı mukadimme, s. 8. 
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İKİNCİ BAP 

 
II. İMAM-I ÂZAM EBÛ HANİFE’NİN (ö. 150/767) FIKHÎ 

ÜSLUBU 

 

A. İstinbat Usulleri 

1. İstinbat Usulleri 

Keşfü’z-zunûn müellifi Kâtib Çelebî Hanefî mezhebi hakkında aşağıdaki gibi fikir 
bildirmişti: 

“Dört mezhep içinde birinci sırada yer alan ve hakikate en yakın olan, Ebû 
Hanife’nin kurucusu olduğu mezheptir. Zira bu mezhebin ittifaka dayanması, 
sağlamlığı, yüksek kabiliyet mahsulü olması, teorilerinin güçlü olması ve ilmü’l-ahkâm 
sahasında onun fikirlerinin doğruluğu ve başka hususiyetleri ile başkalarından ayrılır.59 

Ebû Hanife şeriat hükümlerini istinbat ve tahriç etmek için, kendine has bir 
ilmî üsluba dayanmıştır. Ahmet Şelebî Mevsu‘atü’l-hadareti’l-İslamiyye60 adlı kıymetli 
eserinde yazdığına göre, Ebû Hanife şeriatın asıl kaynaklarından hüküm çıkarmada 
kendi üslubunu aşağıdaki gibi izah etmiştir: 

“İlk önce Kur’ân-ı Kerim’e müracaat ediyorum. Gerekli hükmü ondan bulamazsam, 
Hz. Peygamber’in sünnetlerine ve ondan güvenilir raviler vasıtasıyla rivayet edilen sahih 
hadislere müracaat ediyorum. Onlardan da bulamazsam, sahabenin sözlerini gözden geçirip 
istediğimi alıyorum, istemediğimi terk ediyorum. Sonra sahabe sözlerinden başkalarının 
sözlerine geçerim. İbrahim en-Nehaî, Şa‘bî, Hasan el-Basrî ve İbn Sirîn gibi müçtehitlere 
gelince, ben de onlar gibi içtihat ediyorum.”61 

Sehl b. Müzâhim: “Ebû Hanife her zaman güvenilir rivayetlere dayanmış, insanların 
arasındaki münasebetleri doğru yola koymak için çabalanmıştır. O kıyasa dayanarak hareket 
etmiştir. Kıyas kavlî olmadığında istihsan’a (kıyas-ı hafi) geçerdi. Onunla da mesele 
çözülmezse, halk arasında uygulanan örf ve âdete müracaat ederdi”62 diye vurgulamıştır. 

Hatib Bağdadî’nin dediğine göre; ortaya atılan meselede sahabe ve tabiûndan 
sahih hadis mevcut ise, Ebû Hanife onun izinden giderdi, olmadığında kıyas edip, kıyas 
üslubunu iyi uygulardı.63 

Araştırmacıların bildirdiği fikirleri birleştirip Ebû Hanife’nin istinbat (hüküm 
çıkarma) üslubunu aşağıdaki esaslara dayanmıştır diye fikir bildirmek mümkündür: 

1. Kur’ân-ı Kerim: İslam dininin bütün hükümleri, ahlak ve âdabının bütün 
ölçülerini kendi bünyesinde bulunduran kaynak olarak kendisinin umumî göstermeleri 

                                                 
59 Kâtib Çelebî, Keşfü’z-zunûn, II/202 
60 İslam medeniyeti ansiklopedisi (mlf. n.). 
61 Şelebî, Mevsu‘atü’l-hadareti’l-İslamiyye, VIII/196. 
62 Şelebî, Mevsu‘atü’l-hadareti’l-İslamiyye, VIII/196. 
63 Şelebî, Mevsu‘atü’l-hadareti’l-İslamiyye, VIII/196. 
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ve temayülleri ile başka kaynakların temelini teşkil ettiği için Ebû Hanife’nin fıkhî 
üslubunda birinci ve esas yeri tutar. 

2. Sünnet: Hz. Peygamber’in (a.s.) sözleri, amelleri, takrirleri’nden 
(tasdiklerinden) ibaret olup, Kur’ân-ı Kerim ayetlerini izah edici umumî hükümleri 
özelleştirici, mutlakları mukayyed edici, açık olmayan ibareleri ve hükümleri açıklayıcı 
sıfatıyla ikinci sırayı alır. 

3. Sahabelerin sözleri: Onlar Hz. Peygamber’e (a.s.) ayetlerin nazil oluşunun 
şahitleri olarak ayetlerin nüzul sebeplerini ve hadislerin niçin söylenildiğini iyi 
anladıklarından, Peygamber ilminin geleceğe taşıyıcıları idi. Bunun için Ebû Hanife 
sahabelerin sözlerine ve onların yaptığı amellere fıkıh ilminde itibar eder. Lakin onun 
bakış açısından tabiinin sözleri bu kadar yüksek derecede değildir. 

4. Kıyas Metodu: Bir meselenin çözümü Kur’ân-ı Kerim, sünnet veya sahabe 
kavlinde bulunmazsa, Ebû Hanife rey ve kıyasa dayanarak amel eder. Usûlü’ş-Şâşî’nin 
haşiyesinde verilen tarife göre Kıyas, “hükmü belli olmayan meseleyi, hükmü belli olan 
mesele ile karşılaştırıp, aralarında müşterek illet mevcut ise, belli olan hükmü hükmü belirsiz 
meseleye aktarmaktan” ibarettir. 

İmam Ebû Zehre’nin yazdığına göre, Ebû Hanife kıyas vasıtasıyla hüküm 
çıkarmada en üst derecey ulaşmıştı. Birincisi, o illeti araştırırdı, ona ulaştıktan sonra 
onu sınavdan geçirip anlamaya çalışırdı. Henüz yüz vermemiş hadiseleri tahmin edip, 
belli olan illeti ona tatbik etmeye çalışırdı. Böyle fıkıha el-fıkhu’t-takdirî yani tahminî 
hukukçuluk diye ad verilirdi. Bunda sadır olmamış hadiseler tahmin edilip, hükmü 
açıklanırdı ve bu iş bulunan illetleri sınava tabi tutmak maksadıyla amele geçirilirdi.64 

Belirtmek gerekir ki; fıkh-i takdirî’de Hanefî mezhebi temsilcileri, özellikle, 
Türkistanlı âlimler büyük başarılara ulaşmışlardır. Onların yazdığı fetvalar ve başka 
fıkhî eserler bunun şahididir. 

5. İstihsan: Bu ise kıyas-ı celî (kıyas-ı zâhir, açık kıyas) dairesinden çıkıp, ona 
karşı olan hükmü seçmekten ibarettir. Muhammed b. Hasan’ın dediğine göre: “Ebû 
Hanife kendi sohbet arkadaşları ile kıyaslamaya geçtiğinde, onlar ona katılıp münazara 
ederlerdi. Ama istihsana geçelim denince, istihsanda meseleler çok olduğu için hiç kimse ona 
katılmazdı, herkes durup ona tabi olurlardı. O Kufe âlimleri fıkhını iyi bilirdi.”65 

6. İcma: Bu söz ittifak ve anlaşma manasında olup, fıkhı atma sıfatında bir 
devir müçtehitlerinin bir muayyen hükümde anlaşmasından ibarettir. Âlimler ittifakı 
esasında icma hüccet yani şeriat hükümlerini belirlemek için kesin delil sayılsa da, 
sahabe devrinden sonra icmada ihtilaf meydana gelmiştir. Mesela: Ahmed b. Hanbel 
sahabe devrinden sonra yapılan icmalara muhalefet etmiştir. 

Hanefî mezhebinde icmanın bütün türlerinden, özellikle, zaruret prensibinden 
geniş ölçüde faydalanılmıştır. İcma metodu bu kitapta, “İslam Hukukunun Temel 
Kaynakları” bölümünde geniş surette ortaya konulmuştur. 

7. Örf: Örf iki türdür. Örf-i fasid ve Örf’-i sahih. 

                                                 
64 Ebu Zehre, Tarihu’l-mezahibi’l-İslamiyye, s. 372. 
65 Şelebî, Mevsu‘atü’l-hadareti’l-İslamiyye, VIII/196. 
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Örf-i fasid: Nassa karşı çıkan örf, adetten ibaret olup, İslam hukukunda 
kullanılmaz.  

Örf’-i sahih: Nassa karşı çıkmayan halkın örf, adetlerinden ibaret olup, İslam 
hukukunda özellikle, Ebû Hanife mezhebinde büyük ehemmiyete sahiptir. 

İslam hukukunun temel kaynaklarından, özellikle, Kur’ân-ı Kerim’de alışverişe 
(ticarete) dair bir iki ayetten başka nas mevcut değildir. Hadis kitaplarında da bu 
sahayla ilgili hadislerin sayısı yirmiyi geçmez. Böyle olunca bugün fıkıh kitaplarında bu 
sahada binlerce meseleyi görmek mümkündür. Bunun sebebi şu ki; Hz. Peygamber 
(a.s.) zamanında uluslararası ilişkiler, örf ve adet temelinde gerçekleştiriliyordu. Hz. 
Peygamber (a.s.) çoğunlukla örfü kabul edip, yeni hüküm vermezdi. 

Ebû Hanife Kur’ân-ı Kerim, hadis veya sahabeden rivayet edilen söz ve amelin 
mevcut olmadığı durumlarda, kıyas örfü karşılayacak surette ise, örf ve adete 
dayanarak hüküm çıkarırdı. 

Örfe büyük itibar gösterme, Hanefî mezhebinin gelişip, geniş alanlarda 
yayılmasının önemli amillerinden biri idi. Bu şekilde Ebû Hanife rey ve kıyasa dayanıp, 
örf ve adetlerden geniş ölçüde faydalanmada Irak fıkhının imamı idi. 

Şimdi Ebû Hanife’nin fıkhî üslubuyla ilgili başka bazı hususiyetlerini de ortaya 
koyacağız. 

B. Ebû Hanife’nin Üslubuna Amelî Hayatın Tesiri  

Ebû Hanife bir tüccar aileye mensup olup, ipek ticareti ile meşgul olurdu. O 
devirde ticaretle uğraşanlar, ticaretin bütün hususiyetlerini, arz ve talebi, fiyatın 
yükseliş ve düşüş kaidelerini, bunun gibi çeşitli içtimai tabakaların ruhunu iyi bilirdi. 
Araştırmacıların fikrine göre ibadetin dışında onun hayatında iki temayül mevcuttu: 

Birincisi: Ticaret ruhu, ikincisi: ferdi özgürlüğü savunma, koruma özelliği. 

Birinci temayül, onun fıkhî üslubunda açıkça göze çarpar. Mesela: O’nun 
mezhebinde şirketleri teşkil etme, akitler ve senetleri hazırlama alanında bir üstün 
yetenekli ve tecrübeli tüccarın tecrübeleri yansımalarını gösterir ve ticarete ait örf ve 
adet, uygulamalarda kabul edilen ananeler kendini gösterir ve onları fiili hayat ile 
bağlama maksadıyla şeriat kuralları ile uygunlaştırma faaliyeti sezilir. Bu özelliği onun 
ilmî üslubunda aşağıdaki iki durumda görmek mümkündür: 

1. Örfün Esas Alınması 

Ona göre tüccarların örfü, ticaret ve alışverişte tüccarlar arasında var olan 
ilişkileri düzenlemek için asıl ölçü kabul edilir. Bu yüzden O, zaruret zamanında nası 
terk edip, örfe dayanır ve onu bir şeri esas (menba) olarak kabul eder. 

2. İstihsana Önem Verme 

Ona göre hukukî kıyası tatbik etme bir kötü neticeye götürürse veya menfaat 
veya ticaret örfüne uygun olmayan bir muamelenin ortaya çıkmasına sebep olursa, o 
zaman kıyas terk edilip, şeriat nassına dayanan menfaat veya halk teamülüne ve 
örfüne dayanarak hüküm çıkarılabilir.  

Elbette belirttiğimiz gibi Ebû Hanife rey ve kıyas, özellikle onun ikinci türü 
istihsan (kıyas-ı hafi) da kendine has meleke ve sonsuz yeteneğe sahipti. Bu prensipten 
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faydalanma onun mezhebine geniş sahada imkân yaratıp, onu her türlü hukukî 
problemi çözme kabiliyetine sahip yapmıştı. 

Âlimlerin vurguladığına göre ticarî akitler bilhassa selem, murabaha, tevliye, 
vedia ve şirketler gibi meselelerde Ebû Hanife’nin bildirdiği fikirler, bütün fakihler 
arasında en dakik, en müstahkem ve sağlam fikirlerden ibaretti. O ilk defa bu akitlerin 
ahkâmını detaylı bir şekilde yazmıştı. 

Selem (سلم): Olgunlaşmamış nesneyi, mesela pamuk veya buğdayı peşin satıp 
olgunlaştıktan sonra satın alan kişiye teslim edilmesidir. 

Murâbaha ( ةمرابح ): Tüccarın satın aldığı malının üstüne bir miktar mesela, %5 
veya %10 kâr koyup başka kişiye satmasıdır. 

Tevliye (تولیة): Malı kendi satın aldığı değerde, kâr almadan başka kişiye 
satmaktır. 

Vadia (وضیعة): Malı, satın aldığı değerden daha az değere satmaktır. 

Ebû Zehre’nin tahliline binaen Ebû Hanife ticarî akitleri tarif edip ona dört tane 
kayıt koyar:66 

Birincisi: İslam hukuku prensiplerine binaen takas edilen veya satılan mal 
veya ödenen para, tamamen açık ve belli olması şarttır. Bu ise takas veya değiştirmenin 
önünü alır ve ortaya çıkması muhtemel dava ve nizaların yolunu keser. Akitte açık 
olmayan sözlerin kullanılması, bazen insanlar arasındaki dostluğu bozup, bundan 
doğacak meseleleri çözmek için mahkemeleri zor duruma düşürebilir. 

İkincisi: Riba (faiz) şüphesinin ortaya çıkmasının önünü almak gerekir. Zira 
İslam hukukunda faizcilik kesinlikle men edilmiş olup, ondan faydalanma İslam 
hükümlerine karşı çıkmak demektir. Buna binaen yapılmasında ribaya yol veren veya 
riba şüphesini doğuran akit batıl ve kanuna karşı olur ve bu şekilde insanların malına 
kanun dışı ve haram yoldan gelecek mal katılımının önü alınır. 

Üçüncüsü: Alışveriş ve ticarî akitlerde örf ve âdete çok itibar edilmiştir. Böyle 
akitleri yapmak için şeriat kaynaklarında bir delil olmadığı durumda, Hanefî 
mezhebinde örfe dayanarak amel edilir ve ona (örfe) karşı olan şey terk edilir. Çünkü 
Ebû Hanife’nin bakış açısından aslî kaynaklardan sonra örf en önemli yardımcı hukukî 
kaynak sayılır. 

Dördüncüsü: Emanetçilik bütün ticarî akitler için usul ve esas sayılır. 
Emanetçilik İslam hukukuna ait bütün akitlerin esasını teşkil etse, murahaba, tevliye 
ve onlara benzer akitler için hukukî esas kabul edilir. Zira müşteri malın ilk değerini 
hiç şahitsiz ve yeminsiz, sadece satıcının sözüne inanıp kabul ettikten sonra, onun 
inancını aklamak için herhangi bir hıyanet ve töhmetin önünü alması gerekir. 

Elbette bahsedilen prensipler Ebû Hanife tarafından bütün alışveriş ve ticaret 
anlaşmalarında kabul edilmiş akitlerden ibarettir. Bu prensipler Ebû Hanife’nin engin 
dünya görüşünden, ticaret esnasında elde edilen büyük tecrübelerinden ve temiz 
itikatından husule gelerek onun ortaya koyduğu hukukî sistemle uygunlaşmıştır. 

                                                 
66 Ebû Zehre, Tarihu’l-mezahibi’l-İslamiyye, s. 374. 
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C. Ebû Hanife’nin Metodunda Özgürlük Prensipleri 

Belirttiğimiz gibi Mısırlı âlim Abdulhalim el-Cündî, Ebû Hanife’yi İslam 
hukukunun bütün sahalarında “özgürlük ve müsamaha kahramanı” diye 
vasıflandırmıştı.67 

Hakikaten de onun hukukî görüşleri şahsî özgürlüğe dayanmış olup, her zaman 
akıllı insanın irade özgürlüğüne hürmet eder ve hiç kimseye bir akıllı insana has olan 
tasarruflarına karışmaya izin vermez. Buna göre toplum da devlet erkânı da bir kişinin 
şahsî ve hususî işlerine, eğer o herhangi bir dinî işine hürmetsizlik göstermemiş ise, 
karışma hakkına sahip değildir. 

Ebû Hanife insanları eğitme ve doğru yola iletme sahasında insan iradesini 
geliştirip, gerçek tesir üslupları vasıtasıyla onu iyiliğe yönlendirme, onu her zaman 
gözetim altına almama, ona kendi iradesi ve ihtiyar ile hayat yolunu seçmesi için 
imkân verme taraftarı idi. Hanefî mezhebinde özgürlük prensibi özellikle evlenme 
meselesinde büluğa erişmiş âkil kızı zorlamamak, sefih (aklı az eren) kişiyi ve onun gibi 
borçlu kişiyi tasarruftan men etmemek gibi meseleler açıkça göz önüne serilir. Onu 
Ebû Zehre’nin Tarihü’l-mezâhib’l-İslamiye, Abdurrahman el-Cezirî’nin “el-Fıkhu ale’l-
mezâhibi’l-erbaa ve el-Hidâye kitaplarına dayanarak aşağıdaki gibi açıklamak 
mümkündür:  

1. Akıl Sahibi Kadının Kendi Hayat Arkadaşını Seçmesi 

Bütün fakihlerin anlaştığı temelde, hiç kimse âkil ve hür kadını kendisinin 
istemediği erkekle evlenmeye mecbur etme hakkına sahip değildir. Ancak İmam Şafiî 
bakire âkil kızın büluğa ermesine bakmaksızın, biri ile evlenmesine zorlama vekâletini 
onun velisine (anası, babası) vermiş ise de, hiç kimse onun bu fikrini onaylamamıştır. 

Fakihler âkil ve baliğ kızı kendisinin istemediği kişi ile evlenmeye mecbur 
etmeme hususunda Ebû Hanife’nin fikrine katılmış iseler de, bir yerde onunla ihtilafa 
düşenler, yani kızın velisi onu hayat kurmaya mecbur edemez ve o kendi velisinin 
iradesine bakmaksızın hayat kurabilir. Lakin onun (kızın) sözleri nikâh akdini 
oluşturmak için yeterli olmadığından, velisi akit merasimine iştirak eder. Zira sadece 
veli nikâh akdini onaylama yetkisine sahiptir. 

Lakin Ebû Hanife, fakihlerin çoğunluğunun bu fikrine katılmayıp onların 
hepsine karşı çıkar ve bütün fakihler arasında kendi müstakil fikrini muhafaza eder. 
Ebû Hanife kendisinin bu görüşüyle diğerlerinden ayrılışı şuna delalet eder ki, o insan 
şahsiyetinin özgürlüğüne büyük itibar ve önem verirdi. 

Ebû Hanife’nin belirttiğine göre, kadın mal ve mülk sahasında mükemmel 
yetkiye sahip olduğu gibi, izdivaçta (erkek eş seçiminde) da tam yetkiye sahip olması 
lazım. Ona göre kadın ve erkeğin nikâh mukavelesini hazırlamada birbirine nispeten 
imtiyasız ve eşit hukuka sahip olmaları zaruridir. 

Ama, Ebû Hanife’nin fikrine göre bazen kadın kendi hayat arkadaşını seçmede 
hata edip, aile için leke getirmesi mümkündür. Fakihler bu bakış açısından kızın bizzat 
velisinin iştiraki olmadan hayata atılmasını men etmişlerdir. Ebû Hanife kadına kendi 
takdirini bizzat belirleyip aile kurması için özgürlük verse de, onun hayat arkadaşı 

                                                 
67 Abdülhalim el-Cündî, Ebû Hanife Batalü’l-hürrriye ve’t-tesamüh fi’l-İslam, s. 9. 
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(erkeği) onun ailesine uyun olmasını şart koşar. Buna binaen eğer bir kız kendi 
velisinin rızasını olmadan kendi ailesine uygun olmayan ve aile için leke getirecek 
erkeğe nikâhlansa, Hanefî mezhebinde Fahruddin Kadîhan rivayetine göre bunun gibi 
Ebû Yusuf fikrine göre nikâh akdi bozulur. 

Ebû Hanife’nin fikrine göre kadının özgürlüğü yolunda kayıt koyup, onu 
sınırlandırmanın kendisi büyük zarar sayılır. Yüz verme ihtimali mevcut olan başka bir 
zarar (leke getirme) için, kadının özgürlüğünün sınırlandırmasına yol açmak olmaz. Bu 
şekilde Ebû Hanife’nin görüşüne binaen kadın kendi özgürlüğünü koruyabilir. Şayet, o 
kendi seçimi ile aileye lek getirirse, nikâh bozulacağından hem onun özgürlüğü hem de 
ailenin itibarı korunur. Bu mesele Burhanuddin Marginânî tarafından el-Hidâye 
kitabında bütün ayrıntıları ile ortaya konulmuştur.68 

2. Âkil Kişi Tasarruftan Menedilemez 

Ebû Hanife kendi mal ve mülkünde akıllıca tasarruf edemeyen kişiyi kendi mal 
ve mülkünde özgür tasarruf etmesinden men etmez. Çünkü ona göre büluğa erme ile 
(sefih mi yoksa sefih değil mi?) müstakil insanlık dairesine adım atar. Şimdi eğer bir 
kişi kendi malını sefihlik yüzünden yersiz harcarsa veya dikkatsizlik ve gaflet 
yüzünden onu faydalı yolda işletemezse, hiç kimse onu tasarrufundan döndürme 
yetkisine sahip değildir ve hiç kimse için onun tasarrufunu sınırlamaya izin verilmez. 
Birine ondan bir zarar erişmeyinceye kadar o, kendi mal ve mülkünün sahibi kabul 
edilir. Onu kendi malını tasarruf edip idare etmesinden men etmede hiçbir fayda 
yoktur. Belki bu iş onun insanlık makamını ayakaltına almaya götürür. Ebû Hanife’nin 
fikrine göre, bir kişiyi tasarruftan menetme, o insanın kendisi için öyle bir eziyet ki, 
malın telef olmasını ona denk saymak mümkün değildir. Zira özgür insanın iradesini 
ayaklar altına almaktan daha elemli bir şey yoktur. Onun kendisi bu hususta şöyle 
demişti: “Ben yirmi beşine girmiş kişinin tasarrufuna mani olmaya utanırım.” Bu da Ebu 
Hanife’nin insanlığa ve özgürlüğe, aynı şekilde insanın makamına gösterdiği yüksek 
hürmetinin en üst derecesi sayılır. 

İmam Ebû Zehre’nin yazdığına göre Mısır Cumhuriyeti mahkemelerinde ve 
bunun gibi başka memleketlerde de sefahat (sefihlik) ve gaflet yüzünden mal sahibinin 
menfaatini gözeten davalar, esasen eziyet ve sıkıntı vermeye, hem de iyi işlerin önünü 
almaya yönelik olup, bazı varisler kendi menfaatlerini gözetip, onları yüz üstü 
bırakmışlardır. Bazı fakihler tarafından mal sahibini tasarruftan men etmek de, 
varislerin menfaatini düşünmüşlerdir. Hâlbuki mal sahibi hayatta iken, varislerin 
onun malına hiçbir şekilde tasarruf hakkına sahip değillerdir.69 

Bunun gibi Ebû Hanife borcu olan kişiyi de kendi malını tasarruf etmekten men 
etmez. Hatta onun borçları bütün mal ve mülkünü içerecek olsa bile, ona göre borçlu 
kişi türlü yollardan denetime alınarak borçlarını ödemeye mecbur edilir. 

3. Hanefîlik’te Tahric ve Tercih Usulleri 

Tahriç ve tercih iki fıkhî terim olarak, Sünnî mezheplerinde özgür içtihat 
devrinden (müçtehitler devrinden) sonra, özellikle son devir fakihleri tarafından çeşitli 
fıkhî kaynaklarda geniş bir alanda kullanılmıştır. 

                                                 
68 Merginânî, el-Hidâye, “Fi’l-evliya ve’l-ekfa” babı. 
69 Ebû Zehre, Tarihu’l-mezahibi’l-İslamiyye, s. 377. 
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Fıkıh ilminin basıp geçtiği altı basamaktan muharriçler ve mukallitler devrinde, 
Hanefî âlimleri tarafından yazılan kitaplarda, özellikle fetvalar bağlamında yazılan 
eserlerde bu terimler büyük ölçüde kullanıldığı için biz onları kaynaklara özellikle 
Hukuk der İslam, Fetâvâ-yi Âlemgirî, Ebû Süleyman Gavcî ve Ebû Zehre’nin yazdığı 
eserlere dayanıp, biraz bilgi vereceğiz. 

Tahriçten maksat, bir mezhebin umumî kaidelerine dayanarak, mezhep 
imamları tarafından hiç fikir bildirilmemiş hadiselerin hükmünü istinbat etmekten 
(hüküm çıkarma, belirleme) ibaret ise, tercihde mezhep imamlarının söylediği türlü 
sözler veya onlardan ulaşan türlü rivayetlerden bazılarının üstünlüğünü beyan etme, 
izah etme üzerine durulur. 

Birinci grup yani tahric ile meşgul olan grup, mezhepte muharriclerden ibaret 
olup, sadece mezhep sınırları içerisinde ictihat etme yetkisine sahip olanlardır. İkinci 
grup ise sadece mezhep dairesine tercih bildirme yani fikirler ve rivayetler arasında en 
güçlüsünü, güçlülerden ayırma yol ve yordamını bilen fakihlerden ibaretdir. İkinci grup 
nas ile delillendirilmeyen hükümleri istinbat etme veya nas ile delillendirilen 
hükümlere karşı çıkma hukukuna sahip olmayanlar, belki sadece üstün tutma veya 
güçlü ve güçsüz, sahih ve zayıf rivayetleri birbirinden ayırma yetkisine sahip idiler. 

Ebû Zehre’nin belirttiğine göre, tahriç üslubundan faydalanma, istinbat edilen 
(belirlenen) umumî kaidelere dayanarak çıkarılan hükümleri ona benzer cüzi 
meselelere uyarlayıp, öncekilerin örfüne göre iş yapma esasına dayanırdı. Genellikle 
hükümler örf ve âdete uydurulur, yani şeriat hükmü örf ve âdete dayanarak açıklanırdı. 
Bu yüzden çoğunlukla çıkarılan hükümlerin umumî örf veya has örften (bir kavim veya 
bir bölgeye has örften) çıkarılmasına şahit oluruz. Bazen alışveriş ve ticaret hakkında 
çıkarılan hükümlerde: “Maveraünnehir-Türkistan veya Rum (Anadolu, Türkiye) örfü 
bu esasta icra edilmiş” gibi ibarelere rastlarız. Bundan malum olur ki, içtihatta örf 
derin etkiye sahip olmuş, hatta meselenin çözümünde esas rol oynamış veya bu kıyasın 
başka bir kıyastan üstün tutulmasına sebep olmuştur.70 

Muharriçlerin faaliyeti bununla sınırlı kalmaz. Onlar eski âlimlerin fetva verdiği 
meselelerde fetva verip, onlara itiraz da etmişlerdir. Zira zamanın değişmesi böyle bir 
zarureti ortaya çıkarıyordu. Elbette bu gibi itirazlar Kur’ân, sünnet naslarına veya nas 
gibi ayan beyan olan kıyasa dayanmadan çıkarılan hükümlere gösterilmiştir. Misal 
olarak geçmiş fakihler “mülk sahibi kendi mülküne özgürce sahiplik ve tasarruf edebilir. 
Buna binaen mahkeme, Şuf’a davasından başka iki komşu arasındaki münasebetlere 
karışamaz. Böyle münasebetler diyanet (insanların dindarlığı ve vicdanı) esasında 
düzenlenir” diye fetva vermiştiler. Lakin zamanın geçmesiyle dinî amilin zayıflaması ve 
insanlarda ahlakî değerlerin güçsüzleşmesinden sonra böyle durumlar yüz vermeye 
başladı ki, bazı mülk sahiplerinin tasarrufu sonucunda komşuların menfaati ayaklar 
altına alınıp, onlara büyük zarar verdiler. 

Sonraki âlimler bu gibi durumları görüp şöyle bir sonuca vardılar: Mülk 
sahibine mutlak özgürlük verip, komşu ile münasebetini düzene koymayı onun dinî ve 
vicdani itikadına havale etmiş olan Ebû Hanife bugün hayatta olsaydı, elbette kendi 
hükmüne karşı fetva verip, komşuya nispeten mülk sahibinin hukukunu 
sınırlandırırdı. Bu sebebe binaen onlar aşağıdaki gibi fetva çıkardılar: Mülk sahibi 

                                                 
70 Ebû Zehre, Ebû Hanife, s. 396. 
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komşu için büyük zarara sebep olacak bir tasarruftan men edilir ve mahkeme onlar 
arasındaki alakayı düzenleme işlerine müdahale eder.71 

İbn Abidin’in fikrine göre, bu gibi durumlarda İmam-ı Âzam’ın ashabı (sohbet 
arkadaşları), önemli öğrencileri tarafından onun fetvasının aksine çıkarılan fetvalar, 
yetkin fakihler tarafından üstün tutulsa, böyle durumlarda fakihler kendi 
mezheplerinin sınırlarından çıkmış olmazlar.72 

Bunun gibi meşayih (yetkin fakihler) zamanın değişmesi sonucunda yeni 
bulunan örf ve adet veya zaruret esasında fetva verip yeni hüküm çıkardıklarında da 
kendi mezhepleri dairesinden çıkmış sayılmazlar. Zira bu gibi durumlarda tercih 
üslubundan faydalanmada veya zamanın değişmesi veya zaruret prensibine dayanarak 
hüküm çıkarmada, İmam-ı Âzam tarafından onlara ruhsat verilmiştir.  

Şayet İmam-ı Âzam sağ olsaydı, elbette onların kararını kabullenirdi. Çünkü 
onların sözleri Ebû Hanife mezhebinin gereklerine tamamen uygundur. 

Tahriç usullerinden faydalanma Hanefî mezhebinin gelişmesine sebep oldu. 
Onun usullerine has olan yumuşaklık, özellikle örfe itibar etme, bütün sorulara 
zamanın taleplerine uygun cevap verme imkânını yarattı. 

Ebû Zehre’nin fikrine göre, tercih üslubundan Hanefî mezhebinde faydalanma, 
fakihlerin kendilerini bu sahada mezhep sınırlarından çıkmamayla kayıtlıdır 
demişlerse de, son derece ağır ve müşkül iş idi. Tercihte onların işlettiği üslup güçlü ve 
güçsüz delilleri birbirinden ayırabilmek için muntazam ve yüksek bir fıkhî tefekkürün 
göstergesi kabul edilir.73 

Umumî olarak tercih türlü rivayetler ve türlü sözler arasında ortaya çıkar. 
Onların her birinin kendine has yolu vardır. Tercih ilk olarak kitaplara dâhil edilen 
rivayetler arasında olur. Eğer iki rivayetten biri Zâhirü’r-rivâye kitaplarında mevcut ise, 
o birinci yere konur ve ondan başka rivayetlere zıt olmadığından ona itibar edilir. 

Fetâvâ-yi Tatarhâniye’de belirtildiği gibi, Zâhirü’r-rivâye’de olmayan rivayetler, 
usul’a (temel kaideler) muvafık surette ise itibara alınır. Zâhirü’r-rivâye’de olmayan 
mesele, ashabımız (Ebû Hanife ve onun büyük öğrencileri) usullerine muvafık olacak 
surette ise onunla amel edilir ve bunun gibi başka yerlerde de durum aynıdır.74  

Ama imamlardan rivayet edilen görüşler arasında, tercih nasıl uygulanır? Bu iki 
şekilde olur:  

Birincisi: Görüş sahibinin manzilet ve makamı göz önüne alınıp, onun sözü 
üstün tutulur veya rivayet edilen söz, onun delilinin gücüne dayanarak tercih verilir. 
Bu ise delilin tercihi (delili üstün tutma) diye adlandırılır. Zaruret veya ihtiyaç ve örfe 
dayanarak tercih etme bu kısma girer.  

Görüş sahibi için tercih hususunda şöyle denilmiş: Eğer Ebû Hanife ve onun iki 
sohbet arkadaşı Ebû Yusuf ve Muhammed (Sahiban) bir meselede bir fikirde iseler, 
onların görüşü muteber kabul edilir. Lakin eğer zaruret veya örf, onlar (imamlar) 

                                                 
71 Ebû Zehre, Ebû Hanife, s. 396. 
72 İbn Abidin, ‘Ukûdu resmi’l-müftî, s. 25. 
73 Ebû Zehre, Ebû Hanife, s. 397 
74 Ebû Zehre, Ebû Hanife, s. 397.  
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tarafından kabul edilen kaide esasında karşılığı talep ederse, bu durumda onların 
fikirleri kati kıyasa değil, belki zanni kıyasa dayanmış ise, muhalefet etmek mümkün 
olur. 

Ebû Hanife ve onun iki öğrencisiden (Ebu Yusuf ve Muhammed) biri, bir tarafta 
olsalar, bizim şimdi söylediğimiz çerçevede onların görüşleri tercih edilir. Onların üçü 
de birer fikirde ise, söylenilen dairede Ebû Hanife’nin fikri üstün tutulur. Çünkü o 
mezhebin kurucusudur. Bu yüzden, eğer bir zaruret veya örf talebi mevcut değilse ve 
geçmişteki müçtehitler mezhebinde onların başka birinin delilini güçlü diye 
göstermemişlerse, mezhep kurucusunun sözü üstün tutulur. 

Ama eğer Ebû Hanife bir fikir, sahiban (Ebû Yusuf ve Muhammed) başka bir 
fikir bildirmişlerse, bu durumda eğer mezhepte müçtehit olan müftü bir delil 
bulamazsa, onlardan birinin sözünü üstün tutar. Ama müçtehidin olmadığı durumda 
bazı âlimler, bu bağlamda Abdullah b. Mübarek’in fikrine göre, İmam Ebû Hanife’nin 
sözü mutlaka üstün tutulur. Bazıları “mahkeme müftüsünün istediği tarafı tercih 
etmeye yetkisi var” diye fikir bildirmişlerdir. Bu hususta Fahruddin Kâdîhan 
kendisinin meşhur fetva kitabında aşağıdaki gibi bilgi vermiştir: 

“Meselede imamlarımız arasında ihtilafın olduğu hallerde Ebû Hanife ile sahiban’dan 
(Ebû Yusuf ve Muhammed) biri, bir fikirde ise, bu durumda Ebû Hanife’nin görüşüne itibar 
edilir.75 

Eğer onlar arasındaki ihtilaf asır ve zaman gereği ortaya çıkmış ise, mesela, 
adaletin zâhirine göre hüküm çıkarma, insanların o zamanda durumlarında 
değişiklikler olduğunu göz önünde tutarak, sohbet arkadaşlarının sözleri itibara alınır. 
Müzaraa (çiftçilik, ekim) ve muamelat gibi meselelerde sonraki âlimler icmaını dikkate 
alarak Ebû Hanife ve sahiban’ın (Ebû Yusuf ve Muhammed) görüşü muteber diye kabul 
edilir. Bunlardan başka hallerde müçtehit olan müftünün kendisi yetkili olup kendi 
fikrine (reyine) göre hüküm çıkarır. Abdullah b. Mübarek “Ebû Hanife kavline itibar 
edilir” diye fikir bildirmiştir.76 

Mezhepte müçtehit âlim, herhangi bir sebebe ve delile binaen başka bir yol 
tutmuş ise, âlimlerin ekseriyeti Ebû Hanife kavlini üstün tutma taraftarıdırlar. Bunun 
için İbn Nüceym (ö. 970/1562) aşağıdaki gibi fikir bildirmiştir: 

“Herhangi bir ciddî delilin olmadığı durumlarda, sahiban (Ebû Yusuf ve 
Muhammed) veya onlardan birisinin görüşü Ebû Hanife’nin kavlinden üstün tutulmaz. 
Bahsedilen durumlarda (Ebû Hanife’nin görüşü Ebû Yusuf ve Muhammed’in 
görüşünden üstün tutmamak için ciddî delilin mevcudiyeti) Ebû Hanife’nin delilinin 
güçsüzlüğü veya zaruret ve temayül (örf) talebinden ibarettir. Mesela, müzaraa ve 
muamelatta sahiban’ın görüşü üstün tutma veya sahiban ile Ebû Hanife arasındaki 
ihtilaf, asır ve zaman ihtilafından ortaya çıkmıştır. Böyle durumlarda Ebû Hanife, 

                                                 
75 Ebû Zehre, Ebû Hanife, s. 399. 
76 Burada Ebû Zehre Kadîhan’ın sözünü aşağıdaki gibi açıklar: Kadîhan’ın fikrine göre asrın ve zamanın 
değişmesinden ortaya çıkan ihtilafla ilgili yerlerde Sahiban’nın (Ebû Yusuf ve İmam Muhammed) görüşüne 
dayanarak amel edilir. Esasen bu yerde iki taraf yani Ebû Hanife veya Sahiban’nın fikirlerinin zamana en uygun 
olanını seçmek zaruridir diye söylemesi gerekirdi. Lakin malum olduğu üzere onun düşüncesi asrın ve zamanın 
Sahiban’nın fikir ve görüşüne uygun gelecek prensibe dayanmış görünür. Bu âlimler, muamelat ve müzaara gibi 
meselelerde Sahiban’nın görüşlerini üstün tutarlar, der. Ona göre bu yerde müçtehit müftü yetkisine sahip değil, 
hâlbuki mezhebe göre müçtehit olan müftü her zaman yetkiye sahiptir. 
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sahiban döneminde yüz veren vakayı görseydi, elbette onların fikirlerine katılırdı. 
Mesela, adalette görünüşe göre hüküm çıkarmama, sözü edilen şeyler, muayyen 
meselede Ebû Hanife’den herhangi bir rey ve fikir rivayet edildiğinde nazarda tutulur. 
Ama eğer Ebû Hanife’den bir fikir rivayet edilmemiş veya mezhepteki müçtehit âlim, 
Ebû Hanife’nin görüşünü üstün tutmak için bir delile sahip olmadığı hallerde, o Ebû 
Yusuf’un görüşü esasında fetva verir. Ondan sonra Muhammed, daha sonra Züfer, 
onun ardından ise Hasan b. Ziyad’ın görüşü esasında fetva verir.”77 

Ebû Hanife’nin ashabından belirli bir mevzuda rivayet olmadığı hallerde, 
meselenin çözümü onlardan sonra mezhepte müctehit olan muharriclerin reyine ve 
görüşüne havale edilir. Şayet onların arasında da ihtilaf yüz verirse, Tahâvî (ö. 
230/844) ve onun tabakasında bulunan büyük âlimlerin ekseriyetinin görüşüne itibar 
edilir. Eğer sözü edilen muharricler tarafından bir fikir ve rey bildirilmemiş ise 
Tahâvî’nin belirttiği gibi “O zaman müftü meseleyi iyice araştırıp, içtihat bakış açısından 
ele alır ve meselenin çözümüne yakın bir yolu bulmaya çalışır, mesele hakkında yersiz bir fikir 
yürütmez. Allah’tan korkup onu nazarda tutar. Çünkü bu bir büyük iş hesaplanıp, onu 
yapmaya bahtsız cahil kimseden başka kimse cesaret edemez.” 

Bahsedilen sözden maksat şu ki; müftü, imamlar ve onların öğrencileri veya 
muharricler tarafından, fikir bildirilmeyen meseleyle karşılaşıldığında fetva vermekten 
çekinmez. Lakin derin fikir yürütüp ictihada girişir ve mezhep üsullerine ve fürûuna 
dayanarak meseleyi çözer. 

Ebû Zehre’nin vurguladığına göre, buna binaen her devirde muharriclerin 
olması gerekir. Zira hadiseler sınırsız olup, her hadisenin hükmü belli olmalıdır. Bu ise 
hiç olmazsa her asırda ictihat yetkisine sahip olan muharriclerin olmasını gerektirir. 
“İctihad kapısı hatta mezhep dairesinde dahi kapanmıştır” şeklindeki fikir, bu zarurete 
karşı çıkar.78 

Delil vasıtasıyla tercih etme muter sayılıp, evvela tahric yetkisine sahip olan 
mezhebin müctehit âlimleri tarafından sadır olur. Bu yetkiden her yerde mesela, Ebû 
Hanife veya sahiban’ın (Ebu Yusuf ve Muhammed’in) görüşlerini seçmede yahut örf 
talebine göre onların görüşlerinden bir tanesini seçmede faydalanılabilir. Delilin 
gücüne göre (delile dayanarak) tercih etme, müstahkem ve sabit kaidelere en yakın 
olan beyan ve ifade aracılığıyla olur. Eğer hüküm zaman ve asırlar ihtilafı esasında 
değişmekte olan konular ile ilgili olursa, onda sadır olacak fetva, asrın ruhuna en 
uygun beyan ile amel edilir.  

Mezhepteki muharricler, ihtilafın ortaya çıktığı durumlarda sabit olan ve üstün 
tutulan sonuçlara erişip, onları bir araya getirip kitaplarda toplamışlardır. Bu şekilde 
onlardan sonra gelenler için görüşleri seçip üstün görme veya nassın bulunmadığı 
yerde ictihat etmek için yollar kapatılmıştır. Lakin mezheplerin gelişmesine bağlı 
olarak her asırda tahric ve tercih kapısı ilk muharriclerin yaptıkları gibi her zaman açık 
olması gerekti. Neticede sonraki âlimler (müteahhirun) önceki âlimlerden 
(mütekaddimun) tarafından tercih edilmiş meseleler ile yetinip, hükmü nas ile 
açıklanmamış meselelerde ictihat etme yetkisine sahip olamamışlardır. 

                                                 
77 İbn Nüceym, el-Eşbâh ve’n-nezâir, Daru’l-kütüb’il-ilmiyye, Beyrut 1993, s. 317. 
78 Ebû Zehre, Ebû Hanife, s. 400. 
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Ebû Zehre’nin belirttiğine göre, Hanefî mezhebinin gelişmesi ve yayılması için 
tahric ve tercih kapılarını her zaman tamamen açık bırakmak gerekir.79 

Muhammed Yusuf Musa asırlardan beri, taklit etmenin İslam hukukunun 
donup kalmasına sebep olmasından üzülüp, şimdiki zamanda bu eksikliği gidermeye 
çağırır.80 

4. Hanefîlik’te Hîle-i Şer‘îyye 

Kâtib Çelebi Keşfü’z-zunûn’da “ilm-i hîle-i şer‘iyye”yi81 feraiz (miras ilmi) gibi, 
fıkıh ilmine ait bölümlerden biri diye itibar etmiştir. Bu sahada yazılan kitaplardan en 
meşhuru Hanefî mezhebinin en büyük temsilcilerinden biri olan Ebû Bekir Ahmed b. 
Ömer el-Hassaf el-Hanefî’nin (ö. 261/875) yazdığı iki ciltlik Kitabu’l-Hiyel’dir. Ona 
Şemsüleimme Halvânî, Şemsüleimme es-Serahsî, İmam Hâherzâde ve başkaları 
tarafından bir dizi şerh yazılmıştır. Bunun gibi hîle mevzuunda Muhammed b. Ali en-
Nehaî, İbn Sürake, Ebû Bekir Sayrefî, İbn Ebu Hâtem Kazvinî de kitaplar yazıp onlarda 
hîlelerin hangi maksatlar için kullanılması gerektiğini ve onların haram, mekruh ve 
mübah mahiyete sahip türlerini açıklamışlardır.82 

Vehbi Süleyman Gavcî kendi kitabında bu mevzu üzerinde durarak “Ebû Hanife 
hukuku ayakaltına alıp, helali haram ve haramı helal edici hîlelerden faydalanmaya 
ruhsat vermiştir” diyenlerin fikrinin doğru olmadığını ispatlamak için imam Ebû Zehre 
ve başka birçok araştırmacının eserlerine müracaat ederek fikir yürütür.83 

Ebû Zehre İmam-ı Âzam Ebû Hanife’ye nispet edilen Kitabü’l-Hiyel’in (Hîleler 
kitabı) varlığı hususunda araştırma yapıp inkâr edilemeyecek güçlü deliller ile böyle bir 
kitabın mevcut olmadığını ispat eder. Ondan sonra Ebû Hanife’nin öğrencisi İmam 
Muhammed’e atfedilen Kitabu’l-Hiyel hakkında görüşünü söyleyip konuyu her yönüyle 
inceler. Muhammed’in bir öğrencisi Ebû Süleyman el-Cûzcânî böyle bir kitabın 
varlığını inkâr eder. Serahasî el-Mebsut’ta kaydettiğine göre o şöyle der: “Her kim ki 
Muhammed bir kitap yazıp ona el-Hiyel diye ad vermiş derse, ona inanma. İnsanların 
elinde bulunan (böyle bir eser), Bağdat kâğıt imalatçıları ve kâğıt satıcılarının topladığı 
bir şey olup, cahil kişiler tarafından Hanefîleri ayıplamak maksadıyla bizim 
âlimlerimize nispet edilmiştir. Muhammed b. Hasan eş-Şeybanî’nin kendi eserlerinden 
bir kısmını cahiller faydalansın diye bu ad ile adlandırmasını nasıl tasavvur edebiliriz?” 

Lakin Muhammed b. Hasan eş-Şeybanî’nin ikinci öğrencisi olan Ebû Hafs (Ebû 
Hafs el-Kebir el-Buharî) bu kitabı rivayet eder, onu kendi hocasının eseri olarak kabul 
eder. el-Mebsut’un müellifi Serahasî de onun sözünü doğru diye onaylar.84 

Ebû Zehre’nin vurguladığına göre, Şemsüleimme Serahsî bu kitabı Muhammed 
b. Hasan eş-Şeybanî’ye nispet etmesini tercih ederken, bizim ona karşı çıkmamız haklı 
olmaz. Lakin aynı durumda onun başka bir öğrencisi bu meseleye şüphe gözü ile bakıp, 
onu Bağdat şehri kâğıt alıp satıcıları (verrâk) tarafından toplanmış bir kitap 

                                                 
79 Ebû Zehre, Ebû Hanife, s. 401. 
80 Yusuf Musa, Tarihu’l-fıkhı’l-İslami, s. 18. 
81 Şeriata uygun yapılan hîle ve tedbirler ilmi (mlf. n.). 
82 Kâtib Çelebî, Keşfü’z-zunûn, I/456. 
83 Gâvcî, Ebû Hanife en-Numan, s. 249-257. 
84 Şemsüleimme Serahasî, el-Mebsut, Daru’l-kütübi’l-ilmiyye, Beyrut 2001, XV/229. 
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demektedir. Bu yüzden İmam Ebû Zehre her iki tarafın fikrini ve görüşünü birbiri ile 
âlimane karşılaştırıp her yönüyle inceler.85 

Meşhur fakih İbn Kayyim el-Cevzîyye (ö. 751/1350) kendisinin meşhur kitabı 
İlamü’l-muvakkiîn’de önceki ve sonraki devir fakihlerin örfünde, hîle sözünü üçe ayırıp 
aşağıdaki gibi izah eder:86 

Birincisi: Haram ve men edilmiş gizli yol ve yöntemlerden ibaret olup, 
onlardan zaten haram ve men edilmiş bir şeye erişmek için faydalanılır. Misal için batıl 
(haksız) yoldan hîle işletip insanların malını alma, şeriat kaidelerine uygun olmayan 
bir şeyi hîle ile şer’i görünüşe sahip olmasını sağlama. Mesela, muhallil’in nikâhı, 
bey‘u’l-îne87, kadın hîle yapıp nikâh akdini bozmaya hareket etse, yani “nikâh akdi 
zamanında âkil ve baliğ idim, ben veliye nikâh yapması için ruhsat vermemiştim” diye 
davacı olsa veya satıcı sözleşmeyi geçersiz hale getirmek için “sözleşme vaktinde mülk 
sahibi değildim ve mülk sahibi bana sözleşmeyi yapmaya ruhsat vermemişti” diye 
davacı olsa, bu ve buna benzer hîleler hiç şüphesiz günah olup, en çirkin, kötü ve 
haram işlerden kabul edilir. 

İkincisi: Şundan ibarettir ki, hem meşru hîle olup onunla erişilmesi nazarda 
tutulan maksat şeriat kanunlarına zıt olmaz hem de hîle ona erişme maksadında bir 
vesile olarak kullanılır. Bu, şeriata muvafık olan bütün tedbirlerden helal maksatlara 
erişmek için faydalanmak mümkündür. 

Üçüncüsü: Başka maksatlar için belirlenmiş caiz yol ve yöntemlerden 
faydalanıp, başka gözlenen sahih maksada erişmek isteyen hîlelerdir. Bunun misali 
aşağıdaki gibidir: 

Bir evi iki yıllığına kiralamış olan kişi, kiraya veren şahıs bu müddet zarfında 
zorluk çıkarıp, kira sözleşmesini kanun dışı yolla feshetmekten korkmazsa, mesela, 
kiraya veren şahıs ben kira sözleşmesini imzalarken, “kiraya verme yetkisine sahip 
değildim veya mülk sahibi onu kiraya verme zamanında başka bir kişiye kiraya vermiş 
idi” diye dava edecek olursa, bu durumda ihtiyat bakımından kiracı kiralanan malı ona 
vermesi için kefalet alması gerekir. 

Ebû Zehre’nin bakış açısından Hassâf’ın Kitabü’l-Hiyel ve’l-mehâric kitabını ve 
İmam Muhammed’e ait el-Hiyel kitabını her yönüyle derinlemesine ve dikkat ile 
incelemelerden malum olur ki; Hanefî mezhebinde faydalanılan hîleler İbn Kayyim’ın 
gösterdiği ikinci kısıma ait olup, ibadetlerle ilgili bölümlerde –zekât hususunda- bir tek 
hîleden başkası göze çarpmaz.88 

Büyük imamlardan rivayet edilen hîlelerin ibadete yakınlaştırılmaması şuna 
delalet eder ki, bu bahsedilen hîlelere ruhsat vermekten onların maksatları sadece 
şeriat maksatları ve teklifleri (hükümleri) boyunca zâhire riayet etmektendir. Zekâtla 
ilgili hikâyeyi Hassâf Kitabu’l-Hiyel ve’l-mehâric kitabında aşağıdaki gibi nakletmiştir: 

“Eğer bir fakir (düşkün) kişi bir adama borçlu olsa, o zaman borç veren, borç 
verdiği parayı borçlusuna sadaka verip, onu zekât parasına saysa doğru olur mu?” 

                                                 
85 Ebû Zehre, Ebû Hanife, s. 365. 
86 İbnü’l-Kayyim el-Cevziye, İlamü’l-muvakkiîn, III/394. 
87 Bir nesneyi veresiye olarak değerinden daha üst bir pahaya satma (mlf. n.). 
88 Gavcı, Ebû Hanife en-Numan, s. 250-251. 
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sorusuna; “hayır, bu zekât parası yerine geçmez” diye cevap verilirse, ben öyleyse ne 
yapması uygun olur? diye sorarım. Buna cevap şu ki borç veren fakir kişiye verdiği 
borcun miktarına denk zekât parasından ona verip, zekâta sayar. Borçlu kişi parayı 
aldıktan sonra o para ile onun borcunu ödese olur, yani o zaman borçlu kişiye verdiği 
parayı zekât diye saysa doğru olur.”89  

Bunun gibi Ebû Zehre bir dizi incelemeden sonra muayyen delillere dayanarak 
el-Hîyel adlı kitap imam Muhammed’e nispet edilmesini de doğru kabul etmez. O, Ebû 
Hanife mezhebine göre hîleleri dörde ayırmanın mümkün olduğu sonucuna varıp, 
onları izah eder.  

Birincisi: Yeminlerle ilgili olup, pek çoğu ayrılmaya (boşanmaya) ait hîlelerden 
ibarettir. 

İkincisi: Sözleşmelerde müftüden fetva isteyenlere fetva vermek için yol 
göstermelerden ibaret olup, onlardan maksat gelecekte hukuku çiğnemeye yol 
açmamak için ihtiyat üzere bütün tedbir ve sorumluluklara itibar etme ve sözleşme 
yüzünden zarara uğramamayı sağlamaya yöneliktir.  

Üçüncüsü: Bu akdi düzenleyen iki tarafın meşru (kanunî) maksatlarını 
birbiriyle uygunlaştırmak, bunun gibi sözleşmeleri hazırlamak için fakihler tarafından 
ortaya konulmuş şartlar, onların kabul ettiği veya etmediği şartlar arasında uygunluk 
sağlamaya dikkat edilir. 

Dördüncüsü: İspatlanmış hukuka erişme yollarını beyan etmekten ibarettir. 
Lakin onlar ve onlar vasıtasıyla mecburiyet getirme, bunun gibi hukukî prensipleri 
himaye etme, insanların şeriat hükümlerinden art niyetli istifadelerinin önünü almak 
için belirlenmiş bazı fıkhî kadideler engel olur.  

Yukarıda zikredilen her bir tür için fıkhî kitaplarda, bilhassa Serahsî, Hassâf’ın 
kitapları ve Fetâvâ-yi Alemgirî’de birkaç örnek verilmiştir. Aşağıda onlardan her biri tür 
için bir misal verilecektir: 

Birinci Türün Misali: Bir kişi falan kişiden giyecek satın almayacağım diye 
yemin eder, sonra yeminini bozmadan ondan yiyecek almak isterse, böyle durumlarda 
o başka bir kişi aracılığıyla ondan giyecek satın alması mümkündür. Bu durumda o 
yeminini bozmuş olmaz. Zira alış veriş sözleşmesinde sözleşmeyi düzenleme vekil 
kişiye nispet edilir. 

İkinci Türün Misali, Hassâf’ın verdiği misal olarak: Bir kişi başka bir kişiden 
kendisi için bir evi satın almak ister. Bir şart ile ki, satın alma sözleşmesi 
tamamlandıktan sonra iyi fayda ile o evi almaya söz verip şöyle der: Sen evi bine satın 
al. Ben onu senden bin beş yüze satın alayım. Lakin söylenilen kişinin eve ihtiyacı 
olmadığı için satın almaya rağbet etmez. Bunun gibi söyleyen kişi sözleşme 
tamamlandıktan sonra kendi sözünden cayıp, satın alınan evi almayacağından korkar, 
o zaman evin onun tasarrufunda kalmasını istemez. Çünkü ondan kendine bir menfaat 
geleceğini tasavvur edemez. Bu adam bu durumda ihtiyat olarak aşağıdaki hîleden 
faydalanabilir: 

                                                 
89 Hassâf, Kitabü’l-Hiyel, s. 103 (Hassâf, Kitabü’l-Hassâf fi’l-Hiyel, Kahire 1314, s. 94 (çev. n.)).  
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Evi onun sahibinden belli bir süre için şart muhayyerliği ile (mesela 5 veya 10 
yahut daha çok günden sonra onu tekrar verme şartı ile) satın alır. Bu şekilde 
muhayyerlik süresinde evi satış hakkına sahip olur. Bu sürede söyleyen kişi evi satın 
alsa sözleşme uygulamaya geçip belirlenen menfaat ele geçip evden kurtulur. Şayet 
söyleyen kişi muhayyerlik süresinde evi satın almazsa, evi satın alan kişi şart 
muhayyerliğine göre sözleşmeyi feshedip, evi sahibine geri verir. 

Üçüncü Türün Misali: Bu gibi hîleler İslam hukukunda nazarda tutulan bazı 
maksatlarla Hanefî fakihleri tarafından izah edilen sözleşme hükümlerini 
birleştirmede kullanılmıştır. Mesela, Serahsî Mebsut’unda aşağıdaki gibi verilmiştir:  

“Bir kişi malını (parasını) mudârebe (kâr ortaklığı) esasında birine vermek 
isterse, lakin ortağının (parayı işletecek kişi) ona gösterilen güvenden faydalanıp 
parayı çeşitli tasarruf etmesinden endişelenir. Çünkü emin kişi kefil değildir ve 
sözleşmeye kefaleti koymak doğru olmaz. Bu bahsedilen kişi iki yol arasında kalır: Ya 
kâr ortaklığından vaz geçer, bu her iki taraf için zararlı olur yani her ikisi de gelecek 
menfaattan mahrum kalır; ya parayı hiç kefaletsiz ona verir ve malın telef olma 
ihtimalini kabul eder. Bu durumda gösterilen hîle aşağıdaki gibidir:” 

“Mal sahibi kendi parasının bir dirheminden başkasını nazarda tutulan kişiye 
borç verir. Sonra onun ile borç verilen parayı birleştirip, işletirken o bir dirheme onu 
ortak eder. Parayı işletişten ele geçecek olan kâr aralarında filan esasa göre dönsün 
diye anlaşılır. Böyle sözleşme uygun olur. Zira borç alan parayı kendi tasarrufunda 
alarak temellük (parayı sahiplenen kişi) sıfatıyla borç verene kefil olur. Böylece 
sermaye tefavütü ile (bir taraftan %99, ikinci taraftan %1) onlar arasında kurulan 
ortaklık sahih sayılır. Kâr ise iki taraf arasında anlaşılan şart esasında bölünür. Hz. 
Ali’nin dediği gibi: Menfaat, şartname (akit) esasında olup onlar birlikte işletse de biri 
işletip kâr etse de (her iki durumda da) kâr aralarında bölünür.” 

Dördüncü Türün Misali: Malum ki hastalanıp ölüm döşeğinde yatan kişinin 
kendi varisleri için bir borca ikrar vermesi başka varisleri ruhsat vermezse amele 
geçirilmez. Eğer o kendi hanımı veya başka bir varisinden hakikaten borçlu ise, onu 
ispatlamak için ikrardan başka yol yok ise, varisler bu gibi hallerde çoğunlukla ruhsat 
vermez ve genellikle onun ikrarını uygulamaya koymazlar. Elbette bu durumda varisin 
hukuku telef olup, hasta kişi zimmetindeki borç ile dünyadan göçüp, Allah’ın 
huzurunda mesul olarak gitmesine sebep olur. Böyle hallerde hasta kişi karşısında 
hakkı sahibine ulaştırıp, aynı halde Allah’ın huzurunda kendini aklamak için bazı fıkhî 
kaideler engel olur. Fakihler tarafından belirlenen kaideler varislerin menfaatini 
korumak için ihtiyat yüzünden vacib olmuştur. Tâ ki, onlar kanun ile belirlenmiş 
miktardan daha çok nesneye sahip olup, biri birinden üstün tutulmasınlar. Bu duruma 
ölüm döşeğinde yatan hastalarda çok rastlanır. Bu kaideyi bozma miras düzenini 
ihtiyat bakımından bozmaya götürür. 

Şimdi, hem hastanın boynu borç yükünden kurtarılıp hem birinin hakkının 
ayakaltına alınmaması, aynı zamanda miras kaidelerinin bozulmasına yol açmamak 
için fakihler tarafından böyle yerlerde gösterilen hîleyi işletmekten başka yol kalmaz. 
Bu durumlardaki hîle Hassâf’ın Kitâbü’l-Hiyel ve’l-mehâric kitabında aşağıdaki gibi 
gösterilmiştir: 
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Hasta-marazlı kişi kendi hanımından yüz dinar veya daha çok para borçlu ise, 
onu tahsil etmek için aşağıdaki gibi bir hîleyi başvurabilir:  

Kadın kendi güvendiği bir erkeği getirir, hasta kişi ikrar edip kendi üstünden 
şahitlik verip der ki: “Bu adam benim hanımıma yüz dinar borçlu idi, hanımım bu yüz 
dinar parayı almak için bana vekâlet vermişti. Ben de bahsedilen meblağı işte şu 
filandan alıp tasarruf ettim.” Eğer erkek bu miktar parayı hanımından kendisi aldığına 
şahitlik etse, kadın için onun ikrarı kabul edilmez ve hanım onun malından o parayı 
alma hakkına sahip olmaz. Lakin hanım, hasta eri ondan kendi hanımının parasını 
aldığını itiraf eden kişiye müracaat edip şöyle der: “Hasta bu kadının bana müracaat 
ettiği için ben ona (erine) müracaat etmekte haklıyım”. Eğer bu adam yemin etmeye 
mecbur olmaktan korkacak olursa, o zaman kadın fiyatı yüz dinara denk gelecek bir 
libası (veya başka bir nesneyi) ona satar. Şayet yemin etmeye mecbur edilse bile 
günaha girmez.  

Ebû Zehre hîle meselelerini genişçe inceleyip aşağıdaki gibi sonuç çıkarır: 

Bahsedilen misallerden de görünmektedir ki hîleler hakka erişmek ve kendini 
aklama maksadıyla işletilmiş olup, onlarda sadece iyilik göz önüne alınmıştır. Hîleler 
Hanefî fıkhında kaideleri bozmak maksadıyla Ebû Hanife vasıtasıyla ilk kez 
uygulanmış denilen fikirler tamamen asılsız ve vakıaya zıttır.90 Lâkin bazı batı 
hukukçuları hîle-i şer‘iyye’den nazarda tutulan ve açıklanan iyi maksatlar ve onlara 
erişmek için konulan şartları anlamadan, her türlü hîle yapmayı İslam hukukunda 
mümkün diye fikir bildirmişlerdir. Onlar güya ki nazarda tutulan maksatlar şeriat 
kanununa muvafık mı veya değil mi, hîle-i şer‘iyye insanlara kendi maksatlarına 
kanunî renk verip, ona erişmek için ruhsat verir diye telkin etmişler ve bunu bazı 
misaller ile de izah etmek istemişlerdir. 

Biz geçen bahislerde bu gibi hîlelerden faydalanmak için Hanefî mezhebinde 
izin verilmediğini göstermiştik. Kanaatimize göre kanunî hîleler, teori ile pratiği 
birbirine bağlamak için yapılan hareket idi; yani nazari bakımdan verilen en az imkâna 
dayanıp örf ve adetteki geniş imkândan faydalanmak için kabul edilmişti. 

Hukuk der İslam adlı kitapta belirtildiği gibi fıkıh ilminin büyük temsilcileri, 
mesela, Ebû Yusuf ve Muhammed b. Hasan eş-Şeybanî gibi âlimler şerî hîleleri 
mükemmelleştirip cemiyetin kabulüne sunardı. Hanefî mezhebinin hicri üçüncü 
asırdaki meşhur hukukçularından biri olan Hassâf’ın kaleminden çıkan Kitâbü’l-Hiyel 
ve’l-mehâric meseleyi başka türlü beyan eder: Biz onun esasında o zaman ve 
mekânlarda (o devirde) vakıaların nelerden ibaret olduğunu anlayabiliriz. Ancient Law 
adlı kitabın müellifi Sir Henry James Sumner Maine (ö. 1888), Hile-yi Şer‘iyye’yi 
“kanunî hîleler, kanunun mahiyeti değişmeden onu amele geçirme üslubu ve icra etme 
tarzının değiştiğini gösterme maksadıyla işletilen faraziye” diye ifade eder.91 

Hukuk der İslam kitabında hîle-i şer‘iyye zaruret prensibine bağlanıp aşağıdaki 
gibi gösterilir: Dediklerine göre Buhara ahalisi büyük borca batmıştı. Bu meseleyi 
çözme maksadıyla kendi mülkünü ipoteğe şartlı şekilde satış yoluyla “bey’ü bi’l-vefa” 
denilen satın alma usulü ortaya çıkmıştı. Kitapta denildiğine göre, elbette böyle bir 
akdin ortaya çıkması ipotek sahasında ileri atılan bir adım idi. Zira bu sözleşme 
                                                 
90 Ebû Zehre, Ebû Hanife, s. 378.  
91 Mecid Haddurî ve Herbert J. Liebesny (Haz.), Hukuk der İslam, s. 117-118.  
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esasında borçlu ipoteğe verilen mülk sahipliğini koruyarak, borç verene münasip temin 
(ödeme) verir. Bunlardan başka bey’ü bi’l-vefa kendi sermayesinden kar almaya ruhsat 
vermeyen ribadan çıkmasına yol açtı.92  

Kitap müelliflerinin belirttiğine göre bu yenilik mahkeme etme usullerinde 
tefekkür ve akıl yürütme ile değil, tabiî tekâmül ceryanında ortaya çıktı. Kitap 
müellifine burada şöyle cevap vermek gerekir ki, kanunun çoğunlukla ameli hayata 
dayanmadan kanunî normları uygulaması, onları hayattan uzaklaştırır. Hanefî 
mezhebinde zaruret prensipleri ve şeri hîle usulleri, işte bu vakıaya yöneliktir. 

Buharalı Hanefî fakihlerinin işlettiği kaide beyi bi’l-vefa ve beyü caiz adı ile bazı 
ülke kanunlarında bilhassa Afganistan’da kanunî güce sahip olup halk arasındaki 
muameleleri yürütmek için bir sözlü norm olarak geniş bir alanda kullanıla gelmiştir. 
Beyü bi’l-vefanın en mükemmel şekli bundan ibarettir ki borç alan kendi mülkünü borç 
verene ipotek olarak şartlı satar. Yeni mülk (ev veya yer) sahibi olan borç veren, onu 
tasarruf etmeden belli bir miktar para bedel (karşılık) olarak ev sahibine kiraya verir. 
Burada her ay gelen kira hakikatte asıl paradan gelecek kârdan ibaret olup, ribayı men 
eden kanuna aykırı değildir. Çünkü zâhirde borç sahibinin aldığı kira parası, paranın 
faizi değil, evin kira parası sayılır. 

5. Ebû Hanife’nin Ders Verme Üslubu 

Kendi devrinin meşhur ve yetkili âlimlerinden ders alıp, yüksek bir ilmî 
seviyeye erişen Ebû Hanife kudretli müderris, olağanüstü pedagog ve eğitimci idi. 
Onun ders halkasında pek çok talebe bulunur ve ilim öğrenirlerdi. Hindistanlı meşhur 
âlim Mahmud Hasan Han Tunekî’nin Mucemü’l-musannifin’de yazdığına göre, onun 
öğrencilerinin sayısı 880’e ulaşmıştı. 

Ebû Hanife kendi öğrencileri ile çok samimi münasebette bulunup, babanın 
evlatlarına baktığı gibi, o da aynı gözle onlara bakardı ve her zaman onların 
ahvalinden, hayat şartlarından haberdar olurdu ve asla yardımını onlardan 
esirgemezdi. Yeri geldiğinde evlenmeye gücü yetmeyenleri evlendirir ve bütün gerekli 
eşyalarını temin ederdi. 

el-Hayrâtü’l-hisân’da zikredildiğine göre, eğitim verdiği herkesin ihtiyaçlarını 
giderir, kendisinin ve ailesinin masrafını temin ederdi. Eğitimi bitince ona bakarak 
“şimdi helal ve haram ilmini (fıkıh ilmini) öğrenip büyük zenginliğe eriştin” diye hitap 
ederdi.93 

Ebû Zehre’nin belirttiğine göre, o ders verirken Yunan filozofu Sokrates’in 
üslubuna benzer bir yöntemden faydalanırdı. Doğrudan doğruya talebelere bir şey 
anlatmadan öğrenilmesi gerekli olan meselelerden birisini ortaya atıp, onunla ilgili 
hükümlerin esaslarını açıkladıktan sonra, öğrencileri onunla ilgili konuşmaya ve 
tartışmaya girişirdi. Herkes kendi fikrini bildirip, ondan kendilerine adilane görüş 
bildirilmesini isterdi ve içtihada karşı çıkardı. Bazen ona bağırıp seslerini 
yükseltirlerdi. O ise metanetle meseleyi her yönüyle ele aldıktan sonra incelemelerin 
sonucu yüzeye çıkan fikri ortaya atardı. Bu da konuşma ve tartışmalardan erişilen 

                                                 
92 Mecid Haddurî ve Herbert J. Liebesny (Haz.), Hukuk der İslam, s. 113. 
93 İbn Hacer el-Heytemî, el-Hayrâtü’l-Hisân, s. 41 naklen Ebû Zehre, Tarihu’l-Mezahibi’l-İslamiyye, s. 354. 



131 
 

kesin sonuç ve fikir olurdu. O zaman bütün talebeler ikna olup onun fikrinin doğru 
olduğunu itiraf ederlerdi.94 

İbn Hacer el-Mekkî kendi Menâkıb’ında rivayet ettiğine göre, Misar b. Kidam (ö. 
155/772) onun ders verme üslubu hakkında aşağıdaki gibi rivayet etmiştir: “Öğle 
namazından sonra herkes kendi işlerinin peşinden gidip sonra yine dönüp gelirler. Ebû 
Hanife ise aralarında otururdu. Bazıları soru sorar, bazıları tartışırdı. O çok delil 
getirdiği için sesleri yükselirdi. Allah’ın böyle sözlerini bu şekilde dinçleştiren kişi 
elbette İslam’da yüksek bir makama sahip olur.”95 

Ebû Muhammed Harisî, Ebû Süleyman Cûzcânî’den şöyle rivayet etmiştir: “Ebû 
Hanife Allah’ın (c.c.) inayeti ile fıkhı geniş çerçevede benimsemişti. O, sohbet 
arkadaşları ile oturup bir mesele üzerinde konuştuğunda, onlar da çok konuşur ve her 
bir ilme göre konuşurlardı. Ebû Hanife mevzuu açıklamaya başladığında, onlar 
arasında fıkıh ve marifet ehilleri mevcut olsa bile, mecliste hiç kimse yokmuş gibi hepsi 
sessizce oturdu ve Ebû Hanife günün sonuna kadar konuşurdu. Yine de onlar sessizce 
otururlardı. Sohbet bittikten sonra onlardan biri: “Subhanallah, herkesi kim 
susturdu?” derdi ve “Ebû Süleyman ilave edip: “Hakikaten de Ebû Hanife fevkalade bir 
adam idi” demiştir.96 

Muvaffak Mekkî’nin yazdığına göre Ebû Hanife’nin mezhebine ait meseleleri 
hallederken şura esasında iş görürdü. O hiçbir zaman bir tek fikre dayanmayıp, ortaya 
atılan meseleyi her yönüyle inceledikten sonra sohbet arkadaşlarının fikirlerini 
dinleyip kendi fikir ve mülahazalarını bildirirdi. Bazen onlar ile bir ay veya daha fazla 
münazara ederdi. Sonunda meselede bir sonuca gelindikten sonra, Ebû Yusuf 
tarafından kayda geçirilirdi. 

Böyle usül yani kendisini öğrenciler seviyesine indirip konuşma ve münazara 
etme üslubundan sadece kendine güvenen, kendi ilmine ve aklına inanan kişinin 
faydalanması mümkündür. Ebû Hanife ömrünün sonuna kadar bu usülden faydalanıp, 
talebelerinin yeteneğini geliştirme, tartışma ve mücadele yeteneğini arttırma ve 
bahisleşme melekesini güçlendirmeye yönelik hareket etti. 

Ebû Hanife’de görülen yüce erdemleri onun kendi öğrencilerine verdiği 
öğütlerden anlayabiliriz: Mesela, onlardan biri Yusuf b. Halid es-Semtî’ye bir makam 
almak maksadıyla giderken şöyle demişti: “Basra şehrine vardığında adamlar seni 
bekler, huzuruna gelmeye başlar ve hakikatleri itiraf ederler. O zaman herkesi yerinde 
tutup, şerefli kişilere değer verip, ilim ehline hürmet göster. İhtiyarlara hediyeler verip, 
gençlere muhabbetle yaklaş. Ahali ile yakınlık kurup, fasıklardan uzaklaş. İyilerle 
sohbet arkadaşı olup, iktidar sahiplerinin önünde kendini hor görme. Yardımını 
kimseden esirgeme. Gönül sırrını hiç kimseye bildirme. Alçak ve hasis kişilerle dostluk 
etme…97 

O hiçbir zaman fikir söylemeden her bir meselenin çözümünü bulmak için 
onun mahiyetini iyice anlardı. Bunun için de gençliğinden beri kelam ilmine 

                                                 
94 Ebû Zehre, Tarihu’l-Mezahibi’l-İslamiyye, s. 353. 
95 Ebû Zehre, Ebû Hanife, s. 70. 
96 Mesud b. Şeybe, Kitabu’t-Talim, naklen Gâvcî, Ebu Hanife en-Numan, s. 65. 
97 Ebû Zehre, Tarihu’l-Mezahibi’l-İslamiyye, s. 354-355. 
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yönelmişti. İlmi tefekkür ve felsefi bakış onda en üst seviyeye çıkmıştı. O böyle bir 
tefekkür melekesi ile kendi öğrencilerini eğitirdi. 

6. Hanefî Mezhebinin Yayılmasının Sebepleri 

İmam Ebû Hanife’nin temelini attığı Hanefî mezhebi Irak’ın Kufe şehrinde 
ortaya çıkmış, kısa sürede İslam dünyasının birçok memleketine yayılıp gelişti. 
Müslümanların büyük kısmını kendine çekip, ehl-i sünnet ve cemaa’nın en büyük ve en 
yaygın mezhebi oldu. İslam araştırmacısı Zahirüddin Hüsnüddinov, İslam: Yönelişler, 
Mezhepler, Akımlar adlı kitabında verdiği malumatlara göre mezheplere mensup 
kimselerin oranı şöyledir: Hanefîler %47, Şafiîler %27, Malikîler %17, Hanbelîler 
%7,5.98 

Hanefî mezhebi hicri II. asırda doğuya, batıya, kuzeye ve güneye nüfuz etmeye 
başladı ve ilk aşamada Abbâsîler Devleti sınırlarında yayıldı. Sonra birçok ülkede bütün 
halkların arasına girip, onlar tarafından kabul edildi. Bazı ülkeler mesela Irak, İran, 
Türkistan, Horasan ve Türkiye hudutlarında Abbâsîler, Samanîler, Karahanlılar, 
Gazneliler, Selçuklular, Harzemşahlar, Timurlular, Şeybanîler, Hindistan’da, 
Babürlüler, Mısır’da Eyyübîler ile Memlükler Devletleri ve Osmanlı Devleti tarafından 
resmî mezhep olarak kabul edilip, onların geniş coğrafyalarında mahkeme işleri bu 
mezhep esasında görülürdü. 

Selçukluların başveziri hoca Nizâmülmülk’ün (d.1018-ö.1092) himayesi altında 
Türkistan hududunda Şafiî mezhebi biraz yayılıp Hanefîlik ile rekabete girişmiş ise de, 
Ebû Zehre’nin fikrine göre, bu rekabet sadece fıkhî münazaralar dairesinde sınırlı olup, 
fıkıh ilminin gelişmesine sebep oluyor ve asla düşmanlığa ve husumete sebep 
olmuyordu. 

Lakin zamanla Şafiî mezhebi el-Kaffal eş-Şâşî gibi büyük temsilcilere sahip olsa 
bile, Hanefî mezhebi doğrultusunda çekilmeye mecbur kaldı ve Türkistan’ın bütün 
âlimleri Hanefîliği kollayıp onun gelişmesine büyük katkıda bulundular. Bugün 
Hanefîliğin coğrafi hududu Türkistan’ın müstakil devletlerinden başlayıp Çin, 
Afganistan, Pakistan, Hindistan, İran, Irak, Arabistan, Yemen, Mısır, Cezayir, Tunus, 
Fas, Türkiye, Endonezya ve diğer Müslüman ülkelere ulaşır. Ebû Hanife’nin mezhebi 
bahsedilen memleketlerin bazılarında asıl mezhep olsa da, bazılarında ikinci veya 
üçüncü mezhep konumundadır. 

Hanefî mezhebi kuzey Afrika memleketlerinde (Tunus, Cezayir, Fas) yayılmıştı. 
Bu ülkelerde Hanefîlerin sayısı çok değilse de, bu mezhep âlimleri büyük izzet ve 
hürmete sahipti. Tunus’un başkentinde mahkeme işleri Hanefî ve Malikî mezhepleri 
esasında yürütülüp, onda Hanefî yargı sistemi, Malikî yargı sistemi ile birlikte 
kullanılır. Hasan Sadık’ın belirttiği gibi, burada Hanefî mezhebinin büyük müftüleri 
mevcut olup, hepsinin üstünde manevi rehberlik makamında durup, Şeyhu’l-islam 
lakabı ile adlandırılır. 

Bunun gibi âdete göre Zeytune Üniversitesi öğrencilerinin yarısı Hanifîlerden 
ve yarısı ise Malikîlerden oluşur.99 

                                                 
98 Hüsnüddinov, İslam: Yönelişler, Mezhepler, Akımlar, s. 6. 
99 el-Liva, Cüzürü’l-fitneti fi’l-fireki’l-İslamiyye, s. 231. 



133 
 

Hanefî mezhebi taraftarları Hindistan’da 48 milyona yakındır. Güney Amerika 
ve Brezilya’da 25 milyon Hanefî mezhebine mensup Müslüman bulunmaktadır.100 

Hanefî mezhebinin yayılmasına şu aşağıdaki faktörler sebep olmuştur: 

a. Birinci Faktör 

Bu mezhep kendi mahiyeti, öğretisi ve işlettiği üslubu ile toplumda ortaya çıkan 
hukukî meseleleri halletme imkânına sahip olup, her soruya cevap bulabilir. Dediğimiz 
gibi bu imkân şundan ortaya çıkar ki, Hanefî mezhebi bir meselede nas (ayet veya 
hadis) yoksa kıyas ve onun en mühim türü olan kıyas-ı hafi yani örtülü veya gizli kıyasa 
(istihsan) dayanarak iş görür. Bunun gibi örf ve âdete büyük önem verir. Böyle 
üsluptan faydalanma halka hayat meselelerini şeriat kaidelerine dayanarak çözmek 
için çok kolaylık yaratıyordu. Bu da cezbedici bir amil olarak Hanefî mezhebinin 
yayılması için münasip zemin oluşturdu. 

b. İkinci Faktör 

Hanefîlik ilmî esaslara dayanan bir mezhep sıfatıyla büyük Abbâsîler 
Devleti’nin resmi mezhebi ve ondan sonra Samanîler, Karahanlılar, Gazneliler, 
Selçuklular, Harzemşahlar, Timurlular, Babürlüler ve onlar gibi büyük Osmanlı 
Devleti’nde asıl ve devlet mezhebine dönüşmesi onun gelişmesi ve yayılması için 
büyük imkânlar doğurdu. Bu devletlerde özellikle Abbâsîler, Gazneliler ve 
Osmanlılarda mahkeme sistemi gelişti. Allame İbn Abidin’in dediğine göre onların 
bütün kadıları ve şeyhülislamları Hanefî mezhebi temsilcileri idi. 

c. Üçüncü Faktör 

Ebû Hanife öğrencilerinin çokluğu, Şeyh Mahmud Hasan Han Tunekî’nin 
yazdığı 60 ciltlik Mucemu’l-musannifin adlı kitabında zikredildiğine göre onun 
öğrencilerinin sayısı 880’e kadar ulaşır. Onun dört büyük öğrencisinden (Ebû Yusuf, 
Muhammed b. Hasan, Züfer, el-Hasan b. Ziyad) başka, onların çoğu Maveraünnehir, 
Horasan ve İran’lı idiler. Onların bazıları mesela, Osman el-Bettî, Buhara’lı Ebû Hafs-ı 
Kebir, Ebû Süleyman Cûzcânî ve diğerleri yüksek ilmî makama sahip olup, bu mezhebi 
yayma yolunda büyük hizmetlere imza atmışlardır. Onlardan bazıları en yetkin 
fakihler sıfatıyla onun ilmî üslubunu, hukukî görüşlerini açıklayarak bazen ona uygun 
kendi fikir ve mülahazalarını da bildirmişlerdir. 

d. Dördüncü Faktör 

Onun büyük öğrencilerinden sonra onların izinden giden bir grup fakih 
yetişmiş, şeriat hükümlerini istinbat ve istihraç ile birlikte, onları asırlar boyunca yüz 
veren hadiselere tatbik etme meselelerine ciddîyetle yaklaşmışlar. Ebû Zehre’nin 
belirttiğine göre onlar mezheplerine ait cüzi meselelerin esası olmuş hükümlerin 
illetlerini belirledikten sonra, umumî ve kapsayıcı kaidelere dayanarak birbiri ile uygun 
meseleleri toplamaya çalıştılar. Böyle yapıp mezhepte tefri yani cüzî meseleler (fürû’l-
fıkh) ve fıkhın her dalını birleştirici ve umumî prensiplere önem verici esasi kaideler ve 
umumî nazariyeler (usûlü’l-fıkh) ilmi yüzeye çıkıp gelişti. 

                                                 
100 el-Liva, Cüzürü’l-fitneti fi’l-fireki’l-İslamiyye, s. 231. 
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Kanaatimizce, yukarda açıklanan dört tane amil, Hanefî mezhebinin İslam 
dünyası ölçeğinde geniş bir alanda yayılıp gelişmesinin asıl sebepleri asıl sebepleri 
sayılır. 

 

D. Hanefî Mezhebi Fürû-i Fıkıh Alanında Yazılan Önemli Bir Eser: 
Fetâvâ-yi Âlemgiriyye 

Timurlular Devleti ve onun devam ettiricisi olan Babürlüler’in hükümdarlığının 
beş asra yakın uzun süren döneminde çeşit ilimler ve medeniyetler altını çağını 
yaşamış ve geniş çaplı olarak gelişme göstermiştir; ancak bu parlak dönem dünya 
çapında İslam hukukunun gelişimi sürecinde müctehidler ve muharricler devrinden 
sonra duraklama yaşanıp muhkallidler veya taklid devri diye bilinen altıncı basamağa 
doğru gelmiştir.  

Taklid devrinin özelliği şundan ibaretti ki; fıkıh ilmi alanında, özgür fikir 
yürütüp ictihad etme ve kişisel reye dayanarak yeni ilmî eserler ortaya koyma imkânı 
sınırlı hale gelmişti. Bu sebeple fakihler yani İslam hukukçuları o dönemde kanun 
çıkarma iradeleri olmadığı için zaruret hallerinde geçmişte yazılan meşhur fıkhî 
eserleri araştırıp onlarda açıklanan binlerce hukukî meseleyi bir biriyle karşılaştırarak 
izahlarda bulunurlardı. Her mezhebin âlimleri kendi imamlarını izinden gidip 
kendilerinin onlara karşı fikir beyan etme hakkına sahip olmadıklarını bilirlerdi. Bu 
sebeple taklid devrinde dört temel mezhep (Malikî, Hanefî, Şafiî, Hanbelî mezhepleri) 
dairesinden çıkarak tamamiyle yeni eserler telif edilmedi. İslam dünyasında hâkimiyeti 
eline geçiren birçok Türk hanedanı (Safevîler ve Kacarlar hariç) sunîlik akımına 
mensuptular. Onlar Hanefî mezhebinin ciddî taraftarları oldukları için bu mezhebi 
Türkistan, Afganistan, Türkiye ve Hindistan’da geniş çaplı olarak destekleyerek onun 
gelişmi uğurunda büyük hizmetler ettiler. Özellikle Timurlular ve Babürlüler 
hanedanları bu özelliği kendi faaliyetlerinde geniş kapsamlı olarak yasıtmışlardı.  

Sahipkıran Emir Timur’un kendisi şahsen fıkıh ilmi alanında kendisini son 
derece yetiştirmiş biri olarak gençlik döneminden itibaren Kur’an-ı Kerim’i tam olarak 
hıfzetmişti. Onu tüzüklerini dikkatle okuyan kişi şeriat kurallarna bağlılığını onun 
düzenlediği tüzüklerde ne derece sindiğini ve İslam hukuk prensiplerinin onun 
kurucusu olduğu devletin hukukî temellerini teşkil etmesi dışında, amelî hayatta ne 
denli öneme sahip olduğundan emin olur.  

Timurlular devleti fıkıh ilmine verdikleri büyük önemi anlamak için Mirza 
Uluğbey’in Şehr-i Sebz’de yaptırdığı Kok Gönbed Camii iç duvarlarının dört tarafında 
güzel bir üslupla büyük harflerle birkaç defa yazılan aşağıdaki hadisin Arapça metni 
inkâr edilmez bir kanıt sayılır:  

رًا يُـفَقِّهْهُ فِي الدِّينِ «   »مَنْ يرُِدِ اللَّهُ بِهِ خَيـْ

“Allah kimin hayrını dilerse onu dinde fakih kılar.”101 

Bu hadisin tekrar tekrar yazılmasının sebebi fıkıh ilminin gelişmesi ve 
yaygınlaşması ile ilgili Timurlular Devleti siyasetinin bir yansımasıdır.  

                                                 
101 Buharî, İlim, 13; Müslim, Zekat, Hadis no: 100 (çev. n.). 
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Sahibkıran102 Emir Timur döneminde çok sayıda fakih, müfessirler ve büyük din 
âlimleri yaşamıştır. Abdülhay Leknevî’nin vurguladığına göre Seyyid Şerif Cürcanî (ö. 
816/1413) ve allame Teftâzânî (ö. 792/1390) gibi büyük âlimler Emir Timur 
meclisinde sürekli bulunan büyük zatlardandır.  

O dönemin fakihlerinden aşağıdakileri zikredebiliriz:  

Fetâvâ-yi Kebir müellifi Kebir b. Kebir ed-Deyzekî, Fetâva’ş-Şeybanî ve el-
Câmi‘u’l-ilmiyye fi vesâiki’ş-şer‘îyye ve sicillâtihi’l-mer‘îyye’nin müellifi Ali b. Muhammed 
b. Ali b. Mahmud el-Muhtarî el-Harizmî el-Kübrevî, Hüseyin Baykara (ö. 911/1506) 
adına yazılan Mevâhibü’l-‘alîyye veya Tefsir-i Hüseynî, Ali Şîr Nevâî (ö. 906/1501) adına 
yazılan Cevâhirü’t-tefsir li tuhfeti’l-emir adlı tefsirlerin müellifi Hüseyin Vâiz-i Kâşifî (ö. 
910/1504-1505) ve başkaları.  

Timurlular ve Babürlüler’de fıkıh ilmine ilgi o kadar güçlüydü ki; Ali Şîr Nevâî 
(ö. 906/1501) kendisinin yazdığı bir rubâîsinde “ki fakih bu ümmet içinde önderdir” 
diyerek İslam hukukçusunun derecesini göğe yükseltmiştir.  

Zahirüddin Muhammed Bâbür (ö. 937/1530) de birtakım fıkhî meseleler 
(erkân-ı hamse) alanında Mübeyyen103 adlı bir manzume kaleme almıştır. Onun 
çocukları da onun izinden giderek ilim ve sanatın destekçileri sıfatıyla dinî ilimler 
özellikle fıkıh ve kelam ilmine büyük önem vermişlerdir. Biz böyle bir ilginin özellikle 
Babürlülerin altıncı padişahı olan büyük hükümdar Ebü’l-Muzaffer Muhyiddin 
Evrengzib Alemgir’in (ö. 1118/1707) devletinde yüksek derecede görmemiz 
mümkündür.  

Bu âlim ve güçlü padişah kendine özgü hasletlere sahip olup onun kişiliğinde 
bazı eksiklikler mevcut olsa da olumlu tarafları son derece üstün durmaktadır.  

Tarihî kaynaklardan elde ettiğimiz bilgileri özetleyecek olursak, Evrengzib 
Alemgir (ö. 1118/1707) kendi bilgi, medeniyet severliği, dünya görüşü ve fıkıh 
alanında yaptığı hizmetler ile Bâbürlü şahzadeler arasında kendine özgü yere sahiptir. 
Mısır’lı meşhur âlim Kahire Daru’l-fünûnu’nda İslam tarihi ve medeniyeti hocası olan 
Ahmed Şelebî (ö. 2000), sekiz ciltlik Mevsu‘atü’l-hadâreti’l-İslamiyye adlı eserinin 
sekizinci cildinde Evrengzib hakında aşağıdaki fikrini dile getirmiştir:  

“Evrengzib kendi döneminin yüksek mertebeli âlimlerden ilim öğrenmiş ve ona amel 
etmiştir. Hiçbir zaman içki içmemiş, altın ve gümüş tabaklarda yemek yememiştir. Musıkîde 
son derece yetenekli olsa da bizzat kendisi oyun ve saz meclislerine katılmamıştır. Hindistan 
Müslümanları onun bu ilim ve takvası için evliyalardan ve Allah’ın salih kullarından 
saymışlardır. O adaleti sağlamak amacıyla hiçbir engel ve perde olmaksızın insanları 
huzuruna kabul ederdi ve onların şikâyetlerini dinlerdi. O sarayda birçok resmî teşrifatları 
kaldırıp sadece “es-Selamu Aleyküm” sözünü padişah huzurunda resmi selamlaşma olarak 
kabul etmiştir. Onun döneminde mescit ve medreseler çoğalmış, yetimhâneler, 

                                                 
102 Türk-İslâm devletlerinde cihangir hükümdarlar için kullanılan bir sıfattır. Bk. Hayrunnisa Alan, “Sâhipkıran”, 
DİA, EK-II/443-444 (çev. n.). 
103 Bâbür Şâh’ın Mübeyyen der fıkh adlı ilmihali olup Babürlüler dönemi fıkıh çalışmalarının ilk örneklerinden biridir. 
Çalışmayı Bâbür, oğullarına temel dini konuları öğretmek amacıyla yazmış olup 2258 beyitten oluşmaktadır. 
Muhtevası iman, namaz, zekât, oruç ve hac konularından ibaret olup beş fasıldır. Eseri Tanju Oral Seyhan 2004 
yılında (Çağrı yay.) İstanbul’da neşretmiştir. bk. Ahmet Aydın, “Manzum Fıkıh Metinleri II”, Usûl İslam 
Araştırmaları, sy: 27, yıl: 2017, s. 82 (çev. n.). 
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kervansaraylar ve yaşlı bakım evleri kurulmuştur Evrengzib meşhur âlimlerden olup çok 
önemli bilgilere sahipti. İslam dünyasında en büyük camilerden biri sayılan Mescid-i Şah’ı 
Lahor’da yaptırmıştır.”  

Onun döneminde Hindistan’ın meşhur âlimlerinden biri olan Çelebî Sahip 
miladî 1660 yılında Feridetü’z-zaman fi tefsiri âyeti innâ arazna’l-emanete adlı eserini 
Evrenzib adına yazmıştı. Ondan bir adet el yazması nüsha Londra’da bulunmaktadır. 
Bâbürlüler döneminde eğitim ve öğretime bu denli ilgili yüksek ve orta tabakaya 
mensup ailelerin de ilimden faydalanmalarına yol açtı. Saray prenseslerinden 
Gülbeden Begüm, Nurcihan Begüm, Zibünnisa Begüm gibi kadınlar yüksek eğitim alan 
son derece yetenekli yazar ve şairlerdendi.  

Evrengzib Doğu hükümdarları arasından kendi ülkesinin tüm ahalisinin 
okuma-yazmayı öğrenmeleri için planlama yapanlardandı. Ona göre tüm insanların 
bilgili olmaları halinde Fârâbî’nin (ö. 339/950) arzuladığı medeniyetli cemiyet (el-
Medinetü’l-fazıla) ortaya çıkıp hiç kimse başkalarına zülüm ve haksızlık etmez.  

Bâbürlüler Hanefî mezhebine mensup oldukları için kendi hâkimiyetleri 
döneminde Hindistan Müslümanlarının resmî mezhebi olan bu mezhebin gelişmesine 
katkı yapa gelmişlerdir. Evrengzib Alemgir’in yönlendirmeleri esasında Fetâvâ-yi 
Alemgirî adlı büyük hukukî mecmua yazıldı. Hindistan dışında el-Fetâva’l-Hindiyye 
ismiyle meşhur olan hukukî kodeks Nizamuddin Burhânpurî (ö. 1090/1679) 
başkanlığında 24 kişilik âlimden oluşan bir ilmî heyet tarafından kaleme alınmıştır. 
Ondaki fıkhî hükümler başarılı bir üslupla tertip edilmiştir. Hindistan’lı muhakkik ve 
âlim Aziz Ahmed’e göre bu fetva kitabı son derece muteber ve güvenilir olup Hanefî 
mezhebinin seçkin fıkhî kaynaklarına dayanmıştır. Fetâva-yi Âlemgirî Urduca’ya 
tercüme edilip 1889 yılında Leknev’de neşredilmiştir. Aynı şekilde bu eserin Arapça 
metni iki defa Mısır’da neşredilmiştir. İkinci baskısı 1310/1892 yılında Bulak 
matbaasında yapılmıştır.  

William Erskine’nin (d. 1773- ö.1852) telif ettiği İran ve Bâbür adlı eserin Farsça 
tercümesinde104 Fetâvâ-yi Alemgirî’nin Fars dilinde yazıldığı anlatarak yanlış bilgi 
verilmiştir. Hâlbuki Fetâvâ-yi Alemgirî Arapça yazılmış olup daha sonra Urduca’ya 
tercüme edilerek neşredilmiştir. Arapça metni belirttiğimiz üzere Mısır’da 
neşredilmiştir. Kanaatimizce İran ve Bâbür adlı eseri çeviren kişi Fetâvâ-yi Alemgirî’nin 
adına bakarak Farsça telif edildi diye çeviride kendisi yorum yapmış olabilir.  

William Erskine’nin vurguladığına göre Evrengzib’in emrine binaen fetva 
yazılırken birçok İslamî fırkanın görüşlerinin zikredilmesi tavsiye edilmişti. Her bir 
fikir ve görüş kitapta delili ve felsefesi ile zikredilirdi. Kitaba dercedilen tüm hukukî 
meseleler Evrengzib’in gözden geçirmesi ve onayının alınmasından sonra temize 
çekilir ve Bâbürlüler saltanatı kütüphanesinde yerini alırdı.  

Fetâva-yi Âlemgirî dört cilt ve 3500 sayfadan fazla bir hacme sahiptir. Onun 
farklı zamanlarda çeşitli kâtipler tarafından birkaç nüshası Özbekistan Ebû Reyhan 
Birunî Şarkşinaslık Enstitüsü El Yazma Eserler bölümünde mevcuttur. Nastalik 
yazısıyla yazılan birinci ve ikinci cildi, nesih yazıyla yazılan üçüncü ve dördüncü 

                                                 
104 Orijinal adı A History of India under the Two First Sovereigns of the House of Taimur, Báber and Humáyun olup 
Zabihullah Masnsûrî tarafından Farsça’ya çevrilmiş Nigaristan-ı Kitab ve İntişârat-ı Zerrin yayınları arasında 
Tahran’da neşredilmiştir. Kitabın 19. Baskısı H. Ş. 1389/2010 yılında aynı yayınevinden çıkmıştır (çev. n.).  
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ciltlerini görme imkânı bulduk. Müellifler kiatabı yazarken altmıştan fazla fıkhî 
muteber kaynağa başvurmuşlardır. Hükümleri seçerken zaman, mekân ve dönemin 
ihtiyaçları göz önünde bulundurulmuştur. Fetâva-yi Âlemgirî’nin yazımında doğrudan 
doğruya faydalanılan kaynakların sayısı çok fazla olsa da, biz onlardan bazılarını 
zikretmek istiyoruz: Burhanuddin Merginânî’nin (ö. 593/1197) telif ettiği el-Hidâye 
adlı kitabı ve ona yazılan çok sayıda şerhten şu aşağıda verilen altı eserden de 
faydalanılmıştır: 

1. en-Nihâye, Husâmuddin Hüseyin b. Ali es-Sığnâkî el-Hanefî (ö. 711/1311), 
2. el-Kifâye, Mahmud b. Ubeydullah b. Mahmud el-Mahbubî (ö. 745/1344), 
3. Mi‘racü’d-Dirâye, Muhammed b. Muhammed el-Hucendî el-Kâkî (ö. 

749/1348),  
4. el-İnâye, Ekmelüddin Muhammed b. Mahmud el-Bâbertî (ö. 786/1384), 
5. el-Binâye (el-‘Aynî), Bedruddin Mahmud. b. Ahmed el-‘Aynî (ö. 855/1451) 
6. Fethü’l-Kadir, Kemâlüddin Muhammed b. Abdulvahid, İbnü’l-Hümam (ö. 

861/1457), 
Bunun gibi Ebü’l-Leys es-Semerkandî’nin telif ettiği Hizânetü’l-fıkıh, Fahru’l-

İslam Kâdîhân’nın (ö. 592/1196) yazdığı Fetâvâ-yi Kâdîhân, İbn Nüceym’in (ö. 
970/1562) yazdığı el-Bahru’r-râik şerhu Kenzi’d-dekâik, Tahâvî’nin (ö. 230/844), Şerhu’l-
Mebsut adlı eseri ve başka eserlerden istifade edilmiştir.  

Fetâva-yi Âlemgirî, islam hukukunun birçok dallarını içine almıştır. Ebû Hanife 
tarafından ilmü’l-ferâiz diye adlandırılan bağımsız bir ilim olarak tertip edilen miras 
meseleleri de dördüncü cildin soununda Kitabü’l-ferâiz başlığı altında tefsilatlı olarak 
verilmiştir.  

Fetâva-yi Âlemgirî 58 kitaptan oluşmuş olup her kitap farklı bablar ve fasıllara 
ayrılmıştır. Babların sayısısı 700’e ulaşır, her bir babta belirli bir alanla ilgili olan 
hukukî meselelerin açıklamalarına yer verilmiştir.  

Hindistan’lı âlim Aziz Ahmed Tarih-i tefekkür-i İslamî der Hind adlı eserinde 
Fetâva-yi Âlemgirî’yi son derece iyi değerlendirerek onunla ilgili aşağıdaki eleştirisini 
zikretmiştir: 

“Bu mecmuada birçok hukukî davalarla ilgili olan hükümler ve fermanlar geleneksel 
özelliklere sahip olsa da hükümetin iç işler ve cinayetlerle ilgili olan kanunlar araştırmada 
daha fazla amelî (pratik) öneme sahip metotlar yer almıştır. Bunun gibi mezhebî (dinî) 
merasimlerle ilgili kanunlar, kişsel ve toplumsal hayata ilişkin meseleler arasındaki sınırlar 
netlik kazanmamıştır.”  

Ancak şu unutulmaması lazımdir ki; Fetâva-yi Âlemgirî umumî hukukî kodeks 
olduğu halde yargı işlerini yerine getirme, pratikte davaları tertip etme hakkında da 
bazı yönlendirmeler yapmıştır. Onun anlaşır, açık konularını dördüncü ciltteki 
Kitabü’l-mehâzır ve’s-sicillât’ta görmek mümkündür. Bu kitapta 15 mahzer ve sicil yani 
mahkeme kararlarını kayıt altına alma, farklı muameleler ile ilgili deliller, borç alma, 
borç verme, şirket kurma, davaları sürdürme alanında pratik yönlendirmeler hukukî 
miyarlara uygun olarak verilmiştir.  

Kanatimizce Fetâva-yi Âlemgirî müellifleri kendi eserlerinde teorik yanların 
dışında o dönemdeki Hindistan Müslüman toplumunun hayatî zaruret ve 
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taleplerinden meydana gelen amelî yönlerine özen göstermişlerdir. Bu ise eserin 
mühim ve faydalı özelliklerinden sayılır.  

Fetâva-yi Âlemgirî’de Kitabü’l-Hiyel 29 fasıldan ibaret olup bu kitapta hîle-i 
şer‘iyye çeşitleri, yani çözüme kavuşturulmayan bazı hukukî muameleleri hukukî 
tedbirler almak suretiyle muhtemel çözüm yolları hakında temel kaynaklara dayanarak 
anlatımlar yapılmıştır.  

Fetâva-yi Âlemgirî’nin nesih yazısıyla yazılan üçüncü cildi ince ipek kâğıdına 
istinsah edilmiş olup birinci ve ikinci sayfaları güzel çiçekler ve süslemelerle tezyin 
edilmiştir. Her iki satır arasında güzel bir biçimde altın suyu ile cizgiler çizilmiş olup 
fasıllar ve bap başlıkları kırmız renkle yazılmıştır.  

Özetle söylenebilir ki; Fetâva-yi Âlemgirî İslam hukuku ilmini iyi düzeyde bilen 
muktedir Özbek hükümdarlarının gözetimi altında yazılan geniş kapsamlı bir hukukî 
mecmua sıfatıyla Bâbürlüler devlet yönetiminin gelişiminin belirli bir aşamasında, 
toplumsal hayatın farklı alanlarındaki çeşitli hukukî miyarlar, toplumun fertlerinin 
kendi aralarındaki ekonomik, sosyal ve medenî ilişkilerini tespit edici ölcütleri ihtiva 
etmektedir. Bunun gibi Fetâva-yi Âlemgirî mahkeme işleri, miras ve vasiyet 
muamelelerini çözümleme hakkında büyük nazarî ve amelî öneme sahip olmuştur. Bu 
değerli eser çok sayıda fetva kitapları arasında büyük itibar kazanmıştır. Onun Urduca 
tercüme edilip neşredilmesi de buna delalet eder.  

Biz konuyu Amerikalı araştırmacılar, Mecid Haddurî ve Herbert J. Liebesny 
tarafından derlenen Hukuk der İslam adlı kitapta Fetâva-yi Âlemgirî hakkında verilen 
bilgilerle sonlandıracağız: 

“Kuregânî İmparator Alemgîr döneminde (1658-1707) Hindistan çapında birçok 
islamî kanunları pratik hayatta uygulamak için kısa süreli olsa da önemli bir faaliyet 
başlandı. Büyük İmparator Ekber’in (ö. 1014/1605) kısa süreli mezhebî tecrübesinde sonra, 
bu dönemde de Hanefî mezhebinin kurallarına dayanılarak uygulama yapıldı ve imparatorun 
hükmüne binaen eski eserlere (hukukî kaynaklara) dayanılarak çok sayıda fetva kitapları 
derlenip onun adıyla meşhur oldu. Bu örnek yani bir şahzadenin resmi mezhebi işlerle 
ilgilenmesi, hukukî eserlerin destekçisi sıfatıyla çalışma yürütmesi her ne kadar Alemgir’e 
özgü bir özellik olsa da onun yaptıkları da benzersizdi. Şeriat’ın güçlü nüfuzu Padişah 
Alemgir’in (ö. 1118/1707) başlattığı gibi Hidistan’da İngilizlerin denetimi dönemine kadar 
uygulamada devam ede gelmiştir.”105 

 
 

  

                                                 
105 Mecid Haddurî ve Herbert J. Liebesny (Haz.), Hukuk der İslam, s. 91.  
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ÜÇÜNCÜ BAP  

 
III. İMAM-I ÂZAM EBÛ HANİFE’NİN ÖĞRENCİLERİ 

 
Ebû Hanife’nin İslam hukuku ve kelam ilminde tuttuğu yeri ve onların 

gelişmesine katkısını, ondan kalan eserlerden ve öğrencileri tarafından toplanıp 
yaygınlaştırılan onun öğretilerinden öğrenmemiz mümkündür. Bazı kaynaklarda Ebû 
Hanife’nin kaleminden çıkmış eserlerin sayısı 17 adet olarak zikredilir. Onların birinci, 
ikinci, üçüncüsü el-Fıkhü’l-ekber, el-Müsned (Ebû Yusuf rivayeti esasında), Osman el-
Bettî’ye yazdığı risalesi106 ve diğerleri girer. 

Ebû Hanife kendi devrinde ilim ve marifet güneşi olarak ışık saçıp durdu. 
Yüzlerce insan onun ilim ve fazilet nurundan faydalana geldiler. Onun ders halkası her 
zaman hadis ve ilim talep edenlerle dolu olup, uzak yerlerden onun tartışma ve 
meselelerini duyup faydalanmak için gelirlerdi. Müelliflerin yazdığına göre onun 
öğrencileri arasında pek çok itibarlı kişiler mevcut olup, bazıları kendi liyakatı ve üstün 
kabiliyetinin yardımı ile yüksek ilmî derecelere erişseler de, bazıları böyle bir dereceye 
muvaffık olamamışlardı. 

Yukarıda söylediğimiz gibi Hindistanlı meşhur âlim Mahmud Hasan Han Tunekî 
kendisinin 60 ciltlik (20 bin sayfalık) ansiklopedik eseri Mucemu’l-musannifîn adlı 
eserinde107 Ebû Hanife’nin öğrencilerinin sayısını 882 kişi olarak zikretmiştir.108 

Şeyh Ahmed Mekkî Harezmî’nin dediğine göre, İmam-ı Âzam’dan rivayet eden 
büyük âlimlerin sayısı 730’a kadar ulaşıyordu. Onların hepsi İslam toplumunun 
hocaları sıfatıyla türlü yerlerde ondan rivayet edip, onun hakkında konuşurlardı. 

Ebû Hanife’nin öğrencilerinin çoğunluğu Türkistan, Horasan, özellikle Belh, 
Herat ve Büst’ten109 olup, Hanefî mezhebini yayma yolunda büyük gayret 
göstermişlerdir. 

Onların çoğu Ebû Hanife’nin ders halkasında bir müddet oturup, onun yolunu ve 
yöntemlerini ve fıkhî üslubunu özümsedikten sonra kendi yurtlarına geri döndüler. 
Onlardan bazıları her zaman Ebû Hanife ile birlikte olup, onun devamlı öğrencileri 
sayılırdı.  

Esed b. Fırat’ın rivayetine göre, böyle öğrencilerin sayısı 40 kişiye kadar ulaşsa 
da, İbnü’l-Bezzâzî (ö. 827/144) Menakıb’ında onları 36 erkek diye göstermiştir. 
Onlardan 28 kişi kadılık yetkisine, 6 tanesi fetva verme yetkisine sahipti. İki tanesi 
yani Ebû Yusuf ve Züfer hem mahkeme görevini (kadılık) ve hem de fetva verme 
hususunda iktidar sahibi âlimlerdendi. 

İbnü’l-Bezzâzî (ö. 827/144) görüşüne ilave olarak söylenebilir ki, Ebû Hanife’nin 
meşhur öğrencisi Muhammed b. Hasan eş-Şeybanî bu mezhebin kudretli teorisyeni 

                                                 
106 Gâvcî, Ebû Hanife en-Numan, s. 290. 
107 Bu kıymetli eserin 3 cildi Hindistan’da yayınlanmıştır (mlf. n.). 
108 Gâvcî, Ebû Hanife en-Numan. 
109 Afganistan’ın Hilmend vilayetine bağlı meşhur tarihî bir şehirdir. 
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sıfatıyla kendisinin çok yönlü şahsiyeti ve özellikleriyle diğerlerinden ayrılırdı. O 
kendisinin meşhur eserlerinde Ebû Hanife’nin öğrettiklerini tatbik edip, aydınlatıp 
telkin ede gelen ve pek kudretli âlim sıfatıyla mahkeme işlerini görme yetkisine 
sahipti. 

Ebû Hanife mezhebini onun büyük öğrencilerinin bıraktığı eserler olmadan 
anlamak mümkün değildir. Onun hukukî öğretileri ve fıkhî nazariyeleri, kendi 
eserlerinin dışında, onun önemli öğrencileri tarafından rivayet edilip toplandı. İlmî 
görüşleri geliştirilerek yaygınlaştırıldı. Biz onun meşhur öğrencilerini burada kısaca 
tanıtacağız. 

A. İmam Ebû Yusuf (ö. 182/798) ve Onun Eserleri  

Yakup b. İbrahim b. Habib el-Ensarî (d. 113/731- ö. 182/798) Ebû Hanife’nin 
meşhur öğrencisi, büyük fakih ve müçtehit, Abbâsîler Devleti’nin (Mehdi, Hadi ve 
Reşid devirleri) kâdılkudâtı idi. Halifelerin her biri, özellikle Harunurreşid ona değer 
verip hürmet gösterirdi. 

 Kaynaklarda zikredildiğine göre, o önceleri hadisle meşgul olup her gün 
hadisçilerle oturup 50-60 hadis öğrenir ve başkalarına okurdu. O Hişam b. Urve, Ebû 
İshak Şeybanî, Ata b. Saib ve başkalarından hadis rivayet etmiştir. Önceleri İbn Ebi 
Leyla’dan fıkıh öğrenip, daha sonra bu ilme ilgisi sebebiyle Ebû Hanife’nin ders 
halkasına oturur ve onun seçkin öğrencisi olur. 

Muhammed Hudarî Bek’in yazdığına göre, o, Ebû Hanife’nin en büyük öğrencisi 
ve en iyi yardımcısı sıfatıyla birinci olup onun mezhebi hakkında kitap, meseleleri 
dikte etmiş ve Hanefî mezhebini yeryüzüne yaymıştır.110 

 Aslında Ebû Yusuf fakir bir aileye mensup olup çamaşırcılıkla meşgul olurdu. 
Onun kendi dilinden dinleyelim: “Fakirlik zamanında hadis ve fıkıh öğrenmeye 
niyetlendim. Bir gün Ebû Hanife’nin yanında otururken annem gelip beni alıp giderken 
şöyle dedi: Ebû Hanife’ye bakıp ayağını uzatma, onun yemeği sıcak, sen ise geçimimizi 
temin etmeye mecbursun. Ben anneme itaat edip, derin ilmin izinden yürümekten 
vazgeçtim. Ebû Hanife beni çağırıp bu durumu sordu. Ben de onun meclisine tekrar 
geldim. Bu ondan ayrıldıktan sonra dönüşümün ilk günü idi. O, Seni bizden ne 
uzaklaştırdı, diye sordu, geçimimizi temin etme ve anneme itaat, diye cevap verdim ve 
yerime oturdum. Adamlar çıkıp gittikten sonra o bir halkayı bana verip bundan 
faydalan, dedi. Baktığımda içinde yüz dirhem vardı. O bana bakarak, ne zaman bu 
tükenirse, bana haber et” dedi. 

 Ben ders halkasına devam ettim. Bir müddet sonra yine yüz dirhem verdi. Bu 
şekilde muhtaçlıktan kurtulup, kendi kendine yeterli olana kadar o bana yardım etti.111 

 Ebû Yusuf, Ebû Hanife’nin derslerine o kadar ilgi duyardı ki bir oğlu öldüğünde 
Ebû Hanife’nin dersinden kalmamak için defnetme vazifesini birine ısmarlamıştı. 

 Ebû Yusuf başlangıçta hadis hafızı ve öğretmeni olsa da, Ebû Hanife ile 
yakınlaştıktan sonra, rey ve kıyasa yöneldi ve Ebû Hanife’nin izinden gidip, bazen 
onun fikrine zıt kendisine has fikir ve mülahazaları da ortaya koyardı. 

                                                 
110 Hudarî Bek, Tarihu’t-teşri’l-İslamî, s. 171. 
111 Şelebî, Mevsu‘atü’l-hadareti’l-İslamiyye, VIII/199. 
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 Ebû Yusuf, Harunurreşid devrinde en üst mertebelere yükseldi. O ilk defa İslam 
dünyasında “Kadılar kadısı” anlamına gelen kâdılkudât ünvanına erişti. Kendi mezhebi 
hakkında ilk defa kitap yazmış ve İbn Hallikan’ın belirttiğine göre, ilk kez kadılar ve 
âlimler için özel giysi (üniforma) belirlemiş büyük bir kadı idi. Bu giysi siyah sarık ve 
taylasan’dan112 ibaretti. Günümüzde de bazı ülkelerde bilhassa Avrupa ülkelerinde 
kadıların giyindiği Gown, Hood, Can gibi üniformalar Ahmed Şelebî’nin fikrine göre 
hicri II. asırda Ebû Yusuf tarafından belirlenen giysinin biraz değiştirilmiş şeklinden 
başka bir şey değildir.113 

 Hadis ehli genellikle rey ve kıyas taraftarlarını övmemişlerse de, onların çoğu 
Ebû Yusuf’a büyük değer verip, onu öve gelmişlerdir. 

 Ebû Yusuf’un kadılık devrinde Abbâsîler Devletinin geniş sahalı sınırlarında 
Hanefî mezhebi devletin resmî mezhebi olarak gelişip, nazariyat sahasından fiiliyat 
sahasına geçip parladı. Onun her bir usul ve kaidesi hayat sınavından geçip, amelde 
tatbik edildi. Ebû Zehre’nin tabiri ile söyleyecek olursak, kıyas ve istihsan, nazarî 
faraziyeler dairesinden çıkıp ameli ve vakai hayata dayandırılır. İhtimal, Ebû Yusuf rey 
ve kıyas mektebinin büyük örneği sıfatıyla tek mektup (rey ve hadis taraftarlarının 
mektepleri) hususiyetlerini yakınlaştırdı ve Hanefî mezhebinin büyük hadisçisi olarak 
kabul edildi.114 Ondan Muhammed b. Hasan, Yahya b. Ma‘în ve başkaları hadis rivayet 
etmişlerdir. 

 İmam Ebû Yusuf yüksek zekâ ve kabiliyet sahibi sıfatıyla Harunurreşid’e çok 
yakın ve güvenilir âlimdi. Rivayete binaen İsa b. Cafer’in bir cariyesi vardı. Harun onu 
hediye edip etmeyeceğini veya satmak istediğini sorduğunda onun sahibi kabul 
etmezdi. O zaman Harun “eğer o, bu iki işten birini yapmazsa, elbette onu 
öldüreceğim” diye kati yemin eder. İsa da “eğer ben bu cariyeyi satarsam veya hediye 
edersem, bütün malım ve mülküm sadaka, bütün kölelerim azat ve hanımım talak 
olsun” derdi. 

 Harunurreşid gece yarısı Ebû Yusuf’u evinden saraya çağırtıp “bu meseleyi 
çözmek için bir yol var mı” diye sorar. Ebû Yusuf: “Evet, İsa cariyenin yarısını (halifeye) 
satıp, yarısını da hediye etsin. O zaman ne hediye etmiş ne de satmış olur” diye cevap 
verir.  

Daha sonra İsa, Harun’a cariyenin yarısını hediye edip, kalan yarısını yüz bin 
dinara satar. Harun onun yarısını hediye olarak, yarısını da yüz bin dinara satın aldım 
der. Hediye etme ve satın alma sözleşmesi bittikten sonra halife cariyeyi kendi 
tasarrufuna alıp, Ebû Yusuf’a bakarak “bu bir memluke (cariye), bunu istibra115 etmek 
gerekir. Allah’a yemin ederim ki, eğer bu geceyi onunla geçirmezsem canım çıkıp gider 
diye düşünüyorum” dedi. 

 Ebû Yusuf “Ey müminlerin emiri, önce onu azat edip sonra kendi nikâhınıza 
alın. Zira hür kadın istibra edilmez” der. Halife onu azat edip derhal iki şahit 

                                                 
112 Elbise üzerinden omuzlara atılan geniş ve uzun giysi (mlf. n.). 
113 Şelebî, Mevsu‘atü’l-hadareti’l-İslamiyye, VIII/199. 
114 Ebû Zehre, Ebû Hanife, s.174. 
115 Nikâhlanan cariye kadının hamile olup olmadığını anlamak için bir aylık âdeti geçinceye kadar ona yaklaşmama 
zaruretidir (mlf. n.).  
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huzurunda yirmi bin dinar mehir ödeyip onunla evlenir ve Ebû Yusuf’a bu fetvası için 
iki yüz bin dirhem ve yirmi elbise ödül verir.116 

 Ebû Yusuf (ö. 182/798) mahkeme işlerini yürüttüğü çağda hayata göz yumdu. 
İbnü’n-Nedim el-Fihrist’te belirttiğine göre, Ebû Yusuf’un Yusuf isimli bir oğlu olup, 
babası hayatta iken kadılık vazifesini yürütüyordu. O babasının 182/798 yılında vefat 
etmesinden sonra vefat etmiştir.117 

 Usul ve Emâlî118 olarak Ebû Yusuf’un bıraktığı kitapların sayısı İbnü’n-Nedim’in 
kitabında kırk tane ve başka bir neşrinde 36 tane diye gösterilmiştir. Biz onun mühim 
eserlerinden kısaca bahsedeceğiz.  

1. Kitabu’l-Harac 

Ebû Yusuf’un en mühim eseri olan bu kitap Abbâsî halifesi Harunurreşid’in 
talebine binaen arazi vergisi (öşr, harac), sadaka (zekât), cizye119 ve savaşlardan ele 
geçirilen ganimetleri toplama üzerine yazılmıştır. 

Kitap İslam devletinin sınırlarının genişlediği bir zamanda, çeşitli memleketlerde 
bu sahada karşılaşılan meseleleri çözmeye yönelik olup, Ebû Yusuf onu esasen Ebû 
Hanife’nin hukukî görüşlerine dayanarak peygamberimizin hadisleri, sahabeler 
bilhassa Hülefa-yı Raşidin tarafından söylenen sözler, kabul edilen usul ve kaidelerden 
faydalanıp yazmış ve Harun’a takdim etmiştir. 

Ebû Yusuf’un Kitabu’l-Harac’ı ondan sonra Yahya b. Âdem (ö. 203/818) Ebü’l-
Abbas b. Muhammed Katib (ö. 270/883), Ebü’l-Ferec Kudame b. Cafer, Nasr b. Musa 
er-Râzî el-Hanefî, Hasan b. Ziyad tarafından bu ad ile yazılmış olan kitaplar arasında 
kendine hâs bir öneme sahip olup, ilmîliği ve dakikliği ile onlardan ayrılır. Onun önemi 
şöyle ki, birincisi, memlekette devlet gelirinin asıl kaynağı olan arazi vergisini 
sistematik usulde tertip ederek Abbâsîler Devleti’ne büyük yardım etti. İkincisi, mali 
sahada devletin yürüttüğü faaliyetleri Hanefî mezhebi usul ve kaideleri esasında yola 
koydu ve bu şekilde bahsedilen kaideleri uygulamaya geçirmek için şartlar oluşturdu.120 

Müellif kitabın mukaddimesinde halifeye atfen özetle şöyle der: “Yarına haddi 
aşanların yolundan varanların saffında Allah huzurunda durma. Zira kıyamet gününün 
sahibi kendi kullarına onların rütbe ve makamına göre değil, yaptığı işlerine göre 
karşılığını verir. Elbette Allah sana ne halde olduğunu ve hangi işlerle meşgul olduğunu 
soracaktır.” 

Kitabu’l-Harac mukaddimeden başka 34 fasıldan ibarettir. Onların bazılarını 
aşağıda göstereceğiz: 

Ganimetleri taksim hakkında 

Değer ve haraç hakkında 

Irak diyarında amel edilenler hakkında 

Şam ve el-Cezire’de amel edilenler hakkında 

                                                 
116 İbn Hallikan, Vefayatü’l-a’yan, V/331. 
117 İbnü’n-Nedim, el-Fihrist, Daru’l-matbaa, Beyrut, s. 286. 
118 Âlim tarafından dikte ettirilip yani irticalen yazdırılmış kitaplar (mlf. n.). 
119 Gayrimüslim vatandaş vergisi (mlf. n.). 
120 bk. Hudarî Bek, Muhammed, ed-Devletü’l-Abbâsiye, Daru’l-kalem, Beyrut 1986, s. 156. 
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Irak sınırlarında uygulanması zaruri kaideler hakkında 

Arazi vergileri hakkında 

Kendi yerleri ve malları üstünde İslam’ın getirdiği darulharp ve çölde yaşayan 
kavimler hakkında 

Barış ve savaş hallerinde sahipsiz yerler hakkında 

Öşür yerleri ile haraç yerlerinin farkı hakkında 

Denizden çıkarılan nesnelerin vergisi hakkında 

Necran ve onun ahalisi hakkında 

Sadakalar (zekât) hakkında  

Harac vergisinin arttırılması ve azaltılması hakkında 

Harac valisi hakkında 

Kalelerde balık satışı hakkında 

Dicle ve Fırat ırmaklarındaki adalar hakkında 

Kanallar, kuyular, nehirler ve geçitler hakkında 

Yaylalar ve otlaklar hakkında 

Beni Tağlib Hristiyanları ve diğer gayri müslimler hakkında 

Cizye ödeyenler hakkında 

Mecusiler, putperestler ve mürtetler hakkında 

Öşür vergisi hakkında 

Kiliseler ve haçlar hakkında 

İslam ülkesi sınırlarını basan harp ehli ve yakalanan casuslar hakkında 

Müşrikler, asiler ve onlarla devlet işlerini yürütme hakkında121 

Ebû Yusuf bu kitabı yazarken 533 hadis ve eserden faydalanmıştır.122 

2. Kitabu’l-Asâr 

Bu kitabı oğlu Yusuf babası Ebû Yusuf’tan ve o Ebû Hanife’den rivayet etmiş 
olup, fıkhî temele göre tertip edilmiştir. Bu kitap esasen Ebû Hanife’nin öğretileri ve 
hukukî delillendirmelerine dayanılarak yazılmış ve büyük öneme sahiptir. 

3. er-Reddü ‘ala siyeri’l-Evza‘î 

Bu kitapta savaş, barış, savunma ve ganimetlere ait meseleler üzerine Ebû 
Hanife ile Evza‘î arasında yüz veren ihtilaflar açıklanır, Ebû Hanife’nin güçlü aklî 
delillendirmeleri ortaya konur ve her bir mesele her yönüyle ortaya konur, onun aklî ve 
naklî delillleri izah edilir. 

                                                 
121 Ebû Yusuf, Kitabu’l-Harac, Far. çev. Ali Asgar Şua, Devlet Matbaası, Kabil H. Ş. 1325/1947. 
122 Takiyüddin, Ahmed, “Ebû Yusuf Sahibi Ebi Hanife”, el-Ezher, sy. 69, yıl: 1997. 
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4. İhtilafu Ebi Hanife ve İbn Ebi Leyla 

Ebû Yusuf “Ebû Hanife ve İbn Ebi Leyla Arasındaki İhtilaf” adlı kitapta, rey ve 
kıyas temsilcileri olan iki büyük fakihin fıkhî görüşleri arasında mevcut ihtilafları 
gösterip, onların her birini tahlil ve analiz ederek delillerini açıklar. 

B. İmam Muhammed b. Hasan eş-Şeybanî (ö. 189/805) ve Onun Eserleri 

Muhammed b. Hasan b. Vakıd Ebû Abdullah eş-Şeybanî Ebû Hanife’nin ikinci 
meşhur ve öncü öğrencisi idi. O 132/749 yılında Irak’ın “Vasıt” adlı yerinde doğmuş, 
Kufe ve Bağdat şehirlerinde büyümüştür. O, 18 yaşına kadar Ebû Hanife’nin ders 
halkasında bulundu ve üstadı onun gençliğinde hayata gözlerini yumdu. Ondan sonra 
Ebû Yusuf’tan fıkıh öğrendi ve kemal derecesine erişti. Ebû Yusuf hayatta iken o böyle 
yüksek mertebeye çıkarıldı ki; herkesin müracaat merkezi haline geldi. Ondan sonra 
aralarında bulunan rekabet, münasebetlerinin soğumasına sebep oldu. 

İmam Şafiî Bağdat şehrine yaptığı seferlerinde orada ikamet edip Irak 
mektebini (rey ve kıyas mektebi) eş-Şeybanî’den öğrendi ve kendisinin ikinci 
mezhebine temel atışta ondan büyük ölçüde faydalandı. O şöyle demişti: 

“Ben ondan (eş-Şeybanî) devenin yüküne denk gelecek bilgileri yazıp kaydettim. 
O olmadığında benim öğrendiğim ilim fayda etmezdi.”123 

Bu şekilde, Muhammed b. Hasan eş-Şeybanî, Şafiî mezhebinin şekillenip, 
Malikî ve Hanbelî mezheplerine nispeten daha çok reyden ve kıyastan faydalanmasına 
zemin yaratmıştı. Hatib Bağdadî’nin rivayetine göre, bir gün Harunurreşid onun ders 
halkasına girince, ondan başka herkes ayağa kalktı. Harunurreşid ondan niçin 
kalkmadığını sorduğunda o: “Âlimler safından çıkıp avam safında durmayı 
yakıştırmadım” diye cevap verdi. Bu, onun kendine güvenine ve yüksek izzet-i nefis 
sahibi olduğuna delalet eder. 

eş-Şeybanî 189/805 yılında Harunurreşid ile Rey şehrinde iken, Arap dilinin 
büyük âlimi Ebü’l-Hasan Ali b. Hamza el-Kisâî ile aynı günde vefat eder.124 
Harunurreşid o zaman onlar hakkında “bugün Rey şehrinde Arap dili ve fıkıh ilmi (yani 
her iki ilmin iki büyük temsilcisi) defnedildi” demiştir. O, Harunurreşid devrinde 
Rakka şehrinde kadılık yapmıştı. 

Şimdi çeşitli kaynaklar özellikle Leknevî’nin el-Hidâye’ye yazdığı mukaddime ve 
Keşfü’z-zunûn kitabına dayanarak ondan kalan kitapları tanıtacağız.  

Onun mühim eserleri: “el-Usul” veya “Zâhirü’r-rivâye” diye adlandırılan altı tane 
fıkhî eser olup, şunlardan ibarettir: el-Mebsut, ez-Ziyâdât, el-Cami‘u’s-Sagir, el-Cami‘ü’l-
Kebir, es-Siyrü’s-Sagir, es-Siyrü’l-Kebir.125 Kâtib Çelebi’nin belirttiğine göre, bu eserler eş-
Şeybanî’den güvenilir kişiler vasıtasıyla rivayet edilmiştir. Zâhirü’r-rivâye kitaplarını el-
Hâkim eş-Şehid (ö. 334/945) el-Kâfî adlı kitabında topladı. Ondan sonra Şümsüleimme 
es-Serahsî el-Kâfî yi şerh etti. 

                                                 
123 Şelebî, Mevsu‘atü’l-hadareti’l-İslamiyye, VIII/200. 
124 İbnü’n-Nedim, el-Fihrist, s. 287.  
125 Leknevî, el-Hidâye’ye yazdığı mukadimme, s. 5. 
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1. Zâhirü’r-rivâye (Usul) 

a. el-Mebsut (el-Asl) 

Bu eser, İmam Muhammed’in ilk yazdığı kitap olup, onu el-Asl yani “asıl kitap” 
diye de adlandırmışlar. Müellif bu kitabı kendi sohbet arkadaşlarına ve öğrencilerine 
dikte ettirdiği için onun farklı farklı nüshaları mevcut olup, onların en meşhuru Ebû 
Süleyman el-Cûzcânî’nin Mebsut’u kabul edilir. Bu eser üzerine birçok âlim gibi 
Buhara’lı şeyhülislam Hâherzâde ve Şemsüleimme Halvânî de şerh yazmışlardır. 
Rivayet edildiğine göre İmam Şafiî bu kitabı ezberlemiştir. Bir rivayette ise bir 
Hristiyan kişi onu okuyup, İslam’ı kabul ettikten sonra “Küçük Muhammed’inizin 
kitabı bu ise, büyük Muhammed’inizin kitabı nasıldır ki?” demiştir. Bu eser büyük 
ehemmiyete sahip olduğu için, onun üslubundan faydalanarak pek çok Türkistanlı 
fakih bu adla birçok ciltli kitap yazmışlardır. Bilhassa Serahsî ve Hâherzâde’nin 
Mebsut’ları on beşer cilttir. 

b. ez-Ziyâdât  

ez-Ziyâdât Muhammed b. Hasan eş-Şeybanî’nin zâhirü’r-rivâye diye bilinen 
eserlerinden biridir. Muhammed b. Hasan bu eseri sistematik ve kapsamlı bir fıkıh 
eseri olmaktan çok İmam Muhammed’in önceki eserlerine yaptığı ilâvelerden meydana 
gelen bir çalışmadır. Üzerinde birçok şerh yazılan bu eser hâlâ yazma olup 
neşredilmemiştir.126 

c. -d. el-Cami‘u’s-Sagîr ve el-Cami‘u’l-Kebîr 

el-Cami‘u’s-Sagîr Muhammed b. Hasan eş-Şeybanî’nin mühim eserlerinden biri 
olup, 1532 meseleyi içine alır. Ebû Yusuf’un Ebû Hanife’den rivayet ettiği bütün 
meseleler ona dâhil edilmiştir. Onun el-Cami‘u’s-Sagîr kitabı Burhanüddin 
Merginânî’nin yazdığı el-Hidâye kitabı için destek olan Bidayetü’l-Mübtedi”nin önemli 
bir kısmını teşkil etmiştir. Bu eser, bunun gibi el-Cami‘ü’l-Kebir adlı eseri de birçok âlim 
tarafından şerh edilmiştir. Türkistan âlimlerinden Ebü’l-Leys es-Semerkandî, 
Şemsüleimme Halvânî, Ebû Zeyd Bezdevî, es-Sadruşşehid, Alauddin es-Semerkandi, 
Kâdîhân, Merginânî ve başkaları bu eseri şerhetmişlerdir. Rivayete göre İmam Ebû 
Yusuf kendi üst makamına bakmaksızın el-Cami‘u’s-Sagîr’i seferde de ikamette de 
yanından ayırmazmış. Şeyh Ekmeleddin’in belirttiğine göre, İmam Muhammed el-
Cami‘ü’l-Kebir’de İmam Ebû Yusuf’un Ebû Hanife’den aldığı mühim rivayetleri ve 
delillleri toplamıştır. 

 Araştırmacıların yazdığına göre, Şam meliki İsa b. Ebû Bekir Eyyubî el-Cami‘ü’l-
Kebir’i ezberleyen kişiye 100 dinar ve el-Cami‘u’s-Sagîr’i ezberleyen kişiye 50 dinar ödül 
verirdi.127 

 Geçmiş zamanlarda bu kitabı iyi bilmeyen kişi, kadılık vazifesini yürütemezdi. 

                                                 
126 Kâtib Çelebî, Keşfü’z-zunûn, Daru ihyai’t-türasi’l-Arabî, Beyrut 1941, I/81, II/962; Carl Brockelmann, Tarihu’l-
edebi’l-Arabî, Ar. Çev. Abdühalim en-Neccâr, Ramazan Abdüttevvab, Darü’l-maârif, Mısır 1977, III/248-249; 
Murteza Bedir, “ez-Ziyâdât”, DİA, XLIV/483 (çev. n.). 
127 Kâtib Çelebî, Keşfü’z-zunûn, I/382. 
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e.-f. es-Siyerü’l-Kebîr ve es-Siyerü’s-Sagîr 

Ebû Hanife’nin hukukî nazariyeleri esasında eş-Şeybanî’nin yazdığı es-Siyrü’l-
Kebir halk arasında hukukta, İslam hukukunda en mühim eserdir. Ömrünün sonuna 
kadar Fergana’da yaşayıp, 1097 yılında Fergana’da vefat eden Şemsüleimme es-
Serahasî tarafından onun üzerine yazılan büyük şerh bize kadar ulaşmıştır. Mecid 
Haddurî’nin yazdığına göre, bu kitap Avrupa’da 1825 yılında tercüme edilince, Alman 
meşhur Doğu bilimcisi ve düşünür Joseph Freiherr Von Hummer Purgstall128 
Şeybânî’yi İslam Grotisisi129 diye adlandırdı. 

Bu şerh 1917 yılında Haydarabad’da (Hindistan’da) 4 cilt halinde 
neşredilmiştir. Fransız düşünür Hans Grotsi de eş-Şeybanî’yi İslam Grotisisi diye 
adlandırıp, 1955 yılında “Şeybanî” adlı Uluslarası Hukuk Derneğini tesis etmiştir.130 

eş-Şeybanî’nin Avrupalı bilginler tarafından böyle değer verilip yüceltilmesi son 
derece yerinde idi. Çünkü Grotsi’den (Girosiyus) sekiz buçuk asır önce uluslararası 
hukukun bütün sahalarına (hususî ve umumî uluslararası hukuk) ait birçok mesele, 
özellikle savaş ve barış anlaşmaları yapmada riayet edilmesi gereken ölçütler, esirlere 
nasıl muamele edileceği hususundaki kuralları, ilk defa eş-Şeybanî kendi kitabında 
ayrıntılı olarak açıklamıştı. 

Şelebî kendisinin et-Teşri ve’l-kaza fi’l-fikri’l-İslamî adlı kitabında kaydettiğine 
göre 1970 yılında Fransa başkanı Valéry Giscard d'Estaing’e Kahire Üniversitesi 
tarafından fahri doktora ünvanı verme merasiminde o, Mısır kendi kanunlarına esas 
olarak Fransa kanunlarını dayandırsa da, belirtmemiz gerek ki “İslam, ilk kez 
Uluslararası hukuk ilmine temel atma yolunda faaliyetleri başlatmıştı, âlem bunu bilir”131 
demişti. Elbette Fransa rideri bu sahada İmam eş-Şeybanî’nin faaliyetlerini göz önünde 
tutmuştu. 

es-Siyrü’l-Kebir Muhammed b. Hasan’ın yazdığı son eser olduğu için Ahmed b. 
Hafas el-Buhârî o dönemde Irak’ı terk edip Buhara’ya döndüğünden dolayı ondan 
bahsetmemiştir. Ancak bu kitap Ebû Süleyman Cûzcânî, İsmail b. Tevbe tarafından 
bahsedilmiştir. Onların dediklerine göre İmam Muhammed bu eseri Ebû Yusuf ile 
arasının bozulup soğuduğu zamanda tamamlamıştır. Bundan dolayı onun adını 
kitabında zikretmeden, bir hadis rivayet etme zarureti ortaya çıkınca “haddesseni es-
sika” (güvenilir kişi bana rivayet etti) diye yazmış ki bununla Ebû Yusuf 
kastedilmektedir. 

Abdülhay Leknevî el-Hidâye’ye yazdığı mukaddime’de eş-Şeybanî hakkında 
şöyle bilgi verir:  

“O yüksek fesahat sahibi, edip ve dilci idi. Leknevî’nin rivayetine göre İmam 
Muhammed, İmam Şafiî ile pek yakın olup, onun annesi ile evlenmişti. İmam Şafiî 
“Muhammmed b. Hasan gibi bilgilerle dolu ve zeki birini hiç görmemiştim” demiştir.132 

                                                 
128 Hammer-Purgstall, Joseph Freiherr Von (ö. 1856) Meşhur Alman doğubilimcisi, yazar ve diplomat. Almanya’da 
ilk olarak İslam’la ilgili eserler üzerine inceleme yapıp yazmaya başlamış ve elli yıl boyunca birçok eser yazmıştır. 
Başka doğubilimciler için öncü olmuştur. O, Arap, Türk ve Fars dillerinin uzmanı idi. 
129 Avrupalılar tarafından uluslararası hukuk kurucusu olarak kabul edilen bilgin (mlf. n.) 
130 Haliliyan, Seyyid Halil, Hukuk-ı beynelmilel-i İslamî, Neşriyat-ı Ferhangi İslamî, Tahran, H. Ş. 1368/1989, s. 62. 
131 Şelebî, et-Teşr‘i ve’l-Kada fi’l-fikri’l-İslamî, s. 273. 
132 Leknevî, el-Hidâye’ye yazdığı mukadimme, s. 6. 
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İlk kez “Siyer” mevzusunda kitap yazan Şamlı büyük fakih Abdurrahman Evza‘î 
idi. İmam Muhammed’in es-Siyerü’s-Sagir adlı kitabını görünce “Bu kimin?” diye 
sorduğunda, “Iraklı Muhammedin” diye cevap verdiklerinde: “Bu mevzuda kitap yazma 
Iraklılara mı kalmış! Çünkü onlar siyer ilmini bilmezler ki” der. Ama es-Siyerü’l-Kebir’i 
okuduktan sonra: “Eğer bu kitapta hadisler olmasaydı, ben onun kendisi ilim ortaya 
koyuyor diye düşünürdüm” demiştir. 

Tahavî’nin (ö. 230/844), fikrine göre Muhammed’in “Sagir” sözü ile tasvir 
edilen kitapları Ebû Yusuf’tan rivayet edilmiş meseleleri ihtiva eder. Ama “Kebir” sözü 
ile adlandırılan eserleri doğrudan doğruya İmam-ı Azam’dan rivayet edilen eserleridir. 
el-Usul veya Zâhir’ür-Rivaye diye adlandırılan altı kitaptan başka aşağıdaki eserler de 
Muhammed b. Hasan eş-Şeybanî’ye nispet edilmiştir: 

2. Nadirü’r-rivaye 

a. en-Nevadir 

Zâhirü’r-rivâye kitaplarında rivayet edilmemiş meselelerin toplamından 
oluşmaktadır. 

b. Rakkıyyât 

İmam Muhammed Rakka’da (Irak’ta Fırat nehri kenarında bir şehir) kadılık 
vazifesi yaparken topladığı meselelerdir. 

c. Keysâniyyât 

İmam Muhammed, Ebû Ömer ve Süleyman b. Şuayb-ı Keysaniye’ye dikte 
ettirdiği meselelerin toplamıdır. 

d. Hârûniyyât 

İmam Muhammed’in Harunurreşid zamanında veya diğer bir rivayete göre 
Harun adlı kişi için topladığı meselelerden ibarettir. 

e. el-Emâlî 

Ebû Yusuf’tan rivayet edilen kitaplardır. Emâlî, imla sözünün çoğulu olup, 
âlimin ezberinden öğrencilerine dikte ettirdiği ve geçmişte âlimler tarafından 
faydalanılan üsluptan ibaret idi. 

Muhammed b. Hasan eş-Şeybanî bıraktığı kıymetli eserleri ile aynı şekilde 
kendi ilim ve faziletinden faydalanmış kabiliyetli öğrencileri ile Hanefî mezhebini 
tekâmül ettirip yayma yolunda unutulmaz hizmetler etti. Rey ve kıyas mektebinin 
gelişmesine büyük katkılarda bulundu. 

Onun meşhur sohbet arkadaşları ve öğrencileri arasında tanınmış muhaddis ve 
fakih Ebû Süleyman el-Cûzcânî, büyük fakih ve ilk kez Hanefî mezhebinin öğretilerini 
Türkistan’a getirip yayan ve geliştiren âlim Ebû Hafs el-Kebir Ahmed b. Hafs el-Buhârî 
vardır. Onun gibi Musa b. Nasir er-Razî, Muhammed b. Semma, Mualla b. Mansûr, 
İbrahim b. Rüstem, Hişam b. Abdullah, İsa b. Eban, Muhammed b. Mukatil, Şeddad b. 
Hâkim ve başkaları onun öğrencileri olarak geniş bir sahada ilmî faaliyetler 
yürütmüşlerdir. 
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C. İmam Züfer b. Hüzeyl (ö. 158/775)  

Ebû Hanife’nin başka bir kabiliyetli öğrencisi Züfer b. Hüzeyl (d. 110- ö. 158) 
idi. O da hadis ehlinden olup, ilim ve ibadet ile meşguldü. Lakin zamanla Hanefîlerin 
rey ve kıyası esas alan mezhebi, onu etkisi altına alıp, fıkıh ilmine meraknı artırdı. Ebû 
Hanife onun kabiliyetini överek, “Züfer bizim kıyasımızdır” demişti. Hammad b. Ebû 
Hanife’nin dediğine göre, Ebû Yusuf’tan sonra Ebû Hanife’nin sohbet arkadaşları 
arasında Züfer gibi başka kimse yoktu. 

Süleyman Attar’ın rivayetine göre Züfer, Ebû Hanife’yi kendi nikâh törenine 
davet edip, ondan nikâh duasını okumasını istediğinde, Ebû Hanife dua ederken onun 
hakkında şu sözleri söylemişti: “Bu Züfer, Müslümanların önderlerinden birisi olarak, 
kendisinin hasebi, nesebi ve şerefi ile onların bayraklarından biridir.” Basra şehrinde 
kadılık vazifesi yapardı. O ağabeyinin mirası için Basra’yı gittiğinde, şehir ahalisi 
girişimde bulunup onun Basra’da kalmasını sağlarlar. Kaynaklarda belirtildiğine göre, o 
zekiydi ve güçlü bir mantığı vardı. Davud et-Tâî onunla ilgili “fıkhî meseleler üzerine 
Ebû Yusuf ile münazara ederken bazen Ebû Yusuf sıkıntıya düşerdi. Çok kez Züfer ona 
bakıp, nereye kaçacaksınız, kapılar açık, istediğinizi seçin; dediğini işittim” demiştir.133 

D. Hasan b. Ziyad el-Lü’lüî (ö. 204/819) 

Ebû Hanife’nin öğrencilerinden biri olan Hasan b. Ziyad el-Lü’lüî bizzat 
üstadından rivayet ettiği hadislerle şöhret kazanmıştır. Ondan birçok meşhur kişi 
rivayet etmiştir. O, fıkıh ilminde de büyük selahiyete sahip olup 194 yılında Kufe 
kadısı olmuştur. Lakin nazarî cihetten güçlü bir fakih olsa da fiiliyata bu vazifeyi 
beceremediğinde istifa etmiştir. Kaynaklardan ona birçok kitap nispet edilmiştir. 
Leknevî’nin yazdığına göre, Kitabu’l-Emâlî de onun kaleminden çıkmıştır. Onun 
kaleminden çıkan en mühim eser, Ebû Hanife’den rivâyet edilen el-Müsned adlı 
hadisler toplamı kabul edilir. Bu eser hakkında biz Ebu Hanife’nin “Eserleri” başlığı 
altında bigi vermiştik. 

E. İlk Dönem Hanefî Fakihler 

Tanıtılan dört meşhur fakihten başka, birçok âlim Ebû Hanife’nin büyük 
öğrencilerinden ilim öğrenip, onun öğretilerini yaymışlardır. Bunlardan bazılarını 
kaynaklardan134 faydalanarak kısaca tanıtacağız: 

1. Ebû Süleyman Musa b. Süleyman el-Cûzcânî (ö. 200/816) 

Meşhur muhaddis, fakih ve büyük ilmî selahiyete sahip olup, ona teklif edilen 
kadılık vazifesini kabul etmemiştir. Usul ve fiiliyat sahasında eserleri vardır. O, fıkhı 
İmam Muhammed b. Hasan’dan öğrenip, el-Asl (el-Mebsut) kitabının en muteber 
nüshasını rivayet etmiştir. Hicrî 200 yılında vefat etmiştir.135 

2. Ebû Hafs el-Kebir el-Buharî (ö. 217/832) 

İmam Muhammed’in seçkin öğrencilerindendir. Onun hakkında kitabın üçüncü 
bölümünde ayrıntılı bilgi verilecektir.  

                                                 
133 Leknevî, el-Fevâidü’l-behîyye, s. 92. 
134 Leknevî, el-Fevâidü’l-behîyye. 
135 Hakkında geniş bilgi için bk. Abdülkadir Şener, “Cûzcânî, Ebû Süleyman”, DİA, VIII/98 (çev. n.). 
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3. Bişr b. Giyas el-Merisî (ö. 218/833) 

İmam Ebû Yusuf’un en yakın sohbet arkadaşlarından olup insanlar zahit ve 
takva sahibi olmasına bakmaksızın felsefe ile ilgilenerek şöhret bulması yüzünden ona 
meyletmemişlerdir. Ebû Yusuf da bana itiraz ederdi. 

O, bir dizi kitabın müellifi olup Ebû Yusuf’tan çokça rivayette bulunmuştur. 
Ona mezheple ilgili birçok yalan söz -mesela: Eşek etinin yenmesinin caizliği gibi- 
nispet edilmiştir. O, 218/833 yılında vefat etmiştir. Bir grup Mürciî ona mensup olup, 
“Merisîyye” diye adlandırılmıştır.136 

4. Bişr b. Velid el-Kindî (ö. 238/853) 

Fıkıh ilmini Ebû Yusuf’tan öğrendi. Kendi eser ve kitaplarını ondan rivayet 
etmiştir. O fıkıh ilmi alanında geniş bilgiye sahip olup halife  
Mu‘tasım-Billâh zamanında Bağdad kadılığı görevinde bulunmuştur.137 

5. Hilal b. Yahya b. Müslimi’r-Rey (ö. 245/860) 

Şurut ve ahkamu’l-vakf üzerine bir dizi eserin müellifidir. O fıkıh ilmini Ebû 
Yusuf ve Züfer’den öğrenmiştir.138 

6. Ebû Bekir Ahmed b. Muhammed el-Hassâf (ö. 261/875) 

Fıkıh ilmini kendi babasının hocası Hasan b. Ziyad’dan öğrenip, ilmu’l-feraiz, 
aritmetik ve mezhep üzerine geniş bilgi sahibi ve kudretli fakih sıfatıyla bir dizi 
kitapların müellifi idi. O Kitabu’l-Harac adlı kitabı yazıp Halife el-Mehdi Billah’a takdim 
etti. O Hanefî mezhebinin en kudretli ve yetkin temsilcilerinden olup, meseleleri 
çözmek için onun eserlerine müracaat edilirdi. Hassâf 261/875 yılında vefat 
etmiştir.139 

7. Muhammed b. Şüca’ es-Selcî (ö. 266/880) 

Fıkıh ilmini Hasan b. Ziyad’dan öğrenip, fıkıh ve hadis sahasında kendi 
devrinin önde gelen âlimlerinden birisi olmuştur. O, Tashihü’l-Asar, Kitabu’n-Nevadir ve 
Kitabu’l-Mudarebe adlı eserlerin müellifidir.140 

8. Bekkâr b. Kuteybe b. Esed (ö. 270/884) 

Mısır kadısı, fıkıh ilmi üzerine kendi devrinin meşhur âlimi ve Hanefî 
mezhebinin hamilerinden biri olarak kitaplarında İmam Ebû Hanife’ye karşı İmam 
Şafiî’nin itirazlarını reddetmiştir.141 

9. Ebû Said Ahmed b. Hüseyin el-Berdaî (ö. 317/930) 

Fıkıh ilmini Ebû Hanife’nin torunu İsmail b. Hammad’dan öğrendi. selahiyetli 
âlim olarak Zâhirî mezhebinin kurucusu olan Davud ez-Zâhirî ile münazaralarda 

                                                 
136 Hakkında geniş bilgi için bk. Ahmet Saim Kılavuz, “Bişr b. Gıyâs”, DİA, VI/220-221 (çev. n.). 
137 Hakkında geniş bilgi için bk. Cengiz Kallek, “Kindî, Bişr b. Velid”, DİA, XXVI/39-40 (çev. n.). 
138 Hakkında geniş bilgi için bk. Cengiz Kallek, “Hilâl b. Yahyâ”, DİA, XVIII/21 (çev. n.). 
139 Hakkında geniş bilgi için bk. Abdülvehhab Öztürk, “Hassâf”, DİA, XVI/395 (çev. n.). 
140 Hakkında geniş bilgi için bk. Cengiz Kallek, “İbnü’s-Selcî”, DİA, XXI/203-204 (çev. n.). 
141 Hakkında geniş bilgi için bk. Orhan Çeker, “Bekkâr b. Kuteybe”, DİA, V/365 (çev. n.). 
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bulunmuş ve 317/930 yılında Karamatîler tarafından çıkartılan isyanda 
öldürülmüştür.142 

10. Ebû Cafer Ahmed b. Muhammed et-Tahavî (ö. 321/933) 

Hanefî mezhebinin büyük temsilcisi ve son devrin imamı olarak fıkıh ve hadis 
üzerine kıymetli eserlerin müellifi ve mezhebin içtihat yetkisine sahip fakihi idi. Onun 
eserleri ve bildirdiği fikirleri büyük itibar ve öneme sahip olagelmiştir.143 

Yukarıda kısaca tanıttığımız fakihlerden başka pek çok âlim Hanefî mezhebi 
öğrencisi olarak tanınmış ve pek çok kitabın müellifi olmuş, bu mezhebin öğretilerinin 
yayılmasına katkıda bulunmuşlardır. Onlardan bazıları şöyledir:  

Mısır kadısı ve bir dizi kitapların müellifi Ebû Hazim Abdülhamid b. Abdülaziz 
(ö. 292/904), Mısır bölgesi kadısı Ebû Cafer Ahmed b. Umran, Ebû Yusuf ve 
Muhammed’in öğrencisi, Memun devrinde Bağdad kadısı olan Muhammed b. Hasan’ın 
öğrencisi İsa b. Eban b. Sadaka el-Kâdî (ö. 221/836), fıkıh ilminde Muhammed b. 
Hasan’ın öğrencisi ve en-Nevâdir adlı kitabın müellifi İbrahim b. Rüstem el-Mervezî (ö. 
211/826). 

F. İmam-ı Âzam Ebû Hanife’nin Öğütleri 

İmam-ı Azam Ebû Hanife geniş bir ilmî dünya görüşüne sahipti. Onun fikir ve 
mülahazaları ilmî esaslara dayalı olarak amelî hayattan ortaya çıkardı. Amelî hikmet 
(ahlak) üzerine bildirdiği fikirleri, bugün bile amelî ve nazarî ehemmiyete sahiptir. 

İmam-ı Azam bir dizi hikmetli sözleri, öğütleri ve nasihatları kaynaklarda 
koruna gelmiştir. Biz Şeyh Zeynelabidin b. İbrahim b. Nüceym’in meşhur kitabı el-
Eşbah ve’n-nezâir’de getirdiği “İmam-ı Azam öğütleri”ni biraz kısaltarak tercümelerini 
vermek istiyoruz. 

 Ebû Hanife, İmam Ebû Yusuf’un geleceğini nazarda tutup ona şöyle söylemişti: 

“Ey Yakup, sultana göre vakarlı ol ve onun mertebesini ulu bil. Onların 
huzurunda yalan söyleme. Bir zaruret için çağırmasa, asla onun huzuruna girme. Eğer 
ona çok meselede muhalefet edersen, onun nezdinde senin kıymetin düşer. Ateşe 
yaklaşmadan hem ondan faydalanıp, hem uzak durmak gibi, sultana göre böyle ol. 
Onun huzuruna girdiğinde senin ve başkalarının yerini bil. Onun önünde senin 
tanımadığın ilim ehlinden bir kişi varken girme. Çünkü sen ona göre sultana daha 
yakın olsan bile kendini ondan üstün tutup kendine zarar vermen mümkündür. Eğer 
ona göre daha bilgili isen de onu aşağı görüp, sultanın gözünden düşmen mümkündür. 

Eğer sana bir şey verirse, ilim ve meselede seni ve senin görüşlerine uygun 
gelirse o zaman kabul et. Sultanın yakınlarına çok yaklaşma. Sadece sultanın kendisi ile 
yakın ol. 

Ahali içinde sana sorarsa o zaman konuş. Mala göre rağbetin ve sevgin 
doğrultusunda laf-söz olmasın dersen, ahali ile tüccarlar arasında ilimle ilgili işlerin 
dışında konuşma. Çünkü onlar senin hakkında kötü fikre varır ve seni kendilerinden 
para alma niyetin var diye düşünür. 

                                                 
142 Hakkında detaylı bilgi için bk. Cengiz Kallek, “Ebû Saîd el-Berdaî”, DİA, X/219-220 (çev. n.). 
143 Hakkında detaylı bilgi için bk. Davut İltaş, “Tahâvî”, DİA, XXXIX/385-388 (çev. n.). 
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Ahalinin önünde gülme. Çarşıya çok çıkma. Çocuklarla konuşmanda ve onların 
başını sıvazlamanda ayıp yok. Yolun ortasında ihtiyar kişilerle ve ahali ile yürüme. Eğer 
onların önüne geçip gitsen, kendin yaşlı kişileri horlamış olursun. Hz. Peygamber 
(a.s.): “Kim ki küçüklerimize şefkatli olmazsa ve yaşı büyüklere hürmet etmezse, o bizden 
değildir”144 buyurmuştur. 

Yol ortasında oturma. Eğer oturacaksan mescitte otur. Pazarda ve mescitte 
yiyip içme. 

Hanımının yanında başka kadınlar hakkında konuşma. Onun da sana başka 
erkekler hakkında konuşması mümkündür. 

Mümkün olduğunca, at dizgini, anası babası zengin veya çocukları olan hanımla 
evlenme. Ancak anasının babasının evine gitmeme şartı ile evlensen olur. Çünkü 
hanımın zengin ve devletli olursa, babası ve annesi ondaki bütün zenginliğin 
kendisinin olduğunu, onların sadece ariyet için onda durduğunu iddia edebilir. 
Mümkünse onun annesinin babasının evine girme. Onların evinde gecelemekten 
sakın. Çünkü onlar senin malına pek hırslı olurlar. Çocuklu kadınla evlenmekten sakın. 
Çünkü o senden çalıp bütün malı mülkü çocuklarına taşır ve sadece onlara harcar. Zira 
ona çocuğu senden daha azizdir. Bir evde iki hanım ile yaşama. Onların bütün 
ihtiyaçlarını temin edeceğinden emin olmadıkça evlenme. 

Önce ilim öğren, sonra helal mal biriktir, sonra evlen. Eğer sen okurken mal 
toplarsan, ilim öğrenemezsin. İlim öğrenmek yerine mal ve kadınlarla meşgul olup 
kalırsın, vaktin ziyan olur. Çocukların çoğalıp, onların çokluğundan ilmi bırakıp, sadece 
onların nafakası ile bağlanıp kalırsın. Gençliğinde kalbinde hiç böyle şeyler yer 
bulmazken ilim ile meşgul ol. Sonra mal biriktir. Çoluk çocuğun çokluğu kişiyi alıkoyar. 

Seçkin veya sıradan herkese nasihat et. Emaneti yerine getir ve yaratıcıdan 
kork. İnsanları hor görme. Kendine ve başkalarına hürmet et. Ahali senin peşinden 
gelecek kişiler olup, onların önünde kelam hakkında konuşma. Onlar bunun ile uğraşıp 
kalır. Bir kişi senden bir mesele hakkında fetva isterse sualine göre cevap ver ve ona 
başka bir şey ekleme. On yıl işsiz, güçsüz ve azıksız kalsan bile, ilimden yüz çevirme. 
Aksi halde hayatın anlamsızlaşır. 

Senden fıkıh ilmini öğrenen öğrencilerini kendi evlatların olarak kabul et. Eğer 
senin ile ahali esnaf tartışırsa, sen onlarla tartışmaya girme. Zira bu senin itibarını 
düşürür. Hak sözü söylemede hiç kimseden, hatta sultandan bile çekinme. 
Başkalarının yaptığı ibadetten azına razı olma. Çünkü ahali kendilerinin yaptığı 
ibadetten fazlasını görmezse, seni ibadete rağbeti yok, ilmiyle amel etmeyen kişi diye 
düşünür. 

İlim ehlinin olduğu şehre varırsan, şehri kendininmiş gibi düşünme. Belki senin 
makam ümidinde olmadığını bilmeleri için onlardan biri gibi ol. Aksi halde onların 
hepsi karşı çıkıp uğraşır ve senin fikirlerini tenkit ederler. Ahali de sana karşı çıkar ve 
sen onların nezdinde ayıplı kabul edilirsin. O zaman sana hiçbir şey fayda etmez. Eğer 
onlar sana bir mesele alıp gelseler, onlarla hiç tartışma, onlara esaslı sözler söyle ve 
hocalarına dil uzatma. Aksi halde sana iftira ederler. İnsanlarla münasebette dikkatli 
ol. 

                                                 
144 Ahmed, el-Müsned, thk. Şuayip Arnad vd., XI/529: » َمِنَّا مَنْ لَمْ يُـوَقِّـرْ كَبِيرَناَ، وَيَـرْحَمْ صَغِيرَناَلَيْس«  (çev. n.). 
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Eğer sultan sana doğru gelmeyen bir işi buyurursa, bu işi âlim olduğun için sana 
buyurduğunu bilinceye kadar, işi kabul etme. Münazaralı meclislerde korkarak 
konuşma, bu senin düşünmene ve konuşmana halel getirir. Çok gülme, çok gülmek 
kalbi öldürür. Özgüvenli ol. İş yaparken şaşırma, seni arka taraftan çağırırlarsa cevap 
verme. 

Konuştuğunda sesini yükseltme. Sakinliği ve az hareketliliği adet edin. O 
zaman insanların nezdinde sebatlı olursun. İnsanlar arasında oturduğunda Allah’ın 
zikrini daha çok et. O zaman onlar senin zikrettiğini bilirler. Namazda sonra zikir ve 
dualarını oku: Kur’an oku, Allah’ı daima hatırla, sana sabır ve nimet verdiğine şükret. 
Başkalarını peşimden getireyim dersen belli günlerde oruç tut. 

İlminde dünya ve ahirette faydalanman için kendini ve başkalarını gözet. 
Doğrudan kendin alış veriş işleri ile meşgul olma, senin güvendiğin ve senin işlerini 
gözetecek birini yanına al. Yaşadığın hayat ve dünya hakkında emin olma. Yaratan 
dünyada geçirdiğin hayat ile ilgili seni hesaba çekecek. Sultana ne kadar yakın olsan da, 
yakınlığını belli etme. 

İnsanların hatalarını değil doğru işlerini söyle. Eğer kötü kişiyi bilsen onu 
kötüleme, onun hayırlı işini bulup söyle. 

Eğer sultanda ilme doğru gelmeyen bir hareket görürsen, bunu uysallıkla sadece 
ona söyle. Çünkü o sana göre kudret sahibidir. 

Ölümü hep hatırla. Hocalarına ve sana ilim öğreten kişilere dua edip 
bağışlanma dile. Daima tilavet eyle. Kabirleri, meşayihleri ve mübarek yerleri ziyaret 
et. Çok oynama ve sevinme. Ezan okunursa mescide koş. Komşunda gördüğün şeyi 
başkalarına deme. Çünkü o sana emanettir. 

İnsanların sırlarını ifşa etme. Biri senden bir şey sorarsa, seni Allah’a 
yakınlaştıracak bilginle yol göster. 

Bu vasiyetimi kabul et. Sen dünya ve ahirette inşallah bundan fayda görürsün. 
Cimrilikten uzak dur. Kişi bundan dolayı insanların gözünden düşer. Tamahkâr ve 
yalancı olma. Her işte mürüvetli ol.  

Daima beyaz giyin. Gönül zenginliğini ve dünyaya rağbet ve iştiyakının azlığını 
göster. Yoksul olsan da belli etme. Himmetli ol. Himmetsiz kişilerin mertebesi de 
olmaz. 

Yolda yürürken sağa sola dönüverme. Yere bakarak yürü. Hamama girsen, 
hamam ve oturma hakları hususunda kendini insanlarla bir tutma. Mürüvetini 
göstermek için insanların ödediğinden daha fazlasını ver. O zaman onlar seni yüceltir. 
İlim ehlinin nezdinde hakir olan dünyayı hakir bil. Yaratanın nezdinde ondan daha 
hayırlı şeyler var. Senin ilimle meşgul olabilmen için işlerini başkasına havale et. 

Deliler, münazara adabı, ispat ve delili bilmeyen ilim ehli, makam perest ve 
insanlar arasındaki meseleler ile avare olmuş kişilerle konuşma. Onlar senin haklı 
olduğunu bilseler bile, seni utandırmaya çalışırlar. 

Ulu kişilerin huzuruna girersen, onlar seni yukarıya geçirmedikçe yukarıya 
geçme. İnsanlar içinde iken, onlar seni ululayıp öne çıkarmadıkça çıkma. 
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Sabah erkenden ve öğlen hamama gitme. Bir şey konuştuğunda senin haklı 
sözünü kabul etmelerini gözün kesmezse, münazara ve şikâyetleri dinlemeye varma. 
Eğer yanlış iş yaparlarsa ve sen onların içinde olduğun halde, onları bu işten 
döndüremezsen, insanlar senin sessizliğinden dolayı, bu işi doğru diye düşünürler. 

İlim meclisinde sinirlenme. Bir ilim meclisine katılmak istersen, fıkıh meclisine 
katıl ve bildiğin şeyi söyle. Eğer fıkıh meclisi yoksa katılma. O zaman insanlar senin 
gelişin ile övünür ve sende ilim sıfatı var, onlarda ise yok diye düşünür. Eğer o fetva 
verme selahiyetine sahip ise, bildiğini söyle. Fetva verme liyakati yoksa söyleme. Bir 
kimse senden ders almak istediğinde sınamadan, imtihan etmeden birden ders verme. 
Hatta onun sözlerini ve ilmini bilmek için onu başka birine yönlendir. Zikir meclisleri 
veya itibarın ve övmen ile vaaz meclisleri kuran kişilerin meclislerine varma. 
Yakınlarından biri ile mahallenin ve senin güvendiğin kişilerin meclislerine var. 

Cenaze; bayram namazları ve nikâh işlerini mahalle imamına havale et. 

Hayırlı dualarında beni unutma. Bu nasihatleri kabul eyle. Bunları senin ve 
diğer Müslümanların menfeati için söylüyorum.”145 

  

                                                 
145 İbn Nüceym, el-Eşbâh ve’n-nezâir, s. 428-434. 
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BİRİNCİ BAP 

 
I. TÜRKİSTAN’DA HANEFİ MEZHEBİ 

 

A. Türkistan’da Hanefî Mezhebinin Yayılması  

Ebû Hanife’nin kurucusu olduğu mezhep miladî VIII. asrın ortalarında 
hayattayken yayılmaya başladı. Bu asrın sonlarında uzak-yakın ülkeler, bunlardan 
Türkistan’a da yayıldı. Muhammed b. Hasan eş-Şeybanî’nin önde gelen 
öğrencilerinden olan Ebû Hafs b. Ahmed b. Hafs el-Kebir el-Buharî (ö. 217/832) ilk 
defa m. IX. asrın başlarında bu mezhebin öğretilerinin gerçek taşıyıcısı sıfatıyla kendi 
memleketine dönerek Buhara şehrini Hanefîliğin önemli merkezlerinden birine 
dönüştürdü.  

Onun terbiyesi altında bir grup fakih yetişmiş, onlardan kendi döneminde 
Hanefî mezhebinin şeyhi ve yetkili temsilcilerinden olan oğlu Ebû Hafs es-Sağîr 
Muhammed b. Ahmed b. Ebû Hafs fıkıhta yüksek mertebeye ulaşan bir fakihti.  

Ebû Hafs el-Kebir’in çağdaşı, hadis ilminin büyük imamı Muhammed b. İsmail 
el-Buharî (ö. 256/870) el-Cami‘us’-sahih adlı eseri ve “Fıkhu’l-Buharî” diye anılan 
kendine özgü metoduyla bu ilimin gelişmesi için büyük katkılar yapmıştır.  

Buharlı fakihler o dönemlerden başlayarak hem fıkıh usulü hem de füru-ı fıkıh 
alanında önemli ve muteber eserler telif etmişlerdir. İbn Haldun el-Mukadimme adlı 
eserinde1 vurguladığı gibi Ebû Zeyd ed-Debûsî’nin bu konuda yazdığı eser önemli 
eserlerden biri sayılır.  

Aynı şekilde daha sonra Sadruşşeria II. Ubeydullah b. Mesud’un telif ettiği et-
Tenkih adlı eseri ve onun üzerine yazdığı et-Tavzıh adlı şerhi çok büyük önem ve ilmî 
değere sahip olmuştur.2 

Aynı şekilde miladî IX. asırda Ebû Hanife’nin öğrencisi Muhammed b. Hasan 
eş-Şeybanî’nin meşhur talebelerinden olan Ebû Süleyman el-Cûzcânî’nin önde gelen 
öğrencisi meşhur fakih Ebû Bekir el-Cûzcânî Semerkant şehrine giderek el-Murabb‘a 
diye bilinen Ribata yerleşti. Bazı kaynaklarda belirtildiğine göre el-Zaviyetü’l-Cûzcânîyye 
adlı zaviyeyi kurdu. Bu mekânı Hanefî mezhebinin öğretilerinin yayılma merkezi 
haline dönüştürdü. Onun yetiştirdiği öğrenciler arasında İmam Ebû Mansûr el-
Mâtüridî (ö. 333/944) ve el-İyazî (ö. 361/972) gibi büyük fakihler ve kelam âlimler 
zikredilebilir.  

Miladî IX. asırdan başlayarak Hanefî, Şafiî ve Hanbelî mezhepleri Türkistan’da 
kendi nüfuzunu göstermeye başladılar. Horasan’da Hanbelî mezhebinin önde gelen 
temsilcisi ünlü mutasavvuf Şeyhulislam Abdullah Ensarî (ö. 481/1089)’dir.  

                                                 
1 İbn Haldun, el-Mukaddme, s. 831.  
2 Geniş bilgi için bk. Kâtib Çelebî, Keşfü’z-zunûn; (Kâtib Çelebî, Keşfü’z-zunûn, Daru İhyai’t-türasi’l-Arabî, Beyrut 
1941, I/496-948, (çev. n.)).  



158 
 

Şafiî mezhebinin meşhur temsilcisi Türkistan’da Şafiîlere önderlik yapan 
Taşkent’li Muhammed b. Ali b. İsmail el-Kaffal eş-Şâşî (d. 291/904 - ö. 365/976) idi.  

O kendi döneminin meşhur fakih, muhaddis, müfessir, usulî (fıkıh usulü âlimi), 
edip ve şairi olup çok sayıda eser kaleme almıştır. Usûlü’l-fıkh ve Şerhu’r-Risale adlı 
eserleri büyük ün kazanmıştır. İbn Hallikan’ın (ö. 681/1282) vurguladığna göre o 
dönemde Maveraünnehir’de O’na denk bir âlim ve fakih yoktu.  

Ziriklî’nin belirttiğine göre Kaffal eş-Şaşî (ö. 365/976), fıkıh, hadis, lügat, 
edebiyat alanında kendi asrının meşhur âlimlerinden sayılırdı.3 Kaffal eş-Şaşî (ö. 
365/976) yaptığı çok sayıda yolculuklardan sonra kendi memleketi Taşkent’e dönmüş 
ve orada vefat etmiştir. Kabri Hest İmam (Hazret-i İmam) medresesinin yanında yer 
almaktadır. Kabri muhlislerin ziyaret yeri haline gelmiştir.  

Kâtib Çelebî’nin yazdığına göre onun oğlu Şeyh İmam Kasım b. Muhammed el-
Kaffal eş-Şâşî, Şafiî mezhebinin en önemli, mükemmel ve muteber kitaplarından biri 
olan et-Takrib fi’l-fürû adlı eserin müellifidir.  

O dönemlerde Şafiî mezhebi Horasan, Türkistan ve İran’da büyük itibar 
kazanmıştı. Hoca Nizamülmülk Siyasetnâme adlı eserinde vurguladığına göre Gazne’li 
Sultan Mahmud Hanefî mezhebine mensup olduğu halde ibadetlerini Şafiî mezhebinin 
kurallarına uygun olarak yerine getirirdi. Selçuklular’ın meşhur vezirlerinden biri 
Eminu’l-Melik Ebû Nasr el-Kundurî (ö. 360/971) Hanefî mezhebine mensup, diğer bir 
veziri Siyasetnâme yazarı Hoca Nizamülmülk (ö. 485/1092) ise Şafiî mezhebine 
mensuptu.  

Aynı şekilde o dönemde Mutezilîler geniş kapsamlı akidevî görüşlerini öne 
sürerek kendi inançlarını yaymaya çalıştılar. Onların akidevî metotlarına dayanan 
Şiîler özellikle İsmailîler ve onunların farklı kolları (Batınîler, Karmatîler) ile sünnîler 
arasında keskin mücadeleler zirveye çıktığı bir dönemde Ebû Bekir el-Cûzcânî’nin 
öğrencisi imam Ebû Mansûr Mâtüridî, Hanefî mezhebinin önde gelen şahsiyetlerinden 
biri olarak kendi eserleri, cedel, münazara ile Mu‘tezile, Batınîler ve Karmatîler’in 
görüşlerinin doğru olmadığını ispatlamıştır. O, Ehl-i sünnet ve’l-Cemaa özellikle 
Hanefî mezhebinin sağlamlaştırılmasına büyük katkılarda bulunmuştur. Halk onun 
münazaralarda kazandığı bu gibi başarıları takdir edip kelam ilminde onun ortaya 
koyduğu metodu (Mâtüridî kelam mezhebi), Karahanlılar tarafından Ehl-i Sünnet ve’l-
Cemaa’nın itikadî esası olarak ilan edildi.  

İmam Mâtüridî’nin ilmî faaliyeti ve bitmek bilmeyen mücadeleleri sonucunda 
Mu‘tezile mezhebine büyük darbe vurulmuş, Karmatîler ve Batınîler mağlubp 
olmuşlardır. Batınîler dağlı Badahşan (günümüz Tacikistan ve Afganistan) sınırlarına 
çekilmiştir.  

Buhara fakihleri tarafından usul ve fürû alanında yazılan geniş kapsamlı eser, 
aynı şekilde kelam ilmi (usulü’d-din) sahasında yazılan bir takım kitaplar (Örneğin: 
Nuruddin Sâbûnî’nin eserleri) Hanefî fıkıh okulunun gelişmesinde onların öncülük 
yaptığına ve Türkistan’ın meşhur fakihleri Buhara’yı faaliyet merkezine 
dönüştürdüğüne delalet eder.  

                                                 
3 Ziriklî, el-A‘lam, III/944.  
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Miladî IX-X. asırların karmaşık soysal ve siyasal şartlarında Semerkant’ta kelam 
ilmi dışında fıkıh usulü alanında da ilmî öneme sahip olan çok sayıda eser telif 
edilmiştir. Ebû Mansûr el-Mâtüridî’nin Me’hazü’ş-şer‘ veya Me’âhizü’ş-şer‘ ve Kitabü’l-
Cedel adlı eserleri Kâtib Çelebî ve diğer âlimlerin verdiği bilgilere göre usûl alanında 
yazılan en değerli eserlerden sayılmaktadır.  

Alauddin es-Semerkandî’nin (ö. 539/1144) telif ettiği Tuhfetü’l-fukaha adlı eseri 
ve bu eser üzerine Alauddin Ebû Bekir b. Mesud’un kalem aldığı şerhi, aynı şekilde 
Pezdevîler, Ebü’l-Leys es-Semerkandî’nin (ö. 373/984) eserleri ve başka eserler fürû-i 
fıkıh alanında elde edilen kazanımlardan sayılır. Nesefîler kelam ilmi alanında 
Mâtüridî mezhebinin devam ettiricisi olarak bu mezhebin öğretilerini ayakta kalmasını 
sağlamış ve geliştirmişlerdir. Fürû-i fıkıh alanında onlar ve Fergane fakihleri çok 
kıymetli eserler kalem almışlardır.  

B. Türkistan’da Fıkıh İlminin Gelişimi 

Türkistan’da fıkhın gelişmesinde Iraklı fakihler, özellikle Ebû Bekir el-Cessas (ö. 
370/981), aynı şekilde Horasan ve Güney Türkistan’ın önemli ilmî merkezlerinden 
olan Cûzcân,4 Belh ve Tahar âlimleri, özellikle Kadı Şeddad b. Hekim el-Belhî, Ebû 
Hamid el-Belhî, Ebü’l-Müeyyid el-Belhî, Ebû Süleyman el-Cûzcânî ve onun öğrencisi 
Ebû Bekir Ahmed el-Cûzcânî (Ebû Mansûr el-Mâtüridî’nin hocası), ve diğer bir 
öğrencisi Muhammed b. Seleme Ebû Abdullah el-Belhî ve başkaları doğrudan veya 
dolaylı olarak etki etmişlerdir.  

İslam araştırmaları ile tanınan âlim Alir Şir Bek Mominov “Maveraünnehir 
Müslümanları: Hanefîler” adlı ilmî makalesinde vurguladığına göre “o dönemde (m. IX-X 
asırlarda)… Maveraünnehir’de ceryan eden olaylar son derece öneme sahip olup, bu bölge 
İslam merkezlerindendir. Kaynaklarında Horasan’ın bir bölümü sayılmıştır. Çok sayıda 
fakihın Samanîler dönemi (m. 875-999) devlet adamlarının zorbalıklarında ahalinin çeşitli 
tabakalarının yegâne destekçisi sıfatıyla çıktıklarından dolayı onların sosyal onurları ve tesir 
çemberi genişledi.”5 

Makale yazarının belirttiğine göre o dönemde fıkıh ilmi çeşitli yönlerden, 
örneğin telif edilen eserlerin azlığı açısından da şekillenme ve güçlenme dönemini 
geçirmekteydi.  

Devlet hâkimiyeti Karahanlılara (m. 999-1212) geçtikten sonra 
Maveraünnehir’de fıkıh ilminin gelişimi ve tekâmülü için etkili faktörler ortaya 
çıkmaya başladı. Bu faktörlerden birincisi Ali Şir Bek Mominov’un vurguladığına gibi 
şundan ibarettir ki; Karahanlılar Devleti’nin hâkim olması sonucunda 
“Maveraünnehir’in Horasan ile ilişkileri zayıflayıp ayakta duran mahalli mekteblerin 
(ekollerin) bağımsız bir şekilde gelişmesinin temeli hazırlanmıştır. Merkezi şehirlerde kendi 
                                                 
4 Cûzcân veye Cûzcânân, Herat ile Belh arasında yer alan geniş bir bölgenin tarihi adı olup miladî IX. asırda orada Âl-
i Ferigun hanedanı hükümdarlık yapmıştır. Cûzcân veya Cûzcânan şehri bugüngü Seripul vilayetinin merkezi 
Seripul şehrinin yakınında yer almaktaydı. Günümüzde bu geniş bölgenin sınırları Faryab, Cûzcân ve Seripul 
vilayetlerine bölünmüştür. Cûzcân ilim, sanat ve ticaret merkezlerinden biri olup bünyesinde yetişmiş büyük 
âlimlerle şöhret kazanmıştır. Onlardan Ebû Süleyman el-Cûzcânî (ö. 200/816), Ebû Bekir el-Cûzcânî (ö. III/IX. 
yüzyıl), Muhammed b. Osman b. Sabih el-Cûzcânî (ö. 744/1344, Kahire’de), Ebû Ali Sinâ’nın (ö. 428/1037) 
eserlerini toplayan ve hayatını yazan öğrencisi meşhur âlim Ebû Ubeyd el-Cüzcanî (XI. m. asır) Hindistan’a gitmiş ve 
büyük kadı derecesine ulaşmıştır. Tabakat-ı Nasırî adlı eserin müellifi Mihacüddin b. Seracüddin el-Cuzcanî (ö. 
660/1262) ve başka meşhur şahsiyeler mevcuttur.  
5 Ali Şir Bek Mominov, “Maveraünnehir Müslümanları: Hanefîler”, Şarkşinaslık, Sayı: 9, yıl: 1999. 
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kendini yönetmen güçlük kazanınca ulema tabakasının etki çemberinin genişlemesine sebep 
oldu. Bununla fıkıh normlarını hayata uygulamak için reel şartlar meydana getirildi. Buhara 
ve Semerkant hakikî ilim merkezlerine dönüştürüldü. Bu şehirlerde Nesef, Merv, Fergane 
fakihleri de faaliyet gösterdiler.”6 

Türkistan’da fıkhın gelişmesinin ikinci faktörü Karahanlı hükümdarların fıkıh, 
İslam hukuku ve normlarına sıcak bakmaları ve onlar tarafından hukukî normların 
pratik hayatta uygulanmasıydı. Kaynaklarda belirtildiğine göre Karahanlı devlet 
adamları, özellikle İbrahim Muhammed Tamğaç Han dindar bir kişi olup fakihlerin 
fetvasını almadan hiçbir suçluyu cezalandırmaz, mal ve mülküne el koymazdı. O, İslam 
dünyasının en büyük devleti olan Abbâsîler Devleti’nin halifesi ile iyi ve dostane bir 
ilişki içinde olup Bağdat hilafet makamından İmamü’d-Devle, Tacü’l-mille, Kehfü’l-
müslimin, Meliku’l-Maşrık ve’s-Sîn Tamğaç Buğra Han (Devlet imamı, Devlet tacı, 
Müslümların sığınağı, Doğu ve Çin Hakanı Tamğaç Buğra Han) gibi unvanlar verilmişti.  

Muhammed Avfî Lübabü’l-elbab adlı eserinde getirdiğine göre İbrahim Mahmud 
Tamğaç Han din âlimlerine hürmet eder, İslamî kurallara ciddî bir şekilde riayet ederdi. 
Adı geçen kitapta zikredildiğine göre zikredilen hükümdar halkın güvenliği koruma, 
mal ve mülklerinin dokunulmazlığını koruma konusunda çok büyük önem verir, 
suçluları merhametsizce cezalandırırdı. Bir zamanlar serseriler (haylazlar) Sermerkant 
kapısının duvarına “biz soğan gibiyiz, her ne kadar başımızı keserseniz yine filizlenir 
çıkıveririz” diye yazmışlardı. Bu hadiseden haberder olan hükümdar aynı yerde “ben de 
bahçıvan gibiyim, siz nerden baş kaldırırsanız o yerden kökünüzle beraber koparım 
atarım” diye yazdırmıştı.  

Üçüncü faktör ise, devlet ve halkın desteği ile mahalli mektepler yavaş yavaş 
büyümüş, gelişmiş ve büyük ilmî medreseler derecesine yükselmiştir. Sayısı gün 
geçtikçe artan medreselerin büyük masrafları vakıf mülklerinden elde edilen gelirlerle 
sağlanırdı. Devlet adamları, iyilik ve hayırsever kimseler kervansaraylar, dükkânlar ve 
hamamlar inşa edip onların ve bazen kendi yerlerini medreselere vakfederlerdi. 
Müderrisler, mütevelliler (yöneticiler) ve talebelerin maaşları zikredilen mülklerden 
elde edilen gelirlerden ödenirdi. Mesela: İbrahim Tamğaç Han tarafından yazılan 
vakfiyede belirtildiğine göre Semerkant Medresesi mütevellisinin (idarecisinin) bir 
yıllık maaşı 2000 dirhem,7 fıkıh müderrisinin maaşı 3600 dirhem, talebelerin maaşı 
360 dirhem idi. O dönemin piyasasına göre bir medresenin bir aylık maaşı ile 150-200 
adet ekmek, 2-3 koyun satın almak mümkündü.8 

Karahanlılar döneminden kalan Buhara’daki Büyük Cami, Minare-i Kalan, 
Tirmiz’deki Hekim et-Tirmizî’nin (ö. 320/932) muhteşem türbesi ve başka bazı mimari 
abideler, zikredilen gelişimin maddî (fizikî) tanıkları sayılır. 

Türk araştırmacılarının elde ettiği sonuçlara göre Karahanlılar döneminde 
300’e yakın fakih mevcut olup 150’den fazla fıkhî (hukukî) eser, 20 adet fetva kitabı 
(fetva mecmuaları) telif edilmiş olup onlardan %98’i Hanefî mezhebi ile ilgiliydi.  

                                                 
6 Ali Şir Bek Mominov, “Maveraünnehir Müslümanları: Hanefîler”. 
7 Darbhanede gümüşten yapılan ve tedavülde olan sikke demektir (mlf. n.).  
8 İbrahim Tamğaç Han ve onun vakfiyesi hakkında bilgilerin bir kısmı N. Abdullahyev, B. Haşimov, A. Taşkulov 
tarafından yazılan Sahib-i Hidâye adlı çalışmadan alınmıştır.  
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Afganistan’lı meşhur tarihçi Mir Gulam Muhammed Gubar, Afganistan der 
mesir-i tarih adlı kitabında verdiği bilgilere göre, o dönemlerde fakihler sadece devlet 
işlerine değil, hatta bazen elçilik görevini de yerine getirir ve önemli işlerde onlardan 
fikir alınırdı. Mahkeme işleri tamamıyla onlara devredilmiş olup şahzadelerin eğitimi 
ile de meşgul olurlardı.9  

Merhum Gubar’ın fikrini doğruluğunu tasdik edip söylemek gerekir ki; 
Karahanlılar devrinden Timurlular dönemine kadar mahkeme görevleri meşhur 
fakihlere devredilmiş olup, onun dışında Burhanuddin Merginânî’nin çocukları hatta 
şeyhuislamlık vazifesini de irsî olarak yerine getirmişlerdir. Onlar bazen siyasî 
ihtilafları çözme ile ilgili de faaliyet göstererek Mirza Uluğ Bey ve Mirza Babür’ün 
destekçileri sıfatıyla sadakatle hizmet etmişlerdir.  

Adı geçen âlimler, özellikle devlet adamları tarafından ilim ehline gösterilen 
derin saygı, teşvikler, Türkistan’da fakihlerin sayısının artmasına ve Hanefî 
mezhebinin gelişip yayılmasına sebep olmuştur. Özellikle Moğollar döneminden sonra 
Ali Şir Bek’in vuguladığı gibi Emir Timur döneminde (m. 1370-1405) İslam’a devlet 
dini statüsünün yeniden verilmesi, yeni âlimler tabakalarının şekillenmesine yol 
açmıştır.  

Ebü’l-Fazl Kazvinî’nin Kitabu’n-nakz adlı eserinde zikrettiğine göre miladî XII. 
asırlarda Horasan şehirlerinden Öczcend, Semerkant ve birçok Maveraünnehir ve 
Türkistan sınırlarında genellikle ahali Hanefî mezhebine müntesipti. O dönemlerde 
din âlimleri büyük itibar ve nüfuza sahip olup, onların bir işareti ile ihlâslı kimseler 
yeri geldiğinde kendi canları ve mallarını da esirgememişlerdir.  

Miladî XII-XIII. asırlarda Türkistan’da faihlerin sayısının çokluğunu allame 
Kazvinî’nin, Muhammed b. Ahmed en-Nesevî’nin Celaluddin Munkbirnî’nin 
(Manguberdi’nin) Sireti adlı eserinden aktardığı bilgilere göz atmak yeterli olacaktır. 
Ona göre Buhara’lı Al-i Maze’nin (Maze ailesi’nin)10 büyük imamı ve reislerinden biri 
olan Sadr-i Cihan Burhanuddin Muhammed ve onun çocuklarının himayesinde 6000 
fakih yaşıyordu, onların çoğu Hanefî mezhebine mensup fakihlerdi.  

 Bu aile Moğol saldırısından sonra da Hanefî fakihleri kendi himayeleri altına 
almışlardır. Örneğin; 674/1276 yılında 4000 fakih onların yardımlarından 
faydalanmışlardır. Kaynaklarda belirtildiğine göre bu aile üyelerinden biri olan Sadru’s-
Sudûr Burhanuddin Abdülaziz b. Ömer (ö. 518/1124) Semerkant şehrinde 30.000 
kırmızı altın (dinar) ödeyerek bir Hanefî fakihin hayatını kurtarmıştır. Avfî bu olayı 
aşağıdaki şekilde rivayet etmektedir:  

“Semerkant şehrine başka bir diyardan ilim öğrenmek için gelen bir fakih büyük bir 
suç işlemişti, Semerkant hükümdarı onu tutuklayarak ağır bir şekilde cezalandırmak ister, 
ancak zikredilen kişi âlim ve garib (gurbetçi) olduğu için 30 kırbaç vurularak cezalandırılsın 
der, bu durumda Sadr-i Cihan padişaha aşağıdaki teklifle müracaat eder:  

                                                 
9 Gubar, Afganistan der mesir-i tarih, I/115. 
10 Bu aileye “Burhan ailesi” de denir. Hakkında geniş bilgi için bk. Ali Öngül, “Burhan ailesi”, DİA, VI/430-432 (çev. 
n.).  
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“Eğer padişah her bir kırbacı 1000 dinara (kızıl altına) satsa bir taraftan hazineye 
yardım olur, aynı zamanda âlimin şeref ve onuru korunmuş olur”. Sonra O 30.000 dinar 
verip zikredilen âlimin onurunu korumuş oldu. Bu olay Maveraünnehir’de meşhurdur.”11 

Yukarıda verilen kısa bilgiler gösteriyor ki; Hanefî mezhebi Türkistan ve 
Maveraünnehir sınırlarında geniş çapta yayılmış olup onun çok sayıda meşhur ve 
yetkin temsilcileri ve imamları hem itikad alanında hem de hukuk alanında bu muhitte 
kemal derecesine ulaşmışlardır. Onlar Hanefî mezhebinin hukukî ve akidevî esaslarını 
oluşturan Ebû Hanife’nin eserleri ve onun yetenekli öğrencileri olan Muhammed b. 
Hasan eş-Şeybanî ve Ebû Yusuf’un kaleme aldığı Zâhirü’r-rivâye eserleri, Kitabu’l-harac 
ve başka fıkhî eserlere dayanmış olarak son derece önemli hukukî eserler telif edip 
mezhebin gelişmesi ve ilerlemesine katkı yapmışlardır. Mesela: Türkistan’ın büyük 
fakihlerinden olan sekiz kişi el-Mebsut adıyla fıkıh ilmi alanında bilimsel eserler 
yazmışlardır. Bu yazarlara Fahru’l-İslam el-Bezdevî’nin 11 ciltlik Mebsut’u, Şeyhu’l-
İslam Muhammed b. Hüseyin el-Buharî el-Hanefî’nin 15 ciltlik Mebsut’u ve 
Şemsüleimme es-Serahsî’nin 15 ciltlik Mebsut’u örnek gösterilebilir.  

Rivayetlere göre o dönemlerde Dımaşk şehrinin meşhur ve tanınmış 
emirlerinden biri şeriat ilmlerini öğrenmek için Buhara şehrine gelmiş ve orada ikamet 
etmiş, 809 yılında Buhara’da vefat etmiştir.  

  

                                                 
11 Avfî, Cevâmi‘u’l-hikayât naklen Safa Tarih-i Edebiyat der İran, II.  
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İKİNCİ BAP 

 
II. TÜRKİSTAN’DA HANEFİ MEZHEBİNİN MEŞHUR 

TEMSİLCİLLERİ 

 
A. Burhanuddin Merginânî (ö. 593/1197) ve Hanefî Mezhebinin 

Gelişmesine Katkıları 

Türkistan’lı fakihlerin her biri kendi ilmî metodu ve yaşadığı dönemin 
şartlarına bakarak İslam hukuku özellikle Hanefî mezhebinin gelişimi ile ilgili 
unutulmaz hizmetler yapmış ve kendilerinden canlı eserler miras bırakmışlardır. Onlar 
arasında İmam Merginânî’nin yazdığı değerli hukukî kodeks el-Hidâye kullanışlı 
olması, mükemmel oluşu, Hanefî mezhebi ve başka sünnî mezhepleri karşılaştırmalı 
metotla öğrenme, çok yönlü olarak açıklandığı için kendine özgü büyük nazari ve ilmî 
öneme sahiptir.  

Sekiz (8) asırdan beri el-Hidâye kitabı Hanefî mezhebi alanında en önemli ve 
itibarlı bir kaynak olarak birçok İslam ülkesinde medreseler ve İslamî yüksek öğretim 
kurumlarında okunmaya devam etmektedir. Onun metni ve muhtasarları üzerine 
meşhur fakihler tarafından altmıştan (60) fazla şerh ve haşiye yazılıp bu mezhebin 
yayılması alanında etkili bir faktör olduğu malumumuzdur. Aynı şekilde el-Hidâye 
Farsça, İngilizce ve Rusça’ya tercüme edilip Batı’lı bilim adamları için mezhebimzin 
öğrenilmesi ile ilgili önemli bir kaynak sıfatıyla kullanılması bizi sevindirmiştir. 
Zikredilen fikirleri dikkate alarak kitabımızın üçüncü bölümünün ikinci babını İmam 
Merginânî ve onun şaheseri olan el-Hidâye’nin tanıtımına ayırdık. 

İmam Burhanuddin Ebü’l-Hasan Ali b. Ebû Bekir b. Abdülcelil el-Ferganî el-
Merginânî 517/1123 yılında Merğilan şehrinin Riştân köyünde doğdu. 593/1197 
yılında ise Semerkant’ta vefat etti. Merginânî kendi ailesinin terbiyesinde büyüyüp en 
meşhur ve yetkin âlimlerden ders aldı. Yüksek yetenek ve düzenli faaliyet sebebiyle 
Hanefî mezhebi alanında büyük fakih ve müctehid derecesine yükselerek Şeyhulislam 
lakabına layık görülmüştür.  

Fıkıh ilminin önemini derin bir şekilde anlayan Burhanuddin Merginânî kendi 
çocuklarını da bu alanda eğitim verip yetiştirmiştir. Onun çocuları ve öğrencilerinden 
aşağıdakiler meşhurdur:  

1. Oğlu: İmaduddin b. Burhanuddin el-Merginânî yetkin fakih ve yetenekli bir 
şair idi.  

2. Ömer Husamuddin b. Burhanuddin el-Ferganî: İslam Ansiklopedisi (İA) ve 
Keşfü’z-zunûn’da belirtildiğine göre el-Fevâid ve Cevâhiru’l-fıkh adlı eserler onun telif 
ettiği eserlerdir. İkinci kitabın bir adet el yazma nüshası Özbekistan Ebû Reyhan 
Birunî isimli Şarkşinaslık Enstitüsü el yazma eserler bölümünde P.9533 numarada 
kayıtlıdır. Müellif bu eseri Muhtasaru’t-Tahavî, Muhtasaru’l-Cessas, Hizanetü’l-fıkh ve 
başka birtakım Hanefî mezhebinin önemli kaynaklarından toplayarak el-Hidâye adlı 
eserin metodunu esas alarak tertip etmiştir.  
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3. Muhammed Ebü’l-Feth Celaluddin el-Ferganî 

4. Ebü’l-Feth Zeynüddin Abdurrahim b. İmaduddin el-Ferganî: Merginânî’nin 
torunu olup Semerkant’ta yaşamış ilimi faaliyetler ile meşgul olmuştur. Kaynaklarda 
belitildiğine göre 651/1253 yılında Semerkant şehrinde Yargı (Kada) Mahkemeleri ile 
ilgili el-Fusulü’l-İmadiyye adlı eseri telif etmiştir.  

Burhanuddin Merginânî gençlik yıllarının tamamını ilim öğrenmekle geçirerek 
kendi döneminin Hanefî mezhebi alanında büyük fakih (hukukçu) derecesine yükseldi. 
Onun fıkıh ilmi alanında böylece yüksek bir mertebeye yükselmesi aşağıdaki 
faktörlerle açıklanabilir:  

Birincisi: Merginânî yetenekli, keskin zekâlı, ilim ve bilgi aşığıydı. İlime ilgisi 
onu uzun yolculuklar yapmasına sebep oldu. Döneminin temel ilimlerini öğrenme 
imkânı buldu. Fıkıh ilmini ilk olarak babasından, daha sonra İmam Bahauddin Ali b. 
Muhammed b. İsmail el-İsbicabî’den12 (ö. 535/1140) öğrendi. Onun Meşhur hocaları 
Abdülaziz el-Merginânî, Fetâvâ-yi Kâdîhân’ın müellifi Fahruddin Ebü’l-Mefahir Hasan 
b. Mansûr Özcendi (ö. 592/1196), el-Akâidu’n-Nesefiyye adlı eserin müellifi ve fıkıh 
alanında 100’e yakın eserin yazarı olan Necmüddin Ebü’l-Hafs Muhammed b. Ahmed 
en-Nesefî (ö. 537/1143) ve es-Sadruşşehid Husamuddin Ömer b. Abdülaziz b. Ömer b. 
Maze (ö. 536/1141) ve Serahsî’nin (ö. 483/1090) öğrencisi olan Ebû Amr b. Ali el-
Bikendî idi. Merginânî, Ebû İsa et-Tirmizî’nin (ö. 279/892) el-Câmi adlı eserindeki 
hadisleri el-Kureşî’nin (ö. 775/1373) zikrettiği isnadlarla13 Ebû Muhammed Seyyid b. 
Esed’den ve el-Hasan b. Ali el-Merginânî’den okuyup işitmiştir. 

Çeşitli kaynaklarda verilen bilgilere göre Merginânî, kendi hocalarından daha 
yukarı derecelere yükselmişti.  

İkincis: Merginânî’nin yaşadığı dönem Doğu Rönesansı’nın ilk basamakları 
olan miladî IX-XII asırlar, yani orta Asya’da toplumun ilerlemesi için fıkıh ilmine 
(hukuk ilmine) büyük ihtiyaç hissedildiği bir döneme rastlamıştır. Fıkıh ilmi alanında 
onun yazdığı eserler, özellikle el-Hidâye adlı eseri o dönemin hukukî problemlerini 
çözmeye yönelik olarak telif edilmiştir.  

Üçüncüsü: Merginânî’nin İmam-ı Âzam Ebû Hanife’nin kurucusu olduğu 
Hanefî mezhebine mensubiyeti de onun ilimde zirve noktaya çıkmasının büyük 
amillerindendir; çünkü Ebû Hanife şeriatın üç temel kaynağı olan Kur’an-ı Kerim, 
Sünnet, İcma’dan sonra dördüncü temel kaynak olan rasyonel (aklî) kaynak yani kıyasa 
diğer mezheplere nazaran daha fazla önem vermesiyle başkalarından ayrılmaktadır. 
Aynı şekilde halk arasında yayılıp onların hayatına yerleşen, sinen örf ve adetler 
Hanefî mezhebinde hukukî muameleleri çözmede geniş çaplı olarak kullanılmaktadır.  

Zikredilen faktörler özellikle Hanefî mezhebinin rey (kişisel fikir) ve kıyasa 
dayanması, Burhanuddin Merginânî’ye kendi melekesini geliştirmesi, İslam hukuk 
felsefesinin asıl mahiyetini anlama ve bu sınırsız alanda özgürce fikir yürütmesi için 
uygun şartlar yaratmıştır.  

Kaynaklarda belirtildiğine göre Merginânî o dönemde bir gelenek olduğu üzere 
kendi okuduklarını defterlere kaydederdi. Ancak bu kayıtlar bize ulaşmamıştır. Büyük 
                                                 
12 İsbicab günümüzde Sayram’dır (mlf. n.). 
13 Hadislerin birine nispet edilmesi (mlf. n.). 
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allame ömrünün sonuna kadar Semerkant’ta yaşamış ve eserler meydana getirmiş olup 
593/1197 yılında zikredilen yerde vefat etmiştir. Şamî/İbn Abidin (ö. 1252/1836) 
Reddü’l-muhtar’da yazdığına göre büyük fakih Semerkant’taki 400’e yakın 
“Muhammed” isimli fakihlerin defnedildiği “Türbetü’l-Muhammedîyyin” yani 
Muhammed’lerin kabristanı yanında defnedilmiştir. Birçok araştırmacı tarafından 
Merginânî’nin vefatının Semerkant’ta gerçekleştiği belirtilmiş olsa da Türk düşünür 
Şemsüddin Sami Kamusu’l-a’lam’da bu konuyla ilgili aşağıdaki bilgilere yer vermiştir:  

“Cengiz Han’ın (ö. 624/1227) saldırdığı zamanda o (Merginânî) Buhara’da ders 
vermekle meşguldu. Buhara ahalisi onu Cengiz Han ile barış şartnâmesi düzenlemek için 
kendi taraflarından temsilci olarak göndermiştir. Ancak şartnâme bazı kimseler tarafından 
bozulduğu için Cengiz Han şehri ateşe vermiş, ahaliyi katlederken el-Hidâye müellifi de 
hayatını kaybetmiştir.”14 Biz buna benzer bir bilgiye diğer başka bir eserde rastlamadık. 
Kâtib Çelebî, Abdülhay Leknevî, İslam Ansiklopedisi (İA) ve el-Hidâye’nin bazı 
şarihlerinin verdiği bilgilere göre aşağıdaki eserler Burhanuddin Merginânî’nin telif 
ettiği eserler olup, araştırmacılar tarafından bunların el yazmalarının var olduğu 
açıklanmıştır:  

1- Neşru’l-mezheb 

2- Kitabu tenasükü’l-Hac (Hac menasiki) 

3- Kitabün fi’l-feraiz (Miras alanında) 

4- et-Tecnis ve’l-mezid (fetva mecmuası) 

5- Muhtaratü’n-Nevazil (Mecmu‘u’n-Nevazil) 

6- el-Mezid fi’l-fürû-i’l-Hanefîyye 

7- Şerhu’l-Cami‘i’l-Kebir (İmam Muhamed b. Hasan eş-Şeybanî’nin önemli eseri 
olan el-Cami‘u’l-Kebir’in şerhi) 

8- Bidayetü’l-mübtedi 

9- Kifayetü’l-müntehi (Bidaye üzerine yazılan büyük hacimli 8 ciltik şerh) 

10- el-Hidâye (İmam Merginânî’nin şaheseri olan Bidayetü’l-mübtedi üzerine 
kendisinin yazdığı orta hacimli şerh) 

Merginânî (ö. 593/1197), Bidayetü’l-mübtedi’yi Ebü’l-Hüseyin b. Ahmed b. 
Muhammed el-Kudurî’nin (ö. 428/1037) el-Muhtasar15  ve Muhammed b. Hasan eş-
Şeybânî’nin el-Cami‘us-sağîr adlı eserlerini esas alarak muhtasar mahiyette telif edip 
daha sonra meselelerin tertibinde teberruk olsun diye Muhammed b. el-Hasan eş-
Şeybanî’nin metodundan faydalanmıştır. O, Bidayetü’l-mübtedi’nin mukaddimesinde 
şöyle yazmıştır: 

“Gençlik yıllarımda fıkıh ilminin tüm türlerini (bölümlerini) kendi içinde barındıran 
küçük hacimli muhtevası geniş bir kitap olsa diye düşünürdüm. Yolculuklarım sırasında 
tesadüfen el-Kudurî’nin telif ettiği el-Muhtasar’ını bulduğumda en güzel, en veciz (kısa) ve 
harika kitap demiştim. Yine dönemin büyük, küçük birçok âliminin el-Cami‘us-sağîr’ı 

                                                 
14 Şemseddin Samî, Kamusu’l-a’lam, XI/1302. 
15 İlim ehli arasında el-Kudurî diye meşhur olmuştur (mlf. n.). 
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öğrenmeye davet ettiklerine tanık oldum. Böylece her iki eseri birleştirmeyi kedi kendime 
hedef olarak düşündüm, zaruret olmadıkça onların sınırlarından çıkmamaya karar verdim ve 
onu Bidayetü’l-mübtedi (başlayanın başlangıç kitabı) diye isimlendirdim. Eğer bu eseri şerh 
edebilirsem Kifayetü’l-müntehi diye adlandıracağım.”16 

Merginânî (ö. 593/1197) Bidayetü’l-mübtedi’nin mukaddimesinde onu şerh 
etme niyetinde olduğunu, şerhetme maksadıyla eserin son derece kısa olacağını 
dikkate alarak ona 8 ciltlik büyük şerh yazmış ve Kifayetü’l-müntehi (netice alıcıları ikna 
eden kitap) diye isimlendirdi. Sekiz ciltlik büyük hacimli şerhi okuma, onun içinden 
gerekli meseleleri bulma, böyle büyük bir kitabı taşıma talebeler için zorluklar 
doğururdu. Neticede müellif kendi niyeti ve dostlarının tavsiyelerine binaen Bidayetü’l-
mübtedi’yi yeniden orta hacimli bir şerh yapmaya girişti. Çarşamba günü Zilkade ayı, 
537/1143 yılında başladığı bu eserin yazımı müellif için kolay olmadı. Şeyh 
Ekmelüddin’in verdiği bilgilere göre bu iş onun hayatının 13 yılını aldı.  

Müellif yeni eserini telif etmek için kendisinin tüm güç ve yeteneğini kullandı. 
Abdülhay Leknevî (ö. 1304/1886) kaynaklara dayanarak yazdığı bilgilere göre O 13 yıl 
(eserinin yazış müddeti) süre zarfında hep oruçluydu. Ona yemek getiren hizmetçiyi 
gönderip yemeğini öğrencilerinden birine ya da başka birine yedirip boş bulaşıkları 
kaldırırdı. Hizmetçi yemeği hocanın kendisi yedi diye düşünür ve bulaşıkları 
götürürdü. Böylece o başka kimselere haber vermeksizin oruç tutardı. Çünkü oruç 
insana ruhî güç verir ve konsantrasyonuna yardımcı olur. Neden 4 ciltlik ikinci şerh 
yani el-Hidâye adlı kitabının yazımı, 8 ciltlik şerhe nispeten bu kadar ağır geçti? Neden 
bu kitabın tamamlanması için 13 yıllık bir sıkıntı çekildi? Bizim kanaatimize göre onun 
sebeplerini aşağıdaki şekilde açıklamak mümkündür: 

 Birincisi: İmam Muhamnmed eş-Şeybanî ve el-Kudurî’nin eserlerinden ihtisar 
edilerek Bidayetü’l-mübtedi’ye aktarılan temel fıkhî (hukukî) meseleler ile ilgili yüzlerce 
ferî (cüzî) mesele mevcuttu. Onların arasından halkın pratik hayatını ilgilendiren, 
devlet ve toplum açısında günlük problemler, çözüme kavuşturulmayan çok sayıda 
problem vardı. Bu bakımdan o dönemdeki değişken şartları ince detaylarına varıncaya 
kadar anlama, birinci derecedeki problemlerin ikinci derecedeki problemlerden ayırma 
ve bunların çözüm yollarını tespit etme, müelliften büyük dikkat, özen, ağır zahmet, 
çok yönlü araştırma ve derinlemesine inceleme isterdi.  

İkincisi: Burhanuddin Merginânî fıkıh ilminin katettiği 6 dönemin (Hz. 
Peygamber, Sahabiler, Tabi‘un, Müctehidler, Muharricler ve Mukallidler döneminin) beşinci 
aşaması olan Muharricler17 döneminde yaşadığı için doğrudan doğruya bağımsız bir 
şekilde fikir yürüterek özgürce ictihad etme yetkisine sahip değildi; çünkü hicrî IX. 
asrın başlarından (m. XV. asırdan) sonra “hiç kimse İslam hukuku alanında bağımsız 
ictihad etme yetkisine sahip değildir” fikri ortaya çıkmıştı. “Hukuk araştırmalar (fıkhî 
çalışmalar) alanındaki çoğu ilmî faaliyetler büyük âlimler tarafından yapılmış olup 
“onların tespit ettiği temel kurallar ve kaidelerin açıklanması, şerh edilmesi ile sınır 
olan alanlarda kalınması gerektiği” düşüncesi mevcuttu.18 

                                                 
16 Leknevî, el-Fevâidü’l-behiyye, s. 57. 
17 Mezhep imamları ve büyük müctehidlerin eserine müracaat etmek suretiyle yeni çıkan karmaşık hukukî 
problemlerin çözüm yollarını ortaya çıkaran kimselerdir (mlf. n.). 
18 Mecid Haddurî ve Herbert J. Liebesny (Haz.), Hukuk der İslam. 
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Abdülhay Leknevî (ö. 1304/1886), kendi meşhur eseri el-Fevâidü’l-Behiyye’de 
Hanefî mezhebi âlimlerini altı gruba bölerek el-Hidâye’nin müellifi ve el-Kudurî’yi 
“ashabu’t-tercih” yani bazı rivayetleri bazılarına tercih etme (üstün tutma) yetkisine 
sahip olan âlimler arasında zikretmiştir.  

Zikredilen dönemde Merginânî’nin yanında çeşitli müellefler tarafında farklı 
asırlarda yazılan çok sayıda fetâvâ (fetva mecmuaları) kitapları yığın halinde dururdu. 
Onlarda binlerce mesele, bazı belli problemler ile ilgili onlarca fikir ve değerlendirme, 
hatta birbirine zıt düşen görüşler de mevcuttu. Merginânî’nin ele aldığı hukukî 
meseleyi açıklamak için ilk olarak, şeriatın temel kaynakları, daha sonra Ebû Hanife, 
İmam Malik, İmam Şafiî, İmam Ahmed b. Hanbel’in eserlerini, Muhammed b. Hasan 
eş-Şeybanî’nin Zâhirü’r-rivâye adıyla meşhur olan kitaplarını, Ebû Yusuf’un Kitabu’l-
harac, Edebü’l-Kadî, İhtilafu Ebi Hanife ve İbn Ebi Leyla, er-Reddü ‘ala siyeru’l-Evza‘î adlı 
eserlerini, İmam Züfer’in eserini, aynı şekilde onlardan sonra İslam hukukunun farklı 
alanlarında çeşitli mezheplerde yetkin fakihler tarafından telif edilen sayısızca eser ve 
mecmuaları okuyup söz konusu eserlerde belirtilen değerlendirmeleri birbiriyle 
karşılaştırıp en doğru, en makul ve hayata uygun olan sonuçları çıkarması gerekirdi.  

 Nitekim Merginânî’nin kendisi el-Hidâye’nin mukaddimesinde bu konuyla ilgili 
şunları söylemiştir: “…sonra Allah’ın yardımıyla seçilen rivayetlerle güçlü aklî delilleri 
uyumlu hale getirip her bapta fazlalıkları terk ederek, gereksiz uzatmalar yapmaktan da 
kaçınarak el-Hidâye isimli şerhi yazmaya giriştim.” 

Şüphesiz en hayati ve zaruri rivayetleri seçme, onların doğruluğunu naklî 
delillerle ispatlamak, aklî delillerle sağlam hale getirmek, seçkin eserlerin metin ve 
muhtavasına derinlemesine girmek, onların hukukî temellerini tespit etmek büyük 
sıkıntılara katlanmayı ve dikkatle çalışmayı gerektirirdi. el-Hidâye müellifi son derece 
önemli ve tartışmalı meseleleri yazmak istediğinde sahabiler, mezheplerin kurucuları, 
büyük fakihlerin isimleri, coğrafi ve tarihî yerlerin adı, çeşitli kabile ve taifa isimlerini 
zikretmiştir. Abdülhay Leknevî Hidâye’nin 1. cildinde yazdığı mukaddimesinde 
Hidâye’de zikredilen sahabi ve tabi‘un isimlerinin 50’den fazla olduğu, kabile ve sülale 
isimlerinin 12, coğrafi ve tarihî yerlerin isimlerinin 55 adet olduğunu göstermiş ve 
onların her biri hakkında kısaca bilgi vermiştir. Leknevî, Merginânî’nin eserinde geçen 
90’dan fazla büyük fakih, imamlar, müctehidler, onlar arasından meşhur sahabiler ve 
muhaddislerin isimlerine ve onlarla ilgili bilgilere de yer vermiştir. Buna göre el-Hidâye 
yazarının işinin ne kadar ağır ve geniş kapsamlı olduğunu düşünmek zor değildir. 
Burhanuddin Merginânî el-Hidâye adlı eserini telif ederken kendine özgü bir metot 
kullanmıştır. Onun her bir ibaresi son derece kısa ve muhtasar olup, fıkhî hükümleri 
ifade eden cümlelerin her biri birer umumî kaide olarak verilir. Onun ibareleri veciz 
yani kısa ve muhtevalı, kelime terkipleri eksiksiz ve anlamlı olup, yapmacıklıktan uzak, 
çok ihtiyac hissetmedikçe eşanlamlı ifadeleri kullanmaz, gereksiz ifadeleri 
kullanmazdı. Onun yazım metodu sehl-i mümteni (basit ve kolay ama onun gibi 
yazmak imkasız) idi.  

Merginânî el-Hidâye’yi yazarken kendine özgü kısa ifadeler, ıstılahlar 
(kavramlar), ve kullanışlı ibareler kullanırdı. Bu ibareler el-Hidâye üzerine yazılan çok 
sayıda şerh ve haşiye yazarları tarafından tespit edilmiştir. Kâtib Çelebî, Şeyh 
Abdulhak ed-Dihlevî, Abdülhay Leknevî kendi eserinde zikredilen kaynaklara 
dayanarak bu ibareleri açıklamışlardır. Onlardan bazıları aşağıdakilerden ibarettir: 
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Fi diyarina ( ديارنا يف ): Bizim diyarımızda dediğinde o, Maveraünnehir, Türkistan 
şehirlerini kasteder.  

Kâle Meşayıhuna (قال مشايخنا): Bizim meşayihimiz, yani “hocalarımız dedğinde o, 
Maverhünnehir (Buhara ve Semerkant) âlimlerini kasteder. 

Fıkh (فقھ): Fıkıh sözüyle aklî delili kasteder. ve’l-fıkhu fihi (والفقه فيه) ifadesi ise 
“aklî delili aşağıdaki gibidir” demek istiyor.  

Kale’l-abdü’z-zaif afa anhu (قال العبد الضعيف عفی عنه): Ebüssuûd Efendi’nin (ö. 
982/1574) verdiği bilgilere el-Hidâye yazarı kendi fikrini bildirmek istediğinde “Bu aciz 
kul Allah onu affetsin, şöyle dedi” ibaresini kullanırdı. Ancak onun vefatından sonra 
bazı öğrencileri bu ibareyi Kale radıyallah anhu ( عنه ي االلهقال رض ) yani “Allah ondan razı 
olsun şöyle dedi” şeklinde değiştirmişlerdir. Müellif kendini enaniyetten korumak 
amacıyla “ben” kelimesini kendi fikrini dile getirdiğinde kullanmamıştır. 

Onun alışık olduğu metotlarından biri, ona göre makul görülen mezhep delilini 
bahsin sonunda getirmesidir. Kadızâde lakabıyla meşhur olan Şemsüddin Ahmed (ö. 
988/1580) Netâicü’l-efkâr adlı tekmilesinde verdiği bilgilere göre müellif çeşitli 
konularla ilgili delil getirirken en güçlü delili hepsinin sonuna getirirdi. Bunu 
yapmasının amacı son zikredilen sözün daha önceki konulara delil olmasını 
vurgulamak içindi.  

Müellif daha önce zikredilen ayete bima televna (بما تلونا) “tilavet ettiğimiz üzere”, 

hadise ise bima reveyna ( وينار بما  ) “rivayet ettiğimiz üzere” ve daha önce zikredilen aklî ve 

mantıkî delile bima zekerna ( ناذكر بما  ) “zikrettiğimiz üzere”, ibareleriyle işaret eder. Aynı 
şekilde Merginânî, nas yani ayet veya hadis metninde yer alan illet ya da sebebi, 
araştırılan meseleyi ispatlamak için mantıkî delil sıfatıyla kullanır. O genelde aklî delili, 
naklî delilden (ayet, hadis) sonra getirir.  

Muhtemel sorular ve itirazlara ise fe in kile keza kulna keza (فإن قيل كذا قلنا كذا) “eğer 
böyle denirse, şu şekikde cevap veririz” ibaresiyle cevap verir. Genellikle o ilk olarak 
Ebû Hanife’nin önde gelen öğrencileri Ebû Yusuf ve Muhammed b. el-Hasan eş-
Şeybanî’nin görüşlerini, ardından delillerinin zikreder. Daha sonra Ebû Hanife’nin 
görüşünü zikreder. Onun delilini öylesine açıklar ki; her ikisine cevap mahiyetinde 
olur. Merginânî’nin yazım metodu, onun kullandığı kendine özgü ibareler, ıstılahlar ve 
kavramları iyi bilmek, el-Hidâye’yi okuyup ondan faydalanma hususunda son derece 
yardımcı olur. 

el-Hidâye kitabının diğer önemli bir özelliği ise, kitapta hilaf ilmi (ilmu’l-hilaf) 
vasıtasıyla tespit edilen kaidelerin geniş kapsamlı olarak ele alınmasından ibarettir. 
Çünkü Merginânî bu ilim alanında söz sahibi âlim ve uzman sayılır. Şunu da 
belirtmemiz gerekir ki; Hilaf ilminin ilk kurucusu allame Ubeydullah ed-Debûsî19 idi.  

Burhanuddin Merginânî el-Hidâye’de hukukî problemleri çözerken sadece dört 
temel mezhebin (Hanefî, Malikî, Şafiî, Hanbelî) görüşlerine başvurmaz, hatta Zâhirî ve 
Evzaî mezhebinin görüş ve fikirlerine de yeri geldiğinde temas eder ve her biri ile ilgili 

                                                 
19 Ebû Zeyd ed-Debûsî hakkında bilgi için elinizdeki kitabımızın üçüncü bölümüne bakınız.  
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kendi bakış açısını açıklar. Bu açıdan el-Hidâye ilmu’l-hilafı geniş kapsamlı öğrenmek 
için de önemli ve muterber bir kaynak sayılır. Aynı zamanda son dönemde yeni bir 
disiplin olarak ortaya çıkan Mukayeseli Hukuk’un kendine özgü bir şekli olarak da itibar 
edilebilir. 

Merginânî’nin fıkhî açıdan hukukî meseleleri açıklığa kavuştururken onların 
meşru (kanunî, yasal) veya gayri meşru (kanunsuz, yasal olmayan) olduğunu naklî 
delillerden sonra aklî deliller ile açıklar. Bu bakımdan el-Hidâye’yi İslam hukuk felsefesi 
ve sonraki dönemlerde geniş bir şekilde gelişme gösteren Hukuk Felsefesi Bilimi’nin 
kaynaklarından biri diye kabul edersek doğru değerlendirmede bulunmuş oluruz.  

Böylece Burhanuddin Merginânî’nin telif ettiği dört ciltlik el-Hidâye kitabı 
sünnîlik akımında Hanefî mezhebinde önemli ve mükemmel bir hukukî kodeks olarak 
55’ten fazla kitap, yüzlerce bab ve fasıldan oluşmuş olup, miras hukuku dışında İslam 
hukukunun birçok alanını kapsamaktadır.  

 Burhanuddin Merginânî’nin miras hukukunu kendi kitabına almamasının 
sebebi şöyle izah edilebilir: İmam-ı ÂzamEbû Hanife’nin miras ile ilgili meseleleri 
bağımsız bir ilim olarak fıkıh ilminden ayrı tutmuş ve onu el-Ferâiz diye 
isimlendirmiştir.  

el-Hidâye’nin birinci cildi Taharet ve ameli ibadetlere (namaz, oruç, zekat ve 
hac), ikinci cildi aile hukuku, kölelik meseleleri, had cezaları (Allah tarafından 
belirlenen cezalar), uluslararası hukuk ölçüleri, şirketler bahsi, İslam hukukuna özgü 
olan vakıf hukuku gibi meselelere, üçüncü cildi muamelat çeşitleri (medeni hukuk), 
mahkeme, muhakeme sürecine, dördüncü cildi ise tarım (ekim işleri) ve arazi ile ilgili 
meseleler, suç türleri, şahitlik ve başka birçok konuya tahsis edilmiştir. 

Burhanuddin Merginânî’nin şaheseri olan el-Hidâye en muteber hukukî ders 
kitabı sıfatıyla 8 asırdan bu yana bütün İslam dünyası, özellikle Orta Asya ve Türkistan 
memleketleri, Hint alt kıtası, Türkiye ve çok sayıda Arap ülkesi için en dakik ve 
muteber kaynaklardan biri olarak vazifesimi yerine getirmektedir.  

el-Hidâye Mısır Arap Cumhuriyeti’ndeki en eski daru’l-fünûn olan el-Ezher, 
Afganistan şer‘iyyât fakülteleri, Hindistan Aligarh Üniversitesi, Diyobend Daru’l-
Ulum’u ve başka İslam ülkelerinin yüksek eğitim kurumlarının eğitim müfredatına 
dâhil edilmiştir.  

Bu değerli kitap kanunlaştırma sisteminin gelişmesi için temel kaynaklarından 
biri olarak kullanıla gelmiştir. Afganistan ve Hint alt kıtasında Kenzü’d-dekâik ve 
Muhtasaru’l-Kudurî’den sonra el-Hidâye’yi yetkili hocalardan okuyup bitirmeyen 
öğrenci hakikî fıkıh âlimi sayılmaz. 

el-Hidâye doğu Hindistan’ın ortak hâkimiyetindeki Bengal vilayeti mahkemeleri 
için 1190/1776 yılında Gulam Yahya Han tarafından tercüme edildi. Bu tercüme 
1221/1807 tarihinde Kalküta şehrinde neşredilmiştir. Hayret verici olan da el-
Hidâye’nin ilk defa neşri Arapça orijinal metni ya da Farsça tercümesi olmayıp, Charles 
Hamilton tarafından İngilizce’ye yapılan tercümesi Londra’da miladî 1791 yılında 
neşredilmiştir.  
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 Bu dört ciltlik tercüme pahalı ve baskısı tükendiği için 1870 yılında Standish 
Grove Grady’in gözetiminde tek ciltlik yeni baskısı yapılmıştır. Son defa İngilizce 
tercümesi 1982 yılında Lahor’da neşredilmiştir.  

N. A. Grodekov el-Hidâye’nin İngilizce tercümesinden Rusça’ya çevirmiş ve 
1893 yılında Taşkent’te neşredilmiştir.  

Alman bilim adamı dostumuz Ichret Schivak’ın elde ettiği bilgilere göre el-
Hidâye’nin meşhur baskıları aşağıdakilerden ibarettir:  

Arapça orijinal metni h. 1234/m. 1818 Kalküta’da, daha sonra Bombay, Leknev, 
Kanpûr ve Delhi’de yayımlanmıştır. Kahire’de içinde bulunduğumuz asrın sonunda ve 
1888 yılında Kazan şehrinde yayımlanmıştır. Onun ilk tenkitli metni 1326/1908 
Kahire’de neşredilmiştir. En yeni tenkitli metni de 1980 yılında Kahire’de 
neşredilmiştir.  

el-Hidâye’nin Rusça tercümesinin baskıları azalıp yok olmak üzereyken 1994 
yılında hukuk bilimleri uzmanı Prof. Dr. Ekmel Saidov tarafından Özbekistan 
Neşeriyat’ında birinci cildinin büyük tirajda yayımlanması son derece önemli ve hayırlı 
bir iş olmuştur. Eserin başka ciltlerinin neşredilmesi planlanmıştır.  

el-Hidâye Arapça’dan Özbekçe’ye Salahuddin Muhyiddinov’ın başkanlığında bir 
grup genç araştırmacı tarafından tercüme edilmiş olup birinci cildi Prof. Dr. A. H. 
Saidov’un takriziyle 2000 yılında Adalet Neşriyatı yayınlarından çıkmıştır. Kitabın 
başka ciltleri de baskı için hazırlanmaktadır.  

el-Hidâye sadece İslam hukuçuları için değil, aynı zamanda Batı hukukçuları için 
de çok değerli ve muteber bir kaynak olarak hizmet vermektedir. 1958 yılında Mecid 
Haddurî ve Herbert J. Liebesny tarafından da neşredilmiştir. Hukuk der İslam adlı 
eserin önemli yerlerinde el-Hidâye’den faydalanılmıştır. Kitabın müelliflerine göre 
“Burhanuddin Merginânî’nin yazdığı el-Hidâye adlı eser başka birçok kitapla kıyaslandığında 
nispeten daha fazla ve daha iyi şekilde Hanefî mezhebini fıkhî açıdan önemi ve gelişimini 
kısaca açıklamıştır. Bu kitabı okuyan kimse müellifin çok sayıda yerde kendi fikir ve 
kanaatini ileri sürdüğünü ve geliştirmeye çalıştığını görmesi mümkündür. Kitabı yazışının 
ana amcı da bu düşünce olmuştur.”20 

Zabihullah Safa, Burhanuddin Merginânî’nin el-Hidâye kitabı Hanefî fakihleri 
arasında çok ehemmiyet ve itibar kazanarak üzerine çok sayıda şerh yazıldığını 
vurgulamıştır. 

el-Hidâye, ilmî ve teorik açıdan öneminden dolayı her zaman büyük fakihler ve 
İslam hukukunun meşhur temsilcilerince üzerinde durulmuş, ona nispeten kendi fikir 
ve düşüncelerini dile getirmişlerdir. Onlardan el-Hidâye müellifinin oğlu Şeyhulislam 
İmaduddin babası hakkında aşağıdaki şiiri yazmıştı:  

 کتاب الهداية يهدي الهدى           إلى حافظيه ويجلو العمى
 فلازمه واحفظه يا ذا الحجى          فمن ناله نال أقصى المنى 

                                                 
20 Mecid Haddurî ve Herbert J. Liebesny (Haz.), Hukuk der İslam, s. 105. 
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“Hidâye, onu ezberleyen kimseyi hidâyet yoluna götürür, gözü görmeyenlerin 
gözlerini aydınlatır. Ey akıllı kimse! onu okuyup ezberle, onu özümseyen, içselleştiren kimse 
en yüksek hedeflere erişmiş olur.”21 

 Allame İlah Dad ise el-Hidâye üzerine yazdığı haşiyede şöyle yazmıştır:  

 إن الهداية كالقرآن قد نسخت           ما صنفوا قبلها في الشرع من كتب
“Kur’an-ı Kerim kendisinden önceki dinleri nasıl neshettiyse, el-Hidâye de 

kendisinden önce şeriat alanında yazılan tüm kitapları neshetmiştir.”22 

el-Hidâye üzerine genişçe araştırma yapan, mukaddime ve haşiye yazan 
Abdülhay Leknevî (d. 1848- ö.1886) Merginânî’yi aşağıdaki ifadelerle tanıtmıştır:  

“İmam el-Merginânî fakih, Kur’an-ı Kerim hafızı, muhaddis, müfessir, birçok ilim 
tahsil eden ve özümseyen güçlü ve keskin hafızasıyla dikkatli araştırmalar yapan, zahid, 
takvalı, yetenekli ve birçok fazilete sahip, usûlî (fıkıh usulünü derinlemesine bilen), ilim ve 
edebiyatta benzeri olmayan edip ve şair, hilaf ilmi ve mezhep alanında yüce yetkilere sahip 
bir zattı.”23 

Leknevî, el-Hidâye hakkında aşğıdaki fikirlerini şöyle dile getirmektedir:  

“Ben el-Hidâye, şerhleri ve Muhtârâtü’n-Nevâzil’i okudum, Merginânî’nin yazdığı 
eserler, özellikle el-Hidâye kabul görmüş ve güvenilir bir kitaptır; çünkü günmüzde de birçok 
âlim ve hukukçu tarafından yararlı kaynak sıfatıyla kullanılmaktadır.”24 

Yukarıda zikredilen fikirler ve başka çok sayıda araştırmacı tarafından dile 
getirilen olumlu değerlendirmeler, el-Hidâye’nin ne kadar ilmî öneme sahip olduğunu 
kanıtlayan delil sayılır.  

Şafiî mezhebinin bazı temsilcileri, el-Hidâye müellifinin muteber olmayan 
hadislerden faydalandığını dile getirip onu eleştirmişlerdir. Ancak bazı araştırmacılar, 
onlardan Abdülhay Leknevî “böyle yaklaşımlar, Merginânî’nin yüksek mertebeli ve büyük 
bir âlim olduğundan habersiz olmaktan kaynaklanır” diye vurgulamıştır.  

Şeyh Muhyiddin Abdülkadir b. Muhammed el-Kureşî (ö. 775/1373) el-
Hidâye’de geçen hadislerin tahricini25 yapmış ve kitabını el-İnâye bi marifeti ehâdisi’l-
Hidâye diye isimlendirmiştir. Aynı şekilde Şeyh Alâüddîn İbnü’t-Türkmânî (ö. 
750/1349) el-Kifaye fi marifeti ehadisi’l-Hidâye adlı eserinde, Şeyh Cemalüddin Abdullah 
b. Yusuf ez-Zeylaî (ö. 762/1360) Nasbü’r-râye li ehâdisi’l-Hidâye adlı eserinde zikredilen 
hadislerin sahih olduğunu göstermiştir. Son eseri İbn Hacer el-Askalânî (ö. 852/1449) 
telhis yaparak ed-Dirâye fi müntehebi ehâdisi’l-Hidâye diye isimlendirmiştir.26 

Hidâye hem şekil hem de düzen bakımından hem de muhteva açısından Hanefî 
mezhebinin öğretilerinin parlak bir örneği olduğu için daha sonraki dönemlerde birçok 
fıkhî eser ona benzetilmiş ve onun uslubundan faydalanılarak telif edilmiştir.  

                                                 
21 Leknevî, el-Hidâye’ye yazdığı mukadimme (Leknevî, el-Hidâye’ye yazdığı mukadimme, Yayına Hazırlayan: Naim 
Eşref Nur Ahmed, nşr. İdâretü’l-Kur’ân ve’l-ulûmi’l-İslamiyye, 1. bs., Karaçi 1417/1996, s. 12 (çev. n.)).  
22 Leknevî, el-Hidâye’ye yazdığı mukadimme; (Leknevî, el-Hidâye’ye yazdığı mukadimme, Yayına Hazırlayan: Naim 
Eşref Nur Ahmed, s. 12 (çev. n.)). 
23 Leknevî, el-Fevâidü’l-Behiyye, Daru’l-Marife, Beyrut ts., s. 141 (çev. n.). 
24 Leknevî, el-Fevâidü’l-Behiyye. (Leknevî, el-Fevâidü’l-Behiyye, Daru’l-Marife, Beyrut ts., s. 142-143 (çev. n.)). 
25 Hadislerin metinlerinin sahih olduğu ve ravilerin güvenirli olduğunu ispatlamak (mlf. n.). 
26 Leknevî, el-Hidâye’ye yazdığı mukadimme, s. 3. 
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Hindistan’lı muhakkik ve âlim Aziz Ahmed Tarih-i tefekkür-i İslamî der Hind adlı 
eserinde Hanefî fıkhı Hindistan’da Giyasuddin Tuğluk (ö. 725/1325) döneminde 
hadislere dayanan hükümlerin nispeten üstün tutulduğunu, ülke yönetimi ile ilgili 
yasaların Kur’an-ı Kerim ve Hindistan’ın eski sultanlarının fermanlarına dayanmış 
olarak tamamen Hanefî mezhebi etkisi altında olduğunu ve onun oğlu ve yardımcısı 
Muhammed b. Tuğluk el-Hidâye kitabı hakkında tam olarak bilgi sahibi olduğunu 
vurgulamaktadır. Aynı şekilde müellifin verdiği bilgilere göre bu dönemde telif edilen 
iki büyük fıkhî eser Fıkh-ı Firuzşahî ve Tatar Han’nın teşviki ve maddî yardımlarıyla 
Âlim b. Alâ (ö. 786/1384) taafından yazılan büyük ve hacimli el-Fetâva’t-Tatarhâniyye, 
Firûz Tuğluk döneminde (752-790/1351-1388) telif edilmiş olup yazım uslubu 
bakımından el-Hidâye’den faydalanılmıştır.27 Aziz Ahmed’in verdiği bilgilere ek olarak 
şunları söylemek mümkündür ki; Hindistan’da ondan sonra yazılan fıkhî eserler, 
örneğin: Fetâva-yi İbrahim Şahî ve meşhur hukukî kaynak sayılan Babürlüler 
hükümdarlığı döneminde Arapça dört ciltlik halinde hukukî kodeks mahiyetinde 
yazılan Fetâva-yi Âlemgirî’de de el-Hidâye’nin etkilerini doğrudan doğruya görmek 
mümkündür. Hindistan dışında el-Fetâva’l-Hindiyye adıyla meşhur olan Fetâva-yi 
Âlemgirî Babürlüler hanedanının güçlü İmparatoru Evrenzib Alemgir’in (ö. 1118/1707) 
emriyle bir grup yetkin fakih tarafından yazılmaya başlanmış ve onun gözetiminde 
tamamlanmıştır. Dört cilt ve 3500 sayfa hacmine sahip bu kodeks Burhânpûrlu Şeyh 
Nizâmuddin (ö. 1090/1679) başkanlığında 24 kişilik âlimler heyetinin ortak 
çalışmasıyla kaleme alınmıştır. Eser mahkeme işleri ve dövlet yönetimi için Anayasa 
sıfatıyla kullanılmıştır. Fetâva-yi Âlemgirî Urduca’ya tercüme edilip 1889 yılında 
Leknev’de neşredilmiştir. Aynı şekilde bu önemli eser 6 cilt halinde el-Fetâva’l-Hindiyye 
adıyla Daru’l-kütübi’l-ilmiyye tarafından 2000 yılında Beyrut’ta neşredilmiştir. Adı 
geçen kodeksin birkaç el yama nüshası Ebû Reyhan Birunî Şarkşinaslık Enstitüsü El 
Yazma Eserler bölümünde mevcuttur. Bu nüshalardan biri güzel bir yazıyla yazılmış ve 
kenarları altın suyu ile tezyin edilmiştir.  

Yukarıda verilen bilgilerden açık ve net bir şekilde görünmüştür ki; el-Hidâye 
günümüze kadar İslam hukuku ile ilgili birçok alanda kendi etkisini göstermiş ve 
mezheplerine bakılmaksızın fakihlerin çoğu ona büyük önem vermişlerdir. Bu sebeple 
el-Hidâye üzerine çokça şerh çalışması yapılmış, bazen ise ihtisar edilmiş ve 
muhtasarları üzerine şerhler yapılmıştır.28 İlk defa el-Hidâye’yi kendi torunu Buhara’lı 
Sadrüşşerîa es-Sânî Ubeydullah b. Mes‘ûd (ö. 747/1346) için ihtisar eden 
Burhânüşşerîa Mahmûd b. Sadrüşşerîa el-Evvel kendi eserine Vikâyetü’r-rivâye fi 
mesâili’l-Hidâye adını vermiş ve mukaddimesinde el-Hidâye hakkında aşağıdaki 
fikirlerini dile getirmiştir: 

“el-Hidâye övünmeye değer nefis ve değerli bir kitap olup dalgaları coşkun bir denize 
benzer, önemli, çok kıymetli, içindeki deliller ve burhanlarla büyük öneme sahip, sonsuz 
iyilikleri olan ve parlak cümleleri ile her kese feyiz ve bereket kaynağı olarak devam eden bir 
kitaptır.”29 

                                                 
27 Aziz Ahmed, Tarih-i tefekkür-i İslami der Hind, Far. Çev. Nakî Lutfi ve Muhammed Cafer Yahakki, Tahran, H.Ş. 
1367/1988, s. 6.   
28 Detaylı bilgi için bk. Murat Şimşek, “Bir Hanefi Klasiği: Mergînânî’nin el-Hidâye’si Üzerine Yapılan 
Çalışmalar”, TALİD, 2014, cilt: XII, sayı: 23, s. 279-321 (çev. n.). 
29 Burhanüşşeria, Vikâyetü’r-rivâye fi mesâili’l-Hidâye, s. 9; Bu eser Özbekistan İlimler Akademisi, Ebû Reyhan Biruni 
İsimli Şarkşinaslık Enstitüsü Elyazmalar Bölümü no: P. 9445’de kayıtlıdır. 
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Eğer biz el-Hidâye’nin muhtasarı el-Vikâye ve onun muhtasarı olan Muhtasaru’l-
Vikâye üzerine yazılan çok sayıda şerhi de dikkate alırsak, bu durumda el-Hidâye ve 
onun muhtasarları üzerine yazılan şerhlerin sayısı 50’den fazla olur. Ame eğer 
ıstılahlar, isimler, yerler, bazı itirazlar ve sorulara aydınlatıcı cevaplar vermek amacıyla 
yazılan haşiyeler ve talikler, ayrıca metin ibareleri ile ilgili yapılan açıklamalar 
hakkında konuşacak olursak mustakil araştırmalar yapılması gerekir.  

Kur’an-ı Kerim’den sonra İslam hukukunun temel kaynaklarından biri olan 
sünnetle ilgili İmam Buharî’nin bir araya getirdiği eşsiz eseri el-Câmi‘us-sahih üzerine 
Carl Brockelmann’ın (ö. 1956) Tarihu’l-edebi’l-Arabî adlı eserinde yazdığına göre 43 
şerh yazılmıştır.  

Wilhelm Ahlwardt’ın (ö. 1909) yazma eserler fihristinde belirttiğine göre onun 
60 şerhi vardır. Bu bilgiler ışında şöyle dememiz mümkündür ki; İmam Buharî’nin 
eserinden sonra el-Merginânî’nin el-Hidâye adlı eseri en çok şerh edilen eserdir. Bu ise 
el-Hidâye’nin ne kardar büyük ilmî, amelî ve hayatî öneme sahip oldğu inkâr edilemez 
bir gerçeklik sayılır.  

Şimdi ise okuyucuların dikkatini Burhanuddin Merginânî’nin öğrencilerinden 
biri olan Burhanu’l-İslam ez-Zernucî’nin Ta‘lîmü’l-müte‘allim isimli eserinde 
Merginânî’den rivayet ettiği bir parça şiir ve kısa bir söze dikkat çekmek isteriz: 

Büyük İmam, üstat, el-Hidâye müellifi bana aşağıdaki şiirleri okumuştu: 

  نسِّكُ وأَكبـَرُ مِنهُ جَاهِلٌ مُت               فسَادٌ كَبيرٌ عَالمٌ مُتَهتكُ    
 لمن بهِما في دِينِه يتَمسّكُ               هما فِتنَة في العَالمينَ عَظِيمَةٌ 

“Onursuz ve hiçbir değeri olmayan âlim büyük bir fesattır. Ondan da daha büyük 
fesat kaynağı zühd ve ibadet üzere olduğunu iddia eden cahil kimsedir. Kendi dinleri ile ilgili 
onlara müracaat edenlere, onların büyük fitnelere sebep olmaları kaçınılmazdır.”30  

Aynı şekilde Zernucî, hocam Merginânî bana şöyle dedi, demiştir:  

لإسلام برهان الدين رحمه االله يقول: "إنما غلبت وينبغي أن لا يكون لطالب العلم فترة، فإنها آفة، وكان أستاذنا شيخ ا”
  “. شركائي بأني لا تقع لي الفترة في التحصيل

“Hiçbir zaman ilim öğrenme işine ara verilmemesi gerekir; çünkü bu, büyük zarara 
neden olur, ben ilim tahsil ederken hiçbir zaman ara vermediğimden dolayı birçok 
sınıfdaşımın önüne geçtim.”31 

B. Merginânî ve Buharalı Fakihler  

Buhara, âlimleri ve edipleri bir tarafa bırakılsa da, tüm maddî ve manevî 
medeniyeti ile dünyanın en büyük ve en meşhur şehirleri arasında yerini almaya 
devam etmektedir.  

Bu şehirde dünyaya gelip şöhret kazanan büyük muhaddis İmam Muhammed b. 
İsmail el- Buharî (ö. 256/869), büyük tabip ve filozof Ebû Ali İbn Sina (ö. 428/1037), 
büyük sufî ve tarikat önderi Bahaüddin Nakşbend (ö. 791/1389) ve başka onlarca ilim 
ve sanat erbabı bu iddianın inkâr edilemez tanıklarıdır.  
                                                 
30 Burhanü’l-İslam Zernûcî, Kitabü Talimü’l-müteallim Tariku’t-talim, thk. Mervan Kebânî, el-Mektebü’l-İslamî, 1. bs., 
Beyrut 1401/1981, s. 67 (çev. n.). 
31 Zernûcî, Kitabü Talimü’l-müteallim Tariku’t-talim, s. 111(çev. n.). 



174 
 

Hadis kitaplarının en sahih altısından (Sıhah-ı sitte) birincisi ve Kur’an-ı 
Kerim’den sonra en muteber kitap sayılan İmam Buharî’nin el-Câmi‘us-sahih adlı eseri 
asırlar boyunca birçok İslam dünyasının büyük âlimlerinin akıl ve zekâsını hayran 
bırakmıştır. Aynı şekilde İbn Sina’nın ölümsüz eserleri sebebiyle ve Bahaüddin 
Nakşbend’in tasavvuf, tarikata giren hayatî öğretileriyle dünya çapında büyük itibar ve 
hürmete layık görülmeye devam etmektedir.  

Buharalı onlarca meşhur fakih (Hukukçu âliml) arasında Sadruşşeria ailesi32 
kendine özgü itibara sahip olup İslam hukukunda önemli bir yere sahip olup Hanefî 
mezhebinin önde gelen temsilciler sıfatıyla hizmet etmişler ve Merginânî’nin şaheseri 
olan el-Hidâye’ye çok özen göstermişlerdir. Onlardan biri döneminin meşhur fakihi 
(İslam hukukçusu) Sadruşşeria Ahmed b. Cemalüddin Ubeydullah el-Mahbubî el-Buharî 
(ö. 650/1252 civarında) idi. O, miladî XIII. asırda yaşamış olup fıkha dair önemli 
eserlerin müellifidir. Onlardan el-Hidâye üzerine yazdığı şerherden birinin müellifi 
sıfatıyla tanınmıştır. Onun oğlu Burhânüşşerîa lakabıyla tanınan Mahmûd b. 
Sadrüşşerîa el-Evvel (ö. VII-VIII./XIII-XIV. yüzyıl) babası gibi yetkin fakihlerden olup 
Hanefî mezhebi alanında kendisinden unutulmaz eserler miras bırakmıştır. 
Burhaüşşeria Mahmud Sadrüşşerîa el-Evvel kendi torunu Sadrüşşerîa es-Sânî 
Ubeydullah b. Mes‘ûd’u (ö. 747/1346) İslam hukuku alanında iyice yetiştierek fıkhî 
meselelerin iyice kavraması için Burhanuddin Merginânî’nin (ö. 593/1197) başyapıtı 
olan el-Hidâye’nin en temel meselelerini ihtisar edip bir kitab halinde hazırlamış ve ona 
Vikâyetü’r-rivâye fi mesâili’l-Hidâye33 adını vermiştir.  

Onun bu eseri el-Hidâye’nin en iyi ve en akıcı muhtasarı sıfatıyla büyük itibar 
kazanmış, asırlar boyunca okunmaya devam etmiştir. Onu kapalı kalan yerlerini 
açıklamak amacıyla haşiyeler yazılmıştır.  

Burhaüşşeria Mahmud’un torunu Sadrüşşerîa es-Sânî lakabıyla meşhur olan 
Ubeydullah b. Mes‘ûd (ö. 747/1346) bu ailenin övüncü ve Hanefî fıkhının parlak yıldızı 
sayılır.  

O dedesi Burhaüşşeria Mahmud’un terbiyesinde yetişmiş olup şark hikmeti 
(felsefesi), kelam ilmi ve tabiata ait bilimleri öğrenmiş, fıkıh ilminde büyük allame 
sıfatıyla tanınmış ve Hanefî mezhebinin meşhur ve çok eser telif eden fakihleri 
arasında yerini almıştır.  

O ecdadından kalan ilmî eserleri toplayıp nefis hatıralarını bir araya getirmekle 
meşgul oldu ve dedesinin kaleme aldığı Vikâyetü’r-rivâye fi mesâili’l-Hidâye’yi Arapça 
olarak şerh ederek ona Şerhu’l-Vikâye diye isimlendirdi. Bu eser en iyi ve en muhtevalı 
şerh sayılır.  

Daha sonra bazı talebelerinin Vikâyetü’r-rivâye’yi ezberleme konusunda 
zorlanacacaklarını hissedince onun en önemli meselelerini seçerek onu en-Nükâye34 
veya Muhtasaru’l-Vikâye diye isimlendirdi. Eserin mukaddimesinde müellif şöyle 
yazmaktadır:  

                                                 
32 Bu aileye Mahbubî ailesi denir. Hakkında geniş bilgi için bk. Murteza Bedir, Buhara Hukuk Okulu, s. 40-42.  
33 Hidâye meselelerinde rivayetleri koruma (mlf. n.).  
34 Kısaca açıklama (mlf. n.). 



175 
 

لف جدي ومولاي العالم الرباني والعامل الصمداني برهان الشريعة والحق والدين وارث الأنبياء والمرسلين محمود أقد ”
وهو كتاب لم الرواية في مسائل الهداية  بن صدر الشريعة جزاه االله عني وعن سائر المسلمين خير الجزاء لأجل حفظي كتاب وقاية

يكتحل عين الزمان بثانيه في وجازة ألفاظه مع ضبط معانيه ثم إني لما وجدت قصور همم بعض المحصلين عن حفظه اتخذت منه 
هذا المختصر مشتملا على ما لابد منه، فمن أحب استحضار مسائل الهداية فعليه بحفظ الوقاية، ومن أعجله الوقت فليصرف إلى 

  . “العناية أنه ولي الهدايةحفظ هذا المختصر عنان 
“Dedem Burhanüşşeria Mahmud b. Sadruşşerian el-Evvel benim fıkhı ilmini en 

iyi şekilde öğrenmem için Vikâyetü’r-rivâye fi mesâili’l-Hidâye adlı eseri telif etti. Bu 
kitap gibi ibareleri veciz, muhtevası açık ve dolgun ikinci bir kitap bu zamana kadar 
görülmemiştir. Ben bazı talebelerin bu kitabı kavrayıp rahatça ezberleyemeyeceklerini 
farkına vararak önemli meselelerini seçerek bu muhtsarı35 hazırladım. Her kim el-
Hidâye’de zikredilen meseleleri öğrenip ezberlemek isterse dedemin telif ettiği 
Vikâye’yi ezberlemsi gerekir. Zamanı az ve acelesi olan kişi benim telif ettiğim bu 
muhtasarı yani Muhtasarü’l-Vikâye’yi ezberlemesi gerekir.”36 

Aynı şekilde Sadruşşeria es-Sânî fıkıh usulü alanında et-Tenkih37 adlı eserini 
yazdı. Daha sonra onu güzel bir şekilde şerh ederek et-Tavzıh diye isimlendirdi. 

Onun el-Mukaddimâtü’l-erbe‘a,38 T‘adili’l-‘ulûm ve eş-Şurût adlı eserleri de büyük 
itibar görerek meşhur olmuştur. Ziriklî’nin verdiği bilgilere göre meânî yani Arap 
edebiyatı bilimleri sahasında el-Vişah39 adlı eser de onun telif ettiği kitaplardandır.  

Sadruşşeria es-Sânî ve onun ecdadı ilim ehli sıtatıyla çok fazla hürmet ve saygı 
ile yaşamışlardır. Hindistan’lı Abdülhay Leknevî’nin verdiği bilgilere göre Seyyid 
Ahmed et-Tahavî’nin öğrencisi el-Mevla Abdülmümin ed-Dimyâtî Te‘âliku’l-envâr ‘ale’d-
Dürri’l-muhtâr40 adlı eserinde onun nesebini meşhur sahabilerden biri olan ‘Ubade b. 
es-Samıt’e dayandığını söyler. Onun bu konuyla ilgili söyledikleri şöyledir:  

“Hocamız Seyyid Murtezâ Hüseyin’in silsilesinde gördüm ki; Sadruşşeria’nın nesebi 
aşağıdaki şekilde zikredilmiştir:  

Ubeydullah b. Mes‘ud b. Tacüşşeria Mahmud b. Sadruşşeria es-Sanî Ahmed b. 
Cemalüddin Ebü’l-Mekârim Ubeydullah b. İbrahim b. Ahmed b. Abdülmalik b. Ömer b. 
Abdilaziz b. Muhammed b. Muhammed b. Mahbub b. Velid b. ‘Ubade es-Samıt el-Ensârî el-
Mahbubî. Aynı şekilde hocamız onun nesebini Buharâ tarihinde gördüm demiştir.”  

Sadruşşeria’lar ve onların aile üyeleri fıkıh eğitimini kendi dönemlerinin en 
büyük âlimlerinden almışlardır. Onların fıkıh ilmini öğrenme silsilesi Buhâra’lı meşhur 
fakih Ebû Abdullah b. Ebû Hafs el-Kebir’e kadar ulaşır.  

Abdülhay Leknevî (ö. 1304/1886), el-Muhtasaru’l-Vikâye’nin yazarı Sadruşşeria 
es-Sânî’yi (ö. 747/1346) “Herkes tarafından kabul edilen imam, şeriat kanunlarının 
koruyucusu, usul ve fürû meselelerinin üstadı ve ihtisar edicisi, aklî ve nakî ilimlerin âlimi, 
fakih (hukukçu), fıkıh usulü âlimi, mantık âlimi, muhaddis, müfessir, dil bilimcisi, edip, 
                                                 
35 İhtisar edilen kitap (mlf. n.). 
36 Sadruşşeria es-Sânî, Muhtasaru’l-Vikâye, Orta Asya ve Kazakistan Müslümanları Dini İdaresi, Maveraünnehir 
Neşriyatı, Taşkent 1991, s. 2-3 (çev. n.). 
37 Sözü arındırma, bir konuya özel olan hükmü umumîleştirme (mlf. n.). 
38 Dört mukaddime (mlf. n.).  
39 Boyna takılan takı, gerdanlık (mlf. n.). 
40 ed-Dürri’l-muhtâr adlı eser üzerine yazılan haşiyeler (mlf. n.). 
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kelamcı, büyük izzet, şerefe ve yüksek makam sahibi, ilim ve edep ile dolup taşan, yücelik, 
asalet ve şerefi atalarından miras almıştı” diye tanıtmıştır. 

Sadruşşeria es-Sânî 747/1346 yılında vefat etmiştir. Onun mezarı ecdadının 
ebedî istirahatgahı olan Buhara’nın Şer‘ Âbad (شرع آباد) isimli mevkindedir.  

Sadruşşeria es-Sânî’yi (ö. 747/1346) Türkistan İslam hukukunun bayraktarı 
sayılır. Onun Muhtasaru’l-Vikâye adlı eseri uzun asırlar boyunca İslam hukukunu 
öğrenmek için önemli kaynak sıfatıyla hizmet etmiştir. Günümüzde de kendi itibarını 
kaybetmemiştir. Bu kitap Hanefî mezhebinde Merginânî’nin kurucusu olduğu hukuk 
ekolünün temel kayanağı olmuştur. el-Hidâye eserindeki öğretileri geniş çaplı olarak 
telkin etmede ve bu ekolün gelişmesine büyük katkılar yapmıştır. 

 Kitabın şöhret ve itibar kazanmasının temel nedeni şu olsa gerek ki; 
Sadruşşeria es-Sânî’yi el-Hidâye ve onun muhtasarı olan el-Vikâye’deki çok sayıda 
mesele içinden en temel ve hayatî öneme sahip meseleleri seçerek veciz bir şekilde 
kendi kitabına almış ve onları basit ve anlaşılır bir dille anlatma konusunda başarlı 
olmuştur. 

Kitap incelendiğinde hacim itibariyle Muhtasaru’l-Vikâye, el-Hidâye’nin onbirde 
biri (1/11) hacmine denk gelir. Ancak hacmine bakmaksızın onu dikkatlice okuyan 
yetenekli kimse İslam hukukunun temel meselelerinin kavrayıp almaya muvaffak olur. 
Bu sebeple meşhur hukuk bilginleri tarafından Arapça, Türkçe ve Farsça dillerinde 
onun üzerine çok sayıda şerh ve haşiye yazılmıştır. Hem de uzun süre boyunca islamî 
daru’l-funûnlerin müfredatına dâhil edilmiştir.  

Keşfüz-zunûn’un müellifi Katip Çelebî (ö. 1067/1657), Muhtasaru’l-Vikâye’nin 
Arap dilinde şerh edenlerden aşağıdakileri zikretmiştir: 

1. Ahmed b. Muhammed eş-Şemenî/eş-Şümünnî (ö. 872/1468) 
2. el-Musannifek Alâüddîn Alî b. Muhammed (ö. 875/1470) 
3. İbn Kutluboğa el-Hanefî (ö. 879/1474) 
4. Abdurrahman b. Ebi Bekir İbnü’l-‘Aynî el-Hanefî (ö. 893/1488) 
5. Nuruddin Abdurraman b. Ahmed el-Câmî (ö. 898/1492) 
6. Ebü’l-Mekârim b. Abdullah b. Muhammed (ö. 907/1502) 
7. Şemsüddin Muhammed el-Kuhistanî (ö. 962/1555) 
8. Ali b. Sultan Muhammed el-Karî (ö. 1014/1605) 
9. Abdülvacid b. Muhammed  
10. Mahmud b. İlyas er-Rumî  

Muhtasaru’l-Vikâye Türk hukuk âlimleri tarafından son derece özen gösterilen 
bir eser olmuştur. Mesela: Miladî XV. asırda Şemsüddin Ahmed b. Hamza esere Türkçe 
harika bir haşiye yazmıştır. Ahmed b. Muhammed el-Kirmanî metni Türkçe manzum 
çevirisini yapmıştır. Aynı şekilde Kadı Yusuf b. Devletoğlu adı geçen haşiyeyi Türkçe 
olarak manzum hale getirmiştir.  

Semerkant’li âlim Celalüddin Mahmud b. Ebû Bekir es-Semerkandî Gormirî bu 
eseri Farsça’ya çevirmiş ve şerhetmiştir. Bu şerhi yazarklen Mevlana Fahruddin İlyas’ın 
yazdığı şerhten faydalanmıştır.  

Muhtasaru’l-Vikâye Özbekçe’ye Taşkent’li fakih, hukukukçu Makud Hoca b. 
Mansûr Hoca tarafından Mecme‘u’l-Maksud adıyla büyük hacimli olarak şerh ve 
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tercüme edilmiş miladî XX. asrın onbeşinci yıllarına kadar Mecme‘u’l-Maksud veya 
Muhtasaru’l-Vikâye-yi Turkî adıyla iki cilt, 1100 sayfada neşredilmiştir. Bu kitabın 
birinci cildi 1999 yılında Adalet Neşriyatı tarafından Kiril Afabesiyle güzel bir baskısı 
yapılmıştır.  

Müellif kendi muhlislerinin ricası ve talebi üzerine kitabı ana diline (Özbek 
Türkçesi) şerh ve tercüme etmiştir. O kitabın mukaddimesinde baskısı ile ilgili yazdığı 
Özbekçe, Arapça şiirlerinde bu konuyla alakalı genişçe bilgi vermiştir. Maksud Hoca 
kendi şerhinde 50’den fazla fıkhî eserden faydalanıp önemli ve gerekli olan hukukî 
meseleleri çok yönlü olarak açıklamıştır.  

Kanaatimizce bu eser Hanefî mezhebi alanında Özbekçe olarak kalem alınan en 
büyük hukukî kaynak sayılır. Günümüz Özbekistan’da mevcut bağımsızlık şartlarında 
hukuk araştırmaları bilimi ve kanunlaştırma sisteminin geliştirilmesinde ondan geniş 
çaplı olarak faydalanmak mümkündür.  

Muhtasaru’l-Vikâye’nin Arapça metni Muhammed Emin Muhammed Yusuf, 
Abdülbaki İmamcan ve Abdülbasıt Kamber tarafından baskıya hazırlanarak 1991 
yılında Maveraünnehir Neşriyatı tarafından Taşkent şehrinde güzel bir şekilde 
neşredilmiştir.  

Sadruşşeria es-Sânî Ubeydullah b. Mesud (ö. 747/1346) Muhtasaru’l-Vikâye adlı 
eseri dışında Hanefî mezhebinin usullerine dayanarak hem Usûlü’l-fıkh,41 hem de Fürû’-
ı fıkh alanında çeşitli eserlere şerhler yazdığı için onunla ilgili tanıtıcı bilgiler veren 
araştırmacılar Fakihun Hanefîyyûn42 ibaresini onun ismiyle birlikte yazmışlardır.  

Sadruşşeria es-Sânî Ubeydullah b. Mesud (ö. 747/1346), allame Burhanuddin 
Merginânî’nin şaheseri el-Hidâye’yi ezberlediği için asırlar boyunca Küçük Hidâye 
nitelemesiyle anılmış ve Muhtasaru’l-Vikâye’nin çeşitli dillerde yazılan şerh ve 
tercümeleriyle Hanefî mezhebinin sistematiği esasında ortaya çıkan Türkistan Hukuk 
Ekolü’nün gelişmesine büyük katkı yapmış ve Hanefî mezhebinin önemli 
temsilcilerinden biri sıfatıyla bu uğraşları isminin ebedileşmesinin büyük 
faktörlerindendir.  

C. Muhtasaru’l-Vikâye’nin Özbekçe Tercüme ve Şerhi 

Burhanuddin Merginânî’nin telif ettiği el-Hidâye’ye ilgi ve alaka geçen sekiz asır 
boyunca hiçbir zaman azalmayarak çeşitli dillere tercüme edilmiş ve onun metni 
üzerine onlarca büyük fakih tarafından şerh, haşiye ve izahlar yazılmış olup bazen ise 
metninin kolay anlaşılmasını sağlamak için ihtisar edilmiştir. Bu muhtasarlardan biri 
miladî XIII. asırda büyük fakih Burhanüşşeria lakabıyla tanınan Mahmud b. 
Sadruşşeria el-Evvel kendi torunu Sadruşşeria es-Sânî için telif ettiği Vikâyetü’r-rivâye fi 
mesâili’l-Hidâye43 adlı eseridir. Daha önce belirttiğimiz gibi bu kitap dört ciltlik el-
Hidâye kitabının en önemli meselelerini içine almıştır.  

Daha önce zikrettiğimiz gibi onun torunu Buhara’lı âlim Sadruşşeria es-Sânî 
Ubeydullah b. Mesud b. Tacüşşeria’nın söylediğine göre bu kitap gibi sözleri veciz, 
muhtevası dolgun ikinci bir kitabı zaman ehli görmemiştir. O ilk olarak bu kitaba şerh 

                                                 
41 Fıkıh ilminin esasları (mlf. n.). 
42 Hanefî Mezhebi’nin âlimi veya Hanefî mezhebindeki hukuk bilgini (mlf. n.). 
43 Hidâye meselelerinde rivayetleri koruma (mlf. n.). 
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yazdı, daha sonra bazı talebeler Vikâye kitabını kavrayıp ezbelerleme konusunda güç 
yetiremediklerini hissedince ondaki en zaruri meseleleri seçerek ihtisar etti ve en-
Nükâye veya Muhtasaru’l-Vikâye diye isimlendirdi.  

Muhtasaru’l-Vikâye adıyla meşhur olan en-Nükâye kullanışlılığı, kısalığı ve 
akıcılığıyla büyük bir itibare sahip olup asırlardan beri “Küçük Hidâye” sıfatıyla İslam 
ülkelerinde kullanılmaktadır. Ünlü hukuk bilginleri ona Farsça, Arapça ve Türkçe 
kapsamlı şerhler yazmışlardır.  

Elde edilen bilgilere göre asırlar boyunca el-Hidâye’ye ilgli ne kadar güçlü 
olduysa onun muhtasarı Muhtasaru’l-Vikâye’ye olan ilgi de o kadar büyük olmuştur.  

Daha da dikkat çekici olanı şu ki; miladî XV. asırda Şemsüddin Ahmed b. Hamza 
Türkçe harika bir haşiye yazmıştır. Ahmed b. Muhammed el-Kirmanî metni Türkçe 
olarak manzum hale getirmiştir. Aynı şekilde Kadı Yusuf b. Devletoğlu adı geçen 
haşiyeyi Türkçe olarak nazme çekmiştir.  

Muhtasaru’l-Vikâye’yi Celalüddin Mahmud b. Ebû Bekir es-Semerkandî Gormirî 
Farsça’ya çevirmiş ve şerhetmiştir. Gormirî mukaddimenin sonunda Ebü’l-Gazi 
Ubeydullah Bahadır Han’a övgü ve tavsifler yaparak şöyle bir ricada bulunmuştur:  

“Eğer o kişi iltifatla bu esere bir baksa, onların gözünde bulunmaz eser (kimya eser) 
altına dönüşür, sarraflar pazarında itibar görür.”44 

Gormirî’nin belirttiğine göre şerhi yazarken mevlana Fahruddin İlyas’ın yazdığı 
şerhten faydalanmıştır.  

Şerh-i Gormirî adıyla meşhur olan bu eser 1864 yılında Afganistan ve Türkistan 
tacirlerinin isteğiyle Hindistan’ın Leknev45 ve daha sonra Nulkişur matbaasında 614 
sayfada nastalik yazısıyla neşredilmiştir.  

Bu şerh İstanbul şehrinde Kadı Abdurrahman Buharî’nin oğlu Kadızade 
Muhammed Şerif Mahmud’un maddî destekleriyle Buhara’lı müftü Muhammed Şerif 
oğlu Seyyid Akil hattıyla neşredilmiştir.  

Muhtasaru’l-Vikâye’nin Arapça metni Farsça tercümesiyle birlikte 1901 yılında 
Taşkent şehrinde bulunan Portsof Litografya Matbaasında neşredilmiştir. Bu kitap Dâ 
Molla Şemsî Ahund b. Niyaz Muhammed tarafından İşan Tıllah Hoca’nın ricasına 
binaen, onunla birlikte tercüme edilmiştir.  

Kitabın önemli şerhlerinden biri olan Ali el-Karî’nin Arapça şerhi 1901 yılında 
Alimcan b. Muhammed Can el-Barudî tarafından Tataristan’ın başkenti Kazan’da, 
Kazan Üniversitesi matbaası yayımlarından çıkmıştır. Molla Abdullatif 
Abdulhalidoğlu’nun yazdığı Kitabu’n-Nükaye muhtasaru’l-Vikâye’ye Turkî Şerh, 1873 
yılında iki cilt ve 1440 sayfa’da neşredilmiştir.  

Molla Abdullatif Abdulhalidoğlu kitabın mukaddimesinde şöyle yazmıştır: 
“Allah’ın (c.c.) her kavime onların dilinde peygamber gönderdik46 hükmü her taifeye kendi 
diline şeriat hükümlerini beyan etmeyi gerektirir. Bu sebeple Türkçe şerh etmeye gayret ettik 
ve çaba gösterdik.” 

                                                 
44 Para ve altının değişimini ve seçimini yapan kimseler (mlf. n.). 
45 Mahmud b. Ebû Bekir es-Semerkandî Gormirî, Şerh-i Gormirî, Leknev (Hindistan) 1864.  
46 bk. İbrahim, 14/4. 
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Muhtasaru’l-Vikâye çeşitli dillerde tercüme ve şerh edilmiş olup farklı ülkelerde 
çok sayıda baskısı yapıldığına dair bilgileri vermemizin amacı bu kitabın ne kadar 
önemli olduğunu göstermektir. Şimdi ise bu kıymetli eserin büyük şerhlerinden biri 
olan Özbekçe şerhi Mecme‘u’l-Maksud hakkında bilgi vereceğiz.  

Taşkent’li fakih, hukukukçu Maksud Hoca b. Mansûr Hoca tarafından en-
Nükâye veya Muhtasaru’l-Vikâye üzerine yazılan iki ciltlik Özbekçe şerh Mecme‘u’l-
Maksud olarak adlandırılmıştır. Bu şerh Farsça ve Arapça olarak yazılan şerhlere 
nazaran daha büyük hacme sahiptir. Şarih iki buçuk sayfalık mukaddimesinde Allah’a 
hamd ve Hz. Peygamber’e (a.s.) salavât’tan sonra fıkıh ilmi ve onun önemi ile ilgili 
bilgilere yer vermiş ve fıkıh ilminin başka ilimlere nispeten üstünlüğünü kanıtlamak 
için deliller zikretmiştir.  

Maksud Hoca belirttiğine göre eserin telifine halkın talebi sebep olmuştur. Ona 
her zaman birtakım insanlar müracaat ederek şeriat hakkında sorular sorarlardı. 
Soruları soranların çoğu Türk asıllı olanlardı. Onlar Arap ve Fars dillerini 
bilmediklerini ile ilgili konuşmalar yapararak “dünya kitaptan dolsa, ancak biz ondan 
yararlanamazsak ne fayda”! diye fıkhı ana dillerinde öğrenmeyi arzuladıklarını dile 
getiriyorlardı. 

 چاه ده گی سو، قير ده گی دريانی مينگ توصيف قيل
ه مينگ دريای نيلبولمسم سيراب، نيلی، بولس  

*** 
 تشنه دور ميز جهل صحرا سيده، عمر اوتدی، دريغ
 ايله گيل سيراب آليب سو، گرچه اندک دور اريغ

Kuyudaki su ve kırdaki denizi bin kere tavsif etsen de 

Kanmazsam ne yapayım, bin tane Nil nehri olsa da 

*** 

Cehalet sahrasında susuz kaldık, ömür geçti, heyhât! 

Su alıp kandır bizi, arık az olsa da. 

Maksud Hoca, onların ricalarında samimi olduklarını dikkate alarak başkalara 
faydalı olma ve ilim öğreme konusuda teşvik edici hadisleri zikreder. Binaenaleyh 
Muhtasaru’l-Vikâye’yi Arap dilinden Türk diline (Özbekçe’ye) şerh etmeye başlar.  

Maksud Hoca “Muhtasaru’l-Vikâye’yi Türkçe ibarelerle tercüme ettim, bazen ilgili 
meseleleri diğer kitaplardan topladım ve hangi kitaptan alındığına da işaret ettim tâ ki; 
Arapça’yı bilmeyenler bu Türkçe şerhe bakarak Muhtasaru’l-Vikâye’nin metniyle 
karşılaştırarak anlamı bilip hem de Arapça’yı öğrenmiş olurlar, umulur ki bendeniz büyük 
ecirlere nail olurum” demiştir.  

Mukaddimeden sonra Muhtasaru’l-Vikâye’nin Arapça metniyle tercüme ve 
şerhine başlar. Yeri geldiğinde şarih metnin muhtevasını açıklamak için bazen bir 
Arapça sözcüğü genişçe araştırır ve gramerle ilgili kaidelerini de açıklayıverir. O her bir 
hukukî meseleyi şerh etmek için kendi fikir ve değerlendirmelerini bildirir ve 
çoğunlukla konuları genişçe açıklama ve daha iyi anlatmak amacıyla çeşitli fıkhî 



180 
 

(hukukî) kaynaklara başvurur, güvenilir âlimlerin türlü fikir ve değerlendirmelerine 
yer verir.  

Müellif elliye yakın fıkhî kaynak, meşhur fetva kitaplarına47 bakarak onlardaki 
en önemli ve muteber fikir ve değerlendirmelerden kendi şerhinde faydalanmıştır. 

Muhtasaru’l-Vikâye genel itibariyle elli kitap ve en sonda yer alan “çeşitli 
meseleler” faslından oluşmuş olup her kitap birkaç fasıla ayrılır. Şerhin birinci cüzü 
(cildi) onbir kitaptan ibaret olup her kitap iki fasıl ile yirmi fasıl arasında 
değişmektedir. Her bir kitabın başlangıcında müellif tarafından umumî meseleler 
beyan edilerek daha sonra her fasılla ilgili olan meseleler açıklanır.  

Birinci cildin ana kısmı İslam dininin rükünlerini oluşturan hukukullah yani 
ibadetlere ayrılmış olup taharet, namaz, oruç, zekât, aynı şekilde nikâh ve aile hukukuna 
dair çok önemli meseleleri kendi içine almıştır.  

İkinci cildi ise hukukî açıdan büyük öneme sahip olup, onun içinde yer alan kırk 
kitapta şahıs ve toplumun amelî hayatı ile alakalı olan çokça mesele, örneğin; satma ve 
satın alma, icare, gasb,48 vekâlet, müzaraa,49 mahkeme ve muhâkeme prosedürü, dava, 
şirket, ticaret, vakıf, içecekler, bunun gibi cinayet ve muamelat hukukunun farklı yönleri 
ve başka çok önemli meseleler açıklanmıştır.  

Maksud Hoca’nın Muhtasaru’l-Vikâye şerhi İslam hukukunun temel basamakları 
ve onlara bağlı detayları açıkladığı için büyük öneme sahiptir. Kitapta açıklanan 
konulardan özellikle medeni hukuk, aile hukuku meselelerinde kanunlaştırma 
sahasında Özbek Hukuk Araştırmaları Bilimi’ni zenginleştirme ve hukukî terimlerin 
genişletmede çok yönlü olarak faydalanmak mümkündür.  

Kitap metnini basit bir şekilde tercüme etme ve önemli meselelerini seçip 
şerhetme, Maksud Hoca’nın büyük bir âlim olduğunu ve fıkıh ilmini tamamiyle 
kavradığına delalet eder. Yeri geldiğinde o bazı muhim konular üzerinde durarak 
muteber hukukî kaynaklara dayanarak tefsilatlı şerh ve açıklamalar yapar. Mesela: 
erkek ile kadının hukukî münasebetleri ile ilgili açıklamaları beş sayfayı aşmıştır.  

Bunun gibi büyük bir işi yerine getirme, müellifin kendi halkına (Özbek 
halkına) olan sevgi, aşk ve fedarkarlık duygusu ile ancak mümkündür. Bu duyguları 
onun yazdığı mukaddime ve söylediği şiirlerde hissedilmektedir. O çokça zorluk ve 
engellere bakmaksızın ana dilinde kendi borcunu edat etmeye muvaffak olup, bu dilde 
1000 sayfadan fazla olan hukukî bir kaynak meydana getirdi.  

Müellifin kullandığı dil miladî XX. asrın başlarındaki Özbekçe olup, onda Farsça 
ve Arapça sözcük ve terimleri çok kullanılmıştır. Müellif genelde “ning” yerine “ni”yi 
kullanır. Elbet ki; böyle eksiklikler eserin değerini düşürmez ve ona büyük bir hukukî 
kaynak sıfatıyla faylanmaya zarar vermez.  

Eğer Mecme‘u’l-Maksud, hukukçu âlimler tarafından tenkitli neşre hazırlanıp 
yeniden baskıdan çıkarsa, genç hukukçular için muteber bir kaynak olarak İslam hukuk 
araştırmalarında Merginanî’nin kurucusu olduğu hukuk ekolünün temeli olan el-

                                                 
47 Çeşitli meselelere dair İslam hukuku âlimleri tarafından verilen türlü fikir ve görüşleri bir araya getiren 
mecmualardır (mlf. n.).  
48 Birinin malını zorla alma (mlf. n.).  
49 Araziyi tarım için verme (mlf. n.). 
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Hidâye’yi öğrenmede muteber bir kaynak olarak hizmet eder. Muhtasaru’l-Vikâye çok 
meşhur ve güvenilir bir hukukî kaynak olduğu için onun Özbekçe şerhi de okuyucu 
kitleler tarafından büyük ilgi ve merakla karşılanmıştır. Onbir yılda birinci baskısı 
bittiğinden ona olan talep de arttı. Müellifin şahsî masraf ve harcamalarıyla ikinci 
baskısı yapıldı. Şimdi ise bu baskı hakkında kısaca bilgi vereceğiz:  

Mecme‘u’l-Maksud’un birinci cildi ilk defa 1901 yılında Taşkent’te V.Y. Elin 
Basımevinde, Molla Yusuf b. Zakir Can’nın kalemiyle yazılan nastalik hattıyla 
neşredildi. Kitabın Arapça metni haşiyelerde verilmiştir. Sayfa ölçüleri 33x19 cm’dir. 
Müellif birinci cildi on iki mısralık bir şiir ile bitirmiştir. Onlardan aşağıdaki iki beyti 
getireceğiz: 

معنى صدف ايچيده ايدی درّ   
خلق آرا بيردن آشکار اولدی  

 همه تورک اهلی تاپتی لر مقصود
 خرمن معنی دن تيکيب کفن

 
Mana incisi sedef içindeydi 

Apaçık ortaya çıktı halk arasında birden 
Tüm Türk ahalisi amaçlarına ulaştı 

Mana harmanından dikip kefen 

Mecme‘u’l-Maksud’un ikinci cildi Av. A. Portsev matbaası tarafından 
neşredilmiştir. İçindekiler kısmından sonra dördüncü sayfada Maksud Hoca’nın 36 
mısralık şiirine yer verilmiştir. Daha sonra müellif tüm müminleri (müslümanları) 
doğruluğa davet edip bazı ayıplayıcı hasetçilerden şikâyet eder. Onlar bu kitabın 
neşrini çekemediler, keder karanlıklarında yok olup gittiler: 

 اوشبو شرحيميزه اوروبان چنگ
بو فلاتنيگه آباد بولدی ديب   

 رافضی حال اولوب تغافل ايتيب
بات  -علم اهلی گه ظلم ايتيب بات   

مل ايتيبأکورمی اول شرح نی ت  
 اوقومی توركی بير نيچه کلمات
 ايله می خوب مطالعه آنی

 تاپمه يين دير مونی کورونگ هيهات!
 

Bu şerhimize el atarak 

Bu çöl neden âbâd oldu deyip 

Rafızîler gibi olup gaflet edip 

İlim ehline zülmedip peyderpey 

Tefekkür ederek görmediler o şerhi 
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Birkaç Türkçe kelime okumadan 

Onu iyice okumadan 

Bulamazsınız onu görmekle heyhât! 

Bu şiirden sonra kitabın bir sayfasında Ebü’l-Leys es-Semerkandî’nin Büstanü’l-
ârifîn adlı Arapça eserinden Arapça bazı sözler nakleder. Onların kısaca muhtevası 
aşağıdaki gibidir:  

“İlmi gizlememek gerekir, özellikle Allah tarafından gelen hidâyetleri halktan 
gizlemek, ilmin yayılmasında engelleme ve Allah emrine karşı gelmek demektir.” 

Müellif ikinci cildin sonunda mulemm‘a50 şekilde Özbekçe-Tacikçe olarak 
yazılan muhammese yer vermiştir. Her bir bendin beşinci mısrası, bed‘i ilmi açısından 
güçlü olmasa da genelde Arap dilinde bu şekilde vardır. Bu muhammesin kısaca 
muhtevası aşağıdaki şekildedir: 

Arap dilinde yazılan Muhtasaru’l-Vikâye’yi okumak tüm Türkler ve Tacikler (Farslar) 
için ağır gelirdi. Ben bu kitabı Türkçe’ye (Özbekçe’ye) tercüme ettim. Tabiî ki bu hem Türkler 
(Özbekler) hem de Tacikler’in bilgisizlik derdini tedavi için ilaç gibi hizmet eder. 

Mecme‘u’l-Maksud’un birinci cildi ikinci defa 1912 yılında Molla Abdülmevla b. 
Molla Abdurrahman’nın teşebbüsleriyle Taşkent şehrinde Av. A. Portsev matbaası 
tarafından neşredildi. 

 Kitabın bu baskısı birinci baskısına nazaran daha iyi, daha güzel olup 
Abdüsselam isimli hattat tarafından yazılmıştır. Kitabın Arapça metni nesih yazısıyla, 
harfler harekeli olup, satırların altında çizgiler çekilerek Özbekçe tercümesi ve şerhi 
nastalik yazısıyla verilmiştir. Birinci cildin ikinci baskısı müellifin Özbekçe şiiri ile son 
bulur. Mecme‘u’l-Maksud’un ikinci cildinin ikinci baskısı hakkında bilgi yoktur.  

Mecme‘u’l-Maksud’un birinci ve ikinci ciltlerinin birinci baskısı ve birinci cildin 
ikinci baskısı Özbekistan İlimler Akademisi’ne bağlı Ebû Reyhan Birunî isimli 
Şarkşinaslık Enstitüsü kütüphanesinde muhafaza edilmektedir.  

Mecme‘u’l-Maksud’la tanıdıktan sonra kitabın müellifi, hukuk uzmanı âlim ve 
edip Maksud Hoca b. Mansûr Hoca’nın kim olduğunu dair sorular aklımıza gelebilir.  

Biz şu ana kadar müellifin kimliği ile ilgili yeterli bilgiye sahip değiliz. Ancak 
onun diğer dört eserini Özbekistan İlimler Akademisi’ne bağlı Ebû Reyhan Birunî 
isimli Şarkşinaslık Enstitüsü kütüphanesinde bulmaya muvaffak olduk. Bu eserler 
Mehâzinü’l-Maksud, Mecme‘u’l-âdâb, Muhammes-i Mes‘udî ve Maksudu’l-müte‘allim 
isimlerini taşımaktadır. Müellif Maksudu’l-müte‘allim’de kendisini Taşkent’li olarak 
tanıtmıştır. Birçok eserin müellifi olan Maksud Hoca b. Mansûr Hoca’nın ana vatanı 
Türkistan ve onun halkına olan sevgi ve samimiyeti çoşkun halde olup kendi halkının 
seviyesini manevî açıdan yükseltmek ve zenginleştirmeye davet eder.  

Onun eserleri büyük itibar kazanıp, sevenleri tarafından merakla okuna 
gelmiştir. Onun Arapça muhammesi diğer eserlerde de neşredilmiştir.51 

                                                 
50 İki dilde karıştırılarak yazılan şiir (mlf. n.). 
51 Geniş bilgi için bk. Cûzcânî, Abdulhakim Şer‘î, “Merginânî ve Onun İzdaşları”, Taşkent İslam Üniversitesi 
Neşriyati, 2000, s. 40-53. 
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Maksud Hoca kendi döneminin İslam hukuku âlimi ve parlak yıldızı sıfatıyla 
bağımsızlığın olmadığı yılların ağır şartlarına bakmaksızın kendi milletini ilim ve 
marifete doğru çağırıp, onlar için haykırmış ve kendi milli borcunu ödeme yolunda ileri 
adımlar atmıştır.  

Şerefli bir kişiliğe sahip olan Maksud Hoca’yı ve onun geriye bıraktığı ilmî 
mirası tanıtma, milli değerini yükseltme yolunda Özbek âlimleri için onurlu bir görev 
sayılır.  

Mecme‘u’l-Maksud’un birinci cildi 1996 yılında Mahmud Hasanî tarafından Kiril 
alfabesine çevrilerek Adalet Neşriyatı tarafından yayımlanmıştır.52 

  

                                                 
52 Maksud Hoca, Mecme‘u’l-Maksud, Adalet Neşriyatı, 1996, Cilt: 1.  
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ÜÇÜNCÜ BAP 

 
III. HANEFÎ MEZHEBİ’NİN GELİŞİMİNDE TÜRKİSTAN 

FAKİHLERİNİN YERİ VE KATKILARI 

 

Türkistan’da muharricler, ashabü’t-tercih ve taklid dönemiyle ilgili yüzlerce eser 
ve onların müellifleri hakkında detaylı bilgi verebilmek için, geniş çaplı ilmî araştımayı 
gerektirir. Biz kitabın bu babında Türkistan, özellikle Özbekistan sınırlarında Hanefî 
mezhebinin büyük temsilcileri sıfatıyla tanınan kendi ilmî faaliyetleriyle şöhret bulan 
ünlü fakihlerin bazılarını kısaca tanıtacağız. 

A. Merv Fakihleri 

1. Ebû Meryem el-Mervezi (ö. 173/789) 

Ebû İsme Nuh b. Ebi Meryem Yezid b. Ce’une el-Mervezî, meşhur Hanefî 
âlimlerdendi. İbn Kutluboğa’nın (ö. 879/1474) verdiği bilgilere göre o ilk defa Ebû 
Hanife’nin fıkhnı topladığı için el-Câmi (toplayıcı) lakabı ile anılmıştır. Bazılarına göre 
onun bu lakabı alması birçok ilmi topladığından kaynaklanır. Onun ders verdiği dört 
çeşit meclisi vardı, biri eserler (hadisler) için, diğeri Ebû Hanife’den rivayet edilen 
sözler için, bir diğeri nahiv (dil kaideleri) için ve dördüncüsü ise şiir meclisi idi.53  

Ebû Meryem, İbn Şihab ez-Zührî (ö. 124/742) ve Mukatil b. Hayyan’dan rivayet 
etmiştir. O, Abbasî halifesi Ebû Cafer Mansur döneminde Merv şehri kadısı olarak 
görev yapmış olup 173/789 yılında vefat etmiştir.  

2. Abdullah b. Mübârek (ö. 181/797) 

İbnü’l-Mübârek Ebû Abdurrahman’nın (118-181/736-797) asıl vatanı Merv 
şehri olup, Abdülhay Leknevî’nin vurguladığına göre annesi Harizm’li ve babası 
Türklerdendir. O Ebû Hanife’nin yakın ashabı ve öğrencilerinden biri olup, fıkhı ondan 
öğrenmiştir. Bir gün Ebû Hanife onun zühd hayatına nasıl girdiği hakkında soru 
sorduğunda şöyle cevap vermiştir: 

“Dostlarımla bir bahçede oturup geceye kadar yiyip içip, ben ûd ve tambur çalmayı 
çok ilgi gösterirdim. Şafak sökmeden uykuya daldığımda rüya gördüm, başımın üstünde ağaç 
üzerinde bir kuş söyle diyordu: “İman edenler için kalpleri Allah’ın zikrine ve ondan nazil olan 
Kur’an-ı Kerim’e meyletme vakti gelmedi mi?”.54  

“Ben evet vakti geldi, dedim, uyanır uyanmaz ûdumu kırdım, yanımda ne varsa 
yakıverdim. Bu ise benim zühd hayatı yoluna koyduğum ilk adımdı.”55 

                                                 
53 İbn Kutluboğa, Tacü’t-teracim fi’t-tabakati’l-Hanefîyye, Mektebü’l-müsenna, Bağdat 1962, s. 20.  
54 Hadîd, 57/16.  
55 Leknevî, el-Fevâidü’l-Behîyye, s. 123.  
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el-Cevâhirü’l-mudîyye’de belirtildiğine göre İbnü’l-Mübârek’in bir grup arkadaşı 
onun ilim, fıkıh, edeb, nahiv56, lügat, şiir, zühd, fasahat, takva ve başka birtakım ilim 
ve faziletleri kendinde toplayan yüksek erdemlere sahip olduğunu dile getirmişlerdir.  

İbnü’l-Mübârek birçok kitabın müellifi idi. İmamlar ve büyük âlimler onun 
hakkında olağanüstü sözler söyleyip, yüksek ahlakı ve ilmî makamını tavsif 
etmişlerdir. İbn ‘Uyeyne (ö.198/814) onun hakkında “ben sahabileri gözden geçiriverdim, 
Hz. Peygamber (a.s.) ile ashabından olup gazvelere katılanlar hariç, İbnü’l-Mübârek’e 
nispeten üstün durma gibi onlarda daha fazla bir fazilet görmedim” demiştir.57  

İbnü’l-Mübarek İmam-ı Âzam Ebû Hanife’nin en samimi dostu ve öğrencisi 
sıfatıyla onun güvenini kazanmış ve her yerde onun destekçisi olmuştur. Mesela: 
Abdurrahman Evzaî Evzaî’ye (ö.157/774) onu tanıtmış, rey, kıyas alanındaki görüşleri 
ve çıkardığı özetlerinin doğruluğunu göstermiştir. Onları bir birine yakınlaştırıp 
görüşmelerini sağlamıştır. İbn Hacer el-Askalânî (ö. 852/1449) Yahya Endelûsî’den 
aşağıdaki gibi rivayet etmiştir: 

“Malik (ö. 179/795) ile mescitte oturduğumuzda, İbnü’l-Mübârek’in girmesi için izin 
istendiğinde izin verildi. Orada ben İmam Malik’i gördüm onun için (İbnü’l-Mübarek) ayağa 
kalkmaya çalışır, sonra o onu oturtur. Ben İmam Malik’in başka bir kişi için yerinden 
kalktığını görmemiştim.”  

Birçok âlimin tanıklığı onun en güvenilir âlim, fakih, muhaddis, aynı zamanda 
cesur ve cömert biri olduğunu göstermektedir. O hadisleri ilk toplayanlardandır. 
İbnü’l-Cüneyd’in (ö. 270/884 [?]) Yahya b. Meîn’den (ö. 233/848) rivayet ettiğine göre 
o kitaplarda binlerce hadisi rivayet etmiştir. İbn İshak Füzarî, İbnü’l-Mübârek’i 
imâmü’l-müslimîn58 diye adlandırmıştır. O, Ebû Hanife hakkında aşağıdaki küçük şiirini 
yazmıştır:  

  إمام المسلمين أبو حنيفة         لقد زان البلاد ومن عليها
 كآيات الزبور على الصحيفة         بآثار وفقه في حديث        

  ةولا بالمغربين ولا بكوف         فما بالمشرقين له نظيرٌ 
 “Ayetler Zebûr sahifasını nasıl süslediyse, Müslümanların önderi Ebû Hanife de fıkıh 

ve hadis alanında kendi eserleriyle, ülkeler (şehirler) ve onlarda yaşayan kimseler (fikirlerini) 
aynı şekilde süsledi. Ona denk olabilecek kişi ne Doğu ülkelerinde, ne de Batı ve ne de Kufe 
şehrinde vardır.”59 

İbnü’l-Mübarek hakkında çok sayıda kaynakta, bunlardan İbn Hallikân’ın (ö. 
681/1282) Vefeyâtü’l-a‘yân’ı, Yafiî’nin (ö. 768/1367) Mir’âtü’l-cenân adlı eseri ve başka 
kitaplarda detaylı bilgiler verilşmiştir.  

3. Hâkim eş-Şehid el-Mervezî (ö. 334/945) 

Hâkim eş-Şehid olarak tanınan Muhammed b. Muhammed b. Ahmed el-
Mervezî el-Belhî 241/855 yılında Merv şehrinde doğdu. O Buhara’ya gelerek ilimde 
otorite olarak tanındıktan sonra Buhara’da kadı olarak tayin edildi. Daha sonra 
Sâmânîler döneminde vezir görevine getirildi.  
                                                 
56 Arap dili grameri (mlf. n.) 
57 Leknevî, el-Fevâidü’l-Behîyye, s. 123.  
58 Müslümanların imamı (mlf. n.). 
59 Leknevî, el-Hidâye mukaddimesi.  
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Hâkim Şehid’in fıkıh ilmini kimden öğrendiği belli değildir; ancak onun İslam 
hukuku özellikle Hanefî mezhebi alanında büyük hizmeti el-Kâfî adlı eserini yazmasına 
dayanır.  

Malumdur ki; Hanefî mezhebi sadece bir şahsın görüşleri temelinde 
kurulmamış, tam aksine Ebû Hanife’nin tespit ettiği kaidelere binaen onun yetkin 
öğrencilerinin görüşleri temelinde şekillenip gelişmiştir. Ebû Hanife hukukla ilgili 
kendi eliyle kitap yazmamış olsa da talebeleri özellikle Muhammed b. Hasan eş-
Şeybanî onun görüşlerini eserlerinde bir araya getirmiştir. Türkistan’da Hanefî 
mezhebi Muhammed b. Hasan’ın eserleri sayesinde yayılmıştır.60  

Muhmmed b. Hasan’ın eserleri genelde ikiye gruba ayrılır:  

Birinci grubu Muhammed b. Hasan’ın güvenilir öğrencilerinden olan Ebû 
Süleyman el-Cûzcânî (ö. 200/816) ve Ebû Hafs el-Kebir el-Buharî (ö. 216/831) 
tarafından nakledilen eserlerdir. Bu eserler el-Mebsut diye adlandırılmıştır. Daha önce 
de belirttiğimiz gibi bu eserler aşağıdakilerden ibarettir: 

 el-Asl, el-Cami‘u’s-Sagîr, el-Cami‘u’l-Kebîr, ez-Ziyâdât, es-Siyeru’s-Sagîr ve es-
Siyeru’l-Kebîr, onların tümünü Zâhirü’r-rivâye diye isimlendirmişlerdir.  

İkinci grup Muhammed b. Hasan’ın Zâhirü’r-rivâye dışındaki başka eserleridir. 
Bunların hepsine Nadiru’r-rivâye denir. Ebû Hanife’nin Muhammed b. Hasan’dan başka 
talebelerinin eserleri de Nadirü’r-rivâye eserlerinden sayılmıştır.  

Hanefî mezhebi alanında Zâhirü’r-rivâye anayasa mahiyetine sahip olup mezhep 
alanında başka eserlerdeki normların ona zıt olması imkânsızdır. Bu sebeple 
başlangıçta Hanefî mezhebinde ilk olarak Zâhirü’r-rivâye okutulmuştur. Bu eserleri 
iyice öğrenildikten sonra başka eserler analiz edilirdi.  

Lakin bu kıymetli eserdeki normlar dağınık olup onların bazı kısımları 
zikredilen eserlerin bir kaçında tekrarlanırdı. Bunu en iyi şekilde bilen Hâkim Şehid 
Zâhirü’r-rivâye’deki tekrarlanan birçok konuyu çıkarıp düzenli tek bir eser meydana 
getirip onu el-Kâfî diye adlandırdı. Onun bu eseri daha sonra mezhep normlarını 
öğrenme işini kolaylaştırdı. Bu eser başka âlimler tarafından Zâhirü’r-rivâye kabilinden 
olarak kabul edilmiştir. Daha sonra âlimler onu öğrenip ona şerhler yazdılar. 

Zâhirü’r-rivâye’nin sadece normların bir araya getirilerek yazılışı, hukukî metin 
telifleri alanında atılan ilk adımlardan olup, bu yargı faaliyeti hem de devlet ve halk 
arasındaki ilişkileri iyi bilen Hâkim Şehid’in yegâne hukukî kaynağı meydana getirme 
hareketi olarak değerlendirilebilir.  

Hâkim Şehid miladî 945 yılının sonlarında Buhara’da ortaya çıkan fitne 
akıbetinde geceleyin evine baskın yaparak giren kişiler tarafından şehit edilmiştir. Bu 
sebeple onun ismine şehid sıfatı eklenerek anılır.  

B. Buhara’lı Fakihler 

1. Ebû Hafs el-Kebir el-Buharî (ö. 216/832) 

Ebû Hafs el-Kebir Ahmed b. Hafs el-Buharî, Buhara’da dünyaya gelmiştir. Ebû 
Hafs’ın gençlik dönemi ile ilgili kaynaklarda bilgi yoktur; ama o başkaları gibi kendi 

                                                 
60 Azad Sersenbayev, Maverünnehir Fakihleri, Maverünnehir Neşriyatı, Taşkent 2000. 
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dinî ve hukukî eğitimini ilerletmek için o asrın Abbasî hilafetinin başkenti olan 
Bağdat’a gitmiştir. Orada rey ekolünün temsilcisi olan Ebû Hanife’nin öğrencisi 
Muhammed b. Hasan eş-Şeybanî’den fıkıh ilmini (İslam hukuku) öğrendi.  

Ebû Hafs el-Kebir Hanefî mezhebinin Türkistan’a girişini sağlama konusunda 
önemli bir yere sahiptir. Malumdur ki; Hanefî mezhebi iki yolla Türkistan’a girmiştir. 
Birincisi Irak’ta yaşayan mezhep kurucularının Cûzcân’lı öğrencileri özellikle Ebu 
Suleyman el-Cûzcânî ve öğrencisi Ebû Bekir el-Cûzcânî (ö. III/IX. yüzyıl) vasıtasıyla 
Semerkant’a girmiştir. İkincisi ise mezhep kurucularının öğrencilerinden olan Ebû 
Hafs el-Kebir vasıtasıyla Buhara’ya girmiştir.  

Muhammed b. Hasan eş-Şeybanî Hanefî mezhebinin normlarını tertib ederek 
yazılı hale getiren bir kimsedir. Onun yazdığı el-Asl, el-Cami‘u’s-Sagîr, el-Cami‘u’l-Kebîr, 
ez-Ziyâdât, es-Siyerü’s-Sagîr ve es-Siyerü’l-Kebîr isimli eserleri Hanefî mezhebinde 
Zâhirü’r-rivâye adıyla meşhur olup mezhep içindeki çoğu normların umumî prensipler 
bunlar esas alınarak hazırlanmıştır. Bu prensiplere zıt olan normlar reddedilmiştir.  

Ebû Hafs el-Kebir bu eserlerden ilk beşini müellif hayattayken miladî IX. asrın 
ilk yıllarında Buhara’ya getirmiştir; ancak Amuderya’dan geçerken zikredilen eserler 
suya düşerek kayboldu. Sonuç itibariyle Buhara’da eğitim verdiği sıralarda hafızasına 
güvendiği halde Hanefî mezhebini öğretmeye başladı. Dikkat edilmesi gereken başka 
bir yönü şudur ki; Ebû Hafs el-Kebir Zâhirü’r-rivâye normlarını umumîleştirip, onların 
prensiplerini iyice özleştirerek Buhara’da bu prensiplerin analizi esasında çeşitli hallere 
tatbik etmeye başladı. Bu sürec İslam hukukunda tercih diye adlandırılmıştır. Ebû Hafs 
el-Kebir’in bu tarz eğitimi neticesinde sonraki devirlerde Buhara fakihleri kendilerinde 
özgü özgür düşünceleri, yeniliklere atılmaları, hukukî münasebetleri düzenlemede yeni 
mekanizmaları kullanmaları ile ayrılmaktadır.  

O Buhara’ya geldikten sonra orada birkaç cami ve medrese kurarak talebelere 
ders vermeye başladı. İnsanlar arasında ortaya çıkan sorular ve meselelerin cevaplarını 
vermekle meşgul olurdu. Onun elinin altında çok sayıda fakih ve âlim yetişmiştir. 
Hatta tarihçilerin vurguladığına göre Buhara’da ilmin yayılmasına, imam ve âlimlerin 
saygı görmesine sebeb olan kişi Ebû Hafs el-Kebir’dir. es-Sem‘ânî’nin (ö. 562/1167) 
verdiği bilgilere göre Ebû Hafs el-Kebir çokça fakihi yetiştirmiş ve ilimde kemale 
ulaştırmıştır.61 O Haracir (خراجير) adlı bir köyde ikamet etmiştir.  

Ebû Hafs el-Kebir Türkistan çapında Hanefî mezhebinin fıkhını yaymada 
fedakârlıkla faaliyet etmiş olsa da, onun oğlu Abdullah’ın bu alanda yaptığı hizmetleri 
büyük olmuştur. Bu sebeple ona Ebû Hafs es-Sagîr yani “Küçük Ebû Hafs” denilmiştir. 
Kısa sürede içinde Ebû Hafs el-Kebir’in şöhreti tüm Buhara’ya daha sonra tüm İslam 
âlemine yayılmıştır. Hatta Arap diyarındaki âlimler bazı meselelerin cevabını bulmada 
zorlandıklarında Buhara’ya Ebû Hafs el-Kebir’in yanına birini gönderek ilgili meselenin 
çözümünü öğrenirlerdi. Nerşahî’nin (ö. 348/959) verdiği bilgilere göre hac kervanı 
gelirken kervandan bir kişi Ebû Hafs’ın yanına gelip ondan soru sormuştu. Ebû Hafs 
hayret edip “senin kendin Irak’tan geliyorsun, neden Irak âlimlerinden sormadın?” diye 
sorduğunda, o kişi ise “bu mesele ile ilgili Irak âlimleri ile münâzara yaptım; ancak onlar 

                                                 
61 Abdülkerim Sem‘ânî, el-Ensâb (Nesebnâme), Öz. Çev. Abdülgaffar Razık, Buhara 1999, s. 13.  
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cevap veremediler ve bana Buhara’ya gittiğinde bu meseleyi Ebû Hafs’a veya oğluna sor, 
onlar sana sorunun cevabını verirler” diye cevap verir.62 

Âlimler onun ilim ve faziletini överek ona Muallim-i İslam yani “İslam dininin 
öğretmeni”, onun şerafeti ile Buhara’ya Kubbetü’l-İslam yani “İslam’ın kubbesi” 
demişlerdir. Ebû Hafs el-Kebir 150/868 yılında doğmuş ve 254/86863 veya 216/832 
yılında64 vefat etmiştir.  

2. Abdullah ez-Sübezmûnî (ö. 340/952) 

Abdullah b. Muhammed ez-Sübezmûnî 258/872 yılında Buhara’nın Sübezmûn 
köyünde dünyaya geldi. İlk eğitimini babasından aldı. O fıkıh, hadis, tarih ve başka 
alanlarda faydalı hizmetler yapmış kendisinden sonra gelen evlatlarına zengin ilmî 
miras bırakmıştır.  

Kaynaklara göre o, Buhara’ya Hanefî mezhebinin öğretilerini getirmiştir. Ebû 
Hafs el-Kebir’in (ö. 216/832) oğlu Ebû Hafs es-Sagîr’den (ö. 263/877) fıkıh eğitimini 
aldığı vurgulansa da, genç araştırmacı Muradov bu bilginin hatalı olduğunu gösterip, 
temel eğitimini babasından aldığını, babasının da Ebû Hafs es-Sagîr’den fıkıh eğitimini 
aldığını belirtmiştir. Ona el-Üstaz lakabı verilmiş ve böylece anılmıştır. Onun fıkhî 
görüş ve istişareleri ve yönlendirmelerinde eksiklikler görülmemiştir. Bu sebeple o 
devlet yöneticilerine yakın kişilerden olmuştur.  

Sübezmûnî’nin yaşadığı dönemde Buhara hadis merkezine dönüşmüştü. Aynı 
şekilde İmam Buharî’nin (194-256/810-870) şöhreti el-Cami‘us-Sahih adlı eseriyle ilim 
ehli arasında bilinmekteydi. Hanefî mezhebi ve onun kurucusu Ebû Hanife hadis ile 
ilgili Buhara ve başka yerlerde tenkit edilmekteydi. Bunun gibi başka mezhep 
temsilcileri de böyle tenkit ve kınamaları genişçe teşvik ederlerdi. Böyle bir zamanda 
Abdullah es-Sübezmûnî iki önemli faaliyet yapmıştır: 

Birincisi: Ebû Hanife’ye her türlü iftira atıldığında onu savunma, onun 
hakkında güvenilir bilgiler verme amacıyla muhaddisler geleneğinde Ebû Hanife 
hakkında âlimlerin görüşleri hem de onun ilmî yetkinliği ile ilgili nakilleri toplayıp 
Keşfü’l-âsâri’ş-şerife fi menâkıbi Ebi Hanife adlı eserini65 yazmıştır. Eserde Ebû 
Hanife’nin hukuk ile ilgili görüşlerinin derinliği anlatılmıştır.  

İkincisi: “Ebû Hanife hadis bilmezdi” denen ayıplamayı reddetme amacıyla Ebû 
Hanife’nin rivayet ettiği ve başka alanlara ait hadisleri toplayarak el-Müsned adlı 
eserini yazmıştır.  

Onun bu eserleri sonraki dönem âlimler tarafından parça parça analiz edilmiş 
ve âlimler için temel el kitabına dönüşmüştür. Hatta günümüzde Özbekistan, Avrupa 
ve başka devletlerin araştırmacıları miladî VIII–X. asırlar hakkında bilgi sahibi olmak 
için şüphesiz onun eserine müracaat ederlerdi.66  

                                                 
62 Nerşahî, Buhara Tarihi, Şark Beyazı, Taşkent 1993, s. 53-54. 
63 Sem‘ânî, el-Ensâb (Nesebnâme), s. 37.  
64 Sem‘ânî, el-Ensâb (Nesebnâme), s. 55 (Ayrıca bk. Murteza Bedir, “Ebû Hafs el-Kebîr”, DİA, EK-I/364-366, (çev. n.)). 
65 Eserin 649/1251 tarihinde istinsah edilen 326 varaktan oluşan bir nüshası Taşkent Birunî Şarkşinaslık Enstitüsü 
yazma eserler kısmında 3105 numarada kayıtlıdır. bk. Abdurrahman Ferfur, Muhammed Muti el-Hafız, el-Müntekâ 
min mahtutati maahadi’l-Birunî li’d-dirâsâti’ş-şarkıyye, Merkezi Cuma el-Macid li’s-sekafeti ve’t-türas, 1. bs., Dubai 
1416/1995, s. 102, (çev. n.). 
66 Azad Sersenbayev, Maverünnehir Fakihleri.  
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Abdullah Sübezmûnî Buhara’da İslam hukuku özellikle Hanefî mezhebinin 
öğretilerinin gelişmesinde iz bırakmış olup Buhara’da İslam hukukunu öğrenen 
âlimlerin çoğu onun talebisidir. Muhammed b. Fadl de ondan eğitim almıştır. Abdullah 
Sübezmûnî 340/952 yılında Buhara’da vefat etmiş ve kendi köyünde defnedilmiştir.  

3. Muhammed b. Fadl el-Buharî (ö. 381/991) 

Muhammed b. Fadl el-Buharî, Buhara’nın Kumar/Kemar köyünde doğmuş olup 
temel eğitimini Abdullah Sübezmûnî’den almıştır. Onun başka şehirlere yolculuk 
yaptığı veya ders aldığı hocaları hakkında bilgi yoktur.  

O İslam hukuku alanında büyük dereceye ulaşan bir âlim olup şeyh sıfatıyla 
tanınmıştır. Âlimler onun rivayetlerini güvenilir olarak bilirler ve böyle 
nakletmişlerdir. Fikirlerini itirazsız kabul etmişlerdir. Kendi döneminin birçok 
talebeleri ondan fıkıh öğrenmiş hatta Türkistan’da yazılan birçok fıkıh kitaplarında 
onun görüşleri hüccet olarak getirilmiştir.  

Eğer miladî X-XI asırlarında Buhara ve onun etrafında İslam hukukunun 
gelişmesine bakarsak genelinin Muhammed b. Fadl çabalarına bağlı olduğuna şahit 
oluruz.  

Eski geleneklere göre her bir talebe öğrendiği ilimi, yazdığı eserini, aynı 
zamanda duyduğu hadisler, rivayetler ve fikirleri sonraki evlatlarına ulaştırmak için 
hocasından icazet alırdı. İcazet esasen yazılı, örneğin: okuduğu kitabın yüzüne yazılı 
veya sözlü olarak icazet verilirdi. Bazen ise icazet verilmemiştir. İcazet alınan ilimlerin 
silsilesi tarih kitaplarında belirtilmiştir. Tarih kitaplarına baktığımızda, Buhara ve 
onun çevresindeki yetişen birçok âlimin silsilesinde Muhammed b. Fadl’in ismini 
görebiliriz. Aynı zamanda o dönemde onun ilmî ve hukukî açıdan yüksek mertebeli 
olması onun birçok ilim ehli tarafından otorite olarak kabul edildiğini gösterir.  

Bunun dışında o birtakım ilmî şahsiyetlerin sülalesinin temelini atmış olup 
onun sülalesi tarih kitaplarında Fadlî olarak adlandırılmıştır. Onun sülalesine mensup 
bazıları aşağıdakilerden ibarettir: 

- Osman b. İbrahim Muhammed b. Ahmed b. Muhammed b. Fadl el-Buharî el-
Fadlî: O büyük âlim ve muhaddis olup 426/1035 yılında Buhara’da doğmuş, 507/1114 
yılında ise aynı yerde vefat etmiştir.  

- Ebû Muhammed Abdülaziz b. Osman b. İbrahim el-Fadlî: Herkes tarafından 
saygın bir âlim olarak kabul edilmiş ve kadılık görevini yapmıştır. 430/1139 yılında 
Buhara’da vefat etmiştir.  

- Ebû Bekir Muhammed b. Muhammed b. İbrahim b. Ahmed b. Muhammed b. 
Fadl el-Buharî el-Fadlî: O büyük İslam hukukçularından olup meşhur âlim Kâdîhân’ın 
eksikliklerini eleştirmiş ve onun tarafından takdir edilmiştir. Ebû Bekir Muhammed el-
Fadlî 533/1154 yılında Buhara’da vefat etmiştir.  

Buhara’lı Muhammed b. Fadl 381/991 yılında memleketinde vefat etmiştir.  

4. Ebû Zeyd ed-Debûsî (ö. 430/1039) 

Buhara ile Semerkant arasında yer alan, günümüzde Semerkat iline bağlı bir 
köy olan Debûsîye67 köyünde doğmuş ve büyümüştür. Kudât-i seb‘a’dan (yedi meşhur 

                                                 
67 Debûsîye eskiden şehirmiş (mlf. n.). 
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kadı) biridir. Ebû Zeyd ‘Ubeydullah68 b. Ömer b. İsa ed-Debûsî İslam hukuku alanında 
ilimü’l-hilaf diye adlandırılan yeni bir ilmin kurucusu olmuştur. O, ehl-i sünnet 
mezhepleri arasındaki ihtilafları terip etmiş, bu ihtilafları ilmî uslupla öğrenme 
kurallarını ortaya koymuş ve çok sayıda ilmî eser telif etmiştir. Onlardan Kitabü’l-esrar 
fi’l-usûl ve’l-fürû‘, el-Emedü’l-aksâ, fıkıh usûlü alanında kaleme aldığı el-Envâr adlı eseri 
meşhur olup Te’sîsü’n-nazar adlı önemli eseri Mustafa Muhammed el-Kabanî ed-
Dımaşkî’nin mukaddimesiyle birlikte neşredilmiştir. Fıkıh usûlü ile ilgili yazdığı 
Tekvîmü’l-edille adlı eserine Fahru’l-İslam Pezdevî tarafından şerh yazılmıştır. 

İbn Haldun’un vurguladığına göre ed-Debûsî’nin fıkıh usûlü ile ilgili yazdığı 
kitabı bu alanda yazılan eserlerin en önemlilerinden biri sayılmıştır.69  

Debûsî et-T‘alika adlı eserini de hilaf ilmi alanında yazmıştır. Ebcedü’l-‘ulûm’de 
vurgulandığına göre o, Hanefî mezhebinde kıyas metodu alanında geniş bilgi vermiştir. 
Onunla ilgili olan şartları ve bahisleri bitiren ve fıkıh usûlü ilmini kemal derecesine 
ulaştırmış bir âlimdi.70 Hanefî mezhebinde kıyas metodu ile ilgili en iyi eser yazan âlim, 
mutekaddimlerden Debusî ve müteahhirundan Seyfü’l-İslam Pezdevî idi.  

Zehebî’nin belirtiğine göre Debusî 430/1039 yılında vefat etmiştir. Tabakatü’l-
Hanefîyye’de geçtiği üzere Debûsiye’de Dokuz Kadı (veya Yedi Kadı) mezarlığında 
defnedilmiştir. Rivayetlere göre Debûsî bir fakih ile münazara yaparken delil 
getirdiğinde, fakih ona bakıp kıs kıs gülermiş. Debûsî bu münasebetle aşağıdaki şiiri 
yazmıştır:  

Şiirin tercümesi şöyledir: “Bana ne oldu ki, ona delil getirsem, o bana gülmekle 
karşılık veriyor, eğer kişinin gülmesi fakihliğine delalet etseydi, sahradaki ayı iyi bir fakih 
olurdu.”71 

5. Şemsüleimme el-Halvânî (ö. 449/1057?) 

Abdulaziz b. Ahmed b. Nasr b. Salih Şemsüleimme el-Halvânî Buhara’lı olup 
doğum tarihî hakkında herhangi bir bilgi yoktur. Zernucî’nin Ta‘lîmü’l-müte‘allim adlı 
eserinde verdiği bilgilere göre onun babası fakir bir kimse olup helva yapımı ve satımı 
işini yapardı. O fıkıh ilmini Ebû Ali en-Nesefî’den (346-424/957-1033) öğrenmiştir. 
Daha sonra fıkıh ilmi alanında yetkin bir âlim olmuştur. Havlanî fakihler arasında 
Şemşü’l-eimme yani “imamların güneşi” lakabını alan ilk fakihtir. Aslında orta çağda 
toplumda fakihler çoktu. Hatta bir mahalle içinde birkaç fakih bulunurdu.  

Bu sebeple fakihler hürmet edilmiş, ilmi dereceleri yüksek olan kişiler olarak 
önderlik yapmışlar, anlaşmazlık çıktığı zamanlarda fakihlerin fikirleri çerçevesinde 
işleri görmüşlerdir. Böyle kimseler farklı dönemlerde çeşitli lakaplarla adlandırılmış 
olup onların genelde lakapları reis olmuştur.  

Miladî XI. asrın birinci yarısına kadar Hanefî mezhebi alanında önderliği Irak 
hukuk okulu yapmıştır. 428/1037 yılında Irak’ın büyük fakihi Ebü’l-Hüseyin Ahmed b. 
Muhammed el-Kudurî’nin vefat etmesiyle önderlik Maverünnehir’e (Türkistan) geçmiş 

                                                 
68 Bazı kaynaklarda ‘Abdullah (mlf. n.). 
69 İbn Haldun, el-Mukaddime, s. 320.  
70 Sıddîk Hasan Han Kannucî, Ebcedü’l-‘ulûm, Darü’l-kütübi’l-islamîyye, Beyrut 1978, III/109.  
71 Leknevî, el-Fevâidü’l-Behiyye, s. 132. Ebû Zeyd ed-Debûsî ve onun ilmî eserleri hakkında geniş bilgi için 2007 
yılında Taşkent İslam Üniversitesi Neşeriyatı’ndan çıkan Buharalik Büyük Fakih Ebû Zeyd Debûsî isimli kitabımıza 
bakınız.  
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oldu. Maveraünnehir‘de reis olan kişi ise Şemsüleimme Halvânî idi. Bu dönemden 
başlayarak Semerkand ve Buhara’da meydana gelen öğretiler ve gelenekler 
birleştirilmiştir. Halvânî’nin yeni dönemi başlattığını gösteren delillerden biri Hanefî 
mezhebi geleneğine göre Ebû Hanife’den Muhammed b. Hasan eş-Şeybanî’ye kadarki 
dönemde yaşayan mezhep fakihlerine selef ve Muhammed b. Hasan eş-Şeybanî’den 
sonra Halvânî’ye kadar olan fakihler halef diye adlandırılmıştır. Bunun gibi Ebû Hanife 
ve onun talebelerine ulaşmayan fakihleri iki gruba ayırmışlardır. Bunlardan Halvânî’ye 
kadar olan fakihler mütekaddimun, Halvânî’den sonra yaşayan fakihler müteahhirun 
olarak adlandırılmıştır. Demek Şemsüleimme Halvânî Hanefî mezhebinde reis olduğu 
ve onun özellikle Maveraünnehir’de Hanefî mezhebinin gelişmesinde yeni bir dönemi 
başlattığı için dönemleri kapatan bir kimse sıfatıyla kabul edilmiştir. Bu sebeple 
Buhara’da fıkıh ilmi silsileleri Halvânî’de birleşmektedir.  

Şemsüleimme Halvânî iki önemli hususa odaklanmıştır: Birinisi: Mezhep 
kurucularının görüşleri ve eserlerini öğrenmitir. O zâhirü’r-rivâye kapsamına giren el-
Cami‘u’l-Sagîr ve el-Cami‘u’l-Kebîr adlı eserleri şerhetmiştir. Fakat onun bu eserleri bize 
kadar ulaşmamıştır. Bunun gibi Nadirü’r-rivâye mecmuasından sayılan en-Nevâdir adlı 
eserini yazdığı kaynaklarda zikredilmiştir. Kendi döneminin problemler ve tartışmalı 
meselelerini çözümlemek amacıyla fetvalar vermiştir. O kendi eliyle fetva kitabını 
yazmamıştır. Tarih kitaplarında belritildiğine göre Müntehebü’l-fetâvâ adlı eser 
905/1500 yılında kimliği belli olmayan bir kimse tarafından ona nispet edilmiş olup 
Halvânî’ye ait fetvalar bu eserde toplanmıştır.  

Zehebî’nin Siyerü a‘lâmi’n-nübelâ’da verdiği bilgilere göre büyük Şemsüleimme 
Hanefîlerin önderi ve kendi diyarında rey taraftarlarının reisi idi. O çok sayıda meşhur 
fakihleri yetiştirmiştir.72 Bunlardan Şemsüleimme Ebû Bekir Muhammed b. Ebi Sehl 
Ahmed es-Serahsî (ö. 483/1090), Fahru’l-İslam Ali b. Muhammed b. Hüseyin Pezdevî 
ve kardeşi Sadru’l-İslam Ebü’l-Yüsr Muhammed b. Muhammed Pezdevî, Kadı 
Cemalüddin Ebû Nasr Ahmed b. Abdurrahman, Ebû Bekir Muhammed b. Hüseyin b. 
Mansûr en-Nesefî, Şemsüleimme Ebû Bekir Muhammed b. Ali ez-Zerencerî ve onun 
oğlu Ebü’l-Fadl Bekir b. Muhammed b. Ali ez-Zerencerî ve başkalar ondan İslam 
hukukunu öğrenmiştir. O ömrünün son günlerinde Kiş şehrinde yaşamış ve burada 
449/1057 yılında vefat etmiştir. Daha sonra naaşı Buhara’ya götürülmüş ve Kelabâz 
mezarlığında defnedilmiştir.  

6. Ebû Bekir Muhammed Hâherzâde (ö. 483/1090) 

Ebû Bekir Muhammed b. Hüseyin b. Muhammed el-Buharî ‘Adidî miladi XI. 
asrın başlarında Buhara’da dünyaya gelmiştir. Onun lakabı Hâherzâde olup 
“kızkardeşin oğlu” anlamına gelmektedir. Hanefî mezhebinde Hâherzâde lakabıyla 
tanın iki meşhur âlim vardır. Onların terbiyesinde yetişen ve büyük ilmî mertebelere 
ulaşan kimseler vardır. Onların birincisi yukarıda zikrettiğimiz Ebû Bekir 
Hâherzâdedir. İkincisi ise; Şemsüleimme el-Kerderî’nin yeğeni Bedruddin el-
Kerderî’dir.  

Ebû Bekir Muhammed Hâherzâde ilk fıkıh eğitimini babası Hüseyin’den daha 
sonra dayısı Ebû Sabit Muhammed b. Ahmed el-Buharî’den almıştır. Onun başka 

                                                 
72 Zehebî, Siyerü a‘lâmi’n-nübelâ, XVIII/177. (Zehebî, Siyerü a‘lâmi’n-nübelâ, Daru’l-Hadis, Kahire 1427/2006, 
XIII/369-370 (çev. n.)). 
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hocaları arasında kayanaklarda Ebü’l-Fadl Mansûr b. Nasr Kâğızî, Ebû Nasr b. Ali 
Hazimî, Ebû Amr Muhammed b. Abdülaziz el-Hâkim el-Kantârî ve Ebû Said b. Ahmed 
el-Isfahanî gibi âlimler zikredilir.  

Kendisinden birkaç kişi rivayet etmiştir. Bunlar kaynaklarda geçtiği üzere Ebû 
Ömer Osman b. Ali Muhammed el-Bikendî, Ömer b. Muhammed b. Lokman en-
Nesefî’dir. Ebû Bekir Hâherzâde fıkıh ilminde kendini yetiştirmiş büyük bir âlim olup 
onun fetvaları ve hukukî görüşleri âlimler tarafından kabul görmüş, kendisinden sonra 
yazılan fetva kitapları onun hukukî görüşleriyle doludur.73  

Onun göürüşlerinden bazılarını şöyle sıralamamız mümkündür: 

- Adam öldürmeyi kanıtlayan delil cinayeti işleyenin önünde ispatlandığında 
kabul edilir.  

- İki şahit, birinin hatası yüzünden adam öldürmeye teşebbüs edildiğinde, 
hâkim kararını açıklamadan hapsedilmez.  

- Satın alma hususunda vekil tayin edilen kişi alışveriş akdini iptal etme 
hakkına sahip değildir.  

- Eğer çoban bir koyunun telef olacağından korkup boğazlasa, böyle bir 
durumda koyunun sağ kalacağından ümit keserek boğazlamışsa zararı tazmin etmez.  

- Bir kimse bir şeyi kayıtsız şartsız ücretsiz bir şekilde faydalanmak için aldıysa, 
eğer bu faydalanmada insanlar arasında bir değişiklik yoksa onu başka bir kimseye 
ücretsiz bir şekilde faydalanmak maksadıyla verebilir. 

- Bir kimse bir hayvanı bulup alırsa, bu durum mahkemeye intikal ederse ve 
hâkim hayvana bakılması yönününde hüküm çıkarırsa, bu hüküm verilirken hayvana 
bakım masraflarının hayvan sahibinden tahsil edilmesi kararlaştırılmamışsa, hayvanın 
sahibinden bunu talep edemez.   

- Eğer bir kimse bir araziyi ekim için icare akdi yapsa, tarlaya bir şeyler ekse, 
daha sonra bir afet gelip ekimi yerle bir etse, geçmiş günlerin icare borcunu öder, 
afetten sonraki günlerin icare borcunu düşer. 

- Yere ekin ekilip bitmemişse yeri icareye vermesi imkânsızdır. Eğer bitmişse 
ekin biçilip sahibine teslim edidikten sonra icareye verilebilir.  

7. Cemalüddin Ebû Nasr Rifdemunî (ö. 493/1100) 

Cemalüddin Ebû Nasr Ahmed b. Abdurrahman b. İshak Rifedemunî 
Karahanlılar dönemi fakihlerindendi. O 415/1024 yılında Buhara’nın Rifdemun 
köyünde dünyaya gelmiştir.  

O, Ebû Zeyd Debûsî (ö. 430/1039), Ahmed b. Abdullah b. Fadl Hizahezî, babası 
Abdurraman b. İshak’tan ilim tahsil etti. O, Buhara’da kadı olarak faaliyet etmiştir. 
Hatta İslam hukukçuları arasında “Kâdî Cemal” olarak tanınmıştır.  

Cemalüddin Rifdemunî’nin yetiştirdiği ve ilim öğrettiği öğrencileri arasında 
Ebû Bekir Abdurrahman b. Muhammed en-Nisaburî, Ebü’l-Kasım b. Ebi Tevbe oğlu 
Muhammed b. Ahmed, torunu Ebû Nasr Cemalüddin Hamid b. Muhammed gibi zatları 
zikredebiliriz. Abdülhay Leknevî onun hakkında çokça bilgi vermiştir. 

                                                 
73 Azad Sersenbayev, Maverünnehir Fakihleri. 
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Kaynaklarda Cemalüddin Rifdemunî’nin sadece Gurerü’ş-şurût adında bir eser 
telif ettiği ile ilgili bilgiler mevcuttur.74 Onun başka eser yazdığına dair bilgi yoktur.  

Rifdemunî Buhara’da Kâdı olarak çalıştığı için asıl yoğunlaştığı alan yargı 
işlerini tertipleme olmuştur. Malumdur ki yargı işleri İslam hukukunda hem 
anlaşmazlıkları çözmüş, hem de halk arasında anlaşmalar ve akitleri düzenlemede 
yardımcı olmuştur yani noterlik (vesikaları kayıt altına alma) işleriyle meşgul 
olmuştur. Rifdemunî Gurerü’ş-şurût adlı eserini yazarken tıpkı noterlik (vesikaları kayıt 
altına alma) faaliyetleri, insanlar arasında düzenlenecek nikâh, alışveriş, icare, karz, 
şirket akitleri, hibe, vasiyet gibi tek taraflı akitler, ipotek, zaruret halinde tarafın 
değişmesi kefalet gibi akitleri kayıt altına alma ve tertibi hakkında el kitabı 
hazırlamıştır. Rifdemunî 493/1100 yılında vefat etmiştir.  

8. Ebû Bekir Muhammed Hasirî (ö. 500/1107) 

Miladî XI. asırın İslam hukukçularından biri olan Ebû Bekir Muhammed b. 
İbrahim b. Enuş el-Hasirî Buhara’lı büyük âlimlerden biriydi.  

O Buhara’da Şemsüleimme Serahsî’den fıkıh eğitimi aldı. Daha sonra ilim talebi 
için farklı ülkere yolculuk yaptı. Bunlardan Horasan, Irak, Hicaz sınırlarına gidip ilmî 
açıdan kendini geliştirdi. Hatta bu bölgelerde kalarak eserler yazmaya başladı. 

Miladî XI. asırdan başlayarak Türkistan hukuk okulu öğretileri yavaş yavaş 
başka sınırlarda yayılma başladı. O dönemde Türkistan’lı fakihler başka ülkelere gidip 
kadı, müftü, imam ve hatip gibi görevlere tayin edilirdi. Neticede mahalli âlimlerin 
görüşleri yavaş yavaş başka İslam ülkelerinde yayılmaya başladı. Bu işi uygulayan 
kişilerden biri Ebû Bekir Hasirî idi.  

Irak, Hanefî mezhebinin ana vatanı sayılırsa da daha sonra Fatımîler ve 
Abbasîler dönemlerinde Şîa, hem de Sünnî mezheplerden olan Şafiî ve Malikî 
mezheplerinin zikredilen sınırlara göç etmesi sonucunda Hanefî mezhebi Arap 
diyarında baskı altına kalarak çıkarılmıştır ve bu mezhebin temel kalesi Türkistan 
olmuştur. Arap diyarlarında zayıflayan Hanefî mezhebinin güçlendirilmesi ve başka 
amaçlarla daha sonra Selçuklular ve diğer devlertlerde, devlette görev yapacak makam 
sahibi kimseler Hanefî mezhebine mensup şahsiyetleri hem de Türkistan’lı âlimleri 
göreve getirilmesini kendilerine prensip edinmişlerdi. Neticede Türkistan’dan çıkan 
âlimler Arap diyarında yüksek makamlarda faaliyet edip Hanefî mezhebini 
canladırmıştır. Araştırmacıların vurguladığına göre Hanefî mezhebinin temel kaynağı 
olan Zâhirü’r-rivâye adlı eserler Irak, Suriye ve başka Arap diyarlarında Ebû Bekir el-
Hasirî aracılığıyla yayılmıştır. 

O, İbn Mâkûlâ Muhammed Vecih, Ebû Amr Osman b. Ali el-Bikendî’yi 
yetiştirmiş ve âlimler saffına girmesini sağlamıştır.  

Onun günümze kadar ulaşan eserleri el-Hâvi fi’l-fetâvâ’dır. Bu eserde hukuk 
alanlarının tümü ile ilgili Türkistan ve Horasan âlimlerinin görüşleri ve öğretileri 
açıklanmıştır. Eserin ilmî açıdan önemi bize kadar ulaşmayan İslam hukukçularının 
hukukî görüşleri içine almasından kaynaklanır. Aynı zamanda bu kitapta Türkistan 
İslam hukukunun gelişimi ve başka tarihî süreçler alanında kıymetli bilgiler mevcuttur. 
Ebû Bekir Hasirî 500/1107 yılında Buhara’da vefat etmiştir.  
                                                 
74 Azad Sersenbayev, Maverünnehir Fakihleri, Maverünnehir Neşriyatı, Taşkent 2000. 
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9. Şemsüleimme ez-Zerencerî (ö. 512/1118) 

Bekir b. Muhammed Ali b. Fadl b. Hasan Şemsüleimme ez-Zerencerî (427-
512/1036-1118) muktedir âlim ve Hanefî mezhebinin savunması alanında darb-ı 
mesele dönüşen bir imamdı. Kendi şehrinin ahâlisi ona “Küçük Ebû Hanife” derdi. O, 
fıkıh ilmini Abdülaziz Halvânî’den öğrenip ondan rivayet eden en son kişi sayılır.  

Zerencerî uzun yaşamış, Hanefî mezhebi alanında derin bilgiye sahip olup fetva 
alma konusunda her zaman ona müracaat edilirdi. O, fıkıh ilmini yayma, hadisleri 
rivayet etme ve imla etme sahasında büyük hizmet etmiştir. O, 512/1118 yılında 
Buhara’da vefat etmiş ve Kelabaz’da defnedilmiştir.  

10. Sadruşşehid Husamüddin Ömer b. Abdilaziz el-Buharî (ö. 
536/1141) 

Husamüddin es-Sadruşşehid Ömer b. Abdilaziz (483-536/1090-1141) usûl ve 
fürû alanında Hanefî mezhebi imamlarındandır. Aklî ve naklî ilimlerde döneminin 
önde gelen âlimlerinden olup hilaf ilmi ve mezhep problemleri alanında büyük 
salahiyetli âlim olarak kabul edilmiştir. Husamüddin fıkıh ilmini kendi babası 
Burhanüddin el-Kebir’den öğrendi ve ictihad derecesine ulaşmış biri olarak 
başarılarıyla kendi döneminin eşsiz allamelerinden biri haline gelmiştir. O her zaman 
fakihlere ders verir ve âlimlerle münazara yapardı. Onun ilim ve faziletteki 
üstünlüğünü taraftarları ve muhalifleri hep birlikte kabul etmişlerdir. es-Sadruşşehid 
yetenek ve ilmî başarısı öyle bir dereceye ulaşır ki, Türkistan’da sultan ve onun 
taraftarları tarafından saygı ve hürmete layık görülür. es-Sadruşşehid 536/1141 
yılında Semerkant’ın Katvan mevkiinde meydana gelen savaşta şehit edilmiştir. Onun 
naaşı Buhara’ya götürülerek defnedilmiştir. Bazıları onun Şafiî mezhebine mensup 
olduğunu düşünmüşlerdir; ancak Abdülhay Leknevî bunun yanlış olduğunu 
belirtmiştir.  

 

es-Sadruşşehid fıkhî nazariyeler alanında Burhanüddin Merginânî’nin büyük 
hocalarından biridir. Onun telif ettiği Kitabü’l-Vakıât,75 el-Fetâva’s-Sugra,76 el-Fetâva’l-
kübra, Hassâf’ın Edebü’l-kâdî adlı eseri ve bunun gibi el-Cami‘u’s-Sagîr’e yazdığı şerhler 
meşhurdur. 

11. Nuruddin es-Sâbûnî (ö. 580/1184) 

Miladî XII. asırda Matüridî kelam ekolünün meşhur temsilcilerinden olan 
Ahmed b. Mahmud es-Sâbûnî kendi eserleriyle büyük şöhret kazanmıştır. Başkaları 
tarafından fıkıh ilmi ve Mâtüridî kelam ekolünün savunucusu sıfatıyla kabul 
edilmiştir. Onun tam ismi Ahmed b. Mahmud b. Ebû Bekir olup kaynaklarda el-
İmamü’l-Ecel (büyük imam), Nuruddin (dinin nuru), Nasıru’l-Hak (hakkın yardımcısı) ve 
es-Sâbûnî lakaplarıyla meşhur olmuştur. Künyesi bazı kaynaklarda Ebû Muhammed, 
bazılarında ise Ebü’l-Mehâmid şeklinde verilmiştir.  

                                                 
75 Eseri Abdulnasır Hakimi 2018’de Konya Necmettin Erbakan Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü’nde  doktora 
tezi olarak tahkik etmiştir. Eser yayına hazırlanmaktadır (çev. n.). 
76 Eseri Abdulhalik Uygur 2019’de İstanbul Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü’nde doktora tezi olarak tahkik 
etmiş ve 2022 yılında 2 cilt halinde İSAM yayınları tarafından basılmıştır (çev. n.).  
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Araştırmacılara göre onun es-Sâbûnî şeklinde anılmasının sebebi sabun yapımı 
veya sabun satımı meseleğiyle meşgul olduğu içindir.77 

Nuruddin es-Sâbûnî hicrî 580 yılı 16 Safer (19.05.1184) Çarşamba günü güneş 
batarken vefat etmiş ve Buhara’da yedi kadı (el-kudâtü’s-seb‘a) mezarlığında 
defnedilmiştir.  

Nuruddin es-Sâbûnî’nin doğum yılı ve yeri hakkında net bilgiler mevcut değilse 
de onunla Fahruddin er-Razi arasında meydana gelen münazaralar yılına dayanılarak 
doğumunun hicrî VI. asrın başlarında Buhara’da gerçekleştiğine dair kanaat vardır. 
Onun doğduğu aile nüfuzlu ailelelerinden sayılıp Buhara’da, aynı şekilde Irak ve 
Horasan’da ilim ve faziletine itibar edilmiştir.  

 Nuruddin es-Sâbûnî’nin hayatı ve eserlerine ilişkin bilgiler onun bize kadar 
ulaşan münazaralarının içinde bulunduğu kitaba dayanır. Tacü’t-teracim ve başka bazı 
kaynaklarda onun fıkıh ilmini Harizm’li Şemsüleimme Kerderî’den (ö. 562/1167) 
öğrendiği belirtilmiştir.78  

Nuruddin es-Sâbûnî’nin eserini neşreden Bekir Topaloğlu (ö. 2016) de üç temel 
kaynağa dayanarak onun hocasının Abdülgafûr b. Lokman (Numan) b. Muhammed 
Şemsüleimme el-Kerderî olabileceğini vurgulamaktadır.  

Nuruddin es-Sâbûnî bazen Ehl-i sünnet ve başka ekollerin temsilcileri ile 
gerektiğinde ehl-i bidat ile münazara ve mücadele etmiştir. Böyle münazaralardan 
ikisinin metni günümüze ulaşmıştır. Onlardan biri meşhur kelamcı ve fakih İbnü’l-
Hatib lakabıyla bilinen Şafiî mezhebinin önde gelen temsilcisi, mantık ve felsefe 
alanında çok sayıda eser telif eden İmam Fahruddin er-Râzî (ö. 606/1210) ile olan 
münazarasıdır.  

Nuruddin es-Sâbûnî’nin vefatına doğru hicrî 580 yılına gelindiğinde Fahruddin 
er-Râzî Türkistan âlimleri, özellikle es-Sâbûnî ile yaptığı münazaraları, onun topladığı 
Münâzerât adlı kitabında görmek mümkündür. Münazaralar Rü’yetullah (Allah’ın 
görme), Vucûd delili (varlık delili), hem de Tekvîn ve Mukevven (Yaratma ve yaratılan) 
konularıyla ilgili olmuştur. Bu kitabı Bekir Topaloğlu görmüş ve istifade etmiştir.79 
İkinci münazarası Şeyh Reşidüddin ile gerçekleşmiştir.  

 Nuruddin es-Sâbûnî Ebû Mansûr el-Mâtüridî’nin öğretileri esasında birkaç ilmî 
eser telif etmiştir. Onun kitapları bu öğretileri yayma, kapalı kalan yerlerini şerhetme, 
muhaliflerin görüş ve sorularına ilmî cevaplar vermeye tahsis edilmiştir. Onun en 
temel eserleri aşağıdakilerden ibarettir: 

1. el-Müntekâ min ‘ismeti’l-enbiya 
2. el-Kifâye fi’l-hidâye 
3. Kitabü’l-bidâye fi usûli’d-din 

Topaloğlu’nun vurguladığına göre son eser müellifin en meşhur ve çok istinsah 
edilen eseridir. O, öyle meşhur olmuştur ki; başka âlimler es-Sâbûnî’ye Sahibü’l-bidâye 
yani “Bidâye’nin müellifi” diye adlandırmışlardır. Bu kitap el-Kifâye fi’l-hidâye’nin 

                                                 
77 bk. Cûzcânî, Abdulhakim Şer‘î, “es-Sâbûnî Mâtüridî Maktebining Yirik Vekili”, İmam Buhari Sabaklari, sy. 2, Yıl: 
2000, s. 102. 
78 İbn Kutluboğa, Tacü’t-teracim, s. 10.  
79 Nuruddin es-Sâbûnî, el-Bidâye fi usûli’d-din, Bekir Topaloğlu’nun esere yazdğı mukaddime, Ankara 1995, s. 9.  
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muhtasarı olduğu için bazen Telhisü’l-kifâye (Kifâye’nin muhtasarı), Mulahhasü’l-kifâye 
ve Muhtasaru’l-hidâye isimleriyle de anıla gelmiştir. Onun çeşitli el yazma nüshaları 
mevcut olup en eskisi Topkapı Sarayı Müzesi Yazma Eserler Kütüphanesi, III. Ahmed 
koleksiyonunda kayıtlıdır. Bu eser hicrî 653 yılında yani müellifin vefatından 73 yıl 
sonra Ahmed b. Ebi Bekir isimli bir hattat tarafından yazılmıştır.  

Nuruddin es-Sâbûnî’nin kelam ilmine dair yazdığı en önemli ve kıymetli eseri 
olan Kitabü’l-bidâye fi usûli’d-din80 araştırmacı âlim Bekir Topaloğlu tarafından 
Türkçe’ye çevrilmiş ve Arapça tenkitli metniyle birlikte 1976 yılında İstanbul’da, 1995 
yılında ise Ankara’da beşinci baskısı yapılmıştır.  

Müellif bu kitapta Ebû Mansûr el-Mâtüridî’yi İmâmü’l-hüdâ (hidâyet önderi), 
Reisü ehli’s-sünne ve eş-Şeyhü’l-İmâm lakapları ile zikreder. Kâle ashâbuna (قال أصحابنا) 
dediğinde ise o sadece Matüridîyye mezhebinin temsilcilerini kasteder.81  

Kitapta karmaşık felsefi ve kelamî problemlerin basit ibarelerle açıklanması 
müellifin Arap dilini ne kadar mükemmel bir şekilde bildiğine delalet eder. Bazı 
meşhuır âlimler onun ibarelerinden iktibaslar yaparak kendi eserlerine almışlardır. 
Mesela: Sâhipkıran Emir Timur’un çağdaşı, el-Mutavvel ve Muhtasaru’l-me‘ânî adlı 
eserlerin müellfi meşhur allame Sa‘düddin Teftâzânî kendi eseri Şerhu’l-akâid adlı 
kitapta, Kemâluddin Beyâzî İşârâtü’l-merâm82 adlı eserinde, Ragıb Paşa Sefîne adlı 
eserinde ondan iktibaslar yapmıştır. Bunun gibi, Mısırlı meşhur filozof Abbas Mahmud 
el-Akkad ilahiyat tarihine tahsis ettiği meşhur eseri Allah adlı kitabında es-Sâbûnî’den 
iktibaslar yapmıştır.83  

C. Semerkant’lı Fakihler 

1. Ebû Bekir Ahmed el-Cûzcânî84 (ö. III/IX. yüzyıl) 

Hanefî mezhebi Türkistan’da esasen iki büyük fakih vasıtasıyla yayılmıştır. 
Onlardan biri Buhara’da faaliyet gösteren İmam Muhammed’in öğrencisi Ebû Hafs el-
Kebir el-Buhârî’dir. İkincisi ise Semerkant’ta faaliyet eden Ebû Süleyman el-
Cûzcânî’nin öğrencisi Ebû Bekir Ahmed el-Cûzcânî idi.  

Ebû Bekir Ahmed b. İshak el-Cûzcânî kendi hemşeherisi olan büyül fakih ve 
meşhur muhaddis Ebû Süleyman el-Cûzcânî’nin85 terbiyesinde kemale ermiş, fıkıh 
ilmini onun ders halkasında öğrendi ve yetkin fakih derecesine yükseldi. 

                                                 
80 Din esaslar alanında başlangıç kitap (mlf. n.). 
81 Nuruddin es-Sâbûnî, el-Bidâye fi usûli’d-din, s. 16.  
82 Amaçlanan maksatlara işaretler (mlf. n.). 
83 Nuruddin es-Sâbûnî hakkında geniş bilgi için bk. Abdulhakim Şer‘î Cûzcânî, “es-Sâbûnî –Mâtüridî Mektebining 
Yirik Vekili”, İmam Buharî Sabakları, sy. 2, yıl: 2000.  
84 Ebû Bekir Ahmed b. İshak el-Cûzcânî aslen Cûzcân’lı olsa da ilmî hayatını ömrünün sonuna kadar Semerkant’ta 
geçirmiş, ez-Zaviyetü’l-Cûzcânîyye’nin kurucusudur. Yetkin öğrenciler yetiştirme ve fıkıh ilmini Türistan’da Hanefî 
mezhebi temelinde yaydığı için onu Semerkand fakihleri arasında tanıttık.  
85 Ebû Süleyman Musa b. Süleyman el-Cûzcânî meşhur muhaddis, fakih ve büyük ilmî otoriteye sahip olup ona 
Kadılık görevi halife tarafından verilmek istendiğinde bu teklife karşı çıkmıştır. Usûl ve fürû alanında eserleri 
vardır. O fıkıh ilmini İmam Muhammed b. Hasan’dan öğrenerek el-Mebsut kitabının en muteber nüshası rivayet 
etmiştir. Bunun gibi Muhammed b. Hasan telif ettiği es-Siyerü’l-Kebir en son eseri olduğu için Ahmed b. Hafs el-
Buhârî o dönemde Irak’ı terk edip Buhârâ’ya dönmesi sebebiyle bu eseri rivayet etmemiştir. Bu eserin Ebû Süleyman 
el-Cûzcânî ve İsmail b. Tevbe tarafından rivayet edilmiş olması muhtemeldir. Ebû Süleyman el-Cûzcânî 200/816 
yılında vefat etmiştir.  
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Ebû Süleyman el-Cûzcânî İmam-ı Âzam Ebû Hanife’nin öğrencisi İmam 
Muhammed b. Hasan eş-Şeybânî’nin seçkin öğrencisi sıfatıyla fıkıh ve hadis 
ilimlerinde yüksek otoriteli âlimdi. O kendi hocası Muhammed b. Hasan eş-
Şeybanî’nin en önemli eserlerinden olan el-Mebsut’un en muteber nüshasını rivayet 
etmiştir. el-Asl yani “temel kitap” olarak da anılan bu eser, İmam Muhammed’in kendi 
arkadaşları ve öğrencilerine imla şeklinde aktardığı için onun çeşitli nüshaları vardır. 
Ebû Süleyman el-Cûzcânî’nin rivayet ettiği nüsha en meşhur nüsha sayılmıştır.  

Ashirbek Mominov bu konuyla ilgili olarak aşağıdaki değerlendirmeyi 
yapmıştır: 

Muhammed b. İsmail el-Buharî ve Ebû Süleyman el-Cûzcânî görüşlerini 
genelleştiren bir yönü vardır, o da her ikisi vasıtasıyla Muhammed b. Hasan eş-
Şeybanî’nin eserlerinin daha sonraki nesillere aktarılmasıdır. III/IX. asrın ortalarına 
kadar Buhara ve Semerkant’ta bir birinden ayrı halde Irak ekolü temsilcileri etkisinde 
şekillenen gruplar arasında Hanefî mezhebine geçiş süreci gerçekleşmiştir.  

Buna Ebû Hanife’nin örnekliği, hem de eş-Şeybanî’nin eserleri önemli yere 
sahiptir. Din, Hak-Hukukun temel miyarları bir araya getirilmiş, bu kitaplar yeri 
geldiğinde Hanefî gruplarını bir biriyle yakınlaştırmıştır. Âlimlerin çoğunluğu şeyh, 
imam gibi unvanlarla birlikte fakih lakabına da sahip olmaya başladılar.86 Ebû Bekir el-
Cûzcânî Türkistan’a gelip Semerkant şehrine ikamet ederek fıkıh ilminin usul ve fürû 
ile birçok alanını kendi hocası Ebû Süleyman el-Cûzcânî’den geniş çaplı ve 
derinlemesine öğrenen meşhur bir fakih idi. Bu sebeple o Semerkant ve Türkistan’ın 
birçok âlimleri tarafından son derece hürmet gösterilip, çevresine ilim ve irfan 
muhlisleri toplanmaya başladı. O el-Murabba‘ denilen kervansarayda yerleşmiş, bazı 
kaynaklara göre ez-Zâviyetü’l-Cûzcânîyye ilmî merkezi veya medresesinin kurucusu 
olmuştur. Bu merkez Buhara’dan sonra Semerkant şehrini fıkıh ilmi ve Hanefî 
mezhebinin bütün Türkistan’da geniş çaplı olarak yaymak için ikinci merkeze 
dönüştürmüştür. İlim muhlisleri çeşitli bölgelerden gelerek bir güvenilir hoca sıfatıyla 
ondan fıkıh ilmini öğrenirlerdi. Ashirbek Mominov Buhara ve Semerkand’da İlk Hanefî 
Cema’aları başlıklı tezinde verdiği bilgilere göre Ebû Bekir el-Cûzcânî III/IX. asırın ilmî 
faaliyet dairesini açıkça tespit edebilmemizi mümkün kılar. 

Onun vurguladığına göre el-Cûzcânî’nin temel faaliyeti Semerkant’taki el-
Murabba‘ kervansarayında gerçekleşmiştir. Semerkant’lı üç meşhur fakih olan Ebû 
Nasr el-İyazî (ö. yaklaşık 277/890) Ebû Mansûr el-Mâtüridî (ö. 333/944) ve Ebû Nasr 
Muhammed b. Ahmed ez-Zehebî el-Haddadî (ö. IV/X yy.) fıkıh alanında ondan eğitim 
almıştır.  

Ebû Bekir Ahmed el-Cûzcânî esasen gaziler, çalışanlar ve tacirler arasında 
faaliyet etmiştir. Eserde el-Cûzcânî’nin oğlu Ebû Abdullah b. Ebû Bekir el-Cûzcânî (ö. 
IV/X yy.) hakında da bilgi vardır. Alman oryantalist Ulrich Rudolph87 Ebû Mansûr el-
                                                 
86 Ashirbek Mominov, Buhara ve Semerkand’da İlk Hanefî Cema’aları, s. 27; Ashirbek Mominov, “İmam-ı Âzam Ebû 
Hanife”, Mulakat, sy. 8, Yıl: 1994. 
87 Alman Oryantalist ve İslam araştırmacısıdır, Alman ve Fransa üniverste ve bilim merkezlerinde uzun süre geniş 
çaplı faaliyet etmiştir. O esasen İslam Felsefesi ve İlahiyat alanında ilmî araştırmalarla meşgul olmuştur. Onun 
önemli eseri Rus ve Alman dillerinden Rana Kabilova ve Gani Can Rahimov tarafından Al-Moturidiy va Samarqand 
Sunniylik İlohiyoti adıyla Özbekçe’ye çevrilmiş, Uluslararası İmam Buharî Vakfı ve Friedrich Ebert Vakfı tarafından 
2002 yılında Taşkent’te yayınlanmıştır. Biz de belirtilen yılda kitabın tanıtımı için yapılan büyük toplantıya 
katılarak kitap hakkında fikirlerimizi bildirmekle birlikte müellif ile de tanışmıştık.  
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Mâtüridî’nin hayatı ve kurucusu oldğu kelam ekolüne tahsis ettiği el-Mâtüridî ve 
Semerkant Sünnîlik İlahiyatı adlı ilmî eserinde Ebû Bekir el-Cûzcânî hakında bilgi 
vererek Mâtüridî’nin ilk hocası olduğunu vurgulamıştır. O birtakım araştırmalardan 
sonra şöyle bir sonuca ulaşmıştır ki; el-Mâtüridî’nin iki hocası olup, onlardan biri 
birçok kaynakta ismi geçen Ebû Nasr el-İyazî ve ikincisi Ebû Bekir el-Cûzcânî’dir. el-
Cûzcânî Semerkant’ta ortaya çıktığı andan itibaren mahallî ilahiyat geleneğinin 
başladığı hakkında en-Nesefî’nin verdiği bilgilere göre bu işi o gayet başarıyla ileriye 
götürmüştür. Ebû Bekir el-Cûzcânî Semerkant’ta Hanefî mezhebinin gelişmesine 
büyük katkı yapan bir âlim olmuştur. Eğer en-Nesefî’nin verdiği bilgileri kabul edersek 
o aynı zamanda bu mezhebin de kurucusudur.  

Onun verdiği bilgilere göre Ebû Bekir el-Cûzcânî önceleri Semerkant’tan uzakta 
Ebû Süleyman el-Cûzcânî’den eğitim almıştır. Daha sonra elde ettiği ve öğrendiği 
bilgileri yaymak maksadıyla Maverünnehir’in merkezine geldi. Ulrich Rudolph, en-
Nesefî’nin verdiği bilgilere tereddütle bakarak fikirlerini şöyle açıklar: “Semerkant 
ilahiyat ekolünün Ebû Bekir el-Cûzcânî’nin buraya gelmesiyle ilintili olarak III/IX. asrın 
ortalarında meydana geldiğini tahmin etmek el-Cûzcânî’nin şanını abartılı bir şekilde 
yükseltmek demektir. Ona göre Ebû Bekir el-Cûzcânî’nin gelmesinden önce de 
Semerkant’ta bazı fakihler mevcuttu. Onun kitabında yazdığına göre hakkında bilgi 
veren kaynaklarda net bilgiler mevcut olmasa da onun yaşadığı asrın III/IX. yy. olduğu 
muhtemeldir.” Bu kaynakların hepsi Ebû Bekir el-Cûzcânî’nin çok yönlü bir âlim 
olduğunu vurgular. O fıkhın farklı alanlarını öğrenmiş, fıkıh usulü alanında da derin 
bilgiye sahipti. Bu ise onun hukukçu olarak nüfuzunu belirginleştirmiştir. Üzüntüyle 
belirtmemiz gerekir ki; bize kadar ulaşmayan eserlerinde kendi kişiliğini yansıtmıştır.  

Rudolph’a göre “Ebû Bekir el-Cûzcânî’nin eserlerinden el-Fark ve’t-temyiz ve 
Kitabü’t-tevbe adlı iki eserinin sadece ismi günümüze kadar ulaşmış, onlardan hiçbiri 
net bir biçimde kelam ilmi ile ilgili değildir.” Buna göre o Ebû Bekir el-Cûzcânî’nin 
kelamcı olduğunu kabul etmemektedir. Rudolph daha sonra Ebû Nasr el-İyazî, Ebû 
Mansûr el-Mâtüridî’nin ikinci hocası sıfatıyla tanıtarak, o da Ebû Bekir el-Cûzcânî’nin 
öğrencisi olsa da birtakım kaynaklarda Ebû Mansûr el-Mâtüridî ile birlikte Ebû Nasr el-
İyazî ve Ebû Nasr Muhammed b. Ahmed ez-Zehebî’nin de el-Cûzcânî’den eğitim 
aldığına dair bilgiler vardır. Ebû Nasr el-İyazî çok yönlü âlim Ebû Bekir el-Cûzcânî 
öğrenci sıfatıyla el-Mâtüridî’ye hocalık yaptıysa, her ikisi usûl-i fıkıh ve fürû-i fıkıh ile 
birlikte kelam ilmini de ondan öğrenmiştir diyebiliriz. Ebû Bekir el-Cûzcânî’nin 
kelamcı olmadığına dair kanaat, onun kendi eserleri bulunmadığı sürece zan ve tahmin 
dairesinde kalmaya devam eder. Ebû Mansûr el-Mâtüridî, Eş‘arî kelam ekolüne 
nazaran aklî kayanaklara daha fazla dayanan Ehl-i sünnet’e mensup Matüridîyye kelam 
ekolünün temellerini atmış ve bu alanda kendisinin yazdığı bilimsel eserlerle 
temellerini sağlamlaştırmıştır. O’ndan sonra onun öğrenci ve takipçileri Mâtüridî’nin 
öğretilerini geniş çaplı olarak açıklayarak Türkistan ve başka ülkelerde yaymada 
başarılı oldular. Abdülhay Leknevî el-Fevâidü’l-behiyye adlı eserinde Ebû Mansûr el-
Mâtüridî’yi “mütekellimlerin imamı ve Müslümanların akidelerinin doğrulayıcısı olup 
fıkıh ilmini Ebû Bekir Ahmed el-Cûzcânî’den, o da Muhammed b. Hasan eş-
Şeybanî’den öğrendi” diye vurgulamıştır. 

                                                                                                                                               
(Bu eser Özcan Taşçı tarafından Türkçe’ye çevrilmiş ve Semerkant’ta Ehl-i Sünnet kelamı adıyla İstanbul’da Litera 
Yayıncılık’ın yayınları arasında 2016 yılında neşredilmiştir (çev. n.)).  
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Ebû Mansûr el-Mâtüridî fıkıh ilmini usul ve fürû-i ile öylesine yüksek bir 
seviyede öğrenmişti ki; onun fıkıh usûlü alanında yazdığı Me’hazü’ş-şer‘ ve Kitabü’l-cedel 
isimli iki eseri Kâtib Çelebî’nin Keşfü’z-zunûn’da vurguladığına göre fıkıh usûlü 
sahasında yazılan mükemmel eserlerden sayılır. Kâtib Çelebî bu eserlerin 
mükemmelliğini Matüridî’nin usûl ve fürû ilimlerini geniş çaplı bildiğinden 
kaynaklandığını vurgulamıştır.  

2. Ebû Mansûr el-Mâtüridî (ö. 333/944) 

Miladî IX. asırda meşhur fakih Ebû Süleyman el-Cûzcânî’nin öğrencisi Ebû 
Bekir el-Cûzcânî Semerkant’a gelerek el-Murabba‘ denilen kervansarayda ders vermeye 
başaladı. Bu yer ed-Darü’l-Cûzcânîyye veya ez-Zâviyetü’l-Cûzcânîyye isimli ilmî merkeze 
dönüşmüş birkaç asır ilim ve marifet beşiği olmuştur. Araplar geldiğinde Belh ve 
Cûzcân sınırlar birbirine yakın olduğu için bazı kaynaklarda Ebû Süleyman el-
Cûzcânî’nin Belh âlimlerinden olduğu zikredilmiştir.  

Ebû Mansûr el-Mâtüridî de burada Ebû Bekir el-Cûzcânî’den eğitim almıştır. el-
Cûzcânî onun birinci hocası ve el-Cûzcânî başka bir öğrencisi olan Ebû Nasr el-İyazî ise 
ikinci hocasıdır.  

Ebû Mansûr el-Mâtüridî m. IX-X asrın karmakarışık şartlarında Semerkant’ın 
Mâtürid köyünde dünyaya gelen büyük kelamcı, düşünür ve meşhur fakih, yüksek 
dereceye yükselen bir âlimdi. Onun tam adı Ebû Mansûr Muhammed b. Muhammed b. 
Mahmud el-Mâtüridî (257-333/870-944) kendine özgü kelam ekölünün temellerini 
atarak Hanefî mezhebinin bayrağını dalgalandırıp onun gayevî temellerini güçlendirdi. 
Ehl-i sünnet ve’l-cema‘a itikadını kesin ve net bir biçimde destekleyerek Mu‘tezile, 
İsmailîyye, Karmatîyye ve Batinîyye tarafından yayılan akidevî düşüncelerin temelsiz 
olduğunu ispatladı.  

Miladî IX-X. asırlarda Orta Asya’da siyasî, fikrî, hukukî mücadelelerin zirveye 
çıktığı malumdur. Bu dönemin değerli birkaç âlimi bu problemleri çözmek için kendi 
yöntem ve ilmî otoritelerinden kaynaklanan eserler telif etmiş ve onlara çözüm 
metotlarını bulmaya çalışmışlardır.  

Ebû Mansûr el-Mâtüridî ilmî faaliyetlerini göz attığımızda, onun bu dönemdeki 
meseleleri üç temel metotla çözümlemeye çalıştığını görürüz. Bu muhtemelen 
problemleri çözmede onun temel gayesi de olmuştur.  

Birincisi: Çoğu problemlerin başı İslam dininin ana kaynağı olan Kur’ân-ı 
Kerim’i yanlış tefsir etmedir. Bu sebeple onun kendisi Kur’ân-ı Kerim’ı tefsir etmiş 
öğrencilerine öğretmiştir. Öğrencileri ise onun konuşmalarını toplayarak kitap haline 
getirmiştir. Bu kitap günümüzde Te’vilâtü Ehli’s-sünne veya Te’vilâtü’l-Kur’ân adıyla 
meşhurdur.  

İkincisi: Siyasal, düşünsel ve gayevî yöne vurgu yapmak gerekiyordu; çünkü o 
dönemde en çok mücadele ve toplumdaki bölünmeler bu meseleler yüzünden ortaya 
çıkmıştı. Bu sebeple o kendi teorilerini Kitabü’t-Tevhid adlı eserinde toplayarak telif 
etmiştir. Onun dışında o dönemde mevcut olan akımların görüşlerinin temelsiz 
olduğunu göstererek ispatlamak için birkaç kitap yazmıştır. Onun bu teorileri daha 
sonra âlimler tarafından tanınıp İslam dini Sünnîlik akımının iki fikrî metodundan 
(Eş‘arîyye ve Matüridîyye) biri olarak kabul edildi. O da Matüridîyye metodunun 
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(Matüridîyye kelam ekolü) kurucusu olarak ilan edildi. Bu alandaki hizmetleri büyük 
olduğu için günümüze kadar çoğu araştırmacı onu fikrî alanın temsilcisi olarak tanıya 
gelmiştir.  

Üçüncüsü: Hukukî meselelerin üzerine durulması gerekti, özellikle hukukun 
oluşum süreci, kaynakları ve ilkelerinin düzenli olması gerekiyordu. Bu amaçla o 
Meâhızü’ş-şer‘ adlı eserini telif edip onda İslam hukukunda hukukun oluşum sürecine 
katkı yaparak, düzenli hale getirmeye gayret etmiştir. Ama onun bu eseri günümüze 
kadar ulaşmamıştır. Bu duruma bakmaksızın bazı araştırmacılar onun bu konuyla ilgili 
fikir ve ideolojisini başka eserleri, hem de daha sonraki dönem âlimlerin eserlerindeki 
iktibaslara dayanarak tespit etmeye çalışmıştır. Kaynaklarda onun büyük bir âlim 
olduğu, düşücelerinin daha sonraki dönemlerde İslam hukukunun gelişmesinin temel 
taşları olduğu vurgulanmıştır.  

Ebû Mansûr el-Mâtüridî’nin kurucu olduğu kelam ekolü onun çok yönlü bir 
kişi, farklı alanlarla ilgili geniş bilgisi olan bir âlim, bidatçılara karşı müsamahasız 
olması ile başkalarından ayrılmaktadır. O şer‘î ilimler dışında hikmet (felsefe), mantık 
ve başka ilimleri de derinlemesine öğrenmesi nedeniyle büyük ilmî otorite ve manevî 
salahiyet elde ederek dinî görüşleri felsefî miyarlarla (ölçütlerle) uyumluydu.  

Mu‘tezile Kur’ân-ı Kerim ve Sünnet’i kabul etseler de aklı ilmin (bilginin) 
yegâne vasıtası olarak tanımaktaydılar. Ebû Mansûr el-Mâtüridî onlara nazaran geniş 
ilmi dünya görüşü ve düşünceye sahip olduğu için düşünce ve marifetin aşağıdaki üç 
yolla elde edileceği kanaatini taşımaktadır:  

1. Sezgi veya duyu organları aracılığıyla  
2. Nakil ve rivayet vasıtasıyla 
3. Akıl ve idrak vasıtasıyla 
Mezkûr usluba binaen Matüridî mezhebinde her bir akidevî mesele istidlal 

(delil getirme) ve mantıkî usluba dayanılarak açıklanır. Mutezilîler ve Batinîler’in 
istidlaline karşı hem naklî hem de aklî delillerden faydalanır. O yürüttüğü mücadelenin 
keskin yönü Mutezilîler’den sonra onların akidevî temellerine dayanan İsmailî 
Batinîler ve Karmatîler’e yönelik olmuştur.  

Ebû Mansûr el-Mâtüridî ilk olarak Mutezilîlere, sonra Batinîler ve Karmatîler’e 
karşı fikrî mücadele yapa gelmiştir. Kur’ân-ı Kerim’i tahrif ve değişimden koruma, 
İslam ruhu ve öğretilerinin bidatçıların düşüncelerine karşı savunma, onların dinî ve 
felsefî safsatalarının ne kadar temelsiz olduğunu ispatlamak için kendince temel ve 
kutsal bir görev olarak görüyordu. O Batinîler’in teviline tamamen karşı çıkan Ehl-i 
sünnet ve’l-cema‘a‘nın tevilini yaygınlaştırdı. Daha önce belirttiğimiz gibi bu alanla 
ilgili Te’vilâtü Ehli’s-Sünne adlı Kur’ân-ı Kerim tefsirini telif etmiştir. Baştan sona 
Mutezilîler ve Batinîler tarafından Kur’ân-ı Kerim ayetlerine yapılan yersiz tevilleri 
reddetme, ilmî, felsefî ve naklî delillerle onların yanlış olduğunu ispatlamaya tahsis 
edilen bu tefsir çok önemli bir ilmî eserdir. Bu kitap Alauddin es-Semerkandî 
tarafından Şerhu Te’vilâti’l-Kur’ân adıyla şerh edilmiştir. Bu şerhin bazı el yazma 
nüshaları Ebû Reyhan Birunî Şarkşinaslık Enstitüsü el yazma eserler bölümü P. 3155, 
3249 numaralarında kayıtlıdır. Tevilâtü’l-Kur’ân’ın el yazma nüshaları P. 5126, 5127 
numaralarında kayıtlıdır.  
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Eş‘arî mezhebi Arap dünyası ve Yakın Doğu’da yayılmıştır. Matüridîyye Kelam 
mezhebi ise Türkistan, Horasan ve Türkiye sınırlarında geniş çaplı olarak yayılarak 
insanların fikrî açıdan boşluklarını doldurmuştur. Semerkant ahalisi uzun süren 
münazaralar ve ateşli tartışmalarda galebe kazanıp kendi ilmî eserleriyle muhaliflerine 
ağır darbeler vurmuştur. Semerkant’lılar Ebû Mansûr el-Mâtüridî’ye son derece saygı 
ve sevgi göstererek onunla övünmüşlerdir.  

Büyük imam el-Matüridî çok sayıda ilmî miras bırakmıştır. Onun en önemli 
eserlerini şöyle sıralayabiliriz: 

1. Kitabü Me’hazi’ş-şer‘ (Şeriatın kaynağı kitabı),  
2. Kitabü’l-Cedel (Münazara kitabı), 
3. Te’vilâtü’l-Kur’ân veya Te’vilâtü Ehli’s-Sünne (Kur’ân-ı Kerim’in te’viline dair 

eser, Kur’ân-ı Kerim tefsiri), 
4. Kitabü’r-redi ‘ale’l-Karâmita (Karmatiler’e reddiye kitabı), 
5. Reddü Evâ’ili'l-edille li’l-Ka‘bî (Ka‘bî’nin başlangıç delillerini reddetmeye tahsis 

edilen eser), 
6. Kitabü beyâni vehmi’l-Mu‘tezile (Mu‘tezilenin vehim ve zanlarının 

açıklanması), 
7. Risâlâtü’t-Tevhid (Tevhid ile ilgili risaleler), 
8. Kitabü’l-Usûl, 
9. Kitabü’l-Makâlât fi usûli’d-din (Dinin esaslarıyla ilgili makaleler), 
10. Şerhu Kitabi’l-Fıkhı’l-Ekber88 (Ebû Hanife’nin el-Fıkhu’l-ekber adlı eserine 

yazılan şerh), 
11. Kitabü reddi ala Tehzibi’l-Cedel li’l-Ka‘bî (Ka‘bî’nin Tehzibü’l-Cedel adlı eserine 

reddiye), 
12. Kitabü reddi’l-Usûli’l-Hamse li Ebi Muhammed el-Bahilî (Ebû Muhammed el-

Bahilî tarafından kullanılan beş usul ve kaideye reddiye kitabı), 
13. Kitabü reddi’l-İmâmeti li bazi’r-Revâfiz (Bazı Rafizî Şiîler tarafından imâmet 

meselesi ile ilgili ileri sürülen görüşlere reddiye kitabı), 
14. Kitabü reddi Va‘îdi’l-füssâk (Fasıklar tarafından ileri sürülen 

vaidlere/tehditlere reddiye). 
Böylece İmam Matüridî kelam ve fıkıh usûlü alanında Hanefî mezhebinin 

yetkin temsilcisi olarak bıraktığı ölümsüz eserler ile Hanefî öğretisi temelinde 
Matüridiyye kelam ekolünü kurdu ve İslam hukuk metodolojisinin gelişmesine eşi ve 
benzeri görülmeyen katkılar yapmıştır. Ondan sonra Nesefîler, Buharalı Nuruddin es-
Sâbûnî takipçileri sıfatıyla onun yolunu devam ettirdiler.  

Kâtib Çelebî Keşfü’z-zunûn’da Me’hazü’ş-şer‘ ve Kitabü’l-Cedel adlı eserlerini fıkıh 
usûlü alanında ilmî açıdan son derece mükemmel yazılan eserlerden saymaktadır. 
Kâtib Çelebî kitapların mükemmel oluşunu müellifin fıkıh alanında usul ve fürû 
ilimlerini derinlemesine bildiğine ve kavradığına bağlar.89  

Mâtüridî’nin kelam ekolü daha sonraki dönemlerde de bidaçılara karşı 
Türkistan halkının mücadele bayrağına dönüşmüştür. Karahanlılar Devleti Buhara’da 

                                                 
88 Ebü’l-Leys es-Semerkandî’nin Ebû Hanife’nin el-Fıkhu’l-Ekber adlı eserine yazdığı şerhi Haydarabad’da 1321/1904, 
1365/1945 yılarında yanlışlıkla el-Matüridî’ye nispet edilerek neşredilmiştir. bk. Şükrü Özen, “Mâtüridî”, DİA, 
XXVIII/148-149 (çev. n.).  
89 Kâtib Çelebî, Keşfü’z-zünûn, I/114.  
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Mâtüridî’nin kurdğu kelam ekolünü gerçek İslam ve Ehl-i sünnet ve’l-cema‘a’nin 
akidevî esasları diye ilan etmişti.90  

Matüridî kendisinden sonraki dönemlerin büyük fakihlerini yetiştirmiştir. 
Bunlar arasında Kadı Hamid İshak b. Muhammed es-Semerkandî, Ali Rüstüfağnî (ö. 
345/956), Ebû Muhammed Abdülkerim b. Musa el-Bezdevî ve başkalarını 
zikredebiliriz.  

Ebû Mansûr el-Mâtüridî 333/944 yılında91 Semerkant’ta vefat etmiş ve burada 
defnedilmiştir. Özbekistan’ın bağımsızlığından sonra mezarı üzerine muhteşem bir 
türbe yapılmıştır.  

3. Ebü’l-Leys es-Semerkandî (ö. 373/984) 

Ebü’l-Leys Nasr b. Muhammed es-Semerkandî, Semerkant’ın önde gelen 
âlimlerinden biriydi. O el-Fakih lakabıyla de meşhur olmuştur. Bu lakabı alması ile ilgili 
şöyle bir olay nakledilmektedir:  

“Ebü’l-Leys es-Semerkandî Tenbihü’l-gâfilîn adlı eserini yazdıktan sonra Hz. 
Peygamber’in (a.s.) kabrine gidip orada geceler. Gece rüyasında Hz. Peygamber’in (a.s.) 
ona kitabını gösterek “kitabını al ey fakih” diye buyurduğunu görür. Ondan sonra 
Ebü’l-Leys es-Semerkandî bu lakabı teberrük diye addedermiş.”92 

O aynı şekilde İmamü’l-hüdâ lakabıyla de meşhur olmuştur. Ebû Mansûr el-
Matüridî de bu lakapla tanınmıştır. Onun doğum tarihi hakkında net bilgiler mevcut 
değildir. Vefat ile ilgili verilen yıllar da birbirinden farklıdır.  

Ebü’l-Leys es-Semerkandî ilk eğitimini babası Muhammed b. İbrahim’den 
almıştır. Onun hocaları arasında Ebû Cafer el-Hinduvanî, el-Halil b. Ahmed es-Seczî, 
Muhammed b. el-Fadl el-Belhî ve başkaları zikredilmektedir.  

 

Ebü’l-Leys Semerkandî’nin Öğrencileri 
Onun öğrencileri arasında Lokman b. Hâkim el-Fergânî, Ebû Malik Naim el-

Hatib, Muhammed b. Abdurrahman ez-Zebidî, Ebû Sehl Ahmed b. Muhammed, Ebû 
Abdillah el-Haddâdî ve başkarı zikredilmektedir.  

Ebü’l-Leys es-Semerkandî kendi döneminde yetkin allame, fakih, muhaddis, 
müfessir, zahid bir şahsiyetti. Onun yazdığı kitaplar, farklı ilim dallarında uzmanlığını 
ve bu ilimlerde zirveye ulaştığını göstermektedir. Ebü’l-Leys es-Semerkandî büyük 
şahsiyeti ve çok sayıda ilmî eseri ile çağdaşlarından ayrılmaktadır.  

O tefsir ilmi alanında Bahru’l-‘ulûm adlı eserini; fıkıh alanında Hizânetü’l-fıkh, 
‘Uyûnu’l-mesâil, el-Mukaddime, en-Nevâzil (el-Fetâvâ), Tesîsü’n-nazâir, el-Mebsût, en-
Nevâdirü’l-fıkhîyye, Şerhu’l-Cami‘i’l-Kebîr, Şerhu’l-Cami‘i’s-Sagîr, Mukaddime fi bazı’l-
kebâir ve’s-sagâir adlı eserlerini; zühd ve tasavvuf alanında Tenbihü’l-gafilîn, Büstâni’l-
ârifîn, Kurretü’l-‘uyûn ve müferrihu’l-kalbi’l-mahzûn isimli eserlerini ve itikad (kelam) 
alanında Usûli’d-din, Beyanu akideti’l-usûl, Esrarü’l-vahy, Risâle fi’l-marifeti ve’l-iman, 
                                                 
90 Mâtüridî hakkında geniş bilgi için bk. Abdulhakim Şer‘î Cûzcânî, “Ebû Mansûr Mâtüridî: Gayevî Birlik Darğası”, 
Şark Meşali, sy. 1-2, Yıl: 2000. 
91 Şükrü Özen, “Mâtüridî”, DİA, XXVIII/146 (çev. n.). 
92 Ebü’l-Leys es-Semerkandî, Bahru’l-‘ulûm (Mukaddime), Şeyh Ali Muhammed Muavviz, Şeyh Adil Ahmed 
Abdülmevcüd, Dr. Zekeriya Abdülmecid en-Nevti, Daru’l-Kütübi’l-İlmiyye, Beyrut 1993, s. 6.  
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Risâle fi’l-hükm, ve Kuvvetü’n-nefs fi marifeti’l-erkani’l-hams isimli eserlerini telif 
etmiştir.93  

4. Rüknü’l-İslam Ebü’l-Hasan es-Suğdî (ö. 461/1068) 

Rüknü’l-İslam Ebü’l-Hasan Ali b. Hüseyin es-Suğdî, Semerkand’in Suğd 
bölgesinde doğmuştur. O İslam hukukunu Şemsüleimme es-Serahsî’den öğrenmiştir. O 
Karahanlılar döneminde Buhara’da kâdılkudât ve şeyhülislam görevlerinde çalışmış ve 
Hanefî mezhebinin reis olmuştur. Fetva meselelerinde ona düzenli olarak müracaat 
edilmiştir. Onun verdiği fetvalarının önemli olduğunu Ebû Hafs en-Nesefî’nin (ö. 
537/1142) ona çokça başvurduğundan ve meşhur âlim ve kadı Fahruddin Kadîhan’ın 
(ö. 592/1195) el-Fetâva adlı eserine çok sayıda nakil yapmasından anlamak 
mümkündür.  

Rüknü’l-İslam es-Suğdî İmam Muhammed’in es-Siyerü’l-Kebîr adlı eserini 
rivayet etmiştir. Şemsüleimme es-Serahsî (483/1090) tarafından bu kitaba yazılan 
meşhur şerh için de onun rivayeti esas alınmıştır.  

O, el-Cami‘u’l-Kebir adlı esere de şerh yazmıştır. Bunun gibi onun yazdığı en-
Nütef adlı eser İslam hukuku alanında yazılan muteber kitaplardan sayılır. Eserde 
müellif İslam hukuku ile ilgili derin bilgiler vererek onda klasik fıkıh kitaplarında 
yazılmayan meseleleri dâhil etmiştir.  

Bu eser tarihî kaynaklarda fetva kitabı olarak zikredilmiş olsa da onu hukukî 
metin mecmuasına dâhil etmek mümkündür; çünkü fetva kitaplarında bazı meseleler 
etraflıca analiz edildilerek açıklanmasına karşın en-Nütef‘te İslam hukuku alanları 
düzenli ve tertipli ve kısaca açıklanmıştır. Aynı şekilde hukukî kaynaklarda sonuçlanan 
ve kabul edilen fikirler verilir. en-Nütef ‘te ise verilen özetler sonuçlanmış olup bunu 
her bir meseleye ait durumlarını net sayısı ile verilir. Yüksek makamlara sahip olan 
Rüknü’l-İslam es-Suğdî bu eseri el kitabı ya da hukukî kaynak sıfatıyla yazmış olması 
muhtemeldir. Günümüzde bu esere ilgi artmış olup birçok defa yeniden neşredilmiştir.  

5. Ebû Nasr Ahmed b. Mansûr el-İsbicabî (ö. 480/1087) 

Türkistan’lı meşhur fakihlerinden ve Hanefî mezhebinin teoriseni ve 
uygulamada tatbik edenlerden biri de Ebû Nasr Ahmed b. Mansûr el-İsbicabî’dir. O 
gençliğinde İsbicab’da eğitim gördü. İslam hukukunu derinlemesine bilen bir âlim 
olarak yetişti. Daha sonra Semerkant’a gelerek burada âlimlerle hukukî meseleler 
alanında münazaralar yaptı. Onun yüksek ilmî dereceye sahip olduğu kanaatini taşıyan 
Semerkant’li âlimler ona fetva verme yetkisini vermişlerdi. Böylece o Semerkant’ta 
fetva vermeye başladı.  

O Semerkant’ta Hz. Ali evlatlarından olan Seyyid Ebû Şüca‘ adıyla meşhur olan 
Muhammed b. Hamza’dan sonra hukukî meseleleri çözümleme yetkisine sahip olan bir 
kişi haline geldi. Seyyid Ebû Şüca‘ ise, Rüknü’l-İslam es-Suğdî ve Kadı Hasan 
Matüridî’nin çağdaşı olup Semerkant’ta bu üç kişinin hemfikir olduğu fetvalar en güçlü 
fetvalar sayılmıştır. Hanefî mezhebinin reisliği bu şahısın elindeydi. Daha sonra Kâdî 
İsbicabî bu görevi üstlenmiştir.  

                                                 
93 Leknevî, el-Fevâidü’l-behiyye, s. 272-273. 
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O dinî ve hukukî meselelerde çok titizdi. Semerkant’ta faaliyet ettiği sıralarda 
az bir süre kadılık yapmıştır. Bu dönemde de o hukuk alanında reformlar ve yenilikler 
getirmiştir. Bu konuyla ilgili Ebû Hafs Ömer en-Nesefî (ö. 537/1142) el-Kand fi zikri 
ulemâi Semerkand adlı eserinde bilgi vermiştir.  

6. Alauddin es-Semerkandî (ö. 539/1144) 

Türkistan’da Hanefîlerin büyük imamlarından biri Aladdin Muhammed b. 
Ahmed es-Semerkandî (ö. 539/1144)’dir. O, fıkıh ilmini Ebü’l-Muîn Mekhulî ve 
Sadrü’l-İslam Ebü’l-Yüsr Pezdevî’den öğrenmiş olup kendi döneminin büyük allamesi 
sıfatıyla tanınmış ve Hanefî hukuk çalışmalarının gelişmesine önemli katkılar 
yapagelmiştir. O’nun yazdığı Tuhfetü’l-fukahâ adlı eser Hanefî fıkhı alanında büyük 
öneme sahip olup onun üzerine şerhler yazılmıştır. O, kendi kızı Fatıma’yı gençlik 
çağında yetiştirmiş yetenekli fakih ve âlim derecesine yükseltmişti. Kaynaklarda 
verilen bilgilere göre fetva verme yetkisine sahip olup bu alanda babasına yardımcı 
olurdu. Alauddin Muhammed’in öğrencisi ve damadı Karahanlılar dönemi büyük fakihi 
İmam Ebû Bekir b. Mesud el-Kâsânî kendi hocasının Tuhfetü’l-fukahâ adlı eseri üzerine 
Bedâʾ ʿ ṣi u’ -ṣ ʾ ʿanâ i  fî tertîbi’ş-şerâʾ ʿi  adlı üç ciltlik şerh yazarak kendi hocasına takdim 
etmiştir. Hacı Halife’nin (Kâtib Çelebî) rivayetine göre onun şerhi hocası tarafından 
beğenilmiş ve kendisinin güzel kızıyla evlendirmiştir. Böylece halk arasında ( شرح تحفته وتزوج
 Tuhfe’sini şerhetti ve kızıyla evlendi” diye konuşulmuştur.94“ (ابنته

 Alauddin es-Semerkandî fıkıh ilmi dışında kelam ilmi alanında da Hanefî 
mezhebinin büyük temsilcilerinden olan Ebû Mansûr Matüridî’nin takipçilerinden ve 
öğretilerini yayan bir kişiliktir. Hacı Halife’nin (Kâtib Çelebî) verdiği bilgilere göre o 
Ebû Mansûr Matüridî’nin Tevilat adlı eserini sekiz cilt halinde bir araya tertip ve şerh 
etmiştir.  

7. Fatıma bint Alauddin 

Abdülhay Leknevî’nin el-Fevâidü’l-behiyye’de verdiği bilgilere göre Fatıma babası 
Alauddin es-Semerkandî’nin Tuhfetü’l-fukahâ adlı eserini ezberden bilir, fetva vermede 
babasına yardım eder ve fetvalar her ikisinin imzasıyla verilirdi. Ebû Bekir el-Kâsânî ile 
evlendikten sonra fetvalar her üçünün mührü ile verilirdi. Bazen onun kocası Ebû 
Bekir hata yaparsa, Fatıma onun hatasını düzeltirdi.95 Kureşî’nin verdiği bilgilere göre 
İbnü’l-‘Adîm’ın babası ona Fatıma hakkında aşağıdaki bilgileri vermiştir:  

“O, mezhebi sağlam naklederdi, fetva ilk onun izni daha sonra babasının izniyle 
verilirdi. Halaviye’deki (Hâviye’deki) fakihlerden biri olan Davud b. Ali’nin verdiği 
bilgilere göre Ramazan ayında fakihlere fıtır sadakasının verilmesini ilk defa Fatıma 
uygulamaya koymuştur.”96 

Bazı kaynaklarda geçtiği üzere Fatıma kendi kocası Melikü’l-ülema Ebû Bekir b. 
Mesud el-Kâsânî ile bazı sebeplerden dolayı bir müddet Halep diyarında (günümüz 
Suriye) ikamet etmişlerdir.  

                                                 
94 Kâtib Çelebî, Keşfü’z-zünûn, I/294. 
95 Leknevî, el-Fevâidü’l-behiyye, s. 193. 
96 Kureşî, el-Cevâhirü’l-mudıyye, Mir Muhammed Kütüphanesi, Karaçi, I/278.  



205 
 

Bir süre sonra o, kocasının Halep’ten gitmeye davet etmiştir. Bunu işiten 
Nuruddin Mahmud sebebini sorduğunda, o hocasının kızına karşı çıkamayacağını 
söylemiştir. Daha sonra Nuruddin Mahmud onunla sohbet ederek Fatıma’ya bir kadın 
göndererek onu ikna etmiştir. Onlar ömürlerinin sonuna kadar Halep’te yaşamış ve 
Hanefî fıkhını yaymakla meşgul olmuşlardır.  

Kâsânî 03 Recep 587 (27 Temmuz 1191) tarihinde vefat etmiş ve eşi Alauddin 
kızı Fatıma’nın yanında Zâhir-i Halep’te Makam-ı İbrahim Halil’in içinde 
defnedilmiştir.97 Böylece Özbek kızı Fatıma İslam dünyasında kendi büyük yeteneği ve 
fıkıh ilmi alanında yüksek yetkisi ile mümtaz ve benzeri az bulunan kadın fakih olarak 
meşhur olmuştur.  

D. Nesef Fakihleri 

1. Ebû Ali Hüseyin b. Hıdr en-Nesefi (ö. 424/1033) 

Hüseyin b. Hıdır el-Kâdî Ebû Ali en-Nesefî fıkıh ilmini Ebû Bekir Muhammed b. 
Fazl’den öğrendi. Nesefî nisbesiyle meşhur olup Nesefli sayılsa da, araştırmacılar onun 
Buhara’nın Feşideyze köyünden olduğuna vurgu yapmaktadırlar.  

Ebû Ali en-Nesefî ilim öğrenmek için birçok yolculuk yapmıştır. Bunlardan 
Bağdat’a gidip bir müddet orada yaşadığı zikredilebilir. Daha sonra Kufe, Hemedan, 
Rey ve Merv’e giderek farklı âlimlerden ilim öğrenmiştir. O asıl eğitimini Buhara’da 
Muhammed b. Fazl’dan almıştır. Kısmen ise Ebû Amr Muhammed b. Muhammed b. 
Muhammed b. Sabir ve Ebû Said b. Halil b. Ahmed Sencerî’den eğitim aldığı da vakidir.  

O tüm ömrünü İslam hukukunu öğrenmeye vakfetmiştir. Onun ilime olan 
ilgisini İslam âlemini gezdiğinden de anlayabiliriz. Araştırmalarının neticesi olarak el-
Fetâvâ adlı eserini yazmıştır. Bu kitap ondan sonra gelen birçok büyük âlim tarafından 
istifade edilmiş ve eserlerinde zikredilmiştir. Böylece bir ilmî otorite ve tecrübeye sahip 
olan en-Nesefî, Buhara’da Ebû Cafer Usruşenî’den sonra kadı olarak tayin edilmiştir.  

Ebû Alî en-Nesefî sadece İslam hukukunu öğrenmemiş, o kendisinden sonra 
büyük öğrenciler yetiştirmiştir. Onun etrafındaki dost ve öğrencileri ondan İslam 
hukukunun inceliklerini öğrenmişlerdir. Onun en meşhur ve dikkat çeken öğrencisi 
Şemsüleimme el-Halvânî’dir.  

Kaynaklarda Ebû Ali en-Nesefî’nin öğrencisi Buhara’lı âlim Ebü’l-Hasan Ali b. 
Muhammed’in ondan çok rivayet ettiği nakledilir. Bu ise âlimin hadis ilmi ile de 
ilgilendiğini gösterir. Ebû Ali en-Nesefî kendi döneminin az konuşan âlimi olarak 
tanınmıştır.  

Kâdî Ebû Ali en-Nesefî fıkıh alanında kendi döneminin imamı olup el-Fevâid ve 
el-Fetâva adlı eserleri telif etmiştir. O seksen yaşında 424/1033 yılı 23 Haziran günü 
Buhara’da vefat etmiş ve Kelabaz mezarlığında defnedilmiştir.  

2. Fahru’l-İslam Ebü’l-‘Usr Pezdevi (ö. 482/1089) 

Fahru’l-İslam Ebü’l-Hasan Alî b. Muhammed b. Hüseyn b. Abdilkerîm el-
Pezdevî en-Nesefî meşhur hukukçular silsilesinden çıkmıştır. Pedevîler ağabey-
kardeştir. Fahru’l-İslam Pezdevî ağabey olup onun yazdığı eserleri anlamak zor olduğu 

                                                 
97 Kureşî, el-Cevâhirü’l-mudıyye, s. 278-279.  
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için ona Ebü’l-‘Usr, kardeşi Muhammed b. Muhammed Pezdevî’ye ise eserleri anlaşılır 
ve kolay olduğu için Ebü’l-Yüsr şeklinde lakap verilmiştir.  

Fahru’l-İslam Pezdevî miladî 1009 yılında günümüz Kaşka Derya’nin Pezde (پزده) 
şehrinde dünyaya gelmiştir. Onun dedesi Hüseyin b. Abdülkerim Pezdevî Semerkant 
ve Buhara’da kadılık görevinde çalışmış olup daha sonra görevden alındığında Pezde’ye 
geri dönmüştür.  

Fahru’l-İsam Pezdevî Buhara’da Halvânî tarafından yönetilen medresede 
Türkistan’ın büyük fakihi Şemsüleimme Serahsî ile birlikte eğitim almıştır. Pezdevî’nin 
kendisi hadis ilmi ile de meşgul olmuş ve hadisler rivayet etmiştir. Dostu Semerkant 
hatibi Ebü’l-Meâlî Muhammed b. Nasr b. Mansûr Medyânî ve oğlu Ebû Sabit Hasan b. 
Ali Pezdevî ondan hadis rivayet etmiştir. Daha sonra o Semerkant’a vararak orada 
İslam hukuku derslerini vermiştir.  

Onun eserleri aşağıdaki çalışmalara yöneliktir: 

Birincisi: Zâhirü’r-rivaye eserleri, onlardan el-Cami‘us’-Sagir, el-Cami‘u’l-Kebir 
adlı eserlere şerh yazmıştır. Bunun dışında ez-Ziyâdât adlı bir eseri mevcut olsa da ez-
Ziyâdât adlı eserin Pezdevî tarafından yapılan rivayeti veya onun üzerine yazılan bir 
şerh olması gerekir. Çünkü o dönemlerde çoğu âlimlerin yazdığı şerhler asıl kaynak 
eserin adıyla zikredilirdi. Onları birbirinden ayırmak için şerh eden âlimlerin ismiyle 
birlikte zikredilmiştir.  

İkincisi: Nâdirü’r-rivaye eserlerinden olan Ziyâdâtü’z-Ziyâdât adlı esere de şerh 
yazmış veya onu rivayet etmiştir.  

Üçüncüsü: Hâkim Şehid’in el-Kâfî adlı eserini Şemsüleimme Serahsî gibi şerh 
etmiş ve 11 cildlik bu kitaba el-Mebsut adını vermiştir.  

Dördüncüsü: İslam hukukçuğu ve hukukî nazariyesi alanında Kenzü’l-vusûl ila 
marifeti’l-usûl adlı eserini yazmıştır. Bu kitap Usûl-i Pezdevî adıyla meşhur olup 
müellifin günümüzde neşredilen yegâne eseridir. Onun eseri Hanefî mezhebi 
hukukçuluğu ve hukuk nazariyesi alanında çok meşhur bir eser olup çok sayıda âlim 
tarafından şerh edilmiş ve muhtasar yazılmıştır.  

Bilindiği üzere, İslam hukukunun tüm mezhepleri tarafından kabul edilen 
temel kaynaklar dörde ayrılır. Birçok İslam hukuk araştırmaları ve hukuk nazariyesi 
kaynaklarında mezkûr kaynaklar sayıldığında onlar farklı derecde zikredilir. Ama 
Fahru’l-İslam Pezdevî bu meseleyi başka bir şekilde açıklar. O İslam hukukunun 
kaynaklarını üç tane olduğunu, bunların ise Kur’ân-ı Kerim, sünnet ve icmadan 
oluştuğunu zikreder. Zira onlar yeni normları tespit edici kaynaklardır. Dördüncü 
kaynak olarak zikredilen kıyas ise, sadece üç kaynaktaki normların sonuçlarını başka 
hallerde gösterici olduğuna önem verir. Daha sonra bu fikir Alauddin Buharî ve başka 
âlimlerin eserlerinde de kendisini göstermiştir.  

Fahru’l-İslam Pezdevî Hanefî mezhebi âlimleri arasında hukukî ekoller alanında 
meselelere çözüm bulabilen bir müctehid derecesinde olduğu kabul edilen bir âlimdir.  

Fahru’l-İslam Pezdevî miladî 1089 yılında Kiş şehrinde vefat etmiştir. Bir yıl 
sonra naaşı Semerkant’a getirilerek mescidin kapısının yanında defnedilmiştir.  
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3. Sadrü’l-İslam Ebü’l-Yüsr Pezdevî (ö. 493/1100) 

Fahru’l-İslam Pezdevî’nin kardeşi Ebü’l-Yüsr Muhammed b. Muhammed b. 
Hüseyin b. Abdülkerim en-Nesefî Pezdevî de büyük İslam hukukçularından biridir. O 
m. 1030 yılında günümüz Kaşka Derya’nın Pezde şehrinde fakihler ailesinde dünyaya 
gelmiştir.  

İlk eğitimini ailesinden aldıktan sonra Ebû Yakub Yusuf b. Muhammed en-
Nisâbûrî Seyyârî ve İsmail b. Abdissadık’tan ilim öğrenmiştir.  

Ebü’l-Yüsr Pezdevî büyük bir fakih olarak yetiştikten sonra m. 1088 yılından 
başlayarak Kâdılkudât görevinde bulunmuştur. Âlimler onu Maverâünnehir şeyhi, 
birçok imamın imamı diye nitelendirmiştir. O Türkistan’da Hanefî mezhebinin 
reisidir.  

Ebü’l-Yüsr Pezdevî’nin yetiştirdiği öğrenciler arasında Necmüddin Ebû Hafs 
Ömer en-Nesefî (ö. 537/1142), Alauddin Ebû Bekir Muhammed b. Ahmed es-
Semerkandî (ö. 539/1144), oğlu Ebü’l-Meâlî Ahmed, Muhammed b. Zâhir Abbâdî, 
Ahmed b. Muhammed Hilmî, yeğeni Hasan b. Ali Pezdevî’yi zikredebiliriz.  

Ebü’l-Yüsr Pezdevî münazara yapma ve kendi görüşlerini ispatlama konusunda 
üstünlüğe sahip olmuştur. Hatta Türkistan’a Arap diyarından birkaç âlim Eş‘arilik ve 
Şafiîliği yaymaya geldiklerinde Ebü’l-Yüsr Pezdevî başkanlığında birkaç âlim onlarla 
münazarada bulunarak bölgeye başka görüşlerin girmesine engel olmuşlardır.  

Allame, hukukçu olmasıyla birlikte kendi döneminin önemli akidevî ve felsefî 
görüşlerini de iyice öğrenerek hem akaid ve hem de fıkıh alanında birçok eser 
yazmıştır.  

Ebü’l-Yüsr Pezdevî’nin akidevî görüşler (akaid) alanında Usûlu’d-din adlı bir eser 
telif etmiştir. Eserde o dedesinin hocası olan Ebû Mansûr Mâtüridî’nin öğretilerini 
savunmuştur. Eserde o kendisinin felsefe ve İslam düşüncesi alanında derin bilgiye 
sahip olduğunu, Kur’ân-ı Kerim ve hadisleri doğru açıkladığını göstermiştir. O esasen 
Eş‘ariliğe karşı çokça görüşünü açıklamış olup, kendisi Eş‘arîlik ile alakalı birçok değerli 
eseri analiz ederek onlara karşı görüşlerini ortaya koyduğunu belirtir. 

O fıkıh ile ilgili çok sayıda eser yazmış olsa da onların çoğu günümüze kadar 
ulaşmamıştır. Yine de bazı kaynaklarda el-Vakıât, el-Mebsut gibi eserleri telif ettiği 
zikredilmiştir.  

Bize kadar ulaşan eseri fıkıh usulu ile ilgili olup Marifetü’l-huceci’ş-şer‘îyye adıyla 
tanınmaktadır. Bu eserde hukukun kaynakları, normlar, hemde akitler hakkında bilgi 
vardır. Eserde verilen bigilere göre hukuk nazariylesi ile alakalı önce küçük (sagir), 
sonra orta (vasat) ve sonunda hukukçular için gereken derecede genişletildikten sonra 
Marifetü’l-huceci’ş-şer‘îyye adlı eserini yazdığını belirtmiştir. Allame Ebü’l-Yüsr Pezdevî 
19 Mayıs 1100 yılında Buhara’da vefat etmiştir.  

4. Necmüddin Ebû Hafs en-Nesefi (ö. 537/1142) 

Necmüddin Ebû Hafs Ömer b. Muhammed en-Nesefî Hanefî mezhebinin büyük 
temsilcilerinden biri olup fıkıh, fıkıh usûlü, tefsir, hadis ve kelam ilimleri, Arap Dili ve 
Edebiyatı alanında yetişmiş güçlü âlimdi. Kur’ân-ı Kerim hafızıydı. O, fıkıh ilmini 
Sadru’l-İslam Ebü’l-Yüsr Muhammed el-Bezdevî’den öğrenmiştir. Oğlu Ebü’l-Leys 
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Ahmed’i (el-Mecd en-Nesefî) kendisi eğitim vermiş fakih derecesine yükselmesini 
sağlamıştır. Sem‘ânî’in verdiği bilgilere göre o el-Câmi‘u’s-Sagir’i nazma çekmiştir. el-
Hidâye müellifinin kendi eserlerinden bazılarını onun kontrolünden geçirdiği zamanlar 
da olmuştur.  

Necmüddin en-Nesefî faziletli imamlardan biri olarak halk arasında büyük 
hürmet ve şerefle yaşamıştır. O ilk defa fıkıh ilmi alanında manzum eser yazan kişidir. 
Onun 20 cilltlik eserlerinden seçilen şiirler toplamı, el-Kand fi zikri ulemâi Semerkand, 
Buahra Tarihi ve Kitabü’l-mevâkit adlı eserleri olup Hanefî mezhebinde kullanılan fıkhî 
kavramları açıklamak amacıyla Tılbetü’t-talebe adlı eserin de yazarıdır.98 Kaynaklarda 
onu eserlerinin sayısı 100’e yakın olarak verilmektedir. Onlardan Tefsirü’l-teysir ve el-
‘Akâidü’n-Nesefiyye ve başka eserler meşhurdur.  

Ömer en-Nesefî Müftiyü’s-sakaleyn yani hem insanlar, hem de cinlere fetva 
verme yetkisine sahip olan âlim lakabıyla meşhur olmuştur. 

5. Burhanüddin en-Nesefi (ö. 678/1287) 

Ebü’l-Fadl Muhammed b. Muhammed el-Buharî en-Nesefî meşhur imam ve 
fazilet sahibi, tefsir, hadis, usûl ve kelam ilimleri alanında büyük âlimdi. Onun hilaf 
ilmine dair yazdığı el-Mukaddime adlı eseri meşhur olup kelam ilmi ile ilgili de telif eseri 
vardır. Tefsir alanında ise İmam Fahruddin er-Râzî’nin (ö. 606/1210) yazdığı et-
Tefsirü’l-kebîr adlı eserini ihtisar etmiştir. O 600/1204 yılında doğmuş ve 678/1287 
yılında vefat etmiş olup rivayete göre Ebû Hanife’nin kabri yanında defnedilmiştir. 
Leknevî, Ömer b. Muhammed en-Nesefî’nin (ö. 537/1142) akaid ile ilgili yazdığı 
kitabını Burhanüddin en-Nesefî’ye nispet etmiştir.  

E. Fergane Fakihleri 

1. Şemsüleimme es-Serahsî (ö. 490/1097) 

Şemsüleimme Ebû Bekir Muhammed b. Ebi Sehl Ahmed es-Serahsî 
Türkistan’da Hanefî mezhebinin tanınmış temsilcisi, fakih ve kelam ilmi alanında 
büyük imam sıfatıyla kendisinden unutulmaz eserler bırakmıştır. O yetenekli bir 
münazaracı ve ilmî açıdan güçlü bir allame idi. İbn Kemal (ö. 940/1534) onu meseleleri 
çözümleme konusunda müctehidler arasında zikreder.  

Şemsüleimme Serahsî büyük fakih Abdülaziz Halvânî’nin (ö. 449/1057) 
hizmetinde bulundu, ilim ve fazileti ondan öğrenerek kendi döneminin allamesine 
dönüştü.  

Burhanü’l-eimme Abdülaziz b. Ömer b. Maze (ö. 518/1124), Muhammed b. 
İbrahim Hasirî (ö. 500/1107), Mahmud b. Abdülaziz Özcendi, Rüknüddin Mesud ve 
Osman el-Bikendî gibi fakihleri yetiştirmiştir.  

İmam Serahsî casusların düşmanlığı, aynı şekilde emirlere öğütler verip onların 
çıkardığı kararnâmelere karşı çıktığı için hapse atılarak Özcend şehrine gönderildi. 
Kaynaklarda verilen bilgilere göre kendisinin en önemli kitabı el-Mebsut’u hapisanede 
imla yoluyla aktarmıştır; yani herhangi bir kaynağa müracaat etmeden öğrencilerine 
hafızasından imla ettirmiştir. Onlar hapisanenin üstüne oturarak imlayı yazarlardı. 
Bunun gibi o İmam Muhammed’in önemli eseri es-Siyerü’l-Kebir’in şerhini Babü’ş-
                                                 
98 İbn Kutluboğa, Tacü’t-teracim, s. 47.  
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şurût’a kadar hapisanede imla ile yazdırmıştır. Bu sırada serbest bırakıldı. Emir Hasan 
onu kendi evine götürmesiyle öğrencileri de gelir ve mezkûr şerhin son kısmını Emir’in 
koridorunda ezberden anlatmıştır.99  

Abdülhay Leknevî’nin vurguladığına göre Şemsüleimme es-Serahsî usûl ve 
fürû’da otorite olan büyük âlimlerden sayılır.  

Onun en önemli eseri fürû-ı fıkıh alanında yazdığı 15 ciltlik el-Mebsut adlı 
kitabıdır. Bu eser Hanefî mezhebinde muterber bir hukukî kaynak olarak birçok İslam 
ülkesinde kaynak olarak kullanılmaktadır. el-Mebsut Ebû Abdullah Muhammed Hasan 
İsmail eş-Şafiî’nin yazdığı meşhur değerlendirme ile birlikte 1993 yılında Beyrut’ta 30 
cüz 15 cilt halinde neşredilmiştir.  

Serahsî’nin dünya çapında meşhur olan eseri daha önceki bölümlerde 
değindiğimiz üzere Muhammed b. Hasan eş-Şeybanî’nin es-Siyerü’l-Kebir adlı eserine 
yazdığı büyük hacimli şerh sayılır. Bilindiği üzere Muhammed b. Hasan eş-Şeybanî 
Grotisi’den asırlar önce kendi kitabı ile devletler hukukun temel normlarını 
açıklamıştı. Bu konuyla ilgili ilk defa önemli eser yazmıştı. Üzülerek belirtmemiz 
gerekir ki, onun bu eseri (es-Siyerü’l-Kebir) günümüze ulaşmamıştır. Seyyid Halil 
Haliliyan Hukuk-ı beynelmilel-i İslamî adlı eserinde verdiği bilgilere göre bu eserin asıl 
nüshası mevcut değilse de IV. hicrî asırda Türkistan’ın büyük fakihlerinden biri olan 
Serahsî’nin ona yazdığı şerh ile birlikte günümüzde mevcuttur.  

Haliliyan’ın vurguladığına göre es-Siyerü’l-Kebir’in şerhi 1825 yılında Avrupa’da 
neşredildikten sonra Batı’lı düşünürler eş-Şeybanî’nin ilmî makamını kabul 
etmişlerdir.100 

Bundan bir asır sonra 1917 yılında Serahsî’nin şerhi dört cilt halinde 
Hindistan’ın Haydarabad’da neşredilmiştir. Bu neşir Hanefî mezhebinin büyük imamı 
Muhammed b. Hasan eş-Şeybanî’yi Batı dünyasına yine bir defa tanıttı ve âlimlerin 
dikkatini onun ilmî nazariyelerine çekmiştir. Yeri gelmişken büyük fakih 
vatandaşımız101 İmam Serahsî’nin yazdığı büyük şerhinin tarihî bir rol oynadığını 
söyleyebiliriz. Biz bu konuda Muhammed b. Hasan eş-Şeybanî’nin tanıtımını yaparken 
geniş bilgi vermiştik.  

Serahsî’nin eserleri aşağıdaki gibidir:  
1. Usûlu’l-fıkh: İbn Kutluboğa’nın (ö. 879/1474) verdiği bilgilere göre bu eser iki 

hacimli cilt halinde telif edilmiştir.102  
2. Şerhu’l-Cami‘i’s-Sagir: Muhammed b. Hasan eş-Şeybanî’nin el-Cami‘u’s-Sagir 

adlı eserine yazdığı şerhtir. 
3. Şerhu’l-Cami‘i’l-Kebir: Muhammed b. Hasan eş-Şeybanî’nin el-Cami‘u’l-Kebir 

adlı eserine yazdığı şerhtir. 
4. Şerhu Edebi’l-kâdî: Hassâf’ın Edebu’l-kâdî adlı eserine yazdığı şerhtir. 
5. Eşratü’s-saa‘: Kiyamet alametleri hakkında yazdığı kitaptır. 
6. Şerhu kitabi’n-nafakat: Hassâf’ın Kitabü’n-nafakat adlı eserine yazdığı şerhtir. 
7. el-Fevâidü’l-fıkhîyye ve başka eseriler vardır.  

                                                 
99 İbn Kutluboğa, Tacü’t-teracim, s. 53.  
100 Haliliyan, Seyyid Halil, Hukuk-ı beynelmilel-i İslamî, Neşriyat-ı Ferhangi İslamî, Tahran, H. Ş. 1368/1989, s. 62. 
101 Tarihte günümüz Özbekistan topraklarında yaşadığı için Serahsî’ye böyle hitap edilmiştir (çev. n.). 
102 Bu değerli eser 1993 yılında iki cilt halinde Usûlü’s-Serahsî adıyla Beyrut’ta neşredilmiştir.  
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İbn Kutluboğa’nın (ö. 879/1474) el-Mesâlik adlı eserden yaptığı nakile göre 
günlerin birinde meşgul olduğu bir zamanda ona “imam Şafiî üç yüz kürras (defter) 
bilgiyi ezberden biliyor” denildiğinde, O “Şafiî benim ezberden bildiklerimin zekatını 
ezberden biliyordu” demiştir. Saydıklarında onun ezberden bildiklerinin iki yüz 
kürrasa (defter) ulaştığını tesbit etmişlerdir. Bunun gibi, O Tahavî’nin el-Muhtasar adlı 
eserine şerh yazmıştır.  

 Bazı kaynaklarda onun Belh şehrinde vefat ettiği zikredilse de diğer 
kaynaklarda örneğin, el-Müncid fi’l-a‘lâm adlı eserde ömrünün sonuna kadar Fergâne’de 
yaşamıştır. En doğu rivayetlere istinaden 490/1097 yılında103 vefat etmiştir.  

2. Abdülaziz Merginânî (ö. 476-7/1084-5) 

Abdülaziz b. Abdurrezzak b. Nasr b. Cafer b. Süleyman Merginânî büyük fakih 
idi. 476-7/1084-5 yılında vefat etmiştir. O kendi ilim ve faziletiyle o dönemin büyük 
âlimlerinden sayılmıştır. Abdülaziz Merginânî’nin müftü olarak tanınan altı oğlundan 
kaynaklarda Ebü’l-Hasan Zahirüddin Ali’nin (ö. 506/1112) ismi zikredilmektedir. 
Onun oğlu ve öğrencisi olan Zahirüddin el-Hasan b. Ali Ebü’l-Mehâsin olup İslam 
Ansiklopedisi’nde (İA) verilen bilgilere göre dört eseri bilinmektedir: 

1. Akziye (Meseleler), 
2. Fetâvâ (Fetvalar), 
3. Fevâid 
4. Şurût 

Sonuncu eserin el yazma nüshaları mevcuttur.104  

3. Fahru’l-İslam Kâdîhân (ö. 592/1196) 

İmam Fahru’l-İslam (Fahruddin) Ebü’l-Mefâhir Hasan b. Mansûr Özcendî el-
Fergânî, Kâdîhân lakabıyla tanınan, Fetâvâ Kâdîhân, el-Emâlî ve başka birtakım eserin 
müellifi büyük müctehid ve çok yetenekli bir âlim idi. O 592/1196 yılında vefat etti. 
Onun Fetâvâ adlı eseri birçok âlim ve fakih tarafından takdir edilmiştir. Eserde hayat 
boyunca vuku bulması muhtemel ve çözümlenmesine son derece ihtiyaç hissedilen 
meselelere yer verilmiştir.105 

Müellif bu kitabın imlasına Çarşamba günü 10 Muharrem 578 (23 Mayıs 1182) 
tarihinde başladığını belirtmiştir. Onu Rum diyarından (Türkiye) Muhammed b. 
Mustafa es-Sufî106 tertip etmiştir. Kâdîhân’ın Fetâvâ’sını Ahî Çelebî et-Tokadî diye 
meşhur olan Yusuf b. Hüseyin bir cilt halinde ihtisar ederek Sultan Bayezıt Han’a 
takdim etmiştir. 

Abdülhay Leknevî “ben onun Fetvâvâ kitabından yararlandım, bu eser dört  cilt 
halinde telif edilmiş olup, birçok büyük fakih tarafından güvenlir bir eser olarak kabul 
edilmiştir” demiştir. Kasım b. Kutluboğa’ya göre el-Kudurî’nin tashihinde belirtildiğine 
göre Kâdîhân’nın tashih ettiği şeyler başkalarınkinden üstün durmaktadır; çünkü o 
Fakihun fi’n-nefs yani tabiaten fakihtir.  

                                                 
103 Muhammed Hamidullah Serahsî’nin farklı vefat tarihlerini değerlendirmiş ve en doğrusunun 483/1090 
olduğunu vurgulamıştır. bk. Muhammed Hamidullah, “Şemsüleimme Serahsî”, DİA, XXXVI/544 (çev. n.). 
104 Wilhelm Heffening, “Merginânî”, İA, VII/762.  
105 Kâtib Çelebî, Keşfü’z-zunûn, II/169.  
106 Ahmet Özel, “Kâdîhân”, DİA, XXIV/123 (çev. n.). 



211 
 

Onun başka diğer eserleri el-Vakıât, el-Mehâzır, Şerhu’z-Ziyâdât, Şerhu’l-Cami‘i’s-
Sagir ve Hassâf’ın Edebü’l-Kâdî adlı eserine yazdığı şerhten ibarettir.107 Onun yetişdirği 
öğrenciler arasında Mahmud Hasîrî, Şemsüleimme Mahmud Kerderî, Necmüleimme ve 
Necmüddin Yusuf zikredilebilir.  

F. Harizm Fakihleri 

1. Ebü’l-Mefâhir el-Kerderî (ö. 562/1167) 

İmam Abdülgafur Kerderî b. Lokman (bazı kaynaklarda Numan) b. 
Muhammed, Şerefü’l-kudât (kadıların övüncü), Tacüddin (dinin tacı), Ebü’l-Mefâhir ve 
Şemsüleimme lakaplarıyla meşhur olmuştur. O Harizm’in Kerder108 vilayetine mensup 
olup kendi döneminin meşhur allamesi sayılırdı.109  

el-Kerderî Ebü’l-Fazl Abdurrahman b. Muhammed el-Kirmanî’den fıkıh eğitimi 
aldı. Ebû Tahir es-Sincî el-Mervezî’den birkaç kitap rivayet etmiştir. Bunun gibi el-
Metâli‘ ve Beyanü’l-hikme kitaplarının müellifi Siracüddin el-Urmevî’den  eğitim alarak 
çokça ilim öğrenmiş ve onlardan derinlemesine bilgi sahibi olmuştur. Fıkıh ilminde 
maharetli olarak yetişmiştir.  

eş-Şekâiku’n-Numâniyye adlı eserde110 verilen bilgilere göre İznik Medresesi’nde 
ders vermekte olan Davud el-Kayserî’nin vefatından sonra Sultan Orhan onu el-
Kayserî’nin yerine müderris olarak tayin etmiştir.  

Onun iki kızı vardı. Birini Şeyh Edebali ile ikincisini ise, Hayruddin el-Kadî ile 
evlendirmiştir. Hayruddin el-Kadî daha sonra vezir olmuş ve Hayruddin Paşa lakabını 
almıştır.    

Kerderî kısa bir süre sonra Halep şehrine gitmiş, orada Haddadî Medresesi’nde 
müderrislik yapmıştır. O her zaman kendi çevresinde öğrencileri toplayarak ders 
verirdi. Onun meşhur öğrencilerinden biri Şeyh Şihabüddin Ebu Fazl Muhammed b. 
Yusuf Ali el-Gaznevî’dir.  

Sultan Nuruddin Muhammed b. Zengî döneminde Halep şehri kadısı olup 
burada 562/1166 yılında vefat etmiştir.  

O Hanefî mezhebinde fıkıh ve fıkıh usûlü alanında birkaç eser yazmıştır. 
Meşhur fıkıh kitaplarına da şerhler yazmıştır.  

Onun aşağıdaki eserleri bilinmektedir: 

1. el-Mufid ve’l-mezid fi Şerhi’t-Tecrid: Bu kitap onun hocası Ebü’l-Fazl 
Abdurrahman b. Muhammed el-Kirmanî’nin et-Tecrid adlı eserine yazılan şerhtir. Bu 
şerh üç cilt olarak yazılmıştır. 

Kefevî’nin (ö. 990/1582) verdiği bilgilere göre onun elinde bu kitabın ikinci 
cildinden bir nüshası mevcut olup el-Mezid ve’l-Mufid adını taşıyordu. Bu eser 
Abdülgafur el-Kerderî’nin öğrencisi Şeyh Şihabüddin Ebû Fazl Muhammed b. Yusuf Ali 
el-Gaznevî hattıyla yazılmıştır. Bu nüsha nikâh kitabıyla başlayıp Şirket kitabıyla sona 
ermiştir.  
                                                 
107 Kâdîhân’nın eserleri hakkında geniş bilgi için bk. Ahmet Özel, “Kâdîhân”, DİA, XXIV/123 (çev. n.). 
108 Günümüzde Kerder Karakalpakistan’nın Nukus bölgesinde yer almaktadır.  
109 bk. Yakut el-Hamevî, Mu‘cemü’l-büldan, IV/450. 
110 Taşköprizade, eş-Şekâiku’n-Numâniyye, Daru’l-kütübi’l-Arabî, Beyrut, ts. 
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2. Şerhu’l-Cami‘i’l-Kebir 
3. Şerhu’l-Cami‘i’s-Sagir   
4. Hayretü’l-fukaha: Bu eserde fıkhî meselelere yer verilmiştir. Bu meseleler 

fıkıh kitaplarındaki bablara göre tertip edilmiştir. Ancak bu kitabın farklı olan tarafı 
onda yer alan meseleler ve bu meselelerin çözümünde fakihleri hayrete bırakması ve 
âlimlerin cevaplamada zorlandıları konuları içermesiydi. Kefevî’nin (ö. 990/1582) 
verdiği bilgilere göre bu kitap o dönemde elden ele geçmiş, hatta Kefevî’nin elinde de 
her zaman onun bir nüshası bulunurmuş.  

5. ez-Ziyâdât 
6. Usûlü’l-fıkh: Bu eser Usûli’l-Kerderî adıyla da bilinmektedir.  

el-İntisâr li Ebi Hanife fi ahbarihi ve ahvalihi: Ebû Hanife’nin haberleri ve 
sözleriyle ilgili menakıb türü bir eserdir.111 

2. Şemsüleimme el-Kerderî (ö. 642/1244) 

Şemsüleimme Ebü’l-Vecd Muhammed b. Abdüssettar b. Muhammed el-İmadî 
el-Kerderî el-Berâtekīnî 559/1163 yılında Kerder’in Berâtekīn köyünde dünyaya geldi. 
Gençlik döneminden itibaren ilime ilgisinden dolayı Harizm’e gitti ve orada el-Muğrib 
fi tertibi’l-mu‘rib ve Şerhu Makâmât adlı eserlerin müellifi, Allame Zemehşerî’nin (ö. 
538/1144) öğrencisi Şeyh Burhanuddin Nasır b. Ebü’l-Mekârim el-Mutarrızî’den (ö. 
610/1213) Arap dili ve edebiyatı ile igili dersler aldı. O her zaman kendini ilim 
öğrenmeye vermiş ve ciddî anlamda araştırmacıydı. Âlimlerin sohbetlerini sever ve 
meclislerine ilgili gösterdi. Çok sayıda ilim ehli ve fakihlerin hizmetinde bulundu. 
Tarihçiler onun sayısızca hocası olduğunu naklederler. O tefsir, hadis ve özellikle 
Hanefî mezhebi fıkhı alanında büyük bir âlimdi.  

Kerderî gençlik yıllarında Semerkant’a gidip el-Hidâye kitabının müellifi 
Burhanüddin Merginânî ve Şir‘atü’l-İslam kitabının müellifi Şeyh İmamzâde 
Mecdüddin el-Mehhad es-Semerkandî’den eğitim alarak onlardan hadis ve fıkıh 
öğrenmiştir.  

Kerderî daha sonra Buhara’ya gelip birtakım meşhur âlimler, onlardan 
İmamüddin Ömer ez-Zerencerî (ö. 584/1188), Nuruddin es-Sâbûnî el-Buhârî (ö. 
580/1184), Fahruddin Kâdîhân (ö. 592/1167) ve başkalardan tefsir ve hadis ilimlerini 
öğrenmiştir.112 

Kerderî’den çok sayıda kişi eğitim almıştır. Kaynaklarda onun telif ettiği 
eserlerden aşağıdaki iki eser zikredilmektedir:  

1. Tesisü’l-Kavâid: Bu eser kelam ilmi ile ilgli olup Kâtib Çelebî’nin belirttiğine 
göre peyagamberlerin masumiyeti yani günahsız olduklarına dair eserdir.  

2. Leknevî’nin belirttiğine göre Kerderî Gazzâlî’ye (ö. 505/1111) reddiye 
yazmıştır. Bilindiği üzere Gazzalî el-Menhûl adlı eserinde mezhep müctehitleri 
hakkında fikir bildirmiş, Ebû Hanife hakkında da yanlış sözler sarfetmiştir. 

                                                 
111 bk. Ziriklî, el-A‘lâm, II/531; Dihhuda, Lugatnâme, XXVI/1083; Kureşî, el-Cevâhiru’l-mudiyye, s. 322; Kâtib Çelebî, 
Keşfü’z-zunûn, I/114; Kefevî, Ketâibü a‘lâmi’l-ahyar, Özbekistan İlimler Akademisi Şarkşinaslık Enstitüsü, nr. 91, vr. 
158 ve devamı.  
112 Leknevî, el-Fevâidü’l-behiyye, s. 217.  
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Şemsüleimme el-Kerderî Gazzalî’nin bu sözlerine reddiye olarak kendi eserini kaleme 
almıştır.113  

Dostumuz Ashirbek Mominov Almanya El Yazma Eserler kütüphanelerinden 
birinden bu eserin bir nüshasının mikrofilmini getirmişti. Mezkûr nüshayı öğrencimiz 
Azat Sarsenbaev inceledikten sonra Leknevî’nin belirttiği gibi Gazzalî’nin el-Menhûl 
adlı eserinde yazdığı bilgilere karşı reddiye olduğu kanaatı bizde hâsıl oldu. Bu reddiye 
mukaddime ve altı baptan oluşmuştur. Ancak daha ilginç olanı şudur ki; müellif bu 
eseri Halep şehrine geldikten sonra telif ettiğini söylemiştir.  

Bu ve buna benzer delilleri dikkate alarak bu eserin Şemsüleimme Muhammed 
b. Abdüssettar el-Kerderî’ye ait olmayıp, tam aksine Tacüddin Abdülgafur b. Lokman 
el-Kerderî’nin yazdığı bir eser olduğunu tahmin etmekteyiz. Çünkü yukarıda 
belirttiğimiz üzere Tacüddin el-Kerderî’nin de Şemsüleimme şeklinde lakabı 
mevcuttur. Hâlbuki Muhammed el-Kerderî’nin Haleb’e gidip orada yaşadığına dair 
bilgi yoktur.  

Şemsüleimme Muhammed el-Kerderî’nin eserlerinin sayısının az olmasına 
bakmaksızın onun nadir kitaplarının günümüze kadar ulaşmasına büyük katkılar 
yaptığını söylebiliriz. Mesela; Ebû Mansûr el-Mâtüridî’nin (ö. 333/944) Te’vilâtü Ehli’s-
sünne adlı eserinin Taşkent nüshası ve Burhanüddin Merginânî’nin el-Hidâye adlı 
eserinin günümüze kadar ulaşmasına büyük hizmet etmiştir.114  

Şemsüleimme el-Kerderî Cuma günü 9 Muharrem 642 (18 Haziran 1244) 
tarihinde Buhara’da vefat etmiş ve şehrin yarım fersah uzaklıktaki Sübezmûn 
Mezarlığı’ında Ebû Muhammed Abdullah es-Sübezmûnî’nin (ö. 340/952) mezarı 
yanında defnedilmiştir.  

3. İbnü’l-Bezzâzî (ö. 827/1424) 

Fakih İbnü’l-Bezzâzî’nin tam adı Hafizuddin Muhammed b. Muhammed b. 
Şihab b. Yusuf b. Ömer b. Ahmed el-Kerderî’dir. O, ilimlerin tasnifi, fıkıh, fıkıh usûlü 
alanında döneminin eşsiz âlimlerindendi. O, farklı ilimleri babası Nasiruddin el-
Kerderî’den öğrenip devamlılığı ve fıkıh ilmine ilgisi ile yüksek ilmî otoriteye sahip 
olup büyük şöhret kazanmıştır.  

O İdil (Volga) nehrinin yanında yer alan Saray şehrinde ikamet etmiştir. daha 
sonra Kırım şehrine yolculuk yapmış, orada birkaç sene yaşamıştır. Kırım’da âlimler, 
imamlar ve fakihler ile görüşmüş onlarla münazaralar yapmıştır. Onun akıl, zekâ ve 
yüksek ilmî makamı âlimleri hayrete bırakmış yüksek yeteneği darb-i mesel haline 
gelmişti. Kayanaklarda onun Kırım’lı talebelerinden olan Ahmed b. Abdullah el-Kırımî, 
Şerefüddin b. Kemal el-Kırımî zikredilir.  

O mal ve dünyaya ilgi göstermeyen çok takvalı bir şahsiyetti. O, oturduğunda, 
ayakta olduğunda, yürüdüğünde, herhangi bir bineğe bindiğinde de Kur’ân-ı Kerim’i 
okuyordu.  

                                                 
113 Leknevî, el-Fevâidü’l-behiyye, s. 217. 
114 Zehebî, Siyerü a‘lâmi’n-nübela, XXIII/112; Kureşî, el-Cevâhiru’l-mudiyye, s. 82; Kâtib Çelebî, Keşfü’z-zunûn, I/837; 
Kefevî, Ketâibü’l-a‘lamü’l-ahyar, Özbekistan İlimler Akademisi, Ebû Reyhan el-Birunî Şarkşinaslık Enstitüsü Elyazma 
Eserler Kütüphanesi, nr. 91, vr. 172 ve devamı; Ziyadov, Ş., el-Matüridî Hayatı ve Mirasi, s. 16.  
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Kırım’dan kendi memleketi Harizm’e 806/1403 yılında dönmüş daha sonra 
Rum diyarına (Türkiye) yolculuk yapmıştır. Orada Şemsüddin Fenârî (ö. 834/1431) ile 
münazara yapmıştır. Âlimlerin vurguladığına göre o aklî ve naklî ilimlerde yetnekli 
olduğu için münazarada üstün gelmiştir. İbnü’l-Bezzâzî’nin aşağıdaki eserlerini 
bilmekteyiz: 

1. el-Câmi‘u’l-vecîz: Bu kitap halk arasında el-Fetâva’l-Bezzâziyye adıyla de 
meşhur olmuştur. Müellef bu kitabı Rum diyarına (Türkiye) varmadan önce yazarak 
tamamlamıştır. Haci Halife’nin (Kâtib Çelebî) verdiği bilgilere göre bir gün meşhur 
müftü Ebüssuûd Efendi’ye115 (ö. 982/1574) “neden şimdi kendiniz müftü olduğunuz halde 
birçok fetvayı toplayarak bir kitap yazmıyorsunuz” diye sorulduğunda, O “İbnü’l-
Bezzâzî’nin kitabı varken ben başka bir kitap yazmaktan hayâ ederim” demişti.  

2. Menâkıbü’l-İmâmi’l-A‘zam Ebi Hanife: Bu kitap Ebû Hanife hakkındaki 
menkıbelerden ibaret olup çok meşhur ve kabül gören kitaplardan sayılmıştır. Çok 
sayıda müellif kendi eserlerinde, örneğin İmam Ebû Zehre bu kitapta Ebû Hanife 
hakkında getirilen menkıbelerden faydalanmıştır.  

Kitap mukaddime ve onbir baptan oluşmaktadır. Mukaddimede sahabe ve 
tabiun hakkında, birinci bapta Ebû Hanife hakkında, ikinci bapta İmam Ebû Yusuf 
hakkında, üçüncü bapta İmam Muhammed hakkında, dördüncü bapta Abdullah b. 
Mübarek hakkında, beşinci bapta İmam Züfer hakkında, altıncı bapta Davud et-Tâî 
hakkında, yedinci bapta Veki b. Cerrah hakkında, sekizinci bapta Hafs b. Giyas 
hakkında, dokuzuncu bapta Yahya b. Zekeriyya hakkında, onuncu bapta Hasan b. 
Ziyad hakkında, onbirinci bapta Ebû Hanife’nin başka öğrencileri hakkında bilgi 
verilmiştir. Bu kitap Rum (Türkiye) ve başka yerlerde çok meşhur olmuştur.116  

İbnü’l-Bezzâzî 827/1423 yılında, bazı kaynaklarda belirtildiğine göre 829/1425 
yılında vefat etmiştir.   

                                                 
115 Ebüssuûd Efendi el-İmadî (d. 1493- ö. 1574) Türkiye topraklarında yetişen meşhur fakih, jurist, müellif ve şair 
idi. Osmanlı İmpratoru Kanunî Sultan Süleyman döneminde Türk kanunlaştırmasını geliştirmiş, örf prensiplerine 
dayanarak ona yenilikler getirmiştir. Devlet kanunlarını Kanunnâme’de bir araya getirmiştir. Kendi fetvalarıyla 
şöhretin zirvesine çıktı ve Osmanlı topraklarında yargı makamının en yüksek yerlerinde görev aldı. Onun yazdığı 
eserler arasında İrşadü’l-akli’s-selîm ilâ mezâya’l-Kitabi’l-Kerim adlı eseri Ebüssuûd Tefsiri adıyla meşhurdur.  
116 Kâtib Çelebî, Keşfü’z-zunûn, I/242, II/528, 1837, 1838; Kefevî, Ketâibü’l-a‘lamü’l-ahyar, Özbekistan İlimler 
Akademisi, Ebû Reyhan el-Birunî Şarkşinaslık Enstitüsü Elyazma Eserler Kütüphanesi, nr. 91, vr. 242 ve daha 
sonraki varaklar; Taşköprizade, eş-Şekâikü’n-nümaniyye, s. 21. 
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SONUÇ 
 

Bundan 14 asır önce, İslam dini Hristiyanlık’tan sonra yeni bir din sıfatıyla 
İslam peygamberi Hz. Muhammed (a.s.) tarafından ilan edilip, kısa süre içinde kendi 
öğretileriyle Arap diyarı dışındaki Doğu ve Batı ülkelerinde yayılmaya başladı. İslam 
öğretilerinin temel kısmı fıkıh’tan (İslam hukuku) ibaretti.  

Fıkıh, bir sistematik hukukî öğretiler sıfatıyla Hukuku’llah ve Hakku’l-‘abd yani 
kamu hukuku, şahsi haklar ve onlarla ilgili alanları içine almaktadır.  

İslam hukuku farklı aşamalardan geçerek kendi gelişme sürecinden geçmiştir. 
Bu gelişim sürecinde Sünnîlik ve Şiîlik akımları ortaya çıkıp birincisi dört mezhep, 
ikincisi ise üç mezhebe bölünür.  

Büyük fakihler (yetkin İslam hukukçuları) bu ilmin tekâmülüne unutulmaz 
katkılar yapmışlardır. Onun birçok usûl ve kaidelerini kullanmak suretiyle gelecek 
nesiller için onun gelişme yollarını hazırlayıverdiler. Fıkıh ilminde çeşitli mezhepler 
alanında sayısızca kitap ve risale yazılmış olup bu ilmin birçok yönünü açıklamak için 
hizmet etti.  

Mısır ve Irak’la aynı sıralarda Maveraünnehir (Türkistan) İslam 
hukukçuluğunun gelişim merkezlerinden birine dönüşmüş, Hanefî mezhebinin 
öğretileri en doruk noktaya yükseltmiştir.  

Asırlar boyunca Maveraünnehir (Türkistan), Hanefî mezhebinin en önemli 
yayılma ve gelişme sahalarından biri oldu. Maveraünnehir fakihleri bu mezhebin 
yetkili temsilcileri ve destekçileri sıfatıyla kendi ilmî ve amelî eserleriyle (telifleriyle) 
onun gelişmesi yolunda büyük hizmetler yapa gelmişlerdir. Miladî XIII-XIV asırlarda 
patlak veren savaşlar ve güvensizlikler sonucunda çok sayıda fakih Türkistan’dan göç 
edip Kahire, Halep, Dımaşk, Musul, Konya, Basra, Kırım, Haci Tarhan (Astrahan), 
Saray ve başka şehirlerde ikamet ettiler ve uzun süreli ilmî faaliyetleri neticesinde bu 
bölgelerde fıkıh ilmi ve Hanefî mezhebinin gelişmesine unutulmaz katkılar yaptılar. 
Hatta bu bölgeden Afganistan ve Hint alt kıtasına gidip dünyanın büyük 
imparatorluklarından biri olan Babürlüler Saltanatı’nın kurucusu Zahirüddin 
Muhammed Babür ve onun hanedanı de Hanefîliği kendi himayesine altına alıp, onun 
öğretileri esasında sadece Fetâvâ-yi Alemgirî veya Fetâvâ-yi Hindîyye gibi dört ciltlik 
hukukî kodeksin meydana getirme konusunda başarılı olmamışlar, tam aksine Mirza 
Babür’ün kendisi çocuklarını bu mezhebin atmosferinde yetiştirmek maksadıyla 
Hanefî fıkhına dayanan el-Mubeyyen adlı manzum eseri telif etmiştir.  

 Biz, diyarımız Türkistan’ın, dünyanın mükemmel hukukî sistemlerinden biri 
olan İslam hukuku ve onun temel ekollerinden biri sayılan Hanefî mezhebinin 
tekâmülü ve gelişim merkezi olarak bağrında yetiştirdiği büyük allameleri ve sayısız 
fakihlerinin telif ve ilmî faaliyetleri vasıtasıyla bu süreçte unutulmaz katkılar 
yaptıklarından dolayı övünürüz ve onların paha biçilmez ilmî mirasını genişçe öğrenip, 
öğretip kanunlaştırma ve hukuk araştırmaları biliminin gelişmesinde onlardan 
faydalanmayı tarihî bir borcumuz diye biliriz.  
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I. TAKRİZLER 

 

A. Dinî ve Hukukî Marifet Örneği* 
Abdimecid Abdigaforov** 

 

Allah’a sonsuz hamdu senalar, bu satırları yazma imkânı veren Rabbim’e şükürler 
olsun. Sözümün asıl amacı meşhur âlim Prof. Dr. Abdulhakim Şer‘î Cûzcânî’nin İslam 
Hukuku, Hanefî Mezhebi ve Orta Asya (Türkistan) Fakihleri adlı eserini Taşkent İslam 
Üniversitesi ders müfredatı sıfatıyla neşredilmesini kutlamak, hem de bu dinî marifet örneği 
doğrultusunda naçizane kendi fikirlerimi ortaya koymaktan ibarettir.  

Bağımsızlığın1 ilk yılları sırasında Taşkent Devlet Hukuk Enstitüsü ve İçişleri 
Bakanlığı Akademisi’nde “İslam Hukuku Esasları” kursu okutulmaya başlandı. 1994 yılında 
adı geçen kurs boyunca Prof. Dr. Ekmel Saidov tarafından bir araya getirilmiş bilgilerin neşri 
bu alandaki ilmî tanıtım teşebbüslerinin bir başlangıcı idi desek hata etmiş olmayız.  

Bilimin fedakârlar olmadan yayılmasının mümkün olmadığı herkes tarafından 
bilinmektedir. Eski dönemlerden beri İslam’ın özellikle fıkhın yayılmasında derin katkılar 
yapan ülkemiz2 XX. asrın son on yılında yaşama talebiyle gelen Abdulhakim Şer‘î Cûzcânî 
gibi bu alanda yetişmiş bilim adamlar neredeyse yoktur. İmkânlar çerçevesinde Ziyadullah 
Mukimov tarafından hazırlanan ve 1997 yılında yayınlan Maverünnehir Fıkıh Mektebi adlı 
eser küçük bir risale niteliğinde olup talebi karşılayamazdı. Şüphesiz ülkemizde3 İslam 
hukuku derin araştırmaları beklemekteydi. İslam hukukunun uzun zamandan beri kendi 
araştırmacılarını beklediği açıktır. Böyle bir sevaplı işi tamamlamak, sığınma talebiyle kendi 
anayurdu Afganistan’dan Özbekistan’a gelip teselli bulan birçok bilim alanında söz sahibi 
Abdulhakim Şer‘î Cûzcânî’ye nasipmiş! Bu değerli zat kendi ülkesinde uzun yıllar yüksek 
mahkeme başkanlığı, adalet bakanlığı, başsavcılık görevlerinde bulunması hasebiyle 
uygulamalı fıkha hâkim çok yönlü bir uzmandır. Halen Taşkent İslam Üniversitesi İslam 
Hukuku Bölüm Başkanı sıfatıyla görev yapmaktadır. Bundan üç yıl önce “Mahkemeden 
Yukarısı Allah’tır” adlı makalesiyle bu düşünceye amel edip, hâkimlerin bağımsızlığının ne 
kadar gerekliliğini basit bir şekilde ortaya koymuştu. Bu sohbetinin Halk Sözi gazetesinde ilk 
defa yayınlandığını hatırlamaktayım.  

Şer‘î Cûzcânî’nin İslam hukuku alanında detaylı bilgiye sahibi oluşunun sebebi 
yaşayıp büyüdüğü çevrenin temellerinde İslam hukuku özellikle Hanefî mezhebinin hâkim 
olmasındadır. Çok yönlü bir şahsiyete sahip olan Cûzcânî, felsefe, tarih, sosyal bilimler 
alanında Arapça, Farsça, Türkçe ve bazen de Rusça dillerinde Doğu ya da Batı’da yayınlanan 
birçok kaynaktan yararlanma imkân ve kabiliyetine sahip bir kimsedir. Ülkemizde bu tür 
eserlerin sayısı çok olup titizlikle muhafaza edilmektedir. Yurt dışındaki bu tür muteber 
kaynakların analizine büyük ihtiyaç duyulmaktadır. 

                                                 
* Abdimecid Abdigaforov, “Dinî ve Hukukî Marifet Örneği”, Cihan Edebiyatı Dergisi, sy. Mayıs, yıl: 2003. 
** Prof. Dr. Abdimecid Abdigaforov Özbekistan’ın tanınmış İslam hukukçularından olup Taşkent Devlet Hukuk 
Enstitüsü’nde (Şu anki adıyla Taşkent İslam Üniversitesi’nde) uzun yıllar dersler vermiş ve eserler kaleme almıştır. 
1 Özbekistan’ın bağımsızlığı kastedilmiştir (çev. n.). 
2 Özbekistan kastedilmiştir (çev. n.). 
3 Özbekistan kastedilmiştir (çev. n.). 
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Cûzcânî kitabının Maverünnehir fakihlerinin eserlerini tanıma konusunda bir giriş 
niteliğini taşıdığını şöyle dile getirmiştir: 

“Eserde açıklanmayan konular, problemler ve yeterli derecede bilgi verilmeyen meseleler 
çoktur; çünkü İslam hukuku değerli inciler ve cevherlerle dolu sınırsız bir denize benzer. Biz fakat 
onun kenarında durmuş ve elimizden geldiği kadarıyla bir miktar inci toplayıp değerli okuyuculara 
takdim etmeye çalıştık.” 

Eser birbiriyle mantıklı bir bağ ile bağlanmış üç bölümden oluşmaktadır.  

Birinci bölümde İslam Dini’nin Yayılışı ve Fıkhın Ortaya Çıkışı ve Gelişme Aşamaları 
ana başlığına yer verilmiştir. Bu ana başlık altında, hak (hukuk) düşüncesi, fıkıh ilminin 
tanımı, islam hukukunun ilk aşamaları, fıkhı öğrenme metotları ve önemi konularına yer 
verilmiştir. Yine bu bölümde İslam hukukunun temel kaynaklarından olan Kur’ân-ı Kerim, 
sünnet, icma ve kıyasın önemine değinilmiştir. Ehl-i Rey ve Ehl-i Hadis ekolünün mahiyeti 
detaylı bir biçimde anlatılmıştır. Bu bölümün ilerleyen paragraflarında İslam’da ortaya çıkan 
mezhepler, mezhepleri ortaya çıkaran faktörler, Şiîlik ve Sünnîliğin temelleri ve mezhepleri, 
bu mezhepler arasında Hanefîliğin özel önemi ustalıkla anlatılmıştır. 

İkinci Bölüm sadece Hanefî mezhebine tahsis edilmiştir. Bölüm içinde İmam-ı Azam 
Ebû Hanife’nin hayatı, eserleri, ilmî üslubu, hocaları, çağdaşları ilk defa4 kaleme alınmıştır. 
Ebû Hanife’nin öğrencileri ve öğütleri hakkında dikkate değer bilgiler verilmiştir.  

Üçüncü bölümde Maveraünnehir’de Hanefî mezhebinin m. VIII. asırdan itibaren 
yayılmaya başlaması ve gelişimi detaylı bir şekilde anlatılmıştır. Muhammed b. İsmail el-
Buharî ve eşsiz eseri el-Cami‘u’s-sahih bu ilmî mirasın ilk örneği sayılmaktadır. Daha sonra 
Ebû Mansûr el-Matüridî’nin sağlam kelamî ekolünün gücü sayesinde Mu‘tezile, Batınîyye ve 
Karmatîyye mezheplerine ait görüşlerin çürütüldüğü kaynaklara dayandırılarak anlatılmıştır. 
Yine bu bölümde fakihler topluluğu kendi zekâ ve yetenekleriyle Samanî yetkililerinin 
baskılarına karşı halkı destekledikleri anlatılmıştır. 

Karahanlılar döneminde mahalli dinî medreselerin bağımsız olmaları için şartların 
meydana getirildiği, Buhara, Semerkant’ın ilim merkezleri haline dönüştüğü, birçok 
medresenin kuruluşu, dinî âlimlerin saygınlıklarının artması ve onlara vakıf mülklerinin 
gelirlerinden yüksek miktarda maaşların ödendiği ve fakihlerin devletin büyük 
kademelerinde aktif bir şekilde yer aldıkları gibi dönemin gerçek olayları da kitapta 
anlatılmıştır. 

Fıkıh ilminin meşhur temsilcileri için en elverişli şartlar ve yüksek itibarın bir neticesi 
olarak Burhanuddin Merginânî’nin (ö. 593/1197) el-Hidâye adlı eserinin sekiz asırdan beri 
Hanefî mezhebinin yaygın olduğu İslamî ülkelerin tümünde güvenilir bir kaynak sıfatıyla 
okutulduğu ve değerini kaybetmediği vurgulanmıştır.  

Ayrıca eserin son bölümünde Hanefî mezhebinin gelişmesinde önemli ölçüde katkı 
yapan Merv, Buhara, Semerkant, Nesef, Fergane ve Harizm’in meşhur fakihleri hakkında 
değerli bilgiler verilmiştir. Söz konusu bölgenin fakihlerinin görüşleri, geriye bıraktıkları ilmî 
miras detaylıca anlatılmıştır. Özellikle Semerkant’lı 8 fakihın hayatı hakkında bilgi 
verilmiştir. Bunlardan biri de on asır boyunca birçok eserin müellifi olan fakihlerin hocası 
Ebü’l-Leys Nasr b. Muhammed es-Semerkandî (ö. 373/983)’dir. Semerkendî, Hanefî 
mezhebinin kurucusu Ebû Hanife’nin (ö. 80/150) el-Fıkhü’l-ekber adlı eserine şerh 
yazanlardandır. Semerkandî’nin doğduğu yer günümüze kadar Fakih Ebü’l-Leys Mahallesi diye 
kendi varlığını sürdürmektedir. Onun evlatlarından Ebü’l-Leys Hoca Feyzullah m. XV-XVI. 
                                                 
4 İlk defa Özbekçe olarak kaleme alındığı kastedilmektedir (çev. n.). 
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asırlar arasında yaşamış olup Ali Şîr Nevâî (ö. 906/1501) bu ailenin çocuğu gibi muamele 
görmüş ve fıkıh dersleri almıştır. Ebû Hanife-i Sânî5 diye meşhurdur. Ebü’l-Leys Hoca 
Feyzullah’ın Merv, Harizm, Kunduz’lu onlarca öğrencisi vardır.  

İlk olarak fıkıh ilminde kıyas’ın hukukî işlevi yani İlmu’l-hilaf’ın temellerini atan Ebû 
Zeyd ed-Debûsî (ö. 430/1039) bu alanda yazdığı Tesisü’n-nazar ve başka fıkıh usulü ile ilgili 
eserleriyle çok sayıda fakih ve İbn Haldûn (ö. 808/1406) gibi düşünürlerin dikkatini kendine 
çekebilmiştir. Endülüs’lü Malikî fakih Ebû Bekir İbnü’l-Arabî (ö. 543/1148) Bağdat’ta 
bulunduğu sıralarda bu eseri istinsah etmiş ve Batı Arap ülkelerine götürüp yayılmasını 
sağlamıştır. Fransa’nın şimdiki meşhur “Kooperatif Hukuku”nun temelinde adı geçen eserin 
olduğunu ve onun etkisiyle meydana geldiğini söylesek hata yapmış olmayız.  

Özetle söylemek gerekirse, asırlar boyunca Orta Asya (Türkistan), özellikle 
Özbekistan Hanefî mezhebinin yayılma sınırlarından birine dönüşüp, bu mezhebin önde 
gelen temsilcileri ve savunucuları kendi bilimsel ve pratik faaliyetler ve eserleriyle 
cihanşümul hizmetler yapa gelmişlerdir.  

 Şüphesiz eseri baştan sona okuyup tashih yapan Prof. Dr. Ekmel Saidov’un 
vurguladığına göre Orta Asya’lı fakihlerin ileriye dönük gelişme yanlısı hukukî gayeleri 
sadece onların yaşadığı dönemle sınırlı kalmayıp günümüzde de kendi değerini kaybetmiş 
değildir. Biz onların ilmî mirasından kendi millî hukukî düşüncemizin şekillendirilmesinde 
kaynak olarak faydalandığımız takdirde bu iddia geçerli olur. 

Zikredilen eseri defalarca okudum. Müellifle tanıma fırsatı elde ettim ve fikrî 
yapısından sınrsız bir şekilde faydalandım. Kitapta her bir konunun ortaya çıkış sebepleri,  
çevresinden başlayıp yaygınlaşması, eğilimleri ve günümüzdeki durumu gönlümüzdeki gibi 
tasvir edilmiştir. Eser hakkındaki bazı isteklerimizi bildirmek istiyoruz: 

Biricisi: Başka müfredattan esas olarak farklı olması hasebiyle, şimdiki görkemlikte 
güç ve imkânlar nispetinde genişletilmesi, zenginleştirilip büyük cilt halinde neşredilmesi 
amaca uygun olacaktır. Onun mahiyeti müfredat bakımından üst seviyede ve kitabı okuyan 
toplulukların geniş bir kitleye sahip olduğunu dikkate almak gerekir.  

İkincisi: Sonraki bir kaç yıl içinde İslam hukukçuluğu alanında bu gibi eserlerin 
yazılmayacağı ihtimalini dikkate alarak eserin Farsça ve Arapça’ya da çevrilip neşredilmesini 
makul ve uygun bir şey olacağı düşüncesindeyiz; çünkü bu eser dinî ilimlere verilen değer ve 
İslam hukukçuluğu alanında yabancı ve İslam ülkelerinde değerli bir hediye mesabesindedir.  

Üçüncüsü: Asrımızın meşhur İslam hukukçularından olan saygı değer Prof. Dr. 
Abdulhakim Şer‘î Cûzcânî’nin tecrübeleri, imkânlarından azami derecede faydalanıp İslam 
Üniversitesi, Şarkiyat Yüksek Öğrenim Merkezi, Şarkıyat Araştırmaları Enstitüsü’nde İslam 
hukuku alanında araştırmaların yaygınlaştırılması gerekir. Orta Asya halkları İslam fıkhına 
eski dönemlerden beri dikkate değer katkılar yapa gelmişlerdir. Bu cümleden Özbekistan’lı 
hukukçuların bu geleneği sürdürmeleri hem bir görev (farz) hem de bir borç (karz) olduğu 
aşikârdır.  

Dördüncüsü: Âlimlerimiz eski dönemlerden bu yana dinî dünyevî ilimler yanında 
fıkıh ilmine de mükemmel bir şekilde sahip çıkmışlardır. Tüm fakihlerin sayısını zikretmek 
ve kaydetmek zor bir iştir. Fakat fıkhî eser yazanların öne sürdükleri gayelerinin fihristini 
düzenleme, saklanan ve gizlenmiş eserlerinden okuyucu kitleyi geniş anlamda faydalanma 

                                                 
5 İkinci Ebû Hanife (çev. n.). 
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imkânına sahip olabilmelerini sağlamanın vakti gelmiştir. İlim ve marifetin teşvikler 
vasıtasıyla canlandığı herkes tarafından bilinmektedir.  

Beşincisi: Millî hukukçuluğumuzda6 şimdiye kadar kanun dili, ibareler, ıstılahlar 
kendi sorununu çözmede yeterli olmadığı hissedilmektedir. Bu açıdan kitabın yazım üslubu 
takdire şayandır. Kitapta yazar çokça hukukî ıstılahların ilk defa Özbekçe karşılığını yerli 
yerince kullanmıştır. Bu kavramlardan kanunlarımızı7 net, anlaşılır ve açık ifade etmede 
faydalanma imkânı bulabiliriz. Şüphesiz bu çabaların faydalı olacağı görülecektir.  

Son olarak, Prof. Dr. Abdulhakim Şer‘î Cûzcânî’nin ustalıkla kalem aldığı eseri 
muhtevasıyla dinî marifetimizin incisi mesabesindedir. Müellifin fedakârlık ve birçok 
kimsenin ruhunu şad edici çabası ve davranışı, hayırlı hizmeti en yüksek ve en iyi temenni ve 
takdirleri haketmektedir. Böylece faydalı bir kitabı telif eden yazara uzun ömürler, sağlık, 
afiyet ve ilmî alanda başarılarının devamını dileriz. 

  

                                                 
6 Özbekistan’daki ulusak hukukçuluk kastedilmiştir (çev. n.). 
7 Özbekistan kanunları kastedilmiştir (çev. n.). 
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B. Değeri Biçilemeyen Hediye* 
Rahmetullah Kari Âbidov** 

 

 Bağımsızlık8 yıllarında İslamaloji sorunlarına önem ve değer verme temelden 
değişmiştir. Türlü toplumbilimleri (tarih, felsefe, hukuk, siyaset bilimi, filoloji) alanındaki 
kazanımlar, mukaddes kitaplar ve orijinal el yazma kaynaklara temellendirildiği zaman, 
İslam dininin ilim tarihini ortaya koyabilmek için bir kaç değerli araştırma yapılmıştır.  

Meşhur hukukçu Abdulhakim Şer‘î Cûzcânî’nin İslam Hukuku kitabı bu tarz derin 
çalışmalardandır. Cûzcânî’nin bu eseri çok büyük ve uzun süren araştırmaların neticesidir.  

Kitabın sonunda yer alan kaynakça kısmına bakıldığında müellifin birkaç dilde 
yazılan 200’den fazla kaynaktan faydalandığını açıkça görecektir. Cûzcânî bu ilim denizinde 
yüzerek ondan gerekli incileri seçerek muhteşem bir ilmî düzene sokmuştur.  

Kitabın birinci bölümünde başlangıç babında fıkıh ilminin ortaya çıkışı, evreleri, 
şeriat ve hukukçuluğun ortak noktaları ve ayrıldığı yönleri ünlü İslam hukukçu Abdulkadir 
‘Ûdeh’in bu konudaki görüşleri çerçevesinde ve Cûzcânî’nin zengin yorumlarıyla 
anlatılmıştır. Cûzcânî birçok kaynağa dayanarak yazdığı kitabına göre şeriatın tüm zaman ve 
mekânlara göre değişmeyen iki kaynağı Kur’ân-ı Kerim ve sünnet’tir. İcma, kıyas ise zaman, 
mekân, şartlar ve durumlara göre hüküm çıkarmaya imkân sağlayan prensiplerdendir. Bu 
prensiplerin mevcudiyeti ictihadın devam etmesine ve yeni yeni fetvaların çıkarılmasına 
sebep olur.  

İkinci bap’ta (İkinci baskıda üçüncü bapta -mlf. n.) yazar esasında şeriatın (İslam 
hukuku) esasları hususunda bilgi vermiştir. İslam’ın ilk asırlarında şeriatın temel 
kaynaklarının iki olduğu yani Kur’ân ve sünnet’ten ibaret olduğunu bilinmektedir. Bu iki 
temelin uygulanması yani İslam hukukunun uygulanması makamında şâri olarak Hz. 
Peygamber (a.s.) bulunuyor ve yetkilendirilmişti. Müellif şeriatın işbu iki temeli hakkında 
bilgi verdikten sonra fıkıh kitaplarında çokça kullanılan terimlerin (ıstılahların) 
açıklamalarına son derece özen göstermiştir.  

Birinci böşümün dördüncü babında ise İslam’da ortaya çıkan mezhepler (Sünnîlik ve 
Şiîlik) hakkında bilgi verilmiştir. Her iki hareketin kendi içindeki mezhepleri ve akidevî 
açıdan farklılıkları anlatılmıştır.  

İkinci bölümün konusu Sünnî imamların önderi Ebû Hanife’ye tahsis edilmiştir. 
Birinci bapta onun nesebi, hayatı, hocaları, çağdaşları hakkında detaylı bir şekilde bilgi 
verilmiştir.  

Müellifin Ebû Hanife’nin hayatı, görüşleri, ilmî şahsiyeti hakkına bilgi vermediği 
konu yoktur. Okuyucu için ilginç olan münazara ve soru cevaplara yer verilmiştir. Bu durum 
eseri okuyan kimse için sıkıcı olmak şöyle dursun, tam aksine dikkatini çekiyor ve konuların 
zihnine yerleşmesini sağlıyor.  

                                                 
* Bu yazı Özbekistan Avazi gazetesinin 11 Nisan 2003 yılı sayısında yayınlanmıştır. 
** Tarih Bilimi Fenler Namzadı, Özbekistan’da Fenler Namzadı (Dr. Öğretim Üyesi), Doçentlik ilmî rütbesinin bir önceki 
aşaması olup Doktora (PHD) diplomasına sahip olan kimseye bu unvan verilir. 
8 Özbekistan’ın bağımsızlığı kastedilmiştir (çev. n.).  
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İkinci bölümün ikinci babında Ebû Hanife’nin fıkhî metodu, ictihad, istinbatın 
dayandığı kaynaklardan olan Kur’ân, nebevî sünnet, icma, kıyas, sahabi kavli, istihsan ve örf 
hakkında bilgi verilmiştir. Başka mezheplerden farklı olarak Hanefî mezhebinde özgürlük 
prensibinin mevcudiyeti müellif tarafından sağlam ve güvenilir delillerle anlatılmıştır.  

Hanefîlikte “hîle-i şer‘iyye” adıyla bazı fesatçı kimseler “hulle”9 ve “devre”10 gibi bidat 
ve haram işleri yaymışlardır. Bu bidatleri Ebû Hanife’ye nispet ederek amel etmek O’na 
iftiradır. Ne yazık ki; bu bidatler bazı bölgelerde hâlâ devam ediyor ve uygulanmaktadır.  

Müellif “Hanefî mezhebinde hîle-i şer‘iyye” başlıklı kısımda bu meseleyi çok güzel bir 
şekilde açıklamıştır. Hîle-i şer‘iyye’nin mahiyeti ve ne olduğunu İslam hukukçularının 
düşünceleri doğrultusunda net bir biçimde anlatmıştır. 

İkinci bölümün üçüncü babında Ebû Hanife’nin öğrencileri ve onların telif eserleri 
hakkında bilgi verilmiştir. İmam Ebû Hanife’nin öğütleri kısmında ise filozofvari getirilen 
nasihatlar O’nun sadece büyük bir âlim, müctehid olduğuna değil, belki hayat tecrübesine 
sahip, kendi söylediklerine amel eden ve kendi başarısına başkalarını da katan merhametli 
bir mürebbi ve bilge olduğuna delalet eder.  

Üçüncü bölümde Maverünnehir’de İslam dini ile birlikte Hanefî mezhebinin de 
yayılışı, bu diyardan çıkan Hanefî mezhebine mensup fakihler, eserleri, Merv fakihleri, 
Semerkant fakihleri, Nesef fakihleri, Fergane fakihleri ve Harizm fakihleri hakkında ilginç 
bilgilere yer verilmiştir.  

Prof. Dr. Abdulhakim Şer‘î Cûzcânî’nin İslam Hukuku kitabı şu aşağıdaki özelliklere 
sahiptir:  

Araştırma mükemmel bir şekilde düzenlenmiş ve tertiplidir. 

Çeşitli kaynaklardan iktibasların çokluğu ve yerli yerince kullanımı kitabın bilimsel 
olduğunun ispatıdır. 

Ebû Hanife’nin hayatı, mezhebinde uyguladığı metot, düşünceleri, bilgisi, eserleri 
hakkındaki ihtilaflı rivayetlere dair müellifin görüşünü bildirmesi ve özetle 
değerlendirmesini eklemesi kitabı okuyan kimseye kitaptan doğru sonuçlar çıkarmasına 
yardımcı olur.  

Özetle söylemek gerekirse, Cûzcânî’nin adı geçen kitabı halkımız11 için değeri 
biçilmeyen bir hediyedir. Din üzerine araştırma yapan, İslam üzerine çalışmalar yapan, 
hukukçular, literatür çalışanlar, üniversite öğrencileri, hocaları ve Müslümanlar kitabı tekrar 
tekrar okuduklarında müracaat edecekleri bir kaynak olduğunu şüphesiz göreceklerdir.  

                                                 
9 Talakı bain yani dönüşü olmayan talak ile boşanmış bir kadınla, eski kocasıyla tekrar evlenebilmesi için anlaşmalı olarak 
muvakkat bir müddet evlenme. bk. Mehmet Erdoğan, Fıkıh ve Hukuk Terimleri Sözlüğü, 2. bs., Ensar Neşriyat, İstanbul 2005, 
s. 200, 390, 536 (çev. n.). 
10 Bir kimsenin malından zekâtını iskat etmek için havl müddetinin sonuna doğru malını hibe etmesine denir. bk. Saffet 
Köse, “Hiyel”, XVIII/171 (çev. n.).  
11 Özbekistan halkı kastedilmiştir (çev. n.). 
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C. Zarurî Ders Müfredatı* 
Enver Sa‘dullahyev 

 

Özbekistan’da İslam hukukunun okutulması ile ilgili bir konu açıldığında büyük 
İslam araştırmacısı Abdulhakim Şer‘î Cûzcânî karşımıza çıkar. Cûzcânî sadece bir 
hukukçu değil, tam aksine o aynı zamanda güçlü ve tanınmış bir şair ve edebiyatçıdır. 
Özbekistan halkı kendi millî gururu, değeri ve manevî mirasından faydalanması 
noktasında Cûzcânî son derece büyük katkılar yapmıştır. Cûzcânî tarafından ortaya 
konan doğu felsefesinin önemi sentezi olan tasavvuf ilmî hakkındaki Tasavvuf ve İnsan, 
Şark ve İnsan Hakları adlı eserleri İslam hukuku esasları ve onun beşerî bilimler ile 
ilişkisi ve hem de içsel etki meselelerini bilimsel analizler yapan ilk temel çalışmalardır. 
Abdulhakim Şer‘î Cûzcânî 1934 yılında Cûzcân iline bağlı Seripul şehrinde dünyaya 
gelmiştir. O şer‘î ilimler medresesi ve Kabil Üniversitesi Şer’iyyât Fakültesi 
mezunudur. Cûzcânî Nisan 1978 yılında meydana gelen siyasî değişikliklerden sonra 
Afganistan Adalet Bakanı, Başsavcı ve Yüksek Mahkeme Başkan Vekili ve birinci 
yardımcısı görevlerinde bulunmuştur.  

Milli, dinî, medenî değerlerimizin şahlandığı bir zamanda Orta Asya ve onun 
dışında tanınan düşünür ve âlim, Taşkent İslam Üniversitesi İslam Hukuku Bölüm 
Başkanı Prof. Dr. Abdulhakim Şer‘î Cûzcânî’nin İslam Hukuku, Hanefî Mezhebi ve Orta 
Asya Fakihleri adlı eseri yayınlanmış ve manevi değerlerimize değer katmıştır.  

Müellif kitabın ikinci bölümünü genel olarak İslam dini ve özelde İslam 
hukukunun yayılmasında takdire şayan katkılar yapan büyük allame ve fıkıh ilminin 
sultanı İmam-ı Âzam Ebû Hanife ve Hanefî mezhebine ayrılmıştır. 

Hanefî mezhebinin İslamî mezhepler arasında en geniş şekilde yayıldığı her kes 
tarafından bilinmektedir. Günümüzde dünyadaki Müslümanların yarısı bu mezhebin 
takipçileri sayılmaktadır.  

Hanefî Mezhebi günümüzde Mısır, Suriye, Lübnan, Ürdün, Balkan, Kafkas, 
Afganistan, Pakistan, Hindistan, Türkî Cumhuriyetler ve Çin’in Uygur bölgesinde 
hâkim mezheptir.  

Müellif Hanefî mezhebinin ortaya çıkışı, yayılışı, yayılışının temel nedenleri ve 
Ebû Hanife’nin mezhebinin kurucusu olduğunu, bu meseleler çerçevesinde son derece 
derin fikir ve düşünceler ortaya koymuştur. 

İlk defa Cûzcânî’nin kitabında Orta Asya fakihleri ve onların eserleri hakkında 
doyurucu ve net bilgiler verilmiştir.  

Cûzcânî’nin İslam Hukuku, Hanefî Mezhebi ve Orta Asya (Türkistan) Fakihleri adlı 
eserinden İslam hukuku derslerinde geniş çapta faydalanılabilir.  

  

                                                 
* Bu yazı Türkistan Gazetesi 13 Aralık 2002 yılı sayısında yayınlanmıştır. 
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D. İslam Hukukçuluğu Alanında Önemli Bir Araştırma Konusu* 
Zahidcan İslamov** 

 

Sanat ve medeniyetin çeşitli alanlarında büyük eserler meydana getiren ulu 
ecdadımız İslamî ilimler alanında da öncülük yapmışlardır. Onların telif eserleri 
İslam’ın öğretilmesi ve İslam hukukunun yaygınlaştırılmasında önemli ölçüde katkı 
yapmıştır. Bu cümleden İslam hukuku tarih sayfalarının çoğu kısmı büyük 
allamelerimiz ve fakihlerimizin adıyla mühürlenmiştir. Çünkü İslamî ilimler arasında 
fıkıh (İslam hukuku) ilmi ayrıca önem arz etmektedir.  

Bu sebeple Taşkent İslam Üniversitesi çerçevesinde bu alanla ilgili ilmî 
çalışmaların yapılması ve öğrencilere derin bilgilerin sunulması için “İslam Hukuku 
Bölüm Başkanlığı” kurulmuştur. Bu bölümün başkanlık makamında Prof. Dr. 
Abdulhakim Şer‘î Cûzcânî bulunmaktadır. Abdulhakim Şer‘î Cûzcânî’nin birkaç senelik 
araştırmaları neticesinde İslam Hukuku, Hanefî Mezhebi ve Orta Asya (Türkistan) 
Fakihleri adlı bilimsel eseri ortaya çıkmıştır. 

Yakın zamanda Taşkent İslam Üniversitesi’nde adı geçen eserin tanıtım 
programı gerçekleştirildi. Bu toplantıda oryantalistler, filologlar, İslam üzerine 
araştırma yapanlar ile birlikte hukukçular de katılarak eserin önemine dikkat 
çekmişlerdi.  

Şüphesiz eser İslam hukuku araştırmaları sahasında Özbekçe olarak ilk temel 
ders müfredatı sayılmıştır. Kitap üç bölümden oluşmakta olup İslam hukukuna ait 
meselelerin bilimsel ve teorik yönden açıklamalarına yer verilmiştir. 

Birinci bölümün dört babında “İslam Hukukunun Temelleri ve Mezhepleri” adlı 
alt başlıkla İslam dininin yayılışı, fıkhın ortaya çıkışı, şeriat düşüncesi ve kategorileri, 
hak (hukuk) ve ictihad terimleri, İslam hukukunun temel kaynakları ve bu kaynakların 
öğrenme metotları, Sünnîlik, Şiîlik akımlarının ortaya çıkışı, yayılma süreci, hem de 
onlarla ilgili temel mezhepler detaylı bir şekilde aydınlatılmıştır.  

Kitabın ikinci bölümünde İmam-ı Âzam Ebû Hanife’nin hayatı ve faaliyeti, 
yaşadığı sosyal çevrenin durumu hakkında bilgi verilmiştir. Aynı şekilde İmam-ı Âzam 
Ebû Hanife’nin fıkhî metodu ve Hanefîliğin yayılış faktörleri bilimsel bir şekilde analiz 
yapılmıştır. Bu bölümün üçüncü babında ise Ebû Hanife’nin öğrencileri hakkında 
bilgilere yer verilmiştir.  

Araştırmanın üçüncü bölümü Maveraünnehir’de Hanefî Mezhebi, fıkıh ilmi ve 
fıkıh ilminin gelişiminde büyük rol oynayan fakihlere tahsis edilmiştir. Daha önemlisi, 
fıkıh ilminin gelişip zirveye ulaştığı Merv, Buhara, Semerkant, Nesef, Fergane, Harizm 
gibi şehirlerde yetişen 30’dan fazla fakihin biyografisi, eserleri ve görüşleri tafsilatlı bir 
biçimde ele alınmıştır. Aynı zamanda müellif fakihlerin üstlendikleri dinî, hukukî 
mirasın bilimsel, teorik, pratik önemi üzerine ilginç tartışmalara yer vermiştir.  

                                                 
* Özbekistan Edebiyatı ve Sanatı haftalık dergisinin 2003 yılı sayısında yayınlanmıştır. 
** Filoloji Bilimleri Uzmanı, Doç. Dr.,Taşkent İslam Üniversitesi Öğretim Üyesi. 
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Prof. Dr. Abdulhakim Ser’î Cûzcânî’nin İslam Hukuku, Hanefî Mezhebi ve Orta 
Asya (Türkistan) Fakihleri adlı eseri üniversite hoca ve talebeleri dışında İslam hukuku 
alanında araştırma yapan araştırmacılar için güvenilir kaynak sayılır. 
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E. İslam Hukukçuluğuna Ait Önemli Bir Araştırma* 
Suret İshakov** 

 

Bağımsızlık yıllarında1 ulu allamelerin mirası, özellikle İslam hukukuna ait 
eserleri üzerine çokça araştırma yapılmış ve neşredilmiştir. Prof. Dr. Abdulhakim Ser’î 
Cûzcânî’nin İslam Hukuku, Hanefî Mezhebi ve Orta Asya (Türkistan) Fakihleri adlı eseri 
bu kabildendir. Adı geçen eser bir biriyle uyumlu üç bölümden oluşmaktadır. Her bir 
bölüm kendi içinde bablar ve bablar da fasıllara ayrılmıştır.  

Sonuç itibariyle kitap son derece canlı bir ruh ve kendine has bir bilimsel 
üslupla yazılmıştır. Kitaba hakkıyla değer vermek için okuyucunun İslamî ya da 
modern hukuk temelleri hem de bu alanlarla ilgili kaynakları incelemesi gerekir. Çünkü 
adı geçen kitap kısa ve öz görünse de muhtevası itibariyle İslam hukukunun esasları, 
İslam Hukuk felsefesi nazariyesi alanı ve dalları hakkında doyurucu bilgiler 
vermektedir. İslam hukuku nazariyesi esasları ve alanları doğrultusundaki bilgiler 
mukayeseli bir metotla anlatılmıştır. Kitabın işbu özelliği itibariye İslam hukuku 
alanında yazılan diğer eserlerden farklıdır.  

Kitabın “Şeriat ve Kanun” başlığının bulunduğu birinci bölümde İslam 
hukukunun pratik hayattaki yansımaları ile ilgili birkaç delil getirilmiştir. Bunlardan 
icare ve alışveriş ile ilgili getirilen iki ayet ve hadisler delil olarak zikredilmiştir. 
Özellikle onun dışında önemli ve çokça bilimsel araştırmaya, fıkhî çözümleri üretmede 
sebep olan ictihad konusu çok yönlü bir şekilde açıklanmıştır. İctihad kapısının 
kapanmadığı ikna edici delillerle ispat edilmiştir. İslam hukukunda reform yanlısı olan 
meşhur düşünürlerin fikirlerine yer verilmiştir. İslam’ın zaman ve mekâna uyumlu 
prensip ve kaidelerine sahip olduğu bilimsel tahliller çerçevesinde açıklanmıştır.  

Müellif toplumda meydana gelmesi muhtemel ihtilaflı meseleleri tahlil 
ederken, mezhepler arasındaki birbirine zıt görüş ve fetvaların olumsuz bir etki 
yaratmayacağı sebebiyle her mezhebin kendine göre kabul edilen görüşünün 
müsamaha ile karşılanmasına işaret etmiştir.  

Eserde İslam hukukuyla ilgili meşhur fakihlerin günümüze uygun düşen 
görüşlerine dikkat çekilmiştir. Bu düşünürlerden biri de Dr. Muhammed Yusuf Musa 
olup onun şu görüşü kitaba nakledilmiştir: “Temel kaynakları mezhep üslubunda değil, 
tam aksine mukayeseli bir biçimde öğrenmek gerekir. Çünkü mukayeseli metot 
sayesinde Batı hukuku yaygınlaştırıldı ve bugünkü seviyeye yükselebildi.” Bu ve buna 
benzer kimselerin görüş ve tartışmalarını kitabına getirmesi doğaldır. 
Cumhuriyetimizin2 mukayeseli hukuk çalışmalarının yaygınlaştırılmasında takdire 
şayan katkılar yapan Ekmel Saidov de “temel kaynakların mukayeseli üslupta öğrenme 
yeniden fıkhî kıstasların ortaya çıkmasına ve hukuk dallarının genişlemesine hizmet 
edeceğini” vurguluyor.  

                                                 
* İmam Buhari Sabakları dergisinin 2003 yılı, 1. sayısında yayınlanmıştır. 
** Hukuk Bilimi, Dr. Öğretim Üyesi, Özbekistan İçişleri Bakanlığı Akademisi. 
1 Özbekistan’ın bağımsızlık yılları kastedilmiştir (çev. n.). 
2 Özbekistan Cumhuriyeti kastedilmiştir (çev. n.). 
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Burhanuddin Merginânî’nin (ö. 593/1197) el-Hidâye adlı eseri de mukayseli bir 
metotla ele alınmış eserlerdendir. Yaklaşık dokuz asırdan beri fakihler için el kitabı ve 
çok başvurulan kaynaklardan olması da bu metodun üstünlüğünü göstermektedir.  

Birinci bölümün ikinci babında ise İslam hukuku kaynaklarından olan Kur’ân-ı 
Kerim ve ondaki ahkâm ayetlerinin sayısı ve bu ayetlerin hangi alanla ilgili olduğu net 
bir şekilde anlatılmıştır. Aynı şekilde Kur’ân-ı Kerim’in tarihi, itikadî ve ahlakî önemi 
hem de bir hukukî kaynak sıfatındaki rolü açıklanmıştır. Yine bu bölümde Sünnîlik 
akımı içindeki mezhepler dışında Evzaî (ö. 157/774), Taberî (ö. 310/923) gibi âlimlerin 
kurucu olduğu ve okuyucu tarafından bilinmeyen mezhepler ve onlara ait özellikler 
anlatılmıştır.  

Türkistan halkları asırlar boyunca Hanefî mezhebinin müçtehitlerinin görüşleri 
ve fetvalarına tabi olmuş ve uymaya devam etmektedirler. Hanefî mezhebi ılımlı 
olması, yeniliklere meyletmesi, mahalli örf ve âdetlere karşı uyumluluğu ile 
meşhurdur. Bu sebeple kitapta Ebû Hanife’nin kişiliği ve ilmî makamı iyice işlenmiştir. 
Ebû Hanife’nin şahsiyeti anlatılırken tarihî vakıalar doğrultusunda bazı mutaassıp 
Hanefîler tarafından Ebû Hanife’nin şahsiyeti hakkındaki abartılı ifadelere de 
örneklerle verilmiştir. Abartılı ifadeler hakkında müellif kendi görüşlerini açıklamak 
suretiyle bu ifadelerin yanlış olduğunu açıkça anlatmıştır. 

Ders müfredatı olarak kabul edilen Cûzcânî’nin adı geçen eserinde onun ince ve 
zarif bir tabiat sahip olarak bilgili kişiliğine delalet eden bazı konular vardır. Bu 
konular arasında birçok araştırmacı tarafından tek taraflı olarak ele alınan “hîle-i 
şer‘iyye” meselesidir. Aslında hîle-i şer‘iyyenin kendine has bazı kriterleri vardır ve bu 
konu talak ile sınırlı değildir. Tam aksine ibadetler dışında fıkhın tüm sahalarında yeri 
geldiğinde faydalanılabilir. Şunu de belirtmemiz lazım ki; müellif hîle-i şer‘iyye’yi 
sadece temel güvenilir kaynaklar çerçevesinde anlatmamış, o aynı zamanda kendi 
fikirleriyle bu konuya katkılar yapmıştır.  

Eserde Medine, Irak ve Şam fıkıh ekolleri ve onların birbirinden ayırt edici 
özellikleri tahlil edilmiştir.  

Kitabın üçüncü bölümü Türkistan’da fıkıh ilminin gelişimi ve ona katkı yapan 
büyük fakihlere ayrılmıştır. Kitapta Maveraünnehir’de etkili fakihlerin eserleri ve 
mukayeseli İslam hukuku çalışmalarının temellerini atan meşhur fakihler ve onların 
günümüze kadar önemini kaybetmeyen eserleri hakkında detaylı bir şekilde bilgi 
verilmiştir.  

Maveraünnehir fıkıh ekolünün eğitim sistemi başka fıkıh eğitim sistemlerinden 
birkaç özellik bakımından ayrıldığı bilinmektedir. Bu özellikleri sırasıyla aşağıdaki gibi 
zikretmek mümkündür: 

Birincisi: Maverünnehir fakihleri Ebû Hanife’nin fikhî istidlal yöntemi olarak 
kıyası (hem açık kıyas, hem de gizli kıyas olan istihsanı) yeni yeni fıkhî 
ölçüleri/kaideleri ortaya çıkarmada kullanmışlardır. 

İkincisi: Muamelat meselelerini (alışveriş, icare, rehin, şirketler vs.) ele alırken 
derinlemesine yeni yeni hukukî ölçüler çerçevesinde değerlendirmişlerdir. 

Üçüncüsü: Hukukî ölçüleri/kaideleri kullanırken bölgesel faktörler, örf ve 
âdetleri dikkate almışlardır.  
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Eserin müellifi Prof. Dr. Abdulhakim Ser’î Cûzcânî usta yazar, kendi dil ve 
üslubuna sahip düşünürlerdendir. Yazar şer‘î hükümleri sadece teorik olarak değil 
uygulamasını da bilen ve bizzat gerçekleştiren ve denetimini yapan bir kimsedir. 
Özellikle Buhara fakihleri tarafından uygulanan “Bey‘ bi’l-vefa”nin Afganistan’da 
uygulanma sebepleri hakkındaki müellifin verdiği bilgiler dikkat çekicidir.  

Özetle söylemek gerekirse, müellif hedeflediği şeye ulaşmıştır. Kitap güvenilir 
kaynaklar esas alınarak yazılmıştır. Dili ve basit ve akıcıdır. Halkımıza3 İslam hukuku 
alanında bilimsel açıdan güçlü bir çalışma armağan edilmiştir.  

  

                                                 
3 Özebekistan halkı kastedilmiştir (çev. n.). 
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F. Maveraünnehir (Türkistan) Fıkıhçılığına Giriş 
Prof. Dr. Ekmel SAİDOV* 

 

Bağımsız Özbekistan devletçiliği ve milli hukuk düzeninin şekillendirilmesi 
kendine has ve uygun yolu ve zengin manevi (hukukî) temellere dayanmıştır. 
Özbekistan devleti ve hukukunun temeli, milli devletçiliğinin dayanakları çok eski ve 
sağlamdır. O üç bin yıllık tarihe sahiptir. Eski Turan, Maveraünnehir, Türkistan 
sınırlarında ortaya çıkıp gelişen devletler dünya medeniyetini yaygınlaştırmada 
belirgin izler bırakmış ve katkılar yapmıştır. 

Bizim devletimiz, eski Suğd ve Harizm’dan başlayıp Karahanlılar, Harizmşahlar, 
Emir Timur ve Timurlular devleti, Özbek Hanlıkları devlet yöneticiliği tecrübesini 
halkımızın tüm milli, tarihî, hukukî ve manevi tecrübelerini hem de onun kendi 
bağımsız devlete sahip olma gibi modern beklentilerini kendine yansıtmış durumdadır. 

                                                 
* Halk arasında tanınan devlet adamı, sözlük bilgisine sahip, Hukuk bilimleri uzmanı, Prof. Dr. Ekmel Saidov 1958 
yılında Taşkent vilayetinin Zengi Ata köyünde rahmetli Saidov Halmet ailesinde dünyaya gelmiştir. O Taşkent 
Devlet Üniversitesi Hukuk Fakültesi’ni başarılı bir şekilde tamamlamıştır. Daha sonra Sovyet Birliği Bilimler 
Akademisine bağlı Devlet ve Hukuk Enstitüsü öğretim üyesi yetiştirme merkezinde okumaya başladı. 1984 yılında 
bilim uzmanlığı (doktora) için yazdığı tezini savundu. 1990 yılında Hukuk Bilimleri doktora sonrası tezini yazarak 
doçentlik ilmi rütbesini kazandı.  
Prof. Dr. Ekmel Saidov 1985 yılından günümüze kadar şu aşağıdaki makamlarda görev almıştır: Felsefe ve Hukuk 
Enstitüsü bilim uzmanı, bölüm müdürü, Enstitü yöneticisi, daha sonra Özbekistan Bilimler Akademisi Başkanlığı 
Felsefe ve Hukuk Bilimleri Araştırmaları Bölümünün ilmî kâtibi, Özbekistan Gençlik Teşkilatı başkanı, Özbekistan 
Cumhurbaşkan’lığına bağlı Cihan Muammaları Enstitü direktörü, daha sonra ise Taşkent Devlet Hukuk 
Araştırmaları Enstitü Rektörü (Başkanı) sıfatıyla görev yapmıştır. Ekmel Saidov bağımsız Özbekistan’ın ilk 
diplomatlarından biri sıfatıyla 1994-1996 yıllarında Özbekistan Cumhuriyetinin Fransa Büyükelçisi olarak görev 
yapmıştır. Aynı zamanda Paris’te UNESCO’nun Özbekistan’ın daimi temsilcisi sıfatıyla görev yapmıştır. UNESCO 
tarafından düzenlenen Emir Timur’un 660. Yıl dönümü görkemli merasiminde uluslararası arenada Paris şehrinde 
UNESCO sarayında başarılı bir şekilde ülkesini temsil etmiştir. Bu konferansta Fransa ve Özbekistan 
cumhurbaşkanı da katılmıştır. Ekeme Saidov 1996 yılında bu yana “Özbekistan Cumhuriyeti İnsan Hakları Ulusal 
Merkezi” başkanı olarak görev yapmaktadır. Prof. Dr. Ekmel Saidov, bu görevleri dışında İctimaî Fikir Sosyal 
Merkezi başkanı, aslî görevleriyle birlikte 1985 yılından beri Taşkent Devlet Üniversitesi Hukuk Fakültesi, Taşkent 
Devlet Hukuk Bilimleri Enstitüsü, İçişleri Bakanlığı Akademisi, Taşkent Devlet İktisadiyyat Üniversitesi, Taşkent 
Oryantalizm Enstitüsü, Taşkent İslam Üniversitesinde uluslararası ve mukayeseli hukuk, İslam hukuku, insan 
hakları alanlarında teorik ve pratik dersler vermiştir. Dünya Ekonomisi ve Diplomasisi Üniversitesi’nde bölüm 
başkanı sıfatıyla görev yapan Saidov uluslararası hukuk, UNESCO’nun insan hakları, demokrasi, tolerans ve 
uluslararası düşünce bölümlerinin kurucusu olmuştur. 1993 yılında uluslararası hukuk ve mukayeseli hukuku 
profesör unvanını almaya hak kazanmıştır. Üç defa Özbekistan parlamento seçimlerinde katılmış ve milletvekili 
olarak görev yapmıştır. Fransa mukayeseli hukuk cemiyetinin dışarıdan üyesi, Asya ve Pasifik Okyanusu Bölgesi 
Hukukçular Birliği üyesi, Rusya Uluslararası Hukuk Birliği üyesi olup birçok uluslararası bilimsel kurum ve 
kuruluşlarla dayanışma içindedir. Mukayeseli hukuk uzmanı Ekmel Saidov bana (Abdulhakim Şer‘î Cucanî) 
Afganistan Hukuk Tezimide Şeriat Miyarlarının Tesiri (Afganistan Yargı Sisteminde Şeriat Ölçülerinin Etkisi (çev. n.)) 
başlıklı Doktora (Fenler Namzadligi) tezimi yazarken danışmanlık yapmıştır. Aynı şekilde İslam Hukuku ve Hanefî 
Mezhebinin Revacide Orta Asya Fakihlerinin Orni (İslam Hukuku ve Hanefî Mezhebi’nin Yayılmasında Orta Asya’lı 
Fakihlerinin Yeri (çev. n.)) adlı elinizdeki kitabı doçentlik tezi olarak hazırlarken de danışmanlık yapmıştır. Saidov 
yetişmiş bir hukuk bilgini sıfatıyla hukukun farklı dallarında 20’den fazla ders kitabı, ders müfredatı ve 30’den fazla 
bilimsel makalenin yazarıdır. Saidov, bendeniz (Abdulhakim Şer‘î Cucanî) ile birlikte Şark ve İnsan Hukukları (Doğu 
ve İnsan Hakları), Şark Temedduni: İnsan ve Hukuk (Doğu Medeniyeti: İnsan ve Hukuk (çev. n.)) adlı iki eserin 
hazırlamıştı. Bu eserler Kiril alfabesiyle Özbekistan’da yayınlanmıştır. Prof. Dr. Ekmel Saidov’un eserleri Amerika 
Birleşik Devletleri, İngiltere, Avusturya, Fransa, Hindistan, Japonya, Almanya, Polonya, Belçika, Rusya ve başka 
ülkelerde yayımlanmıştır. 60’ten fazla uluslararası konferansa katılmıştır. Yakın zamanda tarih, tasavvuf, irfan ile 
ilgili bazı eserleri neşedilecektir. Bunlar arasında 1000 sayfalık Timur ve Avrupa, Attarname, Zengi Ata adlı eserleri 
bulunmaktadır. Saidov Özbekistan devlet nişanı olan “Mihnet Şohret” ve “Dostluk” adlı nişanlarına layık 
görülmüştür. Saidov evli olup bir kız, bir erkek çocuk babasıdır. 
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Halen XXI. asrın başında Özbekistan Cumhuriyeti yeni devletçiliğinin oluşumunda 
tüm dünya ve milli devletçilik gelişmeleri yasalara ve hukuka uygun olarak 
gerçekleştirmiştir. 

Bölgemizin eski tarihî ve manevi zenginliği, bu ülkede yaşayan ecdadımızın 
dünya medeniyetini geliştirmesine yaptığı gayet değerli katkıları günümüzde yaşamın 
birçok alanında hissedilebilir etkiler yapmıştır. 

Özbekistan Cumhuriyeti eski Cumhurbaşkanı merhum İslam Abdulganiyeviç 
Kerimov bir keresinde şöyle söylemişti: “Geçmiş âlimlerin değerli mirası çokça vatan 
evladının manevi (ruhî) anlayış ve hayat tarzını şekillendirmişti ve o aynı etkiyi 
göstermektedir.”4 

Milli bağımsızlık onuru olarak Özbekistan kendi manevi (hukukî) saygınlığını 
yeniden canlandırma döneminde ekonomik, siyasal, sosyal alanlarda temelden 
değişiklikler dönemine geçiş yapmıştır. 

Özbekistan’ın devletçiliği ve hukuk tarihi, Özbek halkının zengin manevi 
(hukukî) mirasının ayrılmaz sentezini oluşturmaktadır. Bu tarih birçok evladını devlet, 
hâkimiyet, siyaset, hukuk, adalet, eşitlik, yönetim, yasama konusundaki gayeleri ve 
görüşlerini kendisine yansıtmıştır. Bu eğitim fakat geçmiş ile ilgili olmayıp, tam aksine 
kendi gücünü ile bizim günümüzü de etkilemektedir.  

Bu sebeple milli devletçilik ve hukukî düzenimizin tarihine eğilim ve sıcak 
bakma son yıllarda dikkate değer oranda artış gösterdi.  

Ne yazık ki; ülkemizin5 orta çağlardaki, özellikle Maveraünnehir dönemindeki 
fıkıh ve hukuk tarihine dair yazılan hacimli eserler neredeyse yoktur. Çağdaşı 
olduğumuz birtakım hukukçular ve oryantalistler bu alanla ilgili araştırmalar 
yapmaktadırlar. Çünkü Orta Asya’lı (Türkistan) fakihlerimiz dünya hukuk 
medeniyetinin gelişmesine yaptığı katkıları etraflıca ve derin araştırma yapma zamanı 
gelmiştir. Zira ecdadımızın zengin hukukî tecrübesi ve mirası bağımsız Özbek 
Devleti’nin gelişmesine sağlam temel olarak hizmet edecektir. 

Cumhurbaşkanımız Kerimov’un vurguladığı gibi “yeryüzünde müslümanlığın 
ortaya çıkmasından bu yana asırlar boyunca dünyanın çeşitli ülkelerinde yüzlerce âlim İslam 
hukuku ile meşgul ola gelmişlerdir.”6 Bu alanda meydana getirdiği eserler ve ekolü ile 
İslamî hukuk esaslarını belirlemiş ve fıkıh ilminin çok yönlü yayılmasına dikkate değer 
katkılar yapan Orta Asya’lı (Maveraünnehir) fakihlernin derin araştırmalarının önemi 
inkâr edilemeyecek kadar büyüktür. Kerimov şöyle söylüyor: “Onların zengin ilmî 
mirasını çok yönlü derin bir şekilde öğrenme ve ilgili özetleri çıkarma, çağdaş tecrübeler ile 
zenginleştirilmesi gerekir ve bu yüce mirası ilk olarak kendimiz, gelecekte de çocuklarımızın 
terbiyesi için kıyas edilemeyecek kadar büyük manevi azık olarak görmemiz gerekir.” 

Tanınmış İslam hukukçusu Prof. Dr. Abdulhakim Ser’î Cûzcânî’nin İslam 
Hukuku, Hanefî Mezhebi ve Orta Asya (Türkistan) Fakihleri adlı eseri bu alanla ilgili ilk 
muhteşem araştırmalardandır.  

                                                 
4 İslam Kerimov, Milli İstiklal, İktisadi Siyaset Mefkûresi, Özbekistan 1969, s. 40-41. 
5 Özbekistan kastedilmiştir (çev. n.). 
6 Halk Sözi Dergisi, Yıl: 2000, 15 Ekim. 
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Adı geçen eser bir biriyle uyumlu üç bölümden oluşmaktadır. Her bir bölüm 
kendi içinde bablar ve bablar da fasıllara (alt başlıklara) ayrılmıştır.  

Birinci Bölüm İslam hukukunun esasları ve mezheplerine ayrılmıştır. Bu başlık 
altında İslam Dini’nin yayılışı ve fıkhın tanımı, ortaya çıkışı, gelişme aşamalarıyla ilgili 
bilgilere yer verilmiştir. Bu ana başlık altında, İslam hukukunun temel kavramları ve 
öğrenilmesi, öğrenme metotları ve ilk hukukî ekoller hakkında bilgi verilmiştir. Şeriat 
ve onun gelişme aşamaları bu babın en önemli fasıllarından biridir. Müellif konuyla 
ilgili Doğu ve Batı’da yayınlanan önemli ve güvenilir kaynaklara dayanarak detaylı 
araştırmalar sonrasında şeriatın kategorileri, şeriat ve kanun, şeriat ve ıslahat 
başlıkları altında önemli ve bazen ise tartışmalı meseleleri açıklamıştır. Cûzcânî 
şartların gerektirdiği ve İslam hukuku alanında ıslahat taraftarları olan modernistlerin 
(reformistler) görüşlerine de yer vermiştir.  

İkinci babta kitabın yeni neşri için eklenen İslam’da Yargı Düzeni başlığı altında 
müellif, yargı sisteminin birimlerinden olan Divan-ı Kada, ifta kaideleri, mezâlim 
divanı, şurta teşkilatı, yürütme organı, yasaları uygulayan kurum şeklini dönüşen 
ihtisap idaresi hakkında yeterli derecede bilgi vererek günümüzde yasaları uygulayan 
kurumların “ihtisaptan” iktibas edildiğini delillerle ispatlamıştır.  

Üçüncü bapta İslam hukukunun temel kaynakları, Ehl-i hadis ve Ehl-i rey 
ekollerine yer verilerek her iki ekol bilimsel metotlarla açıklanmıştır.  

Dördüncü bapta Şiîlik ve Sünnîlik akımlarının ortaya çıkış nedenleri, her iki 
akımın kendi içindeki mezhepleri el yazma ve diğer eserlere dayandırılarak objektif bir 
biçimde açıklanmıştır. Ayrıca her iki akımın ortak ve ayrıldıkları hususlar da 
belirtilmiştir.  

İkinci Bölüm büyük bilimsel, hukukî ve tarihî öneme sahip olan Hanefî 
mezhebine tahsis edilmiştir.  

İkinci Bölümün birinci babında Hanefîliğin kurucusu İmam-ı Âzam Ebû 
Hanife’nin hayatı, ilmî faaliyeti, kişiliği, hocaları, çağdaşları anlatılarak onun dünya 
görüşü ve siyasî görüşleri üzerine durulmuş ve her konu dikkatlice incelenmiştir.  

İkinci babta Ebû Hanife’nin fıkhî metodu işlenmiştir. Bu kısım muhtevası 
itibariyle bizim İslam hukuku araştırmalarımızda7 bir yenilik olduğunu söylesek 
abartmış olmayız. Yine bu bapta Ebû Hanife’nin fıkhî metodu, mezhebinin yayılmasına 
katkı yapan birtakım usul ve kaideler, örneğin Ebû Hanife’nin metodunda pratik 
hayatın etkileri, özgürlük kaideleri, tahric, tercih usulleri, hîle-i şer‘iyye, Ebû 
Hanife’nin ders okutma yöntemi, Hanefî mezhebinin yayılmasının sebep ve faktörleri 
bilimsel deliller çerçevesinde anlatılmıştır. Özellikle hîle-i şer‘iyye (yasal tedbir) 
alanında Buhara’lı fakihler zaruret prensibini işleterek “Bey‘ bi’l-vefa” (şartlı rehin) 
prensibini ortaya çıkardıklarını ve bunun Hanefî mezhebinin yayılmasında katkı 
yaptığı hususundaki verilen bilgileri hiçbir okuyucu göz ardı etmeden farkında olarak 
okur.  

Üçüncü bapta Ebû Yusuf (ö. 182/798), Muhammed b. Hasan eş-Şeybanî (ö. 
189/805), Züfer b. Huzeyl (ö. 158/775), Muhammed b. Hasan Lülüî gibi Ebû 

                                                 
7 Özbekistan’daki çalışmalar kastedilmiştir (çev. n.). 
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Hanife’nin büyük öğrencileri, hayatları ve ilmî eserleri, onların da öğrencileri ve 
eserleri hakkında bilgi verilmiştir.  

Kitabın üçüncü bölümünde “Maveraünnehir’de Hanefî Mezhebi ve Türkistan 
Fakihleri” ana başlığı altında yer alan birinci bapta Hanefî mezhebinin Türkistan’da 
ortaya çıkışı yayılışı ve gelişim aşamaları bilimsel ve tarihî vakalara dayandırılarak 
detaylı bir şekilde anlatılmıştır. İkinci bap ve ona bağlı fasıllarda Hanefî mezhebinin 
büyük temsilcilerinden Özbek asıllı Burhanuddin Merginânî’nin hayatı, ilmî faaliyeti, 
şaheseri el-Hidâye ve onun ilmî önemi, dünya çapındaki yeri ve önemi, şerhleri, 
tercümeleri, geniş çapta yayılmasına sebep olan faktörler, bu alanda büyük katkı yapan 
Buhara’lı Sadrüşeria ailesi ve aynı şekilde Muhtasru’l-Vikâye’yi Özbekçe olarak 
Mecme‘u’l-Maksud adıyla tercüme ve şerheden Taşkent’li İslam hukukçu ve düşünür 
Maksud Hoca hakkında geniş ve dikkate değer bilgiler verilerek bilimsel analizler 
yapmıştır. 

Üçüncü bap de büyük bir öneme sahip olup “Hanefî mezhebinin yayılmasında 
türkistan fakihlerinin katkıları” ana başlığı altında Buhara, Semerkant, Nesef, Fergane, 
Harizm’li 30’den fazla büyük fakihin hayatı, ilmî kişiliği ve günümüze kadar ulaşan 
eserleri anlatılmıştır. Yine bu bapta Türkistan’lı fakihler hakkında geniş çaplı bilgilerle 
onların Hanefî mezhebinin gelişmesi ve ileriye götürülmesindeki yer ve önemi 
anlatılmış ve bu bir bizim açımızdan bir yenilik sayılır. Üçüncü bölümü okuduktan 
sonra şöyle bir sonuca varılabilir: “Hanefî mezhebinin yayılması ve geniş coğrafyalara 
ulaşmasının Türkistan fakihlerinin kaleme aldıkları eserler olmadan tasavvur edilmesi 
mümkün değildir.” 

Cuızcanî’nin eseri yararlanılan kaynaklar listesi verilerek son bulmuştur.  

Şüphesiz, Türkistan fakihlerinin ileri görüşlü gelişmeden yana hukukî gayeleri 
sadece yaşadıkları asra münhasır olmayıp günümüzde de kendi önemini 
kaybetmemiştir. Biz onların ilmî mirasından kendi millî (hukukî) düşüncemizin 
şekillendirilmesinde kaynak olarak faydalandığımızda bu iddia geçerli olur. Bu kitabın 
önemi ve temel hedefi de bu olsa gerek. 
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II. MÜELLİFİN KISACA HAYATI VE ESERLERİ 

Azat Sarsenbaev* 

 

 
A. HAYATI 

 Prof. Dr. Abdulhakim Şer‘î Cûzcânî 15 Hut 1312 H. Ş. / 6 Mart 1934 tarihinde 
Cûzcân vilayettinin eski merkezlerinden olan Seripul şehrinde dünyaya geldi. 
Babasının adı Seyyid Masum’dur.  

Cûzcânî Özbekçe’yi kendi annesi Habibe Hatun’dan öğrendi. İlk eğitimini 
Seripul’da aldıktan sonra o dönemde Pağman vilayeytinde bulunan ve altı yıllık 
medrese eğitimi veren “Medrese-i Ulum-i Şer‘îyye”den mezun oldu. Daha sonra 1960 
yılında Kabil Daru’l-fünunu’nun yanında yer alan Şer‘îyyat fakültesini başarılı bir 
şekilde tamamladı. 1964 yılında Afganistan Kültür Bakanlığı’nda basın yayın 
başkanlığı üyesi olarak çalışmaya başlayan Cûzcânî, Enis Gazetesi Denetim Müdürü, 
Kabil Radyosu Röportajlar ve Programlar müdürü, Islah Gazetesi Denetim Müdürü ve 
Cuma günlerindeki yayınların Genel Yayın Yönetmeni, Aryana Dairetü’l-Maarif’i ilmî 
üyesi, Folklor Başkanlığı Araştırma Müdürü sıfatıyla görev yapmıştır.  

1974 yılında siyasî faaliyetleri nedeniyle dönemin Cumhurbaşkanı Muhammed 
Davud’un emriyle devlet memurluğundan atıldı.  

1962 yılında kurulan Afganistan Demokratik Halk Partisi kurucularından biri 
olarak I. Kongrede başkan yardımcı olarak seçildi. Daha sonra merkezi komite 
üyeliğine, Ekim 1979 tarihinde ise partinin siyasî büro üyeliğine getirildi. 

                                                 
* Özbekitan İmam Maturidi Uluslararası Bilimsel Araştırma Merkezi (Eski adı: Özbekistan Uluslararası İslam 
Akademisi, İslam Araştırma Merkezi) Bölüm Müdürü. Halen İstanbul Üniversitesi, Sosyal Bilimler Enstitüsü,  İslam 
Hukuku Doktora öğrencisi ve TDV İslam Araştırmaları Merkezi’nde Uzman olarak çalışmaktadır. 
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Cûzcânî 17 Nisan 1978 tarihinde gerçekleştirilen siyasî değişiklikten sonra 
Afganistan Demokratik Cumhuriyeti Adalet Bakanı, Başsavcı, Afganistan Yüksek 
Mahkemesi başkanvekili sıfatıyla görev yaptı. 

1979 yılında Afganistan’ın Ruslar tarafından işgal edilmesi ve mevcut 
hükümetin ortadan kaldırılmasından sonra işgalci güçlerin talebi üzerine Rusya 
güdümlü hükümet tarafından başta bakanlar, devlet ve Demokratik Halk Partisi üst 
düzey yöneticileri Rus işgaline karşı oldukları gerekçesiyle tutuklanarak Rus generaller 
tarafından Kabil’in Pulçerhî cezaevine götürülmüşlerdir. Bu tutuklamalar hiçbir kanıt 
ve delil olmaksızın yapılırken, ülkenin yürürlükte olduğu kanunlar ve aynı şekilde 
uluslararası düzeyde kabul edilmiş sözleşmelere de aykırı bir şekilde 13 bakanla 
birlikte Sovyetler Birliği işgaline karşı durmaları gerekçesiyle Rusların gözetimi altında 
idam cezasına çarptırılmalarına karar verildi. Ancak bu hüküm rejim hamisinin 
beklenmedik ölümü (Leonid Brejnev’in ölümü) nedeniyle uygulanmadı ve Rus 
devletinin siyasetinde değişiklik meydana geldiğinde ölüm cezası yirmi yıllık uzun 
süreli hapis (habs-ı devam) cezasına çevrildi. Daha sonra Cûzcânî ve diğer bakanlar 7 
yıl, 3 ay hapis cezasını tamamlamalarının ardından Rus general ve askerlerin doğrudan 
denetimi ile Pulçerhî cezaevinde Cumhurbaşkanı Dr. Necibullah hükümetinin Ulusal 
Barış (Milli Musalaha) siyaseti çerçevesinde hapisten çıkarılarak serbest bırakıldılar. 

Cûzcânî hapishaneden çıktıktan sonra Afganistan Yüksek Mahkemesi başkanı 
birinci yardımcısı, Ceza divanı genel başkanı ve bir süreliğine Yüksek Mahkeme 
başkanvekili sıfatıyla görev yapmıştır. Kabil şehrinin mücahit gruplar tarafından ele 
geçirilmesinden sonra Cûzcânî Özbekistan’a geçerek Taşkent’te ikamet etti. 

Şer‘î Cûzcânî Arapça, Farsça (Darice), Peştunca dillerini bilmektedir. Özbekçe 
ve Farsça (Darice) dillerinde yazılar yazıyor ve telif etmektedir. 

Cûzcânî’nin çabalarının bir sonucu olarak Afganistan’ın farklı milliyetlerinin 
medeni haklarından olan ana dilde eğitim ve basın yayın hakkı yasa tasarısı halinde 
dönemin hükümetine sunuldu. Bu tasarı Afganistan Demokratik Cumhuriyeti 
hükümetinin 4 numaralı fermanıyla kabul edilerek uygulamaya konuldu. Cûzcânî bu 
ferman çerçevesinde Özbekçe “Yulduz” ve Türkmence “Güreş” adlı haftalık dergilerini 
çıkartı ve yayınlarını denetledi. Aynı şekilde O Afganistan Eğitim ve Öğretim Bakanlığı 
ve İlimler Akademisi bünyesinde Özbekçe ve Türkmence Dili ve Edebiyatı bölümlerinin 
açılmasını sağladı. Onun teşebbüsleriyle ilk defa Afganistan tarihinde Özbekçe Ders 
Kitabı neşredilerek okullarda ders verilmeye başlandı. Yine onun çabalarıyla 
Afganistan Radyo- Televizyonu bünyesinde Zafer Müzik Grubu kuruldu. 

Devlette görev yaptığı sıralarda Cûzcânî’ye “Kırmızı Bayrak Nişanı”, “Devlet 
Onur Nişanı” ve “Afganistan’ın bağımsızlığının 70. Yılı Madalyası” verilmiştir. Özbek 
edebiyatı sahasındaki çalışmalarından dolayı 1991 yılında Afganistan yazarlar birliği 
tarafından “Ali Şîr Nevâî Ödülüne” layık görülmüştür. 

Cûzcânî, 1994 yılında Taşkent Devlet Hukuk Enstitüsü’nde (günümüz 
Özbekistan Hukuk Üniversitesi) İslam hukuku bilim dalında dersler vermeye başladı. 
1996 yılında Afganistan Kanunçiligi Tekamülide İslam Şeriatining Orni8 adlı tezini başarılı 
bir şekilde savunarak Doktor (PHD) unvanını kazandı.  

                                                 
8 Afganistan Hukukçuluğunun Tekâmülünde İslam Şeriatının Yeri (çev. n.). 
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1999 yılında Taşkent İslam Üniversitesi’nin kurulmasıyla Cûzcânî’ye verilen 
İslam hukuku kürsü başkanlığı görevi çerçevesinde okutulması gereken müfredatı 
hazırladı. Diğer taraftan orta Asya’da eşi ve benzeri olmayan “İslam Hukuku, Hanefî 
Mezhebi ve Türkistan Fakihleri” adlı çalışması ders müfredatına dâhil edilerek 2000 
adet baskısı yapıldı. Bu çalışma Özbekistan Cumhuriyeti Yüksek ve Orta Eğitim ve 
Öğretim Bakanlığınca üniversitelerde ders müfredatı olarak okutulması uygun 
görülerek onaylanmıştır. 

2007 yılında Özbekistan Cumhuriyeti Yüksek ve Orta Eğitim ve Öğretim 
Bakanlığınca ülke içinde ders müfredatı hazırlama yarışmasında üçüncülük ödülünü 
almaya hak kazanmıştır. 

2005 yılında İslam Hukuku, Hanefî Mezhebi ve Türkistan Fakihleri adlı tezini 
savunarak Bilimler Doktoru oldu. 2007 yılında doçent ve 2008 yılında ise Profesör 
oldu.  

Cûzcânî, ilmî ve edebî faaliyetler ve hizmetlerinden dolayı 2005 yılında 
Özbekistan Cumhurbaşkanı fermanıyla “Dostluk” adlı devletin en yüksek nişanına 
layık görülerek ödüllendirildi. Özbekistan basın ve yayın organlarında 140’ten fazla 
ilmî ve edebi makaleleri yayınlanmıştır.  

Prof. Dr. Şer‘î Cûzcânî 1999 yılından 2008 yılına kadar Özbekistan Bakanlar 
kurulu yanındaki Taşkent İslam Üniversitesi İslam Hukuku Bölüm Başkanı sıfatıyla 
lisans ve yüksek lisans düzeyinde fıkıh ve fıkıh usulü derslerini okutmuştur. Genç 
araştırmacılara eğitimleri boyunca rehberlik ve danışmanlık yapmıştır. Cûzcânî halen 
ailesiyle birlikte İsveç’in başkenti Stockholm’da ikamet etmektedir. Evli ve dört çocuk 
babasıdır.  

B. ESERLERİ 

1. Telif Eserler ve Yayımlanmış Makaleler 

a. Farsça 

a1. Danişmend-i Pişahang Ebû Reyhan Birunî, Devlet Matbaası, Kabil, 
1357/1978. 

a2. Muallim-i sânî Ebû Nasr Farabî, Zhvandun Dergisi, 1352/1973 sayıları, Yazı 
Dizisi.   

a3. Tabib, Feylesof Ebû Ali İbn Sina, Zhvandun Dergisi, 1352/1973 sayıları. Yazı 
Dizisi.   

a4. Nigah-i be folklor-i Özbeki ve Türkmeni, Folklor Dergisi, 1, 2, 3 sayıları. 

a5. Meşahir ve suhanveran Seripul, Mezâr-i Şerif Bidar Gazetesi’nde 1331/1952 
yılında peş peşe neşredilmiştir. 

a6. Nakş-i şairan ve şahan Türktebar der tekâmül-i zeban ve şiir-i Farsi, Bir kitap 
hacmindeki bu yazılar internet sitelerinde yayınlanmıştır.  

b. Özbekçe 

b1. Tasavvuf ve İnsan, Kiril Alfabesiyle, Adalet Neşriyatı, Taşkent 2001/Arap 
Alfabesiyle İntişarat-ı Said, Kabil 2012. 
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b2. İslam Hukuku, Hanefî Mezhebi ve Orta Asya Fakihleri, Kiril Alfabesiyle (255 
sayfa), Taşkent İslam Üniversitesi Neşriyatı, Taşkent 2002/Arap Alfavesiyle (428 
sayfa) İntişarat-ı Said, Kabil 2015. 

b3. Merginânî ve oning izdaşları, Taşkent İslam Üniversitesi Neşriyatı, Taşkent 
2000. 

b4. Buharalik Büyük Fakih Ebû Zeyd ed-Debûsî, Taşkent İslam Üniversitesi 
Neşriyatı, Taşkent 2008. 

b5. Şark ve İnsan Hukukları (Prof. Dr. Ekmel Saidov ile birlikte), Adalet 
Neşriyatı, (214 sayfa), Taşkent 1998. 

b6. Şark Sivilizetisiyesi (Medeniyeti): İnsan ve Hukuk Otmiş ve Hazirki zaman, 
(Prof. Dr. Ekmel Saidov ile birlikte), Taşkent İctimai Fikir Neşriyatı, (271 sayfa) 
Taşkent 2005.  

b7. Burhanuddin Merginânî: Hayatı ve İlmi Mirası, (Dr. Nigare Yusufova ile 
birlikte), Özbekistan Cumhuriyeti Başkanlık Sarayı, Devlet ve Cemiyet Kuruluş 
Akademisi Neşriyatı, Taşkent 2007. 

b8. İmam Buhari ve zaman maceraları, Baskıda. 

b9. Yaşasın Pertiye!, Birtakım siyasî ve ictimai şiirler topluluğu, Farsça 
tercümesiyle birlikte Devlet Matbaası, Kabil 1978. 

b10. Amu Derya, Şiir Derlemesi, Devlet Matbaası, Kabil 1369/1990. 

b11. Yürek Sırları, şiirler topluluğu, Matbaa-i Afgan Meslek, Kabil 2009. 

b12. İslam Hukukida Muhtesib Müessesesi (Ambudsman Enstitüti), Cihan 
Ambudsmanları, Katta Toplamı, (Rusça ve Özbekçe), Taşkent 2007. 

b13. Özbekistan basın ve yayın kuruluşlarında 140’ten fazla makalesi 
neşredilmiştir. 

c. Türkçe 

“Vahdet Felsefesinin Müessisi İbnü’l-Arabî ve Onun Takipçisi Sadreddin 
Konevî”, Tercüme: Seyid Arif Ahmedoğlu, Buhara’dan Konya’ya İrfan Mirası ve XIII. Y.y. 
Medeniyet Merkezi Konya, 2020, cilt: I, s. 13-20. 

2. Tercüme Ettiği Eserler 

a. Arapça’dan Farsça’ya 

a1. Mera be yâd âr, Arap Roman yazarı Yusuf es-Sibaî’nin (ö. 1978) 400 sayfalık 
Uzkurinî adlı romanının Farsça tercümesidir. Islah Gazetesi köşesinde 1973 yılında 
yazı dizisi olarak yayınlanmıştır.  

a2. Duvazde zen, Arap Roman yazarı Yusuf es-Sibaî’nin (ö. 1978) İsneta aşerete 
imreeten adlı eserinin Farsça tercümesidir. Bu eser Zhvandun dergisinin 1973 yılındaki 
sayılarında yayınlanmıştır.  
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a3. Niyayiş-i Şebâviz, Arap edebiyatçı ve yazar Taha Hüseyin’in (ö. 1973) Duâu’l-
kervan adlı eserinin Farsça tercümesidir. Bu eser Zhvandun dergisinin 1973 yılındaki 
sayılarında yayınlanmıştır.  

a4. Mısır’lı meşhur yazar Mustafa Lütfî Menfelutî’nin (ö. 1924) en-Nazarât, el-
İberât adlı eserlerinden seçmeler yapılarak Farsça’ya çevrilmiştir. Bu yazılar Zhvandun 
dergisi ve bazı gazetelerde yayınlanmıştır.  

a5. Meşhurtarin Dastanha-yi İşkî-yi Tarihî, Selame Musa’nın (ö. 1958) Kısasun 
muhtelife adlı eserinin tercümesidir. Peştun Jağ (Peştun Sesi) Dergisi’nin sayılarında 
yayınlanmıştır. 

a6. Sahyunizm çist?, Islah Gazetesi’nin köşesinde yayınlanmıştır.  

b. Özbekçe’den Farsça’ya 

b1. Nevayi, M. T. Aybek’in romanının tercümesidir. Zhuvandun dergisinin 
1353/1974, 1354/1975 yıllarındaki sayılarında yayınlanmıştır. 

b2. Dastan-ı du dil, Şeref Reşidov’un eseridir. Zhuvandun dergisinin 1356/1977 
yılındaki sayılarında yayınlanmıştır. 

b3. Emir Hüsrev Dihlevî, Şah İslamşah Muhammedov ve Basit Musayev’in 
eseridir. İrfan dergisinin 1352/1973, 1353/1974, 1355/1976 yıllarındaki sayılarında 
ve Kabil’de bulunan Hindistan Büyükelçiliği Bülteni’nde yayımlanmıştır.  

c. Arapça’dan Özbekçe’ye 

c1. Könglüm kozi bilen korganlerim, Şeyh Necmüddin Kübra’nın kaleme aldığı 
risalesinin tercümesidir. Özbekistan basını ve Tasavvuf ve İnsan adlı kitabın içinde 
neşredilmiştir. 

d. Farsça’dan Özbekçe’ye 

Rubaîler şerhi risalesi, Mahdum Azam’ın eseridir. Farsça’dan Özbekçe’ye 
tercüme edilen eser Özbekistan basını ve Tasavvuf ve İnsan adlı kitabın içinde 
neşredilmiştir. 
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III. KİTABI KİRİL ALFABESİNDEN ARAP ALFABESİNE 

ÇEVİREN, YAYINA HAZIRLAYAN ABDULGAFUR DESTYAR’IN 

KISACA HAYATI 

Hafız Abdüşşükür oğlu Abdulgafur Destyar, H. Ş. 1330/1951 yılında Cûzcân ili, 
Derzab ilçesinde aydın ve dindar bir ailede dünyaya geldi. İlk eğitimini anayurdu olan 
Derzab’ta tamamladı. Orta ve lise eğitimini Kabil İbn Sina Lisesi’nde tamamladı. 
Yüksek Öğrenimini Kabil Öğretmen Yetiştirme Yüksek Okulu ve Kabil Üniversitesi 
Sosyal Bilgiler Fakültesi’nde tamamladı. Destyar 1348/1969 yılında devlet 
memurluluğuna başlayarak Belh, Cûzcân ve Seripul illerinde öğretmen, okul müdürü 
olarak çalıştı. Adalet Bakanlığı kütüphane müdürü, Kabil sivil toplum örgütleri üyeliği, 
Kabil Belediyesi Meclis Başkanı, Cûzcân ilinde okuma yazma kurslarında öğretmen, 
Kuzey Afganistan Ekonomi danışmanı, Cûzcân Üniversitesi öğretim üyesi, Seripul 
ilinde okuma yazma kurslarında müdür, Seripul Öğretmen Yetiştirme Yüksek Okulu 
hocası, Seripul İl Milli Eğitim Müdürü, Seripul İmam Yahya ve Minhacüs-sirac 
liselerinde öğretmen ve başka birçok devlet dairesinde farklı pozisyonlarda görev 
yapmıştır. Halen Seripul İli vali yardımcısı olarak görev yapmaktadır.  

Abdulgafur Destyar şu aşağıdaki ilmî ve kültürel faaliyetleri tamamlamıştır:  

A. Yayın Hazırladığı ve Neşrettiği Eserler 

1. Seripul’da yayınlanan Özbekçe Aydın dergisinin Baş Editörü. Bu dergi 
Seripul’un ilk defa yayınlanan Özbekçe dergisidir.  

2. Mezâr-i Şerif şehrinde yer alan ve Hz. Ali’ye nispet edilen Ravza adlı 
külleyenin 3 yıl süren restorasyon sırasında tezhip, nakış ve hattatlık işlerini 
yapmıştır.  

3. Prof. Dr. Abdulhakim Şer‘î Cûzcânî’nin kaleme aldığı Tasavvuf ve İnsan adlı 
eserini Kiril alfabesinden Arap alfabesine çevirerek yayına hazırlanmıştır. Daha sonra 
bu eser 1000 adet basılmıştır.  

4. Zahirüddin Muhammed Bâbür’ün manzum eseri Mubeyyen adlı eserini Kiril 
alfabesinden Arap alfabesine çevirmiş ve yayına hazırlamıştır.  

5. 110 Klasik Özbek şairlerin hayatı ve şiirler antolojisini dört (4) cilt olarak 
yayına hazırlamıştır.  

6. Hâkim et-Tirmizi’nin risalesini Kiril alfabesinden Arap alfabesine çevirmiş 
ve yayına hazırlamıştır.  

7. Hafız Muhammed Azim Azimî’nin et-Tuhfetü’l-azime fi kavaidi’t-tamiyye adlı 
risalesini yayına hazırlamıştır.  

8. Muhammed Kerim Zerre’nin Nisabu’s-sibyan adlı eserini yayına 
hazırlamıştır. 

9. Şefika Yarkın’ın İrşadü’n-nisvan adlı eserini yayına hazırlamıştır. 
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10. Elinizde bulunan Prof. Dr. Abdulhakim Şer‘î Cûzcânî’nin kaleme aldığı 
İslam Hukuku, Hanefî Mezhebi Türkistan Fakihleri adlı eserini Kiril alfabesinden Arap 
alfabesine çevirerek yayına hazırlanmıştır. Daha sonra bu eser 2015 yılında Kabil’de 
İntişarat-i Said yayınları arasında 1000 adet olarak basılmıştır.  

11. Şeybanîhan Gazellerini yayına hazırlamıştır.  

12. Ataî Gazellerini yayına hazırlamıştır. 

13.  Özbek Dili Sözlüğü çalışmalarını sürdürmektedir.  

B. Tercüme Ettiği Eserler 

1. Prof. Dr. Abdulhakim Şer‘î Cûzcânî’nin kaleme aldığı Tasavvuf ve İnsan adlı 
eserini Farsça’ya çevirmiştir. Yayına hazırdır.  

2. Elinizde bulunan Prof. Dr. Abdulhakim Şer‘î Cûzcânî’nin kaleme aldığı İslam 
Hukuku, Hanefî Mezhebi Türkistan Fakihleri adlı eserini Farsça’ya çevirmiş ve yayına 
hazırlamıştır. Ancak henüz yayımlanmamıştır.  

3. Ali Şîr Nevâî’nin Mecâlisü’n-nefâis adlı eserini Özbekçe’den Farsça’ya çevirmiş 
ve yayına hazırlamıştır. 

4. Ali Şîr Nevâî’nin Hamsetü’l-mütehayyirin adlı eserini Özbekçe’den Farsça’ya 
tercüme işi devam etmektedir.  
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IV. KİTABI TÜRKÇE’YE NOTLAR EKLEYEREK ÇEVİREN DR. 

ABDULNASIR HAKİMİ’NİN KISA BİYOFRAFİSİ 

 
Abdulnasır Hakimi eğitimci bir ailenin çocuğu olarak 1984 yılında Cûzcân ilinin 

merkezi Şirbirgan şehrinde dünyaya geldi. İlk, orta va lise eğitmini doğduğu yerde 
tamamladı. 2008 yılında Konya Selçuk Üniversitesi İlahiyat Fakültesi’ni, 2011 yılında 
Konya Selçuk Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü, Temel İslam Bilimler Anabilim 
Dalı, İslam Hukuku Bilim Dalı’nda Yüksek lisans eğitimini tamamladı. 2018 yılında 
Konya Necmettin Erbakan Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü, Temel İslam Bilimler 
Anabilim Dalı, İslam Hukuku Bilim Dalı’nda doktora çalışmasını tamamladı. Mart 
2021 itibariye İstanbul’da bulunan Türkiye Diyanet Vakfı İslam Araştırmaları 
Merkezi’nin (İSAM) Tahkik Birimi’nde Uzman olarak çalışmaktadır. Hakimi ileri 
derece Özbekçe, Farsça, Türkçe, Arapça ve orta seviye İngilizce  bilmekte olup evli ve 
iki çocuk babasıdır.  

       abnaahakimi@gmail.com 

 


