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Hussile (Âdiyat:10); Hafe-
deten (Nahl:72); Bi’l-ahkâfi 
(Ahkâf:21); El-hulkûm 
(Vâkıa:83); Hanîẓin (Hûd:69); 
Leahtenikenne (İsrâ:62); Hûben 
(Nisâ:2); Tehîdu (Kâf:19); 
Hayrân (En’am:71); Muteh-
hayyizen (Enfal:16); Yehîfe 
(Nûr:50); 	

Ḥâ (خ) Harfi
El-Ḥab’e (Neml:25); Ḥubzen 

(Yusuf:36); Yeteḥabbeṭuhû (Ba-
kara:275); Ḥabet (İsrâ:97); 
Ḥattâr (Lokmân:32); El-
ḥurṭûm (Kalem:16); Ḥuşubun 
(Münâfikûn:4); Maḥḍûdin 
(Vâkıa:28); Teḥuṭṭahu 
(Ankebût:48); Faḥla’ 
(Tâhâ:12); Ḥamṭın (Sebe:16); 
El-munḥanikatu (Mâide:3); El-
ḥıyâm (Rahmân:72).

Dal (د) Harfi	
Muddeṣṣir (Müddessir:1); 

Dehâhâ (Nâziat:30); Derâhime 
(Yusuf:20); Dusurin (Ka-
mer:13); Yedussuhû (Nahl:59); 
Dessâhâ (Şems:10); Dif’un 
(Nahl:5); Dâfikın (Târık:6); 
Dulûki (İsrâ:78); Demde-
me (Şems:14); Yedmeğuhû 
(Enbiyâ:18); Bidînârin (Âli İm-
ran:75); Dihâkan (Nebe:34); 
Mudhâmmetân (Rahmân:64); 
Edhâ (Kamer:46).

Ẓal (ذ) Harfi
Meẓmûmen (A’raf:18); 

Muẓebẓebîn (Nisâ:143); 
Teddeḥırûn (Ali İmrân:49); 
Muẓ’inîn (Nûr:49); Zekkeytum 
(Mâide:3); Teẓhelu (Hacc:2); 
Teẓûdân (Kasas:23); Eẓâû 
(Nisâ:83).

Ra (ر) Harfi
Rabihat (Bakara:16); Yerta’ 

(Yusuf:12); Ratkan (Enbiyâ:30); 
Rahîkin (Mutaffifîn:25); Ruhâen 
(Sâd:36); Rıd’en (Kasas:34); 
Radmen (Kehf:95); Mersûsun 
(Saf:4); Murâğamen (Nisâ:100); 
Rafrafin (Rahmân:76); Rakkın 
(Tûr:3); Ravâkide (Şûrâ:33); Rik-
zen (Meryem:98); Rimâhukum 
(Mâide:18); Keramâdin (İb-
rahim:18); Ramzen (Âli İm-
ran:41); Rameḍân (Bakara:185); 
Rahven (Duhân:24); Rav’u 
(Hûd:74); Rûm (Rûm:2); Rîşen 
(A’raf:26); Rîin (Şuarâ:128); 
Râne (Mutaffifin:14).

Ze (ز) Harfi	
Zebâniyete (Alak:18); Zah-

fen (Enfâl:15); Zerâbiyyu (Ğa-
şiye:16); Zurkan (Tâhâ:102); 
Tezderî (Hûd:31); Yeziffûne 
(Sâffât:94); El-muzzemmil (Müz-
zemmil:1); Zemherîran (İn-
san:13); Zencebîlen (İnsan:17); 
Zenîmin (Kalem:13); Zâhidîne 
(Yusuf:20); Zehrate (Tâhâ:131).

Sin (س) Harfi	
Secâ (Duhâ:2); Bi’s-sâhili 

(Tâhâ:39); Sudden (Kıyâmet:36); 
Es-serdi (Sebe:11); Surâdikuhâ 
(Kehf:29); Suṭihat (Ğâşiye:20); 
Yesṭûne (Hac:72); Mesğabe-
tin (Beled:14); Le nesfean 
(Alak:15); Meskûbin (Vâkıa:31); 
Seket (A’raf:154); Yeslubhum 
(Hacc:73); Selsebîlen (İn-
san:18); Selekûkum (Ahzâb:19); 
Sâmidûn (Necm:61); Semkehâ 
(Nâziat:28); Senâ (Nur:43); 
Musennedetun (Münâfikûn:4); 
Tesnîm (Mutaffifîn:27); Yetesen-
neh (Bakara:259); Bi’s-sâhirati 
(Nâziat:14); Suhûlihâ (A’raf:74); 
Fesâheme (Sâffât:141); 
Bisâhatihim (Saffat:177); Sevṭa 
(Fecr:13); Sâibetin (Mâide:103); 
Seynâe (Mü’minûn:20); Sinîn 
(Tîn:2).

Şın (ش) Harfi	
Şuhûmehumâ (En’am:146); 

Şerrid (Enfâl:57); Şirẓimetun 
(Şuara:54); Eşrâtuhâ (Mu-
hammed:18); Eşteale (Mer-
yem:4); Şeğafehâ (Yusuf:30); 
Muteşâkisûn (Zümer:29); Tuş-
mit (A’raf:150); Şâmiḥatin 
(Mürselât:27); Eşmeezzet (Zü-
mer:45); Şevben (Sâffât:67); 
Şuvâẑun (Rahmân:35); Eş-
şevketi (Enfâl:7).

Sad (ص) Harfi	
Sâd (Sâd:1); Es-sâḥḥatu 

(Abese:33); Tusa’ar (Lok-
man:18); Safsafen (Tâhâ:106); 
Sâfinâtu (Sâd:31); Fesakket 
(Zâriyat:29); Salden (Baka-
ra:264); Sâmitûne (A’raf:193); 
Es-samedu (İhlâs:2); Savâmiu 
(Hacc:40); Fesurhunne (Ba-
kara:260); Savâa (Yusuf:72); 
Asvâfihâ (Nahl:80); Sayâsîhim 
(Ahzâb:26); Es-sayfi (Kureyş:2).

Ḍad (ض) Harfi
Eḍ’ḍa’ni (En’am:143); 

Ḍabhan (Âdiyât:1); Ḍıdden 
(Meryem:82); Eḍ-ḍafâdiu 
(A’raf:133); Ḍâmirin (Hacc:27); 
Ḍanken (Tâhâ:124); Ḍanînin 
(Tekvir:24); Yuḍâhiûne (Tev-
be:30); Ḍayra (Şuarâ:50); Ḍîzâ 
(Necm:22)

Ṭı (ط) Harfi
Ṭahâhâ (Şems:6); Eṭrahûhu 

(Yusuf:9); Ṭâ, Sîn (Neml:1); 
Muṭaffifîn (Muṭaffifîn:1); 
Ṭalhin (Vâkıa:29); Feṭallun 
(Bakara:265); Ṭâ Hâ (Ṭâhâ:1); 
Keṭ’ṭavdi (Şuarâ:63).

Ẑı (ظ) Harfi
Ẑa’nikum (Nahl:80).

Ayn (ع) Harfi
Ya’beû (Furkân:77); Abka-

riyyin (Rahmân:76); Adesihâ 
(Bakara:61); Ke’l-urcûn 
(Yâsin:39); Arim (Sebe:16); 
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Izîn (Meâric:37); As’ase (Tek-
vir:17); Ayn, Sîn, Kâf (Şûrâ:2); 
Aselin (Muhammed:15); Iḍin 
(Hicr:91); Iṭfihî (Hacc:9); Ifrîtun 
(Neml:39); Amîkin (Hacc:27); 
Aneti (Tâhâ:111) El-muavvikîne 
(Ahzâb:18); Teûlû (Nisâ:3); 
Eîbehâ (Kehf:79).

Ğayn (غ) Harfi
Teğâbûni (Teğâbun:9); Ğade-

kan (Cin:16); Ğazlehâ (Nahl:92); 
Ğuzzen (Âli İmran:156); Ğasben 
(Kehf:79); Ğussatin (Müzzem-
mil:13); Ağtaşu (Nâziat:29); Ğal-
lekati (Yusuf:23); Yeteğâmezûne 
(Mutaffifîn:30); Tuğmiḍû (Baka-
ra:267); Ğavlun (Sâffât:47).

Fe (ف) Harfi
Tefteû (Yusuf:85); 

Fefetaknâhumâ (Enbiyâ:30); 
Fecvetin (Kehf:17); Ferṣin 
(Nahl:66); Fer’uhâ (İbrahim:24); 
Fârihîn (Şuarâ:149); Tefsîran 
(Furkan:33); Efsahu (Kasas:34); 
İnfisâme (Bakara:256); Tefḍahûn 
(Hicr:68); Efḍâ (Nisâ:21); 
Feẑẑan (Âli İmran:159); Fâkiun 
(Bakara:69); Fulânen (Fur-
kan:28); Tufennidûn (Yusuf:94); 
Efnân (Rahmân:48); Fânin 
(Rahmân:26); Fefehhemnâhâ 
(Enbiya:79); Ufevviḍu 
(Ğâfir:44); Fûmihâ (Bakara:61); 
El-fîl (Fil:1)

Kaf (ق) Harfi
Kâf (Kaf:1); Makbûhîn 

(Kasas:42); Kıṣṣâihâ (Baka-
ra:61); Kadhan (Âdiyat:2); Ku-
rayşin (Kureyş:1); Kasveratin 
(Müddeṣṣir:51); Kıssisine (Ma-
ide:82); Takşeırru (Zümer:23); 
Kâsıfen (İsrâ:69); Kasamnâ 
(Enbiyâ:11); Kaḍben (Abese:28); 
Yenkaḍḍa (Kehf:77); Kıṭṭena 
(Sâd:16); Kıṭmirin (Fâtır:13); 
Munkairin (Kamer:20); 
Akfâluhâ (Muhammed:24); Akliî 
(Hûd:44); Mukmehûn (Yâsin:8); 
Kamṭarîran (İnsan:10); Mekâmiu 
(Hacc:21); Kummel (A’raf:133); 

Kınvân (En’am:99); Aknâ 
(Necm:48); Kâbe (Necm:9); 
Kavseyn (Necm:9).

Kef (ك) Harfi
Kebedin (Beled:4); Kubkibû 

(Şuara:94); Keṣîben (Müzzem-
mil:14); Enkederat (Tekvir:2); 
Ekdâ (Necm:34); Kesâdehâ 
(Tevbe:24); Kuşiṭat (Tek-
vir:11); Kufuven (İhlâs:4); 
Kifâten (Mürselât:25); 
Yekleûkum (Enbiyâ:42); Kâlihûn 
(Mü’minûn:104); Lekenûd 
(Âdiyat:6); Kunnesi (Tekvir:16); 
Kâf, Hâ, Yâ, Ayn, Sâd (Mer-
yem:1); Fetukvâ (Tevbe.35).

Lam (ل) Harfi
İlhâfen (Bakara:273); Lah-

ni (Muhammed:30); Bi lihyeti 
(Tâhâ:94); Lâzibin (Sâffât:11); 
Telfehu (Mü’minûn:104); 
Yelfiẑu (Kâf:18); Bi’l-elkâb 
(Hucurât:11); Levâkıha 
(Hicr:22); Elhemehâ (Şems:8); 
Livâẓen (Nûr:63).

Mim (م) Harfi
Mihâl (Ra’d:13); Meḥâḍ 

(Meryem:23); Mârûte (Ba-
kara:102); Mervete (Baka-
ra:158); Muzni (Vâkıa:69); 
Lemesaḥnâhum (Yâsîn:67); 
Mesedin (Mesed:5); Tumsûn 
(Rum:17); Emşâcin (İnsan:2); 
Yetemeṭṭa (Kıyâmet:33); Ma’zi 
(En’am:143); Em’âehum 
(Muhammed:15); Mekketen 
(Feth:24); Mîkâle (Bakara:98); 
Mukâen (Enfâl:35); Mehmâ 
(A’raf:132); Nemîru (Yusuf:65).

Nun (ن) Harfi
Nûn (Kalem:1); Tenâbezû 

(Hucurât:11); Yestenbitûne 
(Nisâ:83); Netaknâ (A’raf:171); 
Necdeyn (Beled:10); Nece-
sun (Tevbe:28); Nahbehû 
(Ahzâb:23); V’enhar (Kevṣer:2); 
Neḥıraten (Nâziat:11); Nesran 
(Nuh:23); Naḍicet (Nisâ:56); 

Naḍḍaḥatâni (Rahmân:66); 
Naṭîhatu (Mâide:3); Yen’iku 
(Bakara:171); Na’leyke 
(Tâhâ:12); Feseyunğiḍûne 
(İsrâ:51); Neffâṣâti (Felak:4); 
Nefhatun (Enbiyâ:46); Yunfev 
(Mâide:33); Nak’an (Âdiyat:4); 
Nekiden (A’raf:58); Nemâriku 
(Ğâşiye:15); Binemîm (Ka-
lem:11); Minhâcen (Mâide:48); 
Letenûu (Kasas:76); Tenâvuşu 
(Sebe:52); Menâs (Sâd:3); 
En-nûn (Enbiyâ:87); Nevâ 
(En’am:95).

He (ه) Harfi
Hâûmu (Hâkka:19); Hâteyni 

(Kasas:27); Fetehecced 
(İsrâ:79); Yehceûn (Zâriyât:17); 
Hedden (Meryem:90); Lehud-
dimet (Hacc:40); Hudhude 
(Neml:20); Heraben (Cin:12); 
Hârûte (Bakara:102); Bi’lhezl 
(Târık:14); Ehuşşu (Tâhâ:18); 
Helûan (Meâric:19); Hâmidetin 
(Hacc:5); Munhemirin (Ka-
mer:11); Hemsen (Tâhâ:108); 
Heyte (Yusuf:23); Mehîlen (Müz-
zemmil:14) Hiyeh (Kâria:10).

Vav (و) Harfi
Mev’ûdetu (Tekvir:8); 

Mev’ilen (Kehf:58); Evbârihâ 
(Nahl:80); Vetîne (Hâkka:46); 
Vecebet (Hacc:36); Vuhûşu (Tek-
vir:5); Sinetun (Bakara:255); 
Şiyete (Bakara:71); Mevḍûnetin 
(Vâkıa:15); Mevâtıne (Tevbe:25) 
Vefden (Meryem:85); Mevfûran 
(İsrâ:63); Yûfiḍûne (Meâric:43); 
Vekabe (Felak:3); Mevkûẓetu 
(Mâide:3); Tevkîdihâ (Nahl:91); 
Vekeze (Kasas:15); Teniyâ 
(Tâhâ:42); Vehhâcen (Nebe:13); 
Vâhiyetun (Hâkka:16).

Ye (ي) Harfi
Yeṣribe (Ahzâb:13); Yâsîn 

(Yâsin:1); Yeûka (Nuh:23); 
Yeğûṣe (Nuh:23); El-yâkût 
(Rahmân:58); Yakṭînin 
(Sâffât:14); Eykâẑan (Kehf:18); 
Yen’ihî (En’am:99).
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“Bismillahirrahmanirrahim.
Hamd, alemlerin Rabbi Al-

lah’adır. O Rahman’dır, Rahim’dir. 
Hesap gününün malikidir. Ey Rab-
bimiz, yalnız sana ibadet eder ve 
yalnız senden medet umarız. Bizi 
doğru yola ilet. Kendilerine nimet 
verdiğin kimselerin yoluna; gaza-
ba uğrayanların ve sapkınlarınki-
ne değil.” (Fatiha, 1/1-7)

“Ben, cinleri ve insanları an-
cak Bana kulluk etsinler diye ya-
rattım.” (Zariyat, 51/56)

“Nefse ve onu düzenleyene, 
sonra da ona hem kötülüğü hem 
de takvayı ilham edene yemin ol-
sun ki, onu arıtan gerçekten fela-
ha ermiştir. Ve onu örtüp kirleten 
ise muhakkak ziyana uğramıştır.” 
(Şems, 91/7-10)

Misyon, bir şeyi kendisi ya-
pan şey olduğu gibi aynı zaman-
da sonsuza kadar kollanması ve 
yaşatılması gereken de temel bir 
değerdir. Misyon “niçin var oldu-
ğumuzu” diğer bir deyişle yaratılış 
gerekçesini izah eder. Bir açıdan 
bakıldığında, aslında misyon te-
mel görev, asli görev demektir.

Bir insanın hayatını anlamlı 
hâle getiren şey, onun kendisi ve 
kendi dışındaki eşya, kâinat hak-
kındaki bilgisi, algısı, yorumu ve 
değerlendirmesidir. Unutmamak 
gerekir ki, hayatı anlamlı kılan 
ona atfedilen temel değerdir, öz 
değerdir. Zira hayat, insanın yapıp 

ettikleri ve yolculuk esnasında 
yaşadıklarıyla anlam bulur ve 
değerlenir.

Değere Dayalı Bir Kültür İnşası

Temel değer, neyin uğrunda 
mücadele etmeye değecek kadar 
önemli olduğu konusunda benli-
ğimize yerleşmiş ve süreklilik arz 
eden bir görüştür. Temel değer, 
gelecekte hedeflediğimiz yere yani 
vizyonumuza nasıl ulaşacağımız 
konusunda genel hatlar belirler. 
Belirlenen vizyona ulaşmak için 
öncelikle temel değere dayalı bir 
kültür oluşturmak gerekmek-
tedir. Bunun için de yapılması 
gerekenleri şöyle tasnif etmek 
mümkündür:

1. Temel değeri belirlemek,
2. Temel değeri baz alarak alt 

değerleri oluşturmak,
3. Temel değeri ve alt değerleri 

hayata geçirmek,
4. Ve bu değerleri hayatımı-

zın tüm alanlarına ve yaşadığımız 
bütün organizasyon ve iklimleri-
ne hâkim kılmak ve onların do-
kularına ilmek ilmek işleyerek 
yerleştirmek.

Bu temel ve alt değerler bu-
gün için adalet timsali insan ol-
mak, hiçbir şey beklemeden ih-
san etmek ve bütün bu işlere en 
yakından başlayarak yeryüzünü 
bu değerler üzerinden yeniden 

şekillendirmektir. Diğer yan-
dan ise bu değerlerin karşıtlarını 
mahkûm edip yeryüzünden uzak-
laştırmaktır. Ve dünyada bütün 
bu yaşananlara şahitlik etmektir. 
Kısaca söylersek, iyiliği yaşayarak 
yaymak, kötülükten sakınarak 
önünü kesmektir.

Misyonu asli görev olarak ka-
bul edersek, yukarıdaki temel de-
ğerlerle yüklü insan için misyon 
daha net ve anlaşılır bir hâle ge-
lebilir. Kitaba baktığımızda insan 
için asıl misyon Allah’a kulluk-
tur. Zira Allah, insanın yaratılış 
amacının kulluk olduğunu açıkça 
söylüyor.

İnsan yaratılırken iki eksen 
üzerinde yaratılmış, başka bir ta-
birle kendisine iki yön verilmiştir. 
Bunlardan biri fıtrata dönük ve 
ondan beslenen iyilik yani takva 
yolu diğeri ise azmaya dönük ve 
ondan beslenen kötülük yani fü-
cur yoludur. İşte insan bu iki yol 
arasında salınıp durur. İnsanın asli 
misyonu iyilik yaparak takvaya 
yaklaşmak ve kötülükten sakına-
rak fücurdan uzaklaşmaktır.

Son zamanlarda vizyon kavra-
mı da gündeme gelmeye başladı. 
Vizyon kavramı ise gelecekte ken-
dimizi görmek istediğimiz yeri ifa-
de eder. Diğer bir deyişle vizyon, 
gelecekte kendimizi ve hâlimizi 
nasıl görmek istiyoruz, bunun bir 
tür cevabıdır.

İNSANIN MİSYONU

Temel HAZIROĞLU

Kulluk sadece efendi köle ilişkisini anlatan bir kavram değildir. 
Kulluk her şeyden önce insanı doğrudan doğruya Rabbine bağlayarak 
özgürleştiren ve derinleştiren bir hâldir. Zira insan, Allah’tan başkalarına 
asla boyun eğmeyerek, ibadet etmeyerek ve sadece Allah’a kulluk 
yaparak gerçek anlamda özgürlüğünü tadar ve kendini gerçekleştirir.
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Kulluk ve Takva Üzere Olmak

Gerçekte misyon niçin var 
olduğumuzun, vizyon ise nereye 
gideceğimizin cevabıdır. Bu çerçe-
vede düşünürsek, şunu rahatlıkla 
söyleyebiliriz: İnsanın misyonu 
Allah’a kulluk ve takva üzere ol-
mak, vizyonu ise cennette Pey-
gamberimiz (s.a.v.)’e komşu 
olmaktır.

Kulluk sadece efendi köle 
ilişkisini anlatan bir kavram de-
ğildir. Kulluk her şeyden önce 
insanı doğrudan doğruya Rab-
bine bağlayarak özgürleştiren 
ve derinleştiren bir hâldir. Zira 
insan, Allah’tan başkalarına asla 
boyun eğmeyerek, ibadet etme-
yerek ve sadece Allah’a kulluk 
yaparak gerçek anlamda özgür-
lüğünü tadar ve kendini gerçek-
leştirir. Kulluk insana insan ol-
duğunu hatırlatarak onu diğer 
canlılardan ayırarak bir takım 
temel ilkelere ve kurallara bağlı 
kalarak yaşamasını temin eder. 
Bu suretle onu asalet sahibi, er-
demli ve onurlu kılar. Kulluk 
aynı zamanda kula kulluğu kal-
dırmanın yegâne zemininin sa-
dece ve ancak Allah’a kul olmakla 
mümkün olabileceğinin bilincini 
verir.

İnsanın kendini yoktan var 
eden ve vardan da yok eden 
Allah’a kulluk yapması onu tam ve 
kâmil özgürleştirmekle bırakmaz 
aynı zamanda yeryüzünün halifesi 
de kılar. Kulluk insanın bir yaratı-
lış, bir fıtrat vazifesidir. Maddî ve 
manevî varlığı ile Allah’a yönelen 
insan varoluş amacına dönük kut-
sal bir eyleyiş içine girer. Üstelik 
insan Allah ilişkisindeki bu kulluk 
bilinç ve eylemi insan-insan iliş-
kisinde kendini özgürlük olarak, 
insan-eşya ilişkisinde ise sorumlu-
luk olarak gösterir. Böylece insan 
kulluk ile insani kâmil yolculuğu-
na çıkmış olur.

Tabii ki, burada misyona yani 
temel değerimize bağlı kalarak, 
vizyonu yani nereye gideceğimiz 

de esas alarak yaptığımız yolcu-
luğa “hayat” diyoruz. Söz konu-
su bu hayatın anlamını, değerini 
vermek gerekir. Bu da anın görev 
ve sorumlulukları üstlenmek ile 
mümkündür. İşte yaşamak, bu 
anın görev ve sorumluluklarını 

yerine getirmek diğer bir deyişle 
topyekûn mükellefiyetlerimizin 
gereğini yapmaktır. Bu noktadan 
hareketle insan hem Yaratıcı ile 
irtibat kurar hem de toplum, eşya 
ve kâinat ile irtibat kurar. Böylece 
yeryüzünü, doğayı ve kendini ma-
mur kılma görevini yerine getirir. 
İşte bütün bu ilişkilerin temelini 
hukuk oluşturur. Dolayısıyla hu-
kuk, insan ve toplum hayatında 
çok önemli bir işlev görürken 
aynı zamanda kulluğun ifasının 
da önünü açmış olur.

Hukukun nihai amacı adaleti 
tesis etmek, adaletin nihai ama-
cı da hak eşitliğini ifa etmektir. 
O yüzden ahlak temelli hukuk, 
İslam’da toplumsal yapının teme-
lini oluşturur. Toplumda öncelikle 
ahlaktan neşet etmiş bir hukuk 
vardır ve diğer bütün siyasal, 
ekonomik, toplumsal ve kültürel 

kurum ve kuruluşlar meşruiyet-

lerini buradan alırlar. Başka bir 

deyişle, İslam düşüncesinde hu-

kuk istisnasız bütün kurumları 

oluşturan alt yapı kurumu niteli-

ğindedir. Diğer bütün kurumları 

belirlemek, tanımlamak, kısıtla-

mak, oluşturmak ve var kılmak 

hukukun asli işi ve görevidir.

İslam’ın öngördüğü ahlak 

temelli hukukun yanında son 

derece hayati önem taşıyan bir 

vasatlık meselesi de vardır. Bu 

vasatlık olgusu düz ve sıradan 

bir anlamın ötesinde çok daha 

derin ve ihata edici boyutlar 

taşır. Zira vasat/orta yol birçok 

şeyin ortalaması değil çok daha 

öte ve üst anlamlar taşır. Orta 

yol, şiddetten ve terörden uzak, 

kişiliksiz ve uzlaşmacı tutuma 

kapalı, tarihsel olarak gelene-

ğin izinde doğru bir şekilde 

konumlanmak, oradan aldığı 

güçle yarını gözeterek bugünü, 

bu anı yaşamaktır.

Diğer yandan ise vasatta olmak 

yani her türlü aşırılıklardan uzak 

kalmak, ifrat ve tefritten kaçınarak 

hayatı idame etmek ebedi barış 

yurdu yolcuları için çok güçlü bir 

şahsiyet oluşumu sağlarken kul-

luk misyonunu üstlenmiş insanlar 

için de kemale doğru yürüyüşün 

önünü açar.

Velhasıl orta yol/vasat, kendi 

başına varlığı olan bağımsız bir 

gereklilik olduğu gibi aynı zaman-

da insanı gerçek kulluğa taşıyan 

hasletlerinin zirvelerinden de biri-

dir. Böylece kendini gerçekleştiren 

insan bir ve bütüncül kulluğa yö-

nelmiş olur.

Netice itibariyle, insanın 

asli misyonu orta yol üzerinden 

“Allah’a kulluk” yapmaktır.

Temel değer, neyin uğrun-
da mücadele etmeye değe-
cek kadar önemli olduğu 

konusunda benliğimize yer-
leşmiş ve süreklilik arz eden 
bir görüştür. Temel değer, 

gelecekte hedeflediğimiz 
yere yani vizyonumuza 

nasıl ulaşacağımız konu-
sunda genel hatlar belirler. 
Belirlenen vizyona ulaşmak 
için öncelikle temel değere 
dayalı bir kültür oluştur-

mak gerekmektedir.
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İ badetlerin ritüellere hapsedil-
mesi, adetlere dönüşmüş ol-

ması her daim olmuştur. Namaz 

ibadeti de bundan nasibini almış 

mıdır? İbadet ve bilinç ilişkisini 

nasıl kurabiliriz?

Allah’a hamd Peygamberi-

mi’ze salat ve selam ediyorum. 

İbadet, Allah’ın emirlerinin, 

Allah’ın emrettiği şekilde yalnız 

Allah için yapılmasıdır. Bura-

da niyet ve zikredilen unsurlar 

olmazsa yapılan ibadet ritüele, 

ayin türü törene dönüşmüş olur. 

Yani ilgili unsurları muhtevî ol-

mayan yönelimler ibadet olmaz. 

Namaz ibadeti de bu şekildedir. 

Allah’ın emri, Allah’ın emrettiği 

tadili erkân ile ve sadece Allah 

için yerine getirildiğinde namaz 

ibadeti gerçekleşir.

Namaz, oruç, kurban gibi te-

mel ibadetlerimizle tanışmamız 

Resûlüllah (s.) ile mi başladı?

İslâm inancının telkin etti-

ği hiç bir ibadet türedi değildir. 

Bütün ibadetler insanlıkla yaşıt 

kadim tarihi köklere sahip olup 

tevhid inancına dayanırlar. İba-

detlerin nesilden nesile intikal 

etmesi, İslâm inancının vahye 

dayalı olduğu gerçeğinin bir baş-

ka açıdan delilidir. Mesela oruç 

ibadeti de belli bir süreliğine, 

belli bir toplulukla sınırlı olma-

yıp süreklilik arz eden kulluk ey-

lemi olarak yaşana gelmiştir.

“Ey iman edenler! Oruç siz-

den önce gelip geçmiş ümmetle-

re farz kılındığı gibi size de farz 

kılındı. Umulur ki sakınırsınız/

korunursunuz.”1

1	 Bakara, 2/183.

Ayette, “Umulur ki sakınır-

sınız/korunursunuz.” ifadesiyle 

mümin, sorumluluk bilincini 

artırmaya, Rabbine, kendine, in-

sanlara, tabiata ve eşyaya karşı 

daha sorumlu davranmaya dâvet 

edilir. Oruç müminlere açılmış 

İlahi bir af kapısıdır. Oruç ibade-

tiyle her mümin insanlıkla yaşıt 

tevhid kervanına dâhil olmuş, 

insanlıkla yaşıt ‘iman ailesi’ne 

mensubiyetini ilan etmiştir.

İbadetler İslâm’ın süreklili-

ğiyle doğrudan alâkalıdır. Nite-

kim peygamberlerin hiçbiri tü-

redi değildir ve keza peygamberi 

mesajlarda süreklilik esastır.

“De ki: “Ben türedi bir pey-

gamber değilim. Bana ve size 

ne yapılacağını da bilmem. 

Ben sadece bana vahyedilene 

uyarım. Ben sadece apaçık bir 

uyarıcıyım.”2

İlahi mesajda tekrarla yapılan 

çağrıya dikkat edilecek olursa 

hep aynı hedef gösterilmekte, 

kulluğun sadece Allah’a has kı-

lınması emredilmektedir. Nü-

büvvet zincirinin halkaları hep 

aynı amaç etrafında dizilmiştir. 

Peygamberleri gönderen kaynak 

aynı olduğu gibi görevlendirme 

gerekçesi de aynıdır. Peygambe-

rimiz (a.s.) bu durumu beyanla, 

“Peygamberler, anneleri ayrı, ba-

baları bir kardeşlerdir, dinleri de 

birdir.”3 buyurmaktadır.

Ramazan ayı sonrası nasıl 

bir bilinç hâline sahip olmalıyız? 

Ramazan bizde neleri değiştirmiş 

olmalı?

Bize ne kazandırdı, nasıl 

geçirdik, bundan sonrası için 

hayatımızda nasıl bir değişim/

2	 Ahkaf, 46/9.

3	 Buhârî.

RAMAZAN YAZÇİÇEK İLE 
KUR’ÂN VE AHLAK

ÜZERİNE

Hamza ER

Nefes nefese yaşadığımız olaylar, her gün her ân değişen gündemler, 
can yakıcı şahitlikler dahi maalesef yarın olmadan unutulmakta, 
yerini farklı popüler gündemlere bırakmaktadır. Ancak bir Müslüman 
için değişmeyen aslî gündem vardır, o da, Rabbimize karşı olan 
kulluğumuzdur. Zira kulluk bilincimizi canlı tutar ve duyarlılığımızı 
gevşetmezsek, o takdirde değişen gündemleri de doğru okuyup 
değerlendirebiliriz. İçinde bulunduğumuz sıkıntıları giderecek asli 
dinamikleri bilinç zemininde paylaşmayı amaçlayan çalışmalarıyla 
tanınan Ramazan Yazçiçek’le Kur’ân ve ahlak üzerinde konuştuk.
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dönüşüm sağlamalıdır? Bunların 
muhasebesini yapmalıyız. Yaşam 
devam ettiği sürece kulluk de-
vam ediyor demektir. O hâlde bir 
durum değerlendirmesi yapacak 
olursak ânın vacibini idrak sade-
dinde risk ve imkânlarımızı göz-
den geçirmeli; iki günümüzü 
müsavi kılmamalıyız. Her son 
yeni bir başlangıcı müjdeler! 
Ramazan orucuna başlamamızı 
bir hicret kabul edecek olursak 
tamamlanması ile de yeni bir 
hicrete niyet etmeliyiz. Rama-
zan orucu zamanla mukayyet 
bir aya münhasır iken; kul-
luk, zaman ve mekândan aş-
kın olup Allah’a has kılınarak 
sürdürülmelidir.

Ramazan ayı vesilesiyle 
daha fazla muhasebe imkânı 
elde ederiz. Oruç bizlere cö-
mertlik, tezkiye, tefekkür 
imkânı sağlar. Dolayısıyla yo-
ğunlaşan bu duygular vesile-
siyle sorumluluklarımızı yeni-
den gözden geçirme; tefekkür 
ile muhasebe yapma hâsılı 
tövbe ile adeta yeniden dirilme 
fırsatı elde ederiz. Kur’ân ile 
oluşan yoğun irtibatımızı Ra-
mazan sonrasında da sürdürme 
gayretinde olmalıyız.

Kur’ân Okumanın Anlamı

Ramazan ayını geride bırak-
tık. Bu bağlamda Kur’ân’ı ko-
nuşmak istiyorum. Ramazan’a 
neden Kur’ân ayı diyoruz?

İnsanlığa rehber, âlemlere 
rahmet olarak hakkı batıldan 
ayıran vahy o ayda gönderilmeye 
başlanmıştır. Rabbimiz insanlık-
la son kez irtibata geçmiş, Kur’ân 
vahyi ile peygamberlik sona er-
miştir. Ramazan ayı vesileyle 
dikkatlerimiz bir kez daha Rab-
bimizin insanla kurduğu ilahi 

mesaja çekilmiştir. “Ramazan 

ayı öyle bir aydır ki, insanlığa 

rehber olan (hidayet), bu rehber-

liğin apaçık belgelerini taşıyan 

(beyyinât) ve hakkı batıldan ayı-

ran (furkân) Kur’ân işte bu ayda 

indirilmiştir:”4

Kur’ân’ın Ramazan ayında 

inzali ve her Ramazan gecesi 

Cebrail’in Hz. Peygamber’e gele-

rek Kur’ân’ı müzakere etmeleri, 

karşılıklı birbirlerine okuma-

ları güzel bir örfün de kaynağı 

olmuştur; bu geleneğe malum 

olduğu üzere mukabele denir. 

Ramazan’da yaşam bütün yönle-

riyle Kur’ân’la formatlanır adeta. 

Kur’ân ayı, Kur’ân’a tekrarla dö-

nüş, Kur’ân’la yeniden hayat bul-

ma imkânıdır. Ramazan orucu 

4	 Bakara, 2/185.

ve getirdikleri bir medeniyettir. 
Kur’ân’la ziynetlenen medeniyet, 
Müslümanlar açısından iman-
amel bütünlüğünü muhtevi zen-
ginliği barındırır. Bu yönüyle 
Ramazan ayı, Kur’ân’dan ötürü 
zamana tekrarla kayıt düşmedir.

Kur’ân’a yaklaşımda 
ciddi sorunlar olagelmiştir. 
Kur’ân’ın okunması, onunla 
ilişkimiz ne şekilde olmalıdır?

- İlk kuşağın Kur’ân algı-
sındaki safiyet yitince sonraki 
kuşaklar birtakım ihtilafla-
ra düştüler. Kur’ân üzerinde 
oluşan ihtilafların asıl sebebi, 
Kur’ân’a, Kur’ânî olmayan tu-
tumla yönelinmiş olunması-
dır. Vahiyle gelen mesajı tam 
ve doğru bir şekilde anlama-
nın imkânı, vahyi kendi ger-
çekliği içerisinde kabul etmek 
yani öncelikle vahye iman et-
mek ile mümkündür. Bu haki-
kat bize, vahyin, bilgiden önce 
imanın konusu olduğunu öğ-
retmektedir. Nitekim Kur’ân’a 
yaklaşımda Kur’ânî olmayan 
tavırların ilhadî düşünceleri 
beslediği malumdur.

Kur’ân’a yaklaşımdaki 
sapmalar, Kur’ân’ı kendisine 
“uyulan” olmaktan çıkartıp 

“uydurulan” olarak konumlan-
dırma şeklinde olabildiği gibi, 
gönderiliş amacı dışında ona 
daha farklı beşerî beklentileri 
karşılayacak amaçlar yükleme 
şeklinde de olmuştur. Bu haller-
den teberri zorunluluğu vardır. 
Kur’ân’a anlamı bilinmeden oku-
nan bir mukabele kitabı olarak 
bakmamalıyız ve lakin onu ide-
olojik bir manifesto derekesine 
indirmeye de hakkımız yoktur. 
Malum, din ve ideoloji farklı şey-
lerdir. Kaynakları, amaçları fark-
lı olduğu gibi onlara yaklaşım 

Kur’ân üzerinde oluşan 
ihtilafların asıl sebebi, 

Kur’ân’a, Kur’ânî olma-
yan tutumla yönelinmiş 

olunmasıdır. Vahiyle gelen 
mesajı tam ve doğru bir 

şekilde anlamanın imkânı, 
vahyi kendi gerçekliği içe-
risinde kabul etmek yani 

öncelikle vahye iman etmek 
ile mümkündür. Bu hakikat 
bize, vahyin, bilgiden önce 
imanın konusu olduğunu 
öğretmektedir. Nitekim 

Kur’ân’a yaklaşımda 
Kur’ânî olmayan tavırların 
ilhadî düşünceleri beslediği 

malumdur.
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tarzları da farklıdır. Kur’ân’a fikri 
atıfta bulunmak için değil, hayat 
kaynağı olarak yaklaşmak zo-
rundayız. Kur’ân’la ilişkimiz an-
lamını, mesajını hayata taşıyacak 
İslâmî bütüncül bir bilinç üzere 
olmalıdır.

Süreç içinde farklı amaçlar-
la ortaya çıkan okuma biçimleri 
görüyoruz. Doğru olanı yanlış 
olandan ayırmak için sorunlu 
okuma biçimleriyle ilgili neler 
söylersiniz?

Bu sorunun cevabı müstakil 
bir sohbetin konusudur ancak 
şu kadarını söylemekle yetine-
yim: Burada ister batınî/mistik; 
buna muharref gelenek de di-
yebiliriz isterse modern talepler 
doğrultusunda Allah kelâmını 
restorasyona tabi tutma hadsiz-
liği şeklinde tezahür eden yanlış 
okumalar olsun, neticede bunlar, 
Hz. Peygamberin sünnetini tahfif 
ve tahkire yeltenen okumalardır.

İfsadî yönelimlerin zikrinden 
önce neyin doğru olduğunu bi-
lip ortaya koymalıyız. Burada 
mutlak doğru/hakikat, Nebevî 
yoldur. İmam Malik (r.) şöyle de-
miştir: “Bu ümmetin hâli ancak 

evvelkilerin ıslah olunduğuyla 

ıslah olunur. Şüphe yok ki, üm-

metin ilk kuşağı ve en hayırlısı 

olan Ashab, Kitab’a ve Sünnet’e 

sarılıyorlardı.” Bugün de yapıl-

ması gereken aynı şeydir.

Zamanla Kur’ân, kendisine 

“uyulan” olmaktan çıkartılıp, 

bireysel ve toplumsal savrulma-

lar doğrultusunda “uydurulan” 

olarak konumlandırılınca, en 

çok okunan kitap olduğu hal-

de en az anlaşılan kitap haline 

dönüştürüldü. Oysa ki Allah 

(cc) Kur’ân’ı, “İleride ondan so-

rumlu tutulacaksınız/hesaba 

çekileceksiniz.”5 uyarısıyla tanıt-

maktadır. Kur’ân, kulluğun; ha-

yat imtihanının sınav kitabıdır. 

İman edenlerin Kur’ân’a yaklaşı-

mı, hakkını gözeterek/gereği gibi 

okumaları yönünde olmalıdır.6 

Hâsılı üzerinde durulması gere-

ken nokta, Kur’ân’ın hakkı gö-

zetilerek, gereği gibi okunması 

ve Hz. Peygamber’in sünneti ile 

yaşama taşınmasıdır.

5	 Bkz. Zuhruf, 43/44.

6	 Bkz. Bakara, 2/121.

Bilgiden Bilince

Kur’ân’ı anlamak için 5T for-

mülümüz var. (Tedebbür, tezek-

kür, tefekkür, teakkul, tefekküh) 

Bunlardan kısaca bahsedebilir 

misiniz?

- Hakkını gözeterek okuma-

ya ben “bilgiyi bilince taşıma” 

diyorum. Farkında olarak, sa-

hiplenerek okuma… Bu okuma, 

bilginin emanetçisi değil bizatihi 

sahibi, mükellefi hassasiyetiyle 

okumadır… Kur’ân, kendisi-

nin beşer sözü olmayıp Allah’ın 

kelâmı olduğunu bildirir ve üze-

rinde “tedebbür” etmemizi ister 

(4/82). Ayrıca Rabbimizin ayetle-

ri üzerinde tefekkür (3/191), te-

zekkür (3/191), te’akkul (2/44), 

tefekkuh (9/122) etmeye çağrı 

ile anlamaya, şuur içinde olma-

ya (26/113) dâvet eder bizleri. 

Aslında bu çağrılar, insandaki 

tefekkür ve akletme potansiye-

lini açığa çıkarmak içindir. Ak-

letmeyen kalplerin (22/46) pas-

landığı/paslanacağı uyarısında 

bulunulması (83/14), talebin ne 

yönde olduğunun beyanıdır bir 

anlamda.
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Müslümanların bugünü doğ-

ru yaşayabilmeleri için dünü 

doğru anlamaları gerekir. Ken-

di tarihlerine yeniden dönmek; 

kendi tarihi ve entelektüel biri-

kimleriyle yüzleşmek zorunda-

dır Müslümanlar. Hayatı; çağı ve 

olayları doğru okumanın yolu, 

sorunlarla yüzleşmekten geçer. 

Kur’ân’a ve hayata yabancılaşan 

Müslüman aklı, bu krizi aşma-

lıdır. Müslüman aklının vahyin 

aydınlığında yeniden inşaya ih-

tiyacı vardır. Ümmetin büyük 

sorunu buradadır!

Burada çözüm, fıkhetme so-

runuyla doğrudan alâkalıdır. Bu-

nun için Kur’ân’ı doğru anlamak 

zorundayız. Bunu gerçekleştir-

menin imkânı, fıkıh bilmekten 

ziyade fıkhetmektedir. Bir başka 

izahla, dinde fıkıh ahkâmda fık-

ha öncelik arz eder. Gerekli ve 

de öncelikli fıkıh, dinde fıkıhtır. 

İmam Ebu Hanife (r.)’ın tanım-

laması meseleyi izahta oldukça 

ufuk açıcıdır. Ebu Hanife, “Din-

de fıkıh, ahkâmda fıkıhtan daha 

üstündür.” demektedir. Bu fıkıh, 

dini yenileyecek değil, dinde ye-

nilenmeyi öngören derin anla-

yış; etkin fıkıhtır. Keza İslâm’ın 

yenilenmeye değil, İslâm ile ye-

nilenmeye ihtiyaç vardır. Farklı 

bir ifadeyle, yenilenmesi gereken 

İslâm değildir, Müslümanlar-

dır. Dini yenilemeye kalkışmak, 

‘bidat’ ya da ‘reform’ nevi dine 

rağmen yaklaşımlardır. Dinde 

yenilenmeye gelince bu, gerekli 

ve hatta zorunlu olan içtihattır; 

tecdit ruhunun canlı tutulması-

dır. İşte tedebbür, tezekkür, te-

fekkür, te’akkul, tefekküh uyarı-

sı burada birçok meseleye ehem 

mühim konumdadır.

Kelam-ı İlahi’nin Tabiatı

‘Kur’ân’ı anlayamayız’dan 
‘Kur’ân’daki İslâm’, ‘Kur’ân 
İslâm’ı’ noktasına geldik. 
Kur’ân’a dönüş değerlidir ama 
herkesin kendi yorumunu 
Kur’ân’a yaptırmaya başlaması 
günümüzün ciddi sorunların-
dan birisi değil midir? (Adeta 
Kur’ân’ı kendileri konuşturuyor, 
Allah bence böyle söylüyor diye-
rek Allah adına konuşma cüretin-
de bulunuluyor) Bu işin dengesi 
nedir?

Sapmalar tarihteki muharref 
izleri taşırlar. Devam edegelen 
şu zafiyetten özellikle uzak du-
rulmalıdır: Kur’ân, her fırkanın 
kendi anlayışına, farklı batıl din 
algılarının tevillerine göre oku-
nup anlaşılacak bir kitap değil-
dir. Kur’ân vahyi, belli sınırlara 
mahpus edilemez hakikattir. 
Bütün çağlara hitabın şimdiki 
zamanda okunup anlaşılması, 
yaşanması gereken rahmettir 
Kur’ân. Hakkın ölçüsü, ne za-
man ne mekân ne de şahısların 
indi kanaatleriyle ortaya koy-
duklarıdır. Hakkın ölçüsü, biza-
tihi Kur’ân’da bildirilen ilke ve 
prensiplerdir. Farklı fırkaların 
yanlışından arınmanın imkânı 
da hakemi de yine Kur’ân’dır.

Burada iki sapma olarak 
sınıfladığınız güruhu cühelâ 
aslında ortak bir paydada bu-
luşmaktadır: “Kur’ân’ı anlaya-
mayız” söyleyenler de, “Kur’ân 
İslâm’ı” diyenler de Kelam-ı 
İlahi’nin tabiatını göz ardı ede-
rek onu kelam-ı beşerî dereke-
sine indirmek sevdasındadırlar. 
Ya “anlayamayız” diyerek vahyin 
gerekli gördüğü emirlerin yü-
kümlülüğünden kaçınma ya da 
Allah’a kasıt dayatarak Allah’tan 
daha iyi manalar çıkarma 

hadsizliği… Neticede bunlar, 

Hz. Peygamber’e vermedikleri 

beyan, tatbik yetkisini gasıpla, 

yetkiyi kendilerine layık görerek 

hevalarını ilah edinmektedirler.

“Kendi istek ve tutkularını 

(hevasını) ilâh edineni gördün 

mü? Şimdi ona karşı sen mi ve-

kil olacaksın?”7 Heva-hevese 

uymak, Allah’a ortak koşmanın 

yani şirkin aslını teşkil eder. İn-

sanın hevası doğrultusunda delil 

bulma gayreti, dün olduğu gibi 

bugünkü sapkınlıkların da özü-

nü oluşturmaktadır. İsimleri de-

ğişse de maya hep aynıdır.

İslâmî kimliği nasıl tanımlı-

yorsunuz? Müslümanın kimliği 

nasıl olmalıdır?

Çağımızda insanlığın içinde 

bulunduğu en tehlikeli fitne, 

“Din Allah’ın, hayat ise kişinin 

kendisinin” olduğu düşünce-

sidir. Bu sonuca insanlığın an-

lamdan uzaklaşıp büyük kopuş 

yaşaması ile gelindi. Burada 

reddedilmesi gereken sorunlu 

profan, laik anlayış, bir yönüy-

le dine yüklenen çarpık anlam-

dan beslenmektedir. Bu duruma 

Bilgiden Bilince kitabımda kök 

sorun-kök cevap muvacehesinde 

dikkat çektim.

Gökte ilah olan yerde de 

ilahtır. Yaratma da emretme 

de Allah’a aittir. Buna muhalif, 

laik; bölünmüş bilinçle kim-

liklerin harmanlandığı bakışlar 

İslâmî olamaz. Kişi ya İslâm’dır 

ya değildir. Renklerin ortası, 

tonu olabilir ancak inancın or-

tası, ortalaması olmaz. Bu açık-

lamadan da anlaşılacağı üzere 

İslâmî kimlik dinin Allah’a has 

7	 Furkan, 25/43.
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kılındığı, kulluğun Allah ile bir-
likte başkalarına bölüştürülme-
diği kimliktir.

“De ki: “Ben, dini yalnızca 
O’na halis kılarak Allah’a ibadet 
etmekle emrolundum.” “Ve ben, 
Müslümanların ilki olmakla da 
emrolundum.”8

Esasen inanan insana “Müs-
lüman” adını Allah veriyor. 
“Peygamber’in size şahit olması, 
sizin de insanlara şahit olmanız 
için, O, gerek daha önce (gel-
miş kitaplarda), gerekse bunda 
(Kur’ân’da) size “Müslümanlar” 
adını verdi!”9

Bireyselleşme ve 
Dünyevileşme

Kimliğimizi tevhidi bilinci-
miz temsil eder, etmelidir. Peki, 
Müslüman kimliğimizde gördü-
ğümüz aşınmanın sebebi nedir ve 
bunu nasıl aşabiliriz?

İslâm’ın öncelikli hedefi sağ-
lam bir inanç sistemi oluştur-
maktır. Sağlam inanç sisteminin 
özü, tevhid akidesidir. Hayat 
tevhid ile gerçek anlamını bulur. 
Beşer, İslâmlaştıkça insanlaşır 
diyoruz değil mi? Ve insan, nis-
yan ile malul, ünsiyetle maruf-
tur. Tasavvuratın her ân yeniden 
vahyin rehberliğinde terbiyeye; 
ıslah ve inşaya ihtiyacı vardır. Bu 
vasatta,

Müslüman kimliği aşındıran 
sebeplerin bilinmesi için önce-
likle cahiliyenin bilinme zaru-
reti vardır. Malum inançta ve 
yaşamda zulmün egemen oldu-
ğu Hz. Muhammed öncesi dö-
neme “cahiliyye dönemi” denir. 
Ancak İslâmî olmayan her dava, 
ne zaman güdülürse güdülsün 

8	 Zümer, 39/11-12.

9	 Hac, 22/78.

bu içerikte olduğu müddetçe 

cahiliyye davasıdır. Şurası kesin 

olarak unutulmamalıdır: Bir dö-

nem için ‘cahiliyye’ kavramının 

kullanılmış olması, mutlak ma-

nadaki bilgisizlik ve cehaletten 

öte rabbanî terbiyeden uzakla-

şılması, Allah ile birlikte başka 

ilahlar edinilmiş olması; farklı 

bir tanım ile İslâmî hükümlerin 

değil, beşer uydurması hüküm-

lerin uygulanıyor olmasından-

dır. Kur’ân’ın en önemli anahtar 

terimlerinden biri olan cahiliye 

ifadesini iyice anlamadan ‘İslâm’ 

kavramının dini düşünce tari-

hindeki yerini tayin edemeyiz... 

Cahiliyye tarihsel bir devir değil, 

kişisel bir sıfattır.10 Bu manada 

‘cahiliyye’ kelimesi “Hz. Muham-

med öncesi” diye tercüme edile-

mez, çünkü o daha çok “şimdi”yi 

gösterir. Cahiliye ‘İslâmî’ olana 

aykırı olandır. Cahiliye insanın 

Müslüman olmasından önceki 

hayatını belirtir. Hâsılı ferdin 

hayatı, İslâm ile tam iki kısma 

bölünmüştür. Bu âna kadar o bir 

cahil idi, bu ândan itibaren ise 

bir Müslim’dir. Bütün kötülükle-

rin kendisinde ürediği bataklık, 

cahiliye bataklığıdır. Cahiliye, 

10	 Bkz. Maide, 5/50; Âl-i İmran, 3/154; Ahzab, 
33/33; Fetih, 48/26.

bin bir surat ahlaksızlığıyla her 
dem sahnededir.

Bugün Müslüman kimliği 
aşındıran iki cahilî musibet ile 
yüz yüzeyiz. Bunlar bireyselleş-
me ve dünyevîleşmedir. Bun-
ların neticesinde benmerkezci 
anlayışa sahip dünyacı kişi ölü-
mü unutmuştur. Ölümü unutan 
insan, Allah’ı hesaba katmadan 
yaşamaya başlamış demektir. 
Maalesef Müslümanlar da yay-
gınlaşan bu tehlikenin dışında 
değillerdir. Bireyci ve dünyacı 
sapkınlığın birçok ifsadî anla-
yışın rahmi olduğu kanaatin-
deyim. Dünyevileşme ve birey-
selleşme hastalığının panzehri, 

ahiret inancının yeniden ikamesi 
ve ümmet bilincinin ihyasıdır.

Allah tasavvuru bozulursa 
ardı sıra bütün tasavvurlar bo-
zulur. Müslümanlar açısından 
tasavvurun her ân ve yeniden 
vahiy ekseninde inşa zorunlulu-
ğu vardır. Burada zorunluluğun 
üzerinden yürütüleceği nirengi 
noktası tevhiddir. Tevhid, eşya-
yı ait olduğu yere koymadır ve 
tecellisi adalettir. Bunun aksi ise 
zulümdür, şirktir. Bu anlamda 
şirk, İlahi rızadan uzaklaşmaya, 
dengesizliğe yani adaletten sap-
maya varan her iştir. Doğru bir 
tasavvura doğru bir yönelimle 

Kur’ân, kulluğun; hayat imtihanının sınav kitabıdır. 
İman edenlerin Kur’ân’a yaklaşımı, hakkını gözete-
rek/gereği gibi okumaları yönünde olmalıdır. Hâsılı 
üzerinde durulması gereken nokta, Kur’ân’ın hakkı 

gözetilerek, gereği gibi okunması ve Hz. Peygamberin 
sünneti ile yaşama taşınmasıdır.
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varılabilir ancak. Neyi kastedi-

yorum burada? Kevnî ve münzel 

ayetlerin birlikte okunmasını ve 

Hz. Peygamberin sünnetinin ya-

şam tarzı olarak kuşanılma zaru-

retini kastediyorum. Keza İslâm, 

maddî-manevî, dünya-ahiret 

denge dininin adıdır. Bütün el-

çiler marufu emr ve münkerden 

nehy vazifesini ifa için gönderil-

mişlerdir. Allah’ın Peygamberle-

ri, “El-hayâtü’t-dünyâ” tasavvu-

runu “Ed-darul-âhire” tasavvuru 

bütünlüğü içinde insanlığa yol 

gösterici olmuşlardır.

Şu tespiti burada da yinele-

mek istiyorum: Bugün çoğu in-

sanın yaşadığı asıl sorun, siyasî 

istikametsizlikten önce, ‘varlık’ 

hakkında doğru tasavvur ve te-

fekkür yoksunluğudur. Düşün-

cesinde netleşmemiş insanların 

söylemlerinde tutarlılık, siyaset-

lerinde istikâmet beklenemez. 

Demek istediğim siyasî istika-

metsizlik aslında bir tasavvur so-

runudur. Müslüman kimlik bu 

zeminde düşünülmelidir. Nite-

kim zemin kayarsa üzerindekiler 

de kayar!

Müslüman kimliğin inşasın-

daki yol işaretlerine ve kaygısını 

duyduğum kişilikteki zafiyetleri 

Müslüman kimliğe sirayet et-

tirme risklerine dikkat çekerek 

cevabı tamamlamak istiyorum: 

Müslüman kimlik için, bilgi ile 

bilinci mezceden bir farkındalık, 

ilmiyle amil bir tutarlılık, kişili-

ğiyle mahfuz, kimliğiyle makbul 

bir örneklik elzemdir.

Hz. Aişe (r.) “Resûlüllah 
(s.)’in ahlakı Kur’ân’dır” buyur-
muştur. Resûlüllah (s.)’ın örnek 
ahlakı kitabın rehber edinilmesi 
doğru anlaşılmasıyla mümkün-
dür. O bize iki emanet bırakmış-
tır. Kur’ân ve O’nun nasıl yaşa-
nılacağını gösteren Peygamber 
örnekliği Sünnet… Sohbetin son 
kısmını da buna ayırmak isti-
yorum. Niçin önce ahlak dedi-
niz? Ahlakı neden kayıp halka 
görüyorsunuz?

Hz. Aişe (r.) annemi-

zin, “Resûlüllah (s.)’in ahlakı 
Kur’ân’dır” buyurmuş olması 

ahlakı zaten merkezî bir konu-

ma yerleştiriyor. Bu hakikat or-

tada iken, kavramların kirletil-

miş olmasından ötürü ahlak ile 

neyi kastetmediğimi belirtmem 

lazım: Etik, moral değer, sınıf-

sal konsensüsle varılan sekü-

ler fayda normları için ‘ahlak’ 

diyemeyiz.

Ahlak Kayıp Halkamızdır

Ahlak, yaratılış; hulkla aynı 

kökten gelen, fıtrata; enfüsi ve 

afaki âlemde marufa uygun söz 

ve davranışlardır. Ahlakın fıtrata 
bakan yönü Allah vergisi olup 
vehbîdir. Kesbî olan ise fıtratla 
uyumu oranında kişi ahlakına 
dönüşür. Sünnetullah varlığın 
yasası, ahlak ise varlığın ortak 
dilidir. Bu izahtan sonra şimdi 
sorabiliriz: Neden önce ahlak? 
İslâmî kaynaklarda konuların 
izahına iman bahsiyle başlandı-
ğı malumdur. Bu öncelik, diğer 
amellerin kabulünün ancak iman 
etmekle mümkün olacağına vur-
gu içindir. İman mükellefiyeti, 
aklı selim ve ahlaklı insanların 
taşıyıp sürekli kılabileceği bir 
iştir. Ahlak, emin, eman ve ima-
nı diri tutmaktır. Ahlak sınavını 
geçememiş bireylerin şahsiyet 
sorunu yaşamaları kaçınılmaz-
dır. Şahsiyetin kendisiyle kemal 
bulup yüceldiği ya da zevale sü-
rüklenip alçaldığı altın halkanın 
ahlak olduğunu düşünüyorum. 
Keza ahlaklı olmak ideolojik 
bir tercih değil, İslâmî gereklilik 
olup kimliktir. Müslüman şahsi-
yetin yaşam tarzı olan ahlak, bu-
gün kayıp halkamızdır. Ümmet 
olarak hal-i pürmelalimiz bu 
tespitimin daha iyi anlaşılmasını 
sağlayacaktır maalesef.11

Kur’ân’da iman-ahlak iliş-
kisi, ‘ahlak’ kavramını merkezî 

11	 İleri okumalar için bkz. Ramazan Yazçiçek, 
Bilgiden Bilince, Ekin Yayınları, İstanbul 
2019.

Gerekli ve de öncelikli fıkıh, dinde fıkıhtır. İmam Ebû Hanîfe (r.)’ın tanımlaması 
meseleyi izahta oldukça ufuk açıcıdır. Ebu Hanife, “Dinde fıkıh, ahkâmda fıkıhtan 

daha üstündür.” demektedir. Bu fıkıh, dini yenileyecek değil, dinde yenilenmeyi 
öngören derin anlayış; etkin fıkıhtır. Keza İslâm’ın yenilenmeye değil, İslâm ile 

yenilenmeye ihtiyaç vardır.
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konuma yerleştirmiştir. “Ve 
sen şüphesiz yüce bir ahlak 
üzeresin.”12 ”Resûlüllah (s.)’in 
”İman itibariyle müminlerin en 
faziletlisi hangisidir?” sorusuna 
verdiği “Ahlakı en güzel olandır.”13 
cevabı, Hz. Peygamber’in ah-
laki kemâlini, “Üsve-i Hasene” 
oluşunu; ”Muhakkak ki O’nun 
ahlakı Kur’ân idi”14 tespiti de, 
Resûlüllah’ın ahlakının kaynağı-
nı gösterir. Peygamberlerin gön-
deriliş gerekçesi, Allah’a kulluğa, 
tâğuttan kaçınmaya çağrıdır.15 
Hz. Peygamber de, ”Ben ancak 
yüce ahlakı tamamlamak için 
gönderildim.”16 derken, aslında 
nübüvvet-ahlak ilişkisini beyan 
eder.

Neslin ve ekinin ifsadı ne 
ise fıtrata, vicdana ihanetle ah-
laksızlık da odur. Vicdan, ah-
laklı olmayı telkin; ahlaksızlık 
ise, vicdana ihanetle tebarüz 
eder. Ahlak, toplumları ayakta 
tutan vicdan sütunlarıdır. Ah-
lakla başlayan yükseliş, ahlakî 
tökezlemeyle düşüşe geçer! Kişi 
ahlakının hayatla ilişki düzeyi, 
Kur’ân’la ilişkisi kadardır. Keza 
ahlak, izafi değil asli hakikattir.

Ahlak, inançtan, imandan ko-
puk, bağımsız bir değer midir?

İslâm sağlam bir inanç siste-
mi oluşturmayı hedeflemiş bunu 
fıtrat zemininde bina etmiştir. 
Bu durum Kur’ân’ın beyanıdır. 
Burada sorun, ahlak ifadesi-
nin zaman içerisinde iman ile 
zorunlu bağının koparılmış ol-
masındadır. Ahlakın farkında-
lıkla, şuurla yapılan davranışlar 
bütünü olduğu düşünülürse, 

12	 Kalem, 68/4.

13	 Ebû Dâvûd.

14	 İbn Hanbel.

15	 Bkz. Nahl, 16/36; Enbiyâ, 21/25.

16	 Muvatta.

cahilî olandan İslâmî olana ge-
çişin ahlaki bir vecibe olduğu 
görülecektir. Bu ayraç, ahlaka 
nereden başlamak, nereden bak-
mak gerektiğini gösterir. Bütün 
peygamberler (a.s.), ortaya çıkan 
dönemsel ahlaksız tavırlardan 
önce ahlaksızlığın kökeniyle; ah-
laksızlığın asıl sebebi olan şirkle 
mücadeleye, adâlet ve ihsanı ika-
meye çalışmışlardır.

Ahlak özü itibariyle bir bilin-
ce, rıza ile kabullenmeye daya-
nır. Kur’ân-ı Kerim, iman-ahlak 
bütünlüğüne sahip bir yaşamı 
öngörür. Ahlak, pratiği olmayan 
bir teori/nazariyat olmayıp bila-
kis kendi pratiğini zorunlu kılan 
yükümlülüktür. Ahlaklı dav-
ranmak, ahlaki bir erdem, poli-
tik bir tedbirden ziyade imanın 
konusudur. Buradan, bilginin 
gerekli ve fakat tek başına yeter-
li olmadığının altını çiziyorum. 
Yeterlilik, tevhid gibi ahlakın da 
amel ile teyid edilmesiyle sağla-
nabilir. Dolayısıyla asıla rağmen 

bir usul, imana-İslâm’a rağmen 
bir ahlak düşünülemez. İslâm’ın 
amentüsünde mevcut olan ah-
lak ilkeleri faydacı olmayıp il-
keli, arızi olmayıp asli çözümler 
vazeder.

Tevhid ve Ahlak

Tevhid ile ahlak arasında na-
sıl bir bağ bulunmaktadır?

Ahlak-tevhid ilişkisi gerçek 
zamanlı bir ilişkidir. Ahlak, sınır 
bilme; kontrolsüz düşünce ve 
davranışları meşru sınırlara çek-
me eylemidir. Hayrın anahtarı, 
şerrin kilidi olma, her dem ahlak 
iledir. Unutulmamalıdır! Tev-
hidin bilgisini kavramak kişiyi 
muvahhid kılmadığı gibi, ahla-
kın bilgisine sahip olmak da ah-
laklı olmak için yeterli değildir. 
Bir insanın iman-ahlak proble-
mini çözmeden yola koyulması, 
imanın ahlak ile bağını kopara-
rak yol alması mümkün değildir.

Birey başkalarıyla olmadığı, 
başkalarının görmediği zaman 
ve mekânlardaki ahvaliyle ken-
disidir. Ahlak-tevhid ilişkisinin 
can alıcı noktası da burasıdır. 
Müslüman şahsiyet için zorunlu 
ahlak-tevhid bütünlüğü, ahlaklı 
kalınarak korunabilir ancak. Ah-
laksız ortamlarda ahlaklı kalabil-
menin imkânı, ahlaksızlığa karşı 
direnmekten geçer. Kur’ân, iman 
kitabı olduğu gibi bir ahlak kita-
bıdır. La ilahe illallah, iman ilke-
si olduğu gibi bir ahlak ilkesidir 
aynı zamanda. Müslüman şahsi-
yetin ayağa kalkması iman iledir 
ve fakat yol alması ahlak iledir.

Son sözüm şu olsun inşallah: 
“La ilahe illallah” hakikati doğru 
anlaşılırsa her mesele doğru an-
laşılacak, o hakikat doğru anla-
şılmadığında hiçbir mesele doğ-
ru anlaşılamayacaktır.
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Sîmurg’un 
Kanadı

Gönül Tekin
Yeditepe Yayınları, 

İstanbul, 2020.

Eski Çağ anlatıların-
da yer alan mitolojik 
kahramanların, varlık-
ların, motiflerin veya 
imgelerin Türkçe an-
latı geleneğinde sü-
regelen izleri bugün 
hâlâ keşfedilmeyi 
bekleyen disiplinle-
rarası bir araştırma 
konusudur. Gönül 
Tekin, her biri uçsuz 
bucaksız yeni ufuk-
lar açan kitaplarında, 
makalelerinde, kon-
feranslarında ve söy-
leşilerinde bu konuyu 
büyük bir itina ile iş-
lemekte ve bugün ar-
tık kendi dünyamızın 
bir parçası olmayan, 
anlamadan okudu-
ğumuz, ve hatta ço-
ğunlukla anlamadan 
yorumlamaya çalıştı-
ğımız, eski devirlerin 
düşünce ve hayal 
dünyasıyla şekillen-
miş eserleri bizlere 
anlaşılır kılmaktadır.

Şarkiyatçılığı Yeniden Düşünmek
Wael B. Hallaq    çev. Ahmet Demirhan

Edward Said’in ufuk açıcı Şarkiyatçılık kitabından bu yana, Şarkiyatçılık kavramı Batılı entelektüellerin baskı ile 
yaptıkları işbirliğini göstermek için bir emsal olarak kullanılageldi. Yine de Şarkiyatçılığı akademik disiplinlerin 
karmaşıklığını bir kenara atmak pahasına günah keçisi olarak kabul etmek doğru mu? Wael B. Hallaq, kitabında 
Şarkiyatçılığı modern bilgiyi yeniden düşünürken bir başlangıç noktası olarak ele alıyor. Tohumları yaklaşık olarak 
on yıl önce atılan bu kitap, Şarkiyatçılığın sözde “Öteki”ye dayandığı kadar modern benliğin inşasında da temel 
olduğunu öne sürüyor. Pek çok akademik disiplinin temelini sarsmak için kayda değer bir girişim olan Şarkiyatçılığı 
Yeniden Düşünmek, akademinin modern kapitalizm, sömürgecilik ve hegemonik güç formlarındaki ölümcül suçlu-
luğunun boyutlarını ortaya koymaktadır.

İstanbul Sözleşmesinden İnsanı ve Aileyi Korumak
Muharrem Balcı

Muharrem Balcı İstanbul Sözleşmesinden İnsanı ve Aileyi Korumak kitabında küre-
sel bir ifsad projesi olarak toplumsal cinsiyet eşitliğinin izini sürüyor ve bu kavramın, 
şaşırtıcı biçimde İstanbul Sözleşmesinin temelini oluşturduğunu ortaya koyuyor. 
Kavramın nasıl ortaya çıktığını, toplumsal olarak küresel ve yerel aktörlerce nasıl 
belirleyici hâle getirildiğini inceliyor. Bunu yaparken hem tarihsel hem sosyolojik 
hem de hukuki kaynaklara başvuruyor;  insan, aile, evlilik, din, eğitim gibi birçok 
alanda bu kavramın toplumsal hayat üzerindeki etkilerine işaret ediyor. Bununla 
bağlantılı olarak İstanbul Sözleşmesinin hayatımızın her veçhesine sirayet eden 
tahrip edici etkilerinin farkına varmamızı sağlıyor.

Küreselliğin Fay Hattı
Âkif Emre

Soğuk savaş döneminin bitişini ilan eden Berlin Duvarı’nın yıkılışı ile Dünya Ticaret 
Merkezi’nin yıkılışı arasında geçen kısa sürede dünya “yoğunlaştırılmış bir yüzyıl”ı 
yaşadı. Bu on yıl içinde neredeyse bir yüzyılı kapsayacak yoğunlukta gelişmelere 
tanık olundu.     
Küreselliğin Fay Hattı, dünya ile beraber Türkiye’nin içinden geçtiği yoğunlaştırıl-
mış soğuk savaş sonrası dönemi, bir yüzyılın bitip yeni bir yüzyılın başladığı yılları 
kapsıyor.
Bu kitapta yer alan yazılar, dönemin dünyasını tanımaya ve tanımlamaya yönelik 
bir çabanın ürünü. Bu yazılar aynı zamanda dünya ölçeğinde yaşanan yeni kavram-
sal tartışmaların, uluslararası düzen arayışının bir muhatabı; üzerinde yaşadığı coğ-
rafyanın anlamına ilişkin duyarlılık/sorumluluk sahibi bir bireyin sorgulaması olarak 
da okunabilir.

Ahmet Hamdi Akseki Hayatı, Mücadelesi ve Eserleri 
İsmail Kara-Rabia Gündoğdu

Saltanat, Meşrutiyet ve Cumhuriyet dönemlerine şahitlik eden bir âlim ve müte-

fekkir olan Türkiye Cumhuriyeti’nin üçüncü Diyanet İşleri Başkanı Ahmet Hamdi 

Akseki’nin  başlıca eserleri arasında,  İslâm Dini, Dini Dersler 1-2, İslâm Dini Fıtridir, 

İslâm Dini Tabii ve Umumi Bir Dindir, Türkçe Hutbe, Yeni Hutbelerim, Bulgaristan 

Mektupları, Ahlak Dersleri ile Askere Din Kitabı yer alıyor.  İsmail Kara ile Rabia Gün-

doğdu tarafından kaleme alınan eserde, 9 Ocak 1951’de vefat eden Akseki’nin ha-

yatı, mücadelesi, eserleri ve görev sürecindeki önemli anılar, fotoğraflarla anlatılıyor.

Ketebe Yayınları, 
İstanbul, 2020.

Büyüyenay Yayınları, 
2020.

Diyanet İşleri 
Başkanlığı Yayınları, 

2019.

Pınar Yayınları, 
İstanbul, 2020.


