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“İslam Hukukunda Sünnetin Yeri” ismiyle tercüme edilen bu eser, 1949 yılında Ezher Üniversitesi’nde “Fıkıh Usulü ve İslâm Hukuku Tarihi” bölümlerinde takdim edilen doktora tezidir. Eserin orijinal adı ise “es-Sünne ve Mekânetuha fi’t-Teşrîi’l-İslamî”dir. Işık Akademi Yayınları tarafından yayımlanan kitabı, Türkçe’ye Halil Kendir kazandırmıştır. 
Eserin müellifi Prof. Dr. Mustafa Sıbâî, bu çalışmasını başta kitap olarak bastırmayı düşünmemiş ancak Mahmud Ebû Reyye’nin, sünnet ve sünnetin nakli hakkında ilmi olmayan, çarpıtılmış görüşlerle dolu “Muhammedî Sünnet’in Aydınlatılması” adlı kitabının ortaya çıkmasından ve kendisinin dostlarının, çalışmasını kitaplaştırması doğrultusundaki tavsiyelerinden sonra, bu doktora çalışmasını genişleterek kitaplaştırmıştır.
Eserde, sünnetin önemi, sünnetin teşri’de (İslam Hukukunda) delil olmasının yanında, dünden bugüne bir kısım zümrelerin sünnet, sahabe-i kiram, tâbiîn-i izâm ve dolayısıyla İslam etrafında oluşturmaya çalıştıkları şüphe ve vehimlere de cevaplar verilmiş ve bu zümrelerin asıl niyetinin sünnet ve sahabe üzerinden İslam’ı tahrip etme olduğu ortaya konmuştur. 
Kitabın özeti yapılmaya çalışılırken, her bir bölümün ve alt başlıkların aynı oranda özetlenmesinden ziyade, günümüzde daha çok ihtiyaç duyulduğu düşünülen kısımlara ağırlık verilmeye çalışılmış, yeri geldikçe Sonsuz Nur’dan da ilgili konularda alıntılar yapılmıştır. Faydalı olması recâsıyla…
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Müellif, girişe İslam’ın iki temel kaynağı Kur’an ve sünnetin, İslam hukukundaki yeri ve önemine vurgu yaparak başlamaktadır. Buna göre, Rasûlullah (s.a.s) döneminden, sahabîler, müçtehid imamlar ve fıkhî mezheplerin ortaya çıkmasına kadar, nebevî sünnetin ve hadislerin İslâm hukukundaki yeri ve İslâm fıkhındaki etkisi açıktır. Bu durum, İslâm fıkhını, geçmişte ve çağımızda, hiçbir toplumun hukuk mirasında benzeri olmayan bir hukuk serveti kılmıştır. Kur’ân-ı Kerim ve sünnet-i sahiha incelendiğinde, İslâm hukuk dairesinin genişlemesinde, büyüklüğünde ve kalıcılığında bu iki temel kaynağın etkisi açıkça görülmektedir. İşte bu muhteşem hukuk serveti, dünyanın her yerinde hukukla ilgilenenleri hayrette bırakmıştır. 
Müellife göre bütün bunlar geçmişte ve günümüzdeki İslâm düşmanlarını sünnete saldırmaya, sünnetin delil olması konusunda ve sünneti toplayıp rivâyet eden sahabîler ve tâbiînin önde gelenleri ile onlardan sonrakilerin doğrulukları hakkında şüphe ve kuşku uyandırmaya sevk etmiştir ve bu durum hala devam etmektedir. İslâm Medeniyetinin gelişim çağındaki Fars zındıkları ve diğer İslâm düşmanları ile çağdaş müsteşrikler ve batı medeniyeti içindeki diğer İslâm düşmanları bu maksat üzerinde birleşmişlerdir.
Müellife göre asıl üzücü olan ise, asrımızda müslüman bazı âlim ve yazarların, asıl maksatlarını ve hedeflerini sahte bir bilimsel araştırma görüntüsü altında gizleyen müsteşrikler, tarihçiler ve batılılara aldanarak onların peşlerine takılmalarıdır. Ve sonuçta bunlar, -müslüman oldukları halde- bilerek ya da bilmeyerek, İslâm ve İslâm’ın taşıyıcıları hakkında şüphe yaymak için çalışan yahudiler, hıristiyanlar ve sömürgecilerle aynı maksat için çalışmaktadırlar. 
Bu konuda müellifin tespit ettiği önemli hususlardan biri şudur: Müsteşrikler, tarihçiler ve yazarlardan oluşan batılı İslâm düşmanlarına aldanan müslümanların, genellikle dört şeyden birinde onların tuzaklarına düştükleri görülmektedir:
1- Muhteşem bir zenginlik ve açılım gücüne sahip İslâm mirasının gerçeklerinden habersiz olmaları ve İslâm’ı, onun saf ve temiz kaynaklarından öğrenmemeleri.
 2- İslâm düşmanlarının “bilimsel metotlar” iddialarına aldanmaları.
3- İddialarına göre, taklit boyunduruğundan kurtularak, fikrî özgürlük görüntüsüne ve şöhrete olan istekleri.
4- Fikrî sapmaların ve arzuların etkisi altında kalmaları. Bu durumda, düşüncelerini İslâm düşmanı müsteşrikler ve yazarların arkasına gizlenerek ifade etmekten başka bir yol da bulamamaları.
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Müellif Mustafa Sıbâî, Ebû Reyye’nin “Muhammedî Sünnetin Aydınlatılması” isimli kitabını incelemiş ve onun temel kaynaklarının şunlar olduğunu görmüştür:
1- Kitaplarda Mûtezile imamlarından nakledilen görüşler.
2- Şîa’nın aşırı gidenlerinin kendi eserlerinde dile getirdikleri görüşler.
3- Müsteşriklerin kitaplarında ve hazırladıkları İslâm Ansiklopedisi’nde yaydıkları görüşler.
4- Güvenilirlik ve gerçekleri araştırma noktasında şüphe duyulan bazı edebiyat yazarlarının kitaplarında zikredilen hikâyeler.
5- Yazarın (Ebu Reyye’nin), uzun yıllar içinde yoğrulmuş olan, kendisinden bahsedilmesi için ehl-i sünnet geleneğine muhalefet, meşhur olma gibi arzuları.

Müellif Mustafa Sıbai’nin tespit ettiği bir diğer önemli nokta ise şudur: Ebu Reyye, islamî ilim çevresinde saygı duyulan kaynaklardan yaptığı alıntıları, o kaynaklardaki asıl yerlerinden kopararak, tabir yerindeyse “cımbızlayarak” yapmakta veya alıntılara getirdiği yorumlarla, müelliflerinin kastettiklerden başka şeyleri kast etmektedir. Yaptığı alıntılar, öncesi ve sonrasıyla bağlantısını keserek, sadece işine yarayacak kısmını alarak yapmaktadır.
Ebu Reyye’nin yaptığı bir diğer çarpıtma da, bazı âlimlerin Mûtezile’den naklettiği sözleri sanki o âlimlerin kendi görüşleri imiş gibi sunmasıdır. 
Sonuç itibariyle, alıntı yaptığı eserlerin müelliflerinden hiç biri Ebû Reyye ile aynı görüşleri paylaşmamaktadır. O, bir taraftan âlimlere karşı saygılı ve hürmetkâr görünürken, diğer taraftan da onların sünnet hakkındaki araştırmalarda, -kendisinin savunduğu- metottan gafil olduklarını ve araştırmalarını eksik yaptıklarını söylemektedir.
Kendisi gibi düşündükleri iddiasını güçlendirmek için, isimlerinin arkasına en fazla sığındığı ve onlardan nakiller yaptığı görüntüsü verdiği, İbn Teymiyye, Tahir el-Cezâirî, Muhammed Abduh ve Reşit Rıza gibi âlimlerden hiç biri, Ebû Reyye’nin söylediklerini söylememişlerdir.
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Ebu Reyye, Hz. Ebû Hüreyre hakkında yakışıksız sözler sarfederken, Mûtezile’yi “sarih aklın erbâbı” olarak isimlendirmektedir. Halbuki Mûtezile, Yunan felsefesi ve mantığının, Hint felsefesinin ve Fars edebiyatının bozduğu, onların ‘fitne’sine kapılan bir topluluktur. Onların tamamı veya çoğunluğu Fars soyuna mensuptur. Kur’ân’ı, Yunan felsefesiyle yorumlamışlar, putperest Yunan aklıyla uyuşmayan hadisleri yalanlamışlar ve Yunan filozoflarını, hata yapmaz aklın peygamberleri olarak kabul etmişlerdir. İşte Müslüman âlimlerin çoğunluğu ( Ehl-i Sünnet) ile fikir savaşına tutuşanlar bunlardır. 
Müellife göre, Müslümanlar arasındaki fitne ateşinin tutuşturulmasında ve sonra da, hileler, entrikalar ve Rasûlullah (s.a.s) adına uydurdukları yalanlarla, aralarındaki anlaşmazlıkların büyümesinde, Yahudilerin ve ülkeleri İslâm’ın egemenliğine giren acemlerin (Farsların) büyük bir payı olduğundan kesinlikle şüphe edilmemelidir.
Şiî âlimleri,  toplantılarda ve konferanslarda yaldızlı sözlerle sahabeyi yermeye, onlar hakkında kötü düşünmeye-düşündürmeye ve kendilerinden öncekilerin kitaplarında yazılan, sahabîlerle ilgili doğru olmayan rivâyet ve haberlere inanmaya devam etmektedirler. Hatta onların bazıları bir taraftan Ehl-i Sünnet ve Şîa arasındaki yakınlaşma hususunda cesaretli ve teşvik edici sözler söylerlerken, diğer taraftan sahabîlerin tamamı veya bazıları hakkında karalamalarla dolu bir kitap çıkartmaktadırlar.
Dikkate alınması gereken hususlardan biri de, sünnet tarihi ya da islâmî mezhepler konusunda, Şîa’nın bakış açısına uymayan her bilimsel araştırma sahibinin, bazı Şîa âlimleri tarafından ayıplanması ve suçlanmasıdır.
Örnekler “Hz. Ebû Hüreyre” ile sınırlı değildir. İran ve Irak’ta basılan ve içinde mü’minlerin annesi Hz. Âişe (r.a) ve sahabîlerin çoğu için vicdan sahibi hiç bir insanın duymaya tahammül edemeyeceği çirkin iftiralar bulunan, insanlara geçmişteki ihtilaflı mevzuları hatırlatıp tefrika ateşini yeniden alevlendiren çok sayıda kitap vardır. Ebû Reyye’nin kitabı da bu tür kitaplardandır.
Ehl-i sünnet de en az Şiîler kadar Hz. Ali’yi sevmekte, onun İslâm tarihindeki yeri ve önemini, ilmini ve faziletini bilmekte ve soyundan gelen Ehl-i Beyt imamlarına da hürmet göstermekteyken, Şiîler, sahabe-i kiramın çoğuna dil uzatmaktadırlar.

[bookmark: _Toc320829108]3. Müsteşrikler hakkında
Müellif Mustafa Sıbai’nin müsteşrikler hakkındaki tespitleri ise şu şekildedir:
1. Geneli itibariyle müsteşrikler, ya bir râhip, ya bir sömürgeci, ya da bir Yahudi idiler. Bunun istisnâları azdır.
2. Şarkiyatçılık, İskandinav ülkeleri gibi sömürgeci olmayan devletlerde, sömürgeci ülkelere nispetle daha zayıftır.
3. Sömürgeci olmayan devletlerdeki çağdaş müsteşrikler, çirkin hedeflerinin ortaya çıkmasından sonra Goldziher’i ve görüşlerini terk etmişlerdir.
4. Genel olarak şarkiyatçılık kiliseden çıkmış, sömürgeci ülkelerde kilise ve Dış İşleri Bakanlıkları ile yan yana yürümüş ve onlardan her türlü desteği görmüştür.
5. İngiltere ve Fransa gibi devletler, İslâm’ı yok etmenin ve Müslümanları dinlerinden şüpheye düşürmenin geleneksel aracı olarak hâlen şarkiyatçılığı yönlendirmeye devam konusunda aşırı bir istek duymaktadırlar.
İngiltere’de Oxford, Londra, Cambridge, Eddinburg, Glasgow ve diğer Üniversitelerde şarkiyatçılık saygın bir yere sahiptir ve bu bölümlerin başkanlıklarını da Yahudiler, İngilizler ve misyonerler yürütmektedir. Bu üniversiteler, Goldziher, Margoliouth ve onlardan sonra da Schacht’ın eserlerinin, batılı şarkiyat öğrencileri ve doktoralarını orada yapmak isteyen Arap ve Müslüman öğrenciler için temel kaynaklar olmaya devam etmesini istremektedirler. Bu üniversiteler, tezinde İslâm’ın adâleti ve söz konusu Müsteşriklerin iftiralarını açığa çıkaran konuları ele alan bir doktora tezine ise asla onay vermemektedirler.
Müellif, Müsteşriklerin İslam’a ve Müslümanlara karşı böyle bir metod takip etmelerini, meselenin tarihi arka planıyla da değerlendirmektedir. Buna göre; haçlı savaşlarının, askerî ve siyasî açıdan başarısızlıkla sonuçlanmasından sonra, batılıların İslâm’dan ve Müslümanlardan, diğer yollarla intikam alma düşünceleri devam etmiştir. Bu yollardan birincisi, İslâm’ı araştırıp incelemek ve eleştirmek olmuştur. 
Müsteşrikler, aralıksız devam eden bu araştırmaları, bütün mesailerini bu işe tahsis etmeleri, emperyalist emelleri ve dînî taassupları sebebiyle, bizim kültürümüz hakkında, bizdeki aydınların gözlerini kamaştıran ve akıllarını ambargo altına alan bir metot içinde eserler ortaya koymaya başladılar. Aydınlarımızın, onlara duydukları hayranlık, Müsteşriklerin eserlerindeki sûrî metodları görünce daha da artmış ve Müsteşriklerin kitaplarından, onların ilimlerinin genişliğine ve araştırmalarının derinliğine hayran bir şekilde, alıntılar yapmaya koyulmuşlardır. İşte batılı Müsteşriklerin araştırmalarına güvenmek ve onların görüşlerine itimat etmek buradan başlamıştır.
Diğer taraftan bu aydınlarımızın, Müsteşriklerin ve diğer batılı araştırmacıların yararlandıkları İslâmî kaynaklara ulaşıp onları inceleme fırsatları olmamıştır. Bunun, o kaynaklara ulaşmadaki zorluk veya bilimsel eserlerini bir an önce sonuçlandırma isteği, ya da bizdeki ilmî doğrulara muhalefet ederek şöhret kavuşma zevkine sahip olmak gibi sebepleri vardı. Bir müddet, bizdeki bu kendimizi eksik ve zayıf görmek; batılı araştırmacılar karşısında komplekse girip kendimize güven duymamak; onları gözümüzde yüceltip büyütmek ve onlar hakkında tutarlı ve doğru bir düşünceye sahip olmamak halimiz devam etmiştir.  
Müellif, Ebu Reyye’nin zaman zaman M. Abduh ve R. Rıza’dan sünnet hakkında deliller getirmesini ise şöyle değerlendirmektedir:
Ebû Reyye sünnetle ilgili bazı görüşlerinde Muhammed Abduh’un ve öğrencisi Reşit Rıza’nın -Allah onlara rahmet etsin- sözlerine dayanıyorsa da, biz onlar hakkında, kimseyi kabul etmeye zorlamayacağımız ve onların kıymetinden ve gayretlerinden bir şey de eksiltmeyecek, bir görüşe sahibiz: Muhammed Abduh, kıymetli bir alim olmakla birlikte, hadis ilmindeki bilgisi yetersizdi. İslâm’ı savunmada, mantığa ve akılcıların delillerine dayanmayı en uygun silah olarak görüyordu. Bu iki sebepten dolayı O’ndan, sünnet, râviler, hadislerle amel etmek ve onları önemsemek konularında Ebû Reyye gibilerin, Müslümanların kabullerine aykırı olan fikirlerine dayanak olarak kullanacağı görüşler sâdır oldu.
Reşit Rıza’ya gelince, başlangıçta hocası Muhammed Abduh’tan etkilenmiş olduğu görülmektedir. İlk başlarda onun da tıpkı hocası gibi, hadis ve hadis ilimleri konusundaki bilgisi yetersizdi. Ancak hocası Muhammed Abduh’un vefatından sonra fıkıh, hadis ve diğer ilim alanlarına daha aktif olarak girmeye başlamıştı. Bu şekilde hadis ilimlerindeki bilgisi artmış ve sonunda sünnetin savunucusu olmuştur. 

Ebu Reyye’nin Kitabına Reddiyeler
Biri, Muhammed Abdurrezzak Hamza’nın “Zulumâtu Ebî Reyye Emâme Advâu’s-Sünneti’l-Muhammediyye.” (Muhammedî Sünnetin Aydınlığı Önünde Ebû Reyye’nin Karanlıkları) isimli eseri.
Diğeri, Abdurrahman İbn-i Yahyâ’nın “el-Envâru’l-Kâşife Limâ Fî Kitabi Advâi’s-Sünneh Min’el-Zelel Ve’t-Tadlîl Ve’l-Mucâzefe” (Muhammedî Sünnetin Aydınlatılması Kitabındaki Yanlışları, Saptırmaları ve Ölçüsüz Sözleri Açığa Çıkaran Işıklar) 
(Aziz Müellifin zikretmediği ve adı geçen kitaba cevap olarak hazırlanan eserlerden birini de Muhammed Ebu Şehbe kaleme almıştır. M. Görmez ve M. Emim Özafşar tarafından Sünnet Müdafaası adıyla tercüme edilmiştir.)
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Sünnet lügatte, övülmüş ya da yerilmiş yol, davranış, hal ve gidiş, gidişat demektir. Rasûlullah (s.a.s)’in şu sözü sünnet kelimesinin bu manasında kullanıldığına örnektir: “Kim iyi bir yol, gidişat (sünneten haseneten) tutarsa, ona bu yaptığının ve kıyamet gününe kadar bu yol üzere amel edecek olanların mükâfatı vardır. Ve kim kötü bir yol, gidişat (sünneten seyyieten) tutarsa ona bu yaptığının ve kıyamet gününe kadar bu yol üzere amel edeceklerin günâhı vardır.”(Müslim, Zekât, 69; Nesaî, Zekât, 64) 
Şu hadis de sünnetin bu manaya kullanıldığına başka bir örnektir: “Şüphesiz siz, karış karış, adım  adım, sizden öncekilerin yollarını, gidişatını (sünen) izleyeceksiniz.”(Buhârî, Enbiya, 51, İtisam, 14; Müslim, İlim, 6; Müsned, 2/327) 
Sünnet muhaddisler’in ıstılahında ise, Peygamber olarak gönderilişinden önce veya sonra, Rasûlullah (s.a.s)’den rivâyet edilen söz, fiil, takrîr ya da yaratılışına, ahlâkına veya yaşayış tarzına ait sıfatlar manasına gelir. Bu tarifteki sünnet bazılarına göre “Hadis”le eş anlamlıdır.
Usulcülerin ıstılahına göre sünnet, Rasûlullah (s.a.s)’den nakledilen söz, hareket ve takrîrlerdir. Sözlü sünnete misal olarak Rasûlullah (s.a.s)’in şer’î hükümlerle ilgili olarak değişik vesilelerle söylediği sözleri verilebilir. “Ameller niyetlere göredir.”, “İslam, güzel ahlaktır.” sözleri gibi.
Fiilî sünnete misal olarak namazların kılınışı, hacc ibadetinin yapılması, orucun âdâbı, şahit ve yeminle hüküm verilmesi gibi, ibadet ve diğer işlerde sahabîlerin Rasûlullah (s.a.s)’den yaptıkları nakilleri gösterebiliriz. Takrîrî sünnete ise, Rasûlullah (s.a.s)’in bazı sahabîlerden sâdır olan fiilleri, (o fiillerden) râzı oluşuna delâlet eden susması veya onları güzel bulduğunu ve onayladığını açık olarak beyan etmesi ile onları kabul edip yerleştirmesini misal olarak verebiliriz.
Yine onlara (usulcülere) göre sünnet, ister Kur’ân’da zikredilsin, ister Rasûlullah (s.a.s)’den rivâyet edilsin ve ister Kur’ân’ın cem edilmesi ve insanları Kur’ân’ı tek bir lehçe üzere okumaya yöneltmek gibi sahabenin içtihadı olsun, “şer’î delil” anlamına da kullanılır. Bu anlamdaki sünnetin karşı anlamı “bid’at”tır. Rasûlullah (s.a.s)’in şu sözünde olduğu gibi: “Benim sünnetime ve benden sonra da râşid halifelerimin sünnetine sarılın.”( Tirmizî, İlm, 16; Ebû Dâvûd, Sünne, 6)
Fakîhlerin ıstılahına göre sünnet, Rasûlullah (s.a.s)’den gelen ve (yapılıp-yapılmaması) farz ve zorunluluğa delâlet etmeyen şeylerdir. Farz ve beş hükümden diğerlerinin (mekruh, müstehap gibi) karşılığıdır.
Istılahlardaki bu ihtilâfların sebebi, her ilim grubunun kast ettikleri maksatların farklılığından kaynaklanmaktadır. Hadis âlimlerinin araştırdığı husus, Allah’ın (c.c) bizim için örnek olduğunu haber verdiği, yol göstericimiz ve önderimiz Rasûlullah (s.a.s)’dir ve onlar, ister şer’î bir hüküm koysun isterse koymasın, onunla irtibatlı olan her şeyi, yaşayış, ahlâk, şemâil, haber, söz ve fiilleri naklederler. Usûl âlimleri ise, kendisinden sonraki müçtehitler için temel kurallar koyan ve insanlara hayat düsturlarını açıklayan hüküm koyucu Rasûlullah (s.a.s)’i araştırırlar ve O’nun hüküm koyan sözleriyle, fiilleriyle ve takrirleriyle ilgilenirler.                                              
Fıkıh âlimleri de, fiilleri mutlaka her hangi bir şer’î hükme delâlet eden Rasûlullah (s.a.s)’i araştırırlar ve dinin, kulların fiilleri üzerindeki farz, haram ve mübah gibi hükümlerini incelerler. Sünnetin bu çalışmada incelenen yönü muhaddislerin ilgilendiği, genel anlamıyla tarihî olarak sünnetin ispat edilmesi konusu olmakla beraber, hüküm koymadaki (İslâm hukukundaki) delil olma özelliği ve yerinin araştırılması bakımından usülcülerin onların tarif ettiği sünnettir.

[bookmark: _Toc320829112]1. Rasûlullah (s.a.s) Hayattayken O’na İtaat Etmenin Farz Oluşu
Allah Teâlâ, yüce kitabında, Rasûlullah (s.a.s)’in Kur’ân-ı Kerîm karşısındaki görevini haber vermiş ve O’nun, Kur’ân’ın âyetlerinin, hedeflerinin açıklayıcısı olduğunu bildirmiştir. 
Allah (c.c.) şöyle buyuruyor: {وَأَنْزَلْنَا إِلَيْكَ الذِّكْرَ لِتُبَيِّنَ لِلنَّاسِ مَا نُزِّلَ إِلَيْهِمْ وَلَعَلَّهُمْ يَتَفَكَّرُونَ} “Sana da ey Resulüm bu zikri indirdik ki kendilerine indirileni insanlara açıklayasın. Umulur ki düşünüp anlarlar.”(Nahl, 16/44) Yine görevinin, insanların anlaşmazlığa düştüğü hususlarda, hakkı açıklamak olduğunu bildirmiştir: {وَمَا أَنْزَلْنَا عَلَيْكَ الْكِتَابَ إِلاَّ لِتُبَيِّنَ لَهُمُ الَّذِي اخْتَلَفُوا فِيهِ وَهُدًى وَرَحْمَةً لِقَوْمٍ يُؤْمِنُونَ} “Ey Resulüm, sana bu kitabı indirmemiz, sırf onların, hakkında ihtilâf ettikleri gerçekleri açıklaman ve sırf iman edecek kimselere hidâyet ve rahmet olması içindir.”(Nahl, 16/64) Ayrıca Allah, her anlaşmazlıkta O’nun verdiği hükme uymayı da farz kılmıştır: {فَلاَ وَرَبِّكَ لاَ يُؤْمِنُونَ حَتَّى يُحَكِّمُوكَ فِيمَا شَجَرَ بَيْنَهُمْ ثُمَّ لاَ يَجِدُوا فِي أَنْفُسِهِمْ حَرَجًا مِمَّا قَضَيْتَ وَيُسَلِّمُوا تَسْلِيمًا} “Hayır, hayır! Senin Rabbin hakkı için, onlar aralarında ihtilâf ettikleri meselelerde seni hakem kılıp, sonra da verdiğin hükümden ötürü içlerinde hiçbir sıkıntı duymaksızın sana tam bir teslimiyetle bağlanmadıkça iman etmiş olmazlar.”(Nisa, 4/65) 
Yine Kur’ân, insanlara dinlerini öğretmesi için O’na Kur’ân ve Hikmet verildiğini bildirmiştir: “Gerçekten Allah, kendi içlerinden birini, onlara âyetlerini okuması, Onları her türlü kötülüklerden arındırması, Kendilerine kitap ve hikmeti öğretmesi için resul yapmakla, mü’minlere büyük bir lütuf ve inâyette bulunmuştur. Halbuki daha önce onlar besbelli bir sapıklık içinde idiler.” (Âl-i İmran, 3/164) Âlimlerin çoğu, (âyette geçen) “hikmet”in Kur’ân’dan başka bir şey olduğu görüşündedir. Buna göre hikmet; Allah’ın Peygamber’ini vâkıf kıldığı, dininin sırları ve hükümleridir. Âlimler bunun (hikmetin), sünnet olduğunu da söylemişlerdir. İmam Şâfiî şöyle demektedir: “Burada hikmetin Allah en iyisini bilir- sünnetten başka bir şey olduğunu söylemek câiz olmaz. Çünkü o, Kur’ân’a bitişiktir. Ve Allah, Peygamber’ine itaati farz kılmış ve insanların onun emrine uymasını emretmiştir. Dolayısıyla, Rasûlullah (s.a.s)’in sünneti bu vasıfları taşırken ve Allah Peygamber’ine iman etmeyi kendisine iman etmekle bitiştirmişken, “sadece Allah’ın Kitabı(na uymak) farzdır” demek câiz değildir"( er-Risale, s. 78.)
Allah’ın şu sözü de, Müslümanlara, emrettiği ve yasakladığı şeylerde Rasûlullah (s.a.s)’e itaat etmeyi farz kıldığının delilidir: “Peygamber size ne verirse onu alınız, o sizi neden men ederse onu terk ediniz.” (Haşr, 59/7) Kur’ân’ın bir çok âyetinde, Rasûlullah (s.a.s)’e itaat etmek, Allah’a itaat etmekle bitiştirilmiştir. Nitekim Allah (c.c) şöyle buyurmuştur: “Allah’a ve Resulüne itaat edin ki merhamete nail olasınız.” (Âl-i İmran, 3/132) O’nun çağrısına uymak hususunda da Allah şöyle buyurmuştur: “Ey iman edenler! Allah ve Resulü size hayat verecek hakikatlere sizi dâvet ettiğinde ona icabet edin.” (Enfal, 8/24)
Ayrıca Rasûlullah (s.a.s)’e itaat etmek, Allah’a itaat etmenin ve O’nu sevmenin şartı kabul edilmiştir: “Kim Resûlullaha itaat ederse Allah’a itaat etmiş olur.” (Nisâ, 4/80) “Ey Resulüm, de ki: “Ey insanlar, eğer Allah’ı seviyorsanız, gelin bana uyun ki Allah da sizi sevsin ve günahlarınızı bağışlasın. Allah gafurdur, rahimdir.” (Âl-i İmran, 3/31)
Allah, O’nun emrine aykırı davranmaktan sakındırmıştır: “Peygamberin emrine aykırı hareket edenler başlarına dünyada bir bela gelmesinden yahut âhirette gayet acı bir azap gelmesinden korkup çekinsinler.” (Nur, 24/63)
Hatta ona muhalefet etmenin küfür olduğuna işaret edilmiştir: “De ki: “Allah’a ve Resulullaha itaat ediniz. Şayet yüz çevirirlerse, bilsinler ki Allah kâfirleri sevmez.” (Âl-i İmran, 3/32) Şu ayete göre de O’nun hükmüne ve emirlerine muhalefet etmek kesinlikle mü’minlere caiz olmaz: “Allah ve Resulü herhangi bir meselede hüküm bildirdikten sonra, hiçbir erkek veya kadın mü’minin, o konuda başka bir tercihte bulunma hakları yoktur. Kim Allah’a ve elçisine isyan ederse besbelli bir sapıklığa düşmüş olur.” (Ahzâb, 33/36) 
Anlaşmazlık durumlarında Rasûlullah (s.a.s)’in hakemliğinden yüz çevirmek münafıklık alâmetlerinden kabul edilmiştir: “Çünkü niceleri: “Biz Allah’a ve Resulüne inandık ve itaat ettik” derler de sonra onlardan bir kısmı,   buna rağmen geri dönerler.  İşte bunlar mü’min değildirler. Aralarında hükmetmesi için Allah’ın ve Resulünün hükmüne dâvet edildiklerinde, bir de bakarsın onlardan bir kısmı yüz çeviriyor! Haklarında hüküm verilmek üzere Allah’a ve Resulüne dâvet edilen mü’minlerin söyledikleri tek söz: “Hay hay! Başüstüne!” demek olmuştur. İşte felaha erenler onlar olacaklardır.” (Nur, 24/47,48 ve 51)

[bookmark: _Toc320829113]2. Vefâtından Sonra O’na İtaat Etmenin Farz Oluşu
Allah’ın Kur’ân’daki emirleriyle, hayatta iken Rasûlullah (s.a.s)’e itaat etmek sahabeye nasıl farz kılındıysa, vefatından sonra da O’nun sünnetine itaat etmek hem sahabeye hem de onlardan sonra gelecek bütün Müslümanlara farz kılınmıştır. Çünkü O’na itaat etmeyi emreden nasslar genel olup, sadece O’nun hayatta olduğu zamanla veya sahabîlerle sınırlandırılmamıştır.
Vefâtından sonra da sünneti ile amel etmenin gerekli olduğunu belirten hadisler, “manevî tevâtür” derecesine ulaşacak kadar çoktur. Bunlardan biri, şu hadistir: 
Rasûlullah (s.a.s) bize sabah namazını kıldırdı. Sonra bize, gözleri yaşartan ve kalpleri titreten bir vaaz verdi. Sahabîler: “Ey Allah’ın Peygamberi! Sanki bu, bir ayrılık vaazı. O halde bize tavsiyede bulun.” deyince Allah Resûlü şöyle buyurdular: “(Başınızda) Habeşli bir köle de olsa onu dinleyip ona itaat edin. Ömrü olanlar çok ihtilâflar görecekler. O zaman benim sünnetime ve hidayet üzere olan râşid halifelerimin sünnetine sarılın. Onlara sımsıkı yapışın. Sonradan uydurulmuş (bid’atlerden) de sakının. Çünkü her bid’at dalâlettir.”(Tirmizî, İlim, 16; Ebû Dâvûd, Sünne, 6; Müsned, 6/126)
Buhârî ve Hâkim’in Ebû Hüreyre’den rivâyet ettiği bir başka hadiste de Rasûlullah (s.a.s) şöyle buyurur: “Yüz çeviren dışında bütün ümmetim cennete girecektir.” Allah Resûlü’ne: “Ey Allah’ın Resûlü! Yüz çeviren kimdir? Bunun üzerine Allah Resûlü: “Bana itaat eden cennete girer, bana asi olan da yüz çevirmiş olur.” buyurdular.
		
[bookmark: _Toc320829114]3. Sahabîler Sünnet’i Nasıl Öğreniyorlardı?
Rasûlullah (s.a.s), kendisi ile sahabîleri arasında hiçbir engel olmadan, onların arasında yaşıyordu. Mescitte, çarşıda, evde ve seferde onların arasına karışıp onlarla iç içe yaşıyordu. Sözleri ve fiilleri ortada ve apaçıktı. Zaten Allah (c.c), Peygamber’i vasıtası ile, kendilerini doğru yola eriştirip, onları karanlıklardan hidayete ve aydınlığa çıkardığından beri, Rasûlullah (s.a.s), dünyevî ve dinî hayatlarının merkeziydi. Rasûlullah (s.a.s)’in sözlerini ve amellerini takip edip öğrenmek konusundaki azimleri bazen öyle bir dereceye ulaşıyordu ki, onlardan bazısı (hiçbir şeyi kaçırmamak için) onun meclisinde nöbetleşe sürekli olarak bulunuyorlardı.

[bookmark: _Toc320829115]4. Sünnet, Rasûlullah (s.a.s) Döneminde Yazılmış mıydı?
Müellif burada Kur’ân’ın tedvini gibi resmî bir şekilde olmasa da, Rasûlullah (s.a.s) döneminde sünnete dair yazılı belgelerin olduğunu anlatmaktadır. Nitekim, Rasûlullah (s.a.s) döneminde sünnete dair yazılı belgelerin mevcudiyetine delâlet eden sahih rivâyetler vardır. 
Rasûlullah (s.a.s)’in kendi dönemindeki krallara ve Arap yarımadasındaki emirlere, onları İslâm’a davet eden mektuplar yazdığı sâbittir. Yine, bazı seriyye komutanlarına uygulaması için yazılı emirler verir ve belirli bir yeri geçene kadar onları okumamalarını emrederdi.          
Aynı şekilde bazı sahabîlerin, Rasûlullah (s.a.s)’den duydukları bazı şeyleri tedvin ettikleri sâhifelerinin olduğu da sâbittir. Abdullah İbn-i Amr İbn-i Âs’ın “es-Sahîfetü’s-Sâdıka” olarak isimlendirdiği sâhifesi gibi. Ahmed İbn-i Hanbel ve “ el-Medhal” isimli kitabında Beyhakî, Hz. Ebû Hüreyre’nin şu sözünü nakletmişlerdir: “Rasûlullah (s.a.s)’in hadislerini, Abdullah İbn-i Amr’ın dışında benden daha iyi bilen yoktur. Çünkü o yazıyordu, ben yazmıyordum.” 
Abdullah İbn-i Amr’ın (Rasûlullah (s.a.s)’den duyduklarını) yazması, bazı sahabîlerin dikkatini çekmiş ve O’na şöyle demişlerdir: Rasûlullah (s.a.s)’in her dediğini yazıyorsun. Bunun üzerine Abdullah İbn-i Amr, durumu Rasûlullah (s.a.s)’e iletmiş ve o da şöyle demiştir: “Benden -her duyduğunu- yaz. Nefsim elinde olan Allah’a yemin olsun ki, ağzımdan hak olanın dışında bir şey çıkmaz.”( İbn Abdilberr, Câmiu Beyâni’l-İlm, 1/76. Abdullah İbn-i Amr’dan rivayet etti.)
Hz. Ali’de de, âkıle (öldürülen kişinin diyetini ödemekle sorumlu olan kâtilin akrabaları) ve diğer sorumlulara gereken diyet hükümlerini içeren bir sâhifenin olduğu ve yine Rasûlullah (s.a.s)’in, bazı görevlilerine, deve ve koyun için zekât miktarlarını yazdığı da sâbittir. 
Sünnet sahabe döneminden, Zührî’nin Ömer İbn-i Abdülaziz’in emriyle sünneti resmi olarak tedvine başladığı hicrî birinci asrın sonuna kadar bazen yazıyla ama genellikle ezbere dayalı olarak titizlikle nakledilmiştir ve onun nakledilip korunması silsilesinde hiçbir kopukluk yoktur. Sünnete uydurmaların sokulmasına ise âlimler karşı koymuşlar ve hiçbir şüpheye yer bırakmayacak şekilde uydurma olanları açıklayıp ayıklamışlardır.
Âlimler, sünnetin yazılmasını yasaklayan hadisler ile yazılmasına izin veren rivâyetlerin arasını telif etmek konusunda farklı görüşlerde bulunmuşlardır. Çoğunluk, yasaklamanın daha sonra verilen izinle nesh edildiği görüşündedir. Bazıları da, yasaklamanın Kur’ân’la sünnet arasında bir karıştırma ve yanlışlığın olmayacağına emin olunmadığı durumlara, iznin de, böyle bir karıştırma ve yanlışlığın olmayacağına emin olunduğu durumlara özel olduğunu söylemişlerdir.

Sonsuz Nur’dan Sünnetin Tespit Tarihi Hakkında Özet Bilgi
İlk asırdan bugüne kadar, Kur’ân’ın yanında sünnet de aynı ihtimama mazhar oldu; “Kitap” gibi kaydedildi; üzerinde müzakereler yapıldı ve eslâfdan ahlâfa kitaplar ve kitapçıklar hâlinde intikal etti.
.....
Hadisler, müsteşriklerin iddia ettikleri gibi, Efendimiz’den yüz sene sonra Ömer İbn Abdülaziz’in emriyle kaydedilmedi; aksine bizzat ta Efendimiz zamanında kaydedildi, kaydedildi ve ezberlendi.. ve bu metinler daha sonra da gerek yazılı gerekse sözlü olarak arkadan gelen nesillere aktarıldı. Akabe’nin yiğitlerinden Câbir b. Abdillâh da, vefatında İbn Abbas gibi, arkaya büyük bir miras, yani Allah Resûlü’nün hadislerini kaydettiği büyük bir kaynak bırakmıştı.
Tedvin Devri
Efendimiz’den (sallallâhu aleyhi ve sellem) duyduğu şeyleri yazan sahabenin sayısı az değildi. Aslında hadisler de tıpkı Kur’ân-ı Kerim gibi şeref-vürûduyla beraber kaydediliyordu; ama, gayr-ı resmî ve hususî defterlere. 
Hadisin kayd ve tesbitinin Ömer b. Abdülaziz’le başladığını söylemek, doğru olsa bile eksiktir. Zira Ömer b. Abdülaziz döneminde yapılan şey devlet emirnameleriyle resmî tedvîndir. Bu da tıpkı, Hz. Ebû Bekir döneminde, hafızların hafızasında, değişik cisimler üzerinde yazılı bulunan Kur’ân âyet ve sûrelerini bir araya getirme gibi bir resmî cem’ ve tedvîndi.
Yoksa, Hazreti Sahib-i Risâletpenâhi’leri zamanında, O’ndan sâdır olan her şey yazılıyordu ki, bunlar arasında, daha sonra çok iştihar eden Abdullah b. Amr b. Âs’ın, “es-Sahîfetü’s-sâdıka”sı, Hemmam b. Münebbih’in “es-Sahîfetü’s-sahîha”sı Zeyd b. Ali b. Hüseyin’in “Mecmû”u çok meşhur olmuş ve tedvînin resmîleşip yaygınlaştığı dönemde de sonraki müdevvenâta birer kaynak teşkil etmişlerdi.
…..
Ömer İbn Abdülaziz Hazretleri’nin başlattığı resmi tedvîn faaliyeti, yalnız Medine’de İmam Zührî ile sınırlı kalmamış, Mekke’de Abdülmelik İbn Abdülaziz İbn Cüreyc, Irak’ta Said İbn Ebî Arûbe, Şam’da Evzâî, yine Medine’de Muhammed b. Abdirrahman, Kûfe’de Zâide b. Kudâme ve Süfyan es-Sevrî, Basra’da Hammad b. Seleme ve Horasan’da Abdullah b. Mübarek, bu işi sürdürmüş ve kendilerinden sonra geleceklere dünya kadar malzeme bırakmışlardı.
Tasnif Devri ve Kütüb-ü Sitte
Tedvîn döneminden sonra, hadisleri mevzularına göre sınıflandırmak suretiyle kitaplar “telif etme” mânâsında “tasnif” başlamış ve bu dönem, İslâm hadis tarihinin altın dönemi olmuştur. Bir yandan, Ebû Dâvûd et-Tayâlisî, Müsedded b. Müserhed, el-Humeydî ve Ahmed İbn Hanbel gibi mümtaz simalar “Müsned”lerini meydana getirirken; diğer yandan da Abdürrezzak b. Hemmam gibi kimseler “Musannef”ler telif ediyorlardı. İbn Ebî Zi’b ve İmam Malik Muvatta’ı ve Yahya İbn Said el-Kattân ve Yahya İbn Said el-Ensarî’nin “telifat-ı güzide”leri de yine bu altın döneme rastlar.
Bu zâtlar, Buhârî, Müslim, Ebû Dâvûd, Nesâî ve Yahya İbn Maîn gibi büyük muhaddislerin şeyhleridirler. Nihayet, Kütüb-ü Sitte’nin telif vakti gelmiş ve İslâm hadis külliyatının en mevsûk altı kitabı kabul edilen bu eserlerin müellifleri, bir zebercet çağın kapısını aralamışlardır.

Sonsuz Nur’dan Sünnetin Tesbitine Tesir Eden Âmiller Hakkında
1. Kur’ân’ın Sünnete Teşviki 
2. Resûlullah’ın Teşviki 
3. Sahabe-i Kiramın İştiyakı 
4. İz Bırakan Sözler ve Unutulmayan Hâdiseler, Şok Ezberleme
Şok hâdise ile zihinle bütünleşen bir şeyin unutulması mümkün değildir.
Resûl-i Ekrem, çok defa öylesi hâdiseler münasebetiyle ve öyle şartlar altında irad-ı kelâmda bulunuyorlardı ki, o şartlarla koordinatlanan sözlerin bellenmemesi ve bellendikten sonra da unutulması mümkün değildi. Hâdiseler, her zaman hatırlanacak ve kendilerini hissettirecek ağırlıkta idi.. ve her hatıra gelişlerinde de onlar vasıtasıyla irad edilen sözlerin tahatturuna vesile oluyorlardı.
Bu husustaki misallerden biri şu hadisedir: Allah Resûlü’nün mânevî kardeşi Osman İbn Maz’un vefat etmişti. Allah Resûlü, herhangi bir cenaze için fazla ağlamazdı ama, Hz. Hamza (radıyallâhu anh) gibi, Osman İbn Maz’un için de çok ağlamıştı. Hatta denebilir ki; onu su ile yıkamadan önce, Cennet kevserlerinden daha değerli olan kendi gözyaşlarıyla yıkamış ve aynı zamanda eğilip, mübarek dudaklarını onun alnında gezdirmişti. Bütün bunları gören bir kadın: “Ne mutlu sana Osman, Cennet’te bir kuş oldun!” deyince de, hemen tavrını değiştirmiş ve o kadına dönerek: “Ben peygamberim, kendime ne olacağını bilmiyorum; sen ne biliyorsun?” demişti ki, insan üzerinde şok tesiri yapan böyle bir hâdisenin ve hele bu hâdise münasebetiyle Allah’a karşı birini temize çıkarmanın kimseye düşmeyeceği: “Vallahi, bundan böyle kimseyi tezkiye etmem!”( Buhârî, cenâiz 3; menâkıbu’l-ensâr 46; Ahmed b. Hanbel, el-Müsned, 1/237; İbn Esîr, Üsdü’l-gâbe, 3/600.) diyen o kadın ve orada bulunan diğer sahabilerin unutmasına imkân var mıdır. 
Evet, hadis-i şerifler ve sünnete ait kudsî hakikatler, hâdiselerle öylesine, zihinlere, ruhlara perçinleniyordu ki, aradan yıllar ve yıllar geçse de onların hafızalarından silinmesi mümkün değildi. Evet onlar, duyduklarını unutmadılar. Aksine ruhlarının derinliklerine işlediler, dimağlarına nakşettiler ve hiçbir şey eksiltmeden gelecek nesillere aktardılar.
5. Sahabenin Dikkat ve Ciddiyeti 
6. Kur’ân ve Sünnetin Oluşturduğu Orijinal Ortam

[bookmark: _Toc320829116]5. Rasûlullah (s.a.s)’den Sonra Sahabe ve Tâbiîn’in Hadis Karşısındaki Tavırları
Burada, sahabe-i kiram ve tabiîn-i İzâm’ın, hadisleri gelecek nesillere aktarma hususunda gösterdikleri gayret ve dikkatleri anlatılmaktadır.
Ebû Dâvûd ve Tirmizî’de gelen bir hadis-i şerifte: “Allah, sözümü işitip ezberleyen ve onu idrak edip anlayan, sonra da benden duyduğu şekilde onu tebliğ eden kişinin yüzünü aydınlatsın. Nice tebliğ edilenler vardır ki, sözü (benden) işitenden daha iyi anlar ve korur.” buyrulmaktadır. İşte bu şekilde Rasûlullah (s.a.s) sahabîlerine, sünneti rivayet hassasiyetiyle kendilerinden sonrakilere tebliğ etmelerini tavsiye etmiştir. 
Sahabîler, Rasûlullah (s.a.s)’in emrine uyarak, O’nun emanetini Müslümanlara tebliğ etmeye koyulmuşlardı.  Özellikle de farklı şehirlere dağıldıktan ve tâbiînin kendilerine akın etmesinden sonra... Evet, tâbiîn, sahabîler hakkındaki haberleri takip edip onların yerlerini araştırır ve çok meşakkatli yolculuklara katlanarak onlara giderlerdi. Bütün bunlar hadislerin yayılması ve Müslümanlara ulaşmasında önemli hususlardır.
Yine burada, sahabîlerin, Rasûlullah (s.a.s)’den rivâyet ettikleri hadislerin azlığı ve çokluğu konusunda farklılık arzettikleri ifade edilmiştir.
Abdullah İbn-i Zübeyr’in, babasına şöyle dediği rivâyet edilir: “Tıpkı falanca ve falancanın hadis rivâyet ettiği gibi, senin de Rasûlullah (s.a.s)’den hadis rivâyet ettiğini duymuyorum. Bunun üzerine Zübeyr b. Avvâm (yani babası) şöyle der: Ben O’ndan (sallallahu aleyhi ve sellem) hiç ayrılmıyordum, fakat O’nun şöyle dediğini işitmiştim: Kim benim adıma yalan uydurursa, ateşteki yerine hazırlansın.”( Buhârî, İlim 38.)
 Enes İbn-i Mâlik de, Rasûlullah (s.a.s)’den hadis rivâyet ettiği zaman, O’nun adına yalan uydurma konumuna düşmekten sakınmak için, “ya da” veya “dediği gibi” ifadelerini eklerdi. Zübeyr b. Avvâm, Zeyd İbn-i Erkam ve benzer sahabîlerin, Rasûlullah (s.a.s)’den az hadis rivâyet etmelerinin sebebi, kast etmedikleri bir hataya düşme korkularıydı.

Sonsuz Nur’dan Sahabe-i Kiramın Hadis Rivayetindeki Hassasiyeti Hakkında
Ashab-ı kiram, hadislerin kayd ve tesbitine hassasiyet gösterdikleri ölçüde orijinalini muhafaza mevzuunda da fevkalâde titiz davranıyorlardı. Âişe Validemiz, hadisleri kelimesi kelimesine nakle alabildiğine hassasiyet gösteriyor, İbn Ömer bir harf bile değiştirmeden rivayet etmeye çalışıyor, İbn Mesud ve Ebû’d-Derdâ gibi kibâr-ı ashab, hadis rivayeti denince sıtmaya tutulmuş gibi tir tir titriyor ve neden sonra ağzından birkaç kelime çıkıyor ve “kendimden kelime karıştırırım” endişesiyle bazıları da hiç mi hiç rivayete yanaşmıyordu.

Sonsuz Nur’dan Allah Resûlü ve Ashab-ı Kiramın Hadislerin Öğrenilmesindeki Hassasiyeti Hakkında
Allah Resûlü, hayat-ı seniyyelerinde, kendine itaat etmeyi ve sünnetine uymayı dinin bir parçası sayıyor; söylediği her sözün arkadan gelecek nesillere ulaştırılmasına teşvikte bulunuyor... Hatta ashabına uzak yerlerden hadis dinlemeye gelenlere mülâyim ve yumuşak davranmayı emrediyor ve söylediği sözlerin mutlaka dinlenip-bellenmesi için tahşidat yapıyor... Muhataplarının anlayıp ezberlemelerine yardımcı olmak için yerinde, konuştuğu şeyleri birkaç defa tekrar ediyor ve yerinde de mübarek sözlerinin kaydedilmesini tavsiye buyuruyorlardı.
Beri taraftan ashab-ı kiram efendilerimiz de, bütün bir hayatı talim etme vazifesiyle gönderilmiş olduğuna inandıkları bu Şeref-i Nev’-i İnsan ve Ferîd-i Kevn ü Zaman’ın, değil dinin esaslarına taalluk eden söz ve davranışları, O’nun tabiî hâl ve hareketlerini dahi, hassasiyetle takip ve tesbit ediyor; sonra da duyup-işittiklerini tekrar ber tekrar aralarında gözden geçirip ya hafızalarına alıyor veya defterlerine işliyorlardı. O’ndan intikal eden her şeyi en mübarek bir hatıra, en muhterem bir emanet sayarak tek kelimesinin dahi zayi olmasına gönülleri razı olmayan bu müstesna cemaat, hayatlarını bu mukaddes emanete karşı hep emniyet duygusu içinde sürdürdüler.
…..
Dinin yarısını teşkil eden sünnet, şek ve şüpheye mahal bırakmayacak ölçüde, en mevsûk kanallardan, alabildiğine hassas ve kılı kırk yaran muhakkik zatlar tarafından, hem de ta sahabe, tâbiîn ve tebe-i tâbiîn döneminden başlayarak kaydedilmiş, ezberlenmiş, muhafazaya alınmış ve sonra da harfi harfine nakledilmiş, kitaplara geçmiş ve bu günlere gelip ulaşmıştır.
Evet, sünnet, sahabe tarafından, bir dinî kaynak, önemli bir rehber, bereketli bir Kur’ân tefsiri olarak değerlendirildiği, sahip çıkıldığı gibi, tâbiîn, tebe-i tâbiîn döneminde de, daha da artan bir iştiyakla sahip çıkıldı ve daha sonraki çağlara taşındı.

[bookmark: _Toc320829117]6. Hz. Ömer ve Çok Hadis Rivayet Eden Sahabe
Müellif bu mevzuda, Hz. Ömer’in (r.a), hadis rivayetinde hassas olunması ve insanların hadislerle meşgul olarak, henüz yeni nâzil olan Kur’ân’ı ihmal etmemeleri için, çok hadis rivâyetinde bulunmamaları tavsiyesine dikkat çekmektedir. 
Bazı sahabîler, Rasûlullah (s.a.s)’den çok hadis rivâyet etmeleriyle tanınmışlardır. Bunun sebebi de; ya Abdullah İbn-i Mes’ûd gibi eskiden beri Rasûlullah (s.a.s)’in sohbetlerinde bulunmuş olmak, ya Enes İbn-i Mâlik gibi O’nun hizmetini görmüş olmak, ya Hz. Âişe gibi O’nun ev ve aile hayatını biliyor olmak ya da Abdullah İbn-i Ömer, Abdullah İbn-i Amr ve Ebû Hüreyre gibi, hadis rivayetine büyük önem veriyor olmalarıdır.
Hz. Ömer’in, İbn Abbas, Ebû Hüreyre, Hz. Âişe, Câbir İbn-i Abdullah ve Abdullah İbn-i Mes’ûd gibi çok hadis rivâyet etmeleriyle tanınan sahabîleri bundan menettiğine dair rivâyet yoktur. Bilakis, Hz. Ebû Hüreyre çok hadis rivâyet etmeye başlayınca Hz. Ömer’in ona şöyle dediği rivâyet edilmiştir: “Rasûlullah (s.a.s) falanca yerdeyken sen de bizimle beraber miydin?” Ebû Hüreyre: “Evet, Rasûlullah (s.a.s)’in şöyle dediğini duydum, “Kim kasıtlı olarak benim adıma yalan uydurursa ateşteki yerine hazırlansın.” Bunun üzerine Hz. Ömer: “Bunu bildiğine göre git ve hadis rivâyet et”, demiştir.” Hz. Ömer’in kasdı, rivayet hususunda hassas ve dikkatli olunmasıdır.

Sonsuz Nur’dan Hz. Ömer’in (r.a) Rivayet Hususundaki Dikkat ve Hassasiyeti Hakkında
Hadis rivayeti mevzuunda Efendimiz’in (sallallâhu aleyhi ve sellem) hassasiyeti, aynen Hz. Ömer’de de vardı. Çünkü, ilk nazil olduğu dönemde Kur’ân’ın iyice bellenmesi, anlaşılması, ehemmiyet ve fonksiyonunun kavranması ve Allah’ın kelâmı olması ölçüsünde ona ihtimam gösterilmesi gerekiyordu. Aksi hâlde, hadis Kur’ân’a karışır, Kur’ân kendine has keyfiyet ve hususiyetini kaybeder ve önceki ümmetlerde yaşanan durum aynen tekrarlanırdı.
Bu sebeple, Hz. Ömer’in bu mevzuda gösterdiği tehâlük, bizzat Efendimiz’in de tehâlüküydü. Daha sonra, ashab-ı kiram, her şeyi apaçık görüp kavradıktan ve her şey yerli yerine oturduktan, hatta “Kur’ân nedir, hadis nedir?” belli olduktan sonra, -izahına çalıştığımız üzere- hadisler de Kur’ân gibi ayrıca tedvîn edildi.
 
Sonsuz Nur’dan Hadislerin Sayıca Çokluğuna Tesir Eden Âmiller Hakkında
1. Hadisin Ehemmiyeti 
2. İz Bırakan Hatıralar
3. Efendimiz’in Teşvikleri ve İlme İştiyak
4. Düşünce Ufkumuzu Aşan İlim İştiyakı 
5. Ortamın Müsait Oluşu
6. Hafıza Dâhileri Olmaları

Sonsuz Nur’dan Hadislerin Öğrenilmesinde Müzakerenin Önemi Hakkında
Sahabe-i kiram, Resûlullah’tan (sallallâhu aleyhi ve sellem) aldığını nakletmekle kalmıyor, aynı zamanda öğrenip belledikleri şeyleri aralarında müzakere de ediyorlardı. Kendileri müzakere ettikleri gibi, daha sonra talebelerinin de bu meseleleri müzakere etmelerini istiyorlardı. Meselâ, sahabi efendilerimizden Ebû Said el-Hudrî ve İbn Abbas, talebelerine şöyle derlerdi: “Bu hadisleri belleyin ve aranızda müzakere edin. Onların bazısı bazısını hatırlatacaktır; dolayısıyla, bunları aranızda devamlı mütalâa etmelisiniz.” İşte, böyle bir vasatta hadisler hafızalara yerleşti, nakşedildi, hayata hayat yapıldı ve bize kadar geldi..

[bookmark: _Toc320829118]7. Sahabîler Hadisin Kabulü İçin Şart Koşuyorlar mıydı?
Burada, sahabe-i kiramın hadis rivayetindeki dikkat ve titizlikleri anlatılmaktadır. Sahabiler, hadis rivâyetine ehemmiyet göstermiş, böylece arkalarından gelenlere, hadislerin kabul edilirken hiçbir şüpheye yer bırakılmayacak şekilde emin olunması hususunda ders vermek istemişlerdir. Mesela zaman zaman Hz. Ebu Bekir ve Hz. Ömer’in, sahabîler arasında çok önemli yeri olan kimselerden bile, (söylediklerini destekleyecek) başka bir râvi istemesinden sonra, bunların dışındaki sahabîler veya tâbiînden olanların yaptıkları rivâyetlerde, çok daha dikkatli ve şüpheye yer bırakmayacak şekilde hareket edecekleri ortaya çıkacak ve Hz. Ebu Bekir ile Hz. Ömer’in böyle yapma sebepleri anlaşılacaktır.
Nitekim Hz. Ömer’in, Ebû Mûsâ el-Eş’ari’ye söylediği şu söz de bunun delilidir: “Şüphesiz ki ben seni itham etmiyorum, ancak mesele Rasûlullah (s.a.s)’den hadis rivâyet etme meselesidir.”
Hz. Ebû Bekir, Hz. Ömer ve Hz. Ali’nin hadis rivayeti meselesinde işi ciddi ve sıkı tutmaları, sadece tek râvinin rivâyet ettiği hadislerle ilgilidir ve ikinci bir râvi istemeyi ve yemin ettirmeyi gerektirecek durumlarda söz konusudur. Dolayısıyla ikinci bir râvi istemeleri veya yemin ettirmeleri, genel ve kesinleşmiş bir tutum değildir. Bu yorum ve değerlendirmelerle, tek bir râvi ile yetinme hususunda bu üç büyük sahabe ile diğer sahabîlerin aynı noktada buluştukları ortaya çıkmış olmaktadır. Bu hususla ilgili olarak, haber-i âhâd’ın delil oluşu mevzusunda pek çok büyük imamdan da nakiller vardır.

Sonsuz Nur’dan Hadislerin Tahkiki, Ravilerin Tenkidi Hakkında
Evet, ashab-ı kiram, hem sünnetin tesbiti vazifesini, hem de muhafazasını tekeffül etmiş bulunuyorlardı. Bu hususta muhkemâta tevfîkan geliştirdikleri bir kısım tahkik metotlarıyla, duydukları her şeyi kritiğe tâbi tutabiliyor, raviyi istintak edebiliyor, rivayet edilen her şeye şahit istiyor ve çeşit çeşit mihenklerden geçirerek hadisi öyle kayd ve tesbit ediyorlardı.
…..
Sahabe-i kiram olsun, ihsanla onlara ittiba eden tâbiîn-i izâm ve tebe-i tâbiîn-i fihâm olsun, hepsi de duyduklarını hemen kabul ediveren insanlar değildi. Bunlar kalben çok safi olmakla beraber, bu mevzuda titiz ve ehl-i tahkik idiler. Sünneti büyük bir titizlik içinde hafıza ve kitaplarına aldılar; rivayetleri çok büyük bir titizlikle tahkik ettiler ve yine aynı titizlikle naklettiler.

[bookmark: _Toc320829119]8. Sahabe ve Tâbiînin Hadis İçin Şehirlere Yolculukları
Sahabîlerin küçük olanları ve Tâbiîn, büyüklerinden hadis toplamak için büyük bir gayret içine girmişlerdir. Hem büyüklerinden hem de birbirlerinden hadis almak için uzun ve meşakkatli yolculuklara koyulmuşlardır.
Buhârî “el-Edebü’l-Müfred”inde ve onunla birlikte İmam Ahmed b. Hanbel, Taberânî ve Beyhakî, Abdullah İbn-i Câbir’den şunu rivayet etmektedirler: Bana, Rasûlullah (s.a.s)’in sahabîlerinin birinden, benim Rasûlullah (s.a.s)’den duymadığım bir hadis ulaştı. Hemen bir deve satın aldım, yolculuk için gerekli eşyalarımı yükledim ve bir ay yolculuk yaparak Şam’a ulaştım. Meğer o sahabe Abdullah İbn-i Üneys el-Ensârî imiş. Ona geldim ve: “Uğranılan haksızlıklar konusunda, senin Rasûlullah (s.a.s)’den duymuş olduğun ve benim duymadığım bir hadis işittim. Onu duymadan ölmemden veya senin ölmenden korktum.”
Hadis rivâyeti genişleyip yayılmaya başlayınca gözler, Rasûlullah (s.a.s)’in sahabîlerine yönelmeye başlamıştı. Tabiîn, büyük bir istekle sahabîlerle karşılaşmak ve onlar “En Yüce Dost’a” intikal etmeden önce onlardaki ilmi nakletmek için çalıştılar. Bir sahabînin, İslâm şehirlerinden bir şehri ziyaret etmesi, bütün şehir halkının onun etrafında toplanmasına, daha o şehre varış saatinde büyük bir kalabalığın oluşmasına ve parmakların “işte bu Rasûlullah (s.a.s)’in sahabîsidir” diye ona işaret etmesine yetmekteydi.

Sonsuz Nur’dan Rivayetlerde Gösterilen Hassasiyet Hakkında
1. Efendimiz’in (sallallâhu aleyhi ve sellem) Tahşidatı 

2. Sahabe ve Tâbiînin Temkini 
        a. Aynen Rivayette Hassasiyet 
        b. Müzakere

3. Sahabe ve Tâbiînin Tahkiki 
        a. Tahkik Yolunda Rihlet 
        b. Tâbiînin Rihleti

4. Yalan ve Yalancının Takibi 
        a. Hıfz Misyonu
        b. Hakperestlik Duygusu
        c. İlel Kitapları 

5. Mevzû Hadislerin Ayıklanması 
        a. İtiraf
        b. Yalan Takip Altındaydı 
        c. Üslûp Ele Veriyordu
        d. Mikyas, Kur’ân ve Mütevatir Hadisler
        e. Zaman ve Mekân Üstü Mülâkat 
        f. Ravilerle İlgili Eserler Yazılmıştı 
        g. Hadis Kitapları Süzgeçten Geçirildi


[bookmark: _Toc320829120]B- HADİS DİYE UYDURULMUŞ SÖZLER
Bu kısımda, hadis uyduranlar ve onların bunu yapma sebepleri anlatılmaktadır.
 
[bookmark: _Toc320829121]1. Siyasi İhtilaflar ve Rafizîler’in Uydurmaları
Siyasî gruplar, az veya çok, Rasûlullah (s.a.s) adına yalan uydurma işine girmişlerdir. Râfizîler, bu gruplar içinde en çok yalan uyduranlar olmuştur. 
İmam Mâlik’e, Râfizîler hakkında sorulduğunda şöyle demiştir: “Onlarla konuşma! Ve onlardan rivâyette bulunma! Şüphesiz onlar yalan söylerler.” İmam Şâfiî ise şöyle demiştir: “Hevâ ehlinden olup da Râfizîler kadar yalanı gerçekmiş gibi söyleyen bir topluluk görmedim.”
Şiîlerin fikirlerine meyleden fakat itidali elden bırakmayan bir Şiî olarak bilinen Şerik İbn-i Abdullah el-Kâdî şöyle demektedir: “ Râfizîlerin dışında karşılaştığın herkesten hadis rivâyet et. Çünkü Râfizîler, hadis uyduruyor ve sonra da onu din ediniyorlar.” Hammâd İbn-i Seleme de şunu söylemiştir: “Bir râfizî şeyhi (ileri geleni) bana şöyle dedi: Bir araya toplandığımızda, bir şeyi güzel bulup beğenirsek, onu hadis yapardık.” 
Râfizîler Hz. Ali ve Ehl-i beytin fazileti hakkında hadis uydurdukları gibi, başta Hz. Ebû Bekir ve Hz. Ömer olmak üzere sahabîler hakkında da onları yeren hadisler uydurmuşlardır. 
Şayet Müslümanlar, Râfizîler’in çoğunun İslâm’ı yıkmak için Şiîlik arkasına gizlenen Farslar olduğunu veya Müslüman olmalarına rağmen eski dinlerinin kalıntılarından kurtulamayıp, putperest düşünce yapılarıyla İslâm’a giren kimseler olduğunu ve dolayısıyla kalplerinin derinliklerindeki arzularını gerçekleştirmek için Rasûlullah (s.a.s) adına yalan uydurmayı problem etmeyen kimseler olduklarını bilmeselerdi, Rasûlullah (s.a.s) adına yalan uydurmada böylesine haddi aşmış bir cürette bulunmaları karşısında şaşıp kalırlardı.
Ehl-i Sünnet’ten bazı kimseler de maalesef onlara benzeyip, daha sınırlı bir çerçevede de olsa, onların yalanlarına yalanla karşılık vermişlerdir. 

[bookmark: _Toc320829122]2. Hâricîler Hadis Konusunda Yalan Söylüyorlar mıydı?
Hz. Ali’ye isyan eden Hâricîler, uydurma rivayet faaliyetinde bulunmamışlardır.

[bookmark: _Toc320829123]3. Zındıkların Uydurmaları
Müellif, bunlarla, İslâm’ı sevmeyip ondan nefret edenleri kasttettiğini söylemekte ve zındıkların hadis uydurmalarının altında yatan gerçekleri ifade etmektedir. Buna göre, sünnete, onun aslından olmayan ilavelerde bulunmak, zındıkların entrikaları ve bozgunculukları için en geniş sahayı teşkil etmekteydi. İslam düşmanı zındıklar bazen Şiîlik arkasına, bazen zühd ve tasavvuf arkasına ve bazen de felsefe ve hikmet arkasına gizlenerek arza fitne ve fesat saçmışlardır. Bütün bunlardaki tek gâyeleri, Allah’ın (c.c) kıyâmete kadar sapasağlam ayakta kalmasına hükmettiği, yüce İslam binasında bir gedik açabilmektir. Onlar, İslâm’ı bozmak, akıl ve kültür sahibi kimseler nazarında saygınlığı hakkında kuşku uyandırmak ve Müslümanların inançlarını, dinsizlerin alay edeceği saçma bir seviyeye düşürmek için hadisler uydurmuşlardır.
İnsanlar İslâm’ın gölgesinde, kişi onuruna, inanca ve akla saygının ikame edilişi ile, vehimlerin, sapıklıkların, sahtekârlıkların ve şarlatanlıkların ortadan kaldırılışını görmüşler ve akın akın İslâm’a girmişlerdir. İslâm’ın öylesine üstün ve belirleyiciydi ki krallara, emirlere ve liderlere, yıkılıp giden saltanat ve şanlarını yeniden elde etme ümidi bırakmamıştır. Ve bu kimseler, İslâm’dan intikam almak için, İslâm inancını bozmak, onun güzellikleri hakkında kuşku uyandırmak, bağlılarının ve askerlerinin saflarına tefrika sokmaktan başka bir yol bulamamışlardır. 
Çeşitli grupları hadis uydurmaya iten sebepler hakkında söylenilenlerin neticesi olarak, hadis uyduranların en meşhurları şu şekilde sınıflandırılabilir:
1- Zındıklar ve Şiîler 2- Hevâ ve Bid’at ehli. 3- Irkçılar. 4- Kavim, bölge ve imam mutaassıpları. 5- Cehâletleri ve dindeki yetersizliklerine rağmen fıkhî mezhep mutaassıpları. 6- Kıssa anlatıcılar. 7- Zâhid ve gâfil sâlihler. 8- Hükümdarlara yakın olmak isteyenler. 9- İsnadın yüceliği ve hadisin garipliğiyle övünüp hadisin sırtından geçinenler.

[bookmark: _Toc320829124]C- ALİMLERİN HADİS UYDURMAYA KARŞI KOYMADAKİ GAYRETLERİ
Bu kısımda, sahabe-i kiram döneminden sünnetin tedvininin tamamlanmasına kadar geçen süre içinde, âlimlerin, hadis uydurma ve hadis uyduranlar karşısındaki tavrı, sahih sünneti uydurmalarından ayırt etme uğrundaki gayretleri incelenmektedir. Sünnet ve hadis-i şerifleri tespit ve muhafaza adına gösterilen bu gayretler, olabilecek en üst seviyedeki gayretler olmuştur ve tarihte bunun bir eşi daha gerçekleşmemiştir.
 Âlimlerin bu hususta takip ettikleri yol ve metotlar, “nakd”  ve “temhıs” (uydurma ve sahihleri ayırt etmek için yapılan eleştiri ve değerlendirmeler)’de kullanılacak bilimsel metotların en sağlamıdır.
Yeryüzündeki bütün milletler içinde, rivâyet ve haberlerin doğru olup olmadığını anlamak için bilimsel eleştiri (nakd) kurallarını ilk vaz’ edenler (koyanlar) İslam âlimleridir. Onların bu konudaki gayretleri, nesiller boyu diğer milletlere karşı bir övünç kaynağıdır. Ve şüphesiz bu, Allah’ın dilediğine verdiği bir lütuftur.
Alimlerin, sünneti, tertip edilen tuzaklardan kurtarma ve onu muhafaza etme adına gerçekleştirdikleri aşamalar şunlar olmuştur:
1. Hadislerin İsnadı (Senedinin tespit edilmesi)
2. Hadislerin Tespit ve Tekid Edilmesi, Hadis Metninin kritiği.
3. Ravilerin Tenkidi Faaliyeti
4. Hadislerin Bilinmesi İçin Genel Kurallar Konması
   a) Hadis Diye Uydurulmuş Sözler ve Alametlerinin tespiti
   b) Uydurmanın Seneddeki Alâmetlerinin tespiti
   c) Uydurmanın Metindeki Alametlerinin tespiti

Âlimler hadisin sahihinin, haseninin ve zayıfının bilinmesi için kurallar koydukları gibi, uydurma hadisin bilinmesi için de kurallar koymuşlar ve uydurma hadisin alâmetlerini zikretmişlerdir. 
Bunlar, âlimlerin hadisleri nakd edip sahihini uydurmasından ayırmak için koydukları kuralların en önemlileridir. Bunlardan da anlaşılacağı gibi, bazı müsteşriklerin ve yandaşlarının iddia ettiklerinin aksine, âlimler bütün gayretlerini sadece senede hasretmemişlerdir. Bilakis hadisleri kritik etmeleri, sened ve metine eşit olarak dağılmıştır. 
Uydurma hadisin emâreleri konusunda hadis alimlerinin koymuş oldukları kuralların dört tanesinin senedle, yedi tanesinin ise metinle ilgili olması da bunu göstermektedir. Hatta muhaddisler, hadislerin nakd edilmesinde (dildeki) edebî sanat zevkini de devreye sokmuşlar ve buna göre bazı hadisleri alıp bazılarını reddetmişlerdir. Sadece mücerred duymakla reddettikleri çok hadis olmuştur. Çünkü dilde ve hadis ilminde sahip oldukları sanat melekeleri o sözleri kabul etmeye izin vermemiştir.

Sonsuz Nur’dan Senet ve Metin Tahkiki, Ricâl Kitaplarının Tedvini Hakkında
Hadis rivayetinde hem senet ve metnin tahkiki, hem de ricâl kitaplarının tedvîni, silik sözlerin hadis cevherleri arasına girmesini bütün bütün zorlaştırıyor idi ki, zannediyorum dinî metinleri bu ölçüde hassasiyetle kritiğe tâbi tutan, İslâm ümmetinden başka bir ümmet de yoktur.
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1- Sünnetin Tedvin Edilmesi
2. Hadis Istılahları İlmi 
3. Cerh ve Ta’dil İlmi 
4. Hadis İlimlerinin oluşması
   Muhaddisin Her Açıdan Tanınması
   Hadislerin Her Açıdan Tanınması 
   Sahabîler, Tabiînin ve Diğer Ravilerin Mertebeleriyle Bilinmesi
   İsnadların (Senedlerin) Bilinmesi 
   Sahih ve Sakîm’in (Zayıfın) Bilinmesi 
   Hadisin Fıkhını Bilmek 	
   Hadislerin Nâsihini ve Mensûhunu Bilmek 

[bookmark: _Toc320829126]1. Hadis Diye Uydurulmuş Sözler ve Hadis Uyduranlarla İlgili Kitaplar 
Bu kitapların en meşhurlarından bazıları şunlardır: 
1- Hicrî 597 yılında vefat eden Hâfız Ebu’l-Ferec İbnü’l-Cevzî’nin “ el-Mevdûât” isimli kitabı. 
Bu kitabında, sahih hadis kitaplarında yer almış olsa bile, uydurma olduğuna inandığı bütün rivayetleri zikretmiştir. Ancak âlimler de onun söylediklerini takibe alıp sorgulamışlardır. Örneğin el-Irâkî ve İbn Hacer, özellikle İmam Ahmed’in Müsned’indeki hadisler konusunda söylediği şeyler için onu sorgulayıp eleştirmişlerdir. Suyûtî ise “ et-Teakkubât ala’l-Mevdûât” kitabında ve İbn Cevzî’nin “ el-Mevdûât” kitabını özetlediği “el-Leâlî’l-Masnûa” isimli eserinde, Ebu’l-Ferec İbnü’l-Cevzî’yi genel olarak incelemiş ve kitabında zikrettiği hadislerin çoğu için onu doğrulamış, ama azında ona muhalefet etmiştir. Özellikle de Sahih-i Buhârî, Sahih-i Müslim ve  Müsned-i Ahmed b. Hanbel’de yer alan hadisler konusunda.
2- Hicrî 622 yılında vefat eden Ebû Hafs Ömer İbn-i Bedr el-Mevsılî’nin “ el-Muğni Ani’l-Hıfz ve’l-Kitab” isimli eseri. 
Ebû Hafs bu eserinde, hiçbir sahih hadis bulunmayan babları (konuları) zikretmekle yetinmiştir. Daha sonraki âlimler de onun söylediklerini takibe alıp sorgulamışlardır.
3- Hicrî 650 yılında vefat eden Allâme es-Sâğânî Radıyyu’d-Dîn Ebu’l-Fadl Hasan İbn-i Muhammed İbn-i Huseyn’in “ed-Durru’l-Mültekat Fî Tebyîni’l-Galat” isimli kitabı. Âlimler onun söylediklerini de takibe alıp sorgulamışlardır.
4- Hicrî 507 yılında vefat eden İbn Tâhir el-Makdisî’nin “Tezkiretü’l-Mevdûât” isimli kitabı. İbn Tâhir bu kitabında, yalancı, cerh edilen ve zayıf râvilerin rivâyetlerini zikretmektedir.
5, 6- Suyûtî’nin “ Leâlî’l-Masnûa Fî’l-Ehâdîsi’l-Mevdûa” ve “ ez-Zeyl” isimli kitapları. 
İlk kitapta, İbn Cevzî’nin “ el-Mevdûât” kitabını özetlemiş ve İbn Cevzî’nin uydurma olduğuna hükmettiği bazı hadisler için onu eleştirmiştir. İkinci kitapta ise, İbn Cevzî’nin kaçırdığı uydurma rivayetleri zikretmiştir. Daha sonra “et-Teakkubât ala’l-Mevduât” isimli eserini telif etmiştir.
7- Hicrî 986 yılında vefat eden Muhammed İbn-i Tâhir İbn-i Ali el-Feteni’nin “ Tezkiretu’l-Mevdûât” isimli kitabı. 
Daha sonra bu kitaba harf sırasına göre tertip edilmiş olan “Risaletün Fî’l-Vaddâîn Ve’d-Duafâ” (Hadis Uyduranlar ve Zayıf Raviler hakkında bir Risale) isimli çalışmasını eklemiştir.
8- Hicrî 1014 yılında vefat eden Şeyh Aliyyu’l-Kârî el-Hanefî’nin “ el-Mevdûâtul-Kübrâ ve’l-Mevdûatu’s-Sugrâ” isimli eseri.
9- Hicrî 1250 yılında vefat eden İmam Şevkânî’nin “el-Fevâidu’l- Mecmûa Fî’l-Ehâdîsi’l-Mevdûa” isimli kitabı.
10- İmam es-San’ânî’nin bir risalesi. es-San’ânî bu risalesinde kıssacıların ve vâizlerin kullandığı pek çok rivayeti zikretmiştir. Risalenin sonunda ise zayıf ve metrûk râvilerin en meşhurlarının isimlerini zikretmiştir.
11- Trablus’ta doğup Hicrî 1305’in sonlarına doğru Mısır’da vefat eden, Muhammed İbn-i Ebî’l-Mehâsin el-Kâvukcî el-Hasenî el-Meşîşî el-Ezherî’nin “ el-Lü’lüü’l-Mersû’ Fîmâ Lâ Asla Lehû ev Bi aslihî Mevdû’” isimli kitabı. Bu eser ve bir önceki maddedeki risale tek kitap olarak basılmıştır.

[bookmark: _Toc320829127]2. İnsanlar Arasında Çok Yaygın ve Meşhur Olan Hadislerle İlgili Kitaplar
Bu kitaplarda aynı zamanda incelenen rivayetlerin sahihleri, zayıfları ve uydurmaları da beyan edilmiştir. Bu kitaplardan bazıları şunlardır:
1- ez-Zerkeşî’nin (h. 794), “ el-Leâlî’l-Mensûre Fî’l-Ehâdîsi’l-Meşhûra” isimli kitabı. Suyûtî bu kitabı, “ ed-Dureru’l-Müntesira Fî’l-Ehâdîsi’l-Müştehira” isimli kitabında özetlemiştir.
2- es-Sehâvî’nin (h. 902), “ el-Mekâsıdu’l-Hasene Fî’l-Ehâdîsi’l-Müştehire Ale’l-Elsine” isimli kitabı.
3- el-Aclûnî’nin (h. 1162), “ Keşfu’l-Hafâ ve Müzîlü’l-İlbâs” isimli kitabı. es-Sehâvî’nin kitabını esas almış ve ona ilavelerde bulunmuştur. 
4- İbnu’d-Deyba’ eş-Şeybânî’nin (h. 944) “Temyîzü’t-Tayyib Mine’l-Habîs Fîmâ Yedûru Alâ Elsineti’n-Nâs Mine’l-Hadis” isimli kitabı.
5- Şeyh Muhammed el-Hût el-Beyrûtî’nin “Esnâ’l-Metâlib Fî Ehâdîsi Muhtelifeti’l-Merâtib” isimli kitabı. (Temyizü’t-Tayyib kitabını esas almış ve ona ilavelerde bulunmuştur.)
Böylece sünnetin geçirdiği merhaleler, âlimlerin, sünneti, ona bulaşan uydurmalardan temizlemek için ortaya koyduğu o muhteşem gayretler apaçık ortaya çıkmaktadır. Şüphesiz insaflı bir kimsenin elinden, âlimlerin o gayretlerine büyük bir saygı duymaktan ve o gayretlerin, neredeyse insanüstü bir çalışma olduğunu itiraf etmekten başka bir şey gelmez.

Sonsuz Nur’dan İlel Kitapları Hakkında
Hadis ilmindeki büyük zatlar hadis mevzuunda dünya kadar ilel kitapları yazdılar; yani, hadislerin senet veya metinlerindeki arızaları, tam bir hekim hazâkat ve hassasiyetiyle ortaya koyan eserler tedvîn ettiler. Zuafâ ve Metrûkîn kitapları yazdılar; zayıf ravileri, kendilerinden hadis alınmayan ve hadisleri terkedilen ravileri birer birer teşhir ettiler. 
Onlar bu mevzuda o denli hassas idiler ki, biri “Babam hazine memurudur.” diye, babasından rivayetlerini başka rivayetlerle desteklerken.. bir diğeri, babasını soranlara, onun hadis rivayetinde itimat edilemeyecek derecede zayıf olduğunu söyleyerek ondan hadis rivayet etmelerini engelliyordu.

Sonsuz Nur’dan Ravilerle İlgili Eserler Hakkında
Ravileri, sahabeyi, tâbiîni ve tebe-i tâbiîni daha iyi ve yakından tanımak için, bunlara dair mufassal eserler yazılmış; kim nerede doğdu, nereye hicret etti, nerede ikamet etti, nerede yaşadı, nerede öldü, nerede ilmini neşretti, kimlerle görüştü, kimlerden ders aldı, bu eserlerde tek tek açıklanmıştır.
Bu mevzuda ilk eser veren İbn Medînî’dir. O’nun hangi sahabenin Mekke’den, Medine’den ayrılıp nereye gittiği, Taif’te mi, Şam’da mı, Kûfe’de mi, Basra’da mı, Mâverâünnehir’de mi, nerede kalıp, kimlere ders verdiği ve kimlerle görüştüğünü anlatan Kitabü mârifeti’s-sahabe’sinden sonra, İbn Abdi’l-Berr’in el-İstîâb’ı, İbn Hacer’in el-İsâbe fî temyîzi’s-sahabe’si, İbnü’l-Esîr’in Üsdü’l-gâbe’si, İbn Sa’d’ın et-Tabakât’ı, İbn Asâkir’in Tarih’i, Buhârî’nin Tarih’i ve Yahya İbn Maîn’in Tarih-i kebîr’i bu sahada yazılmış mühim eserlerdendir.
Bunlardan kiminde üç bin, kiminde beş bin, kiminde onbin sahabinin hayatı anlatılmaktadır. Bu kitaplara ve meselâ Zehebî’nin el-Kâşif’ine baktığımızda, her zat hakkında: “Bu zat şu, şu, şu şahıslardan hadis rivayet etmiştir; kendisinden de şunlar şunlar hadis rivayetinde bulunmuşlardır.” şeklinde bilgiler verildiğini görür; böylece kimlerin kimlerden hadis alıp almadığını öğrenir ve senet açısından hadislerin değerlendirmesini yapabiliriz.

 Sonsuz Nur’dan Hadis Kitaplarının Süzgeçten Geçirilmesi Hakkında
Daha sonra, bütün bu kadar tahkik ve titizliğe rağmen, sahih hadisleri muhtevi hadis külliyatına, belki tek tük mevzû hadis sızmıştır diye, hadisler yeni baştan elekten geçirilerek bir kere daha, inciler sun’î incilerden tefrik edilerek, ayrı ayrı telifler meydana getirildi.
Bu mevzuda ilk defa Makdisî, Tezkiratü’l-kübrâ’sında mevzû hadisleri bir araya topladı. O ve diğerleri bu hususta insafsız denilecek ölçüde öylesine hassas ve hakperestçe davrandılar ki, meselâ İbnü’l-Cevzî, kendi mezhep imamı olmasına rağmen, Ahmed İbn Hanbel’in kırk küsur bin hadis ihtiva eden Müsned’indeki bir hayli hadisin mevzû, zayıf veya metrûk olduğuna hükmetti. Daha sonra gelen İbn Hacer el-Askalânî, İbnü’l-Cevzî’nin mevzû, zayıf veya metrûk hükmünü verdiği hadisleri yeniden elden geçirdi ve on üçü dışında geri kalanların hepsinin değişik kanallarla sıhhatini tespit edip, on üçünü sağlam bir esasa dayayamadığını ‘el-Kavlu’l-müsedded fi’z-zebbi an Müsned-i Ahmed’ isimli eserinde belirtir.150
[bookmark: _GoBack]Burada şu noktayı ifade etmek gerekiyor ki, hadisçiler, İbnü’l-Cevzî için, fazla dikkatli olmadığından pek çok sahih hadise mevzû veya metrûk damgası vurması sebebiyle “mütesâhil” derler.151 Onun mevzû olduğuna hükmettiği hadisleri İbn Hacer gibi, hâtimü’l-huffâz ve Resûlullah’la yetmiş küsur defa vicahî görüşen Celâleddin es-Süyûtî de yeniden tetkikten geçirmiş ve: “Ben bunların içinde mevzû hadis görmedim; belki zayıf olabilir.” demiştir.152 Süyûtî, ayrıca İbnü’l-Cevzî’nin “Mevzûâtü’l-kübrâ”sını da tetkik ederek, ‘yapma inciler’ mânâsına gelen meşhur “el-Leâliü’l-masnûa”sını yazmış ve İbnü’l-Cevzî’nin mevzû dediği hadislerden hangisinin gerçekten mevzû, hangisinin metrûk ve hangilerinin sahih olduğunu göstermiştir.
…..
Daha sonraları, halk arasında hadis diye meşhur olmuş sözler hakkında da kitaplar yazılmıştır. Sehâvî, “el-Makâsıdü’l-hasene”sinde, Aclûnî, “Keşfü’l-hafâ”sında bunları tek tek ele alıp hangilerinin hadis, hangilerinin hadis olmadığını ortaya koymuşlardır. 

Sonsuz Nur’dan Müstedrekler Hakkında
Buhârî ve Müslim’in, hadisin sıhhati konusunda kendi koydukları ölçülere uyduğu hâlde, Câmiu’s-Sahih’lerine almadıkları hadisler ayrı kitaplar hâlinde bir araya getirilmiştir. Bunlardan en meşhuru Hâkim’in Müstedrek’idir. Daha sonra gelen ve hakkında İbn Hacer’in: “Hayatımı ona hayranlıkla geçirdim. Hafıza dualarını yazıp yutardım ki, Allah bana Zehebî’ninki gibi bir hafıza versin.” dediği153 Hafız Zehebî, Hâkim’in Müstedrek’ini inceden inceye kritiğe tâbi tutmuş.. tespit etmiş, tahlil etmiş ve her şeyi bir kere daha aydınlatmıştır.
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[bookmark: _Toc320829129]TARİH BOYUNCA SÜNNETE YÖNELTİLEN ŞÜPHELERİN İZALESİ

Çeşitli dönemlerde sünnete karşı yöneltilen şüphelerle ilgili olan bu bölümde şu yedi zümrenin sünnetle ilgili iddialarına ilmi cevaplar verilerek onların ortaya attığı şüpheler izale edilmektedir.
a- Şiîler ve Hâricîler
b- Mûtezile ve Bazı Kelamcılar
c- Eskiden sünnetin delil oluşunu inkâr edenler
d- Çağımızda sünnetin delil oluşunu inkâr edenler
e- Haber-i Âhâd’ın delil oluşunu inkâr edenler
f- Müsteşrikler
g- Bazı çağdaş yazarlar

[bookmark: _Toc320829130]1. Şiîler’in Şüphelerine Cevaplar

Şiîlerin çoğunluğu –müellif, bunlarla İslâm dairesi içinde kalanları kastettiğini belirtmektedir- Hz. Ebû Bekir’i, Hz. Ömer’i, Hz. Âişe’yi, Hz. Talha’yı, Hz. Zübeyr’i, Muâviye’yi, Amr İbn-i Âs’ı ve daha pek çok sahabiyi yermektedirler. Daha uygun bir ifadeyle, Hz. Ali’ye dostlukları ile tanınan az sayıdaki sahabenin -ki bazıları bunların sadece onbeş sahabe olduğunu zikretmiştir- dışındaki bütün sahabîleri yererler. Ve bunlar mezheplerini, Hz. Ali taraftarları hariç, sahabîlerin çoğunluğunun rivâyet ettikleri hadisleri ret etme esası üzerine kurmuşlardır. Kabul ettikleri rivâyetlerin, itikatlarına göre, masum olan kendi imamları kanalıyla gelmesi gerekir. Onlara göre genel kural, Hz. Ali’ye yardım etmeyenler Rasûlullah (s.a.s)’in vasiyetine ihânet etmişler ve hak imamlarla mücadeleye girmişlerdir. Dolayısıyla güvenilirliğe itimada ehil değillerdir. Şîa’nın çoğunluğunun sahip olduğu bu görüşe içlerinden bir grup muhalefet etmiştir. Bu grup Zeydiler’dir. Onlar Hz. Ebû Bekir ve Hz. Ömer’in halifeliklerinin geçerliliğine inanmakla ve onların faziletlerini kabul etmekle birlikte, Hz. Ali’nin onlardan daha üstün olduğunu söylerler. Onlar Şîa’nın en mutedil grubu kabul edilir ve fıkıhları da Ehl-i Sünnet fıkhına yakındır.

Müslümanların çoğunluğu olan Ehl-i Sünnet ise, bütün sahabîlerin adâletine ve güvenilirliklerine hükmedip onların rivâyetlerini kabul ederler. 
Şiîler ise, baştan karşı oldukları sahabîlerin faziletiyle ilgili hadisler olmak üzere, çoğunluğun rivâyet ettikleri hadisleri yalan ve uydurma olarak nitelemişlerdir. Sadece kendi görüşlerine göre masum (günah işlemekten korunmuş) olan imamlarının rivâyet ettikleri hadislerle uyuşanları kabul ederler. Böylece Şiîler, Müslümanları çoğunluğuna göre güvenilirlik derecelerinin en üst basamağında olan hadislerin, uydurma olduğuna hükmederler. Buna Buhârî’nin rivâyet ettiği şu hadisi örnektir: “Resûlullah Ebû Bekir’in kapısı dışında, sahabe evlerinin mescide açılan bütün kapılarının kapatılmasını emretmiştir.” Çoğunluğa göre güvenilirlik (sıhhat) şartlarının hepsine sahip olan ve geçerli hadis ölçülerine göre zayıflık ve şüphe taşımayan bu hadis Şiîlere göre, güvenilir olduğunu iddia ettikleri şu rivayete karşılık söylenmiş yalan ve uydurma bir hadistir: “Resûlullah Hz. Ali’nin kapısının dışındaki bütün kapıların kapatılmasını emretti.” 
Özetle, sahih sünnet Şîa ve Hâricîler cihetinden gelen büyük problemlerle karşılaşmıştır. Onların sahabîler hakkındaki ölçüsüz ve haddi aşan görüşlerinin -müsteşrikler ve taraftarlarından söz ederken de görüleceği üzere- sünnet etrafında ortaya atılan şüpheler konusunda büyük bir etkisi vardır.

[bookmark: _Toc320829131]2. Mutezile’nin Şüplerine Cevaplar

Mûtezile’nin sünnet karşısındaki konumu da Müslümanların çoğunluğunun inancına aykırıdır.  Mûtezile, muhaddisleri, yalan ve bâtıl şeyleri rivâyet etmekle suçlamış ve onlara hakaret etmiştir.
 Mûtezile zamanla zayıflayarak gerilemiş ve daha sonra da hiçbir dayanağı kalmamıştır ancak onların şüpheleri maalesef sünnetle ilgili iki tehlikeli sonucun ortaya çıkmasına sebep olmuştur:
Birincisi: Mûtezile liderlerinin, sahabîlerin konumu hakkında açtıkları gedikten müsteşrikler girme fırsatı bulmuştur. Nazzâm ve benzerlerinin sahabîlere attıkları iftiralar ve dil uzatmalara dayanarak Rasûlullah (s.a.s)’in ashabına, -haşa- yalan söylemek ve sahtekârlık yapmak iftirâsını atmak cüretinde bulunmuşlardır. Bu hususta müsteşriklere, maalesef bazı Müslüman yazarlar da tâbi olmuşlardır. 
İkincisi: Mûtezile’nin çoğunluğu, fıkıhta Ebû Hanîfe ve öğrencilerinin mezhebine tâbi idiler. Bu durum, döneminde Mûtezile’nin en önde gelenlerinden olan Bişr el-Merîsî dönemine kadar sürmüştür. Bişr fıkıhta Ebû Yusuf’un görüşü üzere idi. Ancak “Kur’ân yaratılmıştır” sözünü söylediğinde, Ebû Yusuf onunla ilişkiyi kesmiştir. Muhaddisler ve Mûtezile arasında husûmet başlayınca muhaddisler “Kur’ân mahluktur” diyen herkes hakkında olumsuz konuşmuştur. Hatta muhaddislerden aşan bazıları, re’yle (içtihadla) hüküm verdiklerini delil göstererek, işi, İmam Ebû Hanîfe’nin dostlarına dil uzatmaya kadar götürmişlerdir. Oysa muhaddislerden bazı haddi aşanların bu şekildeki muamelesine maruz kalan İmam Ebû Hanîfe ve dostlarına bunun yapılmasının sebebi, bu muhaddislerin hasımları olan Mûtezile’nin, İmam Ebû Hanîfe’nin mezhebine tabi olmalarından başka bir şey değildi. 
İmam Ebû Hanîfe, kendisinden sonra gelen bu muhaddislerin ezâsından kurtulamamıştır. Hatta onların bazısı “Kur’ân yaratılmıştır” sözünü Ebû Hanîfe’ye nisbet etmişlerdir. Halbuki bizzat İmam Ebu Hanife’nin talebelerinin sözlerine bakıldığında bunun iftira olduğu görülmektedir. Nitekim İmam Muhammed İbn-i Hasan “Kim Mûtezile’den birinin arkasında namaz kılarsa namazını iâde etsin.” demiş, İmam Ebû Yusuf da, kendisine Mûtezile hakkında sorulduğunda şöyle demiştir: “Onlar zındıklardır.” 
Neticede, Mutezile ile muhaddisler arasındaki mücadelenin etkilerinin, hiçbir payları olmamakla birlikte, Müslümanların bazı imamlarına da ulaştığı görülmektedir. 

[bookmark: _Toc320829132]3. Geçmişte ve Asrımızda Sünnetin Delil Oluşunu İnkar Edenlere Cevaplar

Neredeyse hicrî ikinci yüzyılın başlarında, sünnetin, İslâm hukukunun kaynaklarından biri olduğunu inkâr edenler, mütevâtir olmayıp âhâd yolla gelenlerin delil oluşunu inkâr edenler ve Kur’ân’da olanları açıklayıcı ve te’yid edici olanların dışında, başlı başına müstakil hüküm koyanları inkâr edenler ortay çıkmıştır. Asrımızda da bazı kimseler sünnetin delil oluşunu inkâr etmeye yönelmişlerdir. Halbuki, sünnetin delil oluşuna dair pek çok ayet ve sahih hadis vardır. (Bunların bir kısmı 1. Bölüm’de zikredilmiştir). 
Bilindiği kadarıyla, sünnetin delil oluşunu inkar edenlere sistemli olarak ilk karşı koyan İmam Şâfiî olmuştur. O, “el-Ümm” isimli kitabında bu konuya özel bir bölüm ayırmıştır. Aynı şekilde “er-Risâle” isimli kitabında da, âhâd haberin delil oluşuna ilişkin uzun bir bölüm ayırmıştır. Ehl-i sünnet’ten daha pek çok alimin, sünnetin İslam hukukunda delil olduğuna dair çok güzel ve doyurucu açıklamaları vardır.
Kur’ân’ı Kerim, dinin usûl ve ilkeleri ile genel kurallarını kapsamaktadır. O, dini hükümlerin bazısını açık bir şekilde ortaya koymuş, diğer bazılarının açıklamasını da Rasûlullah (s.a.s)’e bırakmıştır. Allah (c.c), Peygamber’ini insanlara dininin hükümlerini açıklasın diye gönderdiğine ve insanlara da ona uymayı farz kıldığına göre Rasûlullah (s.a.s)’in dinin hükümlerini açıklaması Kur’ân’ı açıklaması olmaktadır. Dolayısıyla Kitap, sünnet ve bu ikisine dayana icmâ ve kıyastan elde edilen şer’î hükümler, neticede Allah’ın kitabından elde edilmiş hükümler olmaktadır. Onun için sünnetin İslam hukukunda delil olması ile Kur’ân’ın her şeyi açıklamak için beyan etmiş olması arasında bir çelişki yoktur. Çünkü bizzat sünnetin, Kur’an’ın hükümlerini açıklama misyonu bulunmaktadır.Nitekim bazen farzlar Kur’ân ile belirtilip bu farzların keyfiyeti ise Rasûlullah (s.a.s)’in diliyle (sünnetle) açıklanmaktadır. Namaz ve zekâtın miktar ve vakitleri gibi. Bazen de Kur’ân’da hükmü açıkça bildirilmeyen meselelerde Rasûlullah (s.a.s) onların hükümlerini bildirir. Allah (c.c) kitabında Peygamber’ine itaat etmeyi ve onun verdiği hükme râzı olmayı farz kılmıştır. Onun için Rasûlullah (s.a.s)’in hükmünü kabul eden, bunu Allah farz kıldığı için kabul etmiştir.

Ebû Dâvûd, İbn Mâce, Tirmizî ve İmam Ahmed’den rivâyet edilen bir hadiste Rasûlullah (s.a.s) şöyle buyrmaktadır: “Sizden hiç birinizin, koltuğuna yaslanmış oturuyorken, kendisine benim emrolunduğum yahut nehyolunduğum bir emrim geldiğinde: ‘Anlamıyoruz, Allah’ın kitabında neyi bulursak ona uyarız’, dediğini görmeyeyim.”

Netice olarak; sünnetin delil oluşunu inkâr etmek ve İslâm’ın sadece Kur’ân’dan ibaret olduğunu iddia etmek Allah’ın dinini ve O’nun dininin hükümlerini tam olarak bilen bir müslümanın yapacağı bir şey değildir ve böyle bir şey hakikate terstir. 
Çünkü dinin hükümlerinin çoğu sünnetle sâbit olmuştur. Kur’ân’daki hükümler genellikle mücmel ve küllî kaideler şeklindedir. Yoksa beş vakit namazın detayları, zekâtın ayrıntılı olarak miktarı, aynı şekilde haccın menâsiki (kuralları) ve muamelât ve ibadetlerle ilgili diğer hükümler bilinemezdi Bütün bu hususlarda başvurulacak kaynak Rasûlullah (s.a.s)’den rivâyet edilen hadis-i şeriflerdir. 

[bookmark: _Toc320829133]4. Sünnetin Tedviniyle ilgili Şüphelere cevaplar

Sünnet sahabe döneminden, Zührî’nin Ömer İbn-i Abdülaziz’in emriyle sünneti resmi olarak tedvine başladığı hicrî birinci asrın sonuna kadar bazen yazıyla ama genellikle ezbere dayalı olarak titizlikle nakledilmiştir ve onun nakledilip korunması silsilesinde hiçbir kopukluk yoktur. Sünnete uydurmaların sokulmasına ise âlimler karşı koymuşlar ve hiçbir şüpheye yer bırakmayacak şekilde uydurma olanları açıklayıp ayıklamışlardır. 
Sünnetin geç tedvin edildiği ve bu yüzden sünnetin muhafaza altına alınmasına duyulan güvenin kaybolduğu, bunun zannî hâle dönüştüğü, Allah’ın dininde ise zannın câiz olmadığı sözüne gelince bu, âlimlerin sünnetteki tahrif ve uydurmalara karşı verdikleri büyük gayretlere vâkıf olmayanların sözüdür.

[bookmark: _Toc320829134]5. Haber-i Âhâd’ın Delil Oluşunu İnkâr Edenlere Cevaplar

Hadis âlimleri haberi iki kısma ayırmaktadırlar:
1- Mütevâtir: Rasûlullah (s.a.s)’e ulaşıncaya kadar, yalan üzerinde birleşmeleri mümkün olmayan âdil ve güvenilir bir topluluğun, yine âdil ve güvenilir bir topluluktan naklederek rivâyet etmiş oldukları haberdir.
2- Âhâd: Rasûlullah (s.a.s)’e ulaşıncaya kadar bir veya iki kişinin, yine bir veya iki kişiden naklederek rivâyet etmiş oldukları haberdir veya sayıları mütevâtir derecesine ulaşmayanlar kimselerin rivâyet ettikleri haberdir.
Hanefîlerin “meşhur haber” olarak isimlendirdikleri üçüncü bir kısım daha vardır. Meşhûr haber, temelde âhâd olmasına rağmen ikinci ve üçüncü yüzyıllarda mütevâtire dönüşmüş haberlerdir. “Ameller niyetlere göredir” hadisi gibi.
Âlimler mütevâtirin ilim ve ameli birlikte ifade ettiği hususunda görüş birliği içindedir ve onlara göre mütevâtir haber, tartışmasız delildir. 
Âhâd habere gelince; Ehl-i sünnet alimleri bu tür haberlerle amel etmenin zorunlu olduğu görüşündedir. Sahabîlerin âhâd haberle amel ettikleri, şüphe duyulmayacak sâbit bir husustur. Bu, onlardan tevâtür olarak nakledilmiştir. 

[bookmark: _Toc320829135]6. Müsteşriklerin Şüphelerine Cevaplar

Batılılar, askerî istilâlarındaki başarısızlıklarından sonra başlatacakları kültür ve fikir savaşına hazırlık olarak, bu ülkelerin her türlü durumlarını ve inançlarını araştırıp incelemişlerdir. İşte faaliyetleri günümüze kadar devam edegelen Müsteşriklerin ilk çekirdekleri bu şekilde ortaya çıkmıştır ve çok yakın zamanlara kadar müsteşrikler, insanların İslâm’ı en sevmeyenleri ve İslâm’a karşı en mutaassıpları olan, Hıristiyan ve Yahudi din adamlarından oluşmaktaydı. Bu kişiler çoğunlukla görünüşte âdil bir atmosfer içinde Arapça ve İslâmî araştırmalar içine girdiler.
Ancak bu sahadaki araştırmalarla meşgul olan Hıristiyan ve Yahudi din adamlarından çoğu -bugün de aynı şekilde devam etmektedirler- İslâm’ı tahrif etmenin, onun güzelliği hakkında zihinleri bulandırmanın, İslâm kültürünü bozmanın ve İslâm medeniyeti hakkında Müslümanların kafalarını karıştırmanın gayreti içinde olmuşlardır. 
Müellif, bu kişilerin araştırmalarında şu özelliklerin olduğunu tespit etmiştir:
1- İslâm’la bağlantılı olan her şey hakkında, İslâm’ın hedef ve maksatları hakkında kötü zan ve yanlış anlama içinde olmak.
2- Müslümanlar hakkında, Müslümanların ileri gelenleri ve âlimleri hakkında kötü zanda bulunmak.
3- Değişik asırlardaki ve özellikle de ilk asırdaki İslâm toplumunu, kötü olarak tasvir etmeleri.
4- İslâm medeniyetini çoğunlukla gerçeğinden farklı olarak, yerini ve eserlerini küçümseyip tahkir ederek tasvir etmeleri.
5- İslâm toplumunun yapısı ve karakterinin doğru olarak bilinmemesi ve bu konudaki hükmün Müsteşriklerin kendi toplumlarındaki ahlâk ve âdetlere göre verilmesi.
6- Nassları kendi düşüncelerine uydurmaları ve bunun neticesi olarak nasslardan istediklerini kabul edip istemediklerini ret etmeleri.
7- Çoğu zaman nassları kasıtlı olarak tahrif etmeleri. Eğer tahrif etmeye bir yol bulamazlarsa ibareleri yanlış yorumlamaları.
8- Alıntı yaptıkları kitaplar hususunda istedikleri gibi davranmaları.
Örnek olarak, edebiyat kitabından yaptıkları bir alıntıyla hadis tarihi hakkında, ya da tarih kitabından yaptıkları bir alıntıyla fıkıh tarihi hakkında hüküm vermek gibi. 

[bookmark: _Toc320829136]7. Çağımızdaki Bazı Yazarlara Cevaplar

 “Fecru’l-İslâm” kitabının, hadisle ilgili bölümünün Ebû Hüreyre’yi ele alan son kısmında Ahmed Emin, Ebû Hüreyre’yi karalamakta ve bu büyük sahabeye saldırmaktadır. Hz. Ebu Hureyre’nin hadisteki önemini anlamak için ise onun hayatının bilinmesi yeterlidir. 
Ebû Reyye de “Muhammedî Sünnet’in Aydınlatılması” adlı kitabında, kendilerinde hiçbir şüphe ve zayıflık bulunmayan kaynaklara dayandığını iddia etmekte ve sünnet etrafında şüpheler oluşturmaktadır. Onun bu iddiasının yanlışlığını anlamak için, nesiller boyunca Müslümanların çoğunluğunun sahip olduğu görüşlere aykırı düşen görüşlerinin dayanağı olan kaynakların neler olduğuna bakmk yeterlidir. Bunlar Müsteşrikler, Şiîler ve İslam düşmanların kitaplarıdır.


[bookmark: _Toc320829137]ÜÇÜNCÜ BÖLÜM
[bookmark: _Toc320829138]SÜNNETİN TEŞRÎ’DEKİ YERİ ve ÖNEMİ

Sünnetin teşri’de (İslam Hukukunda) delil olduğuyla ilgili ayetler, hadisler ve Ehl-i sünnet alimlerinin sözleri geçmiş bölümlerde zikredildikten sonra burada da özet olarak sünnetin Kur’an’a nispetle İslam hukukundaki yeri ve önemi incelenmektedir.
[bookmark: _Toc320829139]Kur’ân’a Nispetle Sünnetin Yeri ve Fonksiyonu
Allah (c.c), Peygamber’ine Kur’ân’ı muttakiler için hidayet, Müslümanlar için düstur, Allah’ın şifa dilediği kullarının kalpleri için şifa, kurtuluş ve aydınlık, dilediği kimseler için de bir ışık olması için indirmiştir. Onun doğruluğu icmalen (genel olarak) ve tafsilen (ayrıntılarıyla) kesindir. Allah’ın dininde ince bir anlayışa sahip bir âlimin en fazla önem verip ilgilendiği şey, Allah’ın Kur’ân’da indirdiği hükümleri, kulları için koyduğu nizam ve kanunları açıklayıp haber vermektir. Sahabe-i Kiram, Kur’ân’ı Rasûlullah (s.a.s)’den dinleyip almış, kendilerinden sonrakilere de mütevâtir olarak nakletmişlerdir.
 Kur’an’a nispetle sünnetin konumuna gelince; Rasûlullah (s.a.s)’in, Allah’ın kitabını insanlara tebliğ etmenin dışında da görevleri bulunmaktaydı: Kur’ân’ı açıklayıp âyetlerini tefsir etmek, mücmel hükümlerinin tafsilatını bildirmek ve genel kuralları beyan etmek gibi. Bu yüzden Müslümanlar Allah’ın kitabını bilmeye ihtiyaç duymanın yanında, Rasûlullah (s.a.s)’in açıklamalarını da bilmeye ihtiyaç duymuşlardır. Çünkü Kur’ân’ın gerçeği üzere anlaşılması ve pek çok ahkâm âyetinde Allah’ın neyi kastettiğinin bilinmesi ancak -Rabblerinden kendilerine indirileni beyan etsin diye Allah’ın kendisine kitap indirdiği- Rasûlullah (s.a.s)’e müracaat etmekle mümkündür.
Netice olarak; bazı aşırı gruplar dışında geçmişte ve günümüzde Müslümanlar, Rasûlullah (s.a.s)’in söz, fiil ve takrirlerinden oluşan sünnetinin, helâl ve haramları araştıran herkesin mutlaka başvurmak zorunda olduğu, İslâm teşrîi’nin (İslâm Hukuku’nun) kaynaklarından biri olduğu üzerinde icmâ etmişlerdir. 
Şüphesiz Kur’ân’ın metin açısından sübûtu kat’îdir (sâbitliği kesindir). Sonra O’nun bir kısmının delâleti kat’î, bir kısmının ise zannîdir. Sünnete gelince: Mütevâtir olanlar sübûtu kat’îdir. Mütevâtir olmayanlar ise, icmalî olarak sübûtu kat’î olsa da, tafsilî olarak sübûtu zannîdir. 
Sünnet, içerdiği hükümler açısından üç kısma ayrılmaktadır:
1- Kur’ân hükümlerini tekid eden, icmal ve tafsil bakımından da bu hükümlerle uygunluk arzedenler. Mesela; şartları ve rükunlarına değinmeden namazın, zekâtın, haccın ve orucun farz olduklarını bildiren hadisler gibi. Bu hadisler, bu konulardaki Kur’ân âyetleriyle uyum içindedirler. Şu hadis gibi: “İslâm beş şey üzerine bina edilmiştir: Allah’tan başka ilah olmadığına ve Hz. Muhammed’in (s.a.s) Allah’ın elçisi olduğuna şehadet etmek, namaz kılmak, zekât vermek, Ramazan orucunu tutmak ve gücü yeten için Kabe’yi hac etmek.” Bu hadis şu âyetlerle uyum içindedir: “Namazı hakkıyla eda edin, zekâtı verin.” (Bakara, 2/83). “Ey iman edenler! Sizden öncekilere farz kılındığı gibi oruç tutmak size de farz kılındı. Böylece umulur ki fenalıklardan korunursunuz.” (Bakara, 2/183). “Ziyarete gücü yeten herkese Beytullahı ziyaret etmek, Allah’ın onun üzerindeki hakkıdır.” (Âl-i İmran, 3/97). Ve şu hadis gibi: “Kendi rızası olmaksızın müslüman birinin malı  (bir başka müslümana) helâl olmaz.” Bu hadis, şu âyetle uyum içindedir: “Ey iman edenler! Mallarınızı aranızda meşrû olmayan yollarla yemeyin. Karşılıklı rıza ile yapılan bir ticaret yapmanız ise, elbette meşrûdur.” (Nisa, 4/29).
2- Kur’ân hükümlerini, mutlak olanlarını takyid (sınırlamak), mücmel olanlarını tafsil etmek ve umûmunu tahsis (genel olanlarını da özelleştirmek) suretiyle, açıklayıp beyan edenler. Namaz, oruç, zekât, hac, alışveriş ve muamelat gibi Kur’ân’da mücmel olarak gelmiş hükümleri tafsilatıyla bildiren hadisler gibi. Bu kısım, sünnet içinde çoğunluğu oluşturmaktadır.
3- Kur’ân’da hakkında bir hüküm bulunmayan, farz kılınmayan ya da yasaklanmayan meselelerde hüküm koyan sünnet. Mesela; şuf'a hükümlerini, bir kadınla teyzesi veya halasını tek nikah altında birleştirmenin haramlığını, zinâ eden evli kimsenin recm edilmesini, zinâ eden bekarın ise sürülmesini ve nineye mirastan pay verilmesini bildiren hadisler gibi.
Sünnetin müstakil olarak hüküm koymadığını söyleyenler varsa da, aradaki ihtilaf lafzîdir. İki grup arasındaki durum şu şekilde özetlenebilir: Her iki taraf da, sünnetin, Kur’ân’da, hakkında nass bulunmayan ve açık olarak zikredilmeyen yeni hükümleri kapsadığı hususunda görüş birliği içindedirler. Birinci grup şöyle demektedir: İşte bu, sünnetin bağımsız olarak hüküm koyduğunu gösteriyor. Çünkü Kur’ân’da yer almayan hükümleri koymak, bağımsız hüküm koymaktır. 
İkinci grup ise -bu hükümlerin nasslarıyla birlikte ve açık bir şekilde Kur’ân’da yer almadığını kabul etmekle birlikte- yine de bunların, bir açıdan Kur’ân nasslarının kapsamına girdiğini söylemektedirler. Onlara göre Kur’ân’da yer almayan bir hüküm koyan sahih hadislerin hepsi mutlaka Kur’ân’daki bir nassın veya bir kaidenin kapsamına girmektedir. Neticede aradaki anlaşmazlık lafzîdir. Her iki taraf da sünnetin, Kur’ân’da olmayan hükümler koyduğunu kabul etmekte, ancak bir taraf bunu bağımsız hüküm koymak olarak isimlendirirken, diğer taraf ise böyle isimlendirmemektedir. Netice ise aynıdır.

Sonsuz Nur’dan Sünnetin Fonksiyonu Hakkında
Sünnetin Kur’ân-ı Kerim’den ayrı bir teşrî kaynağı olmasının ve Kur’ân gibi bazı şeyleri helâl, bazı şeyleri de haram kılarak, farz, vacip, sünnet, müstehap, mübah, âdâp, mekruh, müfsid adına ölçüler koymasının yanı sıra, Kur’ân-ı Kerim’in mücmelini tafsîl, mübhemini tefsîr, umûmunu tahsîs ve mutlakını takyîd fonksiyonu da vardır.
Kitabın yanında, başlı başına müstakil bir teşrî kaynağı olarak sünnet, Kur’ân-ı Kerim’in inmeye başladığı andan itibaren fonksiyonunu icraya başlamış ve hep Kur’ân’la içli dışlı olmuştur. Ne var ki, dünden bugüne cumhur-u ümmet ve ulemâ tarafından böyle kabul edilegelmiş olan sünnet, Yunan felsefesinin tesiriyle Nazzam gibi birtakım Mutezile imamları ve daha sonra da garazkâr ve İslâm’ı temelinden dinamitlemeye çalışan bir kısım batılı müsteşrikler, bu dupduru kaynağı kendilerince hep bulandırmaya çalışmışlardır. Ne yazık ki, bir iki asırdır batı ve müsteşrikler karşısında aşağılık duygusuna kapılan birtakım Müslüman ilim adamları da, meseleye böyle bir kompleks içinde yaklaşarak, kısmen müsteşriklerin oyununa gelmiş ve hatta sünneti sorgulamaya kalkışmışlardır. Ancak, din-i mübin-i İslâm adına, Kitab ve Sünnet adına selef-i salihînin çalışmaları ve çalışmalarının semeresi sayılan bıraktıkları eserler, o kadar muhteşem ve parlaktır ki, sünnete bulaştırılmaya çalışılan lekelerin, bu dupduru kaynak üzerinde hiçbir tesiri olmayacaktır.

Sonsuz Nur’dan Kur’ân-Sünnet Birlikteliği ve Sünnetin Önemi Hakkında
Sünnet, Kur’ân-ı Kerim’le birlikte İslâm’ın iki temel direğinden biridir ve sünnet olmadan, hadis olmadan İslâm düşünülemez. Efendimiz’in (sallallâhu aleyhi ve sellem) söz, fiil ve takrîrlerinden oluşan sünnet, daha Efendimiz zamanında zihinlere, hafızalara ve kalblere nakşolmuş, ayrıca yazıya da geçmiştir. Sahabe-i kiram, büyük bir titizlikle sünnete uymuş, hayatını sünnete göre tanzim etmiş, sünneti muhafaza etmiş ve hiçbir fazlalık ve eksikliğe meydan vermeden tâbiîn-i izâma nakletmiştir. Dönemlerindeki fitne ateşleri sebebiyle hayatlarını zühd ve takva üzerinde İslâm’a ve İslâm’ın iki temeli olan Kur’ân ve Sünnete adayan tâbiînin, sayıları binleri aşan dev imamları, Kur’ân gibi Sünnete de sahip çıkmış ve karıştırmadan, bulandırmadan onu, kendilerinden sonraki nesle intikal ettirmişlerdir. Bu üç nesil, yani sahabe, tâbiîn ve tebe-i tâbiîn, Efendimiz’in (sallallâhu aleyhi ve sellem) mübarek ifadeleriyle, Efendimiz’den (sallallâhu aleyhi ve sellem) sonra gelecek insanların en hayırlılarını teşkil etmektedirler.
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Muhterem müellif Mustafa Sıbâî, sünnete yaptıkları büyük hizmetler sebebiyle dört mezheb imamı ve Kütüb-ü Sitte müelliflerinin hayatlarını, onların sünnete tâbi olmadaki hassasiyetlerini, onu İslam Hukukunda delil olarak nasıl kullandıklarını ve onu değerlendirmedeki metodlarını kısaca ve özlü olarak sunmaktadır. 

Bu bölüm, Sahabe-i Kirâm ve Tâbiiîn’den sonra Dört mezheb imamı ve Kütüb-ü Sitte müelliflerinin de sünnete hizmetleri ve onu İslam Hukukunda delil olarak kullanmalarıyla ilgili çok önemli bilgiler ihtiva etmektedir.

1. İMAM EBÛ HANÎFE (HİCRÎ 80 - 150)
Kûfe’li fakîhlerin üstadı Hammâd’ın ilim halkasına katılmıştır. Hammâd’ın ilim halkası Abdullah İbn-i Mes’ûd’a dayanıyordu. Çünkü Hammâd, ilmi, İbrahim en-Nehaî’den almış, o da Alkame İbn-i Kays’tan almış ve o da Abdullah İbn-i Mes’ûd’tan almıştır. 
Onun ilim halkası, Abdullah İbn-i Mübarek ve Hafs İbn-i Gıyas gibi büyük muhaddislerin, İmam Ebû Yusuf, imam Muhammed, Züfer ve Hasan bin Ziyad gibi büyük fakîhlerin, Fudayl İbn-i Iyaz ve Dâvûd et-Tâî gibi zâhitlerin bir araya geldiği bir ilim cemiyetine dönüşmüştür. 

Mezhebinin Usulü
Beyhakî, Yahya İbn-i Hureys’in şöyle dediğini rivâyet etmektedir: Bir adam Süfyan’a geldi ve dedi ki: Ebû Hanîfe’ye hak ettiği cevabı vermeyecek misin? Süfyan: Onun nesi var? Dedi. Adam da: Onu şöyle derken duydum: “Allah’ın kitabında olanı alırım (ona göre hüküm veririm). Onda bir şey bulamazsam Allah’ın Peygamber’inin sünnetini alırım. Hem Allah’ın kitabında hem de Peygamber’inin sünnetinde bir şey bulamazsam, sahabîlerden dilediğimin sözünü alırım, dilediğimin sözünü de bırakırım. Onların sözlerini bırakıp başkalarının sözlerine gitmem. Başkalarına gelince, onların içtihad ettiği gibi ben de içtihad ederim.” Bir başka rivâyet şöyledir: “Eğer Allah’ın kitabında bir şey bulamazsam, Allah’ın Peygamber’inin sünnetiyle ve güvenilir kimselerin ondan rivâyet ettiği sahih haberlerle…”
Hakkında Allah’ın kitabında ve Peygamber Efendimiz s.a.s’in sünnetinde bir nass bulunmayan ve sahabe kavli de bulunmayan bir meselede içtihad etmesinin kaynağı kıyastı. Kabul ettiği kıyas çeşitlerinden biri de, açık kıyasın karşısında gizli kıyas olarak tefsir ettiği “istihsan”dır.
İmam Ebu Hanife’nin fıkıh ve içtihat usulü buydu. Diğer üç mezhep imamının usülleri de İmam Ebu Hanife’nin usulüyle uyuşmaktadır. Dolayısıyla onun hakkı, fıkhın esaslarını sağlamlaştırmak, büyük âlimler yetiştirmek suretiyle İslâm’a yaptığı hizmetlerinin büyüklüğü üzerinde ittifak edilmiş bir şekilde, isminin hoş ve güzel olarak anılmasıdır.  İmam Ebû Hanîfe istinbatta son derece dikkatli, şaşılacak derecede ince görüşlü ve insanı dehşete düşürecek kadar her meseleyi bütün açılardan değerlendirecek kudretteydi.

İmam Ebû Hanîfe’nin Hadis Konusundaki Bilgisi
Ebû Hanîfe muhaddislerin âdetinin aksine hadis rivâyet etmek için bir mecliste oturmamış ve İmam Mâlik gibi hadisleri topladığı bir eser yazmamış olsa da, öğrencileri, ondan duyduğu hadisleri sayıları onu geçen müsnedlerde toplamışlardır. Bu müsnedlerin en meşhurları şunlardır: Ebû Yusuf’un “ Kitabu’lÂsâr”, İmam Muhammed’in “ Kitabu’l-Âsâr” ve “el-Âsâru’l-Merfûatu ve’l-Mevkûfe”, “Müsnedu Hasan İbn-i Ziyad el-Lu’luî”, “Müsnedu Hammâd İbn-i Ebû Hanîfe”.
Kâdı’l-Kudât Ebu’l-Müeyyed Muhammed İbn-i Mahmud el-Havârizmî (v. hicrî 665) bu müsnedlerin çoğunu “ Câmiu’l-Mesânid” ismini verdiği kitapta tekrarları zikretmeden toplamış ve hadisleri fıkıh bablarına göre tertip etmiştir. Bu kitap basılmıştır ve 800 sayfalık bir hacimdedir. Yine bu müsnedleri okuyup dinleyerek ve yazarak rivâyet edenler arasında “el-Fihristu’l-Evsat” kitabında Şam diyarının muhaddisi el-Hâfız Şemsuddin İbn-i Tûlûn ve Mısır diyarının muhaddisi el-Hâfız Muhammed İbn-i Yusuf es-Sâlihânî de bulunmaktadır. 
Zehebî de isabetli ve doğru bir şekilde Ebû Hanîfe’yi “ Tabakâtu’l-Huffaz” (hadis hâfızları tabakası) isimli kitabında zikretmiştir.”
Ebû Hanîfe döneminde hadis uydurmanın yaygınlaşması, onu hadislerin kabulü hususunda çok dakik şartlar aramaya sevk etmişti. Bundaki maksadı Allah’ın dininde ihtiyatlı ve sağlam hareket etmek istemesiydi. 
 Kur’ân’ın yaratılmış olduğunu iddia eden Mûtezile’nin zulüm ve işkencelerine maruz kalmış ehl-i hadisten pek çok kişi Ebû Hanîfe ve öğrencilerine saldırmış ve onları karalayıp kötülemiştir. Bunun sebebi de ehl-i hadisin, Mûtezile’den intikam almak istemesiydi. Çünkü Mûtezile’nin çoğunluğu fer’î meselelerde Ebû Hanîfe’nin mezhebine tabi oluyordu. İşte başlangıçta ve daha sonraki dönemde Ebû Hanîfe’ye yapılan saldırıların sebebi bunlardır. 

2. İMAM MALİK (HİCRÎ 93 - 179)
İmam Mâlik hem fıkıh hem de hadis bilgisiyle bilinmektedir. İmam Ebû Hanîfe gibi mürsel hadisi delil olarak kabul etmektedir. “Muvattâ”ında pek çok mürsel hadis rivâyet etmiştir. Mezhebinin usulü, müçtehid imamlar nezdinde muteber olan usuldür: Kitap, sünnet, icma, kıyas. O bunlara iki şeyi daha ekliyordu:  Amel-i Ehl-i Medine (Medine halkının ameli) ve masâlih-i mürsele. Medine halkının amelini delil kabul etmesi Peygamber Efendimiz s.a.s’in fiil ve hallerine işaret etmesinden dolayıdır. Ancak imam Malik, Medine halkının amelinin delil kabul edilmesi için, bu amel üzerinde Medine halkının icmâ etmiş olmalarını ve Peygamber Efendimiz s.a.s’den itibaren nesilden nesile bu ameli işleyerek devralmış olmaları şartını aramaktadır. Çünkü o, Medine halkının, ancak Peygamber Efendimiz s.a.s döneminde sahabîlerin amel ettiği şeylere topluca bağlanacakları ve nesilden nesile bunlarla amel edecekleri görüşündedir.
İmam Mâlik’e göre Medine halkının ameli, âhâd hadisten daha kuvvetlidir. Âhâd hadis ile Medine halkının ameli teâruz ettiğinde, ikincisi tercih edilir.

3. İMAM ŞAFİİ (HİCRÎ 150 - 204)
Mezhebinin usulü, diğer imamların usulü gibidir: Kitab, sünnet, icmâ ve kıyas ile amel etmek. Âhâd hadislere uymak açısından sünnetle amel edişi geniş kapsamlıydı. Mürsel hadis ile amel etmek noktasından ise - Saîd İbn-i el-Müseyyeb gibi tâbiînin büyüklerinden gelmedikçe- mürsel hadisle amel etmeyi reddetmekteydi. Yine “ İstıshâb” da mezhebinin usulündendi. Hanefiler ise bu esası (bir hükmü) sâbit kılmak için değil reddetmek için kullanırlar.
İmam Şâfiî’den, Ebû Abbas el-Asam’ın rivâyet ettiği “ Müsnedü’ş-Şâfiî” ve Tahavî’nin rivâyet ettiği “ Sünenü Şâfiî”nin dışında hadis kitabı nakledilmemiştir. Anlaşıldığı kadarıyla -Ebû Hanîfe’nin Müsned’inde olduğu gibi- bu iki kitap da öğrencilerinin ondan duyup yazdıkları olup bizzat Şâfiî tarafından telif edilmemiştir. Çünkü İmam Şâfiî, muhaddislerin yaptıkları gibi ne hadis rivâyeti için meclis oluşturmuş ve ne de rivâyetleri ve rivâyet yollarını toplamakla meşgul olmuştur. O, müçtehid bir imam olarak sünnette, teşrî ile bağlantısı olabilecek her şeyi araştırmıştır. 

4. İMAM AHMED B. HANBEL (HİCRÎ 164 - 241)
Onun mezhebinin usulü de diğer imamlarınki gibidir: Kitap, sünnet, icmâ ve kıyas. Sünnetle amel etmek noktasında mezhebi geniş kapsamlıydı. Ona göre zayıf hadis, fakihlerin içtihatlarından üstündür. Aynı şekilde sahabîlerin görüşlerine uyma noktasında da çok titizdi. Eğer sahabîlerin bir meselede iki veya üç görüşü olsa, onun da o meselede iki veya üç görüşü olurdu. Bu yüzden bazı âlimler onu fıkıh imamlarından biri olarak kabul etmemişlerdir.
İbn Abdilberr “ el-İntikâ”da, İbn Cerir et-Taberî de “ İhtilafu’l-Fukahâ”da bu görüşü dile getirmişlerdir. İbn Cerir bu yüzden kendi zamanındaki Hanbelîlerden gelen büyük bir mukavemetle karşılaşmıştır. Ancak Ahmed İbn-i Hanbel’in -muhaddislik yönü kuvvetli olsa da- müçtehid bir fakîh olduğuna şüphe yoktur.
	
5. İMAM BUHÂRÎ (HİCRÎ 194 - 256)
İmam Buhari, hadiste üstad olan birini duyunca, mutlaka onun bulunduğu yere yolculuk eder, onu dener, araştırır ve ondan hadis alırdı. Ezberde, hadislerin sened ve metinlerindeki kusurları görmede tam bir imamdı. Bağdat’ta, oranın meşhur âlimlerince imtihan edilmesi ve bu imtihandaki başarısı onun hâfıza gücüne ve hadis ilmindeki büyüklüğüne işaret etmektedir. 
Mahmud İbn-i Nazır İbn-i Sehl eş-Şâfiî şöyle demektedir: “ Basra’ya, Şam’a, Hicaz’a ve Kûfe’ye gittim ve oranın âlimleriyle görüştüm. Ne zaman Buhârî’nin adı geçse, onun kendilerinden daha üstün olduğunu söylemişlerdir.” Bir keresinde hocası İshak İbn-i Râhuyeh’in,  talebelerine şöyle dediğini duydu: “Keşke Peygamber Efendimiz s.a.s’in sahih sünnetini muhtasar bir kitapta toplasanız.” İmam Buhârî şöyle diyor: “Bu söz kalbime yerleşti ve el-Câmiu’s-Sahîh’teki hadisleri toplamaya başladım.” Bu hadisleri toplaması, onları ayıklaması ve kitabını telif etmesi on altı senesini almıştır. Gusl abdesti alıp iki rekat namaz kılmadan kitabına tek bir hadis koymadı. Yine bir hadisi kitabına koymadan önce istihâre yapardı.
Kitabında sadece Peygamber Efendimiz s.a.s’den muttasıl bir senedle sahih olarak gelmiş ve râvilerinin adâlet, zabt ve birbirleriyle karşılaşmış olmaları (likâ) yönlerinden hiç bir şüphe bulunmayan hadisleri rivâyet etmiştir.
İşte kitabı böylesine ağır şartlar taşıdığı için sünnet kitapları içinde birinci sırada yer almıştır.
İmam Buhârî “Sahih”inin telifini bitirince, onu İmam Ahmed b. Hanbel, İbn Maîn, İbn Medinî gibi hadis imamlarına sunmuştur. Onlar eseri çok güzel bulmuşlardır. İnsanlar onu ezberlemeye, şerh etmeye ve muhtasarlarını yazmaya koyulmuşlardır. 
Zehebî şöyle diyor: “Sahih-i Buhârî, Allah’ın kitabından sonra, İslâmî kitapların en büyüğü ve üstünüdür. Bir kimse onu dinlemek için bin fersahlık bir yol katetse, yolculuğu boşa gitmiş olmaz.”
İslâm âlimleri -Kur’ân’dan sonra- hiçbir kitaba Sahih-i Buhârî’ye verdikleri kadar önem vermemişlerdir. Bu kitap üzerine yazılan şerhler, muhtasarlar ve yine kitaptaki râvilerin hayatlarıyla ilgili yazılanlar gerçekten çok büyük bir yekûn tutmaktadır. Sadece şerhlerin sayısının, “ Keşfu’z-Zunûn” müellifinin zikrettiği gibi, seksen iki olması, bu gerçeği gözler önüne sermektedir. Bu şerhlerin en meşhurları şunlardır: 
Bedruddin Zerkeşî’nin (h.794) “et-Tenkîh” isimli şerhi. İbn Hacer’in (h. 852) “Fethu’l-Bâri” isimli şerhi. Sahih-i Buhârî’nin şerhleri içinde, en büyüğü, en kapsamlısı, en meşhuru ve en faydalısı budur. Allâme Aynî’nin (h. 855) “Umdetu’l-Kâri” isimli şerhi. Celaleddin Suyutî’nin (h. 911) “et-Tevşîh” isimli şerhi. el- Kastallânî’nin  ‘İrşâdu’s-Sârî’ isimli şerhi

6. İMAM MÜSLİM (HİCRÎ 204 - 261)
Küçük yaştan itibaren ilim talebine başlamış ve Irak, Hicaz, Şam ve Mısır gibi İslâm beldelerine yolculuk yapmış, hadis üstadlarından ilim almıştır. İmam Buhârî’ye karşı çok büyük sevgisi ve takdiri vardı. Nitekim kitabının tertibinde de Buhârî’yi örnek almış, Sahih-i Buhârî ile birlikte en büyük ve en sahih kitaplardan kabul edilen Sahih-i Müslim’i telif etmiştir.
Âlimlerin çoğunluğu şu sebeplerden dolayı Sahih-i Buhârî’yi, Sahih-i Müslim’den üstün tutmuşlar ve ona tercih etmişlerdir:
1- Buhârî, seneddeki râvilerin aynı dönemde yaşamış olmalarıyla yetinmez, fiilen de bu iki râvinin karşılaşmış olmalarını şart koşar. Müslim ise aynı dönemde yaşamış olmalarıyla yetinir.
2- Buhârî’nin fıkhî dikkati ve kitabının fıkhî istinbatları kapsaması. Sahih-i Müslim de ise bu görülmez.
3- Buhârî’nin râvilerini seçmekteki titizliği. 
Eserin telifiyle ilgili teknik meselelerde Sahih-i Müslim’in Sahih-i Buhârî’ye göre bazı üstünlükleri vardır.  Bunlar, Sahih-i Müslim’i okuyup incelemeyi Buhârî’ye göre daha kolay kılmaktadır. Yine İmam Müslim, kendisini Sahih-i Müslim’i telif etmeye sevk eden sebepleri ve kitabında izlediği metodunu açıkladığı çok güzel bir giriş bölümü yazmıştır.

7. İMAM NESÂİ (HİCRÎ 215 - 303)
Bu büyük hadis imamı, cerh ve ta’dîlde önemli bir yere sahiptir. Horasan, Hicaz, Irak, Mısır, Şam ve Cezire’deki hadis imamlarından hadis almıştır. Çok müttakî olduğu nakledilmiştir. Hadis ilimlerinde çok parlak bir yeri ve çok kuvvetli hâfızası vardı. Zehebî, onun Müslim’den daha çok hadis ezberlediğini nakletmektedir.
İmam Nesâi ilk önce sahih ve illetli hadisleri kapsayan “ es-Sünenü’l-Kübrâ” isimli eserini, sonra da “ el-Müctebâ” (seçilmiş) olarak isimlendirdiği “es-Sünenu’s-Suğrâ” isimli eserini telif etmiştir. İşte bu ikinci kitabı, derece olarak İmam Buhârî ve İmam Müslim’in sahihlerinden sonra gelmektedir. 
İmam Suyutî, “ Zehru’r-Rubâ  Ale’l-Müctebâ” ismini verdiği kitabında, el-Müctebâ’yı şerh etmiştir. Aynı şekilde Ebu’l-Hasan Muhammed İbn-i Abdulhâdi es-Sindî de (h. 1138)  el-Müctebâ’ya bir haşiye yazmıştır. 

8. İMAM EBÛ DAVUD (Hicrî 202 - 275)
İlim talep etmek için Irak, Şam, Mısır ve Horasan’a yolculuklar yapmıştır. İmam Buhârî ve İmam Müslim’in de hocaları olan İmam Ahmed b. Hanbel, İbn Ebî Şeybe ve Kuteybe İbn-i Sâid gibi âlimlerden ilim almıştır. Âlimler, onu, dindarlığı ve takvâsının yanında, ezber gücü, ilim ve anlayışı ile de övmüştür.  
“Sünen”ini beş yüz bin hadis arasından seçtiği 4800 hadisten oluşturmuştur. Eserini, sadece ahkâm hadisleriyle telif edenlerin ilkidşr. Sünen’i, farklı bölgelerdeki fakîhlerin delil gösterdiği ve üzerlerine hüküm bina ettikleri hadisleri kapsıyordu. Bu yüzden Ebû Süleyman el-Hattâbî “ Meâlimu’s-Sünen” isimli eserinde şöyle demektedir: “Ebû Dâvûd’un Sünen’i din ilimlerinde bir benzeri telif edilmemiş kıymetli bir kitaptır. İnsanların kabulüne mahzar olmuş, âlimlerin ve fakîhlerin mezhepleri arasındaki ihtilâflarda hakem olmuştur. Iraklılar, Mısırlılar, Mağribliler ve daha pek çok bölgenin insanları, ihtiyaçlarını bu kitaptan karşılar. Horasanlıların çoğunluğu ise daha çok İmam Buhârî, İmam Müslim ve hadisleri onların yöntemleri ve şartlarına göre toplayanlara yönelmiştir. Ancak Ebû Dâvûd’un kitabı tertip yönünden daha güzel ve fıkıh yönünden de daha kapsamlıdır.”
Çok sayıda âlim onun kitabını şerh etmiştir. Bazıları şunlardır:
el-Hattâbî (h. 388), Kutbeddîn el-Yemenî (h. 752) ve Şihâbuddin er-Remlî’nin (h. 844) şerhleri. Hâfız el-Münzirî (h. 656) ise eserin muhtasarını yazmış,  İbn Kayyım da (751) bu muhtasarı yeniden düzenlemiştir. Yine Şerefü’lhak el-Azimâbâdî “Avnu’l-Ma’bûd” ismindeki kitabı ile bu Sünen’i şerh etmiştir. Kitabın çok geniş bir şerhi de Mahmud Hattâb es-Sübkî tarafından yapılmıştır. Ayrıca Hind ulemasından es-Seharenfûrî’nin Ebu Dâvûd üzerine kaleme aldığı ‘Bezlu’l-Mechûd’ isimli şerh de vardır.

9. İMAM TİRMİZÎ (HİCRÎ 209 - 270)
Aralarında Kuteybe İbn-i Sâid, İshak İbn-i Mûsâ, Süfyan İbn-i Vekî’ ve İmam Buhârî’nin de yer aldığı pek çok kişiden hadis almıştır. Hadis ilminde imam oluşunun yanında, büyük bir takvâ sahibidir.
 Ebû Ya’lâ el-Halîlî şöyle diyor: “Güvenilirliği üzerinde ittifak edilmişti. Muhaddislerin imamı İmam Buhârî’nin ona itimat etmesi ve ondan hadis alması, güvenilirliğinin delili olarak yeter.”              
Tirmizî’nin, “el-Câmi’” isimli kitabı sahih, hasen ve zayıf hadisleri kapsamakta ve her hadisin derecesini ve zayıf hadislerin hangi yönden zayıf olduklarını açıklamaktadır. Ayrıca her babtaki meselelerle ilgili sahabîlerin ve âlimlerin görüşlerine yer vermiştir. Kitabının özelliklerinden bir diğeri de, kitabın sonunda hadisleri zayıf kılan illetleri ele aldığı özel bir bölüm ayırmasıdır.
Bir çok âlim bu kitabı şerh etmiştir. Onlardan bazıları şunlardır: 
Ebû Bekir İbn-i el-Arabî (h. 543), Celal es-Suyûtî, İbn Receb el-Hanbelî (h. 795), Abdurrahman Mübarekfûrî el-Hindî (h. 1353), “Tuhfetu’l-Ahvezî”.

10. İMAM İBN MÂCE (HİCRÎ 207 - 273)
Hadis için pek çok yolculuk yapmıştır. İmam Mâlik’in öğrencilerinden ve Leys İbn-i Sa’d’tan hadis dinlemiştir. Kendisinden de çok sayıda kişi hadis rivâyet etmiştir. 
İbn Kesir, onun hakkında şöyle demiştir: “İmam İbn-i Mâce’nin Sünen’i, hadis ilminin usul ve furûunda onun derin ilmine ve sünnete bağlılığına işaret etmektedir.”
Önceki ve sonraki âlimlerden pek çoğu temel hadis kitapları olarak şu beş kitabı saymaktadır: İmam Buhârî, Müslim, Nesâi, Ebû Dâvûd ve Tirmizî. Ancak sonraki âlimlerden bazıları bu beş kitaba, fıkhî konularda çok faydalı olarak gördükleri İbn Mâce’nin kitabını da eklemiştir. Bunu ilk yapan Hâfız Ebu’l-Fadl Muhammed İbn-i Tahir el-Makdisî’dir (h. 507). Ancak bazıları altıncı kitap olarak Dârimî’nin kitabını kabul etmektedir. Üçüncü bir grup ise şunu söylemiştir:
“Sıhhatinden ve büyüklüğünden dolayı altıncı kitabın Muvattâ olması gerekir. İbn Mâce’nin Sünen’i diğer üç Sünen’den sonra gelmektedir.” Sünen’inin çok sayıda şerhi vardır. Bazıları şunlardır: 
Muhammed İbn-i Mûsâ ed-Demîrî’nin (h. 808) şerhi ve Suyûtî’nin “ Misbâhu’z-Zücâce 
Âlâ Sünen-i İbn Mâce” isimli şerhi.

Başta ve sonda hamd Allah Teâlâ’yadır.  Allah’ın salât u selâmı Efendimiz Hz. Muhammed’e (sallallahu aleyhi ve sellem), O’nun yakınlarına ve ashabına olsun. Hamd âlemlerin Rabbi olan Allahü Teâlâ’yadır.
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Muhterem müellif Mustafa Sıbai, kitabının sonundaki bu ek ile, hamiyet-i diniye sahibi tüm Müslümanları sünnetin ve bunun tabii neticesi olarak dinin korunması hususunda gayretli olmaya davet etmektedir.
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Müslümanların büyük bir çoğunluğunun kabul edip uydukları, muhteşem fıkıh binasının üzerine kurulu bulunduğu ve yeryüzündeki başka hiçbir milletin bir benzerine sahip olmadığı sahih sünnet mirası hakkında kuşku uyandırmaya çalışmak, geçmişte ve günümüzdeki İslâm düşmanlarının mücadelelerinin açık bir örneğidir. Bu planlı çalışmalar geçmişte bazı İslâmî grupların akıllarını karıştırdığı gibi, günümüzde de Ahmed Emin gibi bazı yazarların akıllarını karıştırmıştır.
Sünnet hakkında sergilenen bu tavrın, çok planlı bir çalışma olduğuna şüphe yoktur. Çünkü mutaassıp Yahudi müsteşrikleri ve ilahiyatçıları, yazdıkları her şeyde ısrarla bu mesele üzerinde durmaktadır. Yine batı üniversitelerinin İslâmî araştırmalarla ilgili bölümlerinde, Müslüman öğrencilerin bakışları, çok dikkatli bir şekilde bu konuya yönlendirilmektedir. O bölümlerde okuyan hiçbir öğrencinin tez konusunun, sünnet ve sünnetin rivâyetiyle ilgili Müsteşriklerin kitaplarını dolduran iftiralar hakkında olması mümkün değildir.
Bütün bunların, sünnete ve sünnetin en büyük râvilerine karşı planlanmış bir komplonun halkaları olduğundan şüphe edilmemelidir. Buna rağmen İslâmî gruplara mensup bazı kimseler, Hz. Ebû Hüreyre r.a. gibi büyük bir sahabî hakkında ona dil uzatan uydurma rivâyetlerle dolu kitaplar yazmaktadırlar. Abdulhüseyin’in “Ebû Hüreyre” isimli kitabı gibi.
İslâm düşmanlarının, İslâm’a saldırmak için her fırsatı kullanacak şekilde çok planlı hareket ettiklerinin bir başka örneği de, halifelik konusunda sahabîler arasındaki ihtilafı istismar etmeleridir. Bu tür ihtilaflar her toplumda ve her dönemde yaşanmakta olmasına rağmen, hiçbir milletin geçmişte yaşanmış böyle bir ihtilaf yüzünden on dört asırdır meşgul edildiği görülmemiştir.
İslâm’a karşı girişilen komplolar, Yahudi Abdullah İbn-i Sebe ile başlamış ve sonra onu Farsların putperest liderleri izlemiştir. İslâm birlikleri, Fars halkını, o kişilerin zalim yönetimlerinden ve putperest inancından kurtarıp, onların kalplerini ve gözlerini İslâm nuruna açınca, bu kişiler, Müslümanlardan intikam almak için, onlar hakkında, onları küçük düşürme ve dolayısıyla İslâm dini ve medeniyetini de karalama amaçlı yalanlar uydurmaktan başka bir yol bulamadılar. İslâm Medeniyeti’nin ilim, yönetim ve askerî sahalarındaki ileri gelenlerine karşı, yani Irak’ın Farslardan kurtarılmasında yer almış bütün askerî kumandan ve idarecilere, aynı şekilde İslâmî ilimleri ve İslâm dinini yayıp ilim emanetini en güzel şekilde yerine koruyan âlimlere karşı sürekli devam eden karalama faaliyetleri onların intikam duygularıyla hareket ettiklerinin en açık delilidir. Oysa bu intikamcılar ne kendi tarihlerinde ne de başkalarının tarihlerinde bu yüce şahsiyetlerin bir benzerlerini bulamazlar.
Bütün bunların, daha sonra Müslümanların parçalanmasında ve güçlerinin zayıflamasında büyük bir etkisi vardır. Çağımızdaki Müslüman aydınlardan beklenen, bu acı tecrübeleri gerektiği gibi anlayıp onlardan ders çıkarmalarıdır. Maalesef onlardan çoğu, kalemlerini Müslümanlara, cehalet, ihtilaf ve geri kalmışlıktan kurtulmanın yollarını göstermek ve onları ilme, ittifaka, medeniyete ve güçlü olmaya yönlendirmek için kullanmamakta, aksine geçmişteki ihtilafları gündeme getirmek için kullanmaktadırlar. Yazdıkları ve anlattıkları her şey, Müslümanlar arasındaki parçalanmayı ve kin ateşini daha da artırıcı; düşmanlarımızı sevindirici ve düşmanlarımızın, bizim yeniden sevgi, iyilik ve takvâda yardımlaşmak üzere bir araya gelmemizi engelleme hedeflerini gerçekleştirmeye yardım edici bir üslupla, mazideki anlaşmazlıkları ortaya döküp tasvir etmekten ibarettir. 
İşte bunlar, düşmanlarımızın ümmetimize, dinimize ve tarihimize karşı nasıl ciddi planlar hazırlayıp komplolar kurduklarının ve bizim ise bütün bu komplolar karşısında nasıl bir gaflet içinde olduğumuzun bazı örnekleridir. Öyle ki biz arzularımızın ve duygularımızın peşinden giderken, düşmanlarımız bu duygularımızı bile tanıyor, ortamın gerektirdiği ve kendi menfaatlerine de uyacak şekilde, her dönemde bunları gündeme getirip, kendi hesapları doğrultusunda kullanıyorlar. 
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