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ÖNSÖZ 

Mezopotamya, Hint, Çin, İran, Anadolu ve Antik-Yunan’ın katkılarıyla 

beslenen genelde düşünce özelde felsefe tarihi 8. Yüzyıldan itibaren görüşlerin 

tartışıldığı ve tefekkürün ibadet kabul edildiği Müslümanlarla temasa geçmiş, 

böylece İslam felsefesinin teşekkülü başlamıştır. Dikey anlamda İslam Felsefesi 

medeniyet tarihinin sürekliliğini sağlar.    

Felsefe, İslam medeniyeti içerisinde Türk, Arap, Fars gibi Müslüman, 

kısmen de Müslüman olmayan kişilerin katkılarıyla gelişmiştir. 8. Yüzyılda ter-

cümelerle spesifik Antik-Yunan felsefesi ile karşılaşan Müslümanlar, Meşşai 

düşünce çerçevesinde Kindi ile start almış, Farabi ile olgunlaşmış, İbn Sina ile 

sistemleşmiştir. Zekeriyye er-Razi ile tabiatçılığa ve İbn Ravendi ile materyaliz-

me yönelmiş, İhvan- Safa ile ansiklopedik bir tarza dönüşmüştür. Gazzali ile 

felsefi tasavvuf ve felsefi kelama evrilmiş, İbn Rüşd ile tekrar rasyonel yöne 

kanalize olmuştur. Sühreverdi ile işrakiliğe, Molla Sadra ile ezeli hikmete be-

zenmiştir. Çok çeşitli, üretken, verimli ve canlı bir felsefe olarak varlığını ortaya 

koymuştur.  12. Yüzyıldan sonra kelam ve tasavvufla iç içe girerek hayatını de-

vam ettiren İslam felsefesi, 18. Yüzyıla kadar etkinliğini sürdürmüştür. 19. Yüz-

yıldan sonra bütün İslam ülkelerinde bir arayış dönemine girilmiştir.      

İslam felsefesi hem Doğu hem de Batı’yı derinden etkilemiş bir felsefedir. 

Batı dünyasında Rönesans, reform ve aydınlanma düşüncesinin oluşumuna 

büyük katkı sağlamıştır. Tıpkı Antik-Yunan ve Batı felsefesi gibi kendine özgü 

bir felsefedir. Var oluşsal sorunlara eğilmesi hasebiyle her daim önemini hisset-

tirmiştir. Anlam ve hakikat arayışında olan araştırmacılar için arkeolojik bir 

çalışma olmaktan ziyade canlılığını devam ettiren bir felsefe olmuştur. 

İslam Felsefesi adlı çalışmamız İslam felsefesinin doğuşundan itibaren 

etkin olunan dönemlere ve dönemin düşünürlerine odaklanılarak hazırlanmıştır. 

Bununla birlikte İslam felsefesinin devamlılığını ve sürekliliğini ortaya koymak 

adına Osmanlı düşüncesi ve çağdaş İslam düşüncelerine de birer bölüm ayrıl-

mıştır. İslam felsefesine ait kişi, konu, tarih ve dönemlendirme dikkate alınarak 

dengeli bir içerik oluşturulmuştur. Her bir bölüm alanında uzman bilim insanla-

rı tarafından yazılmıştır.  

Okuma, öğrenme ve öğretme tekniği açısından daha faydalı olması adına 

kitabımız yirmi altı bölümden oluşmaktadır: Yazarlarımızın her birine emekle-

rinden dolayı can-ı gönülden teşekkür ederiz. Bölüm yazarımız iken depremde 

vefat eden Yalçın Çetin hocamızı Allah rahmet eylesin.  
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Mevcut eserimiz lisans öğrencileri dikkate alınarak hazırlandı, ancak fel-

sefe, İslam felsefesi ve İslam felsefesi tarihine ilgi duyan her araştırmacı için 

referans olma özelliği taşımaktadır.  

Eserin yayınlanmasında emeği geçen Lisans Yayıncılığa teşekkür eder, 

hayırlara vesile olmasını, araştırmacılara katkı sunmasını ve daha güzel çalışma-

lara öncülük etmesini şanı yüce Allah’tan temenni ederiz.   
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Prof. Dr. İrfan Görkaş 

Prof. Dr. Kamil Sarıtaş 
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İSLAM FELSEFESİ: KAVRAMSAL ÇERÇEVE 

 Düşünce tarihinde insanlığın gerçekleştirdiği temel birikimler, ilk in-

sandan günümüze kadar genişleyerek artmaya devam etmektedir. Bu bağlamda 

medeniyetlerin ortaya çıktığı, temel birikimlerin birlikte değerlendirildiği bir 

ortam idrak edilmektedir. Düşünce ürünleri, kadim ilkçağ filozoflarından itiba-

ren üzerine eklemelerle geliştirilmektedir. Burada ortaçağda ortaya çıkan önemli 

bir sistem olarak “İslam felsefesi” dikkatleri üzerine çekmektedir. 

“İslam Felsefesi” kavram olarak değerlendirildiğinde karşımıza iki keli-

menin çıkmış olduğu görülmektedir. Bunlar “İslam” ve “Felsefe” kavramlarıdır. 

Bunlardan İslam, bir dinin adını ifade etmesinin yanında, bir coğrafi toplulukta 

yaşayanların ortaya koydukları ve onu temsil ettikleri bir medeniyete de işaret 

etmektedir. Diğer kavram ise felsefe kavramıdır. Düşünce tarihinde ilk insandan 

günümüze biriktirilen temel düşünce ürünlerini bu bağlamda saymak müm-

kündür. 

 Düşünce tarihini ilkçağ felsefesi, Orta çağ felsefesi, Modern felsefe ve 

Çağdaş felsefe bölümleri olarak ayırmak mümkündür. İslam felsefesi, Ortaçağ 

felsefesinde yerini bulan bir düşünce akımı olarak karşımıza çıkmaktadır. İslam 

coğrafyasında yetişmiş olan düşünürler İslam medeniyetinin ortaya koyduğu 

hikmet değerlerinden olabildiğince kendilerini yetkinleştirmişler ve sonuç ola-

rak da özgün bir İslam felsefesi ortaya koymuşlardır. Özgün bir felsefi ekol olan 

İslam felsefesinin bu özelliğini, vahiyden beslenmesine ek olarak sistem içerisin-

de eleştirel bir düşüncenin hakim olmasıyla sağladığı görülmektedir. 

 İslam coğrafyasında yetişmiş olan filozofların ortaya koyduğu bu dü-

şünce sistemi olarak tanımlanabilecek olan İslam felsefesi, ortaya çıkışından 

sonra Batı düşünce sistemlerini ve Doğu düşünce sistemlerini derinden etkile-

miştir. Günümüzde bu etkileyiş objektif bir şekilde yansıtılamamıştır. Şurası 

tartışmasız kabul edilmektedir ki, felsefi düşüncenin ulaştığı birikim sonucunda 

İslam Dünyası altın çağını yaşama imkanına kavuşmuştur. 

İslam medeniyetinin yaşadığı altın çağın daha açık bir şekilde anlaşılma-

sını gerçekleştirebilmek için temel olarak düşünce tarihinde yerini bulan                        

 

 
Bölüm 

-1- 

 

 

 



 17 

Kaynakça 

Alper, Ömer Mahir. “İslâm Felsefesine Giriş”. İslâm Felsefesi. Ed. Bayram Ali 

Çetinkaya. 23-60. Ankara: Grafiker Yayınları, 2017. 

Atademir, Hamdi Ragıb. Filozoflara Göre Felsefe. Konya: Atademir Yayımevi, 

1947. 

Bayrakdar, Mehmet. İslam Felsefesine Giriş. Ankara: Ankara Üniversitesi  İlahiyat 

Fakültesi Yayınları, 1988. 

Bilen, Osman. “İslam İlimleri ve Felsefe İlişkisi”. İslam Felsefesi. Ed. Osman Bilen. 

66-80. İzmir: Dokuz Eylül Üniversitesi Yayınları, 2012. 

Celâleddin Devvânî. Ahlâk-ı Celâlî. Trc. Ejder Okumuş. 1. Bs. Ankara: Fecr Yayın-

ları, 2019. 

Cevizci, Ahmet. Felsefe Sözlüğü. 7. Bs. İstanbul: Paradigma Yayınları, 2010. 

Ebu’l-Hasan el-Maverdi. el-Ahkâmu’s-Sultaniyye. Trc. Ali Şafak. İstanbul: Bedir 

Yayınları, 1976. 

Fârâbî. el-Medinetü’l-Fâzıla. Trc. Nafiz Danışman. Ankara: Milli Eğitim Bakanlığı 

Yayınları, 2001. 

Gazâlî. Tehafütü’l-Felasife( Filozofların Tutarsızlıkları). Trc. İsmail Karagözoğlu. 

İstanbul: Kayıhan Yayınları, 2022. 

Gazzâlî. Filozofların Tutarsızlığı. Trc. Hüseyin Sarıoğlu - Mahmut Kaya. İstanbul: 

Klasik Yayınları, 2014. 

Göz, Kemal - Mutluel, Osman. Felsefeye Giriş. 3. Bs. İstanbul: Gümüşev 

Yayıncılık, 2019. 

İbn Miskeveyh. Ahlakı Olgunlaştırma (Tehzibu’l-Ahlak). Trc. A. Şener -İ. Kayaoğlu-

C.Tunç. Ankara: Kültür ve Turizm Bakanlığı, 1983. 

İbn Sina. Mantığa Giriş. Trc. Ömer Türker. İstanbul: Litera Yayıncılık, 2014. 

Kaya, M. Cüneyt. “İslâm Felsefesinin Mahiyeti Üzerine”. İslam Felsefesi Tarih ve 

Problemler. Ed. M. Cüneyt Kaya. 15-36. İstanbul: İSAM Yayınları, 2013. 

Kınalızade Ali Çelebi. Ahlâk-ı Alâî. Trc. Murat Demirkol. Ankara: Fecr Yayınları, 

2016. 

Kindî. Felsefî Risaleler. Trc. Mahmut Kaya. İstanbul: İz Yayıncılık, 1994. 

Kindî. Felsefi Risaleler. Trc. Mahmut Kaya. İstanbul: Türkiye Yazma Eserler Ku-

rumu Başkanlığı Yayınları, 2015. 

Kindi. Üzüntüden Kurtulma Yolları. Trc. Mustafa Çağrıcı. Ankara: Türkiye Di-

yanet Vakfı Yayınları, 2012. 

Kutluer, İlhan. “İnsan”. Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi. 22: 320-323. 

İstanbul: TDV Yayınları, 2000. 

Mutluel, Osman. Kur’an ve estetik. İstanbul : Ötüken Neşriyat, 2010. 



 18 

Özalp, Hasan. İslam Felsefesinin 100’ü. 1. Bs. Ankara: Otto Yayınları, 2017. 

Platon. Devlet. Trc. Sabahattin Eyüpoğlu-M. Ali Cimcoz. 3. Bs. İstanbul: Remzi 

Kitabevi, 1975. 

Uyanık, Mevlüt - Akyol, Aygün - Arslan, İclal. İslam Felsefesi Tanımlar Sözlüğü. 

Ankara: Elis Yayınları, 2016. 

Vural, Mehmet. İslam Felsefesi Sözlüğü. 3. Bs. İstanbul: Elis Yayınları, 2016. 

 

 



 
 

 
 

 
İSLAM FELSEFESİNİN DOĞUŞU 

2.1. İslam Felsefesinin Oluşumunda Kur’an ve Sünnet’in Rolü 

İslam’ın Klasik döneminde felsefenin ortaya çıkışı ile ilgili farklı görüşler 

ortaya konulmuştur. Kimi görüşler felsefenin “birikimsel” olduğunu, kimileri de 

Yunanlıların bir ürünü olduğunu, başka bir görüşe göre de Babil’de Farslıların 

ve Keldanîlerin elinde ortaya çıktığını, yine kimilerine göre ise felsefenin nebevî 

kaynaklı olduğu ileri sürülmüştür.1 Aslında felsefenin “nerede” ortaya çıktığının 

tespit edilmesi kadar felsefenin “ne olduğu”nun tespiti de hayati öneme sahiptir.    

İslam felsefesinin oluşumunda Kur’an ve Sünnet’in rolünün tespiti en te-

mel problemlerden birisidir. Çünkü İslam felsefesi, Kur’an ve Sünnet’in varlığı-

na rağmen ortaya çıkmış felsefeymiş gibi bir izlenim/gerilim oluşturduğunu 

ifade edebiliriz. Çağdaş literatürde bu konu genellikle savunmacı bir yaklaşımla 

açıklanmaya çalışıldığı gözlerden kaçmamaktadır. Başka bir ifade ile, Kur’an-ı 

Kerim’de “akletmez misiniz?”, “düşünmez misiniz?” gibi ayetlere gönderme 

yapılarak felsefe ile ilişkilendirilmeye çalışılmaktadır. Bu tür ilişkilendirmeleri 

de içine alarak daha kapsamlı irtibatın kurulması gerekmektedir.   

İslam’da felsefî düşüncenin oluşumunda Kur’an ve Sünnet’in rolünü an-

lamak için öncelikle felsefî düşünceden bizim neyi anlamamız gerektiğini tespit 

etmemiz gerekir. Bugün “felsefe/felsefî düşünce” söz konusu olduğunda zihin-

sel bir faaliyete indirgenmiş bir düşünce sistemi anlaşılmaktadır. Bu noktada 

temel bir problem üzerinde kısaca durulması konunun izahı açısından önem arz 

etmektedir.  

Felsefe Tarihi içerisinde felsefe faaliyeti hakkında farklı görüşler dile geti-

rilmiştir. 19. yüzyıldan günümüze kadar yazılan “Felsefe Tarihi” kitaplarında 

felsefenin tarihi, M.Ö.6. yüzyılda “İyon” bölgesinin “Miletos” kentinde Thales 

(M.Ö.6.yy.) ile başlatılır. Elealı Parmanides (M.Ö.6.yy.) ve Ephesoslu Herakleitos 

(M.Ö.6.yy.) gibi büyük düşünürlerden bahsedilir. Müteakiben M.Ö.5 yüzyılda 

ise felsefenin merkezi Miletos’tan Atina’ya taşınarak Sokrates’in Sophistler ile 

 
1 Eşref Altaş, “Fî Zuhûri’l-Felsefe: İslam’ın Klasik Çağında Felsefenin Kökenine Dair Gö-

rüşler ve Mişkâtü’n-Nübüvve Teorisi”, İstanbul Üniversitesi İlahiyat Fakültesi Dergisi 31 

(2014): 7-56.  
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İSLÂM FELSEFESİNİN KAYNAKLARI, YAPISI 

VE ÖZGÜNLÜĞÜ 

3.1. İslâm Felsefesinin Kaynakları 

Tarihin başlangıcından beri insanlığın ortak ürünü olan düşünce ve kül-

türlerin birbirleriyle bağlantısını sağlayan ana yol, tercümedir. İslâm dininin 

ortaya çıkışından hemen hemen bir asır sonra (m.730) başlayan tercüme hareke-

tiyle birlikte, Antik Grek düşüncesi başta olmak üzere, eski çağların kültür mer-

kezleri olan Hind, Mısır, İran ve Mezopotamya düşünce sistemlerinin temel 

kaynakları İslâm dünyasının ortak bilim ve kültür dili olan Arapça’ya aktarıldı. 

İslâm felsefesi Abbasîler zamanında Helenistik felsefenin tercüme ve tenkidi ile 

başladı ve tercüme faaliyeti bir asırdan fazla devam etti. İslâm felsefesinin doğu-

şuna ve oluşumuna tesir eden unsurlara İslâm felsefesinin kaynakları veya 

İslâm’da felsefî düşüncenin kaynakları denilmektedir. Belli yüzyıllar arasında 

İslâm medeniyeti içerisinde yapılan felsefe hareketleri veya Müslümanların 

yaşadığı coğrafyadaki felsefî çabaların tamamı diye tanımlanan İslâm felsefesi-

nin, gerek oluşum, gerek ortaya çıkış ve gelişme, gerekse sistemleşme aşamala-

rında yararlandığı, etkilendiği düşünce sistemleri ve kaynaklar vardır. Bu du-

rum İslâm felsefesine özel olmayıp her fikir ve düşünce için geçerlidir. Müslü-

manlar evrensel felsefi düşüncenin oluşumuna ve gelişimine iki önemli işlevle 

büyük katkı sağlamışlardır. Bunlardan birincisi Antik düşüncenin temel kaynak-

larını koruyup saklayarak, insanlığın uzun asırlar boyunca biriktirip geliştirdiği 

değerli eserlerin kaybolup gitmesine engel olmalarıdır. İkinci önemli katkı ise bu 

kaynakları kendilerine özgü bir yöntemle İslâm düşüncesinin özgün normlarıyla 

zenginleştirerek kendilerinden sonraki nesillere ulaşmasını sağlamaları olmuş-

tur. Bu da gösteriyor ki Müslüman düşünürler insanlığın evrensel değerlerinin 

unutulmaması ve yaşatılması konusunda belli dönemlerde çok etkin rol üstlen-

mişlerdir. 

İslâm felsefesi,  modern Batı Felsefesi ve Antik Yunan felsefesinden ayrı 

bir alan olarak kabul edilmekte ve çalışılmaktadır. Türkiye’de İslâm felsefesi 
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İSLAM FELSEFESİNİN DÖNEMLENDİRİLMESİ 

VE FELSEFÎ EKOLLER 

4.1. İslam Felsefesinin Dönemlendirilmesi 

İslam Felsefesi Tarihi’nin anlaşılmasında geçiş dönemlerinin büyük katkı-

sı vardır. Bu anlamda herhangi bir ilim dalının tarihi bilinmeden o ilim dalının 

anlaşılması mümkün değildir. Çünkü ilim dalının ortaya çıktığı sosyal, siyasi ve 

dini şartların ne olduğu ve nasıl etkilediği tam olarak bilinmelidir. Bu anlamda 

iyi bir felsefe sadece kendi kitaplarında değil aynı zamanda karşıtlarını da üret-

melidir. Çünkü karşıtı olmayan felsefe gerçek anlamda felsefe sayılmaz. Grif-

fel’in1 bu anlayışı çerçevesinde konu ele alındığında İslam felsefesinin tarihi arka 

planını bilme yanında aynı zamanda ürettiği karşıtları ve destekçilerini de çok 

iyi bilinmesi gerekir. Böylece İslam Felsefesi Tarihi’nin anlaşılmasında aşağıda 

sözü edilen dönemlendirme ve ekollendirme büyük öneme sahiptir. Bu anlam-

da, konunun daha iyi anlaşılması açısından, kitabın bu bölümünde, Klasik Dö-

nem, Yenilenme Dönemi, Muhasebe Dönemi, Arayışlar Dönemi2 ile Modern Dönem 

olarak adlandırılan dönemlerin ve felsefi ve düşünce ekollerinin siyasi ve sosyal 

ortamları, etkilediği ve etkilendiği kurumlar yanında ortaya koyduğu bilimsel 

çıktıları üzerinde durulacaktır.  

4.1.1. Klasik Dönem (7.-11. Yüzyıl) 

Bu dönem ilk İslam filozofu Kindi ile başlayan ve İbn Sina ile zirveye çı-

kan İslam felsefesinin oluştuğu dönemdir. Bu dönemi daha iyi anlayabilmek için 

iki aşamadan söz etmek gerekir. Bu aşamaların ilki, Kurân’ın nüzulü ile başla-

yan süreçte Müslümanların ilim öğrenme ve öğretme istekleri yanında yeni 

fetihlerle elde edilen topraklarda yaşayan ve yeni Müslüman olmuş insanların 

 
1 Frank Griffel, İslam’da Klasik-Sonrası Felsefesinin Teşekkülü, Çev. F. Akyıldız, A. Ş. Taç, 

(İstanbul: el-Baraka Yayınları, 2023), 35-36. 
2 H. İbrahim Üçer, “Parçaları Yeniden Birleştirmek Ya da İslam Düşünce Atlası”, İslam 

Düşünce Atlası (İstanbul: İlem ve Konya Büyükşehir Belediyesi Yayınları, 2022), 1/3. 
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İLK İSLÂM FİLOZOFU KİNDİ 

5.1. Hayatı ve Eserleri 

Miletli Thales (MÖ 624/623 – MÖ 548/545) ile başlayıp Antik Yunanda 

devam ettiği kabul gören spesifik felsefenin, İslâm dünyasıyla tanışması Kindî 

ile başlar. Soylu bir aileye mensup olarak Kûfe'de doğan ve ilk İslâm filozofu, 

Meşşâî ekolünün kurucusu1 ve Arap filozofu olarak şöhret bulan ve Batı dünyasında 

“Alkindus” adıyla tanınan2 Ebû Yusuf Ya'kub b. İshak b. es-Sabbâh el-Kindî’nin 

(ö. 252/866) inanan bir aileye mensup olarak mı dünyaya geldiği yoksa sonradan 

mı Müslüman olduğu çerçevesinde farklı rivayetlere rastlamak mümkündür. 

Ancak onun sonradan Müslüman oluşu ile ilgili iddialar; tarih kitaplarının onun 

ailesinin Hz. Peygamber zamanında Müslüman oluşu ile ilgili şahitliği ve ismi-

nin -çağdaşı, Hıristiyanlığı öven ve İslâm dinine eleştiriler yönelten reddiye 

yazarı- Abdülmesih b. İshak el-Kindî3 ile karıştırılmasının kuvvetle muhtemel 

oluşu sebebiyle çok da itibar görmemiştir. 

Doğum tarihi kesin olarak bilinmeyen Kindî’nin, yaklaşık olarak 801 yı-

lında doğduğu kabul edilir. Aynı şekilde Kindî’nin eğitim hayatı ile ilgili olarak 

da net bilgilere sahip değiliz. Kelâmın, Mu’tezile elinde bağımsız bir ilim olarak 

şekillendiği dönemde yaşayan Kindî'nin, ilk eğitimini; Henry Corbin’e göre 

babasının vali olduğu Basra’da,4 Mahmut Kaya’ya göre ise babasının yıllarca 

valilik yaptığı Kûfe’de almış olabileceği, burada bulunduğu sırada bu mezhebin 

Basra kolundan büyük ölçüde yararlandığı ve diyalektik alanındaki ilk zihnî 

disiplinini burada kazandığı düşünülmektedir. Bu dönemden sonra Bağdat’a 

giderek öğrenimini tamamlayan Kindî, ölünceye kadar burada yaşamıştır.5  

 
1 Necmi Derin, “Klasik Dönem Meşşai Felsefe-I”, İslâm Felsefesi, ed. İsmail Erdoğan - Enver 

Demirpolat (İstanbul: Lisans Yayıncılık, 2018), 109. 
2 Roy Jackson, Fifty Key Figures in Islam (London ; New York: Routledge, 2006), 52. 
3 Yusuf Şevki Yavuz, “Kindi, Abdülmesîh b. İshak”, TDV İslâm Ansiklopedisi (İstanbul: 

TDV İslâm Araştırmaları Merkezi, 2002), 26/38. 
4 Henry Corbin, History of Islamic Philosophy (London and New York: Kegan Paul Interna-

tional, ts.), 154. 
5 Mahmut Kaya, “Kindi, Ya’kub b. İshak”, TDV İslâm Ansiklopedisi (İstanbul: TDV İslâm 

Araştırmaları Merkezi, 2002), 26/21; Alfred L. Ivry, al-Kindi’s Metaphysics, ed. George F. 

Hourani vd. (Albany: State University of New York Press, 1974), 3. 
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TABİATÇI FİLOZOF ZEKERİYA ER-RAZİ 

VE DEHRÎ FİLOZOF İBN RAVENDİ 

6.1. Zekeriya er-Râzî 

 Ebu Bekir Muhammed b. Zekeriya er-Râzi, öncelikle hekim olarak yaptı-

ğı işlerle tanınır. Batılılar tarafından Rhazes olarak adlandırılan ünlü hekim tıp 

ilmine yaptığı önemli katkılardan dolayı “Arapların Galeni” olarak anılmakta-

dır.1 Râzî’nin ikinci şöhret iddiası, felsefi “beş ezeli ilke” ve yaratılış teorisidir. 

Bu teori ile kosmozun nasıl beş ezeli ilkeden türediğini açıklamıştır. Onun yara-

tılış miti, Ruhun Madde'ye olan tutkusunu anlatır. Râzî'nin entelektüel yaşamı-

nın üçüncü ünlü yönü, “nübüvvet” konusundaki eleştirel duruşudur. Râzî’nin 

nübüvvet teorisi, Allah’ın verdiği akıl gücü ve adalet duygusu sayesinde, pey-

gambere veya herhangi bir manevi şahsa ihtiyaç duymadan insanın kendi yolu-

nu bulabileceği anlayışına dayanmaktadır. Râzî’yi öne çıkaran bir diğer özelliği 

ise “ruhanî tıp” geleneğinin İslâm coğrafyasındaki öncülerinden biri olmasıdır. 

Râzî, tutkularla savaşmak ve reziletlerden kaçınmak suretiyle ruh sağlığının 

korunabileceğini savunmaktadır. Râzî’nin aykırı fikirleriyle ilgili olarak Müslü-

man kaynaklar onun ilhâdının2 doğasından emin görünmektedir.     

6.1.1. Hayatı ve Eserleri 

İslâm Felsefe Tarihi’nde ele alınan tabiatçı felsefe3 ekolünün kurucusu ve 

en önemli temsilcisi olarak görülen Râzî, 251/865 yılı Şaban ayının başında, Orta 

 
1 Ebû Bekir er-Râzî, Felsefe Risâleleri, çev. Mahmut Kaya (İstanbul: Türkiye Yazma Eserleri 

Kurumu Başkanlığı, 2016), 13; Hüseyin Karaman, “Bir Biyografi Denemesi: Ebû Bekir er-

Râzî”, Çorum İlahiyat Fakültesi Dergisi 3/6 (2004/2), 103. 
2 İlhad, sözlükte “meyledip yönelmek, gerçekten sapmak, emredileni yerine getirmemek, 

kuşku duymak, mücadele ve münakaşa etmek” anlamlarına gelmektedir. ilhâd kelâm 

terimi olarak “Allah’ın varlığı veya birliğini, dinin temel hükümlerini inkâr etmek, bunlar 

hakkında kuşku beslemek veya uyandırmak, dinî kuralları hafife almak” anlamında kul-

lanmaktadır. İlhâda sapan kimseye mülhid denir. Bilgi için bk. Mustafa Sinanoğlu, “İl-

had”, Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi (İstanbul: TDV Yayınları, 2000), 22/90. 
3 Tabiatçılar, İslâm dünyasının ilk deneycileri olarak bilinirler. Bilginin duyulara dayandı-

ğını kabul ettikleri için deney ve gözlem metodunu kullanmışlardır. Gazzâlî (ö. 1111) 
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SİSTEMATİK MEŞŞÂÎ FİLOZOF FÂRÂBÎ ve FELSEFESİ 

Felsefe tarihinde “el-Muallimu’s-Sâni” (İkinci Öğretmen) olarak kabul 

edilen ilk Türk-İslam filozofu Fârâbî, Batı’da al-Farabius veya Abunasar şeklinde 

bilinmektedir. İslam felsefesinin sistematikleşmesinde önemli yeri olan Fârâbî 

kendisinden sonra özellikle İbn Sînâ ve İbn Bacce gibi filozoflar üzerinde büyük 

etki bırakmıştır. 

7.1. Hayatı ve Eserleri 

İslam felsefesinin kurucu filozofu olarak kabul edilen Fârâbî’nin hayatına 

dair verilerin sınırlı olması nedeniyle onun hayatı hakkında anlatılanların çoğu 

menkıbelere dayanmaktadır. Ancak söz konusu durum nedeniyle Fârâbî’nin 

hayatına dair hiçbir şey öğrenilemeyeceği anlamı da çıkarılmamalıdır.  

Tam adı Ebû Nasr Muhammed b. Muhammed b. Turhân b. Uzluğ el-

Fârâbî’dir ve genellikle Ebû Nasr el-Fârâbî olarak kısaltılır. Fârâbî yaklaşık ola-

rak 870 yılında Ortaçağ’ın önemli merkezlerinden biri olan ve İpek Yolu üzerin-

de bulunan Otrar şehrinin Vesiç kasabasında doğmuştur. Fârâbî’nin doğduğu 

yer ve sınırlı da olsa hayatı ile ilgili bilgiler göz önüne alındığında onun Türk 

olduğu bilgisi kesindir.1 Nitekim Fârâbî’nin doğduğu bölge olan Farab, Oğuz 

Türklerinin yoğun bir şekilde yaşadığı bölgelerden birisidir.2 

Fârâbî’nin babasının ordu komutanlığı yaptığı bilinmektedir. Kendisinin 

de kadılık yaptığına dair bilgiler bulunmakla birlikte kesinlik taşımamaktadır. 

Ancak Fârâbî’nin felsefesi incelendiğinde özellikle siyaset felsefesinde onun 

fikirlerinin hem teorik hem de pratik boyutunun olduğu muhakkaktır. Bu ba-

kımdan Fârâbî’nin kadılık yapmamış olsa bile devlet yönetimi ile ilgili bir görevi 

olduğu düşünülebilir. Fârâbî doğduğu şehirde iyi bir eğitim alarak Arapça ve 

Farsçayı öğrenmiştir. Daha sonra Fârâbî, Taşkent, Buhara, Semerkant, Merv, 

 
1 Yaşar Aydınlı, Fârâbî (İstanbul: İSAM Yayınları, 2008), 23. 
2 Necmi Derin, “Kalsik Dönem Meşşai Felsefesi- I”, İslam Felsefesi, ed. İsmail Erdoğan – 

Enver Demirpolat (İstanbul: Lisans Yayıncılık, 2018), 119. 
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KİNDİ’NİN ARDILI ÂMİRÎ VE FELSEFESİ 

8.1. Hayatı ve Eserleri 

Tam adı Ebu’l-Hasen Muhammed b. Yûsuf el-Âmirî olup Nişabur’da 

doğmuştur. Ebu’l-Hasan el-Âmrî künye ve nisbesiyle tanınmıştır. Hayatıyla 

ilgili detaylı bilgi mevcut olmayan Âmirî, Mâverâünnehir ve Horasan bölgesin-

de tanınmış bir İslam filozofudur. Doğum tarihiyle ilgili kesin bir bilgi bulun-

mamakla birlikte 332/934 yılında vefat etmiş olan Ebû Zeyd el-Belhî’nin en ünlü 

öğrencilerinden biri olduğu bilgisinden hareketle hicri dördüncü yüzyılın başla-

rında doğduğu ve Fârâbî ile İbn Sînâ arasında yetiştiği söylenmektedir.1 

Soylu, kültürlü ve dindar bir aileye mensup olan Âmirî’nin babası, Buha-

ra kadılığı yapmış olan Hanefî fakihi Ebû Zer Yusuf’tur. İlk eğitimini babasın-

dan gramer, tefsir, siyer ve fıkıh gibi geleneksel dini ilimleri okuyarak almıştır. 

Ardından Meşşaî filozofu Kindî’nin talebesi olan Belhî’den üç seneye yakın ders 

alarak tahsilini tamamlamıştır. Çok genç yaşta ilim ve felsefedeki yetkinliğini 

ortaya koyarak Nişâburlu filozof unvanıyla meşhur olmuştur.2 Birçok düşünür 

ve filozof gibi Âmirî de Rey, Bağdat, Belh ve Buhara gibi önemli ilim ve kültür 

merkezlerine seyahat etmiştir. Âmirî, eğitimle meşgul olmanın yanı sıra eserler 

kaleme almış, emir ve vezirlerin sarayında ilmî, edebî ve felsefi münazaralara 

katılmıştır. Ömrünü öğrenmeye, öğretmeye ve yazmaya adayan Âmirî 992 yı-

lında Nişabur’da vefat etmiştir.3  

Yaşadığı dönemde ilim ve felsefedeki yetkinliğiyle tanınan Âmirî,            

vefatında sonra kendinden önceki ve sonraki filozoflar kadar ilgiye mazhar  

 
1 Mahmut Kaya, “Âmirî, Ebü’l-Hasan”, Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi (İstanbul: 

TDV Yayınları, 1991), 3/68; Kasım Turhan, Âmirî ve Felsefesi: Din-Felsefe Uzlaştırıcısı Bir 

Düşünür (İstanbul: Marmara Üniversitesi İlahiyat Fakültesi Vakfı (İFAV), 1992), 9-10; 

Yakup Kara, “Âmirî ve Entelektüel Şahsiyeti”, Kitâbü’l-Emed ale’l-Ebed (Sonsuzluk Peşinde) 

(İstanbul: Türkiye Yazma Eserler Kurumu Başkanlığı, 2013), XII. 
2 Kara, “Âmirî ve Entelektüel Şahsiyeti”, XII-XIII. 
3 Kaya, “Âmirî, Ebü’l-Hasan”, 3/69; Turhan, Âmirî ve Felsefesi, 18; Kara, “Âmirî ve Entelek-

tüel Şahsiyeti”, XIII. 
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İHVÂN-I SAFÂ VE EKLEKTİK FELSEFESİ 

9.1. İhvân-I Safâ Hakkında Genel Bilgiler 

9.1.1. İhvân-ı Safâ Topluluğu 

İslam coğrafyasında miladi onuncu yüzyılda önemli bir felsefe topluluğu 

ortaya çıkar. Kendilerini “Biz İhvân-ı Safâ topluluğu, saf kimseler ve değerli 

arkadaşlarız”1 diye tanımlayan topluluğun tam adı; “İhvânu’s-Safâ ve Hullanü’l-

Vefâ ve Ehlü’l-Adl ve Ebnâü’l-Hamd” yani Safa Kardeşler, Vefalı Dostlar, Ada-

let Ehli ve Hamd Çocukları’dır.2  

İhvân-ı Safa’nın hicri IV. yüzyılda İslâm coğrafyasında yaklaşık bir asırlık 

zaman diliminde felsefî, ilmî, kültürel çalışmalar yapan ve bunları yaşadıkları 

çağın insanlarına yaymaya çalışan felsefe derneği gibi faaliyet göstermesi, o 

dönem İslâm dünyasının düşünsel ve entelektüel alanda katettiği mesafeyi gös-

termesi açısından kayda değerdir.3 

Basra ve Bağdat’ta kurulan ve bu sistemi sadece doğayı anlamakta değil, 

aynı zamanda din ve ahlak sorunlarına da uygulayan ve İslam dünyasının geniş 

bir alanına yayılan bu cemiyetin öğretileri Resa’il İhvân es-Safâ adlı anonim olarak 

yazılmış bir eklektik eserde özetlenmiştir. Bu eser, kendilerinin bütün düşünce-

lerini ve bu düşüncelerin dini öğretilere uygulanışını ayrıntılı bir biçimde anlat-

maktadır. Risale yazarları, görüşlerinin genelde Yeni-Platoncu felsefeye dayan-

dığını ve bu görüşlerinin İslam çerçevesi içerisinde meşru olduğunu iddia eder-

ler. Onların problemlerinin odak noktası, insan ruhunun kaynağı ve geleceğidir. 

Sudurcu görüşü benimsemiş kimseler olarak bireysel ruhların külli ruh vasıta-

sıyla Tanrı’dan sadır olduğunu ve aynı yolla O’na geri dönmesi gerektiğini  

 
1 İhvân-ı Safâ, Resâilü İhvâni’s-Safâ ve hullâni’l-vefâ (Kum: Mektebü’l-İ’lami’l-İslamiyye, 

1985), 4/18.  
2 İhvân-ı Safâ, Resâil,1/21. 
3 Bayram Ali Çetinkaya, İhvân-ı Safâ’nın Dinî ve İdeolojik Söylemi (Ankara: Elis Yay., 2003), 

28. 
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FARABİ’NİN ARDILI İBN MİSKEVEYH VE FELSEFESİ  

10.1. Hayatı ve Eserleri 

Ebû Alî el-Hâzin Ahmed b. Muhammed b. Yaʻkûb b. Maskûyeh veya lite-

ratüre geçmiş Arapça telaffuzu itibariyle Miskeveyh miladi 932-940 yılları ara-

sında Rey’de dünyaya gelmiştir. Hayatının her aşaması hakkında kesin veriler 

bulunmamakla birlikte İbn Miskeveyh’in birkaç nesil önce Müslüman olmuş 

Mecusi bir aileye mensup olduğu noktasında yazarlar hemfikirdir.1 Soyacağı 

bakımından Part-İran kültür havzasına ve Mecusi inanç sistemine ulaşıyor ol-

ması detayı İbn Miskeveyh’in bazı kendine özgü felsefî görüşlerini uygun bir 

çerçeveye oturtmak bakımından bize yardımcı olabilir. Hangi toplum, inanç, din 

ve kültür ortamında doğup yaşamış olurlarsa olsunlar, filozofların bu ortamlar-

dan etkilenmeyen bir yönleri varsa da kendi görüş ve teorilerini içinde yaşadık-

ları çağlarının koşullarından bütünüyle soyutlanarak inşa ettiklerini varsaymak 

pek de gerçekçi bir tutum sayılmaz. 

Zekâsı yanında, hizmetinde olduğu Büveyhi devletinin kendisine sundu-

ğu imkânlar ve döneminde son derece canlı olan felsefe-bilim hareketleri filozo-

fun felsefe anlayışının şekillenmesinde oldukça etkili olmuş görünmektedir. 

 
1 Henry Corbin, İslâm Felsefesi Tarihi: Başlangıç’tan İbn Rüşd’ün Ölümüne Kadar 1198, çev. 

Hüseyin Hatemî (İstanbul: İletişim Yayıncılık, 2013), 312. Mehmet Bayrakdar, “İbn Miske-

veyh”, Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi (İstanbul: TDV Yayınları,1999), 20/202.   

Ebu’l-Kâsım Emâmi’ye göre Miskeveyh sözcüğün aslı Farsça “muşk + uyeh” tir. Bu terki-

bin kökeni de “ceylandan alınan güzel kokulu madde” anlamına gelen Sanskrit dilindeki 

muska sözcüğüdür ve Yunancadaki moskos, Latincedeki muskus ve Arap dilindeki misk 

de bu kökten türetilmiştir. Uyeh ise nispet veya küçültme anlamı katan bir sonektir. Ona 

göre muşkuyeh Farsça meşk sözcüğünden de gelmiş olabilir [Arapçada mesk ( مَسك)] söz-

cüğü bu noktayla ilişkilendirilmektedir] ki tabaklanmış veya tabaklanmamış koyun derisi 

ya da kırbanın yapıldığı ve içine su konulan kap anlamına gelmekteymiş. Bir başka etimo-

lojiye göre muşkuhey sözcüğü “puthane, putların evi” [الأصنام -anlamına gelen “muş [بيت 

kuy” “muşku” ile bağıntılıdır. Son bir yoruma göre ise muşkuyeh musiki nağmelerinin 

adı anlamındaki Farsça “muşkuye” sözcüğünden de gelmiş olabilir.  İbn Miskeveyh, 

Tecâribu’l-ümem, thk. Ebu’l-Kâsım Emâmî (Tahran: Soroush Press, 2001), 1/17.  
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İSLAM FELSEFESİNİN ZİRVESİ: İBN SİNA VE FELSEFESİ 

11.1. Hayatı, Eserleri ve Çalışma Alanları 

İbn Sînâ’nın hayat hikâyesine dair otantik bir kaynağa sahibiz. Bizzat filo-

zofun kendisi günümüzde Sîretü’ş-Şeyhi’r-Reîs adıyla bildiğimiz eserde öne çı-

karmak istediği yönleriyle hayatının ilk dönemlerini kaleme almış, kalan kısmını 

da sadık öğrencisi Cüzcânî tamamlamıştır.  

Buhara’da doğan İbn Sînâ hayat hikâyesinden de takip edilebileceği gibi 

çocukluğundan itibaren dini ilimlerin yanında felsefi ilimlere dair bir öğrenim 

görmüş, gençlik yıllarından itibaren ilmiyle saygı gören bir seviyeye erişmiştir. 

Hayat hikâyesinden anlaşıldığı üzere çocukluk ve özellikle de ilk gençlik yılları 

çoğu zaman kendi başına sürdürdüğü yoğun bir öğrenim faaliyetiyle geçmiştir. 

Her ne kadar da kendisi isimlerini saygıyla anmasa da döneminde bazı önemli 

hocalardan felsefi ilimlerin çeşitli dallarına dair dersler aldığı görülmektedir. 

Öğrenim hayatı daha çok Buhara’da geçmesine karşın çalışma hayatı oldukça 

hareketli geçmiş ve geniş bir coğrafyada birçok farklı şehre uygun çalışma orta-

mı bulmak ve kendisini destekleyecek idarecilere yakın olmak amacıyla yolcu-

luklar yapmıştır. Hayatında fakih olarak çalıştığı dönemler olmakla birlikte 

saray doktorluğu ve uzun bir süre de vezirlik gibi üst düzey idarecilikler yap-

mıştır. 

Yaşadığı dönemde felsefe çok sayıda ilmi bünyesinde barındıran bir ça-

lışma alanının ismi olarak kabul edilmekteydi. O dönemlerde felsefe çalışmak 

demek bünyesinde otuza yakın ilmi barındıran geniş bir sahada öğrenim almak 

demekti. Bundan dolayı İbn Sînâ felsefe disiplinine dâhil olan çok farklı sahalar-

da çalışmalar yapmış ve eserler yazmıştır. İbn Sînâ’nın çalışma alanları ana hat-

larıyla şu şekildedir: 

Mantık: Organon’un kapsadığı sekiz temel alan. 

Doğa bilimleri (Tabî‘iyyât): Temel Fizik (es-Simâ‘u’t-tabî‘î), Gökyüzü ve 

Âlem, Oluş ve Bozuluş, Etkiler ve Edilgiler, Mineroloji ve Meteoroloji, Psikoloji, 

Botanik, Biyoloji ve doğa bilimlerinin alt dalları olan tıp, kimya, astroloji gibi 

ilimler. 
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FELSEFENİN DÖNÜŞÜMÜ: GAZALİ VE FELSEFESİ 

12.1. Hayatı ve Eserleri 

Gazzâlî İslam düşünce tarihinin en önde gelen düşünürlerinden biridir. 

Onu ayrıcalıklı kılan birçok neden arasında kelâm, fıkıh, tasavvuf, mantık ve 

felsefeyi kapsayan geniş bir alanda kendisinden sonra gelenleri etkileyen başucu 

eserler kaleme alması; ehli sünnet düşünce çizgisinde etkili bir konuma sahip 

olması; çağındaki sosyal, siyasi ve fikrî çalkantıları aşmada iktidar ile iş birliği 

yapması; dini düşünceyle tasavvufi düşünceyi mezcederek tasavvufa meşruiyet 

kazandırması;1 tarihte neredeyse örneği görülmemiş bir hayat serüveni olması, 

“ilk defa tasavvufu bir ahlak yolu ve felsefe ile uzlaşabilecek bir dünya görüşü 

olarak sunması”2 bunlar arasında sayılabilir.     

Gazzâlî miladi 1058 (h. 450) yılında bugünkü İran sınırları içinde yer alan 

Tus’da (bugünkü Meşhed) doğdu. Tam adı Ebû Hâmid Muhammed b. Mu-

hammed b. Muhammed b. Ahmed el-Gazzâlî et-Tûsî’dir.  Genellikle Hüccetü’l-

İslam (İslam’ın delili) lakabı ve babasının mesleğine istinaden Gazzâlî (yün 

eğirici-iplikçi) nisbesiyle anılır. Bu nisbenin Gazzâlî mi yoksa Gazâlî mi şeklinde 

olması gerektiği ile ilgili farklı görüşler bulunmaktadır. Eski tarih ve tabakat 

yazarlarının büyük çoğunluğunun görüşü bu nisbenin Gazzâlî şeklinde olması 

gerektiği yönündedir.3 Zeynüddîn (dinin süsü), Müfti’l-ümme (ümmetin müftü-

sü) gibi başka unvanlar da onun için kullanılmıştır. Ailesi hakkında yeterli bilgi 

bulunmamaktadır. Babasının iplikçilikle geçimini sağladığı, âlimlerin sohbet 

meclislerine katıldığı, onlara gücü ölçüsünde maddi imkân sağladığı ve oğulla-

rının da iyi bir eğitim almasını istediği belirtilmektedir. Babası ömrünün oğulla-

rının eğitimiyle ilgilenmeye yetmeyeceğini anlayınca onları sûfî bir dostuna 

 
1 Fethullah Terkan, “Gazzâlî: Hakikat Arayışı ve Tecdid Arasında Bir Hayat”, İslam Felsefe-

si- Tarih ve Problemler Editör: Cüneyt Kaya (İstanbul: 2014, İsam Yayınları, 2014), 289. 
2 H. Ziya Ülken, İslam Felsefesi  (İstanbul: Ülken Yayınları, 1983), 239. 
3 Mustafa Çağrıcı, “Gazzâli”, TDV İslam Ansiklopedisi, (İstanbul: TDV Yayınları, 1996), 

13/489. 
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ENDÜLÜS İSLAM FELSEFESİNE GİRİŞ: İBN BÂCCE VE FELSEFES 

Müslümanlar, Endülüs’ü 711 yılında fethettikten sonra doğuda kurmuş 

oldukları kültür ve medeniyetin bir benzerini de Endülüs’te kurdular. Siyasi ve 

sosyal alanda Doğu İslam medeniyetini taklit eden Endülüs, felsefî düşünce, ilim 

ve kültür alanında da doğuyu örnek almıştır.  

Endülüs’te felsefi düşüncenin ilk örnekleri, doğuşu ve gelişmesinin seyri 

ile ilgili farklı birtakım tartışmalar mevcuttur. Doğu İslam dünyasında, ilk İslâm 

filozofu Kindî (d. 796-ö. 866) örneğinde olduğu gibi Batı İslam dünyasında (En-

dülüs), felsefenin başlangıcı konusundaki tartışmalar Doğu’daki kadar netlik 

ifade etmese de kaynaklarda felsefenin Endülüs’e İbn Meserre (d. 883 - ö. 931) ile 

birlikte girdiği belirtilirken, Endülüs’te ilk olarak felsefi eserler yazan ve Endü-

lüs’ün ilk İslâm filozofu sayılan şahsın da İbn Meserre olduğu kabul edilmekte-

dir. İbn Meserre dahil Endülüs’ten bize ulaşan çok az eser olmuştur. 

Endülüs’ten bize ulaşan edebî ve fikrî eserlerin az olmasının temelinde 

fitne olaylarından dolayı zamanla bunların ortadan kaybolması, Endülüs’ün 

Doğu İslâm dünyasının felsefi ve bilimsel mirasını ithal etmesi, Mâliki fukahanın 

felsefe karşıtlığı ve nefretinden dolayı kitapların yakılması, zındıklık suçlamaları 

ve Haçlı seferleri gibi sebepler yatmaktadır. İbn Meserre’nin de eserleri de bu 

akıbete maruz kalmıştır.  

13.1. İbn Meserre (269/883-319/931) 

13.1.1. Hayatı 

Asıl adı Ebû Abdullâh Muhammed İbn Abdullâh İbn Meserre İbn Necîh 

el-Kurtubî olan İbn Meserre, Hicri 269 (M. 883) yılında Kurtuba’da doğdu.1 Kay-

naklarda, Abdullâh İbn Meserre İbn Necîh veya İbn Necîh İbn Merzûk olarak 

ismi zikredilen babasının ticaretle uğraştığı, Mutezili olarak bilinen                            

Halîl  el-Ğafle ile arkadaş olduğu ve doğuya yaptığı son yolculuğunda bütün 

 
1 İbnü’l-Farazî, Târîhu’l-Ulemâi Ve’r-Ruvâti Li’l-Ilmi Bi’l-Endelus, 1. Bs (Kahire: Matba‘atu’l-

Hancî, 1988), 2: 41-41. 
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ENDÜLÜSLÜ BÜYÜK YORUMCU İBN RÜŞD VE FELSEFESİ 

İslam felsefesinin Endülüs temsilcisi olan İbn Rüşd, Gazâlî tarafından 

Meşşâî ekolün inşa ettiği felsefî yapının yıkıma uğratıldığı bir atmosfer içinde 

düşünme faaliyetini icra etmiştir.1 Hakikatin kesinlik ve doğruluğu probleminde 

kelamî, tasavvufî ve felsefî düşünme tarzlarına dair oluşturulmuş sistematik 

düşünceler Gazâlî’nin eleştirel okumalarıyla yapı sökümüne uğratılmıştır. İbn 

Rüşd, Meşşâî ekolün yıkıma uğrayan yapısını mevcut eleştiriler ve kendisine 

kadar ulaşan zengin birikimi de dikkate alacak şekilde yeniden inşa etmeye 

çalışmıştır.  

Klasik İslam felsefesinin zengin birikimi Aristoteles fiziği ve felsefesi, Ga-

len tıbbı, Batlamyus astronomisi ve Öklit geometrisinin İslam inanç ve düşünce-

siyle sentezlenmesinden oluşmaktadır. Fakat bu sentezin yaratıcı etkisi XIII. 

yüzyıla gelindiğinde doyum noktasına ulaşmış ve yaratıcılığını kaybetmeye 

başlamıştır.2 İbn Rüşd hem bu tıkanıklığı aşmak hem de Gazâlî’nin İslam düşün-

cesini ihya çabasındaki mistik bilgelik yerine rasyonel bir metafizik kurmak için 

Aristoteles felsefesinin aslına dönmek gerektiğini düşünmektedir. İbn Rüşd 

felsefesinin temel amacı bir taraftan Gazâlî’nin rasyonel metafiziğe dair yıkıcı 

eleştirilerine cevap üretmek3 diğer taraftan Meşşâî ekolün Aristoteles düşünce-

sinden sapan Yeni-Eflatuncu metafizik yorumunu ıslah etmektir.4  

İbn Rüşd, felsefî düşüncenin yeniden inşa sürecinde Aristoteles, Platon, 

İskender Afrodisî ve Theemitius gibi Aristoteles’in Hellenistik şarihlerinin yanı 

sıra Fârâbî ve İbn Sînâ gibi kendinden önceki Meşşâî filozofları kapsayan felsefî 

geleneği hareket noktası olarak almıştır.5 İbn Rüşd, Meşşâî ekolün son büyük 

 
1 Macid Fahri, İslam Felsefesi Tarihi, çev. Kasım Turhan (İstanbul: Şa-to, 2004), 310. 
2 Bekir Karlıağa, Batı’yı Aydınlatan İslam Düşünür İbn Rüşd (İstanbul: Mahya Yayınları, 

2014), 36. 
3 Catarina Belo, Averroes and Hegel on Philosophy and Religion (New York: Routledge, 2016), 

23. 
4 Majid Fakhry, Averroes (Ibn Rushd) His Life, Works and Influence (Oxford: Oneworld Publi-

cations, 2001), 17. 
5 Catarina Belo, “Averroes, The Decisive Treatise”, ed. Khaled El-Rouayheb and Sabıne 

Schmidtke (New York: Oxford University Press, 2017), 279. 
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İBN SİNACI AÇILIM I: İBN TUFEYL VE MEŞRİKÎ FELSEFESİ 

15.1. Hayatı ve Eserleri 

İslam felsefesinin ortaya çıkışı bilindiği gibi sekizinci yüzyılın ortalarında 

Abbasi devletinin kuruluşu ile başlamıştır. Bu süreç, Antik felsefenin tercümeler 

yolu ile İslam kültür ortamına aktarılması ve sonrasında Müslüman düşünürle-

rin telifleri ile hız kazanmıştır. Aynı yüzyılın ortalarında İspanya’da kurulan 

Endülüs Emevi Devleti çok kısa sürede siyasi ve ilmi açıdan önemli gelişmeler 

göstermiştir. Kurtuba merkezli Endülüs Emevileri her alanda olduğu gibi ilmi 

hayatta da Bağdat merkezli Abbasi Devleti ile boy ölçüşecek bir seviyeye ulaş-

mıştır. Her ne kadar başlangıçta ağırlıklı olarak fıkıh, hadis, dil ilimleri, matema-

tik, astronomi ve tıp gibi alanlarda bir yoğunlaşma görülse de, felsefi ilimlere 

yönelik ilgi daha geç dönemlerde ortaya çıkmıştır.1 Bağdat merkezli doğu İslam 

dünyasında İslam felsefesi olgunluk dönemini yaşarken, Kurtuba merkezli batı 

İslam dünyasında bu alana yönelik gayret henüz yenidir. Özelikle İbn Bacce gibi 

sistem sahibi filozofların ortaya çıkışı XII. yüzyıla tekabül etmektedir. Bu gecik-

menin nedeni felsefi ilimlere ait literatürün bu bölgeye diğer ilimlere nazaran 

geç ulaşması ve özellikle de siyasi kargaşalıklar ile akli ilimlere karşı olumsuz 

tutumları ile öne çıkan ve her dönemde bu yaklaşımlarını devam ettiren Maliki 

fakihlerin tavırlarıdır.2 

Endülüs İslam felsefesi tarihinin İbn Bâcce ve İbn Rüşd ile birlikte üç 

önemli düşünüründen biri olan Ebu Bekr Muhammed b. Abdilmelik b. Mu-

hammed b. Tufeyl kesin olarak bilinmemekle beraber Gırnata şehrinin yakınla-

rındaki Vadi Âş’da 1105 yılında dünyaya gelmiştir. Ailesi ve ilk gençlik yılları 

 
1 Macit Fahri, İslam Felsefesi Tarihi, Çev. Kasım Turhan (İstanbul: İklim Yayınları, 1987), 

205; Said el-Endelüsî, Tabakatü’l-Ümem-Milletlerin Bilim Tarihi, Çev. Ramazan Şeşen (İstan-

bul: Türkiye Yazma eserler Kurumu Başkanlığı 2014), 164 vd. 
2 Bilgül Bozkurt, “Endülüs’te Felsefe: Teşekkül, Gelişim ve Temsilciler”, Endülüs İlim 

Havzasında İslam Düşüncesinin Öncü Şahsiyetleri, (İstanbul: Ensar Neşriyat 2022), 79. 
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İBN SİNACI AÇILIM II: SÜHREVERDÎ VE İŞRÂKÎLİK 

16.1. İşrâkîlik  

İşrâkîlik, bireysel sezgiyle aydınlanmaya dayanan felsefî, fikrî, dinî ve ba-

tınî öğretilerin genel adıdır. İşrâk, güneşin doğması, ışığın ortaya çıkmasını ifade 

eder. Işık, eski çağlardan beri kutsallığın ve iç aydınlanmanın simgesidir. Aynı 

kökten türeyen meşrik ise coğrafya olarak doğuyu ifade eder. Terim anlamında 

işrâk, epistemolojik açıdan akıl yürütmeye veya bir bilgi vasıtasına gerek kal-

madan bilginin doğrudan içe doğması, iç aydınlanma, keşfe ve zevke (manevi 

tecrübeye) dayanan bilgi için kullanılır. Ontolojik açıdan işrâk, aklî nurların 

tecellisi sonucunda varlığın zuhur edip gerçeklik kazanmasıdır. Aynı zamanda 

işrâk, arınan insan nefsinin ilâhî nurların tecellisiyle aydınlanıp kemale ermesi 

şeklinde ahlâkî anlamda da kullanılır. İşrâk ayrıca, güneşin doğudan yükselerek 

her şeyi aydınlatması olgusundan hareketle coğrafî anlamda ışığın ve aydınlan-

manın ana yurdunun Doğu hikmeti olduğunu sembolize eder. İşrâkîlik bilginin 

kaynağı olarak akıl yürütmeyi (istidlâl) temel alan Meşşâî felsefeye karşı mistik 

tecrübe ve sezgiye (keşf, zevk, hads) dayanan teosofik düşünce ekolünün adı-

dır.1 

İşrâkîlik İslam kültür hayatındaki gelişimini büyük ölçüde Sühreverdî’nin 

katkılarına borçludur. Bizzat düşünür, kendisini kökeni eski çağlara dayanan 

ezelî hikmetin çağındaki yenileyicisi şeklinde takdim etmiştir. Bu nedenle de 

Sühreverdî İşrâkî ekolün İslâm dünyasındaki kurucusu kabul edilmekte ve Şey-

hü’l-İşrâk olarak anılmaktadır. Onun felsefesinde işrâk hem keşfe hem de eşya-

nın görülmesine imkan sağladığı gibi; manevî doğuş ve nurların ışımasıyla bir 

çok bilginin insan tarafından sezilmesini sağlar. Sühreverdî Meşşâîlerin kıyas           

ve çıkarıma dayalı yöntemi ile daha çok sûfîlere özgü olarak görülen keşif ve 

 
1 Seyyid Hüseyin Nasr, “Şihabeddin Sühreverdi el-Maktul”, çev. M. Alper Tuğsuz, Klasik İslam 

Filozofları ve Düşünceleri (İstanbul: İnsan Yayınları, 2000), 273; Mahmut Kaya, “İşrâkiyye”, TDV 

İslâm Ansiklopedisi, 2001, 23/435; Hasan Şahin, İslam Felsefesi Tarihi Dersleri (Ankara: İlahiyât, 

2000), 112-113. 
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İBN SÎNÂCI AÇILIM III: FELSEFÎ KELÂM 

İslam felsefesinde klasik sonrası dönemde görülen İbn Sinâcı açılımlardan 

bir diğeri Fahreddîn er-Râzî’nin (ö. 606/12109) öncülüğünde gelişen felsefî kelâm 

açılımıdır. İslam felsefesi tarihinde “yenilenme dönemi” ya da “ikinci klasik 

dönem” olarak tabir edilen bu dönemin önde gelen düşünürleri kelâmcı kimlik-

leriyle bilinmekle beraber başta İbn Sînâ’nın olmak üzere klasik dönemde yazı-

lan eserleri tahkik ederek yaptıkları eleştirel okumalarla Meşşâî felsefenin sorun-

larını derinleştiren ve bu sorunlara çözümler bulmaya çalışan düşünürlerdir. Bu 

manada İslam düşünce tarihinde felsefe ile kelâmın tam manasıyla karşılaştığı 

ve yakınlaştığı önemli bir kavşağı ifade eden bu dönem salt bir İbn Sînâ felsefesi 

yorumu olarak görülemez. Zira Fahreddîn er-Râzî başta olmak üzere dönemin 

düşünürleri İbn Sînâ’nın eserlerini merkeze alan bir şerh ve haşiye literatürünü 

oluşturmakla birlikte yöntem olarak Gazâlî’nin Tehâfüt ile başlattığı tenkit ve 

tartışma üslubunu ileriye taşıyarak bir tahkik yöntemine dönüştürmüş ve 

kelâmın cedelî üslubuyla klasik dönemin metinlerine yaratıcı sorular sorarak 

kayda değer eleştiriler getirmişlerdir. Dolayısıyla bu dönem, klasik dönemin 

felsefî müktesebat kadar özellikle Gazâlî’nin kelâma kattığı mantık ve metafizik-

ten güç alması ve klasik cedel yöntemini kullanması bakımından kelâmî mükte-

sebatı da tevarüs etmiştir.1 

Çok yönlü kimlikleriyle öne çıkan dönemin düşünürleri felsefe ve 

kelâmın meselelerini birbiriyle mezcederek seleflerin söz konusu meselelere 

yaklaşımını eleştiriye tabi tutmuşlardır. Bu eleştirilerini yaparken öne sürülen 

görüşleri delilleriyle kavramaya çalışarak, yani tahkik ederek ve delillerin man-

tıksal tutarlığını test ederek, yani tedkîk ederek yapmışlardır. Dolayısıyla bu 

dönem, ortaya konulan eserlerin özellikleri bakımından şerh ve haşiye dönemi 

olduğu kadar, söz konusun eserlerde takip edilen metot bakımından ise tahkik 

ve tedkîk dönemi olarak da nitelendirilmektedir. Bu bölümde ele alacağımız 

düşünürlerden Şehristânî (ö. 548/1153) kelâm disiplininde kabul edilen tasnife 

göre mütekaddimûn dönemden müteahhirîn döneme geçişi temsil ederken, 

 
1 Ömer Türker, “İslam Düşünce Atlası, Yenilenme Dönemi” (Erişim 24 Haziran 2023). 
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İBN SİNACI AÇILIM IV: FELSEFİ TASAVVUF 

18.1. İbn Sînâcı Açılım: İbnü’l-Arabî’nin Tasavvuf Metafiziği 

Tasavvuf metafiziğinin kurucusu sayılan Muhyiddin İbnü’l-Arabî, 

560/1165 tarihinde Endülüs’ün önemli şehirlerinden Mürsiye’de ilim, tasavvuf 

ve felsefeyle iç içe olan soylu bir ailede dünyaya geldi. İyi bir eğitim aldı. Genç 

yaşta tasavvufî tecrübeler yaşadı ve metafizik ilminde derinleşti. Kuzey Afri-

ka’ya yolculuklar yapsa da otuz beş yaşına kadar Endülüs’te yaşadı. 1200 yılın-

da Doğu’ya doğru yolculuğa çıktı ve bir daha Endülüs’e geri dönmedi. Tunus, 

Kahire, Mekke, Medine, Bağdat, Musul, Diyarbakır, Malatya, Konya ve Sivas 

gibi şehirlerde bulunduktan sonra Şam’a yerleşti. 1230 yılında altmış beş yaşında 

dünyaca meşhur şaheseri Fusûsu’l-Hikem’i yazdı. Mekke’de bulunduğu dönem-

lerde kaleme aldığı abidevî eseri el-Futûhâtü’l-Mekkiyye’yi ölümünden bir yıl 

önce gözden geçirerek yeniden yazdı. 638/1240 yılında Şam’da vefat etti.1 Geride 

yüzlerce eser, Sadreddin Konevî (ö. 673/1274) gibi nice öğrenci ve Dâvûd-i Kay-

serî (ö. 751/1350) gibi nice takipçi bıraktı.  

İbnü’l-Arabî ve takipçileri İbn Sînâ’nın (ö. 428/1037) geliştirdiği, “akıl, ir-

fan ve sezgiyi” içine alan Doğu Hikmetini (el-Hikmetü’l-Meşrikiyye) yeniden 

yorumlamayı başarmıştır.2 İbnü’l-Arabî, eserlerinde İslâm filozoflarının isimleri-

ne pek fazla yer vermese de neredeyse bütün meselelerde sürekli olarak filozof-

ların (nazar ve fikir ehlinin) görüşlerine yer vermiştir. Aklî bilgiye metafiziğinde 

yer veren İbnü’l-Arabî, filozoflarla kelamcıların tartışmalı olduğu birçok mese-

lede İslâm filozoflarının tarafını tutmuştur.3 Bununla beraber o, metafizikte ken-

di usûl ve yöntemini kullanarak yeni bir okul kurmuştur. Öğrencisi Sadreddin 

Konevî ve takipçisi Davud-i Kayserî başka olmak üzere birçok “ârif filozof” 

onun metafizik anlayışını geliştirmiş ancak mirasını tam bir felsefî forma bürün-

düren kişi Molla Sadrâ (ö. 1050/1641) olmuştur.    

 
1 Mahmud Erol Kılıç, İbnü’l- Arabî (İstanbul: İsam Yayınları, 2015), 15-21. 
2 İlhan Kutluer, “Makâmâtü’l-Ârifîn: İbn Sînâ Felsefesinde Mistik Terminoloji Sorunu”, Uluslara-

rası İbn Sînâ Sempozyumu, ed. Mehmet Mazak-Nevzat Özkaya (İstanbul: İBB Kültür Yayınları, 

2008), 33. 
3 Fevzi Yiğit, İbn Arabî Metafiziğinde İnsan (İstanbul: Önsöz Yayıncılık, 2016), 41. 
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MOLLA SADRÂ VE İSLAM FELSEFESİNDE 

HİKMET-İ MÜTEÂLİYE EKOLÜ 

19.1. Molla Sadrâ’nın Hayatı 

Molla Sadrâ ve Sadrü’l-Müteellihîn isimleriyle tanınan Sadrüddin Muham-

med b. İbrahim b. Yahya Kavâmî Şirazî 979/1571 yılında asilzâde ve nüfuzlu bir 

ailenin tek çocuğu olarak Fars eyaletinin Şiraz şehrinde dünyaya geldi.1 Çocuk-

luğundan itibaren öğrenme ruhuna sahip zeki biri olduğundan babası Şiraz’ın 

en iyi hocalarının nezdinde ilk eğitimini almasını sağladı.2 Molla Sadrâ daha 

sonra eğitimini devam ettirmek için zamanın ilim merkezi konumundaki Kazvin 

şehrine gitti. Burada zamanın büyük üstatları Mir Dâmad ve Şeyh Bahâeddin 

Âmilî’den dersler aldı.3 Safevi şahı I. Şah Abbas’ın emriyle İsfahan şehri Safevi 

devletinin payitahtı ilan edildikten sonra aynı zamanda devlet ricali de olan 

hocalarıyla birlikte 1006/1598 yılında İsfahan’a nakl-i mekân ederek tahminen 

1012/1604 yılına kadar burada mezkûr hocalarının yanı sıra Mir Fendereskî gibi 

başka hocaların da rahle-i tedrisinde bulundu.4  

Molla Sadrâ’nın Kazvin ve İsfahan’daki yaşamı hakkında kaynaklarda 

fazla bir bilgi yoktur.5 Ancak İsfahan’daki eğitimini tamamladıktan sonra mem-

leketi Şiraz’a döndüğü ve orada Mansuriye Medresesi’nde tedrisle meşgul olduğu 

bilinmektedir. Bu süre içerisinde düşüncelerinden ötürü Şiraz ulemasının muha-

lefetiyle karşılaşan Molla Sadrâ için bu durum yaklaşık iki yıl boyunca               

devam etti.6 Molla Sadrâ katlanılması güç bu baskıcı ortamdan kurtulmak için 

 
1  Seyyid Hüseyin Nasr ve Oliver Leaman, Tarih-i Felsefe-i İslami (Tahran: İntişârât-ı Hik-

met, 1386/2007), 3: 177.  
2   Seyyid Hüseyin Nasr, Sadrü’l-Müteellihîn Şirazî ve Hikmet-i Mütealiye, (Tahran: Defter-i 

Pejuhiş ve Neşr-i Sühreverdî/1381/2002), 54. 

3  Hasan Penahî Azad, Felsefe Hikmet-i Sadrâî (Tahran: İntişârât-ı Pejuhişgah-ı Ferheng ve 

Endişe İslami, 1394/2015), 44.  

4  Seyyid Yedullah Yezdanpenah, Muhtesat-ı Hikmet-i Mütealiye (Kum: İntişârât-ı Al-i Ah-

med, 1399/2020), 44.  

5  Seyyid Muhammed Hamaneî, Molla Sadrâ ve Hikmet-i Mütealiye, trc. Sedat Baran (İstan-

bul: Denge Yayınları, 2006), 15.  

6  Penahî Azad, Hikmet-i Sadrâî, 45.  

 

 
Bölüm 

-19- 

 

 

 



 410 

Kaynakça 

Aştiyanî, Seyyid Celaleddin. Muntehabati ez Asar-ı Hukema-i İlahi-i İran. Kum: 

Defter-i Tebligat-ı İslami, 1393/2014. 

Aştiyanî, Seyyid Celaleddin. Şerh-i Hal ve Ârayı Felsefî-i Molla Sadrâ. Kum: 

İntişârât-ı Defter-i Tebliğat-ı İslami, 1378/1999.  

Azad, Hasan Penahî. Felsefe-i Hikmet-i Sadraî. Tahran: İntişârât-ı Pejuhişgah-ı 

Ferheng ve Endişe İslami, 1394/2015. 

Azad, Hasan Penahî. “Marifet Şınasi ez Didgâhı Molla Sadrâ”. Der Ayine-i Nigâh-

i Muassır-i Endişeha-i Sadrâi, ed. Hamid Rıza Yusufî, Mehdi İsfahanî. 75- 

90. Tahran: İntişârât-ı Pegah, 1397/ 2018. 

Baran, Sedat. “Molla Sadrâ”. Elli Müslüman Düşünür. ed. Mustafa Tekin. 387- 

396. İstanbul: Pınar Yayınları, 2016.  

Baran, Sedat. Molla Sadrâ’da Psikoloji. İstanbul: Önsöz Yayıncılık, 2021. 

Baran, Sedat. “Molla Sadrâ’da Vâcibü’l-Vücûd’un İspatında Burhan-ı Nefs”. 

Bingöl Üniversitesi İlahiyat Fakültesi Dergisi 15 (Haziran, 2020): 36- 49. 

Kakaî Kasım ve Behmenî Ferank. “İmkân-ı Tebeddüli Ünva-ı Darvinî Ez Men- 

zeri Felsefe-i Sadrâî”.Pejuhişhayı Hesti Şinahti 9(Bahar, 1395/2016): 1-19. 

Butler, Samuel. Bilinen ve Bilinmeyen Tanrı. trc. Esra Çıldır Kırtay. İstanbul: 

Kanon Yayınları, 2020.  

Cevadî Amulî, Abdullah. Rahika-i Maktum. Kum: İntişârât-ı İsra, 1399/2021. 

Cuma, Mehdi İmami. Seyr-i Tahavvül-i Mekteb-i İsfahan. Tahran: İntişârât-ı 

Müessese-i Pejuhişi Hikmet ve Felsefe-i İran, 1391/2012. 

Damad Seyyid Mustafa Muhakkik. “Hikmet-i Mütealiye; İbda ya İltikat?” Der 

Ayine-i Nigâh-i Muassır-i Endişeha-i Sadrâi, ed. Hamid Rıza Yusufî, Mehdi 

İsfahanî. 47- 58. Tahran: İntişârât-ı Pegah, 1397/ 2018.  

Ebiyane, Fereşte Nedri. Tesirat-ı İbn Arabî ber Hikmet-i Mütealiye. Tahran: 

İntişârât-ı Bunyad-ı Hikmet-i Sadrâ, 1386/2007. 

Eşkeverî, Muhammed Fenai. Der-amedi ber Tarih-i Felsefe-i İslamî. Tahran: 

İntişârât-ı Semt, 1401/2022. 

Gareviyan, Muhsin. İslam Felsefesine Giriş. trc. Sedat Baran. İstanbul: Önsöz 

Yayıncılık, 2013. 

Hamaneî, Seyyid Muhammed. Molla Sadra ve Hikmet-i Mütealiye. trc. Sedat 

Baran. İstanbul: Denge Yayınları, 2006. 

Hamaneî, Seyyid Muhammed. Molla Sadrâ, Zindegi, Şahsiyet ve Mekteb-i Sadrü’l-

Müteellihîn. Tahran: İntişârât-ı Bunyad-ı Hikmet-i Sadrâ, 1379/2000. 

Hamaneî, Seyyid Muhammed. Seyr-i Hikmet der İran ve Cihan. Tahran: İntişârât-ı 

Bunyad-ı Hikmet-i Sadra, 1380/2001. 



 411 

Hânsârî, Muhammed Bakır Musevî. Ravzatü'l-Cennât fî Ahvâli'l-Ulemâ ve's-Sâdât. 

Beyrut: ed-Dârü'l-İslâmiyye, 1411/1991.  

Hasanzade Amulî, Hasan. Durus-i İttihad-ı Akıl ve Ma’kûl. Tahran: İntişârât-ı 

Hikmet, 1404/1984. 

Hasanzade Amulî, Hasan. Nususu’l-Hikem Âla Fususi’l-Hikem. Tahran: Merkez-i 

Neşr-i Ferhengi-i Reca, 1375/1996.  

Hüsrevpenah Abdulhüseyin, Azad Hasan Penahî. Hesti Şinasî-i Marifet. Tahran: 

İntişârât-ı Emir Kebir, 1389/2011. 

İbn Sînâ, Ebû Alî Hüseyn b. Abdillâh b. Alî. el-İşârât ve’t-Tenbihât. Kum: Neşru’l-

Belağa, 1375/1996. 

İntizamî, Seyyid Muhammed. “İbtikarat-ı Felsefi ve Sadrü’l-Müteellihîn”. 

Hiredname-i Sadrâ 115 (Bahar, 1377/1998): 56- 62. 

Kalın, İbrahim. Varlık ve İdrak. İstanbul: Klasik Yayınları, 2015. 

Leaman Oliver, Nasr, Seyyid Hüseyin. Tarih-i Felsefe-i İslami. Tahran: İntişârât-ı 

Hikmet, 1386/2007. 

Molla Sadrâ, Muhammed b. İbrahim b. Yahyâ Kavâmî Şîrazî. el-Meşa’ir. Tahran: 

İntişârât-ı Tehurî, 1363; 1994. 

Molla Sadrâ, Muhammed b. İbrahim b. Yahyâ Kavâmî Şîrazî. el-Hikmetü’l-

Müte’âliye fî Esfâri’l-Akliyyeti’l-Erbaa. Beyrut:Dâru İhyâi’t-Türas,1401/ 1981. 

Molla Sadrâ, Muhammed b. İbrahim b. Yahyâ Kavâmî Şîrazî. el-Mebde ve’l-Me’ad. 

Tahran: Encümen-i Hikmet ve Felsefe-i İran, 1354/1975. 

Molla Sadrâ, Muhammed b. İbrahim b. Yahyâ Kavâmî Şîrazî. eş-Şevâhidü’r-

Rubûbiyye fi’l-Menâhici’s-Sülûkiyye. Meşhed: Müessese-i Matbuât-ı Dinî, 

1388/2009. 

Molla Sadrâ, Muhammed b. İbrahim b. Yahyâ Kavâmî Şîrazî. Mecmuâtü Resâili 

Felsefiyye. Beyrut: Dâru İhyâi’t-Türas, 1422/2001. 

Molla Sadrâ, Muhammed b. İbrahim b. Yahyâ Kavâmî Şîrazî. Mefatihü'l-Gayb. 

Tahran: Müessese-i Mütâlaât ve Tahkikât-ı Ferhengî, 1363/1984. 

Mustefevî, Zehra. Muhassıl-i Efkâr-ı Sadrü’l-Müteellihîn. Tahran: İntişârât-ı 

Bunyad-ı Hikmet-i Sadrâ, 1391/2012.  

Mutlak, Muhammed Ali Müderris. Mekteb-i Felsefi-i İsfahan. Tahran: İntişârât-ı 

Müessese-i Pejuhişi Hikmet ve Felsefe-i İran, 1392/2013. 

Nasr, Seyyid Hüseyin. Sadrü’l-Müteellihîn Şirazî ve Hikmet-i Mütealiye. Tahran: 

Defter-i Pejuhiş ve Neşr-i Sühreverdî, 1381/2002. 

Şirhanî Hüseyin, Şirhanî Ali. “Cayıgâh-ı Molla Sadrâ der Felsefe-i İslami”. Der 

Ayine-i Nigâh-i Muassır-i Endişeha-i Sadrâi. ed. Hamid Rıza Yusufî, Mehdi 

İsfahanî. 59- 72. Tahran: İntişârât-ı Pegah, 1397/ 2018.  



 412 

Ubudiyet, Abulresul. Felsefe-i Mukaddematî. Kum: İntişârât-ı Müessese-i Amuzeşi 

ve Pejuhişi İmam Humeynî, 1390/2011. 

Yezdanpenah, Seyyid Yedullah. Muhtesat-ı Hikmet-i Mütealiye. Kum: İntişârât-ı 

Al-i Ahmed, 1399/2020. 

Yezdî, Mehdi Hairî. Costarhayı Felsefî. Tahran: İntişârât-ı Müessese-i Pejuhişi 

Hikmet ve Felsefe-i İran, 1384/2003. 

Yezdî, Muhammed Takî Misbâh. Amuzeş-i Felsefe. Kum: Sâzmân-ı Tebligât-ı 

İslâmî, 1378/1999. 

Yılmaz, Sadi. Molla Sadrâ Felsefesinde İdrak . Ankara: Fecr Yayınları, 2022. 

 

 



 
 

 

 

 

SOSYAL FİLOZOF İBN HALDUN VE FELSEFESİ 

20.1. Hayatı ve Eserleri 

İbn Haldûn el Hadrami 1332'de Tunus'da dünyaya gelmiştir. Ailesi önce 

Yemen'den Endülüs'e göç ederken İşbiliye'ye sonra buradan Kuzey Afrika'ya 

geçip Tunus'a yerleşmiş olan Haldunoğulları'ndandır.1 İlk tahsiline Kur'an-ı 

Kerim'i öğrenerek başladı Ebu Abdullah Muhammed b. El-Ensari'den ders aldı. 

Daha sonra Arapça, grameri ve semantiğini, Arap dili belagatını, hadis ilmini ve 

fıkhı iyi muallimlerden öğrenim gördü. Ayrıca matematik, mantık ve kelam 

alanlarında da kendini yetiştirdi.2 Daha yirmi yaşlarında siyasi hayata giren İbn 

Haldûn, Tunus Emirleri'nden Ebu İshak'ın başkâtibi olmuştur. Filozofun, hayret 

yetisi siyasi hayatı boyunca ilim ve araştırma içinde bulunmasını sağlar, gittiği 

her şehirde mütefekkirler meclislerinde bulunur, tartışmalara girer ve bilgi top-

lar. Fas Emir'i Ebu İnan'a vezirlik yapar. Kendini kıskananların iftiraları sebebiy-

le hapsedilir. Gırnata Emiri Abdullah b. Ahmet, kendisini İspanyalılarla arasın-

daki anlaşmazlığı çözmek için görevlendirir. O, bu görevi hakkıyla yerine geti-

rir. İbni Hatip de orada vezir olarak bulunmaktaydı. İbn Haldûn ile İbn El-Hatip 

arasında cereyan eden rekabet, onun Gırnatayı terk etmesine neden olur. Selama 

kalesinde Mukaddime adlı eserini yazmaya başlar.3 Burada iki yıllık mahkûmi-

yetten sonra önce İspanya'ya oradan tekrar Tunus'a dönmüştür. 1381-1382'de 

Mısır'da müderrislik ve kadılık yapmış, hacca gitmiş tekrar Mısır'a dönmüş ve 

Mısır sultanının Şam seferine katılmış ve barış görüşmeleri için Timur'a elçi 

olarak gönderilmiştir.4 1400'lerde Timur'a karşı Melik en-Nasır ile sefere katıl-

ması hariç hayatının kalan kısmını bu şehirde geçirdi. Kahire'de Kadıyyu'l-

Kudad unvanı ile yüksek mevkide bulunur. İbn Haldûn1402'de Kahire'de öldü.5  

 
1 H.Ömer Özden, İslam Felsefesi Tarihi (İstanbul: Bilge Kültür Sanat Yayınları, 2017), 177. 
2 Necip Taylan, Ana Hatlarıyla İslam Felsefesi (İstanbul: Ensar Yayınevi, 2014), 279–280. 
3 Taylan, Ana Hatlarıyla İslam Felsefesi, 279–280. 
4 Özden, İslam Felsefesi Tarihi, 177. 
5 Taylan, Ana Hatlarıyla İslam Felsefesi, 279–280. 
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KLASİK DÖNEMDE FELSEFE-DİN İLİŞKİSİ 

21.1. Din-Felsefe İlişkisinin Önemi 

İnsan, doğası gereği akıl yürüterek varlığını sürdürmeye çalışır. Var olma 

süreci boyunca bilgi edinmek için çabalar ve edindiği o bilgiler üzerine düşünce-

lerini, kanaatlerini ve tezlerini inşa eder. İnsanı diğer varlıklardan ayıran dü-

şünme yetisi bu sürecin tamamlanması için önemli role sahiptir. Bu süreçte ger-

çekleşen aklî faaliyetin sadece bilginin elde edilmesinden ibaret olmadığı da 

malumdur. Zira faaliyetin diğer kısımları ise edinilen bilginin doğruluğunu 

tespit etmek ve hangi yol ile edinilmesi mümkün olduğunu belirlemek gibi 

fonksiyonlardır. Klasik felsefede hâkim olan beden-nefs ikilisi düşüncesini göz 

önünde bulundurulursa insan tarafından bilgilerin kabul edilmesi farklı kanallar 

sayesinde gerçekleştiği anlaşılır. Öyle ki duyu organlarından oluşan dışsal ka-

nalların yanı sıra nefsin kuvvelerinden ibaret olan içsel kanallar söz konusudur. 

İnsan, tarih boyunca söz konusu bu kanalları kullanarak bilgi biriktirmeye ça-

lışmıştır. Bu ifadelerden hareketle anlaşıldığı gibi, bu bilgi edinme kanalları 

özellikler iptidai olarak bütün insan türünün bireylerinde mevcuttur. Ancak 

insan türünün özsel bir netliği olan düşünme yetisi her ne kadar doğal bir özel-

lik olsa da güçlü veya zayıf oluşu bireyden bireye değişmektedir. Bu özelliğin 

doğal olmasına rağmen insandan insana göre değişmesi kimi düşünüre göre ya 

kabiliyetten ya da eğitimden kaynaklıdır.1 Şöyle ki potansiyel olarak zayıf bir 

insanın kabiliyeti güçlü ve yetenekli bir insandan farklı olması gibi eğitim açı-

sından geride kalan bir insan, eğitimini tamamlayan insandan da geride olmuş-

tur. Açıktır ki birçok düşünür tarafından dikkate alınan bu iki sebebin ilki insan 

gücü dışındadır. Ancak ikincisi ise insanın çabasıyla alakalı olduğu için, düşün-

ce tarihinde bir bireyin eğitimini tamamlaması ve doğru bilgileri edinmesi için 

düşünürler tarafından ilimlerin sınıflandırılması adı altında kılavuzlar hazır-

 
1 Örneğin Fârâbî çıkarım yapma yoluyla nazarî, fikrî ve amelî erdemlerin nihai mertebesi-

ne ulaşmanın insanın doğasına bağlı olduğu düşünür. Öyle ki bu tür amaçlar ancak tabiatı 

itibarıyla kabiliyetli olanlar elde ederler. Fârâbî, Taḥṣîlü's-saʿâde,nşr. Ali Bû Mulhim (Bey-

rut: Dâr Mektebet’ü-l el-Hilal, 1995),70. 
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İSLÂM FELSEFESİNİN BATI DÜŞÜNCESİNE ETKİSİ 

İnsan zihninin ve dolayısıyla insanlığın ortak evrensel ürünü olan düşün-

ce, Çin, Hint, Babil ve Mısır gibi kadim medeniyetlerden Anadolu’ya, oradan 

Yunan’a, buradan da tekrar eski kökleriyle kaynaşmak suretiyle Helenistik coğ-

rafyaya intikal etmiştir. Abbasiler devrinde Bağdat’ta bulunan Beytü’l-Hikme’de 

başlayan tercüme faaliyeti ile söz konusu bu düşünce mirası Arapçaya aktarıl-

mıştır. Müslüman düşünürler, bu kadim bilgeliğe kayıtsız kalmamış, ona evren-

sel hikmet ve tevhid anlayışı perspektifinden yaklaşmak suretiyle yeni bir form 

kazandırmışlardır. Evrensel bilginin yeni formu olarak ortaya çıkan İslâm dü-

şüncesi, insanlık tarihinin en köklü medeniyetinin -İslâm medeniyeti- oluşumu-

na kaynaklık etmiştir. Genelde İslâm düşüncesi özel de ise İslâm felsefesi varlığa 

bütüncül, tutarlı ve özgün bakışıyla 11. yüzyıldan itibaren Batı düşüncesini de-

rinden etkilemiştir. Söz konusu bu etki, başta İslâm felsefesi bağlamında bilim-

sel, kavramsal ve kuramsal, İslâm medeniyeti bağlamında ise sosyal ve kurum-

sal etki şeklinde tezahür etmiştir.  

Batılı mütercimlerce 11. yüzyıldan itibaren iki yüzyıl devam eden bir sü-

reçte İbranice ve Latinceye aktarılan İslâm felsefesi eserleri, Batı’da İbn Rüşdcü-

lük ve İbn Sînâcılık eksenli felsefe ve bilim anlayışlarını ortaya çıkarmıştır. Batı 

düşüncesini bin yıllık skolastik uykusundan uyandırmış olan bu felsefe anlayış-

ları, Rönesans ve Reform hareketlerinin başlamasına zemin hazırlamak suretiyle 

Batı medeniyetinin bugünkü şeklini almasında kilit rol oynamıştır. Öyle ki bu 

entelektüel etkileşim çağına, Batı düşünce tarihinin “12. yüzyıl rönesansı” adı 

verilmiştir.1  

İslâm filozoflarına ait eserler, Michael Scott (öl. 1232) ve Gerard de Cre-

mone (ö. 1187) başta olmak üzere yirmi mütercim tarafından Latinceye, otuz 

mütercim tarafından da İbraniceye tercüme edilmiştir. Bu süreçte İbn Rüşd’ün 

(ö. 1198) otuz sekiz, Fârâbî (ö. 950) ve İbn Sînâ’nın (ö. 1037) otuzar, Kindî’nin              

 
1 Charles Homer Haskins, The Renaissance of the Twelfth Century (Cambridge: Harvard 

University Press, 1927), 278; İsmet Kayaoğlu, “İslâm Medeniyetinin Batıya Etkileri”, Anka-

ra Üniversitesi İlahiyat Fakültesi Dergisi 29 (1987), 216. 
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OSMANLI DÜŞÜNCESİ: SENTEZDE SÜREKLİLİK VE ARAYIŞ 

24.1. Osmanlı’da İslâm Felsefesinin Yapısı (14-18.yy): Sentez                    

Geleneğinde Süreklilik (Geç Yenilenme) 

Osmanlı düşüncesi Taşköprüzâde’nin (ö. 1561) eş-Şekâiḳu’n-nu’mâniyye 

eserinde belirttiği gibi Osmanlı coğrafyasında yaşayan mevcut din ve dillerde 

üretilen düşünceleri ifade etmektedir. Bunun yanı sıra Osmanlı düşüncesi yal-

nızca medrese âlimlerinin ele aldıkları meselelerden ibaret olmayıp medreseli 

olan ya da olmayan tüm âlimler, sufiler, şairler, meslek ve zanaat ustası olan 

kimseler tarafından üretilen düşünceyi temsil eder. Doğrudan yazılı bir metni 

olsun ya da olmasın hikaye, masal, destan, atasözü ve deyimlerdeki düşünce 

biçimi de Osmanlı düşüncesine dahil edilebilir.1   

Osmanlı coğrafyasında yetişen âlimler ilk zamanlarda çoğu zaman yük-

sek tahsil yapmak için Suriye, Mısır, İran ve Orta Asya’daki medreselere gitmiş-

ler, Suriye ve Mısır’da dinî ve hukukî ilimleri, bunların temeli olan tefsir, hadis, 

tarih ve edebiyat, İran ve Maveraünnehir taraflarındaki medreselerde ise riyâzi-

ye, hey’et, hendese, hesap, kelâm ve felsefeye dair olan ilimleri tahsil ederek 

edindikleri ilmi birikimi Osmanlı’ya taşımışlardır. Bu sayede Osmanlılar 13. 

yüzyılda duraklama döneminde devraldıkları felsefi mirası kendilerinden sonra 

uzun yıllar daha devam ettirmişlerdir.2 

Osmanlı’da felsefî düşünce geleneğinin olmadığına ve bu dönemde yazı-

lan metinlerin yalnızca Ortaçağ İslâm filozoflarının eserleri üzerine yazılan şerh-

lerden ibaret olduğuna dair bazı görüş ve kanaatler dile getirilmiştir. Osmanlı 

sosyal ve siyasî düzeni yeni olmadığı gibi Osmanlı düşüncesi de yeni bir düşün-

ce değildir. Ancak bu durum Osmanlı düşüncesinin kendisinden önce gelişmiş 

 
1  Süleyman Hayri Bolay, Osmanlı Düşünce Dünyası (Ankara: Akçağ Yayınları, 2017), 21; 

Tahsin Görgün, Osmanlı Düşüncesi. (İstanbul: Tire Kitap, 2021), 23-24.  
2  İsmail Hakkı Uzunçarşılı, Osmanlı Devletinin İlmiye Teşkilatı, (Ankara: Türk Tarih Kuru-

mu Yayınları 2014), 237; Mehmet Aydın-Enver Demirpolat, “Osmanlılarda Felsefe”, İslam 

Felsefesi ed. İsmail Erdoğan vd. (İstanbul: Lisans Yayıncılık 2018), 416-417.  
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ÇAĞDAŞ İSLAM FELSEFESİ 

Tarihî bir vâkıa olarak İslam’ın klasik döneminde mevcut olan “felse-

fe”nin modern dönemde gerek adının gerekse mahiyet ve sınırlarının hâlâ vu-

zuha kavuşmadığı ya da adlandırma, kapsam ve mahiyet tartışmalarının devam 

ettiği göz önüne alındığında,1 günümüzde “Çağdaş İslam Felsefesi” hakkında 

yazmak başlı başına zor bir meseledir. Çünkü her ne kadar salt felsefenin mahi-

yet ve kapsamıyla birlikte ne olduğunu -en azından genel hatlarıyla- belirlesek 

bile,2 söz konusu İslam Felsefesi olduğunda neyin onun sınırlarına girip neyin 

girmeyeceğine dair net bir bakış açısına sahip olmadığımız söylenebilir. Bu du-

rumun çeşitli nedenlerinden bahsedilebilir. Bu nedenleri daha açık bir şekilde 

ortaya koymak için önce klasik, klasik sonrası ve çağdaş dönemin kapsam ve 

mahiyetini tespit etmek adına bazı açıklamalar yapmak yerinde olacaktır.  

İlk olarak İslam dünyasında Miladî 8.-12. yüzyıllar arasında bir “felsefe” 

yapıldığı ve bu felsefenin dönemin şartlarına uygun bir tarzda yapıldığı tartış-

masız bir vakıadır. Bugünden geriye doğru klasik dönemdeki bu felsefeyi, genel 

felsefe tarihi içinde belirli kılmak için, tüm farklı adlandırma tartışmalarını3 göz 

önüne alarak “İslam Felsefesi” olarak adlandırabiliriz. Bununla birlikte bu İslam 

 
1  İslam Felsefesinin adlandırılması ve mahiyetiyle ilgili tartışmaları tasnif ve tasvir çalış-

malar için bkz. M. Cüneyt Kaya, “İslam Felsefesinin Mahiyeti Üzerine” İslam Felsefesi: 

Tarih ve Problemler, ed. M. Cüneyt Kaya, (İstanbul: İsam Yay., 2013), 15-36; Ömer Mahir 

Alper, “İslam Felsefesine Giriş”, İslam Felsefesi Tarihi, ed. Bayram Ali Çetinkaya, (Ankara: 

Grafiker Yay., 2016), 13-51.    
2  Burada dikkat edilmesi gereken önemli nokta söz konusu Antik Grek Felsefesi, Röne-

sans Felsefesi, Analitik Felsefe olduğunda terkiplerde yer alan “felsefe”nin ne olduğuna 

dair bir tartışmanın ya da Batı Aydınlanması sonrasındaki hangi düşüncelerin “felsefî” 

sayılıp hangilerinin sayılmayacağına dair bir tartışmanın olmamasına karşılık söz konusu 

İslam dünyası olduğunda “felsefî” olanın belirsizleşmesidir. Bu konudaki spesifik bir 

tartışma için bkz.  Jari Kaukua, “Klasik Sonrası Dönemde “İslam Felsefesi” – Çelişkili Bir 

İfade mi?”, çev. M. Emin Efe, Nazariyat, 6/2 (Ekim 2020), 1-22. 
3  Kaya, “İslam Felsefesinin Mahiyeti Üzerine”, 15-16, 27-31. 
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ÇAĞDAŞ İSLAM FELSEFESİNİN SORUNLARI 

Çağdaş felsefeler açısından yorumlandığında bütün felsefi değerlendir-

meler bugünün koşulları tarafından belirlenmektedir. Bu yönüyle tarihsel bir 

sorundan söz edildiğinde bile aslında bugüne ait bir sorunun değerlendirildiği 

kabul edilebilir. Çünkü anlama ve yorumlama bugünde yaşayan öznenin zihni-

ne, yönelimine ve diline bağlanmaktadır.1 Benzer bir durum İslam felsefesi alanı 

için de geçerlidir. Bu meyanda tarih ile çağdaşlığı birbirinden ayıran sadece 

adlandırma farklılığı ve üzerine konuşulacak özgül deneyimin ayrılığıdır.2 Söz-

gelimi Ebû Hâmid el-Gazzâlî ve İslam felsefesinin tarihsel gelişimi üzerine bir 

analize girişildiğinde bugünkü bir araştırmacının ilgili konuya dair geçmiş mo-

dern yorumlara dayanarak kendi öznel koşullarında bir değerlendirme yapması 

beklenmektedir. Bu örnekte İmam Gazzâlî tarihten bir aktör, İslam felsefesi mo-

dern bir çalışma alanı, modern yorumlar Fransa, İngiltere, ABD, Türkiye ve 

İslâm ülkelerinde geliştirilmiş geçmiş görüşler ve konuşan özne olarak şu an bir 

araya gelmektedir. Söz konusu örnekte İmam Gazzâlî’ye ilişkin özgül ve nesnel 

bir gerçeklikten bahsetmek neredeyse olanaksızdır.3 Geçmişe ilişkin konuşmak 

meselelerin sonuçlarını bugünden kavrayabilmek bakımından nispeten                

kolayken hâlihazırda yaşanılıyor olana dair konuşmak biraz daha zordur. Bu-

nunla birlikte yaşayan bir felsefe alanı çağdaş dünya hakkında muhakkak konu-

şabilmelidir. İşte bu bölümün amacı, çağdaş deneyim, kavram, olgu ve gelişme-

lerin İslam felsefesi açısından sorunlaştırılmasıdır.  

 
1 Joseph Margolis, Pragmatism’s Advantage: American and European Philosophy at the End of 

the Twentieth Century, Stanford, (California: Stanford University Press, 2010), 35, 44-45. 
2 Bu bağlamda yapılmış yararlı bir çalışma olarak bkz. Valtteri Arstila, Dan Lloyd (ed.), 

Subjective Time The Philosophy, Psychology, and Neuroscience of Temporality, Massachusetts, 

Cambridge, London: The MIT Press, 2014. 
3 Bu çağdaş felsefi bakış açısını bizzat Gazzâlî düşüncesine uygulayan uzmanlar da vardır. 

Sami al-Daghistani bunu “ekonomik-etik sübjektiflik” adlandırması ile Gazzâlî’nin dü-

şünsel yaklaşımının içine yerleştirmektedir. Al-Daghistani’nin kitabı bugünden hareketle 

Gazzâlî ve tarihe bakan kişinin aslında kendi koşullarını yeniden ürettiğini doğrulamak-

tadır. Sami al-Daghistani, Ethical Teachings of Abū Hāmid el-Ghazālī: Economics of Happiness, 

London, New York: Anthem Press, 2021, 71-74. 
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ÖNSÖZ 

Son yirmi yılda ülkemizde diğer alanlarda olduğu gibi Dinler Tarihi ala-

nında büyük bir ilerleme kaydedilmektedir. Bu alanda yazılan makalelerin, 

kitapların ve yapılan araştırmaların hızlı bir şekilde artış göstermesi, İlahi-

yat/İslamî İlimler fakültelerinin artışıyla büyük ölçüde paralellik göstermektedir. 

Elinizdeki bu kitapla, Dinler Tarihi alanında kaleme alınan kapsayıcı eserlere bir 

yenisini eklenmiştir. Çeşitli üniversitelerde görev yapan ve her biri kendi ala-

nında uzman olan akademisyenler tarafından hazırlanan konular Dinler Tarihi-

ne şümullü bir bakış açısı sunacak şekilde düzenlenmiştir.  

İnsanlık tarihinin en önemli kurumlarından biri olan din olgusuna doğal 

süreciyle yani kronolojik açıdan yaklaşmanın daha isabetli olacağı düşünülerek 

Dinler Tarihinin bir disiplin olarak mahiyeti ve kendine has perspektifi üzerinde 

durulduktan sonra kitabın temel konusu ve ortak kavram olan din fenomeninin 

neliği ve bu olguya yönelik geliştirilen farklı bakış açıları ana hatlarıyla anlatıl-

mıştır. Kadim dinî gelenekler ve mitoloji konularından sonra İslam’ı ve Türk 

kültürünü tama manasıyla idrak edebilme gayesiyle İslam öncesi Arap dini ve 

geleneksel Türk dini konuları işlenmiştir. Devamında ise coğrafi taksimat esas 

alınarak sırasıyla Ortadoğu dinleri ve türevleri (Yahudilik, Hristiyanlık, İslam ve 

Bahailik, Sabiîlik, Mecusîlik, ve Maniheizm), Hint dinleri (Hinduizm, Budizm, 

Caynizm ve Sihizm), Çin dinleri (Konfüçyüsçülük ve Taoizm) ve Japonların millî 

dini olan Şintoizm’e yer verilmiştir. Bütün beşeri fenomenler gibi dinamik bir 

olgu olan dinî yapıların bu yönünü kitabın yeni dinî hareketler bölümünde 

görmek mümkündür. Son olarak, dinî bakış açıları insanların birbirlerine yöne-

lik algılarını şekillendirdiği ve birbirlerine yönelik tutum ve davranışlarında 

belirleyici olması bakımından bu önemli konu, dinlerarası ilişkiler başlığı altında 

incelenmiştir. 

Bölümler farklı yazarlar tarafından kaleme alındığı için üslup farklılıkları 

konuya bakış ve nüfuz açısından farklılıkların olması kaçınılmazdır. Bu farklılık-

lara rağmen esas alınan ortak ölçütler bilimsellik ve tarafsızlık ilkeleri olmuştur.   

Bölüm yazarlarının belirlenmesi, koordinasyonun sağlanması ve kitabın 

planlandığı takvimde yayımlanması hususunda büyük gayret sarf eden Lisans 

Yayıncılık çalışanlarına teşekkür ediyorum.  

Çalışmanın hem Dinler Tarihi alanında tahsil yapanlara hem de bu alana 

ilgi duyanlara faydalı olmasını diliyorum. 

İstanbul, 2023                                                                                          Editör 

                                                                              Prof. Dr. Ramazan ADIBELLİ 

 



 VI 



 VII 

 

 

 

 

İÇİNDEKİLER 

 

Önsöz  

 

Bölüm 1 

BİR DİSİPLİN OLARAK DİNLER TARİHİ / Hatice Arslan 

 

1.1. Dinler Tarihi’nin Tanımı ve Karakteristik Özellikleri 

1.2. Dinler Tarihi’nin Temel Konuları 

1.3. Dinler Tarihi’nin Tarihçesi 

 1.3.1. Batı’da Dinler Tarihi 

 1.3.2. İslam Dünyasında ve Türkiye’de Dinler Tarihi 

1.4. Dinler Tarihi’nde Yöntemsel Yaklaşımlar 

 1.4.1. Klasik Dönem 

  1.4.1.1. Tarihsel Mukayeseli Yaklaşım 

  1.4.1.2. Fenomenolojik Yaklaşım 

 1.4.2. Çağdaş Dönem 

  1.4.2.1. Yeni Mukayeseci Yaklaşım 

  1.4.2.2. Feminist Yaklaşım 

  1.4.2.3. Kognitif/ Bilişsel Yaklaşım 

  1.4.2.4. Analitik Yaklaşım 

Kaynakça 

 

Bölüm 2 

DİNİ ANLAMAYA DOĞRU 

(Din Tanımları ve Dini Kaynağı Konusundaki Teoriler) / Mustafa 

Göregen - Hacer Gergin 

 

2.1. Din Tanımları 

 2.1.1. Etimolojik ve Semantik Din Tanımlamaları 

 2.1.2. Özsel ve İşlevsel Din Tanımlamaları 

  2.1.2.1. İslam’da Din Tanımları 

  2.1.2.2. Batı’da Din Tanımları 

2.3. Din Tasnifleri 

 2.3.1. İslam Bilginlerine Göre Din Tasnifleri 

 2.3.2. Batı’da Din Tasnifleri 

2.4. Dinle İlgili Terimler 

2.5. İslam’a Göre Dinin Kaynağı 

2.6. Dinin Kaynağı Konusundaki Batılı Teoriler 

 

V 

 

 

1 

1 

2 

3 

3 

5 

7 

8 

8 

11 

13 

13 

14 

14 

15 

16 

 

 

 

 

19 

19 

19 

21 

21 

22 

24 

24 

25 

26 

28 

28 



 VIII 

 2.6.1. Animizm 

 2.6.2. Animatizm (Preanimizm) 

 2.6.3. Atalar Kültü 

 2.6.4. Yüce Tanrı İnancı 

 2.6.5. Büyü 

 2.6.6. Totemizm 

 2.6.7. Kutsal 

 2.6.8. Naturizm 

 2.6.9. İlkel Tek Tanrıcılık (Urmonoteismus) 

Kaynakça 

 

Bölüm 3 

TARİH VE ARKEOLOJİ IŞIĞINDA İNSANLIĞIN KADİM DİNÎ 

FORMLARI / Muhammed Güngör 

 

3.1. Eski Yunan Dini  

3.2. Eski Roma Dini 

3.3. Eski Mısır Dini  

3.4. Eski Mezopotamya Dinleri 

3.5. Hitit Dini 

Kaynakça 

 

Bölüm 4 

MİTOLOJİ / Rukiye Aysun İnan 

 

4.1. Mit, Efsane ve Masal  

4.2. Arkaik Yunan’da Mit 

4.3. 19. Yüzyılda Batı’da Mit Düşüncesi 

4.4. Fenomenolojik Açıdan Mit Kavramı 

4.5. Mit Türleri 

4.6. İnanan Açısından Kutsal Bir Anlatı Olarak Mitin Anlamı 

Kaynakça 

 

Bölüm 5 

İSLÂM ÖNCESİ ARAP DİNÎ /  Mustafa Şengil 

 

5.1. Haniflik 

5.2. Arap Politeizmi ve Paganizmi 

5.3. Yıldız ve Gezegen Kültü 

5.4. İbadet Anlayışı 

5.5. Beytler (Put Evleri)  

5.6. Yahudi ve Hıristiyanlarla İlişkiler 

5.7. Cahiliye Kavramı 

Kaynakça 

 

29 

30 

31 

32 

32 

33 

34 

36 

36 

36 

 

 

 

41 

42 

47 

49 

54 

57 

62 

 

 

65 

65 

68 

71 

73 

77 

80 

82 

 

 

85 

87 

88 

90 

91 

93 

94 

95 

98 

 



 IX 

Bölüm 6 

GELENEKSEL TÜRK DİNÎ VE ŞAMANİZM / Durmuş Arık 

 

6.1. Eski Türklerde Dinin Adlandırılması 

6.2. Geleneksel Türk Dini 

 6.2.1. Tanrı İnancı 

 6.2.2. Yer-Su İnancı 

 6.2.3. Atalar Kültü 

 6.2.4. Kozmoloji, Kozmogoni ve Dünyanın Sonu 

 6.2.5. İbadet 

 6.2.6. Cenaze Törenleri 

 6.2.7. Ahlak 

6.3. Şamanlık (Kamlık) 

Kaynakça 

 

Bölüm 7 

YAHUDİLİK I / Merve Yetim 

 

7.1. Yahudi Kimliği  

7.2. Anahatlarıyla Yahudi Tarihi 

 7.2.1. Atalar Dönemi (M.Ö. XVIII-XVI. Yüzyıllar) 

 7.2.2. Hz. Musa Dönemi (M.Ö. XIII. Yüzyıl) 

 7.2.3. Hâkimler ve Krallar Dönemi (M.Ö. XII-XI. Yüzyıllar) 

 7.2.4. I. Mabet Dönemi (M.Ö. X. yy. Ortaları – M.Ö. 586) 

 7.2.5. Babil Sürgünü (M.Ö. 586-M.Ö. 538) 

 7.2.6. II. Mabet Dönemi (M.Ö. 515-M.S. 70) 

 7.2.7. Hıristiyan Dünyasında Yahudiler 

 7.2.8. İslam Dünyasında Yahudiler 

  7.2.8.1. Asr-ı Saadette Yahudiler 

  7.2.8.2. Müslüman Memleketlerinde Yahudilerin Genel  

7.3. Yahudiliğin İtikat Esasları 

Kaynakça  

 

Bölüm 8 

YAHUDİLİK II / Merve Yetim 

 

8.1. Yahudiliğin Kutsal Metinleri 

 8.1.1. Yazılı Vahiy 

8.1.1.1. Tanah’ın Nüshaları 

8.1.1.2. Yahudi Kutsal Metinlerinin Günümüze İntikali 

 8.1.2. Sözlü Vahiy 

8.2. Yahudilikte Hizipleşme ve Mezhepler 

 8.2.1. Etnik ve Kültürel Zeminde Hizipleşme 

 8.2.2. Dini Zeminde Hizipleşme 

8.2.2.1. Eski Çağ Mezhepleri 

 

101 

103 

105 

105 

112 

117 

119 

121 

123 

124 

127 

134 

 

 

137 

137 

138 

139 

140 

141 

143 

144 

144 

146 

147 

148 

148 

150 

154 

 

 

155 

155 

155 

158 

159 

160 

163 

163 

165 

165 



 X 

8.2.2.2. Orta Çağ Mezhepleri 

8.2.2.3. Modern Çağ Mezhepleri 

8.3. Yahudilikte İbadetler ve Dini Araç Gereçler 

8.4. Yahudilikte Özel Günler, Bayramlar, Matemler  

Kaynakça 

 

Bölüm 9 

HIRİSTİYANLIK I /  Osman Eraslan 

 

9.1. Tarihsel Süreç 

 9.1.1. İncillerde İsa 

 9.1.2. Pavlus Dönemi 

 9.1.3. İlk Tartışmalar/İlk Gruplaşmalar 

 9.1.4. İlk Konsiller ve Tartışma Konuları 

 9.1.5. Doğu(Ortodoks)-Batı (Katolik) Kiliselerinin Ayrılık Nedenleri 

 9.1.6. Protestanlık Öncesi Batı Kilisesinde Yaşanan Gelişmeler 

 9.1.7. Protestanlığın Ortaya Çıkışı 

9.2. Hıristiyan Mezhepleri 

 9.2.1. İlk Dönem Doğu Kiliseleri  

  9.2.1.1. Nesturi Kilisesi 

  9.2.1.2. Monofizit Kiliseler 

  9.2.1.3. Maruni Kilisesi 

 9.2.2. Ortodoks Mezhebi  

 9.2.3. Katolik Mezhebi 

 9.2.4. Protestan Mezhepleri 

Yararlanılan Kaynaklar 

 

Bölüm 10 

HIRİSTİYANLIK II / İbrahim Korhan 

 

10.1. Kutsal Kitap 

10.2. Tanrı İnancı 

10.3. İbadet ve Mabet 

10.4. Sakramentler 

10.4.1. Vaftiz 

10.4.2. Konfirmasyon 

10.4.3. Evharistiya 

10.4.4. Ruhban Takdisi 

10.4.5. Evlilik 

10.4.6. Tövbe 

10.4.7. Hasta Yağı 

10.5. Kutsal Günler, Bayramlar 

Kaynakça 

 

168 

170 

173 

176 

179 

 

 

181 

181 

181 

185 

188 

189 

191 

192 

195 

196 

196 

197 

197 

200 

200 

201 

202 

204 

 

 

207 

207 

212 

215 

217 

219 

220 

221 

222 

223 

224 

224 

225 

228 

 



 XI 

Bölüm 11 

İSLÂM /  Kenan Karagöz 

 

11.1. İslâm’ın Ortaya Çıkışı ve Yayılması 

11.1.1. Hz. Muhammed Dönemi 

11.1.2. Hz. Muhammed Sonrası Dönem 

11.2. İman Esasları 

11.3. İbadetler 

11.4. İslam Mezhepleri 

11.4.1. Fıkhî Mezhepler 

11.4.1.1. Hanefî Mezhebi 

11.4.1.2. Mâlikî Mezhebi 

11.4.1.3. Şâfiî Mezhebi 

11.4.1.4. Hanbelî Mezhebi 

11.4.2. İtikâdî Mezhepler 

Yararlanılan Kaynaklar 

 

Bölüm 12 

BAHAİLİK / Azize Uygun 

 

12.1. Tarihsel Gelişim Süreci 

12.1.1. Bâbîlik (Seyyid Ali Muhammed)  

12.1.2. Bahâîlik (Mirza Hüseyin Ali) ve Sonrası 

12.1.3. Bahâîlerin İdari Düzeni 

12.2. İnançları 

12.2.1. Allah İnancı 

12.2.2. Peygamber İnancı 

12.2.3. Melek İnancı 

12.2.4. Kutsal Yazıları 

12.2.5. Ahiret İnancı 

12.3. Mabet ve İbadetleri 

12.3.1. Abdest ve Namaz 

12.3.2. Oruç 

12.3.3. Kutsal Yerleri Ziyaret (Hac) 

12.3.4. Zekât 

12.3.5. Dua ve Tefekkür (Kutsal Âyetlerin Okunması) 

12.3.6. Diğer Dini Hükümler, Sosyal Hayat 

Kaynakça 

 

Bölüm 13 

SABİÎLİK /  Salih Çinpolat 

 

13.1. Sâbiîliğin Tarihi Süreci 

13.2. İslam Kaynaklarında Sâbiîler 

13.3. Sâbiîliğin Kutsal Metinleri 

 

231 

231 

232 

249 

253 

258 

262 

262 

263 

263 

264 

265 

266 

270 

 

 

273 

274 

276 

277 

278 

278 

278 

279 

280 

280 

282 

282 

283 

284 

284 

285 

285 

285 

288 

 

 

291 

291 

293 

295 



 XII 

13.3.1. Yazılı Metinler 

13.3.2. Sır Metinleri 

13.4.. Sâbiîlikte Temel İnançlar 

13.4.1. Düalist Âlem ve Tanrı 

13.4.2. Evrenin ve İnsanın Yaratılışı 

13.4.3. Kurtuluş Öğretisi ve Peygamberlik 

13.4.4. Zaman Tasavvuru, Mesih ve Kıyamet 

13.5. Sâbiîlikte Mabet, Din Adamı ve İbadetler 

13.6. Sâbiîlikte Kutsal Gün ve Bayramlar 

13.7. Sâbiîlikte Toplumsal ve Ahlaki Kurallar 

Kaynakça 

 

Bölüm 14 

MECUSİLİK /  Hayreddin Kızıl 

 

14.1. Tarihçe 

14.1.1. Zerdüşt Dönemi 

14.1.2. Zerdüşt Sonrası Dönem 

14.2. Kutsal Metinler 

14.2.1. Avesta 

14.2.2. Pehlevice Metinler 

14.3. Mecûsî İnanç Sistemi 

14.3.1. Tanrı Anlayışı 

14.3.2. Ölüm ve Ahiret ile İlgili İnançlar 

14.3.3. Kurtarıcı Anlayışı 

14.3.4. Ateş ve Ateşle İlgili İnançlar 

14.4. Ahlaki İlkeler ve Temel İbadetler 

14.4.1. Din Adamları, Dini Törenler ve Bayramlar 

Kaynakça 

 
Bölüm 15 

MANİHEİZM /  Mehmet Mekin Meçin 

 

15.1. Maniheizm 

15.2. Mani  

15.3. Maniheizm’in Tarihsel Gelişimi 

15.4. Maniheizm’in Kutsal Metinleri 

15.4.1. Hayat İncili 

15.4.2. Hayat Hazinesi 

15.4.3. Pragmateia (Risaleler) 

15.4.4. Sırlar 

15.4.5. Devler Kitabı 

15.4.6. Mektuplar 

295 

296 

296 

297 

298 

299 

300 

301 

304 

304 

305 

 

 

307 

308 

308 

309 

311 

311 

313 

314 

314 

317 

318 

319 

320 

321 

324 

 

 

329 

329 

332 

333 

334 

334 

335 

339 

340 

341 

341 

 



 XIII 

15.4.7. Mezmurlar ve Dualar 

Kaynakça 

 

Bölüm 16 

HİNDUİZM / Mehmet Masatoğlu 

 

16.1. Hinduizm’in Oluşum Tarihi 

16.2. Hindu Kutsal Metinleri 

16.2.1. Sruti (Vahye/İlhama Dayalı Eserler) 

16.2.1.1.Vedalar 

16.2.1.2. Brahmanalar 

16.2.1.3. Aranyakalar 

16.2.1.4. Upanişadlar 

16.2.2. Smriti (İnsan Aklının Eseri Kitaplar) 

16.3. Hindu Tanrı İnancı 

16.4. Karma-Tenâsüh Öğretisi 

16.5. Hindu Yoga Öğretisi 

16.6. Hinduizm’e Göre Yaratılışı 

16.6.1. Rigveda’da Yaratılış 

16.6.2. Brahmanalar’da Yaratılış 

16.6.3. Upanishadlar’da Yaratılış 

16.7. Hindu Kast Anlayışı 

16.8. Hinduizm’de İbadet 

16.9. Başlıca Hindu Mezhepleri 

Kaynakça 

 

Bölüm 17 

BUDİZM / Mehmet Masatoğlu 

 

17.1. Buda’nın Hayatı  

17.2. Budizm Tarihi 

17.2.1. Budist Konsiller 

17.2.2. Budizm’in Hint Alt Kıtası Dışındaki Yayılışı 

17.3. Budist Kutsal Metinleri 

17.3.1. Pali Kanon 

17.4. Budizm’in Öğretileri 

17.4.1. Bağımlı Varoluş İlkesi (pratityasamutpada) 

17.4.2. Dört Soylu Hakikat ve Sekiz Dilimli Yol 

17.4.3. Budizm’de Karma Anlayışı 

17.4.4. Nirvana 

17.5. Budizm’de İbadet 

17.5.1. İbadet Mekanları 

17.5.2. Ferdi İbadet 

17.5.2.1. Meditasyon 

342 

344 

 

 

347 

348 

353 

353 

254 

256 

256 

357 

358 

359 

361 

362 

365 

365 

367 

368 

269 

370 

373 

375 

 

 

377 

377 

380 

380 

382 

384 

384 

386 

387 

389 

391 

392 

393 

393 

395 

396 



 XIV 

17.5.3. Toplu İbadet 

17.5.3.1. Dini Günler ve Festivaller 

17.5.3.2. Hac İbadeti 

17.6. Budist Mezhepleri 

17.6.1. Hinayana ve Mahayana  

Kaynakça 

 

Bölüm 18 

CAYNİZM /  Saliha Esen 

 

18.1. Tarihsel Gelişimi ve Yayılışı 

18.2. Mezhepleri 

18.3. Kutsal Metinleri 

18.4. Temel Öğretileri 

18.5. İbadetleri ve Uygulamaları 

Kaynakça 

 

Bölüm 19 

SİHİZM /  Mustafa Kıranatlıoğlu 

 

19.1. Tarihsel Gelişimi 

19.1.1. Sihizm Öncesi Senkretik ve Reformik Hareketler 

19.1.2. Guru Nanak ve Sihizmin Doğuşu 

19.1.3. Gelişmesi ve Kurumsallaşması (On Guru) 

19.2. İnanç ve Temel Öğretileri 

19.2.1. Tanrı İnancı 

19.2.2. Karma ve Reenkarnasyon 

19.2.3. Kurtuluş Öğretisi 

19.2.4. Dünyevi İllüzyon 

19.3. Kutsal Kitap 

19.4. Kardeşlik Teşkilatı: KHALSA 

19.4.1. Beş K 

19.5. Sih İbadet ve Uygulamaları 

19.6. Tapınak 

19.7.  Gün ve Festivaller 

19.8.  Sembolleri 

19.9. Sihizm ve İslam Karşılaştırması 

Kaynakça 

 

Bölüm 20 

KONFÜÇYÜSÇÜLÜK /  M. Osman Karatosun 

 

20.1. Konfüçyüs’ün Hayatı 

20.1.1. Konfüçyüs’ün Derlediği ve Yazdığı Eserler 

20.1.2. Gök İnancı 

397 

397 

398 

399 

399 

402 

 

 

403 

403 

406 

407 

409 

413 

421 

 

 

423 

423 

424 

425 

428 

434 

435 

435 

436 

437 

437 

438 

439 

440 

441 

444 

445 

446 

450 

 

 

453 

454 

456 

459 



 XV 

20.1.3. Ahlak Sistemi 

20.1.4. Mabed ve İbadet Anlayışı 

20.1.5. Evren Anlayışı 

Kaynakça 

 

Bölüm 21 

TAOİZM /  Ayşe Akıncı Ambaroğlu 

 

21.1. Taoizm’in Kurucu Düşünürü Lao-Tzu 

21.2. Taoizm’in Kurucu Metni Tao Te Ching ve Diğer Kutsal Metinler  

21.3. İnanç ve Ritüeller  

21.4. Taoizm’de Yorumlar 

Kaynakça 

 

Bölüm 22 

ŞİNTOİZM /  Rabia Mert 

 

22.1. Tarihsel Gelişimi 

22.1.1. Şintoizm’in Ortaya Çıkışı  

22.1.2. Edo Dönemi ve Meiji Restorasyonu 

22.1.3. 1945’ten Günümüze 

22.2. İnanç Esasları ve Temel Öğretileri 

22.2.1. Tanrı İnancı  

22.2.2. Kami  

22.2.3. Mitolojik Anlatılarda Kâinat Tasavvurları  

22.2.4. Kurtuluş Öğretisi 

22.3. Kutsal Kitap 

22.4. Şinto İbadet ve Uygulamaları  

22.5. Tapınak 

22.6. Hac Merkezleri 

22.7. Gün ve Festivaller 

22.8. Mezhepler 

22.9. Semboller 

Kaynakça 

 

Bölüm 23 

YENİ DİNİ HAREKETLER /  Aliya Mutallimova 

 

23.1. Yeni Dini Hareketleri Nitelemek için Kullanılan Tabirler 

23.2. Yeni Dini Hareketleri Tanımlama Problemi 

23.3. Yeni Dini Hareketlerin Temel Özellikleri 

23.4. Yeni Dini Hareketler ve Yaşayan Dünya Dinleri 

23.5. Yeni Dini Hareketlerin Tasnifi 

23.6. Yeni Dini Hareketlerin Lider ve Üye Profilleri 

23.7. Yeni Dini Hareketlerde İbadet ve Ritüeller 

460 

461 

461 

462 

 

 

465 

465 

465 

469 

473 

474 

 

 

475 

477 

477 

478 

480 

481 

481 

481 

482 

484 

485 

486 

489 

491 

492 

495 

495 

499 

 

 

501 

502 

503 

506 

508 

510 

514 

521 



 XVI 

 

23.8. Yeni Dini Hareketlerde Kutsal Kitap İnancı 

23.9. Yeni Dini Hareketlerde Mehdi ve Mesih İnancı 

23.10. Yeni Dini Hareketlerin Taraftar Kazanma Yöntemleri 

23.11. Ülkemizde Faaliyet Yürüten Bazı Yeni Dini Hareketler 

  23.11.1. Osho Hareketi   

  23.11.2. Satanizm 

  23.11.3. Yehova’nın Şahitleri  

Kaynakça 

 

Bölüm 24 

DİNLER ARASI İLİŞKİLER 

(Dinlerin Diğer Din Mensuplarına Bakışları) / İsmet Eşmeli 

 

24.1. Yahudilerin Diğer Dinlere ve Mensuplarına Bakışı 

24.1.1. Yahudiliğin Hıristiyanlığa ve Hıristiyanlara Bakışı 

24.1.2. Yahudiliğin İslam’a ve Müslümanlara Bakışı 

24.2. Hıristiyanlığın Diğer Dinlere ve Mensuplarına Bakışı 

24.2.1. Hıristiyanlığın Yahudiliğe ve Yahudilere Bakışı 

24.2.2. Hıristiyanlığın İslam’a ve Müslümanlara Bakışı 

24.2.3. Hıristiyanlığın Hinduizm’e Bakışı 

24.2.4. Hıristiyanlığın Budizm’e Bakışı 

24.3. İslam’ın Diğer Dinlere ve Mensuplarına Bakışı 

24.3.1. Tevhid İnancı Açısından Yaklaşım 

24.3.2. Peygamberlere İman Açısından Yaklaşım 

24.3.3. Kitap İnancı Açısından Yaklaşım 

24.3.4. Âhiret İnancı Açısından Yaklaşım 

24.4. Hinduizm’in Diğer Dinlere ve Mensuplarına Bakışı 

24.4.1. Hinduizm’in İslam’a ve Müslümanlara Bakışı 

24.5. Budizm’in Diğer Dinlere ve Mensuplarına Bakışı    

Kaynakça 

525 

527 

528 

530 

530 

532 

534 

537 

 

 

 

541 

542 

545 

547 

549 

550 

553 

556 

558 

560 

560 

562 

564 

566 

567 

570 

573 

575 



 
 

 
 

 

 

BİR DİSİPLİN OLARAK DİNLER TARİHİ 

1.1. Dinler Tarihi’nin Tanımı ve Karakteristik Özellikleri 

Dinler Tarihi, insanın dinsel tutumunun zaman ve mekandaki tezahürle-

rini nesnesi olarak alan bir bilimdir.1 Dinlerin tanrısal bir vahyin ürünü ya da 

herhangi bir dinin hakikatinin savunulması şeklinde öznel değil de dindarın 

tutum ve davranışlarının yansıması olarak nesnel bir biçimde incelenmesi büyük 

ölçüde Aydınlanma sonrasında gelişmiştir. Dinlerle ilgili konuların bilimsel 

olarak ele alınması gerektiği ve böylece din ile bilim arasında bir köprünün ku-

rulabileceği fikri 19. yüzyılda F. Max Müller (1823-1900) tarafından dillendiril-

miştir. O, dinlerle ilgili yapılan bilimsel çalışmaları ifade etmek üzere Religions-

wissenschaft (Dinler Bilimi) terimini, filolojik ve karşılaştırmalı olarak dinlerin 

incelendiği bir alanı ifade etmek üzere Dinler Tarihi ile eş anlamlı olarak kul-

lanmıştır. Bu bilimi teolojik ve felsefî din araştırmalarının normatif doğasından 

bağımsız, tanımlayıcı, objektif bir bilim olarak düşünmüştür.2  

Müller, Almanca Religionswissenschaft teriminin İngilizce karşılığı olarak 

Science of Religion (din bilimi) ifadesini kullanır. Oysa Amerikalılar Science of 

Religion terimini Din Sosyolojisi bilimini ifade etmek için kullanmakta, Religi-

onswissenschaft için ise Study of Religion (din çalışması) ya da daha yaygın olarak 

Religious Studies (Dinî Araştırmalar/Çalışmalar) terimini tercih etmektedir. İngil-

tere’de ise Almanca terimin karşılığı olarak Comparative Religion (Mukayeseli 

Din) kavramı kullanılmaktadır.3 Pozitivist teorilerden etkilenen Fransız üniversi-

te geleneği 1880’den itibaren bu yeni bilim dalı için Histoire des Religions (Dinler 

Tarihi) ismini kullanmış, daha sonra ise Histoire Comparée des Religions (Dinlerin 

 
1 Ugo Bianchi, The History of Religions (Leiden: Brill, 1975), 1. 
2 Douglas Allen, “Phenomenology of Religion”, Encyclopedia of Religions, ed. Lindsay Jones 

(USA: Thomsan Gale, 2005), 10/7089. 
3 Mustafa Alıcı, “Dinler Tarihi’nde Çağdaş Metodolojik Problemler”, İslâmî İlimlerde Meto-

doloji Meselesi 2 (2005), 1299-1300 dipnot 69. 
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DİNİ ANLAMAYA DOĞRU 

(Din Tanımları ve Dinin Kaynağı Konusundaki Teoriler) 

2.1. Din Tanımları 

İnsanlık tarihiyle yaşıt olan dinin ve onun insanlık için rolünün ne olduğu 

konusu, öteden beri yapılan dini araştırmaların tartışılan konularından biridir. 

Buna göre, dinin ne olduğuna yönelik ortak bir tanımda buluşmak zor görül-

mektedir. Bu bakımdan din tanımları, her bir din açısından ve ilgili olduğu bilim 

dalına bağlı olarak birçok din bilimci tarafından farklı şekillerde yapılmaktadır. 

Geçmişten günümüze dini tanımlamaya ve insan hayatındaki rolünü anlamaya 

yönelik girişimler genel bir bakış açısından hareketle değil, tanımı yapan birey-

lerin çoğunlukla içinde bulundukları dinsel gelenekler ve sahip oldukları inanç-

lardan veya içinde bulundukları disiplinlerden hareketle gerçekleştirilmektedir. 

Bunun sonucunda ya belirli bir bakış açısının esas alındığı oldukça dar kapsamlı 

tanımlar ya da çok yaygın olmasa da bunun tam tersine geniş ve muğlak olan 

bazı din tanımları ortaya çıkmaktadır.1 

Dine dair tanımlamalarda bulunan bilim insanlarının yaptıkları din ta-

nımları, başta teolojik, ahlaki, antropolojik, psikolojik, sosyolojik, fenomenolojik, 

felsefi, linguistik, eleştirel ve tarihsel olmak üzere birçok disiplin ve metotla 

ilişkilendirilmektedir. Dinlerde ve ilgili her bir bilim dalında yapılan birbirinden 

farklı din tanımlarını genel olarak etimolojik ve semantik din tanımlamaları ile 

özsel ve işlevsel din tanımlamaları şeklinde iki kategoride ele almak mümkün 

olmaktadır.2  

2.1.1. Etimolojik ve Semantik Din Tanımlamaları 

Din kelimesinin Arapçadaki kökeninin Ârâmî-İbrânî bir kökten mi veya 

Orta İran’dan mı geldiği, yoksa bu kelimenin öz Arapça mı olduğu konusunda 

 
1 Mahmut Aydın, Dinler Tarihi (Tarih, İnanç ve İbadet), (İstanbul: Ensar, 2018), 19. 
2 Osman Eyüpoğlu-Cengiz Batuk, “Özsel ve İşlevsel Din Tanımları Bağlamında Assisili 

Francis Mistisizmi ve Protestan Ahlakının Mukayesesi”, Ondokuz Mayıs Üniversitesi İlahi-

yat Fakültesi Dergisi 38 (29 Aralık 2015), 96. 
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TARİH VE ARKEOLOJİ IŞIĞINDA 

İNSANLIĞIN KADİM DİNÎ FORMLARI 

Yahudilik, Hıristiyanlık ya da Budizm gibi diğer dinlerle kıyaslandığında 

kadim dinleri araştırmak daha zordur. Aradan geçen uzun zaman dilimi ve 

kadim dinler hakkında bilgi verecek malzemelerin yetersiz olması, kadim dinle-

rin kurumsal dinler gibi belirli bir inanç ve uygulamalar bütününün bulunma-

ması, belirli bir literatüre sahip olmamaları kadim dinleri araştırmayı zorlaştır-

maktadır. Bununla birlikte, kadim dinlere dair çalışmalar çoğunlukla kısıtlı mal-

zemelerin eksik kısımları yorumlanarak yapılmaktadır.1 Başka bir deyişle bu 

zorluk, mevcut verilerin neredeyse tamamının, zamanın tahribatından kurtul-

muş mezarlar, kutsal yerler ve içerikleri, heykeller, kabartmalar, gravürler ve 

resimler gibi somut kalıntılarla sınırlı olmasından kaynaklanmaktadır. Az da 

olsa bu tür kanıtlar kadim dinleri anlamaya dair faydalı ve aydınlatıcı ipuçları 

sağlamaktadır.2  

“Kadim din” tarifi zor bir kavramdır. Bunun nedenlerinden biri günü-

müzde yaşayan dinler da dâhil olmak üzere bütün dinlerin köklerini dünya 

tarihinin başlangıcıyla ilişkilendirmesidir. Bununla birlikte “kadim din” ile Ro-

ma, Yunanistan, Anadolu, Mısır ve Mezopotamya bölgelerinde varlık gösteren 

Eski Yunan dini, Eski Roma dini, Eski Mısır dini, Eski Mezopotamya dinleri ve 

Hitit dini kast edilmektedir. Paganist özellikleri bulunan bu dinler, mitolojik 

özellikleriyle dikkat çekmektedir.3 

Kadim dinleri anlatan pek çok eser yazılmıştır. Bu konuya ait literatür 

yeni arkeolojik çalışmalarla daha da zenginleşmektedir. Dikkatleri üzerine çeken 

Ortadoğu ve Akdeniz bölgelerindeki arkeolojik kazılar neticesinde ortaya             

çıkan materyallerin dinler tarihi bağlamında en büyük katkısı sadece belli bir 

 
1 Bekir Zakir Çoban, “Anadolu, Mısır ve Mezopotamya Dinleri”, Dinler Tarihi El Kitabı, ed. 

Baki Adam (Ankara: Grafiker Yayınları, 2015), 500. 
2 Geoffrey Parrinder (ed), World Religions: From Ancient History to the Present, 22. 
3 Cengiz Batuk, “Mitoloji ve Kadim Dinler”, Dünya Dinleri, ed. Şinasi Gündüz (İstanbul: 

MilelNihal Yayınları, 2019), 33. 
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MİTOLOJİ 

Mit, en basit tanımıyla kutsal hikaye ya da anlatı, mitoloji de onunla ilgi-

lenen bilim dalıdır. Mitoloji ya da mit için Osmanlıda, Kuran’da dokuz yerde 

“esâtîru’l-evvelîn” şeklinde geçen ve “eskilerin efsaneleri” şeklinde algılanan 

tamamlamadaki “esâtîr” kelimesi kullanılmıştır. Esatir kelimesi “gerçeğe uyma-

yan, düzensiz, asılsız söz” anlamına gelir ve bunların genellikle putperest ka-

vimlerin efsaneleri olduğu düşünülür.1 Bugünün anlayışıyla Dinler Tarihi çalış-

malarının kıstaslarına tam olarak uymasa da ülkemizdeki ilk Dinler Tarihi eseri 

olarak Şemsettin Sami’nin Esatir adlı kitabı kabul edilir. O, bu kitapta Yunan ve 

İslam öncesi Arap mitlerinin bilinmesinin gerekli olduğunu belirtse de Arap 

mitolojisine daha az yer verir. Şemseddin Sami bu kitabında mitoloji için esâtîr 

kelimesinin kullanılmasının uygun olduğunu belirtir. Ancak onun bu önerisi 

kabul görmez, günümüzde daha çok mitoloji kelimesinin tercih edilir.2 

Sedat Veyis Örnek miti “efsane”, mitolojiyi “efsanebilim” olarak tanım-

lamaktadır.3 Bazı sözlüklerde mite, efsane ve masal anlamları verilir.4 Mythe 

kelimesinin dilimize eskiden efsane, söylence ya da mitoloji şeklinde çevrildiği 

görülür. Ancak yapılan çalışmalara bakıldığında artık mit kelimesi üzerinde 

ittifak edildiği söylenebilir.5 Tercüme çalışmalarından bağımsız olarak mit, efsa-

ne ve masal terimleriyle karıştırılmaktadır. Bu sebeple mitin ne olduğunu anla-

yabilmek için bu üç kavrama daha yakından bakılmalıdır. 

4.1. Mit, Efsane ve Masal  

Anlatı olma ortak paydasında buluşan mit, efsane ve masal kavramlarının 

farklılık ve benzerliklerine bakmak, mit kavramının daha net anlaşılmasına   

 
1 Şerafettin Gölcük, "Esatir'', Türkiye Diyanet Vakfı İslam Ansiklopedisi (İstanbul: Türkiye 

Diyanet Vakfı Yayınları, 1995) 11/359-360.  
2 Şemseddin Sami, Esatir Dünya Mitolojisinden Örnekler, haz. Cengiz Batuk (İstanbul: İnsan 

Yayınları, 2007), 13-14, 19, 23. 
3 Sedat Veyis Örnek, Budunbilim Terimleri Sözlüğü (Ankara: Türk Dil Kurumu Yayınları, 

1973), “Mit”, “Mitoloji”, 25.  
4 Orhan Hançerlioğlu, Dünya İnançları Sözlüğü (İstanbul: Remzi Kitabevi, 2000), “Mit”, 332. 
5 Ramazan Adıbelli, Mircea Eliade ve Din (İstanbul: İz Yayıncılık, 2011), 194-195. 
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İSLAM ÖNCESİ ARAP DİNİ 

İslam öncesi Araplar hakkındaki bilgiler Arap toplumlarından kalma ki-

tabeler ile arkeolojik belgelere dayanmaktadır. Bu belgelerde ibadet, dua ve dini 

konulardan ziyade tanrı ve put isimleri hakkında bilgiler yer almaktadır. Ayrıca 

İbraniler, Yunanlılar, Latinler ve Asurlulardan günümüze intikal eden eserlerde 

İslam öncesi Araplar hakkında bilgiler bulunmaktadır. Kur’an’ın verdiği bilgiler 

de İslamiyet öncesi hakkında bize fikir vermektedir. Araplar hakkındaki bir 

diğer kaynak ise Arap şiirleridir. 

İslam öncesi Arapların dini inanışlarını açıklamadan önce konunun anlaşılması 

için bazı kavramları açıklamak gerekmektedir. 

− Cahiliye: Özel olarak Arapların İslam’dan önceki dini ve sosyal hayat 

telakkilerini, genel olarak ise kişilerin ve toplumların günah ve isyanlarını ifade 

eden bir terimdir.1 

− Hanif: Cahiliye döneminde Hz. İbrahim’in tebliğ ettiği dine tâbi olanla-

ra verilen isimdir.2 

− Politeizm: Birden çok tanrıya inanmak anlamına gelmektedir. 

− Paganizm: Monoteizm’in zıttı olarak ifade edilen Paganizm başta çok-

tanrıcı dinler olmak üzere çeşitli geleneklerde görülen puta tapıcılıktır. 

− Kült: Dinlerin ayırt edici unsurlarını oluşturan merasimler bütününe 

denir. Bu merasimler, tanrıya, azizlere, putlara veya bazı kutsal kalıntılara yapı-

labilir.3 

− Tabu: İnsan davranışlarıyla ilgili güçlü sosyal yasak ve kısıtlamaları ifa-

de eden terimdir. Dokunulması, yenmesi, söylenmesi ve yapılması yasak olan 

şey demektir.4 

 
1 Mustafa Fayda, “Câhiliye”, Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi (Ankara: TDV Yayın-

ları, 1993), 7/17. 
2 Şaban Kuzgun, “Hanîf”, Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi (İstanbul: TDV Yayınla-

rı, 1997), 16/33. 
3 Mehmet Aydın, Ansiklopedik Dinler Sözlüğü (Konya: Nüve Kültür Merkezi, 2005), 439. 

 

 
Bölüm 

-5- 

 

 

 



 98 

Kaynakça 

Algül, Hüseyin. “Ficâr”. Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi. 13/52. İstanbul: 

TDV Yayınları, 1996. 

Ali, Cevad. el-Mufassal fî tarihi’l-Arab kable’l-İslâm. 10 Cilt. Mansure: Mektebetu 

İbn Abbas, 1993. 

Apak, Adem. Ana Hatlarıyla İslam Öncesi Arap Tarihi ve Kültürü. İstanbul: Ensar 

Neşriyat, 2022. 

Aydın, Mehmet. Ansiklopedik Dinler Sözlüğü. Konya: Nüve Kültür Merkezi, 2005. 

Balcı, İsrafil. Peygamberlik Öncesi Hz. Muhammed. Ankara: Ankara Okulu Yayın-

ları, 2021. 

Baş, Eyüp (ed.). İslam Kurumları Tarihi El Kitabı. Ankara: Grafiker Yayınları, 2013. 

Batuk, Cengiz. “Tabu”. Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi. 39/334-335. İs-

tanbul: TDV Yayınları, 2010. 

Çağatay, Neşet. İslam Dönemine Dek Arap Tarihi. Ankara: Türk Tarih Kurumu, 

1989. 

Çağrıcı, Mustafa. “Arap (İslâm’dan Önce Araplar’da Din)”. Türkiye Diyanet Vakfı 

İslâm Ansiklopedisi. 3/316-321. Ankara: TDV Yayınları, 1991. 

Demircan, Adnan. Cahiliye Arapları. İstanbul: Beyan Yayınları, 2015. 

Demirci, Kürşat. “Hulûl”. Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi. 18/340-341. 

İstanbul: TDV Yayınları, 1998. 

El-Ezraki, Ebu’l Velid. Ahbaru Mekke - Mekke Tarihi. ed. Mehmet Azimli. çev. 

Yunus Vehbi Yavuz. Ankara Okulu Yayınları, 2017. 

Fayda, Mustafa. “Câhiliye”. Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi. 7/17-19. 

Ankara: TDV Yayınları, 1993. 

Fehd, Tevfîk. “Lât”. Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi. 27/107-108. Ankara: 

TDV Yayınları, 2003. 

Fehd, Tevfîk. “Menât”. Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi. 29/121-122. An-

kara: TDV Yayınları, 2004. 

Günaltay, Mehmed Şemseddin. İslam Öncesi Arap Tarihi. Ankara: Ankara Okulu 

Yayınları, 2006. 

Gündüz, Şinasi (ed.). Yaşayan Dünya Dinleri. Ankara: Diyanet İşleri Başkanlığı 

Yayınları, 2007. 

Harman, Ömer Faruk. “Hübel”. Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi. 18/444-

445. İstanbul: TDV Yayınları, 1998. 

Kaya, Osman. “Kur’an Bağlamında İslâm Öncesi Arap Yarımadası’nda Dinî 

Hayat, Putperestlik/Paganizm Örneği”. Diyanet İlmi Dergi 49/4 (2013), 7-

32. 



 99 

Kelbi, İbn. Kitabü’l-Esnam Putlar Kitabı. çev. Beyza Bilgin. Ankara Okulu Yayın-

ları, 2016. 

Kuzgun, Şaban. “Hanîf”. Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi. 16/33-39. İs-

tanbul: TDV Yayınları, 1997. 

Önkal, Ahmet. “Cüzâm (Benî Cüzâm)”. Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi. 

8/149. İstanbul: TDV Yayınları, 1993. 

Sönmez, Zekiye. İslâm’ın Ortaya Çıktığı Dönemde Arap Yarımadası’nda Hıristiyanlık. 

Ankara: Türkiye Diyanet Vakfı, 2012. 

Söylemez, M. Mahfuz (ed.). Cahiliye Araplarının Uluhiyet Anlayışı. Ankara Okulu 

Yayınları, 2015. 

Yakubi, Ahmed b. Ebu Ya’kub b. Ca’fer b. Vehb İbn Vâdıh. Tarihu’l-Ya’kubi. 2 

Cilt. Beyrut: Müessesetü’l-A’lemi li’l-Matbuat, 2010. 

Yavuz, Şevket. “Uzzâ”. Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi. 42/268-269. İs-

tanbul: TDV Yayınları, 2012. 

 



 100 

 



 
 

 
 

 

 

 

 

 

GELENEKSEL TÜRK DİNİ VE ŞAMANLIK 

Türkler, dünyanın en eski ve köklü milletlerinden biridir. Yazılı kaynak-

lara göre Türk adı tarihin en eski çağlarında da belli bir kavmin adı ya da kavim-

ler birliğini gösteren bir ad olarak vardır.1 Türklerin anavatanı; Batıda Aral Gölü, 

doğuda Orhun ve Tula ırmakları, kuzeyde Lena ırmağı, İrtiş boyları ve Orta 

Yenisey sahası; güneyde Talas-Sir Derya boylarına kadar geniş bir alanı kapla-

yan Orta Asya’dır. Bu bölgenin merkezinde Altay çevresi bulunmaktadır. Türk 

boylarını ilk kez tek bayrak altında toplamış olan Büyük Hun Devleti Orta As-

ya’da kurulan bilinen ilk Türk devletidir. Mete Han, bu devletin kurucusudur. 

Mete Han’ın en büyük başarısı bütün Orta Asya ve Türk kavimlerini bir araya 

getirmiş olmasıdır.2 Tarihte Türk adı ile kurulmuş ilk devlet ise Göktürk Devle-

ti’dir. Hem Göktürkler hem de daha sonra tarih sahnesine çıkan Türk kitlelerine 

dayanan diğer Türk devletleri devlet, millet, din ve dünya görüşünü Büyük Hun 

İmparatorluğundan devralmışlardır. Üç yüz yıl kadar Göktürklere bağlı kalan 

Uygurlar da dil, inanç, örf, adet ve töreleri paylaşmışlardır. Başlangıçta Göktürk 

Devletini kuran ve geliştiren Türkler, Batı Türkleridir. Anadolu Türkleri, Gök-

türklerin batı koluna bağlıdır. Uygurlar ise Doğu Türkleridir. Günümüzdeki 

Orta Asya Türklerinin çoğunluğu dil ve inanç bakımından Uygurlardan gelmek-

tedir. Uygurlar da Göktürkler gibi kendilerinin Hunlardan geldiklerine inan-

maktadır.3 

Günümüzde daha geniş bir coğrafyada varlığını sürdüren Türk milletinin 

tarihteki Hun, Göktürk, İskit veya Saka, Sabir, Bulgar, Hazar, Avar, gibi kavmi 

ya da siyasi kökleri ve bu köklerden günümüze ulaşan Uygur, Özbek, Kazak, 

Kırgız, Oğuz, Gagauz, Türk, Türkmen, Başkurt, Tatar, Çuvaş, Kumuk, Kuman, 

Kıpçak, Karluk, Nogay, Karaçay Malkar, Karaim, Kırımçak, Yakut (Saha), Altay, 

Hakas, Şor, Sarı Uygur, Tuva v.d. gibi dalları, bunun yanında Fin-Ugor kavimle-

ri ve bunların dalları olmak üzere uzak akrabaları bulunmaktadır. 11. Yüzyılda 

Kaşgarlı Mahmut Türk adını bütün Türk boylarını belirtmek için kullanmıştır.  

 
1 Baheddin Ögel, Türk Kültürünün Gelişme Çağları (Ankara: Kömen Yayınları, 1979), 20.  
2 Ögel, Türk Kültürünün Gelişme Çağları, 31. 
3 Ögel, Türk Kültürünün Gelişme Çağları, 106-108. 
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YAHUDILIK 

7.1. Yahudi Kimliği  

Yahudi kimliği, Yahudilerin dini, kültürel ve tarihi mirasına bağlılığını ve 

aidet duygusunu ifade etmektedir. Bu kimlik içerisinde dini inançlar, pratikler, 

kültürel gelenekler, tarih, dil ve değerler gibi unsurlardan oluşmaktadır. Yahu-

dilik denilince akla yalnızca din gelmemesinin sebebi bu unsurların bir arada 

Yahudilik içerisinde harmanlanmış olmasından kaynaklanmaktadır. Bu bağ-

lamda Yahudilik din olmakla birlikte etnik bir topluluğu de ifade etmektedir.  

Tarih boyunca Yahudi kimliği çeşitli isimlerle anılmıştır. Yahudi tarihi ve-

rilerine bakıldığından onlardan ilk olarak İbraniler diye bahsedildiği görülmek-

tedir. İbrani kelimesi, Yahudi kutsal kitabı olan Tanak’da bahsedilen “Eber” 

kelimesinden türemiştir, Eber bu kaynağa göre Antik dönem İsrailoğullarının 

atalarından bir tanesidir. Günümüzde bu kelime genellikle Yahudilerin ve onla-

rın kültürlerini tanımlamak için kullanılmaktadır. Yahudilere verilen bir diğer 

isim ise İsrailoğullarıdır. Bu isim ise tarihsel olarak İbrani isminden biraz daha 

sonraki bir dönemde ortaya çıkmıştır. İsrail ismi aslında Yakub’a dayanmakta-

dır. Tanak’a göre Tanrıyla güreşen Yakub’a Tanrı tarafından onu yüceltmek için 

İsrail ismi verilmiştir. Daha sonra onun 12 oğlundan neşet eden kabileleri tanım-

lamak için ise İsrailoğulları kelimesi kullanılmıştır. En yaygın ve daha modern bir 

kullanım olan Yahudilik kelimesi ise yine tarihsel verilere dayanmaktadır. Yahu-

dilik kelimesi Yahuda kelimesinde türemiş olup, Yakubun 12 oğlundan biri olan 

Yahuda’ya dayanmaktadır. Bu terim ilk olarak Yahuda’nın kabilesini tanımla-

mak için kullanılmış ve bundan sonraki süreçte de İsrailoğullarını tanımlamak 

için tercih edilen isim olmuştur. Böylece üç isim de aslında Yahudiliği tanımlar-

ken, aralarında ortaya çıkış dönemleri açısından farklar bulunmaktadır.1  

Türkiye coğrafyasında ise Yahudiler, Yahudi isminin olumsuz bir çağrı-

şımda bulunması nedeniyle Museviler şeklinde isimlendirilmişlerdir.  Bu isim 

onları peygamber Musa’ya dayandırmak için tercih edilmektedir.2 

 
1 Louis Isaac Rabinowitz, “İsrael”, Encyclopaedia Judaica, (New York: Thomson Gale, 2007), 

10/98-99.  
2 Ali Osman Kurt- Dursun Ali Aykıt, Dinler Tarihi, (Ankara: Bilay, 2019), 156. 
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YAHUDILIK II 

8.1. Yahudiliğin Kutsal Metinleri 

Yahudilikte Kutsal Kitap anlayışının merkezinde ilahi vahiy inancı bu-

lunmaktadır. İlahi vahiy, sadece yazılı olan kitapları değil ayrıca sözlü literatürü 

de içermektedir. Bu bağlamda yahudiliğin biri yazılı diğeri sözlü olmak üzere iki 

farklı Kutsal Kitap külliyatına sahip olduğu söylenilebilir.   

8.1.1. Yazılı Vahiy 

İbranicede Tanah olarak isimlendirilen Kitab-ı Mukaddes, Yahudiliğin 

kutsal yazı literatürüne verilen isimdir. Yahudi inancı, tarihi ve kültürü için 

derin bir öneme sahip olan dini metinler ve yazılardan oluşan bir koleksiyondur. 

"Tanahk" terimi, üç ana bölümünün ilk harflerinden türetilmiştir: Tora, Neviim 

ve Ketuvim. 

Genellikle Musa'nın Beş Kitabı veya Grekçede Pentatök olarak adlandırı-

lan Tora (Tevrat), Yahudiliğin merkezi ve en kutsal metinlerin bütününe verilen 

isimdir. İbranice Kutsal Kitap'ın (Tanah) ilk ve en önemli bölümünü oluşturmak-

tadır. Tora, Tanrı tarafından Musa peygamber aracılığıyla Yahudi halkına veri-

len ilahi vahiy olarak kabul edilmektedir. Beş kitaptan oluşmaktadır: Yaratılış, 

Çıkış, Levililer, Sayılar ve Tesniye. Tora’daki beş kitabın her birinin kendine 

özgü içeriği ve temaları bulunmaktadır.  

İbranice Bereşit, Grekçe Gnesis, Türkçe Yaratılış (Tekvin) Kitabı, Yahudi-

Hıristiyan inancının ve insan kökenleri anlayışının temelini oluşturan eski hika-

yelerin bir derlemesi niteliğindedir. Kitap konu bakımından iki ayrı bölüme 

ayrılabilir. İlk bölümde insanlığın ve erken uygarlığın kökenlerine dair bilgi 

vermektedir. Evrenin altı günde yaratılışı, Cennet Bahçesi'ndeki Adem ve Hav-

va, insanlığın düşüşü, Habil ve Kabil, Nuh ve Tufan ve Babil Kulesi gibi anlatılar 

bu bölümde yer almaktadır. İkinci bölümde ise İbrahim ve Sara'dan başlayarak 

ataerkil anlatılara odaklanmaktadır. Bu öyküler İsrail halkının soyunu izler ve 
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HIRİSTİYANLIK I 

Hıristiyanlık, yaklaşık iki bin yıl önce ortaya çıkmış ve günümüzde varlı-

ğını devam ettiren sistemlerinden biridir. Yahudi inancına mensup olan İsa’nın 

öncülüğünde ortaya çıkan bu sistem, başlangıçta Yahudilik içerisindeki yenilikçi 

bir grup olarak kendisini ifade ederek ilerleyen zamanla sosyo-politik gelişmeler 

neticesinde İsa’nın takipçileri tarafından bağımsız bir din haline getirilmiştir. 

9.1. Tarihsel Süreç 

Hıristiyanlık, sahip olduğu iki bin yıllık tarihi boyunca pek çok farklı sü-

reçten geçmiştir. Bu süreci en başından alarak anlatmak en iyisi olacaktır. Dola-

yısıyla anlatmaya Hıristiyanlığın kurucusu olan İsa’dan başlamak gerekmekte-

dir. 

9.1.1. İncillerde İsa 

Hıristiyanlığın kutsal kitabı, İncil veya Yeni Ahit olarak bilinmektedir. 

Kutsal kitap bahsi için ileride başlı başına bir başlık açılacağı için burada çok 

detaya girilmesi uygun olmaz. Sadece İncil veya Yeni Ahit denilen Hıristiyanla-

rın kutsal kitabının, dört adet İncil (Matta, Markos, Luka ve Yuhanna), Resulle-

rin İşleri, yirmi bir adet mektup ve Vahiy kitaplarından oluşan bir metinler top-

luluğu olduğu bilgisini vermek yeterli olacaktır.  

Mezkûr metinlerden sadece İnciller’de İsa’nın hayatı hakkında bilgi mev-

cuttur. Diğer metinlerde İsa’dan sonraki dönemde yaşanan olaylar anlatılmak-

tadır. İncil yazarlarından Luka’nın ifadesine göre o dönemde pek çok kişi İsa’nın 

başından geçenleri yazıya geçirmiştir. Luka da bütün olayları başından beri 

özenle araştırmış ve arkadaşı Teofilos’a anlatmayı uygun bulmuştur. Luka’nın 

arkadaşı Teofilos’a yazdığı mektup, aynı zamanda Yeni Ahit’in Luka İncili met-

nini oluşturmaktadır. Diğer üç İncil ise, Luka’nın da belirttiği gibi, yaşanan olay-

ları kaleme alan diğer yazarların yazdıkları metinlerden bazılarıdır.1 

 
1 Kutsal Kitap ve Deuterokanonik Kitaplar (İstanbul: Kitabı Mukaddes Şirketi, 2015), Luka, 

1:1-3. 
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HIRİSTİYANLIK II 

10.1. Kutsal Kitap 

Hıristiyanların dini alanda otorite kabul ettikleri temel metinler, Türkçeye 

Kutsal Kitap ya da Kitab-ı Mukaddes şeklinde çevirilen yazılar koleksiyonundan 

oluşmaktadır. Kutsal Kitap Batı dillerinde Grekçe “kitaplar” anlamına gelen 

Biblia (βιβλία) kelimesinden türetilmiş olan Bible, Bibel ve Bibbia gibi kullanım-

lara sahiptir.1 Kutsal Kitap koleksiyonu Eski Ahit (Ahd-i Atik) ve Yeni Ahit 

(Ahd-i Cedid) olmak üzere iki temel bölümden oluşmaktadır. Bu tasnif şekli 

Hıristiyanlara ait olup, Yahudiler bu kullanımı kabul etmemektedir. Zira Hıris-

tiyanlara göre Tanrı ile İsrailoğulları arasında yapılan antlaşmayı içeren metinle-

re Eski Ahit; Eski Ahit’i tamamlayıcı mahiyette olan ve Tanrı ile insanlar arasın-

da İsa vasıtasıyla yapılan antlaşmanın yazılı ifadesi olan metinlere Yeni Ahit 

denmiştir. Yahudiler ise kutsal metinlerini Tanah (Tanakh) şeklinde isimlendirir-

ler. Tanah metinleri Torah, Neviim ve Ketuvim şeklinde üç ana bölümden oluş-

maktadır.2  

Hıristiyanların Yahudilerin Tanah’ını Eski Ahit şeklinde isimlendirmesi, 

Hıristiyan düşüncesinin üzerine inşa edildiği tanrı, evren, insan, zaman ve 

mekân algısıyla doğrudan ilgilidir. Hıristiyan algısında bu mefhumların anlamı 

ve birbiriyle ilişkisi asli günah ve kurtuluş doktrinleriyle açıklanabilir. Buna göre 

Tanrı insanı ve insanın yaşadığı mekân olan dünyayı yoktan var etmiştir. Tanrı, 

insanı kendi suretinde, kendi benzeyişinde erkek (Âdem) ve dişi (Havva) olarak 

yaratmıştır (Yar. 1: 26-27). Tanrı, Adem’i topraktan yaratıp burnuna yaşam solu-

ğu üfleyerek Aden’e yerleştirir. Aden’in ortasında “hayat ağacı” ve Tanrı’nın 

meyvesini yemeyi yasakladığı “iyiyi kötüyü bilme ağacı” vardır. (Yar. 2. 9; 16-

 
1 Francis Gigot, “The Bible”, The Catholic Encyclopedia, (New York: Robert Appleton Com-

pany, 1907), 2/543; Ömer Faruk Harman, “Kitab-ı Mukaddes”, Türkiye Diyanet Vakfı İslam 

Ansiklopedisi, (Ankara: TDV Yayınları, 2002), 26/75 
2 Ömer Faruk Harman, “Ahd-i Atik”, Türkiye Diyanet Vakfı İslam Ansiklopedisi, (Ankara: 

TDV Yayınları, 2002), 1/494; Mehmet Aydın, Ansiklopedik Dinler Sözlüğü, Konya: Nüve 

Kültür Merkezi, 2005, 396. 
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İSLÂM 

Arapçada boyun eğmek, itaat etmek, barış yapmak, kurtuluşa ermek an-

lamına gelen silm ( لمُ   kelimesinden1 türetilen İslam; içten bir şekilde Allah’a (الس ِّ

yönelmek2 ve teslim olmak3 demektir. Müslüman’ın uyması gereken ahlaki, 

ticari, içtimai, ailevi, hukuki ilkeleri belirleyen ve hayatına yön veren yaşam 

biçimidir. Hz. Âdem’den Hz. Muhammed’e kadar gelen bütün peygamberlerin 

tebliğ ettiği dinin ortak adıdır. Kur’ân-ı Kerîm ile özdeşleştirilen, sünnet-i nebî 

ile hayat bulan inanç sistemini ifade eder. Resulullah’ın (s.a.v) tarifine göre 

İslâm; Allah’tan başka ilâh olmadığına ve Muhammed’in Allah’ın resulü oldu-

ğuna şehâdet etmek, namazı dosdoğru kılmak, zekât vermek, ramazan ayında 

oruç tutmak, yoluna güç yetirebilirse Kâbe’yi ziyaret (hac) etmektir.4 Müslüman 

kavramı üzerinden de tarif edilebilen İslâm; şirkten uzak durmak,5 İbadet haya-

tını, yaşamın her anını Allah’a tahsis etmek,6 Ana baba hakkını gözeterek Al-

lah’ın rızasını kazanmak,7 herhangi bir kişiyi, zümreyi veya güç unsurunu rab 

edinmemek,8 dini emir ve yasaklara karşı hassas olmak9 gibi alt başlıklarla da 

tanımlanabilmektedir. 

11.1. İslâm’ın Ortaya Çıkışı ve Yayılması 

İslâm tarihi peygamberlerin yaşamıyla yakından ilgilidir. Tevhit inancı-

nın yeryüzündeki tarihi seyrini Hz. Âdem ile başlatıp son peygamber Hz.         

Muhammed (s.a.v) ile bitirir. Kurân-ı Kerîm bu sürecin kemâle ve nihayete     

 
1Ebü't-Tâhir Muhammed b. Yakup Fîrûzâbâdî, el-Kâmûsü'l-muhît (Lübnan: Beytü'l-

Efkâri'd-Devliyye, 2004), “silm”, 837. 
2 el-Bakara 2/112; Lokmân 31/22. 
3 el-Bakara 2/131; el-Mü’min 40/66. 
4Ebû Abdillâh Muhammed b. İsmail el-Buhârî, el-Câmi’u's-sahîh (İstanbul: el-Mektebetü'l-

İslâmî, 1979), “İmân”, 37. 
5 el-En’âm 6/14. 
6 el-En’âm 6/162-163. 
7 el-Ahkâf 46/15. 
8 Âl-i İmrân 3/64, 80. 
9 Âl-i İmrân 3/102. 
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BAHÂÎLİK 

Bahâîlik, kendisini taraftarlarına dünya çapında bir dini kimlik yaratarak 

küreselleşme süreçlerine yanıt veren benzersiz bir dini hareket, insanlar arasında 

etnik grup, kavim, kabile, millet ayrımı yapmadığı için de evrensel bir din olarak 

tanımlamaktadır. Bahâullah (ö. 1892) Bahâîliğin peygamberi ve kurucusu olarak 

kabul edilmektedir. 

Bahâîlik, dünya barışını tesis etmeyi temel prensip edinmiş ve bunu sağ-

lamak için küresel barışa giden en büyük adımlardan bir tanesinin evrensel 

yardımcı bir dil ve alfabenin oluşturulması olduğuna inanmıştır. Bu konuda 

Bahâullah’ın tavsiyesi ya mevcut dünya dillerinden birisinin seçilmesi ya da 

bilim adamları tarafından yeni bir dilin oluşturulmasıdır.1 

Görüşleri itibariyle İslam kültürüne dayanan fakat İslam dairesinden 

çıkmış olan Bahâîlik, 19. yüzyılda İran’da Mirza Hüseyin Ali Nûrî tarafından 

bazı dinlerden de yararlanarak kurulan eklektik/seçmeci bir dini harekettir. 

Eklektik bir yapıya sahip olan ve mesihî bir karakter taşıyan bu hareket, Seyyid 

Ali Muhammed (Bâb) ile birlikte Bâbîlik olarak ortaya çıkmış ve devamında 

Mirza Hüseyin Ali ile Bahaîlik şeklinde gelişerek devam etmiştir. Bundan dolayı 

bu gruba Bâbîlik/Bahâîlik şeklinde isim verilmektedir. Bahâullah’tan sonra başa 

Abdülbahâ sonrasında da Şevki Efendi geçmiştir. Bahâîlik’te Bâb müjdeci, 

Bahâullah kurucu, Abdülbahâ mükemmel Baha örneği olarak görülür.2 

Günümüzde Mirza Hüseyin Ali’ye nispetle Bahâîlik olarak isimlendirilen 

bu dini hareket, Dünya çapında misyon faaliyetlerine de yer vermektedir. Bu 

grup, Şiîliğin sapık bir tarikatı ve İslam dairesinden çıkan sapık bir fırka olarak 

kabul edilmekle birlikte Bahâîler kendilerini ayrı bir din olarak görmektedir. 

Amerika, İsrail ve bazı Avrupa ülkeleri tarafından da ayrı bir din olarak kabul 

 
1 Bahai Dini Tarihi, Öğretileri ve Toplumsal Çalışmaları, (İzmir: Bahai Eserleri Basım Dağıtım 

A.Ş, Bassaray Matbaası, 2016), 104, 112. 
2 Bahailiğin Birinci Yüzyılı, çev. Mecdi İnan, (İstanbul: Güven Basımevi, 1948). 

 

 
Bölüm 

-12- 

 

 

 



 288 

Kaynakça 

Adıbelli, Ramazan. “Bahailik”.  Sosyal Bilimler Ansiklopedisi. başed. M. A. Yekta 

Saraç. 1/111. Ankara: TÜBİTAK, 2021. 

Albayrak, Kadir. “İslam Dünyasında Diyalog Grupları ve Kurumları”. Ç.Ü. 
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SÂBİÎLİK 

Sâbiîlik, gnostik özellikleri1 ağır basan Orta Doğu kökenli bir dindir. 

Sâbiîler, kutsal metin ve ibadet dili olarak Aramicenin doğu lehçelerinden biri 

olan Mandenceyi kullanır ve kendi dinlerini Mandayuta ve Nasurata olarak ad-

landırır. Mandayuta tabiri Mandence “hikmet-bilgi” anlamındaki “Manda” keli-

mesinden türemiş ve “bilenler-arifler” manasında; Nasurata ise “doğru inancı 

koruyanlar” anlamına gelir. Buna göre Sâbiîler kendilerini kurtuluşa ermenin 

gizli bilgisine sahip, doğru inanç üzere olan ve bunu koruyan bir topluluk olarak 

görür. Bunun yanında onlar için kullanılan “Sâbiî, Subbi veya Subba” adı, sık sık 

akarsularda manevi temizlenme amacıyla yıkandıklarından dolayı komşu halk-

ları Araplar tarafından onlara verilen bir isimdir. Batı’da ise Sâbiîler önceleri 

Hristiyanlığın bir mezhebi olarak algılanmış ve “Vaftizci Yahya Hristiyanları” 

denilmiş, ancak daha sonra onların kendilerine özgü inanç ve uygulamaları 

olduğu fark edilerek “Mandaeism” olarak ifade edilmiştir.2 

13.1. Sâbiîliğin Tarihi Süreci 

Sâbiîliğin kim tarafından, ne zaman kurulduğu veya ortaya çıktığı bilin-

memektedir. Sâbiîler dinlerinin kökenini Hz. Âdem’e dayandırsa da tarihsel 

veriler dikkate alındığında onların milattan önceki iki asırda Yahudiler arasında 

ortaya çıkan “heterodoks” (farklı/sapkın) akımlardan biri olduğu ve miladi ilk 

yıllarda Filistin-Ürdün bölgesinden göç ettikleri anlaşılmaktadır. Sâbiîlikte 

“Doğruluğun Peygamberi” ,“Yüce Rehber”, “İlahi Elçi” olarak kabul edilen Yah-

ya’nın,  (İslam’da Hz. Yahya, Hristiyanlıkta Vaftizci Yahya) bölge yöneticisi 

Herod Antipas tarafından idam edilmesi sonucu onun çevresindeki birçok kişi 

 
1 Gnostik: Alem, Tanrı, insan ve kurtuluşa ilişkin ezoterik (gizli) ve kutsal bilgiye sahip 

olduğunu iddia eden kişi ya da akım. Bkz. Şinasi Gündüz, Din ve İnanç Sözlüğü, 2. Baskı, 

(İstanbul: Vadi Yayınları, 2017), 184-185. 
2 Şinasi Gündüz, “Sabiîlikte Din ve Din Anlayışı”, Dinler Tarihi Araştırmaları II, (Sempoz-

yum: 1998,Konya), 2000, 144-145; Hüseyin Köftürcü, “Sabiilik ve Maniheizm” Dinler Tari-

hi, 2. Baskı, (İstanbul: Lisans Yayınları, 2020), 303-304. 
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MECÛSÎLİK 

Mecûsîlik, Zerdüşt’ün monoteist öğretilerinin, antik Arî inançları, eski 

İran kültürü ve tarihsel süreç içerisinde karşılaştığı diğer inançlar ile etkileşime 

geçerek ortaya çıkmış, kutsal kitabı Avesta olarak kabul edilen bir inanç sistemi-

dir. Mecûsîlik, Kur’an-ı Kerim’in vahyedildiği dönemde, Sasani İmparatorlu-

ğu’nun hâkim ve etkili olduğu bölgelerde yaygın olan bir dindi. Bu nedenle 

İslam dini Arap Yarımadası’nın dışına yayıldığı ilk dönemlerden itibaren 

Mecûsîlerle karşılaşmıştır. Sasani İmparatorluğu’nun yıkılmasından sonra 

Mecûsîler, İslam dünyasında zımmî statüsünde kabul edilmişlerdir.  

Tarih boyunca birçok tabirle isimlendirilen bu din, Ahura Mazda’dan yo-

la çıkarak Mazdaizm, kurucusuna nispet edilerek Zoroastrianism, “Magi/Mecûs” 

olarak bilinen din adamlarından yola çıkarak Mecûsîlik, ibadetlerinde kullanılan 

ateş yakma geleneğinden dolayı, Ateşperest olarak isimlendirilmiştir. Günümüz-

de Hindistan’da yaşayan Mecûsîlere, Pers diyarından geldikleri için Parsi denil-

mektedir. Avesta’da bu dinin müntesiplerine doğru yolun takipçileri manasında 

Aşavan (Yesna 31/14-22) denilmiştir. Mecûsîler ise kendi dinleri için Behdin (iyi 

din) veya Mezdiyesna/Mazdayesna ifadelerini kullanırlar. Mezdiyesna tabiri, Zer-

düşt’ün, yaşadığı dönemde reddettiği ve kötü olarak tabir ettiği diğer tanrılara 

(Daeva/Div) karşı en büyük tanrıya bağlanmayı söylemesinden kaynaklanmıştır. 

Bu yönüyle Mezdiyesna ifadesi kötü tanrılara tapınma anlamındaki Divyesna’nın 

karşıtıdır.  

Bu dini tanımlamak için kullanılan isimlerden Müslümanlar arasında en 

çok bilineni kökü magi tabirine dayanan Mecûsîliktir. Batı dillerinde Magi şeklin-

de kullanılan bu tabir, Avesta’da “Moğu” şeklinde bir defa o da bir kabilenin 

üyesi anlamında (Yesna, 65/79) geçmektedir. Bu sözcüğün Grekçe’ye Ma-

gi/Magos”, ve Latince’ye Magus olarak geçtiği kabul edilmektedir. Magi’ler hak-

kındaki ilk bilgileri aktaranlardan Herodot, onların Medleri oluşturan kabileler-

den biri olduğunu (M.Ö. 485-424); Medlerin, Buslar, Paretakenler, Strukhatlar, 

Arizantlar, Budiler ve Magiler olmak üzere çeşitli boylardan oluştuğunu belirt-

miştir (Herodot, Tarih, I/101).  
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MANİHEİZM 

15.1. Mani (216-276)  

Mani, 216 yılında1 Dicle nehrinin doğu yakasında bulunan Aşkanilerin 

(Partların) merkezi Tisfun şehrinin yakınlarında doğar.2 Rivayetlere göre Mani, 

Hemedanlı baba Patig3 ve Aşkanilerin soyundan gelen4 Kamsaragan hanedanı-

nın5 Hıristiyan bir ailesine6 mensup anne Meryem’in7 oğlu olarak doğar. “Mani” 

isminin köken olarak Sami dil ailesine mensup olduğu düşünülmektedir. Mani 

için kullanılan başlıca lakaplar arasından; Yunancada “diri Mani” anlamına 

gelen Manichaios, Aramicede “efendi” anlamına gelen Mar, Süryanicede                

 
1 Biruni’nin Babil müneccimleri veya İskenderiye takvimine göre belirlediği tarih de takri-

ben 215-216’ya denk gelmektedir. Bk. Muhammed b. Ebi Reyhan Muhammed b. Ahmed 

el-Birunî, el-Âsâru’l-Bâkiye Mine’l-Kurûni’l Hâliye (Kahire: Mektebu’s-Sakafetu’d-Diniyye, 

1428), 208; Ebulkasım İsmailîpur, Usture-yi Aferineş Der Ayin-i Mani (Tahran: İntişarat-i 

Fikr-i Ruz, 1375), 13. 
2 Eliade, Dinsel İnançlar ve Düşünceler Tarihi, 2: 433; Charles Robert - Ebulkasım İsmailpur, 

trc., Zebur-i Manevi (Tahran: İntişârât-i Usture, 1388), 13; Mary Boyce, Zerduştiyan: Baverha 

ve Adab-i Dinî-yi Anha, trc. Asker Behramî (Tahran: İntişârât-i Koknos, 1391), 141. 
3 Bu isim farklı kaynaklarda Patag, Patteg, Pattikios, Patfig, Patig, Patêg, Fatik veya Fetek 

olarak geçer. Bk. Berresi-yi Edebiyat-i Manevî der Metinha-yi Partî ve Parsi-yi Meyane, trc. 

Umid Behbehanî - Ebulhasan Tehami (Tahran: İntişarat-i Bundahiş, 1386), 11; İrec Vamekî, 

Nivişteha-yi Mani ve Maneviyan (İntişarat-i Havza-yi Hunerî, 1378), 24; Stuart Holroyd, 

Edebiyat-i Gnosî, trc. Ebulkasım İsmailpur (Tahran: İntişârât-i Usture, 1387), 157; Ebu’l-

Farac Muhammed b. Ebi Yakub İshak el Maruf bi’l-Warrak İbn Nedim, el-Fihrist, ed. Rıza 

Teceddud, t.y., 391. 
4 Mary Boyce, Edebiyat-i Manevi, trc. Umid Behbehanî - Hasan Tehamî (Tahran: İntişârât-i 

Bundahişn, 1386), 11; Arthur Emanuel Christensen, İran der Zaman-i Sasaniyan, trc. Reşid 

Yasemî (Tahran: İntişârât-i Sada-yi Muasir, 1388), 133; Holroyd, Edebiyat-i Gnosî, 157. 
5 Boyce, Edebiyat-i Manevi, 11. 
6 Vamekî, Nivişteha-yi Mani ve Maneviyan, 24. 
7  Mani’nin Annesi için Mis veya Meys ve Utahim isimleri de kullanılmıştır. Bk. İbn Ne-

dim, el-Fihrist, 391. 
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HİNDUİZM 

Hinduizm, dünyanın en eski dinlerinden biridir ve Hindistan’ın köklerine 

uzanan derin bir dini ve kültürel mirasa sahiptir. İnançlarının ve uygulamaları-

nın kökenleri binlerce yıl öncesine dayanır ve Hinduizm, farklı inanç sistemleri-

nin, ritüellerin ve felsefelerin karmaşık bir bileşimini içerir. Hinduizm, evrenin 

ve insan varlığının doğasını anlama, kurtuluşu bulma ve bireyin spiritüel geli-

şimini gerçekleştirme amacıyla birçok yol sunar. Çok tanrılı bir din olarak bili-

nen Hinduizm’de, Tanrılar ve Tanrıçalar, kozmik düzenin yaratıcısı ve sürdürü-

cüsü olarak kabul edilir. Hinduizm aynı zamanda reenkarnasyon, karma ve 

kutsal metinler olan Vedalar gibi temel kavramlara sahiptir.  

Hinduizm kavramının kullanımı oldukça yenidir ve 18. yüzyılın sonla-

rından itibaren İngilizlerin kullanımıyla ortaya çıkmış ve yaygınlaşmıştır. Bu-

nunla birlikte Hindu kavramı başlangıçta Hint alt kıtasının kuzeybatısında, 

İndus Nehri ve çevresinde yaşayan halkları ve inançlarını ifade etmek için kul-

lanılmıştır. Hinduizm olarak bilinen dinin müntesipleri, inançlarını “Sanatana 

Dharma” ya da sadece “Dharma” olarak adlandırmaktadır. Dharma Hindulara 

göre Sanatana Dharma dünyanın yaratılışından itibaren insanın huzurlu bir 

hayat yaşayabilmesi için Tanrı tarafından önerilen ve tesis edilen bir yol olarak 

kabul edilmektedir.1 

Hinduizm, tarihi kökeni yönüyle dünyanın yaşayan en kadim gelenekle-

rinden biridir. Hinduizm, tek bir dinden ziyade tarihsel, ritüalistik, teolojik, 

ideolojik, sosyolojik ve kültürel olarak geçmişten günümüze birbiriyle ilintili 

olan Hint alt kıtası dini geleneklerini bir araya toplayan geniş kapsamlı bir kav-

ramdır. Bununla birlikte Hindistan topraklarında neşet eden Caynizm, Budizm 

ve Sihizm gibi dinler de bulunmaktadır.  

Hinduizm birçok yönden dinler tarihinde benzeri olmayan bir fenomen 

olarak görünmektedir. Hinduizm, Tanrı inancını merkezi bir temel olarak kabul 

etmemekle birlikte, tanrının doğası hakkında sistemli bir teolojiye sahip               

 
1 Ali İhsan Yitik, Doğu Dinleri (İstanbul: İslam Araştırmaları Merkezi, 2014), 22. 
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BUDİZM 

Budizm, M.Ö. 6. yüzyılda Kuzey Hindistan’da Siddharta Gautama Sak-

yamuni (M.Ö. 563-483) tarafından öğretilen prensipler üzerine kurulan ve ev-

rensel bir boyut kazanan bir dini sistemdir. Bu dini sistem, takipçileri tarafından 

genellikle Buda-dharma (Buda’nın dini), Buda-vacana (Buda’nın sözleri) veya 

Buda-sasana (Buda’nın öğretileri) şeklinde ifade edilir. Budizm, 2500 yıldan 

daha uzun bir tarih sürecinde, sadece Hint kültürüyle değil, aynı zamanda Orta 

ve Güneydoğu Asya’nın yerel kültürleriyle de etkileşime girmiştir ve bu bölge-

ler üzerinde belirleyici bir etkisi olmuştur. 

Günümüzde Budizm’in en yüksek takipçi sayısına sahip olduğu ülkeler 

arasında Hindistan, Çin, Moğolistan, Sri Lanka, Tayland, Mançurya, Laos, Doğu 

Bengal, Burma, Kamboçya, Vietnam, Bhutan, Myanmar, Singapur, Malezya, 

Tayvan, Tibet, Kore ve Japonya gibi Güney Asya ve Uzak Doğu bölgeleri bu-

lunmaktadır. 

Tarihçiler, Budizm’in geniş bir coğrafi alanda bu kadar yaygın olmasının 

sebebini, yerel kültürlerle uyum sağlama yeteneğine bağlamaktadırlar. Bu yüz-

den, bazı bölgelerde yerel özelliklerle harmanlanmış çeşitli Budist anlayışlarıyla 

karşılaşıyoruz. Örneğin, Budizm Çin’de “Zen Budizmi” olarak, Tibet’te ise “La-

maizm” olarak bilinmektedir. Tabii ki, bu etkileşim tek taraflı olmamış, hem 

Budizm’de hem de etkileşim içinde olduğu yerel kültürlerde çeşitli değişim ve 

dönüşümlere yol açmıştır. XIX. yüzyılın ikinci yarısından itibaren, Budizm dahil 

olmak üzere Hint Klasikleri, batı dillerine çevrildi. Ayrıca Batı’ya yapılan göçler 

sonucunda hem Budizm hem de Budizm kaynaklı bazı yeni dini akımlar hızla 

Avrupa’da yayılmaya başladı. Bu din, bugün yoga, meditasyon gibi uygulama-

larının yanı sıra modern dünyanın ilgisini çeken bir dizi mistik eğilime de sahip-

tir. 

17.1. Buda’nın Hayatı  

Budizm’in kurucusu Siddharta Gautama Sakyamuni, M.Ö. 6. yüzyılda 

Hindistan’ın kuzey bölgesinde 80 yıl yaşamış tarihsel bir kişiliktir. Buda olarak 
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CAYNİZM 

18.1. Tarihsel Gelişimi ve Yayılışı 

Caynizm terimi orijinal Jaina-dharma veya Jina-dharma tanımlarının İngi-

lizce karşılığıdır.1  Caynizm, M.Ö.  6. yüzyılda Ganj Havzasında bulunan Bihar 

eyaletinde,  Hindistan’a özgü dini ve kültürel bir sistem olarak ortaya çıkmıştır. 

Bu dönem bazı grupların Hinduizm’in resmileşmiş ayinlerine ve kast düzenine 

tepki gösterdiği bir dönemdi. Budizm gibi Caynizm’de bu süreçte ortaya çıkmış-

tır. Bugün 3-4 milyon mensubu bulunmaktadır. Her ne kadar tarihsel süreçte 

yayılma göstermemiş olsa da Hindistan’ın en eski dinlerinden biri olarak varlı-

ğını sürdürmüştür. Ahimsa ilkesine olan bağlılıkları, ateist ve hümanist fikirleri 

yanı sıra Gandi ve Kalidas gibi tanınmış kişilerin destekleri Caynizm’in dünya-

daki tanınırlığını artırmıştır.2 Ahimsa ilkesine uygun iş ve mesleklere yönelen 

Caynistler, sanayi, ticaret, bankacılık, siyaset ve diğer farklı meslek gruplarında 

çalışmaktadırlar. Beslenme alışkanlıkları vejetaryendir.  

Caynizm, Budizm gibi Hinduizm'e tepki olarak ortaya çıkmış bu nedenle 

ortak bazı inanç ve özellikler göstermiştir. Her iki din de Vedaların otoritesine 

ve Vedalar kaynaklı dini uygulamalara, kast sistemine karşı çıkmış, âlemin yara-

tılışında Tanrı’nın veya tanrısal varlıkların rolünü kabul etmemiş ve samsara 

çarkından kurtularak nihai kurtuluşa ulaşmayı amaç edinmiştir.   Caynizm ve 

Budizm arasındaki bu benzerlikler nedeniyle Caynizm,  Budizm’in bir kolu 

olarak görülmüş olsa da, karma inanışı içerisinde sabit bir ruhu ve ruhu örten 

ezeli bir madde anlayışını kabul etmesi, ahimsa ilkesini uygulama biçimi ve 

Tirthankara inanışı ile Budizm’den önemli ayrılıklar göstermiştir. Bugün Cay-

nizm, kendi Tanrıları, cemaati, kutsal metinleri, kendi tapınakları, ibadet ve hac 

yerleri, festivalleri olan bir dini sistemdir. Laik din mensupları yanında hem 

erkek hem de kadın münzevilerden oluşan manastır tarikatlarına sahiptir. 3  

 
1 Jyotıprasad, J. (1975). Religion and Culture of The Jains, Bharatiya Jnanpıth Publication, 1. 
2 Yitik, A.İ. (2015). “Caynizm”, Dinler Tarihi, ed. Adam, B. , Grafiker Yayınları, 384. 
3 Jyotıprasad, Religion and Culture of The Jains, 2. 
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SİHİZM 

Sihizm, 1469'da Hindistan'ın Pencap şehrinde doğan Guru Nanak Dev Ji 

tarafından 15. yüzyılda kurulan tek tanrılı bir dindir. Guru Nanak tarafından 

kurulmuştur ve onun ve onu takip eden 9 Sih gurusunun öğretilerine dayan-

maktadır. Dünya çapında yaklaşık 30 milyon takipçisi ile dünyanın en büyük 

beşinci dinidir. Sihler, her şeyde var olan tek bir Tanrı'ya inanırlar ve kutsal 

kitapları Guru Granth Sahib'dir. Sihizm, dürüstlüğün, eşitliğin ve adaletin öne-

mini vurgulayan bir yaşam biçimidir. “Sihizm” kelimesi, Sanskritçe “öğrenci, 

mürit, talebe” anlamına gelen “sikh” kelimesinden türetilen “sih” sözcüğünün 

bir türevidir. Bu inancın öğretilerine inanan ve uygulayan insanlara da “Sih” 

denir. Guru ise, “öğretmen, öğretici, üstat” gibi anlamları olan bir kelimedir. 

Sihler saçlarını ve sakallarını kesmezler bu sebeple Sih erkekleri uzun sakalları 

ve geniş türbanları ile göze çarpar. 

Sihizmde en önemli şey, bireyin içsel dini durumudur. Sihizm tek tanrılı 

bir dindir. Sihizm, yalnızca ritüelleri yerine getirmek yerine iyi eylemlerde bu-

lunmanın önemini vurgular. Sihler, iyi bir yaşam sürmenin yolunun şunlardan 

geçtiğine inanır: Allah'ı her zaman kalbinde ve aklında tut, dürüst yaşa ve çok 

çalış, herkese eşit davran, daha az şanslı olana karşı cömert ol, başkalarına hiz-

met et. 

Sih ibadet yerine Gurdwara denir. Sih kutsal kitabı, Sihlerin yaşayan bir 

Guru olarak gördüğü bir kitap olan Guru Granth Sahib'dir. Onuncu Sih Guru, 

ölümünden sonra Sihlerin ruhani rehberinin o kitapta yer alan öğretiler olacağı-

na karar verdi, bu nedenle Guru Granth Sahib artık bir Guru statüsüne sahip ve 

Sihler ona bir insan Guru'ya gösterecekleri saygıyı gösteriyor. 

Sih inancına sıkı sıkıya bağlı kadın ve erkeklerin oluşturduğu topluluğun 

adı Khalsa’dır. Khalsa, 1999'da 300. yılını kutladı. 

19.1. Tarihsel Gelişimi 

Hindistan çeşitli inançların ve kültürlerin birarada bulunduğu bir bölge-

dir. Ülkedeki en eski inanç Hinduizmin temelini oluşturan Brahmanizm’dir. 
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KONFÜÇYÜSÇÜLÜK1 

Çin kültürü söz konusu olduğunda telaffuz bariyerine ilaveten, 5000 yıllık 

uzun bir tarihsel sürecin de göz önünde bulundurulması gerekmektedir. Dün-

yanın en eski kültürlerinden birisi olan bu uygarlık, aynı zamanda insanlık tari-

hindeki en önemli keşiflerin de kaynağı olmuştur. Kâğıt, barut (huo yao: ateş 

ilacı), pusula ve matbaa gibi maddi keşiflerin2 yanı sıra tarım, tıp, felsefe, astrolo-

ji ve mistisizm gibi daha birçok alandaki mefhumların da neşet ettiği bir mem-

badır. Hatta jimnastik (daoyin) hareketlerinin faydalarına dair üretilen ilk yazılı 

metinler3 dahi M.Ö. 2. yüzyıl gibi erken bir dönemde Çince yazılmış ve insanlı-

ğın hizmetine sunulmuştur.  

 
1 Çin kültürüyle ilgili ülkemizde yapılan çalışmalarda rastlanan en önemli problemlerden 

birisi telaffuz ve transliterasyondur. Çincede, “imge” denilen özel karakterlerin kullanıl-

dığı bir yazı sistemi kullanılır. Bu sistemdeki karakterlerin Latin alfabesiyle yazılması ilk 

defa 17. yüzyıldaki Hıristiyan misyonerlerin çabalarıyla başlamıştır. Bu çabalar, 19. yüz-

yılda Thomas Wade tarafından üretilen ve Herbert Giles tarafından geliştirilen bir transli-

terasyon sistemiyle devam etmiştir.1 Wade-Giles sistemi olarak bilinen bu transliterasyon 

sistemi 20. yüzyılda yaygın biçimde kullanılmaktaydı. Bu sistem, Çince kelimelerdeki 

tonları tam olarak yansıtamadığı için yeni bir sistemin gerekliliği ortaya çıkmıştır. Çin 

Halk Cumhuriyeti kurulduktan sonra başlayan dil çalışmaları sonucunda Pinyin olarak 

bilinen yeni bir transliterasyon sistemi geliştirilmiştir. Bu sistem, Çince kavramların ve 

özel isimlerin yazımında özellikle son yıllarda standart haline gelmiştir. Çalışmamızdaki 

kavramlar ve özel isimler, Türkçe ses özelliklerine de oldukça uygun olan bu yeni sistemle 

kaleme alınmıştır. Örneğin, Wade-Giles sisteminde yazımıyla Konfüçyüs’ün adı K’ung-fu-

tzu biçiminde, Pinyin sistemindeki yazımıyla Kǒng Fūzǐ şeklinde yazılmaktadır. Her iki 

yazım biçimi de, “Kong Fu Zı” şeklinde telaffuz edilmektedir. Ülkemizdeki çalışmalarda 

bir yazım birliğinin henüz sağlanamadığı müşahede edildiğinden, burada ele alınan kav-

ramların alternatif yazım biçimleriyle karşılaşılması oldukça olasıdır. 
2 Jack Kelly, Gunpowder : Alchemy, Bombards, and Pyrotechnics : the History of the Explosive 

that Changed the World (New York: Basic Books, 2004), 2-4. 
3 Catherine Despeux, “Gymnastics: The Ancient Tradition”, Taoist Meditation and Longevity 

Techniques, ed. Livia Kohn - Yoshinobu Sakade (USA: The University of Michigan Center 

for Chinese Studies, 1989), 225-261. 

 

 
Bölüm 

-20- 

 

 

 



 462 

Kaynakça 

Birrell, Anne M. Chinese Mythology: An Introduction. Baltimore: The John Hopkins 

University Press, 1999. 

Christie, Anthony. Chinese Mythology. Italy: The Hamlyn Publishing Group Lim-

ited, Hamlyn House., 1968. 

Chung, Karen Steffen. “Wade-Giles Romanization System”. The Routledge Ency-

clopedia of the Chinese Language. ed. Chan Sin-wai vd. 756-776. New York: 

Routledge: Tylor & Francis Group, 2016. 

Creel, Herrlee Glessner. “Was Confucius Agnostic?” T’oung Pao 29/1/3 (1932), 55-

99. 

Despeux, Catherine. “Gymnastics: The Ancient Tradition”. Taoist Meditation and 

Longevity Techniques. ed. Livia Kohn - Yoshinobu Sakade. 225-261. USA: 

The University of Michigan Center for Chinese Studies, 1989. 

Eberhard, William. A History of China. Berkeley: University of California Press, 3. 

Basım, 1969. 

Karatosun, Musa Osman. “Çin’de Din - Kültür İlişkisi”. ed. Abdulvasıf Eraslan - 

İsmet Tunç. Ankara: Eskiyeni Yayınları, 2022. 

Karatosun, Musa Osman. Geleneksel Çin Mitleri Üzerine Bir Araştırma. Deutsch-

land: Türkiye Alim Kitapları, 2016. 

Karatosun, Musa Osman. “Kehanet Türleri ve Kadim Kültürlerdeki Uygulama-

ları”. Çukurova Üniversitesi İlahiyat Fakültesi Dergisi 16/2 (2016), 277-308. 

Keay, John. Çin Tarihi. İstanbul: İnkılap Kitapevi, 2011. 

Kelly, Jack. Gunpowder : Alchemy, Bombards, and Pyrotechnics : the History of the 

Explosive that Changed the World. New York: Basic Books, 2004. 

Legge, James. The Chinese Classics with a Translation, Critical and Exegetical Notes, 

Prolegomena, and Copious Indexes: Confucian Analects, The Great Learning, 

and the Doctrine of the Mean. 7 Cilt. London: Trübner & Co, Paternoster 

Row., 1861. 

Legge, James. The Chinese Classics with a Translation, Critical and Exegetical Notes, 

Prolegomena, and Copious Indexes: the Fifth Part of the Shoo King, or the Books 

of Chow; and the Indexes. 7 Cilt. London: Trübner & Co, Paternoster Row., 

1865. 

Legge, James. The Chinese Classics with a Translation, Critical and Exegetical Notes, 

Prolegomena, and Copious Indexes: the First Part of the She-King, or the Lessons 

from the Sates; and the Prolegomena. 7 Cilt. London: Henry Frowde, Oxford 

University Press Warehouse, 1871. 



 463 

Legge, James. The Chinese Classics with a Translation, Critical and Exegetical Notes, 

Prolegomena, and Copious Indexes: the First Parts of the Shoo-King, or the Books 

of T’ang; the Books of Yu; the Books of Hea; the Books of Shang; and the Prole-

gomena. 7 Cilt. London: Trübner & Co, Paternoster Row., 1865. 

Legge, James. The Chinese Classics with a Translation, Critical and Exegetical Notes, 

Prolegomena, and Copious Indexes: the Second, Third, and Fourth Parts of the 

She-King, or the Minor Odes of the Kingdom, the Greater Odes of the Kingdom, 

the Sacrificial Odes and Praise-Songs; and the Indexes. 7 Cilt. London: Henry 

Frowde, Oxford University Press Warehouse, 1871. 

The Sacred Books of China: The I Ching. çev. James Legge. New York: Dover Publi-

cations, Inc., 2. Basım, 1963. 

Legge, James. “The Sacred Books of China The Texts Of Confucianism Part II: 

The Yi King.” The Sacred Books of the East. ed. F. Max Müller. Oxford: The 

Clarendon Press, 1882. 

Littlejohn, Ronnie. Confucianism: An Introduction. London: I. B. Tauris & Co. Ltd, 

2011. 

Okay, Bülent. Konfüçyüs ve Çin Felsefesinin Temelleri. İstanbul: Bilge Kültür Sanat, 

2004. 

Rainey, Lee Dian. Confucius & Confucianism: The Essentials. United Kingdom: 

Wiley-Blackwell, 2010. 

Yao, Xinzhong. An Introduction to Confucianism. Cambridge: Cambridge Univer-

sity Press, 2000. 

Yi-Jie, Tang. Confucianism, Buddhism, Daoism, Christianity and Chinese Culture. ed. 

George F. McLean. A.B.D.: The University of Peking The Council For Re-

search in Values and Philosophy, 1991. 

Yu-Lan, Fung. Çin Felsefesi Tarihi. çev. Fuat Aydın. İstanbul: İstanbul Bilgi Üni-

versitesi Yayınları, 2009. 

 



 464 

 



 
 

 
 

 

 

TAOİZM 

Taoizm, Çin dini ve felsefi sistemidir. Birçok formu ve yorumu bulunan 

Taoizm, özellikle Budizmi büyük ölçüde etkilemiştir.1 Taoist gelenek tek bir 

formu olmayan, çok sıkı kuralları bulunmayan ve mistik ögelerle beslenen bir 

karakter taşır. Taoizmin ortaya çıkışı Çin deki sınıf yapısının bozulduğu Savaşan 

Devletler Dönemi (M.Ö. 463 - M.Ö. 222) ile bağlantılıdır. Yönetici sınıfın otorite 

kaybı nedeniyle statü açısından üst sınıftan olmayan bilgili kişiler, toplumda 

kişisel hırs ve rekabetle sınıf hareketliliği oluşturdular.2 Doğuştan asil sınıftan 

olmayan, devlet ile ilgili doğrudan sorumluluğu bulunmayan fakat donanımlı 

bireyler, toplumda yönetici ve asker sınıfının da güvenini kazandılar. Shih adı 

verilen bu kişiler kurtuluş ve düzen umudunun simgesi olmuştur.3 Shihlerin,  bir 

din olarak Taoizmin kurumsallaşmasına etkisini M. Ö. 2. yüzyılda ortaya çıkan 

toplumsal çözülme ve sınıflar arası hareketlilikle açıklamak mümkündür.4  

Konfüçyüsyanizm ve Hıristiyanlığı da etkileyen Taoizmin kurucusu Lao 

Tzu’dur. Çince’de ‘yol’ anlamına gelen ‘Tao’, Taoizm’in tanrıyı ifade etmek için 

kullandığı bir kavramdır. Taoizm’in kurucusu olan Lao-Tzu’nun yazdığı  ‘Tao-

Te-Ching’ eseri, ‘Yol ve Onun Erdeminin Kitabı’ anlamına gelmektedir ve Tao-

izmin dini öğretisini içerir. Taoizmin dini öğretileri, yaşamın ve insanın, yaşam-

daki yolculuğunun ilkelerini, dini prensiplerin temelini oluşturur. Taoizmde 

Tanrı, aşkın varlıktır. Fakat insan, Tanrı’nın iyi özelliklerini örnek alarak erdemli 

olmalıdır. Taoizme göre evren iki kutupludur. Bu iki kutbun etkileşimi evrende-

ki oluş, hareket ve değişimin nedenidir.5 Taoist felsefenin sanata yansımasında 

 
1 John Bowker, “Taoism” The Oxford Dictionary of World Religions (Oxford University Press: 

1997), 951.   
2 Michael Lafargue, The Tao of the Tao te Ching (State University of New York Press: 1992), 

191. 
3 Lafargue, The Tao of the Tao te Ching, 193. 
4 Prof. T. H. Barrett, “China’s Religions Tradition”, The World Religions Understanding The 

Living Faiths, ed. James Harpur  (Reader Digest: USA, 1993), 186. 
5 Şinasi Gündüz,  “Taoizm”, Din ve İnanç Sözlüğü, (Konya: Vadi Yayınları Konya, 1998), 

360. 
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ŞİNTOİZM 

Şintoizm, başlangıcı çok eski tarihlere dayandırılan Japonların milli dini-

dir. Japon gelenekleri ile iç içe olup din ile milli öğeleri birbirinden ayırmak 

imkânsızdır. Şintoizm, yağmur, güneş, dağ ve nehir gibi yerlere önem atfederek 

doğada, ruh olduğunu kabul eden animist özellikler taşır. Japonya, dört ana 

adadan oluşan dar topraklara sahip deniz, nehir, dağ ve vadilerden oluşan bir 

bölgedir. Ülkenin yaklaşık %70’i ormanlıktır. Bu coğrafyanın Japonların animist 

din anlayışı üzerinde etkili olduğu düşünülmektedir. Ayrıca doğa ile insan ara-

sındaki ilişkiye dayalı bir ahlak sistemi vardır. Şintoizm, kamilere saygıyı içeren 

çoktanrılı bir din olup birtakım ritüeller ve buna bağlı manevi hayattan oluş-

maktadır.1  

Şinto, Tanrıların yolu olarak tercüme edilen Çince iki kelimeden oluşur. 

Shin (神), kami/Tanrı anlamına gelirken to veya do (道) kelimesi ise yol anlamına 

gelir. Japonca’da ise dini inançlarını tanımlamak için Kami-No-Michi kelimesi 

kullanılır.2 Şinto kelimesinin ortaya çıkışı bölgeye Budizm’in geldiği 6. yüzyıldır. 

Budizm ülkeye geldiğinde bu yeni dinden halkın geleneksel dini ayırt edilmek 

istenmiş, bu amaçla yeni din Buda’nın yolu olarak adlandırılırken eski dini inanç 

için kamilerin yolu anlamında Şinto kelimesi kullanılmıştır.3  

Japonya’da 126 milyon insan yaşamaktadır. Şintoizm’e bağlı olduğunu 

söyleyen insanların sayısı ise 5 milyon civarındadır. Çoğunlukla Japonya’da 

insanların kendilerini Şintoizm inancına bağlı olarak tanımlamadığı görülür. 

Buna karşın halkın büyük bir kısmı Şintoizm’e ait festivallere katılmakta                

ve Şintoizm tapınaklarını ziyaret etmektedir. Yani Japonlar kendilerini Şintoizm 

inancında görmediklerini söylemekte; ancak onu hayatlarında uygulamaktadır-

lar. Bunun yanında bir dine bağlı olduğunu söyleyen insanların sayısı                       

 
1  Sokyo Ono, Shinto The Kami Way, Tokyo: Tuttle Publishing, 1962, s. 3. 
2  Robert S. Ellwood - Richard Pilgrim, Japanese Religion A Cultural Perspective, New York: 

Routlenge, 2016, s. 2. 
3  James Fieser - John Powers, Scriptures of the East, New York: McGraw Hill, 1998, s. 211. 
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YENİ DİNİ HAREKETLER 

“Yeni dini hareketler”  (YDH) genellikle II. Dünya Savaşı’ndan sonra, 

Amerika ve Batı Avrupa’da ortaya çıkmaya başlamıştır. YDH’lerin gelişimi ge-

nellikle iki tarihi sürece ayrılmaktadır. İlk süreçte bu hareketler oldukça radikal 

ve mevcut otoritelere ve “baskın” geleneksel dine karşı konumdaydı, ikinci sü-

reçte ise bu “ruh halleri” değişmiş ve yumuşamıştır. Günümüzde Yehova’nın 

Şahitleri, Moonculuk, Ananda Marga, Branch Davidianlar, Aum Shinrikyo, Ye-

din Gün Adventistleri, Satanistler, Mormonlar, Adidam vb. yeni oluşumlar çeşit-

li faktörlerden etkilenerek toplumda kök salmaya ve istikrar kazanmaya başla-

mışlardır. Sayıları binleri geçen bu tür yeni dini oluşumların ortaya çıkışında 

modernizm, sekülerleşme, sübjektivizm, kayıtsızlık, aşınmışlık, bireycilik, hazcı-

lık, küreselleşme, çoğulculuk ve hızlı değişim gibi faktörler etkili olmuştur.1 

YDH’lerde mutlak otoriteye sahip olan karizmatik lider etrafında şekillenmek-

tedir. Karizmatik lider genel olarak hareketi kurduktan sonra, hareket/sekt altı 

aşamadan oluşan gelişim sürecinden geçmektedir: birinci aşamada lider “Dünya 

imajını” yeniden biçimlendirmektir. Hareketin lideri bir vahiy, vizyon, halüsi-

nasyon veya başka bir beklenmedik biçimde, yeni, tutarlı ve iyi düşünülmüş 

ideal toplumun fikrini ortaya koymaktadır; ikinci aşamada “iletişim” kurmaktır. 

Yani, lider, insanların mevcut sorunlarını çözme vaadiyle doktrinini vaaz etme-

ye başlamaktadır; üçüncü aşamada lider “organizasyon” yapmaktır. Liderin etra-

fında yakın bir mürit çemberi ve hareketin daha geniş alanında takipçi çemberi 

oluşmaktadır. Lider, hareketteki ve toplumdaki davranış ve yaşam normlarını 

ve kurallarını geliştirmektedir. Dördüncü aşamada lider “uyum” sağlamaktır. Bu 

aşama dogmanın müteakip değişim ve iyileştirme sürecini, dış eleştirinin etkisi 

altında yeni vurguların yerleştirilmesini ve toplumun yeni organizasyona, fikir-

lerine ve çalışma yöntemlerine tepkisini içermektedir. Beşinci aşamada “Kültürel 

dönüşüm” gerçekleşmektedir. YDH’lerin öğretilerinin nüfusun önemli bir kısmı 

 
1 Ali Rafet Özkan, Kıyamet Tarikatları (İstanbul: IQ Kültür Sanat Yayıncılık, 2006), 31-52; 

Mustafa Alıcı - Süleyman Turan, ed., Dinler Tarihi, 2. Baskı (İstanbul: Lisans Yayıncılık, 

2018), 508. 
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DİNLER ARASI İLİŞKİLER 

(Dinlerin Diğer Din Mensuplarına Bakışları) 

Dinler arası ilişkiler dinlerin sahip olduğu öğretilerden ve tarihsel süreçte 

farklı inançlara sahip toplumların birbiriyle olan geçmiş ilişkilerinden bağımsız 

değildir. Bu açıdan dinler arası ilişkilerde hem dinlerin içsel öğretileri hem de 

tarihsel süreçte söz konusu dinlere mensup olan toplumların arasında yaşanan 

iyi ya da kötü olaylar belirleyici olmaktadır. Dinler arası ilişkilerin alanı, farklı 

dinlere mensup bireylerin şahsi ve toplumsal düzeyde gerçekleştirdikleri ilişki-

leri de kapsayan geniş bir alandır. Tarihsel bağlamda uzun denilebilecek bir 

geçmişe sahip olan bu alan, zaman içinde farklı kavramlarla ifade edilmiştir. 

“Dindarlar Arası İlişkiler”, “Dindarlar Arası Diyalog”, “Kültürler Arası İlişkiler” 

ve Dinler Arası Diyalog” bunlardan bazılarıdır. 

Dinler arası ilişkiler kavramı genellikle sadece dinden kaynaklı ilişkilerle 

sınırlı olmayıp kültürden kaynaklı ilişkileri de içine alacak şekilde kullanılabil-

mektedir. Zira tarih boyunca insanlar, adına din demeseler de bir şeylere inan-

mışlardır. Geçmişte olduğu gibi günümüzde de insanların ilişkileri karmaşık bir 

haldedir. Bu durum günümüz modern toplumunda daha karmaşık olarak ken-

dini hissettirmektedir. Modern dönem bilginin geçerli akçe olduğu bir dönem-

dir. Bilgiye sahip olan insanlar veya toplumlar, diğerlerine karşı daha güçlü 

olmanın yanında onları şekillendirme ve yönlendirme imkânı elde etmektedir. 

Bu sebeple toplumlar kendileri dışındaki toplum veya topluluklar hakkında 

bilgi sahibi olmak istemektedir. Böylece hem kendini onlara daha kolay kabul 

ettirebilecek hem de onlara karşı kendini güçlü hissedebilecektir.  Teknoloji ile 

birlikte birçok alanda ilerleme olmuştur. İletişim, sağlık, eğitim, sanayi, ulaşım 

ve üretim alanlarında yaşanan gelişmeler insanların ve toplumların birbiriyle 

temasını ve mücadelesini arttırmıştır.  Sağlık alanındaki gelişmeler dünya nüfu-

sunun artmasını sağlamıştır. Artan nüfus, sınırlı alan ve kaynaklardan daha 

kısıtlı bir şekilde faydalanmayı beraberinde getirmiş ve bireyler ve toplumlar 

arasında çatışmaya sebep olmuştur. Dinler arası ilişkiler, bu çatışmaların önüne 

geçmek için dinlerin öğretilerinden yararlanarak kısıtlı imkanlardan birlikte 
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ÖNSÖZ 

“Kur’ân’a dönüş” hareketi, yirminci yüzyılın başlarından itibaren güçlü 

ve zayıf yönleriyle İslam dünyasında ciddi bir etki alanı oluşturmuştur. Bu ha-

reketin bizzat Kur’ân’dan beslenmek, onun anlam dünyasına aşina olmak, Müs-

lümanın Kur’ân’a karşı bireysel sorumluluklarının altını çizmek ve bunun gibi 

güçlü yönlerini daha da geliştirmek önem arz etmektedir. Öte yandan Hz. Pey-

gamber’in öğretilerine yeterince odaklanmamak, yüzyıllar boyunca emek emek 

geliştirilen tefsir birikimini ve terminolojisini çok fazla değerlendirmemek vb. 

bazı zaaf noktalarının ise iyileştirilmesine ihtiyaç vardır. Kur’ân’ın anlam dün-

yasına aşina olmak isteyenler için dünle bugünün, geleneksel olanla bugüne ait 

olanın (modernin) dinmek bilmeyen sürtüşmesine takılmadan Kur’ân’la hemhal 

olmayı kolaylaştırmak, kıymetli bir hedeftir.  

Kur’ân “öğüt alınsın diye” kolaylaştırıldığını bildirmektedir ancak bunun 

bilinen manada bir kolaylık olmadığı malumdur. herhangi bir metin için geçerli 

olabilecek dille ilgili meşakkatler bir yana, Kur’ân’ın kendine has yapısından 

kaynaklanan bazı güçlükler de söz konusudur. Kur’ân’da insan zihninin doğal 

akışının kendiliğinden meylettiği giriş-gelişme-sonuç kısımları bulunmadığı 

gibi, harici bağlama bilgiye daha az ihtiyaç hissettirecek şekilde sûre ve âyetlerin 

kronolojik bir dizimi de söz konusu değildir. Böyle olunca âyetleri dâhili ve 

harici bağlamlarını da hesaba katarak bir bütün olarak kavrayabilmek için farklı 

çalışmalar yapılmasına ihtiyaç duyulmuştur. Bunlardan biri de Kur’ân’ı ana 

konularıyla tanıtan eserlerdir.  

Farklı sûrelerde farklı bağlamlar altında ele alınan noktaların okuyucu-

nun zihninde anlamlı bir bütün haline gelmesini kolaylaştıran yönüyle Kur’ân’ın 

ana konuları çalışmaları, “konulu tefsir” ekolünün, detaylara yer vermeyen bir 

alt çeşidi sayılabilir. İlahiyat fakültelerinde seçmeli ders olarak okutulan 

Kur’ân’ın Ana Konuları dersinin ise ilahiyat müfredatı açısından özel bir önemi 

vardır. Zira ilahiyat fakültesi öğrencilerinin bir bütün olarak Kur’ân’ın anlamıyla 

karşılaşabilecekleri tek ders Kur’ân’ın Ana Konuları dersidir. Kur’ân’la doğru-

dan alakalı Kur’ân-ı Kerim’i Okuma ve Tecvid, Tefsir, Tefsir Tarihi ve Usulü 

dersleri, farklı içerikleri sebebiyle öğrencilerde Kur’ân’ın anlamı konusunda 

farkındalık uyandırmayı hedeflememektedir. Bu husus Kur’ân’ın Ana Konuları 

dersinin de, derse kaynaklık eden eserlerin de önemini artırmaktadır. 

Bu kitap, farklı ilahiyat fakültelerinde görev yapan tefsir akademisyenle-

rinin bir araya gelerek Kur’ân’ın temel konularındaki bakış açısının kavranması 

amacıyla kaleme aldıkları metinlerden oluşmaktadır. Eserin ilahiyat fakültesi 

öğrencileri dışında Kur’ân’ın anlam deryasına açılma talebinde bulunan herkes 

için bir rehber olması da hedeflenmiştir. Eserde sade bir anlatım tarzı seçilmesi-

nin, tartışmalı noktalara sadece işaret edilmesinin ve rahat ulaşılır kaynakların 
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referans gösterilmesinin amacı budur. İman ilkeleri, ibadet ve muamelat, kıssa-

lar, tabiat âyetleri gibi konu başlıkları yanında insanın yaratılışı, misyonu gibi 

bahisler de ana konu olarak kabul edilmiş ve ahlaki ilkelerin -tıpkı Kur’ân’da 

olduğu gibi- inanan ve inanmayanların tutumları ve düşünce yapıları özelinde 

incelenmesi tercih edilmiştir. Eserde ayrıca tedahül olmaması için azami gayret 

gösterilmiş, bölümdeki temel konu çerçevesinden âyetlerin değerlendirilmesi 

esas alınmıştır. 

Bu eserin Kur’ân’la zihnini, gönlünü, varlığını yeniden inşa etmek isteyen 

her okura bir basamak vazifesi görmesi niyazıyla… 

“Başarımız ancak Allah’ın yardımıyla mümkün olur.” 

          

İstanbul, 2023                                                                           Editörler 

                                                                          Prof. Dr. Fatma Asiye Şenat 

                                                                          Dr. Öğr. Üyesi Sümeyye Sevinç 
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ALLAH’A İMAN 

Vahiy kökenli dinlerin önemli konu başlıklarından ilki, kendisini tanıttığı 

şekilde Allah’ı tanımak ve O’na öylece inanmaktır. Zira insanlık tarihi, yüce bir 

güce inanma ihtiyacına karşı insanın kayıtsız kalamadığını, bununla beraber 

yüce gücü tanımlarken ihtiyaçlarına uygun bir tanrı figürü geliştirmede de pek 

mahir olduğunu ortaya koymaktadır. Son vahyin indirildiği zaman ve zeminde 

de güçlü bir Allah inancının söz konusu olduğu bilinmektedir. Doğrudan 

Kur’ân âyetlerine yansıyan1 bu durumu kavramak, Allah’ın varlığını, yaratıcı 

vasfını, güç ve kudretini ikrar eden ilk muhatapların bu imanlarının Allah tara-

fından neden reddedildiğini anlamak açısından son derece önemlidir. 20. yüzyı-

lın ateizmin sert rüzgârlarına maruz kalmış olması sebebiyle 21. yüzyılda deiz-

min yükselişe geçişi karşısında “hiç olmazsa Allah’ın varlığının inkâr edilmedi-

ği” tesellisinin ciddi bir değeri olmadığı, inanç probleminin giderek büyüdüğü 

gerçeğiyle birlikte değerlendirildiğinde bu önem, daha da artmaktadır.  

Kur’ân’ın nazil olduğu ortamda temel toplumsal yönelimler ve dinamik-

ler açısından “işlevsel” bir tanrı inancı oluşturulduğu dikkat çekmektedir. Ta-

savvur edilen bu tanrı yaratan, yaşatan, koruyup-kollayan, kulları kendisinden 

yardım dilediğinde hemen yardım eden, dilekleri gerçekleştiren, bununla birlik-

te kulların işine karışmayan, onlardan talepte bulunmayan bir özelliğe sahipti. 

Allah’ın en büyük ilah olduğu, putlarla temsil edilen tanrıların ise hiyerarşik 

olarak ondan daha alt kademede yer aldığı şirk sisteminde2 putların Allah ka-

tında aracılık yapma yetkisine sahip olduğuna inanılırdı.3 Varlığı ve gücü yadsı-

namasa da yarattıklarına herhangi bir şekilde müdahale etmeyen, onları tama-

men kendi haline bırakmış olarak tasavvur edilen âtıl tanrının boş bıraktığı sa-

hadaki yetkilerinin, ikincil kademedeki tanrılar tarafından kullanıldığı inancı, 

nüzul ortamında son derece yaygındı. Çeşitli şekillerde ve farklı malzemeden 

 
1 el-Mu’minûn 23/84-89; el-‘Ankebût 29/61-63.  
2 ez-Zümer 39/3. 
3 Mehmet Alıcı, “Cahiliye Arabı Bir Peygamber Bekliyor muydu? Âtıl Tanrı/Deus Otiosus 

Bağlamında Cahiliye Dönemi Peygamber Algısı”, Ankara Üniversitesi İlahiyat Fakültesi Der- 

gisi 59/1 (2018), 118. 
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KUR’ÂN’DA İMAN ESASLARI II 

AHİRET GÜNÜNE İMAN 

2.1. Âhiret Kavramı  

Âhiret, sözlükte son, sonraki, diğer, âhiret anlamlarına gelmekte ve ilk, 

önceki, yakın, dünya kelimesinin karşıt/zıt anlamı olarak kullanılmaktadır. Öteki 

dünya, ölümden sonraki hayat anlamındaki Âhiret kelimesi, son, hemen ardından 

anlamındaki âhir kelimesinin müennesidir.1 Âhiret kavramı "ed-dârü’l-âhire" 

(son yurt, son konak) ve "en-neş’etü’l-âhire" (son yaratılış) terkiplerinde geçen 

isimlerin sıfatıdır. Kur'an'da âhiret kavramı bazen  "ed-dâr"  isminin düşürülen 

(mahzuf) sıfatı olarak tek başına kullanılır.  Ahiretin, mutlak ve yalın manası; 

ed-dârü’l-âhiret tamlamasında geçen  son yurt, son konak  anlamıdır. Âhiret bu 

bağlamda, ölümle başlayan ve kıyamet sonrası dirilişten sonra sonsuz olan ha-

yatı ifade eder.  

Âhiret (ُ
 
ُخِرَة

ا ْ
 kavramı müennes formunda Kur’ân’da 116 yerde geçer. 114 (ال

yerde ölümden sonraki hayatı konu eden, mutlak ahiret hayatı anlamında ge-

çerken, iki yerde ise ahiretin diğer anlamları bağlamında sonuncu/diğer/ikinci2 ve 

son3 anlamında dünyevi konular bağlamında kullanılmıştır. Âhiret kavramı, 

dokuz yerde ed-dâr ile sıfat veya isim tamlaması şeklinde ed-dârü’l-

âhire4, dârü’l-âhire5 (son yurt, son konak ), bir yerde en-neş’etü’l-âhire6 (son 

yaratılış), iki yerde sevâbe’l-âhire7 (ahiret ödülü), iki yerde ecrü’l-âhire8 (ahiret 

 
1 Ebu’l-Fadl Cemalüddin İbn Manzur, Lisanu’l-Arab, Beyrut: Daru Sadr, 1955, 4/11-14; 

Ahmed Ayed vd. el-Mu'cemü'l-Arabiyyü'l-Esâsî, Alesco; Larus yayınları, 1989, s.75. 
2 el-İsrâ 17/7. “.Nihayet sonuncu/diğer/ikinci cezalandırma vakti gelince.” 
3 Sâd 38/7.“Biz bunu son dinde (son dinî inanışlarda) duymadık.” 
4 el-Bakara 2/94; el-En’am 6/32; el-A’raf 7/169; el-Kasas 28/77, 83; el-Ankebût 29/64; el-

Ahzâb 33/29. 
5 Yûsuf 12/109; en-Nahl 16/30. 
6 el-Ankebût 29/20. 
7 Âl-i İmrân 3/145, 148. 
8 Yûsuf 12/57; en-Nahl 16/41. 
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KUR’ÂN’DA İMAN ESASLARI III 

MELEKLERE, KİTAPLARA VE PEYGAMBERLERE İMAN 

3.1. Meleklere, Kitaplara ve Peygamberlere İman    

Kur’ân’da iman edilmesi gerektiği belirtilen hususlardan biri de melekle-

re, kitaplara ve peygamberlere imandır. Vahye aracılık edenin bir melek olması 

hasebiyle meleklere iman kitaplara ve peygamberlere imandan önce gelir. 

Kur’ân’da farklı varlıklara yemin eden Allah bazen de saf saf dizilmiş zikir oku-

yan meleklere yemin ederek kendisinin bir olduğunu, vaad olunan kıyametin 

hak olduğunu, insanların öldükten sonra mutlaka diriltileceklerini ve hesap/ceza 

gününün mutlaka gerçekleşeceğini dile getirir.1 

3.1.1. Meleklere İman 

İslam’ın en temel inanç esaslarından birini oluşturan ve İslam’ın şartları 

arasında ikinci sırada yer alan meleklere iman, İslam dışındaki diğer inanışlarda 

da önemli bir yer tutmaktadır. Biz burada öncelikle meleklere iman konusunu 

ele alacağız ve bu başlık altında meleklerin özellikleri, yetenekleri, isim ve gö-

revleri, niçin yaratıldıkları ve konumları ele alınacaktır. 

Melekler çeşitli şekillere girebilen, nûrani, latif bir cisim olup gözle görü-

lemeyen ve elle tutulamayan varlıklardır. Melek kelimesinin çoğulu “melâike” 

dir.2 

Vahyi Allah’tan alıp peygamberlere getirme gibi önemli görevleri icra et-

tikleri için melek inancı, bütün dinlerde olduğu gibi İslâm’da da büyük önem 

taşır. Kur’ân-ı Kerîm’de ve hadislerde3 inanç esasları arasında meleklere iman da 

sayılmaktadır. Kur’ân’da Peygamberin ve Müminlerin, Rablerinden kendilerine 

 
1 es-Saffât 37/1-4; en-Nâziat 79/1-5; ez-Zâriyât 51/1-6. 
2 el-Cürcânî, Ebü’l-Hasen Alî b. Muhammed b. Alî es-Seyyid eş-Şerîf el-Hanefî, et-Taʿrîfât (Kahi-

re: ts.), 193. 
3 el-Buhârî, Ebû Abdillâh Muhammed b. İsmâîl b. İbrâhîm el-Cu‘fî, el-Câmiʿu’ṣ-ṣaḥîḥ (İstanbul: 

t.y.), “Îmân”, 37; Müslim, Ebü’l-Hüseyn Müslim b. el-Haccâc b. Müslim el-Kuşeyrî, el-Câmiʿu’ṣ-

ṣaḥîḥ, (İstanbul: 1329-1332), “Îmân”, 1. 
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İNSAN: KİŞİLİK VE DAVRANIŞ ÖZELLİKLERİ 

Allah Teâlâ kâinat ve içerisindeki her şeyi yaratmış, insanoğlunun dün-

yaya gelmesinden önce yeryüzünü onun için elverişli hale getirmiştir. Dünyaya 

gelen insanın yaşayabilmesi için en temel ihtiyaçları olan gıda, su ve hava kendi-

sine hazır olarak sunulmaktadır. Yeryüzünün tamamı, bir şekilde insana hizmet 

edecek şekilde  yaratılmıştır.1 Allah, yarattıkları içerisinde halife olarak yeryü-

zünde insanı seçmiş2 ve onu diğer varlıklardan üstün tutmuştur.3 Bundan dolayı 

sorumluluk (teklif) insanoğluna verilmiş, diğer varlıkların yüklenmekten kaçın-

dığı emaneti o üstlenmiştir. Ancak insan çok zalim ve cahil olduğundan birçok 

insan yüklendiği emanetin hakkını yerine getirememiştir.4  

Kur’ân’da insanın yaratılışı, evrendeki konumu, çevresindeki diğer var-

lıklarla ve yaratıcı ile olan ilişkisi, dünyadaki serüveni, kazandığı mal-mülk ve 

onları kullanma biçimi, hayatını nasıl sürdürmesi gerektiği, inanan ve inanma-

yanların temel kişilik ve davranış özellikleri, kendisini bekleyen akıbeti gibi 

birçok konu yer alır.   

4.1. İnsanın Yaratılışı ve İnsanın Varlıklar Arasındaki Konumu 

Hz. Peygamber’in (a.s.), “Allah vardı ve onunla birlikte başka hiçbir şey yok-

tu”5 hadisinden de anlaşılacağı gibi yokluktan varlık alemine geçişi dileyen Al-

lah Teâlâ, kâinatı yaratıp düzene koymuştur. Kâinatta canlı, cansız, akıllı ve 

akılsız varlıklar yaratan Allah, varlıklar içerisinde akıl sahibi olarak yarattığı 

melek,6 cin7 ve insanları sorumlu tutmuştur. Evren ve içerisindeki her şeyi              

 
1 el-Bakara 2/29. 
2 el-Bakara 2/30. 
3 el-İsrâ 17/70. 
4 el-Ahzab 33/72. 
5 Buharî, “Bed’ul-Halk”, 1; “Tevhid”, 22; Tirmizî, “Menâkıb”, 74. 
6 Kur’ân’da meleklerin yaratılışına dair bir beyan olmamakla beraber, hadisler Allah’ın 

onları nurdan yarattığını haber vermektedir. Bkz. Müslim, “Zühd”, 60. 
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TABİAT ÂYETLERİ 

Kur’ân; ahlaki değerleri, İslam’ın temel prensiplerini, toplumsal düzeni 

kapsayan mesajları içermektedir. Yaratma konusu da Kur’ân’ın yer verdiği me-

selelerden birisidir ve bu hususta çok fazla âyet bulunmaktadır.  

Yaratmanın temelinde her şeyin yaratıcısının Allah olduğuna dikkat çeki-

lir: “İşte rabbiniz olan Allah; her şeyin yaratıcısı olan O’dur…”1 âyeti bunun bir 

örneğidir. Bununla birlikte “Allah ol der ve oluverir”2 şeklinde ifadeler Allah’ın 

kudretinin bir göstergesi olarak zikredilmiştir. Örneğin; “Hiçbir şey ona yük değil-

dir.”3, “Gökleri ve yeri yaratan Allah onların benzerini yaratmaya kâdir değil mi? Elbet-

te öyledir. O eşsiz yaratıcıdır, her şeyi bilir.”4 âyetlerinde Allah’ın büyüklüğü ve 

evrenin yaratıcısı olduğu vurgulanmaktadır. Zira mutlak kudret sahibi olan 

yaratıcı için yaratmak da yok etmek de göz kırpması gibidir. Bunlar O’nu yora-

cak değildir.5 Bu bölümün konusu tabiat âyetlerinin Kur’ân’da nasıl ele alındığı-

nın incelenmesidir. Bu doğrultuda tabiat âyetlerinde öne çıkan meseleler aktarı-

lacaktır. Zira Kur’ân’da ahlaka ve imana ait konular doğayla ilişkili olarak anla-

tılmıştır. Allah’ın hikmetinin, ilminin, kudretinin yansımaları bir mucize olarak 

doğada bulunmaktadır. Her şey insanın hizmetine sunulmuştur ki bu da Al-

lah’ın merhametinin bir neticesidir.6  

 
1 el-Mü’min 40/62. 

2 en-Nahl 16/40; Meryem 19/35; Yâsîn 36/82;  el-Mü’min 40/68. 
3 Ebû Ca’fer Muhammed b. Cerîr Taberî, Câmiu’l-beyân an te’vîli âyi’l-Kur’ân (Kahire: 

Dirâsetü Arabiyye ve’l-İlmiyye, 2001)19/490; Ebû Mansûr Muhammed b. Mahmûd 

Mâtürîdî, Tefsîru’l-Kur’âni’l-Azim-Te’vilâtu Ehlu’s-Sünne, thk. Fâtıma Yûsuf Hıyemî (Lüb-

nan: Resalah Yayıncılık, 2004), 4/216. 
4 Yâsîn 36/81. 
5 Kâf 50/15; el-Kamer 54/49.  
6 İbrahim H. Karslı, “Çevre Sorunu ve Kur’ân’ın Doğal Çevre Öğretisi”, Diyanet İlmi Dergi 

48/1 (2012), 119; F. Asiye Şenat Kazancı, “Kur’ân’ın Âyetleri-Tabiatın Âyetleri: İman   
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KUR’ÂN KISSALARI I 

Tarihin öznesi olan insan, yeryüzüne imtihan edilmek için gönderilmiştir. 

Bu imtihanında, tarih boyunca ona kendi cinsinden peygamberler rehberlik 

etmiştir. Öyleyse insan, tarih, peygamber, kıssa kelimeleri arasında önemli ve 

anlamlı bir ilişki bulunmaktadır. Kur’ân-ı Kerîm, hem indirildiği dönemde mu-

hatap olduğu toplumu, hem de kıyamete kadar gelecek bütün insanlığı ideal 

ümmet seviyesine ulaştırmayı hedeflemiştir. Bu hedefini gerçekleştirirken önce-

likle iman esasları, daha sonra ibadetlerle, kişisel ve toplumsal davranışların 

kayıtlanacağı hükümlerle alakalı âyetler indirilmiştir. Yani öncelikle iman-ahlâk 

zemini oluşturulmuş, daha sonra gelecek hükümler bu zemin üzerine oturtul-

muştur. Bunlar Kur’ân’ın ana konularını oluşturmaktadır. İnsanın ve kâinatın 

yaratılışı, tarih boyu peygamberler ile geçmiş toplulukların yaşadığı olaylara 

dair haberler ve diğer din mensuplarıyla, münafıkların durumlarından bahse-

den âyetler de Kur’ân-ı Kerîm’deki ana konuları desteklemektedir. 

Kendisini “hakîm bir kitap”1 şeklinde vasfeden Kur’ân, muhtevasındaki 

her şeyin bir hikmet ve gaye etrafında temellendiğini ifade etmektedir. Kur’ânda 

önceki milletlere dair birçok kıssa zikredilmektedir.2 Miktar olarak Kur’ân’ın 

üçte birine3 veya daha fazlasına4 denk gelen kıssalar birçok hikmet ve gaye              

 
1 Bkz. Yûnus 10/1; Lokman 31/2; Yâsîn 36/2.  
2 İdris Şengül, Kur’ân Kıssaları Üzerine (İzmir: Işık Yayınları, 1994), VII; Osman Kayaer, 

“Kur’ân Kıssalarının Anlam ve Değeri”, Kur’ân Sempozyumu IV (Ankara: Fecr Yayınevi, 

1998), 7. 
3 Kaynaklarda zikredilen oranlar arasındaki farklar, nelere kıssa denilip denilmeyeceği ile 

alakalıdır. Kıssanın anlamı geniş tutulduğunda oran yüksek dar tutulduğunda oran dü-

şük olacaktır. Önemli olan husus, orandan ziyade Kur’ân’ın önemli bir kısmının kıssalar-

dan oluşmasıdır. Necati Kara, Kur’ân’a Göre Hz. Mûsâ, Firavun ve Yahudiler (İstanbul: Seha 

Neşriyat, 1991), 11; Suat Yıldırım, “Kur’ân-ı Kerim’de Kıssalar”, A. Üniv. İslâmî İlimler Fakt. 

Dergisi (Ankara: 1979), sayı 3, 37; Şengül, Kur’ân Kıssaları Üzerine, VII.  
4 Kara, Kur’ân’a Göre Hz. Mûsâ, 11; Ömer Özsoy-İlhami Güler, Konularına Göre Kur’ân 

(Sistematik Kur’ân Fihristi) (Ankara: Fecr Yayınevi 1996), 691; Osman Kayaer, Makaleler 

(Ankara: Fecr Yayınevi, 2000), 23; Peygamberimiz zamanındaki bazı olay ve haberlerin 
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KISSALAR II 

KUR’ÂN’DA SİRET-İ NEBİ 

Kur’ân-ı Kerîm yüce Allah tarafından son peygamber Hz. Muhammed’e 

(s.a.v.) Cebrâil vasıtasıyla mahiyetini tam olarak bilemediğimiz bir yöntem olan 

vahiyle bildirilmiş ve anlaşılarak insanlığa yön vermeyi hedeflemiş bir kitaptır. 

Bu ilahi sözün hayata aktarılması için beşer düzleminde anlaşılması zorunludur. 

Dili Arapça olan ve âyetlerin nüzul ortamına şahitlik eden ilk muhataplar için 

bile zaman zaman açıklanmaya ihtiyaç duyulan Kur’ân’ın inişinin üzerinden 

yüzlerce yıl geçmiştir.  Bu durum her dönemde onun doğru anlaşılması konu-

sunda yeni yöntemlere başvurulması ihtiyacını ortaya çıkarmaktadır. Bu yön-

temlerden en etkilisi onu tebliğ etme görevi verilen elçinin hayatını iyi bilmek ve 

Kur’ân’ın o hayata yansımalarını gözlemlemektir. Sîret-i Nebî adı verilen bu ilim 

aslında İslam Tarihi’nin konusu olmakla birlikte Kur’ân âyetleri ve tefsirlerde 

geçen yorumlardan Nebi’nin hayatına dair bilgi sahibi olmak mümkündür. 

Hz. Peygamber’in hayatına dair bütün detayları bulamadığımız yüce ki-

tabımızda aslında her âyetin ilk muhatabı Sevgili Peygamberimizdir. “Kur’ân’da 

Sîret-i Nebî” başlığını taşıyan bu bölümde Kur’ân’ın nazil olduğu Mekke ve 

Medine dönemleri üzerinden olayları takip ederek onun hayatına dair izlere 

ulaşmaya çalışacağız. 

7.1. Hz. Peygamber’in Kur’ân’da Yer Alan Özellikleri 

Yüce Allah tarih boyunca insanlığa yol gösterici/rehberler olarak gönder-

diği elçilerin bir kısmını Kur’ân’da anar. Bu bazen onların kişisel özellikleri,1 

bazen de nübüvvet görevini üstlendikleri toplumlarla ilgili olaylar2 üzerinden 

gerçekleşir. Kur’ân kıssaları arasında ciddi bir yekûn tutan geçmişin haberleri, 

iman ve inkâr mücadelesinin Hz. Peygamberin Mekke toplumuna gönderilme-

sinden çok önce başladığını göstermektedir. Kur’ân geçmişi, nüzûl ortamını            

ve geleceği konu edindiği üslubu içinde sevgili Peygamberimizin şahsından 

 
1 et-Tevbe 9/114, el-İsrâ 17/3, Meryem 19/41, 54 vd. 
2 el-Bakara 2/49-59, el-Mâide 5/112-115 Hûd 11/32-33, vd. 
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İBADET 

İbadet, Allah ile kul arasındaki en hususi münasebettir. İnanları Allah’a 

yaklaştıran hayat boyunca devam eden hal ve bilinç; şartları rükünleri Kur'ân ve 

hadislerle belirlenmiş tutum, davranışlar ve fiiller, bu münasebetin iki farklı 

yönünü temsil etmektedir.  

İslam, kulluk bilinci ve Allah’ın rızası kazanmayı geniş çerçevede ele al-

mıştır. Kur’ân’da geçen birçok formal ibadetin adı olduğu gibi, Müslümanın bir 

başka Müslümana tebessüm etmeyi, yoldan eza veren bir taşı kaldırmayı, bir 

hayvana su vermeyi bu kavram içinde değerlendirmek gerekir. Allah’ın rızasını 

kazanmak, ona yakınlık ile ubudiyet kavramı arasında zarf-mazruf tetabuku söz 

konusudur. İbadet, Kur’ân’ın değerler sisteminde üst bir değer olarak karşılık 

bulmaktadır.  

Kulluğumuz ve onun tezahürleri ferdi, toplumsal, siyasi, ticari hayatın 

her alanında göstermesi beklenir. Yalnız iken gece karanlığında Hak Teâlâ’nın 

sesimizi duyduğunu bilmemiz ve boyun bükerek yalvarmamız ubudiyetimizin 

bir yansımasıdır. Kalabalıklar içerisinde bir haksızlığa karşı durabilmek de ubu-

diyetimizin içindedir.  

Kul olmak en üstün ve ayrıcalıklı bir şuur olduğu kelime-i şehadette bil-

dirilmiştir. Peygamberimize şehadetimiz (  ُُه
ُ
 .Onun kulu’ ile başlamaktadır‘ ( عَبْد

Yine  İsrâ suresinde Hak Teâlâ peygamberimize “Kulunu gece yolculuğu yaptıran 

Allah pek sübhandır.” hitabıyla kulluğun üstünlüğü belirtilmiş olmaktadır. 

Ubudiyet anlamındaki ibadet, Allah’ın sonsuz kudreti karşısında varoluş-

sal olarak kulun aciz olduğunun farkına varmasıdır. Bu acziyet haliyle onun 

bildirdiği ve belirlediği özelliklere sahip olmaya çalışmak demektir. Allah adil-

dir, adil olanı sever; Allah cömerttir, cömert olanı sever; Allah Muhsin’dir, Muh-

sin olanı sever.  

Bu bölümde ibadet konusu dört bölümde ele alınmıştır. Birinci kısımda 

ibadetin kavramsal çerçevesi ortaya konulmuştur. İbadetin kelime anlamı ve 

çeşitli mastarlarının anlamları verilmiştir. Terimsel tanımı yapılarak ibadet ve 

ubudiyet kavramları arasındaki farklar ortaya konulmuştur. Kur'ân’da ibadet 
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TOPLUMSAL HAYAT (I): AİLE 

Aile anne-baba, çocuklar ve tarafların kan bağı olan akrabalarından (aile 

biçiminin gereğine göre) meydana gelmiş ekonomik ve toplumsal bir birliktir.1 

Aile bireylerini birbirine bağlayan ortak değerler vardır. İnsan dünyaya geldiği 

andan itibaren bir taraftan kendi olma ihtiyacı diğer taraftan da ait olma ihtiyacı 

hisseder. Kur’ân’ı Kerîm ise insana bu iki ihtiyacı arasındaki dengeyi kurma 

hususunda rehberlik eder. Öte yandan insan, bağlılığına ailesinden başlayarak 

memleketi ve milleti ile sürdürür. Bu açıdan aile bütün toplumların temelini 

teşkil eder. İslâm’da aile, nikah akdi ile oluşur. Kur’ân’ı Kerîm ve Hz. Peygam-

ber’in uygulamaları ailenin sağlam bir zeminde kurulabilmesi açısından yol 

göstericidir. Nitekim Kur’ân’da genel olarak aile fertleri arasındaki meseleler 

hakkında âyetler olduğu gibi özelde önceki peygamberler ve Hz. Peygamber’in 

(s.a.v.) aileleri ile ilgili âyetler bulunur.  

Aile kelimesi Kur’ân’da (ل
ْ
ه
َ
) .kelimeleriyle ifade edilir (آل) ve (أ َ

َ
لأ
ْ
ه ) keli-

mesi (الرَجل لَُ
ْ
) ,”adamın hanımı, yakınları“ (أه البَيْتأهَْ لَُ ) “ev sakinleri” ve (ََُل

ْ
أه

م
َ
 İslâm’ı din olarak benimseyenler” terkiplerinde2 bir kişiyi bir soyun“ (الإسْلَ

veya dinin birleştirdiği kimseleri ifade eder.3 (َ
ً
لَ
ْ
ََوأه

ً
 ibaresi de “Yerin geniş (مَرْحَبا

olarak ve aileden biri gibi geldin, yakın ol, yabancılık hissetme” demektir.4 (َآل) 

kelimesi ise sadece bilinen kişilere izafet edilerek (ن
َ
لَ
ُ
 falanın âl-i” şeklinde“ (آلَِف

falan kişiyle akrabalığı veya yakın bağı olan kişiler anlamına anlamında kullanı-

lır.5  Dolayısıyla (ل
ْ
َه
َ
 kelimesi ise bilinen (آل) ,kelimesi kişi, zaman ve mekâna (أ

 
1 Birsen Gökçe, “Aile ve Aile Tipleri Üzerine Bir İnceleme”, Hacettepe Sosyal ve Beşeri Bilim-

ler Dergisi 8/1-2 (1976), 48. 
2 İbn Manẓūr, Lisānu’l-ʿArab, thk. Abdullah Aliyyu’l-Kebîr vd. (Kahire: Dâru’l-Me’ârif, ts.), 

1/163, 164; Halîl b. Ahmed, Kitābu’l-ʿAyn (Beyrut: Dâru’l-Kütübi’l-İlmiyye, 2003), 1/96; 

Muhammed b. Ahmed Ezherî, Tehẕību’l-Luġa (Kahire: el-Müessesetu’l-Mısriyyeti’l-ʿAmme 

li’t-Teʾlîf ve’l-Enbâʾ ve’n-Neşr - ed-Dâru’l-Mısriyye li’t-Teʾlîf ve’t-Terceme, 1964), 6/417. 
3 Râgıb el-İsfehânî, el-Mufredāt fī Ġarībi’l-Ḳurʾān, thk. Muhammed Seyyid Keylânî (Beyrut: 

Dâru’l-Ma’rife, t.y.), 29. 
4 İsmail b. Hammâd el-Cevherî, eṣ-Ṣıḥāḥ, thk. Ahmed Abdulgafûr Attâr (Beyrut: Dâru’l-

İlmi li’l-Melâyîn, 1984), 4/1629. 
5 Râgıb el-İsfehânî, el-Mufredāt fī Ġarībi’l-Ḳurʾān, 30. 
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TOPLUMSAL HAYAT-II 

10.1. Toplumsal Hayatın Temel İlkeleri: Sorumluluk-Eşitlik-Adalet-

İyilik  

Allah yeryüzünde insanı halife kılarak ona sorumluluk vermiş, peygam-

berler göndererek onu doğru yola sevk etmiştir. Kur’ân insana yol gösterici ola-

rak Peygamberler göndermiştir. Dünya ve ahiret saadetine ulaşması için insana 

Peygamberler rehberlik etmiştir. Peygamberler insanlara onların yaşamları bo-

yuncu ihtiyaç duydukları her hususu anlatmıştır. Kur’ân’da insanın hem dün-

yevî hem de uhrevî boyutuna vurgu yapılmış, kişinin dünya hayatını İslam’ın 

öngördüğü düzen içerisinde yaşaması gerektiğine işaret edilmiştir. 

İslam dini, hayatın bütün yönlerini ele almaktadır. O insana doğru yolu 

göstermeyi amaç edinmiş, insani ilişki biçiminin nasıl olması gerektiğini bildir-

miştir. Allah, insanın ibadet, sosyal ve aile hayatını kapsayacak hükümler vaaz 

etmiştir. Bunun yanı sıra yeme içme, giyinme ve süslenme, eğlence, aile içi ilişki-

ler gibi hususlarda yapılması gerekenleri de vurgulamıştır. Bütün bu sahalarda 

farkındalık geliştirebilmek için önce insanın bu dünyaya bir misyonla gönderil-

diği gerçeğini teslim etmek gerekir. 

Yüce Allah insanı sorumlu bir varlık olarak yaratmıştır. O yaptığı iyi ve 

kötü davranışlardan sorumludur. Bu sorumlulukta peygamberler ve diğer in-

sanlar ortaktır. Peygamberler vazifelerini yerine getirip getirmediklerinden in-

sanlarda peygamberlerin getirdiklerine uyup uymadıklarından sorumludur: 

“Elbette kendilerine peygamber gönderilen kimseleri de, gönderilen peygamberleri de 

mutlaka sorguya çekeceğiz!”  Kendilerine peygamber gönderilmiş bütün herkese 

gönderilen peygamberlere nasıl davrandıkları ve ne şekilde cevap verdikleri 

sorulacaktır. Gönderilen bütün peygamberlere de sizler ne şekilde karşılandınız, 

sizlere ne cevap verildi diye mutlaka sorulacaktır.  

Kur’ân-ı Kerîm kişilerin dünya hayatında yaptıkları amellerden sorumlu 

olduklarını bildirmiştir. Bu sorumluluk yerine getirilirse insan mükâfat elde 
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ÖNSÖZ 

Mezhepler, İslam tarihinde dinî metin, kültürel yapı ve felsefî tercümeler 

nedeniyle meydana gelen itikadî, siyasî ve fıkhî oluşumlardır. Bu oluşumlar, 

dinin anlaşılma biçimleridir. Dini yorumlayan ve kurumsallaştıran insan- 

oğludur. Zira insan, içinde bulunduğu felsefî, kültürel ve sosyal zemin ölçü- 

sünde dini yorumlamakta ve süreç içerisinde bu yorumlar kitlelerin kabulü 

oranında kurumsallaşmakta/ekolleşmektedir. Genelde mezheplerin ortaya çıkış 

nedenleri; insanın varlık yapısı, sosyo-politik ortam, bilimsel gelişmeler ve dinî 

metinlerin dilidir. Her bir insan özgün ve özgür bir varlıktır. Düşünen bir varlık 

olarak insanın, benzer durum ve metinler karşısında, farklı değerlendirmede 

bulunması doğaldır. Ayrıca her bir bireyin içinde yaşadığı sosyo-kültürel bir 

çevresi vardır. O çevredeki farklılıklar, bireyin düşünce yapısını, meselelere 

yaklaşımını ve davranışlarını şekillendirmektedir. Dolayısıyla, insanların 

düşünce ve davranışlarını etkileyen sebepler mezheplerin ortaya çıkışını da 

etkilemektedir. 

Tarih boyunca Müslümanlar arasında itikadî, siyasî ve fıkhî birçok ekol 

ortaya çıkmıştır. İtikadi mezhepler, genellikle inanç esaslarına dair konuların 

tali unsurlarıyla ilgili yorumlara dayanır. Siyasi mezhepler, İslam toplumunda, 

“imamet/hilafet” denilen devlet başkanlığının gerekliliği ve o başkanlığa nasıl 

gelineceği gibi temel siyasi konuları ele alır. Fıkhi mezhepler ise, Müslüman- 

ların hukukî konularıyla ilgilenir. Mezheplerin bu şekilde sınıflandırılması 

öğrenmeyi kolaylaştırmak içindir. Mezheplerin kategorize edilmesi, onların bir- 

biriyle ilişkili olmadığı anlamına gelmemektedir. Aksine her bir mezhebin diğer 

bir mezheple farklı açılardan bağlantısı söz konusudur. 

Tarihsel olarak ekoller, bazen birbirini “hak” ve “batıl” kavramlarıyla 

ifade etmektedir. Halbuki İslam’da, doğrunun yegâne ölçüsü mezhepler değil; 

Kur’an, Sünnet ve mezhepler öncesi İslam’dır. Ayrıca İslam’da ortaya çıkan her 

bir ekolün kendi özünde dayandığı temel bir hak nüvesi vardır ki, o ekol, ona 

dayanarak varlığını sürdürmektedir. Onun için İslam mezheplerini toptancı bir 

yaklaşımla hak ve batıl kavramları üzerinden değerlendirmek yerine, onları 

kısmî doğru ve yanlış kavramları üzerinden değerlendirmek daha doğru 

olabilir. Zira hiçbir zaman hakikat, bütün boyutlarıyla tek bir grubun tekelinde 

olamaz. Dolayısıyla günümüzde, Müslümanların, tarihsel tecrübeden getir- 

dikleri suçlayıcı/yargılayıcı ifadeleri terk etmesi daha doğru olur kanaatindeyiz. 

Zira fırkalar arası ilişkilerde, hataları izah etmekle beraber, ötekileştirici 

olmaktan ziyade kapsayıcı bir dil kullanmanın, sağlıklı bir toplumun inşasını 

için daha önemlidir. 
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Bu çalışmamızda “İslam Mezhepleri Tarihini” ele aldık. Çalışma, 

öncelikle İslam Mezhepleri Tarihi’nin tanımı, amacı, konusu ve metodunu ele 

almakta, bu bilim dalının diğer bilim dallarıyla ilişkisi, bu alanda kullanılan 

kavramları ve mezhep olmanın kriterleri ve mezhep sayısını ihtiva etmektedir. 

Daha sonra İslam tarihinde ortaya çıkan ilk ihtilaflar ve mezheplerin ortaya çıkış 

nedenlerini içermekte ve son olarak ise mezheplerin doğuşunu, liderlerini,ana 

öğretilerini ve uygulamalarını kapsamak- tadır. Ayrıca, mezheplerin toplumsal, 

siyasi ve entelektüel tarih üzerindeki etkilerine ve etkileşimlerine de 

değinmektedir. Zira inanç ve mezhepler, insan- ların düşünce, değer ve yaşam 

tarzlarını derinlemesine etkileyebilmektedir. Bu nedenle, bir mezhebin 

doğuşunu ve yayılışını anlamak, o toplumun tarihini ve kültürünü anlamak için 

de önemli bir adımdır. 

 

İstanbul, 2023                                                                 Editörler 

                                              Doç. Dr. Maksut Çetin  

                                                                          Dr. Öğr. Üyesi Muhammet Raşit Batur 
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İSLAM MEZHEPLERI TARIHI’NE DAIR TEMEL KAVRAMLAR, 

MEZHEPLERIN TASNIFI VE KAYNAKLAR 

1.1. İslam Mezhepleri Tarihinin Amacı ve Konusu 

İslam dini,  insanın dünya hayatını düzenleyerek ahiret mutluluğunu el-

de edebilmesi için onun diğer varlıklar ile ilişkisini birtakım evrensel ilkelere 

bağlanmıştır. İslam’ın insanlık için vazedilen son din olması, evrensel ilkelerinin 

yanında farklı zaman ve mekânlara tatbik edilebilir mahiyet taşıyan yorumsal 

bir alanının varlığını da kaçınılmaz kılmıştır. İslam bünyesinde ortaya çıkan 

mezheplerin farklı görüşlerinin belirli bir oranda söz konusu yorumsal alandan 

ivme kazandığını söyleyebiliriz. Ancak insanlık tarihine göz attığımızda gerek 

ilahî gerekse beşeri olsun tüm inanç sistemlerinde farklı yorum ve fikirlerle kar-

şılaşmaktayız. Bu durum üzerinde dinin yanı sıra insanın düşünce yapısının, 

insandaki doğal örgütlenme duygusunun, sosyokültürel ve siyasal saiklerin de 

etkisi bilinmektedir. Birçok faktörün etkisi ile İslam bünyesinde gerek siyasî-

itikadî sahada gerekse amelî sahada farklı yorumlar gelişmiştir. Mevzubahis 

yorum ve fikirlerin kurumsallaşması karşımıza mezhep olgusunu çıkarmıştır. 

Hz. Peygamber hayatta iken Müslümanlar birlik ve beraberlik içerisinde 

olmuş, ortaya çıkan ihtilaflar Hz. Peygamber tarafından veya bizzat ilahî vahyin 

müdahalesi ile çözüme kavuşturulmuştur. Ancak vahyin kesilmesi ve Hz. Pey-

gamber’in irtihali ile ortaya çıkan problemlerin aşılamaması neticesinde Müslü-

manlar arasında vuku bulan iç savaşlar, fırkalaşma süreçlerini dinamize etmiştir. 

Hariciliğin siyasî bir fırka olarak ortaya çıkmasını müteakiben itikadî sahada 

tartışılmaya başlanan problemler, yeni fikir ve grupların doğuşunu hızlandır-

mıştır. Ortaya çıkan gruplar ile bu gruplara muhalefet eden hareketler birbirle-

rini besleyerek karşılıklı olarak birbirlerinin kurumsallaşmasına destek olmuş-

lardır. Süreçle birlikte mezhep hüviyeti kazanan gruplar; kendi fikir, lider ve 

etkili oldukları bölgeleri ve pek çok husus hakkında bilgileri içeren bir literatür 

oluşturmuştur. Ancak bu literatür, tarafsızlık başta olmak üzere günümüz          
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İSLÂM’DA MEZHEPLERİN TEŞEKKÜLÜNE ETKİ EDEN  

FAKTÖRLER 

 

Dinlerin oluşum ve gelişim seyrinde farklı anlayış ve gruplaşmaların ol-

duğu bir olgudur. Bu anlayış ve fırkaların oluşumu; insanın doğasının, çevre, 

kültür, siyasi ve sosyal olaylara dayanmaktadır. Dinin muhatabı insandır; onu 

anlayıp ve yorumlayan yine insandır. Bu durum, farklı dinî anlayışların ve dini 

grupların ortaya çıkmasına neden olmuştur.  

İslam dini, getirmiş olduğu inanç, ibadet, hukuk ve ahlak ilkeleri ile birey 

ve toplumda, büyük değişim ve dönüşümler gerçekleştirmiştir. İnanç ve düşün-

ce temelinde bireyi, toplumu ve devleti yeniden şekillendirmiştir. Dinî, siyasi, 

hukukî ve ahlaki alanda özgün ilkeler ortaya koymuş, geçmişten gelen yanlış 

anlayışları değiştirmiş, bazılarını ise düzeltmiştir. Bireyin, düşünce ve inanç 

alanına yeni ve özgün bir bakış açısı kazandırmıştır.  

İslam dinî, kaynağı ve özü itibariyle ilâhi olmasına karşın dinin anlaşılma 

sürecinde ortaya çıkan  inanç ve eyleme yönelik farklılıklar, düşünce sistemleri 

ve dini yapılar ise beşeridir. Bu düşünce ve yapıların, temel referansı dindir. 

Dolayısıyla bu yapılar, kendilerini dinin temel kaynağı vahiy, nübüvvet ve ilk 

dönem tarihi olaylar ile temellendirmişlerdir. Kur’an-ı Kerim, Müslümanlar 

tarafından anlaşılmaya ve yorumlanmaya çalışılmıştır. Bu anlayış ve yorumlar 

coğrafi, siyasi, tarihi, sosyal ve kültürel şartlara göre değişmiştir. İnsanlar aynı 

coğrafya içinde olsalar bile şartlara göre İslam’ı anlama yorumlama ve uygula-

ma farklılıkları oluşmuştur. 

Müslüman düşüncesinde ortaya çıkan inanç fırkaları ve fikri ekoller, ken-

dilerini din ile ilişkilendirme çabalarına rağmen, kaynağı insan aklı olan beşerî 

yapılardır. Bu nedenle dinî yapıların beşeri yönünü incelerken insan kaynaklı 

bütün düşünce sistemlerinde etkili olan determination (sebep-sonuç ilişkisi) 
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HÂRİCÎLİK 

3.1. İsimlendirme 

Mezheplerin isimlendirilmesi; yaşadıkları dönemin sosyo-kültürel yapısı 

açısından bilgi vermesi, onlara ismin verilme nedenleri ve verilen ismin ne an-

lama geldiği o mezhebin görüşlerinin anlaşılması açısından önemlidir. 

Arapça “h-r-c” fiili, bulunulan bir yerden veya durumdan dışarı çıkmak 

anlamına gelmektedir.1 Hâricî tabiri, çıkmak, itaatten ayrılmak, ayrılıp isyan 

etmek gibi manalara gelen hurûc kökünden türeyen bir kavramdır. Sonuna nis-

pet ekinin ilâve edilmesiyle sıfata dönüşen Hâricî kelimesi; ayrılan, isyan eden 

gibi manalara gelmektedir.2 Çoğulu Havâric olan bu kelime, bir mezhep olarak, 

daha çok meşru halife olan Hz. Ali’ye isyan etmeleri nedeniyle imama itaatin 

dışına çıkanlar, haktan ve dinden ayrılanlar veya İslâm toplumunu terk ederek 

uzaklaşanlar şeklinde kullanılmıştır. Hatta gerek sahabe gerekse de sonraki 

dönemlerde meşru bir halifeye başkaldıran herkes için bu kelimenin kullanılabi-

leceği ifade edilmiştir.3 Hâricîlik, İslâm toplumunda ortaya çıkan ilk siyasî ve 

itikadî muhalif bir fırka olup bu gruba mensup olanlara da Hâricîler denmiştir.4  

Hâricîlere nispet edilen başka isimler de zikredilmiştir; bu isimlerin bir 

kısmı onlar tarafından da benimsenmiş, bir kısmı ise muhalifleri tarafından on-

lara atfedilmiştir. Muhakkime veya Muhakkimetü’l Ûlâ, Harûriyye, Mârika, 

Şurât ve Ehlu’l-Hak gibi isimler ve lakaplar onlara atfedilenlerden bazılarıdır. 

 
1 Rağıb el-İsfahanî, Müfredât (Kur’an Kavramları Sözlüğü), trc. Abdulbaki Güneş-Mehmet 

Yolcu (İstanbul: Çıra Yayınları, 3. Baskı 2012), 335. 
2 Muhammed b. Mükerrem İbn Manzûr, Lisânü’l-Arab, nşr. Abdullah Ali el-Kebîr, (Kahire: 

Dâru’l-Ma’ârif, ts), 1/807-808; Ethem Ruhi Fığlalı, “Hâricîler”, Türkiye Diyanet İslâm Ansik-

lopedisi, (İstanbul: TDV Yayınları, 2003), 16/169. 
3 Muhammed b. Abdülkerim eş-Şehristânî, el-Milel ve’n-Nihal, çev. Muharrem Tan (İstan-

bul: Akademi yayınları, 2006),105; İsfahanî, Müfredât, 336; Mustafa Öz, Ana Hatlarıyla İslâm 

Mezhepleri Tarihi (İstanbul: Ensar Yayınları, 6. Baskı, 2020), 69. 
4 Cemalettin Erdemci, Kelâm İlmine Giriş, (İstanbul: Dem Yayınları, 4. Baskı 2017), 50. 
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MÜRCİE 

4.1. İsimlendirme 

Müslüman teolojisinde diğer itikâdî mezhepler, genellikle Ehl-i Sünnet 

merkeze alınarak isimlendirilmiş veya itikadi bir mesele hakkındaki farklı yak-

laşımlarından dolayı ilgisi olmadığı halde başka bir mezhep ismiyle de anılabil-

miştir. Bu bağlamda Mürcie mezhebi; farklı kişi ve gruplarca kimi zaman Melik 

veya Mevalî Mezhebi, kimi zaman Haşviyye, kimi zaman da Ehl-i Sünnet sayıl-

mıştır. Ancak o, kendisini diğer mezheplerden ayıran en önemli düşüncesi olan 

“İrca” teorisine atfen daha çok “Mürcie” ismiyle tanımlamıştır.1  

İrcâ; 'Tehir etmek, ertelemek' anlamına gelir. Terim olarak; 'imanı esas alıp 

ameli sonraya bırakmak, imanın bulunması halinde günahın zarar vermeyeceği-

ni benimseyip böylelerine herhangi bir müeyyide uygulamamak, nihaî hükmü 

âhirete havale etmek' demektir. Bu görüşü benimseyenlere Mürcie denilmiştir.2 

İrca düşüncesi, Hz. Osman’ın şehit edilmesinden itibaren o günkü İslam dünya-

sında ortaya çıkan ve acı sonuçları Cemel Vak'ası ile Sıffin Savaşı’nda görülen 

katl olayları, sosyal hayatı ilgilendiren hem çalkantı hem de gelişme özelliği 

taşıyan hâdiseler, özellikle Emevî idaresi ile Hariciler arasındaki mücadelelerin 

sonunda ortaya çıkmıştır.3  

Mürcie; Arapça 'r-c-e' veya 'er-c-e' kök fiilinden türetilmiş olup ‘erteleyen 

veya geciktiren’ anlamında ism-i fâil kalıbında mezhebin özel ismi4 olup, 'büyük 

günah işleyenlerin manevi sorumlulukları hakkında fikir beyan etmeyenler' için 

kullanılmış bir terimdir. 'R-c-e' fiili ertelemek anlamında, Kur’an-ı Kerim’de 

 
1 Ebu Mansur Muhammed Mâtürîdî,  Kitâbu’t-Tevhid, nşr: Bekir Topaloğlu, Muhammed 

Aruçi, (Ankara: İsam Yayınları, 2003), 613-615. 
2  Bekir Topaloğlu&İlyas Çelebi, Kelâm Terimleri Sözlüğü, (İstanbul: İsam Yayınları, 2015), 

4. Basım, 159. 
3 Bekir Topaloğlu&İlyas Çelebi, Kelâm Terimleri Sözlüğü, 237. 
4 İbn Manzûr, Ebu’l-Fadl Cemâluddin Muhammed, Lisânü’l-Arab, nşr. Abdullah Ali el-

Kebîr, Muhammed Ahmed Hasebullah, Haşim Muhammed Şazili, (Kahire: Dâru’l-Maârif, 

t.y), XVII/1583. 

 

 
Bölüm 

-4- 

 

 

 



 91 

Kaynakça 

Akbulut, Ahmet. Sahabe Dönemi İktidar Kavgası. Ankara: Otto Yayınları, 2015. 

Atay, Hüseyin. Ehl-i Sünnet ve Şia. Ankara: Yy, 1983. 

Bahçıvan, Seyit. “İrcâ Fikri ve Ebu Hanife’nin İrca ile İthamına bir Bakış”. Selçuk 

Üniversitesi İlahiyat Fakültesi Dergisi. Konya: 1999. S. 8. 

Bulut, H. İbrahim. İslam Mezhepleri Tarihi. Ankara: Diyanet İşleri Başkanlığı Ya-

yınları, 1. Baskı, 2016.  

Çağlayan, Harun. "Mürcie". Kelam Tarihi ve Ekolleri. Ankara: Bilay Yayınları, 1. 

Baskı, 2018.  

Çağlayan, Harun. Etik Açıdan Mâturîdî’nin Hidayet Anlayışı. Ankara: Grafiker 

Yayınları, 2015. 

Dalkılıç, Mehmet. “Eş’arî’ye Göre Mürcie Mezhebinin Görüşleri ve Mürcie Fır-

kalarının Ayrılık Noktaları”. İstanbul Üniversitesi İlahiyat Fakültesi Dergisi. 

2004. S.9.  

Eş’arî, Ebu’l Hasan Alî b. İsmâil. Makâlâtu’l-İslamiyyîn ve Ihtılâfû’l-Musallîn. thk. 

Muhammed Muhyiddin Abdulhamîd. Kahire: Mektebetü’l-Nehdati’l-

Mısrıyye, 1950. 

Eş'arî, Ebü'l-Hasan. Makâlâtü'l-İslâmiyyîn, nşr. H. Ritter. Wiesbaden: Yy, 1963. 

İbn Kuteybe, Ebu Muhammed Abdullah b. Müslim. el-İmame ve's-Siyâse. Kahire: 

Byy, 1969. 

İbn Manzûr, Ebu’l-Fadl Cemâluddin Muhammed. Lisânü’l-Arab. nşr. Abdullah 

Ali el-Kebîr, Muhammed Ahmed Hasebullah, Haşim Muhammed Şazili. 

Kahire: Dâru’l-Maârif, t.y. 

İbn Sa'd, et-Tabakâtü'l-Kübrâ, Beyrut: Yy, 1377 

İbnü'l-Esîr, Ebû Hasan Ali b. Muhammed Abdülkerîm. el-Kâmil fi't-Tarih. Mısır: 

Byy, 1965. 

Kâdî, Nu'man el-. el-Fıraku'l-İslamiyye fi'ş-Şi'ri'l-Emevî. Kahire: Byy, 1970. 

Kutlu, Sönmez. “Mürcie Mezhebi: Doğuşu, Fikirleri, Edebiyatı ve İslâm Düşün-

cesine Katkıları”. Gazi Üniversitesi Çorum İlahiyat Fakültesi Dergisi. Çorum: 

2002. C.1. 

Kutlu, Sönmez. “Mürcie”. Diyanet İslam Ansiklopedisi. İstanbul: TDV Yayınları, 

2006. 

Kutlu, Sönmez. İslam Düşünce Ekolleri Tarihi. Ankara: Yy, 2007. 

Kutlu, Sönmez. Türklerin İslamlaşma Sürecinde Mürcie ve Tesirleri. Ankara: TDV 

Yayınları, 4. Baskı, 2018.  



 92 

Mâtürîdî, Ebu Mansur Muhammed.  Kitâbu’t-Tevhid. nşr: Bekir Topaloğlu, Mu-

hammed Aruçi. Ankara: TDV İsam Yayınları, 2003. 

Muhammed Ebû Zehra. İslam'da Siyasi ve İtikâdî Mezhepler Tarihi.  çev. Hasan 

Karakaya, Kerim Aytekin, İstanbul: Hisar Yayınları, 1983. 

Onat, Hasan. Emeviler Devri Şii Hareketleri ve Günümüz Şiiliği. Ankara: TDV Ya-

yınları, 1993. 

Öz, Mustafa. Başlangıçtan Günümüze İslâm Mezhepleri Tarihi. İstanbul: Ensar Neş-

riyat, 5. Basım, 2019.  

Râzî, Ebu Abdullah Muhammed b. Ömer er-. Mefâtîhu’l-Gayb-Tefsîru’l-Kebîr. 

Beyrut: Dâru’l-Fikr. 1401-1981. 

Serdar, Murat& Işık, Harun. Kelam Tarihi. Kayseri: Kimlik Yayınları, 1. Basım, 

2018.  

Şehristânî, Muhammed Abdülkerîm. el-Milel ve'n-Nihal. nşr. M. Seyyid Kîlânî. I-

II. Kahire: Byy. 1391/1961.  

Taberî, Ebû Ca'fer Muhammed b. Cerîr et-. Tarihu'l-Ümem ve'l-Mülûk. thk. M. 

Ebû'l-Fazl İbrâhîm. Beyrut: trz. 

Topaloğlu, Bekir.&Çelebi, İlyas. Kelâm Terimleri Sözlüğü. İstanbul: İsam Yayınla-

rı, 4. Basım, 2015.  

Watt, Montgomery. İslam Düşüncesinin Teşekkül Devri. çev. Ethem Ruhi Fığlalı. 

Ankara: Byy, 1981.  

Yiğit, İsmail. "Osman". TDV İslam Ansiklopedisi. İstanbul: TDV Yayınları, 2007. 

Zehebî, Ebû Abdillâh Şemsuddîn Muhammed b. Ahmed b. Osman. Mîzân'ül-

İ'tidâl fî Nakdi'r-Ricâl. Kahire: Byy. 1963. 

 



 
 

 

 

 

MUTEZİLE 

Mutezile Hicrî birinci ve ikinci asrın sosyal, ekonomik, siyasi, coğrafi ve 

kültürel şartlarının doğal sonucu olarak ortaya çıkan, zamanla itikadîleşmiş, 

akla verdiği değerle tanınan bir ekoldür. İslâm’ın anlaşılması ve doğru İslâm 

inancının başta gayrimüslimler olmak üzere tüm topluma yayılması gayesiyle 

oluşan Mutezile XIX. asırdan itibaren rasyonalist düşünme eğiliminde olanlar, 

özellikle de Avrupalı bilginlerin ilgisini çekmiştir. Onların akılcı düşünme eği-

liminde oldukları doğruysa da bunun rasyonalizmin sınırları içine dâhil edilme-

si aşırı yorumdur. Mutezile’yi İslâm’la özdeşleştirmek ne kadar yanlış ise görüş-

lerini rasyonalizm kalıplarına hapsederek İslâm dışı kabul etmek de o kadar 

yanlıştır. Her ekol gibi o da din anlayışındaki farklılaşma ve kurumsallaşma 

sonucunda ortaya çıkan, dinin anlaşılması ile ilgili farklı tezahürlerden biridir. 

5.1. İsimlendirme 

 ayrılmak, bir köşeye çekilmek,1 Mutezile ise“  ”إعتزل“ fiil kökünden ”عزل“

“ayrılan, uzaklaşan, bir kenara çekilen” manasında adlaşmış sıfattır. Siyasi, kül-

türel, iktisadi gerekçelerle bir takım fikirler etrafında oluşan, belirli bir sosyal 

tabana sahip olan Mutezilîler, Kurʾân-ı Kerim’de geçen bazı ayetlerde2 i’tizal ve 

hicretin emredildiğinden hareketle olumlu bir ayrılmaya dikkat çekerler.  

Mutezilîler, kendileri için insan iradesini savunarak Allah’ın adaletine 

gölge düşürmedikleri, haberi sıfatları yorumlayarak teşbihten uzak durdukları 

için Ehl-i ʿAdl ve’t-Tevhîd’i; el-ʿAdl prensibinde gösterdikleri kararlılıktan dola-

yı da ʿAdliyye3 ismini tercih etmişlerdir.  

 
1 Halil b. Ahmed el-Ferâhîdî (ö. 175/791), Kitâbü’l-ʿayn, thk. Mehdî el-Mahzûmî-İbrahim 

es-Sâmerrâî (Lübnan: Müessesetü’l-ʿÂlemî, 1988), 1/353. 
2 Meryem 19/48; Müzzemmil 73/10. 
3 Ebû Said Neşvânü’l-Hımyerî (ö. 573/1178), el-Hûru’l-ʻıyn, thk. Kemal Mustafa (Beyrut: el-

Mektebetü’l-Yemeniyye, 1985), 258, 260. 
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ŞİA’NIN DOĞUŞU 

Şia, Hz. Peygamber’den sonra devlet yönetiminin Hz. Ali’ye ve onun so-

yundan gelenlere ait olduğu düşüncesi etrafında birleşen çeşitli gruplara verilen 

ortak bir addır. Hz. Peygamber’in vefatından sonra devletin başına kimin geçe-

ceği konusu Müslümanlar arasında tartışılmış, günümüze kadar devam eden bir 

sorun halini almıştır. Şia devlet başkanlığını Hz. Ali ve soyunun hakkı olarak 

görmüş ve inanç sistemini de bu görüş üzere kurmuştur. Sahabe döneminde çok 

büyük problemlere yol açmayan bu tartışma Şia’nın ideolojik tarih inşasına1 

yönelmesiyle farklı bir noktaya evrilmiş, büyük tartışmalara ve kapanmayan 

ihtilaflara sebep olmuştur. İlk başlarda imamet, dinin füru kısmında değerlendi-

rilen fıkhî bir konu kapsamında ele alınırken Şia’nın bahsi geçen yaklaşımıyla 

usul konusu haline gelmiş, itikadî ve kelamî bir nitelik kazanmıştır. Bu sebepten 

dolayı Şiîlik denince imamet nazariyesi akla gelmektedir. Siyasî bir görüşten 

doğan Şia, sonradan kendine ait bir inanç sistemi geliştirerek mezhepleşmiş, 

birçok alt kola ayrılmıştır. 

6.1. İsimlendirme 

“Yayılmak, desteklemek” manasındaki ş-y-a kökünden gelen Şia kelime-

si, “grup, taraftar, bir iş ya da fikir üzerine bir araya gelmiş topluluk, birine tabi 

olup onu destekleyenler”2 anlamlarını ifade eden bir kelimedir. Terim olarak Şia, 

Hz. Peygamber’den sonra insanların en faziletlisinin Hz. Ali olduğuna inanıp 

hilafetin Hz. Ali’nin ve ondan sonra onun soyundan gelenlerin hakkı olduğunu 

kabul edenlere verilen bir isimdir.3  

 
1 M. Watt, İslam Düşüncesinin Teşekkül Devri, Çev. Ethem Ruhi Fığlalı,(İstanbul: Birleşik 

Yayıncılık 1998), 45. 
2 İbn Manzur, Lisânu’l-Arab, , (Beyrut:  Dâru Sadr, trz.), 8/188-192. (ş-y-a maddesi) 
3 Şehristani, el-Milel ve’n-nihal, (Beyrut: Dâru’l-Ma’rife, 1414/1993), 1/169. 
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ŞİA II -İMAMİYYE/İSNÂAŞERİYYE 

7.1. İsimlendirme 

Şiîlik, yaklaşık hicri ikinci asırda ortaya çıkmış ve birçok kola ayrılarak 

büyük değişiklikler geçirmek suretiyle günümüze kadar uzanmış bir fırkadır. 

Şiîliğin en karakteristik özelliğini imâmet meselesi oluşturmaktadır. İmâmet 

doktrini, Şîa düşüncesinin kendine has diğer görüşlerinin oluşmasında da temel 

bir işlev görmektedir. İmâmiyye, Hz. Ali ve evlatlarının soyundan gelen kişilerin 

Hz. Peygamber tarafından nassla tayin edilen meşru imamlar olduğunu ve bu 

sayının on iki ile sınırlandırıldığını kabul eden mezheptir. Şîa denilince genellik-

le İmâmiyye fırkası anlaşılır ve günümüzde İran coğrafyasına hâkim resmi bir 

mezhep olması yönüyle İran Şiîliği olarak da bilinir. Söz konusu fırkayı adlan-

dırmak için tarihsel süreçte farklı isimler kullanılmıştır. Bunlardan en yaygın 

olanlarını şu şekilde ifade etmek mümkündür: 

▪ İmâmiyye: İmâmiyye ve İsnâaşeriyye isimleri birbirinin yerine kullanı-

lan eş anlamlı kelimelerdir. Küçük gizlilik olarak ifade edilen gaybet-i suğrâdan 

(873-941) önce yazılmış erken devir Şiî kaynaklarında İmâmiyye adıyla bir fırka-

ya rastlanmamakla birlikte gaybet-i suğrâ sırasında yazılan eserlerde ise on bi-

rinci imam Hasan el-Askerî’nin ölümü üzerine Şîa arasında ortaya çıkan fırkalar 

içinde sadece birinin ismi olarak anılmaktadır. On birinci imam Hasan el-

Askerî’nin ölümünden sonra ortaya çıkan Şiî fırkalar içinde silsileyi gâib imamla 

tamamlayan İmâmiyye’yi gerçek Şiîlik olarak kabul eden Nevbahtî (ö. 922)1, 

bunların dışında kalan bütün fırkaları reddetmiştir. Hasan el-Askerî’den sonra 

ve gaybet-i suğrânın başlangıcından itibaren ortaya çıkan çeşitli gruplar giderek 

güçlerini kaybetmiş, sadece İmâmiyye Şîası büyük bir gelişme kaydederek varlı-

ğını sürdürmüştür.2 Böylece on ikinci imamın 260/874 yılında gizlenmesinden 

sonra yaklaşık bir asır içinde diğer muhalif fırkalar tedricen kaybolurken 

 
1 Hasan b. Musa Nevbahtî - Sa‘d b. Abdullah Kummî, Fıraku'ş-Şîa (Kahire: Dâru’r-Reşâd, 

1992), 108. 
2 Mustafa Öz, "İmâmiyye", TDV İslam Ansiklopedisi (İstanbul: TDV Yayınları, 2000), 22/207-

208. 
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ŞİA III   ZEYDİYYE 

8.1. İsimlendirme 

Zeydîliğin kurucusunun Zeyd b. Ali (ö. 122/740) olduğu kabul edilir. 

Onun ismine nispetle Zeydiyye denilmiştir. Zeyd, tahminen 80/699 yılında Me-

dine’de doğmuştur. Zeyd, Hz. Hüseyin’in (ö. 61/680) torunudur. Babasının adı 

Ali olmakla birlikte Zeynelâbidîn (ö. 94/712) olarak bilinir. Annesi ise Muhtâr es-

Sekafî’nin (ö. 67/687) babasına hediye ettiği, güzel ahlâklı Ceydâ (Haydâ) isimli 

Sindli bir câriyedir. 

Zeynelâbidîn ve büyük oğlu Muhammed el-Bâkır (ö. 114/733), Kerbelâ’da 

yaşananlardan dolayı siyasetle ilgilenmemişlerdir. Onlar, hac ibâdeti için Mek-

ke’ye gitmek dışında Medine’de yaşamışlardır. Her ikisinin hayatı da ilim ve 

ibâdetle meşgul olmakla geçmiştir. Zeyd, öğrenim çağına gelince Kur’ân’ı ezber-

lemiş, babasından fıkıh ve hadis dersleri okumuştur. Babasının ölümünden son-

ra ağabeyi Muhammed el-Bâkır’dan yeğeni Ca‘fer es-Sâdık (ö. 148/765) ile bera-

ber dersler almıştır. Zeyd, Medine’de yaşadığı sıralarda birçok âlimden dersler 

okumuştur. Sahâbenin hayatta kalanlarından bazılarıyla görüşmüştür. Sahâbe 

ve tâbiûn neslinden hadisler rivâyet etmiştir. 

Hicaz ve Irak bölgelerine ilim için seyahatler yapmış, pek çok şehre git-

miş; özellikle Medîne, Kûfe ve Basra’da pek çok ilim erbabı ile görüşmüş ve 

onlardan dersler almıştır. Bu sayede o, ilim bakımından ehl-i beyt içerisinde öne 

çıkan bir şahsiyet olmuştur. 

Basra seyahati esnasında Mu‘tezile’nin kurucusu Vâsıl b. Atâ (ö. 131/748) 

ile tanışmıştır. Onun görüşlerini bizzat kendisinden dinlemiş, ondan ders almış-

tır. Zeyd, Vâsıl’ın çoğu görüşlerini benimsemekle birlikte bazı görüşlerini de 

kabul etmemiştir. Zeyd ile Vâsıl’ın dostluğundan dolayı Zeydiyye mensupları, 

Mu‘tezile’nin pek çok görüşünü almışlardır.1 Zeyd, Ebû Hanîfe’ye (ö. 150/767) 

de hocalık yapmıştır. 

 
1 Mehmet Ümit, Zeydiyye-Mu‘tezile Etkileşimi -Zeyd b. Ali’den Kâsım er-Ressî’nin Ölümüne 

Kadar- (İstanbul: İsam Yayınları, 2010), 55. 
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İSMAİLİYYE 

İsmailîyye, Şiî imamlardan Cafer-i Sadık’ın ölümünden sonra, imametin 

nass ve tayinle onun en büyük oğlu İsmail, onun da oğlu Muhammed b. İsmail 

ve soyundan gelen kişilerin hakkı olduğunu iddia eden Şiî topluluğa verilen 

isimdir.1 İmamet Şia’sının aksine onlar, imameti, Cafer’in oğlu Musa Kazım ve 

soyundan değil, İsmail ve soyundan devam ettiren topluluktur.  

9.1. İsmailîyye’nin İsmi ve Tarihçesi 

İsmailîyye ismi, Şiî imamlardan Cafer-i Sadık’ın oğlu İsmail b. Cafer’e 

nispetle verilmiştir. Onlar için ayrıca Karamita (Karmatiler), Ta’limiyye, Batiniy-

ye, Seb’iyye, Melahide ve Zenadika gibi isimler de kullanılmıştır. 

Karamita tabiri, İsmailîlik içerisinde imamet meselesinde meydana gelen 

anlaşmazlıktan sonra, Irak valisi Hamdan Karmat başta olmak üzere, eski İs-

mailî öğretiye bağlı kesimi ifade etmek için kullanılmıştır.2 İsmailîler, dinî nass-

ların bir zahirî bir de batınî anlamları olduğunu kabul etmişlerdir. Batınî anlam-

lar bilinmeden zahirî anlamların tek başına bir anlam ifade etmeyeceğini ve 

batınî manaların da ancak imamların bilebileceğini öne sürdükleri ve bu anlam-

lar üzerinde fazlaca durdukları veya “imamlar gizilidir” dedikleri için onlara 

Batıniyye ismi verilmiştir.3 Ta’limiyye tabiri, daha çok Hasan Sabbah ile birlikte 

Alamut-Nizarî İsmailîleri için kullanılan bir isimdir. Onlara göre, dinin batını 

denilen sır ve hakikatini ancak masum imamın talimi, yani öğretisiyle elde edi-

lebilir.4 Dolayısıyla masum imamın talimi dışındaki her türlü bilgi yanlış ve 

 
1 Muhammed Ebu Zehra, Mezhepler Tarihi, Çev. Sıbğatullah Kaya, (İstanbul: Yeni Şafak 

Yayınları, trs.), 60. 
2 Sabri Hizmetli, “Karmatiler”, Türkiye Diyanet Vakfı İslam Ansiklopedisi, (İstanbul: TDV 

Yayınları 2001), 24/510-514. 
3 Ebu Zehra, Mezhepler Tarihi, 61; Avni İlhan, “Batınıye”, Türkiye Diyanet Vakfı İslam Ansik-

lopedisi, (İstanbul: TDV Yayınları 1992), 5/190-194. 
4 Cevad Meşkur, Mezhepler Tarihi Sözlüğü, çev. Mahfuz Söylemez ve diğerleri, (Ankara: 

Ankara Okulu Yayınları, 2011), 534. 
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DÜRZİLİK 

10.1. İsimlendirme 

Dürzîlik, Şîa mezhebinin İsmâiliyye fırkası içinde ortaya çıkan, Fâtımîle-

rin altıncı halifesi Hâkim-Biemrillâh’ın ilah olduğu iddiasıyla 408/1017 yılında 

kurulan bir fırkadır. Hâkim Biemrillah’ın ilah olduğunu ilk iddia edenin kim 

olduğu ihtilaflıdır. Kimisine göre Hasan b. Haydara el-Ferganî (ö. 409/1018) iken 

kimisine göre Anuş Tekin ed-Derezî (ö. 410/1019) yahut diğer bir adıyla Mu-

hammed b. İsmâil ed-Derezî’dir. Bu kişiler 407/1016 yılında Hâkim’in ilah oldu-

ğunu toplumda yaymaya başlamışlardır. Bu fikri kabul eden Hâkim’in İran asıllı 

veziri Hamza b. Ali tarafından, bu anlayış yeni bir din iddiasıyla kurumsallaştı-

rılmıştır. Mehdi lakabını alan Hamza b. Ali’nin vezirliği de 408/1017 yılına teka-

bül etmektedir.1 

Tarihte el-Müvahhidûn, ed-Diyânetü’t-Tevhîd ve el-Müvahhidûn ed-

Dürûz ve en çok da Dürzîler olarak isimlendirilmişlerdir. Nadiren Hâkimiyye 

adıyla anılsa da Hamza’nın dâisi iken sonradan mürted kabul edilen Anuş Tekin 

ed-Derezî halk içindeki yoğun propagandaları sebebiyle Dürzîyye olarak anıl-

mış ve yaygınlık kazanmıştır2 Fakat Dürzîlik içinde Anuş Tekin ed-Derezî mür-

ted olarak kabul edildiğinden dolayı Dürzî tabiri Hâkim Biemrillah’ın komutan-

larından Ebu Mansur Anuştekin ed-Derezî’ye nispetle kullanıldığı iddia edilmiş-

tir.3 

Dürzî tabirinin kökenine dair bir diğer iddia, onun “Dreux” isminin mu-

harref şekli olduğudur. Buna göre Kudüs 1190 yılında Müslümanlar tarafından 

Haçlılardan alındıktan sonra, bir haçlı alayının kumandanı olan Comte de 

 
1 İzmirli İsmail Hakkı, Dürzî Mezhebi, Sadeleştiren: Ahmet Tunahan Akgün  (Kahraman-

maraş: Samer Yayınları, 2020), 63. Ahmet Bağlıoğlu, “Dürzîliğin Felsefi ve Dini Arkapla-

nı”, Fırat Üniversitesi ilahiyat Fakültesi, 8, (2003), 215, 216. 
2 Mustafa Öz, Ana Hatlarıyla İslam Mezhepleri Tarihi, (İstanbul: Ensar Neşriyat, 2014) 337; 

Mustafa Öz,  “Dürzîlik”, Türkiye Diyanet Vakfı İslam Ansiklopedisi,  (Ankara: TDV Yayınları, 

1994), 10/39. 
3 Muzaffer Tan, “Geçmişten Günümüze Dürzîlik”, Mezhep Araştırmaları, 5/2 (2012), 62. 
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ŞİA VI   NUSAYRİLİK 

11.1. İsimlendirme 

Nusayrîlik; İmam Hasan e l -Askeri’nin talebesi olan Ebu Şuayb 

Muhammed bin Nusayr en-Nemiri (270/883) tarafından 9. yüzyılda temelleri 

atılmış ve daha sonra da Hüseyin b. Hamdan el-Hasîbî (358/957) tarafından 

kurumsallaştırılarak mezhep hüviyetine kavuşmuştur. Nusayrîlik, İslamiyet’in 

batıni yorumunu ön plana çıkaran, Allah’ın Hz. Ali’de tecelli ettiğine ve 

tenasühe inanan, Ehl-i Beyt’e muhabbet ve hürmeti önceleyen bir inanç 

sistemidir. Nusayrîlik hakkında dikkat çeken başlıca özellik, Batıni zihniyetin 

temel yaklaşımı olan batın-zahir ayrımının, onun inanç sistemine büsbütün 

hakim durumda olmasıdır. 

Nusayrî kelimesinin kökeninine dair yaygın kanaat, Nusayrîliğin ilk kuru-

cu lideri olduğu kabul edilen İbn Nusayr’den geldiği yönündedir. en-Nevbahtî 

(300/912), el-Kummî (301/913), el-Eş’arî, (324/936), el-Bağdadî (429/1037) gibi ilk 

dönem müelliflerinin eserlerinde Nusayrî terimine yer verilmemiş; ancak Nemi-

riyye adıyla söz konusu topluluktan bahsedilmiştir.1  Dolayısıyla İbn Nusayr en-

Nemirî’ye nispetle mezhep, ilk dönemlerde “Nemirîyye” kavramı ile isimlendi-

rilirken zaman içerisinde bu kavram yerini “Nusayrîyye” kavramına bıraktığı 

anlaşılmaktadır. Dürziliğin kurucusu olarak bilinen Hamza b. Ali, Er-Risaletü’d-

Damiga fi’r-Reddi ala Fasıkı’n-Nusayrî isimli risalesinde, Nusayrî sözcüğünü 

kullanan ilk kişi olarak karşımıza çıkmaktadır. Ayrıca, eş-Şehristânî2  ve İbn 

Hazm’ın3 da “Nusayrîyye” ismini kullandıkları görülmektedir. Nusayrîliğin 

 
1 Kummî - Nevbahtî, Şiî Fırkalar: Kitâbu’l-Makâlât ve’l-Firaku’ş-Şî’a, çev., Hasan Onat - Sabri 

Hizmetli - Sönmez Kutlu - Ramazan Şimşek  (Ankara: Ankara Okulu Yayınları, 2004), 238-

240, 301-302; Abdülkahir el-Bağdadî, Mezhepler Arasındaki Farklar, çev., Ethem Ruhi Fığlalı 

(Ankara: Türk Diyanet Vakfı Yayınları, 2011), 196; Ebû`l- Hasen El-Eş`ari, İlk Dönem İslam 

Mezhepleri: Makâlâtü`l- İslâmiyyîn ve İhtilafu`l-Musallîn, çev., Mehmet Dalkılıç - Ömer Ay-

dın (İstanbul: KabalcıYayınevi, 2005), 45-46. 
2 Ebü’l-Feth Taceddin Muhammed b. Abdülkerim eş-Şehristânî, El-Milel Ve’n-Nihal, çev., 

Mustafa Öz (İstanbul: Bilnet Matbaacılık, 2015), 250. 
3 İbn Hazm, el-Fasl, çev., Halil İbrahim Bulut (İstanbul: Türkiye Yazma Eserler Kurumu 

Başkanlığı Yayınları, 2017), 3/474.  
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EHL-İ SÜNNET VE’L-CEMÂAT 

12.1. Ehl-i Sünnet İsimlendirmesi 

Arapça’da “ehl” kelimesi kişinin hanımı, aynı çatı altında birlikte yaşadığı 

aile efradı ve nesebi anlamlarına gelmektedir. Kur’ân-ı Kerim’de Hz. Peygam-

ber’in (s.a.v.) ev halkı anlamında Ehl-i beyt ismi kullanılmıştır.1 Ehl-i Hicâz, ehl-i 

İslâm, Ehl-i Sünnet ve ehl-i ehvâ gibi terkiplerde de görüldüğü üzere “ehl” keli-

mesi kendisine izafe edilen ibarelerin içerdiği anlama mensubiyet ifade etmek-

tedir. Bu bakımdan söz konusu terkipler, sırasıyla; Hicâz bölgesinde yaşayanlar, 

İslâm dinine mensup olanlar, Ehl-i Sünnet mezhebine mensup olanlar, hevâ ve 

hevesinin peşinden koşmayı hayat düsturu olarak benimseyenler demektir.2 Bu 

açıdan “ehl” kelimesi; bir kişi, grup ya da topluluğun, benimsediği yol, inanç, 

mezhep veya yaşam tarzıyla ilgisini ortaya koymaktadır.3  

Sünnet kelimesi ise öncekilerin yolu, sonradan ortaya konulup yerleşen 

tarz, izlenen yöntem demektir. Kur’ân’da geçen sünnetü’l-evvelin4 ifadesi, kelime 

anlamına uygun olarak önceki ümmetlerin izledikleri yol ve buna karşılık uğra-

dıkları son demektir. Ayetlerde yer alan sünnetullah5 kavramı Allah’ın koyduğu 

 
1 Kur’ân’da Ehl-i beyt ismi mârife olarak,   رَكُمْ تطَْه۪يرًا جْسَ اهَْلَ الْبَيْتِّ  وَيطَُه ِّ يُذْهِّبَ عَنْكُمُ الر ِّ ُ لِّ  Ey“ اِّنَّمَا يرُ۪يدُ اللّٰه

Resûlullah’ın ev halkı! Allah sizden ancak günâh kirini gidermek ve sizi tertemiz yapmak istiyor.” 

(el-Ahzâb, 33/33) ayetinde geçmektedir. Bu hitabın tam olarak kimleri kapsadığı husu-

sunda müfessirler arasında bir fikir birliği bulunmamaktadır. Kimisi bu kapsama Hz. 

Peygamber’in eşlerini sokarken, kimisi de bunu Resûlullah, Alî, Fâtıma, Hasan ve Hüse-

yin’den ibaret saymaktadır. Muhammed b. Cerîr et-Taberî, Tefsîr, thk. Beşâr Avâd Mârûf 

ve İsâm Fâris el-Harastânî (Beyrut: Müessesetü’r-Risâle, 1994), 6/178. 
2  Krş. Râğıb el-İsfehânî, Müfredâtü elfâzi’l-Kur’ân, thk. Safvan Adnan Davudi (b.y.: Dârü’l-

Kalem, 2009), 96. Ayrıca bk. Zemahşerî, Esâsü’l-belâğa, thk. Muhammed Bâsil Uyûn es-Sûd 

(Beyrut: Dâru’l-Kutubi’l-İlmiyye, 1419/1998), 1/40. 
3 bk. İbn Manzûr, Lisânü’l-Arab (Beyrut: Dârü Sâdır, ts.), “ehl”, 11/28-30. 
4 el-Enfâl, 8/38; el-Hicr, 15/13; el-Kehf, 18/55; el-Fâtır, 35/43. 
5 “(Bu,) Allah’ın (kâfirler hakkındaki) süregelen sünnetidir/değişmez yasasıdır. Sen, Allah’ın 

sünnetinde/yasasında bir değişiklik bulamazsın.” (el-Fetih, 48/23). “Sünnetullah” ibaresinin 
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EHL-İ SÜNNET VE’L-CEMAAT II – SELEFÎLİK 

13.1. İsimlendirme 

Sözlükte “önce gelmek, gelip geçmek, geçmişte kalmak” anlamına gelen 

selef kelimesi ıstılahta “geçmiş zamanda fazilet ve ilim açısından Müslümanların 

önderleri sayılan sahabe ve tâbiîni kastetmek için kullanılmaktadır. Selefî ise bu 

iki neslin görüşlerine bağlı olan kişi demektir.1 Bununla birlikte ilk iki nesle, 

İslam’ın üçüncü nesli olan tebe-i tâbiîn de dahil edilerek, Selefin bu üç nesilden 

oluştuğu da savunulmaktadır. Bunu ispatlamak için de Hz. Peygamber’e nispet 

edilen şu rivayet delil gösterilmektedir: “Ümmetimin en hayırlısı benim döne-

minde yaşayanlardır (sahabe). Sonra onların ardından gelenler (tâbiîn), sonra da 

onları takip edenlerdir (tebe-i tâbiîn).”2  

Selef kelimesinden türetilen Selefiyye’nin terim anlamı ve takip edilen 

metod bakımından iki farklı tanımı yapılmaktadır. Terim anlamıyla İslam’ın 

Kur’an, Sünnet ve ilk üç neslin görüş ve yöntemlerinden hareketle anlaşılmasını; 

bunların dışındaki şahsî rey ve aklî istidlallere müracaat edilmemesini savunan-

lar kastedilmektedir.3 Buna göre Selefiyye İslam’ı anlama, yorumlama ve yaşama 

konusunda ilk üç nesli model kabul eden ve bu modeli tarihin değil de dinin bir 

parçası haline getiren ve onun korunması uğrunda mücadele eden gelenekçi ve 

muhafazakâr bir düşünceyi ve zihniyeti temsil etmektedir.4 Metod bakımından 

 
1 Muhammed Hâmid et-Tehânevî, el-Keşşâfü ıstılâhâti’l-fünûn ve’l-ʿulûm, thk., Ali Dehrûc 

vd. (Beyrut: Mektebet-u Lübnan, 1996), 1/968; Ebû Hâmid Muhammed b. el-Gazzâlî, İti-

kadda Orta Yol, çev. Kemal Işık (Ankara: AÜİF Yayınları, 1971), 17; Adem Apak, “İslam 

Tarihi Boyunca Selef ve Selefilik Kavramlarının Anlam Serüveni”. Tarihte ve Günümüzde 

Selefilik, ed. Ahmet Kavas (İstanbul: Ensar Neşriyat, 2014), 39, 41. 
2 Bkz. Buhârî, “Şehâdet”, 9; Müslim, “Fezâilu’s-Sahabe,” 214; Tirmizî, “Fiten”, 45; Ebû 

Davûd, “Sünnet”, 10. 
3 Tehânevî, el-Keşşâf, 1/968; Mehmet Zeki İşcan, Selefilik: İslami Köktenciliğin Tarihi Temelleri 

(İstanbul: Kitap Yay. 2014), 26; Halil İbrahim Bulut, İslam Mezhepleri Tarihi (Ankara: DİB 

Yay., 2016), 230. 
4 Ferhat Koca, İslam Düşüncesinde Selefîlik (Ankara: Ankara Okulu Yayınları, 2016), 11. 
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MÂTÜRÎDÎLİK 

14.1. İsimlendirme 

Mâtürîdîlik, İslâm düşüncesi tarihinde hicrî 4. ve 5. yüzyıllarda Ebû 

Mansûr el-Mâtürîdî (öl. 333/944)’nin akılcı din anlayışının itikâdî-kelâmî ve si-

yasî görüşleriyle birlikte sistemleştiği bir kelâmî ekoldür.1 Ekolün ana isim ola-

rak kelâmî sistematiğinde kendisinin görüşlerinin merkezî rolünden dolayı 

Mâtürîdî’ye nispet edildiği anlaşılmaktadır. Bununla birlikte Mâtürîdî’nin gö-

rüşlerindeki belirgin Ebû Hanîfe (öl. 150/767) etkisinden dolayı “Hanefîler” şek-

linde isimlendirildiği de olmuştur. Ekolün Mâverâünnehir bölgesinde yaygınla-

şıp etkisini arttırması üzerine “Mâverâünnehir Fakihleri”, “Semerkand Meşâyi-

hi” bazen de “Ehl-i Sünnet” şeklinde anıldığı anlaşılmaktadır.2    

Mâtürîdîlik özellikle Ebû Hanîfe’den miras kalan itikâdî ve fıkhî kimliği 

akıl ile vahyin uyumlu bir şekilde işletildiği akılcı bir din anlayışı şeklinde sis-

tematikleştirdikten sonra Irak, Şam ve Mısır gibi bölgelerdeki ağırlıklı fıkhî Ha-

nefîlikten ayrılarak kelâmî bir bünyeye kavuşmuştur. Bu kelâmî düşünce yapısı 

her ne kadar Mâverâünnehir bölgesinde yayılmaya başlasa da kısa süre içerisin-

de Hanefîlikle birlikte yürümeye başlamış ve günümüze kadar çeşitli vesilelerle 

varlığını sürdürebilmiştir.  

14.2. Teşekkül ve Tarihçe 

Mâtürîdîliğin tarihsel süreci incelendiğinde Mâtürîdî’nin başat rolü oy-

naması ve kendisinin talebeleriyle oluşmaya başlayan Mâtürîdî düşüncenin 

gelişimi aynı anda dikkate alınmalıdır. Bu kapsamda Mâtürîdî’nin hayatı ve ilmî 

faaliyetleriyle bu faaliyetlerin ürünü olan eserlerin üzerine yoğunlaşmak bir 

bakıma Mâtürîdî’nin ve Mâtürîdîliğin fikrî arka planını kavrayabilmek açısından 

 
1 Sönmez Kutlu, “Maturidilik”, İslâm Mezhepleri Tarihi, ed. Hasan Onat-Sönmez Kutlu 

(Ankara: Grafiker Yayınları, 2013), 365. 
2 İhsan Timür, “Mâtürîdîlik”, İslâm Mezhepleri Tarihi, ed. Mehmet Saffet Sarıkaya-Mehmet 

Ümit (Ankara: Nobel Akademik Yayıncılık, 2020), 235. 

 

 
Bölüm 

-14- 

 

 

 



 286 

Kaynakça 

Ak, Ahmet. Büyük Türk Âlimi Mâturîdî ve Mâturîdîlik. İstanbul: Ensar Neşriyat, 

2017. 

Ak, Ahmet. İtikâdî İslam Mezhepleri Tarihi 1-Giriş ve Ehl-i Sünnet. İstanbul: Hikme-

tevi Yayınları, 2022. 

Akoğlu, Muharrem. “Büveyhîler’in Mezhebî Eğilimleri/Politikaları Üzeri-

ne”. Bilimname: Düşünce Platformu 7/17 (2009-2), 123-138. 

Aruçi, Muhammed. “Ebü’l-Yüsr el-Pezdevî”. Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklo-

pedisi. 34/266-267. Ankara: TDV Yayınları, 2007. 

Çetin, Maksut. “Hz. Muhammed’in Nübüvvet ve Risaleti”. İslam İnanç Esasları. 

ed. Vecihi Sönmez-Hilmi Karaağaç, İstabul: Lisans Yayıncılık, 2021, 221-

239. 

Demir, Osman. “Şerh ve Hâşiye Dönemi Kelamı”. Kelam Tarihi. Ed. İbrahim 

Aslan-Osman Demir. 279-302. Ankara: Nobel Akademik Yayıncılık, 2022. 

Demir, Osman. “Osmanlı Dönemi Kelamı”. Kelam Tarihi. Ed. İbrahim Aslan-

Osman Demir. 303-328. Ankara: Nobel Akademik Yayıncılık, 2022. 

Esen, Muammer. “Matûridî’nin Bilgi Kuramı ve Bu Bağlamda Onun Alem, Allah 

ve Kader Konusundaki Görüşlerinin Kısa Bir Tahlili”. Ankara Üniversitesi 

İlahiyat Fakültesi Dergisi 49/2 (2008), 45-56. 

İbn Hallikân, Ebü’l-Abbas Ahmed b. Muhammed b. Ebî Bekr, Vefeyâtü’l-A‘yân ve 

Enbâu Ebnâi’z-Zamân. Nşr. Muhammed Muhyiddin Abdülhamid. Kahire: 

y.y., 1321. 

Kalaycı, Mehmet. “Mâtürîdî-Hanefî Aidiyetin Osmanlı’daki İzdüşümleri”. Cum-

huriyet İlahiyat Dergisi 20/2 (2016), 9-72. 

Kalaycı, Mehmet. “18. Yüzyıl Osmanlı Dinî Düşüncesinde Mâturîdîlik Vurgusu: 

Hanefîlikten Mâturîdîliğe Giden Sürece Dair Bir Tahlil”. Sahn-ı Semân’dan 

Dârulfünûn’a Osmanlı’da İlim ve Fikir Dünyası. Ed. Ahmet Hamdi Furat vd. 

47-95. İstanbul: Zeytinburnu Belediyesi Kültür Yayınları, 2018. 

Kutlu, Sönmez. “Maturidilik”. İslâm Mezhepleri Tarihi. Ed. Hasan Onat-Sönmez 

Kutlu. 365-394. Ankara: Grafiker Yayınları, 2013. 

Kutlu, Sönmez. İmam Mâturîdî ve Mâturîdîlik. Ankara: Otto Yayınları, 2016. 

Madelung, Wilferd. “Maturidiliğin Yayılışı ve Türkler”. Çev. Muzaffer Tan. 

(içinde) İmam Mâturîdî ve Mâturîdîlik. Haz. Sönmez Kutlu. 323-379. Anka-

ra: Otto Yayınları, 2016. 

Makdîsî, Şemseddin Muhammed B. Ahmed b. Ebî Bekir. Ahsenü’t-Tekâsim fî 

Ma‘rifeti’l-Ekâlim. Thk. J. Geoje. Leiden: Leiden Press, 1906. 

Mâtürîdî, Ebû Mansûr Muhammed b. Mahmûd. Kitâbü’t-Tevhîd. Çev. Bekir To-

paloğlu. Ankara: İSAM Yayınları, 2003.  



 287 

Mâtürîdî, Ebû Mansûr Muhammed b. Mahmûd. Te’vîlâtü’l-Kur’ân. Thk. Mehmet 

Boynukalın. İstanbul: Mizan Yayınevi, 2005. 

Mâtürîdî, Ebû Mansûr Muhammed b. Mahmûd. Kitâbü’t-Tevhîd. Çev. Bekir To-

paloğlu. Ankara: İSAM Yayınları, 2014. 

Nesefî, Ebü’l-Muîn Meymûn b. Muhammed b. Muhammed b. Mu‘temid. Tebsı-

ratü’l-Edille fî Usûli’d-Dîn. Thk. Hüseyin Atay-Şaban Ali Düzgün. Ankara: 

DİB Yayınları, 2003-2004. 

Nesefî, Ebu’l-Muîn Meymûn b. Muhammed. Bahru’l-Kelâm. Çev. Yusuf Arıka-

ner. İstanbul: Endülüs Yayınları, 2019. 

Önal, Recep. “Mâturidi’nin Hayatı, Eserleri ve Kelam İlmi’ndeki Yeri”. Akademik 

İncelemeler Dergisi 8/3 (2013), 325-360. 

Önal, Recep. “Mâtürîdî Düşüncenin Teşekkülünde Sosyo-Jeo-Politik Bağlam: 

Mâverâünnehir (Semerkand ve Buhara) Üzerine Analizler”. 3. Uluslararası 

Sosyal Bilimler Kongresi Bildiriler Kitabı. 40-86. 17-21 Ekim 2018. Buhara-

Özbekistan. 

Özen, Şükrü. “Mâtürîdî”. Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi. 28/146-151. 

Ankara: TDV Yayınları, 2003.  

Özervarlı, Mehmet Sait. Kelamda Yenilik Arayışları. İstanbul: Türkiye Diyanet 

Vakfı Yayınları, 2008. 

Pezdevî, Ebü’l-Yüsr Muhammed. Ehl-i Sünnet Akaidi. Çev. Şerafeddin Gölcük. 

İstanbul: Kayıhan Yayınları, 1994. 

Sâbûnî, Nûreddin. Mâtürîdiyye Akâidi. Çev. Bekir Topaloğlu. Ankara: Diyanet 

İşleri Başkanlığı Yayınları, 2000. 

Timür, İhsan. “Maturidîliğin Batı’da Taban Bulmasında el-Akîdetü’t-

Tahâviyye’nin Rolü”. Toplum Bilimleri Dergisi 10/19 (2016), 325-336. 

Timür, İhsan. “Mâtürîdîlik”. İslâm Mezhepleri Tarihi. Ed. Mehmet Saffet Sarıkaya-

Mehmet Ümit. 235-252. Ankara: Nobel Akademik Yayıncılık, 2020. 

Ulupınar, Hamide. "Kur’an’da Geçen Hikmet Kavramının İşârî Yorumu". Pa-

mukkale Üniversitesi İlahiyat Fakültesi Dergisi, 2021, cilt: VIII, sayı: 2, s. 791-

810. 

Ünverdi, Veysi. “Kelamda Kesb Teorileri”. Sistematik Kelam. Ed. Mehmet Evku-

ran. Ankara: Bilay Yayınları, 2019. 

Ünverdi, Veysi. “Mâtürîdî Kelamı”. Kelam Tarihi. Ed. İbrahim Aslan-Osman 

Demir. 197-222. Ankara: Nobel Akademik Yayıncılık, 2022. 

Yavuz, Yusuf Şevki. “Ebü’l-Muîn en-Nesefî”. Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklo-

pedisi. 32/568-570. Ankara: TDV Yayınları, 2006.  

 



 288 

 



 
 

 

 

 

EHL-İ SÜNNET VE’L-CEMAAT III     EŞARİLİK 

15.1. İsimlendirme 

Eş’arilik, mezhebin öncü ve kurucu imamı olan Ebu’l-Hasan el-Eş’ari’ye 

nispetle Eş’arîlik olarak adlandırılmıştır. Bu isimlendirme ile birlikte kelâmın 

temel problemlerine getirdiği sistematik çözümlerden dolayı karşıtları tarafın-

dan Müşebbihe, Cebriyye ve Mürcie gibi adlarla da anılmıştır. Ancak bu isim-

lendirmeler Eş‘arîler tarafından kabul görmemiştir.1 

İslâm düşünce tarihinde ortaya çıkan ilk ihtilaflardan sonra birçok mez-

hebin ortaya çıktığı görülür. Mezhepler arası fikir ayrılığından sonra insanlar 

kuşatıcı bir mezhep arayışına girdiler. Bu bağlamda Eş‘arîlik, İslâm ümmetinin 

içine girdiği gerilim ortamından kurtulmak için çözüm arayışına girmiş ve iti-

kadî meselelere yeni bir metotla yaklaşarak ihtiyacın hissedildiği bir ortamda 

ortaya çıkmıştır. Bu nedenle Eş‘arîliğin ortaya çıkışında dönemin sosyo-siyasî ve 

fikri ortamın doğrudan ilişkili olduğu söylenebilir. 

15.2. Teşekkül Dönemi ve Tarihçesi 

Eş‘arîliğin kurucu imamı Ebu’l-Hasan el-Eş’arî Abbasilerin merkezi otori-

tesinin zayıfladığı bir dönemde yaşamış (260/873-324/935), kelâmî fikirlerini 

içeren eserlerini bu zaman diliminde yazmıştır.  Dolayısıyla Eş’arîliğin tarihini 

anlamak için Abbasî halifesi Memun dönemine kadar gidilmesi gerekir. Bu za-

man diliminde siyasi otoritenin desteğiyle Mutezilenin halku’l-Kur’an düşünce-

sini kabul ettirmeye çalışması, fikirsel anlamda ortaya çıkan farklılığın toplum-

sal bir baskıya dönüşmesine neden olmuştur. Mütevekkil dönemine kadar de-

vam eden bu süreç, daha sonra tam tersi bir kisveye bürünmüştür. Mütevekkilin 

Ahmet b. Hanbel ve taraftarlarına yakın durmasıyla başlayan süreç Mutezile için 

bir çöküş dönemini beraberinde getirmiştir. Bu dönemden sonra Mutezile gü-

müş çağı olarak kabul edilebilecek Cübbâiler döneminde etkin olmaya başlamış-

tır. Ebu’l-Hasan el-Eş’âri de bu konjonktürde yaşamıştır. Babasının vefatından 

 
1 Halil İbrâhim Bulut, İslam Mezhepleri Tarihi (Ankara: Diyanet İşleri Başkanlığı Yayınları, 

2016), 267. 
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YEZİDİLİK 

16.1. İsimlendirme 

Yezîdi isminin kaynağı hakkında farklı açıklamalar vardır. İsmin Avesta 

dilinde “melek” anlamına gelen “İzd” kelimesinden türediğine dair yaygın bir 

kanı söz konusudur. Avesta dilinde “Tanrı” anlamına gelen “Yezdan” adından 

geldiği düşüncesi de bir diğer görüştür. Bu itibarla İzîdî ve Yezdanî, birincisin-

de “Meleğe İnanan”; ikincisinde “Allah’a İnanan” anlamına gelmektedir. Nite-

kim “Yezdan” adı, Yezîdi dualarının tüm giriş cümlelerinin bir parçasını oluş-

turmuştur: “Saf, merhametli ve cömert Yezdan adına.1 Yezîdiler Türkiye’de 

kendilerine “İzidi” veya “Yezîdi” olarak adlandırırlar. Yezîdiler’e göre de doğru 

olan isimlendirme Kürtçe bir kelime olan İzidiyye’dir. Bu kelime, “Yezdan” ya 

da “İzdan” kelimesinden türemiştir. Anlamı, “Allah’ın dinine bağlı olanlar” ya 

da “Allah’a inananlar”dır.2 Yezîdiler, farklı ülkelerde farklı isimlerle de anılmak-

tadır. Örneğin Suriye’de “Dasnaî”, Türkiye'de özellikle Batman ili ve çevresinde 

bulunan Yezîdilerden “Haldî” adıyla söz edilmektedir. Ermeniler arasında Er-

menice “güneşe tapanlar” anlamına gelen Arevortis adıyla tanınırlar. Genel 

olarak tüm Müslümanlar, “Şeytan’a inananlar” anlamına gelen Yezîdi adını 

kullanırlar.3  

Tarihî süreçte Yezîdilik, kurucusuna, bir şahsa ya da herhangi bir bölgeye 

nispetle ad almış bir kavramdır. Farklı yaklaşımları tasnif edersek:  

▪ Haricîler’in İbâdî kolunun önemli figürlerinden Yezid b. Üneyse tara-

fından kurulduğu iddiası. Şehristânî (ö. 548/1153), Yezid b. Üneyse’ye nispetle 

bu adı aldıkları görüşünü paylaşır.4 Semânî de (ö. 562/1166) Harici fırkalar           

 
1  Çakır Ceyhan Süvari. “Yezidis: An Ethno-Religious Group in Turkey”.  Forum of Ethno 

Geo Politics 4/2, (2016), 21. 19-38; Azad Said Sümuv. el-Yezidiyye min hilali nususiha’l-

mukaddese. (Beyrut: Matbaatü’l-Mektebeti’l-İslamiyyi, 2001), 27-29. 
2  Sümuv, el-Yezidiyye min hilali nususiha’l-mukaddese, 27. 
3  Süvari, “Yezidis: An Ethno-Religious Group in Turkey”, 21. 
4  Muhammed Abdülkerim eş-Şehristanî. el-Milel ve’n-Nihâl (İslam Mezhepleri). Ter. Musta-

fa Öz (İstanbul: Ensar Neşriyat, 2005), 139. 
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BÂBÎLİK-BAHÂÎLİK 

17.1. İsimlendirme 

Bâbîlik, Mirza Ali Muhammed Şîrâzî tarafından 19. Yüzyılda İran’da ku-

rulan, Şiîliğin İslâm anlayışı doğrultusunda özellikle de mehdîlik fikrinden ha-

reketle şekillenip gelişen ve daha sonra Bahâîlik adıyla devam eden, dinî görü-

nümlü çağdaş itikadî bir mezheptir.1 Mesîhî bir karakter taşıyan bu mezhebin 

kurucusu Mirza Ali Muhammed Şîrâzî, Şiî Şeyhîlik tarikatına mensup birisidir. 

Kendisi Şeyhîlik tarikatının kurucusu Şeyh Ahmed el-Ahsâî’nin mürîdi olan 

Kâzım Reştî’nin önde gelen müntesiplerindendir. Mirza Ali Muhammed, kâmil 

Şiî anlayışından hareketle Kâzım Reştî’nin ölümünden sonra Mehdî’ye açılan 

kapı anlamına gelen Bâb’ın kendisi olduğunu iddia etti.2 Mirza Ali Muham-

med’in “Bâb”lık iddiasında bulunması nedeniyle bu hareket ilk önce “Bâbîlik” 

olarak isimlendirildi. Mirza Ali Muhammed’in ölümünden sonra hareketin ba-

şına ileri gelen taraftarlarından biri olan Mirza Hüseyin Ali en-Nûrî geçti. Daha 

önce Mirza Ali Muhammed tarafından Mirza Hüseyin Ali en-Nûrî’ye “Tanrının 

mazharı” anlamına gelen Bahâullah adı verilmişti. Bahâullah ismine nispetle de 

bu mezhep daha sonra “Bahâîlik” olarak adlandırıldı.3 Mirza Ali Muham-

med’den sonra Bâbîlerin bir kısmı Bahâullah’ın üvey kardeşi Suphi Ezel lakabıy-

la meşhur olan Mirza Yahya’ya bîat ettiler. Mirza Yahya taraftarları, “Ezelîler” 

olarak anılmaya başladılar.4  

 
1 Sabri Hizmetli, “İtikadî İslâm Mezheplerinin Ortaya Çıkış Sebepleri ve Bâbîlik-Bahâîlik”, 

İslâm’da İnsan Modeli ve Hz. Peygamber Örneği (Kutlu Doğum Haftası: 1993), (Ankara: 1995), 

219. 
2 Ethem Ruhi Fığlalı, Bâbîlik ve Bahâîlik, (Ankara: Türkiye Diyanet Vakfı Yayınları, 1994), 

16. 
3 Mehmet Saffet Sarıkaya, İslâm Düşünce Tarihinde Mezhepler, (İstanbul: Rağbet Yayınları, 

2013), 223. 
4 Ali Acar, “Sosyolojik Açıdan Bahâîlik”, Sosyoloji Konferansları (Journal of Economy Culture 

End Society), 21 (1986), 212; Şinasi Siber, “Bâbîlik ve Bahâîlik”, Diyanet İlmi Dergi (Diyanet 

İşleri Başkanlığı Dergisi), 1/5, (1962), 27. 
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KADİYANİLİK 

Ahmediyye/Kâdiyânilik, Hindistan’ın Pencab bölgesinin Kâdiyân köyün-

de temelleri 1889 yılında Mirza Gulam Ahmed (1839-1908) tarafından atılmış 

müceddidlik, mesihlik, mehdilik ve nebîlik iddiaları üzerine inşa edilmiş, üze-

rinde en çok tartışılan şahıs merkezli dinî bir harekettir. Müslümanların çoğun-

luğu tarafından ayrı bir mezhep olarak kabul edilmesine karşın hareketin tem-

silcileri kendi topluluklarını Ehl-i Sünnet’in dışında yeni bir mezhep olarak 

görmemektedirler. Zira onlara göre İslam dini etrafında ortaya konan düşünce-

lerin her biri İslam’ın anlaşılma biçimleri olup İslam’da mezhep diye bir şey 

bulunmamaktadır.1 

18.1. İsimlendirme   

Ahmediyye hareketinin isimlendirilmesi Gulam Ahmed’in hayatındaki 

birtakım müspet veya menfi gelişmelere dayanmıştır. Tarihi süreç dikkate alın-

dığında hareketin isimlendirilmesinin, fiilî kuruluş tarihi olarak kabul gören 

1889 senesinden çok daha öncelere gittiği söylenebilir. 

Hareketin kuruluşunun öncesinde gündeme gelen ilk isimler “Mirzâiyye” 

ve “Mirzâiyyet” kavramlarıdır. Bu ifadelerin Gulam Ahmed’in çevresinde 1882 

yılından itibaren toplanmaya ve kendilerini “farklı” olarak tanımlamaya başla-

yan kimselerin Mirza Gulam Ahmed’in ismine nispetle bu kavramları kullandık-

larını söylemek mümkündür. Kuruluş sonrasında Gulam Ahmed, etrafında 

oluşan bu yeni topluluğu ayrı bir isimle adlandırmayı tercih etmemiştir. Gu-

lam’ın doğduğu yere nispetle “Kâdiyânî” şeklindeki kullanım biçimi yaygınlaş-

maya başlamıştır. Hareket, müceddidlik iddiası sonrasında 1891 yılında Gulam 

Ahmed’in, mesihlik ve mehdilik iddialarında bulunmasının ardından diğer 

Müslümanlar/muhalif kesimler tarafından isimlendirilmeye tabi tutulmuştur. 

 
1  H. A. Walter, “The Ahmadiya Movement”, The Religious Life of India (Londra: Oxford 

Unıversitesi Yayınları, 1918), 111; Ebu’l-Hasan Ali Hüsnü en-Nedvî, Kâdiyânî ve’l-

Kâdiyâniyetü, (Cidde: ed-Dâru’s-Suûdiyye, 1967), 7-8. 
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VEHHÂBÎLİK 

19.1. İsimlendirme 

Vehhâbîlik, Muhammed b. Abdülvehhâb (ö. 1206/1792) tarafından Arap 

Yarımadasının Necd bölgesinde başlatılmış olan dinî ve siyasî bir harekettir. 

Vehhâbî ismi, Muhammed b. Abdülvehhâb’ın babası Abdülvehhâb’ın adına 

nispetle verilmiştir. Ancak mensupları vehhabî isimlendirmesini benimsememiş-

lerdir. Onlar, kendileri için “Muvahhidûn”, “Ehl-i Hadîs”, “Selefiyye” gibi isim-

leri kullanmışlar, Vehhâbî hareket için ise daha çok “Da‘vetü’t-Tevhîd”, 

“Da‘vetü’s-Selefiyye” ve “Da‘vet” isimlerini tercih etmişlerdir. 

19.2. Teşekkülü ve Tarihçesi 

Muhammed b. Abdülvehhâb, 1115/1703 senesinde Arabistan’ın Necd 

bölgesinde bulunan Uyeyne kasabasında doğmuştur. Benî Temîm kabilesine 

mensuptur. Babası Abdülvehhâb b. Süleyman Uyeyne kadılığı görevinde bu-

lunmuş ve dedesi Süleyman b. Ali b. Ahmed ise Necd müftülüğü yapmıştır. İlim 

ehli bir ailede dünyaya gelen Muhammed b. Abdülvehhâb, tefsir, hadis ve özel-

likle Hanbelî fıkhıyla ilgili temel bilgileri babasından öğrenmiştir.1 Daha sonra 

Uyeyne’den Mekke’ye giden Muhammed b. Abdülvehhâb, Mekke’de istediği 

ilmî ortamı bulamamış ve Medine’ye intikal etmiştir. Muhammed b. Abdül-

vehhâb’ın Medine ulemasından aldığı dersler düşüncelerinin şekillenmesinde 

önemli bir etkiye sahip olmuştur. 

Hicrî XI ve XII. yüzyıllarda özellikle Medine âlimleri arasında ıslahatçı bir 

fikrî hareket baş göstermiştir. Bu hareketin en belirgin özelliği, İbn Teymiyye’nin 

fikirlerinin yeniden ön plana çıkarılması ve onun temel görüşlerinin canlanma-

sının sağlanmasıdır.2 Bu sürecin en önemli simalarından birisi Irak’tan gelerek 

 
1 Adullah es-Sâlih el-Useymin, eş-Şeyh Muhammed b. Abdülvehhâb Hayatuhu ve Fikruhu, 

(Riyad: Dâru’l-Ulûm, ts.), 26, 28. 
2 Adem Eryiğit, İbn Teymiyye’nin Siyaset Düşüncesi ve Cihat Doktrini, (İstanbul: Çıra Yayın-

ları, 2020), 284. 
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ALEVİLİK 

Alevilik İslam düşünce geleneğinin en özgün dini gruplarından birisidir. 

Sözlük anlamı itibarıyla Aliyi seven, Aliye bağlı, Alinin yolundan giden anlamı-

na gelir. Istılah olarak Hz. Peygamber sonrası dönemde Hz. Ali’yi en üstün sa-

habi olarak kabul eden, onu nas ve tayinle İslam toplumunun meşru halifesi 

olarak gören ve hilafeti, kıyamete kadar onun evladının hakkı olarak kabul eden 

topluluğa verilen isimdir. Şia kavramının geniş dairesinde gelişen Alevilik kav-

ramı kelam, mezhepler tarihi, İslam tarihi, edebiyat ve tasavvuf disiplinlerinde 

daha özel anlamlar kazanarak zaman içinde gelişmiştir. Bu yönüyle Alevilik, 

Ortadoğu merkezli birçok zahiri/batıni grubun müşterek ismi olarak Şii, Zeydi, 

Bektaşi, Kızılbaş, Dürzi, Nusayri, Ehl-i Hak, Yarsan vs. kullanılmaktadır. Bu 

yönüyle Şia ve Alevi uzantılı gruplar Ehl-i Sünnet geleneğinden sonra İslam 

düşünce mirasının ikinci büyük grubunu oluşturur. Şiî-Alevî tandanslı hareket-

ler İslam düşünce geleneğinde Ehl-i Beyt davası etrafında rafineleşmiş ve güçlü 

bir siyasi nazariyeye, âlem tasavvuruna ve topluluğa evrilmiştir. Bu bölümde 

üzerinde duracağımız Alevilik-Bektaşilik ise Mutezile, Ehli Sünnet ve Şia gibi 

klasik İslam mezheplerine kıyasla oldukça geç bir dönemde tarih sahnesine 

çıkmıştır. 15. Yüzyılın ikinci yarısında emareleri görünmüş ve 16. Yüzyılın birin-

ci çeyreğinde, Osmanlı-Safevi mücadelesinin aktif ve görünür hale geldiği Şah 

İsmail ve Yavuz Sultan mücadelesinde münhasır bir dini-ictimai grup olarak 

Türkmen topluluklarından ayrılmış ve farklı bir cemaat olarak zuhur etmiştir. 

Osmanlı tarih ve din kaynaklarında Kızılbaş ismiyle bilinen Alevilik umumiyet-

le siyasi isyanlar, sapkınlık ve çizgi dışı bir grup olarak kaydedilmiştir. İnançları 

ve mücadeleci ruhu sebebiyle toplumun ana unsuru dışında marjinal bir kitle 

olarak görülen Alevilik, cumhuriyetin kuruluşuyla beraber hızlı bir şekilde top-

luma entegre olmaya başlamış, 1950 sonrasında yaşanan politik ve sosyal deği-

şime bağlı olarak hızlı gelişen şehir sosyolojisi içinde yerini almaya başlamıştır. 

Şehir ortamında gelişen yeni Alevilik siyaset, medya, sanat, akademi ve her 

düzeyde STK yapılanmasıyla taşra Aleviliğinin temsil selahiyetini üstlenmeye 

başlamıştır. Doğu blokunun yıkılması, Türk toplumunun demokrasi ve açık 

toplum yolundaki kazanımları süreç içinde Aleviliği kamusal alanın en çok tar-

tışılan gündem maddelerinden biri haline getirmiştir. 
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ÇAĞDAŞ İSLAM AKIMLARI 

İslam’ın yayılış döneminden itibaren 18. Yüzyıla kadar, İslam toplumu 

muazzam bir medeniyet inşa etmiş ve dünyanın pek çok bölgesine bu medeni-

yeti taşımıştır. Diğer din ve kültürlerle Müslüman halk kitlesi daha İslam’ın ilk 

asrında karşılaşmaya başlamıştır. Askeri ve ekonomik güçle doğru orantılı ola-

rak ilmî seviyede de belli bir yetkinlikte olan İslam toplumu bu karşılaşma neti-

cesinde ortaya çıkabilecek sorunları çözme yeteneğini geliştirmiştir. İslam dü-

şünce ekolleri diyebileceğimiz mezhepler bu olgu neticesinde ortaya çıkarak 

farklı görüşler ortaya koymuştur. İslam’da hem itikadî hem de fıkhî mezheplerin 

oluşum süreçlerini tamamlamasından itibaren İslam toplumunda yerleşik hale 

gelen bir gelenek anlayışı 18. Yüzyıla kadar devam etmiştir. Müslümanların bu 

defa karşılaştıkları olgu Batı’nın bilim ve teknoloji anlamında ilerlemesinin so-

mut bir sonucu olarak ortaya çıkan modernite olgusudur. Ne yazık ki Müslü-

manlar bu olgu karşısında fikrî olarak hazırlıksız yakalanmış; siyasî ve askerî 

olarak da zayıf düşmüşlerdir. Son üç asırdır İslam coğrafyasında pek çok hare-

ketin ortaya çıkmasının temelinde bu husus ön plana çıkmaktadır. Bu bölümde 

ana hatlarıyla modernite ile birlikte ortaya çıkan çağdaş İslam akımları diyebile-

ceğimiz oluşumların bölgesel ve etnik yapılarına dayalı olarak bir haritalandır-

ması yapılacaktır. 

21.1. İsimlendirme ve Tasnif Problemi 

İslam tarihinde çeşitli olaylar neticesinde birtakım zümreleşmeler mey-

dana gelmiştir. İslam’ın düşünce ekolleri diyebileceğimiz mezhepler, hem içer-

den hem de dışardan gelen birtakım etkiler sonucu ortaya çıkmışlardır. Mezhep-

lerin ortaya çıkmasında etkili olan dış unsurların başında diğer din ve kültürler-

le etkileşim ile 8. Yüzyılın başlarından itibaren yaygın olarak gerçekleştirilen 

tercüme faaliyetleri gelmektedir. Antik Yunan felsefesinde tartışılan konuların 

tercüme edilmesi Müslüman entelektüellerinin gündemini oluşturmada başat 

rol oynamıştır. Hem siyasî hem de askerî güç olarak bir yükselişte olan İslam 

toplumu, Antik Yunan felsefesinin meydan okuduğu hususlarda bir savunma 
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ÖNSÖZ 

Allah kelamı olan Kur’ân’ın insanla buluşmasının tarihini ortaya koymayı 

amaçladığımız bu çalışmada tefsirin bitmemiş bir süreç olduğunun farkında olarak 
tarihsel sürecini anlatmaya çalışıldı. Hedefimiz tefsir faaliyetinin canlı ve dinamik 

karakterini öne çıkartacak şekilde sunmaktır. 

Tarihsel süreci zaman ve mekân odaklı incelemeye çalışmakla birlikte Tefsir’in 

tek tip bir eyleme işaret etmediğini göstermek adına bölümleri birbirini takip eder şekilde 
oluşturmadık. Aksine tefsirde çoklu söylemin mevcut olduğunu vurgulamaya çalıştık. 

Bunun için ana hatlarıyla tarihsel süreci dikkate almakla birlikte yer yer takdim-tehir 
yaptık. Mesela Endülüs Emevîleri Abbasilerden önce olmasına rağmen etkisinin sınırlı 

olmasını da dikkate alarak sonraki bölümde inceledik. Abbasiler ve Selçukluların kesişen 
yönleri olsa da ayrı başlıklar halinde düzenledik. 

Ana tarz olarak serbest coğrafî okumayı amaçladık. Ancak coğrafi okuma tabakat 

literatürü gibi oldukça geniş bir alanı kapsayacağı için uygun olmayacaktı. Bunun yerine 
daha ziyade siyasi yapılar üzerinden coğrafi süreci ortaya koymayı bir seçenek olarak 

düşündük. Bölümleri de bu minvalde oluşturmaya çalıştık. 

Mevcut tefsir tarihi çalışmalarındaki bazı noktalar bilinçli göz ardı edilmiştir. 

Mesela Kur’ân tarihini ihtiva eden kısımlar çıkarılmıştır. Bu kısımların, “Kur’ân Tarihi” 
adıyla ayrı bir kitapta incelenmesi kanaatimizce daha sağlıklı olacaktır. Mevcut 

kitaplarda yoğun olarak gördüğümüz tefsir ekollerini/çeşitlerini öne çıkartan yaklaşım da 
terk edilmiştir. Çünkü tefsirin dinamikliği ve birbiriyle ilişkisi bu başlıklarda mümkün 

olamamaktadır. Ayrıca belli bir zaman dilimi dikkate alınarak anakronik şekilde tefsir 
çeşitleri öncelenmekte ve tefsir tarihine şamil kılınmaktadır.  

Her çalışma eksikleriyle birlikte güçlü bir gayretin ve emeğin yansımasıdır. Bir 

grup anlayışı içerisinde konulara yaklaşan yazarlarına ve bu çalışmayı organize ederek 
her aşamasını takip eden lisans yayıncılık çalışanlarına teşekkür eder teşekkürlerimi 

sunuyorum.  

Başarımız ancak Allah’ın yardımıyla mümkün olur. 

 

 
İstanbul, 2023                                                                                     Editörler 

Prof. Dr. Mehmet Çiçek 
Doç. Dr. Sema Çelem 
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TEFSİR TARİHİ VE KAYNAKLARI 

1.1. Tefsir Tarihinin Tanımı, Konusu, Yöntemi, Amacı1  

▪ Tanımı:Tefsir tarihi, terimini tanımlayabilmek için başlangıç/giriş soru-

ları niteliğindeki iki temel soruyu cevaplamak gerekmektedir: 

− Tefsir nedir? 

− Tarih nedir? 

Yukarıdaki kavramları açıklamaya geçmeden önce belirtmek gerekir ki 

tefsirin mahiyeti, tefsir tarihinin asli meselesi değildir. Nitekim tefsir tarihi tam-

lamasında tefsir kelimesinin rolü, tarih kelimesindeki belirsizliği anlaşılır hâle 

getirmektir. Zira geçmişteki bütün olaylara ve tüm tarih türlerine uygulanabile-

cek genel bir isim olması nedeniyle tarih kelimesinin bildirdiği mana belirsizdir. 

Tefsir tarihi tamlamasındaki tefsir kelimesi, işte bu belirsizliği söz konusu tarihi 

belirli bir alana tahsis ederek gidermekte; böylece onun herhangi bir tarih değil 

de tefsire has bir tarih olduğu kesinleşmiş olmaktadır. Demek ki tefsir kelimesi 

bu terimde tahzir kaydı görevi görmektedir. Böylece tefsir tarihini diğer tarih 

disiplinlerinden ayırmakla kalmayıp alanını da çizmektedir. Tefsir tarihi “Tefsir 

nedir?” sorunsalıyla bu nedenle ilgilenmektedir; yoksa tefsirin mahiyetine dair 

tanımlayıcı ve normatif bir rol üstlenemez. Kaldı ki tefsirin ne olduğu, tefsir 

usulünün problemidir. Dolayısıyla tefsir tarihi, bu noktada tefsir usulüne baş-

vurmalıdır. Elbette Ta’rîfât veya Keşşâfu ıṣṭılâḥâti’l-funûn ve’l-‘ulûm gibi ansiklo-

pedik eserlerden veya Miftâhu’s-se‘âde veya Keşfu’z-zunûn gibi ilimlerin dökü-

münü veren biyografilerden de yararlanabilir. Bu noktada ölçüt, ilgili tanımın 

nesnel ve kuşatıcı (ağyarını mâni etrafını cami) olmasıdır.2 

 
1 Mevcut kaynaklarda tefsir tarihinin ne olduğuna dair açık-seçik bir veri bulunmamakta-

dır. Dolayısıyla buradaki tanım, alanda kabul edilmiş genel-geçer bir tefsir tarihi tanım-

dan çok bir tanım denemesidir; bu itibarla da geliştirilmeye açıktır. Tanım konusunda 

detaylı bilgiler verilmesinin nedeni de bu tanımın gerekçelendirilmesidir. 
2 Mevcut tefsir tarihi kitâbiyâtında bunun örnekleri görülmektedir. Şöyle ki gerek kav-

ramsal analizlerinde gerek tarihlendirmeleri ve tasniflerinde ve gerekse tefsir tarihi yazım 
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TEFSİRİN ZEMİNİ: VAHİY 

Tefsir ilminin konusunu Kur’ân-ı Kerîm oluşturur. Kur’ân, ilahî vahye 

dayanan son kutsal kitaptır. Onu anlamak, öncelikle vahiy olgusunu doğru ve 

kapsamlı bir şekilde bilmeyi gerektirir.  

İslam inancına göre Yüce Allah, her yerde hazır ve nazır olduğu gibi, ya-

rattığı bütün varlıklarla kesintisiz sürekli bir ilişki içindedir. Kur’ân vahyi, pek 

çok çeşidi olan bu ilahî iletişimin en özel ve nihai şeklidir. Biz, bu noktada ge-

nelde vahiy kavramını, özelde ise Kur’ân vahyini ele alıp incelemeye çalışacağız. 

2.1. Vahiy Kavramı 

Vahiy kavramı sözlükte, “yazmak, îmâ ve işâret etmek, ilhâm etmek, fısılda-

mak, vesvese vermek, seslenmek, konuşmak, telkin etmek, emretmek, süratli bir iş yap-

mak” gibi değişik anlamlara sahiptir.1 Esas olarak vahiy, “bir şeyi gizli ve süratli 

bir şekilde bildirmek” anlamına gelir.2  

Terim anlamı: Kaynaklarda vahiy hakkında farklı tanımlar yapılmıştır. 

Bunlar arasında genel anlamda, “bir manayı herhangi bir varlığa gizli ve süratli bir 

şekilde ilkâ etmek”3 şeklinde tanımlanmıştır. Daha özel anlamda vahiy, “Allah’ın 

peygamberlerine ve veli kullarına gönderdiği ilahî sözlerdir.”4  

Vahiy kavramı, insanlar dışında diğer canlılara da hitap eden boyutuyla 

ise şöyle tanımlanmıştır: “Yüce Yaratıcı’nın, genel olarak varlıklara hareket tarzlarını 

bildirmesi, özel olarak da insanlara ulaştırmak istediği ilahî emir, yasak ve haberlerin 

tümünü vasıtalı veya vasıtasız bir tarzda, gizli ve süratli bir yolla peygamberlerine 

iletmesidir.”5 

 
1  İbn Manzûr, Lisânü’l-Arab, Beyrut tz, 15/379-vd. 
2  er-Râgıb el-İsfehânî, el-Müfredât fî Garîbi’l-Kur’ân, Beyrut tz, s. 552. 
3  el-Cürcani, Seyyid Şerif, et-Ta’rifat, Kahire 1357, s. 40. 
4  er-Râgıb, el-Müfredât, 552. 
5  Demirci, Muhsin, Vahiy Gerçeği, İstanbul 1996, s. 27. 
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HZ. PEYGAMBER’İN KUR’ÂN’I TEBLİĞ VE TEBYİNİ 

Sözlükte bir şeyi veya bir haberi ulaştırmak” anlamına gelen tebliğ, pey-

gamberlerin vahiy yolu ile aldıkları bilgileri insanlara ulaştırmalarıdır.1 “Bir şeyi 

açığa çıkarmak”2 anlamına gelen tebyîn ise gizli ve kapalı olan bir mananın açığa 

çıkarılması ve izah edilmesidir.3 Açıklanacak kelam mücmel, müphem, müşkil 

ve müşterek olabilir.4 Beyan, lafızları açıklamak, onları mücmel, müphem ve 

müşkillik gibi durumlardan çıkarmaktır.  

Hz. Peygamber’in Kur’ân’ı tebliğ ve tebyini denildiğinde de O’nun kendi-

sine gelen vahiyleri olduğu gibi insanlara anlatması ve bunlardan maksadın ne 

olduğunu açıklamasıdır.  

Toplumlar insanlar gibi doğar, büyür ve ölürler. Bir insanın hayatının her 

dönemindeki ihtiyaç ve arzuları bir olmadığı gibi toplumların da ihtiyaç ve ar-

zuları her dönem aynı olmaz. Gelişen zaman ve şartlara göre değişebilir. Onun 

için her topluma gelen peygamberler temelde aynı olmakla birlikte teferruatta 

farklı olan şeriatlerle gelmişlerdir. Gönderildikleri toplumun ihtiyaç ve sorunla-

rına cevap verebilecek hükümlerle gönderilmişlerdir.  

Hz. Peygamber (s.a.v.) nübüvvet zincirinin son halkasını oluşturmakta-

dır. Ondan sonra ne bir peygamber ne de yeni bir şeriat gelecektir. O peygam-

berlerin sonuncusu olduğu gibi ona indirilen Kur’ân da ilahî kitapların sonuncu-

sudur. Kur’ân ilahî kitapların sonuncusu olmakla birlikte içermiş olduğu ilkeler 

ve hükümler bakımından kıyamete kadar ortaya çıkabilecek sorunlara cevap 

verebilecek özelliktedir.  

 
1 Mehmet Boynukalın, “Tebliğ”, Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi (İstanbul: TDV 

Yayınları, 2011), 40/218. 
2 Ebü’l-Kâsım Hüseyin b Muhammed b Mufaddal Ragıb el-İsfahani, el-Müfredat fî Garibi’l-

Kur’ân (Kahire: Mustafa el-Babi el-Halebi, 1961), 69. 
3 Ali b. Muhammed b. Ali Cürcânî, Kitabu’t-Ta’rîfât (Beyrut: Dâru’l-Kutub’l-Arabiyye, 

1996), 52. 
4 el-İsfahani, Müfredat, 69; Cürcânî, Kitabu’t-Ta’rîfât, 52. 
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SAHÂBE DÖNEMİ: TEFSİRİN DOĞUŞU 

Sahâbe: Arkadaşlar veya Peygamber’in arkadaşları anlamında kullanılan 

Ashâb kelimesinin tekili sahâbe veya sahâbî olarak gelir. Ashâb, Peygamber sağ 

iken onunla karşılaşmış veya sadece kendisini görmüş olan mü’minlere denir. 

Sahâbî olmada yaş sınırı söz konusu değildir. Ebü’t-Tufeyl Âmir b. Vâsile b. 

Abdillâh el-Leysî (ö. 100/718-19) ashâbın sonuncusu kabul edilir.1 Ashâb, dini 

ahkam hususunda, Kur’ân’dan sonra gelen en muteber otorite sayılır.2 

4.1. Sahâbe Tefsirinin Genel Özellikleri 

Sahâbe tefsiri (tefsîru’s-sahâbe) ile Hz. Peygamber’in arkadaşlarının 

Kur’ân’ı anlama ve açıklamada söyledikleri, anlattıkları veya yaptıkları şeylerin 

tamamı kastedilmektedir.3 Arap dilini, Arapların örf ve âdetlerini ve Kur’ân’ın 

indiği dönemde Arap yarımadasında bulunan Yahudi ve Hıristiyanların durum-

larını bilmelerine ilaveten sağlam bir anlayış ve geniş bir idrake sahip olmaları 

Sahâbeyi tefsirde öne çıkaran hususlardandır.4 Sahâbe devrinde tefsirin genel 

karakteri ise şöyledir: 

▪ Sahâbîler Kur’ân’ın tamamını baştan sona tefsir etmemişlerdi. Çünkü 

onlar, vahiy ve nüzûl ortamında yaşadıkları için Kur’ân’ın tümünü tefsir etmeye 

ihtiyaç duymayıp sadece kendilerine kapalı gelen âyetleri tefsir etme ihtiyacı 

hissediyorlardı. Bu yüzden yaptıkları açıklamalar garip, müphem, müşkil ve 

mücmel lafızlarla sınırlı idi. Her âyetin tefsir edilmesi yöntemi, insanların Resûl-

i Ekrem’den zaman itibariyle uzaklaşmasıyla birlikte anlaşılmayan âyetlerin 

artması sonucu ortaya çıkan bir durumdur.  

▪ Sahâbîlerin tefsirdeki yöntemleri, âyeti âyetle, Hz. Peygamber’in sün-

neti ve nüzûl sebepleri ile açıklamaktan ibaretti. 

 
1 Ali Osman Koçkuzu, “Ebü’t-Tufeyl” Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi (İstanbul: 

TDV Yayınları, 1994), 10: 346. 
2 Ignaz Goldzıher, “Eshab”, İslam Ansiklopedisi, (İstanbul: Milli Eğitim Basımevi, 1964), 4: 

370. 
3 İsmail Çalışkan, Tefsir Tarihi, (Ankara: Bilay Yayınları, 2019), 38. 
4 Mehmet Yolcu v.dğr., Tefsir Tarihi, (İstanbul: Lisans Yayıncılık, 2019), 148-149. 
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TABİİN DÖNEMİ: TEFSİRİN OLUŞUMU 

5.1. Tâbiîn Kavramı ve Önemi 

 “Takip etmek, peşinden gelmek” anlamındaki t-b-ʽa kökünden gelen tâbiî1 terimi-

nin anlamı konusunda iki ayrı görüş bulunmaktadır. Bunlardan ehl-i hadis’in benimsediği 

tanıma göre tâbiî, sahâbeden en az biriyle görüşmüş olan kimsedir.2 Bu, ayrıca aralarında 

İbn Hacer el-Askalânî’nin de (ö. 852/1449) bulunduğu3 âlimlerin çoğunluğu tarafından 

kabul edilen tanımdır.4 Hatîb el-Bağdâdî (ö. 463/1071) ile Ebü’l-Fidâ İsmail İbn Kesîr’e (ö. 

774/1373) göre ise bir kimsenin tâbiî olarak kabul edilmesi için sahâbeden biriyle görüş-

mesi yeterli olmayıp onun ilim meclisinde de bulunması (sohbet) gereklidir.5 

Tâbiîn dönemi ise sahâbe döneminin ardından gelen tarihî devreye verilen addır. 

Bu dönem Hz. Peygamber’in (s.a.v.) âhirete irtihal ettiği hicri 11/milâdî 632 yılında başla-

mış ve sahâbenin sonuncusu Ebü’t-Tufeyl Âmir b. Vasîle’yi (ö. 110/728) gören Halef b. 

Halîfe (ö. 181/797) ile sona ermiştir. Bu da yaklaşık olarak hicrî 170/milâdî 165 yıllık bir 

zaman dilimini içine almaktadır. Bu süreçte yetişen âlimler Mekke, Medine, Kufe, Basra, 

Şam, Yemen, Mısır ve Horasan gibi geniş bir coğrafyaya dağılmışlardır. 6  

İslamî gelenekte sahâbeden sonra tâbiîn neslinin en hayırlı nesil olarak kabul 

edilmesi dinî alanda kendilerine referans değeri atfedilmesi sonucunu doğurmuştur. Hz. 

 
1 Tâbiî kelimesinin çoğulu Türkçe kaleme alınan çalışmalarda tâbiûn ve tâbiîn şeklinde iki 

ayrı biçimde kullanılabilmektedir. Bunlardan tâbiîn şeklindeki kullanımın daha yaygın 

olduğu görülmektedir. 
2 Örneğin bk. Ebü’l-Hayr Şemsüddîn Muhammed b. Abdirrahman es-Sehâvî, Fethu’l-

mugîs bi-şerhi Elfiyyeti’l-hadîs li’l-Irâkî, thk. Ali Hüseyn Ali (Mısır: Mektebetü’s-Sünne, 

1424/2003), 4/145.  
3 Ahmed b. Hacer el-Askalânî, Şerhu Nuhbeti’l-fiker, thk. Muhammed Ğıyâs es-Sabbâğ 

(Dimaşk: Mektebetü’l-Gazâlî, 1413/1992), 118. 
4 Hudayrî, Tefsîru’t-tâbiîn, 1/46. 
5 Bk. Ebû Bekir Ahmed b. Ali el-Hatîb el-Bağdâdî, el-Kifâye fî ilmi’r-rivâye, thk. Ebû Abdil-

lah es-Sürkî, İbrâhîm Hamdî el-Medenî (Medine: el-Mektebetü’l-İlmiyye, ts.), 22; Ebü’l-

Fidâ İsmail b. Kesîr, İhtisâru ulûmi’l-hadîs, thk. Mâhir Yâsîn el-Fahl (Riyad: Dâru’l-Mîmân, 

1431), 285. Bu hususta geniş bilgi için bk. Hudayrî, Tefsîru’t-tâbiîn, 1/45-47.  
6 Bayram Demircigil, Tâbiîn Dönemi Âlimlerinin Âyet İstişhâd ve İktibasları (Ankara: Fecr 

Yayınları, 2022), 18. 
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TEFSİRİN TEDVİNİ: TEFSİRİN GELİŞİMİ 

6.1. Tedvin Dönemi 

Tedvin dönemi, tefsir malzemesinin sözlü nakil (rivayet) yöntemiyle ak-

tarıldığı sahabe ve tabiin neslinin ardından gelen kuşağın bu sözlü malzemeyi 

bir araya getirerek yazıya geçirdiği dönemi ifade etmektedir. Kelime olarak 

tedvin sözlükte toplamak, yazmak, bir araya getirmek anlamına gelmektedir. 

Dini ilimler açısından tanımlanacak olursa; sahabe ve tabiin dönemlerinden 

şifahi olarak nakledilen bilgilerin bir araya toplanmasını ve yazıya geçirilmesi 

faaliyetidir. Bu terim daha çok hadis ilmiyle birlikte anılsa da aslında yapılan 

faaliyet tefsir, fıkıh gibi diğer ilimler için de söz konusudur.1 Dini ilimlere ait 

sözlü malzeme ilk başlarda genel olarak herhangi bir sınıflamaya tabi tutulma-

dan dini bilgi olarak aktarılmış, daha sonraları ise tefsir malzemesi müstakil 

olarak kitaplarda sistematik şekilde bir araya getirilmiştir.2 Tefsir malzemesinin 

hadis içerisinde yer alıp-almadığı hususunda iki farklı yaklaşımın olduğu gö-

rülmektedir. İlkine göre daha sonraları müstakil hale gelecek olan bütün ilim 

dallarına ait bilgiler tedvin öncesi hadis içerisinde yer almaktaydı. Çünkü saha-

beden tabiine aktarılan bu rivayetler genel olarak hadis nakil yöntemi kullanıla-

rak nakledilmekteydi.   İlk başlarda hadisin içerisinde yer aldığına dair yaklaşı-

mın dayanağı, rivayetlerin hadiste kullanılan isnat sistemiyle aktarılmış olma-

sında bulunmaktadır. Bu da bütün rivayetleri hadis kategorisinde görmeye yol 

açmıştır.3 İkincisi tefsir ilminin hadisten bağımsız olarak kendi doğal süreci içe-

risinde özgün bir şekilde doğduğu, tedvinle birlikte şifahi olan bu malzemenin 

sistematik bir şekilde kitaplarda toplanmış olduğu şeklindedir. Buna gerekçe 

olarak şöyle söylenmektedir: Resulullah döneminde ayetlere yapılan açıklamala-

rı ihtiva eden rivayetlere ilave olarak yapılan yorumlar sahabe kanalıyla tabiine 

aktarılmış, tabiin döneminde ortaya çıkan yeni gelişmelerin yönlendirmesiyle de 

daha detaylı açıklamalar yapılmasına ihtiyaç duyulmuştur. Daha önce bağımsız 

 
1 Mehmet Efendioğlu, “Tedvin”, TDV I ̇sla ̂m Ansiklopedisi, (İstanbul: TDV Yayınları, 2011), 

40/267. 
2 İsmail Çalışkan, Tefsir Tarihi, (Ankara: Bilay Yayınları, 2019), 109. 
3 İsmail Cerrahoğlu, Tefsir Tarihi, (Ankara: DİB yayınları, 1988), 1/174;  
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ABBASİLERDE TEFSİR (132/750-647/1250) 

İslâm tarihinde Abbasiler dönemi, hicri ikinci asırdan hicri yedinci asra 

(miladi sekizinci yüzyılın ortasından on üçüncü yüzyılın ortasına) kadar sürege-

len ve İslâm medeniyeti açısından önemli gelişim ve değişimlerin olduğu bir 

süreci ihtiva eder. İsimlerini Hz. Peygamber’in amcası Abbas b. Abdulmutta-

lib’den alan Abbasiler, Endülüs Emevileri dışındaki İslâm devletleri tarafından 

tanınmıştır. İlk halife Ebu’l-Abbâs Abullah’ın (132/750-136/754) Kûfe’de hilafeti-

ni ilan etmesiyle başlayan Abbasiler döneminde, başkent önce Haşimiye’ye ar-

dından Halife Mansûr’un (136/754-158/745) kurdurduğu Bağdat şehrine taşın-

mıştır.1  

Abbasiler siyasi iktidarı Emevilerden aldıktan sonra İslâm dünyasında 

başka devletler de kurulmuştur. Abbasilerin kuruluşundan fiili olarak yıkıldığı 

miladi 1250 senesine kadar geçen süreçte, Abbasilerin başından sonuna kadar 

bütün bölgelerde siyasi olarak nüfuzunu koruması söz konusu değildir. Dolayı-

sıyla dönemdeki tefsir faaliyetlerini incelerken bu zaman aralığındaki bazı eser-

lerin farklı siyasi devletlerin hakimiyetinde telif edildiğini göz önünde bulun-

durmak gerekir. Buna göre Abbasilerle eş zamanlı olarak başka İslâm devletleri 

de varlıklarını sürdürmüştür. Bunlardan ilki bugünkü İspanya ve Portekiz coğ-

rafyasında kurulmuş olan ve İslâm’ı Avrupa’da teslim eden Endülüs Emeviler 

devletidir (M. 756-1031). Ayrıca bu dönemde Mâverâünnehir (bugünkü Özbekis-

tan, Kazakistan, Türkmenistan) ve Horasan’da (bugünkü Afganistan, Türkme-

nistan, Tacikistan, Pakistan) devlet kuran Sâmânîler (M. 819-1005), Mâverâün-

nehir ve Doğu Türkistan’da resmi olarak ilk İslâm-Türk devletini kuran Kara-

hanlılar (M. 840-1212), Abbasilere karşı Mısır’da devlet kuran, Suriye ve Filis-

tin’e kadar ilerleyen Tolunoğulları (M. 868-905), İran ve Irak’ta devlet kuran 

Büveyhiler (932-1062), Mısır’da devlet kuran İhşidiler (M. 935-969), Güney As-

ya’da devlet kuran ve Hindistan’a seferler düzenleyen Gazneliler (M. 963-1186), 

İran ve Irak’ta devlet kuran Büvehyiler (945-1055), Abbasilere karşı bağımsızlık 

iddia eden ve Kuzey Afrika ve Mısır’da Şiî devlet kuran Fâtımîler (909-1171), 

 
1 İbnu’l-Esîr, el-Kāmil (Beyrut: Dāru’l-Kutubi’l-ʿİlmiyye, 1987), 5/63-69. 
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ENDÜLÜS’TE TEFSİR (92/711-897/1492) 

Endülüs, Avrupa’nın güneybatı kesiminde bulunan ve İber yarımadası-

nın tamamına yakınını kaplayan, Avrupalıların Liberya, Arapların ise el-

Andelüs adını verdikleri bir yarımadadır. İslâm medeniyetinin oluşumunda 

köşe taşı hüviyetindeki Endülüs’te kurulan İslâm devleti, İslâm tarih ve medeni-

yetinin en parlak coğrafya kesitlerinden birini oluşturmuştur. İlim, kültür, mi-

marî, sanat gibi alanlarda terakki gösterdiği gibi İslâmî ilimlerin pek çok bran-

şında kalıcı eserler kaleme alınmıştır. Endülüs’ü bu konuma taşıyan etmenlerin 

başında İslâm kültür ve medeniyeti alanında yetiştirdiği ünlü simalar sayesinde 

Doğu İslâm medeniyeti ile Hıristiyan Batı medeniyeti arasında bir köprü görevi 

görmüş olması gelir. Kısacası Endülüs, tarihte Doğu ile Batı’nın buluşma nokta-

sı, ilmî gelişim sürecinin ivme kazandığı bir bölge olmuştur. Aynı zamanda bu 

kesişim noktasında meydana gelen kültürel etkileşim Endülüs’te yeni bir mede-

niyetin oluşmasına ve tüm Avrupa’yı etkilemesine neden olmuştur. 

İslâmî ilimlerin Endülüs’e ilk girişi İslâm dünyasının diğer ilim merkezle-

rinde olduğu gibi sahabe ve tabiîn kanalıyla gerçekleşmiştir. İlk olarak siyer, 

tefsir, hadis, kıraat gibi ilimler bu bölgeye yerleşmiş olup bu ilimleri buraya 

taşıyanların başında sahabeden Münzir, (ö. ?) tabiînden Mûsâ b. Nusayr (ö. 

97/716) Ali b. Rebâh (ö. 114/733) ve Haneş b. Abdullah es-San’anî (ö. 100/719) 

gelir. Daha sonradan da İslami ilimlerin gelişimine katkısı olanlar arasında İsâ b. 

Dinâr (ö. 212/828) ve Yahya b. Yahya el-Leysî (ö. 234/849) sayılabilir.1  

İslâmî ilimlerin gelişiminde Endülüslü âlimlerin rolü hiçbir zaman kü-

çümsenemez. Ancak bu ilimlerin gelişiminde öncü olup teşvik eden, eğitim 

ortamını hazırlayan yöneticilerin payını unutmamak gerekir. Endülüs’te bu 

bağlamda ilk teşvik edici rolü ile III. Abdurrahman öne çıkarken oğlu II. Hakem 

el-Mustansır (ö. 366/976) da aynı şekilde onun yolundan giderek ilmî kalkınma 

hareketinde öncü rolünü devam ettirmiştir. II. Hakem sadece Kurtuba’da               

yirmi yedi medrese inşa ettirirken –ki bu sayede Kurtuba’ya “Dâru’l-Ulûm” 

 
1 Ahmed Emin, Zuhru’l-İslâm (Kahire: Müessesetü Hindavî, 2013), 505.  
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SELÇUKLULARDA TEFSİR (431/1040-707/1308) 

Selçuklular XI. yüzyılın ortalarında tarih sahnesine çıkmışlar; yaklaşık üç 

asır boyunca (1040-1308) Aral gölü kıyılarından Ege Adalarına ve Kafkaslardan 

Yemen’e kadar çok geniş bir bölgenin dinî ve siyasi liderliğini sürdürmüşlerdir. 

Selçukluların tarih sahnesine çıktığı yıllarda Asya’da Karahanlılar (840-1212), 

Gazneliler (963-1186) ve Sâmânîler (875-1005) gibi aktif Müslüman devletler 

mevcuttur. Bu sıralarda Abbâsî Hanedanlığı Büveyhî Devleti’nin (932-1055) 

hâkimiyeti altında sadece ismen varlığını sürdürmektedir. Selçuklular çevrele-

rindeki bu siyasi yapılarla mücadele etmişler, Sâmânîler ile Karahanlılar arasın-

da süregelen mücadelede Karahanlıların yenilmesi için Sâmânîlere destek ver-

mişlerdir.1 

Selçuklular, 431/1040 yılında yaptıkları Dandanakan Savaşı’nda Gazneli-

ler’e ağır bir darbe indirerek, Büyük Selçuklu Devletinin kurulmasını sağlamış-

lardır. Öte yandan Abbâsîlerin merkezi Bağdat, Şiî Büveyhîler tarafından işgal 

edilmiş ve Abbâsî Halifesi Büveyhî Hanedanlığı’nın baskısı altına girmiştir. 

Selçuklu Sultanı Tuğrul Bey, Abbâsî Halifesi’nin davetiyle Bağdat’a gidip 

(447/1055) Büveyhîler’in siyasi hâkimiyetine son vermiştir. Böylece Selçuklular 

çok kısa bir süre içerisinde önce Horasan'ı hâkimiyetleri altına almışlar; ardın-

dan Ermenistan, Kafkasya, Hicaz, Yemen, Irak ve Anadolu'ya kadar çok geniş 

bir bölgenin siyasi ve askerî lideri olup bütün Sünnî-İslâm âleminin en güçlü 

temsilcisi haline gelmişlerdir.2 

 
1 İbnü’l-Esîr, el-Kâmil fi't-târih, nşr. Ömer ‘Abdüsselâm Tedmürî, (Beyrut: Dâru’l-kitâbü’l-

‘Arabî, 1997), 8: 6; İbrahim Kafesoğlu, Selçuklular ve Selçuklu Tarihi Üzerine Araştırmalar, 

(İstanbul: Ötüken Neşriyat, 2021), 15-16; Osman Turan, Selçuklular Tarihi ve Türk İslam 

Medeniyeti, (İstanbul: Ötüken Neşriyat, 2008), 87-88; Cihan Piyadeoğlu, Büyük Selçuklular 

Döneminde Horasan (1040-1157), (Doktora Tezi, İstanbul Üniversitesi Sosyal Bilimler Ensti-

tüsü, 2008), 14. 
2 Piyadeoğlu, Büyük Selçuklular Döneminde Horasan, 168. 

 

 
Bölüm 

-9- 

 

 

 



 229 

Kaynakça 

Arpa, Recep. "Mefâtîhu'l-Esrâr ve Mesâbîhu'l-Ebrâr Adlı Tefsirin Şehristânî'ye 

Aidiyeti Meselesi". Usul İslâm Araştırmaları 27/27 (2017): 19-48. 

Bilmen, Ömer Nasuhi. Büyük Tefsir Tarihi: Tabakatü'l-Müfessirin. İstanbul: Bilmen 

Yayınevi, 1974. 

Cebeci, Lütfullah. "Mefâtîhu’l-Gayb". TDV İslâm Ansiklopedisi. 28: 348-349. Anka-

ra: TDV Yayınları, 2003. 

Cerrahoğlu, İsmail. Tefsir Tarihi. Ankara: Fecr Yayınları, 1996. 

Çelik, Ahmet. "Eş‘arî ve Şâfiî Bir Âlim Olarak İlkiyâ el-Herrâsî ve Ahkâmü’l-

Kur’ân Adlı Eserinin Kelâmî Boyutu", Cumhuriyet İlahiyat Dergisi 21/1 

(Haziran 2017): 489-512. 

Demir, Ziya. Osmanlı Müfessirleri ve Tefsir Çalışmaları. İstanbul: Ensar Neşriyat, 

2006-2007. 

Demireşik, Ömer Faruk. Selçuklular Devri Müfessirleri (XI-XIV. yy). Doktora Tezi, 

İstanbul Sabahattin Zaim Üniversitesi Lisansüstü Eğitim Enstitüsü, İstan-

bul 2022. 

Demirli, Ekrem. “Sadreddin Konevî”. TDV İslâm Ansiklopedisi. 35: 422-425. İstan-

bul: TDV Yayınları, 2008. 
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ORTA ASYA’DA TEFSİR 

Tefsir faaliyetinin ortaya çıkma gayesi başlangıçtan günümüze kadar 

Kur’ân’ın daha iyi anlaşılmasına hizmet etmektir. Bunun yanında müfessirleri 

tefsir yazmaya teşvik eden faktörler bazen sübjektif olabilmektedir. Örneğin 

önceki kitapları cemetme veya şerh etme gayesi, tefsir halkaları oluşturma çabası 

gibi genel sebepler ileri sürülebilir. Müfessirin rüyasında Hz. Peygamberi gör-

mesi ve ona tefsir yazmasını müjdelemesi, ya da kendi itikadî mezhebinin öğre-

tilerini diğer mezheplere göre daha sağlam gösterme çabası, yine belli bir kesi-

min veya şahısların talebi üzerine tefsir yazımları olmuştur.1 

Orta Asya coğrafi bir terim olarak batıda Hazar Gölü ile başlayıp Çin'in 

batısındaki Sincan bölgesinin (Doğu Türkistan) doğusuna kadar devam eder. 

Rusya'nın güneyi ve kuzeyde Kazak bozkırlarından güneyde İran, Afganistan ve 

Pakistan'ın kuzey bölgelerine kadar uzanır. Bu nedenle Orta Asya; merkezinde 

yer alan Türkmenistan, Özbekistan, Kazakistan, Kırgızistan ve Tacikistan, Hazar 

Gölü, Sincan (Doğu Türkistan), Güney Rusya, İran, Afganistan ve Pakistan'ın 

kuzey bölgeleriyle çevrili stratejik coğrafyanın adıdır.2 Bölgede kalıcı başarılar, 

ancak Haccâc b. Yûsuf es-Sekafî’nin umumi valiliği esnasında Kuteybe b. Müs-

lim’in 86’da (705) Horasan valisi tayin edilmesiyle sağlandı. Uzun uğraşlardan 

sonra yerel hâkimleri ortadan kaldıran Kuteybe, Beykend, Timuşkent, Kermîni-

ye, Buhara, Keş ve Nesef’i ele geçirdi. Bölgede yoğun olarak Budizm, Zer-

düştîlik, Maniheizm, Hıristiyanlık, Yahudilik, Şamanizm, Mecûsîlik ve Mezde-

kiyye varlık göstermiştir.  Dahhâk b. Müzâhim gibi âlimler İslam davetinde 

bulunmuş ve bölgede İslam dininin kabul edilmesine hizmet etmişlerdir. Sama-

niler döneminde en parlak devrini yaşayan bu bölgede özellikle Büst, Semer-

kant, Buhara, Nesef, Rey, Herat, Belh gibi ilim ve kültür merkezlerinin varlığı 

 
1 Detaylı bilgi için bknz: Hikmet Koc ̧yı̇ğı̇t, Müfessı̇rlerı̇ Tefsı̇r Yazmaya Sevk Eden Am ı̇ller, 

Sosyal Bilimler Enstitüsü Dergisi, 10, 2012, 107-129. 
2 Hüseyin Kara, Orta Asya Ülkelerı̇ndekı̇ Etnı̇k Yapının Bölge Güvenlı̇ğı̇ne Etkı̇lerı̇, Türk 

Dünyası I ̇ncelemeleri Dergisi, İzmir, 1/1, (2006), 103-111, 104. 
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MEMLÜKLERDE TEFSİR 

Memlükler 1250-1517 tarihlerini kapsayan dönemde Mısır, Suriye ve Hi-

caz merkezli Müslüman bir Türk devletidir. Memlük devleti Ortadoğu, Mısır, 

Hicaz, Yemen ve Kuzey Afrika’da hüküm süren diğer bir Türk devleti olan 

Eyyûbîler’in (1171-1462) ordusundaki Türk asıllı emîrler tarafından kurulmuş-

tur.1  

Memlükler’in kuruluşundan yıkılışına kadar olan süreç İslâmî ilimlerin 

en parlak dönemlerinden biri olmuştur. Bu dönemde özellikle medrese gelene-

ğinin yaygınlığı, aynı zamanda ulema sınıfının güçlü ve sözü dinlenir konumda 

olmasından dolayı ilmî canlılık üst seviyeye çıkmış, bu durum telif faaliyetlerine 

olumlu yönde etki edince birçok ilmin literatürü oldukça zenginleşmiştir. Bu 

anlamda tefsir ilminin tarihinde Memlük döneminin müstesna bir yeri olmuştur. 

Gerek tefsir eserleri açısından gerekse Kur’ân ilimleri ve kıraat ilmi alanında 

yazılan eserler bakımından başvuru/kaynak özelliği taşıyan pek çok eser bu 

dönemde kaleme alınmıştır. Diğer bir ifadeyle sonraki dönem tefsir geleneğinin 

yaslandığı/dayandığı zengin birikimin en önemli ürünleri bu dönemde verilmiş-

tir. 

Bu bölümde ana hatlarıyla Memlükler dönemi tefsir hareketlerine2 kısa 

bir değinide bulunulmuştur. Konunun sunumunda ilk olarak Memlükler’de ilmî 

ortam hakkında bazı bilgiler verilmiştir. Daha sonra o dönemde yetişmiş olup 

tefsir tarihinde iz bırakmış önemli müfessirlerin ve kıraat âlimlerinin hayatlarına 

temas edilmiştir. Özellikle bu isimlerin temsil kabiliyeti yüksek, İslâm coğrafya-

sının genelinde kabul görmüş ve günümüze kadar tedris faaliyetlerinin odak 

noktasını oluşturmuş önemli eserleri üzerinden bazı değerlendirmelerde bulu-

nulmuştur. Ayrıca Memlükler döneminde oluşan tefsir birikiminin sonraki dö-

nemlere etkileri incelenmiştir.  

 
1 Kazım Yaşar Kopraman, “Mısır Memlükleri”, Türkler Ansiklopedisi (Ankara: Yeni Türkiye 

Yayınları, 2002), 5/101. 
2 Memlükler dönemi tefsir eğitimi ve çalışmaları hakkında kapsamlı bir tarihi değerlendirme için 

bk. Mesut Kaya, “Memlük Dönemi Tefsir Eğitimi ve Çalışmaları: Tarihsel Bir Değerlendirme”, 

Cumhuriyet İlahiyat Dergisi 24/3 (2020), 993-1015. 
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OSMANLI’DA TEFSİR (699/1299-1341/1923) 

Osmanlı’da devlet kurma gayretleri toplumun hem maddi hem manevi 

yönden inşası çalışmalarıyla birlikte ilerlemiştir. Manevi yönden inşa faaliyetleri 

Kur’ân-ı Kerîm’in rehberliği temeline dayanmış, i‘lâ-yi kelimetullah1 temel pren-

sip olmuştur. Bu sebeple medreseler kurularak ilmî ilerlemenin temelleri atılmış-

tır. Tefsir için özel medreseler kurulmamasına rağmen yüksek ilimlerin okutul-

duğu her medresede tefsir okutulmuştur.2 Medreselerde eğitim dili Arapçadır. 

Çünkü Mısır, Suriye, Irak, İran ve Orta Asya’da öğrenim gören ulema ile bu 

bölgelerden gelen alimler hem Arapça okumuş hem de okutmuşlardır. 

Osmanlı tefsir geleneğinde işârî metotla yazılmış Kuşeyrî’nin (ö. 

465/1072) Letâifü’l-işârât tefsiri ve İbnü’l-Arabî’nin (ö. 638/1240) görüşleri, dirayet 

metoduyla yazılmış Zemahşerî (ö. 538/1144), Râzî (ö. 606/1210) ve Beyzâvî (ö. 

685/1286) tefsirlerinin etkisi öne çıkmıştır.3 Tefsir öğrenimi medreseler, padişa-

hın huzurunda yapılan huzur dersleri, camilerde ve irşat meclislerindeki vaazlar 

sayesinde olmuştur.4 

Osmanlı Dönemi tefsir çalışmalarında hâşiye geleneği hakimdir. Tefsire 

dair müstakil eserler yazılmış olsa da Zemahşerî ve Beyzâvî tefsiri üzerine şerh 

ve hâşiye türünde eserlerle, sûre ve bazı âyetler üzerine yazılmış tefsirler çoğun-

luktadır. Özellikle şerh, hâşiye ve ta’lik türünde eserlerin yazılmasında Kur’ân 

hakkında Allah’ın muradına aykırı söz söyleme endişesinin yattığı söylenebilir. 

Aynı zamanda tefsir yazabilmek için gerekli olan alet ilimlerini öğrenen âlimle-

rin kıymetli tefsirler meydana getirebilmek için hâşiye türünde eserler yazmaları 

hazırlık safhası olarak değerlendirilebilir. Diğer taraftan tefsir yazabilme bilgi, 

imkân ve kabiliyetine ulaşabilmek için uzun zamana ihtiyaç olduğundan, yaşı 

ilerleyen alimler tamamlayamama korkusuyla tam tefsir yerine sûre veya âyet 

tefsirine ya da hâşiye yazmaya yönelmişlerdir. Hâşiye türünde yazılan eserlerin 

 
1 Allah’ın dininin ve tevhid inancının yüceltilip yaygınlaştırılması yolunda gösterilen 

gayret ve faaliyetler. Geniş bilgi için bkz. Metin Yurdagür, “İ‘lâ-yi Kelimetullah” Türkiye 

Diyanet Vakfı İslam Ansiklopedisi, (İstanbul, TDV Yayınları, 2000), 22/62-63. 
2 Ziya Demir, XIII. - XVI. Yy. Arası Osmanlı Müfessirleri (İstanbul: Ensar Neşriyat, 2006), 88.  
3 Demir, XIII. - XVI. Yy. Arası Osmanlı Müfessirleri, 92-93. 
4 Demir, XIII. - XVI. Yy. Arası Osmanlı Müfessirleri, 99. 
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MODERN DÖNEM TEFSİR FAALİYETLERİ 

Ümit burnunu geçerek Hindistan tarafına ulaşan denizciler, o bölgenin 

kaynaklarını Avrupa’ya taşımaya başlamıştı. Bunun sonucu oluşan zenginlik ile 

geri aldıkları Endülüs’ten ve Haçlı seferleri sırasında diğer İslâm beldelerinden 

elde edilen ilmî birikimin birleşmesi, rönesans-reform hareketlerini doğurdu. 

Böylece Avrupa, askerî, ilmî, iktisadi, sınai atılımlara başlarken, İslâm coğrafyası 

ise maddi ve manevi gücünü kaybediyordu. Nihâyetinde Batı, bu alanlardaki 

üstünlüğünü başta Müslümanlar olmak üzere bütün dünyaya kabul ettirdi. 

Artık etkileyici ve belirleyici bir güç haline gelen ve adına “modern”1 denilen 

yeni bir dünya düzeni doğmuştur. Batı, bilimden sanata, siyasetten iktisada 

kadar her alanda model olmuştur. İslâm âlemiyse içine düştüğü medeniyet kri-

zinden çıkış arayışlarına başlamıştır. 

Tefsir faaliyetleri, ait oldukları dönemlerin etkisini taşır ve özelliklerini 

yansıtır. İşte bu modern dönemde tefsir çalışmalarına, arayışlar, yöntem tartışma-

ları ve yeni gelişmelerin tesiri damga vurmuştur. Kur’ân’ı anlamada yöntem tar-

tışmaları, “öze dönüş” talebi, önceki tefsirlere tenkitçi bakış, meâl hareketi, ge-

reksiz şeyleri ayıklama ve Batı etkisi modern dönemin en belirgin özelliğidir. 

Ayrıca tarım toplumundan sanayi toplumu yapısına geçişin, hürriyet, eşitlik, tek 

eşlilik, kadının konumu, bilimin otoritesi, protestanlık, rasyonalizm, pozitivizm, 

hümanizm, hatta feminizmin tefsir çalışmalarına yansımaları olmuştur.2 

İletişim ve ulaşım araçlarının gelişimi sayesinde bilginin hızlı yayıldığı bu 

yeni süreçte, lafza sıkı sıkıya sarılan selefîlerden, ahkâm âyetlerinin, sünnetin ve 

hadislerin belli bir döneme mahsus olup günümüzde geçerli olmadığını ileri 

 
1 Modern kelimesi ilk defa 5. yüzyılda, o dönem Roma Hıristiyanlığını paganist Roma 

geçmişinden ayırmak için kullanılmıştır. Bk. Ahmet Çiğdem, Bir İmkân Olarak Modernite: 

Weber ve Habermas (İstanbul: İletişim Yayınları, 2004), 72. Bu anlamıyla geçmişten farklı 

olmayı ifade eder. 
2 Muhammed İffet eş-Şarkâvî, Çağdaş Dini Düşünce, çev. Orhan Atalay-Veysel Güllüce 

(İstanbul: Ravza Yayınları, 2019), 162-268; İsmail Çalışkan, Tefsir Tarihi (Ankara: Bilay 

Yayınları, 2019), 299-300; Celal Kırca, “Osmanlı Modernleşmesinde Batı Düşüncesinin 

Kur’ân Yorumuna Etkisi Sorunu”, Osmanlı Toplumunda Kur’ân Kültürü ve Tefsir Çalışmaları, 

ed. Bilal Gökkır vd. (İstanbul: İlim Yayma Vakfı Yayınları, 2013), 2/372-380, 387.  

 

 
Bölüm 

-13- 

 

 

 



 335 

Kaynakça 

Albayrak, İsmail. “Batı’da Son Dönem Kur’ân Çalışmalarına Genel Bir Bakış”. 

Tefsire Akademik Yaklaşımlar. ed. M. Akif Koç. 2/63-90. Ankara: Otto Yayın-

ları, 2020.  

Albayrak, İsmail. “Harici-İbadi Tefsir Üzerine Genel Bir Değerlendirme”. Tefsire 

Akademik Yaklaşımlar. ed. M. Akif Koç. 1/133-181. Ankara: Otto Yayınları, 

2020. 

Albayrak, İsmail. “Hint Alt Kıtası Tefsir Çalışmaları: Sir Seyyid Ahmed Han ve 

Hamîdüddin Ferâhî ile Emin Ahsen Islâhî Örneği”. Tefsire Akademik Yakla-

şımlar. ed. M. Akif Koç. 2/241-281. Ankara: Otto Yayınları, 2020. 

Ateş, Süleyman. Yüce Kur’ân’ın Çağdaş Tefsiri. İstanbul: Yeni Ufuklar Neşriyat, 

1989. 

Aygün, Abdullah-İnan, Sümeyye. “Goldziher ve M. H. ez-Zehebî’nin Çağdaş 

Tefsir Tarihi Yazıcılığına Tesiri”. Bozok Üniveritesi İlahiyat Fakültesi Dergisi. 

18/17 (2020), 119-146. 

Birışık, Abdülhamit. Hind Altkıtası Düşünce ve Tefsir Ekolleri. İstanbul: İFAV Ya-

yınları, 2019. 

Birışık, Abdülhamit. “Kur’âniyyûn”. Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi. 

26/428-429. Ankara: TDV Yayınları, 2002. 

Büyükkara, M. Ali. Çağdaş İslâmî Akımlar. İstanbul: Klasik Yayınları, 2021. 

Cerrahoğlu, İsmail. Tefsir Usulü. Ankara: TDV Yayınları, 1993. 

Cerrahoğlu, İsmail. “Oryantalizm ve Batı’da Kur’ân ve Kur’ân İlimleri Üzerine 

Araştırmalar”, Ankara Üniversitesi İlahiyat Fakültesi Dergisi. 31/1-4 (1989), 

95-136. 

Çalışkan, İsmail. Tefsir Tarihi. Ankara: Bilay Yayınları, 2019. 

Çiğdem, Ahmet. Bir İmkân Olarak Modernite: Weber ve Habermas. İstanbul: İletişim 

Yayınları, 2004. 

Derveze, Muhammed İzzet. et-Tefsîrü’l-hadîs. Kahire: Dâru İhyâi’l-Kütübi’l-

Arabiyye, 1964. 

Durmuş, Zülfikar. “Kur’ân-ı Kerîm’in Türkçe Meallerine Genel Bir Bakış”. Tefsire 

Akademik Yaklaşımlar. ed. M. Akif Koç. 1/24-57. Ankara: Otto Yayınları, 

2020. 

Elmalılı, Hamdi Yazır. Hak Dini Kur’ân Dili. İstanbul: Azim Dağıtım, ts.  

Fazlurrahman. İslâm ve Çağdaşlık. çev. Alparslan Açıkgenç-M. Hayri Kırbaşoğlu. 

Ankara: Ankara Okulu Yayınları, 1999. 

Gökkır, Necmettin. “Kur’ân Araştırmalarına Batılı Yaklaşımlar ve Türkiye’ye 

Etkileri”. Türkiye Araştırmaları Literatür Dergisi. 10/19-20 (2012), 307-323. 



 336 

Gökkır, Necmettin. “Modern Türkiye’de Kur’ân’a Yaklaşımlar”. Tefsire Akademik 

Yaklaşımlar. ed. M. Akif Koç. 187-222. Ankara: Otto Yayınları, 2020. 

Görgün, Hilal. “Seyyid Kutub”. Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi. 37/64-

68. İstanbul: TDV Yayınları, 2009. 

Gözeler, Esra. “Konulu Tefsir”. Tefsire Akademik Yaklaşımlar. ed. M. Akif Koç. 

1/231-243. Ankara: Otto Yayınları, 2020. 

Güven, Şahin. Konulu Tefsir Metodu. İstanbul: Düşün Yayıncılık, 2012. 

Güven, Şahin. “Kur’âniyyûn Ekolü -Temsilcileri, Tefsirleri ve Tefsirdeki Yönte-

mi-”. Erciyes Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü Dergisi. 1/11 (2001), 385-

408. 

Habibov, Aslan. “Şii Tefsir Geleneği”. Tefsire Akademik Yaklaşımlar. ed. M. Akif 

Koç. 1/57-93. Ankara: Otto Yayınları, 2020.  

el-Hûlî, Emîn. Kur’ân Tefsirinde Yeni Bir Metod. çev. Mevlüt Güngör. İstanbul: 

Kur’ân Kitaplığı, 1995. 

Izutsu, Toshihiko. Kur’ân’da Allah ve İnsan. çev. Süleyman Ateş. İstanbul: Yeni 

Ufuklar Neşriyat, ts. 

Karagöz, Mustafa. “Dil Merkezli Tefsir Çalışmaları”. Tefsire Akademik Yaklaşım-

lar. ed. M. Akif Koç. 1/323-356. Ankara: Otto Yayınları, 2020. 

Kırca, Celal. “Osmanlı Modernleşmesinde Batı Düşüncesinin Kur’ân Yorumuna 

Etkisi Sorunu”. Osmanlı Toplumunda Kur’ân Kültürü ve Tefsir Çalışmaları. 

ed. Bilal Gökkır vd. 2/371-397. İstanbul: İlim Yayma Vakfı Yayınları, 2013. 

Keleş, Ahmet. “Hermenötik ve Dinî Metinleri Anlamadaki Rolü”. Yetkin Düşün-

ce, 4/14 (2021), 67-92. 

Kırca, Celal. Kur’ân-ı Kerîm ve Modern İlimler. İstanbul: Marifet Yayınları, 1982. 

Koçyiğit, Hikmet. “Tefsirde Farklılaşma ve İlk Yönelimler”. Tefsir Tarihi. ed. Ali 

Rıza Gül-Muhammed Ersöz. 180-237. İstanbul: Lisans Yayınları, 2019. 

Koçyiğit, Hikmet. “Kur’ân’ın Nüzûl Sırasına Göre Tefsir Edilmesi”. Hitit Üniver-

sitesi İlahiyat Fakültesi Dergisi.  12/23 (2013), 183-201. 

Mertoğlu, M. Suat. “Tefsîrü’l-Menâr”. Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi. 

40/297-298. İstanbul: TDV Yayınları, 2011.  

Müslim, Mustafa. Konulu Tefsire Metodik Bir Yaklaşım. çev. Salih Özer. Ankara: 

Fecr Yayınları, 1993. 

Okumuş, Mesut. Kur’ân’ın Kronolojik Okunuşu.  Ankara: Araştırma Yayınları, 

2009. 

Okumuş, Mesut. “Kur’ân-ı Kerîm’in Kronolojik Okunuşunun Muhasebesi”, 1. 

Kur’ân Sempozyumu. Çorum: İslâmi İlimler Dergisi Yayınları, 2007. 



 337 

Özervarlı, M. Sait. “Muhammed Abduh”. Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedi-

si. 30/483-485. Ankara: TDV Yayınları, 2020. 

Polat, Fethi Ahmet. Çağdaş İslâm Düşüncesinde Kur’ân’a Yaklaşımlar. İstanbul: İz 

Yayıncılık, 2018. 

Rippin, Andrew. “Tefsir Çalışmalarının Bugünkü Durumu”. çev. İsmail Albay-

rak. Sakarya Üniversitesi İlahiyat Fakültesi Dergisi. 5/8 (2003), 139-156. 

Şarkâvî, Muhammed İffet. Çağdaş Dini Düşünce. çev. Orhan Atalay-Veysel Gül-

lüce. İstanbul: Ravza Yayınları, 2019. 

Şimşek, M. Sait. Günümüz Tefsir Problemleri. Konya: Esra Yayınları, 1995. 

Uyanık, Mevlüt. “İslâm Aklının Eleştirisi ve İçtihad-Muhammed Arkun Örneği”. 

Kur’ân’ın Tarihsel ve Evrensel Okunuşu. 181-223. Ankara: Fecr Yayınları, 

2011. 

 



 338 

 



 
 

 
 

 

 

 

GÜNÜMÜZ DÜNYASINDA TEFSİR 

14.1. Kur’ân-ı Kerîm ve Tefsiri Açısından Günümüz İslâm Dünyasına 

Genel Bir Bakış 

Batı düşüncesi ve medeniyeti, 16. yüzyıldan itibaren, dinî, fikrî ve felsefî 

sahalarda köklü değişimler geçirerek bilgi ve teknolojide hızlı bir ilerleme kay-

detmiştir. Bu sayede muazzam bir güç haline gelen Batı, dünyanın geri kalan 

topraklarının hemen tümünü işgal edip sömürgeleştirmiş ve kültür ve medeni-

yetini dayatmıştır. Özellikle 18. yüzyılda buhar gücüyle çalışan makinelerin 

icadıyla başlayan sanayi devrimiyle birlikte yeni ve farklı bir dünya kurulmuş-

tur.1  

Esasen İslâm ilim ve kültüründe Kur’ân ve Sünnet’le temellendirilen ve 

yapısal bir unsur olarak dinle hayat arasındaki irtibatı canlandırmayı ifade eden 

gerek tecdid gerekse ıslah anlayışı, hep varolmuş ve şartlara göre dinî, ilmî ve 

fikrî faaliyetler gerçekleştirilmiştir. Fakat modern dönemde bunun somut ve fiilî 

nedeni, Batının neredeyse bütün dünyayı kuşatan işgal ve sömürgecilik hareke-

tidir. Bu hareketler, “Din, dil, bilim, düşünce, sanat, tarih gibi alanlarda Doğu 

dünyasını inceleyen ve Doğu hakkında değer yargıları üreten Batı kaynaklı ku-

rumsal faaliyet”2 olarak belirtilen oryantalizm iş birliğiyle yürütülmüştür. Or-

yantalizme yaptığı tenkitlerle bilinen Filistin asıllı bilim adamı Edward William 

Said (1935-2003), oryantalizmin en kapsamlı tarifini “Antropolog, sosyolog, 

tarihçi yahut dilbilimci olsun özel yahut genel bir açıdan şark’ı öğreten, yazıya 

döken yahut araştıran kimse şarkiyatçıdır ve yaptığı şey şarkiyattır.” şeklinde 

yaptıktan sonra bunu şöyle açar: “18. yüzyıl sonlarını kabaca belirlenmiş bir 

başlangıç noktası kabul edersek oryantalizm şark ile uğraşan toplu müessesedir; 

 
1 Kemal Beydilli, “Avrupa”, Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi (Erişim 26 Ağustos 

2023). 
2 Yücel Bulut, “Oryantalizm”, Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi (Erişim 26 Ağustos 

2023). 
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ÖNSÖZ 

Bu çalışma, İslam Ahlak düşüncesini başta genç okurlara ve meraklılarına 

tanıtmak ve bu alanda sayısı gittikçe artan İslam ahlak literatürüne küçük bir 

katkı sunmak amacıyla kaleme alınmıştır. Kitapta klasik İslam ahlakı birikimi 

teorik ve pratik boyutlarıyla ele alınmaya çalışılmıştır. İslam ahlakının teorik 

sistematiğinin dokuzuncu yüzyıldan itibaren teşekkül etmeye başladığı söylene-

bilirse de pratik ve bir yaşam biçimi olarak Hz. Peygamber’in örnekliğinde orta-

ya çıktığı ve İslam toplumunun huzur, barış ve düzeninin bu ahlak sayesinde 

sağlandığı vurgulanmalıdır. Hz. Peygamber’in Müslümanlarca model olarak 

görülen bu yaşam biçimi o çağdan günümüze kadar İslam ahlakını benimseyen 

her Müslüman için temel başvuru kaynağı olmuştur.  

İslam ahlak pratiğinin inançla temellendirilmiş bir yaşam biçimi olarak 

tüm Müslümanlar nezdinde benimsenmesinden sonra İslam filozofları ahlak 

düşüncesini felsefi ahlakı da içerecek tarzda sistemleştirmişlerdir. Bu süreçte 

başta Aristoteles olmak üzere Eski Grek filozoflarının ahlak felsefesine dair in-

san nefsinin güç ve yetileriyle ilişkilendirilmiş görüş ve düşünceleri, yürütülen 

tartışmalar ve üretilen cevaplar İslam ahlak düşüncesiyle mezcedilmiştir. Bunun 

sonucunda İslam ahlak düşüncesi teorik ve pratik ahlak konularını içeren bir 

disiplin olarak yüzyıllar boyunca kendini geliştirip yenileyen geniş ve derin bir 

birikim ortaya koymuştur.  

Çağımız İslam ahlak düşünürlerinin insanlığa alternatif bir ahlak sistemi 

sunma adına bu birikimden yeni yaklaşım ve çözümler üretebilme düzeyinde 

kullanabildikleri söylenemez. Fakat son yirmi – otuz yıldan beri ülkemizde kla-

sik İslam ahlak düşüncesine dair tercüme, sadeleştirme ve telif çalışmaları umut 

verici bir şekilde gittikçe artmaktadır. Bu faaliyetler kuşkusuz, modern toplum-

ların karşılaştıkları sorunlar ile bilim ve teknolojideki hızlı gelişmelerin yol açtığı 

bir takım ahlaki sorunlara karşı zihinleri aydınlatarak çözüm geliştirme kabiliye-

tini artırmaya yöneliktir. İnsan hakları etiği, tıp etiği, biyo – etik, çevre etiği, iş 

etiği vb. gibi sorunlarla ilgili İslam ahlakı bakış açısı ortaya konulmaya çalışıl-

maktadır.  

Her bir bölümü Türkiye’nin farklı üniversitelerine mensup alanında uz-

man çok değerli bilim insanı ve akademisyenler tarafından büyük bir emek ve 

titizlikle hazırlanmış olan bu kitap da belirtilen çabanın bir ürünüdür. Ben            

öncelikle bu yazarlarımıza en içten teşekkürlerimi sunuyorum. İkinci olarak 
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bölümleri inceleyerek bazı önerilerde bulunan Arş. Gör. Bilge Sever KIYAK’a 

teşekkür ediyorum. Ayrıca bu eserin ortaya çıkmasına öncülük eden ve organi-

zasyonu sağlayan başta Halil İbrahim ÖZTÜRK Bey olmak üzere LİSANS Ya-

yıncılık mensuplarına ve emeği geçen herkese teşekkür ediyorum.  

Başarı Allah’tandır. 

 

                                                                                           Editör 

İstanbul, 2023     Prof. Dr. Nuri ADIGÜZEL 
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GENEL OLARAK AHLAK VE AHLAK İLMİ 

Ahlak ilmi Gazali sonrası dönemde felsefenin dört bölümünden biridir. 

Diğer üçü psikoloji, mantık ve teolojidir. Psikoloji, insanın aklı, duygusu ve ira-

desi olduğunu kanıtlar. Mantık, aklın izlemesi gereken kuralları gösterir. İlahi-

yat mutlak varlığı araştırır. Ahlak ilmi ise iradenin uyması gereken kuralları 

belirler.1 Nefsi eğitmek suretiyle iyi ahlakın kazanılmasını sağlar.  Böylece insa-

nı, yaratılış amacı olan en son yetkinliğe yani mutluluğa ulaştırmanın yollarını 

gösterir. Bu bölümde “mutluluğu kazanma sanatı”2 diye de tanımlanabilen ah-

lak ilmi, amacı, konusu ve diğer ilimlerle ilgisi incelenecektir. Bu konuları ele 

alınırken Kindî3, Ebu Bekr er-Râzî4, Farabi5, Yahyâ b. Adî6 ve İbn Miskeveyh7 gibi 

 
1 Cemiyet-i İlmiye-i Osmaniye, “İlm-i Ahlak” Mecmua-ı Fünun Cilt:1, Sayı: 1 (1300), 6 
2 Ahmet Hamdi Akseki, Ahlak İlmi ve İslam Ahlakı-Ahlak Dersleri, sad. Ali Arslan Aydın 

(İstanbul: Yasin Yayınevi, 2006), 24. 
3 İslam düşünce ve kültür tarihinde teolojiden felsefeye geçişi sağlayan ve İlk İslam filozo-

fu olarak kabul edilen Ebû Yûsuf Ya’kûp b. İshâk b. İshâk b. Sabbah el-Kindî’nin 801-866 

yılları arasında yaşadığı kabul edilmektedir. Bilgi için bkz. Kindi, Felsefi Risaleler, çev. 

Mahmut Kaya (İstanbul, Klasik, 2014). 
4 Tahran yakınlarındaki Rey Şehri’nde doğmuş olan Ebû Bekr Muhammed b. Zekeriya b. 

Yahya er-Râzî, 865–926 yılları arasında yaşamıştır. Filozofun ahlak anlayışını ortaya koy-

duğu en önemli eseri et-Tıbbu’r-rûhânî adlı eseridir. Bilgi için bkz. Ebu Bekr er-Razi, et-

Tıbbu’r-rûhânî, çev. Hüseyin Karaman (İstanbul: İz Yayıncılık, 2019). 
5 Farabi’nin hayatı ve eserleri hakkında geniş bilgi için bkz. M. Şemseddin (Günaltay) “ 

Türk Filozofu Farabi Hayatı, Âsârı, Mesleği” Darü’l-Fünun Edebiyat Fakültesi Mecmuası 

İstanbul, 1339 (1923). 
6 Tikrit’li (Irak), Ebu Zekeriya Yahya İbn Adi b. Hamid b. Zekeriya, 974 de Bağdat’ta öldü. 

Farabi’nin en seçkin öğrencilerindendir. Filozofun, hayatı, kişiliği ve ahlak felsefesi hak-

kında geniş bilgi için bkz. Yahya b. Adi, Tehzîbü’l-Ahlak, çev. Harun Kuşlu (İstanbul: Tür-

kiye Yazma Eserler Kurumu Başkanlığı, 2013).  
7 Ahmed b. Muhammed b. Miskeveyh, 1030 tarihinde İsfahan’da ölmüştür. Ünlü Filozof 

Farabi ekolüne bağlı olan Miskevyh, en büyük İslam ahlak filozofu olarak kabul edilir. 

Filozofun ahlak felsefesi hakkında geniş bilgi için bkz. İbn Miskeveyh, Ahlakı Olgunlaştır-

ma, çev. A. Şener, C. Tunç, İ. Kayaoğlu (Ankara: Kültür ve Turizm Bakanlığı Yayınları, 

1983). 
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AHLAKIN TEMELLENDİRİLMESİ 

VE BELLİ BAŞLI AHLAK EKOLLERİ 

2.1. Ahlakın Temellendirilmesi 

“Ahlakın temellendirilmesi”, en genel anlamıyla, ahlaka bir temel / daya-

nak bulmak, ahlakın kaynağını göstermek için felsefi bir araştırma / soruşturma-

ya girişmeyi ifade etmektedir. Bu araştırma daha çok ahlak olgusuna, fenomeni-

ne nereden hareketle ve nasıl yaklaşıldığını tespit etmeyi, ahlaki duygu, düşün-

ce, değer ve normların kaynaklarının neler olduğunu ortaya çıkarmayı hedefle-

mektedir. Etik tarihine baktığımızda değerleri Tanrı, evren, insan, bilgi, duygu, 

haz, fayda, ödev, akıl, vahiy, sezgi gibi kavramlardan hareketle temellendirmeye 

çalışan birbirinden farklı çok sayıda ahlak kuramıyla karşılaşmaktayız. Mesela 

Sofistler, evrensel değerlerin varlığını reddederek her şeyin insana göreliğini 

savunmuşlardır. Sokrates değerlerin, erdemlerin öğrenilebilen bir bilgi, yaşanıla-

bilen bir bilgelik olduğunu göstermeye çalışmıştır. Böylece mutlak değerlerin 

varlığını bedelini ödeyerek kanıtlayabilmek için baldıran zehri içerek etik tari-

hinde saygın bir ün kazanmıştır. O, bilgisel doğruluğu, ahlaksal doğruluk için 

ön şart kabul etmiş ve epistemolojiden hareketle ahlaka ulaşmaya çalışmıştır. 

Başka bir ifadeyle o, ahlaksal iyiyi, bilgisel doğru ile özdeş kabul etmiş, mutlu-

luğu “en yüksek iyi” olarak görüp bilgiden hareketle tanımlamıştır. Onun bu 

fikirleri öğrencisi Platon tarafından Euthyphro diyaloğunda dile getirilmiştir. 

Fakat Platon ahlaki yaşamın asıl amacını, en yüksek “İyi ideasına” ulaşmakta 

bulur. Bu ideaya ulaşmak insan için aynı zamanda en yüksek mutluluktur. “İyi 

ideası” Platon’a göre Tanrı’dır. İnsan doğru, iyi ve güzel olanın bilgisine ulaşa-

rak yaşamını ona göre düzenlediğinde bu yoldaki her ilerleyiş “İyi ideası”na 

biraz daha yaklaşmak anlamına gelir. Ona ulaşmak Tanrı’ya ulaşmak ve aynı 

zamanda sonsuz mutluluğa ulaşmak anlamına gelir. Böylece Platon ahlak            

 

 
Bölüm 

-2- 

 

 

 



 36 

 

Yararlanılan Kaynaklar 

A. Stroll, “Ethics”, Etik Kuramları, der. ve çev. Mehmet Türkeri. Ankara: Lotus 

Yayınları, 2008. 

Akarsu, Bedia, Immanuel Kant’ın Ahlak Felsefesi. İstanbul: İnkılâp Kitabevi, 1999. 

Aristoteles, Nikomakhos’a Etik, çev. Saffet Babür. Ankara: BilgeSu Yayıncılık, 

2012. 

Arslan, Ahmet, Felsefeye Giriş. Ankara: Vadi Yayınları, 1999. 

Aydın, Mehmet S., Din Felsefesi. Ankara: Selçuk Yayınları, 1996. 

Aydın, Mehmet S., Tanrı-Ahlak İlişkisi. Ankara: Diyanet Vakfı Yayınları, 1991. 

Ayvaz, Muzaffer, Mevlânâ’nın Ahlak Öğretisi, ed. Betül Güçlü Gürer. Ankara: 

Türkiye Diyanet Vakfı Yayınları, 2022. 

Cevizci, Ahmet, Etiğe Giriş. İstanbul: Paradigma Yayıncılık, 2008. 

Cevizci, Ahmet, Felsefe Sözlüğü. İstanbul: Paradigma Yayınları, 1999. 

Cevizci, Ahmet, Felsefeye Giriş. İstanbul: Say Yayınları, 2017. 

Çağrıcı, Mustafa, Anahatlarıyla İslâm Ahlakı. İstanbul: Ensar Neşriyat, 2009. 

Farabi, Ebû Nasr, Mutluluk Yoluna Yöneltme (Tenbîh ‘Alâ Sebîli’s-Sa’âde), çev. Ha-

nifi Özcan. İzmir: ?, 1993. 

Gafarov, Anar, Nasîrüddîn Tûsî’nin Ahlak Felsefesi. İstanbul: İSAM Yayınları, 2011. 

Gökberk, Macit, Felsefe Tarihi. İstanbul: Remzi Kitabevi, 1994. 

Heimsoeth, Heinz, Immanuel Kant’ın Felsefesi, çev. Takiyettin Mengüşoğlu. İstan-

bul: Remzi Kitabevi, 1986. 

İbn Miskeveyh, Tehzîbu’l-Ahlak (Ahlak Eğitimi), çev. Abdulkadir Şener, İsmet 

Kayaoğlu, Cihat Tunç. İstanbul: Büyüyenay Yayınları, Şubat 2013. 

Kant, Immanuel, Ahlak Metafiziğinin Temellendirilmesi, çev. İoanna Kuçuradi. 

Ankara: Türkiye Felsefe Kurumu, 2018. 

Kılıç, Recep, Ahlakın Dinî Temeli. Ankara: Türkiye Diyanet Vakfı Yayınları, 2009. 

MacIntyre, Alasdair, Etiğin Kısa Tarihi, çev. Hakkı Hünler ve Solmaz Zeytül 

Hünler. İstanbul: Paradigma Yayınları, 2001. 

Nasr, Seyyid Hüseyin, Bilgi ve Kutsal. İstanbul: İz Yayıncılık, 2022. 

Özlem, Doğan, Etik-Ahlak Felsefesi-. İstanbul: İnkılâp Kitabevi, 2004. 

Platon (Eflatun), Devlet, çev. Selahattin Eyuboğlu ve M. Ali Cimcoz. İstanbul: 

Türkiye İş Bankası Kültür Yayınları, Ekim 1999. 

Platon, Sokrates’in Savunması -Euthyphron, Apologia, Kriton, Phaidon- çev. Ali 

Çokona. İstanbul: Türkiye İş Bankası Kültür Yayınları, Ocak 2016. 



 37 

Plotinus, Enneadlar-Seçmeler-, çev. Zeki Özcan. Bursa: Asa Kitabevi, 1996. 

Türkeri, Mehmet, Elmalılı’nın Ahlak Felsefesi. İzmir: İzmir İlahiyat Vakfı Yayınları, 

2006. 

Weber, Alfred, Felsefe Tarihi, çev. H. Vehbi Eralp. İstanbul: Sosyal Yayınları, 

1993. 

Yakıt, İsmail, Mevlâna’da Aşk Felsefesi. İstanbul: Ötüken Neşriyat, 2010. 

Yaran, Cafer Sadık, Ahlak ve Etik. İstanbul: Rağbet Yayınları, 2010. 



 38 

 



 
 

 

 

 

AHLAKIN TEMELLENDİRİLMESİ VE METAETİK 

Bu bölümün amacı, ilk kez İngiltereli çağdaş filozof George Edward Moo-

re (1873-1958) tarafından kaleme alınmış ve 1903 yılında yayınlanmış Principia 

Ethica (Etik İlkeler) adlı kitapla birlikte gündeme gelmiş olan metaetik kavramın-

dan1 hareketle ahlakın yeniden temellendirilmesini tanıtmak ve metaetik içeri-

sinde geliştirilmiş etik teoriler hakkında bilgi vermektir. Esas itibariyle Moo-

re’un kitabında “metaetik” kavramı geçmemektedir. Onun kitabında “metafizik-

sel etik” kavramı bir terim önerisi niteliğinde geçmekte ve Moore bu kavram ile 

“‘İyi nedir?’ sorusuna verilecek cevabın ‘duyusal gerçekliğin doğası nedir?’ sorusuna 

verilecek cevaba bağlı olduğu sistemleri” kastettiğini ve bu sistemlerin sürekli aynı 

mantıksal hatayı doğuracağını –“doğacı hata”- belirtmektedir.2 Metaetik, metafi-

ziksel etik kavramının kısaltmasıdır. Çağdaş dönemde gerçekçi bir bakışla ahla-

ki doğruların ancak geçerlilik ve tutarlılık koşullarını inceleyerek buyurgan 

(normatif) ve uygulamalı ahlak felsefesi kurallarından söz edilebileceğini kabul 

eden etik kuramına karşılık gelmektedir.3 Açıkça söylendiğinde ahlaki kuralların 

kişiye göre mi olduğu yoksa olaya göre mi olduğu, kişi ve olaylardan bağımsız 

evrensel kuralların var olup olamayacağı, ayrıca bunların nasıl bilinebileceği ve 

hangi koşullarda bütün insanları bağlayıcı olabileceği soruları gerçekçi bir bakış-

la değerlendirildiğinde herhangi kesin bir sonuca ulaşabilmek kolay değildir. Bir 

sonuca ulaşabilmek mümkün olsa bile bu sonuç kişisel olacak ve nesnel  olma-

yacaktır. Bu nedenle Moore, insanların algıladıkları gerçeklik koşullarını gözeten 

bir bakışa dayanarak ahlaki doğruluk söylemlerinin geçerli olduğu bağlamları 

ve tutarlılık durumlarını incelemeyi önermektedir. Bu çeşit bir anlama ve yo-

rumlama şekline metafiziksel etik veya kısaca metaetik denilmektedir. 

 
1 Peter Railton, “Naturalistic Realism in Metaethics”, The Routledge Handbook of Metaethics; 

ed.: Tristham McPherson, David Plunkett, (New York, London: Routledge, 2018), 47; 

Susana Nuccetelli, The Routledge Guidebook to Moore’s Principia Ethica, (London, New York: 

Routledge, 2022), 13. 
2 George Edward Moore, Principia Ethica, (Cambridge: Cambridge University Press, 1922), 

xviii. 
3 Andrew Fisher, Metaethics An Introduction, (Durham: Acumen, 2011), 1; Simon Kirchin, 

Metaethics, (Hampshire, New York: Palgrave Macmillan, 2012), 23. 
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İSLAM AHLAK FELSEFESİNİN KAYNAKLARI 

İslam ahlak felsefesi, İslam düşüncesi tarihi içinde, esas olarak Müslüman 

felsefeciler tarafından geliştirilen ve İslam’ın ahlaki öğreti ve öğütlerini, felsefi 

kavram ve yöntemlerle sorgulamaya tabi tutan ahlak felsefesi türüdür.1 İslam 

felsefesi tanımlaması, İslam kültür ve medeniyeti içerisinde geliştirilmiş olan 

felsefeyi ifade etmek için kullanılır, İslam ahlak felsefesi de daha genelde İslam 

felsefesinin bir bölümü olarak ortaya çıkar. İslam felsefesi tanımındaki “İslam” 

tabiri doğrudan İslam dinine işaret etmez, zira vahye dayalı bir din olan İslam 

ile insan zihninin ürünü olan felsefenin ayrı ayrı düşünülmesi gerekir. Elbette ki 

bir din olan İslam’da felsefe yapmak için gerekli pek çok malzeme bulunur, 

ancak bu unsurlar insan zihnine yerleştiğinde yani insan tarafından düşünüldü-

ğünde felsefi bir nitelik kazanır. Öyleyse “İslam felsefesi”ndeki “İslam” nitele-

mesi, İslam’ın oluşturduğu bir dünyaya, felsefe kelimesi ise İslam toplumlarının 

ürettiği kültürel yapı içerisinde geliştirilmiş olan felsefeye işaret eder. Buna göre 

İslam’ın hâkim olduğu bir dünyada ortaya çıkan her eserde İslam dini belirleyici 

bir rol oynar. Bu nedenle İslam felsefesi ve onun bir dalı olan İslam ahlak felsefe-

si genel olarak İslami kavram ve ilkelerle uyumlu olan bir felsefedir.2 Nitekim 

bütün İslam düşünürleri varlıkların kendisinden varlığa geldiği İlk İlke’nin Al-

lah olduğu noktasında hemfikirdirler. Ayrıca nübüvvet ve öte dünya inancında 

da herhangi bir ihtilafa da düşmezler.3  İslam ahlak felsefesi, ahlak felsefesinin 

temel meselelerine İslam düşüncesinin akli ve nakli verileriyle yaklaşan, prob-

lemlere bu ilkeler ışığında çözümler üreten bir değerler sistemi ve hayat tasav-

vuru olarak anlaşılmalıdır.  

Ahlak kelimesi, kökeni itibariyle insanın psikolojik yapısını ifade                  

eden “hulk” ve fizyolojik durumunu ifade eden “halk” kelimelerinin anlamını 

 
1 Cafer Sadık Yaran, İslam Ahlak Felsefesine Giriş, (İstanbul: Dem, 2020), 14. 
2 Ömer Mahir Alper, İslam Felsefesi Tarihi I, Editör: Bayram Ali Çetinkaya, ( Ankara: Grafi-

ker, 2012), 13. 
3 İsmail Hakkı İzmirli, İslam’da Felsefe Akımları, Haz. N. Ahmet Özalp, (İstanbul: Kitabevi, 

1995), 19-20. 
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İSLAM AHLAK EKOLLERİ 

İslam’ın ilk yüzyıllarında Müslümanlar Kur’an ve Sünnet merkezli bir ya-

şam tarzını benimsediler. Toplumun ihtiyaçları ve ilişkileri çoğaldıkça ayrı ayrı 

ilim dallarının oluşturulması zaruret haline geldi. Bir yandan da kadim kültür-

lerde tartışılan ahlak ve ahlak felsefesi sorunlarını bilhassa tercümeler aracılığıy-

la Müslümanlar ilmi bir miras olarak aldılar. Bunun sonucunda iyi ve kötünün 

ne olduğu, niçin iyinin iyi, kötünün kötü olduğu, bir eylemin nasıl ortaya çıktığı, 

fazilet ve reziletlerin neler olduğu gibi sorular ve bunlara verilen cevaplar Müs-

lümanların gündeminde önemli bir yer tuttu. İslam ahlak düşünürleri, insan 

fiillerinin iyi ve kötü olarak nitelenmesinin ilke ve kurallarını tutarlı ve düzenli 

bir şekilde ortaya koymaya çalıştılar. Bu teorilerin İslam’ın emir ve yasaklarıyla 

uyum içerisinde olmasına da büyük bir özen gösterdiler. Böylece İslam alimleri 

Kur'an ve Sünnetteki ahlakî ilke ve kurallara insanlığın ortak akli tecrübesini de 

eklemek suretiyle çeşitli açılardan değerlendirerek farklı ahlakî teoriler oluştur-

dular. 

Ahlak teorilerini, kullanılan yönteme veya dayandığı ilkeye göre sınıflara 

ayırmak her ne kadar mümkün ise de yapılan çalışmalarda daha çok literatür 

üzerinden bir sınıflama mevcuttur. Buna göre verilen sınıflamada, ilkin Kelam, 

İslam Felsefesi ve Tasavvuf alanında eser kaleme alan düşünürlerin eserlerinde 

yer alan yaklaşımlar ortaya konuldu. İkinci olarak bu üçünden farklı bir usul 

takip eden ve İslam’ın emir ve yasaklarının bir yaşantıya dönüştürülmesini ön-

celeyen geleneksel din alimlerinin yaklaşımları üzerinde duruldu. Bu sınıflama 

her disiplinin ahlakı, kendi ilke ve yöntemine göre ele aldığı varsayımına 

dayanır. Nitekim tasavvuf ahlakında nefsin arınması veya ahlaki eylem ile kas-

tedilenin daha çok niyet, ihlas gibi kalbi fiiller olduğu gösterildi. Kelamcıların 

ahlakı irade hürriyeti, iyi-kötü/güzel-çirkin (hüsün-kubuh) meselesi gibi konular 

çerçevesinde ele aldığı vurgulandı. Filozofların ise ahlaki bir eylemin ortaya 

çıkışını izah ederken nefis teorisine ağırlık verdikleri, mizaç ve erdemlere dair 

çokça açıklamada bulunduklarına işaret edildi. Geleneksel dinî ahlakın temsilcisi 

sayılabilecek yazarların ahlakı açıklama usullerinde, ayet ve hadislerin zahiri 

anlamlarını ön planda tuttukları ve bunun yanında ele aldıkları ahlaki konuları 

da ayet ve hadislerle temellendirmede bulunduklarının altı çizildi.  
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BİREYSEL AHLAK 

6.1. Bireysel Ahlakın Temellendirilmesi 

Bireysel ahlakın ne olduğunu araştırmaya, “İnsanın bir işi var mıdır? Var-

sa nedir?” soruları sorularak başlanabilir. Aristoteles bu sorulara “İnsanın işi 

akıl dolu bir yaşam sürmektir.” şeklinde cevap vermektedir. Ona göre akıl dolu 

bir yaşam; amelî felsefeyi elde etmek, iyilik yapmak, güzel davranmak, adaletli 

olmak ve ruhun erdemli eylemlerini gerçekleştirmek demektir.1 Aristoteles ve 

diğer ahlakçı filozofların sözlerinden hareketle bireysel ahlakın temellerinin 

şunlar olduğu söylenebilir:  

Bireysel ahlak temelde amelî aklın verdiği prensip ve teorilere dayanır.2 

Bu, pratiğin teorisidir ve amacı eylemdir. İşte, eylemin düşünceden, amelîn 

imandan üstün olduğu yer burasıdır. Bunun gibi siyasetin amacı da teori geliş-

tirmek değil bilfiil yönetimde bulunmaktır.3  

Bireysel ahlak bir şeyi seçmek ya da seçmemek temelinde varlık bulur. 

Seçim akıl, bilgi ve iradeye dayanıyorsa ahlakidir. Ancak genel anlamda insanın 

seçimlerini etkileyen üç şeyden bahsedilebilir: birincisi “akıl/iyilik”, ikincisi “ya-

rar” ve üçüncüsü “haz”dır.4   

Bireysel ahlakın temellerinden birisi insanın sahip olduğu üstün değer-

dir. Başka bir deyişle bireysel ahlak yüce gönüllüğe ve onurlu yaşama dayanır. 

Onurlu yaşamın merkezinde değersiz kişilerin yönetimi altına girmemek vardır. 

Değersiz kişiler yönetime geçerse onurlu insanlar bundan dolayı acı çekerler, 

aksi durumda ise sevinç duyarlar.5  

Bireysel ahlakın temellerinden bir diğeri onun övgü ve yergiye konu ol-

masıdır. Övgü ve yergi manevi bir yaptırım olarak görülebilirse de o, maddi bir 

ceza ve mükâfat dairesinin dışındadır. Şu hâlde bireysel ahlakın daha ziyade 

vicdana dayandığı söylenmelidir. Fakat ahlakın toplum içinde gerçekleşmesi ve 

 
1 Aristoteles, Nikomakhos’a Etik, çev. Furkan Akderin (İstanbul: Say Yayınları, 2014), 29, 

140. 
2 Aristoteles, Nikomakhos’a Etik, 229. 
3 Aristoteles, Nikomakhos’a Etik, 46. 
4 Aristoteles, Nikomakhos’a Etik, 45. 
5 Aristoteles, Eudemos’a Etik, çev. Saffet Babur (Ankara: Bilgesu Yayıncılık, 2017), 61. 
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AİLE AHLAKI 

Ahlak bireyden başlayarak toplumu da içine alacak biçimde tüm eylemle-

rimizi kuşatan bir alandır. Dolayısıyla ahlak, insanın hayatının şahsi, toplumsal 

vb. birçok boyutuyla bağlantılı olan ve kişinin kendisi, sosyal çevresi, hatta canlı 

ve cansız her türlü varlıkla ilişkisine dair kurallar koyan bir alan olarak karşımı-

za çıkmaktadır. Bu nedenle ahlakın alanına girmeyen bir olgu veya olayı bulma-

nın söz konusu olmadığı söylenebilir. İnsan sosyal bir canlı olması bakımından 

diğer insanlarla bir arada yaşamaya ve yardımlaşmaya ihtiyaç duymaktadır. Bu 

bağlamda hem felsefî hem de dinî söylemelere bakıldığında, insanın tek başına 

bir hayat sürerek erdemleri elde edemeyeceği, erdemlerin ancak bir toplum 

içinde elde edilebileceği görülmektedir. Aile sosyal yaşamın ilk basamağını oluş-

turmakta, kişisel ve toplumsal olarak ahlaki gelişimimizde önemli bir fonksiyon 

icra etmektedir.   

Aile toplumun temelini oluşturur. Toplumun huzur ve mutluluğu bir an-

lamda aile bireyleri arasında tesis edilen düzen, huzur ve mutluluğa bağlıdır. 

Beden ve ruh bakımından sağlıklı nesiller ancak bu yapıda olan aile ortamların-

da yetiştirilebilir.1 Aile insanlık tarihi boyunca var olan ve toplumun şekillenme-

sinde önemli roller oynayan sosyal bir gruptur. Hemen hemen her insan doğdu-

ğu andan itibaren hayatı boyunca eş, baba, anne, çocuk vb. birçok rolde, farklı 

görev ve sorumlulukları üstlenmiş şekilde ailenin bir ferdi olarak varlığını sür-

dürür. İnsanın iyiye-kötüye, doğruya ve yanlışa ilişkin düşünce ve değer yargı-

ları, alışkanlıkları, ahlakı ve kişiliği küçük yaştan itibaren öncelikle aile içerisin-

de şekillenir ve gelişir. Aile içerisinde küçük yaşlarda edinilmiş kişilik, karakter 

ve huyların çoğu kez değiştirilemediği ya da çok zor değiştirildiği söylenebilir. 

Dolayısıyla ahlaki değerlerin oluşturulması, korunması ve aktarılmasında aile-

nin öncelikli ve önemli bir yere sahip olduğu görülmektedir.2 

 
1 Enver Uysal, “Aile Ahlâkı”, İslam Ahlâk Esasları ve Felsefesi, ed. Müfit Selim Saruhan 

(Ankara: Grafiker Yayınları, 2013), 271. 
2 Erol Güngör, Ahlâk Psikolojisi ve Sosyal Ahlâk (İstanbul: Ötüken Neşriyat, 1998), 206; Salih 

Yalın, “Şehrezûrî’de Aile Ahlâkı”, Bilimname 17 (2009), 229; Salih Yalın, “İslâm Ahlâk 
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TOPLUM VE DEVLET AHLAKI 

İslam dünyasında klasik dönemde yazılan ahlak kitapları genellikle üç 

bölümü içerecek şekilde kaleme alındı. Bu üç bölüm birbiriyle ilişkilidir ve her 

bir bölüm diğerinin tamamlayıcısıdır. Bu bölümlerden ilki, insanın kendi nefsini 

tanıması ve yönetmesi anlamına gelen ‘tedbîru’n-nefs’ ya da ‘tehzîbü’l-ahlak’ 

olarak adlandırılır. İkinci bölüm, belli bir amaç doğrultusunda aile fertlerinin bir 

araya gelerek oluşturduğu hanenin yönetimini konu alır ve ‘tedbîru’l-menzil’ 

olarak adlandırılır. Üçüncü bölüm ise yine belli bir amaç etrafında aile ve grup-

ların bir araya gelerek oluşturduğu daha büyük bir topluluğun yönetimi anla-

mına gelen ‘tedbîru’l-medîne/müdün’dür. Her birinde de amaç en iyiye ve er-

demli olana erişmektir. Kendi nefsini iyi ve doğru yöneten erdemli bireylerle 

erdemli hanelerin temeli atılır, erdemli haneler ise erdemli devleti oluşturur. 

Döngüsel olarak bunun tam tersi de geçerlidir yani erdemli devlette, erdemli 

hane ve erdemli bireyin temeli vardır. Bu bölümde toplum ve devlet ahlakı ko-

nusu ele alındı. 

8.1. Toplumsal Hayatın Gerekliliği 

Klasik İslam ahlak kitapları antik kaynaklara paralel olarak insanın tabia-

tı icabı toplumsal hayata uygun bir canlı olduğu konusunda mutabıktırlar (el-

insânü medeniyyün bi’t-tab). İnsan, diğer canlıların doğuştan sahip olduğu do-

nanımlara ve dış tehditlere karşı kendisini korumasını sağlayacak tabii araçlara 

sahip değildir. Örneğin insan diğer canlılardan farklı olarak kendisini soğuktan 

ya da sıcaktan koruyabilecek kürk ve deri gibi donanımlara ya da kendini teh-

ditlerden korumasına olanak tanıyan, boynuz, pençe, diş vb. araçlara da sahip 

değildir. Yine insan çoğu canlıdan farklı olarak doğuştan itibaren uzun süreli 

ebeveyn korumasına ihtiyaç duyar. Öte yandan insan, yaşamını sürdürmeye 

yönelik dezavantajlarını aklı ve sosyal bir varlık olması sayesinde avantaja çevi-

rir. İnsan tek başına elbette yaşamını sürdürebilir ancak türünü devam ettirmek 

ve doğal olarak getirdiği potansiyelini en üst düzeyde gerçekleştirmek için hem-

cinsleriyle yardımlaşmaya, dayanışmaya, birlikte olmaya ihtiyaç duyar.1 İyi 

 
1 Farâbî, el-Medînetü’l Fâzıla, ed. A. Nasrî Nâdir (Beyrût: Dâru’l-Meşrık, 1991), 112. 
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AHLAK EĞİTİMİ 

Ahlak eğitimi meselesi akıl, duygu ve ahlak varlığı olan insanların oluş-

turduğu tüm toplumlar için öncelikli olarak ele alınması gereken konudur. İnsa-

nın ancak ahlaklı yaşamak, ahlaki ödev ve yükümlülüklerini yerine getirmek 

suretiyle insan olabileceğini belirten Kant1, belki de insan için en büyük nimetin 

eğitilebilir olmak olduğunu dile getirdi.2 İnsanın eğitilebilir bir varlık olması ve 

ahlakın da eğitim yoluyla kazanılabileceği fikri bizi direkt olarak insan ve ahlak 

arasında kurulacak ilişkiye götürür. Bu ilişkinin kilit kavramı bilgidir. Yani ah-

lakın bilgisi üzerine, insan doğasında bulunan merak duygusu ve akıl yetisi 

sonucunda ortaya çıkan bilgelik sevgisi (felsefe) birleştirildiğinde ahlaka yönelik 

eğitim süreci başlar. 

Ahlak eğitimi insanın dünyada ilk sınandığı bilgi ağacı kıssasına da bizi 

götürür. Musa’nın yaradılış efsanesine göre, Âdem ile Havva bilgi ağacının ya-

saklanmış olan meyvesinden yemiştir. Bilgi ağacı burada iyi ile kötünün bilgisi, 

emredilen şey ile yasak olan şeyin bilgisini sembolize eder. Gerçekten de bir 

insan, her haklı ve haksız davranışı aracılığıyla iyi ve kötü olan hakkında bir 

bilgiyi, bilinci ön koşul olarak varsayar.3 Demek ki Sokrates’in dediği gibi insan 

kötünün ve kötülüğün, gayri ahlaki olanın bilgisini bildiğinde, en azından teorik 

olarak kötülüğü ve ahlaksız olanı yapmayacaktır. Ahlak eğitimi, ahlak bilgisi 

(epistemolojisi) üzerine kurulabilir. Ahlakın bilgisi sadece akla değil, değerli ve 

ön yargılardan uzak olan tüm bilgi kaynakları üzerine oturtulmalıdır.     

9.1. Ahlak, Eğitim ve Terbiye 

Ahlak ile eğitim iç içedir. Eğitimin sahası ahlaka göre daha geniştir. Ah-

lakla eğitimin kesiştiği yer, insanın duygu, düşünce ve davranışları yoluyla iyi 

 
1 Ahmet Cevizci, Etik Ahlak Felsefesi (İstanbul: Say Yayınları, 3. Basım, 2018), 117. 
2 Selami Sönmez, “Eğitilme Arzusunun Yüceliği, Eğitilmeme Özgürlüğünün Saçmalığı”, Güzel 

Sanatlar Enstitüsü Dergisi 0/2, (1995), 115. 
3 Heinz Heimsoeth, Ahlak Denen Bilmece, çev. Nermi Uygur (İstanbul: İstanbul Üniversitesi Ede-

biyat Fakültesi Yayınları, 2. Basım, 1978), 47. 
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İSLAM AHLAK DÜŞÜNCESİNİN OLUŞUMUNDA YER ALAN 

ÜNLÜ FİLOZOF VE DÜŞÜNÜRLER 

10.1. Kindî ve Ahlak Görüşü 

İlk İslam filozofu olarak kabul edilen Ebu Yusuf Yakup b. İshak el-Kindî 

kesin olarak bilinmemekle birlikte miladi sekizinci yüzyılın sonunda (veya do-

kuzuncu yüzyılın hemen başında) soylu bir ailenin çocuğu olarak Kufe’de doğ-

muştur. Güney Arabistan’ın önemli ailelerinden biri olan Kinde’ye mensubiyyeti 

nedeniyle Kindî ismi ile meşhur olmuştur. Babası İshak’ın uzun yıllar Kufe vali-

liği yaptığı Kindi, önce Kufe sonra da Basra’da ciddi bir eğitim almış daha sonra 

da Bağdat’a giderek devlet hizmetine girmiştir. Bilhassa dokuzuncu yüzyılın ilk 

yarısında üçü de Mutezile mezhebine mensup olan Abbasi halifeleri Me’mun, 

Mu’tasım ve Vâsık döneminde felsefi ilimlerin İslam kültür ortamına tercümesi 

başta olmak üzere önemli faaliyetlerde bulunmuştur. Halife Mütevekkil döne-

minde gözden düşen Kindi 847’de itibaren tabiri caiz ise münzevi bir hayat ya-

şamış ve 866 yılında vefat etmiştir.1 

Bir Mutezile kelamcısı olan Kindî’yi ilk İslam filozofu kılan şey, bir taraf-

tan Grek felsefesinin kavram ve problemlerini ciddi anlamda eserlerinde konu 

edinmesi diğer yandan da yeni ve dışarıdan olana yönelik himayekar ve hoşgö-

rülü yaklaşımdır. Dönemin ilmi şartları göz önüne alındığında her ne kadar 

varıp durduğu nokta büyük oranda Mutezile kelamının görüşleri de olsa, ta-

mamen dışarıdan intikal eden felsefi ilimlere yaslanması cüretkâr ve cesur bir 

tavırdır. Kindî, salt hakikatin peşindedir ve bu, nereden gelirse gelsin kabul 

edilmelidir. Onun için söyleyen değil, söylenen önemlidir. O, bu bağlamda me-

tafizik, fizik, astronomi, ahlak, psikoloji, musiki, tıp gibi konularda eserler kame 

almıştır. Konumuzla ilgili eseri Risâle fî’l-Hîle li Defi’l-Ahzân’dır (Üzüntüden Kur-

tulmanın Yolları). Eser her ne kadar oldukça kısa sayılsa (20 sayfa kadar) ve de 

bir tek konuya tahsis edilse de bir filozofun kaleminde çıkması açısında ciddi bir 

önemi haizdir. Aynı şekilde Risale fî Hudûdi’l- Eşyâ ve Rusûmihâ (Tanımlar             

 
1 Necmi Derin, “Klasik Dönem Meşşşâî Felsefe I”, İslam Felsefesi, Editör, İsmail Erdoğan-

Enver Demirpolat, (İstanbul: 2018, Lisans Yayıncılık) , s. 109 vd.; Enver Uysal, “İlk İslam 

Filozofu:Kindî”, İslam Felsefesi Tarihi, Editör, Bayram Ali Çetinkaya, (Ankara: 2012, Gra-

fiker Yayınları), s. 99-100 
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İSLAM’DA İŞ VE MESLEK AHLAKI 

İş ahlakı, iş paydaşlarının birbirleriyle ilişkilerindeki ahlaki durumları 

kapsayan norm, ilke ve değerler bütünüdür. Bu bütünün din, hukuk, kültür 

veya başka değer üreten kurumlara dayandırılması mümkündür. Birey, toplum, 

aile, çevre, tıp vb. ahlak alanlarında olduğu gibi İş ahlakı konusunda da norma-

tif ve betimleyici yaklaşımlar vardır. Ayrıca özel sektöre ait bir iş ortamı olabile-

ceği gibi kamunun sağladığı bir iş ortamı da olabilir. İş ahlakının bir terim olarak 

kullanılması, 1970’li yıllardan itibaren yaygınlık kazandı. Yaklaşık son otuz 

yıldan beri gittikçe artan bir ilgiyle iş ahlakı kuralları, norm ve ilkeleri devlet ve 

işverenler tarafından da benimsenmeye ve desteklenmeye başladı. 

11.1. İş Ahlakı, Çalışma ve Boş Zaman 

“İş ahlakı” Herhangi bir işyeri veya iş alanında neyin doğru, neyin yanlış 

olduğunu bilmek ve doğru ve uygun olanı yapmak”1 şeklinde tanımlanmakta-

dır. İş etiği de denilen iş ahlakı, “modern toplumlarda mal ve hizmet üretip 

dağıtan örgütlerdeki bireylerin tutum ve davranışlarını ahlaki ölçütlere göre 

değerlendiren bir kavram”2 ya da İş ahlakı, felsefenin günlük hayata bakan yüzü 

olan pratik ahlakın bir bölümünü oluşturur ve iş hayatında karşılaşılan sorunları 

konu edinir.3 İş ahlakında temel amaç, toplumun refahı ve bireyin mutluluğu-

dur.4  

 
1 Ömer Demir, “İş Ahlakı Oluşturma Gerekçeleri ve İşlevleri: Bir Kurumsal İktisat Yakla-

şımı”, İş Ahlakı Dergisi, 12 (2), ss. 63-94, 2020, 68. 
2 Adem Levent, “İktisadi Sistemler ve İş Ahlakı”, Temelleri ve Uygulamalarıyla İş Ahlakı, 

Editörler: Nihat Erdoğmuş, Ömer Torlak, Kübra Bilgin Tiryaki,(İstanbul, İGİAD Yayınları, 

2018), 92-118.   
3 Cevdet Kılıç, “İslam Ahlakı Açısından Modern Uygulamalı Etik” İslam Ahlak Esasları ve 

Felsefesi, ed. Müfit Selim Saruhan, (Ankara: Grafiker Yayınları, 2013), 432. 
4 Abbas, Ali, “Scaling an Islamic woork ethic”, Journal of Social psychology, 128 (5), 1988, 

577. 
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UYGULAMALI ETİK 

Grekçe “ethos”, latince “mos” kelimelerinden türeyen etik sözcüğü töre, 

gelenek, görenek, alışkanlık, yerleşik hale gelmiş duygululuk hali, karakter, huy, 

mizaç vb. anlamlara gelir. Etik, pratik bir etkinlik alanı olan ahlakı, teorik olarak 

inceleyen felsefe disiplinidir.1  

Değer, ilke ve kurallar üzerine incelemeyi ve eleştirmeyi temel alan ahlak 

felsefesi ile aynı anlamda kullanılan etik, özelde “nasıl davranmalı” genelde 

“nasıl yaşamalı” sorusunu yanıtlayan tüm yaklaşımları felsefî bir bakış açısıyla 

ele alan bir felsefe dalıdır.2 Bu bağlamda etik, temel değerler ve erdemlerden 

yola çıkarak insan için iyi ve kötü olanı araştırır. Ayrıca birey ve toplum için 

olan ile olması gereken arasında ayrım yaparak ahlaki olan ve ahlaki olmayan 

eylemlerin ölçütlerini belirler.3 

Felsefenin bir alt dalı olarak etik ya da ahlak felsefesi, felsefenin ahlaki 

değerlerle ilgili olan kısmıdır. Daha çok ahlak ve değer olgusu üzerine sistemli 

bir şekilde düşünme, soruşturma olarak tanımlanmaktadır. Ahlak söz konusu 

olduğunda birey pasif ve alıcıdır. Etikte ise birey kurucu ve etkin düzeydedir. 

Ahlaki boyutta kişi önce geleneksel kural ve değerleri toplum içerisinde ve top-

lumdan elde ederek uygular. Daha sonra öğrendiği kural ve değerleri akli bir 

düzeyde sorgulamaya, tartışmaya ve temellendirmeye başlar. İşte o zaman ah-

laktan etiğe geçilmiş olur.4 

12.1. Teorik Etik Pratik Etik 

Teorik ve pratik olarak iki ayrı alandan oluşan felsefenin pratik kısmında 

yer alan ahlak ilmi yine kendi içinde teorik ve pratik ahlak olarak ikiye ayrılır. 

Teorik ahlak kısmında ahlakın kaynağı, ahlakın değişmesi, ahlakın evrenselliği-

 
1  Doğan Özlem, Etik Ahlak Felsefesi, Notos Kitap Yayınları, İstanbul 2015, s. 27. 
2  Mehmet Türkeri, Etik Kuramları, Lotus Yayınları, İstanbul 2019, s. 8. 
3  Cengiz Çuhadar-Hakan Coşar, “Ahlak ve Temel Ahlaki Kavramlar” İslam Ahlak Esasları ve 

Felsefesi, Editör İsmail Erdoğan-Enver Demir Polat, Lisans Yayıncılık, İstanbul 2019, s. 16. 
4  Ahmet Cevizci, Etik Ahlak Felsefesi, Say Yayınları, İstanbul 2015, s. 11, 18-20. 
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HZ. PEYGAMBER’İN AHLAK ANLAYIŞI 

İslam düşüncesinde Risalet, toplumsal hayatın bir gereği olduğu gibi aynı 

zamanda yüce Allah’ın inayeti sebebiyle var olan bir kurumdur. Toplumsal 

yaşamın düzenini sağlayacak yasaların yapılmasına peygamber rehberlik eder. 

Ayrıca bireyin başka birey, toplum veya gruplarla kuracağı ilişkiler konusunda 

onlara örnek olur. Bu aynı zamanda Allah’ın var ettiği iyilik düzeninin bir gere-

ğidir. İyilik düzeninin varlığı bir peygamberin var olmasını da zorunlu kılar. 

Cenabı Hak inayetiyle insanlar arasından birini seçip peygamber olarak gönde-

rir.1 Yüce Allah’ın gönderdiği peygamberlerin akıl ve idrak güçleri diğer insan-

larla karşılaştırıldığında insan akıl ve idrakinin erişebileceği en üst düzeyde 

bulunur.2 Vahyi tebliğ,3 tebyin, tefsir4 ve teşri’5 edip uygulamaya geçirirken aklı 

ve iradeyi en üst düzeyde kullanırlar. Ahlak ile ilgili sözleri ve duruşları ile in-

sanlara örnek olurlar.    

Peygamber de insandır ancak vahiy alan insandır6 ve diğer insanlardan 

farklı birtakım sıfatlara sahiptir. Kelam kitaplarında enine boyuna incelenen bu 

nitelikler sıdk, emanet, fetanet, ismet ve tebliğdir. Sıdık doğruluk, emanet güve-

nirlik, fetanet akıllılık, anlayışlılık ve yüksek kavrayış gücü, ismet günah işle-

meme ve tebliğ de Allah’tan gelen vahyi doğru ve apaçık bir şekilde nakletme-

dir. 

Peygamberlerin, imana konu olmaları bakımından birbirinden farklı (tef-

rik) yoktur.7 Ancak fazilet bakımından birbirinden üstünlükleri (tafdil) vardır.8 

Allah’ın   insanlara   rehberlik   etmek üzere görevlendirdiği Peygamberimiz Hz.  

 
1 en-Nahl 16/36: el-İsra 17/15 
2 el-Fussilet 41/6 
3 el-Ahzab, 33/39 
4 en-Nahl, 16/44, 64 
5 el-A‘raf, 7/157 
6 el-Fussilet 41/6 
7 el-Bakara, 2/285 
8 el-Bakara, 2/253 
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ÖNSÖZ 

Din ile ilgili sorunların felsefi açıdan tahlil ve değerlendirmesiyle ilgili bir 

disiplin olan “Din Felsefesi” elbette geniş bir alanı içine alır. Felsefe tarihinde din 

felsefesinin problemleri daha çok doğal ilahiyat olarak bilinen metafizik sorunlar 

arasında yer almaktaydı. Muhtelif felsefecilerin din hakkındaki düşünceleri 

araştırılırsa, hepsinin hareket noktası din üzerine tefekkürde bulunmalarıdır. Bu 

düşüncelerin ortak noktaları, ana hatlarıyla günümüzde din felsefesinin ilgi 

alanına giren temel dini inançlar, başta Tanrı’nın varlığı, yaratma, nübüvvet, 

ahiret ve ölümsüzlük gibi inançların lehinde veya aleyhinde ileri sürülebilecek 

delil ve gerekçeler üzerinde durulmasıdır. Ancak, din felsefesi ile alakalı 

kitaplarda tartışılan konular arasında: Dini tecrübenin mahiyeti ve doğası, dinin 

kökeni, bir tür inanma ya da farkında oluş kipi olarak dini inancın yapısı, dinin 

kaynağı olarak vahyin mahiyeti ve imkanı; beşeri kültür içinde dinin yeri, din 

dilinin mantığı, dinî sembollerin anlam ve önemi, din bilim ilişkisi nispeten 

geleneksel olmayan tarzda dinin kazandığı yeni işlevler sayılabilir. 

Her şeyden önce din ile ilgili önemli felsefi sorunlar en eski kaynaklardan 

başlamak üzere günümüze kadar belli başlı düşünürlerin üzerinde durduğu 

konular arasındadır. Bunlarla ilgili tahlil ve değerlendirmelere yer veren 

bölümlerden oluşan bu derleme, esas olarak hem dinle alakalı düşünce tarihi 

hem de sorunlar çerçevesinde yazılmıştır. Her bir bölüm müstakil olarak 

okunabileceği gibi, “Giriş” bölümü ışığında da okunabilir. Bu durumda 

bölümleri birleştiren ana tema, dinî bilgi ve felsefi bilgi arasındaki ortaklık ve 

farklılıklar açısından, dinî tecrübenin merkezinde yer alan Tanrı’nın varlığı, 

alem ile ilişkisi, Tanrı’nın bilinmesi ile alakalı sorunlardır. İnsan hayatında farklı 

deneyimlerin birliğini sağlamada dinî tecrübe de önemli bir işlev üstlenir ve 

böylece aynı zamanda insanların doğal ve sosyal ilişkilerine de yön verir. 

Tarihsel, sosyolojik ve psikolojik kanıtların işaret ettiği üzere, birçok toplumda 

din, insan yaşamının tüm sahalarını belirleme eğilimindedir.  

Tarihi bir geçmişi bulunan birçok din, insanlardan inançları, davranışları 

ve duyguları ile ilgili olarak ciddi bazı taleplerde bulunur. Varlıkların kaynağı, 

evrene hakim olan güçler, evrenin nihai gayesi ve varlıklar aleminde insanın 

yeri hakkındaki sorulara cevaplar sunmaktadır. Dinlerin ortak yönlerinden biri 

de, Kutsal varlığı, mahiyeti, insanların yerine getireceği çeşitli vazifeler aracılığı 

ile nasıl temas kuracağını bildirir. Birçok toplumda din, insanın maruz kaldığı 

olumsuzluklardan “kurtuluş yolu” gösteren bir takım öğretiler sunar ve 

katılacağı törenler aracılığı ile insanın en derin manevi ihtiyaçlarını tatmin 

edecek çareler önerir.  Bütün bunlar dini tecrübenin insanlar arasında neden bu 

kadar yaygın ve önemli görüldüğünü açıklar. Herhangi bir dinin bu hususlarla 
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ilgili iddialarının beşeri tecrübenin sınırları içinde kalarak doğrulanması her 

zaman ciddi bir mesele olagelmiştir. Zaten Din felsefesi araştırmalarının 

temelinde yatan saik de dine dair bu tür iddiaları beşeri tecrübe sınırları 

dahilinde akli ve mantıki olarak eleştirel bir tahlilde bulunarak geçerlilik ve 

tutarlılık açısından değerlendirme çabasıdır. 

Çağdaş bir felsefe disiplini olarak Din Felsefesinin genel olarak herhangi 

bir dinin öğretilerine ait ilahiyat alanı ile ortak konuları kapsaması doğaldır. Bir 

dine özgü herhangi bir inanç öğesini tekil bir sorun olarak değil, birçok dinde 

rastlanan temel inançların ayrıntılarda her bir dinde oldukça farklı olduğunu 

dikkate almak din felsefesi yaklaşımı açısından daha uygundur. Bazı düşünürler 

dinin metafizik boyutunu ihmal ederek toplumsal işlevlerini dikkate alarak onu 

ahlaka veya davranışsal psikolojiye indirgeyerek açıklamaya çalışırlar. Diğer 

bazıları da dini tecrübenin epistemolojik olarak temellendirilmesini ancak din 

dilinin kendi imkanları ile sınırlandırmayı tercih ederek dini inançları bilimsel 

olgularla ilişkisi açısından eleştiriye tabi tutar.  

On yedinci yüzyıldan itibaren “doğa” kavramının uğradığı köklü değişim 

sonucu gelişen yeni bilim anlayışı bütün evrenin kendi içkin yasalarıyla 

işlediğine dair varsayımlar güçlendi. Birçok düşünür doğa yasalarının keşfiyle 

doğaüstü bir gücün evrendeki bütün varlıkların iyiliği için çalıştığı ve ahlak 

ilkelerini belirlediği inancının ortadan kalkacağını iddia ederek geleneksel 

ilahiyat öğretilerinin yerini deizm veya ateizmin alacağını savundu. Avrupa ve 

Hıristiyanlık merkezli bu tartışmalara İslam felsefesi ve ilahiyat geleneği 

açısından farklı bir yaklaşımla bakılması din felsefesine önemli katkılar 

sağlayacaktır. 

Elinizdeki çalışmanın metot ve içerik bakımından günümüze kadar 

yazılan din felsefesi kitaplarından da yararlanarak, çağdaş sorunlar, alanda 

yetkin akademisyenler tarafından yazılan on dört bölümde ele alınmaktadır.  

Her bölüm din felsefesinin temel konularını, günümüz okurlarına oldukça sade 

ve anlaşılır bir dille açıklamayı hedeflemiştir. 

Bu vesile ile bu derlemeye katkıda bulunan yazarlara ve kitabın 

yayınlanması için çabalarından dolayı İbrahim Halil Öztürk’e ayrıca teşekkürü 

borç biliriz. Gayret bizden tevfik Allah’tandır. 

 

İstanbul, 2023                                                        Editörler 

                                    Prof. Dr. Osman Bilen -  Dr. Öğr. Üyesi Haydar Dölek
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DİN FELSEFESİNE GİRİŞ 

1.1. Din Felsefesinin Tarihçesi 

Felsefenin özel bir alt dalı olarak görülmesi gereken din felsefesi neredey-

se felsefenin kendisi kadar uzun bir geçmişe sahiptir. Din felsefesi, hem felsefe 

ile aralarındaki umum-husus yani genel-özel ilişkisi nedeniyle hem de dinin 

birçok bakımdan insan hayatı için son derece eşsiz ve değerli bir toplumsal fe-

nomen ve bireysel tecrübe olması nedeniyle gerçekten felsefenin çok özel bir 

disiplinidir. Felsefe bilindiği kadarıyla ilk defa M.Ö. 7. yüzyılda Milet Okulu 

filozoflarının elinde doğa felsefesi olarak ortaya çıkmıştır. Fakat sadece iki asır 

gibi kısa bir süre içerisinde felsefe, konu zenginliğini kazanarak dinin temel öge 

ve iddialarını da içine alacak şekilde tekâmül etmiştir. İlk sistemci filozof olan 

Platon’un felsefesine baktığımızda Tanrı’nın varlığı ve nitelikleri, Tanrı-âlem 

ilişkisi, ruhun ölümsüzlüğü ve mahiyeti gibi dinin ana konularının felsefi soruş-

turmaya tabi tutulduğunu görürüz. Platon’dan önceki filozoflarca da bu konula-

rın az veya çok ele alındığı görülür. Lakin tam bir güvenle denebilir ki din felse-

fesi en azından Platon ile birlikte, henüz adı konmasa da, fiilen başlamıştır.1 

Platon’un parlak öğrencisi Aristoteles ile birlikte ise artık dinin temel ko-

nuları bir daha çıkmamak üzere felsefenin ilgi alanına dâhil olmuş ve yüzyıllar 

boyunca “din felsefesi” şeklinde bir isim kullanılmadan din felsefesi yapılagel-

miştir. Öyle ki felsefi gelenek Helenistik dönemin ardından İslam dünyasına 

intikal ettiğinde ortaya konan felsefeler büyük oranda birer din felsefesi örneği-

dir. İslam felsefesinin Kindi, Farabi, İbn Sina, Gazali ve İbn Rüşd gibi önemli 

şahsiyetlerinin her biri aynı zamanda büyük din felsefecisidir.2 Felsefe geleneği 

Batı dünyasına göç ettiğinde de durum çok fazla değişmemiştir. 

 
1 Max J. Charlesworth, Philosophy and Religion From Plato to Postmodernism (Oxford: Oneworld, 

2002), 12; Daha fazla bilgi için bk. Ahmet Arslan, İlkçağ Felsefe Tarihi 1 Sokrates Öncesi Yunan 

Felsefesi (İstanbul: İstanbul Bilgi Üniversitesi Yayınları, 2014); Ahmet Arslan, İlkçağ Felsefe 

Tarihi 2 Sofistlerden Platon’a (İstanbul: İstanbul Bilgi Üniversitesi Yayınları, 2014). 
2 Daha fazla bilgi için bk. Necip Taylan, İslâm Düşüncesinde Din Felsefeleri (İstanbul: İFAV, 

2013). 

 

 
Bölüm 

-1- 

 

 

 



 29 

Kaynakça 

Acar, Rahim - Yüce, Fatma. “Din Felsefesi Literatüründe Kuşbakışı Bir Gezinti”. 

Türkiye Araştırmaları Literatür Dergisi 9/17 (2011), 203-220. 

Arslan, Ahmet. İlkçağ Felsefe Tarihi 1 Sokrates Öncesi Yunan Felsefesi. 5 Cilt. İstan-

bul: İstanbul Bilgi Üniversitesi Yayınları, 6. Baskı., 2014. 

Arslan, Ahmet. İlkçağ Felsefe Tarihi 2 Sofistlerden Platon’a. 5 Cilt. İstanbul: İstanbul 

Bilgi Üniversitesi Yayınları, 4. Baskı., 2014. 

Aydın, Mehmet S. Din Felsefesi. Ankara: Selçuk Yayınları, 4. Baskı., 1994. 

Câhız, Ebû Osmân Amr b. Bahr. Kitâbü’l-Heyevân. ed. Abdüsselam Muhammed 

Harun. Mısır: Mustafa el-Bâbî, 2. Baskı., 1965. 

Charlesworth, Max J. Philosophy and Religion From Plato to Postmodernism. Oxford: 

Oneworld, 2002. 

Charlesworth, Max J. Philosophy and Religion: The Historic Approaches. London: 

The Macmillan Press, 1972. 

Dalkılıç, Bayram. “Türkiye’de İlahiyat Fakültelerinde Din Felsefesi”. Türk Bi-

limsel Derlemeler Dergisi 1 (Şubat 2009), 281-292. 

Dalkılıç, Bayram. “Yirminci Yüzyılın İlk Çeyreğinde Türkiye’de Din Felsefesi”. 

Selçuk Üniversitesi İlahiyat Fakültesi Dergisi 17 (2004), 63-110. 

Davies, Brain. Din Felsefesine Giriş. çev. Fatih Taştan. İstanbul: Paradigma 

Yayıncılık, 2011. 

Loewenthal, Kate M. The Psychology of Religion A Short Introduction. Oxford: 

Oneworld, 2000. 

Mehmed Ârif. “Hikmet-i Edyân”. Sırât-ı Müstakîm 2 (21 Ağustos 1326), 17-18. 

Memdûh Süleyman. “Felsefe-i Edyan”. Felsefe Mecmuası 9 (1326), 142-144. 

Nasr, Seyyed Hossein - Oliver Leaman (ed.). History of Islamic Philosophy. Oxford: 

Routledge, 2001. 

Oppy, Graham - N. N. Trakakis (ed.). Ancient Philosophy of Religion. New York: 

Routledge, 2014. 

Oppy, Graham - N. N. Trakakis (ed.). Early Modern Philosophy of Religion. New 

York: Routledge, 2014. 

Oppy, Graham - N. N. Trakakis (ed.). Nineteenth-Century Philosophy of Religion. 

New York: Routledge, 2014. 

Oppy, Graham - N. N. Trakakis (ed.). Twentieth-Century Philosophy of Religion. 

New York: Routledge, 2014. 

Peterson, Michael vd. Reason and Religious Belief: An Introduction to the Philosophy 

of Religion. New York: Oxford University Press, 5. Edition., 2013. 



 30 

Starbuck, Edwin Diller. The Psychology of Religion An Emprical Study of the Growth 

of Religious Consciousness. New York: Walter Scott, 1900. 

Şevketî, Eşref Efendizâde. “Din Felsefesinden”. İctihâd 62 (18 Nisan 1329), 1356-

1358. 

Taylan, Necip. İslâm Düşüncesinde Din Felsefeleri. İstanbul: İFAV, 4. Baskı., 2013. 

Tunç, Mustafa Şekip. Bir Din Felsefesine Doğru. İstanbul: Türkiye Yayınevi, 1959. 

Tümer, Günay - Küçük, Abdurrahman. Dinler Tarihi. Ankara: Ocak Yayınları, 2. 

Baskı., 1993. 

Yaran, Cafer Sadık. Bilgelik Peşinde. İstanbul: Ensar Neşriyat, 2011. 

Yıldız, İbrahim. “Türkiye’de Din Felsefesi Alanında Yapılmış Olan Doktora 

Tezlerinin Ele Aldığı Konular Açısından Analizi”. Din ve Bilim 1/1 

(Haziran 2018), 24-37. 

 

 

 



 
 

 

 

 

 

 

 

 İMAN VE AKIL İLİŞKİSİ 

Bu ünitede, din felsefesinin önemli tartışmalarından biri olan inanç, iman 

ve akıl ilişkisi ele alınacaktır. İnanç ve imanın temellendirilmesinde aklın nasıl 

bir role sahip olduğu, inancın rasyonellik ve doğruluk değerinin belirlenmesin-

de aklın ne kadar belirleyici bir ölçüt olabileceği ele alınacaktır.  

İnanç, doğası gereği psikolojik, sosyolojik, kültürel vb. farklı yönleri olan, 

insanın kalbine hitap ettiği kadar aklına da hitap eden bir tutumdur. Bireyin 

yaşamının her alanını doğrudan ya da dolaylı şekilde etkileyen inancın, salt 

koşulsuz ve sorgusuz teslimiyetle ya da salt akli çıkarımlarla izah edilmesi gere-

ken bir tutum olup olmadığı tartışma konusu olmuştur. Dinî inancın öznel bo-

yutu dışında hakikate dair iddiada bulunması kaçınılmaz şekilde inancın doğru-

luk/yanlışlık değerini, diğer bir ifadeyle inancın rasyonelliği problemini günde-

me getirmiştir. İnancın rasyonelliği sorusu da, inancın akıl ile ne tür bir ilişki 

içerisinde olduğu/olması gerektiği, inancın rasyonel değerinin belirlenmesinde 

aklın ne derece bir ölçüt olabileceği tartışmasına neden olmuştur. Bu tartışma 

bağlamında, dinî inancın rasyonellik ölçütünün ne olduğu, imanın akli temel-

lendirmeye gereksinim duyup duymadığı, imanın yapısı gereği aklı aşan bir 

tutum mu olduğu, akli delillerle temellendirilmemiş bir dinî inancın iman edil-

meye değer olup olmadığı gibi sorular ele alınacaktır. 

Filozofların bu tür sorulara verdiği cevaplar ele alınmadan önce konunun 

daha iyi anlaşılabilmesi için ilkin akıl, inanç, iman ve rasyonellik gibi temel kav-

ramlar tanımlanıp bunlardan kastın ne olduğu izah edilecektir; daha sonra gü-

nümüz din felsefesinde akıl-inanç ilişkisine dair farklı görüşler ele alınacaktır. 

2.1. Akıl, İnanç ve İman 

Akıl; düşünme, anlama, kavrama, doğruyu yanlıştan ayırabilme yetisi an-

lamına gelmektedir. Akla uygunluk (rasyonellik) ise, belirli bir yargının kendili-

ğinden apaçık doğru olan aklın temel ilkeleriyle uyumlu ve kendi içinde tutarlı 

olması, mantık ilkelerine dayanması, çelişki içermemesi, aklen temellendirile-

bilmesi anlamına gelmektedir. Aklın temel ilkelerinden kasıt, tecrübe ve             
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TANRI TASAVVURLARI TANRI 

3.1. Tanrı Tasavvurlarına Genel Bir Bakış 

Düşünce tarihi, varlığın gerçekliğini ve hayatın anlamını anlamaya çalı-

şan ve bu konuda çeşitli görüşler ileri süren insanların tarihidir. Duyumsadığı-

mız âlem ve bu âlemdeki çokluğun ne olduğu, bu âlemin arkasında bir ilk sebe-

bin bulunup bulunmadığı ve âlemin bu ilk sebeple bir tür ontolojik bağının olup 

olmadığı bu konuda akla gelen önemli sorulardandır. Bu konuda âlemi, kendi 

varlığı konusunda yeter sebep olarak görmeyip arkasında metafizik bir ilke 

arayarak bir Tanrı fikrine varanların yanında âlemin kendinden bir şekilde var 

olduğunu kabul eden materyalist ateist görüşler de bulunur. Bu ikisi arasında 

akli olarak tam bir kanaate varmanın mümkün olmadığını düşünen agnostikler 

yer alır. Bununla birlikte âlemi kendinde yeter sebep görmeyip bir Tanrı fikrine 

varanların tanrı tasavvurlarının felsefi olarak tamamen aynı olduğu da söyle-

nemez. Tanrı’ya inananlar arasında Tanrı’ya atfedilen sıfatlar konusunda farklı 

görüşler yer alır. 

Bu bölümde Tanrı’nın var olduğunu kabul eden ancak ona atfedilen sıfat-

ları ve bu sıfatlarla da ilişkili olarak Tanrı âlem arasındaki ilişkiyi farklı açıkla-

yan tanrı tasavvurları ele alınacaktır. Bu tasavvurlar, teizm, deizm, panteizm ve 

panenteizmdir. Ateizmde bir tanrı fikri söz konusu olmadığı için onun hakkında 

bir tanrı tasavvuru şeklinde konuşulamaz. Bu konu daha sonra müstakil bir 

şekilde yer alacaktır. Agnostisizmde Tanrı’nın varlığı hakkında bir karar söz 

konusu olmadığı için o da tanrı tasavvurlarında yer almaz. Bu nedenle burada 

ele alınan tanrı tasavvurlarında, varlığı ve birliği kabul edilen bir Tanrı söz ko-

nusudur. Ancak bu Tanrı’nın yaratması, insanlarla ve evrenle ilişkisi her tasav-

vurda birbirinden farklıdır. Bölümün temel amacı bu tanrı tasavvurları arasın-

daki farklılıkların neler olduğunu, Tanrı’ya atfedilen hangi sıfatların öne çıkarıl-

dığını ortaya koymak ve bu konuda bir değerlendirme sunmaktır. Tanrı tasav-

vurları bize dinleri hatırlatsa da hatta bu tasavvurların oluşmasında belki dinler 

etkili olsa da onları din  olarak düşünmek yanlıştır. Aşağıdaki dört tasavvur da 

bu yönüyle felsefi birer görüştür. Tasavvurlardan ilk olarak daha yaygın bir 
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İslâm dünyasında böyle bir panenteist tasavvur var mı diye bakıldığında 

M.Aydın, Muhammed İkbal’in bazı görüşlerinin panenteizme benzediğini ifade 

eder. İkbal, panenteizmin iddialarının bir kısmını onlardan önce öne sürmüş bir 

düşünürdür. Aydın’a göre “Onun âlemi durmadan değişen organik bir yapı 

şeklinde düşünmesi, her varlıkta belli ölçüde kendi kendini belirleme gücünü 

görmesi, âlemi Tanrı’nın etkileri olarak telakki etmesi vs. bu konudaki tutumu-

nu açıkça ortaya koymaktadır.”51 Ancak Muhammed İkbal’de böyle bir tasavvu-

run benzeri görülse de bu tarz bir çift kutupluluğu sistemleştirip bir tanrı tasav-

vuru ortaya koyduğu söylenemez. Panenteizmin eksik yönlerine gelince, 52 

▪ Panenteizm diğer tanrı tasavvurlarından oldukça yakın bir zamanda or-

taya çıktığı için hala bazı cevaplayamadığı soruların söz konusu olduğu söyle-

nebilir. Özellikle Tanrı’nın çift kutuplu yapısı anlaşılmaz ve sorunlu görülebilir. 

▪ Değişme, sınırlılık, zaman içinde olma gibi ifadeler antropomorfik bir 

tanrı tasavvurunu akla getirebilir. Tanrı’nın oluşan yönündeki bu sıfatları, ken-

dilerinde eksikliği akla getirdiği için Tanrı’ya atfetmenin ne kadar tutarlı olduğu 

tartışmalıdır. 

▪ Panenteizmdeki çift kutuplu tanrı tasavvurunun bir şekilde Hıristiyan-

lık ile bağlantısı daha kolay kurulabilir. Hıristiyanlıktaki tesliste, İsa’nın ulûhiye-

ti Tanrı’nın bir yönüyle somut, tarihin içinde olduğu anlamına gelebilir. Ancak 

diğer dinlerde Tanrı’yı bu şekilde tasavvur etmek ciddi teolojik problemlere yol 

açabilir. 

 
51 Aydın, Din Felsefesi, 204. 
52 Bkz. Aydın, Din Felsefesi, 205-206. 
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TANRI’NIN VARLIĞI İLE İLGİLİ DELİLER 

Tanrı’nın varlığı için gerçekten herkesi ikna edici deliller var mıdır? Bu 

sorunun cevabı tabi ki kişinin delilden ne anladığına bağlıdır. Eğer delil deyince 

bir mantıkçı pozitivist ya da natüralist gibi deney ve gözleme dayanan bir şey 

anlaşılıyorsa bu mümkün değildir. Nitekim 1961 yılında Yuri Gagarin Sovyet 

uzay gemisi ile yeryüzünün çevresinde dönmüş ve Tanrı’nın var olmadığını, 

minik penceresinden onu göremediğini ifade etmişti.1 Tanrı hakkında konuşma-

nın imkânı ve anlamlılığı konusunda katı empirik doğrulama kurallarını benim-

seyip, anlamlılığı, doğrulanabilirliğe indirgeyen mantıkçı pozitivist tavır bir 

yana bırakılırsa, inanan bir teist için Tanrı vardır ve Tanrı hakkında anlamlı bir 

şekilde konuşmak birtakım sorunlar barındırsa da, mümkündür. Tanrıya inanan 

birinin, Tanrı hakkında söylediği her ifadenin doğruluğu ve yanlışlığı sonunda, 

böyle bir varlığın var olup olmadığı problemine dönecektir. Günümüze değin 

pek çok düşünür sahip oldukları dinsel inançların kabul edilebilirlik değerine 

sahip oluşu, bir şekilde (akli veya nakli) doğrulanabilirliği, anlamlı oluşu ve 

delille desteklenebileceği ve bunların da ötesinde bu iddiaların doğruluk ve 

yanlışlıklarının entelektüel düzeyde tartışılabileceği iddiasında bulunmaktadır. 

İnsanın evrene ve kendine dair sorduğu soruların temel amacı kendini 

anlamak ve kendisinin evren içindeki gerçek yerini bulmaya çalışmaktır. Hem 

felsefenin hem de dinin nihai anlamda cevaplamaya çalıştıkları en önemli soru, 

insanın da bir parçasını oluşturduğu varlığın kaynağının ne ya da kim olduğu-

dur. Çağlar boyunca bunu anlamak için çalışmış olan insanoğlunun bu konuda 

iki ümit kaynağından birisi din, diğeri ise felsefe olmuştur. Tarih boyunca her ne 

kadar birçok peygamber gelmiş olsa da insanlar Tanrı’nın var olup olmadığı, var 

ise nasıl bir varlık olduğu konusunda hep düşünmüşler ve bu konuda çeşitli 

fikirler ileri sürmüşlerdir. Düşünce tarihinde fikirlerinden ve felsefelerinden 

haberdar olunan en eski düşünürler doğa filozofları olarak isinlendirilen antik 

 
1 Michael Peterson v.dğr., Akıl ve İnanç-Din Felsefesine Giriş, çev. Rahim Acar (İstanbul: 

Küre Yayınları, 2006), 101. 
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ATEİZM VE ELEŞTİRİSİ 

5.1. Ateizmin Tanımı ve Mahiyeti  

Yunanca “tanrı” anlamına gelen “theos” kelimesinin önüne olumsuzluk 

bildiren “a” ekinin getirilmesiyle oluşan “atheos” sözcüğünden türetilen “ate-

izm”, evreni yaratan, evrene yasalar koyan veya herhangi bir şekilde müdahale 

ettiği düşünülen doğaüstü bir varlık türü olarak Tanrı veya tanrıların var olma-

dığı inancına dayanan felsefi anlayıştır. Daha ziyade materyalistler, şüpheciler 

ve pozitivistler için kullanılan bir ifade olan ateizm, kategorik olarak Tanrı’nın 

varlığını ve teizmin temel iddialarını reddetme tavrına tekabül eder. Buna göre 

ateizm evreni yaratıp varlığını devam ettiren, öz itibariyle aşkın fakat sıfatları, 

ilmi, kudreti ve iradesi ile içkin olan teist tanrı tasavvuruna karşı duruşu ifade 

eder.1 Yalnızca fiziksel gerçeklikle ilgilenen ateizm, insan zihninin incelikleri, 

estetik, doğadaki mucizevi düzene karşı duyulan hayranlık ve ahlaki değerleri 

kabul etmekle birlikte bunların mevcut fiziksel dünyada doğal bir biçimde be-

lirdiklerini ve bunların varlığı için herhangi bir doğa üstü güce ihtiyaç olmadı-

ğını öne sürer.2  

Ateizmin ortaya çıkış ve gelişim sürecinde etkin olan düşünceler şu şekil-

de sıralanabilir:  

▪ Evrende var olan her şeyin maddi unsurlardan oluştuğunu, bilinç ve 

yaşamın farklı formlarının maddi elementlerin çeşitli organik formlar biçiminde 

birleşmesiyle meydana geldiğini öne süren maddecilik. 

▪ Her türlü düşüncenin duyu ve tecrübeye dayandığını, duyu ve tecrübe 

verisi olmayan tanrı fikrine asla sahip olunamayacağını iddia eden duyumcu ve 

empirist yaklaşım.  

 
1 Ahmet Cevizci, Paradigma Felsefe Sözlüğü (İstanbul: Paradigma Yayınları, 1999), 82. 
2 Mel Thompson, Din Felsefesini Anlamak, çev. Kemal Atakay (İstanbul: Optimist Yayınları, 

2012), 160. 
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DİN DİLİ 

6.1. Din Diline Giriş 

Eski çağlardan beri dilin dini kullanımı gündelik hayatın neredeyse ay-

rılmaz bir parçası olmuştur. Yine de, din dili ile kastedilen dilin mahiyeti hak-

kında genel geçer bir tanım yoktur. William Alston’un (1921-2009) haklı olarak 

işaret ettiği gibi, sadece dini niyet ve amaçla kullanılan bir dilden bahsedilemez.1 

Dolayısıyla “din dili” ifadesinin kendisi sorunlu ve yanıltıcı gözükmektedir. 

Hangi dil olursa olsun, o dilin dini kullanımları olabilir. Bu nedenle din dili 

yerine, “dini konuşma”, ya da “teolojik söylem” daha doğru ve yerinde bir tabir 

gibi durmaktadır.2 

Şüphesiz bir cümlenin dini ya da dini ilgilendiren bir cümle olup olmadı-

ğına sadece sözlük anlamına bakarak karar veremeyiz. Bir cümle kullanıldığı 

bağlama ve kimin ne maksatla söylediğine bağlı olarak dini ya da din dışı şek-

linde tasnif edilebilir.3 Buradaki müphemliği kısmen gidermek adına, bir cümle-

nin dini olup olmadığını söylemek için şu tanıma başvurulabilir. “Din dili din ile 

ilgili bir iddia, inanç, tutum veya tercih ifade eden cümlelerden oluşur” Bu ta-

nım ateistlerin ve agnostiklerin de din dili kullanmasına imkân tanımaktadır.4 

Bununla birlikte bir cümlenin dinî olup olmadığının bir ölçütü olarak kullanılan 

cümlenin, dildeki ve insanların yaşantılarında icra ettiği hususi role ya da işleve 

de bakılabilir.5 

Din dili en basit anlamıyla Tanrı hakkında konuşmak demektir. Özellikle 

kutsal metinlerde yer alan Tanrı hakkındaki ifadeler kastedilmektedir. Din dili 

 
1 William P. Alston, “Religious Language”, The Oxford Handbook of Philosophy of Religion, 

ed. William J. Wainwright, (Oxford: Oxford University Press, 2005), 221. 
2 Olli-Pekka Vainio, Religious Language (Cambridge: Cambridge University Press, 2020), 2. 
3 Richard Swinburne, Revelation: From Metaphor to Analogy, (Oxford: Oxford University 

Press, 2007), 12-13. 
4 Vainio, Religious Language, 3. 
5 Cenan Kuvancı, Din Dili Dil Oyunu Mu?, (İstanbul: İz Yayıncılık, 2012), 43; William T. 

Blackstone, Dinsel Bilgi Sorunu: Felsefi Çözümlemelerin Dinsel Bilgi Sorununa Etkileri, çev. 

Tuncay İmamoğlu, (İstanbul: Ataç Yayınları, 2005), 52. 
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TANRININ SIFATLARI 

Gerek Tanrı’nın kendisini insanlara vahiy yoluyla tanıtması, gerekse insanın ya-

ratıcısını bilme isteği, Tanrı’nın sıfatları meselesini, kelam ve din felsefesi tartışmaları-

nın önemli konularından biri haline getirmiştir. Nasıl bir Tanrı tasavvuruna sahip oldu-

ğumuzu belirleyen, O’na atfettiğimiz sıfatlar olmaktadır. Tanrı’ya sıfat isnat edilmesinde 

dinî metinlerin yanı sıra metafizik ilgi de etkili olmuştur. Örneğin basitlik ve zorunluluk 

gibi sıfatlar, dinî ilgiden ziyade, metafizik ilgiyi karşılamak için Tanrı’ya atfedilmiştir. 

7.1. Basitlik ve Birlik 

Basit; varlığı mahiyetinin aynısı olan, zatı değişik unsurlardan, soyutlanabilir ni-

teliklerden meydana gelmeyen, niceliksel ve niteliksel olarak bölünmesi imkânsız olan 

demektir. Tanrı’nın basitliğiyle onun hiçbir ontolojik bileşikliğe konu olmaması; birli-

ğiyle zatı ve sıfatları itibariyle denginin bulunmaması kastedilmektedir. Tanrı, her açıdan 

bir ve basit olandır. Bileşikliği ve bilkuvveliği çağrıştıran cisim, madde, form, zaman ve 

mekân gibi fenomenal ögelerden münezzehtir.1 “Tanrı, bedeni olmadığından, ne nicel 

parçaların, ne de madde ve formun bileşiminden meydana gelmiştir; ne tabiatı tasavvu-

rundan, ne de mahiyeti varlığından farklıdır. O, cins-ayrım, cevher-araz kompozisyo-

nundan da oluşmaz”.2 Kökenleri Antik Yunan düşüncesine dayanan bu görüş, Yeni 

Platoncu ve Meşşâî filozoflar tarafından3 benimsendiği gibi Thomas Aquinas tarafından 

da savunulmaktadır. 

Bu minvalde Tanrı’nın madde veya formu olması halinde, bunlar birbirinden ayrı 

düşünülemeyeceğinden, birleşik bir varlık olurdu. Ayrıca madde ve formdan her biri, 

Tanrı’nın varlığı için gerekli olacağından, bunları bir araya getirecek nedene ihtiyaç 

duyulacak, dolayısıyla Tanrı’nın zorunlu varlık olması tartışmalı hale  gelecektir.4 Cisim-

lerin aksine Tanrı, oluş ve bozuluşa tâbi değildir. Bilfiil var   olduğundan, oluş ve bozu-

luşa işaret eden kuvve ve imkân halinden de söz edilemez. Bu tür şeyler, bileşik varlıklar 

için geçerlidir;5 onlar, bileşenlerinden sonra gelir ve bileşenlerine bağımlıdırlar.6 Ayrıca 

 
1 İbn Sina, eş-Şifâ (İlâhiyyât-II), thk., el-Eb Kınvâti, Said Zâyid, (Kum: Zevil Kurba, 1230 (h), 402.  
2 Thomas Aquinas, Summa Theologica, transl. Fathers of the English Dominican Province, (Ohio: 

Benziger Bros., 1947), P.1, Q.3, A.7, 23. 
3 Mustafa Çağrıcı, “Basît”, Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi, (Ankara: TDV Yayınları, 

1992), 5: 107. 
4 Farabi, Medînetül’l-Fâdıla, çev. Ahmet Arslan, (Ankara: Vadi Yayınları, 1997), 38; Thomas 

Aquinas, Summa Theologica, P.1, Q.3, A.2, 18. 
5 Mahmut Kaya, “Mufârikât”, Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi, (Ankara: TDV Yayınları, 

2005), 30: 367-368. 
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KÖTÜLÜK SORUNU– İNSAN HÜRRİYETİ VE DETERMİNİZM 

8.1. Kötülük Sorunu 

Kötülük sorununun mahiyeti: İnsanoğlu yaşamı boyunca iyi ve güzel olay 

ve olguları tecrübe ettiği kadar kötü olanları da tecrübe etmektedir. Tecrübe 

ettiğimiz iyi ve güzel olan olay ve olgular, sonuçları itibariyle mutluluk ve 

sevinç kaynağı olduklarından arzu edilirken kötü olanlar da acı ve ıstıraplara 

neden olduklarından arzu edilmeyen, kaçınılması istenen durumlardır. 

“Marmara depremi, ülkemizde yaşanan en büyük felaketler- den biri olarak 

tarihe geçti, hastalığınızın sebebi kötü huylu bir tümör, kötü beslenmek sağlık 

sorunlarına yol açar, mali durumum kötüye gidiyor, kötü alışkanlıklardan uzak 

durmak gerekir, sözlerime kötü anlamlar yüklersen kendimi kötü hissederim,  

kötü kalpli insanlarla arkadaşlık etmek istemem,  kötüye odaklanmak kalbini 

karartır, niyetim kötü değildi” gibi cümleler zaman zaman okuduğumuz, 

işittiğimiz ya da bizzat kendimizin kurduğu cümlelerden sadece bir kaçıdır. Bu 

örneklerden de anlaşıldığı üzere kötü; iyinin karşıtı ya da iyi özelliklere sahip 

olmayan, faydalı olmayan, korku ve endişe veren, üzüntüye sebep olan, 

istenilmeyen ve hoşa gitmeyen şey, mutsuzluk kaynağı ve ahlak ilkelerine aykırı 

olan gibi anlamlara gelmektedir.1  

İnsanlar doğrudan ya da dolaylı olarak tecrübe ettiği kötülüklerin kayna-

ğını ve nedenlerini bilmek ister. Gündelik hayatımızda çoğunlukla pratik bir 

sorun olarak baş etmeye çalıştığımız kötülük, düşünce tarihinin en köklü felsefi 

ve teolojik sorunu olarak güncelliğini daima korumaktadır. Felsefe literatüründe 

kötülük kaynağı açısından üç kategoride ele alınmaktadır: ahlaki kötülük, doğal 

kötülük, metafizik kötülük.  

Ahlaki kötülükler, insanların iradelerini yanlış kullanması sonucunda or-

taya çıkan kötülüklerdir. Savaşlar, soykırımlar, zulümler, işkenceler, haksızlık-

lar, yolsuzluklar ve tecavüz ahlaki kötülük örneklerinden bazılarıdır. 

 
1 Yaşar Çağbayır, Ötüken Türkçe Sözlük 3 (j-müt), (İstanbul: Ötüken Neşriyat, 2007), “Kötü,” 

2804-2805. 
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VAHİY VE MUCİZE 

9.1. Vahiy 

Semavi dinlerde Tanrı tasavvurunun bir gereği olarak peygamberlik 

mümkün ve gerekli görülmektedir. Ulûhiyetle ubudiyet ilişkisinin özel bir bö-

lümünü Tanrı-insan diyaloğu teşkil eder ki, bunu, dinin esası ve ekseni olarak 

nitelendirilebilir. Bunun da merkezinde vahiy kavramı yer almaktadır. 

Çok özel ve istisnai bir iletişim yöntemini ifade eden Arapça kökenli “va-

hiy” terimi sözlükte bir manayı süratli ve gizlice ilka, işaret, ima, ilham etmek, 

fısıldamak, yazmak anlamlarına gelir.1 Bunlar arasında “yazmak”, diğer anlam 

kümesinden farklı görünüyor olabilir. Bir şeylere işaret etmek üzere yazılan 

‘harfler’ ve ‘karakterler’, onları bilmeyenler açısından gizli/esrarengiz anlamlar 

taşır, bir tür paroladır, kodlamadır. Vahiy kelimesinin bu anlamda kullanımına 

İslâm öncesi Arap şiirlerinde rastlandığı ve o dönemde Arapların neredeyse 

tamamının cahil olduğu göz önünde bulundurulursa bu anlam ilişkisi daha iyi 

anlaşılacaktır.2 Sürat, işaret ve gizlilik boyutları yoğunluk kazansa da vahyin aslı 

tefhimdir. Dolayısıyla “söz, ilham veya işaret vasıtasıyla, fakat gizli ve hızlı bir 

şekilde alıcıya ulaştırılan iletiyi” ifade eder. Ebû Hanîfe’ye göre vahiy, ilâhî zatta 

mevcut manaların lafza dökülmüş şekli olup peygamberlere indirilmiştir. Harf 

ve seslerden meydana gelen lafza mecazen kelâm denilse de asıl ilâhî kelâm 

Allah’ın zatındaki manalardır.3 Terim olarak şöyle tanımlanmaktadır: “Allah'ın 

 
1 Râğıb Hüseyin b. Muhammed İsfehânî, Müfredat-ü elfazı’l-Kur’ân, nşr. Safvân Adnan 

Dâvûdî (Beyrut: ed-Dâru’ş-şâmiyye, 1992), 858-860; Cemalüddin Muhammed İbn 

Manzûr, Lisânü’l-Arab (Beyrut: Dâru Sâder, 1994), 1-15/15/379-382; Mütercim Âsım Efendi, 

Kâmûsu’l-Muhît Tercümesi (el-Okyânûsu’l-basît fî tercemeti’l-kâmûsi’l-muhît), ed. Mustafa Koç 

(İstanbul: Türkiye Yazma Eserler Kurumu Başkanlığı, 2013), 1-6/6/6028 Çeşitli Arap söz-

lüklerinde ve tefsir kitaplarında bunlara ilaveten daha başka anlamlar verilmiş olup, pek 

çoğunun, vahiy kelimesi dinî bir terime dönüştükten sonra oluştuğu düşünülebilir. 
2 Toshihiko İzutsu, Kur’an’da Allah ve İnsan, çev. Süleyman Ateş (İstanbul: Yeni Ufuklar, 

2011), 184-186. 
3 Numan b. Sâbit Ebû Hanife, el-Fıkhu’l-ekber (İmamı Azamın Beş Eseri içinde), çev. Mustafa 

Öz (İstanbul: İFAV, 1992), 71. 
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RUH - ÖLÜM VE SONRASI 

İnsanların yaşamlarını ve düşüncelerini derinden etkileyen iki konu, ya-

şam ve ölüm olgusudur. Çünkü varlık âleminde insan, yaşamı ve ölümü kavra-

yan ve öleceğini bile bile yaşayan tek canlıdır. Hatta ölümden kaçmak isterken 

dahi ölüme doğru gittiğinin bilincindedir. Bu durum yaşamın, ölümün ve ötesi-

nin mahiyeti, gerçekliği ya da nihai akıbetinin anlamı, değeri üzerine bir yığın 

tartışmanın zeminini oluşturmaktadır. Bu sebeple insanın akıbeti ile ilgili dini ve 

felsefi sistemler ruh, ölüm ve ötesine yönelik olarak insanların ölümlerinden 

sonra yaşayabileceklerini düşünmek için bir sebep olup olmadığı meselesi ile 

ilgilenmişlerdir. Buradan hareketle bu çalışmada ruh, ölüm ve ötesi üzerine dini 

ve felsefi yaklaşımlar bağlamında ruh, ruh-beden ilişkisi, ölüm, ölüm korkusu, 

ölüm korkusunu yenme, ebedi olma isteği, ölümsüzlük ile ilgili argümanlar, 

ölümden sonra yaşamın imkânı ve mahiyeti konuları incelenecektir. 

10.1. Ruh 

Ruhun tanımı ve mahiyeti: Ruh konusundaki ilk felsefi düşüncelerin Antik 

Çağ Yunan filozoflarına ait olduğu bilinmektedir. Antik felsefede ruh karşılığın-

da kullanılan pneuma kelimesi ‘soluk almak, rüzgâr esmek ve koku yaymak’ 

anlamında Presokratik terminolojiye uygun olarak maddi biçimde yorumlan-

mıştır. Bu maddi anlam zamanla yumuşatılmış ve pneuma terimi daha sonra, 

‘soluk almak’ anlamındaki spirare fiilinden türemiş olan Latince spiritus ile 

birlikte Yahudi-Hıristiyan geleneğinde tamamen gayri maddî anlamda kulla-

nılmıştır. Antik felsefede ruhla ilgili en önemli dönüşüm Platon tarafından ger-

çekleştirilmiştir. Köken itibariyle Orfik inançlardan ve Pythagorasçı fikirlerden 

esinlenen ve yine ‘soluk’ mânasına gelen psûkhê terimiyle ifade edilen Platoncu 

gayri maddi ruh kavramı felsefenin daha sonraki gelişiminde belirleyici olmuş-

tur.1  

Antik Yunanda genel olarak ruh ile ilgili üç yaklaşım öne çıkmaktadır. Bunlar;  

− Ruh, maddi bir cevher  

 
1 İlhan Kutluer, “Ruh (Felsefe)”, Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi (Erişim 08 Eylül 

2022); M. Şemseddin Günaltay, Felsefe-i Ûlâ, (İstanbul: İnsan Yayınları, 1994), 182-184. 
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DİN VE BİLİM İLİŞKİSİ 

11.1. Kavram Olarak Din ve Bilim 

Din ile bilim ilişkisi insanlık tarihi ile başlamasına rağmen son birkaç 

asırdır daha önemli bir sorun haline gelmiştir. Tarihte felsefe ile din, akıl ile 

vahiy arasındaki ilişkiler ele alınırken günümüzde çeşitli dini inançlar bilimsel 

kuramlar ışığında değerlendirilerek din-bilim ilişkisi sorunu olarak tartışılmak-

tadır. Doğa ve evren karşısında duyulan merakla başlayan sorgulama ve hakikat 

arayışı olarak gelişen felsefenin önceleri bütün bilimleri kapsadığı düşünülmek-

tedir. Doğa olayları felsefi yaklaşım ile dini yaklaşım arasındaki farklar, üzerin-

de durulması gereken bir sorun olarak görülmektedir. Felsefenin kapsayıcı bir 

bilim sayıldığı dönemlerden farklı olarak, doğa bilimlerinin felsefeden ayrılması 

ve kendine özgü yeni yöntemlerin gelişmesi ile birlikte bilim anlayışının da de-

ğiştiği söylenebilir. Fakat düşünce tarihi boyunca sınırları ve tanımı belirlenmiş 

tek bir bilim anlayışından söz etmek güçtür.  Aynı şekilde yaşayan tüm dinleri 

kapsayacak ortak ve genel bir din tarifinde uzlaşmak da mümkün değildir. Yine 

de “hayret ve ürperti uyandıran bir Yüce Kudrete olan inanç” şeklindeki bir tanım 

her türlü kutsal sayılan inancı ve dini tezahürleri kapsar. Nitekim ulusal ya da 

uluslararası hukuki belgelerde geçen din ve vicdan özgürlüğü ile alakalı ifadeler 

de bu geniş tanıma dayanır.  Bu nedenle dini sadece Tanrı veya kutsala olan 

inanç olarak ilahiyat boyutu ile tanımlayarak sınırlandırmayla dinin ahlaki ve 

toplumsal boyutu ihmal edilmiş olur. İçinde yaşadığı doğayı, evreni anlamak ve 

hayatı anlamlandırmak için sürdürülen beşeri çabaların bilimsel olduğu kadar 

ahlaki, estetik, felsefi ve dini boyutları vardır.  O halde din ve bilimin ortak ko-

nuları ve ayrıldıkları yönler aralarındaki ilişkinin mahiyetini belirler. 

Birçok dine ait kutsal metinler veya şifahî gelenekler, evren ve dünyanın 

meydana gelişi, insan hayatının başlangıcı, yıldızlar, gezegenler, bazı doğa olay-

larına işaretle açıklamalar ve yargılarda bulunur. Keza bu metinlerde, insana 

içinde yaşadığı yeryüzündeki varlıkları tanımayı, araştırmayı, bilgi edinmeyi ve 

onlar hakkında düşünmeyi öğütleyen ifadeler bulunur. Mesela Müslümanlar 

 

 
Bölüm 

-11- 

 

 

 



 313 

Kaynakça 

Akgün, Mehmet. Materyalizmin Türkiye’ye Giriş, Ankara: Elis Yayınları, 2005. 

Cürcânî, Seyyid Şerif. Kitabu’t-Ta'rifat, Beyrut: 1983.  

Descartes, Rene. Principles of Philosophy,  (İng.Çev.) Elizabeth S. Haldane, G. R. T. 

Ross, The Philosophical Works of Descartes, C. I, New York, 1911. 

Draper, John William. History of the Conflict between Religion and Science. New 

York: Cambridge University Press, (1875) 2009; Fransızca Çevirisi. Les 

Conflits de la science et de la Religion, Paris: Baillière, 1875. 

Dupre, Louis. The Enlightenment and the Intellectual Foundations of Modern Culture. 

New Haven: Yale University Press, 2004. 

Fontenelle, Bernard Le Bovier de. De l'Origine des Fables. Paris: Librairie Felix 

Algan 1724. 

Gilson, Etienne. Tanrı ve Felsefe. Çev. Mehmet Aydın. İzmir: Dokuz Eylül Üni-

versitesi Yayınları, 1986. 

Hazard, Paul. La Crisa de la Conscience Européenne. Paris: 1935; The European 

Mind: 1680-1715. Çev. J. Lewis May. Victoria: Penguen University Books, 

1973; Türkçe Çevirisi, Batı Düşüncesinde Büyük Değişme.  Çev. Erol Gün-

gör. İstanbul: Milli Eğitim Basımevi, 1973 (4 Baskı Ötüken Yayınları, 

1999). 

Hume, David. Natural History of Religion. 1757. 

Joost, Nicholas. "A Study of the Free-Thinker, I7I8-I72I". Unpublished Dissertation, 

University of North Carolina, I947. 

Kant, Immanuel. “Speculative Beginning of Human History” (1786). trans. by 

Ted Humphrey in Perpetual Peace and other Essays on Politics, History and 

Morals. Cambridge: Hackett Publishing Company, 1983. 

Osler, Margaret J. "Descartes and Charleton on Nature and God." Journal of the 

History of Ideas 40. no. 3 (1979), 445-56. 



 314 

 



 
 

 

 

 

DİN, SANAT VE ESTETİK İLİŞKİSİ 

12.1. Genel Olarak Estetik ve Sanat 

Estetik kavramının kökü duyum, duyulur, algı manasındaki aisthesis ve-

ya duyu organları ile algılama manasına gelen aishanesthai kelimelerine dayan-

dırılmaktadır. Bir bilgi alanı olarak estetik adını ilk kullananın ise Alexander G. 

Baumgarten (1714-1764) olduğu kabul edilmektedir. İslâm medeniyetinde estetik 

kelimesine karşılık olarak ilmü’l-cemâl, el-cemâliyyât, felsefetü’l-cemâl, felsefe-

tü’l-fen ve ilm-i hüsn  gibi ifadeler kullanılmıştır. Bir bilim alanı olarak estetik ile 

esaslı şekilde uğraşan, bu alanda araştırmalar yapan da Hüseyin Cahit’tir. O, 

önceleri estetiği ilm-i ihsâsât veya ilm-i hüsn olarak ifade etmiştir. Ancak sonra-

dan estetiğin güzel sanatlar alanında felsefî bir araştırma sahası olduğu kanaa-

tiyle hikmet-i bedâyi‘ ifadesini tercih etmiştir. Yine, Kur’an’da Allah’ın evreni ve 

varlığı örneksiz olarak eşsiz bir şekilde yaratmasını ifade eden bedî‘1 kelimesin-

den türetilen bedîiyyât da ülkemizde kullanılan bir kavram olmuştur.2 Farklı 

adlandırmalar olsa bile bu bilgiler İslâm düşüncesinde estetiğin özel bir araştır-

ma sahası olarak var olduğunu göstermektedir ki bu oldukça önemlidir.3 

Geçmişten bugüne İslâm medeniyetinde güzel olan hep ahenk, nispet, 

uyum ve mükemmellikle ilişkilendirilmiştir. Bunun nedeni evrendeki güzellik 

ve eşsizliğin birçok ayette dile getirilmesidir. Bu ayetlere bakıldığında, Allah’ın 

yarattığı her şeyi güzellikle var ettiğinden,4 yaratmada herhangi  bir uyumsuz-

luğun asla göze çarpmayacağından,5 Allah’ın her şeyi ölçü ve dengede yarattı-

ğından,6   yoktan   var  edip şekil verdiğinden,7 yarattıklarına şekil verip şekilleri  

 
1 el-Bakara, 2/117; el-En‘âm, 6/101. 
2 Beşir Ayvazoğlu, “İlmü’l-Cemâl”, TDV İslâm Ansiklopedisi (İstanbul: TDV Yayınları,  

2000), 32/146. 
3 Âdem Çalışkan, “İslâm Estetiği Üzerine Bir Deneme” Ondokuz Mayıs Üniversitesi İlâhiyat 

Fakültesi Dergisi, 10/ 10, (1998), 326.  
4 es-Secde, 32/7. 
5 el-Mülk, 67/3. 
6 el-Kamer, 54/49. 
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DİN VE AHLÂK İLİŞKİSİ 

Din ve ahlak arasındaki ilişkiyi yani ortaklıkları, farklılıkları felsefenin 

önemli bir alt dalı olan din felsefesi perspektifinde ele aldığımızda, ahlak kav-

ramı bir çatı kavram olarak ön plana çıkmaktadır. Ahlakın bu denli öne çıkma-

sının nedeni onun sadece sözlüklerdeki tanımlarına bakıldığında bile görülebilir. 

Ahlak, iyi olduğu düşünülen veya belli bir yaşam anlayışından kaynaklanan 

davranış kuralları, ilkeleri bütünüdür.1 Ahlak, bu kuralları inceleyen bilgi alanı-

dır. Ahlak, davranışlarımıza toplumsal bir gerçeklik kazandırmak istediğimiz 

yerde başlamaktadır. Böylece ahlak alanı mutlak ve evrensel olarak geçerli ol-

ması gereken kurallardan oluşur.2 Türkçede, Arapça huy, mizaç, karakter anla-

mında hulk sözcüğünden türeyen bir sözcük olarak kullanılan ahlak, insanın 

başka varlıklarla hatta kendisiyle belirli normlara göre gerçekleşen ilişkiler top-

lamını ve tüm bu varlıklara karşı yönelen eylemlerini düzenleyip, anlamlandı-

ran değerler bütününü ifade eder.3 Ahlak donanım, duygu, düşünce ve eylem 

boyutlarıyla -bedenimizdeki kan gibi varlığını hissetmesek de- hayatımızın için-

de her an etkin olan insani gerçekliğimizdir. Ahlakı insanlar bulmadı; o insanın 

doğal yapısında, Kur’ani tabirle fıtratında vardır.4 

Ahlak veya ahlaklı olma eğer doğru davranışları kazanma ve sürdürme 

alışkanlığı olarak alınırsa, dinlerdeki ibadetler, dini ritüeller, arınma, temizlen-

me davranışları, ödül ve cezalar, insanın ahlaklı birey olma yönünü güçlendire-

ceği için ahlak ile din arasında güçlü bir bağlantının varlığını temellendirir. Bu 

temellendirme hiçbir zaman din dışı bir ahlakın ya da  ahlaklılığın imkânsızlığı-

na gerekçe oluşturmaz. Bilakis ahlak nasıl doğru din anlayışı ile birlikte taçlanıp, 

tamamlanırsa, farklı bir dini inanca, fikre sahip olan bir görüş, bir akım bu ister 

ateist, deist, materyalist, agnostik veya nihilisttik bir düşünce içerisindeki birey 

 
1 Ahmet Cevizci, Felsefe Sözlüğü (İstanbul: Paradigma Yayınları, 2002), “Ahlak”, 19. 
2 Afşar Timuçin, Felsefe Sözlüğü (İstanbul: BDS Yayınları, 1994), “Ahlak”, 7. 
3 Ahmet Cevizci, Felsefe Ansiklopedisi (İstanbul: Etik Yayınları, 2003), “Ahlak ve Etik”, 

1/117. 
4 Mustafa Çağrıcı, Din ve Değişim-Şekilci Dindarlıktan Ahlakî Dindarlığa (İstanbul: Doğan 

Kitap, 2021), 17. 
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DİNLERİN ÇEŞİTLİLİĞİ SORUNU 

14.1. Dini Çeşitlilik Sorununa Genel Bir Bakış  

Bugün dünyada hakim olan kültürel, entelektüel, sosyal ve beşeri atmos-

ferin en belirgin özelliklerinden biri çokluk (plurality) ve buna bağlı olarak orta-

ya çıkan çeşitlilik (diversity) olgularıdır. Bu çokluk ve çeşitlilik alanları arasında 

en çok gündemde olanlardan biri dinlerin çokluğu ve çeşitliliği gerçeğidir. Her 

ne kadar genel anlamda çeşitlilik ve özel anlamda dini çeşitlilik konusu bugü-

nün güncel meseleleri arasında öne çıksa da gerçekliğini çok eski tarihlerden 

beri sürdürmektedir. Öyle ki, dinlerin çeşitliliği probleminin tarihini din olgu-

sunun tarihi kadar eskiye dayandırmak yanlış olmayacaktır. Fakat bugün bu 

konunun güncelliğini belirleyen husus, geçmişte olanın aksine, birbirlerini “dini 

öteki” olarak nitelendiren gruplar arasındaki ilişkilerin somut bir düzlemde, 

daha reel ve birebir gerçekleşmekte olduğu gerçeğidir. Özellikle dini çeşitlilik 

olgusunun sistemli şekilde tartışıldığı Batı dünyası açısından bakıldığında, Müs-

lümanlar tarafından gerçekleşen fetihlerle karşı karşıya kaldıkları dönemler ve 

doğunun hayali oryantalist tasavvurları bir tarafa bırakılacak olursa, on doku-

zuncu yüzyıla kadar farklı dini geleneklerin anlaşılmasına yönelik adımlar ya-

vaş ilerlemiştir.1 Fakat on dokuzuncu yüzyıl sonrası ve özellikle yirminci yüzyı-

lın ikinci yarısından itibaren günümüze doğru gelindiğinde, değişen sosyal, 

siyasi ve kültürel atmosferin de etkisiyle Batıda Hıristiyanlık dışındaki dinlere 

yönelik tavır farklı zeminlere taşınmıştır. Bunun en önemli sebeplerinden biri 

Batı ülkelerinin farklı kültürel ve dini gruplardan çok sayıda göçler almış olma-

sıdır. Öyle ki, bu göçler neticesinde Fransa’da Katolik Hıristiyanlıktan sonra 

ikinci büyük dini grubu Müslümanlar oluşturmaktadır ve Müslümanların sayısı 

Protestan Hıristiyanların sayısından daha fazladır. Benzer durum farklı ülkeler 

için de söz konusudur.2 Fakat bu durumu yalnızca yoğun göçlerle ilişkilendir-

mek meseleye indirgemeci bir bakış açısıyla yaklaşmak olacaktır. Zira, dini      

 
1 Harold A. Netland, Dissonant Voices: Religious Pluralism and the Question of Truth, (Van-

couver, British Columbia: Regent College Publishing, 1991), 4. 
2 Netland, Dissonant Voices, 6. 
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ÖNSÖZ 

İnanç konuları her dönem merak edilen ve üzerinde en fazla tartışılan 

konuların başında gelmektedir. Dine ilişkin soruların çoğunluğu da yine inanç 

problemleriyle ilgilidir. İnternet ve sosyal medyanın etkin olduğu günümüzde 

birçok insan inanca dair tartışma ve görüşlere hem şahit olmakta hem de 

katılmaktadır. Ancak inanç alanıyla ilgili herhangi bir liyakati ve ehliyeti 

olmayan kişilerin ortaya attığı görüşlerle doğru sonuca ulaşmak mümkün 

olmadığı gibi insanların kafası daha da bulanmakta ve kısır tartışmaların önü 

alınamamaktadır. Meseleleri tahlil ederken metodolojik (usûl) hatalar ve art 

niyetli yaklaşımlar da ayrıca doğru sonucun elde edilmesinin önündeki önemli 

engellerdir.  

İtikadi meselelerin hangi hususlar olduğu noktasında başvurulacak ilk 

kaynak hiç şüphesiz Kur’an-ı Kerim’dir. Çünkü İslam akaidinin temel esasları 

Kur’an-ı Kerim’de bildirilmiş ve Hz. Peygamber tarafından da bizlere tebliğ 

edilmiştir. Dolayısıyla İslam akidesinin sahih bir şekilde anlaşılması ve 

açıklanması ancak Kur’an’a ve sahih sünnete müracaat ile mümkündür. Değişen 

zaman ve mekânla ilgili dine ve inanca dair ortaya çıkan her bir müşkil, bu iki 

kaynaktan yola çıkılarak çözüme kavuşturulmalıdır.  

Geçmişte olduğu gibi günümüzde de inanca ilişkin soru ve problemlerin 

ilk muhatabı şüphesiz kelamcılardır. Allah’ın varlığı ve birliği, yaratılış, 

peygamberlikle ilişkili meseleler, kazâ-kader meselesi, kıyamet alametleri ve 

ahiret hayatı gibi klasik kelam konularının yanı sıra modern dönemde ortaya 

çıkan bazı problemlere de bu çerçevede yer verilmesi gerekmektedir. Özellikle 

Ulûhiyyet inancını hedef alan Ateizm ve benzeri inkârcı akımlar başta olmak 

üzere kötülük problemi, Reenkarnasyon, Transhümanizm, İslamafobi, Big Bang 

ve Entropi gibi son dönemde öne çıkan meseleler de, doğrudan ya da dolaylı 

olarak insanların inancını ilgilendiren tartışma konularıdır. Elinizdeki kitap söz 

konusu inanç problemlerini ele alan editoryal bir çalışmadır. Kitaptaki her 

bölüm konunun uzmanı akademisyenler tarafından ele alınıp yazılmıştır.  

Kitaptaki her bölümün yazarı farklı olduğu için uslüp farklılığının olması tabii 

karşılanmalıdır.  

Kitabın yararlı olması ve günümüz inanç tartışmalarına olumlu katkıda 

bulunmasını diliyoruz.  

       

İstanbul, 2023                                                                           Editörler 

Prof. Dr. Hamdi GÜNDOĞAR                               

Dr. Öğr. Üyesi Hilmi Kemal ALTUN 
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İNANÇLA İLGİLİ TARTIŞILAN KONULAR 

1.1. İman Kavramının Tanımı ve Mahiyeti 

Sözlükte “güven içinde bulunmak, korkudan emin olmak” anlamındaki 

emn (emân) kökünden türeyen îmân “güven duygusu içinde tasdik etmek, 

inanmak” demektir.1 İman dini anlamda “Allah’tan alıp din adına tebliğ ettiği 

kesinlik kazanan hususlarda peygamberi tasdik etmek ve onlara inanmak” an-

lamındadır.2 İman esaslarını tasdik eden kimseye Mümin, tasdik ettiklerini gö-

nülden boyun eğerek hayatına tatbik etmeye çalışana da Müslüman denir. 

Kur’ân-ı Kerîm’in farklı sûre ve ayetlerinde iman esaslarını bildiren be-

yanlar bulunur. Bir ayette, Allah'a, meleklerine, kitaplarına, peygamberlerine ve 

ahiret gününe iman edilmesi emredilir. Böylece altı iman esasından beşi burada 

yer alır. Cibril hadisi olarak bilinen hadiste ise kadere iman da bunlara eklenerek 

imanın altı esası belirlenmiş olur.3 Ayet ve hadislerden anlaşıldığına göre, iman 

özü itibarıyla kalbin tasdikidir;4  fakat imanın amel ve ahlaki davranışlarla sıkı 

bir ilişkisi5 bulunmaktadır. 

Buna karşılık imanın tanımı ve mahiyeti hakkında İslam tarihinin erken 

döneminden itibaren görüş ayrılıkları yaşanmıştır. İman konusunda farklı gö-

rüşlerin ortaya çıkmasında Hz. Peygamber’den sonra sahabe arasında ortaya 

çıkan ve siyasi olarak başlayan sonra itikadi bir boyut kazanan ihtilafların rolü 

vardır. Bu ihtilaflara bağlı olarak ortaya çıkan ilk siyasi-itikadi fırka olan Harici-

ler imanın tanımında üç unsura yer vermiştir. Haricilere göre iman kalp ile  

 
1 Mustafa Sinanoğlu, “İman”, Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi (İstanbul: Türkiye 

Diyanet Vakfı Yayınları, 2000), 22/212. 
2 Bekir Topaloğlu - İlyas Çelebi, Kelam Terimleri Sözlüğü (İstanbul: İSAM Yayınları, 2010), 

154. 
3 Müslim, İman 1 
4 el-Hucurât 49/14; el-Mücâdile 58/22 
5 el-Bakara 2/82 
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ULÛHİYET İNANCINI HEDEF ALAN ÇAĞDAŞ İNKÂRCI AKIMLAR 

2.1. Dinî İnancın Tarihi Temelleri 

İslamî disiplinlerde din, tanımlanmış bir kavram olmaktan ziyade zarure-

ti ve muhtevasıyla konu edinmiş bir olgudur. Dinin ne olduğuna dair problem 

kadim iken sistematik tanımlanması güncel bir konudur. Tanrı’nın varlığının 

problem konusu yapılması ve teistik inanca alternatif geliştirilen tanrı tasavvur-

ları beraberinde dinin tanımlama zorunluluğunu getirmiştir. Dinin kapsayıcı bir 

tanımı yapılmadan din-devlet; din-kalkınma, din-ahlak, din-akıl ve din-bilim 

ilişkisini belirlemek mümkün olmayacaktır. Bütüncül bir tanımı yapılmayan 

dinin, zaruret ve fayda bakımından ne birey ve toplumunun düşüncesini ne de 

hayatını şekillendirmesi beklenilir. Kanaatimizce bahsi geçen unsurlar arasında-

ki ilişki problemi, üzerinde uzlaşı sağlanmış bir din tanımı yapılamadığından-

dır. 

İslam’da din, tüm hayatı kuşatan bir olgudur. Temel İslam bilimlerinin üç 

disiplininde belirleyici olması kuşatıcılığının en somut kanıtıdır. Din, eylem 

boyutuyla fıkıh, inanç yönüyle kelam, ahlaki açıdan da tasavvufta hayat bul-

muştur. Hakeza din, menşe bakımından antropoloji; ahlak açısından psikoloji, 

fonksiyonel açıdan sosyoloji; etki bakımından da fenomenoloji ile ilintilidir. Bu 

nedenle dinin üç yönlü yapısını içeren bir tanım her dört alanı kapsayacak nite-

likte olmalıdır. Zira din denilen olgu bir yandan işlevsel diğer iki yönüyle de 

yapısalcı ve amaçsaldır. Dine getirilecek olan tanım da hem bütüncül hem de 

insanın hayatını her yönüyle kuşatmalıdır. Üç alanı kapsayacak nitelikte bir 

tanım yapılacaksa şayet din: “Allah tarafından peygamber aracılığıyla akıl sa-

hiplerine bildirilen,1 insanın yaratılıştaki gaye ve hikmetten haberdar eden,2 

insanlığın kurtuluş ve mutluluğu için sunulan fikri, ameli ve ahlaki olan ilahi 

nizamdır.” denilebilir. Bir başka açıdan din: insanın inanç ve düşüncesini içeren 

zihinsel fonksiyon, tavır ve davranışlarını belirleyen kıstas, tüm varlık türleriyle 

ilişkisini düzenleyen prensipler bütünüdür.3 

 
1 Ebü’l-Hasen Alî b. Muhammed b. Alî es-Seyyid eş-Şerîf el- Cürcânî, et-Ta’rifât (Beyrut: 

Dârü’l-Kütübi’l-İlmiyye, 2003), 111. 
2 Ömer Nsuhi Bilmen, Muvazzah İlm-i Kelam (İstanbul: Ergin Kitapevi, 1959), 32. 
3 Tevfik Yücedoğru, Din, İman ve İslama Dair (Bursa Emin Yayınları, 2014), 23. 
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KÖTÜLÜK PROBLEMİ (TEODİSE) 

İnsan yaratılışı gereği sabit ve tek düze bir hayata sahip değildir. Birçok 

defa isteği dışında, hoşuna gitmeyen, acı, keder ve hüzün veren olayla, olguyla 

ve düşünceyle karşılaşabilir. Bu tür şeyler kendisinde, çevresinde, uzaklarda 

olması mümkün ve bunları belki bizzat kendisi yaşamamış olsa bile iletişimin 

çok yaygın olduğu günümüzde birçok kötü ve kötülük olarak algılanan haberle 

karşılaşabilir.1 Dünyada yaşanılan depremler, seller gibi doğal afetler veya şid-

det, zulüm gibi insan kaynaklı kötülükler ve çeşitli acı tablolar vicdanı koruma-

mış, aklını yitirmemiş hemen hemen her insana az ya da çok dokunduğu gibi 

insanları ister istemez çeşitli duygu ve düşüncelere de sevk etmektedir.2 

Bu çerçevede kitabın bu bölümünde “kötülük nedir, Allah niçin müsaade et-

mektedir?”, “kötülükler masum ve etkisiz olanlara zulüm anlamına gelmiyor 

mu? gibi sorulara birkaç başlık altında cevaplar aranacaktır. Öncelikle konuyla 

yakından ilgili kavramlar üzerinde durulacak ardından çeşitli yönleriyle kötülük 

problemi ve çözüm önerileri/teodiseler hakkında bilgiler verilecektir. 

3.1. Kavramsal Çerçeve 

Kötülük probleminin dolaylı olarak birçok terim ve kavramla ilişkisi olsa 

da konuyu dağıtmamak açısından temel kavramlar üzerinde durulacaktır.  

3.1.1. Hüsün-Kubuh/Seyyie 

Hüsün-kubuh kelimeleri İslâm kelâmında kötülük probleminin temerküz 

ettiği (tartışmanın merkezinde olan) kavramlardır. Hüsün-kubuh kelimeleri 

anlam itibariyle birbirinin karşıtı olduğu için genelde bir arada verilmesi daha 

uygun olacaktır. 

 
1 Cafer Sadık Yaran, Kötülük ve Theodise (Ankara: Vadi Yayınları, 1997), 8. 
2 Fatih Algül, İbn Rüşd’de Kötülük Problemi ve Teodise (Sivas: Cumhuriyet Üniversitesi, Sosyal 

Bilimler Enstitüsü, Yüksek Lisans Tezi, 2013), 34. 
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KADER VE KAZÂ 

İman esaslarından biri olan “kader”, sadece “hayır ve şerrin Allah’tan ol-

duğuna iman etmek” şeklindeki bir tanımla geçiştirilecek nitelikte bir kavram 

değildir. İslâmî çevrede yaşayan her insan mutlaka “kader” ifadesinin muhteva-

sı ile ilgili bir soru veya sorunla karşılaşmıştır. İnsanın tarih boyunca başına 

gelecek her türlü iyilik ve kötülüğün Allah’tan olduğuna inanması, arkasında 

birtakım soruları da beraberinde getirmiştir. “Evleneceğim insan kaderim mi-

dir?”, “Hastalık kader midir?”, “Dua etmek kaderi değiştirir mi?”, “Tedbir 

kaderi bozar mı?” gibi sorular bunlardan sadece birkaç tanesidir. Bizzat kişinin 

hayatı ile ilgili olduğundan dolayı da her birey tatmin edici cevaplar aramıştır. 

Müslümanların iman etmesi gereken altı esastan biri olan kader ve kazâ, yaratı-

cının ilim, irade ve kudret sıfatlarıyla insanın özgür iradesinin söz konusu edil-

diği,1 Allah-evren-insan ilişkisi bağlamında ele alınan önemli konulardan bir 

tanesidir.  

Kader ve kazâ’yı anlama meselesi sadece günümüze ait bir problem de-

ğildir. Zira bu konu, inanan insanların mevcut olduğu her coğrafya ve toplumda 

mutlaka gündeme gelen ve etrafında soruların oluştuğu, görüşlerin ileri sürül-

düğü bir meseledir. Nitekim İslam’ın ilk yıllarında insan hürriyetini hiçe sayan 

ve “Cebriyye” diye adlandırılan fatalist bir grup türemiş ve kaderin insan hürri-

yeti üzerindeki etkisini savunmuştur. Bu yazgıcı iddianın tam aksini gündeme 

getiren ve kendilerine “Kaderiyye” denilen bir kesim de kulun kendi fiillerinin 

yaratıcısı olduğunu savunmuş ve kaderi inkâr etme yolunu tercih etmiştir. 

Kader ve kazâ tartışmalarının tarihi kökenlerinin, antik çağlarda tartışılan 

ve daha sonraları da insanın sorumluluğu ve hürriyeti bağlamında baskın Hris-

tiyan ve Yahudi geleneğindeki yazgıcı düşüncelerin uzantısı olduğu düşünül-

mektedir. Nitekim Antik Yunan trajedi yazarlarından Sofokles’in (M.Ö. 495) 

kaleme aldığı Kral Oidipus, Kolonot ve Antigona adlı tiyatro eserlerinin                 

 
1 Hamdi Gündoğar, “Kur’an’da Allah’ın Mutlak İradesi ve İlmi Karşısında İnsanın İrade 

Özgürlüğü”, Marife Dini Araştırmalar Dergisi 10/3 (2010), 115. 
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AHİRET AHVALİ 

5.1. Kavramsal Çerçeve  

Berzah: Sözlükte “iki şey arasındaki engel” mânasına gelen berzah 

kelimesi, dinî terim olarak ise ölümle başlayıp yeniden diriltilmeye (ba‘s) kadar 

sürecek olan ara dönem, dünya ile âhiret arasındaki âlem ve kabir hayatı 

karşılığında kullanılmaktadır.1 Berzah kavramı Kur'an'da iki farklı anlamda 

kullanılmaktadır. Bunlardan biri "Tatlı ile tuzlu suyu birbirinden ayıran engel" 

anlamındadır.2 Diğer anlamı ise "Nihayet onlardan birine ölüm gelip çatınca, 

'Rabbim! Beni geri gönder de, geride bıraktığım dünyada iyi işler yapayım' der. 

Hayır! Onun söylediği bu söz boş laftan ibarettir. Önlerinde, yeniden 

diriltilecekleri güne kadar bir berzah vardır"3 ayetinde ifade edildiği gibi dînî 

literatüre uygun olarak "Ölümden dirilişe kadar olan insan hayatı" 

kastedilmektedir. Bu ayetin tefsirinde birçok müfessir buradaki "berzah" 

ifadesinin kabir hayatı olduğu konusunda adeta ittifak halindedir.4 Ayette ifade 

edildiği gibi kişi ölümden sonra ve dirilmeden önce Allahtan tekrar dünyaya 

gönderilmesini istemektedir. Bu durum ölümden sonra bir tür hayatın var 

olduğunun delilidir.   

Kabir: Arapça’da “ölünün gömüldüğü yer” anlamında kabr (çoğulu 

kubûr), “kabirlerin bulunduğu yer” karşılığında makber veya makbere (çoğulu 

mekābir) kelimeleri kullanılır. Türkçe’de kabirle eş anlamlı olan mezâr ise 

kelimenin kök anlamıyla da irtibatlı olarak özellikle ziyaret edilen önemli 

kişilerin kabirlerini (ziyaretgâh) ifade eder. Kur’ân-ı Kerîm’de birer âyette kabr5 

 
1 Cüneyt Gökçe, “Berzah”, Türkiye Diyanet Vakfı Islâm Ansiklopedisi (İstanbul: TDV Yayınla-

rı, 1992), 5/525. 
2 Bk. el-Furkan 25/53; er-Rahmân 55/19-20. 
3 el-Mü'minûm 23/99-100. 
4 Müfessirlerin görüşleriyle ilgili ayrıntılı bilgi için bk. Murat Kaya, “Kabir Azabıyla İlişki-

lendirilen Âyetlerin Tahlil ve Değerlendirilmesi”, usûl İslam Araştırmaarı 25/25 (2016), 161-

15. 
5 et-Tevbe 9/84. 
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REENKARNASYON/TENÂSÜH İNANCI 

6.1. Kavramsal Çerçeve 

Reenkarnasyon/tenâsüh kelimesinin sözlük ve terim anlamı : Arapça n-s-

ḫ fiil kökünden oluşan tenâsüh sözcüğü, lügatte “bir şeyi değiştirmek, yok et-

mek, bir yere nakletmek1 ve bir şeyi yok ederek onun yerine başka bir şeyi ge-

çirmek”2 gibi anlamlara gelirken terim olarak “ölümsüz kabul edilen insan ru-

hunun, bedenin ölümünden sonra başka bir bedene geçmesi veya sonsuza dek 

birçok bedeni canlandırması”3 anlamlarına gelir. Türkçede “ruh göçü” ve “reen-

karnasyon” olarak ifade edilen tenasüh4 düşüncesine göre ölen beden olduğu 

için ölümle beraber ruh, varlığını başka bedene geçerek sürdürür. Ruhun, bu 

geçişi eksikliğini gidererek tamamen olgunlaşmasını sağlamak adına gerçekleş-

tirdiği kabul edilir. Bu durumda ruh, eğer insan bedenine geçerse “nesh”, hay-

van bedenine geçerse “mesh” ve cansız varlıklara geçerse “fesh” şeklinde isim-

lendirilir. Ruh, hak ettiği ceza veya mükâfat gereği, olduğu statüden aşağıda ya 

da yukarıda olan bir bedene geçer.5    Düşünce tarihinde tenasüh teorisini kabul 

edenler, bu konuda farklı görüşler ileri sürdükleri için tenasüh kavramını genel 

 
1 Ali b. Muhammed Seyyid Şerîf el-Cürcânî, et-Ta‘rîfât, thk. Muhammed Sıddık Minşavî 

(Kahire: Daru’l-fedîle, 1357/1938), 68. 
2 Ebü’l-Fazl Cemâlüddîn Muhammed b. Mükerrem b. Alî b. Ahmed ibn Manzûr, Lisanü’l-

Arab, 15 Cilt (Beyrut: Daru’s-Sadr, 2010), 3/61.  
3 Muhammed A‘lâ b. Alî b. Muhammed Hâmid et-Tehânevî, Keşşâfü Istılâhâti’l-Fünûn ve’l-

Ulûm, thk. Ali Dahrûc, 2 Cilt (Beyrut: Mektebetu’l-Lübnan, 1996), 1/512; Şemddin Sami, 

Kâmûs-ı Türkî, Neşr. Ahmet Cevdet (İstanbul: İkdam Matbaası, 1900), 142;  Orhan Hançer-

lioğlu, Dünya İnançları Sözlüğü, (İstanbul: Remzi Kitabevi, 2000), 446; Ahmet Cevizci, 

Felsefe Sözlüğü (İstanbul, Paradigma Yayınları, 1999), 739. 
4 Ali İhsan Yitik, “Tenâsüh”, Türkiye Diyanet Vakfı İslam Ansiklopedisi (İstanbul: TDV Yayın-

ları, 2011), 40/433-436. 
5 Tehânevî, Keşşâfü ıstılâhâti’l-fünûn ve’l-ulûm, 1/512; Şemseddin Günaltay, Felsefe-i ûlâ 

(Ankara: Evkaf-ı İslamiyye Matbaası, 1923), 189; Temel Yeşilyurt, “Reenkarnas-

yon/Tenasüh Düşüncesi”, Kelam El Kitabı, ed. Şaban Ali Düzgün (Ankara: Grafiker Yayın-

ları, 2012), 699-714.   
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CİNLER ALEMİ 

7.1. Cin Kavramı ve Mahiyeti 

Cin kavramının sözlük ve terim anlamı: Cin kavramının farklı dillerden 

geldiği söylense de Arapça kökene sahip olma ihtimali daha yüksektir. Sözlük 

anlamı “örtmek ve gizli kalmak” manasına gelen cin, “cenn” kökünden 

türemiştir. Cinlerin tek bir ferdine “cinnî” denilmektedir. “Cân” kelimesi de cin 

ile eş anlamlı kabul edilmektedir.1 Terim anlamı, “insanın duyu organlarıyla 

tanıyıp bilemediği, insanlar gibi şuur ve irâde sahibi olan, Allah’ın buyrukları 

karşısında sorumlulukları bulunan ve buna göre mü’min veya kâfir sınıfına 

sahip olan varlık”tır.2 Bu varlıklara gözle görülmeyen ve idrak edilemeyen gaybî 

ve metafizik özelliklere sahip olmalarını ifade etmek üzere “cin” adının verildiği 

söylenebilir.3 Nitekim bu özellikleri sebebiyle anne karnındaki bebeğe cenin,4 

zahiren gözükmediği için kalbe “cenân”5 adı verilmektedir.  

Esasen cin kavramı, ruhânî bütün varlıkları ifade etmek maksadıyla kul-

lanılır ki buna melekler, İblis ya da şeytan da dahildir.6 Ragıp İsfehânî de “her 

melek cindir ama her cin melek değildir” 7 şeklinde bir çıkarımda bulunarak 

cinlerin duyu organları aracılığıyla vâkıf olunan bilgi alanının dışında kalan 

metafizik varlıklar olduğuna dikkat çekmektedir.  

Cin kelimesi, ruhani varlıkları ifade etme manasında Kur'ân-ı Kerim’de 

şöyle zikredilmiştir: Hani biz meleklere: Âdem'e secde edin, demiştik. İblis hariç hepsi 

 
1 Ali Osman Ateş. Kur'an ve hadislere göre cinler-büyü. (İstanbul: Beyan Yayınları, 1995). 19. 
2 Ebû Mansûr el-Mâtürîdî. Te'vîlâtü'l-Kur'ân Tercümesi. Editör: Yusuf Şevki Yavuz. (İstan-

bul: Ümraniye Belediyesi Yayınları, 2020). 6: 132, 133. 
3 Mâtürîdî. Te'vîlâtü'l-Kur'ân, 8: 37; Ebü'l-Hasen Alî b. Muhammed b. Alî Seyyid Şerîf 

Hanefî Cürcani. Şerhu'l-Mevakıf. (Beyrut: Darü’l-Kütübi’l-İlmiyye, 1971). 7: 622. 
4 Seyyid Cemîlî. Alemü'l-cin, (Beyrut: Mektebetü'l-Hilâl, 1993). 10, 20. 
5 Mehmet Şeker. Metafizik alemin sakinleri melekler ve cinler: melekler ve cinler. (İstanbul: Işık 

Yayınları, 2007). 83. 
6 İlyas Çelebi. “Kur’an’ı Kerîm’de İnsan-Cin Münasebeti”, Marmara Üniversitesi İlahiyat 

Fakültesi Dergisi 13-14-15. (1995-1997), 170. 
7 Ebü'l-Kâsım Hüseyin b. Muhammed b. Mufaddal Ragıb İsfahanî. Mu'cemu Müfredati 

elfazi'l-Kur'ân. thk. Nedim Mar'aşli, (Beyrut: Dârü'l-Fikr, t.y.). “el-Cin”, 96. 
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İSLÂMOFOBİ OLGUSU 

8.1. İslâmofobinin Etimolojik Boyutu 

Günümüzde Müslümanların aleyhinde kullanılan meselelerden biri olan 

İslâmofobi konusuna evvela etimolojik ve terminolojik tahlil ile başlanması uy-

gun görülmüştür. İslâmofobi, İslâm ve fobi kelimelerinin birleşmesinden oluşan 

bir terkiptir. İslâm, “Boyun eğmek, kurtuluşa ermek, barış yapmak, teslim olmak 

ve etmek” anlamlarına gelen silm/selm kökünün if’âl babından mastarıdır. İslâm 

kelimesi, her ne kadar sözlükte inkıyâd (boyun eğme) ve itaat anlamını barındır-

sa da örfteki kullanımı sadece “doğruya ve hakka uyma” manasını ifade eder. 

Kısaca İslâm, barış, selamet, esenlik ve Allah’ın iradesine teslim olma manasını 

içermektedir. Köken açsından Grekçe olan Fobi (phobia) kelimesinin ise Yunan 

mitolojisinde “dehşet tanrısı” olan phobos kelimesinden türediği iddia edildiği 

gibi Fransızca bir kelime olup “patolojik korku” anlamına gelen phobie kelime-

sinden geldiği de ileri sürülmüştür. Türkçe’de fobi, “Belli durumlar veya nesne-

ler karşısında hissedilen olağandışı şiddetli korku ya da yılgı” manasına gelmek-

tedir. Nitekim Psikoloji ilminde fobi, “Bir durum, bir nesne, bir etkinliğin oluş-

turduğu ve insanın bizzat kendisi tarafından da yersiz, asılsız, aşırı, inatçı, yo-

ğun, akıl dışı bir korku” şeklinde tarif edilir.1 Tanımdan da anlaşılacağı üzere 

fobi, tek bir tür olmayıp belli bir objeye, duruma ya da olguya karşı olabilir. 

İslâmofobi, bunlar arasında belli bir olguya yönelik olan fobi çeşididir.2 

Bir araya getirilen İslâm ve fobi kelimeleri, anlamca neredeyse birbirlerine 

taban tabana zıt olmakla beraber İslâmofobi, reel hayatta karşılığı olmayan, ha-

yalî bir korku olup, özellikle 2000’li yıllardan itibaren batılı siyasî aktivistler 

tarafından Müslümanlara ve İslâm’a karşı sözsel ve eylemsel faaliyetlere işaret 

eden bir kavram olarak kullanılmıştır. İslâmofobi “İslâm’ı, bir din, hayat tarzı, 

toplumsal proje anlamında kabul etmeyip kültürel anlamda tamamen reddet-

mektir.” şeklinde ifade edilmiştir. Batılı kaynaklarda da geçtiği üzere en genel 

 
1 Selçuk Budak, Psikoloji Sözlüğü (Ankara: Bilim ve Sanat Yayınları, 2009), 291. 
2 Necmi Karslı, “Islamofobi’nin Psikolojik Olarak İncelenmesi’, Dinbilimleri Dergisi 13/1 (Haziran 

2013), 78-79. 
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TRANSHÜMANİZM, SANAL GERÇEKLİK, YAPAY ZEKÂ VE DİN 

9.1. Transhümanizim  

“Trans” ve “Hümanizm” kavramlarının birleşmesinden meydana gelen 

transhümanizm kavramında ön ek olan “trans” kavramı, “geçiş ötesine geçme 

veya karakter değiştirme, bir şeyden bir şeye geçme” anlamlarına gelir.1 Kavra-

mımızın diğer bir kelimesi olan “Hümanizm” ise, 14. yüzyılın ikinci yarısında 

ortaya çıkan, âlemi ve onunla ilgili konularda insanı merkeze alarak değerini, 

doğasını ve yetilerini konu edinen, insanı her şeyin ölçütü kabul eden görüş ve 

yaklaşımlara denilmektedir. Hümanizm, Rönesans ve Aydınlanma düşüncesin-

den, transhümanizm ise hümanizmden neşvü nema bulmuştur.2 Hümanizmin 

devamı olarak görülen transhümanizm, kendisini hümanizmin bir sonraki aşa-

ması olarak konumlandırır.3 Transhümanizme göre hümanizm, gelecekteki ya-

şam formlarının gelişmeye devam edeceği bir dünya ve evren için yeterli değil-

dir. Çünkü transhümanizm, nitelik itibariyle insan varlığının mevcut yapısını 

büyük oranda değiştirmeyi ve “onun ötesine” geçmeyi öngörür.4 Dolayısıyla 

transhümanizmin kökleri seküler hümanist düşüncede olsa da daha radikaldir, 

yalnızca eğitim ve kültürel iyileştirme gibi insan doğasını iyileştirmenin gele-

neksel yollarını değil, aynı zamanda bazı temel biyolojik sınırlarımızı aşmak için 

 
1 Russell Blackford, “The Great Transition Ideas and Anxieties”, The Transhumanist Reader: 

Classical and Contemporary Essays on the Science, Technology and Philosophy of the Human 

Future, ed. Max More - Natasha Vita-More (West Sussex UK: Wiley-Blacwell Publishing, 2013), 

421-422; Ahmet Dağ, İnsansız Dünya Transhümanizm (İstanbul: Ketebe Yayınları, 2021), 144-145. 
2 Max More, “The Philosophy of Transhumanism”, The Transhumanist Reader: Classical and 

Contemporary Essays on the Science, Technology and Philosophy of the Human Future, ed. Max 

More - Natasha Vita-More (West Sussex UK: Wiley-Blacwell Publishing, 2013), 4; Ahmet Dağ, 

Transhümanizm İnsanın ve Dünyanın Dönüşümü (Ankara: Elis Yayınları, 2020), 108-109. 
3 Kali Carrigan, “Taking Up the Cosmic Office: Transhumanism and the Necessity of Longevity”, 

The Transhumanism Handbook, ed. Newton Lee (Switzerland: Springer, 2019), 472; Dağ, Trans-

hümanizm İnsanın ve Dünyanın Dönüşümü, 2020, 9. 
4 M. J. McNamee - S D Edwards, “Transhumanism, Medical Technology and Slippery Slopes”, 

General Ethics 32 (2006), 513; Hüsnü Aydeniz, “Geleneksel Değerler Üzerinden Bir Transhüma-

nizm Eleştirisi”, ilahiyat tetkikler Dergisi 1/53 (2020), 357. 
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BİLİMSEL DELİLLERİN KELÂMDA KULLANILMASI 

(BİG BANG VE ENTROPİ ÖRNEĞİ) 

Din ile bilimin sınırları ve aralarındaki ilişkinin nasıl olması gerektiği 

problemi Aydınlanma çağından bu yana hep tartışıla gelmiştir. 19. yüzyıla ge-

lindiğinde, modern bilim her konuda en geçerli ölçü kabul edilmiş, bilimin ka-

lıplarına uymayan düşünce ve kültür geleneği hor görülmüştür. Din ile bilim 

birbiriyle adeta yarıştırılmış, dinin bilime karşı olduğu algısı oluşturulmaya 

çalışılmıştır. Buna karşı son dönem kelâm âlimleri de yenilikçi bir yaklaşımla 

dinin ilme ve akla bakış açısını, onlara verdiği değeri öne çıkarmaya gayret et-

mişlerdir. 

Esasında din ile bilim arasında bir çatışmadan bahsetmek yersizdir. Çün-

kü her ikisinin de amaç ve yöntemleri farklıdır. Dinin amacı sahih itikadın gö-

nüllere yerleştirilmesi, Hz. Peygamber’in güzel ahlakının tesisi ve âhiret şuuru-

na sahip sorumluluk sahibi bireylerin yetiştirilmesidir. Başka bir ifadeyle din 

insanın toplumsal düzeni, ahlakı ve manevi yönüne hizmet etmektedir. Bilim ise 

insanın dünyevi refahını amaçlamaktadır.1 Bununla birlikte dinî metinlerde, 

mebde’ ve me‘ad (âlemin başlangıcı ve sonu) olarak adlandırılan metafizik âle-

me dair açıklamalar da yer almaktadır. Zira hem sahih ulûhiyyet akidesinin 

talimi hem de insanın “nereden geldiği ve nereye gideceği” meselesine dair 

soruların cevabı bu çerçevede yanıtlanabilmektedir. Ayrıca evrenin düzeni ve 

işleyişi, Güneş’in ve Ay’ın hareketleri, insanın yaratılış süreçleri gibi konulara 

ilişkin Kur’an-ı Kerîm’de birtakım tasvirler ve ifadeler yer almaktadır. Ancak 

Kur’an’da söz konusu bilgilerin yer alış amacı bilimsel bilgi vermekten daha çok 

Allah’ın yaratma sanatını göstermek, kuvvet ve kudretine dikkat çekmektir. 

Çünkü Kur’an bir bilim kitabı değildir. Bu itibarla din, niçin var olduğumuz 

sorusuna yani varlığın yaratılış hikmetine ve nihai gayesine yönelik sorulara 

cevap ararken bilimin  aradığı cevaplar daha çok, varlığın “nasıl ve neden” 

meydana geldiği, hangi safhalardan geçtiği şeklinde sorulardır. Sorular farklı 

 
1 Cağfer Karadaş, Kafama Takılanlar (Ankara: Diyanet İşleri Başkanlığı Yayınları, 

2020), 15. 
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NÜZÛL-İ ÎSÂ MESELESİ 

Hz. Îsâ, doğum öncesinden vefatına kadar, hayatının her döneminde ge-

rek Hıristiyan gerekse İslâm dünyasında tartışmalara konu olmuş bir peygam-

berdir. Hatta tartışmalar onun dünya hayatından ayrılmasından sonra da devam 

etmiştir. Hz. Îsâ bilindiği gibi babasız dünyaya gelmiştir. İlk insan Hz. Âdem 

hariç Hz. Îsâ gibi babasız dünyaya gelen başka bir şahsiyet yoktur. O, peygam-

berlik görevini ifa ederken Yahudiler tarafından birtakım sebeplerle suçlu kabul 

edilip infaz edilmek istenmiştir. Sonuç olarak, Hz. Îsâ dünya hayatından ayrıl-

mış başka bir âleme intikal etmiştir. Ancak başka bir âleme intikal ederken doğ-

rudan ahirete mi yoksa Allah’ın katında özel bir makama mı sevk edildiği tar-

tışmalıdır. Şayet ahirete göç etmişse bu durum bilinen anlamıyla bir ölüm olayı 

gibi değerlendirilir. Ancak Allah’ın huzuruna yükseltildiyse bunun normal bir 

vefat olmadığı akıllara gelmektedir. Öte yandan söz konusu “dünyadan ayrılış” 

ruhen mi yoksa bedenen mi olduğu da dikkat çekilen başka bir tartışma olarak 

karşımıza çıkmaktadır. Bu bağlamda Hz. Îsâ’nın vefat ederek Allah’ın huzuruna 

Ref‘ edildiğini savunanların yanı sıra vefat etmeden yükseldiğini ileri sürenler 

de olmuştur. Zira meselenin en önemli noktalarından birisi de budur. Çünkü 

Hıristiyan ve İslâm âleminin genel kabulü Hz. Îsâ’nın diğer insanlar gibi ruhunu 

teslim etmediği yönündedir. Ayetlerden Allah’ın huzuruna yükseltildiği anla-

şılmakta, ancak bu işlemden önce vefat edip etmediği meselesi tartışılmaya de-

vam etmektedir. Hz. Îsâ ile ilgili tartışmalardan bir diğeri ise onun yeniden dün-

yaya gelip gelmeyeceğidir. Literatürde bu meseleye “Nüzûl-i Îsâ” denmektedir. 

Bazılarına göre Hz. Îsâ, kıyamete yakın bir zamanda tekrar yeryüzüne inecektir. 

Bazılarına göre ise bu mümkün değildir. Zira o vefat etmiştir. Vefat edenin dün-

yaya geri dönmesi de âdeten ve biyolojik açıdan muhaldir. Hz. Îsâ’nın dünya 

hayatına yeniden dönüp dönmeyeceği tartışmasının ana ekseninde hiç şüphesiz 

naslar vardır. Gerek Kur’an’da gerekse Hadis rivâyetlerinde konuya ilişkin bir-

çok haber söz konusudur. Esasında bu tartışmaların önemli bir sebebi Hz. 

Îsâ’nın tabiî bir şekilde vefat etmemiş olmasıdır. Zira o, diğer insanlar gibi vefat 

edip defnedilmiş olsaydı, tekrardan dünyaya gelmesinin tartışılması anlamsız 

olacaktı. Zira tarihte birçok peygamber, diğer insanlar gibi doğmuş, yaşamış ve 

vefat etmiştir. Hiçbirisiyle ilgili böyle bir iddia ortaya atılmamıştır.  
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KIYAMET ALAMETLERİ 

Ahiret hayatı, günümüz insanının merak ettiği konuların başında gelmek-

tedir. İlahi kitaplar bu hayatın geleceğini bildirmiş, nasıl olacağına dair dünya 

nimetleri üzerinden örnekler vermiştir.1 Her kesim için merak konusu olan ahi-

ret hayatının başlaması, kıyamet ile olacaktır.  

Kıyamet kelimesi, sözlükte “kalkmak, dikilmek, doğrulmak ve dirilmek”, 

terim olarak dünya hayatının sona ermesi ve yeniden dirilip mahşere yönelme 

süreci anlamına gelmektedir. Dünya yaşamının yok oluşunun, “kalkmak, dikil-

mek, dirilmek” anlamına kıyamet kelimesi ile isimlendirilmesinde, faniliğin 

bitişinden ziyade ebedi hayatın başlaması ve devam etmesi anlamına vurgu ön 

plana çıkmaktadır. 

Kur’an’ı Kerim’de kıyameti ifade için birçok kelime kullanılmıştır. Bunlar 

nihai olarak kıyameti ifade etse de her biri kıyametin farklı yönünü tasvir etmek-

tedir. Kur’an’da geçen bazı kelimeler, anlamları ile şu şekildedir: es-Sâat (kıya-

metin kopma anı), el-Vâkıa (kesin olarak meydana gelecek olay), el-Kāria (kâina-

tın büyük gürültü ile sarsılması), es-Sâhha (kulakları sağır edecek kadar yüksek 

ses), el-Gāşiye (mahlûkatı saran felaket).2 

Kıyamet, izafe edildiği yerlerdeki anlam bakımından çeşitli tasniflere tabi 

olmuştur. Bu bağlamda bireyin ölümü yönüyle küçük kıyamet, bir milletin veya 

devletin sonu anlamında orta kıyamet, dünyanın kozmik sonu itibariyle büyük 

kıyamet olarak isimlendirilmiştir.3  

Nitekim bireyin ölümü anlamında Enʻâm sûresi “Allah’ın huzuruna çıkma-

yı yalanlayanlar gerçekten ziyana uğramıştır. Nihayet onlara ansızın o saat (kıyamet) 

gelip çatınca, bütün günahlarını sırtlarına yüklenerek, hayatta yaptığımız kusurlardan 

 
1 Bkz. Kitabı Mukaddes (İstanbul: Kitabı Mukaddes Şirketi, 2003), Matta 10: 28; 12: 43; Mar-

kos, 9:43-48; Luka 16: 24; Yuhanna 21:8. 
2 İlyas Çelebi, “Kıyamet”, Kelam El Kitabı, edt. Şaban Ali Düzgün, (Ankara: Grafiker Yayın-

ları, 2013), 484. 
3 Ebü’l-Kāsım Hüseyn b. Muhammed Râgıb el-İsfahânî, Müfredâtü elfâzi’l-Kur’ân, thk. 

Safvân Adnân Dâvudî, (Dımaşk-Beyrut: Dâru’l-Kalem-ed-Dâru’ş-Şâmiyye, 2009), 

1/435;Bekir Topaloğlu-İlyas Çelebi,Kelam Terimleri Sözlüğü,(İstanbul:TDVY,2010), 187. 
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Grafiker Yayınları, 2013. 

Çelebi, İlyas. “Ye’cûc ve Me’cûc”. DİA. İstanbul: TDVY, 2013. 

Kitabı Mukaddes. İstanbul: Kitabı Mukaddes S ̧irketi, 2. Basım, 2003. 

Mâtürîdî, Ebû Mansûr Muhammed b. Muhammed. Te’vîlâtü Ehli’s-sünne. 

thk. Mecdî Bâ Sellûm. Beyrut: Dâru’l-Kütübi’l-İlmiyye, 2005. 

Mâtürîdî, Ebû Mansur. Te’vîlâtü’l-Kur’ân Tercümesi, Çev. Kemal Sandıkçı, 

İstanbul: Ensar Yayınları, 2019. 

Mâlik b. Enes. “Sıfatü İsa b. Meryem ve’d-Deccâ”l. Muvatta, BAE: Müessese-

tü Zâid, 2004. 



 254 

Yurdagür, Metin. “Duhân”,.DİA. İstanbul: TDVY, 1994. 

Müslim, Ebu’l-Hasan. es-Sahih. thk. Muhammed Fuad. Beyrut: Daru İhyai’t-

Türasi’l-Arabi, trs. 
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 V 

 

 

ÖNSÖZ 

 

Müslümanlar ilk andan itibaren Hz. Peygamber’e (s.a.v) matuf bilgileri 

son derece önemsemiş, koruma altına alarak sonraki nesillere itina ile aktarmış-

lardır. Peygamberî bu miras Tefsir, Fıkıh, Kelâm, Siyer gibi farklı disiplinlerin 

temel kaynakları arasında olsa da bir bütün olarak Hadis ilminin konusu olmuş-

tur. Hadis ilmi Hz. Peygamber’e (s.av.) ait, söz, fiil, takrir ve sıfatları hatta pey-

gamberlik öncesi hayatını da kapsayacak şekilde her türlü malumâtı ele almıştır. 

Bunların aktarılmasına “Rivayetu’l-Hadis”; sübutü ve anlaşılmasına dönük faa-

liyetler ile değerlendirilmesine ise “Dirâyetu’l-Hadis” denilmiştir. “Dirâyetu’l-

Hadis” ile eş anlamlı olarak “Ulûmü’l-Hadis”, Mustalahu’l-Hadis, “Kavâidü’l-

Hadis” isimleri de kullanılmıştır.   

Binaen aleyh günümüze gelene kadar Hadis Usûlü ile ilgili çok sayıda ça-

lışma yapılmıştır. Ebû Muhammed b. Hallâd er-Râmehürmüzî’nin (ö.360/971) el-

Muhaddisu’l-fâsıl beyne’r-râvi ve’l-vâ’î’si bu ilmin ilk eseri kabul edilir. Erken dö-

nem çalışmalar arasında Hâkim en-Nîsâbûrî’nin (ö. 405/1014) Ma‘rifetu ulûmi‘l-

hadis’i, Hâtib el-Bağdâdî’nin (ö.463) (ö. 463/1071) el-Kifâye’si zikredilebilir. 

Biz de bu konudaki çalışmalara katkı sunma amacıyla editöryal bir kitap 

hazırlamayı arzu ettik. Ülkemizin farklı üniversitelerinde görevli Hadis Anabi-

lim dalı öğretim üyeleri tarafından titizlikle hazırlanan bu kitap 11 bölümden 

oluşmaktadır. Bölümler özetle şu şekildedir:  

1. Bölüm: “Hadis Usûlü İle İlgili Temel Kavramlar” başlıklı bölümde; ri-

vayet, râvi ve merviy ile ilgili on altı temel kavramı incelemektedir. Hadis kav-

ramı ile bölüme başlayan yazar hadis çeşitlerini hadis musannefâtından iktibas 

ettiği örnekler eşliğinde etraflı biçimde ele almaktadır. Daha sonra “Sünnet”, 

“Haber”,  “Usûl”  kavramları inceleyen yazar bölümünü  “Nisbe-Künye-Lakap” 

kavramları ile nihayete erdirmektedir. 

 2. Bölüm: “Hadis Usûlü İlmi ve Kaynakları” adlı bölümde konuyu iki alt 

başlık halinde incelemektedir. Önce Hadisi Usûlü İlminin doğuşu ve önemini 

etraflı biçimde ele almakta akabinde bu ilime dâir musennefâtı tanıtmaktadır. 

3. Bölüm: “Hadisin Yapısı, Tahammül ve Edâsı” konulu bölümde, Hadi-

sin sened ve metin bölümleri ile tahammül ve edâ yollarını misaller eşliğinde 

incelemektedir. 

4. Bölüm:  “Ravi Sayısı Bakımından Hadisler” adlı bölümde, Mütevâtir 

Hadis ve çeşitleri, Mütevâtir Hadis literatürü, Ahâd/Haber-i Vâhid, Aziz Hadis, 

Garîb/Ferd-i Mutlak, Haber-i Vâhid’in bilgi değerini geniş biçimde ele almakta-

dır. 
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5. Bölüm: “Kaynağı Bakımından Hadisler” başlıklı bölümde, rivayetin 

izâfe edildiği yer bakımından öncelikle Kudsî Hadisi daha sonra Merfu Hadis, 

Mevkûf Hadis ve Maktû Hadis konularını misaller ile tahlil etmektedir. 

6. Bölüm: “Sıhhati Bakımından Hadisler” isimli bölümde, Sahih Hadisin 

çeşitleri ve mertebeleri,  Hasen ve Zayıf Hadis konularını incelemektedir. 

7. Bölüm: “Zayıf Hadis Çeşitleri”  konulu bölümde, isnadın kopukluğu ya 

da ravinin cerhi sebebiyle zayıf hükmü verilen Zayıf Hadis çeşitlerini etraflı 

biçimde incelemekte konuyu Zayıf Hadisle amel hususu ile nihayete erdirmek-

tedir. 

8. Bölüm: “Mevzu/Uydurma Hadisler” adlı bölümde, Mevzu Hadisin ta-

nımı, uydurma faaliyetlerinin ortaya çıkışı, uydurma sebepleri ve yöntemleri, 

uydurma rivayetleri tanıma yolları ve olumsuz etkileri, uydurma faaliyetlerine 

karşı alınan tedbirler, Hadis uydurma ve aktarmanın hükmü hususlarını etraflı 

biçimde incelemektedir. 

9. Bölüm:  “Ravi ve Metâin-i Aşere” başlıklı bölümde, ravi ve tabakaları 

hakkında bilgiler vererek konuya başlamaktadır. Akabinde ravide aranan şart-

lar, ravinin tenkidi ve tenkit noktalarını örneklerle izah ederek geniş biçimde ele 

almaktadır. 

10. Bölüm: “Hadis Tenkidi” konulu bölümde, sened ve metin tenkidi ko-

nuları ile buna alakâlı literatürü örnekler zikrederek etraflı biçimde değerlen-

dirmektedir. 

11. Bölüm: “Hadis Öğrenme ve Öğretme Adâbı” şeklindeki bölümde, ön-

ce Hadisçilerin adâbını akabinde hadis için yapılan rihle faaliyetlerini daha son-

ra ise Hadis okuma ve yazma bağlamında dikkat edilmesi gerekenleri incele-

mektedir. 

Yazdıkları bölümleri ile kitabın oluşmasına katkı sunan hadis hocalarıma 

ve Lisans Yayıncılık yetkililerine teşekkür ederim. 

  

 

 İstanbul, 2023                                                                               Editör  

               Doç.Dr. Hikmetullah ERTAŞ 
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HADİS USÛLÜ İLE İLGİLİ TEMEL KAVRAMLAR 

Bir bilim dalıyla ilgili konuları doğru kavrayabilmek o bilim dalının usûle 

dâir sistematiğinin ve kullanılan temel kavramların bilinmesiyle mümkündür. 

Söz konusu bu ihtiyaç, Hadis İlmi denilince çok daha anlamlı hale gelmektedir. 

Nitekim sahip olduğu zengin terimleriyle hadis ilmi için âlimler tarafından kulla-

nılan “ıstılahlar ilmi” tabiri, bunun en açık göstergesidir. Dolayısıyla bu bölümde 

Hadis Usûlü ile ilgili temel kavramlar sözlük ve terim anlamlarıyla birlikte ele 

alınacaktır.  

1.1. Hadis 

Hadis, sözlükte “bir kişiye ulaştırılmak üzere söylenen her türlü haber, söz 

ve eskinin zıt anlamlısı olarak yeni” manasına gelmektedir.1 Hadis kelimesi, 

mezkûr anlamlarına uygun olarak Kur’ân ve hadislerde de zikredilmektedir. Me-

selâ “ ًنَ زَّلَ اَحْسَنَ الْْدَيثِ كِتَاب ُ ى  “ ,ayetinde geçen hadis kelimesi söz2”اَللّهٰ -aye“  هَلْ اتَهيكَ حَديثُ مُوسه

tinde haber,3 لِكَ امَْرًا َ يُُْدِثُ بَ عْدَ ذه -ayetinde ise eskinin zıddı olarak “yeni” anla لََ تَدْري لَعَلَّ اللّهٰ

mında kullanılmaktadır.4 Hz. Peygamber’in (s.a.v.)(s.a.v.) Hevâzin ganimetleri-

nin dağıtımı esnasında halka hitaben kullandığı ا كَانَ حَدِيثٌ بَ لَغَنِِ عَنْكُمْ م ََ  ifadesinde yer 

alan hadis kelimesi de ‘söz’anlamına gelmektedir.5  
Çoğulu أحاديث şeklinde gelen hadis, zaman içerisinde terimleşme sürecini 

tamamlamış ve hadis ilminde müstakil bir tanıma kavuşmuştur. Hadis kelimesi 

muhaddislerce; Hz. Peygamber’e (s.a.v.) ait olduğu söylenen her türlü söz, iş, 

 
1 Ebü’l-Feyz Muhammed el-Murtazâ ez-Zebîdî, Tâcü’l-arûs min-cevâhiri’l-Kâmûs, thk. Heyet, 

(Beyrut: Dâru’l-Hidâye, ts.), 5/205 vd. 
2 “Allah sözün en güzelini kitap olarak indirdi.” Zümer, 39/23. 
3 “Sana Musa’nın haberi geldi mi?” Nâziât, 79/15. 
4 “Bilemezsin, olur ki Allah sonra yeni bir durum ortaya çıkarır.” Talâk, 65/1; Hadis kelime-

sinin mezkûr anlamlarda kullanıldığına dair ayrıca bkz. Nisâ 4/42, 78; En’âm 6/68; Mü-

minûn 23/44; Tâhâ 20/113.  
5 Ebû Abdillâh Muhammed b. İsmâîl el-Buhârî, el-Câmi‘u’s-sahîh, thk. Mustafa Dîb, (Beyrut: 

Dâru İbn Kesîr, 1407/1987), “Megâzî”, 53 (No. 4076); Ebü’l-Hüseyn Müslim b. el-Haccâc, el-

Câmi ‘u’s-sahîh, thk. Muhammed Fuâd Abdülbâkî, (Beyrut: Dâru İhyâi’t-Türâsi’l-Arabî, ts.), 

“Zekât”, 46, (No.1059).  
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HADİS USÛLÜ İLMİ VE KAYNAKLARI 

2.1. Hadis Usûlü İlmi ve Önemi 

Doğruluk, dürüstlük ve haberlerin doğru olarak nakli, İslâm ahlâk anlayı-

şında inançtan sonra en önemli meziyettir. Bu minvalde Müslüman âlimler ha-

disin sahîhini sakiminden ayırmak amacıyla Hadis Usûlü ilmini geliştirmişler-

dir. Hadis Usûlü, nakledilen söz ve eylemin olduğu gibi aktarılmasını hedefle-

diği için ilk olarak habercinin güvenilirlik ve hafızası açısından tetkik edilmesini 

zorunlu görmüşlerdir. Muhaddisler bu alanda titiz çalışmalar yaparak cerh ve 

ta‘dîl ilminde çok değerli eserler meydana getirmişlerdir. Hadis tenkidinde ha-

berin doğruluğu için râvinin tetkik edilmesi sened ve metnin belirli şartları ta-

şıması gerekmektedir.  

Haberin kaynağını sorgulama anlayışı Hz. Peygamber (s.a.v) döneminden 

itibaren vardır. Bu durum sahâbe tarafından da uygulanmıştır. Kur’an’da habe-

rin ve haberleşmenin kavramsal çerçevesini oluşturan kelimelerin haberin doğ-

ruluğunu yansıtıyor olması; haber verenin de doğru söylüyor olması anlamına 

gelmektedir. Sahâbe arasında rivâyet kültürünün gelişmesinde en temel etken 

Kur’an’ın doğruluk, içtenlik ve hakikate ulaşmak yönündeki temel mesajlarıdır. 

Kur’an-ı Kerîm bu gerçeğe pek çok âyetle işaret eder. Mesela Allah Teâlâ “Hak-

kında bilgin bulunmayan şeyin ardına düşme. Çünkü kulak, göz ve gönül, bunların 

hepsi ondan sorumludur.”1 buyurarak, mesnetsiz söz ve iddiaların, doğrulanma-

yan, tahmine dayanan beyanların araştırılıp gerçekliğinden emin olunmadan 

kabul edilmemesini istemekte böylece bu davranışın büyük bir sorumluluk ve 

vebal olduğunu söylemektedir. Kur’an, günlük hayatta doğru haber naklinin 

ehemmiyetine değinirken aslında haber aktarımının yöntemlerini de öğretmek-

tedir. İnsan, duyduğu her haberi olduğu gibi kabullenmek ve aktarmak suretiyle 

ciddi sorunlara sebep olabilir. Bu yüzden Kur’an, kendilerine haber ulaşan  

müminlerin, haberi ve haberciyi tetkik ve tenkid etmelerini ister. 2  Konuyla ilgili 

 
1 İsrâ 17/36. 
2 Enbiya Yıldırım, Hadiste Metin Tenkidi: Tarihî Süreç, Yeni Yaklaşımlar (İstanbul: Rağbet Yayın-

ları, 2009), 81-84. 
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HADİSİN YAPISI, TAHAMMÜL VE EDÂSI 

3.1. Yapısı 

Hadis birbirinden farklı iki temel kısımdan meydana gelmektedir. Bunlar: 

Sened/İsnâd ve Metin’dir. 

3.1.1. Sened /İsnâd 

Sözlükte İsnâd, bir şeye dayanmak, güvenmek, sözü ilk söyleyene ulaştı-

rıp nispet etmek demektir.1 Terim olarak İsnâd, bizi metne ulaştıran râvîler zin-

ciri demektir.2 Bu mânâda isnâd, senedin mürâdifidir. “Rasûlullah’ın sözünden 

önce zikredilen isimler zincirinden oluşan kısım sened, bu kısmı “haddesenâ” ve “kâle” 

gibi rivayet sözcükleriyle birlikte anarak hadisin metnini Resûlullah’a kadar ulaştırma ve 

râvileri sırasıyla zikretme işi de isnaddır.”3 

İsnâda örnek: 

ثَ نَا يََحيََ بحنُ سَ  ثَ نَا سُفحيَانُ ، قاَلَ : حَدَّ مَُيحدِيُّ عَبحدُ اللََِّّ بحنُ الزُّبَيْحِ ، قاَلَ : حَدَّ ثَ نَا الْح بََنِ مَُُمَّدُ بحنُ    عِيد  حَدَّ نَحصَارِيُّ ، قَالَ : أَخح الْح
طََّابِ  عحتُ عُمَرَ بحنَ الْح عَ عَلحقَمَةَ بحنَ وَقَّاص  اللَّيحثِيَّ ، يَ قُولُ : سََِ عحتُ رَسُولَ اللََِّّ    إِب حرَاهِيمَ الت َّيحمِيُّ ، أنََّهُ سََِ ُ عَنحهُ عَلَى الحمِنحبََِ ، قَالَ : سََِ رَضِيَ اللََّّ

ُ عَلَيحهِ وَسَلَّمَ ، يَ قُولُ صَ   لَّى اللََّّ

Yukarıdaki isnâdın çözümü şu şekildedir: 

Yukarıdaki isnâdın başlangıcı (ibtidâsı) Buhârî’dir. Çünkü hadisi Buhârî 

aktarmaktadır. İsnâdın sonu (müntehâsı) ise, Hz. Peygamber (sav.) dir. Diğer bir 

ifadeyle hadisin isnâdında metne en yakın olan isim isnâdın müntehâsı, en uzak 

olan isim isnâdın ibtidâsıdır. Burada Buhâri, hadisi Hümeydî Abdullah b.            

 
1 Muhammed b. Ebî Bekr b. Abdulkâdir er-Râzî, Muhtâru’s-Sıhâh, thk. Mahmut Hâtır (Beyrut: 

Mektebetü Lübnan, 1995),326. 
2 İbn. Hacer Askalânî, Nuhbetü’l-Fiker Şerhi Nuzhetu’n- Nazar fi Tavzîhi Nuhbeti’l-Fiker, trc. Talat 

Koçyiğit, (Ankara: Ankara Üniversitesi İlahiyat Fakültesi Yayınları, 1971), 72; Mahmut Tahhân, 

Teysiru Mustalahil hadis, (İstanbul: Mektebetü’l-Maarif, 2007), 18. 
3 Raşit Küçük, “İsnad” Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi, (İstanbul: TDV Yayınları, 

2001), 23/154. 
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RAVİ SAYISI BAKIMINDAN HADİSLER 

Yaşayan semavî dinler incelendiğinde, bunlara ait ilk bilgilerin bize ulaş-

masında bir bilgi kaynağı olarak haberlerin büyük rol oynadığını görmekteyiz.  

Bedruddîn Muhammed b. Bahâdır b. Abdillâh ez-Zerkeşî (ö. 794/1392), dinler 

açısından haberlerin ne kadar önemli olduğunu vurgulamak bakımından 

“ahbâr” konusuna şu cümle ile başlamaktadır: “Bütün peygamberler ve dinlerin 

esası haberlerle elde edilen rivayetlerden oluşmaktadır.1 ” Gerçekten de pey-

gamberler veya herhangi bir din hakkında bilgi sahibi olmak isteyenlerin başvu-

racağı en büyük kaynak, dinler ve peygamberler hakkında rivayet edilen haber-

lerdir. Hatta tarihsel süreç içerisinde bir dinin farklı anlaşılması ve mezheplerin 

ortaya çıkmasının temel nedenlerinden birisi de, söz konusu dinlere ait nakledi-

len haberlerin tespit ve yorumlanmasındaki farklı kriterlerdir.  

Haber,“Sıdk veya kizb ihtimalini taşıyan söz çeşididir"2 şeklinde tarif edilmiş-

tir.   Haberin bilgi ifade edip etmediği konusunda uzun tartışmalar yapılmıştır. 

Konunun önemine binaen haberler için çeşitli sınıflandırmalar yapılmıştır. Bu 

sınıflandırmaların bir kısmı muhber bih(kendisinden haber verilen) esas alına-

rak yapılmış ve haberde var olan olumlu veya olumsuz nispetin, kendisinden 

haber verilen duruma uygun düşüp düşmediğine göre yapılmıştır. Haberdeki 

nispet haber verilene uygun düşüyorsa sıdk vasfını, haberdeki nispet, haber 

verilene uygun düşmüyorsa kizb vasfını taşımaktadır. Diğer bir sınıflandırma, 

bilgi esas alınarak yapılmıştır. Buna göre haber için üç durum söz konusudur: 

Sıdk olduğu bilinen haberler, Kizb olduğu bilinen haberler. Sıdk ve kizb olduğu 

bilinmeyen haberler.  Son olarak fıkıh usûlünde ve daha sonra hadis usûlünde 

de yapılan sınıflandırmadır. Bu haberi nakledenlerin yaygınlığı esas alınarak 

yapılan bir sınıflandırmadır. Buna göre haberler mütevatir ve ahad olmak üzere 

ikiye ayrılmaktadır.  

 
1 ez-Zerkeşî, Bedruddîn Muhammed b. Bahâdır b. Abdillâh, el-Bahru’l-Muhît fî Usûli’l-

Fıkıh, Dâru’s-Safva, II. Baskı, Kuveyt 1992, IV/215. 
2eş-Şîrâzî, Ebû İshak İbrahim, Şerhu’l-Luma’, (Tah: Abdulmecid Turkî), Dâru’l-Garbi’l-

İslâmî, Beyrut 1988 II/526; el-Cuveynî, İmâmu’l-Harameyn Ebu’l-Ma’âlî Abdulmelik b. 

Yusuf, et-Telhîs fî Usûli’l-Fıkıh, Dâru’l-Beşâiri’l-İslamiyye, Beyrut 1996, II/275-276. 
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KAYNAKLARINA GÖRE HADİSLER 

Râvi sayısı açısından gruplara ayrılan hadisler, kaynağı açısından da fark-

lı bir şekilde sınıflandırılmıştır. Bu sınıflandırmada ise hadis olarak aktarılan söz 

ya da rivâyetin ilk söyleyeni esas alınmaktadır. Buna da “Hadisin kaynağı” de-

nilmektedir. Daha önce de ifade edildiği üzere bir terim olarak hadis ifadesi 

kullanıldığında öncelikle Hz. Peygamber (s.a.v.) zihinlere gelmektedir. Buna 

göre hadis; Hz. Peygamber’den haber veren sözlerdir. Bu sözlerin içeriğini Hz. 

Peygamber’in İslâm’ı tebliğ ederken dile getirdiği ifadeleri, davranışları, dini 

kendilerine ulaştırdığı sahâbe’den (r.a) herhangi birinin davranışını onaylaması 

ya da reddetmesi gibi unsurlar oluşturmaktadır. Ancak daha genel çerçevede 

hadis kelimesi sahâbe ve tâbiîn neslinin sözlerini nitelemek için de kullanılmış 

ve kaynaklarımızda yer almıştır. Bunun yanı sıra Hz. Peygamber, bazen yüce 

Allah’tan (c.c.) Kur’an-ı Kerim dışında da nakillerde bulunmaktadır. Aynı şekil-

de hadis kelimesi bu gibi nakilleri nitelemek için de kullanılmıştır. 

 Kaynaklarına göre hadisler başlığında dile getirilmesi gereken ilk grup 

“Allah (c.c.)’a nispet edilen” hadislerdir. Dikkat edilirse burada “hadis kaynağı” 

olarak Allah (c.c.) işaret edilmektedir. Çünkü bazen Peygamber’imiz (s.a.v.) 

Kur’an-ı Kerim’de yer almadığı halde doğrudan Yüce Rabbimizden (c.c.) bazı 

nakillerde bulunmuştur. Böyle rivâyetlere “Kudsî hadis” ismi verilmektedir. 

Şayet hadisin kaynağı Hz. Peygamber (s.a.v.) ise bu durumda bu hadisi ifade 

etmek üzere “Merfû hadis” tabiri kullanılmıştır. Peygamberimizin (s.a.v.) muha-

tapları bir başka ifadeyle öğrencileri olan sahâbe neslinin sözleri de “Mevkûf 

hadis” ismiyle anılmaktadır. Sahâbe’den sonraki nesil olan tâbiîn’e ait rivâyetler 

ise “Maktu hadis” olarak kavramlaştırılmıştır. Sahih olmak şartıyla burada zik-

redilen rivâyetlerin üstünlük derecesi sözün kaynağına göredir. Yani Allah’ın 

(c.c.) sözü Peygamber’in (s.a.v.) sözünden, Peygamber’in(s.a.v.) sözü sahâbe’nin, 

sahâbe’nin sözü de tâbiîn’in sözünden üstündür.1 

Allah (c.c.) İslam dinini vahiy yoluyla Peygambere göndermiştir. Bu se-

beple Peygamber’imiz (s.a.v.) vahyin ilk muhatabı olup onu insanlara açıklamış-

tır. Bu açıdan bakıldığında Allah (c.c.) ve Peygamberin dinin aktarıldığı             

 
1 Muhammet Yılmaz vd., Hadis Usulü (İstanbul: Lisans Yayınları, 2022), 84. 
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SIHHATİ BAKIMINDAN HADİSLER 

6.1. Sahîh Hadis  

Kelime olarak sıhhatli, sağlam gibi anlamlara gelen sahîh sözcüğü, mak-

bul hadislerin ilkidir.1 Terim olarak sahîh hadis, senedin başından sonuna kadar 

sika ravilerin muttasıl bir isnatla rivâyet ettikleri şâz ve muallel olmayan hadis-

lere denmektedir. Sahîh hadisin farklı tarifleri bulunsa da en meşhur ve kabul 

gören tarifi bu şekildedir. Yukarıdaki tarifte rivayet edilen senedin muttasıl 

olması, senedinde kopukluk bulunmaması ile birlikte râvilerin hadis alma yolla-

rına uygun bir şekilde söz konusu rivayeti almasıdır. Sikâ kelimesiyle ravilerin 

hepsinin adâlet ve zabt sahibi olması kastedilmektedir. Şâz kelimesi güvenilir bir 

râvinin başkalarının rivayetine aykırı olarak rivayet ettiği ya da güvenilir ravi-

lerden birinin tek başına rivayet ettiği hadis2 olarak tarif edilir. Muallel kelime-

siyle ise hadisin sıhhatini zedeleyen bir illet (gizli kusur) kastedilmektedir. Bu 

kusur senette olduğu gibi metinde de olabilir. Tarifte yer alan adalet terimiyle 

şahsın dinî yaşayışı ve dinî kurallar karşısındaki hassasiyeti kastedilmektedir. 

Zabt terimiyle de râvinin farklı şekillerde aldığı bir hadisi başka bir raviye nak-

ledinceye kadar aynı şekliyle koruyabilmesidir. Bu ravinin hafızasının kuvvetli 

olması ve nakilde bulunduğu kitabını iyi muhafaza etmesi gerekmektedir. Bir 

ravi adalet sahibi olmasına rağmen zabt sahibi değilse rivayet ettikleri sahîh 

hadis kategorisine dahil olmaz. Buna ilaveten zabt sahibi bir ravi de adalet sahi-

bi değilse aynı şekilde böyle bir ravinin rivayet ettikleri de sahîh olmaz. 

Verilen tarif dikkate alındığında bir hadisin sahîh olması için şu şartların 

esas alındığı görülür. 

− Senette bulunan râvilerin tamamı adâlet ve zabt sahibi olacak. 

− İsnadı muttasıl olacak. 

 
1 Mücteba Uğur, Ansiklopedik Hadis Terimleri Sözlüğü (Ankara: Türkiye Diyanet Vakfı Yayınları, 

1992), 341. 
2 Ebû Abdillâh Muhammed b. Abdillâh b. Muhammed el-Hâkim en-Nîsâbûrî, Maʿrifetü ulûmi’l-

hadîs, thk. Ahmed b. Fâris es- Selûm, (Beyrut: Dâru İbn Hazm, 2003), 375-377. 
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ZAYIF HADİS ÇEŞİTLERİ 

 Bir hadisin sahih, hasen ya da zayıf olduğunun tespiti Hadis Usulü il-

minin önemli konularından biridir. Zayıf olduğu tespit edilen rivayetin, hadis 

rivayetleri içerisine dahil edilip-edilmeyeceği ve zayıflık derecesine göre amelî 

hükmü de ortaya konmaya çalışılmıştır. Zayıf hadis, Hz. Peygamber’e ait ola-

bilme ihtimalinden dolayı mevzû hadisten ayrılmakta ve farklı değerlendiril-

mektedir. Ancak hadisin “zayıf hadis” olarak isimlendirilmesi, sıhhat şartlarını 

tam anlamıyla taşımaması sebebiyledir. Her muhaddisin konuyu farklı açılardan 

değerlendirmesinin sonucu olarak zayıf hadisler, zayıf oluş sebeplerine göre 

taksimata tabi tutulmuş ve çeşitli kavramlarla ifade edilmişlerdir.  

7.1. Zayıf Hadis  

Zayıf kelimesi sözlükte, kuvvetlinin zıttı “güçsüz” anlamına gelir.1 Terim 

olarak ise; sahih ve hasen hadis için gerekli görülen şartlardan birini veya birka-

çını taşımayan hadislere denir.2 Bir başka anlatımla; isnadının herhangi bir ye-

rinde kopukluk bulunan ya da râvilerinden bir veya birkaçının adalet veya zabt 

yönünden tenkide uğradığı hadistir. Zayıf hadis kısaca; sahih ve hasen sıfatlarını 

taşımayan hadistir. 

Hadislerde zayıflığın iki temel sebebi vardır. Bunlardan biri, hadisin is-

nadındaki inkıtâ; diğeri râvideki kusurdur. Seneddeki kopukluk sebebiyle zayıf 

sayılan hadisleri şu şekilde değerlendirmek mümkündür.  

7.1.1. Seneddeki Kopukluk Sebebiyle Zayıf Sayılan Hadisler 

Hadislerde zayıflığın önemli sebeplerinden biri seneddeki inkıtâdır. İn-

kıtâın (انقطاع) sözlük anlamı; “kopukluk”3; terim anlamı ise râvinin en az bir ya 

 
1 Ebü’l-Fazl Cemâlüddîn Muhammed b. Mükerrem b. Alî b. Ahmed el-Ensârî er-Rüveyfiî 

(İbn Manzûr), Lisânü’l-ʿArab, 3. Baskı (Beyrut: Dâru Sâdır, 1414/1993), 9/203. 
2 Ebû Amr Takıyyüddîn Osmân b. Abdirrahmân İbnü’s-Salâh, Mukaddimetü İbni’s-Salâḥ 

(ʿUlûmü’l-hadîs̱), thk. Nûreddîn Itr (Dımaşk: Dâru’l-Fikr, 1406/1986), 41. 
3 İbn Manzûr, Lisânü’l-ʿArab, 8/276. 
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MEVZU/UYDURMA HADİSLER 

8.1. Mevzu Hadisin Tanımı 

 kökünden gelen ism-i mef‘uldür. Muzarisinin وضع-يضع-وضع kelimesi الموضوع

orta harfi fethalı gelir. Mastarı وَضَع ا-  ضِعِة    –  ضَعَة şeklinde gelir. Sözlük anlamı, koymak, 

bir kimseyi mertebesinden aşağı düşürmek, borcundan bir miktar eksiltmek, ha-

karet etmek, uydurmak anlamlarında kullanılır.1 الموضوع Kelime aynı şekilde bir şeyi 

bir şeyin üzerine koyarken birbirleriyle temas oluşturunca الملصق yani yapıştırılmış 

anlamına gelir.”2 Terim olarak ise uydurulmuş, sonradan ortaya atılmış haber de-

mektir. “Söz fiil ve takrir olarak Rasûlüllah’tan sadır olmamış, hatayla veya kasten 

ya da bilmeyerek veya da dini bozmak için ona izafe edilen sözlerdir. Keza 

Rasûlüllah’tan sadır olmadığı halde ona izafe edilen her şey Mevzû‘Hadis’tir.3 

Mevzu hadis, Hz. Peygamber’e (sav) nispet edildiği için ona hadis denilmiştir. 

Zira hadis, bu nispetin sıhhatini dikkate almaksızın Peygamber’e (sav) izafe edi-

len şeylerdir.4  

 “Bazı muhaddisler, mevzu hadisi zayıf hadisin içerisinde saymışlardır. Fa-

kat   evlâ  olan,  mevzu  hadisin müstakil bir kısım olmasıdır. Çünkü zayıf hadisi 

Peygamber’in söylemiş olma ihtimali vardır. Fakat daha çok kabul gören husus, 

zayıf hadiste hatanın var olmasıdır. Oysa mevzu hadis, Peygamberin söylemediği 

sabit olan hadistir. Kesin olan veya daha çok tercihe şayân olan ise mevzu hadiste 

yalanın var olmasıdır.”5 “Uydurma Hadisler” Hadis Usulünde genel olarak, zayıf 

 
1 Ebü’l-Fadl Muhammed b. Necîbiddîn b. Manzûr, Lisanu’l-Arab (Beyrut: Daru’l-

İhyÂi’t-Turâsi’l-Arab Yayınları, 1995), 10/277.  
2 Ebü’l-Hasen NûrddÎn Alî b. Muhammed b. Alî el-Kinânî , Tenzihü’ş-Şerî’a (Beyrut: 

Daru’l-Kutubu’l-İlmiyye, 1981), 1/5. 
3 Abdulfettah Ebu Gudde, Mevzu Hadisler, çev. Enbiya Yıldırım (İstanbul: İnsan Ya-

yınları, 1997), 51. 
4 Şerif el-Kudât, Yeni Bir Yöntemle Hadîs İlimleri ve Usûlü, çev. Halil İbrahim Doğan 

(İstanbul: Ensar Yayınları,2018), 200. 
5 Şerif el-Kudât, Yeni Bir Yöntemle Hadîs İlimleri ve Usûlü, 200. 
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HADİS TENKİDİ 

Arapça “elemek, seçmek, ödeme yapmak” manalarındaki1 “ نقد ” sülâsî fi-

ilinden türemiş olan “  تنقيد ”   kelimesi, Türkçe’de “eleştirmek, yermek” anlamla-

rında kullanılsa da2 asıl itibariyle yalnızca olumsuz anlamda kullanılan bir keli-

me olmayıp, genel olarak “bir hususta değerlendirme yapmak” anlamını taşı-

maktadır. Dolayısıyla “hadis tenkidi” kavramını, olumsuz anlamda bir hadis 

eleştirisi şeklinde değil, hadislerin bir usûl çerçevesinde değerlendirmeye tabi 

tutulması şeklinde anlamak daha doğru olacaktır. Bu doğrultuda “hadis tenki-

di” faaliyeti, Hz. Peygamber’e isnat edilen malzemenin, ona ait olup olmadığı-

nın tespit, sahîh ve sakîm olanının ayırt edilmesi amacıyla gözden geçirilmesi 

şeklinde düşünülebilir. 

Hadis tenkidi faaliyetleri iki kategoride ele alınmaktadır: İsnat Tenkidi 

(Haricî/Dış Tenkit) ve Metin Tenkidi (Dâhilî/İç Tenkit). İsnat tenkidi, hadis mal-

zemesini bize aktaran râvîlerin hadis tahammülü hususundaki ehliyetlerini ve 

söz konusu malzemenin usulünce aktarılıp aktarılmadığını incelerken; metin 

tenkidi, rivayetlerin bizzat metnine odaklanarak, bu metnin bazı temel kriterlere 

uygunluğunu değerlendirmektedir. Bu şekilde her iki tenkit süzgecinden geçiri-

len hadis malzemesinin sıhhati konusunda daha net bir hüküm koymak müm-

kün hale gelmektedir. 

Gerek isnat gerek metin tenkidi süzgecinden geçen bir rivayet hususunda 

net bir hüküm koymanın imkânından bahsetmişken, bu hükmün mutlak bir 

hüküm olmadığına da işaret etmek gerekir. Zira senet ve metin tenkidi hakkında 

bilgi vereceğimiz kısımlarda görüleceği üzere, tenkit sürecinin her bir aşamasın-

da -en azından- münekkitlerin öznel takdirleri devreye gireceğinden bir rivayet 

hakkında kesin yargıya varılabileceğini söylemek gerçekdışı bir iddia olacaktır.3 

 
1 Ebû’l-Faḍl Muḥammed b. Mukerrem b. ʿAlî Cemâluddîn b. Manẓûr, Lisânu’l-ʿArab (Bey-

rut: Dâru Ṣâdır, 1414/1993), 3/425-426. 
2 TDK Sözlük, “tenkit”, https://sozluk.gov.tr/ , 01.12.2022. 
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HADİS ÖĞRENME VE ÖĞRETME ÂDÂBI 

11.1. Hadisçilerin Âdâbı  

Âdâb kavramı söz ve davranışlarda gözetilmesi gereken ölçüyü, bir hu-

susta aşırılıktan uzak olmayı, karşılıklı ilişkilerde alışılmış usulleri benimsemeyi 

ve her şeyde ahlak ve terbiye kurallarına göre hareket etmeyi ifade eden edeb 

kelimesinin çoğuludur. Yaygın anlamıyla usul, erkân, kaide, yol yordam ve adet 

gibi anlamları içeren bir kavramdır. Her ilim dalının gözetilmesi gereken birta-

kım usul ve esasları olduğu gibi hadis ilminin de öğrenim ve öğretiminde takip 

edilmesi gereken temel bazı prensipler vardır. Bu kurallar manzumesinin evvel 

emirde biri hocaya diğeri talebeye bakan iki yönü vardır. Ancak bunları sadece 

hadis hocası ve talebesinin âdâbları olarak görmek yerine Hz. Peygamber’e 

(s.a.v.) duyulan hürmet ve bize kadar ulaşan nakillere saygıdan ötürü hâlihazır-

da öğrenim ve öğretimin yerleşik esasları olarak değerlendirmek de mümkün-

dür. 

Bahse konu âdâba dair literatürde birçok eser bulunmaktadır. İbn 

Sahnûn’un (ö. 256/870) Âdâbü’l-muʿallimîn (ve’l-müteʿallimîn) adlı eseri eğitim 

usulleri, hoca-talebe ilişkisi, eğitim ve öğretime ilişkin prensipler dair genel bir 

çerçeve çizmektedir. Bu eser İslam’ın eğitimle ilgili genel adabını konu alan ilk 

eser olması bakımından önemlidir. Ebû Bekr el-Âcurrî’nin (ö. 360/970) Aḫlâḳu’l-

ʿulemâʾ adlı eseri de bu doğrultuda yazılmış bir eserdir. Bu anlamda erken dö-

nemlerden itibaren bu konuyu ele alan eserlerde âdâbu’l-muhaddis ve âdâbu tâli-

bi’l-hadîs şeklinde hadis öğrenim ve öğretimine ilişkin âdâb ve usullere değinen 

başlıklara rastlanmaktadır. Söz gelimi Râmhürmüzî (ö. 360/971), el-Muḥaddis̱ü’l-

fâṣıl beyne’r-râvî ve’l-vâʿî adlı hadis usulüne ilişkin ilk müstakil eserinde başta 

ilim öğrenmenin fazileti ve rivayet adabı olmak üzere hocanın ve talebenin uy-

ması gereken hususlara değinmiştir. Benzer şekilde Hatîb el-Bağdâdî (ö. 

463/1071) de el-Câmiʿ li-aḫlâḳı’r-râvî ve âdâbi’s-sâmiʿ adlı kapsamlı eserinde hadis 

rivayetiyle iştigal eden kimselerin hadis öğrenim ve öğretimi sırasında uymaları 

gereken adab ve prensipleri tesbite çalışmıştır. Abdülkerîm es-Sem‘ânî’nin            
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ÖNSÖZ 

Bir toplumun oluşmasında ve varlığını sürdürmesinde; dönüm noktası 

sayılabilecek tarihi olaylar, kültürel özellikler, ekonomik ilişkiler, teknik gelişme-

ler, siyasi olgular, hâkim olan yönetim biçimleri vb. koşullar önemlidir. Nitekim 

toplumsal yaşamın temel unsurlarından biri olan eğitim sistemleri de bulunulan 

çağın özellikleriyle şekillenmekte ve dönemin özelliklerini yansıtacak biçimde 

yapılanmaktadır. Örneğin sanayi öncesi dönemde usta-çırak ilişkisini temel alan 

eğitim anlayışı, sanayi devrimiyle birlikte endüstriyel okul modeline dönüşmüş-

tür. Yaşadığımız çağda ise bu model; yerini bilgi ve iletişim teknolojilerindeki 

gelişmelere paralel olarak dijital nitelikleri kapsayan, öğrenen özelliklerini mer-

keze alan ve eğitimle ilgili tüm paydaşların temsil edilmesini sağlayan bir yapı-

lanmaya doğru değişim göstermiştir. Bu nedenle ülkelerin çağın ihtiyaçlarına 

uygun nitelikte insan yetiştirme gayretlerinin bir sonucu olarak eğitim sistemle-

rine yönelik iyileştirme çalışmalarının yapılmasının ve yeni politikalar gelişti-

rilmesinin temel gereklilikler olduğunu söylemek mümkündür. 

Günümüzde erken çocukluk eğitim ve bakım hizmetlerindeki niteliğin, 

doğrudan ve dolaylı olarak ailelerin, toplulukların ve genel olarak toplumun 

esenliği üzerinde olumlu etkileri olduğu kabul edilmiştir. Nitekim kaliteli erken 

çocukluk eğitim ve bakım hizmetleri ile güçlü bir beşerî sermayeye ulaşılabile-

ceğine dair kanıtlar her geçen gün artmaktadır. Örneğin etkili politikalarla, yö-

netişimle, finansman planlamalarıyla, bütüncül ve bağlamsal uygulamalarla, 

hesap verilebilirlikle, nitelikli ve sürekli mesleki eğitimlerle ve aile ve topluluk 

katılımıyla; sonraki eğitim seviyelerinde verimlilik artmakta, öğrencilerin okulu 

bırakma ve özel eğitim gerektirme durumları azalmakta, yetişkinlik yıllarında 

üretkenlik artmakta ve öğretmen devamsızlığı, işten ayrılma oranlarında düşüş 

yaşanmaktadır. 

Erken Çocukluk Eğitimi Politikaları kitabı kapsamında, tarihsel süreçte 

değişen çocukluk ve eğitim paradigmaları, küresel ölçekte erken çocukluk eği-

timinin kapsamı, önemi ve temel özellikleri ile okul öncesi eğitim bağlamında 

ülkemizdeki mevzuat, önemli belgeler ve kurumlar ele alınmış; çocuk hakları 

sözleşmesi, küreselleşme, sürdürülebilirlik gibi olguların, devletlerarası kuruluş-

ların ve ülkemizdeki sivil toplum kuruluşlarının, aile kurumundaki değişimlerin 

ve 21. yüzyıl insan niteliklerinin erken çocukluk eğitimi politikalarına etkileri 

tartışılmış ve erken çocukluk politikalarındaki özel gereksinimli çocuklara ve 

öğretmen yetiştirmeye yönelik uygulamalar ile farklı ülkelerdeki erken çocukluk 

eğitimi politikalarına dair örnekler sunulmuştur. 



 VI 

Bu kitabın hazırlanmasında titizlikle ve yoğun bir çabayla bölümlerini 

yazan kıymetli meslektaşlarıma özverili çalışmalarından dolayı teşekkürlerimi 

sunuyorum. Ayrıca kitabın yayınlanmasını sağlayarak erken çocukluk eğitimine 

destek veren Lisans Yayıncılığa da teşekkür ediyorum.  

Kitabın erken çocukluk eğitimini merak eden ve bu alana gönül vermiş 

herkese faydalı olması dileğimle… 

 

İstanbul, 2023                                                                             Editör 

                                                           Doç. Dr. Müge YURTSEVER KILIÇGÜN 
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TARİHSEL SÜREÇTE 

DEĞİŞEN ÇOCUKLUK VE EĞİTİM PARADİGMALARI 

1.1. Tarihsel Süreçte Çocuk ve Çocukluk Anlayışı 

“Çocuk”, “çocukluk” ve “çocukculuk” kavramları biyolojik, sosyolojik, 

psikolojik ve kültürel birer olgu olarak sosyal bilimler açısından oldukça önemli 

bir yer teşkil etmektedir. Tarih boyunca yaşanan sosyal, kültürel, politik, eko-

nomik ve teknolojik değişim ve gelişmeler belirtilen kavramların ele alınış bi-

çimlerini de etkilemiştir. Antik çağlardan günümüze kadar “çocuk”, “çocukluk” 

ve “çocukculuk” kavramları da toplumların yaşam biçimlerine ait özellikleri 

içinde barındırarak toplumların hayata bakışlarından etkilenmiştir. 

Çocuğun tarihi insanlığın tarihi kadar eskidir. Tarihte çocuk, homojen bir 

olguyu ifade etmeyerek, çocuğun tek ve evrensel kültüre indirgenemeyen ger-

çekliğine işaret eder. Bu gerçeklik, kültürden kültüre, uygarlıktan uygarlığa göre 

değişen felsefe, uygulama ve ele alınış biçimlerini ön plana çıkarmaktadır (Do-

ğan, 2004). İnsanlık tarihi boyunca çocuk ve çocukluğun, toprağa dayalı mede-

niyetler döneminde kısa sürdüğü, çocukla ilgili bilgi ve kültürün az olduğu 

bilinmektedir (Şirin, 2019). “Çocuk kavramı”; olmak, korunmak veya özgürleşmek 

yerine varlık olarak çocuklar insandır ve çocuklar yetişkin insanlardan farklı 

olarak kabul edilmektedir. Çocuk ve çocukluğun yeri ve değeri, felsefe ve sosyo-

loji bağlamında da tartışılmaktadır. Örneğin Ariès, modern çağın başında “eği-

tim” konusundaki ilginin yeniden canlanmasını çocuk tarihindeki dönüşümün 

esas etmeni olarak görmüştür (Alderson, 2013; Cassidy, 2007, 2012; Cook, 2009; 

Griffiths, 2008; Hallett ve Prout, 2003; James ve James, 2004; Jenks, 1996; Ken-

nedy, 1992, 2003, 2006; Kennedy ve Kohan, 2014; Rysst, 2010; Stables, 2008; akt. 

Tan, 1994, s.19). “Çocukluk kavramı” ise, çocukların yetişkinlerden farklı olan 

sosyal dünyalarını ifade etmektedir. Çocukluk, yaşa değil sosyolojik özelliklere 

göre tanımlanmaktadır (Şenol ve Taş, 2020) ve her insanın var oluşunun bir 

parçası olması nedeniyle önemli bir kavramdır (Myles, 2015; akt. Moore, 2018). 

Çocuk ve çocukluk kavramları arasındaki ayrım, çocuk sosyolojisinin te-

mel tartışma konularından biridir (Şenol ve Taş, 2020). “Çocuk”, bireysel, sosyal 

bir aktörken; “çocukluk”, bebeklik ve yetişkinlik arasındaki geçici alandır.              

 

 
Bölüm 

-1- 

 

 

 



 38 

Yararlanılan Kaynaklar 

Abebe, T., & Biswas, T. (2021) Rights in education: outlines for a decolonial, 

childist reimagination of the future-commentary to Ansell and colleagues. 

Fennia 199(1), 118-128. https://doi.org/10.11143/fennia.102004. 

Akbaş, E., & Atasü Topçuoğlu, R. (2009). Modern çocukluk paradigmasının 

oluşumu-eleştirel bir değerlendirme. Toplum ve Sosyal Hizmet,20(1),95-104.  

Andrews, T. D. (2012). Effectiveness of Preschool in Preparing Students for Kindergar-

ten: A Comparison of Early Childhood Curriculum Models (Doctoral disserta-

tion). Walden University. 

Ata, S. (2019). Erken çocukluk eğitiminde temel olan görüşler. A. Yıldırım (Ed.), 

Erken Çocukluk Eğitimine Giriş içinde (s.49-72). Pegem Akademi. 

Aybar, F. A. T. (2022). Felsefede çocuk ve çocukluk kavramı. FLSF Felsefe ve Sos-

yal Bilimler Dergisi, 33, 463-480. 

Bender, M. T. (2005). John Dewey’nin eğitime bakışı üzerine yeni bir yorum. Ahi 

Evran Üniversitesi Kırşehir Eğitim Fakültesi Dergisi, 6 (1), 13-19.  

Biswas, T. (2020). Little Things Matter Much. Childist Ideas for a Pedagogy of Philo-

sophy in an Overheated World. Büro Himmelgrün. 

Biswas, T. (2021). Letting Teach: Gen Z as Socio-Political Educators in an Over-

heated World. Front. Polit. Sci. 3:641609. DOİ: 10.3389/fpos.2021. 641609 

Bowen, H. (1907). Froebel and Education by Self-Activity, William Heinemann. 

Childism Enstitu (t.y.). What is Childsm?. https://www.childism.org/ resources 

Cox, M. V., & Rowlands, A. (2000). The effect of three different educational app-

roaches on children's drawing ability: Steiner, Montessori and traditional. 

The British Journal of Educational Psychology, 704, 485-503. https://doi.org/ 

10.1348/000709900158263 

Doğan, İ. (2004). Toplum ve Eğitim Sorunları Üzerine Felsefi ve Sosyolojik Tahliller. 

Pegema Yayıncılık. 

Donaldson, M. (1978). Children’s Minds. Fontana 

Edwards, C. P. (2002). Three approaches form Europe: Waldorf, Montessori, and 

Reggio Emilia. Early Childhood Research and Practice, 4(1), 1-14.  

Elkind, D. (2001). Değişen dünyada çocuk yetiştirme ve eğitim. B. Onur (Ed.), 3. 

Ulusal Çocuk Kongresi- Dünyada ve Türkiye’de Değişen Çocukluk Bildiriler Ki-

tabı içinde (s.15-25). Çocuk Kültürü Araştırma ve Uygulama Merkezi Yay. 

Eraslan, L. (2019). Çocukluk sosyolojisine giriş. Çocuk ve Medeniyet, 4 (7), 81-104. 

Erdiller-Yatmaz, Z. B., Erdemir, E., & Erbil, F. (2018). Çocuk ve çocukluk: Oku-

löncesi öğretmen adayları anlatıyor. Eğitimde Nitel Araştırmalar Dergisi, 

6(3), 284-312. DOI:10.14689/issn.2148-2624.1.6c3s14m 

Faryadi, Q. (2007). The Montessori Paradigm of Learning: So What?. Online 

Submission. https://files.eric.ed.gov/fulltext/ED496081.pdf 

https://doi.org/10.11143/fennia.102004
https://www.childism.org/
https://doi.org/%2010.1348/000709900158263
https://doi.org/%2010.1348/000709900158263


 39 

Gutek G. L., & Montessori, M. (2004). The Montessori Method The Origins of an 

Educational Innovation: Including an Abridged and Annotated Edition of Maria 

Montessori’s The Montessori Method., Gerald Lee Gutek (Ed.), Rowman and 

Littlefield Publishers, Inc. 

Gültekin, M. (2018). Eğitimin tarihsel temelleri. M. Gültekin (Ed.), Eğitim Bilimine 

Giriş içinde (s.113-132). T.C. Anadolu Üniversitesi Yayınları. 

Karakaş, B., & Çevik, Ö. (2016). Çocuk refahı: Çocuk hakları perspektifinden bir 

değerlendirme. Gazi Üniversitesi İktisadi ve İdari Bilimler Fakültesi Dergisi 18 

(3), 887-906.  

Karakuş-Öztürk, H. (2017). Çocukluğun tarihsel gelişimi üzerine düşünceler. 

Iğdır Üniversitesi Sosyal Bilimler Dergisi, (13), 253-276. 

Karslı, T. A. (2018). Vygotsky ve Piaget’nin kuramsal yaklaşımları bağlamında 

insan bilişsel gelişimi üzerinde toplumsallaşma etkisi ve bilişsel gelişim 

sürecinde aktif bir eğitici yapı olarak toplumsallaşma: Eğitim ve bilişsel 

gelişim psikolojisindeki kuramsal tartışmaların tarihsel-toplumsal pers-

pektifi. Çeşm-i Cihan: Tarih Kültür ve Sanat Araştırmaları Dergisi E-

Dergisi,5(2), 61-70. DOI: 10.30804/cesmicihan.498464 

Kuşçu Sarıca, H. (2016) Montessori Eğitim Modeli’nin Rehberlik ve Psikolojik 

Danişmanlik İlkeleri Kapsaminda İncelenmesi (KKTC Örneği) (Yüksek 

Lisans Tezi). Kıbrıs: Yakın Doğu Üniversitesi. 

MacLeod-Brudenell, I. (2004). Communication and language development. I. 

MacLeod-Brudenell (Ed). In Advanced Early Years Care and Education (s. 

175-205). Oxford: Heinemann. 

Marshall, C. (2017). Montessori education: a review of the evidence base. Npj 

Science Learn 2-11. https://doi.org/10.1038/s41539-017-0012-7. 

Moore, A. (2018). “Knew you were trouble”: Considering childism(s), shame 

resilience, and adult caretaker characters surrounding YA Rape survivor 

protagonists, New Review of Children’s Literature and Librarianship, 24(2), 

144-166, DOI: 10.1080/13614541.2018.1535778 

O’Hagan, M., & Smith, M. (1993). Early Years Child Care and Education: Key Is-

sues (2nd ed). China: Tindall. 

Özarslan, D. A. (2016). Çocuk ve Çocukluk Sosyolojisi. Resse Yayınları. 

Postman, N. (1995). Çocukluğun Yokoluşu. (Çev. Kemal İnal). İmge Yayınları. 

Ryall, E., Russell, W., & MacLean, M. (2013). The Philosophy of Play. London: Ro-

utledge. 

Sağlam, M., & Aral, N. (2016). Tarihsel süreç içerisinde çocuk ve çocukluk kav-

ramları. Çocuk ve Medeniyet, 1(2), 43-56. 

Seçer, Z. (2020). Erken çocukluk eğitimine temel olan görüşler. Z. Seçer ve D. 

Yalman (Ed.), Erken Çocukluk Eğitimine Giriş içinde (s.96-112). İstanbul 

Üniversitesi Açık ve Uzaktan Eğitim Fakültesi Yayınları. 



 40 

Sormaz, F., & Yüksel, H. (2012). Değişen çocukluk, oyun ve oyuncağın endüstri-

leşmesi ve tüketim kültürü. Gaziantep Üniversitesi Sosyal Bilimler Dergisi, 

1(3), 985-1008. 

Sporre, K. (2021). Young people-citizens in times of climate change? A childist 

approach to human responsibility. HTS Theological Studies, 77(3), 1-8. 

Sunal, O. (2010). Çocuğa yönelik çağdaş sosyal politika yaklaşımları. Aile ve 

Toplum Eğitim, Kültür ve Araştırma Dergisi, 6(23), 57-74. 

Sundhall, J. (2017). A political space for children? the age order and children’s 

right to participation. Social Inclusion, 5(3): 164–171. https://doi. org/ 

10.17645/si.v5i3.969 

Şahin, H. H. (2020). Çocuk, çocukluk kavramları ve çocukluğun tarihsel gelişimi. 

Ş. Dilli (Ed.), Türkiye'de Çocuk Olmak içinde (s.1-36). APegem Akademi. 

Şenol, D., & Taş, S. (2020). Çocukluğa yönelik sosyolojik teorilerin paradigma 

düzeyinde sınıflandırılması. EKEV Akademi Dergisi, 83, 185-202. 

Şimşek, H. (2013). Eğitim ve oyun bağlamında 19. yüzyılda Türk çocukluk anla-

yışında değişmeler. Değerler Eğitimi Dergisi, 11(25), 215-249. 

Şirin, M. R. (2016). Edebiyat ve çocuk edebiyatı edebiyatın amacı ve işlevi. Tu ̈rk 

Dili Dergisi, CX(780), 12-31. 

Şirin, M. R. (2019). Değişen çocuk ve çocukluk biraz tarih ve felsefe biraz sosyo-

loji ve çocukluk sosyolojisi. Çocuk ve Medeniyet, 4(7), 5-40. 

Tan, M. (1994). Çocukluk: Dün ve Bugün. Toplumsal Tarihte Çocuk. Tarih Vakfı Yurt 

Yayınları. 

Taşkın, N. (2015). Erken çocukluk eğitimine temel olan bazı görüşler. G., Hakta-

nır (Ed.), Okul Öncesi Eğitime Giriş içinde (s.25-40). Anı Yayıncılık. 

Toran, M. (2012). Çocukluğun ve erken çocukluk eğitiminin tarihi ve kuramsal 

temelleri, N. Avcı ve M. Toran (Ed.), Okul Öncesi Eğitimine Giriş içinde 

(s.1-19). Eğiten Kitap. 

Uhrmacher, P. B. (1995). Uncommon schooling: A historical look at Rudolf Steiner, anthropo-

sophy, and waldorf education. Curriculum Inquiry, 25(4), 381-406. https://doi.org/ 

10.2307/1180016 

Ün, B. (2021). Ebeveynlerin Çocuk Kavramına Yükledikleri Anlamlar Bağlamında Ço-

cuk Haklarına Yönelik Tutumları ve Çocuklarının Öz Düzenleme Beceri Düzey-

leri (Yüksek lisans tezi). Aydın Adnan Menderes Üniversitesi. 

Wall, J. (2019). From childhood studies to childism: reconstructing the scholarly 

and social imaginations, Children’s Geographies, 20(3), 257-270. DOI: 

10.1080/14733285.2019.1668912 

Warming, H. (2020). Childism. In D. Cook (Ed.), The Sage Encyclopedia of Children 

and Childhood Studies, 1, 356-357. SAGE Publications, Inc., https://dx.doi. 

org/ 10.4135/9781529714388.n137 

Warming, H. H. (2022). Society and social changes through the prism of child-

hood: Editorial. Children's Geographies, 20(3), 253-256, DOI: 10.1080/ 1473 

3285. 2022.2053659 

https://avesis.yyu.edu.tr/yayin/15ba1940-3fee-4883-ac4f-1c6f9886c017/erken-cocukluk-egitimine-temel-olan-bazi-gorusler
https://doi.org/%2010.2307/1180016
https://doi.org/%2010.2307/1180016


 
 

 

 

 

 

KÜRESEL ÖLÇEKTE 

ERKEN ÇOCUKLUK EĞİTİMİNİN KAPSAMI, ÖNEMİ 

VE TEMEL ÖZELLİKLERİ 

2.1. Erken Çocukluk Eğitiminin Kapsamı 

Erken çocukluk eğitiminin çocukların bilişsel, fiziksel, sosyal ve duygusal 

gelişimine fayda sağladığı bilinen bir gerçektir. Erken çocukluk eğitimi çocuğun 

gelişim alanlarına katkı sunmakla beraber akademik yaşamın ilk basamağı ola-

rak da görülmektedir. Ayrıca, çocuklar için aileden sonra ilk toplumla karşılaş-

ma alanları olarak da kabul edilmektedir. Bu nedenle, birçok ülkede erken ço-

cukluk eğitimine önem verilmekte ve bu doğrultuda politikalar geliştirilmekte-

dir. Ülkelerin bu eğitime yönelik politikalarının belirlenmesi önceliğinde, erken 

çocukluk eğitimi nedir ve neyi kapsamaktadır sorularına cevap aranmaktadır. 

Erken çocukluk eğitimi ile ilgili alan yazını incelendiğinde, farklı yaş aralıkları-

nın, tanımlamalarının ve farklı terimlerin kullanıldığı görülmektedir. UNESCO 

tarafından 1961, 1976 ve 1991 yıllarında yayınlanan raporlarda yer alan tanım-

lamalar erken çocukluk eğitimi açısından önemlidir. İlgili raporlar incelendiğin-

de, ilk rapor olan 1961 yılındaki raporda, erken çocukluk eğitimi birçok ülke 

tarafından doğumdan zorunlu eğitime kadar olan eğitim ve bakım olarak tanım-

lanmakta ve bu eğitim kreş (kindergarden) olarak belirlenen kurumlarda veril-

mektedir. İlgili raporda ayrıca, bazı ülkeler üç yaş ve üzeri çocuklar için verilen 

erken çocukluk eğitimini “okul öncesi dönem” olarak tanımladıkları belirtilmek-

tedir. 1976 yılında yayımlanan raporda da “okul öncesi” (preschool) kavramı 0-6 

yaş arası çocukların bilişsel, sosyal, duygusal ve fiziksel gelişimlerinin destek-

lenmesi olarak ele alınmıştır. 1991 yılında yayınlanan raporda ise, Erken Çocuk-

luk Eğitimi ve Bakımı, doğumdan 6/7 yaşına kadar çocukların sağlık, beslenme, 

fiziksel, bilişsel, sosyal ve duygusal gelişimlerinin desteklenmesi ve ilkokula 

hazırlanmalarının sağlanmasını destekleyen eğitim ve bakım olarak ele alınmak-

tadır (Kamerman, 2006). 

Ulusal Küçük Çocukların Eğitimi Derneği (National Association for the 

Education of Young Children/NAEYC) erken çocukluk eğitimini doğumdan 
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ÜLKEMİZ EĞİTİM POLİTİKASINA YÖN VEREN 

ULUSAL MEVZUAT, KURUM VE ÖNEMLİ BELGELER 

3.1. Türkiye Cumhuriyeti’nde Eğitime Yön Veren Mevzuatlar 

Toplumlar, kendi yapılanmaları içerisinde düzeni sağlamak açısından ya-

zılı veya yazısız herkes tarafından uyulması gereken kurallar oluştururlar. Bu 

kurallar; toplumsal ihtiyaçlar, yaşanılan çağ özellikleri, diğer toplumlar gibi 

durumlara bağlı olarak şekillenmektedir. Bağlayıcılık açısından dine, ahlâka, 

görgüye ve hukuka göre yapılanan bu kurallar, toplumun bir bölümünü veya 

tümünü kapsayabilmektedir. Örneğin hukuk kuralları, bağlayıcılık ve yaptırım 

açısından toplumun tümünü kapsayan kurallardır. Devletin yetkili organları 

tarafından ortaya konulmuş hukuk kurallarının bir diğer ismi ise mevzuattır 

(Özdemir, 2020). 

Mustafa Kemal Atatürk’ün Türkiye Cumhuriyeti Devleti kurulurken en 

çok önem verdiği konulardan biri eğitimdir. Bu doğrultuda Atatürk’ün liderli-

ğinde eğitimin millî değerler ile inkılâplar çerçevesinde çağdaş bir yapıya ulaştı-

rılması için önemli adımlar atılmıştır. Cumhuriyetin kurulduğu günden bugüne 

kadar kalkınmada önemli etkisi olan eğitim, farklı yönleri ile ele alınarak güçlü 

bir eğitim sisteminin kurulması ve iyileştirilerek geliştirilmesi için yasal düzen-

lemeler yapılmıştır (Erdem, 2011, s.163). Ülkemizde Türk eğitim sistemi, Anaya-

sa, Kanun, Kanun Hükmünde Kararname, Yönetmelik, Genelge ve Yönerge, 

Hükûmet Programları, Kalkınma Planları, Millî Eğitim Şûraları ve Cumhurbaş-

kanlığı Kararnamesi esas alınarak düzenlenmektedir (Özdemir, 2020). 

3.1.1. Anayasalar Bağlamında Eğitim Politikaları 

3.1.1.1. Eğitim Hakkı 

Anayasalar tüm dünyada devletlerin kuruluş ve işleyiş esaslarını,               

organlarını, bunların görev ve yetkilerini, fertlerin sahip oldukları hak ve hürri-

yetleri belirleyen ana kanun ve prensipleri içeren metinlerdir. Anayasalarda 

bireylerin sahip oldukları hak ve hürriyetler bağlamında değinilen konulardan 

biri de eğitimdir. Günümüzde dünya genelinde eğitim hakkı temel insan                 
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ULUSLARARASI KURULUŞLARIN 

ERKEN ÇOCUKLUK EĞİTİMİ POLİTİKALARINA ETKİLERİ 

Toplumsal örgütlenmenin en ileri ve egemen şekli olan devlet kendi va-

tandaşlarına farklı alanlarda hizmet vermektedir. Bu alanlardan biri de eğitim-

dir. Bireysel bir hak olan eğitim günümüzde politika yapıcılar için toplumsal 

yaşamın devamlılığını sağlama adına oldukça önemli bir role sahiptir (Balcı, 

2020). Dolayısıyla eğitim her zaman üstü kapalı veya açık bir şekilde politik bir 

konu olmuştur. Öğrencilere neyin öğretileceği, neyin öğretilmeyeceği, nasıl öğ-

retileceği ve eğitim kurumlarının nasıl düzenleneceği temelde politik sorulardır. 

Kamu ve özel eğitim kurumlarında olup bitenlerin çoğunu çerçeveleyen ve bu 

kurumlarda eğitim gören veya çalışanların deneyimlerini şekillendiren ise eği-

tim politikasıyla ilgilidir (Bell ve Stevenson, 2006; Bell, 2020). Bu bağlamda poli-

tika ile ne kastedildiğini kesin olarak anlamak önemlidir. Harman’a (1985) göre 

politika belirlenen bir problemin üstesinden gelmek için takip edilen yoldur. 

Dolayısıyla eğitim politikası da daha verimli bir eğitim sağlayabilmek için karşı-

laşılan problemlerin üstesinden gelinmesiyle ilgilidir. Erken çocukluk eğitim 

politikaları ise genel olarak, ülkenin erken çocukluk eğitim ve bakımı (EÇEB) 

uygulamalarının kalitesi, program çalışmaları, fiziksel koşullar, kamu harcama-

ları gibi konularla ilgili kamuoyu tartışmamalarını da kapsayan, alan uzmanları 

ile kanun yapıcıların iş birliği çerçevesinde oluşan ve eğitsel uygulamalara yön 

veren müdahalelerdir. Erken çocukluk eğitim politikalarının etki alanı oldukça 

geniştir. Ancak daha belirgin bir hâle getirmek ve düzenli bir hâlde inceleyebil-

mek için politika etki alanı ulusal eğitim amaçları, öğretmen yetiştirme, aile 

(katılımı), takip edilen pedagojik yapı, program ve son yıllarda önem kazanan 

göçmen çocukların eğitimi etrafında şekillenmektedir (Cochran, 2011). Yapılan 

finansal destekler, yasalar, kanunlar bu temel başlıklar etrafında oluşur. Bununla 

birlikte ülkeler eğitim politikaları geliştirirken daha geniş kapsamlı düşünerek 

çocuğu ve onun eğitim sürecini etkileyecek unsurları da göz önünde bulundur-

maları gerekmektedir. Çünkü son yıllarda yapılan araştırmalar erken çocukluk 

döneminde çocuğun eğitiminde ev ortamının ve ailenin (Cohen ve Anders, 2020; 

Pomerantz vd., 2007), akran iletişiminin (Hay vd., 2004; Pedersen vd., 2007), 
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ÇOCUK HAKLARI SÖZLEŞMESİNİN 

ERKEN ÇOCUKLUK EĞİTİMİ POLİTİKALARINA ETKİLERİ 

Dünya tarihine baktığımızda her dönemde tüm toplumlarda çocuklar her 

türlü olumsuzluklardan sakınılması gerektiği düşünülse de diğer taraftan kötü 

muameleyle karşı karşıya kalmıştır. Geçmişte ilk koruma yaklaşımları çalıştır-

mak zorunda bırakılan çocuklar ile ilgili olurken daha sonraki süreçlerde çocuk-

ların yetişkinler gibi hakları olduğu düşünülmüş ve bu bağlamda uluslararası 

düzeyde ilk olarak Cenevre Çocuk Hakları Bildirgesi, Birleşmiş Milletler Çocuk 

Hakları Bildirgesi ve en son olarak da Çocuk Hakları Sözleşmesi kabul edilmiş-

tir. Çocuk Hakları Sözleşmesi, ihmal, istismar vb. durumlara ve toplumda eşit-

sizliğe maruz kalan çocuklar için büyük önem taşımaktadır. Bu Sözleşme ile 

çocuklar birçok gelişimsel alanda bütünsel olarak sağlıklı bir şekilde büyüyebil-

meleri için temel haklar tanımlanmış ve bu hakları korumada devletlerin sorum-

lulukları oluşturulmuştur. Sözleşmede temel olarak çocuğun yaşama, katılma, 

korunma ve gelişim hakları ele alınmıştır. Birleşmiş Milletler Çocuk Hakların 

Sözleşmesi, çocuk koruma ve çocuk bakım uygulamalarında önemli bir milletle-

rarası legal kaynaktır. 

5.1. Çocuk Haklarının Tarihsel Gelişimi 

Hukuksal anlamda “çocuk hakları” tabiri oldukça yeni bir kavram olup 

20. yüzyılın başlarında birtakım sözleşmelerle el alınmaya başlanmıştır. Yürür-

lükteki hukuka göre; çocuk hukukunu ilgilendiren kurallar tarafından düzen-

lenmiş ve yargı organlarının uyguladığı koruma altına alınmış haklara, Çocuk 

Hakları da denilebilir. Bu haklar çocuğu bedensel, zihinsel duygusal ve sosyal, 

ekonomik, ahlaki açıdan koruma altına almıştır. Bu hakların karşılığı olan hukuk 

kuralları ise çocuğun toplum içinde değerinin korunmasını sağlayan araçlardır. 

Böylece çocuklar, güçsüzlükleri ve özel gereksinimleri göze alınarak hayatının 

en kırılgan döneminde hak ettikleri gibi yaşama olanağına sahip olmuşlardır. 

Fransız eğitimci Pestalozzi’nin yoksul ve kimsesiz çocuklara yönelik çalışmaları, 

18. yy’da Avrupa’da çocuk haklarına yönelik bir kıvılcım oluşturmaya başlamış-

tır.  Yetişkin  ile  çocuk  arasında  hukuki  metinlerde  20. yy’a  kadar   bir   ayrım           
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KÜRESELLEŞMENİN 

ERKEN ÇOCUKLUK EĞİTİMİ POLİTİKALARINA ETKİLERİ 

Küreselleşmeye bağlı olarak gelişen ekonomi, teknoloji ve kültür alanla-

rındaki uluslararası işbirliği; eğitim alanında işbirliğinin gelişmesine de sebep 

olmuştur. Bu işbirliği uluslararası akademik becerileri ölçmeyi amaçlayan 

TIMMS (Trends in International Mathematics and Science Study) ve PISA (Program-

me for International Student Assessment) gibi standardize edilmiş testler ile ülkele-

re, öğrencilerin becerilerini ölçme ve diğer ülkelerle karşılaştırma imkânı vermiş-

tir. Bu ölçme araçlarında başarılı görülen ülkelerde uygulanan eğitim program-

ları, popüler hale gelerek küresel anlamda yaygınlaşma eğilimi göstermiştir. Bu 

işbirliğinin artması birçok alanda pozitif gelişmelere sebep olurken, ülkelerin 

eğitim programlarının ne kadar etkili olduğunun çeşitli şekillerde karşılaştırıl-

masını da beraberinde getirmiştir. Bu duruma bağlı olarak bazı ülkelerin bu 

standardize edilmiş ölçme araçlarının sonuçlarına göre yapılan sıralamalarda 

geride kalması, bu ülkeleri eğitim reformu yapmaya zorlamaktadır. Bu reform-

lar erken çocukluk dönemi eğitiminden başlayarak yüksek öğretim basamakla-

rına kadar eğitimin her kademesini etkileyebilmektedir. Eğitim sistemlerinde 

yapılması planlanan bu reformlar çoğu zaman bilimsel kanıta dayalı araştırma 

sonuçlarına ve diğer ülkelerde görülen popüler yaklaşımlara dayanmaktadır. 

Yapılan reformlar özellikle yenilikçi yaklaşımları, standartlaştırılmış eğitim 

programlarını ve teknoloji içeren yaklaşımları benimsemekte ve bunlara bağlı 

olarak matematik, fen ve okur-yazarlık gibi konuların geliştirilmesini amaçla-

maktadır. Bazı ülkeler bu eğitim reformlarını eğitim sistemlerinin yaşadığı bir 

gelişimin doğal sonucu olarak başarılı bir şekilde uygulayabilirken bazı ülkeler 

aniden ortaya çıkan bu gelişmeleri uygulama noktasında dirençle karşılaşabil-

mektedirler (Hargreaves ve Shirley, 2012; Ramberg, 2014). 1980’li yıllarda başla-

yan ve dünyanın birçok ülkesine yayılan bu eğitim reformları “Küresel Eğitim 

Reform Hareketi” (Global Education Reform Movement -GERM) olarak adlandı-

rılmaktadır (Sahlberg, 2011). 

GERM hareketi erken çocukluk eğitimi (EÇE) reformlarını, eğilimlerini ve 

politikalarını büyük ölçüde etkilemiştir (Wasmuth ve Nitecki, 2017). Faas ve 

Wasmuth’a göre (2019) küreselleşmenin EÇE politikaları ve reformları                 
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SÜRDÜRÜLEBİLİR KALKINMA HEDEFLERİNİN 

ERKEN ÇOCUKLUK EĞİTİMİ POLİTİKALARINA ETKİLERİ 

7.1. Sürdürülebilir Kalkınma 

On dokuzuncu ve yirminci yüzyıllarda sanayideki hızlı gelişimle birlikte 

tüm dünyada; eşit olmayan ekonomik büyümeler, göçler, yoksulluk ve açlık gibi 

birçok sosyal, politik ve ekonomik sorunların ortaya çıktığı görülmüştür. Top-

lumların ekonomik ve sosyal gelişimlerini sağlayabilmek için doğal kaynakları 

bilinçsizce kullanması, dünya nüfusunun hızlı bir şekilde artması, bilinçsiz gıda 

üretimi uygulamaları gibi nedenler, beraberinde küresel ısınma, ekosistem den-

gesinde bozulma, çevre kirliliği gibi olumsuz sonuçlar meydana getirmiştir. 

Günümüz insanının tüm bu olumsuz gelişmelerin önüne geçebilmesi ve gelecek 

nesillerin ve gezegenimizdeki diğer canlıların varlıklarının devamını sağlaması 

için birtakım sorumluluklar almasının ve de sürdürülebilir bir dünya için gerekli 

adımları atmasının gerekliliği ortaya çıkmıştır (MacDonald, 2015, s.332-341). 

Sürdürülebilir kalkınma kavramı ilk olarak 1987 yılında “Brundtland Ra-

poru” olarak da bilinen, Dünya Çevre Örgütü tarafından yayınlanan “Ortak 

Geleceğimiz” adlı raporda tanımlanmıştır. Bu raporda sürdürülebilir bir kal-

kınmanın, günümüz insanının kendi ihtiyaçlarını karşılayabileceği, bunu yapar-

ken de gelecek nesillerin kendi ihtiyaçlarını karşılayacakları kaynakların tüke-

tilmeyeceği bir kalkınma olduğu ifade edilmiştir. Sürdürülebilir kalkınmadaki 

temel amaç, ulusal ve uluslararası çerçevede insanlığın yaşam koşullarını geliş-

tirme ve daha iyiye götürmek olmakla birlikte tüm canlıların yaşamı için gerekli 

olan koşulları sağlamak, doğayı, doğal kaynakları ve gezegenimizi korumaya 

öncelik vermektir (World Commission on Environment and Development, 

1987). 

Sürdürebilir kalkınmanın çevresel, ekonomik ve sosyal olmak üzere              

üç farklı boyutu bulunmaktadır. Bu boyutların ve birbirleri ile olan                              

ilişkilerinin anlaşılması gerek sürdürülebilir kalkınma hedeflerinin gerekse  
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AİLE KURUMUNDAKİ DEĞİŞİMLERİN 

ERKEN ÇOCUKLUK EĞİTİMİ POLİTİKALARINA ETKİLERİ 

Aile yapılanması ve işlevinin değişim içinde olduğu bir gerçektir. Örne-

ğin günümüzde yaşam beklentisi daha yüksek, doğum oranları daha düşük, 

çocukların daha az kardeşi var, insanlar daha geç yaşta evleniyorlar, evlilikler 

daha sık boşanmayla sonuçlanıyor, birçok anne ve baba hem kariyer hem de 

aktif bir aile yaşamını birleştirmek istiyor, eğitim ve öğretimde daha uzun kalı-

nıyor, ailenin yaşlı üyeleri daha uzun yaşıyor… Bu değişiklikler barınmadan 

sağlık ve emeklilik sistemlerine, işgücünden eğitim ve kamu maliyesine kadar 

pek çok alanda da değişime neden olmaktadır. Üstelik tüm bu eğilimlerin kü-

mülatif etkisi, geleneksel sosyal yapı üzerinde giderek daha büyük bir baskı 

oluşturmaktadır. Dolayısıyla çocuklar ve aileler için daha iyi sonuç veren daha 

etkili politikalara ihtiyaç bulunmaktadır (OECD, 2011). Ayrıca erken çocukluk 

alanının ayırt edici özelliklerinden biri olan çocuk esenliğine yönelik araştırma 

bulgularının çeşitliliği de (örn. çocukların küçük yaşlardan itibaren çocuk bakım 

hizmetlerine dahil olması, artan kültürel çeşitlilik, stresin küçük çocuklar üze-

rindeki etkileri konusundaki artan farkındalık, ebeveynliğin doğası gibi.) bu 

ihtiyacı destekler niteliktedir (National Academies of Sciences, Engineering and 

Medicine, 2012). 

Toplumun bir yapı taşı olarak görülen aile kurumundaki değişikliklerin 

politikalar üzerinde etkili olması gibi politikalar da aileleri etkilemektedir. Üste-

lik bazı durumlarda barınma, eğitim ve öğretim, vergilendirme, sosyal yardım-

lar, istihdam, sağlık, medya ve eğlence vb. konulardaki politikalar aile oluşumu 

ve çocuk esenliğine ilişkin sonuçlarını tahmin etmeyi zorlaştırabilmektedir. Bu 

bağlamda OECD 2019 yılında “2030'a Kadar Aileler” konulu bir proje başlatmış-

tır. Bu projenin temel amacı, hanehalkı ve aile yapılarındaki eğilimleri belirle-

mek ve incelemek, önümüzdeki yirmi yılda bu eğilimlerin kilit politika alanları 

üzerindeki etkilerini araştırmaktır. Böylece bugünkü durum istatistiksel olarak 

değerlendirilerek ileriye yönelik yararlı adımlar mümkün olabilecektir (Fagnani, 

2011). 
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21. YÜZYIL BECERİLERİNİN 

ERKEN ÇOCUKLUK EĞİTİMİ POLİTİKALARINA ETKİLERİ 

Politika, teknoloji ve toplumsal özlemler geliştikçe insan profiline dair 

beklentilerin de değişim gösterdiğini görmek mümkündür (Taguma ve Barrera, 

2019, s-8). Örneğin 19. yüzyıldaki mekanik icatların, üretimdeki yeniliklerin ve 

makineleşmenin etkileriyle sanayileşme başlamış ve böylece ham maddeye eri-

şim ve ucuz iş gücü kadar kalifiye insan yetiştirilmesine ihtiyaç duyulmuştur 

(Naitonal Geograpfic, t.y.). 20. yüzyılda ise yaşanan iki büyük dünya savaşı 

sonrasında birçok ülkede bağımsızlığın yeniden tesis edilmesi süreci hız kazan-

mış ve insan hak ve özgürlüklerinden tam ve eşit fırsatlarla yararlanılmasının 

devlet güvencesi altına alınmasına dair talepler artmıştır (MacMillan, 2009). 

Tarihte her çağ, insanlığı etkileyen evrensel nitelikleriyle karakterize ol-

maktadır. Bu niteliklerin ortaya çıkışında dönemin sosyal, siyasal, kültürel ve 

ekonomik gelişmeleri önemli rol oynamakla birlikte, her toplum bu niteliklere eş 

zamanlı sahip olamayabilmektedir (Seyhan ve Günay, 2015, s.141). Ancak gü-

nümüz bilgi ve iletişim teknolojilerini düşündüğümüzde, bu niteliklerin küresel 

anlamda çok daha erken hissedileceğini varsaymak yanlış olmayacaktır (Roz-

tocki ve ark., 2019, s.171). Bu nedenle gelecekte ihtiyaç duyulan insan profiline 

yönelik işevuruk bir anlayışın öngörülebilmesi için; geçmişe ve bugüne dair 

yaşanılanların önyargısız olarak betimlenmesinin önemi büyüktür (OECD, 2018, 

s.10; UNESCO, 2021, s.1-5). 

20. yüzyılın ikinci yarısından itibaren dünya ekonomilerinin ve kültürle-

rinin giderek daha fazla birbirine bağlı hale gelmesiyle küreselleşmenin etkileri 

daha hissedilir olmuştur. Bilgisayar ve internet kullanımının yaygınlaşmasıyla 

manuel görevlerin yerini otomasyon almış ve finansın odak noktası üretimden 

çok satışa kaymıştır. Dördüncü sanayi devrimini yaşadığımız bugünlerde ise 

artan belirsizlikler, rekabet vb. faktörler nedeniyle değişime ayak uydurabilecek, 

yeni oluşan iş alanlarında çalışabilecek, kültürlerarası ilişkiler kurabilecek ve 

çevreye duyarlı bireylerin yetiştirilmesini sağlayabilecek eğitim sistemlerinin 

varlığına ihtiyaç duyulmaktadır. Örneğin bilgiye erişim ve dijital iletişimin      

yaygınlaşmasıyla hem yerel hem de küresel bağlamda açık organizasyonlar 

artmıştır. İş hedeflerinde kâr odaklı olmaktan çok amaca yönelik olmak, yeni 
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DÜNYADA VE TÜRKİYE’DE 

ÖZEL GEREKSİNİMLİ ÇOCUKLARA YÖNELİK EĞİTİM POLİTİKALARI 

Özel eğitim, akranlarına göre bireysel ve gelişimsel olarak anlamlı farklı-

lıkları olan bireylerin eğitimlerini sağlamak için özel olarak yetiştirilmiş perso-

nel, özel olarak geliştirilmiş eğitim programları ve uygun ortamlarda yapılan 

bireyin topluma uyumunu ve bağımsız bir şekilde kendine yetebilecek düzeye 

gelmesini sağlayan eğitimdir (MEB, 2006). Özel gereksinimli bireylerin herhangi 

bir yetersizliklerinden kaynaklanan engelleri en aza indirebilmek amacıyla uz-

man personel yoluyla bireylere sunulan her türlü eğitim, müdahale ya da deste-

ğe de özel eğitim denilmektedir. Bu hizmetlerden yararlanan bireyler için geç-

mişte yapılan yasa ve yönetmeliklerde özürlü ve engelli ifadesi kullanılmaktay-

ken günümüzde “özel eğitime ihtiyacı olan birey” ya da “özel gereksinimli bi-

rey” ifadelerinin kullanılması daha uygun bulunmaktadır. 

Geçmişten günümüze özel eğitimin tarihçesine bakıldığında özellikle 20. 

yüzyılın ikinci yarısından itibaren gelişmeye başladığı görülmektedir. Uluslara-

rası alanda yapılan anlaşmalara bakıldığında ilk imzalanan anlaşmalarda kendi-

sine tam anlamıyla yer bulamayan özel eğitim; anlaşmaların uygulanmasında 

yaşanan ayrımcılıklar, eksiklikler ya da ihmallerin tepki çekmesi ve bunun so-

nucunda başlayan hak arama faaliyetleri sonucunda uluslararası anlaşmalarda 

yerini almaya başlamıştır. Sonraki süreçte ise sosyal devlet anlayışının gelişmesi 

sonucu devletlerin hizmet çeşitlerinde yer bulmaya başlayan ve zaman içinde 

bir bilim dalı haline gelerek günümüzde devletlerin sosyal politikalarında önem-

li bir yere sahip olan bir kavram haline gelmiştir. 

10.1. Uluslararası Alanda Yapılan Anlaşmalarda Özel Eğitim 

Uluslararası anlaşmalar; devletlerin kendi aralarında, uluslararası örgüt-

lerle ya da uluslararası örgütlerin kendi aralarında yaptıkları sözleşmelerdir. 

Türkiye Cumhuriyeti usulüne göre yürürlüğe konulmuş uluslararası anlaşma-

lar, 1982 Anayasasının 90. maddesi gereği kanun hükmündedir. Bu anlaşmalar 

ile ilgili Anayasaya aykırılık iddiası ile Anayasa Mahkemesine başvurulamaz. 

Usulüne göre yürürlüğe konulmuş temel hak ve özgürlüklere ilişkin uluslararası 

antlaşmalarla kanunların aynı konuda farklı hükümler içermesi nedeniyle              
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DÜNYADA VE TÜRKİYE’DE 

ÖĞRETMEN YETİŞTİRME POLİTİKALARI 

11.1. Öğretmen Yetiştirme Politikalarının Önemi 

Yaşadığımız çağda ivmesi azalmakla birlikte dünya nüfusu artmaya de-

vam etmektedir. Dünya nüfusunun 2022 yılının sonunda 8 milyara ulaşacağı 

tahmin edilmektedir. Birleşmiş Milletlerin son tahminlerinde; küresel nüfusun 

2030 yılında 8.5 milyar, 2050 yılında 9.7 milyar ve 2100 yılında 11 milyar civa-

rında olacağı öngörülmektedir (UN, t.y.). Nitekim 2021 yılı dünya doğurganlık 

hızı 2.3 doğum olarak belirlenmiştir. Dünya genelinde 0-14 yaş arası 1.98 milyar 

çocuk yaşamaktadır. Ülkemizde bu yaş grubu çocuk sayısı, genel nüfusun yak-

laşık %24’lük bölümünü oluşturmaktadır (World Bank Open Data, t.y.). Bu bağ-

lamda insanlık adına en üst düzeyde fayda sağlamak için beşerî sermayeye yatı-

rım yapılmasının önemi sık sık dile getirilmektedir. Bu nedenle nüfus eğilimle-

rinin anlaşılması ve demografik değişimlerin öngörülmesi gerek ulusal gerek 

bölgesel gerekse küresel boyutta kalkınmanın planlanmasında kritik bilgiler 

sunan bir unsur olarak karşımıza çıkmaktadır (Human Capital Project, t.y.). 

Refahın sağlanmasında demografik koşullar ekonomik büyümeye elveriş-

li olsa bile; kaliteli sağlık ve eğitim hizmetlerinin yaşamın erken yıllarından iti-

baren sunulması, istihdam, sosyal koruma, emeklilik planları, yaşam boyu öğ-

renme gibi olanakların arttırılması, ölüm oranlarını azaltıcı tedbirlerin alınması 

ve cinsiyet eşitliğini destekleyen girişimlerde bulunulması temel yapı taşları 

olarak görülmektedir. Özellikle demografik geçişin henüz tamamlanmadığı 

ülkelerde insana yapılan yatırım olanaklarının arttırılması ve çeşitlendirilmesi, 

sürdürülebilir kalkınma çalışmalarının merkezinde yer almaktadır. Bu çerçevede 

Birleşmiş Milletlerin Sürdürülebilir  Kalkınma Hedeflerine ulaşmak için her 

düzeyde kapsayıcı, eşitlikçi, kaliteli ve öğrenci merkezli eğitim sağlamanın öne-

mine dikkat çekilmektedir (Bloom, Canning ve Sevilla, 2001, s.2-5). 
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ÜLKEMİZDE SİVİL TOPLUM KURULUŞLARININ ERKEN 

ÇOCUKLUK EĞİTİMİ ALANINDA YAPTIĞI ÇALIŞMALARDAN ÖRNEKLER 

12.1. Sivil Toplum Kuruluşu Kavramı 

Tarihsel süreç içerisinde sivil toplum kavramının ortaya çıkışının; top-

lumsal yapılanmalarla, düşünce sistemleriyle ve değerlerle doğrudan bağlantılı 

olduğu görülmektedir. Sivil toplum kavramının felsefi kökleri, Antik Yunan 

filozofu Aristoteles’in yönetime ilişkin düşüncelerine dayanmaktadır. Aristote-

les’e göre en iyi yönetim şekli, yasaların belirlediği kurallar dahilinde hür ve eşit 

haklara sahip halkın siyasal olarak bir araya gelmesidir. Bu yönetim yapısı ise 

ancak bireysel çıkarlardan bağımsız olarak konulan ve kamusal iyiliği sağlamayı 

hedefleyen kurallara uygun olarak yönetilen bir toplumsal yapı ile mümkündür. 

Aristoteles’in düşüncesinde dile getirilen ve siyasal toplum anlamında kullandı-

ğı düşünülen Politike Koinonia kavramı, “devlete karşı olmayan”, “devletle 

benzer”, “devletle özdeş” olarak anlam bulmuştur (Duman, 2008, s.348). Hegel’e 

göre de sivil toplum, “salt ihtiyaç üzerine kurulmuş toplumsal birim” olup, dev-

let ve aile ile ilgili olmayan tüm sosyal yapıları, kurumları ve değerleri ifade 

etmektedir. Benzer şekilde pek çok düşünce sisteminde de (Örn. Liberal, Mark-

sist, Totaliter gibi) yer bulan sivil toplum kavramı, ilk kullanılmaya başlandığı 

günden bugüne kadar düşünsel anlamda değişimler geçirmiştir (Aslan, 2010, 

s.189).  

Modern dünyada insanların ihtiyaçları, beklentileri ve talepleri artınca; 

halk kitleleri devlet karşısında hak talep etmeye ve siyasi irade üzerinde baskı 

oluşturmaya başlamıştır. Bu bağlamda halk kitlelerinin devletin yetersiz kaldığı 

noktalarda ortak amaçlar doğrultusunda bir araya gelmesi ile hızlı bir sivil top-

lum birlikteliği yaşanmıştır. Bu sivil toplum birlikteliği, toplumun modernleşme 

sürecine katkı sağlayarak, sivil toplum kuruluşlarının günümüz örgütlü toplu-

munun vazgeçilmez bir unsuru haline gelmesine neden olmuştur (Bora ve Çağ-

lar, 2002, s.336-346). 
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ERKEN ÇOCUKLUK EĞİTİMİ POLİTİKALARI ÖRNEKLERİ 

Ülkelerin eğitim sistemlerinin oluşmasını etkileyen faktörler arasında ül-

kelerin demografik durumları, sosyal, kültürel ve ekonomik koşullar gibi birçok 

özellik yer alır. Sahip olunan bu özellikler, ülkelerin eğitim politikalarının belir-

lenmesinde önemli bir yer tutar. Bu bölümde hem dünya genelindeki eğitim 

politikalarına ilişkin bir perspektif sağlanması hem de farklı coğrafyalardaki 

ülkelerin erken çocukluk eğitimi politikalarının tanınması amacıyla bilgiler su-

nulmuştur. 

13.1. Avustralya 

13.1.1. Ülke Hakkında Genel Bilgiler 

Dünyanın en küçük kıtası ve en büyük ülkelerinden biri olan Avustralya, 

güney yarımkürede Pasifik ve Hint okyanusları arasında yer alır. Avustural-

ya’nın yüzölçümü yaklaşık 7.7 milyon km²’dir. 2022 yılı verilerine göre Ülke 

nüfusu yaklaşık 25.8 milyon kişidir (Rickard, ve ark., 2022). Avustralya (Resmî 

adıyla Avustralya Milletler Topluluğu), 6 eyaletten oluşan federal bir devlettir. 

Her eyaletin bir anayasası vardır ve hükümetler sınırlı bir egemenlik derecesine 

sahiptir (International Bureau of Education, 2010a). 

13.1.2. Eğitim Sisteminin Amaç ve Politikaları 

Avustralya'daki eğitim mevzuatı ve uygulaması, temel olarak tüm eğitim 

seviyelerine erişimde eşitlik ilkesine dayanır. 1995 yılında Adelaide'da bir araya 

gelen Eyalet, Bölge ve Federal Eğitim Bakanları 21.yy.’da okul eğitimi için yeni 

Ulusal Hedefleri (Adelaide Declaration on National Goals for Schooling) onay-

lamışlardır. Böylece Hükümetler tarafından, sosyal açıdan uyumlu ve kültürel 

açıdan zengin bir toplum için; mükemmellik arayışını teşvik eden, çeşitli eğitim 

seçenekleri ve özlemlerini mümkün  kılan, tüm gençlerin yüksek kaliteli eğitim 

alma hakkını güvence altına alan, kamu kaynaklarının ekonomik kullanımını 

teşvik eden ve okullaşmanın katkısını destekleyen kamu politikalarının belir-

lenmesi noktasında ortak bir karar alınmıştır. Ulusal Hedefler ile tüm genç 
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ÖNSÖZ 

İnsanlığa kıyamete kadar rehberlik edecek Kur’an Hz. Peygamber’e kendi 

kavminin dilinde yirmi üç yıllık zaman diliminde peyderpey gönderilmiş sözlü 

bir hitaptır. Olayların akışı içinde zaman zaman sorulan sorulara ve sorunlara 

bir cevap olarak inen bu kitap Hz. Peygamber tarafından okunarak tebliğ edil-

miş, ayetler beyan edilmiş ve hükümleri uygulamalı olarak öğretilmiştir. Bu 

dönemde vahyin anlaşılması ve yorumlanması noktasında bir problem oluşma-

mıştır. Çünkü sahabenin anlamakta güçlük çektiği noktalar Hz. Peygamber 

tarafından hemen çözüme kavuşturulmuştur. Kur’an yazılarak ve ezberlenerek 

muhafaza edilmiş, Hz. Peygamber’in vefatından sonra kitap haline getirilmiştir. 

Kur’an sözlü bir hitaptan yazılı bir metne dönüşmüş ve kronolojik sıralamaya 

göre değil de bugünkü elimizde mevcut olan tertibe göre kitaplaşmıştır. Sahabe 

döneminden uzaklaştıkça Kur’an’ı okuma konusunda lahn dediğimiz hatalar 

baş göstermiştir. Bu tür hatalar genellikle Arap dilini bilmeyen insanlardan kay-

naklanıyordu. Bu problemler Kur’an’ı noktalama ve harekeleme gibi faaliyetlerle 

aşılmıştır. İslam coğrafyasının genişlemesi ve farklı dinlerden insanların İslam 

dinine girmesiyle anlama ve yorumlamada bazı problemler ortaya çıkmaya 

başlamıştır. Hz. Peygamber’in vefatından sonra başlayan siyasi ve itikadi sorun-

lar Kur’an’ın farklı şekillerde yorumlanmasına yol açmıştır. Kur’an’ı doğru bir 

şekilde anlayıp yorumlamak için kaideler oluşturulmaya başlanmıştır. Bu kaide-

ler zamanla ‘ulȗmu’l-Kur’an adı altında kitaplaşmıştır. Bu alanda birbirinden 

değerli eserler kaleme alınmıştır. Bu tür eserler günümüze kadar artarak yazıl-

maya devam etmiştir. Kur’an’ı anlama ve yorumlama çabaları günümüzde hala 

güncelliğini korumaktadır. Bu sebeple Kur’an’ı yorumlamak için bir metodolo-

ji/yöntem oluşturma ve geliştirme çabası da artan bir ivme ile devam etmektedir. 

Konuya katkı sunma amacıyla özellikle de İlahiyat fakültelerinin açılmasıyla 

birlikte Türkiye’de Tefsir Usȗlü kitapları yazılmış ve yazılmaya devam etmekte-

dir.  

Kur’an’ı indiği dönemde nasıl anlaşıldığını ve yorumlandığını tespit et-

meye çalıştıktan sonra tarih boyunca anlaşılması ve yorumlanması için geliştiri-

len metot/yöntemleri de dikkate alarak günümüzde nasıl anlaşılıp yorumlanma-

sı gerektiğine ve bu konuda oluşan problemlerin nasıl çözüme kavuşturulabile-

ceğine mütevazı bir katkı sunmak amacıyla bu eseri kaleme almayı düşündük. 

Eserin konu ve alt başlıklarını önceden yazılan kitapların içeriklerini gözden 
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geçirdikten sonra belirlemeye çalıştık. Daha sonra bu taslağımızı bölüm yazarla-

rımızın görüşlerine sunduk. Onlardan gelen öneriler doğrultusunda yaptığımız 

görüşmeler sonunda nihai karara vardık. Yazarlar tarafından yazılan bölümleri 

editoryal çalışmadan geçirerek çalışmanın kitaplaşmasını sağladık. Çalışmanın 

bu konuda mükemmel ve nihai bir yöntem sunduğunu söylemek iddialı olur. 

Ancak biz çalışmanın günümüz insanına Kur’an’ın doğru anlaşılması ve yorum-

lanması noktasında yeni bir perspektif ve bakış açısı sunacağını umuyoruz. Bu 

çalışmaya büyük bir özveriyle katkı sunan hocalarımıza ve çalışmanın yayın-

lanmasına vesile olan yayınevine teşekkür etmeyi bir borç biliriz.  

 

İstanbul, 2023               Editörler 

Prof. Dr. Osman KARA& Prof. Dr. Süleyman KAYA 
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TEFSİR USÛLÜ KAVRAM VE KAYNAKLARI 

1.1. Tefsir İlmi  
Tefsir, “Kur’ân’ın mânalarının keşfedilmesi ve muradının beyan edilme-

sidir.”1 Tefsirin yapılma biçim ve yöntemi, vahyi indirenin “Bu Kur’ân, âyetlerini 

düşünsünler ve akıl sahipleri öğüt alsınlar diye sana indirdiğimiz mübarek bir kitaptır.” 

âyetine koyduğu sırları ortaya çıkarmaktır. Tefsirin gayesi de kopmayan sağlam 

bir bağa yapışıp ebedi ve hakiki saadete ermektir. Bundan dolayı Allah “Kime 

hikmet verilmişse ona pek çok hayır verilmiştir.”2 âyetiyle tefsirin mevkiini yücelt-

miştir ki buradaki hikmet kelimesi, “Kur’ân tefsiri” diye anlamlandırılır.”3  

Mukātil b. Süleyman (ö. 150/767), tefsir ve te’vilin nasıl ve niçin yapılması 

gerektiğini Kur’ân’ın yapısı ve özellikleri açısından şöyle izah eder: “Kur’ân’da 

kimi âmm/genel kimi hâss ifadeler vardır. Kimisi müslümanlara kimisi müşrik-

lere özeldir. Kimisi de bütün insanlar hakkındadır. Kur’ân’ın âyetlerinin bazıları 

müteşâbih, bazıları muhkem, bazıları müfesser, bazıları da mübhemdir. 

Kur’ân’da hazfedilmiş ifadeler de vardır. Ayetler ve kavramlar arasında ilişkiler 

olduğu gibi, nâsih-mensȗh, takdim-tehir, çok anlamlı ve vücûh kelimeler de 

mevcuttur. Bir yerdeki sorunun cevabı bir başka yerde gelebilmektedir. Allah’ın 

kendisi için verdiği örnekler/emsâl olduğu gibi, kâfirler, putlar, dünya, ölümden 

sonra diriliş ve ahiret için getirdiği örnekler de vardır. Geçmişe dair gaybi haber-

ler, cennet ve cehenneme dair haberler de vardır. Tek bir müşriği veya ötekini 

ilgilendiren hâss bir buyruk olduğu gibi, müslümanları ilgilendiren hükümler 

de vardır. Müminlerin ve kâfirlerin kalblerinde bulunanlara dair haberler de 

Arap müşrikleri ile tartışmaları ihtiva eden buyruklar da vardır. Yine Kur’ân’da 

(birbirini) tefsir eden (lafız ve terkipler) olduğu gibi, tefsirin de tefsiri mevcut-

tur.”4 

 
1 Celâleddin es-Süyûtî, el-İtkān fî ʿulûmi’l-Kurʾân, nşr. Mustafa Dîb el-Bugā (Beyrut: Dârü 

İbn Kesîr, 1407/1987), 2/1190. 
2 el-Bakara 2/269. 
3 Râgıb el-İsfahânî, Tefsîrü’r-Râgıb el-İsfahânî, thk. Muhammed Abdülazîz el-Besyûnî (Mı-

sır: Câmi‘atü Tanta), 1999, 1/36-37. 
4 Mukātil b. Süleyman, Tefsîru Mukātil b. Süleymân, nşr. Abdullah M. Şehhâte (Kahire: y.y., 

1979-89), 1/27. 
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VAHİY VE VAHYİN KİTAPLAŞMA SÜRECİ 

2.1. Vahiy 

Vahiy kelimesine sözlükler gizli konuşmak, emretmek, ilham etmek, ima 

ve işaretle anlatmak, seslenmek, fısıldamak, mektup yazmak anlamlarını verir.1 

Bu kökten türeyen evhâ fiilinin Kur’ân-ı Kerîm’deki kullanımında bu anlamlar 

vardır. Dini terminolojide vahiy, Allah’ın kulları arasından seçtiği elçilerine 

dilediği hidayet ve bilgiyi insanların alışık olmadığı bir yolla gizli bir şekilde 

bildirmesi anlamına gelir.2 Allah’ın insanla ve diğer varlıklarla iletişim kurması-

nın, evhâ fiili ve vahiy kelimesiyle ifade edilmesi dikkate değer bir husustur. Bu 

kelimenin özenli seçiminde, söz konusu kelime içeriğinin vahiy vakıasıyla bire 

bir uyumu vardır. Zira Allah’ın konuşmasından bahsedilirken, çok özel ve insan 

algısının dışında bir konuşmadan bahsedilir. Bu konuşmayı, sıradan konuşma-

lardan ayıran en önemli noktalar gizlilik ve hızlılık olmalıdır. Konuşan ve ko-

nuşmaya muhatap olan arasında gerçekleşen olayı diğer şahıslar anlayamaz.3  

Kur’ân’da evhâ fiilinin bir kullanım örneği, Hz. Zekeriya’nın kavmiyle ile-

tişimini anlatan âyette geçer. Meryem sûresinde, Hz. Zekeriya’nın ihtiyarlık 

çağında Allah’a olan yakarışında çocuk talebinden bahsedilir. “Hurûfu Mukatta 

 
1 Ebû Abdirrahmân el-Halîl b. Ahmed b. Amr b. Temîm el-Ferâhîdî, Kitâbü’l-ʿayn, thk. 

Abdülhamîd Hindâvî (Beyrut: Dârü’l-Kütübi’l-İlmiyye, 2003), 4/353-354; Ebû Mansûr 

Muhammed b. Ahmed b. Ezher el-Ezherî el-Herevî, Tehẕîbü’l-luğa, thk. Ahmed Abdur-

rahman Muhaymer (Beyrut: Dârü’l-Kütübi’l-İlmiyye, 2004), 4/158-160; Ebû Bekr Muham-

med b. el-Hasen b. Düreyd el-Ezdî el-Basrî, Cemheretü’l-luğa, tlk. İbrahim Şemsüddîn 

(Beyrut: Dârü’l-Kütübi’l-İlmiyye, 2005), 1/678; Ebü’l-Hüseyn Ahmed b. Fâris b. Zekeriyyâ 

b. Muhammed er-Râzî el-Kazvînî el-Hemedânî, Muʿcemü meḳâyîsi’l-luğa, nşr. İbrâhîm 

Şemsuddîn (Dâru’l-Kütübi’l-İlmiyye, Beyrut, 2011), 2/624; Ebû Nasr İsmâîl b. Hammâd el-

Cevherî, es-Sıhah tacü’l-luğa ve sıhahu’l-‘arabiyye, thk. Emîl Bedî Yakûb vd. (Beyrut: Dârü’l-

Kütübi’l-İlmiyye, 1999), 6/548; Hâlid Abdurrahmn el-Akk, Usûlu’t-tefsîr ve kavâiduhû (Bey-

rut: Dâru’n-Nefâis, 2007), 37. 
2 Muhammed Abdülazim ez-Zürkânî, Menâhilü’l-irfân fî ‘ulûmi’l-Kur’ân, thk. Fevvâz Ah-

met Zümerlî (Beyrut: Dâru’l-Kitâbi’l-Arabî, 2002), 1/55. 
3 Zekeriya Pak, Tefsir Usûlü (Ankara: Bilimsel Araştırma Yayınları, 2020), 17-18; Fadl Ha-

san Abbas, Muhâdarât fî ‘ulûmi’l-Kur’ân (Ürdün: Dâru’n-Nefâis, 2007), 41-42. 
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KUR’ÂNIN YAPISAL ÖZELLİKLERİ VE ANA KONULARI 

3.1. Kur’ân’ın Yapısal Özellikleri 

Kur’ân-ı Kerîm’in kendine has bir yapısal özelliği bulunmaktadır. Bu 

özellik hayatın akışına göre şekillenmiştir denilebilir. Dolayısıyla aynı sûre için-

de hatta aynı sayfada farklı konularla ilgili âyetlerle karşılaşmak mümkündür. 

Bu yüzden Kur’ân’ın ele aldığı herhangi bir konu ile ilgili âyetler her zaman tek 

bir sûrede, peşpeşe ve bir arada bulunmamaktadır. Aksine değişik sûrelerde ve 

farklı yerlerde yer alabilmektedir. Kur’ân-ı Kerîm’in bu yapısı çağdaş dünyanın 

kitap algısı açısından belki ilginç karşılanabilir ancak bu durum Kur’ân’ı 

Kerîm’in bir eksikliği değil özelliğidir.  

Kur’ân, insanları bilgilendirmekten ziyade onları hidayete erdirmeyi he-

deflemektedir (Bakara 2/2). Bu yüzden Kur’ân’ın yapısal özellikleri ve önemi 

onun insanlar üzerinde bıraktığı etki ile bilinebilir ve değerlendirilebilir. Nite-

kim vahiy başlar başlamaz meşhur birçok muallaka şiiri Kâbe’nin duvarından 

indirilmiştir. Müşrikler etkilenmemek için birbirlerine Kur’ân dinlememelerini 

ve Kur’an okunduğunda gürültü yapmalarını tavsiye etmişlerdir (Fussilet 

41/26). Bununla birlikte Mekke müşriklerinin ileri gelenleri kendilerini gece 

vaktinde gizli gizli Kur’ân’ı dinlemekten alıkoyamamışlardır. Bu etki 14 asırdır 

kesintisiz bir şekilde devam etmektedir. Günümüzde de Kur’ân, milyonlarca 

insanın hidayete ermesine vesile olmaktadır. Kur’an’ın eşsiz üslubu ve manaları 

etkisini sürdürmektedir.1 

Kur’ân’ın sûre ve âyetlerinin nuzül sırası ile tertib sırası bir değildir. Ör-

neğin ilk nâzil olan Alak sûresinin ilk beş âyeti, Kur’ân tertibinde 30.  cüzde 

bulunmaktadır. Dolayısıyla ilk nâzil olan âyetler Kur’ân’ın başında olmadığı 

gibi son nâzil olan âyetler de Kur’ân’ın sonunda yer almamaktadır.  

Kur’ân’ın tertibi Hz. Peygamber’in vahiy kâtiplerini yönlendirmesine 

bağlı olarak gerçekleşmiştir. Bu durumda âyetlerin sûre içine yerleştirilmesi 

 
1  M. Halil Çiçek, “Kur’ân’ın Edebi Yapısıyla İlgili Kavramlar”, Tefsir Usulü, ed. Ali Rıza 

Gül - Ali Karataş (İstanbul: Lisans Yayıncılık, 2020), 156; M. Bahaeddin Yüksel, “Kur’ân’ın 

Dilsel Yapısıyla İlgili Kavramlar”, Tefsir Usulü, ed. Ali Rıza Gül - Ali Karataş (İstanbul: 

Lisans Yayıncılık, 2020), 90-92. 
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KUR’ÂN’IN ÜSLÛBU VE ANLATIM YÖNTEMLERİ 

4.1. Üslȗbu’l-Kur’ân  

Lügatte “tutulan yol, yöntem ve tarz” anlamlarına gelen üslȗp ıstılahta 

“konuşan öznenin hitabını oluştururken ve sözcüklerini seçerken izlediği kendi-

ne has yöntem”1 şeklinde tarif edilir. Bu yönüyle üslȗp “yazarın diliyle, kullan-

dığı dilin kuralları arasındaki sapmaların toplamı ve bu sapmaların eserin konu-

su ve amacı bakımından yerinde ve özgün olması demektir.”2 

Üslȗp bir özneye nispet edildiğinde onun sahip olduğu ifade araçlarının 

imkânlarıyla ve bizatihi ifadenin sınırlarıyla kuşatılmıştır. İfadenin sınırlarından 

maksat; öznenin sanatçı/ilmî kişiliği ve metnin bütünlüğüdür. İfade araçlarından 

maksat ise, dil yapıları (sesler, biçimler, kelimeler, cümle kuruluşları), kompo-

zisyon usulleri (manzum ve nesir gibi edebi türler), kendi bütünlüğü içinde 

düşüncedir (konular, dünya görüşü, felsefi tavırlardır). 

Üslȗbu’l-Kur’ân Kur’ân’ın içerdiği manaları ve kavramları hangi iletişim-

sel araçlarla ve ne şekilde ifade ettiğini araştıran betimleyici bir disiplindir. Al-

lah’ın Kur’ân manalarını beyan ederken uyguladığı kendine münhasır anlatım 

tarzıdır.3 Esasen tefsir ilmi de üslȗbu’l-Kur’ân’la beyanın bir aracı olması hase-

biyle alet ilmi statüsünde ilgilenir. Pratikte de sarfe teorisini savunanlar hariç 

müfessirler, üslȗbu’l-Kur’ân’ı bir beyan meselesi saymışlardır. Klasik kaynak-

lardaki Kur’ân üslȗbunun, tasannu değil fesahat maksadı taşıdığına, fesahatin 

ise gerek lafzi gerek manevi boyutlarıyla ilahi hitabın nazmının (sen-

taks/sözdizimi) eseri olduğuna dair yaklaşımlar bu bakımdan anlamlıdır. 

 
1 Ebu’l-Fazl Cemaluddin İbn Manzūr, Lisânu’l-‘arab, (Kahire: Daru’l-me‘ārif, ts.), 3/2058. 
2 İsmail Durmuş, “Üslûp”, DİA, (İstanbul: TDV Yayınları, 2012), 42/383. 
3 Sıddık Baysal, “Üslûbu’l-Kur’an’ın Tefsir İlmi İle İlişkisi”, Bilimname, 37 (2018/1), 401-402. 
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KUR’ÂN’IN LAFIZ TEMELLİ YORUMU 

Anlama ve yorumlama faaliyeti her dönemde farklılaşarak bir ilmî uğraş 

halini almış, Kur’ân’ın doğru yorumlanmasına katkı sağlama adına belli yöntem 

ve metotlar geliştirilmiştir. Genel anlamıyla bunlara Kur’ân ilimleri denmiştir. 

Kur’ân ilimleri, inceleme sahasına giren mevzuların özelliklerine göre 

Kur’ân’ı daha iyi anlamaya yardımcı olmaktadır. Bu ilimler, Kur’ân’ın lafzı, 

anlamı ve kapsadığı tarihî olgular itibariyle çeşitli konuları içermektedir. 

Kur’ân’ın lafzıyla alakalı olan ilimler, Kur’ân’ın ifade tarzını ele almakta-

dır. Bu ilimler özellikleri itibariyle Kur’ân’ın uslûbu, garipleri, müphemleri, 

kelimelerin farklı anlamlara gelmesi veya Allah’ın yemin etmesi gibi farklı konu-

ları incelemektedir. 

Bu bölümde bunlardan, Garîbu’l-Kur’ân, Vücûh ve Nezâir, Çokanlamlılık 

(Elfâz-ı müştereke), Terâdüf (Eşanlamlılık), Tekârüb (Yakınanlamlılık) ve Ezdâd 

konuları ele alınıp incelenecektir. 

5.1. Garîbu’l-Kur’ân 

Garîb غريب lafzı, غرابة garâbe kökünden türemiş Arapça bir isimdir. Söz-

lükte “garip, tuhaf, yabancı, manası açık olmayan,1 kapalı2 ve gizli3” gibi anlam-

lara gelmektedir. Terim olarak ise “Kur’ân-ı Kerîm’de, önceleri kullanılmışken daha 

sonraları unutulması veya çok az kullanılması, diğer Arap lehçelerinden gelmesi ya da 

başka dillerden Arapçaya girmesi sebebiyle anlamı sözlüklere veya uzmanlarına başvu-

rulmadan anlaşılmayan kapalı lafız”4 şeklinde tanımlanmaktadır. 

 
1  Muhammed b. Ali b. el-Kâdî Muhammed Hâmid b. Muhammed Sâbır el-Fârûkî et-Tehânevî, 
Mevsû‘atü keşşâf ıstılâhâti’l-fünûn ve’l-‘ulûm, thk. Ali Dehrûc (Beyrut: Mektebetü Lübnân 
Nâşirûn, 1996), 2/1250. 
2  Halîl b. Ahmed el-Ferâhîdî, Kitâbu’l-‘ayn, thk. Abdu’l-Hamîd Bağdâdî (Beyrut: Dâru’l-
Kütübi’l-İlmiyye, 2002), “ğrb”, 3/272; es-Sâhib İsmâil b. ‘Abbâd, el-Muhît fi’l-luğa, thk. Mu-
hammed Hasen Âli Yâsîn (Beyrut: Âlimü’l-Kütüb, 1994), “ğrb”, 5/73. 
3  Muhammed Murtezâ el-Hüseynî ez-Zebîdî, Tâcu’l-‘arûs, thk. Abdu’s-Settâr Ahmed Ferâc 
(Kuveyt: Matbaatü Hükümeti’l-Kuveyt, 1965), “ğrb”, 3/480. 
4  Ebû Abdillah Bedruddin Muhammed ez-Zerkeşî, el-Burhân fî ‘ulûmi’l-Kur’ân, thk. Muham-
med Ebu’l-Fadl İbrahim, (Beyrut: Dâru İhyâi’l-Kütübi’l-Arabbiyye, 1957), 1/293; İsmail Cer-
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KUR’ÂN’IN ANLAM TEMELLİ YORUMU 

Kur’ân âyetleri anlaşılırlık noktasında aynı değildir. Bazı âyetler ek bir 

açıklama ve araştırmaya ihtiyaç duymaksızın okuyanlar tarafından kolaylıkla 

anlaşılacak kadar açık iken bazı âyetlerin anlaşılması için özel bir gayret ve bir-

takım bilgilere sahip olmak gerekir. Örneğin  مَنر ات َّقٰى َّ نْ تََْتوُا الْبُ يُوتَ مرنْ ظهُُوررهَا وَلٰكرنَّ الْبِر ُّ بِرَ  وَليَْسَ الْبِر
: İyilik evlere arkalarından gelmeniz değildir. Bilakis iyilik (Allah’a karşı gelmekten) 

sakınanın tutumudur.”1 âyeti, bir insan ne kadar iyi Arapça bilirse bilsin anlaması 

mümkün olmayan âyetlerdendir. Bu âyetin hemen öncesinde hilallerden bahse-

dilirken devamında da Allah yolunda savaşma emri vardır. Dolayısıyla bağlam-

dan hareketle sonuca gitmek ve âyetin manasını doğru anlamak mümkün değil-

dir. Yine birr/iyilik kavramıyla eve arkasından gelmek arasında insan zihninin 

bir bağ kurması ve buna mantıklı bir izah yapması da mümkün değildir. Bu 

durumda âyeti doğru anlamak için Cahiliye Araplarında, hac ya da umre niye-

tiyle evlerinden çıkanların geri döndüklerinde evlerine mutlaka arkalarından 

girmeleri gerektiği şeklinde bir batıl inancın olduğunu bilmek gerekir. Nitekim 

Ensar’dan biri bu geleneğe uymayınca kınanmış,2 inen âyet söz konusu bâtıl 

inancın dinle bir ilgisinin olmadığına dikkat çekmiştir. Bu bilgiye sahip olmayan 

birinin ilgili âyete doğru mana vermesi beklenemez. İşte bu başlık altında 

Kur’ân’ın ilk bakışta anlaşılamayan bu ve benzeri âyetlerine doğru anlam ver-

mek için bilinmesi gereken ulûmü’l-Kur’ân disiplinleri tanıtılacaktır. 

6.1. Muhkem-Müteşâbih  

Yüce Allah, Kur’ân âyetlerinin, manasının anlaşılması yönüyle muhkem 

ve müteşâbih olmak üzere ikiye ayrıldığını haber verir: “Sana kitabı indiren 

O'dur. Onda muhkem âyetler vardır ki onlar kitabın temelini oluştururlar. Diğerleri ise 

müteşâbih âyetlerdir. Kalplerinde bir eğrilik bulunanlar, fitne çıkarmak ve kendilerine 

göre yorumlamak amacıyla müteşâbih olan âyetlerin ardına düşerler. Onların yorumunu 

Allah’tan başkası bilmez. İlimde derinleşmiş olanlar ‘Biz ona iman ettik. Hepsi Rabbimi-

zin katındandır.’ derler. Akıl sahiplerinden başkası ibret almaz.”3 

 
1 el-Bakara 2/189. 
2 Buhârî, Umre, 18; Müslim, Tefsir, 23. 
3 Âl-u İmrân 3/7. 
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KUR’ÂN YORUMUNA KATKI SUNAN UNSURLAR 

7.1. Kur’ân Yorumunda Dikkat Edilecek Hususlar  

Anlama, Kur’an için mutlaka olması gereken minimum koşuldur. Her 

metin gibi, Kur’ân-ı Kerîm de yoruma ihtiyaç duymaktadır. Zira metin, bişey 

ifade etmesi için önce yorumlanması, yani hayatla ilişkilendirilmesi gerekir. 

Klasik İslâm literatüründe yorum, tefsir ve te’vil kelimeleriyle ifade edilmektedir 

ve bunlar birbirlerinin tamamlayıcısı durumundadır. Tefsir; esbâb-ı nüzûl, 

mekkî-medenî gibi nassı anlamaya götüren nakle dayanan harici bilgileri konu 

edinir. Dolayısıyla tefsir, te’vili hazırlayıcı tüm bilgileri, ilimleri toplayan bir ilim 

mesabesindedir. Tefsirde nakil ve rivayet etkindir, oysaki te’vil istinbata (hüküm 

çıkarmaya) dayanır.1 

Kur’ân metnini anlamaya ya da yorumlamaya çalışan herkes olaya, beşeri 

te’liflerden farklı yaklaşmak durumundadır. Zira ilâhi metnin söz konusu edil-

diği bir anlatımda, anlatan (Allah) ile anlayan (insan) arasında ontolojik bir fark 

vardır. Böyle olduğu içindir ki Kur’ân metni, içerik itibariyle farklı bir özellik arz 

etmektedir.2 Dolayısıyla Kur’ân’ı yorumlamak için öncelikle onu çok iyi anlamak 

gerekmektedir. Çünkü anlamak yorumlamanın olmazsa olmazıdır. Bunun için 

yorumcunun akıl, zekâ, kabiliyet, inanç, bilgi ve tecrübe gibi meziyetlerin ya-

nında yorumlamada kullanacağı yöntem de vazgeçilmez bir olgudur.3   

Bu başlık altında Kur’ân’ın doğru yorumuna ulaşabilmek için dikkat edi-

lecek hususlar ele alınacaktır. Bu bağlamda “nüzûl ortamı”, “vahyin indiği dö-

nemdeki muhataplar”, “sosyo-kültürel ve dinî ortam”, “Kur’ân’ın kullandığı 

dil” ile “sünnetin ve sahabe sözlerinin etkinliği” üzerinde durulacaktır. Zira 

bunlar, âyetlerin doğru anlaşılmasına katkı sağlayan unsurlardır.   

7.1.1. Kur’ân’ın Nüzȗl Ortamı 

Yüce Allah kâinatta olup biten her şeyi bir sebebe bağlamıştır. İnsanlar    

bu sebeplerin bir kısmını görüp bilebilir, bir kısmını ise göremeyebilir ya da 

 
1 Mevlüt Erten, “Kur’ân ve Yorum”, Gümüşhane Üniversitesi İlahiyat Fakültesi Dergisi 2/3 (2013), 

18. 
2 Muhsin Demirci, Tefsir Usûlü (İstanbul: MÜİFV Yayınları, 2018), 255. 
3 Demirci, Tefsir Usûlü, 283. 
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KUR’ÂN’IN İNDİĞİ ORTAMI İNCELEYEN İLİMLER 

8.1. Sebeb-i Nüzûl  

Kur’ân, nüzûlü bakımından ikiye ayrılır. Biri belirli bir sebebe bağlı ol-

maksızın, doğrudan ve bir hükmü ya da konuyu vaz’ etmek amacıyla nâzil olan 

âyet ve/veya sûrelerden meydana gelen ve çoğunluğu oluşturan kısım, diğeri ise 

Kur’ân’ın daha az bir kısmıyla ilişkili olup belirli bir sebepten dolayı nâzil olan 

âyet ve/veya sûrelerdir.1 

8.1.1. Sebeb-i Nüzûl Kavramı 

Sebeb-i Nüzûl; yol, yöntem, işâret, vesîle ve vâsıta anlamındaki sebep ile 

inmek anlamındaki nüzûl kelimelerinin terkîbinden meydana gelir. Bu disiplin, 

literatürde Sebebü’n-Nüzûl ve Esbâbü’n-Nüzûl; Türkçe olarak da Sebeb-i Nüzûl, 

Esbâb-ı Nüzûl, Nüzûl Sebebi ve Nüzûl Sebepleri gibi tekil ve/veya çoğul tamlama-

larla anılır.  

Bir tefsîr disiplini ve onu karşılayan bir terim olarak Sebeb-i Nüzûl, nüzûl 

döneminde meydan gelen ve Kur’ân ayet(ler)inin ve/veya bir sûresinin inmesine 

sebep olan bir olay ya da sorudur.2  

Yukarıdaki tanımda yer alan ve dikkat edilmesi gereken en önemli husus, 

âyet/ler veya sûrenin inmesine yol açan sebebin nübüvvet döneminde vukû bul-

muş olmasıdır. Başka bir ifadeyle, nüzûl başlamadan önce ve/veya nüzûl sona 

erdikten sonra meydana gelmiş olan hâl ve hâdiseler nüzûl sebebi sayılmaz. 

Buna göre sahabe (ra) veya tâbiûnun herhangi bir âyetin bir konuda indiği şek-

lindeki değerlendirmesi nüzûl sebebi değil, ilgili âyetin o konuyu içerdiği ve 

 
1 Celâlüddîn es-Süyûtî, el-İtḳān fî ‘Ulûmi’l-Ḳur’ân, thk. Muhammed Ebu’l-Fadl İbrâhîm, 

(b.y.: el-Hey’etü’l-Mısrıyye, 1394/1974), 1/107. 
2 Süyûtî, el-İtḳān, 1/107. 
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MÜFESSİRİN ÖZELLİKLERİ VE YORUMA YANSIMALARI 

Kur’ân’ı Kerîm’i tebliğin yanı sıra tebyin etmekle de görevli olan Hz. 

Peygamber, kendisine indirilen ilahi vahyi insanlara ulaştırıp uygularken onla-

rın ihtiyaç duydukları açıklamaları yapmıştır. Gerek Kur’ân’ın dil yapısı gerekse 

İslam coğrafyasının genişlemesiyle Arap olmayanların da Kur’ân’a muhatap 

olmaları, ilahi vahyin nüzûl döneminden sonra anlaşılıp açıklanmasına olan 

ihtiyacı artırmıştır. Kur’ân’ın tefsiri olarak bilinen bu eylem, vahyin muhatapları 

tarafından gerçekleştirilmiş ve Kur’ân’ı açıklarken aynı zamanda yorumlayan 

müfessirler kendi niteliklerini yorumlarına yansıtmışlardır. 

Bu bölümde müfessirin özellikleri öncelikle müfessirde aranan şartlar açı-

sından ele alınacaktır. Bu bağlamda Hz. Peygamber’den sonra Kur’ân’ı tefsir 

etme girişiminde bulunan geleneksel ve çağdaş dönemde müfessirden beklenen 

nitelikler incelenecektir. Ardından dönemlerin yoruma yansımaları yorumda 

farklılığın sebepleri temelinde değerlendirilecektir. Böylelikle müfessir ve yorum 

ilişkisinin ortaya koyulması hedeflenmektedir. 

9.1. Müfessirin Özellikleri 

İslâm ilim geleneğinde hadiste râviler, fıkıhta müctehidler gibi tefsirde de 

müfessirler hakkında bazı şartlara itibar edilmiştir. Dolayısıyla ilimlerin teşekkü-

lü sürecinde tefsirin sistemleşmesi ile birlikte Kur’ân’ı tefsir edebilmenin bazı 

ölçütleri aranmıştır.1 Geleneksel dönemde daha vurgulu bir şekilde dile getirilen 

müfessirlerle ilgili bu nitelikler günümüze kadar etkisini sürdürmüştür.  

Müfessirde aranan şartlarla ilgili ilk örneklerde, yorumlamadan ziyade 

Kur’ân’ı anlamaya yönelik bir gayret dikkat çeker. Bu hususta erken döneme ait 

bir örnek olması açısından Haris el-Muhâsibi (ö. 243/857) Kur’ân’ı anlamaya 

 
1 Bu hususta ayrıntılı bilgi için bk. Celâleddin Suyûtî, el-İtkân fî ‘ulȗmi’l-Kur’ân,  (Medine: 

Merkezu’d-Dirâsâti’l-Kur’âniyye, t.y.), 5/2274-2305. 
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KUR’ÂN’IN YORUMUNDA KLASİK YÖNTEMLER 

10.1. Rivayet Yöntemi 

Menkûl ve me’sûr olarak da adlandırılan rivâyet yöntemi Kur’ân’ın; 

Kur’ân, sünnet veya sahâbe/tâbiîn sözleriyle tefsir edilmesidir.1 Tâbiîne ait sözle-

rin rivâyet tefsirine dâhil olup olmadığı hususunda ittifak sağlanmamıştır.2 Ri-

vâyet tefsirlerinde âyetlerin manaları, kırâatler, esbâb-ı nüzûl, nâsih-mensûh gibi 

konularda açıklamalar yapılır.3 Kur’ân, hadis, siyer ve tarih kitapları bu tür tef-

sirlerin başlıca kaynakları arasında yer alır.4 

Kur’ân’ın Kur’ân ile tefsirinin rivâyet tefsiri olarak değerlendirilmesinin 

ana nedeni, bu tür tefsir faaliyetlerinde bir nakil işleminin var olmasıdır. Zira 

müfessir bir âyeti tefsir ederken, o âyeti izah eden başka âyeti/âyetleri de nak-

letmektedir.5 Ancak bazı araştırmacılar Kur’ân’ın Kur’ân’la tefsirini müfessirin 

içtihadına dayandırdığından onu rivâyet tefsirinin kapsamına dâhil etmemişler-

dir. Dolayısıyla rivâyet tefsirini Hz. Peygamber, sahâbe/ tâbiîn tarafından yapı-

lan  açıklamalardan   ibaret   görmüşlerdir.6  Ancak benzer durum, bir müfessirin  

 
1 Muhammed Abdülazîm ez-Zürkânî, Menâhilü’l-irfân fî ulûmi’l-Kur’ân (Beyrut: Dâru’l-

Kitâbi’l-Arabî, 1995), 2/12; Fehd b. Abdirrahman b. Süleyman er-Rûmî, Buhûs fî usûli’t-

tefsîr ve menâhicüh (Riyad: Mektebetü’t-Tevbe, 2008), 71; Mennâ‘ Halîl el-Kattân, Mebâhis fî 

ulûmi’l-Kur’ân (Kahire: Mektebetü Vehbe, 2000), 337; Hâlid Abdurrahman el-Akk, Usûlü’t-

tefsîr ve kavâiduh (Dımaşk: Dâru’n-Nefâis, 1986), 111; İsmail Cerrahoğlu, Tefsir Tarihi (An-

kara: Fecr Yayınları, 2015), 524. 
2 Muhammed Hüseyin ez-Zehebî, et-Tefsîr ve’l-müfessirûn (Mektebetü Mus‘ab b. Umeyr, 

2004), 1/112; Rûmî, Buhûs fî usûli’t-tefsîr ve menâhicüh, 71; Cerrahoğlu, Tefsir Tarihi, 524. 
3 Akk, Usûlü’t-tefsîr, 111; Ömer Nasuhi Bilmen, Büyük Tefsir Tarihi (İstanbul: Ravza Yayın-

ları, 2015), 1/107. 
4 Bilmen, Büyük Tefsir Tarihi, 1/107; Akk, Usulü’t-tefsîr, 113-118. 
5 Zekeriya Pak “Rivâyet Ağırlıklı Tefsirler”, Tefsir El Kitabı, ed. Mehmet Akif Koç (Ankara: 

Grafiker Yayınları, 2015), 159. 
6 Müsâid b. Süleymân b. Nâsir et-Tayyâr, Mefhûmu’t-tefsîr ve’t-te’vîl ve’l-istinbât ve’t-

tedebbür ve’l-müfessir (Riyad: Dâru İbni’l-Cevzî, 2006), 21, 36. 
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KUR’ÂN’IN YORUMUNDA ÇAĞDAŞ YÖNTEMLER 

Anlama ve yorumlama üzerine: Kur’ân-ı Kerim Allah tarafından insanlara 

gönderilen bir hitaptır. O, ilk olarak bir söz halinde gelmiş sonrasında yazıya 

geçirilmiştir. Kur’ân metnindeki her şey aslında yazılmış bir söylemdir. Bu se-

beple metinde yer almayan ama söylemin bir parçası olan her şeyin toplamı 

Kur’ân’ı doğru anlamanın unsurlarıdır. Yani tek başına metin Allah’ın kelamını 

anlamak için yeterli değildir.1 Bu durumda onu daha iyi anlamak için öncelikli 

olarak geldiği dönemin kültürel, dini, sosyal ve siyasal birtakım özelliklerine 

bakmak gerekmektedir. O toplumu iyi tanımak Kur’ân’ı anlamanın bir basamağı 

olacaktır. Çünkü o insanlar Kur’ân’ın ilk muhatabıydı. Hitap, sahip oldukları 

birikim içinde şekillenmişti. Dolayısıyla âyetlere -yazıya geçirilmeden önce- 

dinamik ortamı içinde şahit olmuşlardı.  

 Zaman içerisinde hem çağın gerektirdiği ihtiyaçlar neticesinde oluşan 

değişim hem de İslâm’ın farklı coğrafyalara yayılması değişik kültür, bilgi ve 

siyasi birikimin İslâm düşüncesinin içine girmesine neden olmuştur. Dolayısıyla 

anlama ilk muhataplarınkinden farklılaşmıştır. Farklı formlara bürünen ya da o 

dönemde mevcut olmayan sorunlar gündeme gelmiştir. Bu sorunlara ya da 

zihinde türeyen yeni sorulara cevap arama ihtiyacı oluşmuştur. Tüm bu neden-

ler Kur’ân’a bakışı da farklılaştırmıştır.  

Anlama, öznel bir niteliğe sahiptir. Çünkü insandan insana zihin dünyası 

ve mensup olduğu toplumun gelenekleri değişkenlik gösterir.2 Dolayısıyla 

Kur’ân’ı anlamaya çalışırken o dönem toplumunu ve on beş yüzyıllık serüveni 

olan Kur’ân’ın değişen muhatap kitlesini iyi bilmek gerekmektedir. Bu husus 

anlamanın kişi bazındaki sürecidir. Bir de Kur’ân’ın yazıya geçirilmesiyle ortaya 

çıkan bazı unsurlar üzerinden meseleye bakılmalıdır. Bu da Kur’ân’ın 23 yıl gibi 

uzun bir sürede indiğinin, Mekkî ve Medenî  âyetlerin toplumun değişen           

 
1 Ömer Özsoy, “Kur’an Hitabının Tarihselliği ve Tarihsel Hitabın Nesnel Anlamı Üzeri-

ne”, Journal of Islamic Research 9 (1996), 138. 
2 Burhanettin Tatar, Hermenötik (İstanbul: İnsan Yayınları, 2004), 46. 
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TEFSİRE YENİ YAKLAŞIMLAR 

Hz. Peygamber’in (sav) başlattığı, sahâbenin geliştirdiği ve tâbiûnun ted-

vin ettiği tefsir faaliyeti farklı tarzlarda çeşitli evrelerden geçerek günümüze 

kadar gelmiştir. Bu bağlamda nüzulünden bu tarafa Kur’ân, farklı amaç ve yön-

temle yorumlanmıştır.1 Her bir ekolün mensupları dönemin bilgi ve kültürüyle 

Kur’ân’a yaklaşmış ve benimsedikleri yöntemin Kur’ân’ı anlamaya katkı sundu-

ğunu savunmuştur.2 Bu bölümde tefsire yeni yaklaşımlar çerçevesinde teşekkül 

etmiş yöntemlere/yönelişlere dair bilgi verilecektir. Bu çalışmanın hedefi 

Kur’ân’ın her döneme bir mesajı olduğunu vurgulamak ve bu mesajı ortaya 

çıkaran yeni tefsir yaklaşımlarına dikkat çekmektir.  

12.1. Kronolojik Yaklaşım (Nüzûl Sıralaması)  

Kur’an’ı anlama ve yorumlama çabası, İslam ilim geleneğinin merkezini 

oluşturmuş ve bu durum süresiz devam edegelmiştir. Her çağda Kur’ân’ı anla-

ma ve yorumlamada müfessirlerin bilgi birikimleri ve tecrübeleri kadar çevresel 

faktörlerde belirleyici rol oynamıştır.3 Buna göre çağdaş dönemde nüzûl sırala-

masını esas alan tefsir veya kronolojik tefsir diye isimlendirilen çalışmalar ortaya 

çıkmıştır. Kronolojik tefsirin gayesi, Kur’ân’a ilk muhatap olanların onu nasıl 

anladıklarını ortaya koymak ve vahyin indiği sosyo-kültürel yapıyı doğru de-

ğerlendirmektir.4  Kur’ân’ı nüzûl sırasına göre tefsir etmenin, nüzûl dönemini iyi 

tahlil etme ve Kur’ân’ın mesajını günümüze taşıma amacını taşıdığı söylenebilir.  

 
1 Alpaslan Açıkgenç, “İslâmî Bilim ve Felsefe Anlayışı”, İslâmî Araştırmalar Dergisi, 3/4, 

(1990), 175-189; Kur’ân’ın farklı anlaşılmasında etkin olan unsurlar ve bunların tefsire 

yansıyan neticelerini görmek için bk. Muhammed Bahaeddin Yüksel, Kur’an’ı Farklı Anla-

ma ve Nedenleri (Ankara: Ankara Okulu Yayınları, 2017), 7-444. 
2  Ebû Hâmid Muhammed b. Muhammed b. Muhammed b. Ahmed el-Gazâlî, İhyâü 

ulûmiddin, trc.: M. A. Müftüoğlu (İstanbul: Tuğra Neşriyat, 1989), 1/45. 
3  Halis Albayrak, Tefsir Usûlü (İstanbul: Şule Yayınları, 2009), 99. 
4 Necmeddin Çalışkan, Abdurrahman Hasan Habenneke el-Meydânî ve Tefsiri, Ankara: 

Ankara Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü.  2013, 128-130. 
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