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TAKDĠM 

 

KahramanmaraĢ Sütçü Ġmam Üniversitesi ve KahramanmaraĢ BüyükĢehir Belediyesi 

iĢbirliğinde “Ġslâm ve Model Ġnsan” konulu Uluslararası Sempozyum 26-28 Nisan tarihleri 

arasında düzenlenmektedir. Üç gün sürecek olan geniĢ katılımlı sempozyumumuz, Ġslâm‟ın 

öngördüğü ve tasarladığı model insan ve kavram arayıĢlarına önemli ıĢık tutacağına gönülden 

inanmaktayım.   

Ġçinde bulunduğumuz yüzyılda insanlık neredeyse pek çok değerlerini kaybetmiĢ ve 

ciddi bir buhranın içine düĢmüĢtür. Bu durumdan müslümanlar da farklı Ģekillerde nasibini 

almıĢ ve müslüman kimliği ile bağdaĢmayan bir hayatın mümessilleri olmuĢlardır. Bu süreç 

aynı zamanda müslümanların dünya gündeminden genellikle olumsuz örneklerle hiç 

düĢmediği bir dönemdir. Bu dönemde müslüman toplumlar teknolojinin üreteni değil ancak 

tüketicisi olarak temayüz etmiĢler, bir taraftan israf diğer taraftan adaletsiz gelir dağılımı ile 

ma‟lül olma Ģeklinde özetlenebilecek olan bir görüntü çizerek tarihin nesnesi olmaktan 

kurtulamamıĢlardır. Bu görüntü, müslümanların kendi bünyelerinden ve dıĢ etkenlerden 

kaynaklanmaktadır. Bunlar üzerinde durmaksızın altını çizmemiz gereken Ģey ise, Ġslâm‟ın, 

modern zamanlarda neler söylediğidir. Ġnsan‟a insan olma bilinç ve Ģuuru kazandıran Ġslâm‟ın 

bugünün değer ve anlam dünyasında söyleyecek çok sözünün olduğu muhakkaktır. 

Bu noktada Ġslâm‟ın genel olarak insanlığa, özelde ise Müslümanlara sunduğu 

değerlerin mücessem halini yansıtan “kâmil insan” Ģahsiyetinin yeniden ele alınması zaruri 

olmuĢtur. Kâmil insan aynı zamanda baĢkalarının kemaline örneklik teĢkil edecek “model 

insan” demektir. Model insan tipinin yeniden inĢası için nelerin yapılabileceği konusunu 

gündeme taĢımak ve bu konuda yapılacak ilmi müzakerelere zemin oluĢturmak aynı zamanda 

“kâmil insan” tabiriyle tarihsel vetirede karĢılığını bulmuĢ olan “model insan”ı günümüze 

taĢımak ve yeni nesillere bu modellik vasfını anlatmak için gerekli bilgi ve biliĢ seviyesini 

ortaya koymaktır. 

Genelde eğitimin, özelde din eğitiminin konusu insandır. Hem eğiten hem de eğitilen 

varlık olması açısından insan gerçeği önem arz etmektedir. Eğitimde model insan, değiĢtiren, 

dönüĢtüren, insanları karakter ve davranıĢlarıyla etkileyen ve çevresine pozitif enerji veren 

merkez insandır. Bu yüzden din eğitiminde önce model bulmak, sonra model olmak esastır. 

Model insanlar ya yaĢayan modellerden olur, ya da tarihî Ģahsiyetlerden seçilir.  

YaĢayan modeller, kiĢinin benzemek istediği örnek ve model insanlardır. Benzeme 

daha çok davranıĢlarda olur. Bu yüzden eğitimde örnek olacak insanların model olabilmeleri 

için kendini tanıması, insanlara sevgi ile yaklaĢabilmesi, hedeflerler belirlemesi gibi bir takım 

özellikleri olmalıdır. 

Tarihi kahramanlar ve rol model kiĢilikler milletlerin tarih boyunca tâbi oldukları ve 

yetiĢtirdikleri âbide Ģahsiyetlerdir. Kur‟an‟da Hz. Muhammed (as) için kullanılan Üsve-i 

hasene kelimesi, insana, iyi veya kötü durumunda, üzüntü veya sevinç anlarında modellik 

yapma hasleti demektir.  

Allah Rasûlü‟nde bulunan üsve-i hasene (modellik) aslında insanların ahlakî eğitim 

sürecinde model arayıĢı özelliğini gündeme getirmektedir. Ġnsanlar kuralları öğrenip 

uygulamaktan çok, onları uygulayan örneklerle bütünleĢmeyi arzularlar.  
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Model Ģahsiyet, ahlâk gibi teorik bir konuda insanların iĢini kolaylaĢtıran müĢahhas bir 

nümûnedir. Ġnsanlardaki etkileĢim özelliği hallerin ve duyguların yansıma etkisi eğitimde 

modeli gerekli kılmaktadır. 

Allah Rasûlü‟nü Müslümanlara model olarak sunan: “Peygamber size neyi verdiyse 

alın, neyi yasakladıysa ondan sakının” emri, O‟nun yalnız sözleriyle değil, fiil ve 

hareketleriyle de yol gösterici ve kendisine uyulan bir rehber olduğunu hükme bağlamaktadır. 

 Sempozyuma konu olan “Model Ġnsan” kavramı, model Ģahsiyet, model kavram, 

model ilke ve prensipler gibi sosyal ve diğer ilimlerin pek çok alanını kapsamaktadır. Bu 

bağlamda aĢağıdaki konular ilk akla gelen örnek konulardır:   

Kuran-ı Kerimin öngördüğü model insan. 

  Allah resulünün “üsve-i hasene” oluĢu.  

Sahabenin Model oluĢu. 

Tarihi süreçte tefsir, hadis, fıkıh, kelam, mezhepler tarihi, Ġslam tarihi, eğitim tarihi, 

eğitim bilimleri, din sosyolojisi ve felsefe gibi ilimlerde sistem kurucu alimlerin rol modelliği.  

Ġslâm medeniyetinde iz bırakan bilginler ve onların geliĢtirdikleri teoriler.  

Bu tür konuların tartıĢılacağı sempozyumun hayırlı olmasını temenni eder, 

sempozyuma katkı sağlayan bilim insanlarını kutlar, sempozyuma emeği geçen herkesi tebrik 

ederim.   

                                                                                                         

                                                                                   Prof. Dr. Niyazi CAN 

                                                                                                          Rektör 
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Sayın Valim, Sayın Büyük ġehir Belediye BaĢkanım, Sayın Rektörüm, Sayın 

Müftüm, Çok kıymetli Protokol, değerli hocalarımız ve Öğrencilerimiz. KahramanmaraĢ 

BüyükĢehir Belediyesi ve KahramanmaraĢ Sütçü Ġmam Üniversitesi iĢbirliğinde Ġlahiyat 

Fakültesi Dekanlığının organize ettiği “Ġslâm ve Model Ġnsan” konulu Uluslararası 

sempozyumumuza hoĢ geldiniz.  

“Ġslâm ve Model Ġnsan” konulu sempozyumumuz bir yılı aĢkın çalıĢma sonucu üç 

gün sürecek bildirilerle icra edilecektir. 40 farklı salonda 200 bilim adamının sunacakları 

bildirilerle, konu enine boyuna ele alınacak ve neticede önemli tespitler ortaya çıkacaktır. Bu 

arada BeĢyüzden fazla katılımcı baĢvuru yapmasına rağmen sadece 200 bildiriyi kabul etme 

durumunda kaldığımızı da belirtmeliyim.  

Ġslamın öngördüğü model insan ve kavramlar geçmiĢte önemli olduğu gibi bugün de 

hayatiyetini sürdürmektedir. Model insan, bireyi değiĢtiren, dönüĢtüren insanları karakter ve 

davranıĢlarıyla etkileyen ve yönlendiren mümtaz ve abide  Ģahsiyettir.  

Kur‟an kıssalarının pek çoğunda peygamberlerin model vasıflarından söz edilerek 

Allah‟ın dinler ile ortaya koymak istediği kâmil insan modeli tasvir ve tavsif edilir ve onların 

rol model olarak benimsenmesi ve örnek alınması istenir.  

Model insan kavramı, Kurân-ı Kerim‟de “üsve-i hasene” kavramı ile ifade edilir. 

Kurân-ı Kerim‟de ٚكُي ؼكَ كَٓ ي كَٖ ٣ كًِ جُلَّ كَٝ ي كَْ ك٤ِٛ ج كٍَ ٘كَسةٌيكك٢ِيئكِذكْ كَٓ زةٌيقكَ كَٞ كْْ ي كُ كْْ كٌُ يُكَ حٗكَصكْ كًَ ي  Ġbrahim ve onunla birlikte“ هىكْ

olanlarda sizin için bir takım güzel örnekler (üsve-i hasene)  vardır”, ayetiyle (Mümtehine, 

60/4) Hz. Ġbrahim‟in  modelliğinden ve örnekliğinden (üsve) bahsedilir. 

٘كَسةٌي كَٓ زةٌيقكَ كَٞ كْْ كِي كُ ي ٱلَّ كٍِ ٞ كُْ كٌَ يكك٠ِي كْْ كٌُ يُكَ كَٕ ح كًَ ي  And olsun ki Allah Resulünde sizin için pek güzel bir“ ُوكَىكْ

örnek vardır.”, ayetiyle (Ahzab,33/21) de Allah‟ın resulü Hz. Muhammed‟in (as) modelliğine 

(üsve-i hasene) hasr ve  vurgu yapılır. 

Kurân-ı Kerim‟i ve Allah Resulünü model alan müslümanlar, Cebeli Tarık 

boğazından Çin Seddine kadar olan sahayı fethetmek suretiyle bu bölgelere hem Ġslâm‟ı hem 

de kurucu değerlerinin inĢa edildiği medeniyetlerini götürmüĢlerdir. Buralarda fen, ilim, 

sanat, iktisat, tıp, edebiyat, felsefe, mimari gibi muhtelif sahalarda büyük bir medeniyet 

kurmuĢlar ve bu coğrafyaların medeniyet inĢasında önemli paya sahip olmuĢlardır. 

Müslümanlar, yeni coğrafyalarda Helenistik kültürünün bilim ve fennine de sahip 

olmuĢ ve bu bilgilerle tepkimeye girerek kendi bünyelerine uygun bilim ve medeniyet 

geliĢtirmiĢlerdir. Ġslâm medeniyetinin bu sistem kurucu ve transfer edici özelliği altı asır 

sürmüĢtür. Daha sonra müslümanlar sistem kurucu özelliklerini kaybederek bilgi mirasını 

Endülüs kanalıyla Avrupa‟ya devretmiĢlerdir. Bundan sonra da Müslümanlar Avrupa‟yı taklit 

ve takip sürecine girmiĢlerdir. 

Toplumlar, kültür üretebildikleri ölçüde kendilerini baĢka kültürlerin etkisinden 

koruyabilirler ve yok olmaktan kurtulurlar. Bu nedenle her toplumun model insanları ve 

dünya görüĢleri olmalıdır. Ord.Prof.Dr. Hilmi Ziya Ülken‟in de belirttiği gibi bir medeniyetin 

büyüklüğü kendisinden önceki veya aynı dönemdeki medeniyetlere ait model bilgileri transfer 

etmeleriyle doğru orantılıdır.  

Günümüzde ise insanlık pek çok  değerini kaybetmiĢ ve ciddi bir buhranın içine 

düĢmüĢ, müslümanlar ise  bu sıkıntılardan farklı Ģekillerde nasibini almıĢ ve  

 

müslüman kimliği ile bağdaĢmayan bir hayat tarzına sürüklenmiĢlerdir. Zaman zaman dünya 

kamuoyunda müslümanların, olumsuz örneklerle anılıyor olmasına son derece müteessiriz.  

Ġslâm toplumunun içinde bulunduğu vahim durumdan kurtulması, Ġslam 

medeniyetinin bizlere sunduğu değerlerin mücessem halini yansıtan insanı kâmil Ģahsiyetinin 

yeniden ele alınması ve yaĢatılması ile mümkündür. 
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ĠĢte bu sempozyumda, Ġslâm medeniyet tarihindeki model ve abide Ģahsiyetler, sistem 

kurucu alimler ile bu kiĢilerin geliĢtirdiği kavram, teori, ilke, icat ve buluĢlar ele alınarak 

günümüz insanının model arayıĢına bir ufuk ve yol açılması hedeflenmiĢtir. 

 

Prof.Dr. M.Akif ÖZDOĞAN 

       KSÜ 

 Ġlahiyat Fakültesi Dekanı 
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Sempozyumun Amacı:  

KahramanmaraĢ BüyükĢehir Belediyesi ve KahramanmaraĢ Sütçü Ġmam Üniversitesi 

iĢbirliğinde Ġlahiyat Fakültesi Dekanlığının organize ettiği “Ġslâm ve Model Ġnsan” konulu 

uluslararası sempozyumu düzenlenmiĢtir.  

Ġçinde bulunduğumuz yüzyılda insanlık neredeyse bütün değerlerini kaybetmiĢ ve 

ciddi bir buhranın içine düĢmüĢtür. Bu durumdan Müslümanlar da farklı Ģekillerde nasibini 

almıĢ ve Müslüman kimliği ile bağdaĢmayan bir hayatın mümessilleri olmuĢlardır. Bu süreç 

aynı zamanda Müslümanların dünya gündeminden genellikle olumsuz örneklerle hiç 

düĢmediği bir dönemdir. Bu dönemde Müslüman toplumlar teknolojinin üreteni değil ancak 

tüketicisi olarak temayüz etmiĢler, bir taraftan israf diğer taraftan adaletsiz gelir dağılımı ile 

malül olma Ģeklinde özetlenebilecek olan bir görüntü çizerek tarihin nesnesi olmaktan 

kurtulamamıĢlardır. Bu görüntünün, Müslümanların kendi bünyelerinden ve dıĢ etkenlerden 

kaynaklanan sebepleri malumdur. Bunlar üzerinde durmaksızın altını çizmemiz gereken ise 

Ġslâm‟ın, modern zamanlarda ne söylediğidir. Ġnsan‟a insan olma bilinç ve Ģuuru kazandıran 

Ġslâm‟ın bugünün değer ve anlam dünyasında söyleyecek çok sözünün olduğu muhakkaktır. 

Bu noktada Ġslâm‟ın genel olarak insanlığa, özelde ise Müslümanlara sunduğu 

değerlerin mücessem halini yansıtan “kâmil insan” figürünün yeniden ele alınması zaruri 

olmuĢtur. Kâmil insan aynı zamanda baĢkalarının kemaline örneklik teĢkil edecek “model 

insan” demektir. ĠĢte bu sempozyumun amacı, model insan tipinin yeniden inĢası için nelerin 

yapılabileceği konusunu gündeme taĢımak ve bu konuda yapılacak ilmi müzakerelere zemin 

oluĢturmak aynı zamanda “kâmil insan” tabiriyle tarihsel vetirede karĢılığını bulmuĢ olan 

“model insan”ı günümüze taĢımak ve yeni nesillere bu modellik vasfını anlatmak için gerekli 

bilgi ve biliĢ seviyesini ortaya koymaktır. 

Üç gün süren sempozyum programında bizlerle birlikte olan baĢta değerli 

katılımcılara ve dinleyenlere Ģükranlarımızı sunarız. 

Sempozyum Düzenleme Kurulu
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MPOZYUM ONUR KURULU: 

Vahdettin ÖZKAN    (KahramanmaraĢ Valisi) 

Fatih Mehmet ERKOÇ    (KahramanmaraĢ BüyükĢehir Belediye BaĢkanı) 

Prof. Dr. Niyazi CAN    (KahramanmaraĢ Sütçü Ġmam Üniversitesi Rektörü)    

SEMPOZYUM DÜZENLEME KURULU: 

Prof.Dr. Zekeriya PAK    (KahramanmaraĢ Sütçü Ġmam Üniversitesi)    

Prof. Dr. Mehmet Akif ÖZDOĞAN (KahramanmaraĢ Sütçü Ġmam Üniversitesi)    

Prof. Dr. H. Ezber BODUR   (KahramanmaraĢ Sütçü Ġmam Üniversitesi) 

Prof. Dr. Mehmet ÖZKARCI   (KahramanmaraĢ Sütçü Ġmam Üniversitesi) 

Prof. Dr. Nuri KAHVECĠ   (KahramanmaraĢ Sütçü Ġmam Üniversitesi) 

Prof. Dr. Ġbrahim SOLAK   (KahramanmaraĢ Sütçü Ġmam Üniversitesi) 

Prof. Dr. ġaban ÖZ    (KahramanmaraĢ Sütçü Ġmam Üniversitesi)    

Doç. Dr. Faruk ÇĠFTÇĠ   (KahramanmaraĢ Sütçü Ġmam Üniversitesi)    

Dr. Öğr. Üyesi Fatih TĠYEK   (KahramanmaraĢ Sütçü Ġmam Üniversitesi)    

Dr. Öğr. Üyesi Veli ABA   (KahramanmaraĢ Sütçü Ġmam Üniversitesi)    

Dr. Öğr. Üyesi Erol ÇETĠN   (KahramanmaraĢ Sütçü Ġmam Üniversitesi)    

Dr. Öğr. Üyesi Mustafa KÖSE   (KahramanmaraĢ Sütçü Ġmam Üniversitesi)    

Dr. Öğr. Üyesi Fatih ÖZTAġ  (KahramanmaraĢ Sütçü Ġmam Üniversitesi)    

Öğr. Gör. Cemal ERGÜN   (KahramanmaraĢ Sütçü Ġmam Üniversitesi)    

Öğr. Gör. Arif YÜCEL    (KahramanmaraĢ Sütçü Ġmam Üniversitesi)  

Cevdet KABAKÇI    (KahramanmaraĢ Büyük ġehir Belediyesi) 

Celal SÜRGEÇ    (KahramanmaraĢ Ġl Müftüsü) 

Mustafa SEMERCĠ   (KahramanmaraĢ Büyük ġehir Belediyesi) 

SEMPOZYUM SEKRETERYASI:  

ArĢ. Gör. Sezai KORKMAZ  (KahramanmaraĢ Sütçü Ġmam Üniversitesi) 

ArĢ. Gör. Abdurrahman KURT  (KahramanmaraĢ Sütçü Ġmam Üniversitesi) 

ArĢ. Gör. Abdullah ġAHĠN  (KahramanmaraĢ Sütçü Ġmam Üniversitesi) 

ArĢ. Gör. M. Halit AYAR  (KahramanmaraĢ Sütçü Ġmam Üniversitesi) 

ArĢ. Gör. Murat YĠĞĠT   (KahramanmaraĢ Sütçü Ġmam Üniversitesi) 

ArĢ. Gör. M. Kübra ÇĠFTASLAN (KahramanmaraĢ Sütçü Ġmam Üniversitesi) 

Gülhan MENGÜR    (KahramanmaraĢ BüyükĢehir Belediyesi) 

H. Ġbrahim ÖZDEMĠR   (KahramanmaraĢ BüyükĢehir Belediyesi) 

Harun DEDEOĞLU   (KahramanmaraĢ BüyükĢehir Belediyesi) 

Ġlyas KARAGEÇEN   (KahramanmaraĢ BüyükĢehir Belediyesi) 

Mehmet CANLI   (KahramanmaraĢ BüyükĢehir Belediyesi) 

Ömer YALÇINOVA   (KahramanmaraĢ BüyükĢehir Belediyesi) 



ULUSLARARASI ĠSLAM VE MODEL ĠNSAN 

SEMPOZYUMU 

 

10 
 

 

 

SEMPOZYUM BĠLĠM KURULU:  

Prof. Dr. Abdulhamit SĠNANOĞLU  (KahramanmaraĢ Sütçü Ġmam Üniversitesi-Türkiye) 

Prof. Dr. Abdulkadir EVGĠN   (KahramanmaraĢ Sütçü Ġmam Üniversitesi-Türkiye) 

Prof. Dr. Abdullah SOYSAL   (KahramanmaraĢ Sütçü Ġmam Üniversitesi-Türkiye) 

Prof. Dr. Adnan DEMĠRCAN   (Ġstanbul Üniversitesi-Türkiye) 

Prof. Dr. Ahmet AK    (KahramanmaraĢ Sütçü Ġmam Üniversitesi-Türkiye) 

Prof.Dr. A. Cahit HAKSEVER   (Ankara Üniversitesi-Türkiye) 

Prof. Dr. Ali Osman ATEġ   (Çukurova Üniversitesi-Türkiye) 

Prof. Dr. Baki ADAM    (Ankara Üniversitesi-Türkiye) 

Prof. Dr. Bilal KEMĠKLĠ   (Uludağ Üniversitesi-Türkiye) 

Prof. Dr. Halit ÇALIġ    (Gazi Üniversitesi-Türkiye) 

Prof. Dr. Hasan ONAT    (Ankara Üniversitesi-Türkiye) 

Prof. Dr. H. Ezber BODUR   (KahramanmaraĢ Sütçü Ġmam Üniversitesi-Türkiye) 

Prof.Dr.  Fikret KARAMAN   (Ġnönü Üniversitesi) 

Prof. Dr. Ġsmail ÇALIġKAN   (Yıldırım Beyazıt Üniversitesi-Türkiye) 

Prof. Dr. Kenan ALAHVERDĠYEV  (Hazar Üniversitesi-Azerbaycan) 

Prof. Dr. M. Akif ÖZDOĞAN   (KahramanmaraĢ Sütçü Ġmam Üniversitesi-Türkiye) 

Prof. Dr. Mehmet ÖZKARCI   (KahramanmaraĢ Sütçü Ġmam Üniversitesi-Türkiye) 

Prof. Dr. Murtaza KORLAELÇĠ  (Ankara Üniversitesi-Türkiye) 

Prof.Dr. Musa YILDIZ    (Ahmet Yesevi Üniversitesi)  

Prof. Dr. Müfit Selim SARUHAN  (Ankara Üniversitesi-Türkiye) 

Prof. Dr. Nasi ASLAN    (Çukurova Üniversitesi-Türkiye) 

Prof. Dr. Nuri KAHVECĠ   (KahramanmaraĢ Sütçü Ġmam Üniversitesi-Türkiye) 

Prof. Dr. ġaban Ali DÜZGÜN   (Ankara Üniversitesi-Türkiye) 

Prof.Dr.  ġehmus DEMĠR   (Gaziantep Üniversitesi) 

Prof. Dr. ġuayip ÖZDEMĠR  (Amasya Üniversitesi-Türkiye) 

Prof.Dr.  Temel YEġĠLYURT   (Erciyes Üniversitesi)  

Prof.Dr.  Turan KOÇ    (Sabahattin Zaim Üniversitesi) 

Prof.Dr. Yakup CĠVELEK   (Yıldırım Beyazıt Üniversitesi) 

Prof.Dr.  Yusuf DOĞAN   (Cumhuriyet Üniversitesi) 

Prof. Dr. Zekeriya PAK   (KahramanmaraĢ Sütçü Ġmam Üniversitesi-Türkiye) 

Prof. Dr. Recep ARDOĞAN   (KahramanmaraĢ Sütçü Ġmam Üniversitesi-Türkiye) 

Prof. Dr. ġaban ÖZ    (KahramanmaraĢ Sütçü Ġmam Üniversitesi-Türkiye) 

Doç. Dr. Ahmed TUAMA HALEBÎ  (Katar Üniversitesi- Katar) 



ULUSLARARASI ĠSLAM VE MODEL ĠNSAN 

SEMPOZYUMU 

 

11 
 

Doç. Dr. Ahmet ÖZ    (KahramanmaraĢ Sütçü Ġmam Üniversitesi-Türkiye) 

Doç. Dr. Faruk ÇĠFTÇĠ   (KahramanmaraĢ Sütçü Ġmam Üniversitesi-Türkiye) 

Doç. Dr. Hamza KARAOĞLAN  (KahramanmaraĢ Sütçü Ġmam Üniversitesi-Türkiye) 

Doç. Dr. Ġbrahim ÇETĠNTAġ   (KahramanmaraĢ Sütçü Ġmam Üniversitesi-Türkiye) 

Doç. Dr. Ġzzet SARGIN    (KahramanmaraĢ Sütçü Ġmam Üniversitesi-Türkiye) 

Doç. Dr. Muhammed Abdurrezzak b. Esved (Abdurrahman b. Faysal Üniversitesi- S. 

Arabistan) 

Doç. Dr. Muhammed Tacuddin Mustafa et-TÎBÎ (Ġbn Haldun Üniversitesi- Cezayir) 

Doç. Dr. Mustafa KOÇ    (Balıkesir Üniversitesi-Türkiye) 

Doç. Dr. Saffet KARTOPU   (GümüĢhane Üniversitesi-Türkiye) 

Doç. Dr. Ahmet ABAY   (KahramanmaraĢ Sütçü Ġmam Üniversitesi-Türkiye) 

Doç. Dr. Necmeddin ġEKER   (KahramanmaraĢ Sütçü Ġmam Üniversitesi-Türkiye) 

Dr. Öğr. Üyesi Alimcan BUĞDA  (KahramanmaraĢ Sütçü Ġmam Üniversitesi-Türkiye) 

Dr. Öğr. Üyesi Alpaslan ALKIġ  (KahramanmaraĢ Sütçü Ġmam Üniversitesi-Türkiye) 

Dr. Öğr. Üyesi AyĢe F. EROĞLU  (KahramanmaraĢ Sütçü Ġmam Üniversitesi-Türkiye) 

Dr. Öğr. Üyesi Erol ÇETĠN   (KahramanmaraĢ Sütçü Ġmam Üniversitesi-Türkiye)  

Dr. Öğr. Üyesi Fahri HOġAB   (KahramanmaraĢ Sütçü Ġmam Üniversitesi-Türkiye) 

Dr. Öğr. Üyesi Fatih ÖZTAġ   (KahramanmaraĢ Sütçü Ġmam Üniversitesi-Türkiye) 

Dr. Öğr. Üyesi Fatih TĠYEK   (KahramanmaraĢ Sütçü Ġmam Üniversitesi-Türkiye) 

Dr. Öğr. Üyesi Feyza Betül KÖSE  (KahramanmaraĢ Sütçü Ġmam Üniversitesi-Türkiye) 

Dr. Öğr. Üyesi Halit ÇĠL   (KahramanmaraĢ Sütçü Ġmam Üniversitesi-Türkiye) 

Dr. Öğr. Üyesi Ġbrahim BAZ   (ġırnak Üniversitesi-Türkiye) 

Dr. Öğr. Üyesi Mustafa ÇOBAN  (KahramanmaraĢ Sütçü Ġmam Üniversitesi-Türkiye) 

Dr. Öğr. Üyesi Mustafa GENÇ   (KahramanmaraĢ Sütçü Ġmam Üniversitesi-Türkiye) 

Dr. Öğr. Üyesi Mustafa KÖSE  (KahramanmaraĢ Sütçü Ġmam Üniversitesi-Türkiye) 

Dr. Öğr. Üyesi Necati DEMĠR   (KahramanmaraĢ Sütçü Ġmam Üniversitesi-Türkiye) 

Dr. Öğr. Üyesi Veli ABA   (KahramanmaraĢ Sütçü Ġmam Üniversitesi-Türkiye) 

Dr. Elmar MUSTAFAYEV   (Hazar Üniversitesi-Azerbaycan) 

Dr. Ġsâm ĠDÛ     (Paris Üniversitesi-Amerika) 

Dr. Muhammed ESVED   (Demmâm Üniversitesi, Suudi Arabistan) 

Dr. Muhammed SIDDIK   (Paris Üniversitesi, Fransa)  

Dr. ReĢad HUSEYNOV   (Hazar Üniversitesi-Azerbaycan) 

 

 

 



ULUSLARARASI ĠSLAM VE MODEL ĠNSAN 

SEMPOZYUMU 

 

12 
 

YABANCI UYRUKLU KONUġMACILAR 

Dr. Mesut Cevher     Muhammed Said el-MECD 

Prof. Dr. Galib Sayılov     Dr. Abdulcevad HARDAN 

Dr. Serkut Mustafa DABBAGH   كُْٔحٗح  (Youssoufa SOUMANA) ٣ْٞقي

Dr. Mahmut NEFĠSE      ٓٛطل٠يجٗؿح١ (Mustafa ENCAY) 

  

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 



ULUSLARARASI ĠSLAM VE MODEL ĠNSAN 

SEMPOZYUMU 

 

13 
 

 

 

 

 

 

SEMPOZYUM KONULARI: 

Kur‟ân-ı Kerim‟de Model Ġnsan 

Model Ġnsan OluĢturmada Kur‟ânî Yöntem 

Model Ġnsan Olarak Hz. Peygamber 

Nebevî DüĢünce Zemininde Model Ġnsan 

Sahabenin Model Olma Özelliği 

Ġslâm Hukuk Normları ve Model Ġnsan 

Kelâmî DüĢüncede Model Ġnsan 

Mezhepler Tarihinde Model Ġnsan 

Tasavvuf DüĢüncesinde Model Ġnsan: Ġnsan-ı Kâmil AnlayıĢı 

Toplum ve Model Ġnsan 

Din Psikolojisi Perspektifinden Model Ġnsan 

Ġslâm Felsefesinde Model Ġnsan 

Batı Felsefesinde Model Ġnsan 

Doğu- Batı DüĢüncesinde Model Ġnsan Ayrımı 

Modern Dünyada Ġnsanlık Bunalımı 

Teolojik Ahlak DüĢüncesi Bağlamında Model Ġnsan Betimlemesi 

Ġslam Eğitim Bilimleri ve Tarihinde Model Ġnsan 

Modern Eğitim AnlayıĢının Model Ġnsan Sorunu 

Türk-Ġslâm Sanatında Model Ġnsan 

Ġslâm Bilim Literatüründe Model Ġnsan 

Ġslâm Edebî Metinlerinde Model Ġnsan 

Türk Ġslâm Edebiyatında Model Ġnsan 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 



ULUSLARARASI ĠSLAM VE MODEL ĠNSAN 

SEMPOZYUMU 

 

14 
 

 

 

ĠÇĠNDEKĠLER 

TAKDĠM KONUġMASI-KSÜ REKTÖRÜ 

Prof. Dr. Niyazi CAN  ................................................................................................................ I 

TAKDĠM KONUġMASI-KSÜ ĠLAHĠYAT DEKANI 

Prof. Dr. Mehmet Akif ÖZDOĞAN  ....................................................................................... III 

TÜRK – ĠSLÂM SANATINDA MODEL ĠNSAN: MĠMAR SĠNAN 

Prof. Dr. Mehmet ÖZKARCI  .................................................................................................. 18 

HZ. PEYGAMBER (SAV)'ĠN ÖRNEKLĠĞĠNDE ĠSLAMĠ SOSYAL ÖĞRETĠNĠN 

GÜNÜMÜZDEKĠ UYGULANABĠLĠRLĠĞĠ ÜZERĠNE  

Prof. Dr. Hüsnü Ezber BODUR  .............................................................................................. 31 

KURÂN-I KERĠM‟ĠN Ġ„CÂZINDA NAZIM VE SARFE TEORĠ MODELLERĠ 

Prof. Dr. Mehmet Akif ÖZDOĞAN  ........................................................................................ 40 

MÜSLÜMANLARIN HEM MODERN HEM MODEL BĠR TOPLUM OLMALARI 

MÜMKÜN MÜDÜR? 

Prof. Dr. Fikret KARAMAN  ................................................................................................... 44 

ĠSLÂM‟DA MODEL ĠNSANDA GÜZEL AHLÂKIN TOPLUM ĠÇĠN HAYATĠLĠĞĠ 

Prof. Dr. Ejder OKUMUġ  ....................................................................................................... 55 

TASAVVUF PSĠKOLOJĠSĠ VE HÜMANĠSTĠK PSĠKOLOJĠ PERSPEKTĠFĠNDEN 

„MODEL ĠNSAN‟ ÜZERĠNE KARġILAġTIRMALI SEMANTĠK ANALĠZLER 

Doç. Dr. Mustafa KOÇ  ............................................................................................................ 75 

TASAVVUFTA ĠNSAN-I KÂMĠL MODELLEMESĠ 

Prof. Dr. Kadir ÖZKÖSE  ........................................................................................................ 90 

MODEL BĠR YÖNETĠCĠ OLARAK ÖMER B. ABDÜLAZĠZ 

Doç. Dr. Mustafa SARIBIYIK  ................................................................................................ 97 

ENTELEKTÜEL LĠDERLĠĞĠ ĠLE MODEL ĠNSAN: ALĠYA ĠZZETBEGOVĠÇ 

Prof. Dr. Abdullah SOYSAL ................................................................................................. 103 

ĠSLÂM BĠLĠM TARĠHĠ ARAġTIRMALARI ĠÇĠN MODEL ĠNSAN: FUAT SEZGĠN 

Dr. Öğr. Üyesi Esra ATMACA  ............................................................................................. 118 

MEHMET AKĠF ERSOY'UN ĠSLAM GENÇLĠĞĠNE MODEL OLARAK SUNDUĞU 

NESL-Ġ ÂSIM'IN KARAKTERĠSTĠK ÖZELLĠKLERĠ 

Dr. Öğr. Üyesi Abdulhalim Oflaz  ......................................................................................... 132 

TÜRK-ĠSLÂM SANATINDA MODEL ĠNSAN: AKADEMĠSYEN HATTAT ÂDEM 

SAKAL 

Öğr. Gör. Nazik AĞYAR LEBLEBĠCĠ-Öğr. Gör. Begül ÖZKOCA  .................................... 142 

 



ULUSLARARASI ĠSLAM VE MODEL ĠNSAN 

SEMPOZYUMU 

 

15 
 

MODEL ĠNSAN HZ. MUHAMMED 

Prof. Dr. A. Faruk Sinanoğlu ................................................................................................. 154 

GÜNÜMÜZ “MÜSLÜMAN” KĠMLĠĞĠNĠN AÇMAZI: ATALAR DĠNĠNE 

TAPMANIN BEDELĠ 

Öğr. Gör. Mehmet GÜNAYDIN  ........................................................................................... 158 

BĠR MODEL OLARAK SELEF VE DEĞĠġĠMĠN ĠNKÂRI 

Dr. Öğr. Üyesi Mustafa KÖSE  .............................................................................................. 169 

YETKĠN YA DA MODEL ĠNSAN KAVRAMINA BĠR DÜġÜNSEL YAKLAġIM 

Dr. Öğr. Üyesi Necati DEMĠR  .............................................................................................. 186 

MODEL ALMANIN HAYRI ĠLE TAKLĠT ETMENĠN ġERRĠ ARASINDA HZ. 

PEYGAMBER 

Doç Dr. Kadir DEMĠRCĠ  ...................................................................................................... 201 

BĠR YAġAM MODELĠ OLARAK ĠSLAM DÜġÜNCESĠ 

Prof. Dr. M. Hanefi PALABIYIK  ......................................................................................... 206 

BĠR AĠLE BABASI MODELĠ OLARAK HZ. PEYGAMBER 

Dr. Öğr. Üyesi Feyza Betül KÖSE  ........................................................................................ 221 

MODEL KADIN OLARAK RESÛLULLAH‟IN EġLERĠ (Ġsraftan Kaçınma, Kanaat ve 

Sadaka Özelinde) 

ArĢ. Gör. Emine PEKÖZ  ....................................................................................................... 229 

CAHĠLĠYYE DÖNEMĠNDE BĠR KADIN ġAĠR: HANSÂ 

Hatice AKPINAR  .................................................................................................................. 235 

KUR‟ÂN‟DA “MODEL ġAHSĠYET” OLARAK TANITILAN HZ.ĠBRAHĠM (AS)‟IN 

VASIFLARI 

Prof. Dr. Mustafa BAKTIR  ................................................................................................... 241 

KUR'AN'DA BĠR BABA MODELĠ: HZ. LOKMAN 

Doç Dr. Osman KARA  ......................................................................................................... 251 

MÜMĠNLER ĠÇĠN ÖRNEK BĠR DAVETÇĠ: HZ. NUH 

Dr. Öğr. Üyesi Fatih TOK  ..................................................................................................... 259 

KUR‟ÂN-I KERĠM‟DE BĠR GENÇLĠK MODELĠ OLARAK HZ. YAHYÂ 

Dr. Öğr. Üyesi Murat KAYA ................................................................................................. 267 

YESEVĠ HĠKMETLERĠNDE MODEL ĠNSANIN TEMEL NĠTELĠĞĠ: NEFSANÎ 

ARZULARLA SAVAġ 

Doç. Dr. Hammet ARSLAN  ................................................................................................. 281 

DĠVAN ġAĠRLERĠNĠN GÖZÜNDE DĠNĠ TĠPLER 

Dr. Ahmet YENĠKALE-Dr. Sadi GEDĠK  ............................................................................. 289 

HALÎLÎ -Ġ MAR‟AġÎ DÎVÂNI‟NDA MODEL ĠNSAN OLARAK DERVĠġ TĠPĠ 

Dr. Öğr. Üyesi Lütfi ALICI-ArĢ. Gör. Gülcan ALICI  .......................................................... 299 

 



ULUSLARARASI ĠSLAM VE MODEL ĠNSAN 

SEMPOZYUMU 

 

16 
 

ĠMAM ġAFĠ DĠVANINDA ĠDEAL ĠNSANIN ÖZELLĠKLERĠ 

Dr. Öğr. Üyesi Orhan OĞUZ- Dr. Öğr. Üyesi Serkut
 
Mustafa DABBAGH  ........................ 308 

ĠLAHĠYAT FAKÜLTESĠ MEZUNLARININ ROL MODELLĠK HAKKINDAKĠ 

GÖRÜġLERĠ 

ArĢ. Gör. Sezai KORKMAZ-ArĢ. Gör. Abdullah ġAHĠN-ArĢ. Gör. Ġrfan KARA  ............... 316 

MEġġÂÎ FELSEFE GELENEĞĠNDE NEFĠS NAZARĠYESĠ BAĞLAMINDA MODEL 

ĠNSAN 

Dr. Öğr. Üyesi Hasan TANRIVERDĠ-Dr. Öğr. Üyesi Sait KAR  ......................................... 324 

NURETTĠN TOPÇU‟DA MODEL ĠNSANIN TEMEL ÖZELLĠKLERĠ 

Dr. Öğr. Üyesi Erol ÇETĠN  ................................................................................................... 335 

AHLÂKÎ BĠR ARKETĠP: SADÂKAT EHLĠ 

Dr. Öğr. Üyesi Cenan KUVANCI  ......................................................................................... 342 

HAYVAN HAKLARI BAĞLAMINDA MODEL ĠNSAN OLARAK HZ. PEYGAMBER 

Prof. Dr.Yusuf Ziya KESKĠN  ............................................................................................... 349 

ASKERÎ KĠġĠLĠK MODELĠ OLARAK HZ. PEYGAMBER (S.A.S.) 

Dr. Öğr. Üyesi Ömer SABUNCU .......................................................................................... 357 

ĠSLÂM TĠCARĠ MUAMELELERDE MODEL ĠNSAN 

Dr. Öğr. Üyesi Alpaslan ALKIġ  ........................................................................................... 365 

MODEL ĠNSAN OLMA YÖNÜYLE BAZI MEġHUR MÜFESSĠRLER 

Dr. Öğr. Üyesi Mehmet Yusuf YAGIR  ................................................................................. 378 

ĠSNÂAġERĠYYE ĠMÂMĠYYESĠ‟NE GÖRE ÇOĞU SAHÂBÎ ÜMMETE NĠÇĠN 

MODEL OLAMAZ? 

Prof. Dr. Ġbrahim KUTLUAY  ............................................................................................... 386 

ĠSLAM MEDENĠYETĠ ĠNġASINDA MODEL ĠNSAN VE SÜNNET 

Doç. Dr. Recep TUZCU  ........................................................................................................ 404 

HADĠSLERDE “MÜMĠN/MÜSLÜMAN ĠNSAN” ĠFADESĠYLE TANIMLANAN 

MODEL ĠNSAN 

Doç. Dr. Mehmet DĠNÇOĞLU  ............................................................................................. 416 

SAHÂBENĠN MODEL DAVRANIġLARININ (Ġ‟TĠDÂL) OLUġUMUNDA HZ. 

PEYGAMBERĠN (S.A.S.) ROLÜ 

Dr. Öğr. Üyesi Erdoğan KÖYCÜ  .......................................................................................... 426 

ĠDEAL DEVLET 

Dr. Öğr. Üyesi Mahmut NEFĠSE  .......................................................................................... 445 

ĠSLĂM EDEBĠ METĠNLERĠNDE MODEL ĠNSAN -EDEBĠYATÇI ER-RAFĠÎ 

ÖRNEĞĠ- 

Öğr. Gör. Ahmet DerviĢ MÜEZZĠN  ..................................................................................... 446 

ĠMAM GAZÂLÎ‟YE GÖRE MODEL ĠLĠM ADAMI 

Öğr. Gör. Muhammed Said el-MECD- ArĢ. Gör. Metin TEKĠN  .......................................... 452 



ULUSLARARASI ĠSLAM VE MODEL ĠNSAN 

SEMPOZYUMU 

 

17 
 

ĠLAHĠYAT FAKÜLTESĠ ÖĞRENCĠLERĠNĠN “ĠSLAM‟DA MODEL ĠNSAN” 

KAVRAMINA YÖNELĠK METAFORĠK ALGILARI 

Dr. Öğr. Üyesi Fatih ÖZTAġ- Doç. Dr. Saffet KARTOPU  .................................................. 460 

KUR‟AN‟IN GÖNDERĠLĠġ AMACININ BĠREYSEL BOYUTTAKĠ ĠZDÜġÜMÜ: 

MODEL ĠNSAN 

Dr. Öğr. Üyesi Fatih TĠYEK  ................................................................................................. 474 

ĠSLAM‟IN EĞĠTĠM ANLAYIġINDA YETĠġTĠRĠLMEK ĠSTENEN ĠNSAN MODELĠ 

ÜZERĠNE BĠR DEĞERLENDĠRME 

Dr. Öğr. Üyesi Ġbrahim AġLAMACI  .................................................................................... 481 

KUR‟AN‟DA ANLATILAN KÖTÜ KĠġĠLĠKLER ÜZERĠNDEN MODEL ĠNSAN 

PROFĠLĠ 

Öğr. Gör. Yusuf Kenan ATILGAN  ....................................................................................... 488 

ADALET VE ĠHSAN DEĞERLERĠNĠN IġIĞINDA MODEL ĠNSANLARIN 

BĠRLĠKTE YAġAMASI  

Dr. Öğr. Üyesi Abdulcevad HARDAN .................................................................................. 494 

NECATĠ BEY DĠVANINDA ĠNSAN 

Prof. Dr. Kaplan ÜSTÜNER  ................................................................................................. 501 

ĠBN ARABĠ NAZARINDA BĠR MODEL ĠNSAN: ZÜNNÛN-I MISRÎ 

ArĢ. Gör. Ahmet VURAL-ArĢ. Gör. Furkan USTAKURT-Prof. Dr. Selami ġĠMġEK  ........ 508 

SAFAHAT‟TA ĠDEAL BĠR YÖNETĠCĠ MODELĠ OLARAK HZ. ÖMER 

Doç. Dr. Mahmut ÖZTÜRK  ................................................................................................. 515 

 

 

 

  



ULUSLARARASI ĠSLAM VE MODEL ĠNSAN 

SEMPOZYUMU 

 

18 
 

 

TÜRK – ĠSLÂM SANATINDA MODEL ĠNSAN: MĠMAR SĠNAN 

 

Mehmet ÖZKARCI
*
 

 

Özet: 

Dünya mimarlık tarihinin en önemli Ģahsiyetlerinden birisi olan Mimar Sinan, 1490‟lı 

yılların baĢlarında Kayseri‟nin Ağırnas Köyü‟nde dünyaya geldi ve 1588 yılında Ġstanbul‟da 

vefat ederek Süleymaniye Külliyesi‟ndeki mütevâzi türbesine defnedildi.  1538‟de Hassa 

Mimarlar Ocağı‟nın baĢına getirilerek, “ser-mimarlık (mimarbaĢı)” görevini 50 yıl boyunca 

sürdürmüĢtür, bir insanın kolay baĢaramayacağı 364 adet muhteĢem mimari eseri bu döneme 

sığdırabilmiĢtir.  

Mimar Sinan,  Cihan devleti Osmanlı‟nın en zirve dönemi olan 16. yüzyılda 

yaĢamıĢtır. Bu asır ilim, edebiyat ve sanatın her alanında zirvenin yaĢandığı bir dönem olup, 

Osmanlı Medeniyeti‟nin klâsisizminin tesis edildiği bir çağdır. Ġnsanlık tarihinin model 

insanlarından birisi olan Mimar Sinan da bu çağda yetiĢmiĢ ve bu dönemde evrensel boyutlara 

ulaĢan mimari eserlere imza atmıĢtır.  

Osmanlı medeniyetinin insan modeli olarak inĢâ ettiği Mimar Sinan, iĢlerini kalbinin 

süzgecinden geçirerek aklıyla yöneten ve kendini eserleriyle anlatan bir dâhidir. Aynı 

zamanda el attığı her iĢte sadece bilinenlerin en mükemmeline ulaĢarak değil, bilinmeyeni de 

maharetle icat ederek eser verebilmiĢtir. Mimar Sinan‟ın sanatında bir rakibi olmuĢtur, o kiĢi 

de kendisidir, çünkü kendisini geliĢtirip yenileyerek her zaman ortaya özgün eserler 

koyabilmiĢtir.  

Mimar Sinan camilerini “merkezi plânlı” olarak inĢâ etmiĢtir. Bu plân Ģemasının 

evrensel boyutlara ulaĢmıĢ en muhteĢem örneklerini Ġstanbul ġehzade Camii (çıraklık eseri), 

Ġstanbul Süleymaniye Camii (kalfalık eseri) ve Edirne Selimiye Camiii‟nde (ustalık eseri) 

görürüz. Camide merkezî tek kubbe altında toplanılması, Ġslâmiyet‟in özü olan “tevhid” 

anlayıĢını ifade eder. Yani Allah‟ın bir olduğunu, eĢinin ve benzerinin bulunmadığını, mutlak 

güç sahibi olduğunu ifade eder. Ayrıca bu plân Ģeması, Türklerin merkeziyetçi bir idarî 

yapıya sahip olduğuna da vurgular. Mimar Sinan‟ın “ustalık eserim” dediği Edirne Selimiye 

Camii, adeta Kurân-ı Kerîm‟in bir özetidir. Ġslâm sanatkârının ilham kaynağı tabiat olmuĢtur. 

Çünkü bizzat tabiatın kendisi ilâhi sanattır.  

 Sonuç olarak; Mimar Sinan, Türk-Ġslâm medeniyetinin bütün değerlerini 

benimsemiĢ, hazmetmiĢ ve bunları sanatında ifadelendirmiĢ büyük bir sanatkârdır ve 

sanatında düĢüncelerini sembollerle ifade etmeye çalıĢmıĢtır. 

 

Anahtar Kelimeler: Mimar Sinan, ġehzade Camii, Süleymaniye Camii, Edirne 

Selimiye Camii. 

 

Abstract : 

 

Mimar Sinan, one of the most important personalities of world architecture history, 

was born in early 1490‟s in Ağırnas Village, Kayseri. He died in Istanbul in 1588 and was 

buried in the Mutevazi Tomb in Suleymaniye Complex. In 1538 he was appointed head of the 

Hassa Architects' House and continued his "ser architecture" (architecture) for 50 years and 

that 364 pieces of magnificent architectural work that a person could not easily accomplish 

could fit in this turn.  

Mimar Sinan lived in the 16th century, the peak of the Ottoman Empire. This century 

was a time when the world of literature and art were experiencing a peak and it was an age in 

which Ottoman civilization and classicalism were established. Mimar Sinan, one of the model 
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people of human history, has also signed architectural works that lived in this age and reached 

universal dimensions in this period. 

Mimar Sinan, which was built by the Ottoman civilization as a human model, is a 

genius who manages his works through the strainer of the heart and explains himself with his 

works. At the same time, he was able to give work not only by reaching the greatest of the 

known ones but by inventing the unknown with great skill. He was a competitor in Sinan's art, 

and he was himself because he has always developed original works by developing and 

renewing himself.  

Architect Mimar Sinan mosques "centrally planned" construction. We see the most 

spectacular examples of this plan scheme that have reached universal dimensions in Ġstanbul 

ġehzade Mosque (apprenticeship artifact), Istanbul Suleymaniye Mosque (foreman), and 

Edirne Selimiye Mosque (masterpiece artifact). The gathering of the mosque under a central 

dome expresses the concept of "tawhid", the essence of Islam. In other words, it means that 

Allah is one, that there is no partner, and that there is absolute power. Moreover, this plan 

scheme also emphasizes that the Turks have a centralized administrative structure. The Edirne 

Selimiye Mosque, which Mimar Sinan called "master craftsmanship", is a summary of the 

Qur'an. The source of inspiration for the Islamic artist has become the nature. Because nature 

itself is an art of divinity.  

As a result, Mimar Sinan has adopted all the values of the Turkish-Islamic 

civilization, He is a great artist who expresses these in his art and tried to express his ideas in 

symbols with his art.  

 

Keywords: Mimar Sinan, ġehzade Mosque, Süleymaniye Mosque, Edirne Selimiye 

Mosque 

 

Bu bildirimizde, Mimar Sinan‟ın ortaya koyduğu yüzlerce muhteĢem eseri 

anlatmayacağız, çünkü Koca Sinan‟ın eserlerini incelemek ve tanıtmak kitaplara da sığmaz; 

Dünya‟da yerli ve yabancı çok sayıda ilim adamı sadece Sinan‟ın sanatı ve eserleri üzerine 

bilimsel çalıĢmalar yapmıĢ ve bu araĢtırmalar günümüzde sürdüğü gibi, insanlık var olduğu 

sürece de devam edecektir. Çünkü Sinan, insanlık tarihinde evrensel ölçeklerde en fazla eser 

üreten mimarların baĢında gelmektedir. Bu çalıĢmamızda, model insan olarak Koca Sinan‟ın 

eserlerine ruh veren ve kimlik kazandıran inanç ve düĢünce yapısı ile sanatının özelliklerine 

temas etmeye çalıĢacağız.  

Dünya mimarlık tarihinin en önemli Ģahsiyetlerinden birisi olan dâhi sanatkâr Mimar 

Sinan, Kayseri‟nin Ağırnas Köyü‟nde dünyaya geldi. Kaynaklarda Sinan bin Abdülmennan‟ın 

doğum tarihi konusunda çeĢitli görüĢlere rastlamakla beraber, 1490‟lı yılların baĢlarında 

doğduğu düĢünülmektedir. Sinan, Osmanlı padiĢahı Yavuz Sultan Selim döneminde 1512 

yılında devĢirme olarak saraya alınmıĢtır. Sinan bin Abdülmennan devĢirme olarak alınmadan 

önce kendisinin ve ailesinin Hıristiyan inancına sahip olduğu için milliyeti konusunda 

Ermeni, Rum, Sırp, Arnavut hatta Avusturyalı olduğu ileri sürülmüĢtür; Osmanlı Devleti 16. 

yüzyılın baĢlarından itibaren Ermenileri devĢirme olarak almamıĢtır (Kuran, 1986: 16). Fakat 

kaynaklardan Sinan‟ın doğduğu Kayseri‟nin Ağırnas Köyü‟nde yaĢayan Hıristiyanların, Türk 

ve Müslüman adı taĢıdığını öğreniyoruz (Kuban, 1998: 28). Konya, Kayseri, Niğde, NevĢehir 

bölgesinde yaĢayan ve Türkçeden baĢka dil bilmeyen, Grek alfabesi ile Türkçe okuyup, yazan 

ve bu Ģekilde edebî eserler veren bu insanlara “Karamanlı”, bunların kullandıkları dile 

“Karamanlıca”, “Sade” ve “Yavan Türkçe” denmektedir. Anadolu‟nun her tarafında 

yaĢayan Rumlara “Rum” denilirken, Ġç Anadolu Bölgesi‟nde yaĢayanlara diğer Rumlardan 

ayrı olarak “Karamanlı” adının verilmesi, onların Rumlardan ayrı bir özelliğe sahip olduğunu 

göstermektedir. Sonuç olarak, Karamanlılar diye bahsedilen topluluk, Grek harfleriyle Türkçe 

yazan Hıristiyan Türklerdir. Karamanlılar (Ortodoks Türkler), 1924 Lozan AntlaĢması‟na 

kadar bölgede yaĢamıĢlardır  (Bu konuda bkz. Özkarcı I, 2014: 678-679). Bu bilgilere göre 

Sinan bin Abdülmennan‟ın da, Kayseri, Niğde, NevĢehir yöresinde yaĢayan Hıristiyan 

Türklerden (Türk Ortodoksları) olduğunu düĢünmek mümkündür. Aslında Sinan‟ın etnik 
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kökeni üzerinde durmanın da fazla bir önemi yoktur. Çünkü Koca Sinan‟ın ortaya koyduğu 

mimari eserler en küçük ayrıntısına kadar “Türk-Ġslâm” ruhunun damgasını taĢımaktadır.  

Mimar Sinan, yakın dostu Ģâir-nakkaĢ Mustafa Saî Çelebi‟ye yazdırdığı hatıratında 

da; “Sultan Bâyezid Han oğlu Sultan Selim Han‟ın saltanat yıllarında devĢirme olarak gelip, 

Ġslâm‟a iman etme Ģerefine ve devletin ileri gelenlerine hizmet etme mutluluğuna erdim” 

diyerek, devĢirme olduğunu ifade etmektedir (Mülayim, 2010: 19) .  

Sinan, 1512 yılında devĢirme olarak alınıp “acemi oğlanlar” mektebine verilmiĢ ve 

1521 yılında “yeniçeri” olmuĢtur. Sinan ordu içinde geçen yetiĢme çağında bir taraftan Ġran, 

Suriye, Irak ve Mısır‟ı, diğer taraftan Balkanlar, Macaristan ve Avusturya‟yı görmüĢtür. 

Mimar Sinan gittiği yerlerde gördüğü mimari eserleri yakından inceleyerek, bunlardan elde 

ettiği fikirleri Türk mimarisi içerisinde eriterek olgunlaĢtırmıĢtır. Sinan orduyla katıldığı 

seferlerde bir istihkâmcı olarak çalıĢmıĢ ve “mimar-mühendis” göreviyle büyük baĢarı 

sağlamıĢtır. 1538‟de Hassa Mimarlar Ocağı‟nın baĢına “ser-mimar (mimarbaĢı)” olarak 

getirilmiĢ ve bu görevini 50 yıl boyunca sürdürmüĢ ve bir insanın kolay baĢaramayacağı 364 

adet muhteĢem mimari eseri bu döneme sığdırabilmiĢtir. Koca Sinan, 1588 yılında Ġstanbul‟da 

vefat ederek Süleymaniye Külliyesi‟ndeki mütevâzi türbesine defnedilmiĢ ve 100 yıla yakın 

bereketli bir ömür sürmüĢtür.  

Mimar Sinan,  Cihan devleti Osmanlı‟nın en zirve dönemi olan 16. yüzyılda 

yaĢamıĢtır. Bu asır ilim, edebiyat ve sanatın her alanında zirvenin yaĢandığı bir dönem olup, 

Osmanlı Medeniyeti‟nin klâsisizminin tesis edildiği bir çağdır. Ġnsanlık tarihinin model 

insanlarından birisi olan Mimar Sinan da bu çağda yetiĢmiĢ ve bu dönemde evrensel boyutlara 

ulaĢan mimari eserlere imza atmıĢtır. Mimar Sinan önemli eserlerini, Kanuni Sultan 

Süleyman (1520-1566) döneminden baĢlayarak, Sultan II. Selim (1566-1574), Sultan III. 

Murad‟ın (1574-1595) saltanatı yıllarında gerçekleĢtirmiĢtir.  

Ġnsanî iliĢkilerine çok dikkât eden Sinan, Süleymaniye Camii‟nden sonra herkesin 

ağası oldu, Selimiye Camii‟sinden sonra da “Koca Sinan Ağa” denilmiĢtir. (Mülayim, 2010: 

199) .  

Mimar Sinan hatıratında zikrettiği gibi, mimarî dehâsının geliĢmesindeki ana devirler 

üç büyük muhteĢem eseri ile ifadesini bulmaktadır. Bu yapılar Ġstanbul ġehzade Camii (1544-

1548), Ġstanbul Süleymaniye Camii (1550-1557) ve Edirne Selimiye Camii (1569-1575) olup, 

bu yapılar “merkezî plânlı” inĢâ edilmiĢtir.  

Türk cami mimarisinde “merkezî plânlı” tasarım, ilk Türk-Ġslâm devleti olan 

Karahanlılar‟dan itibaren Türklerin bir ülküsü olmuĢtur. Mimar Sinan‟ın “ustalık” eseri olan 

Edirne Selimiye Camii, merkezî plânlı Ģemanın zirvedeki en muhteĢem yapısı olup, dünya 

mimarlık tarihinin en önemli eserlerinden birisi olarak kabul edilmektedir. Türk cami 

mimarisinde merkezî plân Ģema, camiye gelen müminleri geniĢ ve yüksek bir kubbe altında 

toplamayı hedefler. Böylece harimin çok sayıda paye ve sütunlarla parçalanmasını önleyerek, 

iç mekânın bir köĢesinde namaz kılan müminin, diğer köĢede namaz kılan Müslüman 

kardeĢini görmesini ve kucaklamasını hedefleyerek parçalanmasını reddeder. Çünkü Ġslâm 

inancına göre bütün Müslümanlar birbiriyle kardeĢtir; Yüce Allah bunu Kur‟ân-ı Kerîm‟de 

açıkça ifade etmektedir. Nasıl ki Yüce Allah yeryüzünde bütün insanları bir gök kubbe altında 

topladıysa, Sinan da camiye gelen cemaati bir kubbe altında toplamayı hedeflemiĢtir. 

Camideki cemaatin merkezî tek kubbe altında toplanılması, Ġslâmiyet‟in özü olan “tevhid” 

anlayıĢı ile Türklerin merkeziyetçi idarî yapısını ifade eder.  

Tevhid anlayıĢı; Allah‟ın bir olduğunu, eĢinin ve benzerinin bulunmadığını, mutlak 

güç sahibi olduğunu ifade eder. Ġslâmiyet‟in temel prensibi olan “Tevhid” anlayıĢı, Ġslâm 

mimarisine de yansımıĢ olup bütün varlık düzeylerine ait problemlerin bütünlüğünü kapsar.  

Aynı zamanda “Tevhid” anlayıĢı, hem Allah‟ın irâdesine teslim olmayı, hem de her 

Ģeyin kendi doğru yerinde bulunduğu bir düzenin tesisini ifade eder. Yüce Allah bir âyetinde; 

“ġüphesiz göklerin ve yerin yaratılıĢında, gece ile gündüzün ard arda geliĢinde temiz akıl 

sahipleri için âyetler vardır (Âl-i Ġmran Sûresi/ 190)” buyurmaktadır. Bu anlamda mimari, 

yaratılmıĢ âlemi olduğu gibi anlayan ve değerlendiren akıllı ve sorumlu Müslüman tarafından 

uygulanır.  
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Ġslâm‟da temel kabul edilen “Tevhid” kavramı, yeryüzündeki her yer ve her anı 

mutlak varlığın bir tecellisi olarak algılamayı öngörür ve sanat alanındaki üslûpların temelini 

oluĢturur. Tevhid kavramı üzerine geliĢen mimari, ilâhi sanatın en önemli disiplini olarak 

algılanmıĢtır. Böylece Osmanlı Devleti‟nin büyük ekonomik gücü, Sinan tarafından büyük 

mimarlık eserlerinin meydana getirilmesi için kullanılmıĢtır (Cansever, 2005: 105) .  

Bununla beraber Türk-Ġslâm mimarisi üzerine Batılı araĢtırmacılar tarafından da 

çalıĢmalar yapılarak çeĢitli görüĢler ileri sürülmektedir. Fakat bu araĢtırma ve teoriler, Ġslâm 

inancının özünü oluĢturan “Tevhid” anlayıĢını gözardı etmektedir.  

Mimar Sinan ġehzade Camii‟nden “çıraklık” eserim diye bahseder ve bu yapısını 

tamamladığı zaman 60 yaĢına yaklaĢmıĢtı. Günümüzde insanlar genç yaĢta emekli olmayı 

düĢünürken, Koca Sinan 60 yaĢlarında mesleğinde kendisini “çırak” olarak görüyordu. Fakat 

ġehzade Camii, Dünya mimarlık sanatının en önemli eserleri arasında yer aldığı gibi 

Avrupa‟da Rönesans mimarlarının hayal edip de gerçekleĢtiremedikleri dört yarım kubbeli 

merkezi plan Ģemasının o zaman kadar inĢâ edilen en muhteĢem örneği idi. ĠĢte Sinan‟ı Dünya 

ölçeğinde bir sanatçı yapan bu düĢüncesi olmuĢtur, çünkü Sinan son nefesine kadar kendini 

her an geliĢtirip yenilemiĢtir.  

Mimar Sinan hatıratında ġehzade Camii‟ni; “Ayasofya tarzında yapılan binalar 

yeterince inceliğe sahip değilken, be kulları Sultan Süleyman Han‟ın Ģerefli binalarının 

(Süleymaniye) örnek ve öncüsü olan ġehzade Mehmed‟in camiini tamamladım. Bu yüce 

binada güzel sanatların her türü birbirine uyumlu Ģekilde uygulanmıĢtır.” ifadesiyle 

tanımlamıĢtır (Cansever, 2005: 162). Sinan‟ın “çıraklık” eserim diye tanımladığı bu 

muhteĢem yapı, mimari ve mühendislik açısından insanlık tarihinin önemli eserleri arasında 

yer almaktadır.  

Mimar Sinan‟ın “kalfalık” eserim dediği Ġstanbul Süleymaniye Külliyesi 18 ayrı 

binasıyla, Ġstanbul Fatih Külliyesi‟nden (1463-1470) sonra Osmanlı Devleti‟nin ikinci 

üniversitesi olup, Haliç‟e bakan tepenin teraslarına ideal bir değerlendirme ve Ģehircilik 

anlayıĢı ile yerleĢtirmiĢtir. Süleymaniye Camii‟nde merkezî kubbenin yarım ve diğer 

kubbelerle münasebeti, tasavvuftaki “vahdette kesret, kesrette vahdet” sırrının muhteĢem bir 

numûnesi olarak, teferruattan muazzam bir vâhide (birlik) varıĢ vâhidden teferruata dönüĢ 

Ģeklinde devam eden sınırsız güzellikte bir zincirdir (ġenalp, 19988: 9). Türk milletinin 

nezdinde Süleymaniye Camii, bir cami olmasının yanında, kurumlaĢmıĢ bir sosyal düĢünceyi 

ve tarihimizi özümseyen bir sembol olmuĢtur. Aynı zamanda Ģehrin kimliğiyle bütünleĢerek, 

Osmanlı Devleti‟nin politik gücünü de gösteren simgesel bir yapısı olmuĢtur.  Süleymaniye 

Camii tamamlandığı zaman Kanuni Sultan Süleyman “Bu bina eylediğin Beytullahı sıtku safa 

ve dua ile sen açmak evladır” diyerek yaptığı eserin açılıĢını Mimar Sinan‟a yaptırmıĢtır.  

Süleymaniye Camii‟nin sahip olduğu muhteĢem mimarisi ile verdiği mesajlar Ģairleri 

de derinden etkilemiĢtir. Bu eser üzerine yazılan en güzel Ģiirlerin baĢında Ģüphesiz ki, Yahya 

Kemal Beyatlı‟nın “Süleymaniye‟de Bayram Sabahı” Ģiiri gelir. . Ġmparatorluğun güç ve 

ihtiĢamını pekiĢtiren Süleymaniye‟nin Ģiire isim olarak seçilmesi, Yahya Kemal‟in bu eserden 

yola çıkarak Osmanlının bir zamanlar üç kıtaya yayılan hükümranlığını ve kurduğu 

medeniyeti aktarma düĢüncesi mevcuttur. Aynı zamanda Ģair Süleymaniye Camisi‟nin, ruhani 

ve manevi atmosferini de keĢfeder. 

Mimar Sinan‟ın 90 yaĢlarında tamamlayarak haklı bir Ģekilde “Ustalık” eserim dediği 

Edirne Selimiye Camii, “Tevhid” inancını simgeleyen merkezî plânlı tasarımın zirvedeki en 

muhteĢem yapısı olup, dünya mimarlık tarihinin en önemli eserlerinden birisi olarak kabul 

edilmektedir. Büyük usta harim kısmını, 31.30 m. çapında tek bir kubbeyle kapatarak 

imkânsızı baĢarmıĢtır. MuhteĢem kubbe büyük ustalıkla kenarlara çekilip adeta gizlenen sekiz 

payenin üzerine oturtulmuĢtur. Adeta “arĢ” gibi hiçbir nesneye istinat etmeden havada asılı 

duruyormuĢ gibi bir his uyandırmaktadır. Aynı Ģekilde Koca Sinan müezzin mahfilini 

muhteĢem kubbenin tam merkez ve izdüĢümünde yaparak, caminin bütünüyle “ArĢ ve 

Kâinatı”, müezzin mahfilinin ise ArĢ‟ın izdüĢümündeki “Beyt-i mâ‟mur”la beraber, Kâbe‟yi 

ifade etmiĢtir. Yüce Allah Kur‟ân-ı Kerîm‟de ArĢ‟ın sekiz melek tarafından taĢındığını ifade 

etmektedir (Hâkka Sûresi/ 17). Sinan burada kubbeyi sekiz paye ile taĢıyarak, ArĢ ve sekiz 

meleği simgelediği anlaĢılmaktadır. Mimar Sinan‟ın bu muhteĢem eserini bu düĢüncelerle mi 
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yaptığını anlayabilmek için, Sinan‟ın yoğrulduğu Ġslâm Dini ve tasavvuf düĢüncesinin 

kaynaklarını incelemek gerekmektedir. Sonuç olarak Koca Sinan, Türk-Ġslâm inancını ve 

kültürünü adeta bu eserine nakĢederek ölümsüzleĢtirmiĢtir.  

Sinan hatıratında Selimiye Camii için; “Bunca zamandır gönlümün derinliklerine 

iĢlediğim bütün sanatları, bu câmi-i Ģerifte ve ömrümün son demlerinde icra ettim” Ģeklindeki 

ifadesiyle bu yeni tasarıma nasıl bir istek ve coĢkuyla yaklaĢtığını gösterir. Yine Sinan, 

“Ayasofya kubbesi gibi bir kubbe devlet-i Ġslâmiyede bina olunmamıĢtır deyu, kefere-i 

fecerenin mimar geçinenleri Müslümanlara galebemiz var dirler imiĢ. Bu söz fakirin kalbinde 

bir ukde olarak kalmıĢtır. Ama Allah‟ın yardımıyla bu yapı ile Ayasofya‟nın kubbesini 

geçtim” diyerek, bir mümin olarak Ġslâmiyet‟in izzetini ve onurunu yüceltirken, aynı zamanda 

da ustalığını dile getirmiĢtir; Kur-ân-ı Kerim‟de de ifade edildiği gibi, “Allah nezdinde hak 

din Ġslâm‟dır.” (Âl-i Ġmran Suresi/19) .  

Selimiye Camii‟ni tasarımlayan mimari anlayıĢ, mimari plâstik ve bezemenin çok 

üstünde, detayları ve renkleri aĢan bir güç göstergesi olarak dikkâti çeker. Dünya mimarlık 

tarihinin önemli eserleri arasında yer alan Selimiye Camii‟ni inĢâ eden büyük usta Sinan, 

kendisini “mûr-ı nâtüvân” (güçsüz karınca)” olarak tanımlaması, böyle bir eseri ortaya koyan 

inanç sistemini ve ruhsal modeli yeterince açıklamaktadır (Mülayim, 2010: 194). Yine Sinan 

hatıratında; “Selimiye Camii kubbesinin benzerinin ancak gök kubbe olabileceğini, kubbenin 

kâinata samanyolu gibi asıldığını ve dünyayı yansıtan bir ayna olduğunu” ifade etmektedir. 

Kubbe dini simgeler, mihrap gizemli bir gök kubbe kuĢağı, kandiller ve küresel aynalar 

Cennet‟teki Tuba ağacının yaprak ve meyveleri, Ģadırvan ise kevser havuzudur (Kuban, 1998: 

158).  Selimiye‟nin kubbesi sonsuzluk boyutu ile “arĢ” ı, kare duvarlarıyla da “dünya” yı 

simgelemektedir. Aynı zamanda Selimiye Camii, Osmanlı Devleti‟nin Avrupa‟daki gücünün 

hâlâ devam ettiği 16. yüzyılda siyasî hâkimiyetini vurgulayan son hükümdar yapısıdır. Mimar 

Sinan‟ın muhteĢem eseri Selimiye Camii‟ni iyi okumak, Türk-Ġslâm kültürünün özünü iyi 

anlamak demektir. Selimiye Camii, adeta Kurân-ı Kerîm‟in bir özeti gibidir, Sinan bütün 

inanç ve değerlerini adeta bir heykeltıraĢ gibi taĢa iĢlemiĢtir.  

Selimiye Camii muhteĢem yapısı, sadece ilgili bilim adamlarının dikkâtini çekmemiĢ, 

Ģairleri de etkilemiĢtir. Ülkemizin tanınmıĢ Ģairlerinden Arif Eren “Selimiye” Ģiiriyle bu 

muhteĢem yapıyı ölümsüzleĢtirmiĢtir. 

Mimar Sinan‟ın Büyükçekmece Köprüsü üzerinde kazılı olan mührü Ģöyledir: “El-

fakiru‟l-Hakir Ser Mi‟mâran-ı Hassa” (Değersiz ve muhtaç kul, Saray mimarlarının baĢkanı) 

sözleri bu büyük sanatkâr ve dahi mimarın karakterindeki mütevazılığın göstergesidir. Bu 

ifade ilhamını Ġslâm‟dan almıĢtır. Çünkü Ġslâm inancına göre en büyük sanatkâr Yüce Allah 

olup, insanlar O‟nun sanatını taklit etmiĢtir. BaĢta Mimar Sinan olmak üzere Türk-Ġslâm 

sanatında birçok mimar ve usta yaptıkları eserlere imzalarını atmamıĢtır; bu anlayıĢ 

sanatkârların mütavaziliklerini ve en muhteĢem sanatın “ilâhî sanat” olduğunu ifade eder. 

Mimar Sinan, Osmanlı mimarisiyle aynı kökenden gelen Selçuklu, Ġran, Arap, Asya, 

Hint, Kuzey Afrika ve Endülüs mimarilerinin Ġslâmî emel üslûp özelliklerini özümsemiĢ, 

farklı coğrafî bölgelerde çeĢitli milletler tarafından meydana getirilmiĢ kültürlerin mimari 

eserlerini de yakından incelemiĢtir (Cansever, 2005: 71). Böylece Mimar Sinan, Dünya‟da 

farklı milletlerin sanatlarını da inceleyerek, sanatını mahalli olmaktan kurtararak evrensel 

boyutlara taĢımıĢtır. ġunu da ifade etmemiz gerekir ki, hiçbir sanatçı millî değerlerini 

benimsemeden ve sanatını kendi değerlerinin üzerine inĢâ etmeden, evrensel boyutlara da 

ulaĢamaz. Çünkü evrensel boyutlara ulaĢan her sanat aynı zamanda “milli” dir.  

Dâhi usta Mimar Sinan‟ın eserleri tam anlamıyla yerli yerine oturmuĢ bir klâsisizmi 

temsil ettiğinden genel anlamda eğiticidir. Tasvir, döküm, sistematik denge gibi mimarinin 

istediği her unsur bir mimarlık okulu gibi yapılar üzerine yerleĢtirilmiĢtir. Ġnsan, Koca 

Sinan‟ın sanatında gördüğü mantığı kendi ruhsal modeline taĢıdığı zaman aklını toparlar ve iç 

dünyasındaki modeli mimariyle örtüĢtürebilir. Böylece kendisini inĢâ eder veya en azından 

restore edebilir (Mülayim, 2010: 200) .  

Mimar Sinan hayatını, Ġslâmî inanç temeline dayanan sanat üslûbunun imkânları 

içinde eserler inĢâ etmeye, yaptıklarına yenilikler eklemeye ve farklı çözümlerle yapıların dıĢ  
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dünya ile iliĢki kurma biçimlerini zenginleĢtirmek için araĢtırmalar yapmaya adamıĢtır. Sinan,  

daha önce yapılmıĢ eserleri din ve ırk farkı gözetmeksizin, önyargılardan uzak bir tavırla 

inceleyerek, bütün birikimini 16. yüzyılın Türk-Ġslâm ruhu içerisinde sanatını tanımlamak için 

kullanmıĢtır (Cansever, 2005: 71) .  

Sinan, hiçbir dogmatik tutkuya düĢmeden geçmiĢ mimarinin de mirasını 

özümseyerek, mensubu olduğu toplumun ve coğrafyanın sağladığı imkânlarla her zaman yeni 

çözümler üretmeyi baĢarabilen nadir sanatçılardan birisidir.  

Mimar Sinan, sahip olduğu zengin biçim ifadeleri ile karmaĢık imkânların içinden bir 

mümin olarak kendi ruh dünyasının yöneliĢleri ve kültürel amaçlarına göre seçimler yapmaya 

çalıĢmıĢtır. Aynı zamanda eserlerini, teknolojik âletleri, sosyal ve fonksiyonel düzenlemeleri 

ruh dünyasının tercihleri doğrultusunda ayıklayarak meydana getiriyordu. Bu sürecin her 

ânında, varlık bilincinin temellerini oluĢturan Ġslâmî hikmetler kendisine rehberlik ediyordu 

(Cansever, 2005: 105) .  

Sinan‟ın inĢâ ettiği mimari eserleri her bakıĢta, her incelemede farklı özelliklerini 

görebiliyoruz. Bu durum Sinan‟ın bütün maddi ve manevi değerlerini büyük bir ustalıkla 

sanatına yansıttığını göstermektedir. Sinan‟ın sanatını besleyen ana kaynağın Ġslâmî inanç 

sistemi ile yetiĢtiği ortamın kültürel değerleri olduğunu görürüz.  

Mimar Sinan‟ın bütün yapıları, eski Mısır, Roma ve Avrupa sanatına hâkim olan 

maddi varlık alanına ait büyüklük ideolojisine zıt, insanî ölçü ve oranına sahiptir. Aynı 

zamanda Avrupa mimarisinde bir simge, bir soyut fikir olarak var olan insan, Sinan‟ın 

yapılarında yaĢayan varlık olarak yerini almıĢtır.  

Ġslâm inancında insan, “mütevâzi” ve “vakur” vasıflarıyla tanımlanır. Mimar Sinan da 

insanın bu özelliklerini sanatına büyük baĢarıyla yansıtmıĢ olup inĢâ ettiği eserler dıĢtan 

oldukça heybetli ve vakur, içten ise insanı bütün sıcaklığıyla kucaklayan bir atmosfere 

sahiptir. Yüce Allah, yarattığı kâinatın merkezine eĢref-i mahlûkat olan insanı yerleĢtirdiği 

gibi, Sinan‟ın sanatının merkezinde insan vardır. Ġslâm sanatkârının ilham kaynağı tabiat 

olmuĢtur, çünkü bizzat tabiatın kendisi ilâhi sanattır.  

Mimar Sinan eserlerinde güzelliği aĢırı süslemede değil, mimari Ģekil ve çizgilerin 

uyuĢumunda aramıĢtır; sadeliği her zaman ön plânda tutmakla beraber, sanatına muhteĢem 

güzelliği de verebilen nadir sanatkârlardan birisi olmuĢtur.  

Mimar Sinan, inancı gereğince Yüce Allah‟ın halifesi konumundaki bir mümin 

sanatçı olarak “dünyayı daha anlamlı ve güzel kılmak” için uğraĢ verirken, mimari 

tasarımlarını inancıyla uyum hâlindeki duygu ve tavırları belirlemiĢtir. Çünkü mutluluk, ümit, 

neĢe, sükûnet, huzur gibi tavır ve duyguların oluĢturduğu aydınlık bir dünya oluĢumuna 

katkıda bulunmak, Ġslâm sanatının ana özelliğidir  (Cansever, 2005: 106) .  

Sıradan bir insanın bile Mimar Sinan‟ın eseri karĢısında saygı duyması, güzelliğini 

fark ederek heyecanını yaĢaması imkânı da Ġslâmî inanç sistemi sayesinde oluĢur. Usta 

sanatçının eserleri, aslî ifadelerin açıkça ortaya konulduğu bir mimarinin ilke ve ruhunun 

yansıtmalarını taĢır.  

Mimar Sinan, yapısal çözümlemelerinde mühendislik alanından yararlanırken, 

mimariyi asla bir “mühendislik becerisi” seviyesine indirgememiĢtir. Sanatçı mimariyi, diğer 

sanatları da kapsayacak Ģekilde üslûbu belirleyen ve varlığın bütün alanlarının problemlerini 

çözümleyen ve kendini devamlı geliĢtiren bir anlayıĢla ele almıĢtır. Sinan, devrinin bütün 

sanat dallarıyla yakından ilgilenmiĢtir.  

Mimar Sinan, Ġslâmî hayat tarzına uygun ve dünyayı güzelleĢtirmeyi amaçlayan bir 

anlayıĢla sanatını gerçekleĢtirmeye çalıĢmıĢtır. Ġslâm düĢüncesinin genel anlayıĢı 

çerçevesinde insanın, yeryüzünü imâr etmekle görevlendirildiğinin bilincinde olmuĢtur. 

Bundan dolayı ortaya koyduğu eserleri fert ve toplumun yaĢadığı sosyal çevrenin 

düzenlenmesi olarak karĢımıza çıkar. Sinan‟ın inĢâ ettiği eserler gerçek hayatla ve yaĢanılan 

çevreyle bağını hiçbir zaman koparmamıĢtır. Büyük usta eserlerinde kendi Ģahsiyetini hiçbir 

zaman ön plâna çıkarmamıĢ, Ġslâm düĢüncesinin temel prensibi olarak daha az ihtiraslı, fakat 

daha çok tefekkürü gerektiren bir sanat anlayıĢını benimsemiĢtir.  

Turgut Cansever büyük ustayı; “Sinan, dünyayı güzelleĢtiren eserler vücuda getiren, 

olağanüstü zenginlikte bir muhayyileye sahip, eserlerini mensup olduğu medeniyetin inanç 
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temellerinden ayrılmaksızın vücuda getiren, onları ulaĢtığı her merhalede yeni güzelliklerin 

farkına vararak Ģekillendiren bir cengâver, bir mümindir” Ģeklinde tanımlamıĢtır (Cansever, 

2005: 343) .  

Dünya mimarisinin önemli eserlerini ortaya koyan Sinan, meslekî anlamda güçlü bir 

gelenek oluĢturduğu gibi, muhteĢem eserleriyle kendinden sonrasını da yönlendirebilecek 

teknolojik zenginlikleri ortaya koyabilmiĢtir. Ahmet Hamdi Tanpınar da büyük ustayı; “Sinan 

bir ananeyi tek baĢına tüketen, kendinden sonra gelenlere pek az Ģey bırakan 

sanatkârlardandır” Ģeklinde tanımlamıĢtır (Tanpınar, 1992: 169). Gerçekten de Sinan‟dan 

sonra gelen mimarlar, Sinan‟ın sanatını aĢamamıĢlardır; dâhi sanatkâr her zaman insanlara 

model olmaya devam edecektir.  

Mimar Sinan, Türk-Ġslâm medeniyetinin bütün değerlerini benimsemiĢ, hazmetmiĢ ve 

bunları sanatında ifadelendirmiĢ büyük bir sanatkârdır ve sanatında düĢüncelerini sembollerle 

ifade etmeye çalıĢmıĢtır. Mimar Sinan, Osmanlı kültürü içerisinde 16. yüzyılda meydana 

getirdiği muhteĢem eserleriyle insanlığa evrensel mesajlar vermiĢtir.  

Osmanlı medeniyetinin insan modeli olarak inĢâ ettiği Mimar Sinan, iĢlerini kalbinin 

süzgecinden geçirerek aklıyla yöneten ve kendini eserleriyle anlatan bir dâhidir. Aynı 

zamanda el attığı her iĢte sadece bilinenlerin en mükemmeline ulaĢarak değil, bilinmeyeni de 

maharetle icat ederek eser verebilmiĢtir. Mimar Sinan‟ın sanatında bir rakibi olmuĢtur, o kiĢi 

de kendisidir, çünkü kendisini geliĢtirip yenileyerek her zaman ortaya özgün eserler 

koyabilmiĢtir. 
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Ġstanbul ġehzade ve Süleymaniye Külliyeleri. 
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GiriĢ 

  

Bu bildiride sosyo-ekonomik kalkınmada, sermaye türlerinden biri olarak 

kavramsallaĢtırdığım dini-ahlaki sermayenin en az fiziki sermaye kadar önemli olduğu, Hz. 

Peygamber‟in örnekliğinde ortaya konulacaktır. Bu sermayenin birinci boyutu dini 

ritüellerden meydana gelirken ikincisini ahlaki aksiyon oluĢturmaktadır. Ahlaki davranıĢ 

normları aksiyonun icrası ya da “yapma” ile ilgilidir. Ancak karakter inĢası ya da ahlaklı birey 

olma yapma kadar önemlidir. Yani “yapma” ve “olma” birbiriyle yakından iliĢkilidir. Ahlaki 

davranıĢla ilgili normlarla moral karakter normlarının ana girdisini din oluĢturur. Bu süreçte 

moral örneklerin, yani hem yapma hem de olmada, oldukça önemli olduğunu belirtmekte 

fayda vardır.  

Hz. Muhammed (sav)‟in üstün ahlaka sahip olarak uyulacak en güzel bir örnek olması 

(Ahzab 33: 21) ve “sen büyük bir ahlak üzerindesin” (Kalem 68: 4) hitabına mazhar oluĢu, 

idealin reel hayatta uygulanmasına örneklik teĢkil etmesi bakımından son derece anlamlıdır. 

Ġslamiyet‟le Hristiyanlık arasındaki en önemli farklardan birini, Hz. Ġsa‟nın genç yaĢta 

çarmıha gerilmesiyle ideali realizmle buluĢturamamıĢ olması, materyalizm gibi reel hayatın 

aĢırılıklarını frenleyecek ideali uygulama örnekliğine sahip olamaması teĢkil eder. Bu 

bakımdan Kur‟an-ı Kerim‟de Hz. Peygamber “rahmeten lil âlemin” (Enbiya 21: 107) olarak 

vasıflandırılmıĢ, Kur‟anî mesaj ve peygamberi siret perspektiflerinden tüm insanlık için örnek 

alınması gereken bir peygamber olarak tavsif edilmiĢtir.  

Hz. Peygamber‟in dini, moral aksiyonlarını ve ahlaki karakterini Kur‟anî prensipler 

oluĢturur. Bu yönüyle O, hem bir öğretici rehber hem uyarıcı (Sebe 34: 28) olarak tüm 

insanlık için kıyamete kadar ahlaki örnekliğini sürdürecek bir dinamizmle örnekliğini 

koruyacaktır. Allah‟ın emrini yerine getirme fonksiyonu, Hz. Peygamber‟in vefatından sonra, 

din sosyologlarının karizmanın rutinleĢmesi dediği, Kur‟an, Sünnet ve siretin meydana 

getirdiği kurumsallaĢma yoluyla gerçekleĢecektir. Micheal H. Hart‟ın Dünya Tarihine Yön 

Veren En Etkin “100” kitabının baĢına Müslüman olmamasına rağmen ne Hz. Ġsa‟yı ne Hz. 

Musa‟yı koymayıp Hz. Muhammed (sav)‟i koyması (Hart, 2008) O‟nun “rahmeten lil âlemin” 

olarak örnekliğini teslim etme anlamına gelir. ġüphesiz bunda Hz. Muhammed (sav)‟in 

peygamberliği boyunca hem dini hem dünyevi alanda tarihte misli benzeri görülmemiĢ 

biçimdeki üstün baĢarısı önemli rol oynamıĢtır. Hz. Peygamber‟in hayatı ve öğretilerinin 

temelinde yer alan barıĢ, kardeĢlik, adalet, Ģeffaflık, sevgi, anlayıĢ ve iyi niyet gibi değerlerin 

tüm zamanlarda geçerli olarak herkes tarafından kabul edilmesi gereken bir normatif çerçeve 

oluĢu toplum hayatının sağlıklı bir biçimde sürdürülebilir kılınmasında hayati öneme haiz 

olmuĢtur. Bugün insanoğlunun din, bölge, etnisite, ırk, dil, renk gibi birçok etkene bağlı 

kalarak gruplara ayrılması ve Avrosentrik Batı‟nın öteki olarak değersizleĢtirdiği insanların 

kurtuluĢ ümidi olarak Ġslami sosyal öğretiye insanlık her zamankinden çok daha muhtaçtır. 

Batı‟nın kültürel ırkçılığı, yabancı düĢmanlığı, ayrımcılık ve Ġslamofobi gibi dünya barıĢını 

tehdit eden her türlü olumsuz faaliyetlerinin üstesinden Hz. Peygamberin siretinde somutlaĢan 

Ġslami sosyal öğreti ile gelinebilir.  

 

“Tevhid” ve “Âlemlere rahmet” Doktrini 

Ġslamiyet‟in doğuĢuna tekaddüm eden yıllarda Arabistan yarımadası, Bizans ve 

Sasani gibi iki büyük imparatorluğun kısmi etkisi altındaydı.  Ancak her iki imparatorlukta bu 

bölgede kesin bir hâkimiyet tesis edememiĢti. Bazı kabilelerle “vasallık” iliĢkisi içinde 
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kurulan ittifaklar Arabistan‟ın dolaylı yönetilmesi ve tam bir kontrolün kurulamamıĢ olması 

anlamına gelmektedir. Dolayısıyla güneyde Yemen bölgesinde kurulan krallıkların biraz daha 

karmaĢık siyasi yapısının dıĢında, Mekke, Medine ve Necd bölgesinde, Ġbn Haldun‟un nesep 

asabiyeti uygulana gelen siyasi kurum formu kabilecilik esasına dayanmaktaydı. Bu tür bir 

topluluk biçiminde kabile fertlerinin kan bağı temelinde birbirlerine kenetleniĢi söz 

konusuydu. Bir kabile mensubunun dıĢtan herhangi bir olumsuzlukla karĢılaĢması durumunda 

tüm kabile fertlerinin ona yardım etme mecburiyeti vardır. Kabile desteği çöl Ģartlarında 

ayakta kalabilmek için hayati öneme haiz olduğundan kayıtsız Ģartsız ve üst perdeden bir 

bağlılık esas olmuĢtur. Öte yandan bir baĢka genel ayrımı da Ģehirlerde oturanlar (ehlü‟l kura) 

ile ehlü‟l badiye denen göçebeler oluĢturmaktadır (Widhiyoga, 2017: 43). 

Arabistan‟da yaĢama biçimi büyük ölçüde iklim, bitki örtüsü ve su kaynakları gibi 

fiziki Ģartlar tarafından Ģekillenmekteydi. Yemen, Hadramevt ve Asir gibi Arabistan‟ın güney 

bölgeleri diğer bölgelere göre iklim Ģartlarının biraz daha iyi olmasından ve eski çağlardan 

beri geliĢtirilen sulama tekniklerinden dolayı tarımsal geliĢmeye imkân tanımıĢtır (Watt, 

2016: 26). Ayrıca bu bölgelerde çeĢitli meslek ve zenaat kolları geliĢmiĢtir.  YaĢama 

biçimindeki değiĢiklikler bir anlamda kabilelerin benimsediği siyasal kurum formunu 

belirlemiĢtir. Yemen gibi su kaynaklarının biraz bol olduğu bölgelerde daha 

karmaĢık(complex) siyasal kurumlar geliĢmiĢtir. Hayatın çetin coğrafi Ģartlar altında 

sürdürüldüğü, suyun ve diğer hayati kaynakların kıt olduğu bölgelerde kabilecilik temel 

siyasal kurum biçimi olarak öne çıkmıĢtır. Kabileler de daha komplike siyasi kurumlara 

nazaran hukuk ve düzeni sağlama vasıtası olarak özel bir kurumsal yapı oluĢturulamamıĢtır.  

Ünlü Müslüman sosyolog ve tarih felsefecisi Ġbn Haldun‟un yaĢama içimini belirlemek üzere 

yaptığı bedevi kültür-haderi kültür ayrımı çerçevesinde birbiriyle etkileĢimci iliĢkiye 

girmeleri, alt yapının üst yapı kurumları üzerinde etkili olduğu ve coğrafyanın 

belirleyiciliğine yaptığı vurgu çerçevesinde geliĢtirdiği açıklama modeli bu süreci 

anlamamıza yardım eder (Kiraz, 10 Temmuz 2018). 

Hz. Peygamber, Güneyden Kuzeye ve Doğudan Batıya giden ticaret yolları üzerinde 

bulunan Mekke‟de doğmuĢtur. Aslında Hicaz bölgesi biraz önce sözünü ettiğimiz iki 

imparatorluktan hiçbirinin tam kontrolü altında değildi. Bu yüzden Mekke‟de yönetim Ģeklini 

KureyĢ kabilesinin liderliğinde kabilecilik esası belirliyordu. Yani siyaset kurumu biraz 

komplike olan iki imparatorluk yapılarındaki yönetim biçimini benimsememiĢti. Bu 

bakımdan Hz. Peygamber, ticaret, sanat ve medeniyet merkezlerine uzak, nispeten tecrit 

edilmiĢ bir coğrafyada, Mekke ve civarında hayli saygın HaĢimoğulları klanına mensup olsa 

da daha doğmadan babasını ve altı yaĢında da annesini kaybetmesinden dolayı (Ramadan, 

2007: 15) sosyo-ekonomik bakımdan çok da iyi olmayan bir aile ortamında ilk çocukluk 

yıllarını geçirmiĢtir.  

Hz. Muhammed (sav), dünya dinlerinin birçoğunun ortaya çıkıĢında görüldüğü gibi 

kaotik bir ortamda doğmuĢ, sosyo-ekonomik ve politik bakımdan oldukça sorunlu bir 

coğrafyada Allah tarafından peygamber olarak seçilmiĢtir. Ġnsanoğlu, Ġlahi rehberin ıĢığından 

yoksun olduğu zaman ve yerde, hep yeni bir peygamberin geliĢine olan ihtiyacı tecrübe 

etmiĢtir. Böyle durumlarda Allah‟ın emirlerini insanlığa yayan ve onları karanlıktan kurtaran 

bir yol gösterici olarak peygamberler gönderilmiĢtir. Hz. Peygamber, insanlığın böyle bir 

uyarıcıya ihtiyaç duyduğu bir dönemde Allah‟ın sonsuz inayetinin ve rahmetinin tecellisi 

olarak insanlığa kıyamete kadar hidayet rehberi olacak ve onları cahiliye karanlığından 

Ġslam‟ın aydınlığına çıkaracak bir üstün ahlak örneğidir (Shakir, 2009: 72). Ġlk yıllarda az 

sayıda Hristiyan, Yahudi ve ZerdüĢt inancına sahip olanlarının yanında çoğunluğu pagan 

inanca sahip Mekkeli müĢriklerin inanç ve dini pratiklerini eleĢtirmesinden vazgeçmesi için 

eza ve cefayla karĢılaĢmıĢ, hatta sembolik Ģiddetten fiziksel Ģiddete kadar, davasından 

vazgeçmesi için teklif edilen çeĢitli dünyalıkları bir kenara iterek hayatı hep dik duruĢ 

sergileyerek geçmiĢtir.  

Hz. Peygamber‟in hayatının en temel özelliği, insanları Allah‟ın birliğine davet 

etmesidir. Yani Ġslam‟ı tebliğ etmeye baĢlamısıyla birlikte dar kabile bağları yerine daha 

evrensel medeni bir toplum oluĢturma yönünde yoğun bir çaba içerisine girmesidir. Mekke  
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döneminde, tevhid prensibi Ġslam‟ın ilk yıllarında en temel Ġslami doktrini oluĢturmuĢtur. Bu 

anlayıĢın Kur‟anî temeli Ġhlas suresinde (112: 1-4)  açık bir biçimde görülmektedir. Tevhid 

doktrinin verildiği bu surede, “De ki; O Allah birdir, Sameddir, Kendisi doğurmamıĢtır ve 

doğurulmamıĢtır. Hiçbir Ģey O‟nun dengi olmamıĢtır.” buyurulmaktadır. Allah‟ın birliği ve 

eĢinin benzerinin olmaması, yani tevhid ilkesi, Ġslam‟ın evrenselliğine, kimsenin ırkına, 

sosyal veya kültürel arka planına bakılmamasını iktiza eder.  „Allah‟ın birliği‟ anlamındaki 

“tevhid” doktrini bir yönüyle Ġslam‟ın evrensel bir toplum oluĢturma ve evrensel bilinç 

geliĢtirme anlayıĢı çerçevesinde, o tüm insanların bir arada yaĢamak üzere yaratıldığı 

Ģeklindeki Ġslami öğretinin toplumsal düzeyde pratize edilmesidir. Kur‟an-ı Kerim‟de 

insanlığın birliğini vurgulayan ayetler vardır. Hucurat suresi 49/13. ayette mealen “Ey 

insanlar, biz sizi bir erkek ve bir diĢiden yarattık ve birbirinizi tanımanız için sizi milletlere ve 

kabilelere ayırdık. Allah yanında en üstün olanınız, (Allah‟ın buyrukları dıĢına çıkmaktan) en 

çok korunanızdır. Allah bilendir, haber alandır.” buyurulmaktadır. Müfessirler bu ayetin 

pagan KureyĢ üzerine Müslümanların kesin zaferinden sonra, kabileler arasında yaygın olan 

nesep asabiyetinin kaldırıldığının ilanı olarak nazil olduğunu belirtmiĢlerdir. Mekke‟nin 

fethinde Hz. Peygamber, siyahi ve eski bir köle olan Bilal-i HabeĢi‟nin ezan okumasını 

istemiĢtir. Böylece bu imtiyazlı görevin, annesinin zenci olmasından, derisinin rengi ve 

statüsünden dolayı alay edilen ve aĢağılanan Bila-i HabeĢi‟ye tevdi edilmesi Ġslam‟ın ırkçı 

davranıĢları yasakladığını gösterir. Hucurat suresinin 13. Ayetinde bir baĢka bakımdan, 

bedeviyetten hadariyete geçiĢin zaruretine iĢaret vardır. Ġnsanların birbirleriyle iletiĢim 

kurmaları kabilecilik yoluyla değil, medeni imkânlar yoluyla mümkündür. O halde Ġslami 

literatürde ahlaki yozlaĢma anlamında kullanılan cahiliye anlayıĢından ya da kabilecilik 

esasına dayanan topluluk tipinden medeni yeni topluma geçiĢin imkânlarını araĢtırmak 

gerekir. Yine bu konuda Allah‟ın insanı topraktan yarattığı ve toprakta yaĢattığı ayeti de  

(Hud 11: 61) insanların yaratılıĢ gayelerinden birinin yeryüzünü mamur hale getirmek 

olduğunu açıkça göstermektedir. Enbiya suresinin 105. Ayetinde “ …yeryüzüne ancak iyi, 

salih kullarım mirasçı olur.” buyurulmuĢtur. Birçok Ġslam âlimi burada geçen “Salih” 

kelimesinin yararlı, çalıĢkan, dünyayı imar eden kimseler anlamına geldiğini belirtmiĢtir 

(Kozak, 1984: 228). Salih amelle iliĢkili bir diğer kavram da “takva”dır. Ġlahi emirlerin 

hayatın tüm alanında gözetilmesi anlamındaki “takva” ile müminlerin davranıĢlarına bir ölçü 

getirilmektedir. Yani takva sosyal davranıĢın ölçüsü, iyi iĢler yapmanın motivasyon kaynağı 

olmuĢtur. Al-i Ġmran 4: 133-136. ayetlerde hangi davranıĢların takva kapsamında 

değerlendirileceği gösterilmiĢtir: “Rabbinizden bir bağıĢa ve geniĢliği göklerle yer arası 

kadar olan, takva sahipleri için hazırlanmıĢ bulunan cennete koĢun. O (takva sahibi ola)nlar 

bollukta ve darlıkta Allah için harcarlar, öfkelerini yutkunurlar, insanları affederler. Allah da 

güzel davranıĢları sever ve onlar bir kötülük yaptıkları ya da nefislerine zulmettikleri zaman, 

Allah‟ı hatırlayarak hemen günahlarının bağıĢlanmasını dilerler. Günahları da Allah‟tan 

baĢka kim bağıĢlayabilir? Ve onlar bile bile yaptıklarında ısrar etmezler.” Bu ayetin, 

Ġslam‟da insanlığın evrensel kardeĢliğine vurgu yapan güçlü mesaj içerdiğini de belirtmek 

gerekir.  

Ġslamiyet‟in birkaç asır içinde nesep aidiyetine dayalı siyasal formdan kurtulup, 

küresel bir toplum ya da büyük bir Ġslam ümmeti haline gelmesinde bu Kur‟anî ruhun Hz. 

Peygamber tarafından hayata geçirilmesinin etkili olduğu görülmüĢtür.  Lokal kabilevi 

yapıdan kurtulup evrensel topluma dönüĢüm, Mekke‟de Hz. Peygamber Ġslam‟ı tebliğe 

baĢladığı ilk dönemlerde kabilevi örf adetten dolayı çok fazla tepkiyle karĢılaĢmadı. Kabilevi 

yapılanmanın inanç yönü, lokal idoller kültü biçiminde bir politeizm görünümündeydi 

(Ramadan, 2007). Ne zamanki Mekke'de etkili olan putperestliğe ve çok tanrıcılığa meydan 

okuması ve tevhid doktrinin ısrarla ve tavizsiz uygulamaya konulmasıyla birlikte dozu her 

geçen gün artan ve hicretle sonuçlanan bir düĢmanlığın baĢladığını söyleyebiliriz.  

Hz. Peygamber‟in kendisine yöneltilen her türlü Ģiddete karĢı, Allah tarafından 

mükâfatlandırılacağına dair kesin imanı, yani dünyevi menfaatlere karĢı cenneti satın alması 

(ticare ma‟ rabbina), ahiret yurdunu gözetmesi, O‟nu müminlerin benimsemeleri gereken 

numune-i imtisal konumuna yükseltmiĢtir. Bu konuda Allah Teâla Ģöyle buyurmaktadır:  
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“Allah müminlerden mallarını ve canlarını cennet kendilerinin olmak üzere satın 

almıĢtır. Allah yolunda savaĢırlar, öldürürler ve öldürülürler. Bu, Allah‟ın üzerine bir 

borçtur. Gerek Tevrat‟ta, gerek Ġncil‟de, gerek Kur‟an‟da (Allah yolunda çarpıĢanlara cennet 

vadetmiĢtir.). Allah‟tan daha çok ahdini yerine getiren kim olabilir? O halde O‟nunla 

yaptığınız bu alıĢveriĢinizden ötürü sevinin. Gerçekten bu büyük bir baĢarıdır.”(Tevbe 9: 

111). 

Dünya barıĢını ve evrensel birliği sağlama ve küresel bir bilince ulaĢma hususunda 

Kur‟an ve Hadis referanslı Ġslami öğreti tüm insanlık için bir rehberdir. Hz. Peygamber‟in bu 

süreçte bir “norm giriĢimcisi” (Widhiyoga, 2017: 75) olarak evrensel barıĢ ve adaletin 

tesisinde örnek olması, Ġslami terminolojide “rahmeten lil âlemin” doktrini olarak bilinir. 

Enbiya suresinin 107. Ayetinde mealen “(Ey Muhammed), biz seni ancak âlemlere rahmet 

olarak gönderdik.” Ģeklindeki Kur‟anî öğretide açıkça dile getirilmektedir. Bu ayet Hz. 

Peygamber‟in mevcut dar kabilecilik bağlarından kurtulup evrensel bir toplum inĢa etme 

yönünde önemli bir motivasyon kaynağı olmuĢtur. ġüphesiz statükonun sürdürülmesinden 

yana olan KureyĢ‟in ileri gelenleri bu inĢa sürecine Ģiddetle karĢı çıkmıĢ ve Hz. Peygamber‟in 

etkisini kırmak için her yola baĢvurmuĢtur.  Bu süreçte Hz. Peygamber, Arabistan‟ın çeĢitli 

bölgelerine elçiler göndererek ya da mektuplar yazarak yılmadan, sabırla ve cesaretle ilahi 

vahyi insanlara tebliğ etmede ısrarlı tutumunu sergilemiĢtir. Peygamber olmanın yanında 

vahyi iyi okuyup analiz ederek siyasi iliĢkileri de oldukça rasyonel bir Ģekilde yürütmüĢtür. 

Bu münasebetle o zamanki adıyla Yesrib‟e gönderilen elçinin sıcak karĢılanması ve Hz. 

Peygamber‟in destekleneceğine dair söz verilmesi neticede yeni bir Ġslami toplumun 

inĢasında önemli bir fırsat olarak görülmüĢ, artık politikalar bu yeni durum üzerine 

yoğunlaĢtırılmıĢtır. Ġslami terminolojide Hicret olarak bilinen bu kutsal göçün icrasıyla Ġslam 

tarihinde önemli bir sayfa açılmıĢ, evrensel Ġslami Ģuurun reel hale gelmesinin önemli bir 

adımı atılmıĢtır. 

 

  

Hicret ve Yeni Toplum ĠnĢası 

 

Hz. Peygamber, Yesrib‟e Mus‟ab b. Umeyr‟i Ġslami doktrini halka öğretmek ve 

onlara pratik rehberlik yapmak üzere „elçi‟ olarak göndermiĢti. Musab‟ın Medine‟de Ġslam‟ı 

tebliğe yönelik faaliyetleri fayda vermiĢ ve kısa zamanda Ġslamiyet‟e sempati duyanlar ve 

Müslüman olanların sayısı artmıĢtı. Böylece Medine‟ye hicretin alt yapısı hazırlanmıĢtı 

(Shakir, 2009: 92).  Ġslam, Müslümanlar arasında evrensel bilinci oluĢturma adına genel 

ilkeler koymuĢtur. Hz. Peygamber “rahmeten lil âlemin” olarak, daha Mekke‟de KureyĢ‟in 

kabilevi yapısını yıkıp, bunun yerine daha evrensel vizyonlu bir toplum oluĢturma gayreti 

içerisine girmiĢtir. Bu süreçte Hicret, Ġslam‟ın geleceği noktasında oldukça önemli rol 

oynamıĢtır. 

Hicret, insanların yerlerini yurtlarını terk ederek baĢka bir yere yerleĢmesi ya da 

köklerinden koparak yeni coğrafyalara göç etmesi anlamına gelen, dini bir görev misyonunun 

içkinliği ile karakterize olan Ġslami bir terimdir. BaĢka bir yere yerleĢmek üzere mevcut 

yaĢama alanını bırakma ya da sosyo-ekonomik ve siyasal Ģartların zorlamasıyla meydana 

gelen alelade göçten oldukça farklı olan Hicret, „sui generis‟ bir olgu olarak tarihte yaĢanan 

birçok göç tecrübesinden oldukça farklı bir anlam ve içeriğe sahiptir.  

Müslümanlar arasında dar kabile bağlarını yıkmada ve zihinlerde oldukça geniĢ bir 

topluluğun mensubu olmaya yönelik olarak Ġslami bilinç oluĢturmada temel rol oynamıĢ 

önemli Ġslami kavramlardan biri Hicrettir (Widhiyago, 2017: 63). Hz. Peygamber, Ġslam‟ın 

daha erken safhasından itibaren Mekkeli müĢriklerin çok tanrıcılığını ve putperestliğini 

reddetmesiyle statükonun devamından yana olan ve mevcut pagan inanç sisteminden 

yararlanan KureyĢ kabilesinin ileri gelenleriyle çok ciddi problemler yaĢamıĢtır.  

Zaman içerisinde Müslümanların Mekke‟den baĢka bir Ģehre göç etmelerine neden 

olacak KureyĢ baskısı iyice artmıĢtı. Arap kabilelerinin dar görüĢlülüğünü ve lokalitesini 

yıkmaya yönelik bir sürecin baĢlangıcı olan bir olgu olarak Hicret sayesinde Ġslami değerlere  
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bağlı yeni bir toplumsal düzenin inĢası mümkün olmuĢtur. Bu yeni düzende Müslümanlar 

kabile bağlarıyla iliĢkilerini keserek din kardeĢliğine dayalı yeni bağlar oluĢturmuĢlardır. 

Ünlü sosyolog Durkheim‟in modern toplumun, normların ya da örüntü devamlılığının ifadesi 

olarak kavramsallaĢtırdığı kolektif bilincin veya Ġbn Haldun‟un sebep asabiyeti dediği 

sosyolojik çerçevenin, Hz. Peygamber tarafından oluĢturulduğu anlaĢılmaktadır. Hicretten 

hemen sonra KureyĢ‟in düĢmanlıkları hayli yoğunlaĢmıĢtır. Sonuçta Medine‟de doğan Ġslami 

Ģehir devletine karĢı KureyĢ saldırıları netice vermeyince, Hz. Peygamber‟e karĢı savaĢmak 

üzere Arabistan‟ın çeĢitli bölgelerinden kabileler kıĢkırtılmıĢtı. Tüm bu düĢmanlıklara rağmen 

Hz. Peygamber, hiçbir zaman onlara karĢı düĢmanca bir tavır içerisinde olmamıĢtır (Shakir, 

2009: 93). 

Hicret, cahiliyenin terkedilerek Nebevi ahlaka(Martı, 2014), bedeviyetten haderiyete 

geçiĢin ilk adımı olarak Medine‟de yeni bir sosyo-politik organizasyonun teĢekkülüne imkân 

hazırlamıĢtır. Hz. Peygamber‟in Muhacir, Ensar, Yahudi ve çeĢitli pagan gruplardan oluĢan 

eski adıyla Yesrib, yeni adıyla Medine‟de yeni bir düzen oluĢturmasında, sermaye türlerinden 

biri olan sosyal sermayenin zenginliği önemli rol oynamıĢtır. Bir norm giriĢimcisi olarak Hz. 

Peygamber, Ġslami öğreti ve değerlerin yansımasından baĢka bir Ģey olmayan “normatif 

yapı”yı meydana getirmiĢtir. Bu normatif çerçeve sosyal sermayenin zenginliğine bağlı olarak 

yeni bir toplumun geliĢmesine katkı sağlamıĢtır. BaĢta güven olmak üzere değerlerle grupsal 

ağlardan oluĢan sosyal sermaye, Hz. Peygamber örnekliğinde, Ġbn Haldun‟un ifadesiyle 

iktidarı ele geçiren bir kabilenin üstünlüğü inancına dayanan “nesep asabiyeti”, dini inanç ve 

değerlerin oluĢturduğu sebep asabiyetine dönüĢtürülmüĢ ve böylece yeni bir medeni toplum 

tipinin doğmasına yol açmıĢtır. Ġbn Haldun‟a göre asabiyet, biz duygusu olarak bir yandan 

grupsal bağlılığı ve dayanıĢmayı diğer taraftan da ortak değerler uğruna aksiyonu içeren bir 

analitik sosyolojik kavramdır (Kozak, 1984: 53). Genelde asabiyet denilince kabile bağlılığını 

nesep, soy sop temelinde benimseyen bir topluluk ruhu ve dinamizmi anlaĢılmaktadır. 

Bilindiği gibi Mekke ve Medine ne Bizans‟ın ne de Sasani imparatorluklarının 

doğrudan kontrolü altında olmadığından siyasi kurum formu, kabilevi niteliğini hep 

korumuĢtur. Kabilevi yönetim tarzı dar ve lokal bir çevre ile içe kapanık iliĢkilere dayalı bir 

model olarak gelenekselleĢmiĢ bir siyasi yapıdır. Hz. Peygamber‟in Medine‟de uygulamaya 

koyduğu ve hukuki ilkelerini „Medine Vesikası‟nın oluĢturduğu yönetim biçimi Kur‟anî 

prensiplere referansla beĢeri hukuki düzenlemeler olarak görülmelidir. Kur‟an‟da Ģöyle 

buyurulmaktadır: “De ki: Ben de ancak sizin gibi bir insanım. Bana ilahınızın bir tek ilah 

olduğu vahyolunuyor. Kim Rabbine kavuĢmayı arzu ediyorsa iyi iĢ yapsın ve Rabbine yaptığı 

ibadete hiç kimseyi ortak etmesin” (Kehf 18: 110; krĢ. Fussilet 41: 6). Bir hadiste de Ģöyle 

buyuruluyor: “Ben de sizin gibi bir insanım. Sizin unuttuğunuz gibi ben de unuturum.” 

(Buhari, Salat, 31). Tarihte ilk yazılı anayasa dokümanı olan Medine Vesikası, çeĢitli 

inançlara mensup olanların inanç ve pratiklerini yerine getirmede özgür olmalarını güvence 

altına alan çok kültürlülük modelinin prototipidir (Maina, 2015: 177). Hz. Peygamber 

önderliğinde yeni doğmuĢ olan Medine Ģehir devletinde Müslümanlarla gayr-i müslim nüfus 

arasında inanç farklılıklarına rağmen bir ümmetin fertleri olarak kabul edilmiĢtir (Widhiyago, 

2017). Böylece hukukun üstünlüğü, kanun önünde herkesin eĢit olması ve adaletin sağlanması 

noktasında vatandaĢlık esasına dayalı bir yönetim biçimi tesis edilmiĢtir. Daha doğrusu hangi 

inanca mensup olursa olsun tüm toplum fertleri için hukukun üstünlüğü prensibinin sağlandığı 

adil bir toplum oluĢturma, Hz. Peygamber örnekliğinde takip edilmesi gereken bir vizyondur 

(Davis & Winn, 2017: 24). Bu tür yönetim Ģeklinde gayr-i Müslimlere karĢı ayrımcılık Ģöyle 

dursun, nitelikli ve ehil olan Yahudi ve Hristiyanlar hem yönetimde hem diplomatik alanlarda 

istihdam edilmiĢlerdir (Hamid & Mydin, 2009: 166). 

 Hz. Muhammed (sav), Kur‟anî mesajın ıĢığında toplumda barıĢ ve adaletin tesisine 

yönelik her türlü gayreti sarfetmiĢtir. BarıĢın ve adaletin tahakkukuna odaklanan yönetim 

tarzında Hz. Peygamber, Mekke‟nin 630 yılında fethedilmesinden sonra bunun pratiğini 

uygulamalı olarak göstermiĢtir (Hamid & Mydin, 2009: 68). Mekkeliler kendilerini hicrete 

zorladıkları Müslümanların kendilerine karĢı intikam duygularıyla hareket edeceklerini 

zannetmelerine karĢılık Hz. Peygamber, bugün merhamet günüdür, bugün Allah‟ın  
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KureyĢlileri Ġslamiyet‟le güçlendirdiği bir gündür buyurarak her türlü önyargıları boĢa 

çıkarmıĢtır. Hz. Peygamber‟in siret ve pratiklerinde içkin Ġslami öğretilerin ruhu çerçevesinde 

Allah‟a teslimiyet, Allah sevgisi ve insanlığa hizmet olarak özetlenebilen Nebevi ahlakın bu 

süreçte eksiksiz uygulanması, bugün müminler tarafından tavsiyeden ziyade bir görev olarak 

anlaĢılmalıdır. Bu amaca yönelik olarak Hz. Peygamber‟in Kur‟an ıĢığında ortaya koyduğu ve 

kiĢiliğin dört boyutu olarak belirlenen hususlar; motivasyonel yapı, davranıĢ kuralları, kurum 

ve politikalar Medine‟de kısa zamanda sosyo-ekonomik geliĢmeyi sağlayan unsurlar olarak 

üzerinde durulmalıdır (Sadr, 2015: 400). Medine‟de Hz. Peygamber, müminlerin moral 

motivasyonunu ve performansını artıracak toplumsal dönüĢümü sağlamıĢtır. Bireylerde ve 

sosyal sistemlerde değiĢime yol açan bu dönüĢtürücü liderlik yoluyla temel ilkelerin 

sosyalizasyon süreciyle (Sadr, 2015: 400) yeni kuĢaklara aktarılmak suretiyle sağlıklı 

toplumun inĢası mümkündür.  

RaĢidun döneminin ikinci halifesi Hz. Ömer ve iyi kötü arasında ayrım yapan 

anlamında Ömerü‟l Faruk, 637 yılında Kudüs‟ü fethettikten sonra beklenenlerin aksine kiĢisel 

güvenlik, mülkiyet hakkı, inanç ve ibadet özgürlüğü, zorla din değiĢtirme faaliyetine karĢı 

çıkma gibi temel hak ve özgürlükleri korumuĢtur. Hz. Ömer döneminde fethedilen Ģehirlerle 

ilgili genel beklentinin değiĢen durumlarda yağma, tecavüz, köleleĢtirme, katliam gibi 

insanlık dıĢı uygulamalarına karĢı fevkalade ilerici bir politika izlenmiĢtir (Winn, 2017: 26). 

Bu Ģekilde geliĢme gösteren yeni siyasi kurum formu, bilahare Ġslam temel insan hakları 

biçiminde somutlaĢmıĢtır. Siyasi birimin güvencesi altına alınan bu temel haklar; yaĢama 

hakkı, din özgürlüğü, düĢünce özgürlüğü, aile ve nesli koruma, mal ve serveti koruma, 

Ģeklinde belirtilmiĢtir. Bu temel hak ve özgürlüklerin bihakkın yerine getirilmesiyle dünyanın 

ayette belirtilen “rahmeten lil âlemin” Ģartına ulaĢacağını söyleyebiliriz. Tüm dünyada bu beĢ 

temel hakkın egemen olduğu Ģartların oluĢmasıyla rahmet tecelli edecektir (Widhiyago, 2017: 

58). 

Tüm peygamberlerin sonuncusu olarak gönderilen Hz. Peygamber, Ġslam‟ın rahmetini 

tüm dünyaya yaymak için KureyĢ‟in ötesindeki tüm kabilelere ve milletlere ya bizzat 

ziyaretler yaparak, elçiler göndererek ya da diplomatik yollardan bu misyonu samimi bir 

Ģekilde yerine getirmiĢtir. Her Müslümanın Hz. Peygamber‟in buyruklarına itaat etmesi ve her 

kararına tereddütsüz saygı göstermesi gerekir (Salihuddin & Husain, 2015: 289). Allah Ģöyle 

buyurmaktadır: “Allah ve Resulü, bir iĢte hüküm verdiği zaman, artık inanmıĢ bir erkek ve 

kadına, o iĢi kendi isteklerine göre seçme hakkı yoktur. Kim Allah‟a ve Resulüne karĢı gelirse, 

apaçık bir sapıklığa düĢmüĢ olur.” (Ahzab, 33: 6). O‟nun örnekliğini kabul etmiĢ müminler 

olarak bugün dünyada Ġslam‟ın temel prensiplerini her türlü araçlardan yararlanarak yayma 

yönünde gayret etme sorumluluğunu hatırlatmak isterim. 

Adaletin tesis edilmesinde ayet ve hadisler yol göstermektedir: “Ey iman edenler! 

Adaleti titizlikle ayakta tutun. Allah için Ģahitlik edenler olun, kendinizin, ana babanızın ve 

yakınlarınızın aleyhine bile olsa, (Ģahitlik ettiğiniz kimseler) zengin veya fakir de olsalar 

(adaletten ayrılmayın). Çünkü Allah, ikisine de daha yakındır. Öyle ise keyfinize uyarak 

doğruluktan sapmayın. Eğer (Ģahitlik ederken dilinizi) eğip bükerseniz, ya da doğruyu 

söylemezseniz, muhakkak ki Allah yaptıklarınızı haber almaktadır.” (Nisa 4: 135). Bir hadiste 

de Ģöyle buyuruluyor: “Ġçinizden kim kötü bir durumla karĢılaĢırsa onu ilk önce eliyle 

değiĢtirsin(iyiye, güzele). Buna gücü yetmezse, diliyle değiĢtirsin. Buna da güç yetiremiyorsa 

kalbiyle değiĢtirsin(iyi ve güzelin ne olduğunu vicdanına, aklına, gönlüne onaylatsın)..” 

(Müslim, Ġman, 78). Hz. Peygamber, ümmetine neyi yapmalarını söylediyse muhakkak onları 

hayatında tatbik etmiĢtir. Ġnsanları daima iyi iĢler yapmaya teĢvik etmiĢ, kötülüklerden 

sakınmaları hususunda uyarmıĢtır. Kur‟an-ı Kerim‟in rehberliğinde kelimelerini fiiliyata 

dökerek, bıkmadan usanmadan söz ve eylemleriyle insanlara örnek olmuĢtur. Hz. Peygamber, 

insanları uyarma ve eğitme görevini her zaman ve mekânda yerine getirmiĢtir (Khan, 2016: 

52). 
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Üstün/Güzel Ahlak ve Dini-Moral Sermaye 
  

Hz. Peygamber, Mekke‟de mücadele, eza ve cefa ile geçirdiği 13 yıllık peygamberlik 

sürecinden sonra Medine‟ye hicret etmiĢti. Medine‟ye hicret eden Müslümanların yani 

muhacirlerin ekonomik durumları iyi olmadığından Hz. Peygamber‟in „kardeĢlik‟ hukuku 

çerçevesinde paylaĢım ile ilgili düzenlemeleri adil bir toplum oluĢturmaya yönelikti. Bu 

süreçte KureyĢ liderliğindeki Mekke müĢriklerinin Müslümanlara karĢı düĢmanlıkları her 

geçen gün giderek artmaktaydı. SavaĢlara varan düĢmanlıkların temelinde Müslümanların 

kısa zamanda müreffeh bir toplum yapısına doğru hızla ilerlemesi yatmaktadır. Medine Ģehir 

devletinde Müslümanların ekonomik yönden baĢarılı hale gelmesinde birçok faktörün yanında 

beĢeri sermaye zenginliğinin payı büyüktür (Sadr, 2014: 399-400). 

Fiziki sermayenin yanında farklı sermaye türlerinden biri olan beĢeri sermaye 

Ġslam‟ın erken döneminde Müslümanların kısa zamanda ekonomik baĢarı elde etmesinde 

önemli bir girdi olarak görülmelidir. Ġslamiyet‟in eğitim ve insan sağlığının geliĢmesine önem 

vermesi, yani beĢeri sermayenin zenginleĢtirilmesine yönelik çabaları teĢvik etmesi 

Medine‟de Müslümanların kısa zamanda sosyo-ekonomik refaha kavuĢmasında önemli rol 

oynamıĢtır. Hz. Peygamber Kur‟an‟ın rehberliğinde akıl, irade ve Ģuraya dayalı 

düzenlemelerle güçlü moral-etik değer vurgusuyla adil bir çevre oluĢturmuĢtur. Hz. 

Peygamber‟in Medine Ģehir devletinin siyasi lideri olarak örnekliğinde etik-moral boyut 

daima göz önünde bulundurulmalıdır. Ekonomik kalkınmada birçok faktör Ģüphesiz önemli 

rol oynar. Hatta bunlardan biri üzerine yoğunlaĢmak diğerlerinin önemsiz olduğu anlamına 

gelmez. Ancak bu süreçte yeni ekonomik ve sosyal kurumların tesis edilmesi hayırlı ümmet 

olmanın ölçüsü olarak insanların iyiliği için çok çalıĢmanın (Al-i Ġmran 3: 110) emredilmesi 

gibi teĢvik ediciler, Allah‟ın vazettiği adalet ve hukuk çerçevesinde oluĢturulan davranıĢ 

kuralları ve Hz. Peygamber tarafından benimsenen politikalar beĢeri sermayenin 

oluĢturucuları olarak kavramsallaĢtırılabilir.  

Hz. Peygamber‟in Medine‟de din özgürlüğü kapsamında değerlendirilebilecek 

prensipleri vaz etmesi ekonomik özgürlüğe yol açmıĢ, ekonomik baĢarıya katkı sağlayan 

niteliklerin kazanılmasını teĢvik etmiĢtir. Hem güven, birlikte çalıĢma, iliĢki ağları, 

dayanıĢma, çalıĢkan ve gayretli olma gibi unsurların oluĢturduğu sosyal sermaye hem de 

eğitimli, becerikli, tecrübeli ve nitelikli olmaya dayalı beĢeri sermaye (Demir, 2013: 166) 

Medine Ģehir devletinin sosyo-ekonomik bakımdan kısa zamanda baĢarılı olmasında etkili 

olmuĢtur. Güzel ahlakı tamamlamak üzere gönderilen Hz. Peygamber‟in ahlaki örnekliği 

çerçevesinde günümüzde toplumsal dönüĢümü sağlamada beĢeri ve sosyal sermaye 

türlerinden esinlenerek dini-moral sermaye türünü geliĢtirebiliriz. Bu sermayenin birinci 

boyutu dini pratik ve ritüellerden meydana gelir. Bireylerin ve toplumların hayatında dini 

ritüeller, gündelik dini pratikler ve yıllık kutlamalardan, önemli geçiĢlere ve zaman zaman 

meydana gelen krizlere kadar, hayatın her yüzünü kuĢatır. Dini aksiyon aynı zamanda, iman 

ve amel arasındaki bağa iĢaret eder ve dini ritüel dünyanın derinlikleri ile ilgili anlamalarımızı 

ifade eder. Bir toplumun dünya görüĢünü ve kâinattaki nihai düzeni anlamamıza yardım eder. 

Dini ritüeller kültürel mirasımız ve tarihimizle bağ kurmamızı sağlar.   

Ahlaki geliĢme, moral bilinçlilik, erdem ve ahlaki kiĢilik inĢası, kısaca moral davranıĢ 

normları ya da moral “oluĢ” daima örnek Ģahsiyetlerin önderliğinde geliĢir. Bu yüzden tüm 

iĢlerinde ve davranıĢlarında yani dini-ahlaki yapma ve oluĢ sürecinde takip edilmesi gereken 

örneklik olarak Hz. Peygamber, Kur‟an-ı Kerim‟de Ģöyle buyurulmaktadır: “Andolsun 

Allah‟ın elçisinde sizin için, Allah‟ı ve ahireti arzu eden, Allah‟ı çok anan kimseler için 

(uyulacak) en güzel bir örnek vardır (savaĢta sebat, güçlüklere dayanma, azim ve irade, üstün 

ahlak hep O‟ndadır).” (Ahzab, 33: 21). 

Hz. Peygamber, hangi haleti ruhiye içinde olursa olsun, her zaman doğru davranıĢı 

sergileyerek üstün bir ahlak üzerinde olduğunu göstermiĢtir. Allah‟ın “Ve sen, büyük bir 

ahlak üzerindesin.” (Kalem, 68: 4) hitabına mazhar olan Hz. Peygamber, gündelik hayatında 

Kur‟an‟ın canlı temsilcisi olarak tüm insanlık için örnek kiĢiliğe sahip olmuĢtur. Hz. AiĢe, Hz. 

Peygamber‟in hayat biçimi hakkında ki suale muhatap olduğunda, O‟nun ahlakının Kur‟an 

olduğu cevabını vermiĢtir. Hz. Peygamber‟in rehberliğinde Medine‟de kısa zaman diliminde 
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gerçekleĢtirilen sosyo-ekonomik geliĢmiĢlik düzeyinde dini-moral sermayenin katkısının çok 

fazla olduğunu belirtmek isterim. Günümüzde de bu tür sermaye formunun çeĢitli ekonomik 

krizlerin üstesinden gelmede önemli rol oynayacağına Ģüphe yoktur.  

  

Sonuç Yerine 

  

Hz. Peygamber, hem âlemlere rahmet olarak gönderiliĢi hem üstün ahlakı ve güzel 

örnek oluĢuyla bireysel ve toplumsal seviyede Müslümanlar, hatta tüm insanlık için uyulması 

gereken bir örnekliktir. Hz. Peygamber‟in hayatında müĢahhaslaĢan Nebevi ve beĢeri 

prensipler, eĢitlik ve adalet temelli sağlıklı toplumsal yapının oluĢmasında birincil öneme 

haizdir. Sırası gelmiĢken Nebevi paradigmanın muhafazasında ve uygulamaya konulmasında 

Ġlahiyat Fakültelerinin önemli rolüne vurgu yapmak isterim.  

Dünyanın en etkili kiĢileri listesinin baĢına Hz. Muhammed (sav)‟i koyan Micheal 

Hart (2008), mütevazı geçmiĢi olan Hz. Peygamber‟in hem dini hem dünyevi bakımdan diğer 

tüm kiĢilere kıyasla olağanüstü baĢarılara sahip olduğunu söylemektedir. Ġlahi mesajın pratik 

tezahürü ve takip edilmesi gereken örnekliği olarak Hz. Peygamber, diğer insanlar gibi 

beĢerdir. Ancak kendi dıĢındakiler, O‟nun beĢeri niteliklerinden belki yalnız küçük bir 

bölümünü sergileyenlerde dahil hiçbiri O‟nunla mukayese  edilemezler. Bugün vefatından 14 

asırdan fazla bir zaman geçmesine rağmen Hz. Muhammed(sav)‟in etkinliği ve gücünden 

hiçbir Ģey kaybetmediğini belirtmek isterim.  

Ahzab suresinin 40. ayetinde mealen Hz. Muhammed(sav)‟in Allah‟ın Resulü ve 

peygamberlerin sonuncusu olduğu, Allah tarafından sarahaten bildirilmiĢtir. Ġnsanlara ancak 

müjdeleyici ve uyarıcı olarak gönderilen (Sebe 34: 28) ve tebliğ görevini adaletle yapan Hz. 

Peygamber en üstün ahlaka ( Kalem 68: 4) sahiptir. Hz. Peygamber‟in dini liderliği yanında 

tüm zamanların en etkili lideri olarak Ģahsında somutlaĢan Nebevi paradigmatik prensiplerin 

iyi bilinmesi ve takip edilmesi gerekir.  

Bugün O‟nun takipçisi olarak mesela Ġlahiyat Fakültesi öğrencilerinin, 

peygamberliğin sona ermesiyle birlikte Nebevi tecrübenin neler olduğunu insanlara yayma 

misyonuna sahip çıkmaları beklenir. Bunun için Kur‟an‟ın muhtevasını anlama ve bugün 

yeniden okuma ya da yorumlama metodu bu süreçte benimsenen yollardan biri olabilir. 

Hukuk, teoloji, tasavvuf, tefsir, hadis vb. gibi Ġslami disiplinlerin tarihsel süreçte geliĢmesi 

Ġslami geleneğin tedrici zenginleĢmesini gösterir. Bugün komplike dini meselelerin 

çözümünde sosyal ve beĢeri bilimlerin metodolojilerinden yararlanmakla birlikte eski 

tartıĢmalar ve entelektüel çözüm arayıĢlarının da aynı derecede faydalı ve gerekli olduğunu 

vurgulamak isterim.   

Bir hadiste Ģöyle buyurulmaktadır: “Benden duyduğu bir sözü olduğu gibi baĢkalarına 

aktaranların Allah yüzlerini kıyamet gününde ak etsin. Zira nice fakihler vardır ki gerçekte 

fakih değildir ve o sözü kendisinden daha iyi anlayacak birine aktarmıĢ olabilir” (Ebu Davud, 

Ġlim, 10. bab). Bu vesileyle daha iyi anlamaya yol açması bakımından Allah yüzünü ak etsin.  

Günümüzde Nebevi paradigmanın uygulamaya konulmasında üç ana karakteristiğin 

önemi vurgulanmıĢtır (Jones, 2018: 4). Bunlar; 1) Peygamberlik paradigmasının 

epistemolojisi Kur‟anîdir. “O Allah‟a hamdolsun ki, kuluna kitabı indirdi ve ona hiçbir 

eğrilik koymadı (Kehf 18: 1). Hz. Peygamberle Kur‟an arasında güçlü bir bağ vardır. Kur‟an 

bilginin kaynağıdır. Onun epistemolojisi Kur‟anî‟dir. 2) Nebevi paradigmanın ikinci 

karakteristiği dünya görüĢü bakımından kuĢatıcı olmasıdır. Hz. Muhammed(sav) Kur‟an‟da 

tüm insanlık için ahlaki örnekliktir. Görüldüğü üzere Ġslam‟ın mesajı kuĢatıcıdır. 3) 

Uygulaması bağlamsaldır. Ġslam‟ın yaĢanması Mekke ve Medine dönemlerinde farklı 

olmuĢtur. Kur‟an-ı Kerim‟in 23 yıllık bir zamanda tedrici olarak gelmesi iki farklı Ģehirdeki 

değiĢen bağlamlarda hitap etmesi anlamına gelir. Her iki çevrenin sosyal, kültürel ve siyasal 

realiteleri Ġslam pratiğine etki etmiĢtir. Kur‟an‟ın yapısal birliği çerçevesinde Kur‟an‟ın 

Kur‟an‟la tefsiri metodolojisi Kur‟an, sünnet ve siret arasında holistik iliĢki kurmayı gerektirir 

(Alwani, 2018: 7).  
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KURÂN-I KERĠM‟ĠN Ġ„CÂZINDA NAZM VE SARFE TEORĠ MODELLERĠ 

 

Prof. Dr. Mehmet Akif ÖZDOĞAN* 

 

Özet: “Nazm” ve “sarfe” kavramları Kurân-ı Kerim‟in i„cazı konusunda ortaya 

konulan temel model kavramlardır. 

Abstract: The concepts of “Nazm” and “Sarfa” are the basic model concepts 

revealed in the Qur'anic verses. 

 

“Nazm” ve “sarfe” kavramları Kurân-ı Kerim‟in i„câzı konusunda ortaya konulan 

temel model kavramlardır. Bu iki kavram, Ġ„câzu‟l-Kur‟ân konusunun bütün yönleriyle ve 

model olarak ele alınmasında hem tartıĢmaların baĢladığı ilk dönemde hem de ilerleyen 

süreçte önemli iĢlevi olmuĢtur. ÇalıĢmamızda bu iki kavramın tarifi, içeriği, kapsamı ile 

Ġ„câzu‟l-Kur‟ân konusuna zemin teĢkil etmesini ele alacağız. 

Lügatte gücü yetmemek anlamındaki „a-c-z kökünden gelen i„câz kelimesi, âciz ve 

çaresiz bırakmak anlamındadır
1
. Ġ„câz kelimesi, h.III. asırdan itibaren “Ġ„câzu‟l-Kur‟ân” 

Ģeklinde kullanılmaya baĢlanmıĢ ve  Kur‟ân‟ın sahip olduğu üstünlük ve içerik nedeniyle, 

insanların benzerini yapmaktan âciz bırakılması anlamını kazanmıĢtır
2
.  

Ġ„câzu‟l-Kur‟ân kavramının ortaya çıkıĢında, Mekke müĢriklerin Allah resulüne inen 

âyetleri reddetmeleri üzerine, Kur‟ân‟ın benzeri âyetler getirme çağrısı vardır. Kur‟ân‟ın ilk 

muhâtapları, Kur‟ân dilinin güzelliği ve Ģahaneliğine hayran kalmıĢlarsa da, Kur‟ân‟a 

olumsuz eleĢtiriler yöneltmiĢlerdir. Onların olumsuz tavırları karĢısında, inkârcılara meydan 

okuma niteliğinde gelen âyetler, i„câz olgusunu (tehaddî) gündeme getirmiĢtir
3
.  

Bununla birlikte Hz. Peygamber döneminde dilleri fasih Araplar, âyetlerin 

nazmındaki ihtiĢam karĢısında Kur‟ân‟a benzeri metin getirme çağrısına giriĢme (muâraza 

yapmaya) cesaretini kendilerinde bulamamıĢlardır. Ancak Hz. Peygamberin vefatından sonra 

Tuleyha b Huveylid (öl.21/642), Museylime b. Habîb el-Kezzâb (öl.12/633) gibi kimseler 

muâraza yapmıĢlarsa da çabaları sonuç vermemiĢtir
4
. 

Ġlk dönemlerde zâhiren Ġslâm‟a girenler arasında Yahudîlik, Hıristiyanlık, 

Maniheizm, Mezdekiyye gibi farklı dinlere mensup kimseler vardı. Bunlardan bazıları 

Helenistik kültürden beslenmiĢ, felsefe yönü iyi bilginlerdi. Bu bilginler zaman içerisinde 

Ġslâm‟ın inanç sistemi ile kendi inanç sistemlerini karĢılaĢtırmıĢlar ve bazı gerekçelerle 

Ku‟rân‟ı eleĢtirmiĢlerdir
5
. Kur‟ân‟ı eleĢtirmeleri ve Ġslâm‟a yeni girenlerin bu eleĢtirilerden 

etkilenmeleri ile Kur‟ân‟ın çeliĢkiler içeren bir kitap olduğunu iddia etmeleri karĢısında pek 

çok kelâmcı ve konu ile ilgilenen bilginler, Kur‟ân‟ın ilahî bir mucize olduğunu ifâde etmek 

için Kur‟ân‟ın i„câz yönünü ele almıĢlardır
6
.  

Kelâm alimleri, Kur‟ân‟ın insanı hayrete düĢüren benzersiz bir özelliğe sahip 

olduğunu muhâtap ve muârızlara karĢı ifâde etmekle birlikte, kendi aralarında hangi yönüyle 

i„câza sahip olduğu hususunda da farklı görüĢler belirtmiĢlerdir. Kur‟ân‟ın i„câzını savunup, 

ispat etmeye çalıĢan bu bilginler, i„câz yönü açısından sarfe ve nazm teorileri Ģeklinde ifâde 

edilen belli baĢlı iki görüĢ ortaya koymuĢlardır. Sarfe ve nazm teorilerinin ortaya çıkıĢı, 
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geliĢimi ve kapsamı kelam ve diğer bilginlerin diğer temel konularda olduğu gibi i„câz 

konusunda da çok kapsamlı model ve yol gösterici, yönlendirici ve kapsayıcı kavramlar 

ortaya koyduklarını görmekteyiz.  

Model kavram olarak belirttiğimiz “sarfe” ve bunun zıttı olan “nazm” kavramlarını 

ele alalım. 

 1.Sarfe kavramı: Sarfe kelimesi, “yüz çevirmek, değiĢmek, döndürmek” gibi 

anlamlarına gelen “s-r-f” kökünden türemiĢ “engelleme” anlamına gelmektedir
7
. Sarfe 

kavramı, Mu„tezile bilgini Ġbrahîm en-Nazzâm‟ın (öl.231/845) Ġ„câzu‟l-Kur‟ân konusuyla 

ilgili geliĢtirdiği bir kavramdır. Ona göre, “Kur‟ân mu„cizdir, insanı benzerini getirmede âciz 

bırakır. Ġ„câz yönü ise Kur‟ân‟ın lafız, anlam, belâgat ve nazmında olmayıp, sarfe iledir. Sarfe 

ise, Allah‟ın Kur‟ân‟ın benzerini getirme güç ve kabiliyetlerini insanlardan almasıdır. Eğer 

Allah bu gücü onlardan almasaydı, benzer bir metin ortaya koyabilirlerdi. O halde i„câz, 

Allah‟ın gaybten haber vermesi ve onların benzeri bir metin getirebilme yeteneklerine engel 

olmasıdır”
8
.  

Bu görüĢe göre, ileri düzeyde dil kabiliyetine sahip olan Araplar, rahatlıkla benzer bir 

metin ortaya koyabilirlerdi ancak Allah buna izin vermemiĢ, onların bu gücünü engellemiĢtir
9
. 

Nazzâm‟ın bu görüĢünü, talebesi Câhiz (öl.255/869) ve birçok bilgin eleĢtertirmesine 

rağmen
10

, Hattabî, Rummâni gibi bazı kelamcılarda orta bir yol izleyerek sarfe görüĢünü 

tamamen reddetmemiĢlerdir. 

2.Nazm kavramı: Nazm kelimesi, “dizmek, inciyi dizmek anlamlarına gelirken”, 

mecâzî olarak “te‟lif etmek, Ģiir söylemek, söz söylemek” anlamlarını kazanmıĢtır
11

. 

“Kur‟ân‟ın nazmı” denildiğinde, üslûbu, ifâde biçimleri, lafız ve anlamları akla gelir. Nazm 

kavramı, üslûp, te‟lif gibi lafız-anlam iliĢkisini ifâde eden bütün metinler için kullanılabilecek 

bir kelimedir. Bir eserin “nazmı iyi” denildiğinde, üslûbunun ve lafız-anlam bütünlüğünün iyi 

olduğu anlaĢılır. Bununla birlikte tarihi süreç içerisinde nazm kelimesi ile genellikle 

Kur‟ân‟ın nazmı, üslûbu ifâde edilir hale gelmiĢtir.  

 “Nazm”, lafız-anlam bütünlüğünün güzel bir üslûpla ifâdesidir. “Nazm teorisi” ise 

nazm ve üslup kavramlarından daha özel bir alanda kullanılmıĢ ve Kur‟ân‟ın i„câzının, nazm 

yönü ile olmasını ifâde etmektedir.  

Kur‟ân‟ın i„câzının nazmında olduğunu ileri süren belâgatçiler oldukça fazladır. Bu 

belâgatçilerden bazılarının görüĢlerinin kısaca ele alınması yararlı olacaktır. 

Nazm Taraftarı Belâgatçılar 

Hattâbî (öl.388/999), nazmı lafız, anlam ve bunları birbirine bağlayan ruh olarak tarif 

eder
12

. Hattâbî‟nin “ruh” ile kastettiği Ģey, lafız ve anlamın birlikte olmasını sağlayan güzel 

üslup ve estetik durumdur. 

Câhiz, Arapların belâgat ve fesâhatte ileri düzeyde olmalarına rağmen, Hz. 

Peygamber‟in onlardan Kur‟ân‟ın benzerini getirmelerini istediğini, onların bir süre sonra bu 

iĢten ümitlerini kestiklerini ifâde eder. Ġnsanların Kur‟ân‟ın bir benzerini ortaya 

koyamayacaklarını ve onun bediî ve güvenilir nazmı ile mu„ciz olduğunu belirtir
13

. 

Ġbn Kuteybe (öl.276/889) ise, Te‟vîlu MuĢkili‟l-Kur‟ân adlı eserinde Kur‟ân‟ın 

Ģahane te‟lif ve ilginç nazmı ile bedî olduğunu söyler
14

. ġerîf Razî (öl.606/1149) de Telhîsu‟l-

Beyân adlı eserinde Kur‟ân‟ın i„câzını ve nazm bütünlüğünü ispat etmek amacıyla mecâz ve 
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isti„âre sanatlarına ağırlık vererek edebî sanatlarla nazm unsurlarını ortaya koymaya 

çalıĢmıĢtır
15

.  

Mutezilî bilgin „Alî b. Îsâ Rummânî (öl.386/996) en-Nuket fî Ġ„câzi‟l-Kur‟ân adlı 

eserinde Kur‟ân‟ın i„câzını Ģu baĢlıklar altında ele alır: Kur‟ân‟a muâraza yapılamaması, 

meydan okumanın herkesi kapsaması, sarfe görüĢü, belâgat yönü, gelecek olaylardan haber 

vermesi, Kur‟ân‟ın olağanüstü olması ve her mucizede ölçü olması
16

.  

 EĢari ekolü bilgini Bakillânî (öl.403/1012), i„câzı üç bölümde inceler: Kur‟ân‟ın 

gaybden haber vermesi, nazmının ve üslûbunun Ģahane ve bediîliği ve bunun karĢısında 

muhâtaplarının acizlikleri
17

. Bakillânî, sarfe görüĢünün önemli unsurlarından “Kur‟ân‟ın 

gaybden haber vermesi” Ģartını önemser. Ancak sarfe görüĢünde yer alan “yeteneklerin 

engellenmesi” görüĢüne karĢı çıkar
18

.  

Mutezilî bilgin Kâdî „Abdulcebbâr (öl.415/1025), i„câzın Kur‟ân‟ın nazmında 

olduğunu ifâde eder. Ona göre nazmda üstünlük fesâhattedir. Ancak onun kastettiği fesâhat, 

tek tek kelimeler değil, özel bir biçimde kelimelerin birbirine eklemlenmesi ile cümlede 

ortaya çıkmasıdır
19

.  

„Abdulkâhir Curcânî‟ye (öl.471/1078) kadar birçok bilgin nazm teorisi üzerinde 

durmuĢ ve Kur‟ân‟ın i„câzının nazmında olduğunu belirtmiĢtir. „Abdulkâhir Curcânî ise 

Kur‟ân‟ın i„câzı üzerine önceki çalıĢmaları incelemiĢ Delâ‟ilu‟l-Ġ„câz adlı eserinde konunun 

teorilerini ortaya koymuĢtur. Ayrıca er-Risâletu‟s-ġâfiye adlı eserinde konuyu müstakil olarak 

ele almıĢtır
20

. Kazvinî de Telhîsu‟l-Miftâh adlı eserini kaleme alma nedenini Ġcâzu‟l-Kur‟ân 

amaçlı olduğunu ifâde etmiĢtir
21

.  

Çoğu Mu„tezile ve Ehl-i sünnet kelâmcıları, i„câzın, Kur‟ân‟ın lafız anlam ve her 

ikisini bağlayan bağ ile birlikte nazmında ve üslûbunda olduğu görüĢünü savunmuĢtur. Ancak 

her iki ekolün kelâm bilginleri arasında nazmı oluĢturan lafız ve anlamdan hangisinin daha 

üstün olduğu sorunu ortaya çıkmıĢtır. Mu„tezile yine eski görüĢünü sürdürmüĢ ve nazmı 

savunmakla birlikte lafzın üstünlüğünü ön plana çıkarmıĢtır. EĢ„arî kelâmcıları anlamın 

üstünlüğü savunmuĢtur. Her ikisinin üstünlüğünün de aynı olduğunu savunan bazı bilginler de 

vardır.  

Ġ„câzü‟l-Kur‟ân tartıĢmalarında nazm teorisinin ortaya çıkardığı sonuçlar, aynı 

zamanda lafız anlam iliĢkisinin boyutunu da ortaya koyacaktır. 

Nazm GörüĢünün Sonuçları 

 Nazm/üslûp olgusu bütün dillerde var olan bir durumdur. Ayrıca önceki kutsal 

kitapların i„câz yönünün olup olmadığı tartıĢmaları
22

, Kur‟ân‟ın, i„câz yönünün olup olmadığı 

tartıĢmalarına önemli katkı sağlamıĢtır. Yine Halkü‟l-Kur‟ân ile baĢlayan tartıĢma alanı bu 

yöne kaydırılmıĢtır. DıĢ etkenli tartıĢmalar iç bünyede tartıĢılmıĢ, iç bünyede ise farklı 

görüĢlerin ortaya çıkmasını sağlamıĢtır. Tepkisel olarak ortaya çıkan bu tartıĢmalarda da 

tepkisel görüĢ ve çözümler ortaya çıkarmıĢtır.  

Nazm teorisi dil, gramer ve belâgat açısından yeni bir dönemin baĢlamasına neden 

olmuĢtur. Bu çerçevede nazmın unsurları olan lafız, ses, anlam ve bunların birlikteliği ile 
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ilgili kurallar ve edebî sanatlar ortaya konulmuĢtur. Ġ„câz olgusu, belâgat ilminin geliĢmesine 

birinci derecede katkı sağlamıĢ
23

 ve belâgat teorileri, Kur‟ân‟ın i„câzına katkı sağlamak için 

ele alınmıĢtır
24

. 

Nazm konusunda ilk ilgiyi gösteren nahivciler de bu alanda önemli yer tutmaktadır. 

Nitekim Sîbeveyhi nazm adını kullanmamıĢsa da değiĢik adlarla bunu ifâde etmiĢtir
25

. Nazm 

teorisi, belâgatın me„ânî bölümünün temelini teĢkil etmesi açısından da önemli bir görev 

üstlenmiĢtir
26

. 

Sarfe görüĢü ise Arapların dile yetkinliklerinin ortaya koyulması açısından çık önemli 

bir teori olarak ortaya çıkıp, nazmın karĢısında tetikleyici bir görev üstlenmiĢtir. Bu kavramın 

varlığı, Hem nazm teorisinin çok geniĢ ele alınmasını ve bütün yönleriyle irdelenmesini 

sağlamıĢ hem de dil olgusunu ve sözün  gücünü ortaya çıkartma çabası olarak tarih boyunca 

konu ile ilgili araĢtırmacılara yön vermiĢtir. Her iki kavramın ortaya koyduğu sonuçlara 

bakıldığında Ġslâm medeniyetinin aynı zamanda bir dil medeniyeti olduğunu göstermesinde 

önemli rol oynadığını söylememize engel olmayacağı kanaatindeyim. 
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MÜSLÜMANLARIN HEM MODERN HEM MODEL BĠR TOPLUM 

OLMALARI MÜMKÜN MÜDÜR? 

Fikret KARAMAN* 

ÖZET 

 Yeryüzünde yaratılan bütün varlıkların en Ģereflisi insandır. Bu nedenle o yeryüzünü 

onarmada ve adaleti sağlamada sorumludur. Onun onurlu ve sorumlu olmasının bir sonucu 

olarak hem model hem modern bir insan olması mümkündür. Çünkü Ġslam hem bireyin hem 

toplumun örnek olmasını tavsiye etmiĢtir. Bu itibarla “Ġslam ve Model Ġnsan” ifadesi birbirini 

tamamlamaktadır. Bugün yaĢadığımız dünyada hızlı bir değiĢim ve dönüĢüm yaĢanmaktadır. 

Teknoloji ve sanayi baĢ döndürücü bir hızla geliĢmektedir. Dolayısıyla Müslüman bireyin ve 

toplumun bu eylemin dıĢında kalması düĢünülemez. Böylece Müslüman sözünde, iĢinde, 

davranıĢlarında, üretiminde ve çalıĢmasında dürüst olmak Ģartıyla hem model hem modern 

olmasının önünde bir engel yoktur.  

IS IT POSSIBLE FOR MUSLIMS TO BE A MODERN AND ALSO MODEL 

SOCIETY?
 
 

ABSTRACT 

The most honoroble living creature on earth is human. For this reason human is 

responsible for restoration and justice of earth. As a result of being honorable and responsible, 

it is possible with a human both modern and model. Because Islam has recommended that 

both the individual and the community to be a model. In this respect, the expression "Islam 

and Model Man" complement each other. There is a rapid change and transformation in the 

world we live in today. Technology and industry are developing at a dizzying pace. 

Therefore, it is unthinkable for the Muslim individual and society to stay out of this action. 

Thus, there is no obstacle to being both model and modern, provided that the Muslim is 

honest in his words, his work, his behavior, his production and his work. 

GĠRĠġ 

ModernleĢme kavramı, çalıĢkan, kalkınan, teknoloji üreten,  baĢarılı ve rahat bir hayat 

yaĢamaya gayret eden birey veya toplumların vasıflarını belirlemek anlamında 

kullanılmaktadır. Bu algıya dikkat çekmek amacıyla modern Ģehir, modern hayat, modern 

toplum ve modern insan gibi ifadeler sıkça kullanılmaktadır. Bu itibarla modernleĢmeyi, salt 

ekonomik, laiklik ve sosyolojik çıkaran bir toplum modeli olarak kabul edenler çoğunluktadır. 

Nitekim günümüzde de modern sözcüğü ile daha çok özenti, taklit ve fiziki görüntüyü 

yansıtan bir yenilik biçimi olarak tanıtılmaktadır. Ancak vahiy, akıl, bilim, tarih, kültür gibi 

ortak değerlere dayanmayan bir geliĢmenin ve yeniliğin insanlığı mutlu etmesi ve katkı 

sağlaması endiĢe ile karĢılanmıĢtır. Halen devam eden uygulamalarda modernizmin dini, milli 

ve manevi değerlere yer açmadığı müĢahede edilmektedir
1
.   

Ancak önyargısız ve insanı merkeze alan, bilimsel ve evrensel değerleri önemseyen 

bir modernite tarzının; eğitim düzeyi yüksek, birbirine saygılı, insan haklarına bağlı, inanç ve 

ibadet konularında duyarlı, paylaĢan, konuĢan, barıĢ ve güveni esas alan bir toplumun model 

olmasına mani bir hal olmadığını hatırlatmak gerekir. Doğal olarak bu özellikleri taĢıyan 

toplum, kendisiyle ve çevresiyle barıĢık, mutlu ve huzurlu olacaktır. Zira modernleĢen 

toplumların inanç, ahlak, bilgi ve kültür gibi evrensel değerleri dıĢlama gibi bir eğilimi 

olmamalıdır. Aksi halde böyle bir toplum seküler olur ve toplumun tamamını kucaklamaktan 

uzaklaĢır. Nitekim bunun tezahürü de son iki asırdan bu yana bir aydınlanma hareketi olarak 

Avrupa‟da görülmeye baĢlanmıĢtır.   

 

                                                           
* Prof. Dr. Ġnönü Üniversitesi Ġlahiyat Fakültesi Kelam Ana Bilim Dalı Öğretim Üyesi, fkaraman23@yahoo.com 
1 Ayvaz Gökdemir vd. Yeni Türk Ansiklopedisi, Ötüken, Ġstanbul, 1985. 
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1-Batı ve ModernleĢme: 

Avrupa‟da ModernleĢmenin ilk adımları, 16. Yüzyıldan itibaren atılmaya baĢlanmıĢ 

ve bir aydınlanma dönemine zemin hazırlanmıĢtır. Batılı yazar ve düĢünürlerin baĢlattıkları 

bu hareket kısa bir sürede güçlü bir dünya görüĢü haline gelmiĢtir. Bu niteliği ile 

modernleĢme, Fransız ihtilalinden sonra (1789- 1799) yenileĢme ve geliĢme rüzgârını 

arkasına alarak daha derin ve zengin bir içerik kazanmıĢtır. ġu var ki Batı dünyası modern 

hayat ile birlikte zevk, moda ve çeĢitli yenilikleri, vitrininde sergilemeye baĢlamıĢtır. 

Özellikle 19. Asra gelindiğinde felsefe ve dine dair tartıĢmalar ile modernlik bir övgü ve 

baĢarı örneği olarak kullanılmıĢtır. Genelde yenilenme anlayıĢı üzerine inĢa edilen modern 

hayat düĢüncesi, zihin açıklığı, hürriyet, yeni buluĢ, bilgi, demokrasi ve insan hakları Ģeklinde 

Ģöhret bulmuĢtur. Fakat bu dönemde din ve bilim arasındaki çetin mücadele, önlenememiĢtir. 

Bilim, dinden güç alarak değil, dine rağmen geliĢtirilmek istenmiĢtir.  Bu değiĢime kültür, 

siyaset, ticaret, sanayii, teknoloji ve alt yapı gibi geliĢmelerin etkilerini de ilave etmek 

gerekir.    

Batı‟da Aydınlanma dönemi kabul edilen 18-20 yüz yılları arasında sosyal bilimler 

geliĢtikçe ilgili uzmanlar, dinin yok olacağı yahut gündemi çok meĢgul etmeyeceğini iddia 

etmiĢlerdi. Bunlara göre, bilim ilerledikçe, modernleĢme yaygınlaĢtıkça, din yavaĢ yavaĢ 

sahneden çekilecek ve insanlar tabiatüstü inançları bırakacaklardır.   Bazıları bu 1900 yılında 

dini değerlerin yok olacağını ilan ederken kimileri de bu tarihi geç bile kabul ediyorlardı. 

Artık insanlık rasyonaliteyi kullanarak,  hem bireye hem topluma zarar veren dinden kesin 

olarak kurtulacaklardır.  Teknoloji ilerledikçe, modernleĢme artacak ve sonuçta din yok 

olacaktır.
2
 

ModernleĢeme ile ilgili yorumlar din aleyhine geliĢmeye devam ederken, yeni bir 

teori olan sekülerleĢme kavramı gündeme girmiĢtir.  Bu anlayıĢın iddiası, din-devlet ayırımını 

hayata geçirmekti. Tabiatüstü ve kutsalın önemini kaybetmesi gerekir. Bunun için; dinin 

gerilemesi, bu dünyaya uymanın artması, toplumun dinle ilgisinin kesilmesi, dini inançların 

yerini kurumların alması, dünyanın kutsallıktan uzaklaĢması ve kutsal toplumdan seküler 

topluma geçilmesi gibi aĢamaların tamamlanması gerekir.
3
 

Fakat 20. Yüzyılın yarısına gelindiğinde beklenen olmadı. Toplumun genlerine 

yerleĢen dini duyguların yeniden canlandığı görülmeye baĢlandı.  Çünkü milyonlarca insan 

tıpkı anne-baba büyükanne, büyükbabaları gibi hayatları boyunca dindar kalmıĢlardı. Bu 

anlayıĢı birden kaybetmenin mümkün olmadığı anlaĢılmıĢtır.  Bu nedenle modernite, bir 

taraftan dini formları yozlaĢtırırken bir taraftan da dini canlandırarak yeni formlara yol 

açıyordu. Sonuçta din, dünya politik arenasında artan bir güç olarak yerini almıĢtır. 

SekülerleĢeme ve ModernleĢme teorisinin test edildiği bir coğrafya da uzak doğu olmuĢtur. 

Japonya, Çin, Tayvan Hong Kong ve Malezya gibi ülkeler, halk türü dinlere sahip 

toplumlardı. Bu toplamlar da ileri teknoloji ile tanıĢmalarına rağmen dini inançlarından bir 

gerileme olmamıĢtır. Mesela Japonya‟da ġinto dini daha da güçlendi, Tayvan‟da halk %70 

kadar mabetlere gitmeye baĢladı. Kısaca din modern hayatla birlikte var olabileceğini ortaya 

koymuĢtu. 
4
  

DüĢünür Peter Berger yaptığı değerlendirmede Ġslami hareketin gerici olarak 

nitelendirilmesi mümkün değildir. Aksine bu hareket modernleĢmiĢ Ģehirlerde daha 

baĢarılıdır. Hatta bazı ülkelerde batı tipi eğitim almıĢ insanlar tarafından benimsenmektedir. 

Birçok üst sınıftan ailelerin kız çocuklarının baĢörtüsü ve Ġslami kurallara göre bir giyim tarzı 

Mısır ve Türkiye‟de örnek olarak gösterilebilir. Diğer taraftan iddia edildiği gibi dünya bilim 

                                                           
2 Ali Köse, Günümüz inanç problemleri, “ModernleĢeme –sekülerleĢme iliĢksi Üzerine Paradigmalar” Aktif kitap 

Dağıtım,  Erzurum, 2001, s. 203.   
3 Ali Köse, a. g.e. s. 1-206. 
4 Ali Köse, a.g.e. s.212. 
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insanları tamamen dine karĢı değildir. Nitekim 1969 yılında ABD‟ de 60.000 öğretim üyesi 

ile yapılan bir ankette kendilerini dindar kabul edenlerin oranı %60 dolaylarında çıkmıĢtır. 
5
 

2-Türkiye ve ModernleĢme:   

KüreselleĢen dünyamızda stratejik ve dinamik bir özelliğe sahip olan Türkiye‟de de 

muhafazakâr kesimden baĢlayarak modernleĢme taleplerinin 19.Asrın baĢından itibaren 

artmıĢtır. Söz gelimi birkaç yıl önce kız çocuklarını okullara göndermeyenler Ģimdi en iyi 

okula göndermek için yarıĢmaktadırlar. Giyim, kuĢam, ev, araba, konut, tatil köyleri, yurt içi 

ve yurt dıĢı seyahatlerde büyük bir artıĢ gözlemlenmektedir.  Esasen ülkemizdeki bu değiĢim 

ve dönüĢüm,  1980 yılında yapılan askeri darbeden bir müddet sonra iktidara gelen Rahmetli 

Turgut Özal iktidarı ile baĢlamıĢtır. Bu dönemde daha önceki yıllarla mukayese edilmeyecek 

kadar bir değiĢim ve dönüĢüm yaĢanmıĢtır. 

 Aynı dönemde Ġngiltere‟de Margaret Thatcher ABD de Ronald Reagan aynı 

dönüĢümü yapmıĢlardır.
6
 Bugün için körfez ülkelerini oluĢturan Arap ülkelerinde 

modernleĢeme arzusu adeta bir fanteziye dönüĢmüĢtür. Çılgınca inĢa edilen binalar, göğe 

yükselen kuleler, marketler, eğlence yerleri ve lüks araçlar bölge halkının eğitim, kültür ve 

sosyal yapısıyla orantısız olarak bütün hızıyla devam etmektedir.  Salt tüketim ekonomisine 

dayalı ticaret ve eğlence yerlerinin artmasıyla modernlik olmaz. Geri dönüĢü, olmayan daha 

çok zevk, gösteriĢ amaçlı bireysel ve plansız yatırıma dayalı harcamaların yapılması 

modernliği değil, beraberinde iflası ve dağınıklığı getirir. 

Dünyanın hiçbir yerinde bu tür kontrolsüz, denetimsiz daha da önemlisi insanı 

merkezden uzaklaĢtıran geliĢmeleri modernleĢmek olarak nitelendirmek mümkün değildir. 

Hal böyle olunca bu kuralsız olayları, genelde din özelde ise Ġslam ile özdeĢleĢtirmek 

mümkün değildir. Ülkemizde de cumhuriyet öncesi ve sonrasında milli ve manevi değerleri 

hiçe sayarak modernleĢmeyi basite indirgeyen ve kutsalı ayak bağı görenler olmuĢtur. Bu 

Ģekilde modernleĢmeyi ilerlemenin temel Ģartı gibi seslendirenlere, Ziya PaĢa Ģu beytiyle 

anlamlı bir gönderme yapmıĢtır: 

“Ġslam imiĢ devlete pa- bendi terakki, 

Evvel yoğ idi iĢbu rivayet yeni çıktı.”    

Elbette, Batı‟daki geliĢmelere paralel olarak ülkemizde de modernleĢme tartıĢmaları 

baĢlamıĢtır. Genel olarak Tanzimat‟la gündeme gelmiĢ ve MeĢrutiyet döneminde kendisini 

iyice hissettirmiĢtir. Bu dönemde Yirmi Sekiz Çelebi Mehmet “Sefaretnamesinde, Mustafa 

Sami ise Avrupa Risalesinde modernleĢmenin zorunluluğundan ve öneminden 

bahsetmiĢlerdir.
7
 Milli Mücadele yıllarından hemen sonra toparlanmaya ve geliĢmeye çalıĢan 

ülkemiz, tefrika, yokluk, rehavet, iĢsizlik gibi problemlerle karĢı karĢıya kalmıĢtır.   SavaĢtan 

çıkmanın yorgunluğu ve bitkinliği henüz sona ermemiĢti.  Mehmet Akif halkı çalıĢmaya, 

üretmeye ve kazanmaya teĢvik ediyordu. Bir gün Fatih camiinde halka hitap edecekti. Büyük 

bir cemaat onu bekliyordu. Namaz kılındı. Herkes kürsüye doğru yaklaĢıyordu.  Derken Üstad 

kürsüde göründü. KonuĢmasına Necm suresindeki Ģu ayeti okuyarak baĢladı: “Hakikaten 

insan için kendi çalıĢtığından baĢkası yoktur.”
8
  Daha sonra sözlerine Ģöyle devam etti.  

“Âlem, feza dediğimiz Ģu ucu bucağı olmayan boĢluk içinde dönüp duruyor. Allah‟ın 

ezelde çizmiĢ olduğu hatt-ı hareketi ta‟kib edip gidiyor. Hiçbir zerre kendi seyrinden, 

faaliyetinden geri durmuyor. Yer hareket halindedir.  Hiçbir Ģey atıl değil, hepsi çalıĢıyor. Her 

Ģey çalıĢıyor. ġu katı gördüğümüz, cansız dediğimiz toprak yaratılıĢından beri acaba bir lahza 

olsun boĢ kalmıĢ mı? Heyhat! Her gün her saat, her saniye bitmez tükenmez inkılaplar 

geçiriyor. Bulutlara su veriyor. Bulutlardan su alıyor.  Sırtında otlar, ekinler, ağaçlar bitiyor.   

Bizim dünyamız böyle. Peki ya gök?  O da tıpkı yer gibi çalıĢıyor. O halde biz ne 

yapıyoruz? Atalet ve rehavet içinde oturuyoruz. Akif bu tespiti yaptıktan sonra rehavetten 

                                                           
5 Ali Köse, a.g.e. s. 214 
6 Hasan Bülent Kahraman, Postmodernite Ġle Modernite Arasında Türkiye, Everest Yayınları, Ġstanbul, 2002, s. 15 

vd. 
7 Mehmet S. Aydın, Ġçe Kritik BakıĢ, Ġyi Adam Yayınları, Ġstanbul, 1999, s.202 vd. 
8 Necm, 53/ 39. 
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kurtulmanın yolunu da Ģöyle gösteriyor: “Maarif, maarif! Bizim için baĢka çare yok. Eğer 

yaĢamak istersek her Ģeyden evvel maarife sarılmalıyız. Dünya da maarifle kurtuluruz. Ahiret 

de maarifle huzur buluruz.  Hepsi, her Ģey maarifle kaimdir. Bizim dinin cehalete tahammülü 

yok. Cahillerin eline geçince mahv olur.” 
9
  

Akif bununla da kalmıyor. Doğu Batı mukayesesini yapıyor. Elbette Avrupa ilim ve 

fende bizden ileride idi. Bunlara seyirci kalınmaması gerektiğini ifade ederek  “Batı‟nın 

ilmini ve San‟atını alınız”  Ģeklindeki yaklaĢımı ile milletimiz için bir ilham kaynağı 

olmuĢtur.  

“Alınız ilmini Garb‟ın alınız san‟atını  

Veriniz hem de mesainize son sür‟atini,  

Çünkü kabil değil artık yaĢamak bunlarsız 

Çünkü milliyeti yok san‟atın, ilmin yalnız”  

Artık bu terakki anlayıĢının üzerinde durulması gerekiyordu. Bu haykırıĢ Ġslam 

bilginleri tarafından da kabul görmüĢtür. Zira ilim, sanat,  teknoloji kimsenin tekelinde 

değildir. Aksine bilimsel geliĢmeler ve faaliyetler toplumun ortak paydalarıdır. Ġnsanlığı 

ilgilendiren birçok beĢeri faaliyeti kapsamaktadır. Batı tarihinde, din ile bilim arasında 

tartıĢmalar yaĢanmıĢtır. Fakat Ġslam daima bilimle uyum içinde olmuĢtur. Buna göre; Batı‟da 

bilim dine rağmen geliĢme gösterirken Ġslam dünyasında, bilimin dinden güç alarak daha çok 

geliĢmesi gerekirdi.  

Görüldüğü üzere bilim ve din olmadan sosyal hayatın devam edemeyeceği 

vurgulanmıĢtır. Sonuçta tarihimizin derinliğinden gelen bu heyecan ve kararlılık sonucunda, 

“Cumhuriyetin KuruluĢu” da besmele, Kur‟an ve Hadis tilavetiyle baĢlamıĢtır. Bu arada, 1915 

yılından itibaren güçlü bir kadro tarafından yayımlanmaya baĢlanan “Ġslam Mecmuası” da, 

gerçek Ġslam ile modernleĢmenin birbirine aykırı olmadığını açıklamıĢtır. Bu itibarla din 

modernleĢmeye, modernleĢme de dine açık olmalıdır. Zira modernleĢeme süreci; inanç, din 

ve ahlak ekseninde gerçekleĢirse ancak değer ifade edebilecektir 

3-Ġslam Dünyasında ModernleĢme: 

Son iki asırda Ġslam dünyası,  daha durağan ve tereddütlü bir görünüm sergilemiĢtir. 

Bu itibarla Ġslam âleminde, ahenkli ve donanımlı bir ilerlemenin olduğu söylenemez. Ancak 

bunu fark eden Müslüman aydınlar tarihi tecrübe ve Ġslam‟ın ana kaynakları üzerinde 

yoğunlaĢmaları gerektiğini belirtmiĢlerdir.  Böylece Müslüman âlimler, bilim ve teknoloji 

karĢısında kararlı ve teĢvik edici bir tavır ortaya koymuĢlardır. Ġnsanlık tarihi objektif olarak 

incelendiğinde de anlaĢılacağı üzere; matbaanın geç gelmesinin sebebi Ġslam âlimleri değildir. 

Nitekim bu bilim insanları, daha sonra III. Selim ve II. Mahmut dönemlerinde gerçekleĢtirilen 

hayırlı ve baĢarılı ıslahatı tenkit etmemiĢlerdir. Bununla birlikte ülkemizde “modernleĢme” 

bazen farklı bir ideoloji Ģeklinde yorumlandığı da bir gerçektir.  Hatta geçmiĢte modern hayatı 

ve bu alandaki çalıĢmaları sabote etmek için “asrilik, gâvurluktur” gibi ürkütücü ve caydırıcı 

düĢünceler bile ileri sürülmüĢtür.   

Sonuçta modernleĢme, çok boyutlu bir süreç olarak Ġslam dünyasının gündemine 

girmiĢtir. Bazıları bu hareketi ateĢten gömlek gibi değerlendirmiĢ ve modernliğe karĢı 

çıkmıĢtır.  Kimileri de modernleĢme tarihi kültür ve mirasımızdan uzaklaĢtırdığını ileri 

sürerek, BatılılaĢma olarak yorumlanmıĢtır. Bu hatanın önüne geçmek için son dönemlerde 

modernleĢme yerine asrileĢme, yeniliğe sahip çıkma, örnek ve model olma gibi kavramlar 

kullanılmıĢtır. Daha sonraları buna çağdaĢlaĢma diyenler de olmuĢtur. Bu düĢünce ile devrin 

nimetlerinden yararlanma düĢüncesi güç kazanmıĢtır. Müslümanlar bu nimetlerden 

yararlanmak için yeniliklere ve modernleĢmeye daha ılımlı yaklaĢmıĢlardır.  

Bu açıklamalardan sonra Ģu soruların cevapları üzerinde yoğunlaĢmamız gerekir. 

Acaba Müslümanların 21. Asırda asli değerlerine bağlı kalarak;  “hem modern hem model bir 

toplum” olmaları mümkün müdür? Bu tez geçerli olacaksa nasıl olmalıdır? Modern toplum 

ile Müslüman toplum arasında bir çeliĢki var mıdır? Aslında uzun yıllardır bu sorular insanın 

                                                           
9 Ġsmail Hakkı ġengüler, Mehmed Akif Külliyatı, Hikmet NeĢriyat, Ġstanbul, 1992, 9/212. 
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zihnini meĢgul etmektedir.  Bugün Doğu‟da, Batı‟da meydana gelen sosyal, kültürel, iktisadi 

ve ahlaki olaylar bu sorulara verilecek cevapları daha önemli hale getirmiĢtir. Çünkü 

küreselleĢen dünyamızda ulaĢım, iletiĢim ve teknoloji sayesinde devletler ve kıtalar arasındaki 

mesafeler adeta kalkmıĢtır. Buna bağlı olarak dinler, mezhepler, düĢünceler ve ideolojiler de 

bir rekabet anlayıĢıyla iç içe girmiĢtir.  

4-Ġslam Dini Bilim ve ModernleĢme:  

Objektif bir değerlendirme yapmak gerekirse öncelikle “Ġslam dininin ilme ve bilgiye 

en yakın olan ve değer veren bir din” olduğunu belirtmek gerekir. Son ve evrensel olan bu 

dinin yapısıyla ilim ve bilgi arasında hiçbir uyumsuzluk yoktur.  Zira bazılarının iddia ettiği 

gibi “Ġslam sadece ahirete yönelmiĢ bir din” değildir. Tersine bu din, Ġslâm ümmetinin, 

dünyadaki menfaattarıyla ilgilenen, problemlerini çözen, dünya ve ahiretteki mutluluklarını 

birlikte garantiye alan bir dindir. Onun asıl hedefi; fert ve toplumu, “iki cihanın saadetine ve 

müjdesine” ulaĢtırmaktır. 19. Asrın Ġslam bilginlerinden Seyyid Cemaleddin Afganî (1838-

1897) ilimsiz bir yeniliğin ve modelin olamayacağını Ģöyle açıklamıĢtır: “Dünyada ilimsiz bir 

zenginlik olmadığı gibi ilimden baĢka bir zenginlik yoktur. Diğer bir ifade ile dünya ilim 

dünyasıdır” mealinde bütün insanlık dünyası bir endüstri dünyasıdır. ġayet ilim insanlığın 

hizmetinden kaldırılırsa hiç kimse bu dünyada kalmaya devam edemez.”
10

  Nitekim Kur‟an‟ı 

Kerim de, insanları bir erkek ve diĢiden yarattığını açıklayarak birbirleriyle tanıĢmalarını 

istemiĢtir: “Ey insanlar! Doğrusu biz sizi bir erkekle bir diĢiden yarattık. Ve birbirinizle 

tanıĢmanız için sizi kavimlere ve kabilelere ayırdık. ġüphesiz ki Allah katında en değerli 

olanlarınız O‟na karĢı gelmekten en çok sakınanınızdır.”
11

  

Görüldüğü üzere Yüce Allah insanı dıĢa kapalı kısa devreli bir varlık olarak 

yaratmamıĢtır. Aksine birbiriyle tanıĢmak için kavim ve kabileler halinde yaratıldığını 

vurgulamaktadır. BaĢka bir ayette ise, Müslümanın hayra davet etmesi, iyiliği emretmesi ve 

kötülükten alıkoyması gibi bir sorumluluğu olduğu hatırlatılmaktadır:  “Sizden hayra çağıran, 

iyiliği emredip kötülüğü meneden, bir topluluk bulunsun. ĠĢte onlar kurtuluĢa erenlerdir.”
12

 

ġüphesiz ki toplumun hayrına olan bütün iĢ ve davranıĢlarda öncülük yapmak, iĢlerini sağlam 

yapmak ve model olmak, Kur‟an‟ın da tavsiye ettiği bir erdemliktir. 

Diğer bir ayette ise, gerçekleri bildikleri halde kendilerini unutup baĢkalarına yol 

göstermeye çalıĢan Yahudi bilginleri ikaz edilmiĢtir. Çünkü onların da nazil olan Tevrat‟ın 

hükümlerine uymaları gerekiyordu: “(Ey bilginler!) Sizler Kitab‟ı, (Tevrat‟ı) okuduğunuz 

(gerçekleri bildiğiniz) halde, insanlara iyiliği emredip, kendinizi unutuyor musunuz? Aklınızı 

kullanmıyor musunuz?”
13

  

Buna göre günümüzde model olmak;  Bir Ģeyin benzeri, örneği, bir Ģeyin gereğinde 

çoğaltılarak veya büyültülerek yahut küçültülerek yapılması maksadıyla meydana getirilen 

numune Ģeklinde tanımlanmaktadır. Nitekim sanatkâr da bir resmi, heykeli veya bir yeniliği 

yapmak istediğinde ilk akla gelen bir numune veya örneğe bakmaktır.
14

 Övücü anlamda, 

model ve modern kavramlarla, zihin açıklığı, hürriyet, en yeni buluĢlar, bilgiler veya en yeni 

formüle edilmiĢ fikirler kastedilmektedir. Küçümseyici anlamda ise oturmamıĢ, moda 

endiĢesi, “değiĢmek için değiĢme” tutkunluğu, geçmiĢi anlamadan ve muhakeme etmeden 

anlık intibalara kendisini kaptırma Ģeklinde ifade edilmiĢtir.
15

   

5-Model Ya da Örnek Toplum Olmak: 

                                                           
10  John Esposito, John Donohue, DeğiĢim Sürecinde Ġslam, ( tercüme: A. YaĢar Aydoğan, Aydın Ünlü), Ġnsan 

yayınları, Ġstanbul, 1991 s. 25. 
11  Hucurat, 49 /13. 
12 Âl-i Ġmran, 3/104. 
13  Bakara, 2/44 
14  Ayvaz Gökdemir vd. Yeni Türk Ansiklopedisi, Ötüken, Ġstanbul, 1985, c.7. s,  

2240. 
15  Ayvaz Gökdemir vd. Yeni Türk Ansiklopedisi, Ötüken, Ġstanbul, 1985, c.7. s.2240. 
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Kur‟an-ı Kerim her fırsatta olumlu vasıfları taĢıyan insanları övmüĢ ve toplumda 

model insanlar olarak göstermiĢtir: Bu vasıfların her biri fert ve toplumun geliĢmesine yönelik 

bir değerdir. Bunların uygulanmasında bütün insanlığın yararlanacağı ortak paydalar vardır.  

Kur‟an‟da yer alan ve her biri çerçevelenecek zenginlikte olan bu model ve örnek olma 

vasıflarında birkaç tanesi Ģöyle özetlenebilir.  

“ Bunlar; Allah‟a iman edip salih amel iĢleyenelerdir. Birbirlerine hakkı ve sabrı 

tavsiye edenlerle 
16

 alçak gönüllü olup tevazuu ile hareket edenlerdir. Geceleri ibadetle 

geçirenlerdir.  Harcamalarında orta yolu izleyerek aĢırılıktan kaçınanalardır.
17

 Rablerine 

tevekkül edenler ve kızdıkları zaman öfkesine hâkim olanlardır. Büyük günah ve fuhuĢtan 

kaçınanlardır. Namazlarını kılanladır. ĠĢlerini birbirlerine danıĢanlar ve baĢarıya ulaĢanlardır. 

Çünkü din sadece sözden ibaret değildir. Aksine söz Allah‟a iman ile birlikte O‟na teslim 

olmaktır. Doğru söylemektir. Sabretmektir. Allah‟a ve insanlara karĢı saygılı davranmaktır. 

Sadaka vermektir. Namus ve iffetini korumaktır. Akraba ve dostlarla iliĢkilerini sürdürmektir. 

Ahde vefa göstermektir. Kötülüğü iyilikle savmaktır. Ġlimde ve dinde derin bilgilere sahip 

olmaktır. “
18

   

Hz. Muhammed (sav)‟in de,  müminlerin toplumda sorumluluk almalarını, hayırda 

öncülük yapmalarını, kötülüğü önlemede ise daha duyarlı davranmalarını emretmiĢtir: 

“Ġslam‟da güzel bir gelenek baĢlatanlar model toplum olarak övülmüĢlerdir.  Zira bunlar 

hem yaptıklarının sevabını hem de daha sonra kendilerini izleyerek aynı Ģeyi yapanların 

ecrini kazananlardır.” 
19

  Model Toplum; Toplumsal huzuru, barıĢı ve hoĢgörüyü 

sağlayanlardır. “Birbirine nefret ve düĢmanlık beslemeyen, haset etmeyen, sırt çevirmeyen, 

aksine kardeĢçe davranmasını bilen toplumlardır.”
20

   Model Toplum; “Ġçinizden biri bir 

kötülük görürse, onu eliyle, buna gücü yetmezse diliyle değiĢtirsin. Buna da gücü yetmezse, 

kalbiyle ona kin ve nefret besleyerek tavır alandır.
21

 “ 

Toplum sosyolojik anlamda bir bütündür. Birey ise onu meydana getiren bir parçadır. 

Her ikisinin de model olma özelliğini taĢıması gerekir. Çünkü toplumun iyiliği bireyin 

iyiliğine, bireyin iyiliği de toplumun iyiliğine bağlıdır. Model olma veya bozulma 

karĢılıklıdır. Birey iyi olursa toplum da sağlıklı olur. Birey bozulduğu zaman, sağlıklı toplum 

ortaya çıkmaz. Birey ve toplum arasındaki bu dengenin korunması açısından toplum içindeki 

örnek kiĢiliklere hatta sıradaki insanlara büyük görevler düĢer. Yeni nesil ve gençliği rol 

model ile eğitmek daha kolaydır. Diğer bir ifade ile model olma ve öne çıkma önem arz 

etmektedir. Nasreddin hocanın Ģu uygulaması ilginçtir. “küçük öküz bir huysuzluk yapmıĢ 

fakat o büyük öküze dayak atmıĢ. “Onun suçu ne diyenlere” küçüğe göz kırptı diye cevap 

vermiĢtir. “ O kabahatini bilir” diyerek model durumda olan kiĢilerin söz ve davranıĢlarının 

örneklik teĢkil ettiklerini hatırlatmıĢtır. 
22

  

6- Batı, Müslümanlarla samimi Olamadı:  

Fransız düĢünür Ernest Renan (1823-1892) Hristiyanlık ile bilim arasındaki tarihi 

iliĢkileri örnek göstererek bilimsel düĢünce ile Ġslamiyet‟in hiçbir dönem uzlaĢmadığını ileri 

sürmüĢtür. Renan‟ a göre Müslümanlar doğuda, Afrika‟da ve diğer bölgelerde geri kalmıĢ 

toplumlardır. Bunun asıl nedeni ise Ġslam‟ın bilim, kültür, sanat ve felsefeye değer 

vermemesinden kaynaklanmaktadır. Bu gerekçelerle Ġslam‟ı ve Müslümanları aĢağılayan 

Renan birçok alanda iftira atmaya devam ediyor. Renan daha da ileri giderek Ġslamiyet‟i, 

insanlığın Ģimdiye kadar tahammül eylediği zincirlerin en ağırı olarak tanımlamıĢtır.  Ne 

yazık ki bazı Osmanlı bilginleri de Renan‟ın bid‟at ve hurafe kokan bu iddialarına destek 

vermiĢlerdir. 

                                                           
16 Asr, 103/1-3. 
17 Furkan,25  /50. 
18 Süleyman AteĢ, Kur‟an Ansiklopedisi, KUBA, Ġstanbul, 17/ 226. 
19 Hadislerle Ġslam, 4/316. 
20  Hadislerle Ġslam, 4/316. 
21 Müslim, Ġman, 78. 
22 Vefa TaĢdelen, Felsefe Eğitim Sanat, Hece Yayınları,  Ankara, 2006, s.299. 
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Fakat Namık Kemal ( 1840-1888) Renan müdafaanamesi ismiyle yazdığı risalede 

Ernest Renan; sadra Ģifa olacak, ilimle mücehhez güzel cevaplar vermiĢtir.  Kendi ifadesiyle 

“onu gönlünün istediği Ģekilde tepelemiĢtir.” Öncelikle bir Fransız vatandaĢı olan Ernest 

Renan‟ı genelde dinler hakkında özelde ise Ġslam hakkında cahil olduğunu, Ġslam‟a ve 

Müslümanlara karĢı maksatlı hareket ettiğini ispat ettikten sonra Ģunları söylemiĢtir: “Mösyö 

Renan bu kadar saçmalıklarla övünüyor. Ne yazık ki o, geri kalmıĢlıkla suçladığı Ġslam bilim, 

kültür ve medeniyetinin geçmiĢte ne kadar filozof ve bilim insanı yetiĢtirdiğini bilmiyor. 

Hatta bu bilim insanlarının Batı‟daki Hristiyanlık dünyasına hocalık yaptıklarını ya bilmiyor 

ya inkâr ediyor.
23

”      

Evet, gerçekten bugün insanlığın içinde yaĢadığı dünya, yerinde saymayı ve 

durgunluğu kabul etmiyor. Toplumsal ve bireysel hayat adeta araba, uçak, mekanik, elektrikli 

bant ve merdiven gibi araçlar üzerinden akıp gitmektedir. Bulunduğunuz konumda hareketsiz 

kalırsanız ya düĢersiniz ya da gelip geçenin darbelerine maruz kalırsınız. Bugün artık Batı 

diye nitelendirdiğimiz dünya, önemli bir kısmıyla bizim de dünyamızdır.  Serbest rekabet ve 

ticaret hüküm sürmektedir. O halde burada olması gereken yeniliğe, üretime geliĢmeye eğer 

bunun adı modernlik olacaksa bu modernleĢmeye karĢı çıkmak bir çözüm değildir. Olması 

gereken fert ve toplumun istikrar içinde değiĢmesinin sağlanmasıdır.   

7- ModernleĢeme ve Fazlu Rahman: 

Genel olarak bazı Ġslam bilginleri modern hayatın, Ġslam Tarihine “ Ģerefli bir sayfa” 

eklediğini söylemekle beraber realitede, Müslümanların bu alanda baĢarılı oldukları hususu 

tartıĢmalıdır. Çünkü bazen samimi olmak baĢarılı olmanın teminatı değildir. Müslümanların 

bilim, kültür ve medeniyet izleri üzerinden tarihteki yerini almaları gerektiğini savunan Fazlu 

Rahman bu baĢarısızlığın bazı sebeplerini Ģöyle açıklamaktadır.  

a)Modernistlerin çoğu cesur ve tutarlı olamadılar. Ġslami tefekkürü, kültürü ve 

birikimini yeterince değerlendiremediler.  Bunun yerine Avrupa‟da Ġslam diniyle barıĢık 

olmayan hatta Müslüman toplumlarda karĢılığı bulunmayan birçok sosyolog, psikolog, yazar 

ve akımların eserlerini tercüme ederek gençlere okuttular. ġüphesiz ki bu hareketin sonuçları 

Ġslam dünyasına beraberinde bazı problemler de getirdi. Böylece Müslüman toplumların 

kendi elleriyle ürettikleri siyasi, iktisadi ve kültürel problemler çoğu kez güç kaybına neden 

olmuĢtur.  

b)Ġslam‟ın modernleĢme yünü ile Ġslam gelenekçiliği uyum içerisinde geliĢmemiĢtir. 

Aslında Ġslam geleneği uzun süren durgunluğuna rağmen çok zengin ve derin bir yapıda idi. 

Bir bakıma dünyaya yön veren bilim insanları, bu geleneğin ürünüdür. Ancak bu geleneğin 

ilmi usullerle araĢtırılması ve eğitim kurumlarıyla yaĢatılması Ģarttır. Örneğin Hz. 

Peygamberin model insan olarak seçilmesi Ġslami kiĢiliğinin vaz geçilmez bir kuralıdır. Fakat 

bazen gelenek öyle bir peygamber kiĢiliği çizmiĢtir ki onu Kur‟an ve Sünnetin 

tanımlamalarının dıĢına çıkararak efsane bir Ģahsiyet haline getirmektedir. Kur‟an‟ın “usvetün 

hasenetün” olarak tanımladığı peygamberin özelliklerini terk etmiĢlerdir. Ġslam dünyası 

gelenek konusunda katı davrandığı için onu eleĢtiren herkese Ģüphe ile bakmıĢ ve onu Batıcı, 

hain, ajan gibi sözlerle itham etmiĢtir.  

c) Müslüman yenileĢmeyi savunurken inandığı çözüm Ģekillerini tam anlamıyla 

açıklayamamıĢtır. DüĢünce ve hedeflerini daha çok “la-dini” bir çözüm edası içinde 

sergilemiĢlerdir. Böylece akılsız bir modern Müslüman tipi ön plana çıkmıĢtır. Buna karĢılık 

ulema da Ģeriatın değiĢmezliği üzerinde ısrar etmiĢtir. Klasik Ġslam geleneğinin dıĢında yer 

alan çözüm Ģekli adı ne olursa olsun Ġslami değildir. Oysaki bu kolaycı bir yaklaĢımdır. 

Çünkü Ġslami çözüm sadece Kur‟an ve Sünnet ‟ten çıkarılabilecek hükümlerden ibaret 

değildir. Tersine bu ilkelere ters düĢmeyen, onların belirlediği dünya görüĢüne zarar 

vermeyen çözüm Ģekilleri de dikkate alınmalıdır.
24

   

                                                           
23Nurullah Çetin, Namık Kemal Renan Müdafaanamesi, Akçağ, Ankara, 2014, s.13 vd.   
24  Mehmet S. Aydın a.g.e. s. 258.    
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Bugün dünyanın Doğu-Batı, Kuzey ve Güney eksenlerine bakıldığında rasyonelliğin, 

bilimin,  dünyevileĢmenin ön plana çıktığı açıkça görülmektedir. Müslümanların 

modernleĢmeye karĢı direnerek baĢka bir dünyada yaĢama imkânı da yoktur. Bu durumda 

yapılması gereken Müslümanların öncelikle bu marazi durağanlıktan kurtulmaları gerekir. 

ModernleĢme tecrübesi olan toplumların deneyimlerinden yararlanarak tarihte var olan 

tecrübeleri de dikkate almak suretiyle herkes kendine düĢen görevleri yerine getirmelidir. 

Toplum tarihi olanla Ġslami olanı birbirinden ayıracak bir bilince ulaĢtırılmalıdır. Alınacak 

önlemlerle fikir hayatımızda bir çeĢit “Ġslam modernleĢeme” sağlanması mümkündür. 
25

    

Yazar Yusuf Ziya Cömert de 1970‟ler soğuk savaĢ dönemini hatırlatarak Fazlu 

Rahman‟ının o günkü değerlendirmelerini Ģöyle hatırlatmaktadır. Öyle anlaĢılıyor ki, Fazlu 

Rahman, kapitalizmle komünizmin hala dünyayı parsellemeye uğraĢtığı o yıllarda Ġslam‟ın 

geleceği konusunda ümitli olduğunu belirterek orta doğu ile ilgili Ģu düĢüncesini dile 

getirmiĢtir: “ O dönemde Müslüman ülkelerden birçoğu birbiriyle yakınlaĢmak için gayret 

göstermektedir. Bu bağlamda 1969‟da Fas‟ta, 1974‟te Pakistan‟da toplanan Ġslam Zirvelerini 

bu yakınlaĢmaya örnek olarak hatırlatılmalıdır. Keza Kral Faysal‟ın 1969 da topladığı zirve 

de önemliydi. Suudi Arabistan‟ın mali desteğiyle kurulan Rabıta‟nın Afrika‟da ve baĢka 

bölgelerde yaptığı çalıĢmalar unutulmamalıdır.
26

 Keza petrol üreten Orta Doğu ülkelerinin 

kazandığı yeni ekonomik gücü de Müslümanlar lehine bir geliĢme olarak değerlendirmek 

gerekir.”
27

 

Fazlu Rahman, Türkiye ile ilgili düĢüncesini daha büyük bir umutla Ģöyle 

açıklamıĢtır: “ Türklerin Batı kültürü hakkında oldukça yakın, sistemli, uzun tecrübesi 

bulunması ve bugün bir bakıma Ġslam‟ı yeniden keĢfetmekte olması dolayısıyla bu ülkede 

Ġslam Rönesans‟ının zengin ve anlamlı olacağını bekliyorum. Yine Ġslam‟ın ahlaki ve fikri 

olarak yeniden canlanması, tarihin akıĢına uygun olarak ahlak temelli bir sosyal düzen 

kurulması bütün insanlık için hayati önem arz etmektedir.”
28

  

 Muhammed Ġkbal‟in de Türkiye ile ilgili bir umudu var ve bunu Ģöyle dile 

getirmiĢtir:  “Türklerin bir kez daha yeni ve semereli bir Ġslam Rönesans‟ının öncüsü 

olduğunu ispatlaması pekâlâ mümkündür.”
29

 

Ortadoğu ile ilgili yaklaĢık elli yıl önce bu iyi niyetle bakılması güzel bir duygudur. 

Ancak bugün gelinen noktada Ġslam ĠĢbirliği TeĢkilatının beklenen düzeyde aktif olamadığı, 

baĢta Suudi Arabistan olmak üzere bölgedeki diğer petrol zengini ülkelerin mali kaynaklarını 

Batı ve ABD ülkeleriyle kolayca paylaĢtıkları müĢahede edilmektedir.  

Osmanlı döneminin son âlimlerinden ve Mısırlı ġeyh Muhammed Abduh, (1849-

1905) Ġslam‟ın evrenselliğine vurgu yaparak sadece Ġslam ülkelerini değil bütün dünyayı 

kucaklaması gerektiğini hatırlatmaktadır:  

“Ġslam Doğusuyla, Batısıyla Arap ve Arap olmayanıyla, erkeğiyle, kadınıyla, zengini 

ve yoksulu ile âlimi ve cahili ile bütün dünyanın iyiliği için Allah tarafından vahyedilmiĢ ilahi 

bir düsturdur. Ġslam Allah‟ın bütün insanları sancağının altında toplamayı istediği ve onu 

yeryüzünün bütün ülkelerine yaymayı dilediği bir birliktir.
30

 Yoksa bu din,  sadece ahirete 

yönelmiĢ bir din değildir. Ġslâm müminlerin bu dünyadaki menfaattarıyla ilgilendiği gibi 

ahiretteki mutluluklarıyla birlikte bu dünyada da baĢarı göstermelerine izin verir. Çünkü o iki 

cihanın saadetini ister: “ġüphesiz ki Allah katında en değerli olanlarınız O‟na karĢı gelmekten 

en çok sakınanınızdır.” 
31

 

 

                                                           
25 Mehmet S. Aydın, Ġçe Kritik BakıĢ, Ġyi Adam Yayınları,  Ġstanbul, 1999, s.202 vd. 
26 Yusuf. Ziya Cömert, Yen ġafak Gazetesi, “Ġlerledik mi, Geriledik mi?, KöĢe Yazısı, Ġstanbul, 09.04.2018. 
27 Yusuf Ziya Cömert a.g.e. 
28 Yusuf Ziya Cömert a.g.e. 
29 Yusuf Ziya Cömert a.g.e. 
30 John Esposito, John Donohue, DeğiĢim Sürecinde Ġslam, ( tercüme: A. YaĢar Aydoğan, Aydın Ünlü), Ġnsan 

Yayınları, Ġstanbul, 1991 s. 25. 
31 Hucurat, /13. 
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8- Din Ve Seküler Hayat:  

Bazı araĢtırmacılar dini, seküler hayatın dıĢında tutmaya gayret etmiĢlerdir. Fakat bu 

uygulama ile meydana gelen boĢluğu ateizmin doldurduğunu çok geç fark etmiĢlerdir. Alman 

filozof Jürgen Habermas bu konudaki düĢüncesini üç aĢamada dile getirmiĢtir. Birinci 

aĢamada (1980) Marxizm‟in etkisiyle dini, “yabancılaĢtıran bir gerçeklik” olarak görmüĢ ve 

onun giderek ortadan kalkacağını ileri sürmüĢtür. Ġkinci aĢamada ise; (1985-2000) dini, sosyal 

hayatın vazgeçilmez bir parçası olarak görmüĢ ve dinin özel alanla sınırlanmayıp seküler ve 

kamusal alana müdahil olmasını istemiĢtir. Ayrıca kutsal metinleriyle “ahlaki sezgiler”e 

katkıda bulunmasını savunmuĢtur. Üçüncü aĢamada ise, daha da ileri giderek Hıristiyanlık 

dininin evrensel eĢitliğe ve akla açık olduğunu ve demokrasiye ahlaki temel sağladığını 

söylemiĢtir. Böylece dini inançların, insanlar için yararlı olduğunu ısrarla ifade etmiĢtir. Aksi 

halde kimsenin inanmadığı bir ortamın savunulamayacağını ileri sürmüĢtür. 
32

   

Alain de Botton da, batı toplumlarının seküler kesiminde dini yeniden keĢfetme 

arayıĢlarının baĢladığını belirterek Ģöyle demiĢtir:  “Kararlı bir ateistin bile, dinleri zaman 

zaman yararlı, ilginç ve rahatlatıcı bulması mümkündür. Dinlerin bazı fikir ve 

uygulamalarının laik / seküler alana ithali için araĢtırmalar yapılabilir. Dünyanın sadece 

seküler köktencilikle kuĢatılması doğru değildir.  Dinlerin seküler toplumun bugüne kadar 

karĢılamayı baĢaramadığı iki temel ihtiyaca cevap verdiğini kabul edebiliriz: Birincisi, bencil 

ve Ģiddete eğilimli içgüdülerimize karĢın, topluluklar içinde uyumlu olarak yaĢama 

ihtiyacıdır. Ġkincisi, mesleki baĢarısızlık, sorunlu iliĢkiler, sevdiğimiz insanların ölümü, 

yozlaĢma ve yıkımlar karĢısındaki acılara katlanma cesaretidir. Modern ateizmin baĢlıca 

yanılgısı, dinlerin pek çok yönünün geçerliliğini korumasını görmezden gelmesidir.” 
33

            

Alain de Botton, dinler üzerinde yaptığı incelemede Ģu tespitlerde bulunmuĢtur: 

“Dinlerin bilgeliği, en rasyonel olanlar dâhil, bütün insanlığa aittir. Ortaklık duygularının 

nasıl geliĢtirilebileceğinden ve iyiliğin nasıl özendirilebileceğinden tutun, eğitimin ve 

mimarinin nasıl düzenlenebileceğine, insanların ihtiyaçlarının nasıl karĢılanabileceğine, ruh 

sağlığıyla ilgili çabaların nasıl iyileĢtirileceğine kadar uzanan alanlarda seküler dünyanın 

dinlerden alabileceği derslerin olduğunu belirtmektedir.”
34

  

Pozitivizm felsefesinin kurucusu olan 19. yüzyıl Fransız düĢünürü August Comte ise, 

(1798/1857)  modern toplumda dinin yerini bilimin alacağını savunmuĢtur. Fakat dini 

inançların insanlar ve toplum açısından taĢıdığı anlamı bildiği için, Hıristiyanlık yerine 

(bilime dayalı) insanlık dininin geçmesini, kiliselerin yerine pozitivizm tapınaklarının 

kurulmasını önermiĢti.  

Örnekleri Paris, New York, Liverpool, Londra ve Rio de Janeiro‟da inĢa edilen bu 

ateizm tapınaklarının hiçbiri bugün hayatta değildir. Çünkü bilim, dinin yerini alamadı ve 

hiçbir zaman da alamayacak. Zira alanları farklıdır. Din insanların duygu ve ruh dünyasına, 

bilim ise akıl ve madde dünyasına aittir. Bilimi dinin, dini de bilimin yerine koyma çabaları 

en zalim diktatörlüklerin doğuĢuyla sonuçlanmıĢtır. Artık post-modern dünyada din adamları 

bilime, bilim adamları da dine saygılı olmayı öğrenmelidir. 
35

 

9- ModernleĢme ve Taklit:  

Müslümanlar hiçbir zaman ilerlemeye, geliĢmeye ve çalıĢmaya kaĢı olmamıĢlardır. 

Ġki günü birbirine denk olanın ziyanda olduğunu açıklayan bir dinin mensupları atıl ve rehavet 

                                                           
32Bkz. The Dialectics of Secularization / SekülerleĢmenin Diyalektiği, Ignatius Press, 2007;  Philippe Portier, 

"Religion and democracy in the thought of Jürgen / Jürgen Habermas'ın düĢüncesinde din ve demokrasi," 

Society, No. 5, 2011.  
33 Ġnançsızlara dinin yararları rehberi / Religion for atheists: A non-believer's guide to the uses of religion" (New 

York: Pantheon Books, 2012,  (Kitabı Türkçeye Çev:  AyĢe Ece, s. 11-13,  Sel Yayınları,  Ġstanbul, s.11-13 )  
34  De Botton a.g.e, s. 311-312. 
35 ġahin Alpay;   Ateistler için Din, Zaman Gazetesi, 23 Ağustos, 2012 Tarihli  köĢe yazısı. 
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içinde yaĢayamazlar. Sadece geçmiĢte olup biten olaylarla övünmek yeterli değildir. Geriye 

dönüp örf ve adetlere takılmak da günümüze bir Ģey kazandırmaz. Zira körü körüne eskiye 

bağlı kalmanın hiçbir anlamı yoktur. Kur‟an‟ı Kerim geçmiĢi taklit eden ve küfürde inatça 

direnenleri Ģöyle kınamıĢtır.  

“Onlara (müĢriklere) Allah‟ın indirdiğine uyun, denildiği zaman onlar, “Hayır! Biz 

atalarımızı üzerinde bulduğumuz yola uyarız” dediler. Ya ataları bir Ģey anlamamıĢ, doğruyu 

da bulamamıĢ idiyseler? (Hidayet çağrısına kulak vermeyen) kâfirlerin durumu, sadece 

çobanın bağırıp çağırmasını iĢten hayvanların durumuna benzer. Çünkü onlar sağırlar, 

dilsizler ve körlerdir. Bu sebeple düĢünmezler” 
36

     

Elbette iyi ve dürüst ataların arkasından gitmek iyidir. Ancak eskilerin kaldığı yerde 

takılıp kalmak ve ileriye yönelik adım atmamak kabul edilemez.  Her nesil, kendi toplumunu 

daha ileriye götürmekle sorumludur. Salih ataları takip edip ilmen ve ahlaken ilerlemek 

gerekir. Ancak imandan ve ilimden yoksun ataların yoluna yönelmek bir baĢarı değildir. Bu 

nedenle itikadi konularda taklid caiz değildir. Çünkü Kur‟an-ı Kerim; “Biz babalarımızı bir 

din üzerinde bulduk, biz de izlerine uyarız.” ġeklinde körü körüne taklid edenler kınanmıĢtır. 

Her mükellefin tevhidi öğrenmesi farzdır.
37

     

Görüldüğü üzere bu iki ayette insanların körü körüne eskiye bağlı kalmanın doğru 

olmadığı açıklanmıĢtır. Yeni fikirlere kulak verip insaflı ve ön yargısız bir Ģekilde akıl ve 

vahiy ölçülerinin ıĢığında değerlendirilmesi gerektiği bildirilmektedir. Çünkü Hz. Peygamber 

(sav) Mekke halkını “Allah‟ın indirdiğine uyun” diyerek hidayete davet etmiĢtir.  Bilgide ve 

yaĢayıĢta doğruya ulaĢmanın iki temel ölçüsü olan, akıl ve hidayete vurgu yapılmıĢtır.
38

    

  

“Bir toplum kendilerindeki özellikleri değiĢtirinceye kadar Allah, onlarda bulunanı 

değiĢtirmez.”
39

  Bu ayet de iĢlerinin sonucundan insanların kendilerinin sorumlu olduklarını 

vurgulamaktadır. Buna göre bir millet kendilerinde bulunan iyi ahlak ve meziyetlerini 

değiĢtirip isyana dalmadıkça Allah onların elindeki nimeti değiĢtirmez. Yok, eğer bir millet 

ahlakını bozar, Ģerlere, kötülüklere, fesatlara dalar isyan ederse Allah da onlara verdiği 

nimetleri ellerinden alır. Onları periĢan eder. Böylece güçlerini kaybederler ve küçülürler. Bu 

sonuç Allah‟ın sosyal kanunların bir sonucudur.  

Allah bir kuluna veya topluma verdiği bir nimeti sebepsiz yere değiĢtirmez. Ancak 

Ġnsanlar Allah‟ın hoĢlanmadığı bir değiĢiklikle aykırı hareket ederlerse Allah da onarlın 

elindeki nimet ve imkânları alır. Fert veya toplum öz değerlerine yabancılaĢır, ellerindeki 

Ģükrü yerine getirmez, onu gerektiği yerde ve gerektiği gibi kullanmazlar ve Ģımarık hareket 

ederlerse hak ettikleri cezayı alırlar. Bunlar kerameti kendilerinden naklederler. Güç, nimet, 

ilim ve iktidarlarını gibi ilahi nimetleri zulüm için kullanırlar. ĠĢte böyle değiĢen ve bozulan 

insanların elinden nimetler alınır. Yerine felaket, mahrumiyet ve sıkıntı verilir.
40

      

Sonuç: 

Ġnsanlık tarihi daima yenilik ve geliĢmelere sahne olmuĢtur. Hiçbir Ģey doğduğu ve 

meydana geldiği yerde kalmamıĢtır. Nitekim tarih kültür ve medeniyetler de bu geliĢmeler 

üzerine inĢa edilmiĢtir. Konu “Ġslam ve Model Ġnsan” olunca daha da önem kazanmaktadır. 

Çünkü Müslüman, Kur‟an ve sünnette iĢaret edildiği üzere toplumda önemli özelliklere sahip 

olması gerekir. Kur‟an-ı Kerim bu vasıfları birçok ayet ve surelerde tekrar kapsamlı bir 

Ģekilde anlatmaktadır.  Nitekim Mü‟minun suresinde de müminlerin birkaç özelliği Ģöyle 

ifade edilmiĢtir: Onlar namazlarını huĢu içinde kılan, boĢ ve yararsız Ģeylerden yüz çeviren, 

zekâtlarını veren iffetlerini koruyan ve bu Ģekilde kurtuluĢa eren kimseler olarak 

övülmüĢlerdir. Bir hadiste de Müslümanın tanımı Ģöyle yapılmıĢtır: “Müslüman, diğer 

Müslümanların elinden dilinden, davranıĢlarından emin oldukları kimsedir.”     

                                                           
36 Bakara, 2/ 170-171. 
37 Süleyman AteĢ,  Yüce Kur‟an‟ın ÇağdaĢ Tefsiri, Yeni Ufuklar NeĢriyat, Ġstanbul, 1988, 1/278.  
38 Hayrettin Karaman vd., Kur‟an Yolu Türkçe Meal ve Tefsir, Diyanet ĠĢleri BaĢkanlığı, Ankara, 2003, 1/162 
39 Ra‟d, 13/11.. 
40 Hayrettin Karaman. a.g e. 
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Sadece bu tanımlar bile Müslümanın model ve dürüst bir insan olması için yeterlidir. 

Bu alanda hem kaynaklarımızda hem yaĢanan zengin tarihimizde sayısız örnekler vermek 

mümkündür.  Ġki günü birbirine eĢit olan zarardadır, prensibi gereğince Müslüman daima 

yeniliklere ve geliĢmelere açık olmak zorundadır. Bu durumda Müslüman toplumun hem 

model hem modern olmasının önünde bir engel yoktur. Çünkü Kur‟an Ġslam‟ı tebliğ eden Hz. 

Muhammed (sav)‟i bütün insanlığa rehber olarak göndermiĢtir. Tarih boyunca, kamu vicdanı 

ve insanlık onun örnek kiĢiliği üzerinde ittifak etmiĢtir. Bu durumda Müslüman kiĢi veya 

toplum hem model hem modern olmak zorundadır. Zira Allah dünya nimetlerini insanlar 

istifade etsinler diye yaratmıĢtır.  O halde bu sonsuz nimetleri doğru yönetmek ve insanların 

yararına sunmak için model, modern ve önder olmaktan baĢka bir seçenek yoktur. 
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ĠSLÂM‟DA MODEL ĠNSANDA GÜZEL AHLÂKIN TOPLUM ĠÇĠN HAYATĠLĠĞĠ 

 

Ejder OkumuĢ 

 

Özet 

Bu çalıĢmada toplumsal sistem için önemli hükümleri olan Ġslam Dininin temel 

kaynaklarında model insanın güzel ahlâka, ahlâkî ilke, değer ve erdemlere bağlı olarak 

hareket etmesinin toplum için ne kadar hayatî olduğu, tarihî ve toplumsal gözlemlere dayalı 

olarak anlaĢılma ve anlamlandırılma çabasına giriĢilmektedir. ÇalıĢmanın amacı, Ġslâm‟ın 

temel kaynaklarında model insanın ayrılmaz bir parçası olarak zikredilen iyi ahlâkın 

Müslümanların toplumsal pratiğinde nasıl karĢılık bulduğuna cevap arayarak model 

Müslüman insanın ahlâk-bağımlı dindar olduğunu anlamaya katkı sunmaktır. Bu çerçevede 

Ġslâm dininde Kur‟an‟da, Hadislerde ve son Ġslam Peygamberi Hz. Muhammed‟in (s.a.v) 

Sünnetinde/siretinde/uygulamasında ahlâka bağlı, ahlâk merkezli, ahlâk temelli dindar 

kimliğin ortaya konulduğu ve dolayısıyla ahlâktan bağımsız/yoksun, ahlâka kayıtsız dindar 

kimliğinin reddedildiği hususu ele alınmaktadır. Toplumsal hayatın, insanlar arası iliĢkilerin 

mânâ üzere kurulması ve devamlılık içinde sürdürülmesi, toplumsal kuralları ifade eden 

Sünnetullah ile belirlendiği Ģekliyle iyi ahlâka bağlılıkla mümkündür. Buna bağlı olarak 

sekülerleĢme, maddileĢme ve çarpık modernleĢme süreçleriyle dengesi bozulan ve ahlâk ile 

dinin arasının açıldığı bir dünya toplumsal sisteminde model insanın güzel ahlâkî yönünün 

toplum için hayatî derecede önemli olduğu konusunu incelemek oldukça mühimdir. Bu 

çalıĢma, bu konu üzerine yoğunlaĢmaktadır. 

Anahtar kelimeler: Ġslâm, model insan, güzel ahlâk, toplum, ahlâk-bağımlı dindarlık, 

ahlâk-bağımsız dindarlık 

 

THE VITAL IMPORTANCE OF GOOD MORALITY OF MODEL HUMAN 

FOR SOCIETY IN ISLÂM 

 

ABSTRACT 

In this study, it is attempted to understand and explain, according to the basic sources 

of Islamic Religion, which has important provisions and judgments for the social system, how 

the living of the model human by being based on the beautiful morals, moral principles, 

values and virtues is vital for society based on historical and social observations. The aim of 

the study is to contribute to the understanding that the model Muslim human is a moral-

dependent religious person by seeking an answer to how, in the basic sources of Islam, well 

ethics mentioned as an integral part of the model man responds to the social practice of 

Muslims. In this frame, it is addressed that in the religion of Islam, in the Qur'an, in the 

hadiths and the Sunne/Sîra/practice of Muhammad's (s.a.v), the last Prophet of Islam, the 

moral, ethical, ethic-centred, moral-based religious identity is presented, and thus the 

morality-free/deprived religious identity is receted. The establishment of social life, 

interrelationships between people on the meaning and their continuity is possible with 

allegiance to good moral as determined by Sunnatullah, who expresses social rules. 

Accordingly, it is very important to examine the question of whether the beautiful moral 

feature of model human is crucially important for the society in a world social system, which 

has been disrupted by the processes of secularization, materialisation, and distorted 

modernization and serious gaps have occured between morality and religion. This study 

focuses on this subject. 

Keywords: Islâm, model human, good ethics, society, morality-dependent religiosity, 

morality-free religiosity. 
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GiriĢ 

Toplumsal hayat gerçekliğinde insanlar, eğitim, inanç, anlayıĢ, zihniyet, kültür, 

ekonomi, yaĢ, cinsiyet vs. durumlarına göre az veya çok, geniĢ veya dar düzeylerde model 

insan arayıĢına girerler. Model insan, toplumda bütün hayatıyla veya bazı özellikleriyle örnek 

insandır. Toplumsal aktörler, model insan veya insanlara göre hayatını daha iyi kurmaya ve 

düzenlemeye yönelirler. Genel olarak model insanların hayat tarzına, söz ve eylemlerine 

bakıldığında, iyi ahlâkın model görülen/alınan insanların en önemli niteliklerinden olduğu 

anlaĢılır. Yahudilik, Hıristiyanlık, Ġslam gibi evrensel vahiy dinlerinde bu daha da geçerlidir. 

Bu dinlerde model insanlar, peygamberler baĢta olmak üzere ahlâki meziyetleriyle öne 

çıkarlar. Nitekim bu çalıĢmada araĢtırmacı, toplumsal sistem için önemli hükümleri olan 

Ġslam Dininin temel kaynaklarında model insanın güzel ahlâka, ahlâkî ilke, değer ve 

erdemlere bağlı olarak hareket etmesinin toplum için ne kadar hayatî olduğunu, tarihî ve 

toplumsal gözlemlere dayalı olarak anlama ve anlamlandırma çabasına giriĢmektedir.  

ÇalıĢmanın amacı, Ġslâm‟ın temel kaynaklarında model insanın ayrılmaz bir parçası 

olarak zikredilen iyi ahlâkın Müslümanların toplumsal pratiğinde nasıl karĢılık bulduğuna 

cevap arayarak model Müslüman insanın ahlâk-bağımlı dindar olduğunu anlamaya katkı 

sunmaktır. Bu çerçevede Ġslâm dininde Kur‟an‟da, Hadislerde ve son Ġslam Peygamberi Hz. 

Muhammed‟in (s.a.v) Sünnetinde/siretinde/uygulamasında ahlâka bağlı, ahlâk merkezli, ahlâk 

temelli dindar kimliğin ortaya konulduğu ve dolayısıyla ahlâktan bağımsız/yoksun, ahlâka 

kayıtsız dindar kimliğinin reddedildiği hususunu ele almak hedeflenmektedir. 

Denilebilir ki, toplumsal hayatın, insanlar arası iliĢkilerin mânâ üzere kurulması ve 

devamlılık içinde sürdürülmesi, toplumsal kuralları ifade eden Sünnetullah ile belirlendiği 

Ģekliyle iyi ahlâka bağlılıkla mümkündür. Buna bağlı olarak sekülerleĢme, maddileĢme ve 

çarpık modernleĢme süreçleriyle dengesi bozulan ve ahlâk ile dinin arasının açıldığı bir dünya 

toplumsal sisteminde model insanın güzel ahlâkî yönünün toplum için hayatî derecede önemli 

olduğu konusunu incelemek oldukça mühimdir. Bu çalıĢma, bu konu üzerine 

yoğunlaĢmaktadır. 

ÇalıĢmada kaynaklar itibariyle konuyla ilgili ayet ve hadislerin yanında tarihî 

kaynaklara ve sosyoloji çalıĢmalarına baĢvurulmuĢtur.  

AraĢtırma, Ġslam‟da model insanın güzel ahlâkî yönünü ele almakla 

sınırlandırılmıĢtır. Bu konu ele alınırken öncelikle Ġslam‟da model insan tiplemesi ve anahtar 

kavramlardan ahlâk bakımından dindarlık tipleĢtirmeleri üzerinde durulduktan sonra ahlâk 

sosyolojisi perspektifiyle ahlâkın önemi, din-ahlâk iliĢkisi, bir ahlâk sistemi olarak din, Ġslam 

dininin ahlâka yaklaĢımı gibi hususlar, incelenmektedir. 

 

Ġslam‟da Model Ġnsan Tiplemesi 

Model insan, sosyolojik, sosyal psikolojik, iletiĢimsel, antropolojik, folklorik, 

eğitimsel, dinî, ailevî vs. açıdan bir toplumsal gerçekliği ifade eder. Her toplumda, her grupta, 

her toplumsal evrende bazı insanların model ve örnek insanlar oldukları, çoğunluğun o model 

insanları rol model ve örnek aldıkları, onların söz ve davranıĢlarını taklit ettikleri veya 

kendilerine uyarladıkları, bir gerçektir. 

Toplumsal aktörlerin eğitilmesinde, topluma, toplumun inanç, din, değer, kültür, örf 

ve adetlerine uyum sağlamasında, sosyalleĢmesinde model insan oldukça iĢlevseldir. Mesela 

ailede baba veya anne, abi veya abla, iĢyerinde usta veya kalfa, eğitim kurumunda, okulda 

öğretmen insanın yetiĢmesinde, eğitiminde, toplumun birikimlerini öğrenip içselleĢtirmesi ve 

sonra kendi birikimlerini topluma vermesi, yani dıĢĢallaĢtırmasında çok önemli roller ifa eder. 

Model insan, içinde bulunduğu toplumsal atmosferde insanlara bir bütün olarak veya 

kısmen örnek olan, insanları söz, söylem, tutum ve davranıĢlarıyla görece olumlu yönde 

etkileyen, insanları, bazı davranıĢları, anlayıĢları, bazı kültür unsurlarını değiĢtiren, 

çevresinde güzel davranıĢlarıyla iĢaretlenen, örnek gösterilen insan demektir.   

Ġslam dini açısından model insan kavramsallaĢtırmasına bakılırsa, bir genel anlamda 

model insan tipiyle, iki özel anlamda model insan tipiyle karĢılaĢılır. Genel anlamda model 

insan tipi, her Müslümanı ifade eder. Kur‟an ayetleri ve hadislere bir bütün olarak 
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bakıldığında, her Müslümanın, toplumda, ailede, iĢ yerinde, okulda vs. örnek davranıĢlar 

içinde olması gerektiği anlaĢılır. Bu anlamda her Müslüman model insandır. Ġslam‟da her 

Müslümanın bütün söz ve davranıĢlarıyla, bütün hayatıyla veya belli alanlarda, güç 

yetirebildiği durum ve konularda çevresine model, numune veya örnek olması istenir. Mesela 

her Müslümanın toplumda emr bi‟l-ma‟rûf ve nehy ani‟l-munker (iyiliği yayma ve kötülüğü 

nehyetme) faaliyeti içinde bulunması, karĢılaĢtığı kötülüklerle gücü yettiği ölçüde mücadele 

etmesi, iyilikleri yaymanın peĢinde olması gibi hususlar, her Müslümanın yapması gereken 

iĢlerdir. Böyle düĢünülürse toplumda her Müslüman bir diğerine model ve örnek insan 

olmakta ve böylece bütün Müslümanlar birbirine örnek olmaktadır.  

Özel anlamda model insan ise, sosyolojik açıdan bakılırsa, çoğu zaman toplumsal 

gerçekliği daha uygun ifade eden bir tiptir. Toplumsal hayatta istisnai durumlar sayılmazsa, 

çoğu insan toplumun kendine yüklediği sorumluklukların gereğini yerine getirir, ama tâbi 

konumunda bunu yapar, model insanlara bakarak yapar. Toplumda az sayıda insan ise model 

insandır. Tarihte ve günümüzde toplumsal hayatta bu durum açıkça görülebilmektedir. 

Ġslam‟a göre rol model tiplemelerine bakıldığında öncelikle Kur‟an‟da 

Peygamberlerin ve (S.A.V.) son Peygamber Hz. Muhammed‟in bütün hayatlarıyla, söz ve 

davranıĢlarıyla model veya örnek (usve) insanlar olarak anlatıldıkları (Ahzab 33/21; 

Mümtehine 60/4, 6) görülür. Onun dıĢında toplumda örneklik eden, dönüĢtürücü, değiĢtirici 

yönleriyle model insan olarak tipleĢtirilen Hz. Adem‟in oğlu Habil, Firavun‟un hanımı 

(Tahrim 66/11), Hz. Musa‟nın yol arkadaĢı (Kehf 18/60-64), Ashâb-ı Kehf (Kehf sûresi), Hz. 

Meryem (Meryem sûresi), Hz. Muhammed‟in (S.A.V) hanımları gibi önemli Ģahsiyetlerden 

bahsedilir. Ayrıca isimleri açıklanmayan model insanlar hakkında haber verilir. Hz. 

Peygamber (S.A.V.) de kendi toplumunda Ashabı içinden bazılarını örnek veya model 

insanlar olarak gösterir. Hz. Hatice, Hz. Ebû Bekir, Hz. Mus‟ab b. Umeyr, Hz. Ammar b. 

Yâsir, Hz. Ömer, Hz. Osman, Hz. Ali, Hz. Halid b. Velid, Hz. Hamza, Hz. Zübeyr b. Avvam, 

Hz. Sa‟d b. Ebî Vakkas, Hz. AiĢe, Hz. Fatıma gibi sahabiler bu cümleden olarak 

zikredilebilir. 

Hz. Peygamber‟in vefatından sonraki dönemlerde de Müslümanlar arasında birçok 

güzel model insan, kahraman örnek Ģahsiyet ortaya çıkmıĢ ve Ġslam toplumlarında 

örneklikleriyle insanların eğitimlerinde, topluma uyumlarında, Ġslam‟ı öğrenip yaĢamalarında 

etkili olmuĢtur. 

Ġslam söz konusu olduğunda birey olarak model insanlardan bahsetmenin yanında 

grup, dönem ve toplum olarak model insanlardan da bahsetmek mümkündür. Hz. Muhammed 

ve Sahâbe döneminin Asr-ı Saâdet olarak kavramsallaĢtırılmasıve modelleĢtirilmesi buna 

örnektir. Bir topluluk olarak Ashab, Müslümanlar için bütün zamanlarda modeldir. Ayrıca 

Ensar ve Muhacir, sosyolojik olarak iki ayrı model gruptur. Bedir savaĢına katılan Sahabe 

aynı Ģekilde model gruptur. 

Özet olarak Ġslam‟da model insan tiplemesi, Peygamberler, Hz. Muhammed (S.A.V.), 

âlim, ârif, öğretmen, anne, baba gibi pozisyonlarda kendini gösteren ve toplumda önemli bir 

gerçekliği ifade eden gerçekliktir.  

 

 Ahlâk Bakımından Dindarlık TipleĢtirmesi 

Genel olarak dindarlık, insanın iman-amel temelinde ortaya koyduğu dinî tutum, 

deneyim ve davranıĢ biçimini, yani dinî yaĢantıyı veya dindarca hayatı; inanılan dinin emir ve 

yasakları doğrultusunda yaĢamayı ifade eden ve inanç, bilgi, dil, duygu, ibâdet, etki, 

organizasyon, hukuk, ahlâk gibi boyutları olan bir olgu
 
olarak anlaĢılabilir (OkumuĢ, 2017c). 

Ġslamî bağlamda dindarlık da aynı tanımlama içinde yer alır. Müslümanın dinin gereklerini, 

emir ve yasaklarını yerine getirmesi konusundaki duyarlılığı, onun dindar olarak tasvir 

edilmesi için ölçüttür.  

Din, anlaĢıldığı üzere insanlarda çeĢitli değiĢkenlere bağlı olarak farklı biçim ve 

tonlarda varlık bulmaktadır; insanlar, dine bağlılıklarını, dindarlıklarını bazı faktörlerin 

etkisiyle farklı Ģekillerde ortaya koymaktadırlar. Bu demektir ki, dindarlık, örneğin mekân, 

zaman, servet, meslek, tabaka, inanç, ideoloji, mezhep, yaĢ, eğitim ve grup gibi değiĢken veya  
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faktörlerin etkisiyle insanlarda farklılaĢmakta, farklı olarak tezahür etmektedir. Dindarlık, 

toplumsal gerçekliğe uygun olarak çeĢitli açılardan tipleĢtirilip kavramsallaĢtırılabilir. 

Nitekim Weber‟den Mesching‟e, Gabriel Le Bras'tan Allport‟a, Glock ile Stark‟tan OkumuĢ 

ve Koç‟a kadar farklı sosyal bilimciler tarafından birçok dindarlık tipi tespit edilip ortaya 

konulmuĢtur (Bkz. OkumuĢ, 2017c; OkumuĢ, 2018).  

Bu çalıĢmada dindarlığın ahlâk açısından tipleĢtirilmesi denenmektedir. Dindarlık 

ahlâk temelinde ahlâka bağlı veya ahlâk eksenli dindarlık ve ahlâktan bağımsız/ahlâk-

yoksun/ahlâk-bağımsız dindarlık Ģeklinde iki tip olarak tasnif edilebilir. Ahlâk eksenli 

dindarlık, dindarın dinin kendisinden istediği ahlâkî ölçütlere göre hareket ederek ortaya 

koyduğu dindarlığı ifade ederken, ahlâk-bağımsız veya ahlâktan bağımsız dindarlık ise, 

dindarlıkla ahlâkı birbirinden ayrı tutan ve insanlarla iliĢkilerde dinin kendisinden istediği iyi 

ahlâkî ölçütlere göre hareket etmeyen kiĢinin dindarlığını iĢaretler. 

Ahlâk açısından dindarlık tipolojisi, Koç tarafından yapılan değer açısından dindarlık 

tiplemesiyle ortak boyutlara sahip olmakla birlikte ondan farklı yönleriyle ayrılır. Koç (2015; 

2017) değer-yoksun dindarlık tipleĢtirmesi yapmaktadır. Koça‟a (2017) göre “değer-yoksun 

dindarlık inanılan dinin doktrinel ve yaĢamsal prensiplerinin içselleĢtirilememesi sebebiyle 

psiko-sosyo-teolojik içerikli değerlerin bireyin tutum ve davranıĢlarına bütünüyle 

yansıtılamadığı ve bireyin yaĢamında aktifleĢtirilemediği dindarlık modeli olarak 

tanımlanabilir.” 

Burada araĢtırmacının yaptığı ahlâkî temelde dindarlık tipleĢtirmesinde değeri de 

içine alacak Ģekilde bir tipoloji geliĢtirilmektedir. 

  

 Ahlâk-bağımlı Dindarlık 

Ahlâk-bağımlı dindarlık, ahlâkın din ve dindarlığın ayrılmaz bir parçası olduğu 

dindarlık tipidir. Bu dindarlık tipinde dindar, dininin ahlâk konusunda koyduğu ölçülere göre 

hareket eder, dininin iyi dediğine iyi, kötü dediğine kötü der: mesela namaz kılan, oruç tutan, 

umre yapan, zekat veren, hacca giden bir dindar, bütün bu özelliklerinin bir gereği olarak iyi 

ahlâklı olması gerektiğini, kötü ahlâktan uzak olması lazım geldiğini düĢünür ve ona göre 

davranmaya çalıĢır. Bu dindar, örneğin yalan söylediğinde, bunun namaz kılmasıyla çeliĢki 

arz ettiğine inanır. Çünkü dininin kaynaklarında namaz kılanın dürüst olacağı, yalan 

söylemeyeceği, çirkin iĢlerden, kötü tutum ve davranıĢlardan uzak kalacağı yazılıdır. 

Dindarlık, insanın iman-amel temelinde ortaya koyduğu dinî tutum, deneyim ve 

davranıĢ biçimini, yani dinî yaĢantıyı veya dindarca hayatı; inanılan dinin emir ve yasakları 

doğrultusunda yaĢamayı ifade eden ve inanç, fikir, bilgi, tecrübe/duygu, ibâdet, ahlâk, hukuk, 

etki, organizasyon gibi boyutları olan bir olgu olarak anlaĢılabilir. 

Daha önce belirtildiği gibi dindarlık ahlâk temelinde ahlâka bağlı veya ahlâk eksenli 

dindarlık ve ahlâktan bağımsız/ahlâk-yoksun/ahlâk-bağımsız dindarlık Ģeklinde iki tip olarak 

tasnif edilebilir. Ahlâk eksenli dindarlık, dindarın dinin kendisinden istediği ahlâkî ölçütlere 

göre hareket ederek ortaya koyduğu dindarlığı ifade ederken, ahlâk-bağımsız veya ahlâktan 

bağımsız dindarlık ise, dindarlıkla ahlâkı birbirinden ayrı tutan ve insanlarla iliĢkilerde dinin 

kendisinden istediği iyi ahlâkî ölçütlere göre hareket etmeyen kiĢinin dindarlığını iĢaretler. 

Ġyi/güzel ahlâk eksenli dindarlık, baĢka bir ifadeyle iyi ahlâkî dindarlık, sağlıklı-

samimî dindarlıktır. Sağlıklı ve samimi dindar, Ġslam dininin kendisinden uymasını istediği 

emir ve yasaklara ahlâkî boyutunu esas alarak, güzel ahlâk ilk eve değerleri ihlal etmeden 

uyan kiĢidir (OkumuĢ, 2018).  

 

 Ahlâk-bağımsız Dindarlık 

Ahlâk-bağımsız dindarlık, yani ahlâktan bağımsız dindarlık, dindarın dindarlığı ile 

ahlâkını birbirinden ayırdığı dindarlıktır. Bu dindarlık tipinde dindar, iyi ahlâklı olsun veya 

olmasın dindarlığını iyi veya kötü ahlâktan ayırır. Bu tip dindarın din anlayıĢında din ayrı, 

ahlâk ayrıdır. Bu ister zihinsel düzlemde olsun, isterse pratik düzlemde olsun fark etmez. 

Önemli olan dinine ve diyanetine ahlâkı karıĢtırmamasıdır. Örneğin beĢ vakit namazını kılar, 

ama ahlâkî alanda istediğini yapar; sözgelimi kumar oynar, faiz yer, yalan söyler veya tam 
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tersine dürüst davranır. Fakat ahlâkını dini ve diyanetiyle iliĢkilendirmez. Bu tipte dindar, iyi 

ahlâklı da, kötü ahlâklı da olabilir. 

Ahlâk sistemleriyle dinler, mensuplarının o ahlâk sistemlerinin gereklerine uyarak iyi 

ahlâklı bir insan olmalarını, iyi/güzel ahlâkı ferdî ve toplumsal hayata hakim kılmalarını 

isterler. Diğer boyutlarını hayatlarında tezahür ettiren, ama ahlâkî boyutunu ihmal eden veya 

dıĢarda tutan, yaĢamlarında etkisizleĢtiren, ahlâktan bağımsız/ahlâk-yoksun/ahlâk-bağımsız 

bir dinî hayat veya dindarlık ortaya koyan din mensupları, yani dindarlar, kendi dinlerinin 

hükümlerine aykırı düĢerler. Nitekim mevcut toplumsal Ģartlarda dindar olan, dinî kimlik 

sahibi olup da kendi dininin getirdiği ahlâkî ilke ve kurallara uygun olmayan davranıĢlarda 

bulunan birey ve gruplardan bahsedilebilir. Bu Ģekilde bir çeliĢkili kiĢilik ortaya koyan 

insanların ahlâktan bağımsız dindar nitelemesiyle tanımlanması mümkündür. Dininin bazı 

uygulamalı boyutlarını, mesela oruç emrini, namaz emrini vs. son derece büyük bir 

hassasiyetle yerine getiren, ama ahlâk boyutunun gereklerine gelince, sözgelimi alıĢveriĢ 

yaparken kendisine kâr getireceğini düĢünerek muhatabına yalan söyleyen, kusurlu/ayıplı 

malı temiz olarak satmaya çalıĢan kiĢilerden Ģikayet edildiğine sıklıkla tanıklık edilmektedir.  

Ahlâktan bağımsız bir dindarlığı adeta kendisine bir geçim vesilesi kılan, örneğin hile 

yapmayı, aldatmayı, yalan sözlemeyi meslek haline getiren, ama dilinde dinî kelime, kavram 

ve ifadelerin egemen olduğu, din dilinin bütün dil ve söylemini kuĢattığı, toplumsal 

çevresinde “dindar” olarak bilinen bazı kimselerin, mesela komĢularına kötü davrandığı, eĢine 

ve çocuklarına kendi dininin ahlâkî emir ve yasaklarına ters davrandığı, zulmettiği ve 

dolayıyla aynı toplumsal çevresinin “bu nasıl dindar bir insan!”, “Böyle dindar olur mu?”, “O 

dine, dindarlığa kurban olsun!” gibi ĢaĢkınlık ifade eden, sorgulayıcı tanımlamalarla tasvir 

ettiği fert ve gruplardan bahsetmek mümkündür (OkumuĢ, 2018). 

 

Ġslam‟da Dindarlığın Ölçüsünü Belirlemede Ahlâk 

Dindarlığın tarif edilmesi, anlaĢılması ve anlamlandırılmasında esas alınması gereken 

hususlar nelerdir? Dindarlık nasıl tanımlanırsa, doğru ölçülebilir? Dindarlık, hangi esaslar 

temelinde ele alınırsa doğru anlaĢılabilir? Dindarlığın ölçüsü ve ölçütü nedir? 

Dndarlık, Ġslam‟a göre hangi esas, ölçüt ve unsurlar hesaba katılarak doğru 

anlaĢılabilir? Ġnanç, bilgi, fikir, ideoloji, duygu, ibâdet, etki, organizasyon, hukuk, ahlak gibi 

boyutları olan dindarlığın ölçüsü, dinin bu boyutları dikkate alınarak belirlenmezse, doğru bir 

dindarlık ölçütü, ölçeği ve ölçüsü ortaya koymak mümkün olabilir mi? 

Dindarlık, inanç sahibi toplumsal bir aktör olarak insanın inancının gereği olan tutum 

ve davranıĢları ortaya koyması temelinde tanımlanması, izah edilmesi ve ölçülmesi 

durumunda doğru ve bütün boyutlarıyla anlaĢılabilir. 

Ġslam temelinde dindarlığı anlamak için Kur‟an ve Sünnet‟te ortaya konulan esasların 

bağlayıcılığını ve Müslüman toplumların dinî durumunu temele yerleĢtirmek Ģarttır. Örneğin 

Ġslam toplumunda dindarlığı ölçme, belirleme, anlama ve anlamlandırmada günümüz 

Hıristiyan dindarlığını ölçmek için geliĢtirilen ölçekler, testler, anketler vb. esas alınırsa, 

doğru sonuçlara ulaĢmak mümkün değildir. Kilise dindarlığı esas alınarak Müslüman 

dindarlığının ölçüsü belirlenemez ve dolayısıyla Ġslam dindarlığı ölçülemez ve anlaĢılamaz. 

Dolayısıyla sadece toplumda görünürlüğüyle öne çıkan bazı dinî emirleri yerine getirmek, 

mesela beĢ vakit namaz, Ramazan Orucu, hacc, zekat ve tesettür gibi dinî görevleri ifa etmek 

veya zina etmek, içki içmek, faiz yemek, domuz eti yemek, kumar oynamak gibi haram olan 

fiillerden kaçınmak, Ġslamî mânâda dindarlığı belirleme ve ölçmede yeterli değildir. O halde 

dindarlığı salt bazı görünür gündelik, haftalık veya aylık dinî emir ve görevleri yerine 

getirmekle tarif edip ele almak, insanların dindarlığını ölçmek için yeterli değildir. Yani salt 

söz konusu dinî emir ve yasaklara riayet, bilimsel anlamda dindarlığın ölçüsü kabul edilemez. 

Bunlar elbette dindarlık için gerekli unsurlardandır, ama eksiktir. Çünkü bu ibadetlerin veya 

dinî emirlerin dıĢında daha baĢka dinî emir ve yasaklar da vardır; Ġslam‟da bu emir ve 

yasaklara uymak en az namaz veya oruç kadar zorunludur. Örnek vermek gerekirse, Ġslam 

ahlakının kapsamına giren birçok davranıĢ, farz ve haramların konusudur. Emin, yani 

toplumda özgüven sahibi ve güvenilir olmak, anne-babaya iyilik etmek, doğru sözlü olmak, 

iyiliği yaymak ve kötülükle mücadele etmek, kul hakkına riayet etmek vs. Ġslam‟da farz olan, 
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mutlak surette uyulması gereken davranıĢ kurallarıdır. Bunları çoğaltmak mümkündür. Aynı 

zamanda yalan söylemek, suizanda bulunmak, iftira atmak, gıybet etmek, Ġslam kardeĢiyle 

küs olmak, riyada bulunmak, nifak çıkarmak, israf etmek vs. de haramdır. Bu doğrudan ahlakî 

hususların dıĢında yine ahlakla bağlantılı olan (esasen ahlakın dıĢında bir davranıĢ yok) 

herkese mirastan payına düĢeni vermek gibi hukuk alanına giren bir emri yerine getirmek 

farzdır; günümüzde özellikle bazı Müslüman bölgelerde kadına halâ miras verilmediği 

düĢünülürse, dindarlığın ölçüsünün neler olması gerektiği konusunun önemi daha iyi 

kavranacaktır. Yine Ġslam dininde her türlü haksızlık, adaletsizlik ve zulmün haram olduğuna 

bakılırsa, yukarıda belirtilen bazı emir ve yasaklara uyup da zulüm yapan insanın durumunu 

dindarlık açısından iyi inceleyip tahlil etmek gerekir. BaĢka bir örnekle devam edersek, 

mesela eğitim düzleminde okumak, düĢünmek, ilmin peĢinden koĢmak, hakikat arayıĢında 

olmak vb. Ġslam‟a göre farzdır ve dindarlığın önemli bir boyutudur. Ayrıca ahlak ve ekonomi 

bağlamında sadaka vermek, yetime, miskine, yolda kalmıĢa, yoksula yardım etmek, komĢuluk 

haklarını gözetmek, akrabalara yardım ve iyilikte bulunmak, cömert olmak vs. Ġslam‟da 

farzdır ve Ġslamî dindarlığın olmazsa olmaz boyutlarındandır. Ġslam‟da en önemli dindarlık 

göstergelerinden biri de, kardeĢ olmak ve kardeĢlik hukukuna riayet etmektir. Kur‟an ve 

hadislere göre Mü‟minlerin birbirleriyle iliĢkilerinin kardeĢlik temelinde olması, birbirlerini 

bir insan bedeninin organları ve bir binanın tuğlaları mesabesinde görmeleri ve ona göre 

davranmaları emredilmiĢtir (Hucurat, 49/9-13; Saf, 61/5; Buharî, Edeb, Bâb: 27; Müslim, 

Birr, 17/66; Tirmizi, Birr, 18). 

Görüldüğü gibi Ġslam‟a göre dindarlığın ölçüt ve ölçüsünü koyan veya belirleyen 

birçok unsur, birçok, inanç, tutum ve davranıĢın yanısıra birçok ahlâkî ilke, kural, değer ve 

davranıĢ kalıbı vardır. Bunları dikkate almadan dindarlığı anlamlandırmanın doğru sonuçlara 

götürmeyeceği açıktır.      

Konunun daha iyi anlaĢılması için belirtmek gerekir ki, Ġslam‟da namaz kılmak nasıl 

farz ise, insanın kıldığı namazın kendisini kötülüklerden uzak tutması da aynı Ģekilde farzdır 

ve dindarlıkta belirleyicidir. Namaz kılıp da yalan söylenir, suizanda bulunulur, iftira atılır, 

anne-babaya kötü davranılır, aç komĢuya yardım edilmez, yolda kalmıĢın elinden tutulmaz, 

bencillik edilirse, din, diyanet ve dindarlık açısından nasıl bir manzara ortaya çıkar? Oysa 

Ġslam‟a göre “Kesinlikle namaz insanı hayasızlıktan ve çirkin iĢlerden alıkoyar” (Ankebut 

29/45). Bu durumda dindar insan, inanç, tutum ve davranıĢları arasında tutarlılık olan 

insandır. 

Esasen her din, birey ve toplumun davranıĢını, kendisinin açıkladığı hakikatlerle 

uyumlu hâle koymayı hedef alan inanç ilkeleri, tutum ve davranıĢ kodları ve ahlâkî kaideler 

dile getirir. Dindar toplum, düĢünce ve davranıĢlarında din, iman ve ahlâkı bir bütün olarak 

yaĢar. Ġslam ahlâkı söz konusu olduğunda, ahlâkın kaynağının Ġslam dini ve Allah‟a iman 

olduğu, hatta Allah‟a imanın da ahlâkî bir eylem olduğu görülür. Kur‟an, bunu açık bir 

üslupla ortaya koymaktadır. Ġman, güzel ahlak, salih ameller, bir bütün olarak dindarlığı 

ortaya çıkarmakta ve dindarlığın ölçüsü olmaktadır. 

Bakara suresinin 177. ayeti, dindarlık ile Allah‟a iman, amel-i salih ve ahlâk 

arasındaki direkt iliĢkileri çok net bir biçimde göstermektedir. Ayette geçen birr kavramını 

dindarlık olarak anlarsak, burada bahsedilen hususlar daha iyi anlaĢılabilecektir. Ayette Ġslamî 

anlamda bir dindarın bütün hususiyetleri ve dindarlım ölçütleri ana hatlarıyla verilmektedir. 

Sonuç olarak konu Ġslam‟a göre anlaĢılmaya çalıĢılırsa, dindarlığın, Kur‟an ve 

hadislerde belirtildiği ve kutlu insan Hz. Muhammed‟in (S.A.V.) en güzel örnek hayatında 

gösterdiği Ģekilde inanç, tutum ve davranıĢ bütünlüğü temelinde anlaĢılması, ölçülmesi ve 

ölçeklendirilmesinin Ģart olduğu hükmüne varılabilir. Buna göre dindarlığın doğru anlaĢılması 

için en baĢta iĢaret edilen inanç, bilgi, duygu, ibâdet, etki, organizasyon, cemaat, hukuk ve 

ahlak gibi boyutlarının hep birlikte hesaba katılması gerektiğini söylenebilir (OkumuĢ, 2018). 

Vurgulanmalıdır ki, ahlâkın hesaba katılmadığı bir dindarlık ölçme çabası son derec eksik 

kalır. 
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Toplumda Ahlâkın ve Model Ġnsanda Ahlâkî Boyutun Önemi 

Din ve toplumla iliĢkili olduğu ölçüde Din Sosyolojisinin önemli bir konusu olan 

ahlâk, dinin ve toplumsal hayatın zorunlu bir veçhesidir. Ahlâk, insanların uymak zorunda 

oldukları davranıĢ kurallarıdır. Bir inanç, düĢünce ve değer yargıları sistemi olan ahlâk, insan 

için hayati derecede önemlidir. Belirtmek gerekir ki insanlar birlikte yaĢamasalardı, ahlâktan 

söz edilemezdi (Güngör, 1995: 19). Bu tersinden de doğrudur, ahlâk olmasaydı, toplumsal 

hayattan bahsedilemezdi. O halde ahlâk kuralları ve güzel/iyi ahlâk, toplumsal hayatın 

vazgeçilmezidir (OkumuĢ, 2007a; OkumuĢ, 2008; OkumuĢ, 2010a; OkumuĢ, 2014a; OkumuĢ, 

2017a; OkumuĢ, 2018).  

Ahlâkın, insanın bireysel ve toplumsal düzlemde davranıĢlarını nitelemede ölçütler 

getiren veya ölçüt olan, insanların ahlâkî anlamda neyin iyi ve neyin kötü olduğuna ve 

dolayısıyla neyi hayata geçireceğine karar vermelerinde belirleyici olan değerlerden ayrı 

düĢünülemez. Ahlâkta değerler, değerlerde ahlâk vardır. Değer, doğru davranıĢla, dürüstlüğü, 

iyi veya doğru davranıĢı belirlemekle ilgili olduğu için ahlâk ile doğrudan iliĢkilidir. Ahlâkın, 

ortaya çıkıĢı bakımından da hayata geçirilmesi bakımından da kaynaklık teĢkil ettiği değerler, 

insanın toplumsal hayatta uyacağı kuralların belirlenmesi, anlamlandırılması ve benimsenip 

hayata uyarlanmasında etkili olan ortak kabulleri ifade eder.  Ahlakî bir meĢrûiyet 

dayanağından yoksun olan, ahlâkî bir temele dayanmayan, ahlâk ile geçerli hale gelmeyen bir 

değerin toplumda kabul görmesi ve sürdürülebilir olması çok zordur, hatta imkansızdır 

(OkumuĢ, 2014b; OkumuĢ, 2018).  

Ahlâk ile sıkı iliĢkisi bulunan değerler, toplumsal olay ve olguların gerçeklik 

bulmasında önemli etkenlerdir. Durkheim‟in (1992) bir toplumsal fenomen olarak intiharı 

toplumsal değerlerle irtibatlı olarak izah etme çabası bu noktada zikre değerdir. O halde 

denilebilir ki, toplumsal olay ve olguları, toplumun yapısını, toplumsal aktörlerin tutum ve 

davranıĢlarını ele alırken toplumda ve grupta geçerli olan toplumsal değerlerin iĢlev ve 

rollerini hesaba katmak ve incelemek önemlidir. Ġnsan davranıĢlarının nasıl gerçekleĢtiğini 

anlamanın yolu değerleri anlamaktan geçer. Çünkü insan, bir takım değerlere dayanarak 

davranıĢlarını ortaya koyar. Ġnsan eylemleriyle değerler arasında sıkı bağlantı vardır. 

Denilebilir ki, değerler, insan davranıĢlarını, insanın eylemlerini yönetirler. Bundan dolayı bir 

olayın nasıl meydana geldiğini, hangi sebep ve saiklerle gerçeklik bulduğunu, yani 

arkaplanını tespit etme ve anlamada, o olayın içinde yer alan insanların tutum ve 

davranıĢlarını yönlendiren değerleri tespit etme ve anlama, oldukça önemlidir (OkumuĢ, 

2014b). KiĢiyi, hatta bilhassa din ile iliĢkili olduğu nispette toplumu da aĢan değerler, 

toplumsal hayatta belirleyici etkilere sahiptirler. Değerlerin toplumsal boyutlarını kendisine 

inceleme konusu yapan değerler sosyolojisi, değerlerin insanların tutum ve davranıĢlarını 

ortaya koymalarında oldukça etkili olduklarına dair dikkate değer verilerle bulgular 

getirmektedir. Durkheim‟ın ahlâk ve değerler çerçevesinde ortaya koyduğu görüĢlere 

yukarıda değinildi. Max Weber‟in de ahlâk ve değerler sosyolojisine yaptığı katkılara iĢaret 

etmekte fayda vardır. Çünkü Weber (1992, 1964, 1995) sosyoloji ve din sosyolojisinde insan 

eylemleri, anlam, ahlâk ve değerler üzerine çok önemli hususları ele almıĢ ve önemli görüĢler 

serdetmiĢtir. 

Max Weber, insanların davranıĢında anlam üzerinde yoğunlaĢmakta ve dolayısıyla 

sosyolojisinde toplumsal değerlere yönelmektedir. Weber (1992, 1985) Din Sosyolojisi 

alanında en önemli çalıĢmalarından olan ve dinî ahlâk ve değerler ile ekonomi ve toplumsal 

değiĢim arasında dikkat çekici iliĢkiler kuran Protestan Ahlakı ve Kapitalizmin Ruhu (1985) 

adlı eserinde din sosyolojisi kapsamında dinden kaynaklanan veya din ile bağlantılı ahlâk ve 

değerlerin toplumsal ve ekonomik boyutlarını ele almaktadır. Özellikle Protestanlık örneğinde 

dinî ve ekonomik değerler arasındaki iliĢkileri ele alıp anlamaya ve böylece değerlerin fertleri 

aĢan, toplumsal boyut ve dayanaklarını/temellerini ortaya koymaya çalıĢmaktadır.  

Denilebilir ki, toplumsal bir iliĢki olarak (Bkz. Screpanti, 2003: 158) değerler, toplum 

ve kültüre anlam veren kriterlerdir. Toplumsal hayat, değerler ve ahlâkî ilkeler olmadan 

olmaz. Toplumsal ahlâkî sistem, değerlerle anlam kazanır ve çalıĢır. Tabii ki aslında değerler 

de ahlâkî sistem ile anlam kazanır. 
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Ġnsanın yapıp-eden bir varlık oluĢu, değerleri duyan bir varlık oluĢuyla yakından 

ilgilidir. Ġnsanın fiillerini ortaya koyması, değerleri duyan bir varlık oluĢuna dayanır. Söz ve 

fiillerin, doğru ve yanlıĢ, güzel ve çirkin, iyi ve kötü gibi nitelemelerle nitelenmesi, doğrudan 

ahlâkî değer ve değer anlayıĢıyla ilgilidir. Canlılar arasında insana özgü olan ahlâk ve ahlâkî 

değerler, insanın fiilerine yön verirler. Değerler olmaksızın insanların nasıl davranacaklarını 

bilmeleri mümkün olmazdı. Bu nedenle değerlerin, insan davranıĢlarının determinasyon 

ilkelerinden biri olarak tespiti doğrudur; değerler, insan davranıĢlarını determine ederler 

(MengüĢoğlu, 1988: 97-109).    

Herhangi bir davranıĢ örüntüsünü inceleyebilmek için toplumda geçerli olan değerleri 

anlamak gerekir. Töre ve adetlerin değersel özelliklerini bilmek, örneğin hangisinin daha 

zorlayıcı olduğunu öğrenmek lazımdır. Toplumsal değerlere bakıldığında, onların bazı 

özelliklerinin olduğu görülür: Örneğin değerler paylaĢılırlar. Toplum aktörlerinin çoğunluğu 

ahlâkın da etkisiyle değerler üzerinde uzlaĢma halindedirler. Ayrıca değerler toplum üyeleri 

tarafından ciddiye alınırlar. Bu nedenle insanlar, değerleri, ortak refahın korunması ve sosyal 

ihtiyaçların karĢılanmasında etkili görürler. Bundan dolayı da toplum katında bazı Ģeylerin 

kabul edilebilmesi için değerlerin meĢrulaĢtırmasına baĢvurma zorunluluğu ortaya çıkar. 

Değerlerin bir baĢka özelliği, insanların coĢku ve heyecanla onları anlamlandırmasıdır. 

Ġnsanların değerler için her Ģeyi göze alabilmeleri bundandır. Ayrıca değerler, toplumda en 

güçlü sosyal kontrol aracıdırlar. Değerler sistemi, kiĢilerden neyin istendiğini, kiĢilere neyin 

yasaklandığını, neyin ödüllendirildiğini ve neyin cezalandırıldığını belirler (Fichter, ty.). 

Belirtilebilir ki, en yüksek toplumsal değere sahip davranıĢ örüntüsü, aynı zamanda 

en geniĢ ölçüde uyulan ve üzerinde en çok sosyal baskı yapılan değerdir (Fichter, ty.: 145; 

OkumuĢ, 2014b). Kendi toplumumuza bakıldığında bu anlamda dinin, dini davranıĢ 

kalıplarının ve din ile iç içe geçmiĢ bulunan ahlâkın, ahlâkî değerlerin çok yüksek, hatta çoğu 

zaman en yüksek sosyal değere sahip oldukları anlaĢılabilir. Görüldüğü üzre değerler konusu 

önemlidir. Din ve ahlak de dahil değerler konusunu önemli kılan bir baĢka husus da, Batı‟da 

kendini gösteren ve XIX. Yüzyılda doruk noktasına eriĢen maddeci, pozitivist bakıĢ 

açılarından sonra özellikle Ġkinci Dünya savaĢından itibaren değerlere bir dönüĢün baĢ 

göstermesidir. Elbette bir sekülerleĢme olgusu var; ama tam tersi özellikle manevi değerlere 

bir yeniden dönüĢ de var (Ülken, 1998: 317). 

Ahlâk toplumların yaĢaması, toplumsal hayatın sağlıklı bir Ģekilde devam etmesi için 

son derece hayatidir (Rıza, 1331). GeçmiĢte ve günümüzde birçok toplumun geçirdiği 

bunalım ve huzursuzluğun, nihayet bir ahlâkî çöküĢe dayandığı söylenebilir. Ġyi ahlâkın, 

toplumları yaĢatan büyük bir güç olduğu, kötü ahlâkın da toplumları çökerten bir zafiyet 

kaynağı olduğu, tarihi olaylarla ispatlanmıĢtır (OkumuĢ, 2014b, 2007d, 2007e, 2017a). 

Nitekim ahlâkın önemini bilen son dönem Osmanlı düĢünce ve devlet adamlarından Said 

Halim PaĢa‟nın (1864-1921) bütün eserlerinde ahlâkın merkezi bir yere sahip olduğu 

söylenebilir. Özellikle “Cemiyet Buhranımız” (1993b) “Ġslam Dünyası Neden Geri Kaldı?” 

(1993a) ve “ĠslamlaĢmak” (1993c) adlı eserlerinde ahlâka büyük bir yer veren S. Halim 

PaĢa‟ya (1993b) göre muntazam toplumları, ahlâkî fazilet ve olgunluklara sahip insanlar 

oluĢturur. Toplumun genel ahlâk ve ruh düzeyi ne kadar yüksekse hürriyet ve eĢitliği de, refah 

ve saadeti de o nispette mükemmel olur. Aksine bu düzey, ne kadar alçak ise, toplumun gerek 

hürriyet ve eĢitliği, gerekse refah ve saadeti o mertebede noksan olur. Osmanlı toplumunun 

içinde bulunduğu durumu da bu noktada ele almak gerek. Halk, vaktiyle ayıpladığı aydın sınıf 

gibi, hatta ondan daha aĢağı bir ahlâk bozukluğuna ve geri dönülmez bir çöküĢe doğru 

sürüklenip gitmektedir. Osmanlı toplumunun kuvvet ve canlılığını tam olarak tekrar 

kazanabilmesi için ahlâkî meziyetlerin, ilim ve bilginin önüne geçirilmesi Ģarttır. Elbette S.H. 

PaĢa‟nın üzerinde önemle durduğu ahlâk, Ġslam ahlâkıdır. PaĢa‟ya göre Ġslam ahlâkının 

kaynağı, hak olan tek Allah‟a imandır; bu ahlâk, bize, insanlığın mutluluğunun, hakikati 

sevmek, aramak ve uygulamakta olduğunu öğretmektedir (OkumuĢ, 2014a; OkumuĢ, 2015; 

OkumuĢ 2018). Mehmet Akif de Safahat‟ta (2011) ahlâka geniĢ bir yer ayırmıĢ, milletlerin 

çöküĢünün ahlâkî çöküĢle doğrudan bağlantısı üzerine önemli hususlara iĢaret etmiĢtir.  
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AnlaĢılmaktadır ki, fertlerin, hatta toplumların birbirlerini, birbirlerinin tutum ve 

davranıĢlarını değerlendirmede temel kıstasları, son tahlilde ahlâktır; ahlâk kuralları, ahlâkî 

değer ve ilkeleri ifade eden değer yargıları sistemidir. Açıktır ki, ahlâk, toplumsal hayatın 

varlığını sürdürmesi veya ortadan kaldırması bakımından çok önemlidir. Ahlâk sosyolojisinin 

verileriyle bakılırsa, denilebilir ki ahlâk, toplumsal hayatın en önemli boyutlarındandır 

(Gündüz, 2005). Toplumda güzel ahlâkî ilke ve değerler, yaygın halde bulunur, insanların 

birbirleriyle iliĢkilerinde, muamelelerde, kamusal alanda ölçü olursa, o toplum açık toplum 

olur. BaĢka bir ifadeyle açık toplumda egemen olan ahlâk, güzel ahlâktır (Bkz. Bergson, 

1986). Gerçekten de toplumları ayakta tutan unsurların baĢında hiç Ģüphesiz güzel düĢünce, 

tutum ve davranıĢları ifade eden güzel ahlâk gelir. Güzel ahlâkî düĢünce, ilke, değer, tutum ve 

davranıĢlar, varlığımızın olmazsa olmazlarıdır. Onlar var olduğu için varız, ayaktayız. Güzel 

ahlâk insanın ve toplumsal hayatın can damarıdır. Sosyal bir olgu olarak ahlâkın toplum 

hayatı için bu derece önemli olmasındandır ki öteden beri bilim adamları, düĢünürler, 

filozoflar ve sosyologlar, ahlâk üzerinde yoğunlaĢmıĢlardır. Kutsal kitaplara ve inananlara 

göre Peygamberler de güzel ahlâktan uzaklaĢan insanları yeniden güzel ahlâkla buluĢturup 

bütünleĢtirmek amacıyla gönderilmiĢtir. Nitekim Hz. Muhammed (sav) de, “ġüphesiz ben 

güzel ahlâkı tamamlamak üzere gönderildim.” (Ġmam Malik, Husnu‟l Hulk, 8, II/904) demek 

suretiyle kendisinin Peygamber olarak gönderiliĢinin sebebinin güzel ahlâkı tamamlamak 

olduğunu belirterek güzel ahlâkın insanlık için hayatî olduğunu ortaya koymaktadır. 

Kur‟an‟da da Hz. Peygamber‟e hitaben “Sen kuĢkusuz yüce bir ahlak üzeresin.” (Kalem 68/4) 

buyurularak bu husus vurgulanmaktadır (OkumuĢ, 2015; OkumuĢ, 2007a; OkumuĢ, 2017a; 

OkumuĢ, 2018).  

Ahlâkın toplumsal hayat için bu derece önemli olmasındandır ki öteden beri bilim 

adamları, düĢünürler, filozoflar ve sosyologlar, ahlâk üzerinde yoğun bir Ģekilde 

durmuĢlardır. Örneğin ilkçağ fizolofu Sokrates, (469-399) özellikle iyi kavramı üzerinde 

çokça durmuĢtur. Sokrates‟in öğrencisi Platon‟un felsefesinde de ahlâk önemli bir yer tutar. 

Bunların dıĢında Aristoteles, Stoalılar, Kyrene okulu ve Epikuroscular‟dan tutun Montaigne 

(1533-1592), Francis Bacon (1561-1926), John Locke (1632-1704), Ġmmanuel Kant (1724-

1804), William James (1842-1910), Jean Paul Sartre (1905-1980) ile bir çok psikolog ve 

sosyoloğa kadar Batıda birçok düĢünür ve bilim adamı ahlâk üzerinde ısrarla ve hassasiyetle 

durmuĢtur. 

Birçok sosyoloğun, toplumsal boyutu itibariyle ahlâk üzerinde yoğunlaĢmalarıyla 

ahlâk sosyolojisinin doğduğu görülmektedir. Örneğin bunalıma önemli yer veren Saint-

Simon, (1760-1825) bunalımı, toplumsal örgütlenmenin çözüldüğü veya yıkım halinde 

bulunduğu toplumun ahlâkî durumu olarak görür (Tiryakian, 1990, s. 215). Auguste Comte‟a 

(1798-1857) göre ise ahlâk, baĢkaları için yaĢamak esası üzerinde temellenmiĢtir. Ahlâki 

görev, elden geldiğince insanlığın ilerlemesine yardımcı olmaktır; insanın ahlâklı olması da 

herĢeyden önce onun sosyal olmasıdır. Sosyal olmayan ahlâk, ahlâkî olana aykırıdır.  

Ahlâk ve onunla bağlantılı olarak değerler, sosyoloji ve din sosyolojisinin önemli 

konuları arasındadır. Kendini değerden arındırılmıĢ, objektif bir bilim olarak konumlandıran 

sosyoloji ve din sosyolojisi, diğer toplumsal olgular gibi değerleri ve ahlâkı da kendisine konu 

edinir. Nitekim hem Kant‟tan, hem de S. Simon ve A. Comte‟dan oldukça etkilenen din 

sosyoloğu E. Durkheim (1858-1917), mesaisinin kayda değer bir bölümünü ahlâka ayırmıĢtır 

(Karasan, 1948; Özyurt, 2007). Ahlâk, Durkheim‟in temel endiĢelerinden biridir. Durkheim; 

anomi, suç, intihar, meslek ahlâkı, ahlâk eğitimi gibi kavram ve olguları ele alırken ahlâka ne 

kadar önem verdiğini göstermiĢtir.  Hemen hemen bütün yapıtlarında, özellikle Toplumsal 

ĠĢbölümü (2006), Ahlâk Eğitimi (2016a), Meslek Ahlâkı (1986), Ġntihar (1992), Toplum ve 

Ahlak (2016b) ve Sosyoloji Dersleri‟nde (2015) ahlâk konusu üzerinde duran Durkheim, 

ahlâkı sosyal bir olgu olarak ele alır. Durkheim‟a (2006, 2016a, 1986, 2016b) göre bütün 

toplumsal eylem ve etkinlikler kendine has bir ahlak disiplini ortaya koyarlar.  Toplumsal 

olguların doğal bir ahlâkî parçası vardır ve ahlâkî davranıĢ, ahlâkî tutum, ilk eve değerler 

toplumun ürünüdürler. Ġnsan, ahlâkî bir varlıktır; gerçi ahlâk kiĢiliğe bağlıdır, ama kiĢilik de 

toplumla birlikte, toplumsal atmosferde gerçeklik kazanır. Ġnsan ne kadar sosyalleĢirse o 
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kadar ahlâkîleĢir (OkumuĢ, 2015; OkumuĢ, 2014a; Karasan, 1986a; OkumuĢ, 2017a) ve aynı 

Ģekilde ne kadar ahlâkileĢirse, o kadar toplumsallaĢır.  

Ahlâk ve din sosyoloğu Emile Durkheim‟ın ilgilendiği en önemli konulardan biri, 

aslında modern toplumun ahlâkî bunalımı, modernlikle birlikte ahlâkta meydana gelen 

değiĢim ve bu değiĢimle birlikte de değerler alanında ciddi problemlerin baĢgöstermesi, birey-

toplum uyumsuzluğunun ortaya çıkması, toplumda anomi durumunun kendini göstermesidir. 

Esasen din sosyoloğu Durkheim‟ın çalıĢmalarının merkezinde modern toplumların 

sekülerleĢme ile birlikte ahlâk ve değerler probleminin olduğu söylenebilir. Toplumsal sorun, 

Durkheim'a göre son tahlilde sekülerleĢmeye paralel olarak bir ahlâk sorunu olup modern 

toplumların krizi, bir ahlâk krizidir (Aron, 1989; Hendry, 2001); modern batı dünyasındaki 

bunalımın temelinde, Durkheim‟e göre değer sistemlerinin ve sosyal normların, insanların 

istek ve davranıĢlarını yönlendiricilik özelliğini ve bütünleĢmeyi sağlayıcılık niteliğini 

yitirmesi yatar (OkumuĢ, 2015). Nitekim Durkheim‟ın (1986; 1992; 2006; 2016a) 

çalıĢmalarında genel olarak ahlâk, ahlâkta değiĢim, değer, anomi, iĢ ahlâkı, meslek ahlâkı, 

intihar gibi hususlar önemli konulardır (OkumuĢ 2017a; OkumuĢ 2018).  

Bütün bu hususlar dikkate alındığında anlaĢılmaktadır ki, toplumsal hayatta çoğu 

birey ve grubun kendisine bakarak hayatını düzenlemeye çalıĢtığı ve model aldığı örnek 

Ģahsiyetlerin ahlâk bakımından iyi bir düzeyde olmaları, güzel ahlâk sahibi bireyler olmaları, 

o model insanların savundukları inanç ve öğreti ile ortaya koydukları hayat tarzının toplum 

tarafından benimsenmesinde ve daha da önemlisi toplumun güzel ahlâka bağlanması 

bakımından çok önemlidir. 

 

Bir Ahlâk Sistemi Olarak Din 

Din, tabiatı gereği bir ahlâk sistemidir. Gerek insan-Allah, gerek insan-eĢya, gerek 

insan-tabiat ve gerekse insan-insan iliĢkisinde din ahlâkî ilke ve değerlerden hareket eder. Hz. 

Peygamber‟in güzel ahlâkında dikkati çeken önemli bir husus, onun bilinçli dindarlığı teĢvik 

etmesidir. “Ben ahlâkın güzelliklerini tamamlamak üzere gönderildim.” diyen Hz. 

Muhammed, birey ve toplumda güzel ahlâka çok büyük bir önem verir. Hz. AiĢe‟nin 

ifadesiyle Muhammed‟in ahlâkının kaynağı olan Kur‟an‟a bakıldığında, Ġslam‟da ahlâkın, 

ahlâkî ilke, değer, tutum ve davranıĢların Mü‟min birey ve toplum hayatı için ne kadar önemli 

görüldüğü; iyi/güzel ahlâkın, iyi/güzel ahlâkî ilk eve değrlerin, erdemlerin övüldüğü ve 

Müslüman birey ve toplum için zorunlu tutulduğu, kötü/çirkin ahlâkın, kötü/çirkin ahlâkî 

tutum ve davranıĢların yerildiği Müslümanlara yasaklandığı anlaĢılır. 

Din, ferdî ve toplumsal zeminde zihnî, ideolojik, bilgisel, düĢünsel, itikadî, duygusal, 

ailevî, eğitimsel, ekonomik, cemaatsel, hukukî, siyasî, organizasyonel, etkisel vd. boyutlarına 

ek olarak ahlâkî boyutla varlık bulur. Esasen dinde ahlâkî boyut, diğer bütün boyutlarında tek 

tek ve bir bütün olarak vardır, hatta belirleyicidir. Din, toplum ve kültürde ahlâkî boyutuyla 

diğer boyutlarıyla iliĢkili ve bir bütün olarak iĢlev görür; bireysel ve toplumsal eylemlerin, 

toplumsal münasebetlerin güzelleĢmesini, anlamlılaĢmasını, bir sistem olarak kurallarla 

gerçeklik kazanmasını sağlar. 

AĢkın boyutlarıyla birey ve toplumu düzenlemeyi hedefleyen dinler, bilhassa Ġslam, 

Hırıstiyanlık, Yahudilik, Hinduizm gibi büyük dinler, ahlâkı olan, ahlâk sistemi olan, ahlâk 

eksenli/ahlâk-bağımlı dinlerdir. Ahlâktan bağımsız, ahlâk-yoksun veya ahlâk-bağımsız din 

olmaz. Böyle bir din düĢünülürse, o takdirde bu din kendisiyle tutarsızlığa, çelikiye düĢen, 

varoluĢ sebebine aykırı olan bir din demektir. Teorik olarak iĢlevselci bir perspektifle 

bakıldığında, ahlâkı, ahlâkî ilk eve değerleri, ahlâk sistemi olmayan seküler dinlerden, 

quasi/Ģibih-dinlerden, sureta dinlerden, dinimsi dinlerden, dinimsi ideolojilerden 

bahsedilebilir; fakat pratikte böyle bir Ģeyin olması mümkün görünmemektedir. Ġyi bir insan 

ve iyi bir toplum meydana getirme hedefi olmayan bir dinin, bir sistem olarak toplumsal 

hayatta varlık kazanabilmesi, hayatı düzenleyebilmesi düĢünülemez. 

Ġslam dini genel anlamda model insan olarak her Müslümanın, özel anlamda 

toplumun model kiĢi olarak gördüğü her insanın iyi ahlâkla mücehhez olmasını ve topluma 

öyle örnek olmasını istemektedir. 
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Din, Ahlâk ve Toplumsal DeğiĢim 

Din, ahlâkî boyutlarıyla toplumda çok etkili olur. Örneğin toplumsal değiĢimin 

gerçekleĢmesinde, değiĢimin yönünün tayininde dinî ahlâk, yani dinden neĢet eden ahlâk, 

baĢka bir ifadeyle dinin insanlardan bireysel düzlemde ve toplumsal hayatta kuĢanmalarını 

istediği güzel ahlâk ile uzak durmalarını istediği kötü ahlâk, önemli bir rol oynar. 

Dinlerde bulunan ahlâkî ilke ve esaslar vb., insanların sosyal eylemlerini güçlü bir 

biçimde etkiler ve böylece toplumsal düzenin objektif yapısının belirlenmesinde önemli bir 

rol oynar (Wach, 1995: 61;  Russel, 1994: 12; Wach, 1958: 27-143 vd.). 

Toplumda din-ahlâk etkileĢimine yakından bakılırsa, dinin ahlâkın değiĢiminde, 

ahlâkın da dinin değiĢiminde etkili olduğu görülebilir. Örneğin Mekke‟de Ġslam öncesi 

ahlâkına ve değerlerine bakılırsa, din anlayıĢı ve pratiğini nasıl etkiledikleri gözlemlenebilir. 

Tersine Hz. Muhammed‟in Peygamber olarak göreve baĢlaması ve toplumda inanç ve 

eylemsellik yönünden değiĢim sürecine girilmesi, ahlâkta önemli değiĢimlere yol açtı. 

Din ile ahlâk bağlamında değiĢim konusuyla ilgili önemli bir husus da dinî ahlâk ve 

değerlerin toplumsal değiĢim alanındaki etki gücünün ne olduğudur. Tarihte ve bugün 

toplumsal gerçekliğe bakıldığında, dinin koyduğu ahlâk sisteminin, ahlâkî kural, ilke, tutum, 

değer ve davranıĢların toplumsal hayatta birey, aile, eğitim, siyaset, ekonomi, zaman, hukuk, 

bilgi, kültür üzerinde güçlü, dönüĢtürücü, değiĢim getiren etkilerde bulunduğu anlaĢılabilir. 

Kur‟an‟ın buyruklarının ve Hz. Muhammed‟in sünnetinin toplumda tezahür etmesiyle kendini 

gösteren Ġslamî ahlâk, Medine‟den baĢlayarak Ġslam‟ın yayıldığı bütün coğrafyalarda köklü 

değiĢimleri beraberinde getirmiĢtir (OkumuĢ, 2018). 

Model insan olarak tipleĢtirilen kiĢinin, değiĢim-ahlâk etkileĢimi gerçekliğini dikkate 

alarak ona göre rol model olması da oldukça önemlidir ve model insanın ahlâkî boyutunun 

ayrılmaz bir parçasıdır. Model insan, değiĢimi dikkate alarak yenilenme ve yenilemeleriyle 

topluma örnek ve öğretmen olur ve insanların yeni ahlâkî toplumsal Ģartlara uyum 

sağlamasında veya gerekiyorsa karĢı koymasında ön açıcı olur. 

 

Ġslâm ve Mü‟min Model Ġnsanda Ahlâkî Boyutun Hayatîliği 

Ahlâk, Ġslam dininin zihniyet, ideoloji, bilgi, inanç/iman, düĢünce, ibadet, tecrübe, 

duygu, toplumsallık, hukuk, etki gibi önemli boyutlarının yanında bir diğer önemli boyutudur. 

Toplumun kalkınmasının, mutluluğunun, huzurla varlığını sürdürmesinin temelinde güzel/iyi 

ahlâk yer alır. Denilebilir ki ahlâk, toplum hayatının temeli iken, ahlâkın en önemli temeli 

dindir. Toplumumuzun tarihî, sosyal ve kültürel gerçekliği açısından konuya yaklaĢıldığında, 

toplumumuzun varlığının temeli olan ahlâkın Ġslâm‟dan, Ġslam‟ın ana kaynaklarından 

beslendiğini söylenebilir. Ġslam‟ın Müslüman‟dan istediği ahlâk, diğer boyutlarından ayrı 

düĢünülemeyecek olan güzel ahlâktır. Ġslam‟da, Ġslam‟ın ana kaynaklarında, Kur‟an ve 

Sünnette, hadislerde ahlâktan bağımsız dinî hayat redddilmekte, tersine Mü‟minlerden ahlâka 

bağlı/ahlâklı dindarlığı hayatlarına egemen kılmaları istenmektedir.  Ahlâktan bağımsız 

Müslümanlık ve ahlâktan bağımsız Müslüman tipi, Ġslam dininde reddedilmektedir.  

Kaynağı Kur‟an olan ve bütün peygamberlerin yaymakla, toplumlara sunmakla 

görevlendirildiği, son Ġslam Peygamberi Hz. Muhammed tarafından da bütün insanlığa örnek 

olarak ortaya konulan Ġslam ahlâkı, beĢerî ahlâk sistemlerinin aksine ahlâkı bütün boyutlarıyla 

ve evrensel bir anlayıĢla ele almaktadır. Kur‟an‟da ve Sünnet‟te bu gerçek tüm çıplaklığıyla 

gözler önüne serilmektedir. 

Ġslam uleması ve düĢünürleri de Ġslam ahlâkından hareketle ahlâka yönelmiĢ ve ahlâk 

konusunda Ġslami görüĢlerini serdetmiĢlerdir. Bu noktada Ġbn Miskeveyh‟in (ö. 1030) 

Tehzibü‟l-Ahlâk‟ını, Yusuf Has Hacib‟in (ö. 1077) Kutadgu Bilig‟ini, Mevlânâ‟nın (ö. 1273) 

Mesnevi‟sini, Aksaraylı ġeyh Cemaleddin Muhammed‟in (ö. 1389) Ahlâk-ı Cemalî‟sini, 

Kınalızâde Ali Efendi‟nin (ö. 1571) Ahlâk-ı Alâi‟sini vb. örnek vermek mümkündür (OkumuĢ 

2018). 

Ġslam ahlâkı söz konusu olduğunda, ahlâkın kaynağının Ġslam dini ve Allah‟a iman 

olduğu, hatta Allah‟a imanın da ahlâkî bir eylem olduğu görülür. Kur‟an, bunu açık bir 

üslupla ortaya koymaktadır. Örneğin Bakara sûresinin 177. ayeti (ayrıca bkz. Bakara 2/189; 

Maide 5/2; Mücadele 58/9), ahlâk ile Allah‟a iman arasındaki direkt iliĢkiyi göstermektedir. 
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Hatta bu ayetten hareketle Ġslam‟ın bütün emir ve nehiylerinin ahlâk kapsamı içerisinde ele 

alındığını da söylemek mümkündür. Bütün peygamberler, Kur‟an‟da örnek Ģahsiyetleriyle 

emin insanlar olarak vasıflanırken, Hz. Muhammed, ahlâkî örnekliğiyle içinde yaĢadığı 

toplumda Muhammedü‟l-Emin/Emîn Muhammed, yani güvenilir, dürüst insan olarak tavsif 

edilmiĢtir. Hz. AiĢe‟nin “O (Hz. Muhammed) ahlâkını Kur‟an‟dan almıĢtır.” sözü ile 

Kur‟an‟ın “ve Ģüphesiz sen, büyük bir ahlâk üzeresin.” (Kalem 68/4) ayeti ve Hz. 

Muhammed‟in “Ġman bakımından mü‟minlerin en kâmili, ahlâk bakımından en güzel ve çoluk 

çocuğuna karĢı en lütufkar olanlarıdır.” (et-Terğib 4/182), “ġüphesiz ben güzel ahlâkı 

tamamlamak üzere gönderildim.” (Ġmam Malik; Muvatta, Husnu‟l Hulk, 8, II/904) ve 

“Müslüman, elinden ve dilinden müslümanların selamette olduğu kimsedir.” (Buharî, 

Kitabu‟l-Ġman) gibi hadisleri de bu hususa açıkça iĢaret etmektedir. ġu halde Ġslam ahlâkının, 

ferdî, ailevî, sosyal, siyasî, ekonomik vb. tüm insanî alanları kapsamına aldığı sonucuna 

varabiliriz. Bir ahlâk sistemi olarak Ġslam‟ın ahlâka verdiği önem, birey ve toplumu korumaya 

ve geleceklerini sağlamaya yöneliktir. Ġslam, ahlâkî düzeni, birey ve toplumdan baĢlayarak 

yukarı doğru çekmiĢ, nihayet sosyolojik çerçeve ile yetinmemiĢ, onu külli ve mutlak düzene 

uydurmak istemiĢtir. Bu anlam çerçevesinde ahlâkî ilke, norm ve değerler üzerinde ısrarla 

duran ve ahlâkı toplumsal hayatın ana kaynağı olarak gören Kur‟an, birçok toplumun 

çöküĢüne ahlâkî bir takım olumsuz tutum, tavır ve davranıĢların neden olduğunu dile 

getirmekte ve bütün boyutlarıyla bu ahlâkî nedenler üzerinde yoğunlaĢmaktadır (Bkz. 

OkumuĢ, 2015; OkumuĢ, 2018).  

Hz. Muhammed‟in (sav) güzel ahlâkı, insanlara “iman etmiĢ Müslüman”da bulunması 

gereken iyi ahlâkî özelliklerin en güzel örneğini sunmaktadır. Ġman-güzel ahlâk 

ayrılmazlığının en ideal modelini, o güzel insanın hayatında, Ģahsiyetinde net olarak 

görebilmekteyiz.   

Ġslam‟ın yayılıĢ biçimi ve hızına bakıldığında, onda Hz. Peygamber‟in etkileyici güzel 

ahlâkıyla örnekliğinin birinci planda etkili olduğu görülür. Hz. Peygamber‟in güzel ahlâkı, 

insanları etkilemekte ve kendisine cezp etmektedir (Berki-Keskioğlu, 1991: 212). Hz. 

Peygamber, en güzel ahlâk timsalidir.  

 Hz. Muhammed‟in en önemli ve dikkat çeken eminlik yönü, O‟nun güzel 

ahlâkıyla doğrudan ilgilidir, daha doğrusu güzel ahlâkının bir yansımasıdır. Kur‟an‟da Ġslam 

Peygamberi‟nin “güzel örnek” (Ahzab 33/21) olarak ifade edilmesi, bize Müslüman 

Ģahsiyetinde güzel ahlâkın ne kadar önemli olduğunu göstermektedir. Peygamber Efendimizin 

güzel ahlâka teĢvik eden ve kötü hasletlerden men eden hadisleri de Ġslam‟da güzel ahlâka 

verilen önemi ortaya koymaktadır.  

 Hz. Muhammed‟in ahlâkı, Ġslâm imanı ve ahlâkının en güzel tatbikatını 

oluĢturmaktadır. Kur‟an‟ın verdiği bilgilerden, Kur‟an ilimleri, hadis ve tarih kaynaklarından 

hareketle ahlâk bakımından Hz. Peygamber özetle Ģöyle tasvir edilebilir: 

 Emin, adalet sahibi, eĢitlikçi, güler yüzlü, mütevâzı ve alçak gönüllü, nazik tabiatlı, 

ince ve hassas ruhlu, affedici, cömert ve çalıĢkandı. Katı yürekli, kaba ve kırıcı değildi. 

TeĢekkür etmesini ve gönül almasını bilirdi. Son derece iffet ve haya sahibiydi. Yalan 

söylemezdi. Dürüsttü; verdiği sözü mutlaka zamanında yerine getirirdi. Emanete sonuna 

kadar sadıktı. Yardımseverdi. Ġnfak etmek, sadaka vermek, onun en önemli yönlerindendi. 

Haksızlıkla mücadelede ısrar eden bir yapıya sahipti. HoĢgörü sahibi, yapıcı, temizliğe önem 

veren, sevgi ve merhamet dolu bir insandı.  

  

 Toplumların ÇöküĢünde Kötü Ahlâkın Rolü 

Kur‟an‟ın tespit ettiği, toplumların çöküĢünde rol oynayan kötü ahlakî etkenlerden 

baĢlıcaları olarak, günahlar; haddi aĢma; zulüm; fitne ve fesat; bencillik, ihtilaf ve tefrika ve 

de ıslah mekanizmasının olmayıĢı vs. sayılabilir. 

Günah konusuna bakıldığında, onun, hemen hemen her din ve kültürde yeri olan 

günah, hem psikolojik, hem de sosyolojik yönü olan bir kavramdır. Günah, bireyin 

karamsarlığa düĢmesine, hayattan tat almamasına ve en isabetli sonuçlardan uzaklaĢmasına 

neden olabildiği gibi, toplumların en ürpertici biçimlerde cezalandırılmasını veya yok 

edilmesini de sağlayabilir. 
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Ġslami terminolojide günah kavramı, çok genel bir kavram olup Allah‟ın emir ve 

yasaklarına uymamayı, yani meĢruiyetini Allah‟ın varlığından alan her Ģeye baĢkaldırıyı ve 

meĢru olmayan niteliğini yine Allah‟tan alan her Ģeyi yapmayı ifade etmektedir. Fakat 

Kur‟an‟da günahı karĢılayan bir değil, birden fazla kelime bulunmaktadır. Bunlardan zenb, 

ism, hatîe, seyyie ve cürm, toplumların çöküĢüne neden olan günahları karĢılayan kavramlar 

olarak sunulmaktadır (Bakara 2/80-81, 85, 173, 180-182, 188, 204-206, 219, 283; Al-i Ġmran 

3/11, 178, 193; Nisa 4/20, 31, 48, 50, 107, 111-112; Maide 5/2, 3,18, 49, 62, 63, 106-107; 

En‟am 6/6, 120, 147; 7/A‟raf, 33, 100; Enfal 8/52, 54; Tevbe 9/66, 102; Yusuf 12/97; Ġsra 

17/31; Enbiya 21/74, 77; Nur 24/11; Neml 27/69; Kasas 28/78; Ankebut 29/14-40; Ahzab 

33/70-71; Mü‟min 40/11, 21-22; ġûrâ 42/37; Duhan 44/43-45; Muhammed 47/10-11; Hucurat 

49/12; Mülk 67/11; Hakka 69/9-10, 30-37; Nuh 71/25; ġems 91/14 vd.). 

Kur‟an‟da, toplumların çöküĢünde rol oynayan bir baĢka kötü ahlâk örneği olarak 

haddi aĢmadan söz edilir.  Kur‟an, Allah‟ın haddi aĢanları sevmediğini (Bakara 2/190; Maide 

5/87 vb.), haddi aĢan toplumların cezalandırıldıklarını ve çöktüklerini haber vermektedir. 

Örneğin Ġsrailoğulları, cumartesi günü haddi aĢtıkları için maymunlaĢtırılırken (Bakara 2/65; 

Nisa 4/47 ; A‟raf 7/163-166) Allah‟a nankörlük ederek sınırı aĢtıkları ve Hz. Musa‟ya itaat 

etmedikleri için, horluk ve yoksulluk damgası yemiĢ ve Allah‟tan bir gazaba uğramıĢlardır 

(Bakara, 2/61).  Aynı Ģekilde Lut kavmi de fahĢâ/fuhĢ yaparak haddi aĢtığı için ġuara 26/166) 

yok olmuĢtur. Bu noktada yeri gelmiĢken Kur‟an‟ın büyük günahlardan saydığı 

fahĢâ/fuhĢ‟dan bahsetmek gerekmektedir. 

Kur‟an‟ın, haddi aĢma (i‟tida) kapsamı içerisinde çöküĢü hak eden toplumların 

özelliklerini anlatırken kullandığı önemli kavramlardan biri de israf‟tır. Kur‟an‟da gerek 

yeme-içmede, gerek harcamalarda, gerek Ģirk ve küfürde ve gerekse günahlarda ölçüsüz 

davranıĢ, yani tüm aĢırı, ölçüsüz ve aĢırı eylem için israf sözcüğünün kullanıldığını görüyoruz 

(Al-i Ġmran 3/147; En‟am 6/141; A‟raf 7/31; Ġsra 17/33; Furkan 25/67; Mü‟min 40/28, 43 

vd.). Kur‟an, Semud kavminin önde gelenleriyle Firavun ve kavminin, müsriflikleri yüzünden 

helak olduklarına iĢaret etmektedir (ġuara 26/151; Mü‟min 40/28, 43).  

Müsriflerin en önemli özelliği belki de doğru bir iĢ iĢlememek ve kargaĢa-

bozgunculuk çıkarmaktır (ġuara 26/150-152). Böyle özelliği olan bir toplumun ise eninde 

sonunda çökmesi Kur‟an‟a göre mukadderdir. 

Kur‟an, israf ve i‟tida ile yakın anlam iliĢkisi bulunan, belki de kendisinin (Kur‟an‟ın) 

en önemli olumsuz değer sözcüklerinden olan zulmün de toplumsal çöküĢ nedeni olduğu 

üzerinde durmaktadır. Zulm‟ün ahlâk sahasındaki ilk ve en önemli anlamı, haddi aĢmak ve bir 

baĢkasının hakkını ihlal etmek gibi görünüyor. Dolayısıyla genel olarak zulüm, kiĢi veya 

toplumun kendi sınırlarını aĢması ve yapmaya hiç hakkı olmayanı yapması anlamda 

adaletsizlikte bulunmasıdır. Kur‟an zulmeden toplumların çökmesinin kaçınılmaz olduğunu 

beyan etmektedir (Enbiya 21/11-15; Ġbrahim 14/13; Ankebut 29/40 vd.). 

Kur‟an‟da pek çok ayetin de iĢaret ettiği üzere bütün kötülükler, adaletsizlikler ve 

sosyal zararlar, özetle insanın ahlâki mahiyetinden olan her türlü kopmalar aslında kiĢinin 

kendisine yaptığı Ģeylerdir. Bu bir benzetme olarak anlatılmak istenmez; çünkü gerçekten 

böyledir. Bu aynı zamanda hem bireyler hem de toplumlar için doğrudur. Bunun için nefse 

zulmetmek her türlü adaletsizliğin, yapana geri dönücü olduğu düĢüncesini açıkça belirten 

Kur‟an‟ın çok sık kullandığı bir ifadedir. Böylece Kur‟an, insanlara kendi amellerinin 

ceremesini çektikleri mesajını vermektedir. 

Çok boyutlu olduğu, her türlü haksızlığı içine aldığı, Ġbn Haldun‟un da belirttiği gibi 

toplumu, medeniyeti, Ģehri tahrip ettiği, devletleri yıktığı düĢünüldüğünde zulmün, toplumsal 

çöküĢteki önemli rolü anlaĢılacaktır. 

Kur‟an, i‟tidanın zulüm olduğuna iĢaret ettiği gibi Ģirkin de büyük bir zulüm 

olduğunu söylemektedir (Lokman 31/13). Bunun dıĢında zulm kavramı, günlük dilde daha 

çok insanlar arasındaki haksızlıkları ifade için kullanılmaktadır. Kavram, bu Ģekliyle de 

Kur‟an‟da çok sık geçer. Sözgelimi faizli muameleler, yetimlerin mallarını haksız yere 

yemek, yer yüzünde fesat çıkarıp refahtan Ģımarmak, karĢılıklı iliĢkilerde Allah‟ın çizdiği 

sınırların dıĢına taĢmak, haksız yere bir cana kıymak, insanlar arasında hüküm verme 

mevkiine geçildiğinde Allah‟ın indirdiği ile hükmetmemek hep zulümdür (Bkz. Bakara 2/279; 
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Nisa 4/10; Hud 11/116; Bakara 2/229; Maide 5/29, 45 vd.). Her halükarda cezası en çabuk ve 

hatta dünyadayken verilen, toplumların yıkılmasına neden olan suç ve günahlardan biri, belki 

de en önemlisi özellikle baĢkalarına karĢı yapılan zulmdür. Bu yüzden çöken toplumların en 

önemli özelliği olarak zulm zikredilir (Hud 11/37, 67, 83, 94; Ġbrahim 14/13, 15; Müíminûn 

23/27; Tevbe 9/70; Nahl 16/113; Ġsra 17/59; Neml 27/52; Ankebut 29/31, 40; Enfal 8/54; 

Yunus 10/85; ġuara 26/10, 49; A‟raf 7/162; Nisa 4/153, 160; Mü‟min 40/25; Hicr 15/78; 

Furkan 25/37-39 vb.). Toplumun genel olarak zalim olmasının yanı sıra yönetimin ve 

yöneticilerin zalimlikleri de söz konusudur. Kur‟an bu Ģekilde halkına zulmederek yönetim 

sergileyen devletlerin ve bu devlete mutlak anlamda itaat eden kavimlerin çökeceğini 

belirtmektedir (OkumuĢ, 2015; OkumuĢ, 2018). 

Kur‟an‟ın ifadelerine göre fitne ve fesad da, toplumsal çöküĢün nedenlerinden olan 

kötü ahlakî olgulardandır. Kur‟an, fitne ve fesad kavramları üzerinde çok durmuĢtur. 

Toplum içinde fitne çıktığı zaman, kötü sonuçları, sadece o fitneyi çıkaranlara ve 

zalimlere dokunmaz, tüm toplumu kuĢatır (Enfal 8/25), hatta tüm yeryüzünde Ģirk, zulüm ve 

karıĢıklığın egemen olmasına neden olur. Fesad da çöken toplumların önemli özelliklerinden 

biri olarak karĢımıza çıkmaktadır. Salahın zıddı olan fesad, bozulma, kokuĢma, az veya çok 

itidalden çıkma gibi anlamlara gelirken, müfsid, bozan, itidalden çıkan, bozgunculuk yapan 

demektir. Toplum söz konusu olduğunda fesad, toplumda ortaya çıkan kokuĢma ve dengeden 

sapma durumlarını ifade etmek için kullanılır. 

Kur‟an, toplumsal çöküĢün nedeni olarak ihtilaf ve tefrika üzerinde de önemle durur. 

Kur‟an, Firavun‟un Ġsrailoğullarını fırkalara ayırıp bölerek güçten düĢürdüğünü ve böylece 

onları rahatça köleleĢtirdiğini belirtmektedir (Kasas 28/4). Aynı Ģekilde Kur‟an, müĢrik 

Arapların da ayrılığa düĢerek haktan saptıklarını (ġuara 42/14), Sebe‟ kavminin ayrılık 

istemeleri yüzünden çöktüklerini (Sebe‟ 34/19) dile getirmektedir. 

Kur‟an‟a göre ıslah mekazinmasının olmayıĢı da çöküĢe yol açar. Islah mekanizması, 

baĢka bir ifadeyle iyiliği (ma‟rufu) yayma ve kötülükten (münker) sakındırma faaliyeti, 

toplumların varlığının devamı için hayati öneme sahiptir. Toplumun sürekliliğinin 

sağlanması, mevcut yapısının korunması ve sosyal dengenin kurulması ıslah mekanizmasının 

varlığına bağlıdır. Bu yüzden Ġslam için iyiliği yayıp çoğaltmak, sosyal hayata egemen kılmak 

ve kötülüğün toplum içinde azalmasını, etkisizleĢmesini sağlamak bütün sosyal hayatın 

temelidir. Hatta Ġslam, “sizden hayra çağıran, iyiliği emreden ve kötülükten sakındıran bir 

topluluk bulunsun. KurtuluĢa erenler iĢte bunlardır.” (Al-i Ġmran 3/104) ayetiyle bunun 

kurumlaĢtırılmasını emretmektedir. Toplumda herkes temelde bununla görevli sayılmasına 

rağmen bunu kendine iĢ edinmiĢ bir kurumun (yerine göre kuruluĢların) bulunması özel 

olarak emredilmiĢtir. Denebilir ki bu özel kurum veya kuruluĢlar da sonuçta iyiliğe çağıran, 

güzel iĢleri emreden ve kötülükleri yasaklayan bir toplumun ve insanlığın teĢekkülünü hedef 

almaktadır. 

Sonuç olarak burada ele alınan ve alınmayan pek çok kötü ahlakî davranıĢ, Kur‟an‟a 

göre toplumların veya medeniyetlerin yıkılmalarına neden olmaktadır (Bkz. OkumuĢ, 2015). 

 

Ġman ile Ahlâkın Birbirinden Ayrılmazlığı 

Esasen her din, birey ve toplumun davranıĢını, kendisinin açıkladığı hakikatlerle 

uyumlu hâle koymayı hedef alan ahlâkî kaideler dile getirir. Dindar toplum, düĢünce ve 

davranıĢlarında din, iman ve ahlâkı bir bütün olarak yaĢar. Ġslam ahlâkı söz konusu 

olduğunda, ahlâkın kaynağının Ġslam dini ve Allah‟a iman olduğu, hatta Allah‟a imanın da 

güzel ahlâkî bir eylem olduğu görülür. Kur‟an, bunu açık bir üslupla ortaya koymaktadır. 

 

Yüzlerinizi doğudan ve batıdan yana çevirmeniz iyilik (birr) değildir. Asıl iyilik, 

Allah‟a, ahiret gününe, meleklere, kitaba ve peygamberlerine iman eden; ona olan sevgisine 

rağmen malı yakınlara, yetimlere, yoksullara, yol oğluna (yolda kalmıĢa), isteyip dilenene ve 

kölelere (özgürlükleri için) veren; namazı dosdoğru kılan, zekatı veren ve ahitleĢtiklerinde 

ahitlerine vefa gösterenler ile zorda, hastalıkta ve savaĢın kızıĢtığı zamanlarda (direnip) 

sabredenler (in tutum ve davranıĢıdır). ĠĢte bunlar doğru olanlardır ve muttaki olanlar da 

bunlardır (Bakara 2/177). 
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Bu ayet, birey ve toplumun pratiğinde ahlâk ile Allah‟a iman arasında olması gereken 

doğrudan iliĢkiyi gözler önüne sermektedir. Hatta bu ayetten hareketle Ġslam‟ın bütün emir ve 

nehiylerinin ahlâk kapsamı içerisinde ele alındığını -ancak tabii ki yine de diğer boyutlarını 

görmezlikten gelme yanlıĢına düĢmeden-  söylemek mümkündür. Yukarıda da zikredilen Hz. 

AiĢe‟nin “O (Hz. Muhammed) ahlâkını Kur‟an‟dan almıĢtır” sözü ile Kur‟an‟ın “ġüphesiz 

sen, büyük bir ahlâk üzeresin.” (Kalem 68/4) ayeti de bu durumu ifade etmektedir. Buhari‟nin 

Kitabu‟l-Ġman bahsinde iman ve ahlâkla ilgili hadisleri bir araya getirmesi son derece 

anlamlıdır. Ġman ile güzel ahlâkın birbirinden ayrılmayacağını anlamak için Hz. 

Muhammed‟in Ģu hadislerine bakmak faydalı olabilir: 

  

Mü‟minin iman bakımından en mükemmeli, ahlakı en güzel olandır ve en hayırlınız, 

kadınlarına karĢı hayırlı olanınızdır (Tirmizî). 

 

ġüphesiz sizin en hayırlınız ahlak bakımından en güzel olanınızdır (Buharî ve 

Müslim). 

 

Ġyilik (birr), güzel ahlaktır. Kötülük (ism) ise kalbini rahatsız eden ve insanların 

haberdar olmalarından hoĢlanmadığın Ģeydir (Müslim, el-Birr 15) 

 

Ġman bakımından mü‟minlerin en kâmili, ahlâk bakımından en güzel ve çoluk 

çocuğuna karĢı en lütufkar olanıdır. 

 

ġüphesiz ben iyi ahlâkı tamamlamak üzere gönderildim (Ġmam Malik; Muvatta, 

Husnu‟l Hulk, 8, II/904). 

 

Müslüman, dilinden ve elinden Müslümanların emin olduğu kimsedir (Buhari, Sahih, 

Kitabu‟l-Ġman). 

 

Kıyamet günü mizanda en ağır gelen Ģey Allah korkusuyla güzel ahlaktır. 

 

Ġnsanların cennete nail olmalarına en büyük vesile takva ve güzel ahlaktır. 

 

Mümin güzel ahlakıyla, hiç ara vermeden akĢama kadar oruç tutar, sabaha kadar 

namaz kılan kimsenin derecesine yükselir (Ebû Davud). 

 

Güzel ahlak; güler yüzlülük, cömertlik, ve kimseyi üzmemektir (Tirmizi).  

 

Bir kimse Rasûlullah‟a, “Ġslâmın en hayırlısı hangisidir” diye sorduğunda Rasûlullah 

"Yemek yedirmen, tanıdığına tanımadığına selâm vermendir" cevâbını verdi (Buhari, Sahih, 

Kitabu‟l-Ġman). 

 

Sizin hiç biriniz kendiniz için arzu ettiğinizi, kardeĢiniz içinde arzu etmedikçe iman 

etmiĢ olamaz (Buhari, Sahih, Kitabu‟l-Ġman). 

 

Güzel huyun ölçüsü; güler yüzlü, tatlı sözlü, yumuĢak huylu ve ağır baĢlı olmaktır. 

Bunlar hangi Müslüman‟da toplanmıĢsa o güzel ahlaka sahiptir. 

 

Benim katımda en sevimliniz ve kıyamet gününde meclisime en yakınınız ahlâkı en 

güzel olanınızdır. Sizden en sevmediğim ve kıyamet gününde meclisimden en uzakta kalacak 

olanlar; kibirli kibirli ağız eğerek gösteriĢ için lügat parçalayan ve çok konuĢan kimselerdir 

(Tirmizi). 
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Güzel ahlâk güler yüz hayırlı iĢlerde el açıklığı, bir de kimseye eziyet etmemektir 

(Tirmizi). 

 

Gerek yukarıda verilen ayet ve benzerleriyle, gerekse bu hadislerle Hz. Peygamber‟in 

hayatı birlikte düĢünüldüğünde, iyi ahlâk sahibi dindar insanın, dininin emirlerini yerine 

getirirken, Yaratıcı‟sı, kendisi ve toplumla iliĢkilerinde denge ve adâlet temelinde hareket 

etmesi ve biriyle iliĢkisini öncelerken diğerlerini ihmal etmemesi gerektiği de anlaĢılmaktadır. 

Bütün bunları düĢündüğümüzde, güzel ahlâkın Müslümanlar için ne kadar önemli 

olduğunu fark edilebilir. Güzel ahlâkın Müslüman toplum için hayatîliğini, Kur‟an ayetlerinin 

pek çoğunda bulmak mümkündür. Diyebiliriz ki Kur‟an‟da birey ve toplumun iyi ahlâk sahibi 

olması birinci plandadır. Kur‟an‟ın yaklaĢımında güzel ahlâk, inanç ve ibadetin ayrılmaz bir 

parçası olarak görülür. Kur‟an‟da güzel ahlâkın olmadığı yerde iman ve ibadetin anlamsızlığı 

vurgulanır. Kur‟an, insanın Allah‟a, kendine ve topluma iliĢkin güzel ahlâka dayalı 

sorumluluk alanlarını belirleyen bir Kitap‟tır. Ahlâk kavramının bir insanın bütün 

davranıĢlarını kapsadığı hesaba katılırsa, onun inanç, ibadet ve insanın diğer boyutlarıyla 

ayrılmaz bağı anlaĢılır. Nitekim Hz. Muhammed, “Ġman bakımından Mü‟minlerin en kâmili, 

ahlâk bakımından en güzel ve çoluk çocuğuna karĢı en lütufkar olanıdır” (et-Terğib 4/182) 

hadîsinde iman ve ahlâk iliĢkisini ortaya koymaktadır. 

Bütün bu hususlardan Ġslam‟ın, insanlardan güzel ahlâk sahibi olmalarını ve güzel 

ahlâk sahibi bir toplum inĢa etmelerini istediği anlaĢılmaktadır. O halde Ġslam Müslüman 

dindarın güzel ahlâk sahibi bir insan olmasını istemektedir: Müslüman öyle bir güzel ahlâk 

sahibi olmalıdır ki dindarlığıyla davranıĢları arasında bir çeliĢki olmasın; dindar insanla iyi 

ahlâklı insan aynı fotoğrafı oluĢtursun. Ġslam‟ın istediği bu dindar tipine, yukarıda iĢaret 

edildiği gibi sağlıklı-samimî dindarlık demek mümkündür.  

Sağlıklı-samimî dindarlık, dinin güzel ahlâk ile buluĢtuğu zemindir. Sağlıklı-ihlaslı 

dindarlık, güzel ahlâklı, iyi ahlâk eksenli, ahlâkî ilke ve değerlere riayet edilen dindarlık 

olarak kavramsallaĢtırılabilir (OkumuĢ 2018).   

 

 

Toplumda Ahlak Eğitimi ve Model Ġnsan  

Eğitimde insan davranıĢlarının insan kiĢiliğini de tutarlı bir yapıda oluĢturacak Ģekilde 

iyi/güzel ahlâk ve değerler temelinde tutarlı bir Ģekilde istenilen içerik, biçim ve düzeyde 

değiĢtirilmesi, esastır. Eğitimin bu esası hayata geçirmesinde ahlâk son derece önemlidir. 

Ahlâkî temelde bir eğitim, söz konusu değiĢimde zorunludur. Dolayısıyla ahlâk eğitimi, 

eğitimin bütünü için gereklidir. 

Ahlâkın hayata geçirilmesi durumunda insan için anlamlı ve önemli bir yeri olacağı 

düĢünüldüğünde, ahlâk eğitiminin hayati derecedeki önemi daha iyi anlaĢılır. Ahlâk 

eğitimiyle, insan, doğuĢtan getirdiği özelliklerin ahlâk kuralları, ahlâkî ilke ve değerler 

ekseninde iyi ve güzel bir istikamet yönünde yetiĢtirilmeye çalıĢılır. Elbette ahlâk eğitiminde 

din ve inanç boyutu çok önemlidir. Ahlâk eğitiminde toplumun mensup olduğu dinin ahlâkî 

esaslarını ve değerlerini dikkate almak, o esaslar çerçevesinde hareket etmek gerekir. 

Ahlâk eğitimi Ġslam dini açısından ele alınırsa, denilebilir ki, Ġslam dini nasıl ki bir 

ahlâk sistemine sahiptir, aynı Ģekilde eğitimde bu sisteme göre ahlâkî esaslara dayanır. 

Ġslam‟da bütün toplumsal hayat ahlâk eğitimi üzerine kuruludur. Yaygın olarak insanların 

toplumda her zaman ve mekanda ahlâk konusunda dinamik olmaları, öğreten/eğiten ve 

öğrenen/eğitilen olmaları istenir. Nitekim toplumda sâlihlerin “emr bi‟l-ma‟rûf ve nehy ani‟l-

munker” ilkesini hayata geçirip ıslah sisteminin çalıĢtırmaları, iyiliği yaymaları, kötülüğü 

men etmeleri emredilir (Al-i Ġmran 3/104, 110, 114; Tevbe 9/71, 112; Lokman 31/17; Hacc 

22/41; A‟raf 7/157 vd.).       

Ġslam‟ın ahlâka yaklaĢımı, ahlâk ve ahlâk eğitiminin önemini anlamak için çok 

mühimdir. Ġslam, tek tek bütün insanların iyi ahlâk sahibi olmalarını ister ve hedefler; ancak 

sosyal açıdan güzel ahlâkın azami ölçüde egemen kılınmasını, toplumun bekası için Ģart 

görür. Ġslâm, toplumun ayakta kalmasının Ģartı olarak gördüğü güzel ahlâkın, toplumda hâkim  
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durumda olmasını ister. Çünkü toplumda iyi ahlâk hakim olmadığında, toplumsal iliĢkilerin 

huzur içinde gerçekleĢmesini sağlayan güven ortamı da olmayacaktır. Güven ortamının 

olmadığı toplumda, iliĢkilerin zedelenmesi ve huzursuzluğun baĢ göstermesi kaçınılmazdır. 

Güzel ahlâkın ve dolayısıyla güvene dayalı iliĢkilerin egemen olmadığı toplumlarda, 

insanların birbirlerine iyiliği tavsiye etmeleri, birbirlerini kötülüklerden alıkoymaları mümkün 

değildir. Ġyiliği yayma ve kötülüğü engelleme iĢinin, yani emr bi‟l-marûf ve nehy ani‟l-

münker ameliyesinin, ıslah mekanizması ve kurumunun olmadığı bir toplumda huzursuzluk 

hakim olur.    

Bütün bunlar düĢünüldüğünde, iyi/güzel ahlâkın ve ahlâk eğitiminin toplum için ne 

kadar önemli olduğu anlaĢılabilir. Bu ve benzeri hususlar, bizi ahlâkın ve dolayısıyla ahlak 

eğitiminin önemini daha iyi anlamaya itmektedir. Sağlıklı bir toplumun varlık bulmasında iyi 

ahlakın olması, iyi ahlakın varlık ve idamesinde ise toplumun bütün kurum, organizasyon, 

grup ve birimlerini kapsayacak Ģekilde ahlak eğitiminin olması kaçınılmazdır.  

Pedagojik, psikolojik ve sosyolojik olarak söylemek gerekirse, ahlâk eğitiminde 

eğitimcinin, öğretmenin, model insanın örnekliği ve söz-eylem bütünlüğü oldukça önemlidir. 

Esasen söz ve eylem bütünlüğü, kiĢilik sahibi, yani tutarlı ve olumlu kiĢiliğe sahip insanı bize 

verir. O halde insanların karĢısına Ģahsiyet sahibi eğitimciler olarak çıkmak, ahlâk eğitiminde 

temeldir. Buna göre genelde toplumda etkileyen konumunda bulunan bütün herkesin, özelde 

ise okuldaki baĢta öğretmenler olmak üzere bütün yetiĢkinlerin öğrencilere karĢı tutarlı 

kiĢilikli, söz-davranıĢ bütünlüğüne dikkat eden insanlar olmaları, kısaca öğrencilere örnek 

olmaları, hayatidir.  

 Özet olarak ahlak eğitimi, bütün birey ve toplumlar için olduğu gibi kendi 

birey ve toplumlarımız için de hayatidir. Aile ve diğer toplumsal kurum ve grupların yanı sıra 

okullarda ahlak eğitimi, toplumun ahlak eğitiminin baĢarısı için Ģarttır (OkumuĢ, 2010a; 

OkumuĢ, 201b; OkumuĢ, 2018). 

 

Sonuç 

1.Toplumsal hayatta insanlar, eğitim, inanç, anlayıĢ, zihniyet, kültür, ekonomi, yaĢ, 

cinsiyet vs. durumlarına göre az veya çok, geniĢ veya dar düzeylerde model insan arayıĢına 

girerler. Model insan, toplumda bütün hayatıyla veya bazı özellikleriyle örnek insandır. 

Toplumsal aktörler, model insan veya insanlara göre hayatını daha iyi kurmaya ve 

düzenlemeye yönelirler. Model insan, sosyolojik, sosyal psikolojik, iletiĢimsel, antropolojik, 

folklorik, eğitimsel, dinî, ailevî vs. açıdan bir toplumsal gerçekliği ifade eder. Her toplumda, 

her grupta, her toplumsal evrende bazı insanların model ve örnek insanlar oldukları, 

çoğunluğun o model insanları rol model ve örnek aldıkları, onların söz ve davranıĢlarını taklit 

ettikleri veya kendilerine uyarladıkları, bir gerçektir.  

2.Model insan, içinde bulunduğu toplumsal atmosferde insanlara bir bütün olarak 

veya kısmen örnek olan, insanları söz, söylem, tutum ve davranıĢlarıyla görece olumlu yönde 

etkileyen, insanları, bazı davranıĢları, anlayıĢları, bazı kültür unsurlarını değiĢtiren, 

çevresinde güzel davranıĢlarıyla iĢaretlenen, örnek gösterilen insan demektir.  

3.Genel olarak model insanların hayat tarzına, söz ve eylemlerine bakıldığında, iyi 

ahlâkın model görülen/alınan insanların en önemli niteliklerinden olduğu anlaĢılır.  

4.Yahudilik, Hıristiyanlık, Ġslam gibi evrensel dinlerde model insanlar, peygamberler 

baĢta olmak üzere ahlâki meziyetleriyle öne çıkarlar. Ahlâk, genel olarak din için çok 

hayatidir, ama model insan söz konusu olduğunda daha da önemli hale gelmektedir. Ġslam‟da 

model insan tiplemesi, Peygamberler, Hz. Muhammed (S.A.V.), âlim, ârif, öğretmen, anne, 

baba gibi pozisyonlarda kendini gösteren ve toplumda önemli bir gerçekliği ifade eder. 

5. Ġslam dini açısından model insan kavramsallaĢtırmasına bakılırsa, bir genel 

anlamda model insan tipiyle, iki özel anlamda model insan tipiyle karĢılaĢılır. Genel anlamda 

model insan tipi, her Müslümanı ifade eder. Özel anlamda model insan ise, sosyolojik açıdan 

bakılırsa, çoğu zaman toplumsal gerçekliği daha uygun ifade eden bir tiptir. Toplumsal 

hayatta istisnai durumlar sayılmazsa, çoğu insan toplumun kendine yüklediği 

sorumluklukların gereğini yerine getirir, ama tâbi konumunda bunu yapar, model insanlara 
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bakarak yapar. Toplumda az sayıda insan ise model insandır. Tarihte ve günümüzde 

toplumsal hayatta bu durum açıkça görülebilmektedir. 

6. Toplumsal hayatta çoğu birey ve grubun kendisine bakarak hayatını düzenlemeye 

çalıĢtığı ve model aldığı örnek Ģahsiyetlerin ahlâk bakımından iyi bir düzeyde olmaları, güzel 

ahlâk sahibi bireyler olmaları, o model insanların savundukları inanç ve öğreti ile ortaya 

koydukları hayat tarzının toplum tarafından benimsenmesinde ve daha da önemlisi toplumun 

güzel ahlâka bağlanması, dolayısıyla sağlıklı bir toplumsal evrenin tesis, inĢa ve idamesi 

bakımından çok önemlidir. 

7. Dindarlık, ahlâk temelinde ahlâka bağlı veya ahlâk eksenli dindarlık ve ahlâktan 

bağımsız/ahlâk-yoksun/ahlâk-bağımsız dindarlık Ģeklinde iki tip olarak tasnif edilebilir. Ahlâk 

eksenli dindarlık, dindarın dinin kendisinden istediği ahlâkî ölçütlere göre hareket ederek 

ortaya koyduğu dindarlığı ifade ederken, ahlâk-bağımsız veya ahlâktan bağımsız dindarlık 

ise, dindarlıkla ahlâkı birbirinden ayrı tutan ve insanlarla iliĢkilerde dinin kendisinden istediği 

iyi ahlâkî ölçütlere göre hareket etmeyen kiĢinin dindarlığını nitelendirir. Bu tipleĢtirmeye 

göre model Mü‟min insanın ahlâk-bağımlı dindar olarak öne çıkması, dinin ve dindarlığın 

güzel ahlâktan bağımsız olmadığının, tersine güzel ahlâk ile anlam kazanacağının bilinciyle 

hareket etmesi çok önemlidir. 

  8. Güzel ahlâkıyla öne çıkan Müslüman model insan tipine, bugünün parçalayıcı, 

maddeci, maddileĢtirici, katılaĢtırıcı, seküler saldırılarına karĢı her zamankinden daha çok 

ihtiyaç olduğu aĢikardır. 
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TASAVVUF PSĠKOLOJĠSĠ VE HÜMANĠSTĠK PSĠKOLOJĠ PERSPEKTĠFĠNDEN „MODEL 

ĠNSAN‟ ÜZERĠNE 

KARġILAġTIRMALI SEMANTĠK ANALĠZLER 

 

The comparative semantic analysis on „model human‟ 

from the perspective of mystical and humanistic psychology 

 

 

Mustafa KOÇ 
*
 

 

 

G i r i Ģ 

 

Gerek seküler psikoloji yaklaĢımlarının gerekse mistik psikoloji yaklaĢımlarının ortak 

hedeflerinden biri de kiĢisel geliĢim sürecini kararlı biçimde sürdürerek „model insan‟ denilebilecek 

tarzda birey tasarlayıp bir rol model ortaya çıkarmaya çalıĢmak olmuĢtur. Modern psikoloji tarihine 

bakıldığında, tüm tartıĢmalarıyla birlikte bireyin geliĢimsel potansiyellerine vurgu yaparak bu hedefe –

kronolojik olarak- en fazla yaklaĢan psikoloji ekolünün hümanistik psikoloji olduğu söylenebilir. Öte 

yandan anlam arayıĢını merkeze alarak manevi ve dinsel referanslara dayanan tasavvuf psikolojisinin 

ortaya koyduğu „mistik insan‟ modelinin ise gerek kuramsal düzeyde gerekse pratiksel bağlamda bu 

hedefe ulaĢtığı söylenebilir. 

 

Dinlerin her Ģeyden önce sağlıklı yaĢam reçetesi bağlamında bireye bir anlam sunan teolojik 

sistemler olması, kaçınılmaz olarak geliĢimsel özelliğiyle kendini aĢma potansiyeli olan bireyle 

iliĢkisini zorunlu kılmaktadır. Söz konusu bu psiko-teolojik iliĢki, Ġslam dininde tasavvuf kültürü 

üzerinden sistemleĢerek çok önemli bir tarihsel gelenek oluĢturmuĢtur. Ġslam‟a göre bireyin geliĢim ve 

değiĢim sürecindeki ilk incelenecek konusu, Ġslam‟ın temel prensiplerinde varoluĢun nasıl 

algılandığıdır. Bu bağlamda Ġslam dininin kutsal kitabı olan Kur‟an-ı Kerim‟e bakıldığında, yaĢamın 

dinamik süreçler bütünü olarak algılandığı görülmektedir. Dolayısıyla Allah‟ın yaĢamla iç içe, sürekli 

yeni bir iĢte olan ve inananlarına Ģah damarından daha yakın ve canlı bir hakikat olarak betimlendiği, 

geleceğin önceden belirlenmediği, özgür iradeye sahip bireylerin davranıĢlarından dolayı sorumlu 

tutuldukları ve bireyin iyiyi ve kötüyü seçiĢinin denenmesi, bireyin yaratılıĢının nedeni olarak da 

sunulduğu görülebilir. Özel bir dinsel yaĢam deneyimi olarak tasavvuf ise bütün bu durumları tek ve 

en büyük bir anlam merkezi olan Allah‟ı merkeze alarak yorumlamaktadır. Kur‟an ve hadisler ıĢığında 

manevi ve dinsel kaynakları sistematize edip yorumlayarak kiĢisel geliĢim modeli ortaya koyan 

tasavvuf, bunu gerçekleĢtirebilecek bir ideal insan modeli olarak “insan-ı kâmil” rol modelini ortaya 

koymaktadır. Ġslam teolojisi içinde özel bir yaĢam formu olarak bu tasavvufi kültür, gideceği yol ve 

varacağı hedef konusunda belirsizlik yaĢayan modern bireye “rol-model” olabilecek zengin bir psiko-

spiritüel malzeme sunmaktadır (Tokur, 2013: 161). 

 

Bu bildirinin amacı, “kendini gerçekleĢtirme” olgusunu merkeze alarak tasavvuf psikolojisi ve 

hümanistik psikoloji perspektifinden „model insan‟ üzerine karĢılaĢtırmalı semantik analizler 

yapmaktır. Dikotomik bir ayrımdan hareketle her iki yaklaĢımın „model insan‟ üzerine benzeĢen ve 

ayrıĢan yönlerini ortaya koyan bildiride, konuyla ilgili semantik analizler yapılırken tasavvuf 

psikolojisindeki dinsel benlik geliĢim teorisinde yer alan erdem temelli “kâmil insan” ile hümanistik 

psikolojideki Maslow‟un kendini gerçekleĢtirme teorisinde betimlenen “kendini gerçekleĢtiren birey” 

kavramları dikkate alınmıĢ ve konu, bu kavramsal tipolojik çerçeveyle sınırlandırılmıĢtır. 
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a. Tasavvuf Psikolojisinin „Model Ġnsan‟ Tasarımı 

 

Tasavvuf, teolojik temelleri olan bir manevi ve ahlaki arınma yaklaĢımıdır. Bu yolda birey 

kendi benliğinden hareketle aĢamalı olan geliĢimsel basamakları çıkarak Allah‟a doğru gitmeye 

çalıĢmaktadır. Dolayısıyla tasavvuf, bir “kal” (söz/teori) bilimi değil, aksine “hal” 

(yaĢam/deneyim/davranıĢ) bilimidir. Bireyde ortaya çıkardığı güçlü pozitif dönüĢümün etkisi de 

buradan gelmektedir. Tasavvuf psikolojisinin ön gördüğü birey tasarımının psiko-spiritüel kaynağı 

temelde Ġslam teolojisidir. Yani ön gördüğü birey tasarımının kodları, ayet ve hadislerin yanında 

gelenek içerisinde ortaya çıkan sufi pratiklere dayandığı için temel kaynağı teolojiktir. 

 

Tasavvuf psikolojisinin birey tasarımı genel hatlarıyla Ģu yaklaĢımlara dayandırılabilir: 

1. Birey, en Ģerefli ve yüce bir varlıktır. 

2. Birey ruhu, Allah‟ın muhatabı olma tecrübesine ve bilgisine sahiptir. 

3. Birey, tertemiz bir iç doğa/fıtrat ile doğar. 

4. Bireyin hata ve gafleti, birlik ve bütünlük bilincine/vahdete ulaĢmasına engel olur. 

5. Tasavvuf, bireyin içinde var olan bütünlük bilincine giden yoldur. 

 

Tasavvuf psikolojisi, bireyin kiĢisel geliĢim sürecinde dikey bir benlik geliĢimi potansiyeline 

sahip olduğunu ortaya koymuĢtur. Bu durumda, en genel anlamıyla tasavvuf, belirli yöntem ve 

pratiklerle bireyin algı kapasitesinin artırılması ve onu hakikate ulaĢtıran bir yaĢam biçiminin 

sunulması Ģeklinde tanımlanabilir. Nitekim anlam arayıĢına temel oluĢturan hakikat arayıĢı, bireyin 

yaratılıĢında var olan bir yönelimdir. KiĢisel benlikten evrensel benliğe uzanan bir geliĢim temeline 

dayanan tasavvuf, bireyin bilinçli ve rasyonel alanının ötesine/üstüne vurgu yapmaktadır. Tasavvuf, 

her bireyin içinde bulunduğu olağan bilinçlilik ve uyanıklık durumunu aĢma yetisinin olduğunu iddia 

etmektedir (Düzgüner, 2017: 27-29). 

 

Psiko-spiritüel deneyimi temel alan tasavvuf psikolojisindeki rol model olarak tasarımlanan 

„model insan‟, aynı zamanda teknik bir kavram olan “insan-ı kâmil” tipolojisiyle karĢılanmaktadır. 

Önemli Ġslam sufilerinden Azizüddin Nesefî, insan-i kâmil tipolojisini özetle “Ģeriat, tarikat ve 

hakikatte tam olan insandır,” biçiminde betimlemiĢtir. Ona göre; kâmil insan, iyi söz, iyi davranıĢ, iyi 

ahlak ve iyi bilgide tam olandır. Bu dört boyutu geliĢimsel düzeyde tamamlayan birey, 

olgunluğa/kemâle ulaĢmıĢtır (Nesefi, 1990). Bu perspektiften bakıldığında tasavvufî anlayıĢta her 

birey, gerekli süreci tamamlarsa aslında potansiyel olarak „insan-ı kâmil‟ olabilir. Çünkü birey, bu 

kabiliyette ve donanımda yaratılmıĢtır. Dolayısıyla bu geliĢimsel potansiyele sahip yeteneklerini 

gereğine uygun tasavvufi metotlarla geliĢtirenler, bu özellikte birey olabilirler (Yüce, 2005: 65). 

 

Tasavvuf psikolojisindeki model insan olma sürecinde birey, ulaĢılması istenilen rol model 

olarak „insan-ı kâmil‟ olma sürecinde değiĢik bilinç halleri olarak da betimlenebilecek bazı dikey 

benlik geliĢimi aĢamalarını manevi bir rehber (mürĢid/Ģeyh) önderliğinde tamamlamak zorundadır. 

Aynı zamanda „nefsin halleri/değiĢik bilinç durumları‟ olarak da sınıflandırılabilecek sözü edilen bu 

aĢamalar sırasıyla „(i) nefs-i emmâre, (ii) nefs-i levvâme, (iii) nefs-i mülhime, (iv) nefs-i mutmainne, 

(v) nefs-i râziye, (vi) nefs-i marziye, (vii) nefs-i kâmile‟dir (ayrıca bkz. Merter, 2014: 189-316). 

Bunun yanı sıra bir de bu psiko-spiritüel hallere karĢılık gelen „(i) tövbe, (ii) vera, (iii) zühd, (iv) fakr, 

(v) sabır, (vi) tevekkül, (vii) rıza‟ gibi tasavvufi makamlar vardır (bkz. Karaca, 2007: 253-264; ayrıca 

Ģematik gösterim için bkz. ġekil-2). 

 

Ġslam dininin kutsal kitabı Kur'an-ı Kerim'deki nefsin halleriyle ilgili ayetlere ve nefsteki 

baskın olan psikolojik özelliklere göre tasavvufta nefsin halleri belirlenmiĢtir. Tasavvuf psikolojisi 

literatüründe değiĢik bilinç durumlarını konu alan bu aĢamalara „nefs mertebeleri‟ de denilmektedir. 

Aslında sözü edilen bu dinsel benlik geliĢim aĢamaları, bireyin düĢünce, istek ve arzuları ile 

eğilimlerinde görülen psikolojik özelliklerin yoğunlaĢmıĢ hallerini ifade etmektedir. 7 hal olarak 

belirlenen bu değiĢik bilinç durumlarının en son basamağına çıkan birey, model insan olarak “insan-ı 

kâmil/olgun insan” düzeyine ulaĢabilir. 
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Tasavvuf psikolojisindeki nefsin hallerine göre belirlenen 7 değiĢik bilinç durumları ile 

bunlara karĢılık gelen tasavvufi makamları Ģöyledir: 

 

[1]-“Nefs-i emmare” hali – “tövbe” makamı: Bu bilinç düzeyindeki birey sadece maddi zevk 

ve arzularını düĢünür. Bu aĢamada birey, ruhun durdurucu gücünden ve kontrolünden yoksundur. 

Hiçbir kayıt tanımayan bu hal, içgüdüsel dürtülere, maddi istek ve arzulara engel konulmasına karĢı 

çıkan, bu konuda bir kural tanımayan, zevk ve eğlenceden baĢka bir Ģey düĢünmeyen bireylerin 

durumuna karĢılık gelmektedir (Peker, 1993: 43). KiĢisel geliĢim yolculuğunda bireyi yolundan 

döndürmeye çalıĢan, vicdanın sesini bastıran nefsin bu durumuyla baĢa çıkmada sufilerin önerdikleri 

tasavvufi makam ise “tövbe”dir. Tövbe, günahlardan uzak durmak, her türlü dünyevi kaygıdan 

vazgeçmektir. Ġslam sufilerinden Cüneyd-i Bağdadi‟ye göre tövbenin üç anlamı vardır. Ġlki suçluluk 

ve piĢmanlıktır ki, psikoterapide bireyin geliĢime motive edilebilmesi için yapıcı bir suçluluk duygusu 

ve kaygı gereklidir. Ġkincisi, alıĢkanlıklardan kurtulmaktır. Psikoterapide de sıkıntı verici 

alıĢkanlıklardan ve karakter yapılarından kurtulmak önemli bir hedeftir. Üçüncüsü, bireyin kendisini 

haksızlık ve düĢmanca tutum ve davranıĢlardan arındırmasıdır. Önyargı, haksızlık ve bölücülüğün 

olumsuz etkilerinden kurtularak özgürleĢmek, bu geliĢim aĢamasının son hedefidir. Psiko-dinamik 

bakıĢ açısından tövbe, bireyin kendini gözleme ve inceleme sürecidir ve kararlı bir pratik gerektirir. 

Kendini gözleme, inceleme ve dürtüleri gözden geçirme, etkin bir kiĢisel geliĢimin önemli 

aĢamalarıdır (Tokur, 2013: 156; krĢ. Karaca, 2007: 253-254). 

 

[2]-“Nefs-i levvame” hali – “vera” makamı: Kötüleyici, kınayıcı nefs anlamına gelen bu bilinç 

durumunda olan birey, bir kötülük yaptıktan sonra kendini ayıplar ve piĢmanlık duyabilir. Fakat tam 

olarak kötü hareketlerden kendini kurtaramaz. Bu bağlamda bir önceki bilinç aĢamasının bazı 

özellikleri bu aĢamada da vardır. Ancak suçluluk ve günahkârlık duyguları aktif olduğu için birey, 

kötülüğü yaptıktan sonra piĢmanlık duyabilir (Peker, 1993: 43). Yaptığı kötülüklerden, Allah‟ın emir 

ve yasaklarına karĢı gösterdiği kusurlardan piĢmanlık duymak gibi vicdanı acı çeken ve bu sebeple de 

kendisini Ģiddetle kınayan bilinç durumunu betimleyen bu aĢamadaki bireyin kendini düzeltmesi, 

ancak eleĢtirici özelliğinin ortaya çıkıĢıyla gerçekleĢebilir. Bu nokta, benlik geliĢimi açısından çok 

önemlidir. Bireyin hatalarını görüp onları eleĢtirebilmesi, onları düzeltmesinin en temel Ģartıdır. Bu 

aĢama, ancak günahkârlık psikolojisinden doğan güçlü bir piĢmanlık duygusuyla iĢlevselleĢmektedir. 

Bu ruh haline girebilmek için de teorik bilgi yetersiz gibi görünmektedir. Bireydeki ahlaki bilincin 

uyanması ve bireyin, kendini eleĢtirici bir tutuma ulaĢtırması ancak belirli pratiklerle kazanılabilir. 

Nefsin bu haline karĢılık gelen tasavvufi makam ise günahtan ısrarla kaçınmak ve korkmak gibi 

anlamlara gelen “vera”dır. Bu aĢamadaki birey, umudu ve korkuyu birlikte yaĢar. Umut, önemli ego 

iĢlevlerinden biri olarak kabul edilmektedir. Bireylerin düĢ kırıklığına katlanmasını, arzu ve isteklerini 

erteleyebilmesini ve gerçekliği iyi kavramasını sağlar. Umut bireyi geleceği hazırladığı gibi arzulara 

takılıp kalmak ise benlik geliĢimini ketleyebilir ve ciddi psikolojik sorunlara yol açabilir. Sufiler, 

arzuların farkına varmayı ve arzulara yöneltilen güçlerin umut için yakıt ve bir dönüĢtürücü olarak 

kabul edilmesi üzerinde önemle dururlar (Tokur, 2013: 156-157; krĢ. Karaca, 2007: 254-256). 

 

[3]-“Nefs-i mülhime” hali – “zühd” makamı: Bu haldeki nefis düzeyine sahip olan birey, 

yapılması kötü olan davranıĢlardan sakınarak ve güzel olan davranıĢları yaparak korunmak gerektiği 

bilincine sahiptir. Bu düzeydeki birey, dinsel emirlerin yapılmasından mutluluk, yapılmamasından ise 

üzüntü duyabilir. Bu aĢamayla beraber nefs üzerinde ruhun etkisi ağırlık kazanmaya baĢlar. Bireyin 

davranıĢlarına, iyi ve güzel hareketlerin kaynağı olan ruhun etkisi göze çarpar (Peker, 1993: 43). 

Ġyiliği ve kötülüğü ayırt edebilme ve cinsel arzuların aĢırılıklarına karĢı direnebilme gücüne sahip olan 

bu bilinç düzeyindeki bireyin tasavvufi makamı ise “zühd”dür. Zühd, kalbi Allah‟tan ayıran her Ģeyi 

terk etmektir. Zühd makamı, Batılı psikoterapilerde olgunluk ve kiĢilik bütünleĢmesi evrelerine 

karĢılık gelmektedir. Bu evrede birey kendisine, hayatına ve baĢkalarına biraz uzaktan bakabilme 

yetisi kazanır. Eski alıĢkanlık ve arzuların terk edilmesiyle baĢlayan bu aĢama, çocukluk dönemindeki 

yanılsama ve yaĢantıların bırakıldığı bir içsel dönüĢüme iĢaret edebilir. Bu evrede birey kendi narsist 

arzularının ve dürtüsel isteklerinin sürekli farkında olmak ve bu arzuları baskılamak yerine onları 

aĢamalı olarak terbiye etmeye ve etkisizleĢtirmeye çabalayabilir (Tokur, 2013: 157; krĢ. Karaca, 2007: 

256-257). 
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[4]-“Nefs-i mutmainne” hali – “fakr” makamı: Bu bilinç halindeki birey, her Ģeyden çok 

Allah'ı sever. Kalbi onunla tatmin olur. DıĢ dünyaya iliĢkin maddi istek ve arzulardan kurtulan bu 

düzeydeki bireyin ıstırapları ve üzüntüleri dinmiĢ, mutmain olmuĢ, edep ve hayâ duyguları 

yoğunlaĢmıĢtır (Peker, 1993: 43). Allah‟ın emirlerine uyup yasaklarından titizlikle sakınarak manevi 

hastalıklardan kurtulmaya çalıĢan birey, derinlikli bir imanla huzura ve sükûna kavuĢmuĢtur. Bu 

düzeydeki bireyin kalbi, sürekli Allah‟ı hatırlayarak Ģüphe ve tereddütlerden arınmıĢ, her an Ģükür 

halindedir. Kötü ve çirkin özelliklerden arınan birey, güzel ahlaka sahip olmuĢtur. Bu aĢamaya karĢılık 

gelen makama “fakr” denir. Fakr, “Allah‟tan baĢka herhangi bir Ģeye ihtiyaç duyma halinden 

uzaklaĢmak, yalnız Allah‟a muhtaç olduğunun bilincinde olmaktır” ki; mistik yaĢamın temel tutumu 

“fakr”dır. Birçok gelenek, ruhsal ve manevi geliĢimde bireyin eĢya ile iliĢkisini düzenleyerek dünyevi 

ağırlıklardan kurtulmanın önemini vurgulamıĢtır. Bu düzeye ulaĢan birey, içsel çatıĢmalardan, dünyevi 

bağlanmalardan ve „sahip olmak‟ eğilimlerinden kurtularak „olmak‟ bağlamında hayatın ve varoluĢun 

görünmez ritmine yaklaĢmıĢtır. Psiko-dinamik bir bakıĢ açısıyla sürekli istemek, hırs ve biriktirmek 

gibi tutumlar temel içsel güvensizlik ve yoksunluğa bağlı psiko-patolojik özelliklerdendir. Zira model 

insan, eĢya ile arasındaki iliĢkiyi olması gereken düzeyde tutarak özgürleĢebilmeyi baĢarabilir (Tokur, 

2013: 157-158; krĢ. Karaca, 2007: 257-259). 

 

[5]-“Nefs-i raziye” hali – “sabır” makamı: Allah'tan razı olan nefs halini vurgulayan bu 

aĢamadaki birey, var olan her Ģeyi itirazsız ve gönül hoĢnutluğuyla kabul ederek haz ve zevk duyabilir. 

Yalnız Allah'la meĢgul olur. “Dön Rabbine ondan razı olarak” (Kur‟an-ı Kerim, Fecr Suresi, 28) 

ayetinin buna iĢaret ettiği belirtilmektedir (Peker, 1993: 44). Allah ile beraber olma bilincine sahip 

olan birey, hikmete ulaĢarak Allah‟tan razı ve hoĢnut olabilir. Bu aĢamaya yükselen birey, kendi 

iradesinden vazgeçip Hakk‟ın iradesinde var olabilir. Bu bilinç durumuna karĢılık gelen makam ise 

“sabır”dır. Allah‟tan gelen her Ģeyi kabul etmek anlamına gelen sabır, sabredilen Ģey bakımından “(i) 

Allah‟a ibadetlere sabır, (ii) günah iĢlememeye sabır, (iii) Allah‟ın sınavı olan üzücü olaylara sabır” 

biçiminde üç çeĢittir. Bunlardan ilk ikisi, bireyin iradesiyle yapacağı iĢlerle ilgili olup üçüncüsü ise 

bireyin kendi iradesi ve eylemi dıĢındaki olaylara karĢı gösterdiği sabırdır. Bir yönüyle biliĢsel, 

duygulanımsal ve bilinçdıĢı düzeylerde yaĢantılanan psikolojik bir süreç olan sabır, bir yanıyla da 

psikolojik süreçleri aĢan manevi bir makamdır. Ġçsel sabır yaĢantısı üzerinde duran model insan, 

seksüel ve agresif güdülerin yıkıcı güçlerini dizginlemek ister. Bu güçlerin sabır yordamıyla 

bütünleĢmiĢ bir aĢk enerjisine dönüĢtürülmesi, bireyin iç huzur ve ahengini artırabilir. Sabrın 

davranıĢsal çıktısı olarak sessizlik ise benlik bütünleĢmesi sağlayan psikolojik bir güçtür (Tokur, 2013: 

158; krĢ. Karaca, 2007: 259-260). 

 

[6]-“Nefs-i marziye” hali – “tevekkül” makamı: Allah'ın razı olduğu nefs düzeyine eriĢen 

bireyin bu aĢamada, övülmeğe, övmeğe ve Ģöhrete ihtiyacı yoktur. Görünürde halkla birlikte olan 

birey, bu düzeyde aslında Hak‟ladır. Yani, zihni ve kalbi tamamen Allah düĢüncesi ve sevgisiyle 

doludur (Peker, 1993: 44). Bu düzeydeki nefs, Allah‟tan razı olduğu gibi Allah da ondan razıdır. Bu 

aĢamaya gelen birey, eĢyanın hakikat ve sırlarına vakıf olmuĢtur. Bu hale karĢılık gelen makam da 

“tevekkül”dür. Tevekkül, bütün gücü nefste bulmak değil de, Allah‟ın her Ģeyin üstünde hüküm ve 

egemenlik sahibi olduğunu kabul etmektir. Detaycılık, sorumluluk duygusu ve en iyisini yapmaya 

çalıĢmak gibi durumlar, verilen kararları olumlu yönde etkileyebileceği gibi bu konulardaki aĢırılık 

durumu, bireyin kaygı düzeyini yükseltebilir. Bireyin geleceğini görememesi durumu da tedbirin yol 

açtığı kaygıyı artırabilir. Ġleride yaĢanabileceklerle iliĢkili olan kaygı üzerinde, birey dıĢında pek çok 

faktör etkili olabilmektedir. Bu tür durumlarda birey, zararlıdan kaçınarak güzel, kolay ve yararlı olanı 

seçmeyi istese de iyinin hangi tarafta olduğunu çoğu kez bilemeyebilir. Dolayısıyla bazen bir konuda 

alınan tedbir, baĢka bir konuda sorun ortaya çıkarabilir. Bireyin yaĢam deneyimi ne kadar çok olursa 

olsun yaĢanan olaylar, bilginin sınırlı olduğunu göstermektedir. Bu tür durumlarda, her Ģeyi bilen 

Allah‟a iĢin sonucunu bırakma yani tevekkül etme, kaygıyı azaltıcı bir fonksiyon taĢıyabilir. Yalnız 

burada unutulmaması gereken nokta, Allah‟a tevekkül etme durumu, iĢin yapılması için değil, birey 

tarafından yapılan iĢin sonucunu Allah‟ın belirlemesi anlamını taĢımaktadır (Tokur, 2013: 158-159; 

krĢ. Karaca, 2007: 260-262). 
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[7]-“Nefs-i kâmile” hali – “rıza” makamı: Manevi olgunluğun son basamağı olan bu aĢamada, 

benlik üzerindeki çalıĢmalar tamamlanmıĢ ve artık nefs olgunlaĢmıĢtır. Ġyi özelliklerle donatılan birey, 

ruhun özelliklerine bürünmüĢtür (Peker, 1993: 43-44; bkz. ġekil-1). Bu bilinç düzeyi, manevi bir 

kiĢisel geliĢim yolculuğunun son basamağıdır. Bu aĢamaya gelerek kendi özüne ve potansiyelinin 

zirvesine ulaĢan birey, artık kendini gerçekleĢtirmiĢ model insandır. Dolayısıyla bu basamak, aynı 

zamanda „insan- ı kâmil‟ modelinin oluĢtuğu düzeydir. Bu son aĢamanın makamı ise “rıza”dır. Derin 

bir içsel tatmin, adanmıĢ bir aĢk, diğerlerine karĢı koĢulsuz duygudaĢlık, samimiyet ve insanlığa 

sürekli hizmet gibi ruhsal durumlar, rıza makamını betimler. Artık kaybedeceği bir Ģey olmayan birey, 

hiçbir kayıptan dolayı da ıstırap duymaz. Bu makamdaki birey, hiçbir Ģeye sahip olmakla 

zenginleĢmeyeceği gibi hiçbir Ģeyi yitirmekle de yoksullaĢmayacağı inancını taĢır. Dolayısıyla her iki 

durum arasında onun için bir fark yoktur. Bireyin, hayatı olduğu gibi kabul edebilmesini sağlayan rıza 

makamı, onu geleceğin arzu ve kaygılarından kurtarabilir. Ġnsan-ı kâmil, rıza makamında „Ģimdi ve 

burada‟ duygusuyla anı yaĢar. Tasavvufi bir ifadeyle o artık “ibn‟ul vakt/vaktin oğlu‟dur. Onunla 

birlikte olmak demek, „özne-nesne, ben-sen, geçmiĢ-gelecek‟ ikilemlerinin yitirilmesi anlamını taĢır 

(Tokur, 2013: 159; bkz. Karaca, 2007: 262-264; klinik psikoloji açısından ayrıca krĢ. Merter, 2014: 

123).  

 

ġekil-1: 

Dinsel benlik geliĢimi sürecindeki “haller” 

 
 

ġekil-2: 

Dinsel benlik geliĢimi sürecindeki “makamlar” 
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Tasavvuf psikolojisindeki model insan olmak için ulaĢılması istenilen rol model olarak „insan-

ı kâmil‟ olma sürecinde, terminolojide „hal ve makam‟ olarak tanımlanan yukarıda adı geçen dikey 

dinsel benlik geliĢimi aĢamalarını tamamlayan birey, aynı zamanda dinsel kimlik tipolojisi bağlamında 

yatay olarak da bir değiĢim yaĢamaktadır. Burada sözü edilen bu dinsel kimlik tipolojisine teolojik 

kaynak olarak da Ġslam dininin birincil ve ikincil teolojik referans değerine sahip olan ayet ve hadisler 

gösterilebilir. 

 

Bu kapsamda öncelikle hadis kaynaklarında „Cibril hadisi‟ olarak da bilinen hadise göre; 

“Abdullah bin Ömer (r.a), babasından rivayet ederek Ģöyle demiĢtir: 

-Bana babam Ömer ibnü‟l-Hattâb rivayet ederek Ģöyle dedi: 

-Bir gün Rasulullah (s.a.s.)‟ın yanında bulunduğumuz bir sırada aniden yanımıza, elbisesi 

bembeyaz, saçı simsiyah bir kiĢi çıkageldi. Üzerinde yolculuk eseri görülmüyor; bizden de kendisini 

kimse tanımıyordu. Doğruca Peygamber‟in (s.a.s.) yanına oturdu ve dizlerini onun dizlerine dayadı. 

Ellerini de uylukları üzerine koydu ve: 

-Ya Muhammed! Bana Ġslâm‟ın ne olduğunu haber ver, dedi. 

Rasulullah (s.a.s.): 

-Ġslâm; Allah‟tan baĢka ilâh olmadığına, Muhammed‟in de Allah‟ın resulü olduğuna Ģehadet 

etmen, namazı dosdoğru kılman, zekâtı vermen, Ramazan orucunu tutman ve yol masraflarına gücün 

yeterse Kabe‟yi haccetmendir,” buyurdu. 

O kiĢi: 

-Doğru söyledin, dedi. 

Babam dedi ki: 

-Biz buna hayret ettik. (Zira) hem soruyor, hem de tasdik ediyordu. 

-Bana imandan haber ver, dedi. 

Rasulullah (s.a.s.): 

-Ġman; Allah'a ve Allah‟ın meleklerine, kitaplarına, peygamberlerine ve ahiret gününe iman 

etmen, bir de kadere; hayrına ve Ģerrine inanmandır,” buyurdu. 

O kiĢi (yine): 

-Doğru söyledin, dedi. (Bu kez) 

-Bana ihsandan haber ver, dedi. 

Rasulullah (s.a.s.): 

-Ġhsan; Allah‟a O‟nu görüyormuĢsun gibi ibadet etmendir. Çünkü her ne kadar sen O‟nu 

görmüyorsan da O seni muhakkak görür. 

Sonunda Rasulullah (s.a.s.) Ģöyle buyurdu: 
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-O, Cibril‟di. Size dininizi öğretmeye gelmiĢti.” (Buhâri, Ġman 37, 1/20; Müslim, Ġman 1, 

Hadis no: 8, 1/36; Tirmizî, Ġman 14, Hadis no: 2738, 4/119; Ebû Dâvud, Sünnet 16, hadis no: 4695, 

4/223;  Ġbn Mâce, Mukaddime 9, hadis no: 63,64, 1/24; Nesâi, Ġman 6, 8/88). 

 

Öte yandan Ġslam dininde birincil teolojik referans değeri taĢıyan ayetlere bakıldığında ise 

konuyla ilgili olarak Kur‟an-ı Kerim‟de: 

"Bedevîler 'inandık' dediler. De ki: Siz iman etmediniz ama 'Ġslâm olduk' deyin. Henüz iman 

kalplerinize yerleĢmedi. Eğer Allah'a ve Resulüne itaat ederseniz, Allah iĢlerinizden hiçbir Ģeyi 

eksiltmez. Çünkü Allah çok bağıĢlayan, çok merhamet edendir." (Kur‟an-ı Kerim, Hucurat Suresi, 14). 

 

Yukarıdaki ayette iman, kalbe atfedilen bir durum olmakla birlikte (Kur‟an-ı Kerim, Hucurât 

Suresi, 14; Mücadele Suresi, 22) cennete iman eden ve iyi davranıĢlarda bulunanların gireceği 

belirtilerek (Kur‟an-ı Kerim, Bakara Suresi, 82) iman ile ilâhî kurallara uyma arasında sıkı bir iliĢki 

bulunduğuna dikkat çekilmektedir. 

 

Yukarıda vurgulanan „Müslüman‟ ve „Mümin‟ dinsel kimliğine ek olarak bireyin dinsel kimlik 

ve benlik geliĢimindeki üçüncü tipolojiye kaynaklık eden „ihsan‟ ise model insan olma yolundaki son 

aĢama olarak tasarımlanabilir. Bu dinsel kimlik tipolojisi, önceki iki tipolojiden daha ileri bir düzeyde 

yer almaktadır. Dolayısıyla bireyin „Muhsin‟ tipolojisine geçebilmesi için davranıĢ üretiminde hem 

neyi nasıl yapması gerektiğini iyi bilmesi, hem de bu bilgisini en güzel biçimde davranıĢa 

dönüĢtürmesi gerekmektedir. Dolayısıyla „bilgi ve eylem‟ arasında etkileĢimsel bir iliĢkinin ortaya 

çıktığı tasavvufi bir içeriğe sahip olan “Muhsin” sözlükte "iyilik eden, iyi davranan ve yaptığını iyi 

yapan kimse" demektir. 

 

Ġslam teolojisine göre bireyin Muhsin tipolojisine sahip olabilmesi için Mümin, Müslüman 

(Kur‟an-ı Kerim, Mâide Suresi, 83-84), muttaki (Kur‟an-ı Kerim, Âl-i Ġmrân Suresi, 134-135; Zâriyât 

Suresi, 15-16; Mürselât Suresi, 43-44), salih –iyi davranıĢlar üreten- (Kur‟an-ı Kerim, Tevbe Suresi, 

120), ahyâr –karĢılıksız yardım yapan- (Kur‟an-ı Kerim, Hûd Suresi, 114-115), mustakîm -söz, 

davranıĢ ve ahlakı tam olan ile sabırlı (Kur‟an-ı Kerim, Hûd Suresi, 112, 115; Yûsuf Suresi, 90) ve 

ihlaslı (Kur‟an-ı Kerim, Hac Suresi, 37) olması gerekmektedir. 

 

Ayrıca yine Ġslam teolojisinde Muhsin tipolojisine sahip bireyler, “namazlarını dosdoğru kılan, 

zekâtlarını veren ve ahirete kesin olarak iman eden kimseler‟ olarak betimlendikten sonra Muhsinlerin 

Rableri tarafından gösterilen doğru yol üzerinde oldukları ve kurtuluĢa erdikleri vurgulanmıĢtır 

(Kur‟an-ı Kerim, Lokman Suresi, 2-5). Yine bu tipolojideki bireyler, iman edip iyi davranıĢlar yapan, 

Allah'ın emir ve yasaklarına uyan, iyilik yapıp kötülük yapmayan, zulüm ve haramlardan kaçınan, 

farzları yerine getiren, yaptığı her iĢi ve görevi en iyi bir Ģekilde yapan‟ kimseler olarak betimlenmiĢ 

olup kutsal kitap Kur'an-ı Kerim'de çok övülmüĢtür (Kur‟an-ı Kerim, Bakara Suresi, 195). 

 

Yukarıda yer verilen ayetler ve hadisten de anlaĢıldığı üzere model insan tipolojisi bağlamında 

bireyin „nefs-i kâmile‟ye yükselerek “insan-ı kâmil” olabilmesi için sahip olduğu dinsel kimlik ve 

benliğinin içsel yapısı ve düzeyinde pozitif anlamda ileriye doğru bir değiĢim ve dönüĢüm olması 

gerekmektedir. Burada sözü edilen bu dinsel kimlik geliĢim süreci –Cibril hadisi dikkate alındığında- 

sırasıyla “(i) Müslüman → (ii) Mümin → (iii) Muhsin = Ġnsan-ı Kâmil” Ģeklinde formüle edilebilir 

(ayrıca bkz. ġekil-3). 
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ġekil-3: 

Bireyin dinsel kimlik geliĢimi tipolojileri 

 
 

Yukarıda kısaca yer verilen sûfî geleneğin ortaya koyduğu dinsel benlik geliĢimi modeli, en alt 

düzeyden en üst düzeye kadar bireyin dinsel benlik yapısının Allah‟ın isim, sıfat ve fillerinin 

dıĢavurumuyla geliĢme gösterdiğini ortaya koymaktadır. Buna paralel olarak bireyin tutum ve 

davranıĢları, geliĢme gösterdiği benlik geliĢim düzeyine uygun Ģekilde değiĢir ve dönüĢür. Bu açıdan 

bakıldığında gelinen her noktada manevi açıdan yeni problemlerle karĢılaĢılabilir. Bireyin ortaya çıkan 

bu problemlerini, yeni manevi egzersizlerle aĢması beklenir. Bireyin tutum ve davranıĢlarını daha 

iyiye doğru geliĢtirmeyi hedefleyen manevi aĢamalara göre yeniden düzenlemeyi temel alan bu 

ilerlemeci benlik anlayıĢı, dinamik biçimde bireye benliğini sürekli dönüĢtürme fırsatı ve olanağı 

vermektedir. 

 

Sözü edilen bu dinsel benlik geliĢimi modelinde, sürekli bir arayıĢ ve geliĢme arzusu söz 

konusudur. Bu nedenle de yanlıĢ kodlanmıĢ tutum ve davranıĢlar, yeni karĢılaĢılan bilinç durumlarıyla 

(hal ve makam) düzeltilmeye çalıĢılır. Bu durumda birey, karĢılaĢtığı zorlu durumlarla baĢa çıkma 

süreçlerinde anlam arayıĢı problemi yaĢayabilir. Modern psikiyatri araĢtırmaları, bireylerin psikolojik 

problemlerinin birçoğunun anlam arayıĢından kaynaklandığını ortaya koymaktadır. Bireyin bu 

geliĢimsel süreç sonunda varacağı hedef belli olduğu için her karĢılaĢtığı durumu, varoluĢsal sorun 

çerçevesinde ele alabilir. Bu geliĢimsel süreçte, üzüntüsünü de sevincini de değerli bulan birey, kaygı 

ve bunalıma düĢmeden sorunların çözüm yollarının var olduğu bilgisine sahip olması nedeniyle de 

yeni arayıĢlara girebilir. Bireye yeni deneyimler ve tecrübeler alanı açan bu dinamik yaĢam tarzında 

birey sürekli ilerleme durumunda olduğu için nefste oluĢabilecek kaygılarını ortadan kaldırabilir. 

ÇeĢitli yaĢam sorunlarının olması, seküler yaklaĢım geliĢtiren bireyi çeĢitli problemlerle karĢı karĢıya 

bırakabilir. Fakat manevi bakıĢ tarzı, bu sıkıntılardan dolayı bireyde oluĢabilecek psikolojik 

travmalara karĢı psiko-spiritüel bir direnç geliĢtirebilir (IĢıtan, 2017: 693-694; ayrıca krĢ. Kayıklık, 

2009: 127-162). 

 

b. Hümanistik Psikolojinin „Model Ġnsan‟ Tasarımı 

 

Modern psikolojide üçüncü güç hareketi olarak ortaya çıkan hümanistik psikoloji ekolü, 

psikolojideki iki temel güç olan davranıĢçılık ve psikanalizin yerine geçmeyi hedeflemiĢtir. Ġnsan 

davranıĢlarını yöneten etmenleri açıklarken bireyin geliĢim gücü yüksek bir varlık olduğu görüĢünü 

temel bir ilke olarak kabul eden hümanistik yaklaĢımı, psikanaliz ve davranıĢçılıktan ayıran temel 

nokta, bireyin kendi eyleminden büyük oranda sorumlu olduğunu varsaymasıdır. Dolayısıyla 

hümanistik psikolojinin ön gördüğü insan tasarımının kaynağı büyük ölçüde felsefi temellere 

dayanmaktadır. Yani ön gördüğü insan tasarımının kodları, varoluĢçu felsefe ile C. Rogers ve A. 

Maslow gibi bazı psikologların çalıĢmalarına dayandığı için temel kaynağının felsefi ve psikolojik 

olduğu söylenebilir. 
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Bu yaklaĢımın birey tasarımının temelinde, aynı zamanda adı geçen ekolün taĢıyıcı 

kavramlarından biri olan „kendini gerçekleĢtirme/self-realization‟ kavramı vardır. Kendini 

gerçekleĢtirme; yeteneklerini, hedeflerini ve yetilerini de kapsayacak biçimde bireyin benliğinin ve 

kiĢiliğinin tüm yanlarının dengeli ve uyumlu biçimde geliĢimidir. Bu bağlamda yapısal ve kiĢisel 

potansiyellerinin gerçekleĢtirilmesi anlamına gelen kendini gerçekleĢtirme, psiko-drama, danıĢan-

merkezli psikoterapi, K. Goldstein‟in organizmik teorisi, A. Maslow‟un hümanistik psikolojisi, K. 

Horney‟in holistik yaklaĢımını da kapsayan birçok tedavi yönteminde merkezi bir önem taĢımaktadır 

(Budak, 2000: 580). 

 

Psikolog Rogers, benliği motive edici en önemli gücün kendi gerçekleĢtirme dürtüsü olduğunu 

belirtmiĢtir. Ona göre bireyin kendini gerçekleĢtirmeye yönelik bu isteği doğuĢtandır, ancak çocukluk 

yaĢantıları ve öğrenme yoluyla desteklenebilir veya engellenebilir bir karakter göstermektedir. 

Kendini gerçekleĢtirme, psikolojik iyi olma durumunun en üst düzeyidir. Rogers‟ın kavramı, 

Maslow‟un açıklamalarına ilke olarak benzemektedir. Bu iki teori, birçok yönden benzer yaklaĢımlar 

sergilese de psikolojik olarak sağlıklı bireyin özellikleri açısından bazı farklılıklar göstermektedir 

(Rogers, 1954: 249-260). 

 

Psikolog Rogers‟a göre psikolojik olarak sağlıklı veya kendini tam olarak ortaya koyan birey, 

„(i) tüm yaĢantılara açık olma, (ii) her anı dolu yaĢama, (iii) baĢkalarının düĢünceleri veya mantığı 

yerine kendi içgüdüleriyle davranma, (iv) düĢünce ve davranıĢta özgür olma, (v) yüksek düzeyde 

yaratıcı olma‟ gibi karakteristik özelliklere sahiptir. Rogers, kendisini tam olarak ortaya koyan bireyi 

kendini gerçekleĢtirmiĢ olarak değil, kendini gerçekleĢtirmekte olan birey olarak betimlemektedir. 

Yani benliğin geliĢimi sürekli bir ilerleme ve geliĢme halindedir (Schultz & Schultz, 2001: 680). 

 

Hümanistik psikolojinin kurucularından Maslow‟a (2001) göre, sağlıklı bireylerin fizyolojik 

ihtiyaçlarının yanı sıra güvenlik, ait olma ve sevgi, özsaygı, bilme ve anlama ile estetik ihtiyaçlarını 

giderdikleri ve öncelikli olarak kendini gerçekleĢtirmeye yani, gizil güçlerin, kapasite ve yeteneklerin 

sürekli olarak ortaya çıkartılmasına, görevlerin – ya da çağrıların, yazgının, alınyazısının- yerine 

getirilmesine, bireyin kendi içsel doğasını daha iyi tanıması ve benimsemesine, bireyin içinde birlik, 

bütünlük ve sinerjiye yönelik sürekli bir eğilime güdülendikleri görülmektedir. Yani bu durumda 

bireyin benlik geliĢimi, „ihtiyaçlar hiyerarĢisi‟ temelinde sırasıyla “(i) fizyolojik, (ii) güvenlik, (iii) ait 

olma ve sevgi, (iv) benlik saygısı, (v) bilme ve anlama (vi) estetik (vii) kendini gerçekleĢtirme‟ 

süreçlerini izlemektedir (Maslow, 2001: 31; ayrıca krĢ. ġekil-4). 
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ġekil-4: 

Benlik geliĢimi sürecindeki “ihtiyaçlar hiyerarĢisi” 

 

 
 

Psikolog A. Maslow, yaptığı çalıĢmalarda insan türünün sağlıklı örneklerinin nesnel bir 

Ģekilde betimlenebilir ve ölçülebilir karakteristik özelliklerini aĢağıdaki gibi sıralamaktadır:  

1. Gerçekliğin daha açık ve etkili algılanması, 

2. Deneyime daha açık olma, 

3. Daha yüksek bir bütünsellik, tamlık ve birlik içinde olma, 

4. Kendiliğindenlik, kendini ortaya koyabilme, iĢlevlerini tam anlamıyla kullanabilme, yaĢam 

doyumunda artıĢ gösterme, 

5. Gerçek bir benlik, sağlam bir kimlik, özerklik, özgünlük geliĢtirme, 

6. Nesnellik, bağımsızlık, benliğin aĢkınlığında artıĢ gösterme, 

7. Yaratıcığın yenilenmesi, 

8. Soyut ve somutu bir araya getirebilme, 

9. Demokratik karakter yapısı oluĢturma, 

10. Sevme yeteneği geliĢtirme (Maslow, 2001: 167). 

 

Hümanistik psikolojinin merkezinde yer alan kendini gerçekleĢtirme olgusu, bireyin birçok 

yaĢamsal parametreleriyle iliĢkili bir durumdur ve kendini gerçekleĢtirme literatürüne bakıldığında, 

konuyla ilgili çok sayıda ampirik çalıĢma yapıldığı görülmektedir. AraĢtırmacı Ören (1995) tarafından 

sosyo-ekonomik düzey ile „zamanı iyi kullanma, desteği içten alma, kendini kabul edebilme ve 

baĢkalarıyla yakınlık kurabilme‟ gibi kendini gerçekleĢtirmenin bazı boyutları arasındaki iliĢkileri 

üzerine ampirik bir çalıĢma yapılmıĢtır. Bu görgül çalıĢmada, Atatürk Üniversitesi öğrencileri 

örnekleminin sosyo-ekonomik düzeyi ile kendini gerçekleĢtirmenin bazı boyutları arasındaki iliĢki 

araĢtırılmıĢtır. Kendini gerçekleĢtirmenin "zamanı iyi kullanma", "desteği içten alma", "kendini kabul 

edebilme" ve "baĢkalarıyla yakınlık kurabilme" boyutlarının saptanmasında, E. Shostrom tarafından 

geliĢtirilen ve Kuzgun tarafından Türkçe'ye uyarlanan "KiĢisel Yönelim Envantari" ile araĢtırmacının 

geliĢtirdiği sosyo-ekonomik düzeyi belirleyen anket formu kullanılmıĢtır.  

 

Yukarıda bilgisi verilen araĢtırmanın örneklemini, Atatürk Üniversitesi Fen-Edebiyat 

Fakültesi 2. sınıfında okuyan 85 kız ve 168 erkek (n=253) denek oluĢturmuĢtur. AraĢtırmada, 

deneklerin cinsiyeti, sosyo-ekonomik düzeyi, ailede birey sayısı ve uzun süre yaĢanan yerleĢim 
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biriminin, "zamanı iyi kullanma", "desteği içten alma", "kendini kabul edebilme" ve "baĢkalarıyla 

yakınlık kurabilme" boyutlarına etkisi araĢtırılmıĢtır. AraĢtırma bulgularına göre; 

(i)-Cinsiyet değiĢkeni: Cinsiyet ile "kendini gerçekleĢtirme" boyutlarının karĢılaĢtırılmasında, 

"zamanı iyi kullanma" (p< 0.001), "desteği içten alma" (p<0.05) düzeyinde kızların puanlarında 

erkeklere göre anlamlı farklılık bulunurken, "kendini kabul edebilme" ve "baĢkalarıyla yakınlık 

kurabilme" boyutlarında, cinsiyet değiĢkeni bağlamında anlamlı bir farklılık olmadığı saptanmıĢtır. 

(ii)-Sosyo-ekonomik düzey değiĢkeni: Orta sosyo-ekonomik düzeyden gelen deneklerde 

"zamanı iyi kullanma" (p< 0.05), "desteği içten alma" (p<0.01) ve "kendini kabul edebilme" (p<0.05) 

düzeyinde, alt sosyo-ekonomik düzeye göre anlamlı farklılık görülmüĢtür. Öte yandan "baĢkalarıyla 

yakınlık kurabilme" boyutunda iki sosyo-ekonomik düzey arasında anlamlı farklılık görülmemiĢtir. 

Orta ve üst sosyo-ekonomik düzeyden gelen denekler söz konusu boyutlar yönünden karĢılaĢtırılmıĢ, 

ancak aralarında anlamlı farklılıklar görülmemiĢtir. Diğer taraftan, alt ve üst sosyo-ekonomik 

düzeyden gelen deneklerin karĢılaĢtırılmasında ise "baĢkalarıyla yakınlık kurabilme" boyutu 

bakımından (p<0.05) anlamlı bir farklılık görülürken, "zamanı iyi kullanma", "desteği içten alma", 

"kendini kabul edebilme" ve "baĢkalarıyla yakınlık kurabilme" boyutları bakımından da anlamlı 

farklılık saptanmamıĢtır. 

(iii)-Ailede birey sayısı değiĢkeni: Az kalabalık ve kalabalık ailelerden gelen deneklerin, 

"zamanı iyi kullanma', "desteği içten alma", "kendini kabul edebilme" ve "baĢkalarıyla yakınlık 

kurabilme" boyutları açısından karĢılaĢtırılmasında anlamlı farklılık saptanmazken; "kendini kabul 

edebilme" boyutunda kalabalık ailelerden gelen deneklerin (p<0.05) puanlarında anlamlı düzeyde 

farklılık görülmüĢtür. 

(iv)-Uzun süre yaĢanan yerleĢim birimi değiĢkeni: Uzun süre yaĢadıkları yerleĢim yerlerinin 

"zamanı iyi kullanma", "desteği içten alma", "kendini kabul edebilme" ve "baĢkalarıyla yakınlık 

kurabilme" düzeylerini etkileyip etkilemediği karĢılaĢtırılmıĢ, ancak söz konusu boyutlar bakımından 

denekler arasında anlamlı bir farklılık olmadığı saptanmıĢtır (Ören, 1995). 

 

Psikolog Maslow, dinleri bireyin isteklerinin, yani olmak istediklerinin bir dıĢavurumu olarak 

görmüĢtür. YaĢayan dinleri, bireyin kendini gerçekleĢtirme eğiliminin bir göstergesi olarak 

değerlendiren Maslow‟a göre, kendini gerçekleĢtiren bireylerin özellikleri ile dinlerin ortaya koyduğu 

idealler temelde aynı doğrultudadır. Ona göre; benliğin aĢkınlığı, gerçek, iyi ve güzelin bir potada 

eritilmesi, ötekilere katkı, bilgelik, dürüstlük ve doğallık, bencil ve kiĢisel güdüleri aĢma, daha alt 

düzeydeki tutkuların daha yüce olan için terk edilebilmesi, düĢmanlık ve acımasızlık duygularının 

bırakılması gibi özellikler hem kendini gerçekleĢtiren bireyin özellikleri, hem de dinlerin ideal 

hedefleri arasında yer almaktadır (Maslow, 1971: 168-169‟den akt. Tokur, 2013: 154). 

 

Psikolog Maslow, konuyla ilgili yaptığı çalıĢmalardan elde ettiği bulgularda, “kendini 

gerçekleĢtiren bireylerin normal algılarında ve ortalama bireyin daha çok arada sırada gerçekleĢen 

doruk deneyimlerinde, algının ben-aĢkın, kendini unutan, ben-siz bir niteliğe büründüğünü 

vurgulamıĢtır. Yani güdülenmemiĢ, kiĢisel olmayan, arzusuz, bencil olmayan, gereksinim duymayan, 

bağlantısız bir algı söz konusudur. Bu, ben merkezli değil, nesne merkezli bir algı olabilir. Bu da 

nesnenin kendi içinde bağımsız bir gerçekliğe sahipmiĢ, görenden bağımsızmıĢ gibi algılanması 

anlamına gelmektedir (Maslow, 2001: 84). 

 

Psikolog Maslow‟un hissedip de tam olarak betimleyemediği bu merkez algı, semavi dinlerde 

Tanrı‟ya atfedilir. Ġslam dininin kutsal kitabı Kur‟an-ı Kerim‟e göre de, kiĢisel geliĢim yolculuğunda 

insan-ı kâmilin sonal hedefi Allah merkezli bir algı sistemi oluĢturmaktır. Bireyin sahip olduğu derin 

algısal kapasiteyi geliĢtirme sürecinde eriĢilecek sonuç, birey hayatının ve sıradan olayların derindeki 

anlamını doğrudan bilme ve yaĢama kapasitesidir. Böyle bir durum ancak doruk deneyim sürecinde 

olmayı yani vecd halinde yaĢamayı; kısacası Maslow‟a göre varoluĢsal değerlere sahip olmayı 

gerektirir. 

 

Öte yandan Psikolog Maslow‟a göre varoluĢsal değerlere sahipken birey doruk deneyimi 

kontrol edemeyebilir. Çünkü o, bireye gelir ve gerçekleĢir. Doruk deneyim yaĢayan birey, büyük bir 

Ģeyi karĢısındaymıĢ gibi ĢaĢkınlık, hayret, derin saygı, uysallık, alçak gönüllülük, teslimiyet gibi 
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duyguları içeren bir tepki verir. Bu duyguya, zaman zaman büyük bir Ģeyin karĢısında eriyip gitme 

korkusu da karıĢabilir. Bu durum, tipik bir Ģekilde; “Bu çok fazla kusursuz bir durumdur. Buna nasıl 

dayanacağım bilemiyorum. ġu anda ölebilirim ve bu hiç sorun değil,” biçiminde dile getirilir. 

Maslow‟a göre bu durum, belki de bireyin deneyimi yaĢamayı sürdürme isteğinden, doruktan vadiye, 

sıradan dünyaya inmeyi gönlünün istememesinden kaynaklanmaktadır (Maslow, 2001: 93-95; Tokur, 

2013: 160-161). 

 

S o n u ç 

 

Hümanistik psikolojinin kurucusu olan Maslow‟un psikoloji anlayıĢında, bireyin geliĢen bir 

varlık olduğu vurgusu, tasavvuf psikolojisinin insan yaklaĢımıyla paralellikler göstermektedir. 

Özellikle hümanistik psikoloji yaklaĢımının taĢıyıcı kavramlarından biri olan „kendini gerçekleĢtirme‟ 

ile tasavvuf psikolojisindeki „insan-ı kâmil olma‟ kavramları, belirli bir geliĢim sürecinin zirve 

noktasını vurgulaması bakımından birbiriyle benzerlik göstermektedir. Üstelik Maslow‟un iyilik, 

doğruluk ve dürüstlük gibi değerlere doğru bir geliĢimin altını çizmesi, tasavvuf psikolojisinin güzel 

ahlakla donanma fikrine oldukça yakın bir yaklaĢım göstermektedir. Öte yandan Maslow, birey 

geliĢiminin evrensel ve içsel bir eğilim olduğu üzerinde dururken söz konusu bu hareketin yönelim 

noktasına değinmemiĢtir. Ona göre bireyin kendini gerçekleĢtirmesi, içsel potansiyellerini tamamen 

açığa çıkarması anlamını taĢımaktadır. Buna karĢın tasavvuf psikolojisindeki manevi dönüĢümün 

temel hedefi ise Allah ile bir olma yani ona ulaĢmak olarak belirlenmiĢtir. Üstelik tasavvuf 

psikolojisine göre „Allah‟a eriĢip onda yok olma‟ aĢaması, son nokta da değildir (Düzgüner, 2017: 40). 

 

 

Konuyla ilgili oluĢturulan literatür incelenerek yapılan semantik analizlerde; 

+(i) tasavvuf psikolojisi perspektifinden model insan olarak „kâmil insan‟ formuna sahip 

bireylerin 

(a) gündelik yaĢamlarında Ġslam teolojisinin inanç ve pratiklerine büyük önem verdikleri; 

(b) Allah‟a tam anlamıyla adanıp mükemmel bir mistik düĢünce sistemine sahip oldukları; 

(c) çeĢitli mistik geliĢim aĢamalarından geçtikleri için ortalama bireylerin sahip olduğu iç 

çatıĢma psikolojisini aĢarak daha dingin ve huzurlu bir psiko-spiritüel yapıya sahip oldukları; 

(d) kendi içgüdüleri ile maddi istek ve arzularının zorlamasından kurtularak üst-benlik yapısına 

sahip olabilmek için hem biliĢsel hem de fiziksel bir çaba harcadıkları; 

(e) mistik yaĢamın önemli bileĢenlerinden olan zikir, vird vb. dinsel pratikleri daha fazla ve 

düzenli yaptıkları; 

(f) bütüncül bir yaĢam felsefesi geliĢtirdikleri için akıl-kalp-ruh dengesini daha iyi kurdukları; 

(g) Allah‟ın istek ve yazgısına mutlak uyum sağladıkları için kendilerince anlam referansı olan 

„kaza-kader-tevekkül‟ inancı geliĢtirdikleri; 

(h) daha önceden deneyimledikleri mistik geliĢim aĢamalarından geçtikleri için öz-denetim 

düzeylerinin daha yüksek olduğu; 

 

Ancak buna karĢın 

+(ii) hümanistik psikoloji perspektifinden model insan olarak kendini gerçekleĢtiren bireylerin 

ise 

(a) kendilerini, baĢkalarını ve doğayı olduğu gibi kabul ettikleri; 

(b) güçlü ve zayıf yönleriyle kendilerini ve baĢkalarının farklı duygu ve düĢüncelerini 

hoĢgörüyle karĢılayıp oldukları gibi kabul edebildikleri; 

(c) gerçeği çarpıtmadan algılayıp içinde bulundukları ortama daha kolay uyum sağladıkları; 

(d) kendilerinin ve baĢkalarının eksik ve yanlıĢlarından aĢırı düzeyde rahatsız olmadıkları; 

(e) içinde yaĢadıkları sosyal yapıda daha derinlikli ve anlamlı sosyal iliĢkiler kurabildikleri; 

(f) kendilerine güvenleri tam olduğu için herkese karĢı sevgi ve saygı duyabildikleri; 

(g) yaĢamın amaçları ve araçları arasındaki ayrımı daha kolay yapabildikleri belirlenmiĢtir. 

 

+(iii) tasavvuf psikolojisi ile hümanistik psikoloji yaklaĢımlarının „model insan‟ üzerine  

(a) bireyin geliĢim gücü yüksek bir evrensel psikolojik yapıya sahip olduğu; 
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(b) bireyin kendi eylemlerinden büyük oranda sorumlu olduğu;  

(c) bireyin değiĢik bilinç deneyimleri üzerinde durması; 

(d) bireyin doğasının bütünlüğüne inanması; 

(e)  bireyin benlik geliĢim süreçlerinde benzer nicelikte bir yükselme ve 

olgunlaĢma evrelerini öngörmeleri [hem tasavvuf psikolojisinde hem de hümanistik 

psikolojide 7 geliĢim evresi bulunmaktadır (Ģematik gösterim için bkz. ġekil-1 & 2 & 4)] 

gibi benzeĢen yönlerinin olduğu saptanmıĢtır (ayrıca bkz. Tablo-1). 

 

Tablo-1: 

Model insan karĢılaĢtırması 

 

Kamil insan – (Mistik birey) Kendini gerçekleĢtiren birey 

1. Kendini aĢkınlaĢtırma temeline dayalıdır. 

2. YaĢam felsefesi kaynakları 

kutsal/teolojiktir ve kadim insanî bilgeliktir. 

3. Oldukça özgün beĢerî ve sufi pratikler 

üzerinden ilerler. 

4. Psiko-spiritüel ve kutsal deneyim yaĢar. 

5. Kendisini, baĢkalarını ve doğayı olduğu 

gibi kabul etse de geliĢmeyi amaçlar. 

6. Gerçeği olduğu gibi algılayıp içinde 

bulunduğu ortama kolayca uyum sağlar. 

(Bu durum, toplumsal realiteye uyum 

sağlamaktan çok hem kendini hem de 

toplumu geliĢim sürecine sokma amacı 

taĢır.) 

7. Önyargısız algılama ve iletiĢim yapar. 

8. Anlamlı ve derin kiĢilerarası iliĢkiler 

kurar. 

9. YaĢam olaylarını „hikmet‟ anlayıĢı 

çerçevesinde algılar. 

10. YaĢam doyumu düzeyi yüksektir. 

11. Bireylerle ve yaĢadığı çevreyle ilgilidir. 

12. Samimi ve doğaldır. 

13. ġeyh-mürid-ihvan iliĢkisi bağlamında 

bağımlı bir yapısı vardır. 

14. Belirsizliklere dayanıklıdır. 

15. Sıra dıĢı ve yaratıcıdır. 

16. Kendisi dıĢındaki sorunlarla ilgilenir. 

17. Sorunlara karĢı çözüm odaklıdır. 

1. Kendini gerçekleĢtirme temeline dayalıdır. 

2. YaĢam felsefesi kaynakları sekülerdir. 

3. Oldukça özgün beĢerî ve profan pratikler 

üzerinden ilerler. 

4. Doruk deneyim yaĢar. 

5. Kendisini, baĢkalarını ve doğayı olduğu 

gibi kabul eder. 

6. Gerçeği olduğu gibi algılayıp içinde 

bulunduğu ortama kolayca uyum sağlar. (Bu 

durum, toplumsal realiteye uyum 

sağlamaktan çok hem kendini hem de 

toplumu dönüĢtürme amacı taĢır.) 

7. Önyargısız algılama ve iletiĢim yapar. 

8. Anlamlı ve derin kiĢilerarası iliĢkiler kurar. 

9. YaĢam olaylarını objektif algılar. 

10. YaĢam doyumu düzeyi yüksektir. 

11. Bireylerle ve yaĢadığı çevreyle ilgilidir. 

12. Samimi ve doğaldır. 

13. Özerk ve bağımsız bir yapısı vardır. 

14. Belirsizliklere dayanıklıdır. 

15. Sıra dıĢı ve yaratıcıdır. 

16. Kendisi dıĢındaki sorunlarla ilgilenir. 

17. Sorunlara karĢı çözüm odaklıdır. 

18. Mizah yapmayı sever. 

19. Toplum içinde olmayı ve gerektiğinde 

yalnız kalmayı sever. 

20. BaĢkalarına ihtiyaç duymadan kendi 
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18. Nükteli konuĢmayı sever. 

19. Toplum içinde olmayı ve gerektiğinde 

yalnız kalmayı sever. 

20. Zaman zaman baĢkalarına (Ģeyhine ve 

ihvanlarına) ihtiyaç duyarak kendi kendine 

kalır. 

21. Sorumluluk alır. 

22. Zamanı iyi kullanır. 

23. Hayatı ilgi ve coĢkuyla yaĢar. 

24. Ġçinde bulunduğu anı/zamanı yaĢar. 

25. Hem amaçlara, hem de süreçlere 

yöneliktir. 

26. Amacı ve aracı ayırmanın önemi yoktur. 

27. Kimlik oluĢturur ve kimliğiyle ilgili 

tutarlı fikirler geliĢtirir. 

28. Kendine ve baĢkalarına saygı duyar ve 

beklentisiz olduğu için bunu görmek 

istemez. 

29. Dürüst ve gerçekçidir. 

30. DavranıĢlarının motivasyonu Allah 

merkezlidir. 

31. Anlam arayıĢı kaynaklarında maneviyat 

çok belirgindir. 

32. YaĢam tarzında supra-rasyonelliğin / 

rasyonellik üstünün özel bir yeri ve önemi 

vardır.  

kendine kalır. 

21. Sorumluluk alır. 

22. Zamanı iyi kullanır. 

23. Hayatı ilgi ve coĢkuyla yaĢar. 

24. GeçmiĢten çok geleceğe dönüktür. 

25. Amaçlara değil süreçlere yöneliktir. 

26. Amacı ve aracı ayırır. 

27. Kimlik oluĢturur ve kimliğiyle ilgili 

tutarlı fikirler geliĢtirir. 

28. Kendine ve baĢkalarına saygı duyar ve 

bunu görmek ister. 

29. Dürüst ve gerçekçidir. 

30. DavranıĢlarının motivasyonu insan/kendi 

merkezlidir. 

31. Anlam arayıĢı kaynaklarında maneviyat 

belirsizdir. 

32. YaĢam tarzında daha çok rasyoneldir. 

 

Sonuç olarak; kuramsal açıdan “kendini gerçekleĢtirme” olgusu bağlamında tasavvuf psikolojisi 

perspektifinden model insan olarak kâmil insan formuna sahip bireyler ile hümanistik psikoloji 

perspektifinden model insan olarak kendini gerçekleĢtiren bireyler arasında çok yönlü ve güçlü bir 

benzerlikten söz edilebilir. Ancak Ġslam tasavvufunda ideal bir insan tipi olarak „kâmil insan‟ formuna 

sahip bireylerin, kendini gerçekleĢtiren bireylere göre psiko-sosyo-pedago-antropo-teolojik açıdan 

daha güçlü bir kimlik, kiĢilik, karakter ve benlik yapısına sahip olmalarının yanı sıra varoluĢsal 

kaygılarını daha kolay aĢarak anlam arayıĢı süreçlerinde daha baĢarılı oldukları söylenebilir. 

Dolayısıyla sekülerleĢmenin her geçen gün daha da hızlandığı modern yaĢamda, anlam sorununu 

çözmede giderek baĢarısız olan bireylere, tasavvuf psikolojisinin ortaya koyduğu „kâmil insan‟ 

modeli, zengin bir psiko-spiritüel donanım sunduğu için “model insan” olarak önerilebilir. 
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TASAVVUFTA ĠNSAN-I KÂMĠL MODELLEMESĠ 

 

Kadir ÖZKÖSE
*
 

Özet 

Tasavvufun gayesi Allah, insan ve âlem iliĢkisine dikkat çekmektir. Âlem ilahi isimlerin ayrı 

ayrı tecelli ettiği eĢyanın bütünüdür. Âlemde tecelli eden isimlerin bir bütün olarak yansıdığı yegane 

varlık insandır. Bu yüzden tasavvufta insana kevn-i cami adı verilmektedir. Muhyiddin Ġbnü‟l-Arabi 

insanı Ģeceretü‟l-kevn olarak görmekte ve kainat ağacının çekirdeğini insan olarak 

değerlendirmektedir. Ġnsanın halka ve Hakk‟a bakan yönünün bulunması, Allah‟ın halifesi sayılması, 

tasarruf gücüne sahip olması, teklife muhatap olması âlemin insanın emrine verilmesini sağlamıĢtır.  

Ġbnü‟l-Arabî‟ye göre âlemdeki kesreti vahdete döndüren Ģey, insanın varlığıdır. Âlemin varlığını 

sürdürmesinde ana etken insandır. Buna göre, insan gaye varlık olup âlemin varlık sebebi ve gök 

kubbenin direğidir. Ġnsan olmadığı sürece âlem, ruhsuz beden gibidir. Ġnsan, âlemin ruhu ve anlamıdır. 

Ruh olmadığı sürece beden de olmaz. Ġnsan olmadan da âlem olamaz. Ruhun bedeni yönetmesi gibi 

insan da âlemi yöneten ilkedir. Kozmik âlemde âlem âlem-i kabir olarak kabul edilirken, insan âlem-i 

sağir olarak görülmektedir. ĠĢte bildirimde tasavvufta öngörülen bu kozmik varlığın kimliğini, insan-ı 

kamilin konumunu, insan-âlem iliĢkisini, insan-ı kamilde tecelli eden ilahi isimlerin iĢlevselliğini ele 

almak istiyorum. Ġnsan-ı kamil olarak bu yetkin varlığın ontolojik, epistemolojik, metafizik ve ahlak 

boyutundaki örnekliğine dikkat çekmek istiyorum. 

Summary 

The aim of Sufism is to draw attention on the relation of Allah, human and the universe. The 

universe is the entirety of the things in which the divine names are manifested separately. The one and 

only living in the universe on which these names are reflected is the human being. Therefore, in 

sufism the human is named as al-kawn al-jāmi. Muhyiddin Ġbn al-Arabi sees the human being as 

superior being and the nucleus of the tree of universe. The existence of the direction of human leading 

himself to people and al Haq, being counted of him as khalife of Allah, his power of tasarruf and his 

being the object of submission results in putting the universe under his order.  According to Ibn al-

Arabî what transforms the abundance into wahdat is the existence of human being. The main factor 

that obtains universe to maintain its existence is the human. Hereunder the human is the purpose 

entity, the reason of the existence of the universe and the column supporting the welkin. Without the 

human being, the universe is like a body without a soul. Human is the soul and meaning of the 

universe. When there is no soul, then there is no body either.  Likely, there will be no universe when 

there is no human. Human is the principle directing the universe like the soul directing the body. In the 

cosmic world, the universe is accepted as macrocosm, while the human is seen as microcosm. In this 

paper I want to handle the identity of this cosmic being stipulated in Sufism, the position of  the 

perfect man, the relation between the human and the universe and the functionality of divine names 

manifested on the insan-ı kamil. I want to point out the modelling of this superior entity, the perfect 

man, in ontological, epistemological, metaphysical and ethical dimensions.   

Anahtar Kelimeler 

Ġnsan-ı Kâmil, tasavvuf, vahdet-i vücud, Muhyiddin Ġbnü‟l-Arabî, âlem, tasarruf. 

GiriĢ 

Sûfîler insan-ı kâmilin olgunluk ve yetkinliğini iman, ibadet ve ahlâk boyutundaki 

kemalleriyle bağlantılı olarak görmektedirler. Ġnsan-ı kâmilin hususiyetlerine iliĢkin açıklamalarında 

onu;  

Sünnet-i seniyyeye ittiba eden,
1
  

Ahlâk ve sîret bakımından Peygamber Efendimize en çok benzeyen, 

Takvâ, verâ, ihsan ve tevhid boyutunda ilahi buyruklara sadakat gösteren, 

Allah sevgisine yaraĢır tutum sergileyen
2
  

                                                           
* Prof. Dr., Cumhuriyet Üniversitesi Ġlahiyat Fakültesi, kadirozkose60@hotmail.com  
1 Abdülkerim Cilî, el-Ġnsanu‟l-kâmil fî ma‟rifeti‟l-evâhir ve‟l-evâil, Kahire 1963, c. II, s. 44; Reynold A. Nicholson, The Idea 

of Personality in Sufism, Lahore 1964, s. 82. 
2 Azizuddin Nesefî, Tasavvufta Ġnsan Meselesi: Ġnsan-ı Kâmil, çev. Mehmet Kanar, Ġstanbul 1990, s. 14; Ali b. Muhammed 

Cürcanî, et-Ta‟rifat, Mısır 1306 h., s. 61; Süleyman Uludağ, Tasavvuf Terimleri, Ġstanbul 1991, s. 250; Ahmet Yüksel 

Özemre, Ġslâm‟da Aklın Önemi ve Sınırı, Ġstanbul 1996, s. 163. 
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ġeriat, tarikat, marifet ve hakikat kapılarının hakkını veren, 

Seyr u sülûkunu tamamlayıp ahlâk ve marifet boyutunda yetkin, 

Âlemde tasarruf yetkisine sahip,
3
 

Âlem hazinesinin mührü konumundaki kozmik bir varlık olarak tanımlamıĢlardır.
4
 

Bu tanımlamada da görüleceği üzere sûfîler insan-ı kâmil konusunu iki farklı bağlamda ele 

almıĢlardır. Ġlk dönem sûfîlerinde insan-ı kâmil konusu daha çok ahlâkî ve psikolojik yetkinlik 

bağlamında ele alınırken, metafizik dönem ve sonrasındaki sûfîler insan-ı kâmilin ontolojik yönüne 

vurgu yapmıĢlardır. Ġnsan-ı kâmil düĢüncesinin daha çok Muhyiddin Ġbnü‟l-Arabî‟nin düĢünce 

sisteminde ontolojik ve kozmolojik bir mahiyet kazandığı görülmektedir. Ġnsan-ı kâmil düĢüncesinin 

ontolojik bağlamda ele alınmasını Ġbnü‟l-Arabî‟ye hasretmek de aslında pek doğru değildir. Zira 

Ġbnü‟l-Arabî daha önceki sûfî Ģahsiyetlerde de görülen benzer yaklaĢımları sistemleĢtirmiĢ bir sûfîdir. 

Ġbnü‟l-Arabî‟den önce yaĢamıĢ ve Ġbnü‟l-Arabî‟nin insan-ı kâmil anlayıĢına zemin teĢkil eden dört 

örnekle bu tespitimizi temellendirmek istiyorum. Buna göre insan-ı kâmil nazariyesinin ilk örneğini 

biz Bayezid-i Bistâmî‟ye (ö.261/875) ait “el-kâmilu‟t-tâm” düĢüncesinde görmekteyiz.
5
 Bayezid-i 

Bistâmî‟den sonra insan-ı kâmil nazariyesinin bir diğer örneğini Hallâc-ı Mansûr‟un (ö. 309/921) 

Muhammedî Nûr nazariyesinde görmekteyiz.  Muhammedî Nur nazariyesinde Hallâc, Hz. 

Muhammed‟in ontolojik boyutuna ve Muhammedî Nûr‟un kıdemine dikkat çekmekte
6
 ve Muhammedî 

Nûr‟u yaratmanın ilk prensibi olarak görmektedir.
7
 Ġbnü‟l-Arabî öncesinde insan-ı kâmil nazariyesine 

öncülük etmesi bakımından benimsenmiĢ üçüncü önemli yaklaĢım Hâkim Tirmizî‟nin (ö. 320/932) 

“Hâtemu‟l-Evliyâ” görüĢüdür. Hakîm Tirmizî‟ye göre veliler manevî makamları bakımından 

hiyerarĢik bir yapıya sahiptirler. Velâyet hiyerarĢisinin en üstünde hâtemü‟l-evliyâ yer alır ve o, 

velilerin ilkidir.
8
 Ġnsan-ı kâmil nazariyesinin dördüncü örneği Ġmam-ı Gazalî‟nin (ö.505/1111) “Mutâ 

nazariyesi”dir. Allah!ın vahdaniyetini ve Allah‟ı âlemin mutlak yaratıcısı olarak beyan Ġmam-ı Gazâlî, 

feleklerin ve alemin tedbirini Allah‟ın mutâ adı verilen ilk varlıkla tanzim eylediğinden 

bahsetmektedir. Onun mutâ adını verdiği bu ilk varlık daha sonra Hakikat-i Muhammediyye olarak 

isimlendirilecektir.
9
 

Ġbnü‟l-Arabî sisteminde zirve deneyim haline gelen insan-ı kamilin Ġslâm düĢüncesinde ne 

denli model haline geldiğini tebliğimde iki ana baĢlık etrafında değerlendirmeye çalıĢacağım. Bunları 

da insan-ı kâmilin ahlâkî boyutu ve ontolojik boyutu diye tasnife tabi tutacağım. 

1. Ġnsan-ı Kâmilin Ahlâkî ve Ġrfânî Boyutu 

Sûfîler insanın mükemmelliğini, kulluktaki kaliteleriyle doğru orantılı olarak görmüĢlerdir. 

Kurbiyet makamının ancak samimi bir kulluk vazifesiyle elde edileceğini öngörürler. Bu çerçevede 

                                                           
3 Tahir Uluç, Ġbn Arabi‟de Sembolizm, Ġnsan Yayınları, Ġstanbul 2007, s. 133. 
4 Muhyiddin Ġbnü‟l-Arabî, Fusûsu‟l-Hikem, tah. Mahmud Mahmudu‟l-Gurab, DımaĢk 1985, s. 19; Ekrem Demirli, Fusûsü‟l-

Hikem ġerhi, Kabalcı Yayınevi, Ġstanbul 2006, s. 253. 
5 Bayezid-i Bistâmî kulun nasıl el-kilemetü‟t-tâm konumuna geleceğine Ģu Ģekilde açıklık getirmiĢtir: “Birbirine zıt olmakla 

birlikte velilerin payları Allah‟ın dört isminden meydana gelir. Bunlar “el-Evvel”, “el-Âhir”, “ez-Zâhir”, “el-Bâtın” 

isimleridir. Onlardan her bir grup bu isimlerden biri ile kâimdir. Kul bunlara yapıĢtıktan sonra bunlarda fani olduğu zaman 

tam kâmil (el-kâmilü‟t-tâm) olur. Zira “ez-Zâhir” isminden nasibini alan, kudret-i ilahiyyenin acayipliklerini gözetir. Kim ki, 

“el-Bâtın” isminden nasibini alırsa, sırlar âleminde olup biten nurları mülahaza eder. “el-Evvel” isminden payını alan 

kimsenin meĢguliyeti geçmiĢ Ģeyler ile olur. “el-Âhir” isminden nasibini alan kimse, gelecekle irtibatlı olur.” Bkz. Ebü‟l-

Kasım Abdülkerim el-KuĢeyrî, er-Risâletü‟l-KuĢeyriyye fi ilmi‟t-tasavvuf, haz. Ma‟ruf Zerrik ve Ali Abdulhamid Baltacı, 

Dâru‟l-Hayr, Beyrut 1993, s. 262. 
6  Hallâc-ı Mansûr Muhammedî Nûr nazariyesine Ģu Ģekilde açıklık kazandırmaktadır: “Peygamberlik nurları, onun 

nurundan çıkmıĢtır. Nurlar içinde kıdemden daha parlağı, daha eskisi ve daha belirgini olamaz. Ama o kerem sahibinin nuru 

müstesnadır… Onun gayreti, diğer bütün gayretlerin önündedir. Vücûdu yokluktan, adı Kalem‟den önce idi. Çünkü o, tüm 

ümmetlerden önce idi. Varlıkların efendisidir o… O ölmez, hep yaĢar. Olduğu gibi durur hep. Olaylardan da önce idi o, 

Ģeylerden de. Kainatlardan, varlıklardan önce bilinmekte idi o. O hep var olacaktır. Renklerden önce anılıyordu o, 

cevherlerden önce dillerde idi. „Önce‟den önce vardı o; „sonra‟dan sonra da kalacaktır.” Bkz. Ebu‟l-Muğîs Hüseyin b. 

Mansûr el-Hallâc, Kitâbu‟t-Tavâsîn, thk. Luis Massignon, Paris 1975, s. 192. 
7 “Hak onunla belirginleĢir, hakîkat onunla var olur. O, gerçeğin özü ve hak bilgisinin görünen yüzüdür.” Bkz. Hallâc, 

Kitâbu‟t-Tavâsîn, s. 193. 
8 Kadir Özköse, “Ġnsan-ı Kâmil Nazariyesi Çerçevesinde Ġnsan-Âlem ĠliĢkisi”, AraĢan Sosyal Bilimler Enstitüsü Ġlmî Dergisi, 

sayı: 9-10, BiĢkek 2010, s. 21. 
9 Ebû Hâmid Gazâlî, MiĢkâtü‟l-envâr, thk. Abdülaziz Ġzzeddin es-Seyrevân, Beyrut 1986, 175-185. 
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onlar insan-ı kâmilleri sadece Allah‟ın has kulları olarak görürler. Ġnsan-ı kâmillerin en bariz özelliği 

benlik davasından vazgeçmeleri ve herhangi bir Ģekilde varlık iddiasında bulunmamalarıdır.
10

 Ahlâkî 

güzelliklerin tam olarak ancak Allah‟a ait olduğunu düĢünürler. YaratılmıĢlardaki ahlâkî nitelikleri 

mecâzî olarak görürler. Çünkü iyi olan her Ģey Allah‟tandır. Adalet, cömertlik, sabır ve takva gibi 

ahlâkî özellikler de buna dahildir. Gerçek vücûd Allah‟a aittir ve mümkün olan bir Ģey için 

söylenebilecek en uygun söz, varlığını Allah‟tan ödünç aldığıdır. Ġnsan-ı kâmillerin görevi birtakım 

ahlâk sistemleri üretmek ve ahlâkın anlamı hakkında tartıĢmalar yapmak değil, sadece “yaĢamak, 

olmak ve bulmak”tır. Çünkü güzel ahlâkı sadece insan-ı kâmiller gerçekleĢtirirler. Allah‟ın suretinde 

yaratılmak sadece mükemmelliğe ulaĢmıĢ insanlar için söylenebilir.
11

 Ġlahi iradeye gerçek teslimiyet 

ancak evrensel kul/el-abdü‟l-küllî tarafından gerçekleĢebilmektedir.
12

 Veli olmak, insanî durumun 

bütün imkanlarını gerçekleĢtirmek ve evrensel insan haline gelmek demektir.
13

 

Kulluk hassasiyetine sahip olan, ilahi emirleri yerine getiren, gönlü ilahi aĢkla tutuĢmuĢ olan 

insan-ı kâmiller, benliklerinden ve nefsânî arzularından kurtulmayı baĢarmıĢ merd-i Hak 

mesabesindedirler. Manevî zevkten yoksun olup mậnen ölü sayılanlar, insan-ı kậmilin nazar ve sohbeti 

ile ilahî duygulardan ve manevî hallerden zevk almaya baĢlarlar. Ġnsan-ı kậmilin sohbeti ile huzur 

bulup ruhlarını Ģad ederler. Ġnsan-ı kậmillerle birlikte oturanların sadece mậneviyatları değil suretleri 

ve zahirleri de değiĢime uğrar.
14

 

Ġnsan-ı kâmiller yakîn gelene kadar mücâhede eden isimlerdir. Mücâhedeyle müĢâhedeyi 

sebep sonuç iliĢkisi olarak gören sûfîler insan-ı kâmili kurbiyet derdinin baskın karakteri olarak 

görürler. O nedenle sûfîlerde aĢkın Tanrı tasavvuru değil içkin Tanrı telakkisi baskındır. Sûfîler 

insanın yaĢam serüvenini bir daire olarak öngörürler. Hayatın ilk evresini kavs-i nüzûlî olarak 

betimlerlerken, ikinci yarısını kavs-i urûcî olarak beyan ederler. Allah‟tan gelip Allah‟a döneceğinin 

Ģuurunda olan insan-ı kâmilin ölmeden önce ölme sırrına erdiğinden bahsederler. Asıl vatanından 

imtihan yurdu olan dünya hayatına gelen insan, aslını aramakla, geldiği yere aslını ve fıtratını 

bozmadan temiz bir Ģekilde gitmekle yükümlüdür. Sûfîler insan-ı kâmilin bu hayat dairesini vuslat ile 

tamamlanan zorlu bir yolculuk olarak görürler. 

Âlemin emrine musahhar kılındığı insan Allah‟ın yeryüzündeki yegâne halifesidir. Çünkü 

cismânî, tabiî, aklî ve mânevî özellikleriyle hiçbir varlık insanın denginde değildir. Bu özelliklerinden 

dolayı Allah‟ın halifesi olan insan-ı kâmile âlem-i sağir adı verilmiĢtir.
15

 Âlemin ahengini sağlamak, 

âlemdeki varlıkların ihtiyacını karĢılamak, âlemdeki kozmik düzeni daim kılmak, âlemdeki varlıkların 

lisan-ı halleriyle gerçekleĢtirdikleri tesbihe ortak olmak, teshirî ibadetle Hakk‟a boyun eğen varlıklar 

dünyasında ihtiyârî ibadetiyle Hakk‟ın bilinmesini ve tanınmasını Ģuur haline getirmek halife olarak 

insan-ı kâmilin iĢlevselliğidir.
16

 

Ġnsanın âlemdeki ilahi hakikatleri yansıtabilmesi gönül âleminin paklığına bağlıdır. Ġnsan-ı 

kâmillerin gönüllerini pas ve kirden arındırmaları onların riyazet uygulamalarıyla doğru orantılıdır. 

Arınmayan ve safiyet kazanmayan insanın ilahi güzellikleri idrak etmesi mümkün değildir. Gönlünü 

ağyârdan arındıran, iskât-ı vesâil mertebesine eriĢen ve mâsivâdan yüz çeviren insan-ı kâmiller 

gönüllerini, pâk, zihinlerini berrak ve himmetlerini âlî kılmıĢlar, varlıkların dili, mevcûdâtın nüvesi, 

yaratılmıĢların beklentilerini Allah‟a arz eden Allah‟ın has kulları haline gelmiĢlerdir.
17

 Mevlânâ‟ya 

göre insan olmak, biyolojik doğumla kazanılan bir imkân değil, bir oluĢum ve geliĢim sürecinin 

sonucunda ulaĢılan bir payedir.
18

  

                                                           
10William Chittick, Hayal Alemleri –Ġbn Arabî ve Dinlerin ÇeĢitliliği Meselesi-, trc. Mehmet Demirkaya, Kaknüs Yayınları, 

Ġstanbul 1999, s. 56. 
11 Chittick, Hayal Âlemleri, s. 60-61. 
12 Chittick, Hayal Âlemleri, s. 182. 
13 Seyyid Hüseyin Nasr, Tasavvufi Makaleler, çev. Sadık Kılıç, Ġnsan Yayınları,  Ġstanbul 2002, s. 38; Kadir Özköse, “Ġnsan-ı 

Kâmil Nazariyesi Çerçevesinde Ġnsan-Âlem ĠliĢkisi”, AraĢan Sosyal Bilimler Enstitüsü Ġlmî Dergisi, sayı: 9-10, BiĢkek 2010, 

s. 30. 
14 Tâhiru‟l-Mevlevî, ġerh-i Mesnevî, Selâm Yayınları, Konya 1963, c. IV, s. 972. 
15 Ebü‟l-Alâ el-Afifî, Fusûsu‟l-Hikem Okumaları Ġçin Anahtar -et-Ta‟likât alâ Fusûsi‟l-Hikem-, trc. Ekrem Demirli, Ġz 

Yayıncılık, Ġstanbul 2000, s. 78-80. 
16 Ġbnü‟l-Arabî, Fusûsu‟l-Hikem, s. 37; Demirli, Fusûsü‟l-Hikem ġerhi, s. 281. 
17 Ġbnü‟l-Arabî, Fusûsu‟l-Hikem, s. 23-24; Demirli, Fusûsü‟l-Hikem ġerhi, s. 271; Uluç, Ġbn Arabi‟de Sembolizm, s. 135; 

Özköse, “Ġnsan-Âlem ĠliĢkisi”, AraĢan Sosyal Bilimler Enstitüsü Ġlmî Dergisi, sayı: 9-10, s. 25. 
18 Mevlânâ Celâleddîn Rûmî, Mesnevî, çev. Veled Ġzbudak, haz. Abdülbaki Gölpınarlı, MEB, Ankara 1998, c. I, b. 1678. 
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Ahlâkî ve irfânî boyutta yetkinliğini gerçekleĢtiren insan-ı kâmiller âlemde tasarruf imkânına 

kavuĢur, küllî iradenin gereğini uygun tavır sergiler, halifelik vasfının gereğini yerine getirmeye 

baĢlar. Kulluk ve istikamet çizgisini sağlam kılarak kâmil olduğu kadar mükemmil olmaya da gayret 

eder. Kendi gerçekliğinin farkına varıp Ġbnü‟l-Arabî‟nin ifadesiyle Mushaf-ı sağiri yani insanlık 

kitabını idrak edebilen ve okuyanlar artık Mushaf-ı kebiri yani kâinat kitabını okumaya baĢlar. 

Ġnsanlık kitabı ile kâinat kitabının hakkını veren, yani Allah‟ın yeryüzündeki âyetlerine ârif olan insan-

ı kâmiller mushaf-ı Ģerifi okumanın, anlamanın ve yaĢamanın zevkini ve kıymetini idrak ederler. 

Dolayısıyla ahlâkî yetkinlik insana ontolojik bir boyut kazandırır. Makro âlemdeki yerini almasını 

öğretir. 

2. Ġnsan-ı Kâmilin Ontolojik ve Kozmolojik Boyutu 

Ârifler eĢyanın vücuda gelmesinin sebebini nefes-i Rahman olarak izah ederler. Onlara göre 

âlemdeki herĢey ilahi rahmetin bir tecellisidir. Bu minvalde mevcûdâtın herbirini ilahi isim ve 

sıfatların bir tezahürü olarak gören metafizik dönem sûfîleri, herbir varlığın kendi istidadına göre 

belirli isim ve sıfatları yansıttığından bahsederler. Âlemdeki varlıklarda munfasıl olarak tecelli eden 

ilahi isimler sadece insanda muttasıl ve bir bütün olarak tecelli edebilmektedir. Kâinatı ilahi isimlerin 

yansıdığı bir ayna mesabesinde gören ârifler, insanı ise âlem aynasının cilası olarak 

değerlendirmektedir. Hakk‟ın tüm isimlerini kendi özelinde yansıtabilen yegane varlık olmasından 

dolayı insanı Rahman‟ın sureti üzerine yaratılmıĢ özel bir varlık türü olarak görürler.
19

 Her ne kadar 

cemal ve cemal, kahır ve lütuf boyutunda ilahi isimlerin bir bütün olarak tecelli ettiği varlık olarak 

insan-ı kâmili görseler de onlar Hakk‟ın hakkıyla idrak edilemeyeceğini, Hakk‟ın kuĢatılamayacağını, 

her bir insan-ı kâmildeki tecellilerin farklı olduğunu, mükemmelliğin sadece Allah‟a özgü olduğunu 

beyan etmiĢlerdir.
20

  

Ġbnü‟l-Arabî‟ye göre insan-ı kâmil, âlemin illeti ve varlık sebebi, âlemin yaratılıĢ ve 

zuhurundaki vasıta, yaratılıĢın nihai gayesi, âlemin koruyucusu ve âlemdeki ilahi nizamın devam 

ettiricisidir.
21

 Ġnsan-ı kâmil bir yönüyle Hakk‟a dönük bir varlıkken bir yönüyle de halka dönük bir 

varlıktır. Rahman‟ın suretinde yaratılmıĢ olan ve Allah‟ın iki eliyle yoğrulmuĢ olması onu çift kutuplu 

bir varlık kılmıĢtır. O hem cemâl hem de celal isimlerini yansıtabilen bir varlıktır. Örneğin melekler 

bir kısım ilahi isimleri, ArĢ ve Kürsî mertebeleri ilahi ismin kimi yönlerini yansıtırken insan-ı kamil 

ilahi isimlerin tamamını yansıtabilen bir özelliğe sahiptir. Ġbnü‟l-Arabî‟ye göre insan hem lâhûtî hem 

nâsûtî, hem Hak hem halk, hem kadimlik hem hadislik özelliklerini üzerinde toplayabilen bir 

varlıktır.
22

 Varlıklar zincirinin en son halkasını teĢkil eden insan kendinden önceki tüm halkaları 

uhdesinde toplamaktadır. Buna göre insan-ı kâmiller; birtakım minerallerin, nebâtî ve hayvanî 

niteliklerin, Ġlk Aklın, Levh-i Mahfuz‟un, Prime Matter‟ın, Kalem-i A‟lâ‟nın, ArĢ-ı A‟lâ‟nın, Ġlahi 

Kürsî‟nin, yıldızsız göğün, burçların, yedi gezegenin ve dört elementin âdeta birer numunesidir.
23

 

Ġbnü‟l-Arabî insanın bu özelliğini Kur‟ân‟la ortak hususiyeti olarak zikreder. Nasıl ki Kur‟ân 

cevâmiu‟l-kelîm özelliğiyle anlam derinliğine, ulvî ve kudsî hakikatlere giriftar ise diğer 

peygamberlerin ayrı ayrı temsil ettikleri hakikat boyutlarını yegane insan-ı kâmil olarak Perygamber 

Efendimiz bir bütün olarak uhdesinde gerçekleĢtirmektedir. Ġbnü‟l-Arabî bu özellikleri nedeniyle diğer 

peygamberleri Furkan olarak nitelendirirken, Peygamber Efendimizi ise toplayıcılık anlamında Kur‟ân 

diye isimlendirmektedir. Hz. AiĢe‟nin Peygamber Efendimizin ahlâkını Kur‟ân‟dan ibaret görmesini 

de bu bağlamda değerlendirmektedir.
24

 Ġnsanın Hakk‟a ve halka ait bütün özellikleri uhdesinde 

toplayan kevn-i câmî oluĢu sadedinde Abdülkerim el-Cîlî Ģu Ģekilde ifade etmektedir: “O, zâttır, 

sıfattır, arĢtır, kürsîdir, levhtir, kalemdir, melektir, cindir, gökler ve yıldızlardır, yer ve içindekilerdir, 

                                                                                                                                                                                     
 
19 Uluç, Ġbn Arabi‟de Sembolizm, s. 133.  
20 Ġbnü‟l-Arabî, Fusûsu‟l-Hikem, s. 25-26; Demirli, Fusûsü‟l-Hikem ġerhi, s. 277-278. 
21 Afifî, Ġslâm DüĢüncesi Üzerine Makaleler, s. 94, 96. 
22 Ġnsanın zıt sıfatları uhdesinde toplama özeliğini Ġbnü‟l-Arabi Ģu Ģekilde dile getirmektedir: “Böylece insan, ezeli hadis 

varlıktır. Ebedi olan neĢ‟e-i daimdir. Cami olan fasıl kelimedir. Binaenaleyh âlem onun varlığıyla tamamlanmıĢtır. Böyle 

olunca insan, âlemde yüzükte yüzüğün “fass”ı gibidir. Fas, padiĢahın hazinelerini mühürlediği mühür ve alamettir.” Bkz. 

Afifî, Fusûsu‟l-Hikem Okumaları Ġçin Anahtar, s. 80-81. 
23 Chittick, Hayal Âlemleri, s. 49-50. 
24 Afifî, Fusûsu‟l-Hikem Okumaları Ġçin Anahtar, s. 170-171. 
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dünya âlemidir, âhiret âlemidir, varlıktır, varlığın kuĢattığı Ģeydir, haktır, halktır, kadîmdir, 

hadistir.”
25

 

Ġnsan-ı kâmilin kulluktaki kemali onun Hakk‟a kurbiyet kesbetmesini sağlarken âlemin 

beklentilerine cevap verebilen bir varlık olması da halifelik sıfatına hak kazanmasına yol açmaktadır. 

Sûfîlere göre insan-ı kâmilsiz âlem eksiktir. Ġnsan-ı kâmil âlemin ruhu ve gözbebeğidir.
26

 Âlemin 

mamur kılınması Hakk‟a kullukla donanıma eren insan eliyle gerçekleĢmektedir.
27

 Algı kapasitesi 

geniĢ olan insan-ı kâmil hakkında Mevlânâ, “üsturlâb-ı Hak” tanımlaması yapmaktadır.
28

  

Ġnsan ile âlem arasındaki organik bağ nedeniyle, Ġbnü‟l-Arabî insan-ı kâmilleri âlemin 

“sütunu” olarak adlandırır. Âlemin kendi baĢına bir amacı yokken, insan-ı kâmil “Aranan Öz” olup 

Allah‟ın tüm âlemi yaratma sebebidir. Âlemdeki her varlık Allah‟ı sahip olduğu Allah bilgisi oranında 

teĢbih ederken, insan-ı kâmil Allah‟ı âlemdeki tesbihlerin hepsiyle tesbih eder.
29

  

Vahdet ve kesret yönüyle Mutlak Varlık‟ın iki mükemmelliğinden söz edilebilir. Bunlar da 

Ġlahi Zât‟ın eĢsizliği ve ilahi isimlerin benzerliğidir. Ġnsan-ı kâmillerin de iki mükemmelliği vardır. 

Birincisi, Hakk‟ın suretinde zatî hakikatleri, ikincisi de yaĢadıkları dönemde Allah‟ın isimlerini 

görünür kılan tarihî zuhurlarıdır. Birinci mükemmellikleri yönünden bütün insan-ı kâmiller zatî olarak 

birdirler ve “insan-ı kâmil”den tek bir eĢsiz hakikat veya “logos” olarak söz edilebilir. Ġkinci 

mükemmellikleri yönünden her insan-ı kâmilin âlemde kendisine biçilmiĢ özel bir görevi vardır. Bu 

yüzden, Allah‟ın verdiği görevleri yerine getiren birçok insan-ı kâmil vardır. Ġnsan-ı kâmillerin zatî 

mükemmellikleri için Kur‟ân, Allah‟ın elçileri arasında fark olmadığını
30

 söyler. Tarihî 

mükemmellikleri için Kur‟ân, Allah‟ın elçilerini mükemmellik derecesine göre sıraladığını
31

 bildirir. 

Dolayısıyla Vücûd‟un Zâtı‟ndan baĢka bir Ģey olmayan kendi özlerinde insan-ı kâmiller değiĢmez ve 

sabittirler. Bununla birlikte, Allah‟ın sürekli tecellileri ve âlemde bitip tükenmek bilmeyen çeĢitlilik 

içinde ilahi isimleri görünür kılmalarıyla insan-ı kâmiller daimi değiĢim ve tekâmüle uğrarlar. Ġnsan-ı 

kâmillerin kalbi, sonsuz bir dalgalanma/takallüb altındadır. Çünkü onların kalbi, Allah‟ın asla tekrarı 

olmayan tecellilerinin zuhur yeridir.
32

   

Sonuç ve Değerlendirme 

Tasavvufî eğitim insanı kemâlini hedefleyen bir sistemdir. Ġnsan nefsânî ve rûhânî yetileriyle 

çift kutuplu bir varlıktır. Diğer mistik akımlarda olduğu gibi insan nefsinin ortadan kaldırılıp yok 

edilmesi, insanın nefisten soyutlanması durumu tasavvufta söz konusu değildir. Tasavvuf nefsin 

öldürülmesini değil nefsin terbiye edilmesini öngörmektedir. Tezkiye edilmiĢ nefis ilahi ilhama 

mazhar olabilmekte, Rahman‟a secde eden nefis âlemleri seyre dalabilmektedir. Ahsen-i takvim olarak 

yaratılan insan hakikat yolculuğunun bütün imkanlarına potansiyel olarak sahip durumdadır. Ġnsanın 

fıtratı temizdir. Dünyaya temiz bir fıtratla gelen insanın dünyada kirlenmemesi, asaletine sahip 

çıkması ve içsel huzura ermesi gerekmektedir. Ġnsanlık madenine sahip çıkan, takva düzeyinde 

dindarlık tecrübesini gerçekleĢtiren, kurbiyet makamına ulaĢan, vuslat Ģerbetini içen ve kendisinin 

Hak‟tan ve Hakk‟ın da kendisinden memnun kaldığı mümine insan-ı kâmil denilmektedir. Herbir 

insan-ı kâmil peygamberlerden birinin kademine ait izi takip eder Ģahsiyetlerdir. Peygamberlerin sahip 

olduğu ve insan-ı kamillerin onlardan nasiplendiği hikmetlerin herbirini Ġbnü‟l-Arabî eserine muhteva 

olarak almıĢ, insan-ı kamilin dominant hususiyetlerini Fususu‟l-Hikem ortaya koymuĢtur. Kelime 

nazariyesi çerçevesinde Ġbnü‟l-Arabî gayb ve Ģehâdet âlemlerinde yaratılmıĢ herbir varlığı “kelime” 

olarak nitelendirirken insan-ı kamili “el-kelime” olarak tanımlı varlık Ģeklinde zikretmektedir.  

                                                           
25 Kartal, Abdülkerîm Cîlî, s. 312. 
26 Ġnsanı âlemin gözbebiği olarak tanımlayan Ġbnü‟l-Arabî Ģu tespitleriyle insan-ı kâmilin ne denli yüksek bir değere sahip 

olduğunu söylemektedir: “Ġnsan, Allah katında bakan bir gözbebeği gibidir ve görmek sıfatı ile tabir edilmiĢ olan mahluk 

odur. ĠĢte bundan dolayı ona insan denildi. Çünkü Allah, mahluklarına insan ile nazar kıldı ve onlara rahmet etti. Âlem onun 

vücuduyla tamam oldu. Bundan dolayı ona “halife” adı verildi.” Bkz. Muhyiddin Ġbn Arabî, Fusûsu‟l-Hikem, çev. Nuri 

Genç Osman, Ġstanbul 1990, s. 24. 
27 Özköse, “Ġnsan-Âlem ĠliĢkisi”, AraĢan Sosyal Bilimler Enstitüsü Ġlmî Dergisi, sayı: 9-10, s. 27. 

28 Mevlânâ, Mesnevî, c. I, b. 1678. 
29 Chittick, Hayal Alemleri, s. 51-54. 
30 Bakara, 2/285. 
31 Bakara, 2/253. 
32 Chittick, Hayal Âlemleri, s. 47; Özköse, “Ġnsan-Âlem ĠliĢkisi”, AraĢan Sosyal Bilimler Enstitüsü Ġlmî Dergisi, sayı: 9-10, s. 

30. 
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Tasavvuf erbabı insan-ı kâmillerin ümmetin sâdâtı olarak nitelendirmektedirler. Ġnsan-ı 

kâmillerin ne denli model oluĢturduklarını onlar Ģu Ģekilde özetlemiĢlerdir: Ġnsan-ı kâmiller gurup 

guruptur. Kimi insan-ı kâmil olarak zannedilen isimler vardır uzaktan büyük görülür, yanına varınca 

küçülür. Kimi insan-ı kâmiller vardır vardır uzaktan büyüklüğünü fark etmezsiniz yanına varınca, 

yakından tanıyınca büyüklüğünü anlarsınız. Kimi insan-ı kâmiller de vardır uzaktan da büyüktür, 

yanına vardığınız zaman da büyüktür.  

Ġlk guruptakiler: “Dağ, yanına varınca küçülür” atasözünde anlatıldığı gibi uzaktan büyük 

olarak adını duyduğumuz; hayranlık beslediğimiz ama yakından tanıyınca keĢke tanımasaydım, 

gözümde öyle kalsaydı dediğiniz insanlardır. Hani Muaydi için anlatırlar ya! Muaydi, büyük bir 

ĢairmiĢ, insanlar onun Ģiirlerini okurlar, hayranlık duyarlarmıĢ. Ama onu yakından tanıyınca son 

derece çirkin olan Muaydi için Ģöyle derlermiĢ: Muaydi‟nin sözünü duymak, ona ait haberler 

dinlemek, onu görmekten daha iyiymiĢ.” Doğrudur, büyüklüğün içini dolduramayan insanlar için 

bazen onları yakından tanımak hayal kırıklığından baĢka bir Ģey olmaz. 

Ġkinci gurupta yer alan büyükler ise toplum içinde mütevazi tavırları ile sıradan gibi 

görünenlerdir. Ancak yanına yaklaĢtıkça davranıĢlarındaki tutarlılık, karakterlerindeki sağlamlık, 

ahlaklarındaki erdem sizi kuĢatır ve o sıradan insan, gözünüzde ve gönlünüzde devleĢmeye baĢlar. 

Üçüncü gruptakiler ise hem hak ettikleri değeri almıĢlar hem de üstün hasletlere 

bürünmüĢlerdir. Görüldükleri zaman Allah‟ı hatırlatanlar, ümmetin derdini dert edinenler, insanlığın 

hayrına hayatlarını vakfedenler, nebevî ahlâka varis olmuĢ görünen güzel adamlardır. 

Necmeddin Kübrâ‟ya göre insan-ı kamiller, Allah‟ın arzında ve semâsında Hakk‟ın 

askerleridirler. Onlar, Allah‟ın kullarını Allah‟a davet ederler. Ona göre insan-ı kamillerin baĢlıca 

alâmetleri Ģunlardır:  

1. Onlar, Allah‟ın rızasına ermiĢler, Hak katında saygınlık kazanmıĢlar, Allah‟ın nurunu 

temaĢa eden Hak âĢıklarıdır. 

2. Allah‟ın hükmüne ram olmuĢlar, Allah‟ın sadık kalmıĢlar, Allah‟ın otoritesine boyun 

eğmiĢlerdir. 

3. Duaları makbul, nazarları diriltici, nefesleri kuvvetli, sözleri tesirli, iĢleri tutarlı, niyetleri 

halis, hayatları berraktır. 

4. Ġlahi isimlerin hakkını verenler, Allah‟ın ahlakıyla ahlaklananlar, halk içinde Hak ile 

beraber olanlar, ağyâra minnet etmeyenler, yaratılmıĢlara bel bağlamayanlar, hak davaları uğrunda 

sarsıntı geçirmeyen Hak erleridir. 

5. Telvin, temkin ve tekvin sahibi isimlerdir.  

6. Cüz‟î iradeleri küllî iradeye ters düĢmeyen evrensel Ģahsiyetlerdir.
33

 

Sonuç olarak tasavvufta insan-ı kâmil efsanevî bir Ģahsiyet değil tarihî bir gerçekliktir. Ġnsan-ı 

kâmil ahvâli, ahlâkı, mücadelesi ve kazanımlarıyla mânevî kemâlatını tamamlamaya çalıĢan, yakîn 

boyutunda iman eridir. Hem ahlâkî boyutta hem de ontolojik boyutta kainat ağacının çekirdeğil, varlık 

kitabının fihristi, insan cinsinin en güzel örneğidir. 
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MODEL BĠR YÖNETĠCĠ OLARAK ÖMER B. ABDÜLAZĠZ 

 

Mustafa Sarıbıyık
 

 

Emevi devletinin 8.halifesi Ömer b. Abdülaziz (717-720) örnek ve adil bir halife olarak tarihte 

temayüz etti. Üç yıl gibi kısa bir zaman diliminde halifelik yapan Ömer b. Abdülaziz pek çok alanda 

örnek bir yönetim ortaya koydu. Mesaisine kendisi ve ailesiyle ilgili bir uygulama ile baĢladı. Ehl-i 

Beyt mensuplarının haklarını iade etti. Hz. Ali‟ye alenen hakaret edilmesini yasakladı. Ġç barıĢa büyük 

önem vererek muhalif gruplara karĢı adil bir yönetim uyguladı. Hulafa-i RaĢidin anlayıĢını ihya ederek 

alimlerin ve halkın sevgi ve desteğini kazandı. Emevilerin ilk döneminden  itibaren ikinci sınıf  insan 

muamelesi gören Mevali‟yi Arap asıllı müslümanlarla eĢit kabul etti. Mali alanda yaptığı 

düzenlemelerle de dikkat çeken Ömer b.Abdülaziz baĢarılı bir vergi reformu gerçekleĢtirdi. Ömer b. 

Abdülaziz ihlas ve takvasıyla Hasan Basri‟ye, ilim bakımından Ġmam Zühri‟ye benzetilir. Ömer b. 

Abülaziz‟in içinde bulunduğumuz yüzyılda önce müslümanlara, sonra bütün insanlığa mükemmel bir 

yönetici, rol model ve değer olarak öne çıkarılması zarureti ortadadır. 

Anahtar kelimeler: Ömer b. Abdülaziz, model insan, yönetici, halife. 

 

OMAR B. ABDUL AZIZ AS A MODEL GOVERNOR 

Omar b. Abdul Aziz (717-720), The eighth Caliph of the Umayyad State has settled in history 

as a model and a just caliph. Omar b. Abdul Aziz who made the caliphate in a short period of time like 

three years has signed a management example in many fields. He started his job with an application 

about himself and his family. He returned the rights of the Ahl al-Bayt. He banned Hz. Ali from 

publicly being sweared. He gave great importance to internal peace and implemented a fair 

administration against opponent groups. He revitalized the understanding of Hulafa-i RaĢihidin and 

won the love and support of the scholars and the people. He accepted Mawali having seen second-

class human treatment since the first period of the Umayyads equal with Arab Muslims. Omar 

B.Abdul Aziz, who is also notable in the arrangements he has made in the financial field, has realized 

a successful tax reform. Omar b. Abdul Aziz is liken to Hasan al-Basri with his sincerity (ihlas) and 

devotion (taqwa) and to Ġmam Zuhri with his science. In the Century we live, It is clear that Omar b. 

Abdul Aziz have to be proposed as a perfect governor, role model and value to Muslims firstly and 

then to all humanity. 

Key words: Omar b. Abdul Aziz, model human, governer, caliph. 

GiriĢ 

Ömer b. Abdülaziz sadece Ġslam tarihinin değil, aynı zamanda  insanlık tarihinin nadir devlet 

adamlarından biridir. Ömer b. Abdülaziz hem Medine valiliği döneminde hem de çok kısa süren 

halifeliği döneminde hemen her alanda mükemmel bir yönetim örneği sergilemiĢ bir yöneticidir. 

Halifeliği hırs ve tamahı ile değil, bilakis kendisine bir görev ve sorumluluk verildiği için kabul 

etmiĢtir.
1
 

Yönetim ile ilgili uygulamalarında kendisinden önceki yöneticileri körü körüne taklit etmemiĢ, 

bilakis alimlerle kurduğu istiĢare ile kolektif aklı ve bilinci öne çıkarmıĢtır. Ġlim ve uygulamalarıyla 

toplumun bütün kesimlerinin takdirini kazanmayı baĢarmıĢtır. Bu sayede Ġslam toplumunda güven ve 

istikrar ortamını tesis etmiĢtir. Siyasi, sosyal, ekonomik ve askeri alandaki örnek uygulamaları ile 

günümüz açısından çok büyük bir önem arz eden sosyal devlet örneğini pratize eden örnek 

liderlerdendir.
2
 

Ömer b. Abdülaziz 61/680 yılında Medine‟de doğdu. Babası Muaviye döneminin Mısır valisi, 

annesi Hz. Ömer‟in torunu Ümmü Asım‟dır. Ġlk çocukluk yıllarını dayılarının yanında Medine‟de 

geçirdi. Ömer b. Abdülaziz, Medine‟de Abdullah b. Ömer ve Enes b. Mâlik gibi sahabilerin ilim 

meclislerinde bulundu. Çocukluk yıllarında hocası Salih b. Keysân oldu. Said b. Müseyyeb, Urve b. 

                                                           
 Doç. Dr., Ankara Sosyal Bilimler Üniversitesi, Dini Ġlimler Fakültesi, saribiyikm@hotmail.com 

 
1
 Ġsmail Yiğit, “Ömer b. Abdülaziz”, DĠA, 34/53-55, s. 53; Murtaza Köse, “Sosyal Siyaset Kavramı ve Ömer b. 

Abdülaziz‟in Sosyal Siyaseti”, Atatürk Üniversitesi Ġlahiyat Fakültesi Dergisi, Sayı 34, 2010, ss.75-98, s. 76. 
2
 Murtaza Köse, “Sosyal Siyaset Kavramı ve Ömer b. Abdülaziz‟in Sosyal Siyaseti”, 76, 82. 
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Zübeyr, Said b. Cübeyr gibi büyük tabii alimlerinin derslerini dinledi. Medine dıĢında bazı Ģehirlere 

seyahatler yaptı. Gençlik yıllarını ise ailesinin yanında Mısır‟da geçirdi.
3
 Babasının ölümünden sonra 

DımaĢk‟a gelen Ömer, burada Emevilerin kudretli halifesi Abdülmelik b. Mervân‟ın kızı Fâtıma ile 

87/706 yılında evlendi. Aynı yıl halife tarafından Medine valiliğine tayin edildi.
4
 

Medine valiliği sırasında kararlarının kaynağını alimlerle yaptığı istiĢare oluĢturdu. Medine 

ehlinin dıĢında Hz. Peygamber‟in (sav) namaz kıldığı  mescidleri yeniletti. Valiliği sırasında beĢ kez 

hac emirliği vazifesini üstlendi.
5
 Halife Velîd‟in en ateĢli ve zalim valisi Haccâc‟ı eleĢtirdiği için 

görevinden alındı.
6
 Bunun üzerine DımaĢk‟a geri döndü. Halka zulmeden valilerin uygulamalarını 

Halife Velid‟in meclisinde de eleĢtirmeyi sürdürdü. 615-617 yılları arasında halifelik yapan Süleymân 

b. Abdülmelik‟in danıĢmanları arasında yer aldı. Süleymân‟ın ölümü üzerine hiç beklemediği bir anda 

617 Eylülünde halife oldu.
7
  

Halife Süleymân b. Abdülmelik‟in hastalığı iyice artınca yakın dostlarından Recâ b. Hayve ile 

kendisinden sonra gelecek halife konusunda istiĢarelerde bulundu. Süleymân b. Abdülmelik daha önce 

kendisine veliahd olarak oğlu Eyyûb‟u seçmiĢti. Ancak Eyyûb halifeden önce vefat etmiĢti. 

Ġstanbul‟un fethi için giden ordunun içerisinde yer alan oğlu Dâvûd‟u gündeme getirdi. Recâ b. Hayve, 

Dâvûd‟un seferde olduğunu, hatta hayatta olup olmadığı konusunda bilgi sahibi olmadıklarını belirtti. 

Bunun üzerine Süleymân en küçük oğlundan söz etti. Recâ onun da henüz büluğa ermemiĢ olduğunu 

söyledi.  O halde bana ne tavsiye edersin? diye sorduğunda ise Recâ b. Hayve “ey müminlerin emiri 

siz bu devletin baĢkanı da olsanız bu görevi kabrinizde sizi rahat ettirecek olan salih bir insana 

bırakmıĢ olmanızı tavsiye ederim. Bu iĢi bir çocuğa bıraktığınızda ardınızdan rahmmet dileklerinin 

gelmesini beklemeyin” demiĢti. Süleymân bu tavsiyelerden sonra veliaht olarak önce yeğeni Ömer b. 

Abdülaziz‟i veliahd göstermiĢ, tepkileri azaltmak için de Ömer‟den sonra Yezîd b. Abdülmelik‟i sonra 

da diğer kardeĢi HiĢâm b. Abdülmelik‟i sırasıyla veliaht tayin etmiĢtir. Onun bu vasiyeti Recâ b. 

Hayve‟ye yazdırılarak kapalı ve mühürlü bir zarf içine konulmuĢtur. Önde gelen Ümeyye ailesi 

teamüller gereği mühürlü zarf üzerine biat ettirilmiĢtir. Süleymân b. Abdülmelik‟in vefatının akabinde 

mühürlü zarf açılmıĢ ve Ömer b. Abdülaziz halife ilan edilmiĢtir.
8
  

Ömer b. Abdülaziz‟in ilk icratı ilk cuma hutbesinde halktan özgür irade ile biat almak 

olmuĢtur.
9
 Ġsrafı bütünüyle ortadan kaldırmak için halifeliğin hizmetinde istihdam edilen hizmetlileri 

evlerine göndermiĢ, halifelik binek hayvanalarını sattırmak suretiyle beytülmale gelir olarak 

kaydettirmiĢtir. Halifeliğe ait lüks eĢyaları tahliye ettirmiĢtir.
10

 Ömer b. Abdülaziz ayrıca Emevilerin 

geleneksel saltanat görüntülerine ve gösteriĢli tavırlarına son vermiĢ, tevazu içerisinde bir hayatı tercih 

etmiĢtir.
11

 EĢi Fâtıma‟nın bileziklerini babası Abdülmelik‟in devlet bütçesinden aldığı gerekçesiyle 

eĢinin de rızasıyla beytülmale iade ettirmiĢ, ayrıca halifelik görevi karĢılığında maaĢ almayı reddetti. 

                                                           
3
 ez-Zehebî, Ġbn Kaymaz, Siyeru Alâmi‟n-nubelâ, 1-18, Dâru‟l-hadîs, Kahire 2006, 7/187; Aycan, Ġrfan, “Ömer 

b. Abdülaziz ve Gayrı Müslimler”, Dini AraĢtırmalar, Ocak-Nisan, 1999, c.1, sayı 3, ss.65-81, s. 65-66; Ġbn 

Abdilhakem, Sîretu Ömer b. Abdilazîz, tahkik: Ahmed Ubeyd, Alemu‟l-kutub, 6.bs. Beyrut 1984, s. 24-25. 
4
  Ġsmail Yiğit, “Ömer b. Abdülaziz”, DĠA, 34/53; Ġbn Sa‟d, et-Tabakâtu‟l-kubrâ, tahkik: Ziyâd Muhammed 

Mansûr, 8.bs., Mektebetu‟l-ulûm ve‟l-hükm, Medine, 1408, 5/341; Ġbnu‟l-Esîr, el-Kâmil fi‟t-târîh, 1-10, tahkik: 

Ömer Abdusselâm Tedmürî, Dâru‟l-kitâbi‟l-Arabî, Beyrut-Lübnan 1997, 4/9; Ġbnu‟l-Ġmâd, ġezerâtu‟z-zeheb fî 

ahbâri men zeheb, 1-11, tahkik: Mahmud el-Arnâût, Dâru Ġbn Kesîr, DımaĢk-Beyrut, 1986, 1/353; Aycan, Ġrfan, 

“Ömer b. Abdülaziz ve Gayrı Müslimler”, 64-65. Ġbn Kesîr, el-Bidâye ve‟n-nihâye, tahkîk: Aalî ġîrî, Dâru 

ihyâi‟t-turâsi‟l-arabî, 1988, Ġbn Kesîr, el-Bidâye ve‟n-nihâye, tahkîk: Aalî ġîrî, Dâru ihyâi‟t-turâsi‟l-arabî, 1988. 

9/85. 
5
 Örneğin bkz. Ġbn Kesîr, el-Bidâye ve‟n-nihâye, 9/87, 9/92, 9/100, 10/3, Ġbnu‟l-Esîr, el-Kâmil fi‟t-târîh, 4/12, 15, 

22, 27, 45, 329, 345, 354. 
6
 Ġsmail Yiğit, “Ömer b. Abdülaziz”, DĠA, 34/53; Ġbnu‟l-Esîr, el-Kâmil fi‟t-târîh, 4/58, ez-Zehebî, Târîhu‟l-

Ġslâm, 6/325; Aycan, Ġrfan, “Ömer b. Abdülaziz ve Gayrı Müslimler”, 66-67. 
7
 Ġbn Kesîr, el-Bidâye ve‟n-nihâye, 9/208. 

8
 Ġbn Kesîr, el-Bidâye ve‟n-nihâye, 9/222; Ġbnu‟l-Esîr, el-Kâmil fi‟t-târîh, 4/96; ez-Zehebî, Târîhu‟l-Ġslâm, 7/192-

194; Ġbn Abdilhakem, a.g.e., 33-35. 
9
 Ġbn Kesîr, el-Bidâye ve‟n-nihâye, 9/223, 224. 

10
 Ġbn Sa‟d, a.g.e., 5/345.  Ayrıca bkz. Murtaza Köse, “Sosyal Siyaset Kavramı ve Ömer b. Abdülaziz‟in Sosyal 

Siyaseti”, 85. 
11
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Ömer b. Abdülaziz geleneksel Emevi yönetim tarzını terk ederek akıl, irade ve istiĢare ile 

yepyeni bir tutum belirlemiĢtir. Halifelik, valilik, kadılık ve vergi memurluğu görevlerini devlet 

yönetiminde dört temel esas olarak kabul etmiĢtir. Ġdari alanda icratlarıyla halka zulmeden ve 

yolsuzluklara adı karıĢan baĢta valiler olmak üzere diğer görevlilerin görevlerine son vererek yerlerine 

kökenlerine bakmaksızın emanetin ehli olan dindar ve dürüst olanları görevlendirmiĢtir. Memurlarına 

ticaret yapmayı ve hediye almalarını yasaklamıĢ, özellikle kadı tayin ettiklerinde hukuk bilgisi yanında 

ihlas ve takvasıyla öne çıkan alimleri atamıĢtır.
12

 Ömer b. Abdülaziz, kadılarda bulunması gereken beĢ 

temel özelliğe “iffetli olmak, yumuĢak huylu olmak, kendisinden önce verilmiĢ olan hükümleri 

bilmek, bilginlerle istiĢare etmek, tasarruflarında insanların kınamasından korkmamak” Ģeklinde ifade 

etmiĢtir.
13

  

Mezalim mahkemelerine bizzat kendisinin bakacağını ilan eden Ömer b. Abdülaziz, idam ve 

el kesme cezalarının uygulanmasını halifeliğin iznine bağladı. Suçlulara dayak atılmasını insan 

onurunu zedelediği düĢüncesiyle yasakladı. Hapishaneleri ıslah ederek suçluların durumuna göre ayrı 

ayrı koğuĢlara yerleĢtirilmelerini emretti.
14

 

Ömer b. Abdülaziz, toplumda sosyal adalet, sosyal refaha son derece önem vermiĢtir. Emevi 

iktidarına karĢı mücedele eden çeĢitli kesimleri dinleyerek sosyal barıĢı ve iç huzuru sağlama 

konusunda yoğun çalıĢmalar yapmıĢtır.
15

 

Hutbelerde Hz. Ali‟ye lanet okunmasını kaldırarak dört halife ve müslümanlara duaya 

dönüĢtürdü.
16

 Hz. Ali ahfadına güzel muamele ve ikramlarda bulunan Ömer b. Abdülaziz, Muaviye 

tarafından Mervân ailesine ikta edilen Fedek arazisini alarak ehlibeyt mensuplarına iade etmiĢtir.
17

  

Emevilerin ilk dönemlerinden itibaren ikinci sınıf müslüman muamelesi gören mevaliyi Arap 

asıllı diğer müslümanlarla eĢit hale getirdi. Haksızlığa uğrayan gayri müslimlerin mallarını iade etti. 

Kendi ibadethanelerinde özgürce ibadet etmelerini sağladı. 

Ömer b. Abdülaziz, uzun süreli devam eden ve sonuç alınamayan askeri seferleri durdurarak 

orduları geri çağırmıĢtır. Ġstanbul kuĢatmasında olan ve çok zayiat veren Mesleme b. Abdülmelik 

komutasındaki orduyu geri çağırarak terhis etmiĢtir.
18

 Bunun yerine tahrip olan Ģehirleri tamir ettiren 

Ömer b. Abdülaziz, sınır boylarını tahkim ettirmiĢtir. Bu arada gayrımüslim halkların ihtidası için 

tebliğ heyetleri ve elçiler göndermiĢtir. Onun bu çabalarının sonucunda Kuzey Afrika‟da yaĢayan 

Berberi toplulukları kısa sürede müslüman oldular. Mısır halkı kitleler halinde Ġslam‟ı kabul etti. 

Maveraünnehir ve Fergana vadisinde pek çok yerel hükümdarlar halkları ile beraber kısa sürede 

Ġslam‟a girdiler.
19

 

Ömer b. Abdülaziz mali alanda tam bir dönüĢüm gerçekleĢtirdi. BaĢarılı bir vergi reformu 

uyguladı.
20

 Fethedilen toprakların müslümanların ortak mülkü olduğu düĢüncesinden vazgeçerek haraç 

arazilerinin satıĢını yasakladı. Bu arazilerin ekimini teĢvik ederek hem haraç hem de öĢür vergisi 

almaya baĢladı. Cizye ile ilgili önemli düzenlemeler yaptı. Daha önceki Emevi halifeleri ihtidaların 

artması üzerine cizye gelirinin düĢeceği endiĢesiyle ihtida etmiĢ olanlardan cizye vergisi almaya 

devam etmekte idiler. Ġslam hukukuna uygun olmadığı gerekçesiyle Ömer b. Abdülaziz bu 

uygulamayı iptal etti.
21

 Ömer b. Abdülaziz‟in Mısır valisi kendisine bir mektup yazarak zımmilerin 
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yoğun bir Ģekilde Ġslam‟a girmesi dolayısıyla cizye vergilerinin düĢmekte olduğunu bildirmiĢtir. 

Bunun üzerine Ömer b. Abdülaziz ona cevaben “Allah, Hazreti Muhammed‟i (sav) vergi toplayıcı 

olarak değil davet edici olarak göndermiĢtir” diyerek Ġslam‟a giren herkesin kabul edilerek cizyeden 

muaf tutulmasını emretmiĢtir.
22

 Aynı Ģekilde Ömer b. Abdülaziz, Horasan valisi el-Cerrâh b. Abdullâh 

el-Hakemî‟ye bir mektup yazarak Ġslam‟a girmek isteyen yöre halkı gayrımüslimlerinin bu taleplerini 

kabul etmesini ve müslüman oldukları takdirde onlardan cizye alınmamasını ve onlara diğer 

müslümanlarla eĢit Ģekilde muamele etmesini emretmiĢtir. Bunun üzerine sadece bu bölgede dört bin 

kiĢi müslüman olmuĢtur.
23

 

Ömer b. Abdülaziz diğer taraftan dini bir esasa dayanmayan bütün vergileri ortadan kaldırdı.
24

 

Madenlerin zekatı ve gümrüklerle ilgili yeni düzenlemeler yaptı.
25

 Ziraatin geliĢmesi için ilk defa su 

kanalları açtırdı ve verimliliği arttırdı. Sonuç alınamayan askeri hareketleri durdurması ve iç barıĢı 

büyük ölçüde tesis etmiĢ olması sebebiyle askeri harcamalarda büyük ölçüde tasarruf sağlandı. Zekata 

muhtaç müslümanların sayısının azalması sebebiyle zekat ve vergi gelirlerinin bir kısmı esirleri 

kurtarmak, borçlulara yardım etmek, fakir bekarları evlendirmek için kurulan yardım fonlarına 

aktarıldı.
26

  

Ömer b. Abdülaziz kısa süren halifeliği döneminde içeride ve dıĢarıda devletin birliğini, 

ümmetin bütünlüğünü yeniden tesis ederek raĢid halifelerin yönetim anlayıĢını bütünüyle uyguladı. 

Ümmet içinde ayrılıkları müzakere yoluyla çözüme kavuĢturma yoluna gitti.
27

 Öteden beri devam 

etmekte olan harici ayaklanma ve isyanlarına karĢı aynı tutumu gösterdi. Bu çerçevede harici 

liderlerini DımaĢk‟a davet ederek onlarla görüĢmeler yaptı ve onları sorun olarak ileri sürülen pek çok 

konuda ikna etmeyi baĢardı.
28

  

Diğer taraftan Ömer b. Abdulaziz gayrimüslimlerin haklarının korunması hususunda da son 

derece hassas davranmıĢtır. Hıristiyan ve musevilere ait ibadethanelerin kendilerine iade ve tahsisi 

onun emriyle gerçekleĢmiĢtir. Haklarının korunması ve ibadet hürriyetlerinin sağlanması ve 

kendilerine karĢı tutum ve davranıĢta hoĢgörünün esas olduğuna dair talimatları idarecileri tarafından 

titizlikle takip edilmiĢtir.
29

 Gayrimüslimlerin Ömer b. Abdulaziz idaresine karĢı tepkileri günümüzde 

müsteĢrikler tarafından da ele alınmaktadır. Bu tepkiler onların devlet dairelerinde memuriyetlerinin 

sonlandırılması, kılık kıyafet düzenlemesi, cizye alınmasına son verilmesi gibi baĢlıklar altında 

toplanabilir. Gayrimüslimlere dair bu tür toplumsal düzenlemelerin aynı zamanda Ömer b. 

Abdülaziz‟in toplum devlet barıĢının tesisine yönelik diğer icraatlarıyla örtüĢmesi bunun da bir takım 

gayrimüslim siyasi düĢünce ve beklentileriyle örtüĢmemesi olgusuyla izah edilmektedir.
30

  

Onun en çok önem verdiği hususlardan biri de yöneticilerin halk ile kaynaĢması ve 

bütünleĢmesi olmuĢtur. Kendisinin dahi vali olan babasının konağında değil halk ile iç içe büyüdüğü 

bildirilmektedir. Bu itibarla onun ıslahat çabaları düzenli olarak halkın menfaatlerini amaçlamıĢtır.
31

  

Ömer b. Abdülaziz aynı zamanda çok hadis rivayet eden güvenilir bir hadis ravisi,
32

 seçkin bir 

fakih, dirayetli bir kelam alimi olarak da temayüz etti. Aynı zamanda Medine‟de hadis, tefsir, hukuk, 

edebiyat ve Ģiir tahsili görmüĢ olan Ömer b. Abdülaziz, Emeviler döneminde hadisin tedvini için ilk 
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talimatı veren halifedir. O, hadis bilginlerinin vefatları sebebiyle bu ilmin kaybolacağı öngörüsüyle 

hadislerin tedvini sürecini baĢlatmıĢtır.
33

  

Ömer b. Abdülaziz istiĢare ve bilirkiĢi görüĢüne çok önem vermiĢtir. Devlet yönetiminde 

icraatlarını düzenli olarak alimlerin istiĢaresiyle gerçekleĢtirmiĢtir.
34

 Örneğin Ma‟n b. Ġsâ‟nın 

Mâlik‟ten rivayetine göre Ömer b. Abdülaziz, halifeliği döneminde Said b. el-Museyyeb ile istiĢare 

etmeden hiçbir hüküm vermezdi.
35

 Onun, valiliği sırasında da aynı tutuma sahip olduğu 

anlaĢılmaktadır. Medine valisi iken de bir alim olan Mus‟ab b. Abdullâh‟ı sahiplenip yakınında 

tutmuĢtu.
36

 Ancak bütün bu uygulamalarının sonucunda özellikle Emevi hanedanıyla diğer Arap 

topluluklarını eĢit hale getirmesi, mevaliyi ikinci sınıf insan konumundan çıkararak haklarını Ġslam 

hukukuna göre yeniden tesis etmesi, kendi yakın akrabalarının hedefi olmuĢtur. Çünkü Ömer b. 

Abdülaziz, kendi akrabalarına hususi ayrıcalıklar tanımadığı gibi daha önceki dönemlerde onlara 

tanınmıĢ olan bir takım imtiyazları da geri almıĢtır. Bundan dolayı onların Ģiddetli tenkit ve itirazlarına 

maruz kalmıĢtır.
37

 Rivayet edildiği üzere bunun bir sonucu olarak akrabaları tarafından zehirlenerek 

hayatına son verilmiĢtir.
38

 

Adaletiyle Hz. Ömer‟e (ra), zühd ve takvasıyla Hasan el-Basrî‟ye, ilim bakımından Zührî‟ye 

benzetilen Ömer b. Abdülaziz, beĢinci raĢid halife unvanıyla
39

 tüm Ġslam aleminde örnek bir halife 

olarak kabul görmüĢ ve tüm insanlığa örnek bir yönetici olarak tarihteki yerini almıĢtır.
40
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ENTELEKTÜEL LĠDERLĠĞĠ ĠLE MODEL ĠNSAN: ALĠYA ĠZZETBEGOVĠÇ 

 

Prof. Dr. Abdullah SOYSAL
1
 

 

Özet 

Cesur, inançlı ve azimli mücadelesi ile tüm hayatı boyunca halkına önderlik yapan, bilge-

zahid kiĢiliğiyle haklılığını her zeminde haykırarak güçlü ve Ģahsiyetli bir liderlik ortaya koyan Aliya 

Ġzzetbegoviç, bu özellikleriyle Ġslam Dünyasında yeni bir lider tipinin de öncüsü oldu. Son derece 

güçlü entelektüel birikiminin yanında eylem adamı kiĢiliğini de gösterebilen Aliya, Bosna özelinde bir 

medeniyet ve kimlik krizinin nasıl aĢılacağını entelektüel liderliği ile tüm dünyaya göstermiĢ nadir 

Ģahsiyetlerden biridir. 

Aliya, "Ġktidara gelirseniz, hal ve hareketlerinize dikkat edin. Kibirli olmayın, kendini 

beğenmiĢlik etmeyin. Size ait olmayan Ģeyleri almayın, güçsüzlere yardım edin ve ahlak kurallarına 

uyun. Unutmayın ki sonsuz iktidar yoktur. Her iktidar geçicidir ve herkes, er veya geç, önce milletin 

ve nihayet Allah'ın önünde hesap verecektir." sözleri ile Avrupa'nın saldırgan tutumuna karĢı, bütün 

gücü ile barıĢı vurgulayan ve bunu eylemi ile tüm dünyaya haykıran kurucu bir liderdi. "Kazanacağız, 

çünkü ahlaklı olan biziz" duruĢuna sahip olan Bilge kral Aliya, insanın ahlakiliğini savaĢta bile halkına 

yaĢatan, siyasi ve askeri mücadeleyi evvela ve mutlaka ahlaki ve yasal zeminde sürdürülmesini savunan bir 

liderdi. 

Bu çalıĢmada Bosna Hersek Devleti'nin kurucu lideri Aliya Ġzzetbegoviç'in entelektüel kiĢiliği ile halkına 

savaĢta nasıl liderlik yaptığı literatür çerçevesinde analiz edilerek, günümüz devlet ve toplum liderlerine, 

"Aliya'nın  ideal liderlik modeli" bağlamında önerilere yer verilecektir. 

Anahtar Kelimeler: Aliya Ġzzetbegoviç, entelektüel lider, Bosna Hersek, model insan 

 

ROLE MODEL WITH HIS INTELLECTUAL LEADERSHIP: ALIJA IZETBEGOVIC 

 

Abstract 

Alija Izetbegovic who has led the people throughout his life with a brave, conscious and decisive 

struggle, has revealed a strong and personal leadership by shouting his legitimacy everywhere with his 

wise- ascetic personality. With these characteristics, he became the pioneer of a new leader type in Ġslamic 

World. Besides his deep knowledge, Alija also revealed his activist personality. Alija is one of the rare 

personalities that has shown to the World how to overcome a civilization ad identity crisis in Bosnia with 

his intellectual leadership. 

Alija said that: “If you come into power, be careful of your actions. Don‟t be arrogant. Do not take 

the things that are not yours, help the weak people and follow the morality rules. Remember that there is no 

infinite power. Each power is temporary, and everybody will give an account of him self to Allah sooner or 

later.” With these words he emphasized the peace against the aggressive actions of Europe with all his 

power and he was a founding leader who shout his desire for peace to the World with his actions. The Wise 

King Alija said, “We will win, because we are moral.” He was a leader who kept moral sentiment seven in 

war and defended the opinion of maintaining political and military struggle first and foremost on a moral 

and legal ground. 

In this study how Alija Izetbegovic who is the founding leader of Bosnia Herzegovina lead his 

people with his intellectual personality in war is analysed in literature framework. Suggestions will be 

given to current state and community leaders with in the context of “Alija‟s ideal leadership model”. 

Keywords:Alija Izetbegovic, Intellectual Leadership, Bosnia Herzegovina, Model Person 
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GiriĢ 

20. yüzyılın ikinci yarısında, bilim ve teknolojideki hızlı değiĢme ve geliĢmeler bilgi çağını 

meydana getirmiĢtir. Bilgi çağı esnasında, ülke ekonomilerinin ilerlemeleri, sosyal ve kültürel 

geliĢmeleri, dünya ölçeğinde daha rekabetçi konuma gelebilmeleri, bilgiyi üretme kapasiteleri ile 

yakından iliĢkili hale gelmiĢtir (Derin, 2017: 102). 

Böyle bir değiĢim ve hareketlilik ortamında devlet, toplum ve örgüt modelleri değiĢik 

açılardan yeniden tasarlanmakta, yönetim, yapı ve süreçleri yeniden gözden geçirilmektedir. Böyle bir 

ortamda devlet, toplum ve örgütler için gerekli olan paradigma değiĢimlerinden biri de liderlik 

alanında yaĢanmaktadır. Devleti, toplumu yöneten lider, yetiĢmiĢ ve iyi motive olmuĢ ise, toplumuna 

“rol model” olabilmekte; yeniliği, vizyonerliği, insan merkezliliği, ahlakiliği, duygusal zekayı, 

istiĢareyi, paylaĢmayı ön plana çıkarabilmektedir. Bu bağlamda özellikle düĢünme yeteneği geliĢmiĢ, 

bilgili, becerikli, genel kültürü iyi ve yüksek eğitimli entelektüel kiĢiler etkileĢim içerisinde olduğu 

topluma daha uyumlu bir liderlik sergileyebilmektedirler. Bu çalıĢmada Bosna Hersek Devleti'nin 

kurucu lideri Aliya Ġzzetbegoviç'in entelektüel kiĢiliği ile halkına savaĢta nasıl liderlik yaptığı literatür 

çerçevesinde analiz edilerek, günümüz devlet ve toplum liderlerine, "Aliya'nın  ideal liderlik modeli" 

bağlamında önerilere yer verilecektir. 

Entelektüel Liderlik Kavramı 

Entelektüel liderliğin tanımına geçmeden liderlik kavramını tanımlamakta fayda vardır. 

Liderlik, kısaca kendisinin yapılması gerektiğine inandığı iĢleri, baĢkalarının da yapmasını sağlama 

sanatı olarak tanımlanabilir. Bir diğer ifadeyle, liderlik; belli Ģartlar altında, belirli kiĢisel veya grup 

amaçlarını gerçekleĢtirmek üzere bir kiĢinin baĢkalarının faaliyetlerini etkilemesi ve yönlendirmesi 

süreci olarak tanımlanmaktadır (Koçel, 2010: 583). Yani liderlik, ortak bir amaç için insanların 

gönüllü olarak çaba harcamaları için onları etkileyebilme yeteneğidir (Uslu, 2011:421). Liderlik, 

organizasyonun baĢarıya ulaĢması için çalıĢanları motive etmek ve iyi bir Ģekilde yönetmek; 

yönetimdeki dürüstlük, güven açıklık ve çalıĢanlara saygıyı temin ve tesis etmek olarak da 

tanımlanmıĢtır (Uğur ve Uğur, 2014:124). 

Dolayısıyla lider, örgütteki farklılıkları bir biriyle uyumlaĢtıran kiĢidir. Söz konusu bu 

uyumun sağlanmasında lider izleyicilere rol model olmaktadır. Liderin tutum ve davranıĢları 

izleyicilerin örgüt ve iĢle bütünleĢmesinde çok önemli bir yere sahiptir. Bu bağlamda iyi bir lider, 

yüksek etik sahibi, hedefleri bilen, güçlü iletiĢim yönü olan, saygı duyulan, fikirlerini ve iĢ süreçlerini 

net bir Ģekilde ifade edebilen, iĢbirlikçi, motive edebilir, zamanı etkin kullanabilen, yeniliğe açık, 

öğrenmeyi seven, kendisini geliĢtiren bir kiĢiliktir (Yetkin, 2016:130). Lider aynı zamanda adil, söz ve 

davranıĢlarında dürüst ve güvenilir, zekasını iyi kullanabilen, güçlü moral sahibi ve izleyenleri 

güçlendirebilen bir kiĢiliğe de sahip olmalıdır (BektaĢ, 2016:52). 

Günümüz liderleri için aranılan en önemli özelliklerden biri de liderin entelektüel olmasıdır. 

Bu bağlamda entelektüel kavramı, etimolojik olarak Latince “intellectus” tan türemiĢ; Intellectual‟in 

kökü ise intelec‟tir. Intellect, beyin, zihin, akıl, kudret, idrak ve uyanıklık anlamına gelir. GeçmiĢ 

çağlardan beri, bilgi üreten, çeĢitli düĢünme yolları geliĢtiren, eğitimli, toplumu yönlendiren kiĢiler 

entelektüel olarak kabul edilmektedir (Derin, 2017:104). Bu bağlamda entelektüel, “kendi tarihsel ve 

toplumsal konumunun bilincinde, içinde yaĢadığı toplumun problemlerinin farkında olan, bu 

özelliklerinden dolayı da içinde yaĢadığı topluma öncülük etme rolünü üstlenmiĢ insan” olarak 

tanımlamıĢtır (Karadağ ve Aslan, 2013:189). 

Toplumun bir üyesi olarak karmaĢık bir toplumsal role sahip entelektüellerin temel vasıfları, 

bireysel ve toplumsal vicdanın teyakkuz hali olmak ve içinde bulundukları topluma dünyanın 

yorumunu sunmaktır. Entelektüeller; eskimiĢ olana muhalefet ve dönüĢtürücü liderliğe katkıda 

bulunarak geçmiĢle geleceği buluĢturur. Bilginin belirlediği bir geleceği, geçmiĢin modern duruĢunu 

biçimlendirmek suretiyle, bugünden tasarlayan entelektüel, diğer yandan da temsil ettiği gruplar adına 

hemen her alanda, akli çözümler ve politikalar üretmekten de geri durmaz. Bütün bu faaliyetlerin 

gerçekleĢtirmesinde, entelektüelin sahip olduğu en önemli gücü; bilgi, beceri ve deneyimlerin 

bileĢimini temsil eden entelektüel sermayesi olacaktır (Derin, 2017:104).  

Bu kapsamda entelektüel liderlik kavramı; liderliğe yeni bir kimlik kazandırmak, farklı bir 

bakıĢ açısı veya yaklaĢım getirmek üzere tasarlanmıĢtır.Bu bağlamda entelektüel lider, geçmiĢin 

kalıplaĢmıĢ uygulamalarıyla, alıĢkanlıklarıyla ve atalet ile yetinmecilik kavramlarına karĢı yoğun bir 

savaĢ verebilen, yenilik geliĢtirme performansı yüksek, yaratıcılık ve esneklik süreçlerinde baĢarı 
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kriterlerinin sınırlarını zorlayan yaklaĢımlar sergileyebilen liderdir. Entelektüel liderler, 

uzmanlıklarının, deneyimlerinin yanı sıra yönetimle ilgi bilgiye de sahiptirler. Yüksek bir teknik 

yetenek, üstün bir yönetsel beceri ve kültürel duyarlılık, uyum gösterme yeteneği, üstün beceri ve 

kavrayıĢlı dil yeteneği, kiĢisel zenginlik ve olgunluk, duygusal dengelilik, uyum ve birlik yeteneği, 

müzakerelerde açıklık, gelecek ağırlıklı yaratıcı düĢünce ve vizyoner bakıĢ açısı ile, barıĢ ve sevgiyi 

her an bir yerde gerçekleĢtirebilecek bir esneklik ve sadeliğe sahiptirler (Uslu, 2011: 431). Entelektüel 

liderlik ile ilgili sayılan özellikler genel olarak değerlendirildiğinde Bosna‟nın kurucu lideri Aliya 

Ġzzetbegoviç‟in bu özelliklere fazlasıyla sahip olduğu söylenebilir. AĢağıda bu konunun ayrıntıları 

sunulmaya çalıĢılmıĢtır. 

Bosna ve Aliya Ġzzetbegoviç 

BoĢnaklar, az sayılı ve gururlu bir millet olarak, kendilerini mitlerle yormamıĢlar ve 

komĢularından bazılarının kendilerini "göksel kavim" (seçilmiĢ millet) sanması gibi mitler 

oluĢturmamıĢlardır. BoĢnaklar'ın kendilerine ait tarihî parlaklıkları, Bosna'nın çıkarlarını 

gerçekleĢtirmeyi bilen kralları ve Ortaçağ hükümdarları söz konusu idi. Aynı zamanda Bosna, 

Osmanlı Devletine dokuz büyük vezir vermiĢtir. Hepsi sadece 67 yıl aralığında bu görevlerde 

bulunmuĢlardır. Bunlar birinci Rüstem PaĢa Opukoviç'ten (1544) sonuncu Kuyucu Murat PaĢa'ya 

kadar (1607-1611) olan vezirlerdi (Lavıc, 2010:50). Aynı zamanda BoĢnaklar kendi tarihî trajedileri, 

zulme uğrayıĢları, yol arayıĢları, çıkmaz sokakları, aldanmaları da olan bir millet olarak tarih 

sahnesinde yerini almıĢtır.Ancak BoĢnaklar,hiçbir zaman iki seçenekli durumlara razı gelmediler ve 

hep bir "üçüncü yol" buldular. Bu üçüncü yol ise onların ayakta kalabilmesi, tarih sahnesinden 

silinmemesi için inançlarına ve bağımsızlıklarına sarılmaları ile mümkün olabilmiĢtir (Çetres, 2016). 

Bu süreçte Aliya da aynı Bosna‟nın kaderine benzer bir hayatı tercih eden nadir liderlerden 

biri olarak görülebilir. Aliya Ġzzetbegoviç kendi milletine benziyordu ve ondan herhangi bir Ģeyle 

ayrılmaya da çalıĢmıyordu. 8 Ağustos 1925 tarihinde Bosanskifiamac'da doğmuĢ, 19 Ekim 2003 

tarihinde Saraybosna'da vefat etmiĢtir (Lavic, 2010:51). Babası Mustafa ve annesi Hiba'nın dört 

çocuğu daha vardı. Aliya Saraybosna'da 1943 yılında Erkek Lisesi'ni (gimnaziyum) bitirmiĢtir. Ġkinci 

Dünya SavaĢı sırasında Aliya Ġzzetbegoviç, Bosna-Müslüman milletini biyolojik ve savaĢtan sonra 

ruhsal olarak yok olmaktan kurtarmaya çalıĢan ve lise ve üniversite gençlerinden oluĢan Genç 

Müslümanlar Organizasyonu'na katılmıĢtır. Ġlk defa 1946 yılında tutuklanmıĢtır. 1949 yılına kadar 

hapiste kalmıĢtır. Bu süre içerisinde komünist rejim, Genç Müslümanlar Organizasyonu'nda yer alan 

en iyi arkadaĢlarını ortadan kaldırmıĢtı. HalidaRepovac ile evlenmiĢ ve bu evlilikten Leyla, Sabina ve 

Bakir adında üç çocuk dünyaya gelmiĢtir (Latic, 2010:63). 

Entelektüel faaliyetlerinden dolayı komünist hükümet onu ve daha on iki BoĢnak entelektüeli, 

1983 yılında meĢhur "Saraybosna Prosesi"nde 14 yıllık hapis cezasına mahkum etmiĢtir. Yugoslavya 

Parlamentosu tarafından çıkarılan, af kararıyla 1988 yılı sonunda hapisten çıkmıĢtır. 27 Mart 1990 

tarihinde Demokratik Eylem Partisi'ni (SDA) kurarak, toplumun demokratikleĢmesi sürecini ve Bosna 

Hersek'te çok partili sistemi baĢlatmıĢtır. Aynı yılın sonbahar mevsiminde ise Bosna Hersek'teki çok 

partili seçimden sonra Ġzzetbegoviç Bosna Hersek Cumhuriyeti'nin ilk cumhurbaĢkanı olmuĢtur (Latic, 

2010:64). Aynı dönemde Bosna-Hersek'te Müslümanlar'a karĢı baĢlatılan soykırıma karĢı verilen 

özgürlük savaĢında halkına liderlik etme görevini de Ġzzetbegoviç üstlenmiĢ ve o yıllarda hem Türk 

halkının hem de ĠslamÂlemi'nin büyük saygısını kazanmıĢtır (Akın, 2010:100). 

Onun bütün faaliyetleri ve özellikle Bosna Hersek'in egemenliği için verdiği mücadele çok zor 

Ģartlar altında sürdürülmüĢtür. Adı geçen sosyal düzenin yıkılmasının ve ortak devletin 

parçalanmasının yanı sıra çok sayıda insanın ölmesine, maddi yıkımlara, etnik temizliğe ve soykırıma 

neden olan saldırılar gerçekleĢmiĢtir. Anayasal düzenin yıkılması, kendi bağımsızlığını ilan eden para-

devletler, Sırp ve Hırvatistan Cumhuriyetlerinin ilan ettiği Bosna-Hersek‟in ortaya çıkmasıyla 

gerçekleĢmiĢtir. Ülkenin savunulması için vatansever güçleri organize etmek, barıĢ planlarının 

kurulması için de uluslararası toplum ile çok sayıda giriĢimlerde bulunarak diplomatik mücadeleyi 

sürdürmek gerekiyordu. Bosna Hersek, bu Ģartlar altında egemenliğin en çetin sınavını yaĢıyordu. 

Aliya Ġzzetbegoviç, açık stratejik hedefler, pragmatik aksiyonlar ve çok sayıda uzlaĢma ile ülkelerini 

korumayı ve güçlendirmeyi baĢaran vatansever güçlerin seferberliğine çok önemli katkıda 

bulunmuĢtur (Trnka, 2010:44). Dolayısıyla BoĢnaklar yakın tarihte, Aliya Ġzzetbegoviç'in liderliği 

altında, pek çok yanlıĢ yol arasında doğru yolu bulmayı baĢarabilmiĢlerdir (Jerkovic, 2010:36).  
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Ġslam Ülkeleri Örgütü Toplantısı'ndaĠzzetbegoviç, "Bizim hedefimiz, hiç kimsenin dininden, 

milliyetinden ve siyasi tercihinden dolayı zulme uğramayacağı bir ülkedir. Biz bu prensibe bağlıyız ve 

bunu uygulayacağız." diyerek Bosna Hersek için verilen mücadelenin stratejik hedefini bir kez daha 

belirtmiĢtir (Trnka, 2010:47). 

Aliya‟nın Bosnalıların lideri olarak görülmesi ile ilgili olarak Bosna-Hersek SDA Genel 

BaĢkan Yardımcısı ve aynı zamanda Aliya Ġzzetbegoviç‟in oğlu olan Bakir ĠzzetbegoviçĢu 

değerlendirmesi önemlidir (Ġzzetbegoviç, 2010: 13): “Aliya Ġzzetbegoviç iyi ve yumuĢak baĢlı bir 

insandı. Onun sürdürdüğü ve kaybetmediği, galip geldiği böyle bir savaĢ ve böyle bir mücadele için, 

bu mücadelede baĢarmak için onun etrafındaki bütün insanları disipline eden sert bir adam olması 

gerektiği düĢünülebilir. Ama o bunun tersiydi. Aliya cezalandırmıyordu, Aliya bilinen anlamıyla 

sertlikle disipline etmiyordu, insanlar Aliya'dan korkmuyordu; insanlar onu sevdiği için peĢinden 

gidiyordu. Biz; onun çocukları ve baĢlarından korkunç olaylar geçen ve sonunda galip çıkan 

BoĢnaklar, bütün bunları ona olan sevgimizden dolayı, özgür kararlarından dolayı, bizi cepheye 

sürmediğinden yani bizi zorlamadığından dolayı baĢarmıĢızdır diye düĢünüyorum. Özellikle onun bu 

kiĢiliği, bize öğüt vererek yardımcı olması, yön göstermesi, emretmemesi, insanların ondan 

korkmaması, ailesine halkına da böyle yansımıĢtır.” 

Bu anlamda Ġzzetbegoviç'in temsil ettiği değerler, yalnızca bir dava adamı olarak mücadeleci 

ruhu değil, ilimden sanata, askeri alandan siyasi mecraya ve nihayetinde evrensel bir kucaklayıĢı 

barındıran yaĢam çizgisidir. Bir eylem adamı olarak mücadele ruhunu farklı bir çerçevede yansıtan 

Aliya, çıkıĢ yolunun, eğitime, anlayıĢa, toleransa, köleliğin kaldırılmasına bağlı olduğunu ifade 

etmiĢtir (Korkmaz ve Temel, 2014). 

Aliya Ġzzetbegoviç‟in Entelektüel Liderlik Ġlkeleri 

Bosna-Hersek'in özgürlük savaĢında Bosnalı Müslümanlar'ın yaĢadıkları trajedi ve verdikleri 

mücadele hafızalardaki tazeliğini hâlâ korumaktadır. Ancak savaĢ dolayısıyla yaĢananları anlamanın 

bir yolu da Aliya Ġzzetbegoviç'in eserlerini ve entelektüel yönünü anlamaktan geçmektedir. Aliya 

Ġzzetbegoviç'in entelektüel ufku, pek çok farklı konunun dâhil olduğu geniĢ bir alana yayılmıĢtır.  

Bu bağlamdaAliya Ġzzetbegoviç, Türkiye'de ve Dünya'da Müslüman bir entelektüel olarak 

daha 1960'lı yıllardan itibaren yazdığı makaleler ve özellikle de 1980'lerin baĢında yayımlanan Doğu 

ve Batı Arasında Ġslam adlı kitabı ile tanınıyordu. Vefatından bu zamana kadar geçen süre dâhilinde 

savaĢ sırasında yapmıĢ olduğu konuĢmalar, otobiyografisi, Yugoslavya'nın dağılmasından önce 

düĢünceleri yüzünden cezalandırıldığı yıllarda hapishanede tuttuğu notlar ve ilk eseri olan Ġslam 

Deklarasyonu, Tarihe Tanıklığım, Bosna Mucizesi, Köle Olmayacağız gibi eserleri 

değerlendirildiğinde Ġzzetbegoviç‟in önemli bir entelektüel kiĢiliğie sahip olduğu söylenebilir (Akın, 

2010:100).  

Bu bağlamdaĠzzetbegoviç, bir siyaset ve devlet adamı olmanın ötesinde, farklı yönleri ve 

düĢünceleriyle Ġslam Dünyası'nda son dönemde yetiĢmiĢ en önemli entelektüellerden birisi olarak 

kabul gördüğü ifade edilebilir. 

Aliya Ġzzetbegoviç'in çok yönlülük, özgürlük, adaletçilik, sorgulayıcılık, eleĢtirellik, sözde ve eylemde 

tutarlılık gibi özellikleri, özellikle öne çıkan entelektüel ilkeleridir. Bunlar, birbirlerini tamamlayan 

ilkelerdir.  

Burada genel olarak tesbit edilen bu özellikler, Ġzzetbegoviç'in felsefî, dinî ya da siyasi 

meselelere yaklaĢırken temele aldığı ilkelerdir. Bununla birlikte o, Müslüman bir entelektüeldir ve 

entelektüelliğinin beslendiği en önemli kaynaklar, bizatihi Ġslam'ın asıl kaynaklarıdır. Eserlerinde 

Ġslam'ın temel kabulleri ile tutarlı görüĢler savunmaya özen göstermiĢtir (Akın, 2010:106). 

O, genç yaĢta baĢlattığı mücadelesinde, asimile edilmek istenen milletini, Ġslam kültürüyle ayağa 

kaldırmaya çalıĢtı. Fakat önce kendisi Ġslam'ı anladı ve yaĢadı. Namazına dikkat eden, kıblenümâsını 

ve seccadesini yanından eksik etmeyen Aliya Ġzzetbegoviç (Koçak,2010:220),  ilhamını ve tüm 

sorularına cevapları Ġslam'da bulmuĢtur (Jerkovic, 2010:38). Ġzzetbegoviç Ġslam'ı hayatının mesleği 

olarak görmüĢtür. Olgun bir karar olarak inancından, dinî hayatı tercihinden söz edildiğinde bu, ilk 

vurgulanması gereken Ģeydir. Bu onun sadece davranıĢlarından değil, bu konuda yazdıklarından da 

anlaĢılmaktadır. Aliya Ġzzetbegoviç'in inancı, sadece soyut bir Allah inancı değildi. O, Ġslami anlamda 

istikrarlı bir kiĢilikti; çünkü onun inancının temel konusu birinci sırada Ġslam'ın özüydü (Ġslam, 

2010:125). Ġzzetbegoviç'e göre insan, biyolojik ve fizyolojik özelliklerinin ötesinde özelliklere sahip 

bir varlıktır. Hem beden hem de ruh sahibi bir varlık olarak insana iliĢkin sorulara Aliya 
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Ġzzetbegoviç'in bulduğu en ideal cevapların kaynağı Ġslam'dır." Ġslam, insana sorumluluklar yükleyen, 

bu dünyada üzerine düĢen sorumlulukları yerine getirmesini emreden bir dindir (Akın, 

2010:103).Ġzzetbegoviç (Acıyan, 2015): "Ben Müslümanım ve Müslüman olarak kalmaya kararlıyım. 

Bu hayatımın sonuna kadar böyle devam edecek. Çünkü Ġslam benim için iyi ve asil olmanın en doğru 

ifadesidir." sözü ile Ģahsında Ġslam dinine ne kadar değer verdiğini belirtiyordu. 

O kendi misyonunu gerçekleĢtirmek için tamamen insanları doğru yola ve kurtuluĢa götürecek 

Kur'an metodolojisini kabul etmiĢtir. Ġzzetbegoviç, Kur'an'ın kullandığı ve tavsiye ettiği bütün araç ve 

metotları her zaman Kur'an öğretisine ve metoduna uygun olmasına dikkat ederek, kendi refleks ve 

inisiyatifleriyle zenginleĢtirerek uygulamıĢtır (Ġslam, 2010:127). Aliya'nın çeĢitli konulara göre tasnif 

edilen yazılarından, Ġslam Dini'nin ilkelerinin tamamen yayılmasını, hayatın her alanına, her Ģeyden de 

önce insanın ahlaki davranıĢlarına nüfuz etmesini ne kadar önemsediği anlaĢılabilir. Makalelerinin 

baĢlıklarına göz atıldığında, bunlar dinin birinci sırada olduğunu ve diğer her Ģeyin; bilim, edebiyat, 

ekonomik hayatın veya sanatın her türünün dinle örülü olması gerektiğini göstermektedir. Her Ģeyin 

rotası dinî değerler olmalıdır (Ġslam, 2010:126). 

Ġzzetbegoviç Hz. Peygamber hakkında fazla yazmamakla birlikte bu konuda söylediği Ģeyler 

çok görkemlidir: "Muhammed (a.s.) çok yakıĢıklıydı; fakat güzellik destanı değildi. Çok iyiydi; ama 

saf değildi. Cesurdu; fakat zalim değildi. Zekiydi; lakin felsefeci değildi. Vizyon sahibiydi; ancak 

hayalperest değildi. Kararlıydı; fakat inatçı değildi. Öngörülüydü; fakat kurnaz değildi. Bütün bunlar 

onun kiĢiliğinde tam ölçüde olup bu zirve kiĢilikte, çevresini fethettiği gücün sırrı yatmaktaydı." 

[Allah'ın Resulü Muhammed (a.s.)] (Ġslam, 2010:125). 

Aliya‟nın entelektüel liderliğini daha sağlam ve etkin hale getiren en önemli bir diğer özelliği 

onun “Bilge” bir kiĢi olmasında yatmaktadır. Bosna SavaĢı, bir yönüyle onun inandığı ve savunduğu 

ilkelerin bir mücadelesi ve imtihan süreci olarak yaĢanmıĢtır. Bosna Hersek'e bağımsızlık yolunda 

liderlik eden AliyaĠzetbegoviç'e derin bilgi birikiminden dolayı 'Bilge Kral' adı verilmiĢti (AVĠM, 

2018). O, düĢünce tarihi boyunca geliĢen felsefî tartıĢmalara hâkimdir ve bu tartıĢmalar dolayısıyla 

geliĢtirdiği fikirleri de oldukça özgündür. Bilgelik yönünü görmek için, düĢüncelerini sistematik bir 

Ģekilde açıkladığıDoğu ve Batı Arasında Ġslam adlı eserine ve hapishane yıllarında okuduğu 

kitaplardan tuttuğu ve Özgürlüğe KaçıĢım: Hapishaneden Notlar adıyla yayımlanan kitabına bakmak 

bile yeterlidir (Akın, 2010:100). Aliya bir mütefekkirdi. Aliya'nın arkadaĢları; "Aliya bir gün siyasete 

atılacak deseler inanmazdık." diyorlardı (Kansu, 2010:208). Her fırsatta kitap, dergi, hiç bir Ģey 

bulamazsa bir gazete okuyan, yazmayı ve araĢtırmayı çok seven bir kiĢiydi (Koçak,2010:220). 

Bu bağlamda Aliya Ġzzetbegoviç, Antik Yunan Felsefesi'nden, Ortaçağ Hıristiyan ve Ġslam 

düĢüncelerine, Aydınlanma Felsefesi'nden on dokuzuncu ve yirminci asrın etkili felsefelerine kadar 

düĢünce tarihinin bütününü okumuĢ bir entelektüeldir. Modern Batı Felsefesi'nin temelinde yer alan 

Descartes, Bacon, Kant, Hegel gibi filozofların felsefelerini bilen, daha sonraki süreçte etkili olan 

Marks, Nietzsche, Bergson gibi filozofların felsefelerinin insanlığa etkilerini sorgulayan ve çağdaĢı 

olarak kabul edilebilecek Sartre, Heidegger ve Camus gibi filozofları takip eden çok yönlü bir 

entelektüeldir. Sadece farklı felsefe akımları ve filozofların eserleri ile yetinmeyen Ġzzetbegoviç, 

edebiyattan sanata, psikolojiden sosyolojiye, siyaset biliminden hukuka ve doğa bilimlerine kadar çok 

farklı alanlarda söz edebilecek bir bilgi birikimine sahiptir (Akın, 2010:104). 

Aliya Ġzzetbegoviç'in düĢüncesini düĢünmeye baĢladığımızda göreceğiz ki, onun düĢüncesi, 

siyasetle bağlantılı ahlaki meselelerin tartıĢıldığı bir düĢünce değil, insanın varlığı ile ilgili meseleleri 

ele alan hakiki bir düĢünme tarzı, düĢünme Ģeklidir. Aliya Ġzzetbegoviç'in tefekkürünün çok esaslı bir 

ontoloji olduğunu, kendine varıĢ, kendini anlama olduğunu söyleyebiliriz. Onu sadece, bir millet için 

değil, tüm insanlığın zulümden ve varlığın, düĢünceye karĢı tahakkümden kurtarılması Ģeklinde 

okumak lazımdır (Görgün, 2010:60). Bir Türk çağdaĢı, Aliya Ġzzetbegoviç'i "Batı'daki Ġkbal" diye tarif 

etmiĢti. Ġslam düĢüncesinin en büyük figürü olan Muhammed ikbal gibi, Aliya Ġzzetbegoviç de kendi 

sınıflarında öncelikli olarak insan özgürlüğü, çağımızda Ġslam düĢüncesinin yeninden canlandırılması, 

Müslüman milletlerin üzücü durumlarının düzeltilmesi, Müslüman dünyası ile Batı ve Ġslam ile diğer 

dinler arasındaki iliĢkiler vb. sorunlar üzerinde duruyordu (Latic, 2010:61). Yine Müslümanlar'ın 

neden Batı karĢısında geri kaldığı, bu geri kalmıĢlığın sebebinin Ġslam'a bağlı olmaktan mı yoksa tam 

tersine Ġslam'dan uzaklaĢmaktan mı kaynaklandığı gibi meseleler, onun da önemsediği ve cevaplar 

bulmaya çalıĢtığı meselelerden bazılarıdır (Ġzzetbegoviç, 2007: 25). Ġzzetbegoviç (2014:39) "Dünya 

red yoluyla kazanılmaz, bu ancak kabul yoluyla yapılabilir. Gerçekte dünyanın kabulü, onu 
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değiĢtirmenin ve kazanmanın ön Ģartıdır" sözü ile sadece bulunduğu coğrafya için değil tüm dünya 

için yetkililere olgun bir çözüm öneriyordu.O, insanlık tarihi boyunca filozofların, düĢünürlerin, din ve 

bilim adamlarının tartıĢageldiği, insan ile ilgili hemen her konu üzerine kafa yormuĢ bir filozof olarak 

görülebilir. Benimsediği ve savunduğu görüĢlerin temelinde baĢta Kur'an-ı Kerim olmak üzere 

Ġslam'ın ana kaynakları vardır. Bununla birlikte o, Ġslam filozofları ve yakın dönemde Ġslam 

dünyasının meseleleri üzerine kafa yormuĢ Müslüman aydınları da takip etmiĢ bir entelektüeldir 

(Akın, 2010:104). 

Aliya Ġzzetbegoviç'te bilgelik, siyasetçilikten çok daha önce gelen bir özelliktir. Ġzzetbegoviç 

tam anlamıyla önce filozof, entelektüel ve bilgedir; sonra da siyasetçi, cumhurbaĢkanı ve liderdir. Bu 

yüzden o, izlediği siyasetin temeline inandığı ahlâk ilkelerini yerleĢtirmiĢ ve benimsediği bu ilkeleri 

gerçekleĢtirme gayreti içinde olmuĢtur (Akın, 2010:101). Bu anlamda Aliya‟nın entelektüel liderliğini 

güçlendiren bir diğer husus ise onun ahlak anlayıĢıdır.Bu bağlamda devlet adamında olması gereken, 

olmazsa olmaz özellik ahlaktır. Devlet adamını sıradan bir yöneticiden ayıran Ģey, sağlam bir ahlaki 

karaktere ve ahlaki insicama sahip olmasıdır (Kansu, 2010:207). 

Bosna kültürel olarak çok büyük insanlar yetiĢtirmiĢtir. Cevdet PaĢa, 19. yy'da Bosna'ya gittiği 

zaman, oradaki Müslümanlar hakkında Ģöyle Ģahadet ediyordu: "Ahlakları bozulmamıĢ, çok ahlaklı, 

dürüst kimselerdi." Mesela tacirlerinin ahlak kurallarına uymayanı olmadığını söyler (Hatem, 2010: 

211). ĠĢte Bosna‟nın Bilge Kral‟ı olan Ġzzetbegoviç'in kiĢiliğinde de bu güzel ahlakı görmek 

mümkündür (Jerkovic, 2010:36). Bu anlamda Aliya, iyilik ve kötülüğün insana özgü olduğunu, 

dolayısıyla ahlâk‟ın da insana özgü olduğunu belirtmiĢtir. Ġzzetbegoviç'e göre "Ahlâk”, iyilik lehine ve 

kötülük aleyhine özgür ve bilinçli bir seçim gerektirir. Onun siyasetteki ideali, ahlâklı siyaseti 

baĢarmaktır. Bosna-Hersek Yüksek Müftüsü (Reisü'l-Ulema) Mustafa Efendi Çeriç'intesbitiyleAliya 

Ġzzetbegoviç, siyasete dini sokmamıĢ, dinin ahlâkını siyasete sokmuĢtur. Bu kaygı ve çabanın, gençlik 

yıllarından hayatının son dönemlerine kadar hayatının bütününe yayıldığı söylenebilir (Akın, 

2010:102). 

Bosna savaĢına bakıldığında da Aliya'nın ahlaktan ödün vermediğini görmek mümkündür. 

SavaĢın en korkunç anlarında; ülkesinin en iyi oğullarını her gün kaybetmeye devam ettiği, bütün 

ülkenin kan ve külle kaplı olduğu bir dönemde dahi, Ġzzetbegoviç dininden, ailesinden ve halkından 

aldığı ahlak prensiplerini bırakmamıĢ, hiçbir millet hakkında asla çirkin bir söz söylememiĢ ve hiçbir 

zaman intikam almaya veya adaletsiz davranmaya çağırmamıĢtır. O, iyiliğin kötülüğe galip geleceği 

inancını hiçbir zaman bırakmamıĢ ve hiçbir zaman kibirlenmemiĢtir. Her baĢarıyı Allah'tan, hataları 

ise kendinden bilmiĢtir (Latic, 2010:68).  

Aliya Ġzzetbegoviç'in dikkate alınması gereken en önemli entelektüel ilkelerinden bir diğeri de 

adalet anlayıĢıdır. Adaleti bir ahlâk ilkesi olarak benimsemesinin ve hayatında da uygulamasının pek 

çok örneği Bosna SavaĢı sırasında yaĢanmıĢtır. Halkına yapılan her türlü kötü muameleye rağmen 

savaĢ süresince adaletten sapmamaya çalıĢmıĢ ve liderliğini üstlendiği topluma düĢmanlarına karĢı kin 

ve nefret ile değil, adaletle yaklaĢmalarını tavsiye etmiĢti. SavaĢ sırasında yaĢanan en trajik olaylarda 

bile aklı devre dıĢı bırakabilecek bir duygusallığa teslim olmamayı ve akıl ile hareket etmeyi 

önemsemiĢ ve uygulamaya çalıĢmıĢtır (Akın, 2010:105). Kimseden nefret etmediğini söyleyen 

Aliya'nın yaklaĢımını Ģu sözlerde görmek mümkündür: "Bizler özgürlük için mücadele eden, 

kimseden nefret etmeyen bir halkız. Amacımıza kısmen cesaretimiz, kısmen de bilgeliğimiz ve iyiliğe 

yönelmemizle ulaĢmak isteyen insanlarız. Ġnsanlara karĢı nefret hissetmiyorum. Ġnanın bana, tüm bu 

acı tecrübelerden sonra dahi, insanlardan nefret etmiyorum. Her Ģeyin güzel neticeleneceğine ve bu 

cehennemden bir çıkıĢ olduğuna dair ümit beslememi sağlayan Ģey budur iĢte." (Koçak, 

2010:224).Ġzzetbegoviç, "KiĢileri affedin, yalnızca fiillerine, eylemlerine karĢı kin duyun" derdi. 

KiĢilere karĢı kindar değildi (Yıldırım,2010:218). 

Özellikle insanların heyecanları, savaĢ atmosferinde çok daha fazla yükselebilir. Ama lider 

olan, bilge olan kiĢinin, soğukkanlılığını ve yol gösterici özelliğini kaybetmemesi, o ortamda da 

mantıklı karar verebilmesini gerektiriyor. Bu anlamda Aliya, ordusuna, askerlerine sürekli paramiliter 

değil, hukuka bağlı ordular olmaları gerektiğini anlatıyor. "Zayıflara eziyet etmeyin, halk bir ordudan 

korkarsa onun gücü azalır. Hangi ordu halkını korkutuyorsa o ordu güçlü değildir." diyordu. 

Foynitsa'da iki papaz öldürülmüĢtü. Papazları bir BoĢnak'ın öldürdüğü ortaya çıkıyor. Ġnsanlar bunu 

yadırgamıyor. "Ne olmuĢ, bizden de bir sürü imam öldürülüyor, kadınlarımızı, çocuklarımızı, 

insanlarımızı her gün öldürüyorlar" diye düĢünüyorlar. Ancak Aliya Ģöyle diyor: "Köprülerimizi 
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yıktılar, camilerimizi tahrip ettiler, hadi bunu onlara ödetelim mantığı yanlıĢtır. Bunlar kimler? Bu 

papazlar, ustaĢadan, yani o çetelerden değil ki; böyle düĢünmek, bizi bir yerlere götürmez. Biz, 

insanların kendilerine ait hissettikleri bir ordu olmalıyız. O takdirde yenilmez olabiliriz." (Özkaya, 

2010:229). 

Aliya'nın değerler siyasetine adanmıĢ bir kiĢilik oluĢu onu, basmakalıp siyaset adamlarında 

görmeye alıĢık olduğumuz pragmatizmden uzak tutuyor ve koruyordu. Siyaseti, reelpolitik bir 

manevra zemini değil, düĢüncelerini pratiğe geçirme alanı olarak görüyordu. Siyaset ve devlet 

adamlığı onun kiĢiliğinin iki yönüdür. Ġzzetbegoviç‟in siyasal pratiği, ahlak, insan, tarih ve Ġslam ile 

ilgili görüĢlerine bağlı düĢüncesinden kaynağını almıĢtır. Ġslam‟ın ahlâki temeline dayanarak siyaset 

üretme inancı ve çabası, onun siyaset felsefesinin en önemli özelliklerinden birisidir. Böylece 

düĢüncesi, inancı ve pratiği ile Ġslam‟ın kurucusu olduğu bir siyaset felsefesinin yeniden gündeme 

gelmesine ve imkanlarının tartıĢılmasına önemli katkılarda bulunmuĢtur. 

O ilkeliydi, o bir okuldu. Çok sayıda siyaset ve devlet adamı yetiĢtirdi. Siyaset adamları içinde 

daima seviyeli bir siyaseti temsil etmiĢtir. Siyaset onun için bir amaç değil, araçtı (Kansu, 2010:208). 

"Herkes oğlunuzu koltuğunuza oturtacağınızı bekliyordu, ama öyle olmadı. Neden düĢünmediniz?" 

diye sorulduğunda Aliya gülümseyerek Ģöyle dedi: "Ġslam'da babadan oğula geçen irsî yönetimler 

yoktur. Peygamberimiz de öyle yaptı. Koltukta ısrarla kalmak veya oğluna devretmek cehalet 

döneminin alametlerindendir. Ben hiç böyle bir Ģey düĢünmedim, oğlum da asla böyle bir teklif ve 

istekte bulunmadı. ġöhret ve mal gibi varlıklar insanı etkiler ama her Ģey geçicidir. Doğru olan Allah 

katında itibarlı olmaktır. O'nun rızasıdır." (Koçak, 2010:223). Aliya, ideal siyaset ve devlet adamlığını 

Ģahsında birleĢtirmiĢ ender Ģahsiyetlerden biri olmuĢtu.O, inandığı ilkeleri hayatında uygulamaya 

gayret etmiĢtir. Ġzzetbegoviç'in düĢüncesinde doğrular, sadece üzerine konuĢulan ya da lafı edilen 

Ģeyler değil, tam tersine bunların ötesinde hayata geçirilen Ģeylerdir. Bu yüzden; "Olması gereken, 

aynı zamanda yaĢanması gerekendir." Hayatında ve savaĢ yıllarında yazdıklarını yaĢamaya gayret 

etmesi dikkat çeken bir özelliğidir (Akın, 2010:106). 

O; olayları önceden görebilme, önceden sezip anlayabilme, önceden fark edebilme yeteneğine 

sahipti. Yani "vizyoner" bir bakıĢ açısına sahipti. Çevresini, dünyayı, insanları, hayatı bu yeteneğiyle 

anlatmayı baĢarmıĢtı. Maziyi iyi bilen, geleceğe ümitle bakan, hali iyi değerlendiren kültürlü bir 

Müslüman lider, örnek bir kiĢilik idi (Koçak, 2010:221). Bu anlamda Aliya Ġzzetbegoviç, "geleceğin 

düĢünürü"dür. Çünkü Aliya Ġzzetbegoviç kendi neslindeki bir çok Müslüman düĢünürden çok farklı 

bir tutum sergilemiĢtir.  O, konjonktüre bağlı bir düĢünce üretmemiĢtir. Onun ürettiği "bağımsız 

Bosna" veya "Bosna Bosnalılarındır" gibi mahallî bir düĢünce değil, global, evrensel bir düĢüncedir.  

Böylece, içinde yaĢadığı dönemi ve bölgeyi aĢan bir etkiye sahip olmuĢtur. Nasıl ki Ġbn Haldun'un altı 

asır önce yazdığı medeniyet tezleri bizim için hala önemliyse, Aliya Ġzzetbegoviç'in tezleri de asırlar 

sonra bile okunacak ve yeni nesiller tarafından merak edilecektir. Sahip olduğu bakıĢ açısı itibarıyla 

Aliya Ġzzetbegoviç, asrımızın ibn Haldun'udur. Her ikisi de dünyayı medeniyetler seviyesinden nasıl 

görebileceğimizin analizini yapmıĢtır (ġentürk, 2010:132). 

Çok yönlülüğünün yanında Aliya Ġzzetbegoviç'in entelektüel ilkelerine iliĢkin kaydedilmesi 

gereken en önemli özelliklerinden birisi  de "özgürlük" anlayıĢıdır. Aliya Ġzzetbegoviç, 15 yıl, bilfiil 

toplum liderliği yaptı. Arkasında bıraktığı en önemli miras, toplumuna bıraktığı özgürlük mirasıdır. O 

mirasın, çok inceden inceye örülmüĢ bir felsefeye dayandığı 15 yıl boyunca yaptığı liderlikte, savaĢ 

zamanında düĢmanlarıyla, barıĢ zamanında halkıyla olan iliĢkilerinde görülüyor (Aktay, 2010:28). 

Aliya'nın daima özgürlüklerden yana tavır koyan bir düĢünür ve önder olduğunu vurgulamak gerekir. 

Aliya'ya göre özgürlük kendi baĢına bir değerdir. Aliya'nın cezaevinde iken çocuklarından gelen 

mektupları okuduğunda "kendisini sadece hür bir insan olarak değil, aynı zamanda Allah'ın dünyada 

tüm hazineleri kendisine bahĢettiği birisi olarak da hissettiğini" (Ġzzetbegoviç, 2005: xv) söylemesi 

oldukça dikkate değerdir. Söz ettiği özgürlük ancak sevgiyle-sevilmekle elde edilebilen ontolojik bir 

kategoridir; içsel bir özgür olma halidir, dıĢ dünyayla iliĢkimizden bağımsızdır (Erkilet, 2010:113). 

Aliya Ġzzetbegoviç Doğu ve Batı Arasında Ġslam adlı kitabında Ģöyle söyler: "Allah'ın iradesine 

teslimiyet, insanların iradelerine karĢı bağımsızlık demektir. Allah'a itaat, insana itaati men eder. 

Böylece insan ile Allah ve dolayısıyla insan ile insan arasında yeni bir münasebet inĢa eder." Aliya'yı 

ve dava arkadaĢlarıyla birlikte Bosna'yı özgürlüğe taĢıyan hayatını tam da bu perspektiften 

değerlendirmek gerekir. Ona görebağımsızlık, ancak ve sadece, manevi fethin, ülküsel bağımsızlığın 

sonucu olduğu zaman hakiki' ve kalıcı olur, yani halkın elde ettiği bağımsızlığın içini doldurması ve 
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uzun zaman koroyabilmesi için, söz konusu bağımsızlığın kendini bulduğu, kendi iç güçlerini 

keĢfettiği iĢareti olmalıdır (Ġzzetbegoviç, 2010:61). 

O,düĢünce, ifade ve inanç özgürlüğünden hiçbir zaman taviz vermedi (Kansu, 2010:208).Onun 

hayatı aynı zamanda Bosna'nın özgürlük mücadelesini anlatır. Son savaĢ öncesinde kendisine yapılan 

bütün zulümler bir yönüyle savaĢta Bosna'ya da uygulanmıĢtır. 14 yıl hüküm giydiği, ikinci kez hapse 

girdiği Saraybosna davasında mahkeme heyetine son söz olarak Ģunları söylemiĢti: "Yugoslavya'yı 

seviyorum, ama onun yönetimini değil. Bütün sevgimi özgürlüğe veriyorum. Geriye yetkililer için bir 

Ģey kalmıyor..." (Ġslam, 2010:117).Aliya özgür bir birey olarak insanı merkeze alan; din, ulus, ırk, dil, 

cinsiyet, toplumsal statü veya siyasi kanaat farkı gözetmeksizin vatandaĢların eĢitliğini, özgürlüğünü 

ve haklarını kayıtsız Ģartsız tanıyan bir yaklaĢımı savundu (Ġslam, 2010:117). 

"Özgürlüğe KaçıĢım!" Ġzzetbegoviç'in hapishane deneyimine, kamuda yasaklanmasına, yazma 

ve yayın yasağına, iĢ bulma imkansızlığına, bütün sözlüklerden ve okul kitaplarından uzak kalmasına 

iĢaret etmektedir. Kısacası, entelektüel ve fiziksel bakımdan engellenen özgürlük, özgürlük aĢkını 

zayıflatmamıĢtır; çünkü kendisinin de ifade ettiği gibi "eğer bir kere gerçekten kaçabilseydi, 

entelektüel kaçıĢtan ziyade fiziksel kaçıĢa öncelik verecekti."  Özgürlüğünün alınması, Ġzzetbegoviç'in 

cesaretle sabrettiği; ancak gerçekliğini kabullenmeyi cesaretle reddettiği bir unsurdur. iĢte bundan 

dolayıdır ki uzun yıllar süren, bütün vatandaĢlık haklarının -çalıĢma, yayın ve görüĢ belirtme hakkı- 

alındığı ağır hapis cezasından sonra; hapis deneyimine ve toplumdan dıĢlanmasına rağmen Ģöyle 

yazmaktadır: "KonuĢmam yasaktı; fakat düĢünmemi yasaklayamazlardı ve bu düĢünme imkanımı 

sonuna kadar kullanmaya karar verdim." (Ġslam, 2010:123). 

Aliya halkının, Bosna'nın ve tüm insanlığın özgürlüğü için ilham kaynağı olmuĢtur. Bunun en 

bariz göstergesi ise bedel ödeyen bir insan olması idi."Eğer haklı olmak istiyorsak, kuvvetli olmak 

zorundayız." diyen Aliya Ġzzetbegoviç, tüm hayatında bunu sağlamaya çalıĢan bir insandı. Onun 

hayatında, zilletle yaĢamaktansa, izzetle ölmeyi tercih eden bir insanın izzeti ve idealizmi vardı 

(Çelik,2010:22). Bu anlamda Aliya Ġzzetbegoviç, düĢünceleri ve inandığı ilkeler uğruna bedel 

ödemekten çekinmeyen bir entelektüeldir. Filistinli düĢünür Edward Said'in Entelektüel adlı eserinde 

entelektüelin iktidar ile iliĢkisi konusunda savunduğu ilkelerin pek çoğunu Ġzzetbegoviç'te görmek 

mümkündür. O, düĢünceleri ve kaleme aldığı fikirleri yüzünden hayatının dokuz yıla yakın bir süresini 

hapishanelerde geçirmiĢtir. Gerek yargılandığı, gerekse hapishanede bulunduğu süre dâhilinde 

ilkelerinden taviz vermemeye çalıĢmıĢtır. Bosna SavaĢı'nı da böyle görmek mümkündür. Yazdığı 

eserlerde değiĢik vesilelerle Ġslam'ın haksızlık karĢısında mücadele edilmesi emrine vurgular yaparken 

kaderin bir sonucu olarak Bosna SavaĢı sırasında haksızlıkla mücadelenin lideri olmuĢtur. Bosna 

SavaĢı'nda var olan alternatifler arasından ilkelerine uygun olduğu için savaĢmayı seçmiĢtir (Akın, 

2010:106). 

O, meseleleri ele alırken tarafsız değildir. Ancak bir değer olarak da kabul ettiği ve 

benimsediği özgürlük anlayıĢı, onun tartıĢtığı dinî, felsefî ya da siyasi bütün konulardaki meseleleri ele 

alıĢında öne çıkar. Konulara; geleneğin genel kabullerinden, olumlu ya da olumsuz önyargılardan, 

ezberlerden ve sloganlardan bağımsız bir Ģekilde yaklaĢmaya çalıĢır. Ġlgilendiği konu her ne ise, o 

konuda ortaya atılmıĢ fikirlere adaletle yaklaĢır. Dolayısıyla pek çok düĢünce, Ġzzetbegoviç tarafından 

ne tam anlamıyla reddedilir, ne de tam anlamıyla kabul görür. Söz konusu düĢünce, materyalist 

kaynaklı olabileceği gibi, idealist kaynaklı da olabilir. Bu fikri ortaya atan düĢünür, ateist olabileceği 

gibi dindar bir Hıristiyan ya da Müslüman da olabilir. Ġzzetbegoviç, düĢüncenin ya da düĢünürün 

özelliklerinin ötesinde, ortaya konan düĢünceyle ilgilenir ve o düĢüncedeki doğruları tesbit ederken 

yanlıĢ ve eksiklere de dikkat çeker. Bu arada, kendi ilkeleri doğrultusunda doğrularını söylemekten ve 

bunları tutarlı olma kaygısıyla savunmaktan da çekinmez (Akın, 2010:104). 

Karakterinin baĢlıca yapısı narin bir insancılıkla örülmüĢ olmasına rağmen, Aliya Ġzzetbegoviç 

bir hayalperest değildi. Ayaklarının üstünde kuvvetlice duran ve etrafındaki koĢulları ve gerçekleri 

büyük bir ciddiyetle kabul eden gerçekçi bir kiĢiydi. Bu sayededir ki, müzakerelerde olağanüstü bir 

kabiliyet sergiledi, uzlaĢma onun en güçlü silahıydı. O güç gerçeklere, bir bilgenin kabiliyetiyle 

alıĢıyor, böylece kötü bir müzakere ortamını iyiye çevirebiliyor, hatta çoğu kez kesin zannedilen 

yenilgiyi bile önleyebiliyordu. Bosna Ordusu'nun onun akıllı liderliğinin bayrağı altında düzenlenmesi 

ve büyümesi sayesinde BoĢnaklar politik kuram ve uygulamada Ģimdiye kadar görülmemiĢ bir 

deneyden sağ kurtuldular (Jerkovic, 2010:36).  
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ĠĢte bu özelliğinden dolayı Aliya Ġzzetbegoviç, her filozof ve büyük düĢünür gibi 

sorgulayıcıdır. O, kabul ettiği ve etmediği düĢüncelerin hepsine karĢı sorgulayıcı tavrını bırakmamıĢ, 

kendi düĢüncelerini de sorgulama süzgecinden geçirerek kabul etmiĢtir. Bu özelliği dolayısıyla, 

savunduğu düĢüncelerini daha güçlü bir Ģekilde benimsemiĢtir. Ġzzetbegoviç, insanlığı, hayatı 

sorgulayan ve yaĢamı boyunca sorduğu sorulara cevap bulma gayesi taĢıyan kimliğiyle vardığı 

sonuçları hayatına aksettiren bir eylem adamıdır. "Sadece soran cevap alacaktır" diyen Aliya, ömrü 

boyunca insanlık ve özgürlük için sorgulanmıĢtır (Korkmaz ve Temel, 2014).Ġzzetbegoviç, 

sorgulayıcılığına bağlı olarak eleĢtirel bir düĢünce yapısına sahiptir. Gençlik yıllarından itibaren her 

türlü konuya eleĢtirel yaklaĢmak onun en önemli özelliklerinden birisi olmuĢtur. Gençlik yıllarında 

dâhil olduğu "Genç Müslümanlar" teĢkilatında geleneksel din kabullerine karĢı olan eleĢtirel tavrı 

yüzünden dıĢlandığını belirtmiĢtir. Ancak sorgulayıcılığı ve eleĢtirel tavrı, adaletçiliği ile iliĢkilidir. 

Onun düĢüncesinde eleĢtirellik ve adaletten sapmamaya gösterilen özen bir arada yer alır. Aliya 

Ġzzetbegoviç'in eleĢtirel tavrı eserlerinde de özellikle dikkat çekmektedir. Bu yüzden yazılarında 

"ideologları, cahilleri ve akletmeyenleri rahat bırakmaz, onların tutarsızlıklarını ve haksızlıklarını 

pratik örnekleriyle sık sık gözler önüne serer". Müslümanlar için edinilecek en önemli kazanımlardan 

birisinin eleĢtirel düĢünceye sahip olmak olduğunu savunmuĢtur. Bir yandan Kur'an-ı Kerim'de insanı 

akıl yürütmeye, düĢünmeye ve sorgulamaya davet eden ayetlerin ne kadar çok olduğuna özellikle 

dikkat çekerken, bir yandan da mevcut Ġslam toplumlarının bu özelliklerden ne kadar uzak olduğuna 

iliĢkin duruma da iĢaret etmiĢtir (Akın, 2010:105). 

"Müslüman mı YetiĢtiriyoruz Yoksa Tebaa mı?" baĢlıklı yazısında, Müslümanlar'ın 

çocuklarını itaat üzere eğitmesinin son asırlardaki gerilememizin önemli sebeplerinden biri olduğunu 

vurgulamaktadır. 

Çünkü itaatçi ve teslimiyetçi yöntemlerle, yönetmek değil yönetilmek üzere formatlanmıĢ 

insanlar yetiĢtirilebilir ancak. "Oysa Kur'an teslimiyetçiliği yasaklamıĢtır. Çok sayıda sahte büyüklük 

ve otorite yerine Kur'an, sadece tek ve biricik olan Allah'a teslimiyeti tesis etmiĢtir. Ve bu teslimiyette 

insan için özgürlük inĢa ederek, onu bütün korkulardan ve bütün diğer teslimiyetlerden kurtarmıĢtır". 

Aliya Müslüman'ı "Allah'ın yolundan gidecek ve bunun için kimseden izin istemeyecek" kiĢi olarak 

tanımlar. O, Müslümanlar'ın iç özgürlüğüne vurgu yapan nadir Ģahsiyetlerden biridir (Erkilet, 

2010:113-114). EleĢtirelliğe verdiği önem konusunda hapishanede tuttuğu notlar arasında yer alan Ģu 

ifade oldukça ilginçtir: "Ben olsam Müslüman Doğu'daki tüm mekteplere "eleĢtirel düĢünme" dersleri 

koyardım. Batı'nın aksine, Doğu bu acımasız mektepten geçmemiĢtir ve birçok zaafın kaynağı budur". 

Müslüman bir entelektüel olarak Ġslam Dünyası'nın meselelerine getirdiği yaklaĢımların özgünlüğünün 

ve farklılığının kaynağında onun eleĢtirel bir düĢünce yapısına sahip olması yatmaktadır (Akın, 

2010:106). 

Bu bağlamda AliyaMüslümanlar'ın eğitiminin itaata ve korkuya, sertlik ve disipline 

dayandırılmasına karĢı çıkar (Erkilet, 2010:113-114). Eğitimin cehaletten kurtulmanın, özgürlüğe 

kavuĢmak için yegane yol olduğuna inanırdı. Yıldırım (2010:218) Aliya‟nın eğitime önem verdiğini 

Ģu sözleri ile ifade ediyor: “Kendisiyle ne zaman görüĢsek, Bosna'ya yardım götürmeye çalıĢsak bizleri 

eğitime yönlendirirdi. Mülteci kamplarında okullar açmamızı, eğitimciler göndermemizi, Sırp ve 

Hırvat çocukların eğitimlerine devam ettiğini, BoĢnak çocukların da eğitimlerine devam etmesi 

gerektiğini söylerdi. Ve o dönemlerde, Bosna'daki gençlerin Türkiye'ye ve diğer ülkelere giderek 

okuması gerektiğini belirtirdi. Bu kadarla da kalmaz, BoĢnaklar'ın mülteci olarak yaĢadığı ülkelere 

gider, insanların sağlığından sonra, eğitimlerini sorar ve bu konuyu öncelerlerdi. Çünkü o, cehaletin, 

köleliğin en önemli sebebi olduğunu çok iyi biliyordu.” 

Aliya Ġzzetbegoviç, hayatını düĢündükleriyle Ģekillendiren, ancak kendisinden farklı olanlara 

da toleransla bakabilen bir insandı. Bu nedenle küreselleĢmeyi en iyi Ģekilde anlamıĢ, Ġslam dünyası 

ile Batı dünyası arasındaki farklılıkları, "Medeniyetler ÇatıĢması" tezinden çok daha önce anlamıĢ, 

teyakkuzda olan bir insandı. "Medeniyetler ittifakı" projesi ile Aliya Ġzzetbegoviç'in eserleri çok iyi 

analiz edilirse, kök itibariyle birbirlerine paralel oldukları görülecektir. Batı, Avrupa, Bosna'nın 

uğradığı o dramda çok kötü bir imtihan verip sınıfta kalmıĢtır. O, buna rağmen, insan sıcaklığını, tüm 

fikirlerini koruyan bir insandı, DaytonAndlaĢması'na imzasını koyup, devletini kuran bir insandı, galip 

olan bir insandı, mağlup olanların mağlubiyetiyle dalga geçmeyecek kadar izzet-i nefis sahibi bir 

insandı. Aliya Ġzzetbegoviç'in eserlerine baktığımız zaman, Ġslam dünyasından Batı‟ya kadar uzanan 

ifrat ve tefrit Ģeklindeki iki davranıĢı da tasvip etmez. Birincisi, Batı'ya ait olan ne varsa kökünden 
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reddeden, onu elinin tersiyle iten, diğeri ise ne varsa körü körüne alan, taklit eden tavırdır (Çelik, 

2010:21). Dolayısıyla bu anlamda Aliya Ġzzetbegoviç, bu özelliğinin bir sonucu olarak ne tam 

anlamıyla Batı karĢıtı birisidir ne de tam anlamıyla Doğucu'dur. Ancak her iki medeniyeti de pek çok 

yönüyle çok iyi bilmektedir. Nitekim kendisi de aidiyetlik açısından hem Batılı hem de Doğulu bir 

entelektüeldir. Kendi ifadesi ile "akıl ve düĢünce olarak Batılı, ruh ve duygu olarak Doğulu" olduğunu 

belirtmiĢtir (Akın, 2010:104-105). 

Aliya Ġzzetbegoviç Doğu ile Batı'yı çok iyi tanıdığından dolayı Bosna'da, bütün Ġslam devlet 

ve mezheplerini aynı hedef doğrultusunda birleĢtirmiĢtir. SavaĢ ve katliam yapılan diğer yerlere bir 

bakıldığında, hep mezhep kavgaları, devletlerin siyaset kavgaları olmuĢtur. Ama Ġzzetbegoviç öyle 

güzel bir siyaset ortaya koydu ki, Suudi Arabistan'la Ġran orada aynı hedef doğrultusunda birleĢebildi. 

ġii, Sünni, Selefî, aynı hedef doğrultusunda, Bosna'nın selameti için bir araya gelebildi (Yıldırım, 

2010:217). Hungtington "Ġslam Dünyası'nı Bosna kadar birleĢtiren hiçbir mesele olmamıĢtır."  diyor ki 

hakikaten öyledir. Bosna meselesi dünyanın farklı bölgelerindeki Müslümanlar'ı sempati ile bir araya 

getirmiĢ bir meseledir. Aliya'nın deyimiyle, Bosna yalnızca Balkanlar'da bir toprak parçası değildir. 

Bosna, farklı etnisiteye bağlı milletlerin bir arada yaĢamayı baĢarabildiklerine dair müĢahhas bir 

örnektir (Özkaya, 2010:228). 

Aliya Ġzzetbegoviç'in Ġslam Dünyasını Bosna'da birleĢtirmesinin temelinde kendine has 

mukayeseli bir medeniyet düĢüncesi vardı. Onun medeniyet anlayıĢı, baĢka medeniyetlere açıktır ama 

Ġslam medeniyetinin baĢka medeniyetlerle sentezlenmesine karĢı çıkar (ġentürk, 2010:129). Doğu ve 

Batı Arasında Ġslam kitabı, onun Ģaheseridir ve bir medeniyet projesi kitabıdır. Bosna'nın kurtuluĢu, 

ulus devlet oluĢu gibi konular yoktur, Ġslam medeniyetinin diğer medeniyetlerden farkı, yeniden ihya 

edilmesi ve Müslümanların, bu medeniyetle birlikte bağımsızlıklarını kazanmaları vardır. Onun "dava 

taĢı", Bosna değil, bir bütün olarak Ġslam medeniyetidir. Fakat bunu yaparken, diğer medeniyetleri yok 

etmek gibi bir kaygısı yoktur, yani ırkçı ve faĢist bir tavır sergilememektedir (ġentürk, 2010:130). 

Aliya dünyaya o dönemde Ģöyle sesleniyordu: "Hayır, biz ne Doğuluyuz, ne de Batılıyız, biz farklıyız, 

biz Müslümanız (ġentürk, 2010:130). 

O, diğer medeniyetleri de tanıyor ve her medeniyetin özgür olmasını istiyor. Yani özgürlüğü 

yalnızca kendisi için istemiyor. DüĢmanı için de isteyebiliyor. Bu, Osmanlı geleneğidir. Osmanlılar da 

bu geleneği, Hz. Peygamber'den alıyorlar. Hz. Peygamber, Medine'ye gittiğinde, diğer din ve 

medeniyetleri, yani putperestlik, Yahudilik ve Hristiyanlığı yok etmiyor, onlara da var olma hakkı 

vererek birlikte olmanın yollarını arıyor. Daha sonra Müslümanlar bu sünneti takip ederek, Ġran'a 

gittiklerine Mecusileri, Hindistan'a gittiklerinde Hindu ve Budistleri yok etmemiĢler, onlarla birlikte 

yaĢamıĢlardır. Müslümanlarda yalnızca kendi medeniyetini hâkim kılma düĢüncesi yoktu. Zaten baĢka 

medeniyetleri yok etmeye çalıĢan medeniyet anlayıĢı, "Kapalı Medeniyet" anlayıĢı olarak 

adlandırılmaktadır. Bu anlayıĢ, Sırpların ve Hırvatların medeniyet anlayıĢıdır: Yalnızca kendi 

medeniyetini hakim kılmak ve diğerlerini yok etmek. Ġslam'da ise, "Açık Medeniyet" anlayıĢı denilen 

bir medeniyet düĢüncesi vardır: Herkesin medeniyetine özgürlük vermek (ġentürk, 2010:131). 

Bu anlayıĢ, Aliya'nın devlet baĢkanlığı sırasında da çok bariz görülüyor. Sırpların ve 

Hırvatların yaptığı katliam ve tecavüzlerle ilgili rakamlar çok çarpıcıdır. Ancak Bosnalılar, Sırplara ve 

Hırvatlara aynını yapmıyorlar. Onlar bize bunu yaptı, biz de onlara yapalım gibi bir maksadın içinde 

değiller. Onların maksadı özgürlüktü. Onlar kendilerine yapılanı düĢmanlarına yapmadılar. Yapsalardı 

belki dünya makul karĢılayabilirdi, çünkü ona maruz kalmıĢlardı. Fakat Bosnalıların medeniyet 

düĢüncesinde böyle bir davranıĢın yeri yoktu (ġentürk, 2010:132). 

O savaĢın en Ģiddetli zamanında cami çıkıĢında cuma namazı sonrasında Kur'an öğrenmek için 

bahçede bekleyen çocukları görünce güler yüzle onlara yaklaĢtı ve onlarla sohbet etti. SavaĢa 

aldırmadan, geleceğin güzel günlerinden bahsetti, "Siz okuyup bu millete faydalı hizmetler 

yapacaksınız. Tüm ilimler çok değerlidir. Bu arada dinimizi öğrenmek ve bize ait olan kültür 

değerlerimizi öğrenmek, yaĢamak ve gelecek nesillere öğretmek de çok önemlidir. Siz de bunun için 

buradasınız. Sizi çok seviyorum" dedi. Edin isimli bir çocuk Aliya'ya "Ben asker olacağım ve Sırplar'ı 

öldüreceğim" deyince Aliya ĢaĢırdı ve çocuğu yanına çağırdı. Onu sevdi ve neden böyle konuĢtuğunu 

sordu. Çocuk büyük bir kinle ve yüksek sesle anlatmaya baĢladı: "Ben Gorajde'den canını kurtarmak 

için kaçan ailelerin çocuklarından biriyim. Köylerimizi bastılar, evve camileri ateĢe verdiler. 

Kaçamayanları kurĢuna dizdiler, bazılarını camiye toplayıp yaktılar. Ben her Ģeyi gözlerimle gördüm.” 

Aliya duydukları karĢısında ĢaĢırmıĢtı. Çocukları baĢlarını okĢayarak sevdi ve onlara "Bakın çocuklar, 
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biz de geçmiĢte çok acılar çektik. Sizinle birlikte de hala çekiyoruz. Ama tüm Sırp ve Hırvatlar'ı 

düĢman göremeyiz. Bu yapılanların yanlıĢ olduğunu kabul edip bizimle aynı düĢüncede olan Sırp ve 

Hırvatlar olduğunu unutmayın. Bu savaĢ bitecek ve Bosna bölünmeyecek ve biz yeniden bir arada 

yaĢamaya devam edeceğiz. Kin ve düĢmanlık gütmeyeceğiz, ama bize yapılanları da asla 

unutmayacağız. Bazılarının yaptığı gibi biz barbar olmayacağız. Babalarının yaptığı ihanetin bedelini 

çocuklarına mal etmeyeceğiz. Eğer siz dininizi, kültür ve tarihinizi öğrenir ve bu değerleri yaĢarsanız 

Sırp ve Hırvatlar'ın çocuklarına da çok Ģey öğretmiĢ olacaksınız. Babalarının yaptığı yanlıĢları ve o 

yaĢadığınız, gördüğünüz olayları anlatırsanız o çocuklar da bu olayları kabul etmeyecek ve size hak 

vereceklerdir. Onları bilgilendirirseniz, sizden özür dileyecekler ve babalarının yaptıklarından hep 

utanacaklardır. Ama siz yaĢadıklarınızı anlatmaz ve kendilerine düĢman gözüyle bakıp saldırır veya 

sürekli dıĢlarsanız onlar da babalarının yaptıklarının doğru olduğunu düĢünmeye baĢlarlar; iĢte o 

zaman siz kaybedersiniz. Bizim dinimiz sevgi ve barıĢ dinidir. Biz de bu kutsal dinin mensupları 

olarak bize yakıĢanı yapacağız" (Koçak, 2010:222). 

Aliya Ġzzetbegoviç'in bu "Açık Medeniyet" anlayıĢı onun etnik ayrımcılığa şiddetle karşı biri olmasını 

da sağlayan önemli bir özelliği idi. O, hangi etnik kökene ve hangi dine mensup olursa olsun, insana, 

Cenab-ı Allah'ın yarattığı mukaddes bir emanet olarak bakar ve değer verirdi (Koçak,2010:220). O, 

Bosna Devleti'nin çok etnikli, çok kültürlü, çok dinli yapısını içtenlikle sahiplenmiĢ, bunu da en iyi 

Ģekilde temsil etmiĢtir (Kansu, 2010:208).   Bosna Hersek'e saldırı, Bosna Hersek Devleti'nin 

bölünmesini ve yok olmasını hedefliyordu. Buna karĢı Aliya Ġzzetbegoviç, bir Müslüman düĢünür ve 

özgürlük, hoĢgörü ve demokrasi savaĢçısı olarak, Ġslam değerlerinin, diğer din ve görüĢlerle tam bir 

özgürlük ve eĢitlik içerisinde korunması için mücadele ediyordu (Trnka, 2010:48). 

Bosna Hersek toprağının halen titrediği ve yeni yapılan Bosna binasının temelleri üzerine inĢa 

edilen Dayton yapısının henüz sarsıldığı bir ortamda Aliya Ġzzetbegoviç çok kökenli bir toplumu ve 

ırkçılığın varlığını halen hissettirdiği bir ortamda bulunan bir devleti inĢa etmeye yönelmiĢtir. 

Bağımsızlık Bayramı vesilesiyle 1 Mart 1998 tarihinde tüm Bosna halkına ve vatandaĢlarına 

gönderdiği mesajda Aliya (Jerkovic, 2010:36): “...BarıĢ gelmiĢtir, ama yaĢadığımız cehennemden 

taĢıdığımız travmalardan dolayı içimizde hâlâ huzursuzluk vardır. ġimdi ülkemizi yenileme 

yolundayız, yüzümüzü bir daha geleceğe doğru çevirip, farklılıkları unutup, sınırsız bir Avrupa'nın 

parçası olma çabasında görüĢ birliğine varmıĢ Bosnalılar olarak tekrar yenmeye çalıĢmalıyız. 

GeçmiĢimizi hâlâ unutamadığımız için bu zor bir görev olacaktır. Ama bazı insanların yüreklerinde 

hâlâ dinmeyen kine karĢı kinli davranmamamız Bosna'nın asıl gücünü gösterecektir. Bunu baĢarırsak 

çok etnikli Bosna Hersek projesi de  baĢarılmıĢ olacaktır...." 

Bu mesajın hızlıca okunması bile içinde etnik görüĢ darlığının olmadığını fark etmek için 

yeterlidir. Mesaj Bosna Hersek'teki herkesi; Sırplar'ı, Hırvatlar'ı ve BoĢnaklar'ı bağlamaktadır. 

Kozmopolitliği çok belirgindir ve Bosna Hersek'in etnik ayrımcılıksız yeni bir yüze sahip olma çabası 

çok açık bir Ģekilde görülmektedir. Aliya, tek-tipleĢtirici bir kültür anlayıĢı yerine, Osmanlılar'dan 

örnek vererek farklı olana tanınan özgürlükler üzerine kurulu Ġslami bir özgürlük anlayıĢına gönderme 

yapıyordu. Ona göre din, özellikle de Ġslam, insan saygınlığının ihlaline kayıtsız kalamazdı. "ġeref, 

insanın kendine ve gayesine sadık kalması" anlamına gelirdi ve Osmanlılar da, dünyanın en uysal 

topluluğu olmadıkları halde, egemenlik süreleri boyunca Hıristiyan ve Yahudi tapınaklarına ve 

eserlerine dokunmayıp onları korudularsa bu, onların, insanların ve dinlerin saygınlığına duydukları 

inançtan kaynaklanıyordu. Buradan hareketle, Aliya'nın ana temalarından birinin "farklı kültürlerin 

tek-tipleĢtirilmeden yaĢama özgürlüğü" olduğu söylenebilir. Bu, toplumsal özgürlüklerin tanımlanması 

açısından çok önemli bir hareket noktasıdır (Erkilet, 2010:115). Bosna'da savaĢ baĢlamadan önce, 

halkların self determinasyonu yerine Bosna'nın çok dinli, çok etnikli ve çok kültürlü bir birlik olarak 

tarihî formülasyonuna gönderme yapan Aliya, bu ideale o kadar inanmıĢtı ki, Bosna-Hersek'te bulunan 

üç halktan herhangi birinin ikinci sınıf muamelesi görmesi halinde makamını derhal terk edeceğini 

söylemekten çekinmemiĢti (Erkilet, 2010:116).Örneğin savaĢta 600'ü cami, 1.000'e yakın Osmanlı 

eseri yıkılırken, Aliya Bosna'da hiç bir kiliseye, esere zarar verilmesini istememiĢ ve bunun önüne 

geçmiĢtir (Yıldırım, 2010:218). 

Cesaret ve kararlılığıyla hemen herkesin dikkatini üzerinde toplayan Ġzzetbegoviç, fikri ile 

fiziğini hiç bir zaman ayırmadan yaĢadı. Ġnce siyasetiyle bir ulusun imhasını önleyen Aliya, gittiği 

bütün toplantılarda halkını düşünerek hareket etti. Cidde'de yapılan bir toplantı sonunda Kabe'ye 

giden Aliya, iki rekat namaz kıldıktan sonra Ģöyle dua ediyordu: "Allah'ım, yıllarca baskı altında 
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oldukları için inançlarını öğrenme Ģansı bulamayan, baskılar yüzünden inancını doyasıya 

yaĢayamayan ve bu günlerde özgürlükten çok uzakta yaĢayan halkıma, çektikleri acılarda ve 

yalnızlıklarında yardım et." (Koçak, 2010:222). Gerçekten halkını çok seven bir liderdi. Dört yıl süren 

savaĢta halkının liderliğini büyük bir cesaretle, azimle yürüttü. Saraybosna bombalanırken orayı terk 

etmedi, askerleri ile siperde bulundu, sığınaklarda yaĢadı ve ordusunun baĢında cephede mücadele etti 

(Aymalı, 2013). SavaĢ sırasında Aliya‟nın komutanlarından olan ġerif Petkoviç Aliya Ġzzetbegoviç'in 

halkını düĢünen bir lider olduğu ile ilgili Ģu anısını anlatmaktadır (Neretva, 2016): "Birliğimiz bir 

taarruza hazırlanırken komutan bizi ön cephede ziyaret etti. Ziyaret sonrası öğle yemeği hazırladık. 

Kuzu yemeği hazırlamıĢtık ve yemeği önüne koyduk. Ben yanındaydım, onun yemeğe baĢlamasını 

bekliyorduk. Komutan bir türlü yemeğe baĢlamadı. Ona "her Ģey yolunda mı?" diye sordum. Yemeği 

sevmediğini falan düĢündüm. Bir süre sessiz kaldı ve sonra bana dönüp sordu: "Ön cephedeki ordum 

aç mı? Ne yiyorlar?" Ona merak etmemesini, onlarında bizimle aynı yemeği yediğini söyledim." 

Özkaya (2010:228) Bosna halkının da Aliya‟ya sahip çıkıĢını Ģu anısı ile anlatmaktadır: “Bizi 

misafir eden kiĢi, idrisFazliç'ti. Masaya oturduk, baktık masanın üzerinde mermi çekirdeklerinden, 

kovanlardan süsler var. Evi, bombalara hedef olmuĢ bir ev. "Bu nedir, ne yapmıĢsın, niye yaptın?" 

diye sorduk. O da bize, bunların, evinin hedef olduğu sırada atılan kurĢunlar olduğunu söyledi. Biz 

hayret ettik. Öyle bir ortamda, savaĢta, böyle bir güzellik düĢünebilmek, o milletin yaĢama azmini 

gösteren çok önemli bir örnektir diye düĢünüyorum. Aliya tabii ki büyük bir liderdi, ama halk laçka 

olsaydı yaptığının çok da bir karĢılığı olmazdı. BoĢnaklar da ona karĢılık veren bir halktı.” Aliya‟da 

Bosna halkı için Ģu anısını anlatıyor: "Ülkemde garip Ģeyler oluyor. Ġnsanlarımı ziyaret ediyorum. 

Bana diyorlar ki, 'Yiyeceğimiz, içeceğimiz, silahımız yok.' Ben, bu cümlelerden sonra onlardan Ģunu 

beklerdim: 'Haydi bir çözüm üret.' Hayır, asla demiyorlar. Bunun ardından Ģöyle diyorlar: 'Pes etme! 

Biz, bu halde de yaĢama gücüne sahibiz, diren, sakın pes etme! Sonuna kadar savaĢacağız'"(Yorulmaz, 

2015; Özkaya, 2010:229). 

Oğluna ne kadar değer veriyorsa, cephedeki çocuğa da o kadar değer veren vefalı bir liderdi. 

Bosna'nın dıĢından Bosna'ya giden çok genç olmuĢtu. Hepsine sahip çıktı. Kimisi Ģehid oldu, kimisi de 

vatandaĢlık alıp orada kaldı. Tüm dünyaya rağmen, bir vefa örneği olarak, onlara sahip çıktı. SavaĢtan 

sonra, ülkesi tarafından geri istenen gençleri iade eden ve onlara sahip çıkmayan kiĢiye, son nefesinde 

yanı baĢında oturup helallik istemesine rağmen hakkını helal etmedi. Bosna Hersek'te Bosna'ya hizmet 

edenleri çok sever, onları dıĢlayanları da dıĢlardı. Böyle bir vefa örneği bir insan idi (Yıldırım, 

2010:219). 

Aliya Ġzzetbegoviç'in savaĢın getirdiği birçok sorunlarla mücadele etmesinde, ikna edici 

olmasında, müzakerelerde ciddi anlamda baĢarı sağlamasında ve tüm herkesi düĢmanı bile olsa önce 

insan olarak görmesinde en büyük etkenin onun "sanatı önemseyen bir kiĢiliğe" sahip olmasının yattığı 

ifade edilebilir. Entelektüel bir lider olarak, Doğu ve Batı Arasında Ġslam adlı değerli eserinin bir 

yerinde Ģaire iliĢkin bir tanımı aktarır : "ġair, gaybı gören ve eski zaman törenlerinin anahtarlarını 

keĢfeden kiĢidir." Bu tanım, aynı zamanda kendisini de ifade eder. Ona göre, özelde Ģiir, genelde 

sanat, 'anlatılamazınanlatılamazlığınıanlatmak'tır. Ġzzetbegoviç, sanatın, özellikle geleneksel sanatın 

doğasını ve modern zamanlarda yaĢadığı olumsuz değiĢimi vukufiyetle anlatan bir bilgedir. 

Ġzzetbegoviç'e göre, sanat, "Ģiir insan hakkında bilgi"dir. Ġlim keĢfeder, varolanı belirler; sanat ise 

"yaratır." (Yalsızuçanlar, 2010:91). Ġzzetbegoviç, din ile sanat arasındaki temas noktalarını tartıĢırken, 

bir yerde, 'Dinî gerçek yoksa, sanat gerçeği de yoktur' der ki, bu, 'sema ile arzın' topyekün 

ağırlığına/baskısına insanın cevabını ancak sanat yoluyla verebilmesini de içerir (Yalsızuçanlar, 

2010:94). Bu sırdandır ki, Ġzzetbegoviç'in ifadesiyle, 'sanat, insanla Allah arasında bir sırdır.' 

(Yalsızuçanlar, 2010:97). Ona göre; "ilim doğruyu ifade eder, sanat ise hakikate uygun olanı." 

Aliya'nın sanat anlayıĢının düzeyi onun entelektüel olarak zihin dünyasını göstermesi açısından da 

önemlidir. Bu anlamda onun sanata bakıĢı ve anlayıĢı aynı zamanda savaĢı, olayları ve insanları 

yönetme tarzını da belirleyen önemli bir faktör olarak görülebilir. 

            Aliya Ġzzetbegoviç ne kadar zor Ģartlarda olsa da sözünde duran erdemli bir insandı. Kendisine 

verilen sözlerin hiçbiri tutulmamıĢtı. Ama o, verdiği sözlerin hepsini tuttu. Yazılı olan-olmayan her 

sözünü tuttu; düĢmanlarına karĢı dahi... Ve o dürüstlük kendisine çok Ģey kazandırdı 

(Yıldırım,2010:218).Aliya savaĢ esnasında SDA'nın bir kongresinde yaptığı bir konuĢmada Ģunları 

söylemiĢti (Yorulmaz, 2015): "Eğer bir ikilemdeyseniz ve elinizde daha az yetenekli ancak kesin 

olarak dürüst bir birey varsa, dürüst olanı tercih edin, hata yapmayacaksınız." Aliya, blöf yapmayan, 
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yalan konuĢmayan verdiği sözü tutan, tutarlı, kararlı, soğukkanlı ve çok sabırlı bir insandı 

(Koçak,2010:220). Bir keresinde kurucusu olduğu partisi SDA'da yakın çevresiyle seçim hazırlığı 

yaparken, kendisine siyasi rakiplerine karĢı bazı seçim hileleri önerdiler. Rahmetli Aliya, sonuna kadar 

sabırla dinledi ve sonunda yanındakilere bakınarak ve hafifçe gülümseyerek  "ArkadaĢlar en güzel hile 

hilesizliktir. Bunlar bize yakıĢmaz. Biz azim, gayret ve büyük bir samimiyetle ülkemiz ve milletimiz 

için üzerimize düĢeni yapmalıyız. Biz bunu yaparsak, Allah hizmetlerimizi bereketlendirecek ve 

bizlere hak ettiğimiz baĢarıyı nasip edecektir. Çünkü Allah ülkesi ve milleti için samimiyet, hulus-i 

kalp ve azimle çalıĢanların mahcup olmayacağını bildiriyor. Önce buna inanmalı ve bu inancın 

gereğini yerine getirmeliyiz. Doğruluk ve dürüstlükten asla ayrılmayalım" Ģeklinde uyarmıĢtı (Koçak, 

2010:221). 

Aliya tevazu sahibi bir insandı. tevazuyu zorlanarak yapmıyordu, oldukça samimi idi. Akif 

Emre onun mütevazılığı için Ģu değerlendirmeyi yapıyordu (Yorulmaz, 2015): "Her durumda bile ona 

yaklaĢtığınızda Ģeffaf bir insana dokunduğunuzu, gölgesiz bir kiĢilikle temas ettiğinizi hissedersiniz." 

Çoğuna göre o, tarihin göz kamaĢtırıcılığından uzak bir hayat yaĢamaya çalıĢan hırstan uzak bir 

kahramandı. O,Resmi asıldığında indiriyor, alkıĢlandığında hoĢlanmıyordu (Yıldırım, 2010:218). Bir 

dost sohbetin de Aliya, dostlarına Ģunları söylüyordu: "Bağımsız bir Bosna Devleti kuruldu, zalimler 

devrildi. Çok yaĢadım ve yoruldum. ġimdi sevgilime kavuĢmak istiyorum."  Bu sözlerle, dünyada 

yapacaklarını yaptığını ifade ediyordu. Aliya birileri gibi ömrünün sonuna kadar makamında oturma 

veya sürekli gündemde kalıp Ģöhret olma gibi bir düĢüncesi olmayan bir devlet adamıydı (Koçak, 

2010:223). Emeklilik maaĢıyla geçinen Aliya, geride kalanlara mal-mülkten ziyade, hürriyet bırakan 

bir lider olarak dünyadan ayrıldı.  

Sonuç ve Değerlendirme 

           Değerli insanlar, yaĢadıkları dönemde, zamanın ve zeminin merhametsizliğine uğrasalar, büyük 

eziyetler görseler, bu dünyadan göçüp gitseler, üzerinden asırlar, yıllar geçse bile, gömülen bir hazine 

gibi değerlerini muhafaza ederler. ĠĢte Aliya Ġzzetbegoviç, bir devlet adamı, entelektüel bir lider ve 

cumhurbaĢkanı olarak bu yönüyle önemli bir adamdı; ama onu bugüne taĢıyan, dünya için önemli 

olmasını sağlayan, onun değerli bir insan olmasıydı (Çelik, 2010:18). O, bilgeliği, adaleti, sağlam 

inancı, özgürlüğe düĢkünlüğü, tevazuluğu, halkına olan inancı, açık medeniyet anlayıĢı, ilkeli duruĢu, 

doğruluğu, naifliği, mücadeleci kiĢiliği ile günümüz liderlerine önemli miras bırakan nadir insanlardan 

biri olmuĢtur. 

Geçen asrın sonu ile bu asrın baĢlangıcında kırılma noktası olan, Bosna Hersek 

Cumhuriyeti'nin ve Bosnalı - Müslüman milletin egemenliğinin ve kaderinin kararının verildiği tarihî 

süreçlerde, Aliya Ġzzetbegoviç bir devlet adamı ve halk lideri olarak anahtar pozisyon üstlenmiĢtir. 

Günümüzde onun katkılarının hem devleti hem de halkı için paha biçilemez olduğunu güvenle iddia 

edilebilir. Onun; çok sağlam felsefe ve ahlak prensipleri, etik tutumları ve dinî inançları sayesinde 

baĢarılı olduğu, çok karmaĢık Ģartlar altında faaliyet gösterdiği söylenebilir. Stratejik düĢünme biçimi 

ve milli ve dinî kimliklerine saygı duyulduğu demokratik bir toplumun değerlerine yönelik istikrarlı 

tercihleri, Bosna Hersek'in bir cumhuriyet olarak kalmasını, BoĢnaklar'ın ve Ġslami değerler olan 

hümanizm ve hoĢgörünün yaĢatılmasını sağlamıĢtır. ġartlar gereği, tavizleri de öngören uzlaĢmayı inĢa 

etme yeteneğini göstererek bazen pragmatik olarak da aktif olmak zorunda kaldığı ifade edilebilir. 

Buna rağmen stratejik hedeflerinden hiçbir zaman vazgeçmemiĢtir (Trnka, 2010:43). 

Aliya Ġzzetbegoviç'in vefatının hemen ardından yazdığı bir yazıda Akif Emre, onun bilge ve 

düĢmanının bile saygısını cezbeden liderliğinin Türkiye'de ve Ġslam Dünyası'nda yeni bir siyasetçi ve 

lider modeli olarak tartıĢılmasına iliĢkin bir çağrıda bulunmuĢtu (Emre, 2003: 11). Bu çağrı, özelde 

Türkiye genelde Ġslam Dünyası'nın siyasetçileri için üzerinde düĢünülmesi gereken bir çağrıydı. Belki 

de bu çağrının siyasetin dıĢında yer alanları da kapsayacak Ģekilde geniĢletilmesi daha yerinde 

olacaktır. Çünkü Aliya Ġzzetbegoviç, pek çok farklı konuda getirdiği özgün ve farklı yaklaĢımlarla 

Ġslam Dünyası'nda önemli bir entelektüel olarak dikkat çekmektedir. Bu yüzden de siyasetçilerin 

yanında, düĢünce adamlarının, yazarların, din adamlarının ve belki de Ġzzetbegoviç'in genel hayat 

tecrübesi düĢünüldüğünde her kesimden insanın ondan öğreneceği bir Ģeyler vardır. Bir entelektüel 

olarak Ġzzetbegoviç, yazdıkları ile asırlardır Ġslam toplumlarında gereken önemin verilmediği eleĢtirel 

düĢünce, akıl yürütme, ahlâki ilkelere göre hareket etme konularında önemli açılımlarsağlamıĢtır. 

Onun çabasını bu konularda bir Ģeylerin değiĢtirilmesi yönünde bir çaba olarak görmek gerekmektedir. 

Çünkü Müslüman bir entelektüel olarak Ġzzetbegoviç, bütün Ġslam Dünyası'nın meselelerini 
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önemsemiĢ ve nasıl çözümler üretilmesi gerektiği konusunda gayret göstermiĢtir. Entelektüel ilke ve 

uygulamaları ile birlikte düĢünüldüğünde onun entelektüel mirasının temeli de burasıdır (Ġzzetbegoviç, 

2005: 17). 

Dolayısıyla dünya Aliya Ġzzetbegoviç'i maneviyatı, naifliği ve insanseverliği ile uluslar arası 

siyaset çamurunda neredeyse kaybolan insanlık değerine yeniden Ģeref kazandıran bir lider olarak 

tanımıĢtır. 

Karizmatik bir özelliğe sahip olan Aliya, açıklama yaparken inandırıcı, ikna edici, anlatırken 

önerici bir kiĢidir.  O, sevincinde, üzüntüsünde, kazancında, kaybında, takdir ve eleĢtirisinde ve 

herĢeyinde ölçüsü olan bir lider olmuĢtur. Aliya Ġzzetbegoviç özellikle düĢmanının yenilgisinden zevk 

çıkarmayan ve yenerken herkesin beklediği hislerini ortaya dökmeyen, kendisine kötülük yapan en 

büyük düĢmanlarından dahi nefret etmeyi bilmeyen, kin gütmeyen, herkesin birarada insanlık ortak 

değeri çerçevesinde yaĢayacağına inanan ruhu özgür bir liderdi. Ġnsanı merkeze alan bir yönetim 

biçimi için bedel ödeyen ilkeli bir siyasetçi idi.  
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ĠSLÂM BĠLĠM TARĠHĠ ARAġTIRMALARI ĠÇĠN MODEL ĠNSAN: FUAT SEZGĠN 

Esra ATMACA

 

ÖZET 

Müslümanların bugün yoğun olarak yaĢadığı coğrafyaların geliĢmiĢlik düzeylerine bakılarak 

Ġslâm dini hakkında farklı yorumlar yapılmaktadır. Teknolojik ve bilimsel alanda mevcut durum göz 

önüne alınarak gelinen noktadan Ġslâm dininin esaslarını sorumlu tutanlar ile bir medeniyetin 

geliĢmesi için din gibi olgulardan uzaklaĢılması gerektiğini savunanlar oldukça fazladır. Bunun yanı 

sıra muhafazakârlara göre ise günümüzde yaĢanan donukluğun sebebi dine sarılmada zayıflık, dinin 

hayatın tüm alanlarında yeterince uygulanamamasıdır. ĠĢte bu tespitleri yapan ve Ġslâm bilim tarihinin 

bilinmeyen yönlerini günümüz bilim dünyasına sunan en önemli isimlerden biri Prof. Dr. Fuat 

Sezgin‟dir. O, Ġslâmî Arap ilimleri tarihinin araĢtırılması ve incelenmesinin zaruri ve Müslümanların 

dirilmelerine etki edecek mühim bir mesele olduğunu ifade etmektedir. Sezgin, Ġslâm bilimlerinin 

yaratıcı merhalesinin çok az tanındığına inanmaktadır. Objektif ve gerçekleri yansıtabilen bilim 

tarihlerinin yazılabilmesi için öncelikle bilimlerin bugünkü yüksek düzeye ulaĢmasında Ġslâm kültür 

dünyasının büyük rolünün belirtilip kabul edilmesi, hedefe ulaĢmak için ise bu araĢtırmalara Ġslâm 

kültür dünyasının kendisinin geniĢ çapta ve yüksek düzeyde katılması gerektiğini vurgulamaktadır. 

Bilim tarihçisinin görevini ise bir yandan geçmiĢin öneminin hatırlanmasını ayakta tutmak, diğer 

yandan da gerçeğe karĢı adil olamayan yaygın tarihî geliĢim tablosunu revizyona tabi tutmak ve 

düzeltmek olarak tanımlayan Sezgin‟in gerek geçmiĢte yapılmıĢ bilimsel çalıĢmaları ortaya çıkarma 

gerekse Ġslâm Medeniyetinin geliĢimi ve duraklama nedenleri gibi konulardaki tespitleri oldukça 

değerlidir. Onun en az yaptığı bilimsel çalıĢmalar kadar önemli bir diğer yönü ise ilme olan 

tutkusudur. Müslümanların denizcilikteki geliĢmiĢlikleri, Amerika‟nın keĢfindeki etkileri, ilk dünya 

haritasının Abbâsî Halifesi Me‟mûn tarafından hazırlattırılması vb. pek çok buluĢun Sezgin‟in bilim 

tarihi çalıĢmalarında hiçbir zaman kaybolmayan bir heyecanla çalıĢmasını sağladığı görülmektedir. 

Onun bu heyecanı çeĢitli konferans ve açık oturum programlarında bugün canlı olarak müĢahede 

edilebilmektedir. Bilim tarihi araĢtırmalarında model insan olarak Fuat Sezgin, bilim adamları ve tüm 

Müslümanlar tarafından yakından tanınmalı, özellikle çalıĢma disiplini ve azmi genç araĢtırmacılarca 

örnek alınarak açtığı yol takip edilmelidir. 

Anahtar Kelimeler: Ġslam, Bilim, Tarih, Sezgin 

MODEL HUMAN FOR RESEARCH ON ISLAMIC SCIENCE HISTORY: FUAT 

SEZGIN 

ABSTRACT 

Different interpretations are made about the Islamic religion based on developmental level of 

the geographies where Muslims lived intensive today. Taking into account the technological and 

scientific level some say that cause of the present is the essence of Islamic religion, some argue that in 

order for a civiliziation to evolve, it must be diverted away from events like religion. Besides, 

according to the conservatives the reason of today‟s recession, the weakness of obeying the principles 

of religion and that religion can not be applied in all areas of life. Fuat Sezgin is one of the most 

important people who made these determinations and presented the unknown aspects of Islamic 

science history to the present World of science. He says that the investigation and examination of the 

history of Islamic Arabic sciences is essential and this is an important issue that will affect the 

resurrection of Muslims. He believes that the creative merit of the Islamic sciences is little known. He 

emphasizes that a major role of the Islamic World of culture must be stated and accepted in the first 

place in reaching today‟s high level of science  to able to write scientific facts that can reflect the 

objective and the facts and that in order to reach the goal, these researches must involve the broader 

and higher level of the Islamic culture World itself. According to Sezgin, the task of the historian of 

science is to keep the remembrance of the past memories on the one hand, and to reviĢe and correct the 

common historical development table which can not be just against the truth. His findings on both the 

emergence of scientific studies made in the past and the reasons fort he development and pause of 

                                                           
 Dr. Öğr. Üyesi, Sakarya Üniversitesi Ġlahiyat Fakültesi, esraatmaca@sakarya.edu.tr 
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Islamic civilization are very valuable. His passion for science is as important as his scientific work. 

Sezgin is always working with an exciting excitement, thanks to the development of the Muslims in 

marine, their effects on the discovery of America, the preperation of the first World map by Abbasid 

Caliphate Me‟mun and many others. His excitement can be observed live at various conferences and 

open session programs today. Fuat Sezgin, a model person in the history of science studies, should be 

recognized by scientists and all Muslims, especially his working discipline and perseverance should be 

taken as examples by young researchers and finally his path should be followed. 

Keywords: Islam, Science, History, Sezgin 

GiriĢ 

Son asırlarda özellikle de bilim sancağını Avrupa‟nın devralmasından sonra Ġslam kültür 

dünyasının kendine güvenmesi, geleceğe umutla sarılması ve bunu gerçekleĢtirebilmek için de bizzat 

Ġslam bilim tarihi çalıĢmalarında yer alması hayati önemi haizdir. Bu konudaki çalıĢmalarda en önemli 

modelimiz Fuat Sezgin‟dir. O, hayatını Ġslâm bilim tarihi çalıĢmalarına adayan, bununla birlikte ilmî 

çalıĢma prensibi bakımından da hem akademisyenlere hem de öğrencilere rol model olabilecek çok 

değerli bir bilim insanıdır. Bu bildiride Ġslam bilim tarihi araĢtırmalarına damgasını vuran Prof. Dr. 

Fuat Sezgin‟in önce kısaca hayatı ve çalıĢmaları, sonra da ona göre Ġslâm medeniyetinin hâlihazırdaki 

durumu ve bu duruma yol açan etkenleri, oryantalistlerin Ġslam bilim tarihi çalıĢmalarındaki katkısı, 

Sezgin‟in bilim tarihi ve Ġslam bilim tarihi konusundaki görüĢleri ve bu alandaki modelliğine dair 

birkaç söz söyleyeceğiz. Sonra ise kısaca Fuat Sezgin‟in tüm ömrünü kapsayan bu çalıĢmalarında 

Ġslâm bilim tarihi hususunda ulaĢtığı bilgilere ve Ġslam kültür dünyasına düĢen vazifelere değineceğiz.  

1.Fuat Sezgin Kimdir? (Hayatı-ÇalıĢmaları) 

Ġslâm Bilim Tarihi AraĢtırmalarına AdanmıĢ Bir Ömür  

Prof. Dr. Fuat Sezgin 24 Ekim 1924‟te Bitlis‟te doğmuĢ, ortaokulu ve lise tahsilini 

Erzurum‟da tamamlamıĢtır. 1943 yılında geldiği Ġstanbul‟da Ġstanbul Üniversitesi ġarkiyat 

AraĢtırmaları Enstitüsü‟nde alanın uzmanlarından Hellmut Ritter‟in
1
 bir seminerine katılması 

neticesinde bu alanda çalıĢma yapmaya karar vermiĢtir. Seminerden sonra Ritter‟in talebesi olmak için 

kayıtların son günü geçmiĢ olmasına rağmen Edebiyat Fakültesine müracaat etmiĢtir. Bu amaçla dekan 

ile görüĢürken Ritter odaya girmiĢ ve her ne söylerse söylesin Sezgin‟in ısrarlı inancı ve kararlılığı 

üzerine kendi talebesi olarak kaydolmasına müsaade etmiĢtir.  

1943‟te Alman ordusunun Bulgaristan‟a girmesi nedeniyle üniversite eğitimi askıya 

alındığında hocasının tavsiyesi ile bu süreyi Arapça öğrenmeye adamıĢtır. Taberî tefsirini günde 17 

saat çalıĢmak suretiyle 6 ayda okuyan Sezgin, bu sürenin sonunda hocası Ritter tarafından önüne 

koyulan Gazâlî‟nin Ġhyâ‟sını seri bir Ģekilde okuyunca hocası bundan çok etkilenmiĢ ve dil 

öğrenmedeki yeteneğini fark ettiği talebesine her yıl bir dil öğrenmesini tavsiye etmiĢtir. ÇalıĢmaya 

baĢladıkları sıralarda hocası ondan çok Ģey istemeye baĢlamıĢtır. Senede üç dört dil öğrenmesi 

gerekebileceğini söylemiĢ, 13-14 saat çalıĢtığını söyleyen Sezgin‟e “Böyle bilim adamı olamazsın. 

Birkaç saat daha eklemen lazım” demiĢtir. Böylelikle Sezgin çalıĢma süresini 17 saate çıkarmıĢ ve 70 

yaĢına kadar bu tempoda çalıĢmaya devam etmiĢtir.  

1947 yılında Bedî‟ ilminin tekâmülü konusundaki tezini bitirmiĢ, Ritter‟in danıĢmanlığıyla 

Ebû Ubeyde‟nin Mecâzu‟l-Kur‟an‟ındaki filolojik tefsirini konu alan doktora tezini hazırlamıĢtır. Bu 

eserde karĢılaĢtığı rivayetlerin Buharî‟nin hadis kitabından alındığını fark etmiĢ, neticede Buharî‟nin 

yazılı kaynakları kullanmıĢ olduğundan hareketle daha önce akademisyenlerin ve muhaddislerin 

mecmualarının sadece sözlü geleneğe dayandıklarına dair tezlerinin yanlıĢ olduğunu kanıtlamıĢtır. 

1956 yılında yayımladığı bu doçentlik tezinin adı Buhârî‟nin Kaynakları Hakkında AraĢtırmalar‟dır. 

Bu arada Almanya‟da misafir doçent olarak 1.5 sene kalmıĢ, daimî olarak doçentlik tekliflerine 

olumsuz yanıt vermiĢ, “Türkiye dıĢında yaĢayamam” demiĢtir. Ancak 1960 askerî darbesinin 

hükümeti tarafından üniversiteden uzaklaĢtırılan 147 akademisyenden biri olunca, yurtdıĢında 

yaĢamak zorunda kalmıĢtır. (Sezgin, 2016: 9-10) Almanya‟da çalıĢmalarına devam eden Sezgin, 1965 

yılında Câbir b. Hayyân hakkındaki tezini Frankfurt Üniversitesinde tamamlayarak bir yıl sonra 

                                                           
1 Türkiye‟de Batılı anlamda Doğu dilleri filolojisinin ve Türkoloji‟nin kurucusu Alman bilim adamı. (TaĢçı, 2008: 133-134) 
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profesör olmuĢtur. 1965 yılında Ģarkiyatçı Ursula Hanım ile evlenen Sezgin‟in 1970 yılında Hilal adını 

verdikleri kızları dünyaya gelmiĢtir. 

1978 yılında Kral Faysal Ġslâmî Ġlimler Ödülü‟ne lâyık görülmüĢ, ödül olarak kendisine 

takdim edilen desteği değerlendirerek 1982 yılında Goethe Üniversitesi‟ne bağlı olarak Institut für 

Geschichte der Arabisch-Islamischen Wissenschaften adlı enstitüyü kurmuĢtur. Ardından Ġslam bilim 

aletlerinin kitaplardan istifadeyle modellerini yapma arzusuyla bir çalıĢmaya baĢlamıĢ, bu çabası 

sonucunda Frankfurt‟ta kurduğu Ġslam Bilim Tarihi müzesinde sergilediği eserlerin sayısı 800‟ü 

geçmiĢtir. Müzeyle aynı binada Sezgin‟in hayatı boyunca dünyanın her yerinden büyük bir özen, 

zorluk ve sıkıntılarla aldığı 45.000 ciltlik kitaptan oluĢan Bilimler Tarihi Kütüphanesi bulunmaktadır. 

Bazı eserlerin sahasında orijinal tek nüsha olduğu bu kütüphane Ġslam Bilimler Tarihi konusunda 

dünyada tek olma özelliğine sahiptir.  

2008 yılında ikinci bir müze de Ġstanbul‟da Gülhane Parkı içerisindeki tarihi Has Ahır 

binasının tahsisi ile oluĢturulmuĢtur. YaklaĢık 700 eser Sezgin‟in gayretleriyle bağıĢ olarak müzeye 

kazandırılmıĢtır.  Müzede sergilenen eserler Ġslâm bilimlerinin büyük keĢif ve muazzam buluĢlarını 

göstermekle birlikte bu keĢif ve buluĢların farklı yollarla Avrupa‟ya geçerek kabul bulmasını ve 

özümsenmesini görsel olarak çok güzel bir Ģekilde sunmaktadır. Böylece bilimler tarihinin bütünlüğü 

gerçeğe uygun, hislerden ve önyargılardan uzak, tam bir objektiflikle ispatlanmaktadır. (ibtav.org) 

2010 yılında Prof. Dr. Fuat Sezgin Ġslam Bilim Tarihi AraĢtırmaları Vakfı, 2013 yılında Fatih 

Sultan Mehmet Vakıf Üniversitesi bünyesinde faaliyet gösteren Bilim Tarihi bölümü, 2013 yılında 

FSMVÜ bünyesinde Prof. Dr. Fuat Sezgin Ġslam Bilim Tarihi Enstitüsü ve 2015 yılında Prof. Dr. Fuat 

Sezgin Ġslam Bilim Tarihi AraĢtırmaları Vakfı Yayınevi‟nin kuruluĢlarını sağlayan Sezgin, ulusal ve 

uluslararası düzeyde çok sayıda ödül ve niĢana da layık görülmüĢtür. 

Sezgin‟in yurt dıĢına çıkmak zorunda kalması gerek kendisi gerekse Türk milleti adına 

olumsuz bir durum gibi görünse de elde ettiği imkânlar ve o dönemin Türkiye‟sinin imkânsızlıkları 

düĢünülerek bir Ģans olarak kabul edilmektedir. Fuat Sezgin hakkında Ġstanbul Teknik 

Üniversitesi‟nden Kâzım Çeçen, Celâl ġengör‟e Ģöyle demiĢtir: “Bana kalırsa Fuat Beyin 147 olması 

hem Fuat beyin baĢına gelebilecek en iyi iĢlerden biriydi, hem de bilim dünyasının baĢına gelebilecek 

en iyi iĢlerden biriydi;  çünkü Fuat Beyi Türkiye‟nin dıĢına taĢıdı; Türkiye zaten onu asla gereği gibi 

değerlendiremezdi, onun için erken yaĢında dıĢarı gitmesi iyi oldu; istediklerini, hayal ettiklerini 

yapabildi.” (T. B. A. Forumu, 2004: 10) Bunun gibi pek çok değerlendirme baĢka bilim insanlarınca 

da defalarca dile getirilmiĢtir. 

Fuat Sezgin, hocası Ritter‟in hocası olan Carl Brockelmann‟ın Arap Dili-Edebiyatı Tarihine 

dair yazdığı Geschichte der Arabischer Literatur (GAL) adlı eserinde
2
 Arapça yazmaların üçte birinin 

Türkiye‟de olmasına rağmen müellifin burada sadece 40 gün geçirmesi dolayısıyla bu yazmaları fazla 

kaydedemediğini söylemektedir. Ritter, Sezgin‟e artık zamanın geldiğini, bu eserin tamamlanması 

gerektiğini sık sık söylemekteydi. Açıkça söylemese de bu çalıĢmayı Sezgin‟den beklemekteydi. O 

andan itibaren bu niyete giren Sezgin, malzeme toplamaya baĢlamıĢtır. Hocası ile kütüphanelere 

gittiğinde ondan yazmaların nasıl okunacağı, hatta nasıl tutulacağını öğrenmiĢtir. Tarihi olmayan 

yazmaların tarihlerini tespit etmeyi de yine hocasından öğrenmiĢtir. (Sezgin, 2016: 10-11) Sezgin, 

insanlık tarihinin baĢlangıcından bugüne kadar sahasında yazılmıĢ en kapsamlı eser olma özelliğine 

sahip olan Arap-Ġslâm Bilim Tarihi‟nin ilk cildini Geschhichte des Arabischen Schrifttums (GAS) 

adıyla Almanca olarak 1967 yılında yayınlamıĢtır. Bu sıralarda Carl Brockelmann‟ın söz konusu 

eserinin geliĢtirilmesi ve tamamlanması için Avrupa‟da bir komite oluĢturulmuĢ, uzun araĢtırmalar, 

incelemeler ve Sezgin‟in ilk cildini yazdığı eser GAS‟ın da takdir edilmesiyle bu komisyon kendisini 

lağv ederek tüm sorumluluğu Fuat Sezgin‟e vermiĢtir. (Sezgin, 2016: 13) 

Sezgin, bazı Avrupalıların bu eseri bir Türkün yazmasından rahatsızlık duyduklarını, ancak 

yine de kitaptan ayrı kalamadıklarını, ona müracaat etmek zorunda olduklarını söylemektedir. (Sezgin, 

2016: 19) Bir söyleĢisinde Batı dünyasında Ġslâm bilimleri ile uğraĢan her enstitüde kitaplarının 

                                                           
2 Carl Brockelmann (ö. 1956) Arapça yazma eserler literatürüne dair iki cilt olarak yayımladığı eserine daha sonra yaklaĢık 

kırk yıl boyunca yaptığı ilave ve düzeltmeleri içeren iki cilt daha yazmıĢtır. (Supplementband) Mısır‟ın iĢgal edildiği 

1882‟den sonraki dönemi kapsayan III. Ve son ek cildi de 1942‟de yayınlamıĢtır. Brockelmann eserini yazarken Ġbn 

Hallikan‟ın Vefeyâtü‟l-A‟yân, Ġbnü‟n-Nedîm‟in el-Fihrist, Kâtib Çelebi‟nin KeĢfü‟z-Zunûn‟u gibi biyografik ve bibliyografik 

eserlerden, kütüphane kataloglarından istifade etmiĢtir. 169 kadar kütüphane kataloğunu kullanmıĢtır. (Kanar, 1996: 36) 
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okutulduğu, ancak Türkiye‟de böyle bir Ģeyin olmadığını belirtmekte ve eserinin Türkiye‟de yeterli 

ilgiyi görmemesinden oldukça üzüntü duymaktadır. Kendisine gelen bir Hollandalı ona “Ben 

Ġspanya‟da her Ģehirde sizin kitabınızın bir nüshasını gördüm kütüphanede” derken Sezgin, Türklerin 

kitaplarına sahip çıkmamasından, tercüme etmemelerinden yakınmaktadır. (Sezgin, 2016: 12)   

Geschhichte des Arabischen Schrifttums (Arap Ġslam Bilimleri Tarihi)
 3

 adlı eserinin en 

müspet yanlarından biri her bir ciltte o alanın Avrupa‟ya etkilerine geniĢ çapta yer vermesidir. (Sezgin, 

2016: 16) Eserin yalnızca birinci cildi Türkçeye tercüme edilmiĢtir.(Sezgin, 2015)  

Bir diğer önemli çalıĢması da Ġslam‟da Bilim ve Teknik‟tir.
4
 Bu iki dev eserden baĢka Sezgin, 

meĢhur eserini kaleme alırken ele geçirdiği binden fazla ciltten oluĢan yazma eserlerin tıpkıbasımlarını 

yaparak ilim dünyasının hizmetine sunmuĢtur. Bu çalıĢmalar cilt cilt sayıldığında 1400 civarında bir 

sayıya ulaĢmaktadır. 

a.Sezgin‟in Ġlmî ÇalıĢmalarında Amaçları 

“Biz, bilim tarihindeki eksik halkadan birini yerine koymak istiyoruz.” F. Sezgin 

Sezgin, uzun yıllar devam eden çalıĢmaları esnasında sadece bir gerçeğin peĢinden koĢtuğunu 

dile getirmiĢtir. Kendi ifadesiyle o gerçeka: “Ġslâm kültür dünyasının bilimler tarihindeki yeri nedir?”  

sorusuna cevap aramaktır. Bir konferansında amacının insanları bir dine davet etmek olmadığını, tek 

amacının Ġslam topluluğuna bağlı insanlara özellikle Türklere ister dindar, ister dinsiz olsunlar, Ġslam 

bilimlerinin gerçeğini tanıtmak, onları benlik duygularını hırpalayan yanlıĢ yargılardan kurtarmak ve 

onlara ferdin yaratıcılığına olan inancı kazandırmak olduğunu belirtmektedir. (T.B.A. Forumu, 2004: 

23) 

Celâl ġengör, Fuat Sezgin‟in Ģöyle dediğini aktarmaktadır: “Ben bir kültür dünyasına 

mensubum. Bu kültür dünyasına yüzyıllardır zulüm edildiğini, asla lâyık olmadığı Ģekilde 

aĢağılandığını gördüm. Bu kültür dünyasını, hakikaten olduğu gibi –ne eksik ne de fazla- dünyaya 

tanıtmayı amaç edindim kendime. Bu amacın bir bölümü bilimsel, dünya bilimine bir Ģey katmak; 

fakat bir diğer bölümü koskoca bir insan topluluğuna kaybetmiĢ olduğu kendine saygıyı, kendine 

güveni, insan cemiyetindeki yerini hatırlatarak iade etmek olmuĢtur. Bunun için de çalıĢtım.” (T.B.A. 

Forumu, 2004: 11) Yine Sezgin yapmak istedikleri hakkında Ģöyle söylemiĢtir: “Biz, bilim tarihindeki 

eksik halkalardan birini yerine koymak istiyoruz; burada eksik kelimesi ile kastedilen, Rönesans‟ı 

doğrudan doğruya Antik Çağ‟a bağlayan yanlıĢ düĢünce ile oluĢan boĢluktur. Biz, Ġslam kültür 

çevresinin yaratıcı bilginlerinin, bir alma ve özümleme döneminin ardından 900-1600 yılları arasında 

gösterdikleri baĢarılarını ortaya koymak istiyoruz” (Bayhan, 2015: 114) 

2004 yılında Sezgin hakkında yapılan bir açılıĢ konuĢmasında ġengör, Sezgin‟in hayalinin 

Türkiye‟de Frankfurt‟taki gibi bir müze oluĢturabilmek ve Türkiye‟de Ġslâm bilim tarihine gönül 

vermiĢ insanların yetiĢmesini sağlayabilmek olduğunu, bu sayede aĢağılık kompleksinden 

kurtulabileceğimizi, yobazlığın önünün kesilebileceğini ve doğa bilimlerine yeni bir heves 

uyandırabileceğine inandığını belirtmektedir. (T.B.A. Forumu, 2004: 14) Görüldüğü üzere o tarihten 

sonra pek çok geliĢme yaĢanmıĢtır. Öncelikle 2008 yılında müze, sonra da enstitü, vakıf gibi 

kuruluĢlar ile Türkiye‟de Ġslam Bilim Tarihi‟nin geliĢmesi için oldukça önemli adımlar atılmıĢtır.  

KurmuĢ olduğu müze hakkında ise: “Ben bu müzeyle Ġslâm‟a, Müslümanlara, Türklere 

mahsus ve milletime, Ģanlı maziye karĢı bakıĢlarında bir huzur, açıklık sağlamayı düĢünüyorum. 

                                                           
3 Fuat Sezgin bu eserini kaleme alırken genellikle Ģöyle bir planda ilimleri ele almaktadır: Önce ilme ait tedvin tarihi modern 

araĢtırmaların ıĢığında incelenmekte, ardından kronolojik esasa göre Emevî ve Abbâsî dönemi müellifleri ele alınmakta, daha 

sonra her birinin hal tercümesi verilip arkasından da ondan bahseden klasik ve modern kaynaklardan açıklanmaktadır. 

Müellifler hakkındaki bu kısım bazen hacimli bir monografiye dönüĢebilmekte, incelenen müellifin ilim tarihindeki yeri ve 

önemi aydınlatılmaktadır. Bundan sonra eserlerine geçilerek bunların yazma nüshaları, Ģerhleri, muhtasarları verilmektedir. 

Bu eserlere diğer klasik müelliflerce yapılan iktibasların kaydedilmesinden sonra eğer varsa modern neĢirleri, tercümeleri ve 

haklarında yapılmıĢ araĢtırmalar tanıtılmaktadır. Ciltlerin sonunda müellif ve eserlerin, Grekçe ve Latince kaynaklarla çağdaĢ 

yazarların indeksi bulunmaktadır. ÇeĢitli ciltlerde Arapça yazmaların bulunduğu dünya kütüphaneleriyle bu kitaplara dair 

katalogların listesi de yer almaktadır. (Baliç, 1996: 38) 
4 Bu çalıĢma Fuat Sezgin‟in Almanya Frankfurt‟ta kurduğu müzede sergilenen nesnelerin tanıtılması amacıyla hazırladığı 

“Wissenschaft und Technik im Islam” adlı kataloğunun Türkçe‟ye çevirisidir. BeĢ ciltten oluĢan çalıĢmanın birinci cildi giriĢ 

ve önsöz; ikinci cildi astronomi; üçüncü cildi coğrafya, denizcilik, saatler, geometri, optik; dördüncü cildi tıp, kimya, 

mineraller ve fosil oluĢumlar; beĢinci cildi ise fizik ve teknik, mimari, savaĢ tekniği, antik objeler, orientleĢtirici stilde 

Avrupa camı ve seramiği alanlarına hasredilmiĢtir. (Sezgin, 2008b) 
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Onları bir bakımdan aĢağılık duygusundan kurtarmak istiyorum. Bütün Türklerde, bütün 

Müslümanlarda var bu. Bu mekteplerde bize yansıtılmıĢ olarak bizim yaratıcılığımıza ait hiçbir Ģey 

duymadık. Siz de duymadınız. Bunu öğretmek, bunu öğretirken de normal benlik duygusu veriyorum 

milletime. Böbürlenme değil, üstünlük kurmak da değil, mutedil ve haklı benlik duygusu” demiĢtir. 

(Bayhan, 2015: 70) 

2. Fuat Sezgin‟in Ġslâm Medeniyetine Dair DüĢünceleri 

“Ġslâm‟da ilim dinî saygı görmüĢtür” Rosenthal 

Müslümanların bugün yoğun olarak yaĢadığı coğrafyanın geliĢmiĢlik düzeylerine bakılarak 

Ġslâm dini hakkında farklı yorumlar yapılmaktadır. Teknolojik ve bilimsel alanda mevcut durum göz 

önüne alınarak gelinen noktadan Ġslâm dininin esaslarını sorumlu tutanlar ile bir medeniyetin 

geliĢmesi için din gibi olgulardan uzaklaĢılması gerektiğini savunanlar oldukça fazladır. Bunun yanı 

sıra muhafazakârlara göre ise günümüzde yaĢanan donukluğun sebebi dine sarılmada zayıflık, dinin 

hayatın tüm alanlarında yeterince uygulanamamasıdır. Fuat Sezgin, iĢte bu tespitleri yapan ve Ġslâm 

bilim tarihinin bilinmeyen yönlerini günümüz bilim dünyasına sunan en önemli isimlerden biridir. 

Onun bu görüĢlerinin önemli olduğunu düĢünmekteyiz. Nitekim O, hayatını medeniyetleri oluĢturan 

en önemli unsur olan bilim ve teknoloji tarihine adamıĢtır. Dolayısıyla bu konuda söz söyleme hakkı 

olanların baĢında gelmektedir.  

Ġslâm‟ın bilimi nasıl teĢvik ettiği hususunda Sezgin, münakaĢaya girmeden 1938‟den önce 

Nazi Almanya‟sını terk edip Amerika‟ya göçebilen Yahudi kökenli bir oryantalist olan Franz 

Rosenthal‟in 1965 yılında serdettiği bir ifadesini aktarmakla yetinmektedir. Rosenthal Ģöyle 

demektedir: “Eğer Ġslâm dini ta baĢlangıçtan itibaren ilmin rolünü dinin ve böylece bütün bir insan 

hayatının asıl itici gücü olarak öne sürmemiĢ olsaydı, belki de kapsamı hızla geniĢleyen çeviri 

faaliyetlerini temellendirmek için Müslümanlara tıp, kimya ve pozitif bilimlerle tanıĢmayı çekici 

gösteren ne pratik faydacılık ne de felsefî-teolojik sorunlarla uğraĢmalarına sebep olan teorik 

faydacılık kafi gelebilirdi. Ġlim böylesine merkezî bir konuma yerleĢtirilmiĢ, hatta neredeyse dinî bir 

saygı görmüĢ olmasaydı, muhtemelen tercüme faaliyetleri, olduğundan daha az sürükleyici ve daha 

çok yaĢamak için pek zaruri olanı almaya yönelik olup gerçekte bilinenden farklı bir Ģekilde 

sınırlanmıĢ olarak kalırdı.” (Sezgin, 2017b: 91) 

Ġslâm medeniyetinin mevcut donuklaĢmasına gelince; Sezgin‟e göre bunun birden fazla sebebi 

bulunmaktadır. Bunlar arasında mezhepsel ihtilaflar, Moğol istilâları, Haçlı seferleri, ilim ve âlimlerin 

himayesinin yok olması, kitapların yok edilmesi, âlimlerle üniversiteler arasında sürekli devam eden 

iliĢkinin kesilmesi, Ġslâm âleminde önemli buluĢların bir yerden diğerine taĢınamaması, 

Portekizliler‟in yeni ticaret yolunu keĢfi sayılabilir. Müslümanların öncülük görevi bakımından en 

yıkıcı sonuç ise Portekiz‟in ve Ġspanya‟nın kaybedilmesi olmuĢtur. Bu sonuçla beraber artık Ġber 

Yarımadası
5
 Müslümanların yüzyıllardır geliĢtirdikleri bilimlerle birlikte Batı dünyasına intikal 

etmiĢtir. DonuklaĢmanın Osmanlı dönemindeki nedenleri ise Osmanlılar‟ın kendilerine ulaĢan 

ilimlerin yaklaĢık bir asırdır donma ve yok olma aĢamasına geldiğinin farkında olmamaları, h. 9. 

yüzyıldan itibaren ezbercilik olduğu intibası ve iktisadî, askerî ve siyasî zayıflıklarda asıl sebepleri 

değil arızî sebepleri görmeleridir. (Sezgin, 2002: 301-302) 

Fuat Sezgin‟in Ġslam medeniyetine dair tespitlerinden sonra Müslümanlara da bazı tavsiyeleri 

bulunmaktadır. Buna göre Müslümanlar olarak kendimizi tenkit etmekten korkmamalı, doğru 

sebeplerin peĢinden gitmeli, gerçek sebeplere ulaĢmalı, devraldığımız müesseselerin olgusal tahlilini 

yapmalı, Avrupa sistemlerini ve kurumlarını mutlak anlamda taklit etmemeli, taklide kaçmadan 

dopdolu beĢerî kültürden doğru olanı alma cesaretini göstermeliyiz. Tüm bunlarla beraber Müslüman 

aydının alıĢılan bir durum haline gelmiĢ olan maddiyat, bencillik ve rehavet hallerine karĢı kendini 

feda etmesi gerekmektedir. Müslüman aydın, derin, geniĢ ilmî kalkınmayı hazırlaması için gerçek 

zarurî zühdden nasibini almalıdır. (Sezgin, 2002: 303) 

 

 

                                                           
5 Avrupa kıtasının Akdeniz‟e uzanan yarımadalarından biridir. Ġber Yarımadasında Ġspanya ve Portekiz devletleri 

bulunmaktadır.  
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3. Rönesans Hakimiyeti ve Ġslâm Bilim Tarihinin Tanın(ma)masına Etkisi 

“Bilimlerin bugünkü düzeye ulaĢmasında Ġslam kültür dünyasının katkısının belirtilmesi ve 

kabul edilmesi gereklidir” F. Sezgin 

Bilimler tarihinin milletimiz için lüks bir iĢ değil hayatî bir önem taĢıdığına inanan Fuat 

Sezgin, Ġslâm bilimler tarihinin yaratıcı merhalesinin çok az tanındığını söylemektedir. Ġslâm ilk otuz 

veya kırk yıllarında o devrin meskûn yerlerinin büyük bir kısmını hükmü altına almıĢ, bilim 

merkezlerini ele geçirmiĢ, oradaki bilim temsilcilerine dinlerine bakılmaksızın tolerans göstermiĢ, 

değer vermiĢ, hocalıklarını kabul etmiĢtir. Müslümanlar diğer kültür dünyalarından özellikle 

Yunanlılardan aldıkları bilimi geliĢtirerek yeni bilimler ortaya koymuĢlar, bunu yaparken Hristiyan ve 

Yahudi vatandaĢlarından da istifade etmiĢlerdir.  

Sezgin, Müslümanların ve bu arada Türklerin Ġslâm kültür dünyasının bilimler tarihindeki 

yerini ya çok az ya da hiç bilmediklerini veya bu kültür dünyasına karĢı çok yanlıĢ görüĢler 

taĢıdıklarını söylemektedir. Birçok Türk aydını, Batı dünyasına ulaĢabilmenin çaresini Türk 

toplumunu dinden uzaklaĢtırmak olduğunu düĢünürken Sezgin, yıllar süren çalıĢmaları sırasında her 

gün biraz daha fazla Ġslam uygarlığını tanımanın ve tanıtmanın Batı dünyasına ulaĢma davası 

bakımından en sağlam ve tek yol olduğuna inanmakta ve genç Batı uygarlığını Ġslam uygarlığının 

değiĢik coğrafi ve iktisadi Ģartlar altında gerçekleĢen devamı olarak görmektedir. Bu görüĢünün, 

paylaĢtığı Alman meslektaĢları, müze ziyaretçileri gibi birçok kiĢi tarafından yadırganmadığını sadece 

Ģu soruyu sorduklarını söylemektedir: “Ġslam dünyasındaki bilimlerin böyle bir yüksek düzeye ulaĢmıĢ 

olması ile bağdaĢamayacak bugünkü geriliği nasıl değerlendiriyorsunuz?” (T.B.A. Forumu, 2004: 22-

23) Konu ile ilgili bazı değerlendirmelere yukarıda yer vermiĢtik. Bu husustaki örneklere ise son 

bölümde değineceğiz. 

Ġslâm bilimlerinin altın çağı diyebileceğimiz 10. yüzyılda birincisi Ġspanya üzerinden Batı 

Avrupa ve oradan Orta Avrupa, ikincisi Sicilya, üçüncüsü Tebriz-Trabzon-Ġstanbul-Ġtalya ve Doğu 

Avrupa olmak üzere çeĢitli kanallarla Latince tercümeler ve aletlerin taklidi yoluyla bilimsel 

geliĢmeler Avrupa‟ya aktarılmaktaydı. Ortaçağ Avrupası‟nda tanınan en büyük matematikçinin neden 

bir Ġtalyan olduğunu artık bilmekteyiz. Bu Ģahıs Pisalı Leonardo‟ydu. Ondan iki asır sonra Leonardo 

da Vinci‟nin çizdiği alet, makine ve silahların Ġslâm dünyasından kaynaklandığını biliyoruz. Bazı 

önemli Arapça kitapların uzun zamandır saklı kalan Ġtalyanca tercümeleri henüz 20. yüzyılda ortaya 

çıkmıĢtır. Yine az önce ifade ettiğimiz nakil yollarından olan Tebriz‟de uluslararası üniversitede çok 

sayıda Bizanslı öğrenci öğrenim görmekteydi. (T.B.A. Forumu, 2004: 39)  Bizans‟ın merkezi Arapça 

kitapların Yunanca‟ya tercümesine sahne olmakta, ancak bu kitaplar eski Yunanlıların kitaplarının 

tercümeleri sanılmakta veya bazen bazı değiĢikliklerle Batlamyus gibi büyük Yunan bilgini adına 

yayınlanmaktaydılar. Neticede önemli bir gerçektir ki; Miladi 11. yüzyılın sonlarına doğru, Ġslam 

hâkimiyeti 400 yıla yakın bir süreden sonra Portekiz‟de ve Toledo‟da, 250 yıldan fazla bir zamandan 

sonra Sicilya‟da son bulmuĢtur. Bu Ġslâm hâkimiyeti altında yüksek kültür düzeyine ulaĢmıĢ bulunan 

yerler artık Hıristiyan dünyasına katılmıĢtır. (Sezgin, 2017b: 93) 

Sezgin, 17. yüzyıldan itibaren Avrupalılar‟ın kendilerini Ġslam dünyasından üstün görmeye, 

hatta bu kültür dünyasını unutmaya baĢladıkları bir sırada, bilim tarihinin yeni baĢlayan yapıcı büyük 

bir çağı anlamında Rönesans diye bir adlandırmanın ortaya çıktığını, bu terimin taĢıdığı anlama göre 

Avrupa‟da 13. hatta 12. yüzyıldan itibaren belirmeye baĢlayan bilimsel kalkınmanın doğrudan 

doğruya Yunan bilimlerinin Latince‟ye tercümesi, benimsenmesi ve etkisi olarak değerlendirildiğini 

belirtmektedir. Bu anlam, bir çok bilim tarihçisi tarafından gerçeğe aykırı olduğu ortaya çıkarılmıĢ 

olmasına rağmen, Batı dünyası ve hatta Ġslam dünyasında hala egemen durumdadır. (T.B.A. Forumu, 

2004: 21) 

Sezgin‟e göre bilim tarihçiliği 18. yüzyıldan itibaren Rönesans denilen görüĢün hâkimiyeti 

altına girmiĢ, gerek iktisadî gerek politik bakımdan zayıf bir görüntü sergileyen Arap Ġslam kültür 

dünyasının 800 yıl kadar süren yaratıcı merhalesinin Avrupa‟daki bilimsel geliĢmede etkisi olabileceği 

düĢünülmemiĢtir. ĠĢin garip olan kısmı ise Arapça‟dan Latince‟ye 10. yüzyıldan 15. yüzyıla kadar 

süren tercüme hareketlerinin 150 yıllık bir duraklamadan sonra 17. yüzyılda tekrar oryantalistler 

tarafından baĢlatılmasıdır. 18. yüzyıla gelindiğinde ise Arapça, Farsça, Türkçe kitapların tercümeleri 

ve esas dildeki etütleri baĢlamıĢtır. Bu etütleri objektif bir tutumdan uzak yapanlar da vardır. 

Sezgin‟in, oryantalistik araĢtırmalardan kasdı objektif ve hümanist olanlarca yapılanlardır. Nitekim bu 
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kiĢiler hayatlarının büyük bir kısmını Ġslam bilimlerinin etüdüne, kaynakların yayınlanmasına 

adamıĢlardır. Bugün Ġslam medeniyetinin bilimler tarihindeki muazzam yerini bilmemizin büyük 

kısmını onlara borçluyuz. (Sezgin, 2011: 24) Bundan sonra 19. yüzyılın ikinci yarısı Ġslam bilimlerinin 

tanıtılmasında da önemli gayretlere sahne olmuĢtur. Örneğin Hollandalı Michael Jan de Goeje ve 

Alman Ferdinand Wüstenfeld coğrafya alanında çalıĢan önemli isimlerdir. Onlar yarım yüzyılı aĢkın 

çalıĢmalarında günümüze ulaĢmıĢ olan hemen hemen bütün önemli Arapça coğrafya yazmalarını 

yayımlayıp kısmen de Avrupa dillerine çevirmiĢlerdir. Aynı çağda 1864 yılında Alois Sprenger, 10. 

yüzyılda yaĢayan Makdisî‟nin eserinin yazmasını Hindistan‟da bulduktan sonra onun hakkında 

“yaĢamıĢ olan en büyük coğrafyacı” tanımlamasını yapmıĢtır. (Sezgin, 2009: 8) 

Sezgin, oryantalistlerin çok büyük iĢler baĢarmalarının yanı sıra inatçı Rönesans görüĢünün 

günümüz insanı üzerindeki hâkim etkisini değiĢtirmek konusunda baĢarı gösteremediklerini 

belirtmektedir. Ona göre oryantalistler, sadece gerçeği bulma sevinci ile yetinmiĢ, Rönesans ile 

hesaplaĢmaya girmemiĢlerdir. Bunda onların dayanabilecekleri bir Ġslam bilimler tarihinin olmayıĢının 

da etkisi vardır. Genel bilimler tarihinin verimsizliği nedeniyle bu insanlar ulaĢtıkları sonuçların genel 

bilimler tarihindeki yerini gösterememiĢlerdir. Ġslâm bilimleri lehine bazı hükümlere varılmıĢ 

olmasına rağmen bunlar çok münferit kalmıĢ, eski konzervatif bakıĢın değiĢmesine hemen hemen hiç 

etkisi olmamıĢtır. Ona göre objektif bilim tarihlerinin yazılabilmesi için insanlık daha uzun bir zaman 

bekleyecektir. 

Sezgin‟e göre Rönesans anlayıĢı, özellikle Müslümanlarda bin yılı geçen bir politik hâkimiyet 

sırasında insanlığın ortak mirası olan bilimler tarihine ciddi bir Ģey veya hiçbir Ģey katmadıkları 

pesimizmi aĢılıyordu. Bu pesimizm, Osmanlı Türkleri arasında ve Türkiye‟de diğer Ġslâm ülkelerinden 

daha çok yayılma imkânı buldu. Bu inkar kabul etmez pesimizmden, daha doğru bir tabirle aĢağılık 

duygusundan Sezgin kendisini ancak üniversite hayatında Ġslam bilimlerini biraz tanımaya baĢladıktan 

sonra gittikçe artan bir oranda kurtarabilmiĢ ve Türkiye‟deki durumu Ģöyle açıklamıĢtır: “Türkler ve 

diğer Müslüman toplumlar bilimler tarihinde çok önemli yerleri olduğunu çok kısa zamandan beri 

öğrendiler ve öğrenmeye baĢladılar. Bu kaba bilgi onlara oryantalistlerin uzun bir geçmiĢe dayanan 

çalıĢma sonuçları olarak ulaĢtı. En çok Türkiye‟de kısmen de diğer Ġslam ülkelerinde, kendilerine, 

Müslümanların bilimler tarihindeki yerleriyle ilgili ulaĢan bilgilere karĢı Ģüpheci ve reddedici bir 

eğilim var. Onların Ġslam‟a karĢı inanç açısından taĢıdıkları reddedici tutumları bütün bilimler 

tarihinin bir gerçeğini kabullenmelerine götürüyor, Ģöyle ki onlar Ġslam‟a inanma veya inanmamadaki 

doğal hakları bir tarafa, ispat edilen tarihî bir realiteyi kabullenmeme üzerinde fanatik bir direnme 

gösteriyorlar.” (Sezgin, 2017b: 140) 

Son olarak Sezgin, bilimlerin bugünkü düzeye ulaĢmasında Ġslam kültür dünyasının katkısının 

belirtilmesi ve kabul edilmesi, bu amaca ulaĢmak için ise Ġslam kültür dünyasının bizzat geniĢ çapta bu 

araĢtırmalara katılması gerektiğini vurgulamaktadır. 

4. Fuat Sezgin‟in Bilim Tarihi ve Ġslam Bilim Tarihi AraĢtırmalarına Dair DüĢünceleri 

“Ġslâmî Arap ilimleri tarihinin araĢtırılması ve incelenmesi zaruri ve dirilmeye etki edecek bir 

meseledir.” F. Sezgin 

Fuat Sezgin‟e göre tarih ilminin, çok uzun bir süre politik, askerî ve bir dereceye kadar da 

iktisadî olay ve değiĢimlerin kaydedilmesinden ibaret sayılması hasebiyle geçmiĢte bilim ve 

teknolojinin kazandığı geliĢmeler bir nevi üvey evlat muamelesi görmüĢtür. (Sezgin, 2009: 5) 

Sezgin, bilim tarihini bir bütün olarak ele almaktadır. Bilim tarihi;  sadece kuru bir bilim tarihi 

olarak değil, sosyal yaĢamın ve aynı zamanda bilimin mantıkî geliĢmesinin tarihi olarak ele almak; 

hem bilim tarihi açısından hem sosyal tarih açısından bir sentez çerçevesinde bir araya koymak olarak 

tanımlanmaktadır. O, özellikle bilim tarihinin belli bir kültürün malı olarak incelenemeyeceğini sık sık 

tekrarlamaktadır. Zira bilim, Mezopotamya‟da doğmuĢ, oradan eski Yunan‟a göç etmiĢ, eski 

Yunan‟dan Ġslam dünyasına gelmiĢ, oradan da tekrar Avrupa‟ya dönmüĢ ve bu arada sürekli 

geliĢmiĢtir. Bilim, kendisine uygun ortam sağlayan yerde geliĢmiĢ ve geliĢmekte, bulunduğu topluma 

avantaj kazandırmıĢ ve kazandırmaktadır. (T.B.A. Forumu, 2004: 13-14) Sezgin, bilim ve medeniyet 

tarihçisinin ödevini, tarihî realiteyi tanımak çabasından baĢka, birkaç bin yıldaki baĢarı ve 

duraklamaların panoramasını öğrenerek bugünkü büyük insan toplumlarının kuvvetli veya zayıf olma 

sebeplerini araĢtırmakta bulmaktadır. (Sezgin, 2017b: 85) 
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Sezgin, bilimler tarihinde bazı gerçeklerin göz ardı edildiğini de vurgulamaktadır. Bunlardan 

birincisi Avrupa‟da yaklaĢık 17. yüzyıla kadar kaynak belirtme anlayıĢının olmaması, bir çok Arapça 

kitap tercümesinin ya Avrupalı ya da Yunanlı bilginlerin adı altında yüzyıllarca yayınlanıp 

kullanılmasıdır. Kaynak verme alıĢkanlığı büyük Yunan bilginlerinde de oldukça zayıf olan bir 

özelliktir. Sistemli kaynak kullanımı, geçen kuĢakların emellerini anma prensibi Ġslâm kültür 

dünyasının karakteristik özelliklerinden biridir. Latin kültür dünyasının Arap-Ġslâm kaynaklarından 

alma iĢi, Müslümanların Yunanca kaynaklarından alıĢındakinden oldukça farklıdır. Müslümanlar 

Aristo‟yu “Büyük Üstad”, Bokrat (Hipokrat) ve Galen‟i (Câlînûs) “Faziletli Bokrat”, “Faziletli Galen” 

diyerek alırken Arapça kitapların çoğunun Latince tercümelerinde gerçek müelliflerin adları 

kaybolmuĢtur. (Sezgin, 2009: 7) Ġkincisi de Müslümanların bilimleri hocalarından sağlam bir Ģekilde 

öğrenmeleri, buna rağmen Avrupa‟da bu sistemin oldukça geç baĢlaması ve yabancı bilgilerin 

hocalardan değil sadece kitaplardan öğrenilmesidir. Özetle 10. yüzyılda tanıdığımız, kaynakları veren, 

ele alınan problemi sistematik bir biçimde okuyucuya sunan kitap tipi Avrupa‟da ilk olarak 17. hatta 

belki de 18. yüzyılda karĢımıza çıkmaktadır. (T.B.A. Forumu, 2004: 38)  

Bilimlerin Ġslam dünyasında ulaĢtığı yaratıcılık safhası bazı alanlarda 8. yüzyılın ikinci 

yarısına bazı alanlarda ise 9. yüzyıl ortalarına doğru gerçekleĢmiĢtir. Bu safha son zamanlarında düĢüĢ 

gösterse de 800 yıl boyunca devam etmiĢtir. Sezgin, Ġslam dünyasının baĢarılarının henüz küçük bir 

kısmının bilindiğini ifade edip bu meseleyi kısaca Ģöyle izah etmektedir: “Onlar diğer kültür 

dünyalarından, özellikle Yunanlılardan aldıkları bilimleri geliĢtirdiler, yeni bilimler ortaya koydular, 

önderlik durumuna geçerek kültür dünyasında ortaya çıkacak bazı bilimlerin yollarını döĢediler. 

„Büyük‟ ve „Yaratıcı‟ diye vasıflandırdığımız bilimin 800 yıl kadar süren bu safhasında 

Müslümanların Arapça yazan Hıristiyan ve Yahudi vatandaĢlarının katkısı çok oldu.” Sezgin, Ġslam 

bilimler safhasının kendine has prensiplerini Ģöyle sıralamıĢtır: “1. Adil tenkit prensibi, 2. Vazıh bir 

tekâmül kanunu düĢüncesi, 3. Kaynak zikretmede diğer kültür dünyalarında olduğundan daha çok 

gösterilen gayret, 4. Bilim tarih yazarlığının 10. yüzyıldan itibaren ortaya çıkıĢı ve geliĢmesi, 5. 

Tecrübe ile teori arasında bir denge kurma prensibi ve tecrübenin araĢtırmada sistemli bir Ģekilde 

kullanılacak bir vasıta olarak yer alması, 6. Uzun süreli gözetleme prensibi; bunun sonucu 

rasathanelerin icadı, 7. Bilimin sadece kitaptan değil, hocadan ve kitaptan öğrenilmesi; buna bağlı 

olarak ilk üniversitelerin ortaya çıkıĢı.” (Sezgin, 2009: 6) O, Ģartlar 13. ve 14. yüzyıllarda bilimlerin 

Ġslâm kültür dünyasındaki geliĢme hızına uygun kalsaydı bilimlerin günümüzdeki düzlemlerine çok 

daha erken bir devirde kavuĢmuĢ olabileceğini düĢünmektedir. (T.B.A. Forumu, 2004: 34) 

Ġslâm uygarlığının da diğer geçmiĢ uygarlıklarda olduğu gibi politik, jeopolitik ve ekonomik 

Ģartlar nedeniyle 16. yüzyıldan itibaren yıpranma çağına girdiğini; uygarlık bayrağını taĢıyacak ardılı 

ise kendisinin geliĢtirdiğini ifade eden Sezgin Ģöyle demektedir: “ġimdi o uygarlığın bugünkü ve 

yarınki kuĢakları bu ardılın baĢarısı önünde aĢağılık ve yabancılık duygusuna düĢmeden ondan hızla 

öğrenmek ve ona ulaĢmak gereksinimi ile karĢı karĢıya bulunmaktadırlar.” (T.B.A. Forumu, 2004: 41) 

Fuat Sezgin‟e göre Ġslâmî Arap ilimleri tarihinin araĢtırılması ve incelenmesi, bugün buna 

mensup olanlar için zaruri ve dirilmeye etki edecek bir meseledir. Bunun için kafa yorulması gereken 

bazı konular vardır: Ecdadımız ilimlere nasıl ulaĢmıĢ ve nereye ulaĢmıĢ, ne tür bir çalıĢma, süreklilik, 

gerçek zühd ve sabır göstermiĢ, selefin iĢlerine nasıl bir insafla yaklaĢmıĢ, ilimlerin geliĢiminde nasıl 

bir açık anlayıĢ ve hoĢgörü sahibi olmuĢlardır? 

5. Fuat Sezgin‟in Özelde Ġslam Bilim Tarihi AraĢtırmaları Genelde Ġlmî ÇalıĢmalar Ġçin 

Modelliği  

Fuat Sezgin‟in katıldığı pek çok programda dikkatimizi çeken Ģu olmuĢtur. Sezgin 

sunulmadan önce hakkında yapılan kısa açılıĢ konuĢmalarını dinleyerek söz aldığında hakkında 

söylenilenlerin mübalağa olduğunu belirterek tevazu elbisesini üzerine giymektedir. Dünyanın en 

büyük Ģarkiyatçısı Hellmut Ritter‟in öğrencisi olma Ģansını anlatırken Sezgin, “Ritter çalıĢkan 

olduğumu görünce” demek yerine  “fazla tembel bir öğrenci olmadığıma inanınca doğa bilimleri ve 

özellikle matematik ile ilgilenmemi söyledi” demektedir.  

Sezgin, hocası Ritter‟den modern matematiğin temelindeki Ġslam bilginlerinin adını duyduktan 

sonra o gece uyuyamadığını, bir yandan Ritter‟ın söylediği bazı bilgilerden fazlasını öğrenme aĢkı, 

diğer yandan Ġslâm bilginlerinin dünyanın öküzün boynuzu üzerine oturduğuna inandıklarını söyleyen 

süslü püslü hanım ilkokul öğretmeninin sözleriyle sabah ettiğini söylemektedir. (T.B.A. Forumu, 
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2004: 21) Gerçek bir bilim insanını araĢtırmaya sevk eden en önemli Ģey merak duygusudur. Fuat 

Sezgin‟in hayatı boyunca bitmek bilmeyen enerjisinin kaynağı da bu duygudur.  

Sezgin, hayatı boyunca hemen hemen her gün denilebilecek bir zaman farkıyla dün ne kadar 

önemli bir Ģeyi bilmediği gerçeği ile karĢılaĢtığını itiraf etmektedir.(Bayhan, 2015: 98) Onun bu itirafı 

öğrenmeye olan tutkusunun ve susamıĢlığının bir göstergesi ve bilim tarihinin denizler kadar derin 

olmasındandır.  

Sezgin, yaptığı araĢtırmalar neticesinde bildiği her Ģeyi aktarmaya çalıĢtığını, bunu biraz da 

kendi milletine yapmak istediğini, hiçbir zaman hakikati gizlemediğini, asla arkasında hatalar 

bırakmaya çalıĢmadığını vurgulamaktadır. Bilime sadakati konusunda garanti vermektedir. 

Avrupalılar‟ın kendi tavrını bazen mübalağalı bulduklarını, “Müslümanlar da her zaman mübalağa 

ederler” dediklerini ifade ettikten sonra Avrupalılar ile kendisinin bilim tarihi çalıĢmalarındaki 

tutumlarının farkını Ģöyle dile getirmektedir: “Avrupalılar bunları sevinerek, çalıĢarak yapıyorlar ama 

bende olan heyecan onlarda yok.” (Sezgin, 2016: 16) 

Sezgin, hiçbir zaman yoğun çalıĢma temposundan Ģikayet etmemekte hatta yazmakta olduğu 

Ġslam Bilimleri Tarihi nedeniyle bu çalıĢma sonuçlarını tanımak ve değerlendirme sorumluluğunu 

üstlenmekten mutluluk duymaktadır. (T.B.A. Forumu, 2004: 20)  Coğrafya ciltlerini bitirdikten sonra 

yeni bir cilde geçip geçmemekte bitirememe ihtimali olunca tereddütler yaĢamıĢ ancak bu kitapları 

hayatının tek manası gördüğü için baĢlamaya karar vermiĢtir. Pek çok insan dünyadan ayrılma 

endiĢesiyle uzun ömür isterken Sezgin, eserini tamamlayabilmek, yarım bırakmamak için Allah‟a 

birkaç senelik ömür için dua etmekte ve bu konuda dua beklemektedir. (Sezgin, 2016: 18) 

Fuat Sezgin hakkında gözlem yapan bilim insanları arasında Celâl ġengör de vardır. O, 

Sezgin‟in “benim konum budur veya Ģudur” demeden problemin üzerine giden bir bilim adamı 

olduğunu, ele aldığı problem neyi gerektiriyorsa onun peĢine düĢtüğünü; imkân kıtlığı diye bir 

kavramı hayatında tanımadığını aktarmaktadır. “PeĢine düĢtüğü Ģey Timbaktu‟nun bilmem ne 

kütüphanesinde ise Fuat Bey onu bulup çıkarıyor” demektedir. (T.B.A., 2004: 11-12) 

Sezgin, eserinin diğer ciltlerini 3-4 yılda yazarken coğrafya onu 28 yıl meĢgul etmiĢtir. 

Coğrafyaya girdiğinde bu alanda oryantalistlerin yaptığı eserleri okuması gerekmiĢ, en önemli eser 

Rusça olunca hemen bu dili öğrenmiĢtir. (Sezgin, 2016: 17) Yukarıda da ifade edildiği üzere problemi 

çözmek neyi gerektiriyorsa Sezgin onu yapmıĢtır. Bir ilim dalıyla muazzam bir süre uğraĢabilmesi de 

bu inancının bir sonucudur.  

O, geç yaĢına rağmen fırsat bulduğu her ortamda gençleri bilim tarihi çalıĢmaları konusunda 

bilinçlendirmeye ve teĢvik etmeye çalıĢmaktadır. YaĢlı olmasına ve bu kadar seyahat etmesinin doğru 

olmamasına rağmen faydalı olacağı her fırsatı değerlendirmeye gayret etmektedir.  

Fuat Sezgin‟in hocasının emeklerine minnettar olduğu ve ondan her an saygıyla bahsettiği 

görülmektedir. Kitabının (GAS) üçüncü cildini hocasına takdim ettiğinde hasta yatağındaki hocası 

sevinçten gözyaĢı dökmüĢ, bunları nereden öğrendiğini ona sorduğunda ise Sezgin “Bunları sizden 

öğrendim” demiĢtir. Bu ânını hayatının en mesut ânlarından biri olarak anlatmaktadır. (Sezgin, 2016: 

15) 

Ayrıca çalıĢmalarında mesela kurmuĢ olduğu müzede Ġslam kültür dünyasının diğer 

kültürlerden aldıklarını belirtmeme hatasına asla düĢmemiĢtir. Müzede sergilediği aletlerin hepsinin 

Müslümanlar tarafından yapıldığını iddia etmemekte, öbür kültür dünyalarından özellikle de 

Yunanlılardan biraz da Ġranlılardan alınan bir kısım aletlerin menĢelerini açıkça belirtmektedir.  

Ayrıca kurmuĢ olduğu müzede oryantalistleri tanıtmayı da amaç edinmiĢtir. Onların müzede 

yer almasının Türklerin, Müslümanların özellikle de Türkiye‟nin vefakârlığını gösterdiğini ifade eden 

Sezgin, bunlar arasında yer alan Alman Yahudi âliminin Ģöyle dediğini aktarmaktadır: “18. yüzyılın 

sonlarına doğru Avrupa‟daki göz tıbbı, Ġslâm dünyasındaki 8. yüzyıldaki seviyeye ancak ulaĢmıĢ.”  Bu 

bilim adamı gibi oryantalistlerin hakkını teslim etmek gerektiğini ısrarla vurgulamaktadır. (Bayhan, 

2015: 110-111) 

ÇalıĢma prensibi hakkında Sezgin: “Ben her kiĢinin kendi çalıĢmasında yapması gerekeni 

yaptım. Öncekilerin baĢarılarını minnettarlıkla karĢılamak, onların yanlıĢlarını ürkmeden doğrultmak, 

kendisine gerçek olarak görüneni gelecek kuĢağa ve sonrakilere emanet etmek” demektedir. (Bayhan, 

2015: 46) 

Tavsiyeleri: 
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Hocasıyla iliĢkilerini anlatırken Sezgin Ģu vurguyu yapmaktadır. “Talebelerinizden çok Ģey 

isteyeceksiniz.” (Sezgin, 2016: 8) Hocasının onu öğrenmek için sıkıĢtırmalarını Ģans olarak 

değerlendirmektedir. Bize göre bu, günümüz akademisyenlerine örnek olacak bir tavırdır. Bizde farklı 

çalıĢma prensiplerini benimsemiĢ danıĢman Ģekilleri vardır. Birincisi öğrencinin peĢini bırakmayan, 

her yolda ona rehberlik eden; ikincisi öğrencinin kendi kendisinin bilgiye ulaĢması gerektiğini 

düĢünerek yönlendirme yapmayan, üçüncüsü de bu iki uç noktanın ortasında bir yerlerde bulunanlar. 

Elbette bu konu değerli hocalarımız tarafından daha doğru değerlendirilebilir. Ancak Sezgin‟in 

baĢarılarının altında hocasının yönlendirmelerinin önemini gördüğümüzde bu konuda danıĢmanların 

örnek alacakları bir Ģeyler olabileceğini düĢünüyoruz. 

Müslümanların özellikle de Türklerin değiĢen dünyada çok önemli bir yer almak istiyorlarsa, 

kendilerinin insanlığın ortak bilimler tarihinde çok önemli bir yeri olduğu inancını kazanmaları ve 

bunu yeniden gerçekleĢtirecek Ģartları kazanma sorusu üzerinde ciddi olarak durmaları gerektiğini 

Sezgin, altını çizerek ifade etmektedir. (Sezgin, 2017b: 97) 

6. Sezgin‟in Ġslam Bilimler Tarihi ÇalıĢmalarındaki Tespitlerinden Bazı Örnekler 

Sezgin, Ġslâm‟ın ilk yüzyılında farklı kültürlerin eserlerini çevirenlerin eski kültür 

merkezlerinin mensupları olduğunu ancak destek ve arzunun Emevî halifelerinden geldiğini ve kiĢisel 

olarak, aynı yüzyılın sonuna doğru Ġslam dünyasında geliĢen okuma-yazma oranının o çağdaki baĢka 

hiçbir yerle kıyas kabul etmeyecek bir düzeye ulaĢtığına inanmaktadır. (T.B.A., 2004: 24) ġimdi, bazı 

ilim dalları ile ilgili tespitlerinden örneklere yer verelim: 

Sezgin‟e göre milâdî 9. yüzyılın ilk çeyreğinde astronomi alanında Ġslam kültür dünyasında 

yaratıcı evreye ulaĢılmıĢtır. Astronomi alanında ilk olarak Ġslâm‟ın 150. yıllarında Abbasi halifesi 

tarafından Bağdat‟a davet edilen kiĢilerin beraberinde getirdikleri Siddhanta
6
 Arapça‟ya çevrilmiĢ, 

bunu Batlamyus‟un el-Macist‟i, Öklid‟in Geometri‟si ve daha pek çok eserin çevirisi takip etmiĢtir. 

Kısacası 2. yüzyılın sonları ve 3. yüzyılın baĢları bilimin bir çok alanında alma ve benimseme çağı 

yaratıcılık safhasının eĢiğine dayanmıĢ, aynı yüzyıl Câbir b. Hayyân kimyayı kantitatif ve kalitatif 

prensiplere dayanan bir bilim olarak kurmuĢ ve ardından da bütün doğa bilimleriyle uğraĢmıĢtı. 

(T.B.A., 2004: 24-26) Alman bilim adamı Power Kraus Câbir b. Hayyân hakkında: “Onun 

atomistliğine dair neticeler bizim 1931 senesindeki neticelere benziyor” demektedir. (Bayhan, 2015: 

73) Sezgin, kimya tarihini yazarken kendinden önce bu alanda emek vermiĢ bir oryantalistin Câbir b. 

Hayyân‟ın kitaplarını çok güzel etüt ettiğini, ancak nedense Câbir b. Hayyân diye birinin yaĢamadığını 

ve bu kitapların 10. yüzyılda Ġsmâilîlerin tarzından bir ekol tarafından yapıldığını ve ona isnat 

edildiğini söylemesini kesinlikle yanlıĢ bir teori olarak ifade etmektedir. (Sezgin, 2016: 15) 

Sezgin, coğrafya alanıyla ilgili çalıĢmalarına Kraskovski adındaki bilim adamının eserini 

okuduktan sonra girmiĢtir ve bu konuda “Bir bakıma cennete girdim, bir bakıma da hapishaneye 

girdim. Cennete girdim demekle bugünkü saadetimden bahsediyorum. Fakat hapishaneye girdiğim 

zaman artık içinden çıkamıyordum” demektedir. Coğrafya ile meĢguliyeti tam 28 yıl sürmüĢtür. 

(Sezgin, 2016: 17) Bu meĢguliyetinin 10. yıllarında Avrupalıların elinde enlem boylam derecelerine 

dayanan haritaların Ġslâm dünyasından gelmiĢ olduğunu anlamıĢtır. Oryantalistler matematik coğrafya 

konusunu ele alamamıĢlardır. Çünkü haritaları değerlendirme yetisine sahip değildirler. Sezgin, Ġslâm 

dünyasından kalma 200‟den fazla harita bulmuĢ ve bu haritalar sayesinde ufkunu açmıĢtır. Bu 

sebepten bu konuda biraz mağrur olduğunu itiraf ediyor ve diyor ki “Benden baĢka bütün Dünya‟da 

coğrafyayı bilen yok.” (Sezgin, 2016: 18) 

Bize, Osmanlılar tarafından yapılmıĢ 100‟den fazla harita ulaĢtıran bir müellifin kitaplarına 

daha önce kimse bakmamıĢken onları Topkapı Sarayı‟nda bulan ve toparlayan da Sezgin‟dir. Hatta bu 

konuda “Beni Ģans olarak Allah Teala gönderdi, onların peĢine bir deli gönderdi, o deli onları ortaya 

çıkardı. Öyle diyelim, ben deli değilim ama öyle gönderdi.” demektedir. (Sezgin, 2016: 20-21) 

Sezgin‟in eserinin (GAS) 10-12 ciltleri matematik coğrafya hakkındadır. O, bu üç cilde 15 yılını 

vermiĢ, bu ciltlerde matematik coğrafyanın tarihi neredeyse baĢtan yazılmıĢtır. (T.B.A. Forumu, 2004: 

11) Peki nedir matematik coğrafya? Matematik coğrafya, yeryüzünü enlem ve boylam derecelerine 

göre kapsamak ve kağıt veya baĢka ortama iletmeyi amaçlamaktır. Müslümanlar; Ġranlılar, Hintliler ve 

                                                           
6 Bu eser Sanskritçe‟nin çok hacimli, en çok geliĢmiĢ astronomi ve matematik kitabıydı. 
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Batlamyus‟un coğrafyasından bu iĢin ilk adımlarını öğrenmiĢlerdir. Yunanlılardan Müslümanlara 

ulaĢan dünya haritası tasavvurlarında Hint Okyanusu ve Atlas Okyanusu bir göl halinde ve karalar 

denizleri kuĢatır biçimde resmedilmiĢtir. (Sezgin, 2011: 26) 

Bîrûnî matematik coğrafyayı müstakil bir bilim dalı olarak kurmuĢtur. Bîrûnî‟den ulaĢan tek 

yazma 1933 yılına kadar bilinmemekteydi. Nihayet bu tarihte Fatih Kütüphanesinde bulunmuĢtur. 

(Sezgin, 2011: 26-27) Ġslam kültür dünyasının bu alanda ve coğrafyadaki yaratıcılıkları 9. yüzyıldan 

17. yüzyıla kadar sürmüĢtür. Bu çalıĢmalarda Abbâsî Halifesi Me‟mûn‟un büyük katkısı vardır. 

Me‟mûn, 70 kadar görevliyi dünya haritası yapmaları üzere görevlendirmiĢtir. Bu görevlilerden 

bazıları ekvatorun uzunluğunu ölçmede görevliydiler. Bugün de bildiğimiz ekvatorun 40 bin km‟lik 

uzunluk ölçüsü onların haritalarına esas olmuĢtur. Me‟mûn‟un bir harita yaptırdığı bilinmekte, fakat 

Ģekli ve değeri bilinmemekteydi. Nihayet Sezgin, 1984 yılında Topkapı Sarayında Ġbn Fadlullah el-

Ömerî‟nin Mesâlikü‟l-Ebsar adlı ansiklopedisinin yazması içerisinde bu haritaya ulaĢmıĢtır. Haritanın 

hazırlayıcılarından olan Hârizmî tarafından enlem-boylam cetvelleri de bize ulaĢtırılmıĢtır. (Sezgin, 

2011: 26; 2017: 36-37) Batlamyus‟un dünya haritası ile Me‟mûn‟un hazırlattığı harita arasında bariz 

farklar bulunmaktadır. Batlamyus‟ta okyanuslar kapalı deniz gibi karalar tarafından kuĢatılırken, 

Me‟mûn‟un haritasında okyanuslar karaları kuĢatmaktaydı ve bu ikincisi koordinatlara 

dayanmaktaydı. (Sezgin, 2008: 10) 

Oryantalistler, Ġslâm bilim dünyasının ürünü olarak yalnızca Ġdrisî‟nin
7
 dünya haritasını ve 

didaktik maksatla yapılmıĢ bazı haritaları tanıyorlardı. Enlem-boylam derecelerine dayanan haritaların 

Avrupalıların eseri olduğuna inanıyorlardı. Sezgin, 32 yıl öncesine kadar kendisinin de bu inançta 

olduğunu itiraf etmektedir. Yaptığı araĢtırmalar neticesinde Avrupalılar‟ın 18. yüzyılın baĢına kadar 

yaptıkları haritaların, Ġslam kültür dünyasında yapılan haritaların kopyaları, adaptasyonları veya parça 

haritaların bir araya getirilmiĢ halleri olduğunu tespit etmiĢtir. (Sezgin, 2011: 27-28) 

Sezgin, Pîrî Reis
8
 haritasının Portekiz‟e Floransa‟dan 1474 yılında gönderilen bir Arapça 

haritanın Portekizliler tarafından yapılan ilaveler içeren Ġtalyanca tercümesi olduğuna inanmaktadır. 

Portekizliler yakın zamanlara kadar modern denizciliğin önderleri olarak tanınmıĢlardır. Ancak 

Sezgin‟in yaptığı araĢtırmalar, Portekiz denizciliğinin, baĢarısını Ġslam dünyasına borçlu olduğunu 

göstermektedir. Sezgin‟e göre Portekizliler kendilerini baĢarıya götüren hemen hemen her bilgiyi 

Müslümanlardan almıĢlardır. Onların Ġslam dünyasının denizciliğini büyük bir maharetle 

kabullenmeleri, takdire Ģayandır. Portekizliler‟in tarihçileri Vasco da Gama‟nın Arap haritalarını 

kullanarak Ümit burnunu geçtiği, Mozambik sahillerine kadar uzandığı, oradan Hindistan‟a gitmek ve 

dönmek için ise Müslüman bir kılavuzdan yardım almaktan baĢka bir çaresinin olmadığı konusunda 

açıklamalar yapmaktadır. Bu tarihçi kendi ifadesiyle Müslümanların gemilerini, denizcilik aletlerini, 

enlem-boylam haritalarını görünce donakalmıĢtır. (Sezgin, 2017: 42-43) 

Bu konuyla ilgili Sezgin‟in dikkat çektiği bir diğer husus da Arapça kitapların Avrupalılar 

tarafından tercüme edildiği dönemlerde coğrafya kitaplarına ilgi göstermemeleridir. Ona göre bunun 

sebebi Avrupa‟da Ortaçağ‟dan 18. yüzyıla kadar coğrafyanın teolojinin yardımcı bir branĢı olarak 

görülmesidir. Söz konusu çağda coğrafyanın gayesinin Allah‟ın varlığını ispat etme olduğuna 

inanılmaktaydı. Aksine Ġslam kültür dünyasında coğrafya doğal bir bilim idi. Coğrafyanın 

yeryüzündeki varlıkları tanıtma ve Allah‟ın yüceliğini gösterme vasfına iĢaret edilmesi bu 

coğrafyalarda ender görülen bir durumdu.  

Matematik coğrafya hakkında Fuat Sezgin ulaĢtığı neticeyi Ģöyle özetler: Matematik 

coğrafyanın belki de yüzde sekseni Ġslam kültür dünyasının baĢarılarıdır. Avrupa coğrafyacılarının 

elinde 18. yüzyılın sonuna kadar tanıdığımız haritalar Ġslâm kültür dünyasında baĢarılanların ya tam 

veya bazı geliĢi güzel değiĢikliklere uğrayan kopyaları olarak ortaya çıkmaktadır. (T.B.A. Forumu, 

2004: 40-41) 

Amerika‟nın KeĢfinde Müslümanların Rolü 

Bugün bilmekteyiz ki Amerika denilen kara parçasına eski dünyadan insanlar ulaĢmıĢ, 

yerleĢmiĢ ve kendilerine has bir medeniyet kurmuĢlardır. Sezgin, Amerika‟nın keĢfi denilince Avrupa-

                                                           
7 Ġdrisî (ö. 560/1165), Ġdrisîler hanedanının kurucusu I. Ġdris‟in soyundan gelmektedir. O devirde fazla revaçta olmayan 

coğrafya ve botanik sahasında çalıĢmasından dolayı çok az biyografi müellifleri Ġdrisî‟den bahseder. ġöhretini, II. Roger için 

yazdığı coğrafya kitabı Nüzhetü‟l-müĢtâk fi‟htirâkı‟l-âfâk adlı eserine borçludur. (ġeĢen, 2000: 493) 
8 Pîrî Reis (ö. 960/1553), Kitâb-ı Bahriyye adlı eseriyle ünlü Osmanlı haritacı ve denizcisidir. (Bostan, 2007: 283) 



ULUSLARARASI ĠSLAM VE MODEL ĠNSAN 

SEMPOZYUMU 

 

129 
 

Afrika ve Asya arasındaki Büyük Okyanus‟ta büyük bir kara parçasının olduğunu bilmek ve onun 

yerküre üzerindeki yerini gösterebilmek olduğunu söylemektedir. (Sezgin, 2017: 43) Ġnsanların 

Amerika kıtasına ulaĢmasını ise üç aĢamada ele almaktadır: Birinci aĢamada; insanlar eski dünyadan 

baĢlangıcı bilinmeyen bir çağdan beri zaman zaman tesadüflerle okyanusun içindeki büyük kara 

parçasına ulaĢtılar. Ġkinci aĢamada; Müslümanlar en geç 10. yüzyılın ilk yarısından itibaren Ġberik 

Yarımadası‟ndan ve Batı Afrika sahillerinden sayısını bilemeyeceğimiz defalar okyanusun karĢı 

sahiline batıya yelkenleyerek ulaĢmaya çalıĢtılar. En geç 15. yüzyılın baĢında büyük kara parçasına 

ulaĢmıĢ, dönmüĢ ve bunu çok defa tekrar etmiĢlerdir. Üçüncü aĢamada; Kolomb ve Portekizli 

gemiciler, bu arada Macellan ellerine geçen Ġslam dünyasının haritalarıyla ulaĢtılar. Yeni bir kıtanın 

varlığının insanlığın bilgisine sunulmasını onlara borçluyuz. (Sezgin, 2017b: 35-36) 

1929 yılına kadar bilinmeyen Pîrî Reis haritası 1929 yılında Ġstanbul Topkapı Sarayı 

Kütüphanesinde bulunmuĢ, iki yıl sonra ciddi bir araĢtırmaya tabi tutulmuĢtur. Bu araĢtırmayı 

Almanca olarak yapan Paul Kahle‟nin çalıĢması “Kolombus‟un 1498‟de Yapılan Haritası. 1513‟te 

YapılmıĢ Bir Türkçe Dünya Haritasında (1933)” baĢlığını taĢımaktadır. Sezgin, Kahle hakkında 

gençliğinde kendisini tanıdığını ve araĢtırmasını çok faydalı bulduğunu söylemiĢtir. Kahle 1930‟larda 

Pîrî Reis haritasını bilim dünyasına tanıtınca hakkında pek çok Ģey yazılmıĢ, hatta Sezgin de bu 

haritanın Kolomb‟un haritası olduğuna inanmıĢtır. (Sezgin, 2008: 5) ġimdi ise bu haritanın 

Avrupa‟dan Ġtalyanca tercümesi Ġspanya‟ya ulaĢan ve muhtemelen birkaç kopyayla yayılan ve aslı 

Arapça olan bir harita olması gerektiğine inanmaktadır. (Sezgin, 2017: 47) 

Sezgin bu konudaki araĢtırmalarına Gavin Menzies‟in 1421: Çin‟in Dünyayı KeĢfettiği 

Yıl/1421 The Year China Discovered the World kitabını okuduktan sonra baĢlamıĢtır. (Sezgin, 2008: 

5) Bilinen bir tarihi olaydır ki bazı Çinli hükümdarlar 1405-1433 yılları arasında birkaç donanmayla 

Hint okyanusu kıyısındaki devletlerle çeĢitli amaçlarla iliĢki kurmak amacıyla seferler 

düzenlemiĢlerdir. Menzies, bu tarih aralığında 1421-1422 yıllarında Çinliler‟in bütün Hint 

okyanusunun enlem ve boylamlarını ölçtüklerini, Ümit burnunu geçerek Güney Kutba ulaĢıp bütün 

okyanusları, Amerika‟yı, Avrupa ve Asya‟yı haritalandırarak Çin‟e döndüklerini iddia etmektedir. 

Sezgin‟e göre bu iddia, denizaltı kumandanı olan Menzies‟in astronomik bilgiden ne kadar yoksun 

olduğunun en büyük kanıtıdır. Zira hem Çin, harita yapmadaki enlem-boylam ölçmek konusunda o 

dönemde oldukça geriydi (Sezgin, 2017: 35) hem de bu seferlere katılanların elimizde mevcut 

seyahatnamelerinde buna dair bilgiler yoktur. Bu seyahatname yazarlarından olan ve Arapça bilen 

Man Huan, hiçbir haritaya yer vermemiĢtir. Yine bu seyahatnamelerde donanmanın Hint okyanusunun 

ötesine geçtiğine dair bilgi de yoktur. (Sezgin, 2008: 6-7) Ayrıca bu kadar kısa sürede bu denli büyük 

bir çalıĢmanın yapılması imkânsızdı. Tüm bunlarla beraber Çinliler‟in boylam derecesi ölçtüğü inancı 

coğrafya, astronomi ve denizcilik tarihi ile de uyumsuzdur. Nitekim Çinliler 18. yüzyıla kadar 

astronomik boylam derecesi ölçümü ile uğraĢmamıĢ ve buna dair bir harita da yapmamıĢlardır. 

(Sezgin, 2008: 8)  

ġimdi de Ġslam kültür dünyasının bu alandaki durumuna bakalım. Daha önce haritacılıktan 

bahsederken Me‟mûn‟un dünya haritasına değinmiĢtik. Me‟mûn döneminden yaklaĢık üç asır sonra 

1154‟te Ġdrisî dünya haritasını hazırlamıĢtır. Bu iki harita arasında aradaki yılların geliĢimi 

gözlenebilmektedir. Henüz Ġdrisî‟nin haritasında okyanusun karĢı sahiline veya okyanustaki kara 

parçalarına ulaĢma hedefleri bulunmaktaydı. Hatta o, Lizbon‟da Darbu‟l-mağrûrîn (YanlıĢ yola 

gidenler/Maceracılar sokağı) diye bir yerin varlığından da bahsetmektedir. (Sezgin, 2008: 12) 

Okyanusa açılma gayretleri zamanla Afrika‟ya da yayılmıĢ, Afrika‟nın batısındaki Mali‟de 1312 

yılında Sultan Muhammed b. Ebû Bekir tarafından bir filo gönderilmiĢ, fırtınaya yakalanıp bir tek 

geminin dönebilmesi üzerine çok daha büyük bir filo ile sultan bizzat yola çıkmıĢtır. Ġbn Fadlullah el-

Ömerî‟den öğrenildiğine göre bu filo geri dönmemiĢtir. Müslümanların buna dair bazı kayıtları Çin 

kaynaklarında da mevcuttur. Bu gayretlerin bir veya bir kaçının hedefe ulaĢtığı kesindir. Ancak bu 

yine de Amerika‟nın keĢfi anlamına gelmemektedir. (Sezgin, 2008: 12-13; 2017: 44) 

Haritalar ve ulaĢtığı bilgilerden yola çıkarak Sezgin, Kolomb‟un elinde eski bir harita 

olduğunu söylemektedir. Bu bilgiyi Kolomb‟un çağdaĢı olan ve babası, Kolomb‟un seferlerine 

katılmıĢ olan Las Casas vermektedir. O, Kolomb‟a bu haritanın Floransalı Toscanelli tarafından 

gönderildiğini söylemektedir. Sezgin tüm bu verilerden yola çıkarak Kolomb‟un oldukça ayrıntılı bir 

haritayla bilinen bir ülkeye ulaĢmak üzere yola çıktığını kabul etmektedir. Hatta bazı bilgilerin 
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Kolomb‟un yeni bir yer keĢfi değil altın, kıymetli taĢlar ve baharatlar getirmek maksadıyla yola 

çıktığına iĢaret ettiğini belirtmektedir. (Sezgin, 2008: 13-14) 

Bu bilgileri destekleyen bir baĢka veri de Pîrî Reis‟in haritasına eklediği notta bulunmaktadır. 

O, Kolomb‟un eline geçen bir kitapla yola koyulduğuna dair bir not eklemiĢtir. Sezgin‟e göre tüm 

tartıĢmaların asıl önemli meselesi Kolomb‟un elindekilerin hangi kültür dünyasının ürünü olduğu 

meselesidir. O, bu sorunun cevabı için haritaları incelemiĢ ve Ģu sonuca varmıĢtır: “Pîrî Reis‟in eline 

Ġtalyanlara Ġslam kültür dünyasından ulaĢan Arapça bir haritanın Kolomb‟un bazı ekler taĢıyan enlem 

boylam çizgileri gösterilmiĢ Ġtalyanca bir nüshası bir Ģekilde ulaĢmıĢtır.” (Sezgin, 2008: 14-19) 

Sonuç olarak Amerika‟nın keĢfi, coğrafya ve denizcilik bilimi açısından çığır açan 

Müslümanların Ġber yarımadasındaki varlıkları, geliĢtirdikleri denizcilik ve coğrafi bilgileri olmaksızın 

mümkün olmayacak bir baĢarıdır. (Sezgin, 2012: 166) 

Sonuç 

BaĢta Geschhichte des Arabischen Schrifttums (Arap Ġslam Bilimleri Tarihi) adlı eseri olmak 

üzere yaptığı çalıĢmalarla bilim tarihi araĢtırmalarına damgasını vuran Prof. Dr. Fuat Sezgin hem 

yaptığı bu çalıĢmalar hem de bu sayede Ġslam medeniyetinin geçmiĢ ve bugünkü durumu hakkında 

yaptığı tespitlerle günümüz Ġslam dünyasını aydınlatan en önemli isimlerden biri olmuĢtur. O, 

yüzyıllardır zulmedilen, aĢağılanan Ġslam kültür dünyasını hakikatte olduğu gibi dünyaya tanıtmayı ve 

bu topluluğa kaybetmiĢ olduğu kendine saygıyı, güveni ve insan cemiyetindeki yerini hatırlatmayı 

amaç edinmiĢtir. Nitekim bilimlerin bugünkü düzeye ulaĢmasında Ġslam kültür dünyasının katkısı 

görmezden gelinemez. 

Sezgin, Ġslam medeniyetinin hâlihazırdaki geliĢ(me)miĢlik seviyesini değerlendirdikten sonra 

Müslümanları kendilerini tenkit etmekten korkmamaları, devralınan müesseselerin olgusal tahlilini 

yapmaları, Avrupa menĢeli sistem ve kurumları mutlak anlamda taklit etmemeleri konusunda 

uyarmaktadır. Müslüman aydınların ise maddiyat, bencillik ve rehavetten uzaklaĢarak geniĢ ilmî 

kalkınma için gerçek zühdden nasibini almaları gerektiğini salık vermektedir. Bilimleri bugünkü 

düzeye ulaĢtıran sancaktarlar arasında Ġslam kültür dünyasının da var olduğunun belirtilip kabul 

edilmesi için bizzat bu kültür dünyasının çalıĢmalara dahil olması gerekmektedir. Sezgin‟e göre Ġslâmî 

Arap bilimlerinin tarihî incelemesi, Ġslâm topluluğu için zaruridir ve dirilmeye etki edecek bir 

meseledir.  

Fuat Sezgin‟in Ġslâm bilim tarihi çalıĢmaları ve genel olarak ilmî çalıĢmalar için örnekliğine 

gelecek olursak saygıdeğer hocamızı bitmek bilmeyen tevazu, ilim aĢkı, ilme sadakat ve Ģeffaflık, 

üstlendiği sorumlulukla mutlu olma, kararlılık, sabır ve inanç, selefe saygı ve vefa kelimeleriyle kısaca 

ifade edebiliriz. Elbette bu kelimeler, halen 94 yaĢında olan ve hayatını Ġslâm bilimleri tarihine adamıĢ 

bir bilim adamını anlatmaya yetmez. Onun eserlerinin özellikle de kurmuĢ olduğu müzenin gençlere 

eğitimlerinin erken bir döneminde tanıtılması, onların bu atmosferden istifade edip geçmiĢten aldıkları 

güçle geleceğe umutla sarılmaları sağlanmalıdır. Ziyaret imkânı olmayan birimlerin ise derslerinde 

görsel materyallerden de destek alarak Fuat Sezgin‟i ve çalıĢmalarını, önderliğinde kurulan müzeyi 

talebelerine tanıtmalarının elzem olduğunu düĢünmekteyiz. 

Sezgin‟in Türkiye‟de kurulmasına vesile olduğu müze, enstitü ve vakıf aracılığıyla onun 

yolundan gidecek nice genç araĢtırmacıların yetiĢmesi ve bu araĢtırmacıların Ġslâm dünyasının bilimler 

tarihindeki yerinin tespitine katkı sağlamaları ümit edilmektedir.  
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MEHMET AKĠF ERSOY'UN ĠSLAM GENÇLĠĞĠNE MODEL OLARAK 

SUNDUĞU NESL-Ġ ÂSIM'IN KARAKTERĠSTĠK ÖZELLĠKLERĠ 

 

Dr. Öğrt. Üyesi Abdulhalim Oflaz

 

ÖZET 

Büyük bir fikir ve ideal adamı olan Mehmet Akif, altmıĢ üç yıllık ömrünü ümmetin birliğini 

tesise, imanlı bir gençlik yetiĢtirmeye ve ecdadın ihtiĢamlı dönemlerini ihyaya adamıĢtır. Osmanlı‟nın 

yıkılmaya yüz tuttuğu bir dönemde; 1873 yılında dünyaya gelen Mehmet Akif, 1936 yılında vefat 

edinceye kadarki ömründe yüzlerce olağanüstü olaya Ģahit olmuĢtur. Osmanlı Ġmparatorluğunun 

yıkılıĢını hızlandıran bu olayları; Osmanlı-Rus, Doğudaki Ermeni Ġsyanları, Balkan ve Birinci Dünya 

SavaĢlarını görmüĢ, KurtuluĢ SavaĢı‟na da bizzat katılmıĢtır. Ruhunda fırtınalar koparan bütün bu 

müĢahedeleri, onun sanat anlayıĢını da etkilemiĢtir. Zaten eserleri, ruhunda kopan bu fırtınaların 

dıĢavurumudur. Bütün bu olumsuzluklara rağmen o çok ümitlidir. Özellikle de gençlikten. Milletin 

makûs talihini değiĢtirebileceğini ümit ettiği bir gençlik, bir nesil ideali serer önümüze. Ġdealize ettiği 

bu nesli Âsım‟ın Nesli diye müftehirane bir Ģekilde tesmiye etmektedir.  

Bu bildiride, Mehmet Akif‟in iftiharla bahsettiği Âsım kimdir? Sembolik bir isim mi, yoksa 

bir kahraman mı? (Kanaatimce Âsım, alelâde ve rastgele seçilmiĢ bir isim olmayıp tarihte karĢılığı 

olan bir kahramandır.) Bu milletin evlatlarına örnek olarak sunulan Âsım‟ın tarihteki karĢılığı Hz. 

Peygamber‟in (a.s.) has okçularından ve fedailerinden biri olan Âsım b. Sâbit olabilir mi? Veya 

Âsım‟ın nesli tabirindeki Âsım‟ın Hz. Ömer‟in oğlu Âsım ile herhangi bir alakası var mı? gibi sorulara 

cevaplar aranacaktır. Yine Âsım‟ın neslinin karakteristik özellikleri, sahip olduğu ahlakî prensipler 

detaylı bir Ģekilde ele alınacaktır. 

Anahtar Kelimeler: Âsım‟ın Nesli, Haluk‟un Nesli, Âsım b. Sâbit, Mehmet Akif Ersoy, Ġdeal 

Gençlik 

THE CHARACTERISTICS OF THE GENERATION OF ASIM PRESENTED AS A 

MODEL TO ISLAMIC YOUTH BY MEHMET AKĠF ERSOY 

ABSTRACT 

Mehmet Akif who is a great intellectual devoted his sixty-three-year life to establish the unity 

of ummah, to to cultivate a faithful youth, and to revive the grandeur of the ancestor. At a time when 

the Ottoman Empire was about to collapse; Mehmet Akif, who came to the world in 1873, witnessed 

hundreds of extraordinary in his lifetime as he passed away in 1936. He saw these events that 

accelerated the collapse of the Ottoman Empire namely the Ottoman-Russian Wars, the Armenian 

Rebellions in the East, the Balkan War and the First World War, and he participated in the War of 

Independence himself. All these observations broken out storms within his heart also affected his 

understanding of art. In fact, their work is the expression of these storms that break within his heart. 

Despite all these negations, he is very hopeful, especially from the youth. He shows us an ideal of a 

youth, a generation who hopes that can change the ill fate of the nation. He pridefully calls this 

generation which he has idealized as the Generation of Asım.  

In this presentation, it will be searched for answers the questions such as “Who is Asım 

mentioned by Mehmet Akif pridefully? Is he a symbolic name or a hero? (In my opinion, Asım is not 

a randomly chosen name, but a hero in the history.) Could Asim ibn Thabit be his correspondent in the 

history, who is one of the good archers and bodyguards of the Prophet? Or, is there any relation of 

Asım in the generation of Asım to Asım who is the son of Umar?” Again, the characteristics of the 

generation of Asım and the moral principles possessed will be dealt with in detail. 

Keywords: The Generaiton of Asım, the Generation of Haluk, Asim ibn Thabit, Mehmet akif 

Ersoy, Ideal Youth. 

GiriĢ 
Batı medeniyeti ve gücü karĢısında tutunamayan Osmanlı Ġmparatorluğunun yıkılma sürecine 

girdiği son dönemlerinde, münevverler bu geri kalmıĢlığa çareler aramaktaydılar. Bunun için de aklın 

ve bilimin ön plana çıkarılıp sadece bu iki âmilin rehber edinmesi gerektiğini idealize edenler olduğu 
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gibi bunların karĢısında da bu iki âmilin rehberliğinin ancak ırkî ve dinî köklerden taviz verilmeden 

makbul olabileceğini öne sürenler de vardı. Bu sebeple toplumun yeniden inĢası gerekliydi. Her iki 

kesimde bunun idrakindeydiler ve bu yeniden inĢada da gençliğe umut bağlamıĢlardı. Bunlardan 

birinci kesim, her alanda Batı‟nın örnek alınmasını isterken; ikinci kesim ise, Osmanlı toplumunun 

özünde var olan değerlerin muhafaza edilerek sadece teknolojik buluĢlar noktasında Batı‟nın örnek 

alınması gerektiğini savunmaktaydı. Bu umut ve hayallerini, kaleme aldıkları Ģiirlerinde yüksek sesle 

dillendiren iki ayrı uçtaki isim: Tevfik Fikret ile Mehmet Akif Ersoy‟du. Bu iki kesimin dıĢında 

Osmanlı‟nın ihyasının sadece ırkî saiklerle mümkün olabileceğini dillendiren üçüncü bir kesim daha 

vardı. Ulusçuluk fikrini ön plana bu kesimin temsilcisi ise Ziya Gökalp‟ti.  

Türk edebiyatının bu önemli simaları, toplumun yeniden yapılandırılmasında umut bağlamıĢ 

oldukları gençlikten yeni bir nesil inĢası yoluna gittiler. Bu simalardan, tek hakikat olarak kabul ettiği 

bilime adeta iman eden Tevfik Fikret, oğlu Haluk‟un Ģahsında sembolize ettiği yeni bir nesil inĢasını 

hayaline yanıt, Türk edebiyatının bir diğer önemli ismi Mehmet Akif‟ten gelmiĢtir. Mehmet Akif, 

Tevfik Fikret‟in Haluk‟un Nesli projesine, Âsım adlı uzun manzum Ģiiri ile bir nevi cevap vermiĢtir. 

Hayalini kurduğu bu yeni nesli Âsım‟ın Nesli diye tesmiye etmiĢ ve ideal gençlik olarak Müslüman 

gençliğe örnek sunmuĢtur. Mehmet Akif‟in inĢa etmeye çalıĢtığı bu yeni nesli dayandırdığı Âsım, 

kanaatimce Hz. Peygamber‟in ashabından Âsım b. Sâbit‟tir. Bu sebeple ilkin Âsım‟ı kısaca tanıtmaya 

çalıĢacağız. Sonra ise Âsım‟ın Nesli‟nin haiz olması gereken vasıfları aktarmaya gayret edeceğiz.
1
 

1.Âsım b. Sâbit Portresi 

Ġslâm savaĢçılarından Âsım b. Sâbit b. Ebü‟l-Aklah
2
 el-Ensârî el-Evsî, Medine‟de Ġslâm‟a ilk 

giren Ensar‟dandır.
3
 Hamiyyü‟d-debr (arıların koruduğu kimse) lakabı ile tanınan Âsım, Evs 

kabilesinin Dubay‟aoğulları koluna mensuptur.
4
 O, aynı zamanda Hz. Ömer‟in Cemile adındaki 

hanımının kardeĢi olup onun oğlu Âsım‟ın da dayısıdır.
5
 Hicretten sonra Resûlullâh tarafından 

Abdullâh b. CahĢ ile kardeĢ ilan edilmiĢtir. ي
6

  

Evs kabilesinin Hazreclilere karĢı kendisiyle övünüp iftihar ettikleri
7
 Âsım b. Sâbit, Bedir

8
 ve 

Uhud savaĢlarında bulunmuĢtu.
9
 Bedir SavaĢı esnasında büyük bir kahramanlık örneği sergileyen ي

Âsım, savaĢtan sonra da Hz. Peygamber‟in (a.s.) emri üzerine Mekke müĢriklerinin önde  

 

                                                           
1 Abdulhalim Oflaz, “Mehmet Akif‟in Âsım‟ın Nesli Projesine Ġlham Kaynağı Olduğu DüĢünülen Sahabe: Âsım b. Sâbit‟in 

Portresi”, Iğdır Üniversitesi Ġlahiyat Fakültesi Dergisi, Sayı. 10, 2017, ss. 29-43, s. 31-32.  
2 Ebü‟l-Aklah‟ın asıl ismi Kays‟tır. Kays, Ġsme b. Mâlik b. Eme b. Dubey‟a‟nın oğludur. Âsım‟ın annesi ise Dubey‟aoğulları 

kabilesinden Ebû Âmir‟in kızı ġemmûs‟tur. Bkz. Ebu Muhammed Abdulmelik b. HiĢâm, es-Sîretü‟n-Nebeviyye, I-IV, Thk. 

Cemâl Sâbit vd., Dârü‟l-Hadis, Kahire, 2006, c. II, s. 515; Muhammed b. Sa‟d, et-Tabakâtü‟l-Kübrâ, I-VIII, Thk. 

Muhammed Abdulkadir Atâ, Dârü‟l-Kütübi‟l-Ġlmiye, Beyrut, 1990, c. III, s. 352. 
3 Ġzzüddîn Ebü‟l-Hasan Ali b. Esîr, el-Kâmil, fi‟t-Tarih, I-XI, Thk. Seyyid b. Muhammed es-Senârî, Dârü‟l-Hadîs, Kahire, 

1987, c. II, s. 450; Ahmed b. Ali b. Hacer el-Askalânî, el-Ġsâbe fî Temyizi‟s-Sahâbe, I-VIII, Thk. Âdil Ahmed Abdulmevcûd-

Ali Muhammed Muavviz, Dârü‟l-Kütübi‟l-Ġlmiye, Beyrut, ty., c. III, s. 460. 
4 Ġbn HiĢâm, a.y. 
5 Ġlk dönem Ġslâm tarihçilerinden Ġbn ġihâb ez-Zührî, Âsım b. Sâit‟in Âsım b. Ömer b. Hattâb‟ın dedesi olduğunu kaydeder. 

Bkz. Muhammed b. ġihâb ez-Zührî, Merviyyâtü‟l-Ġmâm ez-Zührî fi‟l-Meğâzî, NĢr. Muhammed b. Muhammed el-Acevî, 

Medine, 2003, s. 412. Aslında diğer siyer-meğâzî ve tabakât kitaplarında da bu bilgi tekrarlanmaktadır. Bunlar, Hz. Ömer‟in 

Medine‟ye hicret ettikten sonra Âsım‟ın kızı Cemile ile evlendiğini iddia etmektedirler. Fakat ulemanın bir kısmı ise Hz. 

Ömer‟in evlendiği Cemile adlı kadının Âsım‟ın kız kardeĢi olduğu görüĢünü savunmaktadır. Bu son görüĢ için bkz. Ahmed 

b. Ali b. Hacer el-Askalânî, Fethü‟l-Bârî ġerhu Sahîh-i Buhârî, I-XIII, Dârü‟l-Marife, Beyrut, ty., c. VII, s. 381.   
6 Ġbn Sa‟d, Tabakât, c. III, s. 352. 
7 Evsliler, arıların koruduğu (Hamiyyü‟d-debr) Âsım b. Sâbit bizdendir, diyerek Hazreçlilere karĢı övünürlerdi. Ġzzüddîn 

Ebü‟l-Hasan Ali b. Esîr, Üsdü‟l-Gâbe fî Marifeti‟s-Sahâbe, I-VII, Thk. Ali Muhammed Muavviz-Âdil Ahmed Abdülmevcûd, 

Dârü‟l-Kütübi‟l-Ġlmiye, Beyrût, ty., c. II, s. 86. Medine‟de Ensâr olarak Ģöhret bulmuĢ olan Evs ve Hazrec kabileleri kendi 

kabilelerine mensup olan bazı kimselerle birbirlerine karĢı mufaharede bulunurlardı. Örneğin Evs kabilesi Ğasîlü‟l-Melâike 

olan Hanzala bizdendir, yine arıların koruduğu Âsım b. Sâbit, ölümünden dolayı arĢ-ı Rahmân‟ın titrediği Sa‟d b. Muâz ve 

yine Ģahitliği iki kiĢinin Ģahitliğine bedel olan Huzeyme b. Sâbit de bizdendir, derlerdi. Hazrecliler de Bizden de Hz. 

Peygamber daha hayattayken Kur‟ân‟ın tümünü ezberlemiĢ dört kurra vardır. Hâlbuki Evslilerden o dönemde bu anlamda 

bir kurra yoktu, diyerek övünürlerdi. O dört kiĢi; Zeyd b. Sâbit, Ebû Zeyd, Übeyy b. Ka‟b ve Muaz b. Cebel‟di. Bkz. Ġbn 

Esîr, Üsdü‟l-Gâbe, c. II, s. 86-87.   
8 Ġbn Sa‟d, Tabakât, c. III, s. 352. 
9 Ġbn HiĢâm, a.y. 
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gelenlerinden Ukbe b. Ebî Muayt‟ı
10

 öldürmüĢtü.
11

  Uhud SavaĢı‟nda da birçok sahabe sırtını dönüp 

savaĢtan kaçarken o, ölünceye kadar Hz. Peygamber‟i savunmak üzere biat eden sekiz kiĢiden biri 

olmuĢtu.
12

 Peygamber (a.s.) dönemindeki meĢhur okçulardan olan Âsım,
13

 Uhud SavaĢı‟nda büyük bir 

mücadele örneği göstermiĢ ve o gün birçok müĢriki öldürmüĢtü. Öldürdükleri arasında savaĢtan önce 

mübarezeye çıkıp Hz. Ali tarafından öldürülen Talha b. Ebû Talha‟nın
14

 iki oğlu: Hâris
15

 ve Müsâfi‟ 

de vardı. Bu iki kardeĢ aynı zamanda Mekke ordusunun sancaktarlarındandı. Bu iki kardeĢin anneleri 

Sülâfe, oğullarını öldürenin Âsım olduğunu öğrenince: Yemin olsun Âsım‟ın baĢını ele geçirirsem 

kafatasında içki içeceğim diye ahdetmiĢti.
16

 

Bedir SavaĢı‟nda öldürülen yakınlarının intikamını almak için Mekkeliler Müslümanların 

baĢlarına ödül koymuĢlardı. Mekkelilerin ödül vaatlerinden haberdar olmuĢ olan EhâbiĢlerden
17

 Adel 

ve Kâre
18

 alt kollarına mensup bir heyet Hz. Peygamber‟e (a.s.) gelip: Ey Allâh‟ın Resûlü! Ġçimizde 

Müslüman olanlar var. Ashabından bir heyet gönder ki bize fıkhı, Kur‟ân‟ı ve Ġslâm ilkelerini 

öğretsin.
19

 diyerek Hz. Peygamber‟den kendilerine bir irĢad ve muallim heyetini göndermesi talebinde 

bulundular. Resûlullâh da (a.s.) onlar ile birlikte on kiĢilik bir kurra heyeti
20

 gönderdi.
21

 Heyetin baĢına 

Mersed b. Ebi Mersed‟i
22

 veya Âsım b. Sâbit‟i tayin etti.
23

 Müslüman kurralar, gelen heyetle birlikte 

yola çıktılar. Hicaz bölgesinde, Mekke ile Tâif arasında bulunan el-Hed‟e‟nin hemen giriĢinde, Hüzeyl 

kabilesine ait Recî‟ suyu
24

 kenarına geldiklerinde ihanete uğradılar. Onları getiren heyet bu bölgede 

Hüzeyl kabilesini yardıma çağırdı, ancak onların çağrısına kimse icabet etmedi; fakat ellerinde kılıç 

olan bir topluluk bu çağrıya icabet edip Müslüman heyetin etrafını sardılar.
25

 

                                                           
10 Ukbe b. Ebî Muayt, en azılı müĢriklerden biri olup Mekke döneminde Hz. Peygamber‟e (a.s.) en çok eziyet eden kimseydi. 

Örneğin bir defasında Resûlullâh (a.s.), Ka‟be‟de secdede iken O‟nun üzerine iĢkembe koymuĢ ve yine baĢka bir defasında 

da Peygamber‟i (a.s.) boğmaya çalıĢmıĢtı. Detaylı bilgi için bkz. Ebü‟l-Fidâ b. Kesîr, el-Bidâye ve‟n-Nihâye, I-VII, Thk. 

Ahmed Câd, Dârü‟l-Hadis, Kahire, 2006, c. II, s. 87, 88. 
11 Muhammed b. Ġsmâîl el-Buhârî, Sahîh, I-IX, Thk. Muhammed Züheyr, Dâru Tavkı‟n-Necât, ty., Meğâzî/Gazvetu‟r-Recî‟, 

29; Ebû Muhammed Mahmud b. Ahmed el-Aynî, Umdetü‟l-Kârî ġerhu Sahîhi Buhârî, I-XXV, Dâru Ġhyâı‟t-Türâs el-Arabî, 

Beyrut, ty, c. XVII, s. 169. 
12 Muhammed b. Ömer el-Vâkidî, Kitabü‟l-Meğâzî, I-II, Thk. Muhammed Abdulkadir Ahmed Atâ, Dârü‟l-Kütübi‟l-Ġlmiye, 

Beyrut, 1971,c. I, s. 215. O gün Hz. Peygamber‟e (a.s.) ölüm üzerine biat eden sekiz kiĢi Ģunlardır: Hz. Ali, Zübeyir b. 

Avvâm, Talha b. Ubeydullâh, Ebû Dücâne, Hâris b. Samme, Hubâb b. Münzir, Âsım b. Sâbit ve Sehl b. Huneyf‟tir. Bkz. A.y. 
13 Vâkidî, Meğâzî, c. I, s. 217. 
14 Ġbn Sa‟d, Tabakât, c. II, s. 31. 
15 Bazı kaynaklarda Hâris‟in yerine bir diğer kardeĢi Cülâs‟ın ismi geçmektedir. Ancak kaynakların çoğunda Âsım b. Sâbit 

tarafından öldürülen iki kardeĢin Müsâfi‟ ve Hâris olduğu kaydedilir.  
16 Muhammed b. Ġshâk, es-Siretü‟n-Nebeviye, I-II, Thk. Ahmed Ferid el-Müzeydî, Dârü‟l-Kütübi‟l-Ġlmiye, Beyrut, ty.,c. II, s. 

373; Ġbn HiĢâm, es-Sîre, c. III, s. 29. 
17 Mekke‟nin özellikle kuzey ve güney taraflarında yerleĢmiĢ bir kabile topluluğu olan EhâbiĢler, zamanla birçok alt kola 

ayrılmıĢtır. Detaylı bilgi bkz. Muhammed Hamidullah, Ġslâm Peygamberi, Çev. Mehmet Yazgan, Beyan Yay., Ġstanbul, 

2011, s. 236-240. 
18 Adal ve Kâre, Hevn (veya Hûn) b. Hüzeyme b. Müdrike‟nin soyundan olan iki kabiledir. Ġbn HiĢâm, es-Sîre, c. III, s. 115. 
19 -Zührî, Merviyyât, s. 417; Ġbn Ġshâk, es-Sire, c. II, s. 371; Vâkidî, Meğâzî, c. I, s. 300.   
20 Aslında ilk dönem Ġslâm tarihçileri olan Urve b. Zübeyir, Ġbn ġihâb ez-Zührî vb. isimler gönderilen bu heyetin Hz. 

Peygamber (a.s.) tarafından Mekke civarına, KureyĢ‟e dair haberleri kendisine aktarmaları için casusluk yapmak üzere 

gönderildiklerini iddia ederler. Bkz. Zührî, Merviyyât, s. 412; Buhârî, Meğâzî/Gazvetu‟r-Recî‟, 29; Vâkidî, Meğâzî, c. I, s. 

300. 
21 Zührî, Merviyyât, s. 417; Ġbn Sa‟d, Tabakât, c. II, s. 42; Buhârî, Meğâzî/Gazvetu‟r-Recî‟, 29. Aslında kaynaklar genelde 

heyetin altı veya yedi kiĢiden oluĢtuğunu kaydederler. Heyetin on kiĢiden oluĢtuğunu iddia eden Zührî ve Ġbn Sa‟d ise yedi 

kiĢinin ismini kaydetmiĢlerdir. Büyük bir ihtimalle diğer üç kiĢinin toplumda ağırlıkları olan kimseler olmamaları nedeniyle 

onların isimleri zikredilmemiĢtir. Zikredilen isimler Ģunlardır: Mersed b. Ebî Mersed, Halid b. Bükeyr, Abdullâh b. Tarık, 

onun anne bir kardeĢi Muattib b. Ubeyd, Hubeyb b. Adî, Zeyd b. Desine ve Âsım b. Sâbit‟tir. Bu isimler için bkz. Zührî, 

Merviyyât, s. 417; Ġbn Sa‟d, Tabakât, c. II, s. 42; Vâkidî, Meğâzî, c. I, s. 300-301; Diyarbekrî, Târîhü‟l-Hamîs, c. I, s. 454. 

Ġbn Ġshâk da heyetin altı kiĢiden oluĢtuğunu söyleyerek Abdullâh b. Tarık‟ın anne bir kardeĢi olan Muattib b. Ubeyd‟i 

zikretmez. Bkz. Ġbn Ġshâk, es-Sîre, c. II, s. 371; Ġbn HĢâm, es-Sîre, c. III, s. 115.    
22 Ġbn Ġshâk, es-Sîre, c. II, s. 372; Ġbn HĢâm, es-Sîre, c. III, s. 116.   
23 Zührî, Merviyyât, s. 412; Ġbn Sa‟d, Tabakât, c. II, s. 42; Buhârî, Meğâzî/Gazvetu‟r-Recî‟, 29. Süheylî, Diyarbekrî ve daha 

birçok Ġslâm tarihçisi bu görüĢün daha sahih olduğunu kaydederler. Bkz. Ahmed b. Ali b. Hacer el-Askalânî, Fethü‟l-Bârî 

ġerhu Sahîh-i Buhârî, I-XIII, Dârü‟l-Marife, Beyrut, ty., c. VII, s. 380; Hüseyin b. Muhammed ed-Diyarbekrî, Tarîhü‟l-

Hamîs fî Ahvâl-i Enfesi‟n-Nefîs, I-II, Dâr-i Sadr, Beyrut, ty, c. I, s. 455.  
24 ġihâbeddîn Ebû Abdullâh Yakut el-Hamevî, Mucemü‟l-Büldân, I-V, Dâr-ı Sadr, Beyrut, ty., c. III, s. 29. 
25 Ġbn Ġshâk, es-Sîre, c. II, s. 372.   
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KarĢılarına çıkan adamların silahlı olduklarını gören Müslümanlar silahlarını alıp dağa 

sığındılar. Asım b. Sâbit Ben kesinlikle bir müĢriğin zimmetine/himayesine girmem, dedi. Akabinde de 

Allâh‟ım! Peygamberini bizim durumumuzdan haberdar et, diye dua ederek onlarla savaĢmaya 

baĢladı.
26

 Allâh da onun niyazını kabul edip Peygamberini olaydan haberdar etmiĢti.
27

 Âsım‟ın 

arkadaĢları Mersed b. Ebî Mersed, Halid b. Bükeyr ve Muattib b. Ubeyd de tıpkı Âsım gibi 

müĢriklerin ne sözünü ne de ahdini kabul etmeyeceklerini söyleyerek Ģehit düĢünceye kadar 

savaĢtılar.
28

 

Âsım‟ın sadağında yedi ok olduğu ve attığı her okla müĢriklerden bir ileri geleni öldürdüğü 

bilgisi rivayetler arasında mevcutsa da
29

 kaynakların çoğunda onun düĢmandan iki kiĢiyi yaralayıp 

birisini de öldürdüğü malumatı daha ağır basar. Âsım‟ın okları bitince mızrağına davranır. Mızrağı da 

kırılınca kılıcını alıp kınını kırar ve ellerini açıp Allâhım! Ben bu günün baĢında senin dinini 

koruduğum gibi sen de günün sonunda bedenimi koru, diye yalvarır. Böyle savaĢırken Ģu mısraları da 

haykırır: 

Ebû Süleymân
30

 ve benim gibiler iyi ok atıcıdır 

Benim kavmim saygın bir topluluktur.  

DüĢman, bir türlü ona yaklaĢamıyordu; ancak uzaktan oklar atarak onu ağır yaralayabilmiĢti. 

Ağır yaralı olduğu halde de ona yaklaĢmaya cesaret edemeyen düĢman okçuları, yine uzaktan attıkları 

oklarla ancak onu Ģehit edebilmiĢlerdi.
31

 

Âsım‟ın baĢını ele geçirdiğinde onda içki içeceğine yemin eden Sülâfe, bu amacına ulaĢmak 

için Âsım‟ın baĢına yüz deve ödül koymuĢtu. Bu haberi de her tarafa yaymıĢtı. Bunu duyan Arap 

kabileleri de bu ödüle kavuĢmak arzusuyla yanıp tutuĢmaktaydılar. Zaten bu küçük Müslüman 

birliğini tuzağa düĢüren Lihyânoğullarının en önemli gayesi de buydu. Onlar Âsım‟ı Ģehit ettikten 

sonra söz konusu ödülü almak için onun baĢını kesip Mekke‟ye,
32

 Sülâfe‟ye götürmek istiyorlardı. 

Ancak âniden Âsım‟ın cesedinin üzerinde bulut karaltısı gibi bir arılar topluluğu zühur etti.
33

 

Peygamber Ģairi Hassân b. Sâbit tarafından Ebâbil arıları olarak tavsif edilen
34

 bu arı topluluğu 

müĢriklerin Âsım‟ın bedenine dokunmalarına izin vermiyordu. Âsım‟ın cesedine yaklaĢanların 

yüzlerine yapıĢıp sokuyorlardı. Böylece müĢriklerden hiç kimse Âsım‟ın cansız bedenine 

yaklaĢamadı.
35

 Çünkü bu Ġslâm kahramanı Ģehit olmadan az evvel, ellerini ve gönlünü Rabbine açarak 

en içten duygularla Allâhım! Ben bu günün baĢında senin dinini koruduğum gibi sen de günün 

sonunda bedenimi koru, diye yalvarmıĢtı.
36

 Yine o, necasetlerinden korunmak maksadıyla hayatı 

boyunca ne kendisinin bir müĢriğe dokunmasına ne de bir müĢriğin kendisine dokunmasına asla izin 

vermeyeceğine Allâh‟a söz vermiĢti.
37

 Ġslâmî hayatı boyunca bu sözünü tutmaya çalıĢan Âsım (r.a.), 

artık Ģehit olmuĢtu. Ne var ki Rabbi de Ģehadetinden sonra onun bu sözünü boĢa çıkarmadı. Zaten Hz. 

Ömer de (r.a.), Âsım‟ın ölümünden sonra arıların onu koruduğunu duyunca Allâh mümin kulunu 

korur. Âsım, bir müĢriğin kendisine dokunmamasını, kendisinin de bir müĢriğe dokunmayacağını 

nezretmiĢti. Allâh onu sağlığında müĢriklerden koruduğu gibi vefatından sonra da korudu, buyurarak 

bu manayı teyit etmiĢti.
38

       

MüĢrikler bütün gayretlerine rağmen Âsım‟ın cansız bedenine bir türlü yaklaĢamayınca 

içlerinden biri sonunda akıl etti ve ġimdi onu bırakın. Gece olunca arılar dağılır gider, biz de onun 

                                                                                                                                                                                     
 
26 Zührî, Merviyyât, s. 413; Buhârî, Meğâzî/Gazvetu‟r-Recî‟, 29.  
27 Diyarbekrî, Tarîhü‟l-Hamîs, c. I, s. 455. 
28 Ġbn Sa‟d, Tabakât, c. II, s. 43. 
29 Diyarbekrî, Tarîhü‟l-Hamîs, c. I, s. 455.   
30 Kendi künyesidir. 
31 Vâkidî, Meğâzî, c. I, s. 301-302. 
32 Ünlü tarihçi Belâzurî ise meĢhur görüĢün aksine Âsım‟ın cesedinin yakılmak istendiğini iddia etmektedir. Bkz. Ahmed b. 

Yahyâ el-Belâzurî, Ensâbü‟l-EĢrâf, I-VIII, Thk. Muhammed Tâmur, Dârü‟l-Kütübi‟l-Ġlmiye, Beyrut, 2011, c. I, s. 318.  
33 Vâkidî, Meğâzî, c. I, s. 302. 
34 Bkz. Ġbn HiĢâm, es-Sîre, c. III, s. 124. 
35 Vâkidî, Meğâzî, c. I, s. 302. 
36 Vâkidî, Meğâzî, c. I, s. 301. 
37 Allâhım! Bana müĢrik eli değmesin, ben de necasetlerinden dolayı onlara değmeyeyim, diye dua etmiĢti. 
38 Ġbn HiĢâm, es-Sîre, c. III, s. 117; Vâkidî, Meğâzî, c. I, s. 302. 
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kellesini alırız, dedi. Bunun üzerine geceyi beklediler. Fakat gece olunca da havada hiç bulut yokken 

Ģiddetli bir yağmur yağdı, vadi coĢtu ve yağmurun meydana getirdiği sel suları Âsım‟ın cesedini alıp 

meçhullere götürdü.
39

 Böylece onun bedenine dokunamamıĢtı nâmahrem eli.    

2.Âsım‟ın Nesli‟nin Özellikleri 

1873 yılında Ġstanbul'da dünyaya gelen büyük Ģair Mehmet Akif Ersoy, vefat yılı olan 1936'ya 

kadarki yaklaĢık 63 yıllık ömrü hep çileli geçmiĢtir. Daha üç yaĢındayken tarihin en alçak saray 

darbesi yaĢanmıĢ, Sultan Abdulaziz tahttan indirilip öldürülmüĢtü. Dört yaĢındayken de 93 Harbi 

denilen Osmanlı-Rus SavaĢı baĢlamıĢ ve bu savaĢta Osmanlılar tarihinin en ağır darbesini almıĢtı. 

1877 yılındaki Karlofça AntlaĢması ile resmen dağılma sürecine girmiĢ olan Ġmparatorluk, hem Batıda 

hem de Doğuda büyük toprak kayıpları yaĢamıĢ, maddi anlamda çöküntüye uğramıĢ ve Ģehit verdiği 

insan sayısının da haddi hesabı yoktu. Yine Balkan savaĢlarını ve Birinci Dünya SavaĢı'nı görmüĢ, 

KurtuluĢ SavaĢı'na da bizzat iĢtirak etmiĢtir. Bütün bu olayların onun ruhunda kopardığı fırtınaların 

dıĢavurumunu eserlerinde görmekteyiz.
40

 Bu ruhun en bariz hissedildiği eseri Âsım‟dır. Âsım, Mehmet 

Akif‟in dev eseri Safahat adlı Ģiir külliyatının altıncı kitabıdır. ġair bu uzun manzum eserinde tahayyül 

ettiği ve her açıdan en kâmil bir insan tipolojisi ile betimlediği bu gençliğin karakteristik özelliklerini 

anlatır. Bu eser, dört kiĢi arasında geçen bir muhavereden, diyalogdan ibarettir. Bu dört kiĢi: 

Hocazade, Köse Ġmam, Âsım ve Emin‟dir.  

 Hocazâde.  Mehmet Akif‟in kendisidir. Babası Fatih Medresesi dersiamlarından Hoca Tahir 

Efendi‟ye izafeten bu Ģekilde tesmiye edilmiĢtir.  

 Köse Ġmam. Hoca Tahir Efendi‟nin eski öğrencilerinden Ali ġevki Efendi‟dir.  

 Âsım. Köse Ġmam‟ın oğludur. Köse Ġmam, yani Ali ġevki Efendi aslında evlenmemiĢ ve 

çocuğu da yoktur. Dolayısıyla Âsım‟ın bu edebiyat eserinde muhayyel bir karakter olarak görülmesi 

gerekir.  

 Emin. Mehmet Akif‟in oğludur. Ancak Emin‟in bu eserdeki katkısı bir cümlecik 

diyaloğundan ibarettir.  

Ülkesinin ve milletinin içinde bulunduğu olumsuzluklardan kurtulması noktasında kafa yoran 

Mehmet Akif, gerek vaazları ile gerekse Ģiirleriyle halkı bilinçlendirmeye çalıĢmıĢtır. Ümmetin 

uyanıĢı ve diriliĢi, Osmanlıların tarihteki ihtiĢamlı günlerine dönmeleri için gençliğe ümit bağlamıĢ, 

idealize ettiği bu gençliği inĢa etmek hususunda gayret etmiĢ ve bu konudaki düĢüncelerini Âsım adlı 

manzum eserinde detaylıca serdetmiĢtir. Mehmet Akif, Süleyman Nazif‟in bir Ģiir mucizesidir dediği 

bu eserini 1924 yılında yayınlamıĢtır. Ancak bundan önce 1919 yılından 1924 yılının Ağustos ayına 

kadar SebilürreĢad adlı dergide bu eserin yarıya yakın kısmı tefrikalı olarak yayınlanmıĢtı.
41

 

Mehmet Akif, bu eserinde ameliyat masasında bulunan Osmanlı‟nın kurtuluĢunu ve ihyasın 

birçok muasırının düĢündüğü gibi geçmiĢi tamamen silip atmakta görmüyor. O, aksine kurtuluĢu 

geçmiĢin değerlerine sımsıkı bağlanmakta görüyordu. Yani kurtuluĢu dönemin birçok aydını gibi 

uzaklarda ve kültürüne tamamen yabancılaĢmada aramıyordu. Ancak karĢısında Osmanlı‟nın ve 

dolayısıyla Ġslâm âleminin Batı ilim ve medeniyeti karĢısında günden güne gerilediği gerçeği de 

durmaktaydı. Bu sebeple o, problemin asıl kaynağını tespit edip ona göre çözüm arayıĢı içindeydi. O, 

Osmanlı‟yı çökerten asıl hastalığın dinî-ahlakî değerlerinin yozlaĢması ve bilim ile tekniğin gerisinde 

kalmasını öngörmüĢtür. Bunun için de Müslüman toplumun bir an önce manevî değerlerini tekrar 

yakalaması gerekir.  

Mehmet Akif, eserinin sonlarına doğru Âsım‟a yer verir ve onun meziyetlerini serdeder. 

Eserin büyük bir kısmını Âsım tipolojisine olan ihtiyacı hazırlayan koĢulları Hocazâde ile Köse Ġmam 

arasındaki diyalogda geniĢçe betimler. Yer yer Ġmparatorluğun ihtiĢamlı dönemlerine mütehessirâne 

ve mahzûnâne göndermelerde bulunur: 

Nerde Ertuğrul‟u koynunda büyütmüĢ obalar?  

Hani Osman gibi, Orhan gibi gürbüz babalar?  

Hani bir Ģanlı Süleyman PaĢa? Bir kanlı Selîm?  

Âh, bir Yıldırım olsun göremezsin, ne elîm!  

                                                           
39 Vâkidî, Meğâzî, c. I, s. 302. 
40 Mehmet Sait Karaçorlu, “Asım‟ın Nesli”, Ahenk Fikir Kültür Edebiyat Dergisi, 35. Sayı, 2011, s. 17.  
41 D. Mehmet Doğan, Safahat „Âsım‟ Mehmet Akif Ersoy, Yazar yayınları, Ankara, 2014, s. 3-4.  
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Hani cündîleri, Ģâhin gibi, ceylân kovalar, 

Köpürür, dalgalanır, yemyeĢil engin ovalar?  

Hani târîhi soruldukça, mefâhir söyler, 

Kahramanlar yetiĢen toprağı zengin köyler?  

Hani orman gibi âfâkı deĢen mızraklar?  

Hani atlar gibi sahrâyı eĢen kısraklar?  

Hani ay parçası kızlar ki koĢar oynardı?  

Hani dağ parçası milyonla bahâdır vardı?  

Bugün artık biri yok... Hepsi masal, hepsi yalan!  

Bir onulmaz yaradır, varsa yüreklerde kalan.
42

  

Ancak bugün o ihtiĢamdan eser kalmamıĢ, Ġmparatorluğun durumu içler acısıdır. Hâl (Ģimdiyi) 

ve maziyi karĢılaĢtırdığında mazinin görkemini, ihtiĢamını anlatmaktan acizken mevcut viraneliğin 

periĢanlığını da bütün çıplaklığıyla anlatmaya çalıĢır:  

Gündüzün kimse görünmez: Kadın, erkek çalıĢır;  

Varsa meydanda gezen tostopaç oğlanlardır. 

AkĢam olmaz mı, fakat, toplar ahâlîyi ezan, 

Son cemâ‟at yeri, hattâ, adam almaz ba‟zan. 

GüneĢ âfâka henüz arz-ı vedâ etmiĢken, 

Yükselir Kâ‟be‟ye doğrulmuĢ alınlar yerden;  

Önce bir dalgalanır, sonra eder hepsi karar;  

Örülür enli omuzlarla birer canlı hisar. 

Bu yaman safların âhengi hakîkat müdhiĢ;  

Sanki yalçın kayalar yanyana perçinlenmiĢ, 

Öyle bir cebhe kesilmiĢ ki: Müselsel îmân;  

Hangi îmâna dokunsan taĢacak itmînân. 

Âh o yekpârelik eyyâmı hayâl oldu bugün;  

Milletin hâlini gör, sonra da mâzîyi düĢün. 

Kim bu yalçın kayalar sarsılacaktır derdi?  

Öyle sarsıldı ki edvâra tezelzül verdi!
43

  

Mehmet Akif‟teki vatan sevgisi, milli ve dinî duruĢu, sarsılmaz ve güçlü karakteri bu manzum 

eserin mısralarında coĢkun bir Ģekilde haykırmaktadır: 

Zulmü alkıĢlayamam, zâlimi aslâ sevemem;  

Gelenin keyfi için geçmiĢe kalkıp sövemem. 

Biri ecdâdıma saldırdı mı, hattâ, boğarım... 

Hiç olmazsa yanımdan koğarım. 

Üç buçuk soysuzun ardında zağarlık yapamam;  

Hele hak nâmına haksızlığa ölsem tapamam. 

Doğduğumdan beridir âĢıkım istiklâle, 

Bana hiç tasmalık etmiĢ değil altın lâle. 

YumuĢak baĢlı isem, kim dedi uysal koyunum?  

Kesilir, belki, fakat çekmeye gelmez boyunum. 

Kanayan bir yara gördüm mü yanar tâ ciğerim, 

Onu dindirmek için kamçı yerim, çifte yerim. 

Adam aldırma da geç git, diyemem, aldırırım. 

Çiğnerim, çiğnenirim, hakkı tutar kaldırırım. 

Zâlimin hasmıyım amma severim mazlûmu...
44

  

Aslında bu dizelerde Ģairin tahayyül ettiği gençliğin nasıl olması gerektiğinin ilk ipuçları da 

bulunmaktadır. Tarihiyle, diniyle, kültürüyle barıĢık olan bu gençlik, Batı‟nın tahakkümüne karĢı 

hakkı haykıran, baskıya boyun eğmeyen, gerektiğinde bu uğurda canını bile verebilen bir gençliktir.  

                                                           
42 Mehmet Akif Ersoy, Safahat, Haz. M. Ertuğrul Düzdağ, Ġnkılâp ve Aka Yay., Ġstanbul, 1975, s. 380.   
43 Ersoy, Safahat, s. 383-384. 
44 Ersoy, Safahat, s. 400. 

 



ULUSLARARASI ĠSLAM VE MODEL ĠNSAN 

SEMPOZYUMU 

 

138 
 

Mehmet Akif, mevcut gençlikte bir ruh bulamayıp ondan ümidini kesmiĢtir. DüĢüncesi, 

duygusu, azmi meflûc bir gençliğin harekete geçmesinin imkânsız olduğunu düĢünen Mehmet Akif‟te 

yeni bir ideal gençlik fikri vücud bulmuĢ ve bu fikir onun Ģuuraltında yer edinmeye baĢlamıĢtı. Mevcut 

neslin hali pürmelâlini bütün çıplaklığıyla ortaya koyabilmesi için mazideki ĢahlanıĢla kıyaslama 

yoluna giden Mehmet Akif, problemin yeni olmayıp iki üç yüz yıllık bir mazisinin olduğunu 

vurgulamıĢtır: 

Bir ıĢık gösteren olsaydı eğer, tek bir ıĢık, 

Biz o zulmetleri bin parça edip çıkmıĢtık. 

Ġki üç yüz senedir serpemiyor bizde Ģebâb;  

Çünkü bîçârenin âtîsine îmânı harâb. 

Hissi yok, fikri bozuk, azmini dersen: Meflûc... 

Hani rûhunda o haksızlığa isyan, o hurûc?  

KarĢıdan zinde görürsün, sokulursun ki: Yarım... 

Yandık ecdâdımızın nârına, hâlâ yanarım!  

Ye‟si tekfîr eden îmânıma olsun ki yemin, 

Bize telkîn-i ümîd etmediler, yoksa bu din, 

Yine dünyâlara yaymıĢtı yeĢil gölgesini;  

Yine hakkın sesi boğmuĢtu dalâlin sesini. 

Müslümanlık bu değil, biz yolumuzdan saptık, 

Tapacak bir putumuz yoktu, özendik, yaptık!  

Göreyim gel de büyük bildiğin Allâh‟ı kayır... 

Hani, tevfîk-i Ġlâhî‟ye kanan var mı? Hayır. 

Ya senin âlem-i Ġslâm‟ın inanmıĢ ye‟se;  

Dîn-i resmîsi odur, vazgeçemez kim ne dese!  

Önce dört kıt‟ayı alt üst eden îmân-ı metîn;  

Sonra, dört yüz bu kadar milyon adam, hepsi cebîn!  

ġark‟a in, Mağrib‟e yüksel, göremezsin galeyan... 

Nasıl olmuĢ da uyuĢmuĢ bütün ümmetteki kan?
45

  

Bütün bu olumsuzluklara rağmen Mehmet Akif, yeni bir ideal nesil noktasında hiçbir zaman 

ümidini kaybetmemiĢ, iç sesine ve hayaline kulak vererek: 

Âsım‟ın nesline münkaad olacak istikbal,…. 

Sana vicdânımı açtım okudum, dinlesene;
46

 

demiĢtir. Bu sözlerle idealize ettiği yeni nesil ile ilgili ümit ve temennisini dile getirmiĢ, 

hemen ardından gelen Çanakkale ġiiri‟nde bu ümidinin boĢa çıkmadığını adeta haykırmıĢtır:  

Âsım‟ın nesli… Diyordum ya… NesilmiĢ gerçek: 

ĠĢte çiğnetmedi nâmûsunu, çiğnetmeyecek.
47

 

Bu dizelerde idealize ettiği neslin, tıpkı isnad edildiği Âsım; Sahabe Âsım b. Sâbit gibi ölümü 

pahasına dahi düĢmana teslim olmayıĢını gözü pekliğini, dinine bağlılığını telmih etmektedir.  

Ancak Çanakkale Zaferi‟nden sonra memleketine, Ġstanbul‟a dönen Âsım çok değiĢmiĢtir. 

Haksızlıklara tahammül edemeyen, Ģahit olduğu kabalıklara sessiz kalamayan, Çanakkale SavaĢı 

ruhuyla bağdaĢmayan davranıĢlara ve dini ahkama lakaytlık yapanlara karĢı kaba kuvvet kullanmaktan 

çekinmeyen biri olmuĢtur:  

Sâ‟at on bir sularındaydı... Vapur beklerken, 

Yolcular Bafra‟yı tellendirivermez mi sana?  

Kaçıver, belli ki çıngar çıkacak, durmasana!  

Hayır oğlum, nasıl olduysa, apıĢtım kaldım. 

Çocuğun tavrı değiĢmiĢti. Dedim: «Bak, Âsım, 

DalaĢırsan bu heriflerle üzersin babanı.» 

Ġçlerinden biri, hem Ģüphesiz, en kaltabanı, 
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Üç nefes püfleyerek burnuma: «Sen söyle, Hoca!  

Niye bağlanmalı hayvan gibi hâlâ oruca? » 

Deyivermez mi, tabî‟î senin oğlan tokadı, 

Herifin yırtılacak ağzına kalkıp yamadı. 

Gâlibâ pek canı yokmuĢ ki yuvarlandı leĢi... 

Asıl itler gerideymiĢ, koĢarak dördü, beĢi, 

Ansızın serdiler evlâdımı karĢımda yere. 

Ben ĢaĢırmıĢ, «aman oğlum! » demiĢim bir kere. 

Hele yâ Rabbi Ģükür, toplanıp oğlan birden, 

Kömür almıĢ deve kalkar gibi doğruldu hemen. 

O nasıl cehd idi kurtulmak için anlamalı: 

Silkinip attı belinden asılan dört çuvalı!  

Dedim: Artık sizi haklar bu zıpır Ģimdi, durun, 

Ne ağız kaldı yiğitlerde, hakîkat, ne burun;  

Kime indiyse, nüzûl inmiĢe benzetti onu!  

Bu sevimsiz Ģakanın hayli firaklıydı sonu: 

Hani, salhâne civârında durup seyre bakan, 

KarabaĢlar görülür: Yüzleri kan, gözleri kan;  

Bu çomarlar da o vaz‟iyyete gelmiĢlerdi. 

Hepsinin hakkını Allâh için oğlan verdi!
48

 

Bu dizeler ve devamındaki dizelerde Âsım‟ın bedenen ve ruhen güçlü, kuvvetli ve kararlı bir 

tip olduğu görülmektedir. Onun haksızlıklara ve dini ahkâma lakaytlık karĢısındaki kıyamı hoĢa gitse 

de hukuksuzlukları kaba kuvvetle çözmek yerine kanun gücüne sığınmasının gerekliliği 

vurgulanmaktadır.  

Zulmü ve haksızlıkları kabul etmeyen bir tıynete sahip olan Âsım, aynı zamanda edebiyata da 

meraklıdır. Ancak mevcut potansiyelin daha kalıcı ve geleceğe dönük hizmetlerde değerlendirilmesi 

gerekir. Yeniden eski ihtiĢama dönebilmek için uzun vadeli planlar yapılmadır. Güçlü bir devlet olarak 

dünya siyaset arenasında varlık gösterebilmek için iki önemli unsura gerek vardır: Ġlim ve fazilet: 

Çünkü milletlerin ikbâli için, evlâdım, 

Ma‟rifet, bir de fazîlet... Ġki kudret lâzım.
49

 

Bu sebeple Cemaleddin Afganî‟nin Abduh‟tan istediği inkılabın benzeri Âsım‟dan da 

istenmektedir. Bu inkılab ilmî inkılabdır. Aslında bu milletin faziletten yana herhangi bir eksiği 

yoktur. Temel problemi cehalettir: 

Bizler edvâr-ı fazîletleri cidden parlak, 

Bir büyük milletin evlâdıyız, oğlum, ancak, 

O fazîlet son üç asrın yürüyen ilmiyle, 

BirleĢip gitmedi; battıkça da ümmet cehle, 

Bünyevî kudreti günden güne meflûc olarak, 

Bir düĢüĢ düĢtü ki: Davransa da, sarsak sarsak. 

Garb‟ın emriyle yatıp kalkmaya artık mahkûm;  

Çünkü hâkim yaĢatan Ģevket-i fenden mahrûm. 

Biz, evet, hasmımızın kudret-i irfânından, 

Bî-nasîbiz de o yüzden bu Ģerefsiz hüsran. 

Sonra, a‟sâra süren haybeti çekmekle, bugün, 

O fazîlet bile hissiz, hareketsiz, ölgün.
50

 

Bu sebeple Âsım‟ın, yitiğini; ilmi her nerede bulursa elde etmesi gerekir. Gerekirse Batı‟ya 

gitmelidir. Ancak hiç kurumayan bir kaynağa; Kur‟ân‟a ve din-i mübine sahip olduğunu da hiçbir 

zaman aklından çıkarmamalıdır. Bu kaynaklara sadık kalmalıdır. Yani dinî köklerînden taviz 
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vermeden Batı‟nın sadece bilimini, tekniğini, sanayiini ve fennini alıp yurda dönmelidir. Oradan elde 

ettiği bilgilerle de Ġslâm âlemini içinde bulunduğu uyuĢukluktan ve miskinlikten kurtarmalıdır:  

Sâde Garb‟ın, yalınız ilmine dönsün yüzünüz. 

O çocuklarla beraber, gece gündüz, didinin;  

Giden üç yüz senelik ilmi sık elden edinin. 

Fen diyârında sızan nâ-mütenâhî pınarı, 

Hem için, hem getirin yurda o nâfi‟ suları. 

Aynı menba‟ları ihyâ için artık burada, 

Kafanız iĢlesin, oğlum, kanal olsun arada.
51

  

 

Sonuç 

Uhud SavaĢı‟ndan yaklaĢık dört ay sonra Lihyânoğullarının zorlamasıyla Adal ve Kâre 

kabilelerinden bir heyet Medine‟ye gelip Hz. Peygamber‟den kendilerine muallimler göndermesini 

talep ettiler. Ancak Resûlullâh‟ın muallim olarak gönderdiği on kiĢilik kurra heyeti pusuya düĢürüldü. 

Bu küçük müfrezeden yedi tanesi esareti kabul etmeyerek Ģehit düĢünceye kadar savaĢtılar. Bunlar 

arasında Âsım b. Sâbit de vardı. Âsım, hem burada hem de bundan önceki yaĢantısında kahramanlığı 

ve cesaretiyle ün salmıĢtı. Hak davası uğruna canını seve seve vermekten çekinmezdi. O, aynı 

zamanda Ġslâmî ilimlerle mücehhez olup savaĢ tekniklerini de iyi bilmekteydi. Bunun yanı sıra o, 

kabilecilik asabiyetini etkisizleĢtirmiĢ Ġslâm dininin bir müntesibi olarak o gün farklı kabilelere 

mensup dindaĢlarıyla gözünü kırpmadan birlikte Ģehâdete koĢmuĢtu. Belki de en önemli özelliği; 

bedenine hayatında nâmahrem eli değdirmemiĢ, yaptığı yakarıĢla ölümünden sonra da Allâh 

dokundurtmamıĢtı.  

ĠĢte Mehmet Akif‟in, Tevfik Fikret‟in Haluk‟un Nesli projesine karĢı öne çıkardığı Âsım‟ın 

Nesli projesine ilham kaynağı olan ünlü sahabe, yukarıda portresini çizmeye çalıĢtığımız Âsım b. 

Sâbit‟tir. Dolayısıyla o büyük sahabenin izinde yürüyecek yeni nesil, islâmî ilimlere vakıf olacak, 

özündeki değerlerden ödün vermeyecektir. Ülkesini, milletini korumak için Ģehâdeti pahasına 

cepheden cepheye koĢacak ve topraklarına nâmahrem eli değdirmeyecektir. Aynı zamanda ırkçılık ve 

Batıcılık fikrine karĢı ümmetçi bir yaklaĢım sergileyecektir.   
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TÜRK-ĠSLÂM SANATINDA MODEL ĠNSAN: AKADEMĠSYEN HATTAT ÂDEM 

SAKAL 

 

Öğr. Gör. Nazik AĞYAR LEBLEBĠCĠ

 

Öğr. Gör. Begül ÖZKOCA

 

Özet 

 

“Kur‟an Mekke‟de nazil oldu, Mısır‟da okundu, Ġstanbul‟da yazıldı.” 

Geleneksel Türk tezyini sanatlarımızdan biri olan hüsn-ü hat ile tarihimizde çok sayıda nadide 

eserler görülmektedir. Kültürel ve manevi dünyamızın birer timsali olan hüsn-ü hat levhalar, ilmi ve 

dini olarak kaleme alınan birçok el yazması eser Türk Ġslam sanatlarının ait olduğu kültürün, 

dolayısıyla değerler dünyamızın birer göstergesidir. Hattatlar yaĢadıkları dönemlerde farklı yazı 

türleriyle çeĢitli eserler ortaya koymuĢlardır. Tarihi süreç boyunca birçok ülkede Ġslamiyet‟in 

yayılmasıyla geniĢleyen coğrafyada, özellikle mimari yapılarda, levhalarda ve el yazması ilmi-dini 

kitaplarda sayısız örneklerle tüm insanlığa Ġslami değerler ıĢığında öğretilerde bulunmuĢlardır. 

Hattatlar, kimi zaman yüce kitabımız Kur‟an‟dan, hadis-i Ģeriflerden, halk deyiĢlerinden ve kimi 

zamanda edebi ya da ilmi kitaplardan kaleme alarak hat sanatına özgü yazı türleriyle tüm insanlığa 

sunulan değerler olarak bu mesajlara eserlerinde yer vermiĢlerdir. 

Kültürümüzün önemli yapı taĢlarından olan Geleneksel Türk tezyini sanatlarının günümüz 

hattatlarından Âdem Sakal‟da geçmiĢten gelen bu geleneği sürdürmektedir. Bildiride halen Süleyman 

Demirel Üniversitesi Güzel Sanatlar Fakültesi Tezhip-Hat Ana sanat dalında akademisyen ve çok 

sayıda dünya çapında ödülleri olan Adem Sakal‟ın Hüsnü Hat sanatına ve eğitimine olan katkıları, 

birçok ulusal, uluslararası baĢarıları, bu güne kadar aldığı eğitimleri, yetiĢtirdiği ve icra ettiği eserleri, 

sanat üslubu, öğrencileri, baĢarı ve ödülleriyle kısaca hayat serüveni ele alınmıĢtır. Bu bilgilerin 

günümüz ve geleceğin nesilleri adına model insan olacağı da söz konusudur. 

 

Anahtar Kelimeler: Hüsn-ü hat, güzel yazı, kaligrafi, tezyinat, geleneksel Türk sanatları, el 

sanatları 

  

MODEL HUMAN IN TURKISH-ISLAMIC ART: ACADEMICIAN HATTAT ADEM 

SAKAL 

"The Qur'an was written in Mecca, read in Egypt, written in Istanbul." 

There are many rare artifacts in our history with the hüsn-ü line which is one of the traditional 

Turkish arts. Many manuscripts, which are symbolic of our cultural and spiritual world and which are 

received as science and religion, are the cultures in which Turkish Islamic art belongs, and y values 

are indicative of our world. Calligraphers have exhibited various works with different writing types 

during the periods they lived. Throughout the historical process, many countries have witnessed a 

widening geography through the spread of Islam, especially in architectural structures, books and 

books on manuscripts in countless examples in the light of Islamic values throughout humanity. 

Calligraphers have included these messages in their works as values that are presented to the whole 

human being with calligraphy specific to the calligraphy, sometimes taking from the Qur'an, hadiths, 

popular sayings and sometimes literary or scientific books. Adem Sakal'dan from today's calligraphers 

of traditional Turkish decorative arts, which is one of the important building stones of our culture, 

continues this tradition. 

In the declaration, the contributions of Adem Sakal, a scholar and many world-wide awards to 

the arts and education of Hüsnü Hat, many national and international achievements, the training he has 

received up to this day, his works, art style, students, achievements and awards are briefly discussed. It 
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is also mentioned that this information will be a model person in the name of present and future 

generations. 

 

Key words: Hüsn-ü hat, beautiful writing, calligraphy, ornamentation, traditional Turkish arts, 

handicrafts. 

 

1-GĠRĠġ  

Ġnsanın duygu ve düĢüncelerini anlatmada bir araç olan yazı; değiĢik biçim, Ģekil, resim ve 

iĢaretlerle herhangi bir madde üzerine kazıyarak, yazarak yapılan iĢleme denir. Hat kelimesi; çizgi, 

uzun ve doğru yol anlamlarına gelir. Hüsn-ü hat ise güzel yazi anlamına gelmektedir. Batı dillerinde ki 

karĢılığı ise kaligrafi olarak geçse de bu tür yazılar Arap harfleri ile yazılan yazılar için pek 

kullanılmaz. 

Tarihi süreç içerisinde yazının pek çok aĢamadan geçtiğini söyleyebiliriz. Önceleri Arap yazısı 

çok basit ve iptidai idi. Buna “Makılî” yazı denirdi. Ma‟kilî yazı zamanla daha muntazam ve köĢeli 

harflerle yazılan “Kûfî Yazı”  türüne dönüĢmüĢtür. Ġslâmiyet‟in ilk devirlerinde parĢömen (ceylan 

derisi) üzerine yazılan Kur‟ân-ı Kerîmlerin hepsi Kûfî yazı ile yazılmıĢlardır.  

 X. yüzyılda Ġbn-i Mukle Ma‟kılî ve Kûfî yazılardan “Nesih” ve “Sülüs” yazıyı icat etmiĢtir. 

Ancak, XIII. yüzyılda Abbasiler devrinde Bağdat‟ta Halife Mustasım‟ın sarayında kâtiplik yapan 

Yakut al-Mus‟tasimi‟nin katkısı ile yazının daha olgun bir hal aldığı söylenir. 

O dönemde Kûfî yazı iĢlevini kaybetmiĢ düğümlü, insan figürlü gibi çeĢitli adlar altında 

dekoratif anlamda kullanılmaya baĢlanmıĢtır. XI. yüzyılda Ġbn-i Bavvab “Reyhânî” ve “Muhakkak” 

adlı iki yazıyı icat etmiĢtir. 

XIII. yüzyılda Türk asıllı olan Yakut al-Mus‟tasımi‟nin yazı alanında yazı sanatı yepyeni bir 

çehre kazandırır. O güne kadar düz olarak kesilen kamıĢ kalemin ucunu eğri keserek günümüze kadar 

birçok değiĢikliklerle çok sayıda yazı çeĢidinin esas kaynağı olan ve “Aklâm-ı Sitte” diye adlandırılan 

6 yazı türünün (Sülüs, Nesih, Muhakkak, Reyhânî, Tevki‟, Rik‟a) temelini atar ve hattatlar uzun süre 

bu türlerde eserler verir. 

XV. yüzyılın II. yarısında birçok Türk ve diğer Ġslâm hattatlarının elinde devam edip giden bu 

sanat ġeyh Hamdullah ile Türk hâkimiyeti altına girmiĢtir. Amasyalı bir Türk olan ġeyh Hamdullah ile 

hat sanatında önemli bir dönem açılmıĢtır.  

Yazı ġeyh Hamdullah‟ın elinde o derece geliĢip güzelleĢmiĢtir ki “Kıbletü‟-l Küttab” ismini 

alarak döneminin ve daha sonraki dönemlerin önemli ekolu olmuĢtur. (Aksoy, 1977, s. 120).  

ġeyh Hamdullah‟ın oğlu Mustafa Dede ve Hafız Osman onun tarzı ile yazmaya çalıĢmıĢ ve 

bunda çok baĢarılı olmuĢlardır.  

Muhakkak ve Reyhânî adlı iki yazı çeĢidinin mucidi Karahisarî yazının sadece üslubunda 

değil tekniğinde de yenilik ve değiĢiklikler yapmıĢtır. Varak altını çok ince ezmiĢ bunu mürekkep gibi 

kullanarak altınla yazılar yazmıĢ. Altının daha belirli olması için harflerin etrafını siyah mürekkeple 

konturla çevirmiĢtir. Harflerin bir kısmını altın yaldız bir kısmını siyah mürekkeple yazmıĢtır. Bazen 

de harfleri siyah konturlarla belirlemiĢ, içini çiçeklerle süslemiĢtir. Sahifelerde yazının etrafını 

cetvelleme dıĢında çok sade bir halkârîden baĢka süsleme kullanmamıĢtır. Bu da bize onun çok sade 

ve ince bir zevke sahip olduğunu göstermesi bakımından önemlidir. Karahisarî yazılarına imzasını 

atmamıĢ olsa bile değiĢik üslubu sayesinde kolaylıkla tanınırdı (Aksoy, 1977, s. 124).  

Kur‟ân-ı Kerîm‟i Allah‟ın sözüne yakıĢır bir güzellikte yazma heyecanı, gayret ve titizliği yazı 

sanatının hüsn-î hat seviyesine yükselmesine sebep olmuĢtur. Kur‟ân‟ın mânası ve lafzı gibi, yazısı da 

kutsal bir karaktere sahiptir. Yeryüzünde kullanılan yazılar arasında sanat yazısı olarak geliĢmeye 

müsait, belki de en zengin yazı Arap yazısıdır. Mûsiki ve resim gibi yazı da insanî ve dinî duyguları 

ifadeye muktedir bir sanattır (Serin, 1999, s. 20).  

Türkler Müslüman olduktan sonra kültür ve sanat geleneğine dayanarak, Ġslâm yazı 

üslûplarının en önemli geliĢim merhalelerini gerçekleĢtiren hattatlar yetiĢtirerek, bu alandaki zevk ve 

kabiliyetlerini göstermiĢler, Ġslâm yazılarının estetik değer kazanmasında tarihî rol oynamıĢlardır 

(Serin, 1999, s. 22). 

Günümüzde de halen hüsn-i hat sanatına gönül vermiĢ ömrünü adamıĢ; klasik anlamda eserler 

veren yurt içi ve yurt dıĢı birçok yarıĢmada ödül alan birçok ulusal ve uluslararası sergide yer alan 

talebeler yetiĢtiren Adem Sakal‟da yazı sanatını sonraki nesillere aktaracak bir köprü niteliğindedir. 
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Popüler kültürün hakim olduğu, her türlü teknolojik imkanın elde edilebildiği bilgiye ulaĢmanın son 

derece kolay olduğu ancak bununla birlikte böylesine uzun ve meĢakkatli bir yolu hayat tarzı olarak 

benimseyip seçen Adem Sakal bugünün insanına bir örnek teĢkil ederek emeğin, sabrın ve hayatın 

vizyonunu bizlere bir kere daha sorgulamamızı sağlamaktadır. 

Kendisi biraz nükteyle karıĢık “hat sanatının ilk elli yılı zordur” derken de günümüz insanına 

bir görev ve vizyon konusunda emsal teĢkil etmektedir. 

Tarihi süreç içerisinde yazı sanatına kendi yaĢadığı dönemi içerisinde değer katan tüm 

hattatlar gibi Adem Sakal‟da yaĢadığımız bu çağın yazı sanatını yaparak yaĢatarak yeni tasarımlar ve 

örnekler icra ederek geleneksel Türk süsleme sanatlarına katkıda sağlayan model bir sanatçı olmuĢtur. 

2- ADEM SAKAL‟IN SANAT HAYATI  

“Söz uçar yazı kalır” 

5 Kasım 1956‟da Tirebolu Kovanpınar köyü‟nde doğmuĢtur. Babası, köyde uzun yıllar 

imamlık yapmıĢ ve el sanatlarından tespih yapımıyla uğraĢmıĢ YabSakaloğlu MuĢtak (ö. 28 Ağustos 

2004), annesi Çötenoğlu Mehmet Ali Çınar‟ın kızı Esma (Zencan Çınar) Sakal‟dır (ö. 10 Eylül 1981). 

Kayınpederi de yine YabSakaloğulları‟ndan ve köyün önde gelenlerinden Kemal (Hayri) Sakal‟dır.   

     
Fotoğraf 1, 2, 3: Adem Sakal, hat yazarken 

Ġlkokulu köyünde orta öğretimini Giresun Ġmam-Hatip Lisesi‟nde baĢlamıĢ; Trabzon Ġmam-

Hatip Lisesi‟nde tamamlamıĢtır (1969-1975). Yazı sanatına imam hatip yıllarında kitaplarda gördüğü 

yazılarla kurĢun kalemle denemeler yaparak 13-14 yaĢlarında baĢladı. O dönemde edebiyatla ve güreĢ 

sporuyla ilgilense de asıl merakı yazı üzerinde devam eder. Ve Ģöyle anlatır: “Paleografi dersine giren 

Muzaffer Ecevit hocam bizde hat sevgisi uyandırdı. Hâlbuki ben o sınıfa gelinceye kadar kendi 

kendime yazı denemeleri yapıyordum. Yazı kitapları almaya baĢlamıĢtım.” der. 

   
Fotoğraf 4, 5: 17 Ocak, 1981 güreĢten sonra dinlenirken, eserini tashih yaparken Mart, 2008 

Spora ve güzel sanatlara ilgisi lise yıllarında baĢladı. Üniversitelerarası güreĢ müsabakalarında 

üç kez, Erzurum il birinciliği, üç defa doğu grubu birinciliği, bir defa Türkiye üçüncülüğü, bir defa da 

Türkiye ikinciliği kazandı.   

Üniversiteyi Erzurum Atatürk Üniversitesi Ġlâhiyat Fakültesi‟nde okudu. (20 Ekim 1982).Yazı 

sanatına 1980 yılında baslar. Onun ardından Fuat BAġAR dan meĢk almaya baĢlar. 2 sene süren 

Erzurum‟da meĢk çalıĢmaları sonrasında da yine Fuat BAġAR‟ ın talebeleri ve kendisinin de 

arkadaĢları olan Osman ve Mehmet ÖZÇAY kardeĢlerden 1995 te yazı üzerine ince detay meĢkler 

aldı. Yazı sanatında en büyük geliĢmeyi de bu yıllarda gösterdi. 

Ġlâhiyat Fakültesi üçüncü sınıfta iken Paleografi Hocası Dr. Muzaffer Ecevit‟in teĢviki ile hat 

sanatına yöneldi. Hattat ve ebrucu Erzurumlu M. Fuat BaĢar‟dan hat dersi almaya baĢladı (6 Aralık 

1980). Ondan Sülüs ve Nesih meĢk etti. Ġlâhiyat Fakültesi‟nden mezun (1982) olduktan sonra din 

kültürü ve ahlâk bilgisi öğretmeni olarak atandığı (24 Ocak 1983) Ankara‟da hat sanatına olan ilgisini 

devem ettirdi. Bu sanat dalında ilerledikten sonra Ankara Atatürk Kültür Merkezi‟nde hat dersi 

vermeye baĢladı (1991). Daha sonra Hattat Mehmet ve Hattat Osman Özçay kardeĢlerden tekrar yazı 

meĢk etmeye baĢladı (1995). Ankara‟da 13 yıl kadar öğretmenlik yaptıktan sonra Süleyman Demirel 
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Üniversitesi Güzel Sanatlar Fakültesi Geleneksel Türk El Sanatları tezhip-hat Ana Sanat Dalı 

Bölümü‟ne öğretim görevlisi olarak geçti (8 Eylül 1995). Hâlen bu görevine 23 yıldır devam 

etmektedir. Yurtiçi ve yurtdıĢı birçok yarıĢmalara katıldı, eserleri kataloglarda yer aldı. Otuzdan fazla 

karma sergiye katıldı. 2003‟te TC Kültür Bakanlığı “Devlet Türk Süsleme Sanatları” Seçici Kurul 

Üyeliği yapmıĢtır. Evli ve dört çocuk babasıdır. 

    

 
Fotoğraf 6 ,7, 8: Sanatçının gençlik yılları ve arkadaĢları 

4- ALDIĞI ÖDÜLLER  

1. T.C. Kültür Bakanlığı Güzel Sanatlar Genel Müdürlüğü, “Besmele” yarıĢması, baĢarı ödülü, 

(Birincilik) Mart 1997.  

2. T.C. Kültür Bakanlığı, Güzel Sanatlar Genel Müdürlüğü, 10. Devlet Türk Süsleme Sanatları 

Sergisi, Devlet Hüsn-i Hat YarıĢması BaĢarı Ödülü, (Birincilik) 7 Aralık 1999.  

3. T.C. Kültür Bakanlığı 11. Devlet Türk Süsleme Sanatları Sergisi Hüsn-i Hat Dalı‟nda 

BaĢarı Ödülü (Birincilik) 06-26 Aralık, 2001. 

 4. T.C. Kültür Bakanlığı, Güzel Sanatlar Genel Müdürlüğü, Bakanlığımızca 11. Devlet Türk 

Süsleme Sanatları Sergisi kapsamında düzenlenen “Devlet Hüsn-i Hat YarıĢması”nda aĢağıda teknik 

özellikleri belirtilen eseriniz YarıĢma Seçici Kurulu tarafından BaĢarı Ödülüne değer bulunmuĢtur. 

Sizi kutlar, baĢarılı çalıĢmalarınızın sürekli olmasını dilerim. Eserin konusu “Ya Eyyühel Ġnsanü 

Mağarrake Birabbike‟l- Kerim”, tekniği Celî Sülüs, ölçüleri 37x67 cm. 30 Kasım 2001.    

5. T.C. Kültür Bakanlığı, Güzel Sanatlar Genel Müdürlüğü, Bakanlığımızca 9. Devlet Türk 

Süsleme Sanatları Sergisi kapsamında düzenlenen “Devlet Hüsn-i Hat YarıĢması”nda aĢağıda teknik 

özellikleri belirtilen eseriniz YarıĢma Seçici Kurulu tarafından sergilemeye değer bulunmuĢtur. Sizi 

kutlar, baĢarılı çalıĢmalarınızın sürekli olmasını dilerim. Eserin konusu “Ve Ceâlna Fihâ Cennâtin Min 

Nahîlin ve A‟nabin ve Feccernâ Fihâ Mine‟-L Uyûn”, tekniği Celî Sülüs, ölçüleri: 57x52 cm. 12 

Aralık, 1997.   

6. Ġslâm Tarih, Sanat ve Kültür AraĢtırma Merkezi IRCICA tarafından Hattat ġeyh Hamdullah 

adına düzenlenen 4. Milletlerarası Hat YarıĢması Celî Sülüs dalında Dünya ikinciliği. 1998.   

7. Ġslâm Tarih, Sanat ve Kültür AraĢtırma Merkezi (IRCICA) tarafından Hattat Seyyid Ġbrahim 

adına düzenlenen 5. Milletlerarası Hat YarıĢması'nda Celî Sülüs dalında Dünya ikinciliği. 2001.  

8. Ġran Ġslâm Cumhuriyeti tarafından düzenlenen 2. Uluslararası Hat YarıĢması'nda Celî Sülüs 

dalında “Besmele” kompozisyonu ile Dünya Birinciliği. Tahran, Ekim, 2002.   

9. Ġslâm Tarih, Sanat ve Kültür AraĢtırma Merkezi (IRCICA) tarafından Hattat Ġmâd-ül Hasenî 

adına düzenlenen 6. Uluslararası Hat YarıĢması Sülüs dalında Teselli Armağanı (Mansiyon Ödülü). 

Ġstanbul, 2004.   
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10. Albaraka Türk Finans Kurumu tarafından düzenlenen Uluslararası Hüsn-i Hat YarıĢması 

Sülüs Dalı 3. lük ödülü. Ġstanbul, 2005.   

11. BirleĢik Arap Emirlikleri Kültür Bakanlığı tarafından düzenlenen Uluslararası Hüsn-i Hat 

YarıĢması Celî Sülüs Dalı 3.lük ödülü. Abudabi, 31 Mart, 2007.  

12. Albaraka Türk Katılım Bankası tarafından 2. defa düzenlenen yarıĢmalı sergi. Esma Sultan 

Yalısı. Ġstanbul, 18 Kasım, 2008.   

5-ESERLERĠ, ÖDÜLLERĠ, KATILDIĞI SERGĠ VE ETKĠNLĠKLERDEN 

FOTOĞRAFLAR 

 
Fotoğraf 9:Yazı türü : Celî Sülüs, istif. OkunuĢu : “Ġnne-s sâlate kânet ale-l mü‟minîne 

kitâben mevkûtâ”. Âyet  Anlamı : ġüphesiz ki namaz, müminler üzerine vakitleri belli olarak (farz) 

kılınmıĢtır. Boyutları : 39-33 cm. 

 
Fotoğraf 10:Yazı türü: Celî Sülüs, istif. OkunuĢu: Kul eûzü birabbi‟n-nâs, Meliki‟n-nâs. 

Ġlâhi‟n-nâs. Min Ģerri‟l-vesvâsi‟lhannâs. Ellezî yüvesvisü fî sudûr‟i‟n-nâs. Mine‟l-cinneti ve‟n-nâs. 

Nâs Sûresi. Anlamı: De ki: “Ben, insanların Rabb‟ine sığınırım. Ġnsanların Hükümdar‟ına. Ġnsanların 

Ġlâh‟ına, O sinsi Ģeytanın Ģerrinden sığınırım ki, Ġnsanların kalplerine vesvese verir. Cinlerden de 

(olur), insanlardan da”.  Boyutları: 34-34 cm. 

 
Fotoğraf 11:Yazı türü: Celî Sülüs, istif. OkunuĢu: Ellezî alemle bi‟l-kalem. Alleme‟l-insane 

mâ lem ya‟lem. Alâk Sûresi 4.-5. Âyet Anlamı: O kalemle yazmayı öğretti. Ġnsana bilmediğini öğretti. 

Boyutları: 66x35 cm 
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Fotoğraf 12:Yazı türü: Celî Sülüs, istif. OkunuĢu: Ve ceâlna fihâ cennâtin min nahîlin ve 

a‟nabin ve feccernâ                        fihâ mine‟-l uyûn. Anlamı: Orada hurma ve üzüm bahçeleri yarattık 

ve orada çeĢmeler fıĢkırttık.  Boyutları: 52x57 cm. 

 
Fotoğraf 13:Yazı türü: Celî Sülüs, istif. OkunuĢu: Bismillâhirrahmânirrahîm. Anlamı: 

Rahman ve Rahim olan Allah‟ın adıyla. Boyutları: 45x37 cm 

 
Fotoğraf 114:Yazı türü: Celî Sülüs, istif. OkunuĢu: Bismillâhirrahmânirrahîm. Anlamı: 

Rahman ve Rahim olan Allah‟ın adıyla. Boyutları: 45x36.5 cm. 
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Fotoğraf 15:Yazı türü: Celî Sülüs, istif. OkunuĢu: Vemâ Rabbüke biğâfilin amma ta‟melûn. 

Anlamı: Senin Rabb‟in onların yaptıklarından gafil değildir. Boyutları: 42x48 cm 

 
Fotoğraf 16:Yazı türü: Celî Sülüs, istif. OkunuĢu: “Ġnnellahe Yerzüku Men YeĢaü Biğâyri 

Hisâb”. Anlamı: ġüphesiz ki Allah, dilediğini hesapsız olarak rızıklandırır. Boyutları: 36.5x45 cm. 

 
Fotoğraf 17:Yazı türü: Celî Sülüs, istif. OkunuĢu : “Zahera‟-l fesâdü fi‟-l berri ve‟-l bahri 

bimâ kesebet eydi‟-n nâsi liyüzikahüm ba‟de-llezî amilû leallehüm yerciûn”. Anlamı: Ġnsanların 

elleriyle iĢleye geldikleri Ģeylerden dolayı, karada ve denizde fesat (bozgunculuk) ortaya çıktı ki, 

onlardan bazılarını onlara tattırırız. Umulur ki (bu yaptıklarından) dönerler. Boyutları: 34x26 cm. 
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Fotoğraf 18:Yazı türü: Celî Sülüs, istif. OkunuĢu: Ettaibü mine-z zenbi kemen lâ zenbe leh.  

Anlamı: Günahına tövbe eden hiç günah iĢlememiĢ gibidir. Hadîs-i ġerîf Boyutları: 56x42 cm. 

 
Fotoğraf 19:Yazı türü: Sülüs Besmele, Nesih kıt‟a Âyete‟l-Kürsî. OkunuĢu: 

“Bismillâhirrahmânirrahîm. Allâhü lâ ilâhe illâ Hüve‟l-Hayyü‟l-Kayyûm. Lâ te‟huzühû sinetün velâ-

nevm. Lehû ma-fi‟s-semâvâti vemâ fi‟l-ard. Men zellezî yeĢfe‟u indehû illâ biiznih. Ya‟lemu mâ-

beyne eydîhim vemâ halfehüm velâ yuhîtûne biĢey‟in min ilmihî illâ bimâĢâ‟. Vesia‟ kürsiyyühü‟s-

semâvâti ve‟l-ard. Velâ ye‟ûdühû hıfzuhümâ ve Hüve‟lAliyyü‟l-Azîm”. (Bakara sûresi, Âyet: 255). 

Anlamı : “Rahman ve Rahim olan Allah‟ın adıyla”. Allah, kendinden baĢka ilâh olmayan o Allah‟dır, 

diridir (bakidir) Kayyûm‟dur (yarattıklarının bütün iĢlerinde hâkim, her Ģey onunla kaimdir). Onu ne 

gaflet basar; ne uyku! Göklerde ve yerde ne varsa hepsi onundur. Onun izni olmaksızın huzurunda kim 

Ģefaat edebilir? (Mahlûkatın) önlerinde ve arkalarındaki (dünya ve âhiret) iĢlerini bilir. Onlarsa 

Allah‟ın dilediği kadarından baĢka, onun ilminden hiçbir Ģey kavrayamazlar. Kürsüsü göklerle yeri 

kaplamıĢtır. Göklerle yeri korumak, ona ağır gelmez. O çok yüce, çok büyüktür.  Boyutları: 40x29 cm. 
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Fotoğraf 20:Yazı türü: Celî Sülüs. OkunuĢu: Hû. Anlamı : - Boyutları: 10x11 cm. 

 

   

 
Fotoğraf 21,22,23, 24: Seyid Ġbrahim adına, 5. IRCICA yarıĢması ikincilik plaketi (2001), 

“Besmele” yarıĢması, baĢarı ödülü. Mart (1997), Ġran yarıĢması, birincilik plaketi. Tahran Ekim 

(2002), Hüsn-i hat dalında, baĢarı ödülü 06-26 Aralık (2001)  
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Fotoğraf 25,26: 21 ġubat, 2008 DUBAĠ, 12-21 ġubat, 2008 Dubai‟de, Dr. SavaĢ Çevik ile 
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Fotoğraf 27,28: 12-21 ġubat, 2008 Dubai‟de Salah Shirzad ve diğer hattatla, 12-21 ġubat, 

2008 Adem Sakal eserlerinin önünde. Dubai,  

 

 

 

 
Fotoğraf 29: Sol baĢtan; ġemsettin Ziya Dağlı, Yusuf KeĢ, Adana Valisi Ġlhan AtıĢ, Adana 

Büyük ġehir Belediye BaĢkanı Aytaç Durak, Adem Sakal ve Mesut Dikel. 4 Aralık, 2007 

 
Fotoğraf 30: Sol baĢtan; Osman Özçay, Bakan Abdurrahman el-Üveysî, Adem Sakal, HaĢimî 

Hüseyin Sırrı ve sergi yetkilisi ve Mehmet Özçay. Dubai, 12-21 ġubat, 2008 

 
Fotoğraf 31: Hattat arkadaĢları ile Burc el-Arab Oteli‟nde, 2-21 ġubat, 2008 Dubai 
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SONUÇ 

“Nun velkalemu vema yesturun” (Nun .kaleme ve satır satır yazdıklarına andolsun!) 

Ġlk ödülü 1997‟de Kültür Bakanlığı “Besmele” tuğra yarıĢmasında birincilik ödülü aldı, 1998 

de IRCICA yarıĢmasında dünya ikincisi oldu. 1999‟da Kültür Bakanlığı‟ndan baĢarı ödülü aldı. 

2001‟de tekrar dünya ikincisi oldu, IRCICA‟nın yarıĢmasında 2002 dünya birinciliği aldı. Yani 

ödüllerin ardı arkası kesilmedi. 1995‟ten sonra senelere sığmayacak çok ödül aldı. Yedi tane yurtdıĢı 

üç tane yurtiçi ödülü oldu. Bu baĢarılara imza atan hattat Adem Sakal kendisine en fazla tesir eden 

hattatların Fuat BaĢar, Mehmet ve Osman Özçay olduğunu söylemektedir. Yine Ģunları anlatır: 

“Özçay‟lardan Sülüs çalıĢtık, Celî de çalıĢtık. Hocalar bu yazıları öğrettiği için, belki de Ta‟lîk 

hocası olsaydı herhalde Ta‟lîk çalıĢırdık. Nesih çalıĢtığım halde, Sülüs, özellikle ben Celî Sülüs‟te çok 

tanındım. Bütün ödüllerim nerdeyse Celî ağırlıklıydı. Sonra Sülüs‟te ödül aldım, Nesih‟te ödül 

almadım.” 

Celi sülüs çalıĢma sebebi dönemin imkânları olmuĢ. Özcay‟lar Ġstanbul‟da kendisi önce 

Ankara sonra Isparta‟da olduğundan Yani Özçay kardeĢlere yazının tenkidi için faksla ya da mektupla 

yazıyı gönderip düzenlemeleri yaparmıĢ. Daha sonra mesaj ve mail yoluyla da tashihleri yapılmıĢ. 

Nesih ince yazı olduğu için onu faksla tarif etme imkânı olmadığından iri yazıları, ayrıntılarını görme 

faydası olduğundan daha kolay çalıĢtığını söylemektedir.  

Her ne kadar bu bir geçim vesilesi olsa da asıl bu iĢi yapmasının nedenini sorduğumuzda 

Adem Sakal “Rabb‟imizin sözünü yazdığıma göre beni mükâfatlandıracak, ödüllendirecek, asıl 

karĢılığı verecek olan O‟dur” demektedir. 

Ben bir ayet okumuĢtum, hatırlıyorum “Ey insan seni çok kerim olan Rabb‟ine karĢı 

gururlandıran nedir” irkildim, ben gerçekten, çünkü insan kendisine rızık veren, hayat veren, ömür 

veren, dünyaya getiren, varlığını devam ettiren, yaĢaması için her Ģeyi ona veren Allah‟ına karĢı 

gururlandıran nedir? Elektrik gibi çarpıyor insanı, tesir ediyor nitekim de yazdık bu Âyet‟i veya bazen 

de insan bazı Ģeylerden daha çok etkileniyor. Meselâ bir yazı görmüĢtüm, “YumuĢak huyluluk güzel 

ahlâkın efendisidir”. Baktım, hoĢuma gitti bunu ben yazayım dedim. Yazı durup dururken akla 

gelmiyor. Birisi yazmıĢ çok bozuk bir yazıydı beğenmedim, bunu ben güzel yazabilirim dedim, 

yazdım, güzel oldu, sevindim. Ġnsan mutlu oluyor. Meselâ Necmeddin Okyay “gel keyfim gel” 

yazmıĢ, rahatlamıĢ, ferahlamıĢ. Mutlu olmuĢ. Bir tanesi mesela kaba bir davranıĢ görmüĢ kızmıĢtır, 

canı sıkılmıĢtır “Edeb Yâ Hû” demiĢtir. Bu söz hatalı bir Ģekilde yazılmıĢsa, bu yazı güzel olmamıĢ bir 

de ben çalıĢayım derim. Meselâ Ankara da bizim biradere farklı bir Ģeyler çalıĢ, bir dene, değiĢik 

Ģeyler yap dedim. KurĢun kalemle alelacele bir Ģeyler çiziyordum. Elimle Ģöyle kavisli bir çizgi attım. 

“Edeb Yâ Hû” bir baktım tamam dedim. Bu benim yazı olacak, bunu sen yazma ama bu tarz çalıĢ 

dedim. “Edeb Yâ Hû” yazısı biradere tasarım yapmayı tarif ederken çıktı.    

Hattat Adem Sakal hat sanatının unutulmaya yüz tuttuğu bir dönemde bu sanata gönül vermiĢ 

az sayıdaki hattatlarımızdan birisidir; gurur ve kibire kapılmadan tenkit ve tavsiyeleri dikkate alarak, 

bıkmadan usanmadan sabırla çalıĢmalarına devam etmiĢ devamlı kendisini geliĢtirmiĢtir. Hat 

sanatında yaptığı çalıĢmalarıyla ürettiği eserlerle önemli bir yer edinmiĢtir.                                                                                     

Bu sanatta ilerlemek için Ġstanbul‟da yaĢamak ve orada ki sanat ortamında yetiĢmek yaĢamak 

gerekir anlayıĢını kırarak kendi gayretiyle ve imkânlarıyla sanatını geliĢtirmiĢ ve ilerlemiĢtir. Hat 

sanatına birçok levha kazandırmıĢtır. Sormaktan araĢtırmaktan yılmamıĢ çekinmemiĢ son derece güzel 

tevazuuyla bildiklerinin üzerine hep bir iyisini yapma çabasında olmuĢtur.  

Tüm bunlarla birlikte Adem Sakal, günümüz hattatları arasında önemli bir yer tutan bir 

sanatkardır. Türk Hat sanatımızın yaĢayan ustalarından olup Celî Sülüs dalında değerli eserleri vardır. 

Özellikle bu yazı çeĢidinde yaptığı kompozisyonlarıyla, bugünün önemli hattatları arasındadır. Gerek 

yurtiçinde ve gerekse yurtdıĢında çeĢitli koleksiyonlarda eserleri ve çeĢitli ödülleri bulunmaktadır. 

Yurtiçindeki ileri seviyedeki çalıĢmalarının yanı sıra yurtdıĢında da ülkemizi temsil eden uluslararası 

bir hat sanatkârımızdır. Eski üstatların yazılarını inceleyerek özellikle Sami Efendi yolunda 

çalıĢmalarını sürdürmektedir.   
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MODEL ĠNSAN HZ. MUHAMMED 

A. Faruk Sinanoğlu

 

Özet 

Bilimsel çalıĢmalar, toplum içerisine doğan bireyin biliĢsel ve duygusal yapıya sahip 

olduğunu, toplumsallaĢma sürecinde biliĢsel ve duygusal yönlerine hitap eden “model insan” 

örnekleri sunulmadığı zamanlarda, toplumun onaylamadığı olumsuz kiĢilikleri örnek aldıklarını, 

toplumun örf, adet ve geleneklerine uygun olmayan Ģahsiyetleri kendilerine model olarak seçenlerin, 

uyuĢturucu kullanma, suç örgütlerine katılma ya da farklı din arayıĢlarına girme (satanizm vs) gibi 

arzu edilmeyen sonuçlarla karĢı karĢıya kaldıklarını iĢaret etmektedirler. Bireylerin söz konusu 

olumsuz geliĢmelerden korunabilmesi amacıyla, birey ve toplumun huzuru, refahı, geliĢimi için 

öneriler sunmuĢ, çözümler teklif etmiĢ, insanlık tarihinde kalın çizgilerle bilgi ve toplumsal değerler 

arasında derin izler bırakmıĢ “örnek insan tiplerini”, baĢta çocuklar ve gençler olmak üzere tüm 

insanların geleceğe hazırlanabilmesi açısından bilgilerine sunabilmek önemli görünmektedir.  

Günümüze kadar yaĢlı dünyamızdan pek çok düĢünür, bilim ve sanat insanı gelip geçmiĢ, 

bunlardan bazılarının günümüzde izlerine rastlanmazken, bazılarının önemi azalmamıĢtır. ġüphesiz, 

önemi hiç eksilmeyenlerin baĢında Ġslâm Peygamberi Hz. Muhammed gelir. Hz. Muhammed, 

sonsuzluk âleminden aldığı ilahi mesajın ıĢığıyla, toplumu bilgiye yönlendirmesi ile bireyin ve 

toplumların içinde hayat bulmaya çalıĢtığı din, bilim ve sanat arasında bir denge kurarak, yeni bir 

uygarlığın baĢlangıç temellerini atmıĢ, arkadan gelen kuĢaklara model olmuĢtur. Yeni nesillerin Hz. 

Muhammed‟i kendilerine örnek almaları için pek çok neden sayılabilir. BaĢta, onun gerçek manevi bir 

eğitici ve güzel ahlâkın temsilcisi olmasının yanı sıra onun model olarak alınmasında en önemli 

yönlerinden birisi, dini, yalnızca inanç anlamında değerlendirmeyip, bilgi ile düĢünce ve ahlâk 

arasında iliĢkiler kurması, toplumsal sorunlara bilgi açısından bakması, toplumsal değiĢimi 

sağlayabilmesi, cinsiyet farkı gözetmeksizin toplumun gerçek unsurları olan kız ve erkek çocuklarına 

ilim yapmayı önermesi ve uygulamaları ile dikkatleri çekmesidir. Tüm bu nedenlerle yetiĢmekte olan 

yeni nesillere Hz. Muhammed‟in güzel ahlâk ve hoĢ görülü olmasının yanında, bilim, sanat, okuma ve 

araĢtırmaya gösterdiği ilgiyi sunmak gerekmektedir. Ancak hemen belirtmek gerekir ki, bir Ģahsiyeti 

örnek almak onu körü körüne taklit etmek olmayıp, duyu, duygu, akıl ve inanç kavramları üzerinden 

onu yeniden inĢa edebilmektir.  Bu sunumda, geçmiĢ yüzyıllarda üzerinde yeterince durulmadığı 

düĢünülen Kur‟an‟ın bilim ve toplum iliĢkilerine bakıĢ açısı üzerinden Hz. Muhammed‟in eğitimci 

model insan olma yönünün ele alınmasına çalıĢılacaktır. 

GiriĢ 

Kaynaklar, Hz. Muhammed‟in içine doğduğu toplumsal yapının, toplumsal hayatın kabile ve 

aĢiret yapısına dayanmakta olduğunu, kendine özgü bir kültürü temsil ettiğini, Mekke‟de çiftçi, tüccar, 

çobanlık gibi mesleklerin mevcudiyeti ile beraber, aĢiretlerin bilim dili olmaya aday dillerinden baĢka 

medeniyet alanına getirebilecekleri baĢka bir Ģeylerinin olmadığını belirtmektedirler.
1
  Ayrıca, Arap 

toplumsal yapılanması ile ilgili bir baĢka önemli husus da, Arap ve Arap olmayan grupların 

çoğunluğunun “AĢiret konfederasyonları” gibi çok küçük toplumsal gruplardan oluĢtuğu ve göçebe 

bedeviyi yalnızca kan bağı bir arada tutarken, gündelik hayatın “kaçan otun” peĢinden koĢan 

göçebelerin hareketiyle devam etmesidir.
2
 Bu çerçevede düĢünüldüğünde, Mekkeli kabilelerin gerçeği 

araĢtırma, doğru düĢünmeyi irdeleme yeteneğinden oldukça yoksun oldukları anlaĢılmaktadır. 

Arabistan yarımadasına yakın konumda Ġskenderiye ve Harran okullarının mevcudiyetinin 

bilinmesiyle beraber, toplumda (Mekke) bilime iliĢkin eğitim öğretim faaliyetlerine 

rastlanılmamaktadır. Ayrıca kaynaklarda Mekke ve civarında yaĢamakta olanlar arasında toplumsal 

dengesizlikler bulunuĢundan ve çoğunluğun yoksul, azınlığın zengin ve sosyal seviyelerinin bedeviliği 

geçemediğinden söz edildiği görülür.
3
 Ayrıca kaynaklar Hz. Peygamber‟in içine doğduğu toplumda 

baĢta putlara tapınma olmak üzere, Musevilik, Ġsevilik ve Ġbrahim dininden kalma izlerin varlığından, 

yüce ve ahlâki bir düzenin olmayıĢından söz etmektedirler.  

                                                           
 Prof.Dr. Ġnönü Üniversitesi Ġlahiyat Fakültesi Öğretim Üyesi, e-posta: ahmet.sinanoglu@inonu.edu.tr 
1 Rıdvan Seyyid, Ġslâm‟da Cemaatler Kavramı, çev: Mehmet Can, Endülüs Yay.     Ġstanbul,1991,s.29,33; Adnan Adıvar, 

Bilim ve Din, Remzi Kitapevi, Ġstanbul 1980, s.74. 
2 Fernand Braudel, Uygarlıkların Grameri, çev:M. Ali. Kılıçbay, Ġmge Kitapevi Yay, Ġstanbul 2014, s.86. 
3 Cengiz Özakıncı, Ġslam‟da Bilimin YükseliĢi, Otopsi Yay. Ġstanbul, 2016, s. 263 
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Hz. Muhammed, elçilikle müjdelenip Yesrib‟e hicret ettiğinde ilk iĢ olarak bir mescit ve onun 

yanında, eğitim-öğretim için odalar yaptırtmıĢtı. Ayrıca Hicretin ikinci yılında Yesrib‟in adını 

Aramca‟da yerleĢik düzene geçmek, kentli olmak anlamını taĢıyan Medine (madina) ile değiĢtirmiĢtir. 

Hz. Muhammed bu yaklaĢımı ile Ġslâm toplumunu yerelliği temsil eden göçebelikten, iĢbölümünün 

yoğunlaĢtığı, bilimsel faaliyetlerin çeĢitlendiği kent kültürüne yöneltmeyi amaçlamıĢtır. AnlaĢılacağı 

gibi Hz. Muhammed ve ona vahyolunan Kur‟an, Ġslâm toplumunda bilimsel faaliyetlerin baĢlaması 

yönünde öncülük görevi üstlenmiĢlerdir. Cahiliyye dönemi Arap toplumunda bilim büyücülükle 

iliĢkilendirilirken, Kur‟an, “ilm” sözcüğüne yeni anlamlar yüklemiĢ, bilimin bugünkü kullanıldığı 

anlama taĢınmasına katkı sağlamıĢtır. Nitekim Kur‟an‟da geçen “ilim” sözcüğü “kesin bilgi” 

anlamındadır.
4
 Ġslâm toplumlarında bilginin uzmanlarına  “ilm” kökünden üretilmiĢ “ulema” adı 

verilmiĢtir. Ġslâm coğrafyasının geniĢlemesi ile Grek, Ġran, Türk, Hint kültür ve düĢüncesiyle temasa 

geçen Ġslâm toplumunda, 8. yüzyıldan itibaren bilimsel hamle ve günün Ģartlarına uygun teknoloji 

geliĢimi ortaya çıkmıĢtır. AnlaĢılacağı gibi, Hz. Peygamber Kur‟an metnini esas alarak, ilk bilimsel 

hareketi baĢlatmıĢtır. Daha sonra bu bilimsel eylem, fetihle ulaĢılan kültürlerin sentezlenmesi 

neticesinde, Ġslâm coğrafyasında yeni bir toplumsal bilim ahlakını doğurmuĢtur. Daha sonraları tarih 

sahnesinde yer alan Endülüs Emevilerini (756-1031) bir tarafa ayırdığımızda, Emeviler döneminde 

bilim ve felsefeye iliĢkin ciddi bir esere rastlanmamaktadır. Ancak Abbasi Halifesi Me‟mun 

döneminde bilim ve felsefeye iliĢkin yoğun faaliyetler baĢlamıĢtır. Halife Me‟mun zamanında kurulan 

ve içinde bir rasathane de bulunan “Beytü‟l Hikme” de (127/832) Süryani, Sabii, Hıristiyan, Maniheist 

ve Müslüman bilginler tarafından diğer dillerden çeviriler yapılmıĢtır.
5
 Bunun neticesinde Ġslâm 

coğrafyasında inceleme ve yorumlamalar hızlanmıĢ, Fatımilerden El-Hâkim tarafından  (995) 

Kahire‟de “Daru‟l Ulum” ve Selçuklu Hükümdarı Alparslan‟ın veziri Nizamü‟l-Mülk tarafından 

Nizamiye medreseleri kurulmuĢtur. Hazırlanan toplumsal ortam, her türlü bilginin ve görüĢün 

tartıĢılmasına, ifade edilmesine zemin hazırlamıĢ, neticede Batıda Geber olarak tanınan Cabir bin 

Hayyan, el-Harezmi, Farabi, Ġbn-i Sina, Abdulhamid Ġbn Türk, Ġbn RüĢd ve Biruni gibi büyük 

düĢünürler yetiĢmiĢtir. Biruni‟nin “Asaru‟l Bakiye an-Kuruni‟l Haliye”, Ġbn-i Sina‟nın “Kanun”, 

Ġbn‟ül Heysem‟in ıĢık konusunda yazdığı “Kitabu‟l Manazır” adlı eserleri çağdaĢ bilimlerin geliĢimine 

önemli katkılar sağlamıĢlardır.  Ayrıca daha sonraki yıllarda Ġbn RüĢd‟ün baĢta “Tehafet-üt-Tehafet‟ül 

Felasife” adlı eseri olmak üzere, Batılı toplumlar üzerinde derin etkiler yapmıĢ, hatta Ortodoks 

Hıristiyan filozoflarının Ģiddetli hücumları sonucunda, 1210 yılında Paris Parlementosu, Ġbn RüĢd‟ün 

kitaplarını yasaklamıĢtır.
6
 Tüm yukarıda geçen ifade ve tespitlerden anlaĢılabileceği gibi, Hz. 

Peygamber‟in baĢlattığı yeni uygarlık anlayıĢı, Ġslam coğrafyası ile sınırlı kalmamıĢ, tüm dünyada 

insanlar ve insanlık adına model olmaya baĢlamıĢtır. Öyle ki, Ġslâm düĢünürlerinin ürettiği bilgiler 

sayesinde, Hıristiyan Orta Çağ‟ın Antik Çağ felsefesi ile tanıĢmasına aracılık etmiĢ
7
 ve reform-

rönesans hareketlerinin baĢlamasında önemli rol oynamıĢtır.  

Toplumların geliĢmiĢliğinden söz edebilmek için, toplumda bilime iliĢkin bir zihniyetin, 

sistemin oluĢması, toplum içerisinde yetiĢmiĢ düĢünür sayısının artıĢı ve toplumun bilgiye verdiği 

değerin sonucu olarak bilimsel kurumların geliĢmesi gerekir
8
 ki, dönemin Ġslâm coğrafyasının söz 

konusu toplumsal özellikleri taĢıdığı anlaĢılmaktadır. Nitekim dönemin medreselerinde akli ve nakli 

bilimler birlikte yürütülmüĢtür. Bilginin toplumsal bir boyut kazanmıĢ olmasının güzel örneklerinden 

birisi, Yusuf Has Hacip‟in “Kutadgu Bilig” kitabında görülmektedir: Hacip, eserinde, insanı her iki 

dünyada mutlu edecek yol olarak “bilgiyi” iĢaret etmektedir.
9
 

Ġslâm coğrafyasında 9. yüzyılla 14. yüzyıllar arasında bilimsel faaliyetler önemli aĢamalar 

sağlarken, bundan sonraki yıllarda önemli geliĢme sağlanamamıĢtır. Sorgulama yeteneklerinden 

mahrum bir toplumsal anlayıĢ geliĢmiĢtir.  Ġslâm coğrafyasında bilimin çöküĢü ile ilgili pek çok görüĢ 

ve varsayımlar vardır. Bunlardan ilki Ġslâm dinin EĢ‟ari ve Gazzali ile kurulan ilahiyatın, bilimin 

ilerlemesine engel olduğu, ikincisi Moğol istilâsı, bir diğeri ise Batılı toplumların deneysel yöntemi 

uygulamada baĢarılı olduklarını, Ġslâm toplumlarının ise bu yöntemi bilmekle beraber kullanmada 

                                                           
4.Hüseyin Atay, Kur‟an‟da Bilgi Teorisi, Furkan Yay. Ġstanbul 1982, s.33. 
5. Günay Tümer, Bîruni‟ye Göre Dinler ve Ġslâm Dini, D.Ġ.B.Y. Ankara 1975, s. 2. 

6. Adıvar, Bilim ve Din, s. 87. 
7. ġafak Ural, Bilim Tarihi, Kırkambar Yay. Ġstanbul 1988, s. 165. 
8. Ural, Bilim Tarihi, s. 185. 
9. Yusuf Has Hacip, Kutadgu Bilig I, haz: R. Rahmeti Arat, T.D.K. Yay. Ankara 1999, s. 436.  
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yetersiz oldukları Ģeklindedir.
10

 Bu çerçeveden bakıldığında, medreselerde önceki düĢünürlerin görüĢ 

ve yorumlamalarının aynen benimsenmesi, onların tüm gerçekleri tespit ettikleri düĢüncesinin 

yerleĢmesi, dolayısıyla müderrisin görevi otoritelerin görüĢlerini açıklama, dil bilgisi ve fıkıh ile 

yetinmeleri gerektiği anlayıĢı da bilimsel gerilemenin nedenleri arasında sayılabilir. Halbuki, Muaz 

Ġbn-i Cebel hadisi “rey” görüĢ bildirmeyi, yani, yeni teoriler geliĢtirmeyi benimserken, değiĢebilir pek 

çok bilginin katı, değiĢmez normlar biçiminde algılanmaya baĢlaması, Ġslâm coğrafyasında fikri 

geliĢmenin önünde engel teĢkil etmeye baĢlamıĢtır. Ayrıca oluĢan zihniyet, bilgiyi bütün olarak temsil 

eden hem de onu sistematik hale getiren muayyen bir “ilm” olma gayreti içine girmiĢ, bunun dıĢında 

her Ģey ya yararsız ya da bu adla anılsa bile ilim olarak değerlendirilmemiĢtir.
11

 Öte yandan bilimsel 

tutumla kader anlayıĢı arasında nedensellikler oluĢturulmuĢ, bunun neticesinde kaderci bir bilim 

anlayıĢı Müslüman toplumların düĢünce yapılarına hâkim olmaya baĢlamıĢtır. DeğiĢmez gibi algılanan 

normların oluĢturduğu toplumsal zihniyet, bilimsel geliĢmeleri endiĢe ile karĢılamıĢ ve toplumda alt ve 

üst gruplarda yeniliklere karĢı farklı tepkiler ortaya çıkmıĢtır.  Bilimin ihmal edilmesi toplumsal 

sorunlara yol açmıĢtır. Hâlbuki yukarıda da ifade edilmiĢ olduğu gibi, Peygamber‟in söz ve eylemleri, 

Kur‟an ayetleri bütün olarak değerlendirildiğinde, düĢünme ve okuma üzerine yönlendirmeler açıkça 

görülmekte, olgular üzerinde nitelikli düĢünmeyi önermektedirler. Evrende ortaya çıkan geliĢmelerin 

anlaĢılmasını amaçlayan ayet ve hadislerin yalnızca metafizikle iliĢkilendirilmesi, yeni yorum ve 

yaklaĢımlar, uygulamaların önünde engel teĢkil etmiĢtir. Hz. Peygamber‟in evrendeki iĢleyiĢin 

inceliklerini anlama üzerindeki görüĢleri ya ihmal edilmiĢ ya da anlam kaymalarına neden olmuĢtur. 

Ġslâm dini ve bilim arasındaki iliĢkiler geçmiĢ yüzyıllarda uygarlık geliĢtirmede önemli görevler 

üstlenmiĢken, 14. Yüzyılla belirginleĢen din ve bilgi yorumlamalarından, toplumların yeni 

uygarlıklara basamak olması mümkün olmamıĢtır. Gerçekte dini metinler ve peygamberin getirdiği 

değerler silsilesi, Ġslâm coğrafyasındaki medreselere model olurken, yeni oluĢan toplumsal yapı ya da 

zihniyet, medreselerden söz konusu kodlamaları silme çabası içerisine girdiği anlaĢılmaktadır. 

Gerçekte inanç sistemleri, içinde hayat bulduğu toplumların yapıları ile iliĢkili bir olgudur. Yani din ve 

toplumsal yapı arasındaki etkileĢim sosyolojik bir gerçekliktir. Bu çerçevede geleceği planlayan 

toplumların, din ve toplum arasındaki iliĢkileri ele alırlarken bilim ahlakı süzgecinden geçirmeleri 

gerekmektedir. 

  Hz. Muhammed‟in bilim ve bilginlere verdiği önemi göstermesi bakımından Ģu hadisler 

güzel örneklerdir: “Bilginler nebilerin varisleridir” (Ebu Davud, Ġlim,1); “Hikmet müminin yitiğidir. 

Bulduğu yerde onu almaya en layık olan odur.” (Tirmizi, Ġlim, 19); “Ümmetimden iki sınıf düzelirse, 

bütün insanlar düzelmiĢ olur; bozuldukları vakit, bütün insanlar da bozulur. Bunlar da yöneticiler ve 

bilginlerdir.” (Ġhya, c.1, s.20); “Beni Allah‟ü Teâlâ‟ya biraz daha yakınlaĢtıracak yeni ilim 

edinemediğim günün doğmasında, benim için hayır yoktur.” (Taberani, Evsat). Görüldüğü gibi, Hz. 

Peygamber bilimle ilgisiz geçen bir günü ziyan olarak ifade ederken; diğer taraftan, gerek birey gerek 

toplumlar için, bilim ve sanattan uzaklaĢıldığı ya da bilim insanlarının bozulduğu durumlarda her 

Ģeyin müphemleĢeceğini; kavramların içinin boĢaltılıp, anlamsız bir hale bürüneceğine iĢaret 

etmektedir. Bu nedenlerle toplumların her zaman dilimi için yeniden yapılanması ve değiĢmesinde, 

bilim ve sanat insanlarına önemli görevler düĢmektedir. Öte yandan günümüz Ġslâm toplumlarının 

içinde bulunduğu buhranları aĢabilmesi için, bilim ve sanata, Hz. Peygamber‟in gösterdiği ilgiyi örnek 

almak gerekmektedir. Bu bağlamda insan yaĢantısının tüm alanlarında köklü değiĢiklikler getiren Hz. 

Peygamber‟in bilim ve sanat anlayıĢı, dikkate alınmadığı ya da yeni nesillere aktarılmadığı takdirde, 

Ġslam dinini de doğru anlamak mümkün olmayacaktır. Zira insanlığı yüceltecek olan din ve bilim 

iliĢkisi neticesinde ortaya çıkacak olan değerlerin iyi ve doğru anlaĢılmasına bağlıdır. Zira yalnız 

baĢına ne din ne de bilim insanlığın geleceğini kurgulamada güçlük çekeceklerdir. Kutsal kitabımız 

Kur‟an-ı Kerim‟de pek çok ayet, bilimin önemini vurgulamaktadır. Nitekim A‟raf  suresinde bilimle 

ilgili olarak Ģöyle denilmektedir: “Hakikaten  biz onlara, ilme uygun biçimde, fasıl fasıl 

detaylandırdığımız bir Kitap getirdik. Ġnanan bir topluluk için bir kılavuz, bir rahmetti o.” (A‟raf / 

52). Yine Yunus Suresi 100. Âyeti Ģöyle demektedir: “Allah‟ın izni olmadan kimse iman edemez. O, 

akıllarını güzelce kullanmayanları pislik içinde bırakır.”  AnlaĢılacağı gibi, hem Hz. Peygamberin 

                                                           
10. George Sarton, Introductıon to the Hıstory of Scıence, Robert  E. Krıeger Publıshıng Company   Huntıngton, Newyork 

1975, s.29.                                  
11. Franz Rosental, Bilginin Zaferi, Ufuk Kitapları, çev: Lami Güngören, Ġstanbul 2004, s. 64. 
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sözlerinden hem de Kur‟an-ı Kerim‟in ifadesinden Müslümanlar için ilim yapma ve toplumsal bir 

bilim ahlakı oluĢturabilmenin önemi ortaya çıkmaktadır. 

Sonuç olarak denilebilir ki, bilim, ahlak ve evren hakkında görüĢ ve düĢünceleri ile derin izler 

bırakan her bir bireyi ele alıp incelemek ve anlamak gerekir. Ancak hiçbir bireyi geçmiĢte yaĢanmıĢ 

deneyimleri ile ele alıp taklit etmenin olumlu sonuçlar verebileceğini beklemek, çölde yürüyen insanın 

serap görmesine benzetebiliriz. Çünkü taklit, bir kimse veya bir canlının yaptığının aynısı yapmaktır. 

Hâlbuki insan düĢünen ve üretebilen bir varlıktır. GeçmiĢte üretilenlerin üzerine yeni bir Ģey 

koymamak bireyi ve toplumları mukallit düzeyinde bırakır.     
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GÜNÜMÜZ “MÜSLÜMAN” KĠMLĠĞĠNĠN AÇMAZI: 

 ATALAR DĠNĠNE TAPMANIN BEDELĠ 

 

Mehmet GÜNAYDIN

 

 

Özet 

Genelde insanlık, özelde ise Ġslam dünyasının ciddi değerler erozyonu yaĢadığı bir gerçektir. 

Esasen “Müslüman Kimliği”ni oluĢturan ilkelerde bir değiĢiklik olmamıĢtır. Bir diğer ifade ile Kur‟an 

ve O‟nun açılımı olan sahih Sünnet‟in ortaya koyduğu Mümin” profili ilk günkü gibi tazeliğini 

korumaktadır. Nitekim Kur'an'da; " Sizin için Allah'ın elçisinde örnek bir yaĢam vardır." 

denilmektedir. (Ahzab, 33/21) Hz. AiĢe'ye, "Bize peygamberimizin ahlakından bahseder misiniz?" 

diye sorduklarında: "O'nun ahlakını tanımak için Kur'an'ı okuyun; O'nun ahlakı Kur'an'ı yaĢamaktan 

ibaretti." diye cevap vermiĢtir. 

Ġslam dininin olması gereken “insan modeli” apaçık ortadayken, günümüz Müslümanlarının 

yaĢayıĢında bu ilkelerin yozlaĢması ile ilgili nedenlerinin araĢtırılıp sorgulanması gerekir. Bilindiği 

üzere sosyal problemleri indirgemeci yaklaĢımla açıklamak gerçekçi değildir. Müslüman kimliğindeki 

yaĢanan bu açmazlığın altında yatan sebeplerin tek tek araĢtırılması ve çözüm önerilerinin ortaya 

konulması gerekir. 

Bu bağlamda bizim üzerinde durmak istediğimiz, acaba günümüz Müslümanları Kur‟an'ın 

ortaya koyduğu bir dini hayatı mı yoksa atalarımızdan tevarüs eden kültürel bir din algısını mı 

sürdürmektedir? Bu ifademizden, Müslümanların yaĢayıĢının kutsal kitaba hiç uymadığı veya on beĢ 

asırlık kültürel mirası yok farz ettiğimiz algısı oluĢmamalıdır. Kastımız dinin asıl kaynağından ziyade, 

din haline getirilen yorum ve algıların insanları adeta esir almasıdır. Bu durum Kur'an'ın ifadesiyle 

atalar dinidir: „Onlara Allah‟ın indirdiğine uyun‟ dendiğinde, „Biz atalarımızdan ne gördükse ona 

uyarız‟ dediler. Peki, ya ġeytan onları alevli ateĢin azabına çağırmıĢ olsa da mı? (K; 31/21). 

Anahtar Kelimeler: Model Ġnsan, Ġslam Dini, Atalar Dini, Müslüman Kimliği 

Abstract 

  

It is a fact that humanity in general, and the Islamic world in particular, suffer serious moral 

erosion. There has been no change in the principles that actually constitute the "Muslim Identity". In 

other words, the "believer" as defined by the Qur'an and the Prophet Sunnah, which is the explanation 

of the Quran, maintains its freshness as the first day. Indeed, it is written in the Qur'an; "For you there 

is an exemplary life in the Messenger of Allah." (Ahzab, 33/21) When AyĢe, the wife of the prophet, 

is asked: "Can you tell us about the moral values of our prophet?" she answered: "Read the Quran to 

learn about his morality, as his morality is the Qur'an." 

 The "human model" that Islamic religion defines is obvious, however, there is degeneracy of 

these principles in the life of today's Muslims, and the reasons for this degeneracy need to be 

investigated and questioned. As it is known, it is not realistic to explain social problems with a 

reductionist approach. It is necessary to investigate the underlying causes of this negativity in the 

Muslim identity and to propose solutions. 

 In this context, what we want to emphasize is whether today's Muslims are living a religious 

life put forth by the Qur'an or a cultural religion perpetuated by our ancestors. It should not be 

perceived as we are claiming that the life of the Muslims does not obey the Qur'an or that we ignore 

the fifteen century old cultural heritage. Our claim is that the interpretations and perceptions brought 

into the religion are far more effective in Muslim life than the main source of religion. This is defined 

as the religion of the ancestors with the expression of the Qur'an: "When it is said to them: Live by the 

Allah's words,' they said: 'We follow what we see from our ancestors.' Even if the Satan has invited 

them to the punishment of flaming fire?" (K 31/21). 

Keywords: Model Human, Islamic Religion, Ancestral Religion, Muslim Identity. 
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Günümüz Ġslam dünyası maddi anlamda geliĢmiĢ ülkelerin oldukça gerisinde kalmıĢtır. Nüfus 

oranına göre üretilen katma değer hiç de iç açıcı değildir. Dünya ölçeğinde geçerli ve bilinen bir 

markamız olduğu da söylenemez. Bunun haricinde kendi bünyesinde çok ciddi değerler erozyonu 

yaĢadığı gibi insan hakları konusunda da hiç de iyi durumda değildir. Müslümanların bu acıklı 

durumunu ifade etmesi açısından, “İslam Dini Müslümanlar yüzünden mahcup durumdadır.”
1
 

“İslam Müslümanlardan dolayı utanç içindedir.”
2
 veya “Müslümanlar kadar dinlerine kötülük 

yapan başka bir millet yoktur.”  sözleri çarpıcı birer tespit niteliği taĢımaktadır. Bunun yanı sıra, Batı 

insanı "Müslümanlar ne yapsın? Ġslam onları bu hale getiriyor."
3
 gibi absürt ifadeleri bile dile 

getirilebilmektedir.  

Esasen Ġslam dini, insanın hem bu dünyada hem de ahirette kurtuluĢa ermesini hedeflemiĢtir. 

Bunun için de sadece inanç ve ibadet esaslarını ortaya koymakla yetinmemiĢ, bununla birlikte adalet, 

doğruluk ve dürüstlük, hak yememe, yalan konuĢmama, yardımlaĢma, insana saygı, kötülüklerden 

uzak durma vb. temel erdemleri hayatımıza Ģiar edinmemizi ısrarla vurgulamıĢtır.
4
  

Ġslam dünyasının bu değerlerin çoğundan oldukça uzak olduğunu söylemek bize acı verse de 

bunu belirtmek durumundayız. Müslüman, "elinden ve dilinden herkesin güven içinde olduğu kiĢi” 

olması gerekirken adeta her türlü kötülüğün kaynağı olarak gösterilmektedir. Üç asırdır Ġslam dünyası 

sömürge veya esaret altında yaĢamaktadır. Bu durumdan kurtulmasının oldukça zor olması bir yana, 

herhangi bir diriliĢ emaresi gösterip göstermediği bile tartıĢılabilir. Batının sömürgeci zihniyetinin bu 

durumun ortaya çıkmasında katkısı olduğu inkâr edilemez. Ancak biz de kendimize dönüp bakmak 

zorundayız. Sadece baĢkalarını suçlayarak kendimizi temize çıkarmamız mümkün değildir. Bu tür bir 

yaklaĢım sadece teselli ifade eder ve sıkıntıların artarak devam etmesinden baĢka bir Ģeye sebep 

olmaz. Evimizin içinin temizliği bize aittir. 

 Ġslam dünyasının ve Müslüman kimliğinin içinde bulunduğu ahlaki krizin siyasi, sosyo-

kültürel, hukuki, iktisadi, eğitim vb. pek çok sebeplerinin olduğu söylenebilir. Bunun yanı sıra 

üzerinde esas durulması gereken hususlardan biri olan; dinin özüne uymayan, ancak din adı altında 

toplumda yerleĢmiĢ “atalar dininin” yaĢatıldığı gerçeğini gözden ırak tutmamak gerekir. Kur‟an‟ın 

uyarısı Ģöyledir: Onlara “Allah’ın indirdiğine uyun” denildiği zaman, “Hayır! Atalarımızı üzerinde 

bulduğumuz şeye uyarız” derler. Ya ataları bir şey düşünmeyen ve doğru yolda olmayan kimseler 

idiyseler de mi?
5
 Tabiri caiz ise, Kutsal kitabımızın dinamik ruhu ötelenmiĢ hatta dıĢlanarak onun 

yerine belli bir dönem veya dönemlerin yorumları kutsanmıĢ ve din haline getirilmiĢtir. Hâlbuki 

'Kur'an, hayat tarzını değiĢtirmeye yönelik eleĢtiri ve uyarılar ile gerçekliği anlatmayı hedefler.'
6
 

Sanırım bugünün Müslümanları olarak, Hz. Peygamberin öte dünyada, “Ey Rabbim! Doğrusu 

milletim bu Kur’an’ı umursamadı”
7
 veya “benim toplumum bu Kur’an’ı terkedilmiş/dışlanmış 

halde tuttular”
8
 Ģikâyetine muhatap olacağımızı bildiğimiz veya düĢündüğümüz söylenemez.  

Atalar dinine tapma diye nitelendirdiğimiz geriye dönüĢü ve günümüz Müslümanlarının köklü 

problemlerinden; “kiĢi-kiĢiler veya dönemlerin kutsanması”, “kadının konumu”, “Kur'an okumanın 

namaz gibi farz oluĢunun benimsenmemesi”, “korku ve kaygı kültürünün eğitimde baskın olması”, 

“kader anlayıĢı”, “Mehdi-Mesih inancı”, “Ģefaat”, “cemaat-tarikat” gibi dini algılar asırların 

birikimiyle Müslümanları adeta esaret altına almıĢ ve etkinliklerini hala daha sürdürmektedir. Asırların 

bu birikimi “sürü ahlakı”nın oluĢmasına sebep olmuĢ, hep kurtarıcı bekleyerek sebeplere tevessül 

edilmemiĢtir. Bu açıdan Müslümanların en önemli çıkmazlarından birinin din algıları ve dini yaĢayıĢ 

biçimleri olduğunu söyleyebiliriz. Bütün bu sayılanları Kur‟an ekseninde yeniden yorumlayarak 

olumsuzlukları bertaraf etmenin önemi inkâr edilemez.  

                                                           
1 Bardakoğlu, Ali, Ġslam IĢığında Müslümanlığımızla YüzleĢme, KURAMER, Ġstanbul, 2016, 17. 
2 Aydın, Mehmet, Siyasetin Aynasında Kültür ve Medeniyet, Kapı Yay., 1-2., Ġstanbul, 2016, 366. 
3 Aydın, age., 17. 
4 Kutsal kitabımızın esas gayesi, ahlaklı birey ve bu bireylerden oluĢan erdemli toplumu meydana getirmektir. Bu anlamda 

Tevrat'ın “on emir” ilkelerine bakıldığında bunların toplu bir Ģekilde ve fazlasıyla Kur'an'ın 17. Ġsra suresi 23-27 

ayetlerinde çarpıcı Ģekilde vurguladığı görülecektir. 
5 K; 2/170; Benzer ayetler için bkz. K; 5/104; 31/21. Ayet Meallerinde genelde Hüseyin Atay'ın Kur'an-ı Kerim ve Türkçe 

Çevirisi, atay ve atay, Pozitif Matbaacılık, Ankara, Ağustos 2008 eserinde istifade edilmiĢtir. 
6 Koç, Turan, Dilin Ötesi Kur'an'ın Dil ve Uslübu Üzerine, 62. 
7 K; 25/50. 
8 Öztürk, YaĢar Nuri, Kur‟an-ı Kerim ve Meali (Türkçe Çeviri), Hürriyet Ofset, Ġstanbul, 1994, 330. 
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Bu tebliğimizde yukarıda saydığımız hususlardan üçüne dikkat çekmek ve elden geldiğince 

açıklayıp değerlendirmek istiyoruz.  

 1. Belli Tarihi Dönemlerin veya KiĢi-KiĢilerin Kutsanması 

Ġslam, Hz. Muhammed(a.s.)‟in 610 yılında Mekke‟de Hıra dağında Peygamberlikle 

görevlendirilmesiyle baĢlayıp, 23 sene zarfında tamamlanan dinin adıdır.  Arap toplumunun değiĢim 

ve dönüĢümü konusunda büyük rolü olan bu din, çok kısa diyebileceğimiz zaman zarfında bilinen 

tabirle 'Adriyatik‟ten Çin seddine' kadar fetihlerle etkisini göstermiĢtir. Ġslam medeniyeti diye tarihe 

geçen bir medeniyet kurulmuĢtur. Ancak, Hz. Peygamberin vefatı ile birlikte Müslümanlar arasında 

baĢlayan siyasi çalkantıların gelecek açısından üzerinde pek durulmamıĢ ve o dönem ve olaylarına 

kutsallıklar atfedilerek veya içtihat farklılıkları denilerek üzeri örtülmeye çalıĢılmıĢ ve gerekli dersler 

çıkartılamamıĢtır. „Adeta tarih tamamlanmıĢ, bitmiĢ, gelecek nesiller, kutsanmıĢ bir dönemin özlemini 

çekmekle hep geriye bakmıĢtır.‟
9
 Bu tutumun örneklikten ziyade taklidi getireceği muhakkaktır. 

Özellikle Hz. Muhammed'in vefatıyla yaĢanan yönetim krizinin Kur‟an‟ın ilkeleri etrafında 

değil de daha ziyade cahiliye dönemi Arap kabileciliği anlayıĢı etrafında çözülmeye çalıĢılması atalar 

dininin devreye girmesinin ilk örneği olarak görülebilir. Bilindiği üzere Arap toplum yapısı kabilecilik 

üzerine kuruludur. Her Ģey kabile liderinin etrafında Ģekillenir. Hâlbuki Kur‟an “emanetin ehline 

verilmesini” dile getirir. 

Bu anlamda Hz. Peygamberin vefatından sonra Beni Saide avlusunda
10

 Hz. Ebu Bekir ve Hz. 

Ömer‟in dile getirdiği siyasi gerekçelere bakıldığında Arap kabileciliğin yansımasından baĢka bir Ģey 

olmadığını görebiliriz. Bu gerekçelerde, 'biz sizden önce Müslüman olduk, biz Muhacirler 

peygamberin kabilesindeniz. Onun mirası KureyĢ kabilesine düĢer. Bu makam ancak KureĢ‟ten birine 

layıktır.  Araplar KureyĢ'ten baĢkasını halife tanımaz.' gibi ifadeler bulunmaktadır. Bununla birlikte 

Hz. Peygamberin "Ġmamlar KureĢ'tendir" diye bir hadisini de naklederek buna meĢruluk 

kazandırmıĢlardır.  

Bütün bu siyasi tutum neticesinde Ensar, siyasetten tamamen devre dıĢı bırakılmıĢ ve 

küstürülmüĢtür. Özellikle Hz. Osman'ın öldürülmesiyle birlikte fitne hareketi diye nitelendirilen ve 

çoğunluğu sahabi olanların birbirini boğazladığı siyasi kavgalar yaĢanmıĢtır. Daha sonra da yaĢanan 

bu iktidar kavgaları içtihat farklılıkları olarak nitelendirilerek geçiĢtirilmeye çalıĢılmıĢtır. 

Ġslam'a büyük hizmetler etmiĢ bu sahabiler yönetim anlayıĢı konusunda ilkesel tutum 

belirleyememiĢlerdir. Her ne kadar Kutsal kitabımızda devlet yönetimiyle ilgili bir sistem sunulmuyor 

ve bu durum toplumun kendisine bırakılıyorsa da, bu konuda birbirini boğazlamaktan ziyade 

ilkelerden hareket ederek örnek bir tutum sergileyebilmelerini beklemek hakkımızdır. Çünkü en 

azından "onların işleri aralarında danışma iledir."
11

 "durum hakkında onlara danış"
12

 veya 

"Doğrusu Allah size, işleri ehil olana vermenizi emreder"
13

 ilkeleri gereği gibi iĢletilebilseydi çok 

farklı bir yönetim anlayıĢının kapıları aralanabilirdi. Ancak, onlar da insan oldukları için siyasi rant 

elde edebilmek amacıyla bu olumsuzluğu sergileyebilmiĢlerdir.
14

 Buradan anlıyoruz ki sahabi de olsa 

eleĢtirilemez hiç kimse yoktur.  Daha sonra ise yönetim anlayıĢının saltanata dönüĢmesi meseleyi daha 

da içinden çıkılamaz hale getirecektir. Bu konuda Musa Kazım Efendi Ģunları dile getirir: Ġslam dini 

Ģura-yı ümmet esasını gerekli bir müessese olarak ortaya koymasına rağmen bu sağlam esas sonradan 

gelen zorbaların iĢlerine gelmediğinden bu güzel kural bütünüyle kaybedilmiĢ ve onun yerine keyfi 

idare kurulmuĢtur. Ġslam âleminin baĢına gelen felaketlerin yegâne sebebi budur.
15

 Ġslam âleminin 

baĢına gelen felaketlerin yegâne sebebi olmasa da en önemli nedenlerden biri olduğu Ģüphe götürmez 

bir gerçektir. 

                                                           
9 ĠĢcan, M. Zeki, “Dini Bir Otorite Olarak Sahabe Algısı”, Ġslam medeniyetinin Kurucu Nesli Sahabe, TartıĢmalı ilmi 

Toplantı, Sakarya Üniversitesi ilahiyat Fakültesi, 27-28 Nisan 2013., 205-218. 
10 Ensar‟ın lideri Sa‟d b. Ubade Hz. Ebu Bekr‟e biat etmemiĢtir. 
11 K; ġura, 42/38 
12 K; Al-i Ġmran, 3/159. 
13 K; Nisa, 4/58. 
14 Bkz. Akbulut, Ahmet, Sahabe Dönemi Ġktidar Kavgası, Pozitif Matbaacılık, Ankara, 2001., 27 vd.; Ebu Zehra, 

Muhammed, Ġslam‟da Siyasi, Ġtikadî, ve Fıkhî Mezhepler Tarihi, Hisar yay., Ġstanbul, 1983, 16. 
15 Aydın, age., 408. 
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ġu halde “dini yaĢayıĢ ve dini bilgide sahabe ve ilk nesilleri kaynak olarak görme fikri, tarihi 

dinleĢtirerek idealleĢtirilmiĢ bir 'altın çağ' imajına yol açmıĢ, tarihin ve toplumun sanki bir Ģekilde 

nüfuz edemediği bir zaman kesitinin varlığı düĢüncesini doğurmuĢtur.”
16

 

Bu konuda ifade ettiğimiz tutumun, kültürel dini mirasın inĢasında katkı sunan din âlimleri 

için de geçerli olduğunu belirtmekte yarar vardır. On beĢ asırdır iyi niyetle bu mirasa katkı yapan 

herkesi hayırla yâd etmek, ortaya koydukları görüĢ ve düĢüncelerden istifade etmek elbette büyük 

önem arz eder. Ancak, mezhep imamlarından tutun da meĢhur olan din büyüklerinin adeta yanılmaz ve 

olağanüstü kiĢilikler olarak gösterilmesi belki de onlara ve sonuç itibariye Ġslam dinine yapılmıĢ en 

büyük kötülüktür. Bilindiği üzere mezhepler fikir ekolleri, zamanının problemlerine çözüm üretme 

giriĢimleridir. Ancak süreç içerisinde üretilenlerin pek çoğunun değiĢime uğraması gerekirken, aksine 

bu değerler zamanla donuklaĢmıĢ ve dinin aslı gibi algılanmıĢtır.  Çünkü "fikirler oluĢum sürecini 

tamamladıktan sonra çok daha güçlenirler. Zira mantık onların üzerine etki yapmayı durdurur."
17

 

"Ezmanın tağayyuri ile ahkamın tağayyuri inkar olunamaz" ilkesi adeta hiç düĢünülmemiĢtir. 

Orijinal fikir beyan etmek isteyenler bile öncekilerin gölgesinde kalarak Ģerh ve haĢiyelerle fikirlerini 

ortaya koyabilmiĢlerdir. Bunların büyük çoğunluğu ise mezhep imamlarının gölgesinde kalmıĢlardır. 

Çünkü "Hoca dedi ki" ifadesi aĢılmaz bir anlayıĢ olarak görülmüĢtür. Özgün ve eleĢtirel düĢünce 

anlayıĢını geliĢtirmediğimiz müddetçe öncekileri kutsama anlayıĢı devam edeceğe benziyor. Hâlbuki 

Ġslam'da mümin, insanları hürriyet ve yükseliĢe götüren imana inananlara denir.
18

  Müslümanların, 

dile getirilen bu tanımdan oldukça uzakta olmaları üzüntü ve ızdırap vericidir. 

Bu duruma örnek kiĢilerden biri Hüccet'ül-Ġslam diye adlandırılan çok yönlü âlim el-Gazali 

(V.1111) 'dir. Ġslam dünyası, yaĢadığı dönemin Ģartları itibariyle hemen her konuda fikir beyan eden 

güçlü alim Gazali'nin görüĢleri doğrultusunda yönlendirilmiĢtir. Özellikle felsefecilere karĢı çıkması 

ve onları belli konularda tekfirle suçlaması, zaman içerisinde ders olarak medreselerde okutulan 

felsefenin çıkartılmasına bile sebep olmuĢtur. el-Munkız mine-dalal adlı eserinde felsefenin 

yasaklanmasının vacip olduğunu söyler.
19

 Felsefeyi yasaklamak düĢünceyi, aklın iĢletilmesini 

yasaklamakla eĢdeğerdir. Kendileri akla çok önem verdiğini ifade etseler de; bu gelinen sonucu 

değiĢtirmeyecektir. Medreseyi bırakarak uzlete çekilen Gazali'nin, bu esnada yazdığı Ġhyau-Ulmud-din 

adlı eseri baĢ tacı edilmiĢtir. Hâlbuki Endülüs uleması tarafından dine aykırı bulunan bu eserin 

yakılmasına karar verilmiĢtir.
20

 Tabii ki bu kitap yakma anlayıĢı da doğru değildir. Ancak, Gazali'nin 

mesela kadına bakıĢı o kadar dıĢlayıcıdır ki bir toplumun yarıdan fazlasını teĢkil edenleri yok farz edip 

eve hapsetmek, köleleĢtirmek, sadece kocasının cinsel tatmin aracı olarak görmek Ġslam adına 

utanılacak bir tavırdır. Bu görüĢlerin esas üzüntü verici yönü ise Hz. Peygambere isnad edilerek 

temellendirilmeye çalıĢılmasıdır.
21

 Felsefeyi yasaklarsanız bu tür düĢünceleri toplumda yaymanız 

kolaylaĢır. Toplumun yarısından fazlasını teĢkil eden kadınların aĢağılanmasına ve yok sayılmasına 

bakılarak günümüz Müslüman kimliği krizinin köklerinde hangi saiklerin olduğu daha iyi 

anlaĢılmaktadır.  

Asırların birikimi olan bu tür anlayıĢ ve tutumların Müslümanları düĢürdüğü duruma 

ĢaĢmamak lazımdır. Hemen her evde tercümesi bulunan bu eser Kur'an'dan daha öne geçebilmektedir. 

Çünkü Kur'an olmasaydı Ġhya onun yerini tutardı gibi anlayıĢlar ileri sürülebilmektedir. Çünkü 

yazarının Gazali olması yeterli görülmüĢtür. Bu tutum, maalesef Gazali'den sonra baĢka Gazaliler 

çıkmasına bile engel olmuĢtur. Esasen bu anlayıĢ siyasilerin de iĢine gelmektedir. Günümüzde bile 

ilahiyatlardan felsefeyi kaldırma giriĢimleri aynı zihniyetin ürünü değil midir?  

Gazali‟nin dünya hayatına bakıĢını da dıĢlayıcı bir anlayıĢ olarak nitelendirmek mümkündür. 

Zira O, bu dünyayı reddederek öteki dünya üzerinde yoğunlaĢmayı telkin etmiĢtir. Züht hayatını tercih 

ederek, dünya eksenli tüketim ekonomisine karĢı çıkmıĢtır. Dolayısıyla Gazali‟nin ihyası siyaset ve 

                                                           
16 ĠĢcan, M. Zeki, agm., 217. 
17 Le Bon, Gustave, Ulusların YükseliĢi, 110, Aktaran: Akbulut, Ahmet, "Selefiliğin Teolojik ve DüĢünsel Temelleri", 

Tarihte ve Günümüzde Selefilik", Milletler Arası TartıĢmalı Ġlmi Toplantı, 08-10 Kasım 2013, Topkapı Ersin Hotel, 

Ġstanbul, 2014, 133.  
18 Le Bon, Gustave, Kitleler Psikolojisi, Çev. Hasan Ġlhan, Alter Yay., Ankara, 2013, 61.(Dipnot) 
19 Gazali, El-Munkızu Mine‟dd-Dalâl, Terc., Yahya PakiĢ, Umran Yay., Ġstanbul, 1988, 31. 
20 Ziya PaĢa, Endülüs Tarihi, c.1,Tercüman-ı Ahval Matbaası, Ġstanbul, H. 1280, 18. 
21 Ġmam Gazali, Ġhyâ-u Ulûmid-dîn,Çev: Mehmet A. Müftüoğlu, Çelik Yayınevi, c. 2, Ġstanbul, 2017, 160-168. 
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mülkiyet dıĢı bir dini düĢünce inĢa etme süreci olarak nitelendirilebilir.
22

  

Ayrıca Gazali ekolünün tesiriyle medreselerin tarihi süreç içerisinde içine düĢtüğü açmaz 

Müslümanların ne hale düĢtüğünün üzücü bir örneğidir. Medreselerle ilgili Mehmet Akif Ersoy'un 

dizeleri bu manada oldukça anlamlıdır: 

  Medresen var mı senin? Bence o çoktan yürüdü 

  Hadi göster bakayım Ġbnü‟rRüĢd‟ü? 

  Ġbn Sina niye yok? Nerede Gazali görelim? 

  Hani Seyyid gibi Râzî gibi üç beĢ alim? 

  En büyük fâzılınız bunların âsârından, 

  Belki on Ģerhe bakıp bir kuru mana çıkaran, 

  Yedi yüz yıllık eserlerle bu dinin hâlâ 

  Ġhtiyacatını kabil mi telafi? Asla 

  Doğrudan doğruya Kur‟an‟dan alıp ilhamı 

  Asrın idrakine söyletmeliyiz Ġslâm‟ı. 

  Kuru dava ile olmaz bu, fakat ilim ister 

  Ben o kudrette adam göremiyorum sen göster.
23

 

  ... 

 Akif'in tespitlerinin üzerinden bir asrı aĢkın zaman geçmesine rağmen zihniyet açısından kuru 

bir mana çıkarma anlayıĢının devam ettiğini söyleyebiliriz. Aldığımız mesafeyi görmezlikten 

gelmemekle birlikte henüz problemleri Kur'an ıĢığı altında çözmeye çalıĢmaktan uzak olduğumuzu, 

bu yola girenlerin de linç edilmeye çalıĢıldığını müĢahede etmekteyiz. Bu gidiĢle Müslümanların 

problemlerini çözmeleri bir yana, bu problemlerin artarak devam edeceğini söylemek kâhinlik 

olmayacaktır. GeliĢmiĢ toplumlarla Müslümanlar arasındaki makasın kapanması Ģöyle dursun, 

makas hızlı bir Ģekilde açılmaya devam etmektedir. 

O halde geçmiĢe saygı duymalı, ondan istifade edilmeli ancak geçmiĢ hiçbir Ģekilde kutsallık 

atfedilerek tabulaĢtırılmamalıdır.  

2- Kur'an Okumanın Namaz gibi Farz OluĢunun Benimsenmemesi 

Ġslam dininin kutsal kitabının ilk ayetlerinin okuma ve yazmaya
24

 vurgu yapmasının tesadüf 

olmaması gerekir. Her ne kadar ilk inen ayetlerin Fatiha suresi olduğu iddia edilse
25

 de bu, Kur‟an‟ın 

bahsettiğimiz ayetlerinin önemini azaltacak bir konu değildir. Bilindiği üzere Hz. Peygamber ümmi 

yani kutsal kitabı olmayan bir topluma gönderilmiĢtir. Bunun anlamı, Mekke toplumu kitaba, gerçek 

bir bilgiye dayalı bir hayat değil, büyük oranda atalarından aktarılarak gelen bir hayat sürmekteydiler. 

Bu durum, toplumun süreç içerisinde yozlaĢması ve ahlaki bir erozyona uğramasına sebep olmuĢtur. 

Nitekim Kur‟an Ģöyle söylemektedir: “Ümmilere kendi içlerinden, onlara ayetlerini okuyan, onları 

arındıran, onlara kitabı ve bilgeliği öğreten bir elçi gönderen O‟dur. Oysa onlar daha önce 

apaçık bir sapkınlık içindeydiler.”
26

 Dikkat edilecek olursa Hz. Peygamber onları Allah‟ın ayetleri 

doğrultusunda ahlaki kötülüklerden, çirkinliklerden, fenalıklardan arındıracak kitabi bilginin yanı sıra 

hikmet yani bilgeliği öğreten konumundaydı. Dolayısıyla bundan böyle atalardan tevarüs eden, bilgiye 

dayalı olmayan öğretiler değil, tamamen gerçek bilgi üzerine bir hayatın inĢa edilmesi söz konusudur.  

Buradan hareketle Müslümanlar, karĢılaĢtıkları diğer kültürlerden hiç korkmamıĢlar, hatta 

bilgiyi “müminin yitiği” olarak görerek almayı ve kullanmayı yeğlemiĢlerdir. Bunun en güzel örneği 

bilindiği üzere tercüme hareketleridir. Nitekim Ġslam medeniyetinin inĢası bu anlayıĢla 

gerçekleĢtirilmiĢ ve daha sonra da Avrupa‟da Rönesans'ın doğmasına bile etki etmiĢtir. Çünkü Ġslam 

dini bilgiyi, bilmeyi, okumayı-yazmayı her Ģeyin üzerinde tutmuĢtur.  Bunun arkasında da Kur‟an‟ın 

öğütlerinin olduğunu görüyoruz.
27

  

                                                           
22 ĠĢcan, M. Zeki, “Gazali‟nin Ġhya ve Islah DüĢüncesine Genel Bir BakıĢ”, Vefatının 900. Yılı Anısına Büyük Mütefekkir 

Gazâlî, 2013,  DĠB, 153-176. 
23 Ersoy, Akif, Safahat, Tertip: Ömer Rıza Doğrul, Ġnkılâp Kitabevi, BeĢinci Basım, Ġstanbul, 1958, 418. 
24 K; 96/ 1-5 
25 Öztürk, Mustafa, Kur‟an-ı Kerim Meali Anlam ve Yorum Merkezli Çeviri, Ankara Okulu Yay., Ankara, 2016, 31. 
26 K, 62/2. 
27 “Oku! Yaratan, insanı yapıĢkandan yaratan Rabbinin adına, Oku! Kalemle öğreten, insana bilmediğini öğreten 

Rabbin pek cömerttir.”(Alak, 96/ 1-5) “Kitaptan sana vahyolunanı oku, namazı kıl, doğrusu namaz çirkin iĢlerden 

ve kötü söylemelerden alıkoyar. Andolsun, Allah‟ın zikri/Kur'an'ı en büyüktür.”(Ankebut, 29/45) “Ve Rabbinin 
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Bu ayetlere bakıldığında Kur‟an okumanın bütün ibadetlerden önce geldiği, hatta namazdan 

bile üstün olduğunu söylemek mümkündür. Ayrıca Kur‟an'ı okuma emri de namaz kılma emrinden 

önce gelmiĢtir. ġu halde Kur‟an‟ın en esaslı emri okumak, en esaslı ibadeti ise Kur‟an okumaktır.
28

 

Kur'an'ın bir diğer adının "zikr" olduğunu hatırlatmakta yarar vardır.
29

 Dolayısıyla Allah'ın kitabını 

ağır ağır okuyup üzerinde tefekkür etmek en büyük ibadettir. Nitekim Hz. Peygambere, “Ey örtüsüne 

bürünen! Gecenin az bir bölümünde, yarısında ya da yarısından önce veya yarısından sonra 

kalk ve ağır ağır Kur‟an oku.”(K; Müzzemmil, 73/4)  Kur'an'ın okunması böyle büyük ibadet 

olmasına rağmen tarihi süreç içerisinde gereği gibi dile getirilmemiĢ ve önemsenmemiĢtir. Namaz 

ibadeti de büyük ibadetlerdendir. Bu nedenle Müslümanlar buna çok önem verirler. Namaz 

kılmadıkları zaman kendilerini Allah'a karĢı suçlu hissederken, Kur'an okumadıkları zaman böyle bir 

suçluluk hissetmemektedirler. Maalesef âlimlerimiz yukarıda zikredilen ayetten Kur‟an okurken 

Tecvid üzere okunmasının önemini öne çıkarmıĢlardır. Anlam boyutu adeta yok sayılmıĢtır. Tarih 

bunun ispatıdır. Ayrıca günümüz Türkiye'sinde Kur'an kursları da bunun kanıtı olarak görülebilir. 

Tecvid ile ilgili olarak yukarıda meali aktarılan “verettilil Kur'ane tertila” ayeti dile getirilir. 

Buradan hareketle Kur'an‟ı tecvid üzere oku denmek istenmiĢtir.
30

 Yani harfleri mahreçlerinden 

çıkarmak, iklâb, izhar, ihfa… gibi sıfatları yerine getirmek Ģeklinde anlaĢılmıĢtır. Hâlbuki tertil üzere 

okumak, Kur'anı ağır ağır, tane tane okumak, yani anlamını düĢünerek okumaktır. Bunun haricinde 

okuduğunu açıklamak, sözü tane tane açıklayarak söylemek demektir.
31

 Nitekim bu konuda eser 

yazanlar bile Ġbn Cezeri‟nin Kur‟an‟ı tertil ile okumaktan maksat, elbette ki onu inceden inceye 

düĢünmek, anlamak ve gereğince amel etmektir
32

 düĢüncesini aktarmayı da ihmal etmemektedirler ki, 

ayetin bize göre de doğru olan yorumu budur. Arapça bilenlerin haricindeki Müslümanlar Kur'an'ı 

hiçbir Ģey anlamadan okumaktadırlar. Hâlbuki Kur'an, okuyan, okuduğu üzerine düĢünen entelektüel 

bir toplumu hedeflemektedir. 

Büyük Türk müfessir Elmalılı Muhammed Hamdi Yazır, Alak suresinin ilk beĢ ayetinden 

sonra gelen altıncı ayeti, geleneğin dıĢına çıkarak meal tercüme eder: "Sakın okumamak etme, çünkü 

insan muhakkak tuğyan eder. Kendini müstağni gördüğü zaman."
33

 Bir diğer ifade ile 'sakın 

okumamak etme, çünkü insan kendini yeterli gördüğü zaman azar.' Ayetin tefsirinde Ģunları dile 

getirir: Bazıları burada "Kella" yasak etmek için değil, "gerçekten" manasında olup sonrasını 

pekiĢtirmek içindir. Hitap, yine peygamberedir, demiĢler. Bizim anladığımıza göre hitabın ilk önce 

Hz. Peygambere olması açık; "kellâ"nın da kendinden önceki ayetleri tekrar tekrar okuma emirlerini, 

okumamanın ne kadar zararlı olduğunu ortaya koyma ile emri güçlendirmiĢ olması nazmın ahengi 

itibariyle en uygun olduğundan manasının Ģu olması gerekir: "Sakın okumamazlık etme ey 

Muhammed!" Çünkü insanoğlu muhakkak azıyor, azar, haddini aĢar, hakka karĢı gelir, gerçeğe 

zarar verir, Kendini yeterli görünce, kendini artık ihtiyacı yokmuĢ, amaca ermiĢ, ihtiyaçsızlık 

mertebesine gelmiĢ görmek, o görüĢ ve inançta bulunmak sebebiyle azar. Onun için hiçbir zaman 

kendini yeterli görme ve Rabb'inin ismiyle oku, tekrar tekrar oku, emirlerini yerine getir. Çünkü 

haberin olsun ki sonunda dönüĢ elbette Rabb'inedir.
34

 

 Görüleceği üzere Ġslam dininin kutsal kitabı Kur'an, okumayı dinin ilk emri ve aynı zamanda 

en büyük ibadeti olarak ifade ederken; günümüz Müslümanları Kur'an'ın bu ruhunun oldukça uzağında 

bulunmaktadır.  Elbette ki bu arka planın oluĢumunun bir süreci olmalıdır: 18. yüzyıla kadar alimlerin 

ekseriyeti kitap basımının ve özellikle de dini metinlerin, Allah'ın isminin geçtiği kitapların 

basılmasını saygısızlık olarak görüyordu. Bir kitaptan çok sayıda olmasının Ġslami öğretimin 

                                                                                                                                                                                     
kitabından sana vahyedileni oku! O‟nun sözlerini değiĢtirecek yoktur. O‟ndan baĢka sığınılacak da 

bulamazsın.”(Kehf, 18/27) “Kur‟an okumakla emredildim.” (Neml, 27/92) 
28 Öztürk, Y. Nuri, Kur‟an‟daki Ġslam, Yeni Boyut, 45. Baskı, Ġstanbul, 2012, 255. 
29 Doğrusu, Kur'an'ı(zikri) biz indirdik, elbette koruyucusu da Bizizdir. K; Hicr, 15/9. 
30 Adıgüzel, Kur‟an-ı Kerim‟in Tecvid ve Tilaveti, 10 vd. 
31 AteĢ, Süleyman, Yüce Kur‟an‟ın ÇağdaĢ Tefsiri, c.10, 125. 
32 Adıgüzel, a.g.e., 11. 
33 Yazır'ın verdiği bu meal tercüme, sadeleĢtirenler tarafından yanılgı olarak görülerek dipnot verilmeyerek değiĢtirilmiĢtir. 

Hâlbuki hiç kimse bu hakkı kendinde görmemelidir. Bkz. Hak Dini Kur'an Dili, c. 9, Feza Gazetecilik, Ġstanbul, 1992, 322; 

Ayrıca bkz. Elmalılı Muhammed Hamdi Yazır, Kur‟an-Kerim Meali, SadeleĢtirilmiĢ Metin, Nuh Yay., Ekim 2011, 441; 

Elmalılı Hamdi Yazır, Kur‟an-ı Kerim ve Türkçe Meali Kelime Altı Anlamlı, SadeleĢtirme: A. Tunç, H. Börekoğlu, Sefa 

Yay., Tarihsiz. 
34 Yazır, Elmalılı Hamdi, Hak Dini Kur‟an Dili, c. 8, His Matbaacılık, Ġstanbul, 1970, 5954, 55. 
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ucuzlatacağını, öğrencilerin metinleri ezberleme ve fikirlere hakim olma konusunda 

tembelleĢeceklerini düĢünüyorlardı.
35

 Nitekim II. Bayezid, 1485‟te Müslümanların Arapça baskı 

yapmalarını yasaklamıĢtır. 1727 yılında açılan matbaaya da sıkı bir denetim getirilmiĢtir. O 

dönemlerde Ġstanbul‟da 80 bin kâtibin faaliyet gösterdiği ifade edilmektedir. Matbaaya gösterilen bu 

muhalefet elbette ki okur-yazarlık oranlarını da etkileyecektir. 1800‟de Ġngiltere‟de yetiĢkin erkeklerin 

%60‟ı ve kadınların %40'ı okur-yazarken Osmanlı‟da bu oran yüzde 3 dolaylarındadır. Osmanlı 

ümmet toplumu olduğu için kitapların çoğalması ile toplumların fikirlerinin değiĢmesinden ve bunun 

sonuçlarının önünün alınamamasından korkulmuĢtur. Bundan dolayı Osmanlı sultanları ve din 

kurumları ortaya çıkabilecek yaratıcı yıkımdan korkmuĢlardır. Bunun için getirdikleri çözüm 

matbaanın yasaklanması olmuĢtur.
36

  

 TÜĠK'in 2017 verilerine göre Türk insanının kitap okuma ihtiyacı 235. sırada yer almaktadır. 

Fransa'da toplumunun %21' düzenli kitap okuduğu halde Türkiye'de bu oran %0,1'dir. Japonya'da bir 

kiĢi yılda 25 kitap okurken, Türkiye'de 6 kiĢiye bir kitap düĢmektedir.  

Okuma ve yazmaya değer vermeyen bir milletin geleceği olacağı söylenemez. ġu halde okuma 

ve yazma alıĢkanlığını kazanmanın yollarını aileden baĢlatabilmeyi sağlamalıyız. Anne-babaya ve 

diğer büyüklere örnek olmaları konusunda büyük görev düĢmektedir. Bir diğer ifade ile bu alıĢkanlığı 

önce kendileri kazanmalıdır. Küçük yaĢlardan itibaren kazandırılacak okuma alıĢkanlığı, öğretimin her 

kademesinde desteklenmeli ve geliĢtirmesi için her türlü çabaya baĢvurulmalıdır. Buna en büyük 

desteği verecek olan yukarıda aktardığımız; Kur‟an okumanın dinen farz olduğu gerçeğinin 

benimsetilmesidir. Sanırım Kur‟an‟ın açılımı olan diğer okumalar da ardından gelecektir.
37

 Kur‟an 

okumanın herkesin kendi dilindeki karĢılığıyla okuması gerektiğini herhalde ifade etmeye gerek 

yoktur. Anlamadan Arapçasını okumanın kimseye bir faydası olmayacağı aĢikârdır.  

Okumak insanı zenginleĢtirir ve özgürleĢtirir. Okumayan kiĢi ise özgürlüğü istemeyen kiĢi 

demektir.
38

 Özgürlüğü istemeyen köleliği kabul etmiĢ demektir. O zaman o kiĢinin hiç Ģikâyet etmeye 

de hakkı olamaz. 

3- Korku ve Kaygı Kültürünün Ġnsan YetiĢtirmeye Etkisi 

Türkiye'de eğitim ve özellikle de din eğitiminde korku kültürünün hâkim olduğunu 

söyleyebiliriz. Baba korkusu, koca korkusu, polis, jandarma, amir, öğretmen korkusu... özenle iĢlenir. 

Özellikle Allah'tan korkma terbiyenin bir aracı olarak ön plana çıkarılır. Bu yanlıĢ anlayıĢ insanların 

çocukluktan itibaren kiĢiliklerini zedelemekte, kimini içine kapanık, kimini de saldırgan tipler olarak 

karĢımıza çıkarmaktadır. Bundan dolayı sağlıklı nesiller yetiĢtirmek bir türlü mümkün olamamaktadır. 

O halde en öncelikli olarak korku ve kaygı kültürüne dayalı eğitim anlayıĢını terk etmekten baĢka yol 

gözükmemektedir.  

Ġslam eğitim anlayıĢında özellikle çocuk ve gençlere yönelik; Kur'an'ın Lokman kıssasında 

Lokman (a.s.)'ın oğluna yaptığı öğütler dikkat çekicidir. Lokman'ın öğütlerine baĢlamadan önce "ey 

oğulcuğum", "ey yavrucuğum" diye hitap etmesi sevginin doruk noktasını oğluna hissettirmekten 

baĢka bir Ģey değildir. Öğütlerin içeriğine bakıldığında kullanılan ifadelerin çocuk yaĢta olan kimseye 

değil de daha ziyade ergenliğin üzerine çıkmıĢ bir kiĢiye yapıldığını söyleyebiliriz.
39

 Zira Lokman'ın 

üzerinde durduğu öğütlere bakıldığında çocuk yaĢta olan bir kiĢinin bu öğütleri tutabilmesi bir yana 

anlayabilmesi bile mümkün gözükmemektedir. Lokman'ın olgunluk çağına eriĢen oğluna Ey 

yavrucuğum! diye hitap etmesi ona olan sevgi ve Ģefkatinin bir yansımasıdır. ġu halde küçük yaĢta 

olan çocuklara çok daha hassas, sevgiyle, Ģefkatle ve merhametle davranılması gerektiğini rahatlıkla 

                                                           
35 Winter, T.O., Çev., Ömer Baldık, TimaĢ Yay., 17-18. 
36 Acemoğlu, D., Robinson, J.A., Ulusların DüĢüĢü, Doğan Kitap, Ġstanbul, 2013, 200-202. 
37 Mirac kandili sonrası girdiğim sınıflarda (yaklaĢık 250 öğrenci) öğrencilere bu gecenin hatırasına Ġsra suresinin mealini 

okudunuz mu? diye sordum. Bir kiĢi olumlu cevap verdi. Biz Kur‟an‟dan bu kadar uzak olursak bu milletin hali nice olur! 
38 Cüceleğlu, D.-Erdoğan, Ġ., Öğretmen Olmak Bir Can‟a Dokunmak, Final Kültür Sanat Yay., 20. Baskı, Ġstanbul, 2017, 

131. 
39 "Hani! Lokman oğluna öğüt vererek, "Ey oğulcuğum! Allah'a eĢ koĢma, doğrusu eĢ koĢmak büyük haksızlıktır" 

demiĢti. ... "Ey yavrucuğum! Bir hardal tanesi ağırlığınca olan bir Ģey, bir kayanın içinde veya göklerde, ya da 

yerin içinde olsa bile Allah onu ortaya çıkarır. Doğrusu Allah latifdir, haberdardır. Ey yavrucuğum! Namazı kıl, iyi 

olanı buyurup kötülüğü yasakla, baĢına gelene karĢı dayanıklı ol; doğrusu bunlar, üzerinde durulmaya değer, 

önemli iĢlerdir. Ġnsanlara yüz çevirme, yeryüzünde böbürlenerek yürüme; doğrusu Allah, kendini beğenip öğünen 

hiç kimseyi sevmez. YürüyüĢünde ölçülü ol, sesini kıs. Doğrusu, seslerin en çirkini eĢeklerin sesidir.(Lokman, 

31/13,16,17,18,19.) 
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anlayabiliriz. Ancak bizim kültürümüzde çocuk ve genç Ģımarır, terbiyesini bozar anlayıĢından 

hareketle bu ifadelerden kaçınıldığını söyleyebiliriz. ġahsım olarak babamın değil yavrucuğum, oğlum 

dediğini bile hatırlamıyorum. Büyük çoğunluğumuzun da böyle yetiĢtirildiğine inanıyorum. 

Bu kanaati Ģunun için söylüyorum: 2017-2018 Bahar yarıyılı, yani içinde bulunduğumuz 

yarıyıl, Din Eğitimi dersinde öğrencilerimize Prof.Dr. Doğan Cüceloğlu‟nun Geliştiren Anne Baba
40

 

kitabını okumalarını zorunlu tuttum. Vize sınavında 40 puanlık bir soruyu bu kitaptan sordum. Soru 

Ģöyleydi: “Geliştiren Anne Baba” kitabında sizin en çok dikkatinizi çeken ve keşke bu olumsuzluğu 

ailemde yaşamasaydım dediğiniz konuyu yazarak, kitabın geleceğin anne-baba adayları olarak size 

katkısını değerlendiriniz.” 
Sınava 250 öğrenci katıldı. Katılımcıları çoğunluğu kız öğrenci idi. Yedi kiĢi Ģu veya bu 

Ģekilde soruyu cevaplandırmadı. Bunların bazıları Suriyeli öğrencilerdi. Okumakta güçlük çektikleri 

için okumamıĢlardı. Geriye kalan 243 kiĢi soruyu cevaplandırdı. Bir elin parmaklarını geçmeyecek 

sayıdaki öğrenci ailelerinde nispeten kitaptaki bilgilerle örtüĢür vaziyette yetiĢtirildiklerini 

belirtmiĢlerdir. Öncelikle katılımcı öğrencilerime samimi ifadelerinden dolayı teĢekkür borcumu ifade 

etmeliyim. "Bir dokun bin ah iĢit" sözünden hareketle gençlerimizin yetiĢtikleri aile ortamından 

olumsuz bir Ģekilde etkilendiklerini görmek beni üzdü. Hemen hemen ortak olan ifadelerden bazılarını 

aĢağıya almayı gerekli görüyorum. 

"Anne-babam görüĢlerimi dikkate almaz. Bir Ģey bilmez gözüyle bakar. Hayatıma çok 

müdahale ediyorlar. Bu da ben bir Ģey yapamam hissini doğuruyor. Bu da kendime 

güvenmemeyi doğurdu."  

"KomĢu ve akraba çocuklarıyla karĢılaĢtırmaları yok mu? KarĢılaĢtırdıkları kiĢilere bile 

nefretle bakmama sebep oldu. Babamın bize sevgisi sadece okul baĢarısına bağlı idi. Günün 

nasıl geçti diye hiç sormadı. Sınavın nasıl geçti diye sorardı." 

"Annem babam bana hep ilgisiz kaldı. Baba Ģefkatinden mahrum kaldım. Bir kere 

oturup sohbet etseydi. Oğlum nasılsın diye sorsaydı." 

"Korku ve kaygı kültüründe yetiĢtirildiğimi fark ettim. BakıĢlarından "sana 

güvenmiyorumu anlıyordum. Bir birey olarak görülmediğim için fikirlerime danıĢılma söz 

konusu olmadı. Bu da ben de özgüven eksikliğini doğurdu." 

"Anne babalar saksıda çiçek yetiĢtirdiklerinin farkında değiller. Hep müdahaleye maruz 

kaldım. Ama onlar saçlarını süpürge yaptıklarını sanıyor." 

"KeĢke babamla koĢabilsem, düĢsem, dizim yaralansa ama böyle kanatsız olmasaydım." 

"Anne babam bana sevgisini hiç göstermedi. Gösterenlere hayranlık duyardım. Hiç 

fikrimiz sorulmadı." 

"Onlar yanımda olmadan hiçbir Ģey yapamam. Özgüvenimi yok ettiler. Cesaret 

edemiyorum. Beni hep kendilerine ait gördüler. Birçok Ģeyi kendi baĢıma yapamıyorum." 

"YanlıĢ yapıldığında kızlara emir kipiyle konuĢulur. KonuĢturulmama. Hala 

konuĢamıyorum." 

 "Ailem çok iyi. Ancak dini konularda farklı bir Ģey söylersem bana inanmazlar. Ġtaat et, 

rahat et." 

"Kitabın neredeyse her yerinde duygulandım. Kitapta her baba geçtiğinde ağladım. 

Fazla kontrol etme bende özgüven eksikliği oluĢturdu." 

"Bu kitabı okumak keĢke ebeveynlere de zorunlu olsaydı." 

"Kitabı okurken ailemin baskıcı bir yapıya sahip olduğunu fark ettim." 

"Kitaptaki gelenekçi aile tipinin tam olarak benim ailem olduğunu görünce yıkıldım." 

"Bir Ģey istediğim zaman "sen bilirsin demek yerine", "olmaz, gereksiz, saçmalama" 

gibi sözler söylerlerdi. Aslında kitap baĢtan sona dikkatimi çekti. Ailemin bana ve kardeĢlerime 

karĢı tutumunda bize normal gelen Ģeylerin yanlıĢ olduğunu kavradım... Özgüven eksikliği, 

umutsuzluk." 

"Annemin ve babamın benden hep mükemmeli istemesi. Mükemmele yaklaĢsam da beni 

hiçbir kere tebrik etmemeleri. Kitapta çocuğunuzun birey olduğunu unutmayın, ona malınız 

gibi bakmayın konuları da benim acı duyduğum taraflardır." 

"Beni olduğum gibi kabul etmeyip hep baĢkalarını örnek gösterdiler." 

                                                           
40 Cüceloğlu, Doğan, GeliĢtiren Anne Baba, Remzi Kitabevi, Sekizinci Basım, Ġstanbul, 2017 
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"Bu kitabın bana etkisi: benim ailemin ve çevremin yanlıĢlarını resmen gözümün içine 

soktu." 

"El ne der? Bundan kurtulamıyorum. Ömrüm sonuna kadar da kurtulamayacağım." 

"Babamın ceza olarak banyoya kilitlemesi. Bu ceza beni çok korkutuyordu. ġimdi bile 

banyoya girdiğimde daralıyorum. Meğer babası da ona bu cezayı verirmiĢ." 

"Misafire hoĢ geldin dememe. Çayı niye demleyemedin diye azarlaması. Misafirlerin 

içerisinde tokat atması." 

"Kitabı götürüp babama hediye edeceğim. Bana neler yaptığını anlasın!" 

"Ailem potansiyelime göre bana destek çıkmadı. Burada okuyorsam ailemin baskısı 

yüzünden. Dayakla terbiye edilen çocuk ya arsız ya da pısırık olur." 

"Ben onlar için yılların hediyesiyim ama onlar benim için çocukluğumun katilleridir. 

Son sözüm budur." 

"Babama kızmıyorum. Çünkü onun benden çok sevgiye ihtiyacı var." 

"Ġnsanlar hayatları boyunca kim olduklarını bilmeden yaĢayıp ölüyorlar. En azından 

çoğu böyle." 

"Babam bizimle hiç konuĢmaz, fikirlerimize önem vermez." 

"Her yıl bir defa okunması gereken bir kitap!" 

"KeĢke ailem sevgilerini benden gizlemeselerdi!" 

"Bu kitabı ana babama da okutturacağım." 

"Bu kitap aslında bana neyin eksik olduğunu, bunca sıkıntının sebebinin ne olduğunu 

anlattı. Hatta tokat etkisi yaptı." 

"Korkulu aile, benim yetiĢtiğim aileyi anlatıyor. Bundan dolayı içine kapanık, asosyal, 

kendine güveni zayıf... biriyim."  

"Ben kitabın tamamından çok etkilendim. Okurken yaĢadım, hatta sinirlendiğim, 

duygusallaĢtığım bile oldu..." 

"Bana en çok keĢke dedirten konu, korku kültürüyle yetiĢtiğim ortamda babamdan 

gördüğüm anlayıĢsız, kaba, bencil, diktatör ve baskıcı tavırlardır. Özellikle üniversiteye 

geldikten sonra bana ne kadar zarar verdiğini, beni nasıl hiçleĢtirip benliğimi zedelediğini çok 

daha iyi anladım." 

Yukarıda örnek aldığımız ifadeleri diğerleri için de benzer veya bir baĢka olumsuzluk olarak 

niteleyebiliriz. Samimiyetle itiraf etmek isterim ki, bu kadar vahim bir durumla karĢılaĢacağımı 

düĢünmemiĢtim. Yukarıda çıkan tablodan sağlıklı bireylerin çıkması mümkün değildir. Bunun en 

önemli nedeni de ailede baĢlayıp tüm eğitim süreçlerini kapsayan korku ve kaygı kültürüne dayalı 

eğitim anlayışımızdır. Aile yapısı olarak atalardan ne gördüysek biz de aynısını kendi çocuklarımıza 

yansıtıyoruz. Bu yapı asla sağlıklı değildir. Çünkü korkutulan ve sindirilen kiĢiler özgüveni eksik, 

yalan söyleyen, aldatan, pısırık veya saldırgan, her iĢini kavga ile halletmeye çalıĢan, kendine 

güvenmeyen, elinden iĢ gelmeyen, hep birilerinden yardım bekleyen, kendini gerçekleĢtirmeyen ve 

hayatta mutlu olamayan bireyler topluluğu... Buradan üretken, aktif, sağlıklı, dürüst, güvenilir, 

karakterli bir nesil çıkması mucizelere kalmıĢtır. ġu halde günümüz Müslüman kimliğinin krizini 

buralarda aramak lazım. Ġnsan kaynağımızı kendi elimizle bu Ģekilde kurutmaya devam edersek hiçbir 

zaman onurlu, kiĢilikli bir Müslüman ve Müslüman toplum oluĢturabilmemiz mümkün 

gözükmemektedir. Daha doğrusu Müslümanlar kadar kendilerini tüketen baĢka bir millet yok gibidir. 

Daha sağlıklı nesiller yetiĢtirebilmemiz için Doğan Cüceloğlu‟nun Geliştiren Anne Baba 

kitabının kadın-erkek herkes tarafından ve özellikle evlilik hazırlığı yapanların mutlaka okuması 

gereken bir kitaptır. Belediyeler veya müftülükler nikâh baĢvurusunda çiftlere bu kitabı hediye etmeli 

ve okuma sözü almalıdırlar. Korku ve kaygıya dayalı eğitim anlayıĢını terk ettiğimiz ve özellikle 

çocuklarımıza sevgimizi karĢılıksız gösterdiğimizde gelecek kuĢakların çok daha sağlıklı olacağını 

rahatlıkla söyleyebiliriz. Ufak dokunuĢlarla mucizeler yaratılabilir. Yeter ki bizi mahveden, kökümüzü 

kurutan, töreler ırmağının olumsuzluklarını bertaraf edelim. 

Sonuç 

Müslümanların Allah‟a ve onun gönderdiği Kur‟an‟a inandığını söylememiz mümkündür. 

Ancak uygulamada hükümleri ne kadar ciddiye aldıkları sorgulanabilir. 'Rabbim Allah deyip dosdoğru 

olanlara korku ve üzüntü yoktur' sözüne ne kadar yakınız? Bu manada Hz. Peygamberin, „Mümin 

elinden ve dilinden herkesin güvende olduğu kimsedir‟ sözü günümüzde ne kadar geçerlidir? Türk 



ULUSLARARASI ĠSLAM VE MODEL ĠNSAN 

SEMPOZYUMU 

 

167 
 

toplumundaki dindarlık oranının yüzde seksenlerin üzerinde olmasına rağmen güven oranı yüzde 

onlarda seyretmektedir. Dindarlık arttıkça birbirimize güven azaldığına göre dindarlığımızın problemli 

olduğu açıktır. Güvenin ve dürüstlüğün olmadığı bir tolumda dindarlıktan nasıl bahsedilebilir? Güven 

probleminin yaĢandığı toplumda çok ciddi ahlaki zaafların yaĢanması kaçınılmazdır. O halde bizim 

dindarlığımız herhalde Ģekilcilikten öteye geçmemektedir.  

 Ġslam dini insanı, küçük ya da büyük, yaptığı bütün iĢlerde ahlakî sorumluluk Ģuuruna 

ulaĢtırmak ister.
41

 Ġslamî ilkelerin Müslümanların hayatına yeniden yaratıcı bir dinamizm 

kazandırmasını istiyorsak kendi anlayıĢımızın ıĢığı altında dinimizin asıl kaynakları üzerine eğilerek 

Ġslami görüĢleri yeniden gözden geçirmemiz bir zorunluluk olarak gözükmektedir. Böylece Ġslamî 

esasların üzerine asırlar boyu çöken ve örflerin meydana getirdiği görüĢlerden hâsıl olan kalın 

tabakayı söküp atabiliriz. Ġbn RüĢd, beĢeri erdemler ile toplumun sağlığı arasında doğrudan bir 

iliĢkinin olduğunu vurgular ve Ģöyle der: Toplumun ruhen ve bedenen sağlığının bozulmasının en 

önemli göstergesi Ģehir halkının hekimlere ve yargıçlara ihtiyaç duymasıdır. Erdemli toplumlarda bu 

iki mesleğe ihtiyaç azdır.
42

 Gerçekten de ülkemize bakıldığında dile getirilenlerin en fazla ihtiyaç 

duyulan meslekler olduğunu görebiliriz. Ayrıca bu mesleklere güvenlik güçlerini de (polis-jandarma) 

ilave etmek gerekir. 

Tarihin her döneminde olduğu gibi günümüzde de insana yatırım yapan toplumların 

diğerlerinden üstün oldukları bilinmektedir. Buradan hareketle bilimsel bilginin üretilmesi oldukça 

önem arz etmektedir sonucunu çıkarabiliriz. Maddi hayatın yanında manevi hayatımızın daha sağlıklı 

olabilmesi için de bilimsel bilgiye ihtiyaç vardır. Kültür mirasımızı Kur'an süzgecinden geçirerek 

günümüz insanına ulaĢtırmak bizim için bir zorunluluktur. Atalar dini diye nitelendirdiğimiz geleneği 

ancak bu Ģekilde bertaraf edebiliriz. Yirmi birinci yüz yılın dinlerin çağı olacağı ifade edilmektedir. 

Sağlıklı bilgiyi dini yaĢayıĢımıza katarak daha mutlu ve huzurlu toplumu oluĢturmak ancak bu 

çalıĢmalar sayesinde olacaktır. Aksi takdirde Ģikâyet ettiğimiz hususların azalma bir yana, artarak 

devam edeceğini söyleyebiliriz. 
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BĠR MODEL OLARAK SELEF VE DEĞĠġĠMĠN ĠNKÂRI 
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* 

 

ÖZET 

DeğiĢime karĢı direnç gösterme tavrı olarak belirginleĢen ve Sünni düĢüncenin oluĢumunu bir 

zihin kodu olarak etkileyen-belirleyen Selefi düĢünce, ilk hicri asırdan itibaren değiĢmeyen bir dünya 

ve bu dünyada yaĢamanın ifadesi olarak mutlak bir din tasavvurunu benimsemiĢtir. Kökleri Ġslâm 

öncesine kadar uzanan Selefi din söyleminde geçmiĢ ve değiĢmezlik en önemli kavramlar olmuĢtur. 

Bireyin toplumsal bir yapı içerisinde var olmasını sağlayan tüm dini söylemler gibi burada da asıl 

dikkat edilmesi gereken Ģey kesinlik, kuĢku duymamak ve bunların neticesinde doğru yol tekelciliği 

iddiasıdır. Bu manada söylemi oluĢturan toplumsal koĢulların değiĢmesi ve yeni durumlar için 

genelleĢtirilmesi kültür ve birey karĢıtı bir din algısının geliĢmesine neden olmuĢtur. 

GiriĢ 

“Zaman içerisinde bir toplumda gözlenebilen ve toplumun sosyal teĢkilat yapısı ya da 

fonksiyonlarını geçici olarak değil de köklü bir Ģekilde etkileyen ve toplumun tarihinin akıĢını 

değiĢtiren değiĢikliklerˮ
1
 ya da toplumun, bütün ya da parça olarak bir halden baĢka bir hale 

dönüĢmesi manasına gelen sosyal değiĢme kolektiftir, toplumun tamamını ya da bir bölümünü 

ilgilendirir.
2
 Burada değiĢime herhangi bir değer yüklemesi yapılmıĢ değildir. Yani iyiye veya kötüye 

doğru bir farklılaĢmadan söz edilmemektedir. 

Aynı zamanda tarihi bir süreç olan ve bu açıdan sosyal tarih veya tarih felsefesi ile iç içe olan 

sosyal değiĢme her toplumun karakteristik bir niteliği
3
 hatta kaderidir.

4
 Buna göre toplumlar sürekli 

değiĢir
5
 ve ne kadar tutucu olsa da sosyal ve kültürel olgular asla tamamen statik değillerdir. Zira 

toplum ve merkezi birimi olan sosyal kiĢi doğum, olgunlaĢma, yaĢlanma ve ölüm gibi evrensel 

gerçeklere konudur. Temel grup ve kurumlar (aile, eğitim, ekonomi, siyaset, din ve boĢ zamanı 

değerlendirme) form ve içerik olarak değiĢebilir ama sosyal hayatın olduğu yerde bunlar varlıklarını 

sürdürürler. Teknik olarak gerçek bir kültürel değiĢme sadece bazı yeni ögelerin kabul edilmesi ve çok 

sayıda kiĢilerce paylaĢılması ile olur.
6
 

Sosyal yapı sosyal iliĢkiler, statüler, roller, köy ve kent yaĢamı, nüfus gibi farklı unsurlara 

sahiptir ve bu unsurlardaki değiĢmelerin her biri diğerlerini de etkiler.
7
 Bir toplum daima yaĢayan bir 

Ģeydir ve bu Ģekilde geliĢmek ve yeni durumlara yeniden uyum sağlamak durumundadır. Bu açıdan 

değiĢim, sistemin iĢleyiĢ halinde olduğunun iĢaretidir.
8
 Toplumların değiĢtiğini kabul eden Ġbn 

Haldun‟a (808/1406) göre sadece kültür değil, kurumlar ve yapılar da değiĢmektedir. Tarih ilmiyle 

uğraĢan, geçmiĢi analiz etmek isteyen kiĢinin, siyasetin kaidelerini ve varlıkların tabiatlarını bilmesi 

gerekir. Bu kiĢinin, “gidiĢat, ahlak, gelenek, din, mezhep ve diğer halleri itibarıyla milletler, ülkeler ve 

çağlar arasındaki değiĢiklik hakkında bilgi sahibi olması, sebepleri bilinmeyen hususları, mevcut 

duruma bakarak kavramasıˮ açısından önem arz etmektedir. Zira ona göre, “çağların değiĢmesi ve 

günlerin geçmesi ile millet ve kavimlerin hallerinin de değiĢeceği hususunun dikkatten kaçması tarihte 

vaki olan (ve gözden kaçan) gizli hatalardandır.ˮ Allah‟ın sünnetinin (Sünnetullah) değiĢimi, 

değiĢmeyen bir ilkedir. Ġnsanların bu değiĢimi fark edememesi ise değiĢimin yavaĢ olmasından 

kaynaklanmaktadır.
9
 

                                                           
* Dr. Öğr. Üyesi, KSÜ Ġlahiyat Fakültesi, mail: mustafakose@ksu.edu.tr. 
1 Ünver Günay, Din Sosyolojisi, Ġnsan Yay., Ġstanbul 2005, 363. 
2 Kadir Canatan, Müslüman Dünyada Toplumsal DeğiĢme, Mana Yay., Ġstanbul 2017, 15. 
3 Günay, Din Sosyolojisi, 361. 
4 Mustafa E. Erkal, Sosyoloji (Toplumbilimi), Der Yay., Ġstanbul 1999, 222. 
5 ÇağdaĢ dünyada ideoloji, ikame din halini almıĢtır. Bilim de modern dünyada en az ideoloji kadar etkinliğini artırmıĢtır. 

Kilisenin yerini üniversite, din adamının yerini ise bilim insanları almıĢtır. Öyle ki artık tek baĢına bilimin yol 

göstericiliğinden söz edilir olmuĢtur. Toplumsal değiĢmenin nedenleri; a) Teknolojik ve ekonomik faktörler. b) Sosyal ve 

politik faktörler. c) Kültürel faktörler. d) Ġnovasyon, difüzyon ve akkültürasyon süreçleri olarak kabul edilir. Bkz., Canatan, 

Müslüman Dünyada Toplumsal DeğiĢme, 21, 25. 
6 Joseph Fischter, Sosyoloji Nedir?, çev.: Nilgün Çelebi, Attila Kitabevi, Ankara 1996, 167. 
7 Erkal, Sosyoloji (Toplumbilimi), 222. 
8 Alev Erkilet BaĢer, Toplumsal Yapı ve DeğiĢme Kuramları, Hece Yay., Ankara 2013, 46. 
9 Ġbn Haldun, Mukaddime, I-II, haz.: Süleyman Uludağ, Dergâh Yay., Ġstanbul 2007, I, 189-190, 264. 
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Toplumda görülen her değiĢiklik sosyal değiĢme olarak vasıflanamaz. Sosyal değiĢme ile 

çeĢitli sebeplerle sosyal sistemin parçalarını oluĢturan alt sistemlerin, unsurların ve mekanizmaların 

iĢleyiĢinde görülen dengesizlik, gittikçe artan düzensizlik, örgütsüzlük, yapısızlık ve erime halini ve 

bu Ģekilde meydana gelen çözülmeyi ayırmak lazım.
10

 Toplumdaki maddi, manevi kültür unsurlarının 

anlam ifade eden, iĢleyen bir bütün meydana getirecek tarzda birbirlerini tamamlayamamalarıdır. 

Sosyal çözülme veya bütünleĢme cemiyet tarzındaki yapılarda olur. Cemaat tarzı yapılarda ise bazı 

mekanizmalar bu sürece engel olur.
11

 Durkheim‟e göre iĢbölümü ve coğrafi birlik çözülmenin 

engellenmesi anlamında önemli faktörlerdir. Ayrıca, intihar, gayrı- meĢru doğumlar, mezhep kavgaları 

da buna dair önemli iĢaretlerdir. Hedefsizlik ve manevi tatminsizlik de önemlidir. DeğiĢme çözülme 

değildir. Ancak söz konusu değiĢme müesseselerin fonksiyonların yerine getiremeyecek Ģekle sokuyor 

ve sosyal sistemde kopukluk yaĢanıyorsa çözülmeye sebep olabilir.
12

 

1- Ġslâm Öncesi Araplar ve DeğiĢim 
Ġslâm öncesinde Araplar yaĢamlarını kabile içerisinde sürdürmekte ve yaĢamlarını bu yapıya 

borçluydular. Onlar için ev kabile ile birlikte olursa bir değer ifade ederdi.
13

 Kabilenin temelini de 

nesep temelli asabiye oluĢturmaktaydı. Araplar neseplerini korumaya çalıĢırlar ve atalarının adlarını 

ezbere bilirlerdi.
14

 Kabilelerinin dıĢında bir otorite kabul etmez, kabile kurallarına mutlak biçimde 

uyarlardı. Muallaka Ģairi Tarafe‟nin Ģu beyitleri bu durumu gösterir: 

“Kavmim içerisinde “Hani ya, bir yiğit yok mu? denildiği vakit bu çağrı ile kendimin kast 

edildiğini anlarım, artık kavmime yardım konusunda tembel davranıp tereddüt geçirmem. 

Bütün kabile (önemli meseleleri çözüme kavuĢturmak veya soy sop konusunda övünmek için) 

bir araya geldiğinde beni, soylu ailenin, herkesin (ulaĢmak için) gözünü diktiği, zirvesinde 

görürsün.ˮ
15

 

Nesep ile övünmek aslında örtük biçimde içine kapalı bir topluluk olmak, kimseyle 

karıĢmamak manasındaydı.
16

 Lebîd b. Rebîʻa Ģöyle demiĢti: 

“Onlar, hasetçilerin kendilerini birbirlerine yardımdan alıkoymasına veya içlerinden bazı 

alçakların düĢmanla birlik olmasına meydan vermemek üzere (genç ve yaĢlı bir bütün) fertleri 

kenetlenip bir tek kütle oluĢturmuĢ bir topluluktur.ˮ
17

 

Araplar, ölülerle etkileĢim içerisindeydiler
18

 ve soyları ile övünmeyi severlerdi. Ancak sadece 

kabile ile ve kendi kabilesiyle sorun yaĢadığında baĢka bir kabileye sığınarak yaĢayabilme bedevinin 

kendisini unutmasına neden olmuĢtu.
19

 ʻAmr b. Kulsûm‟un muallakasında buna dair iĢaretler görülür: 

“Bize onur kalelerini zorla ele geçirmeyi mubah kılan Seyf oğlu ʻAlkame‟nin Ģerefine varis 

olduk. 

Mühelhil‟in ve ondan daha iyi olan Züheyr‟in vârisiyim; bu ne güzel mirastır! 

ʻAttâb ile Kulsûm‟ün de vârisiyim; biz bunlar sayesinde bütün sayılı kimselerin miraslarına 

konduk.ˮ
20

 

Bir Arap‟ın geçmiĢle kurduğu nostaljik ve ontik bağ onun, her zaman ve zeminde geçmiĢe 

özlem duymasına neden olmaktaydı:
21

 “Aba giyinip mutlu olarak yaĢamam, benim için Ģeffaf elbiseler 

                                                           
10 Günay, Din Sosyolojisi, 361. 
11 Erkal, Sosyoloji (Toplumbilimi), 280. 
12 Erkal, Sosyoloji (Toplumbilimi), 282. 
13 Bir romanda geçen Ģu cümle mekan ile kurulan iliĢki ve insanın düzen duygusunun geliĢimine iĢaret etmesi açısından 

önemlidir: “Ġnsanın sevdiği bir ev olunca kendisine mahsus bir hayatı olur.ˮ Bkz., Ahmet Hamdi Tanpınar, Huzur, Dergâh 

Yay., Ġstanbul 2010, 34. 
14 Ġbn Haldun, Mukaddime, I, 433. 
15 Ġmriʻu‟l-Kays vdğr., Yedi Askı, çev.: Nurettin Ceviz-Kenan Demirayak-Nevzat H. Yanık, Ankara Okulu Yay., Ankara 

2010, 57. 
16 DoğuĢtan Günümüze Büyük Ġslam Tarihi, ed.: Hakkı Dursun Yıldız, I-XV, Akçağ Yay., Ġstanbul 1986, I, 160. 
17 Yedi Askı, 106. 
18 Bkz., BaĢer, Toplumsal Yapı ve DeğiĢme Kuramları, 37. 
19 DoğuĢtan Günümüze Büyük Ġslam Tarihi, I, 161. 
20 Yedi Askı, 126. 
21 Çocuklar hayatın fiziksel koĢullarıyla henüz karĢılaĢmaya hazır olmadıkları için ortaya çıkan korku Rene Spitz tarafından 

hospitalizm sendromu olarak adlandırılmıĢtır. Çocukların 8 aylık iken önce annelerini fark etmeleri sonra onun yerini bir 

baĢkasının alması karĢısında yabancılarla karĢılaĢmaları durumunda oluĢan kaygı ve korku, örselenme, düĢ kırıklığı ileri 

aĢamalarda bu sendromu tetikleyebilmektedir. Narsistik bir tehdit olarak anlaĢılan örselenme ve kaybetme korkusunun 
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giymekten daha iyidir. Çadırda her taraftan rüzgârın esmesi, bana yüksek saraydan daha iyidir.ˮ
22

 

diyen Muaviye‟nin (60/680) eĢi Meysûn‟un Ģiiri Arap‟ın geçmiĢ özlemini ve değiĢime karĢı direncini 

yansıtır. 

Kabile, her türlü zenginliğin ve asaletin temeli olduğu için onun kuralları ve namusu her türlü 

saygıyı hak ederdi. Buna uymayanlar kabileden atılırdı (halʻ). Birine zarar vermek tüm kabilenin 

haysiyetine dokunur, kabile adına kan istenir ve kan davaları yıllarca sürdürülürdü. Bundan dolayı, 

“bedevilerde sosyal birim fert değil topluluktu. KiĢi mensup olduğu kabilenin bir üyesi sıfatıyla hak ve 

vazifelere sahipti. Kabile özel mülkiyeti tanımaz, otlaklar ve su kaynakları müĢterek mülkiyet 

sayılırdı. Kabile hayatını da atadan kalan örf ve adetler düzenlerdi.ˮ
23

 

Ġslâm, Tanrı‟nın mutlak egemen (Rabb) olduğunu, ona karĢı takınılması gereken tavrın ise 

kayıtsız Ģartsız teslimiyet (esleme: kendini teslim etme, sevdiği bir Ģeyi teslim etme), acziyet ve tevazu 

olduğunu deklere etmiĢtir. Ġlahi iradeye kayıtsız Ģartsız teslim olmak, varoluĢçu bir yaklaĢımla nefsini 

rabbine teslim etmek üzere kararlı bir adım atmak Müslüman olmak demekti. Böylece kiĢi teslim 

olmadan (esleme) önce bir câhil iken artık bir Müslüman olmaktaydı. Cahiliye, insanı Tanrı‟ya 

itaatkar olmaktan alıkoyan bütün beĢeri vasıfların egemen olduğu bir zamanı-mekanı ima eder. Kibirli 

olmak, kendine aĢırı güvenmek, mutlak bağımsızlık, hiçbir otoriteye boyun eğmeme yönelimi özü 

itibarıyla abd olmaya aykırıdır.
24

 Ġslâmiyet ile birlikte Cahiliye döneminde cahil kavramının zıddı olan 

hilm‟in yerini mümin veya müslim kavramsallaĢtırmaları almıĢtır. Böylece ʻilm‟in gerek Kur‟ân‟da 

gerekse Cahiliye döneminde ʻcehl‟in zıttı olmadığı söylenebilir. 

Arapların ahlaki konularda kullanabilecekleri en önemli argümanları, “X iyidir (veya 

doğrudur) çünkü babalarımızdan ve atalarımızdan öyle gördük.ˮ Kur‟ân bazı ayetlerde buna iĢaret 

eder:
25

 

“Onlara (müĢriklere): Allah‟ın indirdiğine uyun, denildiği zaman onlar: “Hayır! Biz 

atalarımızı üzerinde bulduğumuz yola uyarız.ˮ dediler. Ya ataları bir Ģey anlamamıĢ, doğruyu da 

bulamamıĢ idiyseler?ˮ
26

 

“Hayır! “Sadece, biz babalarımızı bir din üzerinde bulduk, biz de onların izinde gidiyoruz.ˮ 

derler. Senden önce de hangi memlekete uyarıcı göndermiĢsek mutlaka oranın varlıklıları: 

Babalarımızı bir din üzerinde bulduk, biz de onların izlerine uyarız, derlerdi. Ben size, babalarınızı 

üzerinde bulduğunuz (din)den daha doğrusunu getirmiĢsem (yine mi bana uymazsınız)? deyince, 

dediler ki: Doğrusu biz sizinle gönderilen Ģeyi inkâr ediyoruz.”
27

 

Ġslâm‟ın tebliğ ettiği din ve ahlâki reform Araplar açısından atalarından miras aldıkları 

geleneklerin tam karĢısında bulunuyordu ve onlar bu mirasa halel getirecek bir değiĢimi, yeniliği kötü 

kabul ediyorlardı. Bu konuya dair ifade edilen Ģu tespitler durumu daha iyi betimlemektedir: 

“Bedevilerin dünya görüĢünü çok özel bir tarzda karakterize eden çıplak gerçeklik bugün Arap 

kültürünün doğasıyla ilgilenenler arasında iyi bilinmektedir. Öyle görünüyor ki, bu gerçekliğin, o 

toprakların iklimiyle yakın iliĢkisi vardır. Gerçekten de, bu kültürün, zihinlerimizde çölün kurak 

kumlarını çağrıĢtıran bir izi vardır. Her durumda hayal gücü noksanlığı, salt Araplara özgün kabul 

edilebilecek hemen her Ģeye damgasını vurmuĢtur…ˮ
28

 

Neseb‟in belirleyici olduğu kabile hümanizminden bireysel hümanizme doğru bir değiĢimi 

gerekli kılan teolojik ve sosyolojik koĢullar altında dini teolojinin geliĢtiğini ve bunun, müĢrik Araplar 

tarafından ataların ve babaların mirasıyla bağdaĢtırılamadığı kabul edilmelidir. Onlara göre mecd 

(Ģeref, Ģan) kiĢiye, daima atasından miras kalır o da bu mirası zarar görmeden, hatta daha da artırarak 

kendisinden sonraki kuĢaklara bırakmayı kutsal addederdi: 

“ġerefimiz atalar mirasıdır bize 

                                                                                                                                                                                     
aĢılması ancak bireyselleĢme ile mümkün olabilmektedir. Bkz., Pierre Mannoni, Korku, çev.: IĢın Gürbüz, ĠletiĢim Yay., 

Ġstanbul 1992, 22, 57. 

 
22 DoğuĢtan Günümüze Büyük Ġslam Tarihi, I, 184. 
23 Kenan Demirayak-Ahmet Savran, Cahiliye Devri Edebiyatı, Atatürk Üniv. FEF. Yay., Erzurum 1996, 18-19. 
24 Toshihiko Izutsu, Kur‟ân‟da Tanrı ve Ġnsan, çev.: M. KürĢad Atalar, Pınar Yay., Ġstanbul 2012, 293-316. 
25 Toshihiko Izutsu, Kur‟an‟da Dînî ve Ahlâkî Kavramlar, çev.: M. KürĢad Atalar, Pınar Yay., Ġstanbul 2013, 100. 
26 Bakara 2/170. 
27 Zuhruf 43/22-24. 
28 Izutsu, Kur‟an‟da Dînî ve Ahlâkî Kavramlar, 101. 
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Yükselttik onu en yücelere elimizle.ˮ
29

 

Kabilenin Ģanlı eylemleri, ataların kuĢaktan kuĢağa aktarılan ve gittikçe geniĢleyen, yüceltilen 

mirası yazılı değildi ve haseb denilen bir kavram altında ifade edilirdi. Hasebin öteki yüzünde ise 

sünnet denilen bir yaĢam tarzı ya da hukuk sistemi bulunurdu. Hz. Ömer devriyle birlikte baĢlayan 

hızlı sosyal ve kültürel değiĢimler Arapların din algısında değiĢmelere neden olmuĢtur. Çünkü bu 

tarihe kadar her ne kadar dini söylem evrensel ögeler içerse de Ġslâm daha çok Araplar arasında 

yayılmıĢ ve Arap kültürüyle görünür olmuĢtu. 

Arap olmayanların da Müslüman olmasıyla birlikte yeni bir söylem ortaya çıktı: ġuubiyye. Irk, 

kavim, soy, kabile farkı gözetmeksizin bütün Müslümanların eĢit
30

 olduğunu savunan ve çoğu Emevi 

muhaliflerinin baĢlattığı bu hareket temelde Ġslâm‟ın yasakladığı kabile övünmesine karĢı bireysel 

meziyetlerin, ahlakın daha ön plana çıkartılmasını savunuyordu: “Müʼminler kardeĢtir… Biz sizi 

milletler (Ģuʻûb) ve kabileler halinde yarattık. Allah katında en üstün olanınız en takvâlı olanınızdır.”
31

 

gibi ayetler ve Hz. Peygamber‟in Ģu sözü onların temel delillerindendi: “Ey KureyĢliler! Allah sizden 

cahiliye gururunu, büyüklenmeyi ve babalarınız ile övünmeyi kaldırmıĢtır. Bütün insanlar 

Adem‟dendir, Adem de topraktandır.”
32

 

Arap olmayan mevali unsur tarafından temsil edilen ġuubiyye hareketi ile onun teolojik 

sahadaki iddiası olan Kur‟ân‟ın mahlûk olması ve insan özgürlüğü söylemine karĢı tepkiler daha çok 

Araplar ve Emevî idelolojisinin sürdürmek isteyenler tarafından ifade edilmiĢtir. Farklı isimleri 

olmakla birlikte onların belirli bir zihniyeti paylaĢtıkları söylenebilir. 

Hadis cemaati, Ehl-i Hadis, Ehl-i Sünnet-i Hassa, Ġbn Teymiye ekolü, M. Abdilvehhab 

hareketi ve birçok açıdan XX. yy. Ġslâmcılığının kökenleri, bahsedilen geliĢmelerde aranmalıdır. “Ehl-

i sünnet-i hâssa” olarak da anılan bu ekolün mensupları kendilerini, “Ehlü‟s-sünne, Ehlü‟l-hadîs ve‟s-

sünne, Ehlü‟l-hak” gibi isimlerle anarken muhalifleri onları Eseriyye, HaĢviyye, MüĢebbihe, Nâbita 

biçiminde isimlendirmiĢtir.
33

 ġehristânî‟nin de ifade ettiği gibi Ehl-i Hadis, Hicaz ehlidir. Onlar, Mâlik 

b. Enes, ġâfiî, Ahmed b. Hanbel ve Isfahânî‟nin mensuplarıdır. “Ashâbu‟l-hadis ismiyle anılmalarının 

sebebi, hadisleri tahsil etmek, haberleri nakledip, hükümleri onun üzerine bina etme konusunda büyük 

ihtimam ve çaba göstermeleridir. Bu grup bir haber veya eser bulduklarında celî veya hafî kıyasa 

yönelmemiĢlerdir.” ġâfii‟nin (204/820) Ģu sözü onların yaklaĢımını özetler: “Benim bir görüĢümle 

karĢılaĢıp, görüĢümün aksine bir haber bulduğunuzda, bilin ki benim mezhebim iĢte o haberdir.”
34

 

Görüldüğü üzere bu yaklaĢım, temelde selef diye idealize edilen bir kavram etrafında oluĢmuĢtur. 

2- Selef(ilik) ve DeğiĢim 

Önce gelmek, geçmek, geçmiĢte kalmak, ölmüĢ atalar
35

 manalarına gelen selef, bir terim 

olarak önce geçen topluluk, bizden önce gelip geçen atalar ve akrabalar
36

 manasına gelmektedir. Ġbn 

Teymiye (728/1328) „selef‟i, “MüĢebbihe olmayanlarˮ Ģeklinde tanımlamıĢ ve özellikle haberi sıfatlar 

hususunda ekolün durduğu yeri vurgulamıĢtır.
37

 Kavram sonraki dönemlerde Ebû Hanife gibi fıkhi 

açıdan mezhebi taklit edilen kimseler için de kullanılabilmiĢtir. Bu durumda onların selefi de sahabe 

ve tabiun nesli olmaktadır.
38

 Tehânevî‟ye (1158/1745) göre müçtehitlerin hepsi bu sınıf içindedir.
39

 

                                                           
29 Izutsu, Kur‟an‟da Dînî ve Ahlâkî Kavramlar, 122-123. 

 
30 Bkz., Muhammed Âbid el-Câbirî, Arap-Ġslâm Aklının OluĢumu, çev.: Ġbrahim Akbaba, Kitabevi Yay., Ġstanbul tz., 61. 
31 Hucurât 49/10, 13. 
32 Ġbn Abdirabbih, Ahmed b. Muhammed (328/939), el-ʻIkdü‟l-Ferîd, I-IX, thk.: Müfîd Muhammed Kamîha, Dâru‟l-

Kütübi‟l-ʻIlmiyye, Beyrut 1404/1983, III, 352-355; el-Âlûsî, Mahmud ġükrî, Bülûğu‟l-Ereb fî Maʻrifeti Ahvâli‟l-ʻArab, I-III, 

Ģrh./tsh.: Muhammed Behcet el-Eserî, Dâru‟l-Kütübi‟l-Ġlmiye, Beyrut tz., I, 164 vdğr. 
33 M. Sait Özervarlı, “Selefiyyeˮ, DĠA, Ġstanbul 2009, XXXVI, 399. Ayrıca bkz., Sönmez Kutlu, Ġslam DüĢüncesinde Ġlk 

Gelenekçiler, Kitâbiyât Yay., Ankara 2002, 44. 
34 ġehristânî (548/1153), Milel ve Nihal, çev.: Mustafa Öz, Litera Yay., Ġstanbul 2008, 185-186. 
35 Bkz., Ġbn Manzûr, Ebu‟l-Fazl Muhammed b. Mükerrem b. Ali el-Ensârî (711/1311), Lisânü‟l-ʻArab, I-XV, Dâru Sâdır, 

Beyruz tz., IX, 158; Muhammed Ali et-Tehânevî (1158/1745), KeĢĢâfü Istılâhâti‟l-Fünûn ve‟l-ʻUlûm, thk.: Refîk el-ʻAcem, 

Mektebetü Lübnân, Lübnan 1996, 968. 
36 el-Kavsî, Müfrih b. Süleyman, Selefîlik, çev.: Ahmet Ġyibildiren, Guraba Yay., Ġstanbul 2010, 24-25. 
37 Ġbn Teymiye, Takiyyüddin Ahmed (728/1328), el-Furkân Beyne‟l-Hak ve‟l-Bâtıl, thk.: Halil el-Mîs, Dâru‟l-Kalem, Beyrut 

ty., 129. 
38 MeĢhur bir hadiste Ģöyle denilmiĢtir: “Ġnsanların en hayırlısı, benim asrımda yaĢayanlardır. Sonra onların peĢinden 

gelenler. Sonra onların peĢinden gelenler.ˮ Bkz., Buhârî, Menâkıb: 17, Kitâbu‟Ģ-ġehâdât: 52, Fedâilü Ashâbi‟n-Nebî: 62, el-

Ġmân ve‟n-Nüzur: 10, er-Rikâk: 7; Müslim, Fedâil: 27, Fazlu‟s-Sahâbe: 52; Tirmîzî, Menâkıb: 3859. 
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Selefî düĢüncenin en erken temsilcisi olan Ehl-i hadise göre ise selef, sahabe ve tabiun nesli için 

kullanılan bir kavramdır.
40

 Selefiyye ise, Ehlü‟l-Eser‟in ilk dönemlerde olmayan sonraki bir 

adlandırmasına karĢılık gelmektedir.
41

 Bu düĢüncenin ortaya çıktığı zaman üzerinde durularak 

Selef(ilik)‟in tekabül ettiği zümreler çözümlenebilir. 

Acem olarak adlandırılan unsurların Ġslâm‟ı kabul etmesi özellikle Emeviler devrinde 

sürdürülen Arap öncelikli politikaların da etkisiyle yer yer Arap aleyhtarı kültürel bir Ģovenizme 

dönüĢmüĢtü. ġuubiyye hareketi, iĢte bu koĢullar alında toplumsal, kültürel bir sorun olarak belirmiĢti. 

Araplar onlara karĢı ayet ve hadislerle kendilerini savunmaya çalıĢmıĢlar ve bu Ģiddetli saldırılar 

karĢısında en bildikleri Ģeyle iĢe baĢlamıĢlardı: Nesepleri
42

 ve Arap kültürü ile övünmek. Böylece 

kabile hümanizminin yeni bir versiyonu olarak Ġslâm, Arapça ile ArabîleĢtirilmiĢ ve bu sayede Arabî 

kültür evrenselleĢtirilmiĢtir. Acem (Arap olmayan) Müslüman bile olsa nihayetinde mevali olmaktan 

öteye geçememiĢtir. Toplumsal olana dair tasavvurlar sadece din üzerinden anlaĢıldığı için dini 

literatürün Arapça oluĢu onun ayrılmaz bir parçası kabul edilmiĢ ve söz‟den öz‟e, imgeden kavrama 

ulaĢılamamıĢ; mana, beyanın sınırlarına hapsolmuĢtur. 

Ehl-i Hadis‟in ilk bidatlerden saydığı halku‟l-Kur‟ân fikri ilk defa Emeviler döneminde ortaya 

atılmıĢ ve onların “ötekiˮni tayin etmeleri manasında söyleme dahil olmuĢtur. Onlar, “tanrısal olanı 

cemaatin hudutlarında muhafaza etmeye çalıĢmak veya cemaatin bünyesinde mevcut olan tanrıyı 

koruma kaygısıˮ ile Kur‟ân‟ın yaratılmamıĢlığı tezini gündeme getirmiĢlerdi. Metnin (nass) toplumsal 

ve tarihsel olanla iliĢkisinin inkâr edildiği bu tezde tanrı, bir “müttefik tanrıˮya dönüĢmüĢ ve onun 

dokunulmazlığı, cemaatin kutsiyeti ve dokunulmazlığı olarak algılanmıĢtı.
43

 Ahmed b. Hanbel, Kurʼân 

mahlûk diyene kâfir, lafzı mahlûk diyene de Cehmî diyerek
44

 en büyük düĢman olarak onları 

göstermektedir. Onlar, grup bilinçlerini tehlikede gördükleri için davranıĢlarına yön verecek ana ilkeyi 

ve çerçeveyi kutsal bir geçmiĢ olarak belirlemiĢler bu karmaĢık ve çeĢitlilik içinde daha saf, 

kendilerini adayabilecekleri, tüm davranıĢlarının odağına yerleĢtirebilecekleri bir inancı kabul 

etmiĢlerdi. 

Arapların çoğunda geliĢen bu toplumsal kiĢiliğin kodları tek tek bireylerde değil ortak yaĢamın 

onlara dayattığı gerekliliklerde aranmalıdır. Sonuçta onlar çölde kendilerini doğru yola ulaĢtıracak 

olan çiğnenmiĢ-yürünmüĢ yolu (sünneti)
45

 benimsemiĢlerdi. Bu manada Ġslâmî dönemdeki ilk üç nesli 

(Selef) idealize etmiĢler ve kendilerinin dünya içindeki yerlerine dair nihai bir belirlenimin onlar 

tarafından bırakıldığını kabul ederek sünneti bir “haritaˮ
46

 gibi dini sabiteye dönüĢtürmüĢlerdi. 

Selef burada taklit edilecek bir ilk örnek ve birleĢtirme aracı olarak düĢünülmüĢtür. Haddi 

zatında tekdüzeliği yaymadan sıkı örgütlü bir düzen oluĢturmak zordur. Tüm kitle hareketlerinde tek 

görüĢlülük itaat ile olduğu gibi taklit ile de sağlanabilmektedir. ġiiliğin karizmatik imamına uyma ile 

elde edilen tek görüĢlülük Selefilikte, selef ile sağlanmıĢtır. Bu eğilimi destekleyen anahtar kavram 

uyma, ittibadır. Kendi benliğinden sıyrılarak bir alime uymanın yolu taklitten geçmektedir. Böylece 

benliğin yetersizliğinden, kirlenmiĢ ruhun çığlıklarından kurtulma, onu taklit etme, onunla aynılaĢma 

ve yeni bir dünyaya katılma imkânı elde edilmektedir. BaĢkaları gibi olmak için de kendimiz olmaktan 

nefret etmemiz gerekmektedir. Hayranlık uyandırıcı bir prototip olarak geçmiĢ, bu ihtiyacın 

giderilmesini sağlamaktadır. BozulmuĢ olan benliğin tamiri ancak daha büyük bir bütüne geri dönme 

ile mümkündür. Hem de hiçbir risk, sorumluluk almadan. Bu ise aslında kiĢiliği geliĢmeyenlere ve 

çocuklara özgü bir durumdur ve bunun arka planında yer alan, onu destekleyen koĢullar 

irdelenmelidir. 

Ekonomik ve diğer maddi geliĢme-değiĢmelerin sosyal etkilerinin olduğu kabul edilmelidir. 

                                                                                                                                                                                     
39 Tehânevî, KeĢĢâfü Istılâhâti‟l-Fünûn ve‟l-ʻUlûm, 968. 

 
40 Özervarlı, “Selefiyyeˮ, 309. 
41 M. Zeki ĠĢcan, Selefilik, Kitap Yayınevi, Ġstanbul 2012, 29. 
42 Âlûsî, Bülûğu‟l-Ereb, I, 140; Ġbn Haldun, Mukaddime, I, 433. 
43 ĠĢcan, Selefilik, 143-144. 
44 Bkz., Ġbn Cevzî, Ebu‟l-Ferec Abdurrahman (597/1201), Menâkıbü‟l-Ġmâm Ahmed b. Hanbel, thk.: Abdullah b. 

Abdülmuhsin et-Türkî, Dâru Hicr, yer yok 1409, 207. 
45 Fazlur Rahman, Ġslam, çev.: Mehmet S. Aydın-Mehmet Dağ, Selçuk Yay., Konya 1992, 61. Ayrıca bkz., Ġbn Manzûr, 

Lisânü‟lʻArab, XIII, 220 vdğr. 
46 Erich Fromm, Sahip Olmak Ya da Olmak, çev.: Aydın Arıtan, Arıtan Yay., Ġstanbul 1982, 213. 
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Bu açıdan göçebelerin bozkırda baĢarılı bir hayata sahip olabilmeleri için asabiye zorunluydu. Ġbn 

Haldun, Arabistan ikliminin mutedil olmamasının, umranın geliĢmesine müsaade etmediğini 

belirtmiĢtir.
47

 Zira Ģehir hayatına adapte olabilmek, farklı unsurlarla ticaret yapabilmek, sadece 

akrabalar ve onlardan miras alınan kurallarla mümkün olmamaktaydı. Artık baĢkalarıyla da ortaklık 

kurmak, yeni bir dil inĢa etmek, üzerinde uzlaĢılmıĢ yeni değerler kümesini benimsemek gerekliydi. 

Mekke‟deki merkezi ticaretin geliĢmesi kabile dayanıĢmasını nasıl çözdüyse, farklı kültürlerle 

karĢılaĢmak ve onlarla ortak bir dil inĢa etmek yeniden bireye ve yeni söylem modellerine doğru bir 

değiĢmeyi doğurmuĢtur. 

Binlerce yıla uzanan Arap muhayyilesi değiĢime çok fazla izin vermediği ve hızlı değiĢimler 

dönüĢüm, özde bozulma olarak anlaĢıldığı için dinde yenilik de sünnete karĢı bidat, çiğnenmemiĢ 

yollar (ibtidâʻ),
48

 dini mutlaklığa karĢı akli görelilik (rey) olarak algılanmıĢtır. Onlar bu durumda 

bireysel giriĢimler yoluyla söylemde yeni bir aĢamayı benimsemek ve düĢünceye yer açmak, bireysel 

özgüven yerine toplumsal imanı, üyeleri birbirine sıkı sıkıya bağlı, hoĢgörüye ve yeniliğe kapalı bir 

yapıyı benimsemiĢlerdi. 

a) Selef(e Ġttiba) Söyleminin OluĢumu: Maddi değiĢmeler öncelikli olarak uyumsuzluk, 

dengesizlik ve tüm topluma yayılan genel bir huzursuzluğa neden olur. Bu durumda insanlar birtakım 

çareler aramaya baĢlar. Bazen çok basit çareler bulunurken bazen de daha karmaĢık, akli süreçleri 

devreye sokmayı gerektirecek, pratikte tam da çözüme ulaĢtıramayan çareler sunulur. Sosyal yapının 

düzenlenmesine dair bu farklı çözüm önerileri genelde farklı grupların kendi tekliflerini uygulamaya 

koyması ve iĢe yarayanın hayatiyetini sürdürmesi biçiminde yaĢam devam eder.
49

 Arap olmayanların 

da Ġslâm‟a giriĢleriyle birlikte „selef‟in, kendisine uyulacak bir model olarak alınması, Ġslâm 

düĢüncesinde yukarıda anılan gruplar için söylenilebilmekle beraber Selefe ittiba söyleminin ne zaman 

oluĢtuğunun tam olarak tespiti bazı zorlukları içermektedir.  

Mezhepler tarihinin kırılma noktalarından kabul edilen ve Hz. Osman‟ın Ģehadetiyle baĢlayan 

Cemel-Sıffin muharebeleri ve Hariciliğin teĢekkülü Müslüman dünyanın daha önce karĢılaĢmadıkları 

bir kriz olarak hayatlarına dahil olmuĢtur. Toplumsal birliğin bozulması, teolojik olarak tevhide dair 

kaygılar içermesi de dahil fiili bir durum olarak onların pratik hayatlarını ilgilendirmiĢtir. Watt‟ın 

Umumi dini hareket
50

 olarak nitelendirdiği dini cemaatin büyük çoğunluğu bu süreç içinde 

eksiklikleriyle beraber birliği temin edebilen Muaviye‟yi bir can simidi ve onun, Hz. Hasan‟ı ikna 

ederek ilan ettiği yılı da cemaat yılı (birlik, beraberlik yılı) olarak kabul etmiĢtir.
51

 Bundan dolayıdır ki 

Ġbn Teymiye Ģöyle demiĢtir: “Âlimler Muaviye‟nin bu ümmetin en faziletli meliki olduğunda ittifak 

ettiler. Ondan önceki dört‟ü nübüvvetin halifesi idiler. Onun (Muaviye) yönetimi, hükümranlığı, mülk 

ve rahmet idi.”
52

 Bu kabul haddi zatında geçmiĢin, toplumsal, kültürel ve siyasi kaygılar lehine 

bozulmasının tipik bir örneğidir. 

Müslüman Araplar Hz. Ömer döneminde baĢlayan ve artarak devam eden fetih politikaları 

neticesinde daha önce tahayyül bile edemedikleri çapta geniĢ bir coğrafyaya siyasi olarak egemen 

olmuĢlar ancak kültürel olarak aynı seviyede olmadıkları topluluklar karĢısında otorite kurmakta 

zorlanmıĢlardı. Bu durumda çok hızlı bir biçimde toplumsal birliği tesis edecek, fethedilen bölge 

insanlarının Ġslâm toplumuna entegrasyonunu ve adaptasyonunu sağlayacak gelenekler icat edilmesi
53

 

                                                           
47 Ġbn Haldun, Mukaddime, I, 261, 417. 
48 Bidat, daha önce kimsenin yürümediği yeni bir yol icat etmek demektir. Bkz., eĢ-ġâtıbî, Ebû Ġshak Ġbrahim b. Musa b. 

Muhammed el-Lahmî (790/1388), el-Ġʻtisâm, I-IV, thk.: Ebû ʻUbeyde, Mektebetü‟t-Tevhîd, yer yok tsz., I, 41. 
49 Montgomery Watt, Dinlerde Hakikat, çev.: A. Vahap TaĢtan-Ali KuĢat, Ġz Yay., Ġstanbul 2002, 37. 
50 Watt, Emeviler dönemindeki umumi dini hareketin müntesipleri için mutedil ya da merkezi zümre tabirini kullanmıĢtır. 

Bkz., Montgomery Watt, Ġslâm DüĢüncesinin TeĢekkül Devri (The Formative Period of Islamic Thought), çev.: Ethem Ruhi 

Fığlalı, Sarkaç Yay., Ankara 2010, 97-98. 
51 Celâleddin Suyûtî (911/1505), Halifeler Tarihi, çev.: Onur Özatağ, Ötüken Yay., Ġstanbul 2014, 202; Julius Wellhausen, 

Arap Devleti ve Sukutu, çev.: Fikret IĢıltan, Ankara Ünv. Yay., Ankara 1963, 53. 
52 Bkz., Ġbn Teymiyye, Takıyyuddîn Ahmed (728/1328), Mecmûʻatü‟l-Fetâvâ, I-XXXVII, haz.: ʻÂmir el-Cezzâr-Enver el-

Bâz, Dâru‟l-Vefâ, Mensûre 1426/2005, IV, 292. 
53 Hobsbawm‟a göre üç tip gelenek vardır. 1- Toplumsal birlik-beraberliği ya da gerçek veya yapay cemaatlere grup 

aidiyetini oluĢturan veya sembolize eden gelenekler. 2- Kurumları, statü ya da otorite iliĢkilerini oluĢturan veya meĢrulaĢtıran 

gelenekler. 3- Ana amacı toplumsallaĢtırma, inançların, değer yargılarının ve davranıĢ teamüllerinin aĢılanıp aktarılması olan 

gelenekler. Bkz., Eric J. Hobsbawm, “GiriĢ: Gelenekleri Ġcat Etmekˮ, Geleneğin Ġcadı, ed.: Eric J. Hobsbawm-Terence 

Ranger, çev.: Mehmet Murat ġahin, Agora Kitaplığı, Ġstanbul 2006, 12. 
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ve kültür vasıtasıyla otoritenin tesis edilmesi gerekmiĢtir. Her türlü kültür unsurunun dini bir ritüel 

olarak formüle edilerek normatif alana dahil edilmesi ve Ģekilcilik ile gelenekçiliğin öne çıkması söz 

konusu olmuĢtur.
54

 Çünkü bu yeni durum bir endiĢe nedeni olarak Cahiliye‟de söylenen Ģu sözü 

akıllara getirmiĢtir: “Çevresi bozulan kimse sanki suya dalmıĢ gibidir.”
55

 Bundan dolayıdır ki Muaviye 

zamanında ilk defa resmi birer görevli olarak kıssacılar (kussas) ihdas edilmiĢ ve halkın toplumsal 

Ģuurunu inĢa etmek (onları teskin etmek, cesaretlendirmek, umutlandırmak vs.) için siyasi, ahlaki, 

tarihi hikâyeler anlatmıĢlardır.
56

 Toplumsal çözülmenin önüne geçmeyi amaçlayan bu öze dönüĢçü 

ameliyenin arka planında aynı zamanda iktidarın dini meĢruiyetini sağlama düĢüncesi yatmaktadır. Bu 

düĢüncenin en önemli yaklaĢımlarından biri, epistemolojik yaklaĢımında görülür. 

b) Kelâm ve Reye KarĢı DeğiĢmeyen Ġlim: Ġslâm düĢüncesinde, ilim öğrenmenin farz 

oluĢuna
57

 dair bir kabul olmakla birlikte ilmin nesnesinin ne olduğu ve hangilerinin bu kapsama 

girdiği
58

 tartıĢma konusu olmuĢtur. Kelâmcılar, fakihler, müfessirler, muhaddisler ve tasavvuf 

erbabının her biri kendi alanlarından bahsedildiğini savunmuĢtur. 

Araplarda zaman tasavvuru sınırlı olduğu için onlar açısından belirleyici olan Ģey daha çok 

kendi kabilelerini ilgilendiren bir savaĢ (zafer/yenilgi) ya da önemli olay idi. Bu tarz önemli olayların 

nakledilmesi neticesinde onlar daha çok kuĢaklara dayalı düĢünme temayülünde olmuĢlardı. 

Kıssacılığın merkezde olduğu bu yaklaĢım neticesinde tarihçilik, Eyyâmü‟l-ʻArab denilen sınırlı 

literatürün ve onlara toplumsal bilinç kazandırabilecek bir takım rivayetlerin ötesine geçmemiĢti.
59

 

Dolayısıyla kitabi kültür Kur‟ân ile baĢlamıĢ ve nihayet “selef” olarak adlandırılan neslin sözlerini de 

içeren hadis toplama faaliyetleriyle sınırlı kalmıĢtı. Ġbn Hanbel‟in, tefsir, melâhim ve meğâzî‟nin 

aslının olmadığı yönündeki eleĢtirisi
60

 aslında alana dair ilim faaliyetinin sadece muhaddislerin 

yaptıkları ile sınırlandırılması arzusunu göstermektedir. Çünkü Hadis taraftarlarına göre ilim Selef‟ten 

yani büyüklerden muttasıl bir senetle alınırdı. Küçük olarak nitelenen bidat ehlinden alınmazdı.
61

 Oysa 

aklı bir bilgi üretme aracı olarak gören Ġmam Malik‟e göre ilmin onda dokuzu istihsan yani rey ile 

hüküm vermekti.
62

 

Hz. Ömer ile ilgili olarak anlatılan Ģu olay, doğruluğu bizce pek tutarlı görünmese de geçmiĢi 

bize aktaran Hadis taraftarlarının ilmi zihniyetine ıĢık tutmaktadır: Halife Mısır‟ı fethedince 

Ġskenderiye kütüphanesindeki kitapların ne olacağı kendisine sorulmuĢ o da bunların ya Kur‟ân‟da 

bulunan Ģeyleri içerdiğini ya da içermediğini ifade ederek her iki durumda da yakılmasını istemiĢtir.
63

 

Zira Kur‟ân‟da varsa zaten var olduğu için, yoksa da gereksiz olduğu için yakılmalıdır. 

ġafii rey ekolünün önde gelen isimlerinden Ġmam-ı Azam‟ın istihsan‟ı ile ilgili olarak, “zevke 

göre fetva vermek, keyfilikˮ değerlendirmesi yapmıĢtı. O, fıkhi akıl yürütmede aklın devreye 

sokulması kabul edilen kıyas hususunda da bunun sadece nass çerçevesinde olabileceğini belirterek 

çerçeveyi tamamen Kur‟ân, Sünnet, icma ve kıyas
64

 biçiminde daraltmıĢtır. ġafii, istihsan yapan Malik 

ve Ġmam-ı Azam‟ın yasa koydukları (Ģeraʻa)
65

 görüĢündedir. Ona göre rivayetlerin üstün olanını tercih 

etmemek, ilimdeki yetersizliktir.
66

 Bu fikirler Ģu Arap atasözünü hatırlatmaktadır: “Ġhtilaf edenin 

birliği olmaz.”
67

 Söz konusu yaklaĢım toplumsal pratikte yaygın bir kabul görmüĢ ve neticede ictihad 

                                                           
54 Bkz., BaĢer, Toplumsal Yapı ve DeğiĢme Kuramları, 243. 
55 Demirayak, Cahiliye Devri Edebiyatı, 130. 
56 Bkz., el-Kindî, Ebû Ömer Muhammed b. Yusuf (350/961), Kitâbu‟l-Vülât ve Kitâbu‟l-Kudât, ed.: Rhuvon Guest, E.J. Brill, 

Leiden 1912, 303. 
57 Bu konudaki meĢhur hadiste, “Ġlim talep etmek her Müslümana farzdır.ˮ denilmektedir. Bkz., Ġbn Mâce, Mukaddime: 17 

(H.no: 224). 
58 Nahiv, sarf, fıkıh usulü vs. ilimler Ģeriata yardımcı olan yeni/türedi (icat edilmiĢ, uydurulmuĢ, mübtediʻ) ilimlerdir. Bkz., 

ġâtıbî, el-Ġʻtisâm, I, 44. 
59 Bkz., Ahmed Emîn, Fecru‟l-Ġslâm, çev.: Mustafa Köse, Endülüs Yay., Ġstanbul 2018, 115-116, 251-252. 
60 ez-ZerkeĢî, Bedreddin Muhammed b. Abdullah (794/1392), el-Burhân fî „Ulûmi‟l-Kur‟ân, I-IV, thk.: Muhammed Ebu‟l-

Fadl Ġbrahim, Dâru‟t-Türâs, Kahire 2008, II, 156. 
61 ġâtıbî, el-Ġʻtisâm, III, 131. 
62 ġâtıbî, el-Ġʻtisâm, III, 64. 
63 Ġbn Haldun, Mukaddime, I, 204-205. 
64 Muhammed b. Ġdrîs eĢ-ġâfiî (204/820), er-Risâle, çev.: Abdulkadir ġener-Ġbrahim ÇalıĢkan, TDV Yay., Ankara 2012, 273-

274. 
65 ġâtıbî, el-Ġʻtisâm, III, 62. 
66 ġâfiî, er-Risâle, 251. 
67 Demirayak, Cahiliye Devri Edebiyatı, 130. 
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kapısı kimin tarafından olduğu bilinmese de kapanmıĢtır. Gazali‟den nakledilen bir haberdeki vurgu, 

söylenenleri dinlemenin, onları araĢtırmamanın ve nihayet susmanın zamanının geldiğine iĢaret 

etmektedir. “Ġlim üçtür: KonuĢan kitap, yerleĢen sünnet, üçüncüsü de bilmem demektir.ˮ
68

 

Ahmed b. Hanbel‟e (241/855) göre kıyas yapmaktansa zayıf hadis ile amel etmek gerekir.
69

 O, 

müminin vasfının, görmediği Ģeyleri Allah‟a ircâ etmek olduğunu belirterek
70

 riske girmekten kaçınan, 

değiĢime karĢı koyan bir zihniyeti temsil ettiğini ortaya koymuĢtur. Ġbn Teymiye de tefsirin tevil ile 

yapılmasını sahabe ve tabiundan bu yönde bir uygulama olmadığına iĢaret ederek iyi karĢılamamıĢtır. 

Ona göre Âl-i Ġmrân suresinin yedinci ayetine istinat ederek ayetleri tevil ettiğini söyleyenler kelamın 

manasını tahrif ederek baĢka yere çekmektedirler.
71

 

Kelâm ilmi ile uğraĢmayı da bir bidat olarak gören bu düĢünce mensupları için kelâm ilminin 

ele aldığı deliller zaten Kur‟ân ve hadiste mevcuttur. Bunun dıĢındakiler ise boĢ tartıĢmalardır, bidattir. 

“Sahâbe ve Tâbiûn devrinde bunların hiçbiri yoktu. Bunlarla uğraĢmak tamamen bid‟attir.ˮ diyen 

Gazali ancak bundan sonra onlara cevap verebilmek için durumun değiĢtiğini kabul etmiĢtir.
72

 Kelâm, 

tıpkı diriltilen her bidatin karĢılığında bir sünnetin yok edilmesi gibi
73

 ilim karĢısında ortaya konulan 

bir bidattir. Burada Ģunu da belirtmek gerekir ki, Kelâm‟ın yasak olması ve bu tarz diyalektik ile 

uğraĢmak önceleri boĢ bir iĢ/heva kabul edilmiĢtir. Bu ameliye II-IV. Hicri asırlarda Ehl-i Sünnet-i 

Hassa da denilen Hadis taraftarlarınca uygun bulunmazken dördüncü asırdan sonra Sünniliğin 

geniĢleyen çatısının altında kendisine yer bulabilen EĢʻârî kelâmcısı Bağdâdî (429/1037, eserinde 

“Sünnet Ehli‟nin Faziletleriˮ adlı bölümünde kelâm ilminin ilk temsilcilerinin sahabe nesline kadar 

uzandığını savunmuĢtur. Buna göre sahabenin ilk kelâmcısı Hz. Ali‟dir. Ġbn Ömer ve tabiûn‟dan Ömer 

b. Abdilaziz (101/720) Kaderiye ile mücadele etmek için bir risale yazarak bu sınıfa dahil olmuĢtur. 

ġaʻbî (104/722), Zührî (124/742), Cafer es-Sâdık (148/765), Ebû Hanife (150/767) ve ġâfiî (204/820) 

bu geleneği sürdürmüĢlerdir.
74

 

Hicri ikinci asırda özellikle Mutezili alimlerin entelektüel çabalarıyla Ġslâm düĢüncesi içine 

giren Kelâm ilmi ve hızla geliĢen Kelâmî tartıĢmalara karĢı cepheden cevap gecikmemiĢtir. Ebû Yusuf 

(182/798): “Dini, felsefe ile talep eden zındıklıktan kurtulamaz.”
75

 diyerek Mutezilileri, dinde zafiyet 

gösterdiği iddia edilen zındıklara meyletmekle suçlamıĢtır. BiĢr b. Velid el-Kindî‟den nakledildiğine 

göre Ebû Yusuf baĢka bir yerde de: “Kelâm bilmek cehalet; bilmemek ise ilimdir.ˮ demiĢtir.
76

 Ġnsanın 

bilmekten korkmasının sebepleri üzerinde duran Maslow‟un Ģu tespitleri bu noktada önemlidir: 

“Genelde bu tip bir korku savunma amaçlıdır. Kendimize duyduğumuz güveni, sevgi ve saygıyı 

korumaya çalıĢırız. Kendimizi küçümsememize ve aĢağı, zayıf, değersiz, kötü, utanç verici 

hissetmemize neden olacak bilgilerden korkmaya eğilim duyarız. Kendimizi ve kendimize ait ideal 

imgemizi, hoĢa gitmeyen ya da tehlikeli gerçeklerin bilincine varmamızı engelleyen bastırma gibi 

savunma mekanizmaları ile koruruz.ˮ
77

 

Ehl-i Hadis‟in öncü isimlerinden ġafii de: “Kelâm elbisesine bürünüp de kurtulan hiç kimseyi 

görmedim.ˮ
78

 demiĢtir. Ona göre Kelâm ile uğraĢmak diğer günahlardan daha kötüdür ve Kelâm 

Allah‟ın nehyettiği, Ģirk hariç, en kötü Ģeydir.
79

 Ahmed b. Hanbel (241/855) de Kelâm ile uğraĢanın 
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iflah olmayacağını savunmuĢtur.
80

 

Aklı yadsıyan bu düĢünce mensuplarına göre akıl, kendi kendine kaim bir cevher değildir. Ġbn 

Teymiye Ģöyle demiĢtir: “Ġster sıfat, ister araz olarak isimlendirilsin -Allah‟ın kitabında, Resûlünün 

(a.s.) sünnetinde, sahabenin, tabiûnun ve Müslümanların önderlerinin sözlerinde akıl, akıl sahibi ile 

kaim olan bir Ģeydir. -Ġster cevher, ister araz, isterse baĢka bir adla anılsın- kendi kendine kaim olan 

bir varlık değildir.ˮ
81

 Onlar, sınırlı bir dünyanın sınırlı zihinleri olarak insanın bilgilerinin Allah‟ın 

bilgileri yanında eksik ve yetersiz, sınırlı olduğunu savunmuĢlardır.
82

 Böylece filozoflar ve Mutezililer 

tarafından iddia edilen aklın iyi-kötü, güzel-çirkin hususunda belirleyici bir araç olabileceği 

varsayımını kabul etmemiĢlerdir. Bu algının en ciddi yansımalarından birisi, melek, cin, Ģeytan, kabir 

azabı, Allah tasavvurları hususunda olmuĢtur. Farklı kültürel çevrelerde değiĢik dini tasavvurların 

olabileceğini kabul etmeyen bu zihniyet açısından bunun doğruluğunun en önemli delili akıl 

sahiplerinin ihtilafları ve kendilerinin değiĢmeyen sünneti olmuĢtur. 

c) Sünnetin Ġhyası ve GeçmiĢin Nakli: Cebrail tıpkı Kur‟ân‟ı indirdiği gibi sünneti de 

getirmiĢ ve Hz. Peygamber Kur‟ân‟ı öğrettiği gibi onu da öğretmiĢtir.
83

 Dinin iki kaynağından biri 

olan sünnet Ehl-i Hadis için sadece Resûlullah‟tan gelenleri değil sahabeden nakledilenleri de 

içermektedir. ġu rivayet bu konudaki geliĢmelere ıĢık tutmaktadır: Hadisler konusunda oldukça tutucu 

olan Zührî, Salih b. Keysân‟a: Bizim için Nebînin ashabından gelenleri de yaz! demesi üzerine Salih, 

bunların sünnet olmadıklarını belirterek itiraz etmiĢ Zührî ise: “Hayır, onlar da sünnettir.ˮ demiĢti.
84

 

Bu anlatı, ilk dönem sünnet algısının henüz oturmamıĢ olmasını göstermesi açısından da önemlidir. 

Selefî düĢüncede ilim ile kastedilenin Selef‟ten kendilerine nakledilen ve daha çok dini 

muhtevalı, toplumsal birliği sağlama amacına matuf rivayetler/âsâr olduğu anlaĢıldıktan sonra dikkat 

çekilmesi gereken önemli bir kiĢi vardır: Ömer b. Abdilaziz (101/720). Sünnilik onu ikinci Ömer, Hz. 

Ebû Bekir ve Ömer‟den sonra üçüncü ya da beĢinci halife kabul ederek taltif etmiĢtir.
85

 Mübtediʻ 

(bidat uyduran) değil de (sünnete) müttebiʻ (uyan) olduğunu belirten
86

 Emevi halifesinin sembol 

olmasının en önemli nedeni hiç Ģüphesiz “sünneti ihyaˮ etmesi olmuĢtur. Ebu‟d-Derdâ‟nın Ģu sözü de 

bu ilmin sınırlarını çizmiĢtir: “Ya alim, ya ilmi öğrenen, ya (ilmi) seven ya da (ilme) tabi olan ol. 

Ancak beĢincisi yani mübtediʻ (bidat ortaya çıkaran) olma!ˮ
87

 

Hadis taraftarları için hadis yazmak aynı zamanda varoluĢsal bir meseleydi. Câhız (255/869) 

bir rivayette buna iĢaret etmiĢtir: “Kelâm Mutezilenin, fıkıh Ebu Hanife‟nin, iftira Rafızilerin iĢidirˮ 

dedikten sonra, “geriye kalanlar (burada rivayet, hadis, âsâr olması muhtemeldir) ise mutaassıpların 

iĢidir.ˮ Câhız‟ın kullandığı taassup kavramının kökeni ʻasabeʼdir ve Arapları Cahiliyede bir arada 

tutan kabile ruhu (el-asabiye) rivayetlerle tekrar diriltilmiĢtir.
88

 Bu sürecin özellikle Mihne sonrasında, 

Mütevekkil devrinden itibaren hızlandığı ve büyük hadis mecmualarının (sahih, sünen) bu dönemde 

tedvin edildiği söylenmelidir. Böylece sünnet üzerinden bir kanunlaĢtırma faaliyetinin yürütüldüğü 

görülmektedir. 

Hadislerin yazılması özellikle muhaddisler için ontik/varlık problemiydi. Ġshak b. Mansûr ile 

konuĢan Ahmed b. Hanbel ona: “Ġlmin (hadislerin) yazımı olmasa biz ne olurduk!ˮ diyerek buna iĢaret 

etmiĢtir.
89

 Kûfeli el-AʻmeĢ‟in (148/765) Ģu sözleri de aynı manadadır: “Bu hadisler olmadan, biz 

manavdan baĢka bir Ģey olmazdık.”
90

 Hadis tedvini faaliyetlerinin Abbasiler döneminde teĢvik 

edildiğini bu rivayetlerle birlikte düĢünürsek meselenin toplum açısından gerek Arap kültürü gerekse 

siyasi-dini meĢruiyet temellerinin inĢa edilmesi açısından önemli olduğu görülür. Harun er-ReĢid 
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(193/809) zamanında, itaat edilecek otoritelere dair ayette ifade edilen
91

 ulü‟l-emr‟in âlimler olduğu 

yönündeki kabul de bunu göstermektedir.
92

 Ġbn Teymiye daha eklektik bir bakıĢ açısıyla söz konusu 

ayetteki emir sahiplerinin ulema ve ümera olduğunu iddia etmiĢtir.
93

 Nitekim toplumsal sınıfların 

farklı bileĢenlerinin ortak bir otorite etrafında birleĢmesi amacıyla sipariĢ edilen Muvattaʼ, 174/790 

yılında halifeye teslim edilmiĢ ve farklı Ģehirlerden ulema da hazır bulunmuĢtur.
94

 Burada gözden 

kaçırılmaması gereken nokta, hadis mecmualarının sırf hadis tedvini amacıyla olmaması ve bunların, 

devletin teĢri/yasama faaliyetleri için mesnet olmasının arzulanmasıdır. 

d) GeçmiĢi-DeğiĢmeyeni (Selef-Sünnet) Koruma, DeğiĢmeyi (Bidat) Reddetmek: GeçmiĢi 

izlemeyi, iz sürmeyi ve izden çıkmamayı Ģiar edinen Ehl-i Hadis tam bir kitle psikolojisi içerisinde 

hareket etmiĢtir. Nitekim “Sürü bir türü korumaya çalıĢır ve kendini her iki tarafta da savunur; 

arasından dejenere olup çıkanlara (suçlular vs.) ve üstünden yükselenlere karĢı. Sürünün eğilimi 

durağanlık ve korumaya yönelik olup, içinde yaratıcı hiçbir Ģey yoktur.”
95

 Çölün yalınlığını toplumsal 

alana taĢımaya çalıĢan bu kitlenin tek amacı yabancı unsurlardan arınmaktır. Hadis taraftarlarının 

korumaya çalıĢtığı Ģey Arabîlik, selef ve Sünnet, savaĢtıkları ise mevali,
96

 Rey taraftarları ve bidattir. 

Hadis taraftarları kendilerinin din anlayıĢı ile alakalı eleĢtirilere karĢı kapıyı kapatmak için 

hadis formunda bir takım sözlere sarılmıĢtır. Üsâme‟den nakledilen bir rivayete göre Hz. Peygamber: 

“Bu ümmetin sonra gelenleri önce gelenlere (selef) lanet etmedikçe kıyamet kopmayacaktır. Dikkat 

edin bunlara lanet etmek helaldir.ˮ
97

 demiĢtir. Ne enteresandır ki rivayet hem laneti engellemeye 

çalıĢmakta hem de lanet edilmesini tavsiye etmektedir. 

Hadis taraftarlarının zihinlerinde büyük yer eden Mihne‟den sonra Ģu söz yaygınlık 

kazanmıĢtır: “Sünnet ve Cemaat aziz oldu. Cehmiye, Râfiza ve diğerleri rezil oldu.”
98

 Onlara göre rey 

ile kıyas yapmak, ümmetin en büyük fitnesidir.
99

 Genel olarak kesin inançlı tipolojilerinde, inançta 

katı olanların daha alçakgönüllü oldukları düĢünülmekle birlikte onlar kendilerini seçilmiĢ, 

yeryüzünün tadı, dünyanın ıĢığı, bu cennet krallığının mirasçısı olarak gördükleri için kendileriyle aynı 

inançta olmayanları ĢeytanlaĢtırmıĢlardır (tekfir). Bu yaklaĢım aynı zamanda bireysel sorumluluğu da 

devre dıĢı bıraktığı için kiĢi gözlerini kapayarak vicdani yargıların eĢlik edeceği maddi-manevi 

korkulardan, duraksamalardan, Ģüphelerden ve iffetin belirsiz heyecanlarından kurtulmuĢtur. Böylece 

merhametsizlikte, gaddarlıkta ne kadar aĢırıya gideceği baĢka değiĢkenlere kalmıĢtır. Hoffer‟ın dediği 

gibi: “Bir kitle hareketinin bedeninde bireysel bağımsızlığımızı kaybettiğimiz zaman yeni bir özgürlük 

buluruz: Utanç ve piĢmanlık duymadan nefret etme, kendinden küçükleri ezme, yalan söyleme, 

iĢkence yapma, adam öldürme ve ihanet etme özgürlüğü… Bir kitle hareketinin çekiciliği kısmen bu 

gerçekte yatmaktadır. Burada “biz” lekeleme hakkı” buluruz ki Dostoyevski‟ye göre, bunun 

dayanılmaz bir cazibesi vardır.
100

 Mihne (218-234/833-849) sonrası yaĢanılan karĢı Mihne hareketi ve 

Berbehari fitnesi sırasında (309-329/921-941) gerçekleĢenler bunun tipik örnekleridir. 

GeçmiĢ, dini bir forma büründürüldükten sonra yapılması gereken bu geleneğin aktarılmasıdır. 

Rivayet edildiğine göre Hz. Ömer uzak beldelere yazarak onlardan, tıpkı Kur‟ân‟ı öğrendikleri gibi 

sünnet, ferâiz ve lahn‟i yani Arap gramerini (nahiv) de öğrenmelerini istemiĢtir.
101

 Ebû Osman‟dan 

nakledilen baĢka bir haberde ise Hz. Ömer, “Arapçayı öğreninˮ diye emretmiĢtir. Ömer b. Zeyd‟in 

naklettiği haberde ise Hz. Ömer‟in, Ebû Musa‟ya, “ġimdi sünneti ve Arapçayı öğrenin!ˮ diye emrettiği 
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ifade edilmiĢtir.
102

 Çünkü burada dil, kültürün taĢıyıcısı olarak anahtar bir konuma sahiptir. 

Hadis taraftarları değiĢmeye ve insanın din içindeki etkisine dair indirgemeci bir tavra sahiptir. 

Resûlullah‟tan sonraki üç nesil, sünnet algısıyla eĢgüdümlü olarak idealize edilmiĢtir. Topluluğu iç ya 

da dıĢ egemenlerden kurtarma, saldırganlara karĢı muhafaza etme dini nedenlerle oluĢmuĢsa 

nihayetinde düĢmanın yok edilmesi ile birlikte hareket son noktasına ulaĢacaktır. Ancak “hedef 

bencillikten uzak, mükemmel birliği yakalamıĢ ideal toplumsa -bu tanrının Ģehri, yeryüzündeki 

komünist cennet veya Hitler‟in savaĢçı devleti olabilir- hareketin aktif evresinin otomatik sonu 

olmayacaktır.
103

 Bu tespitten hareketle Hadis taraftarları için ideal neslin, selef olarak belirlendiğini 

söyleyebiliriz. Öncelikli olarak sahabe gelir. Katâde‟den (117/735) nakledilen Ģu haber sahabenin dini 

meselelerdeki vukufiyetine iĢaret eder: “Kur‟ân‟da hiçbir ayet yoktur ki onun hakkında -sahabeden- 

bir Ģey iĢitmiĢ olmayayım.ˮ
104

 Bunu tabiûn nesli izler. Ġbn Teymiye Sevrî‟den (161/778) Ģöyle 

nakletmiĢtir: “Sana Mücâhid‟den bir Ģey geldiği zaman bu sana yeter.ˮ Son olarak da tebeu‟t-tâbiîn 

gelmektedir. Ġlim tabiun‟dan sonraki nesle tıpkı onlara intikal ettiği gibi aktarılmıĢtır. Ġbn Kayyım 

Ģöyle demiĢtir: “Seleften gelen eserlerle ve sahabenin fetvalarıyla fetva vermek caizdir. Bunları almak, 

sonrakilerin görüĢlerini ve fetvalarını almaktan daha evladır. Onların doğruluğa yakınlığı, sahiplerinin 

Peygamber‟in (s.a.v.) zamanına yakınlığıyla doğru orantılıdır.ˮ
105

 

Selefi düĢünce kendi epistemolojisine uymayan ve bireyselliğe kapı aralayan bir düĢünceye 

karĢı kendi mutlakıyetini, nakledilen bilgi ile korumaya çalıĢmıĢtır.
106

 Onlara göre rey ile görüĢ 

bildirmek, ilmi hıfzedenlerin ölmelerinden sonra ortaya çıkmıĢtır.
107

 ġafii‟ye göre „ilim‟in en önemli 

özelliği, Seleften olması ve nakledilmesidir. Onların ilim konusunda münakaĢa etmediklerine dikkat 

çeken ġafii
108

 böylece akıl ve rey ile elde edilen ilimdeki göreliliğe vurgu yapmıĢtır. Bilindiği üzere 

kelamcıların tartıĢtıkları en önemli konulardan birisi haberi sıfatlarla alakalı olarak müteĢabih ayetlerin 

tevil edilmesidir. Selefi düĢüncede bu tutum eleĢtirilmiĢ ve Selef‟in, ayetlerin muhkem ve 

müteĢabihine iman ettikleri belirtilerek bu tarz tartıĢmalara girmenin faydasızlığına dikkat 

çekilmiĢtir.
109

 Resûlullah‟ın dilinden aktarılan bir rivayette ümmetin 72 fırkaya ayrılacağı ve bunların 

fitnesinin en büyük olanının da emirleri aklıyla irdeleyerek haramı helal helali haram yapan topluluk 

olduğu aktarılmıĢtır.
110

 

DeğiĢen bir dünyada ve sosyolojide değiĢmeyen ilim ile yaĢamakta zorlanan Hadis taraftarları 

bir savunma psikolojisi olarak çözümsüzlük manasına gelen, tevazu zırhında cehalete sığınmıĢlardı. 

Nitekim ġaʻbî‟ye göre “bilmem demek, ilmin yarısıˮdır. Ġbn Ömer bunun, emirlerin boynuna geçirilen 

ağırlıkta bir iĢ olduğunu belirtmiĢtir. Ġbn Mesud, insanların her sorusunu cevaplandıranın ahmak 

olduğunu ve bilmem demenin alime bir kalkan olduğunu belirtmiĢ, Ġbrahim b. Ethem (161/778) ise 

“bilmemˮ demenin Ģeytanı bile zor durumda bıraktığını belirtmiĢtir.
111

 Pek tabii olarak sözün bittiği 

noktada insandan da bahsedilemeyecektir. Selefi tavrın diğer tipik yaklaĢımı ise ortaya çıkan yeni 

Ģeyler noktasındadır. 

Eski olana rağbet, doğal olarak yeni karĢısında menfi bir tutumu doğurmaktadır. Abdullah b. 

Ömer‟in, “ittibâ edin, ibtidâʻ etmeyin, yeter artık! Her bidat sapkınlıktır.ˮ
112

 biçimindeki sözü onların 

değiĢim ve yeni karĢısındaki tavırlarını gösterir. Nitekim Süfyân es-Sevrî de bidat ehli ile oturmayı 

yasak etmiĢtir.
113

 Mevsukiyeti Ģüpheli olan bir rivayete göre Ġmam Azam, “dinlerini fırka fırka 

yapan
114

 Kufelilerden olduğu içinˮ Atâ b. Ebî Rebâh‟ı (114/732) yadsımıĢtır. Atâ ise selefe 

sövmediğini, kadere inandığını ve herhangi bir günah sebebiyle birisini tekfir etmediğini belirterek 

                                                           
102 Ġbn Abdilber, Câmiʻu Beyâni‟l-ʻIlm ve Fazlih, 1132-1133. 
103 Hoffer, Kesin Ġnançlı, 181. 
104 Kavsî, Selefîlik, 352. 
105 Kavsî, Selefîlik, 352. 
106 Bkz., Hoffer, Kesin Ġnançlı, 46. 
107 Ġbn Kayyım el-Cevziyye, II, 106. 
108 ġâfiî, er-Risâle, 197. 
109 Ġbn Batta, el-Ġbâne, I, 97. 
110 Ġbn Batta, el-Ġbâne, I, 99. KrĢ., ġâtıbî, el-Ġʻtisâm, III, 115 vdğr. 
111 Gazali, Ġhyâu Ulûmi‟d-Dîn, I, 178. 
112 Ġbn Batta, el-Ġbâne,I, 328. 
113 Ġbn Batta, el-Ġbâne, I, 463. 
114 Enʻâm 6/159. 
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onların iyilerinden olduğunu savunmuĢtur.
115

 

Hz. AiĢe‟ye atfedilen bir rivayete göre “dinlerini fırka fırka yapanlar...ˮ ayeti, bidatçiler 

hakkında nazil olmuĢtur.
116

 Ġbn Abbas da, “BoĢ iĢlerle uğraĢan (Kelâm ehli) ile oturmak kalpleri hasta 

eder.ˮ
117

 demiĢtir. Hadis taraftarı olan Ebû Huzeyfe de dini meselelerde kararsız olmayı ve farklı 

fikirlere sahip olmayı yasaklamıĢtır. Müslüman toplum içinde siyasi-itikadi manada ilk tartıĢmaların 

kaynağı olan Sıffin konusuyla yüzleĢmeye karĢı çıkan Ömer b. Abdilaziz, bu meseleyi ağzına almayı 

hoĢ görmemiĢtir. Malik b. Enes (179/795) de: “Din konusunda Kelâmı hoĢ karĢılamıyorum. (Bunu) 

Bizim Ģehrimizde oturanlar da hoĢ görmüyorlar… Susmak bana daha güzel geliyor.ˮ
118

 demiĢtir. 

Hadis taraftarları kendilerini Ģeriatın yegâne temsilcisi olarak görmüĢtür. Onlara göre Ģeriat, 

dünya ve ahirette insanın yararına olan her Ģeyi kapsayıcıdır. ġeriat, Allah‟ın kitabıdır, Peygamberinin 

sünnetidir ve akaidde, durumlarda, ibadetlerde, amellerde, siyasette, hükümlerde ve velayetlerde 

ümmetin selefinin üzerinde bulunduğu yoldur. Bu yaklaĢımda insanın hiçbir Ģeyde Ģeriatın dıĢında 

kalamayacağı belirlenmiĢtir. Bilakis usulü, füruu, halleri, amelleri, siyaseti ve muamelesi vs. ile 

insanın yararına olan her Ģey Ģeriatin içine dahil edilmiĢtir.
119

 Bu yaklaĢımda kültür ile din karĢı 

karĢıya getirilmiĢtir. Artık insan Homo Sapiens-Faber (düĢünen, alet yapan) değil Homo Religious 

(inanan) olmaktadır.  

Ġdrakin üç düzeyini temsil eden, sembol imge ve kavram göz önüne alındığında bu yaklaĢımda 

Arapça bir semboller kümesi için anahtar dile dönüĢmekte, değiĢmemek onun asli niteliği 

sayılmakta
120

 ve insanın doğaya uyumu için alimin yapması gereken Ģey kelimelerin altındaki manaları 

araĢtırmaktan öteye gitmemektedir. Bu sistemde akıl ve insan, Allah‟ın düĢmanıymıĢ gibi 

ĢeytanlaĢtırılmaktadır.
121

 Artık insan elinden çıkan her Ģey ve bizatihi insanın kendisi ayartıcı, 

saptırıcı, bozucu olarak nitelenmektedir. GeçmiĢ ile arasındaki tek engel „Ģimdi‟dir. Böylece ona 

dönmek için gerekli olan Ģey ise (kültürel) intihardır. Tıpkı ölen bir yakınının yasını tutamayan kiĢinin 

geçmiĢin ruhundan kurtulamaması gibi o da zihinsel acziyetin bir sonucu olarak sürekli bir özlem 

içindedir, zamanının dıĢındadır, ona yabancıdır
122

 ve artık doğumun verdiği kaos ve düzensizlik ile 

yüzleĢemediği için ana rahmine geri dönmek istemektedir (Regresso ad Uterum). 

e) Din Söyleminde Gerilemecilik: Toplumların hayatında değiĢmeyen gelenekler ve yeni 

Ģartlar çerçevesinde dinamik bir unsur olarak değiĢim yadsınamaz bir gerçekliktir. Sosyal hayatı belli 

bir dengede tutmaya yarayan gelenekler ile onun, geliĢmeler karĢısında yeni bir denge durumuna 

uyumunu sağlama çalıĢması geçmiĢten bu yana hep karĢı karĢıya gelmiĢtir. Dinler her ne kadar beĢer 

üstü bir alemle irtibat kurma, aĢkın bir tasavvurun yansıması olma iddiasında olsalar da nihayetinde 

belli bir toplumsal kültürün içinde hayatiyet kazanırlar. 

Doğa ile mücadele eden birey ve toplumlar değiĢmeyen, sabit olanı arzulamıĢtır. Çünkü 

onların bilinçaltı rakip olarak gördükleri ve mücadele ettikleri doğaya karĢı değiĢmeyen, değiĢmemesi 

gereken yasa ve kurallarla hayatiyetini sürdürmeyi daha makul, güvenli görür. Ġnsan doğasında 

bulunan değiĢmeyene güvenme, yeni ve değiĢik Ģeylere güvenmekte zorlanma güdüsü bunda etkili 

olmuĢtur. Ġslâmiyet, göçebelikten ticari ekonomiye dönüĢümden sonra ortaya çıkmıĢtır. Maddi 

(ekonomik) değiĢimler yeni fikirlerin ortaya çıkmasına ve bir takım eski inançların, düĢüncelerin 

yıkılması gerektiğine iĢaret eder. ġüphesiz her maddi değiĢim her toplumda aynı tasavvuri, dini 

değiĢimleri tetiklemez. Ancak Ġslâm‟ın Mekke‟deki zengin tüccarların menfaatçiliğine, zenginlik ve 

güçten kaynaklanan kibirlerine ve zayıf, aĢağı tabakadaki insanlara karĢı geleneksel görevlerini 

ihmallerine karĢı geliĢtiği de kabul edilmelidir.
123
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Ġslâm tarihindeki en önemli çatıĢmalar çevre-merkez arasında yaĢanmıĢtır. DeğiĢim söz 

konusu olduğunda ise yine çevreden (periferi) kaynaklanan ihyacı hareketler olagelmiĢtir. Ancak 

onların ihyası, geçmiĢin ihyasıdır. Bu durumda onlara göre merkez çürümeyi ve yozlaĢmayı temsil 

ederken çevre, dinamizmi ve saflığı, bozulmamıĢlığı temsil etmektedir. Bu karĢıtlık, bedavet-hadaret 

dikotomisi ile ifade edilmiĢtir. Kur‟ân‟da da ifade edildiği üzere Ġslâm haddi zatında bedevilerin 

imanını bile evvel emirde bir iman olarak değil teslim olma (Ġslâm) olarak nitelemiĢtir. Bu manada ilk 

dönem Ġslâm toplumunda geliĢen bazı siyasi hareketler bunu doğrulamaktadır. Emevilerin yıkılıĢına 

giden süreçte Abbasi hareketinin bizatihi ĢehirlileĢmekte zorlananlardan destek alması bir yana Harici 

hareketin dur durak bilmeyen isyanları da Emevilerin çöküĢünün ve ilerlemesinin önündeki engeller 

olmuĢtur. 

Yüzünü geriye dönme, krizi yüzleĢerek değil de kaçarak, Ģimdiye yabancılaĢarak çözmeye 

çalıĢmak dini düĢüncede bir gerilemeyi de göstermektedir. Bu bakıĢ açısına göre halef selefe, onun 

kutsallığına tecavüz etmiĢ, bidatler sünnetleri kirletmiĢtir. ġimdiki zaman kirlendiği için birinin 

hayatını kaybetmesi Ģimdiki zamanı kaybetmesidir ve zaten değersiz bir Ģey kaybedildiği için (arınma) 

bu, çok da önemsenmemelidir. Hoffer bu durumu Ģöyle betimlemiĢtir: “Bir kitle hareketi, Ģimdiki 

zamanı sadece kötülemekle kalmaz onu kasten kötüleĢtirir. Asık suratlı, sert baskıcı ve duygusuz bir 

kiĢilik modası yaratır. Zevki ve konforu kötüler ve sert hayatı över. (En) Basit eğlenceye (dahi) adi, 

hatta kötü gözle bakar; Ģahsi mutluluk elde etmek için yapılan uğraĢların ahlâksızlık olduğunu ileri 

sürer. KiĢinin kendini eğlendirmesi düĢmanla -Ģimdiki zamanla- iĢbirliği yapması demektir. (Bu 

manada) Çoğu hareketlerce dünya nimetlerinden yüz çevrilmesi için yapılan vaazın temel hedefi, 

Ģimdiki zamanın değerini düĢürmektir.”
124

 Yazarın bu tespitlerine, Selefi tavır ekseninde kıyafetlerdeki 

tep tiplilik, tek renklilik, sadelik, eski olanda ısrar,
125

 müzik aletlerindeki primitiflik, müzik 

ritimlerindeki tekdüzelik geliĢmeye-yeniliğe kapalılık ve sürekli geçmiĢi yüceltme, bireyi geçmiĢle 

mukayese ederek değersizleĢtirme ve onu, sürüden çıkarak kurda yem olmakla korkutmak vs. 

eklenebilir. 

Müslümanları içine düĢtükleri parçalanmıĢlıktan korumak ve bidatlere karĢı savaĢmak için 

toplumu idealize edilen bir altın çağa göre Ģekillendirmeyi amaçlayan Selefîlik, gerilemeci bir din 

söylemidir.
126

 Kültür ve birey bir hapistedir ve bu hapishanenin parmaklıkları dilin kelimeleriyle 

örülür, duvarları ise dilin kurallarıyla inĢa edilir. GeçmiĢ ve gelecekten bağımsız bir Ģimdi onun için 

imkânsız hale gelir.
127

 Onun içindir ki Arap zihni, dildeki değiĢmeleri ve geliĢmeleri kabul etmek 

istemez. Gittikçe zindana dönüĢen, bireyi karanlıklar içine hapseden bir çöl ve ölülerin sloganlarını 

tekrarlayan bir kesin inançlı kitlesi… Bu dünyada yaĢayabilmek için edinilen kimlikler, sizin öz 

renginizi gittikçe kuĢatır ve benlikleri yok eder. Çünkü ben‟lerden bir cemiyet kurulamaz. Biz, her 

türlü fedakârlığı hak eder. Ve artık kurban edilenler bilmezler rollerini; Ġsmail midirler yoksa koyun 

mu? Ne bilim kalır bu çölde, ne kültür, ne de sanat. Çöl yutar hepsini tek tek, ĢeytanlaĢtırarak. Toplum 

halinde yaĢamanın bedelini bireysel hayallerini (rüya) toplumsal hayaller (mit, din) lehine terk ederek 

ödeyen insanevladının bir türü olarak Selefilik, selefin belki de hiç görmediği hayallerinin kurbanıdır. 

Selefî düĢüncede ifade dilen muhayyel krallık zaten bize ulemanın naklettiği haberlerde tasvir 

edilmiĢtir ve bize düĢen, bu krallıkta eskilerle buluĢmaktır. Ancak içinde yaĢanılan dünyada böyle bir 

Ģey mümkün olmadığı için geleceğe dair bir umut bu düĢünceye eklenmiĢtir. Böylece Ģimdiki zaman 

parlak bir gelecek ile Ģanlı bir geçmiĢ arasında önemsiz bir geçide dönüĢmüĢtür. Bu yaklaĢımda eksik 

olan Ģey tarihi süreklilik ya da değiĢim olgusudur. Bu yaklaĢımın daha tehlikeli ve Ģiddete açık olanı 

ise geçmiĢi Ģimdide canlandırmak isteyen, mankurtlaĢtırdığı bireylerinin benlik algılarını yok eden 

modern hareketlerde tezahür etmektedir. 

Kur‟ân‟ın Arapça olması onun apaçık olması manasındadır. Arap kelimesinin karĢıtı olarak 

kullanılan Acem ise konuĢtuğu anlaĢılmayan kiĢi demektir. Nitekim Araplar açısından ilim, nakledilen 

iken Acem açısından yorumlanan, anlaĢılan, araĢtırılan bir Ģey olmuĢtur. Ben‟liklerinin parçası 

kıldıkları dil/kültür onların baĢka kültürlere karĢı tavrını belirlemiĢtir. Her belirlemenin bir 
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127 Bkz., Maslow, Ġnsan Olmanın Psikolojisi, 116. 



ULUSLARARASI ĠSLAM VE MODEL ĠNSAN 

SEMPOZYUMU 

 

182 
 

olumsuzlama (omnis determinatio est negatio) içerdiğine dair tespit, Selefî benliğin oluĢumunda 

karĢımıza çıkmaktadır. Bu zihniyette her seçme bir vazgeçmedir. Hatta onları belirleyen Ģeyler 

seçimleridir
128

 ve Arap ulema da geleneği seçerek yeni, farklı ve modern olanı terk etmiĢ ancak 

yaĢamda kalmıĢtır. Seçmek, bu kesime göre benlik iddia etmektir, bir tür deliliktir.
129

 Durkheim‟in 

tabiriyle geçmiĢle bu, aĢırı bütünleĢme sonucunda bedenen olmasa da ruhen alturistik intihar (alturistic 

suicide)dır.
130

 ġeytan da bu yoldan geçmiĢtir. Oysa olması gereken, „ben‟den vazgeçmektir. Çünkü 

bölünmeye, ayrılıkçılığa giden yol, „ben‟lerin yoludur. Görüldüğü üzere onlar, çölün dayattığı bir hali 

yaĢamaktadır. Narsist eğilimlerin egemen olduğu bu anlayıĢta yaĢam merkezdedir ve bunun için 

gerekli olan her Ģeyin onlara ilahi bir bağıĢ olarak verildiği düĢünülür. Bundan dolayı akletmek onlar 

için Ģeytani bir eylemdir. Kendilerini dünyanın merkeziymiĢ gibi algılayan bu zihniyet sahipleri 

cennette de aynı dili konuĢmayı beklemektedirler. “ġark oturup beklemenin yeridir. Biraz sabırla her 

Ģey ayağınıza gelir.”
131

 

Selefi düĢüncenin en yaygın olduğu coğrafya, Hicaz yarımadasıdır. Sosyal değiĢmede fiziki 

çevre ve coğrafyanın etkisini kaderciliğe kadar götürenler açısından sadece bu faktör tüm her Ģeyi 

açıklamakta kullanılabilir. Bu yaklaĢımda mükemmelliğin bir ifadesi olarak değiĢmez ilim değiĢen her 

Ģeyin anahtarıdır. Böylece dünya, alimlere ve cahillere uyanlar olarak ikiye ayrılmıĢtır. Bilinçte bir 

yarılmaya (Ģizofreni) sebep olan bu anlayıĢın temel karakteristiği kendi mutlak konumunu, ipso facto 

dayatmasıdır. Olgular dünyasını bir değiĢmezlik evreni olarak anlamanın ya da yanlıĢ anlamanın 

neticesinde ortaya çıkan bu anlayıĢ aklı ve farklı kültürleri düzensizlik nedeni olarak görür. Herkes, 

her Ģey bizim mutlaklar evrenimize katılarak kurtulmalı ve sonuçta mutlu olmalıdır. Mutluluk ancak 

birlikle yaĢanılır, katılmadan anlaĢılamaz. Artık akıl değil kas gücü önemli hale gelir ve bir yönüyle 

insanı kendisine yabancılaĢtıran ve ĢeyleĢtiren bir süreç kaçınılmaz olur. 

Ġdeal tanrı gibi kollektif korku
132

 kaynağı olan ideal düĢman/Ģeytanın da aynı nitelikte olduğu 

kabul edilir. Hepsinin ortak niteliği vardır: Cemaatten ayrılmıĢ olmak, iftirak; yoldan çıkmak, bidat ve 

bilinmeyene uymak, rey; yanlıĢ bir unsura mensup olmak, mevali ve dili bilmemek ise acem olarak 

kavramsallaĢtırılır. 

el-„Ikdü‟l-Ferîd‟de anlatıldığına göre dindar fakat Arap asabiyesi kuvvetli bir zat olan Ġsa b. 

Musa (167/783), Ġbn Ebî Leylâ (148/765)‟ya Basra, Mekke, Medine, Kubâʼ Yemen, Horasan ve 

ġam‟ın fakihleri kim diye sormuĢtur. Her defasında mevaliden alimlerin isimlerini veren Ġbn Ebî Leyla 

en sonunda muhatabının cevaplar karĢısında kötüleĢtiğini görerek onun hayatından korkmuĢ ve 

Kûfe‟nin fakihinin, Ġbrahim (en-Nehaʻî) ve ġaʻbî olduğunu, onların da Arap olduğunu söylemek 

zorunda kalmıĢtır. Bunun üzerine Ġsa b. Musa: “Allahuekber!ˮ demiĢ ve heyecanı yatıĢmıĢtır.
133

 

Selefi söylemi benimseyenler bir açıdan da dünyaya kök salamadıklarından, cennete kök 

salma ya da yeniden kök salma telaĢıyla hareket etmekteydiler. Çünkü onlara göre içinde yaĢadıkları 

dünya üzerindeki her Ģey, kentin manzarası, onlara sunulan imge, belirsiz gelecekler, tümüyle 

köksüzleĢmeye iĢaret ediyordu. Bu açıdan köktencileĢme artık kökü olmayan kiĢilerde bir kök salma 

arzusunun semptomu olarak tezahür etmektedir. Selefilik kiĢiliğini yükseltmek peĢinde olanlara değil, 

beğenmediği benliğinden kurtulmak isteyenlere hitap etmekteydi. Çünkü muhataplar savrulmuĢ ve 

yaĢamlarının düzeltilmesi artık imkânsızdı. Tek çare vardı: Dönmek. Onlar, öz ilgiyi bozulmuĢ, 

Ģeytani, kirli ve uğursuz bir Ģey olarak görmekteydiler. Hayra dair ne varsa selef tarafından 

tüketilmiĢti.
134

 Yeni oluĢlar imkânsızdı artık. Tüm amaç kutsal bir geçmiĢe dönmek, kutsal doğuma, o 

ululara katılmaktı. Bu harekete katılanlara yeniden doğma arzusu eĢlik etmiyordu. Aksine benlik ve öz 

mükemmellik ile selefin mükemmelliği arasında bir orantı vardı: Ġnsan, kendi öz mükemmelliğini ne 

kadar az ortaya çıkarırsa ulusunun, dininin, soyunun ve kutsal amacının tüm mükemmelliğini o kadar 

çok ortaya çıkarmaya hazırdı. 

Daha önce de ifade edildiği üzere Arap, çölde, sünneti (çiğnenmiĢ yolu), ataların izini takip 

                                                           
128 Jean Paul Sartre. 

 
129 ġâtıbî, el-Ġʻtisâm, III, 322. 
130 Emile Durkheim, Ġntihar, çev.: Zühre Ġlkgelen, Pozitif Yay., Ġstanbul 2013, 212 vdğr. 
131 Tanpınar, Huzur, 10. 
132 Mannoni, Korku, 91. 
133 Ġbn Abdi Rabbih, el-ʻIkdü‟l-Ferîd, III, 363-364. Ayrıca bkz., Emîn, Fecru‟l-Ġslâm, 248. 
134 ġâtıbî, el-Ġʻtisâm, II, 276. 
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ederek hayatta kalıyordu. Çölde kılavuzluk yapanlar bile akıbetlerinden emin değildi. Bu yol, sırat-ı 

müstakim idi ve ilim de bunun bilinmesi manasında gelmekteydi. Ayrı yollar aramak, yeni yollar 

keĢfetmek (ilim) tecrübe edilmediği için tehlikeli ve ölümcül olabilirdi.
135

 Böylece Arap aklının, çöl 

hayatı ve göçebe yaĢam neticesinde elde ettiği tecrübeler ve güvenin, sadece sünnetin izlenmesiyle 

elde edilecek olması biçimindeki kabul dini bir hüviyete büründürülerek olgusal ve nihai bir hakikat 

olarak kabul edilmiĢtir. DeğiĢmezlik, değiĢmeyenin ideal olması, değiĢmesi gerekenin her Ģartta insan 

olarak tespit edilmesi bir noktada kültür retçi bir yaklaĢıma neden olmuĢtur. Selefi yaklaĢım doğa-

kültür çatıĢmasında değiĢmeyen bir doğanın tarafını seçmiĢ ve tarihi dondurarak idealize ettiği bir 

hakikati Müslümanlara dayatmıĢtır. Onlarda tarih fikrinin geliĢmemesinin en önemli nedeni de zaman, 

değiĢme, tekâmül algısının geliĢmemiĢ olması olmalıdır. 

Gerilemeci din söylemi olarak Selefilik, noksanlığın arız olmadığı, hiç eskimeyen bir yolda 

devam etmekte ısrar etmiĢ, yola dair tahayyülün bozulmaması için onu korumayı dini korumak olarak 

kabul etmiĢtir.
136

 Onlar bu söylemlerini bazı ayetlerle destekleyerek Sünnetullah‟ın değiĢmezliğine 

vurgu yapmıĢtır.
137

 Ġlim, geçmiĢi ve etkilendiği kültürel çevresi olmayan normatif bir alan olarak kabul 

edilmiĢtir. Kabul edilmelidir ki geçmiĢi olmayanın geleceğinin de olması imkânsızdır. Böylece 

Selefilik, Lyotard‟ın ifadesiyle bir meta anlatı olarak günümüze kadar var olmuĢtur. 

Sonuç 

Ġslâm‟ın dünya görüĢü ana hatlarıyla M. 950-1200 yılları arasında belirginleĢtiği ve bu tarihe 

kadar ayrılıkçı mezheplerin büyük ölçüde bastırıldığı kabul edilir. Müslümanların geleneksel dünya 

görüĢünü kabul eden ve onu olduğu gibi korumak isteyen Selefî anlayıĢ ve yaklaĢımın temelinde 

bulunan “selefˮ kavramı bu manada ele alınmıĢtır. 

Ġçerisinde birçok farklı grup ve siyasi tutumu barındıran bu görüĢün savunucusu ve fikirlerinin 

taĢıyıcısı olan bir kısım ulema, reformlara ve yenilenmeye karĢı çoğunlukla tepkisel bir tavır 

takınmıĢtır. Selefî dünya görüĢü değiĢmezliği standart bir varsayım olarak kabul etmiĢtir. Bu, 

anlaĢılması birçok açıdan zor olan bir Ģeydir. Ġnsan zihni genelde değiĢimi ve geliĢme fikrini genel 

yaĢantısı içinde gözlemler ve bunlar içinde değiĢmeyeni arar. Bu durum her gün yenilikler ve 

teknolojik icatlarla yüz yüze olan günümüz insanı için daha belirgindir. Bu açıdan bakıldığında geliĢen 

ve değiĢen çağa ayak uydurmakta, değiĢmeyen ise geri kalmaktadır. 

Ġnançla ilgili kabullerin akideleĢtirilerek donuk hale getirilmesi ve ilk üç asır boyunca yaĢanan 

geliĢmelerin gözden kaçırılması, geçmiĢe referansla sabit-değiĢmeyen-donuk bir kabuller alanının 

dayatılması, Müslüman bilincin içine düĢtüğü bir açmazdır. Böylece her Ģeyin Hz. Peygamber 

tarafından, onun zamanında ortaya konulduğu genel kabulü, Selefi düĢünce tarafından ilk üç nesil 

olarak revize edilmiĢtir. Bu bakıĢ açısından bakıldığında Hz. Peygamber‟in koyduğu akideler ve dine 

dair ahkâm, sonraki sahabe, tabiûn ve tebeu‟t-tabiîn tarafından en mükemmel biçimde kabul 

edilmiĢtir. Bu manada farklı dini ekollerin, onların imamlarının ve müçtehitlerin Ġslâm düĢüncesine 

önemli katkılarının olduğu inkâr edilmiĢtir. 

 

Kaynaklar 

Ahmed Emîn, Fecru‟l-Ġslâm, çev.: Mustafa Köse, Endülüs Yay., Ġstanbul 2018. 

el-Âlûsî, Mahmud ġükrî, Bülûğu‟l-Ereb fî Maʻrifeti Ahvâli‟l-ʻArab, I-III, Ģrh./tsh.: 

Muhammed Behcet el-Eserî, Dâru‟l-Kütübi‟l-Ġlmiye, Beyrut tz., I, 164 vdğr. 

el-Bağdâdî, Abdulkâhir b. Tâhir b. Muhammed (429/1037), Mezhepler Arasındaki Farklar, 

çev.: Ethem Ruhi Fığlalı, Türkiye Diyanet Vakfı Yay., Ankara 2008. 

el-Beyhakî (458/1066), el-Medhal ile‟s-Süneni‟l-Kübrâ, I-II, thk.: Muhammed Ziyaurrahman 

el-ʻAzîmî, Advâü‟s-Selef, Riyad 1420. 

el-Câbirî, Muhammed Âbid, Arap-Ġslâm Aklının OluĢumu, çev.: Ġbrahim Akbaba, Kitabevi 

Yay., Ġstanbul tz. 

Canatan, Kadir, Müslüman Dünyada Toplumsal DeğiĢme, Mana Yay., Ġstanbul 2017. 

                                                           
135 ĠĢcan, Selefilik, 53. 

 
136 Ġbn Teymiye, Mecmûʻatü‟l-Fetâvâ, XIII, 16. 
137 Ahzâb 60-62; Ġsrâ 76-77; Âl-i Ġmrân 137. 

 



ULUSLARARASI ĠSLAM VE MODEL ĠNSAN 

SEMPOZYUMU 

 

184 
 

Celâleddin Suyûtî (911/1505), Halifeler Tarihi, çev.: Onur Özatağ, Ötüken Yay., Ġstanbul 

2014. 

Crone, Patricia, Ortaçağ Ġslam Dünyasında Siyasi DüĢünce, çev.: Hakan Köni, Kapı Yay., 

Ġstanbul 2007. 

Demirayak, Kenan-Savran, Ahmet, Cahiliye Devri Edebiyatı, Atatürk Üniv. FEF. Yay., 

Erzurum 1996. 

DoğuĢtan Günümüze Büyük Ġslam Tarihi, ed.: Hakkı Dursun Yıldız, I-XV, Akçağ Yay., 

Ġstanbul 1986. 

Durkheim, Emile, Ġntihar, çev.: Zühre Ġlkgelen, Pozitif Yay., Ġstanbul 2013. 

el-Herevî, Ebû Ġsmail Abdullah b. Muhammed el-Ensârî (481/1088), Zemmü‟l-Kelâm ve 

Ehlih, I-VII, thk.: Abdurrahman b. Abdülaziz eĢ-ġibl, Mektebetü‟l-ʻUlûm ve‟l-Hıkem, Medine 

1416/1996. 

Erkal, Mustafa E., Sosyoloji (Toplumbilimi), Der Yay., Ġstanbul 1999. 

Erkilet BaĢer, Alev, Toplumsal Yapı ve DeğiĢme Kuramları, Hece Yay., Ankara 2013. 

Fazlur Rahman, Ġslam, çev.: Mehmet S. Aydın-Mehmet Dağ, Selçuk Yay., Konya 1992. 

-------, Tarih Boyunca Ġslamî Metodoloji Sorunu, çev.: Salih Akdemir, Ankara Okulu Yay., 

Ankara 1997. 

Fischter, Joseph, Sosyoloji Nedir?, çev.: Nilgün Çelebi, Attila Kitabevi, Ankara 1996. 

Fromm, Erich, Sahip Olmak Ya da Olmak, çev.: Aydın Arıtan, Arıtan Yay., Ġstanbul 1982. 

el-Gazali, Ebû Hâmid Muhammed (505/1111), Ġhyâu Ulûmi‟d-Dîn, I-IV, çev.: Ahmed 

Serdaroğlu, Bedir Yay., Ġstanbul ty. 

Geleneğin Ġcadı, ed.: Eric J. Hobsbawm-Terence Ranger, çev.: Mehmet Murat ġahin, Agora 

Kitaplığı, Ġstanbul 2006. 

Günay, Ünver, Din Sosyolojisi, Ġnsan Yay., Ġstanbul 2005. 

Hoffer, Eric, Kesin Ġnançlı, çev.: Hale ġipal, Yeryüzü Yay., Ankara ty. 

el-Isfahânî, Ebû Nüʻaym Ahmed b. Abdillah (430/1038), Hılyetü‟l-Evliyâ ve Tabakâtü‟l-

Asfiyâʼ, I-XI, Dâru‟l-Fikr, Kahire 1416/1996. 

Izutsu, Toshihiko, Kur‟an‟da Dînî ve Ahlâkî Kavramlar, çev.: M. KürĢad Atalar, Pınar Yay., 

Ġstanbul 2013. 

-------, Kur‟ân‟da Tanrı ve Ġnsan, çev.: M. KürĢad Atalar, Pınar Yay., Ġstanbul 2012. 

Ġbn Abdilber, Ebû Ömer Yusuf (463/1071), Câmiʻu Beyâni‟l-ʻIlm ve Fazlih, thk.: Ebu‟l-EĢbâl 

ez-Züheyrî, Dâru‟l-Cevzî, Riyad 1414/1994. 

Ġbn Abdirabbih, Ahmed b. Muhammed (328/939), el-ʻIkdü‟l-Ferîd, I-IX, thk.: Müfîd 

Muhammed Kamîha, Dâru‟l-Kütübi‟l-Ġlmiye, Beyrut 1404/1983. 

Ġbn Batta, Ebû Abdillah Ubeydullah b. Muhammed el-ʻUkberî (387/997), el-Ġbâne ʻan 

ġerîʻati‟l-Fırkati‟n-Nâciye, ve Mücânebetü‟l-Fıraki‟l-Mezmûme, I-III, thk.: Rıza b. Naʻsân Muʻtî, 

Dâru‟r-Râye, Riyad 1415/1994. 

Ġbn Cevzî, Ebu‟l-Ferec Abdurrahman (597/1201), Menâkıbü‟l-Ġmâm Ahmed b. Hanbel, thk.: 

Abdullah b. Abdülmuhsin et-Türkî, Dâru Hicr, yer yok 1409. 

Ġbn Haldun, Mukaddime, I-II, haz.: Süleyman Uludağ, Dergâh Yay., Ġstanbul 2007. 

Ġbn Kayyım el-Cevziyye, Ebû Abdillah Muhammed b. Ebî Bekir b. Eyyûb (751/1350), 

Ġʻlâmu‟l-Muvakkıʻîn ʻan Rabbi‟l-ʻÂlemîn, thk.: Ebû Ömer Ahmed b. Abdillah Ahmed, I-VII, Dâru 

Ġbni‟l-Cevzî, Riyad 1423. 

Ġbn Kuteybe, Ebû Muhammed Abdullah b. Müslim (276/889), Kitâbü‟l-Ġmâme ve‟s-Siyâse, I-

II, thk.: Muhammed Mahmut er-Râfiʻî, Matbaʻatü‟n-Nîl, Mısır 1322/1904. 

Ġbn Manzûr, Ebu‟l-Fazl Muhammed b. Mükerrem b. Ali el-Ensârî (711/1311), Lisânü‟l-ʻArab, 

I-XV, Dâru Sâdır, Beyruz tz. 

Ġbn Teymiye, Takiyyüddin Ahmed (728/1328), el-Furkân Beyne‟l-Hak ve‟l-Bâtıl, thk.: Halil 

el-Mîs, Dâru‟l-Kalem, Beyrut ty. 

-------, Mecmûʻatü‟l-Fetâvâ, I-XXXVII, haz.: ʻÂmir el-Cezzâr-Enver el-Bâz, Dâru‟l-Vefâ, 

Mensûre 1426/2005. 

Ġmriʻu‟l-Kays vdğr., Yedi Askı, çev.: Nurettin Ceviz-Kenan Demirayak-Nevzat H. Yanık, 

Ankara Okulu Yay., Ankara 2010. 

ĠĢcan, M. Zeki, Selefilik, Kitap Yayınevi, Ġstanbul 2012. 



ULUSLARARASI ĠSLAM VE MODEL ĠNSAN 

SEMPOZYUMU 

 

185 
 

el-Kavsî, Müfrih b. Süleyman, Selefîlik, çev.: Ahmet Ġyibildiren, Guraba Yay., Ġstanbul 2010. 

el-Kindî, Ebû Ömer Muhammed b. Yusuf (350/961), Kitâbu‟l-Vülât ve Kitâbu‟l-Kudât, ed.: 

Rhuvon Guest, E.J. Brill, Leiden 1912. 

Kutlu, Sönmez, Ġslam DüĢüncesinde Ġlk Gelenekçiler, Kitâbiyât Yay., Ankara 2002. 

-------, Tarihsel Din Söylemleri Üzerine, Otto Yay., Ankara 2012. 

Mannoni, Pierre, Korku, çev.: IĢın Gürbüz, ĠletiĢim Yay., Ġstanbul 1992. 

Maslow, Abraham, Ġnsan Olmanın Psikolojisi, çev.: Okhan Gündüz, KuraldıĢı Yay., Ġstanbul 

2001. 

Nietszche, Friedrich, Güç Ġstenci, çev.: Nilüfer Epçeli, Say Yay., Ġstanbul 2014. 

Özervarlı, M. Sait, “Selefiyyeˮ, DĠA, Ġstanbul 2009, XXXVI, 399-402. 

Perrot, Jean, Dilbilim, çev.: Emel Ergun, ĠletiĢim Yay., Ġstanbul 1998. 

Simmel, Georg, Bireysellik ve Kültür, çev.: Tuncay Birkan, Metis Yay., Ġstanbul 2009. 

eĢ-ġâfiî, Muhammed b. Ġdrîs (204/820), er-Risâle, çev.: Abdulkadir ġener-Ġbrahim ÇalıĢkan, 

TDV Yay., Ankara 2012. 

eĢ-ġâtıbî, Ebû Ġshak Ġbrahim b. Musa b. Muhammed el-Lahmî (790/1388), el-Ġʻtisâm, I-IV, 

thk.: Ebû ʻUbeyde, Mektebetü‟t-Tevhîd, yer yok tsz. 

ġehristânî (548/1153), Milel ve Nihal, çev.: Mustafa Öz, Litera Yay., Ġstanbul 2008. 

Tanpınar, Ahmet Hamdi, Huzur, Dergâh Yay., Ġstanbul 2010. 

et-Tehânevî, Muhammed Ali (1158/1745), KeĢĢâfü Istılâhâti‟l-Fünûn ve‟l-ʻUlûm, thk.: Refîk 

el-ʻAcem, Mektebetü Lübnân, Lübnan 1996. 

Watt, Montgomery, Dinlerde Hakikat, çev.: A. Vahap TaĢtan-Ali KuĢat, Ġz Yay., Ġstanbul 

2002. 

-------, Ġslâm DüĢüncesinin TeĢekkül Devri (The Formative Period of Islamic Thought), çev.: 

Ethem Ruhi Fığlalı, Sarkaç Yay., Ankara 2010. 

Wellhausen, Julius, Arap Devleti ve Sukutu, çev.: Fikret IĢıltan, Ankara Ünv. Yay., Ankara 

1963. 

ez-ZerkeĢî, Bedreddin Muhammed b. Abdullah (794/1392), el-Burhân fî „Ulûmi‟l-Kur‟ân, I-

IV, thk.: Muhammed Ebu‟l-Fadl Ġbrahim, Dâru‟t-Türâs, Kahire 2008. 



ULUSLARARASI ĠSLAM VE MODEL ĠNSAN 

SEMPOZYUMU 

 

186 
 

YETKĠN YA DA MODEL ĠNSAN KAVRAMINA BĠR DÜġÜNSEL YAKLAġIM 

 

Necati Demir
1
 

 

Huzurunuza, insanın ne olduğunu açıklamak için değil, onun neliğine iliĢkin kendi kendimize 

sorular sormanın ve cevaplar aramanın yolunu açabilmek için çıkmıĢ bulunuyorum. Çünkü insanı 

açıklamak benim ne haddim ne de yetkim dahilindedir. Felsefenin muhtelif konuları üzerinde 

alanımıza iliĢkin konuları araĢtırırken „insan‟ kavramı da dikkatimi çekti. Benim sunmaya çalıĢtığım 

bu bildirideki amacım; insanla iliĢkin ulaĢabildiğim kaynaklardaki bazı bilgilerle zihnimde beliren 

naçiz düĢünceleri siz değerli dinleyenlerimle paylaĢmak ve konuyu müzakereye açarak herbirinizin 

bilincinin ıĢığından istifade edebilmektir. Malumunuz, insan insanın ufkunu açar. Ġnsan üzerine 

yazılmıĢ eserlerden görebildiklerimi dikkate aldığımda insan üzerine benim konuĢmamın bir 

cüretkarlık olduğunun bilincinde olmama karĢın zihnimdeki bilgileri de sizlerle paylaĢmadan 

edemiyorum. Çünkü bilgelik iki ucu, kaybolan bir ip yumağına benzetilebilir. Benim 

ulaĢabildiklerime, bazılarınız, bazılarınızın ulaĢtığına da ben ulaĢamamıĢ olabilirim.  

Ġslam medeniyetinde tanımlanan model insan ya da Müslüman‟ın zihnindeki “insan” tasarımı 

Kerim Devletin “Yetkin KiĢiliği”dir ki bu kavramın eski dilimizdeki karĢılığı “Ġnsan-ı kâmil”dir.  

Bu bildirimizde kadîm uygarlığımızın betimlediği insan-ı kâmil kavramının ne içerdiği ve bu 

düzeye nasıl ulaĢılabileceğine iliĢkin tahlilî/çözümlemesel bir değerlendirme yapmaya çalıĢacağım. 

Beklentim, insan sorununun kısmen de olsa çözümüne katkı vermektir. Önce insana iliĢkin elimizin 

altındaki birikimi bilinçlerinizin ıĢığına salıvermem gerekiyor. 

1.Ġnsana ĠliĢkin Mevcut Bilgimiz 
Lise ve üzeri öğrenim gören her insana, „insan nedir‟ diye bir soru sorulacak olsa kafasında 

konuya iliĢkin hemen Ģu üç tez canlanıverir.  

1.1.Dini yaratılıĢ (Adem ile Havva‟nın cennetten kovulup iĢledikleri suçun cezasını çekmeleri 

için bu dünyaya gönderilmeleri) öyküsü 

1.2.Antik Yunan‟ın insanın her Ģeyin mahiyetini (ne olduğunu) arayan (homo sapiens) akıl 

sahibi bir varlık olduğu düĢüncesi,  

1.3.19.yüzyıl doğabilimlerinde insanın, yeryüzündeki canlılar alemindeki evrimin en son 

halkası olan varlık olduğu görüĢüdür.
2
  

Bugün kültürlü bir Avrupalıya "insan" denince ne düĢündüğü sorulsa, kafasında 

birbiriyle bağdaĢmaları tümüyle olanaksız olan üç ayrı düĢünce (kümesi) birbiriyle çatıĢmaya 

baĢlar. Birincisi, Adem ve Havva, yaradılıĢ, cennet ve cennetten kovulma gibi Yahudi-

Hıristiyan geleneğinin [insan] düĢüncesi. 

Ġkincisi Antik-Yunan düĢüncesidir; buna göre insanın "akıl"-logos, phronesis, ratio, 

mens-logos -burada konuĢma (söz) olduğu kadar, her Ģeyin "ne olduğunu" kavrayan yeti 

anlamına da gelmektedir- sahibi bir varlık olarak görülmekte; dünyada ilk kez insanın ben 

bilincine sahip olması ona, kendine özgü bir yer kazandırmaktadır. Her Ģeyin temelinde yatan 

insanüstü bir akıl olduğu ve tüm diğer varolanlar arasında yalnızca insanın ondan pay aldığı 

öğretisi, bu düĢünceyle yakın bir ilgi içindedir.   

Üçüncüsü ise doğa bilimlerinin ve genetik psikolojinin çoktandır gelenekselleĢmiĢ olan, 

insanın yeryüzündeki geliĢimin en son ürünü olduğu düĢüncesidir; buna göre insan, hayvan 

dünyasındaki daha az geliĢmiĢ benzerlerinden yalnızca -her ikisi insanın dıĢındaki doğada da 

bulunan- enerji ve yetilerinin karıĢımındaki karmaĢıklık derecesiyle ayrılmaktadır.
3
  

Bu üç düĢünce arasında bir birlik yoktur. Bunun sonucu olarak, bugün biri doğabilimsel, 

biri felsefi, biri de teolojik olmak üzere, birbiriyle hiç ilgisi olmayan, üç antropolojimiz var-ama 

hala insanın ne olduğuna iliĢkin üzerinde birleĢilen bir düĢünceden yoksunuz. Ġnsanla ilgilenen 

bilimlerin sayısı sürekli artmıĢ olmasına karĢın, bu bilimler -ne kadar değerli olursa olsunlar- 

insanın ne olduğunu aydınlatmaktan çok karartmaktadırlar. Ayrıca insana iliĢkin bu üç düĢünce 

                                                           
1 Dr. Öğr. Üyesi, KSU Felsefe Tarihi Öğretim Üyesi. 
2 Max Scheler, Ġnsanın Kosmostaki Yeri, Çev. Harun Tepe, BilgeSu Yayınları, Ankara, II. Baskı, 2015, s. 35; Harold 

H. Titus, Living Issues in Philosophy, Third Edition, New York, American Book Company, 1959, ph. 141.  
3 Scheler, Ġnsanın Kosmostaki Yeri, s. 35. 
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geleneğinin sarsıldığı, özellikle de insanın kökenine iliĢkin Darwinci görüĢün tümüyle yıkıldığı 

düĢünülürse, tarihin hiçbir döneminde insanın kendisi için günümüzdeki kadar sorunlu olmadığı 

söylenebilir.  

"Ġnsan" sözcüğü ve kavramı, en baĢta, morfolojik bakımdan omurgalı ve memeli hayvanlar 

sınıfının bir alt türü olarak insanın sahip olduğu ayırt edici özellikleri dile getirir. Çok doğaldır 

ki, bu kavramla bakıldığında hep görülebileceği gibi, insan diye adlandırılan canlı, yalnız hayvan 

kavramı altına yerleĢtirilmiĢ olmakla kalmaz, aynı zamanda hayvanlar dünyasının göreli olarak 

çok küçük bir köĢesini oluĢturur. Ġnsan, Linne'
4
nin yaptığı gibi, "omurgalı-memeli hayvanlar" 

dünyasının en üst noktası -(bu da gerek içerik açısından gerekse kavramsal bakımdan oldukça 

tartıĢmalıdır) olarak görülse de durum değiĢmez; çünkü bir Ģeyin en üst noktası da -her en üst 

nokta gibi- ait olduğu Ģeyin bir parçasıdır.
5
  

Bu sınıflamadan hareketle insanla geliĢmiĢ denilen hayvanlar arasında özsel anlamda 

birlik, hatta hayvana rağmen fizyolojik birçok konuda geride kalan canlı olduğu sonucuna 

gidilemez. Çünkü aynı "insan" sözcüğü genel olarak “hayvan" kavramının, yani her türlü memeli 

ve omurgalı hayvanın tam zıttı olan Ģeylerin bütününü niteler; insan ve Ģempanze bir infusorium
6
la 

karĢılaĢtırılırsa, "insan" diye adlandırılan canlı, morfolojik, fizyolojik ve psikolojik açıdan bir 

Ģempanzeye çok daha fazla benzemesine karĢın, insanla Ģempanze arasındaki zıtlık, insanla 

infusorium arasındaki zıt1ıktan daha az değildir.
7
 Güngör Kavadarlı, “insan fizikî ve biyolojik 

arzularına ve bunların tatminine, ruhî ve manevî istekleri ve bunların tatminini tercih ederek salt fizikî 

varlık safhasından kurtulmuĢ olur,”
8
 diyor. 

Günümüzde, insana iliĢkin ĢaĢırtıcı ölçüde zengin malzeme ile siyasal tarihçiler, edebiyat, 

sanat, felsefe, bilim ve din tarihçileri tarafından toplanmıĢ yeni olgularla donanımlı bulunmamıza 

rağmen biz, açık ve ahenkli bir insan düĢüncesine sahip değiliz. Ġnsanı araĢtıran bilimlerin durmadan 

çoğalması insanın ne olduğunu aydınlatmaktan çok karıĢtırıp belirsizleĢtirmiĢtir.
9
 

1.2.Ġnsan Kavramının Etimolojisi 

Ġnsanı, insan kavramının semantiğinden hareketle tanımanın da bir yol olduğu bilinmektedir. 

ġöyle ki, bir kavram, kök itibariyle isim olarak verildiği nesnenin bir kısım karakteristiklerini 

verebilir. „Kalem‟ kavramı Türkçe‟de yazmak fiilini çağrıĢtırır. Yani kalemden yazmak, bıçaktan 

kesmek, ateĢten yakmak beklenir. Ġnsandan beklenen nedir? “Arapça, insan teriminin etimolojik 

menĢeine baktığımız zaman içtimailiğe yönelik olan enese, ünsiyet, tanıĢma, uzlaĢma, uyuĢma 

anlamlarına gelir. Organik yapısına iliĢkin nevese ise hareket etme, kımıldama, çalıĢma, uğraĢma ve 

depreĢme gibi canlılık belirten anlamlara gelir. Psikolojik yapıyla ilgili nesiye ise unutma, belleğe 

atma anlamlarına gelir.”
10

 O halde insanı biz, canlı, hareketli, yiyen içen, faal, iĢ yapan, üreten fiziki 

ve sosyal çevresine uyum ve intibak sağlamanın yanında yeni sosyal çevreler oluĢturabilen, 

öğrendiklerinden bazılarını yeni Ģeyler öğrenebilmek için unutan veya hafızasında tutan bir varlık 

olarak da tanımlayabiliriz. Çünkü insan ölümlü bir varlık olduğunu bilir ama ölümsüzlük duygusunu 

ruhunda ve benliğinde taĢır. Zamanın üç boyutunu da doldurmak ister. GeçmiĢi, ebeveynleriyle; hâli, 

kendisiyle ve geleceği de çocukları ve torunlarıyla yaĢamak ister. Bu nedenle, her nesil, zamanın bir 

boyutunu temsil eder. Ġnsan, her üç neslin hayatını, Ģahsî beninde taĢıyıp ebeveynleri, kendisi, çocuk 

ve torunlarında yaĢamayı ister. Bu yüzden insan, ne ebeveynlerinin ne de çocuk ve torunlarının kendi 

                                                           
4 Ġsveçli Carl von Linnaeus (1707-1778) canlıların cins ve türlerine göre sınıflandırılmasını yaptığı 11 sayfalık eseriyle 

ünlenmiĢtir.  
5 Scheler, Ġnsanın Kosmostaki Yeri, s. 36. 
6 Tek hücreli hayvan. 
7 Scheler, Ġnsanın Kosmostaki Yeri, s. 36. 7 Max Scheler, Ġnsanın Kosmostaki Yeri, Çev. Harun Tepe, BilgeSu 

Yayınları, Ankara, II. Baskı, 2015, s. 35; Harold H. Titus, Living Issues in Philosophy, Third Edition, New York, 

American Book Company, 1959, ph. 141. 
7 Scheler, Ġnsanın Kosmostaki Yeri, s. 35. 
7 Scheler, Ġnsanın Kosmostaki Yeri, s. 36. 
7 Tek hücreli hayvan. 
7 Ġnsanın Kosmostaki Yeri, 35.  
8 Güngör  Kavadarlı, “Anlam ArayıĢı”, http://historicalsense.com/Archive/Fener16_1.htm: 12.10.2001  
9 Bkz. Ġnsanın Kosmostaki Yeri, s. 35. 
10 Ömer Aslan, Kur‟anda HoĢgörü, Ġlahiyat AraĢtırma-Ġnceleme, Ank., 2005, s. 113-114. 
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dünya ve hayat görüĢünün dıĢında olmasını ister. Çünkü bir anlamıyla geçmiĢ, hal ve geleceği 

kapsayan Ģahsiyet bütünlüğünün parçalanmasını arzu etmez. Ġnsanın ebeveynlerinden, toplumun 

atalarından intikal eden, mevcut kültür ve değerleri gelecek nesillere aktarmak arzu ve iradesinin 

sebebi de, bu olsa gerekir. 

1.3.Ġnsanın Neliğine ĠliĢkin Sorular  

John Ruskin‟e göre, her insan Ģu üç soruya cevap vermelidir:  

Nereden geldim? Ben kimim/neyim? Nereye gideceğim/akıbetim ne olacak?
11

 

Kant, Ģuna iyice inanıyordu. Neyi bilebilirim?  Ne yapmam gerekir? Ne umabilirim? 

Sorularına verilecek bir cevap aynı zamanda bunlardan daha esaslı bir soru olan Ġnsan nedir? 

sorusunun cevabı olacaktır? Kant, bu sorulara Neyim? Ġnsan nedir? Antroplojinin, Ne bilebilirim? 

Metafizik‟in, Ne yapmalıyım? Ahlak‟ın sorularına dikkat çekmektedir. Aslında Kant, sorularını 

kapsayıcı olması için Ģöyle sorması gerekirdi. 

Cevabı Antropolojide aranması gereken Neyim/Kimim? Ġnsan nedir?  

Cevabı Epistemolojide aranması gereken Ne bilebilirim?  

Cevabı Ahlak‟ta aranması gereken Ne yapmalıyım?
12

  

Cevabı Dinde aranması gereken Ne umabilirim? Aslında ummazdan önce götürmemiz 

gerekeni de hesapta tutmamız gerekir.   

Ġnsanın mahiyetini kavramaya çalıĢan ruhçular onu maddesinden uzaklaĢtırıp göğe, 

materyalistler de neliği ve anlamından soyutlayarak yere çekerler ve insan her ikisi arasında 

çekiĢtirilip gerilerek doğasından uzaklaĢtırılmıĢ olur.
13

  

Ġnsan varlığına daha bir daraltılmıĢ ama derinleĢtirilmiĢ bir bakıĢla yaklaĢtığımızda, onun 

cansız nesneden, bitkiden ve hayvanlardan ayrı bir yönünün olduğunu hemen kavrarız. Onun beden ve 

can olmak üzere iki öğeden oluĢtuğunu sonra, beden iyice incelenip çözümlendiğinde organik ve 

inorganik unsurdan oluĢtuğu, can dikkatle incelendiği zaman ruhsal ve intellektüel unsurdan oluĢtuğu 

izlenimini ediniriz. Bu durumda, maddî unsurun ve canın, birbirinden farklı iki unsurdan oluĢtuğu 

dikkate alındığında; nasıl olur da kabaca insanın yalnızca maddeden ya da ruhtan ibaret olduğu, yani 

saf ruhî cevherden veya salt maddî cevherden oluĢtuğu iddialarının temeli kırılgan bir yapı arz etse de 

yandaĢ bulmaktadır. Ġnsanı ruhundan soyutlayarak ya da maddesinden sıyırarak yüceltileceği 

düĢünceleri, salt felsefi olmaktan çok sığ ya da ideolojik bağlamlı yaklaĢımlar oldukları noktasında 

eleĢtirilirler.   

Ġnsan, ölümlü bir varlık olduğunu bilir ama ölümsüzlük duygusunu ruhunda ve benliğinde 

taĢıyıp zamanın üç boyutunu da doldurmak ister. GeçmiĢi, ebeveynleriyle; hâli, kendisiyle ve geleceği 

de çocukları ve torunlarıyla yaĢamak ister. Bu nedenle, her kuĢak, zamanın bir boyutunu temsil eder. 

Ġnsan, her üç kuĢağın hayatını, kiĢisel beninde taĢıyıp ebeveynleri, kendisi, çocuk ve torunlarında 

yaĢamayı ister. Bu yüzden insan, ne ebeveynlerinin ne de çocuk ve torunlarının kendi dünya ve hayat 

görüĢünün dıĢında olmasını ister. Çünkü bir anlamıyla geçmiĢ, hal ve geleceği kapsayan kiĢilik 

bütünlüğünün parçalanmasını arzu etmez. Ġnsanın ebeveynlerinden, toplumun atalarından intikal eden, 

mevcut kültür ve değerleri gelecek kuĢaklara aktarmak arzu ve iradesinin sebebi de, bu olsa gerekir. 

Sağlıklı eğitim; atalardan alınan kültür birikimine yeni tecrübeleri de katarak gelecek kuĢaklara 

aktarmayı gerektirir.  

Tanrı nasıl ki duyu dünyamız için bir sır olarak kalıyorsa, gaybi varlığın (Tanrı) yarattığı insan 

da nesnel olarak kavrayabildiğimiz fizik öğesine rağmen ruhsal yanıyla Ģimdilik kaydıyla bir sır olarak 

kalmaya devam edecektir. “Ġnsanı belirlemede en avantajlı konuma sahip olan din, asla insanın 

esrarını aydınlatma iddiasında değildir. O, teyit eder ve bu esrara dayanır. Dinin bahsettiği Tanrı, bir 

Deus absconditus, gizlenmiĢ bir Tanrı‟*dır. ĠĢte bu yüzden onun tasviri (teĢbihi, imajı) olan insan, 

sırlardan baĢka bir Ģey olamaz. Ġnsan da bir homo absconditus (gizlenmiĢ insan) olarak varlığını 

sürdürür. Din, Tanrı ile insanın karĢılıklı münasebetinden teĢekkül eden bir nazariye değildir. Dinden 

aldığımız tek cevap, Tanrı‟nın kendini gizli tutan, O‟nun kendi iradesidir. „Böylece Tanrı‟nın gizlenen 

                                                           
11 Titus, Living Issues in Philosophy, s. 141.  
12 Bkz. Dr. W. H. Werkmeister, Bir Değer Teorisinin Ana Çizgileri Üzerine 6 Konferans, Çev. Turan Oflazoğlu, Ġstanbul, 

1959, s. 3. 
13 Herman Wein, 27. 
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bir Tanrı olduğunu belirtmeyen dinler, gerçek din değildir. Ve bunun için bir sebep sunmayan bir din 

de öğretici değildir. Bizim dinimiz, bu ikisini de yerine getirir. Vere tu es Deus abcsconditus
14

 ... 

Çünkü o, her yerde hem insanda hem de insanın dıĢında gaybî bir Tanrı‟yı gösterir.
15

 Yine de tüm 

sırların en kavranılamazı olan bu sır olmaksızın kendi kendimize kavranılamazlığımız (sürer gider). 

Durumumuzun güçlüğü dipsiz gibi görünen bu uçurumun, bükümlerinde ve dönüĢlerinde saklıdır, bu 

sırrın insan için anlaĢılamaz oluĢundan çok, insanın, bu sır olmadan daha güç anlaĢılır olmasıdır. 

2.Batı Dünyasında Bazı Ġnsan Tasarımları  

Ġlkçağın Grek Dünyasında Ġnsan Tasarımları 

2.1.Sokrates‟da Ġnsan 

Sokrates‟ın yazıya dökülen derli toplu bir eseri ve insan felsefesi yoktu. Onun düĢüncelerini 

öğrencileri Theofrastos ile Platon diyaloglarında iĢlemiĢlerdir. Sokrates kendi döneminde populer olan 

Sofistlerin ansiklopedik bilgilerine ve kendisinden önce tabiat felsefelerine kayıtsız kalıp bir tek bilgi 

türüne „bilmekle iyiliği, cehaletle kötülüğü özdeĢ sayan epistemik ahlak ya da ahlaki epistemolojiye 

yoğunlaĢmıĢtır. Sofistler tüm kabiliyetlerine ve her türlü ilgilerine rağmen –ya da belki bu çeĢitli 

kabiliyet ve ilgileri yüzünden- bu meseleyi çözememiĢlerdi. Onlar, durmadan çevrede hareket 

ediyorlar ve hiçbir zaman insan mahiyeti ve davranıĢlarının merkezine inemiyorlardı. Hatta, böyle bir 

merkezin bulunduğunu ve felsefi düĢünceyle araĢtırılabileceğini bile anlayamamıĢlardı. ĠĢte Sokratik 

soru bu noktada karĢımıza çıkmaktadır. Sokrates‟e göre, sofistler insan tabiatının sadece dağınık 

kalıntılarını görmüĢlerdir. Gerçekten, beĢinci yüzyılın ünlü sofistlerinin yazılarında ele alınmamıĢ olan 

hemen hemen hiçbir konu yoktur. Gorgias, Hippias, Prodicus, Antiphon birbirine (heterojen) birbiriyle 

ilgisiz konularla daha çok ilgilendiler. Onlar, matematiki ve ilmi problemler, tarih, ekonomi, güzel söz 

sanatı, müzik, dilbilim, dilbilgisi ve etimoloji (kökenbilim) üstüne denemeler yazmıĢlardır. Tüm bu 

ansiklopedik bilgi, Sokrates tarafından bir yana bırakılmıĢ ve rafa kaldırılmıĢtır. O, bu farklı bilgi 

dallarına gelince tam bir bilgisizliği olduğunu itiraf etmektedir. Kendisi sadece bir sanatı bilir: Bir 

insanın ruhunu Ģekillendirme, insana yaklaĢıp ne olduğunu ve anlamını bilmediği hayat hakkında onu 

ikna etmek,  onun gerçek amacı görmesini sağlayıp bu amaca ulaĢmasında yardımcı olma sanatı.
16

 

Özellikle de çağımızda insanlık bu sanata acilen ihtiyaç duymaktadır.  

  2.2.Platon‟da Ġnsan AnlayıĢı 

Felsefi süreç içinde Platon‟un Sokrates‟ın „kendini bil‟ vecizesini tümüyle yeni bir anlamda 

yorumlamasını,  Cassirer, Grek kültürü ve düĢüncesi için bir dönüm noktası olduğunu belirtir. Çünkü 

Platon, Sokratik araĢtırma tarzının sınırlarının farkına varıp problemi çözmek için onu, daha geniĢ bir 

plan üzerinde tasarlamak gerektiğini iddia ettiğini belirtir. Yine düĢünürümüz, Platon‟un görüĢlerini 

yorumlayarak, bizim ferdi tecrübemiz içinde karĢı karĢıya kaldığımız hadise, o kadar çeĢitli o kadar 

karmaĢık ve çeliĢkili ki, neredeyse onları çözemeyiz, der. Bu yüzden insan, ferdilik değil siyasi ve 

içtimai bağlamda araĢtırılır, demektedir. “Platon‟a göre, insanın tabiatı, manasının Ģifresi, felsefeyle 

çözülmesi gereken zor bir metin gibidir. Fakat bu metin, bizim Ģahsi tecrübemizde okunaksız olan 

küçük harflerle, yazılır. Felsefenin ilk iĢi, bu harfleri büyütmek olmalıdır. Felsefe, bir devlet kuramı 

geliĢtirinceye kadar bize insanın tatmin edici betimlemesini veremez. Devletin tabiatında, insanın 

mahiyeti büyük harflerle yazılır. Metnin gizli manası devlette birden bire ortaya çıkar ve bulanık ve 

karıĢık görünen, açık ve okunaklı hale gelir.”
17

 Platon insanın mahiyetini devlet kavramı içinde 

bulunacağı kanaatinden hareketle insan muammasının devlet hayatı içinde çözüleceği 

düĢüncesindedir. Cassirer, siyasi hayatın, içtimai insan varlığının tümünü kapsamadığı noktasından 

platon‟un görüĢlerini eleĢtirir. Ġnsan, bu içtimai nizam formunu; hislerini, isteklerini ve düĢüncelerini 

nizam vermek gibi devlet kurma teĢebbüsünden uzun zaman öncesinden keĢfetti. Böyle düzenlemeler 

ve sistemleĢtirmeler, dilde, efsanede, dinde ve sanatta gerçekleĢtirildi. Eğer biz bir insan kuramı 

geliĢtirmek istiyorsak; siyasi yapıdan daha geniĢ olan bu temeli kabul etmeliyiz. Çünkü ne kadar  

                                                           
* Burada Hıristiyanlığın Tanrı‟sı (Ġsa) için Cassirer‟in belirtmeye çalıĢtığı gaybî Tanrı (Deus abcsconditus) denemez, çünkü 

Hıristiyanlara göre Tanrı, Ġsa Ģeklinde tecessüm etmiĢtir. 
14 Cassirer ernst, An Essay on Man, s. 12, Pascal, Pense, Böl. XII, kıs. 5. *Gerçekten sen gaybî (gizlenmiĢ) bir Tanrısın. 
15 Cassirer, An Essay on Man, s. 12, Pascal, age. Böl. XIII, kıs. 3. 
16 E. Cassirer, The Myth of State, Dounleday&Company, ĠNG., Carden City, NY1955, ph. 67. 
17 Cassirer, An Essay on Man, s. 63 
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önemli olursa olsun devlet, her Ģey değildir. O, insanın diğer faaliyetlerinin tümünü ifade edip içine 

alamaz.
18

   

2.3.Aristo‟da Ġnsan AnlayıĢı 

Aristoteles tüm düĢünceleri olduğu gibi insan görüĢü de itidal odaklıdır. Ġnsan, Homo sapiens, 

yani Aritoteles‟in tabii olarak bilmek isteyen diye tanımladığı varlıktır. Ġnsan bilgisinin, insan 

tabiatının bir eğiliminden doğduğunu belirten Aristoteles, "Bütün insanlar, tabiatları gereği bilmek 

isterler. Bunun bir iĢareti, duyularımızdan aldığımız hazdır. Onların faydalı olmalarının dıĢında görme 

duyusu her Ģeyden önce diğerlerinden daha da üstte olmak üzere kendiliklerinden sevilirler. Sadece bir 

faaliyet yapmak için değil, herhangi bir Ģey yapmadığımız zamanda bile, baĢka herhangi bir Ģeye, 

görmeyi tercih ederiz. Bunun sebebi, tüm duyular arasında görmenin bize daha fazla bilgi 

kazandırması ve birçok farklı Ģeyler arasında bizi aydınlatması yüzündendir,”
19

 der.  

Cassirer, „Aristoteles gibi düĢünseydik, tüm acil ihtiyaçları ve pratik ilgilerinin kendi fiziksel 

çevresine bağlı olan insan, kendini dünyanın tüm Ģartlarına uyarlamadan sürekli yaĢayamazdı. Ancak, 

insan kültürü ilerlediğinde, insan tabiatının zıt bir eğilimiyle çok erken karĢılaĢırız‟, der. “Ġnsan 

Ģuurluluğunun en erken ıĢığında, bu dıĢa dönük görüĢe eĢlik eden ve onu tamamlayan içedönük bir 

hayat görüĢü buluruz. Ġnsan kültürünün geliĢim sürecini biraz ileri götürdüğümüzde, içedönük görüĢün 

daha da öne çıktığını görürüz. Ġnsanın tabiî merakı onun (içedönüklük) yönünde yavaĢça değiĢmeye 

baĢlar. Biz bu geliĢmeyi neredeyse insan kültür hayatının tüm formlarında tetkik ederiz.”
20

  

Bu bağlamda Ö. Naci Soykan, insanın kendi varlığının ayırdında olmasının, onun kendi ayırıcı 

özelliği olduğunu belirterek, bu durum insanın “ben bilincine, öz-bilince sahip olmasıdır. Bu sayede o, 

bir ben-ben-olmayan ayrımına varır, ben-olmayana, yani çevresine, doğaya nesne olarak bakar, onu 

anlamlandırır, bilir. Ben-olmayanın bu bilgisi, öz-bilince sahip olan varlığın bu kez kendisine 

bakmasına, kendisini anlamlandırması ve bilmesine katılır. Böylece insan dünyadaki yerini belirler. 

Demek ki, insanın dünyadaki yerini belirlemesi, ilkin onun doğaya nasıl baktığına, sonra da bu bakıĢla 

dünyayı (yaĢamı) ve kendisini nasıl gördüğüne bağlıdır.”
21

  

Aristoteles‟in, insanı “toplumsal bir hayvan” olarak tanımlaması yeterince kuĢatıcı değildir. 

Bu tanım bize markasız bir kavramı verir, fakat belirgin farkı göstermez. Böylesine bir toplumsallık 

insana özgü bir ayrıcalık olmadığı gibi tek baĢına insanın ayrıcalığı da değildir. Hayvan topluluğu 

denilen topluluklarda da örneğin arılar ve karıncalar arasında da kesin bir iĢbölümü ve ĢaĢırtıcı ölçüde 

karmaĢık bir toplumsal düzenle karĢılaĢıyoruz. Fakat insan toplumunda, hayvanlarda olduğu gibi 

sadece bir faaliyet toplumu değil, aynı zamanda bir düĢünce ve duygu toplumu da buluyoruz. ĠĢte dil, 

efsane, sanat, din, bilim, bu daha yüksek toplum Ģeklinin unsurları ve kurucu Ģartlarıdır. Onlar organik 

tabiatın geliĢmesinde yani toplumsal bilincin yeni bir durumu içinde bulduğumuz sosyal hayatın 

Ģekilleri sayesinde var olan araçlardır. Ġnsanın toplumsal bilinci iki karĢıt faaliyete yani, aynileĢtirme 

(identification) ve tefrik (discrimination) üzerine dayanır. Ġnsan bu toplumsal hayat çevresinde 

korunmadan kendini bulup kendi bireyselliğinin farkına varamaz. Bu çevre onun için dıĢarıdan bir 

belirleyici güçten daha çok anlam ifade eder.  

2.4.Modern Felsefede Ġnsanın Neliğine ĠliĢkin GörüĢler 

2.4.1.Descartes'a göre insan 

Descartes‟a göre insan, parçaların, önce düĢüncenin, sonra vücutla birleĢen ruhun ve 

ihtirasların birbirine eklenmesi suretiyle metotlu bir Ģekilde inĢa edilen varlıktır.  

 Descartes'ın doğa görüĢü tümüyle mekanik olan bir temel üzerine kurulmuĢtur: 

Descartes'ın bu mekanist doğa anlayıĢı cansız doğada durup kalmamıĢ, canlı varlıklar için de 

uygulamak istemiĢtir. Descartes'a göre, canlı varlıklar da cansız cisimlerle aynı yapıdadırlar, 

aynı yasalara göre iĢlerler; yalnız canlı, daha karmaĢık olan bir makinedir.  Canlı bir cisimde 

olup biten hayat olayları -so1unma, kan dolanımı, beslenme vb.- cansız doğadaki olaylar 

gibidirler, dolayısıyla bunlar da aynı nedenlerle açıklanmalıdırlar. Yalnız doğrudan doğruya 

ruhun etkisi ile meydana gelen vücut hareketleri, yani istençli (volontaire) hareketler bu 

                                                           
18 Cassirer,a, g, e, s. 63 
19 Cassirer, a.g.e., s. 2. Bkz.: Aristoteles, Metafizik, çev.: Ahmet Aslan,  Sosyal Yay., 2. Basım, Ġstanbul, s. 75. 
20 Cassirer, An Essay on Man, s. 3. 
21 Ö. Naci Soykan, “Ġnsanın Dünyadaki Yerinin Yeniden Sorgulanması Üstüne”, Felsefe Dünyası Dergisi, Sayı: 33, Ankara, 

2001, s. 11. 
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mekanist açıklamanın dıĢında kalmalıdırlar.”
22

  

 2.4.2.Pascal‟a Göre Ġnsan   
Cassirer‟e göre, filozof, sunî bir insan oluĢturmayı kabul etmez, o gerçek bir insanı tasvir 

etmelidir… ÇeliĢme, insan varlığının asıl unsurudur. Ġnsan basit ve mütecanis bir tabiata sahip 

değildir. O, varolan ile varolmayanın acayip bir halita (mixture) sıdır.”
23

 Onun yeri Ģu iki kutup 

arasındadır. Yücelerin yücesi bir konumla aĢağıların aĢağısı bir aĢağılık yer arasında gidip gelme 

serbestisi verilen irade sahibi bir varlıktır.  

Cassirer‟e göre insan tabiatının sırlarına sadece tek yaklaĢım imkânı vardır. “Bu da dinin 

yaklaĢımıdır. Din bize, „düĢüĢ‟ten önceki ve sonraki olmak üzere, iki insan bulunduğunu gösterir. 

Ġnsan en yüksek gaye için gönderildi, fakat hatasından dolayı bu hakkı kaybetti. DüĢüĢle birlikte 

gücünü kaybetti, onun aklı ve iradesi tahrif edildi. Klasik „kendini bil‟ kaidesi, Sokrates, Epiktetos ve 

Marcus Aurelius‟un anladığı mana felsefi anlamda anlaĢıldığında sadece etkisiz değil aynı zamanda 

aldatıcı ve hatalıdır da. Ġnsan kendine güvenip kendini dinleyemez. Daha yüksek ve gerçek bir sesi 

duymak için kendini susturması gerekir.”
24

 “Ey gerçek durumunun ne olduğunu kendi tabiî aklıyla 

araĢtıran insan! Senin baĢına neler gelecek? ... Öğren öyleyse, gururlu insan, senin kendin için nasıl bir 

paradoks (aykırı-kanı) olduğunu... Alçak gönüllü ol! Aklı güçsüz kıl. Ġnsanın insana sınırsızca üstün 

olduğunu öğren ve efendinden bilmediğin gerçek durumunu duy. Tanrı‟yı dinle!”
25

 Cassirer‟e göre, 

Pascal, düĢüncenin insanın ulvî yanını teĢkil ettiği kanaatindedir. Ona göre insan tabiatın kucağında 

narin çelimsiz bir vaziyettedir. Onu ortadan kaldırmak için tabiî güçlerin bir araya gelmesine gerek de 

yoktur. “bir buhar, bir su damlacığı onu öldürmeğe kâfidir. Fakat kâinat onu mahfetmiĢ olsa bile, insan 

kendini yok eden bu muazzam kuvvetten daha asil sayılacaktır; çünkü insan, öldüğünün farkındadır, 

halbuki kâinat hiçbir Ģeyin farkında değildir.”
26

 Pascal, “mekân enginliği sayesinde, beni bir nokta gibi 

ihata ediyor; ben ise mütefekkirem sayesinde zihnî kavrayıĢımla onu ihata ediyorum”
27

, diyor.  

Cassirer‟e göre, burada verilen Ģey, insan meselesinin nazarî çözümü anlamına gelmez. Din 

böyle bir çözüm teklif edemez. Din muhalifi olan kesimlerce din, her zaman karanlık ve anlaĢılamaz 

olmakla suçlandırılmaktadır. Fakat dinin amacını doğru olarak anlar anlamaz bu kabahat en yüksek 

övgüye dönüĢür. Din aĢikâr ve rasyonel olamaz. Onun naklettiği Ģey, karanlık ve kasvetli bir 

hikayedir. Ġnsanın günahının ve düĢüĢünün hikayesi. O aklî izahı olmayan bir olguyu ilham eder. 

Ġnsanın günahının hesabını veremeyiz. Çünkü o, ne tabiî bir sebebin sonucunda ortaya çıkar ne de 

herhangi bir tabiî sebebin zorunluluğu ile meydana çıkar. Ġnsanın kurtuluĢ probleminden de mesul 

tutulamayız, çünkü bu kurtuluĢ; Ġlahi inayetin anlaĢılamayan kanununa dayanır. O ihtiyari olarak 

verilen ve ihtiyari olarak da kaldırılan (bir durumdur.) Onu hak eden ne insan fiili ne de insan meziyeti 

vardır. Cennet insanın iyilikleri ve erdemleriyle değil ancak Tanrı‟nın inayetiyle elde edilebilir. 

Rabbin beni amelimle değil, lûtfunla yargıla! anlayıĢı bizde de vardır.  Bu yüzden din, Cassirer‟e göre, 

asla insanın esrarını aydınlatma iddiasında değildir. O teyit eder ve bu esrara dayanır. Dinin bahsettiği 

Tanrı, bir Deus absconditus, gizlenmiĢ bir Tanrı‟dır. ĠĢte bu yüzden onun tasviri (teĢbihi, imajı) olan 

insan, sırlardan baĢka bir Ģey olamaz. Ġnsan da bir homo absconditus (gizlenmiĢ insan) olarak varlığını 

sürdürür. Din, Tanrı ile insanın ve bunların karĢılıklı münasebetinden teĢekkül eden bir nazariye 

değildir. Dinden aldığımız tek cevap, Tanrı‟nın kendini gizleyen kendi iradesidir.
28

 “Böylece Tanrı‟nın 

gizlenen (gaybi) bir Tanrı olduğunu belirtmeyen dinler, gerçek din değildir. Ve bunun için bir sebep 

sunmayan bir din de öğretici değildir. Bizim dinimiz, bu ikisini de yerine getirir. Vere tu es Deus 

acsconditus Gerçekten sen gaybi (gizlenmiĢ) bir Tanrısın.
29

  ... Çünkü, her yerde hem insanda hem de 

insanın dıĢında kayıp (göğe çekilen) bir Tanrı‟yı gösterir.
30

  

                                                           
22 Macit Gökberk, Felsefe Tarihi, Remzi Kitabevi, Ġstanbul, 1980, s. 271. 
23 Cassirer, Essay on Man, s. 11 
24 Cassirer, a, g, e, s. 11-12 

25 Cassirer, a, g, e, s. 12, Pensées, Böl. X, kıs. 1. DüĢünceler, Pascal, Çev. Metin KarabaĢoğlu, Kaknüs Yay. Ġst. 2000, s. 

52-53 
26 Pascal, DüĢünceler, Çev. Fethi Yücel, Yeni Cezaevi Matbaası, Ank. 1942, s. 66 
27 a, g, e, s. 67 
28 Cassirer, a, g, e, s. 12 

29 Cassirer, a, g, e, s. 12, Pascal, Pensees. Böl. XII, kıs. 5.  
30 Cassirer, a, g, e, s. 12, DüĢünceler‟de bulunacak, Pascal, Pensses . Böl. XIII, kıs. 3.  
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Pascal‟ın insanı ise, kainatın kaybolmuĢ, bir köĢesine atılmıĢ olan, büyüklüğü ve sefaleti 

ile, kendi kendisi için bir sorun olan ve kadere (alınyazısına) bağlı bulunan varlıktır. Yine ona 

göre insan, bilinenle bilinmeyenin, var olan ile var olmayanın tuhaf bir halitası olan varlıktır. 

  

2.4.3. La Mettrie‟nin Ġnsan‟a BakıĢı 

Descartes‟ın mekanist doğa felsefesini benimseyen La Mettrie (1709-1751) bu felsefe 

tutarlı olarak sonuna kadar götülülürse, doğada teolojiye hiçbir Ģekilde yer kalmaz, burada tüm 

olup bitenler çarpmalara bağlanabilir. Dolayısıyla geride madde ile onun hareketlerinden baĢka 

bir Ģey kalmaz diye düĢünür. La Mettrie, Descartes‟ın hayvanları otomat saymasını doğru 

bulup bunu insan için de ileri sürmeye bir engel görmez. Aralarındaki farkın kalitatif değil 

kantitatif olduğunu ileri sürerek onun ünlü L‟homme machine (makine insan) görüĢüne 

ulaĢır.
31

 Bu görüĢ 1940‟lı yıllarda Thomas A. Needham isimli bir Amerikalı düĢünür tarafından 

savunulmuĢtu.  

1.3.4. Klages‟in Ġnsana BakıĢı  

Klages (1872-1956), saf anlamlı tecrübeye ontoloji dünyasının temel dayanaklarını kaldırmayı 

amaçlayan Archimedes‟çi yaklaĢımın bir tarzı olarak bakıp durdu. Böylece, ona göre, varlık fiziksel ve 

ruhsal olarak ikiye ayrılır.
32

 Cassirer‟e göre, Klages, ruhun bedenin anlamı olduğunu ve bedenin ruhun 

tezahürü olduğuna vurgu yapar. “Ne biri diğerini etkiler, ne de biri nesnelerin dünyasına aittir. Çünkü, 

„etkime‟ eĢyanın etkileĢiminden ayrılamaz, sebep ve sonuç bağıntısı, zaten sadece, çözümleme edilmiĢ 

olan bölünmüĢ parçaların iliĢkisinin bir belirlemesidir. Bununla beraber, anlam ve görünüĢün kendisi 

bir bağıntıdır veya bunlar, tüm iliĢkilerin bir ilkörneğidir. Sebep-sonucun sonsuz bir Ģekildeki 

yakınlığının, karĢılaĢtırılamayacak bir Ģekilde birbirinden farkı olan iliĢkisini tasavvur etmede 

zorlanan herhangi bir kiĢi, sadece kendisini oluĢturan analojik iliĢkinin iĢaretlerini düĢünmelidir. 

Kavram,  nasıl dilbilime özgü ise,   ruh da bedene özgüdür. Birincisi, kelimenin, ikincisi ise bedenin 

anlamıdır. Kelime, düĢüncenin silueti, beden ise, ruhun tezahürüdür. Kelimesiz kavramlar 

olamayacağı gibi, dıĢlaĢmayan ruhlar da var olamaz.
33

 

Bu anlamlı formülasyonu almamız gerektiğini belirten Cassirer, bunun bizi, bizim kendi 

sistematik problemimizin merkezine geri götüreceğini belirterek, beden ve ruh arasındaki bağıntı,  

herikisi de eĢya ya da bir kozal bağıntıya dönüĢtürülemeyen saf sembolik bağıntı için bir ilkörnek ve 

model gösterir. Burada, baĢlangıçta, ne içte ne dıĢta, ne önce ne sonra ve ne bir fail ne de bir fiil 

vardır, burada biz birbirinden farkı unsurlardan oluĢmak zorunda olmayan, fakat kendi kendini 

açıklayan bütüncül bir anlama sahip ve kendini açıklayabilmek için ikili etkenlere ayrılabilen bir 

kombinezona sahibiz. Beden-ruh problemine gerçek bir Ģekilde ulaĢma, sadece biz eğer, nihaî olarak 

tüm özlü ve kozal iliĢkilerin, böyle anlam bağıntısı üzerine temellendiğini belirten bir genel ilkeyi 

kavrarsak mümkündür.
34

 Etkenlerin ikili olması, bölgelerin de ikiliğini getireceğini belirten Cassirer, 

gerçekliğin kesinlikle iç ve dıĢ dünya içine düĢtüğünü vurgular. “Cisim, mevcut psiĢiğin Ģimdiki 

tezahürü olan basit bir ifade olarak ortaya çıkmaz.  Beden, ruhu göstermez, fakat  onu gizleyen bir 

kabuktur. Bedenin ölümüyle kırılan bu kabuk vasıtasıyla ruh, kendi özüne, değerine ve anlamına 

kavuĢur. Fakat, bu temel efsanevî-dinî anlayıĢ, beden ve ruh arasındaki bağı sürdürür, ancak bu ikisi 

öz ve temelde farklı olmalarına rağmen, birbirlerinin kaderlerine çok sıkı bir Ģekilde bağlıdırlar. 

Burada efsanevî kaderin birliği, özün ontik birliği ile yer değiĢtirir. Kaderin baĢlangıçtan beri var olan 

öncelikli bir derecesi olarak ruh, doğuĢ tekerleğine bağlanan cisimsel oluĢun dairesine hasredilmiĢtir. 

Bu kaçınılmaz efsanevî bağ, cisimsel ve psiĢik varlığın alanları arasında gerçekleĢtirilmiĢ olan  ayrımı 

reddetmez ; fakat o, bu ayrımda efsanevî düĢünceyi tümüyle bu ayrımın içinde saklı olan mantıksal 

sonuçlar çıkarmaktan korur.”
35

 Bu alanda sonuca ilk varan ve kesin adımı atanın metafizik düĢünce 

olduğunu belirten Cassirer, metafizik düĢüncenin, beden ve ruhun „birlikte oluĢ‟unu sadece deneysel 

ve dolayısıyla tesadüfi bir tarza dönüĢtüreceğinden söz ederek, “bu tesadüfi bağ, herikisinin 

                                                           
31 Gökberk, Felsefe Tarihi, s. 353-354. 
32 Cassirer, The Philosophy of Symbolic Forms III, s. III, 100. 
33 Cassirer, The Philosophy of Symbolic Forms III, s. III, 100. 
34 Cassirer, The Philosophy of Symbolic Forms III s. III, 100. 
35 Cassirer, The Philosophy of Symbolic Forms, s. III, 102. 

      * Entellekhia: Fiil halinde olan, statik mükemmellik. Bkz. Aristoteles, Metafizik, Çev. Ahmet Arslan, s. 617. 
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varlığından ortaya çıkan bu zıtlığı çözemez, hiçbir tözsel bağ, aslında farklı unsurlu olan varlıkları 

potasında eriterek hakiki bir birliğe dönüĢtürmek için yeterince güçlü değildir. Metafizik tarihinin bu 

yönünde, bu yolu almak için (yapılan çabalar) artarak sürdürüldü. Aristoteles‟te ruh, halâ bedenin 

entellekhiası* ve bu yüzden onun en uygun „gerçekliği‟dir, fakat modern metafizik, herĢeyin saf ifade 

alanına ait olan bedenine soyulması yoluyla, onu bir fiziksel beden yapar- ve ayrıca saf geometrik bir 

konu olarak  bu bedenin önemini tanımlar. Descartes için, kalıcı olan madde kavramının sadece 

zorunlu karakteristikleri, uzunlukta, geniĢlikte ve derinlikte geniĢlemedir. Diğer taraftan, bilincin tüm 

gerçekliği olan tüm fizik varlık, düĢünme aktında tüketildi. Fakat, geometri ve mekaniğin inĢa edildiği 

uzay dünyası ile, özünde düĢüncenin saf aktını kavradığımız uzay dıĢındaki varlık arasında, mantıksal 

imkân ve deneysel vasıta mümkün değildir; içinde ikisinin birbirini bulabildiği ve onların içinde 

zıtlığın çözüldüğü tek yer, ilk kutsal kaynağın aĢkınlığıdır.”
36

 

Ona göre, insanı hayvandan ayıran diğer belirgin bir özellik de insanın merak duygusuyla soru 

sorması ve öğrenmeye (bilmeye) çalıĢmasıdır.  

3.Ġslam DüĢüncesinde Ġnsan AnlayıĢı 

Ġslam dünyasında insanın nasıl anlaĢıldığını anlamak için Ġslam medeniyetinin temel 

kaynakları olan Kur‟an ve Hadislere bakılması gerekir. Ġnsanın yaratılıĢıyla ilgili ayet ve hadislere 

bakıldığında; özetle “Biz insanı kurumuĢ topraktan, balçıktan, kırılmıĢ testi toprağı çamurundan, tin ve 

salsaldan yarattık‟, denilmektedir. Sonra biz ona ruhumuzdan üfledik ve ahseni takvim üzere yarattık. 

Adem‟e eĢyanın isimlerini öğrettik, meleklere, ona tabi olun dedik. Yüce Tanrı yeryüzünde ismi insan 

olan bir halife yaratacağım, deyince; melekler -Ey Rabbımız, yeryüzünde fesatlık ve bozgunculuk 

çıkaracak insanı mı yaratacaksın, dediler. Onlara sizin bilmediğiniz Ģeyleri bilirim, buyurdu. Adem‟le 

melekleri imtihana tuttuk ve Adem onların bilmedikleri bazı isimleri bildi ve onlara üstün oldu. Ġslam 

kültüründe insan doğarken günahkâr olarak değil günahsız, tertemiz doğar, onu iyi ve kötü eden 

ebeveynleridir, denilir. Ġnsan; Ģu bazen küçümsenip et, kemik ve kandan oluĢan çirkin ve aĢağı 

görülen, bazen meleklerden de üstün olabildiği söylenen kutsal yaratıktır. Yani birbirine indirgenmesi 

mümkün olmayacak iki zıt unsurun (ruh-beden) mecz edilmesiyle oluĢan varlıktır. Birbirine zıt bu iki 

yaklaĢımın orta noktasından bakılınca, insanın birbirine indirgenmesi mümkün olmayacak iki zıt 

unsurun (ruh-beden) (bir Tanrı sanatı olarak)  mecz edilmesi sonucunda oluĢan bir varlık olduğu 

görüĢü yaygın bir biçimde karĢımıza çıkar. Ġnsanın, varlıklar sıralamasında en altta bulunması, bir 

üstteki varlığın da –hayvan- alt cins olması nedeniyle insanın özel tür olması onu en yukarıdaki tözün 

(üstün cins) dıĢında diğer varlıklardan farklı olduğunu ortaya koyar. Kur‟anda insan bir yanıyla eĢrefi 

mahluk olarak nitelendirilip alay-ı illiyn (yücelerin yücesine çıkabilen diğer yanıyla da cüretkarlık ve 

aceleciliği ile esfeli safiliyne derekesine düĢebilen varlık olarak da nitelendirilir. Ġnsan, iki zıt kutup 

arasında, yani yücelerin yücesi bir konumla, aĢağılık bir durum arasında gidip gelme özgürlüğü verilen 

irade sahibi bir varlıktır.  

Ġnsan kavramının etimolojisine iliĢkin  farklı yaklaĢım ve tanımlar görülür. Lügatte “e-n-s” 

kök fiilinden türetilen “ins” ve “insan” kelimesi, insanlık nevine ait bir Ģahıs, kabile, grup, insan 

topluluğu, bir Ģeyin ortaya çıkması, vahĢiliğin zıddı olan medenîlik, yakınlık, sevimli olmak, alıĢmak, 

göz bebeği, siyah nokta, parmak ucu, düĢünmek ve iĢitmek anlamlarına gelir1. ―Unutmak‖ 

kelimesinden türediği de kaydedilmektedir.2 Bu mânâlardan çıkan sonuca göre insan, vahĢiliği terk 

eden, madenî olan, yakınlık duyduğu Ģeylere alıĢabilen bir varlıktır. Ġslâm düĢüncesinde insanla ilgili 

ilk bilgiler Kur„an„da görülür. Ġnsanı evrenin bir yansıması olarak gören Ġbn Arabî‟nin düĢüncesini 

Mevlana da teyit etmektedir. O da insanı küçük evren olarak isimlendirmektedir. Ġnsanı anlatırken, ona 

kozmik bir varlık olarak bakmakta ve insanlık cevherini kâinatın odak noktası yapmaktadır. Mahiyet 

itibariyle böyle yüce bir değere sahip olan insan, ġayet kendi varlığının ve cevherinin farkında değilse, 

yazık olmuĢ gitmiĢtir
37

. 

Bazı Ġslam düĢünürlerinin insana iliĢkin düĢüncelerinden örnekler verecek olursak;   

Bir gün KureyĢ, asaletleri ile övünmeye baĢladılar. Bunları dinleyen Selman-ı Farisî; 

                                                           
36 Cassirer, The Philosophy of Symbolic Forms, s. III, 103. 
37 Yakıt, Ġsmail, Batı DüĢüncesi ve Mevlânâ, Ötüken NeĢriyat, Ġstanbul, 2013, s. 36. 
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“Benim övünülecek bir tarafım yok. Çünkü ben bir nutfeden yaratıldım. Sonunda da kokmuĢ 

bir leĢ haline geleceğim. Sonra da kıyamet günü terazi baĢına gideceğim. Sevabım ağır gelirse iyi 

insanım, günahım ağır gelirse kötü insanım” dedi. 

 Hz. Ali de insanın kendini küçük görmemesi için Ģu uyarıyı yapar; 'sen küçük bir cisim olduğunu 

sanırsın, oysaki, en büyük evren senin içinde gizlidir'
38

, diyerek onun kutsal bir varlık olduğuna vurgu 

yapar.  

Ġbni Arabi'ye göre insan; biçimiyle hadis (sonradan olma) kaynağı ve ortaya çıkıĢı yönüyle de 

ebedi ve daimidir. Yine ona göre, insan, büyük evrenin özetidir. Ġnsanın kütlesi evrenin kütlesinden 

küçük olsa da insan büyük evrenin tüm hakikatlerini kendinde toplamaktadır, yani insan, bir küçük evren, 

evren ise bir büyük insandır. 

 Sadreddin Konevî‟ye göre yalnızca akledilebilen gayb alemi ile duyumsanabilen 

gözlem evreni arasında bir vasıta konumundaki insan, Ġlahi emirlerin yaratıklara ulaĢtırılması için de 

bir vasıtadır. Bu yüzden onun yaratıklar arasındaki mevkii Tanrı‟ya naib (vekil) olması yönüyle pek 

yücedir. Bu yüzden insan‟a alem-i sağir (küçük evren) der. Ayrıca bu sebeple evrenin yaratılmasında 

gaye varlıktır.
39

 Ġbn Arabî ve S. Konevi‟ye göre, insanın yaratılma amacı da Yanrı‟ya yaklaĢmaktır. 

Ġbn Arabî‟ye göre, yetkin insan (insan-ı kamil), tasavvuf dizgesi içinde Allah‟a ideal anlamda yaklaĢan 

insandır. Bu mertebeye ulaĢanlar da: Peygamber'ler ve Tanrı dostlarıdır.
40

 

 Mevlânâ, bilgi ve akıl açısından varlıkları üç kısma ayırdığı bir baĢka tasnifinde de 

insanın bu çift yönlülüğüne Ģöyle iĢaret eder: “Birincisi, sırf akıldan ibaret olan meleklerdir ki, onların 

yaratılıĢı ibadet ve itaati gerektirir. Ġkincisi, hayvanlar sınıfıdır ki bunlar sırf Ģehvettir. Kendilerini 

kötülükten alıkoyacak akılları yoktur, dolayısıyla sorumlulukları da yoktur. Üçüncü olarak akıl ve 

Ģehvetten oluĢan zavallı insan kalır. Yarısı melek, yarısı hayvan… Aklı, Ģehvetine galip gelen, 

meleklerden daha yüksek; Ģehveti, aklına galip ise hayvanlardan daha aĢağıdır.”
41

 Aynı konuyu 

Mesnevi‟de de Ģöyle ifade eder: “Melek bilgisiyle, hayvan da bilgisizliğiyle kurtulur ama insan bu 

ikisi arasında keĢmekeĢte kalır”. 

Ona göre, yaratıklar üç sınıftır. Melekler, hayvanlar ve insanlar. Melek; salt akıldır. Ġbadet, 

kulluk, Tanrı‟yı anıĢ, onlara tabiattır. 

Hayvanlar; salt Ģehvet (aĢırı istek) ten ibarettir. Onlarda kötülük yapma! diyebilen akıl 

yoktur. 

Ġnsan‟a gelince, o, akılla aĢırı istekten meydana gelmiĢtir. Yarısı melektir, yarısı hayvan. 

Aklı, Ģehvetini yenen (insan) insanlar, meleklerden yücedir
42

: Ģehveti aklını yenenler ise, 

(belhüm ed'al) hayvanlardan aĢağıdır.  

Mevlana‟nın insana iliĢkin görüĢlerinden yola çıkılırsa, en iyi bildiğimiz kiĢilerden bile en 

büyük kötülüğü beklemek ihtiyatlılığını göstermeliyiz, ama biz kötülük düĢünmemeliyiz. Ġnsan 

yaratıkların en onurlusu olarak yaratılmıĢtır ancak o, insanüstü bir varlık değildir. Peygamberimiz bile, 

ben de sizin gibi biriyim, derken kibrin ve gururun ağına düĢmüĢ kiĢiler hatasızlık ve sorgulanamazlık 

beratını nereden almaktadırlar? 

Yunus Emre‟ye ait olarak bilinen Ete kemiğe büründüm/Yunus diye göründüm sözünün ona ait 

olmadığı belirtilmektedir. 'Et ü deri büründüm/Geldüm size göründüm"
43

,    

Seyh Sadi ġirazî, insanın pek çok yönünden sadece ikisine, yani biyolojik ve psikolojik 

yapısına atıf yaparak,  “Ġnsan nedir?” sorusuna “Yek katre-i hûnest, sâd hezârân endîĢe” yani “Ġnsan 

üç beĢ damla kan ve bin bir endîĢedir.
44

” diyor.  

ġeyh Galip ise insan için;  

„HoĢça bak zatına zübde-i alemsin sen 

                                                           
38 https://sorularlaislamiyet.com/hz-alinin-sen-kendini-kucuk-bir-cisim-sanirsin-ama-en-buyuk-alem-sende-gizlidir-sozunu-

detayli-bir. 21.06.2018. 
39 Baz. Nihat Keklik, Sadreddin Konevi‟nin Felsefesinde Allah, Kainat ve Ġnsan, Çığır Yayınları, Ġstanbul, 1977, s. 135-136. 
40 Keklik, Sadreddin Konevi‟nin Felsefesinde Allah, Kainat ve Ġnsan, s. 138. 
41 Mevlana Celaleddin-i Rumî, Fîhi Mâ-Fih, Çev. Abdulbaki Gölpınarlı, Remzi Kitabevi, Yükselen Matbaası, Ġstanbul, 1959, 

s. 175.  
42 Alay-ı illiyn (yücelerin yücesi) 
43 Ahmet Kabaklı, Yunus Emre100 Büyük Edip Serisi, Toker Yayınları, Ġstanbul, 1971, s. 37.m 
44 http://keskul.com.tr/seyh-galib%E2%80%99e-gore-hazret-i-insan-mustafa-ozcelik.html.23.06.2018. 
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Merdum-i dide-i ekvan olan âdemsin sen‟
45

, demektedir.  

Ġnsan eĢrefi mahlukattır, fakat fevkal beĢer (insan-üstü) bir varlık değildir. Ġnsanı bilmek ve 

anlamak hatta yorumlamak için, onu hem sureti hem de siret yönüyle irdelemek gerekir. 

 Aliya Ġzzet Begoviç‟e göre, insan varlığındaki iki öğenin tabiatlarından iki ayrı tutum 

beklenir. „Ġnsan beĢer, ĢaĢar‟, denildiğinde insanın suflî (madde, çamur öğesine atıf yapılır. „Bu insana 

yakıĢmaz‟, denildiğinde de onun ulvî, ruh öğesine atıf yapılmıĢ olur.   

Bir Anadolu kadını da, insanı onun toplumsal yönüne atıf yaparak, 'insan dediğin nedir ki, eti 

yenmez, derisi giyilmez, bir tatlı söz, bir güler yüz, diye tanımlar. 

4.Ġnsan AnlayıĢında Senteze Doğru 

 GeçmiĢten günümüze kadar gelen teolog, filozof, antropolog, fizyolog ve sufilerin insanın 

neliği hakkında ortaya koydukları görüĢler birbirine zıt yönde yoğunlaĢmıĢtır. Ġnsan ya ruh ve 

bedenden oluĢan, düĢünen bilgi ve bilinç sahibi bir varlık ya da her nesne gibi bölünemeyecek kadar 

küçük atomların bir araya gelmesiyle, evrim yoluyla oluĢtuğu söylenen varlık olarak anlaĢıla 

gelmektedir.   

Biz bu görüĢlerden hangisini benimseyeceğiz? Ġlkini mi yoksa 19. Yüzyıl maddecilerinin 

makine insan görüĢüyle Auguste Comte‟un insan zihninin ilerlemesiyle iliĢkin olarak ileri sürdüğü 

kuramın (teoloji-metafizik ve pozitivizm) a koĢut olarak ikincisini mi seçeceğiz? Ancak 19. Yüzyılın 

olgucu-atomcu bilim paradigmasının 20. Yüzyılın ilk çeyreğinden itibaren bir bilim adamı grubunca 

esnetilmesi
46

 elbette gözardı edilemez. Ġnsanın niçin ve nasıl yaratıldığı, hangi nelik ve niteliklere sahip 

olduğu, onun mutlak değer hükümlerinin var olup olmadığı, var ise bunun ne olduğu, iki ayrı tözün (ruh-

beden) birlik ve uyum içinde nasıl bütünleĢebildiği sorularının -hiç değilse bu gün için- bilimsel bir 

açıklıkta ortaya konulması mümkün gözükmemektedir. Aslında bu gerçekleĢmiĢ bile olsa “Ġnsanın 

mahiyetini tabiî Ģeyleri aramada kullandığımız metotla bulamayız. Fizikî Ģeyler, objektif özelliklerinin 

Ģartlarında tanımlanabilirler, fakat insan, ancak Ģuurluluk halinde tasvir edilir ve tanımlanabilir. Bu 

olgu, tümüyle yeni bir problem olup bizim genelde yaptığımız araĢtırma tarzıyla tahlil edilemez. . .  

Çünkü insan varlığı ile hemen bağlantı kurarak insan karakterine nüfuz edebiliriz. Biz insanı anlamak 

için gerçek olarak insanla (dört dörtlük) yüz yüze gelmeliyiz. Bu yüzden Sokrates felsefesinin belirgin 

özelliği, yeni bir muhteva değil, fakat düĢüncenin yeni bir etkinliği ve iĢlevidir.”
47

 

Ortaya atılan dini, felsefi ve ilmi yaklaĢımdan birini mi benimseyeceğiz yoksa bunların 

üçünden sentezci ortak bir insan anlayıĢına mı varacağız? Birbirinden çok uzaklara düĢen bu insan 

anlayıĢlarının holistik (bütünsel) bir yaklaĢımla ortak ya da benzer unsurlarını dikkate alarak insanın 

yeni bir antropolojik açıklamasına gitmek daha makul gözükmektedir.  

Ġnsanın üç unsurdan –maddi, uzvi (organik), ruhi- oluĢtuğu iddiası fazla eleĢtiri almasa gerek. 

Çünkü bu öğelerin ilk ikisi heterojen de olsa birbiriyle irtibatlıdır.  Ruh-beden iliĢkisi sorunu Eski 

Mısırlılara, Hind‟in eski veda metinlerine ve Antik Yunana kadar gider. Zıt öğelerin birbirine 

indirgenmesinin -içtima-i nakizeyn mümkün değildir) özdeyiĢiyle- mümkün olmadığı belirtilir. Ancak ne 

tuhaf bir durumdur ki, mantıkçıların gündeme getirdiği bu ilkeyi benimseyenlerin kendileri de iki zıt 

öğeden meydana gelmiĢ olan insanlardır.  

Ġnsanın fizik ve metafizik bütünlüğü dikkate alındığında, tabiat üzerinde yaĢayan ve hayatı 

inĢa eden insanın, tabiatüstünce belirlendiği görüĢü daha ağır basar. Descartes‟ın da belirttiği gibi 

insan, kendi kendinin yaratıcısı olsaydı, kendini, ölümlü bir varlık olarak değil ölümsüz,  bir varlık 

olarak yaratırdı. Bu yüzden insanın, kendi benini ve düĢünce dünyasını inĢa etmek için genelde 

tabiata, özelde de hayatı araĢtırması gerekiyor. Tabiatı araĢtırmakla kendisinin maddî mahiyetini, 

                                                           
45 Kendini küçük örme, sen evrenin merkezisi, yaratılıĢın gözbebeğisin. Bkz. Abdulbaki Gölpınarlı, ġeyh Galip Divanı‟ndan 

Seçmeler, 1000 Temel Eser Serisi 61 ME Basımevi, Ġstanbul, 1971, s. 10 
46 Max Planc‟ın ortaya koyduğu Quantum Teorisi etrafında yüzyılın ilk otuz yılı içinde kümelenen Max Planc,  Albert 

Einstein,  Niels Bohr, Luis de Broglie, Erwin Schrödinger, Wolfgang Pauli, Werner Heisenberg ve Paul Dirac‟ın da 

bulunduğu uluslararası bir fizikçiler topluluğunca yüzyılın ilk otuz yılı içerisinde formülleĢtirildi... Yeni fizik, uzay, zaman, 

madde, nesne (object) neden ve etki kavramlarında derin değiĢimleri gerektirmiĢti,” 

47 Ernst Cassirer, An Essay on Man, Ġng. Trans, Charles W. Hendel, Yale University Press, 

1970. S. 5. 
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hayatı araĢtırmakla da manevî özünü kavrayacak olan insan, araĢtırma için bir durum alıĢ ve duruĢa 

ihtiyaç duyacaktır. Ġnsanın salt anlamda fizikî dünyanın varlığı olmadığı düĢüncesine, insanı dolaysız 

ve dolaylı olarak tahlil eden inceleme ve araĢtırmalardan ulaĢıyoruz, en azından insanın salt maddî bir 

varlık olduğu görüĢü ne fizik ne de insan bilimleri açısından kanıtlanmıĢ değildir. Ġnsan, sadece 

maddesi itibariyle bu dünyalıdır, içkin âlemin varlığıdır. Ruhî yönden farklı bir âleme, yani aĢkın bir 

âleme aittir, denilebilir.  

 Madde ile mânânın bütünleĢtiği bir varlık olma özelliğini mahiyetinde taĢıyan insana, 

bütünsel bir yaklaĢımla bakılmalıdır. Ġnsan, salt maddî yaklaĢımla maddeyi, salt ruhî yaklaĢımla 

hayatın maddesiz formunu yakalayabilir. Hayatı tabiatla birlikte yakalayan yaklaĢım, ancak küllî bir 

bakıĢla gerçekleĢebilir. Ġnsan, hayata salt maddî yaklaĢımla, tabiata da salt ruhî yaklaĢımla bakarak, 

varlığı, resmin negatifi tarzında algılayabilir.  

Grek dünyasında düĢünce tarihi incelendiğinde insan felsefesi (antropoloji) nin tabiat felsefesi 

(kozmoloji) nden yaklaĢık yüz yıl sonra ortaya çıkması iki nedenle açıklanabilir. Ġlki, insan varlığının 

genelde dıĢa dönük bir tabiata sahip olması, yani insanın kendini değil de önce çevreyi/tabiatı 

tanıma/bilme eylemini gerçekleĢtirmesidir. Diğeri de insanı incelemenin tabiatı incelemekten daha üst 

düzey bir bilgi birikimine ya da kültürel alt yapıya gereksinim duymasıdır. “Zoru‟u zor, oyunu zar 

bozar” diye özlü bir söz vardır. Buna ben “Öznel zor, nesnel zor‟u alt eder”, ilkesini de ekliyorum. 

Ġnsan ile tabiatı inceleme konusundaki zor‟a gelince; insanın incelenmesi, tabiatın incelenmesinden 

daha zor olduğu ortaya çıkar. Ġnsanın zor‟u eĢya/tabiat ise, bu aĢılabilir zor‟lardandır. Çünkü özne olan 

insan tabiatla mücadelesinde kendini yenileyebilir ama tabiat/nesne kendini yenileyemez. Ferhat‟ın 

koca blok kayayı delmesi misali. Ancak insanın zor‟u, kendisi gibi bir özne olan insan ise, iĢte burada 

kendilerini yenileyebilen iki zor‟un mücadelesine tanık olunacaktır. Bu mücadelede kazanan taraf, 

zor‟a en çok katlanan, direnen ve tahammül eden olacaktır. Birbirinin parmaklarını ısırma yarıĢına 

giren iki kiĢiden birinin pes etmesi üzerine, diğerinin neden vaz geçtin sorusuna, “parmağım çok 

acımıĢtı”, deyince, o da “benimki de acımıĢtı, eğer sen pes etmeseydin ben pes edecektim”, der.    

  Ġslam medeniyetinde tanımlanan model insan ya da Müslüman‟ın zihnindeki insan tasarımı 

Kerim Devletin bireyi olan Yetkin KiĢi”dir ki bu kavramın eski dilimizdeki karĢılığı “insan-ı 

kâmil”dir.  

5.Sıradan Ġnsan Konumundan Yetkin Ġnsana YürüyüĢ  

Bio-fizik ihtiyaçların kıskacından, nefsi arzu ve isteklerinin tutsağı olmaktan 

kurtulmanın, bio-psiĢik ve akli-ahlaki varlık sürecine evrilmenin bir yolu bulunmalıdır. DüĢünsel 

olarak mesai harcadıktan, kafa yorduktan sonra düĢünce dünyamda oluĢan bazı ilke ve önerileri 

ve bireylerin sıradan insan konumundan yetkin insan mecrasına nasıl yönlendirilebileceğine iliĢkin 

önerilerimi de sizlerle paylaĢmak istiyorum.  

5.1.Siret ve Suret Ayrımı 

 Ġnsan hakkında, siret, suretten daha güvenilir bilgi verir. Yani çalım (gösteriĢ) 

tavĢan avlamaz, denilir. Kadın ya da erkek gösteriĢli olur ama iyi bir hanım ve koca 

olamayabilir. Mevlana'dan uyarı: Ey surete tapan! Niceye dek suret kaygısıyla senin manasız 

canın suretten kurtulmadı gitti. Eğer insan, suretle insan olsaydı, Ahmed'le Ebu Cehl eĢit olurdu. 

Duvar üstüne yapılan insan resmi de insane benzer. Bak, suret bakımından nesi eksik?
48

 Siret, 

(huy, mizaç, karakter) insanın kendisinde olup da her zaman görülemeyen, ara sıra onun 

düĢüncesinde davranıĢında ve tutumlarında kendini ortaya koyan ilinektir. 

Zihni donanım ve kalbi selime sahip olmayan kiĢi, fizik dünyayı aĢamadığından, hayatın 

ayrıntılarında boğulup kalır. M. Ġkbal bu tiplere, Ģu uyarıyı yapar;  

Ne zamana kadar rütbe ve mansıp dileneceksin; çocuklar gibi sopadan atlara bineceksin?
49

 

der. Metafiziği, yani varlık, varolus, evren, hayat ve ölüm, hakkında bir değer hükmü, yargısı 

olmayan insan, salt fiziksel varlık olarak doğal ve sosyal çevrenin meydan okumalarına karĢı 

güçsüz ve dirençsiz kalır.  Hayatı irdeleme konusu yapamaz, yaĢadığı hayatı ve özbenini irdelenmesi gereken nesne 

olarak göremez. Oysa ki Sokrat‟ın ifadesiyle irdelenmemiĢ bir yaĢam yaĢamaya değmez, | 

5.2.'Bizde Olanlar' ve 'Bize Ait Olanlar' Ayrımı  

                                                           
48 http://www.masnavi.net/3/10/tur/1/1028/ 27.06.2018. 
49 M. Ġkbal, Esrar ve Rumuz, Çev. A. Nihat Tarlan, Ahmet Sait Matbaası, 2. Baskı, Ġst., 1964, s. 32. 
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Bizim, bize ait olan Ģeylerimiz; fiziksel, bizde olanlar da ruh dünyamıza aittir. Fiziksel 

dünyamızda bize ait olanlar; bizi maddeye bizde olanlar da ruh dünyasına çekerler. 

Elde edilen dünyevi makam, mevki, servet ve itibarlar, insana ait olan Ģeylerdir. Asıl olan Ģey; 

insanda olan Ģeylerdir. Yani, fedakarlık, iyi niyetlilik, zengin gönüllülük, çalıĢkanlık, arabuluculuk, 

kelam-ı kibar, insanları kaynaĢtırıcılık, cömertlik, cesaret, tevazu, dirençlilik ve dürüstlüktür.  

5.3.Ġnsanı Anlama Çabası 

Ġnsanı anlamanın bir yolu da onun fıtratının çözümlemesi yoludur. Ġnsanı tanımak, doğru 

bilmek, tam anlamaya çalıĢmak gerekir. Ġnsanın hem maddesel hem de ruhsal gereksinimleri, 

ilgileri, eğilimleri, zihinsel kapasitesi, bedeni, zihni ve kalbi yetileri fark edilmeli, fiziksel ve ruhsal 

direnci ve zaafları ortaya konulmalıdır. 

5.4.BakıĢlarımızı Ġrdeleyelim  

Biz güzel gözlü insanı, „güzeli gören‟ insana tercih eder hale geldik?  

Atletik beden yapılı olanı ruh sağlığı iyi olana önceler, hale mi geldik? 

Kulakları çok hassas birini, „iyiyi duyma‟ hasleti olan  kimseden önde mi görüyoruz?  

5.5.Kendimizi Yeniden Bulmak 

Yerli ve insani medeniyet metafiziği önce bakıĢlarımızın netleĢmesini bizden isteyecektir. 

Doğruyu, iyiyi, güzeli görebilmeliyiz. Yol oldur ki, hakka vara/Göz oldur ki, hakkı göre.  

5.6.Tutumlarımızı NezihleĢtirebilmeliyiz 

DüĢüncelerimiz rafine haline gelmeli, tutumlarımız nezih olmalıdır. Ġnsanları rahatsız ve 

tedirgin edecek söz, davranıĢ ve tutumlardan uzak durmalıyız. “Çat kapı! Biz geldik”, değil, daha önce 

toplumumuzun yaĢadığı komĢumuzu evimize davet ederken bile -Teyze bir maniniz yoksa bize 

gelebilir misiniz, inceliğini gösterebilmeliyiz.    

5.7.Zihinlerimizi SaflaĢtırabilmeliyiz  
Gerçekten zulme, haksızlığa mı karĢıyız yoksa zulmün ve haksızlığın bize yapılmasına mı? 

Hırsızlık, bizatihi mi yoksa biz çalamadığımız için mi kötüdür? Toplumda suç iĢleyen herkese mi 

yoksa sadece güçsüz olanlara mı ceza verilmelidir? ĠĢlenen suçun günah sayılması için, bizim ya da 

baĢkasınca iĢlenmesi durumu değiĢtirir mi? Bu soruların ikinci Ģıkkını tercih ediyorsak yetkin insan 

anlayıĢına çok uzaklardayız demektir.   

5.8.DavranıĢlarımızı SoylulaĢtırmalıyız 

Haksız büyük kazançlar sağlamak yerine alnımızın teriyle elde mütevazı kazanımlara 

yönelebilmeliyiz. Onurlu yaĢamanın iki kuralı olduğunu sanıyorum: ilki hak edilmeyen Ģeylere 

uzanmamak, ikincisi de bazen hak edilenlerin bazılarından da feragat edebilmektir.  Zorunlu olmadığı 

halde borç almayı öğrendiğimizde ileride emir almayı da kanıksayabileceğimizi öngörmeliyiz.  

5.9.Vermek‟i Almak‟tan Üstün Görmeliyiz 

Veren elin alan elden üstün olduğunu ve alanın, verene karĢı bir minnet duygusu taĢıyacağı 

göz ardı edilmemelidir. “Benlik, baĢkasından bir Ģey istemekle, baĢkasına muhtaç olmakla zayıflar. Ey 

arslanlardan haraç alan, ihtiyaçtan tilki mizaçlı olmuĢsun. Yükseklere gözünü diken yaratılıĢı 

baĢkasının lütfu, ihsanı alçaltır.”
50

 

Bu ilke, insan iliĢkilerine ve toplumsal etkileĢimlere uygulanırsa; sıkıĢan iki elden biri av, 

diğeri avcıdır. BakıĢan iki gözden biri avlanır, diğeri avlar. Alan el, av; veren el, avcıdır. Biz batı 

karĢısında üçyüz yıldır bilgi, teknoloji, borç ve emir almıĢız, bunun karĢılığında hep itibar, iktidar ve 

toprak vermiĢiz. Bu makus talihi asli mecraına oturtmak sorumlu her yurttaĢın üzerine görev olmalıdır.  

5.10.Ġnsanı Kaybetmemeliyiz 
Felsefi düĢüncenin diyalektik farklılaĢma süreci içerisinde, insanın bilme merakı, onun ister 

kendisinden hareketle dıĢ dünyayı algılama biçiminde isterse dıĢ dünyadan hareketle kendi öz 

varlığının farkına varması biçiminde gerçekleĢsin eğer bunlar, iki çabayı da gösteren insanın kim 

olduğu merakını gölgeliyorsa insan buradan bir yere varamaz. Ġnsan özne olmaktan uzaklaĢıp nesne 

konumuna gelir. 

Ġnsan, devamlı olarak kendini araĢtıran, varoluĢunun her anında varoluĢunun Ģartlarını 

incelemesi ve murakabe etmesi gereken bir varlıktır. Ġnsan hayatının gerçek değeri, bu dikkatli 

murakabede, bu insan hayatına yönelen tenkidî tavırda bulunur. Sokrates, Savunma'sında „tecrübe 

                                                           
50 M. Ġkbal, Esrar ve Rumuz, Çev. A. Nihat Tarlan, Ahmet Sait Matbaası, 2. Baskı, Ġst., 1964, s. 32. 
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edilmemiĢ bir hayat, yaĢamağa değmez‟
51

 diyor. Sokrates‟ın insan tanımını, kendisine aklî bir soru 

sorulduğunda „aklî bir cevap verebilen varlıktır‟ diye yapabiliriz. Ġnsanın gerek bilgisi, gerekse 

ahlâklılığı bu dairede idrâk edilebilir. Ġnsan bu temel kâbiliyeti ile yani, kendine ve baĢkalarına cevap 

verebilme yetisi ile „sorumlu‟ bir varlık, „ahlâki bir özne‟ olur.
52

 

5.11.Yıkmaya Değil Yapmaya Memur Olmalıyız 

Fethi Gemuhluoğlu‟na ait olan bu söz, insanın dünya ve hayat görüĢünde merkeze alması 

gereken bir ilkedir, diye düĢünüyorum. Mehmet Akif‟in Yıkmak, yapmak kadar hiç sürur mu 

verir/Onu en sunta adamlar bile becerir, dizesi „yapmak‟ın insanlık için ne anlama geldiğini yeterince 

vurguluyor, zaten. Tarihte Ġskender de Hülagu da iz bırakmıĢtır, ilki mülkleri imar ederek iyilikle, 

ikincisi ise harap ederek lanetle anılmaktadır.  

5.12.Mutluluğu ve Mutluluğa Götüren Yolları Bilmemek  

Mesut olmak! Herkes bunu istiyor. Fakat hayatı mesut kılan Ģeyin ne olduğunu kimse 

bilmiyor… BaĢkasının ardından giden kimse, gidilmesi gereken yere değil gidilen yere gider”
53

 

Aslında bu ifade „BaĢkasını takip eden kimse, gitmesi gereken yere değil, takip ettiği kiĢinin gittiği 

yere gider‟ olması gerekirdi. Seneca‟ya göre, çevremizde birçok insanın felaketli bir imkana ulaĢmak 

için çabaladığını görüyoruz. Az sonra bıkarak, iğrenerek atacakları veya kaçıp bırakacakları Ģeyi elde 

etmeye çalıĢıyorlar. Arzuladığı Ģeye kavuĢtuktan sonra memnun olan insan var mı?
54

 Eski 

Yunanlıların 7 Bilgesinden Atina‟lı Solon, da „Keder veren zevkten kaçının‟
55

 der. Korint‟li Periandre 

ise, „zevkler gelip geçici, faziletler ise ebedîdir‟.
56

 Seneca‟ya göre, Ġyi bir kılıç, yaldızlı bir kemere 

bağlı, sapı kıymetli taĢlarla süslü olan kılıç değil, iyi dövülmüĢ çelikten yapılan ve her türlü kalkanı 

delen kılıçtır. Bir cetvelden istenen güzel olması değil, doğru olmasıdır. Ġnsan sözkonusu olunca, 

önemli olan, arazisinin geniĢliği, gelirinin çokluğu.. yatağının zenginliği, kadehinin parlaklığı değil, 

kendisinin iyi olmasıdır.
57

 Bir insanın gerçek değerini ortaya koymak ve ne olduğunu bilmek 

istiyorsak, ona dünyevî kazanç ve itibarlarının dıĢında çıplak olarak bakmalıyız, diyen Seneca, “bir 

insanın, kendisinin olmayan Ģeyi övmesi ne budalalık? Bir anda değiĢecek Ģeye hayran olmak ne 

akılsızlık? Altın bir gem, atı daha iyi yapmaz. ĠĢte güzel esirleri, güzel konağı, bol mahsulü, büyük 

geliri olan bir insan. Fakat bütün bunlar, onda değil onun yanındadır. Ġnsan, ancak verilmesi ve 

alınması mümkün olmayan Ģeyden, insana has olandan dolayı takdir olunur. Bu nedir? Ruh ve ruhta 

tam akıl. Akıl ondan ne ister? Tabiata göre yaĢamasını.”
58

 Seneca, insanların bedeni terbiye etme 

konusunda oldukça titiz davrandıklarını ama zihnin ve ruhun geliĢmesi için zerrece düĢünüp gayret 

etmediklerinden yakınır. “Ġnsanlar hep vücutlarını çalıĢtırıyorlar. Zihnini geliĢtirmeye uğraĢan kaç kiĢi 

var?
59

... Hem vücut güçlenmek için çok Ģeye muhtaçtır. Ruh ise, geliĢmesinin esaslarını kendisinde 

bulur; kendi kendisiyle beslenir. Fazilet, vasıtasız, masrafsız kazanılır. Faziletli olmak için, bunu 

istemek yeter. Faziletli olmak kölelikten kurtulmaktır… Hürriyet hiçbir Ģeye köle olmamaktır; ne 

ihtiyaca ne tesadüfe. Bu talihle boy ölçüĢmektir. Boynumuzu boyunduruktan kurtarmak istiyorsak; 

bütün kötülüklere karĢı cesur olmamız gerekir. Hürriyet bedava değildir. Ona değer verilince, baĢka 

Ģeye değer vermemek gerekir.”
60

  

Sonuç 

Ġnsan nedir? GörüĢümüzce,  insan sadece var olan bir varlık olmayıp var olmaya, varlığını 

sürdürmeye, belli evrelerde geliĢmeye ve gerilemeye devam eden bir varlıktır. O, hem varlığının 

farkında olan,  hem yeniden varoluĢunu gerçekleĢtirmeye çalıĢan hem de yaĢadığı çevresine, bazen 

uyum sağlamaya bazen de onu kendine uyarlamaya çalıĢarak bütün bu varlık, varoluĢ, uyum ve 

değiĢtirme faaliyetlerini bir arada gerçekleĢtirebilen, madde ve mana bütünlüğünü, kendi Ģahsiyet 

potasında alaĢım haline getiren, kompleks (karmaĢık),  komplike (içiçe) ve çatıĢkan bir sistem 

                                                           
51 Cassirer, An Essay on Man, s. 6. 
52 Cassirer, An Essay on Man, s. 5-6. 
53 Paksüt Fatma, Seneca, Ahlak GörüĢü-Zevk AnlayıĢı, Ulusal Basımevi, Ank., 1971, s. 19. 
54 Paksüt, Seneca, a.g.e. s. 20. 
55 Hamdi Ragıp Atademir, Filozoflara Göre Felsefe, Atademir Yayınevi, Konya, 1947, s. 35.  
56 Atademir, Filozoflara Göre Felsefe, s. 39. 
57 Paksüt, Seneca, a.g.e. s. 23.  
58 Paksüt, Seneca, a.g.e. s. 25. 
59 Buraya gönül kavramını da eklemek gerekir aslında. 
60 Paksüt, Seneca, a.g.e. s. 32 
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bütünlüğü arzeden varlıktır. Ġnsan, bazen Parmenides‟in olmuĢ, bitmiĢ kemale ermiĢ olan „varlık‟ı 

olduğu gibi, bazen de Herakleitos‟un varlık olmayı süreklilikte arayan, yani var olmaya devam eden 

„oluĢ‟u andıran bir varlıktır. Yani, o, hem bir “varlık” hem bir “oluĢ” halinde kendini ortaya koyar. 

Ġnsan sürekli bir değiĢim halindedir ve geliĢimini ya da yozlaĢmasını, sürekli olan bu değiĢim süreci 

içerisinde gerçekleĢtirir. Ġnsan, önce kendi dıĢındaki âlemi, sonra kendini öğrenir, öğrenirken de nasıl 

öğreniyorum diye öğrenme faaliyetini kavramaya çalıĢır. En sonunda öğrenip öğrenemediğini de bir 

murakabeden geçirir. Ġnsan siyasî, içtimaî ve ahlâkî bir kanun ya da kaide koyar. Sonra o kaideye, 

kendini de bağlar. KiĢinin ilkeli olması, kendi koyduğu ilkeye tabi olma derecesiyle ölçülür. 

Ġlkesizlikle yasallık birbiriyle koĢut bir biçimde yan yana yürümez. Evrenin en üstün varlığı 

konumunda bulunan insanın üç temel görev ve sorumluluğu olmalıdır: 1.Ġlahi adaleti yeryüzünde 

sağlamak. 2.Dünyayı inĢa edip mamur etmek. 3.Doğadaki nimetleri, bunlara ulaĢamayan insanlara 

ulaĢtırmaktır. Bu üç görev ve sorumluluğu üstlenebilenler ancak beĢer konumundan insanileĢme 

sürecine girebilirler diye düĢünüyorum. Ġnsan, mucit bir yaratıktır. Hem icat eder, hem de bu icadından 

etkilenir. Yaptığı icadı da baĢka icatlar için temel olabilecek hale getiren yaratıcı bir zihin gücüne 

sahip olan varlıktır. Ġnsan, bu iĢlev ve görevlerini genelde akıl melekesiyle yapar, denilir ama akıl, 

mahiyeti itibariyle belirgin, açık seçik bir kavram değildir. Aklın kendisi, dünyadaki en Ģüpheli ve 

belirsiz Ģeylerden biridir. Bu nedenle, akıl bize, açık seçik olanın, doğruluğun, bilgeliğin yolunu 

göstermez, ancak doğru, açık seçik ve kesin olmayanın ne olduğunu gösterir. Ġnsana, doğruluğun ve 

bilgeliğin yolunu gösteren arı duru bir gönlün içinden çıkan, aklı önünde bir fener gibi kullanan feraset 

ve basirettir.  

Ġnsan,  beĢer olarak doğar ama asıl hedef insanileĢme sürecine girmektir. Ġnsanın dıĢında 

hiçbir varlık bedensel olgunlaĢmanın dıĢında farklı bir evrim, baĢkalaĢım ve geliĢim göstermez.  

Ġnsan en iyi ile en kötü arasında sarkaç gibi gelip-gitme iradesi verilen bir canlıdır. Ne sürekli 

iyi ne de sürekli kötü insan vardır. Ġnsan, içinde iyilik meleği ve kötülük devini birlikte yaĢatmaktadır. 
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MODEL ALMANIN HAYRI ĠLE TAKLĠT ETMENĠN 

 ġERRĠ ARASINDA HZ. PEYGAMBER 

 

Kadir DEMĠRCĠ

 

 

Özet 

 

Model insana ulaĢmanın yolu Hz. Peygamber‟i taklit etmek değil model almaktır. Çağımızda 

her alanda model insanı oluĢturabilmemiz için Hz. Peygamber‟i taklit eden değil model alan bir 

yaklaĢım içinde olmalıyız. Çünkü, Hz. Peygamber kendisine hikmet verilmiĢ bir insandır. Hikmet 

kabaca bir amacı gerçekleĢtirmek üzere yerinde söylenen söz, yerinde yapılan davranıĢ demektir. Hz. 

Peygamber‟in hem sözlerinde hem de davranıĢlarında bir hikmetin olduğu asla unutulmamalı ve bu 

hikmet keĢfedilmeye çalıĢılmalıdır. Zira, Hikmet, bütün zamanlara ve mekanlara taĢınabilecek bir 

değerdir ve bu değer etrafına ıĢık saçacak model insanlar yetiĢtirebilecek bir güce sahiptir. Çünkü 

hikmet her zaman çok büyük hayır getirir. Bunun aksi ise Hz. Peygamber‟in gerek söz ve gerekse 

davranıĢlarının ardındaki hikmeti göz ardı ederek onun doğrudan sözlerinin lafızlarına sarılmak, 

davranıĢlarını da hikmetini düĢünmeden olduğu gibi alarak taklit batağına saplanmaktır. Hikmeti göz 

ardı edilmiĢ bu kör taklit asla etrafını aydınlatacak model insanı oluĢturma gücüne sahip değildir. 

Aksine etrafına bir aydınlık değil bir karanlık, belirsizlik, anlamsızlık katan bir insanın doğmasına 

neden olacaktır. Model insan demek, örnek alınacak insan demektir. Bir insanın örnek alınabilmesi 

ancak onun söz ve davranıĢlarında mevcut olan hikmetten kaynaklanır. Bu bildiride Hz. Peygamber‟in 

söz ve davranıĢlarının arkasındaki hikmetin görülmesi gerektiğine dair örnekler sunulacak ve bu 

örnekler üzerinden onun hikmetinin evrenselliği müĢahede edilecektir. Hz. Peygamber Ģayet model 

alınırsa model insanlar oluĢturulabilir ve Hz. Peygamber çağlara taĢınabilir. Onun model değil de 

taklit edilmesi ise çağın tarihe hapsedilmesini gündeme getirecektir.  

 

Anahtar Kelimeler: Model insan, Hikmet, Taklit, Hayır, Akletme 

Abstract 

Prophet Muhammad between the Good of Looking up to a Role Model and the Evil of 

Imitating 

 

The path towards a role model should be through taking the Prophet Muhammed as a model 

and not imitating him. In today‟s world, in order to cultivate role models in every field, we should 

look up to the Prophet Muhammad as a role model and not imitate him, as he was bestowed with 

wisdom. Wisdom is a well-said utterance or an appropriate course of action with the aim of realizing a 

purpose. We should never forget that the words and deeds of the Prophet Muhammad have wisdom 

with them and should strive to explore that wisdom. Because wisdom is a value that transcends time 

and space, and has the power to cultivate role models that would shed light around themselves. 

Wisdom always brings about the greater good. Otherwise, one would bog down with imitation by 

ignoring the wisdom in the words and deeds of the Prophet Muhammad, following the literal meanings 

of his words, and performing his deeds without heeding to their wisdom. This blind imitation void of 

wisdom has no power to cultivate role models that would be a beacon of light. On the contrary, it 

would raise a person that would shed darkness, obscurity, and senselessness rather than light. A role 

model is a person of example. A person can only be taken as an example if there is wisdom to their 

words and deeds. This paper presents examples showing the importance of heeding the wisdom 

beyond the words and deeds of the Prophet Muhammad and through there examples examines the 

universality of his wisdom. We can only cultivate role models and carry the Prophet Muhammad to 

the future if he is revered as a role model. On the other hand, not looking up to him as a role model 

and only imitating him would bring about confining this age in the history. 
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GĠRĠġ 

 

Kur‟an-ı Kerim‟in pek çok ayetinde Allah‟a itaatla birlikte Hz. Peygamber‟e de itaat edilmesi 

emredilmektedir. (Enfal 8/20; Ahzab 33/71) Çünkü Hz. Peygamber Kur‟an‟ın ve Hikmet‟in öğreticisi, 

insanların mürebbisidir. (Cuma 62/2) Bu ayetler gereği Hz. Peygamber‟in söz ve davranıĢları sadece 

onun zamanında yaĢayan Müslümanlar için değil, kıyamete kadar gelecek olan bütün Müslümanlar 

için büyük önem arz etmektedir. Bu bilince sahip olan sahabiler Hz. Peygamber‟in söz ve 

davranıĢlarını hem yaĢayarak hem de anlatarak sonraki nesillere intikal ettirme hususunda büyük 

gayret göstermiĢlerdir. Bu gayret hayırlı bir netice doğurmuĢ, Hz. Peygamber‟in söz ve davranıĢlarını 

içeren devasa bir hadis literatürü ortaya çıkmıĢtır.  

 

Hz. Peygamber‟in söz ve davranıĢlarına ittiba görevi büyük ölçüde hadis literatürü üzerinden 

gerçekleĢtirilecektir. ĠĢte bu noktada bir soru bizden cevaplandırılmayı beklemektedir. Sahabiler 

tarafından büyük oranda bağlamından koparılarak aktarılan peygamberi söz ve davranıĢlara karĢı itaat 

görevi bugün nasıl gerçekleĢtirilecektir? Söylediği sözler kelimesi kelimesine aynen söylediği gibi 

alınarak mı? Yoksa niçin söylediğine bakılarak mı? Keza sergilediği davranıĢlar da Hz. Peygamber‟in 

aynen yaptığı gibi alınıp taklit mi edilecek? Yoksa davranıĢlarının altında yatan hikmetin ne olduğuna 

mı bakılacak? Hiç Ģüphe yok ki çoğu insan Hz. Peygamber‟in söylediği söze bir kelime ilave etmeden 

ondan aktarılan sözü olduğu gibi kelimesi kelimesine hayata geçirmeyi isteyecektir. Onun davranıĢları 

konusunda da hemen hemen herkes onun yaptığının aynısını yapmayı arzu edecektir. Hiç Ģüphesiz 

inanç ve ibadet ile ilgili söz ve uygulamaları aynen alınıp uygulanacaktır. Ama bu tutum onun bütün 

söz ve davranıĢları için geçerli bir yaklaĢım olmasa gerektir.  

 

Burada cevaplandırılması gereken sorulardan biri de Ģu olmalıdır: Hz. Peygamber‟in 

sözlerinden ve davranıĢlarından maksat bizzat o sözler ve davranıĢlar mıdır yoksa o sözlerin ve 

davranıĢların arkasında yatan hikmet midir? Bilindiği gibi Hz. Peygamber‟e doğru bilgi ve doğru 

davranıĢ anlamına gelen hikmet bahĢedilmiĢtir. Allah Teala‟nın ifadesine göre kendisine hikmet 

verilene çokça hayır verilmiĢtir. Hikmet hayır içeren, hayır doğuran, hayra götüren bir bilgidir. Öyle 

ise Hz. Peygamber‟in hem sözlerinde hem de davranıĢlarında yer alan hayrın ne olduğunu bulmak 

bizim vazifemizdir. ġayet Hz. Peygamber, söz ve davranıĢlarının arkasında yatan Hikmet‟e yönelik bir 

araĢtırma yapılmadan taklit edilecek olursa bu takdirde her zaman değil belki ama çoğu zaman yanlıĢa 

düĢmemiz ve bu yanlıĢ nedeniyle kötü bir akıbetle karĢılaĢmamız kaçınılmaz olacaktır. Çünkü taklit 

akletmeyenlerin baĢvurduğu bir eylem olarak Kur‟an‟da kınanmakta ve akletmeyenlerin kötü bir 

akıbete maruz kalacakları haber verilmektedir.  

 

Bu bildiride Hz. Peygamber‟i model almanın insana getireceği hayra, onu taklit etmenin de 

insana getireceği Ģerre dikkat çekilecektir. Burada Ģer diye nitelendirilen insanın hayırdan mahrum 

kalmasıdır. Hz. Peygamber‟in sözlerindeki asıl manadan, evrensellik ve kuĢatıcılıktan 

uzaklaĢılmasıdır. ġerden kastedilen bazen Hz. Peygamber‟i aynen taklit etmenin insanın hayatına 

getireceği zorluk ve anlamsızlıklardır. Hiç Ģüphesiz Hz. Peygamber‟in özellikle inanç ve ibadet alanı 

ile ilgili söz ve davranıĢları aynen yerine getirilecektir. Ancak özellikle muamelat dediğimiz gündelik 

ve sosyal hayatla ilgili söz ve davranıĢlarında onun gözettiği hikmetlere odaklanmamız gerekmektedir. 

Bu bildiride Hz. Peygamber‟i model almanın hayrı taklit etmenin Ģerri üç örnek üzerinden ifade 

edilecektir.  

 

1.Iztıba ve Reml‟in Hikmeti 

 

Rivayet edildiğine göre ibn-i Abbas Hz. Peygamber‟in vefatından sonra Mekke‟ye hacc 

ziyareti maksadıyla gelir. Onun geldiği haberini alan Mekke‟deki insanlar akıllarına takılan bir takım 

soruları da kendisine yöneltirler. Ġbn-i Abbas‟a üç soru sorulur: Bunlardan birisi Hz. Peygamber‟in 

hacc için Mekke‟ye gelirken insanlara tavaf esnasında yapmaları gerektiği ile ilgili talimattır. Bu 

talimata göre Hz. Peygamber insanlara tavaf esnasında sağ kollarını ihram elbiselerinden dıĢarı 

çıkarmalarını (Iztıba) ve tavafı da yürür adımlarla değil de koĢar adımlarla (Remel) yapmalarını 
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emretmiĢtir. Hz. Peygamber‟den nakledilen bu bilgiden haberdar olan Mekkeliler Hz. Peygamber‟in 

hem böyle bir talimatı olduğunu hem de bunun sünnet olduğunu iddia etmektedirler. Bazı Mekkeliler 

de bu iddianın doğru olup olmadığını ibn-i Abbas‟a sorarlar. Ġbn-i Abbas bu soruya hem evet hem de 

hayır Ģeklinde cevap verir. O, evet demekle Hz. Peygamber‟in gerçekten de böyle bir talimatı 

olduğunu onaylar. Diğer taraftan hayır cevabı ile de söz konusu edilen talimatın iddia edildiği gibi 

sünnet olmadığını belirtir. (Ebu Davud, Menasik 1885) 

 

Daha sonra ibn-i Abbas kendisine sorular bu sorularla ilgili olarak Hz. Peygamber‟in 

söyledikleri ve yaptıklarının gerekçesine dair açıklamalar yapar. Ġbn-i Abbas‟ın ifade ettiğine göre Hz. 

Peygamber Mekke‟ye gelmeden önce yol üzerinde Mekkelilerin Müslümanlar aleyhinde bir dedikodu 

baĢlattığına dair haber alır. Bu habere göre Mekkeliler Müslümanların Medine‟de hastalandıkları, 

Medine‟nin havasına ve Ģartlarına uyum sağlayamayarak zayıf düĢtükleri dedikodusunu yaymıĢlardır. 

Bugünkü ifadelerle Hz. Peygamber kendi aleyhlerinde oluĢturulmuĢ bir kara propaganda ile karĢı 

karĢıyadır. BaĢka ifade ile bu durum Müslümanlara yönelik  bir tür psikolojik harptir. Mekkedeki 

müĢrikler Müslümanlar aleyhinde bir algı oluĢturmak istemektedirler. OluĢturulan bu durum 

karĢısında Hz. Peygamber bu oyunu bozacak Ģekilde bir adım atar. Erkeklere tavaf esnasında sağ 

kollarını ihram elbiselerinden dıĢarı çıkarmalarını emreder. Maksat kolları ve pazularıyla müĢriklere 

hasta ve güçsüz olmadıklarını göstermektir. Hz. Peygamber bu talimata benzer Ģekilde ikinci bir 

talimat daha vermiĢtir ki o da tavaf ibadetinin yürüyüĢ modunda değil de koĢar adım modunda 

yapılmasıdır. Bundan da maksat yine hasta, güçsüz ve zayıf olmadıklarını cümle aleme göstererek 

haklarında oluĢturulan algıyı yıkmaktır.  

 

Mekkeliler Hz. Peygamber‟den nakledilen bu sözü hikmetine bakmadan zahiri anlamıyla 

anlamıĢlar ve aynen taklit etme yoluna gitmiĢler ve bunu da sünnete bağlılık olarak adlandırmıĢlardır. 

Oysa ki ibn-i Abbas‟ın açıklamasına göre ihram elbisesinden sağ kolu dıĢarı çıkarmak ve tavafta hızlı 

adımlarla yürümek sünnet değildir. Bilakis esas sünnet Hz. Peygamber‟in maruz kaldığı saldırı 

karĢısında ortaya koyduğu zihniyet ve iradedir. Hz. Peygamber tarafından ortaya konan bu irade ve 

zihniyet her dönemde model alınabilecek bir tutumdur. Bu model tutuma göre Hz. Peygamber 

kafirlerin Müslümanlar aleyhinde oluĢturdukları kara propagandaya asla boyun eğmemiĢ, razı 

olmamıĢ, kurulan oyuna kayıtsız bir tavır sergilememiĢtir. Bilakis Müslümanlar aleyhine hazırlanan 

oyunu bozmak için bir dizi tedbirler almıĢ ve karĢı atakta bulunmak suretiyle kafirlerin oyununu 

bozmuĢtur. Hz. Peygamber‟in aldığı tedbir o günün Ģartlarında basit gibi görünse de gerçekte 

oluĢturulan kara propagandayı bozmaya yönelik isabetli bir tedbirdir. Öyle ise Hz. Peygamber‟in bu 

zamana taĢınabilecek model alınabilecek olan yönü onun bu kara propaganda karĢısındaki dinamik 

tutum ve tavrı olacaktır.  

 

Bugün modern dünyada da islam ümmeti geçmiĢ Müslümanların yaĢadıklarına benzer Ģeyler 

yaĢamaktadır. Gayr-i müslimler islam ümmetine yönelik dünya kamuoyunda değiĢik propagandalar 

sürdürmektedir. Ġslam‟ı teröre kaynaklık eden bir din, Müslümanları da potansiyel bir terörist gibi 

göstermek bu propagandanın bir çeĢididir. Diğer taraftan islam ülkelerini geri kalmıĢ ülkeler, 

geliĢmemiĢ ülkeler, geliĢmekte olan ülkeler, az geliĢmiĢ ülkeler, üçüncü dünya ülkeleri gibi tahkir 

edici bir terminoloji ile kategorize ederek tanımlamak da bu propagandanın baĢka bir boyutudur. 

Bugünün dünyasında gerçekleĢtirilen bu saldırıların asırlar önce Mekke‟de cereyan eden saldırılardan 

özü itibariyle bir farklılığı yoktur. Çağa taĢınması gereken Peygamberî model ise bu kara 

propagandalara karĢı onları iptal edecek Ģekilde bir dizi etkili tedbirlerin alınmasıdır. Model alınacak 

olan Hz. Peygamberdir. Hz. Peygamber kendi zamanında karĢı kaldığı psikolojik harb karĢısında 

sessiz kalmamıĢ, pasif ve savunmacı bir tutum sergilememiĢ aksine aktif bir pozisyon almıĢtır.  

 

Bugün de yapılması gereken on beĢ asır önce Hz. Peygamber‟in irade ve zihniyetini hayata 

geçirecek adımlar atmaktır. Bugün islam ümmetine yönelik kara propagandaları yıkıcı mahiyette 

alınması gereken askerî, siyâsî, kültürel bütün tedbirleri almak Hz. Peygamber‟i model almanın bir 

gereğidir. Bu model alıĢ Müslümanlar için büyük bir hayır getirecek ve bizi sahip olduğumuz 

imkanları ve güçleri seferber etmeye sevk edecektir. Ancak bugün Hz. Peygamber‟in sözünün hikmeti 

üzerinde değil de onun talimatının bir sonucu olarak ortaya çıkmıĢ olan Ģekil üzerinde gerçekleĢtirilen 
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bir taklit kendini göstermektedir. Hacc ya da umre ibadeti esnasında tavaf vazifesini yapan 

Müslümanlar kollarını ihram elbiselerinin dıĢına çıkarmakta ve hızlı adımlarla tavaf vazifesini 

yapmaktadırlar. Ġçinde büyük bir hikmeti, evrensel bir tepkiyi dinamik bir anlayıĢı barındıran 

peygamberî talimatı bir seremoniye dönüĢtürmüĢ durumdadırlar. Zira Hz. Peygamber‟in sünneti adına 

tavaf esnasında yapılan eylemin bugün hayatta bir karĢılığı bulunmamaktadır. Çünkü bugün Mekke‟de 

ne Müslümanların güçsüz kaldıklarına dair bir dedikodu ne de bu dedikoduyu yayan düĢmanları 

vardır. Müslümanlar ıztıba ve remlin arkasında yatan hikmeti bilmeden taklit etmektedirler. ĠĢte Hz. 

Peygamber‟i model almanın getireceği hayır ile onu taklit etmenin bizi düĢüreceği anlamsızlık ve 

Ģekilcilik budur. Hz. Peygamber onu model almanın hayrı ile onu taklit etmenin Ģerri arasındadır. 

Hayrı ve Ģerri bizim tutumumuz belirleyecektir. Eğer biz hayrı istiyorsak onu model almalıyız. Söz ve 

davranıĢlarının arkasında yatan hikmetleri araĢtırmalı ve bu hikmetleri günümüze taĢımalıyız. Aksi 

halde onun söz ve davranıĢlarının taĢıdığı hikmetten yoksun olarak taklit edilmesi bize hayır 

getirmeyeceği gibi bizi anlamsız bir Ģekilciliğe düĢürecektir. Bu kör taklit bugün içinde bulunduğumuz 

problemlerin üstesinden gelme gücünü bize veremeyecektir.  

 

2.Deve Üzerinde Sa‟y Yapmanın Hikmeti 

 

Ġbn-i Abbas‟a sorulan sorulardan bir diğeri de Hz. Peygamber‟in hacc için geldiği Mekke‟de 

Safa ile Merve arasında sa‟y ibadetini devenin üzerinde yaptığı ve bunun da Mekkeliler tarafından 

sünnet olarak algılandığıdır. Ġbn-i Abbas bu soruya da bir önceki soru gibi hem evet hem de hayır 

Ģeklinde cevap vermiĢtir. O, evet cevabı ile Hz. Peygamber‟in Safa ile Merve arasında sa‟y vazifesini 

devenin üzerinde yaptığı bilgisini doğrulamıĢ; verdiği hayır cevabı ile de deve üzerinde sa‟y yapmanın 

sünnet olarak algılanmasını reddetmiĢ, bunun sünnet olmadığını belirtmiĢtir. Çünkü, ibn-i Abbas‟a 

göre Hz. Peygamber‟in sa‟y ibadetini deve üzerinde yapmasını gerektiren husus insanların Hz. 

Peygamber‟i görmek istemeleridir. Hz. Peygamber de insanların bu arzusunu gerçekleĢtirmek için 

deve üzerinde sa‟y yapmıĢtır. Ayrıca Hz. Peygamber‟in haccın ahkamına dair yaptığı açıklamaları 

insanların rahatça duyabilmeleri için Hz. Peygamber devenin üzerinde yüksek bir yerden insanlara 

hitap ederek sa‟y etmeyi tercih etmiĢtir. (Ebu Davud, Menasik 1885) ibn-i Abbas‟ın bu açıklamaları 

neticesinde Hz. Peygamber‟in bu Ģekilde davranmasının hikmeti de böylece anlaĢılmıĢ olmaktadır. Bu 

hikmet sözün herkes tarafından duyulabilmesi ve herkesin Hz. Peygamber‟i görme arzusuna nail 

olabilmelerini sağlamaya yöneliktir. Hz. Peygamber‟in bu tür düĢünceleri ise her zaman ve her 

mekanda dikkate alınıp uygulanabilecek evrensel hususlardır. Öte yandan devenin üzerinde sa‟y 

ibadetinin yapılmasını talep etme Ģeklinde tezahür eden taklit ise bütün zaman ve mekanlara 

taĢınamayacak bir durumdur.  

 

Hz. Peygamber‟in yaptığı bir Ģeyin hikmetini düĢünmeden aynısını yapma, yani onu taklit 

etme eğilimi insanlarda güçlü bir Ģekilde kendini göstermektedir. Ġnsanlar onun yaptığının aynısını 

yapmanın verdiği psikolojik rahatlıkla mutlu olmayı tercih etmekte ancak onu taklit etmenin diğer 

taraftan getirdiği sıkıntılar, zorluklar, anlamsızlıklar üzerinde düĢünmemektedirler. Bu durum adeta bir 

akıl tutulması, bir bilinç kaybıdır. Oysa ki Allah Kur‟an‟ın pek çok ayetinde bize aklımızı 

kullanmamızı, düĢünmemizi ve tefekkür etmemizi öğütlemiĢtir. Diğer taraftan Hz. Peygamber kendi 

zamanında her davranıĢının Ģuursuzca yapılmasını onaylamamıĢtır. Örneğin, bir cenaze namazı 

esnasında Hz. Peygamber ayakkabılarını çıkartınca arkasında bulunan topluluktan bir kısmı da hemen 

Hz. Peygamber‟i taklit ederek ayakkabılarını çıkartmıĢlardır. Bu durumu fark eden Hz. Peygamber 

ayakkabılarını çıkartmasının gerekçesini dile getirmiĢ ayakkabısında namaza mani bir pislikden dolayı 

çıkarttığını söylemiĢtir. (Ebu Davud, Salat, 50; Darimi, Salat 103) 

 

3.Cuma Günü Gusletmenin Hikmeti 

 

Mekkelilerin ibn-i Abbas‟a sordukları diğer soru ise Hz. Peygamber‟in Cuma günü insanların 

gusül abdesti alarak Cuma namazına gelmelerini emrettiği ve insanların da bunu Hz. Peygamber‟in 

sünneti olduğunu iddia etmeleridir. Ġbn-i Abbas bu soruya da önceki sorularda verdiği gibi hem evet 

hem de hayır Ģeklinde cevap vermiĢtir. O, evet cevabı ile Hz. Peygamber‟in Müslümanlara cuma günü 
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gusül abdesti almaları gerektiği talimatını verdiğini doğrulamıĢ; hayır cevabı ile Cuma günü gusül 

abdesti almanın bir sünnet olduğu iddiasını da reddetmiĢtir.  

 

Ġbn-i Abbas Hz. Peygamber‟in Cuma günü gusül abdesti alınmasını emretmesinin arkasında 

yatan hikmeti izah eder. Cuma günü Cuma namazının eda edildiği mescit küçüktür. Tavanı basıktır. 

Tarla ve bahçede çalıĢan insanlar tozlu terli halleriyle mescide geldiklerinde dar mekanda ağır bir ter 

kokusu oluĢmuĢtur. Bu durum baĢta Hz. Peygamber olmak üzere herkesi rahatsız etmiĢtir. ĠĢte bu kötü 

durum üzerine Hz. Peygamber insanlara Cuma günü mescide gelmeden önce yıkanmaları gerektiğini 

söylemiĢtir. (Ebu Davud, Taharet, 128)  Dolayısıyla yıkanma emri Cuma günü ve Cuma namazı ile 

ilintili değildir. Cuma günü toplu halde bir arada bulunan Müslümanların birbirlerini kötü kokular ile 

rahatsız etmemeleri ile ilgilidir. Dolayısıyla cumanın dıĢında baĢka bir günde ve baĢka bir nedenle bir 

araya gelen Müslümanların birbirlerini rahatsız etmeyecek Ģekilde kiĢisel temizliklerini yapmaları Hz. 

Peygamber‟in bu hikmetli davranıĢının bir sonucu olarak karĢımıza çıkmaktadır. Onun davranıĢları 

hikmet çerçevesiyle ele alındığında hayatın her tarafına pek çok hayırlar getirecek bir mahiyet arz 

etmektedir. Ama onun sözleri ve davranıĢları arkasında yatan hikmet boyutundan uzaklaĢtırılıp taklit 

derekesine düĢürülünce ortaya çıkan sonuç hayatı Ģekle boğan ve daraltan  kötü bir durum olacaktır.  

Ancak karĢılaĢılan bütün zorluklar bu örnekte olduğu gibi her zaman tarih içerisinde kaybolup 

gitmiyor. Bütün zorluk ve anlamsızlığına rağmen bazı taklide dayalı hususlar bugün de varlığını 

sürdürebiliyor. Mina da Ģeytan taĢlama için yapılan konaklama bunlardan biridir. Bilindiği gibi hacca 

giden insanların büyük bir kısmı Hz. Peygamber‟in Mina‟da gecelemesi sebebiyle orada 

konaklamaktadır. Bugün binlerce insan konaklama için hiçbir alt yapı hizmetlerinin bulunmadığı 

Mina‟da sünnet iĢleme uğruna konaklamaktadır. Bu mesele de ibn-i Abbas‟a sorulacak olsaydı 

muhtemelen ibn-i Abbas daha önceki sorulara verdiği gibi bu soruya da aynı Ģekilde cevap verecek ve 

Hz. Peygamber‟in Mina‟da konakladığını kabul edecek ama bunun sünnet olarak algılanmasına hayır 

diyecekti. Ayrıca Mina‟da konaklamasının gerekçesini de belki Ģu Ģekilde açıklayacaktı. Hz. 

Peygamber beraberindeki Müslümanlarla birlikte Ģeytan taĢlama iĢleminin kolay bir Ģekilde olması 

için o günün Ģartlarında zaten baĢka konaklayacak yer bulunmadığı için Medine‟den gelen 

Müslümanlarla birlikte Mina‟da konaklamayı tercih etmiĢti. Ancak günümüz Ģartlarında otellerde 

konaklamaları için yer ayrılmıĢ hacıların otellerini bırakıp konaklama için hiçbir Ģekilde uygun 

olmayan, hiçbir alt yapısı bulunmayan Mina‟da yüzlerce Müslümanın konaklaması ve tuvalet 

ihtiyaçlarından yeme içme ihtiyaçlarına kadar her türlü ihtiyacı orada gidermeye çalıĢmaları Hz. 

Peygamber‟in sünnetine uygun bir manzara oluĢturmamaktadır. Binlerce insanın Mina‟da ortaya 

koyduğu kirlilik Hz. Peygamber‟in diriltilmesi arzulanan ya da tabi olunması hedeflenen sünneti ile 

zerre kadar bağdaĢmamaktadır. Mina örneğinde Hz. Peygamber Ģuursuz bir Ģekilde taklit edilmekte bu 

taklidin ortaya çıkardığı kötü sonuç üzerinde hiç düĢünülmemektedir.  

 

Sonuç 

 

Muhammed Gazali‟nin ifade ettiği gibi „Bu ümmet sahih olduğu halde yanlıĢ anlaĢılan 

hadisten gördüğü zararı uydurma hadislerden görmemiĢtir‟ (Gazali, 2006: 38) Gerçekten de hadis ve 

sünnetin doğru bir Ģekilde anlaĢılıp yorumlanması meselesi biz Müslümanların en önemli meselesidir. 

Hadis ve sünneti doğru anlayıp yorumladığımız zaman onlarda var olan hayrı çağımıza taĢımıĢ 

olacağız. Aksi halde ise  doğru anlamaya odaklanmayıp da körü körüne taklide düĢtüğümüz an bizim 

için bir felaket olacaktır. Bunun için anlayıĢımızı fıkhımızı geliĢtirmemiz gerekmektedir. Allah‟ın 

sevdiği kiĢi dinde fakih olan, anlayıĢı, idraki sağlam olan kiĢidir. Diğer taraftan onun ümmeti olarak 

Efendimiz‟de var olan hikmeti kuĢanmalıyız. Çünkü hikmete sahip olan çokça hayra sahip olur. 

Geleceğimizin Ģer değil de hayır olabilmesi için, hayırlı bir istikbal inĢa edebilmemiz için hikmet 

bilgisine muhtacız. Peygamber Efendimiz aleyhisselamın sahabileri içinde onun söz ve davranıĢlarına 

hikmet gözüyle bakan sahabiler var idi. Hz. Ebu Bekir, Hz. Ömer, Hz. Ali, Hz. AiĢe, ibn Abbas, ibn 

Mesud bunlardandır. Hz. Peygamber‟i taklit etmede değil de model almada onların açtığı yolu takip 

etmeliyiz.  
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BĠR YAġAM MODELĠ OLARAK ĠSLAM DÜġÜNCESĠ 
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ÖZET 

Kur‟ân‟ın sundukları çağlar üstü ve kıyamete kadar geçerli olarak kabul edilirse, bu, 

Kur‟ân‟ın, her zaman „insan doğasına uygun‟ hükümler ve öğütler vazettiği anlamına gelmektedir. 

Fakat biz, bu uyumluluğun, Kur‟ân‟ın literal okunması ile ortaya konulamayacağını, ancak Kur‟ân‟ın 

„evrensel ilkeleri‟ni tespit ederek onun „dünya görüĢleri‟ni ortaya çıkarmayı amaç edinen bir okuma 

tarzıyla keĢfedebileceğini düĢünmekteyiz. 

Kur‟ân‟dan ilkeler çıkarmamız, Ġslam toplumlarını anakronizme ve irticaya düĢmekten 

kurtaracak, her zaman ve her yerde uygulanabilir hükümler ortaya koymamıza yardım edecektir. 

Çünkü o bir etki-söz olarak, okuyucularını harekete geçiren bir özelliğe sahiptir. 

Kur‟ân, literal/Ģeklî bir okumayla hayata geçirilecek ifadeler değil, insan/toplum doğasına 

hitap edebilecek bir „model ve ilkeler‟ önermektedir. Bu model ve ilkelerin, nelere müdahale edip 

etmediği yeniden düĢünülmelidir. Kur‟ân metnini okuyarak bu müdahale iĢini icra edenler, aslında 

sadece kendi anladıklarını tatbik etmekten öteye gidememektedirler. Bu da, Kur‟ân‟ın ilahî bir hitap 

olmasının doğru olduğu kadar, onun anlaĢılması, yorumlanması ve tatbikata konmasının da beĢerî 

olduğunun kabul edilmesi anlamına gelmektedir. Allah, insanı akıllı ve üreten bir varlık olduğu için 

muhatap kabul etmiĢtir. Bu yüzden sürekli yapılması gereken, anlama ve anlaĢılanı hayata geçirme 

hususundaki yoğun faaliyetin ve icra edilmesi gereken sonucun çok iyi düĢünülmesidir. Aksi takdirde 

iĢ „taklit‟ ve „irtica‟dan öteye gitmeyecek ve Müslüman toplumlar sürekli Kur‟ân‟ın nazil olduğu 

çağı/dönemi yaĢamaktan ve bu dogmatik tavırlarını hayatlarına geçirme yanlıĢından 

kurtulamayacaklardır. Kur‟ân‟ın sundukları, model ve ilke olarak alınırsa, onun tatbikatçısı olan Hz. 

Peygamber de, bu modelin „ilk tatbikatçısı‟ olarak -fakat tek ve son tatbikatçısı değil- daha iyi 

yorumlanabilecektir, tıpkı Hz. Ömer‟in ve müçtehitlerin Kur‟ân‟ı ve Hz. Peygamber‟i yorumlaması 

gibi. 

ÇalıĢmamızda böyle bir anlama/yorumlama çabasına giriĢilecek ve birtakım ayetler ve 

anlayıĢlar bu bağlamda örnek olarak değerlendirilecektir. 

Anahtar Kelimeler: Kur‟ân, Muhammed, peygamber, model, değiĢim, içtihat, yorumlama, 

taklit, çağdaĢ 

ABSTRACT 

ISLAMIC THOUGHT IS „A MODEL OF LIFE‟ 

If the offerings of Koran are accepted as beyond the ages and current up to Doomsday, this 

will mean that Koran have always put some rules and advices according to nature of human. But this 

convenience can‟t be revealed by way of a literal reading. However, we must read Koran in order to 

impose universal principles and world-views. 

Thanks to such a reading of Koran, Islamic societies can be defended from anachronism and 

reaction. Because Koran is perlocutionary, it will activate its modern readers. 

If the scholars don‟t take into consideration the verses of Koran as model and principles, 

Islamic societies will have to adapt their lives to the medieval, and Prophet of Islam will be 

commented as the only practitioner. 

In this article, we have tried to point out the mentioned understanding with examples of 

Koranic verses. 

Key Words: Koran, Muhammad, prophet, model, change, interpretation, commentary, 

imitation, modern. 
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GiriĢ 

Ġslam düĢünce tarihi boyunca, genelde ilahî bir vahye inananlar özelde ise Müslümanlar,
1
 

insanlık tarihi içinde, dinlerinin hayata geçirilebilir (ütopik olmaması
2
), evrensel,

3
 zaman ve 

mekânüstü olduğuna inanmıĢlardır. Bu inancın hayata geçirilebilir yani uygulanabilir olmasında, 

vahyin, pratik
4
 uygulamalar yani vak‟alar veya felsefî ifadeyle olgular

5
 (ayetlerin zahiren veya zımnen 

sebeb-i nüzûllere sahip olması) üzerine ve olgulara uygun bir Ģekilde nâzil olmasının büyük payı 

vardır ve bu göz ardı edilemez bir durumdur. 

Mezkûr kanaati paylaĢan gerek klasik gerek çağdaĢ bir çok eserde, bu pratiklerin nasıl olması 

gerektiğinin örneklerini görebiliriz. Fakat genelde bu pratik, çok detaylandırılmıĢ ve iĢ, âlimlerin 

maharetine boğulmuĢ ve pratiklerde de genelde bir „hoca‟ aracılığına ihtiyaç duyulmuĢtur. Çünkü dine 

muhatap olmanın yani „ef‟âl-i mükellefîn‟in sayıca fazla tutulmasının (8 adet) hatta bunların da alt 

kategorilere ayrılmasının (18 adet), meseleyi zorlaĢtırdığını hatta pratik etmekten çok etmemeyi veya 

pratiğe yansıtmaya isteksizliği artırdığını iddia etmek bile mümkündür. Bunu, herkesin elinde bulunan 

ve aslında pratiklerin özet bir Ģekilde halka sunulanını ifade eden ilmihâllerimizde
6
 de görebiliriz. 

Ġslam düĢünce tarihinde böyle çabaların olmasının gurur duymamızı gerektirdiğine inanmakla 

birlikte, bu çabaların, Kur‟ân‟ın ve Hz. Peygamber‟in bize sunduklarının anlaĢılmasını zorlaĢtırdığını 

ve hatta en azından günümüz için, onların boğulmasına sebebiyet verdiklerini söylemek yanlıĢ olmasa 

gerektir. Bu yüzden kültürümüzde, halk, „dini anlama‟ hususunda aĢırı derecede ulemaya/hocalara 

yakın olmuĢtur. Bunun „ulemanın karizmatik bir otorite
7
 kazanması‟na yol açtığını ifade etmekle 

beraber, geçmiĢte toplumların yapısı gereği bunun fazlaca problem olmadığı veya problemler yokmuĢ 

gibi algılandığını düĢünmekteyiz. Halbuki bugün durum böyle değildir ve insanların, herhangi bir 

branĢ kaygısı olmaksızın doğrudan ilahiyatçı kesimden, kendisine yardımcı olarak, pratiklerini elde 

edebileceği, hatta bu yüzden diniyle de „barıĢık‟ olarak yaĢayabileceği evrensel çıkarımlar sunmalarını 

haklı olarak beklemekte oldukları gözlemlenmektedir. 

Yine bu iĢte asıl etkili ve doğrudan yetkili olan, hatta halkın bu manada kendisine de bir 

misyon yüklediği Ġlahiyat Fakülteleri bünyesindeki hocaların, branĢlaĢmanın bir sonucu olarak -

istisnaları olmakla birlikte- yaptıkları çalıĢmalar, genelde akademik seviyede kalmaktadır. Bu 

çalıĢmaların, özellikle konu olarak ele aldığımız „dinde neyin, nasıl model alınması gerektiği‟ 

hususundaki tartıĢmalara, ciddi ve özellikle de „herkese yarar sağlayan‟ pratik yaklaĢımlar 

sunmamakta olduğu görülmektedir. 

ĠĢte bu makalede, bugün bazı çevrelerde sohbeti yapılan baĢlığımızın konusunu tartıĢmak 

istiyoruz. Ancak bu konunun birçok açıdan ele alınabileceğini de düĢünmekteyiz. Mesela Kur‟ân, bir 

metin olarak, konumuz itibariyle bütüncü (holistik)
8
 bir yaĢam modeli sunuyorsa (ki, öyle olduğu 

düĢünülmektedir), bu modelin, modern bilimlerden „DavranıĢ Bilimleri‟, „Felsefe‟, „Antropoloji‟, 

„Felsefî Antropoloji‟, „Fenomenoloji‟, „Psikoloji‟, „Sosyoloji‟, „Sosyal Psikoloji‟, „Ahlak‟ vs. gibi ilmî 

                                                           
1 Burada, “ilahî vahye inananlar zaten müslümandır” diye düĢünülebilirse de, tarih içerisinde oluĢturulan yaklaĢımların ve 

ayrıĢmaların göz önüne alınması bu vurguyu yapmamızı gerektirmektedir kanaatindeyiz. Ayrıca “müslüman kimdir?” 

problemi, Ġslamî AraĢtırmalar dergisinde ve bu vesileyle açılan “Cennet‟e kimler girebilecek? tartıĢmalarında yeterince 

olmasa da oldukça tartıĢılmıĢtır. 
2 “GerçekleĢme Ģansı hiç olmayan, gerçekdıĢı, idealist ve bundan dolayı da değersiz Ģemalar” anlamında. Ahmet Cevizci, 

Paradigma Felsefe Sözlüğü, 6. baskı, Paradigma Yay., Ġstanbul, 2005, s. 1683 
3 Bir düĢüncenin, ilgili tüm insanlarca, doğruluğunun teslim edilmesi. Cevizci, s. 664 
4 “Eyleme, iĢe, uygulamaya dönük, uygulamayla ilgili olan” anlamında. “Bireysel ve toplumsal davranıĢla ilgili kurallar 

bütünü, haklar ve ödevler sistemi. Belli bir faaliyet türünün düzenli tekrarı, uygulaması” olarak. Cevizci, s. 1378 
5 “Olgu: Aktüel olarak ortaya çıkan, gerçekleĢen olay, nitelik, bağıntı ya da durum. Dilden, düĢünceden bağımsız olarak 

ortaya çıkan oluĢum. Doğru bir tümce ya da önermeye dıĢ dünyada karĢılık gelen Ģey. Olan, var bulunan durum, oluĢum. 

Gerçek olan, tartıĢılmazcasına, inkar edilemezcesine kabul edilen Ģey. Vakıa.” Cevizci, s. 1260 
6 Günümüzde hemen herkesin elinde bulunan kitaplar arasında, Vehbe Zuhaylî, Ġslam Fıkhı Ansiklopedisi I-X, Feza Yay., 

Ġstanbul, 1994, s. I,41 vd.; Ö. Nasuhi Bilmen, Büyük Ġslam Ġlmihali, Ġstanbul, 1990, sad. A. F. Yavuz, s. 48-54 ve Hukukı 

Ġslâmiyye ve Istılahatı Fıkhiyye Kamusu I-VIII, Ġstanbul, 1985, s. I,48-67; A. Fikri Yavuz, Ġslam Ġlmihali, Ġstanbul, 1984, s. 

44-46‟dan söz edilebilir. 
7 Bir bireyin olağanüstü ya da dıĢı özelliklerinin sonucu olan ve yasal kurumlardan bağımsız olarak kazanılan bir otorite 

Ģekli. Cevizci, s. 977 
8 “Holistik Açıklama: Bütüncü açıklama olarak anlaĢılabilen ve fenomenleri, parçalarının yönlendirici, düzenleyici ilkesi 

olan bir bütün, form ya da birliğin amaçları, özellikleri, faaliyet ve fonksiyonları aracılığıyla açıklama tarzına verilen ad. 

Bir bütünün parçalarının faaliyetini söz konusu bütünün faaliyetleriyle açıklama.” Cevizci, s. 9 
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ve felsefî disiplinler açısından irdelenerek daha köklü çözümlemelere gidilebileceği de kabul 

edilmelidir. 

Problem 

Kur‟ân‟a baktığımız zaman, onun genelde Ģu konulara temas ettiği görülecektir: Allah, insan, 

ibadet, itikat, toplum, tabiat, peygamberlik, peygamberler ve vahiy, kıssalar, tarih, ahiret, Ģeytan ve 

kötülük, ahlak, hukuk, ehl-i kitap vs.
9
 Bu konulardan her biri birçok bilim dalı içerisinde ele alınabilir. 

Ancak bizim uğraĢımız, genelde Ġlahiyatçılar çevresinde, halkın ve öğrencilerin dinî konulardaki 

tartıĢmaları içerisinde geçen mevzuların irdelenmesi olacaktır. Bunu da polemik tarzında yapmaya ve 

„realiteyi‟, tenkitçi bir bakıĢla irdelemeye çalıĢacağız. Bu yüzden ele alacağımız olumsuzlukların 

tamamen genelleĢtirilmemesini, sadece „realiteden hareketle‟ yaptığımız tespitlere dayanarak 

sıkıntılara ve çözümsüzlüklere cevap arayıĢı içinde olduğumuzu, okuyucuların nazarı dikkate 

almalarını rica edeceğiz. 

Bu amaç perspektifinde kullanacağımız temel kavramlar „değiĢim‟, „model‟, „dogma‟ 

„zihniyet‟ „evrensellik‟, „hukuk‟, „yasama‟, „yürütme‟ ve „ilke‟ olacaktır. Bu kavramlar hakkında ortak 

anlamlandırma olup olmaması önem taĢıyorsa da, bu kavramları, hangi anlamda kullandığımızı 

belirtmeye ve bu arada, Kur‟ân‟ın Hz. Peygamber (sas)‟i nasıl model (usve) olarak sunduğunu,
10

 

Kur‟ân ve hadisleri de göz önünde tutarak ele almaya çalıĢacağız. 

Kur‟ân‟ın tüm ifade ve kavramlarının doğrudan „yedinci asır Hicaz bölgesine ait‟ (sosyal 

gerçeklik) olduğu malumdur. Bu yüzden doğrudan hitabı, bu bölge sakinlerinin anlayıĢ, kavrayıĢ, 

muhayyile ve hayat tarzlarına yöneliktir. Fakat mesajın evrenselliğine inandığımıza göre, “onların 

anlayıĢ, hayat tarzı ve muhayyilesinin, bizim zekâ, kültür, muhayyile ve sosyal gerçekliğimizle nasıl 

örtüĢtürülebileceği veya baĢka bir deyiĢle, mesajın onlarda hedeflediği sonucun, bizim dünyamızda 

nasıl meydana getirilebileceği?” sorusunun cevabını vermek zorunda olduğumuzu düĢünüyoruz. 

Evrenselliği, „her mekân ve her zamanda geçerliliğini muhafaza eden‟ diye tarif etmenin 

yeterli olamayacağı kanaatindeyiz. Bu tanıma „insan doğasına uygun olmayı‟ da eklemek, veya 

sadece, „fıtrîlik‟ diye özetlemek daha doğru görünmektedir. Buna göre, Ġslam‟ın sunduğu hayat 

anlayıĢı sadece yedinci asır insanına değil, her doğan insana da uygun gelmelidir. Bunu derken, “Din 

mi bana, ben mi dine uyacağım?” diye sorulmasını makul görüyoruz. Tabii ki, birbirimize uygun 

olmamız, yani din bana hitap ettiğine göre benimle uygunluk göstermesi; benim de, onu yaĢama 

hususunda kolaylık ve ferahlık bulmuĢ olmam (özne-nesne münasebetinin uygunluğu) gerekecektir.  

Kur‟ân ve DeğiĢim Gerçeği 
Asıl olan, ilk devir insanları dini nasıl anlamıĢ ve yaĢamıĢlarsa, benim de öyle anlamam ve 

onu kendi dünyamda yaĢamıĢ olmamdır. Tabii ki, o insanlar ve anlayıĢlarının tanınıp bilinmediği 

müddetçe, dinin (Kur‟ân‟ın) de anlaĢılamaz olduğunu ifade etmek istemiyoruz. Fakat her „Ģey‟in 

oluĢtuğu Ģartları bilmenin, o „Ģey‟in anlaĢılmasına katkıda bulunacağını ve bunun da bizi, doğru 

anlamaya götüreceğini düĢünmekteyiz. Bununla birlikte bu, kuru taklit ve adapte ile değil; tarihin, 

metin, olay ve mefhumları bize aktarıĢ biçimini dikkate alarak yapılmalıdır. Çünkü „mesaj‟ın ilk 

muhataplarınca anlaĢılıp uygulanabilirliğinin, tarih içerisinde, mutlaka değiĢime, bazen de kırılma ve 

sapmalara uğrayarak, zaman ve mekâna bağımlı kavramlarla aktarılmakta olduğu inkâr edilemez bir 

durumdur. Böylece „değiĢime uğrama‟nın ikrar olunduğu ve ilk muhatapların „dini anlama ve yaĢama‟ 

biçimlerinin „aynen‟ korunmasının statik ve tarihsel olacağının kabullenilmesi halinde, benim de 

„mesaj‟ı, kendi dünyama (tarihselliğime) aktarmada „yorum‟a baĢvurmak (içtihat) durumunda 

kalacağım açıktır. Böyle yapılamadığı için bugün, birçoklarına göre -müslümanlar da dâhil- din, 

„hamallık ve hurafeler yığını‟ olarak algılanmaktadır. Mademki, Ġslam fıtrî, yani „insan tabiatına 

uygun‟ bir dindir, o halde bana ve çağıma da uygun olmalıdır. 

Günümüzde itikadî (inançla ilgili) meselelerin çok fazla tartıĢılmadığı görülmektedir. Bunun 

birçok sebebinin olduğu muhakkaktır. Bunların en önemli nedenlerinden bir kaçının Ģunlar olduğu 

söylenebilir: ÇağdaĢ insanın „pratik sorunlar‟ ve onlara çare arayıĢlar içerisinde bulunması, genelde 

muhteva ve yapısı gereği bu tarz tartıĢmaların sonuçlandırılamaması veya sonuçların herkesi ikna 

                                                           
9 Fazlur Rahman, Ana Konularıyla Kurân, çev. A. Açıkgenç, 3. baskı, Ankara, 1996; Ġlhami Güler, Ömer Özsoy, 

Konularına Göre Kur‟ân (Sistematik Kur‟ân Fihristi), 2. baskı, Ankara, 1997 
10 Ahzab, 33/21 
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edici tarzda ortaya konamaması ve daha da önemlisi geniĢ halk yığınlarının, „soyut (metafizik) 

düĢüncelerle uğraĢmaması‟dır. ÇağdaĢ insan daha çok „pratikler‟ ve „doktrinler‟ peĢindedir. Bu 

durumda, itikadî meselelerin muhtevasında, sadece, yeni anlayıĢ ve tasavvurlara uygun sunuĢlar 

yapılması gereği kabul edilebilir. Bunun dıĢında, toplumsal Ģartların değiĢmesiyle iptali gerekecek 

herhangi bir anlayıĢın olabileceğini, daha açıkçası, dinî inanç ve ritüellerin (ibadetlerin), bizim 

dünyamıza aktarılması ve yaĢanmasında herhangi bir değiĢikliğe gidilebileceğini düĢünmemekteyiz. 

Çünkü „tanrı‟, „ahiret‟, „melekler‟ vb. varlık ve dogmalar, ilk insan zamanında da aynı, bizde de 

aynıdır ve bunlar, bütün dinlerin değiĢmez temel ilkeleri, aslî varsayımları (postülaları)dır. Bunların 

insanın yaĢam Ģartları ile herhangi bir uyuĢma içinde olması da gerekmemektedir. Belki de bu yüzden, 

tartıĢmalarımız -en azından dindarlar çevresinde yapılanlar- daha yoğunluklu olarak inançla ilgili 

meseleler dıĢında görünmektedir. Ama pratik hayatımızdaki sıkıntılar, özellikle davranıĢlarımızın 

sebebi olan sosyal ve hukukî tavırlar, Ġslam‟ın anlaĢılması ve yaĢanmasında problemli görünmektedir. 

Bu durumda bize düĢen, Kur‟ân ve Sünnet‟in temel dayanak alındığı yorumlarla, çağdaĢ yaĢam 

modelleri ve doktrinler çıkarıp, insanlığa sunmaktır. Bunun bir „dünya görüĢü‟
11

 olarak „pratikler 

sunan model‟ olması ve hayata geçirilebilmesi gerektiğini düĢünmekteyiz. 

Model ve Ġlke 

AĢağıda, Ġslam düĢüncesinden böyle bir modelin çıkarılması ve ondan, pratik alana „ilkeler‟
12

 

aktarılmasındaki problemlerden bazılarını, muhtasar bir Ģekilde tartıĢmaya açmak istiyoruz. 

„Dogma‟yı „değiĢmez ve tartıĢılmaz fikirler‟ olarak tarif edersek,
13

 din açısından bunun, daha 

çok „itikadî‟ konulara tahsis edilmesi gerektiği kanaatindeyiz. Kur‟ân açısından „metnin bizzat 

kendisinin değiĢmezliği, tahrif edilmemiĢliği‟ inancının dogma olması ile, „onun yorumlanması‟ndaki 

farklılıklar ayırt edilmelidir. Her dönem insanı bu sabit metne bakacak ve bir usûl çerçevesinde onu 

yorumlayacaktır. Aksi durum, tarih içerisinde izlenebildiği gibi, Kur‟ân‟ın lafızlarındaki manaların 

dogmalaĢtırılmasına ve içtihat faaliyetinin durdurulmasına yol açmıĢtır. 

Model, bir konunun, temsilen yapılan, benzer özelliklerini anlatan, üç boyutlu tipik ve küçük 

mamul parçalarına verilen isimdir. Bir Ģeyin gerektiğinde çoğaltılarak veya büyültülerek yapılması 

amacıyla meydana getirilen örneğidir. Biçim, Ģekil, tip ve kategori yanında örnek alınmaya değer 

kimse veya Ģey anlamlarına da gelmektedir. Model, „geleceğe açık olarak ihtimal ve düĢüncelerin 

maddeye aksi ve yığılıĢıdır.‟
14

 “Psikoloji ve sosyolojide model kavramı, insan bilimleri 

metodolojisinin temellerinden biridir. Modele baĢvurma, verilerin bilimsel derleniĢini ve gözlemini 

genelleĢtirmek için, bu verilerin matematik iĢlemden geçirilmesini kapsayan çalıĢmaların son 

aĢamasıdır. Burada söz konusu olan, bir olguyu, kendisini aĢan herhangi bir unsurla açıklamak değil, 

gözlemlenen gerçeği, bir mantıksal matematiksel yapıya uydurmayı deneyerek gözlem düzeyinde 

kalmaktır.”
15

 

                                                           
11 Dünya GörüĢü: “Bir bireyin, ya da bir gurup insanın evren, Tanrı, insanlık, gelecek ve benzeri konularda sahip olduğu 

inançlar, düĢünceler, tavırlar ve değerler bütünü; bizi çevreleyen dünya ve içindeki yaĢadığımız toplumla ilgili, felsefî, 

sosyo-politik, estetik, bilimsel görüĢlerin toplamı. KiĢinin, yaĢamı ve evreni konu alan ve kendisine iliĢkilerini ve 

faaliyetlerini düzenleme ve açıklama olanağı veren kuĢatıcı ve geniĢ kapsamlı bakıĢ açısı olarak dünya görüĢü, bir 

toplumsal sınıf, grup, kuĢak ya da dinî topluluğa özgü olup, ona dünyaya belli bir açıdan bakma olanağı veren inançlar 

bütünü olmak durumundadır. Bir dünya görüĢü kiĢinin bilinçli çabalarının, çalıĢma ve araĢtırmalarının sonucu olarak 

benimsenebildiği gibi, bir koĢullanma sürecinde de oluĢabilir. ĠĢte bu bağlamda dünya görüĢü, kiĢinin dünyaya baktığı, onu 

yorumladığı genel pencereye, genel perspektife karĢılık gelmektedir.” Cevizci, s. 558 
12 Ġlke: „Bir Ģeyi açıklayan, Ģeylerin özsel özelliklerini ve karakteristiklerini veren temel‟ anlamında alıyoruz. „Bilimde, bir 

bilimi yönlendirici ve organize edici bir iĢlevi olan ve söz konusu bilimdeki araĢtırma ve geliĢmenin kendisine tabi ve bağlı 

olduğu önerme ya da doğruya; ahlak alanında ise, eylemde temele alınan pratik kural, eylemi belirleyen, eylemin 

kendisinin sonucu olduğu norma karĢılık gelir.‟ Cevizci, s. 911 
13 “En genel olarak, sıkı sıkıya, büyük bir güçle inanılan, otoriteye dayanan, olgulardan ve baĢka deneysel desteklerden 

bağımsız olarak kabul edilen hususlar için kullanılan terim. Dinî bir çerçeve içinde, tanrısal bir otoriteye dayanan ve inkâr 

etmenin sapkınlıkla eĢanlamlı olduğu değiĢtirilemez ve sorgulanmadan benimsenen temel inançlar, temel iĢlevleri 

Tanrı‟nın kendisini insana gösterdiği ve bildirdiği vahyin anlamını kavramsal terimlerle açıklamak olan dinî öğretiler. Dinî 

otorite tarafından tanımlanan ve en temel dinî kurum tarafından desteklenen doktrinler. Cevizci, s. 516-517 
14 Ġlimde, eğitimde, mühendislikte ve endüstride kullanılan modeller vardır. Model topografyada, güzel sanatlarda, iktisat 

ve istatistikte, askerî, eğitim vs. sahalarında, uçak, gemi ve otomobil yapımında olduğu kadar Ģehircilikte de oldukça 

yaygın olarak kullanılmaktadır. Meydan Larousse I-XII, Ġstanbul, 1972, s. VIII,859-860; Rehber Ansiklopedisi I-XX, 

Ġstanbul, 1994, s. XIV,196-197 
15 Meydan Larousse, s. VIII,860 
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Bu tarifte geçen „bir olguyu, kendisini aĢan herhangi bir unsurla açıklamamak‟ ve 

„gözlemlenen gerçek‟ ifadeleri üzerinde biraz durmak gerekmektedir. „Olgunun, kendisini aĢan 

herhangi bir unsurla açıklanmaması‟ ifadesi, „pozitivist‟ yaklaĢımın sonucudur. Bu ifadeleri pozitivist 

bir anlayıĢla ele almak yerine, „olgu olarak sunulan modelin, nesnel olması‟ (bizzat Kur‟ân metni veya 

Allah Resulü) ve „doğrudan doğruya tarihsel bir süreç içinde ona yaklaĢan insanın, mesajı ele alırken, 

ona, kendinden kattığı aklî yorumlarla yüklü olması‟ Ģeklinde anlamanın mümkün olduğunu 

düĢünmekteyiz. Ve yine „dinî modelin, nesnel (dünyevî pratik sunan) bir olgu‟ olarak bizzat tarafımıza 

ve tarafımızdan baĢkalarına sunulması, ve onun, -tabii ki, müslümana yakıĢacak Ģekilde- „dinî değerler 

göz önünde tutularak, dünyevîleĢmeden‟
16

 ele alınmasının göz ardı edilmemesi gerekmektedir. Tabii 

ki, her neslin insanına sunulan mesaj, sonraki dönemlerin her türlü düĢünce ve ihtimallerine de açık 

olmayı göze alacak Ģekilde sunulmalıdır. Belki bu durumda problem teĢkil edebilecek olan cihet, dinin 

„metafizik‟ boyutu olacaktır. Bu boyut, „yukarıdan aĢağıya/soyuttan somuta‟ doğru veya „somuttan 

soyuta-olgudan bilgiye‟ doğru ele alınabilirse de bu, baĢka bir tartıĢma konusudur.  

Görüldüğü gibi model, taklit edilsin diye değil, benzeri yapılabilsin diye tasarlanan küçük, 

basit, sade ve gerçeğe alıĢtırıcı ve onu çağrıĢtırıcı benzer örnektir, ama her zaman aynısı değildir. 

Buradan yola çıkarak Kur‟ân‟ın ifadelerini ve onu tatbik eden Hz. Peygamber‟in örnek sunulmasını 

„model teklifi‟ olarak anlayabileceğimizi düĢünmekteyiz. Aynen yapılması ve bunda ısrar edilmesi, 

kiĢiyi o ifadelerin söylendiği topluma ve toplumun Ģartlarını da, baĢka bir zaman diliminde kurup 

yaĢatmaya götürür ki, bu durum „irtica‟ (anakronizma
17

)dır. Hâlbuki yapılması gereken, teklif edilen 

veya sunulan o modellerin „neden sunulduğunu‟ anlayıp, sunuluĢ gayelerini kendi dünyamızda 

gerçekleĢtirme çabasına girmek, yani „toplumu yeniden kurmak‟tır. 

Kur‟ân ve Modellik 

Bir model yapabilmek için, aslî bir temel varsayımı meydana getirme zarureti vardır ki, bu da 

elimizdeki Kur‟ân‟dır. Kurulacak ve kendisine, gerçeğin uydurulacağı bu modelin, her sistemin 

özelliklerini taĢıması, yani insanın doğası ve toplumuyla da uyuĢması gerekir.
18

 Kur‟ân‟ı model alma 

ve ondan ilke çıkarma iĢini, ilk dönemde Hz. Peygamber ve sahabesi yapmıĢ, daha sonra ise, „ulema‟ 

üstlenmiĢtir. Fakat daha sonraları, büyük bir talihsizlik eseri olarak, „pratik akl‟ın,
19

 dondurulmasıyla, 

tarihsel sürece ayak uydurulamamıĢ ve bu „yeniden inĢa faaliyeti‟, „yaratıcılıktan edilgenliğe‟, kiĢiler 

ise „fâilden mef'ûle‟ dönüĢmüĢtür. Asrı Saadette „toplumun yeniden kurulması‟nda önem arz eden 

birinci nüve, „nüzûl ortamı‟nı yaratan, hazırlayan, değiĢtiren ve dönüĢtüren olarak Hz. Allah -

dolayısıyla Kur‟ân- iken, bizim dünyamızda ise buna, Kur‟ân‟ın ilk tatbikatçısı olarak Hz. 

Peygamber‟in ve sonrakilerin geleneği eklenmiĢtir. Acaba olması gereken de bu mudur? 

Eğer Kur‟ân‟ın ifadeleri ve hayat için rehber olma özelliği, Hz. Peygamber ve cemiyeti 

tarafından tatbik edilmeseydi, Kur‟ân, Ģiirsel edebî bir söylence olarak kalacak ve söz-eylem edimi
20

 

gerçekleĢemeyecekti. Bu yüzden Kur‟ân ifadelerini, ilk dönem ele alınırken, Hz. Peygamber‟in 

yaĢama aktarmasıyla özdeĢleĢtirerek modern insana sunmak, bir bakıma Kur‟ân‟ın doğruluğunu, 

tutarlılığını ve pratiğe aktarılabilirliğini de ortaya koymaktır, tabiri caizse, Kur‟ân‟ın „pratize‟ edilip 

edilemeyeceğini test ederek „sağlamasını‟ yapmaktır. Burada „mucize‟ aramaya gerek olmadığı gibi, 

aynı iĢlemi kendi dünyamız için yapmakla da, Kur‟ân‟ın evrenselliğini ortaya koymuĢ olabileceğimizi 

düĢünmekteyiz. Bu, Kur‟ân ifadelerinin, kendi tarihselliğini yaĢayan insanla yüz yüze getirilmesidir. 

                                                           
16 Cevizci, s. 560 
17 Anakronizma: “(Yunanca geriye, karĢı anlamına gelen „ana‟ önekiyle, zaman anlamındaki „khronos‟ sözcüklerinin 

birleĢiminden türetilmiĢ deyim). Kronolojik, zamandizimsel bir yanlıĢ. Olayların gerçek düzeniyle, anlatılma, aktarılma 

düzeni arasındaki farklılık, tutarsızlık, veya bir Ģeyin, bir kavram veya olayın gerçek tarihsel bağlamı dıĢına çıkartılması.” 

Cevizci, s. 91-92 
18 Sulhi Dönmezer, Sosyoloji, 9. baskı, Ankara, 1984, s. 161 
19 Pratik Akıl: Ġradî karar ve eylemle ilgili olan, ahlakı ilgilendiren problemleri konu alan akıl ya da refleksif düĢünce. 

Cevizci, s. 1378 
20 Etkisöz Edimi: Ġkna etmek, söz vermek türünden söz edimleri; bir Ģeyler söyleyerek, ağızdan bir takım sözcükler 

çıkararak gerçekleĢtirilen edimler. Söyleme ediminin, anlamlı tümceler kurmakla gerçekleĢtirilen fiilin dinleyen kiĢi 

üzerinde oluĢturduğu etkiyi, sözü söyleyen, konuĢan kiĢiye bağlayan eylem; konuĢan kimsenin bir tümce kurarken, bilerek 

ya da bilmeyerek karĢısındaki kiĢinin duygu ve düĢüncelerinde meydana getirdiği etki. Buna göre, sözleriyle kendisini 

dinleyen kiĢide üzüntü, sevinç, gülme, kızgınlık türünden etkilere yol açan kiĢi, kendisini dinleyen kiĢiyi üzmek, 

sevindirmek, güldürmek, kızdırmak gibi söylemenin sonucu olarak yapılan edim ya da eylemleri gerçekleĢtirmiĢtir. 

Cevizci, s. 659 
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Böyle yapmakla, ne Sünnet‟i ne de geleneğimizi kaldırıp atmıĢ oluruz, aksine „Kur‟ân‟ı asrın idrakine 

söyletmiĢ‟ oluruz. Yine bu, Kur‟ân‟ın „ey insanlar‟, „ey iman edenler‟ çağrısına uygun olduğu gibi, 

„Ġlahî dinlerin‟ özüne ve tarihselliğine de daha layıktır. Zaten evrensellik/fıtrîlik de bu değil midir? 

Kur‟ân ve DeğiĢimle GeliĢen Ġlkeler 

Hepimiz „değiĢmeyen Ģeyin değiĢmek‟ olduğunu kabul ettiğimize göre, değiĢime ayak 

uydurma
21

 ve ondan geri kalmama durumunu gerçekleĢtirme hususunda da gerekli çabayı sarf 

etmeliyiz. Burada kendimize sormamız gereken soru Ģu olmalıdır: “Ben Kur‟ân‟ı ve Hz. Peygamber‟i 

örnek alıyorsam, onları çağımızda nasıl yorumlamalıyım ve hayatıma nasıl aksettirmeliyim?” Keza, 

„Kur‟ân‟ın sunduğu tarihin derinliklerinde bulunan modeli, Ģu andan yola çıkarak mı, o zamandan 

yola çıkarak mı anlamalıyım?‟ 

Hangisi olursa olsun, bir doktrin
22

 (sistem, ideoloji) toplumda yer tutmak istiyorsa, öncelikle 

toplumun pratiklerine müdahale etmeli ve alternatifler sunmalıdır. Sistemin doğrulanabilirliği pratik 

alanda uygulanabilirliliğiyle ölçülür. Ġslam, sunduklarıyla bir bütünlük içeriyorsa (mesela, ekonomi, 

hukuk, eğitim, devlet vs bakımından), toplumun pratiklerine uyabiliyorsa, sorunlarına çözüm üretip 

cevap verebiliyorsa, reel dünyada da sınanarak geçerliliğini gösterecektir. Kur‟ân nazil olduğunda, 

toplumda cârî olan birçok Ģeyi -ibadetten hukuka vs.- devam ettirmiĢ veya ıslah ve yeniden vaz‟ 

yoluyla „yürütme‟ye koymuĢtur. Kur‟ân „ilk dönem‟de bunu baĢarmıĢ ve toplumla uyum halinde kabul 

görmüĢtür. Hz. Peygamber, bunu pratiğe aktarmıĢ ve etrafındakilere örnek olmuĢken, ilk halifeler de 

aynı Ģeyi kendi toplumları için ve nihayet müçtehitler de aynı Ģeyi kendi dönemleri için yapmıĢlardır. 

Buradan yola çıkarak Kur‟ân‟daki temel sosyal ve hukukî pratiklerin „yasama‟ değil „yürütme‟ veya 

„anayasal‟ değil „yasal‟
23

 özellikte olduğunu söyleyebiliriz. Zaten Ġslam, baskıcı ve nemelazımcı 

olmadığı gibi, Hz. Peygamber‟in de, uygulamalarında müdahale ve baskıdan yana olmadığı
24

 

müĢahede edilebilir. 

Kur‟ân‟daki açık hukukî hükümleri „yürütme‟ kabul etmek, onun evrenselliğini/fıtrîliğini de 

doğrular ve “Kur‟ân anayasa mıdır?” sorusunun reddine de imkân tanır. Her dönemde uygulanacak 

olan, Kur‟ân‟ın zâhir anlamı/Ģekli ise, Hz. Peygamber‟in Kur‟ân‟da belirtilmeyen hususlardaki 

tasarrufları nasıl anlaĢılabilecek? Mesela Kur‟ân‟da zekât verilmesi emredilmiĢ, fakat verilecek miktar 

belirtilmemiĢtir. Hz. Peygamber, öyle anlaĢılıyor ki, kendi cemiyetine ve Ġslam toplumunun sosyo-

ekonomik yapısına bakmıĢ ve vergi oranını % 2.5 olarak belirlemiĢtir. Bugün bizde cemiyet Ģartlarına 

bakarak, verilecek miktarı % 2.5 olarak belirleyebileceğimiz gibi daha az veya çok olarak da 

belirleyebiliriz. Veya zekâtın vaz‟ oluĢ „illetini‟ çözer de „gayesi‟ni anlayabilirsek, zekâtın iĢlevini 

modern dünyaya adapte edebiliriz. Mesela, zekât bir „sosyal güvenlik kurumu‟ ise, bugün SSK, 

Emekli Sandığı ve Bağkur gibi kurumlar bu müessesenin yerini tutabilir mi? Tutar hale getirilebilir 

mi? Veya sadece bir vergi müessesesi olarak mı düĢünülmelidir? vs....
25

 

Yine „kadın‟ konusu da bir baĢka örnektir. „Kadını cahil bırakmakla, tüm toplumu güdülebilir 

hale getirmeyi‟ hedefleyen bazı yöneticiler, takipçileri ve bunlara hizmet eden âlimler, halen daha, 

„din‟ adına mahiyeti belirsiz bazı rivayetlere sarılmakta ve kadınları toplumun gerisine itmektedirler. 

                                                           
21 Bunları söylerken Ģu hususu da hatırlatmakta yarar görmekteyiz: Tabii ki, değiĢmeyen, değiĢmemesi gereken hususlar 

vardır ve her değiĢme sağlıklı olmadığı gibi, “yabancılaĢma” ve “yozlaĢma”yı beraberinde getiren değiĢmeler de vardır. 

Toplumun aydınları sürekli bunlara (bid‟atlere) karĢı toplumu uyarıcı fonksiyon görmeli ve sağlıklı değiĢime dikkat 

çekmelidirler. 
22 Cevizci, s. 540 
23 Anayasa, bir devletin temel yapısını, kuruluĢunu, iktidarın devrini ve devlet iktidarı karĢısında bireylerin özgürlüklerini 

düzenleyen belgedir. Anayasa belgesinin içerdiği kurallar, genel ve soyut niteliktedir. Çünkü anayasa kuralları öteki 

kanunlara oranla değiĢtirilmesi güç koĢullara bağlanmıĢtır. Anayasalar ayrıntılı kurallara yer vermediği gibi, her konuyu da 

düzenleme kapsamına almaz. Kanun, Anayasanın öngördüğü yetkili organ tarafından, belirtilen usul ve biçimde kabul 

edilerek yürürlüğe konan yazılı hukuk kurallarıdır. Yasama, anayasanın öngördüğü yetkili organ tarafından yapılan 

iĢlemdir. Yürütme, gerekli yetkilere sahip ve kanunun kendisine verdiği görevler yerine getiren bir kuvvettir. Yürütme, 

anayasa ve kanunlara uygun olarak yapılır ve yerine getirilir, kanunlar anayasaya, kanun hükmündeki kararname, tüzük ve 

yönetmelikler kanunlara aykırı olmamak koĢulu ile çıkarılabilir. Erdoğan Teziç, Anayasa Hukuku, 2. baskı, Ġstanbul, 1991, 

s. 6-7, 10-11, 13 vd. 
24 Fazlur Rahman, Ġslam ve ÇağdaĢlık, 4. baskı, Ankara, 1999, s. 69 
25 Tabii bunlar konuĢulurken, günümüzün bilhassa ülkemizin sosyal, siyasî ve iktisadî Ģartlarının göz önüne alınması, her 

iki kurumun, yani zekat ve diğer kurumların da yapı ve iĢlev bakımından iyice tartıĢılması ve en adilinin tatbik edilmeye 

çalıĢılması gerekmektedir 
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Hangi ortamda ve hangi maksatla söylendiği belli olmayan, ancak zikredildiği zamandaki toplumun 

maslahatı için söylenmiĢ olması kesin olan bazı hadisler ve fetva kabilinden olan bir takım görüĢler, 

evrensel/fıtrî doğrular olarak kabul edilmiĢ ve bu vesileyle „din‟, cemiyette „sıkıntı‟ kaynağı ve 

„istenmez‟ bir olgu; „yaĢanamaz‟ bir model haline gelmiĢtir.
26

 

Ġslam, Tuvaletten Devlete Kadar Her ġeye KarıĢır mı? 

Bazı dergi kapaklarının “Ġslam, Tuvaletten Devlete Kadar Her ġeye KarıĢır” Ģeklinde 

olduğunu görmekteyiz. Böyle dergiler ve benzeri fikirler okunduğunda veya bunu benimseyenlerle 

konuĢulduğunda anlaĢılan Ģeyin, „din faĢizmi‟ olmaktan öte gitmediğini müĢahede etmekteyiz. Çünkü 

bu anlayıĢ „kutsal‟ın sayısını -bizzat din kutsal görmediği halde- artırmakta, Allah‟ın, dinini otorite 

kılmadığı sahalarda, din, otorite haline getirilmekte, geleneksel anlayıĢların her türlüsü, hatta âdet ve 

âdâb, din olarak görülüp dayatılmaktadır, daha da ötesi, Ģahıs kanaatleri öne çıkarılmak suretiyle, 

değiĢimleri rahatlıkla göğüsleyebilecek Kur‟ân ifadeleri ve Sünnet‟e ait veriler âdetâ 

donuklaĢtırılmaktadır. 

Bu, siyasetten sanata, ibadetten spora, fertten topluma bütün yönleriyle görülebilmektedir. 

Mesela „dinde zorlama yoktur‟ ayetini,
27

 “zorlama olmaması gayri müslimler içindir, müslüman 

olduğunu ikrar eden kiĢiye „dini yaĢaması‟ için zorlama yapılabilir.” Ģeklinde anlamak, neyi ifade eder 

acaba? Bu anlayıĢ ne kadar Kur‟ân ve Sünnet kaynaklıdır? Bunu delillendirmek için verilen örnekler 

de Ģu Ģekildedir: “Bir insan gittiği ülkenin pasaportunu aldığı zaman, oranın kanunlarını kabullenmiĢ 

demektir. O ülkede suç sayılan bir iĢi yaptığında, “benim ülkemde bu iĢ suç sayılmazdı” deme hakkı 

yoktur, çünkü bu ülkenin kanunlarına uymayı taahhüt etmiĢti. ...” Bu ifadeler kısmen doğru olmakla 

birlikte noksandır. Çünkü, ihmal edilen husus, „iĢlenen fiilin o ülkede suç sayılıp sayılmadığı‟ 

cihetidir. Mesela “müslüman olup da namaz kılmamak, oruç tutmamak, baĢ örtmemek vs... Ģu Ģu 

cezayı gerektirir” denerek, Kur‟ân ve Sünnet‟te olmayan ceza üretilmektedir; yani “müslüman oldun 

mu, bunları yapacaksın, yapmazsan Ġmam Ebû Hanife ve Ġmam ġafii‟ye göre sopa ve hapis cezasına, 

Ġmam Hanbel‟e göre ise, günahta ısrar göstermek „irtidat‟ sayıldığından ölüm cezasına uğrarsın.” 

denmektedir. Kur‟ân ve Sünnet‟te böyle bir emir olmadığı halde
28

 „müçtehit imamların bu kanaatleri 

nereden kaynaklanmaktadır?‟ diye düĢünmeden, bu görüĢleri „din‟ sayarak gündemde tutmak, en fazla 

„ateistler‟in iĢine yarayacak malzeme vermektedir. Bu hususta söylenecek Ģey, kanaatimce, 

müçtehitler‟in bu sözlerinin „din‟ olmayıp, „namazlı, oruçlu... toplum oluĢturma çabalarından ibaret‟ 

olduğudur. Böyle bir anlayıĢı „din‟ olarak algılamanın „din faĢizmi‟ olduğu kadar, insanların 

kendilerini veya baĢkalarını „tanrı yerine‟ koyması olduğunu da düĢünmekteyiz. Namaz açısından 

yapılabilecek böyle bir baskının, toplumda „abdestsiz namaz kılanlar‟ı vs. doğuracağı kaçınılmazdır. 

Bunun en bariz ifadesi, Hz. Ömer‟in „müellefe-i kulûb‟
29

 hakkındaki uygulamasında görünmektedir: 

Tamamen „siyasî maksatlı bir hüküm‟ olduğu anlaĢılan bu „müellefe-i kulûb‟ uygulamasının, 

„müslüman oluyor veya olacak görünen insanların veya müslüman olduğu halde, müslüman olmaya 

meyyâl görünen karaktersiz ve ikiyüzlülerin sayısını ve devlete gereksiz mali külfet getirerek toplumda 

asalak tiplerin sayısını artıran‟ bir icraat haline dönüĢtüğünü gören Hz. Ömer, bu hükmü „artık 

uygulanamaz‟ görerek kaldırmıĢtır.
30

 O, bunu yaparken bile, aslında Hz. Peygamber zamanındaki 

                                                           
26 Kadın konusu fazlaca tartıĢılmıĢ olmakla beraber, konunun somut örnekleri için bkz. Hidayet ġefkatli Tuksal, Kadın 

KarĢıtı Söylemin Ġslam Geleneğindeki ĠzdüĢümleri, Ankara, 2000; Ġslamî AraĢtırmalar, cilt 5 sayı: 4 Ekim 1991 (Kadın 

Özel Sayısı); Amine Vedûd-Muhsin, Kur'ân ve Kadın, çev. N. ġiĢman, Ġstanbul, 1997; Ali Osman AteĢ, Hadis Temelli 

Kalıp Yargılarda Kadın, Beyan Yay., Ġstanbul, 2000. ÇeliĢki ve tutarsızlıklarla dolu olsa da içerdiği örnekler açısından 

Mustafa Çelik, Uydurma Hadislerde Kadın Aleyhtarlığı, Ġstanbul, 1995. Bilimsel ve objektif bir yaklaĢım sergilemeyen ve 

Ġslam‟a karĢı ve onu kötüleyici önyargılarla yazılmıĢ, yoğun olumsuz örnek olarak bkz: Ġlhan Arsel, ġeriat ve Kadın, 5. 

baskı, Ġstanbul, 1990 
27 Bakara, 2/256 
28 Kur‟ân‟a göre, namaz kılmamak oruç tutmamak, örtüye riayet etmemek gibi toplumsal düzene doğrudan taalluk etmeyen 

hususlar, ceza gerektiren davranıĢlardan değildir. Cezalar, toplumsal düzeni ilgilendiren hususlarda uygulanacaktır. Sırf 

„Allah‟ın hakkı‟nı savunmak adına, Kur‟an‟da belirlenmeyen hususlarda, kulun kula, hiçbir Ģekilde müdahale edemeyeceği 

aĢikardır. O halde bu husustaki fetvalar, daha baĢka sâiklerle verilmiĢ olmaktadır. Ġlgili görüĢler için bkz. Zuhaylî, s. I,387 

vd.; Ġbrahim Canan, Hadis Ansiklopedisi Kütüb-i Sitte I-XVIII, Zaman, Ġstanbul, tsz., (Akçağ Yay.), s. VII,376 vd. 
29 Müellefe-i kulûb, Kur'ân'da zekât verilmesi uygun görülen sınıflardan biri olarak zikredilmekte olup, „müslüman olması 

veya müslümanlara düĢmanlıktan vazgeçmeleri için, maddî destekte bulunarak, kalplerini müslümanlara ve Ġslam‟a karĢı 

ısındırılması hedeflenen insanlar‟ demektir. 
30 TartıĢmalar için bkz. Yunus Vehbi Yavuz, Ġslam‟da Zekat Müessesesi, 5. baskı, Ġstanbul, 1983, s. 399 vd. 
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„hükmü‟, „model‟ olarak alıp uyguladığını düĢünmektedir. Çünkü o zaman icra makamında Hz. 

Peygamberin bulunması halinde de, yine kendisi gibi davranacağı kanaatini taĢımaktadır ve „hükmün 

hedeflediği toplum modeli‟ hakkındaki kanaati, onu böyle davranmaya itmiĢtir.
31

 

Zekâtın verileceği mallar ve miktarlarıyla ilgili tartıĢmaların yapılması ve farklı içtihatlar 

serdedilmesi,
32

 savaĢ ve ganimetler hususunda da farklı görüĢler beyan edilmesi,
33

 „din‟in nerelerinin 

sabit ve nerelerinin değiĢken olabileceğinin de göstergeleri olarak ele alınabileceğini düĢünmekteyiz. 

Ġbadetlerden de örnek vermemiz mümkündür: „Namazların birleĢtirilmesi‟ni caiz sayan 

görüĢler, cevazlığı, bazen Arafat ve Müzdelife‟ye hasrederken, bazen de sadece hastalık, yolculuk 

yağmur vs. gibi hadislerde geçen mazeretlere mebni kılmıĢtır.
34

 Sırf hadislerde belirtilen mazeretler 

dıĢında çok ağır davranılmıĢ, mazereti daha büyük olabilenlere ise „istismarcı‟ nazarıyla 

bakılabilmiĢtir. Hâlbuki burada yapılması gereken, „namazların birleĢtirilmesi‟ hususunda genel 

ilkeler koymaktır. Çünkü mesele, mazeret ve samimiyet meselesiyse kiĢi, müslümanın samimiyetinden 

Ģüphe duymamalı ve Hz. Peygamber‟in kıyamete kadar gelecek her ferdin değiĢik mazeretlerini 

örneklendiremeyeceğini düĢünerek, mazeretine ilgi duymalı ve namazlarını cem‟ine müsaade 

etmelidir. Hz. Peygamber‟in yapacağı iĢ, bir takım mazeretleri sergilemek ve bu hususta ümmetine 

imkân sağlamaktır. Tabii ki onun, bir doktor olarak 8-10 saat süren bir ameliyata girmesi, saatler süren 

bir konferansa veya uluslararası bir toplantıya katılarak namaz vakitlerini birleĢtirmesi beklenemez.... 

Bunlar çağdaĢ mazeretlerdir. 

Nafile namazları da bu hususa örnek vermek mümkündür. “Acaba Allah Resulü, ne zaman ve 

ne kadar nafile namaz kılmıĢtır? Teravih namazı kaç rekâttır? Müekked ve gayri müekked sünnet ne 

demektir?” Ģeklindeki tartıĢmalar sürüp gitmektedir. Hâlbuki kanaatimizce burada aslolanın, 

“Resulullah‟ın nafile ibadet etmiĢ olması” olduğunu düĢünmekteyiz. Yani farzlara ilaveten icra edilen 

zâid ibadetler. Mesela Ramazanda geceyi ihya için yatsıdan sonra kılınacak bir nafile ibadet, farzdan 

sonra kılınan teravihtir; aslolan rekât sayısı değil, ibadetin icra edilmesidir. 

Sünnetten Ġlkeler Edinmek 

Sünnet, Kur‟ân‟ın pratiğidir, hayata geçirilmiĢ halidir yani “usve/model” olmasıdır. 

Peygamber‟i modellemek, onu yeniden kurmak ve kurgulamaktır; tıpkı Kur‟ân‟ın anlaĢılmasında 

olduğu gibi, bizim dünyamız ve bizim Ģartlarımızda. Allah Resulü, Kur‟ân‟ı hayata geçirmiĢ ve 

Kur‟ân‟ın nasıl hayata tatbik edilebileceği hususunda modellik yapmıĢtır. Bu durumu, tek ve nihai 

biçim görmek, modelliği görmezden gelmektir. Yani biz de Allah Resulü gibi Kur‟ân‟ı hayata 

geçirmekle mükellefiz. Eğer sünnet tek baĢına ve tek bir biçim olarak taklit edilerek hayata tatbik 

edilirse, bunun, toplumu Resulullah‟ın Ģartlarına ve dünyasına geri götürmek olacağını ve dolayısıyla 

anakronizme götüreceğini düĢünmekteyiz. 

Bu bağlamda ilahiyat camiasında tartıĢılan konulardan biri olarak „Sünnetin Bağlayıcılığı‟ 

meselesi halen gündemde durmaktadır. Bu hususta yazılan ve tartıĢması yapılan konuları baĢka bir 

yazımızda ele almayı taahhüt ederek, bu meseleyi, Kur‟ân‟ın içtihada açık ve değiĢime ıĢık tutacak 

konularıyla da benzerlik kurarak irtibatlandırmak istiyoruz. Bu yüzden, „Sünnet‟in konumu ve 

bağlayıcılığı ile değiĢebilecek olan vasıfları‟ hakkında söylenen Ģu kaidelerin, rahatlıkla „Kur‟ân‟ın 

model ve ilke alınabilecek konuları‟na da tatbik edilebileceği kanaatindeyiz. Çünkü Kur‟ân‟ın 

lafızlarında ve bize naklinde, hiç bir Ģüphe, tartıĢma, değiĢme ve tahrifat yoktur, -kıraat farklılıkları 

dıĢında- lafızları tartıĢmasızdır. 

Hz. Peygamber (sas)‟in nübüvvet vasfıyla söyleyip yaptıklarıyla, yöneticiliği, hakimliği, aile 

reisliği, toplum üyeliği, muallimliği vs. vasfıyla söyleyip yaptıkları farklıdır, ancak bunlar birbirinden 

nasıl ayırt edilecektir? Bu husus önemli olduğu kadar da zordur. Bunun ancak belli karinelerin (belirti, 

ipucu) bilinmesiyle ayırt edilebileceğini söyleyerek, bu konuda Ģu noktalara iĢaret etmekle 

yetinilebilir: 

1. Hadisin konusunun, devletin siyasî, iktisadî, askerî veya idarî iĢleriyle alakalı maslahata 

                                                           
31 Benzer uygulamaları müçtehitlerinde tavırlarında da görebiliriz. Ġmam Mâlik örneği için bkz: Ali Dere, “Ġmam Mâlik‟in 

Hadis Metinlerini Değerlendirme Kriterleri Üzerine”, Ġslamî AraĢtırmalar, c. 10, sayı: 1-3, 1997, s. 69-73 
32 Yavuz, s. 122 vd.; Zuhaylî, s. III,272 vd. 
33 Zuhaylî, s. VIII,177-235 
34 Kamil Miras, (ez-Zebîdî, Zeynuddîn) Sahîh-i Buhari Muhtasarı Tecrîd-i Sarîh Tercemesi I-XIII, 8. baskı, Ankara, 1985, 

s. VIII,375-6. Ayrıca bkz. Zuhaylî, s. II,442 vd.; M. Hayri KırbaĢoğlu, Namazların BirleĢtirilmesi, Ankara, 1997 
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(mesele, önemli iĢ) dayalı bir iĢ olması. 

2. Söz konusu nassın yanı sıra (aynı konuda) baĢka bir nassın, hatta ona muhalif nasların 

bulunması. ki bu ihtilafın, yer, zaman ve halin farklılığından kaynaklandığı ve bununla genel ve ebedî 

bir teĢrî (yasama) kastedilmeyip, özel ve geçici, cüzî bir maslahata riayet edildiğinin düĢünülmesi. 

3. Genel olarak Hz. Peygamber‟in ashabıyla istiĢare ettiği veya onların görüĢlerini aldığı 

konular olması. 

4. Hz. Peygamber‟in herhangi bir kanaat ve kararı karĢısında sahabenin çeĢitli öneri ve 

alternatifler sunabildiği konular olması ki, çoğu zaman bu tekliflerin onun tarafından da kabul edilmiĢ 

olması. 

5. Hz. Peygamber‟in talimat ve tatbikatı olmasına rağmen, baĢta ilk halifeler olmak üzere 

müçtehit sahabilerin farklı uygulamalar yaptığı konular olması. Özellikle bu sonuncusu belki de en 

belirleyici olan kriter addedilebilir. Zira Resulullah‟a son derece bağlılıklarıyla temayüz etmiĢ bu 

büyük sahabiler, icraatın baĢına geçtiklerinde Kur‟ânî veya nebevî bir nas ya da uygulamanın 

bulunduğu bir konuda; yeni, farklı, ondan daha fazlalığı veya eksikliği içeren uygulamalara 

gidebilmekte, hatta bazen Ģartlar ve maslahatlar gereği onu ihmal edebilmekteyse, bu, onların ilgili 

talimat ve tatbikatın ondan risalet vasfıyla değil, imamet vasfıyla sadır olduğu kanaatini taĢıdıklarını 

göstermektedir. 

Ancak konunun tartıĢmalara ve içtihada açık olduğunun unutulmamasına
35

 dikkat çekmekle 

beraber, bütün bunların, gerek Hz. Peygamber ve arkadaĢları, gerekse sonraki müçtehitlerin, „Ģeriatın 

asıl maksadını‟ dikkate aldıklarının göstergesi olduğunu söyleyebiliriz. Çünkü öne çıkarılan husus, 

araç değil amaçtır, Ģekil değil ilkedir, sadece biçim değil biçimin de içinde yer aldığı yorumdur.  

Burada Ģu hususa da temas etmek istiyoruz: Allah Resulü‟nün bir takım yasak ve nehiyler 

koyduğu da malumdur. Bu yasaklara karĢı sahabenin olumsuz veya umursamaz tutumunu ve 

Resulullah ile müminlerin de onları bu tutumlarından dolayı kınamaması, bu tür yasakların dini değil, 

siyasi, idari, sosyal veya kültürel yasaklar olduğu anlamına geldiği düĢünülebilir.
36

 Mesela günümüzde 

devletin çok eĢliliği yasaklaması kabilinden bazı yasakları ve tavsiyeleri gibi. 

Dinin her hususta „hazır çözümler‟ sunduğunu, Ģunun veya bunun „reçetesi‟nin Kur‟ân‟da 

olduğunu söylemek, tabiatı, fıtratı ve hayatı anlamamak demektir. Kur‟ân‟ın insan zihnini oluĢturan, 

insana „insanca ve müslümanca‟ bakmayı ve düĢünmeyi öğreten ve aĢılayan bir öğüt ve hatırlatma 

(mev‟ize, zikr) olduğunu
37

 düĢünmek daha doğru görünmektedir. Yani Kur‟ân‟ı okuyup anlayan ve 

onu yaĢamak isteyen, kanaatimce, onda bir „Ģekil‟, bir „taklit modeli‟ bulmak yerine, onu bir „rehber 

model‟ veya bir „zihniyet oluĢturan model‟ olarak görmelidir. Yani Kur‟ân‟ın sunduğu örnekler, 

hukukî ve içtimaî pratiğe yönelik ifadeler, kiĢinin kendi zihniyetini
38

 inĢa etmesinde dayanak ve ölçü 

olmalıdır. Fert, çağını yaĢarken de, o zihniyetle hareket ettiği sürece, „Kur‟ân‟ı yaĢamıĢ‟ olacaktır. 

Böyle yapan kiĢinin her hali ve projesi „içtihat‟ olduğu için „çağa uyma‟ sıkıntısı da olmayacaktır.
39

 

Benzer yaklaĢımı sergileyen Gibb‟in, “Kur‟ân ve hadis, yaygın olarak söylenildiği gibi, Ġslamî hukuk 

görüĢlerinin temelleri değil, bilakis sadece kaynağıdırlar. Gerçek temel, bu kaynakların kullanımındaki 

metotları belirleyen zihinsel tutumdur.” ifadelerini destek alan Guraya, Ģöyle der: “Prof. Gibb‟in son 

cümlesi, oldukça önemlidir. Bu cümle, kaynakların kullanımındaki metodu belirleyenin zihinsel tutum 

                                                           
35 Bünyamin Erul, Sahabenin Sünnet AnlayıĢı, 8. baskı, DĠB Yay., Ankara, 2014, s. 117-118 
36 Örnekler için bkz. Erul, 118-145 ve ayrıca 78-118 
37 Ali Ġmrân, 3/138, Yunus, 10/57, Mu‟minûn, 40/71, Talak, 65/10 vb. 
38 Burada ve devamında „zihniyeti‟, „bilinç‟ (Ģuur), „bilincin farkındalık‟ manasında alıyoruz. Bilinç: Genel olarak, insanda 

farkındalığın, duygunun, algının ve bilginin merkezi olarak kabul edilen yeti. Zihnin kendi içeriklerinin farkında olduğu, 

içebakıĢ yoluyla bilinen, duyumları, algıları ve anıları ihtiva eden bölümü. Öznenin kendi üzerine dönüp, kendisini kendi 

düĢüncesiyle kavraması, kendisine bir nesne olarak dıĢarıdan bakması durumu. Kendi içimizde yada kendi dıĢımızda geçen 

bir Ģeye iliĢkin sezgi. Bilme faaliyeti, bilinen içerik ve her ikisinin de ayırdında olma hali arasında varolan iliĢki. Ġnsanın 

kavram, imge, acı ve kıskançlık türünden aktüel zihin halleri. Ġnsanın kendi beniyle ilgili tüm yaĢantılar. Cevizci, s. 280 
39 Burada, Kur‟ân‟ın kazandırdığı zihniyetle hareket edip, Kur‟ân‟ı hayatına geçirecek ve bu Ģekilde de içtihat yapmıĢ 

olacak kiĢilerin, nasıl tek tek tüm fertler olacağı tereddütle karĢılanabilir. Tabii ki, tüm -fertlerin böyle olması Ģüphesiz 

mümkün değildir. Ancak Kur‟ân‟dan aldığı zihniyetle hareket edip, Kur‟ân‟ı hayatına geçirecek olanlar da, muhataplar 

yani tek tek tüm fertlerdir. Öyleyse Kur‟an buna açık ve müsait olmalıdır ve öyledir de. Yeter ki, kiĢiler böyle bir yaklaĢım 

sergilesinler. Diğer sıradan insanlara düĢen de, bu iĢe yapanlara, yanlıĢ da olsa, tâbi olmak ve onları taklit etmekten ibaret 

olacaktır. 
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olduğu cümlesidir. Medine‟de mevcut olan materyallerden, mutlaka alınması gerekeni veya ta‟dîl 

edilmesi ya da teĢmîl edilmesi gerekeni belirlemede, Muvatta‟da en büyük yetkiye Malik‟in zihnî 

tutumu sahiptir. Malik, kaynakları onunla eler ve geçerliliklerini onunla belirler. Bu zihnî tutumla, 

nihaî kriter ve yargı standardı olabilecek prensipleri tesis etmeye âmâde bir metodoloji belirlemiĢtir.”
40

 

Yukarıda ifade ettiğimiz hususun benzeri, anlaĢılacağı gibi klasik âlimlerin bizzat kendilerinde de 

görülebilmektedir. 

Ġlke Çıkarımlarına Örneklemeler 

Zihniyetini Kur‟ân‟ın oluĢturduğu kiĢilerin, sosyal düzen, devlet, aile, dünya, eğitim, sağlık vs. 

konularında Ġslam‟a zıt düĢmek gibi bir bunalım ve sıkıntıya düĢmeyeceklerini de sanmaktayız. Bunu 

aĢağıda sunacağımız birçok örnekle açıklamak istiyoruz. Ancak buradaki tek Ģartımızın, Kur‟ân ve 

sünnetin ruhuna, genel ilke ve esaslarına uygun olma koĢuluna ters düĢmedikçe, içtihadı esas almakta 

hiçbir sakınca olmayacağıdır: 

1. Kur‟ân‟da, „devletin yapısı ve esasları‟ ile ilgili değil, fakat iĢlevleriyle (görev, fonksiyon) 

ilgili olarak sunulan ilkeler evrensel olup Ģunlardır: 

Kur‟ân‟da fitne kötülenip, düzen övülmüĢtür;
41

 itaat övülüp,
42

 isyan yerilmiĢtir;
43

 adalet ve 

hukuk öne çıkarılıp,
44

 zulüm ve keyfilik yasaklanmıĢtır;
45

 imtiyazlı sınıflar reddedilip, eĢitlik 

getirilmiĢtir;
46

 vatandaĢların, müslim ve gayri müslim diye ayırt edilmeyip hepsine eĢit muamele 

edilmesi öngörülmüĢtür;
47

 barıĢ övülmüĢ ve savaĢın da ana sebebi görülmüĢtür;
48

 Ģura ve istiĢare 

emredilmiĢ, yönetime katılmada cinsiyet ayrımı gözetilmemiĢtir.
49

 Bu ilkeler, bir „Ģekil‟ ve „sistem‟ 

(hilafet, saltanat, meĢrutiyet, cumhuriyet vs.) önermediği için her durumda tatbik edilebilir 

özelliktedir. Bu yüzden tarih boyunca müslümanların devlet sıkıntısı olmamıĢ, ama sadece „yönetici‟, 

„devlet adamı‟ sıkıntısı olmuĢtur. Mesela Emevî iktidarının yapısı değiĢmediği halde, o devletin içinde 

Yezid b. Muaviye gibi, Ömer b. Abdülaziz de vardır. Aynı devlette biri, devlet ve sistem sıkıntısı 

çektirmiĢken diğerinde böyle bir Ģey görülmemiĢtir.
50

 

2. Kur‟ân‟daki „boĢanma‟ ile ilgili hükümlere baktığımız zaman, bu hükümlerin zahirinin o 

zamana mahsus olan „ataerkil‟ toplumsal yapıya mahsus, ama arkasındaki ilkelerin evrensel olduğunu 

görebiliriz. ġahitler huzurunda yapılacak bir boĢanma anlaĢması,
51

 üç seferde gerçekleĢtirilecek 

Ģekilde zaman dilimine yayılacak
52

 ve ataerkil toplum yapısının gereği olarak da, erkek tarafından 

uygulanacaktır. Bu hükümlerin benim zihnimdeki inĢası Ģöyle gerçekleĢebilir: Her Ģeyden önce 

boĢanma kötü, sevimsiz ve gaye güdülmeyen bir Ģeyse de,
53

 kaçınılmaz hale gelebilir ki, her Ģeyden 

evvel bu kapı açık tutulmuĢtur. Sevgi ve saygı üzerine oturtulan aile kurumu,
54

 yürümez hale 

gelebilirse nasıl davranmalıdır? Kur‟ân‟ın yukarıda kısmen verdiğimiz hukukî prosedürü, boĢanma 

olayının kanunîleĢtirilmesini ve iki tarafın haklarının korunmasını öne çıkarmayı zihniyetlere 

yerleĢtirmektedir. Bu yüzden çözüm, -değiĢen toplumsal Ģartlara uygun olarak- iĢi ataerkil vs. yapıya 

havale etmeksizin, yazılı hukukun bulunduğu bir toplum göz önünde tutularak, hukuk kurallarına göre 

hareket edilmesidir. Yani konu ile ilgili kanunun oluĢturup ona göre davranılmasıdır. 

3. „Evlilikle‟ ilgili hukuk örnekleri için de durum aynıdır. „Nikâhın dinî‟-‟gayr-i dinî‟ ve 

„resmî‟ olanı olmaz; nikâh, nikâhtır. Nikâh prosüdüründen maksat, evlilik boyunca, evliliğin bitiĢi 

sonrasında veya eĢlerden birinin ölümü anında, karı-koca ve çocuklarından her birinin haklarının zayi 

                                                           
40 M. Yusuf Guraya, Sünnetin Neliği Sorununa Metodik Bir YaklaĢım, çev. M. E. ÖzafĢar, Ankara, 1999, s. 131 
41 “Fitne, adam öldürmekten daha büyük bir faciadır.” 2 Bakara 217 
42 Ali Ġmrân, 3/23, Nisâ, 4/59 
43 Nisâ, 4/14, Ahzab, 33/36 
44 Nisâ, 4/58, Nahl, 16/61,  
45 Nisâ, 4/168, Maide, 5/72 
46 “Lâ rahbâniyyete fi‟l- Ġslam” Ahmed b. Hanbel, Müsned, s. VI,226 
47 Hucurât, 49/13. Bu ayrımsızlık vatandaĢlık açısındandır. Yoksa tabii ki, insanlar müslim veya gayri müslimdir. 
48 Bakara, 2/208, Enfâl, 8/1, Hucurât, 49/9-10 
49 Ali Ġmrân, 3/159, ġûrâ, 42/38 
50 Ayrıca bkz. M. Hanefi Palabıyık, “Türk Devlet Telakkisinde Tebaa AnlayıĢının Tarihî ve Dinî Bazı Kökenleri”, Türkiyat 

AraĢtırmaları Enstitüsü Dergisi, Erzurum, 2001, sayı: 16 
51 Nisâ, 4/35 
52 Bakara, 2/229 
53 Ebû Dâvûd, Sünen, Talâk 3; Ġbn Mâce, Sünen, Talâk 1 
54 Rum, 30/21 
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olup, mağdur olmamaları için hukuka/devlete yaslanmaktır. Bugün bunu hukukî bir müessese haline 

getirmeyi beceremediğimiz için halen daha „imam nikâhı‟-‟resmi nikâhı‟ ikilemi sürmekte, hatta 

„imam nikâhı‟, „mut‟a nikâh‟ ve „çok evlilik‟ belirsiz bir Ģekilde ve istismarlarla cemiyet içerisinde 

yaĢamakta olup, bu durumlar neredeyse, zinayı ve metres hayatı yaĢamayı meĢrulaĢtırmaya alet 

edilerek sürmektedir.
55

 Çözüm aynı Ģekilde, oluĢturulacak hukuk kurallarına göre hareket edilmesidir. 

Yani konu ile ilgili kanunun oluĢturulup ona göre davranılması istenmektedir 

4. „Miras‟ meselesi de aynıdır. Kur‟ân, geldiği toplumsal Ģartlarda bir takım hükümler 

vazederek; malî mükellefiyetler ve bunun o toplum fertlerine getirdiği yüke oranla mirastan pay 

almalarını temin etmek suretiyle, insanlara eĢit ve adil bir paylaĢtırma sağlamıĢtır. Aynı uygulamanın, 

artık ailedeki malî mükellefiyetlerin değiĢtiği günümüz toplumlarında tatbik edilmesi durumunda, o 

zaman gerçekleĢtirdiği adalet, eĢitlik ve dürüst paylaĢım durumu, bugün gerçekleĢtirilemeyeceği gibi, 

aksine bu uygulama, çoğu kez zulüm ve haksızlık haline de gelebilmektedir. Hâlbuki o toplumda 

gerçekleĢtirilmesi hedeflenen adalet ve eĢitlik ilkeleri, günümüzde de gerçekleĢtirecek uygulama, 

aĢikârdır ki, Kur‟ân‟ın arzuladığı ve bugün de yapılması gereken uygulamadır. Ġlgili makamlar ve 

âlimler tarafından, bunun ortaya konularak kanunîleĢtirilmesi ilke olarak sunulabilir. 

5. „Ceza sahası‟nda da, Kur‟ân‟ın tarım ve ticaretle meĢgul ve göçebe bir topluma hitap ettiği 

göz önünde tutulunca, hırsızın „elini kesmenin‟
56

 ne kadar caydırıcı ve yerinde bir ceza olduğu 

rahatlıkla anlaĢılabilir. Ancak bugün „el kesme‟ cezası hırsızlık türleri için tek ceza olarak kabul 

edilirse, ne kadar caydırıcı olabileceği tartıĢılır hale gelir. Ancak bu hükmün konulmasından maksat, 

„hırsızın elini kesmek‟ değil de „hırsızlıktan caydırmak yani bu suçun iĢlenmesini bitirmek‟ ise, 

günümüz Ģartlarında da „el kesmek dâhil caydırıcı‟ her cezanın Kur‟ânî olduğu, rahatlıkla ilke haline 

getirilebilir. 

6. „Cihad‟ anlayıĢımızın da, ayetlere parçacı yaklaĢmanın ve Hz. Peygamber‟in „yaĢadığı 

devrin‟ göz önüne alınmaksızın taklit edilmesinin bir sonucu olarak çağdaĢ ve evrensel olamadığı 

kanaatindeyiz. Bu yüzden birçoklarımız „cihad‟ı „savaĢ‟ olarak anladığı gibi, savaĢmayı da Ģu 

prosedürle yapmayı temel görmektedir:
57

 DüĢmana „Ġslam‟a girmesi‟ teklif edilir, kabul etmezse 

„haraç vermesi‟ teklif edilir, onu da kabul etmezse „savaĢ‟ kaçınılmaz olur. Yani durup dururken 

komĢu devlete „müslüman ol‟ denecek, kabul etmezse (ki niye kabul etsin!), o takdirde „haraç 

istenecek‟, kabul etmezse (ki durup dururken niye komĢusuna para versin!), bu durumda da „savaĢ 

açmak‟ Ģart olacak. Bu Ģu demektir: Müslümanların bulunduğu yerde, hiç barıĢ, huzur ve sükûnet 

olmayacak! „Allah adına‟ herkes huzursuz olacak ve kana boğulacak! Ayrıca Hz. Peygamber‟in hayatı 

incelenirken, onun barıĢ taraftarı olup, savaĢtan kaçmaya çalıĢan bir politika izlediği de göz ardı 

edilmiĢ olur. Sadece onun yaptığı savaĢlar dile getirilince, problem daha da içinden çıkılamaz bir hale 

gelebilmektedir. Hâlbuki ayet ve hadislerde aktarıldığı Ģekliyle durum, Ortaçağdaki tüm dünya 

devletlerinin tavrıdır. O zamanlar uluslararası münasebetler böyle iĢlemekteydi. Bu hususta sözü 

uzatmak istemiyorum, ama hicret sonrası savaĢların Hudeybiye‟ye kadarki seyri, Hudeybiye-Mekke 

Fethi arası ile Mekke‟nin fethi sonrası aĢamalar düĢünülecek olursa, demek istediğimiz hususun daha 

iyi anlaĢılabileceği kanaatindeyiz. Mesela, Mekke‟nin fethinden önce birbirini bir kaĢık suda boğacak 

görünen iki rakip grup, Mekke‟nin fethi esnasında ve sonrasında kardeĢ olabilmiĢlerdir. Bu ayetlerin 

hedefinin, uluslararası hukuk kurallarının oluĢturularak, buna göre davranılması gerektiğinin asıl 

maksat olduğunu düĢünüyoruz. 

7. Diğer yandan din haline getirilen „hurafeler ve adetler‟ de, Kur‟ân‟ın „zihniyet‟ 

oluĢturmasına manidir ve „din‟in toplumdan dıĢlanmasına sebep olmaktadır. 

Mesela, „kadına itaat edilmemesi ve danıĢılmaması‟ veya „danıĢıldığında dediğinin tersinin 

yapılması‟ gibi bir hurafenin
58

 Kur‟ân‟la, „din‟le alakası olmadığını düĢünüyoruz. Çünkü ailevî iĢlerde  

                                                           
55 Ġlber Ortaylı‟ya göre, Osmanlı Devleti Ģeriyye sicilerinde yapılan tetkikler, evlilikler Ġslam hukukuna ters düĢmedikçe, 

örfe göre evlilik uygulamalarının yapıldığını ortaya koymaktadır. Bu, nikâh, mehr, boĢanma, miras için de görülebilir. Ġlber 

Ortaylı, Osmanlı Toplumunda Aile, 3. baskı, Ġstanbul, 2001, s. 62 vd. 
56 Maide, 5/38 
57 Zuhaylî, s. VIII,177 vd.. Ayrıca bkz. Vehbe Zuhayli, Ġslam Hukukuna SavaĢ, çev. Ġsmail Bayer, Ġstanbul, 1996, s. 143-

154;  
58 Ali Osman AteĢ, Hadis Temelli Kalıp Yargılarda Kadın, 3. baskı, Beyan Yay., s. 103-106 
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karĢılıklı danıĢma olabileceği
59

 gibi, Hz. Peygamber‟in de hanımlarına danıĢtığı da vakidir.
60

 

(Bunlardan en mühimi, Hudeybiye barıĢ antlaĢmasında hanımı Ummu Seleme‟nin tavsiyesiyle hareket 

etmesidir. Buharî, ġurut, 15) 

Bir baĢka hurafe de, fetva kitaplarında ve özellikle halk arasında geçen „boğazdan yukarı 

sövme‟nin dini (ve tabiatıyla da nikâhı) götürdüğüne dair ifadelerdir.
61

 Hâlbuki pek de iyi bilinir ki, 

kiĢi dine neyi kabulle giriyorsa, onları inkârla da dinden çıkar, yani iman esaslarının kabul veya inkârı 

yoluyla. Peki bu husustaki fetvalar nedir öyleyse? Kanaatimce, onlar ulemanın „küfürsüz ve terbiyeli 

bir toplum‟ arayıĢlarının sonucudur.... 

Bu arada halkın, din otoritelerine bakıĢlarının, yetersiz ve cahilâne olduğunu da hatırlatmak 

yerinde olacaktır. Müçtehitler olsun, günümüz ilahiyatçıları veya din görevlisi „hocalar‟ olsun, hepsi, 

halk ve dindar kitleler nazarında, dini temsil eden kiĢiler olarak görülmüĢ, dedikleri ve yaptıkları, 

genelde neredeyse „din‟le özdeĢleĢtirilmiĢtir. Hâlbuki onların birer „beĢer‟ kimliklerinin yanında -bir 

kısmının da- „toplumlarının aydınları‟ oldukları göz ardı edilmemeli, her sözlerini din bağlamında 

değerlendirmemeli ve sözleri ile içtihatlarının her zaman tartıĢılabileceği unutulmamalıdır. Çünkü 

„salt/mutlak din‟in, yalnızca „Kur‟ân‟dan ve onu tatbikatı olan Hz. Peygamber‟in uygulamalarından 

ibaret olduğu dikkate alınmalıdır.
62

 Bu tür konularda esas olan Ģudur: Din adına konuĢma yetkisi 

sadece ve sadece Allah Resulü‟ne aittir. Ondan baĢkası din adına değil, kendi adına konuĢur; bu kiĢi, 

Ebu Bekir de olsa Ebu Hanife de olsa. 

Ġslam düĢüncesi geleneğinde „ulema‟nın yeri, haklı olarak, cidden çok büyüktür. Fakat bir 

müddet sonra ulemanın görüĢlerinin „tabu‟ haline getirildiği de malumdur ve artık öyle olmuĢtur ki, 

insanımız ulemanın aĢılamaz olduğu, onların hilafına söz söyleme yetkisinin kimseye verilmediğine 

inanmaya baĢlamıĢtır. Onların her dediği „mutlak din‟dir, farklı fikirler ise „sapıklık‟ ve hatta 

„zındıklık‟tır. „Büyüklere saygı‟yı dogma haline getiren kafalardan, onları aĢması ve çağa ıĢık tutacak 

fikirler üretmesi beklenemez. Çünkü bu insanlar, o büyüklerin „metotları‟nın ve „modelleri‟nin ne 

olduğunu dahi anlayamadıkları bir gerçek olarak gözler önünde durmaktadır. Diğer yandan „tahkîk‟ten 

yana olmak övülmüĢ, „taklîd‟ yerilmiĢken, maalesef „taklîd‟in önceliği ele geçirdiğini müĢahede 

etmekteyiz. 

8. Kadına tacizin önüne geçilmesi için ulemanın verdiği „aĢırı‟ fetvaların,
63

 „din‟ görülerek 

sürekli gündeme getirilmesi de, kadının üzerinde Kur‟ân ve Sünnet‟in tasvip etmeyeceği bir sonucu ve 

baskıyı doğurmuĢtur. Kur‟ân‟ın „örtünme‟ ile ilgili emirleri ve Hz. Peygamber‟in uygulamaları, cârî 

toplumdaki „(hür olan) dürüst, namuslu ve baĢkalarını rahatsız etmeyecek‟ tarzda giyinen kadını 

ortaya koymuĢ ve o toplumunda kadının yerini oluĢturmayı hedeflemiĢken, bunun mahallî alanlara da 

taĢınmasının „Sünnet‟ değil „AraplaĢmak‟ olacağı bazılarınca göz ardı edilebilmiĢ ve bu da, 

çatıĢmalara yol açmıĢtır. Hâlbuki dinde asıl olan „tesettür‟ iken; bu hususta, Ģekil, detay ve daha ileri 

tariflere kadar gidilmiĢ ve bu detaylar da, „din‟ zannedilerek „dogma‟ya dönüĢtürülmüĢtür. 

9. Kur‟ân‟ın veya Ġslam‟ın „tuvaletten devlete kadar her Ģeye müdahale ettiğine‟ inanan bir 

insan, müslüman olan bir Ġngiliz‟in „alafranga‟ tuvaletini „alaturka‟ya dönüĢtürmesi gerektiğine, 

ismini değiĢtirerek „Arap‟ ismi alması gerektiğine, neredeyse dilini de değiĢtirerek „Arapça‟ 

kullanmaya baĢlaması gerektiğine ve kıyafetini de değiĢtirerek „Arap‟ gibi giyinmesi gerektiğine vb. 

inanabilmektedir.
64

 

10. „Fetva-takva ayrımı‟nın da problem doğuran, yanlıĢ anlaĢılmaya ve hurafeye yol açan 

                                                           
59 Bakara, 2/233 
60 Rıza SavaĢ, Hz. Muhammed Devrinde Kadın, Ġstanbul, 1991, s. 260 vd.; AteĢ, 103-104 
61 Damat, ġeyzâde, Mecma‟u‟l- Enhur I-II, Ġstanbul, 1309, s. I,705 
62 Din, “Allah‟ın, Peygamberleri vasıtasıyla, insanlara ihsan ve tebliğ buyurmuĢ olduğu, bir takım hükümlerin mecmuası 

olan bir ilahî kanun” (Ömer Nasûhî Bilmen, Dînî Bilgiler, Ġst. 1992, s. 39) olarak tarif edildiğine göre, bu kanunun yani 

vahyin dıĢında kalan her Ģeyin, dinin çeĢitli yorumlarından ibaret olarak anlaĢılması gerektiği kanaatindeyiz. Mesela, 

„Sünnet‟, Hz. Peygamber‟in kendi dönem ve Ģartları, „icma‟, „kıyas‟ ve diğer „içtihatlar‟ ise, sonraki ulemanın kendi dönem 

ve Ģartları içinde, vahyi yorumlamalarından ibarettir. Bize düĢen de onlar gibi, kendi dönem ve Ģartlarımız içinde vahyi 

yorumlamak olmalıdır. 
63 Mesela, giyim ve tesettürde aĢırılık, kadın-erkek birlikteliği, haremlik-selamlık uygulaması, kadının evine kapanmaya 

özendirilmesi vs... 
64 Bunun en bariz misali, bazı gruplara katılan erkeklerin sakal bırakması, kadınlara çarĢafın tekbir getirilerek giydirilmesi 

ve bir daha çıkarmayacağına dair kendisinden söz alınması, isimlerin değiĢtirilmesi vs.dir. 
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baĢka bir sıkıntı olduğunu düĢünmekteyiz. Sanki birileri Hz. Peygamber‟den daha „muttaki‟ veya Hz. 

Allah‟ın emrinden daha iyi bir „tarz‟ icat etmiĢçesine, dini yaĢamada farklılıklar ortaya koymaya 

çalıĢmakta, sonuçta da takva adına bidat ve hurafeler yaygınlaĢmaktadır. Tabii ki, bir din, mistik 

derinliklere müsaade edebilir, ancak, nereye kadarının tayininde de son sözü, yine dinin/resulün 

kendisi söylemelidir. Bu durumun göz ardı edilerek, Kur‟ân‟ın problemli bir kitap haline getirildiğini 

düĢünüyoruz. 

Biz, Kur‟ân‟ın insanda „zihniyet‟ oluĢturduğu ve bunu da „model‟ sunarak yaptığı 

kanaatindeyiz. Kur‟ân, „etkisöz edimi‟
65

 olması itibariyle muhatapları üzerinde tesir meydana getirmesi 

getirirken, bu etki niye bizlerde oluĢmamaktadır? Bunun, Kur‟ân‟ın uygun Ģekilde okunmamakta 

oluĢundan kaynaklandığını düĢünüyoruz. Eskiden köy odalarında, çeĢitli cemaat mahfillerinde 

„Ahmediye‟ „Muhammediye‟ ve „Cenkler‟ gibi -hurafe ve yanlıĢları içerse de- kitaplar okunmakta 

olduğu malumdur. O zaman herkesin zihnî inĢasının altyapısı bunlarla oluĢturulduğu için, toplumda 

„ortak değerler‟ oluĢmaktaydı. ġimdi ise bu tavır yok olmuĢtur ve oluĢturulması da çok büyük 

ihtiyaçtır.
66

 Kanaatimce bunun çözümü, „herkesin çocukluktan itibaren defalarca hayata geçirmek 

kastıyla, anlayarak ve idrak ederek Kur‟ân okumasıdır.‟
67

 Böylece herkes, etkisöz edimi olan 

Kur‟ân‟ın mesajını bizzat hissedebilecek, „ortak zihniyet‟e kavuĢacak ve „ortak değer yargıları‟ 

kazanmaya baĢlayacaktır. Çünkü Ģekil ve taklidi aĢan bir Ģuur yakalama çabasının, ancak böyle elde 

edilebileceğini düĢünmekteyiz. 

Kur‟ân‟ın Sunduğu Model Peygamber 

Kur‟ân, mucizeli değil bilhassa düĢünen (yanlıĢ yaptığında hesabı sorulan), gayret gösteren, 

çalıĢıp çabalayan, hayatı göz ardı etmeyen, kulluk ve takva bilinci yüksek, tebliğden baĢka gözü bir 

Ģey görmeyen, ama bütün bu ve benzerlerini toplum içinde yapan, bizim gibi ve bizden birini, 

usve/model olarak sunmaktadır. 

Peygamberler, Allah‟tan aldıklarını insanlara sunmuĢ ve bunu da hayata geçirerek 

örneklemiĢlerdir. Bunun mucize ve olağanüstü tarafları yoktur, var olduğuna inanılıyorsa da buna ait 

bir teklif (iman dıĢında) görülmez. Bu yüzden insanlar, aslında peygamberlerin gönderiliĢ 

gayelerinden de kendi sorumluklarını ve yapmalarını gerekenleri çıkarabilir ve çıkarmalıdır. 

Yukarıda verdiğimiz örneklerde de görüleceği gibi, klasik veya çağdaĢ dini metinlerin 

sundukları, doğrudan Kur‟ân ve sünnet verileriyle çeliĢebilir. Çünkü beĢeri bir çaba olarak sergilenen 

içtihadın bu riski taĢıdığı hiçbir zaman göz ardı edilmemelidir. Çünkü hata yapmanın da sevap 

getirdiği tek çabanın, içtihat olduğu malumdur. Ümmet Allah ve Resulü‟nün yüklediği bu 

sorumluluğun riskini almalı ve bu hususta takvasını/haddini sürekli uyanık tutmalıdır. Çünkü her 

yorumun yerel ve öznel olduğu hatırda tutulmalıdır. Tabii bu durumun klasik dönem âlimlerini de 

kapsadığını unutmamak kaydıyla. 

Burada tartıĢtığımız her Ģey, farklı açılardan ve çok daha uzun tartıĢmalarla da ele alınabilir. 

Bu hususta alternatif fikirler ve modeller olabileceği gibi, cemiyetteki yanlıĢların sonuçlarına ait baĢka 

örnekler de verilebilir. „TartıĢmak‟ için ele aldığımız bu yazıyı, çok daha fazla spesifik konularla da, 

Hz. Peygamber ve sahabesinden örneklerle de sürdürmek mümkündür. Ama beklentimiz, Kur‟ân‟ın 

sunduğu ahlakî, hukukî, içtimaî vs. modellerin, insanlarda „insanca/müslümanca bir zihniyet‟ 

oluĢturmayı hedefleyip hedeflemediğinin herkesçe düĢünülmesidir. Ancak böyle olursa, çok daha 

„çağdaĢ‟ ve „murad-ı ilahî‟ye uygun teklif ve anlayıĢlar doğabileceği kanaatindeyiz. Veya daha sahih 

bir yoruma/peygamber anlayıĢına ulaĢmıĢ olabileceğimizi düĢünmekteyiz. 

Burada, „Ġslam‟ın falan modelini‟ sunmak gibi bir çaba içinde olmadığımız açıktır. Çünkü 

bunun çok geniĢ, sistemli ve uzman kurullarınca yapılması gereken bir çalıĢma olduğuna 

inanmaktayız. Biz, sadece bazı sorunlara „komplo teorileri‟ ile yaklaĢmanın doğru olmayıp, 

problemlere bizzat kendimizin parmak basarak üzerine gitmemiz gerektiğini düĢünmekteyiz. Bu 

yüzden sadece bazı sıkıntılarımızın nasıl aĢılabileceğini irdelemeye ve bunların çözümüne ait „genel 

                                                           
65 Cevizci, s. 659 
66 Diğer yandan, bu ihtiyacın oluĢturulmasına mani olan birçok „modern bilinç oluĢturucular‟dan da bahsedildiği 

unutulmamalı ve „Postmodern‟ arayıĢların bunlarla ilgisi de hatırlanmalıdır. 
67 Tabii bunu söylerken, insanların ellerine tutuĢturduğumuz „Kur‟ân Mealleri‟nin de, son derece özenle ve doğru bir 

Ģekilde yapılmıĢ olmasının Ģart olduğunu gözden kaçırmamak gerekmektedir. 
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modeller/ilkeler‟
68

 sunmaya çalıĢtık. Belki ele aldığımız bazı konu ve kavramlar, soyut kalmıĢ olabilir, 

ancak, müslüman toplumların artık, „Kur‟ân tefsirleri‟ -isterse çağdaĢ olsun- ve „fetvalar‟dan 

kurtarılmaları gerektiğine inanmaktayız. Sorunları ciddiye alarak her alanda „dünya görüĢleri‟ sunmak 

ve „modeller‟ teklif etmek için çok geç kaldığımıza inanmaktayız ve teklifimiz de, bunların 

yapılmasıdır. Bilgilerin üretilip kullanılması gereken bir çağda, „fetva toplumu‟ olmaktan ve ilhamını 

değil, çağdaĢ pratiklerini „ortaçağ‟dan alan‟ toplum olmaktan kurtulmamız gerektiği kanaatindeyiz. 

SONUÇ 

Sonuç olarak Kur‟ân‟ın, literal (Ģeklî) bir okumayla hayata geçirilecek ifadeler değil, çağlara 

hitap edebilecek bir „model ve ilkeler‟ önerdiğini düĢünmekteyiz. Bu model ve ilkelerin, nelere 

müdahale edip etmediği yeniden düĢünülmelidir. Kur‟ân metnini okuyarak bu müdahale iĢini icra 

edenler, aslında sadece kendi anladıklarını tatbik etmekten öte gitmemektedirler. Bu da, Kur‟ân ilahî 

bir hitap olmasının doğru ve kesin olduğu kadar, onun anlaĢılması, yorumlanması ve tatbikata 

konmasının da beĢerî olduğunun kabul edilmesi anlamına gelmektedir. Allah, insanı akıllı ve üreten 

bir varlık olduğu için muhatap kabul etmiĢtir. Bu yüzden sürekli yapılması gereken anlama ve 

anlaĢılanı hayata geçirme hususundaki yoğun faaliyetin ve icra edilmesi gereken sonucun çok iyi 

düĢünülmesi gerekmektedir. Aksi takdirde iĢ „taklit‟ ve „irtica‟dan öte gitmeyecek ve müslüman 

toplumlar sürekli Kur‟ân‟ın nazil olduğu çağ olan „Ortaçağı‟ yaĢamaktan kurtulamayacaklardır. 

Kur‟ân‟ın sundukları, model ve ilke olarak alınırsa, onun tatbikatçısı olan Hz. Peygamber de, bu 

modelin „ilk tatbikatçısı‟ olarak -fakat tek ve son tatbikatçısı değil- daha iyi yorumlanabilecektir, tıpkı 

Hz. Ömer‟in ve müçtehitlerin Kur‟ân‟ı ve Hz. Peygamber‟i yorumlaması gibi. 
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BĠR AĠLE BABASI MODELĠ OLARAK HZ. PEYGAMBER 

Feyza Betül Köse
*
 

ÖZET 

Resulullah‟ın Kurʼân-ı Kerîm tarafından deklare edilen örnek oluĢu kuĢkusuz sadece dinî 

alana münhasır değildir. Hz. Peygamber‟in, dine taalluk eden meselelerde olduğu gibi günlük 

hayatımızda da biz Müslümanlara örnek olacağı izahtan vârestedir. Hz. Peygamber‟in mescid 

dıĢındaki en fazla zaman geçirdiği yer de bittabî evidir. Burada hanımlarının yanı sıra hem kendi öz 

çocukları hem eĢlerinin daha önceki evliliklerinden olan üvey çocukları hem de azatlıları ve 

hizmetinde bulunanlar ile bir arada olmuĢtur. O günün kısıtlı fizikî ve maddî imkânları içerisinde bu 

tür bir yaĢamın zorluğu hakkında fikir yürütülebilir. Bizim için asıl önemli olan ise Hz. Peygamber‟in 

bu kadar farklı üyeleri bulunan bir ailenin babası olarak onlara yönelik tutum ve davranıĢlarının 

bugünkü hayatımızda sahip olduğu modellik değeridir. Bir Müslüman, aile hayatında da Resulullah‟ı 

örnek ve model alması durumunda “Sizin için Resulullah‟ta güzel bir örnek vardır” Ģeklindeki Kur‟ân 

ayetinin gereğini yerine getirmiĢ ve sünnete uygun bir hayat yaĢamıĢ olacaktır. 

GiriĢ 

Müslümanlar için örnek ve model oluĢu Kur‟ân-ı Kerîm tarafından “Sizin için Allah 

Resûlü‟nde güzel örnek vardır”
1
 ayetiyle tescil edilen Hz. Peygamber‟in bir aile babası olarak da 

ümmetine en güzel örneği sunduğu ve mutlu bir aile hayatı yaĢamak noktasında onun modelliğinin 

önemli katkılar sağlayacağı muhakkaktır. Bu, durum Allah Resûlü‟nün yakınları tarafından da kabul 

edilmiĢ mesela Hz. Ebû Bekr, “Ailesine iyi davranma konusunda Peygamber‟i örnek alın” demiĢti.
2
 

Bilindiği üzere Resulullah‟ın, vefatından sonra hayatta kalan tek evladı Hz. Fâtıma‟dır. 

Medine döneminde Fâtıma‟nın Hz. Peygamber ile çok yakın oluĢu baba-kız arasındaki münasebetlere 

dair pek çok hususun rivâyet edilmesine zemin hazırlamıĢtır. Dönemin Arap toplumunda bir babanın 

kızıyla ne kadar yakın olabileceğine iliĢkin örnekler sunan bu yakınlık ve aralarındaki sevgi, her 

dönemde baba-kız iliĢkilerinde model alınacak unsurlar içermektedir. Resulullah‟ın diğer çocukları ile 

olan münasebetlerine dair bilgilerimiz ise Fâtıma ile olana kıyasla çok daha azdır. Erkek çocuklarının 

çok küçük yaĢta hayatlarını kaybetmeleri, diğer kızlarının ise ömürlerinin büyük bölümünü Mekke 

döneminde geçirmeleri ve bu dönemden kaynaklara yansıyan özel ve sosyal hayata iliĢkin rivâyetlerin 

çok sınırlı oluĢu, onların Medine döneminde evli olup evlerinin ayrı olması ve Resulullah‟tan önce 

vefat etmeleri bu durumun temel nedenlerindendir. 

Torunları ile olan iliĢkilerinde ise en çok öne çıkan isimler Hasan ve Hüseyin‟dir. Resulullah 

hayatta iken dünyaya gelen diğer torunlarının çoğunun küçük yaĢta ölmesi; Hasan‟ın yedi, Hüseyin‟in 

ise altı yıl, buna mukâbil kendisinin vefatından sonra uzun yıllar yaĢayan Zeyneb‟in iki, Ümmü 

Gülsüm‟ün bir yıl Resulullah ile beraber yaĢaması ve Hz. Fâtıma‟nın evinin Resulullah‟ınkine çok 

yakın olması, Hasan ve Hüseyin‟in dedeleri ile olan iliĢkilerine dair anlatımların çokluğunu 

açıklamaktadır. Bu durumun istisnası Resulullah‟ın kızı Zeyneb‟ten olan torunları Ali b. Ebi‟l-Âs ve 

Ümâme bnt. Ebi‟l-Âs‟tır. Kaynaklar Ali‟nin sekiz dokuz yaĢ civarında ve dedesi hayatta iken vefat 

ettiğini göstermektedir.
3
 Ancak hayatı hakkında bir bilgi bulunmadığı gibi dedesiyle olan 

münasebetlerine dair bir-iki rivâyet dıĢında bir anlatım da mevcut değildir. Ümâme‟nin ise ne zaman 

                                                           
*
 Dr. Öğr. Üyesi, Kahramanmaraş Sütçü İmam Üniversitesi Siyer-i Nebî ve İslâm Tarihi Ana Bilim Dalı, 

feyzabetulkose@ksu.edu.tr 
1 33/Ahzâb 21. 
2 Buhârî, Fezâil: 22. 
3
 İbn Sa’d, Muhammed b. Sa’d b. Meni’ el-Hâşimî el-Basrî (230/845), Kitâbu’t-Tabakâti’l-Kebîr, I-XI, thk: Ali Muhammed 

Ömer, Mektebetü’l-Hancî, Kahire 2001, X, 31; İbn Abdilber, Ebû Ömer Yûsuf b. Abdillah b. Muhammed b. Abdilber el-
Kurtubî (463/1071), el-İstîâb fî Ma’rifeti’l-Ashâb, I-IV, thk, tlk: Ali Muhammed Muavvız-Âdil Hamîd Abdilmevcûd, Dâru’l-
Kütübi’l-İlmiyye, Beyrut 1995, III, 1134; İbnu’l-Esîr, Ebu’l-Hasan Ali b. Muhammed (630/1232), Üsdü’l-Ğâbe fî Ma’rifeti 
Sahâbe, I-VIII, thk, tlk: Ali Muhammed el-Muavvız-Âdil Ahmed Abdulmevcûd, Dâru’l-Kütübi’l-İlmiyye, Beyrut 1996, IV, 118; 
VII, 131; İbn Hacer, Ebu’l-Fadl Ahmed b. Ali b. Muhammed el-Askalânî, (852/1449), el-İsâbe fî Temyîzi’s-Sahâbe, I-IX, Dâru’l-
Kütübü’l-İlmiyye, Beyrut tz., IV, 271; VIII, 92. 
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doğduğuna dair kesin bir tarih verme imkânı olmamakla beraber,
4
 teyzesi Fâtıma‟nın vefatından kısa 

bir süre sonra Hz. Ali ile evlenerek yaklaĢık otuz yıllık bir evlilik hayatını sürdürmesi
5
 Ümâme‟nin, 

dedesi Hz. Peygamber ile beraber en azından Hasan ve Hüseyin kadar bir süre ömür sürdüğünü ortaya 

koymaktadır. Buna rağmen onun dedesi ile iliĢkisine dair bildiklerimiz birkaç anekdotu 

geçmemektedir. 

Resulullah‟ın aile babası olarak modelliği konusunda onun eĢleri, çocukları, torunları ve 

damatları ile sınırlı bir anlatım eksik olacaktır. Zira Hz. Peygamber‟in ailesi, sadece bu sayılanlardan 

ibaret değildi. EĢlerinin önceki evliliklerinden olan çocukları, Zeyd b. Hârise, Ümmü Eymen gibi 

azatlıları ile Enes b. Mâlik gibi hizmetinde bulunup onunla yaĢayan isimler de Resulullah tarafından 

ailenin bir parçası olarak görülmüĢlerdir. Bu nedenle çalıĢmamızda Hz. Peygamber‟in, ailesinden 

saydığı bu tür kiĢilere karĢı tutumunu da onun modelliği çerçevesinde inceleyeceğiz. 

Resulullah‟ın aile babası olarak modelliğinde pek çok alt baĢlık açmak mümkündür. Ancak bu 

çalıĢmanın sınırlarını aĢmamak amacıyla belli baĢlı olanları üzerinde duracağız.  

Sevgi ve Ġlgisi 

Aslında bu çalıĢmanın tüm içeriğinin bu baĢlık ile ilintili olduğu muhakkaktır. Konuya iliĢkin 

tüm rivâyetler Resulullah‟ın ailesine karĢı son derece sevgi besleyen ve onların her türlü halleri ile 

yakından ilgilenen bir aile babası olduğunu göz önüne sermektedir. Ancak burada doğrudan sevgi ve 

ilgiyle alakalı birkaç örneğe değinmekle yetineceğiz.  

Ġbrahim haricinde Hz. Peygamber‟in çocuklarının bebeklik ve çocukluk dönemleri hakkında 

herhangi bir bilgiye sahip değiliz ˗ki o da yaklaĢık bir buçuk yaĢında vefat etmiĢtir˗.
6
 Bu nedenle 

Resulullah‟ın küçük yaĢtaki diğer çocukları ile iliĢkisi hakkında rivâyet kaynaklı bir bilgi vermek 

imkânı bulunmamaktadır. Resulullah‟ın Ġbrahim‟le yakından ilgilendiği, onu sık sık ziyaret ettiği hatta 

bu durumun kendi evinde kıskançlıklara neden olduğu bildirilmektedir.
7
 Bununla birlikte kaynaklar, 

onun torunlarına olan ilgisini açık bir Ģekilde ortaya koymaktadır. Hz. Peygamber‟in, torunları Hasan 

ve Hüseyin‟i kucağına alması, onlarla oynaması, namazda iken sırtına binmelerine olumsuz bir tepki 

vermeyiĢi gibi sevgisinin tezâhürleri ile ilgili rivâyetlerin sayısı oldukça fazladır. ġayet torunu secdede 

iken sırtına binmiĢse secdeyi o ininceye kadar uzattığı;
8
 o namazda iken bacaklarının arasından 

geçmek isteyen Hasan‟ın geçebilmesi için bacaklarını açtığı,
9
 bazen minberde iken Hasan ve 

Hüseyin‟i yanına aldığı
10

 bir keresinde Mescid‟te hitap ederken konuĢmasını kesip içeriye düĢe kalka 

giren torunlarını kaldırdığı
11

 bunlardandır. Resulullah‟ın, torunlarını neredeyse her gördüğünde 

öptüğü,
12

 kucağına aldığı,
13

 ĢakalaĢtığı
14

 aktarılmaktadır.
15

 

Görüldüğü üzere bu tür rivâyetlerde özellikle Hasan ve Hüseyin isimleri öne çıksa da onun 

diğer torunlarına olan ilgisini yansıtan nakiller de bulunmaktadır. Resulullah‟ın, kızı Hz. Zeyneb‟in 

oğlu Ali‟yi Mekke‟yi fethettiği gün Ģehre girerken arkasına alması,
16

 yine Zeyneb‟in kızı olan 

Ümâme‟yi omzunda taĢıması, o sırtında iken namaz kılması, düĢmemesi için rükû ve secdeye giderken 

                                                           
4 Ümâme‟nin doğduğu yıl ile ilgili tartıĢmalar için bkz., Yılmaz, Hayati, Hz. Peygamber‟in Aile ve Akraba Atlası, Paradoks 

Yay., Ġstanbul 2012, 111-112. 
5
 Belâzurî, I, 339; İbn Asâkir, Ebu’l-Kâsım Ali b. el-Hasan b. Hibbetillah b. Abdillah (571 / 1175), Târîhu Medîneti Dimeşk, thk: 

Ebû Saîd Ömer b. Ğarâme el-Amrâvî, Dâru’l-Fikr, Beyrut 1415-1416 / 1995-1999, LXVII, 4.ي Burada yer alan bilgiye göre 
Ümâme, Hz. Ali ile otuz yıl evli kalmış ancak çocuk sahibi olamamıştır. 
6
 İbn Sa’d, I, 116. 

7
 İbn Sa’d, I, 114; Belâzurî, I, 379. 

8
 Ahmed b. Hanbel, III, 494; Nesâî, Tatbîk: 82; Zehebî, Ebû Abdillah Muhammed b. Ahmed b. Osman (748/1347), Siyeru 

A’lâmi’n-Nübelâ, I-XXIII, thk: Şuayb el-Arnavût-Muhammed Nuaym el-Urkusûsî, Müessesetü’r-Risâle, Beyrut 1413, III, 247; 
İbn Hacer, II, 11. 
9
 İbn Hacer, II, 11;  Zehebî, II, 11-12. 

10 Buhârî, Menâkıb: 27; Nesâi, Cuma: 17. 
11 Ġbn Mâce, Libâs: 20; Tirmîzî, Menâkıb: 30; Ebû Dâvud, Salât: 17; Nesâî, Cuma: 30; Iydeyn: 27; Ġbn Hacer, II, 11. 
12 Ahmed b. Hanbel, II, 440; Ġbn Mâce, Mukaddime: 11;  
13 Ahmed b. Hanbel, II, 279; Buhârî, Menâkıb: 27; Müslim, Fedâil: 17; 
14 Buhârî, Menâkıb: 27; Müslim, Fedâil: 17; Tirmîzî, Menâkıb: 31. 
15

 Resulullah’ın torunları ile münasebetlerine dair ayrıca bkz., Hamidullah, Muhammed, Allah’ın Elçisi Hz. Muhammed, çev: 
Ülkü Zeynep Babacan, Beyan Yay., İstanbul 2012, 232. 
16 Ġbn Abdilber, III, 1134; Ġbnu‟l-Esîr, IV, 118. 
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yere indirip kıyâma kalkarken tekrar sırtına alması
17

 onun diğer torunları ile ilgisine örnek verilebilir. 

Bu rivâyetler aynı zamanda Resulullah‟ın çocuk sevgisinde kız-erkek ayrımı yapmadığını da ortaya 

koymaktadır. 

Hz. Peygamber‟in yetiĢkin çocuklarına olan sevgi ve ilgisini onun sık sık Hz. Fâtıma‟yı evinde 

ziyaret etmesinde görmek mümkündür.
18

 Bir seferden döndüğünde önce kızına uğraması
19

 da onun 

Fâtıma‟ya olan düĢkünlüğünün göstergelerinden biridir. Resulullah‟ın kızlarının kendisinden uzak 

evlerde yaĢamalarından müteessir olduğu anlaĢılmaktadır. Fâtıma‟nın Ali ile evlendiklerinde babasının 

evinden uzak bir evde yaĢamaya baĢlaması Resulullah‟ı üzmüĢtü. Bunun üzerine Resulullah, kızı ve 

damadına, onları kendi evine yakın bir yere almak istediğini söylemiĢti. Fâtıma‟nın, evi Resulullah‟ın 

evinin yanında olan Hârise b. Nu‟mân‟a kendileri için taĢınmasının teklif edilmesi önerisine 

Resulullah, “Hârise daha önce bizim için taĢındı ve bundan dolayı ona karĢı mahcubum” cevabını 

vermiĢti. Konudan haberdar olan Hârise‟nin, evini gönül rızasıyla Fâtıma‟ya vermek istediğini 

söylemesi üzerine Resulullah ona dua etmiĢ ve Fâtıma da böylelikle babasına çok yakın bir eve 

taĢınmıĢtı.
20

 

Konuya dair örneklerden biri de Resulullah‟ın kızı Zeyneb ile ilgilidir. Bedir sonrasında, o 

sırada Mekke‟de olan kızı Zeyneb, Müslümanlara esir düĢen kocasının fidyesi olmak üzere annesi Hz. 

Hatice‟nin kendisine hediye ettiği gerdanlığı Medine‟ye göndermiĢti. Gerdanlığı gören Resulullah‟ın 

çok duygulanmıĢ olması ve Müslümanlara, Ģayet razı olurlarsa onu tekrar Zeyneb‟e iade etmek 

istediğini söylemesi
21

 de onun çocuklarına sevgisinin bir baĢka yansımasını oluĢturmaktadır. Aynı 

hadisede Hz. Peygamber‟in, damadı Ebu‟l-Âs‟ı, kızını Medine‟ye göndermesi Ģartıyla serbest 

bırakması da konumuz açısından önemlidir. Hz. Peygamber, kızının müĢriklerin arasında daha fazla 

kalmasını istememiĢ ve onu yanına getirtmiĢtir.
22

 

Resulullah‟ın aile fertlerine yönelik ilgisi, onların evlenip yuva kurmalarına ön ayak olmak 

Ģeklinde de kendisini göstermiĢtir. Kızı Fâtıma‟nın Ali ile evliliğinde sadece bir kız babası değil aynı 

zamanda gençlerin yuva kurmasına yardımcı olan bir büyük olarak da karĢımıza çıkan Hz. Peygamber, 

mihir, düğün yemeği, oturulacak ev gibi konularda hem yol göstermiĢ hem de iĢleri kolaylaĢtırıcı istek 

ve tavsiyelerde bulunmuĢtur. Örneğin, geline verilecek mihir için Ali‟nin zırhını kabul etmiĢ, düğün 

yemeğinde Muhâcir ve Ensâr‟ın yardımlarıyla bir yemek verilmiĢtir.
23

 Azatlısı Zeyd b. Hârise‟yi, bir 

diğer azatlısı Ümmü Eymen ile evlendirmiĢ olmasını bu bağlamda örnek verebiliriz.
24

 Aynı tutum yine 

azatlısı olan Selmâ ile bir diğer azatlısı Ebû Râfiî‟yi evlendirmesinde de görülmektedir.
25

 

Resulullah‟ın bir baba olarak kızlarının evlilik hayatlarında büyük sorunlar yaĢamaması için 

çaba sarf ettiği de görülmektedir. ÇeĢitli rivâyetler Fâtıma ile eĢi Ali arasında yaĢanan tartıĢma ve 

sürtüĢmelerde Hz. Peygamber‟in arabuluculuk yaptığını ortaya koymaktadır.
26

 Bu yöndeki 

rivâyetlerden birine göre babasına, kocasının kendisine sert davrandığından Ģikâyet etmek için gelen 

Fâtıma‟ya Resulullah, “Ey kızım! Dinle, kulak ver ve düĢün. Kocasının isteklerine karĢılık vermeyen 

bir kadınla geçinmek mümkün değildir” demiĢ, hanımının peĢinden giderek bu konuĢmaları ayrı bir 

yerden duyan Ali de piĢman olmuĢ ve bir daha Fâtıma‟yı üzecek bir Ģey yapmayacağına yemin  

                                                           
17 Buhârî, Salât: 106; Müslim, Mesâcid: 9; Ebû Dâvud, Salât: 169; Ġbn Sa‟d, X, 39; Ġbnu‟l-Esîr, IV, 118; VII, 20; Ġbn Hacer, 

VIII, 14. 
18 Ahmed b. Hanbel, I, 101. 
19

 İbnu’l-Esîr, VII, 219; İbn Abdilber, IV, 1895. 
20

 İbn Sa’d, X, 23; İbn Hacer, VIII, 158. 
21 Ġbn Sa‟d, X, 32; Ġbnu‟l-Esîr, VI, 182; Zehebî, I, 332; II, 246; Ġbn Hacer, VIII, 91. 
22

 İbn Hişâm, Ebû Muhammed Abdulmelik b. Eyyûb el-Hımyerî (218/833), es-Sîretu’n-Nebeviyye, thk: Mustafa Sakkâ-İbrahim 
el-Ebyârî-Abdulhafîz Şiblî, Dâru İbn Kesîr, Beyrut 1426/2005, 549; İbn Sa’d, X, 32; Belâzurî, Ebu’l-Abbâs Ahmed b. Yahyâ b. 
Câbir (279/892), Ensâbu’l-Eşrâf, I-VIII, thk: Muhammed Muhammed Tâmir, Dâru’l-Kütübi’l-İlmiyye, Beyrut 2011, I, 337; İbn 
Abdilber, IV, 1854; İbnu’l-Esîr, VI, 182; Zehebî, I, 332-333; II, 246;  İbn Hacer, VIII, 91-92.  
23

 İbn Sa’d, X, 21; İbn Abdilber, IV, 1894; İbnu’l-Esîr,  Ebu’l-Hasan Ali b. Muhammed (630/1232), Üsdü’l-Ğâbe fî Ma’rifeti 
Sahâbe, I-VIII, thk, tlk: Ali Muhammed el-Muavvız-Âdil Ahmed Abdulmevcûd, Dâru’l-Kütübi’l-İlmiyye, Beyrut 1996, VII, 217; 
İbn Hacer, VIII, 157. 
24

 İbn Hacer, III, 25. 
25 Buhârî, Hîbe: 12. 
26 Buhârî, Edeb: 113; Ġsti‟zân: 40; Ġbn Sa‟d, X, 26; Ġbn Hacer, VIII, 160. 
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etmiĢti.
27

 Aynı bağlamda değerlendirilebilecek hadiselerden biri de damadı Hz. Ali‟nin Fâtıma ile 

evliyken bir baĢka hanımla evlenmek istemesine izin vermemesidir. Hz. Ali de Cüveyriye bnt. Ebî 

Cehl isimli bu hanım ile evlenmemiĢtir.
28

 Yine bir keresinde Hz. Peygamber‟in bir gün minberde 

insanlara hitap ederken, “Benî HâĢim b. el-Muğîre, kızlarını Ali ile evlendirmek hususunda benden 

izin istiyorlar, hayır ben izin vermiyorum, ben izin vermiyorum, ben izin vermiyorum. Fâtıma benden 

bir parçadır, onu üzen Ģey beni de üzer” dediği rivâyet edilmektedir.
29

 Resulullah böylelikle hem 

kızının evliliğinde büyük sorunlar yaĢamasının önüne geçmiĢ hem de onun üzülmesine mâni olmuĢtur. 

Öte yandan eĢlerinden ayrılan kızlarına kucak açmıĢ ve onları evleninceye kadar kendi evinde 

yaĢamalarını sağlamıĢ ve ihtiyaçlarını karĢılamıĢtır.
30

 

Sadece çocuk ve torunları değil onun gözetim ve himâyesinde ve onunla aynı evde yaĢayan 

diğer akraba, azatlı ve hizmetinde bulunanlar da Resulullah‟ın sevgisini hissetmiĢlerdir. Hz. Ali, onun 

Hz. Hatice ile evlenmesinin akabinde Resulullah‟ın evinde yaĢamaya baĢlamıĢ ve evleninceye kadar 

onun yanında kalmıĢtır. Kaynoğullarının Kelb Kabilesi‟ne düzenlediği bir baskında kaçırılarak köle 

olarak satılan ve yeğeni tarafından Hz. Hatice için satın alınan Zeyd b. Hârise‟yi Hz. Hatice 

Resulullah‟a hediye etmiĢti. Ailesi Zeyd‟i geri almak istediklerinde Allah Resûlü, kararın Zeyd‟e 

bırakılmasını istemiĢti. Kiminle yaĢamak istediği Zeyd‟e sorulduğunda o, kimseyi Resulullah‟a tercih 

etmeyeceğini, onun anne ve babasının yerinde olduğunu söyleyerek Resulullah ile birlikte kalacağını 

ailesine bildirdi.
31

 KuĢkusuz Zeyd‟in bu kararındaki en önemli etken Resulullah ile birbirlerine olan 

karĢılıklı sevgileridir. Bu hadiseden sonra Resulullah, Zeyd‟i evlat edinmiĢ ve o, Zeyd b. Muhammed 

diye çağrılmıĢtır ki bu durum, “Muhammed içinizden hiçbir erkeğin babası değildir, fakat o Allah‟ın 

elçisidir ve peygamberlerin sonuncusudur”
32

 ayeti nâzil oluncaya kadar devam etmiĢtir.
33

 

Sadece Zeyd değil oğlu Üsâme‟de Hz. Peygamber‟in sevgisinden payını almıĢ ve kendi 

ifadesiyle Resulullah tarafından torunu Hasan ile bir tutulmuĢtur.
34

 Bir rivâyette de Hz. Peygamber‟in 

torunu Hasan‟ı bir dizine, Üsâme‟yi diğer dizine oturtup, onlara merhamet etmesi için Allah‟a dua 

ettiği yer almaktadır.
35

 Hz. Ömer‟in, hilâfeti döneminde atiyye ödemelerinde Üsâme için kendi oğlu 

Abdullah‟tan daha fazla bir miktar belirlediğinde Abdullah, kendisinin maaĢ ölçütleri açısından 

Üsâmeʼyle eĢit olduğunu söyleyerek onun daha fazla almasına itiraz etmiĢti. Bu itiraz karĢısında Hz. 

Ömer‟in cevabı, Resulullah‟ın, Üsâme‟nin babası Zeyd‟i, Abdullah‟ın babasından; Üsâme‟yi de 

Abdullah‟tan çok sevdiği Ģeklindeydi.
36

 

Resulullah‟ın aile bireylerine sevgisini açıkça ifade ettiği de görülmektedir. Örneğin o, Hasan 

ve Hüseyin‟i sevdiğini söyleyerek Allah‟ın da onları sevmesi niyâzında bulunmuĢtur.
37

 Yine bu iki 

torunu için, “Bunlar benim dünyadaki reyhanlarımdır” demiĢti.
38

 Torunu Ümâme‟nin bulunduğu bir 

ortamda ondan “Ailemden en çok sevdiğim” diyerek bahsetmiĢti.
39

 

Resulullah‟ın ailesine duyduğu sevgiyi göstermesini o günün toplumunda bazı kimselerin 

garip karĢıladığı görülmektedir. Nitekim onun, torunları Hasan ve Hüseyin‟i öptüğünü gören Akra b. 

Habis‟in, kendisinin on çocuğu olduğunu ancak bunlardan hiç birini öpmediğini dile getirerek 

hayretini ifade etmesine Resulullah, “Merhamet etmeyene merhamet edilmez” karĢılığını vermiĢti.
40

 

 

                                                           
27

 İbn Sa’d, X, 26. 
28

 Belâzurî, I, 343; İbnu’l-Esîr, Üsdü’l-Ğâbe, VII, 57. 
29

 Belâzurî, I, 343. 
30

 Ayrıca bkz., Demircan, Adnan, Hz. Peygamber’in Ailesi ve Aile Hayatı, Ufuk Yay., İstanbul 2014; 139. 
31

 İbn Hacer, III, 25. 
32

 33/Ahzâb 40. 
33

 İbn Hacer, III, 25. 
34

 İbn Sa’d, IV, 57. 
35

 Buhârî, Edeb. 22; İbn Sa’d, IV, 58. 
36

 Belâzurî, I, 398-399. 
37 Buhârî, Fezâil: 22; Ġbnu‟l-Esîr, II, 17; Zehebî, III, 247; Ġbn Hacer, II, 11-12. 
38 Buhârî, Fezâil: 22. 
39 Ahmed b. Hanbel, VI, 101; Ġbn Sa‟d, X, 40; Ġbnu‟l-Esîr, VII, 20; Ġbn Hacer, VIII, 14. 
40 Müslim, Fedâil: 65. 
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Hz. Peygamber, zaman zaman ailesine hediyeler vererek onları sevindirmiĢtir. Kendisine 

NecâĢi‟den gelen hediyeler arasında bulunan altın bir yüzüğü kızı Zeyneb‟e;
41

 bir baĢka seferde 

kendisine hediye olarak gelen bir kolyeyi Ümâme‟ye vermesi
42

 buna örnektir. 

Hz. Peygamber‟in evinde, eĢlerinin kendisinden önceki evliliklerinden doğan çocuklarının bir 

kısmı da bulunmaktaydı. Bunların ilki Hz. Hatice‟nin oğlu Hind b. Ebî Hâle‟dir. Resulullah‟ın, babası 

vefat ettikten sonra onu himâyesine aldığı,
43

 eĢinin vefatında öz çocuklarıyla birlikte Hind‟in de onun 

sorumluluğunda kaldığı rivâyet edilmektedir.
44

 Hz. Peygamber‟in kendisine evlilik teklifine Ümmü 

Seleme‟nin, kıskançlığı ve çok sayıda çocuğunun bulunduğunu belirterek kendisinin Resulullah için 

uygun bir eĢ olamayacağını dile getirmesine karĢılık Resulullah, çocuklarının bakımının Allah‟a ve 

kendisine ait olacağını bildirmiĢti.
45

 Bu çocuklardan Ömer‟in Hz. Peygamber‟in himâyesinde 

büyüdüğü, bir keresinde yemek yenilen kabın her tarafından yediğini gördüğünde Resulullah‟ın onu 

uyardığı, Allah‟ın adını anarak yemeğe baĢlamasını, sağ eliyle ve kendisine yakın taraftan yemesini 

söylediği aktarılmaktadır.
46

 Ümmü Seleme‟nin kızı Zeyneb‟in ise asıl adı Berre olup bu isim 

Resulullah tarafından değiĢtirilmiĢti.
47

 Hz. Peygamber‟in evinde büyüyen Zeynep bir ara sütanneye 

verilmiĢti. Resulullah‟ın, yıkandığı sırada yanına giren küçük Zeyneb‟in yüzüne su serptiği ve 

ĢakalaĢtığı rivâyet edilmektedir.
48

 Ümmü Seleme‟nin diğer çocukları ile Hz. Peygamber arasındaki 

münasebetlere dair, onların da Resulullah‟ın himâyesinde olduğundan öte kaynaklarımızda herhangi 

bir bilgiye rastlayamadık. Ayrıca Sevde ve Ümmü Habîbe‟nin çocuklarının Resulullah ile olan 

münasebetleri de görebildiğimiz kadarıyla kaynaklarımızda yer almamaktadır.
49

 

Aile Bireylerinin Doğum ve Vefatlarında Resulullah  

Resulullah, doğumlarından baĢlayarak vefatlarına kadar birlikte oldukları her an ailesine sevgi 

ve ilgisini göstermiĢtir. Çocukları arasında doğumu ile ilgili bilgi sahibi olduğumuz isim, en küçük 

çocuğu Ġbrahim‟dir. Medine döneminde 630 yılında dünyaya gelen Ġbrahim‟in doğumuna çok sevinen 

Resulullah‟ın ashâbına, “Bu gece bir oğlum doğdu, ona dedem Ġbrahim‟in adını koydum”
50

 dediği, 

akîka kurbanı kestiği ve Ġbrahim‟in saçlarını kesip bu saçların ağırlığınca gümüĢü sadaka olarak 

dağıttığı rivâyet edilmektedir
51

 ki bunlar da Hz. Peygamber‟in aile babası olarak örnekliği 

çerçevesinde değerlendirilmelidir. 

Hz. Peygamber, torunlarının doğumunu müteakip onların kulağına ezan okumuĢtur.
52

 Onlara 

isim de koyan Resulullah, Ģayet anne babalarının verdiği isimleri uygun bulmazsa onları 

değiĢtiriyordu. Onun Hz. Fâtıma ve Hz. Ali‟nin üç oğlunun da isimlerini değiĢtirdiği rivâyet 

edilmektedir. Hz. Ali, oğulları Hasan, Hüseyin ve Muhassin‟e Harb ismini koymuĢ ancak üçünün de 

ismi Hz. Peygamber tarafından değiĢtirilerek bugün bildiğimiz isimleri verilmiĢtir
53

 Yeni doğan 

torunları için Resulullah‟ın yerine getirdiği bir uygulama da akîka kurbanı kesmektir. Hasan ve 

                                                           
41

 İbn Sa’d, X, 40. 
42 Ahmed b. Hanbel, VI, 101; Ġbn Sa‟d, X, 40; Ġbnu‟l-Esîr, VII, 20; Ġbn Hacer, VIII, 14. 
43

 İbn Abdilberr, IV, 1544.   
44

 Makrîzî, Ebû’l Abbas Takıyyüddin Ahmed b. Ali (845/1442), İmtâü’l-Esmâ bimâ li’n-Nebi mine’l-Ahvâl ve’l-Emvâl ve’l-
Hafede ve’l-Meta’, I-XIV, thk: Muhammed Abdülhamid en-Nemisî, Dâru’l-Kitabi’l-İlmiyye, Beyrut 1999, VI, 28. 
45

 İbn İshâk, Muhammed İshâk b. Yesâr (151/768), Sîretu İbn İshâk, thk: Muhammed Hamidullah, Matbaâtu Muhammed el-
Hâmis, Fas 1976, 243; İbn Sa’d, X, 88-89; İbn Habîb, Ebû Cafer Muhammed b. Habîb el-Bağdâdî (245/859), Kitâbu’l-
Muhabber, thk: Eliza Lichtenstater, Dâru’l-Afâki’l-Cedide, Beyrut tz., 84-85; Belâzurî, I, 365; İbn Abdilberr, IV, 1921; İbnu’l-
Esîr, Üsdü’l˗Ğâbe, VII, 331; Makrizî, VI, 56.  
46

 Buhâri, Et’ime: 1-2; Müslim, Eşribe: 108; İbn Mâce, Et’ime: 8; İbn Sa’d, VI, 533; Belâzurî, I, 364; İbnu’l-Esîr, IV, 170. 
47

 Müslim, Âdab: 18-19; İbn Sa’d, X, 428; İbn Abdilber, IV, 1855; İbn Hacer, VIII, 96.   
48

 Zübeyr b. Bekkâr, s. 43; İbn Abdilberr, IV, 1855; İbnü’l-Esîr, VII, 133; Muhibüddin Taberî, s. 110; İbn Hacer, VIII, 96. 
49

 Resulullah’ın üvey çocukları hakkında ayrıntılı bilgi için bkz., Özdoğan, Kevser, Hz. Peygamber’in Çocukları, Yayımlanmamış 
Yüksek Lisans Tezi, Atatürk Ünv. SBE, Erzurum 2013, 82-108. 
50 Müslim, Fezâil: 62. 
51 Ġbn Sa‟d, X, 112. 
52 Ebû Dâvud, Edeb: 114. 
53 Ahmed b. Hanbel, I, 98, 108; Belâzurî, I, 343; Ġbnu‟l-Esîr, II, 13, 24; Zehebî, III, 247. 
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Hüseyin‟in doğumlarında akîka kurbanı kestiği rivâyet edilmektedir.
54

 Bazı nakillerde her biri için 

kesilen kurban sayısı iki olarak geçmektedir.
55

 

Resulullah‟ın sadece oğlu Ġbrahim‟in vefatında değil torunlarının vefatlarında da gözyaĢı 

akıttığı rivâyet edilmektedir. Üsâme b. Zeyd‟den gelen bir rivâyete göre Hz. Peygamber‟e kızı 

Zeyneb‟ten olan erkek torununun hastalığının Ģiddetlendiği haber verildiğinde kızının evine gitmiĢ, 

bebeği gördüğünde gözleri yaĢla dolmuĢtu. Kendisine,  “Bu nedir Ya Resulallah?” diye soran Sa‟d b. 

Ebî Vakkâs‟a cevabı ise, “Bu, Allah‟ın kullarının kalbine yerleĢtirdiği merhamettir. Allah sadece 

merhamet edene merhamet eder” Ģeklindeydi.
56

 

Hz. Peygamber hayatta iken altı çocuğu ve dört torunu vefat etmiĢtir. Kaynaklar Resulullah‟ın 

onların cenaze namazlarını kıldırdığını ve defin iĢlerine katıldığını göstermektedir. Kızı Zeyneb‟i 

kabre indirdiği;
57

 Ümmü Gülsüm‟ün cenaze namazını kıldırdığı
58

 kabri baĢında gözyaĢı döktüğü,
59

 

rivâyet edilmiĢtir. Kızı Rukıyye‟nin vefatı sırasında Bedir‟de bulunduğu için onun cenazesinde 

bulunamayan Resulullah, döndükten sonra kızının kabrini ziyaret etmiĢti.
60

 Rukıyye ile Hz. Osman‟ın 

oğulları Abdullah hastalandığında Resulullah onu kucağına almıĢ ve bu sırada ağlamıĢtı. Torununun 

cenaze namazını kıldırmıĢ,
61

 onun mezar taĢını dikmiĢ ve kabri baĢında ağlamıĢtı.
62

 

Saygı Duyması 

Hz. Peygamber‟in çocuklarına sevginin yanında saygı da duyduğu ve onları onure ettiği 

anlaĢılmaktadır. Hz. ÂiĢe‟nin ifade ettiğine göre kızı Fâtıma yanına her geldiğinde ileri çıkarak onu 

karĢılayan Resulullah, kızını öper, elinden tutarak yanına getirirdi.
63

 

Resulullah‟ın kızı Zeyneb‟in, Medine‟ye gelen kocası Ebu‟l-Âs‟a emân verdiğini duyan 

Resulullah‟ın bu emânı tanıdığını sahabeye ifade etmesini
64

 de bu bağlamda değerlendirmek 

mümkündür.  

Kızlarına talip olunduğu zamanlarda onların evliliklerine kendisinin tek baĢına karar 

vermediği ve görüĢlerini aldığı, susmalarını kabul saydığı görülmektedir.
65

 Bu tutum, hem onlara 

kendi hayatlarıyla ilgili söz hakkı tanıdığını hem de saygı duyduğunu göstermektedir. 

HoĢgörü ve Affediciliği 

Hatalara karĢı hoĢgörülü olmak, Resulullah‟ın bir aile babası olarak modelliğinde öne çıkan 

bir baĢka unsurdur. Enes b. Mâlik‟in, „Ben Resulullah‟ın hizmetinde on yıl bulundum. Her zaman 

onun istediği Ģekilde iĢler yapmadım. Ancak bana bir kez dahi vurmadı, kötü söz söylemedi, 

azarlamadı, ayıplamadı. Bir kez „Of!‟ demedi. Yaptığım iĢleri beğenmediğinde „Ne kötü yaptın‟ 

demedi. Yaptığım bir iĢ için, „Neden bunu böyle yaptın?‟; yapmadığım bir iĢ için de, „Neden 

yapmadın?‟ demedi. EĢlerinden biri bana, „ġöyle yapsaydın keĢke‟ diye müdahalede bulunduğunda 

onlara „Onu bırakın, o Allah‟ın istediği bir Ģeyi yaptı‟ demiĢtir” Ģeklindeki sözleri Hz. Peygamber‟in 

hoĢgörüsüne açık bir örnek teĢkil etmektedir.
66

 

Adaleti 

Aile fertleri arasında adaleti gözetmek Resulullah‟ın sünnetinde mühim bir yer tutmaktadır. 

Çocuklarından birine bir köle hediye ettiğini söyleyen adama diğer çocuklarına da aynı tür hediye 
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verip vermediğini soran Resulullah, adamın olumsuz cevabı üzerine ondan, köleyi geri almasını 

istemiĢtir.
67

 Kendisi de ashâbına çocuklara verilen Ģeyler konusunda onlara eĢit davranmalarını tavsiye 

etmiĢ ve Ģayet birini üstün tutacak olsaydı kızları üstün tutacağını söylemiĢtir.
68

  

Onun aile hayatında adalete riâyetinin bir göstergesi de çocukları ile diğer insanlar arasında bu 

prensibi tesis etmeye özen göstermesidir. Nitekim Hz. Peygamber‟in çocuklarına olan sevgisinin, 

adalet gibi prensiplerini etkilemediği de görülmektedir. Hz. Fâtıma‟nın, ellerindeki nasırları göstererek 

ev iĢlerinin kendisine ağır gelmesinden Ģikâyet edip Medine‟ye gelen esirler arasından kendisine bir 

cariye vermesini talebi karĢısında Hz. Peygamber, ondan daha muhtaç durumda olanlar varken bu 

isteği yerine getirmeyeceğini belirtmiĢti.
69

  

Hz. Peygamber‟in torunları arasında adaletli davrandığına dair bir örnekte o, koyun sağmakla 

meĢgulken kendisinden bir içecek isteyen Hasan ve Hüseyin‟den önce isteyen Hüseyin‟e iĢi bittiğinde 

süt vermiĢ, Hz. Fâtıma‟nın onu daha mı çok sevdiği Ģeklindeki sorusunu “Hayır, o Hasan‟dan daha 

önce istedi” Ģeklinde cevaplamıĢtı.
70

 

SONUÇ 

Hz. Peygamber, geniĢ bir aile sahibidir. Onlarla olan iliĢkilerinde tüm zamanlarda geçerli olan 

sevgi, ilgi, saygı, hoĢgörü, adalet gibi hususlar, Müslümanlar için esas alınması gereken prensiplerdir. 

Hz. Peygamber, bir aile babası olarak evrensel bir modeldir. 

Resulullah‟ın aile bireylerine yoğun bir sevgi duyduğu çok sayıdaki rivâyetten 

anlaĢılmaktadır. Beslediği sevgiyi açıkça ifade eden Resulullah, ailesine sevgisini onlara 

hissettirmiĢtir. Ayrıca zaman zaman hediyelerle de onları mutlu etmiĢtir. 

Onun sevgisi, beraberinde ilgili olmayı da getiren bir sevgidir. Resulullah, doğumlarından 

baĢlayarak onların her türlü halleri, ihtiyaçları ve sorunları ile ilgilenmiĢtir. Kızlarının aile sorunlarına 

kayıtsız kalmamıĢ ve onların üzülmemeleri ve mağdur olmamaları için çeĢitli giriĢimlerde 

bulunmuĢtur.  

Gerek aile bireyleri gerekse aile bireyleri ve diğer Müslümanlar arasında her zaman adaleti 

gözetmiĢ, sevgisinin adaletinin önüne geçmesine müsaade etmemiĢtir. Kız ve erkek çocukları ve 

torunları arasında herhangi bir ayrım yapmayan Resulullah‟ın bu yönü hala kız ve erkek çocuklar 

arasında fark gözeten düĢünce yapılarının bulunduğu günümüzde bir model olarak kıymetini 

korumaktadır. 

Hz. Peygamber‟in ne çocuklarına, ne torunlarına ne de birlikte yaĢadığı ve ailesinden sayılan 

diğer bireylere yönelik azarlama, hakaret, rencide etmek gibi bir fiilde bulunduğunu gösteren herhangi 

bir rivâyet bulunmamaktadır. Bunun yerine, hata yaptıklarında onları hoĢ görmüĢ ve affetme yolunu 

tercih etmiĢtir. 

Resulullah, çocuk ve torunlarının vefatlarına üzülen ve üzüntüsünü çoğu zaman gözyaĢları ile 

dıĢa vuran bir aile babası olmuĢtur. Bu tür tavırlar onun bizler gibi bir beĢer olduğunu vurgulamasının 

yanında hüzün anında sabırlı ve mütevekkil olmayı bilfiil gösteren bir model olduğunu ortaya 

koymaktadır. 
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MODEL KADIN OLARAK RESÛLULLAH‟IN EġLERĠ 

(Ġsraftan Kaçınma, Kanaat ve Sadaka Özelinde) 

 

Emine PEKÖZ
1
 

ÖZET 

Ġslâm‟ın doğuĢu ve yayılıĢı sırasında bir birey olarak kadınlar önemli roller üstlenmiĢtir. 

Resûlullah döneminde Müslüman olan kadınlardan her biri farklı meziyetlerle bu süreçte yer almıĢtır. 

Cahiliye toplumunun Ġslâm toplumuna dönüĢmesinde, dolayısıyla bir toplumun yeniden inĢasında 

Resûlullah‟ın eĢlerinin yeri ise apayrıdır. Çünkü onlar Resûlullah‟ın her anına Ģahit olarak onu 

kendilerine örnek edinmiĢlerdir. Bu açıdan adeta onun tedrisinden geçmiĢlerdir. Resûlullah 

hayattayken merak ettiklerini ona sormuĢlar, vefatından sonra ise anılarından hareket ederek 

mü‟minlere yol göstermiĢlerdir. 

 Vahiy sürecinde zaman zaman ikaz edilen Ümmühatü‟l Mü‟minin‟in hataları dahi 

bugün bizim için sonuç çıkarma adına kıymettardır. Onların hayatlarından her bir kesit Müslüman 

kadın için yol göstericidir. Günümüz Ġslâm toplumunun ihtiyacı olan fedakâr, kanaatkâr, yardımsever 

rol model arayıĢı, ta en baĢa dönülerek ilk Ġslâm toplumundan çıkarılabilir. Ġçinde bulunduğumuz 

zamanda kadına dayatılan veya Ģuuraltına yansıtılan kadın profili ise artık çoktan beri yabancı bir 

dünyanın mahsulüdür. Yeri geldiğinde kanaat edebilen kadın yerine, daha çok harcamak için, daha çok 

kazanmayı ve biriktirmeyi zaruret addeden bir kadın profili almıĢtır. Bununla birlikte yardımsever bir 

toplum, yerini daha çok biriktirmek için vermeyi unutan bir topluma bırakmıĢtır. Adeta insanların 

değeri ne kadar çok harcayabildiğiyle değerlendirilir hale gelmiĢtir. Burada Resûlullah ‟ın Hz. ÂiĢe‟ye 

hitaben söylediği, “Ey ÂiĢe! Bize kalan verdiklerimizdir.” sözü diğergam olmanın bir kayıp değil bir 

kazanç olduğunu anlatan en güzel ifade olsa gerektir.   

Cahiliye toplumunun övündüğü cömertlik ve ikram gibi hasletlerin, aynı toplum Ġslâm‟la 

buluĢtuğunda daha geniĢ bir çevreyi etkilediğini gözlemlemek mümkündür. Ġlk yıllarda fakir ve garip 

olan Ġslâm toplumu, bu hasletlerin üzerinde durarak ayakta kalabilmiĢtir. Resûlullah‟ın eĢlerinin 

israftan kaçınma, kanaat ve sadaka gibi konularda gösterdikleri hassasiyet, o günden bugüne 

Müslüman toplumlar için örneklerle doludur. Azla yetinmeye dair Resûlullah‟ın eĢlerinin anlattığı bu 

anılar, Ġslâm toplumunun aynı zamanda bir dayanıĢma ve yardımlaĢma döneminden geçtiğini de ifade 

eder. Hz. ÂiĢe‟nin o günleri özlemle ve hayırla yâd etmesi, yokluk döneminde verebilmenin 

samimiyetine dayanmaktadır. 

Anahtar Kelimeler: Sadaka, Kanaat, Ġsraftan kaçınma, Resûlullah‟ın eĢleri. 

 

Resûlullah‟a ilk inanan kimse olan Hz. Hatice‟nin ticaret yaparak kazandığı zenginliğini, 

çoğunluğu fakir ve ihtiyaç sahibi olan Müslümanlar için harcaması Ġslam toplumundaki ilk cömertlik 

örneğidir de diyebiliriz. Hz. Hatice Resûlullah‟ın zor günlerinde ona ve Müslümanlara malıyla destek 

olmuĢ
2
 Müslümanlara uygulanan ambargo yıllarında maddî ve manevî gücüyle Ġslâm‟ın yanında yer 

almıĢtır. Onun bütün malını boykot altındaki mahalle sakinleri için harcadığı söylenir.
3
 Hz. Hatice‟nin 

Resûlullah‟la evlendiği ilk yıllardan itibaren yardımsever olduğu, muhtelif zamanlarda ihtiyaç 

sahiplerine bol bol ihsanlarda bulunduğu, dostlarına karĢı ise ikram etmeyi seven bir kiĢiliğe sahip 

olduğu bilinmektedir.
4
  

Tarihte ve günümüzde bazı toplumların zenginliklerinin elinden alınarak bilinçli olarak 

fakirleĢtirilmeleri, diğer yandan refah düzeyi yüksek olan toplumların sürekli olarak tüketime 

özendirilmesi; tıpkı Ebû Tâlib mahallesine uygulanan ambargoyu anımsatmaktadır. Sömürü ve 

adaletsizliğe karĢı haklarını savunacak güçte olmayanlar, silah ve savaĢ tehdidi altında kendi 

ülkelerinin zenginlikleri içerisinde fakr u zaruret içinde yaĢamaya terkedilmiĢ haldedir. Bilindiği gibi 

Müslümanlara üç yıl süreyle bu ambargoyu uygulayan müĢrikler Mekke‟nin ileri gelen zenginleri 
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olup, Ġslâm‟a karĢı durmalarındaki en büyük sebeplerden biri maddî çıkarlarını kaybetme korkusudur. 

Ancak bu durum Müslümanları daha çok birbirine kenetlemiĢ, gerektiğinde azla yetinmenin 

imanlarının bir parçası olduğunu fark etmelerini sağlamıĢ ve dirençleriyle müĢrikleri dahi hayrete 

düĢürmüĢlerdir. Daha sonraki yıllarda Müslüman bireylerin sahip oldukları maddî kazançlar, bireysel 

değil bütünsel bir gayretin ürünü gibi addedilerek beraber tüketilmiĢtir. Medine döneminde Hz. 

Peygamber‟in ensar ve muhaciri, yardımlaĢmaları adına kardeĢ ilan ederken hiç zorluk çekmemesi, 

ensar ve muhacirin bu uygulamada birbirlerini memnun etmek için gösterdikleri gayret bunun 

kanıtıdır. Bu özveri yoğunluğu, fakir ve sayıca az bir topluluğu manevî olarak devleĢtiren en önemli 

mayadır.   

Cahiliye toplumunun Ġslâm toplumuna dönüĢmesinde, dolayısıyla bir toplumun yeniden 

inĢasında Hz. Hatice‟yle beraber Resûlullah‟ın diğer eĢlerinin de yeri apayrıdır. Resûlullah‟ın eĢleri, 

Ġslâm toplumunun birbirine yardımcı olmasını sağlayacak önlemler alınmasına, Müslümanlardan fakir 

ve muhtaç olanların korunup gözetilmesine bizzat Ģahit olmuĢlardır.  Resûlullah kimi zaman ihtiyaç 

sahiplerini gözetirken onlara örnek olmuĢ, kimi zaman da dünya malının geçiciliğine yaptığı vurguyla 

onları tamahkârlıktan uzak tutmaya çalıĢmıĢtır. PaylaĢma kültürünü bizzat Resûlullah‟ı model alarak 

öğrenen Ümmühatü‟l-Mü‟minin, Dört Halife döneminde de toplumda örnek teĢkil etmiĢ, yaptıkları 

bazı eleĢtirilerle refah seviyesi yükselmeye baĢlayan Ġslâm toplumunu bekleyen israf ve bencillik gibi 

hastalıklara karĢı uyarmıĢlardır.  Nitekim Resûlullah bir hadisinde “...Sizler için fakirlikten 

korkmuyorum. Fakat ben, sizden öncekilerin önüne serildiği gibi dünyanın sizin önünüze 

serilmesinden, onların dünya için yarıĢtıkları gibi sizin de yarıĢa girmenizden, dünyanın onları helâk 

ettiği gibi sizi de helâk etmesinden korkuyorum.”
5
 buyurmuĢtur. 

Kur‟an-ı Kerim‟de “…Bütün o altın ve gümüĢü toplayıp Allah yolunda harcamayanlar var ya, 

ĠĢte onlara sonraki hayat için çok çetin azabı müjdele”
6
 denir. Her ne kadar bu ayette Yahudi ve 

Hıristiyan din adamlarının hazineleri biriktirip bu zenginliği kötüye kullanmalarından bahsedilse de 

bazı müfessirler Müslümanların hayır amaçlı hiçbir harcamada bulunmadan mal biriktirmelerinin de 

bu ayetin imasına dâhil olduğu düĢüncesindedirler.
7
 Dolayısıyla kendi ihtiyaçları dıĢında baĢkalarını 

düĢünmeden sonuna kadar biriktirmek hoĢ karĢılanmamaktadır. Hz. Peygamber‟in eĢlerinde görülen 

en önemli hasletlerden biri ise sadaka vermek amacıyla gerektiğinde kendilerine ait her türlü eĢyadan 

feragat edebilmeleridir.   

Bilindiği gibi Resulullah‟a ilk inananların birçoğu maddî durumu zayıf olan insanlardan 

oluĢuyordu. Diğerleri ise gelir kaynaklarının büyük bir kısmını Ġslâm uğruna tüketmiĢlerdi. O nedenle 

muhacirler Medine‟ye geldiğinde yeni bir düzen kurmanın zorluğunu yaĢadılar. Ancak burada 

Resûlullah‟ın Müslümanlar arasında kurduğu yardımlaĢma ağı devreye girmiĢtir. Resûlullah, ashabtan 

ihtiyaç sahibi olanlar yanına geldiği zaman maddî durumu iyi olanları çağırıp “Filanı sana havale 

ettim; onun ihtiyaçlarını karĢılama görevi senin üzerinde olsun” derdi.
8
 Resûlullah‟ın eĢlerinden 

Zeyneb bt. CahĢ‟ın eline geçenleri sürekli olarak fakir ve yetimlere dağıtması Resûlullah‟ın bu 

anlayıĢının bir yansımasıdır.  

Resûlullah‟ın eĢlerinin çoğu asil ve zengin ailelere mensup olup refah düzeyi iyi olan ailelerde 

yetiĢmiĢlerdir. Ancak Ġslâm‟a girdikten sonra çeĢitli sıkıntılar yaĢamıĢlar, kimisi ya HabeĢistan‟a ya da 

Medine‟ye göç etmek zorunda kalarak maddî zorluklar çekmiĢler, dolayısıyla yardımlaĢmanın ve 

paylaĢmanın önemine vakıf olmuĢlardır. 

Resûlullah‟ın eĢlerinin tümü sadaka verme hususunda hassasiyet sahibi olsa da içlerinden 

bazıları diğerlerine göre daha meĢhurdur. Hz. ÂiĢe‟den aktarılan bir rivayete göre bir gün Resûlullah 

bütün eĢleriyle bir arada sohbet ederken “Ya Resûlullah! Ġçimizden hangimiz daha çabuk sana 

kavuĢacak?” diye sorarlar. Resûlullah “Kolu daha uzun olanınız deyince bir çubuk yardımıyla 

kollarının uzunluğunu ölçerler. Kolu en uzun olanın Sevde bt. Zem‟a olduğu anlaĢılır. Ancak 

Resûlullah‟ın vefatının ardından ilk vefat edip ona kavuĢan Zeynep bt. CahĢ olunca “kolu uzun olan” 

sözünden maksadın sadaka vermek olduğu, Zeynep bt. CahĢ‟ın da sadaka vermeyi çok seven bir kadın 

                                                           
5 Buhârî, “Rikâk”, B. 7. 
6 Tevbe Sûresi, 9/34. 
7 Esed, Muhammed, Kur‟an Mesajı, s. 286. 
8 Ġbn Ġshak, s. 253. 
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olduğundan aslında onun kastedildiği anlaĢılır.
9
 Nitekim Zeynep bt CahĢ “Miskinlerin Annesi” 

lakabıyla çağırılırdı. Ümmü Seleme, Zeynep bt CahĢ‟ın el iĢi yaparak bir Ģeyler üretip satarak sadaka 

verdiğini anlatır.
10

 Hz. ÂiĢe de Zeynep bt. CahĢ vefat ettiğinde “O çok hamd eden, merhametli, 

yetimlere ve dullara infakta bulunan kadın öldü” demiĢtir. Zeynep bt. CahĢ üzerindeki elbiseyle 

kefenlenmiĢ, kefen olarak ayırdığı kumaĢı ise kız kardeĢi Hamne infak etmiĢtir. Bu nedenle eline 

geçen her Ģeyi infak ettiği için geride ne bir dirhem ne de bir dinar bırakmıĢtır.
 11

 

Zeynep bt. Huzeyme, Cahiliye döneminde dahi “Ümmü‟l-Mesâkin” olarak tanınıyordu.
12

 

Kendisi fakirlere çok acıyıp Ģefkat gösterirdi.
13

 Onun sadaka ve yardımlarının çokluğu, kabilesi içinde 

erkekler gibi sözü geçen birisi olduğunun iĢareti olarak kabul edilmiĢtir.
14

 Çünkü cömertlik ve ihsan, 

fakirleri koruyup kollama aynı zamanda toplumda yer sahibi olmuĢ insanların yapacağı türden bir 

davranıĢtır.  

Safiyye bt. Huyey daha hayattayken evini tasadduk etmiĢtir.
15

 Aynı zamanda onun 

hediyeleĢmeyi de sevdiği ve Resûlullah‟la evlendiği zaman Hayber‟den beraberinde getirdiği altın ve 

ziynet eĢyalarını diğer hanımlara hediye ettiği anlatılır.
16

 Hz. Osman muhasara altındayken, 

engellenmesine rağmen ona su ve yiyecek gönderdiği de rivayetler arasındadır. 

Mü‟minlerin anneleri arasında cömertliğiyle ön planda ola bir diğer isim Sevde bt. Zem‟a‟dır. 

Sevde bt. Zem‟a‟nın da Zeynep bt. CahĢ gibi deri iĢleyerek sattığı ve elde ettiği geliri fakirlere 

dağıttığı bilinir.
17

 Hz. ÂiĢe onun sadaka vermeyi seven bir kadın olduğunu rivayet etmiĢtir.
18

 Hz. 

Ömer, Sevde bt. Zem‟a‟ya bir harar (çuval) dirhem gönderdi. Sevde, “Bu da ne?” diye sorunca, orada 

bulunanlar “Dirhemler!” dediler. Sevde, “Hurma gibi çuvalda öyle mi! Ey cariye! Bana bir tabak ver!” 

dedi ve o dirhemleri dağıttı.
19

  

Resûlullah‟ın eĢleri sadaka verme alıĢkanlıklarını onun vefatının ardından da sürdürdüler. Hz. 

Ömer halifeliği döneminde Zeynep bt. CahĢ‟a on iki bin dirhem atıyye ayırmıĢtı. Atıyyesi Zeynep bt. 

CahĢ‟a ulaĢtırıldığında, “Allah‟ım, bu mallar bir daha bana ulaĢmasın. Çünkü bu bir imtihandır” 

diyerek gelen parayı akrabalarına ve ihtiyaç sahiplerine dağıttı. Hz. Ömer bu durumu öğrenince onun 

adına hayır temenni ederek, kendi ihtiyaçları için harcaması maksadıyla bin dirhem daha gönderdi. 

Ancak Zeynep bt. CahĢ bu parayı da ihtiyaç sahiplerine tasadduk etti. Bu atıyye Zeynep bt. CahĢ‟ın 

Hz. Ömer‟den aldığı ilk ve son atıyye oldu.
20

 

Hz. ÂiĢe de Resulullah‟ın eĢleri arasında azla yetinen ve fakirleri gözeten tavrıyla bilinir. Ġbn 

Zübeyr, Hz. ÂiĢe‟ye içinde yüz bin dirhem olan iki torba gönderdi. Hz. ÂiĢe cariyesi Ümmü Zerre‟den 

bir tabak getirmesini isteyip akĢam oluncaya dek bu parayı insanlara dağıttı. O gün oruçlu olan Hz. 

ÂiĢe iftar vakti geldiğinde Ümmü Zerre‟ye iftarlığını getirmesini söyledi. Bunun üzerine Ümmü Zerre 

“Ey Mü‟minlerin Annesi! ġu dağıttığın dirhemlerden bir dirhem ayırsaydın da onunla bir parça iftarlık 

et alsaydık olmaz mıydı?” diye sitem edince Hz. ÂiĢe, “Bana kızma, Ģayet hatırlatsaydın yapardım” 

diye cevap verdi. Aslında Hz. ÂiĢe‟ye bu alıĢkanlığı kazandıran Resûlullah‟tır. Bir gün Resûlullah bir 

koyun keser ve etini dağıtır. Hz. ÂiĢe elinde bir parça etle gelip, “Ya Resûlullah! Koyundan bize kalan 

bu et parçasıdır.” deyince, “Bize kalan verdiklerimizdir, Ey ÂiĢe!” diye cevap verir. Kız kardeĢinin 

oğlu Urve b. Zübeyr, teyzesi ÂiĢe hakkında onun bir defasında yetmiĢ bin dirhem tasadduk ettiğini, 

bununla birlikte eski elbiselerine yama yaparak giymeyi tercih ettiğini söylemiĢtir.
21

 

Resûlullah sık sık sadakanın ehemmiyetine vurgu yapmıĢtır. Ümmü Büceyd, Resûlullah‟a “Ya 

Resûlullah! Fakir biri kapıma gelir, ancak ben ona verecek bir Ģey bulamam” dediğinde ona yanmıĢ 

                                                           
9 Ġbn Sa‟d, X, 54, 113. 

 
10 Ġbn Sa‟d, X, 107. 
11 Ġbn Sa‟d, X, 115-116. 
12 Ġbn Ġshak, s. 350; Ġbn Sa‟d, X, 120, 236. 
13 Ġbn HiĢam, IV, 192. 
14 ToğuĢlu, Serap, “Zeyneb bt. Huzeyme”, Mü‟minlerin Anneleri, s. 311. 
15 Ġbn Sa‟d, X, 135. 
16 Ġbn Hacer, el-Ġsâbe, IV, 347   
17 Uraler, “Sevde”, DĠA, XXXVI, 584. 
18 Zebîdi, V, 164. 
19 Ġbn Sa‟d, X, 56. 
20 Ġbn Sa‟d, X, 120. 
21 Ġbn Sa‟d, X, 66. 
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yarık inek tırnağı bile olsa onu miskinin eline vermesini tavsiye etmiĢ, kapıya gelen bir fakirin geri 

çevrilmemesini tavsiye etmiĢtir.
22

 Çünkü Resûlullah‟a göre toplumun bir arada dayanıĢma içinde 

olduğunu hissetmesi bile önemli bir değerdir. Daha nübüvvetin ilk yıllarında Duhâ sûresinde 

Resûlullah ‟a “Sakın yetimlere zulmetme. Dilenciyi de azarlama”
23

 denilmiĢ, toplumda bulunan bütün 

aciz üyelerin maddî ve manevî haklarının gözetilmesi emredilmiĢtir. Resûlullah‟ın eĢlerinin dıĢında 

ümmetin diğer kadınları da sadaka verme ve yardımlaĢma hususuna ehemmiyet göstermiĢlerdir. 

Resûlullah hayattayken genel olarak fakr u zaruret içinde olan Müslüman kadınlar, bir bayram namazı 

sonrası sahip oldukları çeĢitli türden takı ve mücevheratları sadaka olarak infak etmiĢlerdir.
24

 

Zannederiz onların bu davranıĢlarında Resûlullah‟ın ve eĢlerinin örnekliğinin önemli bir etkisi vardır. 

Zira Resûlullah, hanımlarına ve diğer kadınlara, altın kullanmak yerine gümüĢ takıları safranla 

sarartarak takmalarını önermiĢtir.
25

  

Ümmü Hâkim, Hz. Peygamber‟e “Zenginin fakirden alacağı nedir?” diye sorduğunda “Nasihat 

ve duadır” diye cevap vermiĢtir.
26

 Dolayısıyla yardım ve ihsan sadece çok fazla mal sahibi olmaya da 

dayalı değildir. Hz. ÂiĢe bir grup kadınla beraber otururken bir dilenci gelmiĢ, o da dilenciye bir üzüm 

tanesi uzatmıĢtır. Sonra orada bulunan kadınlara dönüp “Bu yaptığıma ĢaĢtığınızı görüyorum. Oysa bir 

tanede çok miktarda fayda vardır” demiĢtir.
27

 Onun bu tavrı aynı zamanda iyi niyetten hareket ederek 

verileni küçümsememek, az da olsa bulunanı paylaĢmak adına da bir örnek sayılabilir. 

Ġstikbal kaygısıyla biriktirmek ve elde edilen kazancın sadece kendi hakkı olduğunu kabul 

ederek, baĢkalarıyla paylaĢmaya gerek duymamak, insanoğlunun fıtratında var olan bir duygudur. 

Ancak bu durumun, istikrarlı bir yaĢam anlayıĢına dönüĢmesi, bencilliği ve cimriliği beraberinde 

getirir. Bununla birlikte günübirlik yaĢamayı tercih ederek elde olanı sonuna kadar paylaĢmak da bazı 

insanlarda bulunan bir davranıĢtır. Hz. Peygamber her iki uç noktanın yerine bu konuda makul olmayı 

tavsiye etmiĢtir. Hz. ÂiĢe‟nin cömertliğiyle bilinen kız kardeĢi Esmâ bt. Ebû Bekr, Resûlullah‟a 

gelerek “Ey Allah‟ın Nebisi! Evimde kocam Zübeyr‟in getirdiklerinden baĢka hiçbir Ģeyim yok. Onun 

getirdiklerinden dağıtmamda bir sakınca var mıdır?” diye sorunca Resûlullah “Yapabildiğin kadar 

ölçülü dağıt, fakat cimrilik etme. Cimrilik edersen Allah da sana karĢı cimrilik eder.” Ģeklinde 

tavsiyede bulunmuĢtur.
28

   

Resûlullah ve eĢleri gerek meskenleri gerekse ev eĢyaları olarak mütevazı bir kullanımı tercih 

etmiĢlerdir. Resûlullah‟ın eĢlerinin evleri hurma dalları ve çamurla sıvanarak yapılmıĢ, kapı olarak 

siyah kıl örtülerin kullanıldığı oldukça sade evlerdi. Ebû Ümâme bu evlerin sadeliğini anlatmak için, 

“KeĢke bu evler yıkılmayıp bırakılsaydı da insanlar bina yapımında ileri gitmeselerdi ve yeryüzünün 

bütün hazineleri Allah‟ın elindeyken, elçisi için bu konuda neye razı olduğunu insanlar görselerdi” 

demiĢtir.
29

 

Resûlullah‟ın eĢleri yıllarca bu evlerde yaĢamaya razı olmuĢlar ve bu evlerde vefat etmiĢlerdir. 

Resûlullah‟ın bu evlerle yetinmeyi tercih etmesi ve zaman zaman bu konuda eĢlerine yaptığı tavsiyeler 

zannederiz onların da böyle yaĢamaya rıza göstermesinde etkili olmuĢtur. Resûlullah Dûmetülcendel 

gazvesindeyken Ümmü Seleme kendisine kerpiçten bir oda inĢa etmiĢ, Resûlullah döndüğünde “Bu 

yapı da nedir?” diye sorunca Ümmü Seleme “Ġnsanların bakıĢlarını bastırmak için bu odayı yaptım” 

cevabını vermiĢtir. Bunun üzerine Resûlullah “Ey Ümmü Seleme! Müslümanların malından yaptığı 

kötü harcama, binalara yapılan harcamadır” buyurmuĢtur.
30

 

Bununla birlikte Resûlullah‟ın eĢlerinin ondan dünyalık olarak bazı taleplerde bulundukları, 

Resûlullah‟ın da bundan dolayı müteessir olduğu zamanlar olmuĢtur. Denildiğine göre hanımları 

Resûlullah‟la seslerini yükselterek konuĢuyorlar, ondan bazı dünyalıklar ve elbiseler istiyorlardı. Bir 

müddet buna sabreden Resûlullah eĢlerinden uzaklaĢmıĢ, onunla bu konuyu konuĢmak için gelen Hz. 

Ömer‟e bununla alakalı olarak dert yanmıĢ ve “Ey Ömer, -eĢlerini kastederek- bunlar benden sahip 

                                                           
22 Ġbn Sa‟d, X, 465. 
23 Duhâ, 93/9-10. 
24 Buhâri, “Zekat”, B. 33. 
25 Ahmed b. Hanbel, VI, 461. 
26 Ġbn Sa‟d, X, 330. 
27 Ġbn Sa‟d, X, 496. 
28 Ġbn Sa‟d, X, 271. 
29 Ġbn Sa‟d, X, 177. 
30 Ġbn Sa‟d, X, 176. 
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olmadığım Ģeyleri istiyorlar” demiĢtir. Hz. Ömer‟den bunu iĢiten Hz. Ebû Bekr kızı ÂiĢe‟nin yanına 

gelerek “Resûlullah‟ın sizden bir Ģeyi esirgemediğini çok iyi biliyorum. Sahip olmadığı bir Ģeyi ondan 

istemeyin. Ġhtiyacını belirle, onu benden iste” diyerek uyarmıĢtır.
31

 Resûlullah ve eĢleri arasında geçen 

bu tatsızlıktan sonra Ģu ayetler nazil olmuĢtur: “Ey Peygamber! EĢlerine Ģunu söyle; Eğer siz bu dünya 

hayatını ve onun cazibesini istiyorsanız, gelin size istediğinizi vereyim ve sizi uygun bir Ģekilde 

bırakayım. Yok, eğer Allah‟ı, Elçisi‟ni ve ahiret hayatının güzelliklerini istiyorsanız, bilin ki Allah, 

içinizden güzel iĢler yapanlar için büyük bir ödül hazırlamıĢtır.”
32

 Nazil olan bu ayetler üzerine 

Resûlullah Allah‟a Ģükredip
33

 Hz. ÂiĢe‟den baĢlayarak diğer eĢlerine tercihlerini sordu. Onların hepsi 

Allah‟ı, Resûlü‟nü ve ahiret yurdunu tercih ettiklerini belirttiler.
34

  

Meymûne bt. Haris yere düĢmüĢ bir tanesini alıp “ġüphesiz ki Allah fesadı sevmez”
35

 diyerek, 

nimetlerin dökülüp saçılmasının, bir nar tanesi de olsa israfın, Allah tarafından hoĢ karĢılanmayacağını 

anlatmıĢtır. Anadolu‟da narın bereketin sembolü olarak kabul edilmesi ve bir tanesinin dahi ziyan 

edilmesinin o hanedeki bereketi kaçıracağına dair inanıĢ, rızıkların en küçük parçası söz konusu olsa 

dahi israfın önlenmesi anlamını taĢır. Günümüzde gerek topluma açık ortamlar olsun gerekse ev 

ortamlarında, yemek yenilen bütün alanlarda, insan ihtiyacının üstünde gösteriĢ maksatlı bir tüketim 

anlayıĢı sonucu ziyan edilen nimetler, hem dünyadaki maddî dağılım dengesini bozmakta; hem de 

iĢlevsel olabilecekken atığa dönüĢen tüm yiyecekler emek israfının nasıl bencilce göz ardı edildiğini 

de gözler önüne sermektedir.  

Hâlbuki Resûlullah, Hz. ÂiĢe‟ye “Ey ÂiĢe! ġayet bana kavuĢmak istiyorsan dünyalık olarak 

sana yetecek olan Ģey, bir yolcunun azığı kadar olsun. Zenginlerle oturup kalkma! Bir elbiseyi de 

eskiyip yamalı hale getirmedikçe yenisini almaya çalıĢma!” der.
36

  

Hulefa-i RaĢidin döneminde Müslümanlar elde edilen ganimetler ve yeni toprakların getirdiği 

gelir sayesinde Hz. Peygamber dönemine göre daha bir bolluk ve refah içerisindeydiler. Ancak 

bununla beraber Resûlullah‟ın eĢleri israftan kaçınmaya devam etmiĢlerdir. Hz. ÂiĢe‟nin yanına gelen 

birisi onun eski bir peçeye yama yaptığını görür. Bunun üzerine gelen kiĢi “Ey Mü‟minlerin annesi! 

Allah hayrı (malı) çoğaltmadı mı?” diye sorunca, “Ben senin gibi düĢünmüyorum. Eskisi olmayan 

kimse yeni elbisenin kıymetini bilmez” Ģeklinde cevap verir.
37

 Günümüzde ise moda adı altında 

topluma yerleĢtirilen ve artık neredeyse günlük olarak değiĢen kıyafet tercihleri, artık bir ihtiyacı 

gidermekten çok, egoları tatmin etmek adına bir gösteriĢ ve zenginlik belirtisi olarak algılanmaktadır. 

Giyim kuĢam algısındaki bu durum, üretici açısından ihtiyaç için üretmek yerine, daha çok kazanma 

amaçlı üretmeye dönüĢmüĢ; sınır tanımayan tüketici için ise zarurî ihtiyaçtan çok lüks ihtiyaçlar 

arasına girmiĢtir. Bununla birlikte bu topluluktan geriye kalan dünya nüfusu asgarî giyim kuĢam 

ihtiyaçlarını dahi karĢılamaktan aciz bir hayat sürmeye devam etmektedir. 

“Ey iman edenler! Allah‟ın size helâl kıldığı o temiz ve güzel Ģeyleri (kendinize) haram 

kılmayın. Normal sınırı aĢmayın. Çünkü Allah sınırı aĢanları sevmez.”
38

 Elmalılı Hamdi Yazır bu 

âyeti: “Ne Allah‟ın nimetlerini beğenmemek, onlardan kaçınmak gibi bir nankörlüğe ve ne de bu 

dünya nimetlerini gaye zannedip Allah‟tan ve âhiretten gaflet ederek hırs ve Ģehvete esir olunuz”
39

 

Ģeklinde yorumlamıĢtır. Dolayısıyla insanoğlu verilen nimetleri insana yakıĢır nitelik ve nicelikte 

tüketerek Allah‟a hamd aracı kılmaya, öte yandan kazanmayı ve harcamayı sadece kendine dönük bir 

eyleme dönüĢtürmekten kaçınmaya dikkat etmelidir.     

Fakirliğin bir toplumda her dönem yer alması nedeniyle, Resûlullah da hayattayken bu gibi 

acizlerin muhafaza ve geçimleri için insanları yardımlaĢmaya teĢvik etmiĢ, yeri geldiğinde zarurî 

ihtiyaçlarını gidermeleri hususunda bazı yollar tavsiye etmiĢtir. Bunun dıĢında kalan durumlarda infak, 

kanaat ve Ģükür gibi hasletleri Ģiar edinmeyi tavsiye etmiĢtir. Bu hasletlerle hareket etmek; 

                                                           
31 Ġbn Sa‟d, X, 191-193. 
32 Ahzab 33/28-29. 
33 Ġbn Ġshak, s. 361. 
34 Ġbn Sa‟d, X, 192. 
35 Ġbn Sa‟d, X, 146 
36 Ġbn Sa‟d, X, 77. 
37 Ġbn Sa‟d, X, 74. 
38 Mâide 5/87. 
39 Elmalılı Hamdi Yazır, Hak Dini Kur‟an Dili, III,1799.  
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insanoğlunun pek çok maddî zorluklarla karĢılaĢabileceği bir hayatta ayakta kalabilmesi için 

tutunduğu manevî yollardır. Resûlullah‟ın eĢlerine de ashabına da tavsiyesi, daimî olarak varlık için de 

dahi yokluk çekmeye dayalı bir yaĢama standardı oluĢturmak değildir. Onun eĢlerine yaptığı 

tavsiyelerin temelinde yer alan düĢünce, hem tamahkârlıktan hem de kendini mahrum bırakmaktan 

uzak; var olan imkânlara göre diğergam bir hayat sürmeye çalıĢmaktır. Gerek varlık dönemlerinde 

gerekse yokluk dönemlerinde, bireysel ihtiyaç ve infak dengesini iyi kurmaya çalıĢmaktır. O nedenle 

Ġslâm toplumunda ganimetlerin ve devlet gelirlerinin çoğaldığı bir dönemde dahi Resûlullah‟ın 

eĢlerinin kendilerine verilen atıyyelerinden asgarî ihtiyaçları kadarını alarak, diğer kısmını yetim ve 

fakirlere dağıtmalarında; Resûlullah‟ın hayattayken yaptığı tavsiyelerin etkisinin yadsınamaz 

olduğunu düĢünüyoruz. 
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CAHĠLĠYYE DÖNEMĠNDE BĠR KADIN ġAĠR: HANSÂ 

Hatice AKPINAR
*
 

Özet 

ġiir insanların arzu, istek, ümit, endiĢe gibi duygularını coĢkulu, vurgulu ve duygulu bir 

Ģekilde ifade etmelerinde anahtar bir terimdir. Her dönemde ve çağda farklı Ģiir türlerine rastlanmıĢ, 

kiĢiler kendi düĢüncelerini ya da yasamıĢ oldukları toplumun ihtiyaçlarını farklı Ģekillerde dile 

getirmiĢlerdir. ġiirler bazen aĢk, sevgi, dostluk gibi Ģahsi konuları ele alırken bazen de orduya cesaret 

verici ve devletin Ģanını yüceltici gibi toplumsal sözleri de konu edinmiĢtir. Bu değerli görevi 

yüklenenler ise Ģairler olmuĢtur. 

Hansâ da Cahiliyye döneminde yaĢamıĢ ve en büyük Arap Ģairlerden kabul edilmiĢtir. Hansâ 

kendi düĢünce ve duygularını bir kadın hassasiyetiyle kelimelere dökmüĢ ve dönemini kendine has bir 

üslupla çok güzel bir Ģekilde yansıtmayı baĢarmıĢtır. KardeĢi Sahr‟ın vefatı üzerine, ona duyduğu elem 

ve acıyı Ģiirlerine yansıtması onu mersiye alanında büyük bir Ģair haline getirmiĢtir. 

Biz bu çalıĢmamızda bir erkek Ģairden ziyade daha çok kendisine az rastlanılan bir kadın Ģairin 

kendi dönemindeki güçlü Ģairleri geride bırakarak Ģiirde zirveye ulaĢmıĢ ve hem kendi dönemine hem 

de kendisinden sonraki kuĢaklara rol model olmayı baĢarmıĢ bir Ģairin hayatını, edebi kiĢiliğini ve 

Ģiirlerini ele alarak incelemeye çalıĢacağız. 

Anahtar Kelimeler: ġiir, Ģair, mersiye, Cahiliye, Arap edebiyatı 

 

CAHĠLĠYE DÖNEMĠNDE ġĠĠRE GENEL BĠR BAKÍġ 

Hansâ Cahiliyye döneminde yaĢaması ve o dönemde en üstün Ģairlerle-özellikle erkek 

Ģairlerle- boy ölçüĢebilecek dereceye gelmesi açısından önemlidir. Hatta zaman zaman en üstün 

Ģairlerden sayılmıĢtır. Hem Ġslam öncesi hem de Ġslam sonrası dönemde adını duyurmayı baĢarmıĢ 

eserleri günümüze kadar ulaĢmıĢtır. 

Hansâ Cahiliyye toplumu içerisinde yaĢadığı için onu anlayabilmek için öncelikle yaĢadığı 

toplumu anlamak gerekir. ġöyle ki; Cahiliyye devrinde sosyal hayat “asabiyet” kavramı üzerine 

kurulmuĢtur. O dönemde Arap iletiĢim kanallarının sınırlı olması hasebiyle, dıĢ dünyadan bağımsız 

denilebilecek Ģekilde yaĢamlarını sürdürüyorlardı. Bu sebeple de Araplar, mensubu bulundukları 

kabileleri kadar hiçbir guruba aidiyet duygusu ile bağlı değillerdi. Kendi mensubu bulundukları 

kabileye düĢman kabile tarafından haksızlığa maruz bırakılacakları bir olayla karĢılaĢtıklarında hemen 

intikam alma yoluna gidiyorlardı. Bu sebeple Cahiliyye Arapları yaĢamlarının büyük bir bölümünü 

kabileler arası savaĢlarla geçirmekteydiler.
1
 Ġbn-i Haldun‟un deyimiyle Arapların bulundukları 

yerlerde bir “anarĢi” hüküm sürmekte ve sürekli kendi aralarında çekiĢme halinde idiler.
2
 Bu savaĢın 

tarafları, sebepleri ve sonuçlarının anlatıldığı Eyyamü‟l-Arab denilen Besûs, Vâridât, Uneyze, Külâb 

gibi Ģiirlere de konu olmuĢ eserler kaleme alınmıĢtır.
3
 

Cahiliyye devrinde Arap toplumlarında sosyal, siyasi, ekonomik hayat kabile sistemi üzerine 

kurulmuĢ olup kabilenin bir üyesine, düĢman kabileden gelen bir zarar, uzun süren savaĢlara neden 

olabilmekteydi. Kabilenin onuru Ģânı her Ģeyden önemli sayılıyordu. Yapılan toplantılarda ana konu 

genellikle kabilenin onuru üzerine oluyordu. Bu sebeple de kabilenin onurunu korumak için Ģairin 

sözleri kılıçla, okla, yayla yapılan bir savaĢtan daha da üstün görülmüĢtür.
4
Bu sorumluluğu da en iyi 

Ģekilde yerine getirenler Ģairler ve hâtipler olmuĢtur. ġairlere Araplar arasında “Kelâmın 

Hükümdarları”, “Kavimlerin Efendisi” gibi lakaplar verilmiĢtir.
5
  

Cahiliyye toplumunda yılın belirli bölümlerinde panayırlar düzenlenir ve bu panayırlarda 

dönemin en iyi Ģairi ve Ģiiri seçilirdi. Bu panayırlarda düzenlenen Ģiir yarıĢmalarında birinci seçilen 

                                                           
* KahramanmaraĢ Sütçü Ġmam Üniversitesi, Sosyal Bilimler Enstitüsü, Temel Ġslam Bilimleri Yüksek Lisans Öğrencisi 
1 YILMAZ, M., “Asrı Saadette Kur‟an-ı Kerim ve Hz. Peygamberin Arap ġiirine Etkisi” (Doktora Tezi, Çanakkale 

Onsekiz Mart Üniversitesi, 2015), s. 18 
2 ARSLAN, A, Ġbn-i Haldun‟un Ġlim ve Fikir Dünyası, Vadi Yayınları, 1997, s.124 
3 ÖĞMÜġ, H, Cahiliyye Döneminde Araplar,Ġz Yayıncılık, 2013, s.80 
4 APAK, A., Ana Hatlarıyla Ġslam Öncesi Arap Tarihi ve Kültürü, Ensar Yayınları, 2012, s.191 
5 CEVAD, A., el-Mufassal fi Tarihi‟l Arab Kable‟l Ġslâm, Bağdat, 1993, s.78  
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Ģiir Kâbe duvarına asılmaktaydı.
6
 ġiire bu kadar önem verilen bir toplumda, Ģairlerin ayrı bir statüsü 

bulunmakta idi ve onların yarı tanrısal bir özelliğe sahip olduğuna inanıyorlardı. Bu sebeple de her 

dileyen kiĢinin Ģair olamayacağını düĢünmüĢlerdir. Onlar hem halkın içerisinden bir kimse hem de 

ulaĢılamayacak bir noktada idiler.  Çünkü o dönemde Ģairlerin gaybdan bilgi alarak yani cinlerle 

iletiĢime geçerek onlardan aldıkları bilgiler dâhilinde Ģiir söyleyebildiklerine inanıyorlardı. ġairlik 

Tanrı tarafından bahĢedilen kutsal bir meleke idi. Bu sebeple de her isteyen kiĢi Ģair olamazdı. Sadece 

cinlerle irtibat kurabilecek özelliklere sahip kiĢilerin bu göreve nail olabileceklerine inanmıĢlardır.
7
  

Görüldüğü üzere Cahiliyye Arapları Ģiire ve Ģaire ayrı bir kutsallık atfetmiĢler ve Ģiirin Allah 

tarafından Araplara bahĢedilen en önemli bir övünç kaynağı olduğuna inanmıĢlardır. Edebiyatta ve 

Ģiirde ileri noktada olan Araplar dil yönüyle kendilerini diğer milletlerden üstün görmekteydiler. 

Mesela el-Hira kralı en-Numan b. el-Munzır bir keresinde müttefiki olan Ġran Kisrası‟nın huzuruna 

çıkar. en-Numan b. el-Munzır Yüce Allah tarafından hiçbir ulusa verilmeyen dil özelliklerinin 

Araplara bahĢedildiğini öne sürer ve bu bağlamda Ģu ifadelere yer verir: “Arapların dilindeki hizmete 

gelince, onların varlıklar hakkındaki bilgi birikimlerinin, atasözlerinin ve eĢyaları tanımlamadaki 

ustalıklarının yanı sıra Yüce Allah Araplara Ģiirlerindeki ve konuĢmalarındaki ahenk, güzellik, vezin 

ve kâfiye gibi hususlarda baĢka hiçbir ulusun dilinde bulunmayan özellikler bahĢetmiĢtir” demiĢtir.
8
  

Arap edebiyatında birçok husus Ģiire konu olmuĢtur. Özelliklede” asabiyet” konusu genel 

olarak Ģiirlerde hâkim görülmekteydi. ġairin gönlünü coĢturan Ģeyler hep asabiyet ruhunun 

yansımaları olmuĢtur. Cahiliyye Ģiirinin ana konuları genelde kabileyi övmek ve yüceltmek, 

düĢmanları hicvetmek, hasımlara meydan okumak, soyu intikama teĢvik etmek ve düĢman kabilelere 

saldırıya tahrik etmek, kavminin gözünü kırpmadan içine daldığı savaĢları aktarmak, savaĢta ölenlere 

mersiye söylemek gibi kabile asabiyetiyle ilgili davranıĢlar oldukça açıktır. ġöyle ki o dönemin Ģairleri 

hem halkın efkârına Ģekil vermiĢ hem de halkın sözcüsü olmuĢlardır.
9
 Misal olarak, Cahiliyye Ģiirinin 

Ģeref ve haysiyetinin yansıması olan Sa‟d b. Nâsib‟in karısına hitâben söylemiĢ olduğu Ģiirde: 

“1.Ümm-i Sa‟d, benim müĢkil-pesentliğimi ve haysiyetime düĢkünlüğümü bilir bilmez 

kınayıp duruyor. 

2.Ona Ģöyle dedim: ġerefli kimse ne kadar yumuĢak huylu olursa olsun bazen taĢtan daha katı 

bir halde bulunabilir. 

3.YumuĢak huylulukta zaaf vardır. HaĢin olmak ise heybettendir. Kendisinden çekinilip 

korkulmayan kiĢi zor iĢlere sürüklenir. 

4.Bana yumuĢak davranana karĢı bende katı davranmam. Ancak ben, bana zor kullanılmasına 

karĢı katı ve dirençliyim. 

5. Eğrilik olan kiĢinin eğriliğini düzeltir, onu dizginleyip yola getiririm. 

6.Ey Kadın! Beni kınarsan darlıkla karĢılaĢırsa sabreden, bollukla karĢılaĢırsa onu herkesle 

paylaĢan Ģerefli bir adamı kınamıĢ olursun. 

7.Bir Ģey yapmaya niyetlenirse azimli olur ve Sureyc (adındaki ustanın veya onun tarzını takip 

edenlerin yaptığı) bir kılıç gibi hedefine ulaĢır” demiĢtir.
10

 

ġiirler toplumun kültürel, siyasi, ekonomik hayatını gelecek kuĢaklara yansıtmada güvenilir 

kaynaklar olarak görülmüĢtür. ġiire ve Ģaire bu kadar önem veren Cahiliyye toplumu aynı zamanda 

Ģairlerin diline düĢmekten de çekinmiĢler. Çünkü Ģairin dilinden çıkan bir söz belki de sonsuza kadar 

dillerden düĢmeyen bir darb-ı mesel haline gelebilirdi. Hâl böyle olunca da Ģairin düĢman kabileye esir 

düĢmesi durumunda ileride kabileyi hicvetmesi ve hakkında kötü söz söylememesi için Ģairden 

teminat alınmakta ve Ģaire yeminler ettirilmekteydi. 
11

  

                                                           
6 AZĠZOVA, E., “Ukaz Panayırı maddesi”, Türkiye Diyanet Vakfı Ġslâm Ansiklopedisi, c.42 (Ankara: TDV Yay.,2012), 

s.62 
7 ÇĠFTÇĠ, F., “Arap Geleneğinde ġair ve Cin ĠliĢkisi”, Ekev Akademi Dergisi,6 (13), 2002,  s.317 
8  YĠLMAZ, M., “Asrı Saadette Kur‟an-ı Kerim ve Hz. Peygamberin Arap ġiirine Etkisi,” s.23 
9 APAK, A., Ana Hatlarıyla Ġslam Tarihi 1, s.70-71 
10 ÖĞMÜġ, H., Cahiliye Döneminde Araplar,Ġz Yayıncılık, 2013, s.145-146 
11 YĠLMAZ, M., “Asrı Saadette Kur‟an-ı Kerim ve Hz. Peygamberin Arap ġiirine Etkisi”, s.24 
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Cahiliyye devrinde kadınlar da hayatın her türlü ihtiyaçlarını temin etmek üzere erkeklerle 

beraber çalıĢmıĢlardır. Kadınları horladıkları ve kötü muamele ettikleri görülse de kadın, fikir ve akıl 

seviyesi itibari ile her hususta erkeğe yakın bir derecede idi. Arap kadını geniĢ bir hürriyete sahip 

olmuĢ ve önemli iĢlerde kendisine danıĢılmıĢtır.
12

Mekke de panayırlarda düzenlenen Ģiir yarıĢmalarına 

kadınlarda katılabiliyordu. Ümmü Cünde, Hansâ gibi Ģairler bu yarıĢmalara katılmıĢtır.
13

 

 

HANSÂ‟NIN ġAĠRLER ARASINDAKĠ YERĠ VE ÖNEMĠ  

Asıl adı Tûmâdır bint. Amr b. eĢ-ġerîd
14

olup Miladî 575 yılında doğduğu tahmin edilmektedir. 

Birçok Ģair yetiĢtirmiĢ olan Ben-i Suleym kabilesine mensuptur. Çekik ve kalkık burunlu olduğu için 

“ahnes” kelimesinin müennesi olan “Hansâ” lakabıyla anılmaktadır. Ġslam‟dan önce varlıklı ve 

nüfuzlu bir ailede yetiĢmiĢ ve Muhadramun Ģairler arasında yer almıĢtır. Aileci bir yapıya sahip 

olduğu için dönemin ileri gelen kabile reislerinden Dureyd b. Sımme‟nin evlilik teklifini 

reddetmiĢtir.
15

 Hansâ bu kabile reisini yaĢlı bulmuĢ ve baĢka bir kabileden biriyle evlenmektense 

kendi kabilesinden amcasının oğluyla evlenmeyi istemiĢtir.
16

 

Hansâ‟nın biri öz kardeĢi Muaviye diğeri baba bir kardeĢi Sahr olmak üzere iki kardeĢi vardı. 

Bunlardan cesaret ve cömertliğiyle tanınan, kendisinden büyük destek gördüğü Sahr‟ı daha fazla 

sevmekteydi. Kabileler arasında yapılan savaĢlarda birbirinin intikamını almaya çalıĢırken öldürülen 

kardeĢlerinin ve özellikle de Sahr‟ın ölümüne çok üzülen Hansâ, mezarlarının baĢında onların mertlik 

ve cömertliklerini sayıp dökmüĢ, mersiyeler söylemiĢ ve bu mersiyeleriyle Arap edebiyat tarihinde 

büyük Ģöhret kazanmıĢtır. Ġslamiyet‟le birlikte çocukları ve kabile mensuplarıyla birlikte Müslüman 

olmuĢ ve Hz. Ömer‟le görüĢmüĢtür. Hz. Ömer zamanında 637 yılında dört oğluyla beraber Kadisiye 

SavaĢı‟na katılan Hansâ, oğullarına ölüm uğruna savaĢmalarını nasihat etmiĢ ve dört evladı da bu 

savaĢta Ģehit olmuĢtur. 
17

 

Hansâ, Arap Edebiyatında kadın Ģairlerin en önde geleni kabul edilir. ġiirlerinin çoğunu 

Cahiliyye Döneminde yazdığı için Ġslam dininin etkisi görülmez. Erkeklerle beraber katıldığı 

savaĢlarda gördüğü kahramanlık sahnelerini kadın duygusallığı ile ve sade bir dille anlatmıĢ, 

mersiyede bir sembol hâline gelmiĢtir. KardeĢleri ölmeden önce nadiren ve kısa Ģiirler söylerdi. 

KardeĢlerinin ölümü üzerine duyduğu derin elem ve kederi anlatan Hansâ, samimi hisleriyle bütün 

Ģairlik ustalığını ortaya koymuĢtur.
18

 

Nâbiğa ez-Zübyani‟nin Ģiir yarıĢmasının baĢkanlığını yapmıĢ olduğu Ukaz Panayırında 

Nâbiğa, Hansâ‟yı övmüĢ ve örnek göstermiĢtir. Yine bir gün Ģairler Ģiirlerini sunmak Nâbiğa‟nın 

huzuruna gelir. El-AĢâ Ebu Buseyr Ģiirini okur, sonra Hassân b. Sabit Ģiirini okur. Sonra da sırasıyla 

diğer Ģairler Ģiirini okumuĢtur. Sıra Hansâya gelince o da Ģiirini sunar. Nâbiğa ona  “Muhakkak ki sen 

cinlerin ve insanların Ģairisin” demiĢtir. Bunun üzerine Hassân b. Sabit Ģöyle der: “Muhakkak ki ben 

senden de, senin babandan da, senin dedenden de daha büyük Ģairim”. Nâbiğa onu susturdu ve 

Hansâyı iĢaret eder. Hansâ da onun Ģiirinde kusur bulduğunu ifade etmiĢtir.
19

 Hansânın, Hassân b. 

Sabit‟in Ģiirinde 8 hata bulduğu rivayet edilir. Bu olay da gösteriyor ki Hansâ sadece Ģiirde değil aynı 

zamanda Arap Ģiir tenkidinde de çok önemli bir yeri vardır.
 20

 

BaĢka bir örnekte ise dönemin büyük Ģairlerinden BeĢĢar b. Burde: “Hiçbir kadın Ģair yoktur 

ki Ģiir söylesin ve onda noksanlık ortaya çıkmasın” demiĢtir. Bunun üzerine peki ya Hansâ diye  

                                                           
12 HĠZMETLĠ, S., Ġslam Tarihi Ġlk Dönem, Ankara Okulu Yayınları, 2011, s.152 
13 ġULUL, E., “Arap Edebiyatı Kadın ġairlerinden el-Hansâ‟nın Edebi KiĢiliği ve ġiirlerinin Tahlili”, (Yüksek Lisans 

Tezi, Harran Üniversitesi, 2005), s.38 
14 Ġbn-i Kuteybe,, ġir ve ġuara, Kahire, 2003, s.331 
15 ERGĠN, A.ġ., “Hansâ maddesi” Türkiye Diyanet Vakfı Ġslâm Ansiklopedisi, c.16 (Ankara: TDV Yay.,1997), s.46 
16 Ġbn-i Kuteybe, ġir ve ġuara, s.331 
17 ERGĠN, A.ġ., “Hansâ maddesi”, s.46 
18 ERGĠN, A.ġ., “Hansâ maddesi”, s.47 
19 Ġbn-i Kuteybe, ġir ve ġuara, s.331  
20 ERGĠN, A.ġ., “Hansâ maddesi”, 47s. 
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sorulduğunda Ģöyle cevap vermiĢtir: “Hansâ, o mükemmel olanı yendi.”
21

 

Yine dönemin büyük Ģairlerinden Cerîr‟e soruldu: “Ġnsanların en üstün olan Ģairi kimdir? 

Cerîr: “ġâyet Hansâ olmasaydı ben derdim” demiĢtir. Niye seni geçti diye sorulduğunda, Ģu sözleriyle 

demiĢtir:  

“Zaman bazı Ģeyleri nasıl da yok ediyor 

Bize kalan günahlarımız ve bize yetiĢendir (ölüm) 

Gece ve gündüzün farklı uzunlukları birbirini düzenle takip ediyor 

Zaman bozulmaz, ancak zaman insanları bozar.”
22

 

Cerîr baĢka bir rivayette, seleflerinin Ģiirlerini inĢât ederken sıra Hansâ‟ya gelince susarmıĢ. 

Niye sustun sorusuna karĢı “Hansâ‟nın Ģiirleri hakkında müteala yürütmek benim haddim değildir” 

demiĢtir.
23

 

Mersiye denilince akla ilk Hansâ gelir. Ġlk büyük Arap mersiye Ģairi kabul edilir. Cahiliyye 

döneminde de Ģiirler yazan Hansâ çok sevdiği kardeĢi Sahr‟ın ölümüyle birlikte duymuĢ olduğu derin 

acısını Ģiirlerine yansıtmıĢ ve mersiye alanında rol model olmayı baĢarmıĢtır. Müslüman olduktan 

sonra da Hz. AiĢe‟nin ikazlarına rağmen mersiyelerini yazmaya devam etmiĢtir.
24

 

 

 

HANSÂ‟NIN ġĠĠRLERĠNĠN TAHLĠLĠ 

Hansâ, Arap Cahiliyye adetlerine son derece bağlı biriydi ve Cahiliyye adetleri gereği kan 

bağına çok önem veriyordu. Hansâ Ģiirlerinde kendini ağıtlarla ifade etmek istemiĢ ve bunu çok güzel 

bir Ģekilde baĢarmıĢtır. Birçok beyitine ağlamayı konu edinen ifadelerle baĢlayarak kendine has 

üslubunu ortaya koymuĢtur. Hansâ‟nın Ģiirlerinin çoğu Sahr‟a ağlaması için emir ve hitap ile 

baĢlamıĢtır. Diğer Ģiirleri ise kardeĢlerine yas tutmak, onların meziyetlerini saymak veya kabilesine 

kardeĢlerinin intikamını almaları için teĢvik eden Ģiirler oluĢturur.
25

 

ġiirlerini inceleyecek olursak;
26

 

1. ġiirlerinde çoğunlukla lafızlarda dinleyicinin bilincini uyandıracak derecede 

mübalağa vardır: 

“Bulunduğum mekân daraldı, mahremiyetim yıkıldı. 

Âlemler ve sancaklar yıkılırcasına 

Bana onu hatırlama yerine taziyeleri kabul et, dediler. 

Oysa sabır Allah‟ın hükmünü ortadan kaldırmaz. 

Gözlerim ağla, cömertçe ağla. 

Günü belirli olan ağlama zamanını geçirme. 

Kime ağladığını biliyor musun? 

Kendisi için gecelerini hüzünle geçirdiğin annemin oğluna ağlıyorsun 

Yeryüzü bize daraldı ve daralacak 

Kaybettiğim reis için hüzünleniyorum. 

O toprağa bir kere gömüldü. 

Fakat birçok kiĢiyi toprağa gömdü. 

O öldürülünce yüce dağlar yıkıldı. 

Yeryüzü sallanarak titredi. 

Gezegenler görünmez oldu. 

GüneĢ tutuldu. 

Ah keĢke annem beni doğurmaz olaydı. 

Ebenin elinde doğan bir avuç toprak olsaydım. 

                                                           
21 ġULUL, E., “Arap Edebiyatı Kadın ġairlerinden el-Hansâ‟nın Edebi KiĢiliği ve ġiirlerinin Tahlili”, s.44 
22 ġULUL, E., “Arap Edebiyatı Kadın ġairlerinden el-Hansâ‟nın Edebi KiĢiliği ve ġiirlerinin Tahlili”, s.45-46 
23 ġULUL, E., “Arap Edebiyatı Kadın ġairlerinden el-Hansâ‟nın Edebi KiĢiliği ve ġiirlerinin Tahlili”, s.46 
24 Ġbn-i Kuteybe, ġir ve ġuara, s.334 
25 ġULUL, E., “Arap Edebiyatı Kadın ġairlerinden el-Hansâ‟nın Edebi KiĢiliği ve ġiirlerinin Tahlili”, s.63 
26 ġULUL, E., “Arap Edebiyatı Kadın ġairlerinden el-Hansâ‟nın Edebi KiĢiliği ve ġiirlerinin Tahlili”, s.64-74 
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Gökyüzü yerin üzerine çökseydi. 

Canlı-cansız her Ģey yok oluverseydi 

Sahr‟ın ölümü bana haber verildiğinde  

Ağıtlar ile beni mahzun ettiklerinde 

Ona dedim sen ne diyorsun. 

Dedi ki;  Amr‟ın oğlu öldürüldü. 

Senden sonra hayatımda hiçbir Ģeyden lezzet almaz oldum. 

Ne de ölen hiçbir Ģeyden lezzet almaz oldum. 

Onun ölümünden sonra ölüm yakınlarıma tek tek gelmeye baĢladı 

Ta ki ölümünü unutup bunlarla teselli olayım.” 

2. ġiirlerinde vurgulu bir üslup kullanmıĢtır: 

“Açlık zamanında yetimlerin ve dul kadınların sığınağıdır. 

Kurbanlar kesip misafirlerine ikram edendir. 

Ey asilzade! Aramızdaki uzaklığa rağmen bütün saygılarımla sana selam olsun. 

Susuzluktan yananlara su kırbalarını ağzıyla  

Çözüp susuzluklarını giderendir. 

Merhametin kaynağı, delikanlıdır. 

Yakınlara ve yabancılara karĢı müsamahalıdır. 

Çadırının direği yüksek olup insanların üstünüdür. 

YarıĢlarda en önde koĢandır. 

ġüphesiz Sahr bize yeten bir efendiydi. 

KıĢın konakladığımız yerde en çok hayvan kurban edendir. 

Sahr savaĢa çıkıldığında en önce atına binendir. 

Acıktıklarında sürekli onları yedirendir. 

Sağlam, yakıĢıklı ve iffetlidir. 

Korku anında, savaĢlarda savaĢ ateĢini tutuĢturandır.” 

 

3) SavaĢ tasvirlerini çok güzel bir üslupla anlatmıĢtır: 

“Suleym Kabilesi ve yandaĢlarına deki  

Reislerinin baĢını gövdelerinden ayırdık 

Onlara sabahleyin saldırdık 

Bu saldırı onları zehir göletleri ile doyurdu 

Abs Kabilesine de kendi mekanlarında içirdik 

Ġçirdiğimiz Ģey Ģarap değil ölümdür 

Ürkütücü Salebe‟ye de haddini bildirdik 

Atlar üzerinde savaĢçı aslanları gördüklerinde 

KöĢe bucak kaçar halde idiler 

Onları nizami bir Ģekilde yaraladık ve öldürdük 

Onların değer verdikleri Ģeyleri  

Haremlerini baĢları öne eğik olarak önümüze kattık.” 

4. ġiirlerinde kendine has üslubuyla hüznüne bütün kâinatı ortak eder: 

“Ey gözlerim cömertçe ağla  

Ak yüzlü gencecik delikanlıya  

Beyaz ve ak yüzlüdür 

Yüzü güneĢ gibi olup insanların en güzelidir 

Onun ölümüyle güneĢ tutulmuĢtur 

Ay ise semada görülmemiĢtir 

Onun ölüm haberi geldiğinde  

VahĢi hayvanlar hıçkırarak ağladı 

Cömert olan kavminin lideri, onların gururu ve Ģanıdır 

Verdiğinde cömertçe verir ve minnet etmez 

Onun fedakârlığı sınırlı değildir 

Bana yazık oldu, ona yazık oldu.” 
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Cahiliye döneminde yetiĢmiĢ olmasına rağmen Ģiirleri genel olarak sade, basit ve akıcıdır. 

Ġslamın etkisi pek görülmez. Gözlerine sürekli ağlamasını emreder. KardeĢi Sahr‟ın ölümüne sebep 

olan kavme karĢı kendi kavmini kıĢkırtıcı sözler yazar. ġiirlerinde izzet, Ģeref, onur, haysiyet gibi 

konular yer alır.  

 

SONUÇ 

Hansâ öyle bir Ģairdir ki, Ġslamiyet öncesi ve sonrasında tek görülebilecek bir kadın Ģairdir. 

Ġslam öncesi Ģiirin zirve yapmıĢ olduğu bir dönemde, kendi döneminin büyük Ģairleriyle boy 

ölçüĢebilecek bir noktaya gelmiĢ bir Ģairdir.  KardeĢinin ölümüyle birlikte üzüntüsü sözlerine yansımıĢ 

ve mersiye alanında Arap edebiyatında ilk büyük Arap mersiye Ģairi olmayı baĢarmıĢtır. Hansâ öyle 

bir Ģairdir ki öncesi veya sonrası yok. ġiirlerindeki incelik, lafızlarının ve cümlelerinin zarifliği ne 

Ġslam öncesi de Ġslam sonrası Arap Ģiirinde pek rastlanmaz. Bundan dolayıdır ki Arap Ģairleri arasında 

“Büyük ġair” ve “Üstad” gibi unvanlarla anılmıĢtır. 

Dönemin büyük Ģairleri Nâbiğa, Cerîr, ve BeĢĢar b. Burde Hansâ‟nın Ģiirlerinin erkeklerin 

Ģiirlerinden bile daha üstün olduğunu dile getirmiĢlerdir. Çünkü onun Ģiirlerinde erkeklerin cesareti ve 

bir kadının merhameti, Ģefkati vardı. ÇağdaĢlarıyla kıyaslanacak olursa Hansâ‟nın Ģiirlerinin daha 

Ģairane özelliklere sahip olduğu gözlenir. 

Netice olarak Hansâ için, Cahiliyye gibi bir ortamdan, belâgatta, edebiyatta, Ģiirde ileri bir 

seviyede olan bir ortamdan,  bir kadın Ģair ortaya çıkıp rakiplerini geri planda bırakmıĢ ve kendine has 

tarzıyla da kendi dönemi ve kendinden sonraki kuĢaklara rol model olmayı baĢarmıĢ eĢsiz bir Ģairdir, 

diyebiliriz. 
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KUR‟ÂN‟DA “MODEL ġAHSĠYET” OLARAK TANITILAN HZ.ĠBRAHĠM (AS)‟IN 

VASIFLARI* 

         Mustafa BAKTIR* 

 

Özet 

     Kıssalar, insanlık tarihi için çok eski bir anlatım biçimidir. Kur‟an-ı Kerim‟de peygamber 

kıssaları geniĢ yer tutmaktadır. Kur‟an‟da çokça zikredilen peygamber kıssalarının gayesi, sırf bazı 

tarihi olayların hikaye edilmesi olmayıp, peygamberi vasıfların insanlığa tanıtılmasıdır.  

     Kur‟an kıssaları, toplumların özelliklerine göre peygamberlerin irĢad ve tebliğ metodlarını 

anlamamıza vesile olur. Peygamberlerin Allah‟tan aldıkları hidayet düsturlarını insanlara tebliğ 

keyfiyeti, bu tebliğ karĢısında toplumların takındığı müsbet veya menfi tavırlar, buna karĢı 

peygamberlerin davranıĢ biçimleri bizim için oldukça önemlidir.  

     Kur‟an-ı Kerim‟de model Ģahsiyet “Üsve-i Hasene” olarak takdim edilen iki peygamber 

bulunmaktadır. Birincisi Hz. Peygamber (sav) , ikincisi ise Hz. Ġbrahim (as)‟ dır. Biz bu tebliğde 

model Ģahsiyet olarak takdim edilen Hz. Ġbrahim (as)‟ın “Peygamberlik” ve “Makam-ı Ġbrahim” gibi 

vehbi sıfatlarından ziyade, yirmi civarındaki beĢeri ve kesbi sıfatlarını tanıtacağız . Böylece günümüz 

insanına “Kamil Ġnsan” olma yolunda bir pencere açmak ve peygamberi vasıfları tanıtmak istiyoruz. 

Nitekim Kur‟an-ı Kerim‟de geçmiĢ peygamberlerin ve ümmetlerin kıssalarında akıl sahipleri için pek 

çok ibretler olduğu açıkça belirtilmektedir. (12/Yusuf:111, 33/Ahzab:21, 60/Mümtehine,4,6) 

Hz.Ġbrahim (as)‟ın kıssasında çağımız insanının alacağı ibretli mesajlar vardır. Ġnsanlık ilim ve 

fende ne kadar ileri giderse gitsin, peygamberlerin rehberliğine olan ihtiyaç hiç eksilmeden devam 

etmektedir. 

     Ġbrahim(as)‟ın beĢeri ve kesbi özelliklerinden bazıları: 

1. Hanif olması 

2. Halilullah(Allah dostu) 

3. YumuĢak huylu 

4. Hilim sahibi bir peygamber 

5. Evvâh ( Allah‟a çok yalvaran) 

6. Ġnabe (Allah‟a yönelen) 

7. Sıddîk(doğru olan) 

8. ġükreden bir kul 

9. Çok dua eden 

10.  HuĢu sahibi 

     Tebliğimizde Kur‟an-ı Kerim‟i esas almakla birlikte, Hadis-i ġerifler‟den ve alimlerin 

yorum ve değerlendirmelerinden de istifade edilecektir. 

 

Takdim 

Kur‟ân‟da peygamberlerin kıssaları anlatılırken örnek insanlar oldukları ve özellikleri onların 

hayatlarından ibret alınması gerektiği vurgulanmıĢtır:”Andolsun onların(geçmiĢ peygamberler ve 

ümmetlerin) kıssalarında akıl sahipleri için pek çok ibretler vardır”
1
 

Kur‟ân‟da anlatılan kıssaların en önemli fonksiyonlarından birisi de, tarihte yaĢayan 

insanlardan hayır ve Ģer tarafını temsil eden” Model Ģahsiyetlerin” takdim edilmesi ve böylece 

insanlara örnekler sunulmasıdır. Nitekim Peygamber Efendimiz(sav) hakkında Ģöyle buyruluyor: 

“Andolsun ki, Rasulullah sizin için, Allah‟a ve Ahiret gününe kavuĢmayı umanlar ve 

Allah‟ı çok zikredenler için güzel bir örnektir”
2
. 

“Model ġahsiyet” veya “ Güzel örnek” olarak tercüme edebileceğimiz” Üsve-i Hasene“ 

tabiri, Kur‟ân‟daMümtehine Suresinde iki ayrı ayette, Rasullah‟tan(sav) baĢka geçmiĢ peygamberler 

arasında sadece Ġbrahim (as) için kullanılmıĢtır: 

                                                           
*Bu tebliğ, Müellifin 2003 de Ekev Akademi Dergisi‟nin 14. Sayısında ki makalesinden istifade edilerek hazırlanmıĢtır. 

** Prof.Dr. Erciyes Üniversitesi Ġlahiyat Fakültesi 
1 12/Yusuf:111, ayrıca bkz. 33/Ahzab:21, 60/Mümtehine:4, 6. 
2 33/Ahzab:21. 
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“Ġbrahim‟de ve onunla beraber olanlarda sizin için gerçekten güzel bir örnek(Üsve-i 

Hasene) vardır: Onlar kavimlerine demiĢlerdi ki, ”Biz sizden ve Allah‟ı bırakıp taptıklarınızdan 

uzağız. Sizi tanımıyoruz. Siz bir tek Allah‟a inanıncaya kadar sizinle bizim aramızda düĢmanlık 

ve öfke belirmiĢtir…”
3
 

Bu ayetin devamında,”…Ancak Ġbrahim‟in babasına söylediği, andolsun ki senin için 

mağfiret dileyeceğim, fakat sana Allah‟tan gelecek herhangi bir Ģey için de elimden bir Ģey 

gelmez…” buyuruluyor. Ancak Hz. Ġbrahim(as)‟ın babası hakkında dua etmesi hoĢ karĢılanmamıĢ o 

da babasının Allah‟a iman etmediğini anlayınca bundan vazgeçmiĢtir
4
. 

Hz. Ġbrahim(as)‟ın bu hareketiKur‟ân‟ın diğer ayetlerinde açıklanan, normalde anne ve babaya 

iyilikte bulunmayı, onlara”öf” bile dememeyi emreden
5
, Allah‟ın Ģirki affetmeyeceği

6
,Ģirke 

çağırmaları halinde onlara itaat gerekmediği
7
,Ģeklindeki emir ve tavsiyelerine uygundur. 

Yine Mümtehine Suresinde Hz. Ġbrahim(as) ile ilgili olarak meselenin ehemmiyeti 

vurgulanıyor ve Ģöyle buyuruluyor: 

“Muhakkak ki sizden Allah‟a ve Ahiret gününe varacağını uman kimse için bunlar da 

(Hz. Ġbrahim (as) ve beraberinde ki müminlerde) güzel örnekler vardır”
8
. 

Kur‟ân‟ı Kerim peygamberlere ve onlara tabi olan müminlere, özel tavır ve yaĢayıĢlarda 

benzemeyi açık olarak teĢvik ediyor. Nitekim her gün kıldığımız namazlarda okuduğumuz Fatiha 

Suresinde, “(Allahım), bizi doğru yola, kendilerine nimet verdiğin kimselerin yolunda hidayet et, 

gazaba uğrayanların, sapanların yoluna değil” Ģeklinde dua etmemiz emrediliyor. Kendisine nimet 

verilenlerin baĢında, hiç Ģüphesiz peygamberler geliyor. Yüce Rabbımız onları önder, din ve dünya 

iĢlerinde mürĢid, ahlak ve fazilette insanlığa örnek ve model olsunlar diye seçmiĢtir. Hz. Ġbrahim(as) 

da Kur‟ân‟da örnek bir Ģahsiyet olarak kendisinden çokça bahsedilen bir peygamberdir. 

Hz. Ġbrahim (as), Hz. Nuh (as), Hz. Musa (as), Hz. Ġsa(as) ve Ahir zaman peygamberi Hz. 

Muhammed (sav) ile birlikte “Ulu‟l-Azm” peygamberlerden sayılmıĢtır
9
. Hz. Ġbrahim (as)‟in ismi 

Kur‟ân‟ı Kerim‟de 69 kere zikredilmiĢtir. Hz. Musa (as)‟dan dan sonra Kur‟ân‟da en çok ismi geçen 

peygamber, Hz. Ġbrahim(as) dir
10

. 

Bir defasında Hz. Peygamber (sav) e bir sahabi gelerek “Ey insanların en hayırlısı” dedi. 

Buna karĢılık olarak Rasulullah (sav): “O, Ġbrahim(as)‟dir” buyurdular
11

. Bu hadis, çeĢitli Ģekillerde 

tevil ve izah edilmiĢ olsa da, Hz. Ġbrahim(as)‟ınRasulullah(sav) nezdindeki itibarını göstermesi 

açısından önemlidir. 

Yukarıda da belirttiğimiz gibi, Rasulullah (sav)‟den sonra Kur‟ân‟da“Üsve-i Hasene” ,yani 

model Ģahsiyet olarak verilen tek peygamber, Hz. Ġbrahim(as)‟dır. Bu bakımdan biz bu tebliğimizde 

onun örnek Ģahsiyeti ile ilgili olarak Kur‟ân ve Sünnet‟te geçen vasıflarını tesbit edip iki ayrı gurupta 

vermek istiyoruz. Bunlardan birincisi, peygamberi ve vehbî vasıflar, ikincisi ise beĢerî ve kesbî 

vasıflardır. Aslında onun hususiyetlerini, kesin çizgilerle iki ayrı grupta toplamanın zorluğunun da 

farkındayız. Ancak peygamberî ve beĢerî Ģahsiyetini ortaya koymak için böyle bir tasnife gitme 

ihtiyacını duyduk. Bu iki grup arasında bazı tedahüllerin olması da ihtimal dahilindedir.  

 

A-HZ. ĠBRAHĠM(AS)‟IN PEYGAMBERÎ VE VEHBÎ VASIFLARI 

1-Kendisine ve Nesline Peygamberliğin VerilmiĢ Olması 

Hz.Ġbrahim(as)‟ın peygamberliği, Kur‟ân‟da çeĢitli Ģekillerde ifade edilmiĢtir. Bakara 

Suresinde ki ayette Ģöyle buyruluyor:”Bir zamanlar Rabbi Ġbrahim‟i, bir takım kelimelerle 

sınamıĢ, onları tam olarak yerine getirince, ben seni insanlara önder(Ġmam) yapacağım 

demiĢti”
12

. Böylece Allah, Hz Ġbrahim (as)‟ı kendisine uyup hidayete erecekler için bir örnek yaptı. 

                                                           
3 60/Mümtehine:4. 
4 Bkz. 9/Tevbe:114. 
5 Bkz. 17/Ġsra:23, 24, 31/Lokman:14. 
6 4/Nisa:48, 116. 
7 31/lokman:15. 
8 60/Mümtehine:6. 
9 Bkz. 33/Ahzab: 7, 46/Ahkaf:35. 
10 Bkz. M. Fuad Abdulbaki, el-Mucemu‟l- MüfehresliElfazi‟lKur‟an‟il- Kerim, Mısır,ts. ,s. 1-2. 
11 Müslim, Fedail, 150, H. No:2369, Ebu Davud, Sünnet, 14, H. No:4672. 
12 2/Bakara: 124. 
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Bu onun fazilet ve Ģerefte çok ileri bir seviyede olmasından dolayıdır. Güzel ahlak ve sıfatlarda 

mümtaz bir mevki kazandığı için Allah bu vazifeyi ona tevdi etmiĢtir
13

. 

M.Abduh‟a göre burada ki “imamet” Risalet manasınadır. Çünkü peygamberlik kesble olmaz 

onun için de ayette buna iĢaret edilerek bizzat Allah‟ın imam, yani önder, yaptığı vurgulanmıĢtır. 

Nitekim O da insanları Ģirkten uzaklaĢtırıp halis tevhide davet ederek bu önderliğin gereğini 

yapmıĢtır
14

 

Nahl Suresinde de Ģöyle buyuruluyor: “Ġbrahim gerçekten Hakka yönelen, Allah‟a itaat 

eden bir önder idi. Allah‟a ortak koĢanlardan değildi. Allah‟ın nimetlerine Ģükredici idi. Çünkü 

Allah onu seçmiĢ ve doğru yola iletmiĢti”
15

. Allah‟ın onu seçmiĢ olması, kulun sayi olmaksızın 

birçok nimetlerin meydana geldiği ilahi feyzini ona vermesidir. Bu da ancak peygamberler ve onlara 

yakın olan sıddıkîn ve Ģühedâ içindir
16

. 

Hz. Ġbrahim(as) hakkında Bakara Suresinde ki bir baĢka ayette de Ģöyle buyruluyor:” 

Ġbrahim‟in dininden kendini bilmezlerden baĢka kim yüz çevirir? Andolsun ki, biz onu dünyada 

(elçi)seçtik. ġüphesiz o, Ahirette de Salihlerdendir”
17

. 

Yukarıdaki iki ayette geçen “ictiba” ve “Istıfa” lafızları “seçmek” manasına eĢ anlamlı 

kelimelerdir. Hz. Ġbrahim(as) bu makamlara Allah‟ın lütfu ve ikramı ile seçilerek nail olmuĢtur
18

. 

Enbiya Suresinde de onun peygamberliği hakkında,”Andolsun biz Ġbrahim‟e daha önce 

rüĢdünü vermiĢtik. Biz onu iyi tanırdık”
19

 buyrulmaktadır. Ġsfehani‟ye göre bu ayette geçen “rüĢd” 

kelimesi, Hz. Ġbrahim(as)‟ınrisaletten önce sahib olduğu hidayet ve doğruluk manasındadır
20

. 

Hz. Ġbrahim(as)‟ın nesline de peygamberliğin verilmiĢ olduğu Kur‟ân‟da değiĢik ayetlerle 

ifade edilmiĢtir:” O‟na Ġshak ve Yakub‟u bağıĢladık. Peygamberliği ve kitapları onun soyundan 

gelenlere verdik…”
21

. 

Peygamberliğin ve semavi kitapların onun nesline verildiğinin Kur‟ân‟da açık bir Ģekide 

belirtilmiĢ olması, Ģereflerin en büyüğüdür. Nitekim Beni Ġsrail peygamberleri ve Hz. Ġsa(as) Hz. 

Yakub(as)‟ın soyundan, Hâtemü‟l – Enbiya Hz. Muhammed(sav)‟de diğer oğlu Hz. Ġsmail(as) in 

soyundan gelmiĢtir. Rasulullah (sav)‟den sonra da peygamberlik kapısı kapanmıĢtır
22

 

Kur‟ân-ı Kerim de baĢka ayetlerde de Hz Ġbrahim(as)‟ın neslinden gelecek peygamberlere ve 

salih kiĢilere temas edilmiĢtir
23

. 

2-Makam-ı Ġbrahim‟in Namazgâh Edinilmesi 

AllahuTealaKur‟ân‟daRasulullah (sav)‟e ve onun Ģahsında ümmete Ģöyle hitap ediyor: ”Biz 

Beyti (Kabe‟yi) insanlara toplanma mahalli ve güvenli bir yer kıldık. Sizde Ġbrahim‟in 

makamında bir namaz yeri edinip orada namaz kılın…”
24

. 

Rivayete göre Hz. Ömer (ra) Peygamber Efendimize Makam-ı Ġbrahim‟de namaz kılınmasını 

teklif ettiğinde, bu ayet nazil olmuĢtur
25

. 

Makam-ı Ġbrahim‟in ne olduğu hususunda farklı görüĢler bulunmaktadır. Makam-ı Ġbrahim, 

bir görüĢe göre Haccın tamamı, bir görüĢe göre Arafat, Müzdelife ve Cemrelerdir. Harem-i ġerif 

diyenler de olmuĢtur. Ancak ĠbnKesir‟in ve cumhur‟un tercihine göre, Hz Ġbrahim(as)‟ınKabe‟nin 

binasını tamamlamak üzere üzerine çıktığı taĢtır.  Rasulullah (sav) tavafı bitirdikleri zaman burada iki 

rekât namaz kılmıĢlardır
26

. Nitekim Ģartlar müsait olduğunda, tavaf namazının burada kılınması 

sünnettir. 

 

                                                           
13 Bkz. Kurtubi, Muhammed b.Ahmed, el- Cami‟li Ahkami‟l-Kur‟an,Beyrut,ts,II,107. 
14 Muhammed Abduh, Tefsiru‟l-Kur‟an-ı Kerim, nĢr. M. ReĢid Rıza, Mısır, 1945, I, 455. 
15 16/Nahl:120, 121. 
16Ġsfehanî, Ebul-Kasım el-Hüseyin b. Muhammed Ragıb, el- Müfredât fi Garibi‟l-Kur‟an, Mısır,1961, s.87. 
17 2/Bakara:130. 
18 Emiri, Ahmet el-Berâ, Ġbrahim Aleyhisselam ve Da‟vetühufi‟l –Kur‟ani‟l- Kerim, Cidde,1986,s. 148. 
19 21/Enbiya:51. 
20Ġsfihani, s.196. 
2129/Ankabut:27. 
22Sabuni, Muhammed Ali, Muhtasaru Tefsir-i Ġbn-i Kesir, Beyrut 1981,III,35. 
23 Bkz. 6/Enam:84-88, 19/Meryem:49, 21/Ebiya:72, 73. 
242/Bakara: 125. 
25Sabuni, I, 118. 
26Sabuni, I, 118. 
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B-HZ. ĠBRAHĠM(AS)‟IN BEġERÎ VE KESBÎ VASIFLARI 

1-Ġslam Olması 

Hz. Ġbrahim(as)‟ın Ġslam oluĢuyla ilgili olarak Kur‟ân‟da Ģöyle buyrulmaktadır: ”Ġbrahim‟in 

dininden kendini bilmezlerden baĢka kim yüz çevirir?Andolsun ki, biz onu dünyada(elçi) seçtik. 

ġüphesiz o ahirette de iyilerdendir. Çünkü Rabbi ona “Müslüman ol” demiĢ, O da 

ÂlemlerinRabbına boyun eğdim (Ġslam oldum) demiĢti”
27

. 

Bu ayetler açık olarak gösteriyor ki, Hz Ġbrahim(as)‟ın dini Ġslam idi. Ġslam, Allah‟ın emrine 

teslim olmak ona inkıyad etmek demektir. Nitekim Hz. Ġbrahim(as), hayatında bunu açık olarak 

göstermiĢtir. Allah‟ın emri ile oğlunu kurban etmek istemiĢ, gözünü kırpmadan ateĢe atılmıĢ, bütün 

malını misafirlerine ziyafet için harcamıĢ, hatta ruhunu kalbini her Ģeyini Allah‟a vermiĢtir
28

. 

2- Hanif Dininden Olması 

Kur‟ânı Kerim‟de değiĢik ayetlerde Hz. Ġbrahim(as)‟ın Hanif olduğu bilhassa vurgulanmıĢtır: 

“Ġbrahim ne Yahudi, ne de Hristiyan idi. Fakat o Allah‟ı bir tanıyan dosdoğru bir Müslüman 

(hanif) idi. MüĢriklerden de değildi”
29

.”Ġbrahim, gerçekten Hakk‟a yönelen Allah‟a itaat eden 

bir önder idi. Allah‟a ortak koĢanlardan değildi”
30

 

Hanif, Allah için Ġslam‟a bağlanıĢında müstakim olan demektir. Birisi Müslüman olduğunda ,” 

Filan hanif oldu” denilirdi. Hanif, Ġslam‟a doğru bir Ģekilde meyledip onun üzere sebat eden 

kimsedemektir. Cahiliyye döneminde sünnet olana ve Kâbe‟yi tavaf edene Hanif ismi verilirdi. Çünkü 

cahiliyyearaplarında Hz. Ġbrahim(as)‟dansadece bu ikisi kalmıĢtı
31

. 

Nitekim bir hadiste de Rasulullah (sav) Ģöyle buyurmuĢlardır:”Allah‟a en sevgili olan din, 

semahat ve suhulet üzere kurulmuĢ olan din-i Hanif-i Ġslam‟dır”
32

. 

3- Halilullah (Allah Dosttu) Olması 

Peygamberler, Allah‟ın elçileri olma bakımından farksız olmakla birlikte, her birisinin bazı 

hususiyetleri vardır: Bu cümleden olarak Hz. Musa (as)‟a “Kelimullah”, Hz. Ġsa(as)‟a “Ruhullah”, Hz. 

Muhammed (sav)‟e “Habibullah” denildiği gibi, Hz Ġbrahim (as)‟a da “Halilullah” denilmiĢtir. 

Nitekim Kur‟ân‟da Ģöyle buyuruluyor: ”ĠĢlerinde doğru olarak kendisini Allah‟a veren ve 

Ġbrahim‟in Allah‟ı bir tanıyan dinine tabi olan kimseden dince daha güzel kim vardır? Allah 

Ġbrahim‟i (kendine) dost edinmiĢti”
33

. 

Elmalı‟ya göre Halil, bir kimsenin umur-ü esrarı arasına giren ve muhabbeti, kalbinin eczasına 

nüfûz eden dostu demektir ki hiç bir haleli olmayan meveddet (sevgi) manasına hulleten alınmıĢtır. 

Allah‟ın Hz. Ġbrahim (as)‟ı halil edinmesi, onu bir halil gibi özel seçim ile Ģereflendirip mazharı esrarı 

rabbanî kılmıĢ olmasından mecazdır
34

. 

Bir baĢka izaha göre Allah‟ın Hz. Ġbrahim(as)‟i halis bir dost edinmesi demek, Hz. 

Ġbrahim(as)‟i dost gibi ilahi sırlarına vakıf kılarak tekrim buyurmuĢ olmasıdır. Bu yüce ünvanın veriliĢ 

sebebi, Hz. Ġbrahim (as)‟ın Allah‟a Ģiddetle muhabbeti, Allah‟ın rıza ve muhabbetini celbeden 

ibadetlerde bulunmasıdır. Bir rivayete göre Halilullah vasfını alması, insanlara ihsanda bulunması, 

karĢılığında bir Ģey istememesidir
35

. 

Bir hadiste Peygamber Efendimiz(sav) onun Halil sıfatını vurgulayarak Ģöyle 

buyurmuĢlardır:” Her peygamberin peygamberlerden dostları vardır. Benim dostum ceddim ve 

Rabbimin Halili olan Ġbrahim‟dir”. Hz Peygamber (sav) daha sonra Al-i Ġmran Suresinin 68.ayetini 

okudular
36

. 

 

 

                                                           
27 2/Bakara:130, 131. 
28 Bkz. 6/Enam:162. 
29 3/Al-i Ġmran:67. 
30 16/Nahl:120. 
31Zebidî, Muhammed Murteza, Tâcu‟l-Arus, Bingazi, ts. VI, 77. 
32Buhari,Ġman, 29, I, 115, Ahmet b. Hanbel, I,236. Miras, Kamil-Naim, Ahmet. , Sahih-i Buhari Muhtasarı Tecrid-i Sarih 

Tercümesi, Ankara, 1969, I, 48. 
33 4/Nisa: 125. 
34 Elmalılı, Hamdi Yazır, Hak Dini Kur‟an Dili, Ġstanbul, 1960, III, 1476, 1477. 
35 Miras, IX, 107. 
36Tirmizi, Tefsir, 41, H. No: 2995. 
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4- YumuĢak Huylu Olması 

Hz. Ġbrahim(as), yumuĢak huylu, halim selim bir insandı. Nitekim bir peygamber için halim 

selim olması, tebliğ görevini yapabilmesi için gerekiyordu. Kur‟ân‟da Hz. Peygambere(sav) hitaben 

Ģöyle buyurulmuĢtur:”O vakit Allah‟tan bir rahmet ile onlara yumuĢak davrandın. ġayet sen 

kaba, katı yürekli olsa idin, hiç Ģüphesiz etrafından dağılıp giderlerdi. ġu halde onları affet, 

bağıĢlanmaları için dua et. ĠĢ hakkında onlara danıĢ…”
37

 

Yine Kur‟ân‟dahz. Musa (as) ve Hz. Harun(as) ın Firavuna gitmeleri ve ona yumuĢak 

söylemeleri tavsiye ediliyor:”Firavuna gidin.Çünkü o iyiden iyiye azıttı. Ona tatlı dille konuĢun 

belki o aklını baĢına alır veya korkar.”
38

. 

Rasulullah (sav), Bedir esirlerine ne yapılacağı hususunu, ashabıyla istiĢare etmiĢ ve 

görüĢlerini almıĢtı
39

. Hz. Ebu Bekir (ra), bunların Müslümanların yakınları olduğunu iyilikle 

davranılması gerektiğini ve belki de tevbe edeceklerini söylemiĢti. Rasulullah (sav) Hz. Ebu Bekir 

(ra)‟in bu davranıĢına Hz. Ġbrahim (as)‟e Hz. Ġsa(as)‟a benzetmiĢ ve Ģu ayeti okumuĢtur: “…Rabbim 

Ģimdi kim bana uyarsa, o bendendir. Kim de bana karĢı gelirse, artık sen gerçekten çok 

bağıĢlayan, pek esirgeyensin”
40

 

Kur‟ân‟da Hz. Musa (as)‟ın duası da Ģöyle: ”Eğer kendilerine azab edersen, Ģüphesiz onlar 

senin kullarındır. Eğer onları bağıĢlarsan Ģüphesiz sen izzet ve hikmet sahibisin”
41

 

Rasulullah(sav), Bedir esirlerinin öldürülmesini tavsiye eden Hz. Ömer(ra)‟i de Hz. Nuh (as) 

ve Hz. Musa(as)‟a benzetmiĢtir
42

. Nitekim Hz. Ömer (ra)‟ın görüĢünü teyit edici mahiyette Ayet-i 

Kerime nazil olmuĢtur
43

. 

Bütün bunlar gösteriyor ki yumuĢaklığında bir sınırı olduğu gibi, rıfk ile muamele de bir 

zafiyet alameti değildir. Çünkü insanlara yumuĢak davranılması Hz. Ġbrahim(as)‟in ve bazı 

peygamberlerin vasıflarındandır
44

. 

5- Hilm Sahibi Olması 

Kur‟ân‟da Hz. Ġbrahim (as)‟ın ahlakı Ģöyle tarif ediliyot:”…Gerçekten Ġbrahim çok ah 

çeken ve halîm (çok sabırlı) idi”
45

.”Ġbrahim cidden halîm(yumuĢak huylu) bağrı yanık ve 

kendisini tamamen Allah‟a vermiĢ birisi idi”
46

 

Hilm, nefsi gazabın heyecanında korumaktır
47

. Bu erkekler için çok nadir bulunan kıymetli bir 

sıfattır. Hilm sahibi Allah‟ın sevdiği Muhsinlerden sayılmıĢtır: “O takva sahipleri ki, bollukta ve 

darlıkta Allah için harcarlar öfkelerini yutarlar ve insanları affederler. Allah da Muhsinleri 

sever”
48

. 

Ancak bu sıfatlarla sıfatlanmak oldukça zor bir iĢtir. Bu da Allah‟ın lütuf ve ihsanı ile olabilir. 

Nitekim bu husus Kur‟ân‟da da ifade edilmiĢtir: “Ġyilikle kötülük bir olmaz. Sen(kötülüğü) en güzel 

bir Ģekilde önle. O zaman seninle arasında düĢmanlık bulunan kimse, sanki candan bir dost 

olur”
49

.”Kim sabreder ve affederse, Ģüphesiz bu hareketi, yapılmaya değerli iĢlerdendir”
50

. 

Rasulullah (sav) sahabeden EĢeccAbdilkays‟ a Ģöyle buyurmuĢlardır: “Sende iki haslet var 

ki, Allah onları sever: hilim ve teenni”
51

. Bir baĢka hadis de de Rasulullah (sav) asıl pehlivanın 

kuvvetli olan değil, gazablandığı zaman nefsine hakim olan kimse olduğunu ifade etmiĢlerdir
52

. 

 

                                                           
37 3/Al-i Ġmran: 159. 
38 20/Taha:43, 44. 
39 Hadis için bkz. Ahmed b. Hanbel, I, 383. 
40 14/ Ġbrahim:36. 
41 5/Maide:118. 
42 Bkz. 10/Yunus:88, 71/Nuh:26. 
43Bkz. 8/Enfal: 67-69. Kurtubî, VIII, 46-47. 
44Emirî, s. 104. 
45 9/Tevbe:114. 
46 11/Hud:75. 
47 Bkz. Ġsfihani, s. 129, Zebidi, VIII, 256. 
48 3/Al-i Ġmran:134. 
49 41/Fussılat:34. 
50 42/ġûra:43. 
51 Müslim, Ġman, 25, H. No:17. 
52 Buhari, Edeb, 102, VII, 115. Tecrid-i Sarih, XII, 148. 
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6- Allah‟tan Çok Korkan (Evvâh) Birisiydi 

“Evvâh” tabiri, Hz. Ġbrahim (as) ile birlikte Kur‟ân‟da iki yerde geçmektedir: “…Gerçekten 

Ġbrahim evvâh (çok ah çeken, duygulu, hüzünlü)ve halim idi”
53

. “Ġbrahim cidden halim, evvâh 

(bağrı yanık) ve kendisini tamamen Allah‟a vermiĢ birisi idi”
54

. 

“Evvah” ve “Tevevvüh” kelimeleri, Allah‟tan çok korkan, yalvarıp yakaran, huĢû ile Allah‟a 

yönelen, onun rahmetini isteyip azabından ona sığınan gibi çeĢitli Ģekillerde açıklanmıĢtır. Ġsfehani‟nin 

de kaydettiği gibi bu manaların hepsinde “hüzün” hakimdir
55

. “Evvâh” kelimesini, ayetlerin 

meallerinde de kaydettiğimiz gibi “çok ah çeken” ve “bağrı yanık” tabirlerinin daha canlı bir Ģekilde 

ifade ettiğini görmekteyiz. 

7-Tevazu ve Ġhlasla Allah‟a Yönelmesi(Ġnâbe) 

Ġsfehani, “Ġnâbe”yi Ģöyle tarif ediyor: Tevbe ve ihlaslı amel ile Allah‟a yönelmektir
56

. Allah‟a 

yönelen insan Allah‟ın hidayete erdirdiği kimsedir. Nitekim Kur‟an‟da Ģöyle buyrulmaktadır: 

“…Allah dilediğini kendisine(peygamber) seçer ve kendisine yöneleni de doğru yola 

iletir”
57

.”…De ki: ġüphesiz Allah dilediğini saptırır, kendisine yöneleni de hidayete erdirir”
58

. 

“Ġnabe”, Kur‟ân‟da peygamberlerin, Salihlerin ve muttakilerin sıfatı olarak zikredilmiĢtir: 

“…Davud, kendisini denediğimizi sandı ve Rabbından mağfiret dileyerek secdeye kapandı, 

tevbe edip Allah‟a yöneldi”
59

. 

Kur‟ân‟da bir baĢka Ayetin baĢ tarafı, “Ġbrahim‟de ve onunla beraber olanlarda, sizin için 

gerçekten güzel bir örnek vardır…” Ģeklinde baĢlayıp Ģöyle bitiyor: “…(Hz. Ġbrahim‟le beraber 

olan müminler Ģöyle dediler): Rabbimiz, ancak sana dayandık, sana yöneldik. DönüĢte ancak 

sanadır”
60

. 

Hz. Ġbrahim(as)‟da Allah‟a daima ihlasla tövbe edip yalvardığı için onun hakkında Ģöyle 

buyurulmuĢtur:”Ġbrahim cidden yumuĢak huylu, bağrı yanık, Allah‟a yönelen birisi idi”
61

 

 

8- Doğru Bir Ġnsan Olması (Sıddîk) 

Sıdk, yalancılığın zıddı olup doğruluk manasındadır. Kur‟ân-ı Kerim‟de sadece üç peygamber 

doğrulukla vasıflandırılmıĢtır. Bunlar Hz. Yusuf(as)
62

, Hz.Ġdris(as)
63

 ve Hz. Ġbrahim(as)‟dır. Kur‟ân‟da 

onun hakkında Hz. Peygamber(sav)‟e hitaben Ģöyle buyruluyor: “Kur‟ân‟da Ġbrahim‟i (n kıssasını 

da) an. ġüphesiz ki o sıddık (özü,sözü doğru) bir peygamberdi”
64

. 

 

9-ġükreden Bir Kul Olması 

ġükür, nimeti düĢünüp ona karĢı teĢekkürünü açıktan ifade etmektir. ġükrün zıddı, nimeti 

inkar veya unutmaktır. 

ġükür üç kısımdır: Kalbin Ģükrü, nimeti düĢünmek, lisanın Ģükrü, nimeti vereni sena edip 

övmek, azaların Ģükrü ise, yeteri kadar nimetin karĢılığını vermektir. Nitekim Kur‟ân‟da, “…Ey 

Davud ailesi Ģükredin. Kullarımdan Ģükreden azdır”
65

 buyruluyor. 

Bu ayet gösteriyor ki, Ģükür zor bir iĢtir. Bunun için Kur‟ân‟da Ģükründen dolayı iki kiĢi 

övülmüĢtür. Birisi Hz. Nuh(as)
66

, diğeri ise Hz. Ġbrahim(as)‟dır: ”Ġbrahim, gerçekten Hakk‟a 

yönelen, Allah‟a itaat eden (baĢlı baĢına) bir ümmetti. Allah‟a ortak koĢanlardan değildi. 

Allah‟ın nimetlerine Ģükredici idi. Çünkü Allah onu seçmiĢ ve doğru yola iletmiĢti”
67

 

                                                           
53 9/Tevbe:114. 
54 11/Hud:75. 
55Ġsfehani, s.32. 
56Ġsfehani, s.508. 
57 42/ġura:13. 
58 13/Ra‟d:27. 
59 38/Sa‟d:24. 
60 60/Mümtehine:4. 
61 11/Hud:75. 
62 Bkz. 12/Yusuf:46. 
63 Bkz. 19/Meryem:56. 
64 19/Meryem:41. 
65 34/Seba:13. 
66 17/Ġsra:3. 
67 16/Nahl:120, 121. 
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Rasullah (sav), çok ibadet ettiği için mücadele eden Hz. AiĢe (ra) annemize, “Çok Ģükreden 

bir kul olmayayım mı?”
68

Ģeklinde cevap vermiĢlerdir. 

10- Çok Duâ Etmesi 

Allah‟a yalvarıp yakarmak manasına gelen duâ, çeĢitli vesilelerle Kur‟ân‟da çokça 

zikredilmiĢtir
69

. Rasulullah(sav)‟de, “Duâ ibadettir”
70

 buyurdular ve Ģu ayeti okudular: “Rabbiniz 

Ģöylebuyurdu: Bana duâ edin, size icabet edeyim…”
71

. Bir baĢka hadiste de, “Dua ibadetin 

özüdür”
72

buyurulmaktadır. 

Kur‟ân-ı Kerim‟de Hz.Ġbrahim(as)‟ın dilinden nakledilen birçok duâ örnekleri bulunmaktadır. 

Bunlardan bazılarını vermek istiyoruz:  

“Rabbim, bana hikmet ver ve beni iyiler arasına kat. Bana sonra gelecekler için de 

iyilikle anılmak nasib eyle. Beni naim cennetinin varislerinden kıl. Babamı da bağıĢla. (Ona 

tevbe ve iman nasib et). Çünkü o sapıklardan dır. (Ġnsanların) dirilecekleri gün beni mahcup 

etme. O gün ne mal fayda verir, ne de evlat. Ancak Allah‟a kalb-i selim (temiz kalb) ile gelenler 

o günde (kurtuluĢa erer)”
73

. 

“Ey Rabbimiz bizi sana teslim olanlardan kıl, neslimizden de sana teslim olan bir ümmet 

çıkar, bize ibadet yerlerimizi göster, tevbemizi kabul et. Zira tövbeleri kabul eden, çok 

merhametli olan ancak sensin”. “Ey Rabbimiz onlara kendi içlerinden senin ayetlerini 

kendilerine okuyacak, onlara kitab ve hikmeti öğretecek, onları temizleyecek bir elçi gönder. 

Her zaman üstün gelen, her Ģeyi yerli yerince yapan yalnız sensin”
74

 

“Ey Rabbim, beni ve soyumdan gelenleri namazı devamlı kılanlardan eyle. Ey Rabbimiz 

duâmı kabul et. Ey Rabbimiz, (amellerin) hesap olunacağı gün, beni, ana-babamı ve müminleri 

bağıĢla”
75

. 

“Ey Rabbimiz, bizi inkâr edenler için deneme konusu kılma, bizi bağıĢla. Ey Rabbimiz 

yegâne galip ve hikmet sahibi ancak sensin”
76

 

11-HuĢu Ġle Allah‟a Yönelmesi (Kunût) 

Kunût, huĢu ile ibadete devam etmektir
77

. Hz. Ġbrahim (as) hakkında Ģöyle buyuruluyor: 

“Ġbrahim gerçekten Hakk‟a yönelen, Allah‟a itaat eden (baĢlı baĢına) bir ümmet idi. Allah‟a 

ortak koĢanlardan değildi”
78

. 

Bu ayette geçen “Ümmet” kelimesi çeĢitli Ģekillerde tefsir edilmiĢtir. Bir görüĢe göre bir çok 

peygamberin atası olan Hz. Ġbrahim (as), sıradan basit bir tek insan olmayıp, hayır ve fazileti 

kendisinde toplayan kamil bir ümmete, yani bir topluluğa denktir. Nitekim Ġsfehani de ümmeti, “ 

Allah‟a ibadette bir cemaatin yerine kaim olan” Ģeklinde açıklamıĢtır
79

. 

 

 

12- Temiz Kalbli Olması 

Hz. Ġbrahim (as)‟ın vasıflarından birisi de temiz kalbli oluĢudur. Nitekim Hz. Ġbrahim (as) 

duâsının sonunda, ancak kalb-i selim ile gelenlerin kurtulacağı vurgulanmıĢtır
80

. Saffat suresinde de, 

“Çünkü (Ġbrahim) Rabbine kalb-i selim ile geldi”
81

 buyurularak Hz. Ġbrahim (as)‟ın temiz bir kalbe 

sahip olduğu açıklanmıĢtır. 

Nitekim günümüzde de peygamber mesleği olan dini tebliğ ile uğraĢan kimselerin, kalplerini 

kin, haset ve buğuzdan uzak tutarak, herkes için hüsn-ü zan besleyen iyi niyetli kimseler olması 

                                                           
68 Ahmet b Hanbel, IV, 251, VI, 115. 
69 Bkz. 2/Bakara: 68, 69, 70, 6/En‟am: 40, 41. 
70 Ebu Davud, Salat, 358, H. No:1479, Tirmizi, Duâ, 1, H. No:3372, Ahmed b. Hanbel, IV, 267, 271. 
71 40/Mü‟min:60. 
72Tirmizi, Dua, 1, H. No:3371. 
73 26/ġuara: 83-89. 
74 2/Bakara: 128, 129. 
75 14/Ġbrahim:40, 41. 
76 60/Mümtehine:5. 
77Ġsfehani, s.413. 
78 16/Nahl:120. 
79Ġsfehani, s. 23. 
80 26/ġuara:89. 
81 37/Saffat:84. 
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gerekir. Zira dünyada Hakk‟a davette baĢarılı olmanın, Ahirette de kul hakkından kurtulmanın yolu 

budur. 

13- Misafirperver Olması 

Hz. Ġbrahim (as)‟ın en çok meĢhur olduğu vasıflarından birisi de, misafirperverliğidir. Nitekim 

günümüzde, “Halil Ġbrahim Bereketi”, “Halil Ġbrahim Sofrası” gibi tabirler, cömertlik ve 

misafirperverlik için darb-ı mesel olmuĢtur. 

Rasulullah(sav) de ”Allah‟a ve Ahiret gününe iman eden kimse, misafirine ikram 

etsin”
82

buyurmuĢlardır. 

Hz. Ġbrahim(as)‟in misafirperverliği Kur‟ân‟da Ģöyle bir kıssa ile anlatılıyor: “Ġbrahim‟in 

ikram edilen misafirlerinin haberi sana geldi mi? Onlar Ġbrahim‟in yanına girmiĢler, selam 

vermiĢlerdi. Ġbrahim de selamı almıĢ, içinden “bunlar yabancılar” demiĢtir. Hemen ailesinin 

yanına giderek semiz bir dana (kebabını) getirmiĢ, onların önüne koyup, “yemez misiniz?” 

demiĢti”
83

 

Bu ayetlerde vurgulanan belli baĢlı hususları Ģöyle sıralayabiliriz: 

a- “Gelen misafirler izin almaksızın onun evine girdiler.” Bu gösteriyor ki Hz. Ġbrahim(as) 

misafirlerine ikamla meĢhur olmuĢtur. Hatta evi ziyafet yeri olarak biliyordu. Dolayısıyla evine gelen 

izin almaksızın içeri giriyordu. 

b-Ailesinin yanına misafirlerin haberi olmadan gizlice gitti ve sofrayı hazırlattı. Misafirlerde 

bunun farkında olmadılar. Birde baktılar ki sofra önlerine gelmiĢ. 

c- Hiç tanımayan misafirlere ikram edilen sofra da, oldukça zengin idi. Nitekim misafirler de 

onun bu ikramına hayret ettiler. 

d- Sofrayı hizmetçiye vermeksizin bizzat kendisinin getirip misafirlerine ikram etmesi, ayrı bir 

asalet örneğidir. 

e- Yemek sofrasını hazırlatıp onların önlerine koydu. Bir baĢka yere hazırlatıp da onları 

çağırmadı
84

. 

Hz. Ġbrahim(as), misafirlerine ikramı ve konukseverliğinden dolayı, “Ebu‟d-Dayfan” veya 

“Ebu‟l-Edyaf”, yani “Konuklar babası” lakabını almıĢtır
85

. 

14-Vefalı Bir Ġnsan OluĢu 

Allah‟üTealaKur‟ân‟daHz.Ġbrahim(as)‟ın vefasını övdü ve onun hakkında, “Ahdine vefa 

gösteren Ġbrahim”
86

 Ģeklinde bahsetti. Nitekim o, Rabbisinin kendisine tevdi etiiği Risalet görevini 

tebliğ için bütün gücünü harcamıĢtır
87

. Bir defasında Rasulullah (sav) Ģöyle buyurdular: “Allah, Hz. 

Ġbrahim‟i niçin vefalı olarak tasvif etti, bunu size haber vereyim mi? Çünkü o, sabah ve akĢam 

Ģu ayeti okuyordu: “O halde akĢama ulaĢtığınızda, sabaha kavuĢtuğunuzda Allah‟ı tesbih 

edin”
88

. 

Bir baĢka rivayette de gece ve gündüz yaptığı ibadetlerden dolayı bu vasıfla tavsif edildiği 

kaydedilmiĢtir
89

. 

15- Salih Bir Kul OluĢu 

Salah, fesad‟ın zıddı olup, lügatta layık olmak, iyi bir hal üzere olmak, Ġstikamet ve müsalaha 

anlamına gelmektedir
90

 

Kur‟ân-ı Kerim‟de salih, müminlerde ait üstün bir özelliktir. Peygamberler bile bu vasfa sahip 

olmak için temennide bulunmuĢlardır. Hz. Ġbrahim(as)‟dan baĢka, Hz. Yusuf(as)
91

 ve Hz. Süleyman 

(as)
92

 da salih insanlardan olmayı temenni etmiĢlerdir. 

                                                           
82 Buhari, Edeb, 31, VII. 79, Edeb, 85, VII, 104. 
83 51/Zariyat:24-27. Aynı hadise Kur‟an‟da bir baĢka Surede de anlatılmaktadır. Bkz. 11/Hud:69-70. 
84Emiri, s.172, 
85ĠbnSa‟d, et- Tabakatü‟l-Kübrâ, Beyrut, 1960, I, 47. Tecrid-i Sarih- IX, 107. 
86 53/Necm: 37. 
87Ġsfehani, s. 528. 
88 30/Rum:17, 18, Hadis için bkz. Ahmed b. Hanbel, III, 439. 
89Sabuni, III,404. 
90Bkz, Dumlu Ömer, Kur‟an-ı Kerim‟de Salah Meselesi, Ankara, 1992, s. 4, 5. 
91Bkz, 12/Yusuf:101. 
92 Bkz,27/Neml:19. 
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Hz. Ġbrahim (as) Rabbine Ģöyle duâ ediyordu: “Rabbim bana hikmet ver ve beni salihler 

arasına kat”
93

. Yine Hz. Ġbrahim(as), ”Rabbim, bana Salihlerden olacak bir evlat ver”
94

 Ģeklinde 

dua etmiĢtir. Ayetin devamında, Hz. Ġbrahim (as)  salih bir oğul ile müjdelenmiĢtir. 

Hz. Ġbrahim (as)‟in Salihlerden olduğunu haber veren diğer ayetler de Ģöyledir: 

“Ġbrahim‟in dininden kendini bilmezlerden baĢka kim yüz çevirir? Andolsun ki, biz onu 

dünyada (elçi) seçtik. ġüphesiz o, Ahirette de salihlerdendir”
95

. 

“Ona dünyada güzellik verdik, muhakkak ki o ahirette de salihlerdendir”
96

. 

“…ġüphesiz o, Ahirette de salihlerdendir”
97

. 

Kur‟ân-ı Kerim‟de diğer bazı peygamberlerin de salih insanlardan oldukları ifade edilmiĢtir
98

. 

 

16-Kabe‟yi ĠnĢa EtmiĢ Olması 

Kur‟ân, Hz. Ġbrahim(as)‟ınKabe‟yi inĢa ediĢini Ģöyle anlatıyor: “Bir zamanlar Ġbrahim‟e 

Beytullah‟ın yerini hazırlamıĢ ve (ona Ģöyle demiĢtik): Bana hiçbir Ģeyi eĢ tutma. Tavaf edenler, 

ayakta ibadet edenler, rüku ve secdeye varanlar için evimizi temiz tut”
99

. 

“Bir zamanlar Ġbrahim, Ġsmail ile beraber Beytullah‟ın temellerini yükseltiyor (ve Ģöyle 

diyorlardı): Ey Rabbimiz bizden bunu kabul buyur. ġüphesiz sen iĢitensin, bilensin”
100

 

Nitekim hadislerde Hz. Ġbrahim(as)‟ın oğlu Hz. Ġsmail (as) ile birlikte Kabe‟yi inĢa ediĢleri 

uzun uzun anlatılır. Hz. Ġbrahim (as)‟ın bizzat kendisi Kabe‟yi yapıyor, Hz. Ġsmail (as)‟da ona yardım 

ediyordu
101

. Haccın yapılıĢında önemli olan, Hacerü‟l-Esved, Makam-ı Ġbrahim, Safa ile Merve, 

Zemzem veMekke Hareminin belirlenmeside yine Hz. Ġbrahim(as) hatırasıdır. 

 

17- Sünnet Olması ve Temizliğe dikkat etmesi 

Hz. Ġbrahim(as)‟ın sünnet olduğuna dair Kur‟ân‟da bir bilgiye rastlamıyoruz. Ancak 

hadislerde onun ileri yaĢlarda iken sünnet olduğu belirtilmiĢtir
102

. 

Sünnet olduğu yaĢ, Ģekil ve yer hakkında farklı rivayetler bulunmakla birlikte, sünnet olma o 

günden zamanımıza kadar, Hz. Ġbrahim (as)‟ın hatırası olarak gelmiĢtir
103

. 

Diğer taraftan ilk misvak kullanıp diĢlerini fırçalayan, tırnaklarını kesen, bıyığını kısaltanın da 

Hz. Ġbrahim(as) olduğu rivayet edilmiĢtir.
104

 

 

18- Kıyamet Günü Ġlk Elbise Giydirilen KiĢi Olması 

Yine Kur‟ân‟da geçmemekle birlikte Hz. Peygamber (sav) kıyamet günü ilk elbise giydirilen 

kimsenin Hz. Ġbrahim (as) olduğunu Ģöyle haber veriyor: “…Kıyamet günü(Peygamberlerden) ilk 

elbise giydirilen kiĢi, (en büyük babam) Ġbrahim‟dir…”
105

. 

Bunun hikmeti çeĢitli Ģekillerde izah edilmiĢtir. Tercih edilen görüĢe göre, Hz. Ġbrahim (as) 

çıplak olarak ateĢe atıldığı için Allah‟ta ahirette onu mükâfat olarak giydirmekte ve örtmede acele 

etti
106

.  

 

Sonuç 

Kur‟ân‟da örnek insan olarak takdim edilen iki peygamberden birisi de Hz. Ġbrahim 

(as)‟dır.Onda günümüz insanının alacağı birçok mesajlar vardır. Çağlar değiĢse, insanlık ilim ve fende 

                                                           
93 26/ġuara:83. 
94 37/Saffat:100. 
95 2/Bakara:130. 
96 16/Nahl:122. 
97 29/Ankebut:27. 
98Bkz, Dumlu, s.85. 
99 22/Hac:26. 
100 2/Bakara:127. 
101Bkz. Buhari, Enbiya, 9, IV. 116. 
102 Buhari, Ġsti‟zan, 51, VII, 144. Müslim, Fedail 151, H. No:2370. 
103 Sünnetle ilgili olarak Bkz. Tecrid-i Sarih IX, 111. 
104 Köksal, Mustafa Asım, Peygamberler Tarihi, Ankara, 2009, II, 226. 
105 Buhari, Rikak, 45, VII, 195, Enbiya, 8, IV, 110, Müslim, Cennet, 58, H. No:2860. 
106 Bkz. Tecrid-i Sarih, IX, 106. 
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çok ileri gitse de, peygamberlerin rehberliğine olan ihtiyaç hiç eksilmeden devam etmektedir. Nitekim 

ülkemizin yetiĢtirdiği büyük hukukçu merhum Prof. Dr. A. FuadBaĢgil bu hususa vurgu yaparak Ģöyle 

diyor: “Bu gün ömrümün sonlarında –maalesef sonlarında- anlıyorum ki, insanlığın yoluna ıĢık 

tutanlar, filozoflar olmaktan ziyade, peygamberlerdir. Çünkü filozof sırf akla, peygamber ise gönle ve 

iradeye hitap eden mürĢidlerdir. Bu gün nazarımda gönlün ziyneti olan ahlak, aklın eseri olan terakki 

ve medeniyetten insan için daha üstün kıymettedir.”
107

 

 

                                                           
107BaĢgil, A. Fuad, Ġlmin IĢığında Günün Meseleleri, Ġstanbul 1960, s. 198. 
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KUR'AN'DA BĠR BABA MODELĠ: HZ. LOKMAN 

 

Osman KARA

 

 

Özet 

Kur‟an‟ın ana hedefi yeryüzünü imar ve ıslah edecek ideal insanı ve bu kiĢilerden oluĢan 

hayırlı toplumu oluĢturmaktır. Bir toplumu oluĢturan en küçük yapı taĢı ailedir. Anne –baba ailede 

çocuğun ilk taklit ettiği modeldir. Bu örnekleri Kur‟an kıssalardaki rol modeller üzerinden 

anlatmaktadır. Örneğin Kur‟an eğitici baba modelini Hz. Lokman üzerinden bize sunar. Lokman‟ın bir 

baba olarak oğluna yaptığı nasihatte ifade edilen ilkelerde bu örnekliği görmekteyiz. Bu ilkeleri genel 

olarak itikat, ibadet ve ahlak ilkeleri olarak tespit edebiliriz. Kur‟an bu ilkelerin en can alıcı 

noktalarına babanın anlatımı üzerinden didaktik bir üslupla değinmiĢtir. Bu ilkeler aynı zamanda ideal 

mümin kiĢiliğin temel yapı taĢlarıdır. Bu tebliğde bir baba modeli olarak Hz. Lokman‟ın terbiye 

metodu ve üslubu ele alınacaktır. 

Anahtar Kelimeler: Model, Lokman, eğitim, ahlak, vicdan.  

 

Abstract 

The main goal of the Qur'an is to create the ideal human being who will reconstruct and 

improve the earth, and a good society made up of these people. The smallest unit that makes up a 

society is the family. The parent is the first model the child imitates in the family. These examples are 

based on the role models in the Qur'an. For example, the Qur'an offers us the educational father model 

through Lokman. We see this model in the principles expressed in the advice that Lokman made to his 

son as a father. We can generally determine these principles as beliefs, worship and moral principles. 

The Qur'an has referred to the most vital points of these principles in a didactic style through the 

father's narrative. These principles are also the building blocks of the ideal believer. In this paper, 

Lokman's teaching method and style as a father will be examined. 

 

Key words: Model, Lokman, education, morality, conscience. 

 

GĠRĠġ 

Kur‟an mesajlarını insanlara iletmek, muhataplarını düĢündürmek, eğitmek ve olaylardan ibret 

ve dersler çıkarmak için kıssa anlatımlarına geniĢ yer verir. Kıssaları anlatırken yer, zaman ve 

olayların kronolojik sıralamasını önemsemez. Anlatılan kıssadaki vurguyu mesaja yapar. Bu 

kıssalardaki genel amaç insanları itikat, ibadet, ahlak ve davranıĢ açısından eğitmektir. Bu sebeple 

kıssalar müĢahhas örnek model Ģahsiyetler üzerinden anlatılır. Bu bağlamda Lokman suresindeki baba 

oğul diyaloğu, bize çocuğun itikat, ibadet, ahlak, davranıĢ ve vicdan açısından eğitiminin nasıl olacağı 

ile ilgili metot, üslup ve ilkeler sunmaktadır. 

Anne ve baba çocuğun ilk dönemindeki eğitiminde ilk örnek modeldir. Çocuk anne ve 

babasının davranıĢlarını taklit ederek ve onlara öykünerek büyür. Sonra onların nasihat ve eğitimlerine 

ihtiyaç duyar. Bu sebeple Kur‟an‟ın birçok yerinde baba-evlat iliĢkisi ve diyaloğu anlatılır. Mesela 

oğlunun tufanda boğulmaktan kurtarmak isteyen bir babanın merhamet duygusu ve sesleniĢine 

Allah‟ın “O senin ailenden değildir”, (Hud, 11/46) diyerek isteğini geri çevirdiği Hz. Nuh‟a karĢılık, 

yaĢlı bir babanın kendinden sonra hayırlı bir soyunun olması için dua eden Hz. Zekeriyya‟nın isteğine 

icabet etmiĢtir (Meryem, 18/6-7). Allah‟a verdiği sözü yerine getirmek için evladını kurban eden bir 

babanın karĢısında evladın tereddüt etmeden bu emre teslimiyeti örneği Hz. Ġbrahim ve Ġsmail 

diyaloğunda görülür (Saffat, 37/102-103). Yine Hz. Ġbrahim‟in müĢrik babası Azer‟i puta tapmaktan 

vazgeçirmek için gösterdiği nazik tavra karĢılık babanın kaba ve sert tutumu bize baba-evlat iliĢkisine 

dair önemli ilke ve modeller sunar (Meryem, 19/42-48). Yine Hz.Yakub‟un çok sevdiği oğlu Yusuf‟a 

karĢı kardeĢlerinin yaptıkları hile ve tuzağa sabretmesinin güzel sonuçlarına dikkat çekilir (Yusuf, 

12/1-18). Bu iliĢkilerden birisi de Kur‟an‟da eğitici rol model olarak sunulan Hz. Lokman‟ın din ve 
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ahlak eğitimine dair sunduğu mesajları (Lokman, 31/12-19) Allah tarafından çağlara taĢınarak baba-

çocuk iliĢkisi, çocuk eğitimi ve iletiĢim konularında farklı argümanları içermektedir.
1
 

1.EĞĠTĠMDE ANNE-BABANIN ROLÜ 

Çocuk ana-babasının desteği olmadan toplumda varlığını ve geliĢimini sağlıklı bir Ģekilde 

sürdürmesi oldukça zordur.
2
 Çünkü aile çocuğun içinde doğduğu, hayata ilk adım attığı tabiî bir grup, 

önemli sosyal bir çevredir. Aile çocuğun her türlü maddi ihtiyaçlarının karĢılandığı karakter ve 

Ģahsiyetinin teĢekkülü için gerekli eğitim ve kültürü aldığı önemli sosyal bir birim ve sosyalleĢmenin 

ilk modelidir. Burada onun her türlü ihtiyacı karĢılanarak; yarının yetiĢkininin Ģahsiyetini 

temellendirecek olan eğitim burada verilir. Aile içerisinde çocuk alıcı durumundadır. Anne, baba ve 

diğer aile fertleri ise çocuk için örnek bir modeldir. Bu tabiî ortamda çocuk, gördüklerini taklit ederek 

Ģahsiyetini geliĢtirmeye çalıĢır. Çocuklar yetiĢirken anne ve babanın Ģahsiyet özeliklerini taklit ederek 

olgunlaĢırlar. Bu sebeple modelin olumlu ve sağlıklı olması çocuğun geliĢmesi için hayati öneme 

sahiptir. Ayrıca aile içerisindeki iliĢkilerin derecesi ve yönü de farklı ölçülerde Ģahsiyet oluĢumu 

üzerinde rol oynar.
3
 Ailenin en önemli fonksiyonlarından birisi çocukların bakımını ve eğitimlerini 

sağlamasıdır. Çocuğun doğması, büyüme ve geliĢmesi anne ve babaya yeni sorumluluklar yükler.
4
 

Anne babanın çocuk yetiĢtirme tarzı, çocuğun sosyalleĢmesini etkileyen önemli bir faktördür.
5
 

Ġster dinî olsun ister olmasın ferdin bütün davranıĢlarının Ģekillenmesinde aile önemli bir etkendir. 

Sosyal bilimcilerin pek çoğu da dinî tavırların teĢekkülünde aile faktörünün önemli bir etken olduğunu 

vurgulamaktadır.
6
 ġahsiyetin biçimlenmesinde en önemli çevresel etken ailedir. Aile, özel 

davranıĢların kazanılmasında rolü olan övgü ve cezaların kullanıldığı ortamdır.
7
 Çocuğun doğuĢtan 

getirdiği ve fıtratında var olan inanma, yüce bir yaratıcıya bağlanma duygusu anne ve babanın dini 

tutumuyla geliĢir. Çünkü çocuklar dini tutumlarını geniĢ ölçüde aile içinde anne babalarının konuĢma 

ve davranıĢ modellerinden elde etmektedirler.
8
 “Her çocuk Ġslam fıtratı üzere doğar. Sonradan anne 

babası tarafından yahudi, hıristiyan ve mecûsi dinini seçerler.”
9
 hadîsi de çocuğun dini tutum ve 

Ģahsiyetinin geliĢmesinde ailenin etkisine dikkat çekmektedir. Aile çocuğu iyi veya kötüye sevk eden, 

onu Ģekillendiren ve ona kiĢilik kazandıran etkenlerin en baĢında gelmektedir. Ġnsan Ģahsiyetinin 

geliĢmesinde diğer bir etken çevredir. Psikolojiyle uğraĢanların bir kısmı insanın geliĢmesinde sosyal 

çevrenin etkisinin varlığını kabul eder. Diğer bir kısmına göre ise insan doğuĢtan getirdiği biyolojik 

etkenler ile çevrenin etkileĢimi sonucunda Ģahsiyetini geliĢtirir. Kısaca, insan bu iki unsurun 

ürünüdür.
10

 Ġnsan tek baĢına değil, belli bir zaman ve mekanda bir takım sosyal ve kültürel 

geleneklerin egemen olduğu bir ortamda yaĢar. Ġnsan fiziksel çevresiyle olduğu gibi toplumsal çevresi 

ile de sürekli bir etkileĢim ve karĢılıklı iletiĢim halindedir. Bunun doğal bir sonucu olarak ferdin 

davranıĢları ve Ģahsiyeti üzerinde iliĢkide bulunduğu insanların, içinde yaĢadığı toplumun ve 

toplumdaki gelenek ve göreneklerin farklı düzeylerde etkisi olur.
11

 Yapılan araĢtırmalara göre, 

Ģahsiyet üzerinde toplumun ve kültürün rolü açıkça bilinmektedir. Ferdin Ģahsiyetinin belirgin 

karakterler almasına, hatta biyolojik özelliklerinin Ģekillenmesine bile etkide bulunan etmen çevre 

faktörüdür.
12

 

Ġnsana en büyük telkin etme gücü, çevresinden gelmektedir. Çünkü çevre ferdin kabul 

edebileceği uyarılar kanalıyla tepki yapan tüm dıĢ etkenler topluluğuna verilen genel addır. Çağımızda 

                                                           
1  Zeki Tan, “Lokman Sûresi 12-19 Ayetleri Bağlamında Baba-Çocuk ĠliĢkisi”, Uluslararası Aile Ġçi Eğitim ÇalıĢtayı, 

Iğdır 2016, s. 213. 
2    Engin Geçtan, Psikanaliz ve Sonrası, Ġstanbul: Remzi Kitabevi, 1996, s. 128. 

3   Habil ġentürk, Din Psikolojisi, Ġstanbul: Esra Yayınları, 1997; s. 77; GeniĢ bilgi için bkz. Osman Kara, Kur‟an‟da 

Ġnsan DavranıĢları, Ġstanbul: Ark, 2017, s. 69-72. 
4   Kulaksızoğlu, Ergenlik Psikolojisi, Ġstanbul: Remzi Kitabevi, 1998, s. 75.  
5   Kulaksızoğlu, Ergenlik Psikolojisi, s. 74. 

6   Ali Rıza Aydın, “Çocuğun Dini ġahsiyet Kazanmasında Ailenin Rolü”, OMÜĠF Dergisi, Sayı 8, Samsun 1996, s. 214. 
7   T. Clifford Morgan, Psikolojiye GiriĢ, çev. Sibel KarakaĢ vd., Ankara: HÜ Yayınları, 1995, s. 322. 
8    Aydın, “Çocuğun Dini ġahsiyet Kazanmasında Ailenin Rolü”, s. 214. 
9    Buharî, “Cenaiz”, 93. 
10   Fuad Haydar, eĢ-ġahsiyyefi‟l-Ġslam ve fi‟l-fikri‟l-garbî, Beyrut: Daru‟l-fikri‟l-arabî, 1990, s. 167. 

11  Feriha Baymur, Genel Psikoloji, Ġstanbul: Ġnkılap Yayınevi, ts., s. 271; Haydar, eĢ-ġahsiyyefi‟l-Ġslam, s. 175; Mehmet 

YaĢar Soyalan, Kur‟ân ve Ġnsan, Ankara: AraĢtırma Yayınları, 1999, s. 80. 
12   Neda Armaner, Din Psikolojisine GiriĢ, Ankara: MEB Yayınları, 1980, I, 74. 
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insanın; dinî, içtimaî, fikrî ve kültürel hayatının Ģekillenmesinde aile, arkadaĢ, eğitim kurumları ve 

çevrenin önemi tartıĢılmaz bir gerçektir.
13

 ġahsiyet, sevgi, merhamet, ideal gibi insanla ilgili özellikler, 

belli bir kültür çevresinde meydana gelir. Ġnsan, sevgi ve saygıyı, hoĢgörüyü, hak ve adaleti böyle bir 

çevrede öğrenir.
14

 Bu açıdan eğitim, insanın doğuĢtan getirdiği istidatların geliĢmesi, olgunlaĢması ve 

iĢlerlik kazanmasında önemli bir çevre faktörüdür.
15

 Sosyal çevrenin insanın kiĢiliği üzerindeki 

etkisiyle ilgili olarak bir ayette, “Ey iman edenler! Allah‟ın emirlerine karĢı gelmekten sakının ve 

sadıklarla birlikte olunuz.” (Tevbe, 9/119) buyurulmaktadır. Ġnsanın sosyal çevresi öylesine önemlidir 

ki, bizim kiĢiliğimiz, hayat anlayıĢımız ve inancımız hakkında çok net bilgiler verir. Bu yüzden 

Peygamberimiz, “KiĢi sevdiği ile beraberdir”
16

, “KiĢi dostunun dini üzeredir. Öyleyse her biriniz, 

kiminle dostluk kuracağına dikkat etsin”
17

 buyurmuĢtur. Bu hadîsler bize nitelikli ve saygın 

müminlerle dostluk kurmamızı tavsiye etmektedir. Çünkü iyi arkadaĢ çevresine güzel koku yayan 

kiĢiye benzer.
18

 SosyalleĢme denildiği zaman insanın biyolojik bir varlık iken aynı zamanda sosyal bir 

varlık olması, insan toplumunun bir üyesi haline gelmesi anlaĢılmalıdır. Ġnsanın sosyal bir varlık 

olması ise sadece bir öğrenmeden ibaret değildir. Toplumsal geliĢim, kiĢinin doğumdan yetiĢkin 

oluncaya kadar, baĢka insanlarla olan iliĢkilerinin ve onlara karĢı geliĢtirdiği ilgi, duygu, tutum ve 

davranıĢlar ile Ģahsiyet geliĢtirme gibi toplumsal özelliklerin tümüdür. ToplumsallaĢma, kiĢinin 

yetiĢtiği çevresinde geçerli olan kural ve değer yargılarına uygun bir davranıĢ geliĢtirme sürecidir.
19

 

Sosyal çevrenin insan geliĢmesinde büyük bir öneme sahip olduğunu biliyoruz. Özellikle Ģahsiyetin 

geliĢmesi bakımından, fiziksel ve ruhsal çevreden daha önemli tesirleri sosyal çevre yapmaktadır.
20

 

2. HZ. LOKMAN‟IN KĠġĠLĠĞĠ 

Kur‟ân‟da Hz. Lokman‟ın ne zaman, nerede yaĢadığına, hangi milletten olduğuna, ne ile 

meĢgul olduğuna ve nerede vefat ettiğine dair bilgi verilmez. Bu durum Kur‟ân‟ın anlatım üslubu ile 

ilgilidir. O, daha fazla iĢin özüyle ilgilenmekte ve olayların yalnız ders ve ibret alınması gereken 

yönüne vurgu yapmakla yetinmektedir. Ġslâm‟ın geldiği sırada Kur‟ân‟ın ilk muhatabı olan insanlar 

Hz. Lokman ve onun hikmetinden haberdar idiler. Hatta onlar Lokman adında iki Ģahsiyet biliyorlardı. 

Birincisi liderlik ve dâhilikte saygı duydukları Lokman b. Âd idi. Bu ünlü bir aileden gelen bir 

hükümdardır.
21

 Ġkincisi ise, hikmetleri ve vecizeleriyle Ģöhret kazanmıĢ olan Hekîm Lokman b. 

Bâûrâ‟dır. Yüce Allah ona hikmet, akıl ve zekâ sebebiyle üstünlük vermiĢtir. Hikmetli sözleri 

Araplarda yaygın halde bulunuyordu. Bu her iki zatın kimi zaman karıĢtırıldığı ve birine ait bilgi ve 

vasıfların diğerine aitmiĢ gibi aktarıldığına da rastlanmaktadır. Ġslam öncesi Araplar arasında uzun 

ömrü, bilgeliği ve hikmetli sözleriyle temayüz eden Lokman, Cahiliye dönemi Ģiirlerinde Hz. Hud‟un 

kavmine adını veren Âd kavmine nispetle Lokman b. Âd olarak geçmekte, ancak kaynaklarda bu 

kiĢinin Kur‟an‟da zikredilen Lokman olmadığı belirtilmektedir. Kur‟an‟da örnek bilge bir Ģahsiyet 

olarak gösterilmesi onun Araplar tarafından bilindiğini göstermektedir.
22

 Rivayete göre Âd kavmi 

günahları ve peygamberlerine karĢı gelmeleri sebebiyle kuraklıkla cezalandırılmıĢ bu felaketten sadece 

Hud ve ona inananlarla yağmur duası için Mekke‟ye giden ve aralarında Lokman‟ın da bulunduğu bir 

heyet kurtulmuĢtur. Ġkinci Âd kavminin çekirdeğini oluĢturan bu topluluk, yeni bir kuraklıktan 

korktuğu için baĢlarına geçen Lokman‟la birlikte Sebe bölgesine göç etmiĢ, Me‟rib seddi de Lokman 

tarafından inĢa edilmiĢtir.
23

   

Lokman‟ın Cahiliye Ģiirinde efsaneleĢtirilmiĢ kiĢiliği baĢkalarına ait pek çok sözün ona nispet 

edilmesine, özellikle Ezop‟un sözleri arasında ilgi kurulmasına sebep olmuĢ, Batı‟da neĢredilen bazı 

eserlerde Ezop‟a atfedilenler gibi Lokman‟a da çeĢitli rivayetler mal edilmiĢtir.
24

 Muhammed Esed bu 

                                                           
13   Ramazan AltıntaĢ, Kur‟ân‟da Hidayet ve Dalalet, Ġstanbul: Pınar Yayınları, 1995, s. 53. 
14   Sezen, Sosyoloji Açısından Din, Ġstanbul: MÜĠFV Yayınları, 1993, s. 194. 
15   ġentürk, Din Psikolojisi, s. 74. 
16   Buharî, “Edeb”, 96. 
17   Ebû Dâvûd, “Edeb”, 19. 
18   Ebû Dâvûd, “Edeb”, 19. 
19   Cavit BinbaĢıoğlu, Eğitim Psikolojisi, Ankara: Yargıcı Matbaası, 1995, s. 166. 
20   Halis Ayhan, Eğitim Bilimine GiriĢ, Ġstanbul: ġule Yayınları, 1997, s. 162.  

21   Bağavî, Ebu Muhammed el-Hüseyin b. Mesud, Me‟âlimü‟t-tenzîl, thk. Abdullah en-Nemîr vd., Riyad 1997, VI, 286; 

Muhammed b.Tâhir b. ÂĢûr, et-Tahrîr ve‟t-tenvîr, Tunus: Daru‟t-Tunusiyye, 1984, XXI, 149. 
22   Ömer Faruk Harman, Lokman, DĠA, XXVII, 205, Ġstanbul, 2003. 
23   Cevad Ali, el-Mufassal fî tarîhi‟l-„arab kable‟l-Ġslam, Bağdat: Cami„atu Bağdat, 1993, I, 319. 
24   Harman, Lokman, DĠA, XXVII, 205. 
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konuda Ģöyle der: “Halk arasında (yeterli kanıtlara dayanmasa da) Aesop (Ezop) ile özdeĢleĢtirilen 

Lokman, eski Arap geleneğinde köklü bir yeri olan, dünyevî üstünlüklere ve kazançlara değer 

vermeyen ve ruh olgunluğu için çaba gösteren bilge kiĢilerin bir prototipidir. M.S. 6. yüz yılda 

yaĢamıĢ olan ve daha çok Nâbiğa ez-Zübyânî müstear adıyla tanınan Ziyâd b. Mu„âviye'nin bir 

Ģiirinde övüldükten sonra Lokman kiĢiliği, Ġslam'ın zuhurundan uzun zaman önce, hikmeti ve ruhî 

olgunluğu yansıtan sayısız efsanelerin, kıssaların odak noktası haline geldi. ĠĢte bu sebeple Kur‟an, bu 

efsanevî Ģahsiyeti insanın uyması gereken davranıĢ modeli konusundaki öğütlerin bir anlatım vasıtası 

olarak kullanmıĢtır.”
25

 Çok yönlü bir kiĢiliğe sahip olduğu için Lokman; Bel„am, Ahikar ve Ezop gibi 

tarihi Ģahsiyetlerle karıĢtırılmıĢtır. Bazı müfessirler onun Ģeceresini Lokman b. Bâur b. Nâhur olarak 

verirler;
26

 benzer bir Ģecere, Bel‟am b. Bâurâ Ģeklinde Tevrat‟ta Bel„am‟ın künyesi olarak 

geçmektedir. Lokman‟ın Bel„am ile aynı kiĢi sayılması Taberî‟de (ö. 310/923) de rastlanmayan, geç 

dönemlere ait asılsız bir iddiadır.
27

 

Rivayetlerde Sudan‟dan çıkmıĢ meĢhur üç erdemli insanın Bilâl (HabeĢli), Hz. Ömer‟in kölesi 

Mühecca„ ve Lokman (Sudan‟ın Mısır‟a yakın Nubya tarafından) olduğu söylenmiĢtir. Hz. Lokman‟ın 

HabeĢli bir marangoz, terzi, dokumacı, çoban, Ġsrailoğulları‟nın hâkimi olduğu hakkında farklı 

görüĢler de vardır.
28

 Yüce Allah‟ın onu derûni tefekkür, hikmet ve takvâ ehli kıldığı bir kul olduğunu; 

onun Allah‟ı, Allah‟ın da onu sevdiğini, ona bir de hikmet bahĢettiğini açıklayan birtakım rivayetler de 

nakledilmektedir.
29

 

Lokman (as.) kendisine hikmet verildiği ifade edilen, ancak peygamber olup olmadığı 

konusunda kesin bir hüküm bulunmayan bir kiĢiliktir. Hikmet kavramı onun eğiticilik vasfını gösteren 

bir kavramdır. Sözlükte akıl, anlayıĢ, kavrayıĢ (fıkh) anlamlarına gelen hikmet
30

kelimesi Râgıb el-

Isfahânî‟ye (ö. 502/1108) göre mevcudatı tanımak, hayırlı iĢler yapmak
31

, Alûsî‟ye (ö. 1270/1854) 

göre; beĢer gücünün üstünde olan eĢyanın hakikatini bilmektir.
32

 Ġbn Miskeveyh‟e (ö. 421/1030) göre 

ise hikmet, düĢünen ve ayırt eden nefsin bir fazileti olup bütün varlıkları var olmaları itibariyle 

bilmektir. Ġsterseniz hikmet için, ilahi ve insani olayları bilmektir diyebilirsiniz. Nefis bu hikmetle 

fiillerden hangisinin yapılması ve hangisinin ihmal edilmesi gerektiğini bilir.
33

 Ġbn Miskeveyh 

hikmetin kapsamına giren faziletleri zeka, hatırlama, düĢünme, zihin berraklığı ve kolay öğrenme 

olarak ifade etmektedir.
34

 Kelime olarak muhakeme, hâkimiyet, sakındırmak, ıslah etmek, menetmek 

vb. anlamlara da gelen hikmet, ıstılah olarak da; eĢyayı/nesneyi yerli yerine oturtmak veya iĢin 

doğrusu ve özünü kavramak demektir. 

Hikmet bilgi davranıĢ iliĢkisi ve uyumudur. Çünkü Peygamberlerin getirdiği bilgiler hikmetle 

anlaĢılır.
35

 Lokman‟ın evladına yaptığı nasihatte gösterdiği tutum, nezaket dolu üslubu, eğitirken 

                                                           
25   Muhammed Esed, Kur‟an Mesajı Meal-Tefsir, çev. Cahit Koytak, Ahmet Ertürk, Ġstanbul: ĠĢaret Yayınları, 1999, II, 

836. 
26   Mahmud b. Ömer ez-ZemahĢerî, el-KeĢĢâf an hakāiki gavâmidı‟t-tenzîl, Beyrut: Mektebetu „Ubeykan, 1998, V, 10; 

Bağavî, Me„âlimü‟t-tenzîl, VI, 286; Ebu Ġshak Ahmed es-Sa„lebî, el-KeĢf ve‟l-beyân, thk. Ġbn AĢur, Beyrut: Daru ihyai‟t-

turasi‟l-„arabî, 2002, VII, 312; Nasuruddin Ebu‟l-Hayr Abdullah b. Ömer b. Muhammed el-Beydâvî, Envâru‟t-tenzîl ve 

esrâru‟t-te‟vîl, IV, 211, Beyrut: Daru ihyai‟t-turasi‟l-„arabî, 1998; Ebusuûd, Muhammed el-„Imadî el-Hanefî, ĠrĢâdu 

„akli‟s-selîm ilâ mezâye‟l-Kur‟ani‟l-Kerim, thk. Abdulkadir Ahmed „Atâ, Riyad: Mektebetu‟r-riyad,  ts., IV, 375; Ebu 

Abdullah Muhammed b Ahmed b. Ebubekir el-Kurtubî, el-Cami„ li ahkâmi‟l-Kur‟an, thk. Abdulmuhsin et-Türkî, Beyrut: 

Müessesetü‟r-risale, 2006 XVI, 467. 
27   Harman, Lokman, DĠA, XXVII, 206. 

28  Ebu Cafer Muhammed b. Cerîr et-Taberî, Câmi‟u‟l-beyân „an te‟vîl-i âyi‟l-Kur‟ân, Beyrut: Daru‟l-Fikr, 1995, XVIII, 

547; Kadı Ebu Muhammed Abdullah b. Galib b. Atiyye el-Endülüsî, el-Muharreru‟l-vecî fî tefsiri‟l-kitabi‟l-„azîz, thk. 

Abdusselam Mahmud, Beyrut: Daru‟l-kitabi‟l-ilmiyye, 2001, IV, 347; ĠmaduddinEbu‟l-Fida Ġsmail b. Kesîr el-KureĢî, 

Tefsîru‟l- Kur‟âni‟l-Azîm, Beyrut ts.,VI, 333; Ebu‟l-Abbas b. Muhammed b.„Acîbe, el-Bahru‟l-medîd  fî tefsîri‟l-

Kur‟âni‟l-mecîd, Kahire, 1999, IV, 365-366. 
29  Taberî, Câmi‟u‟l-beyân, XVIII, 548, Kurtubî, el-Cami„ li ahkâmi‟l-Kur‟an, XVI, 469-470;  Abdurrahman b. 

Muhammed b. Mahluf es-Se„âlibî, el-Cevâhiru‟l-Hisân fî tefsîri‟l-Kur‟ân, Beyrut: Daru ihyai‟t-turasi‟l-„arabî, 1997, IV, 

319.  
30  Ġbn Manzur, Lisânu‟l-„Arab, Beyrut: Daru Sadır, ts., XII, 140-141. 

31  Râgıb el-Isfahânî, el-Müfredât fî garîbi‟l-Kur‟an,  thk. Safvan Adnan Davudî, Beyrut: Daru‟l-kalem, 1997, I, 250. 
32  Ebu‟l-Fadl ġihabuddin Muhammed el-Âlûsî, Rûhu‟l-me„ânî fî tefsîri‟l-Kur‟âni‟l-Azîm ve‟s-seb‟i‟l-mesânî, Beyrut: 

Daru‟l-Fikr, 1997, XXI, 83. 
33   Ġbn Miskeveyh, Tehzîbu‟l-Ahlak, çev. Abdulkadir ġener vd., Ġstanbul: Büyüyen Ay Yayınları, 2013, s. 34 
34   Ġbn Miskeveyh, Tehzîbu‟l-Ahlak, s. 35. 
35   Fahreddin er-Râzî,  Mefâtihu‟l-gayb, Mısır ts., XXV, 145. 
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verdiği örnekler onun ne kadar hikmete dayalı bir eğitimci olduğunu bize göstermektedir. Bu ayette 

öne çıkan temel parametre baba olacak kimsenin “hikmet” sahibi olmasıdır.  

Tefsirlerde onun hikmet dolu sözlerine dair çeĢitli rivayetler nakledilmektedir. Sükût 

hikmettir, ancak bunu yapan azdır. Üç husus çok önemlidir: Doğru söz, emanete riayet ve lüzumsuz 

Ģeyleri terk etmek. Sıhhat gibi zenginlik, arınmıĢ nefis gibi nimet yoktur. Muttakilerle otur, yemek ye, 

alimler ile müĢavere et. Tok iken yemek yeme, o yemeği köpeğe vermen yemenden daha hayırlıdır. 

Ulemayla otur, onların olduğu yere rahmet iner, günahkar ve kötülerle oturma oraya azap iner. Dil ve 

kalp en temiz, aynı zamanda en kötü organdır. Dünya derin bir denizdir, gemin takva, kılavuzun iman 

olsun gibi hikmet dolu sözler ona atfedilir.
36

 

3. HZ. LOKMAN‟IN EĞĠTĠM METODU 

Genelde eğitim, özelde çocukların eğitimi doğumdan itibaren baĢlayıp bütün hayat boyu 

devam eden zorlu bir süreçtir. Eğitimin üslubu ve yöntemi çocuğun her evresinde farklılıklar arz eder. 

Çocuk eğitilirken onun farklı özellikleri, geliĢimsel özellikleri dikkate alınmalıdır. Çocuğun biliĢsel, 

sosyal, kiĢisel, ahlak ve vicdan geliĢimi ve eğitimi küçük yaĢlarda verilmelidir. Eğitim sevgi ve güven 

esasına dayanmalıdır.
37

 Ebeveynin çocuğun eğitiminde faydalı olabilmesi için bilgi ve liyakat 

açısından yeterli düzeyde olması gerekir. Çünkü anne-baba eğitimde çocuğa örnek rol model 

olmalıdır.
38

 Çocuğun ilk eğitimi ebeveynini taklit ederek baĢlar. Bu sebeple eğitimde dini içerikli kıssa 

ve anlatımlardan da faydalanılmalıdır.  

Allah insana sözüne bağlı, davranıĢında tutarlı (hikmet), güzel öğüt ve nasihatle  (mev„ize) 

kendi yoluna davet etmesini (Nahl, 16/125) öğüt verirken,  sözü özüne uyma, tutarlı ve sözünde 

durmanın yani hikmetin, güzel öğüt ve nasihatin eğitimcinin en önemli özelliklerinden olduğuna vurgu 

yapmaktadır. Peygamberlerin genel özelliklerini yansıtan bu kavramlar Lokman‟a da verilmiĢ ve bu 

sebeple Allah‟a Ģükretmesi istenmiĢtir. 

Kur‟an‟ın yeterli hikmet, bilgi ve donanıma sahip olan Lokman üzerinden bize sunduğu eğitim 

metoduna baktığımızda öncelikli ve en önemli konuları gündeme getirdiği görülür.
39

 En mühimden 

mühime doğru, en öncelikli meselelerden baĢlayarak öğüt vermek ve eğitmek Hz. Lokman‟ın 

metodunun ana karakteridir. O, öncelikle itikat, ibadet, ahlak ve davranıĢ eğitimi üzerinde durur ve 

öncelikli olanlarına vurgu yapar.  

3.1. Ġtikat Eğitimi 

Lokman‟ın özellikle üzerinde durduğu konuların baĢında sahih itikat gelmektedir. Sahih 

itikadın oluĢması için kalbin Ģirk ve inkârdan arındırılması gerekmektedir. Dünyada imandan sonra en 

dikkate değer Ģey; anne ve babaya saygı göstermektir. Çünkü anne-baba onun dünyaya gelmesinde ve 

yetiĢmesinde sıkıntı ve zorluklara katlanmaktadır. Ancak Kur‟an ebeveynin kiĢiyi Ģirke iten ve onu 

iman etmekten alıkoyan her tavrına karĢı durmayı istemektedir. Örneğin Hz. Ġbrahim, tüm uyarı ve 

çabalarına rağmen babasını ikna edemeyince, onun kaba ve sert tavrına karĢı çareyi ondan 

uzaklaĢmakta bulmuĢtur (Meryem, 19/41-48).  

 

3.2. Ġbadet Eğitimi 

Müminin kiĢiliğini oluĢturan en önemli faktörlerden birisi de ibadet bilincidir. Bu ibadetin 

ihlas ve ihsan boyutunda ve gösteriĢten uzak olması gerekmektedir. Kur‟an‟a göre ideal insanın sadece 

kendisinin iyilikleri yapması yeterli değil baĢkalarını da bunlara teĢvik etmesi gerekmektedir. Lokman 

oğluna ibadetlerin temeli olan namaza dikkat çekmektedir. Çünkü ibadetler insanı olgunlaĢtırır ve onu 

mütekamil kılar. Ġnanç ve davranıĢta mükemmel olan insan baĢkalarını da aydınlatmaya ve onların 

davranıĢlarını düzeltmeye çaba sarf etmelidir. Daha sonra örnek model bir insan olma ve baĢkalarını 

iyiliğe teĢvik, kötülükten uzaklaĢtırma görevinden sorumludur. Ayet bu görevin çok zor olduğunu ve 

bunu gerçekleĢtirirken bir takım zorluk ve sıkıntılarla kaĢı karĢıya gelineceğine dikkatlerimizi 

çekmektedir. Bu sebeple Lokman oğluna sabır eğitimi de vermektedir. Sabır sadece tahammül etme, 

zorluklara katlanma duygusundan ibaret değildir. Sabır iyilikleri yapma konusunda gayret göstermek, 

                                                           
36   Âlûsî, Rûhu‟l-me„ânî, XXI, 83; Ġbn ÂĢûr, et-Tahrîr ve‟t-tenvîr, XXI, 170-171. 

37   GeniĢ bilgi için bkz. Cemil Oruç, Okul Öncesi Dönemde Çocuğun Din Eğitimi, Dem Yayınları, Ġstanbul 2011,  s. 154-

166. 
38   Fatih Menderes Bilgili, Çocuğun Din Eğitimi ve KarĢılaĢılan Güçlükler, Ġstanbul: Beyan, ts., s. 197 

39   Râzî, Mefâtihu‟l-gayb, XXV, 146. 
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kullukta sebat etmek, direnç göstermektir. Allah‟tan gelen belayı gönül hoĢnutluğuyla karĢılamak, 

verdiği hükme razı olmaktır. Sabır nefse zor gelen Ģeylere karĢı direnmektir. Eğer nefsin direnmesi 

yeme içme ve Ģehevi Ģeylere karĢı olursa “iffet”, mücahede de olursa “Ģecaat” , öfkeyi yenme Ģeklinde 

oluĢa “hilm”, haramlara karĢı olursa “zühd/takva”, israfa karĢı olursa “kanaat” adını alır.
40

 

3.3. Ahlak Eğitimi 

Lokman‟ın üzerinde durduğu önemli noktalardan birisi de ahlak ilkeleridir. Bunların baĢında 

da baĢkalarını ötekileĢtirmeyen bir tavır; tevâzü gelmektedir. Tevâzü kavramının zıddı kibir, gurur ve 

böbürlenmedir. Lokman oğluna bu tür duygu ve davranıĢlardan uzaklaĢmasını istemektedir. “Yanağını 

çevirme yeryüzünde de Ģımarık Ģımarık yürüme, Allah kibirlenen ve Ģımaranları sevmez.” (Lokman, 

31/14). Bu ayette kibirli insanı tasvir eden muhtal ve fahur kelimeleri kullanılmaktadır. Muhtal, kibirli 

ve kuruntulu kimse demektir. Ġbn Abbas bu kelimenin baĢkalarının hakkına riayet etmeyen ve kendi 

nefsini üstün gören kiĢiyi ifade ettiğini belirtir.
41

 Fahur ise Allah‟ın verdiği nimetlere Ģükretmeyen
42

, 

makam, mevki ve güzellik gibi hususlarda baĢkalarına karĢılık üstünlük kurmaya çalıĢan kibirli 

kimsedir.
43

 Burada Lokman oğlundan yürüyüĢünde mutedil ve mütevazi olmasını, hareket ve 

davranıĢlarında ölçülü olmasını istemektedir.  

Diğer önemli ahlaki ilke kiĢinin her davranıĢının izlendiği, murakabe altında olduğu ve her 

yaptığının karĢılığının mutlaka verileceği duygusudur. Bu aynı zamanda vicdan eğitimidir. Yapılan 

iyiliklerin kaybolmayacağını, kayalıklar altında veya gökyüzünde ve yerin derinliklerinde de olsa 

Allah‟ın bundan haberdar olduğunu ve karĢılığını vereceğini bildirir. Ġyilik ne kadar küçük ve önemsiz 

gibi gözükse de Allah katında değerli olduğunu hatırlatmakta ve bu bilinci insanlara yerleĢtirerek 

Allah‟ın her Ģeyden haberdar olduğu fikrini aĢılamaktadır. Kur‟an bunu zerre miktarı iyilik veya 

kötülük yapanın bunun karĢılığını ahirette mutlaka göreceği Ģeklinde ifade etmektedir (Zilzâl, 99/7-8). 

4.LOKMAN‟IN ÜSLÛBU 

4.1.Hitapta YumuĢak ve Nazik Tavır 

Eğitimde muhatabı ciddiye almak, onun seviyesine göre hitap etmek ne kadar önemliyse, 

sağlıklı bir iletiĢim kurabilmek için de ona karĢı nazik ve Ģefkat dili kullanmak o kadar önemlidir. Hz. 

Lokman çocuğuna nazik bir dille yaklaĢmaktadır. “Ey yavrucuğum” diyerek merhamet ve sevgi 

hissiyle ona hitap etmekte ve bunu her hitabında tekrarlamaktadır. Eğitimde hitap önemlidir. Muhatabı 

ciddiye alma onun seviyesine göre hitap etmek eğitimde dikkat edilmesi gereken en önemli 

hususlardan birisidir. Çocukla olan iliĢkide bilginin, sevginin ve nitelikli beraberliğin yeri 

ıskalanmamalıdır. Kullanacağımız dil, gönül (nasihat) dili, değer dili, teĢekkür dili, dua dili ve özür 

dili olmalıdır. Lokman‟ın çocuğuna yaptığı sohbet çocuğun gönül dünyasına hitap etmekte ve çekici 

bir üslup kullanılmaktadır. Çocuğa verilen bilgi toplumda karĢılığı olan faydalı bir bilgi olduğu 

görülmektedir. Çünkü önemli olan bilginin çokluğu değil yaĢanabilir ve faydalı olmasıdır. Bir pratiğin 

az olup devamlılığı onun daha kalıcı ve etkili olmasını sağlar.
44

 

4.2.MüĢahhas Örnekler Sunma 

Eğitimde olayları örneklendirme ve müĢahhas hale getirme eğitimin en önemli hedeflerinden 

birisidir. Burada Hz. Lokman yapılan iyiliğin kaybolmayacağını müĢahhas bir örnekle; yapılan iyilik 

ve kötülüğün nerede olursa olsun Allah‟ın onu bulup getireceği konusunda kayanın altı, yerin 

derinlikleri ve gökyüzü gibi müĢahhas kavramlarla örneklendirmektedir. Çünkü eğitimde verilen 

örnek ve cevapların çocuğun tecrübe ve anlayıĢ seviyesine uygun olması gerekir.
45

 

Lokman‟ın diğer örneği sesin kontrol edilmesinde insanları rahatsız edecek yüksek sesle 

zamansız ve yersiz bağırmalardan uzak durmasını eĢek sesi üzerinden anlatmaktadır. Çünkü hayvanlar 

içerisinde zamansız yere anıran tek hayvan eĢektir. Ayrıca eĢek anırmasının eleĢtirilmesi tiz ve bas 

sesini bir arada barındırması ve insan kulağını tırmalayıcı ve rahatsız edici olmasındandır. Ses gerek 

insanlarda gerek hayvanlarda ihtiyaçları karĢılamak için önemli bir unsurdur. Hayvanlarda bu ses 

doğaldır. Ġnsan ise sesini kullanmada daha farklıdır. Ġnsan sesini kullanırken akıl ve duygularını iĢin 

                                                           
40  Yusuf el-Kardavî, es-Sabrfi‟l-Kur‟an, Beyrut: Müessesetü‟r-risale, 1985, s. 11. 
41   Râzî, Mefâtihu‟l-gayb, X, 96. 
42   Taberî, Câmi‟u‟l-beyân, XX, 91, 
43   Ġbn Manzur, Lisânu‟l-„Arab, V, 49. 

44  Tan, “Lokman Sûresi 12-19 Ayetleri Bağlamında Baba-Çocuk ĠliĢkisi”, s.220. 
45  Mualla Selçuk, Çocuğun Eğitiminde Dini Motifler, Ankara: TDV Yayınları, 2009, s. 80. 
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içine katar. Bu sebeple yüksek sesin, dinleyene sıkıntı vereceğini, kulağı rahatsız edeceğini bilir. Ses 

tonu duyguların en önemli aktarıcısıdır.
46

 Mutluluk, hüzün, samimiyet ve tereddüde varıncaya kadar 

bütün duygular, sesin temposuyla ilgilidir. Ses hareketleri hayvanlar da ise tek düzedir. Râzî (ö. 

606/1209) yüksek sesin eĢek sesine benzetilmesini Ģöyle yorumlar: Deve gibi bazı hayvanların, 

yorgunluk ve yükün ağırlığından dolayı ses çıkardığı anlaĢılır. Fakat eĢek, yükün altında olsa bile ses 

çıkarmazken bazı vakitlerde hiç ihtiyaç yokken anırır ve sesi de hoĢ karĢılanmaz.
47

 Ancak Maverdî (ö. 

450/1058), eĢek sesiyle ilgili bu olumsuz nitelemenin Allah‟ın değer yargısıyla değil, insanların, daha 

doğrusu vahyin nazil olduğu dönemdeki Arapların algısıyla ilgili olduğunu söyler.
48

 Ġbn „Acîbe (ö. 

1224/1809) yüksek sesle konuĢmanın Arap cahiliye toplumunun özendiği bir davranıĢ olduğunu ifade 

ettikten sonra eĢeğin sesini cehennem ehlinin Kur‟an‟da ifade edilen zefîr ve Ģehîk (iç çekip inim inim 

inleme) (Hud, 11/106) Ģeklindeki ses çıkarmalarına benzetmektedir.
49

 Lokman‟ın nasihatlerindeki 

ifadeden insanın davranıĢ ve sözlerinde ifrat ve tefritten uzak, itidal üzere olması gerektiği 

anlaĢılmaktadır. Çünkü mutedillik her zaman makuldür. Cemil Meriç‟in dediği gibi; “Ġnsan mukaddes 

olandır. Ġnsan hırlaĢmaz, konuĢur, maruz kalmaz, tercih yapar. Karanlık kinlerin birbirine saldırttığı 

çılgın sürülerin savaĢ çığlığıdır slogan. Sloganlar ilkelin, budalanın, papağanın ideolojisi… DüĢünce 

ile çığlık bağdaĢmaz. ġuurun sesi çığlık olamaz. Yabani bağırır, medeni insan konuĢur.
50

 

SONUÇ 

Kur‟an baba-evlat iliĢkileri üzerine biz ilginç örnekler sunmaktadır. Bunlardan birisi de 

kendisine hikmet ve bilginin verildiği Lokman‟ın oğluna yaptığı itikadi, ameli ve ahlaki davranıĢlarla 

ilgili nasihatlerdir. Eğitimde anne ve babanın rolü önemlidir. Çünkü çocuk ilk bilgilerini ve 

davranıĢlarını ebeveynlerini taklit ederek öğrenmektedir. Daha sonra akıl ve temyiz döneminde bu 

taklit ettiği davranıĢları anlamlandırmaya çalıĢmaktadır. Eğitimcinin eğitim faaliyetini sağlıklı bir 

biçimde yürütebilmesi için bilgili, donanımlı, müĢfik ve sabırlı olması gerekir. Çünkü eğitim bir süreç 

iĢidir, bugünden yarına etkisini gösterecek bir faaliyet değildir. Eğitim basitten zora doğru, 

müĢahhastan mücerrede giden bir süreçtir. Çocuk önce olayları basit, yalın ve müĢahhas olarak kavrar, 

daha sonra soyutlamaya gider. Kur‟an‟ın da vurguladığı gibi Lokman oğlunu eğitirken öncelikli 

konulara değinirken basit, yalın bir üslup kullanmaktadır. Konuları basit bir Ģekilde anlatırken nazik 

bir üslup, müĢfik bir tavır sergilemektedir. Aynı zamanda olayları basite indirgeyerek gayet açık, 

anlaĢılır bir dille aktarmakta ve bilinen müĢahhas örneklerden hareketle olayları açıklamaktadır. 
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MÜMĠNLER ĠÇĠN ÖRNEK BĠR DAVETÇĠ: HZ. NUH 

 

Fatih TOK
1

 

ÖZET 

Cenab-ı Hak Kur‟an‟da geçmiĢ dönemden birçok peygamber, kiĢi ve toplumdan 

bahsetmektedir. Bu anlatımlar bazen inananlar için bir ibret, müjde ve örneklik bazen de inkârcılar için 

bir tehdit ifade etmektedir. Bu bağlamda anlatılan kıssalardan biri de Hz. Nuh ve onun kavmi ile 

yaĢadıklarıdır. Hz. Nuh, Kur‟an-ı Kerim‟de geniĢ bir Ģekilde tanıtılan ve “ülü‟l-azm” olarak 

isimlendirilen beĢ büyük peygamberden biridir. Hz. Nuh, Kur‟an‟da yirmi sekiz surede hakkında bilgi 

verilmiĢ ve kırk üç yerde ismen zikredilmiĢtir. Ancak Kur‟an, Nuh‟un hayatının sadece peygamber 

olarak görevlendirildikten sonraki safhasından bahsetmektedir. Kur‟an‟ın yetmiĢ birinci suresi onun 

adını taĢır ve baĢtan sona onun tevhid mücadelesini anlatır.  

Hz. Nuh‟un kıssasında hem Hz. Peygamber‟e hem de tüm inananlara verilen önemli 

mesajlardan biri, onun davet usulü, üslubu ve bu uğurda karĢılaĢtığı tüm inkâr, alay, eziyet, sıkıntı ve 

hakaretlere karĢı sergilediği tutum ve davranıĢlarının örnekliğidir. Bu tebliğimizde ise onun bu konuda 

yaptıklarını değerlendirerek bir davetçi olarak model Ģahsiyetini ortaya koymaya çalıĢacağız. Hz. 

Nuh‟un kıssasını incelediğimizde onun uzun bir müddet (950 sene) bıkıp usanmadan muhataplarını 

tevhide davet ettiğini görüyoruz. Bu konuda karĢılaĢtığı her türlü sıkıntı ve eziyetleri ise sabırla 

karĢılamıĢtır. Ġnsanları her türlü davet metodunu kullanarak Ġslam‟a çağırmıĢtır. Yeri gelmiĢ gizlice 

yeri gelmiĢ açıktan davetlerde bulunmuĢtur. Yeri gelmiĢ tüm insanlara tevhidi haykırmıĢtır. Buna 

rağmen bir oğlu ve hanımı dâhil çoğunluk ona iman etmemiĢtir. Ancak o kendisine inananlarla birlik 

ve beraberlik içinde olmuĢ, özellikle inkârcıların yanından uzaklaĢtırması taleplerini geri çevirerek 

zayıf ve kimsesizlere sahip çıkmıĢtır. Davet yolunda karĢılaĢtığı tüm zorluklar karĢısında sadece 

Allah‟tan yardım dilemiĢtir. Bununla birlikte iĢin sonunda bir gemi dolusu insandan baĢkası kendisine 

iman etmemiĢtir. Ta ki Cenab-ı Hak artık onlardan hiç kimse sana iman etmeyecek dedikten sonra ise 

inkârcılar için bedduada bulunmuĢ ve yeryüzünün onlardan temizlenmesini istemiĢtir. Onun tevhid 

daveti yolundaki bu mücadelesinin Cenab-ı Hak tarafından hem Hz. Peygamber‟e hem de ona tabi 

olanlara bir model olarak sunulduğunu görüyoruz.  

Anahtar kelimeler: Kur‟an, Hz. Nuh, Davetçi, Model. 

1. Kıssanın Gayesi 

Kur‟an-ı Kerim‟de birçok peygamber kıssası anlatılmaktadır. Söz konusu kıssaların anlatılma 

gayesi ise öncelikle tüm insanların kendilerinden önce yaĢayan toplumların hayatından ibret almalarını 

sağlamaktır.
2
 Kıssalar aynı zamanda müminler için teselli ve müjde, inkârcılar için ise tehdit ve uyarı 

özelliği de taĢımaktadır.
3
 Kur‟an‟da bu bağlamda anlatılan kıssalardan biri de Nuh (as) ve kavmi ile 

ilgilidir. Kıssada Hz. Nuh‟un kavmini tevhide daveti, ona iman edenler ile karĢı koyanların 

mücadeleleri, tufan olayı ile birlikte de kavmin helaki ve müminlerin kurtuluĢuna değinilmektedir.  

2. Hz. Nuh‟un Risaleti 

Hz. Âdem‟den yaklaĢık 10 asır sonra peygamber olarak gönderildiği ifade edilen Hz. Nuh, 

insanlığın ikinci atası (babası) olarak kabul edilir. Zira insanlık yaĢanan Tufan hadisesi sonrasında 

onun neslinden devam etmiĢtir. Kur‟an-ı Kerim‟de 28 surede Hz. Nuh ve kavmi bahis konusu 

edilmektedir.  Bununla birlikte Nuh (as) bazı surelerde sadece ismen zikredilmiĢtir. Yalnızca 14 

surede o ve kavmine dair biraz daha detaylı bilgiler vardır. Hz. Nuh‟un ismi Kur‟an‟da 43 kez 

geçmektedir. Mushaf tertibine göre 71. sırada yer alan ve 28 ayetten müteĢekkil olan sure, baĢtan sona 

onun kavmi ile olan mücadelesini anlatır. Söz konusu sure Nuh suresi olarak isimlendirilmiĢtir.
4
   

                                                           
1 Dr. Öğr. Üyesi, ESOGÜ Ġlahiyat Fakültesi, fatihtok2001@mynet.com 
2 Yusuf 12/111. 
3 Muhsin Demirci, Tefsir Usulü, 52. baskı, (Ġstanbul: Ġfav, 2016), s. 211-213; Mustafa Kara, “Kur‟an Kıssalarında Konu Ve 

Kapsam Merkezli Bir Analiz”, Ġslami Ġlimler Dergisi, Bahar 2014, C. 9, S. 1, 94-99.  
4 Ömer Faruk Harman, “Nuh”, TDV Ġslam Ansiklopedisi (DĠA), XXXIII, 226; Ġsmail Yiğit, Peygamberler Tarihi, 

(Ġstanbul: Kayıhan, 2004), s. 112. 
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Hz. Nuh‟un kavmi Allah‟a ibadeti terk ederek kendi uydurdukları sahte ilahlara yani putlara 

tapmaya baĢlamıĢlardır. Öyle ki Âdem (as) ve Ġdris (as) sonrasında beĢeriyeti din konusundaki ilk 

sapmalarının Hz. Nuh‟un kavminde ortaya çıktığı ifade edilmektedir. Söz konusu ilk sapkınlık ise, 

Allah‟ı inkâr Ģeklinde değil de O‟na ortaklar nispet etme, Allah ile kendi aralarında aracılık yapacak 

ve Allah katında onlara Ģefaatçiler olacak varlıklar edinme Ģeklinde ortaya çıkmıĢtır. Bu inancın 

temsilcileri olan putlar, bazen halk içinde iyiliklerle temayüz etmiĢ birtakım salih insanların 

vefatlarından bir süre sonra onları hatırlamak ve isimlerini ebedileĢtirmek gibi düĢüncelerle dikilen 

heykellerinin tanrılaĢtırılması Ģeklinde olmuĢtur.
5
 Bir baĢka rivayete göre ise, insanların gözle görünür, 

yakın bir tanrı arayıĢları sonucu ortaya çıkmıĢtır. Zira Allah‟a ulaĢmaktan aciz olduklarını 

düĢündükleri için, önce meleklere, onlara ulaĢmak için de yedi gezegene, onlara da ulaĢmak için 

yeryüzünde gezegenleri temsil eden putlara ihtiyaç duymuĢlardır.
 6
  

ġirk inancının hâkim olduğu bir toplumda yetiĢen Nuh (as) bir rivayete göre 40 yaĢında Allah 

tarafından elçi olarak seçilmiĢ ve Rabbinden gelen mesajları kavmine iletmekle görevlendirilmiĢtir.
7
 

Bu süreçte Hz. Nuh birçok sıkıntı yaĢamakla birlikte farklı yol ve yöntemlere baĢvurarak insanları Ģirk 

inancında kurtarmaya çalıĢmıĢtır. 

2.1. Davetin Mahiyeti 

Nuh (as), putperest olan kavmine Allah‟tan baĢka ilah olmadığını söyleyerek onları Ģirkten 

kaçınmaya, tevhid inancına, Allah‟a karĢı sorumluluklara riayet etmeye ve Allah‟ın peygamberi 

olduğu için kendisine itaate davet etmiĢtir.
8
 Aksi takdirde baĢlarına kötü bir azabın geleceğini de 

söyleyip onlara Allah‟ın azabını bildirmiĢtir. ġayet tüm bu hususları kabul ederlerse de Allah‟ın onları 

bağıĢlayacağını, birçok nimete kavuĢacaklarını ve hepsinden önemlisi de helakten (azap) kurtulup 

kendileri için tayin edilen ecel vaktine kadar yaĢayacaklarını söylemiĢtir. Söz konusu durum Cenab-ı 

Hak, Nuh suresinde Ģu Ģekilde haber vermektedir:  

“Kendilerine yakıcı bir azap gelmeden önce kavmini uyar, diye Nuh'u kendi kavmine 

gönderdik. Nuh Ģöyle dedi: Ey kavmim! ġüpheniz olmasın ki, ben sizi, „Allah'a kulluk edin; O'na karĢı 

gelmekten sakının ve bana itaat edin ki, Allah bir kısım günahlarınızı bağıĢlasın ve sizi belli bir 

vadeye kadar tehir etsin (muaheze etmeden yaĢatsın)‟ diyerek apaçık uyaran bir kimseyim. Bilinmeli ki 

Allah'ın tayin ettiği vade gelince, artık o ertelenmez. KeĢke bilseydiniz!”
9
 

Hz. Nuh, kavminin iman ve itaat edip azaptan kurtulmasını arzu ettiği için, onlara farklı farklı 

zamanlarda ve çeĢitli yol ve yöntemlerle Allah‟ın dinini anlatmaya çalıĢmıĢtır. Onun bu konuda 

sergilemiĢ olduğu tavır ise hem Hz. Peygamber ve sahabe için hem de bizler için örneklik teĢkil 

etmektedir. Onun davet metodunu ve üslubunu farklı açılarda tasnif ederek inceleyeceğiz. 

2.2. Davet Metodu ve Üslubu 

Cenab-ı Hak, Nuh (as) kıssası üzerinden hem peygamberine hem de Kur‟an‟ın nazil olduğu 

ortamdaki ilk muhataplar olan ashaba önemli mesajlar vermektedir. Bir yandan ashabın çektiği 

sıkıntıların benzerlerini anlatarak davet yolunun çilesini gösteriyor bir yandan da tüm bu yaĢananlara 

rağmen Müslüman bir insanın bu yolda neleri nasıl yapması gerektiğini öğretiyor. Hz. Nuh 

kıssasındaki ibret ve örnek alınması gereken en önemli noktalardan biri de onun davet metot ve 

üslubudur. Kur‟an-ı Kerim‟i incelediğimizde özellikle kendi adıyla anılan surede Hz. Nuh‟un 

inkârcıları Allah‟ın dinine nasıl davet ettiğini ve onların da nasıl karĢılık verdiklerini görüyoruz. Bu 

bağlamda onun davet usul ve üslup özelliklerini Ģu Ģekilde sıralayabiliriz: 

(1) Gece gündüz (7/24) davette bulunmak. Nuh (as) risalet vazifesini 

üstlendikten sonra kavmini her daim imana ve itaate davet emiĢtir. Bu konuda günün her 

saati onun için bir davet zamanı olmuĢtur. Bu da gösteriyor ki davet için belirlenmiĢ 

herhangi bir an yoktur. Uygun olan her an davet zamanı olabilir. Nuh (as) Allah‟a olan 

                                                           
5 Buhari, el-Camiu‟s-Sahih, Tefsir, Thk. Muhibbiddin el-Hatib, Kahire: el-Matabatü‟s-Selefiyye, 1400 h., 71. 
6 Ġsmail Yiğit, Peygamberler Tarihi, s. 113-114. 
7 Ġsmail Yiğit, Peygamberler Tarihi, s. 114.  
8 Ġbn Ceriri et-Taberi, Camiu‟l-beyan an tevili ayi‟l-Kur‟an, Thk. Abdullah b. Abdülmuhsin et-Türki, Daru Hicr, XXIII, 

288-289; Razi, Mefatihu‟l-gayb, Beyrut: Daru‟l-fikr, 1981, XXX, 134. 
9 Nuh 71-1-4. Benzer ifadeler için bk. Hûd 11/25-26. 
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niyaz ve Ģikâyetinde bu hususu Ģöyle ifade ediyor: “(Nuh:) Rabbim! dedi, doğrusu ben 

kavmimi gece gündüz (imana) davet ettim; Fakat benim davetim, ancak kaçmalarını 

arttırdı.”
10

  Cenab-ı Hak onun kıssası üzerinden Hz. Peygamber ve ashaba bir örnek 

sunmaktadır. Bu yüzden hem Rasulüllah hem de ashap tıpkı Nuh (as) gibi günün her anı 

insanların Ġslam‟la tanıĢması için çalıĢmıĢlardır.  

(2) Muhataplarına gerektiği zaman gizli gerektiğinde de açık davette 

bulunmak. Nuh (as), muhataplarının durumuna göre bazen kimsenin görmediği 

ortamlarda gizlice davetini yaparken bazı zamanlarda ise açık bir Ģekilde Allah‟ın 

mesajlarını iletmeye çalıĢmıĢtır. Çünkü bazı durumlarda muhatabın toplumdaki konumu 

dikkate alınır ve onunla özel ve gizli görüĢmeler yapılırken bazı durumlarda ise mesajın 

herkese yönelik olması dolayısıyla davet açıktan yapılır. Hz. Nuh da bu durumlara dikkat 

ettiğini Ģu sözleriyle ifade etmiĢtir. “Sonra, onlarla hem açıktan açığa hem de gizli gizli 

konuĢtum.”
11

  Hz. Peygamber de belli bir dönem insanları gizli bir Ģekilde ve fert fert 

Ġslam‟a davet etmiĢtir. Önce yakınlarından, arkadaĢlarından baĢlayarak tebliğ halkasını 

geniĢletmiĢtir. 

(3) Davetini açıktan herkese ilan etmek. Rabbi Hz. Nuh‟a mesajlarını herkese 

ilan etmesi gerektiğini emrettiğinde onu alenen herkese duyurmuĢtur. Çünkü Allah‟ın 

mesajı peygamberin ulaĢabildiği herkese bildirilmesi gerekir. Bunun için de Nuh (as) 

sesinin ve sözünün ulaĢtığı tüm insanlığa daveti iletmiĢtir. “Yine de ben onları açıkça 

çağırmaya devam ettim.”
12

  Benzer Ģekilde Hz. Peygamber de, “Sana emrolunan Ģeyleri 

açıkça söyle…”
13

 ayeti nazil olunca davetini açıktan herkese ilan etmiĢtir. 

(4) Akli deliller sunmak. Nuh (as) insanları Allah‟ın dinine davet ederken bazı 

kevni delilleri örnek olarak sunmuĢ ki onlar düĢünerek Allah‟ı idrak etsinler. Bu bağlamda 

insanın yaratılıĢının, göklerin, ayın, güneĢin ve yeryüzünün Allah‟ın gücü ve kudretinin 

bir eseri olduğunu ifade etmiĢtir. Muhatap kitleden beklentisi ise, söz konusu bu ayetler 

üzerinde tefekkür ederek Allah‟ın yüce kudretini ve birliğini kabul etmeleridir. Hz. 

Nuh‟un bu konuda dile getirdiği deliller, Kur‟an‟da Ģu Ģekilde ifade edilmektedir: “Size ne 

oluyor ki, Allah'a büyüklüğü yakıĢtıramıyorsunuz? (Oysa sizi türlü merhalelerden 

geçirerek O yaratmıĢtır. Görmediniz mi, Allah yedi göğü birbiriyle ahenktar olarak nasıl 

yaratmıĢ! Onların içinde ayı bir nur kılmıĢ, güneĢi de bir çerağ yapmıĢtır. Allah, sizi de 

yerden ot (bitirir) gibi bitirmiĢtir. Sonra sizi yine oraya döndürecek ve sizi yeniden 

çıkaracaktır. Allah, onda geniĢ yollar edinip dolaĢabilesiniz diye, yeryüzünü sizin için bir 

sergi yapmıĢtır.”
14

 Aslında bu tür deliller, tüm peygamberler tarafından Allah‟ın gücü ve 

kudreti üzerinde Ģüpheleri olan insanlara sunulan delillerdir. Zira Cenab-ı Hak insanların 

düĢünerek, aklederek kendisine iman etmesini istemektedir. 

(5) Vaatlerde bulunmak, ödül zikretmek. Nuh (as) davet esnasında inkârcılara 

Ģayet iman ettikleri takdirde hem bu dünyada hem de ahirette nelere kavuĢacaklarını da 

anlatmıĢtır. Zira muhatap kitle özellikle dünyadaki kazançlarına odaklanmıĢtır. Onlar 

ahiret konusunda zaten Ģüphe ve inkâr içerisindeydiler. Hz. Nuh da Ģayet Allah‟a samimi 

bir Ģekilde iman ederlerse Allah‟ın onlara birçok nimet nasip edeceğini bildirmiĢtir ki 

özellikle de onların çok istediği dünyalık bazı hususlar zikredilmiĢtir. Nuh suresinde bu 

durum Ģu Ģekilde ifade edilmektedir: “Dedim ki: Rabbinizden mağfiret dileyin; çünkü O 

çok bağıĢlayıcıdır. (Mağfiret dileyin ki,) üzerinize gökten bol bol yağmur indirsin. 

Mallarınızı ve oğullarınızı çoğaltsın, size bahçeler ihsan etsin, sizin için ırmaklar 

akıtsın.”
15

  Genel olarak tüm insanların yaptıkları iyi ve güzel iĢler karĢılığında bir 

beklentileri olmaktadır. Kimi bu dünyada kimi ahirette ister. ĠĢte bu yüzden tüm 

                                                           
10 Nuh 71-5-6. 
11 Nuh 71/9. 
12 Nuh 71/8. 
13 Hicr 15/94. 
14 Nuh 71/13-20. 
15 Nuh 71/10-12. 
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peygamberler tebliğ esnasında insanlara, iman edip salih amelde bulundukları zaman 

kavuĢacakları mükâfatları zikretmiĢlerdir. 

(6) Mal ve güç peĢinde olmadığını ifade etmek. Nuh (as) özellikle kendisine 

itaat etmelerini isteyince onun dünyalık peĢinde olduğunu yani güç ve mal elde etmek için 

böyle bir yola baĢvurduğunu iddia ettiler. Peygamberlere genel olarak yapılan böylesi bir 

ithamlar karĢısında onlar da açık bir Ģekilde kendi dertlerini ifade etmiĢlerdir. Hz. Nuh da 

böyle bir durumda, “Ey kavmim! Allah'ın emirlerini bildirmeye karĢılık sizden herhangi 

bir mal istemiyorum. Benim mükâfatım ancak Allah'a aittir.”
16

 diyerek asıl gayesinin mal 

mülk edinmek olmadığını söylemiĢtir. Bu durum aslında hemen bütün peygamberlerin 

karĢılaĢtığı bir durumdur ve onlar da Hz. Nuh‟un cevabının benzerini vermiĢlerdir.
17

 

(7) Olağanüstü güçlerinin ve imkânlarının olmadığını belirtmek. Hz. Nuh‟un 

kavmi Ģayet peygamberse bazı olağanüstü güçlerinin olması gerektiğini ifade etmiĢlerdir. 

Onlara göre Nuh (as), istediği anda çok zengin olmalı, yarın neler olacağını ve gaybı 

bilmeli hatta melek olmalıdır. Hz. Nuh ise tüm bu inanç ve beklentilere Ģu Ģekilde cevap 

vermiĢtir: “Ben size: „Allah'ın hazineleri benim yanımdadır‟ demiyorum, gaybı da 

bilmem. „Ben bir meleğim‟ de demiyorum. Sizin gözlerinizin hor gördüğü kimseler için, 

„Allah onlara asla bir hayır vermeyecektir‟ diyemem. Onların kalplerinde olanı, Allah 

daha iyi bilir. Onları kovduğum takdirde ben gerçekten zalimlerden olurum.”
18

 Bu tür 

söylemler aynen Hz. Muhammed‟e karĢı da kullanılmıĢtır. Onun müĢriklere verdiği cevap 

da benzer Ģekilde olmuĢtur.
19

 

(8) Son ana (helak emrinin geliĢine) kadar (950 sene) devam etmek. Hz. 

Nuh‟un davetinin örnek bir yönü de meĢakkatli geçen uzun hayatı boyunca asla davetten 

vaz geçmemiĢ olmasıdır. Ömrünün son anına kadar ya da Allah‟ın emri gelinceye kadar 

insanları Ġslam‟a davet etmeye devam etmiĢtir. Onların inkâr ve alaylarına rağmen asla bir 

an bile tereddüt etmemiĢ, ne geri adım atmıĢ ne de taviz vermiĢtir. Cenab-ı Hak bu 

durumu Kur‟an-ı Kerim‟de Ģöyle ifade etmektedir: “Andolsun ki biz Nuh'u kendi kavmine 

gönderdik de o bin yıldan elli yıl eksik bir süre onların arasında kaldı. Sonunda onlar 

zulümlerini sürdürürken tufan kendilerini yakalayıverdi.”
20

 

(9) En ağır imtihanlara sabretmek. Nuh (as) için imtihanların en zoru ise en 

yakınlarının hatta ailenin içinden olan bazı kimselerin onun davetine icabet etmemiĢ 

olmasıdır. Hz. Nuh‟un bir oğlu ile hanımı kendisine iman etmeyip inkârcılarla birlikte 

hareket emiĢler ve sonunda da helak olmuĢlardır. Nuh (as) bir baba olarak oğlunun, bir eĢ 

olarak da hanımının hem inkârlarına hem de gözleri önünde boğulmalarına sabretmiĢ, bu 

konuda asla Allah‟a isyan etmemiĢtir. Bu durum Kur‟an-ı Kerim‟de tüm insanlar için bir 

ibret tablosu olarak anlatılmaktadır: “Gemi, dağlar gibi dalgalar arasında onları 

götürüyordu. Nuh, gemiden uzakta bulunan oğluna: Yavrucuğum! (Sen de) bizimle 

beraber bin, kâfirlerle beraber olma! diye seslendi. Oğlu: Beni sudan koruyacak bir dağa 

sığınacağım, dedi. (Nuh): „Bugün Allah'ın emrinden (azabından), merhamet sahibi 

Allah'tan baĢka koruyacak kimse yoktur‟ dedi. Aralarına dalga girdi, böylece o da 

boğulanlardan oldu.”
21

  

“Allah, inkâr edenlere, Nuh'un karısı ile Lût'un karısını misal verdi. Bu ikisi, kullarımızdan iki 

sâlih kiĢinin nikâhları altında iken onlara hainlik ettiler. Kocaları Allah'tan gelen hiçbir Ģeyi onlardan 

savamadı. Onlara: Haydi, ateĢe girenlerle beraber siz de girin! denildi.”
22

 

                                                           
16 Hûd 11/29 
17 Peygamberlerin herhangi bir dünyalık istemediklerine dair kavimlerine söyledikleri benzer ifadeler için bk. ġuara 26/109, 

127, 145, 164, 180. 
18 Hud 11/31. 
19 En‟am 6/50. 
20 Ankebût 29/14. Hz. Nuh‟un uzun bir süre sabırla davetine devam etmesi hakkında bk. Muhammed Ali Sabuni, Ayetle 

IĢığında Peygamberler Tarihi, Çev. Hanifi Akın, Ġstanbul: Ahsen 2003, s. 315-316. 
21 Hud 11/43-44. 
22 Tahrim 66/10. 
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Babalık Ģefkatiyle Nuh (as), Allah‟ın, “ehlini kurtaracağız” vaadini hatırlatarak oğlunun helak 

edilememesini istemiĢtir. Ancak Cenab-ı Hak, “ehil” ile sadece iman edenlerin kastedildiğini ve Ģirk 

koĢanların asla iman ailesi içinde olamayacaklarını, onların hem bu dünyada hem de ahirette hüsrana 

uğrayacaklarını söylemiĢtir. Hz. Nuh‟a da oğlunun helak gerekçesini Ģöyle açıklamıĢtır: “Nuh Rabbine 

dua edip dedi ki: „Ey Rabbim! ġüphesiz oğlum da ailemdendir. Senin vâdin ise elbette haktır. Sen 

hâkimler hâkimisin.‟ Allah buyurdu ki: Ey Nuh! O asla senin ailenden değildir. Çünkü onun yaptığı 

kötü bir iĢtir. O halde hakkında bilgin olmayan bir Ģeyi benden isteme! Ben sana cahillerden 

olmamanı tavsiye ederim.”
23

 Nuh (as), Cenab-ı Hakk‟ın bu uyarılarından sonra ise hiç vakit 

kaybetmeden Allah‟tan af dilemiĢtir. “Nuh dedi ki: Ey Rabbim! Ben senden hakkında bilgim olmayan 

Ģeyi istemekten sana sığınırım. Eğer beni bağıĢlamaz ve esirgemezsen, ben ziyana uğrayanlardan 

olurum!”
24

 

Görünen o ki Hz. Nuh, Allah tarafından risaletle görevlendirildikten sonra çeĢitli metotlar 

deneyerek kavmini Allah‟a iman ve itaate çağırmıĢ ve bu konuda yıllarca gayret etmiĢtir. Zira her 

muhatap ile aynı usul ve üslupla konuĢulmamalıdır. Herkes için farklı bir dil ve ortam gerekebilir. Bu 

yüzden daveti, yeri gelir gizli, yeri gelir açıktan yeri de tüm insanlara açıktan haykırarak yapmak 

gerekir. Ayrıca davetin belirli bir zamanı ve sınırı yoktur. Öyle ki gece gündüz yani günün her saati, 

inanan bir insan için emr-i bi‟l-maruf ve nehy-i ani‟l-münker zamanı olarak düĢünülmelidir. 

Hemen ifade edelim ki Hz. Peygamber‟in hayatına baktığımızda da benzer durumların 

yaĢandığını görüyoruz. O, risaletin ilk dönemlerinde yakınlarına ve gizli bir Ģekilde Allah‟ın 

mesajlarını iletmeye çalıĢırken belli bir dönem sonra ise davetini herkese açıklamıĢ ve tüm insanları 

Allah‟ın dinine girmeye çağırmıĢtır. Bunun ötesinde Safa tepesine çıkarak tüm yakınlarına hak ve 

hakikati açıkça ilan etmiĢtir. Ġnsanlar ne kadar yüz çevirse de, kendisine ne kadar çok dünyalıklar 

teklif edilse de asla davetinden vaz geçmemiĢ ve hiçbir Ģekilde taviz vermemiĢtir. Ömrünün sonuna 

kadar da insanları tevhid dinine davete devam etmiĢtir.
25

    

2.3. Kavminin Yanıtı 

Nuh (as) kavmini imana, takvaya ve itaate davet ettiğinde çok az bir topluluk onun davetine 

icabet etmiĢtir. Kavmi, özellikle de ileri gelenleri ona karĢı çıkmıĢlar ve onun davetinin duyulmasını 

ve yayılmasını önlemek için çeĢitli yollara baĢvurmuĢlarıdır. Hz. Nuh‟un davetini duymamak ve 

duyulmasını engellemek hatta mümkünse onu hiç görmemek için türlü türlü iĢlere tevessül etmiĢlerdir. 

Hz. Nuh, kavminin kendisine karĢı sergilediği bu tavrı ifade ederken Ģöyle demektedir: “Gerçekten de, 

(imana gelmeleri ve böylece) günahlarını bağıĢlaman için onları ne zaman davet ettiysem, 

parmaklarını kulaklarına tıkadılar, (beni görmemek için) elbiselerine büründüler, ayak dirediler, 

kibirlendikçe kibirlendiler.”
26

 

Özellikle ileri gelenler Hz. Nuh‟a, onun da kendileri gibi bir beĢer olduğunu, Ģayet peygamber 

gelecekse yani Allah bir peygamber gönderecekse bunun mutlaka bir melek olması gerektiğini ifade 

etmiĢlerdir. Hatta onun cinlerle irtibat kurduklarını, bu sayede de gayb âleminden haberler verdiklerini 

söyleyen mecnunlardan biri olduğunu ileri sürmüĢler ve onun davetine karĢı çıkmıĢlardır. Bu durumu 

da Kur‟an-ı Kerim bizlere Ģöyle haber vermektedir: “Bunun üzerine, kavminin inkârcı ileri gelenleri 

Ģöyle dediler: „Bu, sadece sizin gibi bir beĢerdir. Size üstün ve hâkim olmak istiyor. Eğer Allah 

(peygamber göndermek) isteseydi, muhakkak ki melekler gönderirdi. Biz geçmiĢteki atalarımızdan 

böyle bir Ģey duymadık.‟ „Bu, yalnızca kendisinde delilik bulunan bir kimsedir. Öyle ise, bir süreye 

kadar ona katlanıp bekleyin bakalım.”
27

  

Hz. Nuh‟un kavminin ileri gelenleri ayrıca kendisine tabi olan fakir, garip, yetim ve kimsesiz 

insanları çevresinden kovmasını talep etmiĢlerdir: “Kavminden ileri gelen kâfirler dediler ki: Biz seni 

sadece bizim gibi bir insan olarak görüyoruz. Bizden, basit görüĢle hareket eden alt tabakamızdan 

baĢkasının sana uyduğunu görmüyoruz. Ve sizin bize karĢı bir üstünlüğünüzü de görmüyoruz. Bilakis 

                                                           
23 Hud 11/45-46. 
24 Hud 11/47. 
25 Hz. Peygamber‟in davet metodu ve üslubu için bk. Nevzat AĢık, “Hz. Peygamber‟in Tebliğ Metodu”, Diyanet Ġlmi 

Dergi, c. 33, S. 1, 1997, 73-81.  
26 Nuh 71/7. 
27 Müminun 23/24-25; Kamer 54/9. 
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sizin yalancılar olduğunuzu düĢünüyoruz.”
28

 Buna karĢılık Hz. Nuh ise onlara, “Ben iman edenleri 

kovacak değilim; çünkü onlar Rablerine kavuĢacaklardır. Fakat ben sizi, bilgisizce davranan bir 

topluluk olarak görüyorum. Ey kavmim! Ben onları kovarsam, beni Allah'tan (onun azabından) kim 

korur? DüĢünmüyor musunuz?”
29

 Ģeklinde cevap vermiĢtir.
30

 

Ġnkârcılar peygamberlerin dünyalık mal, makam ve güç elde etmek için böyle bir yola tevessül 

ettiklerini düĢünüyorlardı. Onların bu yöndeki suçlamalarına Hz. Nuh, “Ey kavmim! Allah'ın 

emirlerini bildirmeye karĢılık sizden herhangi bir mal istemiyorum. Benim mükâfatım ancak Allah'a 

aittir…”
31

 diyerek kendisinin asla bir dünyalık peĢinde olmadığı ifade etmiĢtir.   

Yine onlar, peygamberin her istediğini baĢarabilecek üstün güçleri olması gerektiğini 

düĢünmektedirler. O isterse hemen dağı taĢı altına çevirip zengin olmalı, gaybı bilmeli hatta melek 

olmalıdır. Hz. Nuh bu tür düĢünce ve algıları reddederek onlara, “Ben size: „Allah'ın hazineleri benim 

yanımdadır‟ demiyorum, gaybı da bilmem. „Ben bir meleğim, de demiyorum…” demiĢtir. 

Öte yandan putperestler, vahyi Hz. Nuh‟un kendisinin uydurduğunu ileri sürünce Cenab-ı 

Hakk ona Ģöyle cevap vermesini istemiĢtir: “(Resûlüm!) Yoksa, „Bunu uydurdu‟ mu diyorlar? De ki: 

Eğer onu uydurduysam günahım bana aittir. Fakat ben sizin iĢlediğiniz günahtan uzağım.”
32

 

Hz. Nuh‟u yalanlayıp mecnun olmakla suçladıktan sonra onu Allah‟ın emir ve yasaklarını 

tebliğ etmekten vaz geçirmeye çalıĢtılar hatta zorladılar. “Onlardan önce Nuh'un kavmi de yalanladı, 

hem de kulumuzun yalancı olduğunda ısrar ederek: O, mecnun, dediler. Ve (Nuh, davetten 

vazgeçmeye) zorlandı.”
33

 Fakat Nuh (as) onların bu tavırları karĢısında da davetinden vaz geçmeyince 

bu kez onu taĢlamak ve kendi memleketinden sürgün etmekle tehdit ettiler. Kur‟an-ı Kerim onların bu 

tehditlerini Ģu Ģekilde haber vermektedir: “Dediler ki: Ey Nuh! (Bu davadan) vazgeçmezsen, iyi bil ki, 

taĢlanmıĢlardan olacaksın!”
34

  

Nuh (as), kavminin yeryüzünde fesat çıkaranlara tabi olduklarını, inananlar için çeĢitli tuzaklar 

kurduklarını ve putlarından vaz geçmek istemediklerini Ģu sözlerle Cenab-ı Hakk‟a arz emiĢtir: “Nuh: 

Rabbim! dedi, doğrusu bunlar bana karĢı geldiler de, malı ve çocuğu kendi ziyanını arttırmaktan 

baĢka iĢe yaramayan kimseye uydular. Bunlar da, büyük hileler, büyük desiseler kurdular! Ve dediler 

ki: Sakın ilâhlarınızı bırakmayın; hele Ved'den, Suvâ'dan, Yeğûs'tan, Ye'ûk'tan ve Nesr'den asla 

vazgeçmeyin! (Böylece) onlar gerçekten birçoklarını saptırdılar. (Rabbim!) Sen de bu zalimlerin 

ancak ĢaĢkınlıklarını arttır!”
35

  

Hz. Nuh, Allah‟ın emriyle gemi yapmaya baĢlayınca bu kez de onun yanına her uğradıklarında 

alay etmeye baĢladılar. Özellikle de ortada gemi yapmasını gerektirecek herhangi bir durum 

göremedikleri için onun gemi inĢa etmesi ile alay ettiler. Kur‟an-ı Kerim onların bu durumunu haber 

verdiği ayet-i kerimede Allah‟ın Hz. Nuh‟tan kavmine nasıl cevap vermesini istediğini de bildirmiĢtir: 

“Nuh gemiyi yapıyor, kavminden ileri gelenler ise, yanına her uğradıkça onunla alay ediyorlardı. 

Dedi ki: Eğer bizimle alay ediyorsanız, iyi bilin ki siz nasıl alay ediyorsanız biz de sizinle alay 

edeceğiz!”
36

  

Tüm bu ayetleri incelediğimizde görüyoruz ki Hz. Nuh‟un kavmi, atalarının dinine aykırı 

olduğu gerekçesiyle peygamberlerinin getirdiği mesajları kabul etmeye yanaĢmamıĢlardır. Atalarının 

dininin doğru olduğunu düĢünüyor, tam bir taassupla ona bağlılık gösteriyorlar, böylece de dindar bir 

hayat sürdüklerine inanıyorlardı. ġayet Allah bir peygamber gönderecekse, bunun bir insan değil üstün 

özellikli bir varlık yani melek olması gerektiğini söylüyorlardı. Nuh (as) insan olduğu için onun bir 

peygamber olamayacağını ve kendilerinin de bir insana tabi olamayacaklarını belirtiyorlardı. Onlara 

göre Ģayet peygamber bir insan olacaksa bu kiĢinin mutlaka toplumun ileri gelenlerinden biri, yani 

serveti bol, kabile yönünden güçlü bir kimse olması gerekirdi. Kendilerinin mal ve kabile açısından 

                                                           
28 Hûd 11/27.  
29 Hûd 11/29. 
30 Hz. Peygamber‟e yönelik benzer talepler için bk. En‟am 6/52. Bu konuda değerlendirmeler için bk. Muhammed Âbid el-

Cabiri, Fehmu‟l Kur‟an –Nüzul Sırasına Göre-, Çev. Muhammed CoĢkun, Ġstanbul: Mana 2017, II, 235-236. 
31 Hûd 11/29. 
32 Hûd 11/35. 
33 Kamer 54/9. 
34 ġuara 26/116. 
35 Nuh 71/21-24. 
36 Hûd 11/38. 
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güçlü olmayan birine peygamber olarak inanmayacaklarını ifade ediyorlardı. Çünkü onlara göre tüm 

fazilet, güçlü ve zengin olmaya bağlıdır. Keza peygamber olacak kiĢinin olağanüstü güçleri olmalı ve 

gaybı bilmelidir. Bazen de iyice hadlerini aĢarak kendilerine iletilen mesajları peygamberlerin 

kendilerinin uydurduklarını veya baĢka bir insandan öğrendiklerini iddia etmiĢlerdir. Ayrıca 

peygamberlere ilk inanların hepsi toplumda zayıf, köle, yetim ve hor hakir görülen insanlardı. Eğer bu 

iĢte bir iyilik, fazilet olsaydı önce kendilerinin tabi olmaları gerekirdi. Zira onlar bu tür alt tabaka 

insanlarla birlikte olmayı, onlarla aynı ortamı paylaĢmayı kabullenemiyorlardı.  

Hemen ifade edelim ki, benzer inanç, iddia ve düĢünceler cahiliye dönemi Araplarında da 

vardır. Bu yüzden Cenab-ı Hak Hz. Nuh ile kavmi arasında yaĢananları örnek olarak anlatmıĢtır.
37

 

Böylece de hem Mekke hem de Medine‟deki muhatapların önceki dönemlerde yaĢanan benzer 

olaylardan ibret almaları beklenmektedir. Ġnananlara da Hz. Nuh ve inananlarını anlatarak, davet 

yolunda tek sıkıntı çekenlerin kendileri olmadığını ve bu hususta nasıl davranılması gerektiğini onlara 

izah etmiĢtir. Aynı zamanda onlara ümitsizliğe kapılmamalarını ve Allah‟ın yardımı ile sonunda 

mutlaka galip geleceklerini hatırlatmıĢtır.  

3. Kavmin Helaki 

Nuh (as) kavmini uzun yıllar tevhide davet etmesine rağmen kavminden ona iman edenlerin 

sayısı oldukça azdır. Öyle ki tüm iman edenler, tufan sırasında sadece bir gemiye sığmıĢlardır. Belli 

bir süre sonra inanmayan kesimin özellikle elebaĢları Hz. Nuh ve inanlarla artık alay etmeyi de 

bırakıp, bu iĢe bir son vermeyi istediler ve Hz. Nuh‟a meyden okudular: “Dediler ki: Ey Nuh! Bizimle 

mücadele ettin ve bize karĢı mücadelede çok ileri gittin. Eğer doğrulardan isen, kendisiyle bizi tehdit 

ettiğini (azabı) bize getir! (Nuh) dedi ki: Onu size ancak dilerse Allah getirir. Ve siz (Allah'ı) âciz 

bırakacak değilsiniz.”
38

 

Hz. Nuh, kavminin meydan okuyan tavrı karĢısında Cenab-ı Hakk‟ın yardımına müracaat etti: 

“Bunun üzerine (Nuh), Rabbine: Ben yenik düĢtüm, bana yardım et! diyerek yalvardı.”
39

 Bu durum 

artık inanlarla iman etmeyenlerin arasının ayrılma vaktinin geldiğini göstermektedirr. Ġnkârcıların artık 

kalplerinin mühürlenmiĢ bir hale gelmiĢ olacak ki, Cenab-ı Hak Hz. Nuh‟a, kavminden artık kendisine 

hiç kimsenin iman etmeyeceğini bildirdi. “Nuh'a vahyolundu ki: Kavminden iman etmiĢ olanlardan 

baĢkası artık (sana) asla inanmayacak. Öyle ise onların iĢlemekte olduklarından (günahlardan) dolayı 

üzülme.
40

  

Hz. Nuh‟un kavminden artık iman edecek hiç kimse kalmayınca Cenab-ı Hak helak emrini 

göndermiĢtir. Helak öyle bir su ile olacak ki, kurtuluĢ için mutlaka bir gemi gerekliydi ve kurtulmak 

isteyenler de ona binmeliydiler. Söz konusu helakten kurtulabilmek için herhangi bir tepeye veya dağa 

kaçmak da yeterli olmayacaktı. Bu yüzden Allah (cc) Hz. Nuh‟a talimatları doğrultusunda bir gemi 

inĢa etmesini emretmiĢtir. Cenab-ı Hak hem bu emrini hem de geminin inĢaatı esnasında inananlarla 

inkarcılar arasında yaĢananları Ģu Ģekilde aktarmaktadır: 

“Gözlerimizin önünde ve vahyimiz (emrimiz) uyarınca gemiyi yap ve zulmedenler hakkında 

bana (bir Ģey) söyleme! Onlar mutlaka boğulacaklardır! Nuh gemiyi yapıyor, kavminden ileri gelenler 

ise, yanına her uğradıkça onunla alay ediyorlardı. Dedi ki: Eğer bizimle alay ediyorsanız, iyi bilin ki 

siz nasıl alay ediyorsanız biz de sizinle alay edeceğiz! Kendisini rezil edecek azabın kime geleceğini ve 

sürekli bir azabın kimin baĢına ineceğini yakında bileceksiniz. Nihayet emrimiz gelip de sular coĢup 

yükselmeye baĢlayınca Nuh'a dedik ki: (Canlı çeĢitlerinin) her birinden birer çift ile -(helaklerine 

dair) aleyhinde söz geçmiĢ olanlar dıĢında- aileni ve iman edenleri gemiye yükle! Zaten onunla 

beraber pek azı iman etmiĢti. (Nuh) dedi ki: Gemiye binin! Onun yüzüp gitmesi de, durması da 

Allah'ın adıyladır. ġüphesiz ki Rabbim çok bağıĢlayan, pek esirgeyendir.”
41

 

Hz. Nuh, artık inkârcılardan hiçbirinin iman etmeyeceklerini öğrendikten sonra Cenab-ı 

Hakk‟a yeryüzünde hiçbir kafir bırakmaması için niyaz da bulunmuĢtur: “(Öğütlerinin fayda 

                                                           
37 Mekkelilerin ileri sürdükleri bazı iddialar için bk. Zuhruf 43/31; Hakka 69/40-48; Furkan 25/4-8; Müddessir 74/24-25; 

Nahl 16/103; Hud 11/13.   
38 Hud 11/32-33. 
39 Kamer 54/10. 
40 Hud 11/36. 
41 Hud 11/37-41. 

 



ULUSLARARASI ĠSLAM VE MODEL ĠNSAN 

SEMPOZYUMU 

 

266 
 

vermemesi üzerine) Nuh: Rabbim! dedi, doğrusu bunlar bana karĢı geldiler de, malı ve çocuğu kendi 

ziyanını arttırmaktan baĢka iĢe yaramayan kimseye uydular. Bunlar da, büyük hileler, büyük desiseler 

kurdular! Nuh: Rabbim! dedi, yeryüzünde kâfirlerden hiç kimseyi bırakma! Çünkü sen onları 

bırakırsan kullarını saptırırlar; yalnız ahlâksız, nankör (insanlar) doğururlar (yetiĢtirirler).”
42

 

Yeryüzünde kopan Tufan, Hz. Nuh‟un iman etmeyen oğlu ve hanımı da dâhil hiçbir inkarcıyı 

sağ bırakmamıĢtır. Gemi Allah‟ın emriyle inĢa edildi, Allah‟ın adıyla suda yüzdü ve Cudi dağına 

oturdu. Böylece yeryüzündeki tüm kâfirler yok edilmiĢ oldu. Ardından da sadece inananların olduğu 

yeni bir imtihan hayatı baĢlamıĢtır.  

4. Sonuç 

Ülü‟l-azm sahibi peygamberlerden biri olarak nitelen Hz. Nuh‟un kıssası Kur‟an-ı Kerim‟de 

geniĢ bir Ģekilde anlatılmaktadır. Onun kıssası üzerinden hem inananlara hem de inkârcılara birçok 

mesajlar verilmektedir. Ancak bizim için kıssanın en dikkat çekici yönü, Hz. Nuh‟un inkârcıları 

tevhide davet usulü, üslubu, bu yolda çektikleri sıkıntılar karĢısında sergilediği tavırdır. Zira onun bu 

yönleri hem Hz. Muhammed‟e hem de tüm inananlara bir örnek olarak sunulmuĢtur. 

Baktığımız zaman Nuh (as), çok uzun süren ömrünü insanları Allah yoluna davetle 

geçirmiĢtir. KarĢısına çıkan hiçbir zorluk onu bir an bile tereddüte düĢürmemiĢ, en ufak bir tavize sevk 

etmemiĢtir. Her zorluğu sabırla aĢmıĢ ve davetine devam etmiĢtir. En yakınlarından gördüğü ihanet 

dahi onda herhangi bir yılgınlığa veya vaz geçme duygusuna sürüklememiĢtir. Ġnsanları Ģirkten 

kurtarabilmek için gece gündüz tebliğde bulunmuĢtur. Yeri gelmiĢ gizli yeri gelmiĢ açıktan insanları 

tevhide ve itaate çağırmıĢtır. Ta ki Allah (cc) artık kendisine iman edecek kimsenin kalmadığını ve 

inkârcıların helak edileceklerini bildirinceye kadar da bu davet devam emiĢtir.  
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KUR‟ÂN-I KERĠM‟DE BĠR GENÇLĠK MODELĠ OLARAK HZ. YAHYÂ 

 

Murat Kaya
1
 

Özet 
Dünya hayatında istikamet ve hidayet üzere hoĢ bir hayat yaĢayarakâhirette ebedî saadeti 

kazanmanın yolunu gösteren ana kaynak hiç Ģüphesiz Kur‟ân-ı Kerim‟dir. Kur‟ân, dünya ve âhirette 

kazanan ve kaybeden insanlardan bahseder. Sık sık bunlardan örnekler verir ve sonradan gelenlerin 

yolunu aydınlatır. Önlerine model insanlar koyaraktaklit ve takip edebilecekleri karakterlerin ana 

hatlarını çizer. Bunlar içinde her yaĢtaki insanlara örnek ve model olacak Ģahsiyetler yer alır. Bir de 

husûsî olarak gençlere model olacak önderlerden bahsedilir. Zira gençlik çağı insanın en önemli 

vaktidir. Bu dönemde kritik kararlar alınır ve hayata yön verecek iĢler yapılır. Kazanma ve kaybetme 

daha çok bu devrede olur. Acaba Kur‟ân‟da nasıl bir gençlik modeli anlatılmaktadır? Konuyla ilgili 

âyetlere baktığımızda bu alanadair pek çok örnekler verildiğini görürüz. Kur‟ân‟dainsanlara takdim 

edilen çok sayıdaki örnekler içinden tebliğ çerçevesine uygun olacak Ģekilde sadece Hz. Yahyâ‟yı 

model olarak incelemeyi uygun gördük. 

Yahyâ (a.s) güzel bir âilede; hayırlara koĢan, umarak ve korkarak Allah‟a yalvaran ve O‟na 

derinden saygı duyan bir anne-babanın duaları neticesinde lütfedilmiĢ efendi, iffetli ve sâlih bir 

evlattır. Âilesi Allah‟a bağlı vemüttakî insanlar olduğu için o da daha doğduğu günde bereketlerle 

kuĢatılmıĢtır. Kendisine daha evvel kimseye verilmemiĢ güzel bir isim verilmiĢtir. O, küçüklüğünden 

itibaren anne-babasına çok iyi davranmıĢ, asla zorba ve âsî olmamıĢtır. DevamlıĢefkâtli, rûhu temiz ve 

kötülüklerden sakınan biri olmuĢtur. Allah‟ın kitabına sımsıkı sarılmıĢ ve erken yaĢta hikmet sahibi 

olmuĢtur. Son derece iffetli bir gençlik hayatı yaĢamıĢ, kendini günahlardan ve çirkinliklerden 

korumuĢ; devamlı sadakat, emanet ve fetanetle muamele etmiĢ, Allah‟ın dinine hizmet etmiĢ, insanlara 

faydalı olmak için çalıĢmıĢ, efendi ve sâlih bir gençtir.Bu yönüyle Hz. Yahyâ‟nın günümüz gençliğine 

güzel bir model olarak takdim edilip anlatılmasının faydalı olacağı kanaatindeyiz. ĠĢte busebeple 

tebliğimizde -inĢaallah-Yahyâ (a.s) ile ilgili âyetlerin yorumuna teksif olarak onun vasıflarından bir 

gençlik modeli çıkarmaya gayret edeceğiz. 

Anahtar Kelimeler:Kur‟ân, tefsir, Yahyâ (a.s), model insan, gençlik modeli, iman, ibadet, 

ahlâk. 

 

As A Youth Model In Holy Qur‟an Hz.Yahyâ 

Abstract 
The Qur‟an is undoubtedly the main source showing the way of gaining eternal happiness in 

the hereafter by living a pleasant life in the world in the direction and guidance. The Qur‟an tells about 

the winners and the losers people in the world and the hereafter. Often gives examples of these people 

and illuminate the way of the followers. The Qur‟an puts the model people in front of them so that 

they can imitate these characters and follow them. These include persons who will be examples and 

models for people of all ages. It also mentions the leaders who will specially be model for young 

people. Because the youthness is the most important time of the life. Critical decisions are taken in this 

period and things that will lead to misconduct are made. Winning and losing are mostly in this period. 

How does a Qur‟an describe a youth model? When we look at the verses related to the subject, we see 

that many examples are given about this area. Among many examples presented to the people in the 

Qur‟an, as an appropriate framework of communication we consider only Hz. Yahyâ to examine as a 

youth model. 

Yahyâ (a.s) is a bestowed son of a parent who runs for benevolence, prays to Allah with hope 

and fear and respects Him deeply. He is beset by blessings on the day he was born since his family 

were piety people affiliated to God. He has been given a beautiful name never been given to anyone 

before. He behaved very well to his parents since his childhood, has never been bullied and unruly. He 

has been a constantly compassionate, clean soul, and a person who avoids ugliness. He has firmly tied 

to the Book of Allah and has become wise at an early age. He has lived a very virtuous youth life, he 

has protected himself from sin and ugliness. He has constantly treated with loyalty, trust and superior 

                                                           
1Dr. Öğr. Üyesi. Ġstanbul Sabahattin Zaim Üniversitesi, Ġslami Ġlimler Fakültesi, Tefsir Anabilim Dalı. 
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intelligence. He has served God‟s religion and he has worked to be beneficial to people.He was a 

master and a righteous young man. In this direction we believe that it would be beneficial for Hz 

Yahyâ to be presented and explained as a beautiful model to today‟s youth. For this reason, we will 

endeavor to describe a youth model by interpreting the verses related to Hz Yahyâ (a.s). 

Key words: Qur‟an, commentary, Yahyâ (a.s), model man, youth model, faith, worship, 

morality. 

                   GiriĢ 

Ġnsan fıtratında taklit etme ve örnek alma özellikleri mevcuttur. Ġnsan eğitiminde bu iki özellik 

devamlı kullanılagelmiĢ, peygamberler, âlimler ve sâlih kimseler insanlaraörnek olarak gösterilmiĢ, 

onların izinden gidilmesi tavsiye edilmiĢtir.Bunun gerçekleĢebilmesi için de peygamberlerin ve sâlih 

kimselerin hayatlarının ve ahlâklarının anlatılması ve bunların özendirilmesi gerekmektedir. 

“Peygamberlerin haberlerinden senin kalbini (tatmin ve) teskin edeceğimiz her kıssayı sana 

anlatıyoruz. Bu (sûrede ve kıssalarda) sana hak, mü‟minlere de bir öğüt ve hatırlatma 

gelmiĢtir”
2
âyetinde bunun önemine iĢaret edilmektedir. EbûHanîfe(ö. 150/767) bu konuda Ģöyle 

demiĢtir:“Sâlih âlimleri ve güzel ahlâklarını anlatan kıssalar, bana fıkhın çoğundan daha sevimli gelir. 

Zira bu anlatılanlar, Hak dostlarının edep ve ahlâkıdır. Nitekim âyet-i kerîmede Ģöyle buyrulmuĢtur: 

«ĠĢte onlar Allah‟ın hidayet ettiği kimselerdir. Sen de onların yoluna uy!..».”
3
CüneydBağdâdî (ö. 

297/909) de; “Sâlihlerin kıssaları, Allah‟ın ordularından bir ordudur. Cenâb-ı Hak onlarla müritlerin 

kalbini kuvvetlendirir” demiĢ, buna delil isteyenlere de yukarıdaki Hûd 11/120 âyetini 

okumuĢtur.
4
Sâlihlerin hayat hikâyelerinden ve ahlâklarından bahsetmek bu derece faydalı ise, 

peygamberlerin kıssalarını ve ahlâklarını anlatmanın daha faydalı olacağı aĢikârdır. Zira onların örnek 

hayatlarını dinleyen insanların imanı kuvvetlenir, ibadeti artar, ahlâkı güzelleĢir, muâmelâtına adâlet 

ve hak duygusu hâkim olur, sıkıntı ve üzüntüleri hafifler. Bu sebeple öncelikle peygamberleri 

insanların önüne model olarak koymak gerekir. Ġnsanlar, bilhassa da gençler için örnek gösterilen 

peygamberlerden biri de Hz. Yahyâ‟dır. Onun genç yaĢta Ģehid edilmesi, yaĢlılık devresine 

ulaĢamaması, zihinlerde daima örnek bir genç olarak kalmasını sağlamıĢtır. 

Hz. Yahyâ, Kur‟ân‟da beĢ âyette ismi zikredilen
5
 ve Hz. Ġsa ile çağdaĢ olduğu bildirilen bir 

peygamberdir.
6
Ġsrâiloğullarına gönderilmiĢtir. 

 

1. Hz. Yahyâ‟nın Hayatı 

Doğumu 
Yahyâ (a.s) Hz. Zekeriyyâ‟nın oğludur.O da Hz. Süleyman, Davud ve Yakub peygamberlerin 

soyundandır.
7
Hz. Ġsa ile Yahyâ (a.s) teyze çocuklarıdır.

8
Kur‟ân-ı Kerîm‟de Hz. Yahyâ‟nın tarihî 

kimliği üzerinde fazla durulmaz. Daha ziyade onun dünyaya geliĢi ve Ģahsiyetine ehemmiyet verilir. 

Meryem sûresinin ilk 15 âyeti bu konuları ele alır. Önce Allah‟ın Hz. Zekeriyya‟ya olan rahmetinden 

bahsedilir. O,gizli bir sesle Rabbine yalvarmıĢ, “Rabbim! ġüphesiz kemiklerim gevĢedi. Saçım sakalım 

ağardı. Sana yaptığım dualarda (cevapsız bırakılarak) hiç mahrum olmadım. Gerçek Ģu ki ben, 

benden sonra gelecek akrabalarım(ın isyankâr olmaların)dan korkuyorum. Karım ise kısırdır. Bana 

kendi tarafından; bana ve Yakub hanedanına varis olacak bir çocuk bağıĢla ve onu rızâna ulaĢmıĢ bir 

kimse kıl!”
9
“Rabbim! Beni tek baĢıma bırakma. Sen varislerin en hayırlısısın”

10
diye dua 

                                                           
2Hûd 11/120. 
3el-En‟âm 6/90. Ebû Ömer CemâlüddînYûsuf b. Abdillâh b. Muhammed b. Abdilberr en-Nemerî, Câmiubeyâni‟l-ilmi ve 

fadlih,thk. Ebi‟l-EĢbâl ez-Züheyrî(el-Memleketü‟l-Arabiyyetü‟s-Suûdiyye: DâruĠbnHazm, 1414/1994), 1: 509; Ebü‟l-

FazlĠyâz b. Mûsâ b. Ġyâz el-Yahsubî, Tertîbü‟l-Medârik ve takrîbu‟l-mesâlik, thk. ĠbnTâvît et-Tancî (Mağrib, 1965), 1: 23. 
4Ebü‟l-KāsımZeynülislâmAbdülkerîm b. Hevâzin b. Abdilmelik el-KuĢeyrî, er-Risâletü‟l-KuĢeyriyye,thk. 

AbdülhalîmMahmûd - Mahmûd b. eĢ-ġerîf (Kâhire: Dâru‟l-Maârif, ts.), 2: 354; KādıIyâz, Tertîbü‟l-Medârik, 1: 23. 
5Âl-i Ġmrân 3/39, el-Enʻâm 6/85, Meryem 19/7, 12, el-Enbiyâ 21/90. 
6Âl-i Ġmrân 3/33-41. 
7Meryem 19/6; Ebû Cafer Muhammed b. Cerîr b. Yezîd b. Kesîr b. Gâlib el-Âmulî et-Taberî, Câmiu‟l-beyân fî te‟vîli‟l-

Kur‟ân, thk. Ahmed Muhammed ġâkir (Müessesetü‟r-Risâle, 1420/2000), 18: 145. 
8EbûAbdillah Muhammed bin Ġsmail el-Cuʻfî el-Buhârî, el-Câmiʻu‟l-müsnedü‟s-sahîhu‟l-muhtasar minumûriRasûlillâh 

(s.a.v) ve sünenihî ve eyyâmih (Ġstanbul: Çağrı Yayınları, 1992), “Enbiyâ”, 43; Ebü‟l-Hüseyn Müslim b. el-Haccâc b. Müslim 

el-KuĢeyrî, es-Sahîh (Ġstanbul: Çağrı Yayınları, 1992), “Ġman”, 259. 
9Meryem 19/4-6. 
10el-Enbiyâ 21/89. 
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etmiĢti.Allah‟ın Hz. Meryem‟e sebepsiz olarak mucizevî bir Ģekilde rızık verdiğini görmesi üzerine 

böyle bir istekte bulunduğu rivayet edilir.
11

Buna Ģu sebebi de ilave edebiliriz: Mabette ibadetle meĢgul 

olan küçük yaĢtaki Hz. Meryem‟inbakımı ve kefaleti için çekilen kura Hz. Zekeriyyâ‟ya çıkmıĢtı. 

Devamlı onunla meĢgul olurken onun nasıl güzel bir kulluk hayatı yaĢadığını ve duygu zenginliğine 

sahip olduğunu görüyordu. Onun bu hâlini özenerek Meryem (a.s) gibi “Allah‟a teslim olmuĢ, temiz, 

iffetli” bir çocuğunun olmasını isteyerek Rabbine yöneldiğini de tahmin edebiliriz. Nitekim Cenâb-ı 

Hak, Rahman‟ın has kullarının, “Ey Rabbimiz! EĢlerimizi ve çocuklarımızı bize göz aydınlığı kıl ve 

bizi Allah‟a karĢı gelmekten sakınanlara önder eyle” diye dua ettiklerini bildirmektedir.
12

 Hasan 

Basrî(ö. 110/728) bu âyet hakkında Ģöyle demiĢtir: “Bu âyet-i kerîme, «Bize Allah‟a itaat yolunda 

bulunan zevceler ve nesiller ver!» demektir. Zira mü‟mini, sevdiği kiĢiyi Allah‟a tâat üzere görmekten 

daha fazla sevindirecek ve gözünü aydın edecek baĢka bir Ģey yoktur.”
13

 

Allah Teâlâ,Hz. Zekeriyya‟ya“Yahyâ” isminde bir oğlan çocuğu vereceğini müjdeledi ve 

onun isminin daha evvel kimseye verilmediğini bildirdi. Bu müjde karĢısında sevinen Zekeriyyâ (a.s) 

büyük bir ĢaĢkınlık içinde hanımının kısır, kendisinin de ihtiyarlığın son noktasına gelmiĢ olduğu 

hâlde nasıl çocuklarının olacağını sordu.Böyle bir Ģeyin gerçekleĢeceğinde Ģüphesi yoktu ancak bunun 

keyfiyetini soruyordu. Allah Teâlâ, kendisini hiçbir Ģey değilken yarattığı gibi Hz. Yahyâ‟yı 

yaratmasının da kolay olduğunu ifade etti. Bunun üzerine Zekeriyyâ (a.s) meleklerin bildirdiği bu 

müjde hususunda kalbinin mutmain olması için bir iĢaret istedi.Allah Teâlâ istediği iĢaretin, 

sapasağlam hâline rağmen üç gün insanlarla konuĢamaması olduğunu bildirdi. Mukâtil b. Süleyman 

(ö. 150/767), Hz. Zekeriyyâ‟nın istediği alâmetin hâmileliğin ne zaman baĢladığına dair olduğunu 

söyler. Nitekim onun naklettiği bir rivayete göre Zekeriyyâ (a.s), hanımının hâmile kaldığı gecenin 

sabahında konuĢamaz olmuĢtur.
14

Bunun üzerine Zekeriyyâ (a.s) ibadethaneden kavminin yanına 

çıkmıĢ ve iĢaretle onlara sabah akĢam Allah‟ı tesbih etmelerini söylemiĢtir.
15

 

Bunlara ilave olarak Âl-i ĠmrânsûresindeHz. Zekeriyyâ‟nınRabbinin katından temiz ve 

mübarek bir zürriyyet istediği, mâbette kalkmıĢ ibadet ederken meleklerin kendisine nida ederek 

Allah‟ın kendisini, Hz. Ġsa‟yı tasdik edecek, efendi, nefsine hâkim ve sâlihlerden bir peygamber olan 

Hz. Yahyâ ile müjdelediğini bildirdikleri haber verilmiĢtir. Hayretle bunun nasıl olacağını sorması 

üzerine de “Allah‟ın dilediğini yapacağı” cevabı verilmiĢtir. Alâmet olarak üç gün konuĢamayacağı 

bildirildikten sonra kendisine“Rabbini çokça zikret, sabah akĢam tesbih et!” emri verilmiĢtir.
16

 Bu 

bilgiler birbirini tamamlamaktadır. 

Muhammed b. Kâʻb(ö. 108/726 [?]) der ki: “Allah birine zikri terkedebileceğine dair ruhsat 

verecek olsaydı, “Senin için alâmet, insanlarla üç gün konuĢamaman, ancak iĢaretleĢebilmendir”
17

 

buyurduğu zaman Hz. Zekeriyyâ‟ya ruhsat verirdi. Ancak ona bunun ardından “Ayrıca Rabbini çokça 

zikret, sabah akĢam tesbih et!” buyurmuĢtur.
18

 

ZemahĢerî‟ye(ö. 538/1144) göre Hz. Zekeriyyâ‟nın insanlarla konuĢamayıĢı,Allah‟ın bu 

büyük nimetine Ģükür için o müddet zarfında dilini Allah‟ı zikre vermesi, baĢka Ģeylerle meĢgul 

etmemesi içindir.
19

 

Muhtelif rivayetlere göre Zekeriyyâ (a.s) o zaman yetmiĢ veya yetmiĢ küsur yaĢındaydı.
20

 

Kendisinin 92 veya 120, hanımının 98 yaĢında olduğu da söylenmiĢtir.
21

 

                                                                                                                                                                                     
 
11Âl-i Ġmrân 3/37-38; Taberî, 6: 359-361. 
12el-Furkân 25/74. 
13Buhârî, “Tefsîr”, 25. 
14Mukâtil b. Süleyman b. BeĢîr el-Ezdî el-Belhî, Ebü‟l-Hasen, TefsîruMukâtil b. Süleymân,thk. Abdullah Mahmûdġahhâte 

(Beyrut: DâruĠhyâi‟t-Türâs, 1423), 2: 621. 
15Meryem 19/7-11. 
16Âl-i Ġmrân 3/38-41. 
17Âl-i Ġmrân 3/41. 
18Taberî, 6: 391. 
19Ebü‟l-Kâsım CârullahMahmûd b. Ömer b. Muhammed el-Hârizmî ez-ZemahĢerî, el-KeĢĢâf an hakâikigavâmızı‟t-Tenzîl ve 

uyûni‟l-ekâvîl fî vücûhi‟t-te‟vîl (Beyrut: Dâru‟l-Kütübi‟l-Arabî, 1407),1: 360. 
20Mukâtil, 2: 621; Taberî, 18: 143, 150. 
21Ġbnü‟l-EsîrEbü‟l-HasenĠzzüddînAlî b. Muhammed b. Muhammed eĢ-ġeybânî el-Cezerî, el-Kâmil fi‟t-târîh,thk. Ömer 

AbüsselâmTedmürî (Beyrut: Dâru‟l-Kitâbi‟l-Arabî, 1417/1997), 1: 268. 
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Allah Teâlâ doğduğu gün Hz. Yahyâ‟ya selâm etti. Aynı Ģekilde öleceği gün ve dirileceği gün 

de selâm edeceğini bildirdi.
22

 Yani onu her türlü kötülük, günah, sıkıntı, azap ve korkudan emin 

kılacağını, selâmete çıkaracağını haber verdi. 

 

1.2.  Çocukluğu 

Yahyâ (a.s) daha küçük yaĢlarda iken Allah Teâlâ ona hikmet, kalp yumuĢaklığı, ruh temizliği 

vesâfiyetivermiĢti. O, Allah‟tan sakınan, takvâ sahibi, anne babasına iyi davranan bir kimse idi. Asla 

isyancı bir zorba olmadı.
23 

Hz. Yahyâ‟nın son derece olgun bir çocukluk hayatı geçirdiği nakledilir. Sekiz yaĢında 

Beytü‟l-Makdis‟in hizmetine girip on beĢ yaĢına kadar orada gündüzleri hizmet ettiği, geceleri de 

gözyaĢları içinde ibadette bulunduğu rivayet edilir.
24

Ġbnü‟l-Esîr (ö. 630/1233) onun kadınları hiç arzu 

etmediğini ve çocuklarla oyun oynamadığını nakleder.
25

Çocuklar yanına gelip; “Haydi gidip biraz 

oynayalım” dediklerinde o; “Biz oyuniçin mi yaratıldık?” derdi.
26

 ĠĢte “Biz ona daha çocuk iken 

hikmet vermiĢtik”
27

âyetinin bu duruma iĢaret ettiği söylenir.
28

 O çocukluğundan beri Allah‟a karĢı 

güçlü bir itaat hayatı yaĢamıĢtır.
29

 

 

1.3.  Gençliği 

Yahyâ (a.s) büyüyüp gençleĢtiğinde Allah Teâlâ ona, “Ey Yahyâ kitaba sımsıkı 

sarıl!”buyurdu.
30

 Kendisine peygamberlik verdi. 

Bize gelen rivayetlerden Hz. Yahyâ‟nıngençliğinde Ģatafattan uzak, sade bir hayat yaĢadığı 

anlaĢılmaktadır.Buna göre onun yemesi, içmesi ve giyinmesi son derece mütevazı idi.
31

 Ġnsanlara da, 

fazla yiyecek ve giyeceklerini paylaĢmalarını, kanaati, aç gözlülükten ve zorbalıktan uzak durmayı, 

güzel ahlâkı, adâleti tavsiye ediyordu.Günahlardan uzak durmaya, tevbe ederek manevî temizliği elde 

etmeye ayrı bir ehemmiyet veriyordu. Ahiret ve hesap günü için hazırlanmayı ısrarla vurguluyordu. 

Genç yaĢta Tevrat‟ı eline almıĢ, Ġsrailoğullarına vaaz ve nasihat etmeye baĢlamıĢtı. Daha sonra 

da Hz. Musa‟nın Ģeriatı ile amel etmek üzere Ġsrailoğullarına peygamber olarak gönderildi.
32

 

Kâʻb el-Ahbâr‟dan(ö. 32/652) Hz. Yahyâ‟nın yüzü ve sûreti güzel, yumuĢak huylu bir genç 

olduğu nakledilmiĢtir.
33 

Rivayetlere bakıldığında Hz. Yahyâ‟nın32 yaĢında Ģehid edildiği anlaĢılmaktadır.
34

Bazı 

kaynaklara göre, ĠsrâsûresindeĠsrâiloğulları‟nın yeryüzünde çıkaracakları bildirilen (17/4) iki fesattan 

ikincisi onların Hz. Yahyâ‟yı öldürmeleri ve Hz. Îsâ‟yıda öldürmeye teĢebbüs etmeleridir.
35

 

Hadislerde Rasûlullah (s.a.v)‟in Miʻrâcesnasında Hz. Yahyâ ve Hz. Ġsa ile ikinci kat semâda 

karĢılaĢtığı, onlara selâm verdiği, onların da selâma karĢılık verdikten sonra “Merhabâ ey sâlih kardeĢ 

ve sâlihnebî” dedikleri bildirilmektedir.
36 

 

                                                           
22Meryem 19/15. 
23Meryem 19/12-14. 
24Ebû Muhammed Abdullāh b. Müslim b. Kuteybeed-Dîneverî, Uyûnu‟l-ahbâr (Beyrut: Dâru‟l-Kütübi‟l-Ġlmiyye, 1418), 2: 

317. 
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31Ahmed b. Hanbel, ez-Zühd, 68, 76; Ġbnü‟l-Esîr, el-Kâmil fi‟t-târîh, 1: 268; Muhammed Ali es-Sâbûnî, en-Nübüvveve‟l-

enbiyâ, Mekke, 1980, 312. 
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34 Mustafa Âsım Köksal, Peygamberler Tarihi (Ankara: Türkiye Diyanet Vakfı Yayınları, 2004), 298. 
35 Mahmut Aydın, “Yahyâ”, Türkiye Diyanet Vakfı Ġslâm Ansiklopedisi (Ankara: TDV Yayınları, 2013), 43: 233-234. 
36Buhârî, “Bed‟ü‟l-Halķ”, 6, “Enbiyâ”, 43, “Menâķıbü‟l-ensâr”, 42; Müslim, “Îmân”, 259, 264; Ebû Abdullah Ahmed b. 

Muhammed b. Hanbel b. Hilâl b. Esed eĢ-ġeybânî, Müsned (Kâhire: MüessesetüKurtuba, ts.), 2: 148; 4: 207. 
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2. Hz. Yahyâ‟nınGençlere Model Olabilecek Güzel Vasıfları 

Kur‟ân-ı Kerim‟de Hz. Yahyâ‟nıngenç yaĢta sahip olduğu ahlâkî üstünlüklerinzikredilmesi, bu 

konuya küçük yaĢta verilen ehemmiyeti göstermektedir.
37

Buna göre ailede çocuğa küçük yaĢtan 

itibaren güzel ahlâk eğitimi verilmeli, güzel vasıflar bir taraftan çocuğa sözlü olarak anlatılırken, diğer 

taraftan da fiilî olarak tatbîkâtıyapılmalı, yaĢanarak öğretilmelidir. ġimdi Hz. Yahyâ‟nın,kendilerinden 

övgüyle bahsedilen ve gençlere model olacak güzel vasıflarını sırayla görelim: 

 

2.1.  Ġmanda Model Olması 

2.1.1. Ġmanla Diri Bir Gönle Sahip Olması 

Katâde‟ye (ö. 117/735) göre Allah Teâlâ Hz. Yahyâ‟yı imanla dirilttiği, ihyâ ettiği için ona 

“Yahyâ” ismini vermiĢtir.
38

 YaĢlı anne babadan doğduğu için bu ismin verildiğini söyleyenler de 

vardır.
39

 Ġlk görüĢü dikkate alarak gencin manevî âleminin imanla hayat bulup canlanması gerektiğini 

söyleyebiliriz. Dolayısıyla bir gence ilk lâzım olan ve onun için en hayatî, en önemli Ģey Allah‟a 

imandır. Bir insanın ebedî diriliĢi buna bağlıdır. Ondan sonra diğer güzel vasıflar gelir. 

 

2.1.2. Allah‟ın Peygamberini Tasdik Etmesi 

Yahyâ (a.s) Hz. Ġsa‟dan altı ay büyüktü, peygamber olarak gönderildiğinde onu ilk tasdik 

eden, Allah‟tan bir kelime olduğuna ilk Ģahitlik eden Hz. Yahyâ oldu.
40

 Bundan sonra onun yolu ve 

metodu üzere yaĢamaya baĢladı. Bir gencin Allah‟ın peygamberini tasdik edip ona tabi olması, iman 

esaslarından ve en baĢta gelen vazifelerindendir. Dolayısıyla günümüz gençliğinin Rasûlullah (s.a.v) 

Efendimiz‟i çok iyi tanıyıp onu tasdik etmesi ve izinden gitmesi, en büyük ihtiyacıdır. 

 

2.1.3. Dini koruması 

Zekeriyyâ (a.s), ölümünden sonra Ġsrailoğullarının kötülerinden olan yakınlarının; dini 

değiĢtirmelerinden, toplumu doğru düzgün yönetmemelerinden korkuyordu.
41

 Bu sebeple sâlih bir 

evlat istiyordu. Bundan hareketle gençlerin dini öğrenme, onu yaĢama, diğer insanlara tebliğ etme ve 

koruma idealini kazanmaları gerektiğini söyleyebiliriz. Zira din, gençlerle ayakta kalır ve ancak 

onlarla geleceğe taĢınabilir.Bir milletin geleceğini görmek için onların gençlerinin durumuna bakmak 

yeterlidir. Gençler nelerle meĢgul oluyor ve nasıl yetiĢtiriliyorsa gelecek de ona göre Ģekillenecek 

demektir.  

 

2.1.4. Ġnsanlara Dini Öğretmesi 

Yahyâ (a.s) Ġsrailoğullarının bayramlarında ve toplantı yerlerinde durup vaaz eder, onları 

Allah‟a ibadete davet ederdi.
42

 ġam‟a gidip Ġsa (a.s) ile buluĢtuğu zaman da halkı Allah‟a ibadete 

davetten geri durmamıĢtı.
43

 Hz. Ġsa‟nın Yahyâ (a.s)‟ı on iki havarisinin baĢında insanlara Allah‟ın emir 

ve nehiylerini bildirmek üzere gönderdiği de rivayet edilir.
44

Rasûlullah (s.a.v) onun dinî hükümleri 

tebliğine dair bir hâdiseyiĢöyle haber vermiĢlerdir:  

“…Yahyâ (a.s) insanları Beytü‟l-Makdis‟te topladı. Mescid ağzına kadar doldu. Mahfillere de 

oturdular. Yahyâ (a.s) onlara Ģöyle hitap etti: Allah bana beĢ kelime gönderdi ve onlarla amel etmemi 

ve size de onlarla amel etmeyi emretmemi söyledi:  

Bunlardan birincisi Allah‟a ibadet etmeniz, ona hiçbir ortak koĢmamanızdır. Allah‟a ortak 

koĢanın misâli Ģudur: Bir adam, kendi öz malından altın veya gümüĢ mukabilinde bir köle satın alır ve 

ona: «Bu benim evim, bu da iĢim. ÇalıĢ, kazandığını bana öde!» der. Köle çalıĢır, fakat kazancını 

efendisinden baĢkasına öder. Hanginiz kölesinin böyle olmasına razı olur? 

                                                           
37 Ġlhami Günay, “Kur‟ân-ı Kerîm‟de Gençlerin Duygu GeliĢimi ve Eğitimi”, TurkishStudies International 

PeriodicalForTheLanguages, LiteratureandHistory of TurkishorTurkic10/2 (Winter 2015): 444-445. 
38Meryem 19/7; Taberî, 18: 147. 
39Mukâtil, 2: 621. 
40Âl-i Ġmrân 3/39; Taberî, 6: 372; Ġbnü‟l-Esîr, el-Kâmil fi‟t-târîh, 1: 267. 
41 Meryem 19/5-6; ZemahĢerî,3: 4. 
42Sa‟lebî, Arâisü‟l-mecâlis, 376; Köksal, Peygamberler Tarihi, 295. 
43Sa‟lebî, Arâisü‟l-mecâlis, 376; Köksal, Peygamberler Tarihi, 298. 
44 Muhammed b. Cerîr b. Yezîd b. Kesîr b. Gâlib el-Âmulî, Ebû Cafer et-Taberî, Târîhu‟r-rusülve‟l-mülûk(Beyrut: Dâru‟t-

Türâs, 1387), 1: 586; Sa‟lebî, Arâisü‟l-mecâlis, 379. 
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Allah size namazı emretti. Namaz kılarken sağa-sola bakınmayın. Zira Allah yüzünü, sağa 

sola bakmadığı müddetçe namazda bulunan kulunun yüzüne çevirir. 

Size orucu da emrediyorum! Bunun misâli Ģu adamın hâline benzer; O bir grup içerisindedir. 

Yanında bir kese içinde misk vardır. Herkes onun kokusundan hoĢlanmaktadır. Oruçlunun (ağzında 

hâsıl olan) koku, Allah indinde misk kokusundan daha hoĢtur.  

Size sadakayı da emrediyorum! Bunun misâli de Ģu adamın hâline benzer: DüĢmanları onu 

esir edip ellerini boynuna bağlamıĢ ve boynunu vurmak üzere öne sürmüĢlerdir. Adam: «Ben az çok 

ne varsa malımı fidye olarak verip kendimi kurtarmak istiyorum» der ve fidye ile kendini onlardan 

kurtarır.  

Ben size Allah Teâlâ‟yı zikretmenizi de emrediyorum! Bunun misâli de Ģudur: Bir kiĢi 

düĢünün, düĢmanları peĢinden süratle geliyor ve onu yakalamak istiyorlar. O zât ancak sağlam bir 

kaleye sığınınca kendisini onlardan koruyabiliyor. Kul da böyledir. Kendisini Ģeytandan ancak 

Allah‟ın zikri ile koruyabilir.”
45

 

Ahmed bin Hanbel‟in(ö. 241/855) rivâyetinde zikir ile alâkalı kısım Ģöyle biter:“Kul Allah‟ı 

zikretmeye devam ederse Ģeytana karĢı, bu adamdan daha iyi korunmuĢ, daha muhkem bir yere 

sığınmıĢ olur.”
46

 

Yahyâ (a.s) insanlara Allah‟ın dinini öğreterek onları ebedî saadete ulaĢtırmak için gayret 

etmiĢtir. Bizim gençlerimiz de öncelikle kendileri dini güzel bir Ģekilde öğrenip yaĢadıktan sonra 

insanlara bu güzellikleri öğretmeyi ve onları çirkin Ģeylerden uzaklaĢtırmayı hedef edinmelidirler. 

 

2.2. Ġlimde Model Olması 

2.2.1. Kitaba Sımsıkı Sarılması 

Yahyâ (a.s), Allah‟ın kitabı olan Tevrat‟a büyük bir ciddiyet ve devamlılıkla sarılmıĢtır.
47

 

Demek ki daha küçük yaĢta iken çocuklara Allah‟ın kitabı Kur‟ân-ı Kerim‟i evvela okumayı 

öğretmek, sonra da seviyelerine göre muhtevasını yavaĢ yavaĢ anlatmak icap eder. Genç olduklarında 

ise Kitâbullah‟a sahip çıkmaları, hükümlerini yaĢayıp diğer insanlara da öğretmeleri gerektiğini 

kavramaları lâzımdır. 

 
2.2.2. Ġlim, AnlayıĢ, Zekâ ve Hikmet Sahibi Olması 

Kur‟ân‟da Hz. Yahyâ‟ya küçük yaĢta “hüküm” verildiği bildirilmektedir.
48

 Bu kelimeyi 

müfessirler anlayıĢ,ahkâm, marifet ve hikmet
49

diye tefsir eder, Allah Teâlâ‟nın Hz. Yahyâ‟ya daha 

küçük yaĢlardaykenKitâbullah‟a karĢı derin bir anlayıĢ verdiğini söylerler.
50

O hâlde 

gençlerimizeKur‟ân‟ın hikmetlerini anlatma hususunda geç kalınmamalıdır. Seviyelerine göre Kur‟ân 

kıssa ve mesellerini, temsil ve teĢbihlerini, bunlardaki hükümleri ve hikmetleri anlatarak onların zihin 

dünyalarını güzel bilgilerle süslemek lâzımdır. 

Âyetteki“hüküm” kelimesine “akıl” manası veren de olmuĢtur. ZemahĢerî, Allah‟ın, küçük 

yaĢta Hz. Yahyâ‟nın aklını sağlamlaĢtırdığı, sonra da ona vahyettiği görüĢüne yer verir.
51

 Bu durumda 

gençlerin akıl ve zihin yapısını güçlendirecek tedbirler alınmalı, bunları zaafa uğratacak alıĢkanlık, 

davranıĢ ve gıdalardan onları korumalıdır. 

 

2.2.3. Ġlmi Miras Alması 

Zekeriyyâ (a.s) Allah‟tan bir çocuk isterken kendisine ve Yaʻkûb oğullarına vâris olacak bir 

evlat istemiĢti. Hz. Zekeriyyâ‟nın miras bırakacak bir malının olmaması, peygamberlerindünya malına 

                                                           
45EbûÎsâ Muhammed b. Îsâ b. Sevre (Yezîd) b. Musa b. Dahhâk et-Tirmizî, es-Sünen,thk. Ahmed Muhammed ġâkir - M. 

FuadAbdülbâkî - Ġbrahim AtveIvaz (Mısır: Mektebetü Mustafa el-Bâbî, 1395/1975), “Edeb”, 78/2863; Ahmed b. Hanbel, 

Müsned, 4: 130, 202. 
46Ahmed b. Hanbel, Müsned, 4: 130, 202. 
47Meryem 19/12; Mukâtil, 2: 622; Ebû Muhammed Abdülhak b. Galib b. Abdurrahman b. Temmâm b. Atıyye el-Endelüsî el-

Muhâribî, el-Muharraru‟l-vecîz fî tefsiri‟l-Kitâbi‟l-Azîz, thk. Abdü‟s-Selam Abdü‟Ģ-ġâfî Muhammed (Beyrut: Dâru‟l-

Kütübi‟l-Ġlmiyye, 1422), 4: 7. 
48Meryem 19/12. 
49Mukâtil, 2: 622; Taberî, 18: 155; ĠbnAtıyye, 4: 7. 
50Mukâtil, 2: 622; Taberî, 18: 155. 
51ZemahĢerî, 3: 8. 
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önem vermemeleri, altın ve gümüĢ değil ilim miras bırakmaları sebebiyleâyette bahsedilen mirasın 

nübüvvet, ilim, hikmet, takva ve riyaset gibi Ģeyler olduğu akla gelmektedir. Nitekim Mukâtil, Hz 

Yahyâ‟nın, Yaʻkûb oğullarının ilim ve riyasetine vâris olduğunu söylemiĢtir.
52

Mücâhid (ö. 103/721) 

onun babası ve Yaʻkûbâilesinden aldığı mirasın ilim olduğunu nakleder. Hasan Basrî de miras olarak 

nübüvvet ve ilim aldığını ifade eder.
53

 

Rasûlullah (s.a.v) konuyla ilgili Ģöyle buyurmuĢlardır: “Bir kimse, ilim elde etmek arzusuyla 

bir yola girerse, Allah o kiĢiyi cennetin yollarından birine sevkeder. Melekler yaptığından hoĢnut 

oldukları için ilim öğrenmek isteyen kimsenin üzerine kanatlarını gererler. Göklerde ve yerde bulunan 

her Ģey, hatta suyun altındaki balıklar bile âlim için Allah‟a istiğfar ederler. Âlimin âbide üstünlüğü, 

dolunayın diğer yıldızlara olan üstünlüğü gibidir. Âlimler, peygamberlerin vârisleridir. Peygamberler, 

mîras olarak altın ve gümüĢ bırakmazlar; onlar ilmi miras bırakırlar. Kim bu mîrâsı alırsa, büyük bir 

nasip almıĢ olur.”
54

 

Bugün biz de gençlerimize iman, ilim ve ameli miras bırakmaya gayret etmeli, onları bu tür 

mirasın peĢinde koĢacak bir Ģuurda yetiĢtirmeliyiz. 

 

2.3. Ġbadette Model Olması 

2.3.1. Allah‟ın Rahmetini Umarak ve Azabından Korkarak Dua Etmesi 

Kâʻb (r.a) Hz. Yahyâ‟nın çok ibadet ettiğini ve itaatinin son derece kuvvetli olduğunu 

nakletmiĢtir.
55

 Ona henüz sabî iken ilim ve hikmet verilmiĢti. Yahyâ (a.s), Allah‟ı tanımayı sağlayan 

bu ilim ve hikmet ile sımsıkı sarıldığı kitap sayesinde ibadetin önemini iyice kavramıĢ olmalıdır. Bu 

konuda ailesinin katkılarını da unutmamak gerekir. Zira onun bütün aile fertleri ibadet konusunda 

birbirleriyle yardımlaĢırlardı. Allah‟ın rahmetini umarak ve azabından korkarak O‟na yalvarır, dua ve 

ibadet ederlerdi.
56

Hz. Yahyâ‟nınailesi, bu davranıĢlarıyla bizlere, kiĢinin çocuğuna yapabileceği en 

büyük iyilik ve hayrın, onun ibadet duygusunu geliĢtirmek ve Allah ila olan iliĢkisini sağlam bir 

temele oturtmak olduğunu öğretmektedir.
57

 

 

2.3.2. HuĢû Sahibi Olması 

Hz. Yahyâ ve ailesi huĢû ehli kimselerdi, Allah‟a derin bir saygı içinde yaĢarlardı.
58

 Mütevazı 

idiler, Allah‟a ibadet ve dua etmekten çekinmez, bu konuda büyüklenmezlerdi.
59

 

Lügatte“sessiz ve sakin durmak, alçak gönüllü olmak, Hakk‟a boyun eğmek; yumuĢaklık, 

kolaylık” gibi manalara gelen huĢû‟, Allah karĢısında duyulan saygı ve tâzimden dolayı her türlü 

benlik iddiasını terkederek O‟na boyun eğme ve bunun hareketlere yansıyan tezahürü Ģeklinde tarif 

edilebilir. HuĢûʻunkökleri kalpte, tezahürü bedendedir. Kalple ilgili yönü, Allah‟ın azameti karĢısında 

kulun büyük bir saygı hissiyle edep hâlini bürünmesidir.Bedene âit tarafı da bu saygı ve edep 

duygusunun uzuvlara yansımasıyla kiĢinin sükûnet ve vakar ifade eden bir görünüĢ, duruĢ ve davranıĢ 

sergilemesidir.
60

Bu tür duygular, Hz. Yahyâ örneğinde olduğu gibi aile ortamının desteği ile daha 

kolay ve daha iyi bir Ģekilde kazanılabilmektedir. 

 

                                                           
52Mukâtil, 2: 620. 
53Meryem 19/6; Taberî, 18: 146. 
54EbûDâvûdSüleymân b. el-EĢʻas b. Ġshâk es-Sicistânî el-Ezdî, SünenüEbîDâvud (Ġstanbul: Çağrı Yayınları, 1992), “Ġlim”, 

1/3641; Tirmizî, “Ġlim”, 19/2682. Ayrıca bkz. Buhârî, “Ġlim”, 10; ĠbnMâceEbûAbdillâh Muhammed b. YezîdMâce el-

Kazvînî, es-Sünen,nĢr. Muhammed Fuad Abdülbaki (Ġstanbul: Çağrı Yayınları, 1992), “Mukaddime”, 17. 
55 Hâkim, el-Müstedrek, 2: 647/4150. 
56el-Enbiyâ 21/90; Taberî, 18: 521. 
57KrĢ. Günay, “Gençlerin Duygu GeliĢimi ve Eğitimi”, 451-452. 
58el-Enbiyâ 21/90. 
59Taberî, 18: 522. 
60 Mehmet ġener, “HuĢû”, Türkiye Diyanet Vakfı Ġslâm Ansiklopedisi (Ankara: TDV Yayınları, 1998), 18: 422-423. 
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2.4. Ahlâkta Model Olması 

2.4.1. ġefkât, Merhamet ve Rikkat Sahibi olması 

Meryem 19/13‟te geçen “hanân” kelimesi, rahmet, Ģefkât, rikkat, muhabbet ve tazim 

manalarına gelir.
61

 Bir annenin kalp yumuĢaklığını, sıcacık sevgi ve Ģefkâtini hatırlatır. Allah Teâlâ 

rahmet, Ģefkât ve muhabbetiyle Hz. Zekeriyyâ ve Yahyâ‟ya ikram ve ihsanlarda bulunmuĢ, daha sonra 

bu güzel vasıfları onlara da vermiĢtir.
62

Yahyâ (a.s) kalbinde Allah‟a karĢı engin bir muhabbet 

besliyordu. Allah‟ın kullarına karĢı da büyük bir muhabbet, merhamet, Ģefkat ve tazim duygularıyla 

doluydu. Rikkat-i kalbiye sahibiydi.Bundan hareketle anne-baba ve eğitimcilerin de, çocuklara sevgi, 

Ģefkat, rikkat, merhamet ve tazim duygularını aĢılamaya ve bunların eğitimini vermeye özen 

göstermeleri gerektiğini söyleyebiliriz. 

 
2.4.2. Ruh Temizliği (Sâfiyet) 

Yahyâ (a.s) günahlardan uzak duran tertemiz bir genç idi, bedenini Rabbine tâatte kullanır, 

devamlı amel-i sâlihler iĢlerdi.
63

Her türlü hayır ve iyilik hususunda artarak devam eden bir geliĢim 

gösterirdi.
64

Rasûlullah (s.a.v) Hz. Yahyâ‟nın çok hayırlı bir kiĢi olduğunu ifade ettikten sonra bunun 

sebebinin de Allah‟ın onu Kur‟ân‟da güzel vasıflarla anlatması olduğunu söylemiĢ, ilgili âyetleri 

okumuĢ ve sonunda; “Hiçbir kötülük yapmadı, hatta böyle bir Ģeyi aklından bile geçirmedi” 

buyurmuĢtur.
65

 

Gençlerin kalp ve ruh temizliğini muhafaza edip bunları geliĢtirmeye çalıĢmak, eğitimin en 

mühim hedefi olmalıdır. 
 

2.4.3. Her Yönüyle Allah‟ın ve Kullarının Rızâsını Kazanması 

Zekeriyyâ (a.s) Allah‟tan kendisine din, ahlâk ve zâhirî görünüĢ itibariyle Allah‟ın ve 

kullarının râzı olacağı vasıfta bir çocuk ve hatta aynı vasıfta tertemiz bir zürriyet bahĢetmesini 

istemiĢti.
66

Cenâb-ı Hak onun bu duasını kabul ederek ona Hz. Yahyâ‟yıbahĢetti. O hem Allah‟ın 

rızasını kazanan, hem de insanlar tarafından sevilip kendisinden memnun olunan bir gençti. 

Hem Allah‟ın rızasına uygun bir hayat yaĢayani hem de çevresindeki insanların 

memnuniyetini kazanabilen bir genç, hiç Ģüphesiz ideal bir gençtir. 

 

2.5. Takvâda Model Olması 

2.5.1. Günahlardan Uzak Durması 

Yahyâ (a.s) Allah‟tan korkar, O‟nun tâatine koĢar, emirleri yerine getirir, haramlardan 

kaçınırdı. Gayet temizdi, hiç günah iĢlemezdi.
67

 Takvayı Ģiar edinmiĢti.
68

HaĢyetullah sebebiyle çok 

ağlardı.
69

Rasûlullah (s.a.v) Ģöyle buyurmuĢlardır: “Âdemoğullarından herkes mutlaka bir hata 

(günah) iĢlemiĢ veya buna istek duymuĢtur, ancak Yahyâ b. Zekeriyyâ bunun hâricindedir.”
70

 

Abdullah b. Amr (ö. 65/684-85): “Herkes mutlaka Allah‟ın huzuruna günahla çıkar, ancak 

Yahyâ b. Zekeriyyâ bundan müstesnadır” demiĢ ve “Efendi, nefsine hâkim, iffetli”
71

âyetini  

                                                           
61Taberî, 18: 155-159; ĠbnEbîHâtim, Ebû Muhammed Abdurrahman b. Ġdris b. Münzir et-Temîmî el-Hanzalî er-Râzî, 

Tefsîru‟l-Kur‟âni‟l-Azîm,thk. Es‟ad Muhammed et-Tîb (Memleketü‟l-Arabiyyeti‟s-Suûdiyye: MektebetüNizâr Mustafa el-

Bâz, 1419), 7: 2400; Elmalılı Muhammed HamdîYazır, Hak Dîni Kur‟an Dili (Ġstanbul: Bedir Yayınevi, 1993), 4: 3300. 
62 Bkz. Muhammed b. Muhammed b. Mahmûd, EbûMansûr el-Mâtürîdî, Te‟vîlâtüEhli‟s-Sünne, thk. MecdîBaslûm (Beyrut: 

Dâru‟l-Kütübi‟l-Ġlmiyye, 1426/2005), 7: 224;ZemahĢerî, 3: 8. 
63Meryem 19/13; Taberî, 18: 159. 
64ĠbnAtıyye, 4: 8. 
65Ebü‟l-Hasen Nureddin Ali bin EbîBekr bin Süleyman el-Heysemî, Mecmau‟z-zevâidve menbau‟l-fevâid,thk. Hüsâmüddîn 

el-Kudsî (Kâhire: Mektebetü‟l-Kudsî, 1414/1994), 8: 209. Râvîlerinden Ali b. Zeyd b. Cüdʻân‟ı cumhur zayıf görmüĢtür. 
66 Bkz. Âl-i Ġmrân 3/38; Meryem 19/6; Taberî, 18: 147. 
67Meryem 19/13; Taberî, 1420: 18/159. 
68 Elmalılı, Hak Dîni, 4: 3300. 
69Ahmed b. Hanbel, ez-Zühd, 76. 
70Ahmed b. Hanbel, Müsned,1: 292, 295, 301 (Senedinin zayıf olduğu bildirilmiĢtir). KrĢ. Hâkim, el-Müstedrek, 2: 647/4149 

(Zehebî isnadının “ceyyid” olduğunu bildirmiĢtir. 
71Âl-i Ġmrân 3/39. 
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okumuĢtur.
72

 Hâkim en-Neysebûrî (ö. 405/1014) ise bu sözü Peygamberimize izafe etmiĢtir.
73

Hasan 

Basrî, onun hiç günah iĢlemediğini ve hiçbir kadına da meyletmediğini, yani onu arzu etmediğini 

söylemiĢtir.
74

Râzî(ö. 606/1210), “Bu vasıfta insanların en evlâ olanı, Allah‟a isyan etmeyen ve böyle 

bir Ģeyi hiç aklından geçirmeyen kimsedir. Yahyâ (a.s) böyle idi” demiĢtir.
75

 

Peygamberler Allah tarafından günahlardan korunmuĢ masum insanlardır. Onların dıĢındaki 

insanlar ise böyle değildir. Ancak onlara düĢen de her Ģeyden evvel günahlardan sakınmaya gayret 

etmektir. Yasaklardan uzak durmak, emirleri yapmaktan önce gelir. Gençlere de her Ģeyden önce bu 

hassasiyeti kazandırmak lâzımdır. Buna rağmen içine düĢülen hatalar için de hemen tevbe ve istiğfara 

sarılmanın lüzumu anlatılmalıdır. Nitekim Yahyâ (a.s) bu hususta da gençlere örnek olmuĢtur. Hasan 

Basrî‟nin rivayetine göre bir gün Hz. Ġsa ile Hz. Yahyâ karĢılaĢmıĢlardı. Ġsa (a.s): “Benim için istiğfar 

ediver, sen benden daha hayırlısın!” dedi. Yahyâ (a.s) da ona: “Asıl sen benim için istiğfar ediver, sen 

benden daha hayırlısın!” dedi. Ġsa (a.s): “Sen benden daha hayırlısın, çünkü ben kendi üzerime selâm 

ettim
76

 sana ise Allah selâm etti”
77

 dedi.
78

 Bu rivayette iki peygamber, bir taraftan istiğfarın 

ehemmiyet ve lüzumunu anlatırken bir taraftan da tevazu ve karĢıdakine hürmetin en güzel örneğini 

sergilemiĢlerdir. 
 

2.5.2. Ġffetli ve Nefsine Hâkim olması 

Kur‟ân-ı Kerim‟de Hz. Yahyâ‟nın iffetli ve nefsine hâkim bir genç olduğu bildirilirken 

“hasûr” kelimesi kullanılır.
79

Tefsirlerde Hz. Yahyâ‟nın kadınlara ilgi duymamasının iktidarsızlıktan 

kaynaklandığını söyleyen rivayetler nakledilse de, ٌٞٛق kelimesinin ٍٚقح manasında
80

“gücü 

olmasına rağmen kendisini kadınlardan alıkoyan”
81

 olarak anlaĢılması peygamberlerin sıfatlarındaki 

kemali vurgulamak ve onlara noksanlık izafe etmemek adına daha isabetli görünmektedir.
82

Nitekim 

Elmalılı Muhammed Hamdi Yazır (ö. 1942) bu kelimeyi: “Kudreti var iken, gerek kadın ve gerek 

sâirĢehevât-ı dünyâdan nefsini son derece hasr ü zaptedenmücerred (bekâr), afîf, zâhid, târik-i dünya” 

diye tefsir eder.
83

 Burada mübalağa sîgasının kullanılması, Hz. Yahyâ‟nın iffetini koruma, Ģehvetine 

hâkim olma ve haramlardan uzak durma hususundaki itina ve dikkatini ve bu vasfın Allah katındaki 

değerini göstermektedir.
84

 

Bir gencin nefsine ve Ģehvetine hâkim olması, aĢırı dünyevî arzularını kontrolü altında 

tutması, günahlardan korunmasının en büyük adımıdır. ġehvetin en kuvvetli olduğu gençlik devrinde, 

birçok günahlar bu duygu sebebiyle iĢlenir ve insan pek çok zarara bu vesileyle uğrar. Dolayısıyla 

çocuklara ve gençlere iffetin önemi iyice anlatılmalı ve bunun eğitimi verilmelidir. Bunun yanında 

büyüklere düĢen vazife de gençlerin bulunduğu ortamları onların iffetlerini kolayca koruyabilecekleri 

bir Ģekilde tanzim etmektir. 

 

                                                           
72Ebû Bekir b. Ebîġeybe, Abdullah b. Muhammed b. Ġbrahim b. Osmân el-Absî, Kitâbü‟l-Musanneffi‟l-ehâdîsive‟l-âsâr, thk. 

KemâlYûsuf el-Hût (Riyâd: Mektebetü‟r-RüĢd, 1409), 7: 128. 
73 Hâkim, el-Müstedrek, 2: 404/3411. 
74Meryem 19/15; Maʻmer b. RâĢid el-EzdîEbûUrve el-Basrî, el-Câmiʻ (Abdürrazzak‟ınMusannef‟inin sonunda 10 ve 11. 

ciltler), thk. Habiburrahman el-Aʻzamî (Pakistan: el-Meclisü‟l-Ġlmî, 1403), 11: 184; Taberî, 18: 160. 
75Ebû Abdullah Fahreddin Muhammed b. Ömer b. Hasen b. Hüseyn et-Teymî er-Râzî, et-Tefsîru‟l-kebîr (Mefâtîhu‟l-ğayb) 

(Beyrut: DâruĠhyâi‟t-Türâsi‟l-Arabî, 1420), 21: 518. 
76Meryem 19/33. 
77Meryem 19/15. 
78Yahyâ b. Sellâm b. EbîSaʻlebe et-Teymî el-Basrî, TefsîruYahyâ b. Sellâm,thk. Dr. Hindġelebî (Beyrut: Dâru‟l-Kütübi‟l-

Ġlmiyye, 1425/2004), 1: 218; Ahmed b. Hanbel, ez-Zühd, 65; Taberî, 18: 160. 
79Âl-i Ġmrân 3/39. 
80Ebü‟l-HasenAlâüddînAlî b. Muhammed b. Ġbrâhîm el-Hâzin el-Bağdâdî, Lübâbü‟t-te‟vîl fî meâni‟t-Tenzîl, tashih: 

Muhammed Ali ġâhin (Beyrut: Dâru‟l-Kütübi‟l-Ġlmiyye, 1415), 1: 242. 
81Ebü‟l-HasenBurhânüddînĠbrâhîm b. Ömer b. Hasen er-Rubât el-Hırbevî el-Bikâî, Nazmü‟d-dürer fî tenâsübi‟l-âyive‟s-süver 

(Kâhire: Dâru‟l-Kitâbi‟l-Ġslâmî, ts.), 4: 366. 
82 Muhammed Ġsa Yüksek, “Zekeriya-Yahya Kıssasında ĠĢkâle Sebep Olan Ġfadelerin Tahlili”, Usûl Ġslam AraĢtırmaları 

Dergisi 25 (2016): 249. 
83 Elmalılı, Hak Dîni, 2: 1096. 
84 Mehmet Kaya, “Kur‟an‟da Gençler Aracılığıyla Verilen Ahlaki Mesajlar”, Uluslararası Gençlik ve Ahlak 

Sempozyumu(Sinop Üniversitesi 6-7-8 EKĠM 2016), editörler: Hasan Barlakv.dğr. (Sinop, 2016): 2: 776. 
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2.5.3. Selâmette Olması 

Allah Teâlâ doğduğu gün Hz. Yahyâ‟ya selâm etti. Aynı Ģekilde öleceği gün ve dirileceği gün 

de selâm edeceğini bildirdi.
85

 Bu selâm Ģöyle anlaĢılmıĢtır: Allah Teâlâ, Hz. Yahyâ‟nın doğduğu gün 

ġeytan‟ın ona bir kötülük yapmasına müsaade etmemiĢ, ona eman vermiĢtir. Bu sebeple kıyamet günü 

herkes mutlaka bir günah iĢlemiĢ olarak gelirken Hz. Yahyâ‟nın hiç günahı olmadığı hâlde geleceği 

rivayet edilir. Öldüğü gün de kabir fitnesinden emin olmuĢtur. Yeniden diriltileceği gün ise kıyamet 

gününün azabından, o dehĢetli günün korkularından emin olacaktır.
86

 

Taberî‟nin nakline göre ĠbnAtıyyeĢöyle demiĢtir: “Ġnsanın kendini en yalnız hissettiği ve farklı 

bir ortama girdiği yerler üç tanedir: 

 Doğduğu gün, kendini bulunduğu yerden çıkmıĢ olarak görür, 

 Öldüğü gün, daha evvel hiç görmediği kiĢileri görür, 

 Yeniden diriltildiği gün, kendini büyük bir mahĢerin içinde bulur. Allah Teâlâ 

bu yerlerde Yahyâ (a.s)‟a ikram etmiĢ, onu selamette kılmıĢtır.”
87

 

Çocuğun doğarken selamette olabilmesi için âileninzararlı gıda ve alıĢkanlıklardan uzak 

durması, helâl ve faydalı gıdalarla beslenmesi ve Allah‟a itaat üzere bir hayat yaĢayarak evde manevî 

bir ortam oluĢturması gerekir. Dünyaya gelen yavrunun, ölüm esnâsında ve yeniden dirilirken 

selamette olabilmesi için de ona güzel bir hayat yaĢama ve o günlere hazırlanma Ģuuru verilmesi 

lâzımdır. 

 

2.6. Ailede Model Olması 

2.6.1. Anne Babasına Ġyi Davranması 

Yahyâ (a.s) anne babasını çok sever, emirlerine itaat eder, isteklerini yerine getirmek için 

koĢar, onlara asla karĢı gelmez ve isyan etmezdi.
88

 

Ġslâm‟da Allah‟a ibadetten hemen sonra ana-babaya iyilik ve itaat etmek gelir.
89

 Allah 

Teâlâ,“Biz insana, ana-babasına iyi davranmasını vasiyet ettik! Çünkü anası, onu nice sıkıntılara 

katlanarak (karnında) taĢımıĢtır. Sütten ayrılması da iki yıl içinde olur. (ĠĢte bunun için:) «Önce bana, 

sonra da ana-babana Ģükret!» diye tavsiyede bulunmuĢuzdur. DönüĢ ancak banadır” buyurur.
90

 

 
2.6.2. Ġsyancı Bir Zorba Olmaması 

Allah Teâlâ, Hz. Yahyâ‟nıncebbâr ve isyankâr olmadığını bildirir.
91

 O, insanları Allah‟a 

isyana zorlamaz, öfkelenip kimseye vurmaz, kimseyi öfkeyle öldürmezdi.
92

Fahreddin er-Râzî, nefsinin 

öfkesine kapılarak haksız yere cezalandıran herkesin cebbâr olduğu görüĢünü nakleder.
93

Yahyâ (a.s) 

ise tüm bunların aksine Rabbine ve anne babasına itaatten çekinmez, büyüklenmez, bilakis onlara 

karĢı son derece mütevazı ve alçak gönüllü davranır, emrettikleri Ģeyleri yapar, nehyettikleri Ģeylerden 

uzaklaĢır, Rabbine ve anne babasına asla isyan etmez, âsî gelmezdi.
94 

Nebiyy-i Ekrem (s.a.v); “Büyük günahların en ağırını size haber vereyim mi?” diye üç defa 

sorduktan sonra, “Allah‟a Ģirk koĢmak, ana babaya itaatsizlik etmek” buyurmuĢ, daha sonra 

yaslandığı yerden doğrulup oturarak, “Ġyi dinleyin, bir de yalan söylemek” diye ilave etmiĢ ve bu sözü 

çokça tekrar etmiĢtir.
95

 

Gençlereöfke kontrolünü öğretmek gerekir. Bunu baĢarabilen bir genç gerek anne babasına 

gerekse diğer insanlara karĢı zorba ve isyankâr olmaktan daha kolay kurtulabilir. 

EbûHüreyre‟denrivâyetedildiğine göre, bir adam Nebî (s.a.v)‟e, “Bana öğüt ver” dedi. Rasûlullah 

                                                           
85Meryem 19/15. 
86Taberî, 18: 160. 
87Taberî, 18: 161. 
88Meryem 19/14; Taberî, 18: 160. 
89en-Nisâ 4/36. 
90Lokmân 31/14. 
91Meryem 19/14. 
92Mâtürîdî, 7: 225. KrĢ. el-Kasas 28/19. 
93Râzî, 21: 518. KrĢ. eĢ-ġuʻarâ 26/130. 
94Taberî, 18: 160. 
95Buhârî, “ġehâdât”, 10, “Edeb”, 6, “Ġsti‟zân”, 35, Ġstitâbe, 1; Müslim, Îmân, 143. 
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(s.a.v), “Kızma!” buyurdu. Adam dileğini bir kaç kez tekrar etti. Peygamber Efendimiz her defasında 

ısrarla “Kızma!”buyurdu.
96

 

 
2.6.3. Âilece Hayır ĠĢlerinde YarıĢmaları 

Âyet-i kerimede “Onlar gerçekten hayır iĢlerinde yarıĢırlardı” buyrulur.
97

Zekeriyyâ (a.s), 

onun hanımı ve Yahyâ (a.s) Allah‟a itaat ederek ve kendilerini O‟na yaklaĢtıracak ameller iĢleyerek 

hayırlara koĢarlardı.
98

 

Buradan anlaĢıldığına göre âile fertleri hayırlı iĢleri yapma konusunda birbirlerine örnek ve 

destek olmalı, birbirlerini teĢvik etmeli ve bu hayır yarıĢına bilhassa gençleri de katmalıdır. Nasıl ki 

Yahyâ (a.s) anne babasıyla birlikte hayırlara koĢmuĢ ve Allah Teâlâ‟nın methine mazhar olmuĢsa 

bugünkü gençleri de bu minval üzere yetiĢtirmelidir. 

 

2.6.4. Velî Olması 

Taberî“Bana katından bir velî lütfeyle”
99

âyetini, “beni katından bana vâris ve yardımcı olacak 

bir çocukla rızıklandır” diye tefsir etmiĢtir.
100

 

Hz. Zekeriyyâ‟nın bu ifadesinden Ģöyle bir ders çıkarabiliriz: Müslüman bir genç babasının ve 

soyunun maddî ve mânevî varlığına sahip çıkmalı, âilesine güzel iĢlerinde yardımcı olmalıdır. Bilhassa 

da onların dinî hayatına sahip çıkarak sahih din anlayıĢını gelecek nesillere aktarmaya çalıĢmalıdır. 

 
2.7. Toplumda Model Olması 

2.7.1. Sâlih Olması 

Ġki âyette Hz. Yahyâ‟nınsâlihlerden olduğu bildirilir.
101

“Sâlih” kelimesi lügatte“faydalı, iyi, 

doğru ve güzel olan, iĢe yarar, her türlü bozukluk ve yanlıĢlıktan arınmıĢ; barıĢçı, uyumlu” gibi 

mânalara gelmekte olup fâsid (bozuk, düzensiz) ve sû‟ (kötü, çirkin) kelimelerinin zıddıdır.
102

 Ġman, 

takvâ, affetme, tevbe, hidayet gibi kelimelerle anlam yakınlığı içinde; küfür, zulüm, fesat, seyyie gibi 

kelimelerle onların zıddı olarak kullanılır.
103

Istılahta, dinî ve ahlâkî bakımdan iyi davranıĢlara sahip,
104

 

Allah‟a ve âhiret gününe iman eden, iyiliği emredip kötülükten nehyeden ve hayırlarda yarıĢan kiĢiye 

“sâlih” denir.
105

 Fahreddin er-Râzî, en-Nisâ 4/69 âyetini açıklarken itikadı doğru, Allah‟ın emirlere 

itaat eden ve günahlardan korunan her insanın sâlih olduğunu ifade eder.
106

Kur‟ân-ı Kerîm‟de baĢta 

peygamberler olmak üzere inancıyla, tutum ve davranıĢlarıyla mükemmel bir insanlık örneği 

sergileyen kimselersâlihler arasında zikredilmiĢtir.
107

Yahyâ (a.s) da bunlardan biridir. Dolayısıyla 

onu“sâlih bir genç modeli”olarak kabul edebiliriz. Aslında genç, orta yaĢ, yaĢlı bütün insanlar sâlih 

olmaya teĢvik edilmelidir. Ancak bir gencin sâlih olması daha farklı bir anlam ifade eder. Allah Teâlâ 

sâlihlerin dostu ve gözeticisi olduğunu,
108

 yeryüzüne Allah‟ın sâlih kullarının hâkim olacağını,
109

 

erkek olsun, kadın olsun inanmıĢ olarak sâlih iĢler yapanlara Allah‟ın güzel ve hoĢ bir hayat 

                                                           
96Buhârî, “Edeb”, 76. Ayrıca bkz. Tirmizî, “Birr”, 73. 
97el-Enbiyâ 21/90. 
98Taberî, 18: 521. 
99Meryem 19/5. 
100Taberî, 18: 145. 
101el-Enʻâm 6/85; Âl-i Ġmrân 3/39. 
102Ebü‟l-KāsımHüseyn b. Muhammed b. el-Mufaddal er-Râgıb el-Ġsfahânî, Müfredâtüelfâzi‟l-Kur‟ân,thk. 

SafvânAdnânDâvûdî (DımeĢk: Dâru‟l-Kalem, 1418/1997), “slh” md., 489-490; Ebü‟l-HasenAlî b. Muhammed b. Alî es-

Seyyid eĢ-ġerîf el-Cürcânî el-Hanefî, et-Taʻrîfât (y.y., ts.), “sâlih” md., 131; Ebü‟l-Fadl Muhammed b. Mükerrem b. Ali, 

CemâlüddînĠbnManzûr el-Ensârî el-Ġfrîkî, Lisânü‟l-Arab (Beyrut: Dâru Sâdır, 1414), “slh” md., 2: 516-517. 
103Muhammed FuâdAbdülbâkī, el-Muʻcemü‟l-müfehres li-elfâzi‟l-Kur‟âni‟l-Azîm (Ġstanbul: Çağrı Yayınları, 1411/1990), 

“slh” md., 410-412; A. J. Wensinck, el-Muʻcemü‟l-müfehres li-elfâzi‟l-hadîsi‟n-Nebevî / Concordance et Indices de la 

TraditionMuslimane, “slh” md. 
104Hûd 11/46; el-Ankebût 29/9. 
105Âl-i Ġmrân 3/114. 
106Râzî, 10: 135. 
107Meselâ bkz. el-En‟âm 6/83-87; el-Enbiyâ 21/69-86; Mustafa Çağrıcı, “Salih”, Türkiye Diyanet Vakfı Ġslâm Ansiklopedisi 

(Ankara: TDV Yayınları, 2009), 36: 31-32. 
108el-A‟râf 7/196. 
109el-Enbiyâ 21/105. 
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yaĢatacağını ve onlara âhirette çok değerli mükâfatlar vereceğini haber vermektedir.
110

 Bu sebeple 

peygamberler her vesileyle, “Beni sâlihlerden eyle” diye Allah‟a dua etmiĢlerdir.
111

 

 

2.7.2. EfendiOlması 

Hz. Yahyâ‟nın bir sıfatı olarak zikredilen “Seyyid” kelimesiyüksek seciyeli;ilimde, fıkıhta, 

anlayıĢta, ibadette, hilimde, veraʻda üstün; Ģerefli, akıllı, takvâ sahibi, kerîm, güzel ahlâklı, Allah 

katında değerli olan veöfkesine mağlup olmayan diye tefsir edilmiĢtir.
112

Bunun yanında kerîm, halîm, 

bâtıla tenezzül etmeden güzel bir Ģekilde insanların rızasını alan, yaĢıtlarına üstün, idareciliğe lâyık 

diye de anlaĢılmıĢtır.
113

 Bunların hepsi de gençlerin önüne ideal olarak konulacak çok güzel 

vasıflardır. Bu sebeple büyükler devamlı gençleri efendi olmaya teĢvik ederler. 
 

2.8.  Her Yönüyle Benzersiz Bir Genç Olması 

Meryem sûresinin 7. âyetinde geçen “semiyy” kelimesi farklı Ģekillerde anlaĢılmıĢtır. 

Müfessirlerin çoğu, “adaĢ” manasını kuvvetli bulmuĢlardır. Bu durumda “Yahyâ” isminin daha önce 

kimseye verilmediği anlaĢılmaktadır. Nitekim araĢtırmalar bu ismin daha evvel hiç kullanılmadığını, 

Hz. Yahyâ‟dan sonra yaygınlaĢtığını ortaya koymuĢtur.
114

Yahudiler çocuklarına atalarının ismini 

vermeye çok önem verirlerdi. Hz. Yahyâ‟ya atalarından birinin değil de daha önce hiç kullanılmayan 

bir ismin verilmesi, onları çok ĢaĢırtmıĢ, bu uygulama yahudilerdeki“soyun üstünlüğü” ve “aile 

geleneğine dayalı kurumsal din anlayıĢı”nın yıkılıĢını baĢlatmıĢ vezamanla din adamları sınıfı ile 

Yahudi kohen geleneğinin lağvedilmesine yol açmıĢtır.
115

 

Mücâhid, Said b. Cübeyr (ö. 94/713 [?]) gibi bazı âlimler ise “semiyy” kelimesinin “eĢi ve 

benzeri olmayan” manasını tercih etmiĢlerdir.
116

Mâtürîdî, daha önce fazilet ve makam itibariyle onun 

bir benzerinin gelmediğini söylemiĢ ve onun hiç günah iĢlemediği, buna istek bile duymadığı 

rivayetine yer vermiĢtir.
117

Ġkinci manayı esas aldığımızda Hz. Yahyâ‟nın bu vasfı da gençlere örnek 

gösterilebilir. Büyükler ve eğitimciler, gençleri imanda, ilimde, amelde, edepte, ahlâkta benzersiz bir 

genç olma hedefine yönlendirebilirler. 

 

Sonuç 

Yahyâ (a.s) Kur‟ân‟da güzel vasıfları zikredilerek methedilen örnek bir gençtir. Dolayısıyla 

her asırdaki gençlere model bir Ģahsiyet olarak takdim edilebilir.Âyetlerde zikredilen güzel ahlâkı 

geniĢ bir Ģekilde iĢlenerek gençlerin bu özellikleri kazanmaları sağlanabilir.Kur‟ân‟daki bütün 

peygamberlerin insanlara örnek gösterildiği, peygamberlerin ortak vasıflarının gençlere 

anlatılabileceği düĢünülebilir. Ancak hususî olarak muayyen bir Ģahsın model olarak gösterilmesi 

insan üzerinde daha kuvvetli bir tesir icra eder. Ġnsanların onunla aynîleĢmesini kolaylaĢtırır. Hz. 

Yahyâ gibi genç yaĢta Ģehit edilen ve hayatın sadece çocukluk ve gençlik devrelerini yaĢayan bir 

peygamber de geçler için daha farklı bir anlam ifade edebilir. Onların daha fazla dikkatini çeker ve 

kendi yaĢlarına ait problemlerin çözümünü onun hayatında daha rahat bulabilirler. Bu sebeple 

gençlerin dikkati özellikle Hz. Yahyâ‟nıniffetli hayatına çekilebilir. 

Hz. Yahyâ‟ya ve bütün peygamberlere selâm olsun. 
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YESEVĠ HĠKMETLERĠNDE MODEL ĠNSANIN TEMEL NĠTELĠĞĠ: NEFSANÎ 

ARZULARLA SAVAġ 

 

Hammet Arslan
1
 

ÖZET 
Pir-i Türkistan Hoca Ahmed Yesevi, Orta Asya Türkleri arasında yetiĢen en büyük 

mutasavvıflardan biridir. Onun Türk ve Ġslam düĢüncesi içerisindeki yeri her geçen gün daha fazla 

bilinir hale gelmektedir. Ahmed Yesevi inanıĢ ve düĢüncesini gönül deryasından çıkarak yazıya 

dönüĢen hikmetlerinde insanların istifadesine sunmuĢtur. Hikmetlerinden anladığımız üzere Yesevi 

hazretleri, ilim ve irfan sahibi, doğruluk ve dürüstlükten ayrılmayan, helal lokma peĢinde koĢan, Ģeksiz 

Ģüphesiz bir inanca sahip olan, Hz. Peygamber‟e tam bir sevgi, saygı ve muhabbet besleyen, ilk dört 

halifeye saygıda kusur etmeyen, kâmil mürĢitlere değer veren bir kiĢidir.  Ahmed Yesevi‟nin din – 

tasavvuf – insan anlayıĢında birçok unsur öne çıkmakla birlikte, „model insan‟ tiplemesinde en dikkat 

çeken hususlardan birisi „nefsanî arzularla savaĢ‟tır. Her ne kadar kendisinden önceki mutasavvıflarda 

bu anlayıĢ mevcut ise de Yesevi ile birlikte Orta Asya bölgesinde din – tasavvuf – insan algısının 

ayrılmaz bir parçası haline gelmiĢtir. Ahmed Yesevi ayrıca, bencillikten uzak durmayı, dünya malına 

meyletmemeyi, hırs ve hevanın kurbanı olmamayı, kanaatkâr olmayı tavsiye etmiĢ; sahte Ģeyhleri, 

riyakârları, cahilleri ve zalimleri Ģiddetle eleĢtirmiĢtir.  

Hoca Ahmed Yesevi bu bahsedilen nitelikleri bizzat içselleĢtirmiĢ, öğrencilerine aktarmıĢ, 

hikmetlerinin satırlarına nakĢetmiĢ ve halka halka geniĢleyerek yayılmasını sağlamıĢtır. Bu yüzden 

Ahmed Yesevi‟nin model insan anlayıĢının hem Müslümanlar hem de civardaki diğer inanç 

mensupları üzerinde de etkili olduğu bilinmektedir. Biz bu bildirimizde bizzat Hoca Ahmed 

Yesevi‟nin kendisini rol model alarak ve hikmetlerinden örnekler vererek (i) öncelikle kâmil insan 

olabilmek ve insanlara örnek teĢkil edebilmek için nasıl bir yaĢam tarzına sahip olunması gerektiğini, 

(ii) model insan veya ideal birey konumuna ulaĢmak için „nefsanî arzuları öldürmenin‟ ne denli gerekli 

olduğunu, (iii) insanların bizzat kendi değerleriyle nasıl uyum içerisinde yaĢayabileceğini ve içine 

düĢülen manevi sıkıntılardan nasıl kurtuluĢa ulaĢılabileceğini ortaya koymaya çalıĢacağız. 

GĠRĠġ: Ahmed Yesevi ve Hikmetleri 

Pir-i Türkistan
2
 Hoca Ahmed Yesevî (1093-1166), günümüzde Kazakistan Cumhuriyeti‟nin 

güney batısında yer alan Sayram kasabasında doğmuĢtur.
 3

 Bu kasaba Çimkent Ģehrinin doğusundaki 

ġahyar nehrinin bir kolu olan Karasu üzerinde bulunur. Hz. Ali‟nin neslinden gelen babası ġeyh 

Ġbrahim, kerametleriyle meĢhur olan tanınmıĢ bir kiĢidir. Annesi de ġeyh Musa‟nın kızı olan AyĢe 

hatundur. Gevher ġehnaz isimli bir ablası vardır. Anne ve babasını kaybedince ablası Ahmed 

Yesevi‟yi yanına alarak Yesi‟ye yerleĢmiĢtir.  

Türk-Ġslâm tasavvufunun en önemli Ģahsiyeti sayılan Yesevî, kendi adıyla anılan bir tarikatın 

da kurucusu kabul edilir. Yesevi ilk eğitimini Türkistan/Yesi'de almıĢtır. Ahmed Yesevi tasavvufa 

ġeyh Arslan Baba‟nın ve Türkistan Hâcegânından Yusuf Hemedânî‟nin manevi rehberliğinde 

girmiĢtir. Onun, Arslan Baba ile tanıĢması Hz. Peygamberin manevi bir iĢaretine dayanır. Arslan 

Baba, bu iĢaret gereğince Ahmed Yesevi‟nin eğitimiyle bizzat meĢgul olmuĢ ve onu irĢad etmiĢtir. 

Yesevi, Arslan Baba‟nın vefatından sonraki eğitimini döneminde Ġslâm dünyasının belli baĢlı kültür 

merkezlerinden biri olan Buhara‟da sürdürmüĢtür. Buhara‟da Yusuf Hemedani‟den dersler almıĢtır. 

Ondan aldığı iĢaret üzerine Buhara‟dan ayrılarak Yesi‟ye gider ve ömrünün sonuna kadar orada irĢad 

eder. 

                                                           
1  Doç. Dr., Dokuz Eylül Üniversitesi, Ġlahiyat Fakültesi, hammet.arslan@deu.edu.tr. 
2  Ahmed Yesevi, Türklerin Ġslam‟a girmesinden sonra Orta Asya coğrafyasında baĢlayan sûfîlik geleneğini temsil 

etmesinden dolayı “Pir-i Türkistan” unvanıyla anılır olmuĢtur. Sayram‟da Ġmam Muhammed b. Ali neslinden gelenlere 

“Hâce”, bu silsileye bağlı olanlara da “Hâcegân” denilmesinden ötürü bu silsileye bağlı olan Ahmed Yesevi de “Hâce 

Ahmed, Hâce Ahmed Yesevî, Kul Hâce Ahmed, Hace-i Türkistan” Ģeklinde tanınmıĢtır. Yesevi ayrıca “Hazret-i Sultân, 

Sultanu‟l-Evliyâ, Evliyâlar Serveri” olarak da bilinir. Bu konularda bkz., Feridüdin Attâr, Tezkiretü‟l-Evliyâ, Erkam 

Yayınları, Ġstanbul, 1984, s. 227; A.YaĢar Ocak, “Anadolu Türk Sûfîliğinde Ahmed-i Yesevî Geleneğinin TeĢekkülü”, 

Milletlerarası Ahmed Yesevî Sempozyumu Bildirileri, Ankara, 1992, s. 75; Kemal Eraslan, “GiriĢ”, Divân-ı Hikmet 

Seçmeler, Kültür Bakanlığı Yay., Ankara, 1991, s. 10; Kadir Özköse, “Ahmed Yesevi ve Divan-ı Hikmet”, Tasavvuf: 

Ġlmî ve Akademik AraĢtırma Dergisi, yıl: 7 [2006], sayı: 16, ss. 293-312.  
3  Bazı kaynaklarda ise bugünkü adıyla Türkistan olarak bilinen ve aynı zamanda türbesinin de bulunduğu Yesi‟de 

doğduğu ifade edilir. Kemal Eraslan, “Ahmed Yesevi”, DĠA, Cilt: II, s. 159 
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Türk olmasından ötürü Yesevi, Ġslâm öncesi eski adetlerini korumuĢtur. Onun dini-tasavvufi 

düĢüncesi Türkçe konuĢan kabileler arasında kök salmıĢ ve çok etkili biçimde yayılmıĢtır. Yesevi‟nin 

kerametlerinin vefatından sonra da devam ettiği ifade edilir. MeĢhur kerametlerinden birisinde Emir 

Timur‟un rüyasına girmiĢ ve ona zafer müjdelemiĢtir. Timur‟un zaferleriyle onun Ģöhreti bölgede hızlı 

bir Ģekilde yayılmıĢtır. Timur, Yesevi‟nin kabrini ziyarete gelmiĢ ve kabrinin üstüne türbe yapılmasını 

emretmiĢtir. Birkaç yıl içerisinde tamamlanan türbe daha sonra bir külliye halini almıĢ ve önemli bir 

ziyaretgâh olmuĢtur. DüĢünceleri Orta Asya, Anadolu ve Balkanlarda yayılmıĢtır. Bu bölgelerde 

Semerkantlı ġeyh Zekeriya, Üsküplü ġair Ata ve Evliya Çelebi gibi kendilerini Yesevi neslinden 

sayan ünlü Ģahsiyetler ortaya çıkmıĢtır.
4
 Ahmed Yesevi‟nin düĢüncelerinin, ayrıca, civardaki diğer 

inanç mensupları üzerinde de etkili olduğu gözlemlenmektedir. 

Ahmed Yesevi‟nin geleneğe göre hayatta iken bizzat kendisinin tayin ettiği halifelerinin yanı 

sıra on binden fazlası yaĢadığı bölgede, yüz bine yakını da baĢka ülkelerde olmak üzere pek çok 

müridinin olduğu ifade edilir. Ġlk halifesi Arslan Baba‟nın oğlu Mansur Ata, ikincisi Harizmli Said 

Ata, üçüncüsü Türkler arasında büyük üne sahip olan Süleyman Hakim Ata‟dır. Yesevi silsilesinin 

özellikle Hakim Ata‟nın müridi olan Zengi Ata‟nın müritlerinden Seyyid Ata ve Sadr Ata‟dan geldiği 

kabul edilir. 

Hanefi bir âlim olan Ahmed Yesevi, aldığı medrese eğitimi sayesinde dini ilimleri, bilhassa 

tasavvufu derinlemesine öğrenmiĢtir. Eğitim sürecinde öğrendiklerini göçebe kültüre uygun bir dille 

anlatabilme baĢarısı, Ahmed Yesevi‟nin Ģöhretinin yerli halklar arasında hızla yayılmasını 

sağlamıĢtır.
5
 Yesevi‟nin fikri Ģahsiyetini Ġslamiyet, tasavvuf ve Türk kültürü ĢekillendirmiĢtir. F. 

Köprülü bu durumu, “Yesevi‟nin eserlerinde dini-tasavvufi unsurlar ve halk edebiyatından alınan milli 

unsurlar olmak üzere iki mühim unsur göze çarpar”
6
 diye ortaya koymaktadır. Onun baĢlıca gayesi 

Ġslamiyeti Türklere sevdirmek, henüz Müslüman olmamıĢ olanlara da Ġslam‟ın esaslarını anlatmak 

olmuĢtur. Bu çerçevede Ġslam Ģeriatının hükümlerini, tarikat adabını, tasavvuf esaslarını onlara 

yabancı olmadıkları bir üslupla anlatmıĢtır. Bundan ötürü hikmetlerinin sanat endiĢesi taĢımadığı ve 

didaktik bir üslupla yazıldığı ifade edilir. Ġslami ilkelere bağlı olan Yesevi, hikmetlerinde Hz. 

Peygamberin sünnetini, tarikat hayatını ve ahlaki ilkeleri birbiriyle tezat teĢkil etmeyecek Ģekilde 

uzlaĢtırarak anlatmıĢtır. Dolayısıyla onun düĢünce ve anlayıĢı Türkler arasında hızla yayılmıĢtır. Onun 

Ģöhretini Eraslan Ģöyle ifade eder: “Ahmed Yesevi edebi Ģahsiyetinden ziyade fikri Ģahsiyetiyle, tarihi 

hayatından ziyade menkıbevi hayatıyla Orta Asya Türk dünyasının en büyük ismidir. Onun gibi geniĢ 

bir sahada ve asırlarca tesirini devam ettirebilmiĢ bir baĢka Ģahsiyet gösterebilmek mümkün 

değildir.”
7
 

Ahmed Yesevi‟nin hikmetlerini içine alan mecmuaya Divan-ı Hikmet adı verilir. Divan-ı 

Hikmet nüshalarının değiĢik yerlerde meydana getirildiğini ifade edilmektedir. Çünkü nüshalarda 

muhteva bakımından olduğu kadar dil bakımından da önemli farklılıklar vardır. Hikmetlerin bir 

kısmının kaybolduğu, bir kısmının da tarihsel süreçte değiĢikliğe uğradığı söylenmektedir. 

Hikmetlerin derlenmesi sürecinde, Yesevi derviĢlerine ait aynı ruh ve ifadeye sahip yeni hikmetlerin 

aralara ilave edilmesi, Eraslan‟a göre, metnin aslından uzaklaĢılmasına yol açmıĢtır. Böylece eser 

sadece Ahmed Yesevi‟ye ait bir eser olmaktan uzaklaĢıp hikmet geleneğini yansıtan bir manzumeler 

mecmuası haline gelmiĢtir. Bununla birlikte Hikmetlerin temelinde Yesevi‟nin inanç ve düĢünceleri, 

tarikatının esasları bulunmaktadır. Ayrıca Hikmetler, Türkler arasında bir düĢünce ve inanç birliğinin 

oluĢması açısından oldukça önemlidir.
8
     

                                                           
4  Yesevi‟nin hayatı için bkz., Kemal Eraslan, “Ahmed Yesevi”, DĠA, Cilt: II, ss. 159-161; Hayati Bice, “Hoca 

Ahmed Yesevi ve Divân-ı Hikmet Üzerine”, Divân-ı Hikmet, Haz. Hayati Bice, TDV, Ankara, 2009, ss. 9-60; Kadir 

Özköse, “Ahmed Yesevi ve Divan-ı Hikmet”, Tasavvuf: Ġlmî ve Akademik AraĢtırma Dergisi, yıl: 7 [2006], sayı: 16, ss. 

293-312; Varis Çakan, "Hoca Ahmed Yesevi Ve Divân-I Hikmet", Millî Folklor, 2005, Yıl: 17, Sayı: 68, ss. 201-207. 
5  Kemal Eraslan, Divan-ı Hikmetten Seçmeler, Ankara, 1991, s. 21. 
6  M. Fuad Köprülü, Türk Edebiyatında Ġlk Mutasavvıflar, ALFA, Ġstanbul, 2014, s. 164. 
7  Kemal Eraslan, “Ahmed Yesevi”, DĠA, Cilt: II, s. 161 
8  Kemal Eraslan, “Ahmed Yesevi”, DĠA, Cilt: II, s. 161; Kemal Eraslan “Divan-ı Hikmet”, DĠA, Cilt: IX, ss. 429-

430; Nesimi Yazıcı, “Hoca Ahmed Yesevî Döneminde Türk-Ġslâm Kültürünün OluĢum Ve GeliĢimi Üzerine Bazı 

DüĢünceler”, Yesevîlik Bilgisi, Ahmet Yesevî Vakfı Yay., Ankara, 1998, 65-77.. 
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Hikmetlerin içeriği, biçimi ve dil yapısı, hem Ahmed Yesevi‟nin Ģahsiyetini, baĢlıca hedefini, 

içinde yetiĢtiği ve büyüdüğü çevreyi ve hitap ettiği toplumun sosyal ve kültürel yapısını net biçimde 

ortaya koymaktadır. Hikmet geleneğinin ortaya çıkıĢını Eraslan Ģöyle anlatır: “Ahmed Yesevi‟nin 

Ġslamiyet‟in esaslarını, tasavvufun inceliklerini bir Türk mutasavvıfı olarak yorumlayıĢı, bunları halk 

edebiyatının bilinen Ģekilleri içinde hece vezniyle ve sade bir dille herkesin anlayacağı tarzda ifade 

etmesi hikmet tarzını doğurmuĢ ve bu tarz zamanla Yesevi derviĢleri vasıtasıyla gelenek halini 

almıĢtır.” Yeseviyye tarikatında Ģeyhin hikmetlerini belli bir makamla okuyup, baĢkalarına aktarmak 

onun söylediklerini çok iyi kavrayabilmenin yollarından birisidir. Bundan dolayı hikmetler zamanla 

daha geniĢ bir coğrafyaya yayılmıĢ, birçok mürit tarafından okunup ezberlenmiĢ ve yazıya geçirilirken 

de hem muhteva hem de dil bakımından değiĢikliğe uğramıĢ, bir takım ilavelerle zenginlik 

kazanmıĢtır.
9
  

Yesevi bütün hikmetlerinde iyi insan ile kötü insanı tasvir eder. Bunu ortaya koyarken de 

dıĢlayıcı, yargılayıcı, itici bir üslup değil kuĢatıcı/kapsayıcı, samimi, betimleyici ve nasihat edici bir 

dil ve üslup kullanmıĢtır. Onun nihai hedefi bireyin, kâmil insan mertebesine ulaĢmasını sağlamaktır. 

KiĢiyi kâmil insan noktasına ulaĢtırmada temel araç hakiki bir mürĢittir. MürĢidi olmayanların hedefe 

ulaĢması mümkün değildir. Bu yüzden mürĢidlerin, derviĢlerin, erenlerin gösterdiği yol önemlidir. 

Kendisini mutlak hedefe adayan bir insanın temel niteliği aĢk ehlinden olmasıdır.
10

 Yesevi‟ye göre 

kiĢinin kiĢinin kâmil insan mertebesine ulaĢma sürecinde karĢı karĢıya kaldığı en büyük bela ve 

düĢman nefstir. Ona göre nefs insanı bencil, merhametsiz, hırs ve heva peĢinde koĢan, Ģeytana dost, 

kibirli, bencil ve eğri yola sapmıĢ bir varlık yapar.
11

 AĢk ehlinden olan ve doğru mürĢidi bulan kiĢi 

nefsi elinin tersiyle itmiĢtir, dünya lezzetlerinden vazgeçmiĢtir, kibir ve bencillikten uzaklaĢmıĢtır. 

Yesevi‟nin nefsle ilgili olarak kullandığı teĢbih ve sıfatlar arasında Ģeytan, köpek, dağ, yaban 

kuĢu, canlı bir varlık, kâfir/bed yer almaktadır. Ona göre nefsi öldürmenin baĢlıca yolları ise Ģunlardır: 

Hu bıçkısını ele almak, Hak kılıcını ele almak, teber vurmak, pir-i kâmile bağlanmak, âĢık olmak, 

Allah‟ı anmak, seherde ibadet etmek, horluk çekmek, kanaatkâr olmak, büyük Ģahsiyetleri örnek 

almak ve kibri ayak altına almak yani toprak olmaktır.
12

 

Hikmetlerde Nefsanî Arzularla SavaĢ 

Yesevi Hikmetlerinde bahsedilen nefsanî arzularla mücadele konusuna girmeden önce 

“nefsanî arzular” baĢlığı altında sıralayabileceğimiz niteliklerin neler olduğunun belirlenmesinde yarar 

vardır. Bu konuda Ġmam Gazali‟nin vermiĢ olduğu kategorilerden hareket ederek baĢlıca nefsanî 

arzular arasında “bencillik, kibir, Ģehvet, heva/heves, riya, cehalet, zulüm, kendini beğenme/övme, 

hırs, mal-mülk düĢkünlüğü, cimrilik, gurur, kalp hastalığı” sayılabilir.
13

 Ayrıca dört fazilet/erdem 

olarak bilinen Ģecaat, iffet, hikmet ve adaletten uzaklaĢmak veya sapmak da bu manada 

değerlendirilebilir. Yesevi hikmetlerine göz attığımızda bu bahsettiğimiz hasletlerden olan bencillik, 

kibir, cehalet, zulüm, riya, mal-mülk düĢkünlüğü, gurur, hırs, heva ve hevesin ustalıkla iĢlendiğini 

görürüz. Bunlar kiĢiyi hak yoldan saptıran ve ulaĢılması hedeflenen amaçtan uzaklaĢtıran niteliklerdir. 

Dolayısıyla bu kötü hasletlerle savaĢarak onları bertaraf etmek ilahi amaca ulaĢma yönündeki baĢlıca 

çabalardan birisidir.   

Yesevi ilk hikmette mürĢidi ile yedi yaĢında tanıĢtığını ve bu vesileyle emanetin sahibine 

ulaĢtığını ifade eder. Aslında bu karĢılaĢma onun manevi iklime kavuĢması ve mürĢidinden dersler 

almaya baĢlaması sürecidir. Bu nefs terbiyesi sürecinde ilk aĢama nefsin (benliğin) öldürülmesi ve kuĢ 

gibi uçarak mekânsız âleme yükselmedir. Bu, tasavvufta “ölmeden önce ölmek” Ģeklinde tasvir edilen 

durumdur. Yesevi nefsi öldürmeyi “Bâtın mızrağı ile nefsi deĢtim ben iĢte” diyerek sanki somut bir 

organı yok etme Ģeklinde tasvir etmektedir. Çünkü nefs insanı baĢtan çıkarıp, önemsiz, zavallı ve 

                                                           
9  Kemal Eraslan “Divan-ı Hikmet”, DĠA, Cilt: IX, s. 429. 
10  Necdet ġengün, “Divan-ı Hikmette Dil, Muhteva ve Anlatım Hususiyetleri”, Diyanet Ġlmi Dergi, Cilt: 52, Sayı: 4, 

2016, ss. 142-143 
11  AyĢe Yücel Çetin, “Ahmed Yesevi‟nin Ġdeal Ġnsan ArayıĢı”, GeçmiĢten Geleceğe Hoca Ahmed Yesevi Uluslararası 

Sempozyum Bildirileri, ġenyıldız Yay., Ġstanbul, 2016, Cilt: I, s. 229.  
12  Mehmet Temizkan, “Ahmed Yesevi‟deki Nefs Kavramı Üzerine Bir Ġnceleme”, GeçmiĢten Geleceğe Hoca Ahmed 

Yesevi Uluslararası Sempozyum Bildirileri, ġenyıldız Yay., Ġstanbul, 2016, Cilt: II, ss. 829-842. 
13  Ġmam Gazali‟nin Ġhya-u Ulumi‟d-din isimli eserinin üçüncü cildinin içindekiler bölümünde bu konu 

baĢlıkları bulunabilir. 
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aĢağılık bir varlık konumuna sokar. Ġnsanın halk arasında rezil rüsva olmasının temel nedeni de nefstir. 

Yine nefs insanı Rabbi zikretmekten alıkoyan baĢlıca engeldir. Ġnsan Rabbi zikretmeyince Ģeytan ile 

dost olur. Dolayısıyla nefs Rabb‟den uzaklaĢtırıp Ģeytana yaklaĢtırır. Yesevi, Ģeytandan uzaklaĢıp 

Rabb ile dost olmanın yolunu “nefs baĢını deldim ben iĢte” diyerek ifade eder. Hikmetlerde bu durum 

Ģöyle ifade edilir. 

Yedi yaĢta Arslan Baba ya verdim selâm;  

"Hak Mustafa emanetini eyleyin armağan" 

ĠĢte o zamanda binbir zikrini eyledim tamam  

Nefsim ölüp lâ-mekâna yükseldim ben iĢte. 

Sünnetlerini sıkı tutup ümmet oldum: 

Yer altına yalnız girip nura doldum; 

Hakk'a tapanlar makamına mahrem oldum, 

Bâtın mızrağı ile nefsi deĢtim ben iĢte. 

Nefsim beni yoldan çıkarıp hakir eyledi 

Çırpındırıp halka ağlamaklı eyledi 

Zikr söyletmeyip Ģeytan ile dost eyledi; 

Hazırsın deyip nefs baĢını deldim ben iĢte. (3. Hikmet
14

) 

Yesevi nefsanî arzularla mücadeleyi üçüncü hikmette ele almaktadır. Ona göre nefsanî 

arzularla mücadelenin temel niteliği nefse baĢka belaları musallat ederek insandan uzaklaĢmasını 

sağlamaktır. Çünkü nefs kendisine sarılan belalarla meĢgul olurken kiĢiye bir zarar verebilmesi 

mümkün olmayacaktır. Hikmetlerde bu konuda Ģöyle denilmektedir: 

Onüçümde nefsanî arzuları ele aldım 

Nefs baĢına yüz bin bela sarıp saldım;  

Kibirlenmeyi ayak altında basıp aldım;  

Ondördümde toprak gibi oldum ben iĢte. (3. Hikmet) 

Burada “nefsanî arzular”ın uzaklaĢtırılmasına değinilirken zikredilen ilk husus kibirdir. Kibir, 

bencilliğin en üst düzeye çıkmıĢ halidir. ġeytanın lanetlenme sebeplerinden birisi de kibirdir. Kibir 

ayrıca Allah‟ın sevmediği zalimliğin ilk basamağı olarak kabul edilir. Hikmetlerde kibirin ayaklar 

altına alınarak ondan kesinlikle uzak durulması tavsiye edilmektedir. Kibir insanın kendisini yüce 

görmesi iken bunun karĢıtı bir duruma dikkat çekilir. O da kiĢinin toprak gibi olmasıdır. Kibirin 

ayaklar altına alınması aslında kiĢinin toprak gibi olması anlamına gelmektedir. Bu durumda kibirin 

karĢıt anlamının tevazu, sembolünün de toprak Ģeklinde yorumlanabileceğini göstermektedir. M. 

Temizkan bu konuda Ģöyle demektedir: “Yesevi, kibri ayak altına almak ve toprak olmak gerektiğini, 

bu yolla nefsin öldürülebileceğini söyler. „Toprak gibi ho…‟ ve „Toprak gibi…‟ Ģeklindeki mısralar, 

konuyla ilgili güzel örnmeklerdir. Hz. Mevlana‟nın yedi öğüdünden biri hatırlanacağı gibi „tevazuda 

toprak gibi olmak‟tır. Yesevi‟nin Hz. Mevlana ile adeta özdeĢleĢen toprak metaforunu ondan yüz yıl 

önce kullanmıĢ olması, elbette çok anlamlıdır. Bilindiği gibi Allah‟a giden yolda varlığın kaldırılması 

esastır. Kibir duygusundan kurtulmak da varlığı yok etmenin temel Ģartıdır.”
 15

 

Biz burada, Yesevi‟nin üçüncü hikmette bahsettiği nefsanî arzuların baĢlıcası olan “kibir” ve 

kibirden uzaklaĢılması gerektiği üzerinde durmaya çalıĢacağız. Kibirin insana ne gibi kötülükler 

yapabileceğini ve bundan uzak durulmasını nasıl Ģiddetle dile getirdiğini hikmetlerden örnekler 

vererek ortaya koymaya gayret edeceğiz. 

Kibir 

Yesevi, hikmetlerinin genel yapısı içerisinde mürĢide büyük bir önem atfeder. Hakiki mürĢid, 

öğrencinin gerçek yolu bulmasında ve bulduğu yolda lezzet içerisinde ilerlemesinde önemli bir 

rehberdir. Bu hususa birçok hikmette vurgu yapıldığını hatta sahte mürĢid ve Ģeyhlerin eleĢtirildiğini 

görürüz. Yesevi‟nin övgüyle bahsettiği kiĢilerden birisi de derviĢlerdir. DerviĢlerin sohbetine katılarak 

onları dinleyen kiĢinin büyük manavi kazanımlara mazhar olacağı ifade edilmektedir. DerviĢlerin 

sohbetine katılan erenlerin arzularının gerçekleĢeceği ve onlara bütün bilinmezlerin ifĢa olup, bilinir 

                                                           
14  Bu çalıĢmada zikredilen hikmetler Ģu eserden alınmıĢtır: Hoca Ahmed Yesevi, Divân-ı Hikmet, Haz. Hayati Bice, 

TDV, Ankara, 2009. 
15  Mehmet Temizkan, “Ahmed Yesevi‟deki Nefs Kavramı Üzerine Bir Ġnceleme”, GeçmiĢten Geleceğe Hoca Ahmed 

Yesevi Uluslararası Sempozyum Bildirileri, ġenyıldız Yay., Ġstanbul, 2016, Cilt: II, s. 837. 
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hale geleceği anlatılmaktadır. DerviĢlerin sohbetine katılan kiĢinin içinde bulunduğu topluluktan bir 

adım ileri geçip belirgin bir manevi konuma ulaĢacağı vurgulanır. Bu çerçevede, gökyüzündeki 

binlerce yıldız arasında sıradan bir yıldız konumundan bir ay konumuna ulaĢacağı benzetmesi yapılır. 

Ayrıca değersiz bir maden iken değerli bir madene dönüĢmesi
16

 de yine burada bir benzetme aracı 

olarak kullanılır. DerviĢlerin sohbetindeki en önemli kazanımlardan birisi ise kiĢide kibirden herhangi 

bir iz kalmamasıdır. Bütün bunları elde eden eren için artık Hakk‟ı görmek için gözleri açılmıĢ olur. 

Erenler cemal görür derviĢler sohbetinde; 

Erenler meclisinde, nur yağar sohbetinde. 

Ne dilese o olur derviĢler sohbetinde; 

Her sırlar açık olur derviĢler sohbetinde. 

Her kim sohbete geldi, erenden pay aldı, 

Yabancı geldi, biliĢ oldu derviĢler sohbetinde. 

Her kim sohbete geldi, gönlüne sır ulaĢtı, 

Dostlar murad buldu derviĢler sohbetinde. 

Sıradan kiĢi gelse, seçkin olur; yıldız gelse, ay olur; 

Bakır gelse altın olur derviĢler sohbetinde. 

Kibir ve hasedler ölür, içine sır dolar,  

Göz açıp Hakk'ı görür derviĢler sohbetinde. (92. Hikmet) 

Ġlahi aĢka ulaĢmıĢ bir derviĢin veya kâmil insan mertebesine yükselmiĢ bir mürĢidin yanında 

olan
17

 ve onların sohbetlerini dinleyen kimsenin gözyaĢları gece gündüz dinmez. Yine aynı Ģekilde 

insana büyük bir yük olan kibir dağını yıkıp atanlar ve dünyevi hazlardan uzaklaĢanların gözlerindeki 

yaĢ dinmez. 

Muhabbetin bahçesinde binlerle destan 

Bülbülleri Ģakıyıp orada figan eyler 

Marifetin meydanında dolaĢan eyleyen 

Gece gündüz gözyaĢını deniz eyler. 

 

O bülbülün feryadını iĢitenler 

Kibirin dağını kesip benzetenler 

Bu dünyanın lezzetini unutanlar 

Feryad edip ağlayıp gözünü giryan eyler. (134. Hikmet) 

Yesevi‟nin Ģiddetle eleĢtirdiği kimselerin baĢında sahte Ģeyhler gelir. Onların eylemleri ve 

söylemleri arasında tutarsız bir durum vardır. Bazen eylemleri bazen de söylemleri bir Ģeyhe 

yakıĢmayacak tarzdadır. Yesevi‟nin sahte Ģeyhlerle ilgili olarak esas vurguladığı husus, kanaatimizce, 

bir karakter bozukluğudur. Onların temel niteliklerinden birisi, ağızlarından çıkan sözlerinin her 

zaman yüce olduğunu iddia etmeleridir. Bu durum onların kibir ve bencillik hastalığının tam içerisinde 

olduklarının göstergesidir. Üstelik tuttukları oruç esnasında bile bu hastalıklardan kurtulamadıkları 

vurgulanmaktadır. Onların gece boyunca ayakta olmaları sadece nefislerini tatmin içindir. Sahte 

Ģeyhlerin Kur‟an okumaları sayesinde kibir ve bencillikten uzaklaĢmaları, bu sayede kendi özlerine 

dönmeleri tavsiye edilir. 

ġeyhim diye ulu tuttun özünü daim, 

Gönlün kibir ve benlik ile, dilin sâim. 

Nefsin için uzun geceler durup kâim, 

Okuyup Kur‟an hiç özüne gelmez misin? (193. Hikmet) 

Yesevi hikmetlerinde kibirli kiĢiyi bencillik hastalığına kapılmıĢ kiĢi ile aynı kıtada zikreder. 

Az önce de ifade ettiğimiz gibi kibir bencilliğin ve benlik duygusunun coĢması olarak tanımlanır. 

Buna göre bencil kiĢinin öldükten sonra gideceği yer cehennemdir. O kiĢi cezasını cehennemde 

                                                           
16  Değersiz madenleri değerli madenlere dönüĢtürme sanatına simya denilir. Simya ilmi bakırı altına dönüĢtürürken, 

menevi ilim veya hakiki mürĢit/derviĢ sıradan bir insanı değerli bir insana dönüĢtürür. 
17  Ġlahî aĢkın derviĢin gönlünde tutuĢtuğu ve kâmil insan mertebesine kadar kendisine mürĢitlik edeceği ruhî ve 

manevî tekâmül aĢamasına marifet kapısı denir. Bu aĢamadaki insan da derviĢ olarak tanımlanır. Hacı BektaĢ-ı Velî‟nin 

sözleriyle ifade edersek,“Marifet, Hakk‟ı kendi özünde bulmaktır.” Bu mertebeye gelmiĢ kiĢi, neye yönelirse o alanda 

baĢarı elde eder. http://aregem.kulturturizm.gov.tr/TR,12034/marifet-kapisi.html. 
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çekecektir. Yine kibirli kiĢi de cehenneme düĢtüğünde onun çok acınası bir durumda ve periĢan bir 

halde olduğunu ifade eder. 

Uykusuzlara Hakk rahmeti olur yakın  

Uykusuzların gönlü kırık, gözü yaĢlı  

Ben-benliğin cezasını verecek cehennem  

Kibirlinin cehennem içinde hali periĢan (91. Hikmet) 

Hikmetlerde dikkat çekilen hususlardan birisi de kiĢinin ibadetlerinde hassas olmasıdır. Ġbadet 

esnasında özellikle kibir ve riyadan uzak durulması gerektiği belirtilmektedir. Zaten hikmetlerde 

riya
18

, insanın baĢına bela olan önemli bir hastalıktır.
19

 Bazı hikmetlerde kibir ve riya birlikte 

zikredilmesi aslında bu ikisinin birbiriyle benzer bir yapıya sahip olduğunu da göstermektedir. 

Ġbadetlerini kibir ve riya içerisinde yapan kimselerin aslında gerçek bir Müslüman olmadığını, onların 

sadece bir kılıf içerisine gizlendiğini ifade etmektedir. 

Ey sufi ibadet eylersin hepsi kibir ve riya 

Can ve gönül dünyaya mağrur dillerinde ah-vah 

Can verirken olacağın iman nurundan ayrı  

Sufi-nakĢ oldun veli, asla müslüman olmadın. (119. Hikmet) 

Yesevi‟nin ibadet ve Tanrı‟ya yakın olma anlayıĢındaki temel kriterlerinden birisi zikirdir. 

Gece-gündüz ayrımı yapılmaksızın zikrin söylenmesi gerektiği vurgulanır. Ama bu esnada kesinlikle 

kulluktan ödün verilmemesi gerektiği ilave edilir. Zikir yapan kiĢi kibir, heves ve bencilliği 

kendisinden uzaklaĢtırması gerekir. Bu tür kötü hasletlerin zikir ile bir arada bulunması uygun 

değildir.    

Sahralarda dört darbe vurup zikrini baĢla, 

Kibir ve heves, ben ve benlik ırak gönder. 

Gece-gündüz tekbir söyleyip dinmeden iĢle, 

Zikrini söyleyip sıdkı ile durmak gerek. (210. Hikmet) 

Nefs, Ģeytan ve kibir inanın Rabbini bilmesinin önündeki engellerden bazılarıdır. Rabbin 

bilinmesi için bu hasletlerin def edilmesi gereklidir. Ġlahi aĢk bunların ortadan kaldırılıp Rabbi bilmede 

önemli bir role sahiptir. Bu durum insanın gönül dünyasıyla çok yakından iliĢkilidir.  

AĢk sultanı geçersiz kıldı aklımızı, 

Hem kovaladı nefs ve Ģeytan, kibrimizi. 

ġükrü lillah, bildik Ģimdi Rabbimizi, 

Ġlham ile verir mâna, sezdik, dostlar. (167. Hikmet) 

Kibir, heves ve gurur kiĢiyi yoldan saptıran araçlardan birisidir. Bu tür yanlıĢ hasletler 

içersinde olanların niteliklerinden birisi de haram yemeleridir. Yesevi, bu tür kiĢilerin kabirde 

yatacakları yerin olmadığını vurgular. Kibirli, gururlu ve kendini beğenmiĢlerin gideceği yer ise 

cehennemdir. Onlar cezalarını cehennemde çekecektir. 

Yürüdün daim Ģad ve sevinçli, sürur ile, 

Mağrur oldun kibir ve heves, gurur ile, 

Yedin Ģüphe-haramları mekruh ile, 

Cehennem içre cezasını çekmez misin? (194. Hikmet) 

Hikmetlerde vurgulanan hususlardan birisi de dünyevi mal ve mülkün kiĢiyi kurtarıcı bir 

iĢleve sahip olmadığıdır. Dünyada sahip olduğu mal ile övünen kimselerin duydukları gurur aldatıcı ve 

geçici bir sevinçtir. Dünyanın en zenginleri arasında kabul edilen Karun bile sahip olduklarından bir 

yarar görememiĢtir. Bu yüzden sahibi olunan mal-mülkten ötürü kibirlenmek, bencillik yapmak 

oldukça yanlıĢ bir davranıĢtır. Ġyi insanın Hz. Peygamber'e atfedilen "ölmeden önce ölünüz" rivayetine 

                                                           
18  Yesevi hikmetlerinde riya konusu için Ģu çalıĢmaya bakılabilir: Ahmet Kartal, “Ahmed-i Yesevi‟de KiĢiyi 

Allah‟tan UzaklaĢtıran Bir illet: Riya”, I. Uluslararası Hoca Ahmed Yesevi Sempozyumu Bildirileri, Merkez Repro Basım 

Yayın, Ankara, 2017, ss. 457-474 . 
19  Kur‟an-ı Kerim‟de bu durum çeĢitli ayetlerde Ģöyle ifade edilmektedir: “Yazıklar olsun böylesi ibadet edenlere! 

Onların, yaptıkları ibadetin ne olduğundan haberleri yok. ĠĢleri güçleri gösteriĢ.” (Ma‟un, 4-6) “…Onlar namaz 

kılacakları zaman da ağırdan alırlar. Zaten kıldıkları namaz da insanlara gösteriĢ yapmaktan ibarettir, onlar aslında hiç 

namaz kılmıĢ sayılmazlar.” (Nisa, 142) 
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uygun bir Ģekilde daha bu dünyada iken bütün zevkleri geride bırakması tavsiye edilir.
20

 Hikmetlerde 

mal ve mülkün bir yararı olmadığı Ģöyle ifade edilir:  

TaĢkın duran deryalar gibi kaynayıp yürüyen, 

Dünya malını görüp, ona mağrur olan. 

Kibir ve heves, ben ve benlik dava kılan, 

Karun benzeri dünya malını gören var mı? (206. Hikmet) 

SONUÇ 

Pir-i Türkistan hoca Ahmed Yesevi, Orta Asya Türkleri arasında ortaya çıkmıĢ en ünlü ve 

etkili simalardan birisidir. O, henüz çocuk yaĢta manevi eğitime baĢlamıĢ, eğitim sürecini çok baĢarılı 

bir Ģekilde sürdürmüĢtür. Ġlerleyen yıllarda da öğrendiklerini bölge halkına aktarmaya baĢlamıĢtır. 

Onun anlatım tarzını benimseyenler düĢüncesinin uzak bölgelere yayılmasını sağlamıĢtır. Yesevi‟nin 

mütevazı tavrı ve eserlerinde kullandığı samimi üslubu tasavvuf kültürünün vazgeçilmez nitelikleri 

arasında yer almaktadır. Yesevi, Ġslam kültürünün göçebe Türk toplulukları arasında yayılması için 

büyük gayret sarf etmiĢ ve bunu büyük ölçüde baĢarmıĢtır. 

Yesevi‟nin düĢünceleri hikmetler halinde derlenmiĢtir. Hikmetlerde iyi-kötü insan ayrımı ve 

onların temel nitelikleri çok net biçimde ortaya konulmaktadır. Hikmetlerde özellikle ilahi aĢk, aĢk 

ehlinden olma, hakiki mürĢid, derviĢ sohbetleri gibi konulara vurgu yapıldığı görülmektedir. 

Hikmetlerde insanı doğru yoldan saptıran en büyük Ģeyin nefs olduğu ifade edilir. Nefs çoğunlukla 

Ģeytan, köpek, yaban kuĢu, biçiminde tasvir edilmektedir. Nefsi öldürmenin veya nefsanî arzularla 

savaĢmanın değiĢik yolları vardır. Bu yollardan baĢlıcaları arasında hak yolu takip etmek, zikir, hakiki 

mürĢide bağlanmak, seher vakti gizlice ibadet etmek, kanaatkâr olmak ve kibirden uzaklaĢmak 

sayılabilir. 

Kibirin insana ne gibi kötülükler getireceği ve ondan nasıl uzak kalınabileceği gibi hususların 

hikmetlerin içerisinde ustaca iĢlendiği görülebilir. Kibirden uzaklaĢmanın temel Ģartı onu ayaklar 

altına almaktır. Yani insan toprak gibi olmalıdır. Burada kibir ve toprak birbirine zıt unsurlar olarak 

sunulur. Kibirin karĢıtı tevazudur. Hakiki derviĢ/erenlerin sohbetine katılan kiĢiler kibirden uzak 

kalabilirler. Ancak bu arayıĢ içerisinde kesinlikle sahte/yalancı Ģeyhlere öğrenci olunmaması da 

vurgulanır. Çünkü yalancı Ģeyhlerin zaten bizzat kendileri kibir ve bencilliğin tutsağı olmuĢlardır. 

Kendine yararı olmayanın baĢkasına yararı söz konusu olamaz. KiĢiyi kibirli olmaya sürükleyen 

etkenlerden birisi de mala-mülke olan güvendir. Hâlbuki akıllı kiĢi bunların geçici olduğunu bilip ona 

göre hareket etmelidir. Allah‟ı çokça anmayı ve riyadan uzak ibadet etmeyi alıĢkanlık haline getirenler 

kibir belasından ve onun sonucu olan cehennem azabından kurtulur.     
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DĠVAN ġAĠRLERĠNĠN GÖZÜNDE DĠNĠ TĠPLER 
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*
 

ÖZET 

 Kendilerini birer rint olarak gören divan Ģairleri, kendilerinin yaĢam biçimlerine karıĢan ve 

zaman zaman müdahale etmeye kalkıĢan dini tipleri ise birer kaba sofu olarak görürler. Toplum 

içerisindeki din adamı algısıyla Ģairlerin din adamı algısı farklılık göstermektedir. Biz bu 

çalıĢmamızda toplum içerisinde saygın bir yeri olan din adamlarının divan Ģairleri tarafından niçin 

farklı algılandığını ve aĢağılandığını irdelemeye çalıĢacağız. ġairlerin din adamlarına getirdiği 

eleĢtirilerin haklılık payı var mıdır? Yoksa din adamları Ģairlerin haksız eleĢtirilerine mi maruz 

kalmıĢlardır? Aynı zamanda Ģair olan din adamaları konuya nasıl bakmıĢlardır? Yoksa Ģiirin ve 

edebiyatın itibari dünyasında bu konu mizah sınırları içerisinde mi kalmıĢtır?  

 Bu çalıĢmada yukarıdaki sorulara cevap aranmaya çalıĢılmıĢtır. Belli baĢlı divan Ģairlerinin 

divanları arasından yapılan araĢtırmalar sonucunda seçilen örnekler ortaya konulacak ve 

değerlendirmeye tabi tutulacaktır. ġairlerle din adamlarının atıĢmalarına farklı bir sahne olan 

edebiyatın itibari dünyası, bu iki tip arasındaki müsamahanın da boyutlarını göstermesi bakımından 

ilgi çekicidir. Divan edebiyatındaki bu iki tipin çatıĢmasının gerçek ve gündelik hayatta da 

incelenmeye değer sonuçlar ortaya çıkaracağı değerlendirilmektedir. 

____________________________________________________________________  

Anahtar Kelimeler:  tip, kiĢilik, rint, zahit, sofu, Ģair, din adamı, divan edebiyatı 

 

SUMMARY 

 

 Divan poets, who see themselves as rints, see the religious types involved in their way of life 

and trying to intervene from time to time as rude theater. The sense of the clergy of the poets differs 

with the perception of the clergy in society. In this work we will try to examine why the religious men 

who are respected in society have different perception and humiliation by divan poets. Do the critics 

of the poets bring to the clergy justice? Or have the clergy been subjected to unfair criticism of the 

poets? How did the religious men, poets, look at the subject at the same time? Or is it within the limits 

of humor in the world of poetry and literature? In this study, the above questions were tried to be 

answered. As a result of the researches made among the divans of major divan poets, the selected 

examples will be revealed and evaluated. The world of literary literature, which is a different scene for 

poets and clergymen, is of interest because it shows the dimensions of tolerance between these two 

types. It is assessed that the conflict of these two types of Divan literature will yield worthwhile results 

in real and daily life. 

___________________________________________________________________ 

Keywords: type, personality, rint, ascetics, sufi, poet, cleric, divan literature 

             

 

GĠRĠġ 

 Edebiyatın itibari dünyasının merkezinde olan en önemli unsur insandır. Daha sonra zaman ve 

mekan gelir. Bu itibari dünyayı okuyucunun edebi zevkine sunmak için aranan yollar edebi türleri 

ortaya çıkarmıĢtır. ġiir, hikaye, roman, tiyatro gibi edebi türler içerisinde her devirde zirvede olan 

Ģüphesiz Ģiirdir. Her devirde aynı revaçta olmasa da edebiyatın zirvesinde olan Ģiir, bir dilin en üst 

seviyedeki ifadesi olarak ele alınır. 

 Edebi türler içerisinde Ģiiri baĢa aldıktan sonra Türk Ģiirinin tarihi süreç içerisinde geçirmiĢ 

olduğu tekamülü göz önüne alarak özellikle Osmanlı dönemi Türk Ģiiri için kullanılan klâsik Türk Ģiiri 

ya da Divan Ģiiri hakkında kısa bir değerlendirmede bulunmak istiyoruz. Ġslâm kültürü içerisinde 

geliĢen Türk edebiyatının zirvesi sayılan bu dönemin kendine mahsus kriterlerle ve ortak Ġslâmi 

değerlerle oluĢturduğu itibari bir Ģiir dünyası vardır. Her ne kadar mensur yani düzyazı türleri olsa da 

bu klâsik dönemde de Ģiir yine zirvededir. Aruz vezni ve gazel, kaside, mesnevi gibi nazım Ģekilleri 

gibi ortak Ġslâmi edebiyatın Ģekli kuralları ve Ġslâm inancının getirdiği hiyerarĢik yapı ve üslûp 

                                                           
* KSU Fen-Edebiyat Fak. TDE Bölümü Öğretim Üyeleri, AvĢar Kampüsü / KahramanmaraĢ 
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biçimleri içerisinde dile getirilen duygu, düĢünce ve hayallerin zengin bir Osmanlı Türkçesiyle 

ifadesine Divan edebiyatı diyoruz.  

 Bir dönem bilinçli olarak dillendirilen "Divan edebiyatının sosyal hayattan kopuk" bir 

edebiyat olduğu Ģeklindeki düĢünceye katılmadığımızı ve bildirimizin baĢlığından da anlaĢılacağı 

üzere tam tersi sosyal hayatla iç içe bir edebiyatı olduğunu ortaya koymaya çalıĢacağız. 

KonuĢmamızın baĢında da ifade ettiğimiz gibi edebiyatın itibari dünyasının merkezinde insan 

bulunmaktadır. Divan Ģiirinin itibari dünyasının merkezinde de kendisini rint meĢrep ve ârif olarak 

tanımlayan divan Ģari yani âĢık bulunmaktadır. Onun yanında ma'Ģuk yani sevgili bulunmaktadır. 

Sevgili, kendisine âĢık olunan yada övülen bir kiĢi olup Allah, peygamber, hükümdar, vezir, eĢ, dost, 

çocuk ya da bir baĢka varlık olabilir. Bir de âĢık ile ma'Ģuk iarasında girmeye çalıĢan bir üçüncü tip 

yani rakip vardır. Bu temel tiplerden baĢka kuyumcu, demirci, saraç, bekçi, çöpçü, zabıta, komutan, 

asker, sucu, ekmekçi, hizmetçi gibi sosyal hayatta bir konumu olan birçok kiĢilik Divan Ģiirinin itibari 

dünyasında yer almıĢtır. Çok geniĢ ve her birisi neredeyse bir kitap çapında çalıĢmalara konu 

olabilecek bu tipler içerisinden sadece bir sınıfı ana hatlarıyla bu çalıĢmanın konusu olarak belirledik.  

DĠVAN ġAĠRLERĠNĠN GÖZÜNDE DĠNĠ TĠPLER 

 Bu çalıĢmamızda toplumumuzun gündelik hayatında dinî kimlikleriyle bilinen, tanınan 

kiĢiliklere Divan Ģairlerinin gözüyle bakılmıĢtır. ÇeĢitli Divanların taranması sonucunda tespit edilen 

dini kiĢilikler herhangi bir övgü, yergi ve kanaat belirtilmeden alfabetik sırayla Divan Ģairlerinin 

bakıĢıyla yansıtılmıĢtır. Daha sonra seçilen örneklerde bu kiĢilerle ilgili olarak Ģairlerin getirdiği bakıĢ 

açılarını yansıtan yakıĢtırmalar, tanımlamalar ve bu kiĢiliklere ait unsurlar verilmiĢtir. Divan 

Ģairlerinin bazı dini Ģahsiyetlere genel bakıĢ açısını yansıtması bakımında Ģu beyit duygulara tercüman 

olmuĢtur: 

 Vāʿiẓ ü Ģeyḫ u eʾimme ḫuṭabā       

 Oldılar loḳma-ḫor-ı ḫān-ı ʿaṭā  (Nâbî-Sur-nâme) 

17. yüzyılın hikmetli Ģiirleriyle tanınmıĢ ünlü Ģairi Urfalı Nâbî, bu beyitinde "vaiz, Ģeyh, imam ve 

hatipleri bağıĢ sofrasının lokma yiyicileri olmakla" nitelendirmiĢtir. 

 Taradığımız Divanlarda karĢılaĢtığımız dini kiĢilikler; sufi, zahit, âbid, vaiz, nasıh, müftü, 

imam, müezzin, hatip, kayyım, gassal, Ģeyh, veli, mehdi, fakih, kadı, muarrif, müctehit, müfessir, 

muhaddis, halife, postniĢin, derviĢ, mürit, molla, ârif, âĢık, kutup, hoca, softa, abdal, nakip, nâip olup 

tarama geniĢledikçe bu dini kiĢilerin sayılarının daha aratabileceği değerlendirilmektedir.  

 Toplumda dini birer kiĢilik olan ve Allah tarafından vazifeli olarak gönderilen peygamberler 

bu tasnifin dıĢında tutulmuĢtur. Peygamberler ayrı bir tasnifle müstakil ve daha hacimli çalıĢmalara 

konu olmuĢtur. Bu nedenle çalıĢmamız, peygamberler dıĢındaki dini hüviyetli insanlar olarak 

sınırlandırılmıĢtır. Taradığımız eserlerde tespit edebildiğimiz dini kiĢilikler alfabetik sırayla Ģu Ģekilde 

teĢkil edilmiĢtir: 

Abdal: Kökleri melametî düĢünceye uzanan, geleneksel simgeleri (hükümdarlık tacı, iktidar tahtı) terk 

ve reddeden, boyun ve bileklerine halkalar takarak “baĢı kabak yalın ayak” gezen kalenderî derviĢlerin 

adı. Bu derviĢlerin diğer aksesuarları ise teber, keĢkül, nefir, cür'adân gibi Ģeylerdir. Divan Ģiirinde, 

çar-darp (saç, kaĢ, bıyık ve sakallarını tıraĢ) etmeleri, vücutlarını dağlamaları, esrar kullanmaları ve 

çıplak gezmeleri bağlamlarında geçmektedir. 

 Biz pā-bürehne baĢ açuġ abdālıyuz anuñ      

 Ol ṣoydı Ẕātiyā bizi ol egledi tırāĢ (Zatî) 

 ʿĀĢıḳ ki sūz-ı ʿaĢḳ ile ʿuryān olup gezer       

 Abdāldur ki ʿālemi ḥayrān olup gezer  (Baki) 

 Ḳulaġa ḳoymayalum ḫ˘āce faḳḭhüñ sözini     

 Cür„adānı getür abdāl yine ḥayrān olalum (Hayreti) 

 Añma ʿaĢḳ abdālınuñ rāzın helāk eyler seni     

 Bunlaruñ esrārı ey zāhid ḳatı ḳattāl olur  (Baki) 

 Abdāllar ki merd-i tırāĢḭdeler durur       

 Ḥarf-i vücūda ḫaṭ çeker anlar ḳalem gibi (Nev'î) 

 Levḥ-i dilden ḫaṭṭ-ı āmāli tırāĢ eyleyicek      

 Saῆa kim dir gözüῆ üstinde ḳaĢuῆ var abdāl (Üsküplü Ġshak Çelebi) 

Âbid: Ġbadet eden, ibadete çok düĢkün olan, zâhit 

 Ḳulluġın „ābid ider dā‟im hisāb  
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 Olısardur zāhide zühdi ḥicāb    (Üsküdarlı Fenâyî) 

 „Ābid firār iderse meclis-i neyden „aceb midür      

 Bḭ-derd olan ḳulūba iriĢür keder zi-ney   (Üsküdarlı Fenâyî) 

Ârif: Manevi tecrübeyle marifet ve hakikat mertebesine eriĢen sufi demek olup tasma, halka, taç 

takınmakla, hırka giyinmekle ârif olunmaz yani marifet bunlarda değildir: 

 Ger ṭavḳ u efser ile ʿārif olursa ṣūfḭ    

 Sḭmurġ-ı ʿālem imiĢ her hüdhüd ü ḥamāme  (Hamdî) 

ÂĢık: Seven ve bir Ģeye aĢırı tutkun olan anlamındaki âĢık, Divan Ģiirinin merkezindeki tiplerden 

birisidir. Kendisini rint meĢrep ve ârif olarak tanımlayan Ģair, aynı zamanda âĢıktır. ÂĢık, dini bir 

kiĢilik olarak ilahî aĢk eri, eren, Allah âĢığı demektir. Eskiden tekke Ģairlerinin kullandığı bir unvandır.  

ġair Fehîm, gerçek âĢığın elest meclisindeki güzelliğe meyleden olduğunu ifade eder: 

 Her ḥüsne ben de ʿāĢıḳam ammā ḥaḳḭḳaten      

 ʿĀĢıḳ odur ki maʾil-i ḥüsn-i elest olur   (Fehîm-i Kadîm) 

 ġair Zati'nin âĢık ile Ģeyhi karĢılaĢtırması: 

 Biñ ẕevḳ u ṣafā ile virür baĢını ʿāĢıḳ        

 Yüz zerk u riyā ile virür illere Ģeyh el (Zâtî) 

DerviĢ: Bir tarikata ve Ģeyhe bağlı olan mürid, sûfiyâne bir hayat yaĢayan kiĢi. 

 Abdāllaruz n‟eyleyelüm tāc u ḳabāyı       

 DervḭĢlerüñ tācı fenā baĢı ḳabādur   (Baki) 

 BaĢuñ gerekse göklere irsün güneĢ gibi       

 DervḭĢlik dilerseñ eger ẕerreden kem ol (Bâkî) 

Fakih: Bir Ģeyi iyi anlamak, bir konuda derin bilgi sahibi olmak anlamına gelen fıkıh kelimesinden 

gelen fakîh, Ġslâm hukuku âlimi, ilmihâl bilgini demektir. 

 Faḳḭh ü ṣūfi eydür ḳo ḥarāmı        

 Helāl olur mı zerḳ u rızḳ-ı evḳāf   (Ahmedî-Mecmuatünnezair'den) 

 ʿĀlemü‟s-sırruñ beyānından ḫaber virmez faḳḭh      

 Zāhid-i zerrāḳa ḳarĢu nāle-i tezvḭr ider (Karakoyunlu Hükümdarı Cihan ġah) 

 Mey-perest oldı cihān Ģol deñlü kim Ģimdi faḳīh       

 Naḳli nuḳl añlar kebāb oḳur kitābı sāḳīyā  (Cinani) 

 Metn-i menār-ı ʿaĢḳı faḳḭh añlamadı hḭç        

 Rūḥḭ ne deñlü yazdı anuñ luṭfına Ģürūḥ (Bağdatlı Ruhî) 

 Bilmez faḳḭh mesʾele-i ʿıĢḳı ʿĀliyā       

 Ol fenni baña ṣor ki benüm Bū Ḥanḭfeʾsi  (Gelibolulu Mustafa Ali) 

Gassâl: Cenazeyi dini usule göre yıkayan ve tekfin eden din görevlisi. 

 Dil-i ġamgḭni mesrūr itmege ṣahbā olur bā‟iŝ      

 Ŝelāŝe olsa ġassāle pey-ā-pey ẕevḳ olur ŝāliŝ  (Râmî) 

 Ġdüp ġaslile evvel pāk u ṭāhir       

 Levāzım her ne ise itdi ḥāżır    (Resmî- Levh-nâme) 

Hafız: Kur'an-ı Kerîm'i baĢtan sona ezberlemiĢ kiĢi. 

 Medḥ edip dedi ġefîʿ-i maḫĢer        

 EĢrefi ümmetimin ḥāfıẓlar    (Belîğ- Gül-i Sad-berg) 

 Ḫatḭb-i Cāmiʿ-i ekber imām-ı maʿbed-i ezher    

 Müʾeẕẕinlerle ḥāfıẓlar ḳamu nigū-ṣadā neyler  (Ereğlili Türabî) 

 Muṣḥaf-ı ḥüsnüñ oḳur dil ṭaḳınup ṭavḳ-ı belā     

 Sḭnemüz ḥāfıẓ ḳalender tekyesidür gūyiyā  (Azizî) 

 Kelām-ı Ḥaḳḳ'ı her kimden iĢitseñ istimāʿ et kim    

 Bozulmaz maʿnḭ-i Ḳurʾān olursa bed-ṣadā ḥāfıẓ  (Sünbülzâde Vehbî) 

 Kitābıñ rāz-ı mektūmundan olmaz maḥfaẓa āgāh     

 Yine iḫlāṣı bilmez olsa da ehl-i riyā ḥāfıẓ  (Sünbülzâde Vehbî) 

Halife: Birinin yerine geçen kimse, vekil 

 Ḥalife odur Ḥaḳḳ‟a ḫilaf itmeye hergiz       

 ĠĢini ḫilāf iĢleyen ḳaçan ola ḥalef   (Kaygusuz Abdal) 

Hatip: Bayram ve cuma namazlarında camilerde minbere çıkıp hutbe okuyan din görevlisi 

 Görse vā„iẓ ḫālüñi ḳordı elinden dāneyi      
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 Unudurdı minberinde ḫuṭbesin miskḭn ḫaṭḭb  (Üsküdarlı Fenâyî) 

 Miḥrāb-ı ṣıdḳ u sırra ṭurur bir imām yoḳ       

 Ebnā-yı dehr Ģimdi müezzin ḫaṭḭb olur   (Hanyalı Kâmî) 

Bülbüle teĢbih edilen hatip ile kargaya teĢbih edilen vaiz karĢılaĢtırılır: 

 Ḫuṭbe-i Raḥmān iken ẕikr-i ḫaṭḭb-i ʿandelḭb  

 Vāʿiẓ-i Ģeyṭān-ı zāġ uĢ aġacı minber ḳılur  (ġeyhî) 

Hoca: Ġslâm ülkelerinde, özellikle Türkiye ve Ġran‟da eğitim, bürokrasi, ticaret ve maliye alanlarında 

çeĢitli meslek erbabı için kullanılan bir unvan olup Osmanlı döneminde yaygın biçimde özellikle 

sıbyan mektebi muallimleri ve medrese ulemâsı bu unvanla anılmıĢtır. ġehzade muallimlerine hoca 

denilmesinin kelimeye itibar kazandırdığı düĢünülür. Hoca Ahmed-i Yesevî, Hoca Dehhânî, Hoca 

Mes'ud, Hoca NeĢ'et, Hoca Saaadeddin Efendi gibi ünlü Ģahsiyetlerinde unvanıdır. 

 Her ne kim var yaradılmıĢ ḫalḭfesi sensin      

 Saña yaraĢur ey ḫoca saʿādet ü devlet   (Kaygusuz Abdal) 

Ġmam: Namazda kendisine uyulan kiĢi olup toplumun her kesimince saygın olduğu gibi Divan Ģairleri 

nazarında da saygın bir kiĢiliktir. Divan Ģairlerinin itibari dünyasında çeĢitli tasavvurlara konu olan 

imam genellikle sevgilinin gözü olarak düĢünülür, kaĢları da mihraba benzetilir: 

 Miḥrāb ḳaĢuñ içre gözüñ olalı imām      

 Ḳılmag içün vużūʿ baña ḫūn-ı ciger yeter  (Hayalî Bey) 

 Ġmām olsa baña çeĢmüñ ʿacab mı 

 ḲaĢuñ miḥrābına geldüm namāza   (Ömer b. Mezid) 

 Ḫadd ü ebrūsı ḥayāliyle namāz etse imām       

 Ḳanlu yaĢları aḳar mescidde miḥrāb üstine  (Edirneli ġevkî) 

 Oldılar bunlar cemāʿat ol imām         

 Ol namāzı ḳıldılar anda tamām    (Süleyman Çelebi) 

 Lebüῆ mülāḫaẓasiyle namāz içinde imām     

 Yaῆıldı Sūre-i Ġḫlāṣı ḳodı Kevŝer oḳur   (Üsküplü Ġshak Çelebi) 

 Uysun gelüp imāma taḥāretlü var ise      

 Ḳılduḳ namāz-ı ʿıĢḳa ṣalā ḳāmet eyledük  (Nev'î) 

Kadı: Ġslâm devletleri içinde özgün bir yeri olan adliye ve mülkiye görevlisi olup geniĢ yetkilerle 

donatılmıĢ hâkimdir.  

 Pḭr-i 'aĢḳ itse olur da'vamuzı ḫall yoḳsa        

 Ḳādı vü müfti bizüm faṣl idemez müĢkilimüz  (Hisalî) 

 Peyġamber‟üñ ḫalḭfesi begler düĢüp dürür     

 Ḳāḍḭlar oldı Ģerʿ-i Ģiʿār ı-y-içün imām   (Bedr-i DilĢâd-Murad-name) 

Kayyım: Sözlükte “bir iĢi yerine getiren, üstlenen kimse” anlamına gelen kayyım kelimesi terim 

olarak “hâkim tarafından kısıtlı, gaip vb. kiĢiler adına hukukî tasarrufta bulunmak üzere tayin edilen 

kimse” Ģeklindeki geniĢ anlamı yanında “vakıf mütevellisi” ve “camilerin temizlik iĢlerini yapan 

görevli” anlamında da kullanılmıĢtır. 

 "…mescḭd ḫuddāmları olup da silüp sipürüp vaḳti ile ḫiẕmetin idā itmeyenler 

ve cāmiʿ ve mescid Ģerḭfiñ zeyt yaġın ekil iden ḳayyımlar ve devr-ḫonlar…" (Risale-i Garîbe) 

Kutup: Manevi mertebelerin en yükseğinde bulunan kimse; zahir ve batın alemlerinin idarecisi, 

alemin kalbi, alemde Hak‟ın halifesi vaziyetindeki insan-ı kamil. 

 Ḳuṭb-idi ol üçlere irmiĢ-idi       

 Yidilere çoḳ sebaḳ virmiĢ-idi     (Kerâmât-ı Ahi Evran) 

 Ḳuṭbı oldur dḭn-i ḥaḳḳuñ bḭ-gümān      

 Vech-i Ģerʿüñ revnaḳıdur ol hemān   (Kemâl'in Mevlidünnebi'si) 

 Geh medār olurdı çerḫe ḳuṭbvār         

 Geh feleklerde uçardı ḳutb vār    (Üsküplü Atâ-Tuhfetü'l-uĢĢâk) 

Mehdi: 1. Dünyanın son zamanlarında ortaya çıkıp doğru inancı ve adaleti yeryüzüne hâkim 

kılacağına inanılan kurtarıcı. 2) ġia mezhebinde on ikinci imamın adı 

 Ebu‟l-Kāsım Muḥammeddür aña Mehdḭ laḳab dirler    

 Berāt-ı Ḥaḳ imāmetdür budur tuġrā vü ʿünvānı   (Karamanlı Aynî) 

 Zamān mihrābınuñ āḫir imāmı sensin iy Mehdḭ      

 Saña hem fetḥ ü hem nuṣret yemḭn olsun yesār olsun  (Karamanlı Aynî) 
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 ʿĠnāyet-i ezelì mürĢid olmasa ġeyḫḭ       

 Hidāyet itmegiçün Mehdḭ-i zamān kim olur   (ġeyhî) 

Molla: Bazı Ġslâm toplumlarında tanınmıĢ din âlimlerine veya belirli seviyede öğrenim görmüĢ 

kimselere verilen unvan. 

 NiĢānuñ almaġa ey meh ḥurūf-ı kevkebden     

 Müneccim encüme molla kitāba yüz ṭutdu   (Hayalî Bey) 

 Gurûr-i câh ile baĢı sipihre yetdi sanur       

 Yüz imtinân ile mollâya kim verildi rüʾûs   (Harputlu Rahmî) 

Muarrif: Bir Ģey veya bir kimse hakkında etraflıca bilgi veren, tanıtan, târif eden anlamında olup 

özellikle tekke ve vakıflara yardım edenlerin listesini tutan görevli 

 Cāmiʿüñ esbābı çün oldı tamām         

 Hem ḫaṭḭb ü hem muʿarrif hem imām    (ġükrî-yi Bitlisî-Selim-nâme) 

Muhaddis: Hadisleri öğrenip rivayet etmekle meĢgul olan kimse, hadis âlimi 

 Muḥaddiŝdür bu dil maʿĢūḳ rāvḭ      

 Ḥadḭŝ-i ʿıĢḳı eyler aña isnād     (Karamanlı Aynî) 

 Muḥaddiŝler nedir der diñle bunda      

 Resūlu'llāh ne derse añla bunda     (Muhammediyye) 

 Rūḥḭ ġarażuñ ḥāl ise var pḭr-i muġāna       

 Zḭrā ne mühendis bilür anı ne muḥaddiŝ    (Bağdatlı Ruhî) 

Mücevvid: Kur'ân-ı Kerim'i tecvid usulüne göre okuyan ve tecvidi iyi bilen kimse. 

 Oḳuram Ġncḭl u Tevrat u Zebūrı yazaram      

 ĠĢbu Furkāna mücevvid sebʿa-ḫvānem ya kimem  (Karamanlı Aynî) 

 ġol müfessir Ģol muḥaddiŝ pāk-dḭn       

 ġol mücevvid kāriü‟l-Kurʾān ḳanı    (Karamanlı Aynî) 

Müctehit: Nassın lafız ve mânasından hareketle, nassın bulunmadığında da çeĢitli istinbat metotları 

kullanılarak Ģer„î hüküm hakkında zannî bilgiye ulaĢmaya çalıĢan ve bu yetkiye sahip din âlimi 

 Ger cemāl ehli cefā bābıda bar ehl-i kemāl      

 Lįk įcād-ı cefā ḳılmaḳḳa sin-sin müctehid   (Ali ġir Nevayî) 

Müezzin: Ezan okumakla vazifeli kiĢi 

 Miḥrāb-ı ṣıdḳ u sırra ṭurur bir imām yoḳ      

 Ebnā-yı dehr Ģimdi müezzin ḫaṭḭb olur    (Hanyalı Kâmî) 

 Gelmeyüp nuṭḳa mü‟eẕẕin bil ki ḳāmetden kalur    

 Cāmi„-i ḥüsn içre çün ol serv ḳāmet gösterür   (Muhibbî)   

 Ol Ģūḫ müʾeẕẕinde nedir bu ḳad ü ḳāmet      

 Gül cāmiʿidir semti yürü eyle iḳāmet    (Sünbülzâde Vehbî) 

Müfessir: Sözlükte “açıklamak, beyan etmek, izhar etmek” anlamındaki fesr kökünün “tef„îl” 

kalıbından (tefsîr) türeyen müfessir kelimesi “Kur‟ân-ı Kerîm‟i yorumlayan kimse” demektir. 

 ġol müfessir Ģol muḥaddiŝ pāk-dḭn       

 ġol mücevvid kāriü‟l-Kurʾān ḳanı    (Karamanlı Aynî) 

 Ki zḭrā ol saña senden yaḳın oldur didi Allāh      

 Niçe tefsḭr ider bilmem müfessirler bu maʿnāyı   (Kansu Gavrî) 

 Āyet-i ʿıĢḳuñ cihān hep lafẓını ezberlemiĢ      

 Bir müfessir görmedüm ammā ki tefsḭr eyleye (Nev'î) 

Müftü: Fıkha dair mes'elelerin Ģeriattaki hükümlerini beyan ve açıklamaya memur olan kiĢi, fetva 

veren din görevlisi. 

 Lebüñle cām-ı müdāmı ḥarām ider müftḭ     

 Ḥelālıduġına ʿaḳl ol Ģarāba Ģāhiddür    (ġeyhî) 

 Küfr-i zülfüñe virdüm ḭmānı       

 Müftḭye ṣormadum ḫaṭā mı ki     (Amrî) 

 ʿIĢḳ vḭrān itmedügi yirler ābādān degül      

 Müftiye bu müĢkili ḥall eylemek āsān degül   (Celîlî) 

 MüĢkil-i ʿaĢḳı müftiye ṣordum       

 Ġtmedi ḥall kitāba yüz ṭutdı     (Kütahyalı Rahîmî) 
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Mürit: Tasavvuf yolunu tutmaya veya tarikata girmeye karar veren yahut bir Ģeyhe bağlı bulunan kiĢi 

anlamında tasavvuf terimi. 

 Ġy pḭr-i sālik ṣıdḳ ile çünki mürḭd olduḳ saña      

 IĢḳuñ sülūkın gel bize ol mürĢid irĢād eylegil   (Karamanlı Aynî) 

MürĢit: Sâlike Hak yolunda rehberlik yapan kimse, velî, er, eren, pîr. 

 mürĢid ne bilür iĢbu yoluñ resm ü ṭarḭḳın      

 ne aṣṣı ḳılur ṣavmaʿanuñ zühd ü ṣalāḥı    (Ahmed-i Dâ'î) 

 MürĢide gelsün göñül derdine dermān isteyen     

 Kenz-i vaḥdet varlıġından genc-i pinhān isteyen   (Askerî) 

Nâ'ib: Ġslâm devletlerinde hükümdar, vali, kadı gibi devlet ricâlinin vekili, temsilci veya yardımcısı. 

 Muṣṭafā maḥkeme-i ḥüsne gelince Ẕātḭ       

 Ḥażret-i Yūsuf idi yirine anuñ nāʼib    (Zâtî) 

 Derbānlıġını eylese Bin ḥācibʾe iŝbāt        

 Bāb nāʾibidür Ģāhid-i daʿvā YeñiĢehrʾe    (YeniĢehirli Ġzzet) 

 Oldu tevkḭre efendi Rāġıb         

 Eyledi maḥkemede çün nāʿib   (SergüzeĢt-name-i Fakîr ve azîmet-i Tokat) 

Nakîb: Bir cemaatin büyüğü, bir topluluğun baĢkanı, baĢkan vekili veya temsilcisi olan kimse, devlet 

katında ileri gelen kimselerin iĢlerine bakan veya yardımcı olan devletçe görevlendirilmiĢ kimse, 

tekkelerde Ģeyh vekili olan kimse. 

 Ol idi Gül-ruḫuñ anda raḳḭbi        

 Eyü ḫiẕmetgeri vü ḫoĢ naḳḭbi     (Tutmacı-Gül ü Hüsrev) 

 Sādāt-ı ʿālḭ-rütbeye iclāl ile oldı naḳḭb     

 Ṣadr-ı Anaṭolıda buldı kemāl-i iḥtirām    (Cevrî) 

 Ulū begler ḳamu geçdi oturdı       

 Naḳḭbler ol saʿat ḫūnlar getürdi     (Dastan-ı Ahmed Haramî) 

Nakîbü'leĢrâf: Hz. Peygamber'in Ģeceresi ile seyyid ve Ģeriflerle ilgili iĢlere bakan devlet tarafından 

görevlendirilen yetkili kimse. 

 Oldı ol pāk-neseb hem-ser-i ʿAbdü‟l-ḳādir      

 Nola ger ʿizzet ile olsa naḳḭbü‟l-eĢrāf    (Ereğlili Türabi) 

 Terk idüp iĢbu fenā dünyāyı     

 Göçdi bāḳḭye naḳḭbü‟l-eĢrāf     (Ereğlili Türabi) 

 

Nasıh: Nasihat eden, vaaz eden kiĢi. 

 Ġkide bir gelüp baña neden dḭvānesin deme      

 Yüri nāṣıḥ bunı ʿālemde bir kendin bilenden ṣor   (Edirneli ġevkî) 

 Penbe-i ġaflet ḳulaġından çıḳardı nāṣiḥin      

 Bir dem içürse Enelḥaḳ cāmını Ḥallāc aña   (Hayalî Bey) 

PostniĢin: Bir tekkede Ģeyhlik postuna oturan, Ģeyh makamına geçen kimse. 

 Oldum nice dem post-niĢḭnān ile hem-ḥāl     

 Ṣandum ki ola her biri evtādiye abdāl    (Cevrî) 

 Ṣıḥḥat ile post-niĢḭn etsin seni dā‟im Ḫudā      

 Ḥıżr ü tevfḭk her umūruñda ola yāver saña   (Adile Sultan) 

Softa: Osmanlıda medrese talebeleri için kullanılan bir tabirdir. 

Sufi: Tasavvufi hayat tarzını benimseyerek Allah'ın yakınlığını kazanmaya çalıĢan kimse olarak 

tanımlanan sufi, halk içinde de itibarlı bir dini kiĢiliktir. Divan Ģairleri gerçek sufilere dil uzatmamıĢ, 

ancak ibadeti gösteriĢ için yapan, bilgiçlik taslayan ve ham sofi olarak bilinen kiĢilere karĢı mücadele 

vermiĢ ve acımasızca eleĢtirmiĢtir. Bu durumda sufi, 

fıkhi meselelere karıĢır: 

 Kerāhetdür mey içmek diyü esrāra rıżā virdüñ       

 Hezār aḥsent sūfį ḫaylice reʿy-i ṣavāb olmıĢ   (Avnî) 

Gerçek aĢktan nasibini almamıĢtır: 

 Ol ṣūfḭyi kim ʿıĢḳ odı ḫāk eylememiĢdür       

Āhına nażar eylemezem bād-ı hevādur     (Hamdî) 

 Ġremezsin ŝūfḭ uçmaġıla ḳūy-ı dil-bere     
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 Ṭāʿatuñdan Ģeh-ber idinüp gerekse biñ yıl uç   (Hamdî) 

idraksizdir: 

 ḲaĢuñ miḥrābına ṣūfḭ ėriĢmek ister ėy ḥūrḭ      

 Velḭ her ḳāṣır-idrāküñ ʿurūcı ėrmez ol yaya   (Nesimi) 

utanmazdır: 

 Ne deñlü daʿvḭ-i ʿirfān ḳılursañ ey ṣūfḭ     

 Yüzüñ ḳarasıdur ancaḳ baĢuñda bu sevdā   (Hamdî) 

kalbi karadır: 

 Yüzi aġ olsun anuñ kim berḭdür         

 Ḳara göñülli ṣūfḭ ṣoḥbetinden     (Hamdî) 

riyakâr / ikiyüzlüdür: 

 ʿĠlāc itmege ṣūfḭ riyā marażlarına       

 Eger devā ṣorar isen ḳadeḥ mücerrebdür   (Hamdî) 

 Ne deñlü zühd-i riyā ḥāletini gösterseñ      

 Taṣavvur eyleme ṣūfį ki eyleyem taṣdįḳ    (Avni) 

gıybet eder: 

 Ne var daʿvā-yı ġaybet ḳılsa ṣūfḭ      

 Bilürüz ḥālin anuñ ġıybetinden     (Hamdî) 

nefsine uyar: 

 Ṣūfiye Ḥamdḭ yaraĢurdı siyeh-pūĢ olmaḳ      

 Ḳahr ile nefsin idinseydi ġulām-ı Hindū    (Hamdî) 

nefsini putlaĢtırır: 

 Ṣūfḭ sen serve sücūd itmese ṭañ mı ṣanemā      

 Büt idüpdür özine ẕerḳ u riyā pḭĢesini    (Hamdî) 

 

ġeyh: Müritlere rehberlik yapan ve onları irĢad eden kiĢi 

 Pḭr-i dervḭĢden bulupdur terbiye        

 ġeyḫden hem ḥāṣıl itdi teẕkiye     (Mahzenü'l-esrâr) 

 

Vaiz: Camilerde, mescitlerde dini konularda sohbet ve nasihat eden din görevlisi 

Dört ayaklı hayvanlar gibi yiyip içip yatar: 

 Bu „aĢḳı levm eden elbet mezāḳın tatmayan nā-merd    

 Behā‟im-veĢ bu „ālemde yiyip içip yatar vā„iẓ   (Yozgatlı Hüznî) 

Kürsüye çıkarılarak adam yerine konulan bir eĢektir: 

 Vāʿiz didükleri ḫarı kürsḭ-niĢḭn idüp      

 Söyletdük ortaya çıḳarup ādem eyledük    (Gelibolulu Mustafa Ali) 

Sözü beğenilse de sureti ve sireti kötüdür: 

 Ḳaçup vāʿiz sözüñden meclisüñde olmazam ḥāżır     

 Sözüñ farżā begensem sḭretüñ kem ṣūretüñ beddür  (ġeyhülislam Yahya) 

Nasihatleri ile âĢıklara keder verir: 

 Ṣafā-yı cāmdan geçmez kiĢi serden geçer vāʿiẓ     

 Ġubār-ı zerḳ ile luṭf it bize virme keder vāʿiẓ   (Nev'î) 

Sözünde ruh olmayan, gönlü pörsümüĢ bir nasihatçidir: 

 Kürside evṣāf-ı laʿl-i dilberi ẕikr eylemez     

 Mürde –dildür vāʿiẓüñ aṣlā sözinde ruḥ yoḳ   (Cinânî) 

aĢıkları sarap içmekten ve güzel sevmekten men eder 

 ġarāb içme güzel sevme diyü menʿ eyleme vāʿiẓ     

 Mey ü maḥbūbdan ṣakın Sehḭ geçme ẓarāfetdür   (Sehî Bey) 

 Vāʿiẓā çaḳ böyle ẕemm itmek olur mı bādeyi      

 Her ne deñli zaḫm olursa dilde merhemdür hele   (ġeyhülislam Yahya) 

 Ṭıfla baḳmañ deyü vāʿiẓ ḫalḳa pend eyler velḭ      

 Bir gözi bizdeydi dün bir gözi oġlandan yaña   (Edirneli ġevkî) 

 ġarāb içenleri vāʿiẓ niçün öldürmelü dirsin      

 Rıżā vir emrine Ḥaḳḳuñ sözüñ ḥadden birūn olmıĢ  (Zâtî) 
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 Sözi bu vāʿiẓüñ maḥbūb sevme bāde nūĢ itme      

 Ġki ʻālemde āgāh olmayan nā-dānı gūĢ itme  (ġeyhülislam Yahya) 

ġarabı gizli gizli içer: 

 Vāʿiẓi gör ki beni içmege ṣahbāyı ḳomaz     

 Kendü ṭolu ṭolu penhānḭ çeker ḳana ḳana  (Kansu Gavrî) 

cehennem ile korkutur: 

 Vāʿiẓ bugün cehennemüñ evṣāfın eyledi     

 Bildüm ẓerāfet ile anı bize yandurur   (Mostarlı Hasan Ziyâî) 

 Zebānḭler zebānından mı gūĢ etmiĢ ʿaceb vāʿiẓ      

 Ki her gün meclisinde nār-ı dūzaḫ Ģiddetin söyler (Sünbülzâde Vehbî) 

nasihatleri dinlemneyince minberi tekmeler: 

 Ṭutmazam sözüñ olur incinseñ ey vāʿiż baña       

 Hā diyüp niçün depersin minberi n‟itdi saña  (Gelibolulu Surûrî) 

 Ġñen dayanmasun minberde vāʿiẓ       

 Ne çāġırur baġırur derdine derd    (Sehî Bey) 

kitaptan konuĢmamakla suçlanır: 

 Ṣıġmaz netḭce mesʾele-i ʿaĢḳa ḳḭl ü ḳāl        

 Biñ kerre baḳsa vāʿiẓ efendi kitābına   (Beliğ Mehmed Emin) 

Cenneti altın ve gümüĢ ile pazarlar: 

 Vāʿiẓ ṣadaḳāt ile ṣatar ḳaṣr-ı cinānı       

 Fehm eyle ki cennet daḫi sḭm ü zere muḥtāc  (Sünbülzâde Vehbî) 

bazen vaiz nasihate muhtactır: 

 Ḥūr-ı cinān ḫayāli ile alma iki zen       

 Vāʿiẓ bilir misin zen-i dünyā düzenlidir   (Sünbülzâde Vehbî) 

cerci hoca, himmet toplayıcı, fırsatları kollayıcıdır: 

 Var ise gözü fıṭra ümḭdiyle ḳararmıĢ       

 Māh-ı Recebi Ģehr-i ṣıyām eyledi vāʿiẓ   (ġeyh Galib) 

Veli: ErmiĢ kiĢi 

 Ulūm-ı enbiyādur yoluña vāriŝ velīler pes     

 Naẓardan ẓāhir-i manẓūr merātibdür muṭabbaḳdur (Muradî) 

 Mest olsa yıḳar ẓāhir-i hüĢ-yārı nigāhı      

 ÇeĢmüñ bu kerāmetle ne pür-zūr velḭdür  (Cevrî) 

 Vāli-i „ahd olmadan ey dil bu evde „ārife      

 Bir velḭnüñ bendesi olmaḳ dahi evlā imiĢ  (Hayretî) 

Zahit: Osmanlı edebiyatında zühd ve aĢk, zâhid ile âĢık birbirinden farklı hayat görüĢlerini temsil 

eder. ġairler dinin özüne inmeyen, kaba sofu, zâhirde dindar geçinip halkı ardı arkası gelmez vaaz ve 

nasihatlerle bunaltan, fırsatını bulunca da kendi nefsine uymayı ihmal etmeyen, katı ve taĢ yürekli, 

gafil, cahil ve nâdan, soğuk, kör, riyakâr, münafık ve fitneci sözde dindarları zâhid tipi altında tenkit 

etmiĢler, buna karĢılık rindlik ve âriflik vasfı taĢıyan âĢık tipini övmüĢlerdir. (ġentürk 1996) 

 Göre zâhidi ki cânâ uĢĢâka ta„n edermiĢ       

 Âkıl olan uyar mı billâh hîç meste   (Zatî) 

 Zâhidâ ta„n etme bana sûret-i mir‟ât-i aĢk      

 ÂĢık-ı bîçâreye rûy-i melâmet gösterir   (Zatî) 

 Zāhid ki murġ-ı cānına dām itdi uçmaġı      

 DüĢmeyüp andan uçmaġa gey bāl ü per gerek  (Hamdî) 

 Ṭaʿn itme Fehḭm itse vużūʿ meyle faḳḭhā     

 Dḭvānedür ol zāhid-i sālūs degüldür   (Fehîm-i Kadîm) 

 Zāhidi tercḭh ider mi rinde ṣāḥib-ṭabʿ olan     

 Diñledüm güftārını vāʿiẓ de gevdenden yaña  (ġeyhülislam Yahya) 
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SONUÇ 

 Kendilerini birer rint olarak gören divan Ģairleri, kendilerinin yaĢam biçimlerine karıĢan ve 

zaman zaman müdahale etmeye kalkıĢan dini tiplerin birçoğunu ise birer kaba sofu olarak görürler. 

Toplum içerisindeki din adamı algısıyla Ģairlerin din adamı algısı farklılık göstermektedir. Biz bu 

çalıĢmamızda toplum içerisinde saygın bir yeri olan din adamlarının divan Ģairleri tarafından niçin 

farklı algılandığını ve aĢağılandığını irdelemeye çalıĢtık. ġairlerin din adamlarına getirdiği eleĢtirilerin 

haklılık payı var mıdır? Yoksa din adamları Ģairlerin haksız eleĢtirilerine mi maruz kalmıĢlardır? Aynı 

zamanda Ģair olan din adamları konuya nasıl bakmıĢlardır? Yoksa Ģiirin ve edebiyatın itibari 

dünyasında bu konu mizah sınırları içerisinde mi kalmıĢtır? Bu tür sorulara cevap aranmaya 

çalıĢılmıĢtır.  

 Divan Ģiirinin itibari dünyası içerisinde bu sorulara cevap aramak için araĢtırma ve tarama 

metinlerini oldukça geniĢ tutmak gerekmektetir. Ancak takdir edilmelidir ki bir bildirinin sunum 

itibarıyla sınırlı bir zamanı vardır. Bundan dolayı burada belli baĢlı divan Ģairlerinin divanları 

arasından yapılan araĢtırmalar sonucunda seçilen örnekler ortaya konularak değerlendirmeye tabi 

tutulmuĢtur. ġairlerle din adamlarının atıĢmalarına farklı bir sahne olan edebiyatın itibari dünyası, bu 

iki tip arasındaki müsamahanın da boyutlarını göstermesi bakımından ilgi çekicidir. Divan 

edebiyatındaki bu iki tipin çatıĢmasının gerçek ve gündelik hayatta da incelenmeye değer sonuçlar 

ortaya çıkaracağı değerlendirilmektedir. 
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Özet 

   

XVI. asrın mutasavvıf Ģairlerinden Halîlî-i Mar‟aĢî, Fatih Sultan Mehmet devri hattatlarından, 

Türk hat sanatının üstadı Amasyalı ġeyh Hamdullah‟ın hocası Hayreddîn-i Mar‟aĢî neslindendir. 

ġairin künyesi Halîl bin Yûsuf bin Hayreddîn bin Hatib‟dir. Halîlî-i Mar‟aĢî, bugünkü bilgilerimize 

göre eserleri günümüze intikal eden en eski MaraĢlı divan Ģairidir. Aynı zamanda bir Halvetî mürĢidi 

olan Ģairin telif ve tercüme beĢ eseri bulunmaktadır. Eserlerinin hemen hepsi dinî-tasavvufi 

muhtevalıdır. Halîlî, divanındaki derviĢ-nâme adlı Ģiirinde; derviĢliğin adap ve erkânı ile bir model 

insan olarak derviĢte bulunması gereken hususiyetleri dile getirmektedir.  DerviĢ-nâmede dile getirilen 

hususiyetler bugün de bulunduğu insana değer kazandıracak kıymetler manzumesindendir. 

  

Anahtar Kelimeler: MaraĢ, Halîlî-i Mar‟aĢî, divan Ģiiri, derviĢnâme, model insan. 

  

 

DERVISH TYPE AS A MODEL HUMAN IN THE KHALILI-I MAR‟AġI‟S DIVAN 

Abstract 

 

Khalili-i Mar‟aĢi who is one of sufi poets in 16th century and calligrapher in term of Mehmed 

II and from the line of Khaireddin MaraĢi known as teacher of Master of Turkısh calligraphy Sheikh 

Hamdullah. Identificatiın tag of poet is Khalil b. Yusuf b. Khatib. According to present knowledge, he 

is one of the oldest classical Ottoman poet whose poems transferred to the present. He is also a 

Halveti sheikh who has five copyrighted and translated works. Almost all of the his works includes 

religious-mystical subjects. Khalili expresses the characteristics that must be found in the dervish as a 

model person, in his poem Dervishname which is located his book entitled “Divance-i Khalili-i 

Mar‟aĢi.” The specialties expressed in Dervishname is a vey important subjects that will make a man 

worth in present. 

 

Keywords: MaraĢ, Khalili-i Mar‟aĢi,  divan poetry, dervish-name, model human. 

 

Halîlî (d ?/-ö 998/1589-90) 16. yüzyıl mutasavvıf Ģairlerinden olup künyesi, “Halîlî bin Yûsuf 

bin Hayreddîn bin Hatîb Mar‟aĢî”dir. Bu künye, Ģairin eserlerinin ketebe kaydında yer almaktadır. 

Ayrıca divançesindeki “Silsile-nâme‟de “Halîlî El-Mar‟aĢî” ifadesi bulunmaktadır. Bu bilgiler 

Halîlî‟nin MaraĢlı olduğunu göstermektedir. ġiirlerinin çoğunda “Halîlî” birkaçında ise “Halîl” 

mahlasını kullanan Ģairin doğum yeri ve doğum tarihi bilinmemektedir. Halîlî‟nin dedesi Hayreddîn 

bin Hatîb, meĢhur adıyla Hayreddîn-i Mar‟aĢî (ö. 876/1472) ilim tahsili için dönemin önemli kültür 

merkezlerinden Amasya‟ya gitmiĢtir. Asıl adı Hızır olan Hayreddîn-i Mar‟aĢî‟nin babasının adı da 

Hatîb‟dir. Hayreddîn-i Mar‟aĢî, II. Bayezid‟in Amasya valiliği sırasında teĢekkül eden hat muhitinin 

en önemli simasıdır. ġeyh Hamdullah, Hayreddîn-i Mar‟aĢî‟nin talebesidir. Hayreddîn-i Mar‟aĢî, 

büyük talebeleri ve hat silsilesindeki önemli konumu sebebiyle “Üstâd-ı Esâtize/Üstatların Üstadı” 

unvanıyla anılır. Hayreddîn-i Mar‟aĢî‟nin günümüze intikal eden herhangi bir yazısına henüz 

rastlanmamıĢtır (Serin 1998: 57; Arifî 1332: 90-91; Alparslan ve Yakar 2009: 102-103). Halîlî-i 

Mar‟aĢî‟nin XIX. asra ait KahramanmaraĢ‟ta bulunan yazma bir mecmuada Ģiirlerinin yer alması, 

ailenin MaraĢ ile irtibatının kesilmediğini göstermektedir. Bu irtibatta, Halîlî-i Mar‟aĢî‟nin silsilesinde 

yer alan son iki mürĢidinin Antepli Yakûb-ı Ayıntâbî ve Ahmed-i Rûmkal‟avî olmasının da etkili 

                                                           
* KSÜ Fen-Ed. Fak. Türk Dili ve Edebiyatı Bölümü, elektronik posta: lutfialici@gmail.com 
**

 KSÜ Fen-Ed. Fak. Türk Dili ve Edebiyatı Bölümü, elektronik posta: gtanidir@mynet.com 
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olduğunu düĢünmek mümkündür. Halvetî mürĢidi” olan Halîlî‟nin silsile-nâmesi divançesinde 

bulunmaktadır. ġair, mutasavvıf olması sebebiyle bazı eserlerinde ve türbesinde “ġeyh Halîl” olarak 

da anılmaktadır. Süleymaniye Kütüphanesi ġehit Ali PaĢa 1121/1‟de kayıtlı bir mecmuada Halîlî 

Efendi‟nin vefatına düĢürülmüĢ iki tarih mevcuttur. Ebcedle düĢülen ve altına rakamla açık olarak 

yazılan bu tarihlere göre, Halîlî-i Mar‟aĢî, H 998/M 1589-90 tarihinde vefat etmiĢtir. Türbesi Konya 

Musalla Mezarlığı‟ndadır. 

 

Halîlî-i Mar‟aĢî‟nin günümüze  Dîvânçe-i Halîlî-i Mar‟aĢî, Etvâr-ı Seb‟a, Ravzatü‟l-Îmân, 

Risâle-i Ahlâk I-II ve Lübbü‟n- Nasâyih olmak üzere beĢ eseri intikal etmiĢtir. Halîlî-i Mar‟aĢî‟nin 

eserlerinin hemen hepsi dinî-tasavvufi ve ahlaki muhtevalıdır. Ahlak risaleleri dıĢındaki bütün eserleri 

telif ve manzumdur. Birer baĢlık altında yazılan divançedeki Ģiirlerin her biri dinî-tasavvufi edebiyatın 

nazım türü mahiyetindedir. Divançenin yurt içi ve yurt dıĢında on bir nüshası tespit edilmiĢtir. Etvâr-ı 

Seb‟a, manevi yolculukta nefsin mertebelerini konu alan bir eserdir. Eserin yurt içinde beĢ nüshası 

bulunmaktadır (Alıcı 2012: 39-41). Ravzatü‟l-Îmân dinî-tasavvufi didaktik bir mesnevidir. Eserin yurt 

içi ve yurt dıĢında on beĢ nüshası bulunmaktadır (Alıcı 2012: 41-44). Ravzatü'l-Ġmân üzerine Harun 

Kırkıl tarafından yüksek lisans tezi yapılmıĢtır. Risâle-i Ahlak I-II, mensur ve tercüme olup klasik 

ahlak anlayıĢı çerçevesinde yazılmıĢ dinî-tasavvufi küçük birer lügat mahiyetinde eserlerdir. Eserin tek 

nüshası Çorum Hasan PaĢa Kütüphanesindedir. Yurt içinde iki nüshası bulunan Lübbü‟n-Nasâyih ise 

Ģairin ahlak ve nasihat konulu manzum diğer küçük bir eseridir (Alıcı 2012: 45-47). 

 

Mutasavvıf Ģair Halîlî, Ģiiri dinî-tasavvufi konuları anlatmak için bir vasıta olarak kullanmıĢtır. 

Allah ve peygamber sevgisi, mürĢide bağlılık, tasavvuf yolunun adap ve erkânı Ģiirlerinin ana 

konularıdır. Dinî tasavvufi vadide yazdığı âĢıkane ve hikemî Ģiirleri oldukça orijinal ve dikkat 

çekicidir (http://www.turkedebiyatiisimlersozlugu.com 24.03.2008). Bu Ģiirlerinden bir tanesi de 

derviĢliğin adap ve erkânını anlattığı derviĢ-nâmesidir. 

 

DerviĢ, Farsça bir kelime olup “fakir, yoksul, dilenci; kapı eĢiği ve dünyadan yüz çeviren, 

kendini Allah‟a veren kiĢi” manalarındadır. DerviĢ, bir mürĢidin bey‟ati ve terbiyesi altında bulunan 

kiĢidir (Cebecioğlu, 1997: s 215-216). DerviĢ, bir tarikata müntesip olan ve orada millî, dinî ve irfani 

değerler çerçevesinde yetiĢen kiĢidir. Tarihî süreçte bu değerlerin hâkim olduğu tarikatlar birer insan 

kaynağı merkezi konumunda olmuĢtur. Buralarda yetiĢen derviĢler de kültür, dil ve medeniyetimize 

unutulmaz hizmetler etmiĢlerdir. Bunlardan en marufu Taptuk Emre‟nin derviĢi Yunus Emre‟dir.  

Yunus Emre, Ģiirlerinde derviĢ ve derviĢlik telakkisini Ģöyle dile getirmektedir. 

 

Yûnus özün yalvarırsan sıdk ile yola girersen 

El alıp tevbe kılarsan mahrûm kalmayasın gibi (Tatçı, 2009: s 50) 

    

Gel ey dervîĢlik isteyen eydem sana n‟itmek gerek 

ġerbetleri elden koyup ağuyu nûĢ etmek gerek 

 

Gelmek gerek terbiyete kamu bildiklerin koya 

Mürebbisi ne der ise pes ol anı tutmak gerek   (Tatçı, 2009: s 51) 

   

Ben dervîĢim diyen kiĢi iĢbu yola er gerekmez 

DervîĢ olan kiĢilerin gönlü gendir dar gerekmez 

 

DervîĢ gönülsüz gerekdir söğene dilsiz gerekdir 

Döğene elsiz gerekdir halka berâber gerekmez   (Tatçı, 2009: s 50) 

DervîĢ olan kiĢiler deli olagan olur 

AĢk neydügin bilmeyen ana gülegen olur 

 

DervîĢ Yûnus sen dahi incitme dervîĢleri 

DervîĢlerün du‟âsı kabûl olagan olur   (Tatçı, 2009: s 52) 

 

http://www.turkedebiyatiisimlersozlugu.com/
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EĢrefoğlu Rûmî, Tarikatnâme adlı eserinde: “ġunu bil ki derviĢ ismi beĢ harftir.” dedikten 

sonra Ģöyle devam eder: “Dal, dâimîliği; re, riyâzete ve irâdete; vav, vahdete; ye, yevme, yani 

gündüze ve aydınlığa; Ģın, Ģey‟ullaha Ģefî‟liğe iĢarettir. DerviĢ gerektir ki bu sıfatlar ile sıfatlanmıĢ ola 

ki müsemmâ buluna, yalancı olmaya!”  

Yine derviĢ kelimesinin içindeki harflere göre, derviĢin, “dal”ı dünya, “râ”sı riyâ, “vav”ı 

varlık, “yâ”sı yalan, “Ģe”si Ģehvet demek olup, derviĢliği gerçekleĢtiren kiĢi bunlardan arınan kiĢidir 

(Tatçı, 2009: s 3).  

 

Dinî tasavvufi edebiyatımızda değiĢik nazım türleriyle derviĢ ve derviĢliği konu alan Ģiirler 

yazılmıĢtır. Bu Ģiirler muhteva bakımından derviĢ-nâme olarak adlandırılmaktadır. DerviĢ-nâme 

tasavvuf edebiyatına ait nazım türlerindendir. DerviĢ-nâmelerde müntesiplere tasavvuf yolunun 

incelikleri, tarikat adap ve erkânı anlatılarak, seyr u sülûk merhaleleri, nefsin hile ve tuzakları, zikir ve 

diğer ibadetlerde dikkat edilmesi icap eden hususlar dile getirilir. Dünyanın çekiciliği ve faniliğine 

aldanmayıp gönlü Allah‟a bağlamak gerektiği, nefisle mücadelenin meĢakkatleri, en ufak kusur dahi 

gösterilmeksizin pîre ve diğer mahlûkata hizmetin ehemmiyeti anlatılır. DerviĢliğe soyunan 

müntesibin kendisini adamıĢ olduğu yolun hakkını verebilmesi, lâyık-ı veçhile derviĢ olabilmesi için 

sahip olması gereken hususiyetler ve riayet etmesi icap eden bütün kaideler, tarikatın olmazsa olmaz 

birer esası olarak takdim edilir. Bu prensiplerin nazar-ı itibara alınmayarak ihmal edilmesi veya bir 

derviĢin bu esaslara riayetten müstağni kalarak kemal kesbetmesi ve seyr ü sülûkünü tamamlaması 

düĢünülemez (Kırkıl, 2006: s 237). Halîl-i Mar‟aĢî‟nin dervîĢ-nâmesi de bu anlayıĢ çerçevesinde 

yazılmıĢtır. 

 

Halîl-i Mar‟aĢî‟nin anılan derviĢ-nâme baĢlıklı Ģiiri divanında bulunmaktadır. DervîĢ-nâme, 

yirmi yedi beyitlik musammat bir gazeldir. Aruz vezni ve kullanılan iç kafiyeler, dervîĢ-nâme Ģiirini 

daha ahenktar ve dikkat çekici hale getirmiĢtir. Mutasavvıf Ģair Halîl-i Mar‟aĢî, bu Ģiirinde mürĢidi 

olduğu Halvetîlik bağlamında derviĢ ve derviĢlik anlayıĢı ile derviĢliğin adap ve erkânını dile 

getirmektedir. Halîl-i Mar‟aĢî‟nin dervîĢ-nâmesi dil ve derviĢlik telakkisi bakımından Yunus Emre‟yi 

hatırlatır mahiyettedir. 

 

  DerviĢ-nāme
1
  

 

 Mefā˓ilün/Mefā˓ilün/Mefā˓ilün/Mefā˓ilün 

 

1 Ferāġ-ı dāġ-ı keiret ḳıl eger derviĢ iseñ derviĢ 

 Yarāġ-ı bāġ-ı vaḥdet ḳıl eger derviĢ iseñ derviĢ 

Ey derviĢ, eğer gerçek derviĢsen varlık dağından vazgeçip/dünya varlığını gönlünden çıkarıp 

vahdet/birlik bağına hazırlık yap.  

 

2 Göñül virme deni dehre taḥammül eyle her ḳahra 

 Ki vaḥdetden ire behre eger derviĢ iseñ derviĢ 

Ey derviĢ,  eğer gerçek derviĢsen alçak dünyaya gönül verme. Bütün sıkıntı ve dertlere de 

tahammül eyle ki sana vahdetten/birlikten bir nasip eriĢsin.  

 

3 ˓Adū nefsi melāmet ḳıl derūnuñ hem selāmet ḳıl 

 Maḥabbetden ˓alāmet ḳıl eger derviĢ iseñ derviĢ 

Ey derviĢ, eğer gerçek derviĢsen düĢman nefsi azarlayıp, kına! Kalbini ondan temizleyerek 

muhabbet alametini/niĢanını göster. 

 

4 Libās-ı ˓ırżuñı çāk it tenezzülde özüñ ḫāk it 

 Yirüñ ˓ĪsiveĢ eflāk it eger derviĢ iseñ derviĢ 

                                                           
1 Halîl-i Mar‟aĢî‟nin DervîĢ-nâmesi‟nin tenkitli metni için bk.: Alıcı, Lütfi (2010),  Halîlî-i Mar‟aĢî, Divançe ve Etvâr-ı 

Seb‟a Tenkitli Metin-Tıpkıbasım, Ukde Yay., KahramanmaraĢ. 
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Ey derviĢ,  eğer gerçek derviĢsen Ģeref ve haysiyet elbiseni yırt. Kendini alçakgönüllülükte 

toprak gibi ederek yerini Hz. Ġsa gibi göklere yükselt. 

 

5 Olup Ģeh-bāz-ı lāhūti Ģikār it mürġ-i nāsūti 

 Unutma teng-i tābūtı eger derviĢ iseñ derviĢ 

 Ey derviĢ, eğer gerçek derviĢsen bir gün dar tabuta gireceğini unutmayarak 

ruhani/manevi bir doğan gibi insanların gönül kuĢlarını avla/gönüllerini kazan. 

 

6 Erenler pāyına sür yüz naẓar ḳıl anlara düpdüz 

 Mücāhid ol gice gündüz eger derviĢ iseñ derviĢ 

Ey derviĢ, eğer gerçek derviĢsen gece gündüz nefsinle mücadele edip erenlere doğru nazar 

kılarak onların ayaklarına yüz sür. 

 

7 Rıżā-yı pirüñi her dem gözet görmeyesin sen ġam   

 ġeker ˓add it ṣunarsa semm eger derviĢ iseñ derviĢ 

Ey derviĢ, eğer gerçek derviĢsen pîrin zehir de sunsa sen onu Ģeker kabul et. Her dem pîrinin 

rızasını gözetirsen gam görmezsin. 

 

8 Özüñ yoġ eyle var itme göñüllerde ġubār itme 

 Ne ḫidmet olsa ˓ār itme eger derviĢ iseñ derviĢ 

Ey derviĢ, eğer gerçek derviĢsen ne hizmet varsa yapmaktan utanma! Benlikten kurtul, 

gönüllerde benlikle iz bırakma. 

 

 9 DerviĢ ölmezden öñdin öl rıẓā-yı Ḥaḳḳa budur yol   

 Tecellide teselli bul eger derviĢ iseñ derviĢ 

Ey derviĢ,  eğer gerçek derviĢsen Hakk‟ın rıza yolunun ölmeden önce ölmek ve sonunda zuhur 

eden tecellilerle teselli olmak olduğunu bil. 

 

10 Dilerse cānı cānānuñ belādan dönme vir cānuñ 

 Unutma ˓ahd ü peymānuñ eger dervĢ iseñ dervĢ 

 Ey derviĢ, eğer gerçek derviĢsen ettiğin yemini, verdiğin sözü unutma! Cananın canını 

dahi isterse çekinmeden ver, belalar sebebiyle onun yolundan dönme. 

 

11 Göñülden yu sivā fikrin unutma hiç Ḫudā ẕikrin 

 ġikār it sırlaruñ bikriñ eger derviĢ iseñ derviĢ 

Ey derviĢ, eğer gerçek derviĢsen dünya fikrini gönlünden yıka/çıkar!  Allah‟ı zikretmeyi de 

hiçbir zaman unutma! (Ancak böylelikle) sırların içindeki yepyeni manaları yakalayabilirsin. 

 

12 Ḫudā her yirde ḥāżır bil ḳulūba cümle nāẓır bil 

 Ṣınuḳ dillerde nāẓır bil eger derviĢ iseñ derviĢ 

 Ey derviĢ, eğer gerçek derviĢsen Allah‟ın her yerde hazır, cümle kalplere nâzır ve 

kırık gönüllerle birlikte olduğunu bil. 

 

 

13 Seniñdür ma˓nevi her dil Sikender gözgüsiveĢ sil 

 Tefekkür it bu remzi bil eger derviĢ iseñ derviĢ 

 Ey derviĢ, eğer gerçek derviĢsen manen her gönül senindir. (O gönülleri) Ġskender‟in 

aynası gibi temizle ve bu remzi/iĢareti de düĢünüp anla. 

 

14 Göñül yıḳmaġa ḳaṣd itme yola a˓mā gibi gitme 

 Megesle mūrı incitme eger derviĢ iseñ derviĢ 

Ey derviĢ, eğer gerçek derviĢsen gönül yıkmağa kast etme! Yola kör gibi gidip sinek ve 

karıncayı incitme! 
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15 Ḫarābātiye ḫōr baḳma özüñi odlara yaḳma 

 Ṣaḳın hiç bir göñül yıḳma eger derviĢ iseñ derviĢ 

 Ey derviĢ, eğer gerçek derviĢsen meyhane ehline hor bakıp kendini ateĢlerde yakma! 

Sakın, hiçbir gönlü yıkma! 

 

16 Sözüñi luṭfilen söyle yüzüñi ḫāk-i rāh eyle 

 Dime Ģu Ģöyle bu böyle eger derviĢ iseñ derviĢ 

Ey derviĢ,  eğer gerçek derviĢsen alçak gönüllü olup sözlerini nezaketle/iyilikle söyle! (Hiç 

kimse hakkında) Ģu Ģöyle, bu böyle deme! 

 

17 Cefā vü cevri terk eyle vefā vü ahdi berk eyle 

 ÇalıĢ maḳṣūdı derk eyle eger derviĢ iseñ derviĢ 

Ey derviĢ, eğer gerçek derviĢsen eziyet ve sıkıntıyı terk edip verdiğin sevgi ve dostluk sözünü 

sağlamlaĢtır. (Bunlardan asıl) maksadı anlamaya çalıĢ. 

 

18 Sözüñ benlikle fetḥ itme özüñ yirmekle medḥ itme 

 ˓Adūñı daḫi ḳadḥ itme eger derviĢ iseñ derviĢ 

 Ey derviĢ, eğer gerçek derviĢsen sözüne benlikle baĢlama, kendini yererek övme! 

DüĢmanın dahi olsa ayıp ve kusurlarını söyleyerek gıybet etme.  

 

19 Yıḳup bu varlıġuñ Ģehrin ṣıyırdup git safā nehrin   

 Bulıgör vaḥdetüñ baḥrin eger derviĢ iseñ derviĢ 

 Ey derviĢ, eğer gerçek derviĢsen bu varlık Ģehrini yakıp safa nehrinin önünü açarak 

vahdet denizini bul. 

 

20 Elin öp kim seni dögse du˓ā eyle saña sögse 

 Ġurūr itme seni ögse eger derviĢ iseñ derviĢ 

Ey derviĢ, eğer gerçek derviĢsen seni kim döğerse elini öp, sana söverse de ona dua et, yalnız 

överse gurur etme! 

 

21 Menālüñ tārumār eyle meẕellet iḫtiyār eyle 

 Seni sen saña yār eyle eger derviĢ iseñ derviĢ 

 Ey derviĢ, eğer gerçek derviĢsen sahip olduğun her Ģeyi dağıtarak hor ve hakir olmayı 

tercih eyle. (Ancak o zaman) sen seni sana yâr eylersin.  

 

22 Seḫāvet eyle ḳılletde Ģecā˓at eyle furṣatda 

 Ḳanā˓at eyle ẕilletde eger derviĢ iseñ derviĢ  

 Ey derviĢ, eğer gerçek derviĢsen darlıkta cömertlik; yoklukta kanaat ve zamanında 

yiğitlik eyle. 

 

 

23 Gider benligi sen senden dili lāl eyleyüp tenden    

 ĠĢāret pes saña benden eger derviĢ iseñ derviĢ  

 Ey derviĢ, eğer gerçek derviĢsen Ģimdi benden sana nasihat Ģu ki benlikten kurtul ve 

diline sahip ol!  

 

24 Özüñ ilme˓l-yaḳin sevḳ it görüp ˓ayne˓l-yaḳin Ģevḳ it 

 Bulup ḥaḳḳa˓l-yaḳin ẕevḳ it eger derviĢ iseñ derviĢ 

 Ey derviĢ, eğer gerçek derviĢsen önce kendini ilme‟l-yakîne yönelt, sonra ayne‟l- 

yakîni iste daha sonra da Hakka‟l-yakîni bulup zevk et. 

 

25 ġeri˓at birle ol hem-dem ṭariḳatla yüri her dem  

 Ḥaḳiḳat birle ol maḥrem eger derviĢ iseñ derviĢ 
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Ey derviĢ, eğer gerçek derviĢsen daima Ģeriat üzere ol ve her zaman tarikatle yürü ki hakikat 

sırrına vâkıf olasın. 

 

26 Tecelli  bul  ḥużūr eyle teselli  bul sürūr eyle  

 Vücūduñ cümle nūr eyle eger derviĢ iseñ derviĢ 

Ey derviĢ, eğer gerçek derviĢsen gönlüne doğan Ġlahî tecellilerle rahatla, onlarla teselli bulup 

sevinerek bütün vücudunu nur eyle. 

 

27 Halili ḳavlüñi ṭut var saña nār ola tā gülzār 

 Ecel iriĢmedin zinhār eger derviĢ iseñ derviĢ (Alıcı, 2010: s 83-86) 

 Ey derviĢ, eğer gerçek derviĢsen aman ecel eriĢmeden Halîlî‟nin sözünü tut ki 

ateĢ/cehennem sana gül bahçesi olsun. 

 

Sonuç olarak, Halîlî-i Mar‟aĢî‟nin dervîĢ-nâmesinde dile getirdiği derviĢ tipinin özellikleri ile 

derviĢliğin adap ve erkânını Ģu Ģekilde özetlemek mümkündür: DerviĢ, kesretten kurtulup vahdete 

ulaĢmalı, dünya varlığını gönlünden çıkarmalıdır. Manevi ve ruhi yolculukta karĢılaĢacağı her türlü 

sıkıntıya tahammül etmelidir. Nefsini kınamalı, onunla gece ve gündüz mücadele içinde olmalıdır. 

Gönlünü Allah‟tan baĢka her Ģeyden temizlemelidir. Gönlüne yalnız ilâhî muhabbeti yerleĢtirmelidir. 

Toprak gibi alçakgönüllü olmalıdır. Bir gün gireceği dar tabutu/ölümü unutmamalı, insanların 

gönüllerini kazanmalıdır. Evliyaya karĢı alçakgönüllü davranmalı ve haklarında daima güzel 

düĢünmelidir. Her an pîrinin rızasını gözetmeli, pîri kendisine zehir de sunsa onu Ģeker gibi kabul 

etmelidir. Benlikten kurtulmalı, her ne hizmet varsa yapmalı, gönüllerde benlikle iz bırakmamalıdır. 

Hakk‟ın rızasına giden yolun ölmeden önce ölmekte olduğunu bilmelidir. Ettiği yemini, verdiği sözü 

unutmamalıdır. Sevdiği, canını dahi istese çekinmeden vermeli, belalar sebebiyle yolundan 

dönmemelidir. Allah‟ı zikretmeyi hiçbir zaman unutmamalıdır. Allah‟ın her yerde hazır olduğunu ve 

bütün cümle kalplere nazar ettiğini bilmelidir. Hiçbir gönlü kırmamalı, sinek ve karıncayı dahi 

incitmemelidir. Kimseye hor bakmamalı, sözlerini nezaket ve iyilikle söylemelidir. Hiç kimse 

hakkında Ģu Ģöyle bu böyle dememelidir. Hiçbir mahlûka eziyet ve sıkıntı vermemeli, ahde vefa üzere 

olmalıdır. Sözüne benlikle baĢlamamalı, kendini yererek övmemelidir. DüĢman dahi olsa ayıp ve 

kusurlarını söyleyerek gıybet etmemelidir. Kötülüğe iyilikle karĢılık vermeli, övüldüğü zaman da 

gururlanmamalıdır. Yolda eğleyen malı dağıtarak yokluğu ihtiyar etmelidir. Darlıkta cömertlik, 

yoklukta kanaat ve zamanında yiğitlik etmelidir. Ġlmi ve manevi seyirde ilme‟l-yakîn, ayne‟l-yakîn ve 

Hakka‟l-yakîn mertebelerini geçmelidir. Daima Ģeriat üzere olmalı, her zaman tarikatla yürüyerek 

hakikate vasıl olmalıdır (Kırkıl, 2006: s 238). 

 

Halîlî-i Mar‟aĢî, bir Halvetî mürĢidi olarak bu nasihatleri özelde kendi derviĢlerine genelde de 

hemen her insana vermektedir. ġiirdeki derviĢ kelimesinin yerine insan kelimesini koyduğumuzda, 

Halîlî‟nin derviĢ bağlamında ideal insan tipini ve onun sahip olması gereken ilmi, dinî ve irfani 

kıymetleri dile getirdiğini görürüz. Bu kıymetleri tahsil edip hakkıyla taĢıyan kiĢiyi her devirde model 

insan olarak görmek mümkündür. 
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Özet  

Ġnsan, sosyal bir varlıktır. Hayatını, model aldığı kiĢilere göre düzenler. Bu yüzden insanlık her zaman 

bir model insana ihtiyaç duymuĢtur. Bu model bazen tarihi bir kiĢilik olabilir. Bazen aynı çağda 

yaĢayan bir kiĢi olabilir.  

Günümüzde özellikle gençlerin model aldığı Ģahıslara baktığımızda medyatik kiĢilerin olduğunu 

görürüz. Bunun iletiĢim araçlarının yaygınlaĢması gibi çeĢitli sebepleri vardır. Fakat gençleri Ġslam 

tarihi içerisindeki önemli Ģahsiyetlerden ve onların görüĢlerinden haberdar etmek gerekmektedir. 

Çünkü toplumlar geçmiĢleri ile bağını devam ettirmelidirler. 

Ġslam tarihini incelediğimizde birçok bilim dalında ön plana çıkmıĢ kiĢiler buluruz. Bunlardan biri de 

Ġmam ġafii‟dir. Ġmam ġafii günümüz Ġslam toplumlarında da geçerli olan dört mezhepten birinin 

kurucusudur. 

Ġmam ġafi hicri 150 miladi 204 yılında Filistin‟in Gazze Ģehrinde dünyaya gelmiĢtir. Ġki yaĢındayken 

ailesi ile birlikte Mekke‟ye taĢınmıĢ ve oraya yerleĢmiĢtir. Burada birçok alimden Fıkıh, Hadis dersleri 

almıĢtır. Günümüzde onun fıkıh ile bağı bilinmektedir. Ama o aynı zamanda Arap Dili ve Edebiyatı 

alanında da önemli bir yere sahiptir. 

Ġmam ġafii yazdığı Ģiirleri kendisi bir kitapta toplamamıĢtır. Onun Ģiirleri farklı edebiyat kitaplarında 

dağınık bir Ģekilde bu güne aktarılmıĢtır.  

ġiirlerini Muhammed Ġbrahim Selim ve Abdurrahman el-Mustavi toplanarak kitap haline getirilmiĢtir. 

Ġbrahim Selim‟in derlediği Divanu Ġmam eĢ-ġafii isimli kitap 2005 yılında Beyrut‟ta basılmıĢtır. 

Toplam 158 sayfadır. Abdurrahman el-Mustavi tarafından derlenen kitap ise Divanu Ġmam eĢ-ġafii el-

Cevheru‟n-Nefis fi ġi‟ri‟l-Ġmam Muhammed b. Ġdris adıyla Kahire‟de basılmıĢtır. Toplam 160 

sayfadır.   

Divanında birçok toplumsal meseleye değinmiĢtir. Bunlar, düĢük, çirkef kimselerle konuĢma usulü, 

isteklere ulaĢma, kiĢilerin heybeti, aĢk ve eza, Hüseyin‟e mektup, edebiyatçının hakkını bilme, ümitsiz 

kiĢilere ümit verme, sabır, boyun eğmenin kötülüğü vb. sosyal konulardır. 

Bu çalıĢmada Ġmam ġafii‟nin divanında ideal insanın özellikleri ile ilgili beyitlerini inceleyeceğiz. 

Anahtar Kelimeler 

Ġdeal insan, Ġmam ġafii, Model Ġnsan, ġiir 

 

FEATURES OF IDEAL PERSON IN COUNSIL OF IMAM SHAFI 

Abstract 

Human is a social entity. He arranges his life according to the models he has. So humanity has always 

needed a person. This model can sometimes be a historical personality. Sometimes it can be one 

person at the same age. 

Today, especially when we look at people who are modeled by young people, we see that there are 

media people. There are various reasons such as the spread of communication tools. But it is necessary 

to inform the young people that there are the important personalities in the history of Islam and their 

opinions. Because it is an important issue for a society to keep its connection with its past. 

When we examine Islamic history, we find people who have come to the forefront in many disciplines. 

One of them was Imam Shafii. Imam Shafii is the founder of one of the four sects that is also valid in 

today's Islamic societies. 

 

Imam Shafi was born in Gaza in Palestine today in the year 150 hijri or current era 204. When he was 

two years old he moved to Mecca with his family and settled there. He has taken hadith lessons from 
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A lot of scholars in Mecca. Today, his connection with fiqh is known. But he also has an important 

place in the field of Arabic Language and Literature. 

 

Imam Shafii has not collected the poems he wrote in a book himself. His poems have been transmitted 

to this day in a disorganized way in different literary books. His poems were collected and assembled 

by Muhammad Ibrahim Selim and Abdurrahman al-Mustai. The Divanu Imam al-Shafii book, 

compiled by Ibrahim Selim, was published in Beirut in 2005. It is total 158 pages. The book compiled 

by Abdurrahman al-Mustafi is Divanu Imam al-Shafi'i al-Cevheru'n-Nefis fi Shi'ri'l-Imam Muhammad 

b. and it was published in Cairo in the name of Idris. It is total 160 pages. 

He has touched upon many social issues in his council. These are social issues such as the speech 

method with low and sewer persons, reaching tender, the majesty of the people, love and anger, Letter 

to Hussein, knowing the right of literature, to give hope to desperate people, patience, evil of 

submission etc.  

 

In this study we will examine the couplets of Imam Shafii on the divine of the ideal human being. 

Keywords 

Ġdeal Person, Ġmam ġafii, Modell person, Poem 

 

1. Ġmam ġafii‟nin Hayatı 

Ġmam ġafii‟nin tam ismi, Ebu Abdullah Muhammed b. Ġdris‟tir. (Hallikan 1971, 4/163) (Selim tsz, 4)  

Hicri 150 yılında Filistin‟in Gazze Ģehrinde dünyaya gelmiĢtir. Bu Ġmam Hanife‟nin vefat ettiği yıldır. 

(Zehra 1978, 14) Doğduğu yer konusunda çeĢitli rivayetler de vardır. Bunlar, Askalan, Yemen, 

Mina‟dır. Fakat bunlardan en kuvvetlisi Gazze ve Askalan‟dır. Zaten Gazze ve Askalan aynı 

bölgededir. Askalan Ģehir, Gazze ise onun köyüdür. (ed-Dagur 1996, 44-45) Ġki yaĢındayken 

Gazze‟den Mekke‟ye taĢınmıĢlar ve orada yetiĢmiĢtir. Burada Kur‟an ve Hadis dersleri almıĢtır. Yedi 

yaĢındayken Kuranı hıfzetmiĢ, on yaĢındayken de Ġmam Malik‟in Hadis kitabı olan Muvatta‟yı 

ezberlemiĢtir. (ed-Dagur 1996, 54) Hicri 195 yılında Bağdat‟a gelmiĢ ve burada iki sene ikamet 

etmiĢtir. Son olarak Mısır‟a yerleĢmiĢ ve ömrünün sonuna kadar burada yaĢamıĢtır. (Hallikan 1971, 

4/163) Ġmam ġafii hicri 204 yılında vefat etmiĢtir. (M. b.-M. el-Buhari 1977, 2/302). 

Ġmam ġafii, Hadis, Fıkıh, Arap dili gibi alanlarda birçok eser telif etmiĢtir. Bu eserler Ģunlardır: el-

Um, el-Musned, er-Risale, Ġhtilafu‟l-Hadis, Edebu‟l-Kadi, Fadailu‟l-KureyĢ, es-Sunen (el-Mustavi 

2005, 11). 

Ġmam ġafii yukarıdaki ilim dalları yanında Ģiirle de ilgilenmiĢtir. Ama Ģiirlerin kendisi bir kitap 

halinde derlememiĢtir. Hatta kendi döneminde bile bu Ģiirler bir kitapta toplanmamıĢtır. ġiirleri 

biyografi kitaplarında günümüze kadar gelmiĢtir. Son yüzyılda Ġmam ġafii‟nin Ģiirleri toplanarak 

divan haline getirilmiĢtir. Bu konuda iki kitap yazılmıĢtır. Bunlardan birisi Abdurrahman el-

Mustavi‟nin derlediği kitaptır. Söz konusu kitap Beyrutta, Daru‟l-Marife yayınevi tarafından 2005 

yılında basılmıĢtır. Ġkinci kitap ise Muhammed Ġbrahim Selim tarafından kaleme alınmıĢtır. Kahire‟de 

Ġbn Sina yayın evi tarafından basılmıĢtır. Basım tarihi bulunmamaktadır.  

2. Ġmam ġafii Divanında Ġdeal Ġnsanın Özellikleri 

Ġmam ġafii divanında ideal insan özelliklerini üç grupta toplamak mümkündür. Bunlar: Ġnsanlara karĢı 

davranıĢlar, toplum içindeki davranıĢlar ve insanın kiĢisel özellikleridir. 

2.1. Ġnsanlara karĢı davranıĢlar 

2.1.1. Affetmek Kin Beslememek  

Ġmam ġafii, affetmeyi ve kin beslememeyi öncelikle kendi içindeki gam ve kederin gitmesine bir 

vesile olarak görmektedir.  

جشكِيي كَٝ ج ىكَ كُْؼكَ يج ِّْ يؿكَ كْٖ كِٓ ي ٢كَ كِٓ يٗكَلكْ صكُ قكْ كٌَ ىٍي كَ ِك٠َي كَقكَ يػكَ مكْ ىكِ ي كَقكْ كْْ ُكَ كَٝ ي شكُ كْٞ لكَ حيػكَ لَّٔ ُكَ

Affettiğim ve birine kin beslemediğimde  

Kendimi rahatlatırım düĢmanlıkların gamından (el-Mustavi 2005, 36) 

Özellikle selam vermeyi kendisine düĢmanlık besleyen kimselerin Ģerrinden kurtulmanın yolu 

saymakta ve buna göre davranmaktadır.  

٤لَّحشكِي ٢ِّ٘يذكِحُطلَّككِ يػكَ لٍَّ لَّٗ يجُ ككَغكَ كَوكْ كِٚي٧كِ ٣كَطكِ ؤكْ كٌُ ي كْ٘ىكَ ١،يػكِ ِّٝ ىكُ ٢ِّ٤يػكَ ٢ِّي كُقكَ ئكِٗ

Ben düĢmanımı selamlarım onu gördüğümde 

Benden onun Ģerrini selamlarla uzaklaĢtırmak için (el-Mustavi 2005, 36) 
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Ġnsanlarla birlikte olmayı bir sıkıntı kaynağı olarak gören Ġmam ġafii bazen dostundan bile emin 

olamadığını ifade etmekte, dost ve düĢman herkesten emin olmak için onları affetmeyi tercih 

etmektedir.  

رلَّحشكِي ككَ كَٓ كِْرك٢ِي حيهكَ كَٗ يقكَ كُيهكَىكْ لَّٚ أكَٗ كًَ ٚكُي كُٟ كـِ ي كُذكْ كِٕ ح كَٓ كْٗ كِ يُكِ٪كْ كٍَ كْٗ يجُركِ كُٖ كِٓ كَٝ كُقكْ
ولَّجشكِي كَٞ كَٔ كُْ يج يهكَطكْغكُ كْْ كِٜ جُكِ كَُ طكِ كك٢ِيجػكْ كَٝ ي كْْ كُ ذكُٜ كٍْ كِِيهكُ يجُ٘لَّح جءكُ وكَ كَٝ ي جءةٌ يوكَ كُِ ٘لَّح جكَُ

جشكِي كَٝ ج ىكَ كُْؼكَ يج كَِ كْٛ ي كَ كْٖ كِٓ ي كُْ ِكَ كْْ ي كَ ٤كْقكَ كٌَ ك٢ِيككَ حُكِطكُ٘ ي٣كُهكَ ٍَّ ينكِ كْٖ كِٓ ي كُْ ِكَ كْْ ي كَ صكُ كْٓ ُكَ كَٝ
Sevmediğim insana iyi muamele yaparım 

Sanki kalbim onun muhabbeti ile dolmuĢ gibi 

Ġnsanlar derttir. Derttir onlara yakın olmak  

Onlardan uzaklaĢmak ise sevgileri kesmektir. 

Benimle birlikte olan dosttan bile salim değilim ki  

DüĢmanlık yapandan nasıl salim olayım. (el-Mustavi 2005, 36) 

 

2.1.2. Susmak  

Ġnsanlar arası iliĢkilerde çok önemli bir husus da tartıĢmayı devam ettirmeyip susmaktır. Hz. 

Muhammed (s.a.s) de bir hadislerinde haklı olduğu halde susan kimseye verilecek mükâfattan 

bahsetmektedir. 

وكًّّحي ككِ كُٓ ي كَٕ ح كًَ ي كْٕ ئكِ كَٝ ي جءكَ كٍَ كِٔ كُْ يج ىكَ كٍَ يضكَ كْٖ كَٔ ٘لَّسكِيُكِ كُْؿكَ كِٝيج ذكَ كٌَ يذكِرك٤َكْصٍيكك٢ِي ةٌْ ٤ ػكِ كََ كَحي  ... كَٗ

Ben haklı olduğu halde tartıĢmayı terk eden kimsenin, Cennetin kenarında dostuyum …” (Davud 

2009, 7/178). 

 

Bu konunun önemi Ġmam ġafii‟nin Ģiirlerinde de görülmektedir.  

Ġmam ġafii aĢağıdaki beyitlerde sukutun faziletlerini anlatmaktadır. Öncelikle Ġmam ġafii susmayı 

değerli bir ticaret malına benzetmektedir. Onun tüccarlarını da bütün satıcıların üstünde görmektedir. 

Bu mal ona göre hiç kayba yol açmamaktadır. Atalarımızın söylediği gibi “Söz gümüĢtense, sukut 

altındandır.” 

كٍِي كِْ ح يذكِهكَ صكُ كْٓ كَ كٌِذكحًّيككَِ ي ىكْ ي ؾكِ كْْ جيُكَ كُييييييييييئيكَ طكُٚ كْٓ كُِ كِ ٍجًّيككَِ طكْؿكَ كَٓ كٌُٞضك٢ِي كُْ ي ىشكُ ؾكَ كَٝ
كٍِي يضكَحؾكِ َِّ كًُ ِك٠َي يػكَ ِكُٞ ٙكُي٣كَؼكْ كٍُ يييييٝضكَحؾكِ ةٌٍ طكَحؾ كَٓ ي كٍِ ح ؾكَ ٍِّ يئك٫ِلَّيك٢يجُ صكُ كْٔ لَّٛ حيجُ كَٓ  كَٝ

 

Susmak er kiĢilerin ticaretidir. 

Susmamı ticaret malım buldum. Ve onu bırakmadım.  

Bir kazanç bulamasam da hüsrana uğramıĢ da değilim. 

Susmak ancak er kiĢilerin ticaret malıdır. 

 Onun tüccarı da bütün tüccarların üstündedir. (el-Mustavi 2005, 59) 

Ġmam ġafii düĢmanlığa maruz kalsa da susmayı tercih etmektedir. Çünkü cevap vermek düĢmanlığı 

artırmaktadır. Özellikle cahil ve ahmak kiĢiler karĢısında susmanın kiĢi için bir Ģeref olduğunu 

vurgulamaktadır. 

كْْي:هحُٞج كُ يُكَٜ كِْصكُ ،يهكُ صكُ كْٔ كِٚ ٞ يٝهىينكُ كٌَصلَّ كَْ كـُي  ي :ي لطكَح كِٓ ي ٍِّ لَّٗ يُكِركَحخكِيجُ ٞجخكَ يجُؿكَ لَّٕ  ئ

فةٌي كٍَ كَٖ نٍي كَٔ ي كَقكْ كْٝ ي كَ ٍَ حٛ يؾكَ كْٖ يػكَ صكُ كْٔ لَّٛ جُ كك٤ِٚكَي ي كَٝ كـُي.ي ك٣َكْٟحًّي.يكَٝ ٬كَ كْٚ كِٜيئكِ كٍْ يجُؼكِ كِٕ كْٞ كَٛ  ُكِ

طكَسيةٌ؟ كِٓ ح كَٚ ي ك٢ِٛكَ كَٝ ك٠َٗي يضكُهكْ ىكَ كْْ ٟيج٧كُ كٍَ حيضكَ كَٓ ك٠َٓ  ي  كَ ي٣ـكُهكْ كِْدكُ كٌَ كُْ ج ك١ٍِ.يكَٝ كْٔ كـُي.يُكَؼكَ يٗكَرلَّح كَٞ ٛكُ       كَٝ

      ي

Dediler ki sustun ki ben düĢmanlığa maruz kalmıĢtım.  

Onlara dedim ki cevap vermek Ģerlerin kapısı için anahtardır. 

Cahil veya ahmak karĢısında susmak Ģereftir.  

Aynı zamanda onda araları ıslah vardır ırzı korumak için. 

Görmez misin ki aslanlar çok korkuldukları halde susarlar.  

Yemin olsun ki köpek havladığı halde azarlanır. (el-Mustavi 2005, 42) 

 

2.1.3. Özrü kabul 

Ġnsan daima hata ile maruftur. Ġnsanlar arasındaki iliĢkilerin düzelmesinin bir yolu da hata 

yapıldığında özür dilemek ve karĢıdaki kiĢinin de bu özrü kabul etmesidir. Ġmam ġafii burada çok 

önemli bir konuyu vurgulamaktadır ki o da özür dileyen ister özründe samimi olsun isterse olmasın 

özrün kabul edilmesidir. 

جي كٍَ يككَؿكَ كْٝ ي كَ كٍَ حيهكَح كَٔ يكك٤ِ كْ٘ىكَىكَ يػكِ لٍَّ يذكَ كْٕ ٌجًّييييييئ كًِ طكَ ؼكْ كُٓ ي ي٣كَأكْضك٤ِيكَ كْٖ كَٓ ي كٍَ ٣ حيكِ ؼكَ كَٓ ي كَْ جكِهكْركَ
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جييي ًٍّ طكَطكِ كْٓ كُٓ ي ٤يكَ كِٛ ي٣كَؼكْ كْٖ كَٓ ي ِلَّيكَ ي كَؾكَ هكَىكْ كَٝ ٙكُيي كٍُ كِٛ يظكَح ٤يكَ كِٞ كٍْ ي٣كُ كْٖ كَٓ ي يكَ ي ك٠َكَحػكَ ُكَوكَىكْ

 

Sana özürle gelenin özrünü kabul et.  

Söylediğinde sadık olsa da olmasa da 

GörünüĢü dahi seni razı eden kiĢi sana itaat etmiĢtir. 

Sana gizliden isyan eden kiĢi seni yüceltmiĢtir. (el-Mustavi 2005, 54) 

 

2.1.4. BaĢkalarının Ayıplarından Uzak Durma 

Toplum içerisinde insanlar birbirlerinin hatalarıyla meĢgul olmakta bu da insanlar arasındaki iliĢkilerin 

bozulmasına yol açmaktadır. Halbuki insana düĢen baĢkalarının hatalarından çok kendi hataları 

üzerinde durması ve onları düzeltmeye çalıĢmasıdır. Ġmam ġafii bu durumu hasta bir kiĢiye benzetir. 

Hasta nasıl kendi acısından baĢkalarının acılarını düĢünmeye imkan bulamazsa, insanların da kendi 

hataları ile uğraĢmaktan baĢkalarının hatalarından uzak durmaları gerektiğini belirtmektedir. 

 

كٌِػحًّيييي كَٝ حهك٬ًِّي يػكَ كَٕ ح كًَ ي كْٕ يئ ءكُ كٍْ كَٔ كُْ كْٚي ج ػكُ كٌَ كَٝ ي كْْ كِٜ ذكِ ٤كُٞ ٖيػكُ كِْٚكُيػكَ كـَ كْٗ ٣كَ

كْٚي ؼكُ ؾكَ كَٝ ي كْْ كِٜ ِِّ كًُ كِِي غكِيجُ٘لَّح ؾكَ كَٝ ي كْٖ كُيييػكَ ِكُٚ كـَ كْٗ ي٣كَ كُْ وك٤ِ لَّٓ يجُ كَُ ِك٤ِ كُْؼكَ حيج كَٔ  كًَ

 

KiĢi eğer akıllı ve takvalı ise   

Takvası baĢkalarının ayıplarından onu uzak tutar. 

Hasta kimseyi uzak tuttuğu gibi  

Acısı bütün insanların acısından. (el-Mustavi 2005, 78) 

 

2.2.Toplum Ġçindeki DavranıĢlar 

Ġnsan sosyal bir varlıktır. Bir toplum içerisinde hayatını devam ettirmesi gerekmektedir. Elbette ki bu 

toplumun da bir takım yazılı veya yazısız kuralları olacaktır. Ġdeal insana düĢen Ģey bu kurallar 

içerisinde hayatını devam ettirmesidir. Ġmam ġafii divanında bu konu ile ilgili olarak, vefalı dost, 

hakka vefa, nasihatçilerin edepleri, münazara edebi ve misafire ikram konularını iĢlemiĢtir. 

  

2.2.1. Vefalı Dost 

Ġnsan toplum içerisinde yaĢadığına ve insanlarla daima iliĢki içinde olduğuna göre her zaman vefalı 

dostlar arayacaktır. Fakat Ġmam ġafii‟ye göre bu daima mümkün değildir. Çünkü samimi insanların 

dünyada az olduğu görüĢündedir. Bu tür insanlar az olduğuna göre kiĢiye düĢen baĢkalarının 

yaptıklarından dolayı suçlamamaktır. Çünkü dilimize de yerleĢmiĢ olan Ģu atasözü aynı konuyu 

vurgulamaktadır: Hatasız dost isteyen dostsuz kalır.   

يييييييكوحُٞجي ك٢ِّ كَٝ ي َِّ يػٖينكِ كَِ يجُ٘لَّح يي:يْأُصكُ كَُ ٠يًٛجيْر٤ ٓحيئكُِ

ي كَُ ٤ٗحيه٤ِ يك٢يجُىُّ لٍَّ يجُككُ لَّٕ ييييكاكِ ٍِّ يقكُ كَِ يذ٣ً شكَ كٍْ يظل يئكِٕ ِّٓيكْ  ضٔ

كٍُي ي٣طكُٞ يٓ٘يكَ يجُؼطدكَ لَّٕ ييييييكاكِ ٍٍ يػ٠ِيككَؼح  ٫ٝيضؼطدي نحىكَ

 

Ġnsanlara vefalı bir dost hakkında sordum.  

Dediler ki buna bir yol yoktur. 

Yapabilirsen bir samimi kiĢinin ardına yapıĢ. 

Çünkü dünyada samimi kiĢi azdır. 

KardeĢini yaptığı bir Ģeyden dolayı suçlama.  

Çünkü suçlama senin hakkında da uzar gider. (el-Mustavi 2005, 95) 

BaĢka bir beytinde de hak sahibine vefalı olmanın önemi üzerinde durmakta, hakkı inkâr edende hayır 

görmemektedir. 

ي نُّ كُيجُككَ يُكَٚ نلَّ جيقكَ ييييييئكِيكَ نِّ كُْككَ ك١ًِيج يُكِ يذحُكنِّ فكِ

نُّي كُْككَ كُيج يُكَٚ نِّ جيقكَ ييكَ كٌُ كٌْ٘ـكِييييييييي ي٣كُ كْٖ كَٔ يذكِ كٍَ ٤كْ  كك٬َكَينكَ

Hak sahibinin hakkında vefalı ol.  

Eğer o hak ediyorsa. 

Ġnkar edende hayır yoktur.   

Hak sahibinin hakkını. (el-Mustavi 2005, 84) 
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2.2.2. Nasihatçinin Edepleri 

Toplum hayatında kiĢilerin birbirlerine nasihat etmesi çok önemlidir. Bu hataların azaltılmasına vesile 

olur. Ancak Ġmam ġafii‟nin de aĢağıdaki beyitlerinde ifade ettiği gibi nasihatin adabı vardır. Özellikle 

herhangi bir kiĢiyi toplum içerisinde uyarmak olumsuz neticelere sebep olabilir. Ġmam ġafii bu konuyu 

Ģöyle açıklamaktadır: 

جوك١ِي كٍَ كْٗلكِ يك٢يج يكَ ككِ كْٛ كُ ٗك٢ِيذكِ٘ ىكْ لَّٔ كـَ كْٚي ضكَ حػكَ كَٔ كُْؿكَ سيكَيكك٢ِيج ٤ككَ كِٛ ِّ٘ركْ٘ك٢ِيجُ٘لَّ ٝؾكَ

عةٌي كْٞ كِِيٗكَ يجُ٘لَّح كَٖ يذك٤َكْ فكَ كْٛ يجُُّ٘ لَّٕ ٚي ككَاكِ حػكَ كَٔ طكِ كْْ ٠يجكِ كَٞ كٌْ ذك٤ِمكِ،ي٫كَي كَ كْٞ يجُطلَّ كَٖ كِٓ
ٚ ١كَي٠كَحػكَ يضكُؼكْ كْْ جيُكَ يئيكَ عكْ كَُ ُك٢ِييكك٬َكَيضكَؿكْ كْٞ يهكَ ٤كْصكَ كَٛ ػكَ كَٝ ك٢ِي حُكَلكْطكَ٘ ينكَ كْٕ ئ  كَٝ

Nasihatinle beni koru yalnız olduğumda. 

Topluluk içinde beni nahisatten uzak tut. 

Çünkü insanlar arasında nahisat bir türüdür  

Azarlamanın. Ben onu dinlemeye razı olmam. 

Eğer bana muhalefet eder ve sözümü dinlemezsen 

Sonra sana itaat edilmezse, katlanamamazlık yapma. (el-Mustavi 2005, 74) 

 

2.2.3. Münazara edebi 

Münazara insanlar arasında kaçınılmaz bir olgudur. Gerek ilmi münazara olsun, gerek edebi münazara 

olsun birtakım Ģartlara riayet edilmesi gerekmektedir. Aksi halde insanların fikir alacakları bir mecra 

değil fikir ayrılığına düĢecekleri bir ortam oluĢur. Ġmam ġafii aĢağıdaki beyitlerde münazara yapan 

kiĢiler için bazı tavsiyelerde bulunmaktadır. Bunlar sükûnetle ve kibre düĢmeden, konuĢmaktır. 

ي ٍْ كِْ ػكِ كَٝ ي ٍَ كْٟ جيككَ ييكَ كْ٘صكَ كًُ حي كَٓ جي كٍْي ئيكَ جنكِ كَٝ كَ ج٧كْ كَٝ ي كَُ جتكِ كَٝ يج٧كَ كَقكَ طكَِ حيجنكْ كَٔ  ذكِ

ي ٍٕ ٞ كٌُ كُْ يك٢ي كٍُ كَحظكِ يضكُ٘ كْٖ كَٓ ي كٍْ كَحظكِ كٍْي ككَ٘ حذكِ كٌَ ٫كَيضكُ كَٝ ي كِفُّ ِك٤ِٔحًّي٫كَيضكُِ  قكَ

ي ٍٕ ح طكِ٘ كْٓ يذك٬ِكَيج طكَلكَحوكَ كْْ حيج كَٓ ي جوكٌِي ٣كُلك٤ِىكُىكَ كَٞ جُ٘لَّ كَٝ ٤لكَسيكِي كٌَصكِيجُِلَّطكِ يجُُّ٘ كَٖ كِٓ
Eğer sen fazilet ve ilim sahibi isen 

Öncekilerin ve sonrakilerin ihtilaf ettikleri Ģeyler konusunda 

Münazara edeceğin kiĢi ile sükûnet içinde münazara et. 

Halim bir Ģekilde diretmeden büyüklenmeden. 

Minnettarlık duymadan faydalandığı Ģey sana ifade eder, 

Latif nükteleri ve esprileri. (el-Mustavi 2005, 65) 

Ayrıca münazara yaparken inatçı ve gösteriĢ düĢkünü insanlardan uzak durmayı tavsiye etmektedir. 

Çünkü bu kiĢilerle münazara ayrılıklara yol açar. 

جتك٢ِي كٍَ ي٣كُ كْٖ كَٓ يٝ ٞؼكَ يجُِلَّؿكُ ئك٣ِلَّحىكَ كٍْي كَٝ ٖي٣كُلحنكِ كَٓ ،يٝ ِكَركْصكُ يؿكَ ٢ِّيهكَىكْ  يذكِأكَٗ

جي كًَ ٘كَركَحشكِيٛكَ يك٢يؾكَ لٍَّ لَّٗ يجُ لَّٕ ي ككَا كٍْ جُطلَّىجذكُ كَٝ غكِي
٢ِّ٘يذكِحُطلَّوكَح٠كُ كَٔ ي٣كُ

 

Ġnatçı kiĢiden ve gösteriĢ düĢkünü kiĢiden sakın 

Galip olduğumda öven kiĢiden. 

Çünkü Ģer bu taraflardadır. 

Ayrılık ve sırt dönmeyi ister. (el-Mustavi 2005, 65) 

 

2.2.4. Misafire ikram 

Misafire ikram bütün kültürlerde insanların değer verdiği bir davranıĢtır.  Hz. Muhammed (s.a.v.) de 

misafire ikramın önemi Ģöyle ifade etmektedir. 

كُي ٤كْلكَٚ كَٞ ي كّْ كٍِ كٌْ ك٤ِْكُ كٍِيككَ يج٥نكِ كِّ ج٤ُكَٞ كَٝ يذكِحٱكِي كُٖ كِٓ ي٣كُإكْ كَٕ يًح كْٖ كَٓ كَٝ
“Kim Allah‟a ve Ahiret gününe iman ediyorsa misafirine ikram etsin.” (M. b. el-Buhari 1422 h, 8/11) 

(Malik 1412 h, 2/105) 

Hadisi ġerifte iman ile misafire ikram aynı cümlede geçmektedir. Dolayısıyla ideal bir insanda olması 

gereken sıfatlardan biri de misafire ikramdır. Ġmam ġafii misafire ikramın önemini Ģu beyitleriyle 

anlatmaktadır.  

كِيذك٤َكْطًّحي لَّ ٠يٱكِ ٖيذكَ٘ كَٓ ي كْْ ِّٔ يييييييكك٤َكَ ٍْ ٣ٍ كًَ ٖي كِٓ ي كَّ كٌِ ح كٌَ كَٔ يجُـ صكَ كْٓ كٌُ ئكِيجي

٤طكَح كَٓ كَٝ ٤كّحًّي كُيقكَ ٤لكَٚ كَٞ ي كُّ كٍِ ٣كٌُ كَٝ حٙكُيييي كَٔ ٢يقكِ كِٔ ٖي٣كَك كَٓ ي يجُِل٤َّكْعكُ جىكَ كًَ  ككَ

 

Eğer asaleti (cömertliği) cömertlerden atarsan, 

Allah için bir ev yapana yönel. 

ĠĢte aslan, kendisine sığınanı korur. 
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Ölü de olsa diri de olsa misafirine ikram eder. (el-Mustavi 2005, 33) 

 

2. 3. KiĢisel özellikler 

Ġmam ġafii ideal insanın özellikleri hakkında üçüncü olarak kiĢisel özellikleri vurgulamaktadır. Bunlar 

sırrını açmamak, sabır, kanaat ve kıyafet ile kiĢilik arasındaki bağlantı sayılabilir.  

2.3.1. Sırrını Açmamak 

Ġmam ġafii, aĢağıdaki beyitte kiĢinin sırrını bir baĢkasına aktarmaması gerektiğini söylemektedir. 

Çünkü sırrını söylediği kiĢi bu sırrı saklayamaz ve bundan dolayı aralarında huzursuzluk ortaya 

çıkabilir. Böyle bir durum da ideal insanda olmaması gerekmektedir. 

كِٚي حٗكِ كَٓ كِ ٙكُيذكِِ لٍَّ كِْ ك٠َٗي ي كَككْ ءكُ كٍْ كَٔ كُْ جيج ي ئكِيكَ نكُ كَٔ ي كَقكْ كَٞ كُ ٙكُيككَٜ كٍَ ٤كْ كِٚيؿكَ ٤ِ يػكَ كَّ ٫كَ كَٝ يييييييييي

ي ٤كَنكُ ي كَٞ ٍُّ ِّٓ يجُ عكُ وكَ كْٞ طكَ كْٓ ك١ًِي٣كُ يجُلَّ كٌُ ىكْ كَٛ كِٚييييككَ كِٓ يٗكَلكْ ٍِّ كِْ ي كْٖ يػكَ ءكِ كٍْ كَٔ كُْ يج كٌُ ىكْ كَٚ ي حمكَ كَٞ جي ئكِيكَ

KiĢi sırrını kendi diliyle ortaya dökerse. 

Hem de bu sebepten baĢkasını kötülerse o ahmaktır. 

KiĢinin göğsü kendi sırrından dolayı daralırsa,  

Sır emanet edilen kiĢinin göğsü daha çok daralır. (el-Mustavi 2005, 84) 

 

2.3.2. Sabır 

Sabretmek ideal insanın en önemli özelliklerinden biridir. ġafii‟nin divanı incelendiğinde sabrın üç 

gruba ayrılmıĢ olduğu görülmektedir. Bunlardan ilki kiĢinin Allah‟ın emirlerine karĢı sabırlı olmasıdır. 

Ġmam ġafii bu durumu Ģöyle anlatmaktadır. 

حي ؾكَ كٍَ يجُلكَ خكُ كٍَ حي كَهكْ كَٓ ٬٤ًّي كِٔ ركٍْجًّيؾكَ حي كَٚ كٌِيٗكَؿكَ ٞ كُٓ كُ كَيكك٢ِيج٧كْ ياللَّلَّ جهكَدكَ كٌَ ي كْٖ كَٓ
ح ؾكَ كٌَ ي ٤كْعكُ يقكَ كُٕ ٞ كٌُ حٙكُي٣كَ ؾكَ كٌَ ي كْٖ كَٓ كَٝ كِْٚكُي كَيًّٟيي كَ ي٣كَ٘ كْْ كَ ياللَّيكَُ مكَ ىكَ كَٚ ي كْٖ  كَٓ

 

Güzel bir sabır ne güzel kurtuluĢtur. 

Her iĢte Allah‟ı gözeten kurtulmuĢtur. 

Allaha karĢı dürüst olan eziyete uğramaz. 

Ondan isteyen dilediğine kavuĢur. (el-Mustavi 2005, 39) 

Divanda sabrın ikinci özelliği kiĢinin nefsinin arzularına karĢı sabırlı olmasıdır. Çünkü Ġmam ġafii‟ye 

göre her yasak peĢinden birçok özrü getirmektedir.  

كٍِي كْٓ يجُؼكُ كِٖ كَٓ كََ كِّيكك٢ِي جشكِيجُ٘لَّلكْ ٜكَٞ كَٖ ِك٠َي ٘لكِوحًّييييييييػكَ كُٓ ي كٍَ ح كَٔ كُْ يج كَٜ كٍِ طكَوكْ كْٓ يضكَ كْٕ ي كَ ثكْصكَ كِٖ جي ئكِيكَ

كٍِي كْٓ يج٤ُكُ كِٖ كَٓ كََ ك٠َي ككَحهحًّيئكُِ كٌْ ئكِ كَٝ ي ِك٤َكْيكَ كٍِٛكَحيييػكَ ركْ كَٚ كِّي ك٤ًِ ي كْٖ كِٓ ي كَٜ ج كٍَ هكْ كِ يج٩كْ كَٓيكَ يٗكَلكْ كَْ كَٓ ككَ

كٌِي كًْ كُْؼكُ يج غكُ كِْ ج كَٝ ٛكَحي ىكَ عٍيذكَؼكْ ٘كُٞ كْٔ كَٓ ي َُّ كٌُ يييييييييييككَ يٝئٕي ذك٤َكْصكَ ٘ك٢ِلَّ كـَ يجُ كْ٘صكَ كًَ ي شكَ كٍْ ركَ كَٚ ي كْٕ ئكِ

 

Eğer borç para almak istiyorsan 

Zor zamanda, nefsinin arzularına harcamak için  

Sabır kesesinden kendine bir borç iste 

Ve sana kolaylık zamanında yoldaĢ olacak. 

Eğer sabredersen zengin olursun. Ve eğer (nefsin) karĢı çıkarsa. 

Sonunda her yasak peĢinden birçok özrü getirir. (el-Mustavi 2005, 59) 

Sabrın üçüncü özelliği ise insanlar arasındaki iliĢkilerde ortaya çıkmaktadır. Ġnsanlar genelde bir iyilik 

yaptıklarında bunu karĢıdakine sürekli hissettirmekte ve onu bilerek veya bilmeyerek rencide 

etmektedir. Ġmam ġafii aĢağıdaki beyitlerde bu hususu tenkit etmektedir.  

٘لَّسي كِٓ ي ِك٤َكْيكَ يػكَ كِّ كَح كَٗ يج٧كْ كَٖ ـييييييييـ كِٓ ي ُّٖ كُٔ ي٣كَ كْٖ كَٔ يُكِ لَّٖ ِكَ كِٔ ٫كَيضكَككْ

كَحي ظلَّٜ يقكَ يكَ كِٓ كَلكْ يُكِ٘ كٍْ طكَ جنكْ ي كَٝ ٘لَّٚ يؾكُ كٍَ ر لَّٛ يجُ لَّٕ يككَاكِ كٍْ ركِ كْٚ ج كَٝ يي

ي ٘لَّٚ كِْ كَ غكِيج٧كْ
هكْ كَٝ ٞيييخكِي ٖىةٌيٖٓي ِك٠َيجُوكُِ يػكَ كٍِ ح ؾكَ ٍِّ يجُ كُٖ ٘كَ كِٓ

Ġnsanlardan sana iyilik yapanlara karĢı, 

Aleyhine bir Ģey kesinlikle taĢıma. 

Kendin için de onun hazzından seç.  

Ve sabret çünkü sabır bir kalkandır. 

KiĢilerin kalplere karĢı minneti  

Mızrak yarasından daha zordur. (el-Mustavi 2005, 127) 
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2.3.3. Kanaat 

Ġdeal insan için kanaat çok önemli bir hazinedir. Ġmam ġafii aĢağıdaki beyitlerinde kanaate tutunan ve 

insanlara halini arz etmeyen kiĢileri övmekte ve kanaati saygın bir özellik olarak nitelemektedir.  

كْٚي كَحػكَ مٍيهكِ٘ ِكُٞ هكْ كَٔ يُكِ قكْ كِٗ كٌْ ي٣كَ كْْ ُكَ كَٝ سكْييييييييي كَحػكَ يجُوكَ٘ كَّ كُِ يُكَ كْٖ كَٓ كِّي يجُ٘لَّلكْ كُُ ك٣ُِ  ػكِ

سكْي كَحػكَ يجُوكَ٘ كَٖ كِٓ ي ُُّ ي كَػكَ زٌُّ يػكِ كَْ ٛكَ كَٝ ٍُيييييييييييييي يػكِ لََّ كًُ ي خكُ كٌُ ح ضكْ٘ك٢ِيجُطلَّؿكَ   كَككَحوكَ

سكْي حػكَ كَٟ ٟيذكِ كَٞ ٛكَحيجُطلَّوكْ ىكَ يذكَؼكْ ٍِّ٤ كَٚ كَٝ ييييييييييي ٍٍ ح كَٓ ي كَِ كٌَ  ي يكَ كِٓ كَلكْ ٛكَحيُكِ٘ كٍْ ِّ٤ كَٛ  ككَ

 

Onurlu kiĢi kanaate tutunandır.  

Ġnsanlar için peçesini kaldırmayandır. 

Tecrübeler bana bütün saygınlığı gösterdi.   

Kanaatten daha Ģerefli bir saygınlık var mı? 

Onu kendin için sermaye yap.  

Ondan sonra takvayı malın yap. (el-Mustavi 2005, 74) 

 

BaĢka beyitlerinde kanaat etmeyi bir zenginlik olarak görmektedir. Ona göre kiĢi kanaat ederse parası 

olmasa bile muhtaç duruma düĢmez. 

٘ك٠َي كـِ يجُ كَِ كٌَ كْ سيكَي يجُو٘كَحػكَ ي كٌَ ٣كْصكُ يكْ كِٓ طكَ كْٔ كُٓ كَحي ٣كَحُكِٜ يذأكَيكْ شكُ كٍْ كِٛ ييككَ

كِٚيييي ِك٠َيذكَحذكِ جٗك٢ِيػكَ كٍَ جي٣كَ ي كك٬َكَييكَ يكْ كِٔ كْٜ٘كَ كُٓ كِٚي جٗك٢ِيذ كٍَ جي٣كَ ٫كَييكَ كَٝ
ِكِيي كَٔ كُْ ركْٚكَيج كِٖ كِِي يجُ٘لَّح ٠ِكَ يػكَ كٍُ كُٓ ييييآ ٍْ ٛكَ كٌْ ٘ك٤ِكّحًّيذك٬ِكَيوكِ يؿكَ شكُ كٍْ كِٛ ككَ

ي

Kanaati zenginliğin baĢı gördüm. 

Ona tutunur oldum. 

Kimse beni kapısının önünde göremez. 

Kimse beni kendisine kapılmıĢ göremez. 

Bir dirhemim olmadan zengin oldum. 

Sanki bir kral gibi insanlara emrediyorum. (el-Mustavi 2005, 90-91) 

 

Bu beyitlerde de kanaat eden ve etmeyenin durumunu incelemektedir. Bunu da köle ve hür arasında 

karĢılaĢtırmalı olarak açıklamaktadır.  

ي غكْ كِٔ ي٠كَ كْٕ يئكِ ركْىةٌ يػكَ ٍُّ كُْككُ ج كَٝ ييييييي كِغكَ يهكَ٘ كْٕ يئ زٌٍّ يقكُ ركْىكُ كُْؼكَ جكَ

ي غكْ كْٔ ٟيجُطلَّ كَٞ كِْ ي كُٖ ٤ كِٗ ي٣كُ ءكَ ك٢َٖكْ يكك٬َكَييي غكْ كَٔ ٫كَيضكَطكْ كَٝ ي ككَحهكْ٘كَغكْ

 

Köle eğer kanaat ederse hürdür. 

Hür de köledir tamah ettiğinde. 

Kanaat et tamah gösterme çünkü. 

Tamah gibi her Ģeyi bozan bir Ģey yoktur. (el-Mustavi 2005, 79) 

 

2.3.4. Kıyafet ve KiĢilik 

Günümüzde insanlara kıyafetlerine göre değer verilmektedir. Bu ise insanın kiĢiliğini arka plana iten 

bir davranıĢtır. Asıl olması gereken kiĢinin kendisidir. Ancak bu kıyafetlerin darmadağın olması 

gerektiği gibi bir sonuca götürmemelidir. Ġmam ġafii öncelikle kıyafetin düzgün olmasını 

vurgulamaktadır. Ardından kiĢinin elbisesini dağıtarak tevazulu görünmek istemesini eleĢtirmektedir. 

KiĢi Allah‟tan korktuktan sonra kıyafetinin düzgün olmasının ona hiçbir zararı yoktur.   

ـحي كـَ لَّٜ يككَاكِٗ صكَ ـطكَطكَؼكْ ـــحيجْـكـْ كَٓ ي ــحذكَيكَ يغك٤ِكـَ كْٖ ـ ِّٓ ي  قكَ كُّ كٍَ ـــ كٌْ يٝضكُ ُُّ ـــ ـــحيضكُؼكَ كـَ يذكِٜ كٍِ ــــح ؾكَ ٍِّ يجُ كُٖ ٣ــــ كََ

ؼحًّي كُٞ ج كَٞ يك٢يجُػ٤ِّكَحخكِيضكَ كَٖ ُّٗ ـــهكَ عكِيجُطلـَّ وكَ ي  كَٝ كُْ ــطكُ كٌْ ضكَ كَٝ ي ٍُّ ــــ كِٓ ــحيضكُ يٓـكـَ كُْ ـــ ِكـَ ككَحٱكُيي٣كَؼكْ

ي كُّ كٍُ ـــ ـحي٣كَككْ ــ٢يٓـكـَ ضكَطلَّوكـِ كَٝ ــٚكَي ُكـَ كِ ــ٠يج٩كْ ٗـكـَ ـــحيييضكَهكْ كَٓ ىكَ يذكَؼكْ ىكَ ٍُّ ــــ كُٟ ي٫كَي٣كَ ذكِيكَ كْٞ ــ يغـكـَ ٣ىكُ ــىكِ ؾـكـِ كَٝ
كٌِككْؼــــسًّي ي ك٣ُِــــىكُىكَ ي٫كَي٣كَ ذكِيكَ كْٞ يغــــكَ غك٤ِعكُ كٌَ ي  كَٝ كُّ ـــٍ ؿكْ كُٓ ي ركْـــىةٌ يػكَ كْٗــــصكَ كَٝ كَ كِٚ،يي ـــ ُكـَ كِ يج٩كْ كْ٘ــــىكَ ػكِ

 

Gücün yettiğince elbiseni güzel tut çünkü.  

KiĢinin süsü onunladır. Onunla Ģeref bulur. Onunla ikram görür. 

Tevazulu görüneceğim diye elbisende eski ve kabalığı bırak.  

Çünkü Allah senin neyi açığa vurduğunu, neyi gizlediğini bilir. 

Elbisenin yeni olması sana zarar vermez sen olduktan sonra  

Allahtan korkan ve haramlarından uzaklaĢan. 
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Elbisenin eskiliği senin mertebeni yükseltmez.  

Allah katında, sen günahkâr bir kul olduktan sonra. (el-Mustavi 2005, 106) 

3. Sonuç 

Ġmam ġafii‟nin Ģiirlerinde ideal insanın özellikleri üç grupta toplanmaktadır. Bunlar insanlara karĢı 

davranıĢlar, toplum içerisindeki davranıĢlar ve kiĢisel özelliklerdir. ġiirlerinde bu maddeler 

incelendiğinde kadim kültürümüzün Ģekillendiği istikamette olduğu görülmektedir. Bu kültürde 

affetmek, özür dilemek, haklı durumda bile olsa susmak gibi ahlaki faziletler bulunmaktadır. Bu 

kültürün maddiyata ve kiĢisel baĢarıya endeksli günümüz dünyasında da ortaya konulması oldukça 

önemlidir. Özellikle insanlara karĢı davranıĢlarda haklı olduğu halde susmak, affetmek, özrü kabul 

etmek toplum içerisindeki problemlerin giderilmesinde büyük rol oynayacaktır. 
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1. Rol Model  

Rol model bir kiĢinin baĢka bir kimseyi takdir etmesi ve hayranlık duyulan kiĢinin 

davranıĢlarının taklit edilmeye çalıĢılmasıdır. Örnek olarak görülen kiĢinin taklit edilme durumuna da 

rol model alma denilmektedir (Cambridge Dictionary, 2018; Oxford Dictionary, 2018). Rol model 

terimindeki “rol” ve “model” kavramlarının da tanımlanması gerekmektedir. Sosyal psikolojide rol, 

belli durumlarda belli kiĢilerden beklenen davranıĢ çeĢitleri olarak (Statt, 1998:116), model terimi ise 

gözlemlenen insan davranıĢlarındaki iliĢki kalıplarının bir temsil yolu olarak tanımlanmaktadır. Ayrıca 

sosyal psikolojide davranıĢları yakından izlenen kiĢiye de model denilmektedir (Statt, 1998: 87). 

Model kelimesini tanımlarken diğer bakılması gereken kavram ise modellemedir. Modelleme örnek 

alınan kiĢiyi kopyalama veya taklit etmekten daha öte gözlemleyerek model alma Ģeklinde öğrenmeye 

denilmektedir. Özellikle çocuklar modelleme konusunda model olan kiĢinin davranıĢlarını kendi 

benzer davranıĢlarına genelleyebilmektedir (Statt, 1998: 87). 

Rol model psikolojide iki ayrı teoriyle açıklanmaktadır. Bandura (1977), sosyal öğrenme 

teorisine göre; yeni görevlerin, becerilerin, tutumların ve normların öğrenilmesinde yardımcı olan rol 

modele dikkat etmektedir. Erikson (1985), Kohlberg (1963) ve Slater (1961)‟in katkı sağladığı kimlik 

teorisine göre ise; rol model ile aralarında benzerlik algılayan kiĢiler, örnek aldıkları kiĢi ile duygusal 

ve biliĢsel iliĢki hissedebilmektedir (Gibson, 2003:592). Ayrıca rol model iki ayrı modelle de 

açıklanmaktadır. Bu modeller danıĢmanlık modeli ve davranıĢçı modeldir. Bandura‟nın sosyal 

öğrenme teorisine göre davranıĢçı modelde kiĢi belli davranıĢ ve eylemleri gözlemleyerek 

öğrenmektedir (Gibson, 2003:593; bkz.: Bandura, 1999:25; Bandura, 1986). Mentorlük modeline 

(danıĢmanlık modeline) göre ise kiĢi rol model aldığı kiĢi ile karĢılıklı iliĢki kurarak tavsiye ve destek 

almaktadır (Gibson, 2003:593;  Higgins ve Kram, 2001:264). 

Ġnsanların duygu, düĢünce, tutum ve davranıĢlarının geliĢmesinde rol model olan kiĢilerin 

önemli etkisi vardır. Çünkü bireysel ve toplumsal hayatta kiĢilerin öğrenmelerinin önemli bir kısmını 

rol model alarak öğrenme oluĢturmaktadır. Ayrıca rol model olma konusu, bazı meslek gruplarında 

daha da ön plana çıkmaktadır. Örneğin toplum önünde bulunan ve belli bir kitleyle sürekli etkileĢim 

içinde bulunan öğretmenler (Demir ve Köse, 2016: 39), imamlar, akademisyenler ve çeĢitli Ģekillerde 

öğretici konumunda olanlar buna örnek gösterilebilir. 

 Sosyal hayatta rol model alınanlardan birisi de Ġlahiyat eğitimi almıĢ olanlardır. Zira Ġlahiyat 

Fakültesi öğrencisi, mezunu ve hocası toplumda örnek alınan kiĢiler olarak görülmektedir. Ayrıca 

insanlar Ġlahiyat mezunlarını, diğer fakültelerden mezun olan kiĢilere kıyasla din ile olan iliĢkilerinden 

dolayı her zaman farklı değerlendirmektedir. Ġlahiyat Fakültesi mezunları kendilerini rol model olarak 

sunmasalar dahi, taĢıdıkları kimlik ve toplumsal hayattaki rolleri itibariyle insanlara olumlu veya 

olumsuz anlamda örnek olmaktadırlar.  

Ġlahiyatçıların kendilerine biçilen toplumsal rolün farkında olarak, bu role uygun tutum ve 

davranıĢlarda bulunmaları, dinin doğru anlaĢılması, anlatılması ve yaĢanılması açısından önemlidir. 

Dolayısıyla Ġlahiyatçıların rol model algılarının ve niteliklerinin tespit edilip eksik ve yanlıĢ noktaların 

giderilmesi bireysel, sosyal ve dini hayat açısından gereklidir. Bu doğrultuda araĢtırmanın temel 

amacı, Ġlahiyat Fakültesi mezunlarının kendi rol modellik algıları ve diğer Ġlahiyatçıların rol modelliği 

hakkındaki düĢüncelerini tespit etmektedir. Bu temel amaç doğrultusunda; Ġlahiyat Fakültesi 

mezunlarının, kendilerini ve diğer Ġlahiyat Fakültesi mezunlarını hangi açılardan rol model olarak 

görüp görmediklerini tespit edip, Ġlahiyatçıların rol model olma ve rol modellik algılarında ortaya 

çıkan sorunların çözümüne katkı sağlamak hedeflenmektedir. 

                                                           
1
 KSÜ Ġlahiyat Fakültesi Felsefe ve Din Bilimleri 

2
 KSÜ Ġlahiyat Fakültesi Felsefe ve Din Bilimleri 

3
 KSÜ Ġlahiyat Fakültesi Temel Ġslam Bilimleri 
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Son dönemde sosyal hayatta Ġlahiyatçıların kendilerini rol model olarak görme ve insanlara rol 

model olma noktasında bazı sorunların ortaya çıktığı görülmektedir. Bu sorunlardan bazıları Ġlahiyat 

Fakültesi mezunlarının kendilerinden, bazıları ise farklı gruplar tarafından Ġlahiyatçılara karĢı menfi 

algıların oluĢturulmasından kaynaklanmaktadır. Özetle hem iç hem de dıĢ bazı faktörler Ġlahiyatçıların 

örnek olma ve dini temsil konusundaki rol modelliğine zarar vermektedir. Bu bağlamda Ġlahiyatçıların 

rol modellik algılarının ve niteliklerinin tespit edilip, eksik ve yanlıĢ noktalara değinilmesinin bireysel, 

sosyal ve dini hayat açısından gerekli olduğu kanaatindeyiz. Yukarıda belirtilen gerekçeler 

doğrultusunda araĢtırmanın temel problemi; “Ġlahiyat Fakültesi mezunları kendilerini ve diğer Ġlahiyat 

Fakültesi mezunlarını hangi açılardan rol model olarak görmekte veya görmemektedir?” Ģeklinde 

belirlenmiĢtir. Bu temel problem çerçevesinde Ģu alt problemler belirlenmiĢtir; 

a) Ġlahiyat Fakültesi mezunları diğer Ġlahiyat Fakültesi mezunlarını sosyal hayatta rol model 

olarak görüyor mu?  

b) Ġlahiyat Fakültesi mezunları toplum, öğrenci, cemaat vb. nazarında kendisinin rol model 

olarak görüldüğünü düĢünüyor mu?  

c) Ġlahiyatçıların toplumdaki rol modellik algısının bozulduğu düĢünülüyor mu? 

d) Rol model olacak Ġlahiyatçıda bulunması gereken özellikler nelerdir? 

2. AraĢtırmanın Yöntemi  

Bu çalıĢma teorik ve uygulama olmak üzere iki bölümden oluĢmaktadır. Bir çalıĢmanın 

yapılabilmesi için güvenirlik ve geçerlik Ģartlarını sağlaması gerekmektedir. Özellikle çalıĢmanın 

güvenirlik ve geçerliği göz önünde bulundurularak teorik kısımda literatür taraması yapılmıĢtır. 

Uygulamada ise görüĢme yöntemi kullanılarak nitel araĢtırma yapılmıĢtır. Nitel araĢtırma; “gözlem, 

görüĢme ve doküman analizi gibi nitel veri toplama yöntemlerinin kullanıldığı, algıların ve olayların 

doğal ortamda gerçekçi ve bütüncül bir biçimde ortaya konmasına yönelik nitel bir sürecin izlendiği 

araĢtırmadır.”(Yıldırım ve ġimĢek, 1999: 19). Nitel bir araĢtırma olan bu çalıĢmada yarı 

yapılandırılmıĢ mülakat yöntemi kullanılarak veriler elde edilmiĢtir. Ġçerik analizi kullanılarak 

verilerin analizi yapılmıĢtır. 

3. Verilerin Toplanması ve Analizi 

3.1. AraĢtırmanın evren ve Örneklemi 

AraĢtırmanın evreni KahramanmaraĢ ilinde ikamet eden Ġlahiyat Fakültesi mezunlarından 

oluĢmaktadır. Örneklem ise; MEB, DĠB ve Üniversitede görev yapan ile çalıĢmayan Ġlahiyat Fakültesi 

mezunlarından amaçlı örneklem yoluyla seçilmiĢ olan 16 kiĢiden oluĢmaktadır. ÇalıĢma 2018 yılı 

Mart-Nisan aylarında yapılmıĢtır.  

Katılımcıların kiĢisel özellikleri aĢağıdaki tabloda verilmiĢtir. 

Tablo: Katılımcıların Özellikleri 

Cinsiyet Kadın        

Erkek 

4 

12  

Öğrenim 

Düzeyi 

Lisans 

Yüksek Lisans  

Doktora 

9 

6 

1 

Meslek Öğretmen 

Ġmam Hatip  

Akademisyen  

ÇalıĢmayan 

7 

3 

3 

3 

 

Katılımcılara cinsiyet yönünden bakıldığında kadın sayısı dört iken erkek sayısı on iki kiĢidir. 

Katılımcıların öğrenim düzeyleri dokuz üniversite, altı yüksek lisans ve bir doktoradır. GörüĢmeye 
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katılanların mesleklerine bakıldığında yedi öğretmen, üç akademisyen, üç imam-hatip ve üç kiĢide 

çalıĢmayandır. 

3.2. Verilerin Toplanması 

AraĢtırmada veriler görüĢme formu çerçevesinde gerçekleĢtirilen yarı yapılandırılmıĢ mülakat 

yöntemiyle elde edilmiĢtir. Bu doğrultuda görüĢme formu oluĢturulurken, öncelikle araĢtırmacılar 

tarafından literatür doğrultusunda sorunlar belirlenmiĢtir. Sorun belirlemenin ardından görüĢme formu 

için soru havuzu oluĢturulmuĢtur. Bu havuzdaki sorular araĢtırmanın problemi doğrultusunda 

kapsayıcılık ve geçerlik kriterlerine göre belirlenmiĢtir. Belirlenen sorular pilot uygulamaya sokulmuĢ 

ve tekrar düzenlemeler yapılmıĢtır. Ardından nihai görüĢme formu oluĢturulmuĢtur. Hazırlanan 

görüĢme formu çerçevesinde, katılımcıların uygun gördüğü yer ve zamanda görüĢmeler yapılarak 

veriler elde edilmiĢtir.  

3.3. Verilerin Analizi 

Veriler içerik analizi yoluyla çözümlenmiĢtir. “Ġçerik analizinde yapılan temelde iĢlem, 

birbirine benzeyen verileri belirli kavramlar ve temalar çerçevesinde bir araya getirmek ve bunları 

okuyucunun anlayabileceği bir biçimde organize ederek yorumlamaktır. Temel amaç toplanan verileri 

açıklayabilecek kavramlara ve iliĢkilere ulaĢmaktır.” (Yıldırım ve ġimĢek, 1999: 162). Bu doğrultuda 

görüĢmelerden elde edilen veriler bir araya getirilerek, belirlenen temalar altında yorumlanmıĢtır. 

4. Bulgu ve Yorumlar 

Elde edilen bulgular araĢtırmanın alt problemleri çerçevesinde: “Ġlahiyat Fakültesi Mezunlarının 

Rol Model Olarak Görülmeleri”, “Ġlahiyat Fakültesi Mezunlarının Kendilerini Rol Model Olarak 

Görmeleri”, “Ġlahiyat Fakültesi Mezunlarının Toplum Nezdinde Rol Modelliklerinin Bozulduğuna 

Dair DüĢünceler” ve “Ġlahiyat Fakültesi Mezunlarına Göre Ġdeal Ġlahiyatçı” Ģeklinde belirlenen dört 

ana tema altında verilmiĢtir. Elde edilen veriler, Ġlahiyat Fakültesi mezunlarının rol modellik 

algılarına, benzer ve farklı yönlerine değinilerek yorumlanmıĢtır. 

4.1. Ġlahiyat Fakültesi Mezunlarının Rol Model Olarak Görülmeleri 

Bu baĢlık altında, Ġlahiyat Fakültesi mezunlarının diğer Ġlahiyat Fakültesi mezunlarının rol 

model olmalarıyla ilgili görüĢlerini ortaya çıkarmak amacıyla katılımcılara, “Ġlahiyat Fakültesi 

mezunlarını sosyal hayatta rol model olarak görüyor musunuz? Ģeklinde soru sorulmuĢtur. Ġlahiyat 

Fakültesi mezunları Ġlahiyatçıların rol modelliği konusunda farklı görüĢler belirtmiĢlerdir. Bu soruya 4 

kiĢi açık biçimde rol model olarak görmediklerini, 4 kiĢi kısmen rol model olabileceğini ve 8 kiĢi ise 

rol model olduğunu ifade etmiĢtir.  

Ġlahiyat Fakültesi mezunlarının rol model olduğunu düĢünen katılımcılardan birinin rasyonel 

yaklaĢım ve davranıĢsal bütünlüğe vurgu yapan görüĢleri Ģu Ģekildedir: “Ġlahiyat Fakültesinden mezun 

olanlar olayları akıl süzgecinden geçiriyorlar. Körü körüne inanmıyorlar. Dini farkındalıkları yüksek, 

dini tebliğ etmede ve dini yönlendirmeyi eksiksiz yapıyorlar. Ayrıca ayrıĢtırıcı değil birleĢtiriciler.” 

(A8) Bu bağlamda rol model olarak gören diğer bir katılımcı da: “Ġlahiyat Fakültesi mezunlarının 

davranıĢlarında tutarlılık var. Dürüstler, sözünde duruyorlar, ibadetlerine dikkat ediyorlar, ailelerine 

saygılılar ve çevreye örnekler.” (A9) diyerek sosyal, ahlaki ve dini ibadet açısından örnek olduklarını 

belirtmiĢtir.  

BaĢka bir katılımcı; “Din bir bütündür. Toplum bu yüzden dini kisvesi olan insanları her 

açıdan örnek alıyor. Aslında insanlar hiç farkında olmadan veya istemeden bile inanç, ibadet, ahlak 

ve sosyal yaĢantı noktasında Ġlahiyatçılardan etkileniyor.” (A1) diyerek Ġlahiyatçıların dini konularda 

toplum nezdinde her daim örnek olduklarını belirtmiĢtir. 

Ġlahiyat Fakültesi mezunlarını rol model olarak gören katılımcılar Ġlahiyatçıları; dini 

farkındalıkları yüksek olduğu, dini tebliğ etme ve dini yönlendirmeyi iyi yaptıkları, ayrıĢtırıcı değil 

birleĢtirici oldukları,  davranıĢlarında tutarlılık olduğu, dürüst oldukları, sözünde durdukları, 

ibadetlerine dikkat ettikleri, ailelerine saygılı ve çevreye örnek oldukları, giyimlerine, konuĢmalarına 

dikkat ettikleri ve taĢıdıkları dini kimlik sebebiyle sosyal hayatta rol model olarak gördüklerini ifade 

etmiĢlerdir. 

Bazı Ġlahiyatçıları sosyal hayatta rol model olarak görmediğini ifade eden katılımcılar ise 

bunun sebebi olarak; bazı Ġlahiyatçılarda kiĢilik ve karakter sorunları olduğu, ferdiyetçilik ve 

menfaatçiliğin öne çıkarıldığı, Ġlahiyatçılarda kapasite eksikliğinin olması,  dini kaygıların ve dertlerin 

olmaması, ahlak, ibadet, inanç, sosyal yaĢantı açısından çok taklitçi oldukları, dıĢlayıcı bir tutum 

içinde olmaları, dinin sosyal hayata, edebiyata, adet ve geleneklere yansımalarıyla daima çatıĢan 
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akademik bir tutum sergilemeleri, dini sürekli derin tartıĢmalı konuların ekseninde soğuk ve sıkıcı bir 

akademik üslupla yorumlama eğiliminde olmaları ve bu tartıĢmalar esnasında bazı Ġlahiyatçıların uç 

fikirlerle ön plana çıkmalarını söylemiĢlerdir. 

Son dönemlerdeki bozulmaya dikkat çeken bir katılımcı görüĢünü Ģu Ģekilde ifade etmiĢtir: 

“Son dönem Ġlahiyatçıları rol model değiller. 5-10 yıl öncekiler rol model bana göre. Yenilerde 

kapasite eksikliği var ve dini kaygıları, dertleri yok.” (A7) 

Bazı katılımcılar ise Ġlahiyat Fakültesi mezunlarının kısmen rol model olduklarını ifade 

etmektedir. Katılımcılardan biri bu sorunun yapısal olarak cevaplanmasının zor olduğunu dikkat 

çekerek Ģöyle demiĢtir: “Çünkü hayır denilse rol modele, evet denilse rol model olmayana haksızlık 

olur.” (A6). Bir katılımcı ise konuya daha farklı bir perspektiften bakarak, Ġlahiyat Fakültesi 

mezunlarının, yine kendileri gibi diğer Ġlahiyat Fakültesi mezunlarına rol model olduklarını: “Eğitim 

düzeyi düĢük halk arasında rol model olmadıklarını genellikle kendileri gibi Ġlahiyat eğitimi almıĢ 

kiĢilere rol model olabildiklerini düĢünmekteyim.” (A16) Ģeklinde ifade etmiĢtir. 

Ġlahiyat Fakültesi mezunlarının verdikleri bu cevaplar, Ġlahiyatçıların rol model olarak 

görüldüklerini ancak bu konuda birçok sıkıntının olduğunu ortaya koymaktadır. Bu meselenin daha 

kapsamlı bir araĢtırma yapılarak, Ġlahiyatçıların rol modelliğinde yaĢanan sorunların tespit edilerek, 

çözümler üretilmesi gerekmektedir.  

Ġlahiyat Fakültesi mezunları, Ġlahiyatçıların örnekliğini psikolojik, ahlaki, sosyal yaĢantı ve 

gelenek açısından algılamaktadır. Bazı katılımcılar yukarıda da görüldüğü gibi Ġlahiyat Fakültesi 

mezunlarının topluma örnek olduğunu ifade ederken bazıları rol model olmadıklarını söylemektedir. 

Bunların ötesinde rol model olma konusunda kısmi örnek olduklarını da ifade edenler bulunmaktadır. 

Rol model olarak görenlere bakıldığında bunun sebepleri olarak davranıĢsal bütünlüğün olduğu, 

rasyonel davranıldığı ve ahlaki açıdan yüksek değerlere sahip olunduğu ifade edilmiĢtir. Neticede 

Ġlahiyat Fakültesi mezunlarının rol model olarak görülen kiĢiler oldukları, ancak örnek alınma 

algısında bozulmalar olduğu ve kendilerinde bazı nitelikler arandığının farkında oldukları 

görülmektedir. 

4.2. Ġlahiyat Fakültesi Mezunlarının Kendilerini Rol Model Olarak Görmeleri 

Bu baĢlık altında, katılımcıların kendilerinin rol modellik algılarını ve farkındalıklarını tespit 

etmek için,  “Kendinizin toplum, öğrenci, cami cemaati vb. nazarında rol model olarak görüldüğünüzü 

düĢünüyor musunuz?” diye soru sorulmuĢtur. Bu soruya; 3 kiĢi kendisinin rol model olmadığı, 2 kiĢi 

kısmen rol model olduğu, diğer 11 kiĢi ise toplum, cemaat veya öğrenci nezdinde Ġlahiyatçı olarak rol 

model olduğu Ģeklinde cevap vermiĢtir.  

Kendini rol model olarak gören Ġlahiyat Fakültesi mezunları dini olduğu kadar seküler olarak 

da kendisinin örnek olarak görüldüğünü ifade etmiĢlerdir. Ġlahiyatçılar kendilerinin ibadet, davranıĢ, 

sosyal yaĢam, ahlak, aile yaĢantısı, sosyal iliĢkiler, diğerkamlık gibi konu ve değerlerde rol model 

olduklarını belirtmiĢlerdir. Bir katılımcı “sadece Ġlahiyatçı olarak değil, dini alan dıĢında da rol 

model olarak görülmekteyim (özellikle aldığım eğitim seviyesi). Dini davranıĢlarım konusunda rol 

model alınmaktayım” (A4) diyerek sadece dini anlamda rol model olmadığını ifade etmiĢtir.  

Katılımcılardan biri sosyallik ve ahlaki değerler konusunda örnekliğini; “Sosyal aktivitelere 

katılıyorum (piknik, maç, gezi, balık tutma, sohbet vb.). Dürüstüm, ihtiyaç sahiplerine maddi manevi 

yardım yapıyorum ve çalıĢmalarımızla rol model olarak görülüyoruz” (A5) diyerek belirtmiĢtir. 

Katılımcılardan biri ise “Söylem-eylem tutarlılığı, doğruluk, dürüstlük, ahlakilik, dini temsilin hakkını 

vermeye çalıĢıyorum. Muhatap kitleye kendimi sevdirmeye gayret ediyorum. BeĢeri münasebetlere 

dikkat ediyorum. Asgari düzeyde saç, sakal, kılık kıyafet temizliğine dikkat ediyorum” (A7) diyerek 

kendi rol modellik tarzını ortaya koymaktadır. 

Ayrıca kendi Ġlahiyatçı kimliğine atıfta bulunarak kimlik temelli rol modellik temsil ettiğini 

düĢünen bir katılımcı ise; “Dini kimliğinden ötürü örnek alındığımı düĢünüyorum. Doğru örnek olma 

noktasında yeterince iyi miyim bilmiyorum; ancak sosyal çevremizin ve öğrencilerimizin beni örnek 

aldıklarından eminim” (A1) diyerek düĢüncelerini ifade etmiĢtir. Bu katılımcının rol modelliğini hem 

kimlik temelli hem de aidiyet temelli yorumladığı söylenebilir. 

Kısmen rol model olduğunu bildiren bir katılımcı ise; “Herhangi bir dini bilgi açısından rol 

modeller fakat taklitçilik açısından rol model değiller” (A15) diyerek bilgi konusunda rol model 

olduğu; taklitçilik açısından ve özgünlük olmadığından dolayı rol model olmadığını ifade etmiĢtir. 

Yine kısmen kendini rol model olarak gören bir katılımcı; “Kendimi böyle bir konumda görmemekle 
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birlikte beni tanıyan yakın çevremin dini meselelerde bilgi ve görüĢlerime baĢvurduklarını 

gözlemlemekteyim.  Ama böyle durumlarda bile Ģakayla karıĢık “Ġlahiyatçılara güvenilmez ama…, 

zamane hocaları…, bunlar x Ġlahiyatçıların öğrencileri…” gibi imalı sözler de duymaktayım” (A16) 

diyerek kendi örnekliğini ifade etmiĢtir. 

Kendini rol model olarak görmeyenler bunun bilgi, ibadet ve aidiyet eksikliğine 

dayandırabilmektedir.  Katılımcılardan kendini rol model olarak görmeyenlerden birisi; “Kendimi 

övemem” (A2) diyerek örnekliği konusunda bilgi vermek istememiĢtir. Kendini mesleğinde yetersiz 

görerek rol model olmadığını düĢünen katılımcılar da bulunmaktadır. Bir katılımcı; “Ben hatalı ve 

kusurlu bir müslümanım. Yaptığım iĢte ihlas ve samimiyet bulmuyorum. Ġlmi ve dini yönden kendimi 

yeterli bulmuyorum” (A14) diyerek kendinin rol model olmadığını ifade etmiĢtir.  

Yapılan araĢtırmada; “Toplum, öğrenci, cemaat vb. nazarında rol model olarak görüldüğünüzü 

düĢünüyor musunuz?” alt problemiyle ilgili katılımcıların çoğunluğu, kendilerinin rol model olarak 

görüldüğünü söylemiĢtir. Kendini rol model olarak gören Ġlahiyat Fakültesi mezunları dini olduğu 

kadar seküler olarak da kendini örnek olarak görüldüklerini ifade etmiĢlerdir. Ġlahiyatçılar kendilerinin 

ibadet, davranıĢ, sosyal yaĢam, ahlaki davranıĢlar, aile yaĢantısı, sosyal iliĢkiler gibi hususlarda rol 

model olarak görüldüklerini belirtmiĢlerdir. Yine rol model olarak görüldüğünü düĢünen katılımcılar 

bunun nedenini; söylem-eylem tutarlığı, dini anlatma ve yaĢamadaki gayreti, muhatap kitle ile 

kurduğu güçlü iletiĢim, giyim kuĢama dikkat etmesi olduğunu ifade etmiĢtir.  

Kendini rol model olarak görmeyenler bunun; bilgi, ibadet ve aidiyet eksikliğine, meslekteki 

yetersizliğine, samimi olamamasına, ilmi ve dini yönden yetersizliğine dayandırabilmektedir. Bu 

noktada katılımcıların çoğunluğu toplum tarafından rol model olarak görüldüğünü düĢünmekle 

birlikte, bu konuda bazı sıkıntıların olduğunu da kabul etmektedirler. Yine dikkat çeken diğer bir 

nokta, Ġlahiyatçıların kısmen rol model olarak görüldüğünü ifade eden katılımcının vurguladığı 

Ġlahiyatçılara olan güvenin zayıflamıĢ olduğudur. Bu güven problemi Ġlahiyatçıların dini anlatma ve 

öğretme, topluma örnek olma rollerinin zayıflamasının temel nedeni olduğu söylenebilir. Bu sebeple 

bu güvensizliğin sebepleri derinlemesine araĢtırılmalı, bunların ortadan kaldırılması için çaba sarf 

edilmelidir. 

4.3. Ġlahiyatçıların Toplum Nezdinde Rol Modelliklerinin Bozulduğuna Dair DüĢünceleri 

Bu bölümde katılımcılara, Ġlahiyatçıların toplumdaki rol modellik algısının bozulup 

bozulmadığı ile ilgili düĢüncelerini tespit edebilmek için “Ġlahiyat Fakültesi mezunlarının toplumdaki 

rol modellik algısının bozulduğunu düĢünüyor musunuz?” sorusu yöneltilmiĢtir. Katılımcıların 6‟sı 

Ġlahiyatçıların rol modellik algısının toplum nezdinde kısmen bozulduğunu, 1‟i bu algının 

bozulmadığını ve 9‟u ise toplumda Ġlahiyatçıların rol modellik algısının bozulduğunu belirtmiĢtir. 

Katılımcılar bu soruya kapsamlı cevaplar vermiĢlerdir. Buradan yola çıkarak bu konudaki 

problemlerin daha fazla olduğu söylenebilir. Katılımcılardan biri bu konudaki düĢüncelerini; “Toplum 

bozuk, Ġlahiyatçılarda bozuldu, teknoloji de etkili (internet, sosyal medya), Ayrıca Fakültelerdeki bazı 

hocalarında katkısı oldu bu bozulmaya (dini yaĢamıyorlar, uç fikirleri dillendiriyorlar), kısaca 

toplumu etkileyen her Ģey Ġlahiyatçıları da etkiledi. Eski ve yeni öğrencilerin Ġlahiyattan beklentileri 

farklılaĢtı. Kolay atanma derdine düĢüldü. Dini hizmet, temsil fikri yok” (A7) diyerek ifade etmiĢtir. 

BaĢka bir katılımcı Ġlahiyatçıların rol modellik algılarının bozulmasının sebeplerini; “Siyasi 

olaylar, medyada Ġlahiyatçıların kendi görüĢlerini dikte etmeleri, farklı-uç görüĢlerin dillendirilmesi 

algıyı bozuyor. Dini faaliyetlerin (mevlit, cenaze, düğün) parayla yapılması da Ġlahiyatçı algısını 

bozuyor” (A8) Ģeklinde dile getirmiĢtir. Katılımcılardan bir diğeri ise; “kadın-erkek iliĢkilerine dikkat 

etmiyorlar. Ġbadetlerde aksaklık, topluma karĢı saygısız, gösteriĢ yapma merakı fazla, baĢkalarını 

küçük görme, toplumun yozlaĢması, günahların sıradanlaĢması. Ailelerin yetiĢtirme tarzları da 

bozulma da etkili” (A9) diyerek hem karĢı cins hem de aile temelli bir yaklaĢımla çevresel faktörlere 

değinerek rol modellik algısının bozulmasını açıklamıĢtır.  

Bozulmanın sebebini Ġlahiyat Fakültesinde öğrenim gören öğrencilerin akademik baĢarılarının 

düĢmesine ve sonrasında yaĢanılan meslek kaygısına bağlı olarak açıklayan bir katılımcı: “Kalitesiz 

öğrenci Ġlahiyata geliyor. Akademik baĢarısı düĢük oluyor haliyle, Ġlahiyatı iĢ kapısı olarak 

görüyorlar, dini kaygıları yok, dini konudaki her meseleyi sorguluyorlar. Medyanın önünde, ya da 

sınıflarda ihtilaflı konuların tartıĢılması (güncelleme, tarihsellik..vb)” (A10) demiĢtir. 

Yapılan görüĢmelerde Ġlahiyatçıların toplumda rol modellik algısının bozulduğunu düĢünen 

katılımcıların düĢüncelerinde öne çıkan sebepler olarak; Ġlahiyatçıların iĢ kaygısı yaĢamaları, bazı 
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öğretmen, imam veya Ġlahiyatçı akademisyenlerin ticaret hayatına girmesi, Ġlahiyat eğitimi sırasında 

yaĢanılan sorunlar, Ġlahiyatçıların kurum dıĢı mensubiyetlerinin ön plana çıkarılması, kiĢinin bireysel 

sorunlarının halledilememesi (ibadet ve ahlak gibi), bazı Ġlahiyatçıların para karĢılığı dini faaliyetlerde 

bulunması (Kuran, mevlit okuması, cenaze kıldırması vb.), Ġlahiyat Fakültelerine gelen öğrencilerin 

akademik baĢarılarındaki düĢüĢ, medyada olumsuz bir Ġlahiyatçı algısı oluĢturulması ve medyada 

ihtilaflı konuların tartıĢılması, ailesel problemlerin yaĢanması, Ġlahiyatçıların psikoloji bilmemesi ve 

insan odaklı değil de ideoloji temelli yaklaĢım sergilemeleri Ģeklinde sıralanabilir. 

4.4. Ġlahiyat Fakültesi Mezunlarına Göre Ġdeal Ġlahiyatçı 

Ġdeal Ġlahiyatçıda hangi özelliklerinin bulunması gerektiğini tespit edebilmek için 

katılımcılara, “Rol model olacak Ġlahiyatçıda bulunması gereken özellikler nelerdir?” sorusu 

yöneltilmiĢtir. Bu hususta farklı görüĢler de belirtilmekle birlikte genel olarak katılımcıların, ideal 

Ġlahiyatçının yaĢantısının her boyutunda (dini ve dünyevi) dine uygun bir hayat sürmesi, yeterli bilgiye 

sahip olması, insanlarla iletiĢiminin iyi olması, kendini yenilemesi gibi noktalarda ortak düĢüncelere 

sahip olduğu görülmüĢtür. 

Ġdeal Ġlahiyatçının özelliklerini belirtirken bir katılımcı; “Kendini güncellemeli, iletiĢimi ve 

sosyal aktiviteleri iyi olacak, alan dıĢı bilgiler de edinecek, insanların sorunlarıyla ilgilenecek, 

gençlerle iletiĢimi iyi olacak, güler yüzlü, hoĢgörülü, fedakâr, samimi olacak, hak hukuka dikkat 

edecek, kılık kıyafete dikkat edecek” (A5) diyerek dini alandan ziyade diğer insani ve sosyal özellikleri 

öne çıkarmıĢtır. BaĢka bir katılımcı ise ideal Ġlahiyatçıyı; “Alan hakimiyeti iyi olmalı, farklı alanlarla 

alakalı okumalar yapmalı, sosyal ve sportif faaliyetlere toplumla iliĢki kurmak için katılmalı, rol-

model olma kaygısı taĢıyacak, sekülerleĢmeden uzaklaĢması gerek (ev, araba..vb derdine düĢüp 

fakirlere, öğrencilere infak etmekten geri durmayacak. Ġnfak bitti günümüzde)” (A6) Ģeklinde 

tanımlamıĢtır.  

Bir katılımcı da konuyu; “Ġman, ibadet, ihlas, takva, Allah rızası koĢulsuz inanç vazife aĢkı. 

Dini yeryüzüne hâkim kılma dava ruhu olmalı hürmet saygı geçmiĢ zamana âlimlere ilimlere bağlılık” 

(A14) diyerek farklı bir bakıĢ açısı ile ele almıĢtır. Diğer bir katılımcı ise; “Dini anlatan değil yaĢayan 

insanlar olmaları gerekir. Toplumu ve insanı anlamaları gerekir. Hz Peygambere muhabbet 

duymaları gerekir. Basit fıkhi meseleleri büyük tartıĢma konuları haline getirmekten vaz geçmeleri 

gerekir. Sivri dilli olmamaları gerekir. Dini tahriften koruyoruz yanılgısından kurtulmaları gerekir. 

Din ve toplum zemininde ciddi kırılmalara ve çatlaklara yol açan küfür, Ģirk, bidat ehli, sapık vb. 

kavrama karĢı dikkatli olmaları gerekir” (A16) Ģeklinde ideal Ġlahiyatçının vasıflarını açıklamıĢtır.  

Neticede ideal anlamda Ġlahiyatçıda olması gereken özellikler; “güncele hâkim olmalı, sosyal 

ve sportif olabilmeli, iletiĢime açık olmalı, diğerkam değerlere sahip olmalı, alan bilgisine hâkim 

olmalı, farklı görüĢlere açık olabilmeli, Kuran ve Sünnet‟e uygun yaĢamalı, aidiyet bilinci olmalı ve 

ahlaklı olmalı” Ģeklinde sıralanmıĢtır. Bu noktada Ģunu belirtmek gerekir ki araĢtırma sürecinde 

Ġlahiyat Fakültesi mezunlarının, Ġlahiyatçıların dolayısıyla kendilerinin hangi vasıflara sahip olması 

gerektiği hususunda güçlü bir farkındalık sahibi oldukları görülmüĢtür. Aynı zamanda özeleĢtiri 

yaparak kendilerinin eksik olan yönlerini de dile getirerek, bunların giderilmesi gerektiğini ifade 

etmektedirler. 

5. SONUÇ VE ÖNERĠLER 

Ġlahiyat Fakültesi mezunları hem aldıkları eğitim neticesinde elde ettikleri Ġlahiyatçı kimliği 

hem de mezuniyet sonrası çalıĢma alanlarının (öğretmen, imam, vaiz, müftü, Kur‟an kursu öğreticisi) 

özellikleri itibariyle toplumsal hayatta önemli bir rol modellik üstlenmektedirler.  Ġlahiyat Fakültesi 

mezunlarının bu rollerinin farkında olması ve bu statülerine uygun tutum ve davranıĢlar sergilemeleri, 

bireysel ve toplumsal hayatta dini, ahlaki, kültürel değerlerin kazanılmasında ve yerleĢtirilmesinde 

önemli bir iĢlev görecektir. 

Ġlahiyat Fakültesi mezunlarının görevi sadece dini bilgileri insanlara anlatmak değil, aynı 

zamanda dinin ve ahlakın gereklerini bizzat yaĢayarak insanlara örnek olmaktır. Söylenilenler 

davranıĢlara yansıtılabildiğinde Ġlahiyatçılar sadece dini konularda değil, toplumsal hayatın her 

boyutunda rol model kiĢiler olacaklardır. 

AraĢtırmada Ġlahiyat Fakültesi mezunlarının genel olarak kendilerini rol model olarak 

gördükleri ve toplum tarafından rol model alındıklarını düĢündükleri sonucu çıkmıĢtır. Genel olarak 

katılımcıların rol modellik konusunda farkındalıklarının yüksek olduğu görülmüĢtür. Bu doğrultuda 

katılımcılar söylem ve eylem olarak bu rollerinin gereğini yerine getirmeye çalıĢtıklarını belirtmekle 
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birlikte, bazı tutum ve davranıĢlarının da rollerine uygun olmadığını söylemiĢlerdir. Bu noktada 

Ġlahiyat Fakültesi mezunlarının toplumsal statülerinin ve kendilerinden beklentilerin farkında olmaları 

olumlu bir sonuç olarak değerlendirilebilir.  

Ancak Ġlahiyatçıların kendilerinin rol modellik algısında ve toplum tarafından rol model 

alınmalarında bozulmalar olduğu tüm katılımcılar tarafından ifade edilmiĢtir. Bu bozulmanın nedenleri 

olarak; Ġlahiyatçıların taĢıdıkları kimliği sadece para kazanılan bir meslek olarak algılamaları, Ġlahiyat 

Fakültelerindeki öğrenci kalitesindeki düĢüĢ, Ġlahiyatçıların dini ve günlük yaĢantılarında dine uygun 

olmayan yanlıĢ tutum ve davranıĢları, Ġlahiyatçılarla ilgili medyada ve sosyal hayatta olumsuz algı 

oluĢturan söylem ve eylemler, bireysel hataların tüm Ġlahiyatçılara genellenmesi, Ġlahiyatçıların 

sosyoloji, psikoloji, pedagoji gibi sosyal bilimlere yeterince ilgi göstermemeleri, bazı Ġlahiyatçıların 

olaylara ve sorunlara insan odaklı değil de ideoloji temelli yaklaĢım sergilemeleri, toplumsal hayattan 

kopuk olmaları, iletiĢim becerilerinin zayıf olması, sosyal hayatta yaĢanılan din ile Ġlahiyatçıların 

gündeminde olan din arasındaki farklılık ve dini tartıĢmaların toplum önünde yapılması vb. 

sıralanmaktadır. 

AraĢtırmanın neticesinde Ġlahiyatçıların iyi birer rol model olabilmeleri ve bozulan rol modellik 

algılarının düzeltilebilmesi için Ģu önerilerde bulunulabilir: 

 Ġlahiyatçı;  

 Dini yaĢantısına dikkat etmeli, söylem ve eylemleri dine uygun olmalı ve sadece dini anlatan 

değil aynı zamanda dini yaĢayan biri olmalı, 

 Yaptığı iĢte sadece para kazanmayı değil Allah rızasını da gözetmeli, 

 Güler yüzlü, samimi, dürüst, adil, hoĢgörülü ve fedakâr olmalı, 

 Dini konularda yeterli bilgi sahibi olmalı, 

 Sadece dini alanla ilgili değil farklı alanlarda da bilgi sahibi olmalı, 

 Kendini güncellemeli, 

 ĠletiĢim becerilerini geliĢtirmeli, 

 Sosyal hayatın içerisinde olmalı, 

 Ġnsanların sorunlarıyla ilgilenmeli ve sorunların çözümüne katkı sağlamalı, 

 Ġnsanı ve toplumu anlamak için çaba göstermeli, 

 Ġnsanlarla iletiĢiminde yumuĢak bir dil kullanmalı, kırıcı, dıĢlayıcı, tekfirci ve rencide edici 

dilden uzak durmalıdır. 

Bu araĢtırmada genel olarak Ġlahiyatçıların rol modelliklerinde bozulmalar olduğu sonucu 

çıkmıĢtır. Dolayısıyla bu konun daha kapsamlı bir çalıĢmada ele alınarak, sorunların tespit edilip 

çözümler üzerine yoğunlaĢılmalıdır. 
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ĠNSAN 
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Sait KAR


 

Özet:  

Aristoteles‟ten itibaren insanı tanımlamak için “nefs-i natıka” tabiri kullanılmaya baĢlanmıĢtır. 

Bununla hem insanın konuĢan, düĢünen, akıl ve irade sahibi bir varlık olduğu, hem de doğru ve yanlıĢı 

birbirinden ayıran bir varlık olması itibariyle tabiatına, aklî erdem ve faziletlere uygun hareket 

etmesinin gerekliliği kastedilmektedir. Bütün dinî, beĢerî, siyasî ve sosyal doktrinlerin amacı da, genel 

olarak, bu düstur üzere yaĢayan insanların olduğu bir toplum inĢa etmek olarak gözükmektedir. Bu da 

ancak, insanî değerleri özümsemiĢ olan, güzel ahlâk sahibi, model insanlar yetiĢtirmekle mümkün 

olacaktır. Bu bağlamda Ġslâm düĢünce geleneği içerisinde ortaya çıkan gerek tasavvufî ve kelamî, 

gerekse felsefî ahlâk teorilerinde, güzel ahlâk sahibi, model insan yetiĢtirmenin yolları üzerinde 

durulmuĢtur. Bu gelenek içerisindeki en önemli ekollerden olan MeĢĢâî felsefede, insanî erdemlerin 

kazanılması ve güzel ahlâk sahibi birey olunmasının yolları nefis nazariyesi bağlamında açıklanmıĢtır. 

Burada Ģunu belirtmemiz gerekir ki; kelamcılar ile onların ontoloji ve kozmoloji anlayıĢlarında 

karĢılaĢtığımız derin fikir ayrılıkları ve tartıĢmalara, ahlâk anlayıĢlarında rastlanılmamaktadır.  

 Günümüz globalleĢen dünyasında insanlığın ekonomi, siyaset, inanç, aile, eğitim gibi birçok 

alanda ciddî bunalımlarla karĢı karĢıya olduğu bir gerçektir. Ġslâm dünyası da, bu tür bunalımlardan 

uzak kalabilmiĢ değildir. Tüm bunlar dinî ve ahlâkî değerlerde yozlaĢmaya, insanlığın adeta 

robotlaĢmasına, israf, Ģiddet, savaĢ, terör gibi olayların artmasına yol açmıĢtır. Ġnsanlığın bu hale 

gelmesinin nedeninin ve bunun çözüm yollarının ne olduğu sorusu, MeĢĢâî felsefede cevabını, onların 

nefis nazariyelerinde bulmaktadır. Bu yüzden onların nefis kavramı ile ilgili görüĢlerinin analiz ve 

tetkiki bize insanların mizacını anlamada fayda sağlayacağı gibi modern insanın problemlerine çözüm 

sunmada da yeni ufuklar açacağı aĢikârdır. Dolayısıyla bu tebliğde, MeĢĢâî felsefede, model insan 

olmada nefis kavramına yüklenen rol, bahis konusu problemler çerçevesinde incelenmeye 

çalıĢılacaktır.  

Anahtar Kelimeler: Nefis, Akıl, Ahlâk, Fazilet, ġehvet, Öfke, Yetkinlik, Orta Yol 

GiriĢ:  

“Nefis” kavramı, Ġslâm düĢünce geleneğinde MeĢĢâî filozoflar olarak bilinen Kindî, Farâbî, 

Ġbn Sinâ ve Ġbn RüĢd‟ün felsefelerinin anahtar kavramlarından biridir. Onların bu kavram bağlamında 

serdettikleri görüĢlerin “model insan” olma ile de yakından ilgili olduğu görülmektedir. Zira onlar 

beslenmeden idrak etmeye, haz ve öfkeden fazilet ve erdem sahibi bir birey olmaya kadar insanlarda 

gözlemlenen bu tür niteliklerin, insanın nefsinden kaynaklandığını ileri sürmüĢlerdir. Ġnsan bir taraftan 

üstün ahlâk ve insanî faziletlerle donanmıĢ olması itibariyle (model insan olarak) yaratılmıĢların en 

üstünü mertebesine çıkabilirken, diğer taraftan öfke ve haz duygularının etkisi altında kalarak 

kendisini diğer canlılardan daha aĢağı bir varlık konumuna indirgeyebilmektedir. Söz konusu 

düĢünürler diğer canlı türlerinin karakterleri arasında karĢılaĢılmayan böyle bir karĢıtlığa insanda Ģahit 

olmamızın nedeni olarak, insanî nefsin sahip olduğu istidatları göstermiĢlerdir. Bu nedenle model 

insan olmanın yanında, insana dair birçok problemin anlaĢılabilmesi için öncelikle insanî nefsin ve 

onun fonksiyonlarının bilinmesi gerekmektedir. Bunun için ilk olarak MeĢĢâî filozofların nefis 

kavramına yükledikleri anlam üzerinde durulacaktır. 

Nefsin Tanımı Üzerine: 

Varlıklar cins ve türlerine göre ayrıma tâbi tutulurken beslenme, büyüme, neslini devam 

ettirme, hareket etme, idrak etme, düĢünme, konuĢma vb. istidatlara sahip olup olmamaları göz önüne 
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alınmıĢtır. Bu vasıflardan yoksun olanlara cansız, sahip olanlara ise canlı denilmiĢ, canlılar da sahip 

oldukları yetkinliklere göre bitki, hayvan ve insan Ģeklinde kategorize edilmiĢlerdir. Sözü edilen 

etkinlikler cansız varlıklardan sadır olmadığından, bunların canlılardan sadır olmasına vesile olan 

unsurun onların maddî yönleri değil de; ruhsal yönleri, yani nefisleri olduğu iddia edilmiĢtir.
1
 Yani bu 

etkinlikler, insanların cismanî yönlerinin dıĢında, manevi bir unsur taĢıdıklarının delili olarak 

görülmektedir. O halde nefis nedir? O, bedenin diğer azaları gibi maddî bir yeti midir yoksa bedenden 

bağımsız gerçekliğe sahip olan soyut bir cevher midir? Eğer bedenden soyut bir cevher ise onun 

bedenle olan iliĢkisi nedir? 

Nefis kavramına Ġslâm düĢünce geleneğinde oldukça farklı anlamlar yüklenmiĢ olmakla 

birlikte, MeĢĢâî filozoflar onu, Aristoteles‟ten hareketle, “güç halindeki tabiî organik cismin ilk 

yetkinliği, canlı ve organı bulunan tabiî cismin tamamlanmıĢ hali”
2
 olarak tanımlamıĢlardır. Âlemdeki 

her bir varlık, Ģekil kazandırıcı ilkenin, maddeye Ģekil kazandırması sonucu varlık alanına çıktığından, 

maddenin suret ve biçim kazanması, onun yetkinliği olarak kabul edilmiĢtir. Burada madde (heyulâ), 

cismin Ģekil kazanmamıĢ halini, olabilirliği, imkânı temsil etmekte iken, suret maddeye form 

kazandıran ilke konumundadır. BaĢka bir ifadeyle suret, “bulunduğu Ģeyi güç halinden fiil alanına 

çıkaran cevherdir”.
3
 O halde canlı organizmaya sahip olduğu biçimi, Ģeklini veren sureti, yani nefsi 

olmaktadır. 

Canlı organizmalar aynı zamanda yapı, Ģekil ve fonksiyon bakımından değiĢik organlardan 

teĢekkül eden bir bütünlük arz etmektedirler. Organlarının uyumlu bir bütünlük arz etmelerinin, 

koordineli iĢleyiĢ ve parçası oldukları organizmanın varlığını sürdürmeyi hedefleyen gaye içerisinde 

olmalarının, kendi kendilerine gerçekleĢtirebilecekleri bir etkinlik olamayacağı ortadadır; o halde bu 

güç onların nefisleridir.
4
 Burada biri sahibine ait olduğu türün bir ferdi olma özelliği kazandırma, 

diğeri o türe özgü becerileri yerine getirmeyi sağlama olmak üzere nefsin canlı organizmaya 

kazandırdığı iki tür yetkinlikten söz edilmektedir. Bunlardan birincisine ilk, ikincisine ise ikinci tür 

yetkinlik denilmektedir. Demirin kılıç Ģeklini alması ilk, kesmesi ise ikinci tür yetkinliğe örnek 

verilmiĢtir.  

Türünün bir üyesi olarak ayrı karakter kazanan varlığın, bu ilk ayrılıĢ ve varoluĢu, 

bağımsızlığını kazanarak kendi baĢına hareket etmesi, büyümesi, çoğalması, buna hazır ve yatkın hale 

gelmesi onun ilk yetkinliklerindendir. Ġlk yetkinliklere sahip olduktan sonra ortaya çıkan, idrak ve 

kudret gibi yetkinlikler ise ikinci tür yetkinliklerdir.
5
 Örneğin buğday tanesi organik cisim olması 

itibariyle canlılık niteliğini potansiyel olarak kendi özünde taĢımaktadır. Söz konusu tane uygun 

ortamı bulduğunda çimlenerek kabuğunu çatlatır ve potansiyel haldeki canlılık niteliği bilfiil hale 

gelerek önceki durumuna nispetle yetkinlik kazanmıĢ olur ki; buna ilk yetkinlik denir. Bu tanenin 

geliĢim evrelerini tamamlayarak kendi suretinde baĢka taneler meydana getirmesi ise son yetkinliğini 

teĢkil eder.
6
  

MeĢĢâî filozoflar nefsi, canlı organizmaya kazandırdığı yetkinliklerin derecesini temel alarak, 

hiyerarĢik ayrıma tâbi tutmuĢlardır. Bu doğrultuda bitkisel, hayvanî ve insanî olmak üzere üç tür 

nefisten söz etmiĢlerdir. Bunlardan bitkisel nefis, üreme, beslenme ve büyüme; hayvanî nefis varlığın 

tikel formlarını idrak ve hareket etme; insanî nefis ise tümelleri ve soyut varlıkları idrak etme, fikrî ve 

sezgisel fiilleri yapma istidadına sahip olan nefistir. Bu nefis türlerinin her biri, kendi kategorik yeti ve 

yetkinliklerinin yanında, alt kategorilerdeki nefislerin yetkinliklerini de taĢırlar. Buna göre insanî 

nefis, bitkisel ve hayvanî nefislerin üstünde yükselen ve nefsin en yetkin mertebesini teĢkil eden ilahî 

ve manevî cevherdir. Nebatî ve hayvanî nefisler ise insanî nefis için malzeme konumundadırlar.
7
 

Bitkisel, hayvanî ve insanî nefislerin her biri, ait oldukları varlık türlerinin istidat ve yetkinliklerinin 

                                                           
1 Ġbn Sînâ, eĢ-ġifâ (Tabiiyyat-II), en-Nefs, nĢr., G. C. Anawati-Said Zayid, Kahire 1975, s. 5. 
2 Kindî, Felsefi Risaleler, çev., Mahmut Kaya, Ġstanbul 1994, s. 58; Fârâbî, “Kitâbu‟l-Burhân” (el-Mantık „ınde‟l-Fârâbî 

içinde), tahk. ve takd., Mâcid Fahrî, Dâru‟l-MeĢrik, Beyrût, 1987, s.48; Ġbn Sînâ, eĢ-ġifâ (Tabiiyyat-II), en-Nefs, s. 10. 
3 Mahmut Kaya, “Sûret” mad., TDV Ġslâm Ansiklopedisi, c. 37, y. 2009, s. 539-540. 
4 H. Bekir Karlığa, “Ġbn RüĢd” mad., TDV Ġslâm Ansiklopedisi, c. 20, y. 1999, s. 262. 
5 Ömer Türker, “Nefis” mad., TDV Ġslâm Ansiklopedisi, c. 32, y. 2005, s. 529; Hüseyin Atay, “Nefis”, Ankara Üniversitesi 

Ġlahiyat Fakültesi Dergisi, y. 1997, c. XXXVII, s. 26. 
6 Mahmut Kaya, “Fârâbî” mad., TDV Ġslâm Ansiklopedisi, c. 12, y. 1995, s. 151. 
7 Türker, “Nefis” mad., s. 529. 
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kapasitesini belirlerler. O halde bir varlığın yapıp yapamayacaklarının sınırı belirleyen Ģey, onların 

nefisleridir.  

MeĢĢâî filozofların sisteminde nefis, her canlı türüne sahip olduğu görünümü veren, canlı 

organizmalardaki biyolojik, fizyolojik ve psikolojik aktivitelerin tümünü yöneten ilke olarak karĢımıza 

çıkmaktadır.
8
 Diğer bir ifadeyle nefis, ruh ve bedenden oluĢan canlılara canlılık veren, onları harekete 

geçiren, bedenin idarecisi olan ve dağılmasını önleyen, belli gayelere yönelmesini sağlayan, idrakin 

kendisi sayesinde gerçekleĢtiği cevherdir. Nefsin yetkinlikleri olarak beslenme, büyüme, neslini 

devam ettirme tüm canlılar arasında, hareket etme ve algılama hayvan ile insan arasında ortak 

niteliklerken, ma‟kulleri idrak, olay ve olgular hakkında yargıda bulunma, fiilleri hakkında iyi ve kötü 

hükmünde bulunarak bu hükme göre hareket etme, ilim ile sanatları icra etme vb. faaliyetler ise sadece 

insana özgü niteliklerdir. 

Yukarıdaki ifadelerden de anlaĢılacağı üzere MeĢĢâî filozoflar, Aristoteles‟in nefis tanımını ve 

ayrımını benimsemelerine rağmen nefsi, onun gibi, bedenin bir fonksiyonu olarak kabul 

etmemiĢlerdir. Bilakis nefsin bedenin diğer organları ve unsurları gibi bir uzuv olmadığını, bedenin 

sureti olması itibariyle aklî/manevî bir cevher olduğunu ileri sürmüĢlerdir. “Nefis, madde gibi eni, 

boyu ve derinliği olmayan basit, yetkin, bedenden bağımsız ilahî ve ruhanî bir cevherdir”.
9
 Nefis, 

fonksiyonunu icra etmek için bedene gereksinim duymakla birlikte, cismanî bir yetinin veya organın 

bedende bulunması gibi onda bulunmaz. Nefis cismanî bir yeti değil ise onun bedenle olan iliĢkisi 

nasıldır? 

MeĢĢâî filozoflar nefis-beden iliĢkisini, yöneten-yönetilen iliĢkisi Ģeklinde açıklamıĢlardır. 

Buna göre ne nefis bedene hulûl etmiĢ, ne de onunla özdeĢleĢmiĢtir; buna rağmen bedenle birlikte 

bulunmakta ve onu yönetmektedir.
10

 Ġbn Sinâ bu durumu, gemi-kaptan analojisinden hareketle 

açıklamıĢtır. ġöyle ki; kaptan, gemiyi idare etmekle birlikte varlığı geminin varlığına bağlı değildir; 

ancak o, gemiden ayrıldığında gemi ortada kalır. Beden cansız bir madde olarak kuvve halindedir; onu 

fiil haline, iĢ yapar hale getiren nefistir. Nefis ise daima fiil halinde bulunup kuvve halinde 

bulunmamaktadır.
11

 Nefsin bedenle birleĢmesi sonucu beden canlılık kazanmıĢ, nefis de yetkinliklerini 

gerçekleĢtirecek bir araca kavuĢmuĢ olmaktadır. Dolayısıyla nefis, bir taraftan bedeni yönetme ve 

denetleme faaliyetini yürütürken, diğer taraftan yetkinliklerini hayata geçirme ve külli ilkeleri kavrama 

imkanına kavuĢmuĢ olur. Bu iki faaliyet birbirine zıt olup birbirini engellediğinden, nefis bunlardan 

biri ile meĢgul olurken diğerinden vazgeçmek zorunda kalmaktadır.
12

 

Nefis, cismin kendisinden oluĢtuğu ögelerden biri olmadığından cisme bağlı ve cismin var 

olmasından sonra var olan bir araz da değildir.
13

 Onun cevheri, güneĢ ıĢınlarının güneĢten çıkması 

gibi, Faal Akıl‟dan (Cebrail) taĢmıĢtır.
14

 Fârâbî, Ġbn Sînâ ve Nasîrüddîn-i Tûsî gibi Ġslâm filozofları ile 

Gazzâlî, Râgıb el-Ġsfahânî ve Seyyid ġerîf el-Cürcânî gibi Ġslâm kelamcıları insan nefsinin, bedenin 

belli bir olgunluk düzeyine ulaĢmasıyla Faal Akıl‟dan taĢıp gelen aklî bir cevher olduğu hususunda 

hemfikirdirler. Bitkisel, hayvanî ve insanî nefislerin her biri Faal Akıl‟dan taĢmıĢ olmakla birlikte 

onlardan sadece insanî nefsin bağımsız cevher olma yetkinliğine sahip olduğu ileri sürülmüĢtür.
15

 

Burada nefisler orijin itibariyle aynı kaynaktan gelmelerine rağmen insanî nefsi, diğer nefislerden 

ayıran, diğer canlı türlerinden üstün kılan ve ona özel statü kazandıran niteliğin ne olduğu sorusu 

gündeme gelmektedir.  

Ġnsanî Nefis ve Nitelikleri: 

Ġnsanî nefsi diğer nefislerden ayıran ve üstün kılan niteliği, diğer nefislerle müĢterek olarak 

sahip olduğu niteliklere ek olarak kendisine bahĢedilmiĢ olan yetkinlikleridir. MeĢĢâî filozoflar, insanı 

insan yapan ve ona özel statü kazandıran bu yetkinliğin akıl/düĢünce yetisi olduğunu belirtmiĢlerdir. 

                                                           
8 Kaya, “Fârâbî” mad., s. 151. 
9 Ġbn Sînâ, eĢ-ġifâ (Tabiiyyat-II), en-Nefs, s. 7; KrĢ., Kindî, Felsefi Risaleler, s. 131-132. 
10 Türker, “Nefis” mad., s. 530. 
11 Ġbn Sînâ, eĢ-ġifâ (Tabiiyyat-II), en-Nefs, 205-206. 
12 Ġbn Sînâ, eĢ-ġifâ (Tabiiyyat-II), en-Nefs, s. 195-196. 
13 Ġbn Sînâ, eĢ-ġifâ (Tabiiyyat-II), en-Nefs, s. 8; Atay, “Nefis”, s. 16. 
14 Kindî, Felsefi Risaleler, s. 131. Kindî, Faal Akıl‟ı insanî aklın bir fonksiyonu olarak kabul ederken Fârâbî ve Ġbn Sînâ 

insan nefsinin dıĢına yerleĢtirmekte ve ay küresinin aklı ile aynı saymaktadır. Enver Uysal, “Fârâbî ve Ġbn Sina‟nın 

Felsefelerinde Vahyin Kavramsal Muhtevası”,  Uludağ Üniversitesi Ġlâhiyat Fakültesi, c. 17, s. 1/2008, s. 147. 
15 Türker, “Nefis” mad., s. 530. 
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Onlara göre akıl, insanın sahip olduğu Ģeylerin en hayırlısı, düĢüncenin, ilmin ve sanatın kendisinden 

doğduğu, fiillerle ilgili iyi ve kötü yargısına varıldığı, böylece neyin yapılıp yapılmayacağına karar 

verildiği kuvvedir.
16

 Bundan dolayı nefsin en yetkin mertebesi olan insanî nefse, “en-nefsü‟n-nâtıka” 

(düĢünen nefis) denilmiĢtir.
17

 MeĢĢâî filozoflar aklı, hem epistemolojik bir yeti, hem de moral 

değerlerin belirlenmesinde temel kıstas olarak kabul etmiĢlerdir.  

Fiziksel âlemde varlığı insanla özdeĢleĢen aklın, insan hayatındaki yeri ve önemi 

tartıĢılmazdır. Zira insanın alternatif fiillerden birini seçme ve seçtiği fiili yapma “hürriyet”ine sahip 

olması, algı içeriklerini soyut kavramlara dönüĢtürerek “dil” sistemini kurması, kendi varlığının 

bilincinde olarak “ben” kavramına ulaĢması bu niteliğinden kaynaklanmaktadır. Ġnsan aklı sayesinde 

algı alanının dıĢına çıkabilmekte, algısına konu olmasa dahi varlıklar üzerinde zihinsel iĢlemler 

yapabilmektedir. Bu insana, doğaya hâkim olma ve onu imar etme özelliği kazandırmıĢtır ki; bunun 

neticesinde kültür ve medeniyetler inĢa edilmiĢtir. Tüm bunlar diğer canlılar tarafından yapılması 

mümkün olmayan Ģeylerdir. Öyleyse insanî nefis, söz konusu fonksiyonlarını nasıl yerine 

getirmektedir?  

MeĢĢâî filozoflar, insanî nefsin istidatlarının iĢlevsel hale gelmesini Ģu Ģekilde açıklamıĢlardır: 

BaĢlangıçta bilkuvve halde olan duyum, hayal, arzu ve düĢünme yetileri, nefsin yetkinlik 

kazanmasıyla bilfiil hale gelirler. Yani duyumdan önce duyum, hayalden önce hayal, düĢünmeden 

önce akıl yetileri birer yatkınlıktan ibarettir. Nefis, akledilirleri kavramadan önce böyle bir yatkınlığa 

sahipken onları kavramakla bilfiil hale gelir.
18

 Nefsin bilkuvve halden bilfiil hale geçmesi aracılar 

sayesinde olmaktadır ki; bu aracılar duyusal kavramlardır. Aklî olanla maddî olan arasında aracı 

konumunda olan bu kavramlardan vehim gücü cüz‟î manalar çıkarırken akıl gücü de, bu cüz‟îlerden 

küllî manalar çıkarır; bu manalar nefsin kendisi gibi salt aklîdirler.
19

 Duyulur ve hayal edilir Ģeyleri 

idrak etmede aracılar kullanan nefis, küllileri ve akledilir zatları ise doğrudan kendisi itibariyle idrak 

eder.
20

 

Ġnsanî nefsin salt düĢünme gücü ile fiile yönelik olarak iĢ yapan ve düĢünülen fikri pratiğe 

döken güç olmak üzere, iki önemli fonksiyonu olduğu görülmektedir. Bunların ilki nazarî akıl olup, 

küllî kavram ve ilimlerin elde edildiği kuvvedir. Tikel konularda doğru, yanlıĢ, zorunlu, mümkün ve 

imkânsız onunla kavrandığı gibi akledilirlerin, yani maddeden soyutlanmıĢ küllilerin izlenimleri de 

onunla elde edilir. Ġkincisi ise pratik faaliyetlerin, sanat ve mesleklerin icra edildiği amelî akıldır. Bu 

aklın ürünü olan kavram, fazilet ve sanatlar, insanın biyolojik, bireysel ve sosyal hayatının sağlıklı ve 

rahat Ģekilde devamını sağlaması bakımından önem taĢımaktadır. Yine iyi-kötü, çirkin-güzel, sevap-

günah ayırt edilerek neyin yapılıp yapılmayacağına bu akılla karar verilir.
21

 Dolayısıyla ahlâkî ve 

hukukî fiillerimizin kaynağı, nefsin amelî yönüdür.
22

 Buna göre amelî akıl, insana özgü dengeli 

davranıĢların kendisinden kaynakladığı akıl iken; nazarî akıl nefsin geliĢip yetkinleĢerek akıl 

cevherine dönüĢmesinden ibarettir.
23

 

Nefsin nazarî, salt düĢünce gücü hakikati kavrama; amelî, uygulamaya yönelik olan veçhesi 

ise doğruyu yapma Ģeklinde iĢlev görmektedir. O halde gerek maddi ve manevi varlıkların bilgisinin 

elde edilmesi, gerekse iradî ve ahlâkî davranıĢlar hakkında değer yargısına varılması akıl yetisi 

sayesinde olmaktadır. Çünkü duyular, dıĢ dünyadaki varlıkların bilgisini vermek, haz ve acı veren 

Ģeyleri ayırt etmemizi sağlamakla birlikte, onlar hakkında değer yargısına varmamız konusunda 

                                                           
16 Fârâbî, Kitâbu Ârâu Ehli‟l-Medînetil‟l-Fâdıla ve Mutedâddâtihâ, nĢr., Albert N. Nader, Dâru‟l-MeĢrik, Beyrut 1986, s. 82-

83; Fârâbî, et-Tenbîh alâ Sebîli‟s-Saâde, nĢr., Sübhan Halîfat, Amman 1987, s. 21-22. 
17 Kaya, “Fârâbî” mad., s. 152. 
18 Fârâbî, Kitâbu‟s-Siyâseti‟l-Medeniyye/el Mulekkab bi Mebâdii‟l Mevcûdât, tahk., Fevzî Mitrî Neccâr, el-Matba„atü‟l-

Kâsûlîkiyye, Beyrût 1998, s. 32-37. 
19 Cürcânî, ġerhu‟l-Mevâkıf, nĢr., M. Bedreddin en-Na„sânî, Kahire 1907, c. VII, s. 181-182; Türker, “Nefis” mad., s. 529-

530. 
20 Fârâbî, et-Ta„lîkât, thk., Ca„fer al-Yâsîn, Dâru‟l-Menâhil, Beyrût 1988, s. 50. 
21 Ġbn Sînâ, eĢ-ġifâ (Tabiiyyat-II), en-Nefs, s. 158; Ġbn RüĢd, Telhîsu Kitabi‟n-Nefs, nĢr., Ahmed Fuad el-Ehvânî, Kahire 

1950, s. 69-71; Atay, “Nefis”, s. 21-22; Karlığa, “Ġbn RüĢd” mad., s. 264. 
22 Türker, “Nefis” mad., s. 530. 
23 Kaya, “Fârâbî” mad., s. 152. Buradaki söz konusu ayrım analitik olup pratikte tecrübî akıl ile nazarî akıl etkileĢim 

içerisinde olduğundan birbirinden ayırt edilemezler. Kadir Canatan, “Ġbn Haldun‟un Eğitim Sosyolojisi”, Eski Yeni, Sonbahar 

2006, sy. 3, s. 58. 
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yetersiz kalırlar. Buradan insanî nefsin biri metafiziksel, diğeri duyulur âleme yönelik olmak üzere iki 

tür etkinliği olduğu anlaĢılmaktadır. 

MeĢĢâî filozoflara göre insanî nefis, metafiziksel âleme yönelik olan yönü itibariyle etki 

altındadır. Müdahale etme ve dönüĢtürme imkânından yoksun olduğu bu âlemden feyiz alır. Duyulur 

âleme bakan yönü itibariyle ise etkide bulunur; yani bedenin hareket ilkesi olup haklarında tasarrufta 

bulunma imkânımızın olduğu varlıkları ayırt etmemizi ve dönüĢtürmemizi sağlar. Nefis bu iĢleviyle 

bedenin yetkinleĢmesini sağladığı gibi beden de nefsin aracı olduğundan bilgi ve fiilleriyle onun 

yetkinleĢmesine yol açar. Nefis, bedenle birleĢmekle, her kuvve ile ilgili bilgileri kazanarak onları 

aĢama aĢama yetkinleĢtirir.
24

  

Nazarî aklın, maddeden ve maddî olan Ģeylerden soyut olan varlıkların bilgisini elde 

edebilmesi, Ģu hiyerarĢik merhalelerden geçmesine bağlanmıĢtır. Nazarî aklın ilk aĢamasında bilkuvve 

(heyûlânî) akıl yer alır ki; bu, aklın potansiyel olarak bilme imkânına sahip olup bu imkânın henüz 

iĢlevsel hale gelmediği aĢamadır. Ġkinci merhalede bilkuvve aklın aktif hale gelmesi demek olan bilfiil 

akıl bulunur. Faal Akıl‟ın kendisinde bulunan düĢünülür formları bilkuvve akla vermesiyle bu 

aĢamaya geçilir. Nasıl ki, GüneĢ ıĢığını göndermedikçe göz varlığa ait renk ve Ģekilleri 

algılayamıyorsa, Faal Akıl da feyzini göndermedikçe bilkuvve akıl bir Ģey bilemez. Bilfiil aklın 

soyutlama yoluyla maddeden bağımsız bilgilere ulaĢması ile birlikte insan kendi varlığına, küllilere ve 

aksiyomlara dair bilgileri elde etmeye baĢlar. Üçüncü aĢamadaki müstefâd akıl ise duyusal algılarla 

iliĢkisi olmayan, doğrudan Faal Akıl‟la iliĢki kurma yetisine sahip olan akıldır.
25

  

Müstefâd akıl, insanî nefsin en son yetkinliğine ulaĢtığı mertebe olup vahiy almaya açık hale 

geldiği aĢamadır. Faal Akıl‟la irtibata geçilen bu aĢamada devreye hayal kuvvesi girmektedir; zira bu 

kuvve, nefsin bedensel ilinti ve arzularla irtibatı kesildiğinde ya da minimum seviyeye indiğinde, Faal 

Akıl‟dan vahiy almaya hazır olur.
26

 Faal Akıl ile irtibat kurma peygamberlerle sınırlı tutulmamıĢ, 

uygun yaratılıĢa sahip ve entelektüel geliĢimini tamamlayan herkesin vahiy alması mümkün kabul 

edilmiĢtir. Ancak sıradan insanların hayal güçleri zayıf olduğundan Faal Akıl‟la irtibata geçmesi 

mümkün görülmemiĢtir.
27

 

MeĢĢâî filozofların akıl nazariyeleri birbirinden farklılık arz etmektedir. Ancak bizim buradaki 

amacımız, onların akıl risalelerinde (Risâle fi‟l-Akl) ortaya koydukları akıl ve nefis nazariyelerindeki 

temel farklılıklarının neler olduğunu ortaya koymaktan ziyade, nefsin nazarî ve amelî akıl 

çerçevesindeki fonksiyonunu ahlâkî ve model insan olma bağlamında değerlendirmeye tâbi tutmaktır. 

Bu yüzden söz konusu mesele üzerinde, burada durulmayacaktır.
28

 

MeĢĢâî filozofların düĢüncesinde insanın entelektüel ve ahlâkî açıdan yetkinleĢmesi, metafizik 

bir ilke olarak kabul edilen Faal Akıl‟ın etkisiyle gerçekleĢmektedir. Bu aklın görevlerinden biri de, 

insanın rasyonel ve ahlâkî yetkinleĢme sürecini yönetmek, insanı yükselebileceği en yüksek yetkinlik 

derecesine ulaĢtırmaktır. Zira varlıklar, varlık düzenindeki konumlarına göre, gerçekleĢtirme imkânına 

sahip oldukları en yüksek mükemmelliğe ulaĢmaları için meydana getirilmiĢlerdir. Ġnsanın 

gerçekleĢtirmekle yükümlü olduğu mükemmellik, “mutluluk” olarak belirlenmiĢtir.
29

 Nefsinin istidat 

ve yetilerinin farkına vararak faziletlerin ve rezilliklerin neler olduğunu kavrayan, faziletli hayatı 

tercih ederek faziletlerle donanmak, rezilliklerden arınmak için çaba sarf eden biri, model/kâmil insan  

                                                           
24 Türker, “Nefis” mad., s. 530. Ayrıntılı bilgi için bkz., Ġbn Sînâ, Ahvâlü‟n- Nefs, nĢr., A.F. el-Ehvânî, Kahire 1952. 
25 Fârâbî, Kitâbu Ârâu Ehli‟l-Medînetil‟l-Fâdıla ve Mutedâddâtihâ, s. 101-104; Ġbn Sînâ, eĢ-ġifâ (Tabiiyyat-II), en-Nefs, s. 

32.  
26 Hidayet Peker, “Fârâbi ve Ġbn Sina‟nın Felsefelerinde Vahyin Kavramsal Muhtevası”, Uludağ Üniversitesi Ġlâhiyat 

Fakültesi Dergisi, 17/1, (2008), s. 167. 
27 Uysal, “Fârâbî ve Ġbn Sina‟nın Felsefelerinde Vahyin Kavramsal Muhtevası”,  s. 167-168. Fârâbî, akıl ve düĢünce gücü 

sayesinde Faal Akıl‟la irtibata geçen filozofu hayal gücüyle irtibata geçen peygamberden üstün tutmuĢ değildir. Zira Faal 

Akıl‟ın etkisi önce peygamberin müstefâd aklına, oradan yetkinleĢmiĢ olan hayal gücüne ulaĢmaktadır. Böylesine yetkin iki 

algı gücüne sahip olan peygamber sadece akıl gücüne sahip olan filozoftan daha üstün olacaktır. Dolayısıyla her peygamber 

filozofken, her filozof peygamber değildir. Kaya, “Fârâbî” mad., s. 156. 
28 Ayrıntılı bilgi için bkz.; Kindî, Fi‟l-Akl (Resâilü‟l-Kindî el-Felsefiyye içinde), nĢr., Muhammed Abdülhâdî Ebû Rîde, 

Daru‟l-Fikri‟l Arabî, Kahire 1950, c. I, s. 353-358; Fârâbî, Rîsâle fi‟l-Akl, nĢr., Maurice Bouyges, Dâru‟l-MeĢrık, Beyrut 

1983, s. 4-36; Ġbn Sînâ, “el-Hudûd ve‟r-Rusûm”, (el-Mustalâhu‟l-Felsefî inde‟l-Arab içinde), nĢr., Abdü‟l-Amr el-A‟sam, 

Bağdat 1985; Ġbn RüĢd, Telhîsu Kitabi‟n-Nefs, s. 84-88.  
29 Uysal, “Fârâbî ve Ġbn Sina‟nın Felsefelerinde Vahyin Kavramsal Muhtevası”, s. 153-154; Fârâbî, Tahsîlü‟s-sa„âde, nĢr., 

Cafer Ali Yasin, Dârü‟l-Endelüs, Beyrut 1983, s. 81; Fârâbî, Uyûnu‟l-Mesâil (el-Mecmû içinde), Mısır 1907, s. 74 
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olmanın gerekliliklerini yerine getirmiĢ, kendisini dünya ve ahiret mutluluğuna hazırlamıĢ olur.
30

  

MeĢĢâî filozoflara göre, insanın mutluluğa ulaĢması, kendisini aklî, ahlâkî ve diğer hususlar 

bakımdan yetkinleĢtirmesine bağlıdır. BaĢka bir ifadeyle ahlâkî erdemlerin yanında Allah, diğer aĢkın 

varlıklar ve âlemin bütünü hakkında nazarî bilgiye olabildiğince sahip olmaktır.
31

 Bu bağlamda asıl ve 

en yüksek mutluluk, bilgi ile aydınlanmaktır. Bu da, aklın yetkinlik kazanarak Faal Akıl‟la irtibat 

kurması ve külli bilgilere ulaĢmasıyla olur. Ancak böyle bir mutluluğa herkes değil, sadece peygamber 

ve filozoflar ulaĢabilir. Bu mutluluğun, gündelik kullanımdaki mutlulukla, yani bedeni haz, refah ve 

geçici tatminlerle ilgisi olmadığı açıktır. O halde gerçek mutluluk, aklın maddenin hâkimiyetinden 

tamamen sıyrılıp Faal Akıl‟ın feyziyle aydınlanması ve ondan pay almasıdır. Bununla birlikte insanlar 

mutluluğu farklı yerlerde aramaktadırlar; onu ilimde arayanlar olduğu gibi servette, hazlarda, politik 

güçte arayanlar da vardır.
32

 Mutluluğa ulaĢmak için gerekli olan bilgi, Faal Akıl tarafından insana 

verilmiĢtir. Bu bilgilere göre hareket edip etmeme, insanın iradesine bırakılmıĢtır. 

Burada insana düĢen, bilkuvve haldeki istidat ve yetilerini, hakikatten ve iyi olandan yana, 

nazarî aklın kuramsal ilkeleri doğrultusunda kullanmasıdır. Çünkü tüm varlıklardan olduğu gibi, 

insandan da beklenen fıtratına, tabiatına uygun davranmasıdır. Ġnsanı insan yapan, özünü teĢkil eden 

aklı olduğuna göre, ondan beklenen aklının ilkeleri doğrultusunda hareket etmesidir. Böyle hareket 

edenler, ahlâkî fazilet ve erdemleri üzerinde taĢıyan bireyler olarak model insan olmayı baĢarmıĢ 

olacaklardır. Bununla birlikte insanlar her zaman istidat ve yetilerini aklın ilkeleri doğrultusunda 

kullanmayı baĢaramamıĢlar, sapkınlığa, batıl ve kötü yollara düĢmüĢlerdir. 

Ahlâkî Fazilet ve Reziletler: 

MeĢĢâî filozoflar ahlâkî fazilet ve erdemleri, nefse ve davranıĢa ait olanlar olmak üzere iki 

kısma ayırmıĢtır. Bunlardan birincisini “hikmet, cesaret, iffet ve itidal” Ģeklinde dört baĢlık altında ele 

almıĢtır. Bunlardan a) hikmet; düĢünme gücünün erdemi olup eĢyanın hakikatini kavrama ve buna 

göre davranma demektir. Öfke gücünün erdemi olan b) cesaret; hayatın ve insan onurunun korunması 

adına gerektiğinde ölümü göze alma demektir. c) Ġffet; Ģehvet gücünün erdemi olarak karĢımıza 

çıkmaktadır. d) Ġtidal; davranıĢlarında ifrat ve tefritten kaçınarak dengeli olunması anlamına 

gelmektedir. DavranıĢla ilgili erdem ise baĢkaları ile olan iliĢkilerimizde kendini gösteren adalettir.
33

  

Hikmet, cesaret, iffet ve itidalin diğer yetkinlikler için bir sur konumunda olduğu ileri 

sürülmüĢtür. Çünkü diğer yetkinlikler hikmetle bilinmekte, cesaretle korunmakta, iffetle sürekli hale 

getirilmektedir.
34

 Adaletse her faziletin temeli olup diğer yetkinlikler onun türü veya birleĢimi 

görünümündedir. Dolayısıyla bu faziletlerin alt bölümlerinden olan cömertlik ve kanaatkârlık Ģehvet; 

sabır, yumuĢak huyluluk, saygınlık, affetme, yüce ruhluluk, sır saklama öfke; belâgat, kıvrak zekâ, 

doğru görüĢ, temkinli olma, doğruluk, vefa, merhamet, hayâ, sevgi, yüksek ideal, ahde vefa ve alçak 

gönüllülük ise temyiz gücüne bağlı olan faziletlerdir.
35

 

Ġnsanlığın sahip olduğu faziletler nazarî, fikrî, ahlâkî ve amelî olmak üzere dört baĢlık altında 

ele alınmıĢtır. Nazarî faziletler, a priori türündeki bilgilerden baĢlayarak teorik ilim dalları ile varlığın 

en son ve yüce ilkesi olan Allah ve manevî varlıklar hakkındaki bilgilerden ibarettir. Fikrî faziletler 

sanatta, pratik hayatta iyi ve güzel olanı araĢtırıp ortaya koyma faaliyeti olarak ortaya çıkar. Ahlâkî 

faziletler iradeli davranıĢlarında “orta yol”un, iyi, doğru ve güzelin amaç edinilmesidir. Amelî 

faziletler ise çeĢitli sanat ve meslek dallarındaki eğilimlerin geliĢtirilerek o alanda kiĢinin kendisini 

yetiĢtirmesi anlamına gelmektedir.
36

 

MeĢĢâî filozoflar da erdemli davranıĢı, Aristoteles gibi, ifrat-tefrit denen aĢırılıkların ortasında, 

eksiklik ve fazlalık içermeyen orta yolda bulmuĢlardır. Bu anlamda korkaklıkla saldırganlık arasında 

orta yol olan yiğitlik, cimrilikle savurganlık arasında orta yol olan cömertlik, aĢırı haz düĢkünlüğü ile 

                                                           
30 Fatih ToktaĢ, “Ġbn Sînâ‟nın “Risâle Fî „Ġlmi‟l-Ahlâk” Risalesinin Takdim, Tahkik Ve Çevirisi”, DEUĠF Dergisi, c. XLIII, 

y. 2016, s. 46. 
31 www.etiksempozyumu.sakarya.edu.tr/etik/4.2/1Atilla%20Arkan.pdf, s. 388. 
32 Kaya, “Fârâbî” mad., s. 153. 
33 Kindî, fî Hudûdi‟l-EĢyâ ve Rusûmihâ, (Resâilu‟l-Kindî el-Felsefiyye içinde), nĢr., Muhammed Abdülhâdî Ebû Rîde, Kahire 

1950, s. 177-179. 
34 Kindî, Felsefi Risaleler, s. 71. 
35 ToktaĢ, “Ġbn Sînâ‟nın “Risâle Fî „Ġlmi‟l-Ahlâk” Risalesinin Takdim, Tahkik Ve Çevirisi”, s. 49. 
36 Fârâbî, Tahsîlü‟s-sa„âde, nĢr., Cafer Ali Yasin, Beyrut 1983, s. 68-76. 
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duyarsızlık ve isteksizlik arasındaki orta yol olan iffet, mazlumluk ile zalimlik arasında orta yol olan 

adalet, aç gözlülük ile sefillik arasında orta yol olan kanaatkârlık erdemli davranıĢlar olarak kabul 

edilmiĢtir.
37

 Erdemli davranıĢlardan sabır, zorluk ya da keder verici bir durumla karĢılaĢıldığında bunu 

mukavemetle karĢılamak, arzu gücünü akılla kontrol altında tutmak; hilm, kendisine kötülük edene 

karĢı aĢırı tepki göstermeyerek kendisine hâkim olmak; soğukkanlılık, olaylar karĢısında paniğe 

kapılmadan gerekeni yapmak olarak tanımlanmıĢtır.
38

 Bundan dolayı davranıĢlarında aĢırılıktan 

kaçınarak orta yolu takip eden biri, güzel ahlâk sahibi model insan olur. 

Orta yolun dıĢında kalan kıskançlık, kin, intikam, müstehcenlik, küfür, gıybet, söz taĢıma, 

yalan söyleme, tahammülsüzlük, sır tutamama gibi hasletler ise faziletlerin karĢıtı olan rezilliklerdir. 

Yine ilmin karĢıtı olan cehalet, zekâ gücünün karĢıtı budalalık, temkinliliğin karĢıtı acizlik, vefasızlık, 

ihanet, katı yüreklilik, yüzsüzlük, bayağılık, sözünde durmama, vurdumduymazlık, hakkı olmadığı 

Ģeyle övünme, kibir ve adaletin karĢıtı olan zulüm de sakınılması gereken rezillikler arasında 

zikredilmiĢtir.
39

 Hemen hemen bütün doktrin ve ahlâk sistemlerinde ifrat ve tefrit rezillikleri, orta yol 

ise faziletleri teĢkil etmektedir. Burada orta yol ile kastedilen, her tür aĢırılıktan uzak olmayı bir yaĢam 

tarzı olarak benimsemektir. MeĢĢâî filozoflar bu ilkeyi Aristoteles‟ten almıĢ olsalar da, bu Ġslâm dinin 

temel kaideleri ile örtüĢen bir ilkedir. Zira Kur‟an‟da birçok ayette müminlerin özeliklerinin birinin de 

orta yolu takip etme olduğu ifade edilmektedir.
40

 Bu noktada faziletli ve erdemli bir hayat yaĢamak 

yerine insanların niçin sapkınlık ve kötülükle dolu bir hayatı tercih ettikleri sorusu akla gelmektedir.   

MeĢĢâî filozoflar bunu, en yüksek mertebeye ve yetkinlik derecesine insanda ulaĢan insanî 

nefsin, alt mertebelerdeki hayvanî ve bitkisel nefislerin yetkinliklerini de taĢıması ile açıklamıĢlardır. 

ġöyle ki; hayvanî nefsin hareketlerine yön veren Ģehvet ve öfke kuvveleridir. Zira hayvanların haz 

duydukları ve hoĢlandıkları Ģeylere yönelmesini sağlayan Ģehvet; haz almadıkları, zararlı ve 

korktukları Ģeylerden kaçınmalarını sağlayansa öfke kuvveleridir.
41

 Ġnsanî nefis, hayvanî nefsin 

yetkinliklerine de sahip olduğuna göre, insanın duygu, düĢünce ve davranıĢlarını yönlendirebilecek 

akıl, öfke ve Ģehvet olmak üzere üç kuvve bulunmaktadır. Aslında amelî aklın teorik kuram ve 

prensiplerini, tümel yargılarını kendisine hazırlayan nazarî akıldır. Yani nefsin yapıcı, pratiğe yönelik 

hareket ilkesi olan amelî akıl, temel ilkelerini, nazarî akıldan alır. Bu kuram, prensip ve tümel 

yargılara göre tikel fiillerin yerine getirilmesini gerçekleĢtirir. Böylece amelî yeti, nazarî yetinin 

ilkelerine göre, bedenin diğer yetilerine egemen olur ve onların etkisi altında kalmayıp onları kendi 

etkisi altında tutar.
42

 

Ġnsanî nefsin bitkisel ve hayvanî yetilerinin idarecisi, her ne kadar nazarî akıl olsa da,
43

 amelî 

akıl Ģehvet ve öfke kuvvelerinin de yönlendirmesi altında kalabilmektedir. O halde bedenden ve tabiî 

hallerden kaynaklanan reziletler ve kötü ahlâk, ameli akla nazarî aklın değil de, bedenin diğer 

güçlerinin egemen olmasından kaynaklanmaktadır. Ameli akıl, bedensel güçlerin etkisinde kalmayıp 

ona egemen olduğunda ise faziletler ve güzel ahlâk ortaya çıkmaktadır.
44

 KiĢinin eĢref-i mahlûkat, 

yani model insan veya aĢağıların en aĢağısı, esfel-i sâfilin olması, karar ve fiillerine Ģehvet ve öfke 

kuvvelerinin mi, yoksa aklının mı yön verdiğiyle alakalıdır. Zira Kur‟an‟da Ģehvet ve öfkesine 

uymayıp aklî fazilet ve erdemlere yönelenler yaratılmıĢların en üstünü olarak nitelendirilirken, Ģehvet 

ve öfkesine uyup hiçbir manevî ve ahlâkî değer tanımayanlar, aĢağıların en aĢağısı olarak 

nitelendirilmiĢtir. 

Duyum, hayal, Ģehvet, öfke, nefret, intikam, korku, üzüntü sevinç ve acı duyma nefsin, nazarî 

aklın yönlendirmesi altında kalmasına mani olan bedensel güçler olarak gösterilmiĢtir.
45

 Bu güçler 

gerekli-gereksiz ne varsa hepsini isteyerek insanın yanlıĢ yola sapmasına neden olurlar. Böyle bir 

                                                           
37 Ayrıntılı bilgi için bkz., Fârâbî, Fusûlü‟l Medenî, nĢr., D. M. Dunlop, Cambridge 1961, s. 36-40; ToktaĢ, “Ġbn Sînâ‟nın 

“Risâle Fî „Ġlmi‟l-Ahlâk” Risalesinin Takdim, Tahkik Ve Çevirisi”, s. 49. 
38 Ġbn Sînâ, Ġlmu‟l-Ahlâk, Mısır 1328, s. 155-156. 
39 ToktaĢ, “Ġbn Sînâ‟nın “Risâle Fî „Ġlmi‟l-Ahlâk” Risalesinin Takdim, Tahkik Ve Çevirisi”, s. 49. 
40 Fatır, 35/32; Furkan, 25/67. 
41 Ebu Nasr Fârâbî, Kitâbu Ârâu Ehli‟l-Medînetil‟l-Fâdıla ve Mutedâddâtihâ, s. 87 vd.; Atay, “Nefis”, s. 12. 
42 Ġbn Sînâ, eĢ-ġifâ (Tabiiyyat-II), en-Nefs, s. 185-186; Atay, “Nefis”, s. 22; Türker, “Nefis” mad., s. 530; Hidayet Peker, Ġbn 

Sînâ‟nın Epistemolojisi, Arasta Yay., Bursa 2000, s. 43-59. 
43 Ġbn Sînâ, eĢ-ġifâ (Tabiiyyat-II), en-Nefs, s. 38. 
44 Ġbn Sînâ, eĢ-ġifâ (Tabiiyyat-II), en-Nefs, s. 185-186; Atay, “Nefis”, s. 22. 
45 Ġbn Sînâ, eĢ-ġifâ (Tabiiyyat-II), en-Nefs, s. 196. 
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durumda onların karĢısına, kontrol mekanizması görevi gören akıl gücü çıkar. Bu isteklerin insanlık 

onuru ile bağdaĢmadığı uyarısında bulunarak, insanın yanlıĢ yola sapmasına engel olur. Akıl, bir 

süvarinin atını dizginlemesi gibi, Ģehvet ve öfke güçlerini kontrolü altında tutmaya çalıĢır. Buradan 

hareketle Kindî, Ģehvet gücünü domuza, öfkeyi köpeğe, akıl gücünü meleğe benzeten Eflatun‟un bu 

benzetmesini takdire Ģayan bulmuĢtur.
46

 

Ġnsanın tabiatı itibariyle iyilik ve kötülüğe aynı ölçüde yatkın olduğundan MeĢĢâî filozoflar, 

ahlâkî erdem ile faziletlerin kazanılmasında eğitim ve alıĢkanlığa, fiilin “âdet” haline getirilmesine 

oldukça önem vermiĢlerdir. Onlara göre, ahlâk pratik bir ilim olduğundan yaparak ve yaĢayarak 

öğrenilir. Bir zanaatı öğrenip gerekli beceriyi kazanmak için alıĢtırma yapmaya ve tekrara ihtiyaç 

duyulduğu gibi ahlâklı olabilmek için de iyi ve güzel davranıĢları benimseyip onları huy ve karakter 

haline getirmeye ihtiyaç duyulmaktadır. Bir fiilin sürekli tekrarlanarak alıĢkanlık haline getirilmesi ve 

tecrübe edilmesi, o konu ile ilgili akılda kesin bir yargının oluĢmasına yol açar. Bu durum, bir Ģeyin 

tercih edilmesinin ya da kaçınılmasının söz konusu olduğu iradî fiiller hakkındaki yargı ve önermeler 

için de geçerlidir. Erdemli davranıĢlar alıĢkanlık sonucu kazanıldığı ve sonradan değiĢmesi mümkün 

olduğundan, kazanılma ve kazandıktan sonra korunması konusunda, sürekli ve ciddi bir çaba 

gösterilmesi gerekmektedir. Ahlâkî açıdan yaĢamı boyunca edindiği tecrübeleri sayesinde sürekli 

geliĢim içerisinde olan birey, kazandığı yetkinlik sonucu diğer bireylerden ayrılarak üstünlük 

kazanmakta ve eylemlerinde derece bakımından farklılık oluĢmaktadır.
47

 Ahlâkî erdem ve faziletlerin 

kazanabilmesi; huy haline getirilinceye kadar tekrar edilmesine bağlanmıĢtır. Yani kiĢi adil davrana 

davrana adaletli, iyilik yapa yapa da yardımsever biri haline gelir. Böylece o fiillerin nefisten hiç bir 

zorlama olmadan kolaylıkla çıkması sağlanacaktır.   

Ahlâk, kazanılmıĢ olması hasebiyle, insanın bir ahlâkî erdemi edinmesi veya kendisindeki 

kötü bir niteliği iradesini kullanmak suretiyle değiĢtirmesi mümkündür.
48

 Bunun baĢarılabilmesi için 

MeĢĢâî filozoflar insanı kötülüğe sevk eden öfke ve Ģehvet güçlerinin dizginlenmesi bağlamında nefis 

terbiyesi ve tezkiyesinin önemi üzerinde durmuĢlardır. Bu bakımdan onlar gerçek ölümü, nefsin 

bedeni terk etmesi değil de, nefsin istek ve arzularının öldürülmesi olarak tanımlamıĢlardır. Zira onlara 

göre fazilete, erdeme ve iyi ahlâk sahibi olmaya giden yol, arzuların öldürülmesinden geçmektedir. Bu 

da ancak hikmet/felsefe ile mümkün olabileceğinden felsefenin pratikteki yararı insana ahlâkî 

erdemleri kazandırmasıdır. Bu anlamda felsefe, nefsin disipline edilmesi faaliyetidir.
49

 

MeĢĢâî düĢünürlerin hikmet, kudret, adalet, hakikat vb. sıfat ve yetkinliklerle donanmanın 

felsefî etkinlik sayesinde baĢarılabileceği kanaatinde oldukları görülmektedir. Onların felsefeyi, 

insanın fiillerini gücü ölçüsünde Allah‟ın fiillerine benzetmesi olarak tanımlamaları, filozofun amacını 

da, gücü nispetinde Allah‟ın sıfatlarına bezenmek olarak belirlemeleri, bundan dolayıdır. Bunun için 

ruhî ve ahlâkî arınmanın yanında fikrî aydınlanma da gerekli görülmüĢ ve bununla Allah gibi varlığın 

evrensel bilgisine vakıf olma kastedilmiĢtir. Bu yüzden ruh ve ahlâkını arındırma gayesi gütmeyip 

sadece teorik bilgilerle yetinenlere “sahte filozof” demiĢlerdir. Bu çerçevede felsefedeki gaye, önce 

kendi ahlâkını, sonra ailesinin ve ülkesindekilerin ahlâkî durumlarını düzeltip iyileĢtirmektir.
50

 Felsefi 

çabadaki nihaî amaç insanın hem bireysel, hem de toplumsal açıdan ahlâkî yetkinliğini sağlamak ve 

mutluluğunu teminat altına almaktır. Bu da kiĢinin, nazarî ve amelî erdemleri kazanması, fiile 

dönüĢtürmesi ile mümkün olacaktır. 

MeĢĢâî düĢünürlere göre, gerçek filozof ya da model insan olmanın yolu önce nefsin öfke ve 

Ģehvet duygularının kontrol altına alınarak ahlâkî erdemlerin kazanılması, sonra zihnî melekelerin 

geliĢtirip güçlendirilmesi ve baĢlıca meĢguliyet alanı olarak ilmin benimsenmesidir. Fazilete giden yol, 

nefsin arındırılmasından, arzulara hâkim olunmasından geçmektedir. Öfke, haz ve Ģehvet gibi kaba 

duygu ile düĢüncelerden nefis arındırıldığında, nesnelerin görüntüsünün aynada belirmesi gibi, 

varlığın sûret ve bilgisi de zihinde belirmeye baĢlar. Böylece uykuda ilginç rüyalar görünür; hatta 

ölülerin ruhlarıyla irtibata geçme imkânına kavuĢulur. Maddi nesnelerden değil de, meleklere özgü 

                                                           
46 Kindî, Felsefi Risaleler, s. 131. 
47 Kaya, “Fârâbî” mad., s. 153. 
48 ToktaĢ, “Ġbn Sînâ‟nın “Risâle Fî „Ġlmi‟l-Ahlâk” Risalesinin Takdim, Tahkik Ve Çevirisi”, s. 49. 
49 Mahmut Kaya, “Kindî” mad., TDV Ġslâm Ansiklopedisi, c. 26, y. 2002, s. 46-50. 
50 Kaya, “Fârâbî” mad., s. 148. 
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ilahi ve ruhsal Ģeylerden haz alma mertebesine gelen nefse Allah, kendi nurundan ve rahmetinden 

ihsan eder.
51

 

Netice itibariyle insanoğlu bünyesinde Faal Akıl‟dan taĢan bir unsur bulundurması nedeniyle 

ilahî nitelik ve anlamları kendisinde tecelli ettirerek iyi karakterli bir varlık konumuna gelebilirken, 

nefsin Ģehvet ve öfke kuvvelerinin eseri olmakla kötü karakterli bir varlık haline de gelebilmektedir. 

Karar ve davranıĢlarında aklî faziletleri baz alanlar, ilahî isimler gereğince varoluĢunu sürdürme 

gayreti içerisinde iken, Ģehvet ve öfkesine uyanlar Ģeytanın sıfatlarını üzerinde taĢıma aymazlığı 

içerisindedirler.
52

 Dolayısıyla insanın mutluluğu ve model insan ya da eĢref-i mahlûkat haline gelmesi, 

kendisine bahĢedilen yeti ve istidatlarını Allah‟ın emri doğrultusunda kullanmasına bağlıdır.  

Ġnsanın ahlâkî faziletleri eyleme dökmesinde bir baskı ve zorlamanın olmadığına dikkat çeken 

Muhammed Ġkbal iyiliği, insanın kendi rızasıyla ahlâkî bir kanun ve ideali takip etmesi Ģeklinde 

tanımlamıĢtır. Ona göre bu, hür kuvvelerin, isteyerek ve seve seve birbiriyle iĢbirliği yapmasına 

bağlıdır. Çünkü hareketleri makine gibi belirlenmiĢ ve sınırlandırılmıĢ olan bir varlıktan iyilik 

beklemek hata olur. O halde hürriyet, iyilik için ilk Ģarttır. Ancak seçme istidadına sahip fâni ve geçici 

bir nefsin var edilmesi, ciddî bir riskin göze alınması demektir. Çünkü iyiliği seçme hürriyeti, onun 

karĢıtını seçme hürriyetini de içerir. Ġlahi iradenin böyle bir tehlikeyi göze almıĢ olması, Allah‟ın 

insana olan büyük güvenini göstermektedir. Ġnsana düĢen görev, kendisine duyulan bu güveni haklı 

çıkarmaktır. “Belki de, “yaratıkların en iyisi” (ahsen-i takvim) olarak yaratılıp sonra da “sefillerin en 

sefiline” (esfel-i sâfilin) indirilen bir mahlûkun gizli güçlerinin ölçülmesi ve geliĢtirilmesini mümkün 

kılan tek Ģey, böyle bir tehlikenin göze alınmıĢ olmasıdır”.
53

 

Entelektüel etkinliği ve eĢyanın hakikatini araĢtırmayı karakter haline getiren, gücü ölçüsünde 

nefsini eğiterek Ģehvet ve öfke gücünü bastıran biri hikmet, kudret, adalet, hakikat, iyilik, güzellik ve 

gerçeklik gibi ilahî sıfat ve yetkinlikleri kazanarak faziletli, model insan haline gelir. Bu niteliklere 

sahip olmakla Allah‟ın kuvvet ve kudretinden bir çeĢit pay almıĢ olur. Ancak yeme, içme ve Ģehvet 

duygularını hayatının amacı haline getiren birinin yüce Ģeyleri bilmesine, eĢyanın hakikatini 

kavramasına ve Allah‟a benzemesine imkân yoktur.
54

  

 Sonuç:  

MeĢĢâî düĢünürlerin nefis ve ahlâk anlayıĢlarında Antik Yunan filozoflarının, özellikle de 

Aristoteles‟in, etkisi altında oldukları görülmektedir. Onlar, Aristoteles‟ten hareketle nefsi, bedenin 

hâkimi, yöneticisi, hareket ve idrak ilkesi olarak kabul etmiĢlerdir. Bedenin diğer azaları gibi maddî 

bir öge olmayıp Faal Akıl‟dan taĢan manevî bir cevher olması nefsi, insanın duyulur üstü âlemle irtibat 

kurmasını sağlayan unsur haline getirmektedir. Ġnsanî nefsin ayırt edici vasfı akıl olmakla birlikte; 

hayvanî nefsin güçleri olarak öne çıkan Ģehvet ve öfke kuvveleri de, onda etkin olan güçlerdendir. Bu, 

insanın iyilik ve kötülüğe aynı derecede meyilli olduğunu gösterdiğinden buradan onun istidatlarını 

iyiden yana kullanmaya yönlendirilmesinin gerekliliği anlaĢılmaktadır. Zira insan Ģehvet ve öfke 

kuvvelerinin etkisi altında kalarak maddi hazların peĢinden koĢabileceği gibi kuvve ve istidatlarını 

aklının aksiyomları doğrultusunda ulvî Ģeylere de yönlendirebilir. Bu yüzden insan bir taraftan hikmet, 

cesaret, iffet, adalet gibi akla ve tabiatına uygun niteliklerin nefsinde meleke haline gelmesiyle model 

insan konumuna yükselirken, diğer taraftan bunların zıttı olan cehalet, korkaklık, iffetsizlik, zulüm 

gibi niteliklerin meleke haline gelmesiyle de kötü ahlâk sahibi bir birey olabilir. Bu konuda, yani 

davranıĢlarına nazarî aklın ilkelerine ya da Ģehvet ve öfke kuvvelerinin isteklerine göre yön verme 

hususunda, insanoğlu tamamen hür bırakılmıĢtır. 

Model insan olabilmek için nefsin, öfke ve Ģehvet kuvvelerinin denetim altında tutulması, 

aklın kontrolüne tâbi kılınması gerekmektedir. Nefsin kuvvelerinin dengede tutulması, “orta yolun” 

izlenmesi, onların esiri olunmaması ise ahlâk eğitimi sayesinde mümkün olmaktadır. Bununla birlikte 

günümüz modern dünyasında ise ifrat ve tefritten uzak olan orta yolun takip edilmesi yerine, her 

alanda “sınırsız hürriyet” kavramının ilke olarak benimsenmesi tavsiye edilmektedir. Bu da 

                                                           
51 Kaya, “Kindî” mad., s. 49-50. 
52 Gürbüz Deniz, “Ġlahî Mânâ ve Ġsimlerin Müslüman Ahlâkına Etkileri”, Ġslâm Ahlâk Esasları ve Felsefesi, ed., Müfit Selim 

Saruhan, Grafiker Yay., Ankara 2014, s. 84. 
53 Muhammed Ġkbal, Ġslam‟da Dini DüĢüncenin Yeniden DoğuĢu,  çev., N. Ahmet Asrar, BirleĢik Yay., Ġstanbul thsz, s. 120.  
54 Kindî, Risâle fi‟n-Nefs, (Resâilu‟l-Kindî el-Felsefiyye içinde), nĢr., Muhammed Abdülhâdî Ebû Rîde, Kahire 1950, s. 274-

275. 
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nihayetinde, toplumda bireyciliğin yaygınlaĢmasına, ahlâkî değer tanımayan, doyumsuz ve ruhsal 

açıdan problemli bireylerin yetiĢmesine yol açmaktadır. Bu durum, et-tıbbü‟r-rûhânî denilen ahlâk 

eğitimin günümüzdeki önemini daha da artırmaktadır. Bedensel hastalıkların tedavisinde iyi bir 

hekime ihtiyaç duyulduğu gibi ahlâk eğitiminde, ahlâkî fazilet ve erdemlerin kazanılmasında, nefse 

egemen olan kötü ve çirkin davranıĢların iyi olanlarla değiĢtirilmesinde saygın kiĢiliklere ihtiyaç 

duyulmaktadır ki; bunlar da model insan dediğimiz özü ve sözü bir olan kiĢilerdir. 
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NURETTĠN TOPÇU‟DA MODEL ĠNSANIN TEMEL ÖZELLĠKLERĠ 

Erol ÇETĠN* 

ÖZET 

Dini, ahlaki, milli ve manevi değerlerine bağlı olmanın da ötesinde bu değerleri içselleĢtirmiĢ 

olan bir gençliğin inĢası hayati bir konu olarak karĢımıza çıkmaktadır. Ġçinde yaĢadığımız çağda 

gençlerin çoğunun karĢı karĢıya geldikleri en ufak sorunda bile hayatın zorluklarına direnç 

gösteremedikleri, hayatı ve yaĢamayı anlamsız buldukları görülmektedir. Buradan hareketle 

günümüzde gençlerin rol model alabilecekleri insanlara her zamankinden daha fazla ihtiyaç 

duyduklarını söylemek mümkündür. Nurettin Topçu, kendini idealist bir neslin yetiĢtirilmesine adamıĢ 

önemli düĢünürlerimizden biridir. Topçu‟nun hayatına ve eserlerine bakıldığında onun ısrarla 

gençlerin rol model alabilecekleri ideal bir karakterin nasıl inĢa edilebileceği hususuna vurgu yaptığı 

görülür. Bu çalıĢmada Nurettin Topçu‟nun ideal karakter ve model insanın temel özelliklerine yönelik 

ortaya koymuĢ olduğu görüĢleri felsefî bir bakıĢ açısıyla ele alınacaktır.    

Anahtar Kelimeler: Birey, karakter, ideal karakter, model insan.   

BASIC CHARACTERISTICS OF AN IDEAL HUMAN BEING ACCORDING TO THE 

VIEWS OF NURETTĠN TOPÇU 

ABSTRACT 

The construction of a youth who has internalized religious, ethical, national and spiritual 

values beyond being bound to these values is a vital issue. In the era we live in, it seems that young 

people, even in the slightest problem they face, cannot resist the difficulties of life and they find life 

and living meaningless. Thus, it is possible to say that today, young people are in need of role models 

more than ever. Nurettin Topçu is one of our most important thinkers who devoted himself to raising 

an ideal generation. When we look at Topçu's life and works, we can see that he insists on 

emphasizing how an ideal character that young people can take role models can be constructed. In this 

work, the views of Nurettin Topçu on the basic characteristics of the ideal character and model person 

will be examined from a philosophical point of view. 

Keywords: Individual, character, ideal character, model human. 

GĠRĠġ 

Karakter inĢası, Nurettin Topçu‟nun düĢünce dünyası ve eserlerinde öne çıkan en önemli 

unsurlardan birisi olarak karĢımıza çıkmaktadır. Bu bağlamda Topçu‟nun bir ideal ve mefkûrenin 

insanı olarak hayatının her aĢamasını geleceğin insanının yetiĢmesine vakfetmiĢ olduğu rahatlıkla 

ifade edilebilir. Nitekim o, bu davasında baĢarılı olmuĢ ve bugün eli kalem tutan birçok insanın 

yetiĢmesini sağlamıĢtır.
1
  

Nurettin Topçu‟nun fikirleri deyince, zengin bir dünya ile karĢılaĢılır. DüĢünürümüz, fertten 

topluma, devletten millete ve tarihe, ekonomik nizamdan sanata ve dine, hepsinin üstünde ve ahlaka 

kadar uzanan bir fikir ve felsefe dünyasına sahiptir.
2
 Onun düĢünceleri, yaĢamın nefesini alıp verir. Bu 

düĢünceler toplumun ve yaĢamın dıĢında olmadığı gibi aynı zamanda onlara yabancılaĢmamıĢtır. 

Buradan hareketle Topçu‟nun yaĢamını düĢüncelerine, düĢüncelerini de yaĢamına taĢıdığı 

söylenebilir.
3
 

Topçu‟ya göre var olmak gerçek manasıyla var olmak, hareketleriyle düĢüncesini sonsuzluğa 

istinat ettirmek suretiyle kendi varlığını sonsuzlukta aramak demektir.
4
 O, sonsuzluğun fani bir aksi 

olan varlığımızın aynı zamanda sonsuzdan bir parça olduğuna ve onunla sonsuzluğa eserler verilmesi 

gerektiğine inanır. DüĢünürümüze göre bu hakikati derinden sezenler, insanlığın ebedî yaĢayıĢa 

                                                           
* Dr. Öğr. Üyesi, KSÜ Ġlahiyat Fakültesi, erolcetin@ksu.edu.tr 
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2 Mustafa Kök, Nurettin Topçu ve Rönesansımız, Nurettin Topçu‟ya Armağan, Dergâh Yayınları, Ġstanbul 1992, s.103.  
3 Mehmet SarıtaĢ, Nurettin Topçu‟nun DüĢünce Dizgesinin Bazı Temel Çizgileri, Hece Aylık Edebiyat Dergisi Nurettin 

Topçu Özel Sayısı, Sayı 109, Ankara 2006, s.81. 
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kavuĢmuĢ kurtarıcıları olmuĢtur.
5
 Bu bağlamda o, hayatın kıymetini anlayan kiĢinin varlığının ebedilik 

inancı ile hareketlerinin ise sonsuzluk iradesi ile dolacağını iddia eder.
6
 Ona göre bu elem dolu hayatı 

yaĢanmıĢ olmaya değerli kılan Ģey bu fani yolculuğun her adımında yeni bir neĢveye ulaĢabilme 

gayretinde olmaktır. Buradan hareketle Topçu, âlemin bize Ģevk kaynağı olması gerektiğini vurgular.
7
  

Nurettin Topçu ideal bir karaktere sahip olan genç nesillerin yetiĢtirilmesinin ne kadar zaruri 

bir ihtiyaç olduğunun farkındadır. Bu yüzden “Hayır hayatın değil, hakikatin, aĢkın adamını 

yetiĢtirmeliyiz. Hayatın hesapları aĢkımızın düĢmanlarıdır.”
8
 der. Ona göre cihadımız fikir, ruh, ahlak 

ve iman cephesinde yapılmalıdır.
9
 Çünkü o içinde yaĢadığı toplumda yapmak, yaratmak, yaĢatmak 

idealinin ne olduğundan habersiz sırf kazanmak, apartman, otomobil sahibi olmak için yaĢayan 

kiĢilerin çoğaldığı inancındadır.
10

  

Nurettin Topçu‟ya Göre Model Ġnsanın Öne Çıkan Özellikleri: 

ÇalıĢmamızın bu kısmında Nurettin Topçu‟ya göre ideal bir karaktere sahip olan kiĢide 

bulunması gereken temel özellikler hakkında bilgiler verilecektir. Bu özellikleri aĢağıdaki Ģekilde 

sıralamak mümkündür: 

1- Ġdealist olmak 

2- Sağlam bir karaktere sahip olmak 

3- Dini ve milli değerlere sahip çıkmak 

4- Ahlakî değerleri içselleĢtirmiĢ olmak 

5- Izdırap sahibi olmak 

6- Ġdeal bir eğitimci olmak  

Model insan nasıl olmalıdır? sorusuna cevap ararken Nurettin Topçu gibi hayatını ideal 

gençliğin yetiĢtirilmesine adamıĢ bir düĢünürün sesine kulak vermek gereklilikten öte bir 

zorunluluktur. Çünkü onun içinde yaĢadığı toplumu ve insanları eleĢtirmesine sebep olan problemler 

günümüzde de artarak devam etmektedir. Buradan hareketle Topçu‟nun ideal bir karakterin inĢasına 

yönelik görüĢlerinin dikkate alınmasının elzem olduğu söylenebilir. 

1-idealist olmak 

Bir ideale sahip olmak sağlam karakter inĢası için hayati öneme sahiptir. Nurettin Topçu‟nun 

idealist bir neslin önem ve değerine sık sık vurgu yaptığı görülür. Bu bağlamda idealleri olan gençlere 

sahip olmanın bir milletin en önemli kazancı olduğunu söylemek mümkündür. 

Topçu gerçek bir idealistin nasıl olması gerektiği konusunda Ģunları söyler: 

“Gerçek idealistin vatanı aĢk ile sevmesi lazımdır. Vatan uğrunda nefsini feda düĢüncesi onda, 

evetle hayır arasında dolaĢan bir akıl yürütmenin konusu olmamalıdır. Belki bu feda sevgisi, varlığına 

sinmiĢ, etine ve damarlarına sinmiĢ, terkedilmez bir lezzet haline gelmiĢ olmalıdır. Sade bu sevgi ve 

bu zevk ile yaĢayabilen, onun dıĢına çıkamayan cezbeli insan, idealist olabilir. Gerçek idealistin 

hikmet sahibi olması Ģarttır. Büyük idealist, cemaatin mesuliyetini yüklenmiĢ olandır.”
11

 

Nurettin Topçu‟ya göre çocuklarımızı fikirlere hizmetkâr, hakikatlere âĢık olmaları için 

beslenen emellerle ninniler söyleyerek hayata hazırlamak gerekir.
12

 Bu bağlamda o olgun 

Ģahsiyetler elde edebilmek için gençleri ilimle, imanla, ahlaki ideallerin aĢısıyla yetiĢtirmek gerektiğini 

vurgular. Ona göre yükseltilen ve daima değerlendirilen ruhi Ģahsiyet, mevkii makam ve para 

hırslarını eritir ve bunları küçümser. Onların Ģer ve musibetlerinden kendini korumaya çalıĢır. Sonuçta 

böyleleri ideal adamı, hak adamı, iman adamı olurlar.
13
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7 Topçu, Kültür ve Medeniyet, s.85.   
8 Nurettin Topçu, Büyük Fetih, Dergâh Yayınları, Ġstanbul 2003, s.40.   
9 Topçu, Yarınki Türkiye, s.13.   
10 Topçu, Kültür ve Medeniyet, s.19.   
11 Nurettin Topçu, Ġradenin Davası - Devlet ve Demokrasi, Dergâh Yayınları, Ġstanbul 1998, s.203.   
12 Topçu, Kültür ve Medeniyet, s.28.   
13 Topçu, Yarınki Türkiye, s.206.   
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DüĢünürümüze göre Ģahsiyet, gençliğimizin kaybettiği en kıymetli Ģeydir.
14

 Topçu, talebenin 

hakikatler peĢinde koĢmayı meslek edinen ve gayesi manevi olgunlaĢma olan bir mesleğin insanı 

olduğunu belirtir. Öğrenci mekteplerin diploma müĢterisi ve istikbalin mevki dilencisi değildir.
15

 Bu 

bağlamda o, gençlerin idealsiz olmalarından yakınır.
16

          

Nurettin Topçu‟ya göre aĢağıdaki özellikleri kendinde barındıran bir genç nesil hakiki 

anlamda idealist demektir:  

“Yarınki Türkiye‟nin kurucuları, yaĢama zevkini bırakıp yaĢatma aĢkına gönül verecek, sabırlı 

ve azimli, lakin gösteriĢsiz ve nümayiĢsiz çalıĢan, ruh cephesinin maden iĢçileri olacaklardır. Bu ruh 

amelesinin ilk ve esaslı iĢi, insan yetiĢtirmektir. Hünerleri hep fedakârlık olan bu hizmet ehli gençler, 

hizmetlerinin mükâfatını da hizmet ettikleri insanlardan beklemeyecekler, sonsuzluğa sundukları 

eserin sesinin akislerini yine sonsuzluktan dinleyeceklerdir.”
17

  

2-Sağlam Bir Karaktere Sahip Olmak 

Sağlam bir karakter inĢası Nurettin Topçu‟nun düĢünce dünyası, eserleri ve hayatına yoğun bir 

Ģekilde sirayet etmiĢtir. O sürekli olarak ruhumuzu imar etmemiz gerektiğini vurgular. Topçu‟ya göre 

dünyasına isyan etmeyen ruh Allah‟a teslim olmamıĢ demektir.
18

 

Nurettin Topçu‟ya göre Ģahsiyet, insanın kendi benliğinin farkında olması ve ona bağlı bütün 

hareketler üzerinde hürriyete sahip bulunmasıdır.
19

 Ona göre içimize dönmek, her ibadetin ve her 

selametin baĢlangıcıdır.
20

 Bu bağlamda kendini bulan ferdî ruhun Ģahsiyet sahibi, yaratıcı ve isyan 

edici olduğunu belirten Topçu, bu ruha sahip olabilenlerin ahlak değerleriyle yaĢayan, hakikatler 

peĢinde idealist olan, merhametle aĢkın kahramanı kiĢiler olduğunu öne sürer.
21

 Buradan hareketle 

düĢünürümüz, insanoğlunun fert olarak sağlam karakterli, salim düĢünceli, bilgili ve selim zevkli ve 

ahlaklı olması sağlanmadıkça toplumun düzelmesine ve ilerlemesine imkân olmadığını iddia eder.
22

 

Topçu‟ya göre sağlam bir karaktere sahip olan büyük adam, eseriyle hayatını birleĢtiren bütün 

ömründe aynı kanaatin, aynı imanın sahibi olan adamdır. Ona göre büyük adamlar münzevi olup 

kalabalığın içinde yalnız yaĢayan iç hayatlarında yalnız olan kimselerdir.
23

 Büyük adamların devlet ve 

ikbal mevkilerinden uzak duran kiĢiler olduğunu belirten düĢünürümüz onların büyük ruhlarına 

yakıĢan yerin, büyüklük sandalyeleri değil, isyan ve mücadelenin safları olduğunu vurgular.
24

 

Ġnsan hayatının değerini mesuliyet yaratıcı olmasında gören Topçu gerçek vatandaĢın, bir 

vatanın tarihiyle beraber bütün mesuliyetini üzerine almak iradesini yaĢatan insan olduğu 

inancındadır.
25

 Ona göre mesleğine mektep gibi bağlanmayan insan, cemiyet içinde bir parazit olarak 

yaĢamaya mahkûmdur.
26

 Buradan hareketle her bireyin hangi görev ve mevkide olursa olsun vazifesini 

aĢkla, samimiyetle ve bütün benliğiyle yapma idealine sahip olması gerektiğini söylemek mümkündür.  

3-Dini ve Milli Değerlere Sahip Çıkmak 

Nurettin Topçu için dini ve milli değerleri özümsemiĢ olmak model insanın en temel 

özelliklerinden birisidir. Bu bağlamda düĢünürümüz sürekli olarak milli kültürümüzü ırkımız ve 

tarihimizin mayasıyla yoğurup dinimizin ruhuyla doldurarak vatan topraklarında beslemeye mecbur 

olduğumuzu vurgular. Ona göre Anadolu‟nun topraklarından kan, Ġslam‟dan ruh ve Türk‟ün 

tarihinden hayat almayan bir Türk kültürünün olması mümkün değildir.
27

 Buradan hareketle 

                                                           
14 Topçu, Yarınki Türkiye, s.274.   
15 Topçu, Türkiye‟nin Maarif Davası, s.101.   
16 Topçu, Türkiye‟nin Maarif Davası, s.75.   
17 Topçu, Yarınki Türkiye, s.14.   
18 Nurettin Topçu, Ġslam ve Ġnsan / Mevlana ve Tasavvuf, Dergâh Yayınları, Ġstanbul 2002, s.75.   
19 Topçu, Yarınki Türkiye, s.201.   
20 Topçu, Kültür ve Medeniyet, s.120.   
21 Topçu, Yarınki Türkiye, s.48.   
22 Ali Ġhsan Balım, Ġdealist Ġnsan Topçu, Nurettin Topçu‟ya Armağan, Dergâh Yayınları, Ġstanbul 1992, s.189. 
23 Nurettin Topçu, Mehmet Âkif, Dergâh Yayınları, Ġstanbul 1998, s.15.   
24 Topçu, Mehmet Âkif, s.16.   
25 Topçu, Yarınki Türkiye, s.194.   
26 Nurettin Topçu, Türkiye‟nin Maarif Davası, Dergâh Yayınları, Ġstanbul 1998, s.52.   
27 Topçu, Yarınki Türkiye, s.161.    
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gençliğimizin ancak dini, milli, ahlâkî ve manevi değerlerine bütün benliğiyle sahip çıkıp bu değerleri 

içselleĢtirmek suretiyle sağlam bir karaktere sahip olacağı söylenebilir.    

Topçu‟ya göre ibadetimiz yani kulluğumuzun bütün hareketlerimize sinmesi gerekir.
28

 Dinî 

hareketin müminin bütün hayatına yayılması gerektiğini belirten düĢünürümüz gerçek dindarın 

hareketinin ibadet, sözünün dua, bakıĢının rahmet ve beraberliğinin kuvvet olduğu inancındadır.
29

 Ona 

göre ruhun kuvvet kaynağı dindir. Bu bağlamda dindar adam, baĢkalarından çok bilen değil 

baĢkalarından daha kuvvetli olan insandır. Ġman yoluyla sonsuzluğa bağlanan insanın temel vasfı ise 

tam ve mutlak samimiyete sahip olmasıdır.
30

 

Topçu, dini ve milli değerlerine sahip çıkan model insanın hayatında Kur‟an‟ın yeri ve 

önemiyle alakalı olarak Ģunları söyler: 

“Bize, bütün hareketlerimiz için değer ve kaide sunacak, satıcıdan siyasiye, doktordan 

gazeteciye, çocuktan ihtiyara kadar hepimizin yaĢayıĢına ruh ve mana katacak, anlaĢılmıĢ, 

sistemleĢtirilmiĢ, hikmetleri, bütün birliği içinde saklayarak her âleme pencerelerini açacak büyük 

mektebin temel hakikatlerini ihtiva eden bir kitaba muhtacız. Bu kitabı asrın anlayıĢıyla bütün 

hürriyet, bütün hikmet ve bütün hakikatiyle mektebimize temel yapmalıyız: bu kitap Kur‟an‟dır.”
31

 

Nurettin Topçu‟nun dinin yanlıĢ anlaĢılıp kiĢisel çıkar ve menfaatlere alet edilmesine çok sert 

bir dille karĢı çıktığı görülür. Bu bağlamda dini özünden kopartarak kiĢisel arzularına göre 

değerlendirenleri ve mesuliyetlerinin farkında olmayan din adamlarını en sert Ģekilde eleĢtirir. Ġçinde 

yaĢadığımız çağda geçen her bir gün onun bu eleĢtirilerinde ne kadar haklı olduğunu bizlere ispat eder 

niteliktedir.           

Topçu‟ya göre vaktiyle ahlak hamurumuzun mayası olan din, dindar halkta bir kabuktan ibaret 

kalmıĢtır. Din artık insanlara hakikat ve insan sevgisi verememektedir.
32

 Bu bağlamda düĢünürümüz 

kendilerine Müslümanız diyen insan yığınının ibadetlerinin, ruhsuz bir iskeletten koparılmıĢ parçalara 

benzediğini iddia eder.
33

 Topçu, irade terbiyesini en kuvvetli Ģekilde vermesi gereken din adamlarının 

ruhlara gıda verme konusunda baĢarısız oldukları inancındadır.
34

 Ona göre din adamları ruhi hayat 

sahibi olma vasfını kaybetmiĢtir. Bu bağlamda bizlere Ġslam‟ın ruhunu ancak ruhtaki cihadın ne 

olduğunu bilen gerçek din adamlarının anlatacaklarını belirtir.
35

  

Nurettin Topçu‟ya göre ideal din adamının karakter özellikleri: 

1-Din adamı her Ģeyi okumalı, her ilme aĢina olmalı, herkesi okutup ilmi sevdirmelidir.  

2-Halka Ģefkat ve hizmet elini uzatarak sahipsiz ve yetim çocukları yetiĢtirmelidir.  

3-Kitaba, gazeteye, Ģiire, romana, sahneye ve her sanata nüfuz etmelidir.  

4-Herkese hürmet ederek Allah‟ın hiçbir kuluna hakareti reva görmemelidir.  

5-Her güzel emeğin hizmetinde olarak herkesten ziyade merhametli olmalıdır.  

6-Din adamı hangi gaye uğrunda olursa olsun para ve menfaat endiĢelerinden uzak 

durmalıdır.
36

 

4-Ahlakî Değerleri ĠçselleĢtirmiĢ Olmak 

Nurettin Topçu eserlerinde ahlakı en çok konu edinen düĢünürlerden biridir. Ona göre ahlak, 

ideal bir karakter inĢasında en önemli malzemedir. Bu bağlamda ahlakın onun düĢüncesine kök rengini 

veren, çalıĢmalarını birleĢtiren bir tutkal vazifesi gördüğü söylenebilir.
37

  

Nurettin Topçu hareket ahlâkını nesillere aktarmak için ruhlarda aĢı yapma ve yeni hayat 

nizamı kurma yoluna gidilmesi gerektiği görüĢündedir.
38

 Genç neslimizin içine düĢtüğü anlam 

                                                           
28 Topçu, Ġslam ve Ġnsan / Mevlana ve Tasavvuf, s.23.   
29 Topçu, Kültür ve Medeniyet, s.57.   
30 Topçu, Kültür ve Medeniyet, s.152.   
31 Topçu, Türkiye‟nin Maarif Davası, s.57.   
32 Topçu, Yarınki Türkiye, s.12-13.   
33 Topçu, Kültür ve Medeniyet, s.27.   
34 Nurettin Topçu, Ahlâk Nizamı, Dergâh Yayınları, Ġstanbul 1999, s.137.   
35 Topçu, Kültür ve Medeniyet, s.23.   
36 Topçu, Ahlâk Nizamı, s.138.   
37 M. Murat Özkul, “Nurettin Topçu DüĢüncesinde Hürriyet Kavramı”, Hece Aylık Edebiyat Dergisi Nurettin Topçu Özel 

Sayısı, Sayı 109, Ankara 2006, s.282. 
38 Topçu, Yarınki Türkiye, s.32.  
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bunalımı düĢünürümüzün bu önerisinin ne denli önemli olduğunu tasdik eder niteliktedir. Buradan 

hareketle ideal karakter inĢasında sadece maddi ihtiyaçların giderilmesinin yeterli olmayıp insanların 

ruhî gereksinimlerinin de mutlaka dikkate alınması gerektiğini söylemek mümkündür. 

O, insanlığın kurtuluĢunu ahlâkî değerlerin yükseliĢinde görür.
39

 Ahlaki değerlerin giderek 

yozlaĢtığı, insanların birbirlerine fonksiyonel açıdan yaklaĢtığı, içtenliğin her geçen gün azaldığı, 

gerçek manada birey olmanın neredeyse imkânsız hale geldiği, öznel değerlerin nesnenin hâkimiyeti 

altına girdiği günümüz dünyasında Nurettin Topçu‟nun ahlak ve ahlaki değerlere verdiği önem daha 

da anlaĢılır hale gelmektedir.  

DüĢünürümüze göre ahlâk Ġslam dininin özü, esası ve bizzat kendisidir.
40

 Bu bağlamda sık sık 

Müslüman olmanın Ġslam ahlâkına sahip olmak, onu kendinde yaĢamak olduğu vurgusunu yapar. Ona 

göre toplumun gerçek manada kurtuluĢa erebilmesi ancak Ġslam ahlâkının hayatımıza hâkim olmasıyla 

mümkün olacaktır.
41

 Buradan hareketle Topçu, bütün ahlaki davranıĢlarımızın hedefinin sonsuzluk 

olduğu vurgusunu yapar.
42

 Kısaca insanın hiçbir çıkar ve menfaat kaygısı taĢımadan sadece Allah‟ın 

rızasını hedeflediği davranıĢlarının ahlaki olma özelliğine sahip olabileceğini söylemek mümkündür.   

5-Izdırap Sahibi Olmak 

Ġnsanın ideal bir karaktere kavuĢabilmesi için ızdırap sahibi olması gerekir. Nurettin 

Topçu‟nun düĢünce dünyasında ıztırab çok önemli bir yere sahiptir. O, tükenmek bilmeyen bir 

ızdıraba sahiptir. Aydının derdi olan insan olduğunu belirtir.
43

 Ġnsanın asıl manasının ızdırap olduğunu 

vurgulayan
44

 Topçu için ızdırap müsbet ve yüceltici bir Ģey olup aynı zamanda bir bilgi kaynağıdır.
45

 

Topçu‟nun gerçek muhatabı sadece ızdırap çeken zihinlerdir. Sonuç olarak onu gerçek manada 

anlayabilmek için bu ızdırabının çok iyi bilinmesi gerektiği söylenebilir.
46

 

DüĢünürümüz gençliğin ızdıraptan yoksun olduğu iddiasındadır. Topçu‟ya göre nesillere 

ızdırabın zehir olduğu öğretilmiĢtir.
47

 Oysa ızdırap insan hayatındaki en sürekli hadise ve aynı 

zamanda insanda kalbin varlığına ilk alamettir.
48

 Ġnsanın asıl mayasının ızdırap olduğuna inanan 

düĢünür ızdırapsız yapılan duanın bir Ģarlatanlık olduğu kanaatindedir. Ona göre ızdırap, harfsiz, 

sözsüz, sessiz konuĢabilen kalbin dilidir.
49

 

Nurettin Topçu‟ya göre ızdırap varlığımıza en yakından hitap eden dil ve bize en mahrem 

muallimdir.
50

 Bu bağlamda ıztırabın insanı, yaratıkların son halkasında ilahi varlığın eĢiğine 

ulaĢtırarak belki bir gün bu kapıyı da açtıracak olan kutsal kuvvet olarak görür.
51

 O ızdırapsız ne 

hareketin ne de gerçek düĢüncenin doğabileceği görüĢündedir.
52

 Buradan hareketle insanlığın büyük 

hareketlerini yaratan unsurun ızdırap olduğu vurgusunu yapar.
53

  

6-Ġdeal Bir Eğitimci Olmak   

Ġdeal karakterin inĢasında öğretmenlere çok büyük görevler düĢtüğü herkes tarafından bilinen 

bir gerçektir. Kendisi de kırk yıl süreyle muallim olarak vazife yapmıĢ olan Nurettin Topçu eserlerinde 

sık sık eğitim öğretimin önemine ve muallimin değerine vurgu yapmıĢtır. Topçu muallimi genç ruhları 

                                                           
39 Hüseyin Karaman, Nurettin Topçu‟da Ahlâk Felsefesi, Dergâh Yayınları, Ġstanbul 2000, s.123.   
40 Yusuf Turan Günaydın, “Bağlanma: Abdülaziz Bekkine ve Nurettin Topçu ĠliĢkisi”, Hece Aylık Edebiyat Dergisi Nurettin 

Topçu Özel Sayısı, Sayı 109, Ankara 2006, s.94. 
41 Yener Emer, Nurettin Topçu‟nun Din ve Devlet AnlayıĢı, Hece Aylık Edebiyat Dergisi Nurettin Topçu Özel Sayısı, Sayı 

109, Ankara 2006, s.309.   
42 Topçu, Yarınki Türkiye, s.19.   
43 Nazif, Öztürk, Nurettin Topçu: Anadolu Yollarında, Hece Aylık Edebiyat Dergisi Nurettin Topçu Özel Sayısı, Sayı 109, 

Ġstanbul, 2006,  s. 395. 
44 Topçu, Var Olmak, s.78. 
45 Ġsmail Kara, Nurettin Topçu Hayatı ve Bibliyografyası, Dergâh Yayınları, Ġstanbul 2017, s.41.  
46 M. Fatih,  Birgül, Mustarip Bir Filozof Hakkında, Hece Aylık Edebiyat Dergisi Nurettin Topçu Özel Sayısı, Sayı 109, 

Ġstanbul, 2006,  s.98.  
47 Topçu, Türkiye‟nin Maarif Davası, s.75.   
48 Topçu, Var Olmak, s.75.  
49 Topçu, Var Olmak, s.78.   
50 Topçu, Türkiye‟nin Maarif Davası, s.47.   
51 Topçu, Var Olmak, s.79.   
52 Topçu, Var Olmak, s.23.   
53 Topçu, Var Olmak, s.77.   
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kendilerine mahsus manadan bir örs üzerinde döverek iĢleyen bir demirci olarak görür. Ona göre tahsil 

alelade bir iĢ değil, bir mefkûre olmalıdır.
54

 Buradan hareketle o muallimin ruhlar sanatkârı, dünyanın 

en büyük mesuliyetine sahip insanı olduğunu iddia eder.
55

   

Her toplumun kendi gençliğinin çehresinde değer kazanacağı inancında olan Topçu
56

 

mektebin artık gençliğe karakter mayası aĢılayamadığını iddia eder.
57

 Ona göre bizim bütün tarihimiz, 

muallimin yükseltildiği devirlerde Ģan ve Ģerefle medeniyet ve ahlakın zirvelerine tırmanmıĢ, 

muallimin alçaltıldığı devirlerde ise uçurumlara yuvarlanmıĢtır.
58

  

Muallimin insanların hayatında kalıcı iz ve etkiler bıraktığını düĢünen Topçu bu hususla ilgili 

olarak Ģunları söyler: 

“Aile içinde kuvvet ve birliğin yokluğu, fertte ruhi sarsıntıların sürekliği, hayatımıza hakiki 

medeniyet ıĢıklarının giremeyiĢi hep ideal muallime olan ihtiyacımızın dehĢetini göstermektedir. 

Bizim hayatımızın bir mana ve medeniyet seviyesine ermesi, asırlardan beri Anadolu‟nun muhteris 

sahibi sadık koruyucusu olan Mehmetçiğe hayatımızda layık olduğu yeri vermekle kabil olacaktır. 

Mehmetçiğe hayatta yer vermek, muallime en üstümüzde yer vermekle ve onu en büyük mesuliyete 

sahip bir ideal adamı haline getirmekle kabil olacaktır.”
59

  

Nurettin Topçu‟ya Göre Ġdeal Bir Muallimin Temel Özellikleri: 

1-Hayatımızın sahibi olmaktan ziyade sanatkardır. Kullanıcısı değil yapıcısıdır. 

2-En doğru, en güzel hayat örneğini yapar, hazırlar, bize sunar; biz yaĢarız. Bizim vazifemiz 

bu hayata anlayıĢ katmaktır, anlayıĢla ona iĢtirak etmektir. 

3-Muallim, geçeceği yol bütün engellerle örtülü olduğu halde, buna tahammül etmesini bilen, 

tahammül etmesini seven idealcidir. 

4-Tahammülsüzlüğün, Ģikayetin baĢladığı yerde muallimlik davası biter. 

5-Muallimlik sevgi iĢidir, ruh sevgisidir. 

6-Muallim, hepimizin her an muhtaç olduğu doktordur. Ġman ve anlayıĢ vasıtaları ile bizi 

tedavi eder.  

7-Ruhumuza aĢılar yapan doktor olarak muallim, ruh dünyamızın hem duygu, hem bilgi, hem 

de irade bölgelerinde tedavisini ve aĢılarını yapmaya mecburdur. 

8-Bize mesuliyetin ne olduğunu bilen muallim lazımdır. Muallim sahip olduğu bu mesuliyetle 

içimizde en fazla hür olan insandır. Çünkü mesuliyetimiz, hürriyetimizin kaynağıdır.
60

 

SONUÇ 

Nurettin Topçu içinde yaĢadığı toplumun sorunlarını kendine dert edinmiĢ ve hayatı boyunca 

bu problemlerin çözümüne yönelik çaba sarf etmiĢ bir düĢünürdür. Bu bağlamda onun din, ahlak, 

eğitim, genç neslin yetiĢtirilmesi ve ideal karakter inĢası gibi konularda çok önemli fikirler öne sürmüĢ 

olduğu görülmektedir. O hem hayatında hem de eserlerinde fikrî ve insanî duruĢundan taviz vermeyen, 

her türlü çıkar ve menfaat iliĢkisinden uzak kalabilmeyi baĢaran, hakiki bir mütefekkirin sahip olması 

gereken özellikleri Ģahsında toplayan ideal bir düĢünürdür.  

Topçu‟nun model insan tasavvurunda öne çıkan özelliklere bakıldığında onun; sağlam 

karakterli, dini ve milli değerlerine sahip çıkma noktasında hassas, ahlakî değerleri içselleĢtirmiĢ, 

idealist, ızdırap sahibi ve hayatını eğitime adamıĢ ideal bir karakter inĢasını temele aldığı söylenebilir.  

DüĢünürümüz karakter inĢasında din adamları ve muallimlere çok büyük görevler düĢtüğü 

inancındadır. Ona göre ruhları imar edecek olan en önemli kiĢiler din görevlileri ve öğretmenlerdir. Bu 

bağlamda ideal bir din görevlisi ve ideal bir öğretmenin nasıl olması gerektiği konusunda dikkate 

değer tespitlerde bulunan Topçu, hem din adamının hem de öğretmenin Allah rızasının dıĢında hiçbir 

karĢılık beklemeden kendisini bütün benliğiyle dinine, ahlakî değerlerine, vatanına, milletine, genç 

nesle adaması gerektiğini belirtir.  

                                                           
54 Topçu, Türkiye‟nin Maarif Davası, s.61.   
55 Topçu, Türkiye‟nin Maarif Davası, s.62-63.   
56 Topçu, Türkiye‟nin Maarif Davası, s.18.   
57 Topçu, Türkiye‟nin Maarif Davası, s.42.   
58 Topçu, Türkiye‟nin Maarif Davası, s.65.   
59 Topçu, Türkiye‟nin Maarif Davası, s.62.    
60 Topçu, Türkiye‟nin Maarif Davası, s.66-71.   
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Genç neslin karĢı karĢıya kaldığı sorunlar ve içinde bulunduğu hal bu adanmıĢlığın hem 

önemini hem de aciliyetini net bir Ģekilde ortaya koymaktadır. Buradan hareketle gençliğimizin onun 

eserlerinden ve fikirlerinden azami ölçüde istifade etmelerinin kendileri için çok faydalı olacağı ifade 

edilebilir. Sonuç olarak Nurettin Topçu‟nun bu çalıĢmada temas etmeye çalıĢtığımız fikirlerinin ideal 

bir karakterin inĢasında dikkate alınmaya değer olduğunu söylemek mümkündür.     
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AHLÂKÎ BĠR ARKETĠP: SADÂKAT EHLĠ 

 

Cenan KUVANCI
 

 

ÖZET 

 

Dinî ve ahlâkî bir kavram olan “sadâkat” çok katlı/boyutlu bir anlam içeriğine sahiptir. Onun 

anlam yelpazesi, Bezm-i Elest`te Allah`a verilen sözden, içtimaî hayattaki tüm ahit ve sözleĢmelere 

uymayı içine alacak kadar geniĢlik ve derinliğe sahiptir. Bezm-i Elest`te verilen söze sadâkat, insan 

olması bakımından tüm insanlarda var olan niteliklere (fıtrat) ve ahit Ģartlarına sadâkattir. Ġçtimaî 

hayatta sadâkat, mensup olduğumuz büyük Ġslâm Milleti`nin sorumlu bir üyesi olmak ve ahde vefa 

göstermektir. ġahsî düzeyde sadâkat ise, insanın düĢünceleri ile sözlerinin, sözleri ile eylemlerinin 

uyumlu olması; iĢ ve eylemlerinin anlamının günlük hayatın alan ve ufkunu aĢtığını mütemâdiyen göz 

önünde bulundurmasıdır.  

Anahtar Terimler: “Sadâkat”, “tevhid”, “Ģirk”, “nifak”, “ahde vefa”, “ihlas”, “ihsan” ve 

“bilgelik”. 

*  *  *  *  * 

Ġslâm`da geliĢimine Ģahit olduğumuz tüm ahlâkî değerlerin doğrudan ya da dolaylı bir biçimde 

“ahit” kavram ve anlayıĢı ile bir bağının olduğunu söylemek mümkündür. “Sıdk” ya da “sadâkat” 

kavramı da,  bu temel kavramla doğrudan ilgili kavramların en önde gelenidir.
1
  

“Sıdk”, “kizb”in (uydurma, yalan) zıddıdır. “Sıdk”ın tam anlamı “hakikati konuĢmak” veya 

gerçeğe uygun, yani doğru malûmat vermektir. BaĢka bir deyiĢle, “sıdk”, kullanılan ifadelerin 

hakikatle uyumlu olması demektir. Fakat bu kelimenin bütün anlamı bundan ibaret değildir. Doğruyu 

aktarma niyet ve kararlılığı, “sıdk”ın semantik çerçevesini belirleyen en temel niteliktir. Bir ifadenin 

doğru olması için, kullanılan kelimelerin gerçekliğe tekabül etmesi tek baĢına yeterli değildir, onların 

ayrıca konuĢanın zihninde var olan gerçeklik hakkındaki fikirle de uyumlu olması gerekir. KonuĢanın 

doğru olma yönündeki niyet ve kararlılığı “sıdk”ın semantik yapısında en belirleyici unsuru oluĢturur.
2
  

Bu durumda, bir Ģeyin objektif gerçekliği “hak”, bunun aslına uygun biçimde anlatılması 

“sıdk” kavramıyla ifade edilir. Hak doğrunun nesnel yanı, sıdk ise sözün nesnel doğruya 

uygunluğudur. Sıdk ayrıca “sözün hem nesnel gerçeğe, hem de sözü söyleyenin zihnindeki bilgiye 

uygunluğu” Ģeklinde tanımlanır. Buna göre, bir kimsenin sözü, aslında gerçeği ifade etse bile, o kiĢi 

kendi zihninde yalan söylediğini düĢünüyorsa, bu söz yalan (kezib, kizb) sayılır. Böyle bir durumda 

sözün bir yönden doğru, baĢka bir yönden yalan olabileceği de belirtilir.
3
  

Gazzâlî`ye göre, sıdk kelimesi altı mânâda kullanılır: Söz, niyet, karar, kararı fiiliyata dökme, 

amel ve dinî-ahlâkî gayelerin gerçekleĢtirilmesinde sıdk. Tüm bu durumlarda sıdk (doğruluk) ile 

sıfatlanan bir kimse sıddîk‟tır. Çünkü sıddîk demek, sıdkta (doğrulukta) ileri giden demektir. Sıddîklar 

da çeĢitli derecelere ayrılırlar. Kim bu altı konudan birinde sadâkat göstermiĢse, ona bu eylemine 

nispetle sâdık denir.
4
 Lafzen ifade edilenle kalpte bulunanın örtüĢmesi; yani düĢünce ve duygularla 

sözlerin uyumu ve verilen sözü yerine getirmek sadâkatin en önemli göstergesi kabul edilir. 

Öyle görünüyor ki, va`d`ini yerine getirmek veya va`d`inin arkasında durmak ahlâkın 

temelidir. Her insan verdiği söze sadâkat göstermeli, ve sadece doğru olanı konuĢmalıdır. Bu, sıdkın 

en çok bilineni ve en önde gelenidir. Bu bakımdan, herhangi bir Ģeyi olduğu gibi aktaran kimse 

sâdıktır. Sözleriyle düĢünce ve niyeti uyumlu olmayan kimse münafıktır. Çünkü kiĢi neye bağlanmıĢ 

ya da ne ile kayıtlanmıĢ ise, o Ģeyin kuludur. Dikkat edilirse kalbi ve aklı bir Ģeye bağlı bulunan bir 

kimseye “o Ģeyin kölesi” denilmektedir.
5
 Daha açık bir ifadeyle, bir kiĢiye hükmeden duygu, düĢünce 

ve nitelikler onun kiĢiliğini belirlemekte ve o kiĢiyi tanımlamaktadır. 

                                                           
 Dr. Öğr. Üyesi, Erciyes Üniversitesi, Ġlahiyat Fakültesi, cenankuvanci@hotmail.com 
1 Toshihiko Izutsu, Ethico-Religious Concepts in the Qur`ān, McGill-Queen`s University Press, Montreal, 2002, s. 89. 
2 Izutsu, Ethico-Religious Concepts in the Qur`ān, ss. 89-90. 
3 Mustafa Çağırıcı, “Sıdk”, Türkiye Diyanet Vakfı Ġslâm Ansiklopedisi, Cilt: 37, Türkiye Diyanet Vakfı Yayınları, 

Ġstanbul, 2009, s. 98.  
4 Ebu Hâmid Gazzâlî, Ġhyâu Ulûmi`d-Dîn, Dâru Ġbn Hazm, Beyrut, 2005, ss. 1758-1759. 
5 Gazzâlî, Ġhyâu Ulûmi`d-Dîn, s. 1759. 

http://ktpilahiyat.erciyes.edu.tr/yordambt/liste.php?&-recid=1179455&Alan3=&Alan5=&anatur=&bolum=&alttur=&sekil=&ortam=&dil=&yayintarihi=&kgt=&gorsel=&kurumyayini=&cAlanlar=islam+ansiklopedisi&aa=eseradi&universite=&enstitu=&anabilimdali=&bilimdali=&sureliilkharf=&sure=&biryil=&birdergitarihi=&birsayi=&-skip=0&-max=16&yayinlayan=T%C3%BCrkiye%20Diyanet%20Vakf%C4%B1%20Yay%C4%B1nlar%C4%B1
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Geleneğimizde, irade ve niyetteki sıdkın ihlâs`a götürdüğü düĢünülür. Ġhlâs, kiĢinin fiillerinde 

sadece Allah`ın yönlendirici olması demektir. Ġnsanî kiĢilik uyumlu, dengeli ve bütün olmak; ve farklı 

yönlere çeken eğilim ve dürtülerden (iç rüzgar) uzak bulunmak durumundadır. Ġnsanın bu ahengine (iç 

ve dıĢın aynı olması) ihlas denir. Eğer kiĢiye nefsin istekleri hükmederse, niyette sıdk bozulur. Bu 

takdirde, bu niyetin sahibine yalancı demek caiz olur; zira, onun sözleriyle niyeti arasında bir uyum 

bulunmamaktadır. Beyan edilen niyetin, kalpteki manâya delâlet etmemesi durumunda, niyette 

bozukluk ortaya çıkar.
6
 Samimi, yani ihlaslı bir insan, bir Ģey söylediğinde, onun sözleri doğru ve 

kesin olarak o kiĢinin iman anlayıĢına tekabül eder. Keza, samimi bilge bir insanın eylemi, onun 

gerçekten ne düĢündüğünü ve ne olduğunu sergiler.
7
 Bilgelik`in bilgi ve hükümle alakasının yanı sıra 

iĢ ve eylemle de ilgisi vardır. Bilgeler, ilim ile ameli uzlaĢtıran, yani, ilmiyle âmil olanlardır.
8
 BaĢka 

bir ifadeyle, bilge olmak için sadece hakikati bilmek yeterli değildir; aynı zamanda onu doğru bir 

Ģekilde uygulamaya koymak da gerekir. 

Açıkça anlaĢılacağı üzere, kiĢinin eylemlerinin, kalbinde bulunan duygu, düĢünce ve inançlara 

delâlet etmesi sadâkatin göstergesidir. Çünkü insanın içsel gerçekliği, dıĢsal gerçekliği ile doğrulanır. 

Ġkiyüzlü ve gösteriĢ meraklısı kiĢiler bu uyumu gerçekleĢtiremezler. Bir kiĢi, ahlâken düĢük bu 

durumdan kurtulmak için, zâhir ile bâtınını uyumlu kılmalıdır. Zâhirin bâtının aynası olması 

gerekmektedir.
9
 Bu da, dağınık durumdaki ilgilerin birliğe kavuĢturulmasıyla olur. Kalbin 

parçalanması ya da farklı ilgi ve alakalara yönelmesi, onun kirlenmesi olarak yorumlanır. Kalbin 

tasfiye edilmesi, çokluğun giderilmesi ve itidalin sağlanmasıyla gerçekleĢir.
10

 Hakk, insandan tüm 

varlığını ve varoluĢunu ortaya koymasını ister
11

. Bu uyumu sağlayan insanlar hem hikmet hem de 

adalet sahibidirler. Ġçin, dıĢtan üstün olması arzu edilmelidir; zira, dıĢın içten üstün olması bir tür 

kandırmaca olabilir. Ġçi ile dıĢı bir olan insanlar, övülmeyi hak eden bilge kiĢileridir. Nitekim, ihlas, 

saf ve katıksız olma halidir. Ġmana riyâ veya nifak karıĢtığında bu Ģirktir. Dolayısıyla, Ģirk ihlasın zıddı 

ve Allah`a sadâkatsizliktir. Münafık ve müĢrik halis olmayan kiĢidir. Ġlahî hitaba olumlu yanıt vererek, 

onun karĢısında kendisini konumlandıran Mümin ise, halis, yani olduğu Ģeyle düĢündüğü Ģey uyumlu 

olandır. 

Ġslâm`da “iman” kavramı temel anlam ve yönelimini “ilahî hitap”tan almaktadır. Ġslâm 

insanlara dil aracılığıyla hitap eden ve bu hitap içinde onlara kendisini tanıtan bir “Tanrı” kavramını 

öne çıkarır. Bu bakımdan, Ġslâm dininde, “iman” insan tasavvurunda oluĢan, muhayyel metafiziksel 

bir varlığa insanların bilinç ve duygularıyla yönelmeleriyle değil, bizzat ilahî hitap içinde açığa çıkan 

ilahî varlık`ın huzurunda kendilerini bir konuma yerleĢmiĢ hâlde bulmalarıyla tezahür eden bir 

hâdisedir. Bundan dolayı, iman muğlak, muhayyel psikolojik bir durum değildir. Ġman, insanın, ilahî 

hitabın geldiği yöne yüzünü çevirmesiyle gerçekleĢen dilsel bir iletiĢim içinde, çağrıya olumlu bir 

cevap vermesiyle ortaya çıkan özel bir hâdisedir. Ġlahî hitap, yönelmesi gereken ciheti bilince 

göstermekle “iman” hâdisesini bir “bakıĢaçısı” olarak belirlemektedir. Böylece, iman ilahî hitabın 

belirlediği bakıĢaçısına göre Allah`a “evet” cevabı verilerek baĢlayan bir süreçtir. Dilsel hitap, anlama 

ile gerçekleĢir; dolayısıyla, iman anlamadan gerçekleĢen psikolojik bir tutum değildir. Öyle görünüyor 

ki, “bezm-i elest”, anlama faaliyetini gerçekleĢtirebildiğimiz her an karĢımıza çıkmakta olan bir 

süreçtir. Böyle olunca, iman ilahî hitabın tasdik edilmesi ve paylaĢılmasıdır. Ġslâm açısından iman, 

hem ilahî varlığa iliĢkin bir bakıĢaçısı hem de bu bakıĢaçısı içinde bir hakikat iddiasını paylaĢma ve bir 

sorumluluk üstlenmedir. Açıkça, Ġslâm`da iman, doğru bir söze dayalı olarak, Allah ile ahit yapmayı 

dile getirmektedir.
12

 Ahitlerine sadâkat gösterenlerin (müminler) en temel niteliklerinden biri, hiçbir 

Ģeyin Allah`tan gizli kalmayacağı bilinciyle, Allah`ı görüyormuĢ gibi hareket etmeleridir (ihsan).  

                                                                                                                                                                                     
 
6 Gazzâlî, Ġhyâu Ulûmi`d-Dîn, s. 1760. 
7 William C. Chittick; Sachiko Murata, Ġslâm`ın Vizyonu, (Çev. Turan Koç), Ġnsan Yayınları, Ġstanbul, 2000, ss. 389-390. 
8 Ebû`l-Kâsım Mahmûd b. Ömer ZemahĢerî, el-KeĢĢâf: an Hakâiki`t-Tenzîl ve Uyûni`l-Egâvîl fi Vucûhi`t-Tevîl, C. 1-2, Darû 

Ġhyâi et-Turas el-Arabî, Beyrut, 2003, s. 143. 
9 Gazzâlî, Ġhyâu Ulûmi`d-Dîn, s. 1762. 
10 Ekrem Demirli, Sadreddin Konevî`de Bilgi ve Varlık, Ġz Yayıncılık, Ġstanbul, 2005, s. 160. 
11 Seyyid Hüseyin Nasr, Bilgi ve Kutsal, (Çev. Yusuf Yazar), Ġz Yayıncılık, Ġstanbul, 2001, s. 324. 
12 Burhanettin Tatar, “Ġman-Ahlak ĠliĢkisi”,  Ġslam`a GiriĢ: Ana Konulara Yeni YaklaĢımlar, (Ed. Bünyamin Erul), Diyanet 

ĠĢleri BaĢkanlığı Yayınları, Ankara, 2006, ss. 212-214. 
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Ġhsan, insanların Allah`ın hâzır ve nâzır olduğunun bilincinde olmalarını ve ona göre 

davranmalarını talep eder; ama aynı zamanda buna uygun olarak düĢünme, hissetme ve niyet 

etmelerini de ister. Allah bizden nasıl davranmamızı istediyse, o Ģekilde davranmamız yeterli değildir; 

daha da ilerde, asıl gaye, yapılan iĢleri yalnız Allah`ın rızası için yapmaktır. ĠĢte buna, fiiliyata 

dökülmüĢ tevhîd denilmektedir. Etkinlik ve düĢünce bütünüyle Hakk`a uygun olmak durumundadır; 

zira, Hakk`tan baĢka herhangi bir hakikat bulunmamaktadır. ĠĢ ve eylemlerin haricen doğru olması 

yeterli değildir; iç düĢünce ve tutumlar bu dıĢ etkinlikle kesin bir biçimde uyumlu olmalıdır. Ġnsanların 

düĢündükleriyle yaptıkları arasında veya oldukları Ģey ile düĢündükleri arasında asla çeliĢki 

bulunmamalıdır. Allah`ın Vech`inin nereye yönelirsek yönelelim her yerde hâzır ve nâzır olduğu 

anlayıĢı, bu uygunluğa ulaĢmanın itici gücüdür. Bu anlayıĢa göre, O sizin sadece yaptığınızı değil, 

fakat aynı zamanda düĢündüğünüzü de görür ve bilir. (Bakara:115).
13

 

Bildiklerini iĢ ve eylemleri hâline getirenler âdil insanlardır. Biri ifrat diğeri tefrit olan iki aĢırı 

ucun ortasında yer alan adalet, orta yolu bulmayı sağlayan bir erdemdir; ve erdemlerin en önde geleni 

ve birliğe (tevhid) en yakın olanıdır. Adalet Ģeylere birlik veya birlik anlamı kazandıran dengedir. 

Denge ve itidal dağılma, çözülme ve baĢına buyruk olmaktan uzaklaĢmak demektir. Ġtidal ve tevhid, 

dinî bakımdan en üstün mertebedir. Tevhide götürmeyen teksir (çokluk), dayanak ve süreklilikten 

yoksundur.
14

 Fakat dengeli orta yol, hem en iyi hem de tek kurtuluĢ yoludur. Orta yol, ortanın her iki 

aĢırı cepheleri yok kabul edilirse ve olumsuz bir vasat anlamında, sözgelimi, eti tamamen sıyrıldıktan 

sonra geriye kalan kemik anlamında kullanılırsa, bayağılık olarak değerlendirilebilir. Fakat orta yol 

yenilik getiren aklî ve olumlu bütün bir ahlâkî yapıdır. Orta yolun bulunabilmesi için insanın, tüm 

entelektüel güç ve yetilerini ve dikkatini bir araya toplaması gerekir. Orta yol, aĢırı uçların kayıp değil, 

hâzır olduğu; parçalandığı değil, bütünleĢtiği dengeleme noktasıdır.
15

 Bundan dolayı, dengenin 

sağlanması ve sürekli kılınması için mâkuliyet dairesini sürekli olarak geniĢleyen bir mahiyette 

görmek gerekir. Bu daire içinde her tecrübe alanı, diğer alanlarla canlı bir irtibat içindedir. Ġlmî 

tecrübe dinî tecrübeyi, bediî tecrübe ahlâkî tecrübeyi ve yine bunlar kendi sıralarında ilmî ve dinî 

tecrübeyi beslerler. Aklîlik bütün bu tecrübelerin kazandırdığı bir “hal”, yahut “halet-i ruhiyye” 

olduğuna göre, onun her çeĢit yeni tecrübeye daima açık olması ve oluĢum süreci içinde bulunmayı 

muhafaza etmesi gerekir.
16

 

Dengenin bozulması, mâkuliyet dairesinin gözetilmemesi ve sınırların ihlal edilmesidir. 

BütünleĢmiĢ ahlâkî davranıĢtaki gayet nazik dengeye Kur`an “takvâ” adını vermiĢtir. En yüksek 

anlamda takvâ, tamamen mezcolmuĢ ve bütünleĢmiĢ insan Ģahsiyeti ve tüm olumlu parçaların 

birleĢtirilmesiyle meydana gelen kararlılık demektir. “Takvâ” bir kiĢinin davranıĢlarının zararlı veya 

kötü neticelerinden kendisini korumasıdır. Eylem insana ait olmasına rağmen, o eylemin iyiliğine ve 

kötülüğüne karar vermek için gerekli ölçü ve eylem hakkındaki gerçek ve sonucu etkileyen karar 

insana ait değildir. AnlaĢılmaktadır ki, takvâ, ahlâkî gerilimler alanına demirleyip, Allah`ın sınırlarına 

sıkı sıkıya riayet göstermektir; yoksa gerginliklerdeki dengeyi bozmak veya onları aĢmak ya da 

sınırları çiğnemek değildir. Asıl olan, insanın sınırları aĢmasını engelleyen takvânın davranıĢları idare 

etmesidir ve Ģayet sınırlar hata ile aĢılırsa, takvâ derhal insanı tevbeye yöneltir ve Ģahsiyetindeki 

dengesizliğin düzeltilmesini sağlar.
17

 Çünkü tevbe dengenin yeniden tesisi demektir. 

AnlaĢılmaktadır ki, ahlâkî bir değer, sadece tarif edilen bir söylem değil, fiiliyata dökülerek 

yaĢanan bir olgudur. Sözün içte karĢılığı varsa, değeri vardır. Fakat içte olanın bir baĢkası tarafından 

bilinmesi mümkün görünmediğinden, ilk planda söze itibar edilir, ve sözün eyleme dönüĢmesi 

beklenir. Eğer söz baĢka, iĢ baĢka ise, kuĢku öne çıkar; sözü söyleyenin içi ile dıĢının uyuĢmadığı 

düĢünülür ve ondan uzak durulur. Böyle bir bireyde sadâkat sadece sözde yaĢamaktadır; gerçekte ise 

ölüdür.
18

 Çünkü mükemmellik ve gerçek iyilik, gösterdikleri sadâkatle kendilerini ispatlamıĢ olanların 

                                                           
13 Chittick; Murata, Ġslâm`ın Vizyonu, ss. 389-390. 
14 Ġbn Miskeveyh, Ahlâkı OlgunlaĢtırma, (Çev. A. ġener, Ġ. Kayaoğlu, C. Tunç), Kültür ve Turizm Bakanlığı Yayınları, 

Ankara, 1983, ss. 102-103. 
15 Fazlur Rahman, Ana Konularıyla Kur`an, (Çev. Alparslan Açıkgenç), Ankara Okulu Yayınları, Ankara, 1996, s. 75. 
16 Mehmet S. Aydın, “Ġslami Rasyonellik Üzerine Bazı DüĢünceler”, II. Uluslararası Ġslam DüĢüncesi Konferans I, Ġstanbul 

BüyükĢehir Belediyesi Kültür ĠĢleri Daire BaĢkanlığı Yayınları,  Erkam Matbaacılık, Ġstanbul, 1997, s. 112. 
17 Rahman, Ana Konularıyla Kur`an, ss. 74-78. 
18 Süleyman Dönmez, “„Dede Korkut Kitabı‟ Nokta-i Nazarından „Dürüstlük, Sözünde Durma, Mütevazılık ve Merhamet‟ 

Erdemlerine Felsefi Bir BakıĢ”, Ġlahiyat Akademi Dergisi, Sayı: 3, Yıl: 2016, s. 93.  
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nitelikleridir. Güzel sıfatlarla muttasıf olanlar, Hakk`a uymada, iyilik ve hayrı aramada gönüllü 

olanlar, doğruluklarını ispat edenler; antlaĢma yaptıkları zaman antlaĢmalarını yerine getirenlerdir.  

En üstün ahlâkî niteliklerden biri olan doğruluğun bir türü de, “emanete riayet” ve “ahde 

vefâ”dır. Kendisine bir Ģey emanet edilemeyen kiĢinin imanı yoktur. Allah`ın tüm hikmetleri, 

insanlara birer emanettir ve onları muhafaza etmek gerekmektedir. Emanete riayet ve ahde vefâ 

müslümanların vasıflarındandır. Hainlik ise, ahde ve emanete sâdık kalmayıp zulüm etmektir. 

Toplumda her görev, insana bir emanet olarak verilmiĢtir. Emanete riayet edene “emin” denir. Dinî-

ahlâkî emir ve yasaklar emanet olduğu gibi, Ģahsî ve millî varlıklar, vazifeler, hususî ve içtimaî (devlet 

ile ilgili) sırlar ve bilgiler de birer emanettir. Bunları muhafaza etmek ahlâkî bir vazife; muhafaza 

etmemek ise hainlik ve münafıklıktır. Bu bağlamda, sadâkat`in çok farklı manâlarda kullanıldığını 

görüyoruz. En yaygın manâsı, “daima dinine, devletine, milletine, dost, akraba ve komĢularına sadâkat 

ve vazifelerini yerine getirmedir.”
19

 

Nitekim, Kur`an`a göre, Hüküm Günü tüm insanlar, sâdıklar ve kâfirler (hakikat örtücüler) 

Ģeklinde iki sınıfa ayrılacaktır. Sâdıklar, gevĢeklik göstermeksizin hayat boyu fıtratlarına ve ahit 

Ģartlarına bağlı kalmıĢ olanlar; hakikat örtücüler ise, çok iyi bildiğimiz gibi, Allah'ın lütuf ve keremine 

karĢı mütemâdiyen nankörlük eden, aslî tabiat ve ahitlerine sadâkatsizlik gösterenlerdir. Sâdık olan 

kimse aynı zamanda vefâlı`dır. Her daim söze sadâkat gösterme anlamındaki “sıdk”, insan için istikrar 

ve kalıcılık niteliklerini ifade eden “vefa”ya anlam bakımından çok yakındır.
20

 Kutlu Kitab`ta, 

sâdıkların mallarıyla ve canlarıyla Allah yolunda cihad etmekte, yani Allah`a itaat yolunda her türlü 

zahmet ve sıkıntıya göğüs germekte oldukları anlatılmaktadır. Mallar ve canlar ile cihad, malî ve 

bedenî her türlü ibadeti içine alır. “Gerçek müminler, Allah`a ve Elçisine iman edenler, imanlarında 

kuĢkuya hiç yer vermeyen ve Allah yolunda mallarıyla ve canlarıyla cihad edenlerdir. ĠĢte onlar 

sâdıklardır.” (Hucurât:15). 

Sadâkatin aksine, eğer ihanet, günlük toplumsal hayat, yani, bir müslüman toplum içinde, 

fertlerin kendi aralarındaki hâl, tavır ve fiillerini düzene koyan toplumsal ahlâk düzeyinde büyük bir 

günah ise, bu, insanın Allah karĢısındaki dinî-ahlâkî konumu sözkonusu olduğunda doğal olarak daha 

da büyük bir günahtır. BaĢka bir ifadeyle, Allah`a karĢı ihanet, insana karĢı ihanetten daha ciddî bir 

günahtır. Bunu idrak etmek için, Allah`a karĢı ihanetin en çok bilinen örneğinin, iman kılığına 

bürünmüĢ, samimiyetten uzak, ikiyüzlü bir tavırla zuhur eden sadâkatsizliğe delalet eden nifak 

olduğunu hatırlamak kâfidir. Nifak, Ġslâm`ın orta yerinde, takvâ kisvesi altında haince/kalleĢçe hareket 

etmektir. “Kizb”in esası hıyanet iken, “sıdk”ın esası emanettir. Emanet, insanî bir niteliğe, yani 

güvenilir oluĢ, güvenilirlik, ya da dürüstlük`e atıfta bulunur. Hıyanet ise, bunun zıddına, yani 

hainliğe/kalleĢliğe, sadâkatsizlik ya da vefâsızlığa delâlet eder.
21

 Kısaca, münafık, her ne kadar dıĢ 

görünüĢ itibariyle samimi bir müslüman gibi görünse de, kalben bir kâfir olarak kalır ve içten 

içe/gizliden gizliye Allah ve Peygamber`in değiĢmez bir düĢmanıdır. Münafık, sâdık`a göre gayrı-

mütenâzır bir yerde durmaktadır. (Ahzab: 23-24).
22

 Sâdıklar, Allah‟a verdikleri sözü yerine getirirler, 

yeminlerini asla bozmazlar. Onlar Allah‟ın, korunmasını emrettiği bağı koruyan, rablerine saygıda 

kusur etmeyen, hesabın kötü sonuç vermesinden korkan kimselerdir. (R`ad:20-21). 

Açıkça anlaĢılacağı üzere, ihlas sâdıkların niteliğidir, nifak ise münafıkların. Ġhlas`ın tam 

olarak ne anlama geldiği karĢıt kavram veya anlamların yardımıyla daha iyi kavranabilir. Birincisi, 

ihlas, genellikle “iki yüzlülük” olarak tercüme edilen, ama “satmak” anlamını ifade eden bir kökten 

gelen nifak`ın zıddıdır. Sözlük anlamı bakımından nifak “insanın kendisini satmaya çalıĢması” 

anlamına gelir. Ġslâmî dil ve söylemde, münafık, kendisi gerçekte öyle olmadığı halde, insanları öyle 

olduğuna ikna etmeye çalıĢan kimsedir. O, insanlara, göründüğü gibi olmayan mallar satmaya çalıĢır. 

Kur`an`da genel olarak münafıklar hakkında çıkarılan sonuç, onların hakikati örtenler (kafirler)`in en 

kötüsü, alçakların en alçağı olduğudur.
23

 Münafıklar, dıĢtan küfrü gerektiren bir Ģeyi göstermemeye 

                                                                                                                                                                                     
 
19 Ahmet Hamdi Akseki, Ahlâk Ġlmi ve Ġslâm Ahlâkı: Ahlâk Dersleri, (Sad. Ali Arslan Aydın), Nur Dağıtım, Ankara, 1991, s. 

175; Hüsameddin Erdem, Ahlâk Felsefesi, Hü-Er Yayınları, Konya, 2002, ss. 178-179. 
20 Izutsu, Ethico-Religious Concepts in the Qur`ān, s. 90. 
21 Izutsu, Ethico-Religious Concepts in the Qur`ān, ss. 91-92. 
22 Izutsu, Ethico-Religious Concepts in the Qur`ān, s. 95. 
23 Chittick; Murata, Ġslâm`ın Vizyonu, ss. 390-391. 
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çalıĢırlar ve yalnız görüntüyü muhafaza ettiklerinden Ġslam toplumundan çıkarılmazlar. Bunun aksine, 

ihlas, saf ve katıĢıksız olma halidir. Ġmana riyâ veya nifak karıĢtığında bu Ģirktir. Dolayısıyla, Ģirk 

ihlasın zıddı ve Allah`a sadâkatsizliktir. Dolayısıyla, münafık ve müĢrik halis olmayan kiĢidir; mümin 

ise, halis; ne olduğuyla nasıl göründüğü uyumlu olandır. 

Ġhlas`ın zıddı olarak kullanılan ikinci sözcük, “görmek” anlamında bir kökten gelen ve “bir 

Ģeyin sahte gösterisini yapmak” ya da “insanın kendisini olduğundan baĢka türlü göstermesi” anlamına 

gelen riyâ`dır. Bu kelime ile kastedilen anlam, insanların eylemin arkasındaki asıl niyetlerini 

gizleyerek, görünüĢte iyi iĢler yaptıkları izlenimini vermeleridir. Gerçekte, Allah için yapılması 

gereken bir fiil insan için yapılmakta, ve insanlar aldatılarak sözkonusu fiilin yalnız Allah için 

yapıldığı intibâı verilmektedir. Onlar bir iĢi Allah rızasını kazanmak için değil, fakat insanları 

etkilemek ya da birisine yaltaklanmak amacıyla yaparlar. Bu bakımdan, riyâ gizli Ģirk sayılmıĢtır. Riyâ 

yapan kimse, gözüne girip takdirini kazanmak istediği insanları önem açısından Allah ile bir 

tutmakta
24

 ve böylece, haddi/sınırı aĢmaktadır. Sınır kavramı, Ġslâm temeddününde benlik bilincinin 

inĢâsında son derece önemli bir kavramdır; çünkü sınır nefsi sınırlar; bu da bilincin içeriğini belirler. 

Nefsi çevreleyen sınır, katılaĢır, iĢaret edilebilir kıvama gelir; nefsi kendi-olmayandan ayırır; iĢte bu 

ayırma ya da ayrıĢma sonunda hâsıl olan ve iĢaret edilebilir kıvama gelen Ģey, bilincin içeriğini 

oluĢturur. Sınır, bizâtihî idrak eyleminin yarattığı bir vucûd-i tahassulîdir; çünkü her bilme eylemi, o 

bilme eylemine eĢlik eden idrâkin sınırı ile sınırlanır.
25

 Mürâi`yi belirleyen de onun idrakinin sınırıdır. 

Nitekim, kiĢi kendisini ve niteliklerini belli bir mertebede ve muayyeniyet içinde somutlaĢtırarak bulur 

ve bilir; aksi sözkonusu değildir.  

Ġnsanın bu âlemdeki temel tutumu, Kur‟anî bakıĢ açısına göre, yaklaĢan Hesap Günü`ne iliĢkin 

derin bilinçten kaynaklanan tam bir samimiyet olmalıdır. Allah korkusu veya Hesap Gününün Sahibi 

huzurunda duyulan saygı dolu huĢû, dindar insanın tüm fiillerini belirlemeli; hatta bırakın onu, insan 

varoluĢunu büsbütün tayin etmelidir. Bir kiĢinin gerçekten soylu bir Ģahsiyete sahip olduğunun kanıtı, 

Hesap Günü`nün yaklaĢtığı bilinciyle ve asil bir ahlâkî samimiyetle hayatını devam ettirmesidir. 

Hüküm Günü`nün Sahibi Allah`tan korkmanın derin dinî ve ahlâkî anlam ve değeri, bu korkunun, 

müminin zihninde hayatın muazzam ciddiyetine iliĢkin açık bir bilinçlilik hâli oluĢturmasında ve onu 

ahlâken samimi/dürüst ve mesul olmaya teĢvik etmesindedir. Daima, Ģimdi burada ve Ģu anda Ġlahî 

Hâkim`in ya da büyük Hesap Günü`nde Allah`ın muhakeme makamı huzurunda bulunuyormuĢçasına 

hareket etmek gerekmektedir. Bu, Ġslâm`ın, geliĢiminin en erken devrinde, hayatın sevk ve idaresi için 

koyduğu asıl kaidedir.
26

 

Öyle anlaĢılmaktadır ki, Hakk`a ulaĢmak için istikametten baĢka yol olmadığı gibi, her hususta 

istikamet kadar yüksek bir makam ve onun kadar zor hiçbir emir de yoktur. Hangi iĢ ve hangi hedef 

olursa olsun, ona ulaĢmanın en kısa yolu doğruluktur. Böyle olmakla beraber, her Ģeyden önce, bir iĢte 

doğrunun hangi çizgide olduğunu tayin ve tespit etmek hiç de kolay değildir.

 Ayrıca, istenilen hedefe 

ulaĢtıktan sonra aynı Ģekilde o doğruluk üzere, hiç eğilmeden devam ve sebat edebilmek büsbütün 

zordur; çünkü insan, olumsuz niteliklere ve dengesizliğe sebep olan “zihin darlığı” ve “zaafiyetler” ile 

malûldür.  

Açıkça, sâdıklar Hakk ile uyum içinde yaĢayan ve davranıĢlarıyla dengeyi gerçekleĢtirenlerdir. 

Onların aklı Kur`an`ın istediği manada bağlantıları kuran, nefiste (iç alemde), âfakta (dıĢ dünyada) ve 

tarihte (insanoğlunun kollektif baĢarısında ve baĢarısızlığında) olup bitenleri gören, anlayan ve 

değerlendiren bir akıldır. Aksine, müĢrikler, müfsitler ve münafıklar ise, olgu ve olaylar arasında 

gerekli bağlantıları kuramayanlardır. Bunların aklının ufku, nefsin maddi ihtiyaçlarını ve arzularını 

tatmin etmekle sınırlanan ve o sınır içinde hesap-kitap yapan ve hâkimiyet kurmayı neredeyse yegâne 

                                                           
24 Ebu Hâmid Gazzalî, Kitabü`l-Erbaîn Fî Usûlu`d-Din, Dârü`l-Kalem, DımeĢk, 2003, ss. 170-173; Chittick; Murata, 

Ġslâm`ın Vizyonu, ss. 391. 
25 Ġhsan Fazlıoğlu, Kendini Bulmak, Papersense Yayınları, Ġstanbul, 2015, s. 48. 
26 Izutsu, Ethico-Religious Concepts in the Qur`ān, ss. 53-54. 
 “Ahlâkın pratik düzeydeki anlamı, içinde bulunduğumuz pratik ortamda doğrudan yüzleĢtiğimiz sorunları nasıl anladığımız 

ve onlara nasıl yaklaĢtığımızla ilgilidir. Bu yüzden, pratik düzeyde ahlâk, anlamını sözkonusu ortamın çerçeveleyici karakteri 

içinde kazanır. AnlaĢılması ve çözümlenmesi gereken sorunun ahlâkî anlamı, sözkonusu ortamın sınırları içinde açığa çıkan, 

farkedilen, doğrudan tecrübe edilen bir husustur”. Burhanettin Tatar, Din, Ġlim ve Sanatta Hermenötik, Ġsam Yayınları, 

Ġstanbul, 2014, s. 106.  
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amaç sayan bir akıldır. Bu akıl, enfüs, âfak ve tarihten yola çıkıp aĢkın bağlantılar kuramıyor; bilgide 

ulaĢtığı basamağı son basamak sayıyor. Böyle bir akıl, özellikle Ģu konuda ciddî bir yanılgıya düĢüyor: 

Âlemi Allah`a bağlayamıyor (“akl”ın bir anlamının da “bağlamak” olduğunu unutmamak gerekir); 

yahut bağlantıyı akılsızca kuruyor.
27

 Oysa, insanın asaleti Hakk ve Hakikate bağlanma ve sadâkatten 

geçer. Hakk`a sadâkat insanı özgürleĢtirir; aslı olmayan yanıltıcı Ģeyler ise, asıl amacından (Allah`ın 

istediği insan olmak) uzaklaĢtırır. “Hakk`ı unutmak” hem ferdî hem de içtimaî boyutları itibariyle 

insan Ģahsiyetini yok eder; hatırlamak ise, insan Ģahsiyetini güçlendirir. Allah`ın hâzır ve nâzır olması 

ontolojiktir; sadece kavramsal değil. Zira, O`nun huzuru bir takım sonuçları gerektirir, en önemlisi de 

insan davranıĢlarını toptan anlamlandırma ve değerlendirmeyi. Nasıl ki iĢlenme tarzı, nesnenin 

değerini etkilemekteyse, insan da aynı Ģekilde iĢlenerek değerlenir. 

Bu durumda, Allah`ı hatırlama ve huzur, hayatın anlam ve gayesi demekse, aynı Ģekilde 

Allah`ın insan Ģuurundan kaldırılması, insan hayatındaki anlam ve gayenin yok edilmesi demektir: 

“Sakın Allah`ı unuttukları için onlara kendileri de unutturulan kimseler gibi olmayın. Onlar, doğru 

yoldan sapanlardır.” (HaĢr:19). Bu, ferdî hayat için olduğu kadar, toplum hayatı için de doğrudur. 

Allah`ı “hatırlama”, hayatın tüm parçalarının ve tüm insanî faaliyetlerin uygun bir Ģekilde bir araya 

gelip bütünleĢmesini ve Ģahsiyetin sağlamlaĢmasını sağlar. Diğer taraftan, Allah`ı “unutma” ise, 

parçalanmıĢ varlık, “dinden uzak” yaĢantı; tamamlanmamıĢ ve nihayet dağılmıĢ Ģahsiyet ve bütünü 

kaybetme pahasına ayrıntılarda boğulmak demektir.
28

 

Ġslâm düĢüncesinde, insanın aslî mahiyetinde Allah inancı yatar; zira, insan “Allah`tan baĢka 

tanrı olmadığı” bilgisiyle yaratılmıĢtır. Bundan dolayı, baĢka Ģeyleri Allah`a ortak koĢmak, insan 

türünün en köklü eğilimlerine karĢı çıkmak ve bir tür sadâkatsizlik demektir. BaĢka bir ifadeyle, bu, 

insan tabiatına ihanet etmek ve hatta insanî varoluĢ alanını terketmektir. ġirk canalıcı bir günahtır; 

zira, Ģirk, tabiri caizse, bizi insan kılan Ģeyi tepetaklak etmektir. Nitekim, cennet insanların gireceği bir 

mekân olduğu halde, cehennem, insan olarak yaratılmıĢ ama insanlıklarına uygun olarak yaĢamamıĢ 

veya sadâkat gösterememiĢ olan yaratıkların gireceği bir diyardır. ġirk yalnız Allah`tan baĢka 

varlıklara tapma meselesi değildir. Hevâ da bir tanrıdır ve hevâ peĢinde gidenler Allah`a ortak koĢan 

kimselerdir. Tüm yanlıĢ dürtülerin altında yatan sebep Ģirktir.
29

 Ġnsanlar nebevî olmayan bir yol 

tuttuklarında, kendilerini sınırlarlar; onları ne iseler o kılan ilahî sûretin pek çok boyutuna kiĢiliklerini 

kapatırlar. Allah`tan baĢka herhangi bir Ģeyi model almak, Ģirk`e düĢmektir. Bu, kendi gerçeklikleri 

konusunda insanların ĢaĢırması ve bocalamasıdır.  

Sonuç olarak, sâdıklar tevhid ehli kiĢilerdir. Tevhid, iĢ ve eylemleri ne tür dürtülerin 

yönetmesi gerektiğini açıklar. Tüm yanlıĢ dürtülerin altında yatan sebep Ģirktir. Sâdıklar, Allah`ın tüm 

sıfatlarını dıĢlaĢtırma yetisine sahip olduğumuzu bilirler. Bu ilahî niteliklerin ne olduğunu idrak etmek 

için somut bir modele ihtiyaç duyarız. Müslümanlar, ilahî niteliklerin kendilerinin özyapıları haline 

gelmesi ve duyuĢ, görüĢ, seziĢ, düĢünüĢ ve davranıĢ Ģekillerini belirlemesi için Ulu Önder`e uyarlar. 

Bu, kelimenin gerçek anlamıyla bir açılımdır. Sâdıklar emaneti taĢımakla, kendi güç ve yetilerini 

bilfiil hale çıkaracak bir hayat yaĢamak için, Allah`ın kulu olmayı özgürce tercih etmiĢlerdir. Onlar, 

ruhu güzelleĢtiren erdemleri gerçekleĢtirerek, bunların altında yatan gerçeği idrak eder ve kendilerini 

Hakk`a uyumlu hale getirirler. Nitekim, erdemler bizim için hakikate iĢtirak yoludur. Bilgi, kudret ve 

güzelliği somutlaĢtırmak, ilahî nitelikleri somutlaĢtırmaktır. Bu da iç uyum, birlik ve dengeyi meydana 

getirir. Bilme, yapma ve olma organik bir bütünlük oluĢturacak derece birdir.   

Bilgeler bilirler ki, küfür, Ģirk, nifak, fesad gibi durumlar cahillikten kaynaklanır. Cahillik 

nihaî Hakikat`i gerçek olmayan bir Ģeye indirgemektir. Hakikat, Hakk`tan baĢka bir Ģey değildir. 

Kelimenin hakikî anlamıyla, bilgi, her zaman hâzır ve nâzır olan Allah`la uyum içindedir. Hakikî bilgi, 

duyu tecrübesi yoluyla elde edilen bulguların aklın sıradan iĢlevlerine dayalı olarak tahlil edilmesi ve 

kavram ve kuramların giderek yığılmasıyla elde edilemez. Sıradan modern bilimsel bilgi, varlıkların 

zahirî nitelikleri ve durumları hakkındadır. Muazzam bir kavram ve kuram birikimine rağmen, aslında 

bu bilgi, insanın anlama ve kavrama yeteneklerini köreltir ve onu varoluĢun sınırlı bir bölümüne 

hapseder. Hakikî bilgi, varlık ve varoluĢun kaynağından çıkar. Bilginin, imana eriĢtirmesi için, bütün 

                                                           
27 Aydın, “Ġslami Rasyonellik Üzerine Bazı DüĢünceler”, ss. 111-112. 
28 Rahman, Ana Konularıyla Kur`an, s. 65. 
29 Chittick; Murata, Ġslâm`ın Vizyonu, ss. 110-111. 
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insan varlık ve varoluĢuyla gerçekleĢmesi (tahakkuk), yani fiiliyata dökülmesi gerekmektedir. Böyle 

bir bilgi, insanı sınırlı bir varoluĢ düzeyinden kurtararak, daha üst bir düzeye çıkarır. GerçekleĢmiĢ 

veya hakedilmiĢ bilginin yeri, ihtiras ve arzuların etkisine açık sıradan aklın tasfiye ve tezkiye 

edilmesiyle ulaĢılan kalptir. Allah`a açık ya da gizli Ģirk koĢanlar, hevâlarının esiridir. Bunlar, aklın ve 

kalbin insanın aslî tabiatına (fıtrat) uygun çalıĢmasını engeller. Yalancılık, kibir, cimrilik, boĢ 

konuĢma ve yüzeysel merak insan kalbini veya ruhunu çözer ve dağıtır. Oldukça cüretkâr bir ifadeyle, 

müĢrik, kâfir, münafık. . . vd. çözülmüĢ insanımsı yaratıklardır. 
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HAYVAN HAKLARI BAĞLAMINDA MODEL ĠNSAN OLARAK HZ. PEYGAMBER 

 

Yusuf Ziya KESKĠN
 

 

Summary 

The Prophet (P.B.U.H.) As A Sample In The Context of Animal Rights 

 

Animals make the life easier and present a lot of benefits for people. They are indispensable 

part of the ecological system and the universe order. Animals are givings of Allah and are a ummah 

like people. People use them in different goals. 

Islam, has determined some principles about animals and command to comply meticulously 

these principles.  

Animals‟ place in The Prophet‟s life (P.B.U.H.) was significant. The Messenger of Allah 

loved them, caressed, looked after and give to them special names. Moreover, some of The Prophet‟s 

companions were famous for being interested in animals. One of them was Ebû Hureyre. 

The Prophet (P.B.U.H.) has commanded people to order animals‟ rights –living, shelter, 

protection- and has wanted to benefit from them by taking their creation goals into account. He has 

forbidded to burden the load that they can not carry and talk each other by sitting above them for a 

long time. 

The Prophet (P.B.U.P.) who has opposed to kill harmless animals causelessly because of 

addling the order. He has prohibitted persecution and torture to animals. Unlikely, He has made an 

order including love, mercy and kindness for animals. 

The things that were prohibitted by The Prophet were to beat, stigmatize and make animals 

target board to hit them. Behind that, He has taken precaution for protection animals‟ generation. He 

has forbidded to spit horse and other animals without a reason and to take animals‟ egg ve babies. 

Attention of The Prophet for animals can be example for all humanity. Firstly, Muslims have 

to obey what Islam necessitates about animals‟ rights. Meanwhile, they have to take precautions to 

protect animals and their generations. In this papers, we will examine The Prophet‟s view to animals‟ 

rights and precautions that he has taked for protection and contuniation their generations. 

Key Words: The Prophet, Animal, Animal Rights, Pity, Hunting, Model Person 

 

 

ÖZET 

Ġnsanlar için birçok faydaları olan ve hayatı kolaylaĢtıran hayvanlar, ekolojik sistemin ve 

alemdeki düzenin vazgeçilmez bir parçasıdır. Allah‟ın birer emaneti olan hayvanlar, tıpkı insanlar gibi 

birer ümmet olup farklı amaçlar için kullanılmaktadır. 

Ġslam, hayvanlar hakkında uyulması gerekli bir takım haklar belirlemiĢ, bu haklara titizlikle 

uyulmasını emretmiĢtir. 

Hz. Peygamber‟in (s.a.s.) dünyasında hayvanların önemli bir yeri vardır. Allah Resûlü, bindiği 

hayvanları sever, okĢar, ilgilenir ve onlara özel isimler verirdi. Peygamberimizin ashabından bazıları 

da hayvanlara olan sevgi ve ilgileri ile Ģöhret bulmuĢlardı. Bunlardan biri de Ebû Hüreyre‟dir. 

Hayvanları rahmet vesilesi olarak gören Allah Resûlü, baĢta yaĢama hakkı olmak üzere 

beslenme, barınma ve korunma gibi, hayvanların haklarına riayet edilmesini emretmiĢ ve onların 

yaratılıĢ amaçlarına uygun olarak kullanılmalarını istemiĢtir. Hayvanlara taĢıyamayacakları yüklerin 

yüklenmesini, ayrıca onların üzerinde uzun süre oturularak konuĢulmasını yasaklamıĢtır. 

Hiçbir sebep yokken zararsız hayvanların öldürülerek tabiattaki doğal dengenin bozulmasına 

karĢı çıkan Sevgili Peygamberimiz, hayvanlara yapılacak her türlü zulüm, iĢkence ve eziyeti 

yasaklamıĢ, onlara sevgi ve Ģefkat gösterilmesini, onların korunmasını ve onlara merhametle muamele 

edilmesini emretmiĢtir. 

Resûl-i Ekrem, hayvanların maruz kaldığı dövülmek, damgalanmak veya hedef tahtası 

yapılmak gibi her türlü zalimce davranıĢtan ashabını men etmiĢtir. Bu arada hayvan neslinin 
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korunmasına yönelik tedbirler almıĢ, at ve diğer erkek hayvanların gereksiz yere iğdiĢ edilmesini, 

kuĢların yumurta ve yavrularının alınmasını yasaklamıĢ, alınmıĢ ise yerlerine konulmasını emretmiĢtir. 

Hz. Peygamber‟in hayvanlara karĢı olan sevgisi ve merhameti, onların haklarıyla ilgili 

belirlediği hükümler, bütün insanlığa örnek olacak niteliktedir. Öncelikle Müslümanlar, Sevgili 

Peygamberimizin ortaya koyduğu bu ilkeler doğrultusunda hayvan haklarına riayet etmeli ve Allah‟ın 

emaneti olan bu canlıların korunmasına yönelik tedbirler almalıdır. Biz bu tebliğimizde Hz. 

Peygamber‟in hayvan haklarıyla ilgili örnekliği üzerinde duracak, onların korunmasına ve nesillerinin 

devamına yönelik almıĢ olduğu tedbirlerden bahsedeceğiz. 

Anahtar Kelimeler: Hz. Peygamber, Hayvan, Hayvan Hakları, Merhamet, Avlanmak, 

Model Ġnsan 

 

Her Ģeyi bir ölçüye göre yaratan ve düzenleyen Yüce Allah, hayvanları ekolojik sistemin ve 

alemdeki düzenin vazgeçilmez bir parçası kılmıĢ ve insanların istifade etmeleri için onları kullarının 

hizmetine sunmuĢtur. Allah‟ın birer emaneti olan hayvanlar, “Yeryüzünde gezen her türlü canlı ve 

(gökte) iki kanadıyla uçan her tür kuĢ, sizin gibi birer topluluktan baĢka bir Ģey değildir.”
1
 ayetinde 

belirtildiği üzere, tıpkı insanlar gibi birer ümmet olup farklı amaçlarla kullanılmaktadır. Allah‟ın bir 

kısmını rızık olarak verdiği
2
 hayvanların kimisi binek,

3
 kimisi yük taĢıyıcı olarak hizmet etmekte, 

bazılarının etlerinden, sütlerinden, yün ve kıllarından yararlanılmaktadır. Bal arısı ise Allah‟ın 

kendisine ilham etmesiyle farklı bitkilerden Ģifa kaynağı olan bal üretmektedir.
4
 

Ġnsanlar için birçok faydaları olan ve hayatı kolaylaĢtıran hayvanlar, aynı zamanda estetik bir 

değer olarak da tabiatın birer parçasıdırlar. Tabiat onlarla güzelleĢmekte ve değer kazanmaktadır. 

Hayvanlar adeta tabiatı tamamlayıcı bir unsur olarak görev yapmaktadırlar. Bu itibarla bütün türleriyle 

hayvanların korunması, yaĢatılması ve nesillerinin devam ettirilmesi gerekir. Bunun için Ġslam, 

hayvanlarla ilgili uyulması gerekli bir takım kurallar belirlemiĢ, bu kurallara titizlikle uyulmasını 

emretmiĢtir. 

Allah‟ın kâinatta koymuĢ olduğu düzende hayvanlar, insanlar ve diğer tüm canlılar birlikte yer 

almakta ve adeta her bir canlı, diğerinin denge unsuru olmaktadır. Bu düzen bozulduğunda bütün 

canlılar etkilenmekte ve hayat zincirinde kopukluklar meydana gelmektedir. 

Cenâb-ı Hak, Kur‟ân-ı Kerîm‟de hayvanların birer ibret vesilesi olarak yaratıldığından 

bahsetmiĢ ve onların yaratılıĢlarına birçok ayette dikkat çekmiĢtir. “KuĢkusuz sizin için hayvanlarda 

da büyük bir ibret vardır”
5
 buyuran Yüce Allah, “Deveye bakmıyorlar mı, nasıl yaratılmıĢtır!”

6
 

ayetiyle üstün kudret ve keremine iĢaret etmiĢtir. 

Âlemdeki bütün varlıklar gibi hayvanlar da Allah‟ı tanımakta ve kendilerini yaratan Rablerini 

tabiatlarına uygun bir Ģekilde tespih etmekte ve ona secde etmektedirler. Ġsrâ ve Hac surelerindeki Ģu 

ayetler buna iĢaret etmektedir: “Yedi gök, yer ve bunların içinde bulunanlar Allah‟ı tespih ederler. Her 

Ģey O‟nu hamd ile tespih eder. Ancak, siz onların tespihlerini anlamazsınız.”
7
 “Görmedin mi ki, 

Ģüphesiz göklerde ve yerde olanlar, güneĢ, ay, yıldızlar, ağaçlar, hayvanlar ve insanların birçoğu 

Allah‟a secde etmektedir.”
8
 

Yüce Allah, hayvanlara değer vermiĢ ve onları Kur‟ân-ı Kerîm‟in bazı surelerine isim 

yapmıĢtır. Bakara (inek), Nahl (arı), Neml (karınca), Ankebût (örümcek) ve Fîl (fil) bunlardan 

bazılarıdır. Bunun dıĢında Kur‟ân‟da birçok hayvana atıf yapılmıĢtır. Deve, at, katır, merkep, inek, 

koyun, domuz, bıldırcın, kurbağa, çekirge, sivrisinek ve kelebek, ismi zikredilen hayvanlardan 

bazılarıdır. Yine Kur‟ân‟da, içerisinde hayvanların yer aldığı çeĢitli peygamber kıssalarıyla ibretlik 

mesajlar verilmiĢtir. Hz. Yûnus‟un balığı,
9
 Hz. Sâlih ve devesi,

10
 Hz. Süleyman ile karıncalar ve 

hüdhüd kuĢu
11

 bu kıssalardandır. 

                                                           
1 En„âm, 6/38. 
2 Hac, 22/34. 
3 Yâsîn, 36/72. 
4 Nahl, 16/68-69. 
5 Nahl, 16/66. 
6 GâĢiye, 88/17. 
7 Ġsrâ, 17/44. 
8 Hac, 22/18. 
9 Sâffât, 37/142. 
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Hz. Peygamber‟in (s.a.s.) dünyasında da hayvanların önemli bir yeri vardır. Allah Resûlü, 

bindiği hayvanları sever, okĢar, ilgilenir ve onlara özel isimler verirdi. Rivayetlerden anlaĢıldığına 

göre Hz. Peygamber, at, eĢek, katır ve deve edinmiĢ ve onlara çeĢitli isimler vermiĢtir. Onun Sekb, 

Mürteciz, Luhayf… isimlerinde atları, „Ufeyr veya Ya„fûr isminde eĢeği, Düldül, ġehbâ ve Beydâ 

isimlerinde katırları, Kasvâ ve Ced„â isimlerinde develeri vardı. Bunların dıĢında Allah Resûlü koyun 

ve keçi de edinmiĢti. 

Hz. Peygamber hayvanlarla iç içe yaĢamıĢ, yeri gelmiĢ koyun gütmüĢ,
12

 süt sağmıĢ,
13

 bazen de 

onların bakımlarını ve temizliklerini yapmıĢtır. Atları çok seven ve onların yetiĢtirilmesini teĢvik eden 

Resûlullah, atların yeleleriyle kıyamete kadar hayra vesile olacak hayvanlar olduğunu bildirmiĢtir.
14

 

Hz. Peygamber‟in ashabından bazıları da hayvanlara olan sevgi ve ilgileri ile Ģöhret 

bulmuĢlardır. Bunlardan biri de Ebû Hüreyre‟dir. Küçük kedileri kucağına alıp elbisesinin eteğine 

koyarak onlarla oynadığı için Allah Resûlü ona, “kedicik babası” anlamına gelen Ebû Hüreyre 

künyesini vermiĢtir.
15

 

Sevgili Peygamberimiz, hayvanlara yapılacak her türlü zulüm, iĢkence ve eziyeti yasaklamıĢ, 

onlara sevgi ve Ģefkat gösterilmesini, onların korunmasını ve onlara merhametle muamele edilmesini 

emretmiĢtir. “Merhamet edene Rahmân da merhamet eder. Siz yerdekilere merhamet edin ki, gökteki 

de size merhamet etsin.”
16

 buyuran Resûl-i Ekrem, Allah‟ın rahmetine mazhar olmanın yolu olarak 

yaratılanlara merhametli davranmayı göstermiĢtir. 

Hz. Peygamber‟in ifadesiyle Yüce Allah, rahmetini yüz parçaya ayırmıĢ, bunun doksan 

dokuzunu kendi katında tutmuĢ, bir parçasını ise yeryüzündeki varlıklara dağıtmıĢtır. ĠĢte bu rahmet 

sebebiyle canlılar birbirlerine Ģefkat göstermekte, vahĢi bir hayvan bu sebeple yavrusuna merhamet 

etmekte, hatta yavrusunu emzirirken onu rahatsız etmemesi için ayağını kaldırmaktadır.
17

 

Bindiği deveyi zapt etmek için hırpalayan eĢi Hz. ÂiĢe‟ye, hayvana Ģefkat ve merhametle 

davranmasını tavsiye eden
18

 Allah Resûlü, “Hayvanlar olmasaydı (gökten) yağmur gönderilmezdi.”
19

 

buyurarak yağmurun, günahsız olan canlılara rahmet sebebiyle indirildiğini bildirmiĢtir. 

Hayvanların sahip olduğu hakların baĢında yaĢama hakkı gelir. Haklı bir gerekçe olmadan 

hayvanlar öldürülemez. Allah Resûlü, onların bu en temel hakkıyla ilgili olarak, “Hiçbir kiĢi yoktur ki, 

bir serçeyi yahut ondan daha büyük bir canlıyı haksız yere öldürsün de Yüce Allah ona bunun hesabını 

sormasın!”
20

 buyurmuĢ ve sebepsiz yere öldürülen serçe gibi hayvanların ahirette, “Ya Rabbi! Falan 

beni, herhangi bir fayda elde etmek için değil, boĢ yere öldürdü!” diyerek öldüren kiĢi aleyhine davacı 

olacağını bildirmiĢtir.
21

 “Onun hakkı nedir?” sorusuna ise Sevgili Peygamberimiz, “Onu keser ve yer; 

baĢını koparıp atmaz” buyurmuĢtur.
22

 Buna göre bir hayvan herhangi bir fayda olmaksızın 

öldürülemez ve yaĢama hakkı elinden alınamaz. 

Ġslam dini avlanma, zararı bertaraf etme, korunma veya kurban etme gibi belli gerekçeler 

dıĢında herhangi bir ihtiyaç olmaksızın veya sırf zevk için hayvanların öldürülerek telef edilmesini 

yasaklamıĢtır. Sadece yılan, karga, zehirli kertenkele, çaylak, akrep, fare, kurt, kuduz köpek gibi 

insanın canına ve malına zarar verebilen bazı hayvanların gerektiğinde öldürülmesine izin vermiĢtir. 

Bununla birlikte zararsız olan ev yılanlarını
23

 ve gümüĢ çubuk gibi beyaz olan yılanları öldürme 

kapsamı dıĢında tutmuĢtur.
24

 

                                                                                                                                                                                     
10 A„râf, 7/73. 
11 Neml, 27/18-20. 
12 Müslim, EĢribe, 163. 
13 Ġbn Mâce, Tahâret, 68. 
14 Buhârî, Farzu‟l-humus, 8. 
15 Tirmizî, Menâkıb, 46. 
16 Ebû Dâvûd, Edeb, 58. 
17 Buhârî, Edeb, 19. 
18 Müslim, Birr, 79. 
19 Ġbn Mâce, Fiten, 22. 
20 Nesâî, Sayd ve zebâih, 34. 
21 Nesâî, Dahâyâ, 42. 
22 Nesâi, Sayd ve zebâih, 34. 
23 Buhârî, Bed‟ü‟l-halk, 14. 
24 Ebû Dâvûd, Edeb, 161-62. 
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Yukarıda zikrettiğimiz öldürme izni, bu hayvanların neslinin yok edilmesi suretiyle değil, 

ihtiyaç halinde ve zararı bertaraf etmek maksadıyla kullanılmalıdır. Böyle bir ihtiyaç olmadığı 

takdirde zararlı gruptan da olsa hayvanlar öldürülmemeli, hayat hakları korunmalıdır. Zira onların da 

bu dünyada yaĢama ve nesillerini devam ettirme hakları vardır. 

Yüce Allah Kur‟ân-ı Kerîm‟de
25

 eğitilmiĢ avcı köpeklerin tuttuklarının helal olduğunu 

bildirerek av maksadıyla köpek beslemenin cevazına iĢaret etmiĢ, Allah Resûlü de avlanma, sürüyü 

veya ekini koruma gibi maksatlarla köpek bulundurmaya izin vermiĢtir.
26

 Ġslam âlimlerinden bazıları, 

bir fayda sağlamak veya bir zarara engel olmak için edinilen köpeklerin de bu izne dâhil olduğunu 

söylemiĢlerdir. Bununla birlikte bazı hadislerde yer alan köpek besleme yasağından
27

 hareket eden 

Ġslam âlimlerinin çoğu, bir ihtiyaç olmaksızın köpek bulundurmayı mekruh saymıĢ, bir kısmı ise bunu 

haram kabul etmiĢtir.
28

 

Bu arada bazı hadislerde yer alan köpeklerin öldürülmesiyle ilgili hükümleri bazı âlimler o 

dönemde köpek sayısının insanlara zarar verecek derecede artmıĢ olması sebebine bağlamıĢ, daha 

sonraki hadislerde bu hüküm daraltılmıĢ ve özellikle zararlı olanların öldürülebileceği Ģeklinde ifade 

edilmiĢtir.
29

 Allah Resûlü‟nden sonraki dönemlerde köpeklerle ilgili umumi bir katliamın olmaması, 

bu hükmün belli bir zaman dilimine has özel bir hüküm olduğunu göstermektedir. 

Allah Resûlü (s.a.s.), yukarıda sayılan sebepler dıĢında köpek beslemeye sıcak bakmamakla 

birlikte onların korunmasına yönelik tedbirler de almıĢtır. Nitekim hicretin sekizinci yılında Mekke 

Fethine giderken Arc ile Talûb mevkileri arasındaki yolun kenarında, yavrularının üzerine gerilmiĢ, 

yavruları iki yanından memelerine yapıĢıp emen bir köpek görmüĢ, bunun üzerine sahabi Cu„ayl b. 

Sürâka‟ya, gidip köpeğin hizasında durmasını ve askerlerin de yoldan geçerken köpeğe ve yavrularına 

dokunmamalarını emretmiĢtir.
30

 

Hz. Peygamber, hiçbir sebep yokken zararsız hayvanların öldürülerek tabiattaki doğal 

dengenin bozulmasına, onlara eziyet edilip iĢkence yapılmasına karĢı çıkmıĢ, bu bağlamda karınca, arı, 

hüdhüd ve göçeğen (örümcek kuĢu) gibi bazı hayvanların öldürülmesini yasaklamıĢtır.
31

 Bu öldürme 

yasağının farklı gerekçelere dayandığı ifade edilmekle birlikte, Allah Resûlü genel kural olarak insana 

ve çevreye zarar vermeyen hiçbir hayvanın öldürülmesine izin vermemiĢtir.
32

 

Sadece insanlara değil, bütün canlılara Ģefkat ve merhametle yaklaĢan Allah Resûlü, kurbanlık 

hayvanları keserken onlara acı çektirilmemesi için Müslümanlara Ģu uyarıları yapmıĢtır: “ġüphesiz 

Allah her Ģeye karĢı iyi ve güzel davranmayı emretmiĢtir... O halde hayvan keseceğiniz zaman en güzel 

Ģekilde kesiniz. Bu iĢi yapacak kimse bıçağını bilesin ve keseceği hayvanı rahat ettirsin.”
33

 Buna göre 

bıçak önceden bilenir ve hayvana gösterilmez. Hayvan, kesim yerine götürülürken canı acıtılmaz, 

imkân dâhilinde diğer hayvanların gözü önünde kesilmez. Kesim iĢi mümkün olduğunca hızlı yapılır 

ve hayvana eziyet edilmez. 

Allah Resûlü (s.a.s.), avlanmayı meĢru kabul etmekle birlikte hayvanların haklarını korumaya 

yönelik bazı tedbirler almıĢtır. Buna göre canlı hayvanların atıĢ talimi için hedef yapılmasını 

yasaklamıĢ
34

 ve bu Ģekilde öldürülen hayvanın etinin yenmeyeceğini bildirmiĢtir.
35

 Hayvanlara iĢkence 

edenleri lanetleyen Rahmet Peygamberi,
36

 öldürmenin de hayvana eziyet etmeden, güzellikle 

yapılmasını emretmiĢtir.
37

 

Öte yandan kuĢların güvenli vakitleri sayılan geceleri avlanılmasını
38

 ve yavru hayvanlara 

dokunulmasını yasaklayan Resûlullah,
39

 av peĢine düĢenlerin gâfılleĢeceğini vurgulamıĢtır.
40

 Bu 

                                                           
25 Mâide, 5/4. 
26 Tirmizî, Sayd, 17. 
27 Buhârî, Zebâih ve sayd, 6; Müslim, Müsâkât, 51. 
28 Aydınlı, Sünen-i Dârimî Tercümesi, IV, 306. 
29 Nesâî, Sayd ve zebâih, 9. 
30 Vâkıdî, Kitâbu„l-meğâzî, I, 804. 
31 Ebû Dâvûd, Edeb, 163-64. 
32 Allah Resûlü ilaç yapımı için dahi olsa kurbağanın öldürülmesine izin vermemiĢtir. Ebû Dâvûd, Edeb, 164-65. 
33 Müslim, Sayd ve zebâih, 57. 
34 Dârimî, Edâhî, 13; Buhârî, Zebâih ve sayd, 25; Müslim, Sayd ve zebâih, 58, 60. 
35 Dârimî, Edâhî, 18; Tirmizî, Et„ime, 6, Sayd, 9. 
36 Dârimî, Edâhî, 13. 
37 Dârimî, Edâhî, 10; Ġbn Mâce, Zebâih, 3. 
38 Heysemî, Mecma„u‟z-zevâid, IV, 30. 
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hadisten hareket eden Ġslam âlimlerinin çoğu, eğlence/hobi maksadıyla yapılan avcılığı kerih 

görmüĢ,
41

 hatta bazıları sadece bu maksatla yapılan avcılığı haram saymıĢtır.
42

 

Ġslâm‟a göre avlanma; kazanç elde etme, yeme veya av hayvanından herhangi bir Ģekilde 

yararlanma maksadıyla yapılırsa meĢrudur. Aksi takdirde hayvanları sadece zevk için öldürmek caiz 

değildir. Nitekim Yüce Allah deniz avını, insanlara geçim kaynağı olmak üzere helal kılmıĢtır.
43

 Buna 

göre bir faydaya yönelik olmayan avlanma meĢru değildir. Ayrıca meĢru sebeplerle avlanılsa dahi, 

sürekli hayvanları öldürmekle vaktini geçiren avcının, zamanla merhamet ve Ģefkat duygularından 

uzaklaĢacağı da bir gerçektir. 

Ġster av mevsiminde olsun, ister olmasın, kurallara uymadan yapılacak avlanma, tabiî 

dengenin bozulmasına ve pek çok hayvan türünün yok olmasına sebebiyet verecektir. Oysa tabiat, 

yüce yaratıcı tarafından bütün insanlığa emanet olarak verilmiĢtir. Gelecek nesillerin de 

yararlanabilmesi için tabiattaki varlıkların en tasarruflu Ģekilde kullanılması gerekir. Aksi takdirde 

insanlık, kendi eliyle geleceğini tehlikeye atmıĢ olacak ve Kur‟ân‟ın ifadesiyle karada ve denizde 

bozulma meydana gelecektir.
44

 

Ġnsanlığın hizmetine sunulan hayvanların da birer can taĢıdığı düĢünülerek onları korumak, 

haklarına riayet etmek, avlanma kurallarına uymak, her ferdin görevidir. Tabiat, içindeki varlıklarla 

güzeldir. Bu güzelliği, basit duygular uğruna yok etmeye kimsenin hakkı yoktur. 

Hz. Peygamber, insanlar gibi bir ümmet olan hayvan neslinin korunmasına yönelik bazı 

tedbirler almıĢ ve neslin bozulmasına yol açacak çiftleĢtirmeleri uygun bulmamıĢtır. Bir defasında 

Resûlullah‟a (s.a.s.) bir katır hediye edildiğini gören Hz. Ali (r.a.), “Biz de eĢekleri atlara çekseydik 

bizim de bunun gibi (katırlarımız) olsaydı (ne güzel olurdu)” deyince Allah Resûlü, “Bunu ancak 

bilmeyenler yapar” buyurmuĢtur.
45

 Allah Resûlü‟nün bu tavrını hayvanların nesillerini korumaya 

yönelik alınmıĢ bir tedbir olarak değerlendirmek mümkündür. Nitekim bazı âlimler, erkek eĢeğin 

kısrağa çekilmesiyle at cinsinin üremesi ve dolayısıyla atlardan elde edilecek menfaatlerin azalacağını 

ve bunun toplumun aleyhine bir geliĢme olacağını ifade etmiĢ, bir kısmı ise çapraz çiftleĢtirmenin her 

ikisini de caiz görmemiĢtir. 

Allah Resûlü at ve diğer erkek hayvanların gereksiz yere iğdiĢ edilmesini,
46

 hayvanların 

yumurta ve yavrularının alınmasını yasaklamıĢ, alınmıĢ ise yerlerine konulmasını emretmiĢtir. 

Bir yolculuk esnasında bazı kimselerin bir serçenin iki yavrusunu yakaladıklarını ve serçenin 

de kanat çırparak onların üzerlerinde dolaĢtığını gören Allah Resûlü, “Yavrusu sebebiyle bu kuĢun 

canını yakan kim?” diye sorarak yavruların salıverilmesini emretmiĢtir.
47

 BaĢka bir rivayette kaya 

kuĢunun yumurtasının alındığı ve Peygamberimizin, “KuĢa merhamet için o yumurtayı yerine bırak” 

diyerek yumurtayı alanları uyardığı ifade edilmektedir.
48

 Yine aynı yolculukta bazı kimselerin karınca 

yuvasını yaktıklarını görünce, “AteĢin Rabbinden baĢka kimsenin ateĢle azap etmeye hakkı yoktur!”
49

 

buyurarak bunu yapanları ikaz etmiĢtir. 

Hayvanların beslenmelerine önem veren ve hayvanları aç bırakanları uyaran Hz. Peygamber, 

açlıktan karnı sırtına yapıĢmıĢ bir deve görünce, “Bu dilsiz hayvanlar hakkında Allah‟tan korkun. 

Onlara (binmeye) elveriĢli hallerinde binin ve (yenmeye) elveriĢli hallerinde onları yiyin.”
50

 buyurarak 

masum ve savunmasız hayvanların korunması hususunda her zaman hassasiyet göstermiĢ ve henüz 

kesim yaĢına ulaĢmamıĢ hayvanların gıda amacıyla boğazlanmasını uygun bulmamıĢtır. 

Yine bir gün Resûlullah, Ensar‟dan bir adamın bostanına girmiĢ ve gözlerinden yaĢlar akarak 

inleyen bir deve görmüĢ. Yanına gidip kulak kökünü okĢayınca hayvan sakinleĢmiĢ. Devenin sahibini 

                                                                                                                                                                                     
39 Ebû Dâvûd, Cihâd, 112. 
40 Ġbn Hanbel, I, 357; Ebû Dâvûd, Sayd, 24-25; Tirmizî, Fiten, 69; Nesâî, Sayd ve zebâih, 24. 

 
41 Ġbn Hacer, Fethu‟l-Bârî, IX, 602; Aynî, Umdetu‟l-kârî, XXI, 92. 
42 Nevevî, ġerhu Müslim, XIII, 73; Aynî, Umdetu‟l-kârî, XXI. 92. 
43 Mâide, 5/96. 
44 Rûm, 30/41. 
45 Ebû Dâvûd, Cihâd, 53. 
46 Ġbn Hanbel, II, 24. 
47 Ebû Dâvûd, Edeb, 163-64. 
48 Buhârî, el-Edebu‟l-mufred, s. 138 (h.n. 38). 
49 Ebû Dâvûd, Edeb, 163-64. 
50 Ebû Dâvûd, Cihâd, 44. 
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sormuĢ. Ensar‟dan bir genç, “O benimdir, ey Allah‟ın Resûlü!” deyince, “Sana verdiği Ģu deve 

hakkında Allah‟tan korkmuyor musun? Bu hayvan bana, senin onu hem aç bıraktığını, hem de 

yorduğunu Ģikâyet etti!” buyurarak onu ikaz etmiĢtir.
51

 

Bir defasında da Hz. Peygamber, aç ve susuz hayvanları doyurmanın mükâfatına dair bir kıssa 

anlatmıĢ; buna göre susuzluktan dilini sarkıtmıĢ bir köpeğe su vermek için kuyuya inerek ayakkabısı 

ile su çıkaran adamın bu yaptığından dolayı Allah‟ın o kulundan hoĢnut olduğunu ve onu bağıĢladığını 

müjdelemiĢtir. Olayı dinleyen bir sahabi, “Ey Allah‟ın Resûlü! Hayvanlara yaptığımız iyilikler için 

bize bir sevap var mı?” diye sorunca, “Her canlıya yapılan iyilikte bir sevap vardır.” buyurmuĢtur.
52

 

Ebû Hüreyre‟nin Resûlullah‟tan (s.a.s.) naklettiğine göre (geçmiĢ ümmetlerden) günahkâr bir 

kadın, sıcak bir günde bir kuyunun etrafında dolaĢan, susuzluktan dilini çıkartıp soluyan bir köpek 

görmüĢ. Kadın, ayakkabısını çıkararak kuyudan su çekip köpeği sulamıĢ ve bu sebeple mağfiret 

olunmuĢtur.
53

 Buna göre hayvanlara yapılacak iyilikler karĢılıksız kalmayacak, Allah katında değer 

kazanacak ve bağıĢlanmaya vesile olacaktır. 

Hayvanlar birçok açıdan insanlara muhtaçtırlar. Onların beslenme, barınma ve tedavi gibi 

ihtiyaçlarını karĢılamak Allah‟ın affına mazhar olmaya vesile olduğu gibi, zavallı hayvanları aç ve 

susuz bırakmak ve onlara eziyet etmek de O‟nun azabına sebep olmaktadır. Nitekim hayvanlara eziyet 

etmenin ahiretteki cezasına iĢaret eden Hz. Peygamber, bir kediyi hapsederek yemek yemesine engel 

olan ve böylece açlıktan ölmesine sebep olan bir kadının cehennemlik olduğunu bildirmiĢ ve bu tür 

davranıĢlardan uzak durmaları için insanları uyarmıĢtır.
54

 

Peygamber Efendimiz, hayvanların maruz kaldığı dövülmek, damgalanmak veya hedef tahtası 

yapılmak gibi her türlü zalimce davranıĢtan ashabını men etmiĢ ve “Hiçbir canlıyı hedef edinmeyin!”
55

 

buyurarak insanların hayvanları hedef tahtası olarak kullanmalarını yasaklamıĢtır. En çok hadis rivayet 

eden yedi sahabiden biri olan Abdullah b. Ömer de Allah Resûlü‟nün hayvanları hedef yapan 

kimseleri lanetlediğini haber vermiĢtir.
56

 

Yüzü ateĢle damgalanan bir merkep görünce onu bu hale getirenleri kınayan Allah Resûlü, 

“Hayvanların yüzünü (ateĢle) damgalayan ve onların yüzüne vuran kimselere benim lanet ettiğim 

haberi size ulaĢmadı mı?” diyerek bu Ģekilde hayvanlara iĢkence etmeyi yasaklamıĢtır.
57

 Bu ve benzeri 

hadislerden hareketle Ġslâm âlimleri hayvanın yüzüne kızgın demirle damga vurmayı mekruh saymıĢ, 

hatta bazıları Allah Resûlü‟nün lanet etmesinden dolayı bunu haram kabul etmiĢtir. 

Bununla birlikte insan hariç, diğer canlıların yüzleri dıĢındaki baĢka yerlerine damga vurmak 

caizdir. Hz. Peygamber de koyunları kulaklarından damgalamıĢtır.
58

 Hatta zekât ve cizye hayvanlarına 

özellikle damga vurulmuĢtur.
59

 Çünkü bunda hayvanları birbirinden ayırt etme, kaybolunca kolayca 

tanıma, tasadduk edenin o hayvanı tekrar satın almaması gibi faydalar vardır.
60

 Damgalama iĢlemi 

hayvana eziyet etmeden yapılmalı, Ģefkat ve merhamet duygularıyla hareket edilmelidir. 

Cahiliye döneminde bazı hayvanların uzuvları canlı iken kesilip yenirdi. Allah Resûlü bu 

Ģekilde develerin hörgücünü veya koyunların kuyruğunu canlı iken kesmeyi yasaklamıĢ ve kesilen bu 

uzuvların leĢ hükmünde olduğunu bildirmiĢtir.
61

 

ÇalıĢtırılan hayvanlar, güç ve yeteneklerine uygun Ģekilde istihdam edilmeli ve 

yorulduklarında dinlendirilmelidir. Sevgili Peygamberimiz hayvanlara taĢıyamayacakları yüklerin 

yüklenmesini, ayrıca onların üzerinde uzun süre oturularak konuĢulmasını Ģu hadisiyle yasaklamıĢtır: 

“Sakın ola ki, bineklerinizin sırtlarını kendinize minber edinmeyin! Çünkü Allah size onları, (kendi 

baĢınıza ancak) zorlukla varabileceğiniz yerlere sizi götürmeleri için bahĢetti. Yeryüzünü de sizin için 

yarattı. Bu yüzden ihtiyaçlarınızı yerde karĢılayın.”
 62

 Kendisi de yolculuk esnasında sık sık devesini 

                                                           
51 Ebû Dâvûd, Cihâd 44. 
52 Buhârî, Müsâkât, 9. 
53 Müslim, Selâm, 154. 
54 Buhârî, Bed‟ü‟l-halk, 16. 
55 Müslim, Sayd ve zebâih, 58. 
56 Buhâri, Zebâih ve sayd, 25. 
57 Ebû Dâvûd, Cihâd, 52. 
58 Buhârî, Zebâih ve sayd, 35. 
59 Nevevî, ġerhu Müslim, XIV, 97. 
60 Ġbn Hacer, Fethu‟l-Bârî, III, 429–430; Aynî, Umdetu‟l-kârî, IX, 107. 
61 Tirmizî, Sayd, 12. 
62 Ebû Dâvûd, Cihâd, 55. 



ULUSLARARASI ĠSLAM VE MODEL ĠNSAN 

SEMPOZYUMU 

 

355 
 

dinlendirmiĢ ve “Bu dili olmayan hayvanlara bindiğiniz zaman onları alıĢtıkları yerlerinde 

dinlendirin.”
63

 buyurarak Müslümanların da böyle yapmasını istemiĢtir. 

Hz. Peygamber‟e on yıl hizmet eden sahabi Enes b. Mâlik, yolculukta bir yere konakladıkları 

zaman hayvanın yükünü indirmedikçe namaz kılmadıklarını söylemiĢtir.
64

 

Hz. Peygamber, hayvanlara taĢıyabilecekleri yüklerin yüklenmesi konusunda bazı tedbirler 

almıĢtır. Nitekim veda haccı esnasında devesi zayıf olduğu için eĢlerinden Hz. Safiyye‟nin yükünü, 

Hz. AiĢe‟nin daha güçlü olan devesine aktarılmasını emrederek Ģöyle buyurmuĢtur: “AiĢe‟nin yükünü 

Safiyye‟nin devesine, Safiyye‟nin yükünü de AiĢe‟nin devesine yükleyin ki, develer rahat gitsin.”
65

 

Allah Resûlü at ve deve yarıĢı gibi eğlence türlerini tasvip etmekle birlikte, hayvanlara eziyet 

veren ve sırf eğlence olsun diye yapılan; horoz, deve ve boğa gibi hayvan döğüĢlerini yasaklamıĢtır.
66

 

Bunun yasaklanmasının sebebi hayvanlara acı vermesi, bazen yaralaması yahut ölümüne sebep olması 

ve hiçbir faydası olmadığı halde hayvanları yorması ve sırf kötülük arz etmesidir. 

Hayvanlara Ģefkatle muamele eden Hz. Peygamber, onların aĢağılanarak lanetlenmesini ve 

onlara kötü sözler söylenmesini dahi hoĢ karĢılamamıĢtır. Nitekim bir yolculuk esnasında orada 

bulunan bir kadının bindiği devesini lanetlediğini duyunca, “Lanet edilmiĢ bir deve bizimle birlikte 

bulunmasın” diyerek buna tepki göstermiĢ ve devenin üzerindeki eĢyaların alınarak salıverilmesini 

emretmiĢtir.
67

 

Sevgili Peygamberimiz, hayvanlara karĢı her zaman yumuĢak davranmayı emretmiĢ, onlara 

karĢı değil iĢkence ve Ģiddet uygulamak, kaba davranılmasını dahi hoĢ karĢılamamıĢtır. Nitekim bir 

gün sahip olduğu hayvanı kulağından çekerek sürükleyen adama, “Hayvancağızın kulağını bırak da 

boynunun kenarından tut” demiĢtir.
68

 

Rahmet Peygamberi, hayvanlara zarar verecek en küçük ayrıntıyı bile dikkate almıĢ ve onları 

koruyucu hükümler koymuĢtur. Bu hükümlerden birinde sağmal hayvanların, onlara zarar verir 

endiĢesiyle tırnaklı ellerle sağılmamasını emretmiĢtir.
69

 

Allah Resûlü‟nün ortaya koyduğu ilkeler doğrultusunda hayvanların hayatlarını ve nesillerini 

korumak, beslenmeleri, bakımları ve temizliklerine önem vermek, ağır yük yüklememek, eziyet 

etmemek, yeteneklerine uygun iĢlerde çalıĢtırmak, ihtiyaç halinde dinlendirmek, lanet etmemek, 

gerektiğinde tedavi etmek, yemeye uygun yaĢ dilimine gelmeden onları boğazlamamak her 

Müslümanın görevi olmalıdır. 

Hadis kitaplarında hayvan haklarıyla ilgili özel bölümler yer almıĢ, onların haklarından 

bahseden müstakil eserler yazılmıĢtır. Mesela Câhız‟ın (ö. 255/868) Kitâbu‟l-hayevân‟ı, 350‟den fazla 

hayvan türünü Ģiirsel anlatım, anekdotlar ve atasözleri ile açıklayan ve tanımlayan ansiklopedik bir 

eserdir. Yine Demîrî‟nin (ö. 808/1405) Hayâtu‟l-hayevân‟ı, oldukça geniĢ hacimli bir eser olup 

tamamen hayvanlara tahsis edilmiĢtir. 

Hz. Peygamber‟in hayvanlarla ilgili ortaya koyduğu ilkelerden hareket eden Müslümanlar, 

Ġslam medeniyetinin ulaĢtığı pek çok yerde sahipsiz ve güç durumda kalmıĢ hayvanların beslenmesi, 

bakımı, korunması ve tedavisi için özel vakıflar kurmuĢtur. Bu bağlamda kar yağdığında ve soğuklar 

bastırdığında Ģehirlere ve kasabalara inen aç kurtların ve kuĢların beslenmesi için belirli yerlere 

düzenli Ģekilde et, ciğer, sakatat, darı, buğday ve ot koyan vakıflar tesis edilmiĢtir. Neredeyse tüm 

Osmanlı Ģehirlerinde sahipsiz sokak hayvanları için pek çok vakıf kurulmuĢ, mahalle köpekleri için 

sokak baĢlarına taĢtan su kapları yapılmıĢ ve belirli vakitlerde su kovaları bırakılmıĢtır. 

Osmanlı devletinde hayvan haklarına yönelik bazı düzenlemeler yapılmıĢ ve III. Murad 

tarafından 19 Mart 1587‟de Ġstanbul Kadısı‟na gönderilen fermanla, hamalların taĢımacılıkta 

kullandıkları at, katır vb. hayvanlara güçlerinin üzerinde yük taĢıtmaları yasaklanmıĢ ve bu hükümlere 

uymayanların cezalandırılacağı bildirilmiĢtir. 
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Leyleklerin geçiĢ yolu üzerindeki vilâyetlere bu hayvanların ihtiyaçları için ve dönüĢleri 

sırasında hastalanıp sürüye katılamamıĢ olanların bakımları için vakıflar kurulmuĢtur. 19. Yüzyılda 

Bursa‟da hizmete açılan dünyanın ilk ve tek leylek hastanesi olan “Gurabâhâne-i Laklakan”, Ocak 

2010‟da restore edilerek tekrar hizmete açılmıĢtır. 

Sonuç olarak sevgi ve merhamete muhtaç olan hayvanların bir kısmı günümüzde doğal 

ortamları dıĢında bir süs eĢyası gibi veya ticari amaçla kullanılmakta, bir kısmının ise nesilleri yok 

olma tehlikesi ile karĢı karĢıya kalmaktadır. Kur‟ân‟ın ifadesiyle “Ġnsanların kendi elleriyle yaptıkları 

yüzünden karada ve denizde bozulma meydana gelmektedir.”
70

 

Günümüzde pek çok hayvan aç, susuz ve sahipsiz bir Ģekilde yaĢamaya çalıĢmakta, ağır yük 

taĢımaya zorlanmakta, bir eğlence aracı olarak kullanılmakta veya farklı sektörlerde hammadde olarak 

iĢlenmek üzere merhametsizce katledilmektedir. Allah‟ın rahmetini kazanmak isteyen kimse, her 

canlıya sevgi ve Ģefkatle yaklaĢmalı, her davranıĢının dünyevî ve uhrevî bir karĢılığı bulunduğunu 

aklından çıkarmamalıdır. 

Hz. Peygamber‟in hayvanlara karĢı olan sevgisi ve merhameti ve onların haklarıyla ilgili 

belirlediği hükümler, bütün insanlığa örnek olacak niteliktedir. Öncelikle Müslümanlar, Sevgili 

Peygamberimizin ortaya koyduğu bu ilkeler doğrultusunda hayvan haklarına riayet etmeli ve Allah‟ın 

emaneti olan bu canlıların korunmasına yönelik tedbirler almalıdır. Bu tedbirlerin alınmasında devlet 

kurumlarına ve sivil toplum kuruluĢlarına önemli görevler düĢmektedir. Bu kurumlar sokak 

hayvanlarının korunması, barınması, beslenmesi ve tedavi edilmesinde üzerlerine düĢen görevleri 

eksiksiz yapmalı, Allah Resûlü‟nün modelliğinde hayvan haklarıyla ilgili insanlığa örnek olacak 

faaliyetler ortaya koymalıdır. 
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ASKERÎ KĠġĠLĠK MODELĠ OLARAK HZ. PEYGAMBER (S.A.S.) 

 

Ömer Sabuncu

 

 

ÖZET 

 

Bi‟setiyle beraber Hatm-i Nübüvvet olan Hz. Peygamber (s.a.s.), Müslümanlara olduğu gibi 

bütün insanlığa örnek bir Ģahsiyettir. Allah‟ın ümmetine “üsve-i hasene”
1
 olarak tanıttığı peygamberi 

Hz. Muhammed‟in (s.a.s.) örnekliği, onun devletin baĢı olarak üstlendiği idari kimliğinin bir neticesi 

olan askeri hayattaki kumandanlık kimliğinde de kendini göstermektedir.  Dönemin siyâsî ve sosyal 

yapısının bir gereği olarak tezahür eden askerî kiĢiliğinin somut bir örneği olan kumandanlık vazifesi, 

Hz. Peygamber‟in “üsve-i hasene” yerine getirdiği bir konum iken bu yönü gerektirdiği Ģekilde öne 

çıkarılmamıĢ ve ihmal edilmiĢtir. Allah Elçisi‟nin askerî faaliyetlerindeki modelliğini üç prensip 

üzerine kuruludur. Bu prensipler: 

1. SavaĢ Ahlâkı 

2. SavaĢ Stratejisi 

3. SavaĢ Hukuku 

olarak sıralanabilir. 

SavaĢ insanoğlunun yaĢam kavgasında daima yer bulmuĢ ve her asırda her devlette kendini en 

acımasız yüzü ile göstermiĢtir. Bu tarihi süreçte dahil bugünde insanlığın en büyük eksiği, ahlakî 

ilkesizlik ve yok edici savaĢ anlayıĢıdır. ĠĢte bu minval üzerine Peygamber Efendimiz ‟in 

kumandanlığı ve savaĢ ahlakı konuĢulduğunda O, kumandanlık vazifesini üstlenerek insan hayatının 

korunmasının temele alındığı bir savaĢ ahlâkı oluĢturmuĢ ve bu ahlâk çerçevesinde ve sayesinde savaĢ 

kavramına dönemin algısından farklı bir mana yükleyebilmiĢtir. Onun ortaya koyduğu savaĢ 

anlayıĢında, dönemin câhiliye anlayıĢından farklı olarak insanın yaĢatılması ilkesi esas alınmıĢtır. 

Ġnsan hayatının korunması için savaĢ ahlâkını hukukî bir meĢruiyete dayandıran Hz. Peygamber, -her 

ne kadar düĢman da olsa- muhatabının insanî haklarını elinden almamıĢ, insanı her durumda 

yaĢatabilme ilkesi bağlamında karĢıdakine müsamahalı davranabilmiĢtir. Ġnsan hayatına haksız yere 

son verilmemesi, kadın ve çocukların savaĢ olgusu dıĢında tutulması, esirlere iĢkence ve zulümden 

kaçınılması, tabiatın tahrifinden kaçınılması gibi her ulus ve ülkede kabul edilmesi beklenen ilkeler, 

onun ve görevlendirdiği kumandanlarının savaĢ prensiplerini oluĢturmuĢtur. 

Günümüzde meydana gelen basit çatıĢmalarda yüzlerce insan ölürken Allah Elçisi‟nin (s.a.s.) 

ortaya koyduğu strateji sayesinde yaklaĢık sekiz yıl devam eden çatıĢma döneminde düĢmanlardan 

sadece 250 kiĢinin ölümü ve bu sayının yarısı kadar Müslümanın Ģehadetiyle Arabistan‟ın tamamı 

fethedilmiĢtir. Allah Elçisinin amacı insanı öldürmek değil, ona dünyada ve ahirette mutluluk veren 

mesajı ulaĢtırmak olduğu için savaĢı bu hedefi için bir amaç olarak kullanabilmiĢ ve hedefinin 

gerçekleĢmesini sağlayacak stratejiler geliĢtirmiĢtir. SavaĢa girildiğinde yapılması gerekenleri yapmıĢ, 

alınması gereken tedbirleri almıĢtır. SavaĢmadan sorunun çözülebildiği yerlerde savaĢı tercih 

etmemiĢtir. SavaĢta uygulanacak taktikler, düĢmanı etkisiz hale getirmek için alınması gereken 

tedbirler, Allah Elçisi‟nin savaĢ stratejilerindendir. 

Allah Elçisi, bir kumandanda bulunması gereken basiret ve zekâya sahip olduğunu, savaĢ 

stratejileri planlarken kanıtlamıĢtır. Hz. Peygamber, savaĢ için karar verildiğinde, savaĢın nasıl 

olacağına dair teknik bir plan için ashabıyla istiĢare edebilen, savaĢ hazırlıklarını azami Ģekilde 

gizlilikle yürütebilen, savaĢ için gerekli istihbaratı toplayabilecek kiĢilerle yakından irtibat içinde 

olabilen, karĢı tarafın zafiyetlerini kullanarak aleyhte olan durumu lehe çevirebilen bir kumandandır. 

Tüm bunlar Hz. Peygamber‟in hem beĢerî hem nebevî yönüyle Müslümanlara örnek olduğunu 

gösterdiği gibi, günümüz insanlarına da aynı Ģekilde örnek olduğunu gösterir. 

                                                           
 Dr. Öğr. Üyesi, Harran Üniversitesi Ġlahiyat Fakültesi, Ġslâm Tarihi ve Sanatları Bölümü. omersabuncu@harran.edu.tr. 
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SavaĢ hukukuna en fazla ihtiyaç duyulan bu günlerde Hz. Peygamber‟in bir model kumandan 

olarak anlaĢılması, onun bu yönüyle de insanlığa söyleyeceği çok sözünün olduğunu göstermektedir. 

Öte yandan Hz. Peygamber‟in askerî kiĢiliği, tebliğ ettiği dinin evrensel değerleri ile yoğrulmuĢtur.  

Ġslâm savaĢ hukukunun hayat bulması Allah Elçisi‟nin uygulamalarıyla mümkün olabilmiĢtir. 

SavaĢta esir edilenlere nasıl davranılacağı, diyetin nasıl belirleneceği, ganimet elde edilmiĢse bunun 

nasıl dağıtılacağı Allah Elçisi‟nin uygulamalarıyla ĢekillenmiĢtir.  

Tebliğimizde Allah Elçisi‟nin savaĢ ahlâkı, savaĢ stratejisi ve getirdiği savaĢ hukukunun 

evrensel ilkeleri üzerinde durulacaktır. 

Anahtar Kelimeler: Siyer, Hz. Peygamber, Hz. Muhammed, SavaĢ, Kumandanlık, Askerî 

KiĢilik, Strateji, SavaĢ Ahlâkı. 

 

THE PROPHET (P.B.U.H.) AS A MĠLĠTARY PERSONALĠTY 

ABSTRACT 

Prophet Muhammed (pbuh), the last chain of the prophethood, is an examplary character for 

both Muslims andall humanity. Allah has showed his last Messenger as uswa hasana (a great example) 

for his people (ummah) and he was a model for them in the military field as a commander like in all 

areas. It can be said that his term‟s social and political situation figured out his commandary 

personality and that his performing of commandary mission which has been model for humanity for 

centuries is ignored nowadays. Prophet‟s military activities can be tackled in three dimensions: 

- Moral of war 

- Strategy of war 

- War Law 

Nowadays, the humanity is insufficient in having principles and has a destructive war 

mentality. With taking over the commandary, he created a moral of war that protecting human life 

underlie. Whitin the framework of this moral, mean of war term diffiriantiated. In the war mentality 

which is figured out by The Prophet, as distinct from Cahiliye, saving human life lie under it. Even 

they were his enemy, The Prophet did not take the rights of them and acted them permissively. To not 

kill someone unfairly, to not include women and kids in wars, to avoid destroying the nature were the 

principles that were applied by The Prophet and his commandaries. 

In today‟s simple conflict, hundreds of people die; thanks to the strategy that is put forth by 

The Prophet, in nearly eight year the whole of arabistan has been conquered and while this conflict 

250 people died and half of this number from Muslims was murtyr. Messenger of Allah was not a 

someone who demanded killing people. Unlike, he made a strategy which people can reach World and 

herafter happiness. He did what required at that time in the war and did not choose war when 

compromise was possible.  

When they joined a battle, he fulfilled what was needed and took measures needed. He did not 

prefer to make war if it could be solved without war. It is rom his war strategies that some tactics must 

be performed during war and precautions to overcome the enemies. 

Islamic War Law is based on The Prophet‟s practices. For example, how must act towards 

captives, how the ransom be determined, how the loot be distributed if it is obtained were taken from 

The Prophet‟s practices. 

Prophet Muhammed‟s design of the strategy of a war or a conflict proves his intelligence and 

clairvoyance that must be obtained by a commandary. When it was the time for war, he was a 

commandary who could consult the tecnical issues with his friends, hide the plan successfully, pick up 

the information of anemy, use weakness of the anemy in the war. All these staff shows that The 

Prophet is an example both his human side and prophesying side. Today needs a well-defined war law, 

so, to comprehend The Prophet as a commandary demonstrates that he has a lot in this problem to tell 

humanity. On the other hand, The Prophet‟s military personality was based on the universal religion 

that he notified. 

All of these prove that the Prophet is an example with his humanly and prophetic sides for 

Muslims and today‟s people. 

In our paper, his war moral, strategy and universal principle of a war will be examined. 

Keywords: Siyer, Prophet, Muhammad, War, Commandary, Military Personality, Strategy, 

War Moral. 
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GiriĢ 

Hz. Peygamber (s.a.s.) bir kumandanda bulunması gereken güçlü irade, sabır, tahammül ve 

cesaret, tereddütsüz sorumluluk üstlenme, emri altındakilere iyi davranma, zorluklara göğüs germe, 

dava arkadaĢlarına güven ve saygı telkin etme, süratle doğru ve tereddütsüz karar verme, 

yardımcılarına danıĢma ve yenilgiden dolayı ümitsizliğe kapılmama gibi vasıflara sahipti. Kendisi 

mümkün olduğu ölçüde zamanındaki mevcut askerî strateji ve taktikleri kullanmaya önem verirken, 

aynı anda askerlerinin moralini yüksek tutma konusunda da büyük baĢarı göstermiĢ, maddî ve manevî 

güçler arasında mükemmel bir denge kurmuĢtur. SavaĢ Ģartlarında insan psikolojisine ve sosyal 

iliĢkilere büyük ehemmiyet vermiĢ, emrindeki askerlerine karĢılıklı sevgi ve saygıyı, yönetici ve 

kumandanlara itaati, çekiĢme ve ayrılığa düĢmemeyi tavsiye etmiĢtir.
2
 

Mekke döneminde Müslümanlar için savunma mahiyetinde de olsa savaĢ izni verilmemiĢti. 

Zira bu süreçte düĢmanlarıyla baĢ edebilecek güçten yoksun olan Müslümanlar bu imkâna ancak 

Medine döneminde sahip oldular. Nitekim hicretten kısa süre sonra haksız saldırıya uğramaları sebe-

biyle Müslümanlara savaĢma izni veren
3
 ve onlardan düĢmana karĢı hazırlıklı olmalarını isteyen

4
 

âyetler nâzil oldu. Bundan dolayı Hz. Peygamber (s.a.s.) Müslümanlara karĢı saldırma planlarını 

engellemek, saldırganları cezalandırmak, kendilerine karĢı olan düĢman güçlerinin birleĢmesini 

önlemek, yol ve ticaret güvenliğini sağlamak gibi farklı hedeflerle yapılan bir dizi askerî adımlar 

atmaya baĢladı. Siyer kaynaklarında yukarıdaki amaçları gerçekleĢtirmek için teĢkil edilen ve Medine 

merkezli gerçekleĢtirilen bu küçük askeri birliklere Seriyye
5
  adı verilmiĢ Hz. Peygamber de bu 

faaliyetlerin pek çoğuna bizzat iĢtirak etmiĢtir.
6
 

SavaĢların sadece harp meydanında mücadele ile kazanılamayacağı tarihî tecrübelerle sabittir. 

Bunun için baĢlangıçtan itibaren planlı bir strateji tespit etmek, her Ģarta göre yeni taktikler belirlemek, 

bunun yanı sıra fizikî güçlerin yanına psikolojik savaĢ tekniklerini de eklemek Ģarttır. Medine dönemi 

askerî faaliyetlere bir bütün olarak bakıldığında savaĢ için hayatî önem taĢıyan organizasyon, moral, 

güvenlik, hareketlilik, sürat, merkezî kontrol, bölge coğrafyasından etkin bir Ģekilde istifade etme, 

faaliyetin bütünü için gizliliğin muhafazası, bunu destekler mahiyette sağlam ve sistemli istihbarat gibi 

temel yöntem ve harp prensiplerinin Hz. Peygamber (s.a.s.) tarafından büyük bir maharetle 

uygulandığı görülür. Bu sayededir ki, Müslümanlar gerçekleĢtirdikleri hemen bütün askerî 

harekâtlarında düĢmanlarını hazırlıksız yakalamıĢlar, neticede yapılan savaĢlar her iki taraf için de çok 

az insan ve mal kaybıyla neticelenmiĢtir. Nitekim Müslümanların müdahil oldukları çok az 

karĢılaĢmada küçük çaplı da olsa çatıĢmalar meydana gelmiĢtir. Bunda Hz. Peygamber‟in (s.a.s.) 

askerî harekâtlarda silahlı çatıĢma olmaması için özel tedbirler almasının kuĢkusuz büyük payı vardır. 

Gerçekten de ilk adım olarak meselenin savaĢ yapılmadan halli için büyük gayret göstermiĢ, çatıĢma 

kaçınılmaz hale geldiğinde ise düĢman için dahi insan kaybını en alt düzeye indirmeye gayret etmiĢtir. 

Böyle olduğu içindir ki, on yıl süren Medine döneminde Hz. Peygamber‟in (s.a.s.) iĢtirak ettiği dokuz 

savaĢta
7
 Müslümanların toplam kaybı 147, onlara karĢı savaĢan düĢman grupların insan zayiatı ise 288 

kiĢide kalmıĢtır.
8
 

Bu çalıĢmada Allah Elçisi‟nin askerî faaliyetlerindeki modelliği bağlamında; savaĢ ahlâkı, 

savaĢ stratejisi ve getirdiği savaĢ hukukunun evrensel ilkeleri üzerinde durulacaktır. 

                                                           
2 Âdem Apak, Siyer-i Nebî: Hz. Peygamber‟in (s.a.s.) Hayatı - ġahsiyeti - Daveti (Ġstanbul: Ensar NeĢriyat, 2017), 2: 507. 
3 “Kendileriyle savaĢılanlara (müminlere), zulme uğramıĢ olmaları sebebiyle, (savaĢ konusunda) izin verildi. ġüphe yok ki 

Allah, onlara yardıma mutlak surette kadirdir.” (Hac, 22/39). 
4 “Onlara (düĢmanlara) karĢı gücünüz yettiği kadar kuvvet ve cihat için bağlanıp beslenen atlar hazırlayın, onunla Allah‟ın 

düĢmanını, sizin düĢmanınızı ve onlardan baĢka sizin bilmediğiniz, Allah´ın bildiği (düĢman) kimseleri korkutursunuz. Allah 

yolunda ne harcarsanız size eksiksiz ödenir, siz asla haksızlığa uğratılmazsınız.” (el-Enfâl, 8/60).   
5 Ġbn Manzûr, Muhammed b. Mükerrem el-Ġfrikî el-Mısrî (ö. 711/1311), Lisânü‟l-„Arab, 3. Baskı (Beyrut: Dâru Ġhyâü‟t-

türâsü‟l-Arabî, 1419), 6: 253; Serdar Özdemir, “Seriyye”, Türkiye Diyanet Vakfı Ġslâm Ansiklopedisi (Ġstanbul: TDV 

Yayınları, 2009), 36: 565-566. 
6 GeniĢ bilgi için bk. Serdar Özdemir, Hz. Peygamberin Seriyyeleri (Ġstanbul: Rağbet Yayınları, 2001), 15-87. 
7 Hz. Peygamber‟in (s.a.s.) Medine‟deki 10 yıl içinde karar verdiği küçüklü büyüklü askerî operasyonların 28‟in de bizzat 

ordunun baĢında bulunmuĢtur. Cafer Acar, Derin Tarih, “Komutan Peygamber”, (Ġstanbul: Turkuvaz Yayıncılık, 2016), s. 

178. 
8 Ahmet Özel, “Muhammed (ġahsiyeti/Siyasî ve Askerî KiĢiliği)”, Türkiye Diyanet Vakfı Ġslâm Ansiklopedisi (Ġstanbul: TDV 

Yayınları, 2005), 30: 436-437. 
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Allah Resûlü‟nün SavaĢ Ahlâkı 

Hz. Peygamber (s.a.s.) insanları kurtuluĢa çağırmak için gönderilmiĢ bir peygamberdi.  Sa-

vaĢmak için gelmedi, fakat savaĢa zorlandı. Bu konudaki tutumunu Ģu Ģekilde ifade etmiĢtir. “Ey 

insanlar! DüĢmanla karĢılaĢmayı temenni etmeyiniz, Allah'tan afiyet ve selâmet dileyiniz. 

KarĢılaĢtığınız zaman da sabredin ve biliniz ki Cennet kılıçların gölgesi altındadır.”
9
 Bu hadis 

Ġslâm‟da barıĢın esas olduğunu, savaĢın istisna ve düĢmanın hareketleriyle zorunlu olarak 

yapılabileceğini ifade eder. Bu prensip baĢka bir rivayette: “DüĢmanla karĢılaĢmak için istekli 

olmayın; belki de onlarla imtihan olunursunuz, fakat Ģunu söyleyin 'Ey Allah‟ım! Bizlere yardım et ve 

onların kuvvetini bizden uzak tut.”
10

 Ģeklinde ifade edilmiĢtir. Bu hadisler Ġslâm‟ın ve Hz. 

Peygamber‟in (s.a.s.) savaĢa yaklaĢımındaki dengeli görüĢünü ortaya koyması açısından önem arz 

etmektedir.  

SavaĢa Ġslâm tarafından belirli Ģartlarda izin verilmiĢtir: “Sizinle savaĢanlarla siz de Allah 

yolunda savaĢın, fakat aĢırılığa sapmayın; Allah aĢırılığa sapanları sevmez.”
11

 Eğer onlar (savaĢtan) 

vazgeçerlerse, (Ģunu iyi bilin ki) Allah gafûr ve rahîmdir.
12

 Hz. Peygamber (s.a.s.) bu esaslar üzere 

hareket etmiĢtir. SavaĢ kaçınılmaz olduğunda ise merhameti elden bırakmamıĢtır. 

SavaĢ kaçınılmaz olduğunda Hz. Peygamber (s.a.s.) savaĢ meydanında da savaĢ sonrasında da 

düĢmana insanî kurallar çerçevesinde ve merhametli olarak yaklaĢmıĢtır. SavaĢın kötülük ve dehĢetini 

azaltmak ve onu daha insanî kılmak için bütün gayretini göstermiĢtir. O, eski ulusların savaĢla ilgili 

insanlık dıĢı uygulamalarının yerine âdil, iyiliğe yönlendirici ve temelinde insanın yaĢamasının yer 

aldığı evrensel kuralları yerleĢtirmiĢtir.
13

  

Hamidullah, Hz. Peygamber‟in (s.a.s.) yönettiği savaĢların geçmiĢin ve günümüzün diğer 

birçok savaĢı arasında en çarpıcı, en ileri ve en insanî olduğunu tespit etmektedir. Hz. Peygamber 

(s.a.s.) kendi konuĢlandırdığı asker sayısının üç katı, hatta kimi zaman on iki katı ve daha fazla 

düĢmanla savaĢmıĢ ve fiilen zafer kazanmıĢtır. Bu savaĢlarda çok az kiĢi ölmüĢ ya da Ģehit olmuĢtur. 

Ġnsan hayatına verilen bu değer tarihte eĢsiz bir örneklik teĢkil etmektedir.
14

  

SavaĢa katılmayan kiĢiler yani siviller kazanan tarafın savaĢ neticesinde kendilerine nasıl 

davranacağının endiĢesini duyarlar. Bilfiil savaĢa katılmamıĢ da olsalar düĢman tarafta oldukları için 

savaĢ neticesinden onlarda etkilenir. ĠĢte o dönemde Ġslam ile beraber Hz. Peygamber (s.a.s) sivillerin 

haklarını koruyucu tedbirler alınmasını istemiĢtir. Onlarla anlaĢma yapan ve bu anlaĢmaya uyan 

kiĢilerin korunmasında en üst seviye de hassas davranılmasını istemiĢtir. Nitekim ayette Ģöyle 

buyrulmaktadır: “Ancak kendileriyle antlaĢma yaptığınız müĢriklerden (antlaĢma Ģartlarına uyan) 

hiçbir Ģeyi size eksik bırakmayan ve sizin aleyhinize herhangi bir kimseye arka çıkmayanlar (bu 

hükmün) dıĢındadır. Onların antlaĢmalarını, süreleri bitinceye kadar tamamlayınız. Allah 

(haksızlıktan) sakınanları sever.”
15

 

Bir Seriyye göndereceği zaman komutanlarına, o bölgede ikamet eden düĢman tarafında olsa 

bile kadınları, çocukları ve hasta insanları öldürmemeleri talimatını vermiĢ ve Seriyye sonunda elde 

edilen savaĢ esirlerinin öldürülmelerini kesinlikle yasaklamıĢ, onlara merhametli ve müĢfik 

davranılmasını emretmiĢtir. Bedir zaferi gibi bir zafer sonrasında bile Mekke döneminde kendilerine 

türlü hareket ve iĢkenceyi layık gören Bedir savaĢında esir düĢmüĢ müĢriklere dahi merhametle 

muamele edilmiĢtir. Birçok Gazve ve Seriyye‟de toplumun maslahatını düĢünerek birçok esirin serbest 

bırakılmasını isteyen Hz. Peygamber‟in bu uygulaması sayesinde belki de Ġslamiyet‟in Arabistan‟da 

yayılması süratle gerçekleĢmiĢtir. Örneğin, Huneyn Gazvesi esirlerini de Beni Mustalik vakasında 

olduğu gibi çoğunlukla serbest bıraktı. Bedir savaĢı esirlerinin bir kısmı fidye karĢılığı serbest 

                                                           
9 Buhârî, Muhammed b. Ġsmâil, el-Câmiu‟s-sahîh, “el-Cihâd ve‟s-Siyer”, (Riyâd: Mektebetü‟r-RüĢeyd, 1426/2006), 22. 
10 en-Nîsâbûrî, Ebû Abdillâh Muhammed b. Abdillâh b. Muhammed el-Hâkim (ö. 405/1014) el-Müstedrek ala‟s-Sahîhayn, 

thk. Mustafa Abdülkâdir Ata, (Beyrût: Dâru‟l-kütübi‟l-ilmiyye, 1410/1990), 3:40. 
11 Bakara, 2/190. 
12 Bakara, 2/192. 
13 Afzalur Rahman, Sîret Ansiklopedisi, 2. Baskı (Ġstanbul: Ġnkılâb Yayınları, 1996), 1: 420. 
14 Muhammed Hamidullah, Hz. Peygamber‟in SavaĢları, Çev. Nazire Erinç Yurter, (Ġstanbul: Yeni ġafak, t.y.) s. 12-13. 
15 Tevbe, 9/4. 
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bırakıldı, diğerlerinden hürriyetleri karĢılığı mümin çocuklara okuma-yazma öğretmeleri istendi. Fidye 

ödeyemeyen ve okuma yazma bilmeyenler de serbest bırakıldı.
16

 

 

Allah Resûlü‟nün SavaĢ Stratejisi 

Allah Resûlü (s.a.s), önemli bir askerî faaliyet gerçekleĢtirmeye karar verdiğinde, öncelikli 

olarak savaĢ hazırlıklarını büyük bir gizlilik içinde sürdürür, fiilen savaĢ alanına ulaĢıncaya kadar 

niyetinin düĢman tarafından, hatta bazen kendi emrinde bulunan kiĢilerce öğrenilmesine imkân 

vermezdi. Nitekim Mekke‟nin fethi hazırlıkları esnasında Medine'de giriĢ ve çıkıĢlar kontrol altına 

alınmıĢ, hedeflenen bölge konusunda ancak Hz. Ebû Bekir ve Hz. ÂiĢe gibi çok yakın kiĢiler 

bilgilendirilmiĢ, Medine dıĢındaki kabilelerin orduya katılmaları yol boyunca sağlanmıĢ, bu Ģekilde 

Mekkeliler ancak Ġslâm ordusu Mekke‟ye yakın bir yere geldiğinde iĢin farkına varabilmiĢlerdir.
17

 

SavaĢta düĢmanı yanıltıcı strateji ve taktiklerin önemine dikkat çeken Allah Resûlü Hendek 

Gazvesi sırasında Gatafân ve Fezâre liderleriyle anlaĢma yolları arayarak onları birlikten ayırmak için 

müĢriklerin ittifakını bozmaya çalıĢmıĢtır.
18

 Psikolojik savaĢ taktiklerini de baĢarılı bir Ģekilde 

uygulayan Allah Resûlü (s.a.s.) Mekke‟nin fethinden önce Ģehre hâkim tepelere pek çok ateĢler 

yaktırmak suretiyle Mekkelilerin psikolojisini menfi yönde etkileyerek onların muhtemel direncini 

kırmaya çalıĢmıĢtır. Müslüman devriyeler tarafından yakalanıp getirilen Ebû Süfyân‟ın önünde orduya 

resmigeçit yaptırılması
19

 onun psikolojik savaĢ taktiğinin farklı bir örneği olarak görülmelidir.
20

 

Düzenli orduların bulunmadığı Arap kabile toplumunda insanlar maddî güçlerine göre 

kendilerini koruyacak silâhlara sahip olup savaĢlarda bu silahıyla orduya katılıyordu. Hz. Peygamber 

(s.a.s) savaĢ durumuyla sınırlı olsa da orduyu belli bir düzen içinde oluĢturmak, silâhı bulunmayanlara 

silâh temin etmek, yeni silâhlar ve savaĢ teknikleri konusunda onları yetiĢtirmek için çeĢitli tedbirler 

almıĢtır. Nitekim bazı sahâbîleri kale kuĢatmalarında kullanılan savaĢ aletlerinin yapımını öğrenmekle 

görevlendirmiĢtir. Tâif kuĢatmasında onların imâl ettikleri mancınıklar kullanmıĢtır.
21

 Benzer Ģekilde 

Hendek Gazvesi sırasında Medine'nin çevresine hendek kazılması da Araplar arasında o zamana kadar 

uygulanan bir savaĢ taktiği olmayıp, Selmân-ı Fârisî'nin tavsiyesiyle gerçekleĢtirilmiĢtir.
22

 

Hz. Peygamber (s.a.s.) bütün savaĢ taktiklerinin yanı sıra doğru bilgi akıĢına da çok önem 

vermiĢtir. Askerî anlamda doğru haber alma faaliyeti yani casusluk Medine dönemde gerçekleĢmiĢtir. 

Hz. Peygamber (s.a.s.) disiplinli ve baĢarılı bir haber alma teĢkilâtına da sahipti. Öyle ki, bir sefere 

çıkıldığında veya dönüĢte gerek düĢman hakkında bilgi edinmek gerekse yol güvenliğini sağlamak 

amacıyla keĢif kolları çıkarır, ayrıca bununla iktifa etmeyip kılavuz ve casuslar kullanırdı. Allah 

Resûlü‟nün (s.a.s.) düĢmanın casuslarını etkisiz hale getirebilmek için de tedbirler aldığı 

anlaĢılmaktadır. Nitekim Benî Mustalik kabilesinin Medine‟nin saldırıya açık kısımlarını keĢif 

amacıyla gönderdiği casus, Ģehrin varoĢlarını kontrol amaçlı görevlendirilen Müslüman devriyeler 

tarafından yakalanıp alıkonulmuĢtur. Benzer Ģekilde Hâtıb b. Ebû Beltea isimli bir Müslümanın 

Mekke‟de müĢrikler arasında kalan yakınlarını tehlikeden korumak amacıyla Hz. Peygamber‟in (s.a.s.) 

Mekke‟yi fetih hazırlıklarını bildiren bir mektubunu götüren Sâre adındaki müĢrik bir kadın Hz. Ali, 

Zübeyr b. el-Avvâm ve Mikdâd b. el-Esved tarafından takip edilip yakalanmıĢ, bu Ģekilde 

Mekkelilerin Müslümanların faaliyetlerinden haberdar olmalarının önüne geçilmiĢtir.
23

Bir nevi doğru 

haber alma Müslümanların siyasî ve hukuki haklarının muhafazasında kolaylıklar sağlamıĢtır.
24

 

Hz. Peygamber‟in (s.a.s.) savaĢ stratejisinin en önemli prensiplerinden biri de insan hayatının 

korunmasıdır. Öyle ki, ashâbına da savaĢ konusunda istekli olmamalarını, düĢmanla karĢılaĢmayı 

temenni etmemelerini tavsiye etmiĢ, kılıca müracaatı en son seçenek olarak kullanmalarını istemiĢ, 

                                                           
16 Afzalur Rahman, Sîret Ansiklopedisi, 1: 423. 
17 Ebû Abdullah Muhammed b. Ömer b. Vâkıd el-Eslemî (ö. 207/822) Vâkıdî, Kitâbü‟l-Meğazî, thk. Marsden Jones, 3. Baskı 

(Beyrut: „Âlemü‟l-kütüb, 1404/1984), 2: 796. 
18 Vâkıdî, Kitâbü‟l-Meğazî, 2: 477-480. 
19 Vâkıdî, Kitâbü‟l-Meğazî, 2: 818-820. 
20 Ġbn Sa„d, Muhammed (ö. 230/845), et-Tabakâtü‟l-Kübrâ, 2. Baskı, 9 cilt, (Beyrut: Dârü‟l-kütübi‟l-„ilmiyye, 1418/1997), 2: 

135. 
21 Vâkıdî, Kitâbü‟l-Meğazî, 3: 923-938. 
22 Apak, Siyer-i Nebî, 2: 511. 
23 Apak, Siyer-i Nebî, 2: 511-512. 
24 Acar, Derin Tarih, “Komutan Peygamber”, s. 180. 
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mümkün olursa hiç çarpıĢmaya gidilmeden sulha ulaĢılmasını hedeflemiĢtir. Bu amaçla silâhlı 

kuvvetlerin kullanılmasından ziyade psikolojik, özellikle de ekonomik savaĢı öncelemiĢtir. Nitekim 

Mekke müĢrikleriyle mücadelesini onların ticarî faaliyetlerini engellemek suretiyle baĢlatmıĢtır. Onun 

Mekke‟ye karĢı uyguladığı bu ekonomik baskının baĢka maksat ve nedenleri de vardı: Hicret ile 

beraber yüzlerce Müslüman aile Mekke‟den göç etmek zorunda bırakılmıĢ ve Mekkeli hemĢerileri, bu 

muhâcirlerin geride bıraktığı taĢınır ve taĢınmaz bütün mallarına haksız yere el koymuĢlardı. 

Uluslararası savaĢ hukuku kurallarının yanı sıra, Hz. Peygamber‟in (s.a.s.) elinde Mekkeli kervanları 

durdurup mallarına el koymak için baĢka imkânlar da bulunmaktaydı. Ayrıca unutulmamalıdır ki, 

Mekke‟nin bu kervan ticaretinden elde ettiği kazanç, Ġslâm‟ın ortadan kaldırılması için kullanılıyordu. 

Bu durumda Mekke ekonomisinin bu Ģekilde kullanımını engellemek, Müslümanlar için bir hak ve 

hatta fırsat olmuĢtur.
25

 

 

Allah Resûlü‟nün SavaĢ Hukuku 

Hz. Peygamber (s.a.s.) düĢmanlarına karĢı gerçekleĢtirdiği askerî faaliyetlerde daima hukukî 

meĢruiyet aramıĢtır. MeĢruiyeti bulunmayan bir savaĢa rıza göstermediği gibi, savaĢın keyfîlikten uzak 

tutulması ve temel hukuk ilkelerine bağlı kalınması için çaba harcamıĢtır. Bu anlamda Ġslâm‟ın 

getirdiği savaĢ hukukunun ilk ve eĢsiz örneklerini Allah Resûlü‟nün (s.a.s.) savaĢ pratiğinde görmek 

mümkündür. Kendisi bu Ģekilde davrandığı gibi, komutanlarına da aynı esasları talimat olarak 

bildirmiĢ, fiilen çatıĢmaya katılmayan çocuk, kadın ve yaĢlı kimselerin öldürülmesini, hıyanette 

bulunulmasını, ahde vefasızlık gösterilmesini yasaklamıĢ onlardan yetkisini aĢanlar olduğunda 

yaptıklarını onaylamamıĢ, üstelik kendilerini en ağır bir Ģekilde kınamıĢtır.
26

 Nitekim bu çerçevede 

Allah Resûlü‟nün (s.a.s.) verdiği yetkileri aĢan ve keyfî davranıĢlar sergileyen Abdullah b. CahĢ, Hâlid 

b. Velîd ve Üsâme b. Zeyd gibi Seriyye komutanları ashabın huzurunda açıkça azarlanmıĢlardır. Bu 

konuda Hz. Peygamber‟den gelen rivayetlerden en ilgi çekici olan ise ashabdan Mikdâd b. Amr‟ın 

aktardığı bilgidir. Kendisi Allah Resûlü‟ne (s.a.s.), “Ey Allah‟ın Resûlü! Kâfirlerden bir adam benimle 

savaĢıyor. Kılıçla vurup ellerimden birisini kesti. Sonra bir ağaca çıkıp Müslüman olduğunu söyledi. 

Bu sözü söyledikten sonra onu öldüreyim mi?” diye sordum. Allah Resûlü (s.a.s.), “Hayır, onu 

öldürme!” dedi. Ben, “Onu öldürdüm; bana ne lazım gelir?” dedim. Allah Resûlü (s.a.s.), “O adam, 

onu öldürmeden önceki senin haline dönmüĢ oldu. Sen de, onun kelime-i Ģehâdet söylemeden önceki 

haline dönmüĢ oldun.” cevabını vermiĢtir.
27

 

Hz. Peygamber (s.a.s.) ayrıca savaĢların tabiî neticesi olarak ele geçirilen esirlere iyi 

davranılmasını emretmiĢ, diğer milletlerin uyguladığı iĢkence vb. uygulamaları yasaklamıĢ, özetle 

hukuka aykırı uygulamalara hiçbir zaman müsamaha göstermemiĢtir. Nitekim Ġslâm Peygamberi‟nin 

(s.a.s.) birçok savaĢtan sonra esir edilen insanlara gösterdiği insanî muamele onlardan pek çoğunun 

Ġslâm‟ı kabul etmelerine vesile olmuĢtur. Mustalikoğulları Gazvesi ile Huneyn savaĢı sonucunda 

Ġslâm‟a girenler bu durumun en güzel örneklerini teĢkil eder.
28

 

Bedir savaĢı ganimetlerin dağıtılmasından sonra sıra esirlerle ilgili alınacak karara geldiğinde 

Allah Resûlü (s.a.s) müĢrik esirlere nasıl muamele edileceği konusunda ashâbının görüĢüne müracaat 

edince toplantıda ilk önce söz alan Hz. Ömer esirlerin tamamının öldürülmesini teklif etmiĢti.
29

 Buna 

karĢılık Hz. Ebû Bekir onların tespit edilecek bir diyet karĢılığında serbest bırakılmasının uygun 

olacağını söyledi. Allah Resûlü (s.a.s) ikinci görüĢü kabul ederek dört bin dirhem fidye ücreti getirenin 

serbest bırakılacağını ilan etmiĢtir.
30

 Bunun ardından esir KureyĢliler gruplar halinde Medine‟ye 

getirildi. Müslümanlar kendilerini yok etmek üzere gelen düĢman esirlerine son derece iyi 

davranmıĢlardır. Nitekim esirler arasında yer alan Velîd b. Velîd b. Muğire‟nin bildirdiğine göre, 

Müslümanlar onlara o kadar iyi muamelede bulunmuĢlardı ki, Medine‟ye kadar kendileri yaya  

                                                           
25 Afzalur Rahman, Sîret Ansiklopedisi, 1: 420-438; Özel, “Muhammed”, 30: 431-438. 
26 Apak, Siyer-i Nebî, 2: 508-509. 
27 Vâkıdî, Kitâbü‟l-Meğazî, 2: 725-726. 
28 Apak, Siyer-i Nebî, 2: 509. 
29 Vâkıdî, Kitâbü‟l-Meğazî, 1: 105. 
30 Ġbn HiĢâm, Ebû Muhammed Abdülmelik el-Himyerî (ö. 218/883), es-Sîretü‟n-Nebeviyye, thk. Mustafa es-Sekâ, Ġbrahim el-

Ebyârî, Abdü‟l-Hafîz ġiblî, 4 cilt, (Beyrut: el-Mektebetü‟l-„Ġlmiyye, (t.y.), 2: 316; Vâkıdî, Kitâbü‟l-Meğazî, 1: 107. 
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yürürken esirleri hayvanlara bindirerek intikal ettirmiĢlerdir.
31

 Diğer bir esir Ebu‟l-Âs b. er-Rebî de 

Müslümanların müĢrik esirlere muamelesini Ģu sözleriyle takdir eder: “Ben Ensâr‟dan bir grupla 

birlikteydim; Allah onların hayrını versin. AkĢam yemek yediğimizde kendileri hurma yiyorlar, bana 

ise ekmek veriyorlardı. Oysa ekmek onlarda son derece azdı. Hatta onlardan birisi eline bir parça 

ekmek düĢtüğünde bana uzatıyordu”.
32

 

 

Sonuç 

Hz. Peygamber‟in (s.a.s.) hayatının her yönü insanlık için bir örnek; getirdiği mesaj yol 

gösterici bir kaynaktır. Hayatı, kiĢiliği, getirdiği mesaj ve rehberliği, örnek oluĢunun toplumsal 

tabanda nasıl yaĢanacağının her daim bir mizanı olmuĢtur. Bu durumu Kur‟ân-ı Kerim, Ģöyle tarif 

etmektedir: “Andolsun ki, Resûlullah, sizin için, Allah‟a ve ahiret gününe kavuĢmayı umanlar ve 

Allah‟ı çok zikredenler için güzel bir örnektir.”
33

 

Genç, yaĢlı, zengin, fakir, yönetici, yönetilen, iĢadamı ve öğretmen yani tüm toplumsal tabaka 

ve kimlikler her kim olursa olsun Hz. Peygamber‟i (s.a.s.) örnek edinmeli ve ayrıca askerî kiĢilik 

olarak da onu model almalıdır. 

 Ġslâm savaĢ hukukunun hayat bulması Hz. Peygamber‟in (s.a.s.) uygulamalarıyla mümkün 

olabilmiĢtir. SavaĢta esir edilenlere nasıl davranılacağı, diyetin nasıl belirleneceği, ganimet elde 

edilmiĢse bunun nasıl dağıtılacağı Allah Elçisi‟nin uygulamalarıyla ĢekillenmiĢtir. Muhakkak ki onun 

uygulamalarında bugünün dünyasının ders alması gereken hususlar bulunmaktadır. 

Hz. Peygamber (s.a.s.) savaĢ değil, barıĢ yanlısıydı. SavaĢa mecbur kaldığında ise adalet ve 

merhametli olmuĢtur. O, savaĢ planlarının yapılması, uygulanması ve savaĢ alanındaki stratejik 

hareketler ve taktik manevralarında kabiliyet ve feraset göstermiĢtir. Hz. Peygamber, sadece savaĢ 

planlarını hazırlarken çok dikkatli olmakla kalmaz, aynı zamanda bunları gizlemek konusunda titiz 

davranırdı. SavaĢtan önce kimse onun niyetinin ne olduğunu bilmezdi. DüĢmanlarını alt edip güç 

kazanınca, intikam almaya kalkıĢmadı, aksine onlara merhametli ve nazik davrandı ve hepsini affetti. 

Zaferlerinde gerçek bir büyüklük ve âlicenaplık gösterdi. 

Ġslâm Peygamberi, içselleĢtirdiği dinin gereklerini savaĢ öncesi, savaĢ meydanında ve sonraki 

davranıĢlarında da ortaya koymuĢtur. Bu meyandaki davranıĢları ile döneminin insanlarına önemli 

mesajlar vermiĢ olan Resûlullah‟ın bu davranıĢları sonraki asırlarda da Müslümanlar tarafından 

titizlikle uygulanmıĢtır. Ġnsanın yaĢayıĢının değiĢmesi ile algısı da değiĢmiĢ ve dünya ahlaki ve insani 

ilkeler ile değil maddi nefsi ilkeler ile yönetilmeye baĢlanmıĢtır. Bu yönetimi mümkün kılacak olan 

savaĢ faktörü en acımasız Ģekilde dünya sahnesinde vuku bulmuĢ insanlık bu faktör neticesinde büyük 

bir kıyıma uğramıĢtır. Bugün dünyadaki savaĢ durumu ve hukuku Hz. Peygamber‟in savaĢ hukuku 

dikkate alınmadığı için bir tutarsızlık içinde devam etmektedir. Onun ilkelerinin tam olarak 

anlaĢılamaması, döneminde meydana gelen siyasi askeri olayların sadece dünyevi birer hadise olarak 

yorumlanması onun asıl hedefinin göz ardı edilmesine sebebiyet vermiĢtir. YanlıĢ algılar ile savaĢ dini 

bir ileri adım olan terör dini olarak anılan Ġslam dininin mensupları bu yanlıĢ algıyı ortadan kaldırmak 

için ilk önce Hz. Peygamber‟in faaliyetlerini ve bu faaliyetlerinden umduğu hedeflerini doğru bir 

Ģekilde kavramalı ve tüm insanlığa bunu anlatmalıdır. Bu sebeple, Hz. Peygamber‟in askerî kiĢiliği ve 

savaĢ anlayıĢını ortaya koymak önem arz etmektedir. 

                                                           
31 Vâkıdî, Kitâbü‟l-Meğazî, 1: 119. 
32 Vâkıdî, Kitâbü‟l-Meğazî, 1: 119. 
33 Ahzâb, 33/21. 
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ĠSLÂM TĠCARĠ MUAMELELERDE MODEL ĠNSAN 

Yrd. Doç. Dr. Alpaslan ALKIŞ
 

ÖZET 

Yeryüzünde insanı “halife” olarak yaratarak yerde ve gökte olan her Ģeyi onun hizmetine veren 

Allah Teâlâ, ticari muamelelerde insanın ihtiyaçlarını ahlaki ilkeler doğrultusunda, helâl ve temiz 

olanlardan karĢılamasını emrederken pis ve zararlı maddelerin tüketimini ise yasaklamıĢtır. Hz. 

Peygamber‟de ticarette aldatma olmamasını ve dürüst davranılmasını belirterek ticari muamelelerde 

model insanın kodlarını ortaya koymuĢlardır.  

Ġslam ticaret hayatında model insan ahlakî ilkelere bağlı haktan ve adaletten sapmayan “ticaret 

ahlakı” na sahip insandır. Ticarî muamelelerde adalet, kanaat, doğruluk ve dürüstlük esastır. Buna 

aykırı her türlü iĢlem ise zulüm olarak nitelendirilmiĢtir. Kur‟an‟da özellikle ölçü ve tartıda hile ve 

haksızlık kınanıp, adalet emredilerek batıl ve haksız yollardan kazanç elde etmek ve bu yerlere yapılan 

harcamalar ile riba, ölçü ve tartıda haksızlık, hile ve aldatmak, yalan beyan, kusurun gizlenmesi, hırs 

ve aç gözlülük, fâhiĢ fiyat, neceĢ, ikrah, tekelcilik ve ihtikâr yasaklanmıĢtır. 

ABSTRACT 

Allah Teâlâ, who created human as “caliph” and and gave every single thing in heaven and on 

earth to his services, tells meeting the needs of people in accordance with moral principles as being 

helal and clean while forbidding the consumption of dirty and hazardous substances in commercial 

transactions. The Prophet also demonstrated the codes of model human beings commercial 

transactions stating that they shoul be honest and should not cheat on trade.  

Model human being in Islamic commercial life is the one who is devoted to moral principles 

and “business ethics” and does not deviate from justice. Justice, conviction, integrity and honesty are 

essential in commercial treatment. All kinds of transactions contrary to that has been described as 

persecution. Measuring and weighing fraud and unfair, gaining profit unfairly and outlaying to those 

areas, injustice in riba, measuring and weighing, trick and deceiving, false statement, hiding the fault, 

greed and rapacity, extortion, neceĢ, disgust, exclusivity and engrossing are forbidden in Koran. 

 

1.ĠSLAM TĠCARĠ MUAMELELERDEKĠ AHLAKÎ ĠLKELER 

Ġslâm‟da en fazla ahlaka vurgu yapılan alanlardan biri ticaret hayatıdır. Çünkü ticaret toplum 

hayatının olmazsa olmazlarındandır. Ġnsanlığın en fazla ihtiyaç duyduğu bir alan olmasının yanında, 

ticaret aynı zamanda, kiĢisel çıkarların en fazla gözetildiği, dolayısıyla çıkar çatıĢmasının yaĢandığı bir 

alandır. Bu nedenle en fazla istismara, haksızlığa, zarara ve düĢmanlığa sebebiyet verebilecek bir 

alandır. Bu itibarla Müslümanlar arasında ticaretle ahlak kelimesi adeta bütünleĢmiĢ, özdeĢleĢmiĢ ve 

“ticaret ahlakı” adeta tek bir kavram gibi kullanılagelmiĢtir.
1
 

Model insan olabilmek için öncelikle ticarî hayatta adalet, doğruluk, kanaat, merhamet ve saygı 

gibi ahlakî ilkelerin oturtulması gerekmektedir. Zira zihin dünyasında ve yaĢantısında bu ahlakî 

ilkeleri yok sayan bir insan, kendi menfaati için haksızlığa yeltenecektir. Ahlakî ilkelere bağlı bir insan 

ise asla haktan ve adaletten sapmayacaktır. Bu sebeple Ģimdi Ġslâm ticaret ahlakının ilkeleri Ģunlardır. 

1.1.Adalet 

Adalet, fert ve toplum hayatının en önemli huzur ve güven kaynağıdır. Bu sebeple adaletin tesisi 

hukukun temel gayeleri arasındadır. Adalet ilkesinin tesisi bağlamında Kur‟an‟da özellikle ölçü ve 

tartıda hile ve haksızlık
2
 kınanıp, adalet emredilerek

3
 batıl ve haksız yollardan kazanç elde etmek ve 

bu yerlere yapılan harcamalar yasaklanmıĢtır.
4
 Adalet ilkesine aykırı olması açısından ticarî iĢlemlerde 

riba, ölçü ve tartıda haksızlık, hile ve aldatmak, fâhiĢ fiyat, ikrah, tekelcilik ve ihtikâr yasaklanmıĢtır.
5
 

                                                           

 KahramanmaraĢ Sütçü Ġmam Üniversitesi Ġlahiyat Fakültesi alpaslanalkis@gmail.com 

1
 Erturhan, 2010:XVI/219. 

2
 Mutaffifîn, 83/1-3. كَٕي ٝ كٍُ كِٓ ي٣كُهكْ كْْ ٛكُ ٗكُٞ كََ كَٝ ي كْٝ ي كَ كْْ ٛكُ حُكُٞ كًَ جي ئكِيكَ كَٝ يي كَٕ ككُٞ كْٞ طكَ كْٓ كِِي٣كَ ِك٠َيجُ٘لَّح جيػكَ طكَحُكُٞ كًْ جيج يئكِيكَ كَٖ ٣ كًِ ييجُلَّ كَٖ طكَلِّلك٤ِ كُٔ كِْ يُكِ ةٌَ ٣كْ كَٝ  

3
 Hûd, 11/84. كَٕي ج كَُ ٤ كِٔ كُْ ج كَٝ ي كٍَ ٤كَح كٌْ كِٔ كُْ ٞجيج كُٛ كْ٘وكُ يضكَ ٫كَ كَٝ  Hûd, 11/85. كَٖي ٣ ىكِ كِٓ لكْ كُٓ كِٜي كٌْ كَ جيكك٢ِيج٧كْ كْٞ ػكَ يضكَؼكْ ٫كَ كَٝ ي كْْ ٛكُ ٤كَحءكَ كْٖ ي كَ كَِ كُٓٞجيجُ٘لَّح يضكَركْهكَ ٫كَ كَٝ ي ١كِ كْٓ كُْوكِ يذكِح كَٕ ج كَُ ٤ كِٔ كُْ ج كَٝ ي كٍَ ٤كَح كٌْ كِٔ كُْ جيج ككُٞ كْٝ   كَ

4
 Bakara, 2/188   كَِي كُْركَح٠كِ يذكِح كْْ كٌُ يذك٤َكْ٘كَ كْْ كٌُ جُكَ كَٞ كْٓ جي كَ ِكُٞ كًُ يضكَأكْ ٫كَ كَٝ Nisâ, 4/29  كْْي كٌُ كْ٘ كِٓ ٍٜي ج كٍَ يضكَ كْٖ زًّيػكَ كٌَ ح يضكِؿكَ كَٕ كٌُٞ يضكَ كْٕ ي كَ يئك٫ِلَّ كَِ كُْركَح٠كِ يذكِح كْْ كٌُ يذك٤َكْ٘كَ كْْ كٌُ جُكَ كَٞ كْٓ جي كَ ِكُٞ كًُ يضكَأكْ جي٫كَ ٘كُٞ كَٓ يآ كَٖ ٣ كًِ  ي٣كَحي ك٣َُّٜكَحيجُلَّ

5
 Tabakoğlu, 2010:XVI/19; Erturhan, 2010:XVI/220. 
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1.2.Doğruluk 

Doğruluk en önemli insanî ve Ġslâmî hasletlerden biri olarak kiĢiyi takva derecesine ulaĢtıran 

önemli hususiyetlerdendir. Bu sebeple ticaret hayatında da doğruluk ve dürüstlük son derece 

önemlidir. Zira Hz. Peygamber, doğru ve güvenilir bir tâcirin ahirette peygamber ve Ģehitlerle beraber 

olacağını ifade etmiĢtir.
6
 Hz. Peygamber‟in bu sözü genelde doğruluğun özelde ticari hayatta doğru ve 

dürüstlüğün önemli olduğunu göstermeye kâfidir. Yine bir hadislerinde Hz. Peygamber, doğru ve 

dürüstler dıĢında bütün tacirlerin kıyamet günü fâcir olarak haĢredileceklerini beyan etmiĢtir
7
 ki bu da 

ticartini yalan ve sahtekârlık üzerine kurmanın ne denli tehlikeli olduğunu ortaya koymaktadır.  

1.3.Kanaat 

Erdemli bir mü‟minde bulunması gereken önemli ahlakî hasletlerden biri kanaattir. Ġslâm 

ahlakında kanaat, kiĢinin sahip olduğu rızık, nimet ve diğer imkânlara rıza göstererek baĢkasının 

elindekilere göz dikmekten, hırstan, aç gözlülükten ve haksızlığa yeltenmekten sakınma erdemidir. 

Kanaat aynı zamanda islâm ticaret hukukunu Ģekillendiren esaslı ahlakî ilkelerden biridir. Kanaatin 

zıddı olan hırs ise doymak bilmeyen bir açlık ve doyumsuzluğu ifade etmektedir.
8
 Dengesi 

kurulamayan hırs çok büyük zararlara neden olabilmektedir. Bu sebeple ticarette yasaklanan hile, 

gabn-i fâhiĢ, tağrîr, neceĢ, ihtikâr ve haksız rekabet kanaatten yoksunluğun veya açgözlülüğün açık 

örneklerindendir.
9
 

1.4.Merhamet 

Ġslâm‟ın özü merhamettir. Allah Rahmân ve Rahîmdir.
10

 Hz. Muhammed de âlemlere rahmet 

olarak gönderilmiĢtir.
11

 Bu açıdan Ģefkat ve merhamet bu öğretiye inanan bir mü‟minin en temel 

özelliklerindendir. Bu özelliğin bir sonucu olarak ticarette akit yapan taraflardan biri alıĢveriĢtn 

piĢmanlık duyması ve bu akdi bozmak istemesi halinde diğer tarafın bu isteği kabul etmesi Ġslâm‟ın 

teĢvik ettiği Ģefkat, merhamet ve kolaylaĢtırma kapsamında mendup bir iĢlemdir. Çünkü piĢmanlık 

duyan ve bu ticari akitten dönmek isteyen kimsenin sıkıntıda olduğu, bu akdin ona bir yarar 

sağlamayacağı açıktır. Bu açıdan ikâle, üstün ahlak sahibi bir kiĢi tarafından gerçekleĢtirilen bir 

empati davranıĢıdır.
12

 

1.5.Saygı 

Kamu düzeninin idamesi için her mesleğe mensup insanların diğerlerinin hukukuna saygı 

gösterme görevleri bulunmaktadır. Bu itibarla tarafların birbirlerinin hukukuna saygı gösterme 

zorunluluğu bulunmaktadır. Bu sebeple ticarette satım üzerine satım, pazarlık üzerine pazarlık 

yapmak, satıcıların pazara girmeden yolda karĢılanması, Ģehirlinin köylü adına satıĢ yapması gibi 

hususlar kiĢinin ticaret hak ve hürriyetine yönelik saygısızlık içeren ve nasslarla yasaklanan ahlakî 

olmayan davranıĢlardır.
13

 

1.6.Ġtidal 

Ġslâm dini her alanda olduğu gibi ekonomik alanda da, “Eli sıkı olma, büsbütün eli açık da olma. 

Sonra kınanır ve çaresiz kalırsın”
14

, “Onlar, harcadıklarında ne israf ne de cimrilik edenlerdir. Onların 

harcamaları, bu ikisi arası dengeli bir harcamadır”
15

, “Size rızık olarak verdiğimiz Ģeylerin temiz ve 

helâl olanlarından yiyin. Bu konuda aĢırı da gitmeyin, yoksa üzerinize gazabım iner”
16

 ayetleriyle 

itidalli davranılmasını aĢırılıklardan kaçınılmasını ve orta yolun izlenmesini emrederek dünya 

nimetlerinden dengeli bir Ģekilde faydalanılmasını ancak ölçünün kaçırılmamasını istemektedir. 

 

                                                           
6
 Ġbn Mâce, “Ticaret”, 1; Tirmîzî, “Buyu”, 4. جءكِي ٜكَىكَ ُّٗ جُ كَٝ ي كَٖ ٣وك٤ِ ىِّ ِّٛ جُ كَٝ ي كَٖ يجُ٘لَّرك٤ِّ٤ِ غكَ كَٓ ي كُٖ ٤ كِٓ يج٧كَ ىكُٝمكُ لَّٛ يجُ كٍُ  جُطلَّحؾكِ

7
 Ġbn Mâce, “Ticaret”, 3: Tirmîzî, “Buyu”, 4. مكَي ىكَ كَٚ كَٝ ي لٍَّ ذكَ كَٝ كَي يجضلَّوك٠َياللَّلَّ كِٖ كَٓ جيئك٫ِلَّي ًٌّ ح سكِيككُؿلَّ كَٓ كُْوك٤ِكَح يج كَّ كْٞ ي٣كَ كَٕ ػكُٞ ي٣كُركْؼكَ كٌَ ح يجُطُّؿلَّ لَّٕ  ئكِ

8
 Meâric, 70/19. ح ػًّ كُٞ يٛكَِ ِكِنكَ ينكُ كَٕ ح كَٓ كْٗ كِ يج٩كْ لَّٕ  ئكِ

9
 Erturhan, 2010:XVI/237. 

10
 En‟âm, 6/54  سكَي كَٔ قكْ لٍَّ كِٚيجُ كِٓ ِك٠َيٗكَلكْ يػكَ كْْ كٌُ ذُّ كٌَ ي طكَدكَ كًَ  Fussilet, 41/2  كِْي ٤ قكِ لٍَّ يجُ كِٖ كَٔ قكْ لٍَّ يجُ كَٖ كِٓ ي ةٌَ ك٣ُِ كْ٘  ضكَ

11
 Enbiyâ, 21/107.  كَٖي ٤ كِٔ حُكَ كِْؼكَ سًّيُكِ كَٔ قكْ كٌَ ي يئك٫ِلَّ كِْ٘كَحىكَ كَْ كٌْ حي كَ كَٓ كَٝ  

12
 Erturhan, 2010:XVI/240-241. 

13
 Erturhan, 2010:XVI/242. 

14
 Ġsrâ, 17/29.  ج ًٌّ كُٓٞ ككْ كَٓ حي ًّٓ ِكُٞ كَٓ ي ىكَ يككَطكَوكْؼكُ ١كِ كْٓ كُْركَ يج لََّ كًُ كُٓطكْٜكَحي يضكَركْ ٫كَ كَٝ ي ٘كُوكِيكَ ك٠َيػكُ ُكَسًّيئكُِ ِكُٞ كـْ كَٓ ي ىكَ ي٣كَىكَ كَْ ؼكَ يضكَؿكْ ٫كَ كَٝ  

15
 Furkan, 25/67.  ح ًّٓ ج كَٞ يهكَ ُكِيكَ ييكَ كَٖ يذك٤َكْ كَٕ ح كًَ كَٝ ٝجي كٍُ ي٣كَوكْطكُ كْْ ُكَ كَٝ جي كٍِككُٞ كْٓ ي٣كُ كْْ جيُكَ كْٗلكَوكُٞ جي كَ يئكِيكَ كَٖ ٣ كًِ جُلَّ كَٝ  

16
 Tâhâ, 20/81.  َٟٞك يٛكَ رك٢ِيككَوكَىكْ كَٟ كِٚيؿكَ ِك٤َكْ يػكَ كَْ ِكِ ي٣كَككْ كْٖ كَٓ كَٝ رك٢ِي كَٟ يؿكَ كْْ كٌُ ِك٤َكْ يػكَ لََّ كِٚيكك٤َكَككِ جيكك٤ِ كْٞ كـَ يضكَطكْ ٫كَ كَٝ ي كْْ كًُ هكْ٘كَح كََ كٌَ حي كَٓ ي٠ك٤َِّركَحشكِي كْٖ كِٓ جي ِكُٞ كًُ  
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Ġslâm dini, “Yiyin için fakat israf etmeyin. Çünkü O, israf edenleri sevmez”
17

, “Akrabaya, 

yoksula ve yolda kalmıĢ yolcuya haklarını ver, fakat saçıp savurma. Çünkü saçıp savuranlar 

Ģeytanların kardeĢleridir”
18

 ayetleriyle israfı yasaklamıĢ olmakla beraber pratikte sınırları kesin olarak 

belirlenememektedir. Yalnız Ġslâm hukukçuları, zaruriyyât, haciyyât ve tahsiniyyâtın ötesinde salt 

nefsanî isteklerin ve bencil duyguların tatmini için yapılan lüks tüketim ile zaruriyyât dururken 

haciyyâta veya haciyyât yerine tahsiniyyâta harcama yapmayı israf kabul etmektedirler.
19

 Ġslâm, gelir-

servet oranı ne olursa olsun meĢru yollarla kazanılmıĢ büyük birikim sahipleri için de servetleriyle 

orantılı lüks, israf, gösteriĢ ve sefahate dönük bir tüketim modelini benimsememiĢ ve tüketim 

harcamalarını gelirin bir fonksiyonu olarak görmeyerek ticari alanı ahlâkî ilkelerle kayıtlamıĢtır. 

Kur‟an, mal yığıp parasını hiç harcamayanlar ile gereksiz yere saçıp savuranları kınayıp,
20

 

insanları harcama konusunda iktisatlı davranmaya
21

 çağırıp tüketimde dengeli
22

 olunmasını 

istemektedir. Buna göre ticarette model kiĢilik dengeli davranıp itidalli hareket etmeli israftan, lüksten, 

savurganlıktan, gösteriĢ tüketiminden uzak; cimrilik ve istiflemeye varmayan bir harcamada 

bulunmalıdır. 

2.ĠSLAM TĠCARĠ MUAMELELERDEKĠ HUKUKĠ ĠLKELER 

Ticari iĢlemlerde insanın model olabilmesi için Ġslam hukuku açısından uyması gereken ilkeler 

vardır. Temelini ayet ve hadislerin oluĢturduğu bu ilkeler Ģunlardır. 

2.1.Aldatma Yasağı 

Ġslam hukuku açısından ticari iĢlemlerindeki en temel düzenleme aldatmanın yasaklanmasıdır. 

Ġslam, ölçü-tartı, kalite, fiyatlar ve ayıplı mal gibi bir çok alanda adil ve doğruluk içerisinde 

davranılmasını, aldatmanın bulunmamasını emretmiĢtir. Zira Kur‟an‟da özellikle ölçü ve tartıda hile 

ve haksızlık kınanıp,
23

 adalet emredilerek
24

 batıl ve haksız yollardan kazanç elde etmek ve bu yerlere 

yapılan harcamalar yasaklanmıĢtır.
25

 

Ġslâm dini adaleti gözetmeyi
26

, dürüst davranmayı
27

, ihanet etmemeyi
28

 ve haksız yollarla 

kazanç elde etmemeyi
29

 beklerken, Hz. Peygamber‟in “Bizi aldatan bizden değildir”
30

 prensibi ile adil 

ve dürüst iĢleyen bir pazar amaçlamaktadır.
31

  

Kur'ân; “Ölçüyü ve tartıyı eksik yapmayın”
32

, “Ölçüyü ve tartıyı adaletle tam yapın. Ġnsanların 

eĢyalarını (mallarını ve haklarını) eksiltmeyin”
33

, “Ölçüde ve tartıda hile yapanların vay hâline! Onlar 

insanlardan (bir Ģey) ölçüp aldıkları zaman, tam ölçerler. Fakat kendileri onlara bir Ģey ölçüp, yahut 

tartıp verdikleri zaman eksik ölçüp tartarlar”
34

 ayetleriyle ölçü ve tartıların âdil olarak yapılması ve 

insanlara haksızlıkta bulunulmamasını emretmektedir. 

Hz. Peygamber de, doğru ve dürüstler dıĢında bütün tacirlerin kıyamet günü fâcir olarak 

haĢredileceklerini beyan etmiĢ
35

, “garar satıĢını yasaklamıĢ”
36

 ve “kiĢinin malında bir kusur varsa, 

                                                           
17

 A‟râf, 7/31. كَٖي كٍِكك٤ِ كْٓ كُٔ كُْ يج دُّ ي٣كُككِ كُي٫كَ لَّٚ جيئكِٗ كٍِككُٞ كْٓ يضكُ ٫كَ كَٝ جي ذكُٞ كٍَ كْٖ ج كَٝ جي ِكُٞ كًُ كَٝ  
18

 Ġsrâ, 17/26-27.  ج ًٌّ لكُٞ كًَ كِٚي ذِّ كٍَ يُكِ كُٕ ٤كْطكَح لَّٗ يجُ كَٕ ح كًَ كَٝ ي كِٖ ٤ ٤كَح٠كِ لَّٗ يجُ كَٕ ج كَٞ جيئكِنكْ حٗكُٞ كًَ ي كَٖ ك٣ٌِ ًِّ ركَ كُٔ كُْ يج لَّٕ جييئكِ ًٍّ ٣ كًِ يضكَركْ كٌْ ًِّ يضكُركَ ٫كَ كَٝ ي كَِ رك٤ِ لَّٓ يجُ كَٖ جذكْ كَٝ ي كَٖ ك٤ٌِ كْٓ كِٔ كُْ ج كَٝ كُي ولَّٚ ذك٠َيقكَ كٍْ كُْوكُ جيج آشكِييكَ كَٝ  
19

 Kallek, DĠA, 2001:XXIII/179. 
20

 Ġsrâ, 17/29. ج ًٌّ كُٓٞ ككْ كَٓ حي ًّٓ ِكُٞ كَٓ ي ىكَ يككَطكَوكْؼكُ ١كِ كْٓ كُْركَ يج لََّ كًُ كُٓطكْٜكَحي يضكَركْ ٫كَ كَٝ ي ٘كُوكِيكَ ك٠َيػكُ ُكَسًّيئكُِ ِكُٞ كـْ كَٓ ي ىكَ ي٣كَىكَ كَْ ؼكَ يضكَؿكْ ٫كَ كَٝ   
21

 Furkân, 25/67. ح ًّٓ ج كَٞ يهكَ ُكِيكَ ييكَ كَٖ يذك٤َكْ كَٕ ح كًَ كَٝ ٝجي كٍُ ي٣كَوكْطكُ كْْ ُكَ كَٝ جي كٍِككُٞ كْٓ ي٣كُ كْْ جيُكَ كْٗلكَوكُٞ جي كَ يئكِيكَ كَٖ ٣ كًِ جُلَّ كَٝ   
22

 Akar, 2000:88. 
23

 Mutaffifîn, 83/1-3. كَٕي ٝ كٍُ كِٓ ي٣كُهكْ كْْ ٛكُ ٗكُٞ كََ كَٝ ي كْٝ ي كَ كْْ ٛكُ حُكُٞ كًَ جي ئكِيكَ كَٝ يي كَٕ ككُٞ كْٞ طكَ كْٓ كِِي٣كَ ِك٠َيجُ٘لَّح جيػكَ طكَحُكُٞ كًْ جيج يئكِيكَ كَٖ ٣ كًِ ييجُلَّ كَٖ طكَلِّلك٤ِ كُٔ كِْ يُكِ ةٌَ ٣كْ كَٝ  
24

 Hûd, 11/84. كَٕي ج كَُ ٤ كِٔ كُْ ج كَٝ ي كٍَ ٤كَح كٌْ كِٔ كُْ ٞجيج كُٛ كْ٘وكُ يضكَ ٫كَ كَٝ  Hûd, 11/85. كَٖي ٣ ىكِ كِٓ لكْ كُٓ كِٜي كٌْ كَ جيكك٢ِيج٧كْ كْٞ ػكَ يضكَؼكْ ٫كَ كَٝ ي كْْ ٛكُ ٤كَحءكَ كْٖ ي كَ كَِ كُٓٞجيجُ٘لَّح يضكَركْهكَ ٫كَ كَٝ ي ١كِ كْٓ كُْوكِ يذكِح كَٕ ج كَُ ٤ كِٔ كُْ ج كَٝ ي كٍَ ٤كَح كٌْ كِٔ كُْ جيج ككُٞ كْٝ   كَ
25

 Bakara, 2/188   كَِي كُْركَح٠كِ يذكِح كْْ كٌُ يذك٤َكْ٘كَ كْْ كٌُ جُكَ كَٞ كْٓ جي كَ ِكُٞ كًُ يضكَأكْ ٫كَ كَٝ Nisâ, 4/29  ٍٜي ج كٍَ يضكَ كْٖ زًّيػكَ كٌَ ح يضكِؿكَ كَٕ كٌُٞ يضكَ كْٕ ي كَ يئك٫ِلَّ كَِ كُْركَح٠كِ يذكِح كْْ كٌُ يذك٤َكْ٘كَ كْْ كٌُ جُكَ كَٞ كْٓ جي كَ ِكُٞ كًُ يضكَأكْ جي٫كَ ٘كُٞ كَٓ يآ كَٖ ٣ كًِ ي٣كَحي ك٣َُّٜكَحيجُلَّ

كْْي كٌُ كْ٘ كِٓ  
26

 Nisâ, 4/135. كَٖي ذك٤ِ كٍَ كَهكْ ج٧كْ كَٝ ي كِٖ ٣كْ جُكِىكَ كَٞ كُْ يج كِٝ ي كَ كْْ كٌُ كِٓ كْٗلكُ ِك٠َي كَ يػكَ كْٞ ُكَ كَٝ كِي لَّ يٱكِ جءكَ ٜكَىكَ كُٖ ي ١كِ كْٓ كُْوكِ يذكِح كَٖ ٤ كِٓ ج لَّٞ جيهكَ كًُٞٗكُٞ جي ٘كُٞ كَٓ يآ كَٖ ٣ كًِ  ٣كَحي ك٣َُّٜكَحيجُلَّ
27

 Mutaffifîn, 83/1-3. كَٕي ٝ كٍُ كِٓ ي٣كُهكْ كْْ ٛكُ ٗكُٞ كََ كَٝ ي كْٝ ي كَ كْْ ٛكُ حُكُٞ كًَ جي ئكِيكَ كَٝ ي كَٕ ككُٞ كْٞ طكَ كْٓ كِِي٣كَ ِك٠َيجُ٘لَّح جيػكَ طكَحُكُٞ كًْ جيج يئكِيكَ كَٖ ٣ كًِ يجُلَّ كَٖ طكَلِّلك٤ِ كُٔ كِْ يُكِ ةٌَ ٣كْ كَٝ  
28

 Bakara, 2/9. كَٕي ٝ كٍُ ؼكُ كْٗ حي٣كَ كَٓ كَٝ ي كْْ ٜكُ كَٓ كْٗلكُ ي كَ يئك٫ِلَّ كَٕ ٞ ىكَػكُ حي٣كَهكْ كَٓ كَٝ جي ٘كُٞ كَٓ يآ كَٖ ٣ كًِ جُلَّ كَٝ كَي ياللَّلَّ كَٕ ٞ حوكِػكُ  ٣كُهكَ
29

 Nisâ, 4/29. كْْي كٌُ كْ٘ كِٓ ٍٜي ج كٍَ يضكَ كْٖ زًّيػكَ كٌَ ح يضكِؿكَ كَٕ كٌُٞ يضكَ كْٕ ي كَ يئك٫ِلَّ كَِ كُْركَح٠كِ يذكِح كْْ كٌُ يذك٤َكْ٘كَ كْْ كٌُ جُكَ كَٞ كْٓ جي كَ ِكُٞ كًُ يضكَأكْ جي٫كَ ٘كُٞ كَٓ يآ كَٖ ٣ كًِ  ٣كَحي ك٣َُّٜكَحيجُلَّ
30

 Müslim, “Ġmân”, 164; Ġbn Mâce, “Ticâret”, 36; Ebû Dâvûd, “Büyû”, 50; Tîrmizi, “Büyû”, 72; Ahmed b. 

Hanbel, II/50.  ٠ِّ٘ كِٓ ي كَّ ك٤َكْ يككَِ لَّٕ يؿكَ كْٖ كَٓ  
31

 Ġbn Hazm, t.y.:VIII/439-441. 
32

 Hûd, 11/84. كَٕي ج كَُ ٤ كِٔ كُْ ج كَٝ ي كٍَ ٤كَح كٌْ كِٔ كُْ ٞجيج كُٛ كْ٘وكُ يضكَ ٫كَ كَٝ  
33

 Hûd, 11/85. كَٖي ٣ ىكِ كِٓ لكْ كُٓ كِٜي كٌْ كَ جيكك٢ِيج٧كْ كْٞ ػكَ يضكَؼكْ ٫كَ كَٝ ي كْْ ٛكُ ٤كَحءكَ كْٖ ي كَ كَِ كُٓٞجيجُ٘لَّح يضكَركْهكَ ٫كَ كَٝ ي ١كِ كْٓ كُْوكِ يذكِح كَٕ ج كَُ ٤ كِٔ كُْ ج كَٝ ي كٍَ ٤كَح كٌْ كِٔ كُْ جيج ككُٞ كْٝ   كَ
34

 Mutaffifîn, 83/1-3. كَٕي ٝ كٍُ كِٓ ي٣كُهكْ كْْ ٛكُ ٗكُٞ كََ كَٝ ي كْٝ ي كَ كْْ ٛكُ حُكُٞ كًَ جي ئكِيكَ كَٝ يي كَٕ ككُٞ كْٞ طكَ كْٓ كِِي٣كَ ِك٠َيجُ٘لَّح جيػكَ طكَحُكُٞ كًْ جيج يئكِيكَ كَٖ ٣ كًِ ييجُلَّ كَٖ طكَلِّلك٤ِ كُٔ كِْ يُكِ ةٌَ ٣كْ كَٝ  
35

 Ġbn Mâce, “Ticaret”, 3: Tirmîzî, “Buyu”, 4. مكَي ىكَ كَٚ كَٝ ي لٍَّ ذكَ كَٝ كَي يجضلَّوك٠َياللَّلَّ كِٖ كَٓ جيئك٫ِلَّي ًٌّ ح سكِيككُؿلَّ كَٓ كُْوك٤ِكَح يج كَّ كْٞ ي٣كَ كَٕ ػكُٞ ي٣كُركْؼكَ كٌَ ح يجُطُّؿلَّ لَّٕ  ئكِ
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söylemeden satması ona helal olmaz”
37

 buyurarak her ne Ģekilde olursa olsun her türlü aldatmayı 

yasaklamıĢ ve “doğru ve güvenilir bir tâcirin ahirette peygamber ve Ģehitlerle beraber olacağını”
38

 

ifade etmiĢtir. 

2.2.Kaliteli Üretim 

Kaliteli mal ve hizmet üretimi Ġslâm‟ın emirlerindendir. Zira Allah her Ģeyi en güzel bir Ģekilde 

yapmayı emretmektedir.
39

 Ayrıca Kur‟an, “Bu, her Ģeyi sapasağlam yapan Allah‟ın sanatıdır”
40

 ve “O, 

yarattığı her Ģeyi güzel yapandır”
41

 ayetleriyle Allah‟ın sanatının iki ayrı özelliğine vurgu 

yapmaktadır. Bunlardan biri “sağlamlık (itkan)”, öteki de “güzellik (ihsan)”dır. Böylece Kur‟an, 

üretimde sağlamlık ve estetiği insanın önüne bir esas ve tutunulması gereken bir ilke olarak 

koymaktadır.
42

 

Hz. Peygamber de bir hadisinde, “Birisi bir iĢ yaptığı zaman Allah bunun sağlam ve yüksek 

vasıfta olmasından hoĢlanır”
43

 buyurarak, Allah'ın sanatıyla ilgili sağlamlık ve güzellik unsurlarını 

genel anlamıyla insanların her türlü ibadet, iĢ ve sanatlarına aktarılmasını istemiĢtir.
44

 Hz. 

Peygamber'in, çarĢı ve pazar denetimlerinde aldatmanın denetlenmesi yanında kalite kontrolünün 

sağlandığı da muhakkaktır.
45

 Hadiste, buğday yığınının iç kısmının dıĢ tarafı gibi olmadığını gören 

Resûlullah: “Ġkisini birbirinden ayır”
46

 buyurmuĢtur.  

Hz. Ömer‟in de kalite kontrol denetimleri yaptığı bilinmektedir. Hz. Ömer bir tellâl çıkartarak 

süte su karıĢtırmanın yasak olduğunu ilân ettirmiĢtir.
47

 Buna rağmen su karıĢtırıldığını tesbit ettiği bir 

sütü satıcısının elinden alarak ibret-i âlem için dökmüĢtür. Yine sattığı süte su karıĢtıran bir kadını 

cezalandırmıĢtır.
48

 Kalite, Hz. Peygamberden itibaren Ġslâm devletlerinin ve bilhassa hisbe teĢkilatının 

üzerinde önemle durduğu konulardan biri olmuĢ ve daima denetime tabi tutulmuĢtur.
49

 

2.3.Ölçü ve Tartıda Doğruluk 

Ticaretteki en önemli hususlardan birisi, “ölçü ve tartı” meselesidir. Kur'ân bu konuda; “Ölçüyü 

ve tartıyı eksik yapmayın”
50

, “Ölçüyü ve tartıyı adaletle tam yapın. Ġnsanların eĢyalarını (mallarını ve 

haklarını) eksiltmeyin”
51

, “Ölçüde ve tartıda hile yapanların vay hâline! Onlar insanlardan (bir Ģey) 

ölçüp aldıkları zaman, tam ölçerler. Fakat kendileri onlara bir Ģey ölçüp, yahut tartıp verdikleri zaman 

eksik ölçüp tartarlar”
52

 ayetleriyle ölçü ve tartıların âdil olarak yapılması ve insanlara haksızlıkta 

bulunulmamasını emretmektedir. Kur'an‟ın, “Doğru tartın”
53

 ve “Doğru terazilerle tartın”
54

 Ģeklindeki 

emirleri de ölçü ve tartı âletlerinin doğru olmasını öngörmektedir. Zira, “Hz. Peygamber Medine'ye 

geldiğinde ölçülerle ilgili sahtekârlıkta Medineliler'in üstüne yoktu. Bunun üzerine Allah Teâlâ 
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“Veylün li‟l-mutaffifîn"i indirince ölçüyü doğru yapmaya baĢladılar”
55

 hadisi ölçü ve tartıya neden bu 

kadar önem verildiğini açıkça beyan etmektedir.
56

 

Ticarette haksızlıkların önüne geçilmesi için Hz. Peygamber; “Sattığın zaman ölçerek sat, 

aldığın zaman da ölçerek al”,
57

 “Yiyeceklerinizi ölçünüz ki sizin için bereketli olsun”,
58

 “Bir yiyecek 

satın alan onu ölçmeden satmasın”
59

 Ģeklindeki ifadeleriyle alıĢ veriĢlerde ölçü ve tartı kullanımını 

teĢvik etmiĢtir. AlıĢ veriĢlerin ölçülüp tartılarak yapılmasını emreden Resûlullah, kendi 

muamelelerinde ölçü ve tartı kullanmayı ihmal etmemiĢtir. Keza alırken de satarken de müsamahalı 

davranmayı tavsiye eden Resûlullah, bu konuda da örnek davranıĢlar sergilemiĢtir.
60

  

AlıĢ veriĢleri ölçerek yapmayı, doğru ölçek ve tartılar kullanmayı, ölçüp tartarken namuslu 

davranmayı emreden Hz. Peygamber, piyasada mevcut olan birbirinden farklı ölçek ve tartılar arasında 

birliğin temini için bir standart belirlemeyi de ihmal etmeyerek Ģu talimatı vermiĢtir: "Ölçek 

Medine'nin ölçeği, tartı ise Mekke'nin tartısıdır."
61

 Hulefâ-yı RâĢidîn döneminde de Hz. Ömer minbere 

çıkmıĢ, ellerindeki müd ve kist adlı ölçekleri sallayarak bunlarda eksiklik yapanlara, yani ölçü ile 

tartılarda hileye sapanlara beddua etmiĢ,
62

 müdlerindeki eksiklik nedeniyle Yemenli tüccardan alıĢ 

veriĢ yapılmasını menetmiĢ, bu yasağı çiğneyen bir kölesini de kamçısıyla döverek cezalandırmıĢtır.
63

 

Bir rivayete göre de ölçü-tartıda sahtekârlık yaptıkları gerekçesiyle acemlerin Medine pazarlarında 

satıĢ yapmalarını yasaklamıĢ ve bunların ticaretten menedilmelerini sağlayacak zabıtalar (haris/hurres) 

görevlendirmiĢtir.
64

  

2.4.Haksız Rekabetten Kaçınılması 

Ġslâm‟da iktisadi faaliyette bulunmak yani her teĢebbüs, bir hak olarak tanınmıĢ, hatta teĢvik ve 

yerine göre emredilmiĢtir.
65

 Kur'an‟ın “Ey iman edenler! Mallarınızı aranızda batıl yollarla yemeyin. 

Ancak karĢılıklı rıza ile yapılan ticaretle olursa baĢka”
66

 ayetinde olduğu gibi her türlü akid ve 

sözleĢmelerde bir yandan “hukukîlik” öngörülürken öte yandan bunlarda “karĢılıklı rıza” ilkesine 

uyum öngörülmüĢtür. Bunlardan “karĢılıklı rıza” ilkesi serbest piyasayı öngörmüĢ olmaktadır. Hz. 

Peygamber'in uygulamalarında da serbest piyasanın esas alındığı fakat baĢıboĢ bir piyasaya da izin 

verilmediği açıkça görülebilmektedir.
67

  

Ayrıca, “kimseye zarar verilmeyeceği ve iyi niyetle davranılacağı esaslarına aykırı, zarar verici 

hareketlerle iktisadi faaliyetler serbestisinin suistimali”
68

 Ģeklinde tanımlayabileceğimiz haksız 

rekabet, kiĢilerin zarara uğramasına neden olduğundan Ġslâm‟da men edilmiĢtir.
69

  

Ġslâm Hukuku açısından, ticari sahadaki kötüleme, hakikate aykırı malumat verme, aldatıcı 

reklam, sırrı ifĢa, satıcıları pazara girmeden karĢılama, müĢteri kızıĢtırma, pazarlık üstüne pazarlık 

yapma, Ģehirlinin köylü adına satıĢ yapması, gerçeğe aykırı belge vermesi, iĢ hayatı Ģartlarına uymama 

haksız rekabet sayılmıĢ ve yasaklanmıĢtır.
70
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2.5.Aldatıcı Reklamdan Kaçınma 

Bir reklam, tamamen ya da kısmen yalan olduğunda veya yanlıĢ ya da yanıltıcı olduğu hallerde 

aldatıcıdır.
71

 Hz. Peygamber “KiĢinin malında bir kusur varsa, söylemeden satması ona helal olmaz”
72

, 

“Satıcı ile alıcı meclisten ayrılana kadar muhayyerdirler. Her ikisi de dürüst olup açıklanması gereken 

Ģeyleri açıklarlarsa bu alıĢ veriĢ kendilerine bereketli kılınır. Eğer yalan söyler ve açıklanması 

gerekenleri gizlerlerse bu alıĢ veriĢin bereketi giderilir”
73

 buyurarak malın kusurunun gizlenmesini 

yasaklamaktadır. Burada dikkat edilmesi gereken nokta, mal veya hizmet emsaline göre kusurlu ise bu 

söylenmeli veya kusur ve eksikliği hakkında bilgi istendiğinde ya da bazı fonksiyonlar sorulduğunda 

bunlar gizlenmemelidir. Dolayısıyla müslüman tacir, malın ilanını yaparken “efradını cami ağyarını 

mani” bir ilanla kusurlarını gizlememekle ve meziyetlerini açıklamakla mükelleftir.
74

 Aksi halde malın 

kusurunun sabit olması halinde müĢteri Ġslâm Hukuku‟na göre muhayyerdir. Dilerse aldığı malı iade 

eder, dilerse kabul eder.
75

 Bu sebeple müĢterinin reklam ya da ilan hususunda uyanık ve bilinçli olması 

lazımdır. 

2.6.Karaborsa (Ġhtikâr) Yasağı  

Türkçe adı karaborsa olan ihtikâr, lügatte biriktirmek, hapsetmek, bir Ģeyi fiyatı yükselsin diye 

bekletmek, tedavülden çekmek,
76

 anlamlarına gelmektedir. Bir fıkıh terimi olarak ihtikâr, insanların 

ihtiyaç duyduğu ticaret malını satın alarak, pahalılaĢması gayesiyle istifleyip piyasaya arzını 

geciktirmektir.
77

 Hz. Peygamber hadislerinde ihtikâr yapanı kınamıĢ
78

 ve onu
 
mel'un,

79
 günahkâr

80
 gibi 

vasıflarla beyan ederek, “Uzak yerden mal getiren tacir (calib) rızıklandırılmıĢ, karaborsacı ise 

lanetlenmiĢtir”
81

, “Karaborsacı ne fena bir kuldur! Allah Teâlâ fiyatları ucuzlatırsa keyfi kaçar, 

yükseltirse ferahlar”
82

, “Kim müslümanlara karĢı bir yiyecek maddesini stoklarsa, Allah onu cüzzam 

ve iflâsla cezalandırır”
83

 buyurmuĢtur. Hz. Ömer de; “Bizim pazarımızda asla karaborsacılık 

yapılamaz. Bazıları ellerindeki fazla sermayeyi bizim bölgemize gelmiĢ rızk-ı ilâhîye yatırarak 

karaborsacılık yapmaya yeltenmesinler. Bununla birlikte yaz-kıĢ demeden sırtında mal taĢıyarak bize 

getiren câlib ise Ömer'in misafiridir. Allah'ın dilediği gibi satar, yine Allah'ın dilediği kadar da 

bekletir”
84

 der.  

Ġktisadî hayata çok ciddi olumsuz etkileri olan ihtikârın hükmü üzerinde Ġslâm hukukçuları 

hassasiyetle durmuĢlardır. Hanefî âlimlerinin çoğunluğu ihtikârın tahrimen mekruh
85

 olduğunu 

söylerken, Hanefîlerden Ġmam Muhammed ve Kâsânî ile ġâfiî, Mâlikî ve Hanbelî âlimleri ihtikârın 

haram
86

 olduğu üzerinde ittifak etmiĢlerdir. 

2.7.Fiyatlarda Hakkaniyet ve FahiĢ Fiyat Yasağı 

Ġslâm Hukuku, malın gerçek fiyatı üzerinden iĢlem görmesini benimseyerek piyasanın her türlü 

olumsuz müdahalelerden ve kötü etkileri bulunan yapay muamelelerden arındırılmasını istemektedir. 
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Bu sebeple Hz. Peygamber sunî fiyatlandırmalara karĢı çıkmıĢtır. Bu hususta da; “Kayle Ģöyle der; 

“Nebî, umrelerinden birisinde ihramdan çıkmak için Merveye geldi. Bir bastona dayanarak gelip 

huzuruna oturdum ve dedim ki: “Ey Allah'ın elçisi ben alım satım iĢleriyle uğraĢan bir kadınım. Öyle 

olur ki bir mal satın almak isterim ve ona, istediğimden daha düĢük bir fiyat veririm. Sonra almak 

istediğim fiyata gelinceye kadar arttırır dururum. Yine öyle olur ki bir mal satmak isterim ve ona 

istediğimden daha yüksek bir fiyat takdir ederim. Sonra satmak istediğim fiyata gelinceye kadar 

düĢürür dururum. Ne dersiniz?” Bunun üzerine Resûlullah bana: “Ey Kayle, öyle yapma! Ancak, bir 

Ģey satın almak istediğinde, ona, düĢündüğün fiyatı ver, ister satsınlar ister satmasınlar. Yine bir Ģey 

satmak istediğinde, ona, düĢündüğün fiyatı koy, ister versinler ister vermesinler,” buyurdu.”
87

 

Hz. Peygamber; “müslümanlar arasında geçerli olan sikkenin değeri ile bir sebep olmaksızın 

oynanmasını nehyetmiĢtir.”
88

 Bu yasaklama zaruret hali olmadıkça carî para ile oynanmaması 

gerektiği belirtilmektedir ki bu, günümüzde hükümetlerin çok acil olmadıkça para basmalarını da 

yasaklamaktadır.
89

 Söz konusu hadis fiyat istikrarının sağlanması açısından çok önemli bir düzenleme 

olmaktadır. 

FahiĢ fiyatın miktarını ve kesin olarak ölçüsünü belirleyen bir ayet veya hadis 

bulunmamaktadır. Bu sebeple Ġslâm hukukçuları meseleyi dinin genel esasları ve tüccar örfüne 

dayanarak çözme yoluna gitmiĢlerdir. Bu bağlamda fakihlerin büyük çoğunluğuna göre fahiĢ fiyatın 

belirlenmesinde o akdin ve bölgeye ait örf ve adetin esas alınması gerekir. Hanefîler ise bunu daha 

netleĢtirerek bir malın, bilirkiĢilerin belirleyeceği fiyattan oldukça fazla bir fiyatla satılmasını fahiĢ 

fiyat olarak kabul etmiĢlerdir.
90

 Bazı Mâlikî âlimleri de malın değerinin üçte bir oranından daha fazla 

aĢılacak bir fiyatla satıĢının fahiĢ fiyat olduğunu belirtirler.
91

 Mecelle ise piyasa fiyatlarının 

gayrimenkulde 1/20, hayvanlarda 1/10, ticari mallarda 1/5 oranında aĢılmasını fahiĢ fiyat olarak kabul 

belirlemiĢtir.
92

  

Bazı Ġslâm âlimleri Hz. Peygamber‟in; “Hiç biriniz kendi için istediğini din kardeĢi için de 

istemedikçe gerçekten iman etmiĢ olmaz”
93

 hadisinden hareketle kiĢinin, kendisi için isteyebildiği bir 

fiyata malını satmasını, kendisi için razı olmadığı bir fiyata ise malını Müslüman kardeĢlerine satmaya 

razı olmaması gerektiğini belirtmektedirler.
94

  

2.8.Aldanma Riski (Garar) Bulunan SatıĢların Yasaklanması  

Garar, sözlükte “tehlike, risk, gerçekleĢmesi halinde razı olunamayacağı zannedilen aldanma” 

demektir.
95

 Ġslâm Hukuk ıstılahında ise, “Garar, akıbeti kapalı bilinmeyen Ģey
96

 olup akdin haksız 

kazanca yol açacak ölçüde kapalılık taĢımasını ifade eden bir fıkıh terimidir.
97

 

Ġslâm dini; “Hz. Peygamber garar satıĢını yasakladı”
98

, “Sudaki balığı satmayınız, çünkü bunda 

garar vardır”
99

 hadislerinde belirtildiği üzere aldanma (garar) bulunan satıĢları yasaklamıĢtır. “Garar; 

akdi, vucudu kesin olmayan, Ģüpheli ve ihtimalli bir unsura dayandırmaktır. Buna göre garar terimi; 

meydana gelmeme, istenilen miktar ve nitelikte olmama veya satılanın teslimine güç yetirilememe 

riski bulunan bütün alıĢ veriĢleri kapsamaktadır.
100
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Fakihler, aldanma riski bulunan satıĢların sahih olmadığı üzerinde ittifak etmiĢlerdir.
101

 Mesela, 

memedeki sütün, hayvanın sırtındaki yünün, annenin karnındaki yavrunun, yakalamadan önce sudaki 

balığın, havadaki kuĢun satıĢı ve satın alıp teslim etmek üzere baĢkasına ait olan malın satılması gibi. 

Zira satıcı, mülkiyeti altında bulunmayan Ģeyi satmıĢtır.
102

 Buna göre, teslimi güç olan malın satıĢı, 

satılan malın veya satıĢ bedelinin cinsinin bilinmemesi, bedellerin niteliğinin bilinmemesi, satılanın 

veya satıĢ bedelinin miktarının bilinmemesi, veresiye satıĢta vadenin belirlenmemesi veya belirsiz bir 

tarihin tespit edilmesi, ıslahı veya iyileĢmesi umulmayan Ģeyin satıĢı gibi muameleler aldanma riski 

(garar) bulunması sebebiyle yasaklanmıĢtır.
103

 

Akdin kesin olmayan, Ģüpheli veya zarar ve ziyana ihtimalli bir unsura bağlı bulunması ise 

garardır. Garara neden olan Ģey ortadan kaldırıldığında ise akit geçerli olur. Hz. Peygamber, 

“OlgunlaĢıncaya kadar meyvenin ağacında, yünün kırpılmadan önce hayvanın sırtında ve sütün 

sağılmadan önce hayvanın memesinde iken satılmasını yasaklamıĢtır.”
104

 Ġslâm, tarafların aldanmasına 

veya anlaĢmazlığa düĢmesine yol açabilecek bilinmezlik ve riskleri alıĢ veriĢlerden kaldırmayı 

amaçlamaktadır.  

2.9.MüĢteri KızıĢtırma (NeceĢ) Yasağı 

NeceĢ lügatte, dehlemek ve harekete getirmek
105

 anlamındadır. Terim anlamı ise, yanıltma ve 

aldaltma amacıyla satılan malda yapılan artıĢ demektir.
106

 Bazan gerçek alıcı olmadığı halde, müĢteri 

kızıĢtırmak için alıcı gibi davranan ve bu yolla fiyatı sun‟i olarak yükselten kimseler olur. MüĢteri 

kızıĢtıran kiĢi, satıcı ile anlaĢarak bu iĢi yapar. AnlaĢmaya göre ya ona satıĢta ortak olur, ya da ondan 

satıĢ baĢına bir komisyon alır.
107

 

Hz. Peygamber “MüĢteri kızıĢtırmayınız”
108

 buyurarak bunu yasaklamıĢtır. MüĢteri kızıĢtırma 

sonucunda satıĢ bedelinde sun‟i artıĢ oluĢur. Bu artıĢ satıcının anlaĢması sonucu gerçek alıcı olmayan 

fakat alıcı gibi davranan kiĢi tarafından sağlanır. Ġslâm hukukçuları, üçüncü kiĢilerce alım satım kastı 

bulunmaksızın pazarlık sırasında araya girilerek yapılan, mala rağbeti arttırıcı, göstermelik, yanıltıcı 

yüksek fiyat tekliflerini, hadiste yasaklanan “müĢteri kızıĢtırma” kapsamında değerlendirerek, bu tür 

davranıĢların caiz olmadığında ittifak etmiĢlerdir.
109

  

2.10.ġehirlinin Köylü Adına SatıĢ Yapma (Simsarcılık) Yasağı 

Hz. Peygamber döneminde, Ģehirli satıcı köylü veya dıĢarıdan mal getirene; “Sen bu malı bana 

bırak, onları ben senin adına azar azar satayım” diyerek aralarında böyle bir sözleĢme yaparlardı.
110

 

Hz. Peygamber bu durumu; “Hiçbir Ģehirli, köylü adına satıĢ yapmasın. Bırakın insanları, Allah birinin 

sebebiyle diğerini rızıklandırsın”
111

 hadisiyle yasaklamıĢtır. Çünkü köyden veya baĢka bir beldeden bir 

kimse halkın ihtiyacı olan bir malı getirdiğinde, onu günün fiyatı ile bekletmeden satarsa Ģehirde bir 

ferahlama olur. Eğer mallar simsarın eline geçerse halk sıkıntıya düĢürülmüĢ ve fiyatlar yükseltilmiĢ 

olur.
112

 Eğer köylü, malını kendi eliyle satarsa hem kendisi faydalanmıĢ ve hem de halk faydalanmıĢ 

olacaktır. 
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Hz. Peygamber, köylü mallarının simsarlarca halk zararına yol açan tedrici bir Ģekilde satıĢına, 

tekelciliğe ve karaborsacılığa kapı açmaması için, müsaade etmemiĢ ve malların hiçbir engel ve 

tıkanıklıkla karĢılaĢmadan herkese açık piyasaya ulaĢmasını öngörmüĢtür.
113

 

ġehirlinin köylü adına satıĢ yapmasının yasaklanması fiyat açısından üretici köylünün 

aldatılmasını önlemekle beraber aslında müĢteriyi zarara uğramaktan korumaktadır. Çünkü Ģehirli, 

insanların muhtaç olduğu bir malı satmak üzere gelmekte olanı beklediğinde mal yüksek fiyata 

satılacağından müĢteri bununla zarar görür.
114

 Zira bu yasakla yiyecek ve diğer ihtiyaç maddelerinin 

belirli ellerde toplanıp, piyasaya kontrollü biçimde sürülmesi ve bu yolla fiyatların sun‟i olarak 

yükselmesinin önlenmesi sağlanmıĢ olacaktır. 

2.11.Pazara Gelen Malların Yolda KarĢılanması (Telakkı‟r-Rükbân) Yasağı 

Önceki dönemlerden bu yana zaman zaman Ģehre gelmekte olan bir mal daha çarĢıya gelmeden 

bazı kurnaz esnaf ve tüccarlar tarafından yolda karĢılanıp satın alınır, böylece Ģehre gelmekte olan 

mallar bunların tekeli altına girmiĢ olurdu. Bu durum, tabiî piyasa fiyatına olumsuz etkiler yaptığı gibi 

karaborsacılığa yol açan bir tutum da olmaktadır. Bu olumsuzluğun önüne geçebilmek için Hz. 

Peygamber, “Pazara mallar indirilmeden kervanları yolda karĢılayıp mallarını satın almayın”
115

, 

“Pazara gelen malları yolda karĢılamayın, kim karĢılar da ondan bir Ģey satın alırsa, sahibi pazara 

geldiği vakit muhayyer olur”
116

 buyurarak, müĢterinin korunmasını sağlamıĢtır. Hz. Peygamber bu 

durumu kontrol ettirdiği gibi hisbe teĢkilatında da, malların yolda karĢılanmasına engel olunması için 

muhtesibe bir görev de verilmiĢtir.
117

 

Malların yolda karĢılanmasını, Ġmam Mâlik, Leys, Evzâî, Ġmam ġâfiî ve Ġbn Hazm caiz 

görmezler.
118

 Hanefîler ise bu konuda, malın sunulacağı piyasaya ve dolayısıyla halka zarar verip 

vermemesini esas almıĢlardır. Buna göre, malların yolda karĢılanması halka zarar vermiyorsa caizdir, 

halka zarar veriyorsa caiz değildir. Bundaki maksat Ģehir halkının zararını ve mal getirenlerin 

aldatılmasını önlemektir. Zira halkın ihtiyacı olan malların Ģehre girmeden ucuz fiyata alınarak Ģehirde 

daha fazla fiyata satılması durumunda insanlar aldatılmaktadır. Bu iki husus zarar ve aldatmanın 

ortadan kalkması durumunda ise yasaklık da ortadan kalkacaktır.
119

 

2.12.Ayıplı Mal SatıĢ Yasağı 

Ayıp kelimesi lügatte, kusur, eksiklik, leke anlamlarına gelir.
120

 Ġslâm Hukuku‟nda ise ayıp; 

“Ehil ve erbabı arasında malın değerine noksanlık getiren kusurdur.”
121

 Ġslâm Hukuku‟nda Hanefî,
122

 

Mâlikî,
123

 Hanbelî
124

 ve Zahirî,
125

 mezhepleri malın değerini düĢüren noksanlığı ayıb olarak kabul 

ederek objektif bir kıymet azalmasını esas almıĢlardır. Bunlara göre, maddi bir ölçüyü ifade eden, 

buğdayın kurtlu ve çürük çıkması gibi esas yaratılıĢtan değiĢik olan ve tüccarın örfünde az veya çok 

kıymetin noksanlaĢmasını gerektiren kusurlar
126

 ayıbdır. ġâfiîler
127

 ise,  malın kıymetini azaltmanın 

yanında akidden beklenilen maksadı engelleyen Ģeyi de ayıb kabul ederek subjektif bir ölçünün 

kabulüne imkân tanımıĢlardır.
128

 ġâfiî‟lere göre, Ģahsi bir ölçü olan atın huysuz olması, satın alınan 
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ayakkabının dar olması gibi kıymeti noksanlaĢtıran veya hukuken geçerli maksadın yok olmasına 

sebep olan kusurlar
129

 da ayıb kabul edilmektedir. 

Ġslâm, malın ayıplı olması halinde taraflara ayıp muhayyerliği hakkını tanımaktadır. Bu da; 

“Mallarınızı aranızda batılla (haksız ve haram yollar ile) yemeyin”
130

 ayetine dayandırılmaktadırlar. 

Bu ayette, haksız yere bir baĢkasının malını elde etmenin haramlılığı açıklanmaktadır. Böyle, ayıplı 

malın satıldığı bir akid karĢılıklı rıza ile olmayan ticarettir.
131

 Bu nedenle, sağlam bilinerek satın 

alınmıĢ bir malın, ayıplı çıkması halinde yukarıdaki ayetlere göre müĢterinin malı kabul etmeme 

muhayyerliği bulunmaktadır. 

Ayıp muhayyerliğinin meĢruluğuna dayanak olarak getirilen hadislerde de, ayıp sebebiyle malın 

satıcıya geri verilebileceği hükmünü ve bu tür mal satın alan bir kiĢinin, malı geri vermek istediğinde 

ne yapması gerektiğini, satılacak maldaki ayıbı açıklamamanın haramlılığını ve Müslüman'ın 

Müslüman'a karĢı dürüst davranmasını gerektiren hükümleri içerdiği görülmektedir. Söz konusu 

hadislerde Vasile, "Ben Hz. Rasûlullâhın Ģöyle buyurduğunu iĢittim: Bir kimsenin bir Ģey satıp da, o 

maldaki (kusurları) açıklamaması helal değildir. Bunu bilen kimsenin de bu kusurları açıklamaması 

helal olmaz."
132

, “Hiçbir kimseye hastalıklı veya ayıblı olduğunu bildiği bir Ģeyi, ayıbını haber 

vermeden müĢteriye satması halâl olmaz”
133

 buyurur.  

2.13.Ġkale 

Ġslâm Hukuku‟nda alıĢ veriĢ sonrası insanların sıkıntısının giderilmesine yönelik bir yöntem de 

ikâledir. Sözlükte Ġkâle “bir Ģeyi gidermek, ortadan kaldırmak”
134

 anlamına gelir. Fıkıh literatüründe 

ise, bağlayıcı ve feshi kabil bir akdin tarafların karĢılıklı rızasıyla ortadan kaldırılmasını ifade eder.
135

  

MüĢteri yaptığı alıĢ-veriĢi sonradan, zararlı kanaatiyle bozabilir. Bu durumda yapılmıĢ olan alıĢ-

veriĢi bozma teklifini kabul etmek o kiĢiye yardım etmek demektir.
136

 Bunun hakkında Hz. Peygamber 

Ģöyle buyurmuĢtur; “Bir kimse, yaptığı alıĢ-veriĢden piĢman olup akdi bozmak isteyene muvafakat 

ederse, Allah onu kıyamet gününde düĢmekten korur”
137

 Çünkü insanlar alıĢ veriĢ akidlerini yapmaya 

ihtiyaç duydukları kadar, bu akidleri bozmaya da ihtiyaç duyabilirler. Bu sebeple de ikale meĢrudur.
138

 

Ġkâlenin geçerli olabilmesi için tarafların rızası Ģarttır. Ayrıca ikâlenin yapılabilmesi için, satılan 

Ģeyin mevcut olaması lazımdır. Çünkü mebiîn helak olması ikâle yapmaya mânîdir. Mebi‟in kısmen 

helak olması durumunda ancak mevcut olan kısım, semendeki hissesi karĢılığında ikâle edilebilir. 

Semenlerin helak olması ikâleye mânî değildir.
139

 Çünkü semenler helâk edilmekle muayyen hale 

gelmez. Tayin edilen bir semenin yerine baĢka bir semen de verilebilir.
140

 

 

SONUÇ 

Allah Teâlâ, ticari muamelelerde insanın ihtiyaçlarını ahlaki ilkeler doğrultusunda, helâl ve 

temiz olanlardan karĢılamasını emrederken pis ve zararlı maddelerin kullanımını ise yasaklamıĢtır. Hz. 

Peygamber‟de ticarette aldatma olmamasını ve dürüst davranılmasını istemiĢtir. Buna göre Ġslâm ticari 
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muamemeleri, doğruluk, temizlik, itidal, bağıĢ ve erdemlilik gibi birtakım ilkeler doğrultusunda 

gerçekleĢtirilmelidir. 

Ġslâm Hukuku, malların haksız yere yenmemesi, faiz alınıp verilmemesi, ölçü ve tartıda doğru 

davranılması, ihtikâr yapılmaması, müĢteri kızıĢtırılmaması, garar içeren satıĢlardan kaçınılması, 

Ģehirlinin köylü adına satıĢ yapmaması, pazara gelen malların yolda karĢılanmaması gibi 

düzenlemelerle ticari hayatta model insanın temellerini ortaya koymuĢtur. 

Ġslam ticaret hayatında doğruluk ve dürüstlük son derece önemlidir. Zira Hz. Peygamber, doğru 

ve güvenilir bir tâcirin ahirette peygamber ve Ģehitlerle beraber olacağını ifade etmiĢtir. Ticari hayatta 

doğruluk esas olunca bu ilkeye aykırılık teĢkil edecek her türlü tasarruf,  yalan beyan, aldatma ve 

kusurun gizlenmesi Ģiddetle reddedilerek ticarî iĢlemlerde gerek fiilî gerekse sözlü olsun doğruluk 

ilkesiyle bağdaĢmayan yalan yere yemin, abartılı reklam ve propagandalar yasaklanmıĢtır. 

Ġslâm dini her alanda olduğu gibi iktisadi alanda da model insanın, cimrilikten ve israftan 

sakınarak, aĢırılıklardan kaçınan ve dünya nimetlerinden dengeli bir Ģekilde faydalanarak itidalli 

davranıan bir kiĢi olmasını istemektedir. 
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MODEL ĠNSAN OLMA YÖNÜYLE BAZI MEġHUR MÜFESSĠRLER 

 

Mehmet Yusuf YAGIR
1
 

 

Öz 

YaĢadığımız çağda, iletiĢim ve ulaĢım araçlarının geliĢmesi ve yaygınlaĢması neticesinde 

dünya adeta bir köy haline gelmiĢtir. Her evde etkisini gösteren televizyon yayınları, internet ve cep 

telefonu gibi aygıtlar, binlerce kilometre ötelerden hiç tanımadığımız Ģahısları ve kültürlerini evimizin 

içine kadar getirip çocuklarımıza rol-model olarak kabul ettirebilmektedir. Bu arada evlatlarımızın 

okudukları ders kitaplarında, bilimsel geliĢmelerde batılı bilim insanlarının isimleri öne çıkmaktadır. 

Bu da yine model olarak yönümüzü baĢka kültürlere çevirmektedir. Bizler birer Müslüman olarak bu 

kültürden hoĢnut değiliz. ĠĢte bu çalıĢmadaki maksadımız birer ebeveyn veya birer muallim olarak 

evlatlarımıza, öğrencilerimize doğru rol-model alternatifleri ortaya koymaktır. Bunun yegane yolu 

Ģanlı tarihimize dönüp bakmaktır. O zaman örnek Ģahsiyet olarak sunabileceğimiz sayısız ilim 

adamlarımız karĢımıza çıkacaktır. Biz de bu bağlamda, Ġslam tarihinde müfessir olarak mümtaz bir 

seviyeye ulaĢmıĢ bazı ilim adamlarımızın hayatlarından kesitler sunacağız. Onları yüksek ilmi 

mertebeye ulaĢtıran ve asırlar öncesinden günümüze taĢıyan önemli hasletleri tespit etmeye 

çalıĢacağız. 

Anahtar Kelimeler: Model, Müfessir, Tefsir, Ġlim. 

 

GiriĢ 

Model insan arayıĢında olduğumuz bu devirde, yaygınlaĢan iletiĢim araçlarının batı 

kültüründen sunduğu su-i misallerle beraber, çocuklarımızın ders kitabı olarak okuduğu kaynaklarda 

da maalesef hep batılı bilim insanlarına rastlamaktayız. Çünkü batılı insanlar bilimi bir tahakküm aracı 

olarak kullanmıĢ, ortaya koydukları mahsullerinin reklamını iyi yapmıĢlardır. Sanki bilim, sanat ve 

kültür son zamanlarda ortaya çıkmıĢ, bunları keĢfedenler de sadece batılılar olmuĢtur. Halbuki Ģanlı 

tarihimize baktığımızda, birçok ilmi meseleyi ihata ettikleri ve birçok buluĢa imza attıkları halde tarih 

sayfalarında mütevaziyane bekleyen sayısız alimlerimiz vardır. Onun için günümüz keĢmekeĢliğinden 

kurtulup yeniden Ģahlanmamızın yegane yolu tarihimizi reddetmek değil, tarihimizle yüzleĢip, 

sırtımızı muhteĢem tarihi birikimimize dayayarak geleceğe bakmaktır. 

Matematik, tıp, astronomi, sosyoloji, mimari…  Hangi alana bakarsak bakalım. KarĢımıza 

mutlaka bir Ġslâm alimi veya alimlerinin buluĢ veya buluĢları çıkacaktır. Harezmî, Ġbn-i Sinâ, 

NasiruddinTûsî, Ġbn Haldun ve Mimar Sinân bunlardan sadece birkaçıdır.  

Biz de konuya farklı bir zaviyeden bakacağız. Bu bağlamda özellikle tefsir ilminde meĢhur 

olmuĢ bazı müfessirleri ele alacağız. Zira Kur‟ân‟ın anlaĢılmasına hizmet etmek en büyük 

erdemlerden biridir. Yukarıda isimleri zikredilen ilim adamlarının yetiĢmelerinin temelinde de Kur‟ân 

vardır. Çünkü Kur‟ân hem dünya hem de ahiret saadetini temin eden bir kitaptır.  

Bu çalıĢmada ele alacağımız müfessirlerin, bilhassa örneklik teĢkil eden yönleri üzerinde 

duracağız. Zira iĢleyeceğimiz bu yönler günümüz Ġslam aleminin ve eğitim camiasının ihtiyaç 

duyduğu çok önemli Ģeylerdir. Bu bağlamda özellikle tefsir ilminin zirvesini iĢgal eden ĠbnCerîr et-

Taberî, Fahruddîn er-Râzî, ĠbnKesîr ve Celaluddîn es-Suyûtî gibi zatların, alanlarında temayüz 

etmelerinin altında yatan bazı temel saiklerive ulaĢtıkları seviyeyi nazara vereceğiz.  

1. Müfessirin Tanımı ve Müfessirliğin ġartları 

Müfessirin tanımından önce kelimenin türediği “tefsir” masdarınınanlamına bakmak gerekir. 

Bu kavramla ilgili birçok tanım vardır. Ancak konuyu fazla uzatmadan bunlardan sadece ikisine yer 

verelim. Tefsir, anlaĢılması zor olan kelimeden, murat edilen manayı açığa çıkarmaktır.
2
Muhsin 

Demirci birçok tanımdan hareketle tefsiri, “Arap dili ve belağatı ile ilgili bütün araçların kullanılıp, 

ayetleri çevreleyen tarihi Ģartlar da dikkate alınarak Allah‟ın muradının kitap ve sünnet çerçevesinde 

ortaya çıkarılmasıdır.”
3
 Ģeklinde tanımlamıĢtır. 

                                                           
1 Dr. Öğr. Üyesi, Dicle Üniversitesi, Ġlahiyat Fakültesi, Tefsir Anabilim Dalı, yusufhilvani@mynet.com 
2Cemâluddîn b. Manzûr, Lisânu‟l-Arab, DaruSadr, Beyrut, 1414, 5/55. 
3Muhsin Demirci, Tefsir Terimleri Sözlüğü, ĠFAV. Yay., Ġstanbul, 2014, s.283. 
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Müfessir “ َشر .fiilinin ism-i failidir ” غسَّ
4
 “Tefsir eden, açıklayan” anlamlarına gelir. Müfessirin 

ıstılahi anlamı da Ģöyledir: “Kur‟ân‟ı baĢından sonuna kadar ayet ayet ele alıp belli bir yöntemle 

açıklayan kiĢidir.”
5
 

Müfessir olmak, Kur‟ân‟ı ayet ayet açıklamak öyle kolay bir iĢ değildir. Alimlerin müfessirlik 

için belirlediği birçok kriter vardır ki, bunlar bize iĢin zorluk derecesini gösterir mahiyettedir. Bu 

alimlerden biri olan Celâluddîn es-Süyûtî (ö. 911/1505), bir kiĢininKur‟ân‟ı tefsir etmek için Ģu on beĢ 

Ģarta sahip olması gerektiğini beyan etmiĢtir:Lugat, Nahiv, Sarf, ĠĢtikak, Meani, Beyan, Bedi‟, Kıraat, 

Kelam, Fıkıh Usulü, Nüzul Sebepleri, Fıkıh, Hadis ve Mevhibe Ġlmi.
6
 Demek ki Kur‟ân‟ı tefsir etmek 

için ilimde çok kapsamlı bir ihata gücüne sahip olmak gerekir. Yakın zamanda yaĢamıĢ olan Merhum 

Ömer Nasuhi Bilmen (ö. 1971) çağdaĢ kültürel ve bilimsel geliĢmeleri de dikkate alarak bu Ģartlara ek 

olarak Ģunları zikretmiĢtir: Ahlak, Psikoloji, Sosyoloji, Biyoloji, Astronomi, Coğrafya, Tarih ve Siyer.
7
 

ĠhtisaslaĢmanın revaçta olduğu asrımızda, bu kadar ilmi bilmek ya imkansız ya da ütopya 

olarak görülebilir. Zira günümüzde bir alanda mütehassıs olmak, diğer birçok alanda bilgisiz olmak 

veya çok az bilgiye sahip olmak anlamına gelir.
8
 Oysa meĢhur müfessir olarak kabul edilen zatlar, 

yukarıda sayılan Ģartları haiz olmuĢlar ve birçok alansa yazdıkları kapsamlı/hacimli eserleriyle bunu 

ispat etmiĢlerdir. Onları bu denli geniĢ bir ilmi ihataya sahip kılan etkenler nelerdir? Onların Ģöhretleri 

asırları aĢıp günümüze nasıl ulaĢtı? Bu ve benzer sorulara verilecek cevaplar, çağımızda yaĢayan 

Müslümanların fazlasıyla muhtaç olduğu cevaplardır. Öyleyse eksikliklerimizin farkına varmak ve 

hayatlarını örnek almak için, geniĢ bir ilmi ihataya sahip bazı meĢhur müfessirlerin hayatların 

bakmamız gerekir. 

3. MeĢhur Müfessirlerin Modellik TeĢkil Eden Bazı Yönleri 

Ġslam tarihinin baĢlangıcından günümüze kadar meĢhur olmuĢ müfessirlerin sayısı bir hayli 

fazladır. Yaptığımız bu çalıĢma bize sınırlı bir hareket alanı sağladığı için, burada müfessirlerin her 

birini tek tek sıralayıp anlatma kudretine malik değiliz. Ancak yüzyıllardır isimleri daima gündemde 

olan belli-baĢı bazı meĢhur müfessirlerin günümüz insanına modellik arz edecek önemli birtakım 

özelliklerini aĢağıdaki baĢlıklar altında ele alacağız. 

     3.1. Erken YaĢlarda Ġlim Tahsilleri 

 Tefsir ilminde Ģöhret bulmuĢ alimlerin hayatlarına baktığımızda çok erken yaĢlarda 

ilimle hemhal olmuĢlardır. Bu alanda verilecek ilk ve en önemli örnek Abdullâh b. Abbâs (ö. 

68/688)‟tır. Çünkü o, Ashab-ı Kirâm arasında Kur‟an‟ın tefsirini en iyi bilen zattı. Onun bu 

yetkinliğinin en önemli nedenlerinden biri, erken yaĢlarda ilimle iĢtigal etmesidir. Ġbn Abbas henüz 

gençliğinin ilk yıllarında iken Hz. Ömer onu, ileri yaĢta bulunan sahabelerden müteĢekkil ilim 

meclisine dahil ederdi. Öyle ki, meclis üyelerinden bazılarının Ģu itirazı vaki olmuĢtur: “YaĢça ondan 

daha büyük çocuklarımız olduğu halde, bu genç neden bizimle beraber bu meclise giriyor?” YaĢının 

küçüklüğüne ve yaĢlı sahabelerin itirazlarına rağmen o, herkesin beğenisini kazanmıĢtı.
9
 

Erken yaĢlarda ilim tahsiline baĢlayan diğer bir müfessirimizĠbnCerîr et-Taberî (ö. 

310/923)‟dir. Kaynaklara baktığımızda, onun yedi yaĢındayken Kur‟an-ı Kerim‟i hıfzettiğini, dokuz 

yaĢındayken hadis yazmaya baĢladığınıve on iki yaĢındayken zorlu ve meĢakkatli ilim seyahatlerine 

çıktığını görüyoruz.
10

 

 Fahruddîn er-Râzî (ö. 606/1210)‟nin de erken yaĢlarda ilim tahsiliyle meĢgul 

olduğunu görüyoruz. Onunhenüz çocukken ilim tahsiline baĢlamasında babasının rolü büyüktür.  

                                                           
4AhmedMuhtâr „Abdulhamîd „Umer, Mu‟cemu‟l-Luğati‟l-„Arabiyyeti‟l-Mua‟ssıra, „Alemu‟l-Kütub, by., 1429, “f-s-r md.”  
5Bahattin Dartma (ed.), Tefsir Tarihi ve Usulü, Anadolu Ünv. Yay., EskiĢehir, 2013, s. 72. 
6Abdurrahmân b. EbibekrCelâluddîn es-Süyûtî, el-Ġtkân fi Ulûmi‟l-Kur‟ân, Muhammed Ebu‟l-Fadl Ġbrahim (thk.), el-

Hey‟etu‟l-Mısriyyeti‟l-Amme li‟l-Kütub, Mısır, 1394/1974, 4/215. 
7 Ömer Nasuhi Bilmen, Büyük Tefsir Tarihi, Ravza Yay. Ġstanbul, 2008, s. 138-140. 
8 ġahin Güven, Günümüz tefsir ÇalıĢmalarında Yeni Bir Yöntem: Konulu Tefsir Metodu, Tarihten Günümüze Kur‟ân‟a Yeni 

YaklaĢımlar, 2010, s. 452.  
9 es-Süyûtî, el-Ġtkân, 4/235; Muhammed „Ali es-Sâbûnî,et-Tibyân fî Ulûmi‟l-Kur‟ân, Mektebetu‟l-„Asriyye, Beyrut, 

1423/2002, s. 72-73. 
10 Muhammed SâlihMuhaysin, Mu‟cemuHuffâzi‟l-Kur‟ân „Abere‟t-Târîh, Daru‟l-Cîl, Beyrût, 1412/1992, 1/143; Muhammed 

SeyyidHuseyn ez-Zehebî, et-Tefsîrve‟l-Müfessirûn, MektebetuVehbe, Kahire, ty., 1/147. 
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Çünkü Rey Hatibi olarak Ģöhret bulmuĢ babası Ziyâuddîn „Umer, onun ilk hocasıdır.
11

Râzî, çocukluk 

çağındaĠmamu‟l-Harameynel-Cüveynî‟nineĢ-ġâmil; Gâzâli‟ninel-Mustasfave Ebu‟l-Huseyn el-

Basri‟nin el-Mu‟temed fî Usûlü‟l-Fıkh adlı eserlerini ezberlemiĢtir.
12

 

Burada son olarak Celâluddîn es-Süyûtî (ö. 911/1505) ile Ebü‟s-SenâġihâbüddînMahmûd b. 

Abdillâh b. Mahmûd el-Hüseynî el-Âlûsî (ö. 1270/1854)‟nin isimlerini zikredelim. Çünkü es-Süyûtî, 

yedi-sekiz yaĢlarında Kur‟an-ı Kerim‟i hıfzetmiĢ
13

; el-Âlûsî de henüz on üç yaĢındayken kitap 

yazmaya ve ders okutmaya baĢlamıĢtır.
14

 

 Demek ki ilimde sağlam bir zemin oluĢturmak, aĢama kaydetmek, söz sahibi olmak ve 

ardından söz ettirmek için erken yaĢlarda ilim tahsilinin önemi büyüktür. Bu konuda, 

müfessirlerimizin hayatında çok güzel numuneler vardır. YaĢadığımız çağda Ģiddetle ihtiyaç 

duyduğumuz bu numuneleri, çocuklarımıza, gençlerimize göstermeli ve değerlerini anlatmalıyız. 

     3.2. Zamanı Doğru Kullanmaları ve Ġlim Tahsilinde Sabırlı Olmaları 

MeĢhur müfessirlerin hayatlarında göze çarpan önemli hususlardan biri, zamanı kullanmadaki 

titizlikleri ve ilim öğrenirken gösterdikleri sabırlarıdır. Onların hayatına ve geride bıraktıkları bir 

kütüphane dolusu eserlerine baktığımızda zaman hususunda ne kadar savurgan olduğumuzu anlıyoruz. 

Hz. Muhammed (s.a.v)‟in zaman hususundaki uyarısı
15

, adeta onların hayatlarının her aĢamasına nüfuz 

etmiĢ vaziyettedir. Yine onlar sabırla hangi derecelere ulaĢılabileceğini eylemleri ve söylemleriyle 

göstermiĢlerdir. ġimdi bu müfessirlerin bazılarının hayatında bu baĢlığı te‟yid eden birkaç örneği 

verelim.  

Zamanı doğru kullanma ve aynı zamanda sabırlı olma hususunda en önemli örneklerden biri 

ĠbnCerîr et-Taberî‟dir. Çünkü o, eserlerini oluĢtururken, kırk yıl boyunca günde kırk varak yazmıĢtır.
16

 

Kırk gün boyunca kırk sayfayı okumakta zorlanan bir neslin hali ile karĢılaĢtırıldığında, Taberî gibi 

zatların hayatlarında, zamana riayet etme ve sabır gösterme hususunda ne kadar dikkatli 

davrandıklarını fark edebiliriz. Biz de onun hayatından ilham alarak ilim yolunda zamanı doğru 

kullanmanın ve sabırlı olmanın ne kadar lüzumlu olduğunu öğrenmeli ve öğretmeliyiz. 

Ġkinci örneğimiz ise, Fahruddîn er-Râzî‟dir. Onun hayatında da bu konuda çok güzel 

numuneler vardır. Ġsimlerini bile hafızamıza yerleĢtiremediğimiz kadar eser veren Râzî‟nin zamanını 

ne kadar verimli kullandığı ayan beyan ortadadır. Zaten onun söylediği “ben yemek yerken, ilimle 

olan irtibatımın kesildiği zamanıma acıyorum. Zira vakit ve zaman azizdir.”
17

 Ģeklindeki sözü, onun 

bu husustaki durumunu özetleyen anahtar bir cümle hükmündedir. Ġki yüzü aĢkın miktarda eser yazan 

birinin sabırlı olmadığını söylemek bir haksızlıktır. En verimli vakti, yemek yediği zamanla sınırlı 

olan bir toplumun, zamanı değerlendirme hususunda, Râzî‟nin modelliğine ihtiyacı oldukça fazladır. 

Burada sunacağımız üçüncü bir örneğimiz de Celâluddîn es-Süyûtî olacaktır. Onun yazdığı 

eserlere bakıldığında hayrete düĢmemek mümkün değildir. Hatta insan, bu zat hiç uyumuĢ mudur? 

sorusunu sormadan edemiyor. Çünkü yazdığı eserlerin sayısı 500
18

 veya 600
19

 olarak telaffuz 

edilmektedir. Bu kadar eser yazan biri elbette çok zeki ve yeteneklidir ama bu zeka ve yeteneğini 

zamanın akıĢına bırakarak heba etmemiĢtir. Öğrencisinin Suyûtî hakkında verdiği Ģu bilgi, onun hem 

zeka ve yeteneğini göstermekte hem zamanı verimli kullandığını ortaya koymakta hem de sabır 

boyutunu göstermektedir. “O, günde üç risale (kitapçık) te‟lif ederdi.”
20

  O, yazmakla yetinmemiĢ, 

                                                           
11SalâhuddinHalîl b. Aybek b. Abdullah es-Safedî, el-Vâfibi‟l-Vefeyât, Ahmed el-Arnavud ve Türkî Mustafa (thk.), 

DaruĠhyai‟t-Türas, Beyrut, 1420/2000, 4/175. 
12 Yusuf ġevki Yavuz, “Fahreddin er- Râzî”, DĠA, TDV. Yay., Ġstanbul, 1995, 12/89. 
13 Adil Nüveyhiz, Mu‟cemu‟l-MüfessirînminSadri‟l-Ġslâm Hatta Asri‟l-Hazır, Müessesetü‟n-Nüveyhiz, Beyrut, 1409/1988, 

1/264. 
14 Muhammed Eroğlu, “ÂlûsîġehâbeddinMahmûd” DĠA, Ġstanbul, 1989, 2/550. 
15“Ġki nimet vardır ki, insanların çoğu onlarda aldanmıĢlardır: Sıhhat ve boĢ zaman.” Ebû „Abdillâh Muhammed b. 

Ġsmail el-Buhârî, Sahihu‟l-Buhârî, Muhammed Züheyr b. Nasirü‟n-Nâsir (Thk.), DâruTavki‟n-Necât, by.  1422, Kitabu‟r-

Rikak, 8/88. 
16 „ĠmâduddînEbû‟l-FidâĠsmaîl b. „Ömer ĠbnKesîr, el-Bidâye ve‟n-Nihâye, Daru‟l-Fikr, Beyrut, 1407/1986, 11/145. 
17Ebu‟l-„Abbâs MuvaffakuddînAhmed b. KâsımĠbnEbiUsaybia‟, „Uyûnu‟l-Enbâ fî Tabâkâti‟l-Etibbâ, DâruMektebeti‟l-

Hayat, Beyrut, 1965, s. 462. 
18ez-Zehebî, et-Tefsîrve‟l-Müfessirûn,1/180. 
19Hayruddîn b. Mahmud b. Muhammed b. Ali b. Faris ez-Ziriklî, el-A‟lâm, 15. baskı, Daru‟l-Ġlmi li‟l-Melayîn, by., 2002, 

3/301.  
20ez-Zehebî, et-Tefsîrve‟l-Müfessirûn, 1/180. 
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aynı zamanda hıfz (ezberleme) iĢiyle de meĢgul olmuĢtur. Kendi itirafıyla iki yüz bin hadisi 

ezberlediğini beyan etmiĢtir.
21

 Öyleyse çağımızda yaĢayan zeki ve yetenekli çocuklarımıza, 

gençlerimize Suyûtî gibi doğru modeller göstererek, zamanlarını boĢ yere heba etmelerinin önüne 

geçmeliyiz. 

3.3. Ġlim Seyahatleri 

Tefsir sahasında eskimez eserler veren Ģahıslar, ilim elde etme hususunda hiçbir fedakarlıktan 

kaçınmamıĢlardır. Bu uğurda yapılan en büyük fedakarlıklardan biri de ilime iĢtigal eden bu zatların 

katlandıkları zahmetli ilim seyahatleridir. Günümüzde geliĢen ulaĢım teknolojisi, binlerce kilometrelik 

mesafeleri birkaç saate hasrettiği için, onların bu yolculuklarının meĢakkettini anlamakta güçlük 

çekebiliriz. Halbuki bundan asırlar önce bir yerden bir yere seyahat etmek için birçok zorluğu ve riski 

göze almak gerekiyordu. Zira bizim, saatlerle ifade ettiğimiz mesafeler, o günün Ģartlarında bazen 

günler bazen de aylarla ifade edilebilecek bir zaman dilimini kapsıyordu. Buna bir de maddi külfet, 

zorlu hava ve aRâzî Ģartları, candan-canandan ayrılık ile can güvenliği eklenince meĢakkatin boyutu 

ortaya çıkmıĢ olur. Demek ki, dünya ve ahiret saadetine medar olan ve vefattan sonra hayırla anılmaya 

vesile olan ilmi tahsil etmek için bazı fedakarlıklara ve meĢakkatlere katlanmak gerekir. AĢağıda 

isimlerini zikredeceğimiz zatlar, bu hususta günümüz insanı için takdim edilmesi gereken çok önemli 

modellerdir. ġimdi bunlardan birkaçının düzenledikleri ilim seyahatlerine bakalım. 

Ġlim tahsili için değiĢik beldelere ilim seyahatleri düzenleyen önemli Ģahıslardan biri ĠbnCerir 

et-Taberî‟dir. O, ilim elde etme gayesiyle, yaĢadığı Ġran (Taberistan)‟dan ayrılarak Irak (Bağdat, 

Basra, Kûfe), ġam, Hicaz, Mısır (Fustât) ve Beyrût gibi ilim merkezlerini kapsayan geniĢ bir 

coğrafyayı dolaĢmıĢ, farklı sahalarda ilmi malumat elde etmiĢtir.
22

 Dikkat edilecek olursa yapılan bu 

seyahatler iki komĢu belde arasında yapılmıĢ değildir. Ġran, Irak, Suriye, Suud-i Arabistan ve Mısır 

olmak üzere beĢ ülke arasında yapılan bir seyahattir. Demek ki, müfessirimizin ilimde ulaĢtığı yüksek 

derecenin altında büyük zorluklara katlanma hususu vardır. 

Ġlim yolunda yaptığı yolculuklarla meĢhur olmuĢ diğer bir müfessirimiz Fahruddîn er-Râzî‟dir. 

O da ilim tahsili maksadıyla çok farklı memleketlere seyahatler düzenlemiĢtir. YaĢadığı Rey‟den 

çıkarak Merağa, Harezm, Maveraü‟n-Nehir, Gazne, Horasan
23

, Simnan, Semerkand, Cürcan, Hocend, 

Benakit
24

 gibi birçok merkeze yolculuk yapmıĢtır. Ġlim uğruna katlanılan bu durum takdire Ģayandır. 

Ġlmi meĢakkatsiz, zahmetsiz bir halde etmek isteyen günümüz insanının bu ilim seyahatlerinden 

çıkarması gereken çok önemli dersler vardır. 

Yazdığı eserlerin sayısı 500-600‟lü sayılarla ifade edilen Suyûtî de zorlu ilim yolculuklarından 

nasibini almıĢtır. Suyûtî, Hicaz, ġam, Yemen, Hint, Mağrib ve Tekrur‟a ilim tahsil etmek üzere 

seyahatler düzenlemiĢtir.
25

 

3.4.Sahip Oldukları Yüksek Ġlmi Mertebeleri ve Bunu Ġfade Eden Lakapları 

 

 Burada değineceğimiz ilk isim Abdullâh b. Abbâs‟tır. Zira Hz. Muhammed‟in (s.a.v) 

amcasının oğlu olan ĠbnAbbâs çok geniĢ ilmi ihataya sahip bir zat idi. Hadis, Fıkıh, Megazi, Tarih ve 

Arap Edebiyatında derin bir vukufiyeti olduğu gibi Tefsir ilminde de Hz. Peygamberden sonraki en 

önemli kaynak olarak kabul edilmiĢtir.
26

 Ġlim sahasındaki yetkinliğinden dolayı övgü dolu lakaplara 

layık görülmüĢtür. Sahip olduğu geniĢ bilgisi sebebiyle ona, “el-Bahr: Deniz, okyanus” ve “el-Hibr: 

Bilgin lakapları verilmiĢtir. Kendi ifadesiyle Kur‟ân‟dan sadece “ğisliyn”, “rakim” ve “henan” 

kelimelerini bilmediğini söyleyen ĠbnAbbâs
27

, Kur‟ân‟ı anlama kabiliyetinden dolayı “Tercümanü‟l-

Kur‟ân: Kur‟ân‟ın tercümanı”
28

ve tefsirdeki yetkinliğinden dolayı da “Ġmamu‟t-Tefsir: Tefsirin 

                                                           
21Necmuddîn Muhammed b. Muhammed el-Ğazzî, el-Kevâkibu‟s-Saire bi A‟yâni‟l-Mieti‟l-„AĢire, Daru‟l-Kütubi‟l-„Ġlmiyye, 

Beyrut, 1418/1997, 1/229. 
22Muhaysin, Mu‟cemuHuffâz, 1/144; Mustafa Fayda, “Taberî”, DĠA, TDV. Yay., Ġstanbul, 2010, 39/315. 
23Ebu‟l-„Abbas ġemsuddinAhmed b. Muhammed b. Ġbrahim EbibekrĠbnHallikan, Vefeyâtü‟l-A‟yân ve EbnâuEbnâi‟z-

Zamân,Ġhsân Abbâs (thk.), DaruSadr, Beyrut, 1971, 4/250. 
24 Süleyman Uludağ, FahreddînRâzî, Hayatı, Fikirleri, Eserleri, Kültür Bakanlığı Yay., Ankara, 1991, s. 5;  
25Nüveyhiz, Mu‟cemu‟l-Müfessirîn, 1/264. 
26Ġsmail Cerrahoğlu, Tefsir Tarihi, Fecr Yayınları, Ankara, 2014, s. 83; Es-Sa‟idi, Abdulmüteal, el-Muceddidunfi‟l-Ġslam 

mine‟l-Karni‟l-Evvel ila‟r-Rabi‟ AĢer, Mektebetü‟l-Adab, Kahire, ty., s. 224. 
27ġemsuddin Ebu Abdullah Muhammed b. Ahmed b. Osman b. Kaymâz ez-Zehebî, SiyeruA‟lâmi‟n-Nübelâ, Darü‟l-Hadis, 

Kahire, 1427/2006, 4/386. 
28es-Süyûtî, el-Ġtkân, 4/234-235. 
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önderi” ve “Sultanu‟l-Müfessirin: Tefsircilerin sultanı”
29

lakaplarıyla anılmıĢtır. Herhangi bir meselede 

ĠbnAbbâs‟a müracaat eden kiĢi, sorduğu soruya dair mutlaka bir cevap alırdı. Huzurunda ilk defa 

okunan çok uzun bir manzumeyi hemen ezberler ve hafızasındakini okuyarak ezberlediğini ortaya 

koyardı.
30

 

Yukarıda geçtiği gibi, ĠbnAbbâs henüz çocuk sayılacak yaĢlarda iken, Hz. Ömer tarafından 

sahabenin ileri gelenlerinin dahil olduğu ilmi kurula alınırdı. YaĢından dolayı, büyük sahabelerin 

itirazlarına rağmen, ortaya koyduğu isabetli fikirleriyle kendini ispatlamıĢ ve onlara kabul ettirmiĢti. 

Nitekim Hz. Ömer‟in Nasr Suresinin tefsirine dair sorduğu soruya, ilim meclisindeki sahabelerden 

farklı olarak, bu sureden “Hz. Muhammed‟in (s.a.v) vefat edeceğini anladığını” söyleyerek Kur‟ân‟ı 

tefsir etme hususunda ne denli keskin nazarlı olduğunu ortaya koymuĢtu.
31

 

Sahip olduğu engin bilgisiyle her asır gündemde kalan isimlerden biri de Fahruddîn er-

Râzî‟dir. Râzî, birçok ilim dalında rüĢtünü ispatlamıĢtır. Kelam, Fıkıh, Felsefe, Mantık, Tefsir, 

Edebiyat, Tıp Matematik, Astronomi ve Tabiat Ġlimleriyle uğraĢmıĢ ve bunların hepsiyle ilgili eser 

veya eserler te‟lif etmiĢtir.
32

  YaĢadığı 62-63 senelik hayatı boyunca, iki yüzü aĢkın eser te‟lif 

etmiĢtir.
33

 Günümüzden yaklaĢık 800 yıl önce yaĢamıĢ ve o günün Ģartlarında bir matbaa hızıyla eser 

te‟lif eden bir zatın elbette, haklı olarak birçok lakapla anılması gerekir. O‟nun en önemli lakabı 

“Fahru‟d-Din: Dinin övgüsü”dür.
34

 Bunun dıĢında ġafii usul kitaplarında “el-Ġmam: Önder” lakabıyla 

Ģöhret bulmuĢtur. “Sultanu‟l-Mütekellim: Kelamcıların sultanı”lakabıyla da anılan Râzî, YaĢadığı VI. 

Asrın müceddidi (din hükümleri yenileyen) olarak da anılmıĢtır.
35

ĠbnEbî „Usaybia‟ (ö. 668/) ise, 

Fahruddîn er-Râzî‟yi, “Efdâlü‟l-Müteahhirûn: müteahhirun ulemasının en üstünü”
36

 olarak tanıtır. 

Râzî, sahip olduğu ilmi dehadan dolayı hiçbir zaman boĢ bırakılmamıĢtır. YaĢadığı muhitin 

dört bir yanından, farklı insanlar farklı sorularla ona müracaat etmiĢlerdir. Hatta yolculukta bile yalnız 

değildi. Bineğiyle yola çıktığında etrafında yaklaĢık üç yüz kiĢiden müteĢekkil bir ilim erbabı 

bulunurdu.
37. 

Bu haliyle o, adeta yürüyen bir üniversite idi.
38

 Bu kadar teveccühe mazhar bir zatın ilmi 

kudreti eserlerine de yansımıĢtır. Tefsir alnında yazmıĢ olduğu hacimli eseri Mefâtîhu‟l-Gayb‟ın bir 

cildini Fatiha Suresinin tefsirine tahsis etmesi
39

, ilmi derinliğinin numunesini göstermesi bakımından 

yeterli bir kanıttır. 

 

   3.5. Eserleri ve Te‟sirleri 

MeĢhur müfessir olarak kabul edilen zatlar, yazdıkları eserleriyle kendi asırlarını tenvir 

ettikleri gibi, kendilerinden asırlar sonra gelen ilim erbabı üzerinde de etkili olmuĢlardır. Burada 

özellikle müfessirlik yönlerini ön plana çıkardığımız bu zatların yazdıkları tefsir veya ulûmu‟l-

Kur‟ân‟a dair eserler hem takipçilerine çığır açmıĢ hem de övgü dolu sözlerle anılmıĢtır. Bu eserlerin 

bir misli ortaya konulamamıĢ, sadece taklid, tahkik, ta‟lik, haĢiye ve Ģerh yollarıyla tanıtımları 

yapılmaya çalıĢılmıĢtır.  

ĠbnAbbâs‟ın birçok ilmi sahada ve bilhassa tefsir alanında çok yetkin bir zat olduğunu 

söylemiĢtik. Ancak biz burada onun ulûmu‟l-Kur‟ân sahasındaki geniĢ ilmi ihatasını yansıtan bir 

hadise üzerinde durmak istiyoruz. Hadise Ģöyledir: Ġnsanlar bir gün, Abdullâh b. Abbâs‟ın etrafında 

oturup, ona tefsire dair sorular soruyorlardı. O sırada Nafi b. el-Ezrak, NecdeibnUveymir‟e, hadi kalk, 

bilgisi olmadığa halde tefsir hakkında cesurca konuĢan Ģu adama gidelim dedi. Sonra yanına giderek 

Ģöyle dediler: “Biz Allah‟ın kitabı hakkında senden bir Ģeyler sormak istiyoruz. Bize onları açıkla ve 

                                                           
29ez-Zehebî, SiyeruA‟lâmi‟n-Nübelâ, 4/380; Bilmen, Büyük Tefsir Tarihi, 1/242. 
30 Bilmen, Büyük Tefsir Tarihi, 1/242-245. 
31es-Süyûtî, el-Ġtkân, 4/235. 
32Mennâ el-Kattân, el-Vecîz, fî Usuli‟t-Tefsîr, 2. baskı, Câmia‟tü‟l-Ġmâm Muhammed b. Su‟ûd el-Ġslâmiyye, Riyad, 

1400/1980, s. 84; Mehmet Sofuoğlu, Tefsire GiriĢ, Çağrı Yay., Ġstanbul, 1981, s. 317. 
33 Uludağ, FahreddînRâzî, s. 41. 
34ĠbnHallikân,Vefeyâtu‟l-A„yân, 4/248. 
35 Hâfız ġemsuddîn Muhammed b. „Ali ĠbnAhmeded-Dâvûdi, Tabâkâtu‟l- Müfessirîn, thk. „Ali Muhammed „Ömer, 

MektebetüVehbe, Kahire, 1392/1972, 2/214. 
36ĠbnEbî „Usaybia, „Uyûnu‟l-Enbâ, s. 462. 
37ĠbnEbî „Usaybia, „Uyûnu‟l-Enbâ, s. 462. 
38 Hidayet Aydar, Klasikten Moderne Seçme Tefsir Metinleri, Ensar Yayınları, Ġstanbul, 2016, s. 146. 
39ĠbnEbî „Usaybia, „Uyûnu‟l-Enbâ, s. 470. 

 



ULUSLARARASI ĠSLAM VE MODEL ĠNSAN 

SEMPOZYUMU 

 

383 
 

Arap sözlerinden bu söylediklerine uygun deliller getir. Çünkü Kur‟ân apaçık bir Arapçayla inmiĢtir.” 

ĠbnAbbâs: “Sorun da size açıklayayım.” dedi. Bunun üzerine Nafi b. el-Ezrak, yaklaĢık iki yüz ayette -

es Suyûtî, esrinde bunların hemen hemen tamamına yer vermiĢtir- geçen anlaĢılması güç olan kelimeyi 

sormuĢ, ĠbnAbbâs da bu kelimelerin anlamlarını tek tek söylediği gibi, Arap Ģiirinden iki yüz adet 

beyit delil getirerek, söylediği bu manaları desteklemiĢtir.
40

 ĠĢte soru-cevap mahiyetindeki bu diyalog, 

Kur‟an ilimleri sahasında bir çığır açmıĢtır.Dolayısıyla bu diyalogdan mütevellid eser, Ġslam tarihinde, 

kelimelerin delaletlerinin anlaĢılması hususunda ortaya konulmuĢ ilk kaynak olarak kabul 

edilmektedir. Bu aynı zamanda ileride, garibu‟l-Kur‟ân‟a dair eser yazan müelliflere de öncülük 

etmiĢtir.
41

 

 

et-Tâberî‟nin “Camiu‟l-Beyân an Te‟viliAyi‟l-Kur‟ân” adlı tefsiri, tefsir tarihinde yazılmıĢ en önemli 

eserlerdendir. Bu eserini, kaydettiği muazzam bir tefsir malzemesinden özetleyerek ortaya koymuĢtur. 

Rivayete göre et-Taberî ile arkadaĢları arasında Ģöyle bir konuĢma geçmiĢtir: 

Taberî: “Kur‟ân tefsirine canla-baĢla çalıĢmaya var mısınız?” 

ArkadaĢları: “Hacmi ne kadar olacak?” 

Taberî: (Elindeki birikimi kastederek) Otuz bin varak, demiĢ. 

ArkadaĢları: “Bunu bitirmeye ömür dayanmaz.” demiĢler ve meseleye yanaĢmamıĢlardır. 

Bunun üzerine Teberi kendi gayretiyle bu birikimi özetleyerek, yaklaĢık üç bin varaktan müteĢekkil 

eserini meydana getirmiĢtir.
42

 ĠĢte Taberî‟ninte‟lif ettiği bu eser Ģu güzel ifadelerle takdir edilmiĢtir: 

el-Ġsferâyînî: Bir adam, ĠbnCerîr‟in tefsirini elde etmek için Çin‟e dahi gitse fazla bir Ģey 

yapmıĢ sayılmaz.
43

 Yani, o günün zorlu Ģartlarında bu eseri elde etmek uğruna Çin gibi uzak bir 

ülkeye dahi gitmeye değer. Yine, ĠbnCerîr‟in tefsirini baĢtan sona kadar tetkik eden 

EbubekrĠbnHuzeyme, “yeryüzünde ĠbnCerîr et-Taberî‟den daha bilgilisini tanımam” itirafında 

bulunmuĢtur.
44

 

Diğer bir müfessirimiz olan Fahruddîn er-Râzî‟ninMefâtîhu‟l-Gayb adlı hacimli tefsiri, dirayet 

tefsirinin en kapsamlı ve en tatmin edici bir numunesidir. Bir tefsirde bulunması gereken bütün Ģartları 

taĢımaktadır.
45

ĠbnTeymiyye bu eserden bu eseri, “içinde tefsirden baĢka her Ģey vardır.” diyerek 

eleĢtirmiĢ, aslında farkında olmadan eserin çok farklı ilmi meseleleri ihtiva ettiğini itiraf etmiĢtir. 

Nitekim es-Sübki, onun bu sözüne karĢı çıkarak, “onun (Râzî‟nin) eserinde, tefsirle beraber her Ģey 

vardır.”
46

 demiĢtir. Bu eserin Ģöhreti kendi dönemiyle sınırlı kalmayıp hemen her dönem, birçok 

müfessirin yazdığı kitaplar üzerinde etkili olmuĢtur. er-Râzî‟nin, etkilediği Ģahıslardan bazılarının ismi 

Ģöyledir: el-Beyzâvî (ö. 685/1286), EbûHayyân (ö. 745/1354), ĠbnKesîr (ö. 774/1372), Ebu‟s-Su‟ûd 

(ö. 982/1574), el-Alûsî (ö. 1270/1854), Muhammed Abduh (ö. 1905), ReĢîdRızâ (ö. 1935) ve Elmalılı 

Muhammed Hamdi Yazır (ö. 1942).Râzî‟den sonra gelen bütün müfessirler hangi görüĢte olurlarsa 

olsunlar,az veya çok, onun eserinden faydalanmıĢlardır. Hatta onu eleĢtirmek gayesiyle eserini 

inceleyenler dahi, bu eserden etkilenmiĢlerdir.
47

 

NasiruddînEbûSâi‟dAbdullâh b. „Umer b. Muhammed el-Beyzâvî (685/1286) de burada 

anılması gereken önemli Ģahsiyetlerdendir. Birçok ilim dalında hakimiyeti olan el-Beyzâvî‟nin yazdığı 

Envâru‟t-Tenzîl ve Esrâru‟t-Te‟vîladlı eseri tefsir sahasında benzerine az rastlanan bir eserdir. Öyle ki, 

bu eser doğudan batıya kadar bütün Ġslam aleminde meĢhur olmuĢ ve okutulmuĢtur.
48

Haiz olduğu 

kıymetinden dolayı üzerinde yaklaĢık 250 Ģerh ve haĢiye yapılmıĢtır.
49

 

 

 

 

                                                           
40es-Suyûtî, el-Ġtkân, 
41Sadreddin GümüĢ, “Garibu‟l-Kur‟ân Tefsirinin DoğuĢu”, Marmara Ünv. Ġlahiyat Fak. Dergisi, S. 5-6 (1987-1988), s.17. 
42EbûZekeriyyâMuhiyîddînYahyâ b. ġeref en-Nevevî, Tehzîbu‟l-Esmâve‟l-Luğât, Daru‟l-Kütübi‟l-Ġlmiyye, Beyrut, ty., 1/79. 
43ĠbnKesîr, el-Bidâye ve‟n-Nihâye, 11/46. 
44ĠbnKesîr, el-Bidâye ve‟n-Nihâye, 11/46. 
45 Mustafa Çetin, Tefsirde Dirayet Metodu, by, ty, s. 178. 
46es-Safedî, el-Vâfi, 4/179. 
47Cerrahoğlu, Tefsir Tarihi, s. 643-645. 
48 Ġsmail Cerrahoğlu, Tefsir Usulü, Ankara Ünv. Ġlahiyat Fak. Yay., Ankara, 1971, s. 288. 
49 Yusuf ġevki Yavuz, “Beyzâvî”, DĠA, TDV. Yay., Ġstanbul, 1992, 6/102. 

 



ULUSLARARASI ĠSLAM VE MODEL ĠNSAN 

SEMPOZYUMU 

 

384 
 

Sonuç 

Tarihimize dönüp baktığımızda evlatlarımıza rol-model olarak takdim edeceğimiz sayısız ilim 

adamımız vardır. Öyleyse yapmamız gerek en önemli Ģey, Batı medeniyetinin bize sunduğu, 

kültürümüze muhalif modellerin farkına varıp, tarihimizle barıĢmak ve Ġslam‟la mezcolmuĢ nezih 

kültürümüzü çocuklarımıza aktarmaktır. Onlar geçmiĢte kaldı biz hangi asırdayız diyenlere 

vereceğimiz cevap ta Ģudur: Evet onlar cismen geride kaldılar ama fikren günümüzü görecek kadar 

keskin nazarlıdırlar. Hem onlarda bulunan erken yaĢta ilim tahsil etmek, ilim için meĢakkatlere 

katlanmak, sabırlı olmak, sayısız eserler bırakmak gibi hasletler, evrensel ve eskimez hasletlerdir. 

ġunu da bilelim ki kendi kültürümüzü güncelleyip çocuklarımıza aktarmadıkça yetiĢen nesilden 

duyduğumuz ızdırap dinmeyecektir. ġu an Ģikayetçi olduğumuz, sorumluluğunu bilmeyen, kanaatsiz, 

sükürsüz, memnuniyetsiz, doyumsuz, eylemlerde, söylemlerde ve giyim-kuĢamda tutarsız neslin 

varlığı devam edecektir. 

 

Kaynakça 

„Abdulhamid „Umer, AhmedMuhtâr, Mu‟cemu‟l-Luğâti‟l-„Arabiyyeti‟l-Mua‟ssıra, „Alemu‟l-

Kütub, by., 1429, “f-s-r md.”  

Abdurrahmân b. EbibekrCelâluddîn es-Süyûtî, el-Ġtkân fi Ulûmi‟l-Kur‟ân, Muhammed Ebu‟l-

Fadl Ġbrahim (thk.), el-Hey‟etu‟l-Mısriyyeti‟l-Amme li‟l-Kütub, Mısır, 1394/1974. 

Aydar, Hidayet, Klasikten Moderne Seçme Tefsir Metinleri, Ensar Yayınları, Ġstanbul, 2016. 

Bilmen, Ömer Nasuhi, Büyük Tefsir Tarihi, Ravza Yay. Ġstanbul, 2008. 

el-Buhârî, Ebû „Abdillâh Muhammed b. Ġsmail, Sahihu‟l-Buhârî, Muhammed Züheyr b. 

Nâsirü‟n-Nâsir (Thk.), DâruTavki‟n-Necât, by.  1422. 

Cerrahoğlu, Ġsmail, Tefsir Tarihi, Fecr Yayınları, Ankara, 2014. 

_________, Tefsir Usulü, Ankara Ünv. Ġlahiyat Fak. Yay., Ankara, 1971. 

Demirci, Muhsin, Tefsir Terimleri Sözlüğü, ĠFAV. Yay., Ġstanbul, 2014. 

Dartma, Bahattin (ed.), Tefsir Tarihi ve Usulü, Anadolu Ünv. Yay., EskiĢehir, 2013. 

ed-Dâvûdi, Hâfız ġemsuddîn Muhammed b. „Ali ĠbnAhmed, Tabâkâtu‟l- Müfessirîn, thk. „Ali 

Muhammed „Ömer, MektebetüVehbe, Kahire, 1392/1972. 

Eroğlu, Muhammed, “ÂlûsîġehâbeddinMahmûd” DĠA, Ġstanbul, 1989. 

Fayda, Mustafa, “Taberî”, DĠA, TDV. Yay., Ġstanbul, 2010. 

GümüĢ, Sadreddin, “Garibu‟l-Kur‟ân Tefsirinin DoğuĢu”, Marmara Ünv. Ġlahiyat Fak. 

Dergisi, S. 5-6 (1987-1988). 

Güven, ġahin, Günümüz tefsir ÇalıĢmalarında Yeni Bir Yöntem: Konulu Tefsir Metodu, 

Tarihten Günümüze Kur‟ân‟a Yeni YaklaĢımlar, 2010.  

el-Ğazzî, Necmuddîn Muhammed b. Muhammed, el-Kevâkibu‟s-Saire bi A‟yâni‟l-Mieti‟l-

„AĢire, Daru‟l-Kütubi‟l-„Ġlmiyye, Beyrut, 1418/1997. 

ĠbnEbîUsaybia‟, Ebu‟l-„Abbâs MuvaffakuddînAhmed b. Kâsım, „Uyûnu‟l-Enbâ fî Tabâkâti‟l-

Etibbâ, DâruMektebeti‟l-Hayat, Beyrut, 1965. 

ĠbnHallikân, Ebû‟l-„Abbâs ġemsüddinAhmed b. Muhammed, Vefeyâtu‟l-A„yân ve 

EnbâuEbnâi‟z-Zamân, thk. Ġhsan „Abbâs,DâruSadr, Beyrut, 1971. 

ĠbnKesîr, „ĠmaduddînEbû‟l-FidâĠsmaîl b. „Ömer, el-Bidâye ve‟n-Nihâye, Daru‟l-Fikr, Beyrut, 

1407/1986. 

ĠbnManzûr, Cemâluddîn, Lisânu‟l-Arab, DaruSadr, Beyrut, 1414. 

el-Kattân, Mennâ, el-Vecîz, fî Usuli‟t-Tefsîr, 2. baskı, Câmia‟tü‟l-Ġmâm Muhammed b. Su‟ûd 

el-Ġslâmiyye, Riyad, 1400/1980. 

Muhaysin, Muhammed Sâlîh, Mu‟cemuHuffâzi‟l-Kur‟ân „Abere‟t-Târîh, Daru‟l-Cîl, Beyrût, 

1412/1992. 

en-Nevevî, Ebu ZekeriyyâMuhyîddînYahyâ b. ġeref, Tehzîbu‟l-Esmâve‟l-Luğât, Daru‟l-

Kütübi‟l-Ġlmiyye, Beyrut, ty. 

Nüveyhiz, Adil, Mu‟cemu‟l-MüfessirînminSadri‟l-Ġslâm Hatta Asri‟l-Hazır, Müessesetü‟n-

Nüveyhiz, Beyrut, 1409/1988. 

es-Sâbûnî, Muhammed „Ali, et-Tibyân fî Ulûmi‟l-Kur‟ân, Mektebetu‟l-„Asriyye, Beyrut, 

1423/2002. 



ULUSLARARASI ĠSLAM VE MODEL ĠNSAN 

SEMPOZYUMU 

 

385 
 

es-Safedî, SalâhuddînHalîl b. Aybek b. Abdullâh, el-Vâfibi‟l-Vefeyât, Ahmed el-Arnavud ve 

Türkî Mustafa (thk.), DaruĠhyai‟t-Türas, Beyrut, 1420, 2000. 

es-Sa‟idî, Abdulmüteâ‟l, el-Muceddidûnfi‟l-Ġslâm mine‟l-Karni‟l-Evvelila‟r-Rabi‟ AĢer, 

Mektebetü‟l-Adab, Kahire, ty. 

Sofuoğlu, Mehmet, Tefsire GiriĢ, Çağrı Yay., Ġstanbul, 1981. 

Uludağ, Süleyman, Fahreddin Râzî, Hayatı, Fikirleri, Eserleri,Kültür Bakanlığı Yay., Ankara, 

1991. 

Yavuz, Yusuf ġevki, “Beyzâvî”, DĠA, TDV. Yay., Ġstanbul, 1992. 

_____, “Fahreddin er- Râzî”, DĠA, TDV. Yay., Ġstanbul, 1995. 

ez-Zehebî, Muhammed SeyyidHuseyn, et-Tefsîrve‟l-Müfessirûn, MektebetuVehbe, Kahire, ty. 

ez-Zehebî, ġemsuddin Ebu Abdullah Muhammed b. Ahmed b. Osman b. Kaymaz, 

SiyeruA‟lâmi‟n-Nübelâ, Darü‟l-Hadis, Kahire, 1427/2006. 

ez-Ziriklî, Hayruddîn b. Mahmud b. Muhammed b. Ali b. Faris, el-A‟lâm, 15. baskı, Daru‟l-

Ġlmi li‟l-Melayîn, by., 2002.  



ULUSLARARASI ĠSLAM VE MODEL ĠNSAN 

SEMPOZYUMU 

 

386 
 

ĠSNÂAġERĠYYE ĠMÂMĠYYESĠ‟NE GÖRE ÇOĞU SAHÂBÎ ÜMMETE NĠÇĠN 

MODEL OLAMAZ? 

Ġbrahim Kutluay

 

 GĠRĠġ 

 Allah Teâlâ, Resûl-i Ekrem‟e ashâb-ı kiramı sahâbîleri olarak seçmiĢ,
1
 onlardan razı 

olduğunu beyan buyurmuĢ
2
 ve onları bağıĢlamıĢtır. Kur‟an ve Sünnet onları ümmete “örnek nesil” 

olarak göstermiĢ,
3
 Resûlullah, ashâbını “en hayırlı nesil” olarak nitelemiĢ ve bazı sahâbîleri daha 

hayatlarında iken cennnetle müjdelemiĢtir. Ehl-i sünnet âlimleri, ashâb-ı kirâmın pek çok sebebe 

binaen Kur‟ân ve hadislerde medhedilmiĢ olmalarını delil alarak -beĢer olmalarından ya da farklı 

içtihatlarından kaynaklanan bazı hataları varsa da- umumu itibariyle “âdil” ve “ümmete model” 

olduklarında icmâ etmiĢlerdir.  

 Bununla beraber Havâric, bazı Mu„tezilî âlimler ve ĠsnâaĢeriyye, ashâbı çeĢitli 

gerekçelerle suçlamıĢlardır. Ashâbın faziletine dair pek çok nassa
4
 ve bazı bid„at fırkalar hariç 

ümmetin icmâına rağmen ĠsnâaĢeriyye, imâmet meselesini
5
 ve Hz. Ali‟nin vasî olduğunu esas alarak 

bu hususta farklı düĢünen sahâbeye dil uzatmaktan çekinmemiĢtir. Öyle ki ĠsnâaĢerî ulemâ, Allah‟a ve 

Resûlü‟ne verdikleri ahdden, Resûl-i Ekrem‟in vefatından sonra dönerek imâmet konusunda Hz. 

Ali‟nin ve Ehl-i beyt‟in hakkını teslim etmeyen, Ehl-i beyt‟e zulmeden ve Emîrü‟l-mü‟minîn Ali b. 

Ebî Tâlib‟i ve Allah Resûlü‟nün torunlarını öldüren kimselerin ashâbdan da olsa “Sizler insanlar için 

meydana çıkarılmıĢ en hayırlı ümmetsiniz”
6
 mealindeki âyetin kapsamı dıĢında olduklarını iddia 

etmiĢlerdir. Onlara göre bu âyet, sadece nâzil olduğu zamandaki ashâba değil, kıyamete kadar gelecek 

olan bütün mü‟minlere hitap etmektedir; bu âyette sözü edilenler, Ehl-i beyt ve ġîa‟dır. Ensârdan 

maksat ise “mâsum imamlara yardım edenler”dir. Onlara göre ilk sahâbîler âyetlerde öne çıkarılan 

güzel vasıflarını devam ettirememiĢlerdir. Dahası çoğu ĠsnâaĢerî müfessire göre, Ümmet-i 

Muhammed içinde fâsık, mürted ve münafıkların bulunması sebebiyle mezkûr âyet, bütün ashâbı 

kapsamaz.  

ĠĢte bu tebliğin asıl amacı; Allah ve Resûlü hiç Ģüpheye mahal bırakmayacak Ģekilde 

sarâhaten Ümmet-i Muhammed‟in baĢında gelen ashâb-ı kirâmı medhedip gelecek nesillere “rol 

model” olarak göstermekte iken bazı ĠsnâaĢerî ulemânın ilgili âyetleri ve rivayetleri, imamlara 

atfedilen bazı ahbâra istinaden Ehl-i beyt ve sayıları on beĢi aĢmayan sahâbî ile sınırlandırmasının 

siyasî, dinî ve tarihî sebeplerini ortaya koymak ve ġiî kaynaklardaki ilgili rivayetleri tarih felsefesi 

açısından yorumlamaktır. ĠsnâaĢaerî ulemânın gerek Sünnî kaynaklarda geçen hadislere, gerekse ġiî 

kaynaklardaki bazı ahbâra dayanarak “model insanlar”ı “Ehl-i beyt, mâsum imamlar ve asfiyâ” 

Ģeklinde sınırlandırmalarının ve çoğu sahâbîyi itham etmelerinin belli baĢlı sebepleri, tebliğ sınırları 

çerçevesinde ortaya konulmaya gayret edilecektir. Konumuz esas itibariyle sahâbenin adaleti meselesi 

olmayıp ĠsnâaĢeriyye Ġmâmiyyesi‟nin sahâbe yerine sadece “Ehl-i beyt‟i model alması”nın arka 

planını tetkik etmek ve ġîa‟nın mezhepleĢme sürecinde esas aldığı temel dinamikleri tesbit ve tahil 

etmektir.  

A. ĠSNÂAġERĠYYE ĠLE EHL-Ġ SÜNNET‟ĠN ASHÂBIN ADALETĠNDEN 

ANLADIKLARI 

Hemen belirtmeliyiz ki Ehl-i sünnet ulemâsına, özellikle muhaddislere göre sahâbenin âdil 

kabul edilmesi, mâsum oldukları anlamına gelmeyip, hayatlarında ferdî günahları ve hataları olsa da, 

                                                           
 Prof. Dr., Ġzmir Kâtip Çelebi Üniversitesi Ġslâmi Ġlimler Fakültesi Hadis ABD Öğretim Üyesi.     
1 Nitekim Ġbn Mes„ûd “Allah Teâlâ kullarının kalbine baktı, Muhammed‟in (a.s.) kalbini en hayırlı kalp buldu ve onu risâleti 

için seçip peygamber olarak gönderdi. Sonra Muhammed‟in (a.s.) kalbinden baĢkalarına baktı, Resûlullah‟ın ashâbının 

kalbini en hayırlı buldu ve onları Resûlü‟ne vezir seçti…” Müsned, II, 18; Süyûtî, Tedrîbü‟r-râvî,  803. 
2 et-Tevbe 7/100; el-Feth 48/18. 
3 Müsned, II, 18; Tirmizî, “Ġman”, 18.  
4 Ashâbın faziletine dair bazı âyetler için bk. el-Bakara 2/143; Âl-i Ġmrân 3/110; en-Nisâ 4/95-96; el-A„râf 7/157; el-Enfâl 

8/64, 74, 75; et-Tevbe 9/88, 99, 100, 102, 117; el-Fetih 48/18-21, 29; el-Hucurât 49/7-8; el-Hadîd 57/10; el-HaĢr 59/8-10. 
5 Aydın, “Ġmâmet”, DĠA, XXII, 204-205; Günümüzde bazı ġiî âlimler, imâmeti dinin esaslarından daha ziyade “mezhebî bir 

esas” olarak değerlendirmektedir. GeniĢ bilgi için bk. Öz, “Ġmâmet”, DĠA, XXII, 203. 
6 Âl-i Ġmrân 3/110. 
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Resûlullah‟a bilerek yalan isnad etmekten uzak olmalarıdır.
7
 BaĢka bir ifade ile adalet sebeplerini 

araĢtırmadan ve tezkiye ihtiyacı duymadan sahâbenin rivayetlerini kabul etmektir. Adaletlerini 

yaralayacak kâdih bir sebep varsa bu durum istisnadır.
8
 Zira mâsum olmayan bir kiĢi günah 

iĢleyebilir, buna yalan da dâhildir.
9
 Allah ve Resûlü ta„dîl ettiği için yaĢayıĢları ve sözlü rivayetleriyle 

Ģeriati ve sünneti nakleden ashâb, zabt yönünden araĢtırılmıĢsa da hadis rivayetinde prensip olarak 

tenkit dıĢı bırakılmıĢlardır.  

“Sahâbe udûldur” kuralı daha çok ve tabiî olarak yüz bini aĢkın sahâbî içinde hadis rivayet 

edenler hususunda câri olup mesele, ashâbın hadis konusunda yalan söyleyip söylemedikleridir. Ġbn 

Teymiyye‟nin (ö. 728/1328) ifade ettiği gibi sahâbe, Resûlullah‟a en çok itaat eden insanlardı. 

Sonradan ortaya çıkan bid„atler, onların zamanında yoktu. Ġçlerinde günah iĢleyenler varsa da Allah 

Teâlâ, onları Resûl-i Ekrem‟e bilerek yalan isnad etmekten korumuĢtu.
10

 Onlar, Allah Resûlü‟nün 

söylemediği sözleri kendisine isnad etmemiĢler
11

 ve yalana baĢvurmamıĢlardır.
12

 

Ġslâm âlimlerinin büyük çoğunluğu
13

 ashâbın udûl olduğunu ifade etmiĢlerdir. Ebû Zür„a er-

Râzî (ö. 264/878),
14

 Ġbn Abdülber (ö. 463/1070), 
15

 Ġbnü‟l-Esîr (ö. 630/1233),
16

 Ġbnü‟s-Salâh (ö. 

643/1245),
 17

  Taftâzânî  (ö. 792/1390),
18

 Ġbn Hacer (ö. 852/1449),
19

 Süyûtî (ö. 911/ 1505) gibi âlimler 

ashâbın âdil olduğunda icma bulunduğunu ifade etmiĢlerdir. Ehl-i sünnet âlimleri, Allah Teâlâ‟nın 

Kur‟ân‟da ve Resûlü‟nün ise hadislerinde ashâbı taʽdîl ettiğinden hareket etmektedir. Öyle ki 

müfessirlerin çoğunluğuna göre ashâbdan Rıdvan beyʽatı‟nda bulunanlar hakkında
20

 es-Sâbikûne‟l-

evvelûn (Ġslâm‟a ilk girenlerin öne geçenleri)
21

 buyurulmuĢ; Allah‟ın onlardan, onların da Allah‟tan 

razı olduğu
22

 ve Allah‟ın kendilerini affettiği
23

 ve onların kurtuluĢu hak ettikleri
24

 vurgulanmıĢtır. 

Ashâb, ümmetin diğer fertlerini de kapsayacak Ģekilde gelen “en hayırlı ümmet”
 25

 ifadesinin ilk 

muhataplarıdır. Ashâbın faziletlerine dair pek çok âyette
26

 dikkat çeken temel unsur, onların Allah ve 

Resûlü‟ne iman ve teslimiyetleri, bu yoldaki hizmet ve fedakârlıkları ve bundan dolayı büyük ecir 

kazandıklarıdır.
27

 Hadislerde de ashâb, “en hayırlı nesil”,
28

 “ümmetin en hayırlıları”
 29

 gibi niteliklerle 

medhedilmiĢlerdir. Hz. Peygamber, ashâbına sövülmesini ve onların çekiĢtirilmesini yasaklamıĢ ve 

ashâbın derecelerinin yüksek olduğunu ifade buyurmuĢtur.
30

 Bu rivayetler, ashâbın en fazla ihtiyaç 

                                                           
7 Hatîb el-Bağdâdî,  el-Câmi li ahlâki‟-râvî, I, 117; Sehâvî, Fethu‟l-muğîs, IV, 101; Kâsımî, Kavâidü‟t-tahdîs, s. 200. 
8 ZerkeĢî, bunu el-Ebyârî‟nin görüĢü olarak nakleder. bk. ZerkeĢî, el-Bahru‟l-muhît, III, 358. 
9 Bundan dolayı er-Râzî, sahâbenin adâletinin zannî olduğunu ve rivayetlerinin zan ifade ettiğini belirtme ihtiyacı duymuĢtur. 

bk. er-Râzî, Esâsu‟s-takdîs, s. 215-217. 
10 Ġbn Teymiyye, er-Red ale‟l-ehnâî Kâdı‟l-Mâlikiyye, s. 117. 
11 Accâc el-Hatîb, es-Sünne kable‟t-tedvîn, s. 262. 
12 Kaldı ki bazı Mu„tezilî usulcülerine göre, Ehl-i kıble oldukları sürece itikâdî görüĢleri sebebiyle fâsıklıkla itham edilmek 

dahi kiĢinin rivayetini etkilemez. Bk. Hansu, “Ashâbın Adaletinin Aklî Temelleri Adlı Makalenin Müzâkeresi”,  s. 70.  
13 Kitâbu kabûli‟l-ahbâr ve marifeti‟r-ricâl‟in müellifi Muʻtezile‟den Ebü‟l-Kâsım el-Belhî el-Kâ„bî (ö. 319/931) ile el-Kâmil 

fî duafâir‟r-ricâl adlı eserin sahibi Hâfız Ġbn Adî (ö. 315/927) bu alandaki iki istisnayı teĢkil eder. bk. Erul, “Sahâbe 

Döneminde Tekzîb ve Tekzîbin Mahiyeti”, A.Ü.Ġ.F. Dergisi, XXXIX, 455-489, Ankara-1999, s. 456-457. 
14 Hatîb el-Bağdâdî, el-Kifâye, s. 97;يHâĢimî, es-Sahâbe fî hacmihimi‟l-hakîkî, s. 24. 
15 Ġbn Abdülber, el-Ġstîâb, I, 2 (müellifin mukaddimesi). 
16 Ġbn Esîr, Üsdü‟l-gâbe, I, 18 (müellifin mukaddimesi); HâĢimî, es-Sahâbe fî hacmihimi‟l-hakîkî, s. 23. 
17 Ġbnü‟s-Salâh, Ulûmü‟l-hadîs, s. 295.  
18 Taftâzânî, ġerhu‟l-mekâsıd, V, 33; Ġskenderî, es-Sahâbe beyne‟l-adâle ve‟l-isme, s. 43. 
19 Ġbn Hacer, el-Ġsâbe, I, 17.  
20 Tâberî, Câmiu‟l-beyân,  XIV, 435. Muhâcirûne‟l-evvelûn ise Resûlullah‟la beraber iki kıbleye karĢı namaz kılanlardır.  
21 Bunların kapsamı,  “Rıdvan bey„ati‟nde bulunanlar” veya “iki kıbleye de namaz kılanlar” Ģeklinde açıklanmıĢtır. Bk. Ġbn 

Kesîr, Tefsîr (Muhtasar), s. 903-904. 
22 et-Tevbe 9/100; Taberî, Tefsîr, XI, 637; Ġbn Kesîr, Tefsîr (Muhtasar), s. 904; Kummî, Tefsîr, I, 303. 
23 el-HaĢr 59/9. 
24 et-Tevbe 9/111. 
25 Âl-i Ġmrân 3/110. 
26 Meselâ bk. el-Bakara 2/143; Âl-i Ġmrân 3/172, 173; et-Tevbe 9/100; el-HaĢr 59/8, 9; el-Enfâl 8/74; en-Neml 27/59. 
27 Âl-i Ġmrân 3/172-173; el-Fetih 48/10. 
28 “Ümmetimin en hayırlısı benim asrımda yaĢayanlar (sahâbe), sonra onları takip edenler (tâbiîn), sonra onları takip 

edenlerdir (tebeü‟t-tâbiîn).” (Buhârî, ”Fedâilü ashâbi‟n-Nebî” 1; Müslim, “Fezâilü‟s-sahâbe”, 211-212). 
29 Müsned, V, 350. 
30 Buhârî, “Cenâiz”, 97; “Rikâk”, 42; ”Fedâilü ashâbi‟n-Nebî” 4, 5; Müslim, “Fezâilü‟s-sahâbe”, 221-222; Ebû Dâvûd, 

“Sünne”, 10; Tirmizî, “Menâkıb”, 58; Nesâî, “Cenâiz”, 52; “Kaseme”, 23; Ġbn Mâce, “Mukaddime”, 11). 
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duyulan zamanda Allah‟ın dinine, Resûlü‟ne ve Ġslâm davasına sahip çıktıklarını ve fedakârlıklarını 

öne çıkarmaktadır.    

Havâric ve Muʽtezîle gibi fırkalara mensup bazı âlimlerle ĠsnâaĢariyye, ashâb arasında 

yaĢanan fitne ve hâdiseleri, onların siyâsî tercihlerini de dikkate alarak bazı sahabîleri tenkit 

etmiĢler,
31

 bu konuda Ehl-i sünnet‟ten ayrılmıĢlardır. Bu hususta en aĢırı giden fırka ise -aĢağıda 

bunun sebepleri ele alınacağı üzere- ĠsnâaĢeriyye‟dir. ĠsnâaĢeriyye‟nin konuyu daha çok “imâmet ve 

siyaset temelinde değerlendirdiği” ve hain bir nesil olarak ilan ettiği ashâbı, Ġslâm tarihindeki 

bozulmanın müsebbibi olarak gördüğü
32

 dikkat çekmektedir. ĠsnâaĢeriyye‟nin ashâb konusundaki bu 

farklı telakkisinin temel sebebinin, “Ehl-i beyt olgusu” ile dinin asıllarından kabul ettikleri “imâmet” 

olduğu göze çarpmaktadır.  

  ĠsnâaĢeriyye, öncelikli olarak imâmetin Hz. Ali‟nin ve onun neslinden gelen on bir 

imamın hakkı olduğunu kabul etmeyenlerin, Ehl-i beyt‟e zulmedenlerin ve daha sonraki dönemde 

Emîrü‟l-mü‟minîn Ali‟yi ve Allah Resûlü‟nün torunlarını öldürenlerin en hayırlı ümmet 

olamayacaklarını savunmaktadır.
33

 “En hayırlı ümmet”e
 
iliĢkin âyetin müteallakının ma„rûfu emredip 

münkerden nehyeden ilk mü‟minler olduğu gibi, söz konusu âyetin zamanla sınırlı olmaksızın 

kıyamete kadar gelecek bütün mü‟minlere de hitap ettiğini ifade eden Tabâtabâî (ö. 1981)
34

 ve el-

Feyz el-KâĢânî (ö. 1091/1680)
35

 gibi ġiî müfessirlerin yanında, âyette kastedilenin Allah Resûlü, 

mâsum imamlar,
36

 Ehl-i beyt mensupları, Ehl-i beyt‟i destekleyen “Ali‟nin Ģîası”  olduğunu 

savunanlar da bulunmaktadır.
37

 es-Sâbikûne‟l-evvelûn
38

 ifadesiyle kastedilenlerin baĢında Ali b. Ebû 

Tâlib
39

 ile Ca„fer es-Sâdık‟a nisbet edilen bir habere göre ashâbtan Ebû Zer,  Mikdâd, Selmân, 

Ammâr gibi imanlarında sebat gösteren ve sadık olanlar, Hz. Ali‟nin imâmet ve velâyetini 

destekleyenler,
40

 ayrıca Ģühedâdan Hamza b. Abdülmüttalib ve Ca„fer b. Ebû Tâlib gelmektedir. ġeyh 

et-Tûsî (ö. 460/1067), Tabersî (ö. 548/1154) ve Tabâtabâî gibi müfessirler, Sünnî müfessirlerin 

yorumlarına katılıp erken dönemde müslüman olan muhâcirlerin ve ensârın ilklerinin ve hayırda öne 

geçenlerin -âyette
41

 ifade edilen fâsık olanlar hâriç- faziletini teslim etseler de bunun ebedî olmadığını 

vurgulamıĢlardır.
42

 Kummî‟ye (ö. 290/903) göre ise bu âyette sözü edilenler Ehl-i beyt ve ġîa‟dır. 

Onlar dünyada da âhirette de öne geçenlerdir.
43

 ĠsnâaĢeriyye‟ye göre Eh-i beyt, Ġslâm‟ın zirvesidir. 

Onlar olmasaydı Allah Teâlâ kullarına nimet vermezdi. Ensârdan maksat ise “mâsum imamlara 

yardım edenler”dir. Nitekim Ġmam Ca„fer es-Sâdık ilgili âyette geçen ensârı “Sizler Allah Resûlü‟nün 

oğlunun yardımcılarısınız” Ģeklinde yorumlamıĢtır.
44

  

ĠsnâaĢerî âlimlere göre, Rıdvan bey„atı‟nda yer alan ashâbdan Allah‟ın razı olduğuna dair 

Ehl-i sünnet tarafından delil olarak getirilen âyet
45

 ashâbın tamamına değil bu bey„ata katılanlara hâs 

olup sonraki dönemleri kapsamadığı gibi,
46

 ahdine ve bey„atına sâdık kalanları ifade etmektedir.
47

 

Buna göre Hz. Ebû Bekir ve Ömer gibi kimseler, münafıklar arasında yer aldıkları ve ahitlerinden 

döndükleri için, bu âyetin kapsamı içinde değerlendirilemezler.
 
Zira söz konusu âyette bey„at etmeyip 

geri duranlar tenkid edilmiĢtir.
48

 Ayrıca onlar, Bakara sûresinin 143. âyetinin
49

 tek tek sahâbîlere 

                                                           
31 GeniĢ bilgi için bk. Efendioğlu, “Sahâbe”,  DĠA, XXXV, 496-497. 
32 Hansu, “Ashâbın Adaletinin Aklî Temelleri Adlı Makalenin Müzâkeresi”, s. 70. 
33 el-Feyzü‟l-KâĢânî, et-Tefsîru‟s-sâfî, I, 370-371. 
34 Tabâtabâî, el-Mîzan, III, 431. 
35 el-Feyzü‟l-KâĢânî, et-Tefsîru‟s-sâfî, I, 370. 
36 Kummî, Tefsîru kenzi‟d-dekâik, II, 199. 
37 AyyâĢî, Tefsîr, I, 218. 
38 et-Tevbe 9/100. 
39 Tabersî, Mecmau‟l-beyân, V, 86, 87. 
40 Kummî, Tefsîr, II, 433. 
41 et-Tevbe 7/96. 
42 Tûsî, Tibyân, II, 557; V, 587, Tabersî, Mecmau‟l-beyân, V, 86, 87; Tabâtabâî, el-Mîzan, IX, 388. 
43 Küleynî, el-Kâfî, VIII, 213; Ġbn Fürât, Tefsîru Fürât‟l- Kûfî, s. 179. 
44 Meclisî, Bihâr, C, 256. 
45 el-Feth 48/18. 
46 Gureyfî, Kavâidü‟l-hadîs, II, 264, EĢkinânî, Adâletü‟s-sahâbe fi‟l-mîzân, s. 51-53. 
47 Gureyfî, Kavâidü‟l-hadîs, II, 265. 
48 el-Fetih 48/10. 
49 “ĠĢte böylece sizin insanlığa Ģahitler olmanız, Resûl'ün de size Ģahit olması için sizi mutedil bir ümmet kıldık...” (el-Bakara 

2/143).  
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değil, ümmetin diğer fertlerine de Ģâmil olduğunu, Âl-i Ġmrân sûresinin 110. âyetinde zikredilen 

“ümmeten vesatan (âdil, dengeli, merkez ümmet)” tâbiri ile bütün ümmetin kastedildiğini,
50

 bu 

Ģekilde medhe mazhar olabilmenin ise ancak ilgili âyette zikredilen üç Ģartı yerine getirmekle 

mümkün olduğunu, daha sonra imanlarından dönenlerin
51

 bu âyetin kapsamı dıĢında kaldığını,
52

 HaĢr 

sûresinin 8 ve 9. âyetlerinin
53

 ise ashâbın tamamına değil, Allah ve Resûlü uğruna hicret eden ve fakir 

sahâbîlere delâlet ettiğini ifade ederek neticede bu âyetlerden ashâbın tamamının âdil olduğu 

sonucunun çıkarılamayacağını belirtirler.
54

 Nitekim âyette
55

 Velîd b. Ukbe‟nin fâsık diye 

nitelendirilmesi ashâbın tamamının âdil olmadığına delildir. Görüldüğü üzere ĠsnâaĢerî ulemâ, Ehl-i 

sünnet âlimlerinin ashâbın adalet ve faziletlerine yönelik olarak zikrettiği âyetlerin mânasının mutlak 

olmadığını savunmuĢlar ve mezkûr âyetlerin mânasını tahsis ya da te‟vîl ederek yorumlamıĢlardır.
 56

 

Ashâbın faziletine dair Sünnî kaynaklarda geçen hadislere gelince, “Ġnsanların en hayırlıları 

benim asrımda yaĢayanlardır…”
57

 mealindeki hadis, çoğu ĠsnâaĢerî ulemâya göre bütün ashâbı 

kapsamaz. Ehl-i sünnet âlimlerinin delil aldıkları “Ashâbıma sövmeyiniz…”
58

 hadis ashâbı taʽdîl için 

kullanılamaz. Ayrıca Resûlullah‟la (s.a.v.) mülâzemetin büyük bir değeri olmakla beraber, ĠsnâaĢerî 

ulemânın bu hususta ashâbın hepsini eĢit saymadıkları dikkat çekmektedir; zira onlar, ashâp içinde 

âlim ve dereceleri büyük olanların yanı sıra kebîre iĢleyenlerin, hatta münafıkların da bulunduğunu 

ileri sürerler.
59

 Ayrıca onlara göre bu ümmet içinde zinâkârlar, Lûtîler, hırsızlar, yol kesenler, zalimler 

ve fâsıklar bulunmaktadır.
60

 Nitekim “Allah‟a, Resûlü‟ne ve emanetlerinize ihanet etmeyin”,
61

 “Benim 

düĢmanlarım ve sizin düĢmanlarınız olan kimseleri dostlar edinmeyin.”
62

 Ayrıca “Nebîye eza 

edenler”
63

 gibi âyetler, bazı sahâbîler hakkında inmiĢ olup onların hiç de hayırlı olmadıklarına delâlet 

etmektedir.  

Bu noktada ĠsnâaĢeriyye‟nin ashâbın faziletini beyan eden söz konusu âyetleri niçin te‟vîl 

ederek farklı yorumladıkları sorusu gündeme gelmektedir. Ġmâmet telakkisi dikkate alınmadan 

ĠsnâaĢeriyye‟nin ashâb konusundaki görüĢlerinde varılacak hükümler isabetli olmayacaktır. Hemen 

belirtelim ki ĠsnâaĢeriyye‟nin, imâmet hakkını Ehl-i beyt‟e mensup mâsum addettikleri imamlara 

tahsis etmesi sebepsiz değildir. ĠsnâaĢerî âlimlere göre, Allah Teâlâ mâsum imamları seçmiĢtir. Her 

ne kadar nübüvvetle birlikte vahiy kesilse de ilâhî iletiĢim, imamların aldığı ilhamla devam 

etmektedir. ġu farkla ki imamların aldıkları ilham, Kur‟ân‟da yer alan vahiy gibi değildir. Ancak o, 

aynı Ģekilde bağlayıcıdır ve ilâhî bir kaynağa dayanmaktadır.
64

 Diğer bir ifade ile mâsum imamların 

söz ve fiilleri ile Allah Resûlü‟nün söz ve fiilleri arasında bağlayıcılık ve kat‟iyyet bakımından bir 

fark bulunmamaktadır. Mâsumlardan baĢka hiçbir sahâbî bu ayrıcalığa ve otoriteye sahip değildir. O 

hâlde Allah tarafından belirlenen ve ilhama mazhar olan mâsum imamların imâmet hakkını teslim 

etmemek ve imâmeti bu vasfı hâiz olmayanlara tevdi etmek ĠsnâaĢeriyye‟ye göre zulümdür. Bu zulmü 

iĢleyen, buna sebep olan ve imkânı varken münkeri ortadan kaldırmaya çalıĢmayanlar ise fâsık ve 

zalimdir. Netice itibariyle sahâbî de olsa fâsık ve zalim olanlar model olarak alınamaz. Bu sebeple ġiî 

                                                           
50 Süyutî, ed-Dürrü‟l-mensûr, I, 144; Gureyfî, Kavâidü‟l-hadîs, II, 266. ġîa kaynaklarında Muhammed el-Bâkır‟ın “Ümmeten 

vasatan diye nitelendirilenler bizleriz (mâsum imamlar); bizler Allah‟ın kulları üzerine Ģahitleriz ve Onun arzında 

hüccetiyiz” dediği nakledilmiĢtir. Tabersî, Mecmau‟l-beyân, I, 415. 
51

 el-Bakara 2/143.    
52 Gureyfî, Kavâidü‟l-hadîs, II, 266. 
53 “(Allah'ın verdiği bu ganimet malları,) yurtlarından ve mallarından uzaklaĢtırılmıĢ olan, Allah'tan bir lütuf ve rıza dileyen, 

Allah'ın dinine ve Peygamberine yardım eden fakir muhacirlerindir. ĠĢte doğru olanlar bunlardır.” 
54 EĢkinânî, Adâletü‟s-sahâbe fi‟l-mîzân, s. 45-53; HâĢimî,  es-Sahâbe fî hacmihimi‟l-hakîkî, s. 24. 
55 el-Hucurât 49/6. 
56 HâĢimî, Bu konudaki âyetleri tek tek sıralamıĢ ve bunları nasıl yorumlandığını zikretmiĢtir. Bk. HâĢimî, es-Sahâbe fî 

hacmihimi‟l-hakîkî, s. 25-36. 
57 Buhârî, “ġehâdât”, 9, “Fezâilü ashâbi‟n-Nebî”, 1; “Rikâk”, 7; “Eymân”, 27; Müslim, “Fezâilü's-sahâbe”, 214; Tirmizî, 

“Fiten”, 45, “ġehâdât”, 4; Ebû Dâvud, “Sünnet” 10; Nesâî, “Eymân”, 29. 
58 Buhârî, “Cenâiz”, 97; “Rikâk”, 42; “Fezâilü ashâbi‟n-Nebî”, 5; Müslim, “Fezâilü‟s-sahâbe”, 221-222; Ebû Dâvûd, 

“Sünne”, 10; Tirmizî, “Menâkıb”, 58; Nesâî, “Cenâiz”, 52; “Kaseme”, 23; Ġbn Mâce, “Mukaddime”, 11. 
59 https://ar.islamway.net/article  
60 Kummî, Tefsîr, I, 11; Meclisî, Bihâr, LXXXIX, 60.  
61 el-Enfâl 8/27. 
62 el-Mümtehine 60/1. 
63 el-Ahzâb 33/53. 
64 Kutluay, ġîa‟da Hadis Usûlü, s. 86. 
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âlim Gureyfî‟nin de ifade ettiği gibi, ĠsnâaĢeriyye‟ye göre Ģeriatı korumak için nasıl diğer râviler cerh 

ve ta„dîle tâbi tutuluyorsa aynı gerekçe ile ashâb da cerh edilebilir.
65

  

 A. ġĠA‟NIN ĠMÂMETĠ EHL-Ġ BEYT‟E TAHSĠS ETMESĠNĠN VE BAZI 

SAHÂBÎLERE DÜġMANLIKLARININ SEBEPLERĠ  

 1. Ehl-i büyût telakkisi, Asabiyet ve Fars Kültürü 

 Ehl-i sünnet‟in cumhuru, Mu„tezile ve Hâriciyye, Allah Resûlü‟nün kendisinden sonra 

bir halife belirlemediğinde ittifak etmiĢlerdir.
66

 ġîa ise bu hususta farklı düĢünmektedir. Kur‟ân ve 

hadislerde Resûlullah‟ın (s.a.v.) vefatından sonra göreve gelecek olan bir halifenin tensib 

edilmediği,
67

 bunun müslümanların kendi seçimlerine bırakıldığı sarih olan bir husus olmasına 

rağmen, ĠsnâaĢeriyye‟nin imâmeti niçin bir aileye mahsus kıldığı sorusu önemlidir. 

ġiîliğin kaynağı meselesinin konumuzla yakın alâkası vardır. Kısaca ifade etmek gerekirse 

ġiîliğin kökeni hakkında farklı görüĢler ileri sürülmüĢtür: ġiîliğin Fars kökenli olabileceği, Mısır‟da 

ortaya çıktığı,
68

 daha fazla kabul benimsenen görüĢe göre ġîa‟nın ana vatanının Irak coğrafyası 

olduğu, Irak‟ta bulunan Farslılar arasında rağbet gördüğü ve buradan da Ġran bölgesine intikal ettiği, 

baĢka bir ifade ile Kûfe‟den Ġran‟ın Kum Ģehrine giden hâlis Araplar tarafından Kum‟a sokulduğu ve 

Kum‟un ġiîliğin bir merkezi hâline geldiği belirtilmiĢtir.
69

 ġîa‟daki ilâhî tayinle belirlenen mâsum 

imam telakkisinin kökeni ile ilgili olarak Yemen‟de insan-üstü özelliklere sahip kabul edilen 

“karizmatik lider” anlayıĢının mevcudiyeti bir fikir vermektedir. Yemen‟de “ilahî krallar” denen 

yöneticiler hükümrânlık sürüyor ve krallık tevârüs yoluyla intikal ediyordu. ĠĢte Kûfe‟de binlerce 

yıllık kültürlerinin de etkisiyle krallarında ilahî nitelik gören toplumlar, eski krallarına nasıl 

bakmıĢlarsa bu anlayıĢın etkisiyle zihinlerinde dinî, siyasî ve özel nitelikleri olan yüksek bir otorite 

Ģeklinde “mâsum imam” yani karizmatik lider anlayıĢı oluĢturmuĢlardır.
70

 

ġîa‟nın imâmeti Ehl-i beyt‟e tahsis etmesinde etkili olan diğer bir faktör, Araplar ve Farslılar 

arasında güçlü bir Ģekilde mevcut olan seçkin aile/Ehl-i büyût telakkisidir. Câhiliye dönemi Arapları 

arasında Büyûtât-ı Arab denilen nüfuz sahibi evler (büyutât) vardı. Bunlar içinde en etkilileri Beytü 

Kays (KureyĢ), Beytü Rabîa ve Beytü Temîm idi.
71

 Seçkin aile/Ehl-i büyût telakkisinin hâkim olduğu 

bir zihniyete göre, idarecilik Tanrı tarafından seçilen “seçkin bir aile”nin hakkıdır; zira onlar 

karizmaya sahiptir; Tanrı tarafından desteklenmekte oldukları için, diğer insanlar üzerine emir ve 

idarecidirler. Bu telakkiye Çin hanedânlığında ve eski Türklerde de rastlamak mümkündür. Nitekim 

mezkûr mefhum, Eski Türklerde kut diye bilinmektedir.
72

   

Bunlardan baĢka KureyĢ‟in iki kolu, HâĢimîler ve Ümeyye oğulları/Emevîler (Ümeyye b. 

AbdiĢĢems soyu) Ģeklinde ikiye ayrılmakta, gerek Câhiliye döneminde gerekse Ġslâm‟ın ilk yıllarında 

aralarında rekabet yaĢanmakta idi.
73

 Ümeyye oğulları, son peygamberin HâĢimî oğulları arasından 

çıkmasını ve riyâsetin onların eline geçmesini hiç bir zaman kabullenememiĢ ve onu ele geçirmek için 

Hz. Peygamber‟in vefatına kadar beklemek zorunda kalmıĢlardır. Hz. Ebû Bekir ve Ömer‟in hilafeti 

döneminde emellerine ulaĢamasalar da Hz. Osman‟ın halifeliği sırasında memur ve vali atamalarıyla 

birlikte idare belli ölçüde Ümeyye hâkimiyetine geçmiĢ, Hz. Muâviye‟nin halifeliği sırasında ise hem 

hilâfet temelli bir Ģekilde Ümeyye/Emevî sülâlesinin kontrolüne girmiĢ hem de Yezid‟in halife olarak 

atanmasıyla saltanata/mülke dönüĢmüĢtür. Bütün bunlar dikkate alındığında ve ashâbın yukarıda 

sıraladığımız faziletlerini bilmesine rağmen ĠsnâaĢeriyye‟nin onlara karĢı adâvet beslemesinde 

Araplar arasında da yaygın olan “asabiyet telakkisi”nin yani “akrabalık ve kabile hukuku”nun rolü 

                                                           
65 Gureyfî, Kavâidü‟l-hadîs, II, 264. 
66 Taftâzânî, ġerhu‟l-mekâsıd, V, 259. Ancak Ebû Bekir‟in kendisinden sonra halife olacağına dair zimnî iĢaretlerin olduğunu 

ileri sürenler vardır. 
67 Uçar, Tarih Felsefesi Açısından Ġslâm‟da Mülk ve Hilafet,  s. 35. 
68 Bazı araĢtırmacılar ġiîliğin Ġran‟dan doğduğunu ileri sürmüĢlerse de Gibb, Goldziher ve Welhausen gibi oryantalistler bu 

görüĢü tenkit etmiĢlerdir. Goldziher ve Welhausen‟e göre ġiîlik Ġran‟la iliĢkileri olan Araplar arasında doğmuĢtur. Bk. 

Benli, Fars-ġîa ĠliĢkisi, s. 22-23. 
69 Benli, Fars-ġîa ĠliĢkisi, s. 16, 22. 
70 Watt, Ġslam DüĢüncesinin TeĢekkül Devri, s. 48-52; Islamic Political Thought The Basic Concepts, s. 44. 
71 Kutlu, “Beklenen Kurtarıcı ĠnanıĢına Dayalı Siyâsî ve Dinî Hareketlerde Mehdilik Tipolojileri”, s. 300 (Âlûsî, Bülûğü‟l-

ereb fî marifeti ahvâli‟l-arab, I, 189‟dan naklen). 
72 Kutluay, Mukaddes Zaman ve Mekânlar, s. 58-60. 
73 Bk. Kutlu, “Beklenen Kurtarıcı ĠnanıĢına Dayalı Siyâsî ve Dinî Hareketlerde Mehdilik Tipolojileri”, s. 300-301. 
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inkâr edilemez.
74

 Son peygamberin Araplar arasından çıkması, Yahudilerin hased ve düĢmanlığına 

sebep olduğu gibi, aynı Ģekilde halifenin Ehl-i beyt‟ten olması Emevî oğullarının; Hz. Osman‟ın 

hilafeti döneminde Ümeyye sülalesinden olanların idarî görevlere atanmaları ise Ebû Tâlib oğulları ile 

Abbas oğullarının tepkisine yol açmıĢtır. Ayrıca, ĠsnâaĢeriyye‟nin iddialarına göre, imâmetin Ehl-i 

beyt‟in elinden alınmasına ashâbın seyirci kalmaları, Ehl-i beyt dururken muhâcirlerden ya da 

ensârdan halife belirlemeye çalıĢmaları, daha sonra bazılarının mensubu oldukları Ümeyye sülâlesinin 

iktidarı için mücadele etmeleri ġîa‟nın tepkisini çekmiĢ ve ashâbın model olarak alınmamasında bu 

durum etkili olmuĢtur.  

Kısaca Hz. Ali‟nin hilâfetine karĢı çıkan ve HâĢimî oğulları ile rekabet içinde bulunan 

Ümeyye oğullarına karĢı HâĢimîler‟in ve onların içinde Ehl-i âbâ‟nın kendi haklarını savunması tabiî 

ve meĢrû gibi görünse de, ĠsnâaĢeriyye‟nin Ehl-i beyt sevgisini imâmetle karıĢtırması ve bunu ifrat 

derecesine vardırması problemlidir. Ġslâm, kan bağını değil iman ve takvayı üstünlük sebebi 

saymakta
75

 ve imâmet için liyâkat ve adaleti esas almaktadır. Bu Ģartları hâiz olması hâlinde Allah 

Resûlü‟nün soyu tercih edilebilir. Ancak, Ehl-i beyt‟i sevmekle imâmeti onlara tahsis etmek ayrı 

Ģeylerdir. Kaldı ki Ehl-i beyt‟i sevmeyen hiçbir Sünnî yoktur. 

 2. Târihî Süreçte ġîa‟nın Zulme ve Baskılara Maruz Kalması 

Hz. Ali‟nin hilâfet dönemi, meĢrû imama karĢı bazı iç isyanlara sahne olmuĢtur. Gerekçeleri 

ne olursa olsun Cemel Vak‟ası (36/656) ve Sıffîn SavaĢı (37/657) neticede meĢrû halifeye karĢı 

gerçekleĢen ayaklanma ve isyan hareketleridir. Hz. Ali, halifeliği sırasında fetihlere ağırlık vereceği 

yerde bunlarla baĢetmeye çalıĢmıĢ, önde gelen pek çok sahâbî ve tâbiî söz konusu iç savaĢlarda 

hayatını kaybetmiĢtir. Ehl-i sünnet ulemâsının da benimsediği görüĢe göre, bu savaĢlarda son tahlilde 

Hz. Ali haklıydı. Onlar yaĢanan hâdiseleri, savaĢlara iĢtirak eden ashâbın içtihat farklılığı ve 

içtihatlarında yanılmaları ile izah etmeye çalıĢmıĢ, bu savaĢlar elim sonuçlara yol açsa da, katılanlar 

hakkında dillerini korumaya itina göstermiĢlerdir.  

 Diğer yandan hilâfet, Yezid ile birlikte saltanata/mülke evrilince Emevî Devleti‟nin 

(661-750), hatta Abbasîler‟in (750-1258) hâkimiyeti sırasında bazı halifeler, iktidarlarına tehdit olarak 

gördükleri Ehl-i beyt mensuplarına siyâsî baskılar uygulamıĢtır. Allah Resûlü‟nün torunu Hz. Hüseyin 

ve ailesi, Yezid‟in iktidarı sırasında hunharca Ģehid edilmiĢ  (ö. 61/680), hakkı olan hilâfetten sulh 

için vazgeçen Hz. Hasan (ö. 50/670) iktidarın tertibi ile zehirlenmiĢ, daha sonraki dönemde veliaht 

olarak gösterilen Ali er-Rıza (ö. 203/819) potansiyel tehlike olarak değerlendirilip öldürülmüĢtür. Bu 

sebeple On iki imam içinde zikredilen Zeynelâbidîn, Muhammed el-Bâkır, Ca„fer es-Sâdık gibi 

imamlar
76

 siyasetten uzak durmuĢlar, kendilerini ilim ve ibadete vermiĢlerdir.  

 3. Ġntikam Arzusu 

 Bazı araĢtırmacılara göre ġiîlik, Ġslâm‟a karĢı Farslılar‟ın bir intikam hareketidir. 

Bunlar Sâmî ruhla Ârî ruhun imtizaç edemediğini, Sâmî ruha ait Ġslâmiyet‟in Fars‟ta bölge halkının 

değerlerine göre yeniden yorumlanarak bir Fars tezahürü Ģeklinde ġiîlik biçimini aldığını iddia 

etmiĢlerdir.
77

 Ġran‟daki Sâsânî ailesi yerine Ehl-i beyt yerleĢtirilmiĢtir. Bu anlayıĢa göre, olağanüstü 

özellikleri olmayan bir beĢer insanlara liderlik edemez. Kisrâ ile HâĢimî soyunu birleĢmesi olarak 

yorumlanan Hz. Hüseyin‟in Yezdigerd‟in kızıyla evlenmesi sonucu, Farslılar‟ın ġiîliğe meylettikleri 

ileri sürülmüĢse de bu görüĢ bazılarınca isabetli bulunmamıĢtır. Ancak Ģurası kesindir ki Farslılar, 

Fars Sâsânî Ġmparatorluğu‟nun müslüman Araplar tarafından yıkılmasını ve Farslılar‟ın mevalî 

sayılmasını hiçbir zaman hazmedememiĢlerdir. Onları eski hâkimiyet ve ĢaĢalı günlerine döndürecek 

ve intikamlarını alacak bir kurtarıcı inancına (el-Mehdî el-Muntezar)  sarılmıĢlardır. Feyruz Ebû 

Lü‟lü‟nün Ġran fatihi Hz. Ömer‟i Ģehid etmesi, onun Ġranlı iki ajan Hürmüzân ve Cufeyne ile iliĢkisi, 

hâdisenin bir örgüt ve intikam iĢi olduğu tezinin ileri sürülmesine yol açmıĢtır.
78

 Hâdisenin arka 

                                                           
74

 İbn Haldun’un dikkat çektiği Araplardaki asabiyet yani “akrabalık ve kabile hukuku” için bk. Uçar, Tarih Felsefesi Açısından 
İslâm’da Mülk ve Hilafet, s. 30. Ayrıca bk. Kayapınar, M. Akif, “İbn Haldun’da Asabiyet, Geçmişten Geleceğe İbn Haldun”, s. 
163 vd. 

75 el-Hucurât 49/13. 
76 On iki imamla ilgili olarak bk. Kutluay, Ġmâmiyye ġîası‟na Göre Cerh ve Ta„dîl, s. 74. 
77 Benli, Fars-ġîa ĠliĢkisi, s. 31. 
78 Benli, Fars-ġîa ĠliĢkisi, s. 33-36. 
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planına böylece iĢaret ettikten sonra bu siyasî meselenin, nasıl dinî hale getirildiğini ve mezhebî bir 

ilkeye dönüĢtürüldüğünü değerlendirmemiz lazımdır. 

ĠsnâaĢeriyye, Ehl-i beyt‟e ve genel olarak ġiîlere revâ görülen zulümlerin, imâmetin gerçek 

vârisleri saydıkları Ehl-i beyt mensuplarının katledilmelerinin doğurduğu derin inkisârın bir sonucu 

olarak kendilerine taraftar olmayan kesime her alanda muhalefet etmeyi ve düĢmanlarından el-Mehdî 

el-Muntazar‟la intikam almayı tahayyül etmiĢtir. ÇağdaĢ ġiî araĢtırmacı AzerĢeb‟in dediği gibi ġiîler, 

âdil halife Ömer b. Abdülaziz hariç, Emevîler‟e karĢı derin bir düĢmanlık beslemiĢlerdir. Aynı 

politikayı sürdüren Abbasîler zamanında ġiî toplum baskılara maruz kalmıĢtır. Emevîler, sahâbe 

asrında bilinen vasî,  vasiyye, imam, imâmet, velâyet gibi ġiî kavramların kullanılmasına bile 

tahammül edememiĢlerdir.
79

 

 B. ÇOĞU SAHÂBÎNĠN MODEL ĠNSAN OLMASINA MÂNĠ HÂLLER 

 1. Ashâbın Hz. Ali‟nin ve Ehl-i beyt‟in Ġmâmet Hakkını Teslim Etmemeleri  

ĠsnâaĢeriyye‟ye göre, hakkındaki açık ve inkâr edilemez naslara dayalı olarak Resûlullah‟ın 

vefatından sonra Hz. Ali‟nin tartıĢmasız olarak halife seçilmesi gerekiyordu. Zira o, hem Allah hem 

de Resûlü tarafından ümmete vasî ve imam olarak tayin edilmiĢti. ĠsnâaĢeriyye‟ye göre, Allah Teâlâ 

yeryüzünü imamdan asla mahrum bırakmayacağı gibi, imamın tayinini kullarının inisiyatifine terk 

etmez.
80

 ĠsnâaĢeriyye‟de imâmet
81

 o kadar temel bir ilkedir ki mezhebin bütün itikadının, tarih 

felsefesinin, din ve mezhep tasavvurunun buna göre Ģekillendiği söylenebilir. ĠsnâaĢeriyye‟ye göre 

hakkında açık naslar olmasına rağmen ashâbın kendilerine vasiyet edilen Hz. Ali‟nin imâmet ve 

velâyetini kabul etmeyen ve onun hakkı olanı elde etmesine yardımcı olmayan herkes en hafif tabirle 

ahdinden dönmüĢtür. ġu hâlde Hz. Ali‟nin halife olarak teklif edilmemesi, iĢin aceleye ve oldu bittiye 

getirilerek Hz. Ebû Bekir‟in halife seçilmesi, Ali‟nin ve Ehl-i beyt‟in hakkını gasptır. Buna göz 

yuman ve sebebiyet verenler, ĠsnâaĢerî ulemâya göre, zulüm iĢlemiĢlerdir.
82

  

ĠsnâaĢeriyye‟nin ashâb hakkındaki bu görüĢleri gerçeklerle örtüĢmemektedir. Allah 

Resûlü‟nün emrine imtisal konusunda sahâbenin ne derece hassas oldukları bilinmektedir. ġirk ve 

küfürde direnen ve Ġslâm‟a düĢmanlık besleyen kardeĢlerini ve babalarını öldürmekten çekinmeyen 

ashâbın Allah ve Resûlü‟nün açık emrine karĢı gelmeleri düĢünülemez.
83

 Ayrıca her ne kadar 

ĠsnâaĢeriyye takıyye ile izah etmeye çalıĢsa da, bizatihi Hz. Ali‟nin kendinden önceki halifelere biat 

etmesi, Allah ve Resûlü tarafından halife olarak tayin edildiğine dair nasların bulunduğu iddiasını 

çürütmektedir. Yeterince taraftarı olmadığı için zoraki olarak biat ettiği, ortam müsait olmadığından 

zamanını beklediği gibi iddialar ise hak sözünü esirgemeyen, hakkını arayan, Ģecaati darbı- mesel 

olan Hz. Ali hakkında pek inandırıcı gelmemektedir. Kaldı ki hiçbir sahâbî, halifenin kim olacağının 

tartıĢıldığı ortamda Ali‟nin imâmetine dair bir nastan söz etmemiĢtir. Öyle bir nas olsaydı aralarında 

ihtilafa ve tartıĢmalara gerek kalmazdı.  

 2. Çoğu Sahâbînin Fâsık Olması 

ĠsnâaĢeriyye‟ye göre ashâb farklı kategorilerde yer almaktadır; zira onlar içinde Hz. Ali, 

Fâtıma ve iki oğulları Hasan ve Hüseyin gibi mâsum olanlar, içtihatlarında isabet eden ya da hata 

edenler, fâsıklar, hatta mürtedler, zındıklar ve kâfirler bulunmaktadır.
84

 Bu sebeple ĠsnâaĢerî âlimler, 

ashâbı değerlendirmede Ehl-i sünnet‟le ĠsnâaĢeriyye‟nin iki farklı metodu benimsediğini; Ehl-i 

sünnet‟in ashâbın kendi aralarında yaĢadıkları problemleri, hâdise ve savaĢları vb. değerlendirirken 

ahlâkî metodu (el-menhecü‟l-aklî) esas aldığını ve bunları Allah‟a havale ettiğini, ĠsnâaĢeriyye‟nin ise 

ilmî metodu (el-menhecü‟l-ilmî) tercih ettiğini ifade ederler. ĠsnâaĢerî ulemâ bu görüĢlerine “Kızım 

Fâtıma bile hırsızlık yapsa had tatbik ederek elini keserim”
85

 ve “Kızım Fâtıma! Kendini ateĢten 

                                                           
79 AzerĢeb, “ġiîliğin DoğuĢu ve GeliĢmesi Adlı Tebliğin Müzâkeresi”, s. 39. 
80 Nevbahtî, Firaku‟Ģ-ġîa,  s. 90 vd.  
81 GeniĢ bilgi için bk. Onat, “ġiiliğin DoğuĢu Meselesi”, s. 82. 
82 bk. Kohlberg, “Some Shii views on the Sahaba”, s. 167. 
83 Taftâzânî, ġerhu‟l-mekâsıd,  II, 284.  
84 Devhî, Adâletü‟s-sahâbe beyne‟l-kadâse vel‟l-vâkıiʻ, s. 115, 116.  
85 Buhârî, “Hudûd”, 12; “Enbiyâ”, 54; Müslim, “Hudûd”, 8, 9; Tirmizî, “Hudûd”, 6; Ġbn Mâce, “Hudûd”, 6; Nesâî, “Sârik”, 

6; Dârimî, “Hudûd”, 5. 
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kurtaracak sâlih ameller iĢle, zira Allah‟ın azabını senden gideremem”
86

 mealindeki Sünnî hadis 

mecmualarında yer alan bazı hadisleri delil olarak gösterirler.
87

 

ĠsnâaĢerî âlimler bu hususta görüĢlerini destekleyebilmek için Ehl-i sünnet müellifiler 

tarafından telif edilen tarih ve tabakât türündeki kitaplara da baĢvurmuĢlardır. Onların iddialarına göre 

Ģarap içenler arasında Muâviye b. Ebû Süfyan,
88

 Kudâme b. Maz‛un el-KuraĢî,
89

 Abdurrahman b. 

Ömer b. Hattâb, Süheyl b. Amr el-KuraĢî, Ebü‟l-Ezûr, Dırar b. el-Hattâb, Mâlik b. Habîb es-Sekafî 

gibi sahâbîler  bulunmaktadır.
90

 Ayrıca Ġbnü‟n-Nâbiğa, Ġbnü‟z-Zerkâ‟, Ġbn Urtah,
91

 komĢusuna eza 

eden Semüre b. Cündeb,
92

 zengin olmasına rağmen zekat vermekten ictinap eden Sa„lebe b. Hâtıb, 

Yezid‟in komutanlarından olup Medinelilere karĢı savaĢıp kıtâl yapan Müslim b. Ukbe el-EĢcaî
93

 gibi 

sahâbîler fâsık kabul edilmiĢlerdir.
94

 Allah Resûlü‟nün sevgili eĢi ve Allah‟ın kitabında tezkiyye 

ettiği
95

 Sıddîka diye bilinen mü‟minlerin annesine atılan iftira
96

 müslüman birinin yapabileceği bir Ģey 

değildir. Meselâ ġiî müfessir AyyâĢî (ö. 320/932), Nahl sûresinin 92. âyetinde
97

 geçen, “Ġpliğine 

sağlam düğüm attıktan sonra onu çözen yarım akıllı kadın gibi olmayın” Ģeklinde teĢbihte 

kastedilenin Hz. ÂiĢe olduğunu söyleyebilmiĢtir.
98

 ġiî müellif Ġbn Tâvus (ö. 664/1265), Hz. Ebû 

Bekir‟in Resûlullah‟ın emrine karĢı çıktığını iddia ederken,
99

 Meclisî (ö. 1111/1699) iman 

etmediğinin kesin olduğunu belirtmiĢtir. ġiî müellife göre ikinci halife Ömer el-Fâruk zâhirde iman 

etmiĢ olsa da hakikatte kâfirdi.
100

 Hatta Bahrânî‟nin ifade ettiğine göre küfrü Ġblis‟in küfrüne eĢitti.
101

 

ġiî müellif Tusterî ise Hz. Osman‟ı muhannes olmakla itham etmiĢtir.
102

 Gureyfî‟ye göre gerçek 

olmadığı hâlde Mustalik oğullarının zekat vermekten imtina ettikleri bilgisini getiren sahâbî Velid b. 

Ukbe b. Muayt, âyette
103

 fâsık olarak anılmıĢtır. Söz konusu âyetteki  fâsık tâbiri, sahâbî ve diğerleri 

Ģeklinde ayırt etmeksizin, herkesi kapsamaktadır. Halife Hz. Osman, Velid b. Ukbe‟yi Mekke‟ye vali 

olarak görevlendirmiĢ, Velid‟in sarhoĢ olduğu bir gün sabah namazını dört rekat kıldırması üzerine 

onu görevinden azletmiĢtir.
104

Ayrıca ĠsnâaĢeriyye‟ye göre bazı sahâbîler mal biriktirmek, Allah‟ın 

hadlerini ve Resûlullah‟ın sünnetini değiĢtirmek
105

 gibi sebeplerle fıska düĢmüĢlerdir. Bazı sahâbîler, 

kırtâs hâdisesi olarak bilinen
106

 ve kısaca Resûlullah‟ın vefatına yakın tarihte hasta yatağında iken 

perĢembe günü “Bana bir kâğıt kalem getirin, benden sonra dalâlete düĢmemeniz için size bir vasiyet 

yazacağım” Ģeklindeki emrini dinlememiĢler ve bu emrin yerine getirilmesine engel olmuĢlardır. 

ĠsnâaĢeriyye‟ye göre Resûl-i Ekrem, Hz. Ali‟nin halife olduğunu yazılı olarak beyan eden vasiyetini 

bildirebilseydi, kıyamete kadar iki müslüman birbiriyle ihtilafa düĢmeyecekti.
107

 Hz. Peygamber‟in 

                                                           
86  Buhârî, “Vesâyâ”, 11; Müslim, “Îmân”, 89. 
87 Kutluay, “Ġmâmiyye ġîası‟na Göre Sahâbenin Adaleti Problemi”, s. 75-76. 
88 Müsned, VI, 467; EĢkinânî, Adâletü‟s-sahâbe fi‟l-mîzân, s. 85-86.  
89 Bedir ehlindendir, bu suçundan dolayı kendisine had tatbik edilmiĢtir. Bk. Ġbn Abdü‟l-berr, el-Ġstîab, III, 1277; Ġbn Hacer, 

el-Ġsâbe, I, 554; VI, 204, 382; V, 322-324; EĢkinânî, Adâletü‟s-sahâbe fi‟l-mîzân, s. 103-107. 
90 Devhî, Adâletü‟s-sahâbe beyne‟l-kadâse ve‟l-vâkıiʻ, s. 102,106. 
91 Ġbn Hacer, son üç ismi el-Ġsâbe‟de sahâbîler arasında zikretmektedir. 
92 Sünnî kaynakları için bk. Ġbn Hacer, el-Ġsâbe, I, 530; VI, 62, 304, 553; VII, 45, 135, 303, VIII, 459; ġiî kaynak olarak bk. 

Küleynî, el-Kâfî, V, 292. 
93 Bu sahâbî ile ilgili olarak bk. Ġbn Hacer, el-Ġsâbe, IV, 11, 154; VI, 144, 196; 507, VII, 407. 
94 EĢkinânî, Adâletü‟s-sahâbe fi‟l-mîzân, s. 84, 87, 88; Devhî, Adâletü‟s-sahâbe beyne‟l-kadâse vel‟l-vâkıi, s. 103-107; bk. 

Kutluay,  “Ġmâmiyye ġîası‟na Göre Sahâbenin Adaleti Problemi”, s. 94-96. 
95 en-Nûr 24/11, 12. 
96 ġiî Muhammed Cemîl Hamûd el-Âmilî ise Hz. ÂiĢe‟nin hem itikat hem de namus bakımından Resûlullah‟a ihanet etttiğini 

(bk. Hamûd el-Âmilî, Hiyânetü‟l-AiĢe beyne‟l-istihâleti ve‟l-vâkiʽ, s. 115), ayrıca Kummî, (el-Erbeîn fî imâmeti‟l-

eimmeti‟t-tâhirîn, s. 15)  adlı eserinde Hz. ÂiĢe‟nin kâfir olduğu ileri sürülebilmiĢtir.  
97 “Bir toplum diğer bir toplumdan (sayıca ve malca) daha çok olduğu için yeminlerinizi, aranızda bir fesat aracı edinerek 

ipliğini sağlamca büktükten sonra, çözüp bozan (kadın) gibi olmayın. Allah, bununla sizi imtihan etmektedir.” 
98 AyyâĢî, Tefsir, II, 291. 
99 Ġbn Tâvûs, et-Tarâif, s. 430-431; Meclisî, ġerhu mir‟âti‟l-ukûl Ģerhu Ravda, III, 430. 
100 Beyâzî, es-Sırâtu‟l-müstakîm, III, 29. 
101 Bahrânî, Bürhân, II, 310. 
102 Beyâzî, es-Sırâtu‟l-müstakîm, III, 30 (Tusterî, Ġhkâku‟l-hak, I, 306‟dan naklen). 
103 el-Hucurât 49/6; Gureyfî, Kavâidü‟l-hadîs, II, 271. Vâhidî, Velîd b. Ukbe b. Muayt‟ın gerçek dıĢı olarak getirdiği habere 

binaen bu âyetin nâzil olduğunu zikretmiĢtir. bk. Vâhidî, Esbâbü‟n-nüzûl, s. 291. 
104 Gureyfî, Kavâidü‟l-hadîs, II, 271. 
105 HâĢimî, es-Sahâbe fî hacmihimi‟l-hakîkî, s. 38. 
106 Müslim, “Vasiyye”, 21. 
107 HâĢimî, es-Sahâbe fî hacmihimi‟l-hakîkî, s. 40. 
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Ali‟nin vasî ve halife olacağını yazdıracağı görüĢü, ġîa‟nın temelsiz bir iddiasıdır. Resûllullah‟ın 

halife belirleme iĢini hayatının son zamanlarına kadar te‟hir etmesi makul değildir. Mezkûr mecliste 

bulunan sahâbîler, Hz. Peygamber‟in hastalığı sebebiyle o sırada Ģuuru yerinde olmayabileceği 

ihtimalini düĢünürek hareket etmiĢlerdir. Bilinci açık idiyse ve kâğıt istemesine rağmen 

getirilmemiĢse, alternatif olarak Resûlullah vasiyetini sözle de ifade edebilirdi; ancak bunu o sırada 

yapmadığı gibi bir ara iyileĢtiğinde de böyle bir vasiyette bulunmamıĢtır.   

Keza ĠsnâaĢeriyye‟nin iddialarına göre sahâbe, bazı hususlarda Resûl-i Ekrem‟e isyan 

etmiĢlerdir.
108

 Meselâ Uhud SavaĢı‟nda Abdullah b. Mutʽim komutasındaki elli okçudan otuz sekizi 

ganimet sevdasına düĢerek Resûlullah‟ın kat‟î emrini ve komutanlarının uyarısını dinlememiĢlerdir.
109

 

Onların savaĢı kazandıklarını zannederek ganimet toplamak için okçular tepesini terketmeleri 

sonucunda müslümanlar arkadan kuĢatılmıĢ, dolayısıyla savaĢın seyri müslümanların aleyhine 

dönmüĢ ve bu durum Hz. Hamza ve Mus„ab gibi büyük sahâbîlerin Ģehid edilmesine sebep olmuĢtur. 

Onlar yerlerinde sabit kalsalardı müĢrikler kesin bir hezimete uğrayacak ve daha sonraki dönemde 

Hendek vb. savaĢlar olmayacaktı. Keza Huneyn SavaĢı‟nda pek azı hariç ashâbın kaçıp Allah 

Resûlü‟nü yalnız bırakmaları âyette eleĢtirilmektedir.
110

 Aynı Ģekilde cihada çıkmaları istendiğinde 

bundan uzak duranlar âyette
111

 ağır bir dille tenkit edilmiĢlerdir. Bu hâdiseler gerçek olsa da ashâbın 

davranıĢları Resûlullah‟a isyan etmek değildi. Ganimet sevdasına düĢüp hata ettiler, ancak piĢman 

olup günahlarından tevbe ettiler. 

 Buraya kadar zikredilenleri toplu olarak değerlendirdiğimizde Ģunlar söylenebilir: Ehl-

i sünnet ulemâsı arasında ashâbın mâsum olduğunu, dolayısıyla aralarında günah iĢleyenlerin 

olabileceğini inkâr eden yoktur. Ehl-i sünnet muhaddisleri ashâbın tamamını âdil kabul ederken, 

yukarıda da değindiğimiz gibi, hiçbir zaman onların mâsum olduğunu kastetmezler; zira Ehl-i sünnet 

inancına göre ismet, peyamberlere mahsustur. Ancak ĠsnâaĢeriyye‟nin iddiasından çıkan sonuca göre, 

Allah Resûlü en yakınlarını bile irĢad edememiĢ, Hz. ÂiĢe ve Hafsa gibi eĢleri kendisini 

zehirleyecek
112

 kadar ihanet içinde olmuĢlar, dolayısıyla Resûl-i Ekrem görevinde -hâĢâ- baĢarısız 

olmuĢtur. Bu iddia, Hz. Peygamber‟in önceleri sapıklık içinde bulunan ashâbını tezkiye ve terbiye 

ettiğini beyan eden âyetlere
113

 zıttır. Âyetlerde hicret sırasında “ikinin ikincisi” diye ifade edilen,
114

 

cömertliği övülen, Resûlullah‟ın çocukluğundan vefatına kadar yanından ayrılmayan, Resûlullah‟ı 

Ġslâm davasında bütün varlığı ile destekleyen ve Sıddîk diye nitelenen; veziri, kayın pederi ve ilk 

halifesi Hz. Ebû Bekir onlara göre hakikatte iman etmemiĢti. Buna “Hz. Nuh‟un oğlu ve hanımı, 

Lut‟un eĢi de iman etmemiĢti” diye cevap verilirse “Bunların küfrü âyetle sabittir, Hz. Ebû Bekir‟in 

ise ismen olmasa da âyetlerde ve sahih pek çok hadiste iman ve fazileti beyan edilmiĢtir” diye cevap 

verilebilir. Birbirlerine karĢı savaĢ ve fitneler gerekçe gösterilirse savaĢın tarafları arasında Halife Hz. 

Ali ve onun yanında yer alan Ammâr gibi “Ali‟nin Ģîası” diye nitelenen sahâbîler de bulunmaktadır. 

Bu mantığa göre onların da fâsık sayılması gerekir. Hz. Ali içtihadında haklıydı denilirse 

karĢısındakiler içinde de müçtehitlerin bulunduğunu dikkate almak lazımdır. 

Resûlullah‟ın sağlığında, vahyin devam ettiği bir ortamda yukarıda zikrettiğimiz fısklardan 

bazılarının vâki olması, hele onun vefatından sonra artıĢ göstermesi, ĠsnâaĢeriyye‟nin sahâbenin de 

diğer insanlar gibi fıska düĢtükleri, topluca değil tek tek değerlendirilmeleri gerektiği tezini ileri 

sürmesine yol açmıĢtır. Ġmâmü‟l-Harameyn Cüveynî‟nin  (ö. 478/1085) ifade ettiği gibi, ashâbın 

adaletinin araĢtırılmamasının sebebi, Ģeriatın müteakip nesillere onlar sayesinde nakledilmesidir. 

Bunda tefakkuf edilse ve tereddüt yaĢansa idi, Ģeriat ilk asırla sınırlı kalır ve geleceğe intikal 

edemezdi.
115

 Görüldüğü gibi ashâbın ta„dîl edilmesi, büyük ölçüde Ģeriatın nakli ve hadis rivayeti ile 

                                                           
108 Âl-i Ġmân 3/179. 
109 HâĢimî, es-Sahâbe fî hacmihimi‟l-hakîkî, s. 40. 
110 et-Tevbe 8/25, 34, 38. 
111 et-Tevbe 8/38, 34. 
112 Alâ Bekr, Akîdetü Ehli‟s-sünne ve‟l-cemâa fi‟s-sahâbe, II, 31 (Hayâtü‟l-kulûb, II, 742, 745‟ten naklen). 
113 el-Cuma 62/2; Âl-i Ġmrân 3/164. 
114 et-Tevbe 8/40. 
115 Süyutî, Tedrîbü‟r-râvî,  s. 414; Cüveynî, el-Bürhân, I, 407. 
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ilgilidir. Kaldı ki yüz binden fazla sahâbî
116

 içinde hadis rivayet edenlerin sayısı, farklı rakamlar 

telaffuz edilmekle beraber, azamî 4.000‟dir.
117

  

 3. Bazı sahâbîlerin mürted olması  

 ĠsnâaĢeriyye‟nin iddiasına göre Resûlullah‟ın vefatından sonra bazı sahâbîler 

Ġslâm‟dan Câhiliyye‟ye dönmüĢlerdir.
118

 Bu bağlamda Hz. Ebû Bekir‟in hilâfeti dönemine tekâbül 

eden ve onun tarafından dirayetle bastırılan Ridde hâdiseleri meĢhurdur. Hz. Peygamber‟in sağlığında 

peygamber olduğunu iddia eden Müseylimetülkezzâb (ö. 12/633) ve Tuleyha b. Huveylid (ö. 21/642) 

gibi yalancı peygamberlerin ve bunlara kananların varlığı bilinmektedir.
119

 Bunların da etkisiyle 

Medine dıĢında, uzak bölgelerde bulunan (cüfâtü‟l-Arab) ve imanın tam olarak kalplerine 

yerleĢmediği, siyasî ve konjonktürel sebeplerle müslüman olan bazı kabileler, Hz. Peygamber‟in 

ahirete irtihalinden sonra irtidad etmiĢler ve bazıları ise tekrar müslüman olmuĢlardır.
120

 Meselâ 

Uyeyne b. Hısn,  el-EĢ‟as b. Kays, Abdullah b. Ebî Serh gibi kiĢilerin müslüman olduktan sonra 

dinden döndükleri bilinmektedir. Bunun dıĢında Medine‟ye uzak bölgelerde yaĢayan kabilelere 

mensup kiĢilerden Ġslâm‟ın yükümlü kıldığı zekat vb. emirleri yerine getirmemek için geçici bir süre 

irtidad edenler varsa da bu lokal bir meseledir ve bunu Medine‟de yaĢayan ashâbla iliĢkilendirmek 

isabetli değildir. Ne var ki ĠsnâaĢeriyye, Hz. Peygamber‟in vefatından sonra Hz. Ebû Bekir‟e ve Saʻd 

b. Ubâde‟ye beyat edenleri
121

 bile ahitlerinden dönmüĢ saymakta, ayrıca gerçekten irtidad eden 

sahâbîler olduğunu savunmaktadır.
122

  

 ĠsnâaĢerî âlimler görüĢlerine Ehl-i sünnet hadis kaynaklarından delil olarak 

Sahîhayn‟da geçen ve bazı ashâbın Allah Resûlü‟nün vefatından sonra dinlerinden döndükleri ve 

birtakım bid„atlar ihdas ettikleri için Kevser havuzu/nehiri baĢından kovulacaklarına dair rivayeti
123

 

göstermektedirler.
124

 Ġlgili rivayetlerde her ne kadar “ashâb” denilse de, doğrusu yukarıda ifade 

ettiğimiz üzere, Medine‟ye uzak bölgelerde yaĢayan, kendilerine tebliğ ulaĢtığı hâlde imanın 

kalplerine tam yerleĢmediği ve dinlerinde sebat etmeyen kimselerden söz edilmektedir. Nitekim 

Buhârî‟nin (ö. 256/870) kaydettiği rivayete göre mezkûr kiĢiler, Hz. Ebû Bekir‟in hilâfeti döneminde 

irtidad edenlerdir. Ġbn Hacer (ö. 852/1449), Resûl-i Ekrem‟in vefatını mütakip Esed, Gatafan ve Tay 

gibi kabile mensuplarının irtidad ettiklerini açıkça belirtmektedir.
125

 Ġlgili rivayetlerde geçen 

“Bid„atlar ihdas edenler” ifadesi ile “sapık ve bozuk itikatlara sahip zümreler”in kastedildiği 

anlaĢılmaktadır. Nitekim Nevevî  (ö. 676/1277) ve Kâdı Ġyaz‟ın (ö. 544/1149) da ifade ettiği gibi, 

ilgili hadislerde kastedilenler, münafık ve mürtedlerdir.
126

 Ancak bu hususta farklı te‟vîl ve izahlar da 

yapılmıĢtır. Meselâ Hattâbî (ö. 388/998) ashâbtan irtidad eden olmadığını, mezkûr hadiste 

kastedilenin Araplar içindeki Medine‟ye uzak mıntıkalarda yaĢayan kaba bedevîlerin kastedildiğini, 

bundan hareketle ashâbın cerhedilmeyeceğini vurgulamıĢtır. Ayrıca ona göre “Kevser havzu baĢından 

kovulanlarla ilgili hadis”te ashâbı ifade için “usayhâbî” Ģeklinde ismi tasgîr sigasının kullanılması, 

bunların sayısının çok az olduğunu gösterir.
127

 Bazıları ise hadiste zikredilen ümmetin, ümmet-i icâbe 

                                                           
116 Ebû Zür‟a er-Râzî (ö. 264), sahâbî sayısını 114 bin olarak zikreder. TartıĢmalar için bk. Efendioğlu, “Sahâbe”, XXXV, 

492-3. 
117 Bu, Hâkim en-Nîsâbûrî‟ye göredir (Kurtubî, Esmâü‟s-sahâbe,  s. 95). Zehebî‟ye göre 2000 (Zehebî, Tecrîdü esmâi‟s-

sahâbe, II, 4), Ġbn Hazm el-Endelûsî‟ye göre ise 999‟dur. Ali Yardım, 1500 civarında der. Bk. Yardım, Hadis, I, 64. 
118 AyyâĢî, Tefsîr, I, 267; Küleynî, el-Kâfî,  I, 420. 
119 Ġbn Saʽd, et-Tabakât, I, 273. Ayrıca bk. Önkal, “Müseylimetülkezzâb”, DĠA, XXXII, 90-91. 
120 et-Tevbe 101. 
121 Küleynî, el-Kâfî, II, 244; KeĢĢî, Ricâl, s. 6. Hz. Ebû Bekir‟e bey„at edenler kâfir sayılıyorsa bu durumda baĢta Hz. Ali 

olmak üzere Selman el-Fârisî, Ebû Zerr el-Gifârî ve Mikdad b. Esved‟in de aynı kategoride yer alması gerekir; zira bir süre 

sonra onlar da bey„at ettiler. Ayrıca bu üç sahâbînin ilk iki halifeden teberrî ettiği bilinmemektedir. 
122 Hz. Peygamber‟in vefatını müteakip Ebû Bekir‟e beyat etmeyerek mü‟min kalan üç kiĢi Selman el-Fârisî, Ebû Zerr el-

Gifârî ve Mikdad b. Esved olup bunlar ancak Ali‟den sonra bey„at etmiĢlerdir. Küleynî, el-Kâfî, II, 244; KeĢĢî, Ricâl, s. 6; 

Mâmekânî, Mikbâsü‟l-hidâye, I, 330; KâĢifü‟l-Gıtâ, Aslü‟s-ġîa ve usûlihâ, s. 114. 
123 Buhârî, “Rikâk”, 53; Müslim, “Fezâil”, 27; krĢ. Müslim, “Fezâil”, 28. 
124 HâĢimî,  es-Sahâbe fî hacmihimi‟l-hakîkî, s. 37-38. 
125 Buhârî, “Enbiyâ” 48; Ġbn Hacer, Fethu‟l-bârî, XII, 151; Hattâbî‟ye göre, söz konusu hadiste dinden dönme değil “hakkı 

tehir etme”, bu hususta “kusurlu davranma” kastedildiğini ifade etmiĢse de onun bu görüĢünü Aynî, Âl-i Ġmrân sûresinin 

41. âyetinde irtidadın mânasından yola çıkarak reddetmektedir (Aynî, Umdetü‟l-kârî, XV, 243). GeniĢ bilgi için bk. 

Kutluay, “Ġmâmiyye ġîası‟na Göre Sahâbenin Adaleti Problemi”, s. 100. 
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 Nevevî, Şerhu’n-Nevevî, XV, 64; ayrıca bk. Aynî, Umdetü’l-kârî, XV, 243.   
127 Ġbn Hacer, Fethu‟l-bârî, XI, 118. 
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(sahâbe-i güzin) değil, ümmet-i da„vet olduğunu ifade etmiĢlerdir. Nevevî‟nin kaydettiğine göre 

bunların münafıklar, kebâir iĢleyenler ve bid„at ihdas edenler olduğu da belirtilmiĢtir.
128

 Ġrtidatla 

kastedilen “istikametten sapma” da olabilir. 

 4. Bazı Sahâbîlerin Münafık Olması  

 ĠsnâaĢerî ulemâ nifaktan söz eden âyetleri, ashâb içinde münafıkların olduğuna delil 

olarak gösterebilmiĢlerdir. ġiî müfessirlere göre, Araplar içinde münafıkların bulunduğunu ifade eden 

Tevbe sûresinin 97. ve 101. âyetleri ile
129

 Ehl-i kitap; mü‟minler ve kâfirlerden bahseden Müddessir 

sûresinin 31. âyetindeki “kalplerinde maraz olanlar” ifadesi ile mü‟minler içinde yer alıp 

“kalplerinden iman etmemiĢ kimseler” kastedilmektedir.
130

 Ankebût sûresinin 1-13. âyetleri ise 

Mekke döneminde müslümanlar arasında münafıkların bulunduğunu beyan etmektedir.
131

  

Doğrusu, Medine döneminde de ashâb arasında münafıklar vardı. Meselâ Abdullah b. Übey b. 

Selûl  (ö. 9/631) münafıkların baĢında gelmekte idi. Ebû Said el-Hudrî‟nin “Biz münafıkları Hz. 

Ali‟ye buğzetmelerinden tanırdık” dediği, 
132

 ayrıca Hz. Ali‟nin kendisini kastederek “Beni ancak 

mü‟min olan sever, bana ancak mü‟min olmayan buğzeder” ifadesi nakledilmiĢtir.
133

 Münafıklar; 

müslümanları dinlerinden döndürmek, cihaddan alıkoymak, müĢriklerle iĢbirliği yapmak, 

müslümanlar arasında fitne çıkarmak gibi fiilleri ile tanınmaktadır. Nitekim Hz. ÂiĢe‟ye iftira 

atanların baĢında münafıkların reisi Abdullah b. Übey geliyordu. Gureyfî‟nin ĠsnâaĢeriyye‟nin iddiası 

olarak kaydettiğine göre Zeyd b. Rifâa, Hassân b. Sâbit, Mistah b. Esâse, Hamne bint CahĢ da 

münafıklardan olup bunların sayısı kırka yaklaĢmaktadır.
134

Resûl-i Ekrem onları bildiği hâlde ifĢa 

etmemiĢ,  bununla birlikte bunların kim olduklarını ashâptan Huzeyfe b. Yemân‟a bildirmiĢtir. Bu 

sebeple Ġbn Abdülber‟in ifade ettiğine göre, Hz. Ömer biri vefat ettiğinde Huzeyfe‟nin onun 

cenazesine iĢtirak edip etmediğine dikkat eder, etmemiĢse kendisi de onun namazını kılmazdı.
135

 

Abdullah b. Übey öldüğünde Resûl-i Ekrem, onun müslüman olan oğlu Abdullah‟ın hatırına cenaze 

namazını kılmak istemiĢ, ancak âyetle
136

 bundan men edilince cenaze namazını kılmaktan 

vazgeçmiĢtir.
137

  

 ĠsnâĢariyye‟nin yukarıda zikredilen münafıklarla ilgili görüĢlerini 

değerlendirdiğimizde denebilir ki Medine Ġslâm toplumu arasında münafıkların olduğu bir gerçektir; 

ancak bunlar sahâbî değildir; zira münafık olana zaten sahâbî denilmemektedir. Cerh ve taʽdîl 

kurallarıyla bunları tespit etme de mümkün değildir. Ashâb içinde yaĢayıp hareketlerinden ve münafık 

olmasından Ģüphe duyulanlar varsa da bunları ancak Allah Teâlâ bilmektedir.
138

 Onun bildirmesiyle 

kimlerin münafık olduğuna vâkıf olan Resûl-i Ekrem, bunları genelde ifĢa etmemiĢ, sadece 

Huzeyfe‟ye bildirmiĢtir. Bunlar toplumdan dıĢlanıyor ve kendilerinden hadis alınmıyordu.
139

  

 C. ÖNDE GELEN SAHÂBÎLERE ADÂVET SEBEPLERĠ 

 ĠsnâaĢeriyye Hz. Ali‟nin vâsî oluĢunu, te‟vil ettikleri âyetlerin yanı sıra Gadîr-i 

Hum‟da ve farklı yerlerde müteaddit defalar Resûlullah‟ın bütün ashâba ilan etmiĢ olduğu iddiasına 

dayandırmaktadır. ġîa, Sünnî kaynaklarda da geçen Allah Resûlü‟nün “Ben kimin mevlâsı (efendisi) 

isem Ali de onun mevlâsı (efendisi)dır”
140

 hadisini, mutlak olarak Hz. Ali‟nin vasî olarak belirlendiği 

Ģeklinde yorumlamaktadır.
141

 ĠsnâaĢeriyye‟nin Hz. Ebû Bekir‟e adâveti, Ali varken halifeliği kabul 

etmesi; onun vasî olduğu, Resûlullah tarafından kendisinden sonra imam tayin edildiği gerçeğini 

gizlemesi, buna aykırı davranması, ayrıca Allah Resûlü‟ne Hayber yahudilerinden ganimet yoluyla 

                                                           
128 Nevevî, ġerhu‟n-Nevevî alâ Sahîhi‟l-Müslim, V, 33. 
129 Gureyfî, Kavâidü‟l-hadîs, II, 268. 
130 Ġskenderî, es-Sahâbe beyne‟l-adâle ve‟l-isme, s. 52. 
131 Ayrıca bk. el-Enfâl 45-49. 
132 Tirmizî, “Menâkıb”, 68; Gureyfî, Kavâidü‟l-hadîs, II, 270. 
133 Müslim, “Îmân”, 75; Nesâî, “Ġmân ve Ģerâih”, 19.  
134 Gureyfî, Kavâidü‟l-hadîs, II, 270. 
135 Ġbn Abdülber, el-Ġstîâb, I, 335; Gureyfî, Kavâidü‟l-hadîs, II, 269. 
136 et-Tevbe 9/84. 
137 Kutluay, “Ġmâmiyye ġîası‟na Göre Sahâbenin Adaleti Problemi”, s. 86. 
138 et-Tevbe 9/101. 
139 Yıldırım, “Ashâbın Adâletinin Aklî Temelleri”, s. 61. 
140 Müsned, I, 84, 118, 119, 152; IV, 281; Tirmizî, “Menâkıb” 19; Ġbn Mâce, “Mukaddime” , 11. 
141 Küleynî, el-Kâfî, I, 289. 
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geçen Fedek arazisini, babasının vefatından sonra vârisi olarak talep eden Hz. Fatıma‟yı ve Ehl-i 

beyt‟i haklarından mahrum etmesi gibi sebeplere bağlamaktadır.  

 ĠsnâĢariyye‟in ilk üç halifeye ve Ebû Bekir ve Ömer‟e olan kinlerinden dolayı ezvâc-ı 

tâhirat içinde bilhassa ÂiĢe ve Hafsa‟ya, Cemel‟de ve Sıffîn‟de Ali‟nin karĢısında yer alan sahâbîlere 

hususî kinlerinin olduğu görülmektedir. Onlara olan adâvetin bir ifadesi olarak Ebû Bekir ve Hz. 

Ömer, “KureyĢ‟in iki putu”
142

 diye nitelendirilmiĢtir. ĠsnâaĢeriyye‟nin Allah Resûlü‟nün eĢleri içinde 

sadece onun odasında iken vahyin gelmesine, fakîh ve müksirûndan olmasına rağmen Hz. ÂiĢe‟ye 

karĢı adâvetleri, hifaleti sırasında Hz. Osman‟ın kanını talep edenlerle bir olup Cemel Vak‟ası‟nda 

Hz. Ali‟nin karĢısına çıkması ve ona isyan eden grubun içinde hatta baĢında yer alması gibi sebeplere 

dayanmaktadır. Bu kinleri, ĠsnâaĢeriyye‟yi, ÂiĢe‟nin Hz. Ömer‟in kızı Hafsa ile birlikte kocaları 

Resûlullah‟ı zehirledikleri
143

 iftirasına kadar vardırmıĢtır. 

 Hz. Ömer‟in vasî olan Ali varken Allah ve Resûlü‟ne verdiği ahdden dönüp Hz. Ebû 

Bekir‟in halife seçilmesini sağlaması, ondan sonra kendisinin hilâfete geçmesi, ardından halife olacak 

kiĢiyi yine üyelerini kendisinin belirlediği bir komisyona havale etmesi ġîa‟nın düĢmanlığını 

celbetmiĢtir. Ancak daha önemlisi Irak‟ın yanı sıra Pers bölgesinde taraftar bulan ĠsnâaĢeriyye‟nin 

Hz. Ömer‟e karĢı kini, Ġran‟ın onun hilâfeti zamanında fethedilmiĢ olması gibi tarihî bir olaya istinat 

ettiği ifade edilebilir.  Zira Farslılar, Ġslâm Devleti‟nin egemenliğine girmeyi hazmedememiĢlerdir. 

Hz. Ali vasî ilan edilmiĢ olsaydı, bu olaya Ģahit olan onbinlerce kiĢinin tanıklık etmesi, halife seçimi 

sırasında hatırlatması ve aksi duruma itiraz etmesi, Hz. Ali‟nin hakkı gasbedilirken sessiz kalmaması 

beklenirdi. „Bu menfaatlerine uygundu‟ denilirse o zaman ashâbın Ģeriatın diğer emirlerini de aynı 

Ģekilde gizlemiĢ oldukları iddia edilebilir. Allah ve Resûlü‟ne iman ve ittibâları, uğruna her Ģeylerini 

feda edebilecek ölçüde sevgi ve bağlılıkları ile tanınan ashâbın, mevcut olması hâlinde böyle bir 

vasiyete karĢı gelmeleri akıl ve mantığa uygun düĢmemektedir. 

 D. ĠSNÂAġERĠYYE‟YE GÖRE MODEL ĠNSANLAR: MÂSUM ĠMAMLAR 

 ÇeĢitli gerekçelerle çoğu sahâbîyi itham ve cerh eden ĠsnâaĢeriyye‟ye göre Hz. 

Peygamber, ashâbı ve ümmeti için model olduğu gibi, vefatını mütakip onun Ehl-i beyt‟inden gelen 

mâsum imamlar da mü‟minler için seçkin önderler ve model insanlardır. Yukarıda da temas ettiğimiz 

üzere Ehl-i beyt ve ona mensup mâsum imamlar örnek alınmaya en uygun kiĢilerdir; zira Allah Teâlâ 

onları tathir etmiĢ,
144

 ilhamla desteklemiĢ,
145

 insanlar üzerine seçmiĢ, bizatihi imam olarak tayin 

etmiĢ;
146

 ilim, akıl, ileri görüĢlülük, basiret, güçlü aklî ve kalbî meleke gibi özelliklerle donatmıĢ ve 

bütün peygamberlerin ve imam olan babalarının ilmine vâris kılmıĢtır.
147

  

ĠsnâaĢariyye‟ye göre mâsum imamlar, derece bakımından ashâbın tamamından üstün 

oldukları gibi bütün ĠsnâaĢerî ulemâ tarafından benimsenmese de, onlar Resûlullah (s.a.v.) hariç, “ilim 

bakımından” diğer peygamberlerden bile üstündürler. Nübüvvet bakımından elbette hiçbir insan, 

peygamberlere denk olamaz ise de ġiî kaynaklarda buna aykırı gözüken rivayet ve yorumlar yer 

almaktadır. Ġmamlar karĢılaĢtıkları dinî problemleri içtihattan ziyade aldıkları ilhamla çözmektedir. 

Ġmamların ilimleri ilahî kaynağa istinad etmekte, onların mâsumlardan baĢkasından ilim 

öğrenmedikleri ileri sürülmektedir. Ġmamlar, Allah‟ın kendilerine lütfu sayesinde gayba da muttali 

olmaktadırlar. ĠsnâaĢeriyye‟ye göre Hz. Ali, Fâtıma, Hasan ve Hüseyin gibi Ehl-i beyt‟e mensup 

olanlar dıĢında hiçbir sahâbî bu özellikleri haiz değildir. Selman el-Fârisî, Mikdâd b. Esved, Ebû Zer 

el-Gıfârî, Câbir b. Abdullah, Ġbn Abbas, Huzeyfe b. Yemân, Huzeyfe b. Sâbit, Ebû Eyyûb el-Ensârî, 

Hâlid b. Said b. el-As, Kays b. Sa„d b. Ubâde gibi sahâbîler ise Hz. Ali‟yi destekledikleri, baĢka bir 

ifade ile “Ali‟nin Ģîası” içinde yer aldıkları için cerhedilmekteden kurtulabilmiĢlerdir. 

 ĠsnâaĢeriyye‟de model olarak ashâbın yerini, mâsum imamların ve Ali‟nin Ģîası olarak 

addettikleri az sayıda sahâbînin aldığı görülmektedir. Ġmamın yaĢadığı beldeye uzak yerlerde yaĢayan 

ġiî toplum ise ashâbını, vekil olarak gönderdiği kiĢileri kendilerine örnek ittihaz etmektedir. Bu 

                                                           
142 Bk. Alâ Bekr, Akîdetü Ehli‟s-sünne ve‟l-cemâa fi‟s-sahâbe, II, 31 (Miftâhü‟l-cinân, s. 114‟den naklen). 
143 Alâ Bekr, Akîdetü Ehli‟s-sünne ve‟l-cemâa fi‟s-sahâbe, II, 31 (Hayâtü‟l-kulûb, II, 742, 745‟ten naklen). 
144 el-Ahzâb 33/33. 
145 Âmilî, Vusûlü'l-ahyâr, I, 350-351.  Ġmamların muhaddesûn ve müfehhemûn sayılması bunu ifade etmektedir. Bk. Saffâr, 

Besâiru'd-deracât, s. 359-360; Küleynî, el-Kâfî, I, 161. 
146 Küleynî, el-Kâfî, I, 108. 
147 Saffâr, Besâiru‟d-deracât, s. 147-152; Küleynî, el-Kâfî, I, 132. 
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durumda Resûlullah‟ın ashâbından esirgenen güven, imamların ashâbına duyulmuĢ olmaktadır ve 

onlar mâsum olmadığına göre bu açık bir çeliĢkidir. Zira onların içinde de fâsıklar görülebilmektedir. 

Ancak imam tarafından atanıp daha sonra fıskları zâhir olan vekillerin nasıl bilinemediği sorusunu, 

ĠsnâaĢerî ulemâ “bedâ” fikriyle çözmeye çalıĢmaktadır.  

 E. EHL-Ġ SÜNNET‟E GÖRE ASHÂB NĠÇĠN MODELDĠR? 

 Allah Resûlü‟nün risâlet hayatı 23 sene olup ömrünün ancak üçte birine tekâbül 

etmektedir.  Onun yaĢadığı ve ulaĢabildiği coğrafya ise sınırlıdır. Bu durumda Ġslâm‟ı, Kur‟ân‟ı ve 

onun hayata tatbik Ģekli olan nebevî sünneti ve Ģeriatı gelecek nesillere kim aktaracaktır? Allah 

Resûlü sağlığında çeĢitli sahâbîleri muallim,
148

 kadı, âmil, elçi, imam olarak muhtelif bölge ve 

beldelere görevlendirmiĢtir. Onlar Resûlullah‟ı temsilen görevlendirildiklerine göre, söz konusu 

sahâbîlerin temsil yeteneklerini haiz güvenilir kiĢiler olmaları bir zorunluluktur. 

 Kur‟an‟ın açık ifadesine göre, Hz. Peygamber sahâbe için model olduğu gibi ashâb da 

bütün insanlar için modeldir.
149

 Resûl-i Ekrem, yüklenecekleri görevler sebebiyle ashâbını 

kabileyetlerine göre yetiĢtirmiĢ ve çeĢitli görevlerde istihdam etmiĢtir. Ashâb içinde Resûlullah‟ın 

sağlığında fetva verenler
150

 ve bu fetvaları Resûlullah tarafından takdir ve tasvib edilenler vardı. Allah 

Teâlâ‟nın, Resûlü‟ne ashâbıyla istiĢare emretmesinden
151

 ve Allah Resûlü‟nün ashâbına güvenip dinî 

ve dünyevî pek çok hususta onlarla istiĢarelerde bulunmasından anlaĢıldığına göre, ashâb istiĢare 

edilmeye layık kiĢilerdi. Bazı sahâbîlerin “Resûlullah kadar ashâbıyla istiĢare eden birini görmedim” 

Ģeklindeki ifadeleri bunu doğrulamaktadır.
152

 

 Ashâb Kur‟ân‟ın uygulanıĢını Resûlullah‟tan öğrenip hayatlarına tatbik etmiĢler, bundan 

dolayı sadece onun söz, fiil ve onayları değil ashâbın uygulamaları da sünnet olmuĢ
153

 ve sahâbenin 

sözleri de hadis diye nitelendirilmiĢtir. Hatta sahâbenin farklı uygulamaları dahi sünnet sayılmıĢtır.
154

 

Sahâbe, hem kendi kuĢakları hem da gelecek nesiller için davranıĢlarının sünnet olarak 

algılanacağının farkında idiler. Ġmrân b. Husayn‟ın “Kur‟ân nâzil oldu ve Resûlullah sünnetleri 

belirledi. Siz bize uyun. Bize uymazsanız vallâhi dalâlete düĢersiniz”
155

 demesi, tâbiînin sahâbeye 

uyması gerektiğini, ashâbın da bir model olduğunu, sünnetin ashâb sayesinde müteakip nesillere 

aktarıldığını ortaya koymaktadır. Keza Abdullah b. Ömer, Resûlullah‟tan ne gördülerse ashâbın onu 

uyguladıklarına dikkat çekmiĢtir.
156

 Hz. Peygamber‟in yokluğunda insanlar, sünneti sahâbeden 

alıyorlar
157

 ve sahâbenin davranıĢlarını gözleyip onlara göre amel ediyorlardı. Bu sebeple Hz. Ömer 

bu hususta sahâbîleri uyarmıĢtır.
158

  

Elbette beĢer olduklarından dolayı ashâbın günah iĢlemesi mümkündür. Ancak hadis ilminde 

“adâlet” diye nitelenen, hadiste yalan söylememe
159

 ashâbın temel özelliğidir. Öyle ki ashâbın 

birbirlerine ve Resûlullah‟ın hadisleri konusunda -sehvleri hariç- yalan söylemedikleri
160

 

bilinmektedir. Allah Resûlü‟nün hadisleri konusunda yalan söyleyenlere güvenilmeyeceği ve bunların 

toplumdan dıĢlanacağı kesindi. Bu duruma düĢen bir sahâbî ise bilinmemektedir.  

 SONUÇ 

                                                           
148 Mus„ab b. Ümeyr‟in Medine‟ye muallim, Muaz b. Cebel‟in Yemen‟e kadı, imam ve âmil olarak görevlendirilmesi gibi bk. 

Ebû Dâvûd, “Akziye”, 11; Tirmizî, “Ahkâm”, 3.    
149 el-Bakara 2/143. 
150 Sa„d b. Muaz‟ın Benî Kureyza yahudileri hakkında verdiği fetva gibi. Allah Resûlü, Muâz b. Cebel‟i Yemen‟e 

gönderirken ona hangi usulle fetva vereceğini sorduğunda Muaz‟ın verdiği cevap Resûlullah‟ın takdirine mazhar olmuĢtur.  
151 Âl-i Ġmrân 3/159. 
152 Bu hususta bk. Serhasî, Usûl, II, 131. 
153 Önceleri cemaatle namazda kiĢinin yetiĢemediği rek‟atları tamamladıktan sonra namaza devam ederken Muaz‟ın 

yetiĢemediği rek‟atları imam selam verdikten sonra kılıp telafi etmesi, Resûlullah tarafından kabul görmüĢ ve “sünnet” diye 

nitelendirilmiĢtir.  Bk. Müsned, V, 246. 
154 Müslim, “Hudûd”, 38. Resûlullah‟ın müezzinlerinden Bilal el-HabeĢî‟nin ezana eklediği es-Salâtü haryrun mine‟n-nevm 

ifadelerinin sabah ezanına ilave edilip bunun gelenek olarak sürdürülmesi bu hususta örnektir. Bk. Ġbn Mâce, “Ezân”, 3; 

Dârimî, “Salât”, 5. 
155 Müsned V, 445. 
156 Muvatta‟,  “Sefer”, 7; Nesâî, “Taksîru‟s-salât”, 1; Ġbn Mâce, “Ġkâmetü‟-s-salât”, 73. 
157 Müsned, I, 321, 367. 
158 Muvatta‟,  “Hac”, 10; Ġbn Sa„d, et-Tabakât, III, 219; Abdürrezzâk, Musannef, VII, 178. 
159 Ebû Hureyre, Muaviye b. Ebu Süfyan gibi sahâbîlerin Resûlullah adına hadis uydurdukları iddia edilmiĢse de bu tamamen 

asılsızdır. TartıĢmalar için bk. Efendioğlu, “Bazı Sahâbîler Hadis UydurmuĢ Olabilir mi?” , s. 125.  
160 Taberânî, el-Mu„cemü‟l-kebîr, I, 246. 
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 Ehl-i sünnet‟e göre Allah Teâlâ, Resûlü‟ne ümmetin ilk nesli olarak ashâb-ı kirâmı 

seçmiĢ; imanlarındaki samimiyet, dinlerindeki gayret ve fedakârlıkları dolayısıyla onları çeĢitli 

âyetlerde övmüĢ, kendilerinden râzı olduğunu beyan buyurmuĢtur. Resûl-i Ekrem de pek çok 

hadisinde ashâbın faziletini ifade etmiĢ, ümmetinden diğer kuĢaklara onları “örnek” olarak 

göstermiĢtir. Elbette sahâbenin hepsi aynı fazileti haiz değildir. Ehl-i sünnet, ashâbın ismet sıfatı 

olmadığından, onlar arasında kebâir iĢleyenlerin olabileceğini inkâr etmez. Ashâb arasında yaĢanan 

çekiĢme ve hâdiseleri, içtihat farklılıkları diye yorumlayarak bu konudaki nezih itikatlarını bozmaz; 

zira onlar kurucu nesildir; Kur‟ân ve Sünnet, onlar sayesinde müteakip nesillere aktarılmıĢtır. Cehle, 

küfre ve Ģirke karĢı hayatları ilim meclislerinde ve cihad meydanlarında geçmiĢtir. Kur‟ân‟ın cem‟i ve 

muhafazası, hadis ve sünnetin korunması, hadislerin Ģifâhî ve kitâbî ve tatbikî olarak nakli hep onların 

vasıtasıyla gerçekleĢmiĢtir. Sahâbîler hicret ettikleri beldelerde muallim, fakîh, kadı, vâli ve zekat 

âmili gibi vazifeler üstlenerek içinde bulundukları topluma örnek ve önderler olmuĢlardır. Tâbiîn, 

Resûlullah‟ın Kur‟ân‟ı nasıl yorumlayıp tatbik ettiğini ashâbdan öğrenmiĢ ve onları kendilerine örnek 

almıĢlardır.  

ĠsnâaĢeriyye ise dinî anlayıĢlarının temeline yerleĢtirdikleri “imâmet teorisi” çerçevesinde 

ashâbı siyasî olarak değerlendirmiĢtir. Hz. Ali‟nin ve Ehl-i beyt‟in hakkı olarak gördükleri imâmet 

meselesinde, ashâbın yukarıda değindiğimiz olağanüstü çabalarını göz ardı ederek Hz. Ali‟yi ve 

mâsum imamları destekleyenleri ta„dîl, diğerlerini ise ileri sürdükleri çeĢitli gerekçelerle cerh 

etmiĢlerdir. Ashâbı medheden âyet ve hadisleri ise tahsis ederek bunların belli bir zaman için geçerli 

olduğunu, çoğu sahâbînin övgüye medar olan özelliklerini daha sonra kaybettiklerini, çünkü Allah ve 

Resûlü tarafından vasî ve imam/halife tayin edilen Hz. Ali‟nin imâmeti konusunda verdikleri 

ahitlerinden dönüp fıska düĢtüklerini, ashâb arasında kebâir iĢleyenlerin yanı sıra münafık ve 

mürtedlerin bile bulunduğunu öne sürüp ashâbın faziletlerini örtmeye ve onları gözden düĢürmeye 

çalıĢmıĢlardır. Görünen o ki ĠsnâaĢeriyye, ashâbın taʽdîl edilmesini ismet/günahsızlık olarak 

değerlendirmektedir.  

ĠsnâaĢeriyye‟nin ashâbı “rol model” olarak görmelerine engel teĢkil eden birtakım sebepler 

vardır. Bunların en önemlileri, vasî ve imam olduğuna inandıkları Ali‟nin velâyet ve imâmet hakkının 

gasbedilmesi, Ehl-i beyt‟in zulme uğraması ve çoğu sahâbînin Hz. Ali‟yi imâmet meselesinde yalnız 

ve desteksiz bırakmalarıdır. Netice olarak imâmet meselesinde, ashâb içinde Ali‟yi ve diğer mâsum 

imamları destekleyenler ta„dîl edilmiĢ, diğerleri ağır bir dille itham edilmiĢlerdir. Bunun için Araplar 

ve Fârisîler arasında yaygın olan seçkin aile/Ehl-i beyt anlayıĢının ve Fars topraklarının müslümanlar 

tarafından fethedilmesi ile birlikte Pers imparatorluğunun dağılmasının ve intikam arzusu gibi 

sebeplerin rol oynadığı belirtilmelidir. Kendisini Hâssa diye nitelendiren ĠsnâaĢeriyye, Âmme 

dedikleri Ehl-i sünnet‟e her hususta muhalefeti düstur edinmiĢ görünmektedir. Sohbet imkân 

bulamasa da hayatında müslüman olarak bir kez bile olsa Resûlullah‟ı gören ya da onunla karĢılaĢan, 

Allah Resulü‟nü gördükten sonra yaĢadığı belde veya kabileye dönen kimselerin de genel görüĢe göre 

sahâbî kabul edildiği bilinmektedir. Elbette bunlar içinde nâdir de olsa kebîre iĢleyen, hatta irtidad 

edip tekrar dine dönenler bulunmaktadır. Problem, bu tür nâdir örnekleri alıp bütün ashâba teĢmil 

etmek, Resûlullah‟ın en yakınındaki sahâbîleri de aynı kategoride değerlendirmektir. Resûlullah‟ın 

rahle-i tedrisinden geçen en yakın arakadaĢlarının, hülefâ-i râĢidinin, ezvâc-ı tâhiratın, aĢara-i 

mübeĢĢerenin ĠsnâĢarriyye nezdinde itibarının olmaması, mâsum olarak nitelendirdikleri imamlara, 

hatta imamların ashâbına gösterdikleri hürmet ve itibarı ashâbdan esirgemeleri, asla Kur‟an ve 

sünnetten referansını alan bir anlayıĢ değildir.  

Ashâb arasında râvi tenkit noktalarından adâletle ilgili cehâletü‟r-râvî içinde 

değerlendirilebilecek kiĢilerin (mechûl) bulunduğu bir vâkıadır. Hadis münekkitleri sahâbî râvileri 

zabt açısından değerlendirdikleri gibi adaletle ilgili kusurlardan cehâletü‟r-râvî açısından da 

değerlendirmeye çalıĢmıĢlardır. Bu iĢlem onların sahabî olup olmadığını belirlemede faydalı 

olmuĢtur.  Ashâbın tamamının toptan ta„dîl edilmesini isabetli bulmayanlar, ashâb içinde münferit de 

olsa yalancıların bulunmasına, fâsık diye nitelenen kiĢilerin varlığına ve fitnelerden sonra müslüman 

toplum içinde kırılmaların yaĢandığına dikkat çekmiĢlerdir. Onlara göre “ashâbın tamamına âdil 

demek,  ashâbın tamamı aynı seviyede ve aynı fazilette imiĢ gibi muamele etmektir. Hâlbuki 

Resûlullah‟la mülâzemeti ve onun sohbet ve terbiyesinden nasibi fazla olanlar bulunduğu gibi, 

hayatında bir kez görüp sohbet imkânı elde edemeyenler de vardır. Bunları hepsinin aynı 

güvenilirlikte görmek isabetli değildir” tezini ileri sürmüĢlerdir. Ancak Ehl-i sünnet ulemâsı, Ģeriat ve 
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sünnet ashâb tarafından nakledildiği için onların tamamını udûl kabul ederek tenkit dıĢı bırakmayı 

tercih etmiĢtir. Kaldı ki bu daha çok ashâptan hadis rivayet edenler için uygulama alanı bulmuĢtur.  

Son söz olarak Ehl-i sünnet‟in adaletleri üzerinde icmâ ettiği, Allah ve Resûlü tarafından 

ta„dîl ve tafdîl edilen ashâb, ĠsnâaĢeriyye tarafından ilgili naslar te‟vîl edilerek siyâsî sebeplerle cerh 

edilip onların ümmete örnek olamayacakları iddia edilmiĢtir. Erken dönem ġîa kaynakları, hatta 

modern dönemdeki telifât dikkate alındığında durum böyledir. Ancak sahâbeyi yalancı olmakla itham 

eden Basra Mu„tezîlesi âlimlerinden en-Nazzâm (ö. 231/855),  Bağdat Mu„tezîlesi âlimlerinden el-

Ġskâfî (ö. 240/854) ile bid„at fırkalardan Havâric istisna edilirse bu konuda ĠsnâaĢeriyye yalnız 

kalmıĢtır. Onların bu görüĢlerinin ise açık naslar karĢısında bir değeri bulunmamaktadır.  
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ĠSLAM MEDENĠYETĠ ĠNġASINDA MODEL ĠNSAN VE SÜNNET 

 

Recep Tuzcu
*
  
 

ÖZET 

Vahiyle irtibatlandırılan tek delil olması sebebiyle Sünnet/hadisin Ġslam toplumlarının 

Ģekillenmesinde ve model insanın inĢasında çok etkilidir. Sünnetin kaynağı konusunda farklı görüĢler 

olsa da vahyin kontrolünde olan Hz. Peygamber‟in sünnetinin teĢriî değeri hakkında Müslümanlar 

arasında bir ihtilaf yoktur. Ġslam‟da insanın ruhen geliĢiminde örnek model Hz. Peygamber ve ona tabi 

olan selefin uygulamaları esas alınmıĢtır. Ġslam medeniyetinin teĢekkülünde bu insan modeli örnek 

alınmıĢtır. Hz. Peygamber‟in Allah ve varlık tasavvuru yanında ibadet ve hukuki alandaki 

uygulamaları ve kiĢilik geliĢiminde uyguladığı yöntemlerle ortaya çıkan örnek hayatı esas alınmıĢtır. 

Ġslam ilimleri ve Ġslam mezhepleri bu modelin tespit etmeye çalıĢmaktadırlar. Rivayet döneminde 

hadislere yüklenen mefhumlar, farklı tarikleri ve buna bağlı uygulamada ihtilafları doğurmuĢtur. Bu 

anlayıĢ, ikinci asırda Ġmam Malik‟in, Medinelilerin ameli ifadesinde, Ebû Hanife ve öğrencilerinin 

umum belva, mütevatir, meĢhur ve maruf sünnet/haber ifadelerinde ve Ġmam ġafii‟nin ammenin haberi 

ifadesinde görülmektedir. Rivayetlerde oluĢan farklılıklar; yukarda zikredilen kavramlarla yani sabit 

sünnete arz usulüyle metodik olarak değerlendirilmiĢtir. Rivayet, sünen edebiyatında da olduğu gibi 

isnadı açısından tenkide uğrasa da; ameli karine/delil alınır. Bu çalıĢmada sabit sünnetteki model insan 

anlayıĢı ele alınacaktır. 

Anahtar Kelimeler: Sünnet, Model, Ġnsan, Medeniyet, Ġslam. 

THE MODEL HUMAN AND SUNNAH IN THE CONSTRACTION OF ISLAMIC 

CIVILIZATION 

 

Sunnah / hadith is very influential in shaping Islamic societies and in raising model human, 

because it is the only evidence connected with the divine inspiration. Although there are different 

opinions about the source of sunnah, there is no dispute between the Muslims about its legislative 

value. The practices of the Prophet and the predecessors (Salaf) who depended upon him were taken 

as the basis in the spiritual development of human. This human model was taken as an example in 

forming the Islamic civilization. The Prophet‟s life style that consisted of his worship and juristic 

practices as well as his conception of Allah and nature were taken as examples in the development of 

personality.  Islamic sciences and sects are trying to identify this model. The concepts burdened on 

hadiths during the narration period caused different ways and conflicts in related practices to appear. 

This understanding was seen in the following statements in the second century: Imam Malik‟s “the 

practice of people of Madina”; Abu Hanifa and his disciples‟ “balva, mutavatir, mashur, and maruf 

sunnah/khabar”; and Imam ġhafii‟s “reports of the ordinary people”. Differences in narrative texts are 

evaluated by the above mentioned concepts in accordance with established sunnah. Although the 

sunnah is criticized with regard to its ascription, as in the case of sunan literature, it is taken as an 

evidence. In this study, the concept of model human in the established sunnah will be discussed. 

Keywords: Sunnah, Model, Human, Civilization, Islam. 

 

GĠRĠġ  

Kuran, Ġslam medeniyetinin teorisi; sünnet ise pratikte söylem ve eylemi ifade etmektedir. 

Allah, Hz. Peygamber'e "tebliğ" ve "beyan" göreviyle birlikte Kur‟an‟a uymasını
1
 ve inananların da 

ona itaat
2
 etmelerini emretmiĢtir.

3
 Hz. AiĢe‟ye Hz. Peygamber‟in ahlakını soranlara “Kur‟an 

okumuyor musunuz?”
4
 sorusu bunu teyit etmektedir. Bu sebeple Hz. Peygamber‟e itaat ve ıttiba 

                                                           
* Doç. Dr. Selçuk Üniversitesi Ġslami Ġlimler Fakültesi, recep.tuzcu@selcuk.edu.tr. 
1 Ġttiba" kelime olarak, birinin izinden gitmek, birini peĢinden takib etmek manalarma gelir. "Ġttiba" bu manasıyla, hem sözde, 

hem de fiilerde gerçekleĢir. bkz. Ġbn Manzur, Ebu'l-Fadl Cemalüddin Muhammed b. Mükerrem Ġbn.Manzur: Lisanü'l-

arab,.Beyrut 1410/1990, VIII, 27 
2 Al-i Ġmran, 3/32; en-Nisa, 4/80. 
3 En'am, 6/106; Zümer, 39/18. 
4 Muslim, Ebu'I-Hüseyn Ġbnü'I-Haccac el-KuĢeyrî,  Sahihu Müslim ( e'l-Cami'u's" sahih), (nĢr. Muhammed Fuad Abdülbaki), 

Ġstanbul, ts. “Salat” 139 (746). 
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Allah‟ın emiridir. Hendek gazvesi esnasında nazil olan "Andolsun ki, sizin için, sizden Allah'a ve 

ahiret gününe kavuĢmayı umanlar ve Allah'ı çokça ananlar için Rasülullah'da güzel örnekler vardır"
5
 

ayet-i kerimesi de ona ittiba konusunda delil getirilen ayetlerdendir. Sünnette inananların uymaları 

emredilen hususlar, model insan Hz. Peygamber‟in vahye dayanan ilke ve uygulamalarından ibarettir. 

Ġslam'ın ilk dönemindeki hükümlere baktığımızda dinin tebliğ ve beyanında Hz. Peygamber‟in ve 

Kur‟an‟ın bireyin gündelik hayatına daha fazla referansta bulunmaları göze çarpmaktadır. Kur‟an 

ilkelerin teorik; Sünnet ise davranıĢsal/pratik kaynağı ve sunumudur. Bu açıdan bireysel ve toplumsal 

geliĢimle oluĢan kimlik, pratik sunuma uyumla tezahür eder. Ġslam medeniyeti, ancak örnek insan olan 

Hz. Peygamber‟in vahye bağlı ilkeleri uygulamaya çevirdiği sünnet rehberliğinde doğru anlaĢılıp 

kurulabilir. ġah Veliyyullah ed-Dihlevi'nin (1176/1762) de tespit ettiği gibi, Peygamberlerin ortak 

meĢgale alanları ikidir: a. Nefs terbiyesi, b. Toplum yönetimi. Her peygamberin diğer konularla 

meĢguliyeti, bu iki nokta ile ilgileriyle uyumludur.
6
 Sünnet, iĢlevsel olarak, bireysel planda ve nihai 

anlamda "görüldüklerinde Allah'ın hatırlandığı insanlar" yetiĢtirmeyi hedeflemiĢtir. 

MODEL ĠNSAN 

Ġnsan yaratılıĢ itibari ile güven ortamını doğuran ulvi değerlerle birlikte korku ortamını 

doğuran süfli değerlere de teĢne bir varlıktır.
7
 Ġnsan hem ihtiyaç ve isteklerini karĢılamaya hem de 

hedef ve amaçlarına ulaĢmaya çalıĢırken Rabbin emrine amade olan ve ulvî değerleri temsil eden 

ruhun
8
 ve suflî dünyevi isteklerin amiri olan nefsin

9
 mücadelesine sahne olmaktadır. Bu ikiden vezir 

mesabesinde olan kalb ve akla hâkim olan, tebaa konumundaki bedene hâkim olup yerleĢir.
10

 Böylece 

insanın iç dünyasındaki duygular ulvî ve suflî davranıĢlar olarak sosyal hayata yansır. Nefs terbiyesi 

insandaki ulvi hayatın mihenk taĢıdır. Mehmet Akif Ersoy, bunun Allah‟a iman ve Hz. Peygamber‟in 

sünnetine tabi olmakla elde edilebileceğini Ģu Ģekilde dile getirir: 

Allah‟a dayan, sa‟ye sarıl, hikmete râm ol. 

Yol varsa budur, bilmiyorum baĢka çıkar yol. 

Tevhid inancı insanda Allah‟a dayanmayı ve yalnızca ona yönelmeyi gerektirir.
11

 Allah‟a 

güven, O‟nun koruması altında olduğunu hissetmek,
12

 O‟nun murakabesinde
13

 olduğunu bilmektir. 

Amellerin kiramen kâtibin meleklerince yazıldığına inanmak,
14

 ahirette hesap verme duygusunu ve 

Allah korkusunu canlı tutar. Bununla insan kendisini Allah‟ın korumasında gördüğü gibi sorumluk 

duygusunu da geliĢtirir. Hz. Peygamber güven inĢası konusunda birçok ulvi değere vurgu yapmıĢ, süfli 

değerlerden sakındırmıĢtır. Ġnanç, güzel ahlak, sevgi, saygı, doğruluk, dayanıĢma, aile, dostluk, vefa, 

ehliyet, istiĢare, çalıĢma, adalet, can, mal ve ırz güvenliği, iyilik, hoĢgörü, barıĢ ve ihsan gibi ulvî 

değerler, insan eylemlerini ideal olana yönlendirir. Bu değerlerin fert ve topluma hâkim olması, bütün 

varlıklara mutluluk getirir. Menfaat, fayda ve çıkardan hoĢlanmak gibi süfli değerler ise idealden 

uzaklaĢtırırlar. Süfli değerler insandaki ulvi değerlere rekabet ve müdahale edebilmekte, onlarla 

çekiĢmekte, hesaplaĢmakta ve onları bir kenara itebilmektedir. “Güzel amel” kavramının sırrı burada 

yatmaktadır. Ulvî değerlerdeki yozlaĢma, süfli değerlerin sünnet haline gelmesine, kiĢilik 

bozukluklarına ve toplumsal huzursuzluklara yol açmaktadır. 

Aydınlanma felsefesinde "Allah size akıl vermiĢtir, Her Ģeyin anahtarı akıldır" düsturuna ayrı 

bir değer atfedilir. Bunun arka planında peygambere, vahye, Ģuna, buna gerek olmadığı ve dinin bir 

afyon olduğu görüĢünü vurgulayan ve böylece peygambersiz ve vahiysiz bir Allah inancını hedefleyen 

"Deizm" görülmektedir. Bu gün yaygınlaĢtırılamaya çalıĢılan sünnet karĢıtlığının ve Hz. Peygamber‟in 

model olamayacağı iddiasının arkasında bu anlayıĢ vardır. Bu anlayıĢta Kur‟an‟ı Hz. Peygamber‟in 

sünnetleri ile tefsiri yerine kiĢinin kendi hevasına göre yorumlanması teĢvik edilmekte ve böylece ulvi 

değerleri itibarsızlaĢtırmaya, Ġslam‟ın ulvi değerleri yerine kaos ve kargaĢa ikame edilmeye 

                                                           
5 Ahzab, 33/21 
6 ġah Veliyullah ed-Dihlevî, Huccetullahil-baliğa, Tercüme: Ġsanbul, 1991, I, 322-323, 
7 ġems, 91/ 7-8. 
8. Ġsrâ 17/85. 
9 Yusuf 12/ 53; 20. Taha,20/ 96.  
10 Debusî, Kadı Ebû Zeyd Abdullah b. Ömer, el-Emadul-Aksa, Thk.,1.  Daru Kütübi‟l-Ġlmiyye, Beyrut-1985,  38. 
11 Fatiha, 1/4. 
12  Hud, 14/57. 
13 Fecr,  89/14 
14 Ġnfitar, 82/10-11 
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çalıĢılmaktadır. Birliğin temel taĢı olan model insan ve sünnete ittiba değersizleĢtirilmektedir. Nihayet 

Batı dünyasının körüklediği asabiyyet, mezhepçilik, riyaset, makam ve mal edinme yarıĢıyla ayet ve 

hadislerde vurgulanan birlik beraberlik duyguları tahrip edildi. Fıtratı kıvamda tutan iman, Ġslam ve 

ahlaki değerlerimiz sarsıldı. Neticede aile, toplum ve uluslararası iliĢkilerimizde birbirimizle uğraĢır 

hale geldik. Batının araç değerleri adına ulvî değerlerini körelttiği için güven ortamı bozulan Suriye, 

Irak, Filistin, Doğu Türkistan, Arakan gibi birçok Ġslam ülkesinde yavrular ana kucağında analarıyla 

birlikte katledilmekte ve Ģehirler viraneye dönmüĢtür. Hem de Müslümanların kendi eliyle! 

Dolayısıyla batı tipi hukuk ve ahlaki değerlere meyil neticesinde aile ve toplumumuzda erozyona 

uğrayan medeni hukukun, ticaret hukukunun, ceza hukukunun; toplum maslahatını, dönemin Ģartlarını 

ve nasları gözetecek Ģekilde yeniden düzenlemesi gerekmektedir. Gelecek nesle dinin ulvî değerlerini 

ve doğru bilgiyi eğmeden bükmeden aktarmanın tek yolu yaĢamıyla örnek olacak Rabbânî âlimleri 

yetiĢtirmekten geçmektedir. 

Ġslam‟ın öngördüğü medeni insanı inĢa etmeden Ġslam Medeniyetinin varlığından 

bahsedilemez. Ġman ruhu, Ġslam cesedi, ahlaki değerler ve ihsan da imanda zirveyi temsil eder. 

Bunların her biri aileden ve toplumdan alınan değerlerdir. Hz. Peygamber, ““Herkes fıtrat üzere doğar. 

Sonra ebeveyni (anne ve babası) onu YahudileĢtirir veya HıristiyanlaĢtırır…”
15

 buyurmaktadır. 

Ailelere düĢen bu görev, çalıĢan anne-baba sebebiyle artık kreĢ, televizyon, internet ve eğitim 

kurumlarına intikal etmiĢtir. Dolayısıyla bireyin ihtiyacı olan bilgi, sevgi ve yardımı karĢılık 

beklemeden veren ailenin yerini alan kreĢlerden baĢlamak zorundayız. 

Hz. Peygamber (sav) yetiĢtirdiği iman sahibinin imanın gölgesinde; ceza infazı dıĢında adam 

öldüremeyeceğini
16

, zina edemeyeceğini, hırsızlık yapamayacağını, içki içemeyeceğini, devlet ve 

insanların mallarını gasp edemeyeceğini ifade etmektedir. Tövbe edip bu filleri terk etmeden imanın 

gölgesinin insana dönmeyeceğini haber vermektedir.
17

 Fiilerinin hesabını verme bilinci, Mü‟minde 

“Allah korkusu” canlandırır ve dini Ģuur verir. Ecdadımız bunu “Kork Allah‟tan korkmayandan” 

cümlesiyle özetlemiĢlerdir. Hz. Peygamber “iman altmıĢ kusur Ģubedir. En yükseği Allah‟tan baĢka 

ilah olmadığına inanmak, en aĢağısı yoldan eza veren Ģeyi kaldırmaktır. Hayâ da imandan bir 

Ģu‟bedir”
18

 buyurmaktadır. Ġffet ve hayâ konusunda sağlam toplumsal bünye oluĢturmak, aile ve nesli 

koruma açısından önem arz eder. Çünkü Kuran‟da Allah, kadınları helal kılmamızı
19

 ve zinaya 

yaklaĢmamızı emretmiĢtir
20

. Özelde kadınlar, söz ve filleri ile iĢve yapmama ve erkekleri davetkâr 

davranmama konusunda uyarılmıĢtır.
21

 Ayrıca Hz. Peygamber, erkeklerin de kadınları rahatsız edecek 

Ģekilde bakmamaları
22

 hususunda uyarmıĢ ve mahremi olmayan kadına bakıĢın Ģeytanın oku 

olduğuna
23

 iĢaret etmiĢtir. Bunlar aile ve neslin korunması ve aile hayatının emniyeti açısından 

oldukça önemli Ģeylerdir. 

Hz. Peygamber inanan insan için haram ve helal‟in belli olduğunu, Ģüphelilerden sakınanın din 

ve namusunu koruyacağını, her kral‟ın koruluğu Allah‟ında koruluğunun haramları olduğunu dile 

getirmiĢtir. Aynı zamanda kalbe dikkat çekmiĢ, onun salahı ile cesedin Ġslam üzere amel edebileceğini 

ve kalbi selim olmayanın fillerinin de kötü olacağını haber vermiĢtir.
24

 Hz. Peygamber (sav) nefsini 

kontrol edip ölümden sonrası için amel edenleri akıllı; nefsinin hevasına uyup Allah‟tan iyilik temenni 

edenleri de aciz insan olarak nitelemektedir.
25

 Allah da “Nefsine tabi olup onu tanrılaĢtıranı”
26

 

kınamakta ve nefsi kontrol altında tutup onu tezkiye etmemizi istemektedir.
27

 

                                                           
15 Buhârî, Ebu Abdillah Muhammed b. Ġsmail, el-Câmiu‟ssahih, I-VIII, Ġstanbul ts., Cenaiz, 90; Müslim, Kader, 22. 
16 Ġsra 17/92;Buharî, Diyet, 10. 
17 Buharî, iman 31. 
18 Ġbn Ebî ġeybe, Musannef, VI, 340. 
19 Müslim, hac, 147. 
20 Ġsra 17/32. 
21 Ahzâb, 33/32-33. 
22 Ebû Dâvud, Süleyman Ġbnü'l-EĢ'as es-Sicistanî, Sunen Ebû Davud,  Ġstanbul ts.  Nikah, 44. 
23 Taberâanî, Mucemu‟l-Kebir, X, 173. 
24 Buharî, Ġman 37.  
25 Tirmizî, Ebu Ġsa, el-Camius-sahih, Ġstanbul, 1981,Zühd, 31. 
26 Kehf 18/28; Furkân, 25/ 43. 
27 ġems, 91/ 9. 
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Kuran‟da nefsin emmare, mulhime, levvame, mutmainne, razıye ve merdıye makamlarına 

iĢaret edilmektedir. Ġnsan akıl ve kalbini, nefs mertebelerinin paralelinde Allah‟ın emrine amade olan 

ruha itaatkâr yapabilir. Nübüvvetin ana hedefi, güzel ahlakı insanın duygu dünyasına ve 

alıĢkanlıklarına hâkim kılmaktır. Hz. Peygamber vahiy temelinde ahlaki davranıĢlarını tedrici olarak 

model uygulaması ile sahabenin gönlüne fiiline yansımasını sağlamıĢtır. Yapmadığı ve yapmayacağı 

Ģeyleri asla söylememiĢtir. Bu gün de vahyin indiği günlerde olduğu gibi âlimlerin “emri bil maruf ve 

nehyi ani‟l-münker” görevini ifa ve bazı sıkıntılara rağmen yanlıĢ yapanları uyarma sorumlulukları 

vardır.
28

  Her müminin bu sorumluluğu taĢıması bir zorunluluktur.  

YaĢadığımız yirmi birinci asır, geçmiĢten çok daha titiz ve bilinçli davranmayı zorunlu 

kılmaktadır. Zira dünya egemenleri, gerçek hâkimiyetin inanç ve kültürle olduğunu anladıkları için 

son derece yoğun ve çok yönlü bir çaba içerisine girmiĢlerdir. Uluslararası nitelikli, sosyal, siyasi, 

bilimsel ve insanî kurum ve kuruluĢlar bu amaca hizmet ettirilmektedir. “bir kavme benzemeye 

çalıĢan, onlardan olur "
29

 hadisi de baĢta batılılaĢma çizgisinde geliĢtirilen dayatmacı modernleĢme adı 

altında bozulma ve yabancılaĢmaya iĢaret etmektedir. "Bir toplum kendi özelliklerini değiĢtirmedikçe, 

Allah onlarda hallerini değiĢtirmez"
30

 ayeti de Müslümanları her türlü düĢünce değiĢimi ve planına 

karĢı ikaz etmektedir. Ayrıca Ġslam fıtratı üzerine doğan çocuğu ana babasının kendi dinine göre 

yetiĢtireceğini
31

 ve fıtri özellikleri korumanın ehl-i kitaba muhalefetle mümkün olduğunu öngören 

hadis-i Ģerifler
32

, Müslümanların etkilenme odaklarına dikkat çektiği gibi değiĢime ve özellikle 

değiĢtirme teĢebbüslerine karĢı Müslümanları uyanık olmaya ve direnmeye davet etmektedir. 

Ġslam toplumunda inananlar Hz. Peygamber‟in ilkeleri ve amaçları toplumsal meleke haline 

dönüĢtürdü. Ancak zaman içinde dinin temelini oluĢturan tevhid ilkesi, temel hak ve hürriyetler, 

adalet, ekonomi, dıĢ politika, mevcut durumuyla kutsal dinler ve kitapları, tebliğ metodu, dünya ahiret 

dengesi gibi konulardan ziyade bugün yaygın bir Ģekilde zahiri ilgilendiren kılık kıyafet Ģekilleri ve 

renkleri, sakal ve bıyığın miktarı gibi konular gündemdedir. Gündemimizi birçok hususta ruh ve özden 

ziyade, dıĢ görünüĢ ile meĢgul edilmektedir. Ġslâm dünyası sömürgeci güçlerin tesiriyle geleneksel dinî 

düĢünceleri sorgulanmaya ve Ġslâm toplumunda ıslah çağrılarını dile getirmektedirler. Bunlardan en 

radikal olanı, Ġslâm‟ın Kur‟an dıĢında bilgi kaynağı bulunmadığını iddia eden Kur‟ancılık / meâlcilik 

akımıdır. Diğer bir kesim ise sünnetin otoritesini inkâr etmemekle birlikte özellikle modernist 

ideolojiyle çeliĢik görülen hadislerin uydurma olduğunu ileri sürmektedir. Böylece Hz. Peygamber‟in 

otoritesini sadece dinî alana hapsederek, onun öğretilerini ve örnekliğini, (sünnetini) sadece kiĢiyle 

yaratıcısı arasındaki mânevî-ruhanî saha ile sınırlamaktadırlar. Modern çağın zorlamaları sonucunda 

sünnetin bir kısmını feda eden ya da sünneti yalnız hadislere indirgeyen lafızcı (literalist) taklidi 

anlayıĢa sahip selefîliğe karĢı sünnetin dengeli ve tutarlı yöntemlerle yorumlanması ve Hz. 

Peygamber‟in evrensel mesajının günümüz dünyasına sunulması gerekmektedir. Aslında sünnet, 

sadece bireysel ve toplumsal geliĢmeyi sağlayan değil, bu iki alandaki çözülme ve değiĢmeyi önleyen 

bir role sahiptir. Dolayısıyla sünnetin rolü, bireysel ve toplumsal çözülmeyi önlemek ve bireysel ve 

toplumsal geliĢmeyi sağlamak olmak üzere iki aĢamada tezahür etmektedir. Sünnet, muhatapları 

açısından nesne değil, öznedir. Bir baĢka deyiĢle Sünnet, ilahi vahyin hayata müdahale formu/Ģeklidir. 

Sünnet, tevhitten sapan inançları ve bozulan kiĢilik ve iliĢkileri dönüĢtürecek model formlar sunar. 

Sünnet bir ayağı daima vahiyde sabit, diğeri ona bağlı olarak hayata müdahil bir unsurdur.  

Hz. Peygamber'in sünneti, görev çerçevesinin gereği olarak, kıyamete kadar geçerli nitelik ve 

ilkeler içermektedir. Peygamberlerin sünnetinin ve onun mirasına sahip çıkan Müslümanların temel 

iĢlevi budur. Sünnet, Kur‟an ilkelerinin hayata geçirilmiĢ ve günlük yaĢayıĢ formlarına dökülmüĢ Ģekli 

olduğu için onu esas almayan hiçbir düĢünce ve hayat tarzı Ġslâmî nitelik kazanamaz. Aileden 

ekonomiye, boĢ zamanları değerlendirmeden siyaset kurumuna kadar yayılan geniĢ bir toplumsal 

iliĢkiler ağında gerçekleĢen davranıĢ kalıplarının bir anda terk edilip yerine yenilerinin ikamesi ancak 

tedrici Ģekilde mümkündür. Bunu hedef edinen Kur'an da bu yüzden yirmi (küsur) senede parça parça 

indirilmiĢ, yükümlülük getiren hükümler bir anda ve toptan gelmemiĢtir. Bu kalplerin bir anda  

                                                           
28 Ali Ġmran, 3/104. 
29 Ebu Davud, “Libas” 5. 
30 er-Ra' d, 13/ l. 
31 Buhârî, “Cenaiz” 78; Muslim “Kader” 22 (2658) Ebu Davud, “Sünne” 18. 
32 Ebu Davud, “Salat” 89. 
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Ģeraitten soğuyup yüz çevirmemesini sağlamak için yapılmıĢtı."
33

  

Ġslam öncesi dönemin aile, siyaset, ekonomi gibi kurumlara ait davranıĢ kalıplarının bir kısmı 

tamamen bir kısmı da kısmen kabul veya reddedilmiĢtir. Ancak olaya bir bütün içinde baktığımızda 

"değiĢim ve süreklilik" diyebileceğimiz sosyolojik geliĢme görülmüĢtür. Kanaatimizce siyer ve 

sünnetin bu Ģekilde yorumlanması, on dört yüzyıllık Ġslam tarihindeki geliĢmeleri anlamayı ve 

günümüzün yeni problemlerine cevap verebilmeyi ve tedrici değiĢim fikrini daha sağlıklı 

anlaĢılmasına imkânı verecektir.  

Kur‟an‟ın hüküm koymadığı ictihadi alanda Hz. Peygamber dönemin Ģart ve kabullerini; 

vahyin ilkelerine uygunluk açısından; kabul, tashih veya ilga ederek yerine yeni sünnetler ihdas 

etmiĢtir. Hz. Peygamber, vahyin hedefleri doğrultusunda önce Mekke‟de tevhidi ve sadece Allah‟a 

ibadeti öğretmek ve sonra Medine‟de toplumu ilgilendiren ibadet ve hukukî yapıyı değiĢtirmek 

suretiyle cahiliyye toplumunun geleneklerini ortadan kaldırdı. Daha sonra sahabe, tabiun ve tebe-i 

tabiîn dönemde bazı âlimler vahyin maksadını esas alarak Ġslam Ģehirlerinde toplumların geleneklerini 

de dıĢlamayan gelenekler oluĢturdular. Bundan sonraki durumu da Ömer b. Abdülaziz Ģu ifadelerle 

ortaya koymuĢtur: “Hz. Peygamber (sav) ve ondan sonra yönetime gelenlerin koydukları sünnetler 

Allah‟ın farzlarını tamamlamıĢ ve O‟nun dinini kuvvetlendirmiĢtir. Ona uyanlar hidayet bulur. Onunla 

baĢarı etmek elde etmek isteyenleri baĢarılı kılar. Muhalefet edenler Müslümanların yolundan baĢka 

bir yoldadır. Allah onu yöneldiği yöne çevirir”
34

 .demektedir ي

Allah din konusunda ilmi müktesebatı olanların eğitim öğretim görevini yapması gerektiğini
35

, 

her heveslinin dini hükümler konusunda konuĢmamasına da
36

  iĢaret etmektedir. Âlimler geçek 

anlamda Allah‟a karĢı “haĢyeti” (saygı ifade eden davranıĢı) ortaya koyar ve kesin bilgi sahibi 

oldukları konulardaki hükmü ifade ederler ancak müteĢabih naslar hakkında “Allah daha iyi bilir” 

derler. 

Sünnetin farklı yorumlandığı bazı Ģehirlerde model insanların uygulamasıyla bir Ġslam 

medeniyeti geliĢmiĢtir. Bu Ģehirler Mekke, Medine, Kufe, Basra ve ġam‟dı. Biz burada sünnet 

anlayıĢını Medine âlimlerinin “Medinelilerin ameli” ve Kufelilerin de “umum belva” anlayıĢı olmak 

üzere iki önemli model üzerinden ele almak istiyoruz. 

1. UMUM BELVA  

Doğru bir Ġslam anlayıĢının yerleĢmesinde ve devamında farklı görüĢ, düĢünce ve geleneklerin 

kabulünde Kur‟an‟a ve sabit sünnete uygunluk esas alınmıĢtır. Kufe‟ye yerleĢen sahabe nesli ve 

onlardan ilim tahsil eden tâbiûn âlimleri vasıtasıyla bir hoca-talebe iliĢkisi oluĢmuĢ ve Ebû Hanife‟ye 

kadar uzanan bir ilmi gelenek meydana gelmiĢtir. Kufe‟de oluĢan bu ilmi geleneğin özelliklerinden 

biri de burada oluĢan amel anlayıĢıdır. Orada bir fakih hüküm verirken sahabe ve tâbiûndan aktarılan 

ilmi mirası dikkate alır ve uygulamanın nasıl olduğunu buna bağlı olarak belirlemeye çalıĢırlardı. Aynı 

Ģekilde onlar, bir hadisin sıhhatini de uygulamalara (amel) bakarak tespit ederlerdi.
37

  

Hanefilerin esas aldığı “umûmü‟l-belvâ” ifadesi, çokça karĢılaĢıldığı ve toplumda 

yaygınlaĢtığı için mükelleflerin kaçınmasının hayli zor olduğu ve bilinmemesinin âdeten mümkün 

olmadığı olay veya durumları ifade eder. Çünkü belvâ kelimesi yerine zaman zaman “Hâce” veya 

“ihtiyaç”
38

ifadesinin de kullanıldığı olmuĢtur. Abdülaziz el-Buhârî de bunu “Genellikle ihtiyaç 

duyulan hususlar”
39

 Ģeklinde açıklamıĢtır. “Umûm‟u belvâ”, insanların devamlı karĢılaĢtıkları, ya da 

belirli aralıklarla sürekli yaptıkları, müptela oldukları iĢ ve amellerdir ki, bu gibi ameller hakkındaki 

hükmün herkes tarafından bilinmesi tabiidir. Dolayısıyla böyle herkes tarafından bilinmesi gereken 

                                                           
33 eĢ-ġatıbi, Ebu Ġshak Ġbrahim b. Musa b. Muhammed, el-Muvafakat ft usulli'Ģ.-Ģeria, Ġslami Ġlimler Metodolojisi, Çev. 

Mehmet Erdoğan, Ġz Yay., Ġstanbul, 1990, II, 91. 
34 Ġbn Batta el-Abkeri, Ubeydullah, el-Ġbânetül-Kübrâ, th. Osman Abdullah Etyopî, Riyad, Darurrye, 1415,352 ,1 ي. 
35Tevbe,9/122 
36 Ġsrâ,17/36 
37 Aydın, Ahmet, “Ġbn RüĢd Öncesinde Hanefilerin umûmu‟l belvâ telakkisini benimseyen bir Maliki:Ġbn Huveyz Mendad”, 

Ġslami AraĢtırmalar Dergisi,2007,Sayı:8,s.69-70 
38 Alaeddin es-Semerkandî, Muhammed b. Ahmed, Mizanü'l-usul Netaicul Ukul (nĢr. Abdülmelik Abdurrahman es-Sa'di), 

Mekke 1407/1987,II,643; Abdulazîz el-Buhârî, KeĢfu‟l-Esrâr alâ Usûli‟l-Bezdevî, thk. Mu‟tasım el-Bağdâdî, Dâru‟lKutubi‟l-

Arabî, Beyrut 1417/1997, III,16 
39 Abdülaziz el-Buhârî, KeĢfu‟l-Esrâr alâ Usûli‟l-Bezdevî (I-IV), thk. Mu‟tasım el-Bağdâdî, Dâru‟lKutubi‟l-Arabî, Beyrut 

1417/1997, III,16, 
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amellerin hükmü ile ilgili olan haber-i vâhid Hanefi mezhebince makbul sayılmamıĢtır. Çünkü onlara 

göre herkesin yaptığı bir iĢin hükmüne medar olan haber, bir kiĢi tarafından değil, birçok kiĢiler 

tarafından meĢhur veya mütevâtir olarak nakledilmiĢ olmalıdır.
40

 Umû‟l-belvâ anlayıĢını ilk olarak 

Kerhî‟nin (ö.340/952) kullandığı ifade edilmektedir.
41  

 Gazalî, “Menhul”de bu görüĢü Ebû Hanife‟ye 

atfederken “Mustasfa”da Kerhî ve ehl-i rey‟den bazılarına isnat etmiĢtir.
42

 Hanefiler umûmu‟l-belvâ 

kavramı ile “toplumda yaygın olan hem âvam hem de havassın yani herkesin bilme ihtiyacı duyduğu 

hususlar”ı kastetmiĢlerdir.
43

 Ebû Hanife ve arkadaĢları Kufe‟de çok yaygın olarak kabul edilen 

amelleri umum belvâ Ģeklinde ifade ettiler.
44

 Ġnsanların genelini ilgilendiren Umûmu‟l belvâ anlayıĢı, 

bilgiye ihtiyaç duyulan konularda rivayetlerin ve söz konusu ihtiyaç sebebiyle haberin yaygın bir 

Ģekilde nakledilmesi gerektiği ilkesine dayanır. Ayrıca Cessâs, namazı, zekâtı, orucu ve cenabetten 

yıkanmayı Hz. Peygamber herkese nasıl öğretmiĢ ise belvâ‟nın umûmi olduğu diğer hususlarda yaygın 

olarak öğretilmiĢ olması gerektiğini
45

 ve bunun ancak farz ve haram gibi herkes tarafından bilinmesi 

gereken konularda uygulanabileceğini belirtmiĢtir.
46

 

Hanefi Fakihler, Hz. AiĢe‟nin “Hz. Peygamber (sav) bir iĢte muhayyer olduğunda günah 

değilse kolay olanı ile amel ederdi. Günah ise insanların en uzak olanıdır. Rasulullah nefsi için intikam 

almaz ancak Allah‟ın haram kıldığı hususta Allah için intikam alırdı”
47

. hadisini delil alarak umûmu‟l-

belvâyı da bir hafifletme sebebi kabul etmiĢlerdir  

1. Hz. Peygamber eti yenmeyen ve salyası necis olan kediyi, insanlarla devamlı bir arada 

bulunması ve ondan sakınmanın güçlüğü dolayısıyla necis hayvanlarla ilgili genel hükümden istisna 

etmiĢtir. Onun hakkında: “O necis değildir, o etrafınızda dolaĢan hayvanlardandır” demiĢtir.
48

 Bu 

husus fakihlerce umûmu‟l-belvânın bir örneği olarak ileri sürülmüĢtür.
49

   

2. Ebu Yûsuf, Evzai kanalıyla nakledilen “Hz. Peygamber Hayber'de öldürülen bir Müslümana 

ganimetten pay vermiĢtir” hadisini reddetme sebebi olarak, bazı hocalarımız Zührî kanalıyla gelen pek 

çok sahih hadisin varlığına iĢaret etmiĢlerdir. Zühri, Hz. Peygamber'in Bedir savaĢı esnasında 

öldürülenlere ganimetten bir Ģey vermediği gibi Medine‟ye girmeden Safra'da ölen Ubeyde b. Haris'e 

de vermediğini ifade etmiĢtir.
50

 

3. Abdulmelik b. Abdülaziz b. Cüreyc (150/767) Zührî'ye Hz. Peygamber Ģöyle buyurmuĢtur: 

"Velisinden izin almadan evlenen kadının nikâhı geçersizdir''
51

 hadisini sormuĢ; o da bunu kabul 

etmemiĢtir. Bu yüzden Ebû Hanife ve Ebû Yusuf, söz konusu hadisi değerlendirmeye almamıĢlardır. 

Onlar bunun yerine veliden izinsiz yapılan evlenmeyi geçerli sayan: "Dul kadın kendi üzerinde 

velisinden daha çok hak sahibidir. Bakirenin izni sorulmalıdır; onun sükûtu izin sayılır” hadisini esas 

almıĢlardır.
52

 

4. Cessâs, ġia‟nın Hz. Ali‟yi Hz. Peygamber‟in imam tayin ettiği iddiasının umum belva 

kuralı uyarınca batıl olduğunu ifade etmiĢtir.
53

  

5.Cessâs‟tan sonra gelen usülcülerin umûmu‟l belvâ gerekçesiyle kabul etmedikleri haberlere: 

“Namazda Hz. Peygamber‟in besmeleyi sesli okuduğu”
54

, “rükûa giderken ve rükûdan kalkarken 

                                                           
40 Ünal, Ġsmail Hakkı, Ġmam Ebû Hanife‟nin Hadis AnlayıĢı ve Hanefi Mezhebi‟nin Hadis Metodu, D.Ġ.B. yay, Ankara 

2012,176 
41 Abdülaziz el-Buhârî, KeĢfu‟l-Esrar, III,16. 
42 Cüveynî,يAbdulmelik b. Abdillah, يBurhân fî Usulil-Fıkh, Mansur, Mısır 1418,يI,665ي; Gazali, Muhammed b. Muhammed, 

Mustasfâ fî Ġlmil-Usûl, th. Muhammed b. Abdisselam, Dârul-Kütübil-Ġlmiyye, 1.bs., Beyrut 1413,يI, 135-137.ي 
43 Cessâs, Ebu Bekir Ahmed b. Ali er-Razi, el-Fusıll fi ilmi'l-usul (nĢr. Uceyl Casim en-NeĢemi), Istanbul 1314/1994, III,114-

116-117;Serahsî,Usul,يI,368; Aladdin es-Semerkandî, Mizanü'l-usul Netaicul Ukul, II, 643;Abdülaziz el-Buhârî, KeĢfu‟l-

esrar, III,16 
44 Özkan, Halit, Hicrî Ġlk Ġki Asırda Farklı ġehirlerde Amel Telakkisi OluĢumunda Sünnet Ve Hadisin Yeri, Marmara 

Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü, Doktora Tezi, Ġstanbul 2006,  228 
45 Cessâs,Fusul,III,115-117 
46 Cessâs,Fusul,III, 122 
47 Malik b. Enes, el-Muvatta, (Th. M.Fuad Abdülbaki), Beyrut.1406/1985, “husnü‟l-huluķ”hno: 2; Buhârî, “Ġlim”, 3; 

Müslim, “Cihâd”, 3 
48 Ebû Dâvûd, “Tahâret”, 38; Tirmizî, “Tahâret”, 69 
49 Baktır, Mustafa, “Umûmü‟l-Belvâ”  DĠA, Ġstanbul 2012, c.42,s.155-156. 
50 Ebu Yusuf, er-Redd âlâ Siyeri‟l-Evzâî, thk. Ebû‟l-Vefâ el-Efgânî, Dâru‟l-Kutubi‟l-Ġlmiyye, Beyrut, ty ., 23-24. 
51 Ebu Davud ll, 229; Ahmed, Musned,. VI, 66. 
52 Abdulaziz el-Buhari, KeĢfu'l-esrar, lll, 129. 
53 Cessâs, Usul, III,115 
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ellerini kaldırdığı”
55

 “cenaze taĢıyanın abdest alması gerektiği”
56

 “edep yerine dokunmanın abdestinin 

bozulduğu”
57

, “ateĢte piĢen yemeği yemekten dolayı abdestin bozulacağı,” örneklerini vermektedirler. 

Bu olaylar toplumda yaygın olduğu için, ilgili haberlerin de yaygın olması gerektiği” anlayıĢı kabul 

edilmiĢtir.
58

  

Hanefi usulcülere göre sahabe, umûmu‟l belvâda bilinen uygulamalara muhalif haberleri delil 

almadığı gibi Ģaz olduğunu söyleyerek reddetmiĢlerdir. 

Ġbn Hazm ise Hanefilerin umûmu‟l belvâ telakkisini eleĢtirmektedir: “Hz. Peygamber (s.a.v) 

den varid olan haberleri sahabenin eĢit düzeyde bilmesi imkânsızdır. Onlardan birine ulaĢan bir haber 

diğerine ulaĢmamıĢ, birinin duyduğunu diğerleri duymamıĢ olabilir. Nitekim nine‟nin mirastan 1/6 pay 

alacağına dair hadis, Ebû Bekir‟in isti‟zan hadisini de Hz. Ömer‟in malumu değildi. Hâlbuki bunlar 

belvâ‟nın umumi olduğu meselelerdendir” demiĢtir. Ayrıca Ġbn Hazm, Hanefilerin burun kanaması ve 

kusmadan dolayı abdestin bozulacağını iddia ettiklerini hâlbuki abdest ve abdesti bozan Ģeylerin her 

Müslümanın müstağni kalamayacağı umûmu belvâ‟nın konusu olduğunu belirtmiĢ; Hanefilerin umum 

belvaya muhalif davranmakla kendi ilkelerine aykırı hareket ettiklerini söylemiĢtir.
59

  

Gazali umûmu‟l belva hakkında bilgi verirken Hz. Peygamber (s.a.v)‟den gelen bilgileri dört 

gruba ayırdıktan sonra Ģunları kaydeder: Hz. Peygamber Kur‟an‟ı yaymak için çok çalıĢtığı ve özel bir 

gayret sarf ettiği bilinmektedir. Allah Resulü kelime‟yi Ģahadet, namaz, oruç, hac gibi Ġslam‟ın 

esaslarını havas-avam ayrımı yapmadan herkese eĢit Ģekilde yaymıĢtır. AlıĢ-veriĢ ve nikâh gibi zaruri 

olmayan muamelata iliĢkin esaslar da bir önceki gibi tevatür düzeyinde yaygınlık kazanmıĢtır. Bunlar 

ilim ehli nezdinde tevatürle sabittir. Bunlar mütevatir olarak aktarıldığı ya da değiĢik topluluklar 

huzurunda nakledildiği halde sukutla karĢılandığına göre kat„i hüccet değerine haizdir. Bu hususları 

bilmek hususunda avam, ulema gibi değildir. Avam, bu konuda ulemanın söylediklerini kabul 

etmelidir. Bu esasların tafsilatıyla ilgili bilgiler; mesela namazı ve diğer ibadetleri bozan, namahreme 

temas, mess‟i zeker, baĢa yapılan meshin tekrarıyla ilgili haberlerin bir kısmı yaygındır. Bir kısmı da 

ahâd düzeyinde fertler tarafından zikredilmiĢtir. Bu konuda zikredilen haberlerin geneli ilgilendiren 

türden (umûmu‟l belvâ) olması caizdir. Bunların âhâd yollarla aktarılması imkânsız değildir. Buna 

mani bir durumda yoktur.
60

  

Hanefilere göre Hz. Peygamber‟e (s.a.v), insanların muhtaç olduğu Ģeyleri açıklaması ve 

onların da kendilerinden sonra gelenlere nakletmeleri emredilmiĢtir. Ravilerden nakledilen haberlerin 

hükmü ancak nassa uygun olduğu takdirde kabul edilir. Olay, umûmu‟l belvâda uygulama olarak bilgi 

haline dönüĢtüğünde uygulanan hükme ait delilin de bilinmesi gerekir. ġayet onlardan bir nakil Ģöhrete 

ulaĢmamıĢsa o zaman onun ya sehiv eseri ya da mensuh olduğunu anlarız. Eğer öncekiler nezdinde 

öyle bir Ģey sabit olsaydı o da meĢhur olurdu. Herkesin bilmeye ihtiyaç duyduğu bir konuda tek kiĢi, 

nakliyle tek baĢına kalmazdı (teferrüt). Bu yüzden Ģehir halkından birinin gökyüzünde bir belirti 

yokken Ramazan hilalini gördüğüne dair Ģahadeti kabul edilmez Selef döneminde nas olarak varlığı 

bilinen haberler bugün artık iĢtihar etmiĢ olarak bilinmektedir.
61

  

Sonuç olarak sahabe döneminde Ebu Bekir ve Ömer‟in bazı haberleri bilmediğine dair 

örnekler verilse de bu örneklerin selef döneminde umum belvâ‟da iĢtihar ederek amele dönüĢmüĢtür. 

Bu açıdan  Hanefiler eleĢtirilmemeli Ġslam toplumunun ameline muhalif bidatleri reddetmek ve din 

konusunda oluĢacak bir iltibasın önünü almak söz konusudur. 

                                                                                                                                                                                     
54 Serahsî, Usul, I,369; Abdülaziz el-Buhârî, KeĢfu‟l-esrâr, III,16 
55 Serahsî, Usul, I,369; Abdülaziz el-Buhârî, KeĢfu‟l-esrâr, III,17 
56 Debûsî, Ebu Zeyd Ubeydullah b. Ömer, Takvimü'l-edille, (nĢr. Halil Muhyiddin el-Meys), Beyrut 1421/2001,III,199; 

Abdülaziz el-Buhârî, KeĢfu‟l-esrâr, III,18; Serahsî,Usul,I,368 
57 Debûsî, Takvîmu‟l-edille, III, 199; Serahsî, Usul, I, 368; Aladdin es-Semerkandî, Mîzânu‟l-Usul, II, 643; Abdülaziz el-

Buhârî, KeĢfu‟l-esrâr, III, 18 
58 Debûsî, Takvîmu‟l-edille, III,199; Serahsî, Usul, I,368-369; Aladdin es-Semerkandî, Mîzânu‟l-Usul, II, 643. 
59 Ġbn Hazm, Ebû Muhammed Alî b. Ahmed, el-ihkâm fî Usûli‟l Ahkâm, Mektebetü Atıf, Mısır,1978,I, 182-116 
60 Gazali,ي Muhammed b. Muhammed, Mustasfâ fî Ġlmil-Usûl, th. Muhammed b. Abdisselam, Dârul-Kütübil-Ġlmiyye, 1.bs., 

Beyrut 1413, يI,136.  
61 Serahsî,يUsul,I,368. 

 



ULUSLARARASI ĠSLAM VE MODEL ĠNSAN 

SEMPOZYUMU 

 

411 
 

2.MEDĠNELĠLERĠN AMELĠ 

Muvatta‟daki tabirleri, küçük lafız farklılıklarını göz ardı ederek “el-emru indenâ”
 62

, “el-

emru‟l-müctema‟ aleyh indenâ”, “ahsen-ü mâ semi„tu”, “es-sünnetü elletî lâ ihtilâfe fîhâ”, “medat 

essünne”
 63

, “edraktü” ve “el-amelü indenâ”
64

 baĢlıkları altında toplamak mümkündür.
65

 Ġmam Malik, 

Medinelilerin ameline uygun olmayan ahad haberlere itibar etmez.
66

 Mâlik b. Enes‟e göre, bilginin 

Ģerlisi garîb (duyulmamıĢ, görülmemiĢ), hayırlısı herkesin rivayet ettiği zahir hadistir. Abdullâh b. 

Mubârek, Abdurezzâk ve Ahmed b. Hanbel de garib haber hakkında hemen hemen aynı Ģeyleri 

söylemiĢtir.
67

 Hanefî ve Malikilerin sünneti normatif ve bağlayıcı olduğu teamülü aksine ġâfi‟î sünneti 

hadisle özdeĢleĢtirmiĢtir.
68

  

Ġmam Malik‟in Muvatta‟ında zikrettiği halde Medinelilerin ameline uymayan birçok hadisle 

amel etmediği görülmektedir.
69

 Bu durum onun bu rivayetlerin sıhhatine değil amele delil alınmasına 

taraf olmadığını gösterir. Medine amelinin makbul olabilmesi için, temelinde bir sünnet veya eser 

bulunması gerektiği düĢüncesi, ġeybânî‟de çok bariz biçimde görülmektedir.
70

 Bu Ģart yerine 

getirilmediği takdirde ġeybânî, Medine ameli ile diğer Ģehirlerin sünnet veya eser üzerine bina 

edilmemiĢ amelleri arasında bir fark görmemektedir.  

1. Medineliler oruçlu kiĢinin unutarak yemesi veya içmesi durumunda orucun kaza edilmesi 

gerektiğini söylemektedir. ġeybânî diğer bütün Ģehirlerdeki ulemanın bu kiĢiye kaza gerekmediği 

konusunda icmâ ettiklerini, üstelik bu icma‟ın konu hakkında varid olan âsâr üzerine bina edildiğini 

söylemektedir. Ona göre Medineliler söz konusu âsârdan haberdardırlar ve bu konuda rey ile hüküm 

verilemeyeceğini bilmektedirler, ancak buna rağmen yukarıdaki hükmü verebilmiĢlerdir.
71

 

2. Medinelilere göre umre veya hac için ihrama girip, Ka„be‟ye ulaĢamadan düĢman 

muhasarası altında kalan kiĢiler, bulundukları yerde kurbanlarını kesip ihramdan çıkarlar ve 

kendilerine kaza gerekmez. Oysa ġeybânî‟ye göre bu kiĢilerin kurbanlarını Mekke‟ye göndermeleri ve 

orada kurban kesildikten sonra ihramdan çıkmaları, ertesi yıl umre veya haccı kaza etmeleri 

gerekmektedir. Medineli Ġbn Ebî Zi‟b‟in Ġbn ġihâb‟ın aktardığı bir hadiste böyle bir umrenin kaza 

edilmesi gerektiği söylenmektedir. Üstelik Ġbn Ebî Zi‟b ve Ġbn ġihâb Medineliler yanında makbul 

hadisçilerdir.”
72

 

3.Ehl-i Medine‟ye göre Yahudi ve Hristiyanların diyeti, hür bir Müslümanın diyetinin yarısına 

tekabül eder. Ama Ebu Hanife ve ġeybânî‟ye göre Müslüman ve gayrimüslimin diyeti eĢittir. ġeybânî 

bu eĢitlik için birçok örnek vermiĢtir. Bunlardan bir tanesi Ġbn ġihâb‟dan rivayet edilmiĢtir. Buna göre 

Hz. Ebubekir, Hz. Ömer ve Hz. Osman döneminde Müslümanlar ile anlaĢmalı (muâhed) 

gayrimüslimlerin diyeti eĢittir. Ancak Muaviye kendi döneminde anlaĢmalı gayrimüslim diyetini hür 

Müslüman diyetinin yarısına denk saymıĢtır. Bu örnekte ġeybânî, Medinelileri en büyük üstatlarından 

biri olan Ġbn ġihâb tarafından rivayet edilen hadiste anlatılan ve ilk devirden beri var olan bir 

uygulamayı bırakıp Muaviye‟nin muahhar uygulamasını benimsemekle suçlamaktadır.
73

 

                                                           
62 Malik, Muvatta, I, 21, 60,63, 86, 92, 119, 180,206, 253, 255,  266, 268,269, 309, 313, 315, 336, 341, 360, 362, 404, II, 473, 

474, 478, 496, 501, 525, 527, 530, 536, 556, 559, 563, 567, 571, 575, 578, 581, 583,588, 592,593, 613, 621, 638, 644, 646, 

661, 664,  670, 671, 676,  683, 703, 709, 714, 717, 721, 725,  732, 733, 734, 735,  738, 750, 753,  755, 756, 758,  769, 771, 

788, 792, 788, 810, 827, 829, 830, 835, 836, 856,  857, 859, 860, 863, 864, 865, 868, 872, 881, 883. 
63 Malik, Muvatta, I, 110, 152,  267,  275, II, 567, 583, 586, 722, 770. 
64 bk. Malik, Muvatta, I, 70, 105ي , 267ي , 279, 309, 335, 338, 364, II, 503, 506, 511, 514, 515, 517, 518, 520, 522, 569, 588, 652, 

884;ġeybânî, Muhammed b. Hasen, el-Hucce ala ehli Medine, 1-II, Haydarabad 1965, I, 107, 138, 193; II, 278-79 
65 GeniĢ bilgi için Bkz. Özkan, Hicrî Ġlk Ġki Asırda Farklı ġehirlerde Amel Telakkisi OluĢumunda Sünnet Ve Hadisin Yeri, 

178-188. 
66 Ġbn Kayyim el-Cevziyye, el-Menaru‟l-Munif, (nĢr: Abdulfettah ebu Gudde), Haleb 1983, 67-76 
67 Suyûtî, Abdurrahmân b. Ebî Bekr (v. 911/1505), Tedribu‟r-Râvî fî ġerhi Takrîbi‟n-Nevevî, thk. Abdulvahhâb Abdullatîf, 

Mektebetu‟r-Riyad, Riyad, ty, II,182. 
68 Aslan, Nasi, “Hanefilerin Umû‟l-belvâ ve Malikilerin Amel‟i ehl‟i Medine ilkesi bağlamında Haber‟i-vâhid‟in değeri 

Üzerine”, Çukurova Üniversitesi Ġlahiyat Fakültesi Dergisi, c.4,sayı.2, s.31 
69 Ġlgili rivayetlere ġeybânî‟nin eleĢtirileri için bk. ġeybânî, el-Hücce, I, 32-34, 67-68, 222, 292, 344-5; II, 56, 201, 263, 649; 

III, 262-63, 305, 371, IV, 232-33, 242-43, 339. 
70 ġeybânî, el-Hücce, I, 222, 502; II, 137, 303, 514, 561, 568, 621-23, 640-41, 712, 720; III, 500; IV, 61-2, 177, 318. 
71 ġeybânî, el-Hücce, I, 392 
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Leys‟e göre ilk devirde görülen bu durum sadece Medine için değil, bütün Ġslam dünyası için 

geçerlidir. Bu yüzden ilk üç halife, Ġslam dünyasının sınırlarını teĢkil eden uzak bölgelerdeki her 

hususla yakından ilgilendikleri halde, buralarda sahâbenin etkisiyle oluĢan ve yerleĢik hale gelen 

amelleri değiĢtirme yoluna gitmemiĢlerdir. Çünkü onların gözünde her Ģehirde oluĢan amel kendince 

bir kıymeti haizdir. Leys‟e göre kadîm amellerin kaynağı olan ilk dönemde görülmeyen bir tavır 

takınarak, herkesi Medine ameline tabi olmaya zorlamak, devir değiĢtiği ve ilk dönemdeki âlimler 

kaybolduğu için artık uygun ve mümkün değildir. Dolayısıyla kadîm amellerin yerine yenilerini ihdas 

etmeye gerek yoktur. Leys‟in çok önem verdiği anlaĢılan kadîm amel meselesi, mektubun son kısmını 

meydana getiren örnek meseleler tekrar gündeme getirilmekte ve bunların değiĢtirilmesi 

eleĢtirilmektedir. a) Yağmurlu havalarda namazların cem edilmesi, b) Ġki Ģahit yerine bir Ģahit ve 

davacının yeminiyle mahkemeyi hükme bağlamak (Eskiden beri Medine uygulaması olduğu halde 

diğer Ģehirlerde uygulanmamıĢ, ilk üç halife onlara Medine uygulamasını esas almalarını 

söylememiĢtir.) c) Kadınlara mehr-i müeccelin verilmesi gereken vakit, d) Îlâ müddetinin 

geçmesinden sonra evliliğin durumu, e) BoĢama hakkının hanıma verilmesi, f) KiĢinin evlendiği 

köleyi satın alması, g) Yağmur duası, hutbesi ve namazının ifa Ģekli (bu örnek, mektupların tarihini 

belirleme açısından önemlidir), h) Ortaklara ait malların ne zaman zekâta tabi olacağı (sonradan 

değiĢtirilen kadîm amellere örnek), ı) Ġflas etmiĢ bir kiĢinin alacaklılarının, alacaklarını adamın elinde 

kalan mal üzerinden tahsil etmeleri, i) Atlar için verilecek ganimet hissesi.
74

 

Ġmam ġafii de er-Risale'de Ģöyle demektedir: "Apaçık bir Kitab (Kur'an)ın veya üzerinde icma 

bulunan bir sünnetin nassı konusunda, mazeret bulunmaz, bitmiĢtir. Onlardan hiç birinde Ģek caiz 

olmaz. Onu kabulden kaçınan tövbeye davet edilir."
75

 Ġmam ġafiî bununla Hz. Peygamber‟den 

nakledilen sabit sünnet vurgu yapmaktadır. Bu sebeple Tirmizî ve diğer sünen sahiplerinin, isnad gibi 

ameli de karine alarak rivayetleri delil aldıkları görülmektedir.
76  

Uyulması emredilen "Hüdai Sünnet" 

ile emrolunmayan "Zevaid Sünnet"i
77

 bağlayıcılığı açısından ayrıma esas olabilecek metodlara iĢret 

eden birkaç örnek hadisle değerlendirmek istiyoruz  

a. Hüdâî Sünnet 

Mekhul “Sünnet vardır, yerine getirilmesi farzdır. Sünnet vardır yerine getirilmesi faziletlidir” 

demiĢtir.
78

 Uyulması hidayet, terki dalalet olan Sünnet-i Hüdanın aslı Allah'ın kitabında olduğu için 

onu tatbik etmek hidayet, terk etmek delalettir. Aslı Allah'ın kitabında olmayan sünneti almak ise 

sadece fazilettir; terki ise hatadır. Mekhul, bayram namazını, ezanı, ikameti birinci Ģıkka misal olarak 

zikreder. Bunları terk edenin kınanması gerektirdiğini, dolayısıyla bunları terk edip bunda ısrar eden 

bir belde ahalisine karĢı savaĢmayı gerekli bulur. 

Sünneti Hüda olan sütkardeĢlerin evlenememesidir. Çünkü bu konuda nas varit olmuĢtur. Bu 

sebeple Ġmam Muhammed, Müslüman sika bir kadın veya Müslüman sika ve hür olan bir adamın, süt 

emzirildiğine dair Ģahitliğini kabul etmektedir. O, ravinin adil ve sika olmasını, rivayetinin delil 

alınması için yeterli görmektedir.
79

  

Sahabeden Osman b. Mazun‟un eĢine ilgisizliği haberi kendisine ulaĢınca Hz. Peygamber ona 

sertçe çıkmıĢ ve "Benim yapmıĢ olduğum bir Ģeyden kaçınan bir kavme ne oluyor! Allah'a yemin 

olsun ki, ben Allah'ı en iyi bileninizim ve O' dan en çok huĢu duyanınızımdır” demiĢtir. Ġbn Kuteybe 

(276/889) de sünneti tasnif etmiĢ, birinci kısımda bizzat Cebrail‟in (as) Allah Teâlâ‟dan getirdiği 

sünneti (misal olarak, kadının halası ve teyzesi üzerine nikahlanamayacağı .... vb .. hadisleri) 

zikretmiĢtir. 

                                                           
74 ġükrü Özen ise Leys‟in ilk üç halife hakkındaki bu görüĢlerini, ilk devirde devlet-rey iliĢkisi bağlamında ele alır ve 

“merkezi idare”nin, “baĢka Ġslam kentlerinde kabul gören uygulamalara” müdahale etmeyiĢini o dönemin hukuki yapısının 

bir özelliği olarak görür. Bk. ġükrü Özen, Ġslam Hukuk DüĢüncesinin AklîleĢme Süreci: BaĢlangıçtan Hicrî 4. Asrın 

Ortalarına Kadar, (yayınlanmamıĢ doktora tezi), MÜSBE, Ġstanbul 1995, 151. Leys‟in Medine ameli eleĢtirisi hakkında 

ayrıca bk. Özen, AklîleĢme, 327 
75 ġafi‟î, Muhammed b. Ġdris, er-Risale, thk. Ahmed Muhammed ġâkir, 2. bsk., Kahire 19794, 60-461 
76 Ebû Davud, “Cihad” 155;Tirmizî, “Salat” 151, 170, 183, 188, 198, 199, 201, 205 
77 Bkz. Sakllı, Talat “Hüdai Sünnet Zevaid sünnet Ayrımı”, Hadisin Dünü- Bu Günü ve Geleceği Sempozyumu, Samsun 14-

15 Ekim 1993, 39-40. 
78 Ġbn Batta el-Abkeri, el-Ġbânetül-Kübrâ, I,108. 
79 ġeybânî, Muhammed b. Hasen, el-Asl, (I-V), thk. Ebû‟l-Vefâ el-Efgânî, Ġdâratu‟l-Kur‟ân ve‟l-Ulumu‟l-Ġslâmiyye, Karaçi, 

ty.,  III/105. 
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b. Zevaid Sünnet 

Ġnsanlar arasındaki muamelelerde asıl olan mubahlıktır. Günlük hayatta karĢılaĢtıkları türlü 

iĢlemlerde istedikleri gibi tasarrufta bulunabilirler. Çünkü Hz. Peygamber (sav.) yiyecek de dâhil bazı 

ihtiyaçlarını Müslüman olmayanlardan temin etmekte ve onlara güvenmekteydi.
80

 

Ġbn Kuteybe (276/889), uyulması güzel ve terki mübah olan sünnet (sünnet-i zevaid) hakkında 

Hz. Peygamber'in kendi reyini sünnet kıldığına misal olarak ipeğin erkeklere haram kılması ve buna 

mukabil bir özre mebni Abdurrahman b. Avf‟a izin vermesi gibi örnekler” zikreder. Bunları "bir illet 

ve özre mebni olarak dilediği kiĢilere ruhsat verdiği sünnetler" olarak açıklar. Bizim için te'dib olarak 

koyduğu sünnetleri yaptığımız takdirde, fazilet olacağını terk edildiği takdirde bir günahın 

olmayacağını söyler. Pislik yiyen hayvanların (cellale) etini yemenin ve kan alanın (haccam) 

kesbinden yasaklanmasını buna misal verir. Hz. Peygamber'in her söz ve fiilinin din olmadığını açık 

bir ifade ile Ģöyle dile getirir: "Sünnet ancak dinde olur, yenilen ve içilen Ģeylerde değil. Bir adam 

ömrü boyunca karpuzu hurma ile yemese ve Hz. Peygamber de onu yese veya Hz. peygamber çok 

sevdiği halde, o kiĢi kabak yememiĢ olsa onun "sünneti terk ettiği" söylenemez." 

Hz. Peygamber, sünnete uyma konusunda bir ölçüt olarak sahabeye “maruf” olana itaat 

prensibini emretmiĢ ve öğretmiĢtir. Bu konunun en güzel misali Hz. Ali'den rivayet edilen meĢhur 

hadistir: Hadise göre Hz. Peygamber Ensar'dan birini komutan tayin etti. Seriye yola çıkarken, 

diğerlerine komutana itaat etmelerini emretti. Sefer esnasında öfkelenen komutan, onların odun 

toplanmalarını emretti. Onlar odun topladılar; yakmalarını emretti, onlar da yaktılar. Sonra komutan 

ateĢe girmelerin emretti. Askerden bazıları emri yerine getirecek gibi davranınca, diğerleri onları bu 

iĢten vaz geçirip, "ateĢten Resülullah'a kaçalım (da ona sığınalım)" dediler. Bu tartıĢma devam 

ederken ateĢ söndü. Bu arada komutanın öfkesi de geçmiĢti. Dönünce durum Hz. Peygamber'e 

anlatılınca Hz. Peygamber çok açık ve net bir tavır sergilemiĢtir. Ashabına ve dolayısı ile bize ilke 

olarak Ģunu tavsiye etmiĢtir: "ġayet oraya girselerdi, kıyamete kadar çıkamazlardı; kula itaat 

maruftadır"
81

 Buradan da anlaĢılacağı üzere, emir ve yasaklarda maslahat ve ma'ruf prensibinin 

aranmasının ötesinde, emirlerin bağlayıcılık boyutunu muhatabın iyi tespit etmesi gerekmektedir. 

Berire'yi sahipleri azat ettiğinde, kocası Muğis (r.a.) halen köle idi. Muğis hanımını çok 

sevdiği halde, Berire ondan adeta nefret ediyordu. Bunun için de boĢanma yetkisi eline geçince, azat 

edilir edilmez kocasını boĢadı. Muğis Hz. Peygamber'e gelerek durumu anlattı. Hz. Peygamber de 

kocasına dönmesi için Berire'yle konuĢtu. Berire "bana emir mi ediyorsunuz, ey Allah'ın Rasülü?" 

diye sordu. Hz. Peygamber "hayır sadece aracı (Ģefaatçi) oluyorum" diye cevap verdi.”
82

 Berire'nin 

bana emrediyor musun?" sözünü Hattabi, Hz. Peygamber'in emrinde asıl olanın vacip olduğuna bu 

hadisi delil kabul eder. Fakat yeni hürriyetine kavuĢmuĢ bir sahabiyyenin bu Ģekilde Hz. Peygamber'e 

soru sorması, Hz. Peygamber'in bütün sözlerinin Ģer'i bir emir olmadığına delalet etmektedir. 

Sahabenin bu anlayıĢını diğer bazı örneklerde de görmekteyiz. 

Ġslam'ın nihaî ahlaki hedeflerinden bazıları gerçekleĢtirilirken bazılarının ertelenmesi; alkollü 

içkinin yasaklanırken, köleliğin tehir edilmesi herkesin üzerinde ittifak edeceği bir açıklamaya sahip 

değildir. Bunlar muhtemelen Ġslam'ın toplum tasarımının bir uzantısı olarak iki temel hedeftir. Buna 

göre, mevcut maddi ve beĢeri Ģartlar içinde Ġslam ilkeleri ile ideal, her yönüyle mükemmel bir 

toplumun gerçekleĢtirilemeyeceği iddiası yersizdir.
83

 Ġslam‟ın kölelik ve çok eĢliliği tadil etmekle 

yetinip büsbütün ortadan kaldırmaması, bu anlayıĢı desteklemektedir. Yoksa insanın doğasını 

tamamen göz ardı ederek bunu ilga etmeye çalıĢmak, belki de tam anlamıyla o dönemde karĢılığı 

olmayacak bir uygulamaya sebep olacaktı. Ġslam, bilinen Ģekliyle kadın ve erkeğin Ģahitler eĢliğinde 

evlenmesine dayanan nikâh akdini olduğu gibi bıraktı; bir erkeğin çok kadınla evlenmesini tamamen 

kaldırmayıp dört ile sınırlandırdı; kocası ölen kadının iddetini bir yıllık yastan dört ay on günlük 

müddete indirdi; zıharı kefaret yoluyla telafi etme imkânını tanıdı. Aynı Ģekilde cahiliye dönemindeki 

evlilikte velinin izni, nikâhta Ģahitlik, denklik, mehir, velime, tefviz-i talak, muhalaa, i'la gibi 

                                                           
80 ed-Debûsî, Takvîm, 177 
81 Buhari, “Enbiya” 50; 54; “Ahkam”, 4; Meğazi, 59; Müslim, “Ġmare”, 40; Ahmed b. Hanbel, Musned, 5. bs., Beyrut 

1405/1985, I, 82, 124 
82 Ebu Davud, “Talak”, 19; Buhari, “Talak”, 16. 
83 Aydın, Mehmet S., Din Felsefisi, ·Selçuk Yay., 3. bs., Ġstanbul, 1992, 149-150. 
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uygulamaları neredeyse olduğu gibi kabul etti.
84

 Hukuki hükümlerin daha yoğun olduğu aile 

kurumunu dikkate aldığımızda ise sosyal akıĢkanlığa bağlı olarak bazı eski uygulamaların meĢruiyet 

kazandığını görürüz. Ġslam'ın, yukarıda değindiğimiz üzere, komünizm benzeri bir yaklaĢımla aile 

kurumunu tamamen ters yüz etmesi beklenemezdi. Esasında böyle bir yaklaĢım uygulama imkânını 

oldukça zorlardı. Ancak Ġslam, geleneksel Arap toplumunda zaman zaman Ģahit olunan, kadınların 

soylu bir erkekten hamile kalmaları için çok erkekli cinsel yaĢam sürmelerini ya da fuhuĢ gibi 

uygulamaları tamamen reddetti.
85

  

Sonuç olarak hakkında naslarda amir bir hükmün bulunmadığı, Hz. Peygamber‟in kesin 

Ģekilde haram veya farz kılmadığı ve uyulmadığı takdirde bir vaidin bulunmadığı iĢlerde muhayyerlik 

esastır. Hz. Peygamber (s.a.v.) döneminde bazı uygulamaların tamamen ortadan kaldırılmamıĢ 

olmasındaki vahyin altındaki hikmeti, rasyonel biçimde kavramak kolay değidir. Zira bazı konular, 

genel prensiplerin dıĢına çıkar ve anlaĢılması zorlaĢır. ġartlar olgunlaĢınca ruhsatlar geri döner. 

SONUÇ  

Hz. Peygamber'den nakledilen rivayetler, dini olan ve olmayan, mesela o devrin âdeti, örfü, 

zamanın icabı, coğrafi faktörden kaynaklanan, bizatihi insani zevk ve Ģahsi davranıĢları içine alan, 

hatta sahabe ve tabiin görüĢ ve davranıĢlarını içine alan sahası böylesine geniĢ bir muazzam kültürdür.  

Hz. Peygamber dönemi ve sonrasında dinin birey ve Ġslam toplum üzerindeki dinamik anlayıĢı 

temin eden sünnetler, naslardan istinbat edilen ilkelere dayanmaktadır. Ġslam'ı bütünüyle ciddiye 

almak, Müslümanlara güvenmek ya da onları "güvenilir" kılmak için Sünnetin öznelliğini bu ilkelere 

göre hayata dönüĢtürmek Ģarttır. Ġman ve teabbüdi olan ibadetle ilgili hüküm bildiren sünnetlere ittiba 

gerekir. Ġttiba edilmesi emrolunan sünneti hüda vahye dayanır.  

Ġslam‟ı yaĢam tarzı kılmak üzere kalpleri eğitmede, bilgi yanında fedakârlık ve örneklik Ģarttır. 

Hz. Peygamber'den sonra, her dönemde (peygamberlik sıfatı dıĢındaki) peygamber mirası olan tebliğ 

ve beyan görevini yürütecek Rabbanî âlimlere ihtiyaç vardır. Medeni insanlarla Ġslam medeniyeti 

onlar vasıtasıyla tesis edilecektir. 

Kufe‟deki “umum belva” ve Medine‟deki “Medinelilerin ameli” uygulamaları ile birlikte 

Ģehirlerin model Ġslam Medeniyet ve sünnet anlayıĢları yanında farklı uygulamaları, dinin naslarına 

dayanan çağın ihtiyaçlarını hükme bağlamada bir yöntem vermektedir. DeğiĢen toplum, Ģartlar ve 

dönemin ihtiyaçlarına çözüm üretmede bu uygulamalar bize örneklemdir. Hz. Peygamber‟den 

günümüze yaĢanmıĢ örnekler, aynı zamanda metod oluĢturmada yol gösterici formlardır. Sünneti 

zevaid konusunda Ġslam‟ın hedeflerine uygun ve temel ilkeleri ile güncel meseleleri çözümlemek 

Ġslam âlimlerine yüklenmiĢtir.  

Yüce dinimiz Ġslam statik, bölgesel ve çağdıĢı bir din olmayıp, aksine âlemĢümul, her toplum 

ve her devirde sadece yaĢamakla kalmayan ve ahiret saadeti ve insanlık medeniyetini daima yükselten 

insani tefekkürün öncüsüdür.  

Sonuç olarak Allah‟ın naslarda bilinçli bıraktığı içtihat alanı, âlimler tarafından vahyin ilkeleri 

ve Hz. Peygamber‟in sünnetine uygun olarak doldurulmalı ve günümüzün sorunlarına çözüm 

aranmalıdır. Ġslam medeniyetinin ihyası, vahiy temelli sünnet bilincine sahip Müslümanların ortak 

çabalarına bağlıdır. Bu manevi ruh oluĢtuğunda Sünnetin teĢri değerine yönelen yıkıcı hücumlar 

kendiliğinden etkisiz kalacaktır. 
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HADĠSLERDE “MÜMĠN/MÜSLÜMAN ĠNSAN” ĠFADESĠYLE TANIMLANAN MODEL 

ĠNSAN 

Mehmet DĠNÇOĞLU

 

ÖZET  

Ġnsanlık tarihinde toplumun kemaline örnek teĢkil eden model insanlar olagelmiĢtir. Toplumun 

kemali ise her bireyin kemaliyle, diğer bir ifade ile kâmil insan olmasıyla meydana gelir. Ġslam 

düĢüncesinde kâmil bir mümin, aynı zamanda kâmil bir insan demektir. Ġman ve insanlığın kemalinde 

birinci derecede rol model olan insanlar ise peygamberlerdir. Onlardan biri de Peygamberimiz Hz. 

Muhammed‟dir. O, bir mümin ve Müslüman‟ın nasıl bir model insan olması gerektiğini bizzat 

yaĢayarak göstermiĢtir. Aynı zamanda model “mümin insan”ın nasıl olması gerektiğini, farklı 

ifadelerle ve farklı yönler açısından kendinden sonrakilere, birer öğreti olarak hadislerinde ifade 

buyurmuĢtur.  ĠĢte biz Müslümanlar, Hz. Peygamberi bizzat canlı olarak model bir insan Ģeklinde 

görme imkânına sahip olmasak da, onun hadis ve sünnetlerinde model mümin bir insanın nasıl 

olduğunu görme, okuma ve yaĢamımızda model alma imkânına sahip olabiliriz.  

Hz. Peygamber‟in hadislerinde “mümin insan” veya “Müslüman insan” ifadesiyle yapılan bazı 

tanımlar vardır. Bu tanımlarda Ġslam‟ın öngördüğü değerler bağlamında model insanda bulunması 

gereken bazı özellikler belirtilerek, her müminin ve Müslüman‟ın model insan olması gerektiği 

amaçlanır. Sözgelimi “mümin/müslüman, Ģöyle Ģöyle olandır” veya “Ģöyle Ģöyle yapmadıkça olgun 

mümin olamazsınız” Ģeklinde hadis metinlerinde geçen mümin tanımlarında, toplumda model olacak 

insanlarda bulunması gereken vasıf ve davranıĢlar belirtilir. Aslında bu vasıf ve davranıĢlar, özelde 

Müslüman bir topluma model ise de, genelde bütün insanlığa model olduğu inkâr edilemez. Hz. 

Peygamberin Ģahsında Ġslam‟ın sunduğu değerler, pratiğe dökülüp yaĢam tarzı haline gelince, model 

insan tipi somut hale gelmiĢ olur. 

Bu bildiride, yukarıda belirtildiği Ģekilde kütüb-i tisâ olarak bilinen dokuz hadis kitabında yer 

alan hadis metinlerinde tarif edilen mümin/Müslüman tanımlarında öne çıkan model insan vasıflarının 

tespiti yapılacaktır. Hadislerdeki model insan tespiti, yapılan model “mümin/müslüman insan” 

tanımlarıyla sınırlı tutulacaktır. Tespit edilen bu tanımlar bağlamında Hz. Peygamber‟in bizzat 

kendisinin sergilediği model insanın nasıl olması gerektiği belirtilecektir. Daha sonra hadislerde teorik 

olarak belirtilen model insan vasıflarının pratiğe dönüĢümü ve hadislere göre model insan tipinin 

inĢasına dair bazı düĢünce ve önerilere yer verilecektir.  

 Anahtar Kelimeler: Mümin, Müslüman, Model Ġnsan, Rol Model 

ABSTRACT  

(Model Person Identified With The Expression Of “Momin/Muslim Human” In The 

Hadith)  

In the history of humanity, there have always been model people setting an example for society 

to perfection. Perfection of the society occurs with the perfection of each person of the society, in 

other words with their becoming perfect. A perfect mumin in the Islamic thought means a perfect 

human at the same time. In the perfection of faith and humanity, primary role model people are the 

prophets. One of them is our prophet Hz. Muhammed. He showed himself how a mumin and a Muslim 

should be a model person by living. In the same time he expressed how the model "believing human" 

should be with different expressions and in terms of different aspects after himself as a teaching in the 

hadiths. Here we are Muslims even though we haven‟t got the opportunity of seeing Hz. Prophet 

himself alive as a model person; we could have the opportunity of seeing how a model mumin is in his 

hadith and sunnah, reading and modeling in our lives. 

There are some definitions made with the expression of "Mumin" or "Muslim person" in the 

hadiths of Hz.Prophet. In these definitions specifying some features that should be present in the 

model person in the context of values predicted by Islam, it is aimed every mumin and the Muslim 

should be model people. For instance, in the definition of mumin in the hadith texts in the form of 

"Mumin / Muslim is like this" or "You cannot be a mature mumin unless you do it like this", the 

qualifications and behaviors that should be found in people who will be models in society are 

mentioned. In fact, it cannot be denied that these qualities and behaviors are, in particular a model to 
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the Muslim community, in general a model for all human beings. The values offered by Islam in the 

person of Hz.  Prophet, spilling into practice when it comes to lifestyle, model person type becomes 

concrete.  

In this declaration, as stated above model person qualities that stand out in the definitions of 

mumins / Muslims described in the hadith texts in the nine hadith books known as kütüb-i tisâ will be 

determined. Determination of model person in the hadiths will be limited to the definition of the model 

"mumins / Muslims" made. In the context of these definitions determined, it will be indicated how the 

model person whom the Prophet himself exhibited should be. Afterwards, some ideas and suggestions 

about the conversion of the model person qualities theoretically mentioned in hadiths into practice and 

about the construction of the model person type according to hadiths will be given. 

Keywords: Mumin, Muslim, Model Person, Role Model 

GĠRĠġ 

Ġnsanlık tarihinde peygamberler, hayatları boyunca ve misyonları gereğince, içinde bulundukları 

toplumun kemali için model insan rolünü üstlenmiĢlerdir. Kur‟an baĢta Hz. Peygamber, Hz. Ġbrahim 

ve diğer Peygamberlerin birer model insan (üsve-i hasene) olduklarını (el-Mümtehine 60/4, 6) belirtir. 

Hatta Hz. Peygamberi bir model insan, model Ģahsiyet olarak sunarken “Allah‟ın Rasûlünde sizin için 

Allah‟ı ve âhiret gününü umanlar ve Allah‟ı çokça ananlar için güzel bir örnek (üsve-i hesene = model 

insan) vardır.” (el-Ahzâb 33/21) buyurmaktadır. Kur‟an kavramı olan üsvetün ifadesi, insanın iyi veya 

kötü olsun baĢkasını örnek alma, ona uyma durumu (Râğıb Ġsfahanî, 1412: e-se-ve (ْٞ ) md.)olarak 

tarif edilir. Bu nedenle üsve kelimesi hasene kelimesi ile birlikte üsvetün hasenetün Ģeklinde 

kullanılmaktadır. Maturidî‟ye göre üsvetün hasenetün ifadesinin bir anlamı, sünnet-i 

sâliha‟dır.(Maturidi, Tevilat, 2004: IV/107) Zaten Peygamberlerin kötü model yönleri olamayacağı 

için, bu da sahih sünnet ve Hz. Peygamberin davranıĢ ve uygulamalarındaki iyi model olma yönüdür 

denilebilir.  

Hz. Peygamber en iyi model insan olarak, bir mümin ve Müslüman‟ın da nasıl bir model insan 

olması gerektiğini bizzat yaĢayarak göstermiĢtir. O‟na göre kâmil bir insan aynı zamanda kâmil bir 

mümin demektir. Model bir insan olarak Hz. Peygamber, Aynı zamanda model “mümin/müslüman 

insan”ın nasıl olması gerektiğini ve bazı yönleriyle model insanı kendinden sonraki biz Müslümanlara, 

birer öğreti olarak hadislerinde ifade buyurmuĢtur.  Yani kendisi yaĢadığı gibi kendisinden sonra 

Kur‟an ile beraber sünnet ve hadis öğretilerini de yaĢamamız, örnek almamız ve yaĢatılması için 

bizlere miras bırakmıĢtır. 

Biz Müslümanlar, Hz. Peygamberi bizzat canlı olarak model bir insan Ģeklinde görmesek de, 

O‟nun hadis ve sünnetlerinde model “mümin/müslüman insan”ın nasıl olduğunu okuma ve 

yaĢamımızda model alma imkânına sahip olabiliriz. Hz. Peygamber‟in hadislerinde “mümin insan” 

veya “Müslüman insan” ifadesiyle yapılan bazı tanımlar ve benzetmeler vardır. Bu tanım ve 

benzetmelerde, Ġslam‟ın öngördüğü değerler bağlamında model insanda bulunması gereken bazı 

özellikler belirtilir. Bu hadislerde her müminin ve Müslüman‟ın model insan olması amaçlanır. 

Aslında değer ifade eden bu vasıf ve davranıĢlar, özelde Müslüman bir topluma model ise de, genelde 

bütün insanlığa model olduğu inkâr edilemez. Hz. Peygamberin Ģahsında Ġslam‟ın sunduğu değerler, 

ne kadar pratiğe dökülüp yaĢam tarzı haline getirilirse, toplumdaki model insan tipi de o kadar somut 

hale gelmiĢ olur. 

Bu bildiride, yukarıda belirtildiği Ģekilde sadece kütüb-i tisâ
1
 olarak bilinen dokuz hadis 

kitabında yer alan hadis metinlerinde tarif edilen mümin/Müslüman tanımlarında ve mümin 

benzetmelerinde öne çıkan model insan vasıflarının tespiti yapılacaktır. Genel anlamda betimlenen 

Ġslam‟daki insan modeli veya bütün hadislerde, her yönüyle betimlenen model Müslüman‟ın nasıl 

olması gerektiği konusu, bir bildirinin sınırlarını aĢacağı malumdur. ÇalıĢmamız, model 

“mümin/müslüman insan” tanım ve benzetmeleriyle sınırlı tutulacaktır. Tespit edilen bu tanım ve 

benzetmeler bağlamında Hz. Peygamber‟in bizzat kendisinin sergilediği model insanın nasıl olması 

gerektiği üzerinde durulacaktır. Daha sonra hadislerde teorik olarak belirtilen model insan vasıflarının 

                                                           
1 Kütüb-i tisâ denilen kitaplar, baĢta kütüb-i sitte olarak bilinen Buharî ve Müslim‟in el-Camiû‟s-Sahih adlı eserleri ile Ebû 

Davud, Tirmizî, Ġbn Mace ve Nesâî‟nin Sünen adlı eserlerine ilaveten, Ġmam Malik‟in el-Muvatta, Ahmed b. Hanbel‟in 

Müsned ve Darimî‟nin Sünen adlı eserleridir. 
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pratiğe dönüĢümü ve hadislere göre model insan tipinin inĢasına dair bazı düĢünce ve önerilere yer 

verilecektir.  

Ġslam‟ın ön gördüğü model insan, inanç bakımından mümin/Müslüman olan insandır. Mümin, 

mümin olma niteliğini imanla kazanır. Ancak bütün Müminlerin, Hz. Peygamber gibi masum ve 

kusursuz birer model insan olmaları zor görülebilir. Bir insan, sahip olduğu dini inanç, yani imanı 

sayesinde, bazı eksikleri ile beraber birçok davranıĢında toplumda model bir insan olabilir. Çünkü 

insanı değerli ve değersiz kılan Ģey, onun tutum ve davranıĢlarıdır. DavranıĢlar, kiĢinin nasıl bir insan 

olduğunu gösterir. KiĢilik özellikleri ile beraber dini inanç ve değerlerin, davranıĢların 

Ģekillenmesinde en önemli faktörlerden biri olduğu göz ardı edilemez. Hatta inanç Ģeklinin tezahürleri 

kiĢilerin davranıĢlarında rahatlıkla gözlenebilir. Bu bağlamda bir insanın olgun bir mümin/Müslüman 

olması, onun eylemleriyle değerleri arasındaki sıkı bağlantıyı gösterir. Çünkü değerler, insan 

davranıĢlarını yönetirler. Buradan hareketle Hz. Peygamberin hadislerinde “mümin/Müslüman insan” 

tanım ve benzetmeleri, model insanın inĢasında büyük önem arz etmektedir. 

Bilindiği üzere mümin ve Müslüman kelimeleri farklı kök harfleri ve anlamlardan oluĢsa da 

halk arasında meĢhur ve bilinen kullanım, ikisinin de aynı anlamda olmasıdır. Mümin ve Müslüman 

kelimelerinin semantik tahlilleri, bildirimizin muhtevası içinde ele alınmayacaktır. Bildiğimiz ve halk 

arasında kullandığımız bu iki kelimenin anlamı, hadislerde kullanılan anlamla örtüĢtüğü için, bu 

kavramlar üzerinde fazla durulmadan kısaca hatırlayabiliriz. 

 “Güven içinde bulunmak, korkusuz olmak” anlamındaki emn (emân, emânet) kökünün “if„âl” 

kalıbından türeyen mü‟min kelimesi “inanıp tasdik eden; baĢkalarının güvenli olmasını sağlayan, 

vaadine güvenilen” manalarına gelir. (B.Topaloğlu, DĠA, 2006: 557)  Terim anlamı olarak mümin, 

Allah‟a, Hz. Peygambere ve O‟nun verdiği Ģeylere kesin olarak inanan, kabul ve tasdik eden kimse 

demektir. (A.S.Kılavuz, 1997: III/381)  Bu inanca sahip bulunan kimseye mü‟min, inancının gereğini 

tam bir teslimiyetle yerine getiren kiĢiye de Müslim denir.  Ayrıca Türkçe‟de müslim kelimesinin 

Farsça kurala göre çoğulu olan Müslüman da (müslimân) bu anlamda kullanılmaktadır. (M.Sinanoğlu, 

DĠA, 2000: 212) 

Model insan demek, kendi dıĢındaki insanları davranıĢlarıyla etkileyen, çevresine pozitif bir 

enerji vererek, olumlu yönde değiĢtirmeye ve dönüĢtürmeye neden olabilecek etki gücüne sahip, 

üretim ve sosyal ortama herhangi bir yönüyle insanlara katkısı olan merkezi bir insandır diyebiliriz. 

Hz. Peygamberin yaĢadığı toplumdaki misyonu, rolü ve katkısına bakıldığında, onun model bir insan 

olduğu görülebilir. Ancak o model bir insan olarak Ģu anda aramızda olmasa da, onun hadislerinde 

yansımasını bulan modaliteyi elde etmemiz mümkündür. Bu nedenle yine onu ve onun sünnetini 

model alıp onunla model insanlar oluĢturmak daha doğru bir yol olur. GeçmiĢ tarihimizde Hz. 

Peygamberi model alıp O‟nun gibi model insan olan birçok tarihi Ģahsiyetlerimizin olduğu da 

bilinmektedir. Ancak tarihi model kahramanlarımız yanında, yaĢayan model insan Ģahsiyetlerini de 

inĢa etmek durumunda olduğumuz bir gerçektir.  

Tespit ettiğimiz kadarıyla Mü‟min ve Müslüman kelimelerinin yer aldığı hadis metinlerinde, ya 

sahip olduğu imanın bir tezahürü olan davranıĢlarıyla bir Müslüman tanımı yapılmıĢ ya da 

kiĢiliklerinde bulunması gereken bazı değerler, benzetme yöntemi ile betimlenmiĢtir. Her iki durum da 

mümin/müslüman olan bir insan modelini ortaya koymaktadır. Bildirimizin akıĢı içerisinde mümin ve 

Müslüman kelimelerinin ikisini aynı anda kullanma yerine, ikisinden biri kullanılsa bile hem 

Müslüman hem de mümin anlamında olduğu bilinmelidir. Öncelikle, konunun daha iyi ortaya 

konulması açısından tespit ettiğimiz hadisleri iki gurup altında sıralamak istiyoruz. Birinci gurup 

mümin ve Müslüman‟ı tanımlayan hadisler, ikinci gurup ise mümin ve Müslüman‟ı önemli değerlere 

ve özelliğe sahip olan nesnelere benzeten hadislerdir.  

Bazı yönleriyle Mümini Tanımlayan Hadisler 
Doğrudan veya dolaylı olarak sahih hadislerin hepsi Müslümanları ilgilendirmekte ve onların 

toplumda birer model insan olmasını amaçlamakta olduğu bilinmektedir. Ancak mümin ve Müslüman 

tarifi ile öne çıkan ve model insan inĢasını hedefleyen hadis metinleri Ģunlardır: 
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1) “Bir gün Rasulullah s.a.v‟e;– Mümin korkak olabilir mi, diye soruldu. 

Rasulullah s.a.v.,  – Evet, olabilir, diye cevap verdi. –Mümin cimri olabilir mi, 

diye soruldu. Rasulullah s.a.v., –Evet, olabilir, diye cevap verdi. –Mümin yalancı 

olabilir mi, diye sorulunca, Rasulullah s.a.v, – Hayır, mümin yalancı olamaz, 

buyurdu.” (Malik, Muvatta, el-Camî, 24, H.no: 4179 ), 

2) “Müslüman, diğer Müslümanların elinden ve dilinden güvende olduğu 

kimsedir. Mümin de insanların canları ve mallarının güvende olduğu kiĢidir.” (Buharî, 

Ġman, 3, H.no:10; Müslim, Ġman, 14, H.no: 65(41); Ebû Davu, Cihad, 2, H.no: 81;  

Tirmiî, Ġman, 12, H.no:2627; Nesai, Ġman, 8, H.no:4995; Darimi, Rikak, 8, H.no: 2758)  

3) “Mümin, iyilik yaptığında sevinen, kötülük yaptığında ise üzülen kimsedir.” 

(Ġbn Hanbel, IV, 399, H.no:19794)  

4) "Hiçbiriniz kendisi için istediğini mümin kardeĢi için de istemedikçe olgun 

mümin olamaz. " (Buharî, Ġman, 7, H.no:13)  

5) “Mümin, saf ve âlicenap/kerem sahibidir; facir(bozguncu insan) ise düzenbaz, 

aldatıcı ve alçaktır.”  (Ebû Davud, Edeb, 5, H.no:4790)  

6) “Mümin, insanları karalayan, lanetleyen, kötü söz ve çirkin davranıĢ 

sergileyen hayâsız kimse değildir.” (Ġbn Hanbel, I, 405, H.no: 3839; Tirmizî, Birr, 48, 

H.no:1977)  

7) “Mümin, aynı delikten iki kere ısırılmaz.” (Buharî, Edeb, 84, H.no:6133; 

Müslim, Zühd, 12, H.no: 63(2998); Ebû Dâvud, Edeb, 29, H.no: 4862; Ġbn Mace, Fiten, 

13, H. no: 3982)  

8) “Müminin durumu ne ilginçtir! Her hali kendisi için hayırlıdır. Bu durum 

yalnız mümine mahsustur. BaĢına sevinecek bir hal geldiğinde Ģükreder; bu onun için 

hayır olur. BaĢına bir sıkıntı geldiğinde ona sabreder; bu da onun için hayır olur." 

(Müslim, Zühd, 13, H.no: 64(2999); Ġbn Hanbel, IV, 332, H.no: 19142 (18934), 

19148(18939))  

9) “Mümin, günahlarını üzerine düĢüverecek bir dağ gibi büyük görür. Facir 

(pervasızca günah iĢleyen) kimse ise günahlarını burnu üzerine konan ve kovalayınca 

kaçacak bir sinek gibi görür.”(Tirmizî, Sıfatu‟l-Kıyame, 49, H.no:2497; Ġbn Hanbel, I, 

182, H.no: 3627)  

10)  “Mümin, müminin aynasıdır ve mümin müminin kardeĢidir. Onun geçimini 

muhafaza eder ve onu arkadan da (tehlike ve zararlardan) korur.” (Ebû Davud, Edeb, 

49, H.no: 4918) 

11)  “Gerçek mümin, tek bir bağırsağını, kâfir ise yedi bağırsağını doyurur.” (Ġbn 

Hanbel, III, 333, H.no: 14631(14577); Darimî, Etîme,13, H.no: 2083; Müslim, EĢribe, 

34, H.no: 184(3061)) 

12)  “Ġnsanlar arasına karıĢarak eziyetlere tahammül eden müminler, insanların 

arasına karıĢmayan ve eziyetlerine sabır göstermeyen müminlerden daha üstündür.” 

(Ġbn Mace, Fiten, 23, H.no:4032)  

13) “Hakiki bir mümin (dinine aykırı olan kötülüklere karĢı) hiddetlenendir. Allah 

ise daha fazla hiddete gelir.” (Müslim, Tövbe, 6, H.no: 38(2761); Ġbn Hanbel, II, 236, 

H.no: 7209(7210)) 

14)  “Mü‟min, baĢkalarıyla ülfet eder (hoĢ geçinir) ve kendisiyle ülfet edilir. 

Kimseyle ülfet etmeyen ve kendisiyle de ülfet edilmeyen kiĢide hayır yoktur.” (Ġbn 

Hanbel, II, 400, H.no: 9187(9198)) 

15)  “Müslüman Müslüman‟ın kardeĢidir, ona zulmetmez ve onu düĢmana teslim 

etmez.” (Buharî, Mezalim, 3, H.no:2442) 

16)  “Müslüman Müslüman‟ın kardeĢidir, ona hıyanet etmez, ona yalan söylemez 

ve onu sahipsiz bırakmaz. Müslüman‟ın her Ģeyi; ırzı, malı ve kanı Müslüman‟a 

haramdır. Takva iĢte burada (kalpte)dır.” (Tirmizî, Bir ve Sıla, 18, H.no: 1927) 

Bazı yönleriyle Mümini Nesnelere Benzeterek Tanımlayan Hadisler 
1)  “Müminler birbirlerini sevmede, birbirlerine merhamet etmede ve 

birbirlerine Ģefkat göstermede tek bir beden gibidir. O bedenin bir organı acı çektiği 
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zaman, bedenin diğer organları da uykusuz kalıp acı çekerler”. (Müslim, Birr ve Sıla, 

66, H.no: 6586) 

2) “Mü'min için mü'min, birbirini tamamlayıp kilitleyen duvarın taĢları gibidir.” 

(Buharî, Salât, 87, H.no:481; Mezalim ve‟l-Gadab, 6, H.no: 2446; Edeb, 36, H.no: 

6026; Müslim, Birr ve Sıla,17, H.no: 65(2585), Birr ve Sıla, 24, H.no: 84 (2597); 

Tirmizî,  Birr ve Sıla, 18, H.no: 1928; Nesaî, 67, Zekât, H.no:2560) 

3) "Muhammed'in canı elinde olan Allah'a yemin olsun ki mümin altın parçasına 

benzer; sahibi ona körükle üflese bile değiĢmez ve azalmaz ." (Ġbn Hanbel, II, 199 

H.no:6872) 

4) "Muhammed'in canı elinde olan Allah'a yemin olsun ki mümin bal arısına 

benzer; güzel Ģeyler yer, güzel Ģeyler üretir, (güzel yerlere) konar, (konduğu yeri de) 

kırmaz ve bozmaz."  (Ġbn Hanbel, II, 199, H.no:6872) 

5) "Mümin, yeĢil ekine benzer. Rüzgârla eğilir (yıkılmaz). Rüzgâr sakinleĢtiğinde 

yine doğrulur. ĠĢte mümin de böyledir; o da bela ve musibetler sebebiyle eğilir 

(yıkılmaz). Kâfir ise sert ve dimdik selvi ağacına benzer ki Allah onu dilediği zaman (bir 

defa da) söküp devirir. " (Darimî, Rikaka, 36, H.no: 2971; Buhari, Tevhid, 31, 

H.no:7466) 

6) "Mümin, yularından bir yere bağlanmıĢ ata benzer; o at gezip dolaĢır sonra 

da bağlandığı yere geri döner. Mümin de unutarak hata iĢler ve sonra yine imana 

döner.'"(Ġbn Hanbel, III, 39, H.no: 11355) 

 

 

Mümini Tanımlayan Hadislerdeki Model Ġnsanın özellikleri  

Öncelikle Ġslam‟daki model insan, mümin insandır. Aynı zamanda imanî Ģahsiyetinde de 

olgundur. Bu baĢlık altında genel anlamda Ġslam‟daki model insan nasıl olmalıdır ve genel özellikleri 

nelerdir Ģeklinde konunun geniĢ açıdan ele alınması yerine, mümini doğrudan veya benzetmelerle 

tanımlayan hadislerde öne çıkan model insan özelliklerinin tespiti yapılmıĢtır. Bu bağlamda yukarıdaki 

hadislerde ortaya çıkarılmak ve inĢa edilmek istenen model insanın sahip olması gereken özellikleri 

tespit ettiğimiz kadarıyla maddeler halinde sıralamak mümkündür.  Buna göre mümin olan model 

insan; 

1) Dürüst bir kiĢiliğe sahiptir. 

2) Güven vericidir. 

3) Ġyilik yapmayı sever ve iyilik yapar. 

4) Âlicenaptır, cömerttir ve tok gözlüdür. 

5) Kötü sözlü, kaba ve hayâsız değildir. 

6) KardeĢini anlamak için empati kurar. 

7) Geçimlidir ve insanlarla hoĢ geçinir. 

8) Dinine, namus ve haremine karĢı kıskanç ve hiddetlidir. 

9) Müslüman kardeĢine zulüm etmez ve onu zulme terk etmez, ona hainlik etmez.  

10) Tevhit inancı gereği birlik ve beraberle düĢkündür, bu uğurda bedel öder ve fedakârdır. 

11) Altın gibi değerli olmasının, mümin olmasına bağlı olduğunu bilir. 

12) Bal arısı misali, kırmadan, dökmeden ve zarar vermeden çalıĢır ve üretir. 

13) Sıkıntılara katlanmasını bilir, yılmaz, yıkılmaz, sabreder, bolluk ve nimete de Ģükreder. 

14) Ġmanının gücüyle, iĢlediği hatasından vazgeçmesini bilir ve değerini korur.  

15) Hataya düĢse de ikinci kez aynı hataya düĢmez, tedbirlidir. 

Tespit ettiğimiz hadislerden elde ettiğimiz kadarıyla yukarıda belirtilen model bir insanda 

tanımlanan özellikleri birazda hadislerle beraber yakından tanımaya çalıĢalım.  

1. Mümin, dürüst kiĢiliği ile model insandır 

Dürüstlük söylem ve eylem birliğini gerektirir. Bunun temel esası ise yalandan uzak olmaktır. 

Olgun mümin bir insanda iman ile yalanın bir arada olması düĢünülemez. Hz. Peygamber, yalanı asla 

mümin bir kiĢiye yakıĢtırmaz. Kendisine mümin olan kiĢide bazı kusurların olup olmayacağı 

sorulduğunda, müminin korkak, cimri, bir tarafının olabileceğini söylerken, mümin yalancı olabilir mi 

sorusuna karĢın,  Rasulullah s.a.v, “Hayır, mümin kesinlikle yalancı olamaz” (Malik, Muvatta, el-

Camî, 24, H.no: 4179),  buyurdu. Bilindiği gibi yalan, hayatın birçok alanında birçok kötülüğe kapı 
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aralayan kötü bir sıfat ve alıĢkanlıktır. Model insanın hayatında yalan olmaz, Ģayet olursa topluma 

model bir insan olamaz. 

2. Mümin, güven verici olmasıyla model insandır  

Mümin insan, dürüst olduğu gibi çevresine güven veren bir Ģahsiyete sahiptir. Onun olgun bir 

mümin olması nedeniyle kimseye ne eliyle ne de diliyle zararı dokunur. Bundan dolayı insanlar canı 

ve malı konusunda ona güven duyarlar. Hz. Peygamber, “Müslüman, diğer Müslümanların elinden ve 

dilinden güvende olduğu kimsedir. Mümin de insanların canları ve mallarının güvende olduğu 

kiĢidir.” (Darimi, Rikaka, 8, H.no: 2758; Buharî, Ġman, 3, H.no:10; Müslim, Ġman, 14, H.no: 65(41); 

Ebû Davu, Cihad, 2, H.no: 81) Ģeklinde tanımlamıĢtır. Bu tanıma uyan bir kimse, güven vericidir. 

Çünkü iman denilen Ģey, onun güven sarsacak bir davranıĢ sergilemesine engel olacağı bilinmektedir. 

Yani onun inancı âdeta onun sigortası mesabesindedir.  

Gerçek bir Müslüman‟a niçin güven duyulmasın? Çünkü o, diğer Müslümanların kardeĢ 

olduğuna ve kardeĢlik hukuku gereği kalbindeki iman ve takva nedeniyle güvenilen kiĢidir. O 

kendisine Hz. Peygamberin “Müslüman Müslüman‟ın kardeĢidir, ona hıyanet etmez, ona yalan 

söylemez ve onu sahipsiz bırakmaz. Müslüman‟ın her Ģeyi; ırzı, malı ve kanı Müslüman‟a haramdır. 

Takva iĢte burada (kalpte)dır.” (Tirmizî, Bir ve Sıla, 18, H.no: 1927) öğretisini kendine ilke edinerek 

inanmıĢtır. 

3. Mümin, iyilik yapmayı seven ve iyilik yapan olarak model insandır  

Mümin iyilik seven, iyilik yapan ve iyilik yapmayı tavsiye eden bir kiĢiliğe sahiptir. Sadist ve 

kötülükten zevk duyan bir kimse değildir. Çünkü iman ettiği Hz. Peygamberin, “Mümin, iyilik 

yaptığında sevinen, kötülük yaptığında ise üzülen kimsedir” (Ġbn Hanbel, IV, 399, H.no:19794) diye 

tanımladığının farkında ve o ilkeye inanmıĢ birisidir. Kötülük yapan kimseyi iyi insanlar sevmez. Bu 

nedenle onlara model de olmaz. Olsa olsa ancak kötü insanlar, kötülükleri ile yine kötülere bir örnek 

olurlar. 

4. Mümin, âlicenaplığı, cömertliği ve tok gözlülüğü ile model insandır 

Hz. Peygamber “Mümin, saf ve âlicenap/kerem sahibidir; facir(bozguncu insan) ise düzenbaz, 

aldatıcı ve alçaktır”  (Ebû Davud, Edeb, 5, H.no:4790) yaptığı tanımlamada, müminin iyi niyetli, 

kerem sahibi olması gerektiğini belirtir. Çünkü mümin, düzenbaz, aldatıcı ve süfli emeller uğrunda 

davranıĢ sergilerse, o zaman facir (bozguncu insan) olur. Böyle bir insan ise Ģahıslar ve topluma iyi bir 

model rolunu üstlenemez. Müminin gönlü gözü toktur, aç gözlü değildir. Çünkü dünyalığın bir amaç 

olmadığını bir araç olduğuna inanmıĢ birisidir. Müminin tok gözlü ve cömert olması, onun sahip 

olduğu bu inancın davranıĢlarına yansımasıdır.  Peygamberimiz “Gerçek mümin, tek bir bağırsağını, 

kâfir ise yedi bağırsağını doyurur.” (Ġbn Hanbel, III, 333, H.no: 14631(14577); Darimî, Etîme,13, 

H.no: 2083; Müslim, EĢribe, 34, H.no: 184(3061)) derken mecazen, müminin ihtiyacı kadar yediğini, 

mümin olmayanın ise mala doymayan bir psikoloji ile yer ve mal edinir. Yani onun için mal ve servet 

bir amaçtır ve elde edilmesi gereken bir hedeftir. Mümin için ise mal ve servet bir araçtır. 

5. Mümin, kötü söz, kaba ve hayâsızlıktan uzak durmasıyla model insandır 

Allah Teâlâ Hz. Peygambere hitaben; “Allah'ın rahmeti sebebiyledir ki, sen onlara yumuĢak 

davrandın. Eğer kaba, katı yürekli olsaydın, çevrenden dağılır, giderlerdi. Öyleyse onlar(ın 

kusurların)dan geç, onlar için mağfiret dile”(Âl-i Ġmran 3/159) buyurmuĢtur. Ġslam‟ın ilk inananı ve 

Vahiy muhatabı Hz. Peygamber, Ģahsında müminlerin de kaba, kötü sözlü ve katı yürekli bir 

davranıĢtan uzak olmalarını istemiĢtir ancak böylece insanlara model olabileceklerini ve etrafında 

tutabileceklerinin ipuçlarını vermiĢtir. Bizzat kendisi de inanan insanı tarif ederken, “Mümin, insanları 

karalayan, lanetleyen, kötü söz ve çirkin davranıĢ sergileyen hayâsız kimse değildir.” (Ġbn Hanbel, I, 

405, H.no: 3839; Tirmizî, Birr, 48, H.no:1977) buyurarak, rol model olacak inanan bir insanda 

bulunması gerekenleri hatırlatmıĢtır. Bu nedenle mümin bir kimse inancı ve imanın gerektirdiği ahlak 

gereği, insanlara lanet eden, kötü söz söyleyen ağzı bozuk biri olamaz. 

6. Mümin, kardeĢini anlamak için empati kurmakla model insandır  

TDK güncel sözlükte empati, “KiĢinin kendisini baĢka bir bilincin yerine koyarak söz konusu 

bilincin duygularını, isteklerini ve düĢüncelerini, denemeksizin anlayabilmesi becerisi” olarak 

tanımlanır. Türkçesi özdeĢleyim veya duygudaĢlık olarak karĢılanmıĢtır.  Kısaca empatiyi, kiĢinin 

kendini baĢka birinin yerine koyabilmesi olarak tanımlanabilir. Aslında bu tanım, müminin sahip 

olması gereken bir sıfatı tanımlamaktadır. Zira Hz. Peygamber "Hiçbiriniz kendisi için istediğini 

mümin kardeĢi için de istemedikçe (olgun) mümin olamaz " (Buharî, Ġman, 7, H.no:13) derken, 
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müminin mutlaka empati yapması gerektiğini ifade etmek istemiĢtir. Toplumda hangi rol ve konumda 

bulunursak bulunalım, sağlıklı bir çözüm ve netice elde etmek için en iyi yöntemlerden birinin empati 

kurmak olduğu kuĢkusuzdur. Çünkü empatinin olmadığı yerde bencillik ve duyarsızlık oluĢur. Mümin 

ise bencil ve duyarsız olamaz.   

7. Mümin, insanlarla hoĢ geçinen ve uyumlu olmasıyla model insandır  

Sosyal bir varlık olan insan, toplumdaki huzurlu yaĢamını devam ettirmesinin bir unsuru da, 

insanlarla geçinebilme ve kendisiyle geçinilecek bir ahlaka sahip olması gerekir. Yani kendisiyle 

uzlaĢmak ve geçinmek mümkün olduğu gibi, kendisi de uzlaĢı arayacak ve geçinme isteğinde olacak 

bir ahlak ve yetiye sahip olması gerekir. Hz. Peygamber bir tarifinde, “Mü‟min, baĢkalarıyla ülfet eder 

(hoĢ geçinir) ve kendisiyle ülfet edilir. Kimseyle ülfet etmeyen ve kendisiyle de ülfet edilmeyen kiĢide 

hayır yoktur,” (Ġbn Hanbel, II, 400, H.no: 9187(9198)) buyurarak, müminin ülfet eden ve kendisiyle 

ülfet edilen bir yapıya sahip olması gerektiğini vurgulamak istemiĢtir. Model olacak bir insan, yine 

kendisi gibi insanlara model olacağı için, ünsiyet sahibi ve geçimli olması kaçınılmazdır. Bu yönüyle 

de mümin model bir insandır ve model Ģahsiyetlerin inĢasında bu ünsiyet eğitiminin verilmesi esastır. 

8. Mümin, dinini, namusunu ve haremini korumada model insandır 

Belki birçok insanda kıskançlık ve gayret duygusu bulunur. Ancak mümin kiĢi, dinine aykırı, 

namusuna, vatan ve mukaddes değerlerine karĢı daha duyarlı, koruma, kollama noktasında daha 

gayretlidir ve böyle de olmalıdır. Hz. Peygamber bir hadislerinde; “Hakiki bir mümin (dinine aykırı 

olan kötülüklere karĢı) hiddetlenendir. Allah ise daha fazla hiddete gelir.” (Müslim, Tövbe, 6, H.no: 

38(2761); Ġbn Hanbel, II, 236, H.no: 7209(7210)) ifadesiyle bu hakikatı beyan etmiĢtir. 

9. Mümin, kardeĢine zulüm ve hainlik etmemesiyle model insandır  

 “Mümin, müminin aynasıdır ve mümin müminin kardeĢidir. Onun geçimini muhafaza eder ve 

onu arkadan da (tehlike ve zararlardan) korur.” (Ebû Davud, Edeb, 49, H.no: 4918) 

“Müslüman Müslüman‟ın kardeĢidir, ona zulmetmez ve onu düĢmana teslim etmez.” (Buharî, 

Mezalim, 3, H.no:2442) 

“Müslüman Müslüman‟ın kardeĢidir, ona hıyanet etmez, ona yalan söylemez ve onu sahipsiz 

bırakmaz. Müslüman‟ın her Ģeyi; ırzı, malı ve kanı Müslüman‟a haramdır. Takva iĢte burada 

(kalpte)dır.” (Tirmizî, Bir ve Sıla, 18, H.no: 1927) 

10. Mümin, birlik ve beraberliğe düĢkünlüğü ve bu uğurda fedakârlığıyla model insandır  

Hz. Peygamber, “Müminler birbirlerini sevmede, birbirlerine merhamet etmede ve birbirlerine 

Ģefkat göstermede tek bir beden gibidir. O bedenin bir organı acı çektiği zaman, bedenin diğer 

organları da uykusuz kalıp acı çekerler,” (Müslim, Birr ve Sıla, 66, H.no: 6586) buyurmaktadır. 

BaĢka bir hadisinde ise “Mü'min için mü'min, birbirini tamamlayıp kilitleyen duvarın taĢları 

gibidir.” (Buharî, Salât, 87, H.no:481; Mezalim ve‟l-Gadab, 6, H.no: 2446; Edeb, 36, H.no: 6026; 

Müslim, Birr ve Sıla,17, H.no: 65(2585), Birr ve Sıla, 24, H.no: 84 (2597)) buyurmuĢtur. 

11. Mümin, güçlü imanı sayesinde altın gibi değerli olmasıyla model insandır  

Mümin bir insan, imanını kaybetmedikçe altın misali değerini kaybetmez. Rasulullah bu 

hususu, "Muhammed'in canı elinde olan Allah'a yemin olsun ki mümin altın parçasına benzer; sahibi 

ona körükle üflese bile değiĢmez ve azalmaz ," (Ġbn Hanbel, II, 199 H.no:6872) buyurarak ifade 

etmiĢtir. Çünkü onun imanı yine ona temel Ģahsiyetini kazandıracaktır. 

12. Mümin, bal arısı misali, kırmadan, dökmeden ve zarar vermeden çalıĢması ve üretken 

olmasıyla model insandır  

Model insan rolünü üstlenen bir mümin, imanı gereği kimseye bir zarar vermeden, çalıĢır ve 

insanlığın yararına üretimde bulunur. Hz. Peygamber müminin bu halini bal arısına benzetmesi hayli 

manidardır. O Ģöyle buyurur: "Muhammed'in canı elinde olan Allah'a yemin olsun ki mümin bal 

arısına benzer; güzel Ģeyler yer, güzel Ģeyler üretir, (güzel yerlere) konar, (konduğu yeri de) kırmaz ve 

bozmaz."  (Ġbn Hanbel, II, 199, H.no:6872) Bal arısı her çiçekten yararlandığı gibi çiçeklere zarar 

verme Ģöyle dursun, tam tersine çiçeklerin tozlaĢmasına da katkı sunar. Çiçekler zarar vermeden en 

özlü ve yararlı maddeyi alır ve bal denilen değerli bir besine çevirir. Bunu da yorulmadan ve kendi 

arasında yaptıkları iĢ bölümüyle idame ettirirler. Müminin durumu da buna benzetilmiĢtir. Yani 

mümin, bal arısı misali herkesle ülfet etse bile, yaralı iĢler yapar, iĢ yaparken kimseye zararı 

dokunmaz, temiz kazanır ve temizce tüketir. Kendi iĢine odaklanır ve kazan kazan prensibince 

kimsenin iĢine de burnunu sokmaz. 



ULUSLARARASI ĠSLAM VE MODEL ĠNSAN 

SEMPOZYUMU 

 

423 
 

Rol model olacak bir insanın tembel, baĢkasının sırtından geçinen bir asalak, bulduğu her 

Ģeyden seçici olmadan yararlanması ve insanlara zararı dokunan biri olması düĢünülemez. Bu nedenle 

bu arı misali olan mümin, model insandır.  

13. Mümin, sıkıntılara katlanmasını bilen, yılmadan ve yıkılmadan sabreden, nimete de 

Ģükreden kiĢiliğiyle model insandır 

Her insanın baĢına bazı sıkıntılar gelebilir. Bu fert bazında olduğu gibi toplum bazında da 

olabilir. Hatta içinde bulunduğumuz Ortadoğu coğrafyasında bunu görmemek mümkün değildir. 

Ancak imanı gereği mümin kiĢi, sabretmesini bildiği için, hak davası uğrunda hemen yılmaz, 

yıkılmaz, her bir zorlukla beraber bir kolaylığın olduğunu ve her karanlığın nurlu bir sabahı olacağını 

bilir. Darlıktan bolluğa kavuĢunca da Ģımarmaz tam tersine Allah‟a Ģükretmesini bilir. 

Rasulullah,“Müminin durumu ne ilginçtir! Her hali kendisi için hayırlıdır. Bu durum yalnız mümine 

mahsustur. BaĢına sevinecek bir hal geldiğinde Ģükreder; bu onun için hayır olur. BaĢına bir sıkıntı 

geldiğinde ona sabreder; bu da onun için hayır olur." (Müslim, Zühd, 13, H.no: 64(2999); Ġbn 

Hanbel, IV, 332, H.no: 19142 (18934), 19148(18939)) Ģeklinde bu durumu dile getirmiĢ ve dolaylı bir 

tarzda böyle olması gerektiğini vurgulamıĢtır. Müminin bazı sıkıntılar yaĢayabileceğini göz önünde 

bulundurarak, "Mümin, yeĢil ekine benzer. Rüzgârla eğilir (yıkılmaz). Rüzgâr sakinleĢtiğinde yine 

doğrulur. ĠĢte mümin de böyledir; o da bela ve musibetler sebebiyle eğilir (yıkılmaz). Kâfir ise sert ve 

dimdik selvi ağacına benzer ki Allah onu dilediği zaman (bir defa da) söküp devirir." (Darimî, Rikaka, 

36, H.no: 2971; Buhari, Tevhid, 31, H.no: 7466) benzetmesinde bulunmuĢtur. Çünkü müminin imanı 

sönmedikçe, yıkılmaz ve kendini toparlar. 

Ġnsanın baĢına gelebilecek sıkıntıların bir kısmı da onun sosyal faaliyetleri olabilir. Ġyiliğin 

idamesi ve kötülüğün önlenmesi uğruna insanlar arasına karıĢmak, sosyal olmanın daha doğrusu insan 

olmanın tabii bir halidir. Ancak bu gibi durumlarda sabırsızlık göstermek, model insan olacak birisinin 

Ģahsiyetiyle bağdaĢmaz. Bu durumu ise Hz. Peygamber; “Ġnsanlar arasına karıĢarak eziyetlere 

tahammül eden müminler, insanların arasına karıĢmayan ve eziyetlerine sabır göstermeyen 

müminlerden daha üstündür.” (Ġbn Mace, Fiten, 23, H.no:4032) Ģeklinde ifade etmiĢtir. Yani mümin, 

sosyal sorumluluktan kaçmaz, kaçamaz, çünkü ileride yine karĢılaĢması mümkündür. Bu nedenle 

umursamaz tavır sergileyemez. 

14. Mümin, iĢlediği kusurdan imanının gücüyle vazgeçmesini bilen ve değerini koruyan 

model insandır 

Her insan hata ve kusur iĢleyebilir. Peygamberler hariç hiç kimse masum değildir. Ancak 

erdemlilik, iĢlenen kusur, hata ve günahlardan vazgeçebilme olgunluğuna eriĢebilmektir. Mümin, 

imanın verdiği olgunlukla tövbe etmesini bilen, zayi ettiği hakkı ödeyen ve özür dilemesini bilen 

kiĢidir. ĠĢlediği günah ve kusurları kesinlikle hafife almaz, biran önce onun kefaretini ödemek ve tövbe 

etme istidadında bulunur. Çünkü kusurları ve iĢlediği günahı onun gözünde büyüktür. Hz. Peygamber 

bu hususu, “Mümin, günahlarını üzerine düĢüverecek bir dağ gibi büyük görür. Facir (pervasızca 

günah iĢleyen) kimse ise günahlarını burnu üzerine konan ve kovalayınca kaçacak bir sinek gibi 

görür.”(Tirmizî, Sıfatu‟l-Kıyame, 49, H.no:2497; Ġbn Hanbel, I, 182, H.no: 3627) Ģeklinde bir 

benzetme ile açıklamıĢtır. 

Bir insan her hangi bir nedenle günah ve kusuruyla yoldan çıksa bile, inanç ve imanını 

kaybetmediği müddetçe, o tekrar eski olgun mümin haline dönebilir. Peygamberimiz, "Mümin, 

yularından bir yere bağlanmıĢ ata benzer; o at gezip dolaĢır sonra da bağlandığı yere geri döner. 

Mümin de unutarak hata iĢler ve sonra yine imana döner.'"(Ġbn Hanbel, III, 39, H.no: 11355) Ģeklinde 

bir ata benzeterek açıklamıĢtır. 

15. Mümin, ikinci kez aynı hataya düĢmemesi ve tedbirli olmasıyla model insandır  

Mümin insan Kur‟an‟ın emri gereği aklını kullanan, dünya ve ahretçe leh ve aleyhindeki Ģeyleri 

ayırt etmesini bilir. Zarar gördüğü bir hataya, bir davranıĢa, ikinci kez düĢmez ve düĢmemelidir. Hz. 

Peygamber müminin bu ferasetli halini, “Mümin, aynı delikten iki kere ısırılmaz.” (Buharî, Edeb, 84, 

H.no:6133; Müslim, Zühd, 12, H.no: 63(2998); Ebû Dâvud, Edeb, 29, H.no: 4862) ilkesiyle dolaylı bir 

üslupla ifade etmiĢtir. 
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SONUÇ 
Ġslam‟daki model insan tiplemesini, Hz. Peygamberin “mümin/müslüman insan” ifadesinde 

Ģekillenen özellikleri ihtiva eden bazı hadisler tespit edilmiĢtir.  “Mümin/Müslüman insan” ifadesinin 

yer aldığı hadisler, model insanda bulunması gereken özellikler açısından dikkat çekici olduğu 

kuĢkusuzdur. Tespit edildiği kadarıyla bu hadislerde, Müslüman toplumun yaĢayan model insan 

ihtiyacının eğitiminde ve inĢasında bulunması gereken on beĢ husus belirlenmiĢtir. Tespit edilen bu 

husus ve özelliklerin sınırlı sayıdaki hadislerde öne çıkanlar olduğu, bu sayının arttırılabileceği veya 

bazı maddelerin birleĢtirilmesiyle azaltılabileceği dikkatten uzak tutulmamalıdır.  

Buna göre olgun bir mümin; dürüst, güven verici, iyilik yapan, cömert, tok gözlü, kaba ve 

hayasızlıktan uzak, empati kuran, insanlarla hoĢ geçinen, dinini ve haremini koruyan, zulüm ve hainlik 

etmeyen, birlik ve beraberliğe düĢkün, imanını ve Ģahsiyetini koruyan, kazan kazan prensibiyle çalıĢan 

ve üreten, sıkıntılara sabreden ve nimetlere de Ģükreden, hatasını anlayınca hatasından dönme 

erdemliliğini gösteren, aynı hataya ikinci kez düĢme gafletinde bulunmayan model bir insandır. 

Hadislerde tespit edilen bu gibi model insan özelliklerine, öncelikle değerler eğitimi bağlamında 

yetiĢen nesle, imkânlar nispetinde anne, baba, büyük anne ve baba gibi aile büyüklerince yer verilmesi 

kaçınılmazdır. Bununla birlikte milli eğitim, diyanet, yüksek öğretim gibi kurumlarca da müfredat 

veya programlarında doğrudan veya dolaylı bir Ģekilde bu değerlere yer verilmesi gerekir.  

Tarihi model Ģahsiyetler ve kahramanlar, milletlerin tarih boyunca tâbi oldukları ve 

yetiĢtirdikleri unutulmaz anıt zatlardır. Bu Ģahsiyetlerin model yönünü öne çıkararak genç nesle 

tanıtım faaliyetlerinde bulunmak gerekir.  Bunların baĢında Hz. Peygamber ve daha sonra Hz. 

Peygamberin yolundan giden olgun müminlerden önde gelen ve topluma mal olmuĢ geçmiĢ 

Ģahsiyetlerin ve kahramanların tanıtılması önem arz eder. Yurdumuzun her yöresinde unutulmayan bu 

gibi model Ģahsiyetlerin varlığı bilinmektedir. Mesela KahramanmaraĢ‟ın Sütçü Ġmam‟ı bunlardan 

biridir. Duyarlı belediyelerimiz ve kurumlarımızın yaptığı gibi, bu Ģahsiyetler,  kültürel faaliyetler ve 

yıldönümü kutlamaları gibi programlarla hatırlanmalı, bunlarla özdeĢleĢmiĢ model yönleri öne 

çıkarılmalıdır.   

  Toplumda model olacak canlı Ģahsiyetleri çoğaltmak için, tarihi model Ģahsiyetleri, roman, 

hikâye, tiyatro ve film gibi yöntemlerle çoğaltıp genç nesle sunmak gerekir. Bu konuda görsel ve 

yazılı basından da yararlanmak, etkili yollardan birisidir.  
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SAHÂBENĠN MODEL DAVRANIġLARININ (Ġ‟TĠDÂL) OLUġUMUNDA HZ. 

PEYGAMBERĠN (S.A.S.) ROLÜ 

Erdoğan KÖYCÜ*  

ÖZET 

Ġ‟tidâl kelimesinin sözlük ve terim anlamlarına temas ettik. Kur‟ân-ı Kerîm‟de ve 

Peygamberimizin (s.a.s.) hadislerinde geçen i‟tidâlin hangi anlamlarda kullanıldığını ele aldık.  

Peygamberimiz, Allah‟a itaatte, ibadetlerde, ferdin ve toplumun hayatında ideal ve seviyeli 

diyebileceğimiz i‟tidâlli davranıĢlar sergilemiĢ ve bu tür davranıĢlar sergileyen sahâbe-i kirâmı övmüĢ, 

aĢırı tutum ve davranıĢlarına engel olmuĢtur. Ġ‟tidâle davet eden model diye tavsif ettiğimiz orta yolu 

öneren davranıĢlar yapmalarını öğütlemiĢtir.  

Kur‟ân-ı Kerîm‟de ve hadislerde i‟tidâlli davranıĢların nasıl ele alındığını araĢtırdık. Ġ‟tidâl 

olarak tavsif edilen bu ölçülerin nasıl bir insicâm içinde uygulanması gerektiğine dair bazı örnekler 

sunduk. Peygamberimizin (s.a.s.) ashâb-ı kirâm‟ın yanlıĢ tavır ve davranıĢları karĢısında onlara 

i‟tidâlli davranıĢlar diye tavsif ettiğimiz model davranıĢlarının oluĢumunda nasıl bir metot izlediğini 

ve bu metotlarla aĢırılığa giden hâl ve davranıĢları nasıl örnek gösterilecek davranıĢlar haline 

getirdiğini ele aldık.  

Anahtar Kelimeler: Hz. Peygamber, Sahâbe, DavranıĢ. Model, Ġ‟tidâl,  

GĠRĠġ 

Adâletin Kelime Anlamı : Adâlet “adl” kelimesinden mastardır. “cevr”, “zulûm” 

kelimesinin zıddıdır. “mustakîm” “doğru” ve “zû adlin” “adâlet sahibi” anlamındadır.
 
“Hâkim 

verdiği hükümde âdil oldu.” kullanımındaki anlamdadır. Ġbn Manzûr (ö. 711/1311), “Aranızdan iki 

Ģâhit getirin.”
1
 âyetini istiĢhâd için kullanmıĢtır. “Sizden adâlet sâhibi hükmünü versin.” 

Anlamındadır. Erkek ve kadın için “adlun” sıfatı kullanılır. “ Raculun adlun” “adâletli adam”, 

“imraetu ve nisvetun adlun.” “Adâletli kadın-kadınlar” anlamına gelir. Ġbn Cinnî (ö.392/1002)
2
 

“Ġmraetun adletun” “Adâlet sahibi kadın” anlamında kullanmıĢtır.
 3

 Kitâb ve Sünnetteki adâlet ise 

zulûm olmaksızın âdil dağıtımdır.”
4
 

 “Ġ‟tidal” ise yine “adl” kelimesinden türemiĢ, iki hal ortasından orta hâl ve durum anlamına 

gelmektedir.  

“Ġ‟tidâl”, duygu, düĢünce, ahlâk ve davranıĢlardaki denge anlamında bir terimdir. Felsefe 

kültürünün Ġslam Dünyası‟nda geliĢmesiyle birlikte i‟tidâl kelimesi “mâzâc, karakter ve Ahlâk‟ta 

aĢırılıklardan uzaklık. ılımlılık, denge” manasında Ahlâk ve Psikoloji terimi olarak kullanılmaya 

baĢlanmıĢtır. 
5
 

Ġ‟TĠDÂLLĠ DAVRANANLARIN MÜKÂFATLARI 

Ġ‟tidâl‟in temel esasları, Yüce Allah‟ın beyan ettiği 6 esasta toplanmıĢtır: “Allah, adâleti, 

iyiliği ve yakınlara vermeyi emreder. Ahlâksızlığı, kötülüğü ve taĢkınlığı yasaklar. DüĢünesiniz diye 

size öğüt verir.”
6
 

                                                           
* Dr. Öğr. Üyesi Bartın Üniversitesi Ġslami Ġlimler Fakültesi ekoycu@bartin.edu.tr 
1 Ey iman edenler, belirli bir süreye kadar borçlandığınız zaman onu yazın. Aranızda bir kâtip doğru 

olarak yazsın. Kâtip, Allah‟ın kendisine öğrettiği gibi yazmaktan kaçınmasın, yazsın. Borçlu olan da 

yazdırsın. Rabbi olan Allah‟tan korksun da ondan hiç bir Ģeyi eksiltmesin. Eğer borçlu câhil veya zayıf ya 

da bizzat kendisi yazdırmaya gücü yetmezse, velisi (onu) dosdoğru yazdırsın. Erkeklerinizden iki de Ģâhit 

bulundurun. Eğer iki erkek yoksa razı olacağınız Ģâhitlerden, bir erkek ve biri unuttuğu zaman diğerinin 

ona hatırlatması için iki kadın,” Bakara, 2/282. 
2 Ebûl-Feth Osman b. Cinnî el-Mevsılî el-Bağdadî. Bkz. Mehmet Yavuz, “Ġbn Cinnî” DĠA, TDV Yay. 

Ġstanbul, 1995. c. XVII, s. 397-400. 
3 Cemâluddin Muhammed b. Mukrim b. Manzûr, Lisânu‟l-Arab, “Adl” mad. Dâru Sâdır, Beyrut, ts. c. XI 

s. 430, 435. 
4 Ġbn Manzûr, age, c. XI s. 430, 434. 
5
 Mustafa Çağırıcı, “Ġ‟tidâl” DĠA, TDV Yay., Ġstanbul, 2001. c. XXIII, s. 456. 

6 Nahl, 16/90. 
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“Onların sözü: “Rabbimiz, günahlarımızı ve iĢlerimizdeki aĢırılığımızı bağıĢla, ayaklarımızı 

sâbit kıl, kâfir topluma karĢı bize yardım et! demekten baĢka bir Ģey değildi. Allah da onlara dünya 

nimetini ve âhiret nimetinin en güzelini verdi. Allah, iyilik edenleri sever.” 
7
 

Yüce Allah: “De ki: “Allah‟ın size indirdiğinin bir kısmını haram, bir kısmını helal kıldığınızı 

görüyor musunuz? De ki: “Size Allah mı izin verdi yoksa Allah hakkında yalan mı uyduruyorsunuz? 

Allah hakkında yalan uyduranlar Kıyâmet gününü ne zannettiler? ġüphesiz Allah, insanlara karĢı bol 

ihsan sahibidir fakat insanların çoğu Ģükretmezler.”
8
 

“Ey Peygamber, ne diye eĢlerinin gönlünü hoĢ etmek için Allah‟ın helâl kıldığını kendine 

haram ediyorsun? Allah, bağıĢlayıcıdır, merhametlidir. Allah yeminlerinizi keffâretle çözmeyi size 

farz kılmıĢtır. Allah, sizin Mevlânızdır. O, Alîm‟dir, Hakîm‟dir.”
9
 

Ganîmetlerin taksimi konusunda Peygamberimizi (s.a.s.) itham eden sahâbiye: “Allah ve 

Rasûlü âdil olmazsa kim âdil olabilir?”
10

 diyerek Allah ve Rasûlü‟nün asıl adâleti uygulayacak olduğu 

konusunda ikaz etmiĢtir. Allah Tealâ, Rasûlullah‟a ganimetlerin 1/5‟ini kullanma hakkı verilmiĢtir. 

1/5‟nin tasarrufu kendisine âit olduğu için
11

 sahâbînin böyle bir davranıĢı karĢısında kendisini insâfa 

ve i‟tidâle davet etmiĢtir. 

ALLAH RASÛLÜNÜ SEVME VE ONA TÂBĠ OLMADA Ġ‟TĠDÂLĠN MÜKÂFATI 

Allah Tealâ, Rasûlüne (s.a.s.) itaat etmeyi kendisine sevmeyi bağlamıĢtır. Allah‟ı sevdiğini 

ifade eden birinin Hz. Peygamberi sevmemesi O‟na itaat etmemesi düĢünülemez.  Bu hususta Allah 

Tealâ Ģöyle buyurmuĢtur: “ Kim Peygambere itaat ederse Allah‟a itaat etmiĢ olur.”
12

 

“De ki: Allah‟ı seviyorsanız, bana tabi olun ki Allah da sizi sevsin ve günahlarınızı bağıĢlasın. 

Allah, bağıĢlayandır, merhamet edendir.” 
13

 

Peygamberimiz (s.a.s.): “Bana itaat eden Allah‟a itaat etmiĢ olur. Bana âsi olan Allah‟a âsi 

olmuĢ olur.”
 14

 buyurmuĢtur. 

Ebû Hureyre‟den rivayet edildiğine göre Rasûlullah (s.a.s.) : “ Diretenler hâriç, bütün 

ümmetim Cennet‟e girecektir.” Buyurunca “Ey Allah‟ın Rasûlü diretenler kim?” dediler. Rasûlullah 

(s.a.s.) Ģöyle buyurdu: “ Kim Bana itaat ederse Cennet‟e girer. Kim de bana karĢı gelirse diretiyor 

demektir.”
15

 

“Mescidin kapısının gölgesinde bir adama rastladık: “Ey Allah‟ın Rasûlü! Kıyâmet ne zaman 

kopacak? diye sordu. Rasûlullah (s.a.s.) Kıyâmet için ne hazırladın? diye sordu. “Ey Allah‟ın Rasûlü 

çok namazım, orucum, zekâtım yok. Fakat Allah ve O‟nun Rasûlünü seviyorum.” Dedi. Rasûlullah 

(s.a.s.): “KiĢi, sevdiği ile beraberdir.” buyurdu.
16

 

ANNE BABAYA ĠTAATTE Ġ‟TĠDÂL 

Allah Tealâ, önce kendisine kulluk etmeyi sonra anne babaya iyilik etmeyi emretmiĢ, onlara 

karĢı  kaba davranmayı da  nehyetmiĢtir: 

“Rabbin, kendisinden baĢkasına kulluk etmemenizi ve ana, babaya iyilik etmenizi emretmiĢtir. 

Eğer, onlardan biri veya her ikisi de senin yanında ihtiyarlayacak olurlarsa, onlara “öf” bile deme! 

Onları azarlama. Onlara güzel söz söyle. Onlara merhamet ile tevazu kanadını indir ve Ģöyle dua et: 

                                                           
7 Âl-i Ġmrân, 3/147-148.  
8 Yûnus, 10/59-60. 
9 Tahrîm, 66/1-2. 
10 Muslim, Zekât, 46. 
11 Sana ganimetleri soruyorlar. De ki: “Ganîmetler, Allah‟a ve Elçisi'ne aittir. Allah‟tan korkun, aranızı 

düzeltin. Eğer mümin iseniz Allah‟a ve Elçisi'ne itaat ediniz. Enfâl, 8/1. “Eğer Allah‟a ve hakkın bâtıldan 

ayrıldığı, iki topluluğun karĢılaĢtığı gün kulumuza indirdiğimize iman ediyorsanız, bilin ki ele 

geçirdiğiniz ganimetlerden beĢte biri Allah‟ın, Peygamberin, yakınların, yetimlerin, düĢkünlerin ve yolda 

kalmıĢlarındır. Allah‟ın her Ģeye gücü yeter.” Enfâl, 8/1. 
12 Nisâ,4/80. 
13 Âl-i Ġmrân, 3/31. 
14 Buhârî, Ahkâm, 1, Cihad, 109.  
15 Buhârî, Ġ‟tisâm, 2. 
16 Muslim, Birr, 50. 
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“Rabbim, onların küçükken bana merhametle muamele ettikleri gibi Ģimdi de sen onlara merhamet 

et.”
17

 

“Ġnsana anne ve babasına iyi davranmasını tavsiye ettik. Annesi onu sıkıntıdan sıkıntıya 

düĢerek karnında taĢıdı. Sütten kesilmesi de 2 yılı buldu. Bana ve anne ve babana Ģükret, dönüĢ 

Bana‟dır.”
18

 

Peygamberimiz (s.a.s.): ġüphesiz Allah, size annelerinizi vasiyyet etti. Sonra yine annelerinizi 

vasiyyet etti. Sonra babalarınızı vasiyyet etti sonra yakınlarınızı vasiyyet etti.”
19

 Buyurarak anne ve 

babaya karĢı iyilik yapmayı emretmiĢtir. 

“Kime iyilik edeyim?” diye soran gence, Peygamberimiz (s.a.s.): “Annene sonra kime iyilik 

edeyim? Yine annene sonra kime iyilik edeyim? Yine annene 4. defa da kime iyilik edeyim? diye 

sorduğunda: “Babana.”
20

 Ģeklinde cevap vermesi de anneye babaya karĢı i‟tidâlin göstergesidir. Zira 

sıkıntılar çekerek onu karnında taĢıyan ve meĢakkatlerle büyüten annedir. “Ġnsana, anne ve babasına 

karĢı iyi davranmasını tavsiye ettik. Annesi onu güçlük içinde taĢımıĢ ve güçlükle doğurmuĢtur. Onun 

taĢınması ve sütten kesilmesi otuz aydır. Ta ki bulûğ çağına ulaĢtığı ve kırk yaĢına eriĢtiği zaman 

“Rabbim, bana, ana, babama verdiğin nimetine Ģükretmemi, razı olacağın doğru iĢleri yapmamı bana 

ilham et. Benim için soyumu da ıslâh et. Ben, Sana tövbe ettim ve ben Sana teslim olanlardanım, 

dedi.”
21

  

AĠLE VE TOPLUMDA Ġ‟TĠDÂL 

Aile ve toplumda i‟tidâlin gerçekleĢebilmesi iĢlerin ve hükümlerin aile ve toplumda 

hakkaniyetle yapılmasına bağlıdır. Öncelikle Kur‟ân-ı Kerîm‟de bir mü‟minin model davranıĢlar 

sergilenmesi gerektiğini vurgulayan bazı ayetlere yer vereceğiz: 

“Ey iman edenler! Adâlet ile hükmeden hâkimler ve Allah için (doğru söyleyen) Ģâhitler olun. 

ġâhitliğiniz kendi aleyhinize veya çocuklarınızın ve yakınlarınızın aleyhine olsa bile, zengin olsun 

fakir olsun doğru Ģâhitlik edin. Allah her ikisine de sizden daha yakındır. Adâletten sapmamak için 

heveslerinize uymayın. Eğer (adâlet ile hüküm vermekten, Ģâhitliğinizde doğru söylemekten çekinir) 

dilinizi eğip bükerseniz ve yüz çevirirseniz, Ģüphesiz Allah yaptıklarınızdan haberdardır.”
22

 

“Allah, size emânetleri ehline teslim etmenizi ve insanlar arasında hükmettiğiniz zaman da 

adâletle hükmetmenizi emrediyor. Bununla Allah, size ne güzel öğüt veriyor. Doğrusu Allah, iĢitendir, 

görendir. 
23

 

Ġçinizden bekârları, köle ve cariyelerinizden iyi olanları evlendirin. Eğer fakir iseler, Allah, 

onları lütfu ile zenginleĢtirir. Allah, KuĢatıcıdır, Alîmdir.”
24

 

Peygamberimiz evlenmeye gücü yetenlere evlenmeye tavsiye ederken evlenmeye gücü 

yetmeyenlere ise oruç tutmayı tavsiye etmiĢtir: “Ey gençler evleniniz. Evlilik, gözü korur. Namusu, 

muhâfaza eder. Evliliğe gücü yetmeyenler oruç tutsun. Oruç, onun için kalkandır.”
25

 

Peygamberimiz (s.a.s.): “Nikâh benim sünnetimdir. Kim benim sünnetimden yüz çevirirse 

benden değildir.”
26

 buyurarak bekâr olanlara Allah‟ın emri olan evliliği tavsiye etmiĢ, evlenmeyi 

düĢünmeyenlere de bu emrine uymada i‟tidâli önermiĢtir.                      

Kadınlarla iyi geçinme hususunda da i‟tidâlli davranmaya özen göstermemizi Ģöyle ifade 

etmiĢtir: “Kadın gerçekten kaburga kemiği gibidir. Onu doğrultmaya kalkarsan kırarsın. O halde 

bırakırsan ondan eğri olarak istifade edersin.”
27

  

 

                                                           
17 Ġsrâ, 17/23-24. 
18 Lokmân, 31/14. 
19 El-Buhârî, el-Edebu‟l-Mufred, s. 42. 
20 Ebû Dâvûd, Edeb, 129; Tirmizî, Birr, 1. 
21 Ahkâf, 46/15. 
22 Âl-i Ġmrân, 3/31. 
23 Nisâ, 4/58 
24 Nûr,24/32. 
25 Tirmizî, Nikâh, 1. 
26 Tirmizî, Nikâh, 3.  
27 Buhârî, Nikâh, 79. Muslim, Radâ, 60-63. 
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“Bir mü‟min bir mü‟mineye (eĢine) buğz etmesin. Çünkü O‟nun bir huyunu beğenmezse 

baĢka bir huyunu beğenir.” 
28

 

“ Hz. ÂiĢe: “Rasûllah (s.a.s.) hizmetçisine, hanımlarından birine (hatta) hiçbir kimseye eliyle 

vurmamıĢtır.”
29

 diyerek O‟nun eĢleriyle münâsetlerinde i‟tidâlli hareket ettiğini ifade etmiĢtir. 

Toplumun huzur ve sükûnunda karĢılık merhamet ve hoĢgörü esas olmalıdır. Kin, nefret gibi 

duygular, toplumda huzurun, güvenin ortadan kalkmasını sağlar. Kavgaların asıl sebebi de budur.          

Peygamberimiz (s.a.s.): “Babasından ve annesinden olsa bile kardeĢine silah çekene, melekler 

lanet eder.”
30

 buyurarak huzursuzluğa sebebiyet veren bu davranıĢı yapılmaması gerektiğine iĢaret 

etmiĢ: “Bize silah çeken bizden değildir.”
31

 buyurarak da kavganın, kargaĢanın ve kaos ortamı 

oluĢturmanın birlik ve beraberliğimize zarar veren haller olduğundan bu davranıĢtan men etmiĢtir. 

Mü‟minlerin aralarında birlik ve beraberlik sağlayıp sevgi ve merhameti hâkim kılarak hareket 

etmeleri, kâfirlere karĢı ise Ģiddetli davranmaları gerektiği hususunda Allah Tealâ, Ģu uyarıda 

bulunmuĢtur: “Muhammed, Allah‟ın elçisidir. Onunla beraber olanlar, kâfirlere karĢı Ģiddetli, kendi 

aralarında merhametlidirler. Onların rükû ve secde ederek Allah‟ın lütuf ve rızasını aradıklarını 

görürsün...” 
32

 

“Muhammed yalnızca bir elçidir. Ondan önce de, elçiler gelip geçmiĢtir. Öyleyse Ģimdi, O, 

ölür veya öldürülürse topuklarınızın üstünde geri mi döneceksiniz? Kim topukları üzerinde geri 

dönerse, Allah‟a hiç bir Ģekilde zarar veremez. Allah, Ģükredenleri mükâfatlandıracaktır.”
33

 

Toplumdaki huzursuzlukların ortadan kaldırılması için Peygamberimizin bizlere tavsiye ettiği 

temel prensipler Ģöyle vurgulanmıĢtır: “Sizden kim bir münker görürse onu eliyle değiĢtirsin. Gücü 

yetmezse diliyle değiĢtirsin, ona da gücü yetmezse kalben buğzetsin. Bu da imanın en zayıf 

derecesidir.”
34

 

Rasûlullah (s.a.s.) Ashâb-ı Kirâm‟ı Medîne‟de kurduğu Ashâb-ı Suffa‟da hem ilmen hem 

fikren hem ahlâken gelecek nesillere rol model olabilecek evsafta yetiĢtirmeye gayret ediyor onlar 

arasındaki ırk, renk farklarını ortadan kaldırarak itidalli davranıĢları toplumda hâkim kılarak onları 

kardeĢ ilan ediyor, zorluklarla mücadelenin yanında imanlarıyla oynayan zâlimlere karĢı da iman 

mücâdelesi veriyordu.  

Peygamberimiz Ashâb-ı Suffa‟da bizzat eğitip, öğrettiği aralarında hak ve adâleti (i‟tidâli) 

hâkim kıldığı sahâbe-i kirâm, fetihlerle Ģahlanıp dünyanın her tarafında ilây-ı kelimetullah‟ı hâkim 

kılmaya gayret etmiĢlerdir. Dünyada emsâli bir daha görülemeyecek güzel davranıĢ modellerini 

Peygamberimizin sözlerini hem ezberleyerek hem yazarak en önemlisi de yaĢayarak O‟nun rol model 

davranıĢları bütün gittikleri her yerde hâkim kılmaya çalıĢmıĢlardır. 

NAMAZ ORUÇ VE SADAKADA Ġ‟TĠDÂL 

Peygamberimiz (s.a.s.) ibadette aĢırılıklara yönelen sahâbenin davranıĢlarına engel olmuĢtur. 

Kudâme b. Maz‟ûn ve bir baĢka sahâbî Hz. Peygambere gelerek: “Ey Allah‟ın Rasûlü! Bizden biri 

hayvan eti yememeğe, birimiz de evlenmemeye verdik.” demeleri karĢısında: “Ben hem kadınlarla 

evleniyorum hem de hayvanların etinden istifade ediyorum. Ġslamiyet‟te nefse cefâ ve ruhbâniyet asla 

câiz değildir.” buyurarak onların bedenleri üzerindeki haklarını hatırlatmanın yanında aĢırılıklardan 

uzak, dengeli bir yaĢamı önermiĢ, model davranıĢ oluĢturmalarına zemin hazırlamıĢtır. 

Peygamberimiz (s.a.s.)  hakkında: “Allah, geçmiĢ ve gelecek günahlarını bağıĢlasın, 

üzerindeki nimetini tamamlasın ve sana dosdoğru yolu göstersin...”
35

 buyrulduğu halde ibadetten dur 

                                                           
28 Muslim, Radâ‟, 61. Ahmed b. Hanbel, Musned, c. II, s. 329. 
29 Ebû Dâvûd, Nikâh, 42. Ġbn Mâce, Nikâh, 51. 
30 Hemmâm b. Münebbih, Ġlk Hadîs Mecmûlarından Hemmâm b. Münebbih‟in Hadîs Mecmûası (trc. 

Mehmet Râğıb Ġmamoğlu), DoğuĢ Matbaası, Ankara, 1966. s. 55. hn. 99. Muslim, Birr, 35.  
31 Buhârî, Ġman, 43; Diyât, 2. 
32 Fetih,48/29. 
33 Âl-i Ġmrân, 3/144. 
34 Muslim, Ġmân,29, 78. Ebû Dâvûd, Salât, 248. 
35 Fetih, 48/3. 

 



ULUSLARARASI ĠSLAM VE MODEL ĠNSAN 

SEMPOZYUMU 

 

430 
 

olmamıĢtır. “ġükredici bir kul olmayayım mı?
36

  buyurak ibadetin: “Az da olsa devamlı olanını”
37

 

tavsiye etmiĢtir.  

Hz. ÂiĢe‟nin rivayet ettiğine göre bir kadınla birlikte otururlarken yanlarına Peygamber (s.a.s.) 

girdi ve: “Bu kadın kim?” diye sordu. Hz. ÂiĢe: “Bu fulân hanımdır.” dedikten sonra: “O‟nun çok 

namaz kıldığından bahsetti.” Bunun üzerine Rasûlullah (s.a.s.): “Bütün bunları sayıp dökmeyi bırak. 

Gücünüz yettiği nispette ibadet etmeniz size yeter. Allah‟a yemin ederim ki “Siz bıkıp usanmadıkça 

Allah bıkıp usanmaz. Dinin en sevimlisi, sahibinin o ibadete devam etmesidir.”
38

 

Rasûlullah (s.a.s.) ibâdetin asıl manasından koparılmasını tasvip etmemiĢtir. KiĢinin 

ibadetlerini devamlı, güç yetirebildiği kadar ve vaktinde yapması asıldır. Zaten Yüce Allah: “Allah, 

hiç kimseye gücünün üstünde bir Ģey yüklemez.”
39

 buyurarak kiĢinin üstesinden gelemeyeceği bir 

ibadetin kendisine yüklemediği beyan etmiĢtir. 

ArkadaĢlarına yatsı namazını kıldıran Muâz b. Cebel, namazı uzatmıĢtı. Bizden bir adam 

namazdan ayrıldı ve ayrı namaz kıldı. Muâz‟a bu durum haber verildiğinde O‟na: “Münâfık” dedi. Bu 

durum Adama ulaĢtığında Adam Rasûlullah‟ın huzuruna çıktı. O, Muâz‟ın kendisine söylediğini haber 

verdi. Rasûlullah (s.a.s.): “Ey Muâz! Sen fitne mi çıkarmak istiyorsun? Ġnsanlara Ġmam olduğunda: “ 

Ve‟Ģ-ġemsi ve Duhâhâ
40

  Sebbihi‟smi Rabbike‟l-A‟lâ
41

 Ġkra‟ bismi Rabbike
42

 velleyli izâ yağĢâ‟yı
43

 

oku.”
44

 

Ebû Hureyre‟den rivayet edilen bir hadiste: “Sizden birisi insanlara imam olduğunda hafif 

tutsun. Onların içinde, küçük, büyük, zayıf hasta kimseler vardır. Yalnız kıldığı zaman ise istediği 

kadar (uzun) kılsın.”
45

 Enes b. Mâlik‟ten rivâyet edilen bir hadiste ifade edildiği vechile: “Rasûlullah 

(s.a.s.) insanlara namazı en hafif kıldırandı.”
46

   

Namazın her rek‟atında Ġhlâs Sûresini okuyan ve Peygamberimize bu durumu arz edilen gence 

bunu niçin yaptığı sorduğunda: Genç: “Ġhlas‟ı çok seviyorum.” diye karĢılık vermiĢ Peygamberimiz 

kendisine herhangi bir ikazda bulunmamıĢtır.”
47

 Yüce Allah:“Kur‟an‟dan kolayınıza geleni okuyun.”
48

 

buyurarak mü‟minlere bu kolaylığı zâten temin etmiĢtir. 

Abdullah b. Ömer (ö. 73/693) gündüzleri sürekli oruç tutmaya geceleri ibadetle geçirmeye 

kesin karar vermiĢti. Hz. Peygamber (s.a.s.): “Bedeninin senin üzerinde hakkı vardır, gözünün hakkı 

vardır, eĢinin hakkı vardır, ayda 3 gün oruç yeterlidir. Buyurdu.” Abdullah b. Ömer ise benim bundan 

fazlasına da gücüm yeter.” deyince Allah Rasûlü (s.a.s.): “Gün aĢırı tut. Bu Dâvûd‟un orucudur ve 

oruçların en üstünüdür.” buyurdu.
49

 

Enes Ģöyle diyor: “ Rasûlullah (s.a.s) oruç sanardık,  iftar ederdi, Ġftar edecek sanardık oruç 

tutardı.”
50

 

Allah Teâlâ, sadaka verilecek kimseleri: “Sadakalar, Allah‟tan bir farz olarak fakirler, 

düĢkünler, onu toplayan memurlar, kalpleri (Ġslam‟a) ısındırılanlar, köle ve esirler, borçlular, Allah 

yolunda ve yolda kalanlar içindir. Allah Alîmdir, Hakîmdir.”
51

 buyurarak beyan etmiĢtir. 

Peygamberimiz (s.a.s.) ise: “Allah‟ın rızası için Müslümanın, çoluk, çocuğuna sarfettiği her 

Ģeyin kendisi için sadaka olduğuna” iĢaret etmiĢtir.
52

 

                                                           
36 Buhârî, Teheccüd, 6; Müslim, Misâfirîn, 18. 
37 Buhârî, Ġman 32. 
38 Ahmed b. Hanbel, Musned, VI/61. Buharî, Ġman 32. 
39 Bakara, 2/286. 
40 ġems Sûresi, 91/1. 
41 A‟lâ Sûresi, 87/1. 
42 Alak Sûresi, 96/1. 
43 Leyl Sûresi, 92/1. 
44 Muslim, Salat, 36. 
45 Muslim, Salat, 36. 
46 Muslim, Salât, 37. 
47 Ahmed b. Hanbel, Musned, c. III. s.141. 
48 Müzzemmil,73/20. 
49 Muslim, Sıyâm, 82. 
50 Buhârî, Teheccüd, 11. 
51 Tevbe, 9/60. 
52 Buhârî, Ġmân, 41. Muslim, Zekât, 48. Tirmizî, Birr, 42. 
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Mal ile övünmenin ifrat olduğunu bunun nasıl i‟tidâlli bir davranıĢ hâline dönüĢebileceğiyle 

ilgili olarak Mutarrif‟in babasından iĢittiği hadisi zikretmek istiyoruz: “Peygamberin (s.a.s.) yanına 

geldim. Elhâkimu‟t-Tekâsür sûresini
53

 okuyordu. Ardından Ģöyle buyurdu: “Âdemoğlu “malım 

malım” der. Ey âdemoğlu, “ Acaba yiyip tükettiğinden, giyip eskittiğinden ve sadaka verip önden 

gönderdiğinden baĢkası senin malın mıdır?
54

   

DUADA VE BEDDUA ETMEMEDE Ġ‟TĠDÂL 

Allah Teâla dua etmemiz gerektiğini ve duamızın kabul edileceğini Ģöyle ifade etmiĢtir: 

“Kullarım benden sana sorarlarsa; Ģüphesiz ben yakınım. Bana dua edenin, dua ettiği zaman, duasına 

karĢılık veririm. O halde onlar da benim davetime icabet etsinler ve bana inansınlar ki doğru yolda 

olsunlar. 
55

 

“Kimse kendi ameliyle Cennet‟e giremez. Sen de mi Yâ Rasûlallah? “Evet Ben de Allah‟ın 

rahmeti ve fazlıyla beni kuĢatması hâriç”
56

 buyurmuĢtur.  

Peygamberimiz (s.a.s.): “Duâ, ibâdetin özüdür.”
57

 buyurmuĢ,  Tâif‟te kendilerini Cennet‟e 

çağıran bir Peygamberi taĢlayanlara beddua etmemiĢ bilakis onları bu davranıĢları karĢısında onlara: 

“Rabbim kavmimi affet onlar bilmiyorlar.”
58

 diye onların affı için dua etmiĢtir. 

Ġnsanın günah iĢleyebileceğini ancak asıl olan Allah‟ın af ve mağfiretinin geniĢ olduğunu 

unutmamak ve iĢlenilen günahın ardından o günaha dönmemek üzere tövbe etmektir. 

Allah Tealâ, bütün günahları affedeceğini “De ki: “Ey kendilerine karĢı günah iĢlemekte aĢırı 

giden kullarım, Allah‟ın rahmetinden ümidinizi kesmeyin. Çünkü Allah, bütün günahları 

bağıĢlayıcıdır. O, çok bağıĢlayıcı ve merhametlidir.”
59

 ayetiyle beyan etmiĢtir: 

Peygamberimiz (s.a.s.): “Nefsim elinde olan Allah‟a kasem ederim ki Siz günah iĢlemezseniz 

Allah sizi giderir, günah iĢleyen bir kavim getirir. Onlar istiğfâr ederler. Allah onların istiğfârını kabul 

eder.”
60

  

HELÂL VE HARÂMDA Ġ‟TĠDÂL 

Allah Tealâ insanların yeryüzünde huzur, sükûn içinde yaĢaması amacıyla insanlara bazı emir 

ve yasalar koymuĢ bu emir ve yasaklarda da i‟tidâli öngörmüĢtür: “Ġsrâiloğullarından: “Allah‟tan 

baĢkasına kulluk etmeyin, anaya, babaya, yakın akrabaya, yetimlere, yoksullara iyilik edin, insanlara 

güzel söz söyleyin, namazı kılın, zekâtı verin! diye söz almıĢtık. Sonra siz pek azınız dıĢında 

sözünüzden döndünüz ve hâlâ da dönmeye devam ediyorsunuz. Sizden “boĢ yere kanınızı akıtmayınız, 

birbirinizi yurdunuzdan çıkarmayınız” diye söz almıĢtık; sonra siz de söz vermiĢtiniz ve hâlâ buna 

Ģahitlik ediyorsunuz.”
61

 

Peygamberimiz (s.a.s.) harâm ve helâlin arasında Ģüpheli Ģeylere dikkat çekmiĢ ve bunlar 

kaçınılmasını tavsiye etmiĢtir. “Harâm bellidir, helâl de bellidir. Bu ikisi arasında (haram veya helal 

olduğu) Ģüpheli olanlar vardır. Ġnsanlardan çoğu bunları bilmez. Bu durumda, kim Ģüpheli Ģeylerden 

kaçınırsa, dinini de, ırzını da korumuĢ olur. Kim de Ģüpheli Ģeylere düĢerse harâma düĢmüĢ olur, Tıpkı 

koruluğun etrafında sürüsünü otlatan çoban gibi ki, her an koruluğa düĢebilecek durumdadır. 

Haberiniz olsun, her melikin bir koruluğu vardır, Allah'ın koruluğu da harâmlarıdır. Haberiniz olsun, 

cesette bir et parçası var ki, eğer o sağlıklı olursa cesedin tamamı sağlıklı olur, eğer o bozulursa, 

cesedin tamamı bozulur. Haberiniz olsun bu et parçası kalptir.” Peygamberimizin bu beyanlarından 

hareketle Ģunları söyleyebiliriz: Harâmdan uzaklaĢıp helâle sarılmak yeterli değildir. Ġ‟tidâlli olan 

davranıĢları yapmak, Ģüpheli olan Ģeylerden de kaçınmayı da esas almak gerekmektedir.
62

         

MERHAMET VE ġEFKATTE Ġ‟TĠDÂL 

                                                           
53 Tekâsür, 102/1. 
54 Muslim, Zuhd, 3. 
55 Bakara, 2/186. 
56 Ahmed b. Hanbel, Musned, c. II, s. 501. 
57 Tirmizî, Daavât, 1. 
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59 Zümer, 39/44. 
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61 Bakara, 2/83-84. 
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Kız çocuklarını diri diri toprağa gömen
63

 bir toplumda çocuklara Ģefkât ve merhamette i‟tidâlli 

davranıĢlar sergilemesi Usâme b. Zeyd‟in Ģu ifadeleriyle en güzel Ģekilde ifadesini bulmuĢtur: “ 

Rasûlullah (s.a.s.), beni alır, bir dizine oturtur, (torunu) Hasan b. Alî‟yi de öbür dizine oturturdu. Sonra 

bizi bağrına basıp Ģöyle derdi: “ Allah‟ım bu ikisine merhamet et. Men de onlara merhamet 

ediyorum.”
64

 

Yetimlere karĢı muâmleleri de i‟tidâlli davranıĢlarının bir baĢka örneğidir: “ ĠĢâret ve orta 

parmağını göstererek: “Ben ve yetimi koruyan Cennet‟te yanyanayız.”
65

 

Ġçki içen ve kendisine sopa vurma cezası uygulanan Abdullah‟a orada bulunan bir sahâbînin: 

“Allah‟ım ona lanet et. Ne de çok sarhoĢ olup Allah Rasûlünün yanına getiriliyor.”  demesi üzerine 

Allah Rasûlü: “Ona lanet etmeyin. Vallahi ben biliyorum ki O, Allah‟ı da Rasûlünü de seviyor.”
66

 

buyurması da mü‟minin hataları karĢısında sahabeye daha dikkatli ifadeler kullanmayı öğütlemesi 

i‟tidâlli davranıĢlara yönlendirmesinin en güzel örneklerindendir. 

Bu olayın bir benzeri de Nuayman isimli Ģahsın baĢına gelmiĢti. O da çok içki içmesi 

sebebiyle Allah Rasûlü tarafından birkaç defa sopa vurulma cezasına çarptırılmıĢtı. Bu cezalardan 

birinde sahabeden biri: “Allah sana lanet etsin, Allah seni rezil etsin!” diye beddua edince Allah 

Rasûlü: “Böyle söylemeyin, kardeĢinize karĢı Ģeytana yardımcı olmayın.” buyurmuĢtu.
67

 

Mekke‟den Medine‟ye hicret eden muhâcire kucak açan Ensar, Hz. Peygamber‟e: 

“Hurmalıklarımızı bizimle muhâcir kardeĢlerimiz arasında taksim et.” dediklerinde doğru 

olmayacağını: “Hayır” diyerek onaylamamıĢ: “Hurmalıkların (bakım ve sulama) iĢlerini siz üstlenin 

biz de sizi mahsûle ortak yapalım.” demeleri karĢısında Rasûlullah‟ın i‟tidâlli bu davranıĢı tasvip 

etmesinin ardından Muhâcir ve Ensâr: “ĠĢittik ve itaat ettik.” demeleri i‟tidâlli davranıĢları 

benimsediklerine dair bazı örnekler sunulacaktır. 

Hz. Peygamber vefat ettiğinde öfkelenen Hz. Ömer‟i Âl-i Ġmrân sûresinden âyetler okuyarak 

teskin eden Hz. Ebû Bekir‟in davranıĢı onun da Hz. Peygamberin (s.a.s.) i‟tidâle davranıĢını örnek 

almasının tezâhürlerinden birisidir. 

CEZALANDIRMADA Ġ‟TĠDÂL 

“Allah, size emânetleri ehline teslim etmenizi ve insanlar arasında hükmettiğiniz zaman da 

adaletle hükmetmenizi emrediyor. Bununla Allah, size ne güzel öğüt veriyor. Doğrusu Allah, iĢitendir, 

görendir.”
68

 

“Eğer hüküm verirsen aralarında adâletle hükmet. Allah adil olanları sever.”
69

       

Peygamberimizin Cezâ Hukûku‟nda da i‟tidâlli hareketi ile ilgili olarak:  “Mahzûm 

kabilesinden üst düzey bir âileye mensup Fâtıma (Binti el-Esed b. Abdilesed el-Mahzûmiyye)
70

 adında 

bir kadın hırsızlık yaptığında: “Hırsızlık yapan bir kadının affı için Hz. Peygambere giderek aracılık 

yapmak isteyen Usâme‟ye verdiği: “Ġsrâiloğluları, halkın ileri gelenlerinden biri suç iĢlediğinde onu 

cezalandırmadıkları ama sıradan biri aynı suçu iĢleyince ceza tatbik ettikleri zaman helâk edildiler. 

Eğer hırsızlık yapan Muhammed‟in kızı Fâtıma bile olsa onun da elini keserdim.”
71

 örneğiyle Allah 

Rasûlü, ceza uygulanmaması için araya girenlere iltifat etmemiĢ ailesine bile hak ettikleri cezadan dur 

olmayacağının en güzel örnekleridir.  

Allah‟ın hüküm indirmediği konuları da suhûletle çözmeye çalıĢtığının bir göstergesi olarak 

Abdullah b. Râfi‟nin Ümmü Seleme‟den iĢitmiĢ olduğu rivayeti nakletmek istiyoruz: “Mirâs ve 

kaybolan mallar hususunda anlaĢmazlığa düĢen iki kiĢi Hz. Peygamber‟e geldiğinde O, Ģu sözleri 

söylemiĢti: “ Muhakkak ki Ben, hakkında bana vahiy inmemiĢ olan hususlarda Ģahsî görüĢümle 

aranızda hüküm veririm.”
72
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65 Tirmizî, Birr, 14. 
66 Buhârî, Hudûd, 5;  Ebû Davud, Hudûd, 37. 
67 Buhârî, Hudûd, 4; Ebû Dâvûd, Hudûd, 36. 
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VASĠYETTE Ġ‟TĠDÂL 

Sa‟d b. Ebu Vakkâs, hastalandığı zaman: “Ey Allah‟ın Rasûlü malımın tamamını vasiyyet 

edeyim mi? diye sorduğunda, Hz. Peygamber malın tamamını veya yarısını vasiyyet etmesine razı 

olmayıp ancak 1/3‟ünü vasiyyet edebileceğini zira geride baĢkHz. Peygamalarına el açan fakir vârisler 

bırakılmasının kendisi için daha iyi olduğunu, çoluk, çocuğuna yedirdiği nafakanın kendisi için daha 

iyi olduğunu ifade etmesi de mirâsın vasiyetinde nasıl davranması gerektiğine iĢaret ederek onu 

vasiyetinde i‟tidâlli davranmaya yöneltmiĢtir.  

VEFAT EDENĠN ARDINDAN ĠSYÂN DEĞĠL Ġ‟TĠDÂL 

Peygamberimizin (s.a.s.) oğlu Ġbrahim‟in vefat ettiği gün tutulan güneĢin Ġbrahim‟in 

ölümünden dolayı tutulduğunu ifade eden Ashâb-ı Kirâm‟a: “GüneĢ ve Ayın Allah‟ın 2 iĢareti 

olduğunu hiç kimsenin doğumundan veya ölümünden dolayı tutulmayacağını ifade etmiĢtir.
 73

 

Etrafındaki sahâbîler oğlunun vefatından dolayı O‟nun ağlaması karĢısında ĢaĢırdıklarında: “Kalp 

hüzünlenir. Göz yaĢarır.”
74

 buyurmuĢtur. 

Hz. Ebû Bekir (r.a.) Hz. Peygamber vefat ettiğinde sinirlenip öfkelenen Hz. Ömer‟i Âl-i Ġmran 

suresinden: “Muhammed yalnızca bir elçidir. Ondan önce de, elçiler gelip geçmiĢtir. Öyleyse Ģimdi, 

O, ölür veya öldürülürse topuklarınızın üstünde geri mi döneceksiniz? Kim topukları üzerinde geri 

dönerse, Allah‟a hiç bir Ģekilde zarar veremez. Allah, Ģükredenleri mükâfatlandıracaktır.”
75

 âyetini 

okuyarak teskin etmesi onun da Hz. Peygamberin (s.a.s.) i‟tidâle davranıĢını örnek almasının 

tezahürlerinden birisidir.                               

SONUÇ  

Hz. Peygamber‟in Kur‟ân‟ın kendisinden istediği i‟tidâlli davranıĢları öncelikle nefsinde 

yaĢayarak örnek davranıĢlar sergileyerek     “usve-i hasene”, “güzel ahlâkın sâhibi” gibi sıfatlarla 

takdim edilmiĢtir.  

Hz. Peygamber‟in (s.a.s.) örnek davranıĢlarını model olarak alan sahâbe-i kirâmın i‟tidâlli 

davranıĢları, hem mü‟minlerin kendi Ģahsiyetlerinin olgunlaĢması hem de toplumlarının huzur ve 

sukûnu için gereklidir. 

Yüce Allah‟ın beyan ettiği ayetlerden ve Peygamberimizin (s.a.s.) hadislerinden zikrettiğimiz 

örneklerde hem kiĢinin Ģahsında hem de toplumda i‟tidâlli davranmanın gereğini yapmanın elzem 

olduğu açıktır. Peygamberimiz ibadetlerde dengeli hareket etmiĢ ibadette az da olsa devamlı olanı 

övmüĢ, aĢırı gidenlerin ibadetin asıl gayesini anlamaktan uzak olan davranıĢlarının insanları helâka 

götüren davranıĢlardan olduğunu, ancak gücümüz nispetinde sorumlu olacağımızın hatırdan 

çıkarılmaması gerektiğini vurgulamıĢtır. Bu nedenle orta ümmetin asıl gayesinin adâlet (i‟tidâl) olduğu 

hatırdan çıkarılmamalıdır.  

Allah‟ın âyetleriyle ikaz ettiği ve Peygamberimizin de hadislerinde bizzat uyguladığı, ashâb-ı 

kirâma da rol model olduğu, ifrattan ve tefritten uzak sağlıklı bir din algısı oluĢturmaktır. 

Sağlıklı bir din algısı oluĢturan kimselerin, i‟tidâlli davranıĢlar oluĢturması, ibadetlerini ferdî 

ve toplumsal boyutta dengeli yapması, toplumun huzur ve sükûnuna katkı koyabilmesi açısından 

önemli bir merhaleyi oluĢturabilecek ve huzur ve sükûnun hâkim olduğu toplumların yetiĢtirdiği 

nesiller hem ilmen hem fikren hem de ahlâken örnek konumlara  

Sahip olabileceklerdir. 
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ĠDEAL DEVLETي

 YUNAN FELSEFESĠ VE ĠSLAM FĠKRĠNE GÖREDĠRي

غفخِ ا١ٌُٛٔب١ٔخّ ٚاٌفىِْشِ الإعلاِٟ" رَٓ اٌفرٍَ ذ٠ٕخُ اٌفرَبضٍِخُ ثر١َ رَّ " اٌ

 دساعخ رس١ٍ١ٍخ ٔمذ٠خ

إػذاد  

 اٌذوزٛس ِسّٛد ٔف١غخ

و١ٍخ الإ١ٌٙبد – خبِؼخ وٙشِبْ ِشػش 

ي2018َ-  ٘ـ 1439

 :ِٓهٙيجُركع

ُٝؼَي ذٍَيٓحي٣طحُؼ٘حي.يٖـِصيجُٔى٣٘سيجُلحِٞسيٝجٌُطحذسيقُٜٞحيجُؼى٣ىيٖٓيجُل٬ْلسيك٢يٓهطِقيٖٓيجُؼٌٛٞ،يٝ كٍويُٜحيذؼْٟٜيًطرحًّينحٚس

ٝؿ٤ٍٛٔح،ي(يجُوٞج٤ٖٗ)ٝ(يجُؿ٣ٌٜٞٔس)يك٢يجُؼى٣ىيٖٓيٓكحٌٝجضٚي٤ْ٫ٔحيي(ّ.يم347-ي)ك٢يًٛجيجُٔؿحٍيٓحيًطرٚيجُل٤ِٓٞفيج٤ُٞٗح٢ٗي ك٠٬ٕٞي

ج٤ُٓحْسي)يٝ(يضك٤َٛيجُٓؼحوز)ٝ(يآٌجءي َٛيجُٔى٣٘سيجُلحِٞس)يذؼٝيًطرٚي ٣ٟحًّيًـييي(339ٙ–يّي950ي)ي(جُلحٌجذ٢ي)ٝٓحيًطرٚيجُٔؼِْيجُػح٢ٗي

.يٝؿ٤ٍٛحي(جُٔى٣٘س

ْٝٞفي ذكعيك٢يًٛٙيجٌُطديٓٓطهِٛحًّي ْٛي٬ٓٓفيًٛٙيجُٔى٣٘سيُىٟيًَيٖٓي٣ًٖٛيجُل٤ِٓٞك٤ٖ،يٝ ض٘حُٜٝحيذحُىٌجْسيجُطك٤ِ٤ِسيجُ٘وى٣سيك٢ي

ٞٞءيٗٛٞ٘يجُٔرحوبيج٤ٓ٬ْ٩سيجُط٢يٝٞؼصيٗٞجزيجُٔى٣٘سيجُلحِٞسيٝ ذٍَضٜحيػ٤ِٔكّحًّيك٢يٚىٌيجُىُٝسيج٤ٓ٬ْ٩سي؛يئ٫ي ٕيًٛٙيجُٔرحوبيُْي

ضكُطٌٞيٝضوٖ٘يُطرٍَيُ٘حيجُىُٝسيجُ٘ٔٞيؾ٤سيػ٤ِٔحًّيػ٠ِيجُ٘كٞيجُٔأٍٓٞي٧ْرحخيًػ٤ٍزيُؼَيٖٓي ٜٛٔحي٠ـ٤حٕيوٌٝيجُكحًْيجُلٍو،يٝئٛٔحٍيٓرى ي

جٌُٟٗٞيٝجُك٣ٍحشيٓرى يج٤ُ٘حذسيج٤ُٜ٩س،يٝؿ٤ٍييُييٖٓيجُٔرحوبيجُط٢يٌٝوشيك٢يٓٛحوٌيج٬ْ٩ّيج٠ُٝ٧يجُٔطٔػِسيك٢يجُوٍإٓيج٣ٌٍُْيٝجُٓ٘سي

 .جُ٘ر٣ٞس

 

غفخِ ا١ٌُٛٔب١ٔخّ ٚاٌفىِْشِ الإعلاِٟ" رَٓ اٌفرٍَ ذ٠ٕخُ اٌفرَبضٍِخُ ثر١َ رَّ " اٌ

:ييجُكٔىيٱيٌخيجُؼح٤ُٖٔيٝج٬ُٛزيٝج٬ُّٓيػ٠ِي٤ْىٗحيٓكٔىيٝػ٠ِيآُٚيٝ ٚكحذٚي ؾٔؼ٤ٖ،ي ٓحيذؼى:اٌّمذِخ

ي٣ٞق٢يُىٟيْحٓؼٚي ٝيهحٌتٚيذٔى٣٘سيضوّٞيػ٠ِيٓرى يجُؼىجُسيٝج٩ٗٛحفيĠdeal devlet))  ٝيجُٔى٣٘سيجُٔػ٠ِ كإيٓٛطِفيجُٔى٣٘سيجُلحِٞس

ِو٤سيًٝٔح٫ضٚيجُؼ٤ِٔسيٝجُ٘ظ٣ٍس ٣ٝكحٌخيؾ٤ٔغي ٗٞجعيجٍُيجتَيٌٝٚٞي.يضٌَٗيٓطٔفيًَيئٗٓحٕي٣ركعيػٖيضكو٤نيْؼحوضٚيٝكٟحتِٚيجُهكُ

.يجُلٓحويٝجُو٤ْيج٬ُي ن٬ه٤س

ُٝوىيًحٕيجُركعيػٖيجُٓؼحوزيجُٗـَيجُٗحؿَيُ٪ٗٓحٕيًٓيٝؾىيػ٠ِيًٛٙيج٧ٌٜ،يٝػ٘ىٓحيِٝٚصيج٩ٗٓح٤ٗسيئ٠ُيٍٓقِسيجُٟ٘ؽيجُؼو٢ِي

هىٓصيُ٘حيٌؤٟيكِٓل٤سيقٍٞيًٛجيجُٔٞٞٞع،يُٝٔحيًحٕيج٩ٗٓحٕيًحت٘حًّيجؾطٔحػ٤حًّيذطرؼٚي٫ي٣ٌطَٔيٝؾٞوٙي٫ٝيضطكونيْؼحوضٚيئ٫يٖٞٔي

ٝهىي ًىي ك٠٬ٕٞي ٕيجُىُٝسيض٘ٗأيذٓرديقحؾحشي.يٓؿطٔغي٣طؼحٕٝيك٤ٚيٓغي كٍجويآن٣ٍٖيٝضرحوٍيجُٔ٘حكغيًحٕي٫يذىي ٕيض٘ٗأيٖٓييُييجُىُٝس

ج٧كٍجويٝجْطؼىجوجضْٜيجُطر٤ؼ٤س،يٝضو٤ْٓيجُؼَٔيٝكنيًٛٙيج٫ْطؼىجوجشي
ي(1)

ٝهىيًحٕيًٛجيٓٞٞٞعيضكو٤نيْؼحوزيج٩ٗٓحٕيٖٓين٬ٍيٝؾٞوٙي.يي

ْيئ٫يجُٔىٌْسيجُٓٞكٓطحت٤سي،يجُط٢يٌ شي ٕيجُٓؼحوزيكٍو٣س،ي ك٢يٓؿطٔغيٗوطسيجضلحميُىٟيجُل٬ْلسيٝجُٔل٣ٌٍٖيػ٠ِيٍٓيجُؼٌٛٞ،يجُِكّٜ

وٕٝيػٞجتني( ٗحٙ)ٝ ًىشي ٕيجُىُٝسي٤ُٓصي٤ِْٝسيقٔح٣سي٢ًي٣طٔطغيج٩ٗٓحٕيذطر٤ؼطٚي٣ٝكوني
(2)

.يي

ٝيًحٕيجُ٘ظٍيٝجُطأَٓيٝجُطل٤ٌٍيك٢يجٌُٛٞزيجُٔػح٤ُسيًُٜجيجُطؿٔغيجُر١ٍٗيًٍُٓيجٛطٔحّيجٌُػ٤ٍيٖٓيجُكٌٔحءيٝجُِٔٛك٤ٖيٝجُٔل٣ٌٍٖيػ٠ِي

،يٝيُييك٢يجُؼى٣ىيٖٓيي(ّ.يم347 ك٠٬ٕٞيي)ٍٓيجُؼٌٛٞ؛يُٝؼَي ٍٝيٌؤ٣سيٓطٌحِٓسيقٍٞيًٛجيجُٔٞٞٞعيٗؿىٛحيُىٟيجُل٤ِٓٞفيج٤ُٞٗح٢ٗي

                                                           

(1 ،  (370ف )أفلاطىن، الجمهىرٍت : اهظز  (  

(2 خ الفلطفت الُىهاهُت، ص: اهظز  ( ت : أحمذ عبذ العاٌ. ، ود53: ًىضف هزم، جارٍ دراضاث في المذاهب الفىزٍ

.282: المعاصزة، ص  
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ٝهىيَٝٚيجُطٍجظيج٤ُٞٗح٢ٗيئ٠ُيجُؼحُْيج٢ٓ٬ْ٩يك٢يٝهصيٓرٌٍ،يكٔغيٓطِغيجُوٍٕي.يٝؿ٤ٍٛٔحي(جُوٞج٤ٖٗ)ٝي(جُؿ٣ٌٜٞٔسي)ٓكحٌٝجضٚي٤ْ٫ٔحي

.ييجُػحُعيجُٜؿ١ٍيضٔصيضٍؾٔسيٓؼظْيًطديجُلِٓلسيج٤ُٞٗح٤ٗسيٝضلحػِٞجيٓؼٜحيجْط٘حوجًّيئ٠ُيغوحكطْٜيج٤ٓ٬ْ٩سيجُهحٚسيجُٔٓطٔىزيئ٠ُيو٣ْٜ٘

ذح٩ٞحكسيئ٠ُيٓحي(يآٌجءي َٛيجُٔى٣٘سيجُلحِٞس)ك٢يًطحذٚيجٌُٜٔٗٞيي(ي950ّ–يٙي339شي)٣ٌٝٔ٘٘حيٛ٘حي ٕي٤ٍٗٗيئ٠ُي ذ٢يجٍُ٘ٛيجُلحٌجذ٢ي

 ٣ٟحًّيئييض٘حٍٝيًٛجيجُٔٞٞٞعيذٌَٗيٓطٌحَٓيٓكىوجًّيك٤ٚيج٧ّْيجُط٢يضوّٞيػ٤ِٚيي(ج٤ُٓحْسيجُٔى٣٘سي)ٝي(ضك٤َٛيجُٓؼحوزي)يًٍٙيك٢يًطحذ٤ٚي

.ييًٛٙيجُٔى٣٘سيٝٚلحشيٌت٤ٜٓحيٝٝجؾرحضٚ،يٟٝٓحوجشيًٛٙيجُىُٝسيٝؿ٤ٍييُي

يٝضأض٢ي ٤ٔٛسيًٛجيجُٔٞٞٞعئُحي٬ٗقظٚيك٢يٝهط٘حيجٍُجٖٛ،يٖٓيجْطرىجوي٤ْح٢ْيٝغٌٞجشيػ٠ِيج٧ٗظٔسيجُوحتٔسيذىػٟٞي:أ١ّ٘خ اٌّٛضٛع

ج٬ٚ٩ـيٝجُركعيػٖيذى٣َي٣وىّيُٜحيج٧كَٟيٝج٧ًػٍيضكو٤وحًّيُطٔٞقحضٜحيك٢يجُك٣ٍسيٝجُؼىجُسيٝجٍُنحء،ي٢ٛٝيضٓط٘ىيك٢يًػ٤ٍيٖٓيج٧ق٤حٕي

ٝٗطٓحءٍيك٢يجُٞهصييجضٚ،يَٛيج٫ْطرىجوي ٣ٟحًّي٣ٓط٘ىيئ٠ُيٌؤ٣سينِل٤سيئ٣ى٣ُٞٞؾ٤سيُٜحيؾًٌٝيك٣ٌٍسي.يٍُؤٟيك٣ٌٍسيٝئ٣ى٣ُٞٞؾ٤سيٓهطِلس

.ي ٣ٟحًّ؟

جُٔى٣٘سي)ًٔحي٣ٓؼ٠يًٛجيجُركعيئ٠ُيئؾٍجءيٓوحٌذسيٗطؼٍفيٖٓين٬ُٜحيػ٠ِيجٍُؤ٣سيجُٔوىٓسيٖٓيهرَيجُلِٓلسيك٢يٓٞٞٞعيجُىُٝسيجُٔػح٤ُس،ي ٝي

.ئًحيٛٞيٓؼٍٝفيك٢يجُكوَيجُلِٓل٢،يٝٓىٟيٓٞجكوسييُييٍُِؤ٣سيج٤ٓ٬ْ٩سيي(جُلحِٞس

ٝهىيجهطٟصي٠ر٤ؼسيجُركعيجػطٔحويجُٜٔ٘ؽيج٫ْطوٍجت٢يجُطك٢ِ٤ِيُِٞهٞفيػ٠ِيضٌٛٞيذؼٝيجُل٬ْلسئُِى٣٘سيجُلحِٞسي: ِٕٙح اٌذساعخ

ٝجُٞهٞفيػ٠ِيػ٘حٍٚيج٧ٚحُسيٝجُطو٤ِىيُى٣ْٜ،ئًحيُؿأشيئ٠ُيجُٜٔ٘ؽيجُ٘وى١ي٩ذٍجَيه٤ٔسيضِييج٥ٌجءيك٢يظَيجُٔرحوبيج٤ٓ٬ْ٩سيجُ٘ظ٣ٍسي

.ييك٢يًٛجيجُٔؿحٍيذؼ٤ىجًّيػٖيجُٔٔحٌْحشيجُؼ٤ِٔسيجُط٢يضرطؼىيك٢يذؼٝيج٧ق٤حٕيػٖيضِييجُٔرحوبيك٢يٌٚٞضٜحيجُٔػح٤ُس

 :ؾحءيًٛجيجُركعيك٢يغ٬غسيٓرحقعيٝنحضٔسيػ٠ِيجُ٘كٞيجُطح٢ُ: خطخ اٌجسث

. ِلاِر اٌّذ٠ٕخ اٌفبضٍخ ػٕذ أ لاطْٛ: اٌّجسث الأٚي

.يٖه٤ٛسيٌت٤ّيجُٔى٣٘سيجُلحِٞسيُىٟي ك٠٬ٕٞي:يأٚولاً 

.يجُ٘ظحّيج٫ؾطٔحػ٢يٝج٫هطٛحو١يك٢يجُٔى٣٘سيجُلحِٞس:ي ب١ٔبلاً 

ِلاِر اٌّذ٠ٕخ اٌفبضٍخ ػٕذ اٌفبساثٟ : اٌّجسث اٌثبٟٔ

.ي٬ٓٓفيٌت٤ّيجُٔى٣٘سيجُلحِٞسيُىٟيجُلحٌجذ٢ي:يأٚولاً 

.يجُٔؼٍكسي ْحِيجُٓؼحوزيػ٘ىيجُلحٌجذ٢:ي ب١ٔبلاً 

اٌّذ٠ٕخ اٌفبضٍخ ِٓ ِٕظٛس ٔمذٞ : اٌّجسث اٌثبٌث 

.يجُٔى٣٘سيجُلحِٞسيٝقنيجُٔؼحٌٞسي:يأٚولاً 

.يجُٔى٣٘سيجُلحِٞسيٝٓرى يجٌُٟٗٞ:ي ب١ٔبلاً 

.ي(ج٫ْطه٬في)جُٔى٣٘سيجُلحِٞسيٝٓرى يج٤ُ٘حذسيج٤ُٜ٩سيي:ي بٌثلاًب

 ٝضطٟٖٔي ْٛيجُ٘طحتؽ: اٌخبرّخ

 

اٌّجسث الأٚي 

ِلاِر اٌّذ٠ٕخ اٌفبضٍخ ػٕذ أ لاطْٛ 

جضؿٚيضل٤ٌٍي ك٠٬ٕٞيئ٠ُيٝٞغيضٌٛٞئُِى٣٘سيجُلحِٞسيًٍوزيكؼَيػ٠ِي ٌٖحٍيجُكٌْيجُط٢يٝؾىٛحيك٢يَٓحٗٚ،يٝجُط٢يقٍٛٛحي:ير١ّٙذ

:ييذأٌذؼسي ٌٖحٍيجػطرٍٛحيقٌٞٓحشيؿ٤ٍيػحوُسي٢ٛ

يٝٛٞيجُكٌْيجُوحتْيػ٠ِيجُٓٔؼسيٝجٍُٗفيٝجُٞؾحٛسيجُؼحت٤ِسيٝؿ٤ٍٛحيٖٓيجُٛلحش،يٝجٌُٔحٗسيجُط٢يجْطكوٜحيٌت٤ّي:اٌسىُ الأسعزمشاطٟ- 

.يجُىُٝسيؾحءضٚيػٖي٣ٍ٠نيجُٞؾحٛسيج٫ؾطٔحػ٤سيٝجٌُٔحٗسيجُؼحت٤ِس

كثسيج٧غ٣ٍحءيٖٓي:ييٝٛٞيقٌْيج٧ه٤ِسيجُوحتْيػ٠ِيجٌُٔحٗسيجُٔح٤ُسيٝجُػٍٝز،يٝك٤ٚي٣٘وْٓيجُٔؿطٔغيئ٠ُيكثط٤ٖيًر٤ٍض٤ٖ،يٛٔح:اٌسىُ الأٌٚغبسوٟ- 

 ٚكحخيجُٔحٍ،يٝكثسيجُلوٍجءي٣ٌِٕٝٗٞيٓؼظْيجُٔؿطٔغ،يٝٓآُٚيجُل٘حءيذٓرديض١ِٓيجُكٌحّيػ٠ِيٌهحخيجُ٘حِيٖٓين٬ٍيجُٔحٍيٝجُػٍٝز،ي

ٝغٌٞزيجُط٢يضط٤فيذٜإ٫ءيجُكٌحّي

ًٝٛجيجُكٌْي٣وطٍٕيذحُل٠ٞٞي٤ٞٝحعيجُكوٞميئييجٌَُي٣ؼطوىي ٗٚيؾى٣ٍيذكٌْيجُٗؼديٝه٤حوضٚيوٕٝي ٕي٣كظ٠ي:ياٌسىُ اٌذ٠ّمشاطٟ- 

ذحُٔإ٬ٛشيجُط٢يضإِٛٚيًُُي،يٝهىيقَٔي ك٠٬ٕٞيػ٠ِيًٛجيجُ٘ٞعيٖٓيجُكٌْيج٤ُٓح٢ْيٝجػطرٍٙي ٗٚيجُٔٓإٍٝيػٖيٓٞشي ْطحيٙيذح٩ٞحكسيئ٠ُي

...يٓحي قىغٚيٖٓيٓٗحًَي٤ْح٤ْسيٝجؾطٔحػ٤سيٝ ن٬ه٤سيٝٓؼٍك٤سي٨ُغ٤٤ٖ٘يػ٠ِيقىيضؼر٤ٍٙي

ْطٜحيجُى٣ٔوٍج٤٠سيٝضكو٤ني:ياٌسىُ اوعزجذادٞ-  كٍّ ج١ًُي٣وّٞيػ٠ِي ٗوحٜيجُ٘ظحّيجُى٣ٔوٍج٢٠،يذىػٟٞيضه٤ِٙيجُ٘حِيٖٓيجُل٠ٞٞيجُط٢يً

ج٧ٖٓيج١ًُيضوّٞيػ٠ِي ْحْٚيٓوٞٓحشيجُك٤حزيج٫هطٛحو٣سيٝج٫ؾطٔحػ٤سيٝج٤ُٓح٤ْسيذٌٛٞزيٚك٤كس،يٌُ٘ٚيذؼىي ٕي٣َٛيئ٠ُيجُكٌْي٣ٓطرىي

٣ٝطـ٠،ي٣ٍٟٝخيػٍٜيجُكحت١يذٌَيٝػٞوٙ،ي٣ٝٓؼ٠ي٩كوحٌيي َٛيذِىٙيج١ًُي٣كٌٔٚي٣ٝػ٤ٍيجُ٘ؼٍجشيذ٤ْٜ٘يقط٠ي٫ي٣ٓطط٤ؼٞجي ٕي٣طآٍٓٝجي

ػ٤ِٚي٣ٝوِرٞجيٗظحّيقٌٔٚي
(3)

.ي

                                                           

(3 .9-8: حطن مجُذ العبُذي، المذًىت الفاضلت في الفىز الإوطاوي، ص: اهظز(    
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ٝكنيٌؤ٣سيٓهطِلسيػٖيج٧ٗظٔسيجُٓحتىزيجُط٢ي٫ي٣ٌٜٔ٘حيجٕيضكونيٌُٓحٜٗحيٓحي٣ٛرٕٞيئ٤ُٚيٖٓي"يٓى٣٘سيكحِٞس"ًُُييًحٕيجُرى٣َيضأ٤ّْي

جُؼىجُسيٝج٩ٗٛحفيٝجٍُنحءيٝجُٓؼحوز،يكَٜيْط٘ؿفيجُلِٓلسيك٢يضوى٣ْيٍٓٗٝعي٣كونيًَييُيي ٝيذؼٟٚ؟ي

. شخص١خ سئ١ظ اٌّذ٠ٕخ اٌفبضٍخ ٌذٜ أ لاطْٛ: أٚولاً 

ئٕيج١ًُيوكغي ك٠٬ٕٞيُِركعيػٖيٌؾَيجُىُٝسيجُٔػح٢ُيٝٓٞجٚلحضٚيٓحيٌآٙيٖٓيكٓحوي٨ُن٬ميٝ نطحءيُِىُٝسيٍٝٚجعيذ٤ٖيجُوٟٞيج٤ُٓح٤ْسي

 وشيئ٠ُيٍٝٚٞيقٌٞٓسيجُطـحزيئ٠ُيجُط٢يجٌضٌرصيؾ٣ٍٔسيئػىجّيٓؼِٔٚيْوٍج٠يْىزيجُكٌْ،يٝئ٠ُيجُهٓحٌزيجٌُر٤ٍزيجُط٢ي٤٘ٓصيذٜحي غ٤٘حي ٓحّي

ذح٩ٞحكسيئ٠ُيج٥غحٌيجُِٓر٤سيًُٜٙيج٤ُٓحْسيػ٠ِيج٧غ٤ٖ٘يئييؾؼِطْٜيًٓح٠ُيٝؾر٘حءي٠ٝٔحػ٤ٖي(جُرِٞذ٣ُ٤ٗٞسيي)ئْرح٠ٌسيك٢يجُكٍخي
(4)

.يي

ًَييُييؾؼَي ك٠٬ٕٞي٣ٞؾٚيٗوىجًّيهح٤ْحًّئُِؿطٔغيج٧غ٢٘٤يج١ًُي٢ٓٗيجُو٤ْيج٩ٗٓح٤ٗسيٝجْطرىُٜحيذحُو٤ْيجُٔحو٣س،يٝ ٚرفيػرىجًّيُِكٌحّيٝجُوٟحزي

يُٚ٘ الأرو١بء ٚاٌشدؼبْ ٚأً٘ اٌؼفخجُٔطِٔو٤ٖيٝقىويجُٛلحشيجُٔػح٤ُسي٧ُٝثييج٬ُتو٤ٖيذحُِٓطسيػ٠ِيقىيضؼر٤ٍٙ،ي
(5)

كٓر٤َيجُه٬٘ييي.ي

خشٚج اٌسىُ ِٓ ٠ذ اٌفلاعفخ ٣ٌٕٞيذحُوٟحءيػ٠ِي ْرحذٚيجُط٢يضطِهٙيك٢ي-ئًحئٌْٚي ك٠٬ٕٞي-يٖٓيجُهٍجخيٝجُل٠ٞٞيٝجُطىٌٛٞي

كاوجٌزيجُىُٝسيػِْيٝكٖي٫ي٣ؿٓىٙيئ٫يٖٓينٛٙيػٍٔٙيٝ ػىيٗلٓٚيئػىجوجًّي٬٣ٞ٠ًّيًُٜٙيجُٜٔٔس،ي٫ٝي٣ٌٕٞيٚزىّزُٙ ٚػذٌُٙ، إٌٝ غ١شُ٘، 

.يئ٫يذط٤ِْٓيٓوح٤ُىيجُِٓطسيئ٠ُيجُل٬ْلسئُحيُْٜيٖٓيٚلحشينحٚسيضإِْٜٛي٧ٕي٣كٌٔٞجيؿ٤ٍْٛ

٣ٝؿدي ٕي٣طِو٠يٛإ٫ءيضٍذ٤سينحٚسيي٤٘ٛسيٝؾٓى٣س،يك٤طْيضؼ٤ِْٜٔيجُلِٓلسيٝكٕ٘ٞيجُكٍخيٝج٣ٍُحٞسيجُرى٤ٗسيٝج٤ُْٞٔو٠يٝجُؼِّٞيج٣ٍُح٤ٞسي

ك٤ٓ٤ٍٝجيٗكٞيجٌُٔحٍي٣ٌٝٞٗٞجيٗٔٞيؾحًّيُِكحًْيجُل٤ِٓٞفيجٌُقءيكِٓل٢يجُُ٘ػس،يػظ٤ْيجُكٔحْس،ي٣ٍْغيجُط٘ل٤ً،يٖى٣ىيجٍُٔجِ...يٝػِْيجُلِي
ي

(6)
٣ٝؿدي ٕي٣ٌٞٗٞجي قٍجٌجًّيٖٓيقديجُٔحٍيٝجُطِٔييجُهح٘يٝض٣ٌٖٞيج٧ٍْز،ي٣ٝؿدي ٕي٣ؼ٤ٗٞجيق٤حزيٖظقيٝضوط٤ٍ،يٖٝٓيوٕٝييُيي.ي

ك٤ٓ٘وِرٕٞييتحذحًّيذى٫يٖٓيًْٜٞٗيقٍجْحًّيُِىُٝس
(7ي)

.ي

ِٚٓ صفبد سئ١ظ اٌذٌٚخ أ٠ضبلاً أْ ٠زغُ ثّسجخ اٌّؼش خ ٚاٌصذق ِٚسجخ اٌسك ٚوشا١٘خ اٌض٠ف ٚػذَ لجٛي اٌىزة  ٟ أٞ صٛسح وبْ، 

اٌغؼٟ إٌٝ اٌٍزح اٌشٚز١خ ٚزذ٘ب ٚرشن ٌزاد اٌجذْ ٚػذَ اوعزغشاق  ١ٙب، ٚاوثزؼبد ػٓ اٌٛضبػخ، ثبلإضب خ إٌٝ إٌضا٘خ ٚاٌشلخ 

ٚزغٓ اٌّؼبٍِخ ٚعشػخ اٌزؼ١ٍُ ٚلٛح اٌزاوشح ِٚسجخ اورغبق ٚاٌدّبي
(8)

 ٓحيػٖيٓٛىٌيًٛٙيجُٛلحشيجٍُٝق٤سيٝجُؼو٤ِسيك٤ٍٟي.ي

كْٜيٝقىْٛي.يياٌطج١ؼخ ِٕسزٙب لأٌٚئه اٌز٠ٓ خجٍٛا ِٓ ِؼذْ اٌز٘ت ٚرؤٍُ٘ٙ ٌزٌٟٛ اٌسىُ ثؼذ أْ ٠ىزًّ ػٍُّٙ ٚخجشرُٙ ك٠٬ٕٞي ٕي

جُوحوٌٕٝيػ٠ِي ٕي٣لؼِٞجيذحُٔى٣٘سيٓحي٣لؼِٚيجٍُْحّيذحُؿىجٌيج١ًُي٣ُنٍكٚيكٜٞي٣٘ظلٚيذحوبيج٧ٍٓييذؼ٘ح٣سيغْي٣ٍْْيػ٤ِٚيٌٚٞزيجُٔى٣٘سي،ي

ٓوحٌٗحًّئٌْٚيذ٘ٔٞيؼيجُؼىٍيج١ًُيك٢يٓوىٌٝٙي ٕي٣طأِٓٚ
(9)

.ي

ٚرسم١ك اٌؼذاٌخ ٘ٛ اٌزٞ ٠دؼً اٌسىُ صبٌسبلاً و شىً اٌسىُ ٚاٌّؤعغبد وػحي ك٠٬ٕٞيئ٠ُي٤ْحْسي ن٬ه٤سيهحتٔسيػ٠ِيٓرى يجُؼىجُس،ي

،ي٧ٕيجُكٌْيج٤ُِْٓيٓٛىٌٙيجُؼِْيجُكو٤و٢يًٝٛجيٚاٌؼذاٌخ و رزسمك إو إرا وبْ اٌسىُ  ٟ أ٠ذٞ اٌسىّبءي.اٌذعزٛس٠خ ٚاٌغ١بع١خ  ٟ اٌذٌٚخ

لأٔٙب رٕبدٞ ثدؼً اٌسىُ  ٟ ٠ذ اٌد١ّغ ، ُِٕٚٙ غ١ش ٫ي٣ٌٕٞيئ٫يٍُِت٤ّيجُل٤ِٓٞف،يٖٝٓيًٛجيجُٔ٘طِنييًحٕي٣ؼحو١يجُى٣ٔوٍج٤٠س،ي

اٌسىّبء
( 10)

. ٌىٓ اٌٛالغ أٔٗ ١ٌظ خ١ّغ إٌبط أوف١بء ٌٗ,  ٙزا إٌظبَ ٠غزٙٛٞ اٌؼمٛي. 

٣ٍٟٝي ك٠٬ٕٞي ٕي٠ر٤ؼسيجُىُٝسيٝٝظحتلٜحيضٗرٚيئ٠ُيقىيًر٤ٍي٠ر٤ؼسيجُلٍويجُر١ٍٗيٝٝظحتلٚي،يك٬ي٣هطِقيجُلٍويجُؼحوٍيػٖيجُىُٝسي

جُؼحوُس
(11)

،يٝذٞٞغيجُىُٝسيٝجُلٍويئ٠ُيؾٞجٌيذؼٟٜٔحيضٓطغيٍٖجٌزيجُؼىجُس،ي
(12)

ي٣ٍٟٝي ٕيجُؼىجُسيضظٍٜيُ٘حيذٞٞٞـيك٢يج١ُْٞيج٧ًرٍي

ج١ًُيٛٞيجُىُٝسي
(13)

وزٌه غب٠خ اٌذٌٚخ، ٌّٚب وبٔذ  ض١ٍخ اٌفشد رزسمك ِٓ خشاء إلبِخ اٌؼذاٌخ ث١ٓ ،يٝئيجيًحٗصيجُل٤ِٟسيؿح٣سيجُلٍويك٢ٜي

،يكإيك٤ِٟسيجُىُٝسيضطكونيك٢يئهحٓسيجُؼىجُسيذ٤ٖيج٧كٍجو،يُٝٔحيًحٗصيجُؼىجُسيضطرؼٜحيجُٓؼحوزي(اٌؼم١ٍخ ٚاٌغضج١خ ٚاٌشٙٛا١ٔخ )لٛاٖ إٌفغ١خ 

                                                           

(4 .515:أفلاطىن حىرحُاص، ص: اهظز  (  

(5  491: أفلاطىن حىرحُاص، ص: اهظز  (
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(8 (486 – 485: ف) الجمهىرٍت :  اهظز  (  

(9 (.487:  ف)أفلاطىن الجمهىرٍت : اهظز  (  

(10  515:أفلاطىن حىرحُاص، ص: اهظز  (

(11 (435:  ف)الجمهىرٍت : اهظز  (  

(12 (434:  ف)الجمهىرٍت : اهظز  (  

(13 (368: ف)الجمهىرٍت : اهظز  (  
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كإيجُٜىفيٖٓييُييًِٚيضكو٤نيجُك٤حزيجُٓؼ٤ىزيْٞجءيُِىُٝسي ّيُِلٍو،ي٧ٕي كَٟيجُ٘حِيٝ ػىُْٜيٛٞي ْؼىْٛيٝ ٌوجْٛيٝ ظِْٜٔيٛٞي ضؼْٜٓي
(14)

ي.ي

. إٌظبَ اوخزّبػٟ ٚاولزصبدٞ  ٟ اٌّذ٠ٕخ اٌفبضٍخ:  ب١ٔبلاً 

٣٘حو١ي ك٠٬ٕٞيك٢يٓى٣٘طٚيجُلحِٞسيذ٤ٗٞػ٤سيجُ٘ٓحءيٝج٫ٝ٧و،يك٤وٌٍي ٕيًَي٢ٖءيٓٗحعيذ٤ٖيج٧ٚكحخيقط٠ي:يش١ٛػ١خ اٌّدزّغ- 1

جُ٘ٓحءيٝج٫ٝ٧وي
(15)

،ي٣ٝؿدي ٕيضٌٕٞيػ٬هحشيجُؿ٤ٖٓ٘يجُٔطرحوُسيضكصيٍٓجهرسيجُوٟحز،ي٣ٝلَٛيج٫ٝ٧ويػٖيٝجُى٣ْٜي٣ٍٝذٕٞيك٢يٓؼحٛىي

نحٚس،يٝجُ٘ٓحءيج٣ًُٖي٣رى٣ٖي٬٤ٓيئ٠ُيجُلِٓلسي ٝيجُكٍخي٣٘رـ٢ي ٕي٣ٌٖيُِكٌحّيٝٓٓحػى٣ْٜيذ٬يجْطػ٘حء،يك٬ي٣هٙي قىْٛيٗلٓٚيذاقىجٖٛ،ي

.ي٣ٍٟٝي ٗٚيذًٜٙيجُط٣ٍوسيٝقىٛحي٣ٌٖٔيُِكٌحّي ٕي٣طكٌٍٝجيٖٓيًَي٤َٓي٤ٌُِِٔس.يًًُٝيي ٫ٝوْٛيك٬ي٣ؼٍفيٝجُىيُٝىٙي٫ٝيُٝىيٝجُىٙ

يجُٗرحٕيجُٔرٍَٕٝي لَّٝ ٖٝٓيكٞجتىي٤ٖٞػ٤سيجُ٘ٓحءئًحي٣ٍٟي ك٠٬ٕٞيجْط٬٤ويج٧كَٟيٝضك٤ٖٓيجُ٘ٞعيج٩ٗٓح٢ٗ،يٝضكو٤نييُيي٣ٌٕٞيذإٔي٣كُه

ك٢يجُكٍخيٝؿ٤ٍٛحيذك٣ٍسيج٫نط٠٬يذحُ٘ٓحءيجُكٓحٕي٢ًيضٌػٍيجُٔٞج٤ُىيُٜإ٫ء،يٝك٢يقحٍيج٫ُٞوزي٣ٓطِْيٛإ٫ءيج٠٧لحٍيٓٞظلٕٞي

ٓهطٕٛٞي٤ُكِٔٞجيج٠٧لحٍيجُٔٔطح٣َٖيئ٠ُيجٍُٔجًُيجُك٤ٌٓٞسيجُهحٚسيًُٜجيج٧ٍٓيضكصيػ٘ح٣سيٍٓٞؼحشي٣ٌٖٓي ق٤حءينحٚسيذؼ٤ىجًّيػٖي

.ي ٓحي ٠لحٍيجُٞجُى٣ٖيجُٔ٘كط٤ٖيًًُٝييج٠٧لحٍيجُٕٔٗٞٛٞيك٤طْيئنلحؤْٛيك٢ي ٓحًٖيٓؿُٜٞس.يجُ٘حِ

٠ٟٔ٣ٝي ك٠٬ٕٞيٗكٞيٛىكٚيك٢يجُركعيػٖيجُْٞحتَيجُط٢يضَٜٓيػ٠ِيٗٓحءيجُكٌحّيٝٓٓحػى٣ْٜي٫ٝوزيج٠٧لحٍ،يٝجُٖٓيجُٔلِٟسيُ٪ٗؿحخي

ئ٠ُيؿ٤ٍييُي،ي٣ٝٗؼٍي ك٠٬ٕٞي ٕي كٌحٌٙيًٛٙيْطِو٠يٓؼحٌٞسيٖى٣ىزيٖٓيج٧غ٤٤٘٤ٖئُ٘حكحضٜحئُوط٤ٟحشيج٩ٗٓح٤ٗسيٝجُلطٍز،يك٤ٟغيذؼٝي

جُٟٞجذ١يػ٠ِيًٛٙيج٤ُٗٞػ٤س،يك٤ط٤فئٍُِ زيٓط٠يذِـصيْ٘حًّيٓؼ٤٘حًّي ٕيضطهًيٓحيضٗحءيٖٓيج٧َٝجؼيئ٫يآذحءٛحيٝ ٫ٝوٛحيٝ ؾىجوٛحيٝ قلحوٛحي

ِْلٜحيٝنِلٜح،يًًٝجي٣طحـيٍُِؾَي ٕي٣طهًيٓحيٖحءيٖٓيج٧َٝجؼيئ٫ي ٜٓحضٚيٝذ٘حضٚيٝقل٤ىجضٚ
(16)

.ي

ٝٗطٓحءٍي٤ًقي٣ٌٖٔئٍُِءي ٕي٤ٔ٣ُيذ٤ٖي ُٚٞٚيٝكٍٝػٚيك٢يٓؿطٔغيضكٌٔٚي٤ٖٞػ٤سيجُؼ٬هسيذ٤ٖيجُؿ٤ٖٓ٘يػ٠ِيجٌُٛٞزيجًًٌُٔٞز؟ي

ٜٝٓٔحي٣ٌٖي.يهىّي ك٠٬ٕٞيق٫ِٞيضطْٓيذوىٌيًر٤ٍيٖٓيجُطٌِقيٝجُٔٗوس،ي٧ٗٚيٖؼٍيذإٔيجُٔؿطٔغيج٧غ٢٘٤يُٖي٣طورَيكٌٍزيج٤ُٗٞػ٤سيجُؿ٤ٓ٘س

.يٖٓي ٍٓييكإييُيي٫ي٣رٌٍيٌٍٞٝزيًٛجيجُٔؿطٔغيجُلحَٞ،يٝٗطٓحءٍيذؼىٛحيػٖيٌٓحٕيجُل٤ِٟسيك٢يٓى٣٘سي ك٠٬ٕٞ

ئٕيجُٔؿطٔغيج٧ك٢ٗٞ٠٬يٗظحّي٠رو٢يذحٓط٤حَ،يٌُ٘ٚي٣وّٞي ٬ًّٚيػ٠ِيكٌٍزيجُطهٛٙيك٢يجُؼَٔيكٌَِيكٍويٖٓيج٧كٍجوي: إٌظبَ اٌطجمٟ- 2

جْطؼىجوينح٘يُ٘ٞعيٓؼ٤ٖيٖٓيج٧ػٔحٍ،يٝك٢يؿ٤ٍٙيجْطؼىجويُؼَٔيآنٍيًُُيي٣ؿدي ٫يضَٞعيهٟٞيجُلٍويػ٠ِي ػٔحٍيػى٣ىزيٝئٗٔحيض٘كٍٛي

ك٢يٓٞٞٞعيٝجقىيك٤٘طؽيػٖيًَييُيي ٕيج٤ٖ٧حءيضٌٕٞي ٝكٍيٓوىجٌجًّي،يٝ ؾٞويٗٞػحًّيٝ َْٜيئٗطحؾحًّ،يئيجيجُطُّيجُؼحَٓيٓحي٤ٔ٣َيئ٤ُٚيٝ ضٔٚيك٢ي

ٝهطٚيجُهح٘يؿ٤ٍيٓطٗحؿَيك٤ٔحيْٞجٙ
(17)

.يي

ٝهىيضرىٝيًٛٙيجُلٌٍزيُِِٞٛسيج٠ُٝ٧يٓورُٞسيٌُٖيئيجيٓحي ٓؼ٘حيجُ٘ظٍيك٤ٜحيكٓٞفيٗؿىيجُٜىفيئهٛحءيذؼٝيجُطروحشيػٖيجُٔٗحًٌسيك٢يجُٗإٔي

ج٤ُٓح٢ْ،يكرٔٞؾدييُييٍٟٗيك٢يوُٝسي ك٠٬ٕٞيوٕٝيؿ٤ٍٛحيٖٓيجُىٍٝي ٕيجُُجٌعي٣ٌٕٞيَجٌػحًّيكو١ي٫ٝي٣ٌٖٔي ٕي٣ٌٕٞيهح٤ٞحًّيئ٠ُيؾحٗدي

كحُٓؼحوزيضطأض٠يذطكو٤نيجُؼىجُسيٝضكو٤نيجُؼىجُسي...يٌَجػطٚ،يٝجُؿ٘ى١ي٣ٌٕٞيؾ٘ى٣حكُيكو١ي٫ٝي٣ٌٖٔي ٕي٣ٌٕٞيضحؾٍجًّيئ٠ُيؾحٗديؾ٘ى٣طٚ،يًٌٝٛجي

٣ٌٕٞيذطأو٣سيجُٞظ٤لسئًحي٢ٛيٝكنيج٫ْطؼىجويكو١،يًٝٔحي ٕيُِؿْٓي ػٟحءيًحُؼ٤ٕٞيٝج٥يجٕيٝج٣٧ى١يًُٜٝٙيج٧ػٟحءيٝظحتقيضإو٣ٜح،يكإي

يُيي٣٘طرنيػ٠ِي٠روحشيجُٔؿطٔغ
(18)

.ي

ُٝوىي وٌىي ك٠٬ٕٞي.يجُؼحَٓي٣ٗطـَ,يجُؿ٘ى١ي٣ك٢ٔي,يجُكحًْي٣كٌْ كل٢يجُٔى٣٘سيجُلحِٞسي٣وّٞيًَيكٍويك٤ٜحيذحُؼَٔيجُهح٘يذطر٤ؼطٚ

ٚؼٞذسيئه٘حعيج٧غ٤٤٘٤ٖيذًٜجيج٧ٍٓ،يكِؿأيئ٠ُيج٧ْطٌٞزي٤ُو٘غيجُكٌحّيذأْٜٗي٣٘طٕٔٞيُطروسي ٠ْٔ،يٝ ْٜٗيُٝىٝجي٤ٌُٞٗٞجيقٌحٓحًّ،يٝج٧ْٛيٖٓي

:ي"ييُيي ٕي٣ىٌخيذحه٢يجُٔٞج٤٘٠ٖيػ٠ِيج٫ػطوحويذأْٜٗيُٝىٝجي٤ٌُٞٗٞجيٓك٤ٌٖٓٞ،يٝ ٕيًٛٙيجُلٍٝميجُطرو٤سيؾُءيٖٓيٗظحّيئ٢ُٜ،يئيي٣وٍٞي

ٌحٓحًّ،ي:يْ٘هرٍيٖؼر٘حيذِـسي٤ٓػُٞٞؾ٤س ًٌِْيئنٞجٕيٌُٖٝيج٩ُٚيج١ًُيؾرٌِْيٝٞغيك٢ي٤٠٘سيذؼٌْٟييٛرحًّي٤ٌُْٜٔ٘ييُييٖٓي ٕي٣ٌٞٗٞجيقكُ

جػحًّيٝػٔح٫ًّيٝٞغيٗكحْحًّيٝقى٣ىجًّ،يُٝٔحيً٘طْي كٌّ كٜإ٫ءيج٧ًػٍيجقطٍجٓحًّ،يٝٝٞغيك٢يؾرِسيجُٔٓحػى٣ٖيكٟس،يٝك٢يجُؼط٤ى٣ٖي ٕي٣ٌٞٗٞجيَ

"ٓط٤ِِٖٓٓيكح٫ٝ٧وي٣ٔػِٕٞيٝجُى٣ْٜ
(19)

.ي

ًٝٛجيكإيجُٓؼحوزيٝجُه٬٘ي٫ي٣ٌٕٞيئ٫يذط٘ظ٤ْيجُىُٝسيٝكنيٓؼحوٕيجُٔٞج٤٘٠ٖ،يكحُكٌْيُِطروسيجًُٛر٤سي،يٝض٘ل٤ًيجُوٍجٌجشيٝئ٠حػسي ٝجٍٓي

جُكٌحّيٖٓيٝجؾرحشيجُطروسيجُل٤ٟس،ي ٓحيج٩ٗطحؼيكطط٫ٞٙي٠روسيجُكى٣ىيٝجُ٘كحِ،يٛإ٫ءيٖأْٜٗيك٢ييُييٖإٔيجُؼر٤ىي٫يػ٬هسيُْٜيذحُٗإٔي

.يج٤ُٓح٢ْيٓطِوحًّ،يٝذًُييضرىٝيٓى٣٘سي ك٠٬ٕٞيجُٔػح٤ُسيك٢يظَيًٛٙيجُطرو٤سيجُٛحٌٓسيٓؿطٔؼحًّيآ٤ُحًّيكحهىجًّيُِطٔٞـي٤ُّٝيٓؿطٔؼحًّيذ٣ٍٗحًّي

                                                           

(14 (579:  ف)الجمهىرٍت : اهظز  (  

(15 (450: ف) الجمهىرٍت، : اهظز  (  

(16 (461: ف) الجمهىرٍت : اهظز  (  

(17 (370: ف) الجمهىرٍت : اهظز  (  

(18 .46: طه حشاع، ًىجىبُا حذٌ العذالت والمذًىت الفاضلت، ص: اهظز  (  

(19 (.415: ف) أفلاطىن الجمهىرٍت  (  
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ُْٝي٣ؼ١ي ك٠٬ٕٞي٠روسيجُؿ٘ىي ١يِْطسيجهطٛحو٣سي٧ٗٚيجػطوىي ٕيج٫ٗـٔحِيك٢يجُطٍفيٓكظٌٞيػ٤ِْٜ،ي ٓحيجُٔ٘طؿٕٞيك٤ٌِٕٔٞيجُِٓطسي

ج٫هطٛحو٣سيٌؿْيقٍٓحْٜٗيٖٓيجُِٓطسيج٤ُٓح٤ْس،يئ٫ي ٕييُيي٫ي٣ؼ٢٘يجٕيجُكٍجِيٝجهؼٕٞيضكصيٌقٔسيذو٤سيجُٔٞج٤٘٠ٖيج٣ًُٖي٤ٌْٕٞٗٞيك٢ي

٧ٕيٛإ٫ءي٣ٌِٕٔٞيجُِٓطسيجُؼ٣ٌٍٓسيكْٜيجُٔٞج٠ٕ٘ٞيجُٞق٤ىٕٝيجُٔىٌذٕٞيػ٠ِي.يٝٞغي٣ٓٔفيُْٜيذإٔي٣ؼٍٞٞجيجُكٍجِيُِؿٞعيئيجي ٌجوٝج

ُٖٝي٣طٞؾديػ٠ِيجُؿ٘ىيجُىكحعيػٖي.ينٜٞيجُكٍٝخ،يْٞفي٣ٍٓػٕٞيئ٠ُيئؾرحٌي ٚكحخيجُِٓطسيج٫هطٛحو٣سي٩ٓىجوْٛيذٔحيقٍْٓٞٛيٓ٘ٚ

ٝػ٤ِ٘حي ٫ي٠ٓ٘ٗي ٕيجُكٌحّي.يجُىُٝسيٞىيجُؼىٝجٕيجُهحٌؾ٢يككٓديذَي٤ٌْٕٞيػ٤ِْٜي ٕي٣ىجكؼٞجيػٜ٘حيٞىيجُٔطٍٔو٣ٖيػ٤ِٜحيٖٓيوجنِٜح

٣طٔطؼٕٞيك٢يٗظٍيجُٗؼديذ٘ٞعيٖٓيجُِٓطسيجُى٤٘٣س،يكْٜيٓهِٞهٕٞيٖٓييٛديٝكٟسيٝٓلِٟٕٞيػ٠ِيْحتٍيجُرٍٗ
(20)

.ي

ٝٛ٘حيٗطٓحءٍيػٖيٌٓحٕيجُؼىجُسيك٢يٓى٣٘سي ك٠٬ٕٞيجُلحِٞسيذؼىي ٕيهحٓصيػ٠ِي ّْي٠رو٤سيٚحٌٓس،ي٣هٟغيذؼٟٜحيُرؼٝ،ي٤ْ٫ٔحيئيجي

ًٔحي.ييْحٗىيضِييج٧ّْيضٌٛٞجشيو٤٘٣سيئ٣ى٣ُٞٞؾ٤سيضهِغيػ٠ِيذؼٝيجُطروحشيهىجْسيٓٛىٌٛحيهٞزيئ٤ُٜسيػ٤ِحيضىػٜٔحيجُوٞزيجُِٔٓكس

ٗطٓحءٍيػٖيٌٓحٕيجُك٣ٍسيك٤ٚيك٘ؿىي ٜٗحي٫يضكظ٠يذٌٔحٕيكحُكٌحّيجُل٬ْلسيْٛيج٧هىٌيػ٠ِيجٌُٗقيػٖي ١يكٌٍزيٓؼحٌٞسي٧كٌحٌْٛ،يْٝٛي

:ي"ي٫ي٣ٓٔكٕٞيذأ١يجذطٌحٌي ٝيضؿى٣ىيك٢يٓؿحٍيجُطؼ٤ِْي٧ٕييُيي٣إو١يذٍ ٣ْٜيئ٠ُيػٞجهديٝن٤ٔس،يكٞجؾديقٍجِيجُىُٝسئًحي٣ٍٟي ك٠٬ٕٞ

 ٕي٣كًٌٝجيٖٓي ٕي٣لٓىي ١يٖهٙئًحي٣ٗحءيُٚيٛٞجٙ،ي٧ٕيٖٓيٝجؾرْٜي ٕي٣ٌٞٗٞجيك٢ي٣وظسيوجتٔس،يُث٬ي٣أض٢ي قىيذرىعيُِ٘ظحّيجُٔطرغيك٢ي

"ضٍذ٤سيجُؿْٓيٝجُ٘لّ
(21)

.ي

 ٓحي٤ٖٞػ٤سيجُطِٔييكوىيًحٕيٛىكٜحيجُٞهٞفيك٢يٝؾٚي ٠ٔحعيجُكٌحّي٢ًي٫يضكىغْٜي ٗلْٜٓيذطٞك٤ٍيجُػٍٝزيٝجُطْٞغيك٢ي:يش١ٛػ١خ اٌزٍّه- 3

جءينىٓحضْٜ كٍّ .يجُِٔييك٬ي٣٘رـ٢ي٧قىْٛي ٕي٣ٔطِييػوحٌجًّيذَي٣ؿدي ٕي٣طوحٞٞجيٌجضرحًّيػ٠ِيٌَٖيوكؼحشيؾ

ٌُٖٝي٤ًقيضو٘غيٖٓي٣ِٔييجُِٓطسيٝجُوٞزيذإٔي٣ٌرفيؾٔحـيٌؿرطٚيك٢يجُطِٔي؟ي

ُؼَي ك٠٬ٕٞي وٌىيٚؼٞذسيًٛجيج٧ٍٓييكحٗوىـيك٢ييٛ٘ٚيجُكَيُطكو٤نييُي،يئييٌ ٟي ٕيٛإ٫ءي٣ؿدي ٕي٣هرٍٝجيذإٔيج٥ُٜسيينٍشيك٢ي

ٗلْْٜٞيجًُٛديٝجُلٟسيجُٓٔح٤٣ٖٝيػى٢ٔ٣يجُلٓحو،يكْٜيٝقىْٛيٖٓيذ٤ٖيٌؾحٍيجُٔى٣٘سيٓٓطػٕ٘ٞيٖٓيّٓيجًُٛديٝجُلٟسيجُطٍجذ٤٤ٖي ٝي

ئونحُٜٔحيضكصيْولْٜيك٬ي٣كِٜٔٞٗحي٫ٝي٣ٍٗذٕٞيذٌإْٜٝح
(22)

.ي

ًٌٝٛجي٣رٍَيٓغي ك٠٬ٕٞيجُ٘ٔٞيؼيج٧ٍٝيُِىُٝسيج٤ُُٞٔٗس،يٝٛٞيٓلّٜٞيٓٓطؼَٔيٖٓيهرَيػِٔحءيج٤ُٓحْسيج٤ُّٞيُٞٚقيجُىُٝسيجُط٢يضكحٍٝي

ٝٛٞي٣ٓطهىّيك٢يْر٤َييُيي.يكٍٜيِْططٜحيػ٠ِيجُٔؿطٔغيٝضؼَٔيػ٠ِيج٤ُٓطٍزيػ٠ِيًحكسيؾٞجٗديجُك٤حزيجُٗه٤ٛسيٝجُؼحٓسيهىٌيئٌٓحٜٗح

...ييج٤ُٔػُٞٞؾ٤حيٝج٧ْطٌٞزيٝجُوٞزي

اٌّجسث اٌثبٟٔ 

ِلاِر اٌّذ٠ٕخ اٌفبضٍخ ػٕذ اٌفبساثٟ 

٣ؼطرٍيًطحخيآٌجءي َٛيجُٔى٣٘سيجُلحِٞسيُِلحٌجذ٢،يٌٚٞزيٝجٞكسيٖٓيٌٚٞيضلحػَيجُل٬ْلسيج٤٤ٓ٬ْ٩ٖيٓغيجُلِٓلسيج٤ُٞٗح٤ٗسيجُط٢ي:ير١ّٙذ

ًحٗصي ْٛيٓحي نًٝٙيٖٓيج٩ؿ٣ٍن،يؿ٤ٍي ْٜٗيك٢ييُييُْي٣ٌٞٗٞجيٓؿٍويٗوِسي نًٝجيػِٔحًّيٓطٌح٬ًّٓيُٚيقىٝوٙيج٤ُُٔٔز؛يذَي نًٝجيذؼٝي

(.ي23)ػ٘حٍٚٛحييٝضلحػِٞجيٓؼٜحيجْط٘حوجًّيئ٠ُيغوحكطْٜيجُهحٚسي

٣ٍٟٝيجُلحٌجذ٢ي ٕيٛ٘حىيػىزيؿح٣حشيٌٝجءيضٌطَيجُؿٔحػحشيجُر٣ٍٗسيُؼَيٖٓي ٜٛٔحيج٫ؾطٔحعيػ٠ِي ْحِيجُكحؾسيج٠ُيجُطؼحٕٝيذ٤ٖيج٧كٍجوي

ُٓىيٓططِرحشيجُك٤حزيجُٔهطِلسي،يكِٔحيًحٕيج٩ٗٓحٕي٫ي٣ٓطط٤غيضكو٤نيجقط٤حؾحضٚيذٔلٍوٙيجٞطٍي٬ُؾطٔحعيٓغيج٥ن٣ٍٖي٤ُوّٞيًَيٝجقىيْٜٓ٘ي

كحُل٬ـيٓػ٬ي٫ي٣ٓطط٤غيجُو٤حّيذكٍجغسيج٧ٌٜيٓحُْي٤ٜ٣ةيُٚيجُ٘ؿحٌيجُٔكٍجظيٝجُكىجويقى٣ىيجُٔكٍجظيًٌٝٛجيك٢يذو٤سي.يذ٢ٗءيٓٔحي٣ٓطط٤غ

حيػ٠ِيجُوٍٜي ٝيػ٠ِيجُوٍجذسي،ي ٝيػ٠ِيجُطؼحٛىي،ي ٝيػ٠ِيضٗحذٚيج٧ن٬ميٝج٤ُْٗيٝجُِـس،ي ٝيػ٠ِيج٫ٖطٍجىيي(24)ج٧كؼحٍ كّٓ ،يٝض٘ٗأيجُىُٝسيئ

.يكًِٜٙيج٧ْرحخيٓ٘لٍوزي ٝيٓؿطٔؼسيٗٗأشيجُٔؿطٔؼحشي(25).يك٢يج٠ُٖٞٔيجُٞجقى

. ِلاِر سئ١ظ اٌّذ٠ٕخ اٌفبضٍخ ٌذٜ اٌفبساثٟ: أٚولاً 

ضٌِْيجُلحٌجذ٢يذاْٜحخيػ٠ِيٌت٤ّيجُٔى٣٘سيجُلحِٞس،يكٜٞي٣ٍجٙي ًَٔي ؾُجءيجُٔى٣٘س،ي٤ِ٣ٝٚيك٢يجٍُٗفي٠روسيٖٓي َٛيجُٔى٣٘سيضٓحػىٙيك٢ي

ٝجُؼوَي.يجُكٌْ،ي ٓحيٓإ٬ٛشيجٍُت٤ّيكٌِٔحشيكط٣ٍسيٝئٌجو٣سي٫يضطٞجكٍيك٢ي ١يئٗٓحٕيػحو١،ي٧ٕيجٍُت٤ّيئٗٓحٕيجْطٌَٔيػوِٚيٝٓه٤ِطٚ

حٍ،يٝ ٚرفي.يجُٔٓطٌَٔيٛٞيجُؼوَيجُٔٓطلحويج١ًُيقَٛيػ٠ِيؾ٤ٔغيجُٔؼو٫ٞشي ٝٓط٠يؿىجيجُؼوَيٓٓطلحوجًّيجْططحعي ٕي٣طَٛيذحُؼوَيجُلؼكّ

صيٖٓي٤ْطٍزيجُكحْسيٝجُ٘ح٠وس،يٝجُط٢يضٓطط٤غي ٕيضطَٛي.يك٤ِٓٞكحًّي يك٢يثبٌؼمً اٌفؼسَّبي ٓحيجُٔه٤ِسيجُٔٓطٌِٔسيك٢ٜيجُٔه٤ِسيجُط٢يضهِكّٛ

                                                           

(20 خ، ص: اهظز ( شا بزهحري، المذًىت الفاضلت عبر التارٍ ا لىٍ .57: مارٍ  

(21 (.126: ف)أفلاطىن ، الجمهىرٍت،  (  

(22 (416: ف)الجمهىرٍت، : اهظز  (  

(23 .6:حامذ طاهز، المذًىت الفاضلت بحن أفلاطىن والفارابي، ص: اهظز (  

(24   .53: الفارابي هتاب الملت، جحلُم محطن مهذي، المطبعت الياثىلُىُت، بحروث، ص: اهظز (

(25  555:هماٌ الُاسجي، أعلام الفلطفت العزبُت، بحروث، ص: اهظز(
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ًٝٛجي٣ؼ٢٘ي ٕيٌت٤ّيجُٔى٣٘سيجُلحِٞسيهىي٣ٌٕٞيك٤ِٓٞكحًّي ٝيٗر٤حًّ،ي.ي(26)ج٤ُوظس،يٝضٓطٔىيٓ٘ٚيجُؿُت٤حشيٝجُٔؼو٫ٞشيًٝٛٙي٢ٛيٍٓضرٚيج٧ٗر٤حء

.ييكحُ٘ر٢يٝجُل٤ِٓٞفي٣طٓح٣ٝحٕيك٢يجُُُٔ٘سيٝجُلَٟ،ي٣ِٝٛكحٕيٍُتحْسيجُٔى٣٘سيجُلحِٞس

٫ٝي٣ٌٕٞيجُل٤ِٓٞفيك٤ِٓٞكحًّيًح٬ًّٓيئ٫يئيجيقِٛصيُٚيجُلٟحتَيجُ٘ظ٣ٍسي ٫ًّٝيغْيجُؼ٤ِٔسيغْيضٌٕٞيُٚيجُوىٌزيػ٠ِيئ٣ؿحوٛحيك٢يج٧ْٓي

حٍ،يٌُٖيؾؼِٞجيجضٛحٍيجُ٘ر٢يذٚيػٖي٣ٍ٠ني.ي(27)ٝجُٔىٕ ٝهىيْحٟٝيجُلحٌجذ٢يذ٤ٖيج٧ٗر٤حءيٝجُكٌٔحء،يك٢يضِو٢يجُٔؼحٌفيٖٓيجُؼوَيجُلؼكّ

جُٔه٤ِس،يذ٤٘ٔحيجضٛحٍيجُل٤ِٓٞفيػٖي٣ٍ٠نيػوِٚيجُٔ٘لؼَ،يًٝٛٙيجُطلٍهسيض٤ٍٗيئ٠ُيضوىّيجُل٤ِٓٞفيػ٠ِيجُ٘ر٢يًُُٝيي ُُّيػِٔحءيج٤ُِٖٔٓٔي

جُلحٌجذ٢يٝؿ٤ٍٙيٖٓيجُل٬ْلسيجُوحت٤ِٖيذًُييذؼىزي ٌٓٞيُؼَي ذٍَٛحي ٕيجُ٘رٞزيًٓر٤س،يٝ ٕيجُل٤ِٓٞفي كَٟيٖٓيجُ٘ر٢يئييئٕيجُ٘ر٢ي٣طِو٠ي

جُٔؼٍكسيػٖي٣ٍ٠نيجُٔه٤ِسيذ٤٘ٔحي٣طِوحٛحيجُل٤ِٓٞفيػٖي٣ٍ٠نيجُؼوَ،يٝ ٕيضل٤ٍْٓٛيُظحٍٛزيجُٞق٢يٓهحُقيُ٘ٛٞ٘يجٍُٗع
(28)

.ي

ٝػىجيجٌُٔحٍيجُؼو٢ِي ٝئًحٍيجُٔطه٤ِسي٣٘رـ٢ي ٕيضطٞجكٍيك٢يجٍُت٤ّيج٧ٍٝيجغ٘طحيػٍٗزينِٛسي٢ٛيضٔحّيج٧ػٟحءيٝؾٞوزيجُلْٜيٝؾٞوزي

ٝئٕي ؿِديًٛٙيجُٛلحشيٍُت٤ّيجُٔى٣٘سي.ي(29)جُكلعيٝجًًُحءيٝجُر٬ؿسيٝقديجُؼِْيٝجُؼلسيٝجُٛىميٝج٩ذحءيٝجٌٍُّيٝجُؼىجُسيٝجُٗؿحػسي

حٍي جُلحِٞسيٓطلوسيٓغيٓحييًٍٙيجُلوٜحءيك٢يجُه٤ِلسي ٝيج٩ٓحّ،يؿ٤ٍي ٕيجٖطٍج٠ٚيُِكٌٔسيٝضل٤ٍٓٛحيػ٠ِي ٗٚيجُوىٌزيػ٠ِيج٫ضٛحٍيذحُؼوَيجُلؼكّ

٫ي٣طلنيٓغيج٣ٍُٗؼسيذَيٛٞي٠ٍٖيذح٠َ،يٝذحُطح٢ُيكحُؼٛٔسيٝجُطحػسيجُٔطٍضرسيػ٤ِٚيذح٠ِسي ٣ٟحًّيئيي٫ي٠حػسيئ٫يٱيضؼح٠ُيٝج٩ٓحٓسي٤ُٓصي

 ًػٍيٖٓين٬كسيُٛحقديجٍُٗعيك٢يقٍجْسيجُى٣ٖي٤ْٝحْسيجُى٤ٗح
(30)

.ي

يجغ٘ط٢يػٍٗزينِٛسيٍُت٤ّيجُٔى٣٘سيجُلحِٞسيجُط٢يٗطحُؼٜحيُىٟيجُلحٌجذ٢يك٢يٓى٣٘طٚيجُلحِٞسيٝؿ٤ٍٙيٖٓييج٫غ٢ُ٘ٝ٘حي ٕيٗطٓحءٍيػٖيه٤ٔس

،يُ٘طؿحَٝيذؼٟٜحيٝٗؼطرٍيجُرؼٝيج٥نٍي٠ٍٖٝحي٫َٓسيٌُٜٝ٘حيؿ٤ٍيًحك٤س،ي٤ٟٗٝقي ٌٓٞجًّي نٍٟيضو٤ّي وجءيًطديج٤ُٓحْسيجٍُٗػ٤س

.ييجُكحًْيٝٓحي٣وىٓٚيك٢يٓؿحٍيجُؼِّٞيٝجُلٕ٘ٞي٩هحٓسيوُٝسيجُٔإْٓحشي٫يوُٝسيجُكحًْيجُلٍويذٔحي٣طٞجكنيٓغيٌٝـيج٣ٍُٗؼسيج٤ٓ٬ْ٩س

ي

. اٌّؼش خ أعبط اٌغؼبدح ػٕذ اٌفبساثٟ:  ب١ٔبلاً 

جُٓؼحوزي٢ٛيجُه٤ٍيجُٔطِٞخيًُجضٚ،ي٤ُّٝيٌٝجءٙين٤ٍي ٠ْٔيٓ٘ٚيٝ ذؼىيٓ٘ٚ،ي٢ٛٝيجُـح٣سيجُط٢ي٣٘ٗىٛحيًَيئٗٓحٕيٝٗكَٛيػ٤ِٜحيذحُٔؼٍكسي
(31)

ػَُّيًٛٙيجُٔؼٍكسيػ٤ِٔحًّيضهطِقيجُٔى٣٘سيجُلحِٞسيػٖيؿ٤ٍٛح،يكؼىجيجُٔى٣٘سيجُلحِٞسي٣ٞؾىي ٌذؼسي ٗٞجعيٖٓي.ي كَٔ ٝػ٠ِي ْحِيجُٔؼٍكسيٝضكَ

.ييجُٔىٕيجُٟٔحوزيُٜحي٢ٛيجُؿحِٛسيٝجُلحْوسيٝجُٔطرىُسيٝجُٟحُس

ٖٝٓيٛ٘حي.ي«ُْي٣ؼٍفي ِٜٛحيجُٓؼحوزي٫ٝينطٍشيُْٜي،يٝئٕي ٌٖىٝجيج٤ُٜحيُْي٣لٜٔٞٛح"٢ٛٝيجُٔى٣٘سيجُط٢ي:يجُٔى٣٘سيجُؿحِٛس:ي بٌٕٛع الأٚي

.يٚاٌزغٍتي١ّ٘ٚخ ِثً اٌٍزح اٌّبد٠خ ٚاٌغٕٝ ٚاٌسش٠خ ٚاٌىشاِخجٖطنيجْٜٔحي ١يٖٓيجُؿَٜيذحُٓؼحوزي،يٝهىيظ٘ٞجيجُٓؼحوزيهحتٔسيذأ٤ٖحءي

٢ٛٝيجُٔى٣٘سيجُط٢ي٣ؼٍفي ِٜٛحيٓحي٣ؼٍكٚي َٛيجُٔى٣٘سيجُلحِٞسيػٖيجُٓؼحوز،يٌُٖٝي كؼحُْٜي٢ٛي.ي٣ىػ٠يجُٔى٣٘سيجُلحْوس:ييٚإٌٛع اٌثبٟٔ

.ي كؼحٍي َٛيجُٔى٣٘سيجُؿحِٛس

ٛٞيجُٔى٣٘سيجُٔرىُس،ي٢ٛٝيضِييجُٔى٣٘سيجُط٢يًحٗصيآٌجءي ِٜٛحيٝ كؼحُْٜيك٢يجُٔح٢ٞيآٌجءيٝ كؼحٍي َٛيجُٔى٣٘سيجُلحِٞس،ي: ٚإٌٛع اٌثبٌث

.يٌُٜٝ٘حيج٥ٕيضرىُصيٝقِكّصيٌٓحٜٗحيآٌجءيٝ كؼحٍيٓـح٣ٍز

جُميجػطوحوجشيكحْىزي٣ٝطْٞٛيٌت٤ٜٓحي ٗٚي ٝق٢يج٤ُٚي...يي٢ٛٝيجُط٢يضؼطوىيك٢ياللَّيٝجُػٞج٢ٗيٝجُٓؼحوزي٘ٛ اٌّذ٠ٕخ اٌضبٌخ،: إٌٛع اٌشاثغ

٣ِٝؿأيج٠ُيجُط٣ٞٔٚيٝجُهىجع
(32)

.ي

ُٝٔحيًحٗصيجُٔؼٍكسيٝضٔػِٜحيػ٤ِٔحًّيٛٞي ْحِيجُٓؼحوز،يكإيجُٔؼحٌفيجُط٢ي٣٘رـ٢ي ٕي٣كِٜٛحي َٛيجُٔى٣٘سيجُلحِٞسي٤ُٓؼىٝجي٢ٛيكِٓلسي

جذطىجءيٖٓيٓؼٍكسياللَّيٝٚلحضٚيٝجٗطٜحءيذح٧ْٓيجُلحِٞسيٝج٧ْٓي«يآٌجءي َٛيجُٔى٣٘سيجُلحِٞسيٟٝٓحوجضٜح»جُلحٌجذ٢يجُط٢يضٟٜٔ٘حيًطحخي

                                                           

(26 .44: الفارابي، آراء أهل المذًىت الفاضلت، ص: اهظز(  

(27 .39: ص( رضالت جحصُل الطعادة) الفارابي، رضائل الفارابي، : اهظز (  

(28 في : و الذهتىر  بزاهُم مذوىر . 9: الذهتىر بيار الحاج حاضم، أضظ المذًىت الفاضلت عىذ الفارابي، ص: اهظز. (

.96/ 1الفلطفت الإضلامُت مىهج وجطبُله،   

(29 .59: آراء أهل المذًىت الفاضلت، ص: اهظز (  

(30 ابن خلذون، الملذمت، : ، واهظز13: الذهتىر بيار حاج حاضم، أضظ المذًىت الفاضلت عىذ الفارابي، ص: اهظز (

  .134: ص

(31 .102: آراء أهل المذًىت الفاضلت، ص (  

(32 .132 - 128: آراء أهل المذًىت الفاضلت، ص: اهظز (  
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حٍيًٕٝٞيج٧ؾٓحّيجُطر٤ؼ٤سيٝكٓحوٛحيًٕٝٞيج٫ٗٓحٕيٝهٞجٙيٌٝت٤ّيجُٔى٣٘سيجُلحِٞسيٝ ِٜٛحي جُٟٔحوزيُٜحي،يٌٍٓٝجيذحُػٞج٢ٗيٝجُؼوَيجُلؼكّ

جُؼِْيذحُٔٞؾٞوجش:يٝي٫يذىي٧َٛيجُٔى٣٘سيجُلحِٞسيٖٓيجُكٌٔس،ي ١.يٝجُٔىٕيجُٟٔحوزي٤ٍٛٓٝيٗلْْٜٞيذؼىيجُٔٞش
(33)

ًُٜٝجيضٌِْيػٖي٤ًل٤سي.ي

ٚىٌٝٛحيٝػٖيٍٓجضرٜح،يٝضٌِْيػٖيج٧ؾٍجّيجُٓٔح٣ٝسيٝٓحي٣طَٛيذٜح،يٝ ؾُجءيجُ٘لّيج٩ٗٓح٤ٗسيٝهٞجٛح،يٝجُٞق٢يٌٝؤ٣سيجُِٔي
(34)

.يي

ٌُٖٝيجُوٟح٣حيجُط٢يجػطرٍيجُلحٌجذ٢يجُؼِْيذٜحيػ٠ِيجُ٘كٞيج١ًُييًٍٙيك٢يًطحذٚيجًًٌُٔٞي ْحْحًّيُو٤حّيجُٔى٣٘سيجُلحِٞس،يؿ٤ٍيِٓٓٔسيُٚيك٢ي

كوُٞٚيك٢يٚىٌٝيجُٔٞؾٞوجشي٫ي٣ٌٖٔي.ييج١ُْٞيج٢ٓ٬ْ٩يقط٠يٖٓيهرَيئنٞجٗٚيٖٓيجُل٬ْلس،يػ٬ٝزيػ٠ِيؿ٤ٍْٛيٖٓيجُٔط٤ٌِٖٔيٝجُلوٜحء

 ٕي٣ٌٕٞيٓٓطٓحؿحًّيٍٖػحًّ،يكٜٞيهحتْيػ٠ِيٗظ٣ٍسيجُل٤ٝيج٧ك٤٘٤٠ِٞسيُطل٤ٍٓيٚىٌٝيجُؼحُْيػٖياللَّ،ي ٝيجٌُػٍزيػٖيجُٞجقىيٝض٠ٔٓيٗظ٣ٍسي

حٍيج١ًُي٣ٌٕٞيْررحًّي جُؼوٍٞيجُؼٍٗز،يض٘ٗأيػ٠ِيجُطٍض٤ديًَٝيٝجقىيٜٓ٘حيُٚيػوَيٝكِي،يئ٠ُي ٕي٣٘ط٢ٜيئ٠ُيآنٍيجُؼوٍٞيٝٛٞيجُؼوَيجُلؼكّ

.ييٖٓيؾٜسيضؼوِٚيًُجضٚي(جُٔحءيٝجُطٍجخيٝجُٜٞجءيٝجُٔحءي)ُِ٘لِٞيج٤ٌٞ٧سيٖٓيؾٜسيضؼوِٚيُِؼوَيجُٓحذنيػ٤ِٚ،ي٣ٝٛىٌيػ٘ٚيج٩ْطوٓحشي

ٝٗظ٣ٍطٚيك٢يجُٞق٢يؿ٤ٍييٓورُٞسيٍٖػحًّي ٣ٟحًّ،يك٢ٜيهحتٔسيػ٠ِي ٕيجُ٘لّيػ٘ىيضؿٍوٛحيػٖيجُٗٞجؿَيجُرى٤ٗس،يٝػىّيجْطـٍجهٜحيذٗـَي

جُكٞجِ،يضطَٛيذؼحُْيجُـ٤ديٝضطِغيػ٠ِيٓحيك٢يجُِٞـيجُٔكلٞظ،يكإيجُٔطه٤ِسيٓط٠يضكٌٍشيٖٓي ػٔحٍيج٤ُوظسيجُٔهطِلسيجْططحػصي غ٘حءي

جُّ٘ٞي ٕيضٛؼىيئ٠ُئْحءيجٌُ٘ٞيٝجُٔؼٍكس،يكٔط٠يضٞكٍيُىٟيٖهٙيٓه٤ِسيٓٔطحَزيضٔصيُٚيٗرٞءجشيك٢يجُٜ٘حٌيٓػَيٗرٞءجشيج٤َُِ،ي٣ٝٓطط٤غي

حٍيٓػَيجضٛحُٚيذٚي غ٘حءيجُّ٘ٞ،يذَيٌذٔحيًحٕييُييػ٠ِيٌَٖي ٝٞفيٌٝٚٞزي ًَٔ،يكحُ٘ر٢،يٓ٘في ك٢يقحٍيج٤ُوظسي ٕي٣طَٛيذحُؼوَيجُلؼكّ

ٓه٤ِسيػظ٤ٔسيضٌٔ٘ٚيٖٓيجُٞهٞفيػ٠ِيج٩ُٜحٓحشيجُٓٔح٣ٝسيك٢يٓهطِقيجُظٍٝفيٝج٧ٝهحش
(35)

.ي

٣ٍٝويًٛجيجُوٍٞي ٕيجُ٘ر٢ي٣طِديجُٞق٢ي ق٤حٗحًّي٫ٝي٣ؿىٙيك٢ي ٝهحشيُؼِٚي٣ٌٕٞيك٢ي ّٓيجُكحؾسيئ٠ُيضِو٢يجُٞق٢يك٤ٜح،يًٝحٕييُييٓظٍٜجًّي

،يك٤ِّيجُٞق٢يك٢يٓوىٌٝٙي٫ٝيٖؼٌٞجًّيوجن٤ِحًّي٣ٓحٌٝٙ(٠ِٚياللَّيػ٤ِٚيِْْٝ)٧ٓحٗطٚي
(36)

.ي

ًٌٝٛجيٗؿىي ٕيجُٔؼٍكسيجُط٢ي٣ؿؼِٜحيجُلحٌجذ٢ي٠ٍٖحًّيُطك٤َٛيجُٓؼحوزيهحتٔسيك٢يؾِٔطٜحيػ٠ِي ٍٚٞيكِٓل٤سيك٢يًػ٤ٍيٖٓيج٧ق٤حٕي٣ٌٝٔ٘٘حي

كٍؿْيوػٞضٚيئ٠ُيٝؾٞخيٓؼٍكسياللَّيضؼح٠ُيٓؼٍكسيي(آٌجءي َٛيجُٔى٣٘سيجُلحِٞسي) ٕيِٗٔفييُييُىٟيجُلحٌجذ٢يٓغي ذٍَيه٤ٟسيذى يذٜحيًطحذٚي

ٗظ٣ٍسيٝػ٤ِٔسيضكِْٜٔيػ٠ِيجُطٗرٚيذأكؼحُٚ،يٌُٖٝيٗظ٣ٍطٚيك٢يجُؼوٍٞيجُؼٍٗزيٝج٧ك٬ىيجُطٓؼسيٝضٌٛٞٙيُٛىٌٝيجٌُػٍزيػٖيجُٞجقىيٝؿ٤ٍي

 .يُييٖٓيج٩ٌٖح٤ُحشي٫ي٣ٌٖٔي ٕي٣ٌٕٞيٓٓطٓحؿحًّيك٢يقحٍيٖٓيج٧قٞجٍ

 ي

اٌّجسث اٌثبٌث 

اٌّذ٠ٕخ اٌفبضٍخ ِٓ ِٕظٛس ٔمذٞ 

. اٌّذ٠ٕخ اٌفبضٍخ ٚزك اٌّؼبسضخ: أٚولاً 

جُٔؿطٔؼحشيٝضطٌٞٛحي،يٝػ٬ٓسيٖٓيػ٬ٓحشيٟٗؿٜح،ي جؾطٔحػ٤سي٤ْٝح٤ْسيْٝررحًّيٖٓي ْرحخيٗؿحـ قحؾس جُٜحوكس ضؼطرٍيجُٔؼحٌٞسيجُر٘كّحءز

 ذأٜٗح هِ٘ح ئيج ػ٤ِٜح،يًٛج ج٬ْ٩ّ قع ٓط٘ٞػس ؾٞجٗد ض٘طظْ ٗؿىٛح جُ٘ظٍيج٤ٓ٬ْ٩س، ٝؾٜس ٖٓ ج٤ُٓح٤ْس جُٔؼحٌٞس ئ٠ُ ٗظٍٗح ٓح ٝئيج

 ذحُٔؼٍٝف  ٝيج٧ٍٓ ج٤ُٛ٘كس ذحخ ٖٓ ضٌٕٞ كوى  جؾطٔحػ٤س، ِٓٛكسي٣كون ذٔح ُِؿٜحشيج٤ُٓح٤ْس، جُٔؼحٌٜ  ١ جٍُ ئذىجء ػٖ ػرحٌز

ي.يجٌُٟٗٞ  ٝ جٌٍُٔ٘ ػٖ ٝج٢ُٜ٘

 ج٣ٍُٗؼس ٓغي قٌحّ ضطؼحٌٜ ٫ جُط٢ ج٫ؾطٜحو٣س جُوٟح٣ح هر٤َ ٖٓ ًحٕ ٣ٌٕٞيٓطحقحًّي٤ْ٫ٔحيئيج  ٕ ج٤ُٓح٢ْ ج٫ػطٍجٜ ك٢ ج٧َٚ

ٝهىيوُصيجُٔٔحٌْسيجُؼ٤ِٔسيٍٍُْٞياللَّي٠ِٚياللَّيػ٤ِٚيِْْٝيػ٠ِيئضحقسيًٛجيج٧ٍٓي جٍُ ١، ئذىجء  ٝيًحٕيك٢يه٤ٟسيضٓطىػ٢ ج٤ٓ٬ْ٩س،

  ٍُٓ٘ اللَّ ٌٍْٞ ٣ح :هحٍ ق٤ع ٧ٚكحذٚ،يكل٢يؿُٝزيذىٌي ٌجويٌٍْٞياللَّي ٕي٣طهًيٌٓحٗحئُِؼًٍسيٌُٖٝيًحٕيُِكرحخيذٖيجًٌُٔ٘يٌ ١يآنٍ،

 جٍُ ١ ٛٞ ذَ:ي"يكوحٍيٌٍْٞياللَّي٠ِٚياللَّيػ٤ِٚيِْْٝ.ٝج٤ٌُٔىز ٝجُكٍخ جٍُ ١ ٛٞ ػ٘ٚ،ي ّ ٗوٍٛ ٫ٝ ٗطؼىجٙ،  ٕ ُ٘ح ٤ُّ اللَّ  ٌُُٗٚ

 غْ ظٍٜى، ٌٝجء ٖٓ ًِٜحي(ج٥ذحٌي)جُوِك٤ِد ضؿؼَ قط٠ ٌُٖٝيجٜٗٝ ذٍُٔ٘، ٤ُّ ًٛج كإ اللَّ ٌٍْٞ ٣ح :جُكرحخ كوحٍ ". ٝج٤ٌُٔىز ٝجُكٍخ

يكوحٍيٌٍْٞياللَّي.ٝذ٤ْٜ٘ ذ٤٘٘ح اللَّ ٣كٌْ قط٠ ٣ٍٗذٕٞ ٫ٝ جُوّٞيكٍ٘ٗخ ك٘وحضَ قٞٞح ػ٤ِٚ جقلٍ غْ ٝجقىج ه٤ِرح ئ٫ ذٜح ه٤ِد ؿٌٞيًَ

 "يلذ أششد ثبٌشأٞ:ي"ي٠ِٚياللَّيػ٤ِٚيِْْٝ
(37)

ي 

ذحُطو٣ْٞ،يٝك٢ي ٍٝينطرسي ئ٤ُْٜ ٝجُٓؼ٢  كؼحُْٜ ٍٓجهرس ٓطحُرْٜ ٖٓ ًحٗص  ٕيجُهِلحء ٗؿى جٍُٗػ٤س ٤ُِٓحْس جُؼ٢ِٔ جُٞجهغ جْطؼٍجٜ ػ٘ى

ج٤ُِٖٔٓٔيق٤ٖيذ٣ٞغيذحُه٬كسي،يضرٍَي ٤ٔٛسي٠ٍٖٝيجُطحػسيٍُِؤْحءيٝ ٢ُٝيج٧ٍٓي؛يكوىي-ي٢ٌٞياللَّيػ٘ٚي-يٝجؾٚيذٜحي ذٞيذٌٍيجُٛى٣ني

كًٍّيجُ٘حِيذحُٔرى يج٧ْح٢ْيك٢يج٬ْ٩ّي ٗٚي  ٤ُٝص هى يكا٢ٗ : ٓحيذؼىي ٣ٜحيجُ٘حِ:يػ٘ىٓحيهحٍ.يي«يو طبػخ ٌّخٍٛق  ٟ ِؼص١خ اٌخبٌك» :يي

                                                           

(33 .69:ص ،آراء أهل المذًىت الفاضلت: اهظز (  

(34 .19 :، صآراء أهل المذًىت الفاضلت: اهظز (  

(35 في الفلطفت الإضلامُت : و الذهتىر  بزاهُم مذوىر . 93: آراء أهل المذًىت الفاضلت آراء أهل المذًىت الفاضلت ص (

.95/ 1مىهج وجطبُله،   

(36 .50: م، ص1994الذهتىر محمذ ضعُذ رمضان البىطي، مباحث الىتاب والطىت، مطبعت حامعت دمشم : اهظز (  

(37 الحاهم،: اهظز. ( /3الصحُححن، على المطتذرن   482.  
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 كايج اللَّيٌُْٝٞٚ  ٠ؼص ٓح  ٤٠ؼ٢ٗٞ ...ن٤حٗس ٝجًٌُخ  ٓحٗس، جُٛىمكُي كو٢ٗٞٓٞ،  ْأش ٝئٕ  قٓ٘صيكأػ٢ٗٞ٘٤، كإ ذه٤ًٍْ، ُٝٓص ػ٤ٌِْ

ػ٤ٌِْ ٢ُ ٠حػس ك٬ ٌُْٝٞٚ اللَّ ػ٤ٛص
(ي38)

.يي"

ئٕيئػ٬ٕيًٛجيجُٔرى يٖٓيهرَيجُه٤ِلسيك٢ي ٍٝينطحخي٣ٞؾٚيئ٠ُيجُٔؿطٔغيو٤َُيػ٠ِي ٤ٔٛسيًٛجيجُٔرى يذحُ٘ٓرسئُِطٌِْيُِٝٔؿطٔغيج١ًُي٣ٞؾٚي

ئ٤ُٚيًٛجيج٬ٌُّي،يئٗٚيض٤ًًٍيُْٜي ٕي٫ي٣ٌٞٗٞجي٤ْح٠حًّيٝ ذٞجهحًّي٫ُٞزيج٧ٌٓٞ
(39)

.ي

هحٍيػٍٔي٢ٌٞياللَّي ًٔح ج٬ْ٩ّ، ك٢ ٝ ٤ٔٛطٚ ه٤ٔطٚ ػ٠ِ ػ٢ِٔ ن٤ٍيٖحٛى ٌٍٝٞٝضٚ جُ٘وى قن جقطٍجّ ك٢ جٖى٣ٖ جٍُ جُهِلحء ٤ٍْٝز

ٓٚ جػٞؾحؾحًّي ك٢لَّي ٖٓيٌ ٟ جُ٘حِ،  ٣ٜح:ي"يػ٘ٚ ِّٞ  ُوٞٓ٘حٙيذ٤ٓٞك٘ح جػٞؾحؾحًّي ك٤ي ٝؾىٗح ُٞ جُٔإ٤ٖ٘ٓ  ٤ٍٓ ٣ح ٝاللَّ:ي قىْٛيهحت٬ًّي ك٤ؿ٤رٚ ،"ك٤ِو

ّ ٖٓ ج٧ٓس ًٛٙ ؾؼَيك٢ ج١ًُ ٱ جُكٔىي"  :ٓـطرطحًّي جُٔإ٤ٖ٘ٓ  ٤ٍٓ ك٤وٍٞ ًٛٙ، ِّٞ " جػٞؼ ئيج ذ٤ٓلٚ ػٍٔ جػٞؾحؼ ٣و
(40)

ًٔحي٣ٌٔ٘٘حي ٕي ، 

يذؼٟحًّيٜٓ٘ح،ييّ كٍُ  هّٞ ٓٞهق ج٣ٌٍُْ جُوٍإٓ ٗوقيػ٠ِيجٌُػ٤ٍيٖٓيج٥غحٌيجُط٢يضإّْئُرى يجُٔؼحٌٞسيٝجُٔٓحءُسيٝجُٔكحْرسيُِكحًْيًًٗ

قلَّيي))ي:ضؼح٠ُ هحٍ ػ٤ِٚ، ٣ؼطٍٜ ٖٓ ٣ؿى ُْٝ ٤ْح٤ْسيج٫ْطرىجو٣س ٖٓ كٍػٕٞ طكَهكَ كْْ ٚكُي ككَح كَٓ كْٞ ٞٙكُي هكَ كْْي ككَأك٠َكَحػكُ كُ لَّٜ ج ئكِٗ حٗكُٞ ح كًَ ًّٓ كْٞ كَٖي هكَ وك٤ِ كِْ :يجُُنٍف))) ككَح

ي(يي54

(ي(ؾحتٍ ِْطحٕ ػ٘ى ػىٍ ًِٔس جُؿٜحو  ػظْ ٖٓ ئٕ)):يٝهٍٞيٌٍْٞياللَّي٠ِٚياللَّيػ٤ِٚيِْْٝ
(41)

:ييًًُٝييهُٞٚي٠ِٚياللَّيػ٤ِٚيِْْٝ،

ي (( ٞؼقيج٣٩ٔحٕ ٝيُي كروِرٚ، ٣ٓططغ ُْ كإ ذ٤ىٙيكإيُْي٣ٓططغيكرِٓحٗٚ، ك٤ِـ٤ٍٙ ٌٍٓ٘جًّي ٌْٓ٘ ٌ ٟ ٖٓ))
(42)

.ي

ُٖيٗهٜٞيك٢يٓ٘حهٗسيٓٞٞٞعيجُٔؼحٌٞسي٬ٓٝذٓحضٜحيٝيج٧ْرحخيجُىجػ٤سيُٜحي ٛٞيجٌُلٍيجُرٞجـي ّيوٕٝييُي،يَٝٛيقىٝوٛحيك٢يجُوٍٞي

وٕٝيجُلؼَي ّيهىيضطؼىٟيئ٠ُيجُلؼَ،يَٝٛيضٌٕٞي٤ِْٔسي ّي٣ٌٖٔي ٕيضٌٕٞيِٓٓكس،يكٓٞفيٗؿىيك٢يْحقسيجُلوٚيج٤ُٓح٢ْي هٞج٫ًّيػى٣ىزيك٢يًٛجي

جُٔؿحٍ،يٌُٖٝيٗطٓحءٍي٤ًقي٣ٌٖٔي ٕيض٘رصيٗرطسيجُٔؼحٌٞسيجٍُٔٗٝػسيػ٠ِي ١يٌٚٞزيًحٗصيك٢يظَيج٣٩ٔحٕيذإٔيجُكحًْيظَياللَّيك٢ي

.ي ٌٞٚ

ُؼَي ْرحذحًّيػى٣ىزيضٟحكٍشيػ٠ِيضـ٤٤ديوٌٝيجٍُٔجهرسيٝجُٔكحْرسيُِكحًْيهرَيجُطل٤ٌٍيك٢يجُٔؼحٌٞسيُٝؼَيٖٓي ذٍَٛحيضأغٍيجُل٬ْلسي

كؼ٤ِ٘حي ٫ي٠ٓ٘ٗي ٕيجُكٌحّي٣طٔطؼٕٞيك٢يٗظٍيجُٗؼديك٢يٓى٣٘سي ك٠٬ٕٞيجُلحِٞسيذ٘ٞعيٖٓيجُِٓطسيٝجُٔل٣ٌٍٖيج٤٤ٓ٬ْ٩ٖيذحُلِٓلسيجُٞجكىز،ي

جُى٤٘٣س،يكْٜيٓهِٞهٕٞيٖٓييٛديٝكٟسيٝٓلِٟٕٞيػ٠ِيْحتٍيجُرٍٗ
(43)

،يٝهىيُؿأيئ٠ُيج٧ْطٌٞزي٤ُو٘غيذحه٢يجُٔٞج٤٘٠ٖيػ٠ِيج٫ػطوحويذأْٜٗي

ًٌِْيئنٞجٕيٌُٖٝي:يْ٘هرٍيٖؼر٘حيذِـسيٓػ٤ُٞٞؾ٤س:ي"يُٝىٝجي٤ٌُٞٗٞجيٓك٤ٌٖٓٞ،يٝ ٕيًٛٙيجُلٍٝميجُطرو٤سيؾُءيٖٓيٗظحّيئ٢ُٜ،يئيي٣وٍٞي

ٌحٓحًّ،يكٜإ٫ءيج٧ًػٍيجقطٍجٓحًّ،يٝٝٞغيك٢يؾرِسيجُٔٓحػى٣ٖي ْٜ٘ييُييٖٓي ٕي٣ٌٞٗٞجيقكُ كٌّ ج٩ُٚيج١ًُيؾرٌِْيٝٞغيك٢ي٤٠٘سيذؼٌْٟييٛرحًّي٤ُٔ

جػحًّيٝػٔح٫ًّيٝٞغيٗكحْحًّيٝقى٣ىجًّ،يُٝٔحيً٘طْيٓط٤ِِٖٓٓيكح٫ٝ٧وي٣ٔػِٕٞيٝجُى٣ْٜ كٌّ "كٟس،يٝك٢يجُؼط٤ى٣ٖي ٕي٣ٌٞٗٞجيَ
(44)

.ي

كٌٔحي ٕياللَّيْركحٗٚي٣وقيػ٠ِييٌٝزيجُر٘حءيج٢ٌُٗٞيًًُييٗؿىيجُكحًْيك٢يجُٔى٣٘سيجُلحِٞسي،يٛٞيجُٔىذٍيج١ًُيي(ياٌفبساثٟي) ٓحيجُٔؼِْيجُػح٢ٗ

كٍ٘جٙي.ي٣ٗرٚيجُرح١ٌيك٢يضىذ٤ٍٙيٌُِٕٞيٝٛٞي ًػٍيجُٗه٤ٛحشي ٤ٔٛس،يٝٛٞيجٍُت٤ّيقط٠يهرَي ٕيضٞؾىيجُٔى٣٘سي٧ٗٚيٌت٤ّيذحُطرغيٝجُلطٍز

"ٓىذٍيضِييجُٔى٣٘سيٖر٤ٚيذحُٓرديج٧ٍٝيج١ًُيذٚيٝؾٞويْحتٍيجُٔٞؾٞوجش:ي"ي٣وٍٞ
(45)

(ياللهي)ئٕيجُٓرديج٧ٍٝي:ي"يٝك٢يٓٞٞغيآنٍي٣وٍٞ.ي

"ٗٓرطٚيئ٠ُيْحتٍيجُٔٞؾٞوجشيً٘ٓرسيِٓييجُٔى٣٘سيجُلحِٞسيئ٠ُيذحه٢ي ؾُجتٜح
(46)

.ي

ٝٛٞي٣ٍٟي ٕيٌت٤ّيجُٔى٣٘سيجُلحِٞسي٫ي٣ٍ ْٚيئٗٓحٕي٣ٍٖىٙ،يذَيئٕيجُؼِّٞيقِٛصيُٚيذحُلؼَ
(47)

،يٌُٖٝيٗطٓحءٍي٤ًقيقِٛصيُٚيًٛٙي

ًٝٛجيج٩ٗٓحٕي٣ٞق٠يئ٤ُٚيئيجيذِؾيًٛٙيجٍُضرس،يًٝٛجي:ي"يجُؼِّٞيَٝٛيجؾطٜىيك٢يضك٤ِٜٛح؟يذحُطرغي٫يكوىيؾحءضٚيٝق٤حًّي،يكٍٟ٘يجُلحٌجذ٢ي٣وٍٞ

                                                           

(38 خ الطبري، دار التراث، بحروث: اهظز. ( ز الطبري، جارٍ . 210/ 3. ابن حزٍ  

(39 .112: حىدث ضعُذ، اكزأ وربً الأهزم ص: اهظز (  

(40 الصلابي،: اهظز ( /1 الخطاب، بن عمز المؤمىحن أمحر   142 

(41 (2174) ضجن الترمذي، حذًث ركم : اهظز (  

(42 ًمَانِ حذًث ركم ( ِ
ْ

زِ مِنَ الإ
َ
ىْى

ُ ْ
هْيِ عَنِ الم ىْنِ الىَّ

َ
انِ و َُ )مطلم، صحُح مطلم ، بَابُ بَ 78  .) 

(43 خ، ص: اهظز ( شا بزهحري، المذًىت الفاضلت عبر التارٍ ا لىٍ .57: مارٍ  

(44 (.416: ف) أفلاطىن ، الجمهىرٍت  (  

(45  127:آراء أهل المذًىت الفاضلت ص: واهظز. 81: الفارابي، الطُاضت المذهُت ص (

(46 .118: الفارابي، آراء أهل المذًىت الفاضلت ص (  

(47 .84: الفارابي، الطُاضت المذهُت، جحلُم فىسي متري، ص: اهظز (  
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ج٩ٗٓحٕيٛٞيجُِٔييك٢يجُكو٤وسيػ٘ىيجُوىٓحءيٝٛٞيج١ًُي٣٘رـ٢ي ٕي٣وحٍي ٗٚي٣ٞق٠يئ٤ُٚيئيجيُْي٣رنيذ٤٘ٚيٝذ٤ٖيجُؼوَيجُلؼحٍيٝجْطسيكطل٤ٝيٖٓي

"جُؼوَيجُلؼحٍيجُوٞزيجُط٢يذٜحي٣ٌٖٔي ٕي٣ٞهقيػ٠ِيضكى٣ىيج٤ٖ٧حءيٝج٧كؼحٍيٝضٓى٣ىٛحيٗكٞيجُٓؼحوز
(48)

.يي

َيجُؼِّٞيذط٣ٍوسيٓرحٍٖز،يٝجضَٛيذح٨ُٔيج٧ػ٠ِ،يًٝأ٢ٗيذٚي كّٛ ٝٗطٓحءٍيٖٓي٣ٔطِييجُؿٍ زي٤ُؼطٍٜيػ٠ِيقحًْيضؿحَٝيًَيجُٔٓحكحشيٝق

رَْ )):يٝهىيَٝٚيئ٠ُيضِييجٌُٔحٗسي٣ٛىميػ٤ِٚيٓحي٣ٛىميػ٠ِيجُرحٌبيْركحٗٚيٝضؼح٠ُ ُٛ ُْ ٠غُْ رٌَ ُ٘ رَٚ  ًُ ب ٠رَفْؼرَ سَّّ (ي23:يج٧ٗر٤حءي)ي((ورَ ٠غُْ رَيُ ػرَ

ضؼح٠ُياللَّيػٖييُييػِٞجًّيػظ٤ٔحًّ،يًٌٝٛجيٝتىشيٗٞجزيجُٔؼحٌٞسيج٤ُٓح٤ْسيجُط٢ي ْٓصيُٜحيجُ٘ٛٞ٘يج٠ُٝ٧يٖٓيجُوٍإٓيج٣ٌٍُْ،يْٝ٘سي

.يجٍٍُْٞيج٣ٌٍُْي٠ِٚياللَّيػ٤ِٚيِْْٝ،يٝٓحٌْٜحيجُهِلحءيجٍُجٖىٕٝيك٢يٚىٌيجُىُٝسيج٤ٓ٬ْ٩سي

ي:اٌشٛسٜ ٚاٌّذ٠ٕخ اٌفبضٍخ:  ب١ٔبلاً 

ٌ ٣٘حيك٢يجُٔركعيجُٓحذني٤ًقي ٕيجُكحًْيذٓرديؿ٤حخيجٍُهحذسيجُٗؼر٤سيٝقنيجُٔؼحٌٞسي ٚرفيكٞميجُٔٓحءُسيٝٗطٓحءٍيج٥ٕيػٖيجُطٍمي

جٍُٔٗٝػسيٍُٞٚٞيجُكحًْيك٢يجُٔى٣٘سيجُلحِٞسيئ٠ُيجُكٌْ،يكٔحي٢ٛيجٌُٟٗٞيَٝٛي٣ٌٕٞيض٤ٛ٘ديجُكحًْيٗحذؼحًّيٖٓيجنط٤حٌيجُ٘حِ،يَٝٛي

ُؼحٓطْٜي ٝينحٚطْٜيوٌٝيك٢يًٛجيجُٔؿحٍي ّي٫؟يي

جْطط٬عيٌ ١يج٧ٓسي ٝيٖٓي٣٘ٞخيػٜ٘حيك٢يج٧ٌٓٞيجُؼحٓسيجُٔطؼِوسيذٜحي:ياٌشٛسٜ ثبٌزؼش٠ف ٟ٘
(49)

ٝهىي ٖحٌشيجُ٘ٛٞ٘يئ٠ُي ٤ٔٛسيي.ي

:ييجٌُٟٗٞيك٢يج٬ْ٩ّ،يٖٝٓييُييهُٞٚيضؼح٠ُ

ُْ ))ي ُٙ ىٰٜ ثر١َْٕرَ ُْ شُٛسرَ ُ٘ شُ ِْ أرَ :ي،يٝهُٞٚيضؼح٠ُي ٣ٟحًّيٓٞؾٜحًّيٗر٤ٚي٠ِٚياللَّيػ٤ِٚيِْْٝئُٗحٌٝزيج٤ُِٖٔٓٔ(38:يجٌُٟٗٞ(ي)ي( رَٚ

(( ُْ ُ٘ ِٚسْ ب شرَ شِ   ِٟ رَٚ ِْ (ي.ي159:يآٍيػٍٔجٕي) ((الْأرَ

ىييُيي ٕيجٍٍُْٞيُْي٣طٍىي ًِّ ٝهىيًحٗصيًٛٙيجُ٘ٛٞ٘يٗٞجزي٤ُطهًيجُِٕٔٓٔٞيجٌُٟٗٞي ٬ًّٚيٝهحػىزيٖٓي ٍٚٞيجُكٌْيٝهٞجػىٙيٝٓٔحي٣إ

جي٤ُطُٞل٠َّيئٓحٓسيج٤ُِٖٔٓٔ،يٝئٗٔحيضٍىيج٧ٍٓيٌٖٟٞيذ٤ْٜ٘،يٝهىي١ٌٝي ٗٚيه٤َ حيٌٓطٞذًّحيُْٝي٣ٓطهِقي قىًّ ًّٛكّ ي٢ٌٞي   ُؼ٢ِيذٖي ذ٢ي٠حُد ٗ

جيك٤ٓؿٔؼْٜيذؼى١ي ٠ِٚياللَّيػ٤ِٚيِْْٝ ٓحيجْطهِقيٌٍْٞياللَّ:ي" ٫يضٓطهِقيػ٤ِ٘ح؟يهحٍاللَّيػ٘ٚي ًٍّ ياللَّكُيذحُ٘حِين٤ كٍِوكِ كأْطهِق،يٌُٖٝيئٕي٣كُ

"ػ٠ِين٤ٍْٛ،ئًحيؾٔؼْٜيذؼىيٗر٤ْٜيػ٠ِين٤ٍْٛ
(50)

.ي

ٝػٖيٓؿح٫شيجٌُٟٗٞيك٢يج٬ْ٩ّيَٝٛيضطؼِنيذٗهٙيجُكحًْيكو١ي ّيضطؼىجٙيُِىْطٌٞيٝٗظحّيجُكٌْ،يَٝٛي٢ٛيُِٓٓسيُِكحًْي ّي ٜٗحيؿ٤ٍي

ٓحي٠ٍميجنط٤حٌٛحيٝجُٔؿح٫شيجُط٢يض٘ٞخيذٜحيػٖيجُٗؼد،يئ٠ُيؿ٤ٍييُييٖٓيج٫ؾطٜحوجشيجُٔط٘ٞػسيي( َٛيجُكَيٝجُؼوىي)ُِٓٓس،يٝٓإْٓسي

جُٔٓط٘ىزيئ٠ُيٗٛٞ٘يظ٤٘سيك٢يًٛجيجُٔؿحٍ،يجُط٢يٌذٔحيضٌٕٞيٓطؼحٌٞسيٖٓيق٤عيجُظحٍٛ
(51)

،يؿ٤ٍي ٗ٘حيِٗكعيذٌَٗيٝجْغيٖٓيجُ٘حق٤سي

جُؼ٤ِٔسيضوِٙيوٌٝيجٌُٟٗٞي ٓحّيٖه٤ٛسيجُه٤ِلسيج٤ُٜٔٔ٘سيػ٠ِيجُٜٔٗىيج٤ُٓح٢ْيذحٌُحَٓيْٞجءيج٧ٓسيذٔؿٔٞػٜحي ٝي َٛيجُكَيٝجُؼوىي

.يٜٓ٘ح

حٌيٖإٔيذًٜٙيجُٞظ٤لسيييييي ٝي ٗٚي٫ي٣ٌٖٔيٍُؾَيجُىُٝسي.ي( ١يك٢يج٤ُٓحْسي)كٖٔيهرَييٛدي ك٠٬ٕٞي ٗٚي٤ُّيُِؼٔحٍي٫ٝيج٧ؾٍجءي٫ٝيجُطؿكّ

يقٌٔطٚيج٤ُٓح٤ْسيُِ٘حِ،يُٝٞي٧هىٌيجُٔٞظل٤ٖيٝ ػوِْٜيٝيُيي٧ٕيجُل٤ِٟسي٫ي٣ٌٖٔيضؼ٤ِٜٔحي يكٖيج٤ُٓحْسي٣ٝٔ٘فكَ كِْي٣طٌٛٞي.ي ٕي٣كُؼِكّْ

 ك٠٬ٕٞيه١ي ٕي٣وّٞيجُؼٔحٍيذكٌْيجُٔى٣٘س،يكًُيينَِيٓحيذؼىٙينَِي،يٝيُييجٗكٍجفيك٢يضٌٕٞيجُٔى٣٘سيٝهِدئُِٞج٣َٖيٓٔحي٣ؿؼِٜحيٓى٣٘سي

ؿ٤ٍيػحوُسي٫ٝيكحِٞس
(52)

.ي

ٝػ٠ِيئغٍٙيٗؿىيجُلحٌجذ٢ي٣ٛقيجُكحًْيذأٗٚيٓإوخيٍٝٓخ،ييٖأٗٚيك٢ييُييٖإٔيٓإوخيجُٛر٤حٕيٝج٧قىجظ،ي٣ًًٍٝي ٕيػ٤ِٚي ٕي٣ٍذ٢ي َٛي

ٝ ٗٚيٓكطحؼيك٢يػِٔٚيًٛجيٖٓيجُْٞحتَيجُط٢ي.يجُٔى٣٘سي٠ٞػحًّي ٝيًٍٛحًّيذحٍُكنيٝج٩ه٘حعيق٤٘حًّيٝذح٩ًٍجٙيق٤٘حًّيآنٍ،يذكٓديٓوط٤ٟحشيجُكحٍ

٣إوخيجُ٘حِيذٜحيًٍٛحًّيئ٠ُي ػظٜٔحيهٞزي٢ٛٝيهٞزيجُؿ٤ٞٔيٝجْطؼٔحٍيآ٫شيجُكٍخ
(53)

،يوٕٝيذ٤حٕي٨ُْرحخيجُىجػ٤سيئ٠ُيضِييج٤ُٓح٤ْسيك٢ي

.ييٓؼحِٓطْٜي

                                                           

(48   .79: الفارابي الطُاضت المذًىت ، ص (

(49 199: حعفز عبذ الطلام، هظام الذولت في الإضلام، وعلاكتها بالذوٌ الأخزي ص: اهظز ( . 

(50 (.4463)هتاب معزفت الصحابت ، باب أبي بىز الصذًم : رواه الحاهم في المطتذرن (  

(51 على ضبُل المثاٌ فإهىا هزي أن الذًن ًزون أن الشىري ملشمت ٌطتشهذون بأن رضىٌ الله صلى الله علُه وضلم   (

وان ًمُل البلاء في المذًىت في غشوة أحذ ولىىه هشٌ على رأَي الأغلبُت فخزج منها لللاء العذو، والذًن ًزون أن 

الشىري غحر ملشمت ٌطتشهذون بأن رضىٌ الله صلى الله علُه وضلم ًىم الحذًبُت اضتشار الصحابت ثم لم ًىظز  لى 

ت معاصزة أحمذ عبذ العاٌ،:هظزا. كلت العذد أو هثرجه .:ص:  مذاهب فىزٍ  

(52 .293 -292: وأفلاطىن ، الطُاس ي، ص . 166: ص:  مام عبذ الفتاح  مام، الأخلاق والطُاضت: اهظز  (  

(53 .81 – 80: ص: الفارابي جحصُل الطعادة: اهظز  (  
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ًًُٝييٗؿىيجذٖي ذ٢يجٍُذ٤غي٣ٍٟي ٕيْحتٍيٖٓي٣٘ٛديُطٔحّيجُطأغ٤ٍي ػٞجٗحًّيْحٓؼ٤ٖيٓط٤ؼ٤ٖيٓ٘ل٣ًٖئُحي٣ٛىٌيػٖي ٍٓٙيقط٠ي٣ٌٞٗٞجي

٣ٍٟٝي ٕيػ٠ِيجُِٔيي.يًٝأ٢ٗيذٚي٣طكىظيػٖيٓؿِّيجُٗؼديج٢ٌُِٗيك٢يجُؼى٣ىيٖٓيوٍٝيجُؼحُْيجُػحُع.يًح٧ػٟحءيُٚي٣ٓطؼِْٜٔي٤ًقي٣ٗحء

 ٕي٣ٗـَيجُؼحٓسيك٢ي ٌٓٞيٚ٘حتؼْٜيقط٠ي٫ي٣ؿىٝجيكٍجؿحًّيُِطىنَيك٢ي ٌٓٞيجُِٓطحٕ
(54)

ِيي٤ُّيٖٓيجنطٛحْٜٚ كُٔ .يي،يكحُطىنَيك٢يٖإٕٝيجُ

ديٛإ٫ءيجُِٔٞى،يٝػ٠ِيجُ٘حِيضرؿ٤ِْٜيٝضؼظ٤ْٜٔ،ي كّٛ حّيػ٬ٝزيػ٠ِي ٕي٣كُىٌِي ٍٓينِؼْٜ،يكحٱيٗ كٌّ ًٌٝٛجي٫ي٣إذٚيُط٣ٍوسيض٤ٛ٘ديجُك

".ياٌغؼبدح اٌؼبِخ ٟ٘  ٟ رجد١ً اٌٍّٛن ٚرؼظ١ّٙب ٚطبػزٙب:ي"ي٣ٝ٘ط٢ٜيئ٠ُيجُوٍٞي

ًٌٝٛجي٫ي٣رو٠يوٌٝيُؼحٓسي٫ٝيُهحٚسيك٢يٌ ١ي٫ٝيٌٓٗٞزيك٢يضؼ٤٤ٖيجُكحًْيٝػُُٚيٝضكى٣ىي٬ٚق٤كّحضٚيٝٓٓإ٤ُٝحضٚي

:  ِٚجذأ ا١ٌٕبثخ الإ١ٌٙخاٌىشاِخ الإٔغب١ٔخ:  بٌثبلاً 

ي ﴿ :«ٌٝوشيآ٣حشيػىزيك٢يجُوٍإٓيج٣ٌٍُْيضٞٞفيٌٓحٗسيج٩ٗٓحٕيك٢يًٛجيجٌُٕٞيٝيٓٓإ٤ُٝطٚيٜٝٓٔطٚ،يٖٝٓييُييهُٞٚيضؼح٠ُ ذُّيكَ كٌَ ي كٍَ يهكَح ئكِيكْ كَٝ
ي حي٫كَ كَٓ ي كُْ ِكَ ٢ِّي كَػكْ يئكِٗ كٍَ يهكَح يُكَيكَ كُِ ٗكُوكَىِّ كَٝ ي ىكِىكَ كْٔ يذكِككَ رِّفكُ كَٓ يٗكُ كُٖ ٗكَككْ كَٝ ي حءكَ كَٓ يجُىِّ لكِيكُ كْٓ ٣كَ كَٝ يكك٤ِٜكَحي ىكُ كِٓ ي٣كُلكْ كْٖ كَٓ يكك٤ِٜكَحي كَُ ؼكَ جي كَضكَؿكْ ِك٤ِلكَسًّيهكَحُكُٞ كِٜينكَ كٌْ كَ يكك٢ِيج٧كْ ةٌَ حػكِ ٢ِّيؾكَ سكِيئكِٗ كٌَ تكِ ٬كَ كَٔ كِْ ُكِ

كَٕي ٞ كُٔ ِكَ  . [ي30:يجُروٍز]:ي﴾ ضكَؼكْ

ئٖحٌزيئ٠ُيٓحي٣طِنيػ٤ِٚيذؼٝيجُٔل٣ٌٍٖيج٤ُِٖٔٓٔيجْْيج٫ْطه٬في ٝيٓرى يج٤ُ٘حذسيج٤ُٜ٩س،يٝئهحٓسيٜٓ٘ؽياللَّيػ٠ِيًٛٙيج٧ٌٜ،يٝئيجي 

ًحٗصيذؼٝيجُلِٓلحشيض٢ٗيذ٢ٗءيٖٓيجُِٓر٤سيك٢يضكى٣ىٛحيوٌٝيج٩ٗٓحٕيٝضلحػِٚيٓغيجٌُٕٞيػ٠ِيجػطرحٌي ٕيًٛٙيجُك٤حزيكح٤ٗس،يكاٗٚيٓطِٞخي

ٖٓيج٩ٗٓحٕيٝكنيٓرى يج٫ْطه٬فيًٛجي ٕي٣ًَُين٤ٍجشيػحُْيجُٜٗٞوئُٛحُكٚيجذطـحءيٝؾٚياللَّيضؼح٠ُ،يك٤ٓؼ٠يك٢يٓ٘حًرٚي٣ٝى٣ْيجُ٘ظٍيك٢ي

.ييؾُت٤حضٚيٝٓلٍوجضٚ

ميج٬ْ٩ّيضلٍهسيقحْٔسيذ٤ٖيػحُْيجُـ٤ديٝػحُْيجُٜٗحوز،يكايجيًحٕيػحُْيجُـ٤دي٤ُّيك٢يٓط٘حٍٝيج٩ٗٓحٕ كٍّ ٌْغر١َْتِ   ))ٝهىيك فرَبررُِ ا رَِ  ُٖ ْٕذرَ ػِ ورَ  رَٚ

رَٛ  ُ٘ رَٙب إوِسَّ  ُّ كإيػحّيجُٜٗحوزيٓلطٞـي ٓحّيج٩ٗٓحٕيٝٛٞيٓىكٞعيذىجكغيئ٣ٔح٢ٗيئ٠ُيًٗقيٗٞج٤ٓٓٚيْٝرٍي ؿٞجٌٙيي(95:يج٧ٗؼحّي)ي((٠رَؼٍْرَ

ٝضٓه٤ٍٙيُه٤ٍٙيٝن٤ٍيذ٢٘يؾ٘ٓٚ
(55ي)

.ي

ٙيٝػحُْيجُٜٗحوزيجُٔأٌٓٞيذحًط٘حٛٚيٝكنيٜٓ٘ؽياللَّيك٢ي كٍّ ميذ٤ٖيػحُْيجُـ٤ديج١ًُي٫يْر٤َيئ٠ُيجٍُٞٚٞيُٚيٝجًط٘حٙيْ كٍّ ٝئيجيًحٕيج٬ْ٩ّي٣ل

ج٧كحميٝج٧ٗلّ،يكإيجُلِٓلسيضطٔفي ٕيضٌط٘ٚيجُـ٤ديٝضكٌْيػحُْيجُٜٗحوزيذطٌٛٞجشيي٤٘ٛسيٝجوػحءجشيٝ كٌحٌيٓػ٤ُٞٞؾ٤سي٫ي٣ٌٖٔي ٕي

.يضِٛفيك٢يجُٔؿحٍيج١ًُي ٣ٌىيُٜحي ٕيضٓطهىّيك٤ٚ

كُيػ٠ِيئٗوحييٗلٓٚيٝج٥ن٣ٍٖ،يٝجُٔٓحٛٔسيك٢يئٞحءزيًٛجيجُط٣ٍنيُْٜي:يٚاوعزخلاف يٝهىٌضكَٚ يك٤ٜحيئٌٓحٗحضكِٚ كُٕ ًٛجي…ي ٣ٟحًّيقحُسي٣ىٌىيج٩ٗٓح

يُِ٘حِي،ئًحيئٕيجُِٓٞىيج١ًُي٣٘وًيك٢يج٥نٍزيٖٓيجُؿك٤ْيٛٞيجُِٓٞىيٗلٓٚيج١ًُي٣هِٙيج٧كٍجويٝجُٔؿطٔؼحشيك٢ي ٚكُيج٧ٗر٤حءكُ كُٔ ٓحيًحٕي٣ؼِكّ

رَْ  )):يجُك٤حزيجُى٤ٗح،ي٣وٍٞياللَّيضؼح٠ُ ب ْٓ ورَ رَِ رَٛ   ِٟ رَٚ ُٙ ٝ  رَ رَّ ِٖ أرَػْ زِ ج١ِلا  ِٟ رَ٘ ًُّ عرَ أرَضرَ رَٚ  ٝ رَّ حِ أرَػْ ٝج٩ٗٓحٕيك٢يًٛٙيي.يي(72:يج٩ٍْجءي)ي(( ا٢خِشرَ

ِٖ  )):يجُى٤ٗحيٓٓطهِقيٝٓطحُديذطوى٣ْيج٧كَٟيٝج٧قٖٓيك٢يؾ٤ٔغيجُٔؿح٫شيٓحيجضَٛيٜٓ٘حيك٢يجُى٤ٗحيٝج٥نٍز،يهحٍيضؼح٠ُ نرَ اٌسَّزِٞ ث١ِرَذِ رجرَبسرَ

١رَبحرَ  ٌْسرَ ا رَٚ درَ  ْٛ رَّ ٌْ ٍرَكرَ ا ءءٍ لرَذ٠ِشرٌ  اٌسَّزِٞ خرَ ْٟ لًِّ شرَ ىٰٝ وُ ٍرَ رَٛ ػرَ ُ٘ رَٚ ٍْهُ  ُّ ٌْ ٌْغرَفُٛسُ  ا ٌْؼرَض٠ِضُ ا رَٛ ا ُ٘ رَٚ لالاً  رَّ ُٓ ػرَ ُْ أرَزْغرَ ُْ أر٠َُّىُ وُ رَٛ ( . 2-1: اٌٍّه )  ))١ٌِرَجٍُْ

يًٍجٓسي ػظْيٖٓيًٛٙيٝ ١يٌٓحٗسي٣ٌٖٔي ٕي٣كظ٠يذٜحيج٩ٗٓحٕيضلٞميٌٓحٗسي ٕي٣ٌٕٞين٤ِلسيٱيػ٠ِيًٛٙيج٧ٌٜ؟يٝهىيًحٕيًٛجيجُط٣ٌٍْي كأ١ُّ

ِٟ))ُؿ٘ٓٚي٤ُّٝيُلثسيٖٓيكثحضٚي ٕرَب ثرَٕ ِْ شسَّ ٌرَمرَذْ ورَ ًْٝيجُرٕٞيٖحْغيذ٤ٖيكِٓلسيهحتٔسيػ٠ِيجُطٔح٣ُيجُطرو٢يذؼٝيجُ٘حِي.ي(70:يج٩ٍْجءي)ي((رَٚ

ػؿ٘صي٤٠٘طْٜيذحًُٛديٝآنٍٕٝيذحُلٟس،يك٤ٔحيػؿ٘صي٤٠٘سيجُطروحشيجُى٤ٗحيذحُكى٣ىيٝجُ٘كحِ،ي ٝي نٍٟيضٍضديجُ٘حِي٤ٍٓٛحًّيٖٓيج٧ػ٠ِي

كحُٗه٤ٛسيج٠ُٝ٧ي٢ٛيجُكحًْي ٝيجُِٔيي ٝيج٩ٓحّي٤ِ٣ٜٝحيٖه٤ٛحشي هَيٍٓضرسيًٌٝٛجيضٜر١يئ٠ُي ْلَي٤َُٛيئ٠ُيجُٗؼديج١ًُي٫يجػطرحٌيُٚي

٫ٝيه٤ٔسيػ٠ِيج٬٠٩م؛يٝذ٤ٖيٜٓ٘ؽي٣ؿؼَيٖٓيج٩ٗٓحٕي ٣حًّيًحٗصيٝظ٤لطٚيقحًٔحًّي ٝيٓكٌٞٓحًّيٝ ٣حيًحٕيػٍهٚيُٝٞٗٚين٤ِلسًّيٱيػ٠ِيًٛٙي

.ييج٧ٌٜ

 :خبرّخ: ساثؼبلاً 

ك٢يٜٗح٣سيجُٔوحٌٗسيجُط٢ي ؾ٣ٍ٘حٛحيذ٤ٖيٓحيهىٓطٚيجُلِٓلسيك٢يٓؿحٍيذ٘حءيجُىُٝسيجُٔػح٤ُسيذحُٔرحوبيجُط٢ي هٍٛحيج٬ْ٩ّي٣ٌٔ٘٘حي ٕيٗٓؿَيجُ٘طحتؽي

:يجُطح٤ُس

ج٩ٗٓحٕي٫ي٣٘لَٛيػٖيضح٣ٌهٚيكٔحيهىٓٚي ك٠٬ٕٞيًحٕيٌوزيكؼَيػ٠ِي ٌٖحٍيجُكٌْيجُط٢يػٍكٜحيك٢ي غ٤٘ح،يٝٓحيًحٕيٖٓيؾ٣ٍٍزيضِيي-ي1

.يج٧ٗظٔسيجُط٢يًحٕي قىيٞكح٣حٛحي ْطحيٙيْوٍج٠

 هٍشيكِٓلسي ك٠٬ٕٞيذأٌٓٞيضؿحٗديجُلطٍزيج٤ُِٓٔسي٤ًٗٞػ٤سيجُ٘ٓحءيٝج٫ٝ٧و،ئًحي هٍشيٗظحّيجٍُم،يٝٓٔحي٣ؿؼَيجُٓؼحوزي ٍٓيذؼ٤ىي-ي2

 .جُٔ٘حٍيك٢يٓى٣٘طٚيجُُٔػٞٓس،يٝذحُطح٢ُيكحػطرحٌيجٍُؤ٣سيجُط٢يهىٓطٜحيٓػح٤ُسيك٤ٚيجٌُػ٤ٍيٖٓيجُٔـحُطس

جْطهىٓصيكِٓلسي ك٠٬ٕٞيج٤ُٔػُٞٞؾ٤حيجُى٤٘٣سيٝج٧ْطٌٞزيجْطهىجٓحًّي٤ْثحًّ،ي٩ه٘حعيجُكٌحّيٝجُؿ٘ىيذإٔي٤٠٘طْٜيؾرِصيٓغيجًُٛديٝجُلٟسي-ي3

ٓغي ك٠٬ٕٞيًٌٝٛجيذٍَي.ي٤ٌُٞٗٞجيقٌحٓحًّي٩ٝه٘حعيجُؼحٓسيذأْٜٗينِوٞجي٤ٌُٞٗٞجيٓك٤ٌٖٓٞي٣ٝؿدي ٫ي٣ٌٕٞيُْٜيٓطٔفيك٢يجُٗإٔيج٤ُٓح٢ْ

جُ٘ٔٞيؼيج٧ٍٝيُِىُٝسيج٤ُُٞٔٗس،يجُط٢يضكحٍٝيكٍٜيِْططٜحيػ٠ِيجُٔؿطٔغيٝضؼَٔيػ٠ِيج٤ُٓطٍزيػ٠ِيًحكسيؾٞجٗديجُك٤حزيجُٗه٤ٛسي

 .يٝجُؼحٓسيهىٌيئٌٓحٜٗح

                                                           

(54  179 - 176:الفلطفت الطُاضُت عن ابن أبي الزبُع ص: اهظز  (

(55  158: فتحي حطن ملياوي، هحى هظام معزفي  ضلامي، المعهذ العالمي للفىز الإضلامي، عمان الأردن، ص. د: اهظز  (

http://www.alukah.net/sharia/0/83676/#_ftn2
http://www.alukah.net/sharia/0/83676/#_ftn2
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ٓحيهىٓٚيجُلحٌجذ٢يٖٓيٝٚقيُِكحًْيج١ًُي٣طَٛيذحُؼوَيجُلؼحٍيػٖي٣ٍ٠نيهٞضٚيجُؼو٤ِس،يٝٗظ٣ٍسيجُل٤ٝيج٧ك٤٘٤٠ِٞسيجُط٢يضلٍٓيػ٬هسي-ي4ي

 .اللَّيْركحٗٚيٝضؼح٠ُيذحٌُٕٞ،يضطؼحٌٜيذٌَٗيضحّيٓغي ٍٚٞيجُؼو٤ىزيج٤ٓ٬ْ٩س

هىٓصيجُٔٛحوٌيج٠ُٝ٧يُ٪٬ّْيٗٛٞٚحًّيؿ٤٘سيك٢يٓؿحٍيجُٔؼحٌٞسيج٤ُٓح٤ْسيٝجٌُٟٗٞيك٢يٚىٌيجُىُٝسيج٤ٓ٬ْ٩س،يٌُٖيجُٔٔحٌْسي-ي5

جُؼ٤ِٔسيك٤ٔحيذؼىيًحٗصيٓطأٌؾكسيذ٤ٖيئكٍج٠يٝضل١٣ٍ،يذ٤ٖيجُطٓر٤فيذكٔىيجُِٓطحٕي٤ًَٝيجُػ٘حءيٝجُٔىـيُٚيوٕٝيقىٝوي،يٝذ٤ٖيجُهٍٝؼي

 .جُِٔٓفيػ٤ِٚ

يجغ٘ط٢يػٍٗزينِٛسيجُط٢ييًٍٛحيجُلحٌجذ٢ي٣٘رـ٢ي ٕيضكُطٌٞيجُ٘ظْيج٤ُٓح٤ْسيج٤ٓ٬ْ٩سيك٢يظَيجُٔٛحوٌيج٤ِٚ٧س،يٝضطؿحَٝيج٫غ٢٘-ي6

،يٝؿ٤ٍٙي٢ٛٝيضٔحّيج٧ػٟحءيٝؾٞوزيجُلْٜيٝؾٞوزيجُكلعيٝجًًُحءيٝجُر٬ؿسيٝقديجُؼِْيٝجُؼلسيٝجُٛىميٝج٩ذحءيٝجٌٍُّيٝجُؼىجُسيٝجُٗؿحػس

ُ٘طؿحَٝيذؼٟٜحيٝٗؼطرٍيجُرؼٝيج٥نٍي٠ٍٖٝحي٫َٓسيٌُٜٝ٘حيؿ٤ٍيًحك٤س،ي٤ٟٗٝقي ٌٓٞجًّي نٍٟيضو٤ّي وجءٙيج٤ُٓح٢ْيٝٓحي٣وىٓٚيك٢يٓؿحٍي

جُؼِّٞيٝجُلٕ٘ٞي٤ْح٢ْ،يٝضلؼ٤َيٓرى يجٌُٟٗٞيٝٞرطٚ،يٝئهحٓسيوُٝسيجُٔإْٓحشي٫يوُٝسيجُكحًْيجُلٍويذٔحي٣طٞجكنيٓغيٌٝـيج٣ٍُٗؼسي

ًٔحي٣٘رـ٢ي ٕي٣طؿحَٝيجُٔٓحءُسيٝجٍُٔجهرسيقىٝويج٫ُطُجّيجُى٢٘٣يٝػىّيج٫ًطلحءيذحُطه٣ٞقيٖٓيػًجخياللَّيْركحٗٚيٝضؼح٠ُي٣ّٞي.يج٤ٓ٬ْ٩س

.يجُى٣ٖ

 جذ ث ُ٘ اٌّصبدس ٚاٌّشاخغ 

.يجُطر١ٍ،جذٖيؾ٣ٍٍي،يضح٣ٌميجُطر١ٍ،يوجٌيجُطٍجظ،يذ٤ٍٝش-ي

ي1990جُكحًْيج٤ُ٘ٓحذ١ٌٞ،يجُٔٓطىٌىي،يضكو٤نيٓٛطل٠يػرىيجُوحوٌيػطحـيوجٌيجٌُطديجُؼ٤ِٔسيذ٤ٍٝش،يجُطرؼسيج٠ُٝ٧،ي-ي

.يك٢يجُلِٓلسيج٤ٓ٬ْ٩سيٜٓ٘ؽيٝضطر٤وٚ،ٌٓطرسيجُىٌجْحشيج٤ٓ٬ْ٩س،يجُطرؼسيجُػح٤ٗس:يجُىًطٌٞيئذٍج٤ْٛيٓىًٌٞ-ي

٬لَّذ٢يجُطرؼسيج٠ُٝ٧ي(ػ٢ِي)ج٬ُٛذ٢ي-ي لَّٛ يي2005،ي ٤ٍٓيجُٔإ٤ٖ٘ٓيػٍٔيذٖيجُهطحخ،يُ

ي.ي53:يجُلحٌجذ٢يًطحخيجُِٔس،يضكو٤نيٓكٖٓيٜٓى١،يجُٔطرؼسيجٌُحغ٤ٌ٤ُٞس،يذ٤ٍٝش،ي٘-ي

.يجُلحٌجذ٢،يج٤ُٓحْسيجُٔى٤ٗس،يضكو٤نيك١َٞيٓط١ٍ،يوجٌيجٍُٔٗميجُطرؼسيج٠ُٝ٧-ي

يوجٌيجٍُٔٗميي3 ُر٤ٍيٗحٍٚيٗحوٌي،ي٠ي:يضكو٤ني"يجُلحٌجذ٢،يآٌجءي َٛيجُٔى٣٘سيجُلحِٞس-ي

.ي1926ٓطرؼسيٓؿِّيوجتٍزيجُٔؼحٌفيج٤ٓ٬ْ٩سيذك٤ىٌيآذحويي(ٌْحُسيضك٤َٛيجُٓؼحوزي)جُلحٌجذ٢،يٌْحتَيجُلحٌجذ٢،ي-ي

.يجُلِٓلسيج٤ُٓح٤ْسيػٖيجذٖي ذ٢يجٍُذ٤غي،يوجٌيج٧ٗىُّيُِطرحػسيٝجٍُ٘ٗ،يجُطرؼسيجُػحُػس-ي

.ييجذٖينِىٕٝ،يجُٔوىٓس،يوجٌيجذٖينِىٕٝ،يج٩ٌْ٘ى٣ٌس،يوٕٝي٠رؼسيٝوٕٝيضح٣ٌم:يجٗظٍ-ي

.يي2001ّئٓحّيػرىيجُلطحـيئٓحّ،يج٧ن٬ميٝج٤ُٓحْس،يجُٔؿِّيج٧ػ٠ِيُِػوحكس،ي٠رؼسيػحّي-ي

.ي2017وٌجْحشيك٢يجًُٔجٛديجُل٣ٌٍسيجُٔؼحٍٚز،يٓطرٞػحشيجُٔؿِّيج٢ٓ٬ْ٩يج١ٌُٞٓ،ي:ي قٔىيػرىيجُؼحٍ-ي

.يي1959ّذ٤ٍٝشيضٍؾٔسي و٣ديٌٗٛٞ،يوجٌيذ٤ٍٝشيُِطرحػسيٝجٍُ٘ٗ،يي(ج٤ُٓح٢ْ) ك٠٬ٕٞي،يٌؾَيجُىُٝسي-ي

 ك٠٬ٕٞيؾٌٞؾ٤حِ،يضٍؾٔسيٓكٔىيقٖٓيظحظح،يٍٓجؾؼسيػ٢ِيْح٢ٓيجُ٘ٗحٌج٤ُٜثسيج٣ٍُٛٔسيجُؼحٓسيُِطأ٤ُقيٝجُطٍؾٔسيٝجٍُ٘ٗ،يجُوحٍٛزي-ي

يك٩٧ٓكٔ

ّيي1974 ك٠٬ٕٞ،يجُؿ٣ٌٜٞٔس،يضٍؾٔسيٝوٌجْسيكإجوي٣ًٍَح،يج٤ُٜثسيج٣ٍُٛٔسيٌُِطحخي،يػحّي-ي

ؾٜٞويي)ذٌحٌي،ي ّْيجُٔى٣٘سيجُلحِٞسيػ٘ىيجُلحٌجذ٢،يذكعيٓوىّيٖٞٔي ػٔحٍيٓإضٍٔيقِديػحٚٔسيجُػوحكسيج٤ٓ٬ْ٩سي.قحؼيؾحْْ،يو-ي

(ييي2007ي/ي2ي/15ي-11ػِٔحءيقِديك٢يجُؼِّٞيج٤ٓ٬ْ٩سي

.ي2011ؾؼلٍيػرىيج٬ُّٓ،يٗظحّيجُىُٝسيك٢يج٬ْ٩ّ،يٝػ٬هطٜحيذحُىٍٝيج٧نٍٟ،يٌجذطسيجُؿحٓؼحشيج٤ٓ٬ْ٩س،يجُطرؼسيجُػحُػس،يػحّي-ي

.يّي1988جهٍ يٌٝذييج٧ًٍّ،يجُطرؼسيج٠ُٝ٧،يػحّي:يْؼ٤ى،يؾٞوشي-يي

.ي1986قحٓى،يجُٔى٣٘سيجُلحِٞسيذ٤ٖي ك٠٬ٕٞيٝجُلحٌجذ٢يوٌجْسيٓوحٌٗسي،يجُوحٍٛزيجُطرؼسيج٠ُٝ٧يػحّي.٠حٍٛ،يو-يي

يhttps://kitabat.comجُؼر٤ى١،قٖٓيٓؿ٤ى،ييجُٔى٣٘سيجُلحِٞسيك٢يجُلٌٍيج٩ٗٓح٢ٗ،ي-ي

يي٠2011ٚيؾُجع،ي٣ٞضٞذ٤حيؾىٍيجُؼىجُسيٝجُٔى٣٘سيجُلحِٞسيٖٓي ك٠٬ٕٞيئ٠ُيجذٖينِىٕٝ،يج٫ٗىُّيُِطرحػسيٝجٍُ٘ٗ،يذـىجو،يػحّي-ي

كطك٢ي،يٗكٞيٗظحّيٓؼٍك٢يئ٢ٓ٬ْ،يجُٔؼٜىيجُؼح٢ُٔيُِلٌٍيج٢ٓ٬ْ٩،يػٔحٕيج٧ٌوٕي.يٌِٓح١ٝ،يو-ييي

.يييج٤ُحَؾ٢،ئًحٍ،يٝ ٗطٕٞيؿطحِيًٍّ،ي ػ٬ّيجُلِٓلسيجُؼٍذ٤س،يٌٓطرسيُر٘حٕي،يجُطرؼسيجٍُجذؼس-يي

(.ي225)ٓح٣ٌحي٣ُُٞجيذ١ٍ٤ٍٗ،يجُٔى٣٘سيجُلحِٞسيػرٍيجُطح٣ٌم،يضٍؾٔسيػط٤حشي ذٞيجُٓؼٞو،ييٓؿِسيػحُْيجُٔؼٍكسي،يجٌُٞذصيـيجُؼىويٌهْي-ي

.ي1994ّٓكٔىيْؼ٤ىيٌٟٓحٕيجُر٢٠ٞيجُىًطٌٞي،يٓرحقعيجٌُطحخيٝجُٓ٘س،يٓطرؼسيؾحٓؼسيوٓٗني-ي

ي٣1953ْٞقيًٍّ،يضح٣ٌميجُلِٓلسيج٤ُٞٗح٤ٗس،يُؿ٘سيجُطأ٤ُقيٝجُطٍؾٔسيٝجٍُ٘ٗ،يجُطرؼسيجُػحُػس،ي-ي
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ĠSLĂM EDEBĠ METĠNLERĠNDE MODEL ĠNSAN 

-EDEBĠYATÇI ER-RAFĠÎ ÖRNEĞĠ- 

 

Öğr. Gör. Ahmet DerviĢ MÜEZZĠN
* 

 

ÖZET 

Arap edebiyatında Ģu anda fikrî ve edebî eser veren birçok yazar bulunmaktadır. 

Fakat bu yazarlar din ve edebiyat arasında sağlıklı bir köprü kuramamaktadırlar. 

Bu yüzden; Râfî diğer yazarlardan farklı bir yöntem oluĢturdu. Bu yöntem;  dini-edebî birleĢtirmeyi 

eserlerinde kullandı. Bu düĢüncesiyle Ġslâm ve Kur-an'ın dilini savunmuĢ olmaktadır. 

 Biz bu sebeple Râfî' nin edebî eserlerinden dolayı; Râfî' yi model insan olarak seçtik. 

Râfî Ģahsiyetinde Ģu üç özelliği birleĢtirmiĢtir; Ġslâm kültürünü korumak, Kur'an'ın dilini muhafaza 

etmek ve edebî üslup olarak dini-edebî sentezi kullanmaktır. 

- Benim bu çalıĢmaya yeni olarak eklediklerim nedir? 

Ben bu çalıĢmada Kur'an-ı fecir ve Es-sumur Rûhi isimli iki makaleyi ele aldım ve bu makalelerin 

üzerinde Râfî' nin edebi tasvir ve belagat uslubunü inceledim ve Ģu çalıĢmayı yaptım. 

Râfî 'nin bu edebi metinlerde karakter ve belagat üslubunu karĢılaĢtırarak Ġslâm Edebiyatının kâmil bir 

örneği olduğu sonucunu buldum. Hem üslubu; hem de edebî tasvirleri farklı ve benzersizdir. Tahlîlve 

vasıf yöntemini kullandım ve bu edebiyatçıların edebî tasvir ve belagat kısmını tespit ettim. Tespit 

sonuçlarıma göre islam edebî metinlerinde Râfî model insan olmuĢtur. 

ُّٟ  ٟ إٌُّصٛوِ الأدث١سَّخِ الإعلا١ِسَّخِ  خ ٛررَ ُْ إٌسَّّ ُّٟ  أُّٔٛررَخبلاً : الإٔغب ا ؼ  .الأد٠تُ اٌشسَّ

جُرحقعيجُٔكحٍٞي قٔىيو٣ٌٕٝيٓإيِّٕ
*

ي

ص- أٚولاً  : اٌٍّخسَّ

طلَّحخيٝآٌجتْٜيٝٓىٟيجٌضرح٠ْٜيذحُػوحكسيٝجُى٣ٖ،ي كٌُ ٜحشيجُ يػٖيضٞؾُّ حيجُؼٍذ٢يج٤ُّٞيذحُؼى٣ىيٖٓيجٌُطحذحشيج٧وذ٤سيٝجُل٣ٌٍس،يٝجُط٢يضكُؼرٍِّ ٍي وذكُ٘ ٣ًنكَ

كحعيػٖيجُؼو٤ىزيٝجُلٌٍيج٤ُِْٓئًحيكؼَيج٧و٣ديٓٛطل٠يٚحوميجٍُجكؼ٢يٌقٔٚي ي و٣رحًّي٣ٓطهىّي وذٚكُيُهىٓسيجُى٣ِّٖيج٢ٓ٬ْ٩يٝجُىِّ حيٗؿىكُ يهِلَّٔ كْٖ ٌُ

.ياللَّ

ي كٌِةكُ كحككِظحًّي٣طلَّ كُٓ وجًّيٝ كُٓؿىِّ لَّٖٔيْروٚيٖٓيج٧وذحءيٝجُٔل٣ٌٍٖ،يكوىيؾحءي ُوىيًحٕيج٧و٣ديجٍُجكؼ٢يك٢يًطحذحضٚي٣ٍْْيُ٘حيٜٓ٘ؿحًّيؾى٣ىجًّي٣هطِقيك٤ٚيػ

وكُيػٖيجُِـسيجُؼٍذ٤لَّسيُـسيجُوٍإٓيج٣ٌٍُْيٖٓين٬ٍيٌٚٞٙيجُر٤ح٤ٗلَّسيٝجُل٤٘لَّسيجُط٢ي كْٝ لًَّ كِٚيػ٠ِيجُػوحكسيج٤ٓ٬ْ٩لَّس،ي٣ٝٓؼ٠يُِكلحظيٝجُ كِٚيٝٓوح٫ض ك٢ي وذ

٘ىيًٛجيج٧و٣ديجُرحٌعيجٌُٞعيٖٓيؾٜسي نٍٟي يٝجُؼح٠لسيجُؿ٤لَّحٖسيٖٓيؾٜس،يٝ ِْٞذٚيجُرى٣غيج٧ُـٔغيج١ًُي٫يٗؿىٙكُيئ٫يػكِ يذحُطه٤٤َيجُك٢ٓكّ ضط٤ٔلَُّ

يٓؼ٘حيك٢يًٛٙيجُىٌجْس ٍُّ .ئًحي٤ْٔ

يج١ًُيػٍفيج٧وخيٝك٘ٞٗٚي٤ُهىّيذٚييُيي ٤ٍيٖٓين٬ُٜحيئ٠ُييُييج٩ٗٓحٕيجُ٘ٔٞيؾ٢ِّ يًطحذحضٚيج٧وذ٤لَّسيٓٛوُٞسيذطحذؼٜحيج٣،٢ٓ٬ْ٩كُٗ لَّٕ يئ لَّْ يغ

ىيُ٘حيٗظٍضٚيجُى٤٘٣لَّسيك٢ي ِّٓ زئًحي٤ٍْٔيٓؼ٘ح،يٖٝٓيضِييجُٔوح٫شيجٍُجتؼسيجُط٢يضؿ جُى٣ِّٖ،ي٣ٝكحكعيػ٠ِيُـطٚيٖٓين٬ٍيٗٛٞٚٚيج٧وذ٤لَّسيجُٔط٤ُِّٔ

ٝجُط٢يٖٓين٬ُٜٔحيِْ٘و٢يجُٟٞءيػ٠ِيذؼٝي"يجُٓٔٞيجٍُٝق٢يج٧ػظْيٝجُؿٔحٍيجُل٢٘يك٢يجُر٬ؿسيجُ٘ر٣ٞلَّس"ٝ"يهٍإٓيجُلؿٍ:ي"ج٧وخيٓوحُطح

طلَّرؼ٤ٖيجُٜٔ٘ؽيجُطك٢ِ٤ِيجُٞٚل٢،يٍُْْ٘يٖٓين٬ٍيًٛجي كُٓ جُهلح٣حيجُىك٤٘سي٧ِْٞذٚيج٤ٍُٖٚ،يٝيٝهٚيجُؼح٢ُيك٢يجُطؼر٤ٍيٝجُط٣ٍٞٛيجُل٢٘،ي

حيض١ِِّٓيجُٟٞءيُٝٞيه٬٤ًِّيػ٠ِييُييج٩ٗٓحٕيجٌُحَٓيك٢يج٧وخئًحي٤ٍْٔيٓؼ٘حيك٢ي جُركعيٌٚٞزيؾ٤ِلَّسيُطؿ٤ِِّحضٚيج٧وذ٤سيٝجُل٤٘سيٝجُر٬ؿ٤سيػِلَّٜ

 .ضك٤ِِ٘حيُطِييجُ٘ٛٞ٘يج٧وذ٤سيٖٓين٬ٍيجٌُٛٞزيجُل٤٘س

،يجُ٘ٛٞ٘يج٧وذ٤لَّس،يجُ٘ٛٞ٘يجُى٤٘٣لَّس،يجٌُٛٞزيجُل٤ِّ٘لَّسيٝجُر٬ؿ٤لَّس:اٌىٍّبد اٌّفزبز١خ ٞيؾ٢كّ ،يج٩ٗٓحٕيجُ٘لَّٔ جكؼ٢كّ لٍَّ  .ج٧و٣ديجُ

: ِذخً إٌٝ اٌجسث-  ب١ٔبلاً 

حي يهِلَّٔ كْٖ ٣ٖ،يٌُ ْٜيذحُػوحكسيٝجُىِّ طلَّحخيٝآٌجتْٜيٝٓىٟيجٌضرح٠كِ كٌُ ٜحشيجُ يػٖيضٞؾُّ يذحٌُطحذحشيج٧وذ٤لَّسيٝجُل٣ٌٍلَّس،يجُط٢يضكُؼرٍِّ ِك٢ِءةٌ كَٓ يج٤ُّٞي حيجُؼٍذ٢لَّ ي وذكَ٘ لَّٕ ئ

كحعيػٖيجُؼو٤ىزيٝجُلٌٍيج٤ُِْٓئًحيكؼَيج٧و٣ديٓٛطل٠يٚحوميجٍُجكؼ٢يٌقٔٚياللَّ،يكٜٞي ي وذٚكُيُهىٓسيجُى٣ِّٖيج٢ٓ٬ْ٩يٝجُىِّ كُّ ي و٣رحًّي٣ٓطهى ٗؿىكُ

يج١ًُيػٍفيج٧وخيٝك٘ٞٗٚي٤ُهىّيذٚييُييجُى٣ِّٖ،ي٣ٝكحكعيػ٠ِيُـطٚيٖٓين٬ٍي ك٢يًطحذحضٚي٣ؿؼِ٘حيِٗطّٔيِٝٗكعييُييج٩ٗٓحٕيجُ٘ٔٞيؾ٢ِّ

ز .يٗٛٞٚٚيج٧وذ٤لَّسيجُٔط٤ُِّٔ

؟ يجُٔرىعكَ ييُييج٧و٣دكَ كُٕ يج٣ٌٍُْيك٢يٚـٍٙ،يَٜٝٗيٖٓيػِّٞيجُى٣ٖيػ٠ِي!ي٤ًقي٫ي٣ٌٞ كَٕ ٝٛٞيجذٖيجُػوحكسيج٤ٓ٬ْ٩لَّسيٓ٘ٗأًّيٌٝٝقحًّ،يقلعكَيجُوٍآ

،ئًحي ٖحٌيئ٠ُييُييجُؼ٣ٍحٕيك٢يًطحذٚيق٤حزيجٍُجكؼ٢ يٓحيُى٣ٚيٖٓيٓؼحٌفكَ كَُ وكُ كْٛ يػ٠ِيٌٓطرسي ذ٤ٚي٣وٍ ي٣ٝكَ كًِرحٌيػِٔحءيػٍٛٙ،يٖٝدلَّ .ي٣ىي

،يٝضكىلَّغٞجيػٖيوٌٝٙي"ٝهىيقحٍٝيجٌُػ٤ٍيٖٓيجُرحقػ٤ٖيٝجُٔإٌن٤ٖي ٕي٣طكىلَّغٞجيػٖيق٤حضٚ،ي يٝٓإٌلةٌ ةٌْ يٝػحُ يٝ و٣دةٌ يًٝحضدةٌ ةٌٍ يٖحػ كٞٚلٞٙيذأٗلَّٚ

ْيُْي٣وُٞٞجيجٌُِٔسيجُط٢ي٣٘رـ٢ي ٕيضكُوحٍ ُوىيًحٕيٖحػٍجًّ،يًٝحضرحًّ،يٝ و٣رحًّ،يٝػحُٔحًّ،ي.يك٢يج٧وخيٝٓحيهىٓٚئٌُِطرسيجُؼٍذ٤لَّسيٖٓي وخيٖٝؼٍ،يٌُٝ٘لَّٜ

                                                           
*
KSÜ – Ilahiyat Fafültesi – Arap Dili Ve Belağati –Öğretim Görevlesi 

*
ض٤ًٍح-ي٤ًِسيج٤ُٜ٩حشي–يهٍٜٓحٕيٍٓػٕي"يْٞضٗٞيئٓحّ"ي ْطحييٓكحٍُِٞـسيجُؼٍذ٤سيٝذ٬ؿطٜحيذؿحٓؼسي  
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سي لَّٓ كِٛرسياللَّيئ٠ُيج٧ ،يُوىيًحٕي كِْ كٍِيٝجٌُحضدكِيٝج٧و٣دكِيٝجُٔإٌلكِيٝجُؼحُ يذٌَي ُٝثي،يٝذـ٤ٍْٛ،يًحٕي٤ٖثحًّيؿ٤ٍيجُٗحػ ٝٓإٌنحًّ،يٌُٝ٘لَّٚ

".ج٤ٓ٬ْ٩لَّس
1

يك٤ٚيٖٓيج٩ٖحٌزيٝجُر٤حٕ ي٫ذىلَّ ةٌّ يٓوح يجُكى٣عكِيػٖيق٤حضٚ،يٌُٝ٘لَّٚ حيُٓ٘حيك٢يٚىوكِ ي ٗلَّ٘ .ييذك٤َكْىكَ

كِٙيٝ ِْٞذٚيجُؿى٣ى،ي٤ٍُْْيُ٘حيذٗه٤ٛلَّطٚييُييج٩ٗٓحٕيجٌُحَٓيك٢ي ،يٖٓين٬ٍيًطحذحضٚيٝكٌٍ كُٓؼح٣ٍٚٚيٝ هٍجٗكِٚ يُ٘حيٓىٟيض٤ُُّٔٙيػ٠ِي ٣ٝػرصكُ

يػ٠ِيٖٓيْروٚيٖٓيجُؼِٔحءيًحُؿٍؾح٢ٗيٝؿ٤ٍٙيضطٔسيًُُييجُر٘حءيجُٗحٓمي ٫يٝٛٞيضِييجُِـسيجُٔؼؿُزيجُط٢ي ج٧وخ،يٝذًُييضٌٕٞيئٞحكحضكُٚ

ٛحيػ٠ِيذحه٢يجُِـحشيج٧نٍٟ،يٌُٜٞٗحيُـسيجُوٍإٓي ٜحياللَّيػُيٝؾَي٤ٓٝلَُّ لَّٛ .يج٣ٌٍُْن

يٓحييًٍٙيٓٛطل٠يًحَٓيػٖيجٍُجكؼ٢يذوُٞٚ لََّ ي:يُٝؼ ٤ْأض٢ي٣ّٞيئيجييًٍيك٤ٚيجٍُجكؼ٢يهحٍيجُ٘حِيٛٞيجُكٌٔسكُيجُؼح٤ُسكُيٓٛٞؿسةٌيك٢ي ؾَٔي" ٗلَّٚ

،"هحُدٍيٖٓيجُر٤حٕ
2

ي يك٢يج٧وخ،يج١ًُيْؼ٠ي٧وجءكِ ييُييج٩ٗٓحٕيجُ٘ٔٞيؾ٢كّ ٤ٍي ٣ٟحًّيئ٠ُي ٗلَّٚ يُ٘حيٌٓحٗسيج٧و٣ديجٍُجكؼ٢يك٢يَٓحٗٚ،ي٣ٝكُٗ ي٣ػرصكُ

يٍٚ يٝؾ ِّْ .يضِييجٍُْحُسيجُط٢يقِٜٔحيػ٠ِيػحضكِوٚيٝ ولَّٛحيػ٠ِي ض

كِٚيذحُى٣ٖيج٢ٓ٬ْ٩ يذٜحيجٍُجكؼ٢يذأِْٞذٚيٝجٌضرح٠ كِ٘يج٧وذ٤لَّسيجُط٢يض٤ٔلَُّ يجُ٘ٛٞ كَِ ٖي ؾٔ كِٓ جُٓٔٞي"ٝ"يهٍإٓيجُلؿٍ:ي"ٓوحُطح-ًٔحيٌ ٣صكُي-ٝ

كِٚيج٤ٍُٖٚ،ي"يجٍُٝق٢يج٧ػظْيٝجُؿٔحٍيجُل٢٘يك٢يجُر٬ؿسيجُ٘ر٣ٞلَّس يػ٠ِيذؼٝيجُهلح٣حيجُىك٤٘سكِي٧ِْٞذ و٢يجُٟٞءكَ ٖين٬ُٜٔحيْ٘كُِ كِٓ ٝجُط٢ي

يٖٓي كَْ طلَّرؼ٤ٖيجُٜٔ٘ؽيجُطك٢ِ٤ِيجُٞٚل٢،يٝئٕيًحٕيجُركعي٫ي٣طٓغيُؿ٤ٔغيضِييجٌُٛٞ،يٍُْ٘ كُٓ ٝيٝهٚيجُؼح٢ُيك٢يجُطؼر٤ٍيٝجُط٣ٍٞٛيجُل٢٘،

يك٢يج٧وخئًحي٤ٍْٔيٓؼ٘حي كَِ يجٌُحٓ كِٕ حيض١ِِّٓيجُٟٞءيػ٠ِييُييج٩ٗٓح ن٬ٍيًٛججُىٌجْسيٌٚٞزًّيؾ٤ِلَّسيُطؿ٤ِِّحضٚيج٧وذ٤لَّسيٝجُل٤٘لَّسيٝجُر٬ؿ٤لَّسيػِلَّٜ

.يك٢يضك٤ِِ٘حيُطِييجُ٘ٛٞ٘يج٧وذ٤لَّسيٖٓين٬ٍيجٌُٛٞزيجُل٤٘س

: ِذخً إٌٝ اٌصٛسح اٌف١ٕخ-  بٌثبلاً 

يجٌُٛٞزيٝؾٔحُٜحيهىي٣هطِقي يضكى٣ىيٓلٜٜٞٓحيذٌَٗيوه٤ن،ي٧ٕيضًٝمكَ كُٓٛطِفيجٌُٛٞزيجُل٤٘لَّسيٖٓيجُٔٛطِكحشكِيجُٗحتٌسيجُط٢ي٣ٛؼدكُ ٣كُؼطرٍي

يجُؼِٔحءيٝجُر٬ؿ٤٤ٖيهى٣ٔحًّي ٖحٌٝجيئ٠ُيجٌُٛٞزيجُل٤٘لَّسيٝ وٌؾٞٛحيضكصيػِْيجُر٤حٕ،يك٢يض٤ٌِٜٗحيُِطٗر٤ٚيٝج٫ْطؼحٌزي لَّٖ ٖٓيذحقعيئ٠ُيآنٍ،يٌُ

ٝجُٔؿحَيٝجٌُ٘ح٣س،
3

طِو٢يضِييجُ٘ٗٞزينحٌؼيجُكّ،ي٣ٝٓطهىّيجُه٤حٍيٝجُِـسيُهىٓسي كُٔ يُطٌٕٞيجٌُٛٞزيك٤ٔحيذؼىيُٓؾحًّيذ٤ح٤ٗحًّ،ي٣هِنيُىٟيجُـ

.ييُييجُٗؼٌٞ

يئٗلَّحُؿحقعيهىي ٖحٌيئ٠ُيٓٛطِفيجُط٣ٍٞٛك٢ي٤ْحميضؼ٣ٍلٚيُِٗؼٍ،يكوحٍ لَّْ كَٓطٍٝقسيك٢يجُط٣ٍن،ي٣ؼٍكٜحيجُؼؿ٢ٔيٝجُؼٍذ٢،ي:ي"غ ٝجُٔؼح٢ٗي

ٞوزيجُٓري سيجُطرغ،يًٝػٍزيجُٔحء،يٝؾكُ كلَّ كِٚ حيجُٗإٔيك٢يئهحٓسيجَُٕٞ،يٝضه٤ٍُّيجُِلع،يُْٜٝٞسيجُـٔهٍؼ،يٝ حي.يٝجُو١ٍٝ،يٝجُرى١ٝ،يٝئٗلَّٔ ٝئٗلَّٔ

".جُٗؼٍيٚ٘حػسيٍٝٞخيٖٓيجُ٘ٓؽ،يٝؾّ٘يٖٓيجُط٣ٍٞٛ
4

ي

حيضٍجٛحيذؼ٤ٕٞيجُوِٞخ،يكايجيهىكّٓصيٜٓ٘حيٓإنٍجًّ،ي ٝي" ٕي:يٝ ٖحٌيجُؼ١ٌٍٓيئ٠ُييُيي ٣ٟحًّيذوُٞٚ ج٧ُلحظي ؾٓحو،يٝجُٔؼح٢ٗي ٌٝجـ،يٝئٗلَّٔ

ُصيجُهِوس،ي كّٞ يئ٠ُيٓٞٞغيٌؾَ،يُطك ٍيٌ ِيئ٠ُيٓٞٞغي٣ى،ي ٝي٣ىةٌ كّٞ شيجُٔؼ٠٘،ئًحيُٞيضك يجٌُٛٞزيٝؿ٤كٍّ ٍشيٜٓ٘حيٓوىٓحًّي كٓىشكَ  نلَّ

شيجُك٤ِس ".ٝضـ٤كٍّ
5

حيجُوِد:ييُطٌٕٞيجٌُٛٞزيُى٣ٚيٓ٘ح٠ٜح ِطكُٜ كَٚ لًَّٝم،يٝجُؼح٠لس،يٝذكَٞ .يجُ

كُٓؼؿر٤ٜح،ي كُٓكر٤ٜحيٝ ٘ؼسيجُط٢ي٣رىعيك٤ٜحيجُٛحٗغيُطٌٕٞيٓك١لَّي ٗظحٌي لَّٛ يػٜ٘حيذحُ حيجُؿٍؾح٢ٗيكأٖحٌيئ٠ُيٓٛطِفيجٌُٛٞز،يكؼرلٍَّ لَّٓ  

يجُٔٔىٝق٤ٖيٝضكُكًٍْٜ،يٝضلؼَيكؼ٬ًّيٖر٤ٜحًّيذٔحي٣وغي:"كوحٍ ُُّ ٝػْٜ،يٝجُطه٬٤٤شيجُط٢يضٜ كٍُ ٘ؼسيك٢يجُط٣ٍٞٛجشيجُط٢يضٍٝميجُٓحٓؼ٤ٖيٝضكَ لَّٛ ٝجُ

ٝميٝضكُإٗكِن،ي لًَّجميذحُطلَّهط١٤يٝجُ٘وٕ،ي ٝيذحُ٘لَّكصيٝجُ٘وٍ،يكٌٔحي ٕيضِييضكُؼؿديٝضكَهِد،يٝضكٍَ ِٜحيجُككُ ٌِّ ك٢يٗلّيجُ٘لَّحظٍيئ٠ُيجُطٛح٣ٍٝيجُط٢ي٣ٗ

ٌٍيٌٓحٗٚي٫ٝي٣هل٠يٖأٗٚ يٖٓيجُلط٘سي٫ي٣كُ٘ يٖٓيٓٗحٛىضٜحيقحُسةٌيؿ٣ٍرسيُْيضٌٖيهرَيٌؤ٣طٜح،ي٣ٝـٗحٛحيٍٞخةٌ كَّ َيجُ٘ل كوىيػٍكصيه٤ٟسي.يٝضكَىنكُ

ِٚيٖٓيجُركِىكَع،ي٣ٝٞهؼٚيك٢ي كٌّ ج٧ٚ٘حّيٝٓحيػ٤ِٚي ٚكحذٜحيٖٓيج٫كططحٕيذٜحيٝج٩ػظحّيُٜح،يًًُييقٌْيجُٗؼٍيك٤ٔحي٣ٛ٘ؼٚيٖٓيجٌُٛٞ،ي٣ٝكُٗ

يج٧نٍِيك٢يه٤ٟسيجُل٤ٛفيجُٔؼٍخيٝجُٔر٤ٖي يجُ٘ح٠ن،يٝجُٔٞجشكُ يك٢يٌٚٞزيجُك٢كّ يذٜحيجُؿٔحويجُٛحٓصكُ جُ٘لِٞيٖٓيجُٔؼح٢ٗيجُط٢ي٣كُطٞٛلَّْ

يجُٔلوٞويك٢يقٌْيجُٔٞؾٞويجُٔٗحٛكَى كُّ ،يٝجُٔؼىٝ ..".ج٤ُُِّٔٔ
6

ي

ػٖيجٌُٛٞزيجُٗؼ٣ٍسيك٤ؿؼِٜحضوّٞيػ٠ِي٣ٍ٠وسيج٬ٌُّ،يضأنًيٖٓيجُظٞجٍٛيجُر٬ؿ٤لَّسيجُوى٣ٔسي٫ٝيضهٍؼيػٜ٘ح،ي(كٍٗٓٞجيٌٓٞٝ)٣ٝطكىظي

كٌَُٔٗيج٧ْحِيُطِييجٌُٛٞ .ُطٌٕٞيجُظٞجٍٛيجُر٤ح٤ٗسيٓ٘حْطؼحٌزيٝضٗر٤ٚيًٝ٘ح٣سيٝٓؿحَيجُـ
7

ي٣أض٢ي لَّْ ٤ُطكىلَّظيػٖي٤ًل٤لَّسيضٌَٗيي(٣ٌطٗحٌوَ)غ

ْٜ٘ي٠رحػْٜيٖٓيض٤ُٞىي:ي"ًٛٙيجٌُٛٞز،يٝٓىٟيضأغ٤ٍٛحيك٢يجُٔطِو٢يك٤وٍٞ كٌّ حيجَوجوشيجٌُٛٞزيوهكّسيٝٝٞٞقحًّيُىٟي ُٝثييج٣ًُٖيضٔ ًِكّٔ

".جٌُٛٞ،يَجوشيوهكّسيج٧غٍيج١ًُيضُٞكّىٙيًٛٙيجٌُٛٞيك٢يجُ٘لّ
8

.يٝذًُيي٣ٌٕٞيجُٔطِو٢يٛٞيجُٔؼ٠٘يذٔىٟيكحػ٤ِلَّسيجٌُٛٞزيٝضأغ٤ٍٛحيػ٤ِٚ

فيجٌُٛٞزيذوُٞٚي(ٌٓٞٝي٣ٌٝطٗحٌوَ)هىيضهطِقيه٬٤ًِّيػٖيي(و١ي٣ُّٞ)ٌُٖيٗظٍزي ٍِّ حيٌْْيهٞجٓٚيجٌُِٔحشيجُٔٗكٞٗسيذح٩قٓحِي":يك٤ؼ ذأٗلَّٜ

ٝجُؼح٠لس،يٝجُطحذغيج٧ػْيٌُِٛٞزيًٜٞٗحيٍٓت٤س،يًٝػ٤ٍيٖٓيجٌُٛٞيجُط٢يضرىٝيؿ٤ٍيق٤ٓس،يُٜحيٓغييُييك٢يجُكو٤وسيضٍجذ١يٍٓت٢يذحٛصي

".ِٓطٛنيذٜح،يٌُٖٝيٖٓيجُٞجٞفي ٕيجٌُٛٞزي٣ٌٖٔي ٕيضٓطو٢يٖٓيجُكٞجِيج٧نٍٟي ًػٍيٖٓيجْطوحتٜحيٖٓيجُ٘ظٍ
9

يٝضٌٕٞيجٌُٛٞزي

.يجٍُٔت٤سيػحوزي ًػٍيٝٞٞقحًّيٝضأغ٤ٍيػ٠ِيجُٔطِو٢،يضٓطو٢يٖٓيجُكٞجِيهىٌضٜحيٝٓىٟيضٌِٜٗح

ٍٓضرطسيذحُٔؼح٢ٗيجُِـ٣ٞسي٨ُُلحظيٝذؿٍْٜحيج٤ُْٞٔو٢ي"ٝيٛدي قٔىيجُٗح٣ديك٢يًطحذٚي ٍٚٞيجُ٘وىيج٧وذ٢يئ٠ُي ٕيجٌُٛٞزيج٧وذ٤سي

ميذ٤ٖيجُلٌٍزيٝجُؼح٠لسيك٢يج٧وجءيجُِـ١ٞ،يكحُِـسيجُوح٤ْٞٓلَّسيضؼر٤ٍي٠ر٤ؼ٢ي٨ُكٌحٌ،ي٫ٝيضٞؾىي لٍَّ ٝٓؼح٤ٜٗحيجُٔؿح٣َسيٝقٖٓيضأ٤ُلٜحيٓؼحًّ،يٝك

،"جُٔؼح٢ٗيك٢يجُؼوَيئ٫يذحُِـس
10

يئيٕيكحُِـسي٢ٛيج٧وجزيجُٔٓطهىٓسيك٢يض٤ٌَٗيجٌُٛٞ،يٌُٖٝي٫ذىلَّيٖٓيػ٘حٍٚيضٓحػىيًٛٙيجُِـسيػ٠ِيض٤ٌَٗي

                                                           
1

.17،ي16ّ،ي٘ي1955،ي3،يجٌُٔطرسيجُطؿح٣ٌسيجٌُرٍٟ،يٍٓٛ،ي٠ز١بح اٌشا ؼٟجُؼ٣ٍحٕ،يٓكٔىيْؼ٤ى،يي-ي  
2

.6ّ،ي٘ي1997،يوجٌيجُوِْ،يوٓٗن،ياٌشا ؼٟ  بسط اٌمٍُ رسذ سا٠خ اٌمشآْجُر٢ٓٞ٤،يٓكٔىيٌؾد،يي-ي  
3

.215،يضكو٤نيػرىيجُٔ٘ؼْينلحؾس،يوجٌيجُؿ٤َ،يذ٤ٍٝش،ي٘الإ٠ضبذ  ٟ ػٍَٛ اٌجلاغخجُو٢٘٣ُٝ،يجُهط٤د،يي-ي  
4

.131،132،ي3ّ٘،يجُٔؿِىي1996،يضكو٤نيػرىيج٬ُّٓيٛحٌٕٝ،يوجٌيجُؿ٤َ،يذ٤ٍٝش،ياٌس١ٛاْجُؿحقع،يي-ي  
5

.147ّ،ي٘ي2006،ي1يضكو٤نيػ٢ِيٓكٔىيجُرؿح١ٝيٝٓكٔىي ذٞيجُلَٟيئذٍج٤ْٛ،يجٌُٔطرسيجُؼ٣ٍٛس،يذ٤ٍٝش،ي٠اٌصٕبػز١ٓ،جُؼ١ٌٍٓ،ي ذٞي٬ٍٛ،يي-ي  
6

.244،243ّ،ي2001٘ػرىيجُك٤ٔىيٛ٘ىج١ٝ،يوجٌيجٌُطديجُؼ٤ِٔس،يُر٘حٕ،:ي،يضكو٤نأعشاس اٌجلاغخجُؿٍؾح٢ٗ،يػرىيجُوحٍٛ،ي-ي  
7

.25ّ،٘ي1995يضٍؾٔسيػ٢ِيٗؿ٤ديئذٍج٤ْٛ،يوجٌيج٤ُ٘حذ٤غ،يوٓٗن،ياٌصٛسح الأدث١خ،ٌٓٞٝ،كٍٗٓٞج،:يجٗظٍ-ي  
8

.172،ي1961٘،يضٍؾٔسيٓٛطل٠يذى١ٝ،يجُٔإْٓسيج٣ٍُٛٔسيُِطأ٤ُقيٝجٍُ٘ٗ،يجُوحٍٛز،يِجبدا إٌمذ الأدث٣ٌٟطٗحٌوَ،يي-ي  
9

.21ّ،ي1982٘ قٔىيجُؿ٘حذ٢،يٓحُيي١ٍ٤ٓ،ئِْحٕيجذٍج٤ْٛ،يٌٓ٘ٗٞجشيَٝجٌزيجُػوحكس،يجُؼٍجم،ي:ي،يضٍؾٔساٌصٛسح اٌشؼش٠خو١ي٣ُّٞ،ي٤َْٓ،يي-ي  
10

.244،249ّ،ي1994٘،ي10،يٌٓطرسيجُٜٟ٘سيج٣ٍُٛٔس،ي٠أصٛي إٌمذ الأدثٟجُٗح٣د،ي قٔى،يي-ي  
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ٍيجُه٤حٍيٝجُؼرحٌزيج٤ُْٞٔو٤لَّس،يٝجُه٤حٍيٖٓيػ٘حٍٚٙيجُطٗر٤ٚي:ي"ضِييجٌُٛٞيكأٌؾغيجُٗح٣ديجٌُٛٞزيج٧وذ٤سيئ٠ُيػ٣ٍٖٛ٘ي ْح٤٤ْٖ لَّٝ ج٧

ٝج٫ْطؼحٌزيٝجٌُ٘ح٣سيٝجُطرحميٝقٖٓيجُطؼ٤َِ،يٝ ٓحيجُؼرحٌزيكٖٔينٞجٜٚحيؾُجُسيجٌُِٔس،يٝقٖٓيؾٍْٜحي٬ْٝٓطٜحيٖٓيجُؼ٤ٞخيجُر٬ؿ٤سي

،"ٝجُ٘ك٣ٞس
11

ٛٞيهىٌضٜحي:ي"يغْي٫ذىلَّيٖٓيٓو٤حِي٣كىويٖٓين٬ُٚيٓىٟيكحػ٤ِسيًٛٙيجٌُٛٞزيٝهىٌضٜح،يكأٖحٌيئ٠ُي ٕيٓو٤حِيجٌُٛٞزيج٧وذ٤سي

،"ػ٠ِيٗوَيجُلٌٍزيٝجُؼح٠لسيذأٓحٗسيٝوهس
12

ٝذًُييضٌٕٞيجٌُٛٞزيٚ٘ؼسي وجضٜحيجُِـس،يٝػ٘حٍٚيضٌِٜٗحيجُه٤حٍيٝجُؼرحٌزيج٤ُِٓٔس،يٝٝظ٤لطٜحي

.يٗوَيجُؼح٠لسيٝجُلٌٍزيذأٓحٗسيٝٓٞٞٞػ٤لَّس

حي٤ِّْىيهطديك٤ٍٟي ٕيجٌُٛٞزيجُل٤٘سيهىيضوّٞيػ٠ِيجُطه٤٤َيجُك٢ٓي لَّٓ ٖٓيؾٜسيي(جُطؿ٤ٓى)ٖٓيؾٜس،يٝػ٠ِيجُطؿ٤ْٓيجُل٢٘يي(جُطٗه٤ٙ) 

 ٕيٗ٘طرٚيُ٘ٞعيجُكًٍسيجُط٢يضأض٢يذٜحيجٌُٛٞز،يك٢ٜيق٤لَّسيٓٔحيض٘رٝيذٚيجُك٤حزيجُظحٍٛزيُِؿ٤ٔغي ٝيجُك٤حزيجٍُٟٔٔزيك٢ي نٍٟ،يغْيئٕيػ٤ِ٘حي

حيٓحيًحٕي٣٘ط١ٞيػ٠ِيضؿ٤ْٓيجُٔؼ٣ٞ٘حشيجُٔؿٍوز،يٝئذٍجَٛحي ؾٓحٓحًّي ٝيٓكْٓٞحشيػ٠ِي(جُطه٤٤َيجُك٢ٓ)جُٞؾىجٕ،ي٢ٛٝيٓحي٤ٜٔٓٗحي لَّٓ ،ي 

.(جُطؿ٤ْٓ)جُؼّٔٞيكٜٞيٓحي٤ٔٓٗٚي
13

ي

٠ٔي ي ٖحٌيئ٠ُيٓحي٣كُٓ يج٧و٣ديجٍُجكؼ٢يُْي٣كُكىويك٢يًطحذحضٚيضؼ٣ٍلحًّينحٚحًّيٌُِٛٞزيجُل٤٘س،يٌُٝ٘لَّٚ لَّٕ ي  طحّيقى٣ػ٢يػٖيجٌُٛٞزيجُل٤٘لَّسي ؾىكُ ٝك٢ينكِ

ٛٞيج٤ُِْٞسكُيُكَٔيجُٞؾٞويٝذؼػٍضٚيك٢ي:يجُر٤حٕيجُل٢٘:ي"كوحٍيك٢يضؼ٣ٍلٚ-يٝٛٞئًحي ٌٟيٓحيٗكُطِنيػ٤ِٚيج٤ُّٞيذحٌُٛٞزيجُل٤٘لَّس–يذحُر٤حٕيجُل٢٘ي

يهُٞٚكُي٠ِٚياللَّيػ٤ِٚيِْْٝ كٍُ لَّٝ كِٚينِوحًّيآنٍيك٢يجُ٘لّيج٩ٗٓح٤ٗلَّسكِ؛يٝذًُيي٣كُإكَ كِٚ،يٝنِوكِ يُٓكٍجًّي):يٓٞجٞغيؿ٤ٍيٓٞجٞؼ كِٕ يجُر٤ح كَٖ كِٓ يٗٞػحًّي.ي(ئٕي كََ ؾؼ

٤ٚيجُلِٓلسكُيج٧ٌٝٝذ٤سيج٤ُّٞ كّٔ يػ٠ِيٓحيضٓ ِّٙ ،يكحُكى٣عيًحُ٘ يًِلَّٚ كَٕ ،ي٫يجُر٤ح كٍُ يٛٞيجُٓك كِٕ يجُل٢ِّ٘ي):ٖٓيجُر٤ح كِٕ يهحٍ(ذحُر٤ح يك٘حًّ،ي:ي،يًأٗلَّٚ كِٕ يجُر٤ح كَٖ كِٓ ي لَّٕ ئ

كٚ ٍُّ ٙيٝضٛ كٍُ كٍِيٝضأغ٤ يجُٓك ،يُٝٚيػؿدكُ يذٚيج٤ٖ٧حءكُ كٍُ يجُ٘لّيك٢يجُِـسكِيضـ٤لَّ كَِ يٖٓيػٔ ةٌٍ ،"ٛٞيْك
14

ؼيُٞظحتقيجٌُٛٞزيجُل٤٘سيذوُٞٚ ٍِّ :يغْي ؾىٙي٣كُؼ

٢ٛيجُٛ٘حػسيجُل٤٘لَّسيجٌُحِٓس؛يضٓطىٌىيجُ٘وٙيكططٔٚ،يٝضط٘حٍٝيجٍُٓيكطؼِ٘ٚ،يٝضِّٔيجُٔو٤لَّىيكططِوٚ،يٝضأنًيجُٔطِنيكطكىٙ،يٝضٌٗقيجُؿٔحٍي"

ي٣ؼ٤ٕيذٚ يٝؾىيُ٘لٓٚيػو٬ًّ ".كطظٍٜٙ،يٝضٍكغيجُك٤حزيوٌؾسيك٢يجُٔؼ٠٘يٝضؿؼَيج٬ٌُّيًأٗلَّٚ
15

يج٧و٣ديجٍُجكؼ٢ي٣ؿؼَيٖٓيجُِـسيئٗٓحٗحًّيُٚي لَّٕ ًٝأ

.يػوَي٣كُلٌٍي٣ٝٗؼٍ،يٝضٌٕٞيجُ٘لّي ٣ٟحًّي٢ٛيجُٔٓإُٝسيػٖينِنييُييجُٓكٍيجُر٤ح٢ٗيٖٓين٬ٍيجُِـسيٗلٜٓح

طٚ،يٝج٧ُلحظيجُر٤ح٤ٗلَّسي كُْٔٚيج٧و٣ديك٢يٓه٤ِِّ يج١ًُي٣ٍ طه٤لََّ كُٔ حيضِييجُؼ٬هسيجٌُحت٘سيٓحيذ٤ٖيجُٔؼ٠٘يجُـ حيضؼ٣ٍل٢يجُهح٘يٌُِٛٞزيجُل٤٘لَّسيكأؾىي ٗلَّٜ لَّٓ  

ي كُّ َيضِييجٌُٛٞيجُل٤٘لَّسيجْطهىج ٌُّ طِو٢،يٖٝٓي ذٍَيػ٘حٍٚيضٗ كُٔ ٜحيئ٠ُيجُـ جُٓحقٍزيجُط٢ي٣ٓطهىٜٓحيك٢يًطحذحضٚ،يٝجُؼح٠لسيجُؿ٤لَّحٖسيجُط٢ي٣٘وكُِ

يجُر٬ؿ٤لَّسيٖٓيضٗر٤ٚيٝجْطؼحٌزيًٝ٘ح٣سيٝٓؿحَ،يٝجْطهىجّيجُه٤حٍيٝجُؼح٠لسيٖٓين٬ٍيجُطٗه٤ٙيٝجُطؿ٤ْٓيجُل٢٘ي ٣ٟحًّي .يج٧ٗٔح٠كِ

ّٟ ٚرشىً اٌصٛسح اٌف١ٕخّ  ٟ أدثٗ- ساثؼبلاً  : الأد٠ت اٌشا ؼٟ الإٔغبْ إٌّٛرخ

ك٢يهٔسيئذىجػٚيٝئ٣ؿحَٙ،ي"يهٍإٓيجُلؿٍ"ٝ"يجُٓٔٞيجٍُٝق٢يج٧ػظْيٝجُؿٔحٍيجُل٢٘يك٢يجُر٬ؿسيجُ٘ر٣ٞلَّس:ي"ًحٕيج٧و٣ديجٍُجكؼ٢يك٢يٓوحُط٤ٚ

يجُرى٣غيٖٓين٬ٍيض٣ٍٞٛٙيُطِييجٌُٛٞي لَّٖ كٌٛٞيُ٘حيضِييجُٔٗحٛىيجُل٣ٍىزيك٢يذ٬ؿطٚيٝذ٤حٗٚيػ٤ِٚيج٬ُٛزيٝج٬ُّٓ،يٝ ظٍٜيُ٘حييُييجُل

ذأِْٞذٚيجُؿ٤َٔيجُل٣ٍى،يٝ ونِ٘حيئ٠ُيػحُْيجُهٗٞع،يٝ نٍؾ٘حيٖٓيػحُْيجُٔحو٣حشيئ٠ُيػحُْي٣٘رٝيذحُٛلحءيٝجُٓٔٞئًحيك٢يٓوحٍيهٍإٓي

كٌِي يجُ٘حو يًٛجيجٌُٞوكِ ٍٍ،ي كُظٍٜيك٤ٚيٌٝٗنكَ كُُٓٛ يٌٝوجًّيٖٓيذٓطحٕي ٢ي هططقكُ يضِييجٌُٛٞيجٍُجتؼس،يٌُٝ٘لَّ٘ َِّ يٌُ غكُ حي٫ي٣طلَّٓ جُلؿٍ،يٝئٕيًحٕيجُركعيٛكُ٘

يذر٬ؿسيج٧و٣ديجٍُجكؼ٢يٌقٔٚياللَّ،ييُييج٩ٗٓحٕيجٌُحَٓيك٢يج٧وخ،ي٫ٝي ٢ًَيػ٠ِياللَّي قى كَِ ػِّ كَٔ طكَ كُٔ .يجُـ

ّٟ ٚرشىً صٛسٖ  ٟ ِمبي - 1  ":اٌغّٛ اٌشٚزٟ"شخص١خ الأد٠ت اٌشا ؼ

يج٧و٣ديجٍُجكؼ٢يك٢يٖه٤ٛطٚي هٍخيٓحي٣ٌٕٞئُِِٛفيج٫ؾطٔحػ٢،يكٜٞيك٢يؾ٤ٔغيٓوح٫ضٚي٣كُظٍٜيُ٘حيضؿحٌذٚيجُك٤حض٤لَّسيٝٗظٍضٚئُِؿطٔغي ىُّ ٣كُؼكَ

إٓييجى،يكٜٞي٫ي٣طرح٠أي ذىجًّيك٢يجُىكحعيػٖيجُِـسيجُؼٍذ٤لَّسيٝجُى٣ٖيج٢ٓ٬ْ٩،ي٫ٝي٣رطؼىيذأوذٚيػٖيجُٔٞج٤ٞغيجُط٢يضٗـَيكٌٍيجُٗرحخي ٝي

.يجُٔؿطٔغيك٢يػٍٛٙ،ي٤ٌُٕٞي وذٚيذًُيي٣ُٓؿحًّيذ٤ٖيٖه٤ٛطٚيٝكٌٍٙيٝٓؿطٔؼٚ

يجُوٍإٓيٝجُكى٣عيذٌ٘ٞيجُّٗٔي ٬ٌِّٕيج٧ْح٤ْحٕيٌُٛٞيجٍُجكؼ٢يك٢يًٛٙيجُٔوحُس،يك٘ؿىٙي٣ٗرِّٚ كُٔٗ ٣ٝكُؼطرٍيجُوٍإٓيج٣ٌٍُْيٝجُكى٣عيج٣ٍُٗقيجُـ

،يٝؾٚيجُٗرٚيك٤ٜحيجُٜىج٣سيٝجٌُ٘ٞي٧َٛيج٧ٌٜ،يٝجُوٍإٓيٝجُٓ٘سي٣ؼ٬ٕٔيػٔحُٜٔحيك٢يجُٜىج٣سيٌٚٞزيضٗر٤ٜ٤سيٓإًىزٝجُؤٍ،ي٤ُٟؼ٘حي ٓحّي

ٝج٩ٌٖحويئ٠ُيجُط٣ٍنيجُٛك٤ف،يٝجُّٗٔيٝجُؤٍي٣ؼ٬ٕٔيػِٜٔٔحيك٢يج٩ٗحٌزيٝجُٜىج٣سي ٣ٟحًّيُِط٣ٍنيجُٛك٤ف،يكطٌٕٞيٌٚٞزيجُٜىج٣سي٢ٛي

ْيُؼِْٜٔيػ٘ىيكٓحويجُٔؿطٔغ،ي٠ٝـ٤حٕيجُكٟحٌزيجُـٍذ٤س،يٝقٍِٞيجُظ٬ّيػ٠ِيضِييجُٔؿطٔؼحش،يك٤وٍٞ ِّٔ :يجُٔط

ٍزكَيجُط٢يٖٓيي٣ٌطٜحي" كّٟ يجُى٤ٗحيجُٔطك يْطِىكُ يٛحٛ٘حيو٤ٗحيجُٛكٍجءكِ لَّٕ ٌٍي( ٌٝذحيٝ ٣ٌٍٓح)ئ كِٜيذ٘ٞ يج٧ٌ كَِ يك٢يق٤حزكِي ٛ كِٕ ي٣ؼ٬ٔ يٝجُكى٣عكُ كُٕ ؛يكحُوٍآ

كٍِي كِّيٝجُؤ يجُٗٔ كٌُ يٗٞ كَُ ئُحي٣ؼٔ ٍْ كّٔ ".ٓط
16

ي

ي لَّٕ ؼِْيجُكحٍٞ،يًٝأ كُٔ ٤ٍيجُؼوٍٞيذلٜٔٚيجُٛك٤ف،كحُكى٣عيُى٣ٚيًحُـ ٌٍيٝنلح٣حيضٍٗـيجُٛىٌٝيٝضكُ٘ غْي٫ي٣هل٠يػ٤ِٚيٓحيُِكى٣عيٖٓي ٍْج

يُٚي٣ٍ٠وٚكُي٣ٝؼِٔٚكُ،يكٌٕ٘ٞيذًُيي ٓحّي كٍَ ك٤ِكْ يٗح٠ني٣كٍٟيػ٘ىيهحٌتٚيُك٤ِكُ٘ كُٕ ٌٚٞزيق٤ًٍسيضؼطٔىيػ٠ِيقى٣ػٚيػ٤ِٚيج٬ُٛزيٝج٬ُّٓيئٗٓح

حيضٓأٍيٝضكُؿ٤ديك٢يٗلّيجُٞهص،يك٤وٍٞجُطٗه٤ٙ :ي،يضكٍٟئُِطِو٢يػ٘ىٓحي٣وٍ يقى٣ػٚيػ٤ِٚيج٬ُٛزيٝج٬ُّٓ،ي٧ٗلَّٜ

يٖٓييُيكَي" ي٢ُيٓحي:يٝ ػؿدكُ كٍُ حي٣وٞ ٚكُيًأٗلَّٔ ُّٓ ي٢ُي٣ٜٝى٢٘٣يذٜى٣ٚ؛يغْي كُقكِ كـُ ٙ،يكايجيٛٞي٣ٍٗ كٌَ ي ٍْج فكُ لٍَّ يجُكى٣عكِيجُىه٤نكِي ضؼ يػ٘ىكَ  ٢ِّٗيًػ٤ٍجًّيٓحي هقكُ

ٙ كًِ يُط٤ِٔ كُْ ؟:ي٣وٍٞيجُٔؼِِّ ". كٜٔصكَ
17

ي

ي

                                                           
11

.244،249جُٔٛىٌيٗلٓٚ،ي٘ي-ي  
12

.244،249جُٔٛىٌيٗلٓٚ،ي٘ي-ي  
13

.73ّ،ي2002٘،يوجٌيجٍُٗٝم،ياٌزص٠ٛش اٌفٕٟ  ٟ اٌمشآْ اٌىش٠ُهطد،ي٤ْى،يي-ي  
14

.23ّ،ي2014٘ٓكٔىيػ٢ِيًحضر٢،يوجٌيجُوِْ،يجُؿُءيجُػح٢ٗ،يوٓٗن،ي:ي،يضكو٤نٚزٟ اٌمٍُجٍُجكؼ٢،يٓٛطل٠يٚحوم،يي-ي  
15

.43جُٔٛىٌيجُٓحذن،ي٘-ي  
16

.6،يجُٓٔٞيجٍُٝق٢يج٧ػظْ،ي2٘ٝق٢يجُوِْ،يؼي-ي  
17

.7جُٔٛىٌيٗلٓٚ،ي٘ي-ي  
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يٌؾَيْٜٓ٘ي):ي"غْيئيجيجٗطوِ٘حيئ٠ُيجْطٜٗحوٙيذكى٣ػٚيػ٤ِٚيج٬ُٛزيٝج٬ُّٓئًحيك٢يجُكى٣ع َِّ ئٕيهٞٓحًّيًٌرٞجيك٢يْل٤٘س،يكحهطٓٔٞج،يكٛحٌيٌُ

كإي نًٝجيػ٠ِي٣ىٙيٗؿحيٝٗؿٞج،يٝئٕي!يٛٞيٌٓح٢ٗي ٚ٘غيك٤ٚيٓحيٖثصكُي:يٓحيضٛ٘غ؟يهحٍ:يٓٞٞغ،يك٘وٍيٌؾَيْٜٓ٘يٓٞٞؼٚيذلأِ،يكوحُٞجيُٚ

".(ضًٍٞٙيِٛييٌِٝٛٞج
18

ي

يَٓحٕيٌٝٓحٕ،يِٗطو٢يك٤ٚي َِّ ٍٍ،ي٣ٌٛٞيُ٘حيجُٞجهغيك٢يً يقحٞ يًٛجيجُط٣ٍٞٛيجُل٢٘يٓ٘ٚيػ٤ِٚيج٬ُٛزيٝج٬ُّٓي٣أنًٗحيئ٠ُيٜٓٗىٍيضٔػ٢ِ٤ٍّ لَّٕ ي  ٗؿىكُ

ػِٕٞيُ٘حيٖه٤ٛحشيضطٗحذٚيٓغيٖه٤ٛحشيٗؼ٤ٕيٓؼٜحيك٢يقحٍٞٗحيج٥ٕ ْي٣ؼ٤ٕٗٞيٓؼ٘ح،ي ٝي ْٜٗي٣كُٔ .يذأٖهح٘يًأٗلَّٜ

ي٬ًٓٚيػ٤ِٚيج٬ُٛزيٝج٬ُّٓئًحيٝٚلٚيجٍُجكؼ٢يذوُٞٚ لَّٕ يئ لَّْ يٝهىي:ي"يغ يئ٢ُلَّ كَُ ي٣ه٤لَّ ،يًُِّٝٚيٌٝقح٤ٗلَّسةٌيٝهٞزةٌيٝق٤حزةٌ؛يٝئٗلَّٚ ةٌْ يٝضوٟٞيٝضؼ٤ِ ةٌٖ ًُِّٚيو٣

٤ٚحٓحًّيك٢يج٧ُلحظكِي كُّي٬ٚزًّٝ يًٛجيج٬ٌُ كَٕ يجُؼؿ٤دكِي ٕي٣ٌٞ ِّٖ يٖٓيجُل لَّٕ ي  كٍِٙيٝؾٔحُكِٚ يذطكُٜ شكُ كًْ ". كُنكِ
19

ٝذًٜٙيجُؼرحٌجشيجُؿ٤ِٔسيٗؿىي ٗلٓ٘حي ٓحّيٓحي

،يٝٛٞي١ٔٗيٖٓي ٗٔح٠يجٌُٛٞزيجُل٤٘س،ي٤ُوّٞيػِىطؿ٤ْٓيجُٔؼ٣ٞ٘حشيجُٔؿٍوز،يٝئذٍجَٛحي ؾٓحٓحًّي ٝيٓكْٓٞحشذحُطؿ٤ْٓيجُل٠ٔٓ٣٢٘ي
20

،ي

ي٬ًٓٚيػ٤ِٚيج٬ُٛزيٝج٬ُّٓ،ي٬ٚزي٤ٚٝحّ،يذطٜحٌضٚيٝٚىهٚي٠ِٚياللَّيػ٤ِٚيِْْٝ لَّٕ .يًٝأ

يك٢ي:ي"ٝٛٞيػ٤ِٚيج٬ُٛزيٝج٬ُّٓ يك٢يج٩ٗٓح٤ٗلَّسكِ،يٝٛٞيذحُ٘رٞزكِيكٞهٜح،يٝٛٞيذًٜٙيٝضِيكَ ،يٛٞيذا٬ٚقٚيٌٝقٔطكِٚ ٍْ يِٓٛفٍيٌق٤ يٗر٢ٍّ كـُ ٌٝ

يك٤ٚ كََ كَيذ٢ٗءٍيُو٤ يُٞيٖرِّٚ ةٌْ يػظ٤ يئٗٓح٢ٗزٌّ ٚيٓؿٔٞعةٌ ي٠ٝرحػكِ ٤ٗح:ئٖحتِكِٚ يجُىكّ كِٕ كِّيُؼٍٔج ئًؿٔٞعكِيجُوحٌجشكِيجُهٔ ".ئٗلَّٚ
21

يٝذًُيي٣ٌٕٞيٖهٛٚيػ٤ِٚي

ج٬ُٛزيٝج٬ُّٓئًحي كحويج٧و٣ديجٍُجكؼ٢ي ْحِيًٛٙيجُى٤ٗحيك٢يذ٘حتٜحيٝٛىج٣طٜح،ئًحيضٌٕٞيجُوحٌجشيجُهّٔي٢ٛي ْحِيذ٘حءيًٛٙيج٧ٌٜيك٢ي

حي طِو٢يذٌٛٞزيٓٗحٛىزٌٚٞزيضٗر٤ٜ٤سػٍٔجٜٗحيٝغرحضٜح،يٝٛكُ٘ كُٔ ل٢يؾٔحُٜحيػ٠ِيًٛجيجُ٘ٙ،يٝضىػْيجُلٌٍزيُىٟيجُـ .ي،يضكُٟ

ٔحيئ٠ُي):يغْي٣ٓطٜٗىيذكى٣ػٚيػ٤ِٚيج٬ُٛزيٝج٬ُّٓيك٢يجُكى٣ع ٣كَٜ يٖٓيقى٣ىٍ،يٖٓيغكَىكْ كِٕ رلَّطح يٝجُٔ٘لنكِئًػَيٌؾ٤ِٖيػ٤ِٜٔحيؾكُ كَِ يجُره٤ كَُ ٓػ

ي ي٤ٖثحًّيئ٫يُُهصكْ ي ٕي٣٘لنكَ يك٬ي٣ٍ٣ىكُ كَُ حيجُره٤ كّٓ ٙ،يٝ  كٍَ ي غ كَٞ كُيٝضؼل حٗكَٚ يذكَ٘ ٙيقط٠يضكُهل٢كَ يػ٠ِيؾِىكِ شكْ كٍَ ككَ كَٝ ي ٝي صكْ كـَ ركَ كَْ يئ٫ي يك٬ي٣٘لنكُ حيجُٔ٘لنكُ كّٓ ح،يكأ كَٔ كِٜ جهك٤ِ كٍَ ضكَ

غكُي ٜحيك٬يضطلَّٓ ح،يكٜٞي٣ْٞؼكُ يقِوسٍيٌٓحٗكَٜ َُّ ".(كًُ
22

يٜٓ٘ٔحي٣كحٍٝي ٕي٣ِرّي زٌَّ ٝٛ٘حيٖرٚيجُ٘ر٢ي٠ِٚياللَّيػ٤ِٚيِْْٝيجُٔ٘لنيٝجُره٤َيذٍؾ٤ِٖ،يً

يػ٤ِٚييُي،يك٤رو٠يػحُوحًّيػ٘ىيٌ ْٚ،يكطٛرفي٣ىجٙيذًُييٍٓذ٠ٞطحٕيئ٠ُي حيجُره٤َيك٤ٛؼدكُ لَّٓ يؾٓٔٚ،ي  لََّ وٌػحًّ،يكحُٔ٘لني٣ِرٓٚيذُٜٓٞسي٣ٝٓطٍيً

،يضٛقيُ٘حيٌٚٞزيضٗر٤ٜ٤سيٓإًىزػ٘وٚ،يٝٝؾٚيجُٗرٚيك٢ييُييج٫ضٓحعيٝجُُٜٓٞسيك٢يج٫ٗلحمي٣ٌٍُِْ،يٝج٤ُٟنيٝجُٛؼٞذسيُِره٤َي٢ٛٝي

يَٓحٕيٌٝٓحٕ َِّ . جُٞجهغيك٢يً

لَّٕي َيُ٘حيجٍُجكؼ٢يذأ ِّٛ ي٣ل لَّْ زًّي كُنٍٟي:ي"غ كٍّ يٓ كََ حيه٤ يًأٗلَّٔ ًٍ ،يكٓطٍجٙيق٤٘ث يذلِٓلسكِيػٍٛٗحيٝآوجذكِٚ كَْ ي ٕي٣طٍؾكَ حي٠ِٚياللَّيػ٤ِٚيِْْٝي٣ؿدكُ يٗر٤ِّ٘ كَّ ٬ً

كٌِيجُ٘حٍٞزكِي يًح٧َٛح ٚيجُلِٓلك٢ِِّ زكِ،يْٝطٍجٙيك٢يٍٖقكِ كّٞ يجُُّ٘ر كِْ ي:يٖٓيك كِٖ يذٜحي ؿ٠٬كُيجُُٓ فكُ يئٗٓح٤ٗلَّسًّيهحتٔسًّيضٛكلَّ حيك٢يجٌُ٘ٞ؛يٝضؼٍككُٚ ق٤حضٜحيذٗحٖطكُٜ

ح يػ٠ِي ٠لحُكِٜ ِّّ يج٧ كِٕ يًك٘ح ٍٕ يػ٠ِيجُر٣ٍٗلَّسكِيج٤ٌُٓٔ٘سكِيذك٘ح ْ؛يٝضؿىكُٙي٣ٍفُّ ..".ك٢ي ِٛٚ،يٝ ؿ٠٬كُيجُ٘حِيك٢يَٓ٘كِٜ
23

ك٬ٌٓٚيػ٤ِٚيج٬ُٛزي

،يضٛقيُ٘حيقحُٚيػ٤ِٚيج٬ُٛزيٝج٬ُّٓ،يٝٛٞيك٢يػطحتٚيٌٚٞزيضٗر٤ٜ٤سيق٤سٝج٬ُّٓيًح٧َٛحٌيجٍُٟ٘زيك٢يػطحتٜحيٝذٗحٖطٜح،ي٢ٛٝي

ٝقٍٚٚيػ٠ِي ٓطٚيًح٧ّيجُك٘ٞٗسيػ٠ِي ٫ٝوٛح،ي٢ٛٝيٌٚٞزيٓؿِٔس،يضٌٛٞيُ٘حيق٤حزيجُ٘ر٢،يٝضهِنيٌٚٞجًّيؾ٤ِسيُٗهٛٚيػ٤ِٚيج٬ُٛزي

.يٝج٬ُّٓ

": لشآْ اٌفدش"شخص١خ الأد٠ت اٌشا ؼٟ ٚرشىً صٛسٖ  ٟ ِمبي - 2

ي٣وّٞيػِىٔرحوبي يجُى٣ٖيج٢ٓ٬ْ٩لَّ لَّٕ جضهًيج٧و٣ديجٍُجكؼ٢يٖٓيجُوٍإٓيج٣ٌٍُْيٜٓ٘ؿحًّيُٚيك٢يق٤حضٚ،يٌٝٓٞٗ٘حًّي ْح٤ْحًّيُٗه٤ٛطٚيك٢يج٧وخ،ي٧

يِْٓٓي ٝيػحُْي ٝي و٣د َِّ  .جُوٍإٓيج٣ٌٍُْيٝضؼح٤ُٔٚ،ي٫ٝذىلَّيٖٓيضأغ٤ٍيضِييجٍُٝـيج٬ٚ٫ق٤لَّسيُِوٍإٓيج٣ٌٍُْيػ٠ِيٗلّيً

٣٘وِ٘حيئ٠ُيٜٓٗىيؾى٣ىيٖٓيٓٗحٛىيجُوٍخيٖٓياللَّيػُيٝؾَ،يٝضؿ٤ِحضٚيْركحٗٚيٝضؼح٠ُيػ٠ِينِوٚ،ي٤ٌُٕٞيذًُيي"يهٍإٓيجُلؿٍ"كل٢يٓوحُسي

يك٢ي وذٚيِٝٚطٚيذحُى٣ٖيج٢ٓ٬ْ٩،يك٤ٍٓويُ٘حيقحُٚيٓغيضِييج٤ُِِسيجُٔؤٍزيٖٓي٤ُح٢ُيٌٟٓحٕ،ي٤ًٝقيضؿ٠ِيجُكنيْركحٗٚي ج٩ٗٓحٕيجُ٘ٔٞيؾ٢كّ

يجُٛلحءيٝجُطه٢ِِّيػٖيجُك٤حزيجُٔحو٣سيئ٠ُيق٤حزيجُهِٞويٝجٍُٞحيٝجُط٤ِْٓي٧ٍٓياللَّ،ك٤ٌٛٞيُ٘حيضلح٤ِٜٚحيٝٓحي كََ ِكَ ٝضؼح٠ُيػ٠ِينِوٚيكأُرْٜٓيقكُ

:يٖٜىٙيك٤ٜحيك٤وٍٞ

ي" يك٢يجُٔٓؿىكِ كُّ ؼَيك٢ي ٠ٍجكٚيجُؼ٤ِح،يٝئُرحِيجُظ٬ّي٣َ٘طٚيجٌُ٘ٞج٤ٗس؛يكٌحٕيجُؿحُ ُّٗ يذاُوحتٚيجُ كَِ يج٤ُِ كٍَ يؾٔح ُّْ كٍِيجُ٘ؿّٞي٣كُط ئً٘ظ ةٌٍ ًٝحٕيُٜحيٓ٘ظ

يٓ٘ٚيجُـىكُ؛يٝك٢يًٛجي يج١ًُي٤ْهٍؼكُ كٍُ ييُييجُٔؿٜٞ حيٓهرٞءزةٌ،ي٣ٝكُكّيك٢يجٌُٔحٕيذوح٣حي ق٬ّ،ي١ٍٓ٣ٝيقُٞكَٚ يذحُك٤حزيًأٗلَّٜ كٍُ كٍِي٣ٗؼ يجُٓك ٝهصكَ

كٌِيٛحوتحًّيٝجوػحًّيٌجؾؼحًّيئ٠ُي يك٤ٜحيُِوكَى كُٖ ،يكطؼط٣ٍٚيقحُسةٌيٌٝقح٤ٗلَّسةٌي٣ٓط٤ٌ يجُٔٓؿىكِ كـُ يٌٓ٘ٓرحًّيك٤ٜحيٌٝ يُٚي ػٔحهكُٚ يضٌ٘ٗقكُ جُظ٬ّيجٌُ٘ٞج٢ِّٗ

ٚ كِٓ ..".ٗل
24

ي

٣ٌٛٞيُ٘حيذًُييجٍُجكؼ٢يضِييج٤ُِِسيك٢يئذٜحؾٜحيٝق٬ٝضٜحيٝئٖؼحػٜحيًحُ٘ؿّٞيجُٔط٘حغٍزيػ٠ِي ٠ٍجفيجُٓٔحءيُطؼط٢ييُييجُظ٬ّيقِطٚي

يُٛ٘حػسيجُكىظ،يٝذًُيي٣ٗؼٍيجُؿحُّيك٢يجُٔٓؿىي(جُطٗه٤ٙ)جُطه٤٤َيجُك٢ٓيجٌُ٘ٞج٤ٗس،ي٢ٛٝيٌٚٞزن٤ح٤ُسيػح٠ل٤سيضٓطؼَٔيػٍ٘ٛي

ي لَّٕ يئ لَّْ ذٍٝػسيجُك٤حزيجُؿى٣ىز،ي٣ٝىٌىيقو٤وسيج٤ُّٞيٝجُـى،ي٣ٝٓط٤ٌٖئُؼ٠٘يٝؾٞوٙ،يٓطٔػ٬ًّيذك٬ٝزيجُطحػسيٝجُوٍخيٖٓيجُهحُنيػُيٝؾَ،يغ

يٛٞيج٫ْطٔحعيئ٠ُيجُوٍإٓيج٣ٌٍُْيٝضىذٍٙ .يٓ٘رغيًٛجيجُٛلحءيًِِّٚ

ي٣كُطحذغيقى٣ػٚيك٢يٗوِ٘حيئ٠ُيػحُْيجُٛلحءيٝجُهٗٞعيك٤وٍٞ لَّْ ي:ي"غ ي٣ٗنكُ ةٌْ كٍِوةٌيٌن٤ يؿكَ يجُٔٓؿىيٚٞشةٌ ِّٞ يك٢يؾ ٫ي ٠ٓٗي ذىجًّيضِييجُٓحػسكَيٝهىيجٗرؼعكَ

ككَس ىكْ كُْ
25

كِِيضكصيج٧كُكنيجُؼح٢ُيٝٛٞي٣ٍضَيًٛٙيج٣٥حشيٖٓيآنٍيٌْٞزيجُ٘كَ يجُؿٍ كِٖ سكِي:ييج٤َُِيك٢يٓػَي٤ٌٗ كَٔ كٌْ كُْككِ يذكِح ذِّيكَ كٌَ ي كَِ رك٤ِ كَْ ك٠َي يئكُِ عكُ ﴿جوكْ

                                                           
18

ٌٝجٙيجُرهح١ٌيذ٣ُحوز،يكًٜجيضٔػ٤َيُكحُسيك٢يج٧ْلَيضؼَٔيٍُقٔسيٖٓيْٛيك٢يج٧ػ٠ِ،يػح٠لسي٣ٍٖلسيٌُٜٝ٘حيْحكِس،يٌٝقٔسينحُٛسيٌُٜٝ٘حيٌِٜٓس،يي-ي

ُٖٝيضؿىيًًٜجيجُطٔػ٤َيك٢يض٣ٍٞٛيجُر٬وزيج٫ؾطٔحػ٤س،يٝجُـلِسيجُلِٓل٤س،ي٧ٗحِيْٛيػ٘ىي ٗلْٜٓي ٓػِسيجُؿىيٝجُؼَٔيٝجُكٌٔس،يكٌإٔيجُ٘ر٢ي٠ِٚياللَّيػ٤ِٚي

.6،يجُٓٔٞيجٍُٝق٢يج٧ػظْ،ي2٘ٝق٢يجُوِْ،يؼ.يجُٔإُق.ي ٗطْيجُِٔٛكٕٞيئ٬ٚقحًّيٓهٍٝهحًّي:يِْْٝي٣وٍٞيُٜإ٫ءيٖٓي ُقيٝغ٬غٔثسيْ٘س  
19

.11جُٔٛىٌيٗلٓٚ،ي٘ي-ي  
20

.73هطد،ي٤ْى،يجُط٣ٍٞٛيجُل٢٘يك٢يجُوٍإٓيج٣ٌٍُْ،ي٘:يجٗظٍي-ي  
21

.11،يجُٓٔٞيجٍُٝق٢يج٧ػظْ،ي2٘ٝق٢يجُوِْ،يؼي-ي  
22

.15،يجُٓٔٞيجٍُٝق٢يج٧ػظْ،ي2٘ٝق٢يجُوِْ،يؼي-ي  
23

.17جُٔٛىٌيٗلٓٚ،ي٘ي-ي  
24

.35،يهٍإٓيجُلؿٍ،ي2٘ٝق٢يجُوِْ،يؼي-ي  
25

. ١يظِٔطٚي-ي  
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حي كَٓ ي كَِ ػكْ كِٔ جيذكِ حهكِركُٞ يككَؼكَ كْْ حهكَركْطكُ يػكَ كْٕ ئكِ كَٝ ي كَٖ ٣ كْٜطكَىكِ كُٔ كُْ يذكِح كُْ ِكَ ي كَػكْ كَٞ ٛكُ كَٝ كِٚي رك٤ِِكِ كَْ ي كْٖ يػكَ لََّ كَٞ ي كْٖ كَٔ يذكِ كُْ ِكَ ي كَػكْ كَٞ يٛكُ ذلَّيكَ كٌَ ي لَّٕ يئكِ كُٖ كَٓ ي كَقكْ ك٢ِٛكَ يذكِحُلَّطك٢ِي كْْ كُْٜكُ حوكِ ؾكَ كَٝ ٘كَسكِي كَٓ كُْككَ ظكَسكِيج ػكِ كْٞ كَٔ كُْ ج كَٝ
ي كَٖ ٣ كًِ يجُلَّ غكَ كَٓ كَي ياللَّلَّ لَّٕ يئكِ كَٕ ٝ كٍُ كٌُ كْٔ حي٣كَ لَّٔ كِٓ ٤كْنٍي كَٞ يكك٢ِي ٫يضكَيكُ كَٝ ي كْْ كِٜ ِك٤َكْ يػكَ كْٕ كَُ ٫يضكَككْ كَٝ كِي يئك٫ِلَّيذكِحٱلَّ ىكَ كٍُ ركْ كَٚ حي كَٓ كَٝ ي كٍْ ركِ كْٚ ج كَٝ ي كَٖ ك٣ٍِ حذكِ لَّٛ يُكِِ ةٌٍ ٤كْ ينكَ كَٞ كُ يُكَٜ كْْ ضكُ كٍْ ركَ كَٚ ي كْٖ ُكَثكِ كَٝ كِٚي يذكِ كْْ ٞهكِركْطكُ ػكُ

﴾ كَٕ ٘كُٞ كِٓ ككْ كُٓ ي كْْ يٛكُ كَٖ ٣ كًِ جُلَّ كَٝ جي كْٞ ".جضلَّوكَ
26

ي

ؾؼَيك٤ٜحيٚٞشيجُوحٌبيك٢يجُٔٓؿىيٝٛٞي٣ٌٗقيجُظ٬ّيذٌٍٔٝٙيٓػَي٤ٌٖٗيجُؿٍِيضكصيج٧كنيك٢يذٌٛٞزيضٗر٤ٜ٤سؾحءيجٍُجكؼ٢يٛ٘حي

حيضوغيج٥ٌٕٚٞزيذ٣ٍٛسيق٤ًٍسق٬ٝضٚيٝػًٝذطٚ،يٝٛٞيضٗر٤ٚيٍَْٓيٓلَٛ،ي٣ٍْْيُ٘حيٖٓين٬ُٚ  .ُطِييجُِكظحشيًٝأٗلَّٜ

ي٣كُطحذغيك٤وٍٞ لَّْ ١ٍُّي"ٝ:يغ يجُوكُٔ فكُ لٍَّ يذٚي ق٠ِيٓٔحي٣طٛ فكُ لٍَّ ييٝيجُٛٞشكِيجُٔطٍخكِ؛يكٌحٕي٣طٛ يٓحي٣ِٔكِيكُ لَّْ ي ض يٚٞضكَٚ ًحٕيًٛجيجُوحٌبي٣ِٔكِيكُ
27

يٝٛٞي

يئ٫ي كَٕ ؛يٝٓحيًح لٍَّٓٛحيًٛجيجُٛٞشكُ حيك لَّٔ زكُيج٤ُْٞٔو٤لَّسكُيذأذىعكِيٓ لًَّ لٍَّٓيجُِ ،يقط٠ي٫يضكُل كٌُ يػ٤ِٚيجُوحوكِ كٌُ يٓرِؾٍي٣وىكِ لََّ يك٢يجُطط٣ٍدكِيً ٚ،يٝذِؾكَ كِٓ يك٢ي ٗـح كـُ ٞ٘٣

يجُطـ٣ٍىكِي كٍِ يك٢يؾٔح حيذأِْٞذكِٚ كِٝذكُٜ ي٣ؿح لَُّ كٍِ،يكحٛط يجُؤ كٍِ حيك٢يؾٔح ضٚيجُطر٤ؼسكُيذأِْٞذكِٜ لَُّ يٛ كَِ  .ًحُرِر

ي كـُ يجػطٍجٙيجُلٍ كِٕ كُْ يجٞطٍجذحًّيٌٝقح٤ٗكّحًّيًحُككُ كٍِخكُ يذ٤ٖيهٞزيجٍُهكّسيٝذ٤ٖيٌهكّسيجُوٞز،ي٣ٟٝط ،ي٣ؿٔغكُ يػ٠ِيضٍض٤دٍيػؿ٤دٍيك٢يٗـٔحضكِٚ يٚٞضكُٚ كَٕ ًح

يئ٠ُي٢ٖءٍيقو٤و٢،ي يج٢ُٜ٩ُّ كُّ يذٜحيج٬ٌُ كٍُ كّٞ يٝك٢يجُوِدكِ،ي٣ٝطك كِٕ وكُيك٢يجٌُٔح يٝك٢يجُ٘لّ،يٝضطٍولَّ ِّٞ يك٢يجُؿ فكُ سكَيضطٍؾكّ يج٤ُٛككَ ػ٠ِيكؿأزٍ؛ي٤ٛ٣فكُ

يػ٤ِٜح ُّٝ ككَ كٍْ يجٍُٝـيكك٤َكَ كُّ كَٔ كِْ ٣كَ
28

َُّي ٜحيجُطلَّ يٌك٤لحًّ،يٝئيجي٢ٛيًحٍُُٛزكِيجُط٢يٓٓككَ ".يذٔػَيجُ٘ىٟ،يكايجي٢ٛيضٍفُّ
29

ي

يك٢يػًٝذطٚيٌٝهطٚ،ي٢ٛٝي ١ٍكّ رٚيٚٞشيجُطحتٍيجُوكُٔ كُٔوٍبيك٢يجُٔٓؿىي٣كُٗ يجُـ لؼٔسيذحُكًٍسكٛٞشكُ كُٓ ،ي٣٘ؿًخيئ٤ُٜحيٌٚٞزيق٤ٓسيذ٣ٍٛسي

جُٓحٓغئًحي٣رىعيجُرِرَيك٢يضـ٣ٍىٙيػ٘ىيٚلحءيجٌُٕٞيُٚ،يك٢ٜيقحُسيجٗؿًجخيٝػطحء،يضهِنيك٢يجُ٘لّئٌْحًّين٤ح٤ُحًّيٝػح٠ل٤حًّيُكحُسيجُطٍخي

زيػًٝذطٚ،ي٣ٝٗؼٍيذحُكٍٕيٝجُلٍـيًح٩ٗٓحٕ،ي٤ُطٔػَي.ٝجُ٘ٗٞز لَّٞ ضٚيٝه لَّٞ كُيٚٞشي٣ؿٔغيجُٔط٘حهٟحشيك٢يػًٝذسيه يئٗلَّٚ لَّْ ،يجُطه٤٤َيجُك٢ٓغ

ي هٍخيُِكو٤وس،يك٤٘طوَيجُٜٔٗىي٤ٌُٕٞي هٍخي ُِطؿ٤ْٓيجُل٢٘يجُُٔٔٝؼي٣ٝطـ٠يػ٠ِيجُٜٔٗى،يٌُٖٝيك٤ٔحيذؼىي٣ٛرفيج٬ٌُّيج٢ُٜ٩ي٢ٖءةٌ

 .ذحٌُٛٞزيجُٞٚل٤س

يٝٛٞي:ي"٣ٝوٍٞي ٣ٟحًّي ،يًٝحٕيجُوِدكُ كَْ يجُؼحُ كِّ يك٢يٗظح كٌُ ي٣ىٝ كَُ يجُؿ٤ٔ ،يكٌحٕيًٛجيجُٛٞشكُ يذٚيجُٞق٢كُ كٍَ يٓحيُٗ كٍِ يؿٟحًّي٣ٍ٠حًّيًأٝ كَٕ ْٝٔؼ٘حيجُوٍآ

ي٣ٌٝٓٞٛحيٓ٘ٚ  .٣طِوك٠ّيج٣٥حشكِيًوِدكِيجُٗؿٍزكِي٣ط٘حٍٝيجُٔحءكَ

يٖٓيًٛجيجٌُ٘ٞ ياللَّكَي ٕي٢ٟ٣ءكَ كُٕ ي٣ٓطأيكِ كُيٝجهقةٌ يًأٗلَّٚ كٍُ كِٚ،يٝذىجيجُلؿ كِٓ يْركحٗٚيٝضؼح٠ُيك٢ي٬ً كُْ حيضكَؿِل٠َّيجُٔطٌِِّ يًأٗلَّٔ كُٕ يٝجُُٓح كُٕ يجٌُٔح كُّ  !..ٝجٛط

يقحُسٍي َِّ يك٤ٚيٖٓيذؼىكُ؛يكأٗحيك٢يً حيئ٠ُيجٍُؾَيج١ًُي٣ؿ٢ءكُ ٣كَٜ يًٛٙيجٍُْحُسكَي٣ٝإوِّ كََ ييُي؛ي٤ُكٔ َِّ يذٌ ٢كَ حيوكُػكِ يكٌأٗلَّٔ ًٍ ث كَٓ ي٣ٞ يج١ًُيًحٕيك٢لَّ كَُ حيجُطل لَّٓ  

يًُٜجيجُٛٞشكِي يًُٜجيجُٛٞش:ي نٟغكُ يٞحتوس،ي نٗغكُ َِّ ؛يٝ ٗحيك٢يً يٌذِّيكَ كَِ يئ٠ُيْر٤ يذحٱكِي:يجوعكُ يئ٫لَّ ىكَ كٍُ حيٚر كَٓ يٝ كٍْ ".ٝجٚركِ
30

ي

حيضٍُ٘يٖٓيجُٓٔحءيذٞق٢يٖٓياللَّيْركحٗٚ،ي ًحٕئْحعيجٍُجكؼ٢يُِوٍإٓيج٣ٌٍُْيك٢يضِييج٤ُِِسيٓهطِلحًّيضٔحٓحًّ،ي٣ٍٟيك٤ٚيضِييجٌُِٔحشيًٝأٗلَّٜ

و٤ٚيُطِييج٣٥حشيًحُٗؿٍزيك٢يضِو٤ٜحئُِحء،يك٬ٌٛٔحيؿًجءيٝئق٤حءيُِٞؾٞو،ي٢ٛٝي يٍِْٓسيٌٚٞزيضٗر٤ٜ٤س٣ٌٝٛٞيُ٘حييُييجُوِديك٢يضكَِ

،ي٤ٌُٕٞيٌٚٞزيضؿٓىيجُٞجهغ،ي٣ٝرىٝيجُلؿٍي ٣ٟحًّيًح٩ٗٓحٕي ُُّ يجٌُٔحٕيك٢يضؿ٤ِحضٚيٝنٗٞػٚي ٓحّي٬ًّياللَّيْركحٗٚيٝػظٔطٚي٣ٜط لَّٕ ٓؿِٔس،يغْيئ

ي٫ًًّٞٛٓيُؼظٔسيجُهحُنيْركحٗٚيٝضؼح٠ُ،ي٢ٛٝي يضؼط٢ي٤ٖ٨ُحءيجُٔكْٓٞسيذؼٝيٚلحشيج٩ٗٓحٕ،ي(ضٗه٤ٙ)ٌٚٞزيضه٤ِ٤سيق٤ٓسي٣وقكُ

 .ُطؿؼَيٖٓيجُٔٞهقيًأٗٚيقو٤وسيضطؿ٠ِئُِطِو٢

: إٌزبئح ٚاٌخبرّخ- خبِغبلاً 

يُ٘حيٓىٟيذٍجػطٚيك٢يجٌُطحذسي-ي لَّٖٔيْروٚيٖٓيج٧وذحءيٝجُٔل٣ٌٍٖ،ي٣ٝػرصكُ ًحٕيج٧و٣ديجٍُجكؼ٢يك٢يًطحذحضٚي٣ٍْْيُ٘حيٜٓ٘ؿحًّيؾى٣ىجًّي٣هطِقيك٤ٚيػ

يٌٝٚٞٙيجُل٤٘لَّسيٝجُر٬ؿ٤ِّس،ي٤ُٟؼ٘حيذًُيي ٓحّييُييج٩ٗٓحٕيجٌُحَٓيك٢يج٧وخ،ي٣ٌٕٝٞيذأػٔحُٚيج٧وذ٤لَّسيٝجُل٣ٌٍلَّسي ٖٓين٬ٍي ِْٞذٚيجُٔط٤ُِّٔ

كُِٔٛفيج٫ؾطٔحػ٢يٖٓين٬ٍيٗظٍضٚيُِك٤حز .ي ٣ٟحًّييُييجُـ

ِيج٧وخيك٢ينىٓسيجُى٣ٖ،ي٫ٝي٣رطؼىكُيػٖيجُٔٞج٤ٞغيجُط٢يضٗـَيكٌٍي-ي ٍِّ ٫ٝي٣طرح٠أكُي ذىجًّيك٢يجُىكحعيػٖيجُِـسيجُؼٍذ٤لَّسيٝجُى٣ٖيج٢ٓ٬ْ٩،ي٤ُكٌُ

يئٞحكحضٚيػ٠ِيٖٓيْروٚ لَّٕ ٖٓيجُؼِٔحءيجُٗرحخي ٝيجُٔؿطٔغيك٢يػٍٛٙ،ي٤ٌُٕٞي وذٚكُيذًُيي٣ُٓؿحًّيذ٤ٖيٖه٤ٛطٚيٝكٌٍٙيٝٓؿطٔؼٚ،ي٧

ٛحيػ٠ِيذحه٢يجُِـحشي ٜحياللَّيػُيٝؾَي٤ٓٝلَُّ لَّٛ سيًُُييجُر٘حءيجُٗحٓمي ٫يٝٛٞيضِييجُِـسيجُٔؼؿُزيجُط٢ين لَّٔ ًحُؿٍؾح٢ٗيٝؿ٤ٍٙيًحٗصيضط

.يج٣ٌٍُْج٧نٍٟ،يٌُٜٞٗحيُـسيجُوٍإٓي

يك٢ي-ي يجُرحٌعيٌُٞٗٚييُييج٩ٗٓحٕيجُ٘ٔٞيؾ٢كّ ٔػَِّ كُٔ يٖه٤ٛطٚيك٢يج٧وخي٠حؿ٤سيػ٠ِيؾ٤ٔغيجُٔٗحٛى،يٌُٞٗٚيٚحقديكٌٍيٌْٝحُس،يٝجُـ لَّٕ يئ لَّْ غ
يػ٠ِييُييهٍٞيٓٛطل٠يًحَٓيػ٘ٚي ٗلَّٚ كَُ يٛٞيجُكٌٔسيجُؼح٤ُسيٓٛٞؿسيك٢ي ؾَٔي:ي"ج٧وخ،يٝجُى٤ُ كُِ ٤ْأض٢ي٣ّٞيئيجييًٍيك٤ٚيجٍُجكؼ٢يهحٍيجُ٘ح

".هحُديٖٓيجُر٤حٕ
31

ي

ٝضكُؼطرٍيجٌُٛٞيجُل٤٘لَّسي٢ٛيجٌَُٔٗيجٍُت٤ّي٧وذٚيػ٠ِيض٘ٞػٜحيٝضؼىوٛح،ي٧ٕيجٌُٛٞزيجُل٤٘سيٚ٘ؼسي وجضٜحيجُِـس،يٝػ٘حٍٚيضٌِٜٗحيجُه٤حٍي-ي

يذحُطٗه٤ٙيٝجُطؿ٤ْٓيٖٓيؾٜس،يٝج٧ٗٔح٠يجُر٬ؿ٤سيٖٓيضٗر٤ٚيٝجْطؼحٌزيًٝ٘ح٣سيٝٓؿحَيٖٓيؾٜسي نٍٟ،يًٝٛجيٓحيٝؾىٗحٙي طٔػَِّ كُٔ ٝجُؼح٠لسيجُـ

.يك٢يذكػ٘ح

يجٍُجكؼ٢يًحٕي٣ؿؼَيٖٓيجُِـسيئٗٓحٗحًّي-ي لَّٕ يئ لَّْ ُٚيػوَي٣كُلٌٍي٣ٝٗؼٍ،يٝضٌٕٞيجُ٘لّي ٣ٟحًّي٢ٛيجُٔٓإُٝسيػٖينِنييُييجُٓكٍيجُر٤ح٢ٗيٖٓيغ

.يضؿؼِ٘حيِٗكعييُيئًحيٝؾىٗح"يهٍإٓيجُلؿٍ"،يٝي"جُٓٔٞيجٍُٝق٢"ن٬ٍيجُِـسيٗلٜٓح،يكؿ٤ٔغيٓحيؾحءيذٚيٖٓيٌٚٞيك٢يٓوحُط٤ٚي

يك٢يجُط٣ٍٞٛيٝجُر٤حٕ،يٝٓىٟيجٌضرح٠ي ًِّ يُر٤حٕيُٝٞي٢ٖءي٤ٓ٣ٍيٖٓيذٍجػسيًٛجيج٧و٣ديجُل ٝك٢يجُهطحّي ْأٍياللَّيضؼح٠ُي ٕي ًٕٞيهىيٝكوصكُ

يك٢يجُ٘ٛٞ٘يج٧وذ٤لَّسيج٤ٓ٬ْ٩لَّس .يٖه٤ٛطٚيذح٬ٚ٩ـيٝجُٜىج٣سيك٢يٓؿطٔؼٚيإٓييجى،ي٤ٌُٕٞيذًُييج٩ٗٓحٕيجُ٘ٔٞيؾ٢لَّ

: اٌّصبدس ٚاٌّشاخغ- عبدعبلاً 

                                                           
26

.37،ي٘يهٍإٓيجُلؿٍ،2ٝق٢يجُوِْ،يؼ.125:ييٌْٞزيجُ٘كَ،يج٣٥سي-  
27

.٠حتٍي٣ٗرٚيجُكٔحّ:يجُو١ٍٔي-ي  
28

. ١ي٣َٜ٘يػ٤ِٜحيٓطلٍهحًّيي-ي  
29

كَّيي-ي .37،ي٘يهٍإٓيجُلؿٍ،2ٝق٢يجُوِْ،يؼ.هطٍجشيجُ٘ىٟ،ي ٝيجُٔطٍيجُهل٤ق:يجُط  
30

.37،ي٘يهٍإٓيجُلؿٍ،2ٝق٢يجُوِْ،يؼي-ي  
31

.6ّ،ي٘ي1997،يوجٌيجُوِْ،يوٓٗن،ياٌشا ؼٟ  بسط اٌمٍُ رسذ سا٠خ اٌمشآْجُر٢ٓٞ٤،يٓكٔىيٌؾد،يي-ي  
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 ي1997ّ،يوجٌيجُوِْ،يوٓٗن،ياٌشا ؼٟ  بسط اٌمٍُ رسذ سا٠خ اٌمشآْجُر٢ٓٞ٤،يٓكٔىيٌؾد،ي.

 ي1996ّ،يضكو٤نيػرىيج٬ُّٓيٛحٌٕٝ،يوجٌيجُؿ٤َ،يذ٤ٍٝش،ياٌس١ٛاْجُؿحقع،ي.

 ،ٍٛي2001ّػرىيجُك٤ٔىيٛ٘ىج١ٝ،يوجٌيجٌُطديجُؼ٤ِٔس،يُر٘حٕ،:ي،يضكو٤نأعشاس اٌجلاغخجُؿٍؾح٢ٗ،يػرىيجُوح.

 قٔىيجُؿ٘حذ٢،يٓحُيي١ٍ٤ٓ،ئِْحٕيجذٍج٤ْٛ،يٌٓ٘ٗٞجشي:ي،يضٍؾٔساٌصٛسح اٌشؼش٠خو١ي٣ُّٞ،ي٤َْٓ،ي 

.ي1982َّٝجٌزيجُػوحكس،يجُؼٍجم،ي

 ٓكٔىيػ٢ِيًحضر٢،يوجٌيجُوِْ،يجُؿُءيجُػح٢ٗ،يوٓٗن،ي:ي،يضكو٤نٚزٟ اٌمٍُجٍُجكؼ٢،يٓٛطل٠يٚحوم،ي

.ي2014ّ

 يضٍؾٔسيٓٛطل٠يذى١ٝ،يجُٔإْٓسيج٣ٍُٛٔسيُِطأ٤ُقيٝجٍُ٘ٗ،يجُوحٍٛز،يِجبدا إٌمذ الأدث٣ٌٟطٗحٌوَ،ي،

.ي1961

 ي1994ّ،ي10،يٌٓطرسيجُٜٟ٘سيج٣ٍُٛٔس،ي٠أصٛي إٌمذ الأدثٟجُٗح٣د،ي قٔى،ي.

 ي.1955ّ،ي3،يجٌُٔطرسيجُطؿح٣ٌسيجٌُرٍٟ،يٍٓٛ،ي٠ز١بح اٌشا ؼٟجُؼ٣ٍحٕ،يٓكٔىيْؼ٤ى،ي

 يضكو٤نيػ٢ِيٓكٔىيجُرؿح١ٝيٝٓكٔىي ذٞيجُلَٟيئذٍج٤ْٛ،يجٌُٔطرسياٌصٕبػز١ٓ،جُؼ١ٌٍٓ،ي ذٞي٬ٍٛ،ي

.ي2006ّ،ي1جُؼ٣ٍٛس،يذ٤ٍٝش،ي٠

 ي،يضكو٤نيػرىيجُٔ٘ؼْينلحؾس،يوجٌيجُؿ٤َ،يذ٤ٍٝشالإ٠ضبذ  ٟ ػٍَٛ اٌجلاغخجُو٢٘٣ُٝ،يجُهط٤د،ي.

 ي2002ّ،يوجٌيجٍُٗٝم،ياٌزص٠ٛش اٌفٕٟ  ٟ اٌمشآْ اٌىش٠ُهطد،ي٤ْى،ي.

 ،ي1995ّيضٍؾٔسيػ٢ِيٗؿ٤ديئذٍج٤ْٛ،يوجٌيج٤ُ٘حذ٤غ،يوٓٗن،ياٌصٛسح الأدث١خ،ٌٓٞٝ،يكٍٗٓٞج.
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ĠMAM GAZÂLÎ‟YE GÖRE MODEL ĠLĠM ADAMI 

 

Muhammed Said el-MECD* 

Metin TEKĠN** 

 

GĠRĠġ 
Ġlim, Ģüphesiz insanın elde edeceği en kıymetli Ģeylerden biridir. Ġslâm âlimlerinin beyan ettiği 

üzere, öğüt ve hikmetle Allah‟a davet etmek gibi yüce amaçlarla ilimden istifade etmek ve 

baĢkalarının da faydalanmasını sağlamak, Allah Teâlâ‟nın peygamberleri ve daha sonra onların 

yolundan gidenler için seçmiĢ olduğu en Ģerefli vazifelerdendir. Bu sebeple âlimler, model ilim 

adamının vasıflarına önem vererek Kur‟an, sünnet, sahâbe ve diğer önde gelen Ģahsiyetlerin ıĢığında 

kitaplarında bu konuyu geniĢ bir Ģekilde ele almıĢlardır. Bu konuya önem veren âlimlerin baĢında 

Ġmam Gazâlî (ö. 505/111) gelmektedir. Gazâlî, ilmin önemi, çeĢitleri, elde edilmesi, model ilim 

adamının vasıfları gibi konulara eserlerinde önemli ölçüde yer vermiĢtir.  

Sempozyumun baĢlığı “Ġslâm ve Model Ġnsan” olunca, model âlimden kısaca bahsetmenin 

faydalı olacağı kanaatindeyiz. Çünkü örnek bir toplum, ancak model ilim adamlarının varlığıyla 

mümkündür. Bu açıdan bakıldığında model ilim adamı, medenî bir toplum ve ümmetin inĢasında 

önemli bir esastır.  

Biz de tebliğimizde Ġmam Gazâli‟ye göre örnek ilim adamının bazı sıfatlarını ele almaya 

çalıĢacağız. Ayrıca modern dönemde model ilim adamı için zarurî olan ve Ġmam Gazâlî‟nin zikretmiĢ 

olduğu noktaları tamamlayıcı bir takım vasıfları da baĢka kaynaklardan aktarmaya gayret edeceğiz. 

Âlim: Alem; alamet, iĢaret anlamına gelmektedir. Minarelerin tepesindeki ayyıldız alemdir; 

çünkü uzaktan görüldüğünde orada bir cami bulunduğuna iĢaret eder. Buradan hareketle Araplar 

çöllerdeki yüksek dağlara da alem demiĢlerdir. Zira onlar da uzaklardan görülüp yol ve istikamet 

belirlemeye yararlar. Âlimin alemle iliĢkisi kurulduğunda; haliyle, yaĢayıĢıyla, kılık kıyafetiyle ilmin 

kendisinde adeta somutlaĢtığı ve Rasûlüllah (s.a.v.)‟ın ifadesiyle görüldüğünde, Allah'ın hatırlandığı 

kimse anlaĢılır.
1
 

Model: Model, durum ve niteliği benimsenmeye değer kimseler ya da Ģeyler için kullanılan 

bir vasıftır.
2
 

Yapılan tanımlardan hareketle diyebiliriz ki; model ilim adamı, eğitimci konumdaki kiĢiler ile 

Allah‟a davet edenlerin vasıflanması gerekli olan kâmil sıfatların tamamını kendinde toplayan 

kiĢilerdir. 

1. MODEL ĠLĠM ADAMININ ÎMANÎ VE AHLÂKÎ VASIFLARI ĠLE ĠLĠM 

TAHSĠLĠNDEKĠ YÖNTEMĠ 

Ġmam Gazâlî‟nin talebe, hoca ve Rabbânî âlimlerin sıfatlarına dair yaptığı açıklamalar 

incelendiğinde bunların iki baĢlık halinde özetlenmesi mümkündür. 

1.1. Îmanî ve Ahlâkî Vasıfları  

1- Kalbi Kötü Duygulardan Arındırmak:  Rabbânî âlim olmak isteyen ilim tâlibi, kalbini 

tüm kötü ahlak ve vasıflardan arındırması gerekir. Zira Allah için ilim öğrenmek kalbin ibadeti ve 

gönüldeki duyguların Allah‟a yaklaĢmasıdır. Uzuvların vazifesi olan namaz, âzâları her türlü pislikten 

temizlemeksizin makbul olmadığı gibi; bâtınî ibadet olan ilmin de kalbi aydınlatması ancak gönlü her 

türlü kötü sıfat ve ahlaktan temizledikten sonra gerçekleĢir.
3
 

Kalp, meleklerin indiği bir evdir. Gazap, Ģehvet, kin, haset, kibir, ucb ve benzeri kötü huylarla 

dolu olan bir kalbe melekler nasıl girsin? Allah Teâlâ ilmin nurunu sadece melekler aracılığıyla kalbe 

akıtır. ġayet; “Ahlakı çok düĢük kiĢiler vardır ki, çokça ilim elde etmiĢlerdir” dersen, bizde cevap 

olarak deriz ki: Onların elde ettiği bilgi, ahirette faydası olan ve mutluluk sağlayacak hakikî ilimden 

çok uzaktır.
4
 

                                                           
* KSÜ Ġlahiyat Fakültesi Arap Dili ve Belağatı Anabilim Dalı Öğretim Görevlisi. E posta: basbakan2013s@gmail.com 

** KSÜ Ġlahiyat Fakültesi Hadis Anabilim Dalı AraĢtırma Görevlisi. E posta: metintekin_adige@hotmail.com 
1 https://www.yenisafak.com/yazarlar/farukbeser/lim-kimdir-2035218, 30.12.2016. 
2 , el-Mu‟cemü‟l-Vasît, II, 854. 
3 Gazâlî, Ġhya, I, 131; a.g.mlf, Eyyühe‟l-Veled, s. 96, 115; Mîzânu‟l-Amel, 87; Bidâyetü‟l-Hidaye, s. 238. 
4 Gazâlî, Ġhya, I, 131; a.g.mlf, Eyyühe‟l-Veled, s. 96, 115; Mîzânu‟l-Amel, 87; Bidâyetü‟l-Hidaye, s. 238. 
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Ayrıca model ilim adamının vasıflarından birisi de, ilm-i bâtın (marifetullah), kalp 

murakabesi, ahiret yolu için lazım olan gerekli bilgiler ve bu bilgilerin elde edilmesi için ciddi 

mücâhede ve murakabedir. Çünkü nefisle mücâhede kiĢiyi Allah Teâlâ‟ya yaklaĢtırır ve kalpte hikmet 

nurlarının yayılmasına sebep olur.
5
 

2- Ġlmiyle Amel Etmek: Model ilim adamının taĢıması gereken vasıflardan birisi de bildiği ile 

amel etmesidir. Sözü, yaptığı iĢi yalanlamamalıdır. Çünkü kiĢinin ilmi, ehl-i ilim tarafından 

anlaĢılabilir. Amel ise gözle görülebilen bir durum olduğu için insanlara daha çok tesir eder. Eğer 

amel ile ilim birbirine muhâlif olursa, ilim adamının güvenilirliği ortadan kalkar. Kendisinin yediği 

Ģey için “öldürücü zehirdir” diye baĢkalarını bundan engellemek isteyen kimseyle insanlar alay eder 

ve o Ģeye karĢı istekleri artarak “ġayet bu iyi ve tatlı bir Ģey olmasaydı bu adam böyle davranmazdı” 

derler. Nitekim Allah Teâlâ da “Kendinizi unutup baĢkalarına mı iyiliği emredersiniz”
6
 

buyurmaktadır.
7
 

3- Ġhlas ve Samimiyet: Elde ettiği ilmi riyâset, mal, makam, düĢük kiĢilerle mücâdele ve 

akranına karĢı üstünlük taslamak gibi zararlı duygu ve düĢüncelere alet etmemelidir.
8
 

Aynı zamanda ilim adamı, yaptığı iĢlerde Hz. Peygamber (s.a.v.)‟e uymalıdır. Öğrettiği ilme 

karĢılık herhangi bir ücret istememeli; hatta öğrencilerden teĢekkür bile beklememelidir. Öğrettiğini 

sadece Allah için öğretmeli ve amacı Allah Teâlâ‟ya yaklaĢmak olmalıdır. Her ne kadar talebelerin 

hocalarına karĢı minnet duymaları gerekirse de kendisi için böyle bir hak olduğunu düĢünmemeli, 

kalplerine ilim tohumunu ekmekle, Allah‟a yaklaĢmak için gönüllerini bütünüyle kendisine 

bağlamalarından dolayı fazileti talebelerinde bilmelidir. Onların bu durumu, ekip biçmek için tarlasını 

sana ödünç veren kimseye benzer. Tarlaya tohum eken, tarla sahibinden daha kazançlı olduğu gibi 

talebelerin gönüllerine ilmi nakĢedenler de onlardan daha kazançlıdır.
9
 

4- Dünya MeĢgalelerinden Uzak Durmak: Ġlim adamı ve ilim talebesi, dünya ile alakasını 

azaltıp gerekirse ailesinden ve vatanından uzaklaĢmalıdır. Çünkü dünya ile irtibatlı olmak ve aile 

meĢgalesi ilme engeldir. Allah Teâlâ bir kiĢinin içinde iki kalp yaratmamıĢtır. Ġlim talebesinin aklı 

baĢka yönlere doğru kaydıkça hakikatleri anlaması da azalır.  Bu yüzden “Bütün gücünü ilme 

vermezsen, ilimden bir parça elde edemezsin” denilmiĢtir. Bütün gücünle kendini ilme verdiğin zaman 

onun bir cüzünü elde etmen yine de kesin değildir.
10

 

5- Kibirli Olmamak: Ġlim adamı öğrencilik zamanında, sahip olduğu ilimle kibirlenmemeli, 

hocasına karĢı büyüklük taslamamalıdır. Bilakis bütün varlığıyla Ģeriata muhalif olmadıkça her konuda 

hocasının emrine kulak verip onun bütün nasihatlerini, câhil bir hastanın maharetli ve merhametli bir 

doktoru dinleyip boyun eğmesi gibi kabullenmelidir. Zira ilim ancak tevazu ve söz dinlemekle elde 

edilir.
11

 

6- ġefkatli Olmak: Ġnsanlara model olacak hakikî ilim adamı, babanın evladına gösterdiği 

Ģefkat gibi talebelerine merhamet ve Ģefkatle yaklaĢmalıdır. Bu konuyla ilgili olarak Hz. Peygamber 

(s.a.v.) “Ben, sizin için çocuğuna karĢı bir baba gibiyim” buyurmuĢtur. Hz. Peygamber (s.a.v.)‟in 

ümmetini ahiret ateĢinden koruması, anne ve babanın çocuğunu dünya ateĢinden korumasından daha 

mühimdir. Bundan dolayı hocanın hakkı, anne ve babanın hakkından üstündür. Anne ve baba geçici 

olan Ģu hayatın varlığına, hoca ise ebedî mutluluğun elde edilmesine vesiledir. ġayet hoca olmasaydı 

insanın babasından kazanmıĢ olduğu Ģeyler, daimî bir yokluğa maruz kalırdı. Gerek ahirete gerekse 

dünyaya taalluk eden ilimleri dünyalık için değil, Allah rızası için öğreten ilim adamları, ebedi hayatı 

kazandıracak olan kiĢilerdir.
12

 

Bunun yanı sıra ta‟limin inceliklerinden birisi talebelerde bulunan kötü ahlak ve vasıfları 

doğrudan ve azarlama yoluyla değil, Ģefkat ve merhametle engellemeye çalıĢmaktır. Zira kusurları 

açık bir Ģekilde ifade etmek hayâ perdesini yıkar, sahibine kötü yönde cesaret verir ve bu hâl üzere 

                                                           
5 Gazâlî, Ġhya, I, 176, 189. 
6 Bakara, 44. 
7 Gazâlî, Ġhya, I, 150, 159; a.g.mlf, Eyyühe‟l-Veled, s. 84-90; Bidâyetü‟l-Hidâye, s. 238; Mîzânu‟l-Amel, s. 103. 
8 Gazâlî, Ġhya, I, 139; Mîzânu‟l-Amel, s. 93. 
9 Gazâlî, Ġhya, I, 145, 154; Mîzânu‟l-Amel, s. 99; Bidâyetü‟l-Hidâye, s. 238; el-Edep fi‟d-Din, s. 403. 
10 Gazâlî, Ġhya, I, 133, 166; a.g.mlf, Eyyühe‟l-Veled, s. 116; Mîzânu‟l-Amel, s. 88. 
11 Gazâlî, Ġhya, I, 133; Mîzânu‟l-Amel, s. 89.  
12 Gazâlî, Ġhya, I, 144; Mîzânu‟l-Amel, s. 99; Bidâyetü‟l-Hidâye, s. 236-238; el-Edep fi‟d-Din, s. 403. 
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devam etmesine neden olur. Ayrıca insanları îmâ yoluyla uyarmak, temiz vicdanları ve zeki kimseleri 

bu îmâdan anlamlar çıkarmaya ve bunun gereğini yapmaya sevk eder.
13

 

7- Devlet Adamlarından Uzak Durmak: Örnek âlimlerin vasıflarından diğeri de devlet 

baĢkanlarından uzak durmasıdır. Devlet adamları kendisine yaklaĢsa da elinden geldiğince onlardan 

uzaklaĢması lazımdır. Çünkü dünya tatlı ve çekicidir, yuları da sultanların elindedir. Zâlim sultanlarla 

bir araya gelen âlimler, devlet baĢkanlarının gönlünü hoĢ tutmak ve onları razı etmek için bir takım 

zorluklara katlanmak durumunda kalır. Hz. Peygamber (s.a.v.)‟in de “Çölde yaĢayan kaba ve haĢin 

olur: avın peĢine düĢen gafil olur; sultana giden ise fitneye düĢer” dediği nakledilmiĢtir.
14

 

8- Bid‟atlerden Sakınmak: Ġlim adamlarının vasıflarından birisi de bid‟atlerden son derece 

sakınarak onlara önem vermemektir. Ġlim adamı, sahabe-i kirâmın ahlakı ve yaĢantısı üzere olmalıdır. 

Sahabe-i kirâmın tüm çabası, Allah Teâlâ‟dan korkup hüzün içinde olmak, Allah‟ın verdiği nimetleri 

düĢünmek, nefis ile mücâhede, büyük ve küçük her türlü günahtan kaçınmaya çalıĢmak, nefsin gizli 

arzu ve isteklerine ve Ģeytanın tuzaklarına düĢmemek için son derece dikkatli olmaktır.
15

 

1.2. Ġlim Tahsilindeki Yöntemi 

1- Ġlim Tahsilinde Tedricilîk: Ġlim tahsilinde tedricîlik yöntemi, Allah Teâlâ‟nın mü‟min 

kullarına ihsan ettiği en kıymetli nimetlerden birisidir. Nitekim Allah Teâlâ, Mekke döneminde ilk 

olarak Hz. Peygamber (s.a.v.) ve ashabına Ġslâm akidesi ve onunla ilgili meseleleri tesis etmiĢ, sonra 

meydana gelen hâdiselere göre peyderpey Ġslâm‟ın temel rükünleriyle alâkalı hükümler göndermiĢtir. 

Allah Teâlâ, namaz ve zekâtla alakalı hükümleri bir defada indirmemiĢ; hatta cihad ile ilgili ayetler üç 

aĢamada nâzil olmuĢtur.
16

 

Hz. Peygamber (s.a.v.), Buhârî ve Müslim‟in rivâyet ettiği bir hadiste Muaz b. Cebel‟e (ö. 

17/638) “Muhakkak ki sen Ehl-i kitap olan bir topluma gidiyorsun. Onları, Allah‟tan baĢka ilâh 

olmadığına ve benim Allah‟ın Rasûlü olduğuma Ģehâdet etmeye davet et. ġayet buna itaat ederlerse, 

Allah‟ın kendilerine bir gündüz ve gecede beĢ vakit namazı farz 

kıldığını bildir. Bunu kabul edip itaat ederlerse, zenginlerinden alınıp fakirlerine verilmek üzere 

kendilerine zekâtın farz kılındığını haber ver”
17

 buyurmuĢtur. 

Ġmam Mâverdî (ö. 450/1058) de Edebü‟d-Dünya ve‟d-Din isimli eserinde Ģöyle söylemektedir: 

“Tüm ilimler kıymetlidir. Ġlimlerin tamamını elde etmek mümkün değildir. Ġlimlerin hepsini kuĢatmak 

mümkün olmayınca ilim talebesi, gayretini en mühim olan ilimlere sarf etmelidir. Ġlimlerin en Ģerefli 

ve faziletli olanı, usulü‟d-din ilmidir. Ġnsanlar bu ilmi öğrenmekle kemâle erer, ondan mahrum kalınca 

dalâlete düĢerler”
18

 

Bu bağlamda Ġmam Gazâli‟ye göre ilimle meĢgul olan kimse, ilme ilk baĢladığı zamanlarda 

gerek dünyevî ilimler gerekse uhrevî ilimler olsun, ihtilaflı meselelere kulak vermemelidir. Çünkü bu 

gibi ihtilaflar, onun aklını karıĢtırır, düĢüncesini meĢgul eder ve anlayıĢına zarar verir. Dolayısıyla 

yapması gereken ilk Ģey, hocasının benimsediği doğru yolu iyice kavramak ve bundan sonra diğer 

görüĢleri araĢtırmaktır.
19

 

2- Bütün Ġlimlere Değer Verme: Ġlim adamı, talebelik zamanında ilmin övülen hiçbir dalını 

ve türünü terk etmemelidir. En azından o ilimlerin maksadından haberdar olacak kadar onlarla 

ilgilenmeli ve daha sonra gücü yettiğince o ilim dallarında bilgisini artırmalıdır. Talebe, önce daha 

önemli olanla meĢgul olup onu elde etmeli, diğerlerinden de kendine gerekli olan miktarı almakla 

yetinmelidir. Zira ilimler birbirine yardımcı ve bağlıdır. Aynı zamanda o, bu kadar bilgi ile ilme 

düĢman olmaktan korunmuĢ olur. Zira insanlar bilmediklerinin düĢmanıdır.
20

 

3- En Mühim Olanı Öne Almak: Ġlim adamı, talebelik yıllarında, rastgele bir ilme dalmamalı 

ve sıraya riayet ederek en mühim olanı öne almalıdır. Ġnsanın ömrü çoğu zaman tüm ilimleri tahsil 

etmeye yetmediğine göre, en güzeli her ilimden en kıymetlisini almak ve bütün kuvvetini ilimlerin en 

                                                           
13 Gazâlî, Ġhya, I, 146. 
14 Gazâlî, Ġhya, I, 169; a.g.mlf, Eyyühe‟l-Veled, s. 103. 
15 Gazâlî, Ġhya, I, 133. 
16 Avvâme, Muhammed, Meâlim ĠrĢâdiyye, s. 303. 
17 Buhârî, Zekât 41, 63, Megâzî 60, Tevhîd 1; Müslim, Îmân 29-31. 
18 Maverdî, Edebü‟d-Dünya ve‟d-Din, s. 66-67. 
19 Gazâlî, Ġhya, I, 135; Mîzânu‟l-Amel, s. 89. 
20 Gazâlî, Ġhya, I, 136; Mîzânu‟l-Amel, s. 90. 
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Ģereflisi olan ahiret ilmine sarf etmektir. Yani kalbini kötü duygu ve düĢüncelerden arındıracak ilimler 

elde etmeye gayret etmelidir.
21

 

4- Sıralamaya Riayet Etmek: Yine bir ilmi bitirmeden bir sonraki ilim dalına geçmemesi 

gerekir. Çünkü ilimler zarurî bir sıralamaya bağlıdırlar. Ayrıca bir kısmı diğer bir kısmına ulaĢmaya 

vesiledir. Muvaffak olanlar bu sıralamayı gözeten kimselerdir.
22

 

2. MODEL ĠLĠM ADAMININ EĞĠTĠM VE ÖĞRETĠM ĠLE ĠLGĠLĠ VASIFLARI 

Hoca ile talebe arasındaki iliĢki son derece mühimdir. Bu nedenle hocaya düĢen görev, eğitim-

öğretim ile alakalı meselelerde talebelerine ilmî bir metotla yaklaĢmaktır. Hoca, ne kadar ilim sahibi 

olursa olsun, elde ettiği ilmi talebelere ulaĢtıracak uygun bir yol bulmalıdır. Dolayısıyla model ilim 

adamının eğitim-öğretimle ilgili vasıfları, Ģahsiyetinin en önemli ahlakî özelliklerinden birini 

oluĢturmaktadır. Model ilim adamında bulunması gereken bir takım ahlakî ilkeleri kısaca Ģöyle 

sıralayabiliriz: 

1- Talebelere Nasihat Etmek. Hakîkî ilim adamı, layık olmadığı bir makamı arzu etmemek 

ve meĢgul olduğu ilimlerin zahirî anlamlarını kavramadan gizli ve hassas manalarıyla meĢgul 

olmamak gibi meselelerde talebelerine nasihat etmelidir. Sonra muallim, talebelere ilim elde etmekten 

maksadın Allah‟a yaklaĢmak olup riyâset, baĢkalarına övünmek ve mücâdele etmek olmadığını 

anlatmalıdır. Zira sadece kelam ilmindeki ihtilaflar ile fıkhî meselelerin tafsilatı ve incelikleriyle 

ilgilenmek, Allah‟tan gafil olmak, kalp katılığı, dalâlet ve makam arzusundan baĢka bir Ģey getirmez. 

Ancak Allah Teâlâ‟nın rahmetinin ulaĢtığı ve diğer dinî ilimleri bunlara ilave eden kimseler bundan 

müstesnadır.
23

 

2- Talebelerin ve Halkın Seviyesine Ġnmek: Model ilim adamı, talebelerin seviyelerine 

uygun Ģekilde konuĢmalıdır. Akıllarının kavrayamayacağı ve hayretle karĢılayacağı ince meseleleri 

anlatmamalı, Hz. Peygamber (s.a.v.)‟e nispet edilen “Biz peygamberler topluluğu insanların 

seviyesine göre davranmak ve akıllarının anlayacağı Ģekilde konuĢmakla emrolunduk” beyanına 

uymalıdır.
24

 

Bir gün âlimin birine bir Ģey soruldu, fakat cevap vermedi. Sonra soru soran “Hz. Peygamber 

(s.a.v.)‟in: Her kim faydalı bir ilmi gizlerse, kıyamet günü (boynuna) ateĢten bir gem vurulur, dediğini 

iĢitmedin mi” dedi. Bunun üzerine âlim “Gemi bırak da git. ġayet anlayacak olan bir kimse sorar, ben 

de o ilmi gizlersem o zaman bana gem vurursun” dedi. Nitekim Allah Teâlâ Kur‟an‟ı Kerim‟de 

“Sefihlere mallarınızı vermeyin”
25

 buyurmaktadır. Ehil olmadığı için ilim talebesine, kendisine zarar 

verecek ilmi anlatmamak daha uygundur. Hak sahibine hakkını vermemek ne kadar zulümse, layık 

olmadığı halde sahibine hak etmediği Ģeyi vermek de en az onun kadar zulümdür.
26

 

Hoca, eğer anlayıĢı noksan olan talebeler varsa sadece kavrayabilecekleri Ģeyleri anlatmalı ve 

onların seviyelerine uygun olmayan Ģeyleri zikretmemelidir. Zira bu durum onların anlayacakları 

meselelerde de Ģevkini kırar, zihnini meĢgul eder. Aklı en zayıf ve ahmak insanlar, akıllarını en çok 

beğenen kimseler oldukları için kendilerinin ilmin inceliklerini anlayabileceklerini zannederler. Bu 

sebeple te‟vil ve teĢbih olmaksızın Ģeriatın hükümlerini seleften bize nakledildiği Ģekilde kabul eden 

ve daha fazlasını kavramaya gücü yetmeyen avam tabakasından olan kimseye itikadî meselelerin 

hassas noktalarını anlatarak itikadını zedelemek doğru olmaz.
27

 

Bununla ilgili dikkat edilmesi gereken hususlardan birisi de avam tabakasıyla ilmin ince 

meselelerine dalmamaktır. Yapılması uygun olan onlara ibadetle ilgili noktaları açıklamak ve meĢgul 

olduğu mesleğin mahiyeti ve bu hususta emaneti nasıl koruyacağını öğretmek, Kur‟an‟ın bildirdiği 

gibi kendilerini cennete rağbet ettirmek ve cehennemden sakındırmaktır. Dolayısıyla onların kalbinde 

Ģüphe uyandıracak bir açıklamada bulunmaktan sakınmalıdır. Zira bu durum onların bu meseleleri 

gereği gibi anlamayarak helak olmalarına sebep olabilir. Sonuç itibariyle avam tabakasına tartıĢma 

kapısını açmak doğru değildir.
28

 

                                                           
21 Gazâlî, Ġhya, I, 137; Mîzânu‟l-Amel, s. 91. 
22 Gazâlî, Ġhya, I, 138. Mîzânu‟l-Amel, s. 91. 
23 Gazâlî, Ġhya, I, 146; Mîzânu‟l-Amel, s. 100; Bidâyetü‟l-Hidâye, s. 138; el-Edep fi‟d-Din, s. 403. 
24 Gazâlî, Ġhya, I, 148. 
25 Nisa, 5. 
26 Gazâlî, Ġhya, I, 149; Mîzânu‟l-Amel, s. 101. 
27 Gazâlî, Ġhya, I, 149. 
28 Gazâlî, Ġhya, I, 150. 
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3- Hocanın Talebelerinin Himmetlerini Her Vesileyle Yükseltmesi: Model ilim adamının, 

talebelerinden birini imamete geçirmesi, halka nasihat etmeye teĢvik etmesi, kitabında ondan nakilde 

bulunması, kendisinden hadis nakletmesi, halkın veya akranının yanında onu övmesi v.s. her vesileyle 

talebesinin himmetini âli tutması gerekir.
29

 

Nitekim Tirmizî‟nin ġemâil‟in de naklettiğine göre Hind (r.a.) (ö. 14/635) “Hz. Peygamber 

(s.a.v.) ashabının hâlini merak edip araĢtırır, güzel bir Ģey gördüğünde memnun olur ve onun 

yapılmasını teĢvik eder, çirkin bir Ģey gördüğünde de hoĢnut olmaz ve yapılmasını istemezdi”
30

  

demiĢtir. 

Ayrıca Tirmizî‟nin (ö. 279/892) naklettiği bir hadiste Hz. Peygamber (s.a.v.) “Ümmetime 

karĢı en merhametli olan Ebu Bekir (ö. 13/634), Allah‟ın emri konusunda en Ģiddetli Ömer, hayâ 

bakımından en sadık olanı Osman, helal ve haramı en iyi bilen Muaz b. Cebel (ö. 17/638), miras ilmini 

en iyi bilen Zeyd (ö.45/665 [?]), Kur‟an‟ı en iyi okuyan Übey‟dir (ö. 33/654 [?]). Her ümmetin emini 

vardır. Bu ümmetin emini de Ebu Ubeyde b. Cerrah‟tır (ö. 18/639)”
31

, “Benden sonra Ebu Bekir ve 

Ömer‟e uyun. Ammar‟ın (ö. 37/657) ahdine yapıĢın. Ġbn Mes‟ud (ö. 32/652-653) bir Ģey naklederse 

onu tasdik edin”
32

 gibi bir taraftan yol gösterici diğer taraftan da sahâbenin himmetini yükseltecek 

açıklamalar yapmıĢtır. 

Dolayısıyla hoca, bir ilim talebesinde güzel bir huy veya meziyet gördüğünde onun iyi bir 

davranıĢ olduğunu zikretmeli ve buna devam etmesi hususunda o talebeyi cesaretlendirmelidir. Ayrıca 

böyle yaparak diğer ilim talebelerini de teĢvik ederek o öğrencinin daha iyi yetiĢmesine vesile olur. 

Aynı Ģekilde o öğrenciden hoĢuna gitmeyen bir Ģey kendisine ulaĢırsa yapılan iĢin yanlıĢ olduğunu 

belirtmeli ve bunu yapan kimseyi yumuĢak bir üslupla ikaz etmelidir.
33

 

Örneğin Ġmam Mâlik (ö. 179/795), Ġmam ġafiî‟nin (ö.204/820) fesâhatini ve zekâsını görünce 

ona ismini sormuĢ, Muhammed cevabını alınca ona Ģöyle: “Ey Muhammed! Allah‟tan sakın ve 

günahları terk et. Zira ileride senin Ģanın yüksek olacak”
34

 demiĢtir. 

4- Bilgisi Olmayan Konularda “Bilmiyorum” Demek: Ġlim adamlarının taĢıması gerekli 

olan niteliklerden biri de, fetva vermekte acele etmemek, ilgili konuda kurtuluĢ kapısı bulduğu 

müddetçe fetva vermekten kaçınmaktır. ġayet sorulan soru ile ilgili kesin bir ayet, hadis, icma veya 

kıyastan bir Ģey biliyorsa fetva verir: Ģüphe ettiği bir mesele sorulduğunda ise “Bilmiyorum” der. Eğer 

kendi ictihad ve tahmini ile zannettiği bir Ģeyden sorulursa tedbiri elden bırakmayarak meseleyi daha 

iyi bilen bir kimseye havale eder. Zira ictihad tehlikesini yüklenmek büyük bir vebaldir.
35

 

Aynı zamanda “bilmiyorum” kelimesinin kullanılması hem talebeyi hem de hocayı 

öğrenmeye, bilgilerini artırmaya ve araĢtırmaya teĢvik eder. Bu durumda hocaya düĢen vazife, 

kendisine cevabını bilmediği bir soru ilk kez sorulduğunda meseleyi araĢtırıp öğrenmek, câhil kimseyi 

cehâletten kurtarmak ve doğru yolu göstermektir. Netice itibariyle model ilim adamı, kendisini güzel 

ahlak ve tevazu üzere yetiĢtirmeli, haddini bilmeli, Ģöhret ve insanların kendisine gösterdiği saygının 

yol açtığı kibir ve gururdan uzak durmalıdır. Bununla birlikte talebelerine Allah‟ın Ģeriatı hakkında 

konuĢmanın tehlikesini ve bilgisizce Ġslâm hakkında görüĢ bildirmenin câiz olmadığını 

hatırlatmalıdır.
36

 

5- Ġlim Talebelerini AraĢtırmada Ġnsaflı Olmaya Yönlendirmek: Talebelerini irĢâd eden 

âlimin mühim vazifelerinden birisi, ilmî meselelerde onları insaflı olmaya, insanlar hakkında 

yaptıkları değerlendirmelerde haktan ayrılmamaya yönlendirmektir.
37

 

Örneğin Ġbn Abdilber‟in (ö. 463/1071) naklettiğine göre bir adam Hz. Ali‟ye (ö. 40/661) bir 

soru sordu ve o da cevap verdi. Fakat soru soran adam “Ey mü‟minlerin emiri! Bu sorunun cevabı 

                                                           
29 Avvâme, a.g.e., s. 417. 
30 Tirmizî, eĢ-ġemâilü‟l-Muhammediyye, s. 8. 
31 Tirmizî, 3790, 3791. 
32 Ahmed b. Hanbel, V, 385. 
33 Avvâme, a.g.e., s. 429. 
34 Avvâme, a.g.e., s. 429. 
35 Gazâlî, Ġhyâ, I, 172; Bidâyetü‟l-Hidâye, s. 236. 
36 Avvâme, a.g.e., s. 333. 
37 Avvâme, a.g.e., s. 344. 
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senin dediğin gibi değil, meselenin cevabı Ģöyle olmalıdır” deyince Hz. Ali “Doğru söyledin, ben ise 

hata ettim. Her bilenin üzerinde bir bilen vardır” diye karĢılık verdi.
38

 

Ġlmî konularda insaflı olmak, ilim talebesinde bulunması gereken en önemli ahlakî vasıflardan 

birisidir. Nitekim konumuzla ilgili olarak Ġbn Abdilhâdî el-Hanbelî (ö. 774/1343) “Ġlim talebesi, 

insafla hareke etmekten ve taassubu terk etmekten daha güzel bir ahlaka sahip olmamıĢtır”
39

 

demektedir. 

Yine Ġmam Buhârî, Ammâr b. Yâsir‟den  (ö. 37/657) konumuzla alakalı olarak Ģöyle bir 

rivâyet nakletmektedir: “Üç Ģeyi her kim bir araya getirebilirse imanını tam toplamıĢ olur: Nefsine 

karĢı olsa da insafı elden bırakmamak, herkese selâm vermek, fakir iken de infâk etmek.”
40

 

6- Ġslâm Âlimlerinin Metoduna Sarılmak ve ġaz GörüĢlerden Uzak Durmak: Hocanın 

önemli görevlerinden birisi de, ilim, amel ve fetva konusunda ilmin hassas noktalarına taalluk eden 

meselelerde talebelerini Ġslâm ulemasının çoğunluğunun takip ettiği metoda sarılmaya ve bazı selef 

âlimlerinden nakledilen Ģaz görüĢlerden uzak durmaya teĢvik etmektir.
41

 

Ġbn Abdilber‟in rivâyet ettiğine göre Abdurrahman b. Mehdî‟nin (ö. 198/813-14) “ġaz 

görüĢleri benimseyen kimse ilimde imam olamaz. Her önüne gelenden rivâyet eden kimse ilimde 

imam olamaz. Aynı Ģekilde her duyduğunu nakleden kimse de ilimde imam olamaz”
42

 dediğini haber 

vermektedir. 

Muhammed Zâhid el-Kevserî de (ö. 1952) La Mezhebiyye Kantaratü‟l-Lâdîniyye isimli 

makalesinde “Âlimlerin ruhsat verdiği görüĢlerin peĢinden koĢmak ve nefsin arzularına tutunmak, 

nefsin isteklerinin peĢinden gitmekten baĢka bir Ģey değildir”
43

 demektedir. 

7- Her Bir ġehir Halkını Kendi Hâli Üzerine Bırakmak: Hikmet sahibi ilim adamının 

vazifelerinden biri de, özel derslerde ilmi meseleleri talebelere naklederken ve halka açık meclislerde 

insanlara nasihatte bulunurken, Ġslâm‟ın temel kaidelerine aykırı olmadığı ve âlimlerin çoğunluğu 

tarafından benimsendiği sürece onları bulunduğu hâl üzere bırakmaktır. Her ne kadar aktardıkları ilmî 

meseleler ve fetvalar o Ģehir halkının uyguladığı hükümlerden kabule Ģayan olsa da onların zihinlerini 

karıĢtırıp Ģüpheye düĢürecek meseleleri nakletmeleri doğru değildir.
44

 Nitekim Humeyd et-Tavîl (ö. 

143/760), Ömer b. Abdilaziz‟e (ö.101/720) “Ġnsanları tek bir görüĢ etrafında toplasan olmaz mı?” 

deyince “Âlimlerin ihtilafa düĢmeyip farklı görüĢler ortaya koymamaları beni memnun etmez” diye 

cevap verip: “Her topluluk, fakihlerinin ittifak ettiği hükümlere göre fetva versin”
45

 demiĢtir. 

8- Haberlerin Aslî Kaynaklardan Kontrol Edilmesi: Muallimin öğrencilerini teĢvik edeceği 

noktalardan birisi de, rivâyetlerin asıl kaynaklarına inerek sağlamasının yapılmasıdır. Eğer hoca 

talebelerinden birini bununla sorumlu tutacak olsa, bu durumda hocaya gereken, öğrencisini haberlerin 

geçtiği ilk kaynağa müracaat etmeye yönlendirmektir.
46

 

9- Haklının Yanında Yer Almak: Model ilim adamının edeplerinden biri, ilmî meseleleri 

tartıĢırken kendi tarafını değil, doğru görüĢ karĢı tarafın dilinden bile sadır olsa hakkın tarafını 

tutmaktır. Zira bu durum, ilme hizmet etme ve onu yayma konusunda samimi ve ihlaslı olduğunun 

alametidir. 

Burada bir noktaya iĢaret etmek faydalı olacaktır: Ġlim tahsilinde tedricîlik önemli bir esas 

olduğu gibi; temel meselelerde muhatapla ittifak sağlanmadıkça model ilim adamının fer‟î konularda 

münâzara etmemesi gerekir. Dolayısıyla tesettürün farz olması ve namazların kazasının olup olmadığı 

hususunda hakikî bir âlimin tartıĢması uygun değildir. Aynı Ģekilde iki taraftan biri, hadislerin Ġslâm 

Ģeriatında delil oluĢunu kabul ederken diğeri aksi yönde inanıyorsa, tartıĢmadan uzak durmak gerekir. 

Zira bu gibi münakaĢalar sonu gelmeyen tehlikeli bir yoldur. Bu durumda ilim adamının yapması 

                                                           
38 Avvâme, a.g.e., s. 345-346. 
39 Zeyleî, Nasbü‟r-Râye, I, 355. 
40 Buhârî, Ġman, 20. 
41 Avvâme, a.g.e., s. 350. 
42 Ġbn Abdilber, el-Câmi‟, 1038. 
43 Avvâme, a.g.e., s. 356. 
44 Avvâme, a.g.e., s. 366. 
45 Avvâme, a.g.e., s. 367. 
46 Avvâme, a.g.e., s. 378-380. 
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gereken, Ģeriatta açıkça ifade edilen îmanî meselelerden hareket etmektir. Eğer bunda anlaĢmaya 

varılırsa, ittifak edilen konuların dıĢına çıkmamak kaydıyla sonrasında fer‟î ihtilaflar konuĢulabilir.
47

 

10- Diğer Ġlimlere TeĢvik Etmek. Bazı ilim dallarında uzmanlaĢan kiĢiye yaraĢan, talebenin 

kalbinde diğer ilimleri sevimsiz hâle getirmemektir. Lugat ilmiyle meĢgul olan kimsenin fıkıh ilmini, 

fıkıh öğretenin hadis ve tefsir ilmini küçük görmemesi gerekir. Bu ilimleri tahkir edenler, “onlar hep 

nakle ve iĢitmeye bağlıdır, koca karıların uğraĢtığı bir takım iĢlerdir, bunların aklı çalıĢtıracak tarafları 

yoktur” derler. Kelam ilmini öğretenler, fıkıh ilmini hakir görerek “fıkıh, fer‟i meselelerle kadınların 

âdet durumunu ele alan bir ilimdir. Allah Teâlâ‟nın sıfatlarından bahseden bir ilim ile fıkıh ilmi eĢit 

olur mu?” derler. ĠĢte bu düĢünce model ilim adamlarının sakınmaları gereken ve yerilen huylardandır. 

Bir ilmi öğreten kimseye yakıĢan, talebelerine diğer ilimleri de öğrenmeleri için imkân sağlamaktır.
48

 

11- Talebelerini Çağa Uygun Tarzda YetiĢtirmesi: Ġlim adamının önemli vazifelerinden 

birisi de talebelerini içinde bulunduğu çağın gereklerine uygun tarzda yetiĢtirmektir. Çünkü ilim 

talebesinin yaĢadığı zamanın gerçeklerinden uzak durması uygun değildir. Fakat bu durum, onu ilimle 

meĢgul olmaktan engelleyecek kadar da yoğun olmamalıdır. YaĢadığı çağın gereklerinden uzak duran 

gafil ilim talebesinin günümüzde asla yeri olamaz. Dolayısıyla ilim talebelerini ve geleceğin âlimlerini 

yetiĢtiren hocaların, ümmete en iyi Ģekilde faydalı olabilmeleri için onları içinde yaĢadıkları asra göre 

en iyi Ģekilde yetiĢtirmeleri gerekir.
49

 

 

 

 

SONUÇ  

1. Ġmam Gazâlî, talebelere örnek olacak model ilim adamlarının Ģahsiyetinin oluĢması 

hususunda Râsûlüllah (s.a.v.)‟a uymanın önemini ısrarla vurgulamaktadır. Nefis tezkiyesi, ahlâkî 

ilkelere sarılma ve tatbik etmekle iĢe baĢlamak, model ilim adamının yapması gereken en mühim 

Ģartların baĢında gelmektedir. 

2. Ġmam Gazâlî, sûfîlerin benimsemiĢ olduğu yöntemi kabul ederek ahiret ilimlerinin önemine 

iĢaret etmektedir. Eserlerinde ahiret ilimlerden bahsetmekte ve Ģer‟i ilimler kisvesi altında dünyanın 

hilelerine dalmaktan ve bu ilimlerin hakîkî meyvelerinin ihmal edilmesinden sakındırmaktadır. 

3. Model ilim adamının önemli vasıflarından birisi de bildiği ile amel etmesidir. ġayet ilim ve 

amel birbiriyle uyum içinde olmazsa ilim adamının güvenilirliği kalmaz. 

4. Ġlim adamı elde ettiği ilimle kibre kapılmamalı ve tevazu sahibi olmalıdır. Ġlmî meseleler 

hakkında konuĢurken doğru görüĢ muhatabın dilinden ortaya çıksa da hakkın yanında yer almalı, bilgi 

sahibi olmadığı konularda “bilmiyorum” diyebilmelidir. 

5. Talebelere karĢı yumuĢak ve alçak gönüllü davranmalı, onlardan gelecek sıkıntılara 

katlanmalıdır. Ayrıca talebelerde gördüğü kötü davranıĢ ve vasıfları doğrudan ve azarlayarak değil, 

merhametle engellemeye çalıĢmalıdır. 

6. Elde ettiği ilmi, mal, makam ve bir takım dünya menfaatlerine alet etmemeli, öğrettiğini 

sadece Allah rızası için öğretmelidir. 

7. Ġlmin herhangi bir dalında mütehassıs olan, diğer ilimleri talebelerin gözünden düĢürmemeli 

ve onların anlayıĢlarına uygun bilgiler vermelidir. 
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ĠLAHĠYAT FAKÜLTESĠ ÖĞRENCĠLERĠNĠN “ĠSLAM‟DA MODEL ĠNSAN” 

KAVRAMINA YÖNELĠK METAFORĠK ALGILARI 

 

Dr. Öğr. Üyesi Fatih ÖZTAġ
1
 

Doç. Dr. Saffet KARTOPU


 

Özet 

Ġnsanların bir kavram hakkındaki düĢüncelerinin zihinsel Ģemalarını ortaya çıkarmada 

metaforlar önemli araçlardır. Metaforlar bireyin üst düzey soyut ya da karmaĢık bir ifadeyi anlamada 

ve açıklamada kullandığı güçlü bir zihinsel Ģema ve dünyayı kavrama biçimi olduğu gibi doğayı ve 

çevreyi anlamanın, anlamsız gibi görünen nesnel gerçeklikten belirli yorumlar yoluyla anlamlar 

çıkarmanın, yaĢantı ve deneyime anlam kazandırmanın araçları olarak „bilme‟ye de imkân 

sağlamaktadır. Bu anlamda tebliğimiz, ilahiyat fakültesi öğrencilerinin model insan algılarını 

metaforlar aracılığıyla ortaya çıkarmayı amaçlamaktadır. AraĢtırmanın örneklemini 2017-2018 eğitim 

öğretim yılında KSÜ Ġlahiyat Fakültesinde öğrenim gören 371 öğrenci oluĢturmaktadır. Ġlahiyat 

öğrencilerinin “Ġslam‟da Model Ġnsan” algısıyla ilgili ne tür metaforlara sahip oldukları ve ürettikleri 

metaforların nedenleri açık uçlu soru formlarıyla belirlenmeye çalıĢılmıĢtır. Bu doğrultuda “Ġslam‟da 

model insanın en temel niteliği ………. dir, çünkü……” cümlesini içeren soru formundan elde edilen 

125 farklı metafor içerik analizi tekniği kullanılarak yorumlanmıĢtır. Dolayısıyla tarama modelinde 

betimsel bir çalıĢma olan bu araĢtırmada öğrencilerin geliĢtirdikleri metaforların benzerlik ve farklılık 

açısından değerlendirildiğinde 14 kategoride toplanabileceği görülmüĢtür. Ġçerik analizi yardımıyla 

irdelenen kategoriler; dürüst ve güvenilir olma, güzel ahlak sahibi olma, hoĢgörülü olma, adil olma, 

gerçek dindar olma, samimi olma, entelektüel olma, empati kurma ve insan sevgisine sahip olma, 

çalıĢkan-ileri görüĢlü olma ve çağa ayak uydurma, sabırlı ve irade sahibi olma, sorumluluk bilinci ve 

diğerkamlık, iyi niyet-tevazu ve merhamet sahibi olma, erdemli-mutedil ve karakterli olma ve diğer 

kategorileri altında sınıflandırılmıĢtır. Neticede Ġslam‟da model insana yönelik metaforik algıların 

daha çok Ġslam geleneğindeki verili değerlerde yoğunlaĢtığı görülmektedir.   

Anahtar Kelimeler: Ġslam‟da Model Ġnsan, Metafor, Üniversite Öğrencileri. 

 

GĠRĠġ 

Sosyal bir fenomen olarak tanımlanabilecek dil vasıtasıyla bireyler, kurumlar ve sosyal gruplar 

özel anlam ve değerlerini sistematik bir Ģekilde ifade ederler. ĠletiĢimde dilin anlamlı birimleri olarak 

ele alınabilecek (Wodak, 2001:6) metaforlar, zihinde soyut, belirsiz olarak yer alan duygu ve 

düĢünceleri somutlaĢtırmada, belirgin hale getirmede kullanılmaktadır (Arpacı, 2014). Türkçe‟de 

“benzetme, eğretileme”, eski Türkçe‟de “mecaz”, Arapça‟da “istiare” kelimeleriyle karĢılanan metafor 

(metaphor) (Aydın, 2006), ifade edilemeyen bir benzerliği, yakınlığı ve iliĢkiyi ifade etmesinin 

yanında bilinmeyenlerin anlamını bilinenlerin araçları kullanılarak ortaya konulurken aslında 

benzerlik ve farklılığı eĢanlı olarak kullanmaktadır (Fiske, 2014:191). Bu çerçevede model insan için 

öngörülen özellikler idealde ve reelde bu özelliklere sahip olmayanlardan bir ayrıĢtırmayı içerirken 

aynı zamanda benzerlik, dayanıĢmada, ortak eğilimlerde, kolektif eylemlerde, sosyo-biliĢsel düzeyde 

ise “biz”lik temsilini (Macit, 2014) ifade etmektedir. 

                                                           
1 KSÜ Ġlahiyat Fak. Felsefe ve Din Bilimleri Din Sosyolojisi ABD, fatihoztas@ksu.edu.tr 
 KSÜ Ġlahiyat Fak. Felsefe ve Din Bilimleri Din Psikolojisi ABD, skartopu@ksu.edu.tr 
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Ġlahiyat fakültesi öğrencilerinin “Ġslam‟da model insan”a yönelik algılarını doğrudan ölçmek 

mümkün gözükmemektedir. Doğrudan ölçülemeyen ve öğrencilerin doğrudan ifade etmekte 

zorlandıkları düĢüncelerin zihinsel Ģemaları metaforlar yardımıyla elde edileceği gibi buradan 

hareketle de onların sosyo-biliĢsel alanına dönük kestirimlerde bulunabilir. Çünkü Sackmann‟ın da 

belirttiği gibi metafor bireyin üst düzey soyut ya da karmaĢık bir ifadeyi anlamada ve açıklamada 

kullandığı güçlü bir zihinsel Ģema ve dünyayı kavrama biçimidir (Sackmann, 1989: 465). Dolayısıyla 

sosyo-biliĢsel düzlemde metaforlar doğayı ve çevreyi anlamanın, anlamsız gibi görünen nesnel 

gerçeklikten belirli yorumlar yoluyla anlamlar çıkarmanın, yaĢantı ve deneyime anlam kazandırmanın 

araçları olarak „bilme‟ye de imkân sağlamaktadır (Yıldırım ve ġimĢek, 2005: 208).  

Ayrıntıları askıya alıp en genel vasıfları öne çıkarmada Weber‟in “tipleĢtirme”si sosyolojide 

kullanılan bir yöntemdir. Elde edilmeye çalıĢılan ideal tip soyut olana, düĢünsel ve zihinsel olana, 

gerçek hayatta tam olarak ve aynen bulunmayana gönderme yaparak aslında bir analitik araç olarak 

biz‟im üretimimiz olan zihinsel inĢaya gönderme yapmaktadır (Çiftçi, 2016:45; Macit, 2014). 

Dolayısıyla Weber‟den hareketle ayrıntılardan ziyade en genel özellikleri ortaya çıkarmaya yarayan 

tipleĢtirmede bireylerin belirli kültürel anlamalarının ve açıklamalarının araçları olan (Bredeson, 1985: 

30) metaforlar iĢlevsel gözükmektedir. Sosyo-biliĢsel anlamlandırma (Koller, 2012) olarak da 

okunabilecek metaforlarla elde edilen verilerin tipleĢtirilmesiyle ilahiyat fakültesi öğrencilerinin soyut 

düĢünceleri hakkında genellemelere ulaĢma olanaklı hale gelecektir. Bu çalıĢmada da katılımcıların 

Ġslam‟da model insana yönelik ne gibi metaforlar ürettikleri araĢtırılmıĢ ve bu metaforların hangi 

kategorilerde ele alınabileceği değerlendirilmiĢtir. Dolayısıyla bu değerlendirmede metaforlar bir 

analiz kategorisi olarak ele alınmaya çalıĢılmıĢtır. Bu amaçla fenomenolojik olarak dini yorumlama, 

yaĢama ve makulleĢtirmede önemli bireysel ve sosyal rolleri olan ilahiyat fakültesi öğrencilerinin 

(Bodur, 2016) yukarıda belirtilen soruya verdikleri cevap ve açıklamalar Ġslam‟da model insana 

yönelik algılarının analizinden hareketle sonuçta somut olarak “model insan” tipleĢtirilmesi yapılmaya 

çalıĢılmıĢtır.  

ARAġTIRMA 

Bu çalıĢmada Ġslam‟da model insan algısının biliĢsel düzeyde görünürlüğünde metaforlar 

analiz aracı olarak ele alınmıĢtır. Çünkü metaforların sadece dilin odağında olmadığı, buna ek olarak 

biliĢsel alanların anlamlandırılmasında da etkin olduğu (GüneĢ-Fırat, 2016) artık akademik olarak 

kabul edilmektedir. Bu çerçevede Ġslam‟da model insana yönelik metaforik algılara yönelerek biz”den 

olanın inĢasında etken veya edilgen tutumu ortaya çıkarmada çalıĢmamızın amacına uygun tarama 

modelinde betimsel analiz kullanılmıĢtır. AraĢtırmanın evrenini 2017-2018 eğitim-öğretim döneminde 

KSÜ Ġlahiyat Fakültesinde öğrenim gören öğrenciler oluĢturmuĢtur. AraĢtırmanın örneklemini ise 

ilahiyat fakültesinin 1., 2., 3. ve 4. Sınıflarında okuyan toplamda 371 öğrenci oluĢturmuĢtur. 

Tablo 1: Katılımcıların Demografik Özelliklerine Göre Dağılımı 

    Değişken                                      f                        % 

 

1 

 

Cinsiyet 

Kız 254 68,46 

Erkek 117 31,54 

Toplam 371 100 
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2 

 

 

Sınıf 

1 89 23,99 

2 67 18,06 

3 120 32,35 

4 95 25,60 

Toplam 371 100 

 

Bu araĢtırmanın verileri “Ġslam‟da model insanın en temel niteliği ………. dir, çünkü……” 

cümlesini içeren soru formu aracılığıyla elde edilmiĢtir. Toplanan verileri kategorize etmede ve 

yorumlamada içerik analizi tekniği kullanılmıĢtır. Böylece birbirine benzeyen veriler belirli kategoriler 

çerçevesinde bir araya getirilmiĢ, anlaĢılır bir dilde yorumlanmıĢ ve kategorilerin diğerlerinden farkı 

ortaya çıkarılmıĢtır. 

KSÜ Ġlahiyat Fakültesi öğrencilerinin Ġslam‟da model insan algılarını metaforlar aracılığıyla 

ortaya çıkarırken analiz parametreleri olarak Ģu sorulara cevap aranmıĢtır: 

1) KSÜ Ġlahiyat Fakültesi öğrencilerinin Ġslam‟da model insana yönelik algılarını betimlemede 

kullandıkları metaforlar nelerdir? 

2) KSÜ Ġlahiyat Fakültesi öğrencilerinin Ġslam‟da model insana yönelik ürettiği metaforlar 

ortak özellikler bakımından hangi kavramsal kategoriler altında toplanabilir? 

3) KSÜ Ġlahiyat Fakültesi öğrencileri, Ġslam'da model insana yönelik ürettiği metaforları nasıl 

inĢa etmektedir? 

BULGULAR VE YORUM 

Bu kısımda KSÜ Ġlahiyat Fakültesi Öğrencilerinin “Ġslam‟da Model Ġnsan” kavramına yönelik 

oluĢturdukları metaforlara ait bulgularının tabloları, amaçlara göre alt baĢlıklar halinde analiz edilip 

yorumlanacaktır. 

 

1. “Ġslam‟da Model Ġnsan”la Ġlgili OluĢturulan Metaforlar 

 

Tablo 2: İlahiyat Fakültesi Öğrencilerinin “İslam’da Model İnsan” Kavramına Yönelik 

Ürettikleri Metaforların    Kategorilere Yönelik Frekans ve Yüzde Dağılımları 

 OluĢturulan Kategoriler f % 

1 Dürüst Ve Güvenilir Olmak 114 30,72 

2 Güzel Ahlak Sahibi Olmak 92 24,79 

3 Gerçek Dindar Olmak 47 12,66 

4 Adeletli Olmak 22 5,92 

5 Samimi Olmak 18 4,85 

6 HoĢgörülü Olmak 11 2,96 
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7 Ġyi Niyet, Tevazu ve Merhamet Sahibi Olmak 11 2,96 

8 Empatik ve Ġnsan Sevgisine sahip Olmak 10 2,69 

9 Entelektüel Olmak 9 2,42 

10 Erdemli, Mutedil Ve Karakterli Olmak 9 2,42 

11 Sorumlu ve Diğerkam Olmak 8 2,15 

12 ÇalıĢkan, Ġleri GörüĢlü Olmak ve Çağa Ayak 

Uydurmak 

5 1,34 

13 Sabırlı ve Ġrade Sahibi Olmak 4 1,07 

14 Diğer 11 2,96 

 Toplam 371 100 

 

Tablo 2, Ġslam‟da model insana yönelik geliĢtirilen 371 metaforun yer aldığı 14 kategorinin 

dağılımını göstermektedir. Buna göre örneklem, %30,72‟si (n:114) „dürüst ve güvenilir olmak‟, 

%24,79‟u (n:92) „güzel ahlak sahibi olmak‟, %12.66‟sı (n:47) „gerçek dindar olmak‟, %5,92‟i (n:22) 

„adaletli olmak‟, %4,85‟i (n:18) „samimi olmak‟, %2,96‟sı (n:11) „hoĢgörülü olmak‟, %2,96‟sı (n:11) 

„iyi niyet, tevazu ve merhamet sahibi olmak‟, %2,69‟ı (n:10) „empati ve insan sevgisi‟, %2,42‟si (n:9) 

„entelektüel olmak‟, %2,42‟si (n:9) „erdemli, mutedil ve karakterli olmak‟, %2,15‟i (n:8) „sorumluluk 

bilinci ve diğerkamlık‟, %1,34‟i (n:5) „çalıĢkan, ileri görüĢlü ve çağa ayak uydurabilen‟, %1,07‟si 

(n:4) „sabırlı ve irade sahibi olmak, %2,96‟sı (n:11) „diğer‟ kategorilerinde temsil edilmiĢlerdir. 

GeliĢtirilen metaforlar, ortak özelliklerine göre frekans ve yüzde dağılımları aĢağıda tablolar halinde 

verilmiĢtir. 

 

 2. “Ġslam‟da Model Ġnsan” la Ġlgili oluĢturulan “Dürüst ve Güvenilir Olmak” ve “Güzel 

Ahlak Sahibi Olmak” Kategorileriyle ilgili Metaforlar 

 

Tablo 3: “Dürüst ve Güvenilir Olmak” ve “Güzel Ahlak Sahibi Olmak” Kategorilerine Göre 

Metaforların Dağılımı 

Kategori I  Kategori II 

 f %   f % 

Dürüst ve Güvenilir Olmak 114 30,72 Güzel Ahlak Sahibi Olmak 92 24,79 

Dürüst Olmak 50 43,85 Ahlaklı Olmak 70 76,08 

GüvenilirOlmak 41 35,96 Güzel Ahlaklı Olmak 16 17,39 

Doğru Olmak 14 12,28 Edepli Olmak 2 2,17 

Yalan Söylememek 6 5,26 Kur‟an Ahlakıyla Ahlaklanmak 2 2,17 
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Kalbi Temiz Olmak 1 0,87 Ġslam Ahlakını Barındırmak 1 1,08 

Ġmanlı Olmak 1 0.87 Ġyilik Sever Olmak 1 1,08 

Emin Kimse Olmak 1 0,87    

 

Tablo 3‟de “dürüst ve güvenilir olmak” kategorisi ele alındığında, Ġlahiyat Fakültesi 

öğrencilerinin 7 farklı metafor (f=114) geliĢtirdiği görülmüĢtür. Bu kategoride Ġlahiyat Fakültesi 

öğrencilerinin geliĢtirmiĢ oldukları metaforların frekansları dürüst olmak (f:50), güvenilir olmak 

(f:41), doğru olmak (f:14), yalan söylememek (f:6), kalbi temiz olmak (f:1), imanlı olmak (f:1) ve 

emin kimse olmak (f:1)‟tır. Verilerin ortaya çıkardığı bulgulara göre bu kategoride Ġslam‟da model 

insan rolüne yönelik ideallerin en fazla dürüst olmak, güvenilir olmak, doğru olmak gibi anlamlı öteki 

den ziyade kiĢiye ait değerlerin ön plana çıkarıldığı görülmektedir. Bu bulgulara referans olarak 

katılımcıların „dürüst ve güvenilir olmak‟ metaforuna sundukları gerekçelerden bazıları Ģunlardır: 

Güven vermeyen bir insan hiçbir konuda topluma fayda sağlayamaz, modellik gösteremez. 

Güven ortamının olduğu yerde herkes huzur içinde olur. Peygamber efendimiz güvenirlik sıfatıyla ön 

plana çıkmıĢtır. MüĢrikler bile mallarını emanet etmiĢlerdir. KiĢi kalbini temiz tutmalı ki yaptıkları ve 

söyledikleri tutarlı olsun. Yalan söyleyen bir insanın sözüne itibar edilmez ve dolayısıyla model bir 

insan olamaz. Ġnsanlığı bunlar kurtaracak. Sözüne güvenemeyeceğim malımı teslim edemeyeceğim 

insana beynimi neden teslim edeyim. Dürüstlüğünden doğru sözünden emin olmadığımız insanı model 

olarak göremeyiz. Ġslam'ın temel konularıdır. Öncelikle Allah'ın ve insanların güvenini kazanması 

gerekir. Peygamberimiz gibi Ġslam'da model insan olmak için güvenilir ve verdiğin sözde herhangi bir 

hile olmadan insanların nazarında doğru sözlü olmak gerekir. Bir insan söylediklerinin arkasında 

durmuyorsa, bildiği Ģeyleri yaĢamıyorsa Ġslam'ı tam olarak yaĢayamaz, yaĢadığı düĢünülemez. Mümin 

güven yurdudur. Hz. Peygamber bir hadisi Ģerifinde "Müslüman, elinden ve dilinden herkesin güven 

içinde olduğu kimsedir." buyurmuĢtur. Ġslam'da iman etmek demek birine güvenmektir. Allah kitabını 

insanlara ulaĢtırması için, insanlar arasında güvenirliği ile bilinen Hz. Muhammed'e vahyetmiĢ ve 

onda Müslümanlar için "üsve-i hasene" en güzel örneklerin olduğunu belirtmiĢtir.  Dürüstlük 

insanlığın temelidir. Müminin temel özelliği bu iki niteliktir. Çağımızda dürüst olamayan kendine, 

iĢine, eĢine karĢı hep riyakar ve yaratıcısı olan Allah'a da aynı Ģekilde dürüst ve samimi olmayan 

insanlar türedi ve bana göre bunun çözümü dürüst olmaktır. Doğruluk ve güvenilir olmak düĢmanı 

bile dize getirir. Güvenilir insan can, mal, nefs olarak emin olunan kiĢidir, Müslümanlığın niteliğidir 

“Güzel ahlak sahibi olmak” kategorisi ele alındığında ise Ġlahiyat Fakültesi öğrencilerinin 6 

farklı metafor (f:92) geliĢtirdiği görülmüĢtür. Bu kategoride Ġlahiyat Fakültesi öğrencilerinin 

geliĢtirmiĢ oldukları metaforların frekansları; ahlaklı olmak (f:70), güzel ahlaklı olmak (f:16), edepli 

olmak (f:2), Kur‟an ahlakıyla ahlaklanmak (f:2), Ġslam ahlakını barındırmak (f:1) ve iyilik sever olmak 

(f:1) Ģeklindedir. Burada da idealleĢtirilen değerlerin kiĢiye nüfuzu ön plana çıkarılmaktadır. Bu 

bulgulara referans olarak katılımcıların güzel ahlak sahibi olmak metaforuna sundukları gerekçelerden 

bazıları Ģunlardır:      

Ġslam güzel ahlaktır. Bireyin toplum içinde sahip olması gereken nitelik budur. Ahlak bizim 

yaĢamımızda ve toplumsal iliĢkilerimizde en önemli unsurdur. Ġslam toplumunda herkes din ile ilgili 

birçok hikmetleri bilebilir. Âmâ bu güzel hikmetleri hayatına geçirirken edep çerçevesinde yaĢaması 

gerekmektedir. Peygamber buyuruyor ki "Ben güzel ahlakı tamamlamak üzere gönderildim”. Ahlak 
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toplumda düzeni ve huzuru tamir eder. Ahlak çöktüğü zaman temel yapı taĢı da dökülür. Ahlaklı olan 

kiĢi insanlara ve çevresine karĢı oldukça saygılı olur. Kime nasıl davranması gerektiğini bilir. Kur'an 

ahlaken en güzel modeldir. Ġbadetler Allah ile kul arasında olan Ģeylerdir. Kimsenin kıldığı namaz, 

tuttuğu oruç ya da baĢka ibadet diğerini ilgilendirmez. Ama ahlak bir insanın konuĢmasına, naifliğine 

bile yansır. Din demek ahlak demektir. Ahlaklı biri dürüsttür, vatan perverdir. Maneviyatına 

düĢkündür. Yapılan Ģeyler toplumun değerlerine ters düĢmüyorsa ahlakidir. Kırmızı ıĢıkta durmak 

gibi. Ahlakın niteliğinde modelimiz Hz. peygamber olmalıdır.  Ahlak olmazsa toplumda ilerleme 

olsa bile içi boĢ ilerleme olur tek baĢına ilim zekâ felsefe hiçbir Ģey ifade etmez bu yüzden model olan 

insan ahlaki açıdan üstün olmalıdır. Ġnsanın bu dünyada bir gayesi vardır o da kemale ermek. Bu da 

aksiyolojik bir ahlak sayesinde gerçekleĢir. Ahlaklı insan toplumun kalitesini yükseltir. Her ne iĢ 

yapılırsa ahlak temele alınarak yapılmazsa sonucu hüsran olur. Bir insanda öncelikle güzel ahlak 

bulunmalı ahlak varsa dini hükümlere toplumsal değerlere daha çok uyulacaktır. 

“Dürüst ve güvenilir olmak” kategorisi ile “güzel ahlaklı sahibi olmak” kategorileri 

incelendiğinde katılımcıların Ġslam‟da model insana yönelik aktör temsillerinde oldukça üstün 

özelliklere sahip hem biliĢsel, hem de manevi, dini ve sosyal sorumluluklar öne çıkarılmaktadır. Fakat 

öğrencilerin ilk kategorinin gerekçelerinden birisi olan “Sözüne güvenemeyeceğim malımı teslim 

edemeyeceğim insana beynimi neden teslim edeyim.” cümlesinde de görüldüğü gibi günümüz 

dünyasında model insan olarak gördüğü kiĢiye sorumluluğunu yükleyebileceği algısı da ortaya 

çıkmaktadır. Güzel ahlak sahibi olmak kategorisinde ise daha çok dini açıdan öz-inĢayı oluĢturan 

değerlere yönelik bir vurgu görülmektedir.  

 

 3. “Ġslam‟da Model Ġnsan” la Ġlgili oluĢturulan “Gerçek Dindar Olmak” ve “Adaletli 

Olmak” Kategorileriyle Ġlgili Metaforlar 

   

Tablo 4: “Gerçek Dindar Olmak” ve “Adeletli Olmak” Kategorilerine Göre Metaforların 

Dağılımı 

Kategori III  Kategori IV 

 f %  f % 

Gerçek Dindar 

Olmak 

47 12,66 Adaletli 

Olmak 

22 5,92 

Dini YaĢantısıyla 

Örnek Olmak 

15 31,91 Adaletli 

Olmak 

20 90,90 

Ġlmiyle Amel 

Etmek 

11 23,40 Haklı Olmak 1 4,54 

Takvalı Olmak 9 19,14 Liyakatli 

Olmak 

1 4,54 

Kur‟an ve 

Sünnete Uymak 

7 14,89    
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Allah‟a Teslim 

Olmak 

2 4,25    

Salih Ġnsan 

Olmak 

1 2,12    

Ġnançlı Olmak 1 2,12    

ġükredici Olmak 1 2,12    

 

Tablo 4‟te „gerçek dindar olmak‟ kategorisi ele alındığında, Ġlahiyat Fakültesi öğrencilerinin 8 

farklı metafor (f:47) geliĢtirdiği görülmüĢtür. Bu kategoride oluĢturulan metaforların frekansları örnek 

olmak (f:15), ilmiyle amel etmek (f:11), takvalı olmak (f:9), Kur‟an ve Sünnete uymak (f:7), Allah‟a 

teslim olmak (f:2), Salih insan olmak (f:1), inançlı olmak (f:1) ve Ģükredici olmak (f:1) Ģeklindedir. Bu 

bulgulara referans olarak katılımcıların „gerçek dindar olmak‟ metaforuna sundukları gerekçelerden 

bazıları Ģunlardır:   

Ġslam adına konuĢan birinin söyledikleriyle yaptıkları birbirine uygun olmalıdır. Ġslam‟ın 

gerektirdiği değerleri bilmek yetmez. Bunları ancak yaĢayarak ve yaĢatarak model insan kimliği 

kazanılabilir. Müslüman Ġslam‟ı en güzel Ģekilde tanıtmalı ve yaĢamalıdır. Yapmayacağı Ģeyleri 

söylememelidir. Ġslam‟da model insan öğrendiklerini yaĢamalı, yaĢadıklarını aktarmalı aktardıklarını 

da teĢvik ederek yaĢatmalı ki Ġslami açıdan insanları hakimiyeti altına alsın. Kur'an bizim tüm Ġslam 

dinindeki yaĢamamız gereken hayatın, Ġslam‟ın, Hz. Peygamberin kısaca Ġslam‟ın özüdür ve Ġslam'ın 

özüne ulaĢan insan, okuyan, bilen kiĢi muhakkak bu prensiplerle yaĢayacaktır ve asıl model olma 

o'dur. Ġbadetlerimizin temelinde bile Allah'a Ģükür yatar. ġükreden insan varlık alanından sıyrılmıĢ 

demektir. 

„Adeletli olmak‟ kategorisi ele alındığında, Ġlahiyat Fakültesi öğrencilerinin 3 farklı metafor 

(f:22) geliĢtirdiği görülmüĢtür. Bu kategoride Ġlahiyat Fakültesi öğrencilerinin geliĢtirmiĢ oldukları 

metaforların frekansları adaletli olmak (f:20), haklı olmak (f:1) ve liyakatli olmak (f:1) Ģeklindedir. Bu 

bulgulara referans olarak katılımcıların „önder‟ metaforuna sundukları gerekçelerden bazıları 

Ģunlardır:   

Ġslam'ın genel Ģartlarındandır. Ġslam güven ve adalet üzeredir. Adaletin olmadığı yerde hiçbir 

Ģey olmaz. Bir insanda adalet olmazsa onda her türlü yanlıĢ bulunabilir. Adaletli insan Ġslam'da 

model insan olabilir.  Adalet diğer özelliklerin doğru bir Ģekilde cereyan etmesi sonucu ortaya 

çıkar. Bir kiĢinin adalet anlayıĢı ve dürüstlüğü aynı zamanda Ġslam anlayıĢını da ortaya koyar. 

Topluma önder olacak insan doğru ve adil yaĢamalıdır ki model alınsın. Toplumsal kıyamete engel 

olmak için. Model olan insanlara aynı seviyede yaĢayan davranan onlar arasında hakkı gözetendir. 

Müslümanın en temel özelliği adaletli doğru dürüst ve züht sahibi olmasıdır. 

III. ve IV. kategoriler ele alındığında gerçek dindarlıkta söylem ve eylem birliğinin yanında 

sosyal sorumluluk olarak dini yaĢatmanın da öne çıkarıldığı görülmektedir. Dolayısıyla diğer 

insanlarla etkileĢimde kalan model insanın örnekliği de katılımcılar tarafından önemli 

addedilmektedir. Gerçek dindarlığın yanında adalet temelinde beĢeri sermayenin eĢit dağıtımı 

“toplumsal kıyamete engel olmak için” önemli görülmektedir. 

 



ULUSLARARASI ĠSLAM VE MODEL ĠNSAN 

SEMPOZYUMU 

 

467 
 

 4.“Ġslam‟da Model Ġnsan” la Ġlgili oluĢturulan “Samimi Olmak” ve “HoĢgörülü Olmak” 

Kategorileriyle Ġlgili Metaforlar 

  

Tablo 5: “Samimi Olmak” ve “Hoşgörülü Olmak” Kategorilerine Göre Metaforların Dağılımı 

Kategori V  Kategori VI 

 f %  f % 

Samimi Olmak 18 4,85 HoĢgörülü Olmak 11 2,96 

Samim Olmak 13 72,22 HoĢgörülü Olmak 6 54,54 

Ġçi-DıĢı Bir Olmak 4 22,22 Saygı-Sevgi Dairesi Ġçinde Olmak 3 27,27 

Ġhlaslı Olmak 1 5,55 DüĢüncelere Değer Vermek 1 9,09 

   Sadece Bir Kesime Hitap Etmemek 1 9,09 

 

Tablo 5‟te “samimi olmak” kategorisinde katılımcıların 3 farklı metafor (f:18) geliĢtirdiği 

görülmektedir. Bu kategoride Ġlahiyat Fakültesi öğrencilerinin geliĢtirmiĢ oldukları metaforların 

frekansları samimi olmak (f:13), içi-dıĢı bir olmak (f:4) ve ihlaslı olmak (f:1) Ģeklindedir. Bu bulgulara 

referans olarak katılımcıların samimi olmak metaforuna sundukları gerekçelerden bazıları Ģunlardır: 

Bütün atacağı adımda samimi olursa aĢamayacağı hiçbir engel yoktur. Ġçi-dıĢı bir olmayan 

insan illaki içinden gelmeyecek ve dıĢını bozacak hareketlerde bulunacaktır. Bunun için öncelikle 

samimi olması gerekir. Ġslam‟ı anlatan ve model insanlar toplum içinde önemli yeri vardır. Bu sebeple 

toplum bu insanların her davranıĢına dikkat eder ve taklit eder. Dürüst insan, Allah‟ı ahireti ve hesap 

gününü bilir. Bunları bilen de insanlara zulüm etmez, kiĢilere samimi ve adaletli bir yaklaĢım sergiler. 

Hem ibadetle hem günlük hayatta samimi ve içten yapılan iĢler olumlu sonuçlar çıkar. Dinin 

samimiyet olduğunu bilerek yaĢamalı bildiğini yani Ġslamiyet‟in gerektirdiği temelleri kendi içinde ve 

samimiyetle ve inanarak yapmalıdır.    

“HoĢgörülü olmak” kategorisinde ise katılımcıların 4 farklı metafor (f:11) geliĢtirdiği 

görülmektedir. Bu kategoride Ġlahiyat Fakültesi öğrencilerinin geliĢtirmiĢ oldukları metaforların 

frekansları hoĢgörülü olmak (f:16), saygı-sevgi dairesi içinde olmak (f:3), düĢüncelere değer vermek 

(f:1) ve sadece bir kesime hitap etmemek (f:1) Ģeklindedir. Biz‟in geniĢ tutulmaya çalıĢıldığı görülen 

bulgularına referans olarak katılımcıların hoĢgörülü olmak metaforuna sundukları gerekçelerden 

bazıları Ģunlardır: 

Hz. Peygamber hadisi Ģeriflerinde "Ben bu dünyaya güzel ahlakı tamamlamak için 

gönderildim." buyurmuĢlardır. Bu yüzden bir model her Ģeyden önce hoĢgörülü olmalıdır ve bütün 

mahluklara hoĢgörüyle yaklaĢmalıdır. HoĢgörüsüz olan bir insanın diğer insanlarla iletiĢim kurması 

ve Ġslam'ı yayması zor olur.  Ġslam baĢlı baĢına hoĢgörü dinidir. Saygılı ve hoĢgörülü olmayan biri 

model insan olamaz. Sevgisiz, hoĢgörüsüz bir dine kimse sahip olmak istemez. Dini grupların ortaya 

çıkmaması ve de farklılıkların oluĢamaması için en temel nitelik bence kucaklayıcı olması her görüĢe 

her ırk ve dine anlayıĢlı ve müsamahalı olmasıdır. (Dinde zorlama yoktur.) insanlara karĢı hoĢgörülü 

olan bir model insanlar tarafından seçilir ve sayılır böylece insanlar ona saygı duymaya baĢlar. 
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Sadece bir kesime seslenen kiĢi amacında hiçbir zaman baĢarıya ulaĢamaz. Toplum bir bütün olarak 

görmezse model olma vasfı ortadan kalkar.  

  

 5.“Ġslam‟da Model Ġnsan” la Ġlgili oluĢturulan “Ġyi Niyet, Tevazu ve Merhamet 

Sahibi Olmak” ve “Empati Kurabilmek ve Ġnsan Sevgisine Sahip Olmak” Kategorileriyle Ġlgili 

Metaforlar  

 

Tablo 6: “İyi Niyet, Tevazu Ve Merhamet Sahibi Olmak” ve “Empati ve İnsan 

Sevgisi” Kategorilerine Göre Metaforların Dağılımı 

Kategori VII  Kategori VIII 

 f %  f % 

Ġyi Niyet, Tevazu Ve 

Merhamet Sahibi 

Olmak 

11 2,96 Empati Kurabilmek ve 

Ġnsan Sevgisine Sahip 

Olmak 

10 2,69 

Vicdanlı Olmak 3 27,27 Empati Kurabilmek 4 40 

Ġyi Niyetli Olmak 3 27,27 Yaratana, Yaratılana 

Saygılı Olmak 

2 20 

Alçak Gönüllü Olmak 3 27,27 Ġnsan Sevgisine Sahip 

Olmak 

2 20 

Merhametli Olmak 2 18,18 Duyarlı Olmak 2 20 

 

Tablo 6‟da “iyi niyet, tevazu ve merhamet sahibi olmak” kategorisi ele alındığında, 

katılımcıların 4 farklı metafor (f:11) geliĢtirdiği görülmektedir. Bu kategoride katılımcıların geliĢtirmiĢ 

oldukları metaforların frekansları vicdanlı olmak (f:3), iyi niyetli olmak (f:3), alçakgönüllü olmak (f:3) 

ve merhametli olmak (f:2) Ģeklindedir. Bu bulgulara referans olarak katılımcıların iyi niyet, tevazu ve 

merhamet sahibi olmak metaforuna sundukları gerekçelerden bazıları Ģunlardır: 

Kötü niyet bize kötü davranıĢlara iter. Niyetin ne yönde olursa ona göre yaĢarsın. Kibirli bir 

insanla muhabbet kurmak pek de mümkün değildir. Mümin olmanın bir niteliğidir. Ġnsan tevazu sahibi 

olursa diğer insanları da düĢünerek hareket etmesini bilir. Vicdan olmayan insanda ne sevgi olur ne 

de saygı. Ġslam insanı bir dindir. Merkezde insanın olduğu tanrının her Ģeyi kısıtlayıp bir kenara attığı 

bir din değildir.    

“Empati ve insan sevgisi” kategorisi ele alındığında ise katılımcıların 4 farklı metafor (f:10) 

geliĢtirdiği görülmektedir. Bu kategoride katılımcıların geliĢtirmiĢ oldukları metaforların frekansları 

empati (f:4), yaratana, yaratılana saygı (f:2), insan sevgisi (f:2) ve duyarlı olmak (f:2) Ģeklindedir. Bu 

bulgulara referans olarak katılımcıların empati ve insan sevgisi metaforuna sundukları gerekçelerden 

bazıları Ģunlardır: 

KiĢiyi anlamadan o kiĢiye göre model olamaz. Muhatap kitleyi Ġslam adına korkutmamalı ve 

tepkilerini ona göre Ģekillendirebilmelidir. Ġnsanları seven kimse sevdiği insanların kötülüğünü 

istemez. Ġnsan değer verdiğine sevdiğine fedakâr olur ve fedakarlıkta bir modeldir. Kendine saygı 



ULUSLARARASI ĠSLAM VE MODEL ĠNSAN 

SEMPOZYUMU 

 

469 
 

baĢta olmak üzere varlık planında karĢılaĢtığı tüm unsurlarla iletiĢim saygı sınırları içerisinde 

olmalıdır. Saygı sevgi ve hoĢgörü bir toplumun huzurlu yaĢayabilmesi için önemli etkenlerdendir.

    

 6.“Ġslam‟da Model Ġnsan” la Ġlgili oluĢturulan “Entelektüel Olmak” ve “Erdemli, 

Mutedil ve Karakterli Olmak” Kategorileriyle Ġlgili Metaforlar  

    

Tablo 7: “Entelektüel Olmak” ve “Erdemli, Mutedil Ve Karakterli Olmak” 

Kategorilerine Göre Metaforların Dağılımı 

Kategori IX  Kategori X 

 f %  f % 

Entelektüel Olmak 9 2,42 Erdemli, Mutedil ve 

Karakterli Olmak 

9 2,42 

Doğru düĢünceye 

Sahip Olmak 

3 33,33 Karakterli Olmak 5 55,55 

Bilgi Sahibi Olmak 2 22,22 Vasat Olmak 2 22,22 

Aklını Kullanmak 2 22,22 Erdemli Olmak 2 22,22 

EleĢtirel DüĢünceye 

Sahip Olmak 

1 11,11    

Ġnsanlara Faydalı 

Olmak 

1 11,11    

 

Tablo 7‟de “entelektüel olmak” kategorisi ele alındığında, katılımcıların 5 farklı metafor (f:9) 

geliĢtirdiği görülmektedir. Bu kategoride katılımcıların geliĢtirmiĢ oldukları metaforların frekansları 

doğru düĢünceye sahip olmak (f:3), bilgi sahibi olmak (f:2), aklını kullanmak (f:2), eleĢtirel düĢünceye 

sahip olmak (f:1) ve insanlara faydalı olmak (f:1) Ģeklindedir. Bu bulgulara referans olarak 

katılımcıların entelektüel olmak metaforuna sundukları gerekçelerden bazıları Ģunlardır: 

KiĢi bir Ģeyleri bilmeden ya da yalan yanlıĢ bilgilerle model olmaz. Hakikati ayırt etmek için o 

ya da bu cemaate bağlanmayıp dinin araĢtırıp okuyan taklitten tahkiki imana doğru giden insandır. 

Müslümanların kutsal kitabı düĢünmeye büyük önem vermiĢtir. Okuma ise tarihi birikimden haberdar 

olup geleceği inĢa etmek için önemlidir. Bir insan kim olursa olsun, yaptığı tüm davranıĢ ve fiillerin 

çıkıĢ noktası düĢüncedir. Birçok bilgi var ve hangisinin doğru olup olmadığına ancak eleĢtirel düĢünce 

ile bilebilir.    

“Erdemli, mutedil ve karakterli olmak” kategorisi ele alındığında, katılımcıların 3 farklı 

metafor (f:9) geliĢtirdiği görülmektedir. Bu kategoride katılımcıların geliĢtirmiĢ oldukları metaforların 

frekansları karakterli olamk (f:3), vasat olmak (f:2) ve  erdemli olmak (f:2) Ģeklindedir. Bu bulgulara 

referans olarak katılımcıların entelektüel olmak metaforuna sundukları gerekçelerden bazıları 

Ģunlardır: Karakter olmadıktan sonra ne önderlik kalır ne dini yaĢantı. Karakter dinini 

yaĢamasını, insanlar arası iliĢkilerini ve en önemlisi Allah'a inancında etkilidir. Tabi burada dini 
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karakter özelliklerine bakılır. Dostluk, arkadaĢlık, sosyal iliĢkilere değer verecek, iki yüzlü olmayacak. 

Ortası olmayan hiçbir Ģeyin kalıcılığı yoktur. Bir Müslümanda erdem ve ahlak olmadıktan sonra 

isterse Namaz oruç gibi farz ibadetlerini yapsın hiçbir iĢe yaramaz. 

KSÜ Ġlahiyat fakültesi öğrencilerinin Ġslam‟da model insana yönelik algılarının sadece dini 

olanın öğrenilmesi, yaĢanılması ve aktarılmasıyla sınırlı kalmadığı görülmektedir. Entelektüel olmak 

kategorisi frekans değeri düĢük olsa da ilahiyat öğrencilerinin geleneği iĢleyerek yeniden üretime 

dönüĢtürecek potansiyeli olduğunu gösteriyor. Erdem kategorisinde ise bir kiĢiyi değerin parçasına 

dönüĢtürecek vurgunun boyutu tespit edilemese de buradaki değerlerin ibadete önceliği görülmektedir. 

   

7. “Ġslam‟da Model Ġnsan” la Ġlgili oluĢturulan “Sorumluluk Bilinci ve Diğerkamlık” ve 

“ÇalıĢkan, Ġleri GörüĢlü ve Çağa Ayak Uydurubilen” Kategorileriyle Ġlgili Metaforlar 

 

Tablo 8: “Sorumluluk Bilinci Ve Diğerkamlık” ve “Çalışkan, İleri Görüşlü Ve Çağa 

Ayak Uydurabilen” Kategorilerine Göre Metaforların Dağılımı 

Kategori XI  Kategori XII 

 f %  f % 

Sorumluluk Bilinci Ve 

Diğerkamlık 

8 2,15 ÇalıĢkan, Ġleri GörüĢlü 

Olmak ve Çağa Ayak 

Uydurmak 

5 1,34 

Sorumluluk Sahibi 

Olmak 

4 50 ÇalıĢkan Olmak 2 40 

Bencil Olmamak 1 12,5 Ġleri GörüĢlü Olmak 2 40 

Her Ģeyi KarĢılıksız 

Yapmak 

1 12,5 Çağa Ayak Uydurmak 1 20 

Bilinçli Olmak 1 12,5    

Cömert Olmak 1 12,5    

 

Tablo 8‟de “sorumluluk bilinci ve diğerkamlık” kategorisi ele alındığında, katılımcıların 5 

farklı metafor (f:8) geliĢtirdiği görülmektedir. Bu kategoride katılımcıların geliĢtirmiĢ oldukları 

metaforların frekansları sorumluluk sahibi olmak (f:4), bencil olmamak (f:1), her Ģeyi karĢılıksız 

yapmak (f:1), bencil olmamak (f:1) ve cömert olmak (f:1) Ģeklindedir. Bu bulgulara referans olarak 

katılımcıların entelektüel olmak metaforuna sundukları gerekçelerden bazıları Ģunlardır:  

Sadece kendini düĢünen birisi çevresine model olamaz kendi ekseni etrafında döner sadece. 

KarĢılıksız yaptığı her Ģey diğer insanları daha iyi etkileyebilmektedir. Bir insan olarak insan olmanın 

gereğini ve sorumluluklarını yerine getiren kiĢi hem diğer insanlara karĢı hem de rabbine karĢı 

üzerine düĢen görevleri yerine getirir. Kendisinde var olan nitelikleri insanlara verebilme bu sadece 

maddi olarak değil kazanmıĢ olduğu bilgiyi diğer insanlara aktarabilmesidir.    
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“ÇalıĢkan, ileri görüĢlü ve çağa ayak uydurabilen” kategorisi ele alındığında, katılımcıların 3 

farklı metafor (f:5) geliĢtirdiği görülmektedir. Bu kategoride katılımcıların geliĢtirmiĢ oldukları 

metaforların frekansları çalıĢkan olmak (f:2), ileri görüĢlü olmak (f:2) ve çağa ayak uydurmak 

Ģeklindedir. Bu bulgulara referans olarak katılımcıların çalıĢkan, ileri görüĢlü ve çağa ayak 

uydurabilen metaforuna sundukları gerekçelerden bazıları Ģunlardır: 

Bu çağda okumadan medeniyet kurulamaz. Medeniyet olmalı ki model insan olunabilmeli. 

Çağın getirilerine ayak uydurabiliyorsa o insanı temsil ediyor. Ikisi bir arada olduğu zaman ileri 

seviyelere de gidebilme olanağı vardır. Dünyayı insanları iyi anlayıp yorumlayan bir insan yararlı 

olabilir. Ġki dünyasını da kurtarabilir. 

 

8. “Ġslam‟da Model Ġnsan” la Ġlgili oluĢturulan “Sabırlı ve Ġrade Sahibi Olmak” ve 

“Diğer” Kategorileriyle Ġlgili Metaforlar 

  

Tablo 9: “Sabırlı Ve İrade Sahibi Olmak” ve “Diğer” Kategorilerine Göre 

Metaforların Dağılımı 

Kategori XIII  Kategori XIV 

 f %  f % 

Sabırlı ve Ġrade 

Sahibi Olmak 

4 1,07 Diğer 11 2,96 

Ġrade Sahibi Olmak 2 50 Rehber Olmak 2 18,18 

Sabırlı Olmak 2 50 Açık Sözlü Olmak 2 18,18 

   Haramdan Kaçınmak 1 9,09 

   Sağduyulu Olmak 1 9,09 

   Yenilikçi Olmak 1 9,09 

   Özgürlükçü Olmak 1 9,09 

   Özgüvenli Olmak 1 9,09 

   Vatanı Sevmek 1 9,09 

   Evrensel BarıĢı 

Desteklemek 

1 9,09 

 

Tablo 9‟da “sabırlı ve irade sahibi olmak” kategorisi ele alındığında, katılımcıların 2 farklı 

metafor (f:4) geliĢtirdiği görülmektedir. Bu kategoride katılımcıların geliĢtirmiĢ oldukları metaforların 

frekansları irade sahibi olmak (f:2) ve sabırlı olmak (f:2) Ģeklindedir. Bu bulgulara referans olarak 

katılımcıların sabırlı ve irade sahibi olmak metaforuna sundukları gerekçelerden bazıları Ģunlardır: 
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Ġradesine hâkim olamayan insan her türlü ahlaksızlığı yapabilir. Sadece irade sahibi olan 

fedakâr insanlar kendilerine bir Ģey katar ve çevrelerine de doğal olarak model olmaya baĢlar. Sabırlı 

bir insan yapmak istediği ve hedeflerine ulaĢır. 

“Diğer” kategorisinde ise katılımcıların 9 farklı metafor (f:11) geliĢtirdiği görülmektedir. Bu 

kategoride katılımcıların geliĢtirmiĢ oldukları metaforların frekansları rehber olmak (f:2), açık sözlü 

olmak (f:2), haramdan kaçınmak (f:1), sağduyulu olmak (f:1), yenilikçi olmak (f:1), özgürlükçü olmak 

(f:1), özgüvenli olmak (f:1), vatanı sevmek (f:1) ve evrensel barıĢı desteklemek Ģeklindedir. Bu 

bulgulara referans olarak katılımcıların diğer metaforuna sundukları gerekçelerden bazıları Ģunlardır:   

Ġslam'ın kesinlikle yasak koyduklarını eğip bükmeye gerek yok, zaman kaybı... Varsa Ģüphe 

duyduğu durumlar vb. iĢini sağlama alıp dallandırıp budaklandırmamalı. Kendine inanmak lazımdır. 

Model insanın rehber olması gerekir. Adı üstünde evrensel barıĢ tüm insanlığı kapsar. Ne kadar çok 

insana ulaĢılabilirse, model insanlık o derecede baĢarısını artırır. Ġnsan bir baĢkasına örnek olmadan 

önce kendi kendini mükemmelleĢtirmeli ve bunun için de sağduyulu olmalıdır. 

 

SONUÇ 

KSÜ Ġlahiyat Fakültesi öğrencilerinin Ġslam‟da model insana yönelik metaforlarının 

belirlenmesi amacıyla yapılan bu çalıĢmada 125 farklı metafor tespit edilmiĢtir. GeliĢtirilen bu 

metaforlar dürüst ve güvenilir olma, güzel ahlak sahibi olma, hoĢgörülü olma, adil olma, gerçek 

dindar olma, samimi olma, entelektüel olma, empati kurma ve insan sevgisine sahip olma, çalıĢkan-

ileri görüĢlü olma ve çağa ayak uydurma, sabırlı ve irade sahibi olma, sorumluluk bilinci ve 

diğerkamlık, iyi niyet-tevazu ve merhamet sahibi olma, erdemli-mutedil ve karakterli olma ve diğer 

olmak üzere 14 kategoride toplanmıĢtır. Bu yolla çalıĢmada, Ġslam‟da model insan algısının metaforlar 

yoluyla nasıl kavramsallaĢtırıldığı, baĢka bir deyiĢle öğrenciler tarafından bunun nasıl 

anlamlandırıldığı ortaya konmaya çalıĢılmıĢtır.  

Bu açıdan çalıĢmada vurgu açısından iki farklı bulgudan bahsedilebilir. Ġlk bulgu grubu 

ilahiyat alanı için verili değerlere karĢılık gelen çıkarımlarıdır. Verili değerlerden kasıt daha çok örgün 

eğitim programının ilk basamağından itibaren öğrencilere kazandırılmaya çalıĢılan ve vurgulanan 

değerler kastedilmektedir. Sözgelimi dürüst ve güvenilir olma, güzel ahlak sahibi olma, hoĢgörülü 

olma gibi kategoriler bu açıdan değerlendirilebilir. Adalet, liyakat, entelektüellik gibi metaforlar ise 

verili diyebileceğimiz değerleri aĢan biraz da evrensel değerlere vurguyu öne çıkarmaktadır. Bu açıdan 

ikinci bulgu grubu olarak ele alınabilecek bu metaforlar diğerine göre frekans sayısı düĢük olsa da 

toplumsal değiĢime vurgu yapmaktadır. Fakat yine de dini temsilde önemli bir fonksiyonu olan 

ilahiyat öğrencilerinin kendisine yönelik inĢacı bakıĢ açılarının yetersiz olduğu düĢünülebilir. 

Fenomonolojik açıdan dini söylemlerin objektifleĢmesinde yani nesnelleĢmesinde günümüz 

dünyasında ilahiyat öğrencilerine fazlasıyla iĢ düĢtüğü görülmektedir. Bu açıdan sorumluluk ve 

yetkinin bir öteki üzerinden giderilmeye çalıĢılması, Kur‟an ve Sünnetin yaĢanılır kılınmasında öz-

benliğe düĢen rolü gölgelediği söylenebilir. Ayrıca toplumsal sahada ilahiyat öğrencisine verilen 

statünün belirli oranda toplumsal kabulü aĢarak devam etmesi için inĢacı bakıĢ elzem kabul edilebilir.   
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KUR‟AN‟IN GÖNDERĠLĠġ AMACININ BĠREYSEL BOYUTTAKĠ ĠZDÜġÜMÜ: 

MODEL ĠNSAN 

Fatih TĠYEK


 

ÖZET 

Kendi ifadesinden de anlaĢılacağı üzere Kur‟an, insanlığın hidayeti için gönderilmiĢtir. O, 

gönderildiği bu genel amaç doğrultusunda gerçekleĢtirmek istediği hidayet merkezli değiĢim ve 

dönüĢümde bireyi esas almıĢtır. Ġnsanlığın hidayeti yani toplumsal tekamülün tesisine bireyden 

baĢlayarak eriĢmeye çalıĢmıĢtır. Bu yüzden de nüzul ortamının Ģartlarını dikkate alarak belli bir süreç 

dahilinde sunduğu muhtevasıyla ve gönderdiği mesajlarıyla Ġslam toplumunun bir parçası olacak 

bireylerin yetiĢmesine önem vermiĢtir. Kur‟an merkezli Ġslam toplumunun Ģekillenmesinde önemli rol 

oynayan bu bireylerden her biri eriĢtiği seviye ve üstlendiği misyon bakımından model insan 

konumundadır. Çünkü Kur‟an‟ın ondan beklediği Allah merkezli bir yaĢam tarzı, hangi konumda 

olursa olsun bilinçli bir sorumluluk anlayıĢı ve sağlam bir ahret inancı ona model insan olma 

yeterliliğini kazandırmaktadır. Zira bu yeterliliğe eriĢen insan, duygu, düĢünce ve davranıĢ bakımından 

toplumsal huzuru önceleyecek ve karĢılıklı güvene dayalı iliĢkiler ağının tesisine önem verecektir. Bu 

seviye onu Kur‟anî ilkelere dayalı bir toplum inĢasının önemli bir parçası haline getirecektir. Bu 

bakımdan “model insan” seviyesi Kur‟an‟ın gönderiliĢ amacının bireysel boyuttaki izdüĢümüdür. Bu 

seviye sürecin baĢarılı kabul edilmesinde dikkate alınacak ilk değerlendirme ölçütüdür.    

Anahtar Kelimler: Kur‟an, Allah, Sorumluluk, Ahiret, Model Ġnsan 

THE PRJECTION IN THE INDIVIDUAL DIMENSION OF BEING SENT OF THR 

QUR‟AN: MODEL HUMAN 

The Qur‟an, as it is understood from its statement,was sent for the right way of humankind. It 

has predicated individual on for the change and the conversion based on the right way that it wanted to 

carry out in accordance with its being sent.It has tried to reach the right way of humankind, that is, the 

establishment of social development starting with individidual. So, It has cared about raising of 

individuals as a part of Islamic society with its content and the messages it sent considering the 

conditions of the environment its being sent. Each of these individuals played an important role for 

being shaped of the Islamic society is at the position of a model person in point of the level s/he 

reached and the mission s/he undertook. Because the Qur'an wants it which a  lifestyle that is based on 

Allah and no matter which position, a conscious sense of responsibility and a firm afterlife belief, 

gains s/he the qualification to be a model human. For that reason, the person who reaches at this 

sufficiency priorities social peace in point of feeling, thought and behaviour,and cares the establisment 

of relationship networks based on mutual trust.This level turns him/her into an important part of 

society installation based on the Qur‟an. In this respect, the level of 'the model human' is the projection 

in the dimension of individual of being sent of the Qur‟an. This level is the first level evalutaion 

criteria which will be considered for being accepted the process  as successful. 

Keywords: Qur‟an, Allah, Responsibility, Afterlife, Model Human 

GĠRĠġ 

Ġnsan, Allah Teala‟nın yaratması ile dünyaya gelmiĢ, yaĢatmasıyla da dünyadaki varlığını 

devam ettirmektedir. Ancak o, dünyada yalnız değildir. ihtiyaçları ve gücü çerçevesinde içinde 

bulunduğu dünyayı diğer insanlarla paylaĢmak durumundadır. Kendisine bahĢedilen bu hayat onun 

ölümle yüzleĢmesiyle sona erecek ve o, yaptıklarının tamamının hesabını verecektir. Genel anlamda 

bütün insanlar için geçerli olan bu hayat serüveninin uygulama boyutu fert fert her insanda aynı 

Ģekilde olmamaktadır. Ġnsanlar, bilinç düzeyi ve bu bilince dayalı yaĢantı bakımından aralarında 

farklılaĢmaktadır. Ġçlerinde toplumsal huzurun bir parçası olmayı tercih edenler olduğu gibi bu hususta 

titiz davranmayıp Ģahsi menfaatlerini her Ģeyin üzerinde tutanlar da olabilmektedir. Bazıları iyinin, 

doğrunun ve güzelin arayıĢında olurken bazıları ise kötünün, yanlıĢın ve çirkinin temsilcisi 

olabilmektedir. Zira insanın hinterlandında var olan irade, yetenek ve güç bu çeĢitliliğe imkan 
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tanımaktadır. Dünyada esas bulunma sebebi imtihan olduğundan hakkı ve gücü olmasına rağmen 

Allah Teala, insandaki bu güce ve potansiyele zorlayıcı bir müdahalede bulunmamaktadır. Sadece 

lütfu gereği akılla donattığı insana gönderdiği peygamberler ve kitaplar aracılığıyla rehberlik 

yapmaktadır. Bu rehberliğin son uygulaması ise Hz. Peygamber ve Kur‟an‟dır. Hz. Peygamberin insan 

olması Kur‟an‟ın da hem muhtevasının hem de gönderiliĢ amacının insana endeksli olması bu lütfun 

bir gereğidir. Bu yüzden Kur‟an muhtevası, gönderiliĢ amacı ve yerleĢtirmeye çalıĢtığı ilkelerle 

insanın potansiyelini ve gücünü iyi yönde, doğru istikamette kullanmasına aracılık etmektedir. Bu 

yüzden onun muhtevasına, gönderiliĢ amacına ve bu amaca hizmet eden ilkelere değinmek faydalı 

olacaktır.   

KUR‟AN‟IN MUHTEVASI 

Kur‟an bir hayat kitabıdır. Muhatap aldığı insanın imtihan edilmek üzere gönderildiği dünya 

hayatında inancından ibadetine, ahlakından muamelatına onun hayatının her safhasında ihtiyaç 

duyacağı bilgileri ihtiva etmektedir. Onda insanın hayatında irtibat halinde olduğu Allah, hemcinsleri 

ve kainat karĢısındaki konumlarına uygun olarak  iyi bir kul, iyi bir insan ve iyi bir halife vasfını 

kazandıracak her türlü rehberlik yapılmaktadır. Hiç Ģüphesiz ki, bu Kur‟an‟da Allah‟a layıkıyla kulluk 

edenler için çok değerli ilkeler, bilgiler vardır
1
 ayeti de insanın ihtiyaç duyduğu mesajın, uyarının 

onda bulunduğuna dikkat çekmektedir.
2
  

Ġnsanın inanç, ibadet, ahlak ve muamelatı ile ilgili bilgiler ihtiva eden Kur‟an, bu bilgileri 

farklı Ģekillerde sunarak nüzul dönemini daha verimli bir Ģekilde geçirmiĢtir. Andolsun ki, Biz bu 

Kur‟an‟da, insanlara çeĢit çeĢit misalleri tekrar tekrar açıkladık.
3
 ayetinde de iĢaret edildiği üzere 

onda insanın ibret alıp gerçeği idrak etmesini sağlayacak her türlü örnek sunulmuĢtur. Bazen bir 

Sivrisinek, bazen akıllara durgunluk veren uçsuz bucaksız göklerin yaratılıĢı, bazen dünya hayatının 

faniliği ve bazen de kainattaki iyi ya da kötüye dair birçok Ģey bu çerçevede onda ibret alınacak 

örnekler olarak sunulmaktadır.
4
 Bu da göstermektedir ki, o bilgi vermekle yetinmemiĢ, vermiĢ olduğu 

bilgilerle insanın ikna olması için her türlü yöntemi ve kolaylığı kendisine sunmuĢtur.
 5

  Bu da 

muhtevadan beklenen faydanın daha fazla olmasını sağlamıĢtır. 

Muhtevanın kolaylaĢtırılarak etki gücünü artıran bir diğer husus ise onun toptan değil de 

zamana yayılarak gönderilmesidir.
6
 Amaç, insanın kazanılması olduğundan mesajın ulaĢtırılması 

toptan değil onun kapasitesi çerçevesinde peyderpey olmuĢtur. Yani Kur‟an, muhatap aldığı toplumun 

eskiden beri alıĢa geldiği ve sürdürdüğü adet, gelenek ve değerlerin olduğunu kabul ederek ve bunların 

bir anda terkedilmesinin mümkün olmayacağını gözeterek nazil olmuĢtur.
7
  O, bütün boyutları ve 

canlılığıyla yaĢanmakta olan hayatın güncel ve öncelikli ihtiyaçlarına anında ve yerinde cevap teĢkil 

edecek tarzda hem kendi iç bünyesinde tutarlı hem de geliĢmekte olan toplumun durumu açısından 

anlamlı bir biçimde zamana yayılmıĢ olarak mesajlarını göndermiĢtir.
8
 Bu Ģekilde zamana yayılan 

muhteva sunumu ile tedricilik çerçevesinde ilkeler aĢama aĢama yerleĢtirilmiĢtir. Bu çerçevede 

öncelikle itikadi ve ahlaki konular üzerinde durularak bir alt yapı oluĢturulmuĢ; daha sonra oluĢturulan 

bu altyapı üzerine mükellefiyetin alanına girecek hususlar belli aralıklarla emirler ve yasaklar Ģeklinde 

muhataplara takdim edilmiĢtir.
9
 Ayrıca muhatabın anlamasını ve kabul etmesini kolaylaĢtırıcı unsurlar 

titiz bir Ģekilde gözetilerek ayrıntısına aĢağıda temas edeceğimiz gönderiliĢ amacını gerçekleĢtirmeye 

çalıĢmıĢtır. 

                                                           
1 el-Enbiya 21/106. Bu tercüme Elmalılı Muhammed Hamdi Yazır‟ın tefsiri doğrultusunda yapılmıĢtır. Bkz. Hak Dini Kur‟an 

Dili, Azim Dağıtım, Ġstanbul ts, Cilt 5, s.467. 
2 Mehmet Zeki Duman, Beyânu‟l-Hak (Kur‟an-ı Kerîm‟in Nüzul Sırasına Göre Tefsiri), Fecr Yayınevi, Ankara 2008, Cilt II, 

s.445 
3 el-Kehf 18/54 Ayrıca bknz. er-Rûm 30/58 
4 Komisyon, Kur‟an Yolu, DĠB, Ankara 2014, Cilt III,  s.563 
5 Onun kullandığı soru, mukayese ve somutlaĢtırma ile ikna örnekleri için bkz. en-Nahl 16/17; el-Ahkaf 46/4-5; er-Ra‟d 

13/16 (Soru); el-Furkan 25/2-3; el-Mü‟min 40/57; en-Nahl 16/27-32 (Mukayese); er-Rûm 30/28; el-Bakara 2/261; el-

A‟raf 7/57  (somutlaĢtırma). 
6 Buna iĢaret eden ayet için bkz. el-Furkan 25/32. 
7 Fatih Tiyek, Kur‟an‟ı Anlamada Bağlamın Rolü ve Meallerdeki Bağlamsal Sorunlar, Ankara Okulu Yayınları, Ankara 

2017, s.160. 
8 M. Zeki Duman, Beyânu‟l-Hak (Kur‟an-ı Kerîm‟in Nüzul Sırasına Göre Tefsiri), Cilt I, s.405-406. 
9 Muhsin Demirci, “Kur‟an‟ın Nüzul Sürecinde Tedricilik”, Din Eğitimi AraĢtırmaları Dergisi, 2002, Sayı 9, s.176. 
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KUR‟AN‟IN AMACI 

Kur‟an‟ın muhtevasında yer verdiği hususlarda ve bu muhtevanın muhataba iletilmesinde 

belirleyici husus onun gönderiliĢ amacıdır. Ġlk muhatap toplumun içinde bulunduğu itikadî, amelî ve 

ahlakî yozlaĢmadan da anlaĢılacağı üzere O, yolunda gitmeyen toplumsal iĢleyiĢe müdahale için 

gönderilmiĢtir. Bu müdahale neticesinde de Ģirke bulaĢmıĢ bir toplumu tamamen tevhit-merkezli bir 

topluma dönüĢtürmeyi amaçlamıĢtır.
10

 Ancak bunun birden ve toptan gerçekleĢmesi mümkün değildir. 

Bu yüzden bu amacı gerçekleĢtirme sürecini bireyden baĢlatmıĢ ve birey vasıtasıyla toplumsal değiĢim 

ve dönüĢümü gerçekleĢtirmiĢtir. Bu bakımdan bütün süreci de kapsayacak Ģekilde onun gönderiliĢ 

amacının, içinde bulunduğu ve taĢımıĢ olduğu bütün olumsuzlukların etkisinden kurtulmuĢ tevhid 

akidesine bağlı ahlaklı bireyler yetiĢtirmek ve bu bireylerden meydana gelmiĢ ahlaklı toplumlar 

oluĢturmaktır
11

 olduğunu söyleyebiliriz. 

Kur‟an‟ın muhtevası, nüzulü, nüzul Ģekli, üslubu vs. toplumsal değiĢim ve dönüĢümü 

gerçekleĢtirecek bireylerin anlamasını, düĢünmesini, ikna olmasını ve gereğini yapmasını 

kolaylaĢtıracak tarzda olmuĢtur. Bu yüzden de onun mesajları inmeye baĢladığı ilk andan itibaren 

etkisini göstermiĢ ve çok kısa bir zaman diliminde çeĢitli kültür ve milletlerden insanları aynı çatı 

altında ve aynı amaç doğrultusunda toplamayı baĢarmıĢtır. Farklı sosyo-kültürel statülerdeki insanların 

bütün farklılıklarını bir tarafa bırakıp aynı ideal etrafında toplanmalarında onun izlediği bu strateji ve 

oluĢturduğu birlik ve bütünlük Ģuuru önemli rol oynamıĢtır.
12

 

Kur‟an, kısa sayılabilecek bir zaman diliminde gerçekleĢtirdiği bu değiĢim ve dönüĢüm ile 

adeta tarihe hükmetmiĢ ve o tarihi, kendi varlık modelinin kalıp ve Ģemalarına dökmeyi baĢarmıĢtır.
13

  

Bu süre zarfında o, inananlar tarafından dikkate alınan, takip edilen ve ilkeleri titizlikle uygulanan bir 

rehber olarak algılanırken; inkarcılar tarafından da tedbir alınması gereken bir tehdit olarak 

görülmüĢtür. Hem inananların hem de inkarcıların bu durumları onun nasıl hakim konuma geldiğini ve 

gündem belirlemede ne kadar güçlü olduğunu göstermesi açısından önemli bir veridir. Bu onun 

baĢarısının en net fotoğrafıdır. Bu baĢarı bir devrim gibi ya da darbe gibi birden ve zorla değil aĢama 

aĢama gerçekleĢtirmiĢtir. Ortaya koyduğu ilkelerle insana daha yaĢanılır bir hayatın uygulayıcısı olma 

imkanını vermiĢtir. Herkesi kendi etki alanında dikkat etmesi gereken hususlarla toplumsal huzura 

katkı sağlar konuma getirmeye çalıĢmıĢtır. Ġnsana böyle bir misyon kazandıran ilkeler içerisinde Allah 

merkezli bir yaĢam, sorumluluk bilinci ve ahiret hayatı en belirleyici olanlardır. Bu üç hususta insanın 

eriĢeceği ideal seviye, onu Kur‟an‟ın gönderiliĢ amacına hizmet eden birey haline getirecektir.  

Allah Merkezli Bir YaĢam 

Kur‟an‟ın gönderiliĢ amacını gerçekleĢtirmede ilk adım, Cahiliye döneminde günlük 

hayatlarında Allah‟ı bir kenarda tutan insanların hayatının merkezine Allah‟ı yerleĢtirerek Tevhid 

düĢüncesinin hayattaki tüm eylemlerde görünür hale gelmesini sağlamak olmuĢtur.
14

 Çünkü Cahiliyye 

toplumunun dünya görüĢünde baĢ köĢeyi insan iĢgal etmekteydi. Onun karĢısında durabilecek baĢka 

hiçbir kavram yoktu.
15

 Bu yüzden insanın kiĢisel rahatı ve değeri üzerine kurulmuĢ bir hayat arayıĢı 

hakim konumdaydı. Varlıklı olmak, kabileciliği ön plana çıkarmak, Ģan ve Ģerefe düĢkün olmak insan 

merkezliliğin birer sonucudur. Hatta inanma ihtiyacına cevap vermekle birlikte günlük hayata çok da 

müdahil olmayan puta tapıcılığın revaçta olmasının geri planında da bu insan merkezlilik 

bulunmaktadır. Zira o Ģartlarda insanın bencilliğine, haksızlığına ses çıkarmayan bir ilahtan ideali 

olamazdı. KiĢisel menfaati ön planda tuttuğundan insanlar arası iliĢkilerde aksamalara sebep olan ve 

toplumsal huzur ve barıĢa set vuran bu anlayıĢının sürdürülebilirliği çok da mümkün olmadığından 

Allah Teala Hz. Peygamber ve Kur‟an aracılığıyla topluma daha önceki peygamberler ve kitaplarda 

olduğu gibi bir kez daha müdahale etmiĢtir. 

                                                           
10 Zeki Tan, “Kur‟an Öncesi Arap Toplumunun Örf ve Adetlerini Bilmenin Kur‟an‟ı Anlamadaki Rolü: Kurban Örneği”, 

Kur‟an‟ın AnlaĢılmasına Katkısı Açısından Kur‟an Öncesi Mekke Toplumu Sempozyumu, 1-3 Temmuz 2011 Ġstanbul, 

s.31 
11 Zülfikar DurmuĢ, Kur‟an‟a Göre Kur‟an, Rağbet Yayınları, Ġstanbul 2012, s.251 
12 Zülfikar DurmuĢ, “Sosyal DayanıĢmanın Sağlanmasında Kur‟an‟ın Öngördüğü Ġdeal Model: Îsâr” Dinbilimleri Akademik 

AraĢtırma Dergisi Cilt III (2003), Sayı 1, s.17. 
13 Sadık Kılıç, “Nesnellikle Öznellik Arasında Yorum”, Ġslami AraĢtırmalar Dergisi, Cilt 9, Sayı: 1-2-3-4, 1996, s.103 
14 ġehmus Demir, Kur‟an‟ın Temel Hedefi, Fecr Yayınları, Ankara 2016, s.39 
15 Toshihiko Izutsu, Kur‟an‟da Allah ve Ġnsan (Çev: Süleyman AteĢ), Yeni Ufuklar NeĢriyat, Ġstanbul ts., s.94 
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Bu müdahalede aksamalara sebep olması bakımından ilk düzeltilmesi gereken nokta insan 

merkezlilik olmuĢtur. Kur‟an, insan merkezli dünya görüĢü yerine Allah merkezli bir dünya görüĢünü 

yerleĢtirmeye çalıĢmıĢtır. Bu yüzden Kur‟an‟ın dilinde ve düĢünce siteminin merkezinde Allah, en 

temel kavramdır.
16

 Kur'an'daki ilahi çağrının tek muhatabı insan
17

 olması hasebiyle de Allah 

kavramının karĢı kutbunda da o yer almıĢtır.
18

 Bu yüzden onun kurtuluĢuna yönelik iliĢkiler ağı ve 

ilkeler Kur‟an muhtevasında önemli yer tutmaktadır. Bu çerçevede Allah ile insan arasında dört çeĢit 

münasebet ön plana çıkmaktadır.
19

  

1. Yaratan ve yaratılan iliĢkisini ifade eden ontolojik münasebet 

2. Allah‟ın vahiy göndermesini, insanın da dua ve ibadetler ile karĢılık vermesini ifade eden 

haberleĢme münasebeti, 

3. Allah‟ın izzet, celal ve kudretini, insanın ise mütevaziliğini ve itaatkarlığını ifade eden 

Rab-Kul münasebeti, 

4. Allah Teala‟nın insandaki farklı tavırlarına göre muamelesini ve karĢılık vermesini ifade 

eden ahlâkî münasebet. 

Ġnsanın kendini tanıması, Allah karĢısındaki konumunu idrak etmesi ve bu idrake uygun bir 

yaĢantı ortaya koyabilmesi için Kur‟an baĢtan sona bu iliĢkilerin istenen manada yürümesine 

yoğunlaĢmaktadır. Ġnsana sahip olduğu her Ģeyi Allah‟a borçlu olduğu, Allah‟ın kendisine Ģah 

damarından daha yakın olduğu, dua ettiği zaman duasına icabet edeceği, her Ģeyden haberdar olduğu 

ve her Ģeyi bildiği, imanının ve bu imana yaraĢır davranıĢlarının zayi olmayacağı, inkarcılık ve 

muhalefetin karĢılıksız kalmayacağı, her hususta ona güvenebileceği bilincini yerleĢtirmeye 

çalıĢmaktadır. Özetle bu vurgularla muhataba Allah ile sıcak, samimi ve devamlı bir iliĢki içerisinde 

olan insanla, Allah‟ı unutan, o yokmuĢ gibi davranan insanın karĢılaĢacağı muamelenin bir olmayacağı 

mesajı verilmektedir.
20

 Bunula birlikte de insanın duygu boyutundan düĢünce boyutuna, düĢünce 

boyutundan davranıĢ boyutuna Allah‟ın kulu olduğu duyarlılığını kazanması beklenmektedir. Çünkü 

yapmıĢ olduğu plandan almıĢ olduğu karara, ne kadar gizli olursa olsun yaptığı eyleme kadar her 

Ģeyden ve her durumdan haberdar bir Allah inancı, insana sorumluluklarını yerine getirme noktasında 

daha farklı bir boyut kazandıracaktır. Hangi konumda olursa olsun iyinin, doğrunun ve güzelin 

peĢinde olmasına zemin hazırlayacaktır. Sorumluluklarını yapma hususunda daha bilinçli 

davranmasını ona telkin edecektir.  

Sorumluluk Bilinci ve Tatbiki 

“Ġnsanlar, “Ġnandık” demekle imtihan edilmeden bırakılacaklarını mı zannederler”
21

 ayeti 

Ġslam dinine mensubiyetin sadece söylem boyutunda olmayacağına ve onda eylem boyutunun da 

aranacağına iĢaret etmektedir. BoĢu boĢuna yaratılmamıĢ olan insan
22

, konumu, sahip oldukları, içinde 

bulunduğu Ģartlar itibariyle kendi baĢına değildir. Kur‟an tarafından farklı Ģekillerde ifade edilen bu 

durumu en güzel Ģekilde özetleyen ayetlerden biri de En‟am Suresi 6/165. ayettir. 

ي ةٌٌ لكُٞ كـَ كُيُكَ لَّٚ ئكِٗ كَٝ وكَحخكِي كُْؼكِ يج ك٣ٍِغكُ كَْ ي ذلَّيكَ كٌَ ي لَّٕ يئكِ كْْ كًُ حيآضكَح كَٓ يكك٢ِي كْْ كًُ كَٞ حشٍي٤ُِّكَركِْكُ ؾكَ كٌَ ٍٝيوكَ يذكَؼكْ مكَ كْٞ يككَ كْْ كٌُ كَٟ يذكَؼكْ ككَغكَ كٌَ كَٝ كِٜي كٌْ يج٧كَ ٬كَتكِقكَ ينكَ كْْ كٌُ ِكَ ؼكَ ك١ًِيؾكَ يجُلَّ كَٞ ٛكُ كَٝ
ةٌْي ٤ قكِ  لٌَّ

Ġnsanlara Allah Teala‟nın bahĢettiği üstünlüğün ve nimetlerin hatırlatıldığı bu ayette önce 

muhataplarına daha önce gelip geçenlere halef olmaları ve bununla birlikte de o yeryüzüne sahip 

çıkma, onu sevk ve idare etme yükümlülükleri hatırlatılmıĢ daha sonra da bazı insanların 

hemcinslerine göre farklı üstünlükleri olduğu vurgulanmıĢtır. Gerekçe olarak ise imtihan boyutuna 

dikkat çekilmiĢtir. Ayetin sonunda ise, imtihan sürecinde insanın tavrına uygun ceza ya da bağıĢlanma 

Ģeklindeki karĢılığın verileceğine dikkat çekilmiĢtir.
23

 Ayet, bu muhtevasıyla “kiĢinin kendi 

                                                           
16 ġehmus Demir, Kur‟an‟ın Temel Hedefi, Fecr Yayınevi, Ankara 2016, s.11 
17 Hasan Kurt, Kur‟an ve Tarih Bağlamında Anlam ArayıĢı, Ġslâmî Ġlimler Dergisi: I. Kur‟an Sempozyumu (14-15 Ekim 

2006), Ġslami Ġlimler Dergisi Yayınları, Çorum 2007, s.61 
18 Toshihiko Izutsu, Kur‟an‟da Allah ve Ġnsan, s.93-94. 
19 Bu münasebet çeĢitleri ve ayrıntısı için bkz. Toshihiko Izutsu, Kur‟an‟da Allah ve Ġnsan, s.95-96; Halis Albayrak, Tefsir 

Usûlü, ġûle Yayınları, Ġstanbul 1998, s.76-83. 
20 Halis Albayrak, Tefsir Usûlü, ġûle Yayınları, Ġstanbul 1998, s.81. 
21 el-Ankebût 29/2. 
22 el-Mü‟minûn 23/115. 
23 Elmalılı Muhammed Hamdi Yazır, Hak Dini Kur‟an Dili, Cilt 3, s.562-563. 
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davranıĢlarını veya kendi yetki alanına giren herhangi bir olayın sonuçlarını üstlenmesi”
24

 anlamına 

gelen sorumluluğun gerekçesini de sunmaktadır. Buna göre Allah‟ın insana bahĢettiği halifelik ve 

üstünlükler, ona karĢı kulluk görevinin, diğer insanlara karĢı uygun rollerinin ve kainattaki diğer 

varlıklara karĢı halifelik görevinin
25

 gereklerini yapacak ehliyeti ona kazandırmaktadır.  

Ona konumunun gerektirdiği sorumlulukları yapma yeterliliği kazandıran bu lütuf sebebiyle 

insan Allah karĢı iman, ibadet, itaat, zikir, Ģükür, tevekkül gibi kulluk göstergelerini yerine getirme 

çabasında olmalıdır. Aynı Ģekilde diğer insanlara karĢı hak ve sorumluluklarının gereklerini yapma 

duyarlılığını göstermelidir. Bu çerçevede anne, baba, evlat, komĢu, arkadaĢ, dost vs. hangi konumda 

olursa olsun o konumun diğer insanlara bakan yüzünü en iyi Ģekilde temsil etmelidir. Sevgi, saygı, 

hakkaniyet ölçüleri çerçevesinde toplumsal huzur ve barıĢa katkı sağlamalıdır. Kainat karĢısındaki 

halifelik konumunun baskı, talan ve hegemonya aracı değil, imar, koruma, sevk ve idare 

yükümlüklerini gerektirdiğini bilmelidir. Ġnsanın Allah‟a, irtibat halinde olduğu diğer inĢalara ve 

kainata karĢı eriĢeceği bu duyarlılıklar sadece dünyada değil ahirette de ona önemli avantajlar 

sağlayacak ve memnun kalacağı bir muamele görmesine sebep olacaktır. Zira dünyadaki bütün 

sorumlulukların geri planında etken güç konumundaki ahiret hayatındaki süreç de bunu 

desteklemektedir. Bu bakımdan önemine binaen ahiret hayatına temas etmek gerekmektedir. 

Ahiret Ġnancı 

Cahiliye toplumunun Allah‟ı hayatın dıĢına itip insan merkezli bir yaĢantıyı benimsemesi ve 

bunun sonucunda da sorumluluklarını yerine getirme noktasında problemlerin görülmesi ahiret 

inancının olmamasından kaynaklanmaktadır. “Dünya hayatımızdan baĢka hayat yoktur. Ölürüz ve 

yaĢarız. Bizi ancak zaman yok eder” dediler. Bu hususta onların bir bilgisi yoktur. Onlar sadece 

zanda bulunuyorlar”
26

 ayetinde de bildirildiği üzere insanın yaptıklarının hesabını vermeyi ihtimal 

dahilinde görmemesi onu “an”ı değerlendirmeye itmiĢ ve daha fazla rahatlık, daha fazla istifade için 

dünya hayatına düĢkünlüğe sevk etmiĢtir. Üstünlük kriterleri de bu doğrultuda belirlenmiĢtir. Kabilesi 

güçlü olan, çocuğu çok olan, maddi imkanları yerinde olan bunlara sahip olmayana göre daha üstün 

kabul edilmiĢtir.  

Kur‟an ise, nazil olamaya baĢladığı ilk andan itibaren, yol açtığı olumsuzluklar sebebiyle bu 

anlayıĢı eleĢtirmiĢ ve hayatı daha anlamlı kılacak ilke olan ahiret inancını yerleĢtirmeye çalıĢmıĢtır. 

Birçok ayette Allah‟a iman ile birlikte zikrederek
27

 ahirete imanın ne kadar önemli olduğunu muhataba 

hissettirmiĢtir. Bu doğrultuda dünya hayatına düĢkünlüğü kırmak için defeatle dünya hayatının 

değersizliğini vurgulamıĢtır.
28

 Bu vurgularla dünya hayatının zevk ve sefanın değil ahiret mutluluğuna 

eriĢmenin aracı olarak görülmesini ve o doğrultuda tercihte bulunulmasını istemiĢtir. Zira Allah Teala, 

“eğer Rabbin dileseydi, yeryüzünde bulunanların hepsi elbette topyekûn iman ederlerdi”
29

 ayetinde de 

belirtildiği üzere, insanların iradelerini devre dıĢı bırakmamıĢ ve onları imtihana elveriĢli bir Ģekilde 

yaratmıĢtır. Ġnsana hür irade verilmesi, iyilikle-kötülüğü birbirinden ayıracak bir akıl bahĢedilmesi ve 

hür iradesiyle seçtiğini yerine getirecek güç verilmesi onun tabi tutulacağı imtihana ne kadar elveriĢli 

olduğunu göstermektedir.
30

 ġartlar ve sebeplerin oluĢmasıyla da dünya hayatı bir imtihan yeri olarak 

sunulmuĢtur. “O, hanginizin daha güzel amel yapacağını sınamak için ölümü ve hayatı yaratandır”
31

 

Dünyadaki imtihan çerçevesinde insan tarafından yapılan her Ģeyin bilindiği
32

 ve 

kaydedildiği
33

 mesajlarıyla insan dikkatli olmaya ve bunların hesabını vermeye hazırlanmıĢtır. “Kim 

zerre ağırlığınca bir hayır iĢlerse, onu görecektir.  Kim de zerre ağırlığınca bir kötülük iĢlerse, onu 

                                                           
24 TDK Türkçe Sözlük, TDK  yayınları, Ankara 2011, s.2142. 
25 Bu görevlerin ayrıntısı için bkz. Celal Kırca, Hayatın Ġçinde Hayatla Birlikte Kur‟an‟ı Anlama, Marifet Yayınları, Ġstanbul 

2010, s.50; Ayrıca bkz. Halis Albayrak, Tefsir Usulü, ġule Yayınları, Ġstanbul 1998, s.72-88; ġehmus Demir, Kur‟an‟ın 

Temel Hedefi, Fecr Yayınevi, Ankara 2016, s.52-85. 
26 el-Casiye 45/24 
27 Bkz. el-Bakara 2/62, 177; en-Nisa 4/162 gibi 
28 Bkz. en-Nisa 4/77; el-Kehf 18/45; el-Ankebût 29/64 gibi. 
29 Yunus 10/99 
30 M. Sait ġimĢek, Kur‟an‟ın Ana Konuları, Beyan Yayınları, Ġstanbul 1999, s.133. 
31 el-Mülk 67/2 
32 El-Bakara 2/284; en-Nur 24/24; Yasin 36/65 
33 el-Kehf 18/49; el-Kâf 50/17-18 
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görecektir”
34

 ayetiyle de insanın yaptığı hiçbir Ģeyin boĢa gitmeyeceği, nimet veya azap Ģeklinde 

karĢısına çıkacağı vurgulanmıĢtır.
35

 Cennet ve cehennem sahneleriyle de görülecek karĢılığın nasıl 

olacağının örnekleri sunulmuĢtur. Bunlarla da insanın sadece bilgilenmesi değil aynı zamanda 

etkilenmesi beklenerek onun bunlar aracılığıyla Allah‟ı hayatının merkezine alması ve 

sorumluluklarını yerine getirmesi amaçlanmaktadır. Zira insanda oluĢturulacak yaptıklarının hesabını 

kesinlikle vereceği kanaatinin, pozitif anlamda önemli etkileri olacaktır. Çünkü bu kanaat ona ölümün 

bir yok oluĢ olmadığını, disiplinli ve düzenli bir hayat sürmesi gerektiğini, sorumluluklarını yerine 

getirmesinin önemli olduğunu kabul ettirecek ve karĢılaĢtığı birçok olumsuzluğa rağmen yılmadan hak 

yolda yürüme direnci kazandıracaktır. Bu tür insanların tercihleri ve uygulamaları iyi, güzel, doğru 

ağırlıklı olacaktır. Bu da onları, çevresinde takdir gören, önemsenen,  insanlara güven veren, insanlar 

tarafından örnek alınan bir konuma yükseltecektir. Bu bakımdan ahiret inancına sıradan bir son olarak 

değil dünya hayatının her noktasında etkisi görülen bir etken olarak bakmak gerekmektedir.   

KUR‟ANÎ AMACIN HAYATA YANSIYAN YÖNÜ: MODEL ĠNSAN 

Kur‟an‟ın nazil olmaya baĢladığı andan itibaren yerleĢtirmeye çalıĢtığı bu üç husus yani Allah 

merkezli bir yaĢam, sorumluluklarının farkında olma ve ahiret hayatına inanma bilinç düzeyini 

idealize eden yeterlilik ölçütleridir. Kur‟an‟ın yönlendirmesi neticesinde bu bilince eriĢen insan niçin 

bu dünyada olduğunu, neler yapması gerektiğini kavrayacak; hayatı boyunca sorumsuzluk ve 

pervasızlıktan kaçınması gerektiğini ve yaptıklarının hesabını vereceğini idrak edecektir. Bu bilinç ve 

idrak düzeyinin hayata yansıtılması ise “model insan” seviyesini ifade etmektedir. Zira bu seviye 

insana bu dünyada bulunma sebebine uygun bir yaĢantı ortaya koymasını sağlamaktadır. Onu Allah 

Teala‟nın ve insanların razı olacağı bir yaĢantı sergilemeye yönlendirmektedir.  

Toplum nezdinde takdir gören, gıbta edilen “model insan” yapması gerekenleri yapma; 

yapmaması gerekenlerden de kaçınma temayülündedir. Titizlik, samimiyet, hak ve hukuka riayet, 

dürüstlük, güvenilirlik her Ģeyin önünde olan bu insanlar, toplumsal huzur ve barıĢın en önemli 

destekçileridir. Ġnsanlığın hidayeti bu tür insanların sayılarının artması ile gerçekleĢecektir. Bu yüzden 

Kur‟an, toplumsal tekamülü ifade eden “hüden lin nas” amacını buradan baĢlatmakta ve bu amacın 

temellerini bu sayede sağlamlaĢtırmaktadır. Bu bakımdan “model insan” seviyesi Kur‟an‟ın gönderiliĢ 

amacının bireysel boyuttaki karĢılığıdır. Amaca giden yolun ilk basamağıdır. 

SONUÇ 

Kur‟an potansiyelinde iyiyi ve doğruyu tercih etme ihtimali kadar kötüye ve yanlıĢa düĢme 

ihtimali de olan insanı rehberlik yapmak için Allah Teala tarafından ilahi bir lütuf olarak 

gönderilmiĢtir.  Çünkü o, insanın hem tercih sürecinde hem de yaĢantısı boyunca ihtiyaç duyacağı 

bilgileri ihtiva etmektedir.  Nüzul süreci boyunca insana rehberlik yapacak bu muhteva, ona ihtiyaçları 

ve kapasitesi ölçüsünde sunulmuĢtur. Bunun sonucunda da insanın Allah‟a iyi bir kul, toplum 

içerisinde kabul görev bir insan ve kainatı koruyup gözetici bir halife olması amaçlanmıĢtır. Bunun 

için de Allah merkezli bir yaĢam, hangi konumda olursa olsun sorumlulukları ile ilgili farkındalık ve 

ahiret hayatının varlığına inanma özellikle vurgulanmıĢ ve beklenmiĢtir. Çünkü bu üç ölçüt, gerek kul, 

gerek toplumun bir ferdi gerekse de halife olarak iyi, doğru ve güzel bir görüntü vermenin olmazsa 

olmazlarıdır. Bu hususlar, duygu, düĢünce ve davranıĢ boyutunda istenen seviyeyi ifade ettiğinden 

bunlar hususunda sahip olunan yeterlilik insana çevresine karĢı “model olma” vasfını 

kazandırmaktadır. Bu  bakımdan Kur‟an‟ın gönderiliĢ amacı olan “hüden li‟n-nas” amacının baĢlangıç 

noktası toplumdaki her bir bireye bu vasfı kazandırmaktır. Çünkü bu genel amaca ancak bu 

hassasiyetleri taĢıyan ve “model insan” olarak kabul edilen bireylerin artması ile ulaĢılacaktır.  

                                                           
34 Zilzâl 99/7-8. 
35 Süleyman AteĢ, Yüce Kur‟an‟ın ÇağdaĢ Tefsiri, Yeni Ufuklar NeĢiryat, Ġstanbul 1991, Cilt 11, s.51 
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Ġslam‟ın Eğitim AnlayıĢında YetiĢtirilmek Ġstenen Ġnsan Modeli Üzerine Bir 

Değerlendirme 

Ġbrahim AġLAMACI* 

 

Özet: Her sistem için arzu edilen nitelikleri haiz insanı yetiĢtirme, o sistemin varlığını devam 

ettirebilmesi veya geliĢmesi için kritik öneme sahiptir. Bu bakımdan arzu edilen insan tipini yetiĢtirme 

meselesi hem o sistemin hem de o sistemin öngördüğü eğitimin temel gayesini oluĢturmaktadır. 

Müslümanların Kur‟an ve Sünnet‟ten anladıklarına göre ortaya koydukları eğitim anlayıĢ ve 

uygulamalarını yansıtan Ġslam‟ın eğitim anlayıĢında da Ġslam dininin öngördüğü nitelikleri haiz insanı 

yetiĢtirmek de Ġslamî eğitimin temel amacını oluĢturmaktadır. Bu niteliklerin ne olduğu baĢta Kuran 

ve sünnet olmak üzere oluĢan onbeĢ asırlık tecrübe ile ĢekillenmiĢtir.  

BeĢeri eğitim sistemlerine karĢılık Ġslamî eğitim, insanların yaratılıĢtan sahip oldukları 

kabiliyetlerini/fıtratlarını çevreyle etkileĢimi sayesinde olabildiğince hür bir biçimde geliĢtirilmesini 

istemekte, onun bir Ģahsiyet olarak yetiĢmesini öngörmektedir. Ġslamî eğitimin amacı, “iyi bir 

vatandaĢ” yetiĢtirmekten daha çok, “iyi bir insan” yetiĢtirmektir. Onun hedeflediği iyi insan aynı 

zamanda Allah‟a en iyi kul olan, akletme yeteneği geliĢmiĢ, bilgi ile beslenen, imanla özgürleĢmiĢ, 

yaratıcısıyla, kendisiyle ve çevresiyle barıĢık, salih amel sahibi, hayata iki yönlü bakabilen, ahlak 

sahibi insandır. 

Anahtar Kelimeler: Ġslam Eğitim AnlayıĢı, Ġslamî Eğitim, Ġslamî Eğitimde Model Ġnsan 

1. GiriĢ 

Dünyadaki bütün dini, siyasi ya da sosyal sistemlerin kendi prensiplerini devam ettirecek bir 

modeli bulunmaktadır. Her düĢünce sistemi, doktrin ya da din, varlığını devam ettirebilmek ya da 

geliĢmek için insan unsuruna değer vermek zorundadır. Bu sistemlerin asıl unsuru olan insanlar, 

inançlarını, düĢüncelerini, siyasal ve sosyal yaĢantılarını bu modele göre Ģekillendirmek 

durumundadır. Her sistem için arzu edilen nitelikleri haiz insanı yetiĢtirme, o sistemin aynı zamanda 

eğitim tasavvurunu/anlayıĢını Ģekillendiren en önemli unsuru oluĢturmaktadır. Bu bakımdan arzu 

edilen insan tipini yetiĢtirme meselesi hem o sistemin hem de o sistemin öngördüğü eğitim modelinin 

temel gayesini teĢkil etmektedir.   

Diğer ilahi dinlerde olduğu gibi Ġslam dininin de en dikkat çeken yönü onun doğrudan insana 

hitap etmesi ve insanın duygu, düĢünce ve davranıĢlarını Allah‟ın istediği Ģekilde değiĢtirmeyi 

amaçlamasıdır. Bu amacın gerçekleĢmesi ise eğitim ve öğretimle mümkündür. Ġslam‟ın iki temel 

kaynağı olan Kur‟an ve Hz. Peygamberin sünnetinde eğitim ve öğretimin önemine dair yüzlerce ayet 

ve hadisin olması bu düĢünceyi desteklemektedir.
1
 Hz. Peygamber‟in eğitim faaliyeti esas itibariyle, 

vahyin insanlara ulaĢtırılarak Kur‟an perspektifinde iman, ibadet, amel, bilgi, duygu ve hareketler 

açısından insanlardaki davranıĢların olumlu manada değiĢtirilmesi çabasıdır. 

Herhangi bir eğitim sistemi ve felsefesi belirlenirken, sahip olunan insan tasavvuru ve 

yetiĢtirilmek istenen insan modeli, eğitim öğretim sürecine iliĢkin diğer tüm unsurları Ģekillendiren 

esası oluĢturmaktadır.  Bu bakımdan Ġslam dininin öngördüğü nitelikleri haiz insanı yetiĢtirmek de 

Ġslamî eğitimin temel amacıdır. Bu niteliklerin ne olduğu baĢta iki temel kaynak Kur‟an ve sünnet 

olmak üzere oluĢan onbeĢ asırlık tecrübe göz önünde bulundurularak belirlenmek durumundadır. Bu 

çalıĢmada Ġslam eğitim anlayıĢında yetiĢtirilmek istenen insan modeli, Ġslam‟ın eğitim anlayıĢı ve 

insan tasavvuru, Ġslamî eğitimin amaçları ve bu bağlamda yetiĢtirilmek istenen insan modeli alt 

baĢlıkları ile ortaya konulmaya çalıĢılmaktadır.   

2. Ġslam‟ın Eğitim AnlayıĢı (Ġslamî Eğitim) ve Temel Nitelikleri 

Arapçada eğitimle iliĢkili kavramlar olarak ta‟lim, terbiye ve te‟dib kavramları bulunmaktadır. 

Ta‟lim, alime (bilmek, bildirmek, idrak etmek, keĢfetmek) kökünden gelmekte olup, genellikle eğitim, 

öğretim ya da diğer öğretim Ģekilleriyle bilgiyi elde etmeye ve nakletmeye iĢaret etmektedir. Terbiye, 

arapça rabâ (büyümek, artmak) kökünden gelmekte olup, bireysel potansiyelin geliĢmesine ve çocuğu 

olgunluk ya da eriĢkinlik haline yetiĢtirme ve yönlendirme sürecine karĢılık gelmektedir. Te‟dib ise 

edube (arınmak, disiplin edilmek, kültürlenmek) kökünden gelmekte olup, cemiyet ya da genel olarak 

                                                           
*Dr. Öğt. Üyesi, Ġnönü Üniversitesi Ġlahiyat Fakültesi, ibrahim.aslamaci@inonu.edu.tr 
1
 ġuayb Özdemir, Ġslam‟ın Eğitime Verdiği Önem, Ana Hatlarıyla Ġslam Eğitim Tarihi (Ed. Mustafa Köylü-ġakir 

Gözütok) içinde, Ensar NeĢriyat, Ġstanbul, 2017, s.17-18 
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toplum içinde bireyin karakter geliĢimi ve ahlaki ve sosyal davranıĢı için sağlam bir temel öğrenme 

sürecine iĢaret etmektedir. Halstead‟a göre bu üç kavramın içerikleri iyi analiz edildiği takdirde 

Ġslam‟ın öngördüğü eğitimin bütüncül özelliği daha açık bir biçimde anlaĢılabilir.
2
 Aydın da 

Arapçadaki eğitime iliĢkin bu üç kavramdan hareket ederek Ġslami eğitimi, bireyin öğrenmeleri 

kılavuzlanarak (talim) insani potansiyellerini geliĢtirmesine yardımcı olmak suretiyle (terbiye) insani 

meziyetler kazanmasına ve bu yolda ilerlemesine rehberlik etmek (tedib) Ģeklinde tanımlamaktadır.
3
 

Attas‟a göre te‟dib, Ġslâmî anlamda eğitimi ifade etmek için kullanılabilecek en net ve doğru 

kavramdır. Ona göre Edep, bedenin ve ruhun disiplini olması dolayısıyla kiĢinin fiziki, ruhi ve akli 

kapasite ve potansiyeline göre kendisinin varlık âlemi içerisindeki uygun olan yerini bilmesini ve onu 

tasdik etmesini sağlayan bir disiplindir.
4
 Bayraklı‟ya göre ise Ġslami eğitim dinin esaslarına bağlı, 

beĢeriyeti sapıklıktan hidayete, karanlıklardan aydınlığa çıkarmakciçin her zaman ve her yerde hak 

dini tebliğ ederek bütün beĢeriyetin hizmetine sunmağa gücü yeten Müslüman Ģahsiyetin teĢekkül 

ettiği sağlam temeldir.
5
 

Ġslam dininin eğitim anlayıĢı (Ġslamî eğitim), Müslümanların Kur‟an ve Sünnet‟ten 

anladıklarına göre ortaya koydukları eğitim anlayıĢ ve uygulamalarıdır. Bununla birlikte Kuran‟ın ve 

sünnetin nasıl anlaĢılması gerektiği hususunda Müslümanlar arasındaki yöntemsel tartıĢmalar her 

alanda olduğu gibi eğitim alanında da farklı anlayıĢ ve uygulamalara yol açmıĢ ve bunun sonucunda 

Ġslamî eğitimde zengin bir tarihsel birikim, yani gelenek oluĢmuĢtur. Ayrıca Kuran ve Sünnet‟le 

belirlenen esaslar çerçevesinde daha ilk dönemlerden itibaren pek çok Ġslam eğitimcisi adını 

koymasalar da eserlerinde bir eğitim sistemi ve felsefesi oluĢturmaya ve Ġslam‟ın Allah, insan, evren 

ve bilgi anlayıĢından hareketle Ġslami bir dünya görüĢünün Ģekillendirdiği bir eğitim anlayıĢı ortaya 

koymaya çalıĢmıĢlardır.
6
 Bu nedenle Ġslami eğitim anlayıĢını anlamlandırabilmek için onun söz 

konusu bu hususlardaki yaklaĢımını da anlamak gerekmektedir. 

Kur‟an, insanın dünya hayatı ile ahiret hayatının mutluluğunu hedeflemektedir. Bu nedenle 

onun hem konusu hem de muhatabı insandır. Ġnsan yalnız biyolojik ihtiyaçları olan, yiyen, içen, 

uyuyan, sadece bu alem için yaratılmıĢ, zamanı gelince de ölüp giden bir varlık değildir. Her ne kadar 

madde olarak ele alındığında topraktan yaratılan bir varlık olsa da buna ilaveten ruhi yönü de olan pek 

çok duygu ve düĢüncesiyle, zaaflarıyla, kabiliyet ve becerilerle donatılmıĢ baĢlı baĢına bir âlemdir. 

Kur‟an insanoğlunun doğasını ele alırken onun doğuĢtan saf olduğunu ve Allah‟ın 

yeryüzündeki halifesi olduğunu belirtmek suretiyle aslında eğitim sistemlerinin en temel yapı taĢı olan 

insan öğesini çok önemli bir konuma oturtmaktadır. Dolayısıyla her Ģeyden evvel insan sıradan bir 

varlık değil 

seçilmiĢliği ile eĢsiz bir varlıktır. Zira Allah‟ın yaratmıĢ olduğu varlıklar içinde halife unvanını verdiği 

tek varlık insandır. Bu seçilme ona bir ayrıcalık ve onur verildiği anlamına gelir. Ġnsanın yeryüzünde 

Allah‟ın halifesi olarak kabul edilmesi, sosyal ve ferdi hayatın bütün kesimlerinde Onun Allah adına 

çalıĢan bir hizmetli ve bir görevli oluĢu demektir.
7
 Ayrıca bu özellik onun diğer varlıklar üzerinde 

otorite sahibi olmasını sağlamıĢtır. Bu otoriteyi gerçek hayatta anlayıp uygulayabilmek için insanın, 

kendisini iyi bir insan haline dönüĢtüren ve onu bir muallime dönüĢtürecek olan “hikmet”i elde etmesi 

gerekmektedir. ĠĢte eğitim, insanın bu hikmeti elde edebilmesi için ona yardım etme eylemidir. Bu 

sayededir ki eğitim evrensel bir boyuta kavuĢturulmaktadır. ġayet insan, Allah‟ın kanunlarına uyarak 

yaĢar ve dengeli bir kiĢiliğe ulaĢırsa insan–ı kâmil olacak ve Allah‟ın yeryüzündeki halifeliğini 

hakkıyla temsil edebilecektir.
8
  

                                                           
2
 J. Mark Halstead, Ġslam Eğitim AnlayıĢı,  çev. Semra Çinemre, OMU Ġlahiyat Fakültesi Dergisi, 2012, sayı:32, 
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3
 M. ġevki Aydın, Din Eğitimi Bilimi, Kimlik Yayınları, Kayseri, 2017, s.34 

4
 S. Nakib el Attas, Ġslâm, Sekülerizm ve Geleceğin Felsefesi, Çev. M. Erol Kılıç, Ġnsan Yayınları, Ġstanbul, 

2003, s.186. 
5
 Bayraktar Bayraklı, Ġslamda Eğitim, Bayraklı Yay. Ġstanbul, 2012, s. 106. 

6
 Bu konuda geniĢ bilgi için bakınız: Klasik Ġslam Eğitimcileri, edit: Mustafa Köylü, Ahmet Koç, Rağbet 
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sayı 3, ss.255-296 
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Ġslam dini varlık dünyası içinde insanı bedeni ve ruhuyla, aklı ve duygularıyla bir bütün olarak 

ele aldığından dolayı Ġslamî eğitim de insanı maddi ve manevi boyutlarıyla bir bütün olarak 

algılamıĢtır. Bu eğitim sıradan bir bilgilendirmenin ötesinde insanın kalp, ruh, zeka, hisler ve bedensel 

duyulardan meydana gelen bütünleĢmiĢ bir kiĢilik olarak bütüncül ve dengeli bir bütün olarak 

geliĢimini hedeflemiĢtir.
9
 Bu Ģekilde insan doğasıyla uyumlu olan Ġslâm eğitim anlayıĢı, insan 

kiĢiliğinin fiziksel, zihinsel, duygusal, sosyal ve ruhsal yönlerine eĢit derecede önem vererek, insan 

yaĢamının her boyutunu ele almakta ve ona bütüncül yaklaĢmaktadır. Ġnsan geliĢiminin her aĢamasına 

hitap ederek, sağlıklı insan geliĢimini teĢvik edip ve bireylerin, içinde bulundukları toplumlarına 

müspet bir Ģekilde adapte olmalarına yardım etmektedir. Ġslam eğitim sistemi içerisinde bireyler, 

yetiĢtirildikleri toplumdan farklı olarak, toplumlara yapıcı bir Ģekilde uyum sağlamalarına yardım 

edecek olan davranıĢ kalıplarını kazanırlar.
10

 

Ġslam insanı ve hayatı bir bütün olarak ele aldığından dolayı insanı hayata hazırlama iĢi olan 

eğitim anlayıĢ ve uygulamalarında düalist bir yaklaĢımı değil, tevhidi yaklaĢımı öngörmektedir. Bu 

yaklaĢım eğitimi de dini ve gayri dini Ģeklinde ayırmamakta bir bütün olarak ele almaktadır. 

Dolayısıyla Ġslam‟ın öngördüğü bütüncül eğitim bilgiyi dini ve dünyevi olarak ayırmadan aklı ve 

vahyi karĢı karĢıya getirmeden tenzili kitapla tekvini kitabı yani Kuran ve kainattaki ayetleri birlikte 

okumayı öngörmektedir.
11

 Böylece bu durum aynı zamanda Ġslami eğitimin en temel ilkesi olan tevhid 

ilkesine iĢaret etmektedir. 

Kapsamlı olması dolayısıyla Ġslâm‟ın öngördüğü eğitim sistemi, bir bireyin yaĢamının her 

yönünü dengeli bir Ģekilde geliĢtirir. Ġslâm‟da insan kiĢiliği, topluma yararlı ve erdemli bir üye 

yetiĢtirecek bir usulle geliĢtirilmesi gereken potansiyel bir iç güçtür. Ne pasiflik ne de aĢırı hâkimiyet 

toplum için yararlı ve elveriĢlidir. Bu nedenle bu sistemde eğitilen kimseler, kendi manevî ve maddî 

ihtiyaçlarını dengelemek suretiyle nasıl itidale ulaĢacaklarını öğrenirler. Onlar manevî ihtiyaçlarını 

karĢılamak için maddî ihtiyaçlarını, ya da bu durumun tersini, ihmal etmenin kendi refahları için 

zararlı olduğunu öğrenirler. Bireyler, diğer ihtiyaçlarını göz ardı edecek derecede, yalnızca arzularını 

tatmin ettiklerinde, parçalanmıĢ kiĢilikler ve uyumsuz davranıĢlar geliĢtirirler. Bunun nihaî neticesi 

ise, mutsuz bir bireydir. Sadece maddi veya manevi ihtiyaçlarını karĢılamaya çalıĢan birey kendi 

doğalarıyla çeliĢen kiĢilikler geliĢtireceklerdir. Bu davranıĢ tarzı, Ġslâm‟da savunulan dengeli kiĢiliğe 

ters düĢmektedir.
12

 Bu nedenle Ġslam eğitim sistemi bireyin sadece maddi ya da manevi yönünü değil, 

her ikisini dengeli bir Ģekilde geliĢtirmeye çalıĢır. 

3. Ġslamî Eğitimin Amaçları Bağlamında YetiĢtirilmek Ġstenen Ġnsan Modeli  

Arzu edilen insan tipini yetiĢtirme meselesi eğitimin temel gayesini oluĢturmaktadır. Herhangi 

bir eğitim sistemi ve felsefesi belirlenirken, sahip olunan insan tasavvuru ve yetiĢtirilmek istenen insan 

modeli, eğitim öğretim sürecine iliĢkin diğer tüm unsurları Ģekillendiren esası teĢkil eder. Bu 

bakımdan Ġslam dininin öngördüğü nitelikleri haiz insanı yetiĢtirmek de Ġslamî eğitimin temel 

amacıdır. Bu niteliklerin ne olduğu baĢta Kuran ve sünnet olmak üzere oluĢan onbeĢ asırlık tecrübe ile 

ĢekillenmiĢtir. Ancak farklı Ġslam anlayıĢları ve onun uzantısı olarak insan algıları nedeniyle, 

Müslümanların hepsinin yaptıkları eğitim Ġslamî eğitim olarak adlandırılsa ve her biri de Ġslam‟ın 

öngördüğü insanı yetiĢtirmeye çalıĢtıklarını iddia etseler de gerçekte amaçlarının aynı olduğunu, 

yetiĢtirmek istedikleri insanın özelliklerinde tamamen ittifak halinde olduklarını söylemek güçtür.
13

 

Ġslam eğitim sisteminin amaçlarına bakıldığında, seküler eğitim sistemlerinin amaçlarından 

pek çok farklılık taĢıdığı anlaĢılmaktadır. Her Ģeyden önce Ġslamî eğitim “iyi vatandaĢ” yetiĢtirmekten 

daha ziyade, “iyi insan” yetiĢtirmeyi öncelemektedir. Çünkü iyi bir insan zaten kuĢkusuz iyi bir 

vatandaĢ olacaktır, ancak iyi bir vatandaĢ, aynı zamanda zorunlu olarak iyi bir insan olmayabilir.
14

 

Yine beĢeri eğitim sistemleri mutluluğu dünyada nihai bir hedef olarak alırken, Ġslâm eğitimi sistemi 

asıl mutluluğun ileride olduğunun altını çizer. Ayrıca Ġslâm eğitimi mutluluğun temelinde entelektüel, 
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duygusal ve manevi olanı koyarken, bu dünyada manevi anlamda mutluluğun ahiret yaĢamındaki 

mutluluğa kaynaklık teĢkil ettiğini belirtir. Dolayısıyla her iki dünyada da mutluğu sağlamak Ġslam 

eğitiminin temel amacını oluĢturmaktadır. 

Ġslam eğitim sistemi kiĢisel nitelikleri geliĢtirmenin ötesine gider. Ġyi geliĢmiĢ bireyler 

yetiĢtirerek sağlam toplum nitelikli ümmet oluĢturmayı öngörür. Bu sistem bireylere, yaratıcısıyla, 

hemcinsleriyle, diğer yaratılmıĢlarla ve doğayla nasıl uyum içerisinde yaĢayacaklarını öğretir. O, insan 

varlığının gayesini ve kiĢilerarası iliĢkilerin Ģartlarını göstererek insan iliĢkilerinin farklı Ģekillerini 

açıklar. Bu sistemin hedefleri, bir insanın yaĢamı boyunca geçireceği farklı iliĢkileri doğrudan 

etkilemektedir.
15

 Bu Ģekilde Ġslam‟ın model olarak takdim ettiği insan kendisini yoktan var eden 

Allah‟ını tanıyan, O‟nun koyduğu yasaklara uyan ve emirlerini yerine getiren insandır. O, toplumda 

kendisi gibi diğer insanlarında hak ve hürriyetleri olduğunun farkında, bunları ihlal edecek 

davranıĢlardan kaçınmanın Ģuurundadır.
16

  

Halstead‟a göre Ġslamî eğitimin temel hedefi; çocukların, iyi birer yetiĢkin olarak yetiĢmelerini 

sağlayıp, hem bu dünyada mutlu ve verimli bir yaĢam sürmelerine; hem de ahiret inancının mükafatını 

kazanmayı arzulamalarına yardımcı olmaktır. “Ġyi yetiĢkinler” ile ne kastedildiğini tam anlamıyla 

bilmek için Ġslam‟ın, insan tasavvuruna bakmak gerekir. Ġslamî bir bakıĢ açısıyla insanın iyiliği, 

onların, (a) ilahi idarenin koyduğu yükümlülükleri kabul etmek; (b) hikmet ve adalet gibi ilahi vahiy 

vasıtasıyla açıklığa kavuĢturulan ilahi vasıfları edinmeyi istemek; (c) kalp, ruh, zeka, hisler ve 

bedensel duyulardan meydana gelen bütünleĢmiĢ bir kiĢiliğin dengeli geliĢimi için çabalamak; (d) 

insan‐ı kâmil olmak için potansiyellerini geliĢtirmek; (e) yaĢamlarının tümünün Ġslamî prensiplerle 

yönetilmesini kabul etmek ve böylelikle, yaptıkları her Ģeyin, dünyevi bile olsa ibadet olacağı bilincini 

taĢımak Ģeklinde ifade edilmektedir. Eğitimin amacı, çocukları bu amaçlar doğrultusunda 

yönlendirmektir.
17

 Sağlam‟a göre Ġslam eğitimi; kendini keĢfedip ve potansiyeline iĢlerlik 

kazandırarak, kâinattaki bütün canlı ve cansız varlıklara karĢı olumlu duygu düĢünce ve davranıĢ 

geliĢtiren, Allah‟ın emir ve yasaklarına uyan, bunları yaparken de Allah‟a karĢı sevgi, saygı ve bağlılık 

Ģuuru içinde olan bir insan modeli yetiĢtirmek ister.
18

 Tozlu‟ya göre ise Ġslam eğitimi baĢtan sona 

insanın bir Ģahsiyet olarak yetiĢmesini öngörmektedir. En temel prensibi budur. ġahsiyeti olmayan 

hiçbir insanın faaliyeti Ģahsiyete dönük bir faaliyet değildir. Taklide dönük bir faaliyettir. O bakımdan 

Ġslam eğitim anlayıĢının en önemli özelliklerinden birisi Ģahsiyete dönük bir insan tipi vazetmek için 

imkanları seferber etmektir.
19

 Aydın‟a göre ise Ġslam eğitiminin hedeflediği iyi insan; fıtri/insani 

potansiyeli ve akletme yeteneği bütün olarak geliĢmiĢ, bilgi ile beslenen, imanla özgürleĢmiĢ, salih 

amel sahibi, yaratıcısıyla, kendisiyle ve çevresiyle barıĢık, ahlaken özgür, hayata bir bütün olarak 

bakabilen,  sorumluluk bilinci güçlü, muhsin ve sağlam bir aile, cemiyet ve ümmetin özne üyesi olan 

bireydir. 

Ġslam eğitiminin amaçladığı iyi insan öncelikle doğuĢtan sahip olduğu insani potansiyeli 

olabildiğince geliĢmiĢ bireydir. Nitekim Ġslam insanın doğuĢtan sahip olduğu fıtri özelliklerinin ortaya 

çıkartılmasını, onlardan faydalanılmasını ister. BeĢer olarak insanın Allah‟ın kendisine bahĢettiği 

maddi ve manevi bütün istidatlarından faydalanmasını sağlamayı eğitimin öncelikli amaçlarından biri 

olarak görür.
20

 Kur‟anî bir kavram olan fıtrat “ilk yaratılıĢ anında varlık türlerinin temel yapısını, 

karakterini ve henüz dıĢ tesirlerden etkilenmemiĢ olan ilk durumlarını belirtir.”
21

 Diğer bir 

tanımlamayla insanın yaratılıĢında bulunan, doğruya, hakka ve hakikate yönelme istidadıdır. Kavram 

aynı zamanda insanın 

akıl ve doğru düĢünce kabiliyeti ile tevhide yönelme imkânını ifade eder. Bu noktadan hareketle daha 

                                                           
15

 Khouj, a.g.m. s. 284. 
16

 Mustafa Erdem, Ġslam‟da Ġnsan Modeli, Ġslam‟da Ġnsan Modeli ve Hz. Peygamber Örneği içinde, TDV 

Yayınları, Ankara, 1995, ss.117-122 
17

 Halstead, a.g.m. s.282. 
18

 Ġsmail Sağlam, Ġmam Hatip Liselerinde YetiĢtirilmek Ġstenen Ġnsan Modeli, 100. Yılında Ġmam Hatip Liseleri 

içinde,  Dem yayınları, Ġstanbul, 2015,  ss.991-1001 
19

 Necmettin Tozlu, Müzakere, Ġslam‟da Aile ve Çocuk Terbiyesi 1 içinde, Ensar NeĢriyat, Ġstanbul 2005, s.106 
20

 Bayraklı, a.g.e., s.267. 
21

 Hayati Hökelekli, “Fıtrat”, Ġslam Ansiklopedisi, TDV, Ġstanbul, XIII/47. 
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genel bir ifadeyle fıtrat, insanın yaratılıĢtan getirdiği akıl ve düĢünce gibi özel kabiliyetleri 

aracılığıyla doğruyu bulma imkânıdır. Bu imkân, insanda baĢlangıçta bilkuvve olarak mevcuttur. Onun 

kuvve halinden fiilî duruma geçmesi ise, insanın bu yöndeki tercihine bağlıdır.
22

 Din fıtri yetenekleri 

mevcut halleri üzerine devam ettirme ve geliĢtirme, sapmaları engelleme fonksiyonuna sahiptir. 

Eğitimde fıtri özelliklerin ihmali ise insan yapısında yerine hiçbir Ģeyin ikame edilemeyeceği bir 

bozulmaya yol açar.
23

 ĠĢte Ġslami eğitimde insanın fıtratını koruyup, onu olabildiğince geliĢtirmiĢ 

bireyi yetiĢtirmek temel amaçtır. Ġyi insan olma sürecinin sonu yoktur ve hayat boyu devam eder. 

Ġnsanın fıtratı geliĢtirilirken Ġslam insana tevhidi bakıĢı yani insanı duyularıyla duygularıyla aklıyla 

ruhuyla bedeniyle bir bütün olarak ele alma yaklaĢımını öngörmektedir.
24

 Ġnsanın fıtrat üzere geliĢmesi 

aynı zamanda akletme yeteneğinin de geliĢmesini gerekli kılar. Bu açıdan Ġslam, vahyi doğru 

anlamada, kurtuluĢ yoluna girmede ve kaliteli tutum ve davranıĢlar ortaya koymada temel belirleyici 

olan akletme yeteneğini geliĢmiĢ bireyi yetiĢtirmeyi öngörür.  

Hz. Peygamber‟in uygulamalarında somutlaĢan Ġslamî eğitim aynı zamanda bireyi 

özgürleĢtiren bir süreçtir. Hz. Peygamber, insanları eğiterek kafalarını, kalplerini aydınlatmak, 

düĢünme, anlama, kavrama, seçme, karar verme gibi yeteneklerini geliĢtirmek için çalıĢmıĢtır. Onların 

fıtratlarını koruyup geliĢtirmelerine, kültürel anlamda insanlaĢma, insani yetkinlik düzeylerini 

yükseltme çabalarına rehberlik etmiĢtir. Bu rehberliğiyle o, insanları bütün olumsuz ve gereksiz 

yüklerden, kendilerini esir alan prangalardan kurtarıp özgürleĢtirmiĢtir. Bu özgürleĢme öncelikle 

insanın kalbinin ve kafasının, bütün yanlıĢ düĢünce ve inançlardan arın(dırıl)ması, yalnızca Allah‟a kul 

olması Ģeklindeki içsel bir özgürleĢmedir. Bu noktada insan fıtratında yer alan kıskançlık, kin, nefret, 

intikam, Ģehvete düĢkünlük, servet ve Ģöhret hırsı gibi tutkularının tutsaklığından kurtulur. Bu aynı 

zamanda bireyin ahlaki anlamda da özgürleĢmesini sağlar.
25

  ĠĢte Ġslam dininin öngördüğü birey özgür 

ve bağımsız kiĢiliğe sahip, kendi dindarlığını bizzat oluĢturan özne konumundaki bir mümindir. Bu 

bireyin imanı tahkiki bir imandır. Bu imanın arkasında varlık ve hayata dair anlamlı bilgi, derin 

tefekkür, özgür irade ve seçme vardır. Bu imanla sadece Allah‟a kul olan birey, artık hiç kimsenin 

veya Ģeyin esareti altına girmeyecek biçimde gerçek özgürleĢme yoluna girmiĢ bireydir.
26

 

Ġslamî eğitim hayata bir bütün olarak bakan sorumluluk bilinci güçlü bireyler yetiĢtirmeyi 

hedeflemektedir. Fıtrat dini olan Ġslam hem insanı hem de hayatı bir bütün olarak algıladığından 

dolayı onun hayatta hiçbir ihtiyacını göz ardı etmez. Üstelik dünya hayatını ahiret hayatıyla 

bütünleĢtirir ve insanın dünya hayatını nitelikli yaĢamasını ebedi hayatını nitelikli kılmanın Ģartı sayar. 

Ahiret hayatının dünya hayatında oluĢturulduğunu öngörür. Bu nedenle ahiret ağırlıklı bir dünya 

hayatı düĢüncesine sahip insanı yetiĢtirmek temel gayedir.
27

 Allah‟ın yeryüzündeki halifesi ve 

yeryüzünü imar ile görevli olan insan, dünyada iyiliğin yayılması ve kötülüğün engellenmesi için 

elinden geldiği kadarıyla çalıĢmakla sorumludur. Dünyadan el etek çekmek veya dünyaya sırt 

çevirmek, elbette bu misyonun yerine getirilmesi önünde bir engeldir. Bu sebeple Ġslami eğitimin 

yetiĢtirmeyi öngördüğü model insan, çalıĢkan ve üretken bir insan tipini idealize etmektedir.
28

  

Ġslami eğitim Allah‟ın arzu ettiği nitelikleri haiz bireyleri yetiĢtirmeyi öngörürken, sadece 

kiĢisel nitelikleri geliĢtirmekle kalmaz aynı zamanda bireylere, Yaratıcılarıyla, hemcinsleriyle, diğer 

yaratılmıĢlarla ve doğayla nasıl uyum içerisinde yaĢayacaklarını öğretme hususunda daha kapsamlı 

kılavuzluk eder. Ġnsanın öncelikle Allah ile iliĢkisini kurmasını sağlar. Çünkü Yaratıcıyla yakın bir 

iliĢkiye sahip olmak; bireylerin, kendi varlıklarının gayesini idrak etmelerine ve diğer varlıklarla olan 

iliĢkilerini doğru bir Ģekilde sürdürmelerine imkân sağlamaktadır. Bireylerin sahip oldukları her 

                                                           
22
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23
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24

 Aydın, a.g.e, s. 120-121 
25

 M. ġevki Aydın, Açık Toplumda Din Eğitimi, Nobel Yay. Ankara, 2011, s. 53-57. 
26

 Seyyid, 1991‟den aktaran Aydın, Din Eğitimi Bilimi, s. 126. 
27
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etkileĢim, esasında onların Allah‟a duydukları korku ya da sevgiyi yansıtmaktadır.
29

 Bu nedenle Ġslami 

eğitim Allah‟a hakkıyla iman eden bireyi yetiĢtirmeyi öngörerek, aynı zamanda onun diğer varlıklarla 

iliĢkilerindeki seyrini de belirlemeyi amaçlamaktadır. Ġslami eğitimin yetiĢtirmeyi öngördüğü ideal 

insan aynı zamanda kendisiyle de barıĢık olan insandır. Yeryüzünde Allah‟ın halifesi olan ve en 

mükemmel Ģekilde yaratılan insanın kendisine verilen bu değerin farkında olması istenir. Aynı Ģekilde 

insanın Allah‟ın kendisine verdiği potansiyellerin ve noksanlıkların da farkına varması ve buna uygun 

davranması gerekir. Bu bakımdan Ġslam‟ın yetiĢtirmeyi öngördüğü insan güçsüzlüklerini kabul edip 

üstesinden gelmeye çalıĢır, güçlü yanlarını tanır ve olumlu vasıflarını, faydalı bir Ģekilde kullanır. 

Yaratıcısıyla ve kendisiyle barıĢık olan insan böylece kendisi dıĢındaki insanlarla ve diğer varlıklarla 

da iliĢkisini Ġslam‟ın öngördüğü Ģekilde düzenler. Diğer insanlara karĢı saygı çerçevesinde, dürüst, 

anlayıĢlı, adaletli ve hoĢgörülü bir biçimde iliĢkisini düzenler. Aynı zamanda içinde bulunduğu ortam 

ve diğer varlıklarla iliĢkisinde de sorumluluklarını göz önünde bulundurarak davranmasını bilir.   

 Ġslami eğitim ideal insanı yetiĢtirmeyi hedeflerken sadece kiĢisel nitelikleri geliĢtirmeyi değil 

aynı zamanda onun sosyal bir varlık olarak da sağlam bir ailenin, toplumun ve en nihayetinde 

ümmetin bir ferdi olmasını amaçlar. Bu nedenle, Ġslam‟da eğitimin, sosyal ve ahlaki boyutları, sadece 

(insanlar arası eĢitlik, adalet ve hayırseverlik gibi) evrensel ahlaki prensipleri değil, aynı zamanda, 

insan yaĢamının her yönüyle ilgili detaylı bilgileri de içeren ilahi yasayı anlama ve takip etmeyi 

öğrenme iĢidir. ġeriat; bireysel yaĢamı olduğu kadar, politik, sosyal ve ekonomik yaĢamı da tek bir 

dini dünya görüĢünde bütünleĢtirir.
30

  

Sonuç olarak, beĢeri eğitim sistemlerine karĢılık Ġslamî eğitim, insanların yaratılıĢtan sahip 

oldukları kabiliyetlerini/fıtratlarını çevreyle etkileĢimi sayesinde olabildiğince hür bir biçimde 

geliĢtirilmesini istemekte, onun bir Ģahsiyet olarak yetiĢmesini öngörmektedir. Ġslamî eğitimin amacı, 

yalnız “iyi bir vatandaĢ” yetiĢtirmek değil; aynı zamanda insan-ı kâmil olarak ifade edilen “iyi bir 

insan” yetiĢtirmektir. Onun hedeflediği iyi insan aynı zamanda kendi varlığını doğru anlamlandırarak 

Allaha kulluk bilinci ve bu bilincin uzantısı olarak tahkiki imanı elde etmiĢ, Allah‟a iyi bir kul olan, 

akletme yeteneği geliĢmiĢ, bilgi ile beslenen, imanla özgürleĢmiĢ, yaratıcısıyla, kendisiyle ve 

çevresiyle barıĢık, salih amel sahibi, hayata iki yönlü bakabilen, ahlak sahibi insandır.
31
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KUR‟AN‟DA ANLATILAN KÖTÜ KĠġĠLĠKLER ÜZERĠNDEN MODEL ĠNSAN 

PROFĠLĠ 

Yusuf Kenan Atılgan

 

GiriĢ 

Kur‟an‟ı Kerim insanı yetiĢtirmek ve iyi yönde geliĢtirmek için gönderilmiĢ bir kitaptır. Hz. 

Peygamberin; “güzel ahlakı tamamlamak için gönderildim”
1
 hadisi de bu gerçeğin bir ifadesidir. 

Özünden kopan, kendine yabancılaĢan, rabbine nankör olan insan profili Kur‟an‟da kınanırken; 

sorumluluğunu bilen, takvayı kuĢanan, inandığı gibi yaĢayan salih insan profili ise övülmektedir. Ġnsan 

varlığı itibarı ile bir değer ifade etse de onu değerli kılan Ģey varlığı değil varlığının gayesi 

istikametinde bir hayat sürmesidir.  

Allah Kur‟an‟da örnek insan olarak Peygamberleri ve mü‟min Ģahsiyetleri sunarken 

sakınılması gereken insanlar olarak da kötü insanları zikretmektedir. Kur‟an‟da sunulan kötü 

örneklerin baĢı Ġblis‟tir. Ġblis kendini üstün görmesi, Allah‟ın emrini yerine getirmemesi, insanlara 

kötülüğü fısıldaması, kötülük için çalıĢması yönü ile zikredilir ve ondan uzak durulması, ondan 

sakınılması istenir. 

 Ġblisten sakınmak aynı zamanda fiillerinden de sakınmak anlamına gelmektedir. Kur‟an‟da; 

Hz. Nuh ve Lut‟a itaat etmeyen, müĢriklerin ve ahlaksızların safında yer alan Hz. Nuh‟un ve Hz. 

Lut‟un eĢleri; insanları inançlarından vazgeçirmek için ateĢ dolu hendekler kazan “Ashab-ı Uhdud”; 

kardeĢini ihtiraslarından dolayı öldüren Adem‟in oğlu, (rivayetlere göre Kabil); Hz. Yusuf‟u kuyuya 

atan kardeĢleri, ona iftira atan Melik‟in karısı(rivayetlere göre Züleyha), ilahlık taslayan ve 

Ġsrailoğullarına zulmeden Firavun, Hz. Ġbrahim‟e karĢı ilahlık taslayan Melik, (rivayetlere göre 

Nemrud), Hz. Peygambere karĢı tavır sergileyen, gizli iĢ çeviren münafıklar vs. birçok örnek kötü 

özellikleri ile anılmaktadır. Kötü insanların vasıfları ve fiilleri ile zikredilmelerinde “bu kiĢilerden ve 

bu kiĢilerle özdeĢleĢen kötü hasletlerden uzak durun” mesajı verilmektedir. 

1. Ġnsan Cinsinin Kötü Örnekliği ve Model Ġnsan Profili 

Kur‟an‟ı Kerim‟de insan cinsi bazı olumsuz özelliklerle zikredilir. Ġnsana izafe edilen bu 

olumsuz özellikleri insan sonradan kazanmıĢtır. Zira insan islam fıtratı üzere doğar onu anası, babası 

ya da çevresi farklı dinlere mensup kılar.
2
 Kur‟an‟ın insana izafe ettiği özelliklerin baĢında “küfür” 

gelmektedir.
3
  

Küfr kelimesi Arap dilinde “bir Ģeyin üzerini örtmek” anlamına gelir.
4
 Küfr kelimesi 

Kur‟an‟da “örtmek, inkâr etmek ve nankörlük etmek” anlamlarında kullanılmaktadır. Ġnsan cinsine 

çokça izafe edilen “küfr” kelimesi Kur‟an‟ın birçok ayetinde “nankörlük” anlamında kullanılmaktadır. 

Kur‟an‟da tohumun üzerini toprakla örttüğü için çiftçiye “kâfir”, hakikatin üzerini örten inkârcı insana 

“kâfir”, iyiliğin üzerini örten, iyiliğe karĢılık kötülükte bulunan insana da “nankör” denilmektedir.
5
 

Cahiliye döneminde lügat anlamıyla
 
çokça kullanılan “küfr” kavramı, maddi Ģeylerin üzerini örtmek 

anlamında kullanıldıktan sonra manevi Ģeylerin üzerini örtmek anlamında kullanılır oldu. Kur‟ân‟da 

kullanımı ile birlikte anlam geniĢlemesine uğramıĢ ve “imanın zıddı, tasdikin zıddı” Ģeklinde yeni bir 

anlam kazanmıĢtır.
6
 

Kur‟an‟da insan nankör özelliğinin yanı sıra; “Hayır, (Rabbinin bu kadar iyiliğine rağmen 

yine) insan azar.” Ayeti ile 
 
“azgınlaĢma” özelliği ile de anlatılmaktadır.

7
 Ġnsan cinsi, “Andolsun, 

cehennem için de birçok cin ve insan yarattık ki kalbleri var, fakat onlarla anlamazlar; gözleri var, 

fakat onlarla görmezler; kulakları var, fakat onlarla iĢitmezler. ĠĢte onlar hayvanlar gibidir, hattâ 

daha da sapık... Ve iĢte gâfiller onlardır!”
 8

 ayeti ile “gafil ve akılsız”; “Ġnsan, hayra du'â eder gibi, 

                                                           
 Öğr. Gör. Yusuf Kenan Atılgan, MuĢ Alparslan Üniv. Ġslami Ġlimler Fakültesi, Kelam Bilim Dalı 

1 Muvatta, Husnü'l Halk, 8 
2 Buhârî, Cenâiz, 92; Ebû Dâvud, Sünne, 17; Tirmizî, Kader, 5 
3 Fecr, 23; Adiyat, 6; Abese 17; Ġsra 67; ġura 48; Zuhruf 15 
4 Râğıb el-Ġsfehânî, Müfredât fi Ğaribi‟l-Kur‟an, Beyrut, 2001, s. 435. 
5 Hadîd, 20; Kâfirûn, 1-6; Fetih, 13; ġuara, 18-19; Bakara, 152; Neml, 40 vs. 
6 Karaalp, Cahit, Türkçe Meallerde Kavram Çevirileri Sorunu Salat Kavramı Örneği, Necmettin Erbakan Üniversitesi, 
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Ģerre du'â etmekte(hayrı ister gibi Ģerri istemekte)dir. Ġnsan pek acelecidir.”
 9
 Ayeti ve baĢka ayetler

10
 

ile “aceleci”; “Ġnsana ni'met verdiğimiz zaman, yüz çevirip yan çizer. Ona bir zarar dokununca da 

umutsuzluğa düĢer.”
11 

Ayeti diğer ayetler
12

 ile “yan çizen, umutsuz”; “De ki: "Eğer Rabbimin rahmet 

hazinelerine siz sâhip olsaydınız, harcamaktan korkarak tutardınız. Gerçekten insan çok cimridir!”
13

 

ayeti ile “cimri”; "Ey cin ve insan topluluğu, içinizden, size âyetlerimi anlatan ve bugününüzle 

karĢılaĢacağınıza dair sizi uyaran elçiler gelmedi mi?" "Kendi aleyhimize Ģâhidiz." dediler. Dünyâ 

hayâtı onları aldattı ve kendilerinin kâfir olduklarına Ģâhidlik ettiler.” 
14

 ayeti ile “dünyaya aldanan”; 

“Andolsun biz bu Kur'an'da insanlara her çeĢit misali türlü biçimlerde anlattık. Ama insan, 

tartıĢmaya her Ģeyden daha çok düĢkündür.”
15

 Ayeti ile “cedelci”; “Ġnsanı nutfe(sperm)den yarattı, 

birden o (insan) konuĢkan bir karĢı koyucu olup çıktı.”
16

 Ayeti ile “isyancı”; “Doğrusu insan hırslı (ve 

huysuz) yaratılmıĢtır.”
17

 Ayeti ile “hırslı”; “Biz emâneti, göklere, yere ve dağlara sunduk; onu 

yüklenmekten kaçındılar, on(un sorumluluğun)dan korktular; onu insan yüklendi; (fakat onun ağır 

sorumluluğunu tam kavrayamadı) doğrusu o, çok zâlim, çok câhildir.”
18

 Ayeti ve baĢka ayetler
19

 ile 

“zalim ve cahil” vasıfları ile anlatılmaktadır. Ġnsanın “nankör, azgın, gafil, akılsız, aceleci, yan çizen, 

umutsuz, cimri, dünyaya aldanan, cedelci, isyancı, hırslı, zalim ve cahil” gibi olumsuz vasıflarla 

zikredilmiĢ olması bu kötü hasletlerden uzak durması ve model insan profilini ortaya koymak içindir. 

Kur‟an‟ın öngördüğü model insan profili bu kötü hasletlerden uzak duran bir profildir. 

2. Cehennemliklerin Kötü Örnekliği ve Model Ġnsan Profili 

Kur‟an‟ı Kerim cehenneme girmenin bir takım ameller sonucu olduğunu haber vermiĢtir. 

Küfür, münafıklık,
20

 ahiret gününe inanmamak,
21

 Allah‟tan baĢka ilah edinmek, putlara tapmak, ortak 

koĢmak,
22

 Allah‟ın dinini, elçilerini ve ayetleri reddetmek onlarla alay edip büyüklenmek,
23

 ġeytana 

uymak, ona tapmak, onu dost edinmek,
24

 zulmetmek ve zulmedenlere taraf olmak,
25

 Allah‟a ve 

Rasulüne karĢı gelmek,
26

 dinden çıkmak,
27

 ilahlık taslamak,
28

Allah‟ın indirdiğini gizlemek, ayetleri 

(dini) para aracı yapmak,
29

 insanların mallarını haksız yere yemek,
30

 yoldan çıkmak (fasıklık yapmak), 

azgınlaĢmak, haksızlıkta bulunmak,
31

 dini oyun ve eğlence haline getirmek,
32

 dünya hayatını tercih 

etmek, malı kasaya yığıp Allah yolunda harcamamak,
33

 zina etmek, mü‟min veya herhangi bir cana 

haksız yere kıymak (intihar etmek),
34

 miras hukukuna uymamak, yetim malı yemek, faiz yemek,
35

 

büyük günahlarda ısrar etmek, namaz kılmamak, yoksulu doyurmaya ön ayak olmamak,
36

 yeryüzünde 

bozgunculuk yapmak, büyüklenmek,
37

 müstekbirlik yapmak ve müstekbirlere teslim olmak,
38

 Allah‟ın 

                                                           
9 Ġsra, 11;  
10 Enbiya, 37 
11 Ġsra, 83 
12 Hud, 9; Zümer 49; Yunus 12; Fussilet 49; Fussilet 51 
13 Ġsra, 100 
14 Enam, 130 
15 Kehf, 54 
16 Nahl, 4 
17 Mearic, 19 
18 Ahzap, 72 
19 Ġbrahim, 34 
20 Tövbe, 5/68; Bkz. 9/73; 58/8; 4/145; 17/8; 29/14; 39/32; Nisa, 4/140; Bkz. 3/196-197; 66/9; 18/100, 102; 35/36. 
21 En‟am, 6/25; Bkz. 45/34; 52/13-14; Nebe, 78/27; Bkz. 32/14; 19/66; 7/45. 
22 Nisa, 4/117-119; Bkz. 25/68; 29/25; Nisa, 4/116; Bkz. 37/35; Fetih, 48/16. 
23 Kehf, 18/106; Bkz. 77/34; 45/9-10; Mü‟min, 40/70; Bkz. 41/28; 45/7-8; A‟raf, 7/40; Bkz. 23/105. 
24 Nisa, 4/117-121; A‟raf, 7/40. 
25 Nisa, 4/168-169; Bkz. 19/72; Hud, 11/113; Bkz. 2/151; 34/42. 
26 Cin, 72/23; Bkz. 9/63. 
27 Bakara, 2/275, Bkz. 4/115. 
28 Enbiya, 21/29; Bkz. 21/98. 
29 Bakara, 2/174; Bakara, 2/79. 
30 Nisa, 4/29; Bkz. 79/37. 
31 Secde, 32/30; ġuara, 26/90-91; Bkz. 79/37. 
32 A‟raf, 7/51; Bkz. 6/70. 
33 Ġsra, 17/18; Mearic, 70/18; Bkz. 9/75; Naziat, 79/38. 
34 Nisa, 4/53; Furkan, 25/68-69. 
35 Bakara, 2/275; Nisa, 4/10; Nisa, 4/12-14. 
36 Vakıa, 56/46; Hakka, 69/34; Müddessir, 74/44-46. 
37 Bakara, 2/204-206; Mü‟min, 40/75; Bkz. 16/29. 
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yolundan men etmek, Allah‟ın yolunu eğriltmeye yamultmaya, boĢa çıkarmaya çalıĢmak,
39

 

peygamberleri öldürmek,
40

 kitabın bir kısmına inanıp, diğer kısmına inanmamak,
41

 iyiliklere engel 

olmak, haddini aĢmak, taĢkınlık yapmak,
42

 günaha dalmak, yalan söylemek, kötülük yapmak,
43

 

Allah‟a eksiklik izafe etmek, Allah hakkında yalan yanlıĢ konuĢmak,
44

 Allah‟ın buyruklarının dıĢına 

çıkmak,
45

 Ehl-i Kitaptan inkâr edenlerden olmak,
46

 Allah yolunda savaĢmaktan kaçmak,
47

 gibi 

özellikler Kur‟ân-ı Kerim‟e göre cehenneme girmeye sebebiyet veren tutum ve davranıĢlardır.
 48

 Bu 

davranıĢlar uzak durulması gereken kötü örnekler kapsamında değerlendirilmelidir. Kur‟an bu 

özellikleri sıralarken cehennemliklerin cehenneme girmelerine neden olan faktörlerden uzak 

durulmasını da ifade etmek istemektedir. Dolayısı ile Kur‟an‟a göre model insan cehennemlik amelleri 

Ģahsiyetinden uzak tutmalıdır. 

3. ġeytan‟ın Kötü Örnekliği ve Model Ġnsan Profili 

Kur‟an‟ın beden hastalıkları üzerinde değil kiĢilik hastalıkları üzerinde durur. Kur‟an; “Ģeytan 

sizler için apaçık bir düĢmandır” diyerek kiĢiliğin birinci düĢmanı olarak Ģeytanı gösterir. Kur‟an‟ın 

Ģeytanın kiĢiliğinde üzerinde durduğu en önemli hastalık kibirdir. Kibir kiĢinin kendini olduğundan 

büyük görmesi değil baĢkalarını kendinden düĢük görmesidir. Kibirlenmek, Ģeytani bir anlayıĢ ve 

Ģeytanın en belirgin özelliğidir. Allah (cc)‟a karĢı ilk kibirlenen, Ģeytan olmuĢtur. ġeytanı yürüdüğü 

yolda iz bırakmıĢsa mutlaka o izden gidecekler olacak ki rabbimiz bu konuda bizleri uyarmakta ve 

“onun adımlarını izlemeyin, peĢinden gitmeyin”
 49

  buyruğu ile Ģeytandan sakındırmaktadır. Allah 

iblisin ĢeytanlaĢma serüvenini adım adım bizlere anlatarak Ģeytani kiĢiliğe bürünmemizin önüne 

geçmek istemektedir. 

ġeytan kelimesi Arap dili sözlüklerinde “uzaklaĢmak” anlamına gelen “Ģetane” kelimesinden 

gelmektedir.
50

 ġeytan Kur‟an‟da tüm kötülüklerin baĢ aktörü olarak aktarılır. Hz. Yusuf kendisine 

karĢı iĢlenen tüm kötülüklerin kaynağı olarak ġeytanı göstermiĢtir.
51

 Hz. Eyüp‟te aynı Ģekilde baĢına 

gelen felaketleri Ģeytana nisbet etmektedir.
52

 ġeytan kötülüğü fısıldayan, Ġnsanların kötü olmaları için 

çalıĢan bir figür olarak aktarılmaktadır. ġeytan‟ın Kur‟an‟da anlatılan en önemli özelliği 

büyüklenmesi, kibirlenmesidir. ġeytan‟ın kibri secde etmesine engel oldu. ġeytanın kendini üstün 

görmesi ve üstünlüğü yaratıldığı maddeye bağlaması Ģeytani mantığın yanlıĢ iĢlediğini göstermektedir. 

Zira ġeytan secde emrini üstünlük sebebi sayıyordu. 

Kur‟an, Ģeytan‟ın; “edepsizliği ve kötülüğü emrettiğini,
53

 sarhoĢluk veren her Ģeyin, tüm Ģans 

oyunlarının, Allah'tan baĢkasına kurban sunmanın ve gelecek hakkında kehanette bulunmanın Ģeytan 

iĢi birer pislik olduğunu ve bunlardan kaçınılması gerektiğini,
54

 ġeytan‟ın sarhoĢluk veren Ģeyler ve 

Ģans oyunlarıyla insanların arasına düĢmanlık ve kin tohumları saçmak istediğini,  Allah'ı anmaktan ve 

namazdan alıkoymaya çalıĢtığını,
55

 Allah‟ın doğru yolunun üzerinde pusuya yattığını,
56

 insanlara 

saptırmak için önlerinden, arkalarından, sağlarından ve sollarından yaklaĢacağını,
57

 kötü sözlerle ara 

                                                                                                                                                                                     
38 Mü‟min, 40/47. 
39 A‟raf, 7/45. 
40 Al-i Ġmran, 3/181. 
41 Bakara, 2/85. 
42 Kaf, 50/24-26. 
43 Bakara, 2/81; Neml, 27/90; Casiye, 45/7-8. 
44 Nahl, 16/62. 
45 Ġnfitar, 82/14. 
46 Beyine, 98/6; Bkz. HaĢr, 59/3. 
47 Enfal, 8/16. 
48 Karaalp, Cahit; Bir Tefsir Problemi Olarak Cehennemin Ebediliği Sorunu; Selçuk Üniv. Sosyal Bilimler Enstitüsü, 

BasılmamıĢ Yüksek Lisans Tezi, Konya, 2007; s. 13-20 
49 Bakara, 168, 208; Nur, 21 
50 Ebû Hâtim er-Râzî, Ahmet bin Hamdân (ö. 322/933), Kitâbu‟z-Zînê, I-II, thk. Saîd el-Ğânimî, 1.Bsk., MenĢûrâti‟l-Cemel, 

Beyrut, 2015, I/ 294 
51 Yusuf, 100 
52 Sa‟d, 41 
53 Nur, 21 
54 Maide, 90 
55 Maide, 91 
56 A‟raf, 16 
57 A‟raf, 17 
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bozduğunu, insana düĢman olduğunu,
58

  fakirlikle korkuttuğunu, cimriliği telkin ettiğini,
59

 insanları 

olmadık kuruntulara düĢürdüğünü, aldattığını,
60

Allah‟ı hatırlamayı unutturduğunu,
61

 ġeytanın kibirli 

ve kendini üstün görenlerden biri olduğunu,
62

 kardeĢlerin arasını bozduğunu,
63

 insanı fitlediğini,
64

 kötü 

iĢleri süslü gösterdiğini,
65

 Allah hakkında yanlıĢ düĢüncelere sevkederek kandırdığını
66

 vesvese 

verdiğini
67

 ifade etmekte ve insanı Ģeytana karĢı uyanık olmaya çağırmaktadır. ġeytani özellikler 

sadece Ġbliste bulunan özellikler değil Ġblisin adımlarını izleyen herkeste bulunan ve bulunabilen 

özelliklerdir. Allah Kur‟an‟da Ģeytanı anlatarak hem Ģeytandan hem de Ģeytan mantığından uzak 

durmamızı istemektedir. ġeytan bağlamında anlatılan kötü hasletler kötü örnekliğin karakteristik 

özellikleridir. Kur‟an‟da anlatılan tüm kötü özellikler insan Ģahsiyetini bekleyen ve uzak durulması 

gereken tehlikelerdir. Kur‟an‟a göre model insan profili Ģeytandan uzak duran ve Ģeytanın adımlarına 

uymayan bir profildir. 

4. Kâfirlerin Kötü Örnekliği ve Modern Ġnsan Profili 

Kur‟an‟ı Kerim model insan profilini kâfirlerin kötü örneklikleri üzerinden de vermektedir. 

Kafirlerle ilgili ayetler tebliğ sınırımızı aĢtığı için Kur‟an‟ın kâfirler üzerinden verdiği model insan 

profilinin birkaç örnek bağlamında iĢlememiz konuyu daha da anlaĢılır kılacaktır. 

4.1. Hz. Nuh ve Hz. Lut‟un EĢlerinin Kötü Örnekliği ve Model Ġnsan Profili 

  Kur‟an‟ı Kerim Firavun‟un eĢinin güzel örnekliğinden önce peygamber eĢlerinin kötü 

örnekliğini zikreder. “Allâh inkâr edenler hakkında Nûh'un karısı ile Lût'un karısını misâl verdi. Bu 

ikisi, kullarımızdan iki Sâlih kulun (nikâhı) altında idiler, onlara hiyânet ettiler. Kocaları Allah'tan 

(gelen) hiçbir Ģeyi onlardan savamadı. (Onlara): "Haydi, girenlerle beraber siz de ateĢe girin" 

denildi.”
68

  Firavunun kötülüklerine ortak olmak istemeyen Asiye‟nin örnek davranıĢına mukabil Hz. 

Nuh ve Hz. Lut‟un davetine icabet etmeyen, aksine karĢı tarafta yer alan eĢlerinin ihanetlerini 

zikreder. Bu ihanet eĢlere iyiliği emretmek kötülükten nehyetmek konusunda bir ve beraber olmaları 

gerektiğini, Allah‟a isyan eden eĢleri dahi olsa kötülüklerine ortak olmamaları gerektiğini 

anlatmaktadır. Peygamber eĢlerinin kötü örnekler olması model insan olmak isteyen eĢlere ve eĢ 

adaylarına “Nuh ve Lut gibi eĢleriniz olursa onların davalarına köstek olmayın destek olun” mesajını 

vermektedir. 

4.2. Ashab-ı Uhdud‟un Kötü Örnekliği ve Model Ġnsan Profili 

Kur‟an‟da Allah‟a iman etmekten baĢka suçu olmayan mü‟minlere iĢkence eden, mü‟minleri 

imanlarından vazgeçirmeye çalıĢan, imanında ısrar edenleri ateĢ dolu hendeklere atan Ashabı Uhdud
69

 

hakkında bilgi vermekte ve helak edildiklerini haber vermektedir. Kur‟an Ashabı Uhdud‟un kötü 

örnekliği üzerinden inanca baskı yapmayan, insanları inancından dolayı dıĢlamayan, onlara eziyet 

etmeyen, fikir özgürlüğüne tahammülsüzlük göstermeyen ideal bir insan profili çizmektedir. 

4.3. Karun‟un Kötü Örnekliği ve Model Ġnsan Profili 

  Hz. Musa‟nın kavminden olduğu ifade edilen ve çokça hazineleri olduğu belirtilen 

Karun, Kur‟an‟ın verdiği bilgiye göre azgınlaĢmıĢ biri idi.
70

 Öyle ki etrafındakiler kendisine 

imrenmekte ve özenmekte idi. Karun kendi aklı ile her Ģeyi kazandığını söyleyerek Allah‟ı devre dıĢı 

bırakıyor ve sermayesi ile azgınlaĢıyordu.  Karun‟un azgınlaĢması sonu oldu. AzgınlaĢmanın sonunu 

iĢleyen bu ayet bizlere kazancımızın Allah‟ın lütfu ile gerçekleĢtiğini, sermayemizde Allah‟a karĢı 

sorumlu olduğumuzun bilincinde olmamızı, insanları imrendirecek lüks ve Ģatafat içinde bir hayat 

sürmememiz gerektiğini, ben kazandım istediğim gibi harcarım tavrında olmamamız gerektiğini 

                                                           
58 Ġsra, 53 
59 Bakara, 268 
60 Nisa, 120 
61 Mücadele, 19 
62 Sa‟d, 75 
63 Yusuf, 100 
64 Araf, 200 
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69 Büruc, 4-9 
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anlatmaktadır. Karun örneği, sermaye konusunda olmaması gereken bir örnek olduğu için iĢlenmekte 

ve model insanın sermaye karĢısında nasıl olması gerektiğini ifade etmektedir. 

4.5. Hz. Yusuf‟a Kötülük Edenlerin Kötü Örnekliği ve Model Ġnsan Profili 

Kur‟an‟da Yusuf suresinde birçok olumsuz karakterden bahsedilir. Bahsi geçen kötü 

karakterler tarihte kalmıĢ örnekler değildir. Aksine her gün çevremizde gördüğümüz kötü 

karakterlerdir. Hz. Yusuf‟u oyun oynamak için götüren ve onu kuyuya atan kardeĢleri, onu kuyudan 

çıkarıp köle diye pazarlayan tüccarlar, Hz.Yusuf‟un kendisi ile gayrı meĢru iliĢkiye girmesini isteyen, 

isteği yerine gelmediğinde de ona iftira atan vezirin eĢi
71

, suçsuz olduğunu bile bile onu zindana 

gönderen ileri gelen devlet adamları surede anlatılan kötü karakterlerdir.
72

 Kur‟an bu kötü örnekler 

üzerinden model insan‟ın devlet iliĢkisini, aile içi iliĢkilerini ve toplumla iliĢkilerini düzenlemektedir. 

Kur‟an olmaması gereken örneklerden olması gereken örneklere yönlendirimde bulunmaktadır. 

4. Münafıkların Kötü Örnekliği ve Model Ġnsan Profili 

Münafık kelimesi Arap dilinde “nafika” kelimesinden gelmektedir. Araplar tarla faresine 

“nafika” denir. Tarla faresi tarlada iki delik açar birinden girer diğerinden çıkar. Bu iki delik ile tarla 

faresi izini kaybettirir yakalanması zor olur.
73

Kur‟an‟ı Kerim‟de kafirlerin karaktersizlerine, küfrünü 

gizleyen kafirlere münafık kelimesini kullanır. Münafık kavramı islamın kullandığı bir kavramdır ve 

islam öncesinde böyle bir kavram kullanılmamıĢtır. Kur‟an münafıkların ağızlarıyla, kalblerinde 

olmayanı söylediklerini,
74

 insanlara gösteriĢ yaptıklarını,
75

 yalpalayıp durduklarını,
76

 kötülüğü 

emredip, iyilikten men ettiklerini,
77

 kendi zevklerine düĢkün olduklarını,
78

 yeminlerinin arkasına 

sığındıklarını, yalan yere yemin ettiklerini,
79

  kötü zanda bulunduklarını,
80

gösteriĢe önem verdiklerini, 

her bağırtıyı kendi aleyhlerinde sandıklarını,
81

büyüklük tasladıklarını,
82

cimrilik ettiklerini,
83

 verdikleri 

sözden döndüklerini ve yalan söylediklerini, Allâh'ı (gûyâ) aldatmaya çalıĢtıklarını, Allâh'ı pek az 

andıklarını
84

 ifade ederek karakterlerindeki bozukluklara dikkat çeker. Allah bizlere münafıkların kötü 

örnekliği üzerinden münafıklar gibi karaktersiz olmamamız gerektiği mesajını vermekte ve model 

insan profilinin karakeristik özelliklerinin nasıl olması gerektiğini ifade etmektedir. 

5. Ehli Kitabın Kötü Örnekliği ve Model Ġnsan Profili 

Kur‟an‟ı Kerim Ehli Kitabın kötü özelliklerini birçok yerde iĢlemektedir. Bir tebliğ 

çalıĢmasını aĢan bu konuyu genel örnekler üzerinden iĢlemeye çalıĢmak daha doğru olacaktır. Kur‟an 

Ehli Kitabı;  hakkı söylemeyen, dünya menfaatini dinlerine tercih eden
85

fesat çıkaran, kibirlenen,
86

 

azgınlık ve kıskançlıklarından dolayı ihtilafa düĢen,
87

 yüklendikleri kitabın hakkını vermeyen,
88

 

fasıklaĢan,
89

cumartesi yasağını dine hile yapmaya çalıĢarak çiğneyen,
90

 insanları din adına aldatan,
91

 

                                                           
71 Kadının ismi rivayetlerde Züleyha ve Rail olarak geçmektedir. Bkz. Ġbnu‟l-Cevzî, Ebû‟l-Ferâc Cemalüddîn Abdurrahmân 

bin Alî bin Muhammed (ö. 597/ 1201), Zâdu‟l-Mesîr fî Ġlmi‟t-Tefsîr, 1. Bsk., Dâru Ġbn Hazm, Beyrut, 2015,  s. 687; Maverdî, 

Ebû‟l- Hasen Alî bin Muhammed (ö. 450/1058),  en-Nuket ve‟l-Ûyûn/Tefsîru‟l-Maverdî, I-VI, thk. Seyyid Abdulmaksud bin 

Abdurrahîm, Dâru‟l-Kütübi‟l-Ġlmiyye, Beyrut, trs., III. 19 
72 Yusuf, 7-35 
73 Ebû Hâtim er-Râzî, Kitâbu‟z-Zînê, I/ 449 
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kitabın hükmüne yanaĢmayan,
92

 tağuta ve cibte inanan,
93

 hakikati gizleyen,
94

 kitaplarını tahrif eden,
95

 

Peygamberleri ilahlaĢtıran
96

 kiĢiler olarak anlatır.  

 

Allah Yahudi ve Hıristiyanları anlatarak bizlere onlara benzemememiz gerektiğini ifade etmek 

ister. Mukâtil (ö. 150/767), “Bunların ardından (bozuk) bir nesil geldi, namazı bıraktılar, Ģehvetlerine 

uydular. Onlar da azgınlıklarının cezasını bulacaklardır.”
97

 Ayetinin tefsirinde ayette kast edilenlerin 

Yahudiler olduğunu, burada Müslümanlara “Peygamberden sonra Yahudiler gibi olmayın” mesajının 

verildiğini ifade eder.
98

Kur‟an‟ın anlattığı model insan  

 

Sonuç 

Model insan tabiri, Kur‟an‟da “üsve-i Hasene(en güzel örnek)”,
99

 hadis dilinde “hayrun 

nas(insanların en hayırlısı)”,
100

 tasavvuf dilinde ise “Ġnsanı Kamil” tabiri ile karĢılanır.
101

  Ayette 

verilen kötü örneklerin mefhumu muhalifinden model insan profilinin nasıl olması gerektiğini 

çıkarabiliriz.  

Kur‟an‟ın tüm emir ve yasakları, tüm kıssa ve meselleri kısaca bütün ayetleri; hiçbir Ģart ve 

ahvalde pes etmeyen, azimle sebat(sabır) eden, Allah yolunda her türlü gayretin(cihad) içinde olan, 

yalnızca Allah‟a teslimiyet(islam) gösteren, Allah‟ın kanunlarına ters düĢen tüm örf, adet, gelenek ve 

kanunları(dinleri) red eden, sadece Allah‟a boyun eğen(secde), sadece Allah için eğilen(rüku), tüm 

varlığı Allah‟ı hatırlatan iĢaretler(ayet) olarak gören, düĢmana ve Ģeytana karĢı tayakkuz (takva) 

halinde olan, daima iyiliği hedefleyen(ihsan), hiçbir eyleminde riyaya, menfaate(ihlassızlığa) yer 

vermeyen, her zaman hayra öncülük(imamlık) eden, etrafına güven(eman) veren insan profilini inĢa 

etmek içindir.  

Ġnsanı ve dolayısı ile insanlığı ilahi iradeye göre inĢa etmek vahyi ilahinin temel hedefi ve 

görevidir.  
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ADALET VE ĠHSAN DEĞERLERĠNĠN IġIĞINDA 

MODEL ĠNSANLARIN BĠRLĠKTE YAġAMASI 

 

Abdulcevad HARDAN 

 

Adalet ve ihsan örnek insanın dar ve geniĢ çevresinde baĢkalarıyla yaĢaması için birer temel esas ve 

denge unsurları olup geri kalanlar bunlara bağlıdır. Bu iddianın en büyük delili Kuran ve sünnette her 

yerde birlikte emrolunmalarıdır. Özellikle “ġüphesiz Allah, adaleti, iyilik yapmayı, yakınlara yardım 

etmeyi emreder; hayâsızlığı, fenalık ve azgınlığı da yasaklar. O, düĢünüp tutasınız diye size öğüt 

veriyor.” (Nahl 90) ayeti tüm maslahatların elde edilmesine teĢvik eden ve tüm mefsedetlerden 

kaçınmayı ifade eden en Ģümullu ayettir. “el-adl” ve “el-ihsan” kelimelerindeki elif ve lam harfleri 

umum ve istiğrak ifade eder bu yüzden adaletin tüm anlamları Yüce Allah‟ın “ ġüphesiz Allah adaleti 

emreder” emri ilahisinin kapsamına girerken ihsan ile ilgili tüm anlamlar da ihsan emrinin kapsamına 

girer. Adalet eĢitlik ve insaf anlamında gelirken ihsan ya maslahatın celbi yahut mefsedetin defi 

anlamındadır. 

 Adalet ve ihsan kavramlarının ıĢığında birlikte yaĢama konusunun, tüm unsurlar için yeterli 

bir nazariye olduğu ve bu unsurların kavramlarının kitap ve sünnetteki adalet ve ihsan metinlerinden 

alındığı iddiasını taĢıyan, bu üç terimin tanımları, bölümler, erkanlar, Ģartlar, haller, tarzlar ve 

sonuçlarının bulunduğu bir mukaddimesi vardır.  

 Örnek insanın adalet ve ihsan kavramları ıĢığında birlikte yaĢaması konusunun giriĢleri 

aĢağıdaki gibidir: 

Birinci giriĢ : (Adalet ve ihsandan kaynaklanan örnek birlikte yaĢama külli genel bir sorundur.) 

Ġkinci giriĢ: (Adalet bir fariza, ihsan bir fazilet olmakla birlikte gerçek bir birlikte yaĢamın ortaya 

konulabilmesi için bu kavramlar birbirinden ayrılmaz bir bütündür.) 

Üçüncü giriĢ: ( adalet eĢit bir Ģekilde yaĢamayla devam eder ve ihsan onu destekler, güçlendirir ve 

böylece her ikisiyle değerli, güçlü örnek bir birlikte yaĢam meydana gelir.) 

Dördüncü giriĢ: gerçek bir örnek birlikte yaĢamın merkezi adalet ve ihsandır. Yüzeysel(Ģekli) 

yaĢamın merkezi yüzeysel adalettir, adalet gerçek bir eĢitlik sağlarsa da bu öncelikli değildir. 

ADALET VE ĠHSAN DEĞERLERĠNĠN IġIĞINDA BĠRLĠKTE YAġAMA‟NIN RÜKUNLARI 

Birinci rükun: adaleti engelleme ve ihsanda cebir 

Ġkinci rükun: varlık-yokluk bakımından Makasıd-ı Hamse‟nin muhafazası, bu durum, birlikte 

yaĢamada,  birbirini boğazlamanın, kökünü kazımanın önüne geçme garantisini sağlayacak hayati 

öneme haiz bir esastır. Adalet ve ihsan Ģeri anlamlarıyla bu maksatları muhafazada bir temeldir. 

ADALET VE ĠHSAN DEĞERLERĠNĠN IġIĞINDA BĠRLĠKTE YAġAMA‟NIN ġARTLARI 

Birinci Ģart: Örnek birlikte yaĢam ve  tamamlanması konusunda adalet ve ihsan arasında sıralama ve 

peĢ peĢelik, adalet birlikte yaĢamın temelinin acil ve zaruri unsuru ihsan ise birlikte yaĢamın kemalinin 

acil olmayan tamamlayıcı unsurudur.   

Ġkinci Ģart: fer‟in asıldan önce olmaması ve onu iptal etmemesi, adalet asıl ihsan ise fer‟dir. 

Üçüncü Ģart: adaleti tesis ederken mutlak eĢitlik ve ihsan çabası 

ADALET VE ĠHSAN DEĞERLERĠNĠN IġIĞINDA BĠRLĠKTE YAġAMA‟NIN AHVALĠ 

Birinci hal: (birlikte yaĢamın aslı ve kemali baĢkasına gösterilen adalete, ve zanni adaletin 

eksikliklerini tamamlayan zati ihsana  istinat eder.) 

Ġkinci hal: ġari‟ mevki bakımından geride olsa da maslahat bakımından daha üstün olanı öne 

çıkarabilir, bu yüzden ihsan, adaleti ve daha fazlasının ihtiva etmesi bakımından adaletten önce gelir.  

Üçüncü hal: adalet ve ihsana dayalı toplum yaĢamının sonuçları, zorlukları vardır ancak o ikisine 

teĢvik aksi durumlardan tenfir geçiĢ noktasıdır.   

ADALET VE ĠHSAN DEĞERLERĠNĠN IġIĞINDA BĠRLĠKTE YAġAMA‟NIN TARZLARI 

Birinci tarz: ( evrensel birlikte yaĢamın temeli, hakların ve sorumlulukların yerine getirilmesi 

anlamında adalet, adaletin zanna dayanmasından kaynaklanan olumsuzlukların düzeltilmesi, 

eksikliklerinin giderilmesi, kolaylıkların kullanılması,  adap ve muamele usullerinin her birinde 

maslahata dayanan pratik ihsan olmak üzere iki esasa dayanır. 

Ġkinci tarz: ( asgarisi adalet, azamisi adaletle birlikte ihsana dayanan bireysel güvenlik üzerine 

kurulan toplumun birlikte yaĢamı) 
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Üçüncü tarz: ( temeli “düzgünlük, istikamet, adalet ve düzeltme, güzellik, süs, sağlamlık ve kalite” 

sözlük anlamlarında adalet ve ihsan olan iĢlerde ve iliĢkilerde birlikte yaĢam.) 

Dördüncü tarz: (temeli “aracılık, itidal ve iyi olanı yapma” sözlük anlamında adalet ve ihsan olan 

benzerler ve farklılar arasında birlikte yaĢam.) 

BeĢinci tarz: (her iki tarafın emniyet ve hukukunu karĢılıklı olarak garanti altına alanadalet ve ihsana 

dayanan yönetenle yönetilen arasında birlikte yaĢam). 

Adalet ve ihsanın rehberliğinde toplumlarıyla birlikte yaĢayan örnek insanı oluĢturan eksiksiz unsurlar 

nazariyesi iĢte budur. Bu nazariyede terimler, giriĢler, rükunlar, haller, tarzlar ve sonuçlar var olup her 

birinin bilimlerin genel ilkelerinden, Kuran ve sünnetten ilgili delilleri mevcuttur. 

ANAHTAR KELĠMELER: BĠRLĠKTE YAġAMA, DEĞERLER, ADALET, ĠHSAN, 

NAZARĠYE 

 

ي

ِٗ  ٟ ضٛء ل١ُ اٌؼذي ٚالإزغبْ  رؼب٠ش الإٔغبْ إٌّٛرخٟ ِغ ِخبٌف١ِ

ػجذ اٌدٛاد ِسّذ زشداْ . د

 و١ٍخ الإ١ٌٙسَّبد/خبِؼخ عٛردٛ إِبَ_ لٙشِبْ ِشػش /رشو١ب

: ر١ّٙذ

يػ٠ِيًٛٙي كٍّ يُِطؼح٣ٕيجُكو٤و٢يذىٜٝٗٔح،يغْيئٗٚي٫ي و كًِللَّطحي٤ُٓجٗٚ،يٝٓحيْٞجٛٔحيضرغئُٜحيك٢يًٛج،ي٫ٝيٝؾٞوكَ جُؼىٍيٝج٩قٓحٕيًٌ٘حيجُطؼح٣ٕيٝ

ٍـيٝٓوحّي٫ي٤ْٔحيهُٞٚيضؼح٠ُي ذك٠َي}جُىػٟٞيٖٓيػّٔٞيج٧ٍٓيذٜٔحيك٢يجٌُطحخيٝجُٓ٘سيك٢يًَيْح كٍْ كُْوكُ ييك١ِيج ئك٣ِطكَحءكِ كَٝ ي كِٕ ح كَٓ قكْ ج٩كِ كَٝ ي كٍِ ىكْ كُْؼكَ يذكِح كٍُ كُٓ كَي٣كَأكْ ياللَّلَّ لَّٕ ئكِ

كَٕي ٝ كٍُ لًَّ كًَ يضكَ كْْ كٌُ ِلَّ يُكَؼكَ كْْ كٌُ ظكُ ي٣كَؼكِ ٢كِ كـْ كُْركَ ج كَٝ كٍِي كٌَ كْ٘ كُٔ كُْ ج كَٝ ي حءكِ كَٗ كُْلكَككْ يج كِٖ كْٜ٘ك٠َيػكَ ٣كَ ٝ ؾٔغيآ٣سيك٢يجُوٍإٓيُِكعيػ٠ِيجُٔٛحُفيًِٜحيٝجُُؾٍي"كاٜٗحيي[90:يجُ٘كَ]ي{كَٝ

ئٕياللَّي٣أٍٓيذحُؼىٍيٝج٩قٓحٕيٝئ٣طحءيي١يجُوٍذ٠ي٠ٜ٘٣ٝيػٖيجُلكٗحءيٝجٌٍُٔ٘يٝجُرـ٢ي٣ؼظٌْيُؼٌِْي}ػٖيجُٔلحْىيذأٍْٛحيهُٞٚيضؼح٠ُي

كإيج٧ُقيٝج٬ُّيك٢يجُؼىٍيٝج٩قٓحٕيُِؼّٔٞيٝج٫ْطـٍجم،يك٬ي٣رو٠يٖٓيوميجُؼىٍيٝؾِٚي٢ٖءيئ٫يجٗىٌؼيك٢يي[90:يجُ٘كَ]ي{ضًًٍٕٝ

٫ٝي٣رو٠يٖٓيوميج٩قٓحٕيٝؾِٚي٢ٖءيئ٫يجٗىٌؼيك٢ي ٍٓٙيذح٩قٓحٕ،يٝجُؼىٍيٛٞيجُط٣ٞٓسيي[90:يجُ٘كَ]ي{ئٕياللَّي٣أٍٓيذحُؼىٍ}هُٞٚي

"ئٓحيؾِديِٓٛكسي ٝيوكغيٓلٓىز:يٝج٩ٗٛحف،يٝج٩قٓحٕ
1

.ي

ِبد اٌذساعخ لِّٛ مرَ ُِ :

يٗظ٣ٍسكُيجُطؼح٣ٕي ٕيج٫نط٬فيْ٘سي٫يضطهِلَّقيٓحيوجٓصيق٣ٍسيج٫نط٤حٌيهحتٔسي_ي  كُٜ كٍِ كِٖي}ضلط ٣كْ ىكَ ٣كْ٘كَحٙكُيجُ٘لَّؿكْ ٛكَىكَ ؛ي٧ٕيجُطؼح٣ٕي[10:جُرِى]ي{كَٝ

جي٫ي حيٝجقىًّ ًّٔ حيٝجضلحهًّحيٝؾٓ ًّٗ يػ٤ كٍُ ضلحػَيذ٤ٖي٠ٍك٤ٖيٓهطِل٤ٖ،يك٬يٝؾٞويُِطؼح٣ٕيوٕٝيٝؾٞويجنط٬ف؛يكِٞيجٗؼىّيج٫نط٬فيُـىجيج٧ٓ

يٓلطحـيجُطؼح٣ٕي لَّٕ ي  كُٜ كٍَ ح،ي٣ٝكُلط ًّٗ ةٌْي_ضؼح٣ يهحت ٛٞيجُكٞجٌيك٢يئ٠حٌيه٤ْيجُؼىٍيٝج٩قٓحٕيٝجُك٣ٍسيٝجُكوٞم،يٝػ٠ِيجُٗطٍي_يٝج٫نط٬فكُ

يجُ٘ٙيٝجُؼوَيٝجُٞجهغي لٍَّ ي}ج٧ٍٝيو كَٖ كِلك٤ِ طكَِ هكْ كُٓ ي كَٕ جُكُٞ كَُ ي٣كَ ٫كَ كَٝ زًّي ىكَ جقكِ كَٝ سًّي لَّٓ ي كُ كَِ يجُ٘لَّح كََ ؼكَ يُكَؿكَ ذُّيكَ كٌَ ي حءكَ كَٖ ي كْٞ ُكَ يي(118)كَٝ كْْ كُ ِكَوكَٜ ينكَ ُكِيكَ كًَ ُكِ كَٝ ي ذُّيكَ كٌَ ي كَْ قكِ كٌَ ي كْٖ كَٓ ي {يئك٫ِلَّ

يكك٢ِي}:يهحوٌيػ٠ِيؾؼَيجُ٘حِيًِْٜي ٓسيٝجقىزيٖٓيئ٣ٔحٕي ٝيًلٍجٕئًحيهحٍيضؼح٠ُ"،ييكحٱيضؼح٠ُي[119:ٛٞو] كْٖ كَٓ ي كَٖ كَٓ ي٥كَ ذُّيكَ كٌَ ي حءكَ كَٖ ي كْٞ ُكَ كَٝ
ح ٤ؼًّ كِٔ يؾكَ كْْ كُ ُِّٜ كًُ كِٜي كٌْ كَ ٫ٝي٣ُجٍيجُهِقيذ٤ٖيجُ٘حِيك٢ي و٣حْٜٗي:ي ١{ي٫ٝي٣ُجُٕٞيٓهطِل٤ٖيئ٫يٖٓيٌقْيٌذي}:ي،يٝهُٞٚ[99:ي٣ّٞٗ]ي{ج٧كْ

"ك٢يجُٜىٟي{ٓهطِل٤ٖ}:يٝجػطوحوجشيِِْٜٓيٝٗكِْٜيًٝٓجٛرْٜيٝآٌجتْٜ،يهحٍيػٌٍٓس
2

.ي

حي٣ِطو٢يػ٤ِٚيجُ٘حِي ًًّ حيٓٗطٍ ًّٔ كَحي}ٝضٔحّيج٣٥سي٤ٗ٣ٍيئ٠ُي ٕيج٫ضلحميػ٠ِيجُطؼح٣ٕي٣ٓطىػ٢يهحْ جءٍيذك٤َكْ٘كَ٘ كَٞ كَْ سٍي كَٔ ِكِ كًَ ك٠َي جيئكُِ كْٞ حُكَ كٌِطكَحخكِيضكَؼكَ كُْ يج كََ كْٛ ي٣كَحي كَ كَْ هكُ

كْْي كٌُ ذك٤َكْ٘كَ ،يُٝؼِٚيٛٞيجٍُٔجويذوُٞٚيضؼح٠ُ[64:يآٍيػٍٔجٕ]ي{كَٝ يػ٤٘كُٚ كٍُ ئ٫يجٍُٔق٤ٖٓٞيٖٓي ضرحعيجٍَُْ،ي:ي ١"{يئ٫يٖٓيٌقْيٌذي}:ي،يٝٛٞيجُؼى

ج٣ًُٖيضٌٔٓٞجيذٔحي ٍٓٝجيذٚيٖٓيجُى٣ٖ،ي نرٍضْٜيذٚيٌَْياللَّيئ٤ُْٜ،يُْٝي٣ٍُييُييو ذْٜ،يقط٠يًحٕيجُ٘ر٢ي٠ِٚياللَّيػ٤ِٚيِْْٝيج٢ٓ٧ينحضْي

ٝٙ،يكلحَٝجيذٓؼحوزيجُى٤ٗحيٝج٥نٍز؛ي٧ْٜٗيجُلٍهسيجُ٘حؾ٤سئًحيؾحءيك٢يجُكى٣عيج١ٍُٝٔي كٌُ كََ ج كَٝ كَٝ جٍَُْيٝج٧ٗر٤حء،يكحضرؼٞٙيٝٚىهٞٙ،يٍٝٗٛٝٙي

..."ئٕيج٤ُٜٞويجكطٍهصيػ٠ِيئقىٟيْٝرؼ٤ٖيكٍهس:يك٢يجُٔٓح٤ٗىيٝجُٖٓ٘يٖٓي٠ٍمي٣ٗىيذؼٟٜحيذؼٟح
3

يٝٛإ٫ءيهِسيٗحوٌزئًحييًٍياللَّي

جيك٢يٌْٞزيجُروٍزيٝجُٔحتىزيٝؿ٤ٍٛٔح ًٌّ ْركحٗٚيٍٓج
4

،يًٝٛجيج٫نط٬فيك٢يجنط٤حٌجشيجُلٌٍيٝجُى٣ِّٖيًـ٤ٍٙيٖٓي ٍٞخيج٫نط٬فيك٢يج٧ُٖٓي

ٝج٧ُٞجٕيٓػ٬
5

٤ُِّٜكَح}يك٬يْر٤َيٍُكؼٚي كَٞ كُٓ ي كَٞ ٜكَسةٌيٛكُ كِٝؾكْ ي ٍَّ كٌُ ُكِ "ٌَُٝي ٓسٍيهكِرِسي"[148:يجُروٍز]ي{كَٝ
6

ك٬يذى٣َيػٖيجُطؼح٣ٕيٓغيِْٞىيْر٤َيجُ٘ؿحزيي

ي ٍِّ جشكِي}ٖٓيذٞجذسيجُطٓحذنيئ٠ُيجُر كٍَ ٤كْ كُْهكَ جيج طكَركِوكُٞ كْْ "ٖٓي ٍٓيجُورِسيٝؿ٤ٍٙيٓٔحي٣٘حٍيذٚيْؼحوزيجُىج٣ٌٖي"[148:يجُروٍز]ي{ككَح
7

.ي

ٌي لٍَّ ئُحيضو ٝك٢يٝغ٤وسيجُٔى٣٘سيجٌُٔ٘ٞزيذ٤ٖيج٤ُِٖٔٓٔيٝج٤ُٜٞويٖٞجٛىيػ٠ِيجُطؼح٣ٕيٌؿْيجنط٬فيجُى٣ٖيٝج٠ُٖٞيٝجُطروسيج٫ؾطٔحػ٤س؛يكاٗلَّٚ

ي كْٕ يجُؼ٤ٕيجُٔٗطٍىيٝئ يذكعكُ ًٍ يػ٘ىت ي٫يٝؾٞويُ٪ًٍجٙيك٢يجُى٣ٖي٧ٕيجُطى٣ٖيٌٞحيجُوِديذحُٔؼطوىيكحْطكحٍيجكطٍجٜيج٩ًٍجٙيك٤ٚ،يضؼ٤لَّٖ  ٗلَّٚ

يٓ٘ٚيجنط٬فيجُطروسيج٫ؾطٔحػ٤سي ٝيجُؼٍمي ٝيج٠ُٖٞي ٝيجُِـس كٍُ .يجنطِقيجُى٣ٖ،يٝ ٣ٓ

يجُطىجكغيْ٘سةٌي نٍٟي٫يضؼ٢٘يجٍُٛجعيقط٠يجُل٘حءي٫ٝيضؼحٌٜيٓرى يجُطؼح٣ٕ؛يك٢ٜيضكلعي_يخ لَّٕ حي  ًّٟ ٝضلطٍٜيٗظ٣ٍسيجُطؼح٣ٕيجُ٘ٔٞيؾ٢ي ٣

يجُؼىٝجٕيػ٠ِي كَٕ يكطفيٌٓسيئذلَّح كٍَ ج٧ٗٞجعيٝضٟٖٔيُٜحيجُروحءيٝضىكغيػٜ٘حيجُل٘حء،يٝك٢يضؼح٣ٕي ٠ٍجفيِٚفيجُكى٣ر٤سيٝٓحي ػورٚيٖٓيضىجكغٍي غٔ

حيذَيضكونيجُـح٣سكَيج٣٩ؿحذ٤سكَيٖٓي ًّٟ يػ٠ِيًٛٙيجُىػٟٞ؛يْٝ٘سيجُطىجكغيًٛٙي٫يض٘حهٝيْ٘سيج٫نط٬في ٣ كُٖ ي٣رٍٛ ةٌٖ رك٤ِكْ كُٓ ي ةٌَ قِلحءيج٤ُِٖٔٓٔيو٤ُ

كُٜي}ٝؾٞوكِٛحي كٌْ كَ ىكَشكِيج٧كْ كَٓ ٍٝيُكَلكَ يذكِركَؼكْ كْْ ٜكُ كَٟ يذكَؼكْ كَِ كِيجُ٘لَّح ككْغكُياللَّلَّ يوكَ ٫كَ كْٞ ُكَ ،يكل٢يج٣٥سيٓىكٞعيٝٓىكٞعيذٚ،يٝيًٍٛٔحي٣وط٢ٟيٝؾٞوي[251:يجُروٍز]ي{كَٝ

                                                           
ي(.189/ي2)هٞجػىيج٧قٌحّيك٢يٓٛحُفيج٧ٗحّي:يجُؼُيذٖيػرىيج٬ُّٓي 1
(.ي361/ي4)٬ْٓسي:يضل٤ٍٓيجُوٍإٓيجُؼظ٤ْ،يش:ييجذٖيًػ٤ٍ 2
ي(361/ي4)جُٔٛىٌيجُٓحذن،يي 3
[.ي80،ي64،ي68:يجُٔحتىزي][145،ي120:يجُروٍز]ي 4
ظكٍَ 5 [.ي23:يجٍُّٝ]:يي٣كُ٘
(ي113/ي1) ٗٞجٌيجُط٣َُ٘يٝ ٍْجٌيجُطأ٣َٝي:ييجُر٤ٟح١ٝ 6
(ي113/ي1)يجُٔٛىٌيجُٓحذني 7
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كْْي}:يكوُٞٚ"ٓىكٞعٍيػ٘ٚي ٜكُ كَٟ يذكَؼكْ كَِ كِيجُ٘لَّح ككْغكُياللَّلَّ يوكَ ٫كَ كْٞ ُكَ يٍٝ}:يئٖحٌزيئ٠ُيجُٔىكٞع،يٝهُٞٚي{كَٝ ئٖحٌزيئ٠ُيجُٔىكٞعيذٚ،يكأٓحيجُٔىكٞعيػ٘ٚيكـ٤ٍيي{ذكِركَؼكْ

ًًٌٓٞيك٢يج٣٥س،يك٤كطَٔي ٕي٣ٌٕٞيجُٔىكٞعيػ٘ٚيجٌٍُٗٝيك٢يجُى٣ٖي٣ٝكطَٔي ٕي٣ٌٕٞيجُٔىكٞعيػ٘ٚيجٌٍُٗٝيك٢يجُى٤ٗح،ي٣ٝكطَٔي ٕي٣ٌٕٞي

"ٓؿٔٞػٜٔح
8

ح،يكحُطؼح٣ٕيجُٔطِنيٖٓيه٤حوزي يٌٍٞٝزكِيه٤حّيجُطؼح٣ٕيجُ٘ٔٞيؾ٢يػ٠ِيجُؼىٍ،يك٫ِٞٙيُكَلٓىيجُؼ٤ٕيٝجُطؼح٣ٕيٓؼًّ ٍُّ ،يًٝٛجيٛٞيْ

ِسةٌي٫يؾٍٞٛيُٜحيذَيٖٓيٖأٜٗحي ٕيضإو١ِّيئ٠ُيجُط٘حَعيج٢ُٟ٘ٔيٝجُكٍخيجُرحٌوزي يٓلطؼكَ ةٌٌ يٚٞ كِٕ ٬ِّٔضٜحيجُٔطٔػِسيذأٗٔح٠يج٩قٓح جُؼىجُسيٌٝٓ

يجُطىجكغيئ٠ُيجُوٞزيجُىجكؼسكِيُِظِْي٩ٗؿحـي يجْط٘حوكُ كٍِ ٍجعيجُىجتْيغْيجُطوحضَ،يٝٓٔحي٣رٍٖٛيػ٠ِيٌٍٞٝزيض٬َّيجُطىجكغيُِطؼح٣ٕيجُٔكوِّنيُِؼى ِّٛ ٝجُ

ذك٤ِكَغةٌي}جُٔوٛٞويج٣٩ؿحذ٢يٖٓيْ٘سكِيج٫نط٬فيجُٔوط٤ٟسكِيُِطؼح٣ٕ،يهحٍيضؼح٠ُي كَٝ ي غكُ كِٓ ج كَٞ كَٚ ي صكْ كَٓ كُىِّ ٍٝيُكَٜ يذكِركَؼكْ كْْ ٜكُ كَٟ يذكَؼكْ كَِ كِيجُ٘لَّح ككْغكُياللَّلَّ يوكَ ٫كَ كْٞ ُكَ كَٝ
جي ًٍّ ػك٤ِ كًَ كِي ياللَّلَّ كُْ كْْ يكك٤ِٜكَحيج كٍُ كًَ كًْ ي٣كُ ىكُ حؾكِ كَٓ كَٓ كَٝ ي جشةٌ كَٞ ِكَ كَٚ ٙكَٝ كٍُ كُٛ كْ٘ ي٣كَ كْٖ كَٓ كُي ياللَّلَّ لَّٕ كٍَ كُٛ كْ٘ ُك٤َكَ ٢يػ٠ِيجُؼ٤ٕيي[40:يجُكؽ]ي{كَٝ كِٟ يُِطؼح٣ٕ،يك٫ِٞٙيُوكُ ةٌٖ كحُطىجكغيقٛ

ٝجٗؼىٓصيجُك٤حزيذطـ٤حٕيك٣ٍنيػ٠ِيآنٍ،يًٌٝٛجيوٝج٤ُييقط٠ي٣ٓطرىٍيجُؼ٤ٕيٝجُطؼح٣ٕيذٍٛجعيجُل٘حءيٝجُروحءيذ٤ٖيج٧ه٣ٞحءيٝجُٟؼلحء،يي

يجُىٌجْسئُٜحيذ٣ٌٍٟٝحشكِي كِٕ كٍْ يٖٓيْٖ٘يج٫نط٬فيٝجُطىجكغيٝهكَ ٍَّ ٍيك٢يج٣٥سيٖٞٔي٤ْحميً كٍِيجُ٘لَّٛ كًْ كِٚييكِ يٌٍٞٝزيجُؼىٍيٝٝؾ كِٕ ٝقٓركُييُر٤ح

يك٢يًٛٙيج٣٥سيػٖيؾٞجخيُِٓإجٍيج٥ض٢:يجُطؼح٣ٕ يضركعكَ كْٕ ي  ُٔحيجيؾٔغياللَّيذ٤ٖيٓٞجٞغيػرحوجشيج٤ُٜٞويٝجُ٘ٛحٌٟيٝذ٤ٖيٓٞجٞغي:ي"قٓريكَ

"ػرحوزيج٤ُِٖٔٓٔ؟
9

ي.

يٌْٞزيجٌُٟٗٞي كُْ يك٢يٓظِسيجُؼىٍيٝج٩قٓحٕينٞجض٤ كَٕ يٝجُطىجكغيكحُطؼح٣ يك٢ي٤ْحميٝجقىٍيج٫نط٬فكَ لَّْ يٞ ٍّٙ يٗ ي ؾٔغكَ لََّ ي}ُٝؼ كُْ كُ حذكَٜ كَٚ جي كَ يئكِيكَ كَٖ ٣ كًِ جُلَّ كَٝ
ي كَٕ ٝ كٍُ كِٛ كْ٘طكَ ي٣كَ كْْ يٛكُ ٢كُ كـْ كُْركَ يي(39)ج كَٖ ٤ كِٔ يجُظلَّحُكِ دُّ ي٣كُككِ كُي٫كَ لَّٚ كِيئكِٗ ِك٠َياللَّلَّ ٙكُيػكَ كٍُ يككَأكَؾكْ ِكَفكَ كْٚ كَٝ كَ لكَحي يػكَ كْٖ كَٔ كَحيككَ ػكِْكُٜ كِٓ ٤ِّثكَسةٌي كَْ ٤ِّثكَسٍي كَْ ي جءكُ كَُ ؾكَ كِٚيي(40)كَٝ كِٔ كِْ يظكُ ىكَ يذكَؼكْ كٍَ كَٛ كْٗطكَ يج كِٖ كَٔ ُكَ كَٝ

ي ٍَ رك٤ِ كَْ ي كْٖ كِٓ ي كْْ كِٜ ِك٤َكْ حيػكَ كَٓ ي ُكَثكِيكَ يي(41)ككَأكُٝ ةٌْ ك٤ِ ي كَُ جخةٌ كًَ يػكَ كْْ كُ يُكَٜ ُكَثكِيكَ ي كُٝ نِّ كُْككَ كٍِيج ٤كْ كـَ كِٜيذكِ كٌْ كَ يكك٢ِيج٧كْ كَٕ ٞ كـُ ٣كَركْ كَٝ ي كَِ يجُ٘لَّح كَٕ ٞ كُٔ ِكِ ي٣كَظكْ كَٖ ٣ كًِ ِك٠َيجُلَّ يػكَ كَُ رك٤ِ لَّٓ حيجُ كَٔ لَّ يي(42)ئكِٗ كْٖ كَٔ ُكَ كَٝ
كٌِي ٞ كُٓ كُ يج٧كْ كِّ كُْ يػكَ كْٖ كِٔ يُكَ ُكِيكَ ييكَ لَّٕ يئكِ كٍَ لكَ ؿكَ كَٝ ي كٍَ ركَ لَّٖٔيج٩ٖحٌزيئ٠ُيج٫نط٬فيٝجُطىجكغ،يغْيجُؼىٍيي[43ي-ي39:يجٌُٟٗٞ]{ي(43)كَٚ كٛىٌيج٣٥سيضٟ

ٌشي لٍَّ ٍٞيضٌ يذؼل ةٌٕ يئقٓح يوكحعٍي٣ـحُركُٚ يغرصيذٚيقنُّ ٍٕ ٝج٩قٓحٕيٍٓض٤ٖيٓطؼحهرط٤ٖ،يٝذٜٔحي٣كَٛيجُطؼح٣ٕيٌؿْيج٣ُٗحـيج٫نط٬فيئ٠ُيػىٝج

.يجُىػٞزيئ٤ُٚيك٢يٚىٌيج٣٥حشيٝنٞجض٤ٜٔح

يػ٠ِي ٣ٍٖٓ_يؼ زٌٍّ يجُطٞك٤نيذ٤ٖيْٖ٘يج٫نط٬فيٝجُطىجكغيٝجُطؼح٣ٕيوج لَّٕ جيئ٠ُيٌٍٞٝزيه٤حّيجُطؼح٣ٕيػ٠ِيجُؼىٍيكا :يجْط٘حوًّ

ي:يج٧ٍٝ_ي ٍَ ٍٕيٓلطؼ حيك٢يذٞضوسيٝجقىزيُط٘طظْيق٤حضْٜيك٢يهحُدٍيٝجقىي ٝي٩ظٜحٌي٤ٛحًَيكحٌؿسٍيُطؼح٣ كِْنكِيؾ٤ٔؼًّ يٖٓيجُؼرعيٓكحُٝسيٍٜٚيجُهكَ لَّٕ  

ي٫ٝيُِطىجكغيك٤ٚ ٍِّ يُِٗ كِْْي٫يٝؾٞوكَ كِْ يًِٚين٤ٍيٝ ين٤ح٢ٍُّ ٍْ .يك٢يػحُكَ

ٍ_ي يٖٓيق٣ٍسيجُىػٞزيٝجُلٌٍي:يج٥نكَ زٌَّ  ٗٚي٫يضؼحٌٜيذ٤ٖيجُطؼح٣ٕيٝق٣ٍسيجُىػٞزيجُط٢ي٣وّٞيذٜحيًَي٠ٍفيوػح٣سًّيُٞؾٜطٚيٜٝٓ٘ؿٚ؛يكٌ

ىلَّجٕيٖٓي ٌٖحٍيضكو٤نيجُؼىٍيج٫ؾطٔحػ٢ي كٌِ٘سي٣كُؼكَ ٝئضحقسيجُلٍٚسي٧ٗٗطسيج٧ٍٓيذحُٔؼٍٝفيٝج٢ُٜ٘يػٖيجٌٍُٔ٘يجُٔإْٓحض٤سي ٝيجُلٍو٣سيجُٔٔ

ي ؿٍجٞٚيئضحقسيجُلٍٚسئُرى ي ِّْ يٖٝٓيو٫تَيٓ٘حليجُك٣ٍسيئقىٟي ّْيجُطؼح٣ٕيجُ٘ٔٞيؾ٢ئًحي٤ْأض٢،يذَيجُؿٜحويًًُي،يكٖٔي ٛ ٝجُل١ٌٍكّ

٣ٖيٝجُلٌٍي٣ٝكُٕٞٞيذ٤ْٜ٘يٝذ٤ٖي يٖٓيجُٔؼطى٣ٖيٝجُٔٓطرى٣ٖيج٣ًُٖي٣ٔ٘ؼٕٞيجُ٘حِيٖٓيق٣ٍسيجنط٤حٌيجُىِّ ٍَّ جنط٤حٌيجُى٣ٖيٝجُلٌٍيٝيُييذٓكنيً

ٍٍيؾى٣ى؛يك٬يضؼحٌٜي٫ٝيٓ٘حكحزيذ٤ٖيضكو٤نيجُطؼح٣ٕيجُ٘ٔٞيؾ٢يجُوحتْيػ٠ِيجُؼىٍيٝذ٤ٖيق٣ٍسيجُىػٞزيٝجُلٌٍيٝج٧ٍٓي وػحزي ١يو٣ٖي ٝيكٌ

زيػٖي ذؼحوٛحيجُػ٬غ٤سكِي ٍٍي٣وط٘غيذٚ،ياٌسش٠خِ :يذحُٔؼٍٝفيٝج٢ُٜ٘يػٖيجٌٍُٔ٘يٝجُؿٜحويذ٠ٍٜٝٗحيجُٔؼرٍِّ يضكو٤وًّحئُرى يجنط٤حٌيجُلٍوي ١يو٣ٖي ٝيكٌ

كًٍَ،ي٣ٝ٘رـ٢يٚزّب٠خِ ،يٚاٌؼذاٌخِ  كًْ ٢يػ٠ِيجُؼ٤ٕيٗح٤ٛييػٖي ٕي٣رو٠يُِطؼح٣ٕيٝؾٚةٌي٣كُ كِٞ يْل٤٘سيجُك٤حزيٖٓيجُـٍميجُٔٞوك١ِيذك٤حزي ِٜٛحيجُوح

ي ٝي ي ٝيج٫ؾطٔحػ٢كّ ي ٝيجُل١ٌٍكّ ،يجُى٢٘٣كّ ،يج٣ٍُٛفي ٝيج٢ُٟ٘ٔكّ ي٤ُّيٖٓيػىجُسكِيج٢ُٜ٘يػٖيجٌٍُٔ٘يك٢ي٢ٖءٍيج٩ًٍجٙكُيجُؼرػ٢ُّ يذأٗلَّٚ كٍُ جُط٤ًً

يٓؼحُْيجُط٣ٍن كِٖ يذؼىيضر٤ُّ ِّْ ٚيج٧ٛ كِْ ي٧ْح كُٝ يُِطؼح٣ٕيجُٔ٘حه كُٜ ِّٞ ،يجُٔو ٢ِّي}:يج٤ُٓح٢ْكّ كـَ كُْ يج كَٖ كِٓ ي ىكُ كْٖ ٍُّ يجُ كَٖ يضكَرك٤َلَّ يهكَىكْ كِٖ ٣ جٙكَيكك٢ِيجُىِّ كٍَ كًْ يئكِ [ي256:يجُروٍز]ي{٫كَ

٠ُ كْٝ .يكايجيجٓط٘غيج٩ًٍجٙيك٢يجُى٣ٖيك٨ٕي٣ٔط٘غيك٢يؿ٤ٍٙي كَ

يٝجقىيكٜٞيًحُؼىّي ٝيٛٞي هٍخيئ٠ُيجُه٘ٞعي_يو كُي٠ٍفةٌ لٍَّٗجًس،يكايجيقولَّوكَٚ جُطؼح٣ٕيجُوحتْيػ٠ِيجُؼىٍيٝج٩قٓحٕيٓر٘حٙيٝٓؼ٘حٙيجُطلحػَيٝجُ

ي يُِطكحُلحشكِيجُى٤ُٝسكِيٖٓيق٤عيٛىككُٚ ةٌٍ يٓـح٣ ٝجُٞٚح٣سيُِطٍفيجُو١ٞيػ٠ِيجُٟؼ٤قيٓ٘ٚيئ٠ُيجُؼ٤ٕيٗح٤ٛييػٖيجُطؼح٣ٕ،يكحُطؼح٣ٕيجُ٘ٔٞيؾ٢ُّ

ز،ي لَّٞ ،يكح٧ق٬فيجُٔؼحٍٚزيًأق٬فيجُؿح٤ِٛس،يٛىكٜحيجُٔؼِٖيػحوٍيٗٓر٤كًّّحي ٓحيج٢ُٟ٘ٔيكٜٞيقٔح٣سيجُٔٛحُف،يٝٓحولَّضٚيجُو ٝٓحولَّضٚي٠ٝحهطكُٚ

حيجُطؼح٣ٕيجُٔوٛٞويٛ٘حييكٜٞي هٍخيئ٠ُيقِقيجُلٍٟٞ،ي لَّٓ كٕٞيْٛيج٧ه٣ٞحء،يكح٧ذو٠يٛٞيج٧هٟٞيٝكوًّحيُ٘ظ٣ٍسيوجٌٕٝيٝٛٞذُ،ي  ٝجُٔٓطٜىكَ

ي زٌٍّ يذ كُٕ يك٤ٚيضوٟٞيٝج٩قٓح كٍُ يٝجقىزٍ،يجُؼى ٍّ جيػ٠ِيهى حيٚلكًّّحيٝجقىًّ ٟ}ٛىكٚيٓٛحُفيج٠٧ٍجفيؾ٤ٔؼًّ كَٞ جُطلَّوكْ كَٝ ي ٍِّ كُْركِ ِك٠َيج جيػكَ ٗكُٞ كَٝ ح ضكَؼكَ [ي2:يجُٔحتىز]ي{كَٝ

كِٕي}ٝن٬كٜٔحيئغْيٝػىٝجٕي٣أض٤حٕيػ٠ِيذ٤٘حٕيجُطؼح٣ٕيٖٓيجُوٞجػىي ج كَٝ ىكْ كُْؼكُ ج كَٝ ي كِْ غكْ كِ ِك٠َيج٩كْ جيػكَ ٗكُٞ كَٝ ح يضكَؼكَ ٫كَ [.ي2:يجُٔحتىز]{كَٝ

:يأعئٍخ اٌذساعخ

:ي٣ٓؼ٠يجُركعيُ٪ؾحذسيػٖيج٧ْثِسيجُطح٤ُس

يجُطؼح٣ٕيجُ٘ٔٞيؾ٢يػ٠ِيه٤ْيجُؼىٍيٝج٩قٓحٕ؟ي_ي1 ٓحيج٧ّْيجُط٢ي٣وط٤ٟٜحيذ٘حءكُ

ٓحيٝؾٚيجُؼ٬هسيذ٤ٖيجُؼىٍيٝج٩قٓحٕيك٢يئقٌحّيج٠٩حٌيجُٔكوِّنيُِطؼح٣ٕيجُ٘ٔٞيؾ٢؟ي_ي2

ٓحي ًٌحٕيجُطؼح٣ٕيجُ٘ٔٞيؾ٢ي٠ٍٖٝٝٚيك٢يٞٞءيه٤ْيجُؼىٍيٝج٩قٓحٕ؟ي_ي3

ٓحي ٌٖحٍيجُطؼح٣ٕيجُ٘ٔٞيؾ٢يجُٔأٍٓٞ؟ي_ي4

،ي(جُطؼح٣ٕيجُ٘ٔٞيؾ٢،يجُؼىٍ،يج٩قٓحٕ)ُٝ٪ؾحذسيػٖيًٛٙيج٧ْثِسيهحٓصيجُىٌجْسيػ٠ِيٓوىٓسٍيك٤ٜحيضؼ٣ٍلحشيًُٜٙيجُٔٛطِكحشيجُػ٬غسي

ٗحشي ِّٞ ٝٓىجنَ،يٝ ًٌحٕ،ي٠ٍٖٝٝ،يٝ قٞجٍ،يٝ ٗٔح٠،يٝٗطحتؽ،يضرٍٖٛيػ٠ِي ٜٗحيٗظ٣ٍسيٓٓطٞك٤سئٌُِٞٗحشيًِٜح،يٝٓلٍوجشيًٛٙيجٌُٔ

.يٓٓط٘رطسيٖٓيٗٛٞ٘يجُؼىٍيٝج٩قٓحٕيك٢يجٌُطحخيٝجُٓ٘س

: ِصطٍسبد اٌذساعخ

يٓحيػ٤ِٚي٣ٝأنًيٓحيُٚ:اٌؼذي ءكُ كٍْ كَٔ كُْ يٛٞي ٕي٣ؼط٢يج
10

. 

يٛٞي ٕي٣ؼط٢ي ًػٍيٓٔحيػ٤ِٚي٣ٝأنًي هَيٓٔحيُٚ،يكح٩قٓحٕيَجتىيػ٤ِٚ،يكطك١ٍيجُؼىٍيٝجؾد،يٝضك١ٍيج٩قٓحٕيٗىخيٝضطٞع:الإزغبْ
11

.ي

                                                           
ي(.518/ي6)ٓلحض٤فيجُـ٤دي:يجٍُج١َي 8
(.ي229/ي23ي)يجُٔٛىٌيجُٓحذن 9

(ي640:ي٘)يج٤ٌُِحشي 10
(ي640:ي٘)يج٤ٌُِحشي 11
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حيٓغيض٘ظ٤ْيْٝحتَيجُؼ٤ٕيُطكو٤ني ٛىجفي ٝيٓ٘حكغي ٝيٌٍٞٝجشيق٤حض٤سيٓٗطًٍسي:اٌزؼب٠ش إٌّٛرخٟ يٌٞحيج٠٧ٍجفيجُٔهطِلسيذحُؼ٤ٕيٓؼًّ

ِْيٝجُكٞجٌيٝجُك٣ٍس،يٖٝٓيجُك٣ٍسيك٢يجُطؼح٣ٕي ِّٓ يػ٠ِي ّْيجُؼىٍيٝج٩قٓحٕيٝجُ وٜٝٗحيذ٘حءًّ ي٣كىِّ ٍْ ٣سيئ٤ُٜحيٝكنيٗكُظكُ ٝض٤ٜٔىيجُٓرَيجُٔإوكّ

ق٣ٍسيجنط٤حٌي٫يٝٚح٣سيك٤ٜحي٫ٝيجػطىجءي٫ٝيػورحشيضكٍٞيوٕٝيػٍٜيًَي٠ٍفيٓحيُى٣ٚئُٖيٖحء،يكحُطؼح٣ٕيٝؾٞويٓٗطٍىيُلثط٤ٖي

يٜٓ٘ٔحيُٓكنيج٧نٍٟيٝجُطـِديػ٤ِٜحي٫ٝيضٔ٘ؼٜحيٖٓيٍٗٗيٓحي يٜٓ٘ٔحيٝؾٜسيج٧نٍٟيٌُٖي٫يضٓؼ٠ي ١زٌّ زٌَّ كٌٍِيً كْ٘ ٓهطِلط٤ٖيك٢يٓك١٤يٝجقىيضكُ

ػ٘ىٛحيٌُٓديٖٓيضٗحء،يكحُطؼح٣ٕي٫يئُـحءيك٤ٚئُِهحُقيذَيٓر٘حٙيػ٠ِيج٩هٍجٌيذحُؼ٤ٕيٓؼٚيذَي٫يٝؾٞويُِطؼح٣ٕيذىٕٝي٤ًحٕيٖه٢ٛي

ي٣ِٝكنيذٔهحُلٚ،يك٬يٓحٗغيك٢يجُطؼح٣ٕيٖٓيٓكحُٝسي ٣ٞٛٝسينحٚسي٣كحكعيػ٤ِٜحيج٠٧ٍجفي٫ٝي٣ط٘حَُٕٞيػٜ٘حيئ٫ي ٕي٣ـحوٌي قىيْٜٓ٘يك٣ٍوكَٚ

يٓحي٣٘رـ٢يج٫نط٬فيك٤ٚ؛يكحُط٘ٞعيٝج٫نط٬في ْحِيهحّيػ٤ِٚيًٛجي ةٌَ ًَي٠ٍفيئه٘حعيج٥نٍيٝ ضرحػٚيذٔحيُى٣ٚيذحُكٞجٌيٝجُٔ٘حظٍز،يًٝٛجي ٚ

ك٠َٗي}جُٞؾٞو،يٝك٢يج٣٥حشيجُؼٍٗيج٠ُٝ٧يٖٓيٌْٞزيج٤َُِيو٫ُسي٫يضهطثٜحيػ٤ٖيضرٍٖٛيػ٠ِيًٛجيج٧ْحِي كـْ جي٣كَ يئكِيكَ كَِ جُِل٤َّكْ جيي(1)كَٝ كٌِيئكِيكَ كَح جُ٘لَّٜ كَٝ
ِل٠َّي كْٗػك٠َيي(2)ضكَؿكَ كُ ج٧كْ كَٝ ي كٍَ كًَ لًَّ يجُ ِكَنكَ حينكَ كَٓ طل٠َّيي(3)كَٝ كَٗ يُكَ كْْ كٌُ ٤كَ ؼكْ كَْ ي لَّٕ ًٝٛجيٓحيهحُٚيًٌٍٝيجُوٍٞيذٚيكُٞط٤ٍيك٤ِٓٞفيجُطؼح٣ٕييي[10ي-ي1:يج٤َُِ]{ي(4)ئكِ

ي.ػ٘ىٓحييٛديئ٠ُي ٕيجُوحٕٗٞيج٧ٍٝيُِطر٤ؼسيٛٞيجُط٘ٞع،يٝهرٍٞيًٛجيجُط٘ٞعي ْح٢ْيُِٞؾٞو

ًًٍِّيؾحءيك٢يجُوٍإٓيٓحي٣وٍخيٖٓيٓؼ٘حٙيذِلعيجُرٍيٝجُو١ٓيٝج٩قٓحٕ،يهحٍيضؼح٠ُ يجُ ي}:يٝجُطؼح٣ٕيذٔؼ٘حٙيآٗقكِ كْْ يُكَ كَٖ ٣ كًِ يجُلَّ كِٖ كُيػكَ ياللَّلَّ كُْ كًُ كْٜ٘كَح ٫ي٣كَ

كَٖي ٤ طكِ كِٓ وكْ كُٔ كُْ يج دُّ كَي٣كُككِ ياللَّلَّ لَّٕ يئكِ كْْ كِٜ ك٤َكْ جيئكُِ طكُٞ كِٓ ضكُوكْ كَٝ ي كْْ ٝٛكُ ٍُّ يضكَركَ كْٕ ي كَ كْْ كًُ كٌِ ٣كَح يوكِ كْٖ كِٓ ي كْْ كًُ ٞ كٍِؾكُ ي٣كُهكْ كْْ ُكَ كَٝ ي كِٖ ٣ يكك٢ِيجُىِّ كْْ كًُ كُٞ  (.8:جُٔٔطك٘س)ي{٣كُوكَحضكِِ

ِذاخً ٔظش٠خ اٌزؼب٠ش  ٟ ضٛء اٌؼذي ٚالإزغبْ : اٌّجسث الأٚي

سَِّخ أعبعٙب) :اٌّذخً الأٚي زذح الإٔغب١ٔخ، ٚاٌسش٠خ، ٚاٌغسَّلاَ: اٌزؼب٠ش إٌبرح ػٓ اٌؼذي ٚالإزغبْ لض١خّ و١ٍخّ ػب رَٛ  (اٌ

يجٌُحت٘حشيًِٜح ُّْ ٍ،يٝج٧هحٌخيٝج٧ذحػى،يٝجُٔٞجكني:يٖٓيٖإٔيجُؼىٍيٝج٩قٓحٕي ٕي٣ػٍٔيجُطؼح٣ٕيجُٔطِن،يًٝٛٙيه٤ٟسي٤ًِسيضؼ جًُجشيٝج٥نكَ

ٝجُٔهحُق،يٝيجيجٍُٝـيٝجُؿٔحو،يٝجُر٤ثسيٝجٌُٕٞيًِٚيؾِٔسيٝضل٬٤ًّٛ؛يٝػّٔٞيج٧ٖهح٘يك٢يذحخيجُطؼح٣ٕيجُوحتْيػ٠ِيجُؼىٍيٝج٩قٓحٕي

ي لََّ كًُ ٣٘ىٌؼيك٤ٚيػّٔٞيج٧َٓ٘سيٝج٧ٌٓ٘سيٝج٧قٞجٍ،يٝجُٔوحٚىيٝج٧هٞجٍيٝج٧كؼحٍ،يٝو٤َُييُييػّٔٞيجُ٘ٛٞ٘يك٢يجُؼىٍيٝج٩قٓحٕ؛يٝ

ي ٫كَ كَٝ ي كَحيضكَوك٤ْك٤ِىةٌ يذكِٜ كْٕ كٍِ ي٣كَوكْطكَ كْْ ُكَ كَٝ ٤لَّسٍ،ي ٝػكِ كٍُ يككُ كْٝ ُٞك٤ِلَّسٍي كَ كُٚ ي كُ ٍٕ ح ؼكَ كَٓ ِك٠َي يػكَ كِٛىكُ ج كَٞ كَٖ كَحي يذكِٜ كَٝ كُضك٢ِكَ زٍ،ي كٍَ ػك٤ِ كًَ يئيجيضٌٌٍشيك٢يٓٞجٞغي ٍّ٢ِِّ كًُ ي ٍّ٢ ػكِ كٍْ كَٖ ي ٍَ ُك٤ِ يوكَ كْٝ ٤ِِّلَّسٍ،ي كَ كًُ زٍي ىكَ هكَحػكِ

ئًحي٣وٍٞيج٩ٓحّيجُٗح٠ر٢ كِّ ٞ كُٔ كُْؼكُ يج كَٖ كِٓ ٜكَحي ٠يُكَلكْظكِ كَٟ وكْطكَ كُٓ ِك٠َي كَحيػكَ ِك٠َيذكَوكَحتكِٜ يػكَ ةٌَ ُك٤ِ يوكَ ُكِيكَ كًَ .يضه٤ٛٙ،يٓغيضٌٌٍٛح،يٝئػحوزيضو٣ٍٍٛح،يككَ

يجُطؼح٣ٕيجُوحتْيػ٠ِيجُؼىٍيٝج٩قٓحٕيٓٓحٌيٝق٤ىيُِؼ٤ٕيذأٖٓي٠ٝٔأ٤ٗ٘س لَّٕ جُٞقىزيج٩ٗٓح٤ٗسيٝجُطه٤٤ٍيٝق٣ٍسيج٫نط٤حٌي:يٝ ْحِيجُوٍٞيذأ

يػ٠ِيجُطؼح٣ٕيجُٔٓط٘ىيئ٠ُي جيُِطرح٣ٖيك٢يػٍمي ٝيُٓحٕي ٝيو٣ٖيٓػ٬ًّ ًٍّ ٝج٬ُّٓيٌؿْيضـح٣ٍيٓحي٣هطحٌٙيجُٔهطِلٕٞ،يًٝٛجيج٧ْحِي٫ي٣كُروك٢ِي غ

ي"جُؼىٍيٝج٩قٓحٕي كْٖ كِٓ ي ِكِنكَ ينكُ كُّ آوكَ كَٝ ي كَّ يآوكَ كُٞ يذكَ٘ كْْ كُ ُِّٜ كًُ ي كُِ ،يجُ٘لَّح وك٢ِزٌّ كَٖ ي ةٌٍ ككَحؾكِ كَٝ ي يضكَوك٢ِزٌّ ةٌٖ كِٓ إكْ كُٓ ي كَٞ حيٛكُ كَٔ لَّ ،يئكِٗ ٛكَحيذكِح٥ذكَحءكِ كٍَ ككَهكْ كَٝ كِِٛك٤ِلَّسكِي ح ر٤ِّلَّسكَيجُؿكَ يػكُ كْْ كٌُ كْ٘ يػكَ ٛكَدكَ كَي كَيكْ ياللَّلَّ لَّٕ ئكِ

جخيٍ كٍَ "ضكُ
12

كِْنكِيٝنحُوْٜي:ي،يٌٝٚٞيجُٞقىزيج٩ٗٓح٤ٗسيٝذٍج٤ٜٛ٘حيك٢يجٌُطحخيٝجُٓ٘سي٫يقٍٛيُٜحي٫ي٤ْٔحيو٫تَيٝقىزيج٧ٍٚٞيٝجُـح٣حش جُه

كِْٜٜيٝٓٛىٌيٛىج٣طْٜيٝٓ٘ٗثْٜي٤ٍْٛٓٝٛ ٝئُ
13

،ي٫ٝي٣٘حك٢ي٤ٖثًّحيٖٓييُييئهٍجٌيجُوٍإٓيٝجُٓ٘سيذحنط٬فيجٍُٗجتغيٝجُؼوٍٞيٝج٥ٌجءي

ٝج٧ُٖٓيٝج٧ُٞجٕيٝجُؿ٤ٖٓ٘يٝجُطرحتغ
14

يٌٚٞيج٫نط٬فيًٛٙيْ٘سيئ٣ؿحذ٤س؛يك٤لطٍٜي ٜٗحيٓٛىٌيئغٍجءيك٢يذحذٜح،يًٝٛجي٣ؼْيًَي لَّٕ ،يذَيئ

يُ٘حيئ٫يئٕيؾحءيك٢يٍٖػ٘حيٓحي:يجنط٬فيقط٠يجٍُٗجتغ،يٝقٓرييهٍٞيذؼٝيػِٔحءي ٍٚٞيجُلوٚ حيكٜٞيٍٖعةٌ يهرِكَ٘ كْٖ عكِيٓ كٍْ يٖٓيٖ يغرٞضكُٚ ٓحيٚفلَّ

٣هحُلٚي٣ٍٝكؼٚ
15

ي.

ًٌّ و ٠زدضّأ  ٟ إٔزبج اٌزؼب٠ش اٌسم١مٟ): اٌّذخً اٌثبٟٔ  .(اٌؼذي  ش٠ضخ ٚالإزغبْ  ض١ٍخ ٌىّٕٙب و

٣ٖ؛يكاٗٚئُحيًحٗصي٠ٍميضكو٤نيجُؼىٍيٖٓي ٫يضوّٞيجُٓٔٞجشيٝج٧ٌٜيئ٫يذحُؼىٍ،يكٜٞيكٍٜ،يٝجُؼىٍيجُٔطِني٫ي٣ٌحوي٣طكونيئ٫ي٣ّٞيجُىِّ

ذ٤٘حشيٝٗكٞٛحيظ٤٘سيًحٕيظ٤٘كًّّحيًًُي،يٝجُؼىٍيجُوطؼ٢يجُٔطِنيٍٕٓٛٞيذح٩قٓحٕ،يكحُؼىٍي١ٌٍٝٞيٝج٩قٓحٕيقحؾ٢،ي ٝيضك٢٘٤ٓيٌَٓٔي

يػ٠ِي ٕيٌٓحٌّيج٧ن٬ميًِٜحيٓ٘ٚيُٚ ذ٘حءًّ
16

حيػ٠ِيْر٤َي ،يٝجُطؼح٣ٕيجُكو٤و٢يٍٕٓٛٞيذٜٔحيٓؼح،يٝو٫تَييُييك٢يجٌُطحخيٝجُٓ٘سيهٍٜٗٔحيٓؼًّ

جُط٤ٌَٔيضحٌزًّيٝجُطٌحَٓيًٍزًّي نٍٟيك٢يٓٞج٠ٖيػىلَّزيٝٓ٘حْرحشيٖطل٠َّ
17

يج٩قٓحٕيٝئٕيًحٕيك٤ِٟسًّيئؾٔح٫يئ٫ي ٗٚيهىي٣ـىٝيك٣ٍٟسًّ،ي لَّٕ ،يغْيئ

يجُكحؾ٤حشيًحُططٔسي٣ٌٍُِٟٝحش،يًًُٝيي لَّٕ ٝيُييئٗٔحي٣ٌٕٞيئيجيضؼىوشيٓلٍوجضٚيٝٝؾٞٛٚيُْٝي٣طكونيج٧َٚيٝٛٞيجُؼىٍيجُٔطِنيئ٫يذٚي٧

جُطك٤٘٤ٓحشيًحُطٌِٔسيُِكحؾ٤حش
18

.ي

ٛاء، ٚالإزغبْ ٠ؼضذٖ ٠ٚؤاصسٖ، ٚثّٙب ِؼلاًب ٠ىْٛ اٌزؼب٠ش اٌم١ُّ اٌم٠ُٛ) :اٌّذخً اٌثبٌث . (اٌؼذي ٠ّضٟ ثبٌزؼب٠ش ػٍٝ ٔٙح ءٍعرَ

جُؼىٍيجُٔطِنيٛٞيٓحي٣وط٢ٟيجُؼوَيقٓ٘ٚ،يٝٛٞيٍٞخيٖٓيج٩قٓحٕيٝجُٔؼحِٓسيذحُٔػَ،يٝغٔسيػىٍي٫ُٞيجٍُٗعئُحيػٍفيًٞٗٚيػى٫ئًحي

كَي}:يك٢يذؼٝيجُكىٝو؛يًُُييهحٍيضؼح٠ُ جياللَّلَّ جضلَّوكُٞ كَٝ ي كْْ كٌُ ِك٤َكْ طكَىكَٟيػكَ حيجػكْ كَٓ ي كَِ ػكْ كِٔ كِٚيذكِ ِك٤َكْ طكَىكُٝجيػكَ يككَحػكْ كْْ كٌُ ِك٤َكْ طكَىكَٟيػكَ يجػكْ كِٖ كَٔ ي}:ي،يٝهحٍ[194:يجُروٍز]ي{ككَ جءكُ كَُ ؾكَ كَٝ
كِي ِك٠َياللَّلَّ ٙكُيػكَ كٍُ يككَأكَؾكْ ِكَفكَ كْٚ كَٝ كَ لكَحي يػكَ كْٖ كَٔ كَحيككَ ػكِْكُٜ كِٓ ٤ِّثكَسةٌي كَْ ٤ِّثكَسٍي يذوُٞٚيضؼح٠ُي[40:يجٌُٟٗٞ]ي{كَْ كِٕ ٘ك٤ِلَّح ؼكْ كَٓ ي كِٕ ٘ك٤َكَح ؼكْ كَٔ كُْ ك٠ّٔييُيي٤ْكّثسيٝجػطىجء؛يًٝٛجٕيج ي}:يكٓ لَّٕ ئكِ

كِٕي ح كَٓ قكْ كِ ج٩كْ كَٝ ي كٍِ ىكْ كُْؼكَ يذكِح كٍُ كُٓ كَي٣كَأكْ يي[90:يجُ٘كَ]ي{اللَّلَّ لَّٕ ئًحيهحٍيجُؿٍؾح٢ٗي  كِٕ يجُٔطِنيٝج٩قٓح كٍِ يذ٤ٖيجُؼى ي"ٝجُلٍمكُ ةٌٍ جيكه٤ ًٍّ يٛٞيجٌُٔحكأزكُيئٕين٤ كٍَ جُؼى

                                                           
ًٍٓٛكَح:يجُؼر٤ِّلَّس.يقى٣عيقٖٓ:ي،يٝهحٍيجُط١ًٍٓ(3955)،يٌهْي(734/ي5)ٖحًٍي:يجُٖٓ٘،يش:ييجُط١ًٍٓ  12 كَٝ كُْؼ٤ٖي يج ِّْ كَٟ /ي13)ٍٖـيجُٓ٘سي:يجُرـ١ٞ.يجٌُرٍيٝجُ٘هٞز،يذكِ

(.ي124
٣حي ٣ٜحيجُ٘حِ،ي ٫يئٕي»،يٝك٢يٓؼ٘حٛحيقى٣عي[26:يج٧ػٍجف]،ي[60:ي٣ّ]،ي[32:يجُٔحتىز]،ي[21:يجُروٍز]،ي[131:يجُروٍز]،ي[2:يجُلحضكس]،ي[1:يجُ٘ٓحء]،ي[3:يجُ٘حِ]ي 13

:ي قٔىيذٖيق٘رَ".يٌذٌْيٝجقى،يٝئٕي ذحًْيٝجقى،ي ٫ي٫يكَٟيُؼٍذ٢يػ٠ِيػؿ٢ٔ،ي٫ٝيُؼؿ٢ٔيػ٠ِيػٍذ٢،ي٫ٝي قٍٔيػ٠ِي ْٞو،ي٫ٝي ْٞويػ٠ِي قٍٔ،يئ٫يذحُطوٟٞ

ٚك٤فيجُرهح١ٌي.ي« ٤ُٓصيٗلٓح»:يئٜٗحيؾ٘حَزي٣ٜٞو١،يكوحٍ:يئٕيجُ٘ر٢ي٠ِٚياللَّيػ٤ِٚيِْْٝيٍٓشيذٚيؾ٘حَزيكوحّ،يكو٤َيُٚ"ٝقى٣عي.ي(23489)،يٌهْي(474/ي38)جُٔٓ٘ىي

(.ي1312)ٌهْيي(85/ي2)

ج٧ٗر٤حءيئنٞزيُؼ٬ش،ي ٜٓحضْٜي:ي"ٝك٢يٓؼ٘حٛحي قحو٣عيًػ٤ٍزيٜٓ٘ح.ي[48:يجُٔحتىز]،ي[21:يجٍُّٝ]،ي[13:يجُكؿٍجش]،ي[36:يآٍيػٍٔجٕ]،ي[22:يجٍُّٝ]،ي[6:ي٣ّٞٗ]14   

.يي،يٝ قحو٣عي نٍٟيضوىٓصيك٢يجُكح٤ٖسيجُٓحذوس(3443)ٌهْيي(167/ي4)ٚك٤فيجُرهح١ٌي".يٖط٠يٝو٣ْٜ٘يٝجقى

ي
(.ي189/ي1)جُرٍٛحٕيك٢ي ٍٚٞيجُلوٚي:ييجُؿ٢٘٣ٞ 15
(.ي22/ي2)جُٔٞجكوحشي:ييجُٗح٠ر٢ 16
ٌٝجٙيجُطرٍج٢ٗي:يٝهحٍي(197/ي5)ٓؿٔغيجُُٝجتىي..."يئيجيقٌٔطْيكحػىُٞج،يٝئيجيهطِطْيكأقٓ٘ٞج»:ي،يٖٝٓيج٧قحو٣ع[24_23:يج٩ٍْجء]،ي[128:يجُ٘ٓحء]،ي[90:يجُ٘كَ]ي 17

يي١يهٍذ٠يِْٝٓٓ:ي َٛيجُؿ٘كّسيغ٬غس"ك٢يج١ْٝ٧يٌٝؾحُٚيغوحش،ي كَّ جٕ،يَٕي»،يي(2865)ِْٓٓي..."ييٝيِْطحٕيٓو١ٓيٓطٛىكّميٓٞككّن،يٌٝؾَيٌق٤ْيٌه٤نيجُوِديٌُ كَّ ٣حيٝ

هح:ي"قٖٓيٚك٤ف،يٝقى٣عيجُـ٬ّيٝجُؿح٣ٌس:يٝهحٍي(1305)جُط١ًٍٓي«يٝ ٌؾف (.ي1721)،يِْٝٓٓيي(3472)جُرهح١ٌيٌهْي«ي ٗلوٞجيػ٠ِي ٗلٌٓٔحيٓ٘ٚيٝضٛىكّ
(.ي25/ي2)جُٔٞجكوحشي:ييجُٗح٠ر٢ 18
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يٓ٘ٚ كَّ يذأه كٍّ كّٗ ي ٕي٣وحذَيجُه٤ٍيذأًػٍيٓ٘ٚيٝجُ كُٕ ،يٝج٩قٓح زٌٍّ جيكٗ كًٍّّ "ٝئٕيٖ
19

ي كٍُ ِّٓ ي ٝيذحُؼلٞي ٝيذح٩قٓحٕيئ٠ُيج٢ُٓٔءيذؼطحءٍيٝٗكٞٙ؛يًٝٛجي٣ل

.يض٤ٌَٔيج٩قٓحٕيُِؼىٍيٝضٌحِٓٚيٓؼٚيك٢يْر٤َيجُؼ٤ٕيجُٔٗطٍىيٝجُطؼح٣ٕيجُٔأٍٓٞ

اٌزؼب٠ش اٌسم١مٟ اٌىبًِ ِشوضٖ اٌؼذي ٚالإزغبْ، ٚاٌزؼب٠ش اٌصٛسٞ ِشوضٖ اٌؼذي اٌصٛسٞ،  ئْ أ ّش اٌؼذيُ ٚزذٖ ) :اٌّذخً اٌشاثغ

 (ِغبٚاح زمّلاًب وبْ زم١مّلاًب ٌىٕسَّٗ دْٚ الأٚي

ي٣ٌٞٚكًّّح كَٕ ٓحشيٓحو٣كّسيٝذ٤٘حشيظ٤٘سيٝجؾطٜحوي٣هطةي٤ٛ٣ٝد،يكايجيضكوني ٗطؽيجُطؼح٣ ِّٞ ٧ٗٚيقٌْيذحُظحٍٛ،يٝهىي٣ٌٕٞيي٣وّٞيجُؼىٍيػ٠ِيٓو

قو٤و٤كًّّحيئيجي ٗطؽيجُٔٓحٝجزيجُكوكّس،ي ٓحيج٩قٓحٕيكٜٞي٣طحذنيجُرح٠ٖيٝجُٞجهغيٝقو٤وسيج٧ٍٓ،يكحُطؼح٣ٕيجُكو٤و٢ي٣طكونيئيجيٓحيجؾطٔغيػىٍي

يٝقو٤وسكُيج٧ٍٓ،يٝيُيي٫ي٣ٌٕٞيئ٫يذح٩قٓحٕيذٔؼح٤ٗٚيجُؿحٓؼسئٍُجهرسياللَّيجُط٢يضػٍٔيقًّٓ٘حيك٢يجُٔوحٚىيٝج٤ُ٘حشي كُٖ هٚيجُرح٠ جُظحٍٛيٝٚىلَّ

٢يُٚيكٜٞي ػِْيذحْطكوحهٚي ٝج٧ػٔحٍيٝج٧هٞجٍ،ي٣ٝطحذنيجُرح٠ٖيك٤ٜحيجُظحٍٛيذح٩هٍجٌيج١ًُيٛٞي٤ْىيج٧وُسيك٢يٓوحّيضكو٤نيجُؼىٍ؛يكٖٔيهكُٟ

حي٫ٝي٣كٍّيق٫٬؛يٝهىي٣ٌٕٞيج٢ُٗءيق٫٬ي ًّٓ  ٝيظِٔٚيكح٩قٓحٕيجُٜٗٞو١يٓغياللَّي٣وط٤ٟٚي ٕي٣وٍيذحُكو٤وس؛يكإيهٟحءيجُوح٢ٞي٫ي٣كَيقٍج

٢يُٚي ٕيجُوح٢ٞيئٗٔحيجهططغيُٚيقنيٚحقرٚي ٣حٗسًّيئيجيًحٕي٣ؼِْيٖٓيهكُٟ يوكِ ةٌّ يٌُ٘ٚيقٍج كٖٔيه٤ٟصيُٚيٖٓيقني ن٤ٚي٤ٖثحيك٬ي٣أنً،ي"هٟحءًّ

"كاٗٔحي هطغيُٚيهطؼسيٖٓيجُ٘حٌ
20

. 

: أسوبْ اٌزؼب٠ش إٌّٛرخٟ  ٟ ضٛء اٌؼذي ٚالإزغبْ

ًِ اٌغسَّشائش ٚاٌّمبصذ إٌٝ ػبٌِّٙب: أٚي أسوبْ اٌزؼب٠ش إٌّٛرخٟ) :اٌشوٓ الأٚي وْ رَٚ . (اٌمغِظ ٚاٌضخش  ٟ اٌؼذي، ٚاٌدجش  ٟ الإزغبْ ِغ 

٫يضؼح٣ٕيئ٫يػ٠ِي ْحِيجُؼىٍيجُٔو١ٓيجُُجؾٍيٝج٩قٓحٕيجُؿحذٍ،يكحُؼ٤ٖيذحُؼ٤ٖيٝؾُجءيج٤ُٓثسيذٔػِٜحي٣ك٫ٕٞيوٕٝيوٓحٌيجُلٍوي

ٝجُٔؿطٔغ،يكًٜجيػىٍيَجؾٍ،يٝ وجءيٖٓيػ٤ِٚيجُكنيذأًػٍيٓٔحيػ٤ِٚيئقٓحٕيؾحذٍ،يٝجُؼلٞيػ٘ىيجُٔوىٌزيئقٓحٕي٣ؿؼَي٤ٓٗؽيجُؼ٬هحشي ذو٠ي

ي ٍٓٛحيئ٠ُي كَِ كًْ كَٞ يذ ٝ ٗو٠يٝ هٟٞ،ي٫ٝي٣ٓطو٤ْيجُطؼح٣ٕيػ٠ِيًٛجيجُ٘كٞيئ٫يذر٘حءييُييًِٚيػ٠ِيجُظٞجٍٛيٝضٍىيجُركعيػٖيجٍُٓجتٍيٝجُٔوحٚىكِ

ي.اللَّيٝقىٙ

كٍِي)جًٍُٖيجُػح٢ٗي يجُٟحٖٓي٫ْطٍٔجٌيجُٞؾٞويجُٔحٗغيٖٓيجُط٘حق ح،يًٛجي ْحِيك٢يجُطؼح٣ٕيجُك١ٞ٤كّ ًّٓ جيٝػى قلعيجُٔوحٚىيج٤ٌُِسيجُهٔٓسيٝؾٞوًّ

يٝج٩قٓحٕي كٍُ .يييًٌٖيك٢يجُٔكحكظسيػ٠ِيًٛٙيجُٔوحٚىذٔؼ٘حٛٔحيجٍُٗػ٢ٝج٩ذحوزكِ،يٝجُؼى

ك١ّْيذ٤ٖيج٩كٍج٠ي:يجُؼىٍيٍٖػح كَٛيجُكٌٞٓسيػ٠ِيٓحيك٢يجٌُطحخيٝجُٓ٘كّسيٝذًٍيجُكوٞميجُٞجؾرسيٝض٣ٞٓسيجُٔٓطكوك٤ّٖيك٢يقوٞهْٜيٝجُطٞ

.يٝجُطكّل١٣ٍ

يٓظ٘سةٌيُِػ٘حءيجُؼحؾَيٝجُػٞجخيج٥ؾَ،ي٣طؼىٟيٗلؼٚيُِـ٤ٍ،ي٣ٝوّٞيػ٠ِيٍٓجهرسياللَّ ةٌَ .يٝج٩قٓحٕيػٔ

حي٣ٝٞغنيجُؼٍٟي٣ٝؼَُيجُطؼحٕٝ؛يٝٓىجٌيًٛجي ي٣كلعيًٛٙيجُػٍٔزي٣ٍٝه٤كّٜ كُٕ ٢ِٔ،يٝج٩قٓح ِّٓ يٖٓيٓ٘طِنيجُطؼح٣ٕيجُ عيجُر١ٍٗكّ ذحُؼىٍي٣ٓطٍٔيجُ٘كّٞ

ًِٚيػ٠ِيقلعيجُؼىٍيٝج٩قٓحٕئُِوحٚىيج٤ٌُِسيجُهٔٓسيٖٓيٗحق٤سيجُٞؾٞويذو٤حّي ًٌحٜٗحيٝئٌْحءيهٞجػىٛح،يٖٝٓيٗحق٤سيجُؼىّيذىٌءيٓحي

.ي٣ٜىوٛحيٖٓيجنط٬ٍيٝجهغي ٝيٓطٞهغ

ي

: ششٚط اٌزؼب٠ش  ٟ ضٛء اٌؼذي ٚالإزغبْي

ّٞ ػبخً لأصً اٌزؼب٠ش، ٚالإزغبْ اٌششط الأٚي  اٌزشر١ت ٚاٌزؼبلت ث١ٓ اٌؼذي ٚالإزغبْ  ٟ رى٠ٛٓ اٌزؼب٠ش ٚرى١ٍّٗ؛  بٌؼذي ضشٚس

ً آخًِ  ٟ وّبي اٌزؼب٠ش لِّّ  .ِى

يجُر٤٘حٕيج٫ؾطٔحػ٢يذح٩قٓحٕي ُّ٘ هٞجّيجُك٤حزيذحُؼىٍيٖٓيج٣ٌٍُٟٝحشيكٜٞيػحؾَي٫ي٣طوىٓٚي٢ٖء،يئييئٕيؿ٤ٍٙي٣وّٞيذٚي٫ٝي٣وّٞيذـ٤ٍٙ؛يٌٝ

يج٣ٌٍُٟٝحش،يٝٛٞيهحتْي حيجُكحؾ٤حش،يكح٩قٓحٕيآؾَي٣ؼودكُ لَّٓ حيجُطك٤٘٤ٓحشيٝئ لَّٓ يٖٓيج٬ٌُٔٔشيئ ىُّ يذ٤ٜ٘حيذحُؼىٍي٣كُؼكَ كَْ كٌِ ذ٤ٖيج٠٧ٍجفيجُط٢يقكُ

ٌْ؛يكح٧َٚي ٕيجُؼىٍيٓوىّي ْيضوى٣ْيجُؼىٍيػ٠ِيج٩قٓحٕيك٢يجُ٘ٛٞ٘يٝضؼحهرٜٔحيك٢يجًًٍُي ٝيك٢يجُككُ كٌَ ذـ٤ٍٙي٫ٝي٣وّٞيذ٘لٓٚ؛يًٝٛجيٖٓيقكِ

.يك٢يجًًٍُيٝج٫ػطرحٌ

 (أْ و ٠ؼٛد اٌفشع ػٍٝ أصٍٗ ثبلإثطبي، ٚاٌؼذي أصً ٚالإزغبْ  شع) اٌششط اٌثبٟٔ

طؽي غٍٙ،يٖٝٓي٠ٍٖيجُلٍعي ٕي٫ي٣ؼٞويػ٠ِي ِٚٚيذح٩ذطحٍ،يٝئ٫يكاٗٚيٓإٍٖيػ٠ِي ج٩قٓحٕيج١ًُي٣ؼٞويػ٠ِيجُؼىٍيذح٩ذطحٍيذح٠َي٫ي٣كُ٘

ٍجٌيجُؼىٝجٕيذؼىيج٩قٓحٕ،يٝٗط٤ؿطٚي٬ٛىيج٩ٗٓحٕيٝجُر٤٘حٕي٫ٌضلحعيًَيٖٓيجُؼىٍيٝج٩قٓحٕ؛ي يضكٌَ حٌضكُٚ ضٜى٣ىيذح٠ٖي ٝيئًٍجٙيٓؼ١ٞ٘،يٝ كَٓ

كٍِٙي٫ي٠ٔٓ٣يكؼ٬يئ٫يئيجيٚىٌيػٖيجُلحػَيذٍٞحي٠ٝٞجػ٤س يٝؿ٤ ٍٕ .ييكحُلؼَيجُٞجٌويك٢يجُ٘ٙيٖٓيئقٓح

اٌّغبٚاح اٌّطٍمخ  ٟ إلبِخ اٌؼذي ٚثزي الإزغبْ : اٌششط اٌثبٌث

يُٞؾٞويجُطؼح٣ٕيٝو٣ٔٞٓطٚ،يكإيئهحٓسيجُؼىٍيٝك٤ِٟسيج٩قٓحٕي٫يضهطٙي ةٌٕ كِٚيٞٔح ضٓح١ٝيجُٔهِٞهحشيك٢يجْطكوحميجُؼىٍيٝج٩قٓحٕيك٤

ذأَٛيو٣ٖي ٝيػٍمي ٝيُٕٞي٫ٝيذح٩ٗٓحٕيٝ ن٤ٚيج٩ٗٓحٕيككٓد،يذَيػ٬ٝزيػ٠ِيًٛجيضَٗٔيػ٬هسيج٩ٗٓحٕيذحُر٤ثسيٝجُٔهِٞهحشيج٧نٍٟ؛ي

كِْْيذأٗٞجػٚيًحككّسيٝك٢يئػٔحٌيج٧ٌٜيٝجْطوٍجٌٛحيٝج٫ٗطلحعي ِّٓ يكؼحٍيك٢يجُ ةٌٍ ُٝٔ٘ظٞٓسيجُطؼح٣ٕيجُٔطٌحِٓسيًٛٙيئٕيهحٓصيذحُؼىٍيٝج٩قٓحٕي غ

.يذٔحيػ٤ِٜحيذطٞجَٕي٣كلعيجُٔٞؾٞوجشيًِٜحي٣ٝرو٢يُٜحينٛحتٜٛحي٫ٝي٣كىظين٬ِيك٢يجٌُٕٞ

أزٛاي اٌزؼب٠ش  ٟ ضٛء اٌؼذي ٚالإزغبْ 

 (أصً اٌزؼب٠ش ٚوّبٌٗ ٠غزٕذ إٌٝ صا٠ٚخ اٌؼذي اٌغ١شٞ ٚالإزغبْ اٌزارٟ اٌّىًّ ٌٕٛالص اٌؼذي اٌظٕٟ) :اٌسبي الأٚي

١يجُؼىٍيٖٜٝٞويج٠٧ٍجفيًُٜجيجٍُه٤ديذ٤ٖيؾٞجٗكْٜي كْٓ جُكٌْيٖٓيغحُعٍيػ٠ِي قىيجُطٍك٤ٖيذر٤٘سيٖٓيٌجذغي٣كونيجُؼىٍيظ٘كًّّح؛يٍٝٓجهرسياللَّيجُوكِ

ح؛يكحُؼىٍيقٌْيذٔوط٠ٟيجُظحٍٛ،يٝج٩قٓحٕيٓطحذوسيٓحيك٢يجٍُٓجتٍيذٜٗٞويجُؼرىيُِظحٍٛيجُرح٠ٖيْركحٗٚ؛ي ًأْٜٗي٣ٍٝٗٚي٣كونيجُؼىٍيهطؼًّ

٫ٝيٝؾٞوئٌُحٍيجُطؼح٣ٕيئ٫يذحُؼىٍي٣و٤٘حي٫يظ٘كًّّحيًٝٛجيٍٕٓٛٞيذح٩قٓحٕ؛يٝهحُٞجيك٢يضؼ٣ٍقيجُؼىٍيٛٞي ٕيضؼط٢يٖٓيٗلٓييجُٞجؾدي

كٌِْيػ٤ِٚيذًُييكٜٞيجُؼىٍ .يٝضأنًٙ،يًٝٛجي٣ٌٕٞيٍٞذًّحيٖٓيج٩قٓحٕيئٕيكؼِٚيجُؼرىيذ٘لٓٚيٖٓيؿ٤ٍيٌه٤د،ي ٓحيئٕيقكُ

دْ سرجزٗ) :اٌسبي اٌثبٟٔ شرَ  (لذ ٠مذَّ اٌشبسع ِب ٘ٛ أػظُ ِصٍسخ ٚإْ ر خسَّ

يجُٔ٘ىٝخيذحُؿُءيٝجؾديذحٌَُئًحي٣وٍٞيجُٗح٠ر٢،يًٝٛجي٣ٓٞؽي ٕي٣وىّيجُٔ٘ىٝخيػ٠ِيجُٞجؾديٝٛٞيك٢يجُكو٤وسيضوى٣ْئُ٘ىٝخٍيذحُؿُءي

يج٩قٓحٕيػ٠ِيجُؼىٍيك٢يٓٞٞغٍيٓح،ي٧ٕيج٩قٓحٕي٣َٗٔي كُْ ٝجؾدٍيذحٌَُيػ٠ِيٝجؾديذحُؿُء،يٖٝٓيًٛجيك٢يٓ٘ظٞٓسيجُطؼح٣ٕيٝجُكوٞميضوى٣
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جُؼىٍي٣َٝحوزيك٢يًٛجيجُٔوحّ،يكاٗظحٌيجُٔؼٍٓيٝجؾد،يٝ وجءيجُى٣ٖيك٣ٍٟسيٝػىٍ،يٝئذٍجءيجُٔى٣ٖيجُٔؼٍٓيٓٓطكديٝئقٓحٕيضٍذٞيِٓٛكطٚي

.يك٢يجُطؼح٣ٕيج٣٩ؿحذ٢يػ٠ِيِٓٛكسيجُؼىٍيك٢يجْط٤لحءيجُكوٞم

ّٟ اٌمبئُ ػٍٝ اٌؼذي ٚالإزغبْ ػمجبد ٚرجؼبد ِٚشبقّ ٌىٓ اٌزشغ١ت  ١ّٙب ٚاٌزش١٘ت ِٓ خلا ّٙب ٘ٛ :اٌسبي اٌثبٌث  ٌٍزؼب٠شِ اٌّدزّؼ

 .خغش اٌؼجٛس

كًِلطحي٤ُٓجٕ،يًٝٛجيٓوط٠ٟي ٕيًٛٙيجُىجٌيوجٌيجذط٬ء،يكٔحي٣ؿىٙيجُٔؿطٔغي جٌُِلسيٝجُؼحتىيك٢يجُطؼح٣ٕيجُٔؿطٔؼ٢يجُوحتْيػ٠ِيجُؼىٍيٝج٩قٓحٕي

ي ٍٓٙيذٔحي٣ٍضورٚيٖٓي َٓيجُؼطحءيجُى١ٞ٤ٗيٌٝؿرسيجُػٞجخيٌٝٛرسيجُؼوحخ؛يكحُطٍؿ٤دي كُٕ كْٞ كُ يٝػورحشيك٢ي٣ٍ٠نيضكو٤نيجُطؼح٣ٕي٣كَٜ ٖٓيٓٗحمكّ

،ي يقحَٓي٣ُٞكّىيجُطكحخكّ ةٌٌ ك٢يجُؼىٍيٝج٩قٓحٕيقحوٍيهحتى،يٝجُط٤ٍٛديٖٓين٬كٜٔحي٠ْٞةٌيْحتن،يٝضًٝميق٬ٝزيجُطؼح٣ٕيٖٓين٬ُٜٔحيض٤كّح

ي" غكَ كَٓ ي كَُ كَٔ ٢ي٣كَؼكْ جؾكِ لٍَّ جُ كَٝ حهكًّّح،ي كَٖ ي كَٕ ح كًَ ي كْٕ ئكِ كَٝ ي كُٕ كَٞ كْٛ ي كَ كَٞ حيٛكُ كَٓ ِك٠َي كٍِيػكَ ركْ لَّٛ ِك٠َيجُ يػكَ كَُ كِٔ ي٣كَككْ نُّ كَٖ ي كَ كَٞ حيٛكُ لَّٔ كِٓ ي فكَ كْٞ كُْهكَ يج لَّٕ ي كَ كٍَ ٤كْ ولَّسكِ،يؿكَ كَٗ كَٔ كُْ يج ٞوكِ ؾكُ كُٝ ي غكَ كَٓ ي كَُ كَٔ ي٣كَؼكْ حتكِقكُ كُْهكَ ككَح

ك٠َي هًّحيئكُِ كْٞ كَٖ ي وكِ ٜكُٞ ؿكْ كَٔ كُْ يج كٍِ كًْ يذكِركَ كَُ كَٔ ي٣كَؼكْ دُّ ككِ كُٔ كُْ ج كَٝ دكِ،ي يجُطلَّؼكَ كِّ ح كَٔ ِك٠َيضكَ كٍِيػكَ ركْ لَّٛ ِك٠َيجُ يػكَ كَُ كِٔ سكِي٣كَككْ جقكَ لٍَّ يجُ كِّ ح كَٔ يكك٢ِيضكَ حءكَ ؾكَ لٍَّ يجُ لَّٕ ي كَ كٍَ ٤كْ ح،يؿكَ ًّٟ ولَّسكِي ك٣َكْ كَٗ كَٔ كُْ يج ٞوكِ ؾكُ كُٝ
ي كَِ كْٗلكَح كَ يج٧كْ كٍُ ِّٔ ٣كُؼكَ كَٝ سكِ،ي كَٔ كٍِيجُِّ٘ؼكْ كٌْ كُٗ يذكِ كَّ ٫يهكَح كَٝ رلَّسكِي ككَ كَٔ كُْ يج كْٜىكِ كك٠َيذكِؼكَ كْٝ كُي كَ لَّٚ ٟي كَٗ كٍَ ي٣كَ ٫كَ كَٝ كُْوٟٞي ٣كَلكْ٘ك٠َيج كَٝ ،ي ٤ىكُ كُْركَؼكِ كِٚيج ِك٤َكْ يػكَ خكُ كٍُ ٣كَوكْ كَٝ ،ي دكُ ؼكْ لَّٛ كِٚيجُ ِك٤َكْ يػكَ كَُ ٜكُ كْٓ خكِ،يكك٤َكَ ركُٞ ككْ كَٔ كُْ ج

كُي طكَٚ كَٔ كْٜ ٠يٗكَ كَٟ كُيهكَ لَّٚ ٟي كَٗ كٍَ ي٣كَ ٫كَ ".يكَٝ

 أّٔبط اٌزؼب٠ش  ٟ ضٛء اٌؼذي ٚالإزغبْ

اٌؼذي  ٟ أداء اٌسمٛق ٚاٌٛاخجبد؛ ٚالإزغبْ اٌّمبصذٞ ٚاٌؼٍّٟ  ٟ وً ِٓ ا٢داةِ : اٌزؼب٠ش اٌىٟٛٔ لٛاِٗ سوٕبْ) إٌّظ الأٚي

ُِ عٍج١برٗ إٌبردخ ػٓ ل١بِٗ ػٍٝ اٌظ١ّٕبد ًِ ٔٛالص اٌؼذي ٚرم٠ٛ شاد ٚرى١ّ ُّغخسَّ . (ٚأصٛيِ اٌّؼبٍِخ ٚاعزؼّبيِ اٌ

ييك١ِيج٩قٓحٕ،يٝػ٤ِٜٔحيهحٓصيجُٓٔٞجشيٝج٧ٌٜيٝوجٓص،ي٫ُٞٝي ٕيئقٓحٗٚيْركحٗٚيؿِديػىُٚي كٍِ ي٣ًٖٛيج٤ًٍُٖ٘يك٢يٚلحشياللَّكِيجُؼى كَُ ي ٚ

.ي٥نًيجُ٘حِيذظِْٜٔيٝٓحيضٍىيػ٠ِيظٍٜٛحيٖٓيوجذس؛يٝجُطهِنيذًٜٙيجُٛلحشي٠ٍٖيجُطؼح٣ٕيج٢ُِٔٓيج٢ٌُٗٞ،يٝٛٞي٠ٍٖيٝؾٞويٝوٝجّ

 (أدٔبٖ ٠مَٛ ػٍٝ اٌؼذي ٚأػلاٖ ٠مَٛ ػٍٝ اٌؼذي ٚالإزغبْ ِؼلاًب: اٌزؼب٠ش اٌّدزّؼٟ اٌمبئُ ػٍٝ الأِٓ إٌفغٟ) :إٌّظ اٌثبٟٔ

ي يٝجُؿٓىكَ جُؼىٍي٣كلعيجُر٤٘حٕيٖٓيجُطٛىعيٝنطٍيجُل٘حءي٧ٗٚي٣كْٓيجُُ٘جعي٢ٜ٘٣ٝيجٍُٛجعيٝجُلٍهس؛يٝج٩قٓحٕي٣ٓطرىٍيذًٜٙيج٥كحشيجُطكحخلَّ

يٝج٩قٓحٕي ٠ٍجكٚي ضكُٚ يجُروحء،ي٧ٗٚي٣ؿطعي ُٜٚٞحيٝ ْرحذٜح،ي٣ٝكٍٞيوٕٝيٝهٞػٜح؛يكحُؼىٍيػٔٞويجُؼٍٔجٕيج٫ؾطٔحػ٢يٝٓحولَّ كٍَ يًٝٔح جُٞجقىكَ

ٌِسيٝجُؿ٣ٍٔسيٝج٥كحشيج٫ؾطٔحػ٤كّسيٝجُ٘ل٤ٓسيٝج٧ن٬ه٤سيجُ٘كّحؾٔسيػٖيجُهَِي ٣َٝ٘طٚ،يٝذٜٔحي٣طٔحْييجُر٤٘حٕي٣ٝكُكٖٛيٖٓيجُهٍجخيٝجُطكّٜ

.يجُطرو٢يٝج٫هطٛحو١كّي

اوعزٛاء ٚاوعزمبِخ ٚاٌزؼذ٠ً ٚاٌزم٠ُٛ، "اٌزؼب٠ش  ٟ الأػّبي ٚاٌّؼبِلاد سوُُٕٗ اٌؼذي ٚالإزغبْ ثّؼٕبّ٘ب اٌٍغٛٞ ) :إٌّظ اٌثبٌث

٠ٕخ ٚالإرمبْ ٚاٌدٛدح ُٓ ٚاٌضلِّ  .("ٚاٌسُغْ

ضؼى٣َيجُؼَٔيٝؾٞوضٚي َٚي٣وّٞيػ٤ِٚيجُطؼح٣ٕيٝضؼَُيذٚي ٝجٍٚٙي٧ٗٚي٣كلظٜحيٖٓي ١يٝهٙي ٝيٗوٙ،ي٣ٝكٍٞيوٕٝيٝهٞعيجُُ٘جع،ي

ؿةيجُٔو٣ٍٖٛيُِطهِنيذ٣ًٜٖيجُهِو٤ٖيك٢ي وجءي ػٔحُْٜ؛يًٝٛجيجُطؼح٣ٕي٣ٍ٠نيُِٜٟ٘س،يكح٩قٓحٕيك٢يًٛجيجُٔوحّي ٣وط٢ٟيٖٓيجُِْٔٓي"٣ٝكُِ

ياللَّ كّٕ كَّي-يئضوحٕيجُؼَٔيج٠ُٞ٘ٔيذٚيئضوحٕيٖٓي٣ؼِْيػِْيج٤ُو٤ٖي  يٝؾ كُّ غيػ٠ِيػِٔٚ-يػ .يٗحظٍيئ٤ُٚيٓطكِّ

ي٫يضهطثٚيػ٤ٖ؛يكٌٔحيذى يجُهِنيذٜحض٤ٖيجُٛلط٤ٖيجٍُذح٤ٗط٤ٖيكإيذوحءٙيٝوٝجٓٚيك٢ي قٖٓيضو٣ْٞي يًٝٛجيج٧َٚيك٢يٚلحشياللَّيٝ كؼحُٚيؾ٢ِكّ

يذطكوؤٜحيٝجُطهِنيذٜٔح ةٌٖ ٌٛ 

ظ ٚاوػزذاي ٚػًّ ِب ٘ٛ زغٓ"اٌزؼب٠ش ث١ٓ اٌّخزٍف١ٓ أٚ اٌّزٕبظش٠ٓ سوٕٗ اٌؼذي ٚالإزغبْ ثّؼٕبٖ اٌٍغٛٞ ) :إٌّظ اٌشاثغ  ("اٌزٛعُّ

ي:يهحٍيجُؿٍؾح٢ٗكّي ك١ّْيذ٤ٖيج٩كٍج٠يٝجُطكّل١٣ٍ؛يٍٝٓويجُكٞجٌيٝج٫نط٬فيئ٠ُيجُٗرٜسيٝجُكؿس،يٌِٝٓٗطٚيجُططٍفكُ  ١ي_جُؼىٍيج٧ٍٓيجُٔطٞ

حيضٍذ٤سيج٠٧ٍجفيػ٠ِيجُؼىٍيٝج٩قٓحٕي ١يج٩ٗٛحفيٝج٫ػطىجٍي_يج٫ٗك٤حَيئ٠ُي ه٠ٛي٠ٍفٍيٓح ٝٓحي٣٘ؿْيػ٘ٚيٖٓي٤ًِْٞحش،يٝقُِّٜ

ٝجُؼلٞيٝجُطٓحٓفيٝجُِٓٞىيجُكٖٓي غ٘حءيج٫نط٬فيٝجُكٞجٌ؛يًٝٛٙي٤ًِْٞحشيضرو٢يػ٠ِيجُطؼح٣ٕيذ٤ٖيجُٔهطِل٤ٖي٫ٝي٣لٓىيذٜحيجُٞوجو،يٝضٔ٘غي

.يٝهٞعيجُٗك٘حءيٝجُؼىجٝزيٝجُرـٟحءيٌؿْيج٫نط٬ف

 (اٌزؼب٠ش ث١ٓ اٌسبوُ ٚاٌّسىَٛ اٌمبئُ ػٍٝ اٌؼذي ٚالإزغبْ اٌّزجبدي ٠ىفً اٌسمٛق ٚالأِٓ ٌىلا اٌطش ١ٓ) :إٌّظ اٌخبِظ

جُؼىٍيٝج٩قٓحٕيٝجٌُٟٗٞي ٍٚٞيقحًٔسيُِطؼح٣ٕيذ٤ٖي ٠ٍجفيجُكٌْ،يٞحٓ٘سيُكوٞهْٜيٝ ْٜٓ٘يٝ ٍٚٞيجٍُٔجكؼحشيك٤ٔحيذ٤ْٜ٘يػ٘ىي

حي٫يضهٍؼي كؼحُٚيػٖيْٖ٘يجُؼىٍي ػ٢٘يجُٔٓحٝجزئًحي٣وٍٞيجذٖي٣ٌٞٓٓٚ،يٝئيجيًحٗصي ًّٓ ج٫نط٬ف،يكإيجٍُٔجػ٢ي٣ٍُِٗؼسيقحًٔحي ٝيٓكٌٞ

يغٍٔضٚي كّٕ كَٓديجُؼ٬هحشيذ٤ٖي_ي ػ٢٘يجُٔٓحٝجز_جُؼىجُسينِوحيكا ه٤ٔسيٝٛىف،يًٝٛٙيجُٔٓحٝجزيه٤ٔسي٫يض٘وْٓي٫ٝي٣ٞؾىيُٜحي ٗٞجع،ي٢ٛٝي ٍٖفيٗكِ

حيضؿؼَي٬ًي٠ٍك٤ٜحي٦ُنٍيْٞجءيذٓٞجء؛يُٖٝيضؿىيكٓحوجيك٢يًٛجيجُرحخيئ٫يْٝرديٗط٤ؿطٚيجُهٍٝؼي حي٢ٛيجُٔػَيذحُكو٤وسي ١يئٗكّٜ ج٤ٖ٧حء،ي٧ٗكّٜ

حي٤ُّي كّٔ يٓ كٍّ ي٫ي٢ٖءي ٞ ٣حوزيٝجُ٘كّوٛحٕ،يك٬ي٢ٖءي ٗلغيٖٓيجُؼىٍي٬ٌُيجُطٍك٤ٖئًحي ٗكّٚ كُّ ك٤ٚيػٖيقحٍيجُؼىٍيئ٠ُيٓحي٤ُّيذؼىٍيٖٓيقحُط٢يجُ

ذؼىٍئًحي٣وٍٞيج٩ٓحّيجُٔحٌٝو١؛يٝجُؼىٍيٓأنٞييٖٓيج٫ػطىجٍ،يكٔحيؾحَٝيج٫ػطىجٍيك٢يًٛجيجُٔوحّيكٜٞينٍٝؼيػٖيجُؼىٍ،يٝئيجيًحٕيج٧ٍٓي

يٓحينٍؼيػٖيج٠ُٝ٧يئ٠ُيٓحي٤ُّيذأ٠ُٝينٍٝؼيػٖيجُؼىٍ،يٖٝٓيٖإٔيًٛٙيج٧ٍٚٞي ٕيضو٢يذ٤٘حٕيجُطؼح٣ٕيذ٤ٖيجُكحًْي كَّ يً كّٕ ًًُييكا

وىيج٫ؾطٔحػ٢يجُط٢ييجكطٍٜٞحيٛٞذُيُٝٞىيٝؾحٕيؾحىيٌْٝٞ .يٝجُٔكٌّٞيٖٓيِْر٤حشيٗظ٣ٍسيجُؼكَ

ًٛٙيٗظ٣ٍسيٓٓطٞك٤سئٌُِٞٗحشيًِٜحيُط٣ٌٖٞيج٩ٗٓحٕيجُ٘ٔٞيؾ٢يجُٔطؼح٣ٕيٓغيٓؿطٔؼحضٚيػ٠ِيٛى١يجُؼىٍيٝج٩قٓحٕ،يٝك٤ٜحيٓٛطِكحش،ي

ٚيٖٓيجٌُطحخيٝجُٓ٘سي٤ًِٝلَّحشيج٣ٍُٗؼس ُّٛ يٜٓ٘حي وُسيضه ٍَّ  .ٝٓىجنَ،يٝ ًٌحٕ،ي٠ٍٖٝٝ،يٝ قٞجٍ،يٝ ٗٔح٠،يٝٗطحتؽ،يٌُٝ

اٌخ ، ػذي، إزغبْ، ٔظش٠خ:اٌىٍّبد اٌذسَّ  . رؼب٠ش، ل١ِرَُ
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NECATĠ BEY DĠVANINDA ĠNSAN 

 

Kaplan ÜSTÜNER
 

 

Özet 
ġair, duyarlı olan kiĢi demektir. ġair, insana, çevresine ve toplumun değerlerine karĢı daima 

duyarlılık gösterir. O, çevresinde olup bitenler hakkında düĢünür, düĢüncelerini duygu ve bilgi 

birikimi ile yoğurur ve son olarak Ģiir diline aktarır. Yazdığı Ģiirler ile geniĢ kitlelere ve gelecek 

yüzyıllara eriĢmeyi hayal eder. Doğru ve güzel fikirlere sahip olan ve Ģairlik yeteneğini kendinde 

taĢıyan bir Ģairin bu hayali büyük ölçüde gerçekleĢir. ĠĢte bu niteliklere sahip Ģairlerden birisi de 

Osmanlı zamanında yaĢamıĢ ve Klasik Türk ġiirinin kurucuları arasında kabul edilen Necati Bey‟dir 

(d. 1443 - 1446?- ö. 1509).  

Bu bildiride, Türkçeyi çok iyi kullanan ve Ģiirlerinde atasözü, deyim ve halk söyleyiĢlerini 

kullanmaya büyük özen gösteren Necati Bey‟in Divan‟ında yer alan insan ile ilgili düĢünceleri ele 

alınacaktır. Bu düĢüncelerin, günümüz insanının fikir dünyasına sağladığı katkılar tartıĢmaya 

açılacaktır. 

Necati Bey‟e göre kiĢi, süslü püslü ve pahalı elbiseler giymekle yani dıĢ görünüĢe çok önem 

vermekle insan olmaz. Ġnsan ismine layık olabilmek için çeĢitli erdemleri ve sıfatları taĢımak gerekir. 

Bu sıfatlar, Ģiirlerde kısaca Ģöyle anlatılır: 

Ġnsan, madde ve manası ile bir kâğıdın iki yüzü gibi bir bütünlük içinde olmalıdır.  

Ġnsan, baĢkasının derdi ile dertlenmeli ve sevinci ile sevinmelidir. 

Ġnsan, vatanını ve milletini sevmelidir.  

Ġnsan, ülkesine ve devletine bağlılığını daima göstermeli, yaĢadığı topraklara hizmet etmeye 

çalıĢmalıdır.  

Ġnsan, yüce hedeflere ve ideallere sahip olmalıdır. 

Ġnsan, baĢkalarına iyilik etmeli, yardımcı olmalı ve güzel davranıĢlar sergilemelidir. 

Ġnsan, huzurlu bir toplumda ve mutlu bir Ģekilde yaĢamak ister. Bu amaca ulaĢabilmek için 

altın ve gümüĢ gibi dünya çıkarlarına hırsla sarılmamalıdır. 

Necati Bey, bütün bu düĢünceleri Klasik Türk ġiirinin estetik kuralları çerçevesinde ve bu 

kuralların el verdiği ölçüde dile getirmiĢtir. 

 Anahtar Kelimeler: Necati Bey, Klasik Türk ġiiri, Ġnsan. 

HUMAN IN THE DIVAN OF NECATI BEY 

 Abstract 
 The poet is the person who is sensitive. The poet is always sensitive to human beings, the 

environment and the values of society. He thinks about what is going on around him, he ponders his 

thoughts with the accumulation of emotion and knowledge, and finally translates it into poetry. He 

dreams of reaching the masses and future centuries with the poems he writes. This dream of a poet 

who has the right and beautiful ideas and carries his poetry ability in himself takes place to a great 

extent. One of the poets with these qualities was Necati Bey, who lived in Ottoman times and was 

accepted among the founders of classical Turkish poetry. (YOB 1443 - 1446?- d. 1509). 

In this declaration, the thoughts of the person in the Divan of Necati Bey, who is very good at 

using Turkic and who takes great care to use proverbs, idioms and folk words in his poems, will be 

considered. The contributions of these considerations to the world of ideas of today's people will be 

open to debate. According to Necati Bey, the person is not dressed with ornate and expensive clothes, 

that is to say, it is not a person to pay much attention to the external appearance. In order to be worthy 

of human name, it is necessary to carry various virtues and attributes. These adjectives are explained 

briefly in poems as follows: 

Human must be in unity with matter and meaning, like the two faces of a paper. 

Human should be disturbed by someone else's concern and be delighted with the joy. 

Human should love his country and his nation. 

                                                           
 Prof. Dr., Harran Ünv. Fen Edb. Fak. Öğretim Üyesi, eposta: kaplanustuner@yahoo.com 
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Human should always show his commitment to his country and his state and should try to 

serve the lands he lived. 

Human must have supreme goals and ideals. 

Human should be good to others, help them, and show good behavior towards them. 

Human wants to live happily in a peaceful society. To reach this goal, people should not 

embrace the world interests like gold and silver. 

Necati Bey has expressed all these considerations in the frame of the aesthetic rules of the 

Classical Turkish Poetry and at the limits handled by these rules. 

Key Words: Necati Bey, Classical Turkish Poetry, Human. 

 

GiriĢ 
Klasik Ģiirimiz, Ģiir geleneğimizin en uzun soluklu edebî geleneğini teĢkil etmiĢ; yaklaĢık altı 

yüzyıllık süre içinde astronomiden tasavvufa, mitolojiden sosyal hayata kadar çok geniĢ yelpazeden 

beslenmiĢtir. Klasik Ģairlerimiz beslendiği bu kaynaklarla insanı, çevresini ve toplumu Ģiirine konu 

edinmiĢtir. Duyarlı olan Ģair, çevresinde olup bitenler hakkında düĢünür, düĢüncelerini duygu ve bilgi 

birikimi ile yoğurur ve içinde bulunduğu edebî geleneğin estetik kurallarına bağlı kalarak Ģiirine 

aktarır. Yazdığı Ģiirler ile gelecek yüzyıllara eriĢmeyi hayal eder. Doğru ve güzel fikirlere sahip 

yetenekli bir Ģairin bu hayali büyük ölçüde gerçekleĢir. ĠĢte bu niteliklere sahip Ģairlerden birisi de 

klasik Türk Ģiirinin kurucuları arasında kabul edilen Necati Bey (ö. 1509)‟dir. 

Gazelleriyle meĢhur olan Necati Bey‟in günümüze ulaĢan tek eseri olan Divanı‟ndaki insan ile 

ilgili metinlerin incelenmesi bu bildirinin amacını oluĢturmaktadır.   

Necati Bey Divanı‟nda insan hakkında tespit ettiğimiz manzum ve mensur metinleri baĢlıklar 

altında yorumlayarak vereceğiz. 

 

Ġnsan: En Güzel Varlık 

Ġnsanın yaratıcısı Allah‟tır. Allah, bir avuç topraktan yarattığı insana güzellik ve alımlılık 

vermiĢtir. Cansız, bitki yahut hayvan değil de insan olarak yaratılmak ve maddî-manevî birçok nimet 

bahĢedilmiĢ olmak, mükemmel bir ihsan örneğidir; bağıĢlamanın zirve noktasıdır. Bütün bu bağıĢlar 

ne kadar güzel, ne kadar hoĢ ve ne kadar iyidir! Ġnsanın mükemmel bir güzellikle yaratılması ve çok 

hassas organlarla donatılması çok hayret verici bir durumdur. Bu ĢaĢkınlık beyitte “Allah Allah” 

ifadesiyle dile getirilmiĢtir: 

Allâh Allâh zihî kemâl-i „atâ 

Bir avuç toprağa bu hüsn ü behâ (Mesnevi, 1/2)
1
 

[Allah Allah, bu bağıĢlamadaki olgunluk, bir avuç toprağa verilen güzellik ve cazibe ne 

ĢaĢılacak bir haldir.] 

 

Necati Bey, Divan‟ının dibacesinde insanın mahiyetini, manası yoğun olan Ģu cümle ile 

anlatmıĢtır:  

“Zihî sâni‟-i sanâyi‟ ve muhteri‟-i bedâyi‟ ki zümre-i insânı eĢref-i mahlûkât ve kıdve-i a‟yân-ı 

eltâf-ı mevcûdât idüp cevâhir-i zevâhir
2
-i âyet-i (lekad halakne‟l-insâne fî ahseni takvîm/ Biz, 

gerçekten, insanı en güzel bir biçimde yarattık. Tîn Suresi, 95/4) birle tekrîm ü ta‟zîm kıldı.”
3
 (Tarlan, 

1997: 1) 

                                                           
1 Beyitler, Ali Nihat Tarlan (1997)‟ın hazırladığı Divan‟dan alınmıĢtır. Beyitlerin yanında bulunan parantez içindeki 

rakamların ilki Ģiir numarası, ikincisi ise beyit numarasını göstermektedir. 
2 Ali Nihat Tarlan‟ın “çiçekler” anlamındaki “zevâhir (ٍَٛٝج)” Ģeklinde tespit ettiği -yahut dizgi hatası olarak bu 

Ģekilde dizildiği-, Tahir Üzgör‟ün de bu tespite uygun olarak günümüz Türkçesine aktardığı bu kelimenin  “coĢkun denizler” 

manasındaki “zevâhir (ٍَٝجن)” olması gerektiğini düĢünüyoruz. Çünkü inci gibi kıymetli taĢlar denizden çıkarılır; “denizin 

incileri” tamlaması anlam bakımından daha uygun görünmektedir.  
3
 Necati Bey Divanı’nın dibacesinde geçen bu cümle Tahir Üzgör (1990: 89) tarafından günümüz Türkçesine şöyle 

aktarılmıştır: Ne güzel ki sanatları yaratan ve güzellikleri ortaya çıkaran, insan zümresini, yaratılmışların en şereflisi ve varlık 

lütuflarının en seçkinlerinin önderi edip “Biz, gerçekten, insanı en güzel bir biçimde yarattık. Tîn Suresi, 95/4” ayetinin 

çiçeklerinin incileriyle yüceltip ululadı. 
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Cümlenin “ne güzel, ne hoĢ, ne iyi” anlamındaki Farsça “zihî” ünlemi ile baĢlaması, insanın 

yüceliğine tutulan bir alkıĢ gibi anlaĢılabilir. 

“Yapan, sanat ve maharet çerçevesinde iĢleyip meydana getiren” anlamındaki “sâni„” ile 

“yepyeni bir Ģey yapan” manasındaki “muhteri‟” kelimesi Allah‟ı; “sanatlar” anlamındaki “sanâyi‟” 

ile “eĢi ve benzeri olmayan güzel, mükemmel ve yeni Ģeyler” manasındaki “bedâyi‟” ise insanı tavsif 

eder. Bu tamlamalar ile Allah‟ın, insanı eĢsiz, benzersiz, mükemmel, harika ve sanat eseri gibi 

yarattığı dile getirilir. 

Zümre kelimesinin iki anlamı (topluluk, sınıf ve cins, tür) da tamlamaya uygun düĢmektedir. 

Necati Bey, düĢünce dünyamızda insanı tanımlamak için sıklıkla kullanılan “yaratılmıĢların en 

Ģereflisi” anlamındaki “eĢref-i mahlûkât” tamlamasını zikrederek geleneğe bağlı olduğunu 

göstermiĢtir.   

“Kıdve”, “kendisine uyulacak, arkasından gidilecek kiĢi”; “a‟yân”, “bir Ģehrin ileri gelenleri”; 

“eltâf”, “lütuflar”; “mevcûdât”, “canlı cansız bütün varlıklar” anlamındadır. Yokluktan varlığa 

çıkarılmak, bitki yahut hayvan olarak yaratılmak lütuf olsa da bunun en ileri derecesi insan olmaktır. 

Ġnsan, kendisine vücut verilen bitki ve hayvandan çok daha ileri bir derecededir; en önde gelenidir; en 

seçkinidir. Bu ifadeyle insanın, evrendeki yıldızlardan, gezegenlerden, güneĢten ve yeryüzündeki 

bütün canlılardan daha üstün olduğu dile getirilmiĢtir. 

ġair, insanın en güzel Ģekilde yaratıldığını anlatmak için “Biz, gerçekten, insanı en güzel bir 

biçimde yarattık.” (Tîn Suresi, 95/4) ayetini iktibas eder. Bu ayeti coĢkun denizlere (zevâhir), ayetin 

ince ve derin manalarını ise denizden çıkarılan inci gibi kıymetli taĢlara (cevâhir) benzetir. Ayette 

geçen “ahseni takvîm” ifadesi “Allah tarafından insana verilen en güzel ve en mükemmel biçim” 

anlamındadır. Ġnsan, gerek ruhsal yetenekler gerekse fizyolojik unsurlar bakımından evrende 

yaratılmıĢların en güzelidir, en mükemmelidir ve en mümtazıdır. Zikredilen güzellik, maddî ve manevî 

her türlü güzelliği kapsar. Sonuçta insan, en güzel kıvamda ve en güzel Ģekilde yaratılmıĢtır.  

Söz konusu ayette ifade edildiği üzere, Allah, insanı cevherler gibi yüceltmiĢ ve tazim etmiĢtir. 

Necati Bey, insanın mükemmel ve en güzel biçimde yaratıldığını “sanat, bedî‟, eĢref, kıdve, 

lütuf, cevher, ahsen, tekrîm ve ta‟zîm” gibi yüceltici ifadeler kullanarak anlatmıĢtır. 

 

Ġnsan: Allah‟ın Kulu 

Ġnsan, kendisini yaratan üstün bir varlığın kuludur. Bu ifade, Ģair tarafından inancın 

dıĢavurumudur. Yerler ile göklerin sahibi ve her Ģeyin dizgini elinde olan Allah‟a iman ve kullukla 

bağlanan, diğer insanlara kulluk tavrı gösteremez; kendisi gibi aynı özelliklere sahip olan baĢkalarına 

kul olamaz. BaĢkaları da kendisi gibi Allah‟ın kullarıdır. Kula kul olunmaz. KiĢi, baĢkalarını 

kendinden büyük görüp kul olamayacağı gibi onları küçük görüp büyüklük de taslayamaz. 

Beytin ikinci kısmında insanın, ihsanın kulu olduğuna dikkat çekilir. Bu ifade ile insanın 

yapılan bir iyiliğe yahut verilen bir nimete karĢı bağlılık göstereceği dile getirilir. Yukarıda 

anlatıldığın gibi, yokluktan varlığa çıkaran, insan olarak yaratan ve maddî-manevî birçok nimeti veren 

Allah olduğuna göre sadece ona kul olunur. Ayrıca insanın kendisine ihsanda bulunana karĢı güzel 

duygular besleyeceği ve ona teĢekkürle mukabelede bulunacağı düĢüncesi de beyitte iĢlenir: 

Dime Hakk‟un kulı insân kulıdur 

Ne insân belki hep ihsân kulıdur (Nazm, 1/11) 

[Allah‟ın kulu, aynı zamanda insanın da kuludur deme. Ġnsan belki de sadece ihsanın 

kuludur.] 

 

Ġnsan: Mana-Suret Birlikteliği 

Suret/Ģekil “bir Ģeyin duyularla algılanan dıĢ görüntüsü”, mana ise “iç, içyüz, mahiyet” 

anlamındadır. Mana ve suret, kâğıdın iki yüzü gibi birbirinden ayrılmaz bir bütündür. Ġnsan, mana ve 

suret bütünlüğünü sağlamıĢ olandır. Madde ile mana, fiziksel görünüĢ ile insani erdemler birlikte 

olmalıdır.  Bu bütünlüğü sağlayamayan yahut mananın olmayıp sadece suretin olduğu insan, sadece 

sıradan biri olur.  

“Filan oğlu filan” ifadesi sıradan bir kiĢi demektir. Ġnsan sıradan bir kiĢi olmamalıdır. Ġnsan 

özel olarak yaratılmıĢtır; dünyada tektir, benzersizdir. O zaman kiĢi, hayatını özel olarak sürdürmeli; 

sahip olduğu yetenekleri, insana yakıĢır Ģekilde kullanmalı; adına uygun davranmalıdır. Söz ve 
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davranıĢları insanca olmalıdır. Çok özel bir mahiyete sahip olan insan sıradanlaĢmamalı, herkes gibi 

olmamalıdır. Çünkü sıradan kiĢiye dünyada hiçbir Ģey verilmez: 

Ma‟nâ gerek ey dil ki vire âdeme sûret 

„Âlemde fülân ibn-i fülâna ne virürler (Gazel, 104/3) 

[Ey gönül! Ġnsana suret vermek için mana gerekir. Dünyada filan oğlu filana (sıradan bir 

kiĢiye) ne verirler?] 

 

Ġnsan ve Süslü Elbiseler 

DıĢ görünüĢ önemlidir ancak sadece görünüĢün süslenmesiyle, süslü püslü, güzel ve pahalı 

elbiseler giymekle insan olunmaz. Beyitteki “KiĢi gökçek ton ile âdem olmazmıĢ.” ifadesi, günümüzde 

“EĢeğe altın semer vursalar yine eĢektir.” (Ġnsanlık değerinden yoksun kiĢi, kılık kıyafetle, makam ve 

mevkiyle değer kazanmaz.) atasözü ile aynı anlamdadır (Mengi, 1986: 53). 

KiĢi, imkânları ölçüsünde temiz ve güzel elbiseler giymelidir ancak “insan” ismini hakkıyla 

taĢımak için, insani erdemlere sahip olmak gerekir. ġair bu düĢüncesini kanıtlamak için ikinci mısraı 

delil olarak sunar. 

Safran, sarı renkli tadı acı olan bir bitkidir. Yanık yarasının tedavisinde kullanılır. Ġyice 

yanmıĢ odun kömürü üzerinde 40-50 dakika kavrulur. Ġnsanı rahatlatma, güldürme ve vücuda ferahlık 

verme gibi özelliklere sahiptir. (Onay, 2009: 497; Gökyay, 1973: 292; ÇavuĢoğlu, 2001: 290; 

ÇavuĢoğlu, Tarihsiz: 125) Renginin güzel oluĢu safranın tatlı olduğu anlamına gelmez. Çünkü acılık, 

bitkinin yapısında vardır. Mahiyetinde olan bir özellik dıĢ görünüĢle değiĢmez. Acı olan bir bitkinin 

görünüĢü güzel olsa da acıdır, tatlı değildir: 

Âdem olmazmıĢ Necâtî kiĢi gögçek ṭon ile 

Rengi ẖûb olmaḳ gidermezmiĢ za‟afrân acısın (Gazel, 420/7) 

[KiĢi, süslü püslü elbise giymekle insan olmazmıĢ. Renginin güzel olması da safranın acısını 

gidermezmiĢ.] 

 

Ġnsan ve Yüce Ġdealler  
AĢağıdaki beytin odak noktasında “âdem/insan” ve “gam” vardır. Gam kelimesinin “keder, 

üzüntü, tasa, hüzün, sıkıntı, kaygı, gönül darlığı” gibi anlamları vardır. Bu kelimeler “olmak” ve 

“olmamak” bakımından tezat oluĢturmuĢ ve “Ġnsan olan gamsız; gamsız olan insan olmaz.” denmiĢtir.   

Beyitte “Bir mısra ya da cümlenin anlamlı iki parçasından birini önce, ötekini sonra 

söyleyerek yani mısraı ters yüz ederek aynı anlamda yeni bir mısra ya da cümle meydana getirme” 

anlamındaki akis sanatı yapılmıĢtır.  

Seslerin ve kelimelerin uyum içinde verildiği veciz beyitle insan çok etkileyici Ģekilde 

anlatılmıĢtır. 

Ġlk olarak insanın dünyada gamsız olamayacağı söylenmiĢ. Ġnsan az veya çok çeĢitli derecede 

gamla karĢı karĢıya kalır.  

Ġnsan dünyada gamsız olmaz. Gamsız olan ise insan olmaz. 

Ġnsan olmanın gam çekme Ģartına bağlanması, kelimenin üzülmek, sıkıntı çekmek gibi bilinen 

anlamlarıyla çok basit ve yüzeysel kalacağı aĢikârdır. Gam kelimesine aĢağıda sıraladığımız gibi daha 

yüksek manaların yüklenmesi gerektiğini söyleyebiliriz:  

Ġnsanların derdiyle dertlenmek, sevinciyle sevinmektir.  

Ġnsanların imanının kurtulmasına yahut güçlenmesine çalıĢmaktır. 

Çevresinde olup bitenlere karĢı duyarlı davranmaktır. 

Vatanını, milletini sevmektir. 

Devletine ve ülkesine bağlılık göstermektir.  

YaĢadığı vatan toprağına hizmet etmektir. 

Milletinin maddî-manevî geliĢimi için gayret göstermektir.  

Söz ve davranıĢlarıyla insanlığa yararlı olmaktır. 

Kısaca gam, insani erdemlere sahip olmak ve yüce değerler için yaĢamaktır: 

Cihânda âdem olan bî-ġam olmaz 

Anunçün bî-ġam olan âdem olmaz (Gazel, 219/1) 

[Dünyada insan olan, gamsız olmaz. Onun için gamsız olan, insan olmaz.] 
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Ġnsan ve Ġyilik 

Göze görünmeyen ve olağanüstü derecede güzel hayalî varlıklar olan periler, güzelliğin 

simgesidir. Klasik Ģiirimizde güzellik yönüyle sevgilinin benzetileni olarak kullanılır.  Peri gibi çok 

güzel olan sevgili, âĢığına acımaz, onu daima ağlatıp inletir hatta öldürür. Sevgilinin gam ve kederden 

öldürme özelliği, âĢık tarafından, kendisiyle ilgilenildiği düĢüncesiyle lütuf olarak kabul edilir. Beytin 

ilk kısmında klasik Ģiirin bu estetik özelliği söz konusu edilir. 

Ġnsanlıktan maksadın lütuf olduğu söylenir. Lütuf, “ihsan, iyilik, nimet, yardım, iyi muamele” 

anlamında bir kelimedir. Ġnsanlık, baĢkalarına iyilik edebilmek, yardım yapabilmek ve iyi muamelede 

bulunabilmek demektir.  

Lütuf, kiĢinin bakıĢ açısıyla ilgili bir konudur. Kendisine nimet olarak bir Ģeyin verildiğini 

düĢünen kiĢi, baĢkasına yardım eder. Bana verileni benim de baĢkasına vermem gerekir diye düĢünür. 

Ancak verildiğini düĢünmeyip asıl mal sahibinin kendisi olduğunu kabul eden insan, baĢkasına yardım 

etme konusunda çok fazla istekli olmaz. Sahip oldukları, kendisinin ise onu niçin baĢkasına versin? 

Bütün nimetlerin kendisine verildiğine inanan insan baĢkalarına yardım etme konusunda tereddüt 

göstermez.  

Ayrıca iyilik etme düĢüncesi, insanın fıtratında var olan bir erdemdir. Fıtratına uygun 

davranan kiĢi, hangi inanç ve düĢüncede olsa da baĢkasına yardım eder: 

ġîve vü nâz ile „âĢıklarunı öldürigör 

Ey perî çünki garaz lutfdur insânlıkdan (Gazel, 396/3) 

[Ey peri gibi güzel (sevgili)! Naz ve eda ile âĢıklarını öldürüver. Çünkü insanlıktan maksat 

lütuftur.] 

 

Ġnsan ve Huzur 

ġair, beyitte kendisinden baĢka bir kiĢi gibi söz ederek tecrit sanatı yapar. ÂĢığın sararmıĢ 

yüzü ve çok ağlamaktan dolayı siyahlığı kaybolup ağarmıĢ gözü, renk ve değer bakımından altın ve 

gümüĢle iliĢkilendirilir. Sarı yüze ve beyaz göze sahip olan âĢık bunlardan baĢka altın ve gümüĢ 

istemez. ÂĢığın tek arzusu, çektiği dertlerden yüzü sararsa ağlamaktan gözü ağarsa da, sevgilinin 

katında bulunmaktır. 

Huzur kelimesinin “hazır bulunma” ve “iç rahatlığı” anlamı vardır.  ÂĢığın istediği de 

sevgilinin huzurunda bulunmak ve iç rahatlığına ermektir.  

Beyit huzurun, huzurda olduğu anlamını çağrıĢtırır. Ġnsanlar, her Ģeyi gören, bilen ve iĢiten bir 

sevgilinin huzurunda/katında olduğuna inanırsa, huzura, mutluluğa ve iç rahatlığına eriĢir. Çünkü onun 

sevgisi ve merhametini her zaman yanında hisseder. Aksi takdirde ömrü sıkıntılarla geçer. 

Altın ve gümüĢ gibi maddi Ģeylerin hayatın devamı için gerekli olduğuna ancak bunların tek 

baĢına insanı huzura eriĢtiremeyeceğine de iĢaret edilir. 

“Bir olaya Ģahit olmak, bildiğini söyleyip tanıklık etmek, bir yerde hazır bulunmak” gibi 

anlamlara gelen “Ģehâdet” kelimesi, kelime-i tevhitle aynı niteliği taĢıyan kelime-i Ģehadete (EĢhedü 

en lâ ilâhe illallah ve eĢhedü enne Muhammeden abdühü ve resûlühü) de iĢaret eder. Bu söz, iman 

esaslarının özünü ifade eder; Ġslam dininin Allah‟ın birliği ve Hz. Muhammed‟in nübüvveti olmak 

üzere iki temel ilkesini vurgular. Beyitteki yüz-göz, altın-gümüĢ ikiliği ve Ģehâdet kelimesinin kavram 

anlamı bu yoruma kapı açmaktadır:  

Necâtînün yüzi gözi Ģehâdet eyler kim 

Huzûrdur garazı dahi sîm ü zer dilemez (Gazel, 216/7) 

[Necati‟nin yüzü gözü, amacının huzur olduğuna ve altın ve gümüĢ gibi maddi Ģeyler 

istemediğine Ģahitlik eder.] 

 

Ġnsan, Ġbadet ve AlıĢkanlık 

Ġbadet etmenin, sofu için alıĢkanlık haline geldiğinden dolayı kolay geldiği söylenerek sofu 

eleĢtirilir. Çünkü âdet haline gelen ibadetlerde sıradanlık söz konusu olur. Sıradanlıkta ise manadaki 

güzellikler görülmez. Ġbadetlerde asıl amaç olan Hakk‟ın rızasını gözetmek göz ardı edilir. Ġbadetlerin 

alıĢkanlık olarak değil, gerçekten Allah‟a kulluk etme bilinciyle yapılması gerekir. 

Küçük yaĢlarda baĢlanıp âdet haline getirilmeyen ibadetlerin yerine getirilmesi ileri yaĢlarda 

zor olabilir. Asıl mahiyeti bilinmeden baĢlanan ibadetlerin ruhu zamanla yakalanabilir. Bu anlamda 

âdetin/alıĢkanlığın olumlu bir yanı da bulunmaktadır. 
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Ġbadetlerin ruhuna uygun ve bilinçli Ģekilde yapılması gerektiği ifade edilir: 

Kenez gelür sana sofî „ibâdet itme velî 

Güc olur âdeme bir nesne „âdet olmayıcaḳ (Gazel, 275/3) 

[Sofi, ibadet etmek sana kolay gelir fakat bir Ģey alıĢkanlık haline gelmeyince insana zor 

gelir.] 

 

 

Ġnsan ve Namaz 

Beyitte insan ve namaz iliĢkisi harf sembolizmi ile anlatılır. Arap alfabesindeki elif harfi 

namazın kıyam, dal harfi rükû ve mim harfi de secde rüknüne benzetilir. Bu benzetmede Ģekil ön 

plandadır. Namaz kılarken insan, kıyamda elif (ج) gibi düz vaziyette durur; rükûda dal (و) gibi bükülür; 

secdede ise mim (ّ) gibi eğilir.  

Elif, dal ve mim harfi bir araya gelince “âdem” (ّجو) kelimesi ortaya çıkar. Âdem kelimesini 

oluĢturan harfler ile namazdaki hareketler uyum içindedir.  

Müslümanların, dinin farz ibadetlerinden olan namazı eda etmesi gerektiği dile getirilir.  

Âdemin/insanın varlığına delalet eden üç harfin (elif, dal ve mim), namazın sonunda tekrar 

edilen üç ifadeye (Sübhanallah, Allahu ekber ve  Elhamdülillah) de iĢaret ettiği söylenebilir. Böylece 

insanın, namaz kılmakla Allah‟a karĢı tesbih, tazim ve Ģükür vazifesini de yerine getirdiği ifade 

edilmiĢ olur: 

Elif kıyâm ü rükû oldı dâl ü secde mîm 

Namâz kıl ki namâz oldı „ayn-ı âdeme dâl (Kaside O/25) 

[Elif kıyam, dal rükû ve mim secde oldu. Namaz kıl! Çünkü namaz, âdemin/insanın kendisine 

delil oldu.] 

 

Sonuç 

Sonuç olarak, Necati Bey‟in insan hakkında söylediklerini Ģu Ģekilde sıralayabiliriz: 

Ġnsan, en güzel biçimde yaratılmıĢtır. 

Ġnsan, mükemmel bir sanat eseridir. 

Ġnsan, varlıkların en Ģereflisidir. 

Ġnsan, öncü ve liderdir. 

Ġnsan ancak Allah‟ın kulu olabilir.  

Ġnsan, kendisi gibi kul olanlara kulluk yapmaz. 

Ġnsan, verilen nimetlere teĢekkürle karĢılık verir. 

Ġnsan, madde ve manasıyla bir bütündür. 

Ġnsan, dünyada sıradan bir varlık değildir. 

Ġnsanî erdemlere sahip olmalıdır; süslü elbiseler giyerek insan olunmaz.  

Ġnsanın derdi/yüce idealleri olmalıdır. 

Ġnsan, baĢkalarının derdiyle dertlenmeli ve sevinciyle sevinmelidir. 

Ġnsan, manevî değerlerin yükseltilmesine çalıĢmalıdır.  

Ġnsan, çevresinde olup bitenlere karĢı duyarlı davranmalıdır. 

Ġnsan, vatanını ve milletini sevmelidir. 

Ġnsan, devletine ve ülkesine bağlılık göstermelidir. 

Ġnsan, yaĢadığı vatan toprağına hizmet etmelidir. 

Ġnsan, söz ve davranıĢlarıyla yararlı olmalıdır. 

Ġnsan, yüce erdemler için yaĢamalıdır. 

Ġnsan, baĢkalarına iyilik etmelidir. Ġnsanlıktan maksat iyiliktir. 

Ġnsan, huzura eriĢebilmek için huzurda olduğunu bilmelidir.  

Ġnsan, altın ve gümüĢ gibi maddî Ģeylerle -sürekli- mutlu olmayacak kadar yüce bir varlıktır. 

Ġnsan, ibadetlerinde Allah‟ın rızasını gözetmelidir.  

Ġnsan, özellikle namazlarına dikkat etmelidir. 
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Özet 

Ġslam dini Hz. Peygamber (s.)‟i tüm insanlık için model Ģahsiyet (üsve-i hasene) olarak 

sunmaktadır. Nitekim bu husus Kur‟an‟ı Kerim‟de Ģu Ģekilde beyan edilmektedir: “Andolsun ki, 

Rasûlullah, sizin için, Allâh‟a ve âhiret gününe kavuĢmayı umanlar ve Allâh‟ı çok zikredenler 

için, güzel bir örnektir.” (Ahzâb, 33/21) Hz. Peygamber‟in örnek Ģahsiyetini bizlere sunan bu âyet-i 

kerime, haddizatında insanların maddi ve manevî eğitim sürecinde bir model Ģahsiyete duyduğu 

gereksinimi de ifade etmektedir. Bu minval üzere model arayıĢları, önem arz etmektedir. Hz. 

Peygamber baĢta olmak üzere Ġslam büyüklerini tanıtan ve onların örnek Ģahsiyetlerine vurgu yapan 

çalıĢmalar kıymetlidir. Çünkü insanlar kendi gönül dünyalarına uygun modelleri bulamayınca, 

kendilerine sunulan diğer modellere yönelebilmektedirler. Bu çalıĢmada Ġbn Arabi perspektifinden bir 

model Ģahsiyet olarak Zünnûn-ı Mısrî mevzu edilerek, onun insanlar için rol-model yönü istifadelere 

sunulacaktır. 

Tebliğde Ġbn Arabî‟nin üçüncü asrın en büyük sûfîlerinden olan Zünnûn-ı Mısrî (r.) hakkında, 

kendi yorum ve tecrübelerini de katarak kaleme aldığı “el-Kevkebu‟d-Durrî fî Menâkibi Zinnûn el-

Mısrî” isimli menakıp kitabı esas alınarak, bir model insan olarak Zunnûn-ı Mısrî portresi çizilecektir. 

Zünnûn-ı Mısrî, “Ahlâkında, fiil ve hareketlerinde Allah Teâlâ‟nın Habîbi‟nin sünnetine uyan kimse, 

Hakk‟a olan sevgisini ispat etmiĢ olur” sözüyle “üsve-i hasene” olan Hz. Peygamber‟i model alma 

noktasındaki hakikati dile getirmektedir. Kendisi de hayatını bu istikamet üzere devam ettirme gayreti 

içerisinde olan bir mutasavvıftır. Gerek hayatta iken gerekse vefatından sonra yaĢantısıyla, fikirleriyle, 

eserleriyle ve yetiĢtirdiği talebeleriyle örnek bir Ģahsiyet olarak karĢımızda durmaktadır. 

Anahtar Kelimeler: Tasavvuf, Ġbn Arabi, Zünnûn-ı Mısrî, Model Ġnsan.   

 

MODEL HUMAN FROM IBN ARABI‟S PERSPECTĠVE: ZUNNUN MISRI 

Abstract 

The religion of Islam presents the Prophet as model personality for all humanity. As a matter 

of fact, this issue is stated in the Qur'an as follows: “Ye have indeed in the Messenger of Allah an 

excellent exemplar for him who hopes in Allah and the Final Day, and who remembers Allah.” This 

ayah, which presents the exemplary personalities of the Prophet, also expresses the need of a model 

personality in the process of material and spiritual education of the people. The work of introducing 

the Islamic elders, especially the Prophet, and emphasizing their exemplary personalities is valuable. 

Because when people can not find suitable models for their own hearts, they can go to other models 

offered to them.  

In this study, Zunnun Mısri will be presented as a model personality from the perspective of Ibn 

Arabi and his role-model orientation will be presented to the people.  

In this paper, Zunnun Mısri portraits of Zunnun Mısri, one of the greatest Sufis of the third 

century of Ibn Arabi, will be drawn as a model person based on the book of “el-Kevkebu‟d-Durrî fî 

Menâkibi Zinnûn el-Mısrî” named menakapi which he has taken by adding his own interpretations and 

experiences. Zunnun Mısri stated that "anyone who conforms to the sunnah of Allah's Habibi in his 

morality, actions and actions will prove his love for Hakka" Hz. He expresses the truth at the point of 

modeling the Prophet. He is also a slavish man who is endeavoring to keep his life in this direction. 

When we are alive, we are standing by ourselves as a model personality with his experience, his ideas, 

his works and the students he has trained after his death. 

Key Words: Sufism, Ibn Arabi, Zunnun Mısri, Model Human. 
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GiriĢ 

Türkçeye, Fransızca “modèle” kelimesinden geçen model kelimesi muhtelif anlamlarının 

yanında “örnek olmaya değer kimse veya Ģey, örnek, paradigma (değerler dizisi)” gibi manalara 

gelmektedir.
1
 Ġnsan, doğumundan itibaren, hayatını yaratılıĢ amacına uygun bir Ģekilde inĢa edebilmek 

için her hususta doğru modele/örneğe ihtiyaç hissetmektedir. Bu ihtiyaca binaen “model bir Ģahsiyet” 

insanlar için önem arz etmekte, kiĢi örnek aldığı modelle anlam ve değer kazanmaktadır. Nitekim 

Ģahıslar; dil, dinî uygulamalar, örf ve adetler, ahlâkî vasıflar, alıĢkanlıklar gibi hayatını Ģekillendiren 

bütün fikir, inanıĢ ve faaliyetlerini hep kendisine sergilenen örnekler ve onlardan aldığı intibalarla 

oluĢturmaktadır. Sözün kısası, kiĢi örnek aldığı modele göre Ģekillenmektedir. Genellikle baĢkalarının 

davranıĢlarını gözlemleyerek, taklit ederek ve model olarak benimseyerek öğrenmek daha etkili 

olmaktadır.  

Ġnsan çok kolay bir Ģekilde çevrenin etkisi altında kalabilecek bir yapıdadır. Bu gerçek göz 

önünde bulundurulduğunda kiĢi, dînî, ahlâkî ve manevî konulardaki kemâlâtı noktasında ciddi 

engellerle karĢılaĢabilmektedir. Çünkü baĢta Ġlahi iradenin insanlara imtihan gayesiyle verdiği nefs ve 

Ģeytan fırsat kollamakta ve açık aramaktadır. Bilhassa dünyaya ilginin arttığı ortamlarda kiĢinin dünya 

sevgisini gönülden çıkarması ve dünyaya direnç göstermesi de zorlaĢmaktadır. Bu yüzden doğru 

insanlarla/Salihlerle birliktelik
2
 ve örnek bir Ģahsiyetin rehberliği ibadet ve taâta yöneliĢte kiĢinin 

direncini artırabilmektedir. 

Ġslam dininin inĢa etmek istediği toplum profilinde de içlerinden hayrı emredip kötülükten 

nehyeden, hayırda yarıĢan, Allah‟ın verdiği nimetlerden infak eden, cömert, sabırlı, Ģükrü bol, 

istikamet sahibi ve güzel ahlaklı kimselerin yetiĢmesi önem arz etmektedir. Dini ilimler arasında bu 

konularla meĢgul olmayı kendisi için bir vazife addeden ilim ise tasavvuf olmuĢtur. Ve tasavvufun ana 

gayesi Ģahıslardan baĢlamak üzere Peygamber‟in ahlakıyla donanmıĢ ve O‟nun yolunda sabitkadem 

kimseler yetiĢtirmek suretiyle toplumun ıslahına çalıĢmaktır. Ġnsan tabiatı itibariyle de daima önünde 

bir örnek Ģahsiyet görüp O‟nun yolundan gitmek ister. Ġslam dininde bu örnek Ģahıs mutlak olarak Hz. 

Peygamberdir. Peygamberin vefatından sonra ise kendisine ahlakında, sünnetinde, emir ve 

yasaklarında tabi olan sâlih kimseler bu vazifeyi yürütmüĢlerdir. (AltuntaĢ, 2016: 161)  

Tasavvuf ve Ġslam düĢünce tarihinde büyük etkileri bulunan ġeyh-i Ekber Muhyiddîn Ġbn 

Arabî (ö. 638/1240) nazarında, ahlakıyla bir peygamber vârisi, sâlih ve ârif bir zât olan Zünnûn‟u 

çalıĢmamıza konu edinerek onun âbide Ģahsiyetinden günümüz insanına akisler sunmayı 

hedeflemekteyiz. Ġbn Arabî “el-Kevkebu‟d-Durrî fî Menâkibi Zinnûn el-Mısrî” adlı eserinde 

Zünnûn‟un menakıbına yer vermektedir.
3
 Ġbn Arabî, Zünnûn hakkında neden böyle bir eser kaleme 

aldığını eserinin önsöz kısmında Ģu sözlerle ifade etmektedir: “Ben bu topluluğun içerisinde, Zünnûn-ı 

Mısrî‟den (r.) daha çok seyahat eden ve Allah dostlarıyla birlikte olan baĢka birisini görmedim. ĠĢte bu 

sebeple de bu kitabı yazdım ve ona Ģu ismi verdim: el-Kevkebu‟d-Durrî fî Menâkibi Zinnûn el-Mısrî. 

Bu topluluk içerisinde özellikle onu seçtim. Çünkü o, kadın-erkek sayısız sâlihle defalarca 

buluĢmuĢtur. Zünnûn‟u anarak, bereketleri umulan büyük bir topluluğu da anmıĢ olacağız.” (Ġbn 

Arabî, 2015: 61) 

Ġbn Arabî‟nin gözünden Zünnûn hakkında bilgiler vermeden evvel Zünnûn-ı Mısrî‟nin hayatı 

hakkında malumat vermek istiyoruz. 

1. Zünnûn-ı Mısrî‟nin Hayatı 

Mısır, tasavvuf tarihi açısından birçok tarikatın doğduğu, ilk dönemlerden beri tasavvufî 

uygulamalara sahne olmuĢ kadim bir bölgedir. Ġlk dönem mutasavvıflarından ve tasavvufî düĢüncede 

önemli bir yere sahip olan Ebu‟l-Feyz Sevbân b. Ġbrâhîm Zünnûn el-Mısrî de hicri 155 (772) senesinde 

                                                           
1http://www.tdk.gov.tr/index.php?option=com_bts&arama=kelime&guid=TDK.GTS.5ac225a1a654a8.23330403 EriĢim 

Tarihi: 02.04.2018. 
2 Bu hususta Kur‟an-ı Kerim‟de Ģöyle buyurulmaktadır: “Ey îmân edenler! Allah‟tan korkun ve sâdıklarla beraber olun!..”; 

Tevbe, 9/119. Hz. Peygamber (s.)‟de iyi insanlarla birlikteliğin önemine iĢaret etmekte ve Ģöyle buyurmaktadır: “Ġyi arkadaĢ-

la kötü arkadaĢın misâli; misk taĢıyanla körük çeken insanlar gibidir. Misk sahibi ya sana kokusundan ikram eder veya sen 

ondan satın alırsın. Körük çekene gelince; o, ya senin elbiseni yakar yahut da onun pis kokusu sana sirâyet eder.” (Buhârî, 

Buyû, 38).  
3 ÇalıĢmamızda bu eseri Türkçeye kazandıran Ali Vasfi Kurt‟un “Bir Sûfînın Portresi ġeyh-i Ekber‟in Kaleminden Zunnûn-i 

Mısrî” isimli eserinden istifade edilmiĢtir. 

 

http://www.tdk.gov.tr/index.php?option=com_bts&arama=kelime&guid=TDK.GTS.5ac225a1a654a8.23330403
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Mısır‟ın Ġhmîm (Ahmîm)
4
 Ģehrinde dünyaya gelmiĢtir. Zünnûn-ı Mısrî‟nin asıl adı Sevbân b. 

Ġbrahim‟dir. (Tosun, 2013: 575) Nûba
5
 asıllı olduğu zikredilmektedir. Künyesi ise Ebu‟l-Feyz‟dir. 

Balık sahibi, balıkçı manasına gelen “Zünnûn” onun lakabıdır. (Abdurrahman Câmî, 2011: 148)  Bu 

lakabın veriliĢi hususunda Ferîdüddin Attâr, Tezkiretü‟l-Evliyâ isimli eserinde Ģu rivayeti 

nakletmektedir: 

“Sevbân bir gün bir gemiye binmiĢti. (Seyahat esnasında) gemide bulunan bir tüccarın 

mücevheri kaybolmuĢ ve oradakiler Sevbân‟dan Ģüphe etmiĢlerdi. Sevbân‟a hakaret etmeye 

sonrasında da iĢkence yapmaya baĢlamıĢlar ancak yapılan eziyete rağmen Sevbân hiç ses 

çıkarmamıĢtı. ĠĢ sınırı aĢınca Sevbân dayanamayıp, “Yâ Rabbi! Sen bilirsin.” dedi. Bunun üzerine 

denizin üzerinde çok sayıda balık belirdi ve her birinin ağzında birer mücevher vardı. Sevbân, elini 

denize uzatıp bu mücevherlerden birini alarak tüccara verdi. Bu olaydan sonra da “Zünnûn” diye 

anılmaya baĢladı.” (Ferîdüddin Attâr, 2014: 203-204) 

Zünnûn-ı Mısrî‟nin babası Ġshak b. Muhammed el-Ensârî‟nin azatlılarından Ġbrahim‟dir. 

Zünnûn‟un Zülkifl, Abdülbari ve el-Hümeysâ isimlerinde üç erkek kardeĢi vardır. (Ġbnü‟l-Cevzî, t.y.: 

438) 

Çok seyahat ediĢiyle de maruf olan Zünnûn-ı Mısrî, Suriye, Mekke ve Yemen‟e ilim 

yolculukları yaptı. Buralarda tanıĢtığı Ġmam Mâlik, Leys b. Sa‟d (v. 175/791), Süfyân b. Uyeyne (v. 

198/814), Fudayl b. Ġyad (v. 187/803) ve Ġbn Lüheyâ gibi âlim ve sûfî Ģahsiyetlerden hadis nakletti.
6
 

(Ebû Nuaym, t.y.: 3) Tasavvuf yolunda kendisinden istifade ettiği kiĢiler arasında Keyrevanlı ġakırân 

(ġukrân) b. Ali el-Âbid (ö. 186/802) ve Ahmed b. Hadraveyh el-Belhî‟nin hanımı Fâtıma en-NiĢâbûrî 

(ö. 223/838) en meĢhurlarıdır. (Tosun, 2013: 575) Zünnûn, Mısır‟da marifet ve hikmete dair sohbetler 

yapmaya baĢladığında Mısırlı Mâlikî âlimler tarafından daha önce duyulmamıĢ tasavvufî konuları 

anlatmakla suçlandı. “Kur‟an mahlûk değildir” dediği için de Mutezilenin eleĢtirilerine maruz kalan 

Zünnûn, Mısır‟dan ayrılmak zorunda kaldı. Bir müddet sonra Mısır‟a tekrar döndü. Bu kez de 

filozofluk, simyacılık ve büyücülükle suçlanarak devrin idarecilerine Ģikâyet edildi ve 244 (858) 

senesinde tutuklanarak Mısır‟dan Bağdat‟a götürüldü. Abbâsî Halifesi Mütevekkil‟in sarayında 

sorguya çekilen Zünnûn, yaptığı açıklamalarla masumiyetini halifeye ispat etti. Halife kendisini taltif 

ederek Mısır‟a dönmesine izin verdi. (Tek, 2017: 135) YaĢanan bu soruĢturma sonucunda Halife 

Mütevekkil Zünnûn‟dan çok etkilenmiĢ ve yanında ne zaman verâ‟ sahipleri zikredilse ağlar ve “verâ‟ 

sahipleri zikredileceği zaman derhal Zünnûn‟u anarak iĢe baĢlayın” derdi. (KuĢeyrî, 2017: 97) 

Zünnûn-ı Mısrî hicri 245 (860) senesinin Zilkâde ayında, Mısır‟ın Cîze Ģehrinde vefat etmiĢtir. 

YaklaĢık bir asırlık ömür süren Zünnûn, Ġslam dünyasının hicrî ikinci son yarısı ile üçüncü ilk yarısına 

tanıklık etmiĢtir. Bölgenin önde gelen sûfîlerinden ve Mısır mektebinin kurucularından kabul 

edilmektedir. Sülemî, Tabakâtü‟s-Sûfiyye adlı eserinde sûfîleri yirmiĢer kiĢilik beĢ tabaka halinde 

tasnif etmiĢtir. Zünnûn‟a da bu tasnifte ilk tabakada ikinci sırada yer vermiĢtir. Sülemî, “sûfiyye 

mesleğinin yayılmasına hizmet eden iki sûfî, Zünnûn-ı Mısrî ve Ebû Yezîd Bistâmî‟dir” der. (Sülemî, 

1969: 15, 67) Zünnûn Mısırlı bir sûfî olmakla birlikte, onun tesir ve nüfuzu, Mısır dıĢında Sehl b. 

Abdullah Tüsteri (ö. 283/896), Ebû Türâb en-NahĢebî (ö. 245/859), Ebû Abdullah b. Cellâ ve Ebû 

Saîd el-Harrâz (ö277/890[?]) gibi mutasavvıflara kadar uzanmıĢtır. (Afîfî, 1962: 158) Yusuf b. 

Hüseyin Razî, Zünnûn‟un müridlerindendir. (Kara, 2013: 142) Zünnûn tasavvufî haller ve makamlar 

konusunda sistematik bilgiler sunmaktadır, hatta hal ve makamların izahının ilk olarak Zünnûn el-

Mısrî tarafından yapıldığı, Bağdat‟taki çağdaĢı Hâris el-Muhâsibî (ö. 243/857) tarafından da 

geliĢtirildiği kabul edilir. (Tek, 2017: 156) Herevî, Zünnûn‟u sûfîlerin reisi olarak kabul eder. Ona 

göre Zünnûn‟dan önce mutasavvıflar gelmiĢtir; ancak tasavvufî sembolizmi açıklayan ve bu yolu 

anlatan ilk mutasavvıf odur. (Herevî, 1943: 12) 

                                                           
4 Ahmîm, Mısır‟ın orta-güneyinde Sevhac il sınırları içerisinde yer alan bir kenttir. 
5 Nubâlılar Mısır‟ın bugün de hala Said bölgesi olarak bilinen güney kısmına yerleĢmiĢ eski bir ırktır. 
6 Zünnûn‟un rivayet ettiği hadislerden bir tanesine yer vermek istiyoruz. Zünnûn‟un Süfyân b. Uyeyne‟den, o Ebû Bekir‟den, 

o Enes b. Mâlik‟ten o da Hz. Peygamber‟den naklettiği hadis-i Ģerif Ģudur: “Ölüyü (kabre kadar) üç Ģey takip eder: Çoluk-

çocuğu, malı ve ameli. Bunlardan ikisi döner, sadece ameli onunla baĢ baĢa kalır.” (Ebû Nuaym, 4/444) Bu hadis için bkz. 

(Buhârî, Rikak 42; Müslim, Zühd 5). 
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Hücvirî, KeĢfu‟l-Mahcûb adlı eserinde Zünnûn hakkında Ģunları serdetmektedir. “O, sûfiler 

zümresinin büyüklerinden ve hayırlılarındandı. Mutasavvıfların ayyarlarından
7
 idi. Bela yolunu tutmuĢ 

ve melâmet meĢrep olmayı tercih ederek bu yolda yürümüĢtü.” (Hücvîrî, 2014: 167) Zünnûn, Allah 

vergisi akıcı ve güzel konuĢma üslubuna sahip bir Ģahsiyetti. Kendisinden rivayet edilen çok fazla söz 

vardır ki bu sözler menâkıb literatürünün de en güzel metinlerini oluĢturmaktadır. Ebû Nuaym el-

Isfahânî (v. 430/1038), Hilyetü‟l-Evliya isimli eserinde Zünnûn‟un tasavvufî anlayıĢının derinliğinden, 

ahlakî vasıflarından ve insanlar için örneklik teĢkil ettiğine dair Ģunları söylemektedir: “(Zünnûn) 

hakikatleri söyleyen, yolları aydınlatan, herkesin rızasını kazanmıĢ hakem ve parlak bir önderdir. 

Zünnûn el-Mısrî‟nin sağlam yorumları, herkes tarafından anlaĢılmayacak ince sembolleri vardır. O, 

gören, zikreden ve günahtan kaçan birisidir.” (Ebû Nuaym, t.y.: 6/331) Zünnûn‟un Ģekli ve Ģemailine 

dair de Ģunları aktarır: “Zünnûn, bedenen zayıf ve bakır kırmızısı renginde bir kiĢiydi. Sakalında ak 

yoktu. (Ebû Nuaym, t.y.: 9/367)”  

Zünnûn-ı Mısrî‟nin hiyeroglif yazısını (eski Mısır yazısı) okuyabildiği, sadece tasavvuf 

ilmiyle değil aynı zamanda tıp ve kimya ilimleriyle de iĢtigal olduğu ileri sürülmektedir.  Bu minvalde 

kendisine nispet edilen eserler Ģunlardır: (Tosun, 2013: 575-576) el-Kasîde fi‟s-san„ati‟l-kerîme
8
, 

Risâle fî „anâsıri‟s-selâse
9
, Risâle fî havâssi‟l-iksîr

10
, Risâle fî tedbîri‟l-haceri‟l-kerîm

11
, Risâle fi‟l-

hacer
12

, Risâle fi‟s-san„a
13

, Sıfatü‟l-mü‟min ve‟l-mü‟mine
14

, el-Mücerrebât
15

, Kitâbü‟l-„Acâ„ib
16

, 

Risâle fî zikri menâkıbi‟s-sâlihîn, Du„â ve Risâle fi‟l-hikmeti‟l-„uzmâ ve‟s-san„ati‟l-mübâreke
17

. 

Zünnûn-ı Mısrî‟nin hayatı, eserleri ve öne çıkan birtakım özellikleri hakkındaki bilgilerden 

sonra, Ġbn Arabî perspektifinden Zünnûn‟un sahip olduğu bazı değerleri ele alarak onun günümüz 

insanı için model yönüne dikkat çekmek istiyoruz. 

2. Zünnûn-ı Mısrî‟nin Sahip Olduğu Değerler ve Örnek ġahsiyeti 

Tasavvufî düĢüncede ideal kiĢilik modeli olarak insan-ı kâmil anlayıĢı geliĢtirilmiĢtir. Nitekim 

tasavvufun gayesi de insanı kötü ahlaktan, çirkin huylardan uzaklaĢtırmak, güzel vasıflarla bezemek, 

Allah ve Rasûlü‟nün ahlakını benimseterek Hz. Peygamber‟e (s.) tam bir ittiba ile insan-ı kâmil 

yetiĢtirmektir. (Yılmaz, 2010: 58)  Ġlk defa insan-ı kâmil adlı bir eser kaleme alan Azîzüddîn Nesefî 

(ö. 700/1300) de insan-ı kâmili sözlerinde, fiillerinde, ahlak ve marifetinde kemâl sahibi insan olarak 

tarif etmektedir. (Nesefî, 2009: 69) Yani bu dört hususta kendini tamamlayan insan, kâmil insan 

mertebesine ulaĢmıĢtır. 

Ġbn Arabî de eserinde Zünnûn‟un kâmil bir insan olduğuna Ģehadet etmekte ve onun örnek 

ef„âline, ahvâline, akvâline ve marifetine dair kesitler sunmaktadır. 

Ġbn Arabî, Zünnûn‟un tasavvufî yola giriĢi ve tevbe ediĢiyle alakalı Ģu olayı naklederek, 

Zünnûn‟un Allah tarafından kabulle müjdelendiğini haber vermektedir. “Zünnûn‟a tevbesi 

sorulduğunda Ģöyle söyledi: Mısır‟dan yolculuk niyetiyle ayrılmıĢtım. Yolda uyumuĢum. Gözlerimi 

açtığımda, bir de baktım ki, yuvasından yere düĢmüĢ kör bir tarla kuĢu önümde duruyordu. Birden yer 

yarıldı ve içinden, biri altın, diğeri gümüĢ iki çanak çıktı. Birisinde susam taneleri, diğerinde ise su 

vardı. O da birinden yemeye diğerinden de içmeye baĢladı. Dedim ki: Artık bu bana yeter ve kesin bir 

kararla Allah‟a tevbe ettim. Ve beni kabul edene kadar da kapısından asla ayrılmadım.” (Ġbn Arabî, 

2015: 74) Ġbn Arabî bu kıssadaki tarla kuĢunu, Zünnûn‟un nefsi olarak yorumlamıĢ ve Zünnûn, kuĢta 

                                                           
7 Ayyâr; atılgan, gözü pek, yılmayan, fedakâr gibi manalara gelmektedir. Ayrıca fütüvvet teĢkilatının seyfi, kılıçlı kısmıdır. 

(Cebecioğlu, 2014: 59) 
8 Kimya ilmine dair bir eserdir. Bkz. Süleymaniye Ktp., Cârullah Efendi, nr. 2130/2, vr. 35b-36a; British Museum Library, 

1590, vr. 2-7. Eseri Ġzzeddin el-Cildekî, ed-Dürrü‟l-meknûn fî Ģerhi Kasîdeti Zinnûn adıyla ĢerhetmiĢtir. Tosun, agm., ss. 

575-576. 
9 Topkapı Sarayı Yazma Eserler Kütüphanesi, III. Ahmed, nr. 2075, vr. 76b-79a. 
10 Süleymaniye Ktp., Fâtih, nr. 5309/5, vr. 105a-109b. 
11 Süleymaniye Ktp., Hacı Mahmud Efendi, nr. 4224/8, vr. 49a-54b. 
12 Süleymaniye Ktp., Hacı Mahmud Efendi, nr. 4224/9, vr. 54b-57a. 
13 Süleymaniye Ktp., Hacı Mahmud Efendi, nr. 4224/13, vr. 64b-67a. 
14 ġam‟da bulunan bir yazma nüshası için bkz. Zâhiriyye Ktp., Mecmuâ, nr. 87/11. Bu eser, Remzî Sa‟deddin DımaĢkıyye 

tarafından yayımlanmıĢtır. (Likâ‟ü‟l-„aĢri‟l-evâhir bi‟l-Mescidi‟l-harâm, 2002, Beyrut) (Tosun, 2013: 576).  
15 Bu kitap tıp, kimya, sihir ve tılsımlarla ilgili doksan bir yapraklı bir risâledir. Paris kütüphanesinde kayıtlıdır. (Ebû Nuaym, 

t.y.: 6/446). 
16 Bu kitabın Zünnûn‟a nispeti kesin değildir. (Ebû Nuaym, t.y.: 6/446). 
17 Felsefî bir risâledir. (Ebû Nuaym, t.y.: 6/446). 
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kendi nefsinin durumunu görüp tevbeye yönelmiĢtir. Ġnsan da gündelik hayatta karĢılaĢtığı her 

hadiseye ibret nazarıyla bakmalı ve kendi nefsine pay çıkarmalıdır. 

Ġslam dininin inĢa etmek istediği örnek toplumdan beklenilen özellikler arasında “emr-i bi‟l-

ma‟rûf ve nehy-i ani‟l-münker” kaidesi de zikredilmektedir.
18

 Zünnûn da bu önemli kaideye farklı bir 

perspektiften yaklaĢmıĢ ve iyiliği emir ve kötülükten sakındıracak olan kiĢilerin muhatabının derdiyle 

dertlenmesinin gereğine dikkat çekerek Ģunları söylemiĢtir: “Zünnun‟a, “gerekli ve maruf olanı ne 

zaman emredeyim?” diye sorulduğunda Ģu cevabı vermiĢtir: “Muhatabının kötü durumundan gerçek 

anlamda için yandığında ve aynı Ģekilde yalnızca Rabbine olan sevginden dolayı insanlara muhalefet 

ettiğinde iyiliği emretmen doğru olur.” (Ġbn Arabî, 2015: 248) Zünnûn‟un kardeĢi Zülkifl‟e hitaben Ģu 

nasihati de kayda değerdir: “Ey kardeĢim! Hayır ve iyilikle sıfatlan! Sadece hayır ve iyiliği tavsiye 

eden olma!” (Ġbn Arabî, 2015: 238) Görüldüğü üzere Zünnûn, ilim-amel iliĢkisine dikkat çekmekte, 

sadece söylemde kalmayarak amel noktasında da gerekli adımların atılmasına vurgu yapmaktadır. 

Zünnûn‟un tevekkül anlayıĢına dair Ġbn Arabî, Zünûn‟un Ģu sözünü nakleder: “Tevekkül; 

kendini yönetmeyi (kendi hakkında önlem almayı) bırakma, güç ve kuvvet peĢinde olmaktan kurtulma 

demektir. Kulun tevekkülünde güçlenmesi ise, Cenâb-ı Hakk‟ın kendi durumunu ve halini bildiğini ve 

gördüğünü bilme derecesine göre değiĢir.” Ġbn Arabî, Zünnûn‟un bu sözlerine Ģu yorumu 

getirmektedir: Zünnûn bununla; bilginin hakikatinin ancak onu uygulamaya bağlı olarak ortaya 

çıkacağını ileri sürmektedir. (Ġbn Arabî, 2015: 139) Ayrıca Zünnûn, tevvekkül hakkında Ģunları da 

serdetmektedir: “Üç Ģey tevekkül alametidir: Birincisi maddi Ģeylere bağımlılıktan kurtulmak; ikincisi 

menfaat elde etmek için baĢkalarına yaranmaktan kaçınmak; üçüncüsü ise herkese karĢı dürüst 

davranmak.” (Ġbn Arabî, 2015: 499) 

Ġbn Arabî nazarında göklerin ve yerin Ģanını bilip bunlar üzerine tefekkür etmek kemâl sahibi 

insanların özelliklerindendir. Nitekim Allah Teâlâ âfâka yönelerek tefekkür edenleri övmekte, ancak 

insanların çoğunun bundan gafil olduğunu haber vermektedir. Bu minvalde Ġbn Arabî de Zünnûn‟un 

göklerin ve yerin Ģânını bilen nadir insanlardan olduğuna Ģu kıssa ile dikkat çekmektedir: “Zünnûn bir 

gün deniz kenarında oturmakta, bir göğe, bir de suya bakıp Ģöyle demekteydi. Ey her türlü 

noksanlıktan münezzeh olan Allah‟ım! Bu gök ve suyun Ģânı ne kadar büyük olursa olsun, Sen‟in 

Ģânın ikisinden de daha yücedir. Zünnûn, bu düĢünce etrafında sabaha kadar tefekkür etti.” (Ġbn Arabî, 

2015: 92) 

Zünnûn Allah‟ı sevmenin ölçüsünü Hz. Peygamber‟e (s.) olan ittibâ ile belirlemiĢ ve bu 

hususta Ģunları söylemiĢtir: “Allah‟ı seven kiĢinin alâmetlerinden birisi de Ģudur: Ahlâkında, ef„âlinde, 

emirlerinde ve sünnetlerinde Allah‟ın habibine uymaktır.” (Ġbn Arabî, 2015: 180) 

Zünnûn‟un güzel hâllerine örnek gösterebileceğimiz bir diğer husus da onun tevazu sahibi 

oluĢuydu. Zünnûn‟dan bu hususta sâdır olan sözler Ģu Ģekildedir: “Üç Ģey tevazu alametidir: Kendi 

kusurlarını bildiği için nefsine değer vermemek. Tevhîde olan saygısından dolayı insanlara hürmet 

göstermek. Hakkı ve nasihati ayrım yapmadan herkesten kabul etmek.” (Ġbn Arabî, 2015: 150) 

Zünnûn, tevazu yolunda olan kimselere Ģu tavsiyede bulunmaktadır: “Kim mütevazı olmaya karar 

verirse kendisini Allah‟ın azametini yöneltsin. Çünkü Allah‟ın azametine yönelen kiĢinin nefsindeki 

güç eriyip yok olacaktır.” Bunların yanı sıra Zünnûn, tevazuya bir ölçü getirerek Ģöyle demiĢtir: 

“Allah hakkı için tüm mahlûkata tevazu göster. Ancak kendi nefsi için mütevazı olunmasını bekleyen 

kiĢi hariç” (Ġbn Arabî, 2015: 151) 

Kamil bir insanda olması beklenen vasıflar arasında sabra da yer veren Ġbn Arabî, Zünnûn‟dan 

Ģu sözleri aktarmaktadır: “Üç Ģey sabır alametidir: Kendi sıkıntılı zamanlarında, yakınlarından 

uzaklaĢıp, onlara yük olmamak. Musibetlerden gelecek sıkıntılara katlanarak belalara telaĢlanmadan 

her iĢte Allah‟a güvenmek. Maddi bir sıkıntıya düĢse bile halk içinde bu halini gizleyip, zenginlik 

içerisindeymiĢ gibi davranarak halinden Ģikâyet etmemek. (Ġbn Arabî, 2015: 140) Zünnûn baĢka bir 

rivayette de günaha düĢme hususunda sabrın önemine dikkat çekmekte ve Ģöyle demektedir: “Sabır, 

ilahi rızaya muhalif olan her Ģeyden uzaklaĢmaktır.” (Ġbn Arabî, 2015: 141) 

Ġbn Arabî‟nin ifade ettiği üzere ideal/model Ģahsiyetlerde bulunması gereken bir diğer 

özellikte marifet anlayıĢının kemâle ermiĢ olmasıdır. Ġbn Arabî, ideal bir insan olarak sunduğu 

                                                           
18 “Allah Teâlâ bu konuda Ģöyle buyurmaktadır: “Sizden, hayra çağıran, iyiliği emreden ve kötülükten men eden bir topluluk 

bulunsun. ĠĢte kurtuluĢa erenler onlardır.”; (Âl-i Ġmrân, 3/104). 
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Zünnûn‟un marifet anlayıĢına da sıkça vurgu yapmakta ve kendisinden Ģu sözleri aktarmaktadır: “Üç 

Ģey marifet alametidir: Allah‟a kavuĢmak için can atmak. Kendisini her iĢte Allah‟a adamak. Allah ile 

iftihar etmek.” BaĢka bir rivayette Zünnûn‟a marifetin kemali hakkında sorulduğunda Ģöyle cevap 

vermiĢtir: “Allah‟a yapmıĢ olduğun amellerle değil de,  sadece Allah‟ın rızasına baktığın, hallerinde 

de yalnız O‟na bağlı olduğun zaman marifette kemale eriĢmiĢ olursun.” (Ġbn Arabî, 2015: 201) Yine 

marifetin hakikati üzerine de Ģunları söylemektedir: “Kalbini her türlü istek ve arzudan tahliye 

etmek/temizlemek. AlıĢılmıĢ ve adet haline gelmiĢ olan Ģeyleri terk etmek. Hiçbir amaç olmadan ve 

hiçbir Ģeyle alaka kurulmadan gönlün yalnızca Allah ile sükûnete ermesi. Allah‟tan baĢka her Ģeyi 

gönülden çıkarmak. (Ġbn Arabî, 2015: 198) Zünnûn, marifet sahibi kimselerin üç alamete sahip olması 

gerektiğinden de bahsetmektedir: “Ġlki, kiĢinin marifetinin nuru, haramlardan sakınmasının önüne 

geçmez. Ġkincisi, zahir-i Ģeriattaki bir hüküm ile çeliĢen bir bilgiyi, batınında inanç haline getirmez. 

Üçüncüsü ise kendisindeki ilahi nimetlerin bolluğu (kerameti) onu Allah‟ın haram kıldığı hususlarda 

rehavete düĢürmez. (Ġbn Arabî, 2015: 205) Marifete ulaĢma noktasında Zünnûn, Ģu üç konuda 

tefekkürü tavsiye etmektedir: “Allah‟ın kâinattaki tüm iĢleri nasıl idare ettiğini düĢünmek. Allah‟ın 

tüm bu mukadderatı nasıl takdir ettiğini düĢünmek. Allah‟ın mahlûkatı nasıl yarattığı üzerine tefekkür 

etmek.” (Ġbn Arabî, 2015: 195)  

 Sonuç 

Hayata geçirilmeyen, fiiliyata dökülmeyen fikirler/düĢünceler, kitap satırları arasında kalmaya 

mahkûm olur. ġayet söylenen sözden bir tesir bekleniyorsa her Ģeyden evvel örnek bir karakter ve 

Ģahsiyet sergilemek icap eder. Amel edilmeyen ve örnek davranıĢlarla misallendirilmeyen hakikatler, 

kuvveden fiili çıkamazlar. Bugün belki de modern insanın en temel sorunlarından birisi de düĢünce ve 

eylem birlikteliğini sağlayamamasıdır. Bu minval üzere çalıĢmamıza konu edindiğimiz Zünnûn-ı 

Mısrî, özüyle, sözüyle, hâl ve davranıĢları itibariyle numune bir Ģahsiyettir. Böyle bir Ģahsiyetin, ġeyh-

i Ekber Ġbn-i Arabî tarafından model olarak sunulması da ayrı bir güzellik katmaktadır. Ġbn Arabî‟nin 

Zünnûn-ı Mısrî‟yi bir model olarak ele alması, kendi yorum ve tecrübelerini katarak bir menakıp 

kaleme alması tasavvuf tarihinde ilk olsa gerektir.  

Ġbn Arabî, Zünnûn hakkında “Zünnûn anlattığı bu topluluk içerisinde kimin kutsal bir 

özelliğinden bahsetmiĢse hiç Ģüphesiz kendisi bu makamların zirvesine ve en kutsal olan mahalline 

yükselmiĢtir” sözünü söylemiĢtir. (Ġbn Arabî, 2015: 263) Görüldüğü üzere Ġbn Arabî, Zünnûn‟un sahip 

olduğu hâllerin, kendisinden rivayet edilen sözlerinin çok üzerinde olduğuna iĢaret etmektedir. Bu 

iĢaretten hareketle çalıĢmamızda Zünnûn‟un sözlerine sıkça referansta bulunarak onun sahip olduğu 

değerlerden ve örnek Ģahsiyetinden kesitler sunmaya çalıĢtık. Son sözü Zünnûn-ı Mısrî‟ye bırakarak 

onun hikmetli sözlerinden birkaç nakilde bulunmak istiyoruz. 

“Ne mutlu o kimseye ki kalbinin Ģiarı vera„ olur, gönlü tamahtan pâk bulunur ve yaptığı her 

iĢten dolayı nefsini hesaba çeker.” 

“Öyle biriyle dostluk kur ki senin değiĢmenle değiĢmesin.” 

“Ġlim var, ilimle amel yok; tutalım kiamel de var ama amelde ihlas yok; sevgi var ama sevgide 

samimiyet yok, ne çıkar bundan?” 

“Bedenin sıhhati az yemekte, ruhun sıhhati az günah iĢlemektedir.” 

“Hasta kalbin alameti dörttür: Birincisi, taatten haz almaz. Ġkincisi, Azîz ve Celîl olan 

Allah‟tan korkmaz. Üçüncüsü, eĢyaya ibret gözüyle bakmaz. Dördüncüsü, dinlemekte olduğu ilimden 

bir Ģey anlamaz.” 

“Rıza, kazânın acılığına kalben sevinmektir. Rıza kazâdan evvel iradenin terkedilmesi; 

kazâdan sonra acı duyulmaması ve bela içinde sevginin coĢmasıdır.” (Ferîdüddîn Attâr, 2014: 214-

219) 

“Yemekle dolmuĢ bir mideye hikmet yerleĢmez.” 

“Üç Ģey teslimiyet alâmetidir: a. BaĢa geleni rızâ ile karĢılamak. b. Belâ anında sabır. c. 

Bolluk zamanında Ģükür.” (Ġbn Arabî, 2015: 141,173)  
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SAFAHAT‟TA ĠDEAL BĠR YÖNETĠCĠ MODELĠ OLARAK HZ. ÖMER 

 

Mahmut ÖZTÜRK

 

  

GiriĢ 
Mehmet Akif Ersoy, düĢüncelerini çoğu kez olaylar üzerinden sunar. YaĢadığı, tanık olduğu ya 

da okuduğu herhangi bir olay Akif‟in yazılarının konusunu teĢkil edebilir. O bir Ģiirinde görmeden 

anlatmadığını, hayal ile iĢinin olmadığını söyler. Bütün bunlara kendi yorumlarını da ekleyerek 

düĢüncelerini okuyucularıyla paylaĢır. Ancak düĢüncelerini kâğıda dökmeden önce metnin detaylı 

planını hazırlar. Metni nasıl Ģekillendireceğine karar verdikten sonra müktesebatını söz konusu olayla 

bağlantılı bir Ģekilde ortaya koyar.  

Yazılarındaki detaylar, olayı bütün yönleriyle kavramaya yardımcı olur. Okuyucu vakayı görür 

gibi olur, hadiseyi adeta yaĢar. Manzumelerinin kahramanlarını fiziki ve ruhi portreleriyle mükemmel 

derecede tasvir eder. Ġlmi bir tartıĢmada kullanılabilecek bilgiler manzumelerinde baĢarılı bir Ģekilde 

yerini alır. Manzum ve mensur yazılarının birçok araĢtırmaya konu olması bu özelliğinden 

kaynaklanmaktadır. Akif‟le ilgili onlarca ilmi toplantı yapılmıĢ olması da bunun göstergesidir.  

M. Akif yazılarında olduğu gibi gerçek hayatında da karakter sahibi insanlara çok değer verir. 

Akif, insanları kitap gibi okur. Yakın dostlarının verdiği bilgiye göre az sayıdaki kitabı çok iyi mütalaa 

ederdi. Bir kitabı eline aldı mı her Ģeyini anlamadan bırakmazdı. Bazı günlerini tamamen kitaplara, 

kitapla hasbıhale ayırırdı.
1
 Kitaplar gibi dostlarının sayısı da sınırlıdır.  Dürüst, çalıĢkan, doğru sözlü, 

cömert, cesur, gayretli ve vefakâr insanları sever. Onunla dost olabilmek de, dost kalabilmek de çok 

zordur. Ġnsanların hatalarını gıyabında değil yüzüne söyler. Gerçek hayatında çok önemsediği bu değer 

ölçüleri, yazıları için de geçerlidir. Yazılarında zikrettiği tarihi Ģahsiyetler de benzer özelliktedir.  

M. Akif tanıdığı ve takdir ettiği Ģahsiyetlerin ahlakından aldığı ilhamla kendisi de bir hayat tarzı 

seçmiĢ, onların güzel ahlakını Ģahsında modellemiĢtir. Akın Karaoğuz O‟nu, “Fazilet dediğimiz 

süzülmüĢ insaniyet duygularının bütün cevherini o, vicdanında taĢırdı.” özdeyiĢi ile tanımlarken,
2
O‟nu 

yakından tanıyan M. Cemal Kuntay ise onun politika ihtirası ve mevki hırsından uzak, asla yalan 

söylemeyen, her türlü değerin kendisine emanet edilebileceği bir Ģahsiyet olarak tanıtır.
3
  

M. Akif‟in bu karakter yapısı, metinlerinde zikrettiği tarihi Ģahsiyetler açısından da seçici 

olmasıyla neticelenmiĢtir. Türk ve Ġslam tarihinin sayısız kahramanları arasından o sıklıkla 

bazılarından söz eder. Onların söz ve eylemleri üzerinden düĢüncelerini anlatır. Örnek olarak 

okuyucularına onları takdim eder. Farklı zaman dilimlerinde yaĢamıĢ olan bu Ģahsiyetlerin öne çıkan 

özelliklerini dürüstlük, çalıĢkanlık, samimiyet ve cesaret olarak sıralayabiliriz. Bu yazıda onun 

diğerlerine nazaran daha sık söz ettiği, sözlerini darb-ı mesel gibi kullandığı, kendisinden söz ederken 

hayranlığını gizleyemediği ilk Ġslam devletinin ikinci halifesi Hz. Ömer‟den söz edeceğiz. Akif‟in 

bakıĢ açısıyla Hz. Ömer‟in rol model özelliğini irdelemeye çalıĢacağız. Bundan önce Akif‟in düĢünce 

dünyasındaki ideal insan tasavvuru hakkında bir fikir sahibi olmak için onun Ģiirlerinde adını çokça 

zikrettiği Ģahsiyetleri kısaca zikretmeye çalıĢacağız. 

Mehmet Akif‟in ġiirlerinde Bahsi Geçen Tarihi ġahsiyetler 

M. Akif için örnek alınabilecek en büyük Ģahsiyet, hiç Ģüphesiz Hz. Muhammed (s.a.v.)‟dir. 

Ona olan muhabbeti, O‟nu anlatacak bir Ģiir yazmaya kendisini layık göremeyecek kadar büyüktür. 

Akif‟e göre fertler ve cemiyetler bütün kazanımlarını ona borçludur. Hz. Peygamber‟in rehberliğinde 

inĢa edilen Asr-ı Saadet de Akif‟in zihninde, insanlığın ulaĢabileceği son ideal hayat çizgisidir. 

Dünya neye sâhipse, onun vergisidir hep;  

Medyûn ona cem'iyyeti, medyûn ona ferdi. 

Medyûndur o ma'sûma bütün bir beĢeriyyet... 

Yâ Rab, bizi mahĢerde bu ikrâr ile haĢret.
4
 

                                                           
 Doç. Dr. Harran Üniversitesi Ġlahiyat Fakültesi, mahmutozturk0263@gmail.com 
1 Kuntay, Mithat Cemal, Mehmet Akif, Türkiye ĠĢ Bankası Kültür Yayınları, Ġkinci Basım, Ankara, 1990,  s. 31, 34. 
2 Çantay, Hasan Basri, Akifname, Ahmet Sait Matbaası, Ġstanbul, 1966, s. 258. 
3 Kuntay, s. 204, 231, 258. 
4 Ersoy, Mehmet Akif, Safahat, Ġnkılap Kitabevi, Ġstanbul, 2008, s. 478. 
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Akif‟e göre Hz. Peygamber‟in nübüvvet süresi, bin yıldan daha bereketli neticeler vermiĢtir. 

Çünkü Hz. Peygamber kavmini vahĢetin en derin çukurundan alıp medeniyetin Ģahikalarına 

çıkarmıĢtır. ġüphesiz onun rahle-i tedrisinde yetiĢen sahabenin de üstünlüğü tartıĢılmazdır. O 

yazılarında Asr-ı Saadet‟ten Kur'an-ı Kerim‟in hakkıyla yaĢandığı bir asır olarak sık sık sitayiĢle 

bahseder. Ona göre toplumlar için Asr-ı Saadet, insanlar için de bu dönemde yaĢayan Müslümanlar 

ideal birer modeldir. Tarih boyunca Müslümanların gerilediği dönemler elbette olmuĢtur. Ama bu 

Ġslam‟ın kusurundan değil, Müslümanların ihmalkârlığından kaynaklanmaktadır. Ġslam‟ın gerçek 

yüzünü görmek için Ġslamiyet‟in doğduğu günlere gitmek icap eder: 

Müslüman unsuru gâyet mütedennî, doğru, 

ġu kadar var ki değildir bu, onun mahzuru. 

"Müslümanlık" denilen rûh-i Ġlâhî, arasak,  

"Müslümânız" diyen insan yığınından ne uzak!  

Dîni tedkîk edeceksek, dönelim haydi geri; 

Alalım neĢ´et-i Ġslâm´a yakın bir devri: 

O ne dehĢetli terakkî, o ne müdhiĢ sür´at!  

Öyle bir hârika gösterdi mi insâniyyet 

Devr-i fetrette kalan, hem de asırlarca kalan; 

VahĢetin, gılzetin a´mâkına daldıkça dalan; 

Gömerek dipdiri evlâdını kum çöllerine,  

Bunda bir neĢve duyan hiss-i nedâmet yerine!  

Önce dağdan getirip yonttuğu taĢ parçasını,  

Sonra hâlik tanıyan bir sürü vahĢî yığını; 

Nasıl olmuĢ da, otuz yılda bin senelik 

Bir terakkî ile dünyâya kesilmiĢ mâlik 

Ġslam‟ın bir toplumu dönüĢtürme etkisini bu satırlarla dile getiren Akif, her zaman yaptığı gibi 

sözlerini doğrulamak için somut örnekleri zikreder:  

Nasıl olmuĢ da o fâzıl medeniyyet, o kemâl,  

Böyle bir kavmin içinden doğuvermiĢ derhâl 

Nasıl olmuĢ da zuhûr eyliyebilmiĢ Sıddîk! 

Nereden gelmiĢ, o Haydar´daki irfân-ı amik 

Önce dehĢetli zıpırken, nasıl olmuĢ da, Ömer,  

Sonra bir adle sarılmıĢ ki: Değil kâr-ı beĢer 

Hâil olsaydı terakkîye eğer Ģer´i-i mübîn, 

Devr-i mes´ud-i kudûmuyle giren asr-ı güzîn, 

En büyük bir medeniyyetle mi eylerdi zuhur 

Mündemic olmasa rûhunda onun nâ-mahsûr 

Bir tekâmül, o kadar hârika nerden doğacak
5
 

Asr-ı saadeti bir bütün olarak yücelten Akif, sair zamanlarda ise seçtiği örnekler üzerinden 

konuĢur. O, bir konuyu iĢlerken, o alanda meĢhur olmuĢ, tarihi Ģahsiyetlerden de söz eder. Onların 

özelliklerini teker teker zikretmese bile bağlamdan onlar hakkındaki kanaatini anlamak zor olmaz. 

Asım Ģiirinde Köse Ġmam‟la sohbet ederken konu dolaĢıp medreseye gelince Akif, medreselerin o 

günkü eğitim seviyesinin yetersiz olduğunu, hocaların sınırlı sayıda kitabı okuttuklarını, bir manayı 

tespit için kitapların Ģerhlerine müracaattan baĢka yol bulamadıklarından Ģikâyet eder. Zamanında 

medreselerden yetiĢip dünyaya yön veren bilginleri bu vesile ile sitayiĢle anar.  

Medresen var mı senin Bence o çoktan yürüdü. 

Hadi göster bakayım Ģimdi de Ġbnü´r-RüĢd´ü 

Ġbn-i Sînâ niye yok Nerde Gazâlî görelim 

Hani Seyyid gibi, Râzî gibi üç beĢ âlim 

En büyük fâzılınız: Bunların âsârından,  

Belki on Ģerhe bakıp, bir kuru ma´nâ çıkaran,  

                                                           
5 Ersoy, Safahat, s. 211-212. 
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Yedi yüz yıllık eserlerle bu dînin hâlâ,  

Ġhtiyâcâtını kâbil mi telâfı Aslâ.
6
 

Bu kıtada adını zikretmekle yetindiği Râzî hakkında ise müstakil bir Ģiir kaleme almıĢtır. 

Sahafat dıĢında kalmıĢ bu Ģiirinde ….. 

M. Akif Osmanlı Devleti‟nin son iki asırdır yaĢadıklarını hayıflanarak anarken, Müslümanların 

koruyamadıkları emanetin sahibi olarak iki kiĢiyi temsilen zikreder. Birisi Asr-ı Saadet‟in mirasını 

temsil eden Hz. Ömer, diğeri de celadetiyle onun izinden giden, dürüstlük ve cesaret sahibi Osmanlı 

padiĢahı Yavuz Sultan Selim‟dir.  

Bilirsiniz ki, hemen, yüz, yüz elli yıldır, biz, 

Ne varsa elde verip muttasıl çekilmedeyiz!  

Ömerlerin, Yavuz´un biz vefâsız evlâdı,  

Sıyânet eylemedik yâdigâr-ı ecdâdı. 

Ne yâr-ı candı o, lâkin biz olmadık ona yâr; 

Sonunda parçalanıp yurdumuz, diyar diyar,
7
  

Bu iki ismin birlikte zikredilmesi onların Ġslam tarihindeki adil, cesur, çalıĢkan, merhametli, 

dirayetleri devlet yöneticilerini temsil kabiliyetlerinden –en azından M. Akif‟in böyle görmesinden- 

kaynaklanmaktadır. 

Devlet adamları arasında da bazıları M. Akif‟e göre rol model Ģahsiyetlerdendir. BaĢta Osmanlı 

Devleti‟nin ilk kurucuları olan Ertuğrul, Osman Gazi ve Orhan Bey olmak üzere devletin kahraman, 

gözü pek ve baĢarılı iĢlere imza atmıĢ, yeri doldurulamayan sultanlarını hayıflanarak hatırlar: 

Nerde Ertuğrul´u koynunda büyütmüĢ obalar 

Hani Osman gibi, Orhan gibi gürbüz babalar 

Hani bir Ģanlı Süleyman PaĢa bir kanlı Selîm 

Âh, bir Yıldırım olsun göremezsin, ne elîm!  

Hani, cündîleri, Ģâhin gibi, ceylân kovalar,  

Köpürür, dalgalanır, yemyeĢil engin ovalar 

Bursa‟nın Yunanlılar tarafından iĢgal edilmesi üzerine kaleme aldığı Bülbül adlı Ģiirinde de M. 

Akif bu toprakları vatan yapan devlet adamlarını anmadan geçemez. Bu Ģiirde Selahaddin-i Eyyubi‟yi 

ve Fatih Sultan Mehmed‟i anmayı da ihmal etmez: 

Ne hüsrandır ki: ġark´ın ben vefâsız, kansız evlâdı,  

Serâpâ Garb´a çiğnettim de çıktım hâk-i ecdâdı!  

Hayâlimden geçerken Ģimdi; fikrim herc ü merc oldu,  

Salâhaddîn-i Eyyûbî´lerin, Fâtih´lerin yurdu. 

Ne zillettir ki: Nâkûs inlesin beyninde Osmân´ın; 

Ezan sussun, fezâlardan silinsin yâdı Mevlâ´nın!  

Ne hicrandır ki: En Ģevketli bir mâzî serâb olsun; 

O kudretler, o satvetler harâb olsun, türâb olsun!  

Çökük bir kubbe kalsın ma´bedinden Yıldırım Hân´ın; 

ġenâ´atlerle çiğnensin muazzam Kabri Orhan´ın!  

Ne haybettir ki: Vahdet-gâhı dînin devrilip, taĢ taĢ,  

Sürünsün Ģimdi milyonlarca me´vâsız kalan dindaĢ!  

Bu sultanlar arasında Selahaddin-i Eyyubi‟nin Akif‟in yanında özel bir yeri vardır. Asım 

Ģiirinde Çanakkale Ģehitlerine ayırdığı mısraların sonuna doğru, Mehmetçiklerin manevi kumandanları 

olarak gördüğü, haçlı ordularına karĢı zaferler kazanmıĢ Salâhaddin-i Eyyubi‟den ve Kılıçarslan‟dan 

söz eder.  

Sen ki, son ehl-i salîbin kırarak savletini,  

ġarkın en sevgili sultânı Salâhaddîn´i,  

Kılıç Arslan gibi iclâline ettin hayran... 

Sen ki, Ġslâm´ı kuĢatmıĢ, boğuyorken hüsran,  

O demir çenberi göğsünde kırıp parçaladın; 

                                                           
6  
7 Ersoy, Safahat, s. 339. 
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Sen ki, rûhunla berâber gezer ecrâmı adın; 

Sen arasa gömülsen taĢacaksın heyhat, 

Seni almaz bu ufuklar sana gelmez bu cihat
8
 

Buraya kadar zikrettiğimiz Ģahsiyetlerin sıradan kiĢiler olmadığı gibi faziletlerinin de bireysel 

olmadığını, vizyonlarıyla yaĢadıkları toplumları etkiledikleri de görülmektedir. Ülkemizde bu değerli 

insanlardan çoğunun isminin yaĢatılmakta olması Akif‟in milletimizle bazı ortak müĢtereklerde 

buluĢtuklarını da göstermektedir. 

Tebliğimizin bundan sonraki kısmında Akif‟in hayranlığını gizleyemediği Hz. Ömer‟in, 

Safahat‟taki yerini tartıĢmaya çalıĢacağız. Bazen hakkında müstakil Ģiirler yazdığı bazen de yeri 

gelince kendisinden söz etmeden geçemediği Hz. Ömer‟in yöneticilik anlayıĢını, olaylara bakıĢını, 

problem çözme tarzını, hüküm verme becerisini Safahat‟taki verilerden hareketle tespit etmeye 

çalıĢacağız.  

O çoğu liderlik yaklaĢımlarının karıĢımından mürekkep bir liderlik modeline sahip bir halife 

olmuĢtur. Bu yüzden onun tarzını tek bir klasik veya modern modelle ifade etmek gerçekten güçtür.
9
  

Hz. Ömer‟in Halkıyla Yakından Ġlgilenmesi /Gece TeftiĢleri 

Yöneticiler vatandaĢlarının durumundan ya görevlendirdikleri adamları vasıtasıyla veya 

doğrudan kendi müĢahedeleriyle haberdar olabilirler. Birincisinde gerçeklerin görevliler tarafından 

çarpıtılma ihtimali varken diğerinde vatandaĢların çeĢitli sebeplerle hakikatleri gizlemeleri söz konusu 

olabilir. Bu sebepledir ki yöneticiler bazen tebdil-i kıyafet ederek doğrudan halkın arasına katılmayı ve 

olaylara yakından tanık olmayı tercih etmiĢlerdir. Bu uygulamayı adet edinen yöneticiler 

danıĢmanlarının hatalı bildirimlerinden kısmen de olsa kurtulabilirler. Sürekli halkıyla beraber olan ve 

iletiĢim kanallarını açık tutan bir yöneticiden de bilgi saklamak kolay değildir. 

Hasan el Basri‟den gelen bir rivayet Hz. Ömer‟in tam da bu amaçlarla Ġslam beldelerini gezmek 

istediğini göstermektedir. Onun bildirdiğine göre Hz. Ömer bu arzusunu Ģu ifadelerle dile getirmiĢtir: 

“Hz. Ömer dedi ki: “Ömrüm oldukça halkın durumunu yakından görmek için seyahat edeceğim. 

Biliyorum ki, onların bana ulaĢtıramadıkları çeĢitli dertleri vardır. Biliyorum ki, onların bana 

ulaĢtıramadıkları çeĢitli dertleri vardır. Bu dilek ve dertleri yöneticiler bana duyurmazlar. Halk ise 

yanıma gelemez.”
10

  

Hz. Ömer bu düĢüncelerle bütün Ģehirleri belli periyodlarla dolaĢmak iĢitiyordu. Bu planını 

gerçekleĢtirecek zaman bulamasa da yaĢadığı müddetçe daima halkın içinde olduğu bilinmektedir. O 

hilafeti döneminde kendisi ile vatandaĢlar arasına asla duvar örmemiĢtir. Ġdarecilere karĢı ne kadar sert 

ise, halka karĢı da o derece Ģefkatli ve merhametli idi. Onların menfaatlerine titizlikle riayet eder, 

büyük bir sorumluluk duygusu taĢırdı.
11

 Gündüzleri halkın içinde olan Hz. Ömer‟in geceleri de bazen 

neler olup bittiğini öğrenmek maksadıyla dıĢarıya çıkardı. Rivayetlere göre Hz. Ebubekir zamanında 

gece teftiĢlerinde Abdullah b. Mes‟ud görevlendirilmiĢken, Hz. Ömer bu iĢi kendisi üstlenmiĢtir. 

Bazen de teftiĢe çıkarken yanına kölesi Eslem‟i aldığı bilinmektedir.
12

  

Safahat‟ta yer alan Kocakarı ile Ömer adlı manzume böyle bir uygulamada yaĢanan hadiseyi 

konu almaktadır.
13

 Hadiseye göre Hz. Abbas, Hz. Ömer‟i görmek arzusuyla gecenin ilerleyen bir 

vaktinde dıĢarıya çıktığında beklenmedik bir sokakta onunla karĢılaĢır. Kısa bir sohbetten sonra Hz. 

Ömer‟in bu saatte neden dıĢarıda olduğunu sorar. Hz. Ömer‟in cevabından bu çıkıĢın sıradan bir 

gezinti arzusuna dayanmadığını, “ġu mahallâtı devre çıkmıĢtım“ ifadesinden bir devriye gayesine 

matuf olduğu anlaĢılmaktadır. “Gel beraber, benimle, üç beĢ adım.” diyerek Hz. Ömer gezisini onunla 

sürdürür. Bu teklifinden de Hz. Ömer‟in gizli saklı bir hesap peĢinde olmadığını, Hz. Abbas‟ı da 

güvenilir bir yol arkadaĢı olarak gördüğü söylenebilir. 

Hz. Abbas‟ın anlattıklarına göre Hz. Ömer yürüdüğü sokaklarda önünden geçtiği her evin 

kapısında duraklıyor, dıĢarıya taĢan bir olumsuzluk belirtisi olup olmadığını yokluyor, her Ģeyin 

yolunda olduğundan emin olduktan sonra yoluna devam ediyor. Sokaklar bitince kendilerini 

                                                           
8  
9 Çil, Halit, Ömer‟ini Arayan Yüzyıl, TimaĢ Yayınları, Ġstanbul, 2007, s. 269. 
10 Heyet, DoğuĢtan Günümüze Büyük Ġslam Tarihi, Çağ Yayınları, Ġstanbul, 1986, II, 181 
11 Heyet, DoğuĢtan Günümüze Büyük Ġslam Tarihi, II, 181. 
12 Sallabî, Ali Muhammed, Hz. Ömer, (Terc. Mehmet AkbaĢ) Ravza Yayınları, Ġstanbul, 2016, s. 209. 
13 Hikâye Ġslam Tarihinde farklı bir Ģekilde geçmektedir. Heyet, II, 181-182. 
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Medine‟nin dıĢında buluveriyorlar. Tam geri döneceklerken Hz. Ömer bir çadır görürü ve orayı da 

kontrol etmeden geri dönmek istemez.  

Çadıra yaklaĢtıkça dıĢarıya taĢan seslerden bir kadının açlıktan ağlayan çocuklarını teselli etmek 

için uğraĢtığı anlaĢılır. Hz. Ömer ocakta piĢenin yemek olduğunu zannedip yaĢlı kadına neden 

çocuklara yemek vermediğini sorunca her Ģey anlaĢılır. Kadının bütün yakınları ölmüĢ, torunlarına 

kendisi bakmak zorunda kalmıĢtır. Hz. Ömer kadına, neden Halifeye gidip derdini anlatmadığını 

sorunca, kadın tanımadığı Hz. Ömer‟e öfkeyle beddua eder. Hz. Ömer bu bedduaya hiç ses çıkarmaz. 

Neden beddua ettiğini sorunca da Ģu tüyler ürpertici cevabı alır: 

-Ya ben yetim avuturken emîr uyur mu gerek 

Raiyyetiz, ona bizler vedîatu´llâhız; 

Gelip de bir aramak yok mu 

(…) 

-Niçin hilâfeti vaktiyle eylemiĢti kabul 

Sonunda böyle çürük özrü kim sayar makbul 

Zavallının iĢi çokmuĢ! ... Nedir, muhârebe mi 

ĠĢitme sen de civârında inleyen elemi,  

Medâne halkını üryan bırak, Mısır´da dolaĢ... 

Gaza! Gaza! diye git, soy cihânı, gel paylaĢ!  

Çocuklar ninelerinin bu yüksek tondaki sözlerinden ürkerek ağlamayı artırırlar. Bunun üzerine 

kadın daha yüksek perdeden konuĢmaya baĢlar: 

- ġu nevhalar ki çıkar tâ bulutların içine,  

Ömer! Savâik-i tel´in olur, iner tepene!  

Yetîmin âhını yağmur duâsı zannetme: 

O sayha ra´d-ı kazâdır ki gönderir ademe!  

Açız! Açız! Bize bir lokma olsun ekmek ver... 

"Susundu yavrularım, iĢte oldu, Ģimdi piĢer! " 

Gidip de söyliyeyim hâ .. Dilencilik yapamam!  

Ömer de kim Benim ondan kerîm adamdı babam,  

Ölür de yüzsuyu dökmem sizin Halîfenize!.. 

Bu son söz Hz. Ömer‟i derinden etkiler. Kadına biraz beklemesini söyleyip oradan ayrılır. 

Derhal beytülmale gidip bir çorba için gerekli malzemeleri sırtında taĢıyarak geri döner. SönmüĢ ocağı 

bin bir zahmetle kendisi yeniden yakar. Elleriyle çorba yapıp çocukları doyurur. Kadına da ertesi gün 

Hilafet merkezine gitmesini söyler ve oradan ayrılırlar. 

Hikâyenin bu kısmından Hz. Ömer‟in dünyada benzerine rastlanmayan merhamet ve hoĢgörüsü 

gözler önüne serilmektedir. Kadının kendisi hakkında söylediklerine zerrece içerlememiĢ, ona hak 

vermiĢtir. Aile için acil hale gelmiĢ bulunan beslenme ihtiyacını da ertelemeden, anında ve kendi 

gayreti ile zamanında çözümlemiĢtir. Birkaç kiĢilik bir ailenin gece yarısında haberdar olduğu 

problemine bu kadar duyarlı davranan bir yöneticinin, halkın genelini ilgilendiren daha görünür 

problemleri görmezden gelmesi ve ötelemesi beklenemez.  

Ona bu duyarlılığı kazandıran etkenlerden birisi de üst düzeyde yaĢadığı empati duygusudur. 

Rivayet edildiğine göre “Hz. Ömer halkın sıkıntılarını hissedebilmek için onların maruz kaldığı 

sıkıntılara kendisini de maruz bırakmıĢtır. Hicretin 18. yılında (M. 639/640), büyük bir kıtlık baĢ 

göstermiĢti. Bu yıla Remâda yılı denilmiĢtir. Hz. Ömer yağmur yağıp bolluk oluncaya kadar yağ, süt 

ve etin tadına bakmamaya yemin etmiĢti.”
14

 

Günümüzde belki devlet baĢkanının bu Ģekilde kapıları dolaĢması mümkün değildir. Ama 

geliĢen teknoloji sayesinde halkın nabzını tutmak, neler olup bittiğini öğrenmek mümkündür. Ġnternet 

siteleri aracılığıyla ilgili makamlara ulaĢım imkânı tanıyan uygulamaları, benzer gayelerle bilimsel 

metotlarla yapılacak anketleri de bu kapsamda değerlendirmek ve bu araçları çeĢitlendirmek 

mümkündür.  

                                                           
14 Cide, Ömer, Hz. Ömer‟in Yönetim Ġlkeleri = Hz. Omar‟s Administrative Principles, Kilis 7 Aralık Üniversitesi Ġlahiyat 

Fakültesi Dergisi, 2017, cilt: IV, sayı: 7, s. 141-157, s.154. 
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Hz. Ömer‟im liderlik anlayıĢını inceldiğimizde Hizmetkâr Liderlik Kavramı ile tanımlanan 

liderlikle son derece benzeĢtiğini söyleyebiliriz. “Bu değiĢim ve dönüĢüm; kendisine hizmet 

edilmesini bekleyen ve kendi çıkarlarını elde etmeye çalıĢan liderlik anlayıĢının yerine, izleyicilerine 

bizzat hizmet eden ve bunu yaĢam biçimi haline getiren, onlara yol gösteren, rol modeli olan liderliği 

öngörmektedir.”
15

 Özellikle Kocakarı ile Ömer hikâyesinde Hz. Ömer‟in kendi araĢtırmasıyla ihtiyaç 

sahibi aileyi tespit etmesi, onlarla iletiĢime geçmesi, problemlerini –ateĢ yakmaktan yemek piĢirip 

çocuklara yedirmeye kadar- bizzat kendi gayreti ile halletmesi ve sorunlarına kalıcı bir Ģekilde çözüme 

kavuĢturması tamda bu kavramla örtüĢmektedir. Greenleaf‟in, liderlik kuramlarını hizmetkâr liderlik 

kavramı ile tanıĢtırırken, Herman Hesse‟nin (1956) “Doğu Yolculuğu” (Journey to the East) adlı kısa 

romanından ilham alması,
16

 Ġslam kültürünün adı konulmamıĢ bu liderlik türüyle asırlar öncesinden 

tanıĢtığını akla getirmektedir. 

Sorumluluğun Bireyselliğine Ġnanması 

Ġslam‟da bütün fertler görevleri ve yetkileri ölçüsünde sorumludurlar. Bu sorumluluk da 

neticeleri itibarıyla Ģahsidir. Hiç kimse bir baĢkasının hatasından dolayı sorumlu tutulmaz. Kur'an-ı 

Kerim‟in Ģu ayetleri bu konuda temel ilkeleri oluĢturur: “Gerçekten hiçbir günahkâr, baĢkasının 

günah yükünü yüklenemez. Bilsin ki insan için kendi çalıĢmasından baĢka bir Ģey yoktur. Ve çalıĢması 

da ileride görülecektir. Sonra ona karĢılığı tastamam verilecektir.”
17

 Hz. Muhammed‟in kızı Hz. 

Fatıma‟ya bu manayla özdeĢ, “Ahirette ben seni kurtaramam” hitabı Müslümanlar arasında dile 

pelesenk olmuĢ bir ifadedir.  

Safahat‟taki Kocakarı ile Ömer Ģiirinde Hz. Ömer sadece sorumluluğunun bireyselliğine değil, 

çok geniĢ olduğuna da inanmaktadır. Mezkûr hikâyede ağlamakta olan çocuklara çorba yapabilmek 

için beytülmale girdiklerinde orada sadece bir un çuvalı bulurlar. Hz. Ömer, un çuvalını kendi sırtına 

yükletir, yağ testisini de taĢımak üzere Hz. Abbas‟a verir. Yol uzun, yük de ağır olunca Hz. Ömer çok 

yorulur. Bunu gören Hz. Abbas yükleri değiĢtirmeyi kendisine teklif edince Hz. Ömer, Hz. Abbas‟a 

Ģöyle der: “Hayır, değil yorulmak ölse bile Ömer‟e yardım etme. Vebali kendine aittir. Demin kadının 

ne dediğini duymadın mı? Bu gün birisi yükümü paylaĢsa bile yarın hakkın divanında kimse zararıma 

ortak olmaz. Kadın doğru söylüyor. Eğer bu hilafeti yürütemeyeceksem yüklenmeyeydim zamanında. 

Tam bu noktada Hz. Ömer‟in sorumluluk bilincini nasıl yükseklere koyduğunu gösteren ve dillerde 

dolaĢan meĢhur sözünü söyler. Ona göre Ġslam beldelerinin her neresinde bir suç iĢlense onun 

sorumluluğu silsile ile gelip kendisini bulacaktır.  

Kenâr-ı Dicle´de bir kurt aĢırsa bir koyunu,  

Gelir de adl-i Ġlâhî sorar Ömer´den onu!
18

  

Kaynaklarda farklı ibarelerle yer alan bu ifadede
19

 Hz. Ömer‟in Ģuursuz ve sorumluluk sahibi 

olmayan bir hayvanın verdiği zarardan da kendisini sorumlu tutması, yöneticinin tedbirsizliğinden 

dolayı hâsıl olacak bütün zararları tazmin etmesi gerektiği düĢüncesini ifade etmektedir. “Sebep olan 

iĢleyen gibidir” ilkesine göre zamanında alınacak önlemlerle bertaraf edilebilecek Ģerler, aksi halinde 

tedbiri almakla sorumlu olanın hanesine yazılır. Yukarıdaki beyitle düĢüncelerini özetleyen Hz. Ömer 

Ģahsında bir yöneticinin sorumluluğunu örnekler vererek geniĢletir: 

Bir ihtiyar karı bî-kes kalır, Ömer mes´ûl!  

Yetîmi, girye-i hüsrân alır, Ömer mes´ûl!  

Bir âĢiyân-ı sefâlet bakılmayıp göçse: 

Ömer kalır yine altında, hiç değil kimse!  

Zemîne gadr ile bir damla kan dökünce biri: 

O damla bir koca girdâb olur boğar Ömer´i!  

Ömer duyulmada her kalbin inkisârından; 

                                                           
15 Balay, Refik; Kaya, Ahmet; Geçdoğan Reyhan; “Eğitim Yöneticilerinin Hizmetkâr Liderlik Yeterlikleri ile Farklılıkları 

Yönetme Becerileri Arasındaki ĠliĢki” Eğitim Bilimleri AraĢtırmaları Dergisi, ss. 229-249, s. 230 
16 Balay, Refik; (ve diğerleri) “Eğitim Yöneticilerinin Hizmetkâr Liderlik Yeterlikleri ile Farklılıkları Yönetme Becerileri 

Arasındaki ĠliĢki”, s. 230 
17 Necm, 53/38-41. 
18 Ersoy, Safahat, s. 136. 
19 Bazı kaynaklarda ifade Ģu sözlerle geçer: “Fırat kıyısında bir deve helak olsa, Allah bunu Ömer ailesinden sorar diye 

korkarım.” Sözü meĢhurdur. Heyet, DoğuĢtan Günümüze Büyük Ġslam Tarihi, II, 181 
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Ömer koğulmada her mâtemin civârından!  

Ömer halife iken baĢka kim çıkar mes´ûl 

Ömer ne yapsın, Ġlâhî, beĢer zalûm ü cehûl!  

Ömer´den isteniyor beklenen Muhammed´den... 

Ömer! Ömer! Nasıl aldın bu bârı sırtına sen
20

 

Bu sözleriyle kendisini her Ģeyin sorumlusu gören Hz. Ömer‟e, Hz. Abbas insanoğlunun mutlak 

adaleti asla yerine getiremeyeceğini, halife olarak kendisinin ne zalim bir insan ne de meleke 

olduğunu, yaĢanan olumsuzların insanların fıtratından kaynaklandığını söyler. Yarın hakkın huzurunca 

bu una bulanmıĢ çehresiyle çıktığında sadece yeryüzünün değil, göklerin ve burçlardaki yıldızların 

bile kendisine Ģehadet edeceklerini söyleyerek onu teselli etmeye çalıĢır. 

 

ĠstiĢareye Önem Vermesi 

Bir meseleyi istiĢare neticesinde karara bağlamak, alıĢılagelmiĢ uygulamalarımızdandır. Ġslam 

kültüründe istiĢarenin bereketine inanılır. Kur'an-ı Kerim‟de açıkça tavsiye edilen bu yönetim aracı 

Hz. Peygamberin uygulamalarıyla da müsellemdir. Hz. Peygamber‟in ümmeti ile olan iliĢkilerine yeni 

bir boyut kazandıran ayet Âl-i Ġmran suresinde geçmektedir: “O vakit Allah'tan bir rahmet ile onlara 

yumuĢak davrandın! ġayet sen kaba, katı yürekli olsaydın, hiç Ģüphesiz, etrafından dağılıp giderlerdi. 

ġu halde onları affet; bağıĢlanmaları için dua et; iĢ hakkında onlara danıĢ. Kararını verdiğin zaman 

da artık Allah'a dayanıp güven. Çünkü Allah, kendisine dayanıp güvenenleri sever.”
21

 

Mehmet Akif Ersoy bu ayeti Ģu mısralarda manzum hale getirmiĢtir: 

Cenâb-ı Hak ne diyor bak, Resûl-i Ekrem´ine: 

"Bütün serâiri kalbin ihâta etse, yine,  

DanıĢ sahâbene dünyâya âid iĢler için; 

Rahîm ol onlara... Sen, çünkü, rûh-i rahmetsin. 

Hatâ ederseler aldırma, afvet, ihsân et; 

Sonunda hepsi için iltimâs-ı gufrân et. 

Verip karân da azm eyledin mi... Durmayarak 

Cenâb-ı Hakk´a tevekkül edip yol almaya bak."
22

 

Canından çok sevdiği Hz. Peygamber‟i (s.a.v.) bütün yön ve yaĢantısıyla kendine rehber ve 

örnek yapan Hz. Ömer, istiĢare konusunda da defalarca tanık olduğu Hz. Peygamber‟in 

uygulamalarını örnek almıĢtır.
23

 Bedir, Uhud ve Hendek gazvelerinde ashabıyla yaptığı istiĢarenin 

sonuçlarına en yakından tanık olan Hz. Ömer de bu uygulamayı kademeli olarak sürdürmüĢtür.  

Hz. Ömer, bir mesele ortaya çıktığı zaman, karar vermeden önce Müslümanların görüĢüne de 

müracaat eder, konuyu onlarla enine boyuna tartıĢırdı. “istiĢare etmeden uygulamaya konulan konular, 

baĢarısızlığa mahkûmdur.” derdi. ĠstiĢareleri kademeli olurdu. Önce Müslümanların çoğunluğunun 

fikirlerini yoklar, sonra KureyĢ‟in, daha sonra da sahabenin görüĢlerini alırdı. Bu suretle en doğru fikir 

oluĢur ve ona göre davranırdı.
24

  

Safahat‟ın Asım kitabında Hz. Ömer‟in böyle bir uygulamasına yer verilmiĢtir. Kaynaklarda yer 

aldığına göre Hz. Ömer ġam orduları baĢkomutanı Ebu Ubeyde‟ye askeri destek sağlamak üzere yola 

çıkmıĢ, Surg denilen yerde konaklamıĢtı. Bunu haber alan Ebu Ubeyde derhal onun huzuruna çıkıp 

orduda veba salgınının baĢ gösterdiğini haber verdi. Bu uyarıdan sonra bulunduğu yerden daha ileriye 

gitmeyen Hz. Ömer, önce beraberindeki Muhacirle Ensar‟a daha sonra da Fetih muhacirleriyle ayrı 

ayrı istiĢareler yaptı. Fakat bu gruplardan hiç birisi dönmek veya yola devam etmek hususunda fikir 

birliğine varamadı:
25

  

"Vebâya karĢı gidilmek mi, gitmemek mi iyi " 

Muhâcirîn-i kirâmın soruldu hep re´yi. 

Bu zümreden kimi; "Maksad mühim, gidilmeli" der; 

                                                           
20 Ersoy, Safahat, s. 136. 
21 Âl-i Ġmran, 3/159. 
22 Ersoy, Safahat, s. 273-274. 
23 Çil, Ömer‟ini Arayan Yüzyıl, s.269. 
24 Heyet, DoğuĢtan Günümüze Büyük Ġslam Tarihi, II, 185. 
25 Heyet, DoğuĢtan Günümüze Büyük Ġslam Tarihi, II, 95. 
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"Hayır, bu tehlikedir" der, kalan Muhâcirler. 

Halife böyle muhâlif görünce efkârı; 

Çağırdı: Aynı tereddüdde buldu Ensâr´ı. 

Dağıttı hepsini, lâkin sıkıldı... Artık ona,  

Muhacirîn-i KureyĢ´in müsinn olanlarına 

Mürâca´at yolu kalmıĢtı; sordu onlara da. 

Bu fırka iĢte bilâ-kaydı-ı ihtilâf arada: 

" Vebâya karĢı gidilmek hatâ olur" dediler:
26

 

Bu istiĢare neticesinde Hz. Ömer vebalı bölgeye girmeden, dönmeye karar verir. Ebu Ubeyde 

onu uğurlarken sormadan edemez? “Ya Ömer Allah‟ın kaderinden mi kaçıyorsunuz?” Hz. Ömer onun 

bu manidar sorusuna çok veciz bir ifade ile cevap verir: 

Ebû Ubeyde çıkıp: "Yâ Ömer, uğurlar ola!  

Firârınız kaderu´l-lâhtan mıdır Ģimdi " 

Demez mi, Hazret-i Fâruk döndü: Doğru, dedi,  

ġu var ki bir kaderu´l-lâhtan kaçarken biz,  

KoĢup öbür kaderul´lâha doğru gitmedeyiz.
27

 

Daha sonra Ebu Ubeyde Ģu örneği verir: “Sesin deven etrafı taĢlık, otlu bir zeminde iken, onu 

bayırda gezdirmek veya otlakta otlatmak senin elinde değil midir? Hangisini tercih etsen et, Allah‟ın 

kaderinin dıĢına çıkmıĢ olmazsın.” Bu esnada Abdurrahman b. Avf gelir ve veba ile ilgili Hz. 

Peygamberin Ģu mealdeki hadisini rivayet eder: “Veba olan yere girmeyin. Veba olan yerde iseniz 

oradan çıkmayın”. Böylece Hz. Ömer‟in istiĢare neticesinde ulaĢtığı kararın Hz. Peygamber‟in 

sünnetine de uygun olduğu tahakkuk etmiĢ olur.  

Hak ve Adalet AnlayıĢı 

Bilindiği üzere RaĢid halifelerin ikincisi olan Hz. Ömer Ģahsiyeti ve uygulamalarıyla Ġslam 

medeniyetine büyük katkılar sağlamıĢtır. “Ġlk Ġslam devletinin adli, idari, askeri, iktisadi ve diğer 

birçok alanda Hz. Ömer dönemi ile birlikte kurumsallaĢma sürecine girdiği kabul edilmektedir.“
28

 

Nev-„i Ģahsına münhasır düĢünce ve tavırlarıyla kendinden sıkça söz ettiren Hz. Ömer‟in Kur‟an‟ın 

muvafakatine de mazhar olmuĢ pek çok öngörüsü bulunmaktadır. Bütün bu meziyetleri arasında öne 

çıkan özelliği ise hak ve adalet anlayıĢıdır. Bu özelliğinden dolayı kendisine “Fârûk” denilmiĢtir. “Hak 

ile bâtılı birbirinden ayıran” anlamındaki bu lakabı kendisine Hz. Peygamber‟in, Müslümanların veya 

Ehl-i kitabın vermiĢ olduğuna dair rivayetler bulunmaktadır.
29

 Faruk lakabının kim tarafından ona 

verildiği ihtilaflı olsa da, yerinde bir tespit olduğu su götürmez bir hakikattir.  

Akif‟e göre Hz. Ömer‟in sağladığı adaleti dünyada bir baĢka insanın uygulaması mümkün 

değildir. 

Önce dehĢetli zıpırken, nasıl olmuĢ da, Ömer,  

Sonra bir adle sarılmıĢ ki: Değil kâr-ı beĢer. 

M. Akif‟in Hz. Ömer‟in Ģahsında gördüğü/görmek istediği diğer bir vasfı daima haklı olandan 

yana tavır almasıdır. Asım Ģiirinde M. Akif‟le ve Köse Ġmam tartıĢırken konu hak meselesine gelir. M. 

Akif, Allah‟ın pek çok isminden birisinin de Hak olduğu, bu sebepten hakkın elinden tutmanın sıradan 

bir tavır olmadığını, Asr Sure-i celilinin manasını mealen zikrederek açıklar. Sonra konuĢmasında peĢ 

peĢe iki Hadis-i ġerif mealine yer verir. Birisi zalim bir adamın yüzüne hakkı haykıran kiĢinin Ģehit 

sevabı alacağını
30

 diğeri de âcizin hakkının kuvvetliden alınamadığı toplumların 

kuvvetlenemeyeceğini bildiren
31

 Hadis-i Ģerifler… M. Akif, bundan sonra -Hz. Ömer‟e ait olduğunu 

söyleyerek- Ģu hutbeye yer verir: 

                                                           
26 Safahat, 271-272. 
27 Ersoy, Safahat, s. 
28 Balcı, Ġsrafil, “Diplomat ve Devlet Adamı Yönüyle Hz. Ömer”, Ondokuz Mayıs Üniversitesi Ġlahiyat Fakültesi Dergisi, 

2003, sayı: 16, s. 185-204, s. 186. 
29 Fayda, Mustafa, “Ömer” DĠA, TDV Yayınları, Ġstanbul, 2007, XXXIV/ 46. 
30 Ebû Davud, Süleyman b. EĢ‟as b. Ġshak el-Ezdi, es-Sicistani (ö. 275/889), Sünenu Ebî Davud, el-Mektebetü‟l-„Asriyye, 

Beyrut, bty, Melâhim, 17. 
31 Ġbn Mace, Ebû Abdullah Muhammed b. Yezid er-Rebei el-Kazvinî (ö. 273/887), Sünenu Ġbn Mace, (thk. Muham-med 

Fuad Abdulbaki) Darü Ġhyai‟l-Kütübi‟l-„Arabiyye, byy, bty. Sadakat, 17. 
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- Ömer´in hutbesi aklında mı bilmem. 

  -Bilmem 

- "Eyyühe´n-nâs, ederim taptığım Allâh´a kasem,  

Yoktur aslâ Ģu cemâ´atte ki hiçbir âciz,  

Benim indimde sizin olmaya en kâdiriniz,  

Bir kavînizde olan hakkını kurtarmam için. 

Bir kavî kimse de yoktur ki bu ümmette, bilin!  

En zaîf olmaya nezdimde, tutup kendinden,  

Âcizin hakkını ısrâr ile isterken ben... " 

Ömer´in iĢte, Hocam, çizdiği meslek buydu.
32

 

M. Akif‟in Hz. Ömer‟e atfettiği hutbe kaynaklarda Hz. Ebubekir‟in halife seçilirken irad ettiği 

ilk hutbe olarak geçer. Akif‟in herhangi bir kaynakta bu hutbeyi Hz. Ömer‟e atfedildiğini görmüĢ 

olması da muhtemeldir. M. Akif‟in Ģiirde dile getirdiği ise hutbenin tamamı Ģöyledir: “Ben en 

hayırlınız olmadığım halde, sizin baĢınıza yönetici seçildim. Güzel Ģeyler yaparsam, bana yardım 

ediniz. YanlıĢ yaparsam beni düzeltiniz. Doğruluk emanettir. Yalan ise ihanettir. Zayıf olanınız 

Allah‟ın izniyle ona hakkını iade edinceye kadar yanımda güçlüdür. Güçlü olanınız ise Allah‟ın 

izniyle baĢkasının hakkını ondan alıncaya kadar yanımda zayıftır. Allah yolunda cihadı terk eden 

kavmi Allah zillete duçar eder. Ahlaksızlık bir toplumda yayılırsa Allah hepsine toptan ceza verir. 

Allah‟a ve resulüne itaat ettiğim sürece siz de bana itaat ediniz. Allah‟a ve resulüne asi olmam 

durumunda bana itaatle yükümlü değilsiniz. Namazlarınız dosdoğru kılınız ki Allah size merhamet 

etsin.”
33

 Lafız itibarıyla Hz. Ebubekir‟e aidiyeti su götürmeyen bu ifadelerin bir benzerinin Hz. Ömer 

tarafından da söylenmiĢ hatta yaĢanmıĢ olabileceğini tahmin etmek güç değildir. Konuya M. Akif‟in 

Hz. Ömer tasavvuru açısından baktığımızda varacağımız sonuç, O‟nun Akif tarafından mazlumdan 

yana, zalimin karĢısında yer alan birisi olarak kabul edilip davranıĢlarını buna göre değerlendirildiği 

anlaĢılmaktadır.  

Kuvvetin haklıda olmadığı bir toplumda bir süre sonra hakkın kuvvetli olana geçmesi 

muhtemeldir. Hz. Ömer yaĢadığı müddetçe buna meydan vermemiĢtir. Hz. Ömer‟in hak ve adalet 

anlayıĢıyla Medine bir huzur beldesi olmuĢtur. Hz. Ömer‟le bir gece teftiĢine çıkan Hz. Abbas, 

Medine‟nin bu dingin ortamını Ģu sözlerle tasvir etmektedir: 

Ne sadâ var, ne bir yürür bîdâr; 

Uhrevî bir sükûn içinde civâr. 

Ömer olmuĢ gezer, sıyânet-i Hak... 

ġu yatan beldenin huzûruna bak!  

O semâlar kadar yücelmiĢ alın,  

Çakarak sînesinden âfâkın,  

Bir zaman sönmeyen nigâhıyle,  

Necm-i sâhirde sanki bir hâle! 
34

 

M. Akif bu satırlarda adil bir yöneticinin idaresi altında yaĢayan halkın nasıl da korkusuzca 

uyuyabildiğini tasvir etmektedir. Masum vatandaĢlar gibi kötü niyetliler de topluma verecekleri 

zararın kendilerinden misliyle tazmin edileceğinden emindirler. Bu yüzden onlar suç iĢlemekten sarf-ı 

nazar ederken, vatandaĢlar da huzur içinde dinlenebilmektedir. 

Akif‟e göre Hz. Ömer‟in adalet ve feraseti, eğriyle doğruyu, ihtiyaç sahipleriyle asalakları, 

tevekkül sahipleriyle tevekkül meĢreplileri birbirinden ayırt etmeye muktedirdir. O Fakire ne kadar 

merhametli ise diğerlerine karĢı da o kadar serttir. Birinci gruptakilere Ģefkat elini uzatırken, 

diğerlerine kırbacını göstermiĢtir. Vaiz Kürsüsünde Ģiirinde M. Akif Hz. Ömer‟in bu yönünü dile 

getirir: 

Ömer, tevekkülü elbet bilirdi bizden iyi... 

Ne yaptı "biz mütevekkilleriz" diyen kümeyi 

Dağıttı, kamçıya kuvvet, "gidin, ekin" diyerek. 

                                                           
32 Ersoy, Safahat, s. 407. 
33 Suyutî, Ebü'l-Fazl Celaleddin Abdurrahman b. Ebî Bekr (ö. 911/1505), Tarihu‟l-Hulefâ, Eser NeĢriyat, , Mısır, 1952, s. 69. 
34 Ersoy, Safahat, s. 133-134. 
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Demek: Tevekkül eden, önce mutlaka ekecek; 

Demek: Tevekküle pek sığmıyormuĢ, anladın a,  

Sinek düĢer gibi düĢmek Ģunun bunun kabına.
35

 

Bu tür asalak insanların her dönemde olacağını yöneticiler bilmeli ve bunlara meydan 

vermemelidir. Kötü örnek oluĢturacak bu davranıĢlar adaleti zedeleyeceğinden güven ortamını da 

tehlikeye sokabilir. 

Bu konuyu Kocakarı ile Ömer Ģiirinde bahsi geçen ihtiyaç sahibi bir kadının Hz. Ömer‟in 

adaletinden memnuniyetini ifade eden Ģu satırlarla kapatalım. Bir gün önce Hz. Ömer‟e beddualar 

okuyan kadın ertesi gün öğleye doğru beytülmale gider. Kendisine ihtiyaçlarını karĢılayacak bir aylık 

bağlanır. Torunlarının ihtiyacı karĢılanıp kendisine nafaka bağlan kadınla Hz. Ömer arasında Ģu 

konuĢma geçer. 

-Galiba, teyze, uykusuz kaldın! 

ĠĢte bağlanmak üzredir nafakan,  

Alacaksın her ay gelip buradan. 

ġimdi affeyledin değil mi beni? 

Hz. Ömer‟in bu sorusuna kadın Ģu manidar cevabı verir: 

-Böyle göster fakat adaletini.
36

 

Akif‟in müteferrik bazı meselelerde Hz. Ömer‟in zikrettiği özellikleri 

Yukarıda incelediğimiz örnekler dıĢında da M. Akif Hz. Ömer‟den söz eder. Bu örneklerde 

konunun doğrudan Hz. Ömer‟le ilgili olmaması bilgilerin değerini düĢürmez. Aksine bu örnekler 

üzerinde duruĢması gereken çok ince bulgular içermektedir. Zira bu kısa/basit telmihler Akif‟in 

zihninde, Hz. Ömer‟in ne denli büyük yer edindiğinin en güzel göstergeleridir.  

Asım Ģiirinde M. Akif Hz. Ömer‟in hutbesini özetledikten sonra “Ömer´in iĢte, Hocam, çizdiği 

meslek buydu” deyince Köse Ġmam birkaç kelimelik bir cümle söyler: “Lâkin akvâline ef´âli bihakkın 

uydu.” Bir çırpıda söylenmiĢ olan bu cümlenin içinde çok derin manalar barındırdığı malumdur. Bir 

kere bu ifade ile Köse Ġmam Hz. Ömer‟in insanların davranıĢlarındaki samimiyeti sorgulayan Ģu 

ayetlere tam riayet ettiğini belirtmektedir: “Ey iman edenler! Yapmayacağınız Ģeyleri niçin 

söylüyorsunuz? Yapmayacağınız Ģeyleri söylemeniz, Allah katında büyük bir nefretle karĢılanır.”
37

 

Sözü özü bir olmak bir yöneticiye itaat daha kolay ve içten olacaktır.  

M. Akif ve Köse Ġmam sohbete devam ederken insanların dalkavukluğundan, ahlaki 

çöküntülerinden, helal harama olan lakaytlığından söz açılır. Akif yöneten ve yönetilenlerin birbirini 

nasıl etkilediğini, tek baĢına yönetenleri veya halkın yeterli olmayacağını Ģu ifadelerle dile getirir: 

Bu muhîtin bakalım Ģimdi içinden çıkabil; 

Ne yaparsın Ömer olsan, yine hâlin müĢkil.
38

 

Tasvir edilen bu tefessüh etmiĢ toplumun ıslahı için örnek bir yönetici aradığında Akif‟in diline 

yine Hz. Ömer‟in ismi gelmektedir ki bu onun zihin dünyasında Hz. Ömer‟in nasıl bir ıslah edici lider 

olduğunu göstermektedir. Zira böyle bir toplumu ıslah etmek Hz. Ömer için imkânsız değil, sadece 

biraz zordur, ifade-i aherle biraz vakit alacaktır. Hz. Ömer‟in yukarıda zikredilen hususiyetlerinin bu 

problemi de çözeceğine M. Akif‟in kanaati tamdır. 

Akif yaĢadığı dönemde ihlastan uzak, gösteriĢ için yapılan iyilikleri sayarken dıĢ yüzünden Hz. 

Ömer‟in devrini andırdığını, ama aslında hepsinin riya olduğunu söyler: 

Taylâsan, cübbe, kavuk, hırka, hep esbâb-ı riyâ,  

DıĢ yüzünden Ömer´in devri muhîtin gûyâ. 

Kimi sâim, kimi kâim, o tavanlar, yerler,  

"Kul hüvallâhu ehad" zemzemesinden inler. 

Sen bu coĢkunluğa istersen inan, hepsi yalan,  

"Hüve"nin merci´i artık ne "ehad"dir, ne fılân. 

Çünkü mâdem yürüyen sâde senin saltanatın,
39

  

                                                           
35 Ersoy, Safahat, s, 275 
36 Ersoy, Safahat, s. 
37 Saf, 61/2-3. 
38 Ersoy, Safahat, s. 408. 
39 Ersoy, Safahat, s. 409. 
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Bu satırlardan da Akif‟in zihnindeki Hz. Ömer devrinin özelliklerini okuyabilmek mümkündür. 

ġüphesiz Ġslam tarihinde bu güzelliklerin yaĢandığı pek çok dönem olmuĢtur. Ama konumuz açısından 

önemli olan M. Akif‟in böyle örnek bir dönem aradığında aklına hemen Hz. Ömer döneminin gelmiĢ 

olmasıdır. 

Bu bağlamda vereceğimiz diğer bir örnek Köse Ġmam‟ın, hareketleri ve cevvaliyeti Hz. Ömer‟in 

keskin adaletini andıran Asım‟ın babası tarafından eleĢtirilirken kullandığı ifadelerle alakalıdır. Asım 

meyhaneyi basıp oradaki sarhoĢları tartaklayan, kumarbazları tehdit eden, cümbüĢ edenlerin 

eğlencesine çomak sokup onları döven, sokakta nara atan sarhoĢları kovalayan, karısına eziyet eden 

kocaya dersini veren bir delikanlıdır. Hiç kimseden destur beklemeden bütün bu olumsuzlukları bilek 

gücü ile düzeltmeye çalıĢan Asım‟ın davranıĢlarını Ebu Zer‟in ve Hz. Ömer‟in tavırlarına benzeten 

Köse Ġmam oğluna Ģöyle nasihat eder: 

Yol yakınken geri dön, nâfile çıkmaz bu sokak. 

KoĢuyorsun, be çocuk çarpacak alnın duvara; 

Dağılır sonra kafan, etme, çekil bir kenara. 

Ne demir leblebi meslek bu, Ebû Zer-vâri 

Ömer´in zâbıta me´mûru geleydin bâri!  

Sen o meyhâneyi basmakla mükellef miydin 

Ya kumarbazları ma´nâsı nedir tehdidin 

Toplanıp cünbüĢ ederken elin evlâdı, gece,  

Hangi bir hakla gidip hepsini dövdün delice 

Na´ra atmıĢ diye sarhoĢları, tut sen, kovala... 

Bâri git bekçi yazıl, aylık alırsın budala! 
40

 

Bu değerlendirmesinden Akif‟in Hz. Ömer‟in yaĢaması halinde kendi döneminde bu rezaletlere 

asla müsamaha göstermeyeceği Ģeklindeki kanaatini görebiliyoruz.  
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