Önsöz

İslam düşünce ve kültür tarihinde siyasî ve itikadî mezheplerin önemli bir yeri vardır. Hz.Muhammed (SAS)’in ölümünden yarım yüz yıl geçmeden müslümanlar arasında siyasî ve idarî konularda ihtilaflar ortaya çıktı. İktidarı ele geçirmek uzere harekete geçen bazı çevreler siyasî görüşlerine dinden delil arama yoluna gittiler. Böylece dini siyasîleştirme, dini siyasete âlet etme anlayışı ortaya  çıktı. Bu anlayışın ilk temsilcileri Hâricîler oldu. Siyaseti dine, dini de siyasete âlet etme anlayışı sonraki devirlerde de devam etti ve birçok siyasî-itikadî fırkanın ortaya çıkmasına yol açtı. Nitekim şiîlik fırkası da başlangıçta siyasî bir hareket olarak ortaya çıkmış, daha sonra dinî bir fırka görümünü almıştır.


İslam mezhepleri tarihi incelendiğinde, siyasetin yanında, din ve mezhep taassubunun, yabancı kültürel unsurların, İslam’dan intikam alma anlayışının ve büyük günah meselesinin mezheplerin doğuşuna etki eden başlıca faktörler olduğu görülmektedir. Siyasî ve dinî fikirlerin sosyal çevre bulması sonucu mezhepler zuhûr etmiştir.


Siyasî-itikadî mezheplerin ortaya çıkması bir yandan müslüman toplumda fikrî mücadeleye, diğer yandan da bölünme ve parçalanmalara sebep olmuştur. Çoğunlukla birbirini küfürle suçlayan ve sadece kendilerinin gerçek  yolda olduğunu ileri süren mezhepler çok sayıda anarşi ve terör olayına, pek çok insanın da ölümüne sebep olmuştur.


Oysa İslamiyet birlik ve beraberlik, barış ve sevgi dinidir. İnsanların Allah’ın kitabına sımsıkı sarılıp, dağılmadan ve parçalanmadan yaşamalarını istemektedir. Dinin sömürü aracı yapılmamasını ve siyasete âlet  edilmemesini, din ve mezhep taassubulndan, toplum huzurunu bozan eylemlerden, terör ve anarşiden kesinlikle harçınmalarını, akıl ve ilmin gösterdiği yolda yürümelerini  istemektedir. 


Elinizdeki bu mütevazi eserde siz sevgili öğroncilere  siyasî ve itikadî mezhepleri genel çerçevede tanıtmayı, islam mezhepleri  tarihi hakkında  öz ve bilimsel bilgiler vermeyi amaçladık. Yararlı olduksa ne mutlu bize.

Sabri HİZMETLİ

İslam mezhepleri tarihİ

Mezhep Nedir

1.Mezhep nedir? Dilde “ gidilen yol, uyulan görüş” anlamlarına gelmektedir. Arapça bir kelimedir. Türkçe’de gerek siyasî ve itikadî, gerekse fikhî ve amelî olsun, müslüman  toplumlar  tarihinde ortaya çıkan “düşünce ekolleri” ni, “fikir akımları”nı ifade eder. 


Istılahta mezhep, islam dininin farklı yorumlanması ve yaşanılması  sonunda oluşan “itikadî ve fikhî-amelî toplulukları” tanımlayan bir kavramdır. Gerçekte islam tarihinde ortaya çıkan mezheplerin hepsi ya siyasî ve itikadî ya da fikhî – amelî amaçlarla var olmuşlardır. Belli bir şahıs veya âlimin yorumları ve açıklamalarına uyan bu topluluklar, Kur’an âyetleri ve hadisleri göruşlerine dayanak yapmışlardır. Politik, dinî ve amelî anlayışlarına islam dininden deliller aramışlardır. Bu bağlamda, hangi sebepler ve amaçlarla ortaya çıkmış olurlarsa olsunlar, bütün mezhepler Kur’an ve Sünnet’in  anlayış şekillerini temsil etmektedirler. Her birisi bu iki temel kaynağı farklı yönde kavrayıp yorumlayarak  vücut bulmuşlardır.


Türkçe’de ortaklaşa “mezhep” adıyla anılan siyasî-itikadî, amelî-fikhî düşünce ekolleri esas itibariyle ikiye ayrılır: İtikadî  islam mezhepleri, fikhî islam mezhepleri. Ancak biz bu dersimizde itikadî mezhepleri ele alacağız.

İslam tarihinde siyasî ve itikadî faktörlerle vücut bulmuş olan  mezhepler, başlangıçta         “firka ” (çoğulu fırak), “nihle “ (çoğulu nihal) ve “makale” (çoğulu  makalât) kalimeleriyle ifade edilmişlerdir. Bu kavramlardan herbiri, ayrı anlayışta ve ameldeki bir zümreyi veya zümreleri yansıtmaktadır. Yani  şu veya bu şekilde ana bünyeden (Müslüman Toplum) farklılıklar gösteren dinî toplulukların adıdır. Müslüman toplum arasında ortaya konulan farklı din anlayışı ve yorumuna ilk önce “makale” denilmiştir. Çünkü yazılan,  tartışılan ve yorumlanan konu, birtek mesele idi. Mesala insanlar büyük günah işleyen bir müslümanın durumunu tartışıyorlardı. Bu konuda bir âlim farklı bir anlayış ortaya koyarsa; bu farklı görüşe veya anlayışa  “makale”, onu ortaya koyan kişiye de  “sahibu’l-makale” deniliyordu. İmam el-Eşarî’nin “Kitâbu Makâlâti’l-Müslimîn ve’ihtilâfi’l- Musallîn”, el-Kummî’nin “Kitâbu’l-Makâlât” adlarındaki eserleri bu alanda yazılmış ilk eserler olup farklı  makaleler  hakkında geniş bilgi vermektedir. Ayrıca makale, o çoğul insanların gündeminde olan konu anlamına gelmektedir. Daha sonra mezhep karşılığında “nihle ” kelimesi kullanılmaya başladı. Şehrestanî “Kitâbu’l-Milel ve’n-Nihal” (Dinler ve Mezhepler tarihi) adıyla te’lif ettiği meşhur eserinde farklı siyasî ve itikadî görüşler etrafında kümeleşen toplulukları (mezhepleri) ele almıştır.

Günümüze kadar bu konuda kullanıla gelen  isim “fırka”dır. Topluluk, grup, cemaat, bölünmüş zümre anlamlarında anlaşılan bu kavram daha çok siyasî-itikadî mezhepleri ifade etmektedir. Ünlü âlim Abdulkahir el-Bağdadî’nin “el-Fark beyne’l-fırak” (mezhepler arasındaki farklar)adlı eseri bu adla yazılan ilk eser olup islam inanç ekollerini eleştirel bir yaklaşımla ele almaktadır. Müslüman toplumlarda bu alanda günümüze gelinceye kadar “mezhep” kelimesi de yaygın olarak kullanılmıştır. Türkçemizde ise, hem siyasî ve itikadî hem de fikhî ve amelî sahada vücut bulmuş topluluklar için “mezhep” tabiri kullanılmaktadır. Şiî mezhebi, Hâricî mezhebi, Hanefîlik mezhebi, Şâfiîlik mezhebi ifadeleri buna örnek oluşturmaktadır.

B-Mezheplerin Ortaya Çıkış Sebepleri


1.Siyasî sebep: İslam tarihi incelendiğinde mezheplerin ortaya çıkışına farklı faktörlerin etki ettiği görülmektedir. Ancak onların tamamına yakını ya kişilerin ya da toplulukların çeşitli yollarla iktidarı ele geçirmek üzere siyasî ve dünyevî ihtiras, istek ve yararların tesiriyle ortaya çıkmıştır. “Siyasî partiler”de diyebileceğimiz bu topluluklar yaşayabilmek için Kur’an ve Sünnet’i kendilerine dayanak ve örtü yapmışlardır. Yani siyasî emellerine kovuşabilmek için dini kullanmışlar ya da siyasallaştırmışlardır. Böylece İslam tarihinde “dinin siyasallaştırılması”, “dinin siyasete alet edilmesi”, “din sömürgeciliği” dönemi başlamış oldu – Hâricîlik ve Şiîlik bu şekilde ortaya çıkan mezheplerdir. Bunlar, müslüman toplumu en iyi kendilerinin yönetebileceğini, devleti idare etme hakkının kendilerine ait olduğunu iddia ederek ortaya çıkmışlar; daha sonra siyasetlerini dine dayamışlar, politik düşüncelerine din elbisesi giydirmişler, Kur’an âyetlerini ve hâdisleri siyasî görüşleri doğrultusunda  anlamışlar ve yorumlamışlardır. Gerçek islamiyeti de sadece kendilerinin temsil ettiğini savunmuşlardır.


Oysa Kur’an ve Sünnet, devlet şeklini belirlememiş ve yönetim erkini bırakmıştır. Bu konuda imtiyazlı bir kişi veya toplum tayin etmemiştir. Ancak devlet başkanının özelliklerini ve devletin temel ilkelerini belirlemiştir. İlim, adalet, meşveret,ehliyet onların başlıcalarıdır.

Hilafet konusunu anlatırken bu hususa yeniden temas edeceğiz.

2-Dinin anlaşılması ve açıklanması meselesi:
 Din insan içindir; anlaşılmak ve yaşanmak için gönderilmiştir. Yüce Allah’ın buyrukları arasında islamiyetin anlaşılmasına çalışma çağrısı önemli bir yer tutmaktadır. Allah’ın âyetlerini ve kâinâtı tanımak insana görev olarak verilmiştir. Herkesin Kur’an’da bildirilen gerçeklerden nasibini alması ve imkanları ölçüsünde yararlanması istenmiştir. Ne var ki, insanların anlayışları ve gerçekleri kavrayışları farklı farklıdır. Her insan aklı ve ilmi ölçüsünde gerçeğe nüfûz edebilmektedir.Hakikati görmesi ve açıklaması kendine göre olmaktadır. Dil bilgisi, din kültürü ve örfü de buna önemli etkide bulunmaktadır. Bu durum da, gerek ilim adamları gerekse toplum arasında farklı düşünce ve açıklamaların ortaya çıkmasına sebep olmaktadır.

Yüce Allah dini anlamayı ve yaşamayı, evreni keşfetmeyi emretmekle birlikte, Kur’an’ın gösterdiği yol üzere kalmayı ve tevhid akidesinden uzaklaşmamayı öğütlemektedir. Çünkü İslam’ın esası tevhiddir. Hz.Adem’den Hz. Muhammed’e kadar bütün peygamberlerin insanlara buyurduğu din “Tevhid dini”dir. İlahi dinlerin risaleti aynıdır; hepsi de insanlara “Tevhid akidesi”ni bildirmiştir. “Allah birdir, o’ndan başka ilah yoktur” inanuna bağlanmaya çağırmıştır. Yüce Allah’ın varlığına ve birliğine iman etmek, sonra da dosdoğru almak tevhid dininin özü olmuştur. İşte bu inanca sahip olmak insanın yeryüzünde var oluş nedenidir. Kur’anı Kerim’de çok sayıda âyette tevhid inancı açıklanmıştır. Fatiha ve İhlas süreleri tevhid akidesini açık ve net olarak ortaya koymaktadır:

“De ki: “O (Allah) bir tektir; sameddir; doğurmamış ve doğurulmamıştır; O’nun (kesinlikle) bir ortağı ve dengi yoktur” /İhlas süresi/.

“Hamd Allah’adır. O, rahmândır, rahîmdir, din gününün sâhibidir. (Ey Allahım) ancak sana kulluk eder ve ancak sen’den yardım dileriz. (Allahım) Bizleri doğru yola ulaştır. Nimetlendirdiğin kimselerin yoluna eriştir, sapıklık üzere olanların yoluna değil ”. /Fatiha süresi/

Bu sûrelerin ortak ifadesine göre, mümin olmak için mutlaka “tevhid sözcüğü” nü (kelime-i tevhid) kabul etmek gerekmektedir. Allah’tan başka ilahlar tanıyan ve Hz. Muhammed’in nebiliğini kabul etmeyen insan Müslüman sayılmaz. Ancak Müslüman olduktan sonra ibadetlerle de Allah’ı bilmek ve Hz. Muhammed’in “Sünnet”ine uymak  lazımdır. Zira insan Allah’a Kullukta bulunmak amacıyla yaratılmıştır. İbadeti başkasına yapan ve Allah’tan başka varlıklardan yardım dileyen müslüman değildir, ya müşrik ya da kâfirdir. İbadetlerde Allah’ı birleme (tevhid-i ma’bûdî) İslam dininin temellerindendir. Peygamber ise, her konuda insanlar için örnektir, yüce Allah onun yoluna uymayı ve Sünnetini örnek almayı müminlere emretmiştir. Öyleyse, müslüman insan Allah’a iman eden, sonra da doğru yol (istikamet) üzere olan kişidir. Tevhid akidesine sahip olmayı ve doğru yol üzere bulunmayı zorunlu sayan çok sayıda âyet bulunmaktadır (bakınız mesala; Enam 153, Enbiya 92, Âli-İmran 103). Hz. Muhammed (SAS) de Cibril hadisi başta olmak üzere birçok hadisinde tevhid akidesini ve doğru yol üzere olmayı açıklamıştır. İnsanlara gerçek anlamda Allah’a kul olmanın ve doğru yol üzere yaşamanın kurallarını belirtmiştir. Güzel ahlak ve sâlih amelîn tevhid inancının ve doğru yolda yürümenin zorunlu nedenleri olduğunu söylemiştir. Şirke ve küfre götüren, Allah-kul ilişkisini bozan, birlik ve bütünlüğü ortadan kaldıran, sevgi ve barışı yok edip fitne ve sapıklığa yol açan davranışlardan da kaçınmayı öğütlemiştir. Bölünmemeyi ve parçalanmamayı tavsiye etmiştir. Kendisi de örnek yaşantısı ve güzel ahlakı ile bütün insanlığa rehberlik etmiştir.

Ancak insanlar farklı yaratılıştadırlar. Eğilimleri, istekleri ve beklentileri, akıl ve iradeleri, kâbiliyetleri ve tabiatlari itibariyle birbirlerinden önemli farklılıklar taşımaktadırlar. Birtakım insanlar akıl ve idrâklarını iyi kullanarak yararlı işler yapıp fıtratlarına uygun ömür sürerlerken, birtakım insanlarda da akıl, ilim ve yeteneklerini kötü kullanmaktadırlar. Bunlar nefislerine, şeytanın aldatmalarına ve heveslerine uyarak doğru yoldan uzaklaşarak sapıklığa düşmektedirler. Allah’ı unuturlar ve Peygamberi önder tanımazlar, geçici zevklerin ve ihtirasların âleti olurlar, hem saparlar hem de başkalarını sapıtırlar. Küfre ve nifaka sebep olurlar, iman ve islam dairesinin dışında kalırlar. Bazı insanlar ise kendilerini kurtuluşa eriştirecek yardımcılar, aracılar ararlar, başka insanların yollarına uyarlar ve onların söylediklerine göre yaşarlar. Bunlardan bir bölümü taklitçiler, iradesiz ve bilgisiz kimselerdir, bir bölümü de kişileri “karizma”  yapan veya tanrılaştıran kimselerdir. Dinin esaslarını kaynaklarından öğrenmeye  çalışmazlar, başkalarının açıklama ve yorumlarına uyarlar. Düşünen ve üreten değil, taklitçi ve tüketicidirler. Allah’ın kendilerine verdiği akıl, ilim ve irade yeteneklerini kullanarak gerçeği öğrenmeye çalışmazlar, tembel, câhil ve teslimiyetçi insanlardır.

Ne var ki bu farklı durumlardaki insanlardan her biri gerçeği en iyi kendisinin bildiğini, İslam’ı en doğru kendisinin anladığını ve temsil ettiğini iddia etmektedir. Başkalarının yanlış düşündüğünü ve istikamet üzere olmadığını söylemektedir. İşte bu anlayış gerek önceki dinler gerekse islam tarihinde fırkalaşmaya, bölünüp parçalanmaya, düşman kamplara ayrılmaya yol açmıştır. Bir birini nifak, sapıklık ve küfürle suçlayan çok sayıda mezhebin ortaya çıkmasına sebep olmuştur.

Yüca Allah Kur’an-ı Kerim’de Âl-i İmran Sûresi 103-âyetinde “toptan Allah’ın ipı’ne sarılın, ayrılığa düşmeyin” buyruğa ile, Hz. Peygamber de “Ben size bir emanet bırakıyoru; Ona ** salırsanız asla ayrılığa düşmezsiniz, o emanet Allah’ın Kitabıdır” hadisi ile müslümanları, bölünüp parçalanmamak konusunda uyarmışlardır.” Kur’an-ı Kerim ve hadislerde belirtilen “doğru yol”, Allah’ın  gösterdiği, Hz.Peygamber ve ashâbının üzerinde olduğu yoldur. Bu yolda yürüyen  Müslümanlara ise “Ehl-i Sünnet ve’l-Cemaat ” denilmiştir. Her asırda Müslüman toplumun büyük çoğunluğunu temsil eden Ehl-i Sünnet ve’l-Camaat her zaman birlik ve bütünlüğü temsil etmiş, bölünmeye, fırkalaşma ve hizipleşmeye karşı olmuştur. Zaten İslâm dini, fırka, mezhep, hizip vetarikatların üstündedir.

Öte yandan Kur’an-ı Kerim akıl sahiplerini düşünmeye, evrendekileri keşf etmeye ve onlardan ders almaya çağırmaktadır. Zekâ ve fikir durumları farklı olan insanların farklı düşüncelere ualşması ise çok doğaldır. Farklı düşünceler, kavrayışlar ve yorumların toplumda gruplaşmalara ve fırkalaşmalara sebep olması da kaçınılmazdır. İslam tarihinde dinî toplulukların çoğunlukla Kur’an ve Sünneti farklı şekillerde anlayıp açıklamaktan ortaya çıktıkları iyi bilinen bir husustur.

3-Kur’an-ı Kerim’i tefsir ve te’vil meselesi, 

Kur'an-ı Kerim insan eksenli bir kitap olup anlaşılmak için gönderilmiştir. İnsanlara mutluluk yollarını gösteren bir ilahî kitaptır. Onu okumak, anlamak ve açıklamak ise her insanın başlıca sorumluluıklarındandır. Ancak Kur’an’ın bünyesinde birtakım özellikler bulunmaktadır. Yani vahyin karakterinden kaynaklanan durumlar vardır. Bazı âyetler kısa, bazıları uzun, birtakim âyetler çok açık ve net, bazıları ise kapalı ve çok anlamlıdır. Bir harf ve kelimeden oluşan âyetlerin yanında, yarım sayfa tutan âyetler de vardır. Âyetlerin büyük bölümü kolayca anlaşılabilir niteliktedir, fakat bazı âyetler var ki farklı anlaşılmaya çok elverişlidir veya anlaşılamaz özelliktedir. Bu durum müslümanların âyetleri farklı şekillerde anlayıp tefsir etmelerine sebep olmuştur.

Kur’an-ın kendisi âyetlerin belirtilen özellikler taşıdığına tanıklık  etmektedir. Âl-i İmran sûresi 7. âyetinde yüce Allah şöyle buyurmaktadır: “Sana kitabı indiren o Allah’tır. Onda (Kur’anda) Kitabın anası olan kesin anlamlı (muhkem) âyetler bulunmaktadır, diğerleri ise çeşitli anlamlıdır. Kalplerinde eğrilik olanlar, fitne, çıkarmak ve kendilerine göre yorumlamak amacıyla, onların çeşitli anlamlı olanlarına  (müteşabihât) uyarlar. Oysa onların yorumunu sadece Allah bilir, ilimde derinleşmiş olanlar ise “ona inandık, Rabbimizden gelen herşeye inandık derler ”.İşte doğru düşünenler onlardır.”
Buna göre, yapıları ve anlamları bakımından Kur’an âyetleri iki kısımdır. 1) Muhkem âyetler; kesin ve açık anlamlı, kendisiyle  kasd edilen şeylerin belli olduğu âyetlerdir. Bu tür âyetler okunduğunda ve işitildiğinde anlamları kolayca anlaşılmaktadır. Onları ifade ettikleri anlamların dışına çekmek ve yorumlamak mümkün değildir. İman, ibadet ve ahlak esaslarıyla ilgili âyetler “muhkem âyetler” dir.

2) Müteşâbih âyetler; mânâları kapalı olan ve çeşitli şekillerde anlaşabilen âyetlerdir. Bu âyetler ya muhkem âyetlerin anlaşabilir ya da mutlaka tevile ihtiyaç gösterir. Allah’ın haberi sıfatları (el, yüz ve arş’ta istiva gibi) ile alakalı âyetlerde cennet, cehennem, mîzan, hesap ve haşrdan söz eden âyetler bu türdendir. Mukattaa harflerinden oluşan âyetler de böyledir; onların gerçek anlamlarını Allah bilir, bilginler ise yorum yaparak ve yaklaşık olarak onları anlamaya ve açıklamaya çalışırlar.

Ne var ki, Kur’an-ı Kerim anlamları farklı şekiller de anlaşabilen (müteşâbih) âyetleri tevil edenlerin ve onların yorumlarını esas olanların kalplerinde eğrilik bulunan kimseler olduklarını söylemektedir. Bu sebeple olsa gerek ki, kendilerine “selefiye” denilen ilk müslüman bilginler başta olmak üzere ulemâ müteşâbihlerle fazla meşgul olmamışlar ve onları te’vil etmekten kaçınmışlardır. Bu konuda âcız olduklarını kabıul etmişler ve onların anlamlarını ancak Allah bilir demişlerdir. Ancak birtakım müslüman âlim kendilerinin de müteşâbihleri bilebileceklerini savunmuşlar ve onları te’vil ederek anlama yoluna gitmişlerdir. “Halefiye” diye adlandırılan bu insanlar, Kur’an’ın anlaşılmak ve açıklanmak için geldiğini, dolayısıyle onun her âyetinin bilinmesi gerekliğini belirterek bazen muhkem âyetler bazen de aklî veriler aracılığı ile müteşâbihâtı, yorumlamışlardır. Ne var ki bu yorumlar müslüman toplumda farklı din anlayışları ve farkların ortaya çıkmasına sebep olmıştır. Mücessime, müşebbihe ve muattıla fırkaları müteşâbihâtın tevili neticesinde zuhûr eden mezheplerdir.

Kur’an âyetlerini zâhirî ve bâtinî anlamlarda anlayıp yorumlayanlar da olmuştur. Neticede zâhirîlik ve Bâtinîlik fırkaları vücut bulmuştur. Ancak bu tür yaklaşımlar çoğunlukla aşırılıklara ve İslam dairesi dışına çıkan inanışların toplumda yayılmasına sebep olmuştur. Gerçekte, Kur’an âyetlerinin farklı şekilde kavranılması ve açıklanması doğaldır; fakat tefsir ve te’vil üslubuna sâdık kalmak, iman sınırlarını tecavüz edebilecek açıklamalardan kaçınmak gerektir. 

4-Hurafeler ve Bidatler; 

İnsanlık tarihinde doğru  inanç ve güzel ahlakın yanında, yanlış inanışlar ve zararlı davranışlar da olmuştur. Gerçek dinî öğretiyi unutan veya ilahî dinden uzaklaşan insanlar tevhid dinine aykırı olan birçok inanışı benimsemişlerdir. Bazıları da Allah’tan başka varlıklarıtanrılar edinmişler ve birtakım nesneleri kendileriyle  ilahları arasında aracılar yapmışlardır. Mezarları, ziyaret yerlerini ve türbeleri mâbetlere dönüştürmüşler, velilerden, şeyhlerden ve karizma saydıkları kimselerden yardım istemişlerdir. Taşlara ve ağaçlara dilek bezleri, bağlamışlar, ölülerden medet ummuşlardır. Bazı tabiat varlıklarını, dağları ve tepeleri kutsallaştırmışlar; kuşların ötüşünden, köpeklerin havlamasından, gik gürlemesi ve şimsek çakmasından çeşitli inanışlara varmışlardır. İşte bu anlayışlar ve inanışlar zamanla sosyal çevreler bulmuş ve dinîleşmiş; çeşitli mezheplerin ortaya çıkışına etki etmiştir.

Öte yandan İslam’a giren kavimler ve milletler millî değerlerini, örf ve âdetlerini çeşitli yollarla dine sokmuşlar eski kültürlerini islam bünyesinde yaşatma yoluna gitmişlerdir. Fars ve Bizans imparatorlukları bünyesindeki kavimlerle, Orta Asya, Orta Doğu ve Afrika coğrafyalarında yaşayan halklar müslüman olurlarken eski inanaışlarını, kültürlerini, gelenek ve törelerini tamamen atarak yeni dine girmemişlerdir. Tersine onlardan birçok nesneyi beraberlerinde getirmişler ve islamlaştırmışlardır. Müslüman kimlik ve kişiliklerinde bu unsurlar oldukça etkili olmuştur. Karizmatik lider anlayışı, mehdi ve mesih, hulûl ve tenasüh inanışları islam’a sokulan milli unsurlara ve hurafelere örnek oluşturmaktadır. Hurafelere inananlar ve onları dinden sayanlar ile hurafeliğe karşı çıkanlar arasında şiddetli mücadele meydana gelmiş; neticede birbirlerini sapıklıkla suçlayan fırkalar ortaya çıkmıştır. Şiîlik mezhebi, İsmailîlik ve Bahaîlik bu hurafeciliğin ürünü olan mezheplerdir.

5-İslam’dan ve Müslümanlardan  İntiham almak, 
İslam fetihlerinin ülkeleri kuşatmasına ve islamın çeşitli kıtalarda hızla yayılmasına karşı olan ve savaşarak bunu gerçekleştiremeyen bir tanım uluslar, yabancı ulusları, İsrailiyatı, Yahudilik ve Hristiyanlığa, Zerdüştlük ve Mecusiliğe ait bazı inanışları, müslümanların inanışlarına sokarak onları bölüp parçalamak yolunu seçmişlerdir. Ülkelerinin müslümanların eline geçmesini bir türlü kabullenemeyen bu insanlar inanç ve ahlaklarını bozarak, iç mücadele ve fitne çıkararak müslüman toplumları yönetmeyi tasarlamışlardır. Çeşitli coğrafyadaki müslümanlar bünyesinde emellerini önemli ölçüde gerçekleştirmişler ve çeşitli mezheplerin ortaya çıkmasına etki etmişlerdir. Farslıların faaliyetleri buna açık örnek oluşturmaktadır.
6-Diğer Sebepler: 

Müslüman toplum başlangıçta saf ve sade bir din anlayışına sahipti. Çünkü onların tamamına  yakını  aynı  coğrtafyanın insanıydılar. Arap yarımadasında doğup yaşayan, aynı sosyal, ekonomik ve kültürel çevreyi  paylaşan  kimselerdi. Üstelik  aralarında Hz. Peygamber vardı. Ortaya  çıkan problemler ve anlaşmazlıkları Kur’an ışığında çözümlüyor; sorulan  sorulara ikna edici cevaplar veriyordu. Dinin tehliğcisi  ve açıklayıcısı o olduğu için, başka otoriteler yoktu. Zaten Peygamber hayatta iken insanların başkalarına  gidip fetva istemeleri  doğru olamazdı. Hiçbir ilim adamı da peygamberin  önüne geçip fatva veremez, görüş belirtemezdi. Bu bakımdan, ilk  müslüman  toplumda mezhepleri  ortaya çıkaracak  faktörler mevcut değildi, farklı içtihatlar ve fikirler, felsefî ve dinî akımlar yoktu.

Ne var ki, Hz. Muhammed’ın ölümünden sonra  müslümanlar çok sayıda  problemle karşılaştılar ve bunların  çözümlerinde  ayrı ayrı görüşler  belirttiler. Müslümanları fırkalaşmaya  ve hizipleşmeye  götüren  bu nesneleri  şöyle  sıralayabiliriz.

A) Fetihler: 

Hz. Muhammed’in başlattığı fetih siyaseti raşid halifeler devrinde devam etti. İrak,

İran, Süriye, Filistin, Kuzey Afrika, Avrupa ve Asya yönlerinde fetih harekâtı başladı. 

Fetih harekâtı, İslam’ın sesini  ve getirdiği mesajı,  bütün insanlığa duyurmak ve halkların gönlünü İslam’a açmak, sevgi ve barışa yöneltmek amacına yönelikti. Bu sebeple İslam çeşitli ırklara ve kültürlere mensup  topluluklar arasında hızla yayıldı; insanlar büyük topluluklar  halinde ve kendi iradeleriyle  yeni dine  girdiler. Ancak yeni dine girerken eski inanışlarından, örf ve kültürlerinden birçok  unsuru da müslümanların arasına taşıdılar. Farklı dinlere ve kültürlere mensup insanlarla da beraber  yaşadılar. Müslümanlarla bu insanlar arasında, büyük bir etkileşim  olayı yaşandı. Şüphesiz her etkileşim olayının  sonunda bir başkalaşma  ve farklılaşma vardır. Bu ise toplum bünyesinde etki-tepki olayını, hizipleşmeyi ve mezheplerin varlığını  zorunlu kılmaktadır. Nitekim Mu’tezile,  Lehmiye, Müşebbihe, Şiîlik ve benzeri mezhepler böyle bir etkileşim olayı sonrası ortaya çıkmışlardır.

Sosyal ve Ekonomik Değişim; 

Fetihler yoluyla dünyaya açılan, farklı rklar, dinler ve kültürlerden olan topluluklarla  birlikte yaşayan müslümanların sosyal ve ekonomik yaşantıları değişti.Bizans ve Sasanî medeniyetlerini tanıyan ve kültürlerini miras alan fâtihlerin din ve dünyaya  bakışlarında önemli değişiklikler meydana geldi. Bizanslılar ve farslılar gibi yaşamaya, beslenmeye ve giyinmeye özen gösterdiler. Gösterişli evler yaptılar, çeşitli kumaşlardan elbiseler giydiler,  sofralarında  bol çeşitli yiyecek bulundurdular. Arap yarımadasının  eski bedevileri şimdi medeni hayat  sürüyorlardı. İşte bu durum birçok çevrede  önemli tepkilere yol açtı. Belirtilen yaşantı biçimini doğru bulmayan, lüks ve israf sayanların yanında, benimseyen ve savunanlar da vardı. Meşhur sahabi Ebu Zer el -Gifari yeni sosyal ve ekonomik  hayata tepki gösteren ve onu islam’a aykırı sayanların başında gelmekteydi.

Öte yandan fetihler hem halkın cebini hem de devletin hazinesini doldurdu. Eli bol para gören

müslümanlar bol bol harcadılar ve ekonomik yaşantılarına yeni bir şekil verdiler. Nitekim devlet de yeniden yapılanmaya başladı; divanlar kuruldu ve medeniyet yolunda önemli işler yapıldı. Bütün bu olaylar müslüman toplum bünyesinde huzursuzluklara ve iç çatışmalara, yeniden yapılanmalara  ve yeni gruplaşmalara neden oldu. Hz. Osman devrindeki fitne olayının arka planında da işte bu unsurlar bulunmakydı.

Fetihler harekatı beraberinde sadece sosyal ve ekonomik değişimi getirmedi; Mecusîlik, Yahudilik ve Hristiyanlık kültürlerine ait birçok unsuru da taşıdı. Mehdi ve mesih, Kur’an’ın yaratılmış  olması, insanın kendi fiilinin yaratıcısı olması inançları, fetihler sonrasında  müslümanlar arasında yayılan unsurlandandır.

C.Taklitçilik ve örf faktötü;
 Dinlerde ve mezheplerin varlığında taklitçilik ve örfün önemli bir yeri vardır. Her devirde müminlerin büyük kısmı taklitçilerden oluşmuş ve din anlayışları örfün etkisinde şekillenmiştir. Bu sebepledir ki, tahlitçiliğe karşı hem mücadele edilmiş hem bu ona meşrû bir zemin aranmıştır. Ancak taklitçiler genelde câhil insanlar olup kolayca başka kişilerin ve görüşlerin etkisinde kalabilmekte; dine aykırı  birçok inancı din olarak yaşatabilmektedirler. Hurafeler, İsrailiyat ve bidatler ve daha çok onlar arasında yayılmakta ve kabul görmektedir. Mezhepler tarihine  bakılırsa, her  mezhebin taraftarlarının büyük çoğunluğu taklidçilerdir. Çabuk kanarlar ve inanırlar, çabuk dönerler ve bölünürler.

Örfe gelince; din anlayışlarının, kimlik ve kişiliklerin oluşmasının temel faktörlerindendir. Hiç bir millet örfünden tamamen sıyrılarak müslüman olmamıştır. Şu veya bu görünüm altında onu yeni dininde yaşatmıştır. Yer yüzünde  farklı müslümanlıkların oluşu buradan gelmektedir. Din de örfü geçerli bir hüccet saymıştır. Ancak dine uygun örfün olumlu, dine aykırı örfün de olumsuz etkisi  vardır. Nitekim tarih boyunca din ile örf egemenlik mücadelesi yapmışlardır. Örfün egemen olduğu toplumlardaki dinî anlayış ve yapılanmalar, dinin örfe  egemen olduğu toplumlardakinden oldukça  farklıdır. Bu durumlar da çeşitli mezheplerin  zuhûr etmesine müsait zemin meydana getirmektedir.

Tutuculuk ve Aşırılık; 

İslam dini tutuculuk ve aşırılığa karşıdır, fanatizmi de inkarcılığıda kesinlikle reddeder. Çünkü aşırlık tutuculuğun karşısında olan “Orta yol” (dinu’l-vasat) dur. Yüce Allah Kitabında, Hz. Peygamber de Sünnetinde ifrat ve tefridi  (aşırlık ve tutuculuğu) şiddetle yermişlerdir. Allah dinde aşırı giden ya da tutuculuk yapanları, yani taassup ehlini sevmediğini bildirmiştir.  Gerçek  böyleyken, her dinde olduğu gibi islam  mensupları arasında da ifrat ve tefrit üzere olanlar  her zaman görülmüştür. Bu insanlar dini taassup ya da inkarcılık  yoluyla müslüman toplum bünyesinde hem sapık fikirler  yaymışlar hem de bölücülük  yapmışlardır. “Aşırı fırkalar”      (ğulat) olarak adlandırılan  mezheplerin  kurunulan ve taraftarları  işte bu zihniyetteki insanlardır.

D. Cehalet; 

İslam tarihinde siyasî ve itikadî mezheplerin ortaya çıkışında cehaletin de

büyük rolu vardır. Bu bilgisiz insanlar kolaylıkla başkalarını yargılayıp çeşitli adlarda niteleyebildikleri gibi, kendilerinin de başkaları tarafından etkilenmeleri ve kullanılmaları kolaydır. Dini birtakım  semboller ve ibadetlerden ibaret sayan, dinî  bilgileri  gerçekten çok  zayıf olan  bu insanlar bidat ve hurafelere de kucak açarlar. Birçok yanlış inanç, inanış ve ibadet  işte böyle  câhil kimseler tarafından dine sokulmuş ve kutsallaştırılmışıtr.  Hâricîler ve Vahhabîlerin  büyük çoğunluğu câhil insanlardır.


Şüphesiz İslam itikadî mezheplerinin doğuşuna  etki eden  başka sebepler de vardır.  Ancak bir mezhebin varlığı birtek sebebe bağlanamaz.
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İtikAdÎ islam  Mezhepleri
I    Hâricîlik
a) Tarihçe


İslam mezheplerinden ilk olarak ortaya çıkan Hâricîliktir. Hz. Ali devrinde, Sıffîn savaşı ve Hakem Olayı sonrasında ayrı bir topluluk olarak örgütlenen Hâricîliğin ortaya çıkışına özellikle sosyal  ve politik faktörler etki etmiştir. Yani  bu fırka sosyal ve politik  konuları dinîleştirerek, siyasete dini âlet ederek kurumlaştırmıştır. Siyasî ve sosyal bir hareket olmaktan çıkarak itikadî bir mezhep görünümü almıştır. 


Hz.Osman dönemi, müslüman toplumda sosyal, kültürel,ekonomik ve politik değişimin yaşandığı bir devirdir. Fetihler yoluyla üç kıtaya açılan ve dünyanın  farklı medeniyetleriyle buluşan müslümanlar çok önemli bir etkileşim süresi yaşadılar. Gâziler ve fâtihler memleketlerine dönünce gördüklerini ve yaşadıklarını yakınlarıyla birlikte hayata geçirmek istediler. Bu anlayış belli yerlerde olumlu karşılanırken, kurra denilen zümre başta olmak üzere birçok çevrede önemli tepkilere yol açtı. Tepkiciler aynı zamanda mevcut hükumete karşı da tavır aldılar ve hoş- nutsuzluklarını gösteren hareketler sergilediler. Hükumetin gitmesini ve siyasî otoritenin değişmesini istediler. Eski sosyal yaşantıdan yana olduklarını ve iç karışıklıklardan uzakta yaşayan  bir cemiyet  arzuladıklarının söylediler. Kısa zamanda örgütlenen ve  eyleme  geçen bu insanlar halife Hz. Osman’ı öldürerek siyasî emellerini gerçekleştirmeye  başladılar. Uzun süre islam ülkesinde terör estirdiler  ve iç karışıklıklara sebep  oldular. Cemel ve Siffin savaşlarının meydana gelmesine, hakem olayının gerçekleşmesine ve halife Hz.Ali’nın öldürülmesine yol açtılar.


Hâricîlerin ortaya çıkış sebeplerinden  bir başkası kabile asabiyetidir. İslam dini, ırk ve kabile asabiyetine karşı tavır almış, takva ilkesi çerçevesinde kabileler ve ırklar arasında birlik bütünlük sağlamaya  çalışmıssa da, Hz.Osman’ın  hilafetinin son yıllarında, yeniden kendini göstermiş ve bazı kabilelerin Kureyş’e baş  kaldırmasına yolaçmıştır. İraklı, Yemenli ve Hicazlı bazı kabileler Kureyş’in siyasî hâkimiyetinin son bulmasını, başka kabilelerin siyasî otoriteyi ele geçirmesini istiyorlardı. Ancak bu siyasî iktidar, iktidar değişikliği isteklerini doğrudan siyasî hareket olarak barışçı yoldan gerçekleştirmek yerine, bazı dinî esasları  kullandılar ve şidette başvurdular. Âzâdlı bir köle  bile olsa, âdil olması ve halk tarafından seçilmesi halinde, her  müslümanın devlet başkanı olabileceğini  söylediler. İslam’ın  adalet ve eşitlik anlayışlarına da uygun düşen bu söylem kısa zamanda kabul gördü ve büyük bir kitlenin onların yanında yer almasına yolaçtı. Kureyş’in hâkimiyetini ortadan kaldırıp, kendi  siyasî anlayışlarına, sosyal ve etnik yapılarına uygun bir düzen kurma düşüncesinde olan bu insanlar “El-emru bi’l-marüf” ilkesi doğrultusunda, Kur’an esaslarına bağlı kalarak hükümet edeceklerini söylediler. Öte yandan siyasî ve idarî otoriteyi değiştirmek isteyen bu kişiler  çok ibadet ediyorlar ve sâde bir ömür sürüyorlardı ama yeterli dinî bilgilere sahip değildi. Kendi  düşüncelerinde ve yaşantılarında olmayanları kolaylıkla küfürle suçluyorlardı. Mesela, “hakemlerin hükmü” (tahkim)’nü kabul etti diye Hz. Ali ve ordusu ile Muavi’ye ve askerlerinin İslam’dan çıkıp kâfir olduklarını iddia ettiler. Siyasî görüşlerini  paylaşmayan bazı sahabileri düşman ilan ettiler, bazı sahabileri de öldürdüler.


Böylece, mevcut siyasî  ve idarî otoriteye karşı  çıkan, Kureyş hâkimiyetine  son verip kendi hükümetlerini kurmak isteyen, “el-emru bi’l-ma’rüf ve’n-nehyu ani’l-münker” ilkesini hareketlerinin  temeli yapan, terör ve kuvvet yolu ile iktidari ele geçirmek isteyen bu insanlara Hâricîler” denilmiştir.  Büyük çoğunluğu bedeviler ile kurra’dan oluşan Hâricîler topluluğu uzun yıllar müslüman toplumda terör hareketleri gerçekleştirmişler ve çok sayıda insan öldürmüşlerdir. Fanatik, hoşgörüsüz ve kan dökücü olan Hâricîler müslüman toplumda ilk bölünmeyi gerçekleştirmişler, birçok görüşleri sebebiyle de İslam’a ters  düşmüşlerdir.


Mevcut nizama ve siyasî otoriteye karşı  bir “tepki” hareketi olarak ortaya çıkan Hâricîliğin kendisine özgü birtakım görüşleri bulunmaktadır. Dar görüşlü ve bilgisiz insanlardan meydana gelen bir topluluk olduğu için, kısa zamanda kendi  aralarında ihtilafa  düştüler ve bölündüler. Liderlerinin adlarıyla anılan Ezarika, Necdiye, Sufniye ve İbâdiye fırkaları olarak gruplaştılar. Nafi b.Ezrah’ın taraftarlarına  Ezârika, Necdet b-Âmir’in adamlarına Necdiye, Abdullah b-Seffar’ın yandaşlarına Sufriye, Abdullah b-İbad’ın görüşlerine bağlananlara da İbadiye adı verildi. Onlardan ilk üçü uzun süre yaşayamadı, sadece  ibadilik  günümüze kadar varlığını sürdürebildi. Bu sebeple biz, tarihe karışmış Hâricî  fırkalardan ve görüşlerinden bahsetmeyeceğiz; günümüzde yaşayan mezheplerden olan ibadîliğin  görüçlerinden söz edeceğiz.


b) İbadîlik ve Görüşleri :
Siffin savaşı ve Hakem olayı sonrasında, Hz.Ali’nın ordusundan ayrılarak Harûre denilen yerde toplanan ve Hurhus b’Zübeyr’in başkanlığında bir hükümet kuran Hâricîler birçok ayrılıkçı kavram ve görüşü müslüman toplumda yaydılar. Şimdi onların başlıcalarını sıralayacağız.


Hâricîler kendi görüşlerini paylaşmayanları “kâfir”,  onların yeri de “küfür ülkesi” (dâru’l-küfr) saydılar. Buna karşılık sadece kendilerinin gerçek müslümanlar, yaşadıkları  toprakların da “İslam ülkesi” (dâru’l-İslam) olduğunu iddia ettiler. Yine kendilerinin görüşlerini paylaşmalarına rağmen, birlekte “hurûc” etmeyen, kendilerine katılmayanları (kâidûn) da  ”kâfir” ilan ettiler ve onlara karşı savaşmak gerektiğini savundular.


Buna karşılık İbadîlik biraz  daha yumuşak tavır sergilemektedir. Günümüzde Arapyarımadası’nda Uman’da, Kuzey Afrika’da Libya, Tunus ve Cezayir’de, Madagaskar’da yaşamakta olan İbadîlere göre, kendi mezheplerinde olmayanlar kâfir değildir ama, “nimet küfrü”  üzeredir. Yani şirk küfrü değil, nimet küfrü işlemişlerdir. Âhirette cehenneme  gidecekler ve ceza çekeceklerdir. Bu durumdan kurtulmaları için, ibadîlere katılmaları ve günahlardan tevbe etmeleri gerektir.


İbadiliğe göre iman ve İslam bir bütündür, dolayısıyla amel imandan bir parçadır. Yani ibadetler ve ameller de imandandır. Bu sebepledir ki, Kur’anın emrini yerine getirmeyen veya yasaklarından birini yapan kimseyi imandan çıkmış sayarlar.


Bununla birlikte ibadîlik, zamanla görüşlerini yumuşatmış ve büyük günah işleyen müslümanın  müşrik değil, nimet küfrü suçu işlediğini söylemiştir. Dolayısıyla büyük günah işleyen müslümanın  müşrik değil, tevhid ehlinden olduğunu belirtmiştir.


Allah’a iman, ilahi sıfatlar, nübüvvet, , kıyamet, kader ve kaza   akidelerinde Ehl’i Sünnet ve’l-Cemaat’le  aynı açıklama ve yorumları paylaşan ibadîler, Allah’ın görülmesi (rüyetullah) ve imâmet (Devlet Başkanlığı) konularında farklı düşünmektedirler. Allah’ın âhirette görülmeyeceğini ve devlet başkanlığının Kureyş’in tekelinde olmayacağı fikirlerini savunmaktadırlar. 


İbadîler, kendi mezheplerinde olanları “dost” (Ehl-i velâyet),  olmayanları “düşman” (Ehl’i berâet) ilan etmektedirler. 

Günümüzde “Azaabe” denilen bir siyasî otorite tarafından idare edilen ibadîler “El-emru bi’l-ma’ruf ve’n-nehyu ani’l-münker” esasına büyük önem verirler.


İbadîlik gerek “nimet-i küfür” anlayışları  gerekse velâyet ve berâet, ilkeleri, el-emru  bi’l-maruf ve’n-nehyu ani’l-münker telakkileri ile İslam âleminde bir ayrılık faktörü olmuşlar ve günümüzde yaşayan Vehhabîlik mezhebine fikir babalığı etmişlerdir.

II.ŞİÎLİK
Şîa, Arapça bir söz olup, taraftar, yardımcı ve fıkra anlamlarına gelmektedir. Terim olarak şîa, Hz.Peygamber (SAS)’in vefatından sonra Hz.Ali ve evladının imâmet, halifelik için en layık olduklarına ve bunun nass ve tayinle sâbit olduğuna inanan topluluğa verilen addır.

Şiîliğin bir fırka olarak ortaya çıkışı konusunda değişik görüşler bulunmaktadır. Şiî kaynakları, bu fırkanın, Hz.Peygamberin sağlığından itibaren var olduğunu iddia etmektedirler.  Bazı yazarlar Şiîliğin, Hz.Osman’ın hilafetinin sonunda,  Hz.Ali’nin hilafetinin ilk yıllarında, özellikle Cemel ve Siffin savaşlarından sonra bir fırka olarak zuhûr ettiğini söylemektedirler. Böylece Hâricîliğin doğuşu sırasında Şiîliğin de doğduğunu ileri sürmektedirler.

Ancak yaygın olan ve târihî realiteye uygun düşen görüşe göre Şiîlik, siyasî tavırları Hz.Osman’ın öldürülmesiyle ortaya çıkan, Hz. Ali’nın öldürülmesinden sonra zümreleşmeye başlayan ve Hz.Hüseyin’in  Kerbela’da öldürülmesinin ardından bir fırka olarak teşekkül eden bir siyasî – dinî harekettir. Bu sonuncu yaklaşıma biz de katılıyoruz. Zira târihî olaylar ve siyasî – dinî hareketler kesin bir tarihte ve birtek faktöre  göre meydana gelmezler. Belli bir süreç içerisinde vücud bulurlar ve birçok  faktörun etkisiyle kurumlaşırlar.

Şöyleki Hz. Peygamber’in vefatı sonrasında Hz.Ali’nın Halife İmam (devlet başkanı) olmasını isteyen kimseler vardı. Hz Osman’ın  öldürülmesi üzerine bu anlayış açıkca ifade edildi ve Hz Ali halife seçildi. Sıffin savaşı sonrasında ve Hakem olayının cereyanı sonrasında bir grup müslüman Hz.Ali’yi  küfürle  suçlayıp, ona karşı  düşmanca tavır alınca  özellikle Iraklılar ve Hicazlılardan meydana gelen büyük bir müslüman topluluğu Hz Ali’nin yanında yer aldı ve halifeliğini savundu. Bu anşayışta olan kimseler, Muaviye  b-Ebi Süfyan’ın  devlet  başkanlığını ele geçirip Emevi Hanedanlığını kurmasından sonra  birtakım eza ve cefaya maruz  kaldılar, bürokrasiden  uzaklaştırdılar. Baskı ve zulüm gördüler. Bunun neticesinde, örgütlenmeye  ve Emevi  saltanatına  karşı bir muhalefet hareketi başlatmaya  çalıştılar. Bu  muhalefet  hareketinin amacı siyasî iktidarı ele geçirmek ve Emevi saltanatına son vermekti. Şiî siyasî hareketi, Hz Hüseyin’ın  61/680 tarihinde Kerbela’da şehid  edilmesinden sonra, özellikle de 65/684 yıllarında kamuoyu  oluşturmayı ve bir fırka olarak  teşekkül etmeyı başardı. Başlangıçta Hz Hüseyin’e taraftar olan  ve  onu Irak’a davet eden, sonra da Kerbela’da başbaşa bırakıp yardımına koşmayan bu insanlar, Hz Hüseyin’in  intikamını almak için toplandılar ve yardımına gelmeme suçundan  tevbe ettiler. Böylece  tevbe edenlerin (Tevvâbûn) oluşturduğu  hareket, aynı zamanda Şia’nın bir terim haline gelişinin, siyasî bir kitleleşme hareketinin , yani bir fırka halinde kurumlaşmalarının  başlangıcını  teşkil etmektedir.

Görülmektedir ki Şia, siyasî bir hareketin adıdır. Devlet başkanlığının Hz Ali’nın hakkı olduğunu savunanlarca başlatılmış ve kurumlaşmıştır. Bu siyasî hareketten önce müslüman  toplumda Şiî ve sünnî kavramları  kullanılmaktaydı, bu adlarla  anılan siyasî ve dinî kitleler de mevcut değildi. Müslümanlar arasında bölünmelere, parçalanmalara ve hatta kanlı savaşlara sebep olan Şiî – Sünnî  ayrımcılığı, zamanla  farklı din& görüşleri ve yaşayışları da ifade etmiştir.

Müslümanların yeniden birlik ve  bütünlüğe  kavuşmaları için, toplumda Şiî-Sünnî ayırımına son verilmesi ve bu sözcüklerin kullanılmaması, onların yerine her anlayıştaki inananları da kapsayan “müslüman”  sözcüğünü kullanmalıdır. Ayrıca  alt başlıklar bölücü, üst başlıklar birleştiricidir.

 Şia, öte yandan, seçim esasına karşı çıkan ve devlet başkanlığının âyet ve hadisle sâbit olduğunu savunan, teokratik bir devlet kurma anlayışında olan topluluğu ifade etmektedir. Zaten İslam tarihinde Hz Ali’nın ve soyunun adını kullanarak şahsâ menfaat sağlamaya çalışan birçok şahıs ve topluluk görülmüştür.

“Tevvâbûn” hareketi ile Hz Ali’nın çocuklarından  Muhammed b-el-Hanefiye adına davlette bulunan el-Muhtar b-Ebi Ubeyd es-Sahafi-nin  hareketi ilk Şiî hareketler, mehdi, gâip  imam, ricat ve beda’ fikirleri de ilk Şiî fikirler olarak sahneye çıkmıştır.

El-Muhtar veya Muhammed b-el-Hanefiye’nın taraftarı olanlar, İbnül-Hanefiye’nin ölümünden sonra (81-700-701), Hz Hüseyin’in  hayatta kalan tek oğlu Ali’nin etrafında başladılar. Ancak o, ne halkı kendi etrafında toplamaya çalışmış ne de adından faydalanmak yoluna gitmiştir. Kerbela vakasından sonra Medine’ye  dönmüş ve sessiz ve sâkin bir ömür sürmüştür. Zühd ve ibadetle ömrünü geçirdiği için ona “Zeynü’l-Âbidin” (İbadet-edenlerin süsü) denilmiştir. Hz Hüseyin’in şehadetinden sonra Emevilere karşı ilk başkaldıran  Ali yanlısı, Hz. Hüseyin’in torunu imam Zeyd b-Ali b-Hüseyin b-Alidir. Onun ve fikirlerini devam ettiren  oğlu Yahya’nın  öldürüldüğünde Zeydiye  fırkası zuhûr etmiştir.

Ne var ki zamanla bu ilk Şiî kitle arasında siyasî-dinî birtakım  ihtilaflar çıkmıştır. Altıncı  imam olarak Cafer es-Sâdik’ı (148-785) tanıyanlar “Caferî-İmamî” diye adlandırılırken, onun  büyük oğlu İsmail’i imam tanıyanlar ve imâmetin onun imamlığı ile beraber son bulduğunu savunanlara “İsmailîye” denilmiştir. Şia, imâmeti (
hilafeti
) nass ve vasiyete dayandırıp dinin usûlünden saydığı için “imamiye”, siyasî taraftarlığı  ifade ettiği için “şiîlik”, fıkhî meselelerde daha çok imam Cafer Sâdık’ın görüş  ve içtihatlarına uyduğu için de “Caferîlik”, oniki imam kabul ettiği  için “isna-‘aşeriye” diye adlandırılmıştır.

Şiîlik, Ali ve evladını dost edinenler (velâyet), düşmanlarını da  müslüman saymayanlar  (berâet) olarak da tanımlanmıştır.

Şiîler tarih boyunca ihtilaf halinde olmuşlar ve birbirini  küfürle suçlayan birçok kola ayrılmışlardır. Zeydîlik, İsmailîlik ve İmamiye onun kollarından günümüze kadar yaşayanlardır.
I.Zeydîlik
a) Tarihçe           

Zeydîlik, Şiîliğin günümüzde yaşayan kollarından biridir. İmamiye Şia’sının dördüncü imamı Ali b-Hüseyin Zeyne’lâbidin’in  oğlu Zeyd (80-122/ 699-740)’e, ondan sonra da oğlu Yahya (125/743)’ya uyan ve onların imâmetlerini kabul edenlerin mezhebidir. 


Şiî mezheplerinden en ılımlısı ve Ehl-i Sünnet’e en yakın olanı Zeydîliktır. Bu bakımdan Zeydiliği Şia’dansaymayan yazarlar vardır. Bilgili, kültürlü  ve zâhit bir zat olan imam Zeyd’in adına Zeydîlik diye adlandırılmıştır.


Emeviler zamanında sıkıntılı günler yaşayan Zeyd, Emevi devletinin  başkanı Hişam b-Abdülmelik’le yaptığı konuşmadan sonra muhalefet hareketi başlatmaya karar vermiştir. Küfe’ye gelmiş ve isyan için  nabız yoklamıştır. Kardeşi Ebü Câfer Muhammed el-Bâkır’la durumu müzakere etmiştir. Ebu Câfer ona Küfelilere  güvenmemesi gerektiğini söylemesine karşın, onu dinlemez ve kendisine biat eden on beş bin kadar Küfeliyle birlekte Emevilerin Küfe vâlisi  Yusuf b Ömer es-Sakafi’ye  karşı başkaldırır.  

Küfe vâlisinin komutasındaki ordu ile Zeyd’in askerleri savaş devam ederken halife Hişam’ın  casusları  onun ordusunda şüphe ve tereddüte sebep olan propaganda  faaliyetinde  bulunurlar. İmam Zeyd’e “Ebü Bekr ve Ömer hakkındaki görüşlerini bize  söyle, aksi takdirde düşmanlarına karşı sana yardım  etmeyiz” dediler. İmam Zeyd “bu ikisi” hakkından iyilikten başka birşey söyleyemem ve babamın da onlar hakkında hep iyilik söylediğini işittim. Ben Medine’ye  saldıran ve onu mancınıkla vuran Emevi Hanedanlığına  karşı ayaklandım” der. Bu cevap üzerine adamları onu terk ederler. O da onlara “beni terkettiniz” rafa’tumüni der. Zeyd’in  yanında çok az sayıda adam kalır ama, ölünceye kadar savaşırlar. Zeyd  bu savaşta adamlarıyla  birlikte öldürülür.

Sağ kalan Zeyd taraftarları, daha sonra kendi aralarında ihtilafa düştüler ve Carudi’ye Sülaymaniye ve Betriye gibi kollara ayrıldılar. Zeydîlik bugün  Yemen’in resmî mezhebidir.

b) Görüşleri

Abbasilerin ilk dönemlerinde itikadî fırka görünümü kazanan Zeydiye,  görüşleri itibariyle büyük önem kazanmıştır.  Özellikle imâmet ve büyük günah işleyenin  durumu hakkındaki fikirleri Şiîlikte bir inkılap sayılmıştır.

Zeydîliğe göre imâmet nass ve tayinle değildir. Hz.Peygamber, isim ve şahsını belirtmek  suretiyle yerine birini imam (devlet başkanı) tayin etmemiştir. Bu sebepledir ki imam ancak vasıflarıyla tanınabilir. Taşıdığı vasıfları itibariyle Hz Ali imam olmalıdır, çünkü o, imâmet için  gerekli vasıfları  taşımaktadır.  İmamın  vasıfları ise  Haşimî, verâ sahibi, müttaki, âlim  ve cömert  olmaktır. Ayrıca imamın imâmetini ilan ederek  ortaya çıkması  gerekmektedir. İşte bu anlayış Zeydiye’nın  imâmetin nass ve tayinle olduğunu  savunan imamiye  şiasından asıl farkını ortaya koymaktadır. Yine Zeydiye’ye göre  imam ismet  sıfatına sâhip değildir, yani bütün günahlardan korunmuş hata işlemeyen ve her şeyi  bilen (vehbî ilim sâhibi) değildir.

Zeydîlik  gâib imam fikrini reddetmekte, devlet  başkanını karizmatik kişiliğe büründürmemektedir. İnsanların erdem yönünden farklı durumlarda  olduğunu  kabul etmekte,  dolayısıyla  “en erdemli” (efdal) varken erdemli (mefdûl) nin de imam olacağını söylemektedir. Yani  Ebü Bekir, Ömer ve Osman’ın  halifeliklerinin meşruluğunu  savunmaktadır. Hiç bir  sahabiyi de küfürle suçlamamaktadır.

Zeydîliğin  bu görüşü Müslüman toplumda siyasî istikrarın,  barış ve huzurun sağlanmasında  önemli rol oynamıştır. Müslüman  toplumun büyük  çoğunluğunun desteğini ve tasdîkini kazanmıştır.

Zeydiye büyük  günah işleyen bir müminin, tam olarak tövbe  etmedikçe, temelli  cehennemde   kalacağı görüşündedir. Hâricîlik  ve Mu’tezile  ile aynı  yönde  olan bu görüş günahkarları ümitsizliğe serkeder niteliktedir.

El-emru bi’l-marüf ve’n-nehyü ani’l münkerin eksiksiz uygulanmasını  isteyen Zeydiye, fıkhî-amelî  konularda genellikle  Ehl-i Sünnet’in Hanefiye mezhebine yakın görüşlere sâhiptir.

2. İSMAİLÎLİK

a) Tarihçe


Şiîîliğin aşırı görüşlü kollarından biridir. İmamiye’nin altıncı imamı Câfer es-Sâdık (148/765)’ın ölümünden sonra ortaya çıkmıştır. Yani imamiye şiasi 7. İmam olarak Musa el-Kasım’ı tanırken, İsmailîler Câfer es-Sâdık’ın büyük oğlu İsmail’in  7.imam olduğunu kabul etmişlerdir. Yedi imam kabul ettikleri için bunlara “Yediciler” (Seb’iyye) de denilmiştir.


İsmail’in en büyük dostu olan  Ebu’l-Hattab (138/755), İsmailîye adı altında gelişen bâtınî fırkanın akidesini ve ihtilalci teşkilatını tesis eden kimsedir. İsmail’in ölümünden sonra (158/774) oğlu Muhammed’in etrafında toplanan İsmailîler hareketin başına Ebu’l Hattab’ı getirmişler, daha sonra da Meymun el-Kaddah ile oğlu Abdullah (261/784)’a uymuşlardır. Bu insanlar eski Orta doğu dinleri ile yeni Eflatuncu felsefeden yararlanarak bâtinî bir akide ve teşkilat kurmuşlardır.


Kuruluşundan itibaren 150 yılı aşkın bir süre imamları gizli (gâib) kalan İsmailîyeyi,  bu sürede propogandacılar (dâiler) idare etmiştir. Küfe, Yemen, İrak ve Kuzey Afrika’da faaliyetlerde bulunan ve propaganda yapan bu insanlar, mezhebin görüşlerini her yerde yaymağa çalıştılar. Bahreyn dâileri, Bahreyndeki iktidarı ele geçirdiler ve burada Karmeti devletine kurdular. Zulüm ve baskı altında bulunan bu dünyada adaleti hâkim kılacak bir kurtancı (mehdi) nin geleceğini, zâlimlerden intikam alacağını söylemesi etraflarında çok sayıda insan toplanmasına sebep oldu. Mevcut nizama karşı büyük bir tehlike oluşturan İsmailî dâiler Yemen ve Kuzey Afrika’da da başarılı oldular; 297/909 yılında Mısır ve dolaylarında Fatimî devletini kurdular. Mısır’da meşhur el-Ezher Üniversitesini  bina ederek Kahire’yi hem başkent hem de ilim ve kültür merkezi  yaptılar. 567/1171 tarihinde Eyyubîler tarafından ortadan kaldırılan Fatimîler, uzun süre Yemen, Mısır, Suriye ve Hicaz ile Kuzey Afrika’nın önemli bir bölümünü ellerinde bulundurdular.


İsmailîye, el-Mustansırın hilafeti döneminde (427-487/1036-1094) Nizaârî ve Mustalî kolu şeklinde ikiye ayrıldılar.


Önceleri bir imamiye şiîsi olan Hasan Sabbah dâilerin çalışmaları sonunda İsmailî oldu. Nizar’ın imâmetine destek verdi. İhtilalcı ve bâtınî fikirleriyle islam dünyasında bâtinî akidelerin yayıcısı oldu. Zamanla  Yemen dışındaki bölgelerin  İsmailîîleri de Nizar’ın yanında yer aldı ve Nızârîlik birçok bölgede egemenlik kurdu. İsmailîliğin başındaki kişiye “mutlak dâi” denilmektedir. 


Nizârî İsmailîleri günümüzde  dünyanın  birçok bölgesinde  yayılmış durumdadır.  Hindistan’da “Bohra” adıyla bilinen bâtinî akideli topluluk bunlardır.  Hasan Sabbah tarafından da İran’da  temsil edilmişler ve 483/1090’da Kazvin yakınlarındaki Alamut kalesini zaptederek İran Nizârî İsmailî Devletini kurmuşlardır. Haşiş yedirilen ve içirilen  fedâîler, bu devletin de desteğiyle İsmailîliği  İran ve Suriye’nin  yanında Anadolu’da  da İsmailîliğe  yayma gayreti içerisinde olmuşlardır. Zamanla İran’dan Hindistan ve Afganistan’a sıçrayan Nizârî İsmailîliği, 1233/1840 yılında Birinci Ağa Han Hasan Ali Şah’la  Hindistan’da  yeni bir devreye girmiştir. Üçünçü Ağa Han olan Sultan Muhammed  Şah zamanında  büyük gelişme göstermişler  ve dörtüncü Ağa Han olan Kerim Şah Ali’nin idaresinde de bugüne gelmişlerdir.


Günümüzde İsmailîler yalnızca Hindistan’da değil, Asya, Avrupa ve Afrika’nın birçok ülkesine yayılmış durumdadır. Yasadıkları ülkelerin varlıklı sınıfları arasında yer alan İsmailîler  Türk dünyasında da büyük bir yayılma faaliyeti içerisindedirler. Maddi imkanlarını kullanarak Kazakistan, Kırgızıstan, Tâcikistan, Özbekistan ve Azerbaycan’da  çok sayıda insanı İsmailî yapmaktadırlar.

b) Görüşleri


İsmailîye’nin görüşleri tamamiyle bâtinî esasa dayanmaktadır. Eski Yunan felsefesi ve Orta Doğu dinleri ile bazı islamî verilerin bâtinî mânâda birleştirilip  yorumlanmasından ibarettir. İsmailîlik İslam toplumu için zararları büyük olan bu anlayış bir çok sapık fikir, israiliyet ve hurafeyı müslüman kültürüne sokmuştur.  Görüşlerini bazan fikrî propaganda yolu, bazen de terör ve anarşı yöntemi ile yaymaya çalışmıştır. Uyuşturucu kullanmak, mafya örgütü kurmak ve kadınları kullanmak İsmailî propagandasının araçlarını teşkil etmiştir. İsmailîye Allah’ın birliği ve Hz. Muhammed’in nübüvvetini kabul etmekle birlikte, Ali’nin Peygamberin velisi ve vasisi olduğuna inanmaktadır. Bâtinî görüşlerini müslüman halka kabul ettirmek için Hz. Ali ve Ehl-i Beyt’i kullanmaktadır. Bu tür velâyet anlayışı İsmailîye’nin başlıca inanç esaslarından birini oluşturmaktadır.


İsmailîler günde üç vakıt namaz kılarlar. Ancak cuma namazı kılmazlar.


Zekat vermek bir ibadet olarak kabul edilmekte ve Dâi-i Mutlak (başkan)’a verilmektedir. Taşınır ve taşınmaz mallardan toplanan zekat İsmailî toplumun işlerine harcanmaktadır.


Oruç, Ehl-i Sünnet’te olduğu gibi, Ramazan  ayında ve otuz gün olarak tutulmaktadır.  Hac ibadeti de İslam’da olduğu şekliyle edâ edilmektedir.


Bununla birlikte iman yalnızca imama velâyetle mümkün  olmaktadır. İslam’ın unsurları velâyet’in yardımcı elemanları sayılmaktadır.  İmanın açıklaması ise, “her zâhirin bir bâtını vardır” anlayışına dayanmaktadır.


Bu anlayışa göre, imamı tanımayanlara, helal olan herşey haramdır, imamı tanıyanlar için de herşey helaldır. Ayrıca, dinî hükümleri bâtinî anlamlarında anlamak ve felsefi olarak yorumlamak gerekmektedir.


İsmailîler teorik olarak İslam’daki ibadetleri kabul ederlerse de onları yerine getirme konusunda çok zayıf davranırlar. Hocalar ve Ağa Hanlar İsmailîleri, namaz kılmazlar.

İMAMÎYE

a) Tarihçe


İmamîye, imâmeti ve on iki imama inanmayı dinin aslından sayan, Hz. Peygamber’in ölümünden sonra Hz. Ali ve evlâdının meşrû imamlar olduklarını kabul eden mezheptir. Bu mezhebe göre Hz. Ali ve sırasıyla onun iki oğlu ile torunları Allah’ın âyetleri ve Hz. Peygamber’in vasiyeti ile imam tayin edilmişlerdir.


Günümüzde İran’ın resmi mezhebi olan Şiîlik işte böyle bir inanca sahip olan imamiye’dir.

İmâmetin nass ve vasiyetle sâbit olduğuna ve dolayısıyla dinin rükünlerinden birini teşkil ettiğine inandıkları için imamiye diye adlandırılan bu topluluk, on iki imam kabul ettiklerinden dolayı “onikiciler” (isna-aşariye); itikat, ibadet ve muamelat konularında imam Câfer es-Sâdık’ın görüşlerine ve açıklamalarına uydukları için de “Câferiye” olarak isimlendirilmişlerdir.


Şiîliğin asıl temsilcisi olan imamiye’nin  doğuşu şiîliğin doğuşuyla aynıdır. Şiîlik fırkasının ne zaman ortaya çıktığı konusu ise tartışmalıdır. Ancak yaygın olan görüşe göre bu fırka, Hz. Hüseyin’in Kerbela’da şehit edilmesinden sonra meydana gelen tepki hareketlerinin sonucu olarak bir siyasî ve dinî kütleleşme şeklinde teşekkül etmiştir.  Geleneksel anlayıştaki fırka haline gelmesi ise, on ikinci imam Muhammed el-Mehdi’nin kaybı ile başlayan “Küçük Gaybet” (Gaybet-i suğra) döneminden sonra olmuştur.


Şiîliğin, dolayısıyla imamiye’nin oluşmasına etki eden başlıca faktör imâmet, yani devlet başkanlığı meselesidir. Büyük çoğunluğu ile Sasanî devlet an’anesinin tesirinde bulunan şiîlere göre imâmet veraset yoluyla olur, buyruk veya emirle babadan oğula intikal edip durur. Hz. Peygamber vefat edince ona en yakın kişi olarak Hz. Ali’nin devlet başkanı (imam) olması gerekir. Kaldı ki Hz. Ali sadece Hz. Peygamber’in en yakını olan birisi değil, müslümanların da en üstünü (efdal) dür. Öyleyse imâmete en lâyık olan insan o ve ondan sonra da evlâdıdır.


Öte yandan Şiîler bu siyaset anlayışını dinîleştirme yoluna gittiler ve görüşlerine Kur’an âyetlerinden, Hz. Peygamber’in  hadislerinden deliller getirdiler. Buna göre, birtakım Kur’an âyeti, isim ve sıfatları itibariyle Hz. Ali ve evlâdının Hz. Peygamber’den sonra meşrû imamlar olduklarına işaret gibi, Resulullah da Gadir Hum ve Kırtas hadisleri başta olmak üzere  birtakım sözlerinde açıkca Hz. Ali’yi kendinden  sonra imam (devlet başkanı) tayin etmiştir. Bu sebepledir ki imâmet usîl-i din’dendir ve Müslüman toplumun istek ve seçimine  bırakılan bir iş değildir. Tersine imâmet dinin aslına dâhil bir rükündür ve iman esasları arasında yer alır.     


Ne var ki, Kur’an âyetleri ve sahih sünnet’e bakıldığında Şiî-imamiye’nin bu anlayış ve inancını doğrulayıcı delillere rastlanmamaktadır. Üstelik imâmetin, Kur’an ve Sünnet tarafından Hz. Ali ve evlâdına tahsis edildiği,  dolayısıyla nass ve tayinle gerçekleştiği iddiası, İslam’ın ruhuna ve evrenselliğine aykırıdır. Çünkü  islamiyet yeryüzünü imar ve idare etme işini, dolayısıyla siyasî erki tamamen insana bırakmıştır. İnsana aklını, ilmini ve fikrini kullanarak kendisi’ne uygun olan yönetim biçimini belirlemeyi, yönetimde söz sâhibi olmayı ve yöneticileri serbestçe seçmeyi tavsiye etmiştir. Devletin adını, şeklini ve kurumlarını, başkanını ve öteki yöneticilerini belirleme hakkını tamamiyle akıllı ve hür iradeli bir varlık olan insana vermiştir. Durum böyle olunca Şiî-imamiye’nin imâmetin nass ve tayinle olduğu inancı da, Hz. Ali’nin müslümanların en üstünü olduğu görüşü de İslam dininde kendine bir dayanak bulamamaktadır. Üstelik Hz. Ali’nin ümmet’in en üstünü olması izafîdir; Hz. Peygamber’in vefatından sonra ona en yakın olan kişi de Hz. Ali değil, Hz. Fatima’dır. Daha ziyade eski Sasanî siyasî geleneğinin etkisiyle hareket eden şiîler, kadın olduğu için Hz. Fatima’nın imâmetini sözkonusu etmemişlerdir.


Şiîlerin dışındaki Müslümanlara göre imâmet (devlet başkanlığı) serbest seçim yoluyla gerçekleşen bir iştir.


Şiî-İmamiye’nin imâmetlerine inanmayı dinin esaslarından saydıkları oniki imam sırasıyla şunlardır: Ali b. Ebi Tâlib (öl.28 Ocak 661), Hasan b. Ali (öl. 28 Mart 670), Hüseyin b. Ali (öl. 15 Ekim 680), Ali b. el-Hüseyin (öl. 17 Ekim 713), Muhammed el-BakIr b. Ali Zeynelâbidin (öl. 28. Ocak 733 ),Câfer es-Sâdık b. Muhammed (öl. 15 Aralık 765), Musa el-Kâzım b. Câfer (öl. 1 Eylul 799), Ali er-Rıza b. Musa (öl. 24 Ağustos 818), Muhammed et-Taki b. Ali (öl. 25 Kasım 835), Ali en-Naki b. Muhammed (öl. 28 Haziran 868), Hasan el-Askerî b. Ali en-Naki (öl. 2 Ocak 873), Muhammed el-Mehdi b. Hasan el-Askerî (873 yılında kaybolmuştur).


Halen sağ olduğuna inanılan on ikinci imam Muhammed el-Mehdi’nin kaybolmasından, yani 873 yılından 27 Mayıs 940 tarihine kadar olan döneme Şiî-imamiye’de “Küçük Gizlilik” (Gaybet-i suğra) denilmektedir. Hasan el-Askerî 873 yılında ölünce, oğlu Muhammed el-Mehdi gizlenmiştir. İşte onun bu gizlilik döneminde on ikinci imamla şiîler arasında “sefirlik” hizmeti gören, onunla görüşen dört kişi olmuştur. “Dört sefir” (Süfera-i erbaa) denilen bu dört kişi Ebu Amr Osman b. Said, Ebu Cafer Muhammed b. Osman, Hüseyin b. Ruh ve Ali b. Muhammed’dir.


İmamiye Şia’sına göre, dördüncü sefir Ali b. Muhammed’in 27 Mayıs 940 tarihinde ölmesiyle birlikte “Küçük Gizlilik” dönemi sona ermiş, “Büyük Gizlilik” (Gaybet-i kübra) dönemi başlamıştır. Büyük gizlilik döneminde imamiye bütün mesele ve müesseselerini Ehl-i Beyt, yani on iki imamlardan biri yoluyla gelen rivâyetleri esas alan râvilerin görüşlerine dayandırmıştır.


Esas  itibariyle siyasî bir hareket olup zamanla dinî bir fırka halini alan imamiye Şiası varlığını önemli ölçüde Fatimîler, Büveyhîler ve Safevîler gibi siyasî hanedanlıklara dayanarak sürdürmüştür. Ancak büyük gizlilik döneminin başladığı X. asırdan, İran’ın resmî mezhebi olduğu XVI. asra kadar olan sürede İslam dünyasında önemli bir gelişme göstermemiştir.


Günümüzde “Ayetullahu’l-uzma” (En büyük Ayetullah) önderliğinde varlığını sürdüren İmamiye Şiası, İran İslam Cumhuriyeti’nin Anayasası’na göre, devletin resmî mezhebidir. Afganistan, İrak, Lübnan ve Azerbaycan gibi ülkelerde de İmamiye Şiasına mensup müslümanlar bulunmaktadırlar.


b) Görüşleri


İmamiye Şiası’nın dinî görüşleri esas itibariyle siyasî anlayışlarının uzantısı mâhiyetindedir. Tevhid, sıfatullah, nübüvvet ve meâd konularında geleneksel islam düşüncesi dairesindedir ve Ehl-i Sünnet ile aynı kanaatı paylaşmaktadır. Ancak nübüvvete imanın bir parçası olan kitaplara iman konusunda birtakım farklı anlayışları vardır. Uygulamada elimizdeki Kur’an-ı Kerim’e uyuyorlarsa da, Muhammed b. Kuleynî gibi büyük âlimleri Kur’an’ın Hz. Ali’ye yazdırılmış bir başka nushasının bulunduğunu  ve onun mevcut Kur’an nushasının bir yarım katı daha büyük olduğunu ileri sürmektedirler.


İmamiye’nin nübüvvet konusunda Ehl-i Sünnet’ten ayrıldığı bir başka mesele sünnet anlayışıdır. Onlara göre ister dinin esasları isterse muamelât ile ilgili olsun, İslam’ın hadise dayanan her hükmü, ancak Ehl-i  Beyt ve onlara dayanan râvilerin rivâyetleri esas alınarak ortaya konabilir. Hz. Peygamber’in  Sünneti ve on dört ma’sûm zâtın (Hz. Peygamber, kızı Fâtima ve Hz. Ali ile on iki imamın), Hz. Peygamber’den rivâyetleri dini açıklar ve yorumlar.  İmamiyyeye göre  bir hadisin sahih sayılması ancak Ehl-i Beyt’e dayanması ile mümkündür, yoksa o hadis zayıf kabul edilir veya reddedilir. Bu sebepledir ki onlar, ashab-ı kiramı, Hz. Ali’ye olan davranışlarına göre değerlendirirler  ve ona karşı olanların zâlim ve mürted olduklarını söylerler. Hz. Ali’nin yanında yer almayan sahabilerin rivâyetlerine güvenmezler  ve delil olarak almazlar.


İmamiye Şia’sının temel inancı ve görüşü imâmettir. Onlara göre iman, dinin esaslarından biri saydıkları imâmete inanmakla tamamlanmaktadır. İmamiye, ayrıca,  her yüzyılda Peygamber’in vazifeleriyle vazifelenmiş, insanların hidayet ve irşadlarını yüklenmiş ma’sum bir imamın varlığına da inanmaktadır. Onlara göre Peygamber göndermek nasıl Allah’ın bir lutfu ise, zulmü ve düşmanlığı  yeryüzünden kaldırmak, adaleti  hâkim kılmak üzere Peygamber’in genel velâyetini hâiz bir imam göndermek de ilahi bir lutuftur. Dolayısıyla imâmet nübüvvetin devamıdır.


İmamiye’ye göre imam tayini nass ile ya da o imandan önceki imamın, onun imâmetini açıklamasıyla olur; insanların istemesiyle seçmesi ile imam tayini olmaz. Nitekim ilk imam Hz. Ali’nin imâmeti Allah’ın âyetleri (nass) ve Hz. Peygamber’in tayini (vasiyet) ile sâbittir. Ayrıca Hz. Ali ve onu takibeden on bir ma’sum imam Allah’ın kendilerine itaat etmeyi emrettiği “Ulu’l-Emr” (buyruk sâhipleri) kişilerdir. Allah’ın ilminin hazinesi, vahyinin açıklayıcısı ve tevhidinin rükünleridirler. Onlar hata ve yanlışlardan korunmuş (ma’sum) kimselerdir.


Bu durumda, imamiye’ye göre imâmet dinin esaslarındandır. İmama itaat Allah’a itaat sayılmaktadır. İmama karşı çıkan ise Allah’a isyan etmiş kabul edilmektedir. İmamlar, din ve dünya işlerinde müminlerin mutlaka uymaları  gereken kişilerdir. On iki ma’sum imamın on ikincisi Mehdi Muntazar (gelmesi beklenen) olup, halen sağdır ve kıyametin kopmasından önce zulümle dolmuş dünyayı adaletle doldurmak için gelecektir. Öyleyse Mehdi’nin geleceğine inanmak da iman esaslarındandır.


Ehl-i Sünnet’e göre ise imâmet, kesinlikle dinin esaslarından değildir. Müslümanlar kimi ister ve seçerse o imam  (devlet başkanı) olur. İmamet ilahî-dinî bir makam olmadığı gibi, imam da ma’sum veya karizmatik kişilikte birisi değildir. İmam tayini nass ve vasiyetle değil, seçim yoluyladır. 


Ricat (imamın geri dönüşü), beda’ (ortaya çıkmak) veya takiyye de imamiye şiasının dinî inanışları arasında yer almaktadır.


İbadet ve amellerle ilgili görüşlerine gelince; kitap, sünnet, icma ve kıyası şer’î-dinî hükümlerin kaynakları olarak kabul eden imamiye şiası, ibadetler ve yapılış şekillerinde Ehl-i Sünnet‘le aynı anlayışı paylaşmaktadır. Namaz, oruç, hac ve zekat gibi ibadetleri aynı şekilde kabul etmekte ve açıklamaktadır. Ancak dinî-amelî hükümlerin açıklanmasında ma’sum imamların rivâyetlerini ve hüccetullah saydıkları müctehidlerin içtihatlatını otorite olarak kabul etmektedirler. İmam Câfer es-Sâdık’ın açıklama ve yorumlarına dayanan fıkhî hükümleri Hanefiliğe çok yakındır.

NUSAYRÎLİK
a) Tarihçe


Nusayrîlik, Muhammed b. Nusayr en-Nemîrî (öl.270/833) tarafından kurulmuş aşırı bir şiî fırkasıdır. Nusayrîliğin  görüşlerinin aslını bâtinî anlayış ve yorum teşkil etmektedir.  Ancak Nusayrîlik gizlice faaliyette bulunan bir fırka olduğundan hem tarihçesi hem de görüşleri uzun süre gizli  kalmış ve gerçek yüzüyle ortaya çıkmamıştır.


Nusayrîliğin kurucusu olan Muhammed b. Nusayr, kendisinin şiî-imamiyetinin onuncu imamı Ali en-Nakî’nin hayatında onun tarafından gönderilmiş bir peygamber  olduğunu ileri sürmüştür. Ancak Ali en-Nakiye de bir takım ilahî vasıflar vermekten; onun ilahlığını ileri sürmek ve bazı haramları helal kılmaktan da geri kalmamıştır. Bu söylemleriyle  etrafında aşırı görüşlü şiî topluluk oluşturmuştur.


Bununla birlikte, Nusayrîliğin  fikrî kurucusu ve kurumlaştırıcısı Hüseyn b. Hamdan el-Hasîbî olmuştur. Nusayrîlik daha çok onun zamanında bir fırka hüviyeti kazanmış ve fikrî temellerini  atmıştır. El-Hasîbî’nin on altı sûreden meydana gelen “Kitabu’l-Mecmû’” adındaki kitabı, Nusayrîliğin kutsal kitabı olmuştur.


Selçuklular ve Osmanlılar dönemlerinde Ön Asya’da  çok sayıda isyan hareketlerinde bulunan ve devleti belli bir süre meşgul aden Nusayrîler 10. Asırdan itibaren Suriye ve Güney Anadolu’da yerleşmeğe başlamışlardır. Haçlılar, İsmailîler ve Moğolların hâkimiyetleri altında varlıklarını sürdürdüklüi gibi, Selçukluler ve Osmanlılar zamanında da değişik yerlere hâkim olarak yaşamışlardır. Ancak, Safevî hükümdan Şah İsmail’e  destek vermeleri sebebiyle, Çaldıran savaşı sonrasında Yavuz  Sultan Selim’in sert tepkisine ve cezalandırmasına maruz kalmışlardır.


Birinci dünya savaşı sonra Fransız mandası altında yaşamayı kabul eden Nusayrîler zamanla Suriye ve Antalya mıntakalarında otonom bir idareye kavuşmuşlardır. Ancak 1940’lı yıllardan itibaren bu idare kaybolmuş ve bugün Nusayriler Suriye, Türkiye ve Lübnan devletlerinin hâkimiyetleri altında dinî bir topluluk olarak varlıklarını sürdürmektedirler.


Nusayrîlik, ilah kabul ettikleri Hz. Ali’nin bulunduğu yere göre ayrılmış  göstermiş; Haydariye, Şimaliye veya Şemsiye, Kilaziye veya Kemeriye, Gaybiye diye dört kola bölünmüştür.

b) Görüşleri


Nusayrîlilğin görüşleri  İslam’dan kaynaklanmakla birlikte tamamen bâtınî anlayış ve yoruma dayanmaktadır. Bir takım görüşleri ise Hıristiyan kültürünün eseridir. Nusayrî mezhebinin kutsal kitabı durumundaki “Kitabu’l-Mecmû’” inanışlarının kaynağı durumundadır. Onların hükümleriyle ilgili bir başka eser ise, önce bir Nusayrî iken Hıristiyan olan ve sonra Tarsus’ta öldürülen Adana’lı Süleyman Efendi’nin  “Kitabu Bakuratı’s-Süleymaniye fi keşfi esrari’d-Diyaneti’n-Nusayri’ye” isimli kitabıdır.


Nusayrîliğin  görüşlerinin temelini Hz. Ali’nin ilahlaştırılması oluşturmaktadır. Nusayrîlere göre Ali tanrıdır, mabûddur. O ne doğurdu ne da doğuruldu. Ölümsüzdür ve herzaman vardır. Zâtı, yıldızlara  hâkim olan nûrdur. İlahî zâtı bakımından gizlidir. Ali, yerlerin ve göklerin yaratılmasından önce de var olmuştur, sonra da. Görünüşte imam ise de, bâtinî olarak o, Tanrıdır.


Tanrı olan Ali, kendi nûrundan Muhammed’i yaratmıştır. Ali “mânâ”dır, Muhammed ise “isim”dir. Muhammed de Selman el-fârisî’yi yaratmıştır. Selman da “bâb”dır. Bu üçlü inanış, A(ayn), M(mim), S(sin) semboliyle ifade edilmektedir ve bir sırdır. Nuseyrîliğin  bu üçlü sistemi Hıristiyanlıktaki “Baba-oğul-Ruhu’l-Kudüs”sistemini okşamaktadır.


Bâb kabul edilen Selman’dan sonra “beş eytam” gelmektedir. Bâb’ın yarattığına inanılan bu beş eytam ve her birinin vazifeleri şunlardır:

1-Mikdad b-el-Esved; tabiat olayları ve zelzele işini yürütür.  

2-Ebü zer el-Gifari; yıldızların hareketinin yönetir.

3-Osman b. Ma’zum; Rızık ve hastalık işleriyle yuğraşır

4-Kanber b.Kadan ed-Devri;ruhları cesetlere gönderir.

5-Abdullah b-Kevaha; Canlıların hayatlarını idare eder.

Bu beş eytam aynı zamanda beş büyük yıldızdır. Onların dışında, beş vakit namazın kendilerine tahsis edildiği beş de “masûm” vardır. Bunlar Muhammed  (öğle namazı), Fâtima (ikindi namazı), Hasan (akşam namazı), Hüseyin (yatsı namazı), Muhsin (sabah namazı)’dir.


Nusayrîler yaratılış, yok oluş ve abâdet konularında da bâtinîn tevili esas alırlar. Onlara göre namaz duadır ve “Kitabu’l-Mecmû’ ”dan bir veya iki cümle okumaktan ibarettir.Namaz kılmak için abdest almazlar. Nuseyrîlerde, Ehl-i Sünnet inancında ve ibadet telakkisinde olduğu gibi, oruç, zekat ve hac ibadetleri de yoktur. Onlar bu ibadetleri bâtinî anlamda yorumlar ve bazı sembollerle  ifade ederler.


Nusayrîlikte, büyük şeyh, şeyh, nüveb ve imamlardan meydana gelen dört sınıflı bir ruhban heyeti vardır. Nusayrî olacak erkek, Hıristiyanlıktaki vaftiz merasimine benzeyen dinî bir törenle bu kişilerin huzurunda yapılan bir yemin ederek Nusayrî olur. Nusayriliğin bu inanç ve ibadet sisteminde eski dinlerin, Musevilik ve Hıristiyanlık kültürlerinin büyük etkileri vardır.

DÜRZÎLİK

a) Tarihçe



Dürzîlik de aşırı görüşlü şiî fırkalarındandır. Şia’nin İsmailîye kolundan doğmuştur. Fâtimî halifelerinden el-Hakîm bi-Emrillah el-Mansur b. el-Aziz Billah’ın veziri Hamza b. Ali tarafından kurulmuştur.


Dürzî yazarlara göre el-Hakîm, halife olduktan kısa süre sonra, bâtinî anlayışa dayalı olarak Allah’ın birliğini ve marifetini yaymak üzere etrafa dâiler göndermiştir. Üç yıl süreyle yedişer kişi tarafından yürütülen propaganda faaliyeti, yeni bir dönemi açmıştır. Yani el-Hakîm adım adım ilahlık mertebesine ulaşmış ve yeni bir fırka ortaya çıkarmıştır. Hamza insanları “ilahi davete” çağırmış ve Allah’ın birliğinin hakiki bilgisini öğretmeye başlamıştır. Artık manevi ve zihni bir yeniden doğuşun başladığını, dolayısıyla ibadetlere ihtiyaç olmadığını söylemiştir.


Bir yandan dâilerin propoganda faaliyetleri yürürken, diğer yandan Neştekin (Ânuştekin) ed-Dürzî adında birisi ortaya çıkmıştır. Buhara’lı bir Türk olan Anuştekin, 1016 yılında Mısır’a gelmiş ve el-Hakîm’in adını ve görüşlerini kendisi için kullanmış, imam olması  için rpopoganda aracı yapmıştır. Neticede el-Hakîm’in ve halkın tepkisiyle karşılaşmışsa da yine yoluna devam etmiştir. Hareketinin adı “Dürzîlik”, kendisine uyanlar da “Durûz” diye adlandırılmışlardır.


Hamza b. Ali’nin ve halkın büyük kesiminin tepkisiyle karşılaşan Dürzîlik hareketi gizlice yürütülmüştür. Dürzîler, Haçlı seferleri boyunca franklar ile müteffik kalmışlarsa da, bölünmekten ve değişik kollara ayrılmaktan kurtulamamışlardır. Teym Vadisi, Sayda, Şam, Beyrut ve mücavir yerlerde yayılan dürzîler, özellikle Yavuz Sultan Selim döneminden itibaren Osmanlı devletine siyasî ve askeri büyük  problemler çıkarmışlardır. XVI. yüzyıldan itibaren Güney Suriye’ye bügünkü Cebel-i Duruz’a  çekilmişler, Lübnan ve Ürdün’e kadar uzanan coğrafyaya yayılmışlardır. 


Günümüzde Dürzîler Lübnan, Suriye, Filistin ve Ürdün’de yaşamaktadırlar. Başka ülkelerdekilerle birlikte  Dürzîlerin toplam  sayısının yarım milyon dolayında olduğu sanılmaktadır.


Dürzîlerin manevi önderlerine “Şeyhul-Akl” denilmektedir. Dürzîlerin şahsî işlerine ve problemlerine bakan dinî mahkemeler vardı. Ayrıca üç kişi tarafından idare edilen bir “Yüksek Meclis” bulunmaktadır.

b) Görüşleri    

İnanç esasları itibariyle İslam’ın içinde görmek çok zor olan Dürzî cemaâtı, dinî yönden Akıllılar ve Câhiller diye ikiye ayrılmaktadır. Akıllılar din işlerini bilen kişilerdir. Bunların önderlerine Şeyhu’l Akl denilmektedir. Akıllılar mezhebin esaslarını iyi bilirler ve onlara sıkıca bağlıdırlar. Sigara, tütün ve şarap içmezler. Özel kıyafetleri  vardır. Kesinlikle büyük günahlardan sakınmak durumundadırlar. Akıllıların önderleri, akıllıların üstündeki bir tabakadır. Uzlette yaşamak ve erdemlere düşkünlük, onların vasıflarındandır.


Câhiller, Dürzîlerin öteki tabakasını teşkil etmektedir. Bunlar dinî işlere pek bilmezler, hemen her bakımdan akıllılara uyarlar. Akıllılara yasak olan durumlar, içecek ve yiyecekler câhillere  helaldır.


Dürzîliğin inanışları Hamza b. Ali’nin ortaya attığı görüşlere  dayanmaktadır. Buna göre Allah, yedi imama hulûl etmiş ve nasûtî kisveye bürünmüştür. Son olarak da el-Hakîm bi-Emrillah’ın  suretinde görünmüştür.  Hamza ise, el-Hakîm’in nurunu ve tevhidini öğreten imamdır, peygamberdir. İslam inanç esaslarına tamamen aykırı olan bu bâtinî inanış , karmaşık felsefi açıklamalarla  ortaya konulmuştur.


Dürzîliğe göre inanç esasları şunlardır: el-Hakîm bi-Emrillahı Tanrı bilmek, Hamza b. Ali’yi emr tanımak, Hududu bilmek, yedi esası bilmek. Bunlar, iptal edilen yedi akide (Şehadet kelimesi, namaz, oruç, hac, zekat, cihad ve velâyet) yerine konan “yedi vasiyet”tir.


Araştırmacıların tesbitlerine bakılırsa, Dürzîliğin inanışlarının kökleri İslam olmakla birlikte tamamen Yahudilik, Hıristiyanlık, Maniheizm ve yeni Eflatunculuk’tan etkilenmiş bâtinî ve felsefi yorumlara dayanmaktadır.


Dürzîlere göre gerçek ilahi bilgiye ulaşan müminlerin  ibadet etmeye ihtiyaçları yoktur, mecâzi bilgiye bağlanmaları da gerekmez. Şer’î hükümler ve delillerin bir anlamı yoktur; Hamza b. Ali’nin görüşleri ve emirleri önemlidir. Bu sebepledir ki onlar inanç ve ibadet esaslarını bâtinî ve felsefi yönden yorumlamaktadırlar. Şehadet kelimesinin Sâbık ve Tâli’ye delil olduğunu, İslam’ın, “iman”ın kapısı sayıldığını, namazın  Allah’a yaklaşmaktan ibaret olduğunu, orucun ilahi tebliğin mânâsını kavramak, haccın ise Ka’be’yi ziyaret esasına dayanan bir ibadet olmadığını soylemektedirler. Âhiret, cennet, cehennem, arş, kürsi, hesap ve ceza tamamen bu dünyada olan şeylerdir; kıyamet günü ise, Hamza b. Ali’nin kendine inanmayanlar aleyhine kıyamıdır.


Görülmektedir ki, Dürzîlik inanç ve ibadet anlayışları itibariyle İslam’la  fazla bir ilgisi  kalmamış  bir mezheptir. İslam esaslarını ya  hiçe saymaktalar ya da bozmakta ve değiştirmektedirler.

VAHHABÎLİK

a) Tarihçe


Vahhabîlik , yaklaşık iki asır kadar önce Arap yarımadası’nın Necd bölgesi dolaylarında Muhammed b. Abdulvehhab tarafından kurulmuş bir fırkadır. Günümüzde Suudi Arabistan’ın resmi mezhebi olan bu fırka, Mısır, Hindistan, Afganistan, Afrika ve diğer bazı İslam ülkelerinde taraftarlara sâhiptir. 


“Vehhabî” ismi, mezhebin kurucusunun adından gelmektedir. Ancak Vehhabiliğe Türk tarihinde “Hâricîlik” hareketi olarak bakılmış ve o şekilde isimlendirilmiştir. Aslında inanışlarındaki katılık ve davranışlarındaki sertlik, imanlarındaki taassup bakımından Vahhabîler Hâricîlere benzemektedirler.

 Vahhabîliğin kurucusu Muhammed b. Abdulvahhab 1703 yılında Riyad şehrine yakın bir köy olan Uyeyne’de doğmuştur. Mekke ve Medine’deki öğrenimi sırasında İbn Teymiye’nin fikirleriyle  karşılaşmıştır. Basra’daki ikameti esnasında ise tevhid konusundaki tartışmalara katılmış; dinin doğrudan  Kur’an ve Sunnet’ten öğrenilmesi gerektiğini  söylemiştir. 1726 yılında Riyad’ın Kuzeyindeki Hureymila kasabasına gelmiş ve 1740 yılından itibaren “iyiliği öğutlemek ve kötülükten sakındırmak” (el-emru bi’l-ma’ruf ve’n-nehyu ani’l-münker) ilkesi doğrultusunda davet faaliyetine  başlamıştır – Halk tarafından ziyaret edilen mezarların ve velilere ait türbelerin yıkılması gerektiğini belirtmiş; mezar ve türbe ziyaretlerinin, mevcut haliyle, müslümanların küfre düşmelerine neden olduğunu ileri sürmüştür. O, bu faaliyetleri sâyesinde kendisini bölgenin önemli bir ismi haline getirmiştir.


Ancak, fikirlerini ve dinî yorumlarını zorla kabul ettirmek istemesi, halkı korkutmuş ve endişelendirmiştir. Bu da bazı kabile başkanlarının bu duruma engel olmak üzere harekete geçmesine  sebep olmuştur. Bu tepkiler karşısında tedbirler almak üzere Deri’yeye gelen İbn Abdulvahhab, emir Muhammed b. Suud’la görüşüp anlaşmıştır. Böylece hem Vahhabîliğin hem de Vahhabî devletinin temelleri atılmıştır.


Muhammed b.Suud’la  anlaşan ve birleşen Muhammed b. Abdulvahhab, Deriye’de “Kitabu’t-Tevhid” adlı kitabındaki görüşleri yaymaya, insanları şirk ve küfürden kurtularak dine girmeğe davete başladı. Kendisine bağlanmayanları ve görüşlerine uymayanları kılıçla yola getirmenin gereği üzerinde durdu. İnsanların sapıklığa düştüklerini, mezar ve türbe ziyaretleri, tarikatlara girme ve benzeri hareketler yüzünden tevhid inancının bozulduğunu, dolayısıyle onların şirk ve  küfre düştüklerini ileri sürerek, haklarının ve mallarının kendilerine helal olduğunu söyledi. Bu görüşleri dini iyi bilmeyen Necd bölgesi bedevileri arasında kabul gördü ve etrafında çok sayıda adam topladı.


İbn Abdulvahhab’ın 1792 yılında ölmesi üzerine, Vehhabîlik  hareketi Muhammed b. Suud tarafından siyasî yönden geliştirildi ve desteklendi. Öyleki Vehhabîler Arap yarımadası’nda Osmanlı devleti için büyük sorunlar çıkardılar ve ingilizlerle işbirliği yaparak Osmanlı hâkimiyetine karşı başkaldırdılar. Bu durum karşısında harekete geçen Osmanlı devleti, Mısır valisi Kavalalı Mehmet Ali Paşa komutasındaki bir  orduyu vehhabîler üzerine gönderdi. Mehmet Ali Paşa’nın oğlu Tosun komutasındaki askerî birlikler 1812-1813 yılları arasında Mekke, Medine ve Taif şehirlerini Vehhabîlerden kurtardı. Daha sonra Kavalalı Mehmet Ali Paşa’nın kendisi Abdülaziz b. Suud’un üstüne yürüdü 1918’de Vehhabîleri büyük bir yenilgiye uğrattı.


Ancak Suud hanedanından savaştan kaçıp kurtulmayı başaran Türkî b. Abdullah, Necd bölgesinde yeniden faaliyete geçti ve Vehhabî devletini yeniden kurmayı başardı. 1918 yılında Birinci Dünya Savaşının sona ermesiyle birlikte Osmanlı devletinin Arabistan’dan çekilmesi üzerine Vehhabîler  bölgeye hâkim oldular. 1927 yılında ise Suudi Arabistan tam istiklalını ilan etti. Böylece Vehhabî Suudi Arabistan devleti kuruldu.

b) Görüşleri


Çağımızda fanatik ve baskıcı Hâricî zihniyetin temsilcisi olan vehhabî
liğin görüşlerinin temelini tevhid anlayışı teşkil etmektedir. Şirk, şefaat ve bidat gibi görüşleri de bu anlayışa dayanmaktadır.


İbn Abdulvahhab’a göre tevhid üçe ayrılmaktadır: 

1) İlmi Tevhid, Allah’ı isim ve sıfatları itibariyle birlemektir; 

2) Rububiyet tevhidi; Rablıkta tevhid olup, Allah’ın herşeyin Rabbi ve mâliki olduğunu bilmek ve ikrar etmektir;

3) Amelî tevhid; insanların ibadetler ve fiileriyle Allah’ı birlemesidir. Eşi ve ortağı olmayan Allah’tan başkasına dua ve recada bulunmak, Tanrı’dan başkasından medet ummak amelî tevhid veya uluhiyet tevhidine aykırıdır. Buna göre, Allah’tan başkasından yardım isteyen, Allah’tan başkası için kurban kesen ve nezreden kimse kâfirdir.


Vehhabî anlayışta, iman ile küfürü ayıran amelî tevhiddir. Tevhid-i amelîye uymayan, ibâdeti sadece Allah’a tahsis etmeyen, yardım ve medeti Allah’tan istemeyen, O’nun haram kıldığı şeylerden sakınmayan kimse kâfirdir; bu kişinin canı ve malı “gerçek müminler”e helaldır. Böylece ameli  imana dâhil eden ve müslümanlara fikirlerini zorla kabul ettirmeye çalışan Vehhabîler, bu zihniyetleriyle  Hâricîleri taklit etmektedirler. İbadetleri yerine getirmeyenleri ve dinî yasaklara uymayanları kâfir olmakla suçlayarak Hâricî zihniyeti hâkim kılmaya çalışmaktadırlar. Amelin imandan bir parça olduğuna inanarak farzlardan birini terkeden kişiyi dinden çıkmış saymakta ve kendileri gibi inanmayan veya yaşamayanları müşrik  kabul etmektedirler. Bu tutumlarıyla Müslüman toplumun  birlik ve bütünlüğünü bozmakta, anarşi ve terör rüzgarları estirmektedirler.


Vehhabîler sâlih kişilerin ve velilerin şefaat etmesini kabul etmezler. Allah’tan başkasından şefaat ve yardım beklemeyi, tarikat şeyhlerive ulu kişilerden medet ummayı “tevessül”, yani  Allah ile insanlar arasında aracı kılma anlayışı sayarak tamamiyle reddetilmektedirler. Tevessülde bulunmayı, Allah’a yakınlaşmak için aracılar bulmayı tevhid akidesine aykırı  bulmakta, küfür ve şirk saymaktadırlar. Bu bakımdan Vehhabîler tarikat ve tasavvufa, kabir ve türbe ziyaretlerine şiddetle karşı çıkmaktadırlar. Allah’ın kitabı ve Resullullah’ın Sünneti’nde bulunmayan birşeyi ortaya koyması bidat kabul etmekte ve onu ortaya koyanı dinden çıkmış saymaktadırlar. 


Vehhabîlere göre, tevessül, bidat, tasvvuf ve tarikata karşı mücedele etmek “el-emru bi’l-ma’ruf ve’n-nehyu ani’l-münker” ilkesinin bir gereğidir. Onlar bu ilkeyi ayrıca, kendileri gibi düşünmeyen ve yaşamayanlara  karşı bir mücedele ve baskı aracı olarak kullanmışlar; görüşlerini zorla  kabul ettirmeyi sözkonusu ilkenin gereği görmüşlerdir. Böyle çarpık bir anlayışta oldukları için kılıçlarını müslümanlara karşı çevirmişler ve çok sayıda insan kanı dökmüşlerdir. Mutaassıp bir din anlayışına sâhip oldukları için Vehhabîlik kendisini yeni bir din gibi ortaya koymuş; neticede İslam’a ve Müslüman topluma büyük zarar vermiştir.

KÂDİYÂNÎLİK
a) Tarihçe


Kâdiyânîlik on dokuzuncu yüzyılın sonlarında Hindistan’da ortaya çıkan bir mezheptir. Genel çerçevede İslam kültüründeki kıyâmetle ilgili haberlere dayanan mezhebin kurucusu Mirza Gulam Ahmed Kadiyani (1835-1908)dir. Kurucusunun adına nisbetle mezhebe “Ahmedîlik” ve “Kâdiyânîlik” denilmişt,ir.


Orta öğrenim dönemini ve gençlik yıllarını Kadiyan’da geçiren Mirza Gulam Ahmed Sialkot’ta Bilge Mahkemesinde 4 yıl memuriyette bulunmuştur. Bu sırada (1864-1868) birçok Hindû ve Hıristiyan din adamları ile tanışıp dostluk kurmuş; Müslümanların kültürel durumları, eğilimleri ve din anlayışları hakkında bilgi sâhibi olmuştur. Onların israiliyat denilen efsanevi ve menkabevi haberlere, rüyalara, nebevi rivâyetlere ve özellikle de kıyametle ilgili anlatımlara ne kadar çok bağlı olduklarını görmüştür. Kendilerini ilgili şeyhe ve türbeye vakfetmiş, kimseler ile kerametler ve mücizeler gösterdiğini ileri süren, mazlum Hindistan müslümanlarını ingiliz sömürgesinden ve zulümden kurtarmak  üzere “vadolunmuş mesih”in geleceğine inanan  insanlarla karşılaşmıştır. Hıristiyan misyonerlerinin faaliyetleri de Mirza Gulam Ahmed’in dikkatini  çeken bir başka olay olmuştur.


Bu durumlardan çok etkilenen ve esinlenen Mirza Gulam Ahmed, 1868 yılında doğduğu yer olan Kadiyan’a döndüğünde islam ilimleri ve  başka dinlerle ilgili ilimlerle yakından meşgul olmaya başlamıştır. 1877-1878 yıllarında bazı İslamî meseleleri açıklayan ve Hıristiyanlarla Hindilere cevap veren yazılar yazmıştır. Onun bu yazıları yüzyıllardan beri Hindû ve Hıristiyan toplulukların baskısı altında yaşayan Müslüman halk arasında olumlu tepkilere sebeb olmış ve kendisinin yıldızı da bir anda parlamıştır. 


Mirza Gulam Ahmed bu yakın alâka ve olumlu tepkiyi iyi değerlendirmiş; İslamiyeti diğer dinlere karşı savunan makaleler ve gazete yazıları yazmaya devam etmiş; kerametleri ve kehanetleri bulunan, Tanrı’dan ilhamlar alan birisi olduğu fikrini vermeye çalışmıştır. Peygamberlere ve bazı evliyaya verilen bilgilerin kendisine de verilmiş olduğunu ileri sürecek önce “yenileyici” (müceddid), sonra da mazlum Hindistan müslümanlarını göndermek üzere gönderilmiş “mehdi-mesih” olduğunu iddia etmiştir. 1885 yılında, Allah’ın kendisini 14. Hicri asrın müceddidi sıfatıyla İslam’ı yenilmek üzere müceddid olarak gönderdiğini açıkca ilan etmiştir. 1888’de yeni bir adım daha atarak taraftarlarından biat alarak ayrı  bir “topluluk” (cemaвt) oluşturmuştur.


On madde halinde ilan edilen biat şartlarına göre, Mirza Gulam Ahmed’in buyruklarını kabul eden ve hareketine katılan  kimse şirkten, her türlü günahlardan sakınacak, namazlarını eksiksiz eda edecek, herkese iyilikle davranacak, din ve diyanete bağlı kalacak,  Mirza Gulam Ahmed’e biatını ölünceye kadar sürdürecektir.


1857 Sipahi Ayaklanması’ndan sonra, ingilizlerin tepkisini çekmemeyi de ön planda tutarak faaliyetlerine daha fazla hız veren Mirza Gulam Ahmed siyasetle hiçbir ilgisinin bulunmadığını sıkça dile getirmiş ve İngiliz Hükümet’ine sâdık bir kimse olduğunu açıkça ilan etmiştir. Böylece siyasî bakımdan da kendisini emniyete  aldıktan sonra, 1891 yılında, kendisinin müslümanların beklediği “Mesih” ve “Mehdi” olduğunu ilan etmiştir. Ayrıca, Hz. İsa’nın, iddia edildiği gibi çarmıha gerilmediğini ve geri  dönmek üzere göğe yükseltilmediğini; tersine tebii bir ölümle öldüğünü söylemiştir.


Ne var ki Mirza Gulam Ahmed, mesih ve mehdi mertebelerine kendisini yükseltmekle yetinmez; 1890’lı yıllarda, kendisine vahiy geldiğini ve Allah’ın “gölge” (zıllî) bir nebisi olduğunu ileri sürmüştür. Ancak nebiliğinin  Hz. Muhammed’in nübüvvetinin  manevi bir yansıması olduğunu ve kesinlikle yeni bir şeriat getirmediğini söylemiş, kendisindeki “nebi” ve “resul” sıfatlarının da mecâzi olduğunu belirtmiştir.


1904 yılında kendisinin  Müslümanlar için Mehdi, Hıristiyanlar için Mesih, Hindûler için de Krişna olduğunu iddia eden Gulam Ahmed, Hindistan’da dinler arası bir uzlaştırma faaliyetinin  gayreti içinde olmuştur. Onun bu çalışmaları bazı çevrelerde olumlu karşılanırken, birçok yerde  olumsuz tepkilere yolaçmış  ve müslümanların önemli bir kısmı Gulam Ahmed’e karşı cephe almış ve onun İngiliz ajanı olduğunu söylemiştir.


Öte yandan Gulam Ahmed’in bir takım müzmin hastalıklarının olduğu belirtilmiştir. Nitekim oldukça hareketli geçen hayatı 26 Mayıs 1908’de ânî bir ölümle son bulmuştur. Unutkanlık, bunama, fırsatçılık, böbürlenmek ve bencillik gibi ruhî hastalıkları sebebiyle görüşlerinin temelsiz ve tutarsız olduğu görülmüştür. Ancak, o nebevî ve ilahî otoritelerle donattığı kişiliğiyle,  hayâlcı, israiliyatçı ve efsaneci kitleleri etrafında toplamayı başarmıştır.


Mirza Gulam Ahmed’in ölümünden sonra Kâdiyânîlik hareketinin başına Hakîm Nurettin getirilmiştir. Ancak o, mezhebin kısa zamanda bölünmesini engelleyememiş ve  Kadiyaniler üzerinde etkili olamamıştır. Kadiyaniler, onun 1914 yılında ölmesi üzerine,  “Lahor Kadiyanileri” ve “Kadiyan Kadiyanileri” olmak üzere ikiye ayrılmıştır. Kadiyan kolu kendilerine Gulam Ahmed’in oğlu Beşirüddin Mahmud Ahmed (1889-1965)’i halife seçerken, Lahor kolu  Mevlana Muhammed Ali’nin başkanlığında toplanmıştır. Lahor Kadiyanileri Gulam Ahmed’in nebiliğini tanımazken, Kadiyan kolu  onun hem nebiliğini  hem de mesihliğini kabul etmiştir. 


Günümüzde Kadiyenilik Avrupa’da ve bazı Asya ülkelerinde varlığını sürdürmektedir. İngiltere, Almanya, İspanya, Hollanda, Danimarka, Amerika, Hindistan ve Pakistan’da kurumlaşarak faaliyetlerini  sürdüren Kadiyanilerin sayısının 10 milyon dolayında olduğu sanılmaktadır.

b) Görüşleri


Klasik anlamda tam bir mezhep niteliği taşımayan Kâdiyânîliğin görüşleri genellikle “eskatoloji” diye adlandırılan kıyâmet ve âhir zamanla alâkalı hususları kapsamaktadır. İkinci derecedeki bu konuların yanında, bir iman meselesi olan nübüvvet konusunu da ele almaktadır. Mirza Gulam Ahmed’in müceddidlik, mesihlik ve mehdilik durumları bu mezhebin Ehl-i Sünnet’ten ayrıldığı hususlardır. Kâdiyân kolu, onun bu sıfatlarını kabul etmeyenleri müslüman saymamaktadır.


Bununla birlikte Kâdiyanîlığin iman ve islam anlayışları, esas itibariyle, Ehl-i Sünnet’in anlayışlarından farklı değildir. Amentüde zikredilen iman esaslarını aynen kabul etmektedir. Bu sebeplidir ki Kâdiyanîler kendilerini sünnî inanışı benimsemiş, orta yolda  yürüyen topluluk olarak görmektedirler.


Kâdiyânîlik fıkhî konularda Hanefî fıkhına uymaktadır. Namaz, oruç, zekat ve hac gibi ibadetleri aynen kabul etmektedir. Kur’an’da bazısı nâsıh, bazısı mensûh âyetler bulunmadığını, ama Kur’an’ın önceki kutsal kitaplarda yer alan bir takım hükümleri  neshettiğini söylemektedir. 


Kâdiyânîliğin cihad konusundaki görüşleri ise Ehl-i Sünnetinkinden farklıdır. Cihadın artık kılıç kullanma ve savaşma yoluyla olmadığını, eğitim, kültür ve fikir aracılığı ile yapılması gerektiğini söyleyen Kâdiyânîlik, Hind müslümanlarının bağımsızlık mücâdelesini önemli ölçüde etkilemiş ve geciktirmiştir. Bu durum sömürgeciliğini sürdürmek isteyen İngiliz hükumetini sevindirmiş ve Kâdıyânîlik hareketine destek vermeğe sevketmiştir.

Kâdiyânîliğin Lahor kolu’nun görüşleri ılımlıdır, fakat Kâdiyân kolu’nun nübüvvet, müceddidlik, mesihlik ve mehdilik konularındaki anlayışları ve yorumları Ehl-i Sünnet inancındaki Müslümanlar arasında önemli tepkilere sebep olmuştur.

BÂBÎLİK-BAHÂÎLİK

a) Tarihçe


 Bâbîlik Şirazlı Mirza Ali  Muhammed tarafından kurulan bir fırka olup daha sonra Bahâîlik adıyla varlığını sürdürmüştür. Esas itibariyle şiî imamiye fırkası içinde ortaya çıkan Şeyhîlik isimli bir tarikatın ürünüdür.


Şeyhîlik tarikatı, Şiî imamiye’nin on ikinci imamı Muhammed el-Mehdî’nin kaybından sonra başlayan “Gaybet-i Suğra” (küçük gizlilik) ve “Gaybet-i Kubra” (büyük gizlilik) dönemlerinde şiîrlerin “huccetullah” kabul ettikleri imamların mânevî nûrunu aksettirecek bir “kâmil şiî”nin varlığı esasına dayanmaktadır. Ahmed el-Aksaî (öl. 1826) adındaki kişi bu iddia ile ortaya çıkmış ve şeyhîlik tarikatını kurmuştur. Ona göre, daha önceki peygamberlerde kısmen beliren Hz. Muhammed’in hakikatı, sonra on iki imamda ve kendisinde apaçık tarzda tecelli etmiştir. Ayrıca, bu hakikat bir yıl gizli kaldıktan sonra şimdi kendisinde ve kendisinden sonra da müridi Kazım er-Reştî (öl. 1843)’de ortaya çıkmıştır. Yine ona göre bu hakikatın ortaya çıktığı peygamberler, on iki  imam ve kendisi aynı bir varlığın değişik görüntüleridir, aralarında fark yoktur. Kısaca bu hakikat  kendilerinde ortaya çıkan Allah’tır. Çünkü Allah ancak imamların aracılığı ile anlaşılabilir ve onlara karşı günah işlemek Allah’a karşı günah işlemektir. İmamlar, Allah’ın varlığının bilgisine açılan “Bâb” (kapı)lardır. Onlardaki bu belgi ve hakikatın merkezi ise, kâmil Şiî olan Ahmed El-Ahsaî ile Kîzım er-Reştî’dir.


Bâbîliğin kurucusu Ali Muhammed, şiî şeyhi  tarikatındaki  işte bu “Kâmil şiî” “Bâb” kavramlarından yararlanarak ortaya çıktı. Gaybet-i kubra’dan sonra vaadedilen Mehdi’nin ortaya çıkma vaktinin geldiğini; artık onun “bâb”(kapı)’ın açılacağını ve onun aramızda  yaşamakta olduğunu söyledi; “işte o “Bâb” benim dedi. Kendisinin beklenen Mehdi’ye  açılan kapı olduğunu ileri sürdü. 


Ali Muhammed’in “bâbîlik” iddiasında Yahudilik ve Hıristiyanlıktaki “bin yıl” (millenium) inanışının önemli etkisi oldu.Bazı görünümler  altında müslüman kültürüne  geçen bu anlayışa göre, hicretin onuncu yüzyılının, yani bininci yılının  tamamlanıp ikinci binin başladığı sıralarda bir “Müceddid” (yenilikçi) mehdi (kurtarıcı) gelecektir. Ancak Ahmed el-Ahsaî bu süreyi Hz. Peygamber’in ölümünden sonra  değil, şiî imamiye’nin on ikinci  imamı Muhammed el-Mehdi’nin 873 yılında kaybolmasından itibaren başlattı. Gaybet-i Kübra dönemine girilmekle birlikte (941’den itibaren) on ikinci imam olan Mehdi’ye açılan bâb (kapı)’ın açılma süresi başlanmıştır. İşte bu kapının tam olarak açılması, Mehdi’nin kaybından bin yıl sonra olacaktır ki, bu da 1260 etmektedir. Mirza Ali Muhammed de 1260/1844’de kendisinin Bâb (kapı) olduğunu iddia etti. 


Bâblığını ilan eden Mirza Ali Muhammed daha sonra bir adım daha atarak kendisinin “beklenen mehdi” olduğunu ileri sürdü. Ancak  bununla da yetinmedi “Allah,  daha önce Muhammed’i gönderdiği gibi şimdi de beni gönderdi” diyerek  peygamberliğini ortaya attı ve yazdığı “el-Beyan” adındaki kitabın Kur’an’dan üstün olduğunu ileri sürdü. 


Mirza Ali Muhammed’in  bu iddiaları uzun zamandan beri  İran Şahlığının diktatörlüğü altında perişan ve mazlum halde  yaşayan halk kitleleri arasında büyük alâka gördü. Ancak Azerbaycan’daki âlimler onun küfre düştüğüne  dâir fetva  verdiler. Nitekim Ali Muhammed birçok yerde tutuklanarak hapse atıldı ve temmuz 1850’de kurşuna dizilerek öltürüldü

Mirza Ali Muhammed’in kurduğu Bâbîlik mezhebini ölümünden sonra taraftarlarından Mirza Yahya Nuri ile Mirza Hüseyin Ali yaşattılar. Sonradan “Subh-i Ezel” (sonsuzluk ışığı) adını alan Mirza Yahya Nuri ile yine sonradan “Bahaullah” (Allah’ın güzelliği)diye adlandırılan Mirza Hüseyin Ali, Bâb’ın en önde gelen iki taraftarı idi. Bâb, kendisinden 1500 veya 2001 yıl sonra Allah’ın bir kimseyi ortaya çıkaracağını, o zamana kadar kimsenin ortaya çıkmayacağını söyleyerek, yerine Mirza Yahya Nuri’yi vasi tayin etmişti. Daha sonra Yahya Nuri kendisinin Hz. Ali’nin  de işaret ettiği “hakikat ışığı” (Subh-i Ezel) benim” diyerek mezhebin başına geçmiştir.

Ancak, Yahya Nuri ile kardeşi Hüseyin Ali militanca hareket ettiler; İran Şah’ına karşı suikast düzenlediler. Bunun üzerine yakalanıp Tahran’da hapsedildilerse de, daha sonra İran’dan çıkarılıp Bağdat’a sürüldüler. Bağdat’taki  halkın ve âlimlerin isteği üzerine de Osmanlı Hükümeti tarafından İstanbul’a getirildiler. Burada dört ay kaldıktan sonra taraftarlarıyla birlikte  Edirne’ye  sürülen Yahya Nuri ve Hüseyin Ali, mezhebin  başkanlığı konusunda birbirleriyle mücâdele ettiler. Neticede Mirza Hüseyin Ali, Bâb’ın geleceğini söylediği “Allah’ın ortaya çıkaracağı kimse”nin kendisi olduğunu iddia ederek ve kendisine “Bahaullah” adını takarak Bâbîleri kendi etrafında  toplanmaya çağırdı. Böylece ikiye ayrılan Bâbîlerden  Mirza Yahya Nuri (Subh-i Ezel ) ve taraftarları, sultan Abdulaziz’in fermanıyla Kıbrıs’a, Mirza Hüseyin Ali ve taraftarları da Akka’ya  sürüldüler. Kendilerinden birbiriyle görüşmemeleri, başka yerlere gitmemediği ve mezhebi yayma faaliyetlerinde bulunmamaları istendi.

Ne var ki; onlar bu kurallara uymadılar. Bahaullah 29 Mayıs 1892’de Akka’da öldü ve yerini Abdulbaha lakabıyla anılan büyük oğlu  Abbas Efendi’yi bıraktı. Abdulbaha Bahâîliğin Mısır, Avrupa ve Amerika’da yayılmasını söyledi ve çok sayıda ülkeye seyahat etti. 28 Kasım 1921’de öldü ve ölmeden önce yerine büyük torunu Şevki Efendi’yi “İlahi Emr’in velisi” sıfatıyla Bahâîlerin  ruhânî reisi ilan etti.

Amerika’da tahsil görmüş olan Şevki Efendi,  4 Kasım 1957’ deki ölümüne kadar dünyada Bahâîliği yaymak için büyük gayret sarfetti. Ancak onun bir çocuğu olmadığı için Bahâîliğin idaresi ölümünden sonra Hayfa’da kurulan “Umumi Adalet Evi” tarafından yürütülmektedir.

Bir takım kurumları bünyesinde bulunduran Umumi Adalet Evi Bahâîliğin  idârî düzeninin merkezidir. Millî ve mahallî ruhânî mahfiller ise bağlı kuramlarıdır. İdârî veya belediye taksimatına göre yapılanan Ruhânî mahfiller Bahâîliğin tanıtılması ve yayılması faaliyetlerinde  bulunmaktadır. Bir yerde 21 yaşından yukarı 9 veya daha fazla bahâî bulunan yerde bir ruhânî mahalli mahfil vardır. Millî ruhânî mahfiller ise Bahâîliğin bulunduğu ülkedeki bahâîlerin merkezidir. Gerek Ruhânî Mahfil üyeleri gerekse Millî Ruhânî Mahfil üyeleri seçimle belirlenmektedir.

Bahâîler günümüzde dünyanın birçok ülkesinde teşkilatlanmıştır. İsrail’in Hayfa şehrindeki Umumi Adalet Evi’ne bağlı binlerce Ruhânî Mahallî Mahfil ile çok sayıda Millî Ruhânî Mahfil bulunmaktadır. Amerika, İngiltere, Hollanda, Belçika, Fransa, Almanya, Güney Afrika Cumhuriyeti, Hindistan ve Pakistan, Mısır Bahâîlerin çok sayıda bulundukları ülkelerdir.  

b) Görüşleri 

Bahâîliğin görüşleri Yahudilik, Hıristiyanlık ve İslamiyet’ten alınan prensiplerin derlemesidir. Allah’ın varlığını ve birliğini kabul etmekle birlikte “hurûfîlik” esasına dayanan bir inanç sistemi ve ibadet anlayışı vardır. Bâb’ın “El-Beyan”ı, Bahaullah’ın “Kitabu’l-akdes” ve “Kitabu’-l Îkân” adlarındaki kitapları Bahâîlik’te kutsaldır.

Bahâîlik’te hurûfîlik oldukça önemlidir. Bâb’a inanan ilk 18 kişiye “huruf-ı Hay” denmektedir. On dokuzuncusu Bâb’ın kendisidir. Böylece 19 sayısı kutsal olmaktadır.  Yıl 19 ay, aylar 19 gündür.

Bahâî inancına göre Allah’ın zuhûru devamlıdır. Bâb’da zuhûr ettiği gibi, Bahaullah’ta  da zuhûr etmiştir.  Öyleyse dinlerin de Peygamberlerin de sonu gelmeyecektir. Yani ne İslam son din ne de Hz. Muhammed son peygamberdir. Hz. Muhammed resullerin değil, nebilerin sonuncusudur.

Bahâî akidesinde bütün dinlerin, dillerin, yazıların, ülkelerin birliği, kadın-erkek eşitliği temel inançtır. Farklı dinleri ve dilleri, ülkeleri ve bayrakları, millî değerleri bırakmak gerekir. Kurtuluş ancak Bahaullah’ın yaşına gelen her kadın ve erkek Bahâî, Bahâîliğin hükümlerini yerine getirmekle mükelleftir. Namaz, oruç, hac ve zekat gibi farzları yapmakla sorumludur. Ancak Bahâîlik’te bu ibadetler İslam dinindekinden farklı şekilde anlaşılmakta ve yerine getirilmektedir. İslam’daki  ibadetlerle sadece isim benzerliği vardır.

Bahâîlere göre namaz, samimi bir kalple Allah’ı anmadır, ferdilik ve duadan ibarettir. Bir günde üç vakıt namaz vardır.

1. Büyük namaz; istek duyulduğunda Allah’a yalvarış için kılınmalıdır;

2. Orta namaz; günde üç kere kılınmaktadır;

3. Küçük namaz; bir âyet okunmaktan ibaret olup günde bir kere öğle vakti kılınmaktadır.

Oruç Bahâîlik’te 19 ay olan Alâ ayında 19 gün olarak edâ edilmektedir. Hac, yalnızca erkeklere ve mâlî durumu elverişli olanlara farz bir ibadet olup, Bâb’ın Şiraz’daki evine ya da Bahaullah’ın Bağdat’ta oturduğu eve yapılmaktadır. Belli zamanı ve vaktı yoktur. Zekat ise bir vergidir; sermaye üzerinden, senede malların beşte biri oranında alınmaktadır. Mahfillere teslim edilen bu vergiyi vermekle herkes yükümlüdür. Toplanan zekatı (vergi) dağıtmak Umumi Adalet Evi’ne aittir.

Bunların yanında, yorulmamak şartiyle her sabah ve akşam Bahaullah’ın dualarını okumak  gerekmektedir. Devlete ve hükümete bağlılık esastır. Alkollu içkileri içmek yasaktır. Evlilik çok değerli bir kurum, boşanma ise kötüdür.

Bahâîler bayram günlerinde çalışmayı haram saymaktadırlar. Her 19 günde bir toplanmayı zorunlu görmektedirler.

Bahâîlerin ma’betlerine “Meşriku’l-Ezkar” denilmektedir. Özellikle seher vaktinde buralarda dualar edilir, Tanrı’dan yardım ve bağışlanma istenir. Her şehirde bir ma’bedin bulunması esastır. Ancak bugün dünyada altı şehirde Bahâî m’bedi vardır. Ma’bedler dokuz cephelidir ve her cephede bir kapı vardır.

Bahâîlik bu görüşleri ve sevecen yaklaşımı ile günümüzde birçok ülkede taraftar bulmuştur. İslam kültür ve eğitiminden nasibini almamış aydınlar ile bilgisiz ve fakir kesimler Bahâî davetinin başlıca hedefidir. Ayrıca, ekonomik imkanlar ve kadın propoganda çalışmaları da etkili rol oynayan öteki unsurlardır. 

YEZÎDÎLİK

a) Tarihçe


Yezidîlik, İran ve Asur inanışlarının birleştirilmesiyle  ortaya çıkan ve Mecusiliğe yakın görüşleri olan bir fırkadır. Mecusilik ve Zerdüştlük’teki şeytan ve herşeyin yaratıcısı kabul edilen  Melek Tavus inançları Yezidîlik’te de vardır. Ayrıca Yezidîler, Adem’den sonra ikinci ata saydıkları Ezdâ’nın  soyundan geldiklerine inanmaktadırlar. Yezidî soyunu temiz ve en üstün görmektedirler, diğer soyları kötü kabul etmekte ve Yezidî mezhebine almamaktadırlar. 


Kaynaklarımızın bildirdiğine göre, Yezidî ismi Yezid b. Muaviye’den gelmektedir. Bu ismi mezhebe alan Şeyh Adı’y b. Musafir. Suriye’de Baalbek dolaylarında doğan ve Emevi soyuna ait bulunan birisidir. Sufîlik yönüyle çağında ün yapan şeyh Adiy insanları aydınlatmak için Hakkari’ye gelmiş ve ölüm yeri olan Lâleş’te bir zâviye kurmuştur.  Sünnîlik çerçevesinde irşad faaliyetlerin de bulunmasının yanında, konuşmalarında Şiîliğe karşı çıkmış; Muaviye b. Süfyan’ın haklılığını savunmuş, kendisinin hadis ashabı ve selef yanlısı olduğunu söylemiştir. O’nun “İtikad-i Ehl-i Sünnet ve’l Cemaat” adlı kitabında bu konulardaki inancı ve düşüncesini  açıklamıştır. “Kitabu’l-Cilve” ile ölümünden ikiyüz yıl sonra yazıldığı söylenen iki eser daha ona isnad edilmiştir.


Adiy b. Musafir 1162 yılında Laleş’te ölünce yerine oğlu Şeyh Hasan geçmiştir. O Şiîlere karşı sert çıkmış ve Yezid b. Muaviye’yi  savunmuştur. Yezidîliğe Sünnîliğe dayalı bir hareket görünümü vermiş ve Sünnîliği davasına âlet etmiştir. Yezid ve Adiy b. Musafir hakkında çok aşırı görüşleri ileri süren Yezidîlik zamanla bu çizgiden çıkmış, özellikle de kurucusunun ölümünden sonra bilgisizliğin ve yaşadığı coğrafyanın kültürünün tesiriyle sapık hüviyetli bir mezheb  haline dönmüştür. Bu harekete bağlı bulunanlar hem Yezid’i ve hem Adiy’i insan üstü varlıklar olarak görmüşlerdir.


Daha çok dağlık yerlerde ve kırsal kesimlerde yaşayan, şehirlere yerleşmekten kaçınan, günümüzde, İran’ın çeşitli yerlerinde, Rusya’da Azerbaycan ve Ermenistan’da, İrak’ta ve Türkiye’nin güneydoğu bölgesinde yaşamaktadırlar. Toplam nüfuslarının 300 bin dolayında olduğu sanılmaktadır.

b) Görüşleri


Değişik din ve kültürlerden gelen unsurlardan oluşan Yezidî öğretisinde çok farklı görüşler bulunmaktadır. Bunlar arasında en ilgi çekici olanı yaratılış görüşüdür. Adiy b. Musafir’den kaynaklanan bu yaratılış görüşüne göre, ilk varlık Melek Tavus’tur. Kendi seçilmiş milletini aydınlatması  için Abtâvus onu yeryüzüne  gönderdi. Abtâvus ezeli ve ebedidir. Öte yandan Yezidî inancına göre, Allah ilk olarak meleklerin en büyüğü Azrail’i yarattı, ki bu melek Tavus’tur. Pazartesi günü de Melek Derdail’i  yarattı ki bu Şeyh Hasan’dır. Salı günü Melek İsrafil’i yarattı ki bu Şeyh Şems’tir. Çarşanba günü Melek Mikâil’i yarattı ki bu Seccadeddindir.  Cebrail de cuma günü yaratıldı ki, bu Nasuriddindir,


Tanrı daha sonra yedi kat göğü, yeri, güneşi ve ayı yarattı. En son yaratılan Melek Fahreddin de insan ve hayvanları yarattı ve bunların hepsini hırkasının yakasına  koydu. O zaman Meleklerle  beraber  inciden çıktı ve inciye öğle bağırdı ki, inci derhal on parçaya ayrıldı. İnciden akan sularla deniz meydana geldi. Dünya da yusyuvarlak oldu. Allah!ın kendisi de bir gemi yaratarak içinde otuz bin yıl yolculuk etti. Sonra da gelip Lâleşte oturdu.


Yezidîliğe göre Allah’ın üç büyük meleği vardır ki bunlar, Melek Tavus, Şeyh Hâdi (Adiy b. Musafir) ve Sultan Yezid (Yezid b. Muaviye)’dir. Allah vardır ve birdir ama bu üç melek O’nun yardımcılarıdır. Şehadet kelimesine (eşhedü en lailahe illallah ve eşhedü enne muhammeden resulullah ) karşılık  Şeyh Hâdi’nin Hüda’nın meleği ve Yezidîlerin mürşidi; Sultan Yezid’in Hüda’nın meleği ve yeryüzünün nûru, Melek Tavus’un da Hüda’nın  meleği ve elçisi olduğuna iman edilmektedir. Bu inanç şekli günde iki kere tekrarlanmaktadır.


Yezidîlerin yerine getirmeleri gereken bir takım ibadetler vardır. Namaz, oruç, hac ve zekat bu ibadetlerin başlıcalarıdır. Ancak ibadetlerin mânâları ve yerine getirilişi İslamdakine benzememektedir. Şöyleki, sabah ve akşam kılınan namaz güneşe karşı kılınır ve dua okumaktan ibarettir. Oruç ise özel ve genel olmak üzere ikiye ayrılmaktadır. Özel orucu din adamları tutarlar. Yirmi gün Aralık ayında ve yirmi gün de Temmuz’da tutmaktadırlar. Hac, Adiy b. Müsafir’ın Türbesinin bulunduğu Lâleş’i ziyaret etmektir. Bu ziyaret 23-30 Eylül günleri arasında yapılmaktadır. Zekat da, Yezidîlerin alt tabakasını meydana getiren müritlerden alınan vergidir. Onlar gelirlerinin %10’nu Şeyhlere, %25’ini Pir’e, %2,5’uğunu da fakir’e vermektedirler.


Yezidîlikte bazı dinî törenler ve sınıflar vardır. Mir, Baba, Şeyh, Fakir Kavval, Şeyhler, Pîr Kuçek ve Mürid’den meydana gelen din adamları vardır. Bu sınıflar oldukça katıdır ve bu sınıfların birinden diğerine geçiş kesinlikle mümkün değildir.


Görülmektedir ki, Yezidîlik gerek inanç ve ibadet esasları gerekse görüşleri itibariyle İslam’dan tamamen uzaklaşmış bir fırkadır. İslam öcesi dinler ve kültürler ile Hıristiyanlık’tan ve İslam’dan alınan bazı unsurlar bu mezhebin inançları ve ibadetlerini meydana getirmektedir.                                    
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