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ÖNSÖZ 

Allah’ın en mükemmel varlığı olan, ruh ve bedenden 
oluşan insanın  sevme ve kızma, üzülme ve sevinme gibi 
duyguları,  iyilik  ve  kötülük  yapabilme  gibi  yetenekleri 
yanında inanma ve ibadet etme gibi görevleri vardır. İnsan 
din duygusu ile yüklü olarak yaratılmıştır. Yaratılış gayesi 
Allah’ı tanımak ve O’na ibadet etmek olan insan, ölümü 
ve hayatı ile imtihana tabi tutulduğu için din, iman ve iba-
det konusunda zorlanmamıştır. Çünkü o, akıl ve irade sahi-
bidir.  İnsan  aklını,  irade  ve  yeteneklerini  kullanarak 
doğruyu  bulabilir,  yanlış,  kötü  ve  çirkin  olan  şeylerden 
sakınabilir. Ancak insan her şeyi aklı, iradesi ve yetenekle-
ri ile çözemez. Öte yandan insan, daima kötülüğü emreden 
nefsinin  ve  vesvese  veren  şeytanın  düşmanlığı  ile  karşı 
karşıyadır. 

Allah,  kullarına karşı  çok merhametlidir.  Onlara akıl, 
irade ve yetenekler vermekle yetinmemiş, ilk insandan iti-
baren peygamberler ve kitaplar göndermek suretiyle onla-
ra doğru yolu göstermiş, onların dünya ve âhirette mutlu 
olmalarını,  nefsin ve şeytanın düşmanlığından korunma-
larını istemiştir. İnsanların buna ihtiyacı vardır. Bu ihtiyacı 
sebebiyle olmalı ki tarihin her döneminde insanlar bir dine 
sahip olagelmişlerdir. 

 İnsan her zaman dine muhtaçtır. Bilimin, tekniğin ve 
teknolojinin  gelişmesi  bu  ihtiyacı  yok  edememektedir. 
İnsanın mutluluğu sadece maddi ihtiyaçlarını karşılamak- 
tan ibaret olmadığı açıktır. İnsanları ahlak ve meziyet sahi-
bi yapmada, karşılıklı haklara saygı göstermede, kötülük- 
lerden korunmada, dürüst ve adil olmada en büyük âmil 
dindir. Bu sebeple Allah, insanları, ilk insan Adem (a.s.)’-
den  itibaren  hak  dîni  kabul  etmekle  sorumlu  tutmuştur. 
Son  olarak  da  Peygamberimiz  Hz.  Muhammed  (s.a.v.) 
vasıtasıyla. insanları hükmünü kıyamete kadar sürdürecek 
olan İslam’a çağırmıştır. 

İnsanın dine, dinin de tebliğ ve teybine ihtiyacı vardır. 
İnsanlara dini tebliğ eden ve dînî kuralların nasıl anlaşılıp 
uygulanacağını gösteren ve öğreten peygamberdir. İşte eli-
nizdeki bu eserde insanın genel yapısı, dine ve peygambe-
re olan ihtiyacı anlatılmaktadır.  

Başarı Allah’tandır. 

Doç. Dr. İsmail KARAGÖZ 

22/08/2002 Etlik – ANKARA 
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İNSAN, DİN VE PEYGAMBER 

GİRİŞ 

İnsan, Allah’ın yer yüzünde en değerli yaratığıdır. Her 
şey, insan için, onun huzur ve mutluluğu içindir. İlk insan-
dan itibaren peygamber ve kitaplar gönderilmesinin amacı 
da budur.  

Son ilâhî kitap Kur’an, bütün insanlığın  rehberi, son 
Peygamber  Muhammed  (s.a.v.)  ise  bütün  insanlar  için; 
şahit, müjdeci ve uyarıcıdır.  Allah’ın Resulünde insanlar 
için, onların inanç, söz, fiil ve davranışları için en güzel ör-
nekler vardır. Çünkü Peygamber (s.a.v.), âlemlere rahmet 
olması  ve güzel  ahlakı  tamamlaması  için gönderilmiştir. 
O,  nümune-i  imtisaldir.  Dünya  ve  âhiret  mutluluğunu, 
huzur ve sükûnu yakalamak, işinde, mesleğinde, fert, aile 
ve toplum hayatında başarılı olmak isteyen her seviyedeki 
insanın onu örnek alması gerekir. Onun hayatında herkes 
için her konuda davranış modelleri vardır. 

Kur’an’ı rehber, Peygamberi üsve-i hasene olarak  ala-
bilmemiz  için  “insanı”,  “dini”  ve  “peygamberi”  iyi 
tanımamız gerekmektedir.  İnsanı  tanımak gerekir,  çünkü 
Peygamberi  örnek  alacak  insandır.  Peygamberi  tanımak 

gerekir, çünkü o, örnek alınacaktır. Dini tanımak gerekir, 
çünkü Peygamberi örnek almada ölçü dindir. Dolayısıyla 
çalışmamızı üç bölümde sunmaya çalışacağız. 

  
I- İNSAN 

İnsan,  Allah’ın  en  mükemmel  ve  en  üstün  varlığıdır. 
Yüce Allah, 

لقََدْ خَلَقْنَ الاِْنسَْانَ ِ� اَحْسَنِ تَقْوِيمٍ�
“Biz insanı en güzel biçimde yarattık” buyurmuştur. (Tîn 

95/4) 

Âyette geçen “ahsen-i takvîm” ifadesi; maddi ve mane-
vi her türlü güzelliği ifade eder. Boyunun düzgünlüğünü, 
endamının  eşsizliğini,  akıl,  irfan  ve  düşünce  sahibi 
oluşunu, konuşan, yazan ve sanat kabiliyeti olan bir varlık 
oluşunu;  hakkı  batıldan,  güzeli  çirkinden,  iyiyi  kötüden, 
doğruyu yanlıştan, hayrı şerden, tatlıyı acıdan ayırabilen 
bir yaratık oluşunu ifade eder.  

İnsan,  Allah’ın  özene-bezene  yarattığı  bir  şaheseridir. 
Hiç şüphesiz âlemde varolan her şeyi yaratan ve onları ni-
zama  koyan  Allah’tır.  (Furkân,  25/2)  Ancak  Allah,  insanın 
yaratılışına ayrı bir özen göstermiştir. 

� قَالَ يَا اِبلِْيسُ مَا مَنعََكَ اَنْ تَسْجُدَ لمِاَ خَلَقْتُ بيَِدَىَّ ...
“Allah, ‘ey İblis! İki elimle yarattığıma  secde etmekten 

seni men eden nedir?... dedi” (Sâd 38/75) âyeti, bu gerçeği 
ortaya koymaktadır.  
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Âyette  geçen  “biyedeyye”=  “iki  elimle”  ifadesi; 
“Allah’ın  gücü  kudreti”  anlamına  geldiği  gibi  “Allah’ın 
insanı özel bir itina ile yarattığını” da ifade eder. Hamdi 
Yazır, َّلمِـَــا خَلَقــــتُ بيِـَــدَى “iki elimle yarattım” demek; hiç bir 
sebep araya girmeksizin doğrudan doğruya  bizzat Allah’-
ın kudretiyle” anlamında  olduğunu söylemiştir.1 

-Allah, ilk insanı, ana-baba gibi bir vasıta olmadan biz-
zat kendisi  toprak-su karışımı balçıktan yaratmış ve ona 
kendi ruhundan üflemiştir:  

يْتُهُ وَنفََخْتُ فيِهِ مِنْ رُوحِى فَقَعُوا لهَُ سَاجِدِينَ� فَاِذَا سُوَّ
“Onu düzenleyip insan şekline soktuğum ve ona ruhum-

dan üflediğim zaman (ey  melekler!)  Hemen  ona  secde 
edin (onu selamlayın dedim)” (Sâd 38/72) âyeti  bu gerçeği 
ifade eder. 

İlk  insan  Adem  (a.s.)  gibi  Allah  diğer  insanların  da 
beden ve uzuvlarını düzenledikten sonra onlara kendi ru-
hundan üflemiştir: 

... وَبدََأَ خَلْقَ الاِْنسَْانِ مِنْ ط6ٍِ * ثُمَّ جَعَلَ نسَْلَهُ مِنْ سُلاَلةٍَ مِنْ مَاءٍ مَه�6ٍِ
مْعَ وَالاَْبصَْارَ وَالاْفَْئِدَةَ� يهُ وَنفََخَ فِيهِ مِنْ رُوحِهِ وَجَعَلَ لكَُمُ السَّ ّIثُمَّ سَو *

� قَلِيلاَ مَا تَشْكُرُونَ 
“… Allah insanı yaratmaya çamurdan başladı. Sonra 

onun soyunu dayanıksız bir suyun özünden vâr etti. Sonra 

onu düzenleyip şekil verdi ve ona ruhundan üfledi. O, sizin 
için kulaklar,  gözler ve kalpler yaratmıştır.  Ne kadar az 
şükrediyorsunuz.” (Secde 32/7-9)  

Allah insana,  gerçekleri  görebilecek göz,  duyabilecek 
kulak, anlayabilecek kalp vermiştir:  

مْعَ� هَاتكُِمْ لاَ تَعْلَمُونَ Mَيئْاً وَجَعَلَ لكَُمُ السَّ وَاOُ اَخْرَجَكُمْ مِنْ بطُُونِ اُمَّ
كُمْ تَشْكُرُونَ� وَالاَْبصَْارَ وَالاْفَْئِدَةَ لعََلَّ

“Siz hiç bir şey bilmezken  Allah sizi  analarınızın kar- 
nından çıkardı; şükredesiniz diye size kulaklar, gözler ve 
kalpler verdi” (Nahl 16/78)  âyeti bu gerçeği ifade eder. 

Allah,  insana iyiyi  kötüden ayırabilecek yetenek, akıl 
ve fikir vermiştir:  

� Pَا * فَاRََْمَهَا فُجُورهََا وَتَقْوPََا ّIوَنفَْسٍ وَمَا سَو
“Nefse ve onu şekillendirene, ona fücurunu ve takvasını 

ilham edene yemin olsun ki” (Şems 91/7-8) âyeti bunu ifade 
etmektedir.  

Âyette geçen “ilham”; bir manayı insanın gönlüne ilkâ 
ve telkin etmektir. “Fücûr”; haktan dönmek, hak yoldan 
sapmak,  fısk (itaatsizlik)  ve isyana düşmektir.  “Fücur”; 
şirk, küfür, nifak, zina, yalan, içki, kumar, hile... gibi her 
türlü şer ve ma’siyet olan inanç, söz, fiil ve davranışlara 
denir. “Takva” ise; Allah’ın koruması altına girmek, O’na 
karşı gelmekten sakınmak, emir ve yasaklarına riâyet et-

11 12 
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insanı özel bir itina ile yarattığını” da ifade eder. Hamdi 
Yazır, َّلمِـَــا خَلَقــــتُ بيِـَــدَى “iki elimle yarattım” demek; hiç bir 
sebep araya girmeksizin doğrudan doğruya  bizzat Allah’-
ın kudretiyle” anlamında  olduğunu söylemiştir.1 

-Allah, ilk insanı, ana-baba gibi bir vasıta olmadan biz-
zat kendisi  toprak-su karışımı balçıktan yaratmış ve ona 
kendi ruhundan üflemiştir:  

يْتُهُ وَنفََخْتُ فيِهِ مِنْ رُوحِى فَقَعُوا لهَُ سَاجِدِينَ� فَاِذَا سُوَّ
“Onu düzenleyip insan şekline soktuğum ve ona ruhum-

dan üflediğim zaman (ey  melekler!)  Hemen  ona  secde 
edin (onu selamlayın dedim)” (Sâd 38/72) âyeti  bu gerçeği 
ifade eder. 

İlk  insan  Adem  (a.s.)  gibi  Allah  diğer  insanların  da 
beden ve uzuvlarını düzenledikten sonra onlara kendi ru-
hundan üflemiştir: 

... وَبدََأَ خَلْقَ الاِْنسَْانِ مِنْ ط6ٍِ * ثُمَّ جَعَلَ نسَْلَهُ مِنْ سُلاَلةٍَ مِنْ مَاءٍ مَه�6ٍِ
مْعَ وَالاَْبصَْارَ وَالاْفَْئِدَةَ� يهُ وَنفََخَ فِيهِ مِنْ رُوحِهِ وَجَعَلَ لكَُمُ السَّ ّIثُمَّ سَو *

� قَلِيلاَ مَا تَشْكُرُونَ 
“… Allah insanı yaratmaya çamurdan başladı. Sonra 

onun soyunu dayanıksız bir suyun özünden vâr etti. Sonra 

onu düzenleyip şekil verdi ve ona ruhundan üfledi. O, sizin 
için kulaklar,  gözler ve kalpler yaratmıştır.  Ne kadar az 
şükrediyorsunuz.” (Secde 32/7-9)  

Allah insana,  gerçekleri  görebilecek göz,  duyabilecek 
kulak, anlayabilecek kalp vermiştir:  

مْعَ� هَاتكُِمْ لاَ تَعْلَمُونَ Mَيئْاً وَجَعَلَ لكَُمُ السَّ وَاOُ اَخْرَجَكُمْ مِنْ بطُُونِ اُمَّ
كُمْ تَشْكُرُونَ� وَالاَْبصَْارَ وَالاْفَْئِدَةَ لعََلَّ

“Siz hiç bir şey bilmezken  Allah sizi  analarınızın kar- 
nından çıkardı; şükredesiniz diye size kulaklar, gözler ve 
kalpler verdi” (Nahl 16/78)  âyeti bu gerçeği ifade eder. 

Allah,  insana iyiyi  kötüden ayırabilecek yetenek, akıl 
ve fikir vermiştir:  

� Pَا * فَاRََْمَهَا فُجُورهََا وَتَقْوPََا ّIوَنفَْسٍ وَمَا سَو
“Nefse ve onu şekillendirene, ona fücurunu ve takvasını 

ilham edene yemin olsun ki” (Şems 91/7-8) âyeti bunu ifade 
etmektedir.  

Âyette geçen “ilham”; bir manayı insanın gönlüne ilkâ 
ve telkin etmektir. “Fücûr”; haktan dönmek, hak yoldan 
sapmak,  fısk (itaatsizlik)  ve isyana düşmektir.  “Fücur”; 
şirk, küfür, nifak, zina, yalan, içki, kumar, hile... gibi her 
türlü şer ve ma’siyet olan inanç, söz, fiil ve davranışlara 
denir. “Takva” ise; Allah’ın koruması altına girmek, O’na 
karşı gelmekten sakınmak, emir ve yasaklarına riâyet et-
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mektir. “Takva”; iman ve itaat, hayır ve hasenat gibi her 
türlü güzel amelleri ifade eder. 

Bu âyete göre insan hem hayrı hem de şerri işleyebilme 
yeteneğine sahiptir. 

اUََْ نجَْعَلْ لهَُ عَين6َِْْ * وَلِسَانًا وMََفَق6َِْ * وَهَدَيْناَهُ النَّجْدَيْنِ�
“Biz ona iki göz, bir dil ve iki dudak vermedik mi, ona 

hayır ve şer yolunu göstermedik mi?” (Beled 90/8-10) âyeti de 
aynı gerçeği ifade eder.  

İnsanı diğer canlılardan ayıran özelliği de budur. Yani 
onun;  iyilik  ve  kötülük,  hayır  ve  şer  işleyebilme  yete-
neğine sahip olmasıdır. İnsan, bu yeteneğini iyiye veya kö-
tüye kullanabilir. Hak veya batıl yola gidebilir. Peygamber 
veya şeytanın yoluna uyabilir. Yaptığı tercihe göre müka-
fat veya cezayı hak eder. 

Aklını ve fikrini, gözlerini, kulaklarını ve kalbini kul-
lanıp “takva” yoluna giren doğru yolu bulur, huzura erer. 
Nefsine (heva ve hevesine) uyup “fücura” dalan  Hak’tan 
sapar ve ziyana uğrar. 

� يهَا يهَا * وَقَدْ خَابَ مَنْ دَسَّ قَدْ اَفْلَحَ مَنْ زكََّ
“Nefsini (fücurdan=şirk, küfür, nifak ve isyandan)  te-

mizleyen kurtuluşa ermiştir. Nefsini kirletip örten ise ziya-
na uğramıştır” (Şems 91/9-10) âyeti bunun delilidir. 

Aklını, kalbini, gözlerini, kulaklarını ve dilini fücurdan 

uzaklaştırıp  takvada  kullanmayan  insan  azabı  hak  eder. 
Yüce Allah;  

... وََ[ْعَلُ الرِّجْسَ عََ\ الَّذِينَ لايََعْقِلُونَ�
“...Allah,  azabı/rezilliği  akıllarını  kullanmayanlara 

verir,  (onları  murdar/inkarcı  kılar)”  (Yûnus 10/100) âyeti  ile 
bu gerçeğe işaret etmiştir.  

Allah, Kur’an’da bir çok âyette َكُمْ تَعْقِلُون  akıllarınızı“ لعََلَّ
kullanmıyor  musunuz?”  buyurarak  insanların  akıllarını 
kullanmalarını istemektedir: 

مُّ البكُْمُ الَّذِينَ لاَ يَعْقِلُونَ� وَا̀بِّ عِندَْ اOِ الصُّ اِنَّ aََّ الدَّ
“Allah katında canlıların en kötüsü akıllarını  kullan-

mayan, (gerçekleri konuşmayan ve duymayan) dilsiz   ve 
sağırlardır.” (Enfâl 8/22) 

دُورِ� نْ تَعْمَى القُْلُوبُ الَّتِى ِ� الصُّ َا لاَ تَعْمَى الاَْبصَْارُ وَلIكِِ ... فَاِنهَّ
“… Çünkü  gözler değil göğüslerdeki kalpler kör olur.” 

(Hac 22/46) 

 Kalbini, gözlerini ve kulaklarını gerçekleri anlamada, 
görmede  ve  duymada  kullanmayan  insanların  diğer 
canlılardan  ne  farkı  kalır?  Bu  gerçeği  yüce  Allah  (c.c.) 
âyetinde  şöyle ifade etmektedir. 

مْ� ُRَََا وcِ َلاَ يَفْقَهُون dُمْ قُلُوبRَ ِا مِنَ الجِْنِّ وَالاِْنْسfًِوَلقََدْ ذَرأَنَْا لجَِهَنَّمَ كَث

13 14 



mektir. “Takva”; iman ve itaat, hayır ve hasenat gibi her 
türlü güzel amelleri ifade eder. 

Bu âyete göre insan hem hayrı hem de şerri işleyebilme 
yeteneğine sahiptir. 

اUََْ نجَْعَلْ لهَُ عَين6َِْْ * وَلِسَانًا وMََفَق6َِْ * وَهَدَيْناَهُ النَّجْدَيْنِ�
“Biz ona iki göz, bir dil ve iki dudak vermedik mi, ona 

hayır ve şer yolunu göstermedik mi?” (Beled 90/8-10) âyeti de 
aynı gerçeği ifade eder.  

İnsanı diğer canlılardan ayıran özelliği de budur. Yani 
onun;  iyilik  ve  kötülük,  hayır  ve  şer  işleyebilme  yete-
neğine sahip olmasıdır. İnsan, bu yeteneğini iyiye veya kö-
tüye kullanabilir. Hak veya batıl yola gidebilir. Peygamber 
veya şeytanın yoluna uyabilir. Yaptığı tercihe göre müka-
fat veya cezayı hak eder. 

Aklını ve fikrini, gözlerini, kulaklarını ve kalbini kul-
lanıp “takva” yoluna giren doğru yolu bulur, huzura erer. 
Nefsine (heva ve hevesine) uyup “fücura” dalan  Hak’tan 
sapar ve ziyana uğrar. 

� يهَا يهَا * وَقَدْ خَابَ مَنْ دَسَّ قَدْ اَفْلَحَ مَنْ زكََّ
“Nefsini (fücurdan=şirk, küfür, nifak ve isyandan)  te-

mizleyen kurtuluşa ermiştir. Nefsini kirletip örten ise ziya-
na uğramıştır” (Şems 91/9-10) âyeti bunun delilidir. 

Aklını, kalbini, gözlerini, kulaklarını ve dilini fücurdan 

uzaklaştırıp  takvada  kullanmayan  insan  azabı  hak  eder. 
Yüce Allah;  

... وََ[ْعَلُ الرِّجْسَ عََ\ الَّذِينَ لايََعْقِلُونَ�
“...Allah,  azabı/rezilliği  akıllarını  kullanmayanlara 

verir,  (onları  murdar/inkarcı  kılar)”  (Yûnus 10/100) âyeti  ile 
bu gerçeğe işaret etmiştir.  

Allah, Kur’an’da bir çok âyette َكُمْ تَعْقِلُون  akıllarınızı“ لعََلَّ
kullanmıyor  musunuz?”  buyurarak  insanların  akıllarını 
kullanmalarını istemektedir: 

مُّ البكُْمُ الَّذِينَ لاَ يَعْقِلُونَ� وَا̀بِّ عِندَْ اOِ الصُّ اِنَّ aََّ الدَّ
“Allah katında canlıların en kötüsü akıllarını  kullan-

mayan, (gerçekleri konuşmayan ve duymayan) dilsiz   ve 
sağırlardır.” (Enfâl 8/22) 

دُورِ� نْ تَعْمَى القُْلُوبُ الَّتِى ِ� الصُّ َا لاَ تَعْمَى الاَْبصَْارُ وَلIكِِ ... فَاِنهَّ
“… Çünkü  gözler değil göğüslerdeki kalpler kör olur.” 

(Hac 22/46) 

 Kalbini, gözlerini ve kulaklarını gerçekleri anlamada, 
görmede  ve  duymada  kullanmayan  insanların  diğer 
canlılardan  ne  farkı  kalır?  Bu  gerçeği  yüce  Allah  (c.c.) 
âyetinde  şöyle ifade etmektedir. 

مْ� ُRَََا وcِ َلاَ يَفْقَهُون dُمْ قُلُوبRَ ِا مِنَ الجِْنِّ وَالاِْنْسfًِوَلقََدْ ذَرأَنَْا لجَِهَنَّمَ كَث

13 14 



ونَ cَِا وRََُمْ اَذَانd لايََسْمَعُونَ cَِا اُولIئِ̀كَ كَالاَْنْعَامِ بلَْ هُمْ� ُiِْلايَُب d6ُْاَع
اَضَلُّ اُولIئِ̀كَ هُمُ الغَْافلُِونَ *�

“Andolsun biz cinler ve insanlardan bir çoğunu cehen-
nem için  yarattık.  Çünkü onların  kalpleri  vardır  (fakat) 
onları (gerçekleri) anlamada kullanmazlar. Gözleri vardır 
(fakat)  onlarla  (gerçekleri)  görmezler.  Kulakları  vardır 
(fakat) onlarla (gerçekleri) duymazlar. İşte onlar hayvan-
lar gibidir hatta daha da şaşkındırlar, işte asıl gafiller on-
lardır.” (A’râf 7/179) 

Akıllarını, gözlerini, kulaklarını ve kalbini hayırda kul-
lanmayanlar Peygambere de kulak vermezler, Onu örnek 
ve rehber edinmezler. Bu gerçeği yüce Allah (c.c.) şöyle 
bildirmektedir. 

مَّ وَلوَكَْانوُا لايََعْقِلُونَ *� وَمِنهُْمْ مَنْ يَسْتَمِعُونَ اِليَكَْ اَفَاَنْتَ تُسْمِعُ الصُّ
ونَ� ُiِْْدِى العُْمْىَ وَلوَْ كَانوُا لاَ يُبlَ َوَمِنهُْمْ مَنْ يَنظُْرُ اِليَكَْ اَفَاَنْت

“Onlardan (kafirlerden)  seni dinleyenler vardır Fakat 
sağırlara -akıllarını da kullanmıyorlarsa- (gerçekleri) sen 
mi  duyuracaksın?  Onlardan  sana  bakanlar  da  vardır. 
Fakat  (gerçekleri)  görmüyorlarsa  (bu)  körleri  sen  mi 
doğru yola ileteceksin?” (Yûnus 10/42-43) 

Çünkü kafirler; kulakları olduğu halde sağırdırlar, göz-
leri  olduğu  halde  kördürler,  dilleri  olduğu  halde   ah-
razdırlar. Zira akıllarını kullanmazlar, bu yüzden hakkı ka-
bullenmezler. Şu âyet bu tür insanları  tanıtmaktadır. 

� وَمَثلَُ الَّذِينَ كَفَرُوا كَمَثلَِ الَّذِى يَنعِْقُ بpَِ لاَ يَسْمَعُ اِلاَّ دُعَاءً وَنِدَاءً صُمٌّ
بكُْمd عُمْىd فَهُمْ لاَ يَعْقِلُونَ�

“O inkar edenlerin durumu, sadece (çobanın) bağırıp 
çağırmasını  işiten  hayvanların  durumu  gibidir.  (Onlar), 
sağır, dilsiz ve kördürler. Onlar akıllarını kullanmazlar.” 
(Bakara 2/171) 

Aklını kullanmayanlar, nefislerine uymuşlar, nefislerini 
tanrı  edinmişlerdir.  Bu  kimseler,  Peygamberin  mesajına 
kulak vermezler.  İşleri  güçleri  nefislerinin arzularını  tat-
min etmektir. Bu davranışlarıyla diğer canlılar derekesine 
inmişlerdir. Şu âyet bunun delilidir: 

� يهُ اَفَأنَْتَ تَكُونُ عَلَيْهِ وكَِيلاً * اَمْ تحَْسَبُ اَنَّ Iَهُ هَو IRِذََ ا َّtاَرأَيَْتَ مَنِ ا
اَكْثرََهُمْ يَسْمَعُونَ اَوْ يَعْقِلُونَ اِنْ هُمْ اِلاَّ كَالاَْنْعَامِ بلَْ هُمْ اضَلُّ سَبيِلاً�
“Arzusunu tanrı edinen kimseyi gördün mü? (Ey Pey-

gamberim!) Ona sen mi vekil olacaksın? Yoksa sen onların 
çoğunun  (Hakkı)  işittiklerini  veya  düşündüklerini  mi 
sanıyorsun? Hayır onlar hayvanlar gibidir hatta onlar yol 
bakımından daha da şaşkındırlar.” (Furkân, 25/43-44) 

Hayra veya şerre, hakka veya batıla yönelebilme yete-
neğine sahip kıldığı insanı Allah (c.c.); aklını, fikrini, gö-
zünü, kulağını, elini, dilini ve kalbini hayırda ve hakta kul-
lanmakla  sorumlu  tutmuştur.  Neye  karşı  sorumlu,? 
Yaratan’ına, O’na kulluk etmeye ve Peygamberine uyma-
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ya,  onu örnek edinmeye karşı sorumlu. Bu sorumluğunu 
yerine getirmeyenler nefsine uymuş ve ziyana uğramış in-
sanlardır. 

Allah, kâinatta bulunan her şeyi insan için var etmiş ve 
insanın emrine sunmuştur. Şu âyetler bu gerçeğin ifadesi-
dir: 

� هُوَ الَّذِى خَلَقَ لكَُمْ مَاِ� الاْرَضِْ uَِيعًا...
“O Allah ki yerde olanların hepsini sizin için yarattı...” 

(Bakara 2/29) 

لِكَ لاIَيَاتٍ� Iِيعًا مِنهُْ اِنَّ ِ� ذuَ ِْوَاتِ وَمَا ِ� الاْرَض Iم رَ لكَُمْ مَا ِ� السَّ وَسَخَّ
رُونَ� لِقَوْمٍ يَتفََكَّ

“O, göklerde ve  yerde ne varsa hepsini kendi  katından 
(bir  lütuf  olmak  üzere)  size  boyun  eğdirmiştir.  Elbette 
düşünen bir toplum için ibretler vardır.” (Câsiye 45/13) 

� وا نِعْمَتَ اOِ لاَ تحُْصُوهَا... وَاِنْ تَعُدُّ
“Allah’ın  nimetlerini  saymaya  kalksanız  onu  saya-

mazsınız...” (Nahl 16/18) 

مْناَ بنَِى اIدَمَ وzََلَْناَهُمْ ِ� الyَِّْ وَالبxَْْرِ وَرَزَقْناَهُمْ مِنَ الطَّيبِّاَتِ� وَلقََدْ كَرَّ
نْ خَلَقْناَ تَفْضِيلاً� لْناَهُمْ عََ\ كَثfٍِ مِـمَّ وَفَضَّ

“Biz hakikaten insan oğlunu şan ve şeref sahibi kıldık. 

Onları  (çeşitli  nakil  vasıtalarıyla)  karada  ve  denizde 
taşıdık,  kendilerine  güzel  güzel  rızkılar  verdik  ve  onları 
yarattıklarımızın bir çoğundan üstün kıldık.” (İsrâ 17/70) 

Allah’ın insanı  en güzel biçimde yaratması, ona ruhun-
dan üflemesi, hayra ve şerre yetenekli kılması, göz, kulak, 
dil, kalp, akıl, fikir ve sayısız nimetler vermesi bir gayeye 
yöneliktir, abes ve boş yere değildir. Bu gaye de “Allah’a 
ibadet etmektir”.   

وَمَا خَلَقْتُ الجِْنَّ وَالاِْنْسَ اِلاَّ لِيَعْبدُُونِ�
“Ben  cinleri  ve  insanları  ancak  bana  kulluk  etsinler 

diye yarattım” (Zâriyât 51/56) âyeti bunun ifadesidir. 

Evet  insan Allah’a ibadet  için  yaratılmıştır.  Göklerin, 
yerin ve dağların yüklenmekten çekindiği ilahî  “emaneti” 
insan yüklenmiştir. 

� وَاتِ وَالاْرَضِْ وَالجِْباَلِ فَاَب6ََْ اَنْ َ|ْمِلْنهََا Iم اِنَّا عَرَضْناَ الاَْمَانَةَ عََ\ السَّ
� وَاMَْفَقْنَ مِنهَْا وzََلََهَا الاِْنسَْانُ...

“Biz  emaneti,  göklere,  yere  ve  dağlara  teklif  ettik, 
(ancak)  onlar  bunu  yüklenmekten  çekindiler.  (Sorumlu-
luğundan) korktular. Onu insan yüklendi...” (Ahzâb 33/72) 

Kâdı Beydâvî’nin de işaret ettiği gibi “insanın yüklen-
diği  emanet”  düşünce  ve  akıl  yeteneğidir.  Çünkü  aklın 
varlığı   ve  iyiyi  kötüden  ayırabilme  yeteneği  sebebiyle 
insan, dini tekliflere muhatap olmuş, ibadet ve itaatle so-
rumlu tutulmuştur. 
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İnsan, akıl ve düşünce sahibi olduğu için “emaneti”  ka-
bullenmiş ve yer yüzünde Allah’ın “halifesi” olmuştur: 

وَاِذْ قَالَ رَبُّكَ لِلْمَلاَ`ئكَِةِ اِنىِّ جَاعِلd ِ� الاْرَضِْ خَلِيفَةً�
“Hatırla ki Rabb’in meleklere: Ben yeryüzünde bir ha-

life yaratacağım dedi...” (Bakara 2/30) 

� وَهُوَ الَّذِى جَعَلَكُمْ خَلاَ`ئفَِ الاْرَضِْ...
“O Allah ki sizi yeryüzünün halifeleri yaptı…” (En’âm 6/ 

165) 

“İnsanın yer yüzünde Allah’ın halifesi olması”; Allah’-
ın  yasalarını  yer  yüzünde  uygulaması  ve  ilahî  iradeye 
uymasıdır. İnsanın “halife” olarak görevi Allah’ın iradesi 
doğrultusunda hareket etmesidir.  

İnsan,   yüklendiği  “emaneti”  ve  “halifelik”  görevini 
yerine getirmede zorlanmamış bu hususu, kendi irade ve 
tercihine bırakılmıştır. Bu, onun ölümü ve hayatı ile “imti-
han”da olduğunun ifadesidir. (Mülk  67/1) 

Bu serbestliğin sonucu insanlardan kimi kafir kimi de 
mü’min olmuştur. 

� ... dوَمِنكُْمْ مُؤْمِن dِهُوَ الَّذِى خَلَقَكُمْ فَمِنكُْمْ كَافر
“O Allah ki sizi yarattı. Sizden kiminiz kafir kiminiz de 

mü’mindir...” (Teğâbun 64/2) 

� اِنَّا خَلَقْناَ الاِْنسَْانَ مِنْ نطُْفَةٍ اَمْشَاجٍ نبَتْلَِيهِ فَجَعَلْناَهُ سَمِيعًا بصfًَِا * اِنَّا
� ا كَفُوراً ا Mَاكِرًا وَاِمَّ بيِلَ اِمَّ هَدَيْناَهُ السَّ

“Biz insanı katışık bir  nutfeden yarattık. Onu imtihan 
edelim diye  kendisini işiten ve gören yaptık. Biz ona yolu 
gösterdik. (O) ya şükredici olur ya da nankördür.” (İnsan 76/ 

2-3) 

Bu  âyetler,  insana  inanma  hürriyetinin  verildiğini, 
kendi iradesiyle imanı veya küfrü  seçtiğini ifade etmekte-
dir.  Allah,  insanı   iman  veya  küfrü  tercihinde  serbest 
bırakmakla birlikte  cennet ve nimetlerini hatırlatarak onu 
imana çağırmış, cehennem ve azabını bildirerek küfür ve 
isyandan sakındırmıştır. (Kehf 18/29-31; İnsan 76/4-22) 

Allah’ın insanı “en güzel biçimde yaratması”, “ona ru-
hundan  üflemesi”,  “onu  yer  yüzünde  halife  yapması”, 
“her şeyi onun için var etmesi”, “sayısız nimetler verme-
si” ve “pek çok yaratıktan üstün kılması” onu “ibadet ile 
sorumlu” tutması sebebiyledir. 

İnsana bu görevini yerine getirebilmesi  için akıl, fikir, 
iyi ve kötüyü birbirinden ayırabilecek yetenek, gerçekleri 
görebilecek  göz,  duyabilecek  kulak  ve  idrâk  edebilecek 
kalp vermiş; bununla yetinmemiş kitap ve peygamberler 
göndermiştir. Gönderdiği kitap ve peygamberlerle insana 
doğru  yolu  göstermiş,  dünya  ve  ahiret  saadetini 
sağlayabileceği, yolunu  şaşırmayıp görevini en mükem-
mel bir  şekilde yapabileceği kurallar  bildirmiş,  peygam-
berleri insanlara örnek yapmıştır. 
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İnsana akıl, fikir  ve iyiyi kötüden ayırabilecek yetenek 
verildiğine göre “din”  ve “peygamber”  gönderilmesine 
ihtiyaç  var  mıydı?  Bazı  insanlar  böyle  düşünebilir. 
Düşünenler   ve  biz  aklımızla  her   sorunumuzu çözeriz, 
işlerimizi yaparız, doğru yolu buluruz, dine ve peygambe-
re ihtiyaç yoktur diyenler vardır. Ancak insanın yapısını, 
genel  karakterini  iyi  bilenler  böyle  düşünmemekte, 
insanın; Allah’ın dinine ve peygamberin rehberliğine ihti-
yacının  olduğunu  söylemektedirler.  İnsanlık  tarihi  bu 
gerçeği doğrulamaktadır. Çünkü akıl; dünyevî işleri, insânî 
ilişkilerdeki  doğru  olanları,  bu  âlemin  bir  yaratıcısı 
olduğunu  kavrasa  bile  Allah’a  karşı  görevleri,  insanın 
yaratılış  gayesi  olan  “ibadet”  görevini  nasıl  yapacağını 
kendiliğinden kavrayamaz. 

İnsanı  yaratan  ve  onu  en  iyi  bilen  hiç  şüphesiz  ki 
Allah’tır. İnsana akıl ve bir çok yeteneği de veren Allah’tır. 
Eğer insanın bir dine ve peygamberin rehberliğine ihtiyacı 
olmasaydı  “din”  ve “peygamber”  göndermezdi.  İlk  in-
sandan itibaren din ve peygamber göndermesi insanın dini 
kurallara ve peygamberin rehberliğine ihtiyacının olduğu- 
nu ortaya koymaktadır. Evet her insanın ilâhî kitap ve pey-
gamberin rehberliğine ihtiyacı vardır. Çünkü insan; 

Hayrı/iyiyi  işleyebildiği  gibi  şerri/kötü  olanı  da 
işleyebilir. Çünkü o, zayıf yaratılmıştır خُلِقَ الاِْنسَْانُ ضَعِيفًا (Nisâ 

4/28) 

Zafiyeti;  şehvetine düşkün,  öfkesine mahkum, taham-
mülsüz,  nefsinin  arzularına,  heva  ve  hevesine  ve  dünya 

lezzetlerine karşı koymada âciz oluşudur.  �ًوكََـانَ الاْنِسَْـانُ  عَجُـولا
“Çünkü o, çok acelecidir.” (İsra, 17/11) �ٍنسَْــــانُ مِــــنْ عَجَـــل خُلِــــقَ الاِْ
“insan çok aceleci yaratılmıştır.” (Enbiya, 21/37) 

Bu sebeple, ِfَْْدُعَـاءَهُ باِلخ ِّ  İnsan hayra dua“ وَيَدْعُ الاِْنسَْـانُ باِل�َّ
eder gibi şerre de dua eder.” (İsrâ 17/11) 

 Her şeyin istediği anda oluvermesini ister. Sevinç ha-
linde hayır; keder ve öfke halinde nefsi, çocukları ve malı- 
mülkü  aleyhine  şer  ister,  beddua  eder.  Ebedî  nimetler 
yurdu cennet  yerine bir  oyun ve eğlence ve aldatıcı  bir 
zevkten ibaret olan dünyayı ister. (Hadîd 57/20) Helali ister 
gibi  haramı  da  ister.  İyilikten  önce  kötülüğü  arzu  eder. 
(Ra’d 13/6) 

� َّ اسْتِعْجَاRَُمْ باِلخfِِْْ لقَُضِىَ اِليَْهِمْ اَجَلُهُمْ...  لُ اOُ لِلنَّاسِ ال�َّ وَلوَْيُعَجِّ
“Eğer Allah,  insanlara hayrı  çabucak istedikleri  gibi 

şerri  de acele verseydi elbette onların ecelleri  bitirilmiş 
olurdu...” (Yûnus 10/11) Çünkü insan; 

  اِنَّ الاِْنسَْانَ خُلِقَ هَلُوعًا
“Helu’ (çok hırslı ve cimri) olarak yaratılmıştır” (Me’âric 

70/19)  

  ... اِنَّهُ كَانَ ظلَُومًا جَهُولاً
“…Çok zalim, çok cahildir” (Ahzâb 33/72)  

dاِنَّ الاِْنسَْانَ لكََفُور ... 
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“Çok nankördür.”(Hac 22/66) 

 � dقَنوُط dفَيَؤُس ُّ هُ ال�َّ اِذَا مَسَّ
“Bir şerle karşılaşınca çok ümitsizdir.” (Me’âric 70/19)  

� dفَخُور dِاِنَّهُ لفََرح ...
“… Çok şımarık ve çok övünücüdür.” (Hûd, 11/10)   

  كَلاَّ اِنَّ الاِْنسَْانَ ليَطَْعَى * اَنْ راIَهُ اسْتَغْنIى

“Kendini yeterli gördüğü için çok azgındır”(Alak 96/6-7)  

d6ِمُب dفَاِذَا هُوَ خَصِيم ... 
“… O apaçık bir hasımdır” (Nahl 16/4.) 

ءٍ جَدَلاً  ... وكََانَ الاِْنسَْانُ اَكْثرََ َ�ْ

“… Tartışmaya her şeyden daha çok düşkündür.”(Kehf 

18/54) 

و̀ءِ... ارةdَ باِلسُّ   اِنَّ النَّفْسَ لاََمَّ
“Çünkü nefis daima kötülüğü emreder…” (Yusuf, 12/53), 

d6ِاِنَّهُ لكَُمْ عَدُوٌّ مُب  
“Şeytan sizin çin apaçık düşmandır.” (Bakara 2/208)  

 ... وَيَأمُْركُُمْ باِلفxَْْشَاءِ
“… Size daima kötülüğü emreder.” (Bakara 2/268) 

هَوَاتِ مِنَ النِسَّاءِ وَالبْن6ََِ وَالقَْناَطfِِ المْقَُنطَْرَةِ مِنَ� زُيّنَِ لِلنَّاسِ حُبُّ الشَّ
� مَةِ وَالاَْنْعَامِ وَالحَْرْثِ... ةِ وَالخَْيلِْ المْسَُوَّ هَبِ وَالفِْضَّ الذَّ

“Kadınlardan, oğullardan, kantarlarca yığılmış altın ve 
gümüşten, (otlağa) salınmış atlardan, davarlardan ve ekin-
lerden  gelen  zevklere  karşı  aşırı  düşkünlük  insanlara 
süslü/cazip gösterilmiştir…” (Âl-i İmrân 3/14) 

Din ve peygamberin rehberliği olmadan insan; bu kötü 
davranışlarından aklına rağmen nasıl kurtulabilir? Kurtula-
maz, kurtulamadığı her devirde  görülmüştür. Bu yüzden; 

... وَاَكْثرَُهُمْ كَافرُِونَ ... 
“… Onların çoğu kâfirdir…” (Nahl 16/83), 

   وَلاَكِنَّ اَكْثرََ النَّاسِ لايَُؤْمِنوُنَ

“… İnsanların çoğu iman etmez…” (Hûd 11/17), 

 ... وَاَكْثرَُهُمْ لِلxَْقِّ كَارهُِونَ

“… İnsanların çoğu haktan hoşlanmaz.” (Mü’minûn 23/70), 

  وَمَا يُؤْمِنُ اَكْثرَُهُمْ باOِِ اِلاَّ وَهُمْ مُْ�كُِونَ

“Çoğu Allah’a ortak koşmadan iman etmez” (Yusuf, 12/106) 

... فَاعَْرَضَ اَكْثرَُهُمْ...  
“…Çoğu Kur’an’dan yüz çevirmiştir…” (Fussılet 41/4) 
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... وَلIكِنَّ اَكْثرََ النَّاسِ لايََعْلَمُونَ...  
“…İnsanların çoğu gerçekleri bilmez…” (A’raf 7/187) 

... وَلIكِنَّ اَكْثرََ النَّاسِ لايََْ�كُُونَ  
“… İnsanların çoğu şükretmez” (Bakara 2/243) 

... وَاَكْثرَُهُمْ لايََعْقِلُونَ   
“… Çoğu akıllarını kullanmaz.” (Mâide 5/103) 

... وَلIكِنَّ اَكْثرَُهُمْ َ[ْهَلُونَ  
“… Çoğu cahildir.” (En’âm 6/111)  

... وَاَكْثرَُهُمُ الفَْاسِقُونَ   
“… Çoğu fasıktır.” (Âl-i İmrân 3/110) 

... وكََثdfِ حَقَّ عَلَيْهِ العَْذَابَ ... 
“… (Bu yüzden) çoğuna azap hak olmuştur…” (Hac 22/18) 

İnsanın genel yapısında kötüyü işleme yeteneği olmak- 
la birlikte o, İslam fıtratı üzerine yaratılmıştır. Kötü dav- 
ranışları sonradan edinir. Ana-babası ve çevresinin etkisiy-
le kötü inanç ve davranışlara sahip olur. Peygamberimiz 
(s.a.v.), 

سَانِهِ� رَانِهِ اَوْ يُمَجِّ دَانِهِ اَوْ يُنصَِّ كُلُّ مَوْلوُدٍ يُولدَُ عََ\ الفْطِْرَةِ فَاَبوُاهُ Pَُوِّ
“Her doğan çocuk  fıtrat üzere (tevhide meyilli olarak) 

doğar, (sonra) ana ve babası onu Yahudi, Hıristiyan veya 
Mecusi yapar” buyurmuş (Ahmed, II, 275) ve sonra  şu âyeti 
okumuştur: 

ينِ حَنِيفًا فطِْرَتَ اOِ الَّتِى فَطَرَ النَّاسَ عَلَيْهَا لاَ تَبدِْيلَ� فَاَقِمْ وَجْهَكَ لِلدِّ
� ينُ القَْيِّمُ... لخَِلْقِ اOِ ذَلِكَ الدِّ

“(Ey Peygamberim!) Sen yüzünü hanif  (Allah’ı birle-
yen, doğru yoldan giden) olarak dine, Allah’ın insanları 
yarattığı Allah’ın fıtratı üzerine çevir. Allah’ın yaratışında 
değişme  yoktur.  İşte  doğru  din  budur.  Fakat  insanların 
çoğu bilmez…” (Rûm 30/30) 

Bu âyet  ve  hadis  insanın  yaratılıştan  dine  ihtiyacının 
olduğunu da ifade eder.  Zaten insan dünyaya gelip ruh- 
beden bütünlüğüne kavuşmadan önce Yaratıcının varlığını 
O’nun “Rab” oluşunu kabul etmiştir: 

تَهُمْ وَاMَْهَدَهُمْ عََ\ اَنفُْسِهِمْ� يَّ وَاِذْ اَخَذَ رَبُّكَ مِنْ بنَِى اIدَمَ مِنْ ظهُُورهِِمْ ذُرِّ
� ذَا Iهِدْنَا اَنْ تَقُولوُا يَوْمَ القِْيَامَةِ اِنَّا كُنَّا عَنْ هMَ \ََاَلسَْتُ برَِبكُِّمْ قَالوُا ب

� غَافل6َِِ 
“Kıyamet  gününde  biz  bundan  (dinden,  tevhit 

inancından) habersizdik demeyesiniz diye  Rabb’in Adem 
oğullarından, onların bellerinden zürriyetlerini çıkardı ve 
onları kendi kendilerine şahit tuttu ve dedi ki: Ben sizin 
Rabb’iniz  değil  miyim?  (Onlar  da),  evet  (Senin  Rab 
oluşuna) şahit olduk dediler.” (A’râf 7/172) 
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Bu ikrarını devam ettirenler, “mü’min”, bu ikrarını giz-
leyip Allah’ın din ve peygamberini tanımayanlar, “kafir” 
olmaktadır. 

İnsanın aklını Hak yolda kullanması, nefsinin arzu ve 
isteklerine  mani  olması,  dünya  ve  ahiret  saadetini 
sağlayabilmesi ancak “din” ve “peygamber”in rehberliği 
ile  mümkün  olmaktadır.  Aklını  hayırda  kullanmayan  ve 
ilahi mesaja kulak vermeyenler ahirette cehennem ashabı 
olacaklardır: 

� pَ̀ اُلقِْىَ فيِهَا فَوْجd سَأRََُمْ خَزَنتَُهَا اUََْ يَأتْكُِمْ نَذِيرd * قَالوُا بَ\I قَدْ جَاءَ̀نَا كُلَّ
�* ٍfِيئٍْ اِنْ اَنتُْمْ اِلاَّ ِ� ضَلاَلٍ كَبMَ ْمِن Oُلَ ا بنْاَ وَقُلْناَ مَا نزََّ نَذِيرd فَكَذَّ

�*ِfِع وَقَالوُا لوَْ كُناَ نسَْمَعُ اَوْ نَعْقِلُ مَا كُنَّا ِ�` اَصxَْابِ السَّ
“Her grup cehenneme atıldıkça cehennem bekçileri on-

lara; “Size bir uyarıcı (bu azaptan sakındırıcı peygamber) 
gelmemiş  miydi”  diye  sorarlar.  Onlar;  “Evet,  bize 
Uyarıcı/Peygamber gelmişti fakat biz (onu) yalanlamış ve 
“Allah hiç bir  şey indirmemiştir,  sizler ancak büyük bir 
sapıklık içindesiniz, demiştik” diye cevap verirler. Ve şöyle 
derler: Şâyet (Peygamberin getirdiği  ilahi  mesaja)  kulak 
verseydik ve  aklımızı kullanmış olsaydık (şimdi) şu alevli 
ateşin ashabı  arasında olmazdık.” (Mülk 67/8-10) 

Allah  (c.c.)  insanları  karanlıklardan  aydınlığa 
çıkarmak,  onların  dünya ve ahiret  saadetlerini  sağlamak 
için kitap ve peygamber göndermiştir. Din, kitap ve pey-
gamberliğin  tarihi,  insanlığın  tarihi  kadar  eskidir.  Allah, 

ilk insan Adem’i ilk peygamber olarak görevlendirmiş ve 
ona 10 sayfalık bir kitap vermiştir. Bu gerçek insanın dine, 
peygambere ve bir ilahi kitaba ihtiyacının olduğunu ortaya 
koymaktadır.  Bu  açıklamalardan sonra “din”  konusuna 
geçebiliriz. 

II- DİN 

Din nedir? Mahiyeti nedir? İlgi alanı nedir? Muhatabı 
kimdir? Önce bu soruları yanıtlayalım. 

“Din”  farklı  biçimlerde tanımlanmıştır.  Diyanet İşleri 
Başkanlarından Hamdi Akseki,  dini şöyle tanımlamıştır: 
“Din;  Allah  tarafından  vaz’  olunmuş  bir  kanundur. 
İnsanlara  saadet  yollarını  gösterir.  Onların  saadete 
erişmelerine delalet  eder.  Yaratılışındaki  gaye ve hedefi, 
Allah’a  ne  suretle  ibadet  yapılacağını  bildirir.  İnsanları 
hayır olan işlere sevk eder.”2 

Yine eski Diyanet İşleri Başkanlarından Hamdi Yazır 
ise dini şöyle tanımlamıştır: “Din zevi’l-ukulü hüsnü ihti-
yarlarıyla bizzat hayırlara sevk eden bir vaz’ı ilâhîdir.”3 

Buna  göre;  dinin  muhatabı,  akıl  sahipleridir. 
Dolayısıyla cansız varlıklar (cemâdât), bitkiler (nebâdat), 
hayvanlar, deliler, akılsızlar, çocuklar ve bunaklar din ile 
mükellef değildirler. 
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Dinin  şartı,  “akıl”  ve  “irade”dir.  Hak  Din,  vahye 
dayanır. Hak Dinin kurallarını koyan bizzat Allah’tır. Din; 
insanı imana ve salih amellere sevk etmek, haramlardan ve 
kötülüklerden alıkoymak, ahlakını güzelleştirmek böylece, 
onun  dünya  ve  ahiret  saadetini  sağlamak  için  vaz  edil-
miştir. 

Dinin ilgi alanı; insanın bütün inanç, söz, fiil ve dav- 
ranışlarıdır.  Din  insanın  bütün  faaliyetleri  ile  ilgilenir. 
Bazılarının  sandığı  gibi  din;  sadece  insan  ile  Allah 
arasındaki  ilişkileri  düzenlemekten  ibaret  değildir.  Din; 
İnsanın  Allah  ile  insanlar,  canlılar  ve  çevre  ile  olan 
ilişkilerini  düzenler.  Bu  sebeple  son  din  İslamın  yüce 
kitabı  Kur’an;  insanın;  nasıl  iman edip ibadet  edeceğini 
bildirdiği  gibi  yemesinden  içmesine4,  evlenmesinden 
boşanmasına,5 ticaretinden6 mirasının taksimine7, konuş- 
masından  yürümesine8,  annenin çocuğunu kaç sene em-
zirmesinden9, birisinin evine nasıl girileceğine10, çocukla- 
rın, ana-babalarının yatak odalarına ne zaman ve nasıl gi-
receklerinden11 yemeğin birlikte veya ayrı ayrı yenmesi-
nin günah olmadığına12... varıncaya kadar  bütün söz, fiil 

ve  davranışlarıyla  ilgili  temel  kurallar  getirmiştir.  Yani 
“Din/İslam”; inançlar manzumesinden ibaret olmadığı gibi 
gönüllere, zihinlere, evlere  ve camilere  de mahkum ve 
mahsus değildir. 

Din, isteğe bağlıdır. Dini kabul veya reddetmek insan-
ların iradelerine bırakılmıştır. İcbârî değildir. Çünkü  �َلاَاِكْرَاه
يــــنِ  ,dinde zorlama yoktur.”13 Dinin ihtiyârî olması“ ِ� الـــــدِّ
insanın hayatı ve ölümü ile imtihana  tabi tutulması14 se-
bebiyledir.  İmtihan halinde olanın iradesinde hür  olması 
gerekir. Dini kabul etmek zorunlu olsaydı, bütün insanlar 
mümin olurdu. Yüce Allah, Peygamberine,  

هُمْ uَِيعًا اَفَأنَْتَ تُكْرهُِ النَّاسَ حَتَّى� وَلوMََْاءَ رَبُّكَ لأَمََنَ مَنْ ِ� الاْرَضِْ كُلُّ
يَكُونُوا مُؤْمِن�6َِ

“(Ey Resulüm!), Eğer Rabb’in dileseydi yeryüzündeki-
lerin hepsi elbette iman ederlerdi. O halde sen iman etme-
leri için insanları zorlayacak mısın?” demektedir. (Yunus 10/ 

99) Allah, Hakkı göndermiş, inanıp inanmamayı insanların 
isteğine bırakmıştır.  

� وَقُلِ الحَْقُّ مِنْ رَبِّكُمْ فَمَنْ Mَاءَ فَلْيُؤْمِنْ وَمَنْ Mَاءَ فَلْيكَْفُرْ... 
 “(Ey  Peygamberim!)  De  ki:  Hak  Rabb’inizden 

(gelmiş) dir. Öyle ise dileyen iman etsin dileyen de inkâr 
etsin...”(Kehf 18/29) 
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Allah,  insanları  iman  veya  inkâr  etmekte  serbest 
bırakmakla birlikte  onları  iman etmeye ve salih  ameller 
işlemeye  teşvik  etmiş,  inkâr  ve  isyandan  sakındırmıştır. 
Yukarıdaki âyetin devamında bunu açıkça görmekteyiz 

Allah, peygamberleri vasıtasıyla tevhit ve ibadet esas-
larını bildirmiştir. Bütün peygamberler,  insanlara Hak Dini 
tebliğ edip açıklamışlardır.  Bu Hak Dini  kabul  edenlerin 
adı,  “Müslüman” dır. Bu ismi veren de bizzat Allah’tır: 

� ذَا Iيكُمُ المْسُْلِم6َِ مِنْ قَبلُْ وَِ� ه ّIهُوَ سَم
 “...Gerek  önceki (kitaplarda) gerekse bu (Kur’an) da 

size Müslüman adını veren Allah’tır..” (Hac 22/78) 

Şu  âyetler de bu gerçeği ifade etmektedir: 

� ... وَاُمِرْتُ اَنْ اَكُونَ مِنَ المْسُْلِم6َِ ...
Nuh (a.s.), “...Bana Müslümanlardan olmam emredil-

di…” (Yûnus 10/72) 

� رَبَّناَ وَاجْعَلْناَ مُسْلِم6َِْ لكََ ...
İbrahim  ve  İsmail  (a.s.),  “Ey  Rabb’imiz!  Bizi  Sana 

Müslüman olanlardan kıl...” (Bakara 2/128) 

ينَ فَلاَ تمَوُتُنَّ اِلاَّ وَاَنتُْمْ مُسْلِمُونَ� ى لكَُمُ الدِّ Iاصْطَف Oَيَابنُىََّ اِنَّ ا ...
Yakup  (a.s.),  “...Oğullarım!  Allah  sizin  için  bu  dini 

(İslamı) seçti. O halde sadece Müslümanlar olarak ölün.” 
(Bakara 2/132) 

لُوا اِنْ كُنتُْمْ مُسْلِم�6َِ ... فَعَلَيْهِ تَوكََّ
Musa (a.s.), “Ey kavmim! Eğer Allah’a iman ettiyseniz, 

eğer  müslümanlar  iseniz  O  Allah’a  güvenin/tevekkül 
edin.” (Yûnus10/84) 

قَالَ الحَْوَارِيُّونَ نxَْنُ اَنْصَارُ اOِ اَمَنَّا باOِِ وَاMَْهَدْباَِنَّا مُسْلِمُونَ�
İsa (a.s.)’ın havarileri, “...Biz Allah (yolunun) yardım- 

cılarıyız. Allah’a iman ettik. Şahit olun ki biz Müslüman-
larız.” (Âl-i İmrân 3/52.) 

ينَ عِندَْ اOِ الاْسِْلاَمُ� اِنَّ الدِّ
“Allah katında din sadece İslam’dır.” (Âl-i İmrân 3/19) 

ينَ� وَمَنْ يَبتَْغِ غfََْ الاْسِْلاَمِ دِيناً فَلَنْ يُقْبلََ مِنهُْ وَهُوَ ِ� الاIْخِرَةِ مِنَ الخَْاِ�ِ
“ Kim İslam’dan başka bir din ararsa bilsin ki kendi-

sinden (böyle bir din) asla kabul edilmeyecektir. ...” (Âl-i 

İmrân 3/85) 

Hak  Din  İslam’ın  son  Peygamberi,  Muhammed 
(s.a.v.),15   ilahî  kitabı  da  Kur’an’dır.  Kur’an da son ki-
taptır. Şimdi Peygamber konusuna geçiyoruz.  
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İmrân 3/85) 

Hak  Din  İslam’ın  son  Peygamberi,  Muhammed 
(s.a.v.),15   ilahî  kitabı  da  Kur’an’dır.  Kur’an da son ki-
taptır. Şimdi Peygamber konusuna geçiyoruz.  
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15. Ahzâb, 33/40. 



III- PEYGAMBER 

Dini; insanlara tebliğ eden,sözlü ve uygulamalı olarak 
açıklayan peygamberdir. Kur’an’da “resul” ve “nebi” ke-
limeleri ile ifade edilen “peygamber”, Farsça bir kelime 
olup “haber getiren” demektir. Kur’an’da Peygamberimiz 
(s.a.v.)’e   bazen  “nebi”  bazen  de  “resûl”  kelimesiyle 
hitap edilmiştir.Peygamberimiz (s.a.v.) hem nebî hem re-
suldür.16 

 Peygamberlik  çalışmakla  elde  edilecek  bir  görev 
değildir. 

� ... اOَُ اَعْلَمُ حَيْثُ َ[ْعَلُ رسَِالتََهُ ...
“… Allah, elçiliği kime vereceğini en iyi bilir…”17 

 Peygamberlerin ilki, Adem (a.s.)18 sonuncusu da Hz. 
Muhammed (s.a.v.)’dir.19 

Peygamberlerin bir kısmının ismi, Kur’an’da zikredil-
miş (25 veya 28), bir kısmının ise zikredilmemiştir.  

Yüce Allah, bu gerçeği şöyle bildirmektedir:  

وَلقََدْ اَرسَْلْناَ رسُُلاً مِنْ قَبلِْكَ مِنهُْمْ مَنْ قَصَصْناَ عَلَيكَْ وَمِنهُْمْ مَنْ Uَْ نقَْصُصْ�
� عَلَيكَْ ...

“(Ey  peygamberim!)  Andolsun  senden  önce  de  pey-
gamberler  gönderdik.  Onlardan  sana  kıssalarını  an-
lattığımız  kimseler  de  var,  durumlarını  sana  bildirme-
diğimiz kimseler de var...”  (Mü’min 40/78) 

 Ebu Zer’il-Ğıfârî; 

–  Ya  Resulallah!  Nebilerin  evveli  hangisidir,  diye 
sormuş Peygamberimiz (s.a.v.) de; Adem’dir demiştir. 

– O nebi mi idi diye sormuş, evet  nebi idi cevabını 
vermiştir.20 

– Ya Rasulallah! Nebilerin sayısı kaçtır,  diye sormuş, 
124.000 dir diye cevap vermiştir.21 

– Ya Rasulallah! Onlardan kaçı resuldür demiş, 315’i 
(veya 313’ü) cevabını vermiştir.22  

Peygamberlerin hepsi  aynı  derecede değildir.  Şu ayet 
bu gerçeği ifade etmektedir:  

مَ اOُ وَرفََعَ بعَْضَهُمْ� لْناَ بعَْضَهُمْ عََ\ بعَْضٍ مِنهُْمْ مَنْ كَلَّ سُلُ فَضَّ تلِْكَ الرُّ
� دَرجََاتٍ ...

“O  peygamberlerin  bir  kısmını  diğerlerinden  üstün 
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16. A’râf, 7/157. 
17. En’âm, 6/124. 
18. Ahmed, V,178. 
19. Ahzab, 33/40. 

20.  Ahmed,  V,  178.  İbn  Sad,  Tabakâtü’l-Kübra,  I,  32.  Beyrut,  1957. 
Haysemî, Mecmeu’z-Zevaid, VIII, 210. 
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kıldık.  Allah onlardan bir kısmı ile konuşmuş, bazılarını 
da derece derece yükseltmiştir...” (Bakara 2/253) 

 Peygamberlerin bir kısmı azim sahibi büyük peygam-
berlerdir.23 Bunlar; Nuh, İbrahim, Musa, İsa ve Muham-
med  (s.a.v.)’dir.24  Bu  peygamberler  aynı  zamanda  pey-
gamberlerin seyyidleridir. Hz. Muhammed (s.a.v.) ise bu 
beşinin seyyididir.25 Kıyamet gününde de insanların seyyi-
di olacaktır.26 Öncekilerin ve sonrakilerin en değerli insanı 
Hz. Muhammed (s.a.v.)dir.27 

Amerikalı Yahudi asıllı Jules Masserman, Time Der-
gisinde (15/07/1974) “Liderler Nerede” başlıklı yazısında bir 
çok tarihi şahsiyeti tahlil ettikten sonra,”bütün zamanların 
en büyük lideri Muhammed’dir” demiştir. Yine Amerikalı 
yazar Michael H. Hart, dünyada etkili olmuş 100 kişiyi 
tanıtan  bir  eser  yazmış,  ilk  sırayı  Peygamberimize 
vermiştir.28 

Fransız  tarihçisi  La  Martin,  Hz.  Muhammed  (s.a.v.) 
için, “Ondan daha büyük insan var mıdır?” diye sormuş 
ve  “ondan daha büyük insan yoktur, Muhammed gerçek-
ten en büyüktür” demiştir. 

Kıyamet  gününde “Hamd Sancağı”  Hz.  Muhammed 

(s.a.v.)’e verilecek,29 bütün peygamberler onun bu sancağı 
altında toplanacaklardır.30   

Kıyamet gününde Muhammed ümmeti, insanlara, Mu-
hammed (s.a.v.) da Müslümanlara31 ve diğer ümmetlerin 
şahitlerine şahitlik edecektir.32  

Hz.  Muhammed (s.a.v.)  diğer  peygamberlerden farklı 
olarak bütün insanlara ve cinlere peygamber olarak gönde-
rilmiştir.33 

Peygamberimiz  (s.a.v.);  İbrahim  (a.s.)’in  duası,34  ve 
İsa (a.s.)’ın müjdesidir. (Saf 61/6)  

وَمَا اَرسَْلْناَكَ اِلاَّ رzََْةً لِلْعَالم�6ََِ
“Alemlere rahmet olarak gönderilmiştir.” (Enbiyâ 21/107) 

Bizlere Allah’ın bir lütfu ve nimetidir: 

� لقََدْ مَنَّ اOُ عََ\ المْؤُْمِن6َِ اِذْ بعََثَ فيِهِمْ رسَُولاً مِنْ اَنفُْسِهِمْ...
“Andolsun Allah mü’minlere kendi içlerinden bir pey-

gamber  göndermekle  büyük  lütufta  bulunmuştur...”  (Âl-i 

İmrân 3/164) 
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23. Zuhruf, 46/43. 
24.  Taberi,  Camiu’l-Beyan  An  Te’vilü’l-Âyi’l-Kuran,  XXVI,  37.  Kurtubi, 

el-Cami’li Ahkâmi’l-Kur’an, XVI, 220 
25. Hakim, Müstedrek, II, 546. 
26. Ahmed, I, 5. Müslim, Fedail, 3. II, 1782. 
27. Tirmizi, V,588. 
28. M. H. Hart, En Etkin 100, s. 1. Çeviri, M. Harmancı. İstanbul, 1994.  

29. Ahmed, V, 138. 
30. Ahmed, I, 281. 
31. Bakara, 2/143, 22/78. 
32. Nisâ, 4/41. 
33. Sebe’, 34/28, Cin, 72/1-2, 14. 
34. Bakara, 2/129. 
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رًا وَنِذِيرًا * وَدَاعِيًا اَِ� اOِ باِِذْنِهِ� َا النَّبىُِّ اِنَّا̀ اَرسَْلْناَكَ Mَاهِدًا وَمُبشَِّ ُّPَيَاا
� اجًا مُنfًِا وَِ�َ

“Ey peygamber! biz seni şahit, müjdeci, uyarıcı, davet-
çi, aydınlatıcı ve ışık veren bir kandil olarak gönderdik.” 
(Ahzâb 33/45-46) 

Müminlerin şefaatçisidir.35  

� dرحَِيم dباِلمْؤُْمِن6َِ رَؤُف ...
“… Mü’minlere  karşı  çok şefkatli  ve  merhametlidir.” 

(Tevbe 9/128)   

Uyulacak, arkasından gidilecek en güzel örnektir.  

لقََدْ كَانَ لكَُمْ ِ� رسَُولِ اOِ اُسْوَةd حَسَنةdَ لمِنَْ كَانَ يَرْجُوا اOَ وَاليَْوْمَ�
� الاْخَِرَ وَذَكَرَ اOَ كَثfًِا

“Andolsun ki Resulullah’da sizin için, Allah’a ve ahiret 
gününe kavuşmayı umanlar  ve Allah’ı çok zikredenler için 
en  güzel  bir  örnek  vardır.”  (Ahzâb  33/21)  ayeti  bu  gerçeği 
ifade etmektedir. 

 Âyette  geçen “üsve-i  hasene”;  uyulacak,  arkasından 
gidilecek en güzel örnek, nümune-i imtisal demektir. Pey-
gamberimiz (s.a.v.), kimler için ve hangi konularda örnek-
tir?  Âyette,  “sizin  için”  denilmektedir.  Bundan  maksat, 
Müslümanlardır.  Âyette,  Hz.  Peygamberi  örnek  alaca-
kların üç niteliği zikredilmiştir:  

1. Allah’ın sevabını ümit edenler,  

2. Ahireti arzu edenler, 

3. Allah’ı çok zikredenler.  

Allah’ın  sevabını  ümit  etmeyen,  ahiret  gününe imanı 
olmayan ve Allah’ı zikretmek hatırına bile gelmeyen kim-
seler, Resulüllah’ı kendilerine örnek ve rehber edinmezler. 
Peygamberimiz (s.a.v.); iman, ibadet ve ahlakta, zorluklara 
tahammülde,  azim ve  iradede,  söz,  fiil  ve  davranışlarda 
âyette vasıfları zikredilenler için bir nümune-i imtisaldir.  

Peygamberimiz (s.a.v.)’in din ile ilgili  görevi  sadece 
ilâhî vahyi insanlara tebliğ etmekten ibaret değildir. Eğer 
Peygamberin görevi sadece dini tebliğ olsaydı, o insanlara 
örnek gösterilmezdi. Peygamberimiz (s.a.v.) hem dini in-
sanlara tebliğ etmiş hem din kurallarını sözlü ve uygula-
malı olarak açıklamıştır. Kur’an’da yer almayan konularda 
hükümler, kurallar ortaya koymuştur. Şimdi  kısaca Pey-
gamberimizin din ile ilgili vazifelerini görelim. 

1- PEYGAMBERİN “DİN” İLE İLGİLİ GÖREVLERİ;  

a) Tebliği: İlahi vahyi/Kur’an’ı insanlara ulaştırma.36 

... وَمَا عََ\ الرَّسُولِ اِلاَّ البْلاََعُ المْب�6ُُِ
“…Peygambere düşen apaçık tebliğden başka bir şey 

değildir…” (Ankebût 29/18) 

37 38 

35. Tirmizi, Sünnet, 33. 36. Nûr, 24/54. 
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1- PEYGAMBERİN “DİN” İLE İLGİLİ GÖREVLERİ;  

a) Tebliği: İlahi vahyi/Kur’an’ı insanlara ulaştırma.36 

... وَمَا عََ\ الرَّسُولِ اِلاَّ البْلاََعُ المْب�6ُُِ
“…Peygambere düşen apaçık tebliğden başka bir şey 

değildir…” (Ankebût 29/18) 
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b) Tebyin: Kur’an’ın mücmel / kapalı âyetlerini ve hü-
kümlerini sözlü ve uygulamalı olarak açıklama.37 

� لَ اِليَْهِمْ ... كْرَ لِتبُيَنَِّ لِلنَّاسِ مَا نزُِّ ... وَاَنزَْلنْ`اَ اِليَكَْ الذِّ
“…İnsanlara,  kendilerine  indirileni  açıklaman  için 

sana zikri/Kur’an’ı indirdik…” (Nahl 16/44) 

c)  Teşri:  Kur’an’da zikredilmeyen dini  konuları  yine 
Allah’tan aldığı  bilgi ile ortaya koyma. 

Peygamberimiz (s.a.v.), 

اَلاَ وَاِنىِّ اُوتيِتُ القُْرْاIنَ وَمِثلَْهُ مَعَهُ�
“Bana  kur’an  ve  onun  gibi  bir   misli  verildi” 

demiştir.38 

Dolayısıyla “Sünnet”; 

1- Kur’an’daki hükümleri teyit eder. Mesela, 

لاََ|لُِّ مَالُ امْرٍِ�  اِلاَّ بطِِيبِ نفَْسِهِ�
“Bir  Müslümanın  malı  (başkasına)  onun  gönül 

hoşnutluğu olmadan helal olmaz” hadisi,39 

َا الَّذِينَ اIمَنوُا لاَ تَأكُْلُو̀ا اَمْوَالكَُمْ بيَنْـَكُمْ باِلبْاَطِلِ اِلاَّ` اَنْ تَـكُونَ تجَِارةًَ� ُّPَا ا يَ`
� عَنْ تَرَاضٍ مِنكُْمْ ...

“Ey Mü’minler, Mallarınızı aranızda batıl yollarla ye-

meyin. Kendi rızanız ile yaptığınız ticaret olursa başka…” 
âyetini (Nisâ 4/29) teyit etmektedir.  

Âyet ve hadis aynı hükmü ifade  etmektedir. 

2- Açıklanmaya muhtaç âyetleri açıklar.        

a) “Mücmel” âyetleri tefsir eder, “müşkil” lafızları 
açıklar. 

Namaz, zekat ve hac ibadetlerinin nasıl  yapılacağının 
sünnetle  beyanı gibi. 

b) Kur’an’ın “amm”/genel hükmünü “tahsis” eder.  

Mesela,  

تِهَا وَلاَ حَالتَِهَا وَلاَ عََ\ اِبنْةَِ اَخِيهَا وَلاَ عََ\ اِبنْةَِ� لاَ تُنكَْحُ المْرَْأةَُ عََ\ عُمَّ
� لِكَ قَطَعْتُمْ اَرحَْامَكُمْ ... Iاُخْتِهَا فَاِنَّكُمْ اِنْ فَعَلْتُمْ ذ

“Bir  kadın,  halasının,  teyzesinin,  erkek  kardeşinin 
kızının ve  kız  kardeşinin kızının üzerine nikahlanmaz...” 
hadisi,40  

� لِكُمْ ... Iهَاتُكُمْ ... وَاُحِلَّ لكَُمْ مَا وَرآَءَ ذ مَتْ عَلَيْكُمْ اُمَّ حُرِّ
“Anneleriniz, kızlarınız.... Bunlardan başkası size helal 

kılındı...” (Nisâ 4/23-24) âyetinin umumunu tahsis etmiştir. 

c) Kur’an’ın mutlakını takyit eder. 

نِ� Iمِنَ القُْرْا َ فَاقْرَؤُا مَا تَيَ�َّ
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“(Namazda),  Kur’an’dan  kolayınıza  gelen  (âyetler)i 
okuyun”41 âyeti namazda mutlak olarak herhangi bir âye-
tin okunmasını ifade etmektedir. Peygamberimiz (s.a.v.), 

لاَصَلاَةَ لمِنَْ Uَْ يَقْرَأْ فَاتحَِةَ الكِْتَابِ�
“Fatiha  suresini  okumayan  kimsenin  namazı  olma- 

mıştır.”42 sözü ile her namazda fatiha okunmasını gerekli 
görerek âyeti takyit etmiştir. 

3-  Kur’an’da  hükmü  bulunmayan  meseleler  hak- 
kında hüküm getirir. 

Mesela, ninenin miras hakkına sahip olması, fıtır sada-
kasının ve vitir namazının vacip olması,  balıkların ölüsü-
nün helal olması, gagası ve pençesi olan hayvanların etle-
rinin haram olması gibi. Yüce Allah, şöyle buyurmaktadır.  

� وَمَا اIتI`يكُمُ الرَّسُولُ فَخُذُوهُ وَمَا نهIيكُمْ عَنهُْ فَانتَْهُوا ...
“.. Peygamber size ne verdiyse  onu alın. Size ne yasak- 

ladıysa  ondan da sakının...” (Haşr 59/7) 

 Âyet, savaşta elde edilen ganimetlerin taksim edilmesi 
ile ilgili olduğu gibi diğer dini konular için de söz konusu-
dur. 

Allah  (c.c.)  Peygamberini  Kur’an’da  şöyle  tanıtmak- 
tadır: 

� يهُمْ عَنِ المْنُكَْرِ وَُ|لُِّ Rَُمُ الطَّيبِّاَتِ... Iْيَأمُْرُهُمْ باِلمْعَْرُوفِ وَيَنه ...
“...Onlara iyiliği emreder, onları kötülükten men eder, 

onlara temiz şeyleri helal, pis şeyleri haram kılar...”43 

Şu âyet, Peygamberin de haram kılmasından söz etmek-
tedir: 

�Oُمَ ا مُونَ مَا حَرَّ قَاتلُِوا الَّذِينَ لايَُؤْمِنوُنَ باOِِ وَلاَ باِليَْوْمِ الاIْخِرِ وَلاَ ُ|َرِّ
� وَرسَُولهُُ وَلاَ يَدِينوُنَ  دِينَ الحَْقِّ مِنَ الَّذِينَ اُوتُوا الكِْتَابَ حَتَّى يُعْطُوا

الجِْزْيَةَ عَنْ يَدٍ وَهُمْ صَاغِرُونَ�
“Kendilerine kitap verilenlerden Allah’a ve ahiret gü-

nüne iman etmeyen Allah ve Resûlü’nün haram kıldığını 
haram saymayan ve hak dini kendine  din edinmeyen kim-
selerle , küçülerek elleriyle cizye verinceye kadar savaşın” 
(Tevbe 9/29) 

Şu âyet ise Peygamberin Allah (c.c.)ile birlikte “hüküm 
koyduğunu” bildirmektedir: 

� ةُ... َfَُِْمُ الخRَ َوَرسَُولهَُ` اَمْرًا اَنْ يَكُون Oُوَمَا كَانَ لمِؤُْمِنٍ وَلاَمُؤْمِنةٍَ اِذَا قَضَى ا
“Allah ve Resulü bir işte bir hüküm verdiği zaman artık 

iman etmiş bir kadın ve erkeğe o işi kendi isteklerine göre 
seçme hakkı yoktur...” (Ahzab 33/36) 

Peygamberin “bir şeyi haram veya helal kılması”, “bir 
hüküm  ortaya  koyması”  hiç  şüphesiz  kendiliğinden 
değildir. Çünkü  
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وَمَا يَنطِْقُ عَنِ اRَْوَى * اِنْ هُوَ اِلاَّ وَحْىd يُوحَى�
“O arzusuna göre konuşmaz. O’(nun bildirdikleri) vah-

yedilenden başka bir şey değildir.” (Necm 53/3-4) 

Bu vahiy, Kur’an olduğu gibi, Peygamberin  din adına 
koyduğu hüküm de vahye/Allah’tan aldığı emre dayanır. 
Bunun için yüce Allah (c.c.) bir çok âyette kendisiyle bir-
likte Peygamberine de itaat edilmesini istemiştir. 

... وَاَطِيعُوا اOَ وَرسَُولهَُ` اِنْ كُنتُْمْ مُؤْمِن�6َِ
“… Eğer  mü’minler  iseniz  Allah’a  ve  Resulüne itaat 

edin.” (Enfal 8/1) 

� َا الَّذِينَ اIمَنوُا̀ اَطِيعُوا اOَ وَاَطِيعُوا الرُّسُولَ... ُّPَا ا يَ`
“Ey Mü’minler, Allah’a itaat edin ve Peygambere itaat 

edin…” (Nisâ 4/59) 

� َا الَّذِينَ اIمَنوُا̀ اسْتجَِيبوُا Oِِ وَلِلرَّسُولِ اِذَا دَعَاكُمْ لمِاَ ُ|ْييِكُمْ ... ُّPَا ا يَ`
“Ey  Mü’minler!  Hayat  verecek  şeylere  sizi  çağırdığı 

zaman Allah ve Resulüne icabet edin...” (Enfâl 8/24)  

� ... Oَمَنْ يُطِعِ الرَّسُولَ فَقَدْ اَطَاعَ ا
“Kim  peygambere  itaat  ederse  Allah’a  itaat  etmiş 

olur…” (Nisâ 4/80) 

� dاَلِيم dاَوْ يُصِيبهَُمْ عَذَاب dَذَرِ الَّذِينَ ُ�َالِفُونَ عَنْ اَمْرهِِ` اَنْ تُصِيبهَُمْ فتِنْةxَْفَلْي ...

“… Peygamberin emrine aykırı davrananlar, başlarına 
bir bela gelmesinden veya kendilerine çok elemli bir azap 
isabet etmesinden sakınsınlar”. (Nûr 24/63) 

Peygamberin “üsve-i hasene” olarak benimsenebilmesi 
için onun sünnetinin dindeki bu yerinin kabul edilmesi ge-
rekir.  Bütün bunların yanında Hz. Muhammed (s.a.v.)’in 
bir “kul / insan” olduğu unutulmamalı ve o, “ilahlık” mer-
tebesine çıkarılmamalıdır. Yahudi ve Hıristiyanlar, Üzeyir 
ve  İsa  (a.s.)’a  “Allah’ın  oğlu”  diyerek  sapıtmışlardır.44 

Âyette  Peygamberin “beşer” olması ile ilgili şöyle denil-
mektedir: 

� ... هَلْ كُنتُْ اِلاَّ بََ�اً ورسَُولاً
“… Ben sadece elçi olarak gönderilen bir insan değil 

miyim?” (İsrâ 17/93)  

� ... dوَاحِد dُكُمْ اِله IRِا ̀pََّى̀ اَِ�َّ اِن Iمِثلُْكُمْ يُوح d�ََاَنَا ب ̀pََّقُلْ اِن
“Ey peygamberim! De ki: Ben yalnızca sizin gibi bir 

beşerim. (Şu var ki) bana ilahınızın sadece bir ilah olduğu 
vahyolunuyor...” (Kehf 18/110) 

 Ancak  Hz.  Muhammed  (s.a.v.)  sıradan  bir  beşer 
değildir. Şairin dediği gibi; 

دd بd�ََ لاَ كَالبََْ�ِ بلَْ يَاقُوتُ ب6ََْ الحَْجَرِ� ُ�َمَّ
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“Muhammed bir beşerdir ancak her hangi bir beşer gibi 
de değildir. O taşlar  arasında yakut gibidir.” 

 Onun değerini yükselten Allah’ın son elçisi olmasıdır:  

� دd اِلاَّ رسَُولd قَدْخَلَتْ مِنْ قَبلِْهِ الرُّسُولُ ... وَمَا ُ�َمَّ
 “Muhammed ancak bir peygamberdir. Ondan önce de 

peygamberler gelip geçmiştir…” (Âl-i İmrân 3/144) 

Peygamberimiz (s.a.v.);  

تِ النَّصَارَى عِيسَ بنِْ مَرْيَمَ فَاِنpََّ عَبدdْ فَقُولوُا عَبدُْهُ� ونِى كpََ أطَرََّ لاتَُطِرُّ
وَرسَُولهُُ�

“Hıristiyanların İsa’yı övdüğü gibi beni aşırı övmeyi-
niz. Ben Allah’ın kuluyum. O halde siz de Allah’ın kulu ve 
elçisi deyiniz” buyurmuştur. (Ahmed I, 24) 

Peygamberimiz (s.a.v.), bu sözü ile tevazu göstermiştir. 
Çünkü  O,  bizzat  Allah  (c.c.)  tarafından  övülmüş  ve 
Tevrat’ta  ismi  “Ahmed”  olarak  zikredilmiştir.45  Kur’-
an’da  ise  Onun  ismi  “Muhammed”  olarak  geçmiştir.46 

Her iki isim de “övme” anlamındaki “hamd” kökünden 
gelmektedir. O, inancı, ameli,  söz, fiil ve davranışlarıyla 
ve  yüce  ahlakıyla47  övülmüş,  bütün  insanlara  örnek,48 

rehber ve yol gösterici49 olarak gönderilmiştir. Peygambe-
rimiz (s.a.v.)’i  insan üstü bir varlık olarak algılamak da 
onu sadece “ilâhî vahyin tebliğcisi” olarak algılamak da 
yanlıştır. O, hayatın her alanı için örnek ve rehberdir. 

 Biz  burada  Peygamberimiz  (s.a.v.)’in   iman,  ibadet, 
ahlak ve sosyal ilişkiler açısından örnek ve rehber oluşunu 
ele alıp Onun davranış modellerinden örnekler sunacağız. 

2- HZ. MUHAMMED’İN (S.A.V.) ÖRNEKLİK MİSYONU 

a) İnancı 

Peygamberimiz (s.a.v.) kamil, hakiki ve muvahhit  bir 
mü’min/Müslüman idi. Son din İslamın ilk iman edeni idi. 
Kur’an’da, onunla ilgili olarak,  

لَ المْسُْلِم�6َِ وَاُمِرْتُ لاِنَْ اَكُونَ اَوَّ
“Bana  Müslümanların  ilki  olmam emrolundu”  denil-

miştir. (Zümer 39/12) 

Kur’an’da “hakîki mü’min” kavramı geçmektedir:  

اِنpََّ المْؤُْمِنوُنَ الَّذِينَ اِذَا ذُكِرَ اOُ وَجِلَتْ قُلُوcُُمْ وَاِذَا تُلِيَتْ عَلَيْهِمْ اIيَاتُهُ�
� َّpوةَ وَمِـIل لُونَ * اَلَّذِينَ يُقِيمُونَ الصَّ زَادlَُْمْ اِيpَناً وَعََ\ رَبهِِّمْ يَتَوكََّ

ا Rَُمْ دَرجََاتd عِندَْ رَبهِِّمْ� رَزَقْناَهُمْ يُنفْقُِونَ * اُولIئِكَ هُمُ المْؤُْمِنوُنَ حَقًّ
� dكَرِيم dوَرِزْق dوَمَغْفرَِة
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“Mü’minler ancak Allah anıldığı zaman kalpleri ürpe-
ren, kendilerine Allah’ın âyetleri okunduğu zaman (o âyet-
ler), imanlarını artıran ve yalnız Rab’lerine güvenen kim-
selerdir. Onlar, namazlarını dosdoğru kılan ve kendilerine 
rızık olarak verdiğimizden Allah yolunda harcayan kimse-
lerdir. İşte onlar hakiki müminlerdir...” (Enfal 8/2-4) 

Hz.  Muhammed  (s.a.v.),  peygamberlik  öncesinde  de 
asla putlara tapmamıştır. Peygamber olarak görevlendiril-
dikten sonra insanları tevhide, gerçek imana davet etmiştir. 
Peygamberin  davet  ettiği  ve  Kur’an’da  Allah’ın  gerçek 
mü’min olarak nitelediği manada imana sahip olabilmek 
için; kesin bir şekilde iman edilmesi, imanda asla şüphe 
olmaması,50  Kur’an’ın  ve  Peygamberin  haber  verdiği 
şeylerin  bütününe,51  azapla  karşılaşılmadan,  yeis  haline 
düşülmeden önce  iman edilmesi,52  imana  şirk  karıştırıl- 
maması,53  iman  esaslarının  kalp  ile  tasdik  edilmesi,54 

âyetlerden yüz çevrilmemesi ve Allah ve Resulünün hü-
kümlerine  razı  olunması,55  ayetlerin  ve  dini  hükümlerin 
alay konusu edilmemesi (Kehf, 18/106) gerekir.  

b) İbadeti 

Peygamberimiz  (s.a.v.),  muhlis  bir  âbid  idi.  Bu,  ona 
Allah’ın  bir  emri   idi.  Kur’an’da   şöyle  denilmektedir:  

ينَ� قُلْ اِنىِّ̀ اُمِرْتُ اَنْ اَعْبدَُ اOَ ُ¢ْلِصًا لهَُ الدِّ
“(Ey  Peygamberim!)  De  ki:  bana  Dini  Allah’a  özgü 

kılarak O’na ibadet etmem emredildi.” (Zümer 39/11) 

Ayakları   şişinceye  kadar  namaz  kıldığını  gören  Hz. 
Aişe (r.a.), Ona;  

� رَ فَقَالَ: مَ مِنْ ذَنبْكَِ وَمَا تَأخََّ ذَا? وَقَدْ غُفرَِ لكََ تَقَدَّ Iأتََصْنعَُ ه Oِيَا رسَُولَ ا
“Ya Resulallah! Senin gelmiş ve geçmiş bütün günah-

ların  bağışlandığı   halde56  (niçin)  böyle  yapıyorsunuz”, 
diye sorar. Rasulüllah (s.a.v.)  

� يَا عَائشَِةَ! اَفَلاَ اَكُونُ عَبدًْا Mَكُوراً
“Ya Aişe!  Şükreden bir kul olmayayım mı?” der.57  

ينُ النَّصِيxَةُ� اَلدِّ
“Din, ihlastır/samîmiyettir”58 buyuran Peygamberimiz 

(s.a.v.)’in  kendisi  ihlasla  ibadet  ettiği  gibi  insanları  da 
Allah’a ibadet etmeye davet etmiştir.  Bu  Allah’ın bir emri 
idi: 

� ةٍ رسَُولاً اَنِ اعْبدُُوا اOَ وَاجْتنَِبوُا الطَّاغُوتَ... وَلقََدْ بعََثنْاَ ِ� كُلِّ اُمَّ
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“Andolsun  ki  biz,  “Allah’a  ibadet  edin  ve  Tağut’tan 
sakının” diye (emretmeleri için)  her ümmete/topluma bir 
peygamber gönderdik....” (Nahl 16/36) 

Çünkü insan Allah’a ibadet etmesi için yaratılmıştır.59 

Sözlükte,  “itaat  ve  kulluk  etmek,  boyun  bükmek” 
anlamına gelen “ibadet” kavramı din ıstılahında; “mükel-
lef  insanın  nefsinin  arzusu  hilafına  Rabb’ını  tazim  için 
yaptığı kalbi ve bedeni fiildir. İbadetin bir özel bir de genel 
anlamı  vardır.  Özel  manada  ibadet;  namaz,  oruç,  zekat, 
hac ve dua... gibi görevleri ifa etmektir. Genel manada iba-
det ise; Allah (c.c.) ve peygambere itaat edip isyan ve ha-
ramları  terk  etmektir.  Kur’an  da  ibadet;  iman,  ahlak, 
namaz, hac, zekat, cihat, evlenme, boşanma, helal-harama 
riâyet,  ticaret,  ahde  vefa,  yemin,  kefaret,  ukubat...  gibi 
Kur’an’ın başından sonuna kadar bütün hükümlerini uygu-
lamayı, emir ve yasaklarına riâyeti ve sınırlarını korumayı 
ifade eder. 

Fıkıh  usulü  kitaplarında  Kur’an  hükümlerinin  “itikat, 
ibadet,  ahlak,  keffaret,  muamelât  ve  ukubât”  şeklinde 
kısımlara ayrılması anlatımı kolaylaştırmak içindir. Yoksa 
ahlakî ve amelî hükümler, ibadetlerden farklı şeyler demek 
değildir. 

Uygulama itibariyle ibadetler dört kısma ayrılır: 

a- İman, ihlas,  niyet,  tefekkür,  marifet,  sabır,  havf ve 
reca... gibi kalbî/batînî ibadetler.  

b- Namaz, oruç,zikir, tesbih, tehlil, tekbir, tahmid, dua, 
ana-babaya  iyilik,  sıla-i  rahim...  gibi  vücut  organlarıyla 
yapılan ibadetler. 

c- Zekat, sadaka, infak...  gibi mal / servet ile yapılan 
ibadetler.  

d- Hac, malı ve canı ile cihat ... gibi hem mal  hem de 
beden ile yapılan ibadetler. 

Allah’ın yapılmasını istediği şeyleri yapmak da, yasak- 
ladığı şeylerden kaçınmak da ibadettir. 

İbadetin kabul olması için dört şartın birlikte bulunması 
gerekir. Bunlar; iman, ihlas, niyet ve İslam’a uygunluktur. 

Hz.  Muhammed  (s.a.v.),  her  çeşidi  ile  ve  şartlarına 
uygun olarak ömür boyu  Allah’a ibadete devam etmiştir. 
Onu örnek almak isteyenlerin de aynı şekilde davranma-
ları gerekmektedir. 

c) Ahlakı 

Peygamberimiz (s.a.v.), en güzel ahlaka sahip idi. Yüce 
Allah, Peygamberimiz (s.a.v.) ile ilgili olarak, 

وَاِنَّكَ لعَََ\ خُلُقٍ عَظِيمٍ�
“Gerçekten sen yüce bir ahlak üzeresin”  buyurmuş60 

Peygamberimiz (s.a.v.)’in kendisi de,  
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59. Zâriyât, 51/56. 60. Kalem, 68/4. 
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ِّمَ مَكَارمَِ الاْخَْلاَقِ� اِنpََّ بعُِثْتُ لاِتمَُ
“Ben  ancak  güzel  ahlakı  tamamlamak  için  gönderil-

dim”  demiştir.61 

Peygamberimiz (s.a.v.) ahlaka çok önem vermiş;  

هُمَّ اَحْسَنتَْ خَلْقِى فَاحَْسِنْ خُلُقِى� اَللَّ
“Allah’ım! Yaratılışımı güzel yaptığın gibi ahlakı mı da 

güzel yap.”62 

هُمَّ اهْدِنىِ لاِحَْسَنِ الاْعpََْلِ وَاَحْسَنِ الاْخَْلاَقِ لاPََْدِى لاِحَْسَنِهَا اِلاَّ� اَللَّ
اَنْتَ وَقنِِى سَيئَِّ الاْعpََْلِ وَسَيئَِّ الاْخَْلاَقِ لايََقِى سَيئَِّهَا اِلاَّ اَنْتَ�

“Allah’ım! Beni amellerin en iyisine ve ahlakın en iyisi-
ne ilet. Amel ve ahlakın en iyisine ancak sen hidâyet edebi-
lirsin.  Amellerin kötüsünden ve ahlakın kötüsünden beni 
koru. Amel ve ahlakın kötüsünden ancak sen koruyabilir-
sin.”63 

قَاقِ وَالنِفَّاقِ وَسُوءِ الاْخَْلاَقِ� هُمَّ اِنىِّ اَعُوذُبكَِ مِنَ الشِّ اَللَّ
“Allah’ım! Ayrılıktan, iki yüzlülükten ve ahlakın kötü-

sünden sana sığınırım.”64 diye dua etmiştir. 

İnsanları ahlaklı olmaya çağırmış ve; 

� اِنَّ مِنْ اَحَبِّكُمْ اَِ�َّ وَاَقْرَبكُِمْ َ¦لِْسًا يَوْمَ القِْيَامَةِ اَحْسَنكَُمْ خُلُقًا
“Sizin  bana  en  sevimli  olanınız  ve  kıyamet  gününde 

bana en yakın olanınız ahlakı en güzel olanınızdır”65 bu-
yurmuştur. 

İmanı “ahlak” kavramına dahil etmiş ve 

ِيpَنِ اَفْضَلُ   ,Hangi iman daha fazîletlidir” sorusuna“ اَىُّ الاِْ

dحَسَن dقَالَ خُلُق “güzel ahlaktır” cevabını vermiş,”66  

� اَكْمَلُ المْؤُْمِن6َِ اِيpَنًا اَحْسَنهُُمُ خُلُقًا 
“Müminlerin  iman  bakımından  en  mükemmeli  ahlakı 

en güzel olanlarıdır.”67 

� اِنَّ مِنْ خِيَاركُِمْ اَحْسَنـَكُمْ خُلُقًا
“Sizin en hayırlınız ahlakı en güzel olanınızdır”68 ve  

مَاMَيئdْ اَثقَْلُ ِ� مِيزَانِ المْؤُْمِنِ يَوْمَ القِْيَامَةِ مِنْ خُلُقٍ حَسَنٍ�
“Kıyamet gününde müminin mizanında güzel ahlaktan 

daha ağır hiç bir şey yoktur”69 buyurmuştur. 

Yüce Allah, insanları,  
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ى� Iوَتَعَاوَنوُا عََ\ البْرِِّ وَالتَّقْو
“İyilik  (birr)  ve  takvada  yardımlaşmaya”  (Maide  5/1) 

çağırmış Peygamberimiz (s.a.v.) de, 

اَلyُِّْ حُسْنُ الخُْلُقِ�
“Birr (iyilik, salih ameller), güzel ahlaktır” demiş70 ve  

وَخَالِقِ النَّاسَ بخُِلُقٍ حَسَنٍ�
“İnsanlara  güzel  ahlak  ile  muamele  edin.”  buyur-

muştur.71 

Peygamberimiz (s.a.v.), ahlâkî açıdan insanların en gü-
zeli idi.72 Hz. Aişe validemize Peygamberimizin ahlâkının 
nasıl olduğunun sorulması üzerine, 

نُ� Iكَانَ القُْرْا Oِفَاِنَّ خُلُقَ نبَىِِّ ا
“Onun ahlakı Kur’an ahlakı idi” cevabını vermiştir.73 

Bunun  anlamı,  Onun  inancı,  ameli,  söz,  fiil  ve  davra- 
nışları Kur’an’a uygundu demektir. Buna göre, iman edip 
salih ameller işlemek, İslam’ın emir ve yasaklarına riâyet 
etmek, insanlarla iyi ilişkiler içerisinde olmak ve kötülük- 
lerden sakınmak  güzel ahlak sahibi  olmak demektir. 

Peygamberimizin insanlarla olan ilişkileri, Müslüman-

lara tavsiye ettiği ve kendisinin de uyguladığı ahlâkî dav- 
ranışları hadis ve siyer kitapları ile bize kadar ulaşmıştır.  

Hz. Ali’nin oğlu Hasan (r.a.), “Hind b. Ebî Hâle’den 
Peygamberi  gözümün  önünde  canlandırmasını  istedim 
çünkü  o,  Peygamberi  çok  güzel  anlatırdı.  Bununla 
amacım,  onun  gibi  olmaya  çalışmaktı”  demiştir.  Bunun 
üzerine  Hind, Peygamberimizi şöyle tanıtmıştır:  

– O daima düşünceli idi, lüzumsuz konuşmaz, az, öz ve 
anlamlı  konuşurdu.  Sözlerini  tane  tane  söylerdi. 
Gereğinden fazla ve eksik konuşmazdı.74 

– Güzel huyluydu, kaba ve hafif meşrep değildi. Az bile 
olsa  iyiliği  küçümsemezdi.  Gülmesi  tebessüm  şeklinde 
idi.75 

Hz. Hüseyin’in  isteği üzerine babası Hz. Ali (r.a.) Pey-
gamberimizi şöyle anlatmıştır:  

“– Peygamberin yanında lüzumsuz şeyler konuşulmaz- 
dı. Onu ziyarete gelenler onun yanından hiç boş dönmez-
ler, bir takım meseleler öğrenirlerdi. İnsanları kötülükler-
den  sakındırır,  kimseye  suratını  asmazdı.  Arkadaşlarıyla 
yakından ilgilenirdi. Kötülüklerden hoşlanmazdı. İşleri ter-
tipli olurdu. Haktan taviz vermezdi. Onun kendisine özgü 
bir makamı yoktu, otururken ve ayakta iken daima Allah’ı 
zikrederdi. Bir meclise gelince boş bulduğu yere otururdu. 
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İnsanlara hoşgörülü davranırdı.  Onun meclisinde yüksek 
sesle ve haram şeyler konuşulmazdı.  Meclisinde büyüğe 
saygı ve küçüğe sevgi gösterilirdi. O, daima güler yüzlü, 
iyi  huylu  ve  yumuşak  davranışlı  idi.  Kötü  huylu,  kaba, 
şarlatan, yüz kızartıcı, herkesi ayıplayan ve  alaya alan bir 
insan  değildi.  Ondan bir  şey  isteyen mahrum kalmazdı. 
Hiç  kimseyi  kötülemez,  ayıplamaz  ve  kimsenin  kötü 
tarafını  öğrenmek  istemezdi.  Konuştuğu  zaman  arka-
daşları  susar,  o  sustuğu  zaman  arkadaşları  konuşurdu. 
Onun yanında münakaşa yapılmazdı. Sözünü bitirmedikçe 
kimsenin sözünü kesmezdi.”76 

Hadis  ve  siyer  kitaplarında  Peygamberimizin  güzel 
ahlakı,  söz,  fiil  ve davranışları  ile  ilgili  pek çok rivâyet 
vardır. Bu rivayetlere göre onun yüce ahlakının bir kısmını 
şöyle sıralayabiliriz: 

– O; emin, güvenilir,77 mütevazı,78 edepli,79 sabırlı80, 
yumuşak  huylu,81  affedici,82  çok  merhametli,83  çok 
şefkatli84  kanaatkâr, muttaki, müstakîm,  muhsin, salih ve 
sadık  bir insandı.   

– Asla büyüklenmez,85 kimseye kaba davranmaz86 ve 
kimseyi hakir görmezdi.87 

–  Kötülüğe  iyilikle  muamele  ederdi.88  Davete  icabet 
eder,89 yapılan iyiliğe teşekkür ederdi.90  

– Zengin-fakir herkese eşit davranır,91 insanlar arasında 
ayırım yapmazdı.92 

– Özür dileyenin özrünü kabul ederdi, hoşgörülü idi.93  

– Çocukları çok sever,94 hastaları ziyaret eder,95 misa-
firlerine son derece ikramda bulunurdu.96  

–  Nefret  ettirmez,  müjdeler,  zorlaştırmaz,  kolay-
laştırırdı.97  

– Adaleti her yerde tatbik eder, zulmü hoş görmezdi.  

اِتَّقُوا الظُّلْمَ فَاِنَّ الظُّلْمَ ظلpَُُتd يَوْمَ القِْيَامَةِ�
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“Zulümden sakın, çünkü zulüm, kıyamet gününde sahi-
bini karanlıklarda bırakır” derdi.98 

–  Asla  yalan  söylemezdi.99  Doğru  sözlüydü.  Akraba-
larıyla ilgilenir, emanetlere riayet eder, yoksulları doyurur, 
acizlerin  işini  görür,  musibet  ve  felakete  uğrayanlara 
yardım ederdi.100 

–  Hiç  “hayır”  demezdi.101  Kendisinden  bir  şey  talep 
edilince  yapmak  isterse  “evet”  der,  yapmak  istemezse 
sükut ederdi. 

– İnsanların en cömerdi  ve cesuru idi.102 

– Ev işlerine yardım ederdi.103 Daima Allah’ı zikreder-
di.104  İpekli  elbise  giymez,105  altın  yüzük  takınmaz,106 

altın ve gümüş kaptan yemek yemezdi.107 Giyiminde te-
mizliğe ve sadeliğe  önem verirdi.”108 Güzel koku sürün-
meyi severdi.109 

– Hiç bir yemeği ayıplamazdı.110 Yemeğe besmele ile 

başlar111 ve sağ eliyle yerdi.112 Yemekten önce ve sonra 
ellerini  yıkardı.113  İyice  doymadan sofradan  kalkardı.114 

Suyu üç yudumda içerdi.115  

– Nefsi için kin tutmaz, öc almaz ve kimseye sövmez-
di.116 Darılmaz ve dargın durmazdı.117 

– Acizlikten, tembellikten, korkaklıktan, cimrilikten,118 

zenginlik ve fakirliğin fitnesinden, fakirlik ve zilletten,119 

faydasız ilimden, saygılı olmayan kalpten, doymayan ne- 
fisten ve kabul olmayan duadan120 Allah’a sığınırdı. 

– Allah’tan  daima hidayet, takva, iffet ve gönül zengin-
liği isterdi.121 

– İnsanları renklerine, şekillerine  ve servetlerine göre 
değil inanç, söz, fiil ve davranışlarına göre değerlendirir- 
di.122 

– İnsan haklarına,123 müminlerin birlikteliğine, birbirle-
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rine  sevgi,  şefkat  ve  merhamet  ile  davranmalarına,124 

kardeşliğe,125 kusurların bağışlanmasına,126 komşu hakla- 
rına,127  sevgi128 ve dostluğa,129 akrabalarla ilişkinin sür-
dürülmesine ve onlara iyilik yapılmasına,130 mal, can ve 
namus güvenliğine131 çok önem verirdi.  

–  Yetimlere  bakılmasını,132  yoksulların  doyurulma- 
sını133 çocukların iyi yetiştirilmesini,134 misafirlere ikram 
edilmesini,135 kötülüğün iyilikle savılmasını ve insanlara 
güzel  davranılmasını,136  selamlaşmayı,137  Müslümana 
yardım etmeyi,138 küçüklere sevgi, büyüklere saygı göster-
meyi,139  güler  yüzlü  olmayı,140  doğruluğu,141  cömert-

liği,142  samîmiyeti143  iffetli144  ve  hoşgörülü  olmayı,145 

adaleti,146 iyiliği,  güzelliği ve temizliği147 yardım sever-
liği148 ve insanlara faydalı olmayı149  teşvik ederdi. 

– İnsanlara eziyet edilmesine, sövülmesine, lanetlenme-
sine,  dövülmesine,150  zarar  verilmesine,  güçlük 
çıkarılmasına,151 işkenceye,152 kin tutmaya,153 dargın dur-
maya,154  öfkelenmeye,155  insanların  aldatılmasına,156 

haset edilmesine,157  arkadan çekiştirilmesine, gizli halle-
rinin araştırılmasına,158 komşuya eziyet edilmesine,159 iki 
yüzlülük  yapılmasına,  yalan  söylenmesine,160  yalancı 
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şahitlik  yapılmasına161  emanete  hıyanetlik  edilmesi-
ne162.... karşı çıkardı. 

Peygamberimizin bu  ve benzeri güzel davranışları ha-
disçilerin  kurgulaması  değil,  gerçeğin  ifadesidir.  Bu 
davranışlar, Kur’an’ın emir ve yasaklarıyla da örtüşmekte- 
dir.  Kur’an’ın;  insanın  söz,  fiil  ve  davranışlarıyla  ilgili 
emir ve yasaklarından her biri birer ahlâki kuraldır. Çünkü 
“ahlak” ancak bir söz, fiil, iş ve davranış sonucu ortaya 
çıkar. Peygamberimiz (s.a.v.) bu kuralları hayatında uygu-
lamış ve müminlerin de uygulamasını istemiştir. Peygam-
berimizin  Kur’an’da  yer  alan  emir  ve  yasakları  kendi 
hayatında  uyguladığı  göz  önünde  bulundurulduğunda 
Onun;  şirk,  küfür,  nifak,  isyan,  riya,  fısk,  yalan,  kibir, 
gurur, kendini beğenme, kıskanma, öfke, kin, hırs, cimri-
lik, israf, zulüm, şiddet, kusur araştırma, gıybet, dedikodu, 
gaflet,  kaba  davranma,  kötü  söz,  içki,  kumar,  zina, 
hırsızlık,  hainlik,  kötü  zan,  emanete  hainlik,  kabalık, 
saygısızlık,  kötülük,  iftira,  tembellik,  alay  etme,  hile-
bazlık, sahtekârlık, sadakatsizlik gibi bütün kötü söz, fiil 
ve davranışlardan uzak olduğunu söyleyebiliriz. 

Peygamberi örnek almak; onun gibi iman ve ahlak sa-
hibi olmak, onun gibi güzel, söz, fiil ve davranışlarda bu-
lunmak,  onun  gibi  salih  ameller  işlemektir.  Onu  örnek 
almak,  onun  yaşadığı  devrin  gelenek  ve  göreneklerini 
devam ettirmek değildir. Din gereği yaptığı ve yapılmasını 

istediği şeyleri yapmaktır.  Onun gibi yönetici,  onun gibi 
öğretmen, onun gibi  vaiz,  onun gibi  eğitimci,  onun gibi 
baba, eş, tüccar, komşu, onun gibi muttaki, muhsin, salih, 
halim,  merhametli,  sadık,  müstakim,  âdil,  hoşgörülü  ve 
güzel ahlak sahibi bir mü’min olmaktır. 

Bir insanın Peygamberin sahip olduğu Kur’an ahlakına 
sahip olabilmesi için;  

1-  Allah’a  ve  Peygamber  (s.a.v.)’e  karşı  görevlerini 
yapması, 

2- Nefsinin, ailesinin ve diğer insanların haklarına riâ-
yet etmesi, onlara ihsan ve ikramda bulunması, 

3- Diğer canlılara ve çevreye saygılı olması gerekir. 

Peygamberimizin; fert, aile ve toplum hayatımızda bize 
model olabilecek altı niteliğini kısaca örnek olarak anlat-
mak  istiyoruz.  Bunlar  Onun;   adaleti,  ihsanı,  takvası, 
istikameti, hilmi ve merhametidir. 

1- Adaleti 

Peygamberimizin  hayatında  insan  davranışları  açısın- 
dan en önemli ilkelerden biriside adalettir. Peygamberimiz 
(s.a.v.) her işinde adil bir insan idi. Bu Ona Allah’ın bir 
emri idi.163 

 “Adalet”; ifrat ve tefrit arasında orta yolu takip etmek, 
dinen  haram  kılınan  şeylerden  kaçınıp  hak  yol  üzere 
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dosdoğru olmak, büyük günahlardan sakınmak, küçük gü-
nahlarda  ısrar  etmemek,  insana  dünya  ve  ahirette  zarar 
veren söz, fiil ve davranışları terk etmek, kötü olanı ve kö-
tülük  yapanı  cezalandırmak,  iyi  olanı  ve  iyilik  yapanı 
ödüllendirmek, tevhit üzere olmak ve zulmü terk etmektir. 

“Adalet” genel olarak üç kısma ayrılır: 

a)  Kişi  ile  Allah  arasında  olan  adalet.  Bu;  insanın 
Allah’ın haklarına riâyet etmesi, iman edip ibadet etmesi, 
haram ve yasaklardan kaçınıp emirlerini yerine getirmesi-
dir. 

b) Kişi ile nefsi arasında olan adalet. Bu; insanın; nefsi-
ni, onu helâk edecek şeylerden men etmesi, arzularına uy-
maması, nefsinin haklarına riâyet etmesidir. 

c)  Kişi  ile  diğer  insanlar  arasında  olan  adalet.  Bu; 
kişinin, insanların haklarına saygı göstermesi, hainlik et-
memesi, her hususta insaflı olması, zulmü ve kötülüğü terk 
etmesidir. 

Bunun için; 

1)  Sözde  adil  olunmalıdır.  Sözde  adalet  doğru  sözlü 
olmak, hakkı ve doğruyu konuşmaktır. Yüce Allah,  

� ... وَاِذَا قُلْتُمْ فَاعْدِلوُا وَلوَْ كَانَ ذَا قُرْبىَ ...
“…Yakınlarınız  dahi  olsa  konuştuğunuz  zaman  adil 

olun…” (En’âm 6/152)   

� َا الَّذِينَ اIمَنوُا اتَّقُوا اOَ وَقُولوُا قَوْلاً سَدِيدًا ُّPَا ا يَ`

“Ey  mü’minler,  Allah’a  karşı  gelmekten  sakının  ve 
doğru söz söyleyin” (Ahzâb 33/70) 

 Peygamberimiz (s.a.v.),  

ا اَوْلِيسَْكُتْ� ًfَْخِرِ فَاليْقَُلْ خIْوَاليَْوْمِ الا Oِِمَنْ كَانَ يُؤْمِنُ با
“Allah’a ve ahiret  gününe iman eden kimse ya hayır 

konuşsun ya da sussun”  

dاَلكِْلَمَةُ الطَّيبِّةََ صَدَقَة  
“Güzel söz sadakadır” buyurmuştur .164 

2) Şahitlik adil olunmalıdır. Bu, dosdoğru şahitlik yap-
maktır. Yüce Allah,  

ام6َِ باِلقِْصْطِ Mُهَدَا̀ءَ Oِِ وَلوَْ عَ\I اَنفُْسِكُمْ� َا الَّذِينَ اIمَنوُا كُنوُا قَوَّ ُّPَا ا يَ`
� اَوِالوَْالِدَيْنِ وَالاَْقْرَب6َِ اِنْ يَكُنْ غَنِيًّا اَوْ فَقfًِا ...

“Ey mü’minler! Adaleti  titizlikle ayakta tutun. Kendi-
niz, ana-babanız ve akrabanız aleyhinde de olsa Allah için 
şahitlik eden kimseler olun…” buyurmuştur. (Nisâ 4/135) 

3)  Yargıda  adil  olunmalıdır.  Bu,  haklıya  hakkını, 
haksıza cezasını vermek, emanetleri ehline tevdi etmektir. 
Yüce Allah, 

وا الاَْمَانَاتِ اI�ِ` اَهْلِهَا وَاِذَا حَكَمْتُمْ ب6ََْ النَّاسِ اَنْ� اِنَّ اOَ يَأمُْركُُمْ اَنْ تُؤَدُّ
� تحَْكُمُوا باِلعَْدْلِ ...
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3)  Yargıda  adil  olunmalıdır.  Bu,  haklıya  hakkını, 
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� تحَْكُمُوا باِلعَْدْلِ ...
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“Allah,  size  emanetleri  ehline  vermenizi  ve  insanlar 
arasında hüküm verdiğiniz zaman adaletli hüküm verin…” 
buyurmuştur. (Nisâ 4/58) 

 4)  Aile  hayatında  adaletli  olunmalıdır.  Bu;  eşlerin 
birbirlerine, ana-babaların çocuklarına, çocukların da ana- 
babalarına karşı saygılı olmaları ve haklarına riâyet etme-
leridir.  

 5) Ölçü ve tartıda adil olunmalıdır. Bu; ticaret kural-
larına riâyet etmek, insanlara haksızlık yapmamak, onları 
kandırmamak, eksik ve yanlış tartmamaktır. Peygamberi-
miz (s.a.v.), 

� ناَ فَلَيْسَ مِنَّا مَنْ غَشَّ
“Bizi aldatan bizden değildir” buyurmuştur.165 

 6) İş ve davranışlarda adil olunmalıdır.  Bu; her işi 
yerli yerinde ve en iyi bir şeklide yapmak, görevleri ehline 
tevdi etmektir. Peygamberimiz (s.a.v.), 

اعَةِ� دَ الاَْمْرُ اَِ� غfَِْ اَهْلِهَا فَانتْظَِرِ السَّ اِذَا وُسِّ
“İşleri  ehli olmayana verildiği zaman kıyamet saatini 

gözleyin”, 166 

لايَُؤْمِنُ اَحَدُكُمْ حَتَّى ُ|ِبَّ لاِخَِيهِ مَا ُ|ِبُّ لِنفَْسِهِ�
“Sizden biriniz kendisi için isteyip arzu ettiği şeyi (mü’-

min) kardeşi için de sevip arzu etmedikçe (gerçek manada) 
iman etmiş olamaz”167 buyurmuştur. 

Adalet  her  işin  başıdır.  Bu  sebeple  olmalı  ki  Yüce 
Allah,  

� اِنَّ اOَ يَأمُْركُُمْ باِلعَْدْلِ وَالاْحِْسَانِ ...
“Gerçekten Allah, adaleti , ihsanı ve yakınlara  verme-

yi emreder…” (Nahl 16/90) 

وا الاَْمَانَاتِ اِ�َ` اَهْلِهَا وَاِذَا حَكَمْتُمْ ب6ََْ النَّاسِ اَنْ� اِنَّ اOَ يَأمُْركُُمْ اَنْ تُؤَدُّ
� تحَْكُمُوا باِلعَْدْلِ ...

 “Allah,  size  emanetleri  ehline  vermenizi  ve  insanlar 
arasında hükmettiğiniz zaman adaletle emreder…” buyur-
muştur. (Nisâ 4/58) 

Peygamberimiz (s.a.v.) hayatı boyunca her  söz, fiil ve 
davranışında adil olmuştur. Onu kendisine örnek edinmek 
isteyen kimse de adil olmak zorundadır. 

2- İhsanı 

Bütün peygamberler gibi Hz. Muhammed (s.a.v.)  muh-
sin  bir insan idi. 

“İhsan” kavramının üç anlamı vardır:  

a) Bir şeyi iyi ve güzel yapmak, b) İyi, doğru, güzel ve 
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yararlı fiiller işlemek, c) İyilik etmek, ikramda ve ihsanda 
bulunmak ve  iyi davranmak. 

Peygamberimiz (s.a.v.) “ihsanı”;  

اَلاْحِْسَانُ اَنْ تَعْبدَُ اOَ كَاَنَّكَ تَرَاهُ فَاِنْ Uَْ تَكُنْ تَرَاهُ فَاِنَّهُ يَرَاكَ�
“İhsan, Allah’ı görüyormuşsun gibi O’na ibadet etmen-

dir. Her ne kadar  sen O’nu görmüyorsan da O, seni görü-
yordur” şeklinde tarif  etmiştir.168 

İhsanı üç kısımda ele alabiliriz: 

a) Allah’a karşı ihsan. Bu üç şekilde gerçekleşir:  

l) İman etmek. 

2)  Allah’ın  emirlerine  uymak  (şükür,  itaat  ve  salih 
amel)  

3) Yasaklarından kaçınmak. 

b) İnsanlara karşı ihsan. Bu da  üç şekilde gerçekleşir.  

1) Ana-babaya karşı  ihsan:  Onlara öf bile dememek, 
onları  azarlamamak,  onlara  güzel  söz  söylemek,  onlara 
karşı merhametli ve mütevazi olmak, onlara dua etmek. 

2)  Eşlerin  birbirlerine  karşı  ihsanı:  Haklara  riâyet 
etmek, hainlik etmemek ve karşılıklı saygı ve sevgi göster-
mek.  

3)  Diğer  insanlara  karşı  ihsan:  İnsanlara  maddî- 
manevî menfaat sağlamak, onların haklarına riâyet etmek, 

ihtiyaçlarını  gidermek,  öğüt  vermek,  iyiliğe  ve  hayra 
teşvik etmek, onları kötülük ve haramlardan men etmek, 
onlara doğru yolu göstermek, güzel söz söylemek, güler 
yüzlü  davranmak,  iyi  ve  kötü  günlerinde  yanlarında 
olmak, ırzlarına, mallarına ve canlarına  tecavüzde bulun-
mamak.  

c) İnsanın nefsine karşı ihsanı.  Bu da üç şekilde ger- 
çekleşir: 

1) Şartlarına uygun iman etmek, 

2) Salih ameller işlemek, 

3) Haram ve yasaklardan kaçınmak, kendisine dünya ve 
ahirette zarar veren davranışları terk etmek. 

Bir insanın “muhsin” vasfını kazanabilmesi için; Mü’-
min,  Müslüman,  müstakim,  muttaki,  sabırlı,  ihlaslı  ve 
salih  bir  insan  olması,  salih  ameller,  hayır  ve  hasenat 
işlemesi gerekir. 

Peygamberimiz  (s.a.v.),  bütün  bu  hasletlere  sahipti. 
Onu örnek almak isteyen kimsenin de muhsin vasfını ka-
zanması şarttır. 

3- Takvası 

Peygamberimiz (s.a.v.), takva sahibi (muttakî)  bir in-
sandı. 

... وَاOِ اِنىِّ لاَخَْشَاكُمْ Oِِ وَاَتْقَاكُمْ لهَُ�
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 “... İçinizde Allah’tan en çok korkan ve Allah’ın emir-
lerini yerine getirme ve yasaklarından sakınma konusunda 
en  titiz  davranan  kimse  benim...”169  hadisi  bu  gerçeği 
ifade etmektedir. Bir insanın takva sahibi olabilmesi için 
üç şeyi yapması gerekir: 

1) Şirk, küfür ve nifaktan sakınıp iman etmesi, 

2)  Büyük  günahları  işlemekten  ve  küçük  günahlarda 
ısrar etmekten  sakınması,  

3) Kalbi Haktan meşgul edecek her şeyden temizleyip 
bütün varlığı ile Allah’a yönelmesi. 

Bir insanın “muttakî” vasfını kazanabilmesi için; mü’-
min olması,  Allah  ve  peygamberinin  emirlerine  uyması, 
Allah  ve  peygamberin  yasaklarından  kaçınması   kısaca 
şeriata ve sünnetullaha uyması gerekir. 

Yüce  Allah,  insanlar  arasındaki  üstünlüğü  takvaya 
bağlamış ve 

� يكُمْ ... Iاَتْق Oِاِنَّ اَكْرَمَكُمْ عِندَْ ا ...
“… Sizin en üstününüz en muttaki olanınızdır…”  bu-

yurmuştur. (Hucurât 49/13) 

Peygamber (s.a.v.) de,  

اَلمْسُْلِمُونَ اِخْوَةd لافََضْلَ لاِحََدٍ عََ\ اَحَدٍ اِلاَّ باِلتَّقْوَى�

“Müslümanlar kardeştir, Birinin diğerine takva dışında 
bir üstünlüğü yoktur” buyurmuştur.170 

Peygamberimiz (s.a.v.)’i  kendine örnek edinmek iste-
yen kimsenin  onun gibi muttaki bir insan olması gerekir. 

4- İstikameti 

Hz. Muhammed (s.a.v.) müstakim ve sadık bir insandı. 

“İstikamet”; doğru ve düzgün olmak, dini ve dünyevi 
bütün  işlerde  orta  yolu  takip  etmek,  itaat  olan  fiilleri 
işlemek, isyan olan fiillerden kaçınmaktır. İnancında, ame-
linde, ahlakında, söz, fiil ve davranışlarında dosdoğru olan 
kimseye “müstakîm” denir. 

Peygamberimiz (s.a.v.), özünde, sözünde ve her işinde 
sadık ve müstakîm idi. Çünkü bu, ona Allah’ın bir emri 
idi: Yüce Allah,  

� فَاسْتقَِمْ كpََ اُمِرْتَ وَمَنْ تَابَ مَعَكَ وَلاَ تَطْغَوْا ...
“(Ey Peygamberim!) Sen ve seninle beraber tevbe eden 

(Mü’minler) emrolunduğunuz gibi dosdoğru olun…”  bu-
yurmuştur. (Hud 11/112) 

قُلْتُ يَا رسَُولَ اOِ قُلْ ِ� ِ� الاْسِْلاَمِ قَوْلاً لاَ اَسْئلَُ عَنهُْ اَحَدًا بعَْدَكَ قَالَ�
“Ya Rasulallah! İslam hakkında öyle bir söz söyle ki 

onu senden başka kimseye sormayayım” diyen Süfyan b. 
Abdillah es-Sekafî’ye,  
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قُلْ اIمَنتُْ باOِِ فَاسْتقَِمْ�
“Allah’a iman ettim de ve dosdoğru ol” demiştir.171 

Hz. Muhammed (s.a.v.) hayatı boyunca özü ile sözü, içi 
ile dışı, söylediği ile yaptığı aynı olmuştur. Hz. Muham-
med (s.a.v.)’ı kendine örnek edinmek isteyen mü’minin de 
böyle olması gerekir. 

5- Hilmi 

Peygamberimiz  (s.a.v.),  hilm  sahibi  bir  insandı. 
“Hilm”,  vakar  ve  sekînet  sahibi  olmak,  yumuşak huylu 
olmak, aceleci olmayıp teenni ile davranmak anlamında- 
dır. “Hilm”; bir insanın hoşgörüsünü, affediciliğini, basi-
ret  ve kararlılığını,  sabırlı  ve akıllı,  öfkesiz ve yumuşak 
davranışlı oluşunu ifade eder. 

Peygamberimiz  (s.a.v.),  hayatı  boyunca  kimseyi 
kırmamış, kimseye sert ve kaba davranmamıştır. 

Sahabeden Enes (r.a.),  

� خَدَمْتُ عَْ�َ سِن6َِ باِلمْدَِينةَِ... مَا قَالَ ِ� اُفٍّ قَطُّ
“Ben  Peygamber  (s.a.v.)’e  Medine’de  on  yıl  hizmet 

ettim. Bana  öf bile demedi” demiştir.172 

دِيدُ الَّذِى يَمْلِكُ نفَْسَهُ عِندَْ الغَْضَبِ� عَةِ اِنpََّ الشَّ َ ُّiدِيدُ باِل ليَْسَ الشَّ

“Gerçek pehlivan, insanları güreşte yenen değil, öfke-
lendiği zaman nefsine hakim olabilen insandır”173 diyen 
Peygamberimiz (s.a.v.), kendisinden öğüt isteyen birisine 
“öfkelenme”  buyurmuş  ve  öfkelenen  kimselere,  abdest 
almayı,  ayakta  ise  oturmayı,  öfkesi  geçmediği  takdirde 
yatıp uzanmayı tavsiye etmiştir.174 Öfke ve şiddet yerine 
sakin ve yumuşak olunmasını istemiş ve , 

فْقَ وَيُعْطِى عَلَيْهِ مَالاَ يُعْطِى عََ\ العُْنفِْ مَنْ ُ|ْرَمُ� اِنَّ اOَ رفَِيقd ُ|ِبُّ الرِّ
هُ� فْقَ ُ|ْرَمُ الخyََْْ كُلَّ الرِّ

“Allah, yumuşak davranışlı olmayı sever, sert davranış- 
la  vermediğini  yumuşak  davranışla  verir,  kim  yumuşak- 
lıktan mahrum kalırsa bütün hayırlardan mahrum kalır” 
buyurmuştur.175 

“Hilm”in iki boyutu vardır.  Biri  “akıl” diğeri “ahlak” 
dır. Akıl anlamında hilm, insanın her işinde akıllı davran-
ması,  ahmaklıktan  ve  cahillikten  uzak  olması  demektir. 
Akıllı  hareket;  azmamayı,  taşkınlık  yapmamayı,  haddi 
aşmamayı ve öfkeye kapılmamayı, teenni ile hareket etme-
yi gerektirir. Peygamber (s.a.v.); 

التُّؤَدَةُ ِ� كُلِّ Mَيئٍْ اِلاَّ ِ� العَْمَلِ الاIْخِرَةِ�
“Ahiret  ameli  hariç  her  şeyde  teenni  ile  (düşünerek, 

acele  etmeden)  hareket  edilmesi  gerektiğini”  söyle-
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miştir.176  Ahlâkî  anlamda  “hilm”;  affedici,  sabırlı, 
hoşgörülü, iyiliksever, sakin, vakur, ağırbaşlı davranmayı 
ifade eder. Kur’an’da bir çok âyette yüce Allah bu şekilde 
davranılmasını istemektedir.  

� وَسَارعُِوا̀ اَِ� مَغْفرَِةٍ مِنْ رَبكُِّمْ ...
“Rabbinizden bir mağfirete koşun...” (Âl-i İmrân 3/133) 

... وَاِذَا مَا غَضِبوُهُمْ يَغْفرُِونَ�
“… Müminler, kızdıkları zaman bağışlarlar” (Şûrâ 42/37) 

قَوْلd مَعْرُوفd وَمَغْفرَِةd خdfَْ مِنْ صَدَقَةٍ يَتبْعَُهَا` اَذًى�
“Güzel söz ve bağış,  peşinden eziyet gelen sadaka ver-

mekten daha hayırlıdır…” (Bakara 2/263) 

خُذِ العَْفْوَ وَأمُْرْ باِلعُْرْفِ وَاَعْرضِْ عَنِ الجَْاهِل�6َِ
“Affı al, iyiliği emret ve cahillerden yüz çevir” (A’râf 7/ 

199) 

� ... وَاليَْعْفُوا وَاليَْصْفxَُوا اَلاَ تحُِبُّونَ اَنْ يَغْفرَِ اOُ لكَُمْ ...
“Bağışlasınlar,  hoşgörülü  olsunlar.  Allah’ın  sizi 

bağışlamasını  arzulamaz mısınız?” (Nûr 24/22) 

يئَِّةُ اِدْفَعْ باِلَّتِى هِىَ اَحْسَنُ فَاِذَا الَّذِى بيَنْكََ� وَلاَ تَسْتَوِى الحَْسَنةَُ وَلاَ السَّ
� dِيمzَ ٌّ�ََكَاَنَّهُ و dوَبيَنْهَُ عَدَاوَة

 “İyilik ile kötülük bir olmaz. Sen kötülüğü en güzel bi-
çimde önle. O zaman seninle arasında  düşmanlık bulunan 
kimse  sanki  candan bir  dost  olur”  (Fussilet  41/34) âyetleri 
“hilm”  sahibi  olunmasını   öngörmektedir.  Peygamber 
(s.a.v.)  Kur’an’ın  bu  emirlerine  uygun  olarak  hareket 
etmiştir. Yüce Allah onun “yumuşak davranışlı” olduğunu 
Kur’an’da tescil etmiştir. 

وا مِنْ� فَبpَِ رzََْةٍ مِنَ اOِ لِنتَْ Rَُمْ وَلوَْ كُنتَْ فَظًّا غَلِيظَ القَْلْبِ لاَنفَْضُّ
حَوْلِكَ فَاعْفُ عَنهُْمْ وَاسْتَغْفرِْ Rَُمْ وMََاوِرهُْمْ ِ� الاَْمْرِ�

“(Ey Peygamberim!) Allah’ın merhameti sebebiyle  on-
lara (ashabına) yumuşak davrandın. Şâyet sen kaba ve katı 
kalpli olsaydın hiç şüphesiz onlar etrafından dağılıp gider-
lerdi.  Sen  onları  affet,  bağışlanmaları  için  dua  et  iş 
(lerin)de onlarla istişare et...” (Âl-i İmrân 3/159) 

 Onu örnek edinmek isteyenlerin de böyle hareket et-
meleri gerekir. 

6- Merhameti 

Peygamberimiz  (s.a.v.)  çok  merhametli  bir  insandı. 
Çünkü, 
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وَمَا̀ اَرسَْلْناَكَ اِلاَّ رzََْةً لِلْعَالم�6ََِ
“O alemlere rahmet olarak gönderilmiştir” (Enbiya 21/107) 

Bir gün torunu Hasan’ı öpmüştü. Bunu gören Akra’ b. 
Habis,  “Benim  on  çocuğum  var  hiç  birini  öpmedim” 
demiştir. Bunun üzerine Peygamberimiz (s.a.v.),  

مَنْ لاَ يَرْحَمْ لاَ يُرْحَمْ�
“Merhamet  etmeyene  merhamet  edilmez”  buyur-

muştur.177  

Sahabeden Enes (r.a.),   

�Oِمَا راََيْتُ اَحَدًا اَرحَْمَ باِلعِْيَالِ مِنْ رسَُولِ ا
“Çoluk çocuğuna Peygamberden daha merhametli bir 

kimse görmedim” demiştir.178 

Peygamberimiz (s.a.v.) mü’minlere karşı  da çok mer-
hametli idi. Yüce Allah onu, Kur’an’da,  

� dرحَِيم dباِلمْؤُْمِن6َِ رَؤُف ...
“Mü’minlere karşı çok merhametli ve şefkatlidir” diye 

tanıtmıştır.179 

Peygamberimizin kendisi  çok merhametli  olduğu gibi 
diğer insanların da merhametli olmalarını istemiş ve   

�Oُمَنْ لاَ يَرْحَمُ النَّاسَ لايََرْحَمُ ا
“İnsanlara merhamet etmeyene Allah merhamet etmez” 

buyurmuştur.180 

İnsanlara iyilik etmek, merhametin ürünüdür, insanların 
kusurunu  bağışlamak  merhametin  sonucudur.  İnsanları 
sevmek de merhametten kaynaklanır. 

İnsan,“öfkelenebilecek” kabiliyette yaratılmıştır. Ancak 
insan  eğitim  ve  terbiye  ile  öfkesine  sahip  çıkmasını 
öğrenebilir. Öfkeye sahip çıkmayı öğrenmenin en iyi yolu 
Hz. Muhammed (s.a.v.)’ı örnek almaktır. 

 Kısaca değindiğimiz bu altı ilke, fert ve toplumlar için 
hayatî öneme haiz kurallardır.  

“Adalet”;  siyasî,  içtimâî  ve  iktisâdî  adaletin,  hukuk 
devletinin, kişi, aile ve toplum haklarına uymanın;  

“İhsan”; sosyal yardımlaşma ve dayanışmanın, çalışma 
ve kalkınmanın;  

“Takva”;  kötülüklerden ve kirliliklerden korunmanın, 
temiz toplum olmanın, fazilet ve ahlakın,  

“İstikamet”;  özde,  sözde  ve  bütün  işlerde  dürüst 
olmanın;  

“Hilm”; hoşgörülü olmanın, insan hak ve hürriyetleri-
ne,  yaşama  hakkına,  fikir  ve  düşüncelerine  saygılı 
olmanın, 
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“Merhamet”;  birlik  ve  beraberliğin,  huzur  ve  barışın 
temininde baş tacı edilmesi gereken ilkelerdir. Bu ilkeler-
den hiç bir fert  ve toplum müstağni olamaz. Bu itibarla 
Hz. Muhammed (s.a.v.), bütün insanlar için en güzel bir 
örnektir. 

SONUÇ 

Yaratılmışların en şereflisi olan insan, Allah’a ibadet et-
mesi için yaratılmış, bütün kâinat ve sayısız nimetler  ken-
disi için  verilmiş, “ilahi emaneti” yüklenmiş ve “ibadet” 
ile sorumlu tutulmuştur. Bu görevini yapabilmesi için akıl 
ve fikir verilmiş,  rehber ve örnek olmak üzere kitap ve 
peygamberler gönderilmiştir. Çünkü insan “nefis” sahibi-
dir.  Kötülük  işlemeye  kabiliyeti  vardır.  İyi  ve  kötüyü 
işleyebilen bir “varlık” olması, insanın dünyada “imtihan” 
halinde   olmasının  sonucudur.  Bu  imtihanı,  iman,  salih 
amel  ve  güzel  ahlak  ile  kazananlar  olduğu  gibi,  inkar, 
isyan ve kötü ahlak ile kaybedenler de vardır. Allah, insan-
ların  küfre  ve  isyana  düşmelerini  istememektedir.  Onun 
için “din” göndermiştir. Din, insan içindir. Dolayısıyla din; 
insanın  fert,  aile  ve  toplum  hayatındaki  bütün  dav- 
ranışlarıyla ilgilenir. Amacı, fert ve toplumların huzurlu ve 
mutlu  olmasıdır.  Dinin  bu  amacına  ulaşabilmek  için 
insanın  ilahi  mesaja  uyması,  dini  insanlara  tebliğ  edip 
sözlü ve uygulamalı olarak açıklayan Peygamberin  sözle-
rine  kulak  vermesi  ve  her  sahada  onu  kendisine  örnek 

edinmesi gerekir. Çünkü O, mü’minler için en güzel örnek 
ve  alemlere  rahmet   olmak  üzere  gönderilmiştir.  O,  en 
yüce ahlak üzeredir. Müjdeleyici, uyarıcı ve yol gösterici-
dir. Onun inanç, söz, fiil ve davranışlarını kendine rehber 
edinen  fert  ve  toplumlar,  huzur  ve  mutluluğa  ulaşır, 
Allah’ın sevgi ve rızasını kazanır. 

Ne  mutlu  onun  yolundan  gidenlere  ve  onu  kendine 
önder ve örnek edinenlere. 

Salât ve selam onun üzerine olsun. 
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