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Sunuş

“Ahlâk sözü arapça bir kelime olup huy mânâsına gelen hulk
kelimesinin çoğuludur. Hulk; din, tabiat ve seciye mânâlarına gelir.

Ahlâkın birçok târifi yapılmıştır. Bunlar arasında en yaygını ve en
bilineni İmam-ı Gazâlî, Seyyid Şerif Cürcânî, Kınalızâde Ali Efendi ve
Kâtib Çelebi gibi âlimler tarafından benimsenen târifidir. Şöyle ki:

Ahlâk, nefiste iyice yerleşen bir melekedir ki, fiil ve davranışlar fikrî
bir zorlamaya ihtiyaç olmadan, bu meleke sayesinde kolaylıkla ortaya
çıkar.”

Yine ahlâk bir toplumda ferdlerin davranışlarını düzenleyen ve
herkesin uyması gereken kurallar bütünüdür.

Ahlâk ilminin konusu
Ahlâk ilminin konusuna gelince; bizim de üniversite yıllarında ders

kitabı olarak okuduğumuz Örneklerle İslâm Ahlâkı başlıklı önemli
eserinde M. Yaşar Kandemir, ahlâk ilminin târifleri konusunda bâzı
İslâm bilginlerinin görüşünü şöyle sıralar:

Ferit Kam, ‘Ahlâk ilmi, insan karakterinden bahseden bir ilimdir. Bu
ilim, insanın hayatı boyunca uyması gereken kaideleri, yapması
gereken vazîfeleri belirtir’, İzmirli İsmail Hakkı, ahlâk ilminin ‘vazîfe
ilmi’ olduğunu tekrarlayarak ahlâkın esasının, ‘Allah’ın emirlerine
saygı, yarattıklarına şefkat ve sevgi’den ibâret olduğunu söyler.
Abdurrahman Şeref, ‘Ahlâk ilmi, insan nefsindeki kuvvetleri, asıl
yaratılış gayelerine yönelten kaideleri gösteren ilimdir’, Ömer Nasuhi
Bilmen ise ‘ahlâk ilmi, insanların hâiz olduğu bir kısım melekelerden
ve mükellef bulunduğu bir takım vazîfelerden bahseden bir ilimdir”,
derken Kâtip Çelebi, ‘Ahlâk ilmi, fazîletler ve reziletler ilmidir ki, nefsi



fazîletlerle süsleme ve reziletlerden koruma yollarını gösterir’, şeklinde
ahlâk ilmini tanımlarlar.

Gazâlî’nin İhyâ’u Ulûmid-din adlı eseri başta olmak üzere birçok
klasik eserde, Kâtip Çelebi’nin bu târifine uygun olarak, önce nefsin
hastalıklarını birer birer ele alıp inceler; sonra da bunların ilâçlarını ve
tedâvi yollarını gösterir.

Netice olarak, bu târifleri göz önünde bulundurmak sûretiyle,
diyebiliriz ki, ahlâk ilminin konusu; insan karakteri, iyi ile kötünün
tespiti, iyiyi alıp kötüden kaçınmanın yolları, insanın yapması gereken
vazîfelerden ibârettir. 1

Müstakil ahlâk kitaplarının yazılmayış sebebi
Bizde müstakil olarak ahlâk kitapları yazılmamıştır. Nitekim

Mehmed Ali Aynî, Türk Ahlâkçıları başlıklı 1939 yılında neşrettiği iki
ciltlik eserinde, müstakil ahlâk kitaplarının yazılmayışının sebeplerini
şöyle izah eder:

Eski âlimlerimiz başlı başına müstakil ahlâk kitapları yazmamışlardır.
Onlar ahlâk kitabı yazmayı da gereksiz görmüşlerdir. Bunun sebebi ise
onların nazarında en yüksek bir ahlâk kitabımız vardı. Bu kitap
Müslümanlar için Kur’ân-ı Kerim’di. Bu kitap insana doğru yolu
gösteriyordu. Dahası, insanlık için selâmet ve saâdetin prensipleri o
kitabın içinde yazılı idi. İnsanın kendi nefsine, anasına ve babasına,
büyüklere ve küçüklere, yoksullara, öksüzlere, yurduna ve devletine
karşı sorumlu olduğu vazîfeleri o kitap bize mükemmelen anlatıyordu.
Bu kutlu kitabın öğrettiğine göre bir insanı öldürmek cinâyetlerin en
ağırı idi. O cinâyetin dünyadaki cezâsından başka ikinci hayatımızdaki
cezâsı müebbeden ateşte yanmaktı. Çünkü insan Allah’ın bir yapısı idi.
Katletmek, o yapıyı yıkmaktı, insanın gerek kendisine ve gerek
başkalarına zarar verecek olan bütün fenâ hareketlerini ve
düşüncelerini, bütün fenâ ve zararlı âdet ve teamüllerini o kitap men
etmişti. İnsanları zulümden şiddetle sakındıran bu mukaddes buyruk



bize mütemadiyen iyilik yapmayı emrediyordu. Âdemoğulları içinde
kimin takvası (günahtan korkmak ve çekinmek) ve iyiliği çoksa o en
yüksek bir adamdı.

Yine eskiden yaşamış âlimlerin nazarında ahlâkın ikinci mühim
kaynağı Hazret-i Muhammed (sallallâhu aleyhi ve sellem) Efendimizin
sözleri idi. Esâsen Peygamberimizin kendisi, bu dünyaya “iyi ahlâkı
öğretmek için geldiğini ve buna memur olduğunu” haber vermişti.
Bunun için âlimlerimiz ahlâkı, kutlu kitap Kur’ân-ı Kerim’den sonra
Peygamber Efendimiz Hazret-i Muhammed’in sözlerinden çıkarmayı
uygun bulmuşlardı. Bundan başka “her kim Peygamberimizin
sözlerinden kırk hadîsi öğrenirse âhirette mesud olur”, mânâsına gelen
bir hadîs birçok kalem sâhibi adamları, en evvel ahlâka, ondan sonra
çalışmaya, ticarete, sıhhate, ok atmaya, biniciliğe dâir birçok alandaki
hadîsleri toplayıp bir risâle şeklinde neşretmeye teşvik eylemişti. Bu
risâleler hakîkaten çok güzeldir.

Eski ahlâk kitaplarımızın mühim bir kaynağı daha vardır. Bu da
yüksek mâneviyat ve hüviyetleri herkese hürmet telkin etmiş fazîletli
bâzı müstesna zâtların Pendnâme veya Nasihatnâme adını verdikleri
öğütleri ve yaşayış tarzlarıdır. 2

“Ahlâk-ı İslâmiyye Esasları” başlıklı eser
Ahlâk-ı İslâmiyye Esasları başlıklı çalışma, 1912 yılında dönemin

Maârif Nâzırı Emrullah Efendi tarafından, Ağustos 1328 / 1912
tarihinde Lahey’de toplanacak II. Beynelmilel Terbiye-i Ahlâkiye
Kongresi’ne Osmanlı Devleti’ni temsilen katılmak ve tebliğ sunmak
üzere Babanzâde Ahmed Naîm’e hazırlatılmıştır. Hükümetin düşmesi
üzerine bu tebliğ sunulamamış, daha sonra Ahmed Naîm tarafından
genişletilerek önce Sebîlürreşâd mecmuasında tefrika edilmiş  3, sonra
da muharrir tarafından tekrar gözden geçirilerek risâle hâlinde 1924
yılında neşredilmiştir.



Babanzâde Ahmed Naîm hakkında çoğunlukla Muallim Cevdet’in
eserinden iktibaslar yaparak bir makale kaleme alan Osman Nuri
Ergin, bu eseri aynı zamanda 1911-1933 yılları arasında
Dârülfünûn’da felsefe grubu dersleri hocası olarak görev yapan Ahmed
Naîm’in verdiği derslerden biri olan “Ahlâk Dersleri”nin bir mahsulü
olarak değerlendirir.

Babanzâde Ahmed Naîm’in Dârülfünûn’da “Ahlâk” hocalığı serüveni
Babanzâde Ahmed Naîm 1911’den başlayarak üniversite

reformunun yapılıp tasfiye edildiği 1933 yılına kadar felsefe grubu
derslerine girmiştir. Bu süreçte onun “hayırsız iki öğrencisi”nden
Niyazi Berkes ve Macit Gökberk, hocaları Ahmed Naîm hakkında bâzı
mâlumatlar verirler. Nitekim Macit Gökberk hocası Ahmed Naîm’in
Dârülfünûn’daki serüvenini kendisine anlattığını belirterek şu
aktarımlarda bulunur:

“(...) Hocalarım içinde hem yetişmesi, hem de kişiliği bakımından
ilginç olan Babanzâde Ahmet Naîm Bey’i burada ayrıca belirtmek
istiyorum. Ne çeşitten hocalardan yetiştiğimiz üzerine de bir fikir
verecektir bu; çünkü Ahmet Naîm Bey, o zamanki felsefe
otoritelerinin belirgin bir örneğidir. Kendisi bana hayatını anlatmıştı.
Galatasaray’da okumuş, ama gelenekçi bir aileden geldiği için evde
de ayrıca Arapça öğretilmiş kendisine. Galatasaray’dan çıktığı
zaman, Galatasaray Lisesi’ne -o zamanki adıyla Galatasaray
Sultanîsi’ne- Arapça hocası olmuş. Dediğine göre, günün birinde, o
dönemin Maârif Nâzırı Emrullah Efendi kendisini çağırmış, demiş ki:
‘Ben seni üniversiteye psikoloji hocası yapacağım!’ O zaman
Emrullah Efendi’nin, bir üniversite reformu girişimi var. Naîm Bey
de: ‘Aman efendim, ben ne anlarım psikolojiden?’ demiş. ‘Bak Naîm
Bey’ diye karşılık vermiş Emrullah Efendi, ‘bu memlekette kime, seni
üniversitede şu dersin hocası yapacağım desem, bana aynı şeyi
söyleyecektir. Bak sen üstelik iki dil biliyorsun; bir Fransızca, bir de
Arapça; yâni bir bizim eski dünyamızın klasik dili; bir de yeniden



girdiğimiz dünyanın temel dillerinden bir tanesi... Bir ondan
okursun, bir bundan, işin içinden çıkarsın’. ‘İşte biz de böyle girdikti
felsefeye’ diye anlattıydı bana Naîm Bey, ‘iyi kötü bir şeyler de
yaptık. Tam şöyle oturacaktık ki dersimizde, konumuzda; dediler ki:
Psikoloji hocası geldi, sen şimdi burada ahlâk okutacaksın’ (O sırada
Mustafa Şekip gelmiş Cenevre’den). ‘Aman’ demiş Naîm Hoca, ‘Ben
bunu zaten zorla öğrendim. Nasıl olur? Ben bu ahlâkı nasıl
yaparım?’ ‘Onu da öğrenirsin’ demişler. ‘Ben yine kafayı vurdum’
diye anlatıyor Hoca bana; ahlâk filan derken, günün birinde
Mehmet İzzet gelmiş; ‘Ahlâkın da hocası geldi’ demişler. ‘Sen -o
zamanki adıyla- Mâba’de’t-tabia (yâni metafizik) okutacaksın’.
‘Aman’ demeye kalkmış Naîm Hoca. ‘Ne yapalım’ karşılığını almış,
‘öbür ikisini öğrendiğin gibi bunu da öğrenirsin’. ‘İşte hazret (Naîm
Hoca bana ‘hazret’ derdi), böylece senin Mâba’de’t-tabia hocan
oldum’ (Kendisi bize metafizik öğretirdi).” 4

Ahmed Naîm’in ahlâka dâir yaklaşımları
Babanzâde Ahmed Naîm Ahlâk-ı İslâmiyye Esasları başlıklı eserinde

ahlâkın tanımlarından çok, onun muhtevasına dikkat çeker.
Dârülfünûn’da yıllarca konuyla ilgili ders vermiş biri olarak “ahlâkî
değerlerin önemi” üzerinde durur. Onun bu eseri deyim yerindeyse bir
“ahlâk felsefesi”dir. Her ne kadar bu eseri daha 1912 yılında dönemin
Maârif Vekili Emrullah Efendi’nin talebi üzerine üniversitede göreve
başladığı yıllarda kaleme almış olsa da, genişleterek, gözden geçirerek
eseri 1924 yılında neşretmiştir.

Batılılara karşı “İslâm Ahlâk Felsefesi”ni anlatmak için bu risâleyi
kaleme alan Ahmed Naîm, özellikle “İslâm inancının tevekkül, kader
anlayışı, irâde, Peygamberlik ve vazîfe anlayışı” gibi konulardaki yanlış
yorumlamaları İslâm’ın temel kaynakları olan Kur’ân-ı Kerim ve hadîs-i
şerîfleri referans alarak tashih eder.



Ayrıca ferd planında bir Müslümanın nasıl olması gerektiğini izah
eden bu değerli mütefekkir, ümmet planında da Müslümanların nasıl
bir hareket tarzı içinde olmaları gerektiğini, ümmetin içinde
bulunduğu olumsuz durumun İslâmî naslardan uzaklaşmasından
kaynaklandığının da belirgin bir şekilde altını çizer.

Ona göre, güzel ahlâk îmânın bir sonucudur. Ahlâk, insanın içinde
bulunan değerler bütünüdür. Bu değerler söz ve davranışlarla dışarıya
yansır. Bu da inandığı temel değerlerle doğrudan ilişkilidir.

Kısacası, Ahmed Naîm’in Ahlâk-ı İslâmiyye Esasları başlıklı risâlesi,
bütünüyle referansını dinden alan bir özelliğe sahiptir. Hatta bu
nedenle Batılı felsefecilerden Kant’ın temellendirmeye çalıştığı akla
dayalı ahlâk anlayışı ile evrensel olarak gördüğü İslâm ahlâk
anlayışının benzerliklerini ve aykırılıklarını kıyas yoluna gider ve
Kant’ın akla dayalı ahlâk anlayışının kuralları açısından dayanaksız ve
sathî olduğunu ortaya koyar.

Ezcümle, Ahmed Naîm’e göre en güçlü ahlâkî dinamikler, evrensel
olan İslâm dininde bulunmaktadır.

Ömer Rıza’nın sunuşu…
Ömer Rıza Doğrul, Ahmed Naîm’in bu eserinde gerek 1945 ve

gerekse 1963 yılında yapılan baskılarda, eserinin sâdeleştirmesinin
başlangıç bölümüne ilk baskıda “Ahmed Naîm Zâtı ve Eserleri”, ikici
baskıda ise “Babanzâde Ahmed Naîm: Şahsiyeti ve Eserleri” başlığıyla
Osman Nuri Ergin’in bir yazısına yer verir. Akabinde her iki baskıda da
bir takdim yazısı kaleme alır. Bu takdimin ilk bölümü şöyledir:

“Bu eser, son asırda yetişen en değerli ilim adamlarımızdan
Babanzâde Ahmed Naîm’in ‘Ahlâkı İslâmiyye Esasları’nın bugünkü
nesil tarafından anlaşılacak tarzda yazılmış ve açıklanmış şeklidir.

Merhum üstad Ahmed Naîm, ciddî ve kuvvetli bir ilim adamı idi.
Ben de kendisini tanımak ve yirmi beş sene kadar onunla temas
etmek imkânını elde etmiştim. Merhum kayınpederim Mehmed Âkif,



gerçi arkadaşlarını ayırd etmez ve hepsini severdi, fakat kalbinde
Ahmed Naîm’e ayırdığı yer, muhakkak ki, imtiyazlı / ayrıcalıklı idi.
Onun için Ahmed Naîm’in ölüm haberini aldığı zaman hüngür
hüngür ağlayacak derecede bu aziz dosttan ayrılışın acısını derinden
hissetmişti. O zaman gönderdiği mektuplarda ‘onun öldüğünü haber
aldığım anda, dünya başıma yıkıldı sandım’ diye yazdığını bizzat
görmüştüm. Sarsılmaz bir seciye sahibi olmak, doğru olduğuna
inandığı her şey üzerinde sebat etmek ve bu uğurda hiç bir
fedakârlıktan yılmamak, dâima doğruyu söylemek, bildiğini iyi
bilmek ve bilmediğini öğrenmeğe çalışmak, bu iki güzide fıtratı
birbirine sevdiren ve aralarındaki sevgiye öz ve hız veren en belli
başlı vasıflardı. Onun için de hak olduğuna inandıkları yoldan zerre
kadar ayrılmayarak yaşamışlar ve öylece ölmüşlerdir. Dünyada
gönülleri birbirine bağlı olan bu iki dost,- yer altında da birbirlerine
komşu olmuşlar ve Edirnekapı Şehidliği’nin karşısındaki mezarlıkta
âdeta birbirine bitişik birer kabre gömülmüşlerdir.

(…)

Üstad Ahmed Naîm’in kendisi bu eseri niçin yazdığını, eserin
başlangıcında izah ediyor. Bu başlangıca göre 1912 senesinde
Lahey’de Ahlâkî Terbiye konusu ile meşgul olan bir konferansın
toplanması kararlaştırılmış ve bizim de bu konferansa iştirâkimiz
istenmişti. O zaman Maârif Nâzırlığını yapan merhum Emrullah
Efendi, bizim ahlâkî terbiyemizin destekleri hakkında konferansa
sunulmak üzere bir raporun hazırlanmasını Ahmed Naîm’den rica
etmiş, o da çalışmaya başlamıştı. Fakat çalışmalarını tamamlamadan
ve hazırladığı, raporların müsveddelerini istediği gibi işlemeden
önce o zaman iktidar mevkiinde bulunan kabine düşmüş, yeni
kabine de bu konferansa iştirak etmek işine bir önem vermemiş,
hattâ daha eski hükümetin bu konferansa iştirâki kabul etmiş
olduğunu ve bu sözü yerine getirmek gerektiğini de aklından
geçirmemişti. Bu yüzden konferansa iştirâk işi bertaraf olmuştu.” 5



Eseri hazırlarken tâkip ettiğimiz usûl
Babanzâde Ahmed Naîm’in 1924 yılında 67 sahife hâlinde neşrettiği

bu eser, Ömer Rıza Doğrul tarafından 1945 yılında sâdeleştirilerek
yayına hazırlanmış ve 1945 yılında Yüksel Yayınevi tarafından, 1963
yılında ise Yücel Yayınevi tarafından neşredilmiştir.

Aynı eser 1995 yılında Recep Kılıç tarafından sâdeleştirilerek
(Türkiye Diyanet Vakfı, Ankara) yayınlanmıştır. Yine aynı yazar
tarafından eser, 2010 yılında tıpkıbasımı ve çevrimyazısı ile aynı
yayınevince tekrar neşredilmiştir.

Bizim hazırladığımız çalışmaya gelince, öncelikle giriş bağlamında
Babanzâde Ahmed Naîm’in kronolojik biyografisi konu edilmiş,
akabinde bahsi geçen Ahmed Naîm’in Ahlâk-ı İslâmiyye Esasları
başlıklı risâlesinin bir tarafında tıpkıbasımı, karşı sayfada sâdeleştirmesi
verilmiştir.

Bu noktada, eseri sâdeleştirme sürecinde zorlandığımızı ifâde
etmeliyim. Bu da olağandır. Çünkü Babanzâde Ahmed gibi büyük bir
mütefekkirin, felsefecinin eserinin sâdeleştirilmesi elbet zor olacaktır.
İşte bu doğrultuda sâdeleştirme sürecinde daha önce bu çalışmaları
yapan Ömer Rıza Doğrul’un ve özellikle de Recep Kılıç’ın
çalışmalarından istifâde edilmiştir.

Yine sâdeleştirme sürecinde çalışmaya tarafımızdan ara başlıklar
ilâve olunmuştur.

Bu vesileyle “hem İslâm felsefesini, hem Garp felsefesini bilen, her
iki düşünce dünyasının temel dinamiklerini ve köklü problemlerini iyi
kavramış biri olan”  6 bu büyük mütefekkir, mütercim ve muhaddisi
rahmet ve minnetle yâd ediyoruz.



Bu minvalde şâir ve mütefekkir Mehmed Âkif’in “sahabeden sonra
en çok sevdiği” bu güzîde şahsiyet ve velûd mütefekkire dâir bilgi
edinmek isteyenlere, daha önce yayınlanan Babanzâde Ahmed Naîm’in
Hayatı ve Eserleri, Müderris Babanzâde Ahmed Naîm, Babanzâde Ahmed
Naîm, İslâm’da Irkçılık ve Milliyetçilik Dâvâsı başlıklı çalışmalarımızı
tavsiye ediyoruz. Zikrettiğimiz çalışmalardan ilki bir telif çalışması,
ikincisi Babanzâde Ahmed Naîm’le ilgili yazılanları derleme çalışması,
üçüncüsü ise Babanzâde Ahmed Naîm’in 1914 yılında kaleme aldığı
bir risâlenin tıpkıbasım, çevrimyazı ve sâdeleştirilmesinden
oluşmaktadır.

Babanzâde Ahmed Naîm’le ilgili bu dördüncü çalışma ise onun
1924 yılında neşredilen Ahlâk-ı İslâmiyye Esasları risâlesinin tıpkıbasım
ve sâdeleştirilmesinden oluşmaktadır.



Dolayısıyla son üç yıl içerisinde Babanzâde Ahmed Naîm gibi
büyük bir mütefekkir, mütercim, muhaddis, muharrir hakkında
dördüncü çalışmayı yapmaktan büyük memnuniyet ve mutluluk
duyduğumu yeri gelmişken belirtmek isterim. Bu vesileyle konuyla
ilgili beni destekleyen ve eserlerin yayınlanması konusunda hiçbir
fedakârlıktan kaçınmayan Beyan Yayınları sahibi kadîm dost Ali Kemal
Temizer Bey’e ve ekibine teşekkür ediyorum.

Eserin, toplumumuza ruhî ve içtimaî açıdan katkı yapmasını Cenab-ı
Hakk’dan niyaz ediyorum.

İstanbul - Beykoz 2019

Fahrettin GÜN


fahrettingun@gmail.com



Babanzâde Ahmed Naîm’in Kronolojik Biyografisi (1873-
1934)

Mütefekkir…
Dârülfünûn Felsefe grubu dersleri müderrisi…
Mütercim…
1873: Mustafa Zihni Paşa’nın  7 ve İclâl Hanım’ın oğlu  8 olarak

Bağdat’ta dünyaya gelir.

1877 - 1888: Mekteb-i İbtidâî ve Rüşdiye’yi Bağdat’ta okur.  9

1888: İstanbul’a gelerek Mekteb-i Sultanî olarak bilinen Galatasaray
Sultanîsi’nde öğrenime başlar.

1891: Galatasaray Lisesi’nden “aliyyül-âlâ” (pekiyi) derece ile
mezun olur. 10



Ahmed Naîm’in de aralarında bulunduğu 1894 Mülkiye mezunları… 11

1891: Mülkiye Mektebi’nde (Siyasal Bilgiler Fakültesi’nde)
yükseköğrenime devam eder.

1894: Mülkiye Mektebi’nden yine “aliyyül-âlâ” (pekiyi) derece ile
mezun olur. Ayrıca dönemin teâmüllerine uygun olarak dışarıdan
medrese dersleri alarak Arapça ve dinî ilimlerle ünsiyetini artırır. 12

25 Eylül 1894: Hâriciye Nezâreti Tahrîrât-ı Hâriciye Kalemi’nde
(Dışişleri Bakanlığı Dış Yazışmalar Kalemi’nde) 100 kuruş maaşla 3.
Kâtip (Arapça mütercimi) olarak çalışmaya başlar.

7 Mart 1895: 450 kuruş maaşla Galatasaray Lisesi’nin Arapça
muallimliğine tâyin edilir ve bu görevi 1914 yılına kadar devam eder.

“Sırât-ı Müstakîm’in 3. sayısından îtibaren tefrika edilen ‘Devr-i
İstibdat’da Mekteb-i Sultanî’de verilen derslerden İlm-i Tevhid...’ yazı
başlığından anlaşıldığına göre Galatasaray Lisesi’nde İlm-i Tevhid /
Akâid dersleri de okutmuş olmalıdır.” 13

21 Mart 1896: Hâriciye Nezâreti’nde 2. Kâtipliğe terfi eder ve bir yıl
sonra maaşı 400 kuruşa yükseltilir.

1898-1899: Yazarlık hayatına, Ahmet İhsan’ın (Tokgöz) sâhipliğinde
ve Tevfik Fikret’in yönetiminde yayınlanmakta olan Servet-i Fünûn
mecmuasında “Bedâyi’ü’l-Arab” başlığı altında Câhiliyye devri ve
erken İslâm dönemi Arap edebiyatından şiir tercüme ve izahlarıyla
başlar; bu tercümeleri hayli ilgiye ve takdire mazhâr olur. Bu
mecmuada 19 şiir tercümesi yayınlanır.



1900: Öğrencileri için Temrinât başlığıyla bir Arapça grameri ve
alıştırma kitabı kaleme alır. 14

Resim: Sarf-ı Arabî kitabının kapak sayfası

21 Ağustos 1908: II. Meşrutiyet’in ilânından sonra kadrosu
Hâriciye’den Maârif Nezareti’ne (Eğitim Bakanlığı’na) aktarılarak 4000
kuruş maaşla Maârif Nezâreti Meclis-i Maârif Dâiresi İlmiye Şûbesi
âzâlığına getirilir

1908: Mekâtib-i Rüşdiyesi İdaresi (Ortaöğretim Genel
Müdürlüğü)’ne getirilir.

1908: Yapılacak Meclis-i Mebûsan (Osmanlı Mebuslar Meclisi)
seçimlerinde Dersaâdet (İstanbul) mebusluğu adaylığı teklifini, görevli
bulunduğu Şam’dan gönderdiği bir dilekçe ile reddeder. 15



Büyük İslâm âlimi ve mütefekkiri merhum Ahmed Naîm Babanzâde(23 Ocak
1962’de yayınlanan II. Dönem Sebîlürreşâd mecmuasının331.sayısının kapağı)

1908: “II. Meşrutiyet’in ilânından sonra İslâmcılık düşüncesinin
yayını olarak neşredilmeye başlanan Sırât-ı Müstakîm - Sebîlürreşâd
mecmualarının kadrosunda yer alır; ‘Hadîs tercüme ve şerhleri yanında
fikrî makaleler ve Türk Yurdu, İslâm ve İçtihad mecmualarında
milliyetçilik, kadının konumu, fıkıh / hukuk usûlüne dâir yayınlanan
yazılara karşı tenkid - tartışma metinleri kaleme alır.”

1908. “Devr-i İstibdadda Mekteb-i Sultanî’de Verilen Derslerden”,
Galatasaray Lisesi’nde verdiği akâid-kelâm ağırlıklı ders notları Sırât-ı
Müstâkim mecmuasında 9 makale hâlinde yayınlanır.

1909: Bâzı kaynaklarda -son devrin büyük mutasavvıflarından ve
kendisinin de şeyhi olan- Türbedar Ahmed Amiş Efendi’nin (1807-
1920) damadı diye belirtilirse de, Amiş Efendi’nin değil, kızı Ayşe
Hanım’ın damadıdır. (Yâni Ahmed Amiş Efendi’nin torunundan
damadıdır). Kayınvâlidesi Ayşe Hanım ise, Fâtih müderrislerinden
Hasan Sırrı Efendi ile evlidir. Dolayısıyla Ahmed Naîm, Hasan Sırrı
Efendi ve Ayşe Hanım’ın damadı olup kızları Emine Avniye Hanım ile
evlenir. Bu evlilikten çocukları olmaz.



6 Mart 1910: Meclis-i Maârif Âzâlığı’na tâyin olunur.

Ocak 1911: Tedrisât-ı Âliye Umum (Yüksek Öğretim Genel)
Müdürlüğü’yle görevlendirilir.

1911: Dârülfünûn Edebiyat ve İlâhiyat Şûbesi Felsefe grubu
müderrisliğine getirilir. Dârülfünûn’da Felsefe grubu dersleri olan
Felsefe, Ruhiyyât / İlmü’n-Nefs (Psikoloji), Ahlâk, Mantık, Mâba’de’t-
tabia (Metafizik), Bedîiyat (Estetik) derslerini okutmaya başlar. “Nitekim
Muallim Cevdet, Müderris Ahmed Naîm başlıklı eserinde Dârülfünûn’da
göreve başlama târihini, Rûmi 1327 / 1911 yılı olarak vermektedir.
Dahası, Ahmed Naîm’i Dârülfünûn’da müderrisliğe teşvîk eden Maârif
Nâzırı Emrullah Efendi’nin nâzırlıktan ayrılma târihinin 12 Temmuz
1912 olması, Ahmed Naîm’in 1911 yılında Dârülfünûn’da göreve
başladığının göstergesidir.”

14 Ağustos 1914: Maârif Nezâreti Telif ve Tercüme Âzâlığı’na seçilir
ve bu daire bünyesinde kurulan Istılâhat-ı İlmiye Encümeni’nde (İlmî
Istılâhlar Komisyonu’nda) yer alıp aktif olarak çalışmalara katılır. Bu
encümenin (komisyonun) yayınladığı felsefe ıstılâhları, mantık, tabiî
ilimler ve sanat ıstılâhları için hazırlanan üç lügatin hazırlanmasında
büyük katkı sağlar.

1911 yılında Dârülfünûn Edebiyat Şubesi mezunları ve hocaları… İkinci sırada
sağdan dördüncü Mehmed Âkif, beşinci Babanzâde Ahmed Naîm, altıncısı ise

Ahmet Midhat’tır… 16

“Yine bu doğrultuda Dârülfünûn’daki Felsefe grubu dersleri hocalığı
sırasında Fransızca olan yeni felsefe terimlerinin Osmanlıcaya nasıl



aktarılacağı konusunda önemli çalışmalar yapar; ilim ve felsefe
terimlerinin mümkün olduğu ölçüde İslâm-Osmanlı felsefe-kelâm-
tasavvuf-dil geleneği hesaba katılarak üretilmesini savunur, bu
konuda en çok kavram tartışması metni yazan ve kavram karşılığı
teklif eden kişidir.” 17

1914: Hikmet / Felsefe Dersleri: Felsefenin târifi, konusu, kısımları ve
ilimlerin sınıflaması gibi konuları ihtivâ eden eseri kaleme alır. (Bu
metin Cahid Şenel- M. Cüneyt Kaya tarafından çevrimyazıya
dönüştürülerek 2016 yılında Kaknüs Yayınları tarafından
neşredilmiştir.)

 

İslâm’da Dâva-yı Kavmiyyet

1914: Sebîlürreşâd’da -23 Nisan 1914 tarihli ve 293. sayısında- on
beş sayfayı bulan bir makale olarak yayınlanan ve ırkçılık-milliyetçilik
meselesinin İslâm’daki yerinin tartışıldığı “İslâm’da Dâvâ-yı Kavmiyyet”
başlıklı çalışması, 55 sayfalık bir risâle hâlinde Sebîlürreşâd
Kütüphânesi tarafından neşredilir.

Babanzâde Ahmed Naîm’in İslâm’da Dâvâ-yı Kavmiyyet başlıklı bu
eseri 1963 yılında Abdullah Işıklar tarafından (bâzı kısımları eksik
olarak) İslâm Irkçılığı Menetmiştir, şeklinde; akabinde Ömer Lütfi
Zararsız tarafından İslâm’da Irkçılık ve Milliyetçilik (2. baskı, 1979)
başlığıyla ve Mehmed Âkif’le ilgili özgün araştırmalarıyla yakından
tanıdığımız M. Ertuğrul Düzdağ tarafından çok başarılı bir şekilde



1976’da Türkiye’de İslâm ve Irkçılık Meselesi (s. 25-117) adı altında
Latin harflerine dönüştürülüp, sâdeleştirilerek ve gerekli ilâveler
yapılarak yayınlanmıştır. Yine aynı eser M. Ertuğrul Düzdağ tarafından
tekrar gözden geçirilerek, Yakın Târihimizde Irkçılık (s. 9-74) başlığı
altında çeşitli yayınevlerince basılmıştır. Bahsi geçen eser, 1980’lerin
sonunda Mehmed Şevket Eygi’nin (Ubeydullah Küçük) önsözüyle
sâhibi olduğu Bedir Yayınları tarafından İslâm’da Kavmiyetçilik Yoktur
adıyla sâdeleştirilip yayınlanmıştır.

1915: Mebâdi’-i Felsefe‘den İlmü’n-Nefs: George L. Fonsegrive’den
birçok dipnotu vererek tercüme ettiği bu eserin sonuna 1900 küsur
felsefî terim için hazırladığı Türkçe teknik karşılıklarını da vermiştir. 18

Tevfik Fikret’e Dair (Filozof Doktor Rıza Tevfik Beyefendi’ye)

1918: Dr. Rıza Tevfik’in, Türk Ocağı’nda Ağustos ayında verdiği bir
konferansta, Tevfik Fikret’i savunarak başta Mehmed Âkif olmak üzere
İslâmcıları tenkid etmesi üzerine, Tevfik Fikret’e Dâir - Filozof Doktor
Rıza Tevfik Beyefendi’ye (Cevap) başlıklı risâleyi kaleme alır. Söz konusu
risâle, (17 Zilhicce 1336 / 26 Eylül 1334 târihinde) Sebîlürreşâd’ın 371.
sayısının eki olarak derginin ebadında 8 sayfa hâlinde yayınlanır. (Hilâl
Matbaası, İstanbul 1336). Bu risâle, M. Ertuğrul Düzdağ tarafından
çevrimyazıya dönüştürülüp, notlarla zenginleştirilerek 1993 yılında
Tevfik Fikret’e Dâir Risâlesi başlığıyla merhum Ali Nar Hoca’nın



yönettiği İslâmî Edebiyat mecmuası tarafından ek olarak 32 sayfa
hâlinde yayınlanmıştır.

Yıl 1933. Profesör Babanzâde Naîm Bey’in Dârülfünûn’daki görevinin son yılı…
Felsefe öğrencileri ve hocaları: Arka sırada; soldan altıncı Macit Gökberk,

dokuzuncu Niyazi Berkes. Orta sırada; sağdan ikinci Nurettin Şazi Kösemihal. Ön
sırada; soldan üçüncü M. Şekip Tunç, dördüncü Halil Nimetullah Öztürk, beşinci
Babanzâde Ahmed Naîm, altıncı Orhan Sadettin, yedinci G. Dumezil, sekizinci

Nahit Hanım (Tenda) (Bkz. Arslan Kaynardağ, Felsefecilerle Söyleşiler, İstanbul Elif
Yayınları 1986).

1918: Dârülfünûn bünyesinde kurulan “Tedkikât-ı Lisâniye
Encümeni” (Lisan İnceleme Komisyonu) ve yine Maârif Nezâreti
bünyesinde kurulan ve başkanlığını kendisinin yaptığı Sarf, İmlâ ve
Edebiyat Encümenlerinde (komisyonlarında) yakın arkadaşları ve
edebiyatçılarla birlikte çalışır. Ahmed Naîm’in ‘Elif’ harfi kısmı
tamamlanan bir sözlüğü, Maârif Nâzırı (Eğitim Bakanı) Ali Kemâl’in
kıskançlığı sebebiyle devam ettirilememiş ve bitirilmiş kısmı da
yayınlanamamıştır.

18 Şubat 1911: Dârülfünûn Umum Müdürlüğü (İstanbul Üniversitesi
Rektörlüğü) görevine getirilir.

1919: Üniversitede Maârif Vekâleti’nin aldığı karar gereği kız ve
erkek öğrencilerin birlikte okumalarına muhalefet edip, bu uğurda
mücâdele verir. Maârif Vekâleti’nin üniversitede “karma eğitime”
geçilmesi kararı üzerine, yürüttüğü rektörlük görevinden istifa edip
felsefe grubu derslerini okutmaya devam eder.



1919: Elie Rabier’den İlm-i Mantık başlıklı eseri tercüme eder.
(Dârülfünûn Matbaası, İstanbul 1338, 64 sayfa).

1919-1922: Âyan Meclisi’ne, Şeyhülislâm Mustafa Sabri Efendi’nin
Sultan Vahidüddin’e tavsiyesi ile Hürriyet ve İ’tilâf Fırkası’ndan âzâ /
senatör olarak girer. Bu görevi, 4 Kasım 1922’de İstanbul hükümetinin
tasfiyesi ile son bulur. “Sicil dosyasında, Ahmed Naîm’in ‘Arabî ve
Farisî tercüme, Türkçe ve Fransızca tekellüm ve kitâbet eylediği
(konuştuğu ve yazdığı) ve Kürd lisanına aşina olduğu belirtilmektedir.”

1919-1922: Âyan (Senato) Üyeliği sırasında üniversitedeki görevine
devam eder.

1924: Ahlâk-ı İslâmiyye Esasları, (İstanbul 1342, 67 sayfa). 1912’de
Hollanda’nın Lahey kentinde toplanacak II. Beynelmilel Terbiye-i
Ahlâk Kongresi’ne Osmanlı Devleti’ni temsilen sunulmak üzere
Ahmed Naîm’e hazırlattırılan bir tebliğdir. Bu teblîğ önce 14 bölüm
hâlinde Sebîlürreşâd’da yayınlanır. Daha sonra kitap olarak neşredilir.
Bahsi geçen çalışma, Ömer Rıza Doğrul tarafından Osmanlı
Türkçesi’nden Latin harflerine dönüştürülüp, sâdeleştirilerek İslâm
Ahlâkının Esasları  19 adıyla yayınlanmıştır (Yüksel Yayınları, İstanbul
1945, Yücel Yayınları, İstanbul 1963).



 

Ayrıca Recep Kılıç tarafından sâdeleştirilerek İslâm Ahlâkının Esasları
başlığıyla Türkiye Diyanet Vakfı Yayınları tarafından 1995’te neşredilir.
Aynı eser yine Recep Kılıç tarafından aslının tıpkıbasımı, aslının
çevrimyazısı ve sâdeleştirmesi ile birlikte 2010 yılında aynı yayınevi
tarafından tekrar neşredilir.

1925: Kırk Hadîs (Hadîs-i Erbain Tercümesi): Nevevî’nin el-Erba’ûn
adlı eserini tercüme ederek yayınlar (İstanbul 1341 / 1343).

21 Şubat 1925: Diyanet İşleri Başkanlığı bütçesinin Türkiye Büyük
Millet Meclisi’nde görüşülmesi sırasında, Eskişehir Mebusu Abdullah
Azmi Efendi, kendisinin ve arkadaşlarının imzasını taşıyan 53 imzalı
bir takriri (önergeyi) Meclis Başkanlığı’na sunar ve bâzı İslâmî eserlerin
Türkçe’ye tercüme edilmesi amacıyla 20 bin liranın bütçeye
konulmasını talep eder. Abdullah Azmi Efendi’nin Meclis
Başkanlığı’na sunmuş olduğu takrir kabul edilir ve Diyanet İşleri
Başkanlığı bütçesinde bu projeyi gerçekleştirmek için tahsîsat ayrılır.
Bu doğrultuda Kur’ân meâli ve tefsirinin yapılması ve Sahîh-i Buhârî
Muhtasarı Tecrîd-i Sarîh’in  20 tercüme edilmesi kararlaştırılır. Tecrîd-i
Sarîh’i tercüme etme işi Babanzâde Ahmed Naîm’e verilir. 21



 

Ahmed Naîm’in kaleme aldığı bu tercümenin giriş mâhiyetindeki bir
ciltlik mukaddimesi, son derece önemli ve oldukça geniş kapsamlı bir
hadîs usûlü kitabıdır. (Sahîh-i Buhârî Muhtasarı Tecrîd-i Sarîh Tercemesi
ve Şerhi, İstanbul 1346 / 1928’de ilk iki cilt yayınlanır. 1934’de vefatı
üzerine üçüncü cildin tercümeleri Kâmil Miras tarafından yayınlanarak
hazırlandı. Eserin birinci cildi Cumhuriyet döneminde hazırlanmış en
önemli Hadis Usûlü kitabıdır).

1929: Babası Mustafa Zihni Paşa, 81 yaşında vefat eder. Mustafa
Zihni Paşa’nın İslâm ve İlim, Mikyasu’l-Ahlâk, Kuvâ-yı Mâneviyye ve
İslâm’da Hilâfet gibi önemli eserleri vardır.

1 Eylül 1933: Üniversite reformuna kadar aralıksız bir şekilde
Dârulfünûn’da müderrisliği sürdürür. Üniversite reformu çerçevesinde
İstanbul Üniversitesi bünyesinden ideolojik bir tasfiyeyle birçok
arkadaşı gibi kadro hârici bırakılır. 22

“Kadro hârici bırakılması, emekli edilmesi değil, açığa alınması
demektir. Zîra hizmet cetvelinden anlaşıldığına göre, 1 Ağustos
1933 ile vefat tarihi olan 13 Ağustos 1934 tarihleri arasındaki sürede
hiç maaş almamıştır. Vefatından bir ay sonra 12 Eylül 1934 tarihli
dilekçesine istinaden eşi Emine Avniye Hanım’a, 78 lira emekli
maaşı tahsis edildiği görülmektedir.” 23

Üniversitedeki profesörlük görevinden uzaklaştırılmasından sonra
Sahîh-i Buhârî Muhtasarı Tecrîd-i Sarîh Tercümesi’ne ağırlık verir.



13 Ağustos 1934: İstanbul’un Vefa semtinde ve Vefa Karakolu
karşısında bulunan evinde pazartesi günü öğle namazının ikinci
rekâtında secdede rahmet-i Rahman’a kavuşur. Vefatından önce
tercüme ettiği son hadîs, 475 numaralı “Salât-ı Marîza”, yâni hasta
namazına dâir bir hadîstir. Bu hadîsin tercümesi de, tıpkı namazı gibi
yarım kalmıştır.

Halvetî tarîkatına mensup olan merhumun nâşı Amiş Efendi’nin
halifelerinden Abdülaziz Mecdi Efendi tarafından yıkanır.

14 Ağustos 1934 Salı: Merhumun nâşı ikindi namazını müteakip
Fâtih Câmii’nde kılınan cenaze namazından sonra Edirnekapı
Mezarlığı’na defnedilir.

Mehmed Âkif, “Naîm’in vefat haberi üzerime dağ gibi yıkıldı,
hânümanım (evim barkım) yıkıldı da altında kaldım gibi oldum”
diyerek üzüntüsünü dile getirirken aynı zamanda onun kaybının
büyüklüğüne de işaret etmektedir.

Ahmed Naîm, Mehmed Âkif’le yan yana defnedilmeyi vasiyet
etmiştir. Ondan iki yıl sonra vefat eden Âkif, onun yanına defnedilir.

Şimdi iki kadîm, dost Edirnekapı Şehidliği’nde yan yana
yatmaktadırlar.

Mehmed Âkif’in Kur’ân-ı Kerim tercümesinden vazgeçmesi üzerine
hem tercümenin, hem de tefsirin yapılmasını kabul ederek dokuz
ciltlik Hak Dini Kur’ân Dili adlı devâsa tefsiri yazmış olan Elmalılı M.
Hamdi Yazır’ın, Ahmed Naîm vefat ettiği zaman ağlayarak söylemiş
olduğu şu sözler ikinci büyük bir şahâdettir:

“Her ne zaman bir kelimede tereddüde düşsem ona sorar,
tereddüdümü giderirdim. Tercümede benim için danışılacak biricik
âlim Ahmed Naîm idi. Naîm’in bilgisi ele geçmez bir hazine, ilmi ve
fazlı ise büyük bir define idi. O gidince pek sarsıldım, âdetâ can
evimden vuruldum.”



 

Babanzâde Ahmed Naîm ve eşi Avniye Hanım’ın vefatlarına ilişkin gazete haberleri.
Ahmed Naîm 1934, eşi Avniye Hanım ise 1966 yılında vefat etmiştir.

Ahmed Naîm’in vefatı üzerine Elmalılı M. Hamdi Yazır, derin bir
teessür içinde bu kadîm dostunun ardından vefat târihini içeren şu
mısraları kaleme alır:

‘Verdi ser Hamdi bu târihe cihân

Secdede gitti Hudâ’ya Naîm’ 24

(Hamdi, bu târihe cihân baş verdi

Naîm, Hudâ’sına secdede gitti)

1353 / 1934

Ahmed Naîm, Sırât-ı Müstakîm-Sebîlürreşâd mecmuasının yanı sıra,
Servet-i Fünûn, Tanin, İttifak, Dârülfünûn Edebiyat Fakültesi Mecmuası,
Kelime-i Tayyibe, Mahfil gibi gazete ve mecmualarda da makaleler
yayınlamıştır. 25

Kronoloji noktasında son olarak Abdülbaki Gölpınarlı’nın
Babanzâde Ahmed Naîm’le ilgili görüşlerini aktaralım:

Gölpınarlı, “Bektâşîlik defterini dürdükten bir müddet sonra
İstanbul’a geldi ve Yüksek Muallim Mektebi’nin son sınıfına kaydoldu.
Maârif Müfettişi Hasan Âli (Yücel) Bey’in yardımıyla Mahmudiye
İlkokulu’nda öğretmenliğe atandı. O vakte kadar hayatı, zarûret ve



mihnet (sıkıntı, zorluk ve üzüntü) ile geçmişti. Bu tâyin, onun
hayatında yeni bir sayfa açtı ve İstanbul Dârülfünûn Edebiyat
Fakültesi’ne girdi. Burada, Babanzâde Ahmed Naîm Bey, Umumî
Felsefe Tarihi ile Metafizik derslerinin hocası idi. Kendisinden ders
almamasına rağmen Babanzâde’nin çalışmalarından, okulda ve
Vefa’daki konağında gerçekleşen sohbetlerinden çok etkilendi.
Şeyhu’l-Muhaddisîn dediği Babanzâde Ahmed Naîm Bey, aynı
zamanda Mehmed Âkif Bey’in de yâr-ı cânı idi. Abdülbâki
Gölpınarlı’nın sözleriyle Babanzâde:

“... Ahmed Amiş Efendi Hazretleri’nin damatları, Ahmed Naîm
Efendi vardı; -kaddesallahu esrârihi- fevkalâde kümmel-i ricâlden
(olgun şahsiyetlerden), kendisini kat’iyyen bildirmez, pek latif (hoş,
nazik) bir insan-ı kâmildi. Buhârî şârihi (şerh edeni) ve zamanında
reisu’l-muhaddisîndi (hadîs âlimlerinin, hadîsçilerin reisiydi). O, bir
üniversitede, o zaman Dârûlfünûn-i Osmanî’de hoca idi.”

Edirnekapı Şehidliği’nde iki kadîm dostun mezarı yan yana: Üstad Ahmed Naîm ve
Üstad Mehmed Âkif…

Gölpınarlı, Babanzâde Ahmed Naîm Bey’i anlatmaya devam eder:

“... Kendisinin büyüklüğünü biliyorduk amma, Hoca (Maraşlı)
Ahmed Tahir Efendi ... nâş-ı kerîmi (mübarek cesedi) yıkandıktan,
kefene sarıldıktan sonra, kefenin ayakucunu bağlatmadan evvel,
Ahmed Naîm Efendi’nin ayağının altını öptü, alnına koydu. O



zaman biz idrak ettik ki, Ahmed Naîm Efendi’nin derece-i mânevîsi
hakîkaten pek yüksek olsa gerek…”

Gölpınarlı’nın “Müderris ve muhaddis Babanzâde Ahmed Naîm Bey
rahmetullahi taâlâ” için yazdığı tarih şöyledir:

“Tesbih kıldı secdede terk-i hayat ederek

İrdi harîm-i menzil-i yâra Naîm Bey

Bâkî ‘bir çıktı mısra-ı tarih-i rıhleti’

Mirac kıldı dar-ı karara Naîm Bey.” (Sene 1353) 26

Bir kez daha Babanzâde Ahmed Naîm’e rahmet dileyerek, onun
Ahlâk-ı İslâmiyye Esasları başlığıyla kaleme aldığı, bizim ise “İslâm
Ahlâkının Esasları” adıyla sâdeleştirdiğimiz çok mühim olan bu risâleyi
okumaya başlayabiliriz…
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Sunuş

Eserin yazılış sebebi
1912 Ağustos’unda ikinci defa olarak Lahey’de “Ahlâk Terbiyesi

Kongresi” toplanmış idi. Hükümetimiz, ilk ilmî toplantıya iştirak
etmemiş / katılmamış olduğu için buna olsun temsilci gönderilmesi ve
Şark’ta ahlâk terbiyesinin dayanağı olan esasları anlatan bir raporun
Kongre’de bulunan temsilcilere sunulması resmen rica olunmuştu.

Bu resmî talepte, Şark terbiyesi hakkındaki malûmatın, vaktiyle
Korfo’lu bir Yunanlı tarafından yazılmış kısa bir eserden ibâret olduğu
da açıklanmıştı.

Maârif Nezareti / Eğitim Bakanlığı, bu dâvete katılacağını bildirdi.
Dönemin Eğitim Bakanı merhum Emrullah Efendi, gereken raporun
hazırlanmasını benden istedi.

Raporun bir dereceye kadar hazırlanmasına tarafımdan özen
gösterildiyse de, Kongre’nin toplanması günlerine yakın bir zamanda
Kabinenin / Hükümetin değişmesi, taslak hâlinde kalan eserin
tamamlanmasına ve son şekli almasına olduğu gibi, hükümet
tarafından temsilci gönderilmesi hakkında verilen resmî sözün
tutulmasını da geri bıraktı. Bereket versin ki, o sene kendi hesabına
Kongre’ye katılan bir iki Türk bulundu da, hükümetin, içine düştüğü
yalancılık mevkii de biraz gizli kalabildi.

O zamanki müsveddeleri, Sebîlürreşâd mecmuası neşretmiş idi.
Bugün belki, yalnız bir tarihî vesîka olmaktan fazla kıymeti olmayan o
satırları, bâzı vatandaşlarımızın zevk ve mizacına / tabiatına uygun
düşer inancıyla, düşüncesiyle aynen yayınlıyorum.

İsâbet mi ediyorum?



Bilmem!
Ahmed Naîm





İslâm Ahlâkının Esasları

1- İslâm ahlâkının kaynağı İslâm dinidir

İslâm âlemi
Garp medeniyetinin bugün sâhip olduğu hâkimiyet mevkii, Avrupa

milletlerini yeryüzünün her noktasındaki diğer milletler ile zarûrî
olarak sürekli bir temasta bulunmaya zorlamakta olduğundan
milletlerarası tanışma ihtiyacı, kendini günden güne daha şiddetli
hissettirmektedir. Şarklıların Avrupalıları, Avrupalıların Şarklıları gereği
gibi tanıması hususunun, uzun zamandır milletlerarası hayatın en
lüzumlu ihtiyaçlarından sayılacağı devre çoktan beri gelmiştir.

Avrupalı olmayan milletler içinde Müslümanlık adı altında toplanan
ve Büyük Okyanus ile Atlas Okyanusu arasında âdeta tek vücut gibi
yerleşmiş bulunan yüzlerce milyon derecesinde büyük bir milletler
kitlesi vardır ki; dilleri, renkleri ve sırf yerli olan ehemmiyetsiz bâzı
alışkanlıkları sebebiyle birbirlerinden ayrı isimlerle anılmakla beraber,
yine dinleri ve âyinleri ve -yine dinlerinden kaynaklanan- tavır ve
âdetleri açısından aralarında pek sıkı ve genel bir bağ mevcuttur.

Bu önemli insan kitlesinin en büyük kısmı, Avrupalı sömürgecilerin
idaresi altında bulundukları için, bu milletlerin -dinleri kadar- ahlâk ve
âdetlerinin dayandığı esasları bilmek, öğrenmek yine o sömürgecilerin
menfaatleri gereğidir.

Batılıların gözünde Müslüman imajı
Gerçi bir asrı aşkın bir zamandan beridir, bir taraftan müsteşriklerin /

oryantalistlerin,





İslâm eserlerinin hazineleri içinden nefis alıntılar yapmakla
uğraşması, diğer taraftan sömürgecilerin gerek ticaret ve gerek ülkeyi
idare etmek gibi yollarla esir düşmüş milletler ile temas hâlinde
bulunması; bir taraftan da Avrupa ve Amerika hâricinde İncil’i /
Hıristiyanlığı yaymaya çalışan misyonerlerin gayretli araştırmaları; Şark
ile Garb arasında dolmaz zannedilen uçurumu epeyce doldurmuştur.

Hele bu son aydınlık ve bilgi asrı, yorulmak bilmeyen ilim ve
hakîkat arayıcıları sayesinde, milletlerin birbirini tanıma işinde geçmiş
çağları fersah fersah geçmiş olduğundan, vaktiyle “Sarazenler”  27 ve
“Türkler” hakkında dilden dile dolaşan acayip garaip ve anlamsız
lâkırtılardan / söylentilerden şimdi eser kalmamıştır, diyebiliriz.

Avrupalılarca, Müslümanları müşrik, insânî hassasiyetlerden /
değerlerden mahrûm, ülkeleri yıkmak, insanlara işkence etmek üzere
görevlendirilmiş semâvî bir belâ diye telâkki ettikleri / gördükleri
zamandan 28 - Allah’a hamd olsun-, pek uzak bulunuyoruz.

Fikirlerdeki bu büyük değişikliğin sebebi her şeyden evvel ilim
fikrinin, tenkid fikrinin, bütün beşerî bilgilerin tamamını kucaklayan bir
hâle gelmesinde, hiçbir hakîkati delilsiz tasdik etmek / kabul etmek
şânından olmayan ilmî metodun mütefekkirler sınıfının hepsi arasında
yayılmış bulunmasında aranmalıdır.

Biz Müslümanlar, baştanbaşa hakîkat aşkıyla yüklenmiş olan bu
değerli çalışmalara karşı ne derece minnet ve şükran duyuyorsak,
insanlığın geleceği hakkında da kalblerimiz aynı derecede ümitle
doludur. 29





Garb mütefekkirlerinin, Şark’ın ahlâk ve âdetlerini tasvîr için
meydana getirdikleri ciltlerce eseri incelemek, biz Şarklılar hakkında
epey doğru bir fikir sâhibi olmaya hizmet etmekte ise de, bu eserleri
yazanların farklı görüşlere sâhip olması, dâimâ bâzı mühim cihetlerin
lâyıkıyla / tam anlamıyla aydınlanmasına mâni’ olduğundan; bize âid
fotoğraf manzaralarının, yine bizim elimizle resmedilmesinin elbette
büyük faydaları olur.

Onun için bu risâlede, Osmanlı ülkesinde ahlâk ve terbiyenin,
hüküm süren âdâb ve meşreblerin ne şekilde ve ne gibi esaslara
dayanmış olduğu anlatılacak ve burada açıklanacak hakîkatler, pek
küçük farklarla bütün İslâm âlemi için de geçerli şeyler olacağından,
bu eser iki belli başlı fayda temin etmiş / sağlamış olacaktır.

Ahlâkın en değerli desteği
Her yerde olduğu gibi, ahlâk kurallarını, insanî vazîfeleri, insan

hayatını düzenleyen davranışların, ilişkilerin dayandığı kânunları,
insanlara ilk öğreten dindir. Milletleri, saâdet ve ilerleme duraklarına
kavuşturmayı hedefleyen bu kaideler ve kânunlar, hangi milletin
dininde daha açık ve daha geniş, ayrıntılı ise, o milletin dünya
sahnesindeki durumu daha sağlam ve daha sürekli olmuş ve o millet,
bütün insanlık âlemine faydalı olmak bakımından daha iyi, daha derin
izler bırakmıştır.

Aynı şekilde bu kaide / kural ve kânunlar, herhangi bir millette,
erişilmesi gereken saâdeti sağlamaktan âciz kalmış ise dinin bu
bakımdan noksanını, o milletin akıllıları ve filozofları tamamlamaya
çalışmıştır.

Felsefî fikirlerin, düşüncelerin, Avrupa milletlerinin hayatı üzerindeki
büyük tesirleri, etkileri inkâr edilemeyecek olmakla beraber derin
görüşlü kimselerin gözünde gizli kalmayan mühim bir nokta vardır ki o
da: Felsefî nazariyeler / teoriler, -halkın zihnî gelişimine hizmet
ettikleri, yardım ettikleri hâlde- kalblere işlemek ve ahlâk kaidelerini



ruhların derinliklerinde yaşatmak bakımından din ve inanç kadar
başarılı olamamaktadır. Felsefî nazariyelerin birbirine aykırı
düşmelerine ilâve olarak felsefenin, fikir hürriyeti ve akıl yürütme
bakımından açtığı geniş yol, onun bu hâkimiyeti kazanmasına, başarıyı
elde etmesine engeldir.

İnsanlık tarihinin her sayfası bize gösteriyor ki, insanların
seçkinlerini de, halk kesimini de hayran eden fazîletlerin ve en





hayırlı işlerin gelişme devirleri, dâima inanç ve îmânın en köklü
olduğu zamanlara tesadüf etmiş ve inanç sisteminin bozulduğu,
yozlaştığı devirlerde ise, dâima kötülükler ve fenâlıklar cemiyet
hayatına hâkim olagelmiştir.

Din temeline dayanmayarak sırf akla dayanan ahlâk kaideleri /
kuralları, belledikleri nazariyelerin / teorilerin doğruluğuna kuvvetli bir
îmân derecesinde bağlı olan mütefekkirler grubu için belki uyulması
gereken hükümler, yasalar olabilir ise de -ki bu grubun azlığına delil
aramak bile fazladır, gereksizdir- geçici heveslerini, arzularını şaşaalı
bir hayata değişmeyi işten bile saymayan halkın çokluğu için ise –ki
toplumun büyük çoğunluğunu oluşturan bunlardır- bu felsefî
nazariyeler hiçbir vakitte uyulması gerekli olmak fazîletine sâhip
olamaz.

Ahlâk kurallarının en kuvvetli desteği ve dayanakları dindedir.
Ahlâkî esasların en büyük bekçisi ve koruyucusu, mutlak bir güç ve
kuvvet sâhibi olan Allah’ın, âhiret gününde kullarını (hesaba çekip)
mükâfatlandıracağına veya cezâya çarptıracağına olan kuvvetli
îmândır.

İslâm ahlâkının kaynağı
İslâm ülkelerinde ahlâkın en sağlam temeli, Hazret-i Muhammed’in

getirdiği yüce dindir. Ahlâkî güzelliklerin ve fazîletlerin, toplumun en
alt tabakasından en yüksek tabakasına kadar, toplumun her tabakası
arasında yayılıp, genel kabul görmesine sebeb olan Şerîat’tır  30.
Müslümanlar, ahlâkî kötülük ve çirkinliklerin her çeşidinden
korunmak; ahlâkî güzellik ve fazîletlerle bezenmek için, “Allah’ın
kitabı”ndan ve “Resûlullah’ın sünnet”inden başka ilim ve feyiz
kaynağına ihtiyaç hissetmemiş ve Hazret-i Peygamber (sallallâhu
aleyhi ve sellem)’in terbiyesinde yetişmiş olan seçkin Ashâb
(arkadaşları) ile Ashâb’ın yetiştirmiş oldukları Tâbi’în’den başka
rehberlere / örneklere îtibar etmemiş, değer vermemişlerdir.



Hind ile Yunan’ın bir aralık Müslümanların eline geçen felsefî
birikimleri, eserleri, Müslümanlarda ahlâkın genel seyrine tesir
bakımından hiçbir iz bırakmamıştır. Gerçi Hind’in Kelile ve Dimne’si,
İbnu’l-Mukaffa’a; Eflâtun ile Aristo’nun ahlâk kitapları, Fârâbîlere, İbn
Sînâ’lara, İbn Miskeveyh’lere, Tûsî’lere,





İbn Rüşd’lere bâzı fikirler aşılamış ise de, bunlardaki amelî / pratik
hayat ile ilgili esaslar Kur’ân ile Hadîs’in coşkun bir sel gibi fışkıran
tavsiyeleri karşısında kendi varlıklarını gösteremeyecek kadar ruhsuz
görünmüş ve kalbleri terbiye etme özelliği, yalnız peygamberlik
kaynağından ortaya çıkan emirler ve yasaklar ile bunları ahlâk düsturu
/ ilkesi sayan ilim ve fazîlet adamlarının inhisârında / tekelinde
kalmıştır.

İslâm Dini, ahlâk dinidir
Hakîkaten de, İslâm dinindeki amelî / pratik hikmetin ihtiva ettiği /

kapsadığı ayrıntılar, insaflı bir insanın bakışını hayrete düşürecek
derecede çoktur. İslâm dini, hakîkaten ahlâk dinidir. Kur’ân’ın
herhangi âyeti tedkîk edilse, ya mantûkunda / sözünde, ya
mefhumunda / anlamında insanları hidâyet ve fazîlet yoluna sevk
edecek, saâdete / mutluluğa engel olan huylardan ve hareketlerden
sakındıracak, koruyacak uyarıları keşfetmekte güçlük çekilmez.

Kur’ân-ı Kerim’in araştırmacılara zor gelecek, içinden çıkılamayacak
bir şeyi varsa, o da özellikle ahlâk ve âdâba / usûllere yönelik olan
âyet-i kerimeleri seçmek ve tasnif etmek güçlüğünden ibârettir. Bu da
Kur’ân’dan ve İslâm dininden en mühim hedef ve gayenin, insanlığın
ahlâkını güzelleştirmek ve temiz kılmak olmasındandır. Hazret-i
Peygamber hakkında Kur’ân’da geçen en büyük övgü ve yüceltme, “Ve
inneke lealâ hulukin azîm” âyet-i kerimesidir ki, “Şüphesiz Sen, ahlâkî
güzelliklerin pek büyük ve yüce bir mertebesini haizsin / sâhipsin!”  31

demektir. Hazret-i Resûl-i Ekrem (sallallâhü aleyhi ve sellem) de, kendi
gönderiliş gayesini “İnnemâ buistu liutimmime mekârime’l-ahlâk” hadîs-i
şerîfi ile belirliyor ki, “Ben ancak ahlâkî güzellikleri tamamlamak için
gönderildim”, demektir.

Hazret-i Peygamber’in temiz zevcesi Hazret-i Âişe’ye, “Resûlullah’ın
ahlâkını bize târif et”, denildiği zaman: “Onun ahlâkı Kur’ân’dan ibâret
idi.” cevabını veriyor.



Böyle büyük bir dâvâ ile ortaya çıkan bu din, çıkışında beklenmekte
olan gayeye bir çeyrek asır içinde ulaşmış ve dünya tarihinde





ortaya çıkmış olan en büyük inkılâbı gerçekleştirmiştir.

Kur’ân’ın fazîletleri koruyup ve rezîletleri yok etmesi; o şerefli
Peygamber’in tatbîkatta [ümmetine] rehberlik etmesindendir ki,
Ashâbı  32 içinden, fazîlet bakımından her biri bir millet için, iftihar
kaynağı olacak bunca büyük çapta insanlar çıkmıştır.

Dinimizin temeli, ruhu güzel ahlâk ile ahlâklandırmaktan ibâret
olduğu ve ulaşılmak istenen bu yüksek gayeye ulaşmaya yardım
edecek ayrıntıların hiçbiri ihmal edilmediği içindir ki, yeryüzünde bu
kadar az bir müddet içinde, insanı bu denli hayrete düşürecek çaptaki
inkılâb meydana gelmiştir.

2- İslâm dininde güzel ahlâkın önemi
Ahlâkî vazîfelerden her birinin İslâm’daki mevkiini / yerini

açıklamadan evvel Şerîat-ı Muhammediye’de fazîletlerin nasıl bir üstün
ve ayrıcalıklı yeri olduğunu, reziletlerin / kötülüklerin de nasıl hor
görülüp yerildiğini göstermek faydalı olur.

Ahlâkı tamamlamak
Evvelce de söylediğimiz gibi Resûl-ü Ekrem (sallallâhu aleyhi ve

sellem) peygamberlik vazîfesi ve dâvetinin esas unsurunun ahlâkî
güzellikler olduğunu,

“Ben ancak ahlâkî güzellikleri tamamlamak için gönderildim” hadîs-i
şerîfi ile açığa kavuşturdukları gibi, güzel ahlâka verdikleri ehemmiyeti
/ önemi, Allah’a dua ederken bile ihmal etmeyip namazın
başlangıcında:

“Ya Rab! Ahlâkın en güzellerine varmak için bana yol göster. Zîra en
güzel ahlâka vardıracak ancak sensin. Ya Rab! Fenâ ahlâkı benden uzak
tut. Zîra ahlâkın fenâsını benden uzaklaştıracak ancak sensin”  33

buyururdu.

Çok kere de: Rabbim! Senden sıhhat, âfiyet (yâni din ve dünya ile





ilgili olan kötülüklerden korunmak), bir de güzel ahlâk dilerim!” diye
O’nun huzurunda yalvarıp yakarırdı.

Bir gece tâ sabaha kadar, “Rabbim! Sen benim dış görünüşümü güzel
yarattın. Ahlâkımı da güzelleştir!” 34 diye dua buyurmuşlar.

Kendisine “Yâ Resûlullah! Bütün gece dua ve niyazın / yakarışın hep
güzel ahlâka dâir idi”, denilince,

“Allah’ın Müslüman kulu, ahlâkını güzelleştire güzelleştire sonunda
güzel ahlâkı onu cennete sokar. Aynı şekilde ahlâkını çirkinleştire
çirkinleştire sonunda kötü ahlâkı onu cehenneme sokar. Müslüman kulun
öylesi vardır ki, uykuda iken bile Allah onların günahlarını bağışlar”,
buyurmuşlardır.

Kur’ân’da güzel ahlâka dâir âyetler
Hazret-i Âişe (Allah ondan razı olsun), kendisinden Hazret-i

Peygamber Efendimizin ahlâkını suâl eden zâta, “Sen hiç Kur’ân
okumuyor musun? Resûlullah (sallallâhu aleyhi ve sellem)’in ahlâkı,
Kur’ân’dan ibâret idi. Onu Kur’ân-ı Kerim şu gibi âyetlerle terbiye
etmiştir”, diyerek aşağıdaki âyet-i kerîmeleri misâl olarak vermiştir:

“Affa sarıl, iyiliği emret, câhillerden yüz çevir.” 35

“Şüphesiz Allahu Teâlâ adâleti, ihsanı (iyiliği), yakınlara vermeyi
emreder. Sözün ve fiilin kötüsünden, kötülükten, haddi aşmaktan nehyeder
(yâni bütün bunları yasak eder)…” 36

“… Bir de başına gelen şeye sabret ki, bu sabrın, azmedilecek
(kararlılıkla gayret gösterecek) şeylerdendir.” 37



“Uğradığı zulme sabredip, affeden kimsenin îmânı ise daha yüksektir.
Zîra / çünkü bu, azmedilecek şeylerin en mühimlerindendir.” 38

“Öyle ise sen onları bağışla ve yumuşaklık ile muâmele et. Zîra Allahu
Teâlâ ihsan (iyilik) edenleri sever.” 39

“… Bir de onlar, af ile, yumuşaklıkla muâmele etsinler. Siz, Allah’ın sizi
bağışladığını istemez misiniz?…” 40

“… (Ya Muhammed!) Kötülüğü, kendisinden daha iyisi ile yâni güzellik
ile def’ et. Kendisiyle aranızda düşmanlık olan kimse [o takdirde] bir de
bakarsın ki sana müşfik / şefkatli bir dost gibi oluvermiş.” 41

“… Allah’a tam anlamıyla inananlar, genişlik hallerinde de, darlık
hallerinde de Allah yolunda harcarlar; hiddetlerini, öfkelerini zabtederler;
halkı af ederler; Allah da zâten, böyle iyilik edenleri sever.” 42



“… Zannın çoğundan sakınınız. Zîra zannın azı bile günahtır. Bir de
birbirinizin gizli kapaklı taraflarını araştırmayınız [tecessüsten /
araştırıcılıktan uzak durunuz]  43. Birbirinizi de gıybet etmeyiniz
(birbirinizin ardından, birbirinizin kusurlarını sayıp dökmeyiniz) …” 44

Bütün Muhammed ümmeti için yönetici ve örnek insan durumunda,
konumunda olan o yüce Peygamber’in sâhip oldukları güzel ahlâkı ve
mükemmelliklerini ayrıntılarıyla açıklamak belki bizi saded hâricine /
konu dışına çıkarır. Bu bahsi, doğum gününden





vefat anına kadar bütün ahlâkî ve fizikî özelliklerini yâni onun her
hâlini, her şânını bütün ayrıntılarıyla kaydeden, ve zabtedenlere /
yazanlara bırakalım da yalnız genel olarak onun, insanları ahlâkî
güzelliklere yönlendirip teşvik etmek ve ahlâkî çirkinliklerden ve
fenâlıklardan sakındırıp nefret ettirmek için (Hazret-i Peygamber
tarafından) nakledilmiş olup Müslümanlar arasında yaygın olarak
bilinen bâzı hadîs-i şerîflerini burada zikretmekle yetinelim:

Güzel ahlâka dâir hadîsler

“Güzel ahlâk, Allahu Teâlâ’nın yarattığı en büyük şeydir.” 45

“Ahlâkî güzellikler cennet amellerindendir (işlerinden,
eylemlerindendir).  46” Yâni cennete girmeye vesile olan amellerdendir,
işlerdendir.”

“Ahlâk, dinin kabıdır.” (Yâni bir kimsedeki dinin derece ve mâhiyeti /
niteliği, ahlâkının derece ve mâhiyetiyle orantılıdır.)”

“İnsanın, amel terâzisine konacak, güzel ahlâktan daha ağır hiç bir şeyi
yoktur. Zîra güzel ahlâk sâhibi olan kimse, [bu sayede, nâfile] 47 oruç tutan,
namaz kılan kimsenin derecesini elbette bulur.”

“Dinden [dinin emir ve yasaklarına uymaktan] sonra aklın başı, halka
kendini sevdirmek ve [insanlardan] her iyiye veya kötüye karşı bolca
iyilikte bulunmaktır.” 48

“Güzel ahlâka yapış. Zîra insanların en iyi ahlâklıları, dini en iyi
olanlarıdır.” 49

“İslâm, güzel ahlâktan ibârettir.”
“Allahu Teâlâ, bir





kulunun hem dış görünüşünü, hem de ahlâkını güzel yaratıp da onu ateşe
yedirmez.” 50

“İnsanın asâleti, dinidir. Şerefi, güzel ahlâkıdır. İnsanlığı, mürüvveti
(mertliği, yiğitliği, iyilikseverliği) de aklıdır.” 51

“Siz bütün halka mallarınızla iyilik etmeye yetişemezsiniz. Öyle ise güler
yüzlülükle, güzel ahlâk ile yetişiniz.” 52

“Allah Teâlâ bu dini, hâlis (katışıksız) olarak kendi dini kılmıştır
(Nezdinde makbul din olarak seçmiştir). Hâlbuki dininize cömertlik ile iyi
ahlâktan başkası yakışmaz. Öyleyse siz de gaflet etmeyiniz de, dininizi bu
iki şey ile güzelleştirip süsleyiniz.” 53

“İçinizden en fazla sevdiklerim, kıyâmet gününde yeri bana en yakın
olanlarınız, ahlâkı en güzel olanlarınızdır.” 54

“Mü’minlerin îmânca en kâmilleri (olgunları), ahlâkı en iyi olanlarıdır
ki, bunlar, kendileriyle hoş geçinilen, insanlarla iyi ilişki kuran ve
kendileriyle iyi ilişkiler kurulan kimselerdir. Başkalarıyla iyi ilişki
kurmayan ve kendisiyle iyi ilişki kurulması mümkün olmayanlarda hayır
yoktur.” 55

“Allahu Teâlâ, ahlâkın yükseğini sever, bayağılarını sevmez.” 56

“Tedbire benzer akıl, güzel ahlâka benzer asâlet yoktur.” 57





“Bir kimsede üç şeyin hepsi veya hiç olmazsa yalnız biri bulunmazsa iyi
işlerinden hiçbirine îtibar etmeyiniz. Bu üç şey de: Allah’a karşı isyanda
bulunmaktan onu men edecek takva, düşkün olana karşı gösterilebilecek bir
yumuşak huy, insanlar arasında kendisini hoş geçindirecek güzel ahlâktır.”

“İnsanın saâdeti, güzel ahlâkıdır. Fenâ ahlâk ise bedbahtlığın
(mutsuzluğun) işaretlerindendir.”

“Şüphesiz doğruluktan şaşmayan Müslüman, güzel ahlâkı ve
hayırseverliği sayesinde dâima [nâfile] oruç ve namaz ile meşgul olan
kimsenin derecesini bulur.”

“Şüphesiz bir kul, güzel ahlâkı sayesinde [nâfile]  58 ibâdeti az olduğu
hâlde, âhiretin derecelerinin en büyüklerine ve âhiret konaklarının en
yükseklerine kavuşur. Kötü ahlâkı sebebiyle de insan, iyi kullar arasında
sayılır iken, Cehennemin en aşağı tabakalarını bulur.” 59

“Sirke balı nasıl bozarsa, fenâ ahlâk da ameli (davranışları, eylemleri)
öylece bozar. Güzel ahlâk ise güneşin karı erittiği gibi, günahları eritir.” 60

“Fenâ ahlâk uğursuzluktur. En kötüleriniz de, en fenâ
ahlâklılarınızdır.” 61

“Bir kul ahlâkını fenâlaştırdığı müddetçe Allah Teâlâ’dan hep uzak kalır,
uzak durur.”





“Her şeyin bir tövbesi vardır. Yalnız fenâ ahlâkı olanın tövbesi yoktur.
Zîra o hiç bir günahtan tövbe etmez ki, daha fenâsına yakalanmasın.” 62

Hazret-i Peygamber (sallallâhu aleyhi ve sellem)’e, birisi: “Güzel
ahlâk nedir?” diye sormuş:

“- Sana darılan kimse ile görüşmen, seni mahrum edene vermen, sana
zulmedeni affetmendir” 63 buyurmuşlardır.

Biri de Resûlullah (sallallâhu aleyhi ve sellem)’in önünde, sağ
tarafında ve sol tarafında durarak ayrı ayrı üç kere, “Ya Resûlullah! Din
nedir?” diye sormuş. Üçünde de “Güzel ahlâktır”, cevabını almış.

Bununla da yetinmeyerek bir kere de arka tarafına geçip, “Ya
Resûlullah! Din nedir?” diye sorunca, şanlı, şerefli Hazret-i Peygamber
artık arkasına dönerek:

“Yahu, anlamıyor musun? Gazap etmemektir”, buyurmuşlardır.

Bir diğeri de “Ya Resûlullah, bana nasihat et!” demiş,

“- Nerede bulunursan bulun Allah’tan kork”, buyurmuşlar.

“Daha nasihat et”, demiş,

“- Kötülükten sonra hemen bir iyilik işle ki onu mahvedesin”,
buyurmuşlar.

Yine: “Daha nasihat et” diye ricada bulununca:

“- Halka, güzel ahlâk ile muâmele et”, cevabını almış. 64

Aynı şekilde, “Amellerin en üstünü hangisidir?” sualine,

“- Güzel ahlâktır” cevabını vermişlerdir.

Bir gün Hazret-i Peygamber’in yüksek huzurlarında bir kadından
bahsedilirken: “Her gün





oruç tutar, bütün gece namaz kılar. Yalnız şu kadarı var ki ahlâkı fenâdır.
Diliyle komşularına eziyet eder”, demişler. Buna karşı da: “O kadında
hayır yoktur, cehennemliktir”, cevabını vermişlerdir.

3- Îmân ile güzel ahlâk arasındaki ilişkiyi açıklayan hadîsler ve deliller
İslâm’da dinen farz olan davranışlar ile ahlâkın birbirlerine olan

münasebetlerini izah için verdiğimiz misâller yeterlidir.

Bir de, asıl îmân ile ahlâk arasındaki ilgiyi gösterecek, belirleyecek
bâzı misalleri getirmeliyiz ki, böylece ahlâkın yüceliklerine sâhip
olmanın İslâm dinince nasıl kesin bir farz olduğu tamamıyla ortaya
çıksın. Bundan dolayı Hazret-i Peygamber’in aşağıdaki hadîslerine
dikkatleri çekmek istiyoruz:

“Îmân yetmiş küsur kadar şube (nevi, çeşit)’dir. En üstünü, en fazîletlisi
‘Lâ ilâhe illallah (Allah’tan başka ilâh yoktur), demek, en düşüğü de,
insanlara insanların yürüdüğü yoldan eza verecek bir şeyi kaldırmaktır.
Hayâ (utanmak) da, îmânın bir şubesidir.” 65

“Îmânın en şereflisi, halkın senden emin olmasıdır. İslâm’ın en şereflisi
de, halkın, senin dilinden, elinden selâmette olmasıdır. Hicret’in de en
şereflisi, kötülükleri terk etmektir.” 66

“Îmânın en fazîletlisi Allah için sevmek, Allah için buğz (nefret) etmek;
lisanını Allah’ı zikirle çalıştırmak; kendin için her neyi seversen, başkaları
için de onu arzu etmek, kendin için





her neden hoşlanmazsan başkaları için de o şeyin meydana gelmesini arzu
etmemek; bir de ya hayır söyleyip yahut sükût etmektir.” 67

“Yüce Allah’a yemin ederim ki, hiçbir kul kendi nefsi için istediği hayrı,
kardeşi için de istemedikçe îmân etmiş olmaz.” 68

“Bir kul kendi nefsi için istediğini, kardeşi için de istemedikçe, şaka
ederken de ciddi iken de Allah’tan korkmadıkça îmânı olgunlaşmaz.”

“Bir kul, ahlâkını güzelleştirmedikçe, gayzını (hiddetini, öfkesini)
yenmedikçe, başkaları için, kendi nefsi için istediğini arzu etmedikçe
îmânında olgunlaşma olmaz. Yararlı işler işlemeden yalnız Müslümanların
iyiliğini istemekle Cennete girmeyi hak etmiş nice kimseler vardır.”

“Bir kimsenin kalbi diliyle beraber, dili de kalbi ile beraber olmadıkça;
sözü işine uygun olmamaktan kurtulmadıkça, komşusu kötülüğünden emin
olmadıkça mü’min olmaz.”

Dînî emirler, ahlâkî vazîfeler
Bu gibi hadîs-i şerîflere atfedilecek çok az bir dikkat gösteriyor ki,

bizde ahlâkî vazîfe ve haklar, dinî emirler ile iç içedir, ahlâk ile din
âdeta bir tek şeydir.

Hiçbir ahlâkî emir yoktur ki, aynı zamanda dinî ve îmânî bir emir
olmasın.





Îmânın yetmiş bu kadar şubesinden her biri, anlaşılıyor ki amelî
birer emirdir, birer dînî farzdır. Lisanın bir işi olan “Lâ ilâhe illallah”,
güzel kelimesini söylemek nasıl îmândan mühim bir parça ise,
insanların yolundan eziyet verecek bir şeyi kaldırmak, meselâ bir taş
parçasını ortadan kaldırıp bir kenara atmak da îmândan bir parçadır.

Bir Müslüman namazını, orucunu, zekâtını, haccını nasıl dînî bir
vazîfe olarak tanırsa; sıhhatini korumayı da, ailesi için harcama
yapmayı, insanlara güler yüz göstermeyi de birer dinî vazîfe olarak
beller. İnsan öldürmek, içki içmek, kumar oynamak, zinâ etmek; başka
birine zinâ iftirasında bulunmak, başkasının malını gasp nasıl birer
günah ise, nasıl haram ise; gıybet etmek, mâlâyâni (faydasız)
konuşmak, sıhhate zarar veren bir şey yemek, mideyi bozmak, edeb ve
terbiyeye uymayan tavır ve hareketler ile kendini küçük düşürmek ve
nefsini haksız yere alçaltmak da birer günahtır, haramdır.

İslâm ahlâkının kapsamı
İslâm dini, insana yalnız kendisinin Yaratıcı’ya karşı mükellef /

yükümlü olduğu vazîfeleri öğretmekle kalmıyor. Maddî ve mânevî
hayatımızda muhtaç olduğumuz şeylerin -bilinen tâbirle din ve
dünyamızın- her türlü inceliklerini bize öğretmiş bir dindir. Namaz ile
orucun yanı başında dâima insanlara yardım etmek, hak sâhibinin
hakkını vermek, bâzı haklardan vazgeçmeyi kolaylaştıran bir
âlîcenablığa / haysiyetliliğe, şerefliliğe dâir tavsiyeler de sayılamayacak
kadar çoktur. Medenî kânunlarımızın hükümlerini yerine getirmek de
önemli dînî vazîfelerimizden biridir. Şahsî hâllerimiz, akla durgunluk
verecek incelik ve ayrıntı ile belirlenmiştir. Aile ferdlerinin, karı
kocanın, komşuların, dostların birbirlerine karşı hakları ve vazîfeleri
bütün incelikleriyle açıklanmış ve bütün Müslümanlar arasında hakîkî
bir kardeşlik kurulmuştur. Bir Müslüman İslâm memleketlerinin
neresine gitse yabancılığını duymaz. Aksine yabancılığı, kendisi
hakkında fazla bir





ilgi ve yardım gösterilmesine sebep olur. Dâima dînî bir farz olarak
kendisine yardım için uzanan ellerin eksik olmadığını görür. “Bir kul
kardeşine yardımda bulundukça Allah Teâlâ da ona yardımcıdır”  69, gibi
bir Peygamber vaadini duyan hiçbir Müslüman tasavvur edilemez /
düşünülemez ki, yoksullukta, sıkıntıda kalmış bir kardeşini kurtarmak
için koşmasın.

İslâm medeniyeti…
İnsanın ruhî kuvvetlerinin her birini ayrı ayrı eşi görülmeyen bir

olgunluk seviyesine ulaştıracak şekilde terbiye etmeyi üstlenen,
yüklenen böyle bir dinin, yalnız başına büyük bir medeniyet kurması
yadırganamaz. Gerçekten de dinimiz bu medeniyeti meydana getirmiş;
hem de yalnız başına, diğer medenî milletlerin felsefesinden yardım
almaksızın meydana getirmiştir.

Müslümanlar, dînî emirlerine pek ziyâde sarıldıkları devirlerde, pek
parlak ve hayırlı bir medeniyet bahşetmek / vermek sûretiyle insanlık
âlemine hizmet ettiler.

Yine geçmişteki şereflerine tekrar dönmek için ahlâkî vazîfelerine
karşı takındıkları ihmalkâr ve kayıtsız tavırlarından vazgeçmelidirler.

4- Hürriyet ve mes’ûliyeti gösteren âyetler ve hadîsler
Yukarıda geçen son cümleden, felsefenin yüksek bilgi ve aydınlık

asrını gerçekleştirmede sâhip olduğu yüce mevkii hafife aldığımız
mânâsının çıkarılmamasını bilhassa rica ederiz. Felsefenin, günümüz
Avrupa medeniyetinin tesis etmekte ne büyük hizmetler ettiğini inkâr
edecek değiliz. Yalnız şunu demek istiyoruz ki:

Yaygınlaşması, ahlâkın alçalmasına sebep olma eğilimi göstermekte
olan bâzı felsefî meseleler şöyle dursun, “vazîfe” prensibini akıl
üzerine tesis ile “hak / doğru’, ‘hayır / iyi’, ‘hasen / güzel” gibi yüksek
değerleri olgunluk gayesi edinen sağlam nazariyeler / teoriler bile
insanların genelinin





kalblerine yerleşmesi hususunda dinin gösterdiği hâkim kudret ile
henüz rekâbet edememektedir. Şu anlamda ki, vahye inanmaya uzak
kalmak isteyenler arasında ahlâk kaidesini / kuralını sırf akıldan
çıkararak “vazîfe” ve “vicdânî mes’ûliyet”i kendilerine -amelî olarak-
hareket prensibi / ilkesi kabul edebilenlerin adedi henüz pek azdır.

İslâm’ın temeli aklî prensiplerdir
İslâm dini ise, en sağlam, en doğru bir felsefenin ahlâkî

prensiplerinden hiçbirini ihmal etmeksizin, onun bütün gereklerini
akıllı-akılsız, zengin-fakir, âlim-câhil, îtibarlı-îtibarsız her insan sınıfı
arasında aynı kuvvet ve nüfuz ile yaymaya başlayalı on üç buçuk asır
oldu. Ahlâkî vazîfelerin, Müslümanlar arasında “din boyasına
boyanması”, aklî mâhiyetini hiçbir vakitte zedelememiş ve hiçbir
vakitte Müslümanlar arasında, akıl ile din arasında korkulacak bir
çatışma ve tartışma meydana gelmemiş, görünmemiştir. Çünkü
dinimizin temeli, dayanağı, aklın prensipleridir. İslâm dini, aklı, sâhip
olduğu yüksek mevkiden hiçbir vakit aşağı indirmiş değildir.
Peygamberimiz (sallallâhu aleyhi ve sellem): “İnsanın dini, aklıdır. Aklı
olmayanın da dini yoktur”  70, buyuruyor. Aklın, dînî delillerden biri
olduğuna bütün İslâm âlimleri ittifak etmişlerdir. Bundan dolayıdır ki
bizim, dinî 71 prensiplerimizde, aklın reddedeceği bir şey yoktur. Bunu
anlamak için çeşitli ahlâk felsefeleri içinde en doğru ve İslâm’ın
ruhuna en uygun bulduğumuz Rasyonalistlerin / Akılcıların
prensiplerini ele alarak, bunların bizim prensiplerimize ne kadar
uygun olduğunu göstermeyi faydalı görüyoruz.

Müslümanların kadere inanmalarının içeriği…
Eski ve yeni felsefede ahlâk için keşfedilip belirlenen prensiplerin en

mühimi “ihtiyar / hürriyet [Liberté]”dir. Bu münasebetle Müslümanların





“kadere [Préscience, prédestination]” îmân etmeleri hususunu bâhis
konusu etmekten kendimizi alamayız.

Hakîkaten Müslümanlar, kadere îmân ettikleri için tenkid ediliyorlar.
Ve bu sebepten dolayı Müslümanlarda, davranışların bir ahlâkî kıymeti
bulunmadığını kabul edenler eksik değildir. Hâlbuki biz
Müslümanların, kadere ne şekilde îmân ettiğimizin anlaşılamamış
olduğuna inanmaktayız.

“Cebriyecilik” şeklinde tercüme edebileceğimiz “fatalizm /
kadercilik” nazariyesine, eleştiri konusu olacak şekilde bağlı olan bâzı
felsefî akım ve nazariyeleri unutup da bu kelime ile yalnız İslâm
kavramı arasında o kadar şiddetli bir bağ tasavvur etmek ve ne zaman
İslâm hatıra gelse cebr’i de derhal hatıra getirerek Müslümanlara bir
ayıplama payı çıkarmak, zihnimizin bir türlü alamadığı bir haksızlıktır.

Dinlerin hiçbiri bu bahsin derinliğine varamamış iken takdir ve
ihtiyar / hürriyet meselesini Müslümanlar, büyük bir ciddiyetle bahis
konusu etmiş ve Yaratıcının varlığını tanıyan ve tanımayan birçok
felsefe teorisi, cebr’i / cebriliği kendilerine başlangıç noktası edinmiş
iken, aklî ve dînî delilleri bir araya getiren, din ile felsefeyi barıştıran
İslâm âlimleri, cüz’î irâdeyi isbat ederek dâvâyı bugünkü rasyonalist
ahlâkçıların istedikleri şekilde halletmişlerdir. Bundan dolayı hazır
sırası gelmişken Müslümanlar hakkındaki böyle bir bâtıl zannı
düzeltmek bizim için en büyük vazîfedir.

Mes’ûliyet esası
O halde herkes tarafından bilinsin ki, Müslümanların kadere olan

îmânları, amellerinin ve niyetlerinin ahlâkî kıymetini azaltacak,
noksanlaştıracak nitelikte değildir. Müslümanlar, hem kadere îmân
ederler; hayır ve şerrin yaratıcısının Allahu Teâlâ olduğuna inanırlar;
hem de Allah tarafından kendilerine gösterilen saâdet yolu ile
bedbahtlığa ve sefalete giden eğri yoldan hangisine girseler kendi
seçimleriyle





girdiklerine inanırlar.

Biz, tarafsız olabilen her akıl sâhibi ferdin, [Métaphysique’ya]
metafiziğin inceliklerine girmeksizin şöyle bir muhakeme / düşünce
yürütebileceğini uzak görmeyiz:

Dünyada hiçbir din düşünülemez ki, bir taraftan insânî
davranışların, olmazsa olmaz şartı olan mes’ûliyet [Responsabilité]
vasfını insandan kaldırsın da, diğer taraftan da emir ve yasaklar
koysun. Eğer insanın hürriyeti yok ise, hürriyetinin güzel bir şekilde
kullanılmasından başka mânâsı olmayan dînî kânun ve emirler neye
yarar?

Eğer insan, mes’ûl olmayan bir varlık ise, farzın, haramın ve mubah
kılmanın ne mânâsı kalır? Bir insanın seçme gücü yoksa, ona nasıl
bâzı şeyler serbest, ya da bâzı şeyler yasak kılınabilir? Fiilinde /
davranışında ne kıymet kalır ki, o fiili iyilik ve kötülük diye
vasıflandıralım? Bu takdirde iyi ile kötü kimse arasında ne fark kalır?

Herhangi bir din, bağlılarından mes’ûliyet fikrini kaldırırsa, kendi
idam kararını yine kendisi vermiş olur. Hâlbuki biz, inançlara,
ibâdetlere, muâmelâta  72, cezâlara, ahlâka dâir İslâm dini kadar emir
ve yasakları çok olan bir din bilmediğimiz gibi, helâl ve haram
arasındaki hudûdu onunki gibi belirlemiş, beşerî nizâmı sağlayan en
yüce ve en ince beşerî davranışlardan tutunuz da insanların
maişetlerini / geçimlerini, dirliklerini düzenleyen bir dizi fikir ve
davranışın en düşüğü görülenlerine kadar her değeri dikkate alarak,
“şunu yap, bunu yapma”, demiş bir din tanımıyoruz.

İnsanların ruhlarını terbiyeyi en yüksek gaye edinmiş, ahlâkî
güzellikleri tamamlamak için kurulmuş ve bundan dolayı özellikle
insanın irâdesini terbiye etmeyi hedef edinmiş bir din, nasıl olur da
insan hürriyetini yok sayarak kendi binasını temelinden yıkar?

Mes’ûliyetle ilgili âyetler



Davranışlarından ve niyetlerinden mes’ûl olduğunu açıkça gösteren
âyet-i kerîmeler ile hadîs-i şerîfler pek çoktur. Misâl olarak birkaçı
hakkında dikkatleri çekmek isteriz:





“Her kim bir zerre miktarı hayır (iyilik) işlerse onu bulur. Her kim de bir
zerre miktarı şer (kötülük) işlerse onu bulur.” 73

“Sen onlara de ki: Her biriniz, kendi niyetiyle, istediği yola göre amel
eder. Hanginizin tuttuğu yol hidâyete (doğruluğa) daha yakın ise onu da
Rabb’iniz daha iyi bilir.” 74

“İnsan, çalıştığı şeyden başkasını bulamaz.” 75

“Her kim âhiret hayatını isterse ona ziyâdesiyle beraber veririz. Her kim
de [yalnız] dünya hayatını isterse, ona ondan [istediğinin bir kısmını]  76

veririz…” 77

“Sen onlara de ki: Hakk’ı bildirmek Allah’tan; isteyen îmân eder, isteyen
kâfir kalır…” 78

“İyi amelde bulunan kendi menfaatine, kötü amelde bulunan ise kendi
zararına çalışmış olur. Ondan sonra da Rabb’inize dönersiniz.” 79

“Allahu Teâlâ yaptığından mes’ûl olmaz. Hâlbuki onlar mes’ûl
olurlar.” 80

“…Bir millet kendilerinde olanı değiştirmedikçe Allahu Teâlâ da onlarda
olanı değiştirmez.” 81





“Allahu Teâlâ bir millete ihsan ettiği bir nimeti, o millet kendilerinde
olanı değiştirmedikçe değiştirmez…” 82

Mes’ûliyetle ilgili hadîsler
Bir de şu hadîs-i şerîflere bakalım:

“Her biriniz çobandır ve sürüsünden mes’ûldür / sorumludur.” 83

“Her kim kıyâmet günü sıkı bir sorguya çekilirse azab olunur (Diğer
rivâyete göre helâk olur).” 84

“Kıyâmet gününde Âdemoğlu beş şeyden suâl olunmadıkça Rabb’inin
huzurundan ayrılmaz. Ömründen sorulur ki, onu ne ile geçirip tüketti?
Gençliğinden sorulur ki, onu ne ile yıprattı? Malından sorulur ki, onu
nereden kazandı. Ve nereye sarf etti? Bir de öğrendiği şey ile ne şekilde
amel etti, diye sorulur.” 85

*
* *

Şu âyet-i kerime hakkında da özellikle dikkatinizi çekmek isteriz:

“Elbette kendilerine peygamber gönderdiğimiz ümmetleri mes’ûl
edeceğimiz gibi, gönderilenlerini yâni peygamberlerini de mes’ûl
tutacağız.” 86

Görülüyor ki İslâm dini, mes’ûliyet kaidesini gâyet açık ifâdeler ile
gâyet sağlam, güvenilir bir sûrette kurmuş ve temellendirmiştir.

[İslâm dininin bu yolda anlatmak istediği şudur]:
Bize, “doğruluk ve saâdet yolu açıktır. Bunları size gün gibi apaçık

gösterdim. Hangisini isterseniz seçiniz. O yolu tutarsanız faydası size,
ondan uzaklaşırsanız zararı yine size dönecektir”, diyor. Hem de işin
en dikkat çekici tarafı,





bu mes’ûliyetten kimsenin kurtulamamasıdır. İslâm inancına göre,
büyük peygamberler dahi –yukarıdaki âyetlerden sonuncusuna göre-
mes’ûldür.

Vahyin muhatabı olan, her emir ve işareti ümmetince örnek alınan
şanlı, şerefli bir peygamber de gerek fiillerinden / hareketlerinden,
gerek peygamberlik vazîfesini tebliğ edişinden mes’ûldür, sorumludur.
Peygamberimiz Efendimiz (sallallâhu aleyhi ve sellem) Hazretleri,
Veda Haccı’nda okudukları uzun hutbeye ara sıra ara vererek, önünde
bulunan büyük cemaate:

“Hele söyleyin, tebliğ ettim mi?” diye soruyor.

Ve her defasında “Evet!”, cevabını alınca, Yüce Allah’a dönerek,

“Şâhid ol Ya Râb!” buyuruyorlardı.

Mes’ûliyetin bundan açık delilleri daha ne olabilir?

5- “Aslî günah teorisi” İslâm dinine uymaz
İslâm dininin tesis ettiği mes’ûliyet, -her aklıselimin / sağduyu

sâhibinin tereddütsüz kabul edeceği- şahsî mes’ûliyettir. Hiçbir kimse
diğerinin amelinden / işlerinden sorumlu olmaz. Sorgu ve cezâya
uğramaz. Bundan dolayıdır ki İslâm dini, baba ve dedelerin günahları
yüzünden evlâd ve torunların mes’ûl olması anlamına gelen “masiyet-i
asliye / aslî günah” [Péché originel] 87 teorisini pek açık reddediyor.

Aşağıdaki âyet-i kerimeleri bir kere okuyalım:

“…Günah işlemek imkânına sahip





olan hiçbir kimse, diğerinin günahını yüklenmez…” 88

“Sen onlara de ki: Allah’a ve Resûlüne itâat ediniz. Eğer yüz çevirirseniz
Resûlün tebliğ hususunda kendisine yüklenmiş olan mes’ûliyet ancak
kendisine; itâat hususunda da size yüklenen mes’ûliyet de ancak size
dönüktür, âiddir. Bununla beraber eğer Peygamber’e itâat ederseniz
hidâyeti (doğru yolu) bulursunuz. Resûl ise size karışmaz. Onun vazîfesi
yalnız açıkça tebliğ etmekten / bildirmekten ibârettir.” 89

“Ey îmân edenler! Siz kendinize bakınız! Siz hidâyet yolunda olduktan
sonra dalâlette (sapıklıkta) kalanların sapıklığından size zarar gelmez.
Hepinizin dönüşü, Allah’adır. Yaptığınız şeyleri işte o zaman size birer birer
O bildirir.” 90

“Ey insanlar! Rabbinizden sakınınız. Öyle bir günden de korkunuz ki,
hiçbir peder evlâdı yüzünden hiçbir mükâfat ve cezâ ile karşılaşmaz. Hiçbir
evlâd da kendi pederinden dolayı hiçbir mükâfat ve mücâzât / cezâ
görmez…” 91

“İşte onlar gelip geçmiş bir ümmettir. Kazandıkları kendilerine, sizin de
kazandığınız kendinizedir. Onların





yapmış oldukları şeylerden de, siz mes’ûl olmazsınız.” 92

Mes’ûliyeti gerektiren şartlar
İslâm dini mes’ûliyetin bir kimseden diğer bir kimseye geçmesini,

yalnız işlenmiş amelin / davranışın, hayır ve şerrin başkasına bulaşması
durumuna düşürüyor ki, bundaki isâbet de izaha muhtaç değildir.

Nahl Sûresinin 25. âyet-i kerimesinde:

“... Ta ki onlar, kıyâmet gününde kendi günahlarını tamamen
yüklendikten başka bir de anlamadan, dinlemeden sapıttırdıkları kimselerin
günahlarını yüklensinler. Böylelerinin günahı, ne fenâ günahtır!”
buyuruluyor.

Aynı şekilde bir hadîs-i şerîfde:

“Her kim iyi bir âdet başlatırsa, oluşturursa hem bu âdetin sevabına,
hem de ümmet onu yaptıkça onların sevabı miktarınca sevaba kavuşur. Her
kim de fenâ bir âdet başlatırsa kıyâmet gününe kadar hem kendi
davranışının günahına, hem de o âdet üzere davrananların günahına
uğrar” 93, buyuruluyor.

Diğer bir hadîs-i şerîfde de:

“Âdemoğlu, öldüğü vakitte, ameli kesilir. Yalnız üç şeyden kesilmez: Biri
sadaka-i cariye (yâni köprü, mescid, hastahâne, mekteb ve benzeri
hayırlar), diğeri kendisinden istifâde olunan bir ilim; üçüncüsü de
kendisine hayır dua eden yararlı bir evlâd.” 94

Başka bir hadîs-i şerîfde de:





“Hayra (iyiliğe) öncülük eden kimse o hayrı işleyen; şerre (kötülüğe)
öncülük eden kimse de o kötülüğü işleyen gibidir” 95, diye buyurulmuştur.

Görülüyor ki, gerek aktardığımız âyet-i kerimelerin ve gerek
arkasından gösterilen hadîs-i şerîflerin her birinde, başkasının ameliyle
sevap kazanacakları veya cezâya uğrayacakları gösterilen kimseler,
aslında amelden / davranıştan uzak değildirler. Her birinin
kendilerinden başlayıp başkasına geçen (hayır veya şer sayılacak) birer
amelleri / davranışları vardır.

Bir kere kendilerinden şahsî mes’ûliyetlerin altından çıkmış birer
hayır ve şer fiili vardır. Sonra bu fiillerin; birini hayra sevk etmek,
birinin yapacağı hayra engel olmak, iyi yahut kötü bir âdet meydana
getirmek, ilim öğretmek, ölümden sonra sürekli hayra sebep olacak bir
sadaka tesis etmek, iyi amelleri başkalarına yarayacak bir evladın iyi
terbiye görmesine itina etmek / özen göstermek gibi şeyler olması
açısından fayda veya zararları çok zaman devam ediyor. Bu yüzden bu
fayda veya zarar devam ettikçe, yâni onlara âid olan sevap veya
cezâdan, yâni mes’ûliyetten ilk sebep olan insanların da hisse sâhibi
olması pek tabiîdir, pek yerindedir.

6- Kader ve mes’ûliyet

Hayır ve şer davranışı yapmanın sorumluluğu fâiline âiddir
Dinimizin hürriyet fikrine dayanarak tesis ettiği mes’ûliyet prensibi,

işte böyledir.

Bu prensibin, kadere îmân inancı ile birlikte fikrimizde yerleşmiş
olması bahsine gelince:

Bu mesele, burada münâkaşası münâsib /uygun olmayan
mâbe’dettabîa / metafizik ilmi meseleleri alanına dâhildir. Yalnız şu
kadar diyebiliriz ki, beşerî gücün üstünde hâkim bir güce karşı boyun
eğmek zaruretini hissetmemiş hiçbir millet ve hiçbir ferd; böyle bir
kudretin varlığını inkâr etmiş hiçbir din, hiçbir mezhep ve felsefe



yoktur. İhtilaf, yalnız bu üstün gücü belirlemek ile ona isim vermekte
ortaya





çıkıyor.

Putperest milletlerin mâbud / tanrı tanıdıkları varlıklara, Allah’ın
birliğini kabul eden dinlere mensup insanlar ile filozofların ‘Yaratıcı
Güç’e, ilk illete / sebebe, illetlerin illetine yükledikleri mânâyı, diğer
bâzı filozoflar birtakım belirleyici şartlara ve illetlerin toplamına
atfetmişlerdir. Acaba, Yaradan’ı inkâr etmiş olan deterministlerin,
netice îtibâriyle, yâni insanın fiillerinin îcadını insana nisbet
etmemekte, fatalistlerden / kadercilerden ne farkları vardır?
Aralarındaki fark, yalnız ilk mebdede [ilk başlangıçta, kökte, kaynakta]
değil midir?

Deterministler yalnız, bir şartlar toplamı ile illetleri ve gerektirici
sebepleri [Causes determinantes] kabul ederek orada kalıyorlar. 96

Fatalistler ise, illetler silsilesinden ilk mebdeye / köke yükselerek ve
aradaki sayısız vasıtaları kaldırarak faaliyet kudretini yalnız ilk illete,
Yaratıcı Zât’a indirgiyorlar.

İslâm ulemâsı ise, ne deterministlerin şartlarını ve sebeplerini; ne ilk
illeti ve yapıcı illeti inkâr etmemekle beraber, insanda bir “ihtiyar
/seçme gücü”, bir “cüz’î irâde” bulunduğunu savunmuşlar ve işin
garibi bugünkü rasyonalistlerin / akılcıların delillerine yakın delilleri
ileri sürmüşlerdir.

Felsefî akımların Müslümanlar arasında yayılmasından sonra
hakîkaten bâzı kelâmcılar, bid’at ehli fatalistler gibi insanın seçme
gücü olan hürriyetini yok saydılar. Ancak bu mezhep, Müslümanlar
arasında makbule geçmemiş ve mes’ûliyeti isbat edenlere karşı mağlup
olmuştur.

Cüz’î irâde, küllî irâde
Müslümanlar, ahlâkî kânunun, mes’ûliyetin temeli, dayanağı olmak

üzere bir irâde-i cüz’îyyenin [Liberte personelle’nin], bir de sonsuz
büyüklük ve kudret sâhibi olan, bir Kâinatın Yaratıcısı’na, yüce İlâhî
Zât’a âid bir “küllî irâdenin” [Volonto divine’ın] varlığını kabul



etmişler; sevap ve cezânın yâni mes’ûliyetin cüz’î irâdeyle ilgili
olduğunu savunmuşlardır.

Acaba insanda bir cüz’î irâdenin, -bugünkü tâbirler ile- bir ahlâkî
hürriyetin [Liberte morale] varlığını kabul etmekle beraber; sonsuz
ilim, kudret ve irâde sâhibi olan bir Yaratıcı’nın varlığını kabul eden





bir felsefî akım, çelişkiye düşmeksizin kadere îmân etmeyi kötü görüp,
tenkid edebilir mi? Bu tenkid, bu ilâhî sıfatların ya yokluğuna veya
mahdut / sınırlı olduğuna inanmakla aynı mânâya gelmez mi?

Fransa’nın eski Enstitü âzâsından Charles Jourdain’in  97 aşağıdaki
sözlerini  98, bir İslâm âliminin âdeta fikirlerine tercüman olması
dolayısıyla buraya aktarmayı faydalı sayıyoruz:

“İnsanın, hür bir varlık olduğu, seçim sahibi olduğu kesin olarak
sabittir. Zîra buna vicdan şâhiddir. Allahu Teâlâ’nın, sonsuz kemâl
sıfatlarına sâhibi olduğu yine kesin olarak sabittir. Zîra akıl bunu
idrak ediyor. Bu iki katlı kesin bilgi sâbit olan aklî melekenin ilk
gelişme, olgunlaşma devrinde ve hatta düşünce üretmeye
başlamadan evvel kalbde şüpheye yer bırakmayacak şekilde, tam
olarak sâbit ve yerleşiktir. Bu yüzden felsefe, bunları türlü türlü
düşünceler yoluyla isbata muhtaç olmadığı gibi, bunları
safsatalarıyla çürütmeye de yetkili değildir.

Felsefenin bütün gayreti, esâsen reddedilmesi ve çürütülmesi
mümkün olmayan iki hakîkati gözden uzak tutmamaya hasredilmelidir,
ayrılmalıdır. Felsefenin bu iki hakîkatin esrarengiz noktadaki
beraberliğini keşfettiği gün, insanlık âleminin en büyük günlerinden
biri olup öyle kalacaktır. Bununla birlikte bu iki hakîkatin [yani insanın
hürriyeti ile Allahu Teâlâ’nın onun üzerindeki kader anlamına gelen
mutlak hâkimiyetinin] birbiriyle uzlaştırılması keyfiyetini / yolunu
bilmemesi yüzünden, bunları inkâra ve akl-ı selimin kendisine
yüklediği vazîfeden ayrılmaya yetki kazanamaz.” 99

Evet, Müslümanlar ilâhî iradenin; varlıkla ilgili kâinatın bütün
hâdiseleri ve bu arada ilâhî kudretin eseri olan beşerî fiilleri yaratmada
müstakil olduğuna; gerek kâinatı düzenleyen ve idare eden küllî /
evrensel kânunların ve gerek bu bütün küllî kânunların gereğince
ortaya çıkmış olan tek tek hâdiselerin yaratıcısının, benzersiz var
edicisinin yine o en kutsal Zât olduğuna; yine o yüce ve ulu Zât’ın
sonsuz bir kudret ile, sonsuz bir irâde ile





her dilediğini yapmaya muktedir olduğuna inanırlar. Bu inançlarına
muhalefet edecek, bunu hoş görmeyecek bir zümre varsa da, âlemin
yaratıcısını inkâr eden filozoflardır. Böyle bir inanç ise, kadere îmânın
ayrılmaz parçasıdır, ondan asla ayrılamaz.

Yüce Yaratıcı’ya böyle inanmak başka, “hakîkî fâil, yaratıcı Allah’tır!”
diyerek şahsi mes’ûliyeti yok farzetmek / kabul etmek, saymak, hayat
için gerekli olan şeyleri tedarikten kaçınmak, kendini tembelliğe
vermek, tehlikeye karşı kendini müdafaayı lüzumsuz görmek başkadır.
Ve bu ikisi arasında dolmaz bir uçurum vardır.

Bulaşıcı hastalıklardan korunma

Gâyet meşhur felsefe lügatlerinin birinde  100 Müslümanların kadere
inanmalarından bahsedilirken, “Bir Müslüman hükümeti, hayatımızın
günleri sayılı olduğuna ve belirlenmiş olan ecele karşı gelecek hiçbir
tedbir bulunmadığı inancında olduğu için vebâ salgınına karşı
müdafaasız davranır”, denilmiş ki, bundan daha yanlış bir söz olamaz.
Kur’ân-ı Kerim’de:

“Ey îmân edenler! İhtiyat / korunma tedbirleri alınız...”  101, deniliyor,
diğer birinde de “... Kendi kendinizi tehlikeye atmayınız...”  102,
buyurulmuştur.

Bilhassa vebâ ve cüzzam hakkındaki, Hazret-i Peygamber’in
emirleri, bu bâtıl zannı esasından çürütür. Bir hadîs-i şerîfde,
“Cüzzamlıdan arslandan kaçar gibi kaç!” 103, diğer bir hadîs-i şerîfde de,
“Cüzzamlıdan arslandan kaçar gibi kaçınız. O, bir vâdiye inerse, siz başka
bir vâdiye ininiz” 104, bir diğerinde de “Cüzzamlı ile aranızda bir mızrak
boyu mesâfe olduğu hâlde konuş” 105, buyurulmuştur.

Kendi





kabîleleri adına bîat için Peygamber Efendimizin yüksek huzurlarına
gelen temsilciler heyetinde bir cüzzamlı varmış. Hepsi birer birer bîat
etmişler. Cüzzamlıya gelince, ona Hazret-i Peygamber (sallallâhü
aleyhi ve sellem) elini vermeksizin “Sen (geri) dön. Seninle de bîat etmiş
sayılırız”  106, buyurmuşlardır. Bir defa Enes bin Mâlik ile birlikte bir
yaygı üzerinde otururlarken yüksek huzurlarına bir cüzzamlı gelmiş.
Hemen, “Ey Enes! Yaygıyı dür, ayaklarıyla üzerine basmasın”,
buyurmuşlardır.

Taun / vebâ için de: “Bir yerde vebâ olduğunu haber alırsanız, vebânın
üzerine gitmeyiniz. Siz bir yerde iken de vebâ peyda olursa vebâdan
kaçarak oradan çıkmayınız” 107, buyurmuşlardır.

Hürmet ve saygıya lâyık olan Peygamber (sallallâhu aleyhi ve
sellem) Efendimiz Hazretleri, salgın ve bulaşıcı hastalıklardan
korunmanın temelini atmakta, bugünkü ilimlerden yaklaşık on üç asır
daha önde demektir.

Bir de hadîs kitaplarında nakledilen şu fıkrayı da dikkatli tâkip
edelim:

İkinci Halife Ömer ibnu’l Hattab (Allah ondan razı olsun), Şam
ordusuna yardım maksadıyla bir miktar askerle beraber çıkmış. Şam
ordusuna o sırada vebâ girmiş imiş. “Surg” denilen mevkie varınca
[Şam ordusu kumandanı] Ebu Ubeyde bin el-Cerrah ile arkadaşları
kendisini karşılayarak vebâyı haber verdiler.

Hazret-i Ömer, beraberindeki ilk muhacirleri (yâni Hazret-i
Peygamber’in, Mekke’deki en eski arkadaşlarını) yanına çağırtıp bu
hususa dâir istişâre etti. Bir takımı: “Mühim bir maksat için çıktık.
Dönmek münâsib değil”, dediler. Diğer takımı da: “Resûlullah’ın
ashabının geri kalanı seninle beraberdir, bunları vebânın üstüne
götürmek münâsib / uygun değildir”, şeklinde görüş belirttiler.

Hazret-i Ömer, bu ihtilâfı görünce:





“Yanımdan savulun / uzaklaşın da Ensar’ı çağırın!”, dedi. Onlarla da
istişâre etti. Onlar da Muhacirler gibi ihtilâf ettiler. Bu hale büsbütün
canı sıkılıp: “Siz de gidin, Mekke’nin fethinden önce hicret etmiş olan
buradaki Kureyş Muhacirlerinin ihtiyarlarını çağırın” dedi. Bunun
üzerine muhacirlerin en yaşlıları dâvet olundular. İşte bunlar da,
içlerinde hiçbir muhalif olmamak üzere geri dönmek ve
beraberlerindeki insanları vebâ üzerine götürmemek”, yönünde görüş
belirttiler.

Bunun üzerine Hazret-i Ömer ertesi gün yola çıkacağını ilân etti. Ve
ertesi gün erkenden geri dönmek üzere davranıldı.

İşte o sırada Ebû Ubeyde:

“Allah’ın kaderinden firar mı ediyorsun?”, diye sorunca, Hazret-i
Ömer:

“Ya Ebâ Ubeyde! Bu sözü senden duymamalı idim. Evet, Allah’ın
kaderinden firar ederek yine Allah’ın kaderine sığınıyoruz. Düşün ki
senin bir sürü deven olsun da bir vâdiye insin. Ve bu vâdinin iki
yamacından biri otlak, diğeri çıplak olsun. Develerini otlak yamaçta
otlatırsan, senin bu hareketin Allah’ın kaderiyle değil midir? Gene
çıplak yamaçta otlatırsan yine senin bu hareketin Allah’ın kaderiyle
değil midir?” cevabını verdi.

Derken o vakte kadar orada hazır bulunmayan Abdurrahman İbn Avf
çıka geldi. Ve “bu meseleye dâir bende malûmat vardır”, dedi.

Resûlullah (sallallâhu aleyhi ve selem)’dan işittim ki “Bir yerde vebâ
olduğunu haber alırsanız… buyurdu”, diye bu kıssadan evvel
naklettiğimiz yukarıdaki hadîsi rivâyet etti.

Demek ki bu hadîs rivâyet edilmemiş de olsa kadere îmân ile





mes’ûliyete âid olan âyetlerin ve hadîslerin toplamından, öğretilen
dinin ruhundan çıkarılması lâzım gelen netice, zâten bu olacak imiş.

Abdurrahman İbn Avf’ın hadîsi rivâyet etmesinden evvel
Müslümanların en büyük önderlerinden olan Hazret-i Ömer (Allah
ondan razı olsun) ile en yaşlı Muhacirlerin geri dönme kararını
vermeleri buna işaret ediyor. Hadîs-i şerîf, İslâm öncülerinin, dini en
çok anlayanların bütün bildiklerinin özünden çıkmış olan o kararı, o
vak’ada yalnızca doğrulamış oldu.

Müslümanlık ve Tıp ilmi
Hem ne hâcet / ihtiyaç? İslâm dininin tıp ilmine verdiği ehemmiyet,

bu asrın en muazzam eserlerinden biri olan o lügatteki bu isnadı
tamamıyla yalanlamaktadır. Müslümanların tıp ilmine ettiği bunca
hizmetler meydanda iken böyle bir iddia, hakîkaten gariptir. Kâh
Hazret-i Peygamber (sallallâhu aleyhi ve sellem)’e, kâh da büyük
âlimlerden bir zâta isnâd olunan: “İlim ikidir, biri bedenlerin ilmi,
diğeri dinlerin ilmidir”, kelâmı / sözü Müslümanlar arasında fevkalâde
yayılmış bir sözdür. Dikkat edilmeli ki bu kelâmda, “bedenlere âid
ilim”, “dinlere âid olan ilimden” önce takdîm edilmiş, anılmıştır.

Ve İmam-ı Gazâlî’nin ifâdesine göre de, tıp ilmini tahsil etmek ve
uygulamak farz-ı kifâyedendir.

Biz Gazâlî’yi bırakalım da daha sağlam bir kaynağa, doğrudan
doğruya vahyin kaynağına müracaat edelim.

Aşağıdaki hadîsler, dâvâmızın reddolunmaz birer delilidir:

“Ey Allah’ın kulları! Tedâvi olunuz. Zîra Allahu Teâlâ hiçbir hastalık
vermemiştir ki, ona bir de derman vermesin. Yalnız bir hastalık müstesnadır
ki, o da ihtiyarlıktır.” 108

“Allahu Teâlâ hiçbir hastalık indirmedi ki,





ona mahsus bir de devâ (çözüm, çâre) indirmesin. O devâyı bilen bilir,
bilmeyen bilmez. Yalnız ölüm, bundan müstesnâdır.” 109

“Allah Teâlâ derdi de, dermanı da yaratmıştır. Öyle ise tedâvi olunuz. Şu
kadar var ki haram ile (yasak olan şeylerle) tedâvi etmeyiniz.” 110

“Şüphesiz hastalığı yapan devâyı da indirerek, istediğinin şifâsını istediği
şeyde kılmıştır.” 111

“Allah hiçbir hastalık indirmemiştir ki, ona mahsus bir de şifâ
indirmemiş olsun.” 112

“Her hastalığın bir devâsı vardır. Hastalığın ilâcı ele geçince o hastalık
Allah’ın izniyle şifâ bulur.”

“Devâ kaderdendir ve Allah’ın izniyle faydalı olur.” 113

“Devâ kaderdendir. Cenab-ı Hak istediği kimseyi istediği şeyle sağlığına
kavuşturabilir.” 114

Tevekkül nedir?
Artık Müslümanları lâyıkıyla bilmeyenler bilmelidir ki, kadere olan

îmânları, tembellik ve miskinlik sebebi değildir. Bütün kâinatta
hâdiselerin birtakım kânunlar dâiresinde cereyan ettiğini, hâdiseleri
doğuran şeyin bir sebep ve sonuçlar silsilesi olduğunu Müslümanlar
bilirler. Ve sebeplere el koymadıkça hiçbir şeyi elde etmeye imkân
olmadığını ve tohum atmadıkça ekin olamayacağını bilmeyen
Müslüman yoktur.

Devesini mescid-i şerîfin dışarısında başıboş salıvererek Hazret-i
Peygamber’in yüksek huzuruna giren ve tevekkülün mânâsını bilmez
bir Arab’a: “Devenin ayağını





bağla da ondan sonra tevekkül et!” 115 buyuruluyor.

Ömer İbnu’l-Hattab (Allah ondan razı olsun), “Siz necisiniz?” diye
sorduğu boşta gezen Yemenlilerden, “Biz tevekkül edenlerdeniz”,
cevabını alınca, “hayır, siz tevekkül eden değil, yalancısınız.
Tohumunu yere atıp, ondan sonra tevekkül edene mütevekkil denir”,
diyor.

İslâm dininde tevekkülün şartı, tabiî kânunların gereklerini gözden
uzak tutmamak, tuttuğu takdirde başına gelen şeylerden dolayı kendini
kınayıp azarlayıp kendi günahını, noksanlığını, kusurunu kadere
yüklememektir. Tabiî kânunlardan gaflet etmek, onları hiçe saymak ya
Müslümanlığı bilmemekten veya âcizlik ve miskinlikten kaynaklanır.
Hatta tabiî kânunların Kur’ân lisanındaki ismi “Sünnetullah”dır.

“Sünnetullah”, din ve ilim ilişkisi
Bu dünyada ne ilim, ne felsefe olmasaydı, yine Müslümanlar,

âlemde hüküm süren bir takım kânunların – Şerîatın tâbiriyle ilâhî
sünnetin / Allah’ın kanununun- mevcut olduğunu bileceklerdi. Zîra
Kur’ân-ı Kerim’de:

“İşte bu, öteden beri gelip duran Sünnetullah’dır, yâni Allah’ın
kânunudur. Sünnetullah’ın ise değiştirildiğini göremezsin.” 116

Diğer bir yerde de: “... Sünnetullah’ın tebdil edildiğini / değiştirildiğini
göremeyeceğin gibi, Sünnetullah’ın değişime uğradığını da göremezsin.”
 117 buyurulmuştur.

Hem İslâm inancındaki doğruluk ve safiyetin / temizliğin hem de
Kur’ân’daki insanları âciz bırakacak kadar güzel ve eşsiz nitelikteki
anlatımın bir numûnesi olup, kâinatı idare eden tabiî kânunların
mâhiyetini açıklayan bu son âyet-i kerime üzerinde okuyucuların
dikkatini çekmek için birazcık durmak isteriz.

İnsan aklının yalnız başına, vahyin tavsiye ve işaretine muhtaç
olmaksızın keşfedebileceği ilmî hakîkatler, eğer ki Kur’ân’ın konu ve
gayesinden





hariç ise de, kendi gayesini desteklemek için getirdiği, ortaya
koyduğu ibarelerin herhalde kesin hakîkatler ile çarpışmaması,
hakîkatleri doğrulayacak nitelikte olması gerekir. Böyle olmasa,
Kur’ân’a îmân etmek için geçerli bir sebep bulunamaz. Kur’ân’ın
ibarelerindeki bu harikulâde hâldir ki, bin üç yüz seneden beri
insanlığın bilgi birikimi kalbden kalbe girmiş; tecrübî ve felsefî ilimler
bu kadar değişikliğe uğramış iken yine, Müslümanların îtikadlarını /
inançlarını sarsacak ciddi ve uygun bir sebep bulunamamaktadır.
Aksine, insanlığın malûmatı / bilgisi hangi mertebede olursa olsun,
Kur’ân-ı Kerim onları öğrenmeyi, elde etmeyi, mümkün ise ileri
götürmeyi teşvik eder.

İşte bu âyet-i kerimedeki anlatış tarzı da, ilim ile hakîkî din
arasındaki çatışma ve çelişkinin anlaşılmaz bir şey olduğunu
gösterecek ilâhî uyarılardan biridir.

Biraz düşününce görürüz ki:

Birincisi:- Tecrübî ve müsbet ilimlerin faraziye / varsayım hâlinde
olmayan önermeleri, bu âyet-i kerimeye göre, kabul edilebilir
niteliktedir. Gökyüzü ve yeryüzü hakkında malûmat edinmeyi
emreden diğer birçok âyetin delâletiyle / yol göstericiliğiyle bu ilimleri
öğrenmek Müslümanlara borçtur. Zîra ilâhî âyetleri tefekkür etmek
farzdır. İlâhî âyetler ise, kevni / olgusal kânunları, -Kur’ân’ın
isimlendirmesine göre Sünnetullah’ı- bilmedikçe tefekkür edilemez.

İkincisi:- Âyet-i kerime, Sünnetullah’ta tebdil / değiştirme ve tahvil /
değişim görülemeyeceğini gösteriyor ki, bu da tecrübî ilimlerin
mevzusu olan kânunların değişmezliğinin görünmesini ifâdeden başka
bir şey değildir. Bu da, ilmî keşiflerden istifâdeyi teşvik etmektedir.

Üçüncüsü:- Âyet-i kerimedeki tekrarın özel bir önemi vardır. Bu
tekrar, kevni / olgusal kânunlara [kâinatta hüküm süren kânunlara]
saygı göstermenin gerektiğinden başka bize iki hakîkat bildiriyor:
Tekrar edilen ibarede değişen kelimelerin “tebdil / değiştirme”





ve “tahvil / değişim” kelimeleri olmasındandır. Âyet-i kerimenin siyakı
/ ifâde tarzı bugünkü kevnî / olgusal kânunları (hüküm süren tabiat
kânunlarının) değişip de yerlerine diğer kânunların konulmasını,
değiştirilmesini hatırdan sildiği gibi; mevcut kânunların da değişime
uğramadan, hükümlerini şaşırmadan yerine getireceğine işaret
etmektedir ki, kevnî / olgusal böyle hakîkatler ile keşfe koyulan bir
hakîkat araştırıcısının duyacağı aşk ve şevki târife ihtiyaç yoktur.

Dördüncüsü:- Âyet-i kerimede tek ifâde ile “Sünnetullah” tâbir /
ifâde ediliyor da, çoğul olarak “sünenullah” buyurulmuyor. Bundan
da, yine ilimlerin şimdiye kadar birbirinden ayrı sanılan çeşitli
kânunları tek kânuna çevirmek için sarf ettiği çalışmanın, gayretin pek
yerinde olduğunu anlıyoruz.

Beşincisi:- Dile getirdiğimiz bütün bu mülahazalardan /
düşüncelerden daha mühim olan düşünce, âyet-i kerimede “tebdil /
değiştirme, tahvil / değişim yoktur”, denilmeyip de “değiştirme ve
değişim meydana geleceğini göremeyeceksin”, denilmesi hakkında
vârid oluyor / geliyor ki, o da tecrübî ilimlerle ilgili olan “yakîn /
kesinlik” derecesine âiddir.

Herkes tarafından bilinmektedir ki, bütün hakîkî ilim adamlarına
göre, tabiî ilimlerin önermeleri hakkındaki kesinlik, matematikteki
kesinlik ölçüsünde kuvvetli değildir. Tümevarım yoluyla, illet / sebep
olarak tanıdığımız hâdiselerin bâzıları, hakîkî illetlerden / sebeplerden
değildir. Hakikî sebeplerden olanlarının da zarurî olduğunu isbat
edebilecek bir ilmî yol yoktur. Tabiî kânunlar değişmez sayılmakla
beraber bu inanç hiçbir vakit de, zorunlu olarak bilinen kesin
hakîkatler kuvvetinde değildir.

Onun için, ilim ve fen ne kadar ilerlerse, hâdiseler için malûm olan
illetten / sebepten veya sebeplerden başka bir sebep tasavvuru her
zaman kendiliğinden mümkün olur. Çünkü yüzde yüz derecesindeki
matematik kesinliği elde etmek, gerek olgular dünyasının tümünde,
gerekse ezelden ebede kadar bütün hâdiseler üzerinde tam bir



tümevarım yapmaya bağlıdır. Bunun da muhal / imkânsız olduğu son
derece açıktır. Bundan dolayıdır ki; tecrübî / deneysel ilimlerde





sebeb olarak tanınmış olan bir önceki hâdisenin sebebliliğini geçersiz
kılan ikinci devreden bir hâdisenin meydana çıkmaması, kanaat ve
bilginin hâsıl olmasına yeterli sayılır.

Din ve ilim
Yine bundan dolayıdır ki, semavî dinlere inananlar, tecrübî ilimlerde

vahiy ve mûcize hakkındaki îmânlarını bozacak bir önerme, bir kural
bilmezler. Bu takdirde âyet-i kerime: “Siz Sünnetullah’ı,
öğrenebildiğiniz kadar bilirsiniz. O bildiğiniz miktarda ise değişiklik
bulamazsınız. Ne değiştirmeye, ne değişime uğradığını göremezsiniz.
Bununla beraber şu keşfettiğiniz sünnetin görünen eserleri de zarurî
değildir. Kâinatın Yaratıcısı’nın hür irâdesiyle ortaya koyduğu eser ve
işlerinden ibârettir. Bu eserlerin bizatihi kendi içinde değişmesine
imkân vardır”, gibi bir mânâyı içermiş olur.

Sözün kısası, ilim ile sahih din, dâima barışık gider. Çünkü her ikisi
de hakîkattir. İki hakîkatin ise çekişip çarpışmasına imkân yoktur. Aklî
esaslara hiç de dokunmaksızın vahye, mûcizeye îmân etmenin yolunu,
imkânını dinimiz bize gösteriyor ve faraziye / varsayım devresini
geçmiş, doğrulanmış ilmî esasların hepsini îmân ile bağdaştırdığı gibi,
vazîfe ve mes’ûliyet, çalışma ve amel esaslarını da kadere îmân ile pek
güzel bağdaştırıyor.

İslâm âlemindeki geriliğin hakîkî sebepleri
Gerçekte Avrupalıların, hakkımızda kötü zan beslemelerine yol açan

çözülme ve geriliğimiz, kendileriyle girdiğimiz müsabakadaki geçici
ve sonradan olan aczimize bakıldığında onlara hak verdirecek gibi
görünür. Ve eski gücümüzü elden kaçırdığımızdan dolayı, bizi ne
kadar ayıplarlarsa itiraz etmek elimizden gelmez. Bu gibi itirazlar,
bizim için belki eski güçlü devirlerimize dönmek için teşvik edici bir
sebep olur. Yalnız bu çöküş ve çözülmeyi, Müslümanların
inançlarından kaynaklanan tabii bir sonuç gibi telâkki ederlerse pek
fazla yanıldıklarını hatırlatmaya yine kendimizi borçlu addederiz. Zîra



bu dini tam olarak yaşamış olanların, iyi Müslümanların sayısı
çoğunlukta olduğu müddetçe Müslümanlar





ilerlemişler ve iş tersine döndükten sonra, bu çok acıklı, üzücü sonuca
uğramışlardır.

Müslümanlar çalışma ve gayreti terk etmişler, tevekkül fazîletini
kötüye uğratmışlarsa da kabahat dinlerinde değildir. Hazret-i
Peygamber, tevekkülü bize böyle öğretmemiştir. Aksine “Deveni bağla,
sonra tevekkül et”, buyurmuştur.

Muhakkak olan bir şey varsa, o da kadere îmân inancından
Müslümanların; medenî, siyasî, ilmî, ahlâkî gelişme bakımından pek
çok istifâde etmiş olmalarıdır. İslâm devletinin bir asır içinde, herkesçe
bilinen derecede genişleyerek yayılması, bu îmânın bahşettiği gayret
ve dayanıklılık sayesinde meydana gelmiştir.

Müslümanların yine bu kadar müddet içinde ümmîlik ve göçebelik
âleminden en medenî milletlerin medeniyet nimetlerine, imkânlarına
kavuşmaları yine bu sayede olmuştur. İlim ve fende bugünkü Avrupa
bilginlerinin vaktiyle üstadlığını yapmış olmalarında dahi, bu yüksek,
bu büyük inancın tesiri olduğunda şüphe yoktur.

Hele kadere îmânın ahlâk sahasında gösterebileceği harikulâde
tesirleri görmemek, insan ruhunu pek az araştırmış olmanın sonucu
olsa gerektir. Cömertlik ve ikram, askerî ve medenî cesaret, felâketlere
karşı sabır ve tahammül, menfaati ve hatta hayatı küçümsemek, feda
etmek gibi seçkin özellikleri, en yüksek seviyeye, olgunluğa
ulaştırmakta böyle bir îmânın gösterebileceği fevkalâdelikleri yalnızca
hatıra getirmek yeterlidir.

7- İslâm’a göre vazîfe
Felsefenin ahlâk için vazettiği / koyduğu ikinci prensibin, yâni vazîfe

anlayışının da İslâm’daki yerini belirleyelim:

Evvelâ şunu söyleyelim ki, Şerîat’ın akla verdiği yüksek ve saygın
yeri, başka hiçbir din vermemiştir. İslâm dininin esaslarını kabul etmek
keyfiyetinin, serbest münazara / araştırma ve münâkaşa neticesi
olması, onun en mühim





esaslarındandır.

Îmân ve akıl
Îmân denilen şey, bir kalb işi ise de, herhalde aklın güzel görmesinin

semeresi / verimi, sonucu olması da gereklidir. İslâm âlimlerinin büyük
kısmı, mukallidin / taklitçinin îmânına pek de o kadar hoş bir gözle
bakmazlar. Kur’ân-ı Kerim’de:

“... Dini kabul ettirmek için zorlamak yok. Zîra rüşd ile ğayy, yâni
doğruluk ile eğrilik yolları artık tamamen belli olmuştur...” 118 Aynı şekilde
diğer bir âyet-i kerîmede,

“… Ta ki, içlerinden helâk olacak varsa bile bile helâk olsun. Hayat
bulacak da varsa bile bile hayat bulsun!...” 119 buyurulmuştur.

Îmân esasları hakkında, akılları iknâ / inandırmak için gelmiş olan
âyet-i kerimelerin sayısını, Gazâlî, 763’e vardırıyor. Bunları saymak
uzun sürer. Hele bir kere Hazret-i Peygamber’in şu hadîslerine
bakalım:

Aklın değeri ile ilgili hadîsler

“İnsanın dini, aklıdır. Aklı olmayanın dini de yoktur.” 120

“İnsanın kıvamı / olgunluğu, ölçüsü, aklıdır. Akılsızın da dini yoktur.” 121

“Akıl ile rızıklandırılmış olan kimse, kurtuluşu bulmuştur.” 122

“Ey Âdemoğlu! Rabbine itâat et ki sana akıllı denilsin. Ona isyan da
etme! Yoksa câhil diye anılırsın.”

“Allahu Teâlâ, aklı olmayan mü’mini sevmez.” 123

“Kazanan hiçbir kimse,





sâhibini hidâyete / doğru yola vardıracak yahut helâkten kurtaracak fazla
ilim kıymetinde hiçbir şey kazanamaz. Hiçbir kimsenin dini de aklını doğru
kullanmadıkça doğru olmaz.” 124

“Allah tarafından şuna şâhidim ki, akıllının son yeri Cennet oluncaya
kadar hiçbir defa ayağı kaymaz ki, Allah Teâlâ onu (tutup)
kaldırmasın.” 125

“Bir kimsenin Müslüman olması, o kimsenin aklının derecesi
bilinmedikçe o kadar hoşunuza gitmesin.”

“Cennet, yüz derecedir. Bu derecelerin doksan dokuzu akıl sâhipleri için,
bir derecesi de onların gerisinde olan diğer insanlar içindir.”

“Ey Ali! Halk, Allahu Teâlâ’ya çeşit çeşit iyilik ile yaklaşırsa, sen O’na
aklınla yaklaş ki dünyada insanlar katında, âhirette Allah katında yüksek
derecelere çıkasın.”

“Allahu Teâlâ’nın birtakım has (seçkin) kulları vardır ki, dünyada
insanların en akıllıları oldukları için Allah onları en yüksek derecelere
yerleştirecektir. Bunların dünyadaki gayretleri, Allah’a itâat hususunda
herkesten ileri olmaktır. Dünyanın lüzumsuz ve süslü şeylerine îtibar
etmezler (değer vermezler).”





“Halk, hayır işlerler. Alacakları karşılık / sevap ise ancak akıllarının
ölçüsüne göredir.”

Îmânın temeli ve desteği akıldır
Aklın, hiçbir şeyle karşılaştırılmayacak, mukayese edilmeyecek

seviyede en yüksek değerini yüce Peygamberimiz (sallallâhu aleyhi ve
sellem), işte bu gibi sözlerle takdir ediyor. Îmânın esası ve dayanağı
bizde akıldır. Gerek Allah’ın varlığına ve gerek insanlığın en şereflisi
olan peygamberimiz Hazret-i Muhammed (sallallâhu aleyhi ve
sellem)’in peygamberliğine ve bu sıfatla bildirdiklerinin Allah
tarafından indirildiğine îmân eden her Müslüman, herhalde aklî
delillere müracaatla bu hakîkatleri kabul ediyor.

Getirilen delillerin zayıf ve kuvveti, şekil ve görünüşü değişik olsa
da, îmânın esası hiçbir vakit, bir şekilde delillendirilmekten uzak
kalmaz.

Aynı şekilde, İslâm dininde aklın keşfedemeyeceği nitelikte, sâdece
îmân edilmesi gereken sırlar yoktur. Hiçbir kimseye “aklın alsın,
almasın herhâlde îmân ile mükellefsin. Îmân edilmesi gereken
meseleleri münâkaşaya aklın yetkisi yoktur”, denilmemiş ve
denilemez. O derecede ki, aklın yol göstermesi ile, en kat’i
delillendirmeler ile, îmânın temelleri hakkında vicdanî kanaat,
Kur’ân’ın vahiy, Hazret-i Muhammed (sallallâhu aleyhi ve sellem)’in,
Allah tarafından gönderilen bir peygamber olduğuna kalbî îmân
gerçekleştikten sonra bile, şer’î nasslar / kaynaklar ile kesin aklî delil
arasında bir çatışma mevcud olduğu görülse, şer’î kaynağı tevil etme /
yorumlama yoluna gidilir. Bu gibi hâllerde İslâm âlimlerinin çoğunun
iddiası üzere / göre, asıl îmân, aklî istidlâle / delillendirmeye dayandığı
için, nassı yorumlayarak, ilk anda anlaşılan mânâyı terk etmek gerekli
görülmüştür. Zîra bu takdirde nassın zâhirine îtibar etmek, asıl olanı
ikinci derecede önemli olana fedâ etmektir, diyorlar.



İslâm dininin medenîleştirme vazîfesini o kadar süratle güzel bir
şekilde yerine getirmesindeki hikmeti, burada aramak (gerekir);
Hıristiyan devlet ve milletlerinin, o muntazam ve muazzam teşkilat ile
o kadar fedakârlıklarla Asya





ve Afrika’ya sevk ettikleri İncil’e dâvet / misyoner ordularının  126

çalışma ve sıkıntı ve eziyetle hiç de orantılı olmayan kısmî
muvaffakiyetlerine karşılık, İslâm dininin teşkilatsız, misyonersiz,
parasız, pulsuz olarak süratle yayılmasındaki sırrı işte burada
aramalıdır. Biri akla hitap ediyor, diğeri hisse. Biri mantıkî deliller ile
iknaya / inandırmaya çalışıyor, diğeri sırlardan bahsediyor. Yine
bundan dolayıdır ki, Avrupa’da felsefe, îmânı zaafa uğratmış /
zayıflatmış, dine karşı bir düşmanlık bile uyandırmışken, Şark’da
felsefe ile uğraşanlar yine din ulemâsı olmuş ve kelâm ilmi, felsefe ile
el ele vererek îmân edilen hakîkatleri doğrulamıştır.

8- İslâm ahlâkının aklî niteliği
Bu mukaddimeleri öne sürmekten, izah etmekten maksadımız,

Müslümanlarca ahlâkî vazîfenin dayanağı vahiy olmakla beraber, onun
aklî mâhiyetinden / niteliğinden de bir şey kaybetmediğini anlatmaktır.
Evet, bizde ahlâkî vazîfelerin kaynağı dindir, vahiydir. Ahlâkî vazîfelere
âid olan, ilgili olan emirler ve yasaklar sayılamayacak kadar çoktur.
Fakat bir Müslüman’a göre, görünüşte kendinden hâriç bir kaynaktan
belirlenen bu emirler ve nehiylere uymak, itâat etmek, hakîkatte de
yine vazîfe düşüncesinin asıl kaynağı olan akıldan almak demektir.
Çünkü onun esâsen Müslüman oluşu, îmân etmesi, zâten akla
dayandırmanın neticesi idi.

Her Müslüman, varlığına îmân ettiği yücelerin en yücesi olan
Allah’ın âlim olduğunu / her şeyi bildiğini, Kâinatın Yaratıcısı olması
dolayısıyla insanî fıtratın bütün sırlarını bildiğini, varabileceği olgunluk
seviyesine varmasına yardım edecek irâde terbiyesinin nasıl olması
gerektiğini de kendisinden daha iyi bildiğini,





yaratılmış varlık âleminden hiçbir şeye ihtiyacı olmaması dolayısıyla
emirlerinin dâima iyiliğe yönelik, yasaklarının ise dâima kötülüğe
yönelik olduğunu biliyor.

Kemâl gayesine varmanın yolu
İş bununla da kalmıyor. Hazret-i Peygamber tarafından tebliğ olunan

bu emirlerin ve yasakların faydaları ve zararları da sayılarak, kemâl
gayesine varmak için neler yapılacağının yöntemi hakkında çoğunlukla
yapılan izah ve işaret ile hidâyet yolu aydınlatılıyor. Diğer bir ifâde ile
kutsal Şerîat ile, tekliflerini ortaya koyarken o tekliflere uymanın
sağlayacağı saâdetin delillerini de birlikte izah etmekten, yâni aklın yol
göstericiliğini kullanmaktan geri kalmıyor.

Dînî emirlerle mükellef olan Müslüman, dînî buyrukların dâima
hayra ulaştırdığına, dinî yasakların ise kötülükten uzaklaştırdığına
aklen kanaat getiriyor. Mâdem ki insana akıl nurunu veren; hayır ve
şer, saâdet ve bedbahtlık, hak ve bâtıl, vazîfe gibi ilk prensipler ile aklı
donatan, Cenâb-ı Hak’tır. Yine o Cenab-ı Hakk’ın bâzı emirleri ve
nehiyleri ile insana âid vazîfelerin ayrıntılarını büyük bir lütuf olarak
bildirmesi, aklın irşad yolundaki hizmetini kolaylaştırması, aklı sâhip
olduğu yüksek değerden niçin aşağılara indirsin? Bu şekilde bir itirazın
ortaya konuş şeklini belirlemekte insan şüphesiz zor bir durumda kalır.

İslâm’da ahlâkın kaynağı vahiydir
İslâm dininde hakîkaten ahlâkî gayenin, diğer tâbirle ahlâkî

kânunun, saâdet rehberi olacak küllî / evrensel kaidenin, noksanlık ve
istisna kabul etmez evrensel ve zarûrî bir kânunun kaynağı, ilâhî
vahiydir. Fakat bunun böyle olması, “Hikmet, mü’minin kaybolmuş
malıdır. Onu nerede bulursa alır”  127 hadîs-i şerîfindeki yüce irşada /
aydınlatmasına uyarak, Kant’ın umumiyetle kabul olunan “Öyle
hareket et ki, irâdenin tâbi olduğu küllî kaide, yâni itâat ettiğin kânun,
küllî bir kânun prensibi şeklinde olsun”, meşhur kaidesini kabul



etmemize hiç de engel değildir. Engel olmak şöyle dursun, bizim tâbi
olduğumuz ahlâkî kânun da





zâten bundan ibârettir, diyebiliriz. Ahlâkî vazîfelerimizin ayrıntılarına
ve uygulamalarına dâir cüz’î mâhiyette olan emirleri ve yasakları bir
tarafa bırakarak, Şer’î naslardan, asıl küllî / evrensel kânunu araştıracak
olursak, bu kânunun Şeriat’ı koyan tarafından insanların akıllarına
daha kolay nüfuz edebilecek / işleyebilecek, geçebilecek mükemmel
bir tarzda ifâde edildiğini görürüz.

Bir hadîs-i şerîfde: “Birr, yâni iyilik, kalbinin mutmain (emin) olduğu
şeydir. Sana aksine fetva verseler de aldırma. Tekrar ederim ki sana aksine
fetva verseler de, aksine aldırma” 128, buyuruluyor.

Herkes tarafından bilinir ki, bir davranışın iyi olduğuna kalbin tatmin
olması, iknâ olması, herhâlde aklın aracılığına, yol göstericiliğine ve
aydınlatmasına bağlıdır.

Diğer bir hadîs-i şerîfde, “Birr, yâni iyilik, güzel ahlâktır. Günah da,
kalbde yerleşip de insanların bilmesini istemediğin şeydir”  129, diğer bir
hadîs-i şerîfde de:

“Senden ortaya çıkmasını, halkın görmesini istemediğin şeyi yalnız iken
de kendi kendine yapma” 130, buyuruluyor.

Bir kere düşünelim:

İnsanların görmesini, bilmesini istemeyeceğimiz şey, aklın bir küllî /
evrensel kaide olarak tanımak istemediği, beğenmediği şeyden başkası
olabilir mi? İyilik ve günahın mâhiyetlerini belirten bu kaidelerin,
Kant’ın ahlâkî kânunundan da üstün olduğunu yine aklımız bize
söylüyor. Zîra Kant’ın demin anlattığımız kânunu, yalnız fiillerimize
yâni organlarımızın işlediği şeyleri kapsar gibi görünüyor. Bu kânun,
niyetlerimizi ve maksatlarımızı, yâni kalbimizin emellerini, isteklerini
ihmal ediyor. Düşüncede kalmış, yâni niyet olarak kalıp tatbik sahasına
çıkmamış, geçirilmemiş davranışlara mes’ûliyet gerektiğini o kadar
açık göstermiyor. Kant’ın kânunundaki “hareket et” emir kipinin
içerdiği mânâyı, niyetlerimizi de içine alacak kadar genişletsek bile,
hadîs-i şerîfin





ifâde tarzındaki üstünlük ve mükemmelliğe yine zarar gelmez. Zîra
bütün insanları birbirine karşı fenâlık etmek kastıyla dolu farz etsek
bile, kötülük irâdesi, organların davranışı vasıtasıyla fiilen hâriçte
kendini göstermedikçe kimseye bir zarar gelmeyeceğinden bu
hükmün, ahlâk kânununu, vazîfeyi yalnız organların davranışlarının iyi
kullanılmasına verdiği anlaşılıyor. Hadîs-i şerîfden ise iyi olsun, kötü
olsun, niyetlerimizin tümünden mes’ul olduğumuz açıkça anlaşılıyor.
Bu yüzden Şer’î kânuna göre, biz, fiil sahasına çıkmamış olan
niyetlerimizden de sorumluyuz. Nitekim Kur’ân-ı Kerim’de:

“... Nefsinizde, yâni içinizde olanı açığa da vursanız, gizleseniz de, Allah
Teâlâ, sizden hesabını soracaktır...” 131, diğer bir âyet-i kerimede de:

“... Şüphesiz kulak, göz, kalb, bunların hepsinden dolayı sual
sorulacaktır” 132, diye buyurulmuştur.

Amel ve niyet
Bizce insanın ahlâkî kıymeti, davranışlarımızdan, hareketlerimizden

ziyâde niyetiyledir. Peygamberimiz (sallallâhu aleyhi ve sellem)
Efendimiz, davranışlarımızın kıymetinin niyetlerimizle ölçüleceğini
anlatmak için:

“Davranışların değeri ancak niyetler iledir”  133, buyurdukları gibi
diğer bir hadîs-i şerîfde:

“Allahu Teâlâ, sizin sûretlerinize / dış görünüşünüze, davranışlarınıza
bakmaz. Kalblerinize, niyetlerinize bakar” 134, diğer bir hadîsde de:

“Mü’minin niyeti davranışından hayırlıdır” 135, buyuruyor.

Kant’ın kaidesi ise, demin söylediğimiz asıl kaide-i külliyye /
evrensel olan Şer’î kuralın bir dalı olup: “Her neyi ki, halk tarafından
sana yapıldığını istersen onu yap. Her neyi ki, halk





tarafından sana yapıldığını istemezsen onunla halkı rahatsız etme”, hadîs-i
şerîfine yöneliktir.

9- Rasyonalizm İslâm Dini ile barışabilir

Vazîfe için vazîfe
Müslümanların hakikatte bağlı oldukları ahlâkî kural da işte budur.

Rasyonalistlerce “vazîfe için vazîfenin yerine getirilmesi”
prensibinden kastedilen ahlâkî ve amelî mânâ ne ise, Müslümanlarca
da “bir vacibi / buyruğu, Allah’ın emri olduğu için yerine getirmek”teki
mânâ, anlam îtibâriyle odur.

Hazret-i Resûl-i Ekrem (sallallâhu aleyhi ve sellem), gece el ayak
çekildikten ve herkes uykuya vardıktan sonra, namazda o kadar
dururlarmış ki ayakları şişermiş. Zevcesi Âişe (Allah ondan razı olsun)
bir defasında: “Ya Resûlullah! Kendini niye bu kadar yorarsın? Olmuş ve
olacak günahların bağışlanmamış mıdır?”, diye müşfik bir şekilde
sorunca, “Allah’a şükredici bir kul olmayayım mı?” 136, cevabını almış.

Davranışlarımızı Allah rızası için yapmak ön koşuldur
Davranış ve yapıp ettiklerimizin Allah rızası için yapılmak lâzım

geleceği, Müslümanların seçkinleri ve geniş halk kitlelerince de
bilinen ortak bir fikirdir. Zîra Kur’ân’da dünyevî ve uhrevî saâdetin
çeşitleri sayıldıktan sonra: “... Cenâb-ı Hakk’ın rızası, bunların hepsinden
üstündür, hepsinden büyüktür. En büyük başarı, işte bu rızayı
kazanmaktır.” 137 buyuruluyor.

Allah’ın rızasını kazanmak ise, şüphe yoktur ki, bize emrolunan,
diğer bir ifâdeyle, insanı saâdete hedefine kavuşturacak olan davranış
ve hareketlerle ve hatta kalbteki niyetlerle ilişkilendirilir. Herhangi bir
davranışın, hareketin sâmimî olması için; sâdece “Allah için, Allah
rızası için yapılmış” olması lâzım geleceğini bilmeyen Müslüman
yoktur.



Hazret-i Ömer İbnu’l-Hattab, ashâb-ı kiramdan / Peygamberimizin
arkadaşlarından Suheyb-i Rûmî hakkında: “Allahu Teâlâ, Suheyb’e
rahmet etsin. Îmânı o kadar güçlüdür ki Allah’dan





korkusu olmasa da, kendisinin azaba uğramayacağı bildirilse de, yine
Allah’a isyan etmez”, buyuruyor.

Anlaşılıyor ki, Suheyb’in itâati, isyandan korunması, sırf tâbi
olunması gerektiğine inandığı en yüce ulûhiyet makamının yüksek
değerine saygı duymasından ileri geliyormuş.

İmam-ı Şâfii: “Hiçbir tartışmaya giriştiğimi bilmem ki; hakîkatin,
hasmımın tarafında ortaya çıktığını temenni etmeyeyim”, diyor.

Görülüyor ki, adı geçen imamın, münazaraya / tartışmaya girmekten
maksadı, hasmını ezmekten ziyâde hakîkatin ortaya çıkması imiş. Ve
hakîkat kendi tarafında ortaya çıksa, birinci derecede arzu edilen gaye
ile ilgili olmayan nefsi tatmin, kibir, hasma üstün gelme gibi şâibelerin
/ kusurların araya karışmasından kaçınıyormuş.

Aynı şekilde meşhur Sa’dî-i Şîrâzî’nin nakline göre, şeyhi Sühreverdi
gece yarısındaki ibâdet ve yalvarıp yakarışlarında: “Ya Rab! Benim
cesedimi Cehenneme at. Ve o kadar büyüt ki, kullarından kimseye
orada yer kalmasın!” yakarışında bulunurmuş. 138

Serî-i Sakatî dermiş ki: “Vaktiyle bir kere ‘elhamdülillâh’ dediğim
için otuz senedir istiğfar / tövbe ediyorum.” Bağdat’ta bir yangın oldu
idi. [Bütün çarşı yanmıştı.] Biri bana tesadüf edip, ‘Senin dükkânın
kurtuldu!’ dedi. Ben de ‘Elhamdülillah / Allah’a hamdolsun!’ dedim.
İşte otuz senedir bu şükrüme pişmanım. Çünkü o anda başkasını
unutup kendi iyiliğimi düşünmüştüm.”

Süfyân-ı Sevrî, Râbia-i Adeviyye’ye: “Îmânının hakîkati nedir?” diye
sorunca o, “Allah’ın ne cehenneminden korktuğum, ne de cenneti
sevdiğim için ibâdet etmiş değilim. Yoksa kötü hizmetkârdan ne farkım
kalır? Ben, O’na muhabbetimden, özlemimden, arzumdan dolayı
ibâdet ederim”, cevabını veriyor.

Ebû Süleyman Dârânî diyor ki: “Allah’ın öyle kulları vardır ki, onları
ne cehennem korkusu, ne cennet ümidi, Allah’dan gafil / habersiz
bırakmaz. Yâni, Allah’ı tefekkür, bu gibi şeyleri akıllarına getirmez.
Nerede kaldı ki dünyayı!..”



Ma’rûf-ı Kerhî’ye arkadaşlarından biri: “Ey Ebâ Mâhfûz! Seni bu
derece ibâdete sevk eden şey nedir?” diye sormuş. O sükût





etmiş. O zât yine ısrar ederek sormuş: “- Ölümü anmak mı?” “- Ölüm
dediğin nedir ki?” - Kabir ve berzahı  139 düşünmek mi?” “-Kabir
dediğin nedir ki?” “-Cehennem korkusuyla cennet ümidi mi?” “- Bu
dediğin ne imiş?..

Bu saydığın şeylerin hepsini kudretinde bulunduran / elinde tutan,
mutlak güç ve kuvvet sâhibi öyle yüce bir Zât’tır ki, eğer O’nu
seversen, şu dediklerinin hepsini sana unutturur. Kendisi ile aranda bir
marifet, bir bilgi, bir tanışma olursa, bunların hepsinden seni kurtarır!”
cevabını vermiş.

Vazîfe aşkı
İnsanların vahye îmân etmeden, yalnız “vazîfeyi vazîfe olduğu için

îfâ / yerine getirme” ahlâk nazariyesinin aşkıyla bu dereceye kadar
nefsi terbiyeye muktedir olup olamayacaklarını münâkaşa etmeksizin,
bunun İslâm âleminde örneklerini saymakla bitiremeyeceğimizi
söyleyebiliriz. İşin en mühim ciheti, îsârın  140 bu türlüsünde şan ve
şeref kazanmak, ölümsüz bir isim bırakmak gayesi bile yoktur. Zîra
Müslümanların kendisine tâbi oldukları Hazret-i Resûl (sallallâhu
aleyhi ve sellem) “ihlâs”ı emretmiş ve, “Ey insanlar! Davranışlarınızın,
hareketlerinizin Allah için olmasına, ona başka hiçbir niyet karışmamasına
dikkat ediniz. Zîra Allahu Teâlâ, ameller içinde samimî olarak kendi rızası
için yapılmış olanlarından başkasını kabul etmez.”  141 Ve “Cenab-ı Allah,
amelin yalnız samimî olanını ve yalnız O’nun rızası taleb edilerek,
gözetilerek yapılanını kabul eder” 142, buyurmuştur.

Bu sebepten dolayıdır ki, sâlih amellerin / yararlı, güzel işlerin
[nâfile olanlarının]  143 gizli olanı, açık olanına tercih edile gelmiştir.
Zîra gizli yapılan davranış, gösterişten ve sun’îliğe kaçmaktan,
yapmacıktan uzak olabilir. Ve sırf Allah rızası için yapılmış olmak
derecesine daha yakın olur. Sağ elin verdiğinden sol elin haberdar
olmamasındaki vicdanî zevkin lezzetini bilmeyen Şarklı yoktur,





diyebiliriz. Nitekim Kur’ân-ı Kerim’de: “Eğer sadakaları açıklarsanız ne
iyi! Eğer gizleyip de fakirlere verirseniz sizin için daha hayırlıdır...”  144,
diye belirtilmiştir. Aynı şekilde ihlâsın en birinci alâmeti, gizlilik ve
açıklığın bir olmasıdır [insanın gizli hâli ile alenî hali arasında fark
bulunmasıdır]  145, denilmiştir. Nitekim hadîs-i şerîfde, “İyiliğin tamam
olması, açıktaki amelini gizlide yapmaya bağlıdır”  146, diğer bir hadîs-i
şerîfde de, “Her kim kendisi ile Allah arasındaki hâli, yâni gizli amelleri
düzeltirse, Allahu Teâlâ da o kimse ile halk arasındaki muâmeleden, yâni
açık amellerinden ortaya çıkan fenâlığa yer bırakmaz. Her kim iç
dünyasını, sırrını düzeltirse, Cenâb-ı Hakk dış görünüşünü, dış dünyasını
güzelleştirir” 147, buyurulmuştur.

10- Ahlâkın kaynağı vahiy olmakla ahlâkî vazîfe niteliğini kaybetmez
Görülüyor ki İslâm şerîatı ahlâkî vazîfeleri peygamberlik

aydınlığından almakla, bu prensiplerin aklî nitelikte olmasına da
zerrece zarar getirmemiş; aklın hak ettiği şeref ve ayrıcalığın zerresini
feda etmemiş oluyor.

Meselenin nazarî yanı böyle olduğu gibi, İslâm dini bunun amelî ve
tatbikî cephesinde de, yâni vazîfe fikrinin bütün halk tabakaları
arasında yayılmasında da eşsiz bir muvaffakiyet göstermiştir. Yukarıda
bahsettiğimiz Suheyb-i Rûmî, Şâfi’î, Sühreverdî, Serî Sakatî, Ebû
Süleyman Dârânî, Ma’rûf-ı Kerhî, Râbia-i Adeviyye gibi önde gelen
erkeklerin ve kadınların benzerleri çok olmakla beraber, bunlar
Müslümanların büyük çoğunluğunu oluşturmazlar. Bu yüksek ahlâk
seviyesine varmak için ne kadar sağlam





bir mücâdeleye, gayrete, ne kadar yüksek bir fikir ve ruh terbiyesine
ihtiyaç olduğunu izah etmek gereksizdir.

Halkın çoğunluğu, bu yüksek ahlâkî gayeyi yalnız düşünmekle
yetinir. Daha alt tabakadaki insanları faaliyete sevk eden etken, ne
kadar olsa kıyâmet günündeki sevap ve cezâ düşüncesidir. Yâni
açıkçası, menfaat fikridir.

İhlâs
Ancak şurası büyük bir ehemmiyetle hatırlatılmalıdır ki, mücerred /

soyut bir kavram olan kemâli, kendilerine hareket ve fiilin gayesi
olarak seçecek kadar yükselemeyen bu halk topluluğu bile, amelde
samîmiyetin, lüzum ve ehemmiyetini takdir etmiyor değildir. Onlarda
sevap kazanmaya yöneliş yahut azaba uğrama korkusu -sırf terbiye
eksikliği olarak- hakîkî vazîfe fikrine karıştırmaktan kendilerini
sakınamadıkları gizli bir sebepten başka bir şey değildir. Dinî emirler
geneli kapsadığı, yâni küllî / evrensel nitelikte vazîfe olduğu için,
hepsinde de ihlâsa bir eğilim, bir yönelme var. Gerçi bu ihlâs,
hepsinde fiilen mevcut olamıyor. Şerîat-ı mutahhara / temiz, yüce
Şerîat, insanların çoğunluğuna göre mücerred / soyut hakîkatleri telkin
etmenin, ahlâkı terbiye ve düzeltmek için kâfi çözüm olmadığını
dikkate alarak, müşahhas / somut [Concret] teşvik ve cezâlara, uhrevî
saâdet ile bedbahtlık durumlarının detaylarına pek ziyâde özen
göstermiştir.

Gerçekte insanların ahlâkî olgunluğa ulaşmak, varmak için maddî
teşvik ve cezâlara muhtaç oldukları inkâr edilemez. Zîra işin
başlangıcında insanın kendisinden menfaat fikrini söküp atması
imkânsızdır.

Diğer taraftan da menfaat fikri, insanda ilk ortaya çıkışında fikir ve
ruh terbiyesini kolaylaştırıyor. İradenin kıymetli bir gayeye kolayca
yönelmesine yardım ediyor. İlim ve irfan arttıkça, akıl ve dirâyet /
kavrayış genişleyip yükseldikçe, gaye de yükselir. Gayelerin gayesi ise,



sonunda saâdetlerin tümünü içine alan Allah’ın rızasına varır. Hakîkî
vazîfe fikri de, işte o zaman tam ve mükemmel olarak fiilen
gerçekleşir. Yoksa felsefenin bize öğrettiği tarzda vazîfe fikri, sırf nazarî
/ teorik bir mâhiyete sâhip olarak kalır ve fiilen





kalblerde yer etmez. Ve ahlâkçıların hayâllerinin gayesini tâyin eden
sırf bir temenni mertebesinden öteye geçemez.

“Dünya ehli”, “Âhiret ehli” ve “Allah ehli”…
Bundan dolayıdır ki, Şerîat-ı Ahmediyye’nin (Hazret-i Muhammed

sallallâhu aleyhi ve sellem’in getirdiği dinin) insanları iyilik ve kurtuluş
yoluna sevk etmek için yaptığı hitapların mevzuu; -biri, sırf saâdetten,
Allah rızasından; diğeri, sevaptan ve cezâdan ibâret olmak üzere- iki
derecelidir. Başlangıç hâlinde ikinci derecedeki hitaba hak
kazanamayan yoktur. Birinci derecedeki hitaba mazhar olabilmek /
erişebilmek, kavuşabilmek herhâlde büyük bir kemâl mertebesini
kazanmaya bağlıdır.

“Dünya âhiret ehline; âhiret dünya ehline; dünya ile âhiretin her ikisi de,
Allah ehline haramdır”  148, hadîs-i şerîfi mü’minleri, ahlâkî gayelerine
göre üçe ayırmıştır:

“Dünya ehli” diye isimlendirilen birinci mertebedeki insanların
ahlâkî kıymeti olmadığına delil olan âyetlerin ve hadîslerin adedi
sayılamayacak kadar çoktur.

Şer’i şerîf’e (yüce İslâm şerîatine) göre ahlâk açısından kıymet
taşıyanlar “âhiret ehli” ile “Allah ehli”dir. “Âhiret ehli”, ikinci
dereceden bir hitaba hak kazanmıştır. Asıl kemâl ehli ise, birinci
derecedeki hitablara hak kazanan “Allah ehli”dir ki, “Âhiret ehli” ile
bunların aralarında: “Ebrarın hasenâtı / iyi insanların güzel işleri,
mukarrebînin / Allah’a yakın olanların nazarında kötü işlerdir”,
ölçüsünce büyük fark vardır.

“Allah ehli” ve “mukarrebîn” / Allah’a yakın olanlar şerefli
topluluğunu oluşturan mes’ut ve mutlu kişiler, îmân ve bilgide, iyilik
ve kurtuluş yolunda yükselmek için hiçbir sınır ve engel olmadığını
düşünmekten bir an uzak kalmayan, gayretlerini mutlak kemâl
pâyelerini / mertebelerini kazanmaya ayıran, tahsis eden yüksek
kimselerdir.



Kur’ân-ı Kerim’de haklarında, “Haberiniz olsun! Allah’ın velî kulları
için hiçbir korku yoktur. Hüzün nedir bilmezler”  149, âyet-i kerimesinde
belirtilen bu güzîde / seçkin zâtların hareket kuralları,





“İki anı birbirine eşit olan kimse aldanmıştır, zarardadır”, sözüdür.

Bunlar, zarara uğrayanların zümresinden kurtulmak için dâima
nefislerini kontrol eder, dâima kendilerini hesaba çekerler, ve her an
hayatlarında daha evvelki andan daha olgun ve daha ileri olmaya
çalışırlar. Öyle bir hırs ve istekle hareket ederler ki, sonsuz bildikleri
kemâl mertebelerinin hiçbiriyle yetinmezler. Kur’ân-ı Kerim’de
kıyâmet gününe “Tegâbun günü” adı verilmesi, işte bundan ileri
geliyor. Zîra orada kâfir ve mü’min, iyi ve kötü, velî ve sıddîk hiçbir
kimse yoktur ki, kendisini aldanmış görmesin. Herkes kendi
bulunduğu mertebeden daha yüksek ve daha mükemmel bir mertebe
mevcud olduğunu görecek ve bu cihetten aldanmış olduğunu
anlayacaktır.

Ancak şurası da düşünülmesi gereken bir husustur ki, yapılan
iyilikleri sevap ve cezâ tesiriyle yapan “âhiret ehli”nin ahlâkî
prensipleri de -mukarrebînin / Allah’a yakın olanların ahlâkî
prensibine yükselmese bile- herhâlde bâzı felsefî akımların telkin ettiği
menfaat prensibinden çok daha yüksektir. Onlarla âdeta hiçbir alâkası
yoktur.

Bu, yine rasyonalistlerin beğenebileceği bir vazîfe prensibinden
başka bir şey değildir. Menfaat prensibini kabul edenleri harekete
geçiren etken, hemen elde edilecek menfaat olduğu için onlara göre
insana bir sıkıntı getirmemesi şartıyla, kısa zamanda gerçekleşecek her
menfaat makbuldür ve istenmeye değer bir iyiliktir.

Uhrevî menfaat sevdasında bulunan -ruhî terbiyesi eksik dediğimiz-
bu Müslümanlar ise, bu uhrevî menfaat düşüncesiyle beraber, bütün
kâinatı en mükemmel nîzam üzere yaratan, ve bu meyanda, insan
cinsi için de dünyevî ve uhrevî bahtiyarlığı sağlayan ve beşerin asıl
fıtratına en uygun olan kânunları koyan şanı yüce Allah’ın emrine itâati
düşünürler ki, netice îtibâriyle yine amellerinin gerektirdiği şey, yine
sırf iyilik olmuş olur. Ve rasyonalistlerin insanları mükellef / sorumlu



tutmak istedikleri meşhur küllî kaideye / evrensel kurala tamamıyla
uygun harekette bulunmuş olurlar.





11- Müslümanların Peygamber inancı
Bu münasebetle Şark hakkında yazılmış bâzı eserlerde ara sıra

tesadüf edilen bir yanlışı düzeltmeyi kendimize bir vazîfe sayarız.

Avrupalıların bir kısmı, kendileri gibi insan olan bâzı mahlûklara
tapınma derecesinde gösterilen saygı hakkında gördükleri örneklere
aldanarak, biz Şarklıların da, Peygamberimiz (sallallâhu aleyhi ve
sellem) Efendimiz’e ibâdet ettiğimize inanıyorlar. Bundan yanlış bir
fikir olamaz. Müslümanlar ibâdet vazîfesini ancak Yaradan’a karşı îfâ
ederler / yerine getirirler. Ve Allah’a ibâdete hiçbir kimseyi ortak
etmezler. Çünkü bu, onlara göre Allah’a eş ve ortak kabul etmektir.
Putperestliğin aynısıdır.

Gerçi biz Müslümanlar, Peygamberimiz Efendimiz Hazretlerine tam
bir itâat ile itâat etmeyi, îmânın gereklerinden biliriz. Şerefli Zâtına
karşı olan hürmet ve muhabbetimizin de hiçbir yaratılmışın diğer bir
yaratılmışa karşı muhabbetiyle kıyas edilmesi mümkün değildir. Fakat
bu itâat, bu saygı, bu muhabbet ile beraber hiçbir zaman Allah Teâlâ
ile aramızda tebliğ vasıtası olan Hazret-i Resûl’ün insanüstü bir varlık
olduğu, hiçbir Müslüman’ın hatırına gelmez.

Kur’ân-ı Kerim’in değişik yerlerinde: “Onlara de ki: Ben ancak sizin
gibi insanım. Bana vahyolunur...”  150, diye buyrulmuştur. Hatta Hazret-i
Muhammed’in güzel isimlerinden biri “Abdullah” yâni “Allah’ın
kulu”dur. Kelime-i şehâdet’in ikinci kısmı da, “ve eşhedü enne
Muhammeden abduhû ve rasûlühû”dur. [Ve yine “ben şahadet ederim ki,
Hazret-i Muhammed Allah’ın kulu ve resûlü”dür] ki, burada Hazret-i
Peygamber (sallallâhü aleyhi ve sellem)’in Allah’ın kulu olması,
peygamber olmasından evvel zikredilmiştir.

Peygamberin tevâzuu
Onun üstün peygamberlik özelliklerinden müşâhede ettiği heybet ve

azâmetinin tesiriyle bütün vücudu titremeye başlayan bir Arab’ı,



Hazret-i Peygamber (sallallâhu aleyhi ve sellem):

“- Kendine gel! Ben de kuru ekmek lokmasıyla geçinen bir kadının
oğluyum”, sözleriyle





sâkinleştirmişlerdi. Bununla beraber Hazret-i Peygamber’in bu ulvî
tevâzuu da, ona itâat etmenin dînî bir görev olduğunu, onun bildirdiği
emirlerin ve yasakların Allah tarafından vahyedilmiş olduğunu hiçbir
Müslüman zihninden çıkarmaz. Çünkü o, ümmetin aydınlatıcısı, doğru
yola ileticisidir. Allah’ın yüklediği ilâhî tekliflere itâatin, sırf hayır
olduğuna inanan kimse, elbette o teklifleri insanlara bildirene itâat
etmeyi de tam bir iyilik olarak kabul eder.

Peygambere itâat
Hazret-i Peygamber’e itâatin zorunluluğunu bildiren âyet-i kerime

ve hadîs-i şerîflere, hep bu nazarla bakılmak lâzım geleceğini anlamak
için aşağıdaki âyet-i kerimeleri dikkatle okumak kâfidir:

“... Bir de Resûl size her neyi getirmiş ise onu alınız. Size her neyi yasak
etti ise ondan da vazgeçiniz...” 151

“Onlara de ki: Eğer Allah’ı seviyorsanız bana uyunuz, ki Allah da sizi
sevsin. Ve günahlarınızı bağışlasın. Allah ise bağışlayıcı ve rahmet edicidir.
Sen onlara de ki: Allah’a ve Resûl’e itâat ediniz. Eğer dinlemezseniz,
şüphesiz biliniz ki Allah kâfirleri sevmez.” 152

“Sen onlara de ki: Allah’a itâat ediniz. Eğer yüz çevirirseniz Resûl’ün
tebliğ işinde kendisine yüklenen mes’ûliyet ancak kendisine, itâat işinde size
yüklenen mes’ûliyet de ancak size âiddir. Bununla beraber eğer ona itâat
ederseniz hidâyeti / doğru yolu bulursunuz. Resûl ise size karışmaz. Onun
vazîfesi, yalnız açıkça tebliğ etmekten ibârettir.” 153





“Ey îmân edenler! Allah’a itâat ediniz, Resûl’e de ve içinizden olan
idareci olanlara da itâat ediniz. Bir şey hakkında aranızda anlaşmazlık ve
ihtilâf ortaya çıktığı takdirde, eğer Allah’a ve âhiret gününe îmânınız varsa,
o şeyi Allah’ın ve Resûlü’nün hükmüne bırakınız...” 154

Peygamber de insandır
Bu hususla ilgili olarak Hazret-i Peygamber’in sözlerine müracaat

ettiğimizde aşağıdaki hadîslere rastlarız:

“Ben ancak bir insanım. Size dininize âid bir şey emrettiğimde, onu
yerine getiriniz. Kendi reyimle de size bir şey emredersem, benim ancak bir
insan olduğumu biliniz.” 155

“Ben ancak sizin gibi insanım. Zan’da ise hata da olur, isabet de olur.
Lâkin size, ‘Allah şöyle böyle dedi, dedim mi, yalandan Allah’a bir şey
isnad etmekliğime ihtimal yoktur.” 156

Ashâb-ı Kirâm bu nükteye, inceliğe tamamen vâkıf oldukları için
Hazret-i Peygamber tarafından kendilerine emrolunan bir iş hakkında:
“Acaba Allah tarafından mıdır? Yoksa Hazret-i Peygamber (sallallâhu
aleyhi ve sellem)’in görüş ve içtihadı mıdır?”, diye şüpheye düşüp de
kendilerinin, onun aksine bir görüşleri olduğu zamanlarda, işi
sorarlardı. Eğer bu emir, Allah’tandır, cevabını alırlarsa tereddütsüz
itâat ederler, eğer Hazret-i Peygamber’in görüş ve içtihadı olduğu
cevabını alırlarsa, kendi görüşlerini açıklarlardı. Ve “...İş konusunda
onlarla istişâre et!...”  157 âyet-i kerimesinin son derece açık olan
hükmüne uyarak müşavere ederler / fikir alışverişinde bulunurlar,
istişâre sonunda ashâbın görüşünün tercih edildiği de vâki





olurdu. Nitekim Bedir ile Uhud harblerinde, harb işini idare etmek
hususunda Ashâb-ı kirâm’ın görüşü tercih buyurulduğu gibi, hurma
aşısını târif buyururlarken: “Biz bunu başka türlü yapıyoruz”, cevabı
üzerine, “Siz dünya işlerini daha iyi bilirsiniz” 158, buyurmuşlardır.

Peygambere itâatin hakîkî mânâsı
Görülüyor ki Hazret-i Peygamber’e itâat, vazîfe fikrini ihlâl edecek

mâhiyette olmadığı gibi, bütün ibâdet ve itâatlerimiz de hakîkatte,
Allah’adır. Peygamber’e itâatimiz, onun Allah’tan getirdiklerine itâat
demektir. Bu itâat, aynıyla vazîfesini yapmaya azmetmiş bir ordunun,
kumandanına itâati gibidir. Nasıl ki, kumandanın mes’ûliyeti kendine,
bir askerin mes’ûliyeti de kendine âid ise, Peygamber ile ümmetin
mes’ûliyeti de böyledir. “Beni seven Allah’ı da sevmiş, bana itâat eden
Allah’a da itâat etmiş olur”, hadîs-i şerîfindeki mânâ da budur. Yoksa
Hazret-i Peygamber, her emrini zorla yaptıran bir âmir değildir.
Ümmete yalnız hakîkati, insanî vazîfeyi açıkça tebliğ eder. Onları,
doğru yol şudur, eğri yol budur, diye irşâd eder / aydınlatır. Ondan
sonra ona uymak veya uymamak, mutlak hayrı kabul edip etmemek,
îmân ve inanca, yâni mükellefin / sorumlu kişinin aklına bağlıdır.
Nitekim demin zikrettiğimiz hadîs-i şerîfi; “Resûl’e kim itâat ederse,
Allah’a da itâat etmiş olur. Her kim de itâatten yüz çevirirse kendi bilir.
Zîra biz, seni, onların üzerine zorlayıcı olarak göndermedik”  159, âyet-i
kerimesiyle; “Sen hatırlat. Zîra hatırlatıcıdan başka bir şey değilsin. Sen
onların üzerinde zorlayıcı bir âmir değilsin” 160, âyet-i celîlesi ile açıkça
tefsir etmektedir.





Mükellefiyette Peygamber ile ümmet ortaktır
Vazîfe ve mükellefiyet / yükümlülük fikri, İslâm dininde o kadar

kuvvetli bir esasa dayanır ki, bu tekliften Peygamberimiz (sallallâhu
aleyhi ve sellem) dahi kurtulmuş değildir. Hatta İslâm dini ile, çeşitli
dinî vazîfeler ile ilk mükellef olan odur.

Birinci Müslüman, kendisine tâbi olunan ve en büyük mürşidimiz
olan Peygamberimiz (sallallâhu aleyhi ve sellem)’dir. Hatta onun
mükellefiyeti, ümmetinden ağırdır. Örnek olarak, gece yarıları uykudan
kalkıp teheccüd namazı kılmak, ümmetine vâcib değil iken kendisine
vâcib idi. Sadaka almak, ümmeti için mubah iken kendisine değildi.
Ümmeti, çocuk çoluğuna mîras bırakıp dururken onun az miktarda da
olsun bıraktığı mîras, yine kendisinden rivâyet olunan, “Biz
peygamberler zümresinin mîrası kimseye kalmaz. Bıraktığımız
sadakadır”  161, hadîs-i şerîfine dayanılarak mîrasçılarına verilmedi ve
Müslümanların devlet hazinesine kaldı. Ümmeti gibi Hazret-i
Peygamber’in de Allah katında mes’ûliyetine işaret eden şu âyet-i
kerimeler oldukça ibret alınmaya lâyıktır:

“İşte sen, bu husus için dâvette bulun. Hem de sana nasıl emrolunduysa
öylece dosdoğru ol. Onların arzularına uyma ve onlara de ki: Allah’ın
indirdiği her kitaba ben îmân ettim. Ve sizin aranızda adâletle muâmele
etmeye memur oldum. Sizinle bizim aramızda Allah var. Bizim amellerimiz
bize, sizin amelleriniz sizedir. Sizinle bizim aramızda anlaşmazlık ve
düşmanlığa da yer yok. Zîra Allah bizi bir araya getirecek. Ve varılacak yer,
Yüce Allah’ın huzurudur.” 162





“Sen onlara de ki: Allah’tan başka ibâdet ettiklerinize ibâdet etmekten
ben nehyolundum. Zîra Rabb’imden bana apaçık âyetler geldi. Aynı şekilde
âlemlerin Rabb’ine karşı teslim ile emrolundum.” 163

“... Bir de ben, Müslümanlardan olmakla emrolundum.” 164

“Sen onlara de ki: Allah’a ibâdetle, O’nun rızası uğrunda dine hiçbir şey
karıştırmamakla emrolunduğum gibi, Müslümanların birincisi olmakla da
emrolundum. Yine onlara de ki: Ben Rabbime isyan edersem pek büyük bir
günün azabından korkarım.” 165

“... Onlara de ki: Bana, ‘ilk Müslüman sen ol ve sakın müşriklerden
(Allah’a ortak koşanlardan) olma!’ diye emrolunmuştur.” 166

“Onlara de ki: Benim namazım, ibâdetim, yaşamım, ölümüm, hep
âlemlerin Rabbi olan Yüce Allah içindir. Öyle Allah ki, hiçbir ortağı yoktur.
İşte ben bununla emrolundum ve Müslümanların birincisi benim.” 167

Peygambere itâatin kapsamı
Vazîfe ve mes’ûliyet fikirleri ne dereceye kadar gelip Müslümanların

kalblerine nakşedilmek istenilmiş ki, Hazret-i Peygamber’in her
buyruğu ve yasağının sırf hikmet ve Yüce Rabb’in bir emri olduğu, her
Müslüman tarafından kesin bir hakîkat olarak kabul edilir. Ve böyle bir
inanç hâsıl olmadıkça bir gayri-müslim için îmân ve hidâyete tâlip
olmak akla gelmezken, yine Hazret-i Peygamber’e itâatin “iyiliği
emretmek” prensibine indirgendiğini bir âyet-i kerimede okuyoruz. İşte
âyet-i kerime:





“Ey şerefli Peygamber! Mü’min olmak isteyen kadınlar sana gelip de
Allahu Teâlâ’ya hiçbir şeyi ortak tutmamak, hırsızlık etmemek, zinâ
etmemek, çocuklarını öldürmemek, başkasının çocuğunu kendi kocalarına
isnad etmemek, hiçbir iyi işte sana isyan etmemek üzere tâbi olmak
isterlerse, onların isteğini kabul et. Ve Allah’tan onlar için bağışlanmalarını
dile. Şüphesiz Allah Teâlâ affedici ve merhamet edicidir.” 168

Vazîfe ve mes’ûliyetin ne kadar ağır telakkî edildiği şundan anlaşılır
ki, “Sana nasıl emrolunduysa öylece dosdoğru ol!...”  169 anlamındaki
âyet-i kerimeyi ihtiva eden sûre-i şerîfe nâzil olduğu zaman
aleyhissâlatü vesselâm -Allah’ın salât ve selâmı onun üzerine olsun-
Efendimiz: “Hûd Sûresi beni ihtiyarlattı!” buyurdular. Ve gerçekten de
mübarek sakallarına o tarihte hemen kır düştü.

Aynı şekilde Veda Haccı ile vefatlarına yakın son hutbede Hazret-i
Peygamber (sallallâhu aleyhi ve sellem)’in bütün ümmetini şâhid
tutarak: “Söyleyin, tebliğ ettim mi?” diye sual sormaları ve “Evet ya
Resûlullah! Tebliğ ettin!” cevabı üzerine, “Ya Rab, Şâhid ol!”, diye Yüce
Allah’a karşı nefsini temize çıkarma yolunda söz söylemesi, hep aynı
vazîfe ve mes’ûliyet fikirlerinin ağırlığını hissetmekten ve ettirmek
arzusundan ileri geliyordu.

Sözün kısası, İslâm dini gereğince, ibâdet ve itâat, yalnız şânı yüce
olan Allah’a mahsustur. Mahlûka / yaratılmışa itâat, ancak Allah’ın
rızasına uygun olmak üzere, iyilik emredilmesine ve şer’î kânunlara –
ki bizim medenî -





hükümlerimizdir- tatbik etmek istediği zamana indirgenmiştir. Allah’a
isyan hususunda ise hiçbir kimseye itâat edilmez. Nitekim hadîs-i
şerîfde:

“Yaradan’a isyan etmek hususunda hiçbir yaratılmışa itâat olmaz”  170,
buyurulmuştur. Bunun aksine olan zanların, kanaatlerin hepsi bâtıldır.

Ve İslâm sahası, yaratılmışı mâbud / ilâh tanımaktan bütünüyle
temizlenmiş, arındırılmıştır.

12- Dînî ve ahlâkî vazîfeler iki derecelidir: Ruhsat ve azîmet
Vazîfe bahsine son vermeden herhalde ahlâkî mes’ûliyete,

mükellefiyete, akla dayanan ve şu kadar ki, yukarıda şerh ve izah
ettiğimiz üzere, iki dereceli olarak görünen vazîfe tasavvuru hakkında
daha evvel söylediklerimizi bir daha hatıra getirerek şunu da
söyleyelim ki, insanlardaki terbiye farklılığı gereğince mükellefiyet
dereceleri de ayrı olmak îcab ettiğinden -âhiret ehli ile Allah ehlinden,
demin bahsettiğimiz sırada hafifce işaret ettiğimiz üzre- dinî ve ahlâkî
vazîfelerimiz de iki derecelidir.

Vazîfelerin en aşağı derecesi, başkalarına karşı “adâlet”, kendine
karşı “ruhsat” [yâni kolaylık, genişlik dâiresinde davranmak]’tır.

Daha üstün derecesi ise, başkalarına karşı “ihsan / iyilik”, kendine
karşı “azîmet”tir 171. Bu, son devir filozoflarının vazîfeleri “dar vazîfeler
(devoirs stricts)” ile “geniş vazîfeler (devoirs larges)” diye tasnif
etmelerine pek benzer.

Bir Müslüman mükellef, kendisine lâyık gördüğü mertebeye göre,
şahsına yapılan saldırıya karşı mukâbele etme / karşılık verme
imkânına sâhip olsa bile, daha yüksek ahlâk mertebesine erişen bir
kimse, kötülüğe iyilikle karşılık vermek vazîfesiyle kendisini mükellef
sayar.

Azîmet ve ruhsat ile ilgili âyetler



Adâlet ve ruhsat ehlinden olanlar aşağıdaki âyetlere göre hareket
ederler:

“Ey akıl sâhipleri! Sizin için kısasta hayat vardır. Bununla beraber
umulur ki Allah’tan gerektiği şekilde korkasınız.” 172





“... Her kim size karşı saldırıda bulunursa, size yaptığı saldırının
benzeriyle ona karşılık veriniz. Lâkin Allah’tan gerektiği biçimde korkunuz.
Ve biliniz ki Allah, kendisinden gerektiği şekilde korkanlarla
beraberdir.” 173

“Bir kötülüğün cezâsı, onun gibi bir kötülüktür. Lâkin her kim kötülüğü
yapanı affederse, onun sevabı Allah’a kalır. Şüphesiz ki Allah Teâlâ zulüm
edenleri sevmez.” 174

İhsan ve azîmet ehli ise, aşağıdaki âyet-i kerimeler ile amel ederler:

“... Eğer affederseniz, takvaya daha uygun bir iş yapmış olursunuz...” 175

“... Bir de onlar, insanları affetsinler ve bağışlasınlar. Allah’ın sizi
bağışlamasını istemez misiniz?...” 176

“Siz eğer bir iyiliği açığa vurur veya onu gizlerseniz ya da bir fenâlığı
affederseniz, şüphesiz Allah Teâlâ, bol bol affedicidir, sizi affeder; mutlak
kudret sâhibidir, yaptığınızın karşılığını vermeye gücü yeter.” 177

“... Eğer onların düşmanlıklarını, karşı af ile muâmele eder, karşılık
vermezseniz, hatalarını örterseniz, şüphesiz Allah Teâlâ bağışlayan ve
merhamet edendir.” 178

“Allah’tan gereği gibi korkanlar için ki, genişlik hallerinde de, darlık
hallerinde de, Allah yolunda harcama yaparlar. Öfkelerini ve kızgınlıklarını
yenerler, halkı





affederler. Allah da zâten böyle iyilik edenleri sever.” 179

“... Ya Muhammed! Sen onları affet, fenâlıklarına karşılık verme;
şüphesiz Allah iyilik edenleri sever.” 180

“Allah’ın rahmeti eseridir ki, sen onlara karşı yumuşak davranıyorsun.
Yoksa eğer kaba sözlü, katı kalbli bir kimse olaydın, senin yanından
dağılırlardı. O hâlde sen, onları affet ve onlar için bağışlanma dile...” 181

“Affa sarıl, iyiliği emret, câhillerden yüz çevir.” 182

Azîmet ve ruhsat ile ilgili hadîsler
Bir de şu hadîs-i şerîfleri okuyalım:

“Affetmek, yapılmaya en çok lâyık olan şeydir.” 183

“Şüphesiz Allah Teâlâ affedicidir ve affı sever.” 184

“İmran oğlu Musa: ‘Ya Rab! Senin yanında kullarının en azizi kimdir?’
diye sordu. Ve ‘muktedir olduğu zaman affedendir’, cevabını aldı.”

“Her kim kıyâmet gününde Cenab-ı Hak tarafından makamının





şereflendirilmesini, derecelerinin yükseltmesini isterse, kendisine zulmedeni
affetsin. Kendisini mahrum edeni, mahrum etmesin, versin. Kendisiyle
görüşmek istemeyenle görüşsün. Kendisine fenâ söz söyleyene yumuşak bir
şekilde karşılık versin.”

“Kıyâmet gününde kullar, Yüce Allah’ın huzurunda durdukları zaman bir
münâdî / tellâl, ‘Her kimin Allah katında mükâfatı varsa kalksın da cennete
girsin!’ diye bağıracak. ‘Allah katında mükâfatı olanlar kimler imiş?’ diye
sorulacak ve ‘insanları affedenler’, cevabı verilecek. Bunun üzerine şu
kadar bin kimse kalkacak ve hesap vermeksizin cennete girecek.”

“Kudreti bulunduğu hâlde affeden kimseyi, Allah Teâlâ, darlık gününde,
yâni kıyâmet gününde affeder.” 185

“Affetmek, kulun izzetini (şan ve şerefini) arttırmaktan başka bir şey
yapmaz. Öyle ise affediniz ki, Allah sizi azîz etsin. Tevâzu da kulun
yüksekliğini arttırmaktan başka bir şey yapmaz. Öyleyse tevâzu ediniz ki,
Allah da sizin mertebenizi yükseltsin.” 186

“Her kimin yanına kardeşi, özür dileyerek gelirse, ister haklı olsun ister
haksız; özrünü kabul etsin. Böyle yapmazsa -kıyâmet günü- havuz başında
yanıma gelemez.” 187





“Her kim, kendisine kardeşi bir özür diler de, o özrünü kabul etmezse,
haksız vergi koyan kimse kadar günah işlemiş olur.” 188

Şerîatımızın insanı terbiyedeki mükemmelliği
Tercüme ettiğimiz âyet-i kerîmelerden adâletle ilgili vazîfelere temas

edenlere dikkatle bakılacak olursa görülür ki, kötülüğe benzeriyle
karşılık verme hâlinde de bir insan, gördüğü muâmeleden başkasını
yapmaya izinli değildir. Zîra zulmetmiş olur. Bu yolda ruhsat / izin
verilirken “Umulur ki Allah’tan gerektiği şekilde korkarsınız.” “Allah’tan
gerektiği şekilde korkunuz ve biliniz ki Allah doğrularla beraberdir.” Ve
“Allahu Teâlâ zulmedenleri sevmez”, denildiğine bakılırsa, bir
Müslüman, Allah’ın sevmediği ve Allah’tan korkmaz kullar
topluluğuna dâhil olmamak için mümkün olduğu kadar azîmet
cihetine meyletmeye kendi vicdanını sevk etmesi, vicdanını terbiye
etmesi gerekir ki, irâdeye bağlı olan bu yüksek terbiye, onun nasıl olsa
birinci mertebedeki mükellefler arasına girmesine yol açar.

Nitekim nefis muhasebesine / kendini hesaba çekmeye, kalbini
doğrultmaya, ruhunu temizleme işine önem veren Müslümanlar,
kötülüğe kötülükle karşılık vermek şöyle dursun, bir zulüm ve hakaret
gördüklerinde işi Allah’a havale etmeyi tercih ederler ve zâlime
beddua etmeyi bile hatıra getirmezler. Bir malları çalınırsa, Hazret-i
Peygamber’in bilinen bir hadîs-i şerîfine dayanarak -çalınan malını-
hırsıza sadaka verilmiş sayarak kalblerini onunla meşgul etmezler.

İslâm âriflerinden / seçkinlerinden Heysem oğlu Rebi’ namazda
iken, gözünün önünde yirmi bin dirhem kıymetindeki bir atı çalınmış.
Ne namazını bozmuş, ne de namazdan sonra aramak zahmetine
girmiş.

Hırsızlığı haber alan birtakım kimseler yanına gelip teselli vermeye
başlayınca:

“Ayol! O atı herif çözerken benim gözüm görüyordu. Fakat ben o
zaman daha ziyâde sevdiğim bir şey ile -yâni namaz ile- meşgul



olduğum için





kovmadım!” demiş. Bunun üzerine bu zâtlar, hırsıza beddua etmeye
başlamışlar.

Rebî’ ise: “Bana kimse zulmetmiş değildir”, dedikten sonra: “O
adam, kendi nefsine zulmetti! Zavallının kendine ettiği yetmiyor mu ki,
ben de ona zulmedeyim!” demiş.

Geçmiş zamanda yüksek ruhlu, terbiyeli olmakla tanınmış birinin
yanında bir zât, zâlimliği ile meşhur Haccac-ı Zalim’e, zulmünden
dolayı sövmüş ve şu dersi almış:

“Ona sövmekte o kadar ileri gitme. Zîra Allah Teâlâ, Haccac’a,
malına, canına tecavüz ettiği kimselerden dolayı cezâ vereceği gibi,
Haccac’dan yana da çıkarak onun haysiyetine tecavüz edenlere de
cezâ verir.”

Bu zâtın verdiği bu terbiye dersi şüphesiz aşağıdaki hadîs-i şerîfin
bereketinin eseridir:

“Bir kul zulme uğrar. Derken zâlime o kadar söver ki, bu sövmesi gitgide
zâlimin zulmüne denk gelmekle de kalmaz, mazlûmun (haksızlığa
uğrayanın) sövgüde aşırıya kaçmasından dolayı, zâlim ondan hak talep
edecek duruma geçer. İşte bu fazla miktar için mazlûma cezâ verilir.”

Şerîatımızın, insanları terbiye etme konusundaki bu
mükemmelliklerinin başka yerde mevcut olduğunu bilmiyoruz.

İslâm dini, bencilliğe red, îsârı teşvik etmiştir
Şerîat-ı Muhammediyye’nin (Hazret-i Muhammed sallallâhu aleyhi

ve sellem’in getirdiği, bildirdiği dinin) bu beyânatı, açıkça gösteriyor
ki, dinimiz bencilliği (Egoisme), hodkâmlığı kabul etmemiş ve îsâr
(Altruisme) [kendi yerine başkasını düşünme] esasını bütün insan
sınıfları arasında yaymak ve genişletmek için en sağlıklı yolu açmıştır.

İslâm’ın, hodkâmlığın yâni bencilliğin amansız düşmanı olduğunu,
“Düşmanlarının en zararlısı, iki yanın arasındaki nefsindir”, hadîs-i şerîfi
şüpheye yer bırakmayacak şekilde isbat eder. Lâkin şunu da
hatırlatmak lüzumludur ki: İslâm, hodkâmlığı / bencilliği reddetmek ve



îsârı / diğerkâmlığı en yüksek seviyesine vardırmakla beraber, İncil’in,
“Biri





sağ yanağına tokat atarsa sol yanağını da çevir”, emrini ahlâk kânunu
olarak kabul etmemiştir. Ve bunda kesin olarak isabet etmiştir. Zîra bu
sözün anlamı, bir küllî / evrensel kânun olmak özelliklerinden
mahrumdur.

Böyle bir kânunun, yüce sıfatlarla vasıflanmış olan insan nefsini
alçaltmasını görmezden gelsek dahi -bütün insanları şehvet ve
hırslarından soyutlanmış farz edilmedikçe- insan nev’inin nizâmı için
faydalı sayılamaması da zarûrîdir. Hıristiyan milletlerden hiçbiri
tarafından hiçbir zamanda bu kânunun hareket prensibi edinilmemiş
olması, zâten uygulama kabiliyeti olmadığının kesin bir delilidir.

Gerçekte insanlar, melek değildir. Melek olduklarını kabul edersek,
o hâlde de kendilerinden fenâlığa imkân kalmayacağından, iyiliğe
teşvik ve kötülükten koruyacak bir ahlâk kânununun konulmasına da
esâsen lüzum kalmaz.

Sonuç olarak:
Ahlâk kânunları insanlar içindir. Ve insanların, bunca aşırı istek,

ihtiyaç ve ihtirasları arasında gerek kendilerinin, gerek başkalarının
yaratılıştan yönelmiş oldukları kemâl gayesine aykırı düşmeyecek
fiillerin ve hareketlerin tâbi / bağlı olduğu küllî / evrensel kânunun,
insan cinsinin bütün ferdlerince akla uygun ve uyulmaya değer
görülmesi, herhalde hepsinin müşterek fıtratına uygun olmasına
bağlıdır. Bu da şüphesiz, akıl esâsına dayanmadıkça mümkün olamaz.

İslâm dini, ahlâk kânununu bu esas üzerinde kurmuş ve fazla olarak
da, bu esasın bütün insan grupları arasında yayılmasının,
yaygınlaşmasının bütün insanlığın kalbinin derinliklerinde kabul
görmesinin çâresini de ortaya koymuştur…

Ahmed Naîm





İçindekiler 189
Kitabın yazılış sebebi - giriş.

İslâm ahlâkının kaynakları İslâm dinidir ve ahlâk hakkındaki
fikirlerimiz filozofların eserlerinden o kadar müteessir olmamıştır /
etkilenmemiştir.

Güzel ahlâkın İslâm’daki ehemmiyeti ve buna dâir çeşitli âyet-i
kerimeler ve hadîs-i şerifler.

Îmân ile güzel ahlâk arasındaki ilişkiyi açıklayan hadîsler ve deliller.

Hürriyet ve mes’ûliyeti gösteren âyetler ve hadîsler.

“Aslî günah nazariyesi” İslâm dinine uymaz.

Hayır veya şer davranışın karşılığı yalnız fâiline âiddir.

Bâzı iyi fiillerin sevabı fâilinin dışındaki insanlara da geçer.

Kadere îmân.

Bulaşıcı hastalıklardan korunma ve tedâvî meseleleri.

“Allah’ın sünnetinden bir değişiklik bulamazsın” âyet-i kerimesinde
ilim ile din arasında hiçbir çatışma bırakmayacak pek mühim neticeler
çıkıyor.

Rasyonalizm, İslâm dini ile pekâlâ barışabilir.

Ahlâkın kaynağı vahiy olmakla ahlâkî vazîfe aklî mâhiyetini
kaybetmez.

Ahlâk kânunu ile hadîs-i şerîfler ile sabit olan ahlâkî kuralların
mukayesesi.

Vazîfe için vazîfe nazariyesi ile ‘Allah rızası için amel buyruğu.

Mükellefiyette Peygamber ile ümmet ortaktır.

Geniş vazîfeler ile dar zamanlı denilen şeyler.
Bkz. M. Yaşar Kandemir, Örneklerle İslâm Ahlâkı, Nesil Yayınları, İstanbul 1980, s.

28-30.
Bkz. Mehmed Ali Aynî, Türk Ahlâkçıları, c. I, Mârifet Basımevi, İstanbul 1939, s. 3-

4. (Zikri geçen metinde bâzı ilâveler ve tashihler yapılmıştır. FG.)
Bkz. Sebîlürreşâd Mecmuası, IX,X / 224-237, 1331 / 1328-1329.
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mutasarraflığını yapmışlardır. Daha sonra Baban büyükleri arasında cereyan eden
rekâbet ve geçimsizlik, aile fertlerinin dağılmasına ve ailenin zayıflamasına sebep
olmuştur.
Babanzâdeler, Sultan II. Abdülhamid döneminde Süleymaniye’de tekrar büyük bir
güç ve îtibar kazanmışlardır. Ahmed Naîm’in babası olan Mustafa Zihni Paşa da,
Babanzâdeler sülâlesindendir.
Mustafa Zihni Paşa, 1848’de Süleymaniye’de doğar; öğrenimini Bağdat’ta tamamlar.
Memuriyete başladıktan sonra evlenir, Ahmed Naîm babasının görevi sırasında
Bağdat’ta doğar.
Mustafa Zihni Paşa’nın Ahmed Naîm’den başka İsmail Hakkı, Hüseyin Şükrü ve
Hikmet adında üç oğlu daha vardır.
Oğullarından ikincisi İsmail Hakkı Bey, hukuk eğitimi almış ve önce Ahmed
Cevdet’in İkdam gazetesinde, II. Meşrutiyet’in ilânından sonra da Tanin gazetesinde
çalışmıştır. 1910 yılında Hakkı Paşa kabinesinde Maârif Nâzırı / Eğitim Bakanı olarak
kabineye giren İsmail Hakkı Bey, aynı zamanda Mülkiye Mektebi hocalarındandır.
1913’te “Hukuk-ı Esâsiye” dersini okuttuğu Mülkiye Mektebi’nde düşerek vefat etmiş
ve Beyazıd Câmii avlusuna defnedilmiştir. Osmanlı idare teşkîlâtına dâir
makalelerinden oluşan Irak Mektupları ve anti-semitizmin sebeplerini anlattığı
Dreyfus Meselesi ve Esbâb-ı Hafiyesi adlı eserleri ile, uzun süre Mülkiye ve Hukuk
Mekteplerinde ders kitabı olarak okutulan Hukuk-ı Esâsiye adlı eseri meşhurdur.
Mebusluğu sırasında, yine mebuslardan biri olup kâtip üye olarak görev yapan
Abdülaziz Mecdi Efendi’nin yoklama için isimleri okurken, sıra İsmail Hakkı Bey’e
gelince onun adını sehven ve belki biraz lâtife ve tariz için “Yabanzâde”, diye
okuması üzerine, İsmail Hakkı Bey’in ‘Babandır o!’ îtirazı ile yaptığı düzeltme o
zaman pek meşhur olmuştur.



Üçüncü oğlu Hüseyin Şükrü Baban, 1890’da doğar. İlk ve orta öğrenimden sonra
Galatasaray Lisesi’ni, akabinde Paris’te Hukuk Mektebi ve Siyasal İlimler Okulu’nu
bitirir. Eğitimini tamamladıktan sonra ülkesine dönen Hüseyin Şükrü, Matbuat Genel
Müdürlüğü, Dâhiliye Nezâreti Özel Kalem Müdürlüğü gibi çeşitli idarî görevlerde
bulunduktan sonra, 1933 yılında yapılan üniversite reformuyla ağabeyi Ahmed Naîm
üniversiteden tasfiye edilirken, Hukuk Fakültesi’nde İktisat Doktrinleri ve İktisat
Kürsüleri ordinaryüs profesörlüğüne getirilir ve 1959 yılına kadar bu görevine devam
eder. Bâzı tercümeleri yanında İktisat Doktrinleri, İçtimaî İktisat, İktisat Prensipleri
başlıklı eserleri ve çok sayıda makalesi vardır.
Dördüncü ve en küçük oğlu olan Hikmet Bey ise, Mülkiye mezunudur.
Babanzâdelerin nesli Hikmet Bey’in oğlu olan Cihat Baban (öl. 28 Eylül 1984) ile
devam etmiştir. (Hüseyin Hansu, Secdede Biten Bir Ömür, Babanzâde Ahmed Naîm,
Kaynak Yayınları, İzmir 2007, s. 15; ayrıca bkz. Kurtuluş Öztürk, “Babanzâde Ahmed
Naîm”, Türkiye Birikimleri 1, İlâhiyatçılar, İlke Yayıncılık, İstanbul 2013, s. 31).
“Bu ailenin tanınmış mensuplarından ikisi, Fatma Neslihan Hanım ile Ayşe Semiha
Baban Hanım’dır. Ahmed Naîm Bey ile kardeş çocuğu olan Recai Bey’in kızı, Yahya
Nüzhet Paşa’nın torunu Fatma Neslihan Hanım, 1941 yılında Necip Fazıl Kısakürek
ile evlenmiştir. Ayşe Semiha Hanım ise, 11 Ağustos 2002’de Yaşar Kemâl ile
evlenmiştir.” (Hüseyin Hansu, age, s. 18).

İlk tahsilini Bağdat’ta yaptıktan sonra Osmanlı’nın pâyitahtı İstanbul’a gelerek
Mekteb-i Sultanî’ye (Galatasaray Lisesi’ne) girer. 1894 yılında 1078 no’lu öğrenci
olarak “Pekiyi” derece ile Galatasaray Lisesi’ni bitiren Ahmed Naîm, bu okulda
Fransızca dersinden en yüksek notu alan öğrencidir.

Bkz. Ali Çankaya, Yeni Mülkiye Tarihi ve Mülkiyeliler, c. III, s. 558.
Öğrencilik yıllarında çalışkan, terbiyeli ve mazbut bir yaşam tarzıyla tanınan

Ahmed Naîm, daha o yıllarda tavizsiz İslâmî yaşantısıyla dikkatleri çeker. Arap ve
Fars dillerini mükemmelen ilerlettiği gibi, medreselerde okunan İslâmî ilimleri de
tahsil eder. Dönemin önde gelen müderrislerinden Hacı Zihni Efendi ile Hersek
Müftüsü Ali Fehmi Efendi, ders aldığı hocaların başında gelir. Bunlarla da
yetinmeyip, ayrıca Fransızcayı da çok iyi derecede öğrenir. Ahmed Naîm böylece bir
taraftan Doğu kültürünü yakından tâkib etme imkânı bulurken, diğer taraftan da Batı
kültürünü yakinen izlemiştir.

Bkz. İsmail Kara, Din İle Modernleşme Arasında Çağdaş Türk Düşüncesinin
Meseleleri, s. 396.

Bkz. Sarf-ı Arabî’ye Mahsus Temrinât, Galatasaray Arapça dersi hocası Cemil Bey’in
yazdığı Sarf-ı Arabî kitabının tatbik ve temrinleri, İstanbul 1316, 220 sayfa.

Tanîn, S. 104, s. 4 (20 Şevval 1326 / 1 Teşrîn-i Sânî 1324 / 14 Kasım 1908)’den
aktaran İsmail Kara, Bir Felsefe Dili Kurmak - Modern Felsefe ve Bilim Terimlerinin
Türkiye’ye Girişi, s. 67.

Bkz. M. Cüneyt Kaya - İsmail Kara (Editör), Babanzâde Ahmed Naîm, Hayatı,
Eserleri, Fikirleri, s. 16.



Felsefe Dersleri, Maârifetü’n-Nefs kısmı, Dârülhilâfe Hukuk Matbaası, İstanbul
1330, 256 sayfa.

Bahsi geçen çalışma için bkz. İsmail Kara, Bir Felsefe Dili Kurmak - Modern Felsefe
ve Bilim Terimlerinin Türkiye’ye Girişi, 364 s.

Eserin, Yücel Yayınları tarafından 1963 baskısındaki kapakta yazarı ve unvanı
şöyle takdîm edilmiştir: İslâm Ahlâkının Esasları, Babanzâde Ahmed Naîm, Sahîh-i
Buhârî Mütercimi (Eski Üniversite Profesörü).

Türkçe’ye Buhârî Muhtasarı -Tecrîd-i Sarîh Tercemesi diye tercüme edilen eserin asıl
adı et-Tecrîdu’s-Sarih li Ahâdisi’l-Câmii’s-Sahîh’tir. Musannifi, Ebü’l-Abbas Zeynü’d-
din Ahmed bin Ahmed bin Abdi’l-Lâtif bin Ebi Bekr bin Ahmed bin Ömer el-Yemâni
eş-Şerci ez-Zebidî el-Hanefî’dir. ez-Zebidî 816 / 1413’te Yemen’in Zebîd beldesinde
doğmuş ve 893’te orada vefat etmiştir. Türkçeye tercüme edilen meşhur eserini ise,
889’da tamamlamıştır.

Diyanet İşleri Başkanlığı ile Elmalılı Hamdi Efendi ve Şâir Mehmed Âkif arasında
yapılan Kur’ân-ı Kerim Meâli ve Tefsirine Dâir Anlaşma metni için bkz. Başbakanlık
Cumhuriyet Arşivi, Dosya: 2218, Yer no: 26. 149. 18, 26.10. 1341 (1925) târihinde
imzalanan bu sözleşmeye göre mütercimler 6’şar bin lira karşılığında İtikadda Ehl-i
Sünnet, amelde Hanefî Mezhebi’nin esaslarına riâyet ederek Kur’ân’ın tercümesi ile
muhtasar bir tefsirini yapacaklardır. (Bkz. Hüseyin Hansu, age, s. 183; ayrıca bkz.
Dücane Cündioğlu, Bir Kur’ân Şâiri, Mehmed Âkif ve Kur’ân Meâli, Birun Yayınları,
İstanbul 2000, s. 120-130).

Dârülfünûn’un 151 kişilik kadrosundan yalnız 59’u yeni üniversiteye alınmıştır.
Tasfiye yapılırken hocaların ilmî kişiliğinden ziyâde inkılâpların savunucusu olması
kıstas kabul edilmiştir. Dolayısıyla Ahmed Naîm’in açığa alınmasında muhâlif kişiliği
de önemli bir unsurdur. Ayrıca bu süreçte Nazi baskısından kaçan Alman asıllı bilim
adamları da üniversitede istihdam edilmiştir.

Bkz. Hüseyin Hansu, age, s. 153.
Muallim Mehmed Cevdet, Müderris Babanzâde Ahmed Naîm, s. 99.
Babanzâde Ahmed Naîm’in hayatı ve eserleri için bakınız:

- Eşref Edib, Mehmed Âkif: Hayatı, Eserleri ve Yetmiş Muharririn Yazıları, Âsâr-ı İlmiye
Kütüphânesi, c. 1, İstanbul 1938, 2 cild 1939. Bu çalışma tarafımızdan yayına
hazırlanmış olup Beyan Yayınları’nca 2010 yılında büyük boy, 870 sayfa hâlinde
neşredilmiştir.
- Fahrettin Gün, Babanzâde Ahmed Naîm’in Hayatı ve Eserleri, Beyan Yayınları,
İstanbul 2016.
- Mâhir İz, Yılların İzi, Kitabevi Yayınları, İstanbul 1975.
- Midhat Cemal Kuntay, Mehmed Âkif, Timaş Yayınları, İstanbul 1997.
- M. Ertuğrul Düzdağ, Türkiye’de İslâm ve Irkçılık Meselesi, Türdav Yayınları, İstanbul
1976.
- M. Ertuğrul Düzdağ, Yakın Târihimizde Irkçılık, Kapı Yayınları, İstanbul 2013.
- Muallim M. Cevdet, Müderris Babanzâde Ahmed Naîm, haz. Fahrettin Gün, Beyan
Yayınları, İstanbul 2016.



- İsmail Kara, Türkiye’de İslâmcılık Düşüncesi, c. I, Risâle Yayınları, İstanbul 1986.
- İsmail Kara, Bir Felsefe Dili Kurmak - Modern Felsefe ve Bilim Terimlerinin Türkiye’ye
Girişi, Dergâh Yayınları, İstanbul 2000.
- İsmail Kara, Din ile Modernleşme Arasında Çağdaş Türk Düşüncesinin Meseleleri, 4.
baskı, Dergâh Yayınları, İstanbul 1914.
- Hüseyin Hansu, Secdede Biten Bir Ömür, Babanzâde Ahmed Naîm, Kaynak Yayınları,
İzmir 2007.
- Kurtuluş Öztürk, “Babanzâde Ahmed Naîm”, Türkiye Birikimleri 1, İlâhiyatçılar, İlke
Yayıncılık, İstanbul 2013.
- M. Cüneyt Kaya - İsmail Kara (Editör), Babanzâde Ahmed Naîm: Hayatı, Eserleri,
Fikirleri, Zeytinburnu Belediyesi Yayınları, İstanbul 2018.

Ahmed Güner Sayar, Abdülbaki Gölpınarlı, Ötüken Yayınları, İstanbul 2013, s. 117-
119.

Sarazen: Haçlı Seferleri sırasında Avrupalılar Müslümanlara bu adı takmıştır.
Ortaçağda Müslümanlara verilen isim… Genel olarak Hıristiyan olmayan anlamına
da gelir… (Latince: Sarecenus)

Henri de Castries’nin İslâm adındaki eserine bakılsın. (Ahmed Naîm)
Balkan Harbi’nden birkaç ay evvel kaleme alınmış olan bu satırların Avrupa

mütefekkirleri sınıfına karşı taşıdığı iyi niyet ve samimiyeti, bugün kendi hesabıma
mühim bir miktarda azaltmaya mecburum. Zîra son felâketlerimiz, Avrupa’nın
Müslümanlara karşı fitneci yüzünde taşıdığı riya / iki yüzlülük örtüsünü yırtıp atmış
ve son medeniyet asırlarının, Batılıların yalnız dimağlarını / beyinlerini terbiye edip,
ruhlarını ve kalblerini Ortaçağ’ın karanlıklarından kurtarabilmekten henüz pek uzak
olduğunu isbat eylemiştir. (Ahmed Naîm)

Şerîat: Allah’ın kulları için peygamberleri vâsıtasıyla koymuş olduğu îman, ahlâk,
ibâdet ve hukukla ilgili kural ve hükümlerin bütünü, din…

Kur’ân-ı Kerim, Kâlem Sûresi, 4.
Ashab: Hz. Muhammed (sallallâhu aleyhi ve sellem) zamanında yaşamış, İslâm

dinini kabul etmiş, onu görmüş ve sohbetinde bulunma şerefine ermiş kimselere
denir, sahâbe.

Müslim, c. I, s. 535.
Müsned, c. VI. s. 68.
Kur’ân-ı Kerim, A’râf Sûresi, 199.
Kur’ân-ı Kerim, Nahl Sûresi, 90.
Kur’ân-ı Kerim, Lokman Sûresi, 17.
Kur’ân-ı Kerim, Şûrâ Sûresi, 43.
Kur’ân-ı Kerim, Mâide Sûresi, 13.
Kur’ân-ı Kerim, Nûr Sûresi, 22.
Kur’ân-ı Kerim, Fussilet Sûresi, 34.
Kur’ân-ı Kerim, Âl-i İmran Sûresi, 133-134.



Köşeli parantez içindeki ifadeler tarafımızdan ilâve olunmuştur. (Hazırlayanın
notu)

Kur’ân-ı Kerim, Hucûrat Sûresi, 12.
Feyzu’l-Kadîr, c. III, s. 384.
Feyzu’l-Kadîr, c. V, s. 568.
Köşeli parantez içindeki ifadeler tarafımızdan ilâve olunmuştur. (Hazırlayanın

notu)
Feyzu’l-Kadîr, c. IV, s. 2.
Müsned, c. V, s. 89.
Feyzu’l-Kadîr, c. V, s. 441.
Müsned, c.II, s. 365.
Feyzu’l-Kadîr, c. II, s. 557.
Feyzu’l-Kadîr, c. II, s. 209.
Tirmizi, c. IV, s. 370.
Müsned, c. VI, s. 47.
Feyzu’l-Kadîr, c. II, s. 251.
İbn Mâce, c. II, s. 1410.
Köşeli parantez içindeki kelimeler tarafımızdan ilâve olunmuştur. (Hazırlayanın

notu)
Taberanî, c. I, s. 260.
Feyzu’l-Kadîr, c. IV, s. 113.
Feyzu’l-Kadîr, c. IV, s. 113.
Feyzu’l-Kadîr, c. II, s. 510.
Müsned, c. IV, s. 158.
Tirmizî, Birr, 55.
Buhârî, c. 1, s. 24.
Feyzu’l-Kadîr, c. I, s. 523.
Feyzu’l-Kadîr, c. II, s. 30.
Buhârî, c. I, s. 26.
Müsned, c. II, s. 274.
Feyzu’l-Kadîr, c. III, s. 535.
Müellif asıl metinde sehven dinî yerine aklî yazmış olmalı. (Hazırlayanın notu)
Muâmelât: İslâm hukukunun âile ve mîras hukuku, sözleşme gibi toplum hayatını

ilgilendiren hükümlerini ihtiva eden bölümü.
Kur’ân-ı Kerim, Zilzâl Sûresi, 7-8.
Kur’ân-ı Kerim, İsra Sûresi, 84.
Kur’ân-ı Kerim, Necm Sûresi, 39.
Köşeli parantez içindeki ifadeler tarafımızdan ilâve olunmuştur. (Hazırlayanın

notu)



Kur’ân-ı Kerim, Şûra Sûresi, 20.
Kur’ân-ı Kerim, Kehf Sûresi, 29.
Kur’ân-ı Kerim, Câsiye Sûresi, 15.
Kur’ân-ı Kerim, Enbiya Sûresi, 23.
Kur’ân-ı Kerim, Ra’d Sûresi, 11.
Kur’ân-ı Kerim, Enfal Sûresi, 53.
Müslim, Kitabu’l-îmân, s. 1459.
Feyzu’l-Kadîr, c. IV, s. 334.
Tirmizî, c. IV, s. 612.
Kur’ân-ı Kerim, A’raf Sûresi, 6.
Hıristiyanlar Âdem aleyhisselam’ın günahından dolayı bütün insanların

lanetlendiklerini ve âhiret azabını hak ettiklerini ve Yaratıcı’nın İsa aleyhisselam da
zahir olup bu oluş ve yok oluş dünyasına karışarak kendisini idam ettirmek suretiyle
insanlığa kendisini feda ettiğine inanırlar. İşte “aslî günah”, Âdem aleyhisselam’ın,
bütün evladını sürekli bir belaya uğratan hatasından ibâret olmuş olur. (Ahmed
Naîm)

Kur’ân-ı Kerim, Zümer Sûresi, 7; Fâtır Sûresi, 18; En’am Sûresi, 164; İsrâ Sûresi,
15.

Kur’ân-ı Kerim, Nûr Sûresi, 54.
Kur’ân-ı Kerim, Mâide Sûresi, 105.
Kur’ân-ı Kerim, Lokman Sûresi, 33.
Kur’ân-ı Kerim, Bakara Sûresi, 134.
Müslim, c. II, s. 706.
Müslim, c. III, s. 1255.
Tirmizî, c. V, s. 41.
Bu cümlede tashih yapılmıştır. (Hazırlayanın notu)
Charles Jourdain, Dictionnaire des Sciences Philosophiques, art. (madde)

“Fatalisme”. (Ahmed Naîm)
Charles Jourdain, burada Cebriye ile Kaderiye (kaderi inkâr eden Mutezile)

arasında yer alan Ehl-i Sünnet’in kader anlayışını özetliyor. Buna göre hem Allahu
Teâlâ’nın kaderi, hem de insanın özgür irâdesi vardır. Fakat insanoğlunun aklî
kapasitesi, bu ikisini telif edip uzlaştırmaya yetmemektedir. (Hazırlayanın notu)

Metinde kısmi tashihler yapılmıştır. (Hazırlayanın notu)
Dictionnaire des Sciences Philosophiques, art. (madde) “Morale”. (Ahmed Naîm)
Kur’ân-ı Kerim, Nisa Sûresi, 71.
Kur’ân-ı Kerim, Bakara Sûresi, 195.
Buharî, c. VII, s. 164.
Feyzu’l-Kadîr, c. I, s. 138.
Feyzu’l-Kadîr, c. V, s. 41.
İbn Mâce, c. II, s. 1172.



Muvatta, c. II, s. 894.
Tirmizî, c. IV, s.383.
İbn Mâce, c. II, s. 1141.
Feyzu’l-Kadîr, c. II, s. 216.
Feyzu’l-Kadîr, c. II, s. 216.
Buharî, c. XII, s. 81.
Feyzu’l-Kadîr, c. III, s. 552.
Feyzu’l-Kadîr, c. III, s. 552.
Tirmizî, c. IV, s. 668.
Kur’ân-ı Kerim, Fetih Sûresi, 23.
Kur’ân-ı Kerim, Fatır Sûresi, 43.
Kur’ân-ı Kerim, Bakara Sûresi, 256.
Kur’ân-ı Kerim, Enfâl Sûresi, 42.
Feyzu’l-Kadîr, c. III, s. 535.
Feyzu’l-Kadîr, c. IV, s. 528.
Feyzu’l-Kadîr, c. II, s. 54.
Feyzu’l-Kadîr, c. II, s. 286.
Feyzu’l-Kadîr, c. V, s. 424.
Feyzu’l-Kadîr, c. III, s. 48.
Son yapılan bir istatistiğe nazaran Avrupa ve Amerika misyonerlerinin İncil’i neşir

uğruna sarf ettiği meblağ senede beş buçuk milyon İngiliz lirasını geçmektedir.
(Ahmed Naîm)

Tirmizî, c. V, s. 51.
Müsned, c. IV, s. 228.
Müsned, c. IV, s. 1980.
Feyzu’l-Kadîr, c. IV, s. 463.
Kur’ân-ı Kerim, Bakara Sûresi, 284.
Kur’ân-ı Kerim, İsrâ Sûresi, 36.
Buhârî, c. I, s. 2.
Müslim, c. IV, s. 1987.
Feyzu’l-Kadîr, c. VI, s. 292.
Müslim, c. IV, s. 2172.
Kur’ân-ı Kerim, Tevbe Sûresi, 72.
Allahu Teâlâ bu konuda hükmünü verdiği için bu dua da pek uygun olmasa gerek.

(Hazırlayanın notu)
Berzah: Dünya ile âhiret arasında ruhların kıyâmeti bekledikleri yer.
Kendinden çok başkalarını düşünen, başkalarının iyiliği için fedâkârlık yapacak

yaratılışta olan kimse. Diğerkâmlık...
Feyzu’l- Kadîr, c. I, s. 217.



Neseî, c. VI, s. 25.
Köşeli parantez içindeki ifade tarafımızdan ilâve olunmuştur. (Hazırlayanın notu)
Kur’ân-ı Kerim, Bakara Sûresi, 271.
Köşeli parantez içindeki bu cümle ilâve tarafımızdan ilâve olunmuştur.

(Hazırlayanın notu)
Feyzu’l-Kadîr, c. III, s. 267.
Feyzu’l-Kadîr, c. VI, s. 37.
Feyzu’l-Kadîr, c. III, s. 554.
Kur’ân-ı Kerim, Yunus Sûresi, 62.
Kur’ân-ı Kerim, Kehf Sûresi, s. 110.
Kur’ân-ı Kerim, Haşr Sûresi, 7.
Kur’ân-ı Kerim, Âl-i İmran Sûresi, 31-32.
Kur’ân-ı Kerim, Nûr Sûresi, 54.
Kur’ân-ı Kerim, Nisa Sûresi, 59.
Müslim, c. IV, s. 1835.
Feyzu’l-Kadîr, c. II, s. 567.
Kur’ân-ı Kerim, Âl-i İmran Sûresi, 159.
Müslim, c. IV, s. 1836.
Kur’ân-ı Kerim, Nisa Sûresi, 80.
Kur’ân-ı Kerim, Gâşiye Sûresi, 21-22.
Buhârî, c. VIII, s. 185.
Kur’ân-ı Kerim, Şurâ Sûresi, 15.
Kur’ân-ı Kerim, Mü’min Sûresi, 66.
Kur’ân-ı Kerim, Neml Sûresi, 91.
Kur’ân-ı Kerim, Zümer Sûresi, 11-13.
Kur’ân-ı Kerim, En’âm Sûresi, 14.
Kur’ân-ı Kerim, En’âm Sûresi, 162-163.
Kur’ân-ı Kerim, Mümtehine Sûresi, 12.
Kur’ân-ı Kerim, Hûd Sûresi,112.
Müslim, c. III, 1469.
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