
T.C. 

FIRAT ÜNİVERSİTESİ 

SOSYAL BİLİMLER ENSTİTÜSÜ 

TEMEL İSLAM BİLİMLERİ ANABİLİM DALI 

KELAM BİLİM DALI 

 

 

 

 

 

NURETTİN ES-SÂBÛNÎ’NİN EL- KİFÂYE Fİ’L- 

HİDAYE ADLI ESERİNİN TAHKİKİ VE KELAM 

İLMİNE KATKILARI AÇISINDAN 

DEĞERLENDİRİLMESİ 
 

 

YÜKSEK LİSANS TEZİ 

 

 

 

    DANIŞMAN      HAZIRLAYAN 

    Prof. Dr. Selim ÖZARSLAN      Mehmet ÖZEL  

     

 

ELAZIĞ - 2013 

 



T.C. 

FIRAT ÜNİVERSİTESİ 

SOSYAL BİLİMLER ENSTİTÜSÜ 

TEMEL İSLAM BİLİMLERİ ANABİLİM DALI 

KELAM BİLİM DALI 

 

 

NURETTİN ES-SÂBÛNÎ’NİN EL- KİFÂYE Fİ’L- HİDAYE ADLI 

ESERİNİN TAHKİKİ VE KELAM İLMİNE KATKILARI 

AÇISINDAN DEĞERLENDİRİLMESİ 

 

YÜKSEK LİSANS TEZİ 

 

 

     DANIŞMAN        HAZIRLAYAN 

     Prof. Dr. Selim ÖZARSLAN        Mehmet ÖZEL  

 

Jürimiz,  15/02/2013 tarihinde yapılan tez savunma sınavı sonunda bu 

yüksek lisans / doktora tezini oy birliği / oy çokluğu ile başarılı saymıştır. 

 

Jüri Üyeleri: 

1. Prof. Dr. Selim ÖZARSLAN (Danışman) 

2. Prof. Dr. Erkan YAR 

3. Prof. Dr. İskender OYMAK 

4. 

5. 

F. Ü.  Sosyal  Bilimler Enstitüsü Yönetim Kurulunun …... tarih ve 

…….    sayılı kararıyla bu tezin kabulü onaylanmıştır. 

                                                                                             

Prof. Dr. Enver ÇAKAR 

Sosyal Bilimler Enstitüsü Müdürü 



II 

ÖZET 

 

Yüksek Lisans Tezi 

 

Nurettin Es-Sâbûnî’nin El- Kifâye Fi’l- Hidaye Adlı Eserinin Tahkiki Ve Kelam 

İlmine Katkıları Açısından Değerlendirilmesi 

 

Mehmet ÖZEL 

 

Fırat Üniversitesi 

Sosyal Bilimler Enstitüsü  

Temel İslam Bilimleri Anabilim Dalı 

Kelam Bilim Dalı 

Elazığ-2013; Sayfa: VII+173 

 

Bilindiği gibi İslam ilimleri ve düşüncesi derin bir geleneğe dayanmaktadır. Bu 

ilmi gelenek içinde Hanefî- Mâtûridî ekolü önemli bir yere sahiptir. Bu çalışmamızda 

bu ekolün önemli eserlerinden biri olan Nurettin es- Sâbunî’ye ait el- Kifâye adlı eseri 

incelemeye çalıştık. Çalışma iki bölümden oluşmaktadır. Birinci bölümde; Eserle ilgili 

genel bilgiler ve eserin tahkikli metnini verdik. İkinci bölümde; el-Kifâye adlı eseri 

kelamî açıdan değerlendirdik. 

 

Anahtar Kelimeler: Nurettin es- Sâbûnî, el- Kifâye, Tahkik 

 



III 

 

ABSTRACT 

 

Master Thesis 

 

Interpretation of The Book Al-Kifaya Fi’l- Hidaya Written by Nuraddin As-Sabuni 

And its Contribution To Islamic Teology 

 

Mehmet ÖZEL 

 

Firat University, 

Institute of Social Sciences 

Department of Basic Islamic Sciences 

Department of Theology 

Elazığ-2013; Page: VII+173 

 

As it is known Islamic science and thoughts are based on a great tradition. In this 

scientic tradititon, Hanafı-Maturıdı ecole has an important place. With this work we 

have tried to explore , one of important piece of this ecole, al-Kıfaya which is written by 

Nuraddin as- Sabuny.  This work consists of two parts. At the first part we tried to 

present the typed form of the book. At second part we examined the book al- Kıfaya.  

 

Key Words: Nuraddin as- Sabuny, el- Kifâya, Tahkik 

 

 

  



IV 

 

İÇİNDEKİLER 

 

ÖZET .............................................................................................................................. II 

ABSTRACT ................................................................................................................... III 

İÇİNDEKİLER ............................................................................................................. IV 

ÖNSÖZ .......................................................................................................................... VI 

KISALTMALAR ........................................................................................................ VII 

GİRİŞ ............................................................................................................................... 1 

I. Araştırmanın Konusu ................................................................................................. 1 

II. Araştırmanın Amaç ve Yöntemi ............................................................................... 1 

III. Araştırmanın Kaynakları ......................................................................................... 2 

IV. Eser Tahkik Edilirken Takip Edilen Yöntem.......................................................... 3 

V. Sâbunî’nin Hayatı, Şahsiyeti ve Eserleri .................................................................. 5 

V. I. Hayatı ve Şahsiyeti ............................................................................................ 5 

V. II. İlmi Hayatı ....................................................................................................... 6 

V. III. Sâbunî’nin Eserleri ......................................................................................... 7 

V. III. I. el- Munteka ................................................................................................. 8 

V. III. II. el- Bidâye ................................................................................................... 8 

V. III. III. el- Kifâye .................................................................................................. 9 

 

BİRİNCİ BÖLÜM 

1. SÂBUNÎ’NİN EL- KİFÂYE ADLI ESERİNİN TANITIMI VE TAHKİKİ ... 11 

1.1.Eserin Tanıtımı .................................................................................................... 11 

1.1.1 Genel Bilgiler ................................................................................................. 11 

1.1.2. Eserin Muhtevası ........................................................................................... 12 

1.1.3. Eserin Nüshaları ............................................................................................ 13 

1.2. Eserin Tahkikli Metni ........................................................................................ 21 

 

İKİNCİ BÖLÜM 

2. EL-KİFÂYE’NİN KELAM İLMİNE KATKILARI AÇISINDAN 

DEĞERLENDİRİLMESİ .......................................................................................... 133 

2.1. El- Kifâye’nin Girişi .......................................................................................... 133 



V 

 

2.2. El- Kifaye’de İlahiyat Bahisleri ......................................................................... 137 

2.2.1. Allah’ın Varlığı ........................................................................................... 137 

2.2.2. Allah’ın Birliği ............................................................................................ 138 

2.2.3. Allah’ın Sıfatları .......................................................................................... 140 

2.2.4. İsim ve Müsemma ....................................................................................... 143 

2.2.5. Allah Kelamının Ezelî Oluşu ....................................................................... 143 

2.2.6. Tekvin ve Mükevven (Yaratan ve Yaratılan) .............................................. 145 

2.2.7. Ru’yetullah (Allah’ın Görülebilirliği) ......................................................... 146 

2.2.8. İrade ............................................................................................................. 148 

2.3. El- Kifaye’de Nübüvvet (Peygamberlik) Bahisleri ............................................ 149 

2.3.1. Nübüvvet ..................................................................................................... 149 

2.3.2. Peygamberlerin Özellikleri .......................................................................... 150 

2.3.3. Keramet ....................................................................................................... 152 

2.3.4. İmamet (Devlet Başkanlığı) ........................................................................ 152 

2.4. El- Kifaye’de Kaza ve Kader Bahisleri .............................................................. 155 

2.4.1. Adalet ve Zulüm .......................................................................................... 155 

2.4.2. İstitâat .......................................................................................................... 156 

2.4.3. Fiillerin Yaratılması ..................................................................................... 156 

2.4.4. Güç Yetirilemeyecek Şeyle Teklif .............................................................. 158 

2.4.5. Allah’ın Salah ve Aslaha Riayet Etmesi ..................................................... 159 

2.4.6. Rızık, Ecel ................................................................................................... 159 

2.4.7. Kaza ve Kader ............................................................................................. 160 

2.5. El- Kifaye’de İman ve Bazı Semiyyat Bahisleri ................................................ 161 

2.5.1. Büyük Günah İşleyenin Durumu ................................................................. 161 

2.5.2. Şefaat ........................................................................................................... 163 

2.5.3. İman ve İslam .............................................................................................. 164 

2.5.4. Bazı Semiyyat Bahisleri .............................................................................. 166 

SONUÇ ........................................................................................................................ 169 

BİBLİYOĞRAFYA .................................................................................................... 171 

ÖZGEÇMİŞ ................................................................................................................ 173 

 



VI 

 

ÖNSÖZ 

 

Yazma eserler, İslami İlimlerde çok önemli bir yere sahiptir. Türkiye 

kütüphaneleri yazma eserlerle doludur. Bu eserlerin günümüz araştırmacılarının 

hizmetine sunulabilmesi için araştırmacıların bunları gün yüzüne çıkarıp, alanla ilgili 

uzmanların hizmetine sunması gerekmektedir. 

Bu çalışma Mâtûridî mezhebinin önemli eserlerinden biri olan el-Kifâye adlı 

eseri daha kolay ulaşılır kılmayı hedeflemektedir. Araştırmamızın belirttiğimiz yönde 

araştırmacılara yardımcı olması bizleri mutlu edecektir. Ayrıca ülkemizde çok bilinen 

ve görüşlerine başvurulan müellifin, bu eserinin el yazması formatında olması bir 

eksiklikti. 

Çalışmamız giriş dışında iki bölümden oluşmaktadır. Girişte; araştırmamızın 

amacı, kaynakları, Nurettin es- Sâbûnî’nin hayatı ve eserleri ile ilgili bilgi verildi. 

Birinci bölümde; Sâbûnî’nin el- Kifâye adlı eserinin tanıtımı yapıldı ve tahkikli metni 

arz edildi. İkinci bölümde ise eserin kelam ilmi açısından tahlili verildi.  

Tahkik çalışmasının, büyük sabır ve itina isteyen bir çalışma olduğu bu işi 

bilenler açısından malumdur. Dolayısıyla ben bu çalışmayı yaparken aileme önemli 

sıkıntılar yaşattım. Bu anlamda benimle beraber bu zorlu çalışmaya katlanan eşime 

teşekkür ediyorum. 

Ayrıca çalışmam boyunca bana her türlü desteği veren danışman hocam Prof. 

Dr. Selim Özarslan beye ve bu anlamda bana katkı sunan tüm dostlarıma, çalışma 

boyunca beni mazur gören tüm yakınlarıma teşekkürü borç bilirim. 

Çalışmamızın ülkemizdeki kelam çalışmalarında ufak da olsa bir boşluğu 

doldurması bizi bahtiyar edecektir. 

 

ELAZIĞ- 2013       Mehmet ÖZEL 
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GİRİŞ 

 

Bilindiği gibi İslam ilimleri derin bir geleneğin ürünüdürler. İslam dinini 

anlamak, yorumlamak ve doğru bir şekilde aktarmak bu derin gelenekle kurulacak 

ünsiyetle mümkün olmaktadır. Bu haseple İslami ilimlerle uğraşan her araştırmacı bu 

ilim geleneği ile ünsiyet kurmalı, oluşum ve kırılma noktalarını iyi tespit etmelidir. 

İslam ilim geleneği için el yazmaları önemli bir yer tutmaktadır. 

Kütüphanelerimizde bulunan birçok el yazması eser henüz incelenmemiş ve 

incelenmeyi beklemektedir. Kanaatimizce araştırmacıların bu alana el atmaları, önceki 

satırlarda bahsettiğimiz ünsiyeti kurma açısından büyük önem taşımaktadır. 

Klasik kitaplarda usûli’d- din olarak adlandırılan kelam ilmi, usûli’d- din 

kavramından da anlaşılacağı gibi dinin yöntemi, metodu, ilim anlayışı ve inançları ile 

ilgili bir ilimdir. Bu haseple kelam araştırmalarının sağlam ilkelere ve sağlam bir 

geleneğe dayanması dinin usulünün sağlam olması anlamına gelmektedir. Kelam 

ilminin geleceğe ışık tutmasının kendi geleneği ile kuracağı sağlam bağla mümkün 

olacağı kanaatindeyiz. Bu çalışmamız İslam kelam geleneği açısından önemli olduğuna 

inandığımız el-Kifâye adlı Nurettin es- Sâbûnî’ye ait eseri, kelam araştırmacıları 

açısından daha kolay ulaşılabilir kılmayı hedeflemektedir. 

 

I. Araştırmanın Konusu 

Bilindiği üzere kelam ilmi İslam’ın inanç esaslarını inceleyen bir ilimdir. Bu 

haseple kelam, İslam’ın ilk asrından beri İslami ilimler arasındaki yerini almış ve ilim 

tarihi boyunca da bu yerini muhafaza etmiştir. Bu araştırmamız, Kelam ilminde önemli 

bir yere sahip olan Hanefî- Mâtürîdî geleneğine mensup Nurettin es-Sâbûnî’nin kelama 

dair olan el-Kifâye fi Usuli’d-Din adlı eserini tahkik edip kelam ilmi açısından 

değerlendirmeyi konu edinecektir. Ayrıca araştırmamızda eserin müellifi, şahsiyeti ve 

ilmi kişiliği de önemli yer tutmaktadır. 

 

II. Araştırmanın Amaç ve Yöntemi 

Nurettin es-Sâbûnî İslam Kelam ilminde önemli bir yeri olan Mâturîdî 

mezhebinin en önemli bilginlerindendir. Ayrıca müellifin el-Kifâye adlı eseri ise İslam 

Kelam literatüründe klasik niteliğinde bir eserdir. El yazması niteliğinde olan bu 

eserden mevcut okuyucunun istifade etmesi çok zor olmaktadır. Bu eserin el yazması 
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nüshaları arasındaki farklılıkları tespit edip eseri gün yüzüne çıkarmak bir ihtiyaç 

olmuştur. Bu tezi hazırlamaktaki amacımız; hem bu eseri kelamcıların istifadesine 

sunmak ve hem de bu eserle ilgili etraflı bir değerlendirme yapmak olacaktır. Bu 

çerçevede hedefimiz, bir klasik niteliğinde olan bu eserin, İslam kelam ilmine 

katkılarını tespit etmek ve kelamcıların istifadesine sunmak olacaktır. 

Araştırmamız, farklı ve her biri ayrı bir yöntem ve teknik isteyen birkaç 

bölümden oluştuğu için her bölüm için ayrı yöntemler kullanılmıştır. 

Araştırmamızın en önemli ve en çok çaba isteyen kısmı şüphesiz tahkik bölümü 

idi. Eseri tahkik ederken üç nüshadan faydalandık ve bu nüshalar arasındaki farkları, 

eserde geçen ayetlerin sure ve ayet numaralarını, yine eserde geçen hadislerin 

kaynaklarını tespit ettik. Bütün bu farklar ve kaynaklar metnin hacmini genişletmiş olsa 

da metnin anlaşılmasında büyük kolaylıklar sağlamış oldu. Tahkik yöntemimizle ilgili 

geniş bilgileri ve ayrıntıları eseri tanıttığımız bölümde ele aldık 

Ayrıca araştırmayı yaparken, giriş kısmında Sâbûnî’nin hayatını ve eserlerini 

inceledik ve bunun için de tabâkat kitaplarını taradık, müellifin ilmi hayatı ve ilmi 

kişiliği ile ilgili veriler elde etmeye çalıştık. 

Tezin bir diğer bölümü olan el-Kifâye ile ilgili genel bilgiler verdiğimiz kısımda 

ise eserin muhteviyatını, eserin nüshalarını ve tahkik yaparken takip ettiğimiz yöntemi 

vermeye çalıştık. Bu kısımda ise tahkikini yaptığımız eseri okuduk ve eserle ilgili diğer 

yorum ve verileri sunmaya çalıştık. Ayrıca eserde geçen konularla ilgili diğer 

mezheplerin görüşlerine de mümkün olduğunca yer vermeye çalıştık. 

 

III. Araştırmanın Kaynakları 

Araştırmamız birkaç yönlü bir araştırma olduğu için araştırma boyunca farklı 

kaynaklara ihtiyaç duyuldu. Bu cümleden olmak üzere müellifin hayatı, eserleri, 

inceliyor olduğumuz kitap, bu eserin değişik nüshaları ve yazarın görüşlerinin dayanak 

noktalarını tespit etmeye çalışırken ulaşmak zorunda olduğumuz kaynaklar araştırmanın 

farklı yönleri olmuştur. 

Bekir Topaloğlu’nun Mâtürîdiyye Akaidi adlı eseri araştırmayı yaparken 

faydalandığımız eserlerin başında gelir. Söz konusu çalışma hem Sâbûnî’nin hayatı ve 

ilmi şahsiyeti ile ilgili kaynak temininde bir yol haritası olmuş, hem de tahkik esnasında 

dikkat etmemiz gereken kurallar konusunda büyük rehberlik sağlamıştır. Yine DİA’nın 
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Nûrettin es- Sâbûnî ve el- Kifâye maddeleri de çalışmamızda büyük kolaylıklar sağlayan 

çalışmalar olmuşlardır. 

Bunlar dışında müellifin hayatı ve ilmi kişiliği ile ilgili olarak tabâkat 

kitaplarından istifade etmeye çalıştık. Tabâkat kitaplarında müellifle ilgili bilgilerin az 

olması bizim açımızdan önemli bir problem olmuştur. Bu bilgilerin az olması da 

müellifin yalnızca kelam alanında eser vermiş olmasına bağlanmaktadır. Ayrıca 

Müellifin ilmi şahsiyeti ile ilgili faydalandığımız bir diğer önemli eser de Fahrettin er- 

Râzî’nin el- Münâzarât adlı eseri oldu. 

Çalışmamızın ilerleyen bölümlerinde Ebu’l- Hasen el- Eş’arî’nin Makalatü’l- 

İslamiyyin ve İhtilâfu’l- Musallîn adlı eseri farklı mezheplerin görüşlerinin tespiti 

bakımından istifade ettiğimiz önemli bir çalışma olmuştur. Yine aynı amaçla Kadı 

Abdulcebbar’ın Şerhü’l- Usûli’l- Hamse adlı eseri ve Ebu Mansur el- Mâtürîdî’nin 

Kitabu’t- Tevhîd’i istifade etiğimiz önemli kaynaklar oldu. 

 

IV. Eser Tahkik Edilirken Takip Edilen Yöntem 

Eseri tahkik ederken eserin ulaşabildiğimiz üç nüshasını esas aldık. Hacmi zaten 

büyük olan eserin gereksiz dipnotlarla uzamaması için üç nüshanın karşılaştırılmasını 

yeterli bulduk. Müellif nüshasına ulaşamadığımız ve nüshaların tarihlerini 

belirleyemediğimiz için eserin içeriğini en iyi şekilde muhtevi ve yazısı nispeten düzgün 

ve okunaklı olan ve konu başlıkları farklı bir kalemle yazılmış olan Süleymaniye 

kütüphanesinden temin ettiğimiz Es’ad efendi nüshasını esas kabul ettik. Nüshalar arası 

farklara işaret etmek için Süleymaniye Kütüphanesinden temin ettiğimiz Kara Çelebi 

zade nüshası için“ (Kaf)”, yine Süleymaniye Kütüphanesinden temin ettiğimiz Laleli 

nüshası için de “  (Lam)”, rumuzunu kullandık. 

Laleli nüshasında ilk 17 veya 18 varağın eksik olduğunu ve nüshanın ilk 17 

varaklık kısmında müellifin el- Müteka adlı eserine ait olduğu tespit ettik. Kara 

Çelebizade nüshasının ise son sayfasının eksik olduğunu tespit ettik. 

Nüshalar arasındaki fazlalıkları “+” (örn. …+: ), eksiklikleri ise “-”  (örn. …..-

şeklinde belirttik. Asıl metindeki ifadenin yerine diğer nüshada farklı bir ifade yer 

almışsa Dipnotta  “+” veya “-” işaretlerini kullanmadan diğer nüshadaki ifadeyi aynen 

yazdık. Dipnotların azaltılması için gayret göstermemize rağmen Nüshalar arasındaki 

farklardan dolayı dipnotlar olabildiğince çoğaldı. 
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Eğer asıl metinden farklılık iki nüshada da aynı ise bu farklılığı tek dipnotta 

gösterdik. (örn….  

Okuyamadığımız veya tereddütlü olduğumuz yerler soru işaretiyle “ ” 

göstererek şüpheli olduğumuzu belirttik. 

Eserdeki başlıklar Esad Efendi nüshasındaki başlıklara bakılarak oluşturuldu ve 

başlıklara hiçbir ekleme veya çıkarma yapılmadı. 

Metinde geçen ayetlerin dipnotta ayet numaraları gösterilmiştir. Aynı şekilde 

eserde yer alan hadislerin kaynaklarını dipnotlarda göstermeye çalıştık. 

Elif-i memdûde ile biten kelimelerde, hemze hazfedilmiş olduğundan bunlar 

tarafımızdan eklenerek asıl metinde hemzeli olarak yer almıştır. Örn. “  ” kelimesi  

“ ” şeklinde yazılmıştır. 

Kelime içindeki meksur hemzeler “ ya ” ,“ ” ile yazılmış olup bugünkü imlaya 

göre düzeltilmiş, hemze “ ” ile gösterilmiştir. Örn. “ ,  ” kelime “  ,  ” 

şeklinde yazılmıştır. 

Tahkikimizin tamamında bugünkü Arapça eserlerde de yer aldığı gibi Latin 

rakamları kullanılmıştır. Metinde asıl kabul ettiğimiz Esad Efendi nüshasında, 

metindeki yerin hangi varağa karşılık geldiği parantez içinde belirtilmiştir. Parantez 

içindeki birinci rakam varak sayısını ikinci rakam ise nüshanın üzerindeki sayfa 

numarasını göstermektedir. Yine parantez içinde bulunan “  (Vav)” harfi varak , “  

(Elif)” varağın “a” yüzünü, “  (Be)” harfi ise varağın “b” yüzünü ifade etmektedir.  

Örn. . 

Tahkik boyunca nüshalara bağlı kaldık. Yer yer anlam açısından problemli de 

olsa kelimelere müdahale etmedik ve metne mümkün olduğunca bağlı kalmaya çalıştık. 

Ancak, metin tahkik edilirken anlam kaymasına sebep olmayacak farklılıklar çoğu 

zaman gösterilmedi. Bu farklılıklar bir metinde geçen salâvatın, “aleyhis- selam” 

şeklinde, öbür metinde ise “salallahu aleyhi ve selem” şeklinde olması gibi metinle 

anlam alakası olmayan farklılıklardır. Bu farklılıkları göstermememizin sebebi ise 

metnin hacmini dipnotlarla gereksiz yere genişletmenin önüne geçmektir. 
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V. Sâbunî’nin Hayatı, Şahsiyeti ve Eserleri 

V. I. Hayatı ve Şahsiyeti 

Mütevazı bir Hanefî âlim olan Nureddin es- Sâbûnî’nin hayatı hakkında çok 

fazla bilgi bulunmamaktadır. Sadece Kelam alanında eser vermiş olması bunun önemli 

sebeplerinden birisi sayılmaktadır.
1
 

Ahmed b. Mahmud b. Ebu Bekr, Buhârâ’da yetişip vefat ettiği için kendisine 

Buhârî de denmektedir. Ayrıca tabakat kitaplarında veya kendi eserlerinin 

istinsahlarında “İmam, Nureddin, Nureddin el-İmam, Şeyh el- İmam
2
” lakaplarıyla 

zikredilmiştir. Fahreddin er-Râzî (v.606/1210) Buhârâ’da ona Nur es- Sâbûnî 

denildiğini kaydetmektedir.
3
  Bazı kaynaklarda “Ebu’l Muhâmid” olarak da zikredilir. 

Bu isim daha çok medih ifade eden bir lakaptır. Bekir Topaloğlu, müellifin kendi adının 

Ahmed, Oğlunun adının Muhammed, babasının adının Mahmud olması dolayısıyla da 

bu lakabın verilmiş olabileceğini söyler.
4
 Ancak eserlerine bakıldığı zaman daha çok 

Nureddin es- Sâbûnî adıyla şöhret bulduğu görülür.
5
 Zengin ve itibarlı bir aileye 

mensup olduğu anlaşılan müellifin sabun satan veya imal eden anlamına gelen es- 

Sâbûnî nispetinin kaynağı bilinmemektedir.
6
 

Müellifin, hac yolculuğu dışında Buhara dışına çıktığına dair kaynaklarda bir 

kaydın bulunmaması, kendisinin burada doğup büyüdüğü kanaatini güçlendirmektedir. 

Ancak doğum tarihi kesin olarak bilinmemektedir. Yine hicri 580’ de gerçekleştiği 

bilinen er- Razî ile münazarası
7
 esnasında kendisinin ihtiyarlık devresinde olduğunu 

söylemesi müellifin ileri yaşlarda öldüğünü ve hicri 6. Asrın başlarında doğduğunu 

göstermektedir. 

Müellifin doğum tarihi konusunda bir kayıt bulunmamakla beraber, vefat tarihi 

konusunda Bağdatlı İsmail Paşa (v.) tarafından verilen ve istinsah hatası olduğu 

düşünülen hicri 508 tarihi sayılmazsa kaynaklar, 16 safer 580 (m. 30 Mayıs 1184) 

olduğu görüşünde ittifak etmektedirler. Hicri 580 yılında vefat eden Nureddin es- 

Sâbûnî Buhara’daki Kudatüsseb’a kabristanına defnedilmiştir.
8
 

                                                           
1
 bkz. Topaloğlu, Bekir, Mâtürîdiyye Akaidi, Ankara, 2005, s.21 

2
 Nureddin es-Sâbûnî, el- Kifaye fî Şerhi’l- Bidaye fî Usûli’d- Din, Süleymaniye ktp. 297-3, vr. 216b 

Ayrıca araştırmamızın ek 3. Bölümü s. 175 
3
 Fahreddin Râzî, el- Münâzarât, Beyrut, 1992, s. 111 

4
 Topaloğlu, a,g,e, s. 19 

5
 Sâbûnî, el- Kifâye, vr. 216b 

6
 Gölcük, Şerafettin, Kelam Tarihi, Konya, 1992, s. 147 

7
 er- Râzî, a.g.e, s.113 

8
 Abdülkadir el- Kuraşi, el- Cevahiru’l –Mudiyye, Haydarabad, 1332, c.ı, s.124, Katip Çelebi, Keşfu’z-                            
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V. II. İlmi Hayatı 

Nureddin es- Sâbûnî, Buhara’da şöhret bulmuş bir Hanefi- Matüridî âlimdir. 

Eserlerine bakıldığında müellifin bu özelliği net olarak göze çarpar.
9
 Eserlerinde sık sık 

“arkadaşlarımız veya yandaşlarımız şöyle dedi ( ” tabirini kullanır, 

arkadaşlarımız veya yandaşlarımızdan kastının ise Hanefî Mâturidî geleneğine sahip 

âlimler olduğu açıktır. Bununla beraber eserinde sık sık İmam Ebu Mansur el-Mâturîdî 

(v.333/944)’den ve Ebu Hanife (v. 179/795)’den alıntılar yapması da bunun önemli bir 

delilidir.
10

 

Gerek eserlerinin belli bir şöhret bulması ve gerekse er-Râzî gibi zamanın büyük 

âlimi ile münazara yapmış olması müellifin ilmi seviyesi ile ilgili önemli delillerdir. 

Ancak müellifin ilmi hayatı ile ilgili bilgiler eserleri ve bir kısım münazaralarla 

sınırlıdır.

- 

Müellifin, hocaları hakkında da çok fazla bilgi bulunmamaktadır. Ancak bazı 

kaynaklarda Şemsü’l- eimme Muhammed el- Kerderî’(v. 642/1244)nin Sâbûnî’ye fıkıh 

okuttuğu rivayet edilmektedir.
11

 Ancak daha eski bir kaynak olan el- Cevahiru’l- 

Mudiye’de ise Şemsü’l-eimme Muhammed Kerderi’nin Sâbûnî’den fıkıh okuduğu ifade 

edilmektedir.
12

 “Şemsü’l-eimme el- Kerderi ile Şemsü’l-eimme Muhammed el- Kerderî 

arasında ilk bakışta göze çarpan çelişkiye  “kendisi (falandan) fıkıh okudu” 

 “(falan) kendisinden fıkıh okudu” ibareleri arasındaki hata sebebiyet vermiş 

olabilir. Ancak büyük ihtimalle bu iki zatın birincisi olan Abdülğafûr b. Lokman b. 

Muhammed Şemsü’l-eimme el-Kerderî (v. 562/1167)  Sâbûnî’nin hocası, Muhammed 

b. Abdusettar b. Muhammed Şemsü’l- eimme Muhammed el-Kerderî (v.642/1244) ise 

onun öğrencisidir.”
13

 

Sâbûnî’nin ilmi hayatını daha çok bize kadar aktarılan münazaralardan 

öğreniyoruz. Bu münazaraların ilki yukarda da bahsi geçen er- Râzî ile yapmış olduğu 

münazaradır. Eş’arî geleneğine mensup olan er- Râzî, Sâbûnî ile vücud delili, tekvin - 

mükevven ve bekâ bâkînin zatı üzerinde zait bir sıfat mıdır konularında
14

  

                                                                                                                                                                          
  Zünun an esmâi’l Kutûbi ve’l- Fünun, c. ıı, s. 1497-1500, İstanbul, 1914 
9
 bkz. Sâbûnî, a,g,e, el- Bidaye, el- Munteka min İsmeti’l- Enbiya, Süleymaniye ktp. nu.2426 

10
 bkz. Sâbûnî, el- Kifâye, vr. 8, 15, 25ab  

11
 İbn Kutluboğa, Tacu’t- terâcim fî tabakatü’l- Hanefiyye, Bağdat 1962, s.10, 

12
 Kuraşi, el- Cevahiru’l- mudiyye fi tabakati’l-Hanefiyye, Haydarabad 1332,c.I s.124, c.II s.82 

13
 Aruçi, Muhammed, Sâbûnî Nureddin, DİA, c.35 s.360 

14
 er- Râzî, a.g.e, s. 115 
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tartışmışlardır. Yine er- Râzî’nin verdiği bilgiye göre Sâbûnî bütün münazaralarda 

diyecek söz bulamamış ve “sizden ricam, beni faş etmemeniz ve bu ilimdeki aczimi 

yaymamanızdır”
15

 diyerek kendisine yalvarmıştır. Bu münazaraların sadece Râzî 

vasıtasıyla bize kadar gelmiş olması ve Mâtüridî geleneğine mensup ulemanın 

eserlerinde yer almaması mezhep tarafgirliği ile açıklanabilse de, aynı zamanda 

Râzî’nin tarafsızlığına şüphe ile bakmamıza da sebep olmaktadır. 

Râzî gibi iyi bir cedelcinin karşısında durmak zor olsa da el- Münazarat’ta 

anlatılanlar inanılır gibi değildir. Zira eserlerinde olabildiğince nezaketli bir dil kullanan 

Sâbûnî’nin halkı tahrik etmeye çalışması,
16

 ayrıca bir âlimin benim cehaletimi faş etme 

diyerek yalvarması, takdir edilmeli ki biraz abartılı sözlerdir. 

Sâbûnî’nin eserlerine dil açısından bakıldığı zaman çok nezih bir Arapça 

kullandığı görülür. Bununla beraber Sâbûnî’nin ilmi şahsiyeti ile ilgili bir başka ayrıntı 

ise onun Farsça bilmesidir. Ebü’l- Berekât en-Nesefî’nin (v. 710- 1310) el- İ’timâd adlı 

eserinde Arapça olarak nakledilen bir münazaranın aslında Şeyh Raşîdüddin ile Farsça 

yapıldığı bilinmektedir.
17

 “Sâbûnî’nin Arapça ve Farsçadan başka Buhara’da doğup 

yetiştiğine bakılırsa Türkçeyi de bildiği, hatta Türk asıllı olduğu söylenebilir”
18

 

 

V. III. Sâbunî’nin Eserleri 

“Nureddin es- Sâbûnî’ye ait bulabildiğimiz üç eser mevcuttur.1-el-Münteka, 2-

el-Kifâye, 3-el- Bidâye”
19

 

Sadece kelam alanı ile ilgili eserler veren Sâbûnî’ye yine başka eserlerde 

atfedilmiştir. Ancak bu eserlerin yazara aidiyeti konusunda şüpheler olmakla beraber bu 

eserlere de bu güne kadar tesadüf edilmemiştir.
20

 

Müellife atfedilen eserlerden biri “el-Muğni” öteki kitap ise “el- Hidaye” dir. 

Ancak bu eserlerin tabâkat kitaplarındaki bir kısım karışıklıklardan ve 

dikkatsizliklerden kaynaklandığı da açıktır.
21

 

                                                           
15

 a.g.e, s. 114 
16

 a.g.e, s. 119 
17

 Ebu’l- Berekat en- Nesefî, el- İ’timad fi’l- İ’tikad, Fatih ktp. nu. 3085, vr. 35-37a 
18

 Aruçi, a.g.m, s. 360 
19

 Topaloğlu, a.g.e, s. 25, Gölcük, a.g.e, s. 148 
20

 Bkz. Topaloğlu, a.g.e, s. 25-26 
21

 Bkz. Topaloğlu, a.g.e, s. 25-26 
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V. III. I. el- Munteka 

Eserin tam adı “el- Muntaka min İ’smetü’l- Enbiya”dır. Sâbûnî bu eserinde 

Kelam’ın nübüvvetle ilgili konularını ele alır.
22

 el- Munteka adlı eserin başında da 

belirtildiğine göre söz konusu kitap, eş- Şeyh Ebû’l- Hüseyn Muhammed b.Yahya el- 

Beşâğariye (v.838/1434)
23

 ait Keşfu’l- Ğavamıd fi Ahvâli’l-Enbiya adlı eserin 

muhtasarıdır.
24

 

Sâbûnî bu eserin başında el- Beşâğariye ait bu eserin çok faydalar içerdiğini, bu 

eserden asrının insanının daha çok faydalanmasını sağlamak, anlaşılmasını 

kolaylaştırmak ve hacmini azaltmak amacıyla kitabı yeniden kaleme aldığını söyler.
25

 

 

el- Munteka’nın Süleymaniye kütüphanesindeki Laleli, 2425 nüshası, vr. 2a-b 

 

V. III. II. el- Bidâye 

Sâbûnî’nin en meşhur eseridir. Bu eser, el- Kifâye’nin bir özeti
26

 niteliğinde 

olmakla beraber Kelam konularını anlaşılır ve özet bir dille verdiği için ilim 

                                                           
22

 Bkz. Sâbûnî, el- Muntaka min İ’smetü’l- Enbiya, Süleymaniye ktp. Laleli 2425  
23

 Brokelmannı’n verdiği tarihtir. Ancak 580’ de vefat eden Sâbûnî’nin kendisinden çok sonraları yaşamış 

birinin eserini ihtisar etmesi mümkün değildir. Bekir Topaloğlu el- Beşâğârî’nin vefat tarihinin yanlış

verildiğini, bu tarihin çok daha erken bir dönem olması gerektiğini ifade eder. Bkz. Topaloğlu, a.g.e, 

s.28 
24

 Sâbûnî, a.g.e, vr. 3a-b 
25

 a.g.e, vr. 3a 
26

 Sâbûnî, el- Bidaye fi Usulid- din, thk. Bekir Topaloğlu, Ankara 2000, s. 16 
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çevrelerinde daha çok rağbet görmüştür. Tabakat kitapları ittifakla el- Bidâye’yi 

zikreder ve müellifin isminden sahibu’l- Bidaye diye bahsederler.
 27

 

el- Bidâye, birkaç konu dışında el- Kifâye’deki bütün konuları içerir. Ancak el- 

Kifâye’de konular daha fazla örnek verilerek ve daha derinlikli anlatılmıştır.
28

 

Kitabın tam ismi “el- Bidâye fi Usulid- Din”dir. Bazen “Melhesu’l- Kifaye fi’l- 

Hidâye,” “Muhtasru’l- Hidâye” veya “Telhîsu’l- Hidâye” şeklinde de kaynaklarda 

geçer. 

Sâbûnî’nin bu eseri Fethullah Huleyf tarafından tahkik edilmiş daha sonra ise 

Bekir Topaloğlu tarafından tahkik ve tercüme edilmiştir. 

 

el- Bidâye’nin Süleymaniye Kütüphanesindeki Es’ad Efendi, 297/3 nüshası, vr. 1a-b 

 

V. III. III. el- Kifâye 

Sâbûnî’nin Kelama dair eserlerinin en kapsamlısıdır. Yine Sâbûnî’nin en çok 

bilinen eseri el- Bidâye bu eserin muhtasarıdır. Hicri 580’ de vefat eden Sâbûnî’nin bu 

eseri Eş’arî Kelamının etkisi altında kalmadan yazılmış en kapsamlı birkaç eserden biri 

                                                           
27

 Topaloğlu, a.g.e, s.32 
28

 bkz. Sâbûnî, a.g.e, el- Kifâye, ek 3.bölüm 
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olma özelliğini taşımaktadır. Çalışmamızın devamında eserle ilgili ayrıntılı bilgi 

vereceğimiz için, tekrara düşmemek açısından, bu bölümde bu kadar bilginin yeterli 

olduğu kanaatindeyiz. 

 



 

BİRİNCİ BÖLÜM 

 

1. SÂBUNÎ’NİN EL- KİFÂYE ADLI ESERİNİN TANITIMI VE TAHKİKİ 

1.1.Eserin Tanıtımı 

1.1.1 Genel Bilgiler 

Nureddin es- Sâbûnî’nin “el- Kifâye” adlı eseri, kendisinin en kapsamlı eseri 

olmakla beraber Mâturîdiye geleneğinin de en kapsamlı eserlerinden bir tanesidir. 

Kitap, klasik Kelam konularının tamamını içermekte ve bunları gerek aklî ve gerekse 

naklî delillerle kanıtlama yoluna gitmektedir. “el- Kavl fî…” ile başlayan başlıklar 

altında önce farklı görüşlere yer verilir daha sonra Mâturîdi mezhebinin görüşü verilir 

ve hasımların görüşleri değişik delillerle çürütülür.
29

 

Eserin ismi ile ilgili tabâkat kitaplarında ufak sayılabilecek farklılıklar vardır. 

Müellif el- Bidâye girişinde; el- Kifâye fî’l- hidaye
30

 diye isimlendirir. Kâtip Çelebi 

(v.1067/1657) de aynı ismi kullanır.
31

 Bağdatlı İsmail Paşa (v.1338/1920) onu; el-

Kifâye şerhu’l- hidaye fî’l- Usûl ve el- Kifâye fi’l- Kelam şeklinde zikretmiştir.
32

 Müellif 

tahkik ettiğimiz eserin sonunda da eserin ismini; el- Kifâye fî Şerhi’l- Bidâye fî Usuli’l- 

Kelam şeklinde zikretmektedir.
33

 

Mâturîdi geleneğinin Ebu’l- Muîn en-Nesefî (v.508/1114) ye ait Tabsiratü’l- 

edille’sinden sonraki temel kaynaklarından biri olan eser, geç dönem kelam âlimlerinin 

başvurduğu önemli bir kaynak olmuştur. Bu anlamda Teftâzânî (v.793/1390),
34

 

Kemaleddin el-Beyâdî (v. 1098/ 1687)
35

 ve Ragıp Paşa (v. 1176/ 1763)
36

 el- Kifâye’den 

nakiller yapmışlardır. 

Eserden yapılan alıntıların yanı sıra eserin çeşitli nüshaları da bulunmaktadır. Şu 

ana kadar eserin tespit ettiğimiz sekiz nüshası bulunmaktadır. Bu nüshalar: Laleli, 2271, 

Laleli 2325, Aşir efendi 181, Topkapı Sarayı III. Ahmet kütüphanesi 1880, Kara 

Çelebizade 347, Esad efendi 432, Beyazid Veliyuddin 2148, nüshalarıdır. 

                                                           
29

 bkz. es-Sâbûnî, a,g,e 
30

 Sâbûnî, el-Bidâye, s.16 
31

 Kâtip Çelebî, Keşfu’z- Zünun an Esma’il- Kutubi ve’l- Fünun, İstanbul, 1914, c.2, s.1499- 1500 
32

 İsmail Paşa, Zeylu Keşfi’z- Zünun, c. 1, s. 169,  
33

 Sâbûnî, el-Kifâye, vr. 216b, 
34

 Sa’duddîn et- Taftâzânî, Şerhu’l- Akaid, İstanbul,1315, s. 45, 74, 141, 160 
35

 Kemaleddin el-Beyâdî, İşarâtu’l- Meram, Mısır, 1949, s. 156,157, 329 
36

 Ragıp Paşa, es- Sefinetü’r- Ragıp ve Definetü’l- Metalib, Bulak, 1282, s. 24-25 
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el- Kifâye, el-Bidâye fî usûli’d- Din adlı eserin aslını teşkil etmektedir. Eserin 

kim tarafından yapıldığı tespit edilemeyen bir şerhi de bulunmaktadır.
37

 Ayrıca bu 

eserle ilgili Muhammed Aruçi Arapça yüksek lisans çalışması yapmıştır. 

 

1.1.2. Eserin Muhtevası 

el- Kifâye, 41 başlık ve 30 fasıldan oluşmaktadır. Müellif eserinde klasik Kelam 

konularının tamamına yakınını incelemiştir. Eserde zaman zaman yerleri değişse de;  

ilahiyyât, nübüvvet, iman ve sem’iyyat bahisleri sırası ile ele alınmıştır.
38

 Eserin 

muhtevasının bir giriş ve beş ayrı ana başlık altında kategorize edilmesi mümkündür. 

Giriş bölümünde, ilahiyyât bahislerine geçmeden önce sırası ile eseri yazma 

sebebi üzerinde durmuş, daha sonra Kelam ilmi ile uğraşmanın önemini ve faziletlerini 

aklî ve naklî delillerle ortaya koymaya çalışmış, devamında ise Kelam ilminin bid’at bir 

ilim olmadığını aksine ilmin başı olduğunu ispatlamaya çalışmıştır. Yine bu bölümde 

klasik tarzda bilgi teorisi incelenir, bilginin kaynağı ve bilginin imkânı konuları 

üzerinde durulur.
39

 

Sonraki bölümde yine bilgi ile bağlantılı bir konuyu ele alır ve âlemin hâdis 

olduğunu kanıtlamaya çalışır. Hudus delilinden yola çıkarak Allah’ın varlığını 

ispatlamaya çalışır. Böylece ilahiyyât bahislerine geçmiş olan müellif sırası ile Allah’ın 

bir ve tek oluşu,  zamandan ve mekândan münezzeh oluşu, sıfatlar, isim- müsemma, 

teşbihin muhal oluşu, Allah’ın kelamının ezeli oluşu, tekvin ve mükevven, ru’yetullah 

ve irade konularını ele alır.
40

 

Nübüvvet konularının incelendiği sonraki bölümde ise; nübüvvet ve risalet, 

Allah’ın peygamber göndermesinin hikmetleri, peygamberlerin sayısı, hissi ve haberi 

mucizeler, peygamberlerin özellikleri, evliyaların kerameti, imamet ve imametin 

şartları, dört halifenin faziletleri ve imametleri, onların evlatlarının faziletleri ve 

sahabenin faziletleri konularını inceler.
41

 

Nübüvvet bahsinden sonra aslında ilahiyyât bahisleri içinde ele alınabilecek 

olan; ta’dil ve tecvîr, istitaat, kulların fiillerinin yaratılması, tevlidin nefyi, teklîfi mâ lâ 

yutak, salah- aslah, rızık, ecel, kaza- kader, hidayet- dalâlet konularını inceler.
42

 

                                                           
37

 Brokelman, GAL,c.3, s.1221 
38

 Bkz. Sâbûnî, ek 3. Bölüm, el-Kifâye fi Usuli’d- Din,  
39

 a.g.e, vr. 110a- 115b 
40

 a.g.e, vr. 115b- 153b 
41

 a.g.e, vr. 153b- 174b 
42

 a.g.e, vr. 174b- 200a 
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Bu bahislerden sonra ise; daha çok semiyât bahisleri ile alakalı olarak büyük 

günah işleyenin ahiretteki durumu ve şefaat konusu incelenmektedir. Klasik kelam 

kitaplarındaki tasnife uygun olarak iman ve İslam konuları da bu bölümün devamında 

incelenmektedir. İman- İslam, mukallidin imanı, imanda istisnanın hükmü, imanda 

artma ve eksilme, iman ve İslam kavramları arasındaki farklar da bu bölümde 

incelenmektedir.
43

 

Eserin son bölümünde ise iman edilmesi vacip olan sem’i konular ele 

alınmaktadır. Bu bahiste cennet ve cehennemin varlığı, kabir azabı, cennet ve 

cehennemin ebediliğine imanın vacip oluşu gibi konular incelenmektedir.
44

 

Sonuç olarak kitapta klasik kelam bahislerinin tamamı incelenmekte ve bu 

konularla ilgili örnek ve izahatlar verilmektedir. Tüm bahisler ve konular nezih ve 

anlaşılır bir dille ele alınmıştır. Bu arada müellif konuları ele alırken karşıt görüşleri de 

vermeyi ihmal etmemiştir. 

 

1.1.3. Eserin Nüshaları 

Bu başlık altında el- Kifâye’nin tahkik yaparken takip ettiğimiz üç nüshası ile 

ilgili geniş bilgi vermeye çalışacağız. Zira eserin tüm nüshalarını karşılaştırmak hem 

zaman israfı olacak, hem eserin hacmini genişletecek ve hem de teknik açıdan bir fayda 

sağlamayacaktır. Bu açıdan üç nüshanın tahkik için yeterli olduğu kanaatindeyiz. 

Eserin, bu bölümde inceleyeceğimiz nüshaları; Esad efendi, Kara Çelebizade ve Laleli 

nüshaları olacaktır. 

1-Esad Efendi nüshası eserimizi tahkik ederken esas aldığımız nüshadır. Bu 

nüsha elimizdeki üç nüshanın en derli toplusu, konu başlıkları belli olan ve sayfaları 

eksik olmayan nüshası olduğu için bu nüshayı tercih ettik. Bu nüshada az önce de ifade 

ettiğimiz gibi konu başlıkları belirlenmiş ve başlıklar kırmızı kalemle yazılmıştır. Yazısı 

okunaklı bir yazıdır. Ancak bu nüshada tashih yapıldığına dair herhangi bir kayıt 

bulunmamaktadır. Eser 107 varaktır varaklar 21 satırdır. Süleymaniye kütüphanesindeki 

Es’ad Efendi, 297/3 numarada kayıtlıdır. 

2-Eseri tahkik ederken takip ettiğimiz 2. nüsha ise Kara Çelebizade nüshasıdır.  

Bu nüshada konu başlıkları belirlenmiştir. Konu başlıkları belirlenmiş ve başlıklar 

kırmızı kalemle yazılmıştır. Hattı okunaklıdır. Ancak eserin son sayfası eksiktir. Eser 

                                                           
43

 a.g.e, vr. 200b- 213a 
44

 a.g.e, vr. 213b- 216a 
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tahkik edilirken bu nüshada esas aldığımız nüsha ile bir kısım farklılıkların olduğu 

tespit edildi.  Bu nüshada tashih yapıldığına dair kayıtlar bulunmaktadır. Zaman zaman 

“ ” ibaresine rastlamak mümkün olmaktadır. Eserin son sayfası eksik olmakla 

beraber 92 varaktır. Varaklar 17 satırdır. Süleymaniye kütüphanesindeki Kara 

Çelebizade, 347 numarada kayıtlıdır. 

3-Eserimizi tahkik ederken takip ettiğimiz bir başka nüsha ise Süleymaniye 

kütüphanesinde bulunan Laleli nüshasıdır. Bu nüsha okunaklı olmayan bir hatla 

yazılmış ancak nüshanın tashih edildiği görülmüştür. Bu nüsha ile esas aldığımız nüsha 

arasında çeşitli farkların olduğu görülmüştür. Nüshanın ilk 17 varağı müellifin el- 

Münteka adlı eserine ayrılmıştır. Eserin bir bölümü olduğu belli olan bu bölümden 

hemen sonra hiçbir başlık kaydı olmadan “el-Kifaye” adlı esere geçilmiştir. Yine bu 

bölümde el-Kifaye’nin büyük bir bölümünün eksik olduğu görülür. Elimizdeki bu nüsha 

son sayfa itibariyle 113 varaktır ancak az öncede ifade edildiği gibi eserin başında 17 

varak veya belli bir bölüm eksiktir. Varaklar 19 satırdır. Bu nüsha Süleymaniye 

kütüphanesindeki Laleli 2425 numarada kayıtlıdır. 
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el- Kifâye’nin Süleymaniye kütüphanesindeki Es’ad Efendi, 297/3 numarada 

kayıtlı nüshası, birinci sayfası, vr. Nu: 110a- 110b 
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el- Kifâye’nin Süleymaniye kütüphanesindeki Es’ad Efendi, 297/3 numarada 

kayıtlı nüshası, son sayfası sayfası, vr. Nu:216a- 216b 
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el- Kifâye’nin Süleymaniye kütüphanesindeki Es’ad Efendi, 347 nüshası ilk sayfa, 

vr. Nu:2a- 2b 
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el- Kifâye’nin Süleymaniye kütüphanesindeki Es’ad Efendi, 347 numarada kayıtlı 

nüshasının son sayfası,  vr. Nu: 92a 
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el- Kifâye’nin Süleymaniye kütüphanesindeki Laleli 2425 numarada kayıtlı 

nüshasının el- Münteka adlı eserin bitip el- Kifâye’nin başladığı sayfası, vr. Nu: 18 a-b 
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el- Kifâye’nin Süleymaniye kütüphanesindeki Laleli 2425 numarada kayıtlı 

nüshasının son sayfası, vr. Nu: 113 a 
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İKİNCİ BÖLÜM 

2. EL-KİFÂYE’NİN KELAM İLMİNE KATKILARI AÇISINDAN 

DEĞERLENDİRİLMESİ 

 

2.1. El- Kifâye’nin Girişi 

Daha önce de ifade ettiğimiz gibi Hanefi-Mâturidî ekolünün önemli eserlerinden 

biri olan el-Kifâye, bir giriş ve benzer konuları birbirini takip eden başlıklar altında ele 

alan bölümlerden oluşan bir eserdir. Bu eserde klasik kelam konularının tamamına 

yakını Hanefi- Mâturidî bakış açısıyla ele alınmıştır. Müellif, eserine ilahiyat, nübüvvet 

ve semiyyat bahislerinden önce, kelam ilmini tanıtan, faziletlerini anlatan, zaman zaman 

Kelam ilmine yönelik saldırılara cevap veren ve bilgi konusunu ele alan bir girişle 

başlar. 

Nurettin es-Sâbûnî, eserin birinci sayfasında bu eseri kaleme almasının 

sebeplerini anlatır. es-Sâbûnî, eseri bu ilme rağbet gösterenlerin ihtiyaçlarına cevap 

verme amacı taşıdığını söyler, yine bu amaçla bu ilmin anlaşılması ve kolayca akılda 

kalması için eseri mümkün olduğunca kısa ve özlü tutmaya çalıştığını ifade eder.
1060

 

Müellife göre kelam ilmi ilmin başı ve ilimlerin en faziletlisidir. “Çünkü ilmin 

şerefi malumun şerefi ile artar”.
1061

 Dolayısıyla kelam ilmi de malumatın en şereflisi ve 

en yücesi olan yüce Allah’ın varlığı, birliği ve sıfatları ile ilgilendiği için en şerefli 

ilimdir. 

Müellif, devamındaki satırlarda ise; Allah’ın ayetlerde tefekküre ve tedebbüre 

yer verecek şekilde hitap ettiğini bildirir. Dolayısıyla ayetlerdeki bu delillendirmeler 

ikna için delillendirme yapmanın gerekliliğine delalet eder.
1062

 

es-Sâbûnî, görüşlerini aktarırken belli bir sıralama takip eder ve bu sıralama da 

kitap, sünnet ve diğer görüşler şeklindedir. Kelam ilmi ile ilgili görüşlerini 

delillendirirken de aynı sistemi uygulamıştır. Müellif sünnette böyle bir ilim yoktur 

diyenlere şöyle diyerek cevap verir: “Eğer denirse ki; Peygamber’in (a.s) ashabına bu 

ilmi öğrettiğine ve ashabından birinin de bu ilmi bir başkasına öğrettiğine dair bize bir 

bilgi gelmemiştir, Bu ilim onlardan sonraki asırda bir zamanda ortaya çıkmıştır. Eğer bu 

ilim önemli bir ilim olsaydı bu durumda sahabe ve tabiinin bu ilmi (bilmesi ve 

öğretmesi) daha evla olurdu dersen, bu durumda onların bu ilmi ve başka ilimleri 

                                                           
1060

 Bkz. Sâbûnî, el- Kifâye,  vr. 110a 
1061

 a.g.e, vr. 110 b 
1062

 a.g.e vr. 111 a 
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bilmediklerini kast etmiş olursun. Eğer bu konuda inat edersen bu durumda onların 

Allah’ın zatı, birliği, sıfatları, Peygamber’in (a.s) sâfiyyeti ve mucizelerin akli delilleri 

ile ilgili bilgi sahibi olmadıklarını iddia etmiş olursun.”
1063

 Bunları iddia 

edemeyeceğimize göre, ilk dönemlerde kelam ilminin olmadığını ve bu ilmin sonradan 

türeme bir ilim olduğunu iddia etmek doğru olmaz. 

Aynı şekilde kelam kavramlarının sonraki dönemlerde ortaya çıkması da kelam 

karşıtlarının bir başka dayanak noktasıdır. Sâbûnî, Kelam karşıtlarının; cevher-araz, 

kıdem-hudus, muhal gibi kavramların Peygamber (a.s) ve ashabı döneminde telaffuz 

edilmediğini dolayısıyla kelam ilminin temel kavramları olan bu kavramların sonradan 

ortaya çıkan kavramlar olduğundan yola çıkarak bu ilmin bidat bir ilim olduğunu 

savunduklarını ifade eder. Kelam ilmine yönelik böyle bir taarruza ise şöyle cevap verir: 

“Fakat bunun benzerinin sair ilimlerde de olduğunu sizlere sunarız.  Şüphesiz ki Hz. 

Peygamber (a.s) ve ashabından nasih- mensuh, mücmel- mufassal, muhkem-muteşabih 

gibi tefsir ehli tarafından kullanılan kavramların da telaffuz edildiği bize 

nakledilmemiştir.”
1064

 Devamında ise müellif, Hadis ve Fıkıh kavramlarının da ilk 

dönemde telaffuz edilen kavramlar olmadığını savunur. Eğer Kelam ilmi sonradan 

türeme bidat bir ilim ise sair İslam ilimleri ile uğraşmak da bidat olur. 

Müellif, Kelam ilmine yöneltilen tüm eleştirilere cevap vermeye çalışır. Bu 

eleştirilerden biri ise “Yaratılanlar hakkında tefekkür ediniz, fakat yaratan hakkında 

tefekkür etmeyiniz” 
1065

 hadisi etrafında oluşan tartışmalardır. Kelam muarızlarına göre 

bu hadiste yaratan üzerine tefekkür etmek men edilmektedir, ancak kelamcılar ise 

yaratıcı ile ilgili çok derin tartışmalar yapmışlardır.  es-Sâbûnî’ye göre Kelam ilmi 

yaratılmışlar üzerine tefekkür ederek yaratıcıyı bulmayı amaç edinen bir ilimdir. 

Dolayısıyla Kelam ilmi yaratılmışlardan yola çıkarak Allah’ın varlığını ispat eden bir 

ilimdir. Sözünün sonunda ise; “Allah’ı bilmeyen birisi bu hadisle nasıl amel edebilir 

ki”
1066

 sorusunu sorar. 

es-Sâbûnî devamda ise; “ Size yaşlı kadının dinini tavsiye ederim”
1067

 

hadisinden yola çıkarak Kelam ilmini eleştirenlere cevap verir. Ona göre hadis 

                                                           
1063

 a.g.e, vr. 111 a 
1064

 a.g.e, vr. 111 b 
1065

 Celaleddin Abdurrahman es-Suyûtî, Camiu’l- Ehadis Camiu’s – Sağir ve Zeveiduhu ve Camiu’l-                                                              

       Kebir,Beyrut, 1994, c. 4, s. 111 
1066

 Sâbûnî, a.g.e. vr. 111b 
1067

Kelam ilmine karşı kullanılan bu söz, müellifin de belirttiği gibi hadis değildir. Seyyid Şerif Cürcâni                      

    de (v.740/1413) bu sözün Sufyan es- Sevrî’ye ait olduğunu söylemiştir. Seyyid Şerif Cürcâni     

    Muhammed b. Ali, Şerhu’l-Mevâkıf, Kahire 1325, c. I, s. 61 
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literatüründe Hz. Peygamber’e (a.s) atfedilen bu söz hadis değil Süfyan es- Sevrî’ye (v. 

161/778) ait bir sözdür. Ayrıca her dine mensup olan yaşlılar vardır, bu durumda her 

yaşlının dininin sahih olması mümkün değilken, Hz. Peygamber’in (a.s) böyle bir 

tavsiyede bulunması muhaldir.
1068

 

Müellif, sözlerine Cibril hadisini örnek vererek son verir. Ona göre bu ilmin 

derecesi ve şerefi için bu hadis yeterlidir. Zira bizzat Cibril ve Hz. Peygamber (a.s) soru 

cevap yolu ile İslam’ın inanç ilkelerini sahabelere öğretmeye çalışmışlardır. Bu ise 

Kelam ilminin hem konusu hem de usulüdür. Sözünün devamında ise misallerin 

çoğaltılabileceğini fakat sözün gereksiz yere uzatılmasının önüne geçmek için bu 

kadarla iktifa edeceğini söyler.
1069

 

Kitabın giriş kısmının devamında müellif, bilgi konusunu da klasik usulle ele 

alır. Bilginin tanımını yaparken ehli kıblenin yaptığı değişik tanımları vererek başlar. 

Mu’tezile’ye göre ilim; “Bir şeye olduğu hal üzere inanmaktır” bir başka görüşe göre 

ise ilim; “Kalbin görünenleri idrakidir.” Ona göre Mu’tezile’nin tüm bu tanımlardan 

amacı, “ilim sıfatını Allah’ın zatından nefyetmektir.”
1070

  Eş’ari (v. 324/936) ise ilmin 

tanımını; “Zatın kendisi ile bilgi sahibi olduğu şeydir” şeklinde yapmaktadır. Bazı 

Eş’ariler de ilmin tanımını; “Ma’lumun olduğu hal üzere bilinmesidir” şeklinde 

yapmışlardır. Müellif tüm bu tanımları yaptıktan sonra kendisinin de doğru bulduğu 

İmam Mâturîdî’nin “İlim mezkurun kendisiyle açığa çıktığı şeydir….” şeklindeki 

tanımını verir.
1071

 

Müellif eserin giriş kısmında bilgi tanımlarını bu şekilde verdikten sonra bilginin 

türlerini ve bilgi edinme yollarını ele alır. Yine klasik kelam kitaplarında geçtiği gibi bir 

bilgi taksimi yapar. Bu bölüme söyle diyerek başlar. “Bil ki hâdis bilgi zarûrî ve kesbî 

bilgi olmak üzere iki türdür. Zarûrî bilgi; nefsin kendi varlığını bilmesi, açlık ve 

susuzluğunun farkında olması, lezzet ve elem duyması gibi nefsin kendisinden 

kaldırmaya güç yetiremediği ve Allah tarafından zorunlu olarak var edilen bilgidir. 

Kesbî bilgi ise, Allah’ın insan çabası sonucunda insanın nefsinde var ettiği bilgidir.”
1072

 

Müellife göre kesbî bilginin kaynağı üçtür. “Bunlar sağlam duyu organları, 

doğru haber ve akıldır.”
1073

 Diğer kelam kitaplarının ele aldığı şekliyle;
1074

 havass-ı 

                                                           
1068

 Bkz.Sâbûnî, a.g.e, vr. 111b-112a 
1069

 a.g.e, vr. 112b 
1070

 a.g.e. vr. 113a 
1071

 a.g.e, vr. 113b  
1072

 a.g.e, vr. 113b  
1073

 a.g.e, vr. 113b 
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salime (sağlam duyu organları) beştir. Bunlar; işitme, görme, duyma, tatma ve 

hissetmedir. Sadık haber ise; mütevâtir haber ve mucizelerle te’kid edilmiş 

peygamberlere gelen haberlerdir. Aklî bilgi de zarûrî ve istidlalî olmak üzere iki 

kısımdır.
1075

 

Bilginin kaynaklarının bu şekilde ortaya koyduktan sonra bu sayılan bilgi 

kaynaklarını kabul etmeyenlerin eleştirilerine cevap verir. Haberin doğruya yalana 

ihtimalinin olduğunu dolayısıyla bu şekilde hem doğruya hem de yanlışa hamli 

mümkün olan haberin bilginin kaynağı olamayacağını iddia eden Sümeniyye ve 

Berahime’ye “sizin bu söylediğiniz de bir haberdir ve sizin iddianıza göre bu ilim ifade 

etmez”
1076

 diyerek cevap verir. 

Akla gelince, Rafiziler ve Müşebbihe akıl sahiplerinin bir biri ile çelişen 

görüşler ileri sürdüklerini delil göstererek aklın bilginin kaynağı olamayacağını iddia 

etmişlerdir. Müellif “Bu iddiaya akıl ile vardığınızı söylerseniz aklın bilgi kaynağı 

olamayacağı tezinizle çelişmiş olursunuz. Eğer haber ile vardığınızı söylerseniz bu 

durumda aklın bilgi kaynağı olamayacağını kim size haber verdi diye sorulur. Yok eğer 

his ile vardığınızı söylerseniz bu durumda bu hislerin sağlam olduğunu ne ile anlarsınız 

diye size sorulur”
1077

 diyerek cevap verir. 

Aslına bakılırsa hem haberin bilgi kaynağı olamayacağı eleştirisine hem de aklın 

bilgi kaynağı olamayacağı ile ilgili eleştiriye verdiği cevaplarda okuyucuyu derin bir 

paradoksla karşı karşıya bırakmaktadır. 

Müellif bu bölümün sonunda ise Ehl-i sünnetin akılla ilgili görüşüne yer verir. 

“Ehl-i sünnet itikadına göre Mu’tezile’nin hilafına akıllar yaratılıştan farklıdır. Bunu 

inkar etmek ise gerçeği ve ayan olanı inkar etmektir.”
1078

 Sonraki satırlarda ayet ve 

hadislerden deliller getirerek insanların doğuştan farklı olduğunu kanıtlamaya çalışır. 

Sonuç olarak müellif, kitabının giriş bölümünde, daha önce de ifade ettiğimiz 

gibi eseri niye kaleme aldığını açıklamıştır. Devamında Kelam ilminin faziletlerini 

açıklamış ve Kelam ilmine yöneltilen eleştirilere cevap vermiştir. Daha sonra Kelam 

ilminin kaynaklarını ele aldığı bir bölümle devam eder. Bütün bu bölümde ele alınan 

konular Hanefî- Mâturîdî kelam geleneğinin bakış açısı ile ele alınmaktadır.  

                                                                                                                                                                          
1074

 Sabûnî, el- Bidâye, s. 17, Ebu’l Muin en- Nesefî, Tabsiratu’l- Edille fi Usuli’d- Din, Ankara, 2004, c. 

1, s. 9  
1075

 Sabûnî, el-Kifâye,vr. 113b- 114a 
1076

 a.g.e, vr. 114a 
1077

 a.g.e, vr. 114a 
1078

 a.g.e, vr. 115a 
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2.2. El- Kifaye’de İlahiyat Bahisleri 

Bu başlık altında eserde sırası ile Allah’ın varlığı, birliği, sıfatları gibi doğrudan 

ilahiyat bahisleri ile ilgili olan konular ele alınmıştır. Müellif, konuların tertibini 

kendinden önceki Mâturîdî kelamcıların tertibi üzere yapmıştır.
1079

 

 

2.2.1. Allah’ın Varlığı 

Nurettin es-Sâbûnî, ilahiyat bahislerine Allah’ın varlığının delilleri ile başlar. Bu 

anlamda hudus delilini açıklar. Ona göre âlem, Allah’ın varlığının bir alameti olması 

hasebiyle Allah dışındaki bütün diğer varlıkların adıdır. Alem a’yan ve a’raz olmak 

üzere ikiye ayrılır. A’yan kendi başına var olurken, a’raz ise kendi kendine var 

olamayan demektir.
1080

 

Müellif, devamda ise cevherin tanımını yapar. Ona göre cevher; bölünemeyen en 

küçük parçadır. Bu tanımı yaptıktan sonra bölünemeyen en küçük parçayı (cüz’-i lâ 

yetecezzâ) kabul etmeyen ve bir cismin sonsuza kadar parçalanabileceğini iddia eden 

filozoflara ve Mu’tezile’ye cevap verir. Ona göre bir cismin sonsuz derecede 

parçalanabileceğini söylemek bir dağla bir hardal tohumunun parçalarının eşit olduğunu 

iddia etmektir. Müellif kendi üslubunca bölünemeyen en küçük parçanın varlığını 

kanıtladıktan sonra geniş bir şekilde cismin tanımını yapar ve bu kavramla ilgili geniş 

açıklamalara yer verir.
1081

 

Hâdis ve kadîm kavramları, hudus delili ile ilgili önemli kavramlardır. Bu 

haseple müellif devamdaki satırlarda bu kavramları tanımlar. “Hâdis: (Önceden) 

olmayıp (sonra) var olandır, kadîm ise; varlığının başlangıcı olmayan demektir.”
1082

 

Sâbûnî, a’yan, a’raz, cevher, cisim, hâdis ve kadîm gibi kavramların tanımını 

yaptıktan sonra, cevher ve cismin a’razdan ayrı düşünülemeyeceğini ve tüm a’razların 

hâdis olduğunu söyler. “ A’razların hâdis olduğunu his veya müşahede ile biliriz.” 
1083

 

Müellif, “âlemin hâdis olduğu” başlığı altında âlemin (yaratıcı dışındaki her 

şeyin) hâdis olduğunu kanıtladıktan sonra “âlemin bir muhdisinin olduğuna dair”
1084

 

başlığını atar. Bu yeni başlık altında ise iki önemli konuyu ele alır. 
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Bu konuların ilki başlıkta da yer aldığı gibi sonradan var olanların bir 

yaratıcısının olduğu meselesidir. Müellif, klasik kelam kitaplarının tamamına yakınında 

geçtiği şekliyle, âlemin hâdis olduğunu ve her hâdisin bir muhdîse muhtaç olduğunu 

söyler. “Delillerle ifade ettiğimiz gibi âlem hâdistir ve yine delillerle sabittir ki âlemin 

öncesinde yokluk vardır, kendisine yokluğun sebkat ettiği şeyin yok veya var olması 

caizdir.” Bu durumda yokluğu da varlığı da caiz olan bir varlığın varlığına veya 

yokluğuna hükmedecek bir varlığa ihtiyaç vardır. Bu hükmedicinin varlığı kendinden 

olmalıdır. Eğer sonsuza değin mümkün varlıklar olursa bu teselsül olur ki, teselsül caiz 

değildir.
 1085

 

Bu başlık altında işlenen ikinci konu ise Allah’u tealaya cevher, cisim veya a’raz 

demenin mümkün olup olmadığıdır. Müellife göre “ Allah için cevher, cisim veya a’raz 

denilmesi caiz değildir.”
1086

 Sözü edilen isimlerin Allah hakkında kullanılması ne hakiki 

ne mecazi anlamıyla caiz değildir. Çünkü Allah ile yarattıkları arasında hiçbir benzerlik 

yoktur. “Şeriata göre Allah’ın isimlerinde tevkîf şartı vardır. Mesela yüce Allah her 

türlü ilacı ve tedaviyi bildiği halde biz ona tabip diyemiyoruz. Ya da her türlü helal ve 

haramı bildiği halde biz ona fakih diyemiyoruz.”
1087

 

Sonuç olarak bu bölümde müellif, Allah’ın varlığının delillerinden olan hudus 

delilini ele almış ve hudus delili ile ilgili a’yan, a’raz, cevher, cisim, mümkün – vâcip 

varlık ve teselsül gibi kavramların tanımını yapmıştır. Yine bu konu etrafındaki diğer 

problemlere de yer vermiştir. 

 

2.2.2. Allah’ın Birliği 

“Allah’ın varlığı, birliği ve buna benzer inanç meselelerinde aklî delil ve 

burhanlarla ispatların yapılıp yapılamayacağı hususu İslam düşünür ve bilginleri 

arasında münazara ve tartışma konusu olmuştur.
1088

 Sâbûnî de bu konuya geniş yer 

ayırmıştır. 

Müellif, Allah’ın birliğine ayırdığı bölüme ise  “Sani’in birliğine dair”
1089

 başlığı 

ile başlar. Bu başlık altında önce sani’in bir ve tek olmasının aklen vacip olduğunu, 

ilahın birden çok olmasının aklen caiz olmadığını ifade eder. Sâbûnî, bu iddiasını 
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kanıtlamaya geçmeden önce tanrının birden çok olduğuna inanan inanç gruplarının 

adlarını sayar ve bunun aklen caiz olmadığını söyler. “Çünkü ifade ettiğimiz gibi varlığı 

caiz olanın varlığı vacip olana dayanması gerekir. Onun için bir, caiz olanların 

kendisine izafe edilmesi dolayısıyla vaciptir. İki veya üç (tanrı) eğer varsa (bunlar) caiz 

(mümkün varlık) babından olurlar. İlahın caiz varlık babından olması aklen mümkün 

değildir. Bu durumda birden fazlası tasavvur edilemez. Yine eğer (ilah) birden fazla ise 

ma’dud olur, ma’dud olan ise mahduttur, mahdut olanlar ise kendi sınırları içinde 

mahsurdur. Mahsur olan ise yok olmaya mahkûmdur. Bu durumda yok olmaya mahkum 

olanın tanrı olması caiz değildir.”
1090

 

Müellif, Allah’ın birliğini ispata aklî delillerle başlar ve aynı yöntemle devam 

eder. Müellifin üzerinde durduğu bir diğer aklî delil ise temanu delilidir. Burhanı 

temanu delili müelliften önceki kelamcılar tarafından da sık sık kullanılmıştır.
1091

 

Müellif de bu delilin kelamcılar arasında meşhur olduğunu ifade ettikten sonra onu 

şöyle açıklamaktadır: “Eğer iki (ilah) olsaydı, bunlardan biri ötekinin istediklerini 

yapmasına engel olabilir mi olamaz mı? Eğer güç yetirebilir dersen, bunların her biri 

ötekini yenebilir demektir. Eğer güç yetiremez dersen, bu durumda her ikisinin de aciz 

olduğu sabit olur. Eğer biri ötekine güç yetirebilir dersen bu durumda güçlü olan güçsüz 

olan karşısında ilah olur.”
1092

 Müellif devamdaki satırlarda ise şöyle bir örnek verir. “ 

Örneğin tanrılardan biri bir cisimde ölümü irade ediyor, öteki ise hayatı irade ediyor bu 

durumda birinin iradesinin gerçekleşmesi ötekinin ulûhiyetini alt etmiş olur ki her 

ikisinin iradesinin gerçekleşmesi muhaldir. Eğer ikisinden birinin iradesi gerçekleşirse 

bu durumda birisi güçlü öteki ise zayıf olur ve güçlü olan ilah olur”
1093

 Dolayısıyla şu 

söylenebilir ki eğer birden fazla ilah olsaydı bunların iradeleri çarpışır ve düzen 

bozulurdu. Bu durumda birden fazla ilahın olması aklen muhaldir. 

Müellif, tevhit bahsine sırasıyla iki, üç, dört, yedi ilaha inananları ve yıldızları 

ilah kabul edenlerin görüşlerini reddederek devam eder. Bütün bu görüşleri ayrı ayrı 

inceleyerek aklî delillerle tenkit etmeye çalışır. 

Bu bölümün devamındaki önemli konulardan biri ise birlik kavramının anlamı 

ile ilgilidir. Mu’tezile’nin sıfatları nefyederken başvurduğu önemli kavramlardan biri 

olan tevhîd; aslında “Allah’ın zat itibariyle birlenmesini gerektirdiği gibi sıfat ve 
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fiillerinde de birlenmesi anlamına gelir.”
1094

 İşte müellife göre vahit ve ahat kavramları 

Allah’ın zat ve sıfat itibariyle birliğine işaret ederler. Ona göre “Allah’ın zatında bir 

(tek) olması zatının bölünme ve parçalanma kabul etmemesi, sıfatlarında bir olması ise 

Allah’ın azamet, kudret, celal ve büyüklük bakımından tek olmasını ifade eder.”
1095

 

Kur’an-ı Kerimde ahat
1096

 ve vahit
1097

 kavramlarının ayrı ayrı geçmesi ise bu anlamları 

ifade eder. Bu durumda “Allah’ın sıfatları ile tek olduğu sabit olur ve Mu’tezile’nin 

sıfatların nefyi iddiası da batıl olur.”
1098

 

Allah’ın birliğini genel olarak aklî delillerle ispatladıktan sonra tenzih konusu 

ele alınmaktadır. Tenzih; Allah’ın diğer varlıklara benzememesi demektir. Bu noktada 

yine Ehl-i sünnet kelamcıların görüşlerini kanıtlama yoluna başvurulmuştur. Ona göre 

Allah için cisim, cevher, ya da a’raz demek caiz değildir.
1099

 Aynı şekilde yüce Allah’a 

yer izafe etmek de caiz değildir.
1100

 Bu iki konu eserde iki ayrı başlık altında ele alınmış 

ve bu çalışma çerçevesinde verilmesi gereksiz olan ayrıntılara girilmiştir. 

 

2.2.3. Allah’ın Sıfatları 

Kelam âlimleri arasında Allah’ın sıfatları konusunda önemli görüş ayrılıkları 

vardır. Felsefeciler; “yaratılanlara itlaki caiz olan sıfatların Allah’a itlaki caiz 

değildir”
1101

 diyerek sıfatları tamamen inkar yoluna gitmektedirler. Mu’tezile ise 

sıfatların zatın aynı olduğunu, zattan gayrı bir sıfat kabul etmenin taaddüdü kudemaya 

(kadimlerin birden fazla olması) yol açacağını savunmuşlardır.
1102

 Yine aynı konuda 

Kerramiye sıfatların zattan gayrı olduğunu savunmuşlardır.
1103

 Mâtûridî kelamcıları ise 

sıfatların zatın ne aynı ne de gayrı olduğu gibi iki görüşün ortası bir yol benimseme 

yoluna gitmişlerdir.
1104

 

Sıfatlar konusunda önemli bir diğer tartışma konusu ise Mu’tezile ve 

Eş’ariyyenin iddia ettiği, fiili sıfatların hâdis olması mevzusudur.
1105

 Aynı zamanda 
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Kur’anın mahluk olması bahsiyle de ilintili olan bu konu Mâtûridî ve Eş’ari kelamcıları 

arasında tekvin- mükevven
1106

 tartışmasına da yol açmıştır. 

İlahiyat bahislerinin en tartışmalı konusu olan sıfatlar, el kifaye’de önemli yer 

tutmaktadır. 

“Allah kemal sıfatlar ile mevsuf nakıs ve eksik sıfatlardan ve devamsızlık ifade 

eden sıfatlardan ise uzaktır”
1107

 diyerek bu bölüme başlayan müellif, bu sözlerinin 

devamında ise az önce ifade ettiğimiz felsefecilerin, Mu’tezilenin ve diğer mezheplerin 

görüşlerini vermektedir. Diğer görüşleri Mâtûridî bakış açısıyla eleştiren müellif, bir 

çok aklî ve naklî delile başvurmuştur. 

“ Ehl-i hakkın, sıfatların ispatı konusunda aklî ve naklî delilleri vardır” sözünden 

sonra bir kısım sem’î deliller getirir. Allah’ın bizzat ayetlerde sıfatları kabul ettiğini 

iddia eder. Çünkü yüce Allah bizzat kuvvet sahibi
1108

  fazilet sahibi
1109

 ve ilim sahibi
1110

 

olduğunu ifade etmektedir. Bu ise onun sıfatlarının ispatı için yeterlidir.
1111

 

Sıfatların ispatı konusu dışında kelam ilminde önemli bir yeri olan sıfatların 

zatın aynısı mı yoksa zatın gayrı mı olduğu konusu kitapta önemli yer bulmaktadır. 

Mâtürîdî ekolünün “sıfatlar zatın ne aynıdır ne de gayrıdır” ilkesini savunan müellif, bu 

ilke için anlaşılabilir yorumlar yapmaktadır. 

“Allah’ın kendisini; âlim, hay, kadîr, semi’, basîr olarak nitelemesi, onun bir 

ilminin vekudretinin olduğunu gösterir.  Bu ise sıfatların zattan farklı olmalarını 

gerektirir. Zira hiçbir akıl sahibi ilmi olmayan bir âlimi, hayat sahibi olmayan bir diriyi 

ve kudret sahibi olmayan bir kadiri kabul etmez.”
1112

 Bu satırların devamında sıfatları 

zattan ayrı kabul etmemenin, her sıfatın anılmasının zatın bizzat kendisinin anılması 

anlamına geleceğini savunur. “(Bu durumda) o âlim, kadir bir zattır demek o zattır, 

zattır, zattır demek gibi olur”
1113

 Bu ise anlamsız olur. Yani Allah kendisini bu sıfatlarla 

nitelerken böyle bir anlamsızlığı ifade etmiş olamaz. 

Müellif, sıfatın zattan ayrı olduğunu kanıtladıktan sonra, sıfatın zattan ayrı 

olmasının taaddüdü kudemaya (kadimlarin çokluğu) sebep olacağına, bununsa tevhit 
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anlayışına aykırı olduğunu savunan Mu’tezili anlayışına karşı, sıfatların zatın gayrı 

olmadığını açıklamaya geçer. 

“Bilakis biz deriz ki sıfatlar zatın ne aynıdır ne de gayrıdır.”
1114

 Müellif, ilk 

bakışta içinden çıkılmaz bir paradoksa benzeyen bu teoremi, çok basit örneklerle 

açıklar. Zira sıfat ile zat arasında hem gayrılığın hem de aynılığın şartları vardır. “Bu 

şuna benzer: Bir on sayısındandır fakat on sayısının bizzat kendisi değildir ve gayrılığın 

şartlarını taşımadığı için ondan farklı bir şey de değildir. Zira bir olmadan on tasavvur 

edilemez, on sayısını oluşturan bir sayıları da ondan farklı bir şey olarak tasavvur 

edilemez ve bunlar ondan farklı bir şey de değildir.”
1115

 

Müellif sıfatlar zatın ne aynıdır ne de gayrıdır diyerek hem sıfatların nefyini 

reddetmiş hem de taaddüdü kudema gibi tevhide mugayir bir anlayışı kabul etmemiş 

olmaktadır. 

Allah’ın bizim bilmediğimiz sıfatlarının olmasının caiz olup olmaması da 

kelamın bir diğer önemli meselesidir. Meseleye Allah’ın zatını tanıma yönüyle bakan 

Mu’tezile’ye göre bu caiz değildir. Zira bir şeyi tanımak ancak tüm sıfatlarını bilmekle 

olur demektedirler. Allah’ın herhangi bir sıfatının bilinmemesi onun zatının 

bilinmemesi anlamına gelir ki bu caiz değildir. 

Müellif ise “Mu’tezile’nin hilafına bize göre caizdir”
1116

 demektedir. Bu 

cümlenin devamında ise hadislerden örnekler vermektedir. Sâbûnî’ye göre  “sizin 

Allah’ı en çok bileniniz ve ondan en çok korkanınız benim”
1117

 hadisi Peygamberin 

(a.s) Allah ile ilgili bilgisinin bizden çok olduğuna işarettir. Bu ise Allah’ın bir kısım 

sıfatlarını bilmediğimiz anlamına gelir. Yine Allah’ın sıfatlarının bazıları akılla 

bilinirken bazıları ise ancak vahiy yoluyla bilinir. Dolayısıyla birinin bildiği bir sıfatı bir 

başkasının bilmemesi caizdir. Bu ise yine Allah’ın tüm sıfatlarını bilmemenin caiz 

olduğu anlamına gelir.
1118

 

Sıfatlar bahsinde bir diğer mesele de hulul meselesidir. Hulul: Sıfatın zat ile 

birleşmesi anlamına gelmektedir ki müellife göre hulul veya zatın sıfatlara mahal olması 

caiz değildir. “Bil ki Allah’ın sıfatı zatına hulul etmez veya zatı sıfatlarının mahallidir 

demek caiz değildir.” Hulul kelimesi diğer varlıkların sıfatları hakkında mecazen 
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kullanılsa da Allah hakkında kullanılmaları caiz değildir. “ Ancak şöyle söylenir: 

Sıfatları kadimdir ve zatı ile kaimdir”
1119

 

Sıfatlar bahsinde yukarda kısaca izah ettiğimiz bahisleri inceleyen müellif, 

sıfatlarla bağlantılı olan diğer meseleleri de peş peşe ele almıştır. 

 

2.2.4. İsim ve Müsemma 

Sıfatlar bahsinin devamı niteliğinde olan isim - müsemma konusu üç ana kavram 

üzerine bina edilmektedir. Bunlar; isim, müsemma ve tesmiyedir. Önceki bölümde zatın 

kadim olduğu kabul edilirken, sıfatların kadim ya da hâdis oldukları konusunda tartışma 

olduğunu söylemiştik. Bu konuyla bağlantılı olarak isim-müsemma bağlantısı kelam 

bilginleri tarafından farklı değerlendirilmiştir. 

İsim konusunda Mu’tezile ismin müsemmanın gayrısı olduğunu iddia etmiştir.  

Eşa’riler de isim müsemmanın da tesmiyenin de gayrısıdır demişlerdir. Eş’arilerin 

bazıları ise isimler üç türdür demişlerdir. Bunlar ise; Müsemmanın aynı olan, 

müsemmanın ne aynı ne de gayrı olan, müsemmanın gayrı olan şeklindedir 

demişlerdir.
1120

 

Müellif ise isim ve müsemmanın bir, tesmiyenin ise ismin gayrısı olduğunu 

savunmuştur. “Kim ismi müsemmanın gayrı kılarsa, Allah diyen kimse Allah’tan 

başkasını zikretmiş olur demektedir. Bize göre bir kimsenin Allah’ın adını andım 

demesi ile Allah’ı andım demesi arasında bir fark yoktur.”
1121

 Bu satırların devamında 

ise Allah’ın birçok isminin olmasının tesmiye ile bağlantılı olduğunu müsemmadan ayrı 

olduğunu söylemiştir. 

 

2.2.5. Allah Kelamının Ezelî Oluşu 

Allah kelamının kadim yahut hâdis oluşu kelamî tartışmaların önemli bir 

bölümünü teşkil eder. Zira Kur’an’ın ihtiyaç ve durumlara göre inmesi kelamın hâdis 

oluşuna delil teşkil ederken, kadim varlığa hâdis sıfatları yakıştırmak da mantıki bir 

başka probleme sebep olmaktadır. 

“Ehl-i sünnet uleması Allah’ın kadim, ezeli, baki, ebedi ve Allah’ın zatıyla kaim 

bir kelamla konuştuğunu” söylemişlerdir. “Bu kelam harf ve ses cinsinden veya 
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İbranice, Arapça ve Farsça da değildir”
 1122

 Mu’tezili âlimler ise Allah’ın ezelden 

mütekellim olmadığını, ancak sonradan yarattığı bir kelamla mütekellim olduğunu ve 

Allah kelamının mahlûk ve hâdis olduğunu savunmuşlardır.
1123

 

Allah eğer sonradan meydana gelen bir kelamla tavsif edilirse bu durumda onda 

değişiklik meydana geldiği kabul edilmiş olur. 

Allah’ın kelamı ile ilgili bir başka mevzu ise Kuran’ın mahlûk olup olmadığı 

meselesidir. Hanefi-Mâtürîdî kelamcıları Kuran’ın sayfalar üzerinde yazılmış harfler 

bakımından mahlûk olduğunu bu harflerin ve Mushafların hadis olduğunu 

savunmuşlardır. Ancak kelamullahın mahlûk olmadığını ve zatıyla kaim olduğunu 

söylemişlerdir.
1124

 Bu ise Hanefi- Mâtürîdî kelamcıların orta yolu bulma çabalarının bir 

sonucudur. 

Sâbûnî de orta yol bulma çabası ile bu meseleyi şöyle açıklamıştır: “ İbare 

mahluk, mu’bir ise yaratandır, ibare hâdis, ibareyi söyleyen ise kadimdir. Bundan dolayı 

Hanbelîlerin kâğıtlara yazılan harfler, telaffuz edilen lafızlar ve kesik sesler mahlûk 

değildir demeleri gibi bir vehme düşmemek için, hiçbir büyüğümüz Kuran mahluk 

değildir, dememiştir. Onlar bu sesler ve harflerin gerçekte Allah’ın kelamı olduğunu ve 

mahlûk olmadıklarını savunmuşlardır. Bu delil ile medlulün, kari ile kıraatin arasını 

ayırmamak anlamına gelir.”
1125

 

Allah kelamının kendisi mahlûk değildir ancak bunun yanında kelamı oluşturan 

harf ve seslerin mahlûk olmadığını söylemek de yanlış olur. “Bil ki bu konuda üç 

kavram vardır, bunlar: Okuma, okuyan ve Kuran’dır. Kıraat kulun fiili ve kesbidir. O 

ise muhakkak ki muhdîs, mahlûk ve kul ile kaimdir ve kişi (bu kıraatle) kârî olmaktadır. 

Okunan ise Allah’ın kelamı ve sıfatıdır. Mahlûk değildir ve onun zatıyla kaimdir. Allah 

bu kelamla mütekellim olarak nitelendirilir.”
1126

 

Sâbûnî, bu konuda bir görüş ileri sürmeyip konuşmayanları da eleştirir. Zira 

itikat konularında tereddüt inkârla aynı anlama gelir. “ Allah kelamının mahlûk olup 

olmadığı konusunda görüş belirtmeyenlerin sözleri fasittir. Çünkü tereddüt şüphe 

gerektirir itikadî konularda şüphe ise inkârla müsavidir.”
1127

 

                                                           
1122

 a.g.b, s. 91, a.g.e, vr. 137b, Ebu’l- Hasen el- Eş’arî, el- İbane an Usûli’d- Diyâneh, Beyrut, 2009, s.33 
1123

 Kadı Abdülcebbar, Şerhü’l Usu’lil- Hamse, s.535 
1124

 Ebû Hanife Numan b. Sabit, el- Fıkhu’l- Ekber, (Ali Nar, Akâid Risâleleri) Ankara, 1994, s.306, 

Mâtûridî, a.g.e, s. 69-76 
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 Sâbûnî, a.g.b, s. 95, a.g.e, vr. 141a 
1126

 a.g.e, vr. 141b 
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 a.g.e, vr. 142a 
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Müellif, bu şekilde izahat verdikten sonra kelam sıfatı ile alakalı olan bir başka 

önemli meseleye geçer ki bu meselede Ehl-i sünnet uleması ihtilafa düşmüştür. Bu 

problem ise kelam-ı nefsînin işitilip işitilemeyeceği problemidir. Es-Sâbûnî meseleyi şu 

şekilde ortaya koymaktadır: “İnsanlar Allah kelamının işitilip işitilmeyeceği konusunda 

ihtilafa düştüler. Eş’arî’ nin (324/926) ‘bütün varlıkların görülmesi nasıl mümkünse 

işitilmesi de mümkündür’ dediği rivayet edilir. İbn Furek (450/1015) ‘kıraat esnasında 

işitilen iki şey vardır: Okuyanın sesi ve yüce Allah’ı kelamı’ demiştir.”
1128

 

Sâbûnî, eserinde Allah kelamını işitmenin mümkün olmadığını söyler. Kur’an-ı 

Kerimde Musa’nın (a.s) Allah’la konuştuğuna dair sarih bir delil yoktur. Çünkü ayette 

“Allah Musa’ya konuşarak söyledi”
1129

 denmektedir. Bir başka ayette ise “Allah’ın 

insanoğlu ile konuşması, vahiy yahut perde arkasından veya bir elçi gönderip kendi izni 

ile dilediğini bildirmesiyle olur”
1130

 denilmektedir. Bu ayette Allah’ın insanlarla 

konuşması üç mertebeye tahsis edilmiştir. Dolayısıyla bu üç mertebe dışında konuşması 

mümkün değildir. Bütün bu ayetlerde Musa’nın Allah kelamına delalet eden şeyi işittiği 

ortaya çıkmaktadır.
1131

 

Sonuç olarak müellif,  Allah’ın zatıyla kaim olan kelamın işitilmesi mümkün 

değildir. Allah’ın vahiy göndermesi de kelama delalet eden vasıtalarla olmaktadır, 

görüşündedir. 

 

2.2.6. Tekvin ve Mükevven (Yaratan ve Yaratılan) 

Mâtürîdî kelamcılara göre Allah’ın bütün sıfatları onun zatıyla kaim ezeli ve 

ebedidirler. Dolayısıyla yüce Allah’ın hâdis bir sıfatı yoktur. Ancak Mu’tezile ve 

Eş’arîler Allah’ın zati ve fiili sıfatları olduğunu ve fiili sıfatların hâdis olduğunu iddia 

etmiştir. 

Mu’tezili ve Eş’ariler, tekvin zattan ayrı ise mükevvenin aynı mı olur yoksa 

gayrı mı olduğu noktasında ihtilafa düşmüşlerdir. “Eş’ariler mükevvenin aynı olduğunu, 

Mu’tezile’nin çoğunluğu ise tekvinin mükevvenden farklı olduğunu 

savunmuşlardır.”
1132

 

Müellif ise Mâtürîdî geleneğine uygun olarak tekvinin mükevvenin gayrı 

olduğunu tekvinin kadim mükevvenin ise hâdis olduğunu ispatlamaya çalışır. Sâbûnîye 

                                                           
1128

 a.g.e, vr. 143b 
1129

 Nisa, 4/164 
1130

 Şura, 42/51 
1131

 Bkz. Sâbûnî, a.g.e, vr. 143a-b  
1132

 a.g.e, vr. 144b 
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göre Mu’tezile ile Eş’ariler arasındaki bu tartışma anlamsızdır. Zira sıfatlar Allah’ın 

zatıyla kaimdir durum böyle iken sıfatları fiili ve zati olarak ayırmanın anlamı yoktur. 

“Biz Mâtürîdîlere gelince, zati ve fiili sıfatların ikisi de kadim ve Allah’ın zatıyla kaim 

olduklarından böyle bir ayrıma gerek yoktur.”
1133

 

Bu iddiaların devamında bir çeşitli akli ve nakli deliller getiren müellif, Allah’ın 

hem zatının hem de kelamının ezeli olduğunu “O, Allah’tır yaratandır”
1134

 ayetini delil 

getirerek anlatır. Bu ayette Allah kendi zatını yaratıcı olarak nitelendirmiştir. Onun zatı 

da kelamı da ezelidir. Eğer halk ve tekvin hâdis olsaydı bu durumda Allah kendisini 

ezelde halık olarak nitelemezdi.
1135

 

Sonuç olarak müellif tekvinin mükevvenden farklı olduğunu savunur ve bu konu 

ile bağlantılı olan birçok tartışmayı da gereksiz bulur. Zira başta da ifade ettiğimiz gibi 

Allah’ın bütün sıfatları zatıyla kaim ve ezelidir. Tekvin de bunlardan biridir. Bunun 

yanında mükevvenle tekvini aynı şey saymak bir işe gücü yetenin o işi yaptığını 

varsaymak anlamına gelir ki bu da doğru değildir.
1136

 

 

2.2.7. Ru’yetullah (Allah’ın Görülebilirliği) 

Allah’ın ahirette görülmesi anlamına gelen ru’yetullah meselesi de İslam 

kelamcıları arasında büyük tartışmalara sebep olmuştur. “Şurası vurgulanmalıdır ki, 

kelam ekollerinin bu konuya yaklaşımlarını belirleyen etkin sebep Allah 

anlayışlarıdır.
1137

 Ehl-i sünnet uleması Allah’ı görmeyi erişilebilecek en yüce mertebe 

sayarken,
1138

 Mu’tezile ise bunun tevhit ilkesine aykırı olduğunu, Allah’a yer izafe 

etmek anlamına geldiğini ve caiz olmadığını
1139

 savunmuştur. 

Müellif, bu ihtilafları dile getirerek konuya başlar: “Ehl-i sünnetin bu konuda iki 

görüşü vardır. Birincisi; Allah’ı gözle görmenin caiz olduğu, ikincisi ise; cennete 

girdikten sonra müminlere vacip olduğudur. Bu konuda Mu’tezile, Neccariye, Hariciye, 

Zeydiyye ve Rafizilerin cumhuru bize muhalefet etmişlerdir. Mu’tezile ekserisi Allah’ın 

kendi zatını ve alemi gördüğünü ancak görülmediğini kabul etmişlerdir. Ancak onların 

bir kısmı da Allah zatını ne görür ne de görülür demişlerdir.”
1140

 

                                                           
1133

 a.g.e, vr. 145a 
1134

 Haşr 59/24 
1135

 Bkz. a.g.b 352 nolu dipnot 
1136

 Sâbûnî, a.g.e, vr. 145a 
1137

 Özarslan, a.g.e, s. 29-30 
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 Ebû Hanife, a.g.e, s. 308, Eş’arî, a.g.e, s. 21-23 
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 Kadı Abdülcebbar, Şerhü’l Usu’lil- Hamse, s. 249- 262, Eş’arî, Makâlât, s. 127 
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Mu’tezililer, ru’yetullahı nefyederlerken iki önemli itiraz noktaları vardır. 

Birincisi ayet yorumudur ki Allah şöyle buyurmuştur: “O gözleri idrak ettiği halde 

gözler onu idrak edemezler.”
1141

 Ayeti kerimede gözlerin onu idrak edemeyeceği açıkça 

ifade edilmiştir. İkinci delil ise akli delildir ki Allah’ın görüleceğini söylemek ona yer 

ve zaman izafet etmek olur. 

Sâbûnî ise Allah’ın görülebileceğine dair ehlisünnetin delillerinin kitap, sünnet 

ve icmaya dayandığını savunmuştur. Ona göre Musa’nın (a.s) “Rabbim bana görün ki 

seni göreyim”
1142

 demesi onun görülebilir olduğuna delildir. Musa’nın (a.s) bu dileğine 

cevaben yüce Allah’ın onun görmesini dağın istikrarına bağlaması
1143

 da görmenin 

mümkün olduğuna delildir. Zira dağın istikrarı aklen mümkündür.
1144

 

Müellif, devamdaki satırlarda Allah’ı görmenin caiz olduğunu birçok nakli delil 

getirerek kanıtlamaya çalışmıştır. Rasulullah’tan (a.s) gelen bu konu ile ilgili 

rivayetlerin mütevâtire yakın olduğunu söylemiştir. Ahirette cennete gidenlerin Allah’ı 

göreceğini ve bunun en büyük lütuf olduğunu savunan müellif, insaf sahibi ve inat 

etmeyen ve taassuba düşmeyen kimsenin inkâr edemeyeceği kadar açık delillerle ortaya 

konduğunu savunmuştur. Ru’yetullahı inkâr etmek Ehl-i hakkın yolundan çıkmak ve 

icmaı ümmeti kabul etmemektir ki bu da insanı küfre götürür.
1145

 

Müellif, ru’yetullah meselesini inkârı mümkün olmayan imanî bir ilke olarak 

ortaya koyduktan sonra bu konuda aklî delillere başvurur. En önemli delil ise Allah’ın 

mevcut olmasıdır ki mevcut her varlığın görülmesi caizdir. Allah da mekân ve zamana 

bağlı olmaksızın görülecektir. Bu görme bizim bilmediğimiz bir şekilde olacaktır.
1146

 

Ru’yetullah ile ilgili bir diğer mesele ise Allah’ı rüyada görmenin caiz olup 

olmadığıdır. Bu konu ile ilgili müellif net bir görüş vermezken Ehl-i sünnetin iki ayrı 

görüşünü verir ki bunların birincisi rüyada ru’yetin caiz olmadığı şeklindedir. “Yüce 

Allah’ın rüyada görülmesi caiz değildir. Çünkü rüya hayal ve misalden ibarettir. Yüce 

Allah hayal ve misalden beridir.  Ve çünkü ahiretteki en büyük nimet Allah’ı görmedir, 

dünya ise imtihan ve zorluklar yurdudur, cennet yurdunun en büyük nimetine bu 

dünyada ulaşılamaz.” 
1147

 

                                                           
1141

 En’am 6/133 
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 A’raf, 7/143 
1143

 A’raf, 7/143 
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 Bkz. Sâbûnî, a.g.e, vr. 146ab 
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İkinci görüş ise, Allah’ı rüyada görmenin caiz olduğu şeklindeki görüştür. “Bazı 

arkadaşlarımız keyfiyet yön ve karşı karşıya geliş olmaksızın yüce Allah’ın rüyada 

görülmesini caiz gördüler. Çünkü selefin bazısı Allah’ı rüyalarında gördüklerini 

söylediler.  Bunun akli yorumu ise şudur: Haddizatında görülebilir olan bir varlığın 

görülmesinde rüya ile uyanıklık arasında bir fark yoktur.”
1148

 

 

2.2.8. İrade 

Allah’ın irade sahibi olması da kelamcılar arasında tartışılmıştır. “Ehl-i hak 

Allah’ın zatıyla kaim, kadim bir iradesinin olduğunu ve bu irade ile mürid olduğunu 

kabul etmişlerdir.”
1149

 Bu konudaki tartışma bu iradenin nasıl bir irade olduğuna ve 

Allah’a irade atfetmenin caiz olup olmadığına dairdir. Sâbûnî, bu konuda da diğer 

konularda olduğu gibi öteki mezhep mensuplarının bakış açılarına ve endişelerine yer 

vermiştir. 

“Yüce Allah’ın iradesini inkâr edenlerin sorunu şudur: İrade; şehvet ve temenni 

demektir.
1150

 Böyle bir şeyi Allah hakkında düşünmek muhaldir. Bir diğer (sorun da) 

şudur ki; insan çoğu zaman bir şeyi yapmakla yapmamak noktasında karar verir, bu da 

yüce Allah için muhaldir. O halde onun irade sahibi olması muhaldir. İlahi iradenin 

hâdis olduğunu ileri süren Mu’tezilenin itirazlarına gelince, onlar derler ki eğer irade 

ezelde kadim olsaydı ezelde iki kadimin varlığı söz konusu olurdu, bu ise tevhit ilkesine 

aykırı olurdu. Zira Allah’ın irade sıfatı kadim olsaydı murad edilen şeylerin de kadim 

olması icap ederdi. Kerramiye ise; onun, zatıyla beraber hâdis bir iradesinin 

olabileceğini kabul etmişlerdir.”
1151

 

Sâbûnî ise, Allah’ın kadim ve zatıyla kaim bir iradeye sahip olduğu 

görüşündedir. “Ehl-i hak Allah’ın zatıyla kaim, kadim bir iradesinin olduğunu ve bu 

irade ile murid olduğunu kabul etmişlerdir.”
1152

 İrade konusuna bu cümle ile başlayan 

müellif ileriki satırlarda yüce Allah’ın bir iradesinin olduğunun aklen ve naklen sabit 

olduğunu ve bu iradenin de diğer sıfatlar gibi zatıyla kaim ve kadim olduğunu 

savunur.
1153
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 a.g.e, vr. 151a 
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 Sâbûnî, el-Bidâye, s.43 
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 Seyyid Şerif Cürcanî, Kitabu’t- Ta’rifat, Beyrut,1985, s. 15 
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2.3. El- Kifaye’de Nübüvvet (Peygamberlik) Bahisleri 

Bu başlık altında nübüvvet bahisleri incelenecektir.  Arkasından da genelde 

nübüvvet bahisleri ile bağlantılı olarak ele alınan keramet ve imamet konuları ele 

alınacaktır. Bundan amacımız ise gereksiz yere başlıkları çoğaltmanın önüne geçmektir. 

 

2.3.1. Nübüvvet 

Kelam ilminin ana konularından olan nübüvvet bahisleri el- Kifâye’de üç önemli 

mesele olarak ele alınır. Bu meseleler: Peygamber göndermenin caiz olup olmaması, 

peygamberliğin kendisine gönderildiği kimselerin sübutu ve Peygamberimizin 

peygamberliğinin sübutu hakkındadır. 

Yüce Allah’ın peygamber göndermesine “Ehl-i hakkın çoğu caiz demişlerdir. 

Bizim ashabımızdan bazıları ise Allah’ın peygamber göndermesinin hikmetinin eseri 

olarak vacip olduğunu söylemişlerdir.”
1154

 

Bu satırların devamında müellif Allah’ın peygamber göndermesinin insanın 

faydasına olduğunu savunur. Allah’ın peygamber göndermesinin aklen de gerekli 

olduğunu savunur. Zira insanı yaratan Mevla, onu en iyi bilmektedir ve şeriat sadece 

aklın emrettiklerini değil, aklın idrak edemeyeceği şeyleri de emretmektedir.
1155

 

Peygamberlikle ilgili önemli bir diğer mesele ise peygamberliğin sübutudur. Zira 

bir insanın peygamber olduğunun anlaşılması ve tasdiki hangi özellikleri haizdir sorusu, 

önemli bir problemdir. Müellif peygamberliğin sübutu için gerekli şartları şöyle izah 

etmektedir: “Meselenin ikinci kısmı ise, peygamberliğin İbrahim, Musa ve İsa (a.s) gibi 

belirli şahıslarda nezdinde sübut bulmasıdır. Biz deriz ki bir kişi (erkek) kemal sıfatıyla 

mevsuf olan, kadim ve tek olan bir ilahın resulü olduğunu iddia ediyorsa, bu iddia 

peygamber göndermenin caiz olduğu bir dönemde ise, sıdkına delalet eden mucize 

gösteriyorsa, bu durumda peygamberliği kabul edilir, yoksa (kabul) edilmez. Bu cümle, 

ümmet arasındaki ihtilaflı meselelerin çoğunu kapsar”
1156

 

Müellif, devamındaki satırlarda peygamberlik için gerekli vasıfları yukarıdaki 

cümlelerden yola çıkarak tartışmıştır. Bu vasıfların birincisi peygamberin erkek 

olmasıdır ki bu Eş’arilerle tartışma konusu olmuştur ve Mâtûridîlere göre peygamberin 

erkek olması şarttır. İkinci vasıf ise, bir ve kemal sıfatlara haiz olan rabbin peygamberi 

olmasıdır ki bu da önemli bir şarttır zira tevhit ilkesine aykırı bir ilah anlayışı kabul 
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edilebilir değildir. Üçüncü vasıf ise peygamberlerin gelmesinin caiz olduğu dönemdir ki 

bu dönem bitmiştir. Dördüncüsü ise doğruluğuna delalet eden mucize göstermektir ki, 

bu şartın devamında mucize kavramı geniş sayılabilecek bir şekilde tartışılmıştır.
1157

 

Müellife göre bir şahsın peygamberliğinin sübutu için açık lafızlarla davet 

etmesi, mucize göstermesi veya mucize gösterdiğine dair mütevâtir haber şarttır. Ancak 

bütün bunlar,  Hz. Peygamber’den (a.s) sonra geçerli değildir. Zira bu zaman, içinde 

peygamber gönderilecek zaman değildir. Ayrıca peygamberleri belli bir sayıyla 

sınırlamak da caiz değildir. Peygamberlerin sayısını Allah bilir bunlar belli bir sayıyla 

sınırlandırıldıklarında peygamber olmayanların peygamber sayılmaları veya peygamber 

olan birilerinin bu sayının dışında tutulma tehlikesi vardır.
1158

 

Bu konu ile ilgili üçüncü mesele ise Hz. Muhammed’in (a.s) peygamberliğinin 

sübutu ile ilgilidir. Onun nübüvvetinin sübutu ile ilgili müellif öncelikle ehli kitabın 

şüphelerine yer vermiştir. Yahudiler Peygamberin (a.s) risâletini kabul etmemişler ve 

Musa’nın son peygamber olduğunu iddia etmişlerdir. Yine Yahudiler Allah’ın 

gönderdiği bir dini değiştirmesinin ve nesh etmesinin muhal olduğunu söylemişlerdir. 

Hıristiyanlar ise, onun risâleti konusunda ikiye ayrılmışlardır. Birincisi onun 

peygamberliğini kabul etmeyenler ikincisi ise, onun yalnızca Araplara geldiğini başka 

milletlere gelmediğini söyleyenlerdir. 

Müellif, devamındaki satırlarda ehli kitabın bu iddialarına cevap vermekte ve 

Hz. Peygamberin risâletinin sabit olduğunu söylemektedir. Zira ona hiçbir peygambere 

verilmeyen mucizeler verilmiştir. Yine son peygamberin en büyük mucizesi Kuran’dır 

ki bu kitap bütün hasımları aciz bırakmış mûciz bir kitaptır. Bu yüce îcaz karşısında 

insanlar diyecek söz bulamamışlardır.
1159

 

 

2.3.2. Peygamberlerin Özellikleri 

Müellif Sâbûnî’ye göre peygamber “kendi döneminin en faziletlisi, akıl ve 

anlayış bakımından en çok beğenileni, en güzel ahlaka sahip olanı, en güzel sözlüsü ve 

en cesuru olmalıdır.”
1160

 Bu özelliklere sahip birisi peygamber olur, bu sıfatları noksan 

olan birinin peygamber olması doğru değildir. 
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Peygamberin vasıflarını bu şekilde anlattıktan sonra, peygamberlerin ismeti 

konusuna büyük yer ayırmıştır. Müellife göre ismet sıfatı Müslümanların geneline göre 

nübüvvetin şartlarındandır. 

Müellif, ismet kavramının sözlükte; “yasaklamak suretiyle korumak ve tutmak 

anlamına geldiğini” söyler. “Şeriata göre ise; kusurdan alıkoymak ve faziletinin 

düşmesinin önüne geçmek için lazım olan himayedir.”
1161

 Bu tanımdan yola çıkarak 

ismetin mahiyeti de tartışılmıştır. Çünkü bir kısım kelamcılar ismetin Allah’ın bir lütfu 

olduğunu ve dolayısıyla peygamberlerin ma’siyyetten zorunlu olarak uzak durduklarını 

söylemektedirler. Sâbûnî ise bu konuda imam Mâturîdî’nin şu sözünü hatırlatmaktadır: 

“(İsmet külfeti kaldırmaz.) Bunun anlamı Allah peygamberi taate zorlamadığı gibi onun 

günah işlemesine de engel olmaz demektir. Ancak yüce Allah’ın peygamberlerini 

koruması onun bir lütfudur. Bunun aksini söylemek imtihan mantığına aykırıdır.”
1162

 

Peygamberlerin masumiyetiyle ilgili bir diğer mesele ise masumiyetin ne ile 

ilgili olduğudur. Sâbûnî’ye göre bir iki fasit mezhep dışında bütün ümmet 

peygamberlerin hem peygamberlikten önce hem de peygamberlikten sonra küfürden 

uzak (masum) oldukları konusunda hem fikirdir.  Bu fasit mezhebin görüşü ise yanlış 

görüşlerine dayanmaktadır. Zira onlara göre isyan olarak nitelenen bütün fiiller 

küfürdür. 

Müellife göre Ehl-i sünnet uleması peygamberlerin küçük günahlardan uzak 

olduklarını savunmuştur. Eş’ariler bu konuda muhalefet etseler de peygamberlerin 

günaha düşmelerinin kendi ihtiyarlarıyla olmadığı, nisyanlarından dolayı olduğu 

konusunda hemfikirdirler. Bu fiillere ise “zelle” denir. Ehl-i haktan bazıları ise zellenin 

yasak olan fiilleri yapmak değil, faziletli fiilleri eksik yapmak anlamına geldiğini 

savunmuşlardır. 

İsmetin peygamberliğin gelmesinden önce mi yoksa sonra mı olduğu ise önemli 

bir başka meseledir. Müellife göre peygamberler küfürden uzaktırlar. Ancak 

ma’siyetten uzak olmaları konusunda çeşitli görüşler vardır. Peygamberler risâlet 

geldikten sonra masumdurlar. Ancak risâlet gelmeden önce nadir de olsa günah 

işlemeleri mümkündür.
1163

 Peygamberlik konusunda bir kısım meseleler için “el- 

Müntekâ” adlı eserine göndermeler yapan müellif, nübüvvet bahislerini olabildiğince 
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özet bir şekilde ele almıştır. Ancak bu kısa bölümde nübüvvetle ilgili birçok tartışma 

konusunu bir arada vermesi anlatım tekniği açısından takdire şayandır. 

 

2.3.3. Keramet 

Keramet konusu kelamcılar arasında tartışılan önemli bir meseledir. Bu 

meselede Ehl-i sünnet ulemasının evliya kavramına biçtiği değer önemli yer tutar. 

Ancak Mu’tezile evliyanın diğer insanlarla ayırt edilmesine gerek yoktur demişlerdir. 

Zira peygamberlerin ayırt edilmelerine ihtiyaç vardır. Ancak veliler için böyle bir şart 

yoktur. 

Keramet konusunda ehlisünnet uleması caiz demişlerdir. Ancak Mu’tezile çeşitli 

yönlerden kerameti reddetmişlerdir. “Çünkü mucizenin hikmeti peygamberlerle diğer 

insanların arasını ayırmaktır. Zira bununla peygambere iman vacip olur. Ancak velilerin 

bilinmesine ve diğer insanlarla ayırt edilmelerine ihtiyaç yoktur.” 
1164

 

Sâbûnîye göre kerametin caiz olduğuna dair hem nakli hem de akli deliller 

vardır. “Zira keramet, kulun itaatkârlığının semeresini tanıması ve dininin hak olduğuna 

dair inanç ve basiretin artması için tabiat kanunlarına aykırı olarak meydana gelen ilahi 

fiildir.”
1165

 Bu ise aklen caizdir. 

Müellife göre bu “olağanüstü durumlar dört çeşittir. Mucize: Meydan okuma ve 

nübüvvet iddiasıyla beraber peygamberin elinde zuhur eden şeydir. Keramet: Şeriata 

bağlılık ve takvasından dolayı velinin elinde zuhur eden şeydir. Maunet: Herhangi bir 

iddia olmaksızın sıradan mü’minlerden ortaya çıkan durumdur. Mekr ve istidrac: 

Tanrılık iddiasında olan bid’atçi ve kafir kimsenin elinden sihirden farklı olarak 

meydana gelen şeydir.”
1166

 

 

2.3.4. İmamet (Devlet Başkanlığı) 

İmamet bahsi kelamcılar arasında en önemli meselelerden biridir. Bu konuda 

çok sayıda ihtilaf vardır. Devlet reisliği anlamına gelen imamet bahsi aynı zamanda 

İslam siyaset teorisinin de önemli dayanaklarındandır. “Devlet başkanlığı konusu 

Müslümanlar arasında ilk anlaşmazlık konusudur. Şu da belirtilmelidir ki, devlet 

başkanlığı sorunu doğrudan İslam akaidini ya da kelamı değil, fıkhı/ İslam hukukunu 

ilgilendiren bir konudur. Buna rağmen kelam okullarından olan Şîa ve onlara mensup 
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bazı fırkalar devlet başkanlığı ile ilgili bir takım fikirleri ileri sürerek o yönde 

değerlendirmeler yapmış ve konuyu inanç sorunu haline getirmişlerdir.”
1167

 

Sâbûnî’ye göre ümmetin işlerini yürütecek, onlara öncülük edecek ve ümmetin 

maslahatını gözetecek bir devlet başkanının seçilmesi gereklidir. Bunun gerekli 

olduğunun delili ise sahabenin bir imama biat etme konusunda icma etmeleridir. Bir 

imamın atanmasının gerekliliği konusunda kelamcılar arasında ihtilaf yoktur, ancak 

kimin atanacağı veya imam olacak kişinin vasıfları konusunda ihtilaf etmişlerse de daha 

sonra Hz. Ebubekir’in hilafeti üzerine ittifak etmişlerdir.
1168

 

Müellife göre bir dönemde birden fazla imamın olması caiz değildir. Bunun 

delili ise Hz. Ebubekir’in “bir dönemde iki kılıç caiz değildir” sözüdür. Sahabe de bu 

konuda icma etmiştir. İmamın ğayb olması caiz değildir. Her devrin imamının zahir 

olması gerekir. Bu görüş Şia’nın beklenen mehdi (mehd-i muntazır) görüşüne karşı dile 

getirilmiştir.
1169

 

“İmametin şartlarına gelince, erkek olmak, hürriyet, akıllı olmak, buluğ, şecaat 

ve kureyşten olmaktır.” Kureyşten olmak konusunda müellif Haşim oğullarından olmak 

şart değil derken, bir kısım mezhepler Haşimî olmayı şart koşmuşlardır. Diğer şartlar 

konusunda tartışma yoktur.
 1170

 

Takva konusunda ise müellif “imametin kemal şartıdır, cevaz şartı değildir” 

demektedir. Bu konuda öteki mezheplerin görüşlerine de yer veren müellif, İmam 

A’zam’ın (v. 150/767) “Fasık kimsenin imam olması caizdir ancak başkaları daha 

evladır. Buna rağmen eğer imama biat edilmişse bağlı kalınmaya devam edilir. Eğer 

imam büyük günah işlerse azledilir.” sözünü aktarmaktadır. Bununla beraber imamın 

kendi döneminin en faziletlisi olması şart değildir.
 1171

 

İmamın tayini konusunda da bir önceki imamın işaret etmesi ve Müslümanların 

akitleşmesi yeterlidir. Bunun dışında miras yoluyla geçmesi caiz değildir. Zira eğer 

imamet veraset yoluyla caiz olsaydı Hz. Peygamber’den (a.s) sonra amcası Abbas’ın 

halife olması gerekirdi çünkü amca amcaoğlundan çok daha yakındır.
1172

 Bu cümle ile 

bir yandan imametin tevarüsü reddedilirken öbür taraftan Şia’nın imamet Hz. Ali’nin 

hakkıdır tezlerini çürütmüş olmaktadır. 
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Müellif, imamet konusuna Hulefâ-i râşidîn ile devam eder. Ona göre Hz. 

Ebubekir, kendi devrinin en faziletlisidir. Sahabe-i kiram onun hilafetine icma ile tabi 

olmuşlardır. Hz. Ebubekir’in halife olmasına Hz. Peygamber (a.s) bizzat işaret etmiş ve 

ashab da ittifakla bunu kabul etmişlerdir. O kendi döneminde verdiği doğru ve isabetli 

kararlarla kendi döneminin en âlimi, en şecaatlisi, en ileri görüşlüsü ve peygamberin 

sünnetine en çok uyan kişi olduğunu ispatlamıştır.
1173

 

Hz. Ebubekir’in hilafetinin meşru olması kendinden sonra halife olan Hz. 

Ömer’in de hilafetini meşrulaştırır. Zira o Hz. Ebubekir’in tayiniyle atanmıştır. Aynı 

zamanda Ömer,  Hz. Ebubekir’den sonra ümmetin en faziletlisi ve kendi döneminin de 

en faziletlisidir.
1174

 

Hz. Ömer’den sonra gelen Hz. Osman’ın hilafeti de yine kendinden önceki 

halifenin hilafetinin meşruiyetinden dolayı meşrudur. Çünkü o Hz. Ömer’in atadığı bir 

heyet tarafından şura ile seçilmiştir. Hz. Osman da kendi devrinin en faziletlisidir.
1175

 

Hz. Ali’nin imameti konusunda da müellif hilafetin ya atama ya da Ehl-i akdin 

seçimi ile olacağını hatırlatmakta ve Ali’nin Ehli’l- akd tarafından atandığını 

söylemektedir. Hz. Osman’ın şehadetinden sonra sahabe Ali’nin imameti üzere ittifak 

etmiş ve ona biat etmişlerdir. Hz. Ali de diğer halifeler gibi kendi devrinin en faziletlisi, 

en şecaatlisi ve en âlimidir.
1176

 

Hulefâ-i râşîdînin faziletleri ile ilgili olarak da müellif, birçok habere dayanarak 

Ehl-i sünnetin ümmetin en faziletlisinin Ebubekir olduğu konusunda ittifak ettiğini 

söyler. Ebubekir’den sonra Ömer, ondan sonra Osman, Osman’dan sonra ise Ali 

gelmektedir. Bu konuda ümmet arasında ihtilaf olsa da ehli hak böyle düşünmüştür. 

Ancak ehlisünnetten İmam-ı Azam, Ali’nin Osman’dan daha faziletli olduğunu 

söylediği rivayet edilir. Bunun dışında Ehl-i hak sıralamanın bu şekilde olduğu 

konusunda hem fikirdir. Hulefâ-i râşîdînin hilafetlerinin sabit olduğu ile ilgili; “Hilafet 

benden sonra otuz yıldır”
1177

 hadisi önemli bir delil olarak kabul edilmektedir. Zira dört 

halifenin imamet süreleri otuz yıldır.
1178

 

Sahabenin çocuklarının fazileti konusunda ise müellif, “ashap dışında kimseyi 

ilim ve takva dışında ötekinden üstün tutmayız” sözü ile başlamış ancak bazı âlimler de 
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evladın faziletinin babanın fazileti üzere olduğunu söylemişlerdir. Ancak Fatma’nın 

çocukları Hz. Peygambere yakınlıklarından dolayı daha üstündür denmiştir. 

Sahabenin tamamının faziletine gelince, “Ashabın her bir ferdine dil uzatmamak, 

onları sadece hayırla yâd etmek, onların hal ve hareketlerini doğruluk ve iyiliğe yormak 

her Müslüman’ın mutlak surette tabi olması gereken bir vecibedir.
1179

 

 

2.4. El- Kifaye’de Kaza ve Kader Bahisleri 

Bu bölümde aslında ilahiyat bahisleri başlığı altında ele alınması mümkün kaza 

ve kader bahislerine ayrı bir yer ayırdık. Kitabın tasnifine uymak ve bu meselelerin 

kelam bahisleri arasındaki önemine vurgu yapmak, yeni başlık atmamızın 

sebeplerindendir. 

 

2.4.1. Adalet ve Zulüm 

Adalet ve zulüm kavramlarına yaklaşım kelamcıların diğer meselelere 

yaklaşımlarının temelini oluşturur. Çünkü Allah’ın kulları hakkında murad ettiği 

fiillerin doğruluk ölçüsü ne olmalıdır sorusu önemli bir problemdir. Bu sorun genel 

olarak “hikmet” kavramı etrafında tartışılmıştır. “Hikmet medih ve kemal sıfatlarından, 

sefeh de zem ve eksiklik belirtilerindendir. Bütün Müslümanlar, Allah’ın hikmetle 

mevsuf olduğu ve sefehten münezzeh olduğu noktasında ittifak etmişlerdir. Fakat bazı 

fiillerin hikmet mi yoksa sefeh mi olduğu noktasında aralarında görüş ayrılığına 

düşmüşlerdir.”
1180

 

Hikmet ve sefehin tanımı ile ilgili Mu’tezile: “Hikmet; failine veya başkasına 

fayda temin eden şeydir, sefeh ise bunun zıddıdır” demişlerdir. Eş’ariler ise; “ Hikmet 

failinin kasıt ve iradesine uygun olarak meydana gelen fiildir” demişlerdir. İmam 

Mâtûridî de: “Hikmet sonucu güzel olan iştir, sefeh de bunun zıddıdır” demiştir. Bütün 

bu yorumlar itikadî mezheplerin temel inançları ile ilgili inançlara uygun yorumlardır. 

Zira Mu’tezile faydayı mahza akla uygun olana bağlarken, Eş’ariler faydayı şariin 

muradı olarak yorumlar. Mâtûridîler ise tanımlarında sonucu önemsemişlerdir zira bir 

şeyin hayırlı olup olmaması sonucuna bağlanmıştır. Müellif ise; “ Bu fiilleri hikmet 
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telakki eden, onların yüce Allah’tan sadır olmalarını da benimser. Bunları sefeh kabul 

eden ise yüce Allah’tan böyle fiillerin sadır olmasını muhal görür”
1181

 demektedir. 

 

2.4.2. İstitâat 

Sözlükte istitâat; takat, kudret ve kuvvet gibi manalara gelir. Kelamcılar arasında 

ise kulun bir işe kuvvetinin olup olmaması yönüyle tartışılmıştır. Kulun kudretinin olup 

olmaması onun sorumluluğu ile direkt alakalıdır. 

Sâbûnî “Ehl-i sünnet istitâat, kulların fiilleri için sabittir ve bu kuvvet, kudret, 

güç ve takat olarak adlandırılır. Cebriler ise kulun fiilleri için bir kudretleri yoktur 

demiştir.”
1182

 

Müellif cebriyecilerin bu görüşünü ifade ettikten sonra, kulun bir gücünün 

olduğuna dair ehli hakkın aklî ve naklî delillerinin olduğunu söylemektedir. Müellife 

göre gücü olmayan kimseye emir ve nehiyde bulunmak makul değildir. Eğer bu fiiller 

kulun değil de Allah’ın fiilleri iseler bu durumda, Allah kendine emir vermiş olur ki bu 

da muhaldir.
1183

 

Müellif Sâbûnî, istitâatin iki tür olduğunu söyler. Birincisi azaların selameti 

ikincisi ise fiille beraber var olan kudrettir. Ona göre fiil için gerekli olan istitâat fiilden 

önce değil fiil ile birlikte bulunur.
1184

 

Aynı kuvvet birbirine zıt iki eyleme elverişli olabilir mi? Bu meselede müellif, 

İmam-ı A’zam’ın aslı üzere olduğunu söylemektedir. Kudret zıt iki eyleme elverişli 

olabilir. Zira o şuna benzer ki kişi secde ettiğinde Allah’a secde ediyorsa bu itaat, 

Allah’tan başkasına ediyorsa bu isyan olur. Kudrette böyledir. Ancak kul aynı anda hem 

isyan edip hem de tâatte bulunamaz.
1185

 

 

2.4.3. Fiillerin Yaratılması 

Fiillerin yaratılması meselesi kelamcıların irade, kudret, ceza, mükafat ve adalet 

mevzuları ile ilintili olarak tartıştıkları önemli meseledir. Kul kendi fiillerini yaratabilir 

mi sorusu önemli bir sorun olarak karşımızda durmaktadır. 
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Müellif, bu konuda tek yaratıcının Allah olduğu, bütün varlıkları Allah’ın 

yarattığı konusunda sahabe ve tabiinin ittifak ettiğini savunmaktadır. Ehlisünnet 

ulemasına göre kulların fiillerini Allah yaratır demektedir.
1186

 

Ancak fiiller ikiye ayrılır ki bunlar; halk ve kesbdir. Halk (yaratma) yalnız 

Allah’a izafe edilir. Allah’tan başkasına izafe edilmesi caiz değildir. Kulların fiillerine 

ise kesb denir. Zira kul bu fiili yaratmaya kadir değildir. Halk ve kesb kavramlarının 

ortak adı ise fiildir. “Halk ile kesb arasındaki farka gelince, aletsiz meydana gelen şey 

halk, aletle meydana gelen ise kesbdir.”
1187

 Dolayısıyla halk ile kesb arasında mecazi 

bir ilişki yoktur. Ancak Mu’tezile fiili; “kadir olan failden meydana gelen şey” olarak 

tanımlamaktadır
1188

 

Fiil kula nispetle kesb, Allah’a nispetle halk olması fiilin kul ile Allah arasında 

müşterek olma problemini doğurmaktadır diyenlere ise bu iddiaların bir delile 

dayanmadığını söylemektedir. Müellif şöyle bir örnekle bu olayı anlatmaya 

çalışmaktadır. Allah tarafından yaratıldı diye Allah’la kölenin efendisi kölede ortaktır 

demek nasıl mümkün değilse, fiillerde böyledir. Zira fiiller yaratılma yönüyle Allah’a, 

kesb yönüyle kula aittir. Bu ise ortaklık anlamına gelmez.
1189

 

Kur’an-ı Kerimde yüce Allah:“Yaratanların en güzeli olan Allah ne yücedir”
1190

 

buyurmaktadır. Bu ayeti; Allah yaratanların en güzeli ise ondan başka yaratan da vardır, 

şeklinde yorumlayanlara ise, “Hani iddia ettiğiniz ortaklarım nerede?”
1191

 ayetini örnek 

vermekte ve nasıl ki ikinci ayet Allah’ın ortakları olduğu şeklinde yorumlanamazsa, 

birinci ayetten de ondan başka yaratıcı olduğu şeklinde yorumlanamaz. Müellife göre 

“yaratanların en güzeli” tabiri Allah’tan başka bir yaratıcı olmadığı şeklinde 

anlaşılmalıdır.
1192

 

Fiillerin yaratılması konusunda önemli bir başka mesele ise kötülüğü yaratmanın 

kötülük ve sefeh olduğu şeklindeki iddiadır. Müellif kötülüğü yaratmanın bir hikmete 

müteveccih olduğunu söylemiştir. Zira biz ondan sefehin sadır olamayacağına inanırız. 

Bu durumda Allah’ın hikmetini bilemeyeceğimiz bir fiili yaratması caiz midir, değil 

midir diye soran müellif, eğer bu soruya caizdir dersek bu durumda ondan sefehin sadır 
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olmayacağını söylemiş oluruz. Yok eğer caiz değildir dersek bu durumda yanlışta inat 

etmiş oluruz.
1193

 

 

2.4.4. Güç Yetirilemeyecek Şeyle Teklif 

Kelam literatüründe “teklîf-i mâ lâ yutak” şeklinde geçen bu mesele insanın 

gücünün yetmediğinden sorumlu tutulup tutulamayacağı anlamına gelir. İnsana gücünün 

yetmediğini teklif etmek aslına bakılırsa insanın takati ile ilgili bir konu iken Eş’ariler 

bu konuyu Allah’ın kudreti ile bağdaştırmıştır. Zira onların göre Allah’ın insanı 

gücünün yetmediğinden sorumlu tutması caiz değildir demek, Allah’ın tasarruflarını 

sınırlandırmak olur.
1194

 

Mâtürîdî ekolüne göre ise Allah’ın kuluna gücünün yetmediğini teklif etmesi 

caiz değildir.  Müellif  “Ashabımız kişiyi gücünün yetmediğinden sorumlu tutmak 

sefehtir. Sefehin Allah’a nispeti ise caiz değildir. Bu âmâya görmeyi emretmek gibidir” 

demiştir.
1195

 

Sâbûnî bu konuyu iki mezhebin tartıştığı deliller etrafında ele almıştır. Eş’ariler, 

“Ey rabbimiz takat getiremeyeceğimiz şeyi bize yükleme”
1196

 ayeti kerimesini eğer 

Allah’ın kullarını gücünün yetmediğinden sorumlu tutması caiz olmasaydı bu durumda 

Allah’a sığınmak da caiz olmazdı demişlerdir. Mâtürîdîler ise bu ayeti, bir kişinin 

kendisine yüklenen mükellefiyetin altından kalkamayıp ölmesi caizdir. Ancak gücünün 

yetmediğinden dolayı cezalandırılması caiz değildir demişlerdir. Dolayısıyla insan, bu 

ayette gücünün yetmediğinden sorumlu tutulmaktan Allah’a sığınmaktadır. Diğer 

taraftan “Allah hiç kimseyi gücünün yeteceğinden başkasıyla mükellef tutmaz”
1197

 ayeti 

kerimesi de bunun caiz olmadığının açık ifadesidir.
1198

 

Sâbûnî’ye göre yüce Allah’ın insanı gücünün yetmediğinden sorumlu tutması 

aklen caiz değildir. Aynı şekilde bunun caiz olmadığı nassla da sabittir. Aynı şekilde  

“bütün Müslümanlar, insan kudreti dâhilinde olmayan bir şeyin teklifinin asla 

gerçekleşmediği konusunda ittifak etmişlerdir.” Dolaysıyla bunun hilafına bir söz 

söylemek ümmetin icmâsına da ters düşmektedir.
1199
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2.4.5. Allah’ın Salah ve Aslaha Riayet Etmesi 

İyiyi veya en iyiyi yapmak anlamına gelen salah ve aslah meselesi de klasik 

kelamın en önemli tartışma konularından biridir. Mu’tezile ile Ehl-i sünnet mezhepleri 

arasında tartışılan mesele aslında önemli ilkesel arka plana dayanmaktadır. Mu’tezile 

Allah’ın salah ve aslaha riayet etmesi adalet ilkesi gereği vaciptir derken
1200

 ehlisünnet 

ulûhiyet vücub kabul etmez demişlerdir. 

Sâbûnî de bu konuyu aynı ilke çerçevesinde tartışmış ve Allah’a vücub isnat 

etmenin doğru olmadığını savunmuştur. Müellif salah ve aslahın Allah’a vacip 

olmadığının akli ve nakli delillerinin olduğunu söylemiştir. “Nakli delillere gelince 

irade bahsinde saydığımız bütün (nakli) deliller bu meselede delildir.”
1201

 

Müellife göre bu konunun nakli delilleri ise şunlardır:  Aslaha riayet etmek 

vaciptir demek ulûhiyet ve rubûbiyete zıttır. Çünkü rubûbiyet vücub kabul etmez. 

Ayrıca biz insanlar Allah’tan hayır olanı isteriz eğer salaha riayet vacip olsaydı bu 

durumda ona yalvarmak nankörlük olurdu. Çünkü o zaten salaha riayet etmektedir. Eğer 

Allah’ın aslaha riayeti vacip olsaydı bu durumda onun hidayet vermesi da bir lütuf 

olmazdı. Zira vacip olan bir şeyi yapmak lütuf olmaz. Ayrıca Allah kâfirler hakkında 

aslah olanı yaratmak mecburiyetinde olduğu halde onların hidayet gibi en aslah olan 

şeyi verememiştir anlamına gelir. Bir diğer yönüyle şeytanların hayatlarının kendi 

haklarında hayır olmadığı herkes tarafından bilindiği halde, aslaha riayetin vacip 

olduğunu savunanlar bunu hayır saymış olurlar. 

Sonuç olarak ehlisünnete göre yüce Allah, mü’min kulları hakkında lütfu 

keremiyle muamele etmekte, lütfü keremiyle muamele etmediklerine ise kahrı ile 

muamele etmektedir. O kahrında da lütfunda da övgüye layıktır.
1202

 Müellif de aynı 

görüşleri paylaşmaktadır. 

 

2.4.6. Rızık, Ecel 

Önceki bölümlerde de geçtiği gibi, ehlisünnet uleması tüm fiillerin yaratıcısı 

olarak Allah’ı kabul etmiştir. Dolayısıyla rızıklar da onun kudreti dâhilindedir. Allah’ın 

tüm varlıkların rızıklarını taksim ettiği noktasında mezhepler hemfikirdirler. Ancak 

haramın rızık olup olmadığı noktasında tartışma vardır. 
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 Kadı Abdulcebbar, Şerhu Usûli’l- Hamse, s. 133 
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Mu’tezile haram, rızık değildir derken, ehlisünnet uleması, haramı rızık 

saymakla beraber haramdan dolayı ceza gerektiğini söylemişlerdir. Müellife göre 

mezheplerin bu fikir ayrılıkları onların rızık tanımıyla alakalıdır. Mu’tezile, rızkın 

tanımını özel mülkiyet şeklinde yapmıştır. Mâtûridîler ise, rızkın tanımını canlı 

varlıkların kendisiyle beslendiği şey olarak yapmışlardır.
1203

 

Müellif, Mu’tezile’nin rızık tanımına şu eleştirileri yapmıştır. Yüce Allah 

Kur’an’da şöyle buyurmuştur: “Yeryüzünde hareket eden hiçbir canlı yoktur ki rızkı 

Allah’a ait olmasın.”
1204

 Bu ayette de ifade edildiği üzere yeryüzündeki tüm canlıların 

beslenmesi rızık olarak ifade edilmektedir. Ancak insan dışındaki varlıklarda özel 

mülkiyetin olmadığı açık iken, rızkı; özel mülkiyet olarak tanımlamak doğru olmaz. 

Ayrıca müellif, haram rızkı insanın kendi rızkını helal olmayan yollardan elde 

etmeye çalışması şeklinde yorumlamaktadır. Zira rızkı veren Allah, onu elde etmenin 

meşru yollarını da göstermiştir. Ancak gayrı meşru tüm yollar cezayı gerektirmektedir 

ki müellif bunu şu şekilde açıklamaktadır. “Bunun örneği şuna benzer; Bir padişah 

askerlerine yetecek kadar geçimlik vaat eder. Ancak onlara buna ulaşmak için edeple 

istemenin yollarını öğretir. Fakat bu askerler hadlerini aşar, hazinenin kapılarını kırarlar, 

fakat kendi hakları olan kadarını alırlar. Bu durumda padişahın vaat etiği kadarını 

aldıklarından şüphe yoktur. Fakat hadlerini aştıkları ve edepsizlik yaptıkları için en acı 

cezaya çarptırılırlar.” İşte haram yollardan rızık elde etmek buna benzer.
1205

 

Ecel konusunda ise müellif, ecelin tek olduğunu ve değişmeyeceğini 

söylemektedir. Zira bir kişi Allah’ın takdir ettiği ecelle ölür. Öldürme olayı katilin 

fiiliyle gerçekleşmez. Ömrün uzaması ve kısalması Allah’ın ezelî ve ebedî ilmi 

dâhilindedir.  Onun için Mu’tezile’nin iddia ettiği gibi kişinin iki eceli yoktur.
1206

 Zira 

Mu’tezililer kişi eğer öldürülmese ömrünün geri kalanını yaşayacaktı derler. 

 

2.4.7. Kaza ve Kader 

Kaza ve kader konusu şu ana kadar değinilen tüm tecviz ve tadil konuları ile 

alakalı bir konudur. Ehlisünnet kaza ve kader inancını imanın esasları arasında 

saymıştır. Ancak İslam mezhepleri arasında kader inancını reddedenler de olmuştur. 

Müellif, “Ehl-i hak kulların tüm fiillerinin Allah’ın kaza ve kaderi ile gerçekleştiğini 
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 Hud, 11/6 
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söylemiştir. Mu’tezile ise küfür ve isyan Allah’ın kazası ve kaderi ile değildir, 

demiştir”
1207

 diyerek söze başlar.  Devamında kaza ve kader kavramlarının tanımını 

yapmıştır. 

Sâbûnî, bu bölümde Allah dışında her şeyin hâdis olduğunu söylemiştir. 

Dolayısıyla onun dışında hayır olsun şer olsun bütün fiiller ondan sadır olmuştur. Yine 

müellife göre hayrın da şerrin de Allah’tan geldiğine iman, nakli delillerle açıkça ortaya 

konmuştur.
1208

 Yüce Allah şöyle buyurmuştur: “Biz her şeyi bir kader ile yarattık.”
1209

 

Hz. Peygamber (a.s) şöyle buyurmuştur: “Kader, hayrı da şerri de Allah’tandır.”
1210

 

 

2.5. El- Kifaye’de İman ve Bazı Semiyyat Bahisleri 

Bu bölümde kelam meselelerinin ilki olan büyük günah, şefaat iman İslam 

konuları ele alınacaktır. Müellif, iman ve İslam konularından hemen önce büyük günah 

konusunu işlemiştir. Bu da aslında iman tanımları ile büyük günah ilişkisi arasındaki 

ilişkiye dayanır. Zira “ İslam kelam okullarının benimsedikleri iman tanım ve 

anlayışları tetkik edildiğinde, tartışmanın temel gayesinin büyük günah işleyenin 

durumunu tanımlama amacını güttüğü anlaşılmaktadır.”
1211

 Bu konular dışında, 

müellifin çok az yer ayırdığı ahiret bahislerini de metni başlıklara boğmamak için bu 

başlık altında değerlendirmeyi uygun bulduk. 

 

2.5.1. Büyük Günah İşleyenin Durumu 

Büyük günah işleyenin durumu kelam ilminde önemli tartışmaların başında 

gelir. İslam dünyasında ilk siyasi fırkalardan olan Haricilerle başlayan tartışma, kelamın 

sürekli güncelliğini koruyan konularından olmaya devam etmiştir. Hariciler büyük 

olsun küçük olsun günah işleyen kimsenin kâfir olduğunu söylemişlerdir. Mu’tezile ise 

büyük günah işleyen kimsenin ne mü’min ne de kâfir olacağını ikisinin arasında bir 

yerde olduğunu söylemişlerdir. Mürcie ise iyilik nasıl küfre zarar vermiyorsa günah da 

imana halel getirmez demişlerdir. “Ehl-i Sünnet ise; -Allah onlara rahmet eylesin- 
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(büyük günah işleyen) mü’min olur fakat emre karşı geldiğinden dolayı asi olarak 

adlandırılır. Emirden çıktığı için fâsık diye adlandırılması caizdir” demişlerdir.
1212

 

Sâbûnî ise, bütün bu görüşleri verdikten sonra; imanın tasdik olduğunu söyler. 

Dolayısıyla tasdiki tekziple değiştirmeden bir kişinin kâfir olamayacağını, küfürle iman 

arasında bir orta yer olmadığını ancak şüphenin farklı olduğunu ve şüphenin ise küfür 

olduğu konusunda ittifak olduğunu söylemektedir.
1213

 

Müellif devamda; “Ey iman edenler, nasuh bir tövbe ile tövbe ediniz. Umulur ki 

Allah sizden kötülüklerinizi giderir”
1214

 benzeri günah ve iman kavramlarının bir arada 

geçtiği ayetleri örnek vererek, günah işleyen kimsenin kâfir olmayacağını savunmuştur. 

Aynı şekilde ümmet, Hz. Peygamber’den (a.s) beri günümüze kadar vefat eden her 

Müslüman’ın cenaze namazını kılmayı gelenek haline getirmiştir ki bu dua, kişinin 

büyük günah işlediği açık olan durumlarda bile yapılır. Anne babaya ve mü’minlere 

yapılan dualar da böyledir.
1215

 

Müellif, iman eden kimsenin cennete gideceğini savunur. Kendilerini ehli adl 

olarak niteleyen Mu’tezile’nin mü’min kimsenin ebedi cehennemde yanacağını 

söylemesinin hayret verici bir durum olduğunu söyler. Zira Allah ebedi cehennemin 

sadece küfürle olacağını söylemiştir. Ayrıca yüce Allah kendini affedici, çok affeden 

olarak nitelemiştir.
1216

 

Mu’tezile’nin kendi fikirlerine delil olarak sundukları “Kim bir mü’mini 

müteammiden öldürürse onun cezası içinde ebedi kalmak üzere cehennemdir”
1217

 ayeti 

kerimesinde ise kast edilenin, bir mü’mini öldüren kâfir olduğunu söyler.
1218

 

Günah ile ilgili bir diğer önemli mesele ise günahların büyük günah ve küçük 

günah olarak taksimi meselesidir. Aslına bakılırsa “büyük günah sorunundaki görüş 

uyuşmazlıkları imanın amelle ilişkisinin değişik biçimlerde anlaşılmasından 

kaynaklanmaktadır. Yani ameller, dinin emrettiği ibadetler vb. gibi pratikleri yapmak, 

kişinin imanının bir parçası mıdır yoksa değil midir?”
1219

 Amelin imandan bir parça 

olup olmadığı sorusu, günahta bu ayrımın temel sebebidir. 
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 Sâbûnî,  a.g.e, vr. 200b, Kadı Abdulcebbar, Şerhu Usûli’l- Hamse, s. 697, Eş’arî,  

      Makâlât, s. 70,81, 
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1215
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1217

 Nisa, 4/93 
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 Sâbûnî, a.g.e, vr. 20 a 
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 Özarslan, Selim, Kelâmda Tevbe, Ankara, 2003, s. 36 
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Müellif de büyük günah küçük günah konusuna önemli yer ayırmıştır.“Sonra 

insanlar büyük ve küçük günahlar konusunda ihtilafa düştüler. Bazıları küçük günahı 

inkâr ettiler, dediler ki; kişinin Allah’ın emrine karşı geldiği her fiil büyük günahtır.  

Onlardan bazıları da, kişinin ısrar ettiği günah büyük günah, kişinin işlediğinde istiğfar 

ettiği günah da küçük günahtır, demişlerdir.” Müellif, günahların büyük ve küçük olarak 

taksim edilmesi gerektiğini söyler.
1220

 

Büyük günahla ilgili önemli bir diğer mesele ise tanımı ile ilgilidir. Kelamcılar 

büyük günahı farklı şekillerde tarif etmişlerdir.
1221

 Bu tanımlar; ateş ile korkutulan 

günahlar, had gerektiren günahlar veya her günah bir başka günaha göre küçük veya 

büyük günahtır şeklindedir. Müellif bütün bu tanımları ayrı ayrı verdikten sonra en 

büyük günahın küfür olduğunu söyler.
1222

 Müellifin bu ifadesinden de aslında günahları 

büyük ve küçük diye taksim ederken onları bir dereceye tabi tuttuğu anlaşılır. 

 

2.5.2. Şefaat 

Günah sahibinin günahının affedilmesi anlamına gelen şefaat meselesi de 

kelamın önemli tartışmalarından biridir.  Müellif, şefaatin caiz olduğunu ifade 

etmektedir.  Allah’ın günah işleyenin günahını vasıtasız affetmesi caiz olduğu gibi nebi, 

resul ve bunların dışındakilerin şefaat etmeleri de caizdir.
1223

 

Ayrıca müellif şefaat konusunda Hanefi meşhuru olarak ifade edilen hadislere de 

müracaat etmiştir. Bu konu da çeşitli hadislere yer veren müellif, aslında bu hadislerin 

ahad hadisler olduğunu söyler. Ancak çeşitli hadis kaynaklarında çok sık ve farklı 

lafızlarla geçen bu hadisler şöhret derecesine ulaştıkları için bu hadisleri inkâr bidat ve 

dalalet olur.
1224

 

Sâbûnî, son olarak da büyük günah işleyen kimse için şefaati yok saymak onu 

ümitsizliğe iter demektedir. Şefaate inanmak insana ümit verir. Yüce Allah da ye’si 

yermiş ve mü’min için yasaklamıştır.
1225
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2.5.3. İman ve İslam 

Sâbûnî, iman ve İslam konularını beş başlık altında ele almıştır. Her başlık 

altında ayrı bir meseleyi değerlendirmiştir. Biz bu başlık altında iman ve İslam’la ilgili 

bu meseleleri bir arada vermeye çalışacağız. 

Bu meselelerin birincisi imandan sorumlu olmak vahiyle mi yoksa akılla mı 

olacağı sorusudur. İmandan sorumlu olmak sorusu ile beraber akıl imanın ne kadarından 

sorumlu olur sorusu da bu meselenin önemli bir parçasıdır. 

“Hariciler, Mülhide, Rafızîler ve Müşebbihe akılla hiçbir şey vacip olmaz 

dediler. Akılla imanın güzelliği de küfrün kötülüğü de bilinmez. Bunlar ancak şeriatla 

bilinir. Eş’ariye ise akılla bir kısım şeylerin iyiliği ve kötülüğü bilinir ancak akılla bir 

şey haram veya vacip olmaz, akıl bütün bilgileriyle şeriata tabidir demişlerdir. Mu’tezile 

ise, nimet verene şükür akılla bilinir ve aklın yaratılmışların faydasına olduğuna 

hükmettiği şeylerin (hükmü) sabit olur, demişlerdir.”
1226

 

Müellif ise akılla bazı şeylerin iyiliği veya kötülüğünün bilinebileceğini kabul 

eder. Ancak Mu’tezile ile aralarındaki farka işaret eder. “Bizim kavlimizle Mu’tezilenin 

kavli arasında bir fark vardır. Onlar nasıl ki insan kendi fiillerini kendisi yaratır 

diyorlarsa, aynı şekilde akıl da vacibi sabit kılar derler. Bize göre ise akıl vacibi bilir, 

vacip kılan ise yüce Allah’tır. Vacip kılan gerçekte Allah’tır ancak bunu peygamberler 

vasıtası ile yapar. Burada açığa çıkmıştır ki hidayet veren de vacip kılan da Allah’tır. 

Ancak bunu akıl vasıtası ile yapar.”
1227

 

Müellif, aklın şeriatı bilmek için bir vasıta olduğunu, akıl olmadan vahyin 

anlaşılamayacağını söyler. Fakat eğer vahiy gelmezse insan Allah’ı tanımakla ona 

şükretmekle ve onu birlemekle sorumlu olurdu. Ancak bunun dışındaki tüm 

sorumluluklar ancak vahiyle sabit olur demektedir. Bunu insaf sahibi olan ve hatasında 

ısrarcı olmayan herkes kabul eder demektedir.
1228

 

İmanla ilgili bir diğer mesele ise imanın mahiyetiyle ilgilidir. İmanın mahiyeti 

ile ilgili İslam âlimleri büyük ihtilaflara düşmüşlerdir. İmanın tanımını yaparken iman 

amel ilişkisini göz önünde bulundurmuşlardır. Zira kelam tartışmalarının temelini 

oluşturan büyük günah meselesi ve dolayısıyla iman amel ilişkisi imanın mahiyeti ile 

ilgili konulardır. Bu konuda önemli kavramlar ise amel, marifet, tasdik ve ikrar 
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kavramlarıdır. İslam âlimleri imanı tarif ederlerken bu kavramları kendi itikadî 

görüşlerine uyacak bir dikkatle kullanmışlardır. 

“Malik, Evzaî, Şafiî, ve Hadis ehli iman; kalp ile tasdik, dil ile ikrar ve 

rükünlerle amel etmektir dediler. Mâtürîdîlerin çoğu iman kalp ile tasdik dil ikrardır 

demişlerdir. Bişr b. Ğıyas el- Merisi, İbn Ravendî: iman tasdikten ibarettir çünkü tasdik 

kalp ve dil ile olur demişlerdir. Abdullah b. Said el- Kattanî ve Fadl er- Rakkaş: İman 

kalbin marifeti ile ikrardan ibarettir. Kerramiyye: İman ikrardan ibarettir demiştir. 

Kaderî’lerden Cehm b. Safvan iman marifettir demişlerdir. Muhakkık âlimlerimiz ise 

imanın kalp ile tasdikten ibaret olduğunu söylemişlerdir. Dil ile ikrar ise sadece 

dünyada Müslüman ahkâmının yürütülmesi için gereklidir.”
1229

 

Müellif, imanın tasdikten ibaret olduğunu kanıtlamak amacıyla ayetlerden çeşitli 

örnekler vermiş daha sonra ise hadislerden örnekler vermiştir. Dilin ikrarının ise kalpte 

geçenin bilinmesi için gerekli olduğunu söyler.  Bununla alakalı olarak bir kişi ikrar 

ediyor fakat kalp ile tasdik etmiyorsa bu bize göre mü’min, Allah indinde kâfirdir. Aynı 

şekilde kalp ile tasdik edip dil ile ikrar etmeyen de bize göre kâfirken Allah indinde 

mü’min olur. İmanın marifet olduğunu söylemek, -her bilgin mü’mindir- anlamına gelir 

diyen müellif marifetin tek başına imanı ifade etmediğini savunur.
1230

 

Mukallidin imanı meselesi de iman konularının önemlilerindendir. Mukallid: 

Aklî veya naklî bir delil aramaksızın başkasının başkasına ait söz veya fiilin 

doğruluğuna inanan, ona bağlanan kimse demektir. Mu’tezile, mukallidin mü’min 

olmayacağını söylemiştir. Her bir meseleyi, aklının yardımıyla, mukabil şüpheyi 

bertaraf edebilecek şekilde bilmedikçe mü’min sayılmaz demiştir.
1231

 

Müellif ise, ehli kelamın çoğunluğuna göre mukallidin imanının sahih olduğunu 

söylemiştir. Çünkü iman tasdikten ibarettir. Zira birisine bir haber verildiğinde bu kişi 

bu haberi tasdik ettiğinde onun için habere inandı denmesi doğru olursa, mukallit kimse 

de inanılması gereken şeylere inandığı için mü’min sayılır.
1232

 

İman konusunda önemli bir diğer mesele ise imanda istisnadır. Birinin ben 

inşallah mü’minim demesi gibi imana halel getirecek bir söz söylemesi caiz midir? 

Müellif imanda istisnanın caiz olmadığını söylemektedir.
1233
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İman meselesinde bir başka mesele ise imanda artma ve eksilmenin olup 

olmaması ile ilgilidir ki bu konuda müellif imanın tasdikten ibaret olduğunu söylediği 

için imanın aslında artma ve eksilme olmadığını söyler. Ancak iman edilecek şeyler 

bakımından artış ve eksilme olabilir.
1234

 

İman –İslam konuları ile ilgili müellifin ele aldığı son konu ise iman ve İslam 

kavramları arasındaki farktır. Daha önce de ifade edildiği gibi müellif, imanı tasdik 

olarak tanımlamaktadır. “İslam ise boyun eğmek ve teslimiyet anlamlarına gelir” 

demektedir. Ancak kelime anlamı bakımından aralarında farklılık arz etseler de müellif 

ehlisünnet ulemasının bu kelimeleri birbirinden ayırmadığını söylemektedir. Çünkü 

iman İslamsız İslam ise imansız tasavvur edilemez. Müellif, Rasulullah’ın (a.s) insanları 

itikadî bakımdan mü’min, kâfir ve münafık diye üçe ayırdığını bu kategori içinde 

Müslüman diye bir kategori olmadığını söylemektedir.
1235

 Dolayısıyla imanla İslam 

kavramları arasında böyle bir ayrıma gitmenin anlamsız olduğunu savunmaktadır. Bu 

ise, kişilerin iman edip Müslüman olmadıklarını veya tersi bir durumu savunan anlayışa 

ve bu kavramları istismar edenlere karşı söylenmiştir. 

 

2.5.4. Bazı Semiyyat Bahisleri 

“Semiyyat kelam konularından aklî delillerle sabit olmayıp yalnızca peygamber 

aracılığı ile yüce Allahtan işitilen naklî delillerle sabit olan itikadî hükümlerdir.”
1236

 

Durum böyle olunca semiyyat konuları tamamen imanla alakalı ele alınmıştır. 

Müellif, sem’iyat bahislerine ayırdığı başlıkta; işitme yoluyla iman edilmesi 

vacip olanlar demektedir. Dolayısıyla sem’iyat bahisleri için aklî istidlali gerekli 

görmemiştir. Müellif konuya aklın hükümleri ile başlar.“Aklın hükümleri üç kısımdır. 

Bunlar: Vacip, mümteni’ ve caizdir. Vacip olan Allah’ın zatı ve sıfatlarına (imandır). 

Mümteni’ olan ise yüce Allah’a şirk koşulması, ona çocuk, benzerlik, yalan veya sefeh 

isnat edilmesidir. Caiz ise varlığı ve yokluğu aklen tasavvur edilebilen anlamına gelir. 

Bu kısım mümkün diye de nitelendirilir. Aklın yolu bu gibi durumlarda tasdiktir. Eğer 

bir konuda kesin bir delil varit olduysa, varlığına karar verildiyse buna iman etmek 

vacip olur.”
1237
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Müellif, devamında ise iman edilmesi vacip olan ahiretle ilgili konuları 

saymıştır. Bunlar “kabir azabı, ölümden sonra diriliş, cesetlerin haşri, kitapların 

okunması, amellerin tartılması, sırat, şefaat, cennet, ateş ve yüce Allah’ın bu ikisinde 

dostları ve düşmanları için yarattıklarıdır.”
1238

 

Kabir meselesine gelince; Mu’tezile kabir azabını reddetmiştir. Ancak Ehl-i 

sünnet uleması kabir azabının hak olduğunu söylemişlerdir. Sâbûnî de aynı şekilde 

kabir azabının hak olduğunu aynı şekilde münker ve nekirin suallerinin hak olduğunu 

söylemiştir. Sâbûnî bu görüşlerini daha çok ahad olduğu bilinen haberlere 

dayandırmıştır.
1239

 

Müellife göre ölümden sonra diriliş bedenen olacaktır. Bu konudaki nassları 

verdikten sonra kitapların okunmasının ve mizanın hak olduğunu söylemektedir. Ancak 

mizanın mahiyeti hakkında bilgimiz yoktur, ancak yüce Allah kullarının amellerini bir 

şekilde tartacak güçtedir. Bunun mahiyeti hakkında ise malumat verilmemiştir. 

“Sırat köprüsü ise; cehennemin üzerine kurulmuş bir köprüdür. Kimi insanlar 

yıldırım gibi, kimileri rahvan atlara binmiş gibi, kimisi yürüyerek, kimisi ise bu köprüyü 

karıncalar gibi yüz üstü sürünerek geçecektir” diyen müellif, devamında ise şefaatin de 

hak olduğunu söylemektedir.
1240

 

Semiyyat bahislerinde cennet ve cehennem konusu önemli bir yer işgal eder. 

Cennet ve cehennem ile ilgili iki önemli tartışma konusu vardır. Birinci mesele; cennet 

ve cehennemin yaratılmışlığı ve şu an mevcut olup olmadıklarıdır. Kelamcıların bir 

kısmı; cennet ve cehennem şu anda mevcuttur derken, diğer bir kısmı ise; şu anda 

mevcut değildir, kıyamet günü yaratılacaklardır demişlerdir.  Bu tartışmaların İkincisi 

ise; cennet ve cehennemin ebediliği ile ilgilidir. Kelamcılar bu konuda da farklı 

kanaatler ileri sürmüşlerdir. Bazı kelamcılar, cennet ve cehennem ebedidir derken, diğer 

bazıları ise ebedi değil her ikisi de sonludur demişlerdir. Bununla beraber cennetin 

ebedi, cehennemin ise sonlu olduğunu söyleyenler de olmuştur.  
1241

 

Müellife göre ise cennet ve cehennem, Mu’tezile’nin gayrına şu anda mevcuttur 

ve yaratılmışlardır. Onların yaratılmış olduklarına inanmak da vaciptir. 

Cennet ve cehennemle ilgili bir başka önemli tartışma olan ebediyet konusunda 

ise; her ikisinin de içindekilerle beraber sabit ve ebedi olduklarını söyler. Aynı şekilde 
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ahiretle ilgili mütevâtir nasslarda geçenlerin cümlesi haktır ve hepsine iman etmek 

gerekir demektedir. Dolayısıyla cennet ve cehennemin ebedi oldukları nasslarla sabittir 

demeye getirmektedir.
1242

 

Başta da ifade ettiğimiz gibi Sâbûnî, sem’iyyat bahislerinin aklen mümkün 

olduklarını söylemiştir. Aklen mümkün olan şeyler hakkında eğer nass varit olmuş ise, 

iman etmek vacip olur. Dolayısıyla semiyyat bahisleri ile ilgili daha önce geçen tüm 

konulara iman etmek vaciptir. 
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a.g.e, vr. 216a-b 



 

SONUÇ 

 

Bu çalışmamızda Mâtürîdî düşüncesinde önemli bir yeri olan Nurettin es- 

Sâbûnî’nin el-Kifâye adlı eserini tahkik etmek istedik. Eserin Arapça metnini tahkik 

etmekle beraber eserin kelam ilmine katkılarını değerlendirmek de bir başka hedefimiz 

olmuştur. 

Eser, daha önce de ifade ettiğimiz gibi Mâtürîdî kelam literatürüne ait en önemli 

ve en kapsamlı eserlerden bir tanesidir. Sâbûnî’nin bu eseri her ne kadar el- Bidâye adlı 

eseri kadar meşhur olmamışsa da, klasik kelam konularının tamamını ayrıntılı 

sayılabilecek şekilde ele almasından dolayı da önem taşımaktadır. Eser ayrıca yazıldığı 

dönem ve bölge itibariyle Eş’arî kelamının etkisinde kalmadan yazılmış olması yönüyle 

de önem taşımaktadır. 

Sâbûnî, bu eserinde kelamî meseleleri nezih bir dille işlemiştir. Aynı zamanda 

kelam konularını ayrıntılı bir şekilde tartışmak yerine farklı görüşleri vermeyi ve 

görüşleri Mâtürîdî bakış açısıyla değerlendirmeyi hedeflemiştir. Onu için eser, daha çok 

bir Mâtürîdî kelamı ders kitabı izlenimi vermektedir. 

Müellif, eserinde klasik kelam konularını yine klasik Mâtürîdî literatürün ele 

aldığı sıra ile işlemiştir. Bu eserinde kelam ilmine yönelen eleştirilere cevap verdikten 

sonra, kelam ilminin faziletini anlatmış ve bu ilmin birilerinin söylediği gibi bidat bir 

ilim olmadığını kanıtlamaya çalışmıştır. Kelama göre bilginin tanımı ve kaynakları; 

ilahiyat, nübüvvet, iman ve semiyyat bahisleri yazarın ele aldığı diğer konulardır. 

Müellif, görüşlerini kanıtlamaya çalışırken aklî istidlale başvurmuştur. Bu 

anlamda gerek klasik mantığın ilkelerini gerekse felsefî istidlali kullanmayı ihmal 

etmemiştir. Sâbûnî’nin görüşlerini değerlendirirken ifade edildiği gibi müellif, önce 

farklı mezheplerin görüşlerini vermiş, daha sonra bu konuda Hanefi- Mâtürîdî ekolüne 

ait görüşün doğruluğunu kanıtlamaya çalışmıştır. Ancak aklî istidlal yaparken 

kendinden önceki ulemayı aştığı da söylenemez. Hatta zaman zaman kendinden önceki 

ulemanın gerisinde kaldığı da söylenebilir. 

Aklî istidlalin yanında naklî istidlale de başvuran müellif, zaman zaman ahad 

haberlere de başvurmuştur. Ancak daha önce de ifade ettiğimiz gibi ahad haberleri delil 

olarak kullanırken verdiği haberlerin meşhur haberler olduğun söylemiştir. Müellife 

göre meşhur haberler mütevâtir hükmündedir ki meşhur haberin inkârı bidattir. 
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Hadisçiler tarafından Hanefi meşhuru olarak ifade edilen bu haberler, eserde muhtelif 

bölümlerde istidlal için kullanılmıştır. 

Eseri tanıtırken ifade ettiğimiz gibi bu eser Hanefi- Mâtürîdî ekolünün önemli ve 

taammüm bulmuş bir eseridir. Gerek işlediği konular, gerek müellifin yaşadığı bölge ve 

gerekse müellifin yaşadığı devrin özelliklerini yansıtması bakımından büyük önem 

taşımaktadır. 

Ayrıca tabâkat kitaplarında müellifin şahsı ve ilmi şahsiyeti ile ilgili bilgilerin 

sınırlı olması araştırmamızda önemli bir sorun olmuştur. Bu bilgilerin eksikliği de 

müellifin sadece kelam alanında eser vermiş olmasına bağlanmaktadır. 

Son olarak tahkik ve tetkik etmeye çalıştığımız bu eserin yazıldığı dönemin ilim 

anlayışına ışık tuttuğu kanaatindeyiz. Bu çalışmamızın esere ulaşmada araştırmacılara 

büyük kolaylık sağlayacak olması, bizim için büyük önem taşımaktadır. 
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