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KELAM’DA iILHAMIN BiLGIi DEGERI

Abdiilgaffar ASLAN"

OZET

Keldm ilminde bilgi kaynaklari, saglam duyular, dogru haber ve akildir.
Bazi c¢evreler, bu bilgi kaynaklarmi dikkate almadan insanin zihninde/
nefsinde/kalbinde aniden parlayan, ortaya ¢ikan ve ilham denilen bilgileri de gegerli
kabul etmislerdir. Mu’tezile, Maturidi ve Es’ari ekoliine mensup kelamcilara gore
ilham, siibjektif bir tecriibedir, bu tiir tecriibenin genel gegerliligi yoktur. Kelamcilarin
bilgi kaynagi igerisinde yer almayan ilham, dini alanda kullanilabilecek kesin bilgi
kaynag1 olmadig1 gibi uyulmasi zorunlu bir hitkkmiin delilini de teskil edemez. Ancak
Gazzali ve sonrasi bazi Eg’ari kelamcilarina gore, insanin kalbine bazi bilgilerin ilham
edilmesi miimkiindiir. Bununla birlikte, Gazzali hari¢, Razi, Amidi, Taftdzani gibi
kelamcilara gore de, ilham bir bilgi kaynagi olmadigi i¢in onunla genel gegerliligi
bulunan kesin bilgiler elde edilemez ve dini alanda delil olarak kullanilamaz.

Anahtar Kelimeler: Kelam, bilgi, ilham, Mu’tezile, Eg’ariyye, Maturidiyye.

ABSTRACT
Epistemological Value of Inspiration in the Science of Kelam

Epistemological sources of Kelam are basically healthy senses, true news
and intellect. Howewer, some circles, without taking these epistemological sources
into account, accept the inspirative knowledge that has been come out suddenly in
human intellect inner sense and heart. According to the theologians who belonged to
Mutezila, Maturidi and Ashari school of thoughts, inspiration is a subjective
experience and this kind of human experience does not have any value at all.
Therefore, since inspiration was not considered as an epistemological source by the
theologians, it can not be used as a definite and authentic source of knowledge in
religion as well as a true evidence for any compulsory religious rules. On the other
hand, Gazzali and some later Ashari theologians maintain that some kind of
knowledge can be inspired into the hearts of human beings. Howewer, except
Gazzali some theologians like Razi, Amidi and Taftazani argue that, since
inspiration is not an epistemological source, true and definite knowledge can not be
derived from it and it can not be used as a true evidence in religious field.

Key Words: Theology, Knowledge, Inspiration, Mutazila, Ashariyya, Maturidiyya.
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Giris

Bilgi, kisiyi hakikate gotiirmek yaninda iyiye yoneltmek gibi pratik bir
gaye etrafinda da sekillenmelidir. Her seyden evvel, liretilen bilginin bu degerin
gayesiyle celisir bir nitelik tasimasi, bu gayeyle tutarli bir yap1 arz etmemesi,
bilginin varlik nedenini ortadan kaldiracagi i¢in onun sahih bir bilgi olarak
nitelenmesini engeller. Bu bakimdan nesnellik, kesinlik bilginin gayesi
olmalidir. Kendisiyle sistematik bilgi elde edilecek bilgi kaynaklar
olusturulurken hep bu giye gozetilmelidir. Surast muhakkaktir ki, kaynagi ve
sonuglar itibariyle nesnel bilgiyi bile yikima ve c¢iirlimeye gotiiren bir bilgi
kaynagmin hakikiliginden s6z edilemez. Zira dogruluk, objektiflik ve degerlilik
iddiasi tagtyan her bilginin tutarli olmak gibi bir zorunlulugu bulunmaktadir. Bu
husus, ozellikle Kelam ilmi i¢in aynen gegerlidir. Kelam epistemolojisini
kurarken her seyden dnce mantiksal tutarlilik olarak adlandirilan i¢-tutarlilik ile
olgusal tutarlilik olarak adlandirilmasi miimkiin olan dis-tutarliliga yaslanarak
Onermelerini dilsel alana tasimak durumundadir. O, sisteminin mantiksal ve akli
temellendirilmesini gergeklestirirken i¢ diinyasiyla birlikte, kendisinin disinda
yer alan maddi ve manevi varlik diinyasindan yararlanmayi ihmal etmez.
Boylece Kelam ilmi, oncelikle tarihte ortaya konulmus bir epistemik sistemin
mantigini, kurulus yapisini, uzandigi alanlari, kavramsal hakimiyeti ve dnerme
diizeniyle igeriklerini anlamak durumundadir.

Kelamcilar, 6zellikle Kur’an’dan bilgi iretirken istenilen anlamin
zihinlerde olugmast i¢in muhtemel delalet tirlerinin ve lafzin
incelenmesini/nazar1 6nemsemektedirler. Boylece onlar, lafzin ve ibarenin
zahirinden hareketle, anlagilir lafiz ve anlaim bigimleriyle bunu
ifadelendirmektedirler. Kelamcilarin bu ifade bigimleri sadece arac¢ agisindan
degil mahiyet agisindan da ilhamin bir bilgi kaynagi olup olamayacagi gayretini
de igermektedir. Zira kelamcilarin sozleri ilim, marifet ve tasdik hakkindadir.
Sozgelimi onlarin sozleri arasinda “Allah’ta fani olmak™ ve benzeri sozler yer
almaz. Onlara gore Allah’in zati, sifat1 ve fiilleri, insanin zat, sifat ve fiillerinden
mutlak olarak farklidir. Ontik olarak Allah kadim, mutlak kemal derecesinde
irade ve kudrete sahiptir. Insan ise hadistir, sifat ve fillerinde nakistir. Kelamci,
Allah hakkinda sahitten gaibe istidlal ederek benzerligi degil, tenzihi
benimsedigi bir inang olusturmaya caligir.

Ote yandan mutasavviflarin temsil ettigi ekoller, felsefi dzelligi agir
basan yonelimler, mitolojik ve hermetik iisliibun hakim oldugu Ismaili filozoflar
ve Batini mutasavviflar, sanatsal duygulara veya gesitli zevki tecriibelere irca
edilebilecek diger deruni duygularin tezahiirleri gibi hususlar, bu ¢aligmamizin
konusuna dahil degildir. Yine Sia’nin gizli/ortiilii bilgiyi dini-mezhebi ve siyasi
diizlemde kullanmasi ve yorumlamasi ile ortaya ¢ikan bir ¢ok Batini akim da
dogrudan bizi ilgilendirmemektedir. Bizi burada ilgilendiren husus, kelamcilarin
ilhama iligkin bakis agis1 olacaktir. Kelamcilarin su veya bu dini grubun farkli
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Keldm’da ilhamin Bilgi Degeri

sekillerde benimsemeye devam ettigi ilhama olan yaklasimi, objektif bilgi ve
bilimsel elestiri sinirlar1 dahilindedir.

1. ilham Kavram

[lham kelimesinin kokii olan /-A-m’nin sozliik anlami, “yutmak,
yutturmak veya agi1zdan asagl indirmek’tir. Araplar, “birisi bir seyi bir
kerede yuttugunda,” lehime’s-gsey veya iltehemehu diye ifade ederler. Terim
olarak kullanilist i¢in de “bir seyin kalbe ilkd edilmesi ve onun da bunu
yutmas1”, “Allah tarafindan dogrudan birinin kalbine dogdurulan sey”,'
“insan1 bir sey meydana getirmeye, bir sey yapmaya sevk eden gii¢, heyecan”,
“(bir seyi bir baska seye) cezbetmek” 2 gibi anlamlar verilmistir. Ancak ilham
kavram1 daha ziyade, Allah’in dogrudan veya melek vasitastyla kulun kalbine
ulastirdig1 ve ona Ogrettigi seyler i¢in kullanllmlstlr.3 Nitekim: “Allah ona hayri
ilham etti” demek, “ona hayr gretti” anlamina gelmektedir.”

Terim olarak ilham, ¢ok farkli sekillerde tanimlanmistir. Biz burada
ilhama getirilen bazi tarifleri vermekle iktifa edecegiz. Ragib (6. 602/1108)
ilhamin s6zliik anlamini, bir seyin kalbe ilkasi seklinde verdikten hemen sonra,
sadece Allah veya mele-i ’ala tarafindan olan iletimlere ilham’ denildigini
zikretmektedir. Taftazani (6. 793/1390) ilham'i, "feyz yoluyla mananin kalbe
ilkas1"® diye tarif etmektedir. Ciircani (6. 816/1413) ilham', “kalbe feyz yoluyla
ilka olunan sey veya kalpte olusan bilgi”’ olarak tamimlamaktadir. Eba Hilal el-
Askeri (6. 400/1009) de ilhami, “Hayrin yapilmasi ve serrin terk edilmesine
iligkin olarak kalbe dogan bilgilerdir”® seklinde tarif eder. Muhammed Abduh'a
(8. 1323/1905) gore ise ilham, "insanin nefsinde hissettigi bir vicdandir."’

' ibn Manzir, Ebu’l-Fadl Cemaluddin Muhammed, Lisdnii’'l-Arab, Beyrut, ty, XII, 555; er-

Ragib, Ebu’l-Kasim el-Huseyn Muhammed el-Isfehani, el-Miifieddt fi Garibi’l-Kur’dn,

Istanbul 1986, s. 687; er-Razi, Fahreddin Muhammed b. Omer, Mefdtihu’l-Gayb, Istanbul

1307/1889, VIII, 582; el-Ciircani, Ali b. Muhammed es-Seyyid es-Serif, Ta rifét, Istanbul

1308, s. 25; Semseddin Sami, Kdmus-i Tiirki, Istanbul 1317, 1,160.

Ibn Manzur, Lisanii’I-Arab, XTI, 555; Semseddin Sami, Kdmus-i Tiirki, 1, 160.

er-Razi, Mefdtihu’'l-Gayb, V111, 583.

el-Ferahidi, Eba Abdurrahman el-Halil b. Ahmed, Kitdbu'l-Ayn, Beyrut, 1988, IV, s. 57.

er-Ragib el-Miifreddt, s. 687. Ayrica bkz. fbn Manzir, Lisdnii'I-Arab, X11, 555.

et-Taftazani, Sa’duddin Mes’ud b. Omer, Serhu’l-Akaid, Istanbul 1973, s. 45; Asim

Efendi, Seyyid Ahmed, Kdmus Tercemesi, Istanbul 1304, IV, 490.

7 Ciircani, Ta rifat, s. 23.

8 el-Askeri, EbQ Hilal el-Hasan b. Abdillah, el-Fiiriku ‘I-Liigavi (ngr. Muhammed Basil
Uytinu’s-Std), Beyrut, 2005, s. 96.

®  Abduh, Muhammed, Risdletii’t-Tevhid, Kahire 1960, s. 119. Vicdan: “insanda vicdan
denilen bir kuvvet, bir meleke vardir... Bu kuvvet; hayrn serden, fazileti reziletten
aywrarak, bizi hayra yoneltir ve serden alikoyar. Yolumuzu sasirdiimiz zaman oradan
degil, buradan yiiriiyiin emrini verir. Akseki, A. H., Isldm Ahldki (sade: A.A. Aydn),
Ankara, ty., s. 105.
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Bu sekliyle ilham ile Keldm ilmindeki, istidlal ve nazar, his (duyu) ve
tecriibe, haber ve rivayet, vahiy gibi biitiin bilgi edinme yollarin1 dikkate
almadan,'® insanin zihninde/nefsinde/kalbinde 4niden parlayan, ortaya ¢ikan
bilgiler kastedilir. Dolayiyla ilham soziiniin mutlak surette sifahilik disinda bir
anlama alinmamas: gerekir.'' Bagka bir deyisle, ilham mefhumu i¢e dogan,
vicdanti, hali, sahsi bir tecriibedir ve daima 6yle kalacaktir. Ciinkii ilham insanlarin
nefislerinde aniden parlar ve bir daha tekerriir etmez. '

Yaygin olmamakla birlikte ilham yerine kesf, miikasefe, hads (sezgi,
sezi, instuition), tecelli, varid, hevacis, havatir, firaset, basiret, feth, riiya,
miigdhede, marifet, irfan, yakin, ilm-i batin, ilm-i lediin, gariza, ilham-1 garizi,
vahy-i sir gibi tabirler de kullanilmis, 6zellikle tasavvuf terminolojisinde bunlara
az ¢ok farkli anlamlar verilmistir.”” ilham yerine bu kelimelerden herhangi
birisini tercih eden olsa da bunlarin sinirlar kesin olarak tespit edilememistir. Bu
nedenle, bu kavramlarin ilhamin yerine gectigini sdylemek de miimkiin
goriinmemektedir. '

2. ilhamin Problematik Yam

Kur’an’da ilham kelimesi, “(Allah) ona (nefse) fiicirunu da
takvasini da ilham etti”" seklinde yalniz bir ayette gegmektedir. Miifessirler,
s0z konusu ayette gecen elhamehd tabiri etrafinda farkli yaklasimlar

10 Kelamcilarm bilgi kaynaklarim tige hasreden delillerini sdyle 6zetlemek miimkiindiir:
“Insanda olusan bilgi ya kendi biinyesinden veya disarindan olmak {izere bir sebebe
baglidir. Bu sebep kisinin kendinden ise bu takdirde ya zahirl sebeplerden veya dahili
sebeplerden hasil olur. Kisinin kendi biinyesine bagli zahiri sebepler duyu organlaridir.
Dahili sebepler ise akildir. Kisinin disaridan elde ettigi bilgiler de haberdir.” Yeprem,
Saim, Maturidi nin Akide Risdlesi ve Serhi, Istanbul, 2000, s. 62—63.

'"" Fazlur Rahman, Isldm, (gev. Mehmet Aydin-M. Dag), Istanbul 1981, s. 37.

12 Muhammed Tanci, “Allah’in Elgisi Muhammed-Vahiy”, Islam Mecmuasi, Ankara 1956,

Say1: 8, s. 3.

Bu kavramlari tanimi i¢in bk. Babanzide, Ahmet Naim, “Ug Felsefi Terim Uzerine”,

Tiirkiye 'de Islamcilik Diisiincesi, (haz. Ismail Kara), Istanbul 1980, I, 280; Fazlur Rahman,

Islam (¢ev. Mehmet Aydin-M.Dag), Istanbul 1981, s. 37; Subhi es-Salih, Kur’dn Ilimleri

(cev.M.Said Simsek), Istanbul 1994, s. 27; Kara, Mustafa, Tasavvuf ve Tarikatlar Tarihi,

Istanbul 1985, s. 129-140; Aslan, Abdiilgaffar, “Kelamecilarin Dilinde Havatir Kavraminin

Kullanimu ve Bilgi Degeri”, Siileyman Demirel Universitesi Ilahiyat Fakiiltesi Dergisi,

Yil: 2006/1, Say:: 16, s. 29; Demir, Ahmet Ishak, Miitekaddimin Dénemi Kelamcilarina

Géore Bilgi Kaynagi Olarak Kesfve [lham, Marmara Universitesi Sosyal Bilimler Enstitiisii

(Bastlmamus Yiiksek Lisans Tezi), Istanbul, 1993, s.26vd.; Yildirim, Ahmet, Tasavvufun

Temel Ogretilerinin Hadislerdeki Dayanaklari, Ankara, 2000, s. 292-300.

14 Akder, Necati, “Vahyin Metafizik Temeli”, Isldm Mecmuasi, Say1: 3, Ankara 1958, s. 6.

'S Sems, 91/8. Ayette gegen “fiicir” tabiri, “haktan sapmak, hak yolu yarip diizeninden
¢ikarak kotiiliik ve isyana diismektir. Tiirk¢emizde edepsizlik etmek manasinda kullanilir.
“Takva” ise, “fiicurun zidd1 olarak, nefsi kurtarmanin, Allah’in korumasi altinda fenaliktan
sakinmasinin ilmidir...” Elmalili, Muhammed Hamdi Yazir, Hak Dini Kur’dn Dili,
Istanbul, ty, IX, 241.
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sergilemektedirler. Taberi (6. 310/922), Cdmiu’l-Beydn’da ibn Abbas’tan
yaptig1 nakillerde, fiiclir ve takva kelimelerinin, “hayir ve serri agiklad1” ve “taat
ve masiyeti Ogretti” anlaminda kullanildigini ifade etmektedir. Yine onun

LR INT3

aktardigima gore Allah bu kavramlarla “nefse bildirdi/arefe”, “nefse fiicir ve
takvayi agikladi/beyan etti”, “nefse tdat ve masiyeti agikladi”, “nefse masiyet ve
taat1 bildirdi”, “tdat ve masiyet” anlamlarim kastetmektedir.'® ibn Zeyd (5.
153/770) ise ilhami yaratma manasina alarak “fiicr ve takvay1 nefiste yaratt1”
tarzinda yorumlamaktadir.'” Razi (6. 606/1209) de, bu ayetteki ilham kelimesine
"yaratmak" ve “tedbir” anlamu vermektedir. Bu durumda ayetin meali,

"kétiiliikleri ve iyilikleri (takvayi) nefiste yaratti”'® seklinde olmaktadir.

Allah'n yaratilista nefse iyilik ve kotiiliikleri 6gretmesi, bildirmesi,
tanitmas1 ve kavratmasi (ilham, ilka, beyan) olarak izah edilmis ve insana
dogustan verilen bir kabiliyet tarzinda yorumlanmistir.'” Buna gére ilham, kulun
kesbine uygun olarak ortaya ¢ikmamaktadir. Bu goriigiin, Allah'm "Biz ona
(insana) egri ve dogru iki yolu da géstermedik mi?”"* ayetiyle desteklendigi
gorlilmektedir. Bu baglamda ilham, kulun kesbinin bir sonucu olarak degil,

kendisine dogustan verilen bir kabiliyet olarak degerlendirilmektedir.

Bu demektir ki, ayetteki elhemehd ibaresi, te’vili kabul etmesi, yani
birden fazla manayi tagimasini gerektirecek te’vile agik bir iislip ile kullanilmasi
nedeniyle, ilhamin nesnel bir bilgi kaynagi olarak yayginlagmasi igin yeterli
olmamugtir. Zira genel anlayisa gore ilham kavrami burada istilahi méanada
algilanmamis, insanlarin tamamina dogustan verilen bir durum olarak kabul
edilmistir.

Ote yandan ilham konusunda Hz. Peygamber’den rivayet edilen pek cok
hadis de bulunmaktadir.”’ Hz. Peygamber bir dudsinda soyle demektedir:
“Allah’tm, senin nezdinden bir rahmet istiyorum ki, onunla bana riisdiimii ilham
edesin.””> Yine Ebi Hireyre'nin riviyetine goére bir hadiste soyle

et-Taberi, Ebli Cafer Muhammed b. Cerir, Camiu’l-Beydn, an Te vili ayi’l-Kurdn, Beyrut,

1995, XV, s. 264-265.

7" et-Taberi, CamiuI-Beydn, XV, s. 264-265.

'8 er-Razi, Mefatihu’l-Gayb, VIII, 582. Bu dyetteki ilham kelimesi bagka miifessirler
tarafindan da yaratma anlaminda kullanilmistir. S6zgelimi, “Allah, mii’'minde takvayi,
kafirde ise fiicliru yaratti” denilmektedir. el-Hazin, Alaaddin Ali b. Muhammed, Liibdb 't-
Te il fi Medni’t-Tenzil, Istanbul 1899/1317, IV, 388.

 fbn Kuteybe, Ebi Muhammed Abdullah b. Miislim, Tefsiru Garibi’l-Kur’dn (nrs. es-
Seyyid Ahmed Sakr), Kahire 1957, s. 529; ez-Zemahseri, Muhammed b. Omer, el-Kessdf
an Hakdiki’t-Tenzil ve Uyini’l-Ekdvil fi Viiciihi’'t-Te'vil, Beyrut 1977; 1V, 759; el-
Firizabadi, Ebt Tahir b. Ya’kub, Tenviru’l-Mikbds min Tefsiri Ibn Abbas, Kahire, ty., s.
516; el-Kurtubi, Eba Abdillah Muhammed b. Ahmed, el-Cdmi li Ahkdmi’l-Kur’dn, by.,
ty., X, 133-134.

20 Beled, 90/10.

2l Sifilerin ilim anlayislarina kaynaklik eden hadisler ve degerlendirmeleri igin bkz.
Yildirim, Tasavvufun Temel Ogretilerinin Hadislerdeki Dayanaklari, s. 304 vd.

*? Tirmizi, Dua, 30, krs. Da’avat, 69.
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sOylenilmektedir: “Sizden énceki timmetlerin icinde ilhama mazhar olan kisiler
(muhaddesiin) vardi. Eger iimmetim arasinda da onlardan biri varsa bu,
Omer dir.” >

Hadis sarihleri muhaddestn tabirinin, mele-i ala’dan kalbine bir sey
ilham edilen kisiler i¢in kullanildigim ifade etmektedir.>*

Diger taraftan, muhaddesiin kavrami Ehl-i Beyt kiiltiiriinde resal ve nebi
kavramlariyla esdeger bir kullanima sahiptir. Kuleyni’nin (6. 329/940) el-Ustil
mine’l-Kdfi adli eserinde nebi ve velinin, imam ve nebinin hakikati arasinda uzvi
bir birliktelik giindeme getirilmektedir. Ozellikle “el-Fark beyne r-Resiil ve n-
Nebi ve’l-Muhaddes (Nebi, resiil ve muhaddes (sezgi sahibi) arasindaki fark
baby)” baghg altinda yaptigi gesitli rivayetler bunlardandir. S6zgelimi Hz.
ismail icin “Tarafimizdan génderilen bir resil ve nebi idi” *° ayetine Ehl-i Beyt
kiiltiirinde “veld muhaddesin” kelimesi de ilave edilerek okunmaktadir. Buna
gore, bu kavramlar arasindaki yegane fark soyledir: Nebi, uyanik halde iken
melegi gormez, fakat onu riiyada goriir ve sesini isitir; restil de melegin sesini
isitir ve onu hem riiyada ve hem uyanik halde iken goriir; muhaddes ise melegin
sesini isitir fakat onu ne rilyada ne de uyanik iken goriir.”® Ali b. Hiiseyin’den
yapilan bir rivayete gore o, bu ayette gegen muhaddes kelimesi ile kastedilen
kisinin Ali b. Ebi Talib oldugunu ileri siirmiistiir.”” Ayni metnin devaminda
anne tarafindan Hz. Ali’nin kardesi olan Abdullah b. Zeyd’in de muhaddes
oldugu sdylenmektedir. Ebi Abdillah Ca’fer b. Muhammed es-Sadik’tan rivayet
edilen bir sdze gore o, Hz. Ali’nin muhaddes oldugunu ve bu hususta kendisine
soru soranlara cevap verirken aralarinda bagka muhaddeslerin varligin1 haber
vermektedir.*®

B Rivayet i¢in bkz. Buhari, Ashabii’n-Nebi, 6, el-Enbiya, 54; Miislim, Fedailii’s-Sahabe, 23;
Tirmizi, el-Menakib, 17. Buhari’de bu hadisin farkli bir rivayeti de soyledir: “Sizden
onceki Israil ogullar: arasinda, peygamber olmadiklari halde kendisiyle konusulan insanlar
(ricalii’n-miikellemn) vardi. Ummetimin icinde onlardan biri varsa, o da Omer’dir.”
Buhari, Fedailii’s-Sahabe, 6.

2 Bkaz. Ayni, Bedreddin Mahmud b. Ahmed, Umdetii’l-Kdri Serhu Sahihi Buhdri, Kahire
1972, X111, 110.

2 Meryem, 19/54.

26 el-Kuleyni, Ebii Ca’fer Muhammed b. Yakab, Usili 'I-Kdafi, Beyrut 1401, I, 176-177.

21 el-Kuleyni, Usali’l-Kafi, 1,270-271.

B el-Kuleyni, Usilii’l-Kafi, 1, 270. Baz1 kaynaklarda muhaddes kelimesinin kullanilmas:
yaninda “kalbine hakikat ilham edilen kimse” anlaminda e/-muravva’ tabiri de kullanilmus,
ayrica bunlara az c¢ok farkli anlamlar yiiklenmistir. Muhaddes ve muravva’larin takip
ettikleri yol ise, peygamberlerin timmetleri i¢inde takip ettikleri yol gibidir. Onlarin
hikmetleri ise Hz. Muhammed’den faydalanmalaridir. Bu konuda Ali b. Ebi Talib’in 6zel
bir konumu vardir. Hz. Peygamber, diger insanlara vermedigi 6zel gizli bilgileri Hz.
Ali’ye vermistir. Bununla birlikte, Miisliimanlar igerisinde bu bilgiyi hak edenlere de
Ogretilmistir. er-Razi, Ebd Hatim Ahmed b. Hamdan, Aldmii 'n-Niibiivve: er-Redd ald’l-
Miilhid Ebi Bekr er-Razi, Beyrut 2003, s. 219.
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Ote yandan, ilk defa fikri/siyasi yoniiyle ana biinyeden kopan asir1 Sii
(Gulatu’s-Sia) ziimreler arasinda Beyaniyye, Mugiriyye, Mansiriyye, Cendhiyye
gibi firkalar bulunmaktadir.”’ Burada Gulat’in inanclarinin en garpici temsili bir
numunesi olarak el-Mugire b. Said el-icli (el-Beceli) el-Kafi’nin (6. 119/737),
Ebii Mansir el-Icli’nin (6. 121-127/738-744) ve Ebu’l-Hattdb Muhammed b.
Ebi Zeyneb Miklas el-Ecda’ el-Esedi el-Kifi’'nin (6. 143/760) oldugu
sOylenmelidir. Bunlardan bazilar1 “ism-i a’zam” sayesinde ilahi bilgilerin kalbe
akacagini iddia etmiglerdir. So6zgelimi, Ebu’l-Hattdb, Ca’fer es-Sadik’in
kendisini, 6limiinden sonra naibi ve vasisi kildigi, Allah’in “ism-i a’zam”mi
kendisine 6grettigi iddiasinda bulunmustur. Hatta o, daha da ileri giderek, 6nce
niiblivvet, sonra risdlet iddia etmis, ayrica insanlarin kendisine itaat etmeleri
gerekli olan Allah’i elgisi ve onlarm delili (hiiccet) oldugunu sdylemistir.*’

Goriliyor ki burada, Ca’fer es-Sadik’a nispet edilen gesitli rivayetlerin
de etkisiyle baz1 Sii firkalarin liderleri kendileri i¢in ilhami kesin bilgi kaynagi
olarak kabul etmistir.

Ehl-i Siinnet kelaminin heniiz tesekkiil etmedigi bundan yaklasik bir
asir sonra tasavvuf diisiincesini konu edinen eserlere baktigimizda duyu, haber
ve aklin Gtesinde ilhamin da asil bilginin kaynagi olarak kabul edildigini
goriiriiz.*' Oysa kelamin yapi ve islevsel agidan tasavvufla diyaloga girmesi i¢in
bir zorunluluk goriilmemektedir. Buna ragmen, Islam’in erken doneminden beri
devam edip gelen bu yaklasimin daha sonraki asirlarda sfiler disinda bazi
kesimler tarafindan devam ettirildigini sdylemek miimkiindiir. Mesela, Ibn
Teymiyye (6. 728/1328), dogru (sahih) ilhamlarin ehl-i zevk ve ehl-i vecd ile
kesif ve muhataba ehli tarafindan delil olarak kabul edildigini sdylerken, bunu
iki hadisle de desteklemektedir.>”

Ancak Miisliiman toplumda, nesnel ve bircok delille desteklenebilir
bilgi kaynaklarinin yani sira, delilden yoksun 6znel i¢ deneyimleri, kisaca ilhami

¥ ez-Zagbi, Fethi Muhammed, Guldtii’s-Sia ve Te’siruhum bi’l-Edydni’l-Miigdyire li’l-

Islam: el-Yahiidivye, el-Mesihiyye, el Meciisiyye, Tanta/Misir 1988, s. 48 vd.; Tucker,
William F., “Asiler ve Gnostikler: el-Mugire ibn Sa’id ve Mugiriyye-I” (¢ev. Ethem Ruhi
Figlalr), Islam Ilimleri Enstitiisii Dergisi, Ankara 1982, V, s. 203.

3 el-Kummi, Sa’d b. Abdillah Ebt Halef el-Es’ari, Kitdbii’l-Makdldt ve’l-Firak (thk.
Muhammed Cevad Meskur), Tahran 1963, s.50-51. Ayrica bkz. Sii Firkalar: Kitabii'l-
Makaldat ve’l-Firak: el-Kummi, Firaku’s-Sia: en-Nevbahti ( ¢evirenler: Hasan Onat, Sabri
Hizmetli ve digerleri), Ankara 2004; en-Nevbahti, Ebli Muhammed Hasan b. Musa,
Furaku’s-Sia (thk. Seyyid Muhammed Sadik), Necef 1936, s. 42; el-Amidi, Seyfeddin, ,
Ebkariil-Efkar fi Usili’d-Din (thk. Ahmed Ferid el-Mezid1), Beyrut 2003, III, 358.

31 Ornek icin bkz. el-Muhasibi, Haris, Risdletii’l-Miistersidin (nsr. Abdiilfettdh Ebd Gude),

Halep 1988, s. 78, 100.

Hz. Peygamber: “Sizden Onceki topluluklar i¢inde ilham alanlar vardi. Eger immetim

icinde ilham alan biri varsa, o da Omer’dir”, “Mii’'minin ferasetinden sakinmiz. Zira o,

Allah’mn nuru ile goriir” dedikten sonra “Bunda, gorebilen insanlar igin ibretler vardir”

(Hicr, 15/75) ayetini okudu. Ibn Teymiyye; Ebu’l-Abbas Takiyyuddin Ahmed el-Harrani,

el-Furkdn Beyne'l-Hakk ve’l-Batil (tahk. M. Eb(’1-Vefaid), Kahire, ty., s. 50.
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bir bilgi kaynag1 olarak kabul edip istismar edenlere karsi Ibn Hazm’m (6.
456/1063) tavri, onun diisiince doktrininin bir gdstergesi konumundadir. Ibn
Hazm, degisik kitle ve geleneklerde genis bir etki yapan bu nesnel olmayan bilgi
kaynagim Kitdbu'l-Fasl fi’I-Milel adl1 eserinde Islam firkalarindan bahsederken
giindeme getirmektedir. O, ilhama dayanarak goriis beyan edenleri soyle
elestirmektedir:

“Haricilerden namazin sabah ve aksam birer rekat oldugunu
sOyleyenler; Allah’in yasakladig1 kimselerin nikdhim1 miibdh gdrenler;
Mu’tezile’den tenasiiha inananlar; niiblivvet salih amelle elde edilir diyenler;
Ehl-i Siinnet icerisinde Oyle salih kimseler vardir ki, peygamberler ve
meleklerden istiin oldugundan -bu grup igerisinde gercek anlamda hakki
taniyanlardan- ibadetler ve seriatin diger hiikiimleri kalkar iddiasinda olanlar;
Hallac-1 Mansir gibilerin Allah’in cisimlere huliiliinii cdiz gorenler; asirt Sii
(Gulat) gruplar icerisinde Ali b. Ebi Talib’in niibiivvetini veya ildhligin1 6ne
siirenler; Ebu’l-Hattab’mn ilahligini, Mugire b. Ebi Said’in, Eb( Manstr el-icli,
Beyan b. Sem’an et-Temimi ve benzeri kimselerin niibiivvetini iddia edenler;
Kur’an’nin zahirinden kaginip sézgelimi ‘Sema (gok) Muhammed’dir, yer ise
ashabidir’ veya ‘Adalet ve ihsanin Ali b. Ebi Talib, kotiiniin de EblG Bekr ve
Omer oldugunu’ sdyleyerek keyfi te’vilde bulunanlar ile bu firkalara benzer
goriisler ileri siirenlerin tamami kesin delilden yoksundurlar. iste bu firkalar,
yukaridaki ¢irkin ve yalan goriiglerini ileri siirerlerken sadece ilhama
dayanmaktadirlar.”*?

fbn Hazm’m verdigi bilgiler kelamcilarim, ilhama bilgi kaynaklari
arasinda nigin yer vermediklerini kolayca agiklamaktadir. Siibjektif siyasi ve
itikadi tercihlerini ilham tiiri bilgilere dayali olarak ifade eden, bu tercih ve
iddialarin1 uzak te’villerle temellendirmek isteyen firkalarin iddialarin1 gegersiz
kilmanin en kestirme yolu, ilham tiirii bilgilenme iddialarinin kelami bilginin
kaynag1 sayilamayacaginin benimsenmesidir. Hem Mu’tezile kelamcilart hem
de Ehl-i Siinnet kelamcilari bilgi teorisinde konuya iliskin olarak son derece titiz
davranmig, kelami bilginin o6lgiilebilir niteligini korumak i¢in c¢aba sarf
etmislerdir.

3. Kelam Ekollerinde ilham Kavram
3.1. Mu’tezile’ye Gore ilham

Mu’tezile kelamcilarinin, ferdi bir tecrilbbe olan ilhami delil sayan
kimselerin tezlerini ¢liriitmeyi basardiklar1 goriilmektedir. Hatta Kelam tarihinde
ilhama mazhar oldugunu iddia eden bazi hulllcu ve tenasuhcu dini cereyanlari
sonlandirmada Mu’tezile’nin biyiik gayretleri oldugu unutulmamalidir.

3 fbn Hazm, Ebii Muhammed b. Ali el-Endiilisi Kitdbii’l-Fasl fi’I-Milel ve’l-Ehvd ve’n-
Nihal, Misir 1317/1899, 11, 114-115.
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Sézgelimi Kerramiye firkasinin kurucusu Ibnu'l-Kerram’in (8. 256/896) bu tiir
goriisleri Mu'tezile'nin akli prensipleri karsisinda tutunamamustir.**

Mu’tezile’den Amr b. Bahr el-Cahiz (6. 255/869) gibi bilginler,
Miislimanlarin birligini saglamak, onlar ortak bir kiiltiir etrafinda kelami
sisteme dahil etmek, ilhama dayali bilgilerin kontrolii miimkiin olmayan
siibjektif bir nitelik tasidigini gdstermek amaciyla eserler kaleme almislardir.
Bununla birlikte bu, bize, en azindan hicri III. yiizyilin ilk yarisindan once
alimler arasinda ilhamla sistematik bilgi elde edilip edilmedigi hususunun
tartisma konusu yapildigim gostermesi bakimindan énemlidir.*®

Kadi Abdiilcebbar (6. 425/1025), ilhamin bilgi kaynaklarindan biri
olusunu ashabu’l-ilham/mutasavviflar olarak nitelendirdigi grubun iddialarma
dayanarak temelde reddetmektedir. Bu gruba gore Allah, bilgileri kalpte yaratir,
hakikate de bundan bagka bir yolla ulasilmaz. Zira onlar, aklin istidlali tarzda
bilgi iiretemeyecegini, yani aklin delili lizerinde teemmiil ve tefekkiirde
bulunulamayacagini, gerek akla, gerekse nakle dayanan deliller {izerinde
yiiriitilen akli bir faaliyetle elde edilemeyecegini ileri siirerler. Oysa bilgiler,
nazar ve Allah’mn ayetlerde bildirdigi yollarla elde edilir.”” Kadi Abdiilcebbar,
tasavvuf ehlinin kullandig1 bu bilgi kaynagmin reddi hususunda EbG Hagim el-
Ciibbai’nin (6. 321/939) iptal metodunu uygulamaktadir. Ebi Hasim bu gruba,
“Ilham yoluyla elde edilen bilgilerin dogrulugunu akli delil iizerine teemmiil ve
tefekkiirde bulunarak mi, yoksa yine ilhamla mi 6grenilecegini” sormaktadir.
Eger muhatap, bilgilerin “Nazar yoluyla elde edildigini soyleyecek olursa,
bununla ilhamin bir bilgi kaynagi oldugu goriisiiniin yanlishig: ortaya ¢ikar. Eger
onlar ilhamla sistematik bilgi elde edilir derlerse, bu ikinci ilham ile ilgili ayn
sorunun sorulmasi gerekir ki bunun sonu yoktur. Bu bir 6nermenin dogrulugunu
yine ayni onermeyle kanitlamak demek olur ki, bunun gegerliligi s6z konusu
edilemez. Dolayisiyla bazi konularda ilhami bilgi vasitast olarak kabul
etmeyenler, onun biitiin meselelerde bir bilgi kaynagi olamayacagini kabul
etmelidir. Bu, bilgilerin kendisi ile sistematik bilgi elde edilen aklin bilgi
edinmede temel kaynak olusunu gostermektedir. Boylece kesin bilgi elde
edilemeyen kaynaklarin, bir bilgi kaynagi olarak kullanilmasi anlamsiz ve
gereksizdir. Ancak kabul etmedigimiz tarzda bizzat ilhami bilgi edinme
yollarindan biri olarak kabul edenler, ihtilaftan kagimnamazlar. Ciinkii ilhamla

34
35

Isik, Kemal, Mu ‘tezile 'nin Dogusu ve Kelami Gériigleri, Ankara 1967, s. 80.

Cahiz’in, muhtevast hakkinda herhangi bir bilgi verilmese de, Kitdbu’l-Ilham adli bir
eserinin oldugundan bahsedilmektedir. el-Hayyat, Abdiirrahim b. Muhammed el-
Mu’tezili, Kitdbu'l-Intisér ve’r-Red ald Ibni’r-Rdvendi el-Miilhid (nsr. Albert Nasti
Nader), Beyrut, 1957, s. 123.

3% Demir, Kegf ve Illham, s.57.

37 Kadi Abdiilcebbar, Ahmed el-Hemedani, el-Mugni fi Ebvibi’t-Tevhid ve’l-Adl (nsr.A.F.el-
Ehvani), Kahire 1965, XII, s. 343.
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ispatlamaya calisilan seyler, kabul edilmeyen bir seyi benzeriyle ispatlamaya
¢aligmak anlamina gelmektedir.38

Kadi Abdiilcebbar, ilhamin bilgi edinme yollarindan biri olamayacagi
hususundaki goriisiinii  ¢esitli  orneklerle delillendirmeye c¢aligmaktadir.
Sozgelimi, Miisliiman olmayanlar ile Ehl-i Kible’den oldugu kabul edilen
Cebriyye ve Miigebbihe gibi gruplarin batil bir inang iizere olduklarim biliriz.
Durum boyle oldugu halde nasil olur da, bunlarin tamaminin gercegi ilhamla
bildikleri sOylenebilir. Bu tiir bir yaklasim ve kabullenme ancak dinin
zorunluluklar1 konusunda biiyilik glinah islemek anlamina gelir. O halde inang
konularinda, bizi zor durumda birakacak ilhamla elde edildigi iddia edilen
bilgilerden uzak durmak gerekmektedir. Yoksa biitiin bu ihtilaflarin varligini,
Allah’1n bizim kalplerimize zorunlu olarak ilham ettigini sdylemek durumunda
kalirniz. Bunun gegersizligi hakkinda tartisma bile yapilamaz. Yine Allah
Kur’an’da iman ettikten sonra kiifre giren bir topluluktan bahsetmesine ragmen,
iman ettikten sonra irtidad eden ve bilgi sahibi olduktan sonra bilgisiz hale
gelenler igin de biitiin bunlarin Allah tarafindan kalplerine ilham edildigini
soylemek dinin asillari ile ne kadar bagdasir?® Ayrica ilhami bilgi edinme
yollarindan biri olarak kabul edenler bilirler ki, biitlin kafirlerin Hz.
Peygamber’in peygamberligini inkér etmektedir. Onlar, bu inkarlarini aldiklari
ilhamin bir sonucu oldugunu sdylemeleri durumda, bu iddialar1 ilhami bilgi
kaynaklarindan biri olarak kabul edenlerin ¢ogunlugu tarafindan reddedildigi
gibi, inkarcilarin sergiledikleri bu davramislarimi da ilhama dayanmadiklarmi
sdyleyeceklerdir. Bu da gosteriyor ki ilham, bir bilgi kaynag: olamaz.*

Kadi Abdiilcebbar, bilgi kaynaklar1 hususunda ashabu’l-ilhama yakin
disiinen ikinci bir gorlisten s6z etmektedir. O, ashabu’l-maarif*' olarak
niteledigi grubun Allah’1 bilme/marifetullah konusunda farkli iddialara sahip
olduklarint ve kendi iglerinde gruplara ayrildiklarin1 belirtmektedir. Buna goére
onlardan bazilari, akil yiiriitmeyi ihmal ederek biitiin bilgilerin ilhamla elde
edildigini ifade emektedir. Bir kismu ise bilgilerin, diisiince esnasinda objenin
mahiyetine/tabu’l-mahall’e  bagli olarak olustugunu sdylerken nazarin
gerekliligini de savunmaktadir. Ancak Kadi Abdiilcebbar, bu goriisiin de kabul
edilemez oldugunu, dolayisiyla kendisiyle ashabu’l-maarif arasindaki ihtilafin
devam edip gitmekte oldugunu ifade etmektedir. **

38 Kadi Abdiilcebbar, el-Mugni, XII, s. 343-344.

3 Kadi Abdiilcebbar, el-Mugni, XII, s. 343-345.

40" Kadi Abdiilcebbar, el-Mugni, X11, s. 345.

41" Ashabu’l-maarif denilen grubun en 6nemli isminin Cahiz’mn oldugu ifade edilmektedir.
Bunlara gore, biitiin bilgiler/maarif tabiat geregi zaruridir, hicbir bilgi insanin fiili olarak
degerlendirilemez. Insanmn iradesi disinda kesbi de séz konusu degildir. Siimame’nin
dedigi gibi insanin fiilleri tabiat geregi ortaya cikar. es-Sehristani, Abdiilkerim, el-Milel
ve 'n-Nihal (nsr. M. Seyyid Geylani), Beyrut 1975, 1, 75.

42 Kadi Abdiilcebbar, el-Mugni, XII, s. 345; a.g.m. Serhu Usiili’l-Hamse (nsr. A.F. el-
Ehvani), Kahire 1965, s. 55.
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Diger taraftan, Sems stresinde “nefse ve onu bicimlendirene” ayetinden
sonra “(Allah) ona (nefse) fiicirunu da takvasim da ilham etmistir.”"
seklindeki dyetin gelmesi fiicir ve takvayi Allah’in yaratmasina deldlet etmez
mi? sorusuna Kadi Abdiilcebbar soyle cevap vermektedir: “Allah’in
‘feelhemeha’ soziinden murat sudur: Nefse bildirdi ve flicirdan sakinmasi i¢in
onu nefse agzlkladl.”44 Kadi Abdiilcebbar, Miitesdbihu’l-Kur’dn’da ise benzer
goriigii ifade ederek ayette gecen fiiclr ve takva kelimelerinin yaratmaya
taallukunu dogru bulmamaktadir. Ciinkii ayetin zahiri, takva ve fiicliru nefse
bildirmeye veya flicir ve takvanin, taat ve masiyetin arasini ayirmaya delalet
etmektedir. Allah’in bunlar nefse bildirmesi, onun masiyetlerden sakinmasina
ve taata gayret gostermesine yoneliktir. Dolayisiyla ilham insanin kendisi igin
gerekli olan seyleri tercih ettiginde anlamli olur. Aksine Allah’in insanda takva
ve fiicliru yaratmast anlamini vermek dogru olmaz.*

“Bizim ugrumuzda ¢abalayanlari, andolsun yollarimiza
eristirecegiz.”*® Kadi Abdiilcebbar’a gore mutasavviflar tarafindan ilim ve amel
iliskisi cergevesinde delil olarak degerlendirilen bu ayet, herhangi bir yol
gosterme, delalet ve agiklamanin onlara has kilinacagi anlamina gelmez. O
halde, Allah’in Kur’an’da cesitli vesilelerle hidayet bahsedecegini beyan ettigi
yerlerdeki ifadelerden hareketle, bazi kimselere 06zel bir bilgi verilecegi
sOylenemez. Allah bu ifadelerle kurtulus, refah ve sevap yollarini irade
etmektedir. Bunlar da Allah’a kars1 sorumlulugunu yerine getiren ve bu ugurda
cabalayan herkese has kllmlstlr.47 Nitekim Allah’in “Kuskusuz biz, resillerimize
ve iman edenlere diinya hayatinda yardim edecegiz.”** ayetinde buyurdugu gibi
insana hayr ifade eden bazi fikirleri ilham edebilir, miiminin bagariya ulagsmasi
icin kalbine cesaret, yenik diismeleri i¢in kafirlerin kalbine de korku salabilir.*
Kisaca Mu'tezile kelamcilari, ilhamin dini alanda kullanilabilecek kesin bilgi
kaynagt olmadigini ve uyulmast zorunlu bir hiikkmiin delilini teskil
edemeyecegini savunmaktadir.

3.2. Eg’ariyye’ye Gore ilham

Es’ari kelamcilari, Kelam ilmindeki genel kanaate uygun olarak bilgi
kaynaklarini duyu, akil ve dogru haber diye g ile sinirlamaktadir. Ancak Ebt
Hamid el-Gazzali (6. 505/1111), bu {i¢ temel kaynakla bilgi elde edilebilecegi
gibi; ilham yoluyla da bilginin miimkiin olabilecegi goriisiindedir. Burada

 Sems, 91/7-8.

4 Kadi Abdiilcebbar, Tenzihu'I-Kur'dn ani’l-Metdin, Beyrut, ty., s. 464.

45 Kadi Abdiilcebbar, Miitesdbihu’l-Ku rdn (nsr. Adnan Muhammed Zarzir), Kahire, ty., I,
s. 691.

% Ankebut, 29/69.

47 Kadi Abdiilcebbar, Miitesabihu’l-Kur’an, 11, s. 551.

4 Mii’min, 40/51.

4 el-Ey’ari, Ebu’l-Hasan, Makaldtii’l-Islamiyyin (nsr. Helmut Ritter), Wiesbaden 1980, s.
264.
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oncelikle ilhamin dini alanda kullanilabilecek bilgi kaynagi olmadigimi ve
uyulmasi zorunlu bir hitkkmiin delilini teskil edemeyecegini savunan Eg’arilerin
goriiglerine yer verilecek, daha sonra da ilhami bilgiyi benimseyenlerin goriisleri
ele almacaktir.

Ibn Farek’in (6. 406/1015) bildirdigine gore Ebu’l-Hasan el-Es’ari (5.
324/935), bilgi kaynaklarimi duyular, haber ve akil (nazar) olmak iizere {i¢
grupta toplamaktadir. Bunlarin disinda -ilham, rilya, tahdis, ilm-i lediin gibi-
herhangi bir kaynaktan objektif bilgi elde edilemez.”® Ibn Firek de ilhamm
kesin bilgi kaynagi olamayacagini kabul etmektedir.”’

Ibn Firek’e gore seytanin, insanin zihninden/kalbinden gegen diisiinceyi
ne istedigini ve ne karar verdigini bilmesi gerekmez.”* Ciinkii gaybi bilmek,”
ancak haber ve akil yiiriitmek/nazar ile olmaktadir.* Bununla birlikte insanmn
karar1 bir fiilin yapilmasi hususunda seytanin vesvesesine ve melegin ¢agrisina,
tegvikine uygun disebilir. Yine insan, bir fiili yapmasi hususunda melegin
cagrisi ve giizel gostermesi halinde bile ondan vazgegebilir. Aym sekilde bir fiili
yapmak hususunda seytanin tahriki ve vesvesesi ile insan o fiili yapmaya
arzulandirilabilir. Bu, bir fiilin yapilmasi insanin karari ve iradesinden
kaynaklandigina dair melek veya seytanin bilgisi olmadan, hayir veya ser
tiiriinden bir fiili yapmaya c¢agiran, o fiili ona siisleyen ve onu cesaretlendiren
seye uygun oldugunu gostermektedir.”> Bu nedenle, (evliya) kerametini caiz
gorenlerin,*® kendilerine zuhur eden bu durumun sadece melek veya sadece
seytan/cin tarafindan oldugunu vehim ve hayal etmesi miimkiindiir. Bu durumda
olan bir kimse bunun hangi kaynaktan oldugunu kesin olarak bilemez.
Dolayisiyla bunun melek veya seytan tarafindan oldugunu zannedebilir ve bu
konuda batil olan bir itikadi olusturabilir. O halde gercek, o kimsenin inandigi
gibi olmayabilir.”’

% ibn Farek, Eba Bekr Muhammed b. Hasan, Miicerredii Makalati’s-Seyh Ebi’l-Hasan el-
Es’ari, Beyrut 1986, s.17.

*' Ibn Furek, Ebd Bekr Muhammed b. Hasan, Serhu I-Alim ve’l-Miitedllim, vr. 10b, 61a’dan

naklen, Yavuz, Yusuf Sevki, “Ilham”, Tiirkive Diyanet Vakfi Islim Ansiklopedisi (DIA),

Istanbul 2000, C: 22, 98.

Es’ari de, Iblis’in insanlardan kiifre ve sapikliga olan tesvikini ancak inanmayanlari kabul

ettigini, seytanin ¢agrisinin mii’'minlere tesiri olamayacagi i¢in, mii’'minlerin bu cagriya

icabet etmediklerini soylemektedir. el-Es’ari, el-Ibdne an Usiili'd-Diydine, Medine 1975, s.

S1.

Ilhamin gayb ile olan iliskisi icin bkz. Celebi, ilyas, Isldm Inancinda Gayb Problemi,

Istanbul 1996, 5.150 vd.

Ciircani’ye (6.816/1413) gore, ilhamimn Allah’tan m1 veya onun disinda bagka bir

kaynaktan m1 oldugu ancak akil yiiriitme/nazardan sonradir. Aksi takdirde nazarsiz ilham

batildir. el-Ciircani, es-Seyyid es-Serif, Serhu’l-Mevdkif, Kum, 1907, 1, s. 285.

> el-Bagdadi, Abdiilkahir, Usilu d-Din, Beyrut, 1981, s. 14-15.

% Veli ve velayet kavramlart igin bkz. Kogar, Musa, “Kur’an’da Veli Kavrami1”, Arayislar:

Insan Bilimleri Aragtirmalari, Y1l: 5, Say1:9-10, Isparta 2003, s. 159.

“Insanlarin goniillerine vesvese veren” (Nass, 114/5); Ibn Firek, Miicerred, 5.280.
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Es’ari ve Ibn Firek’in, ilhamin kesin bilgi kaynag1 olamayacagini ve
dini bir delil teskil edemeyecegini ifade etmelerine karsilik Abdiilkahir el-
Bagdadi (6. 429/1037), Usiilu’d-Din’de nazari bilgilerin kisimlarini ele alirken
bazi bilgilerin bir takim insanlarda ilham yoluyla bilinebilecegini, ortaya
¢ikabilecegini ifade etmektedir. S6zgelimi, “Allah’in 6zel bir vergisi olarak bazi
insanlar siir, aruzu ve bu konuda kiyasi bilmeyen kimselerin goniillerine
dogdurulan bilgiler sayesinde siir ve beyitlerdeki vezinlerin zevkini bilebilirler.
Kiyas1 kullanmaksizin ve diisiincelerinde zorunlu olarak idrak edilmeksizin
beste sanatmi bilmek de boyledir. Nitekim Allah, Adem’de zorunlu bilgiler
yaratmistir. O, bu bilgiler sayesinde, herhangi bir istidlalde bulunmadan ve bu
konuda bir kitap okumadan isimleri bilmistir.”>® Buna gére Bagdadi ilhamun,
0zel yetenege sahip insanlarin sanata yonelik duygularinin yonlendirilmesine
katki sagladigin1 kabul etmektedir. Ancak bu, onun diger kelamcilarin
kullandiklar1 bilgi kaynaklarina ilave olarak dini alanda kullanilabilecek kesin
bilgilerin ilhama dayandigi ve ilhami bagimsiz bir bilgi kaynagi olarak kabul
ettigi anlamina gelmemelidir.

Kelamcilar igerisinde ilhama en yakin bulunan Ebl Hamid el-Gazzali
bile, kelamei niteligini ortaya koydugu el-Iktisdd fi'I-I tikad adl eserinde ilhama
bir bilgi kaynag1 olarak yer vermemistir. Bu acidan bakildiginda kelamcilarin
ilhama iliskin yaklagimlarinda bastan itibaren O©nemli bir degisiklik
goriilmemektedir. Bununla birlikte, Gazzali’de ilhamin ne anlama geldigi ve
dini diisiincenin gelisim seyrinde ne gibi sonuglar dogurdugu iizerinde durulmasi
gereken Onemli bir husustur. Burada Gazzali’nin ayricalikli bir yeri oldugu
sOylenebilir. Gazzali’nin terminolojisinde ilhamin fonksiyonel degeri {izerinde
durulmas1 konunun belirginlestirilmesine katkida bulunacaktir. Gazzali,
kelamcilarin bilgi kaynagi olarak kabul ettigi duyu, akil ve haber disinda ikincil
derecede tercih ve kabul ettigi sifi bilgi kaynagi olan ilhama dayali bilgiyi bir
kurtulus yolu olarak telakki etmesinden dolay1 dikkatleri iizerine ¢ekmistir.
Onun bu husustaki goriisiinii s6yle 6zetlemek miimkiindiir:

Gazzali’ye gore ilham, herhangi bir delil kesb olmaksizin kendiliginden
kalpte hasil olan bilgiye denilir.”® Kalbe olan bu ilka ile, yani ilahi dgretim ile

8 el-Bagdadi, Usiilu’d-Din, s. 14-15

%% Gazzali, kalp kelimesinin iki anlami oldugunu séylemektedir. Bunlardan birincisi, insanin
gbgsiiniin alt tarafinda bulunan ¢am kozalagi bigiminde bir et pargasidir. Gazzali kalp
denildiginde bu et parcasini kastetmez. Ikincisi ise anlasilmasi zor olan ve iizerinde ihtilaf
bulunan hakikatini degil de, sadece vasif ve hallerini tanitmaya g¢alistig1 ruhani kalptir.
Ciinkii ona goére bu kalp Rabbani ve ruhani latif bir seydir. Onun s6z konusu maddi kalp
ile iligkisi vardir. O latif seyden kasit, insan dendiginde anlasilmasi gereken seydir. Ciinkii
Gazzali’ye gore, idrak eden, bilen, kavrayan ve irfan sahibi olan odur. Allah kargisinda
muhatap olan, ceza ve miikafata ugrayacak olan da bu kalptir. Iste bu yaratilista olan kalp,
melekten gelen eserleri de seytandan gelen eserleri de kabul etmeye esit bir sekilde
elverislidir. Bunlardan biri digerinin Oniine ge¢mez. Ancak taraflardan birinin agir
basmasi, heva-i nefse tabi olmak, sehvetlerin pesinden gitmek veya bunlardan yiiz
cevirmekle olur. Zira seytan nasil ki insana kotiilikleri telkin ve tezyin ederek melegin
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hasil olan ilim, ilham ve vahiy diye ikiye ayrilmaktadir.®* Buna gére ilham, kiilli
nefsin, berrakligina, kabuliine ve istidadinin kuvvetine bagl olarak insanin ciizi
nefsini uyarmasidir. Ona gore ilham, vahyin basit bir seklidir. Ciinkii vahiy,
gayb1 agik olarak bildirmedir; ilham ise gaybteki seye bir igarettir. Vahiy yoluyla
edinilen bilgiye Nebevi ilim; ilhamdan hasil olan ilme ise ilm-i lediin denilir.®'
Lediin ilmi, Yaratan ile insanin nefsi arasinda bir vasita olmaksizin hasil olur.
Bu, gayb kandilinden gelerek, temiz ve latif bir kalbe diisen 1s1k gibidir.®
Peygamberlere ve velilere gelen kesifler ve gogiislerini genisgleten nur ne tahsil
ile ne zihni g¢alisma ile ne de kitaplar telif etmek suretiyle vaki olmustur. Onlar,
ancak bu diinyay1 terk etmek, diinyevi alakalarin1 kesmek kalplerini diinyevi
mesgalelerden tamamen bosaltmak, samimi bir irade ve temiz bir sekilde biitiin
manevi varliklariyla kendilerini Allah'a vermek suretiyle o mertebeye ulasirlar.
Bunlarin disinda olanlar, yani alimler akil yiiriitme ve zihni calisma ile
bilgilerini elde ederler.®

Burada sunu belirtmeliyiz ki, Gazzali, o giine kadar kelamcilar
tarafindan kabul goren bilgi kaynaklar ile s0fi bilgi anlayis1 arasinda var olan
ancak goz ardi edilen diyalektigi s6z konusu etmis olabilir. Fakat bu iliski, yani
stfi bilgi kaynagindan olan ilhami kesin bir bilgi kaynag1 olarak gdérmesi, onun
ruhi/manevi yoniinlin bir yiizii olarak goriilmelidir. Ciinkii kendisinden 6nceki
Es’ari ekoliine mensup kelamcilar, tasavvufi bilgiden haberdardir; hatta bu
alanda eserler bile viicuda getirmislerdir.”* Ancak onlardan higbirisi
kelamcilarin kabul ettigi bilgi kaynaklar1 arasina ilhami ilave etmemisler, onun
adeta kiiltiire egemen olmasini hos karsilamamislardir. Yine Kelam’da muhalif
sistemlere karsi kapsamli ve sert fikirlerin elestirel yaklagimin sistematik hale
geldigi bir devirde, kelamcilarin kabul ettigi ii¢ bilgi kaynagimi kabul etmesine
ragmen, ilhamin bir Keldmcinin epistemolojisinde yer almasi sadece onun bir
tercihi olduguna baglanabilir, yoksa Gazzali’nin bizzat kendisi i¢sel duygularin
iiriinli, vicdani ve sahsl bir tecriibe olan ilhama dayali bir epistemolojiyi
fonksiyonel hale getirmeye, kontrolleri altina almaya calisan basta Batiniler

karsiti bir konumda ise vesvese de ilhamin karsitidir. el-Gazzali, EbG Hamid b.
Muhammed, [hydu Uliimi’d-Din, Misir 1306, 111, 13; a.g.m. “el-Munkiz mine’d-Dalal”,
Mecmiiatii Resdili’l-Imém el-Gazzali iginde, Beyrut, 1998, s. 557.
80 ¢l-Gazzali, Thydu Uliimi’d-Din, 111, 14.
' “Yine ona tarafimizdan bir ilim 6gretmistik”, Kehf, 18/65. ilham, bir tiir "kalbe iifleme"
ile meydana gelen ilim oldugundan, buna "kesf de denildigi gibi, "katimizda ona ilim
ogrettik™" ayetine istinaden bu ilme "ledunni ilim" de denilmistir. el-Gazzali, Jhyd, 111, 14;
Ibn Haldun, Abdurrahman Ebt Zeyd, Tasavvufun Mahiveti (cev. Siileyman Uludag),
Istanbul 1984, s. 107.
el-Gazzali, EbGi Hamid b. Muhammed, “er-Risaletii’l-Lediiniyye”, Mecmilatii Resaili’l-
Imam el-Gazzali iginde, Beyrut, 1998, s. 237.
8 el-Gazzali, Ihyd, 111, 14.
% ibn Firek Kitdbu'l-Ibdne an turuki’l-Késidin ve’l-Kesf an Mendhici’s-Salikin ve’t-
Teveffuri ild Ibddeti Rabbi’l-Alemin (nsr. Ahmet Yildirrm-Abdiilgaffar Aslan), Isparta
2003.
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olmak iizere heretik akimlarla miicadele eden birisinin boyle bir tavir gelistirmis
olmasi onun Keldmci yoniinii tartigmaya acgacak bir konuma getirmektedir.
Nitekim Gazzali'nin en ¢ok tenkit aldig1 noktalardan biri, onun ilham ile kesin
bilginin elde edilebilecegi fikridir.

[zmirli (8. 1869-1946), "Kelam ilmi yalmz peygamberlerin ilhamin
kabul eder. Peygamber disinda diger insanlarda feyiz yoluyla meydana gelen
yakini bilgi hususunda Kelam bilginleri ihtilaf etmislerdir. Eb0 Hamid el-
Gazzali, Kiya'l-Herrasi (6. 504/ 1110), Razi (6. 606/1210) ve Amidi (6. 631/1233)
gibi kelameilar, nazar ve istidlal séz konusu olmaksizin ilhamla yakini ve kat'i
bilgilerin elde edilecegini kabul ederler. Ancak ilham, evhamdan ayrilmalidir;
ilham, Kitap ve Siinnete aykiri olmamalidir. Bu sartlara ragmen din ve mezheple
ilgili esaslar olusturulurken ilham 6lgii olamaz"® seklinde, onu kabul eden
kelamcilari ve sartlarini bildirmektedir.

Izmirli tarafindan ilhami kesin bir bilgi kaynagi olarak kabul ettikleri
ileri siirlilen ve yukarida isimleri zikredilen kelamcilarin bu konudaki goriisleri
incelendiginde durumun bdyle olmadigi goriilecektir. Zira bunlar da kelam
ilmindeki genel kanaate uygun olarak duyu, akil ve dogru haber olmak iizere ii¢
temel bilgi kaynagini kabul etmektedirler. Ancak bu bilgi kaynaklar1 yaninda
stibjektif bir nitelik tagiyan ilhamla insanin kalbine bazi bilgilerin ilkas1 miimkiin
olmakla birlikte bunlar genel gegerliligi bulunan kesin bilgiler olmadig1 gibi,
dini alanda delil olarak da kullanilamaz. Ozellikle bu tarz bir yaklasim
benimsemek Razi ve Amidi igin bir zorunluluk gibi gdzitkmektedir.

Dolayisiyla Fahreddin er-Razi, “ilham aldim” diyen her kimseyi tasdik
etmez. Onun ic¢in Razimin bu husustaki diigiinceleri dikkatli bir sekilde
degerlendirildiginde onun ¢ok zor sartlar 6ne siirdiigli goriilecektir. Bagka bir
deyimle, o, bu sartlar1 yerine getirebilecek insanlarin sayisinin ¢ok diigiik
kalacagi inancindadir.®® Ciinkii ona gore ilham, tipki bir “yutturmak” gibi
oldugu i¢in Allah’in dogrudan veya melek vasitasiyla kulun kalbine ulagtirdig
ve ona Ogrettifi seyler i¢in kullamlmlstlr.67 Ayrica o, Sems siresinin 8.
ayetindeki ilham kelimesine “yaratmak” anlami vermektedir. Bu durumda ayetin
meali, “(Allah) onda (nefiste) fiiciru da takvayr da yaratti” seklinde
olmaktadir.®® Rézi, ilhami bir bilgi kaynag olarak kabul edenlerin bu ayetten
ziyade, Allah-insan diyalogunu ifade eden bagka ayetleri asil aldiklarim
belirtmektedir.*

Diger taraftan Rézi, insanin psikolojik yapisimi g6z Oniinde
bulundurmaya calisarak dikkatleri ilhamin kaynagina ¢ekmektedir. Ciinkii ona

5 fzmirli, ismail Hakki, Yeni [lm-i Keldm (haz. Sabri Hizmetli), Ankara 1981, s. 35.

8 er-Razi, el-MetdlibuI- ‘Aliyye, VII, 330-331.

7 er-Razi, Mefatihu I-Gayb, VIII, 583.

8 or-RAZ, Mefatihu’l-Gayb, V111, 582.

% Ornegin, “Bizim ugrumuzda miicihede edenler(e gelince), Biz, elbette onlara yollarimizi
gosteririz” (Ankebut, 29/69). Ayrica bkz. Bakara, 2/186; Yunus, 10/21; Leyl, 93/5-6.

39



Abdiilgaffar ASLAN

gore, kalpte meydana gelen her fiilin meyline bakilir. Eger onun son maksadi;
gayb alemine yonelikse rahmani, maddi alemden herhangi bir faydaya yonelikse
o seytani bir cagridir, yani ilhamda kaynak bakimindan melek ve seytanin
miidahalesi denktir. "

Réz1, bunun nedenini insanlarin farkli mizag ve yapiya sahip olmalarina
baglamaktadir. insanlar, baz1 seylere meyletmek ve bazi seylerden nefret etmek
hususunda farklidirlar. Kimi bir seyi arzularken digeri ondan nefret eder. Bunun
aksi de mimkiindiir. Bu farkliliklar, insanlarin mal ve makama olan ihtiraslari
ile yiyecek ve igeceklerden hoslanmalari ile orantilidir. Ayrica insanin gonliinii
rahatlatan, ferahlatan seyler gesitlidir, bunlardan bazilar1 olumlu olmayabilir. Iste
bu olumlu olmayanlara kars1 seytan, lezzetleri, tatliliklar telkin eder ki insanin
yaratilisinda da bdyle bir meyil mevcuttur. Melek ise, kétiiliiklerin engellenmesi
ve ortaya ¢ikmamast i¢in o fiildeki hos olmayan seyleri zikreder. Zaten insanin
yaratilisginda hos olmayan seylerden uzaklagma arzusu da vardir. Boylece,
rahmani, ilahi telkin, ilka ve ilhamlar melekten; olumlu olmayan diisiinceler ve
vesveseler de seytandan kaynaklamir.”' Bununla birlikte Razi dikkatleri baska bir
noktaya ¢ekmektedir. Insan, ilk bakista bazi ¢agrilarin rahmani olmadig1 halde, o
cagrilarin rahmani oldugu zannedebilir. Oysa bu ¢agrinin seytani bir ¢agri olmasi
miimkiindiir. Meseld bir kimse diinyada kendini tamamen ziihde ve hakiki
ilimlerin hizmetine adadiginda bunun rahmani bir ¢agrinin geregi oldugunu
zanneder, fakat durum bazen onun zannettigi gibi olmayabilir.”

Seyfeddin el-Amidi (6. 631/1233), dogrudan dogruya ilhamun bilgi
kaynaklarindan  biri  oldugunu  kabul  etmemektedir.”  Ancak o
marifetullah/Allah’1 bilmek konusunda ilhami ele almakta ve onunla bilgi elde
edildigini s6ylemektedir. O, Allah’1 bilmenin yalnizca akil yiirlitme/nazar ile
simirlandirilamayacagini soyle agiklamaktadir: “Biz, Allah’t bilmenin nazarla
gergeklesecegini kabul ediyoruz. Fakat Allah’1 bilmenin tek yolunun nazar ve
istidlal olmadigin1 da kabul ediyoruz. Tersine, baska bir yol ile de Allah’1
bilmek miimkiindiir. Bu, ya Allah’in buna iliskin bilgiyi miikellefte dogrudan
dogruya yaratmasi yolu ile olur; ya ona bu bilgiyi dogrulugunda siiphe
edilmeyen birinin -kesin mucizelerle desteklenmis gibi- haber vermesi ile
gercgeklesir; ya da siilik ve riyazat, nefsin temizlenmesi/tasfiyesi ve cevherinin
olgunlastirilmasi/tekmili ile olur ki, bdylece nefis, baska bir delile ihtiyag
duymadan higbir 6grenme/taalliim ve 6gretme/ta’lim olmadan agiga ¢ikan veya
gizli kalan ulvi bilgilere ulagir.””

™ er-Rézi, Fahreddin, el-Metdlibu’l-‘Aliyye mine’l-IlGhiyye (nsr: A.Hicazi es-Safd), Beyrut

1408/1987, VII, 330.

"' er-Raz, el-Metdlibu I- ‘Aliyye, VII, 330-331.

2 er-Raz, el-Metdlibu I-‘Aliyye, VII, 331.

3 Amidi de, bilgi edilme yollarini, duyular, dogru haber ve akil olarak belirlemektedir. el-
Amidi, Seyfeddin, Ebkdru’l-Efkar fi Usili’d-Din, Beyrut, 2003, I, 66 ve devami. Ayrica
bkz. Yiiksel, Emrullah, Amidi’de Bilgi Teorisi, Istanbul, 1991, s. 70 vd.

™ el-Amidi, Ebkaru’I-Efkdr, 1, 95.
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3.3. Maturidiyye’ye Gore ilham

Imam Maturidi (6. 333/944) ve onun gériislerini paylasanlara gore de
bilgi kaynagi saglam duyular, dogru haber ve akildir. Maturidi, “Mesruiyeti
zihninde/kalbinde siiblit bulan seyle kisinin amel etmesi gerekir” diyenleri, yani
ehlu’l-maarif” ile ilhamu bilgi kaynagi olarak kabul edenleri elestirmektedir.
Ona gore, bu iki husus, bilgi edinme yollart olmaktan uzaktir. Ciinkii dinler
arasinda tezat ve tenakuz noktalarinin mevcudiyeti agiktir; hem de her din
salikinin kanaatine gore kendisi haklidir. Boyle bir durumda kisi zihninde
yanliga bizzat dogrunun seklini giydirmektedir. Yine kanaatleri realiteye bu
kadar aykir1 olan birine giivenmek de muhaldir. Zira o, kendi ilhamina gore
yanlig yolda bulunan muhalifinin nezdinde makul sayilan bir telakkiyi dogru
olarak kabul etmistir. Oysa bu iki grubun elinde her birinin digerini elestirmekte
ortaya koyabilecegi farkli bir delili yoktur. Iste bu husus toplumlar1 yok olusa
siiriikleyen ayrilik ve zitlasmay1 bertaraf edemeyen bir kargasa tiiriidiir.”®

Maturidi’ye gore, “(Allah) ona (nefse) fiiciirunu da takvasim da ilham
etti"”” anlamindaki ayet birka¢ yonden ele alinabilir. Birincisi, Allah, nefse
flicliru ve takvayi acikladi ve ona ogretti, demektir. Ancak bilgilerin yaratilistan
zorunlu oldugunu ileri siirenler bu ayeti delil getirmisler ve sdyle demislerdir:
“Allah, nefse fliclirunu ve takvasini 6grettigini haber verdi; bdylece her kotiiniin
kotiiliiglinti, her iyinin de 1iyiligini bilecek seyi nefse yerlestirdi (yaratti).”
Maturidi’ye gore bu konuda asil olan sudur: “Esyadaki iyilik ve kotiiliiglin kesf
ve tespiti akilla bilinir. Ancak akil, her seyin iyiligini ve her kotiiniin kotiiligiint
bilemez. Bu, ya peygamberin haber vermesiyle veya tefekkiir yoluyla bilinir.
Zira nefis yaratilisi itibariyle lezzetlere ve fayda veren seye meyillidir. Elem ve
cirkinliklerden de uzak durmaya calisir. Bu durumda olan akil, her faydali seyi
isaret yoluyla bilemez. Bunlar1 ancak zevk/yasamak yoluyla bilebilir...
Dolaysiyla “(4llah) ona (nefse) fiicirunu da takvasimi da ilham etmistir”
seklindeki ayetin anlami §6yle olmalidir: Allah, nefiste; cirkini giizelden, kirliyi
temizden, fiicGrun ¢irkinligini ve takvanin giizelligini ayirt edecek giicii yaratt.
Boylece Allah, insana imtihani, sorumlulugu yiikledi ve insan da bunu ya
peygamber araciigiyla veya tefekkiir aracihigiyla bilme noktasmna ulasir.”®
Ikincisi, insan miicahedede bulunacagi zaman Allah ona takvayi ilham eder.
Kendisine takva ilham edilmis olan kimse, iizerine diisen sorumlulugu yerine
getirendir. Bir kimse sorumlulugu yerine getirdigi zaman Allah ona takvayi

5 Kadi Abdiilcebbar, ashabu’l-madrif tabirini tercih ederken, Maturidi, ehlu’l-maarif

deyimini kullanmayi tercih etmektedir.

el-Maturidi, EbG Mansir Muhammed, Kitdbu 't-Tevhid (nsr. Bekir Topaloglu-Muhammed

Arugi), Ankara 2003, s. 11-12; Tiirkge g¢evirisi Kitdbu't-Tevhid Terciimesi (¢cev. Bekir

Topaloglu) Ankara 2002, s. 9-10.

77 Sems, 91/8.

8 el-Maturidi, EbG Manstr Muhammed, Te vildti’l-Kur'an (nsr. Fatima Yusuf el-Haymi),
Beyrut 2004, V, 464-465.
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ilham eder ve ona fiicGrun yolunu ag1klar.79 Uclinciisii ise, Maturidi, Eba Bekir
el-Asam’in bu ayetle ilgili soyle dedigini nakletmektedir: “Allah, nefse fiiciru
ve takvay1 gerekli kildi. Bu durumda onun takvasi lehinde, fiicliru ise aleyhinde
olur. Higbir kimsede bir digerinin fiiclirundan sorumlu olmaz. Bir kural olarak
takva kelimesi miifred zikredildiginde biitiin hayirlara isaret eder. lyilik, takva
ile karsilastirldiginda takva haramlardan sakinma anlamina gelir.*® Bu, iyilik ve
takva sahibinin biitiin ovgiilere layik oldugu ve yerilen her seyden de uzak
durdugu anlamina gelir.”®'

Gorildiigi gibi insan hem {istiin ruhi mertebelere yiikselme hem de agik
ahlaki zaaflar gosterebilme 6zelligine ayni1 Olgiide sahiptir. Bu gergek, insan
tabiatinin temel bir karakteristigidir. Baska bir deyisle insanin, koti
davranabilme 6zelliginin, onun dogru davranma yetenegine esit oldugu
goziikmektedir.

Bazi 6zel durumlarda ilham mimkiin goriilmektedir. S6z gelisi
Kuran'da Hz. Musa'min annesine®™ ve Meryem'e® olan vahiy ilham
manasindadir. Ancak bu ilham da onlari peygamber yapacak bir ilham veya
vahiy olmayip, karsilasacaklar1 olaylarla ilgili 6nceden onlara miijdeleme ve
haber verme hiiviyetini tastyan bir vahiy ve ilhamdir.** Ancak Maturidi, vahyin
ani bir sekilde kalpte belirdigini sdylerken ilham alan kimsenin bunun nasil ve
nereden geldigini bilmeyecegini one sirmektedir.®® Eger bu ilham iyilik ve
hayr1 igeriyorsa melekten, aksi ise, yani kotilik ve serri igeriyorsa
seytandandir.*® Hatta ilhamim bu gizlilik vasfi, onun dogruluguna engel teskil
etmektedir.®” Yine Maturidi'ye gore, peygamberin ilhami haktir. Fakat
peygamber olmayan kisilerin bu gibi seyleri iddia etmesi peygamberde oldugu
gibi onun gecerliliginin delili olamaz. Ciinkii bu gibi seylerin peygamber
disindaki kisiler i¢in seytandan kaynaklanmasi da miimkiin gériilmektedir.88

Ebl Yusr Muhammed el-Pezdevi (6. 413/1099) de, ilhamla bilginin
meydana geldigini s6yleyenlere kars1 “Bu nasil olur?” diye sormaktadir. Clinki
ona gore ilhamla bilginin meydana geldigini iddia edenin iddias:t delilden
yoksundur. S6z gelimi, eger bir kimse “Su seyin helal olduguna dair Allah bana
ilham ederek kalbimde bilgi hasil oldu” derse, ona denecek sudur: “Sen,

" Bkz. Bakara, 2/40, 186; Maide, 5/12; Ankebt, 29/69.

80 Leyl, 92/5-6.

81 el-Maturidi, Te vildtii'I-Kur dn, V, 465.

82 Bkz. Tah4, 20/38; Kasas, 28/7.

8 Bkz. Meryem 19/19.

8 el-Maturidi, Te vildtii'I-Kur dn, V, 586.

8 el-Maturidi, Te vildtii I-Kur dn, 111, 100, 290-291.
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sOziinde yalan sdyliiyorsun.” Ciinkii onun dogrulugunu gosteren bir delil yoktur.
Buna karsilik bir bagkasi ayni seyin haram oldugunu Allah’in kendisine ilham
ettigini sdyleyebilir. O takdirde, bu iki kisinin sdzlerinden birini tercih igin delil
bulunmadigindan ikisi arasinda anlagmazlik meydana gelir ki bu da
sdylenenlerin tamamini anlamsiz hale getirir.*

Ebu’l-Muin en-Nesefi’ye (6. 508/1115) gore, kelamcilarin benimsedigi
ii¢ bilgi kaynaginin disinda baska herhangi bir kaynaktan dinlerin dogrulugu ve
bozuklugu bilinemez. Buna ragmen bazi kimseler/mutasavviflarin, ilhamin din
ve mezheplerin dogrulugunun bilinmesi hususunda bir bilgi kaynagi olarak
kabul ettiklerini bildiren Nesefi, bunun dogru olmadigini ifade etmektedir.
Ciinkii her ilham alan kimse, kendisine gelen ilhamin dogru oldugunu ve karsi
goriistekilerin ise bozuk oldugunu iddia edecektir. Boyle bir yaklasim, birbiriyle
celisen farkli dinlerin ve farkli goriislerin dogrulugunun iddiast anlamina
gelmektedir. Hatta dogru bir dinin, bozuk oldugu sdylenebilir ki, biitiin bunlar
muhaldir.”® Ayrica o, ilhamun bilgi kaynagi oldugunu soyleyenlere soyle cevap
vermektedir. “Bana dinlerin dogrulugunun bilinmesi hususunda ilhamin bir bilgi
kaynag1 olarak kabul edilmesinin yanlis oldugu ilham olundu. Bu ilham dogru
mudur, yoksa yanlis midir, diye onlara sorulur. Eger dogrudur derlerse, dinlerin
ve mezheplerin dogrulugunun bilinmesinde ilhamin bilgi kaynaklarindan biri
oldugunu kabul etmis olurlar ki, bu yanhstir. Eger bozuktur derlerse, o zaman
ilham yoluyla elde edildigi iddia edilen sey de bozuk olmus olur. O halde, eger
ilhamin bazisinin  dogru, bazismin yanlis oldugu ihtimali bulunuyorsa
dogruluklaria delil getirilmedigi miiddet¢ge —ki bu durumda getirilememektedir-
, mutlak olarak hicbir ilhamin dogruluguna hiikmedilemez. Ciinkii delilin
kaynag1 ilhamin disinda olmasi anlamina gelmektedir. Bu takdirde, delile
ulasacak kaynak, ilhamin diginda bir sey olmalidir.”’

Bazilar1 (mutasavviflar), kisinin kalbine gelen giizel seye tutunmasi
gerektigini soylerler. Bu ise yanlistir. Ciinkii dinlerin ¢oklugu bir olgudur ve
birbirleri ile ¢elismeleri de bilinen bir ger¢ekliktir. Herkes kalben inandigi seyin
iyi oldugunu ve baskalarinin da inandigi seyin kotii oldugunu iddia edebilir. Bu
da her bir kiginin onu din kabul eden kisinin kalbinde iyiligin meydana
gelmesinden dolay1 sahih bir din olarak kabul etmesine yol agar. S6z gelimi
ilhamla alemin hadis ve kadim olmasini sdylemek dogru olur. Bu ise yanlistir.
Boylece her inananin kalbinde iyilik duygusu meydana geldigi i¢in her dinin hak
din olmas: gerekir. Inanmadig1 ve ziddmna inandig1 seyin kalbinde kotii olarak
goriilmesinden dolay1 batil olur. Bunun yanlighgt deli olan kimselere bile agik
bir husustur.”

¥ el-Pezdevi, imam Ebu’l-Yiisr Muhammed, Kitdbu Usili'd-Din Kahire 1963, s. 8; Tiirke
cevirisi Ehl-i Siinnet Akdidi (gev. Serafettin Golciik), Istanbul, 1980, s. 12.

% en-Nesefi, Ebu’l-Muin, Tebsiratii'I-Edille (ngr. Claude Salame), Dimesk 1990, 1, 22.

o1 en-Nesefi, Tebsira, 1, 22.

2 en-Nesefi, Tebswra, 1, 22.
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Nesefi ilhamin bilgi kaynag1 olamayacagini sOyle
gerekgelendirmektedir: “ilham, dini bilme hususunda bir bilgi kaynag1 olamaz.
Ciinki kisilere gelen ilham bagkasini baglamaz. Sonra kalpte meydana gelen her
sey gilizel degildir. Eger ilham yoluyla elde edilen bilgi kabul edilecek olursa,
kisi, ilhaminin dogruya isabet ettigini, kendisinin disindakilerin ise yanlig
oldugunu iddia eder. Boyle bir durum da, karsilikli ¢ekismeyi meydana getirir
ve hangisinin hak ve hangisinin batil oldugu bilinemez hale gelir. Bu da
gosteriyor ki, ilhamin kaynagi bir degildir. Eger ilhamin kaynagi bir olsaydi,
onunla bu derece farkli bilginin gelmemesi gerekirdi.””> Bu nedenle, ilham
yoluyla elde edilen bilginin genel gecerliligi s6z konusu olamaz. Bu bilgi
objektiflikten yoksun ve goreceli bir durumu gerekli kilmaktadir. Zira ilham
aldigmi ileri silirenler arasinda ayni konu hakkinda ayni seyi soyleyen iki veya li¢
kiginin bulunmasi zordur. Ciinkii ilham ferdi bir tavirdir veya ferdi bir
tecriibedir. Dolayisiyla ilham yoluyla elde edildigi iddia edilen bilgi, gesitlilik
iizerine kaim oldugu gibi, farkli felsefi ve farkli dinlerden devsirme bir durumu
cagristirmaktadir.

Sonuc¢

Kur’an, insan1 objektif bilgi kriterleri olan duyu verilerine, dogru habere
ve rasyonel bilgilere yoneltmektedir. Basta Mu’tezile olmak tizere, Maturidi ve
Es’ari ekoliine mensup kelamcilarin hemen tamamina yakini ilhama dayali oldugu
One siiriilen bilgilerle gercege ulagilamayacagini savunurken, bdyle bir cabay1 terk
etmeyi de tavsiye etmektedirler. Dolayisiyla kelamcilara gore, insan kalbine bazi
bilgilerin ilham edilmesi miimkiin olmakla birlikte bunlar genel gecerliligi
bulunan kesin bilgi sayilamaz ve dini alanda delil olarak kullanilamaz.

Bir kimse kendini epistemolojik agidan giivenli ve gegerli bir platforma
yiikseltmek i¢in ilhami bilgi edinme yollarindan biri olarak kabul edecek olursa,
bu durumda dinin ve objektif bilginin muhtevasi ile bir arada bulunamaz. Zira
keyfi te’vilde bulunan ve kesin delilden yoksun olan bazi firkalar, indi ve
siibjektif goriislerini ileri siirerlerken sadece ilhama dayanmaktadirlar. {lhama
dayali oldugunu o6ne siirdiikleri bilgiyi 6ne ¢ikarip biitiin gayretlerini buna
harcamaktadirlar. Analiz gerektiren Ozelliklere sahip nesne ve olaylar1 analize,
sentez gerektiren Ozellikler tagiyanlart da senteze tdbi tutmadan, tefekkiir ve
istidlali ihmal ederek biitiin nesne ve olaylarin mahiyetlerinin ilham ile
bilindigini sdylemek miimkiin degildir. Kisaca kelamcilar agisindan insanlarin
dini ve diinyevi konularda gergege ulasmalari, duygularin &tesinde iradeleri

% el-Maturidi, Tevhid, s. 12. Bir rivayete gore Hz. Peygamber soyle buyurmustur:
“Ademoglunun gonliine iki kaynaktan bir seylerin iiflenmesi soz konusudur. Bunlardan
biri melegin, digeri seytanin “lemme” (ilk4) sidir. Ibnu’l-Esir, Necmuddin Ebii’s-Saadet
el-Miibarek b. Muahmmed el-Ceziri, en-Nihdye fi Garibi’l-Hadis ve’l-Eser (nsr. M.
Muhammed et-Tanahi), Beyrut ty., IV, 273.

44



Keldm’da ilhamin Bilgi Degeri

disinda ani bir ruhi tesir altinda kalmasi hali diislincesi yerine, ancak objektif
bilgi kriterlerine giivenmekle miimkiindiir.

Kur’an’da Sems slresinin 8. ayetinde gegen elhemehd tabirinden
hareketle ilhami bir bilgi kaynagi olarak telakki etmek miimkiin degildir. Ancak
Allah’in her insam fiicGru/kotiiligi ve takvayi/iyiligi saglayict duyularla
yarattig1 kabul edilmesi gereken bir husustur. Siiphesiz seytanin vesvese yoluyla
insana kotil seyleri tezyin ve telkin etmesine karsilik Allah, melekler araciligiyla
hakka ve hayra yoneltmek amaciyla miiminin kalbine cesareti yerlestirmektedir.
Melegin insana bu yolla telkin ve ilkdda bulundugu konusunda islam alimleri
arasinda hemen hemen goriis birligi vardir. Kur’an’daki baz1 ayetlere dayanarak
baskasina aktarilamayan, duyu verileriyle ve akilla kontrol edilemeyen ferdi
tecriibenin bir sonucu olan ilhamin genel gegerliliginin bulunmamas1 gerekir.
Hz. Peygamber’in de Allah’tan riistiinii ilham etmesini istemesi veya
Miislimanlar igerisinde insanin zihninde/nefsinde/kalbinde aniden parlayan
diislincelerin kaynagi belli olmadigi gibi bazi kesimlerin ilham kavramina
yiikledigi anlamin ¢ikarilmasi da siiphe ile karsilanmistir.
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