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ÖNSÖZ

İslam Hukukunun, Kur’an’ın nüzul döneminde sistematik şekilde 
düzenlendiği söylenemez. Bu dönemde karşılaşılan problemlere dair ya 
ayet nazil olmakta ya da söz konusu problemler Hz. Peygamber (s.a.s.) 
tarafından çözüme kavuşturulmakta idi. Ancak daha sonra mezheplerin 
teşekkül döneminde, mevcut veriler sistematik hale getirilmiş, yeni kar-
şılaşılan hâdiseler için de çözüm yöntemleri oluşturulmuştur. 

Çözüm yöntemlerinin klasik literatürdeki ismi ise fıkıh usûlüdür. 
Her fıkhi ekolün kendine göre bir fıkıh usûlü anlayışı vardır. Mezhep 
âlimleri kendi usûllerini anlatmak için usûl kitapları telif etmiştir. Bu-
nun yanında nazarî usûl kitapları telif edilmesinin yanında mezheplerin 
amelî hükümlerini delilleriyle ele alan bazı kitaplar da mevcuttur. Bu 
kitaplarda, nazarî olarak ele alınan fıkıh usûlü kaidelerinin uygulanış 
şekilleri gösterilir. 

Bizim bu çalışmamızda ele aldığımız Fethu Bâbi’l-İnâye isimli eser 
de Ali el-Kârî’nin yazmış olduğu müdellel bir füru‘-ı fıkıh kitabıdır. 
Müellif bu kitapta Hanefî mezhebinin delillerini ele almakta ve Hanefî 
mezhebinin eleştirildiği noktalarda mezhebin bu konudaki tutumunu 
açıklamaktadır. Hanefî mezhebinin eleştirildiği en önemli noktalardan 
birisi de âhâd haberin kullanımı konusunda olduğundan, müellif daha 
çok bu konuyu ele almaktadır.

Çalışmamızda yardımlarını esirgemeyen hocam sayın Prof. Dr. Nasi 
ASLAN’a, sık sık yardım aldığım değerli öğretim elemanları Yrd. Doç. 
Fatih ORHAN, Yrd. Doç. Mustafa HAYTA, Arş. Gör. Ömer KORK-
MAZ’a ve çalışmamızı teknik konularında çok yardımcı olan değerli 
meslektaşım Arş. Gör. Musa Osman KARATOSUN’a teşekkür ederim. 

Hasan Kayapınar
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