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ÖNSÖZ 

İnsanlar belli amaçlarla dünyaya gönderilmiş ve orada nasıl hareket edecekleri, 

hangi ölçü ve sınırlara göre yaşam biçimi ortaya koyacakları peygamber aracılığıyla 

kendilerine bildirilmiştir. İnsanlığa ilahî mesajları iletmek üzere peygamber olarak 

görevlendirilen kişilerle vahiy adı verilen iletişim vasıtası kullanılmıştır. Bu bağlamda 

Hz. Muhammed, yaratıcının mesajlarını insanlara ulaştırmak için görevlendirilmiş son 

peygamber olup kendisine Kur’ân indirilmiştir.  

Evrensel değerler noktasında insanlığa asırlardır kaynaklık eden Kur’ân-

Kerîm’de bazı âyetler kolayca anlaşılabilecek açıklıktadır. Ancak bazı âyetlerin 

anlaşılması ve doğru yorumlanması için özel bir çalışmaya ihtiyaç duyulmaktadır. Bu 

sebeple Kur’ân’ın indiği dönemden itibaren verdiği mesajlar insanlar tarafından 

anlaşılmaya çalışılmıştır. Bu minvalde tefsirler telif edilmiş, tefsir usûlü ve tefsir tarihi 

vb. alanlarda çeşitli eserler kaleme alınmıştır. Genellikle Kur’ân’ı baştan sona tefsir 

etme şeklinde süren bu çalışmaların günümüzde belirli bir konunun ele alınması 

şeklinde yoğunluk kazanarak devam ettiğini görüyoruz. Biz de bu çerçevede hareket 

ederek Kur’ân’da ele alınan önemli konulardan biri olan sorumluluk konusunu ve 

bunun samimiyet ile ilişkisini değerlendirdik. Zira dinî kaynaklarda dinin samimiyet 

olarak tanımlanması sorumluluk-samimiyet ilişkisini önemli kılmaktadır.  

İslâmî kaynaklarda sorumluluk ve samimiyet konularında yapılmış bazı 

çalışmalar mevcuttur. Her çalışmada konunun farklı bir bakış açısıyla 

değerlendirilmesi söz konusu olduğundan farklı araştırmaların ilgili konuya katkı 

sağlaması öngörülebilir. Biz de bu doğrultuda insanın sorumlulukları bağlamında 

ihlâslı ve samimî olmasının önemini temel kaynaklardan yola çıkarak incelemeye 

çalıştık.  

Çalışmam boyunca kıymetli değerlendirmeleriyle ufkumu açan ve tezimin 

şekillenmesinde önemli katkılar sağlayan danışmam hocam Sayın Dr. Öğretim Üyesi 

Kadri Ziyaettin Coşan Bey’e sonsuz teşekkürlerimi sunarım. 

                                                                                                  Ayhan GÜR  

   Kocaeli 2021 
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Yüksek Lisans, Temel İslam Bilimleri Anabilim Dalı 
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Allah Teâlâ, Kur’ân’da, emaneti göklere, yere ve dağlara teklif ettiğini ancak 

onların bu emanetin sorumluluğundan çekindikleri için kabul etmediklerini, bu 

yükümlülüğü insanın kabul ettiğini bildirmektedir. Dolayısıyla sorumluluğu Cenâb-ı 

Hakk’ın insana teklif ettiği ve onun da yüklendiği bu büyük emanetin hakkını vermek 

olarak ifade etmek mümkün görünmektedir. Dolayısıyla insanın varoluş gayesinin 

temelini oluşturan sorumluluk, kişinin dinî ve dünyevî hayatını şekillendirmesine 

imkân sağlayan önemli bir duygudur.  

Kişinin hem dünya hem de ahiret hayatına yönelik olumlu katkı sağlayan 

sorumluluk bilinci, dünya ve ahiret mutluluğunu temin eden en önemli hasletlerden 

biridir. Söz konusu ideale ulaşmak bireyin dinî ve sosyal hayatta yerine getirmekle 

sorumlu olduğu vazifelerini bu bilinç doğrultusunda ihlâs ve samimiyet üzere 

gerçekleştirmesiyle mümkündür. Böylece kişi sorumluluk bilinciyle hareket etmek 

suretiyle toplumda erdemli bireylerin yetişmesine katkı sağlayacaktır. Bu bilince sahip 

olmayan kişinin ise hevâ ve heveslerinin peşinden giderek kendisine fayda 
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sağlamadığı gibi aynı zamanda içinde yaşadığı topluma da zarar verebilecek 

davranışlarda bulunması söz konusu olabilmektedir. 

 Hz. Peygamber (s.a.s.) döneminde bazı mü’minlerin sorumluluk bilincine 

aykırı şekilde hareket ettiklerinde hem onların hem de tüm toplumun birtakım sıkıntılı 

durumlarla karşı karşıya kaldıkları görülmektedir. Nitekim Uhud Savaşı’nda bazı 

kimselerin sorumluluk bilinciyle örtüşmeyecek şekilde hareket etmeleri, bazılarının da 

görev yerlerini terk etmeleri onlarca Müslümanın şehit olmasına sebeb olmuştur. Hatta 

Hz. Peygamber (s.a.s.) bunun neticesinde yaralanmış ve çok zor durumda kalmıştır. 

İşte İslâm’ın ilk dönemlerinde yaşanan bu olay, bazı kimselerin 

sorumluluklarını layıkıyla yerine getirmediğinde büyük felaketlerle yüzleşmek 

zorunda kalacağımıza dair bir örnek olarak karşımızda durmaktadır. Bu sebeple kişinin 

sorumluluk bilinci ve samimiyet duygusuyla hareket etmesi hem bireysel hem de 

toplumsal bakımdan büyük önem arz etmektedir. 

Cenâb-ı Hakk’ın kullarından istediği, kendisinin tek yaratıcı olarak kabul 

edilmesi, zâtına ortak koşulmaması ve samimiyetle ibadet edilmesi, insanların 

sorumluluklarını yerine getirmeleri ve ahiret için hazırlık yapmalarıdır. Kişi bu 

görevlerini içtenlikle yerine getirdiği takdirde ideal anlamda Rabbine kul 

olabilmektedir. Aksi halde dünyada birtakım zorluklarla karşılaşabileceği gibi ahirette 

de azap görebilir. Bu itibarla araştırmamızda sorumlulukların samimiyet ile ilişkisi ele 

alınarak sorumlulukları içtenlikle yerine getirmenin ideal bir mü’min olma, erdemli 

bir hayat sürme ve ahiret hayatına hazırlık yapma hususundaki önemli etkisini ortaya 

koymak hedeflenmiştir. 

Elde edilen bilgilerden çıkarılan sonuca göre kişi bütün inanç, söz, fiil ve 

davranışlarında içten ve samimî olmalı, gösteriş ve yapmacık davranışlardan uzak 

durmalıdır. Yaratıcıya kulluğun ve ahlâklı bir insan olmanın temel ölçütü; ihlâslı 

olmaktır. Dinin samimiyet olarak tanımlanması bu ölçütü doğrulamaktadır. Kişi, 

Rabbine ve diğer varlıklara hatta kendi nefsine karşı samimiyet ve içtenlikle hareket 

etmek suretiyle hayatını daha anlamlı hale getirme fırsatını yakalayabilecektir.  

Anahtar Kelimeler: Kur’ân, Tefsir, Sorumluluk, İhlâs, Samimiyet. 
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ABSTRACT 

 

RESPONSIBILITIES OF HUMAN BEİNGS WITHIN FRAMEWORK 

OF SINCERITY ACCORDING TO THE QORAN, Ayhan GÜR 

In the Qur'an, Allah states that He offered the trust (amanah) to the heavens, 

the earth and the mountains, but they did not accept it with the excuse that they were 

afraid of failing to fullfill the responsibility, and man accepted the trust.  The definition 

of the term trust (amanah) could be expressed as treating very carefully for the thing 

on the custody that the man was granted. Therefore, responsibility, which forms the 

basis of man's purpose of existence on earth, is an important motivation that directs 

one to shape his religious and worldly life. 

Consciousness of this responsibility, which contributes positively to one's life 

both in this world and in the hereafter, is one of the most important traits that ensures 

happiness in this world and the world hereafter.  This ideal is only achievable by 

fullfilling the duties and the responsibilities in man’s religious and social life with 

sincerity and honesty.  Thus, by acting in line with a sense of responsibility, the person 

will contribute to the growth of virtuous individuals in the society.  On the contrary, a 

person who does not have this awareness will follow his whims and ambitions and 

hence will harm the harmony of the society he lives in. 

In the time of the Prophet Muhammed, peace be upon him (pbuh), it became 

evident that both the belivers and the whole society suffer from some problems when 

some believers act without sense of responsibility.  The fact that some people acted in 

a way that did not coincided with a true sense of responsibility in the Battle of Uhud 

and left their positions without permission had caused the martyrdom of dozens of 
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muslims.  Even the Prophet Muhammed (pbuh) was injured and was in a very difficult 

situation. 

This event, which took place in the early periods of Islam, stands before us as 

an example that we may face great disasters when some people do not fulfill their 

responsibilities properly.  Hence, it is of great importance for a person to act with a 

sense of responsibility and sincerity, both individually and socially. 

What Allah wants from His servants is to be accepted as the sole and absolute 

creator, asks them not to associate any partner with Him, to worship him sincerely, to 

fulfill their responsibilities and to prepare for the world hereafter.  If a person sincerely 

fulfills his duties and resposibilities he can ideally become a servant of his Creator.  

Otherwise, he may face some difficulties in this world and may witness punishment in 

the next world. In our research, it is aimed to reveal the important effects of fulfilling 

responsibilities sincerely on being an ideal believer, leading a virtuous life and 

preparing for the world hereafter by considering the relationship between 

responsibilities and sincerity. 

As a conclusion drawn from the information obtained, the person should be 

sincere and honest in all his beliefs, words, actions and behaviors, and should stay 

away from pretentious and artificial behaviors.  The basic criterion of serving to the 

Creator and being a morally ideal person is to be sincere.  The definition of religion as 

“sincerity“ confirms this reality.  A person will be able to seize the opportunity to make 

his life more meaningful by acting sincerely and honestly towards his Creator, towards 

other beings and even towards his own soul. 

Keywords: Qur'an, Tafsir, Responsibility, Sincerity, Faithfullness 
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GİRİŞ 

Kur’ân’da belirtildiği üzere insanoğlu mükerrem bir varlık olarak yaratılmış ve 

kendisine üstün meziyetler verilirken1 diğer taraftan “İnsan, kendisinin başıboş 

bırakılacağını mı zanneder?”2 âyetinden de anlaşılabileceği üzere sorumlu ve 

mükellef kılınmıştır. Bu itibarla kişinin sorumluluk bilinci ve duygusunu canlı tutması 

büyük önem arz etmektedir. İnsanlığa gönderilen ve tevhid inancının yerleşmesi, güzel 

ahlâkın yaşanması için mücadele eden peygamberler, söz ve davranışlarıyla bu bilinci 

daima canlı tutmuşlardır.  

Kur’ân, kişiye gerek bireysel gerekse toplumsal birtakım sorumlulukları 

olduğunu bildirmiş ve kişinin bütün inanç, söz, fiil ve davranışlarında bulunması 

gereken temel niteliğin ihlâs ve samimiyet olduğunu haber vermiştir.3 Dolayısıyla 

insanların iman, ibadet ve muamelat gibi dinin kapsamına giren bütün hususlarda 

ihlâslı ve içten olması büyük önem arz etmektedir. Hz. Peygamber de dini, bu 

bağlamda samimiyet olarak tanımlamaktadır.4 Bu tanımdan yola çıkarak dinin temel 

değerlendirme ölçüsünün samimiyet olduğu söylenebilir.    

Hz. İbrâhim, ateşe atıldığı esnada “Allah (c.c.) bana yeter! O, ne güzel 

vekildir!”5 diyerek Rabbine samimî bir duyguyla teslim olmuştur. O, sadece ateşe 

atılırken değil hayatının her döneminde Rabbine gönülden bağlanmıştır. İşte bu 

teslimiyet ve samimiyetin neticesinde Yüce Allah onun hakkında “O, ne güzel bir 

kuldur!”6 buyurarak onu övmüş ve umumî olarak insanlığa örnek göstermiştir. 

Nitekim O, sadece Müslümanlar için değil aynı zamanda Yahudiler ve Hıristiyanlar 

için de yüce bir şahsiyettir.7 

Allah Teâlâ, Nahl sûresinde insanlara “hâlis bir süt” misali vererek bu örnek 

üzerinde tefekkür etmelerini onlara tavsiye etmektedir.8 Nitekim süt; dışkı ve kan gibi 

                                                      
1 el-İsrâ 17/70. 
2 el-Kıyâme 75/36. 
3 el-Beyyine 98/5. 
4 Ebü’l-Hüseyn el-Kuşeyrî en-Nîsâbûrî el-Müslim, el-Câmi‘u’s-Sahîh, thk. Muhammed Fuâd Abdulbâki, (Beyrut: 

Dâru İhyâü Türâsî el-Arabî, t.y.), “İman”, 95. 
5 Âl-i İmrân 3/173; Ebû Abdillâh Muhammed b. İsmâîl el-Buhârî, el-Câmi‘u’s-Sahîh. thk. Züheyr b. Nâsır, (y.y.: 

Dâru Tavki’n-Necât, 1422/2001), “Tefsîr”, 13. 
6 Sâd 38/44, 47. 
7 Âl-i İmrân 3/65. 
8 en-Nahl 16/66. 
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hoş olmayan iki maddenin arasından ayrılarak, onlardan çok farklı özellikleriyle 

meydana çıkmıştır. Böylece süt, içenlere güzel bir tat ve lezzet vermektedir. Tıpkı süt 

gibi insan da şeytan ve nefis gibi kişiyi kötülüğe sevk eden iki unsurun etkilerinden 

korunarak ihlâs ve samimiyet üzere hareket ederse Rabbine karşı kulluğu da süt gibi 

hoş ve güzel olacaktır. Aksi halde kişi, riyâ ve gösteriş gibi davranışlarda bulunduğu 

takdirde sâfî ve doğal olmaktan çıkarak kendisine kir bulaştırmış olur.  

Kur’ân’da, şeytanın hak yoldan asla saptıramayacağı insan profilinin sadece 

ihlâslı kimseler olduğu haber verilmektedir.9 Dolayısıyla insanı şeytan gibi bir düşman 

karşısında güçlü kılan vasıflardan biri de ihlâs ve samimiyettir.  

Hz. Peygamber, duaların kabul olunma sırrını, Yûnus (a.s.) gibi içtenlikle dua 

etmek olarak açıklamaktadır.  Allah Resulü’nün bu tavsiyesinden anlaşılabileceği 

üzere kişinin ibadetlerinin bir diğer deyişle kulluğunun Allah (c.c.) katında değerli 

olabilmesi için öncelikle insanın samimî olması gerektiği ortaya çıkmaktadır. 

Günümüzde bazı kimselerin sözleriyle eylemleri arasındaki uyumun olmadığı 

görülebilmektedir. Diğer taraftan bu tür insanlar arasındaki ilişkilerin samimiyetten ve 

doğallıktan oldukça uzaklaştığı gözlemlenebilmektedir. 

Bazı insanlar ise birçok konuda severek ve isteyerek değil dış dünyanın 

yönlendirmelerine göre hareket etmektedirler. Bu nedenle günümüz toplumlarındaki 

birtakım kimseler nezdinde manevi değerler yerine görüntü, marka ve etiket gibi dışa 

dönük özellikler temel değerlendirme ölçüsü olmuştur. Binaenaleyh bu tür insanlar 

doğal ve içten olmamakta, dış görünüş ve şekilciliği ön planda tutmaktadır. Fakat bu 

durum samimiyetsiz insanların sadece sosyal hayatında değil, aynı zamanda onların 

dinî hayatında da ortaya çıkmaktadır. Zira bu profildeki insanların bazıları inanmış 

olduğu dinî değerlere samimî bir bağlılık gösterememektedir. Günümüzde bu tarz 

insanlarda din olgusu sadece ibadethanelerin içine hapsedilmiş, içtimaî hayattan 

soyutlanmıştır.  

Bu itibarla yukarıda zikredilen sorunlar ve çözümüne ilişkin birtakım esaslar 

göz önünde bulundurularak insanların imanına yeniden şevk ve heyecan verebilecek 

                                                      
9 el-Hicr 15/39-40. 
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en önemli dinamiklerden biri olan samimiyet kavramı araştırma konusu yapılmıştır. 

Böylece gösteriş ve şekilcilik sorununun görülebildiği günümüz dünyasında bu 

problemin çözümüne bir nebze de olsa katkı sağlanması amaçlanmaktadır. Ancak bu 

konu, kişinin sorumluluklarıyla ilişkisi de göz önüne bulundurularak değerlendirilecek 

ve mümkün olduğunca ilgili âyet ve hadislerin ışığında incelenmeye çalışılacaktır. Zira 

insanların kendisine verilen görev ve sorumlulukların bilincinde olması, onların ihlâs 

ve samimiyeti hayatlarının bir parçası haline getirmesi noktasında önemli hususlardan 

biri olarak sayılabilir.  

Yükümlülüklerinin farkında olan kişi, üzerine düşen görevleri lâyıkıyla yerine 

getirme noktasında önemli bir başlangıçta bulunmaktadır. Bu farkındalığa sahip 

olmayan kimse ise nefsinin kötü istekleri doğrultusunda hareket edebilecek bir 

konumda kalabilir. Hz. Peygamber’in (s.a.s.) terbiyesinde yetişmiş kişilerden biri olan 

Hz. Ömer (ö. 23/644), Şam’a gelip de komutanları onu karşıladığında üzerinde bir 

gömlek, ayağında çarıkları ve başında sarığı vardır. Binitinin başını kendisi 

tutmaktadır. Derken bir nehirden geçmeleri icap eder ve Hz. Ömer hemen çarıklarını 

çıkarıp koltuğunun altına alır. Etrafındakiler, “Ya Mü’minlerin Emiri! Şimdi Rum 

askerleri ve yöneticileriyle karşılaşacaksın, bu halde mi onların karşısına 

çıkacaksın?” derler. Hz. Ömer onlara “Biz, Allah’ın bizi İslâm ile izzet ve şeref sahibi 

kıldığı kimseleriz. Bunun dışında bir izzet ve şeref aramayız.”10 cevabını vermektedir. 

İşte Hz. Ömer örneğinde olduğu gibi sorumluluk bilincine sahip olan kimse görevlerini 

içtenlikle yerine getirme hususunda titiz davranır. 

 İşte sorumluluk bilinci ve samimiyet duygusunu en derinden yaşayan Hz. 

Ömer, devlet başkanlığı gibi çok az kimseye nasip olacak bir makamda dahi 

bulunurken İslâm’a olan içten bağlılığından taviz vermemiştir. Bu itibarla kişinin 

sorumluluklarını yerine getirmede samimiyeti ölçü alması onun dini Allah’a has kılma 

noktasında fayda sağlayacaktır. Bu hususta küçük bir gayret olan çalışmamızın giriş 

bölümünde insanın sorumluluğu ve bu sorumluluğun samimiyet ile ilişkisi ele alınarak 

konunun önemi aktarılmaya çalışılmıştır. 

                                                      
10 Ahmet Önkal, “Kişilik Tahlili Bağlamında Hz. Ömer’de Sorumluluk Duygusu”, Uluslararası Hz. Ömer 

Sempozyumu, ed. Ali Aksu (Sivas: Cumhuriyet Üniversitesi İlahiyat Fakültesi, 2018), 601-602. 
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Birinci bölümde sorumluluk ve samimiyet kelimeleri kavram boyutuyla ele 

alınmıştır. Bu kavramların âyet ve hadislerdeki kullanımlarına müracaat edilerek dinî 

açıdan barındırdığı anlamlar tespit edilmiştir. Ayrıca sorumluk ve samimiyet ile anlam 

yönünden irtibatı bulunan iman, amel, niyet, riyâ ve kibir gibi birtakım kavramlar da 

ele alınmıştır.  

İkinci bölümde Kur’ân’da insanın bazı sorumlulukları ilgili âyet ve hadisler 

çerçevesinde genel hatlarıyla incelenmiştir. Öncelikle insanın Rabbine karşı görevleri 

genel anlamda iman ve amel bağlamında zikredilmiş, daha sonra da kişinin kendisine, 

ailesine, topluma ve tabiata karşı vazifeleri ele alınmıştır. 

Üçüncü bölümde insanın sorumluluğunun samimiyet ile ilişkisi üzerinde 

durulmuş, kişinin görevlerini içtenlikle yerine getirdiği takdirde ulaşabileceği derece 

ve ilahî lütuflar örnekleriyle anlatılmaya çalışılmıştır. Bu bağlamda Kur’ân 

kıssalarından da yararlanılarak sorumluluk-samimiyet ilişkisinin neticeleri somut bir 

şekilde aktarılmıştır.  

Diğer yandan sorumluluk-samimiyet ilişkisi ele alınarak  

Cenâb-ı Hakk’ın kullarından beklediği samimî bir insan modelinin ortaya konulması 

hedeflenmiştir. Bu çerçevede samimiyetin zıddı olan riyâ, ikiyüzlülük, nifâk vb ahlâkî 

zaafların Kur’ân’ın ortaya koyduğu insan modeliyle kesinlikle uyuşmayacağı izah 

edilmeye çalışılmıştır.  

Çalışmanın sonuç bölümünde ise en güzel şekilde yaratılan ve üstün vasıflarla 

donatılan insanın sorumluluklarını içtenlikle yerine getirmesi veya getirmemesi 

durumunun sonuçları incelenmiştir.  

Araştırma sürecinde konularla ilgili ilk kaynaklara müracaat edilmeye 

çalışılmıştır. Bununla birlikte çağdaş ilmî faaliyetlerden yararlanmak suretiyle 

meselelerle alakalı güncel yorumlara da yer verilmiştir. Yine konular, mümkün 

mertebe âyet ve hadislerden yararlanılarak açıklanmaya özen gösterilmiştir. Ayrıca 

insanın sorumluluk alanı çok geniş olduğundan genel olarak iman, amel ve ahlâk 

çerçevesinde kişinin bireysel ve toplumsal bazı sorumlulukları değerlendirilmiştir. 
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Araştırmamızın giriş bölümünde de değinildiği üzere Kur’ân’da insanın 

sorumluluğu ve bu sorumluluğun samimiyet ile ilişkisi değerlendirilmeden önce 

sorumluluk ve samimiyet kavramları ele alınacaktır. Bu bağlamda ilk olarak 

sorumluluk kavramı incelenecek ardından bu kavram ile anlam ilişkisi olan emanet, 

teklîf ve tahammül kavramlarına yer verilecektir. Daha sonra ise samimiyet kavramı 

ve bu kavram ile ilgili olarak ihlâs, ihsan, sıdk gibi bazı kavramlar değerlendirilecektir. 

Böylece ele alınan kavramların sözlük ve terim anlamları ortaya çıkarılarak 

sorumluluk ve samimiyet kavramlarının anlam alanları tespit edilmeye çalışılacaktır. 

I.  KAVRAM OLARAK SORUMLULUK 

Arapça’da s-e-l (س أ ل) kökünden ism-i meful kalıbında türetilmiş11 ve bilahare 

Türkçe’ye de aynıyla mâl olmuş “mesuliyyet” kelimesi aslı itibariyle Arapça bir 

kelime olmakla birlikte Türkçe’de “sorumluluk” anlamıyla karşılanan bir kavram 

olarak istihdam edilegelmiştir.12 Burada biz güncel bir dil kullanabilmek adına Arapça 

“mesuliyet” kavramının Türkçe’deki karşılığı olan “sorumluluk” kavramını 

kullanacağız.  

Sorumluluk terim olarak, “Kişinin kendi davranışlarını veya yetki alanına 

giren herhangi bir olayın sonuçlarını üstlenmesi, mesuliyet” anlamlarını ifade 

etmektedir.13  

Kur’ân’da “sorumluluk” anlamında mesuliyet kelimesiyle birlikte aynı kökten 

türeyen “sorguya çekilme, sorumlu tutulma” mânâsındaki kelimeler de geçmektedir.14 

Ehliyet şartlarını taşıyan kişinin din, ahlâk ve hukunun yüklediği vazifelerden 

sorumlu tutulmaları bu alanların temel ilkelerinden olduğu ve kişinin görevlerinden 

dolayı sorumlu tutulmaması durumunda kanunların, kuralların, emir ve yasakların 

                                                      
11 Muhammed Fuâd Abdülbâkî, el-Mu‘cemü’l-Müfehres li-Elfâzi’l-Kur’âni’l-Kerîm, (Kahire: Dâru’l-Kütübü’l-

Mısriyye, 1364/1944), “1/336 ,”سأل. 
12 Kemal Yıldız, “Sorumluluk”, Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi (İstanbul: TDV Yayınları, 2009), 

37/380. 
13 Z. Beril Akıncı Vural ve Gül Coşkun, “Kurumsal Sosyal Sorumluluk ve Etik”, Gümüşhane Üniversitesi İletişim 

Fakültesi Elektronik Dergisi, 12/1, (Mart 2011), 62. 
14 Abdülbâkî, el-Mu‘cem, “338-1/336,”سأل. Ayrıca bkz. el-Bakara 2/225; en-Nisâ 4/84. 
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gücünü ve önemini kaybedeceği bir gerçektir.15 Kur’ân’da bu gerçeğin önemine işaret 

eden birçok âyet vardır.16  

İnsanın dinî sorumluluğu, ilahî otorite tarafından belirlenmiş olup kişinin 

inanma ihtiyacından doğduğu söylenebilir. Ahlâkî sorumluluk, yaratılışı itibariyle 

vicdan taşıyan her insanın ruhsal yapısında var olan ve yerine göre kendisini takdir 

eden veya suçlayan vicdanî bir sorumluluk olarak karşımıza çıkarken toplumsal 

sorumluluk ise insanın sosyal çevresine karşı bazı vazifeler yüklendiği hususlar olarak 

değerlendirilebilir.17 

Kur’ân’da ifade edildiğine göre insan, yeryüzünün en seçkin ve ayrıcalıklı 

varlığı olup en güzel şekilde yaratılmış ve dünyada yaratıcının halifesi konumuna 

yükseltilmiştir.18 Ancak insanın yaratılışı itibariyle çevresine bakarak gözlemler yapıp 

sonuç çıkarabilecek duyularla donatılmış olması, davranışlarında özgür olma ve 

bilinçli olarak yerine getirdiği eylemlerinin hesabını verebilme sonucunu 

doğurmuştur.19  

Kur’an’da insanın sorumluluk taşıyan bir varlık olduğuna işaret eden birçok 

âyet zikredilebilir.20 Enbiyâ sûresinde şöyle buyrulur: 

هُمْ يُسْ ـالُونا   لَا يُسْ ـالُ عامَّا ياـفْعالُ وا

“Allah (c.c.) yaptığından sorumlu tutulamaz ancak onlar sorguya 

çekileceklerdir.”21  

 Kişinin sorguya çekilebilmesi için birtakım görevleri üstlenmiş olması 

gerekmektedir. Yani bu durum insanların bazı sorumlulukları olduğunu açık bir 

                                                      
15 Yıldız, “Sorumluluk”, 37/381. 
16 el-A‘râf 7/6; en-Nahl 16/93; el-İsrâ 17/34, 36; el-Furkân 25/16; el-Ankebût 29/13; el-Ahzâb 33/15; et-Tekâsür 

102/8.  
17 Yıldız, “Sorumluluk”, 37/382. 
18 el-Bakara 2/29; el-Câsiye 45/13; et-Tîn 95/4. 
19 el-İsrâ 17/36; en-Nahl 16/78; es-Secde 32/99. 
20 Ebû Ca’fer Muhammed b. Cerîr et-Taberî, Câmi‘u’l-Beyân an Te’vîli Âyi’l-Kur’ân (Tefsîru’t-Taberî), (Mekke: 

Dâru’t-Terbiyye ve’t-Türâsi, t.y.), 12/305-306; Fahreddîn Ebû Abdillah Muhammed b. Ömer er-Râzî, 

Mefâtîhu’l-Gayb (Tefsîru’l-Kebîr), (Beyrut: Dâru İhyâi’t-Türâsi’l-Arabî, 1420/1999), 32/80-83. 
21 el-Enbiyâ 21/23. 
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şekilde ifade etmektedir. Bu hususa işaret eden bir başka âyette ise şöyle 

buyrulmaktadır: 

لْتُمْْۜ   فااِنْ تاـوالَّوْا فااِنََّّاا عالايْهِ ماا حُِٰلا واعالايْكُمْ ماا حُِٰ
َۚ
ا واااطيعُوا الرَّسُولا  قُلْ ااطيعُوا اللّهٰ

 “De ki: Allah’a itaat edin ve resule itaat edin! Eğer yüz çevirirseniz onun 

(peygamberin) sorumluluğu ona, sizin sorumluluğunuz sizedir.”22  

 Hadislerde de insanın sorumlu bir varlık olduğuna dikkat çeken bazı rivâyetler 

bulunmaktadır.23 Hz. Peygamber bu hususta şöyle buyurmaktadır: 

، وعن الصبي حتى يَاْتالِما، وعن المجنون حتى ياـعْقِلا رفُِعا  الْقالامُ عن ثلاثة: عن النائم حتى ياسْتـايْقِظا  

 “Üç kişiden sorumluluk kaldırılmıştır: Uyanıncaya kadar uyuyandan, aklı 

başına gelinceye kadar akıl hastalarından ve bulûğa erinceye kadar çocuktan.”24  

 Sonuç itibariyle sorumluluk Arapça “mesuliyet” kavramının Türkçe’deki 

karşılığı olup insanın dinî, ahlâkî ve toplumsal bakımdan sorumlu olmasını ifade 

etmektedir. Şimdi ise bu kavramın dindeki konumunun daha sağlıklı bir şekilde 

anlaşılabilmesi için sorumlulukla yakın anlam ilişkisi bulunan teklîf, emanet ve 

tahammül kavramları ele alınacaktır. 

A. SORUMLULUK İLE İLİŞKİLİ BAZI KAVRAMLAR 

Temel kaynaklarda insanın sorumlu bir varlık olduğuna işaret eden bazı 

kavramlar bulunmaktadır. Örneğin Ahzâb sûresinin 72. âyetinde kullanılan “emânet” 

kelimesi bu bağlamda değerlendirilebilir.25 Yine insanlara eziyet veren bir taşın yoldan 

kaldırılması İslâm’a göre iman kavramıyla ilişkilidir.26 Bu bağlamda sorumluluk ile 

anlam ilişkisi bulunan emânet, teklîf ve tahammül kavramlarını kısaca açıklayacağız. 

                                                      
22 en-Nûr 24/54.  
23 Buhârî, “İman”, 29. 
24 Süleymân b. el-Eş‘as es-Sicistânî Ebû Dâvûd, Sünen-i Ebû Dâvûd, (Beyrut: Dâru’r-Risâleti’l-Âlemiyye, 2009), 

“Hudûd”, 17. 
25 el-Ahzâb 33/72. 
26 Müslim, “İman”, 78. 
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1. Emânet 

İslâmî kaynaklarda “emânet” kavramının emn mastarından türediği ve “kalbin 

sükûnet bulması” anlamına geldiği zikredilir.27 Ahzâb sûresi 72. âyetinde insanların 

sorumluluk sahibi bir varlık olduğuna, “emânet” kelimesiyle işaret edilmektedir:  

هاا  وااتِ واالَْارْضِ واالْْبِاالِ فااابايْْا اانْ يَاْمِلْنـاهاا واااشْفاقْنا مِنـْ  اِنََّّ عاراضْناا الَْامااناةا عالاى السَّمه
ْۜ
نْساانُ ا الَِْ واحاالاها

 
ا
 اِنَّهُ كاانا ظالُوماً جاهُولًَ

 “Biz emâneti göklere, yere ve dağlara teklîf ettik ancak onlar bunu 

yüklenmekten çekindiler ve onu insan yüklendi. Çünkü çok zalimdir ve çok cahildir.”28   

Yukarıdaki âyette insanın ( جاهوُلَا) ifadesiyle çok cahil olduğuna dikkat 

çekilmektedir. Zira Kur’ân’a göre insan doğuşu itibariyle bilgisiz bir varlık olarak 

yaratılmış olup daha sonradan bilgiye ulaşmaktadır.29  

Fahreddîn er-Râzî (ö. 606/1210), bazı müfessirlerin âyette geçen emânet 

kavramını, insanın sorumluluğu olarak açıkladığını, bazı kimselerin de “Kelime-i 

Tevhîd” olarak anlam yüklediklerini belirtip, birincisinin daha isabetli görüş olduğunu 

ifade etmektedir.30  

el-Beydâvî’ye (ö. 685/1286) göre bu âyette insana yüklenen emânet; akıl ve 

düşünce kabiliyetidir.31 Zira insan kendisine verilen akıl ve düşünce sayesinde 

Rabbinin tekliflerine muhatap olur. Böylece insan bu emânet sayesinde ilim, irfan, 

kültür, Allah’ı görme vb. gibi birçok nimetlere nail olmaktadır. Bunula birlikte kişi 

kendisine verilen emânete sahip çıkarak Cenâb-ı Hakk’ın emirleri dışına 

                                                      
27 Ebû'l-Fazl Cemâleddin Muhammed b. Mükerrem b. Ali El-Ensâri İbn Manzûr, Lisânü’l-Arab, (Beyrut: Dâru 

Sâdır, 1994), “22-13/21 ,”أمن; Râgıb el-İsfehânî, Müfredâtü Elfâzı’l-Kur’ân, (Beyrut: Dâru’l-Kalem ve Dâru’ş-

Şâmiyye Yay. 2009), “90 ,”أمن. Ayrıca bkz. İsmail Karagöz, Kur’ân’da Dört Kavram: İman, İslam, İhlas, Salih 

Amel, 3/18-19. 
28 el-Ahzâb 33/72. Ayrıca ayetin tefsiri için bkz. Nâsırüddîn Ebû Saîd (Ebû Muhammed) Abdullah b. Ömer b. 

Muhammed el-Beydâvî, Envâru’t-Tenzîl ve Esrâru’t-Te’vîl, (Beyrut: Dâru İhyâi’t-Türâsi’l-Arabî ve 

Müessesetü’t-Tarihi’l-Arabî, 1409/1988), 4/240. 
29 el-Alâk 96/1-5. 
30 Râzî, Mefâtîhu’l-Gayb, 25/235. 
31 Beydâvî, Envâru’t-Tenzîl, 4/240. 
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çıkmamalıdır. Çünkü Allah (c.c.), insanı birtakım teklîfler açısından imtihan gereği 

sorumlu tutmuştur.32 

İbn ‘Âşûr (ö. 1973) ise bu kavramı, el-Beydâvî’den (ö. 685/1286)  farklı bir 

yaklaşımla sorumluluk olarak açıklamıştır.33  

Kur’ân’da insanın sorumlu bir varlık olduğuna işaret eden bir başka örnek 

olarak şu âyeti zikredebiliriz: 

 والَا تُسْ ـالُونا 
تُمَْۚ بـْ  لَااا ماا كاساباتْ والاكُمْ ماا كاسا

انوُا ياـعْمالُونا تلِْكا امَُّةٌ قادْ خالاتَْۚ عامَّا كا  

 “Onlar bir ümmetti, gelip geçti. Onların kazandıkları onlara, sizin 

kazandıklarınız size aittir. Siz onların yaptıklarından dolayı sorumlu tutulacak 

değilsiniz.”34  

Yukarıda zikredilen âyetlerden yola çıkarak insanın sorumluluğunu; akıl ve 

iradeye dayalı yükümlülükler olarak genel bir çerçevede ele alabiliriz. Diğer yandan 

emânet, insanın sorumluluk sahibi bir varlık olduğuna işaret eden kavramlardan biri 

olup yukarıda örnekleri verilen ayetlerde bu anlamı ifade etmek için kullanıldığı 

görülmektedir. 

2. Teklîf 

Emânet gibi insanın sorumluluklarını ifade eden bir başka kavram da teklîf’tir. 

Teklîf; sözlükte “Bir şeye düşkün olmak, bir işi zorluğuna rağmen üstlenmek” gibi 

anlamlara gelmektedir.35 Terim olarak teklîf, “Cenâb-ı Hakk’ın bir kimseyi bir işi 

yapma veya yapmama hususunda yükümlü tutması” şeklinde ifade edilir.36 Mükellef 

ise sözlükte “Birşeyi yapma zorunluluğu olan, sorumlu tutulabilen kimse” şeklinde 

tanımlanmaktadır.37  

                                                      
32 Beydâvî, Envâru’t-Tenzîl, 4/241. 
33 Muhammed et-Tâhir b. Muhammed b. Muhammed et-Tâhir İbn ‘Âşûr, et-Tahrîr ve’t-Tenvîr, (Tunus: Dâru’l-

Tunûsiyye, 1984), 22/125. 
34 el-Bakara 2/134. 
35 İbn Manzûr, “9/307 ,”أمن. 
36 el-İsfahânî, “722-1/721 ,”كلف. 
37 el-İsfahânî, “722-1/721 ,”كلف. 
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İslâm düşüncesinde mükellefin dinî sorumlulukları teklîf kavramıyla ifade 

edilmektedir. Bu bağlamda teklîf, “fayda sağlamak ya da zararı gidermek maksadıyla 

kendisinde zorluk bulunan bir işi gerçekleştirmesi yahut terketmesi için başkasına 

bildirimde bulunmak” şeklinde de açıklanmaktadır.38  

Kur’ân’a göre insanlar ve cinler Yüce Allah’a kulluk yapmakla mükellef 

tutulan varlıklardır.39 Genel olarak insanların dinen yerine getirmekle yahut 

sakınmakla sorumlu olduğu hususlara “ef’âl-i mükellefin” yani “mükelleflerin fiilleri” 

ismi verilmektedir.40 Kişinin temyiz gücüne sahip olması ve ergenliğe ulaşmış olması 

mükellefiyetin temel şartı olduğu için akıl hastalarıyla çocuklar mükellef 

sayılmazlar.41  

Teklîf kavramının geçtiği bazı âyet ve hadislerde Cenâb-ı Hakk’ın hiç kimseye 

gücünün üstünde bir şey yüklemeyeceği42 ancak Yüce Allah’a karşı kişilerin bireysel 

bağlamda sorumlulukları olduğu43 ve insanların birbirlerine güçlerinin yetmeyeceği 

zahmetli işler yüklememeleri gibi bazı hususlara dikkat çekildiği görülmektedir.  

 İslâm âlimleri, Cenâb-ı Hakk’ın mükellefleri güçlerinin yetmeyeceği şeylerle 

sorumlu tutmayacağı hususunda ittifâk etmişlerdir. Ancak bu konu kelâmcılar arasında 

teorik olarak tartışılmış Mu‘tezile ve Mâtürîdiyye ekolünden olanlar Cenâb-ı Hakk’ın 

insanları güçlerinin yetmeyeceği şeylerle sorumlu tutmasının caiz olmadığını 

savunurken Eş‘ariyye ve Cebriyye bunu aklen caiz görmektedir.44 

Mu‘tezile kelamcılarına göre insanın gücünü aşan şeylerle yükümlü 

tutulabilmesi için bütün fiilerini özgürce yapabilme iradesi ve gücünün kendinde 

bulunması gerekir. Aksi halde kulları sorumlu tutmak Allah’ın adl sıfatıyla 

bağdaşmamaktadır.  

                                                      
38 Mustafa Kara, “Teklîf ve Tahammül Kavramları Ekseninde Bakara Sûresi 286. Âyetin Muhtevasına Yönelik 

Bazı Mülahazalar”, Bozok Üniversitesi İlahiyat Fakültesi Dergisi 18/18 (Aralık 2020), 74. 
39 Taberî, Câmi‘u’l-Beyân, 22/444. 
40 Mustafa Sinanoğlu, “Teklif”, Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi (İstanbul: TDV Yayınları, 2011), 

40/385-387. 
41 Bedreddin ez-Zerkeşî, el-Bahru’l-muhît, nşr. Abdulkâdir Abdullah el-Ânî (Kuveyt: y.y. 1992), 1/343-352. 
42 el-Bakara 2/233, 286; el-A’râf 7/42; Buhârî, “Savm”, 49. 
43 en-Nisâ 4/84. 
44 Sinanoğlu, “Teklif”, 40/386. 
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Mâtürîdî’lere göre de insanın ilahî emir ve yasaklara muhatap kılınması onun 

bilinçli oluşuna bağlı olduğu gibi kişinin yerine getirme gücünden yoksun olduğu 

şeylerde de yükümlü tutulması akla uygun düşmemektedir.  

Eş‘arîler ise Allah’ın mutlak irade sahibi bir varlık olmasını göz önünde 

bulundurarak Cenâb-ı Hakk’ın insanı gücünün yetmeyeceği şeylerle sorumlu 

tutmasını fiilen değil aklen caiz görmektedirler.45  

İşte yukarıdaki pasajda görüldüğü gibi teklîf kavramından yola çıkılarak 

kelâmcılar arasında kişinin sorumluluğu bağlamında birtakım tartışmalar yapılmıştır. 

Araştırmamızın çerçevesi dışına fazla çıkmamak için bu kavramla alakalı olarak 

yapılan birtakım tartışmalara kısaca değinilmiştir. Şimdi sorumluluk ile yakın anlam 

ilişkisi bulunan “tahammül” kavramı ele alınacaktır. 

3. Tahammül 

Arapça’da ḥ-m-l )ح م ل( kök harflerinden ve tefa‘ul kalıbından türetilen 

tahammül, sözlükte “bir yükü sırtına alıp taşımak” anlamına gelmektedir. Bu 

kavramın terim anlamı ise “bir kimsenin kendisine yüklenen ağır sorumluluklar ve 

muhatap kılındığı zor durumlar karşısında dayanıklık göstermesi, karşılaştığı 

durumlara katlanmaya çalışması” şeklinde ifade edilmektedir.46 

Tahammül kavramının sözlük anlamından yola çıkılarak; bir kişinin ya da bir 

toplumun, içinde ağır sorumluluklar barındıran bazı şeylerle yükümlü tutulmasında o 

kişinin ya da topluluğun etkisinin olduğu söylenebilir. Nitekim İsrâiloğulları 

örneğinde olduğu gibi Cenâb-ı Hakk’ın devenin eti ve sütü gibi helal kıldığı şeyleri 

kendilerine haram kıldıkları ve Allah’ın da onlara bu hususta ağır sorumluluklar 

yüklediği bilinmektedir.47  

H-m-l kök harflerinden türetilen kelimeler Kur’ân’da yaklaşık 64 yerde 

geçmekte olup yük taşımak, günahları yüklenme vb. anlamları ifade etmek için 

                                                      
45 Sinanoğlu, “Teklif”, 40/387. 
46 el-İsfahânî, “258-1/257 ,”حل. 
47 Kara, “Teklîf ve Tahammül Kavramları Ekseninde Bakara Sûresi 286. Âyetin Muhtevasına Yönelik Bazı 

Mülahazalar”, 75. 
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kullanılmaktadır.48 Bu bağlamda ( حاالا) hamele, ( ْحاالات) hamelet, ( حاا لْ تا) hamelte, (حاالنا) 

hamelnâ, ( احْتامالا) ıhtemele, (احْتامالو) ıhtemelû, ( ُيَاْمِل) yahmilü gibi filler ile ( امليِْا حا  ) hâmilîne, 

 hammâleh kelimeleri bazı âyetlerde maddî49 bazılarında (حاَّالاة) el-hâmilât ve (الا امِلات)

ise manevî50 anlamda taşıma anlamını ifade etmek için kullanıldığı görülmektedir.  

Ayrıca ( ْتَاْمِل) tahmil fiili de A‘râf sûresinde kışkırtmak anlamında kullanılmıştır.51  

Bakara sûresinin 286. âyetinde tahammül kavramı insanın sorumluluk 

yüklenmesi anlamında kullanılmaktadır: 

ا حاالْتاهُ عالاى الَّذينا مِنْ قاـبْلِنااَۚ  نآَا اِصْراً كاما  رابّـَناا والَا تَاْمِلْ عالايـْ

لْناا   ماا لَا طااقاةا لاناا بِهرابّـَناا والَا تَُامِٰ  

 “Rabbimiz! Bizden öncekilere yüklediğin gibi bize de ağır yük yükleme, 

gücümüzün yetmeyeceği şeylerle bizi sorumlu tutma.”52  

Tahammül kavramının yukarıdaki âyette kullanımıyla ilgili olarak âyetin nüzûl 

sebebine değinilmesi bu kavramın sorumluluk ile anlamsal yakınlığının anlaşılmasına 

katkı sağlayacağı açıktır. Bu itibarla zikredilen âyetin nüzul sebebiyle ilgili olarak 

şunlar söylenebilir: 

“Göklerde ve yerde ne varsa hepsi sadece Allah’ındır. İçinizdekileri açığa 

vursanız da onları gizleseniz de Allah (c.c.) ondan dolayı sizi hesaba çekecektir.” 

âyeti53 inince bazı Müslümanlar Hz. Peygamber’e gelip “Ey Allah’ın Resulü! Biz 

şimdiye kadar namaz, oruç, sadaka, cihad gibi gücümüzün yettiği amellerden 

sorumluyduk. Şimdi ise bu âyet indi. Dolayısıyla biz içimizden geçirdiklerimizle de 

sorumlu tutulursak mahvolduk. Bizim gücümüz buna yetmez.” dediler. Hz. Peygamber 

                                                      
48 Kara, “Teklîf ve Tahammül Kavramları Ekseninde Bakara Sûresi 286. Âyetin Muhtevasına Yönelik Bazı 

Mülahazalar”, 76. 
49 Bkz. el-En‘âm 6/142; et-Tevbe 9/92; Yûsuf 12/36; en-Nahl 16/7. 
50 Bkz. el-Bakara 2/248; en-Nisâ 4/112; en-Nahl 16/25; Tâhâ 20/87.  
51 el-A‘râf 7/176. 
52 el-Bakara 2/286. 
53 el-Bakara 2/284. 
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de “Siz de Yahudi ve Hıristiyanlar gibi ‘İşittik, isyan ettik!’ mi demek istiyorsunuz? 

Siz aksine ‘İşittik ve itaat ettik. Rabbimiz! Bizleri bağışla, dönüş ancak sanadır.’ 

deyin.” diye onlara tavsiye de bulundu. Bunun üzerine o kimseler böyle söylemeye 

başlayınca Bakara sûresinin 285 ve 286. âyetleri nâzil oldu.54  

Sebeb-i nüzûluna değinilen yukarıdaki âyetten çıkarılabilecek bir sonuç; 

insanın birtakım sorumlulukları bulunduğu ve bu sorumlulukların onun gücünün 

üstünde olamayacağıdır. Bazı dua ifadelerinin de yer aldığı bu âyette Allah (c.c.), 

emrettiği yahut yasakladığı hususların –aslında- insanların güçleriyle orantılı ve 

yapabilecekleri türden işler olduğunu vurgulamaktadır. Diğer yandan bu âyet, 

ا  Biz hiç kimseye gücünden fazlasını yüklemeyiz.” âyetiyle birlikte“ والَا  نُكالِٰفُ  ناـفْسًا اِلََّ  وُسْعاها

değerlendirildiğinde Cenâb-ı Hakk’ın hükme bağladığı, emrettiği yahut yasakladığı 

hususlar çerçevesinde hiç kimseye kaldıramayacağı bir sorumluluk yüklemediği veya 

yüklemeyeceği sonucuna ulaşılabilir.  

Sonuç olarak Kur’ân’da kişinin sorumluluğunu ifade etmek için emanet, teklîf 

ve tahammül gibi kavramlar da kullanılmaktadır. Bununla birlikte insanın 

sorumlulukları bağlamında Kur’ân’da Cenâb-ı Hakk’ın, kullarından kendisine şüphe 

duymadan ve ortak koşmadan inanmaları ve güzel işler yapmalarını istediği 

görülmektedir.55  

Şimdi ise sorumluluk gibi araştırmanın bir diğer konusu olan samimiyet 

kelimesi, kavram boyutuyla değerlendirilecek olup bu kavramın ilgili âyet ve 

hadislerdeki kullanım şekline yer verilecektir. 

                                                      
54 Bedreddin Çetiner, Fâtiha’dan Nâs’a Esbâb-ı Nüzûl -Kur’ân Ayetlerinin İniş Sebepleri -(İstanbul: Çağrı 

Yayınları, 2013), 1/122-123. 
55 Muhammed b. Ali b. Muhammed eş-Şevkânî, Fethu’l-Kadîr, (Beyrut: Dâru’l-Ma’rife, 2007), 1/1410. 
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II. KAVRAM OLARAK SAMİMİYET  

Samimiyet kavramı; Arapça ṣ-m-m (ص م م)  kök harflerinden ve (صميم) samîm 

mastarından türetilmiş olup sözlükte, “Yürek, öz, saf, çekirdek, katkısız, katışıksız, 

yürekten gelen, halis ve riyâsız olmak, hakiki olan” gibi anlamlara gelir.56  

) ifadesi “Kalbin içi” anlamına gelirken (صميم القلب) صميم القلبعن  ) ise “Yüreğin 

içinden, can ve gönülden” demektir.57  

Samimiyet kavramı Kur’ân ve hadislerde doğrudan geçmemekle birlikte aynı 

anlamı içeren “nasihat” kavramının bu metinlerde kullanıldığını görmekteyiz. Bu 

itibarla bu bölümde âyet ve hadislerde samimiyeti ifade etmek için kullanılan nasihat 

kavramına değineceğiz. 

Nasihat kavramı bazı âyetlerde nasihat etme, öğüt verme anlamlarında 

kullanılırken58 özellikle Tahrîm sûresinin 8. âyetinde tövbede samimiyeti ifade etmek 

için kullanılmıştır:  

 
ْۜ
ا الَّذينا اهمانُوا توُبَُٓوا اِلَا اللّهِٰ تاـوْباةً ناصُوحاً  يَآَ اايّـُها

“Ey İman Edenler! Yüce Allah’a samimiyetle tövbe edin.”59  

Temim ed-Darî’den (r.a.) (ö. 40/ 661) rivâyet edilen aşağıdaki hadiste bu 

kavramın samimiyet anlamında kullanıldığı görülmektedir:  

ينُ النَّصِيحاةُ. قُـلْنا  : لِلَِّّ والِكِ الدِٰ تاابهِِ، والِراسُولِهِ، والِِائمَِّةِلْمُسْلِمِيْا، واعاامَّتِهِمْ ا: لِمانْ قاالا  

                                                      
56 İbn Manzûr, “12/347 ,”صميم; Şemseddin Sâmi, Kâmûs-i Türkî, 15. Baskı, (İstanbul: Çağrı Yay. t.y.), 

“Samimiyyet”, 1/833. 
57 Sâmi, “Samimiyyet”, 1/833. 
58 el-A’râf 7/62, 68, 78, 93;  et-Tevbe 9/91. 
59 Ebû Abdillah Muhammed b. Ahmed el-Ensârî el-Kurtubî, el-Câmiu li Ahkâmi’l-Kur’ân, (Beyrut: Müessesetü’r-

Risâle, 2006), 21/97; İbn ‘Âşûr, et-Tahrîr, 28/368. 
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 “Din Samimiyettir. (Ravi)Biz kime diye sorduk. (O da) Allah’a (c.c.), 

Kitabı’na, Resulü’ne, Müslümanların (meşru) idarecilerine ve bütün Müslümanlara 

dedi.”60  

Dinin kendisiyle tanımlanmış olduğu ve genelde samimiyeti ifade etmek için 

kullanılan bu “nasihat” kavramını, sözlük anlamlarından biri olan “öğüt verme” 

şeklinde olan anlamıyla Türkçe’de kullanılmaktadır. 

Arapça n- ṣ- ḥ (ن ص ح) kökünden gelen ve mastarı (نصيحة) şeklinde olan nasihat 

kavramı sözlükte, “Bir şeyin saf ve hâlis olması, kötülük ve bozukluktan uzak durmak, 

başkasının iyiliğini istemek, elbise dikmek, balı mumundan süzüp arındırmak ve bir 

şeyi sadece Allah (c.c.) için yapmak” gibi anlamlara gelir.61  

Arapça’da saf bala “nasıh” denilmektedir.62 Dolayısıyla nasihat kavramı, bazı 

âyet ve hadislerde samimiyet kavramını ifade etmek için kullanılmış ve aralarında 

yakın bir anlam ilişkisi meydana gelmiştir. Bu duruma örnek olarak bir başka hadisi 

zikredebiliriz: 

“(Cerir b. Abdillah (r.a.) (ö. 51/671) şöyle rivâyet etmiştir) Allah Resulü’ne 

(s.a.s.) gittim ve bana (İslam’a girmek için) şartlarını koş dedim. O da sadece Allah’a 

(c.c.) kulluk edip ona şirk koşmayacaksın, sana farz olan namazı kılıp zekâtını 

vereceksin, Müslümanlara karşı samimî olacaksın ve kâfirlerden uzak duracaksın.”63 

“Nasihat” kelimesinin kullanılan bir başka anlamı da “insanları iyiye ve 

doğruya yöneltmek için yapılan güzel tavsiye ve öğüt vermektir.”64 Türkçe’ye de bu 

anlamda geçmiştir.65 Dolayısıyla nasihat kelimesi hem bir şeyde samimî olmayı ifade 

etmekte olup hem de vaaz ve öğüt vermek gibi anlamlara da gelmektedir. 

                                                      
60 Müslim, “İman”, 95. 
61 el-İsfahânî, “1/808 ,”نصح; İbn Manzûr, “617-2/615 ,”نصح. 
62 İsmail b. Hammad el-Cevherî, es-Sıhah Tacü’l-Luga ve Sıhahi’l-Arabiyye, thk. Ahmed Abdülgafur Attar, 

(Beyrut: Dârü’l-İlm li’l-Melayin, 1990), “1/411,”نصح. 

63 Ebû Abdillâh Ahmed b. Muhammed b. Hanbel eş-Şeybânî Ahmed b. Hanbel, el-Müsned, (Kahire: Dâru’l-Hadîs, 

1995), 4/360, 364. 
64 el-Cevherî, “1/411 ,”نصح. 
65 Sami, “Nasihat”, 1/1462. 
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A. SAMİMİYET İLE YAKIN ANLAMLI BAZI KAVRAMLAR 

Yukarıda ifade edildiği üzere dinî bir kavram olan samimiyet ile yakın anlamlı 

sayılabilecek birtakım kavramlar bulunmaktadır. Sorumluluk gibi araştırmamızın 

temel konularından biri olan samimiyet kavramının anlaşılması noktasında bu 

kavramların ele alınmasının katkı sunacağını düşünmekteyiz. Bu itibarla ihlâs, niyet, 

sıdk gibi samimiyet ile anlam ilişkisi bulunan bazı kavramları inceleyeceğiz. 

1. İhlâs 

Samimiyet ile yakın anlam ilişkisi bulunan (اخلاص) ihlâs kavramı sözlükte, “saf 

olmak, her türlü şaibe ve karışıklıktan kurtulmak” gibi anlamlara gelmektedir.66 Terim 

olarak ihlâs; “iman, ibadet ve amelleri her türlü şaibeden arındırıp sadece Allah’a 

(c.c.) özgü kılmak, şirk ve riyâdan kalbi temizlemek, her durumda yalnızca Allah’ın 

rızasını gözetmek” olarak ifade edilmektedir.67 Diğer yandan bu kavram riyânın zıddı 

olarak da tarif edilmektedir.68  

Kur’ân’da (اخلاص) kelimesi, ( مخلص،خالص،استخلص،أخلص،خلص ) gibi çeşitli 

kalıplarda yaklaşık 30 âyette geçmektedir. Bu kavramın âyetlerdeki kullanımı ve ifade 

ettikleri hususlar kısaca aşağıdaki gibi özetlenebilir. 

Yûsuf sûresinin 80. âyetinde geçen ( 
ْۜ
 ـاسُوا مِنْهُ خالاصُوا نَاِيا  يْ (فاـلامَّا اسْتـا  “Onlar 

(Bünyamin’den) ümitlerini kesince bir kenara çekildiler.” cümlesinde olduğu gibi 

 kelimesi “insanlardan ayrılmak, bir kenara çekilmek” gibi anlamlar için de (خالاصُوا)

kullanılmıştır.69  

Yine aynı sûrenin 54. âyetinde yer alan ( َۚلِكُ ائـْتُوني بهِ ااسْتاخْلِصْهُ لنِـافْسِي (واقاالا الْما  

                                                      
66 el-İsfahânî, “1/292 ,”خلص. 
67 el-İsfahânî, “293-1/292 ,”خلص; İbn Manzûr, “27-7/26 ,”خلص. 
68 Ebû Mansur Muhammed b. Ahmed el-Ezherî, Tehzîbü’l-Luga, (Beyrut: Dâru İhyâi’t-Türâsi’l-Arabî, 2001), 

 .3/1037 ,”خلص“
69 Kurtubî, el-Câmi‘, 11/421; Şevkâni, Fethu’l-Kadîr, 1/708. 
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“Kral şöyle dedi: Onu bana getirin, onu kendime özel danışman edineyim.” 

ifadesinde de ( ْاسْتاخْلِص) şeklinde gelmiş ve “Bir kimsenin bir kişiyi kendisine özel 

eleman yapmak istemesi, sadece kendine has bir danışman yapmak” anlamında 

kullanılmıştır.70  

“Ahlasa” kelimesi, İbrâhim (a.s.), İshâk (a.s.) ve Ya‘kûb’dan (a.s.) bahseden 

Sâd sûresi 46. âyetinde, seçmek ve ihlâsa erdirmek anlamlarında kullanılmıştır.71 

Ayrıca Nisâ sûresinin 146. âyetinde bu kelime; şirk, riyâ, ikiyüzlülük gibi şeylerden 

uzak durup iman, ibadet ve her türlü ameli sadece Allah’a (c.c.) has kılarak Cenâb-ı 

Hakk’ın rızasını kazanmayı amaç edinmek bağlamında zikredilmiştir.72  

Kur’ân’da yedi yerde geçen (خالص) ve (خالصا) kelimeleri; “Bir şeyin sadece bir 

şeye veya bir kimseye özgü olması, hâlis, katıksız, arınmış” gibi anlamlar için 

kullanılmıştır.73  

Yüce Kitap’ta on bir yerde “muhlîs”, on âyette de “muhlas” kelimesinin çoğul 

kalıbı geçmektedir. Muhlis kelimesi genellikle samimî mü’minleri ifade etmek için 

kullanılmışken, “muhlas” kelimesi ise peygamberlerin74 ve mü’minlerin75 bir vasfı 

olarak zikredilmiştir.76 

Muhâsibî (ö. 243/857), “er-Riâye” adlı eserinde ihlâsı; “maneviyatı güçlü olan 

insanların ve çokça ibadet eden seçkin kulların bir makamı” olarak tanımlamıştır.77 

                                                      
70 Ebü’l-Fidâ İsmâîl b. Şihâbiddîn Ömer b. Kesîr, Tefsîru’l-Kur’âni’l-Azîm, (Riyad: Dâru’t-Taybe, 1999), 4/395; 

Ebû’l-Kâsım Mahmûd b. Ömer b. Muhammed el-Hârizmî ez-Zemahşerî, el-Keşşâf an Hakâiki Gavâmizi’t-

Tenzîl, (Beyrut: Dâru’l-Meârif, 2009), 1/520. 
71 Taberî, Câmi‘u’l-Beyân, 21/217; Ebü’l-Hasen Alâüddîn Alî b. Muhammed b. İbrâhîm el-Hâzin, Lübâbü’t-Te’vîl 

fî Meâni’t-Tenzîl, (Beyrut: Dâru’l-Kütübü’l-İlmiyye, 2004), 4/45. 
72 İbn Manzûr, “7/26 ,”خلص; İbn ‘Âşûr, et-Tahrîr, 5/244.  
73 Taberî, Câmi‘u’l-Beyân, 12/ 399; Muhyissünne Ebû Muhammed el-Hüseyin b. Mes’ûd el-Beğavî, Tefsîru’l-

Beğavî (Meâlimü’t-Tenzîl), (Beyrut: Dâru’t-Tayyibe, 1967), 3/231.  
74 Meryem 19/51; Yûsuf 12/24. 
75 el-Hicr 15/40; es-Saffât 34/40,74,128,160,169; Sâd 38/83. 
76 İsmail Karagöz, Kur’ân’da Dört Kavram: İman, İslam, İhlas, Salih Amel, 1.Baskı, (Ankara: Kar Yay. 2015), 

3/132-135. 
77 Ebû Abdillâh Hâris b. Esed el-Muhâsibî, er-Riâye li Hukûkillâh, Thk. Abdulkadir Ahmed Ata, (Beyrut: Dâru’l-

Kütübü’l-İlmiyye, t.y.), 1/156. 
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Cürcânî (ö. 471/1078-79) ise ihlâsı, “itaatte riyâyı terk etmek” olarak lügat 

mânâsıyla zikrederken Fudayl b. İyâz’a (ö. 187/803) nispet edilen şu rivâyeti 

aktarmaktadır: 

“İnsanların hatrı için ameli terk etmek riyâ, onları memnun etmek için amel 

etmek şirk, ihlâs ise bu ikisinden arınmaktır.”78 

İhlâs kavramıyla aynı kökten gelmiş olan “hâlis” (خالص) kelimesi, Nahl 

sûresinde saf olma, temiz olma anlamında kullanılmıştır: 

 نُسْقيكُمْ مَِّا فِ بطُوُنهِ مِنْ بايِْْ فاـرْثٍ وادامٍ لاباناً خاالِصاً سآَائغِاً 
ْۜ
  لِلشَّاربِيْا وااِنَّ لاكُمْ فِ الَْانْـعاامِ لاعِبْْاةً

“Sizin için hayvanlarda ibretler vardır. Nitekim biz onun (hayvanın) karnından 

fışkı ile kan arasından içenler için hâlis ve içimi hoş süt çıkarıp veriyoruz.”79  

İsmail Hakkı Bursevî (ö.1137/1725), bu âyetle ilgili şöyle değerlendirmelerde 

bulunmaktadır: 

“Allah (c.c.) bu âyette “hâlis” kavramını kullanarak demek istiyor ki; nasıl ki 

biz sütü dışkı ve kan gibi iki pis madde arasından ayırıp hâlis muhlis bir hale getirerek 

size veriyor ve siz sadece sütü böyleyken içiyorsunuz. Biz de ancak sizin iki pis madde 

gibi olan nefisleriniz ve şeytanlarınız arasından ayrışıp son derece ihlâslı bir şekilde 

yerine getirdiğiniz amellerinizi ve ibadetlerinizi kabul ederiz.”80     

Sonuç olarak ihlâs kavramının Kur’ân’da ve hadislerde içtenlik ve samimiyet 

anlamında da kullanıldığı görülmektedir.  

                                                      
78 Alî b. Muhammed es-Seyyid eş-Şerîf el-Cürcânî, Mu‘cemü’t-Ta‘rîfât, Thk. Muhammed Sadık el-Münşâvî, 

(Kahire: Dâru’l-Fazliyye, t.y.), “1/14 ,”الإخلاص. 
79 en-Nahl 16/66. 
80 İsmâil Hakkı Bursevî, Tefsîru Rûhu’l-Beyân, (Beyrut: Dâru İhyâi’t-Türâsi’l-Arabî, t.y.), 5/49. 



21 
 

2. Sıdk  

Sıdk kavramı; Arapça ṣ-d- ḳ (ص د ق)  kök harflerinden türeyen bir mastar olup 

sözlükte “yalanın karşıtı, doğruyu söylemek” gibi anlamlar ifade etmektedir.81  

Terim olarak sıdk; “söylenen sözün, söyleyenin inancına ve gerçeğe uygun 

olması” şeklinde tarif edilmektedir.82 Bir kişinin sözlerini onaylayan kimseye de 

“doğrulayıcı” anlamında “Mûsâddık” denilmektedir.83 

Evlenilecek kadınlara verilen mehir de (صداق)  “sadâk” diye isimlendirilmiştir 

ve  (أاصدقتُ المرءة) cümlesi Arapça’da “Mehir vererek kadınla evlendim.” anlamına 

gelmektedir.84 Ele aldığımız sıdk kavramının samimiyeti yakından ilgilendiren 

boyutunu, doğruluk/ doğru sözlü olmak anlamında olan (صادِيق) türevi vermektedir.85 

Sıdk kavramı Kur’ân’da on beş yerde geçmekte olup bu âyetlerde doğru sözlü 

olmak anlamında sâdık kelimesi ve onunla aynı kökten türeyen sâdikûn, sâdıkîn, 

sâdıkât kelimeleri kullanılmaktadır.86 Bu kavram Zümer sûresinin 32. ve 33. 

âyetlerinde Kur’ân’nın isimlerinden biri olarak zikredilmiştir.87 Bu kavram, köküyle 

aynı formda olan isim haliyle ilk olarak Mâide suresinde geçmekte olup buradaki 

âyette “doğruluk, dürüstlük” mânâsında kullanılmıştır.88  

 İsrâ sûresinin 80. âyetinde yer alan ( ٍمُدْخالا صِدْق  ) ve ( ٍمُخْراجا صِدْق)  ifadesiyle ilgili 

olarak müfessirler çeşitli görüşler serdetmişlerdir. 

ez-Zemahşerî (ö. 538/1144) bu âyeti açıklarken “Müdhale sıdk-doğrulukla 

giriş” ifadesini Hz. Peygamber’in hicret sırasında Medine’ye girişine, “mührace sıdk-

                                                      
81 Mecdüddin Muhammed b.Yakûb el-Firûzâbâdî, el-Kâmûsu’l-Muhît, (Beyrut: Müessesetü’r-Risâle, 2005), 

 .1/113 ,”صدك“ ,Cürcânî ;1/478  ,”صدك“ ,el-İsfahânî ;10/193 ,”صدك“ ,İbn Manzûr ;900 ,”صدك“
82 el-İsfahânî, “1/479 ,”صدك. 
83 el-Firûzâbâdî, “900 ,”صدك. 
84 el-İsfahânî, “1/480 ,”صدك; İbn Manzûr, “197-10/196 ,”صدك; el-Firûzâbâdî, “900 ,”صدك.  
85 İbn Manzûr, “195-10/194 ,”صدك; Cürcânî, “114-1/113 ,”صدك. 
86 Abdülbâkî, el-Mu‘cem, “405-1/404 ,”صدك. 
87 Taberî, Câmi‘u’l-Beyân, 21/288. 
88 el-Mâide 5/119. 
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doğrulukla çıkış” ifadesini ise Mekke’den çıkışı şeklinde değerlendirir.89 Bununla 

birlikte “doğrulukla çıkış” ifadesinin Hz. Peygamber’in Mekke’nin fethi için 

Medine’den çıkışına, diğerini de Mekke’ye girişine işaret eden bir âyet olabileceğini 

de belirtmektedir.90  

Fahreddîn er-Râzî (ö. 606/1210) ise bu ifadelerin hicret sırasında Medine’ye 

güvenle girmek ve Mekke’den güvenle ayrılmak olduğunu zikretmekle birlikte başka 

bir anlamının da bu âyetten önceki âyette zikredilen namaz ile ilgili olabileceğini ifade 

ederek “doğrulukla giriş” ifadesinin “namaza giriş” ve diğerinin de “namazdan çıkış” 

şeklinde değerlendirmektedir.91 O, bu âyetin mânâsını şöyle yorumlamaktadır: 

“Rabbim! Namaza başlarken de bitirirken de daima samimî ve ihlâslı olmam, 

gönlümde seni taşımam, sana şükür için gerekli olan görevlerimi yerine getirmem için 

bana yardım et.”92 

İbn ‘Âşûr (ö. 1973), bu sûrenin Mekke’de indiğini belirterek “doğrulukla giriş” 

kısmının Hz. Peygamber’in hicret ederken Medine’ye girmesine, diğerinin de 

Mekke’den çıkışına delalet ettiğini dile getirmektedir.93 Hadislerde sıdk, yalanın 

karşıtı bir kavram olarak kullanılmıştır.94 Nitekim bir hadiste Hz. Peygamber, 

doğruluğun (sıdk), kişiyi iyiliğe (birr) ulaştırdığı; mutlaka doğruluk halinde olmak 

gerektiğini ifade etmiştir.95 Başka bir hadiste ise doğruluğun bizâtihi iyilik olduğunu; 

iyiliğin (birr) de o insanı cennete ulaştırdığı96 vurgulanmaktadır.  

 Sonuç itibariyle sıdk kavramı, âyet ve hadislerde birçok anlamda kullanılırken 

genel olarak doğruluk, iyilik gibi anlamları ifade etmektedir. Dolayısıyla kişi 

doğruluktan uzak bir tavırla hareket ettiğinde dürüst olması beklenen hususta samimî 

davranmamış olabilir. Örneğin zekât verirken hesabı doğru yapmak, alışverişte tartıyı 

doğru yapmak kişinin ihlâsını etkileyen önemli bir faktördür. 

                                                      
89 Zemahşerî, Keşşâf, 1/606. 
90 Zemahşerî, Keşşâf, 1/606. 
91 Râzî, Mefâtîhu’l-Gayb, 21/34. 
92 Râzî, Mefâtîhu’l-Gayb, 21/34-35. 
93 İbn ‘Âşûr, et-Tahrîr, 15/186. 
94 Ahmed b. Hanbel, el-Müsned, 2/176. 
95 Buhârî, “Edeb”, 69. 
96 Müslim, “Birr”, 104. 
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3. Takvâ 

Takvâ kavramı, sözlükte; “Korumak, korunmak, sakınmak, saygı göstermek, 

itaat etmek, korkmak ve çekinmek” gibi anlamlara gelen vikâye (وقاية) mastarından 

türemiş olup “Allah’a (c.c.) itaat ederek azabından sakınmak” olarak tarif edilmiştir.97  

Takvâ kelimesi on yedi âyette geçerken ittikâ, takî, müttakî gibi takvâ ile aynı 

kökten gelen bu kelimeler Kur’ân’da iki yüz elli sekiz yerde geçmektedir.98  Takvâ 

sahibi mânâsına gelen “müttakî” kelimesi ise Kur’ân’da kırk sekiz yerde 

geçmektedir.99 Bu âyetlerde müttakî kimselerin özellikleri anlatılmaktadır.  

Takvânın zıddı “fücûr” kavramıyla ifade edilir.100 Takvâ, âyetlerde genel 

olarak üç farklı anlamı ifade etmek için kullanılırken ilk anlamı tevhid bağlamında 

olmaktadır: 

ى لِماةا التـَّقْوه  وااالْزاماهُمْ كا

“Onları (mü’minleri) takvâ sözüne bağlı kıldı.” âyetinde olduğu gibi takvâ 

kelimesinde şirkten uzak bir iman mânâsı bulunmaktadır.101 İkinci olarak kullanıldığı 

anlam ise genel bir kullanım şeklinde olup “İmandan sonra kişinin büyük ve küçük 

günahlardan sakınması” şeklindedir.102 Bu kullanıma bir örnek olarak şu âyeti 

zikredebiliriz:  

 والاوْ اانَّ ااهْلا الْقُرهَٓى اهمانُوا وااتّـَقاوْا لافاتاحْناا عالايْهِمْ باـراكااتٍ مِنا السَّمآَاءِ واالَْارْضِ 

انوُا ياكْسِبُونا  هُمْ بِاا كا بوُا فاااخاذْنَّا  والهكِنْ كاذَّ

                                                      
97 el-İsfahânî, “1/881 ,”وقى; İbn Manzûr, “15/401 ,”وقى; Cürcânî, “59-1/58 ,”وقى. 
98 Abdulbâkî, “761-1/758 ,”وقى; ayrıca bkz. el-Bakara 2/197; el-Mâide 5/2; el-A’râf 7/26; et-Tevbe 9/108; Tâhâ 

20/132. 
99  el-Cevherî, “6/2526 ,”وقى; Abdulbâkî, “1/761 ,”وقى.   
100 Taberî, Câmi‘u’l-Beyân, 24/455. 
101 Kurtubî, el-Câmi‘, 19/335; Şevkâni, Fethu’l-Kadîr, 1/1386. 
102 Celâlüddîn Abdurrahmân b. Ebî Bekr es-Suyûtî, ed-Dürru’l-Mensûr fi’t-Tefsîr bi’l-Me’sûr, (Beyrut:  

Dâru’l-Fikr, 2011), 3/504; İbn ‘Âşûr, et-Tahrîr, 9/21. 
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“Eğer o ülkelerin insanları iman etseler ve günahlardan sakınsalardı; elbette 

onların üstüne gökten ve yerden bereket kapılarını açardık. Lakin onlar yalanladılar, 

biz de yaptıkları yüzünden onları yakalayıverdik.”103  

Takvâ kavramı, “Kalbi Allah’tan başka şeylerle meşgul edecek her şeyden 

arındırmak ve samimiyetle Allah’a (c.c.) yönelmek” olarak da tanımlanmış ve ihlâs ile 

ilişkisi ön plana çıkartılmıştır.104 Nitekim Hz. Peygamber, eliyle göğsüne işaret ederek 

“İşte takvâ buradadır.” buyurarak bu ilişkiye işaret etmiştir.105  

Allah Resulü (s.a.s.), “Allah’ım! Kalbime takvâsını ver.” diye dua etmiştir.106 

Kalbin takvâsından maksatın iman, samimiyet, içtenlik, Allah’a (c.c.) duyulan saygı 

olduğu söylenebilir. 

Hucurât sûresinde takvâ konusunun genişçe ele alındığı görülmektedir.  

ا الَّذِ  مُوا با يَآَ اايّـُها يِ اللّهِٰ واراسُولِهِ ينا اهمانُوا لَا تُـقادِٰ يعٌ عالِ وااتّـَ  يْْا يادا ا سَاِ  اِنَّ اللّهٰ
ْۜ
ا يمٌ قُوا اللّهٰ  

 “Ey iman edenler! Allah (c.c.) ve Resulünün önüne geçmeyin. Allah’ın emir ve 

yasaklarına uyarak ona karşı gelmekten sakının. Şüphesiz ki Allah (c.c.), her şeyi en 

işiten ve en iyi bilendir.”107 

 Burada,  mü’minlerin hem Allah’a (c.c.) karşı hem de Hz. Peygamber’e karşı 

tutum ve davranışlarında takvâ üzere olmaları öğütlenmektedir.108 Ayrıca bu âyette 

Hz. Peygamber’e itaatin Allah’a (c.c.) itaat olduğu ifade edilmektedir.109 Bu itibarla 

Allah’a (c.c.) karşı takvâlı olmanın aynı zamanda Hz. Muhammed’in izinden gitmek 

şeklinde bir anlama sahip olduğu söylenebilir. Yine aynı sûrenin 13. âyetinde geçen 

يكُمْ )   ifadesi insanlığa evrensel mesajlar veren ilahi buyruklardan ( اِنَّ ااكْراماكُمْ عِنْدا اللّهِٰ ااتـْقه

                                                      
103 el-A’râf 7/96. 
104 el-İsfahânî, “1/530 ,”وقى. 
105 Müslim, “Birr”, 32. 
106 Müslim, “Zikir”, 73. 
107 el-Hucurât 49/1. 
108 Ebû Muhammed Abdülhak b. Gâlib b. Atıyye el-Endelüsî, el-Muharreru’l-Vecîz fî Tefsîri’l-Kitâbi’l-Azîz 

(Tefsîru İbn Atıyye),(Beyrut: Dâru’l-Kütübü’l-İlmiyye, 2001), 5/144-145. 
109 Taberî, Câmi‘u’l-Beyân, 8/561. 
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biridir. Nitekim (أاتـْقاى)  kelimesi “Allah’a (c.c.) en çok bağlı olmak, ona en çok saygılı 

olmak” mânâsında ismi tafdîl formunda gelmiş ve Allah (c.c.) katında üstün değere 

sahip olmanın temel şartı olarak öne sürülmüştür. Hz. Peygamber de bu âyet 

bağlamında takvânın önemini ifade etmek için şöyle buyurmuştur: 

،  يَ أيها الناسُ! إنَّ ربَّكم واحدٌ، وإنَّ أباكم واحدٌ، ألَ لَفضلا لعربٍٰ على عجميٍٰ

، ولَ لِحرا على أسودا، ولَ لِسودا على أحرا إلَ بالتقوى  ولَ لعجميٍٰ على عربٍٰ  

 “Ey insanlar! Rabbiniz birdir, babanız birdir. Arap olanın başka ırktan olana, 

başka ırktan olanın da Arap olana, siyahın beyaz olana ve beyazın da siyah olana 

dindarlık ve takvâ üstünlüğü dışında bir üstünlüğü yoktur.”110  

 Kur’ân’da takvâ sahibi kimseler için hem dünya hayatında hem de ahirette 

birçok müjde verilmektedir. Dünya hayatındaki müjdeleri kısaca özetleyecek olursak; 

Allah (c.c.), takvâlı kimselere hidâyet vermiş ve onlar doğru yolu bulmuşlardır.111 

Bununla birlikte Allah (c.c.) takvâ sahibi kimseleri sevmektedir.112 Takvâları 

sebebiyle kâfirlerin hilelerine, musibet ve doğal afetlere karşı Allah (c.c.) onlara 

yardım etmektedir.113  

Cenâb-ı Hakk, takvâlı olanlara iyi ile kötüyü, doğru ile yanlışı ayırt edebilecek 

bir anlayış verir ve onların günahlarını bağışlar.114 Böyle kimselere gökten ve yerden 

rızık kapıları açılır,115 dünya işlerine kolaylık verilir116 ve onlar Cenâb-ı Hakk’ın 

rahmetine mazhar olurlar.117  

                                                      
110 Ahmed b. Hanbel, el-Müsned, 5/411. 
111 el-Bakara 2/5. 
112 Âl-i İmrân 3/76; et-Tevbe 9/4, 9. 
113 el-Bakara 2/194; Âl-i İmrân 3/120, 125; et-Tevbe 9/36; en-Nahl 16/128; en-Neml 27/51-53. 
114 el-Enfâl 8/29. 
115 el-A’râf 7/96; et-Talâk 65/2-3. 
116 Cin 92/5-7. 
117 el-A’râf 7/63. 
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Takvâlı kimselere ahirette verilecek mükâfatları da kısaca şöyle özetleyebiliriz; 

onlar ahiret hayatında cenneti kazanmış, cehennem ateşinden korunmuş ve cennet 

nimetleri içerisinde ebedî huzur ve ferahlığa kavuşmuşlardır.118   

Sonuç olarak takvâ sahibi kimseler Cenâb-ı Hakk’a karşı samimî duygularla 

hareket eden kimselerdir. Zira ihlâs ve samimiyetten uzak kimsenin Rabbine karşı 

gönülden bağlı olması ve O’nun rızasını kaybetmekten korkması gerçekleşmesi çok 

uzak görülebilecek bir ihtimaldir. Cenâb-ı Hakk’ın emir ve yasaklarına uyarak O’na 

karşı gelmekten sakınmak için kişinin nefsini riyâ ve büyüklenmek gibi birtakım 

kötülüklerden arındırması gerekmektedir.119  

4. İstikâmet 

İstikâmet, “doğruluk, dürüstlük, adalet, itaat, sadakat ve dürüstçe yaşamak” 

gibi anlamlara gelirken bir kavram olarak “dinî ve ahlâkî hükümlere göre yaşama, her 

türlü aşırlıktan kaçınma, Allah’a (c.c.) itaat edip Hz. Muhammed’in (s.a.s.) sünnetine 

uyma” şeklinde açıklanmaktadır.120 Bazı âyet ve hadislerde geçen kayyim kelimesinin 

“istikâmet” anlamında olduğu zikredilmektedir. Buna göre bazı âyetlerde geçen “ed-

dînü’l-kayyim” ifadesi “herhangi bir eğrilik, yanlışlık içermeyen, haktan ayrı bir yönü 

bulunmayan doğru din” anlamında kullanılmaktadır.121 

Râgıb el-İsfahânî (ö. V./XI. yüzyılın ilk çeyreği), istikâmet kelimesinin düz bir 

çizgi gibi gözüken dosdoğru yolu ifade etmek için kullanıldığını ve bundan dolayı hak 

ve hakikat yoluna “sırât-ı müstakîm” denildiğini belirtir.122  

Kur’ân’da geçen “istekim, istekâmû, yestekîm, istekîmâ ve istekîmû” 

kelimelerinin bulunduğu ve Cenâb-ı Hakk’ın Hz. Peygamber’den istikâmet üzere 

olmasını istediği âyetler; zikredilen doğru yolun bazı vasıflara işaret etmektedir.123 

Bunları Allah’a (c.c.) iman ve kulluk, Allah’tan başka otorite tanımama, din ve dünya 

                                                      
118 Âl-i İmrân 3/133; el-A’râf 7/128; Hûd 11/49; en-Nahl 16/32; ez-Zümer 39/73-74; Sâd 38/49-50; eş-Şuarâ 26/90; 

et-Tûr 77/41. 
119 el-A’lâ 87/14. 
120 Mustafa Çağrıcı- Süleyman Uludağ, “İstikamet”, Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi (İstanbul: TDV 

Yayınları, 2001), 23/348. 
121 Çağrıcı-Uludağ, “İstikamet”, 23/348. 
122 el-İsfahânî, “692-690 ,”أمن. 
123 Remzi Kaya, “Kur’an’a Göre Doğru ve Yanlış Yol”, Uludağ Üniversitesi İlahiyat Fakültesi Dergisi 31/2 

(Haziran 2004), 15-17. 
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işlerinde orta yollu olma, inançta sadakat, söz ve fiilin uyum içinde olması yani 

samimiyet şeklinde sıralayabiliriz.124  

Kur’ân’da dokuz yerde istikâmet masdarından fiiller geçmekte olup yirmi altı 

âyette aynı kökten müstakîm kelimesi kullanılmaktadır. Hadislerde de hem istikâmet 

kelimesi hem de aynı kökten fiil ve isimler geçmektedir.125 

Kur’ân’da istikâmet sahibi olanların övgüyle zikredildiği Fussilet sûresinde 

şöyle buyrulmaktadır:  

ةُ اِنَّ الَّذين ا  لهَٓئِكا نـازَّلُ عالايْهِمُ الْما ُ ثَُّ اسْتـاقاامُوا تاـتـا قاالُوا رابّـُناا اللّهٰ  

تُمْ توُعادُونا والَا تَاْزانوُا وااابْشِرُوا االََّ تَااافُوا  بِالْاْنَّةِ الَّتي كُنـْ  

“Rabbimiz Allah’tır deyip sonra da dosdoğru bir şekilde yaşayanlar, işte 

onların üzerine melekler şu müjdeyle inerler: Korkmayın, hüzünlenmeyin, size vaad 

olunan cennetle sevinin!”126 

 Âyette geçen istikâmet kelimesi tefsirlerde genel olarak “samimî ve kararlı bir 

iman ve amel ile doğru yolda sebat etme” şeklinde değerlendirilmektedir.127  

Fahreddîn er-Râzî (ö. 606/1210),  bu âyetin tefsirine dair farklı görüşler ileri 

sürüldüğünü ancak âyetin, “Rabbimiz Allah’tır diyenler” kısmının iman ve ikrarla, 

“istikâmet sahibi olanlar” kısmının ise iyi ve güzel işler yapanlarla ilgili olduğunu 

belirtmektedir.128 Diğer yandan Râzî, bu âyeti açıklarken insanın mânevî bakımdan 

yetkinlik kazanabilmesi için kesin bilgi ve iyi davranışa sahip olması gerektiğini ve 

bunu sağlamanın yolu da ifrat ve tefrite sapmadan istikrarlı ve dengeli bir şekilde orta 

yolu takip etmek olduğunu ifade etmektedir.129  

                                                      
124 Hûd 11/112; eş-Şûrâ 42/15; ez-Zuhruf 43/43; el-Ahzâb 33/36; el-Meâric 70/22-35. 
125 Çağrıcı-Uludağ, “İstikamet”, 23/348. 
126 el-Fussilet 41/30. 
127 Beydâvî, Envâru’t-Tenzîl, 5/71; Ebû’s-Suûd Muhammed b. Muhammed b. Mustafa, İrşâdü’l-Akli’s-Selîm ilâ 

Mezâyel-Kitâbi’l-Kerîm, (Beyrut: Dâru İhyai’t-Türâsi’l-Arabiyyi, t.y.), 8/13; İbn ‘Âşûr, et-Tahrîr, 24/282. 
128 Râzî, Mefâtîhu’l-Gayb, 27/122. 
129 Râzî, Mefâtîhu’l-Gayb, 27/122. 
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Hz. Peygamber, ashâbından bir kişinin kendisine, başka bir öğüde gerek 

duymayacağı bir tavsiye vermesini istediğinde o kimseye şöyle buyurmuştur: 

، ثُ اسْتاقِمْ   قُلْ: آمانْتُ باللَِّّ

“Allah’a (c.c.) inandım de. Sonra dosdoğru ol!”130  

Yukarıda zikrettiğimiz âyet ve hadiste geçen istikâmet kelimesinin ilk olarak 

tevhid inancında kararlılığı ifade ettiği söylenebilir.131  

Kur’ân’da “insanı Rabbine götürecek dosdoğru yol”132 anlamında kullanılan 

“sırât-ı müstakîm” terkibi ise otuz üç âyette geçmektedir.133 Bu ifadenin bazı âyetlerde 

Cenâb-ı Hakk’ın doğru yol ve istikâmet üzere olduğunu134 ve O’nun dilediğini bu yola 

ileteceğini135 ifade etmek için kullanıldığı görülürken bazı âyetlerde ise Hz. 

Peygamber’in (s.a.s.) insanları doğru yola davet ettiğini,136 Kur’ân’ın insanları doğru 

yola ilettiğini137 vurgulamak için kullanıldığı görülmektedir.  

En‘âm sûresinde Allah’a (c.c.) ortak koşmamak, anne babaya iyilikte 

bulunmak, rızık endişesiyle çocukları öldürmemek, gizli olsun aşikâr olsun bütün 

kötülüklerden uzak durmak, yetim malına göz dikmemek, ölçü ve tartıda dürüst olmak, 

doğruyu söyleyip adaletli olmak, Allah’a (c.c.) verilen sözleri yerine getirmek gibi dinî 

ve ahlâkî görevler sıralanmaktadır. Ardından da şöyle buyrulmaktadır:  

ا صِرااطي مُسْتاقيماً فااتَّ  ذا  والَا تاـتَّبِعُوا السُّبُلا وااانَّ هه
بِعُوهَُۚ  

                                                      
130 Müslim, “İman”, 62. 
131 Çağrıcı-Uludağ, “İstikamet”, 23/349. 
132 Âl-i İmrân 3/51; el-En‘âm 6/153. 
133 Hülya Alper, “Sırât-ı Müstakîm”, Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi (İstanbul: TDV Yayınları, 2009), 

37/119. 
134 Hûd 11/56. 
135 el-Bakara 2/142, 213; el-Mâide 5/16; el-En‘âm 6/39; Yûnus 10/25. 
136 Âl-i İmrân 3/51; el-En‘âm 6/153; el-Mü’minûn 23/73; eş-Şûrâ 42/52. 
137 el-Mâide 5/16. 
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 “Şüphesiz bu benim dosdoğru yolumdur. Buna uyun, başka yollara 

sapmayın!”138  

Bazı müfessirler bu âyetteki istikâmet kavramıyla ilgili olarak, “İslâm dışı her 

türlü düşünce ve davranıştan uzak durarak Kur’ân ve sünnetin çizgisinde bir hayat 

sürmek” şekilde tanım yapmışlardır.139  

İstikâmet kavramı Fatiha sûresinde sırât-ı müstakîm terkibinde gelmiş olup 

“kendilerine nimet verilenlerin yolu” şeklinde açıklanmaktadır.140 Nisâ sûresinde ise 

kendilerine nimet verilenler kimseler peygamberler, sıddîklar, şehitler ve sâlihler 

olarak ifade edilmektedir.141 Dolayısıyla sırât-ı müstakîm, “dinde öncü kimselerin 

gittiği yol” şeklinde değerlendirilebilir.  

İstikâmet kavramı, hadislerde sıklıkla kullanılmaktadır.142 Hz. Peygamber 

(s.a.s.), teheccüd namazına başlarken, “Sen dilediğini sırât-ı müstakime iletirsin.” 

şeklinde dua yapmıştır.143   

Sonuç olarak istikâmet kavramı dosdoğru yol anlamında kullanılmış olup 

inanç, fiil ve davranışlarında samimî olanların takip edeceği bir yoldur. Yukarıda 

kısaca ele aldığımız bazı kavramların samimiyet ile yakın bir ilişkisi bulunmaktadır. 

Diğer yandan zikredilen bu kavramlarla birlikte ihsan ve tövbenin de samimiyet ile 

anlam ilişkisini bulunduğu söylenebilir. Bu iki kavrama da kısaca değinecek olursak; 

ihsan kavramı, ḥ-s-n (حسن( kök harflerinden oluşmuş ve (اِحْسان) şeklinde if‘âl 

kalıbından türemiş bir isimdir.144  Bu kavram sözlükte “yapılması gereken iyi ve güzel 

şeyleri yapmak, bir işi iyi yapmak ve güzelleştirmek, iyilikte bulunmak ve başkalarına 

ikramda bulunmak” gibi anlamlara gelmektedir.145  

                                                      
138 el-En‘âm 6/153. 
139 Kurtubî, el-Câmi‘, 9/115-116. 
140 Ebussuûd, İrşâdü Akli’s-Selîm, 1/18. 
141 Ebussuûd, İrşâdü Akli’s-Selîm, 1/18. 
142 Alper, “Sırât-ı Müstakîm”, 37/120. 
143 Müslim, “Müsâfirîn”, 200. 
144 el-Cevherî, “5/2099 ,”حسن; İbn Manzûr, “13/114 ,”حسن.  

145 el-İsfahâni, “1/236 ,”حسن; İbn Manzûr, “116-13/115 ,”حسن; Beydâvî, Envâru’t-Tenzîl, 3/238. 
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Nahl sûresi 90. âyetinde ihsan kelimesi tevhidde samimî olmak anlamında 

kullanılmıştır:146  

مُرُ  ا يَاْ غْيَِۚ  بِالْعادْلِ واالَِْحْساانِ واايتآَائِ  اِنَّ اللّهٰ ى عانِ الْفاحْشآَاءِ واالْمُنْكارِ واالْبـا هه ذِي الْقُرْبٰه واياـنـْ  

ياعِظُكُمْ لاعالَّكُمْ تاذاكَّرُونا    

“Muhakkak ki Allah (c.c.); adaleti, ihsanı, akrabaya karşı cömert olmayı 

emreder; çirkin işleri, kötülüğü ve zorbalığı da yasaklar. O düşünüp tutasınız diye size 

öğüt verir.”147  

İbn Abbas (r.a.), (ö. 68/687-88) ihsan kavramını; “kişinin farzları yerine 

getirmesi, Allah’ı görüyormuş gibi kulluk etmesi, ihlâslı olması, kendisi için istediği 

şeyleri diğer insanlar için de istemesi; karşıdaki eğer mü’min ise onun imanının 

artmasını, kâfir ise İslam kardeşi olmasını istemesi” olarak tanımlamıştır.148 

Dolayısıyla ihsan kavramı birçok mânâda kullanılırken genel olarak Allah’ı 

görüyormuşçasına samimî ve içten bir halde kulluk etmek şeklinde değerlendirilebilir.  

Tövbe kavramı ise Arapça’da (ت و ب) kökünden türemiştir. Sözlükte; “günahı 

bırakmak, yapılan işten pişmanlık ve üzüntü duymak” gibi anlamlara gelen tövbe 

kelimesi, dinî bir terim olarak; “günah olan şeyleri pişmanlık duyarak terk etmek ve 

yapılan günahlardan uzaklaşmak ” olarak tanımlanır.149  

Tövbe; Allah’a (c.c.) atfedildiğinde “Kulun tövbesini kabul edip lütuf ve 

ihsanıyla ona yönelmesi” olarak ifade edilirken insana nispet edilirse; “ârızî olan 

günah halini bırakıp aslî olan salâh haline dönmek” olarak tanımlanır.150 Bu kavramla 

yakın anlam ilişkisi bulunan “mağfiret” kelimesi ise sözlükte “örtmek, gizlemek, bir 

kimsenin hatasını örterek affetmek” gibi anlamlara gelir. Allah’a (c.c.) nispet 

                                                      
146 Taberî, Câmi‘u’l-Beyân, 17/279; Hâzin, Lübâb, 3/95; Şevkâni, Fethu’l-Kadîr, 1/798. 
147 en-Nahl 16/90. 
148 Hâzin, Lübâb, 3/95. 
149 el-İsfahânî, “1/169 ,”توب. 
150 Bekir Topaloğlu, “Tövbe”, Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi (İstanbul: TDV Yayınları, 2012), 41/279. 
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edildiğinde “kulunun günahlarını örtüp hatalarını bağışlaması” anlamındadır.151 

Aynı kökten gelen “istiğfar” kelimesi de “kişinin günahlarının bağışlanmasını 

Allah’tan istemesi” demektir.152  

Tövbenin samimiyet ile ilişkisine değinecek olursak, Kur’ân insanlara samimi 

bir halde tövbe etmelerini emretmektedir.153 Dolayısıyla kişi gerçek bir tövbeye ve 

ilahî mağfirete ulaşabilmek için öncelikle tövbesinde samimî olmalı, içtenlikle ve 

gönülden gelerek Rabbinden af talebinde bulunmalıdır.  

B. SAMİMİYET İLE ZIT ANLAMLI BAZI KAVRAMLAR 

Bu bölümde ifade ettikleri anlam itibariyle samimiyetin zıt anlamlıları arasında 

sayılabilecek riyâ ve nifâk kavramları ele alınacaktır. Böylece insanın 

sorumluluklarını yerine getirme noktasında samimiyet ile çelişen bazı hususlar daha 

iyi anlaşılır hale gelebilecektir.   

1. Riyâ 

Riyâ (ريَء) kelimesi, sözlükte “görmek” anlamındaki  (رأى)  fiilinin müfâale 

kalıbından bir mastarıdır. Riyâ, “Cenâb-ı Hakk’ın rızası yerine başkasının 

hoşnutluğunu elde etmek amacıyla amellerde ihlâs ve samimiyeti terk etme,154 ibadeti 

Allah’tan başkası için yerine getirme, ibadetlerle maddi menfaatler peşinde olma, 

insanlar görsün diye iyilikler yapma” gibi çeşitli anlamlarda kullanılmıştır.155  

Kur’ân’da riyâ kavramı; bazı âyetlerde ibadet amacı taşımadan ve Yüce 

Rabbimiz’in rızasını kazanma niyeti olmadan sadece insanlar görsün diye sadaka 

verenlerle gösteriş ve şöhret için savaşa katılanları,156 bazı âyetlerde de namazda 

gösteriş yapanları kınamak için kullanıldığı görülmektedir.157   

                                                      
151 İbn Manzûr, “1/25 ,”توب. 
152 İbn Manzûr, “1/26 ,”توب. 
153 et-Tahrîm 66/8. 
154 el-Cevherî, “6/2348 ,”رأى; Cürcânî, “1/98 ,”ريَء. 
155 Kurtubî, el-Câmi‘, 7/191. 
156 el-Bakara 2/264; en-Nisâ 4/38; el-Enfâl 8/47. 
157 en-Nisâ 4/142; el-Mâûn 107/6. 
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Kur’ân’da inanmayan kimselerin sorumlulukları yerine getirme noktasında 

samimî olmayan hareket tarzları eleştirilmekte ve mü’minler de bu konuda şöyle 

uyarılmaktadır: 

قااتِكُمْ يَآَ اايّـُهاا الَّذ الَّذ ينا اهمانُوا لَا تُـبْطِلُوا صادا ءا النَّاسِ بِالْمانِٰ واالَْاذهىا كا ي يُـنْفِقُ ماالاهُ رئَآَ  

والَا يُـؤْمِنُ بِاللّهِٰ واالْيـاوْمِ الَْهخِرِْۜ    

“Ey iman edenler! Allah’a (c.c.) ve ahiret gününe inanmadığı halde malını 

insanlara gösteriş yapmak için harcayan kimse gibi başa kakmak ve incitmek suretiyle 

sadakalarınızı boşa çıkarmayın!”158  

Yukarıdaki âyette görüldüğü üzere karşı tarafı inciten ve başa kakılan 

sadakanın tıpkı riyâ gayesiyle yapılan ameller gibi Allah (c.c.) katında bir değerinin 

olmadığı belirtilmiş, böyle davranışların sonucu aynı âyette kaya misaliyle 

açıklanmıştır.159 Nitekim âyettte vurgulandığı üzere yalçın ve pürüzsüz kayanın 

üzerindeki toprak şiddetli yağmur karşısında kayanın üzerinden kayıp gitmekte, onu 

çıplak bırakmaktadır.  

İşte insanlara gösteriş amacıyla yapılan bütün ibadet ve ameller de Allah 

tarafından kabul edilmemekte ve boşa gitmektedir.160  

Riyâ, hadislerde de sıkça ele alınan bir konu olarak karşımıza çıkmaktadır. 

Allah Resulü (s.a.s.), “Ümmetim için en çok korktuğum şey, Allah’a (c.c.) ortak 

koşmaları ve şehvete düşmeleridir.” buyurmuş, sahabeden birinin “Ey Allah’ın 

Resulü! Ümmetin senden sonra şirke düşecek mi?” sorusuna, “Evet, onlar Güneş’e, 

Ay’a, taşa ve puta tapmayacaklar lakin amellerinde gösteriş yapacaklar.” cevabını 

vermiştir.161  

                                                      
158 el-Bakara 2/264. 
159 el-Bakara 2/264. 
160 Râzî, Mefâtîhu’l-Gayb, 7/57-60. 
161 Ebû Abdillâh Muhammed b. Yezîd el-Kazvînî İbn Mâce, Sünen-i İbn Mâce, thk. Muhammed Fuâd Abdulbâki, 

(y.y.: Dâru İhyâi’l-Kütübi’l-Arabiyyi, t.y.), “Zühd”, 21. 



33 
 

Bir kutsî hadiste ise Allah (c.c.), “Yaptığı bir amelde benden başkasını bana 

ortak koşan kişiyi de onun şirkini de reddederim.” buyurmaktadır.162  

Hz. Peygamber (s.a.s.), bir başka hadiste riyâyı şöyle tanımlamaktadır: 

“Allah’a (c.c.) ibadet ederken insanları kastederek hareket etmendir.”163  

Dinî kaynaklarımızda riyânın amellere etkisi noktasında kişilere iki farklı 

tavsiyede bulunulmaktadır.164 Buna göre bazı amellerin gizli yapılması daha faydalı 

görülmektedir ki böylece kişi içtenliğini ve ihlâsını muhafaza edebilecek ve riyâdan 

kurtulabilecektir.165  

Hac, cihad, cuma namazı gibi gizlenmesi mümkün olmayan ameller de vardır. 

Ancak insanlara örnek olma ve onları hayra teşvik etme bağlamında bu türden 

amellerle birlikte zekât ve sadaka gibi gizlice yapılabilen amellerin aşikâr bir şekilde 

yapılması da tavsiye edilmektedir.166  

Yukarıda zikredilen iki farklı tavsiyeden yola çıkarak özetleyecek olursak, her 

durumda da önemli olan husus samimî olmaktır. Dolayısıyla kişinin riyâ gibi bir 

tehlike karşısında kendisini muhafaza etme kuvveti varsa başkalarına örnek olmak ve 

onlara öncülük etmek noktasında amelleri açıktan yapması daha faziletli 

görülmektedir.  

Ancak tam tersi bir durum söz konusu olduğunda amellerin gizlice 

yapılmasının daha doğru olacağı tavsiye edilmektedir.167  

Sonuç olarak riyâ, hem Kur’ân’da hem de hadislerde üzerinde durulan bir 

konudur. Zira İslâm, kişilere dinin inanç, ibadet ve muamelat boyutlarında samimî 

                                                      
162 İbn Mâce, “Zühd”, 21. 
163 Müslim, “Zühd”, 46. 
164 Mustafa Çağrıcı, “Riya”, Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi (İstanbul: TDV Yayınları, 2008), 35/137-

138. 
165 el-Bakara 2/271. 
166 Müslim, “Zekât”, 70. 
167 Çağrıcı, “Riya”, 35/137-138. Ayrıca riyâ konusunda geniş çaplı bir çalışma yapan Muhâsibî, er-Riâye adlı 

eserinde Kitâbu’r-Riyâ’ diye bir başlık açarak riyânın niteliğini ve çeşitlerini, ihlâs ile ilişkisini ve riyâkârlığın 

alametlerini ele almıştır. 
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olmalarını emretmektedir.168 Bir başka deyişle İslâm kişilere gösteriş hastalığından 

kurtulmalarını öğütlemektedir. 

2. Nifâk 

Bazı âlimlere göre riyâ münafıkların bir özelliği sayılmaktadır.169 Bu itibarla 

münafık kelimesinin türemiş olduğu nifâk ismini ele alacak ve samimiyet ile ilişkisine 

değineceğiz.  

Nifâk kelimesi sözlükte, “Farenin tarlanın herhangi bir yerindeki delikten 

toprağın altına girmesi, bir kimsenin olduğundan başka türlü görünmesi” gibi 

anlamları ifade etmektedir.170  

Nifâk ( قانف )  mastarından türeyen münafık kavramı ise “inanmadığı halde 

kendini inanmış gibi gösteren kimse”171 ve “kalbinde küfrünü gizlediği halde diliyle 

iman ettiğini söylemek”172 gibi anlamlara gelmektedir. 

Nifâk kavramı Kur’ân’da kök halinde üç yerde, çekimli fiil olarak iki âyette ve 

bu kökten türeyen münafık kelimesi ise yirmi yedi âyette geçmektedir.173 Ayrıca 

münafık erkeklerin yanında münafık kadınlarda beş yerde zikredilmiştir.174 

Kur’ân’da münafık kelimesi iki farklı insan modeli için kullanılmaktadır. 

Bunlardan birincisi gerçek anlamda iman etmeyip “Allah’a (c.c.) ve ahiret gününe 

inandık” diyen kimselerdir.175 Diğer münafık tiplemesi ise zihin karışıklığı veya irade 

zayıflığı yüzünden imanla küfür arasında gelip giden ve şüphe içinde bocalayan176, 

imandan çok küfre yakın olan177 kimselerdir.  

                                                      
168 ez-Zümer 39/3. 
169 Çağrıcı, “Riya”, 35/137-138. 
170 İbn Manzûr, “10/357 ,”نفق. 
171 İbn Manzûr, “359-10/357 ,”نفق. 
172 Cürcânî, “206 /1 ,”نفاق. 
173 Abdülbâkî, el-Mu‘cem, “1/716 ,”نفق.  
174 Abdülbâkî, el-Mu‘cem, “1/716 ,”نفق. 
175 el-Bakara 2/8. 
176 en-Nisâ 4/137, 143; et-Tevbe 9/44-45. 
177 Âl-i İmrân 3/167. 
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Kur’ân’da inanmadıkları halde insanlara inandıklarını söyleyerek kendilerince 

Yüce Allah’ı ve mü’minleri aldatmaya çalışan münafıkların gerçekte sadece 

kendilerini kandırdıkları haber verilmekte ve bu ikiyüzlü davranışları tutumları 

sebebiyle eleştirilmektedir. 178 Diğer taraftan ilgili âyetlerde münafıkların Hz. 

Peygamber’e (s.a.s.) inandıklarını iddia etmekle birlikte önemli işlerini dinin 

müdahelesi dışında tutuyor olmaları, ancak başlarına bir sıkıntı gelince Allah Resulüne 

(s.a.s.) koşmaları179 ve böylece maddî menfaatlerini dine olan bağlılıklarına tercih 

etmeleri180 eleştirilmektedir.  

Kur’ân’da münafıklarla ilgili olarak başlangıçta İslâm’ı kabul etmekle birlikte 

daha sonra tekrar küfre döndükleri zikredilir.181 Bunun sonucunda onların kalpleri 

Allah (c.c.) tarafından mühürlenmiştir.182 İmanda ve amelde samimî olmayan 

münafıkların tanımlandığı ve özelliklerinin haber verildiği bir sûre indirilmiş, adına da 

“Münâfikûn” ismi verilmiştir.183  

Âyetlerde genel olarak vurgulandığı üzere samimiyet ve ihlâstan uzak olan 

münafıkların sonu, ahiret gününde, inanmadıkları halde inanıyor izlenimi vermeleri 

sebebiyle kâfirler gibi kötü bitecektir.184 Sonuç olarak nifâk,  mü’min kimliğiyle 

bağdaşmayan bir vasıf olup genellikle inanıyor gibi yapan münafıkların temel 

özelliklerinden biridir. İslâm ise kişilerden bütün inanç, söz, fiil ve davranışlarında 

samimî olmalarını, Rabbine gönülden gelen duygularla kulluk etmelerini 

öğütlemektedir.

                                                      
178 el-Bakara 2/8-9. 
179 en-Nisâ 4/60-62. 
180 el-Hac 22/11. 
181 et-Tevbe 9/74. 
182 et-Tevbe 9/87. 
183 Şevkâni, Fethu’l-Kadîr, 1/1493-1494. 
184 el-Ahzâb 33/12; el-Hac 22/11. 
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En güzel şekilde yaratılan,185 yeryüzünde şan ve şeref verilen186 insanın 

varlığını önemli ve anlamlı kılan hususlardan bir tanesi sorumluluk sahibi olmasıdır.187 

Bu bölümde Kur’ân’a göre insanın sorumluluğu ele alınacak ardından kişinin yerine 

getirmekle yükümlü olduğu belli başlı konular değerlendirilecektir. Diğer yandan 

konuyla alakalı ilgili bazı hadislerden ve âyetlerin tefsirlerinden de faydanılacaktır. 

Kur’ân’a genel bir perspektiften bakıldığında, insana yüklenmiş birtakım 

vazifelerin varlığı söz konusu olmakta ve bunların yerine getirilmesi noktasında kişide 

aranan temel vasfın samimiyet olduğu görülmektedir. İhlâs ve samimiyet mefhumu 

iman, amel ve ahlâk gibi dinin temel konularını ve insanın sorumluluk alanlarını 

oluşturan hususlarda insanlarda bulunması gereken önemli bir hasletlerden biridir. 

Zira “Kavram olarak Samimiyet” başlığı altında da değinildiği üzere dinin samimiyet 

olarak tanımlanması bu bilgiyi doğrulamaktadır. Ancak bu bölümde insanın yerine 

getirmekle yükümlü olduğu birtakım esaslar ele alınacak olup sorumlulukların 

samimiyet ile ilişkisine üçüncü bölümde yer verilecektir. Nitekim kişinin görevlerini 

samimî duygularla yerine getirebilmesi için öncelikle hangi alanlarda sorumluluk 

taşıdığını bilmesi önem arz etmektedir. 

Varlık âleminde sorumluluk sahibi olmak, insanoğlunun temel vasıflarından 

biridir. Nitekim bu husus ile ilgili olarak Mü’minûn sûresinin 115. âyeti ve Enbiyâ 

sûresinin 16. âyetini insanların sorumlu bir varlık olarak yaratılışının vecîz bir ifadesi 

olarak değerlendirmek mümkün görünmektedir.188 Keza zikredilen âyetler ile ilgili 

birçok müfessirin yorumlarında insanın sorumluluk sahibi bir varlık şeklinde 

açıklanması,189 bu değerlendirmeyi doğrulamaktadır. 

لُواكُمْ اايّـُكُمْ االَّذِ  بـْ هُوا الْعازِ ي خالاقا الْماوْتا واالاْيهوةا ليِـا  وا
ْۜ
لًا يزُ الْغافُورُ ااحْسانُ عاما  

                                                      
185 et-Tîn 95/1-5. 
186 el-İsrâ 17/70. 
187 el-Ahzâb 33/72; el-Mü’minûn 23/115; el-Kıyâme 75/36. 
188 el-Enbiyâ 21/16; el-Mü’minûn 23/115. 
189 Taberî, Câmi‘u’l-Beyân, 19/83; İbn Atıyye, Muharreru’l-Vecîz, 4/76. 
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 “O, hanginizin daha güzel amel yapacağını sınamak için ölümü ve hayatı 

yaratandır. O, mutlak güç sahibidir, çok bağışlayıcıdır.”190  

Âyete göre insanlar boş yere yaratılmamış, kimlerin dünya hayatında daha iyi 

işler yapacağının ortaya çıkarılması için varlık âlemine gönderilmiştir. Diğer bir 

deyişle birtakım sorumluluklar vesilesiyle kulluk görevlerini yerine getirenler ile 

getirmeyenler, samimî olanlar ile ikiyüzlü olanlar birbirinden ayırt edileceklerdir.191  

Allah (c.c.) insana, onu diğer varlıklardan ayıran ve onun temel özelliklerinden 

bazılarını teşkil eden akıl ve irade gücünü vermiştir.192 Ayrıca dünya ve içindeki 

nimetler de insanoğlunun hizmetine sunulmuştur.193Âyetlerde vurgulandığı üzere 

insana, saymaya kalksa asla sayamayacak kadar çok nimet verilmiştir.194 Ancak bütün 

bu nimetler insanoğluna boş yere verilmemekte ve onun bazı görevler ile sorumlu 

tutulmasına imkân sağlamaktadır. Kişinin sorumluluklarına geçmeden önce konumuza 

katkı sağlaması bakımından Tekâsür sûresi bağlamında insanın sorumluluğunu kısaca 

değerlendireceğiz. 

Sûrenin ilk âyetlerinde, birer nimet olarak verilen ve dünya hayatının süsü olan 

mal ve evlat gibi iki önemli değerde insanların çokluk duygusuyla hareket 

etmelerinden, bunun sonucunda Cenâb-ı Hakk’ın emirlerine karşı haddi aşmalarından 

ve bu iki nimetin gururuyla Rablerini unutmalarından bahsedilir.195  

Mücahid’e (ö. 103/721) göre sûrede arka arkaya “Hayır! Yakında 

bileceksiniz.” ifadesinin kullanılmasıyla insanlar, verilen nimetlerden ötürü gaflete 

düşmemeleri hususunda uyarılmakta ve mahşer günü Cenâb-ı Hakk’ın huzuruna 

çıkarılacakları gerçeği onlara hatırlatılmaktadır.196 

                                                      
190 el-Mülk 67/2. 
191 Râzî, Mefâtîhu’l-Gayb, 23/128. 
192 el-Bakara 2/179; Yûnus 10/108.  
193 el-Bakara 2/22,29; Tâhâ 20/53; Nûh 71/19. 
194 İbrâhim 14/34; en-Nahl 16/18. 
195 Kurtubî, el-Câmi‘, 22/448. 
196 Zemahşerî, Keşşâf, 1/1219. 
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et-Taberî (ö. 310/923), Yüce Rabbimiz’in insanlara verdiği nimetlerin belli bir 

şeyle kayıtlanmadığını ifade ederek dünyada kişiye verilen her şeyden hesap 

sorulacağını vurgulamıştır.197  

er-Râzî (ö. 606/1210) ise bu âyetin tefsirinde ister tabiî ihtiyaçlardan olsun ister 

lüks kapsamına giren maddî imkânlar olsun hem kâfirlerin hem de mü’minlerin verilen 

bütün nimetlerden hesaba çekileceğini ifade etmiştir.198 Râzî’nin bu görüşünü 

destekler nitelikte olan bir hadiste Hz. Peygamber şöyle buyurmuştur:  

مُ ابْنِ آداما ياـوْما الْقِيااماةِ مِنْ عِنْدِ رابِٰهِ حاتىَّ يُسْأالا عانْ خَاْسٍ: عانْ عُمُرهِِ فِيما أافـْنا  اهُ، لَا تاـزُولُ قادا

ا عالِما هُ، واماالِهِ مِنْ أايْنا اكْتاساباهُ وافِيما أانْـفاقاهُ، وامااذاا واعانْ شاباابِهِ فِيما أابْلاا  عامِلا فِيما  

“Kişi Kıyâmet günü şu beş şeyden; ömrünü nerede tükettiğinden, gençliğini 

nerede yıprattığından, malını nerede kazanıp nereye harcadığından, ilmiyle amel edip 

etmediğinden hesap sorulmadıkça yerinden kıpırdayamaz.”199  

Beğavî’nin (ö. 516/1122) tabiriyle kul, nimetleri kendisine verene 

şükretmeyerek ve sahip olduğu şeyleri gereği gibi kullanmayarak Rabbine karşı 

nankörlük etmemelidir.200  

Kurtubî (ö. 671/1273), nimet kelimesinin çoğul anlamında bir cins isim 

olduğunu zikrederek bu kelimenin nimet cinsinden her şeyi kapsadığına işaret 

etmiştir.201  

Bu sûrede yer alan “neîm” ( يمِ النَّعِ  ) ifadesiyle ilgili olarak birçok müfessir, bu 

nimetlerin; yeme-içme kapsamında olan leziz şeyler, giyinme, barınma alanına giren 

                                                      
197 Taberî, Câmi‘u’l-Beyân, 24/584. 
198 Râzî, Mefâtîhu’l-Gayb, 23/127. 
199 Tirmizî, “Kıyâme”, 1. 
200 Beğavî, Tefsîru’l-Beğavî, 8/519. 
201 Kurtubî, el-Câmi‘, 22/461. 
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şeyler, sıhhat ve âfiyet, boş vakit ve can güvenliği gibi hususlar olduğunu ifade ederek 

bu konuda birbirinden farklı görüşleri ortaya koymuşlardır.202  

Sonuç olarak bu sûrede insanların hayatın birçok geçici yönüyle meşgul 

olmalarından, dünya malını biriktirmeye olan düşkünlüklerinden ve ahirette her 

nimetten dolayı hesap vereceklerinden bahsedilmektedir. Sûrenin son âyetinde ise; 

 ثَُّ لاتُسْ ـالُنَّ ياـوْمائِذٍ عانِ النَّعيمِ 

 “Nihâyet o gün nimetlerden sorguya çekileceksiniz.” buyrularak insanlara 

sorumluluk bilinciyle hareket etmeleri gerektiği mesajı verilmektedir.203  

Kur’ân’da bildirildiğine göre Allah (c.c.), insanları kendisine ibadet, bir başka 

deyişle kulluk etmek için yaratmıştır.204 Fakat Yaratıcı bu kulluğu, insana irade 

vererek özgür bir karar dâhilinde yerine getirmesini istemiştir. Bu husus âyetlerde 

şöyle ifade edilir: 

نْ شآَاءا فاـلْيُـؤْمِنْ وامانْ شآَاءا فاـلْياكْفُرْا   واقُلِ الاْقُّ مِنْ رابِٰكُمْ فاما

“De ki: Rabbinizden size bir gerçek gelmiştir. Artık isteyen iman etsin isteyen 

inkâr etsin.”205 

يْـنااهُ السبِ  ـفُوراً اِنََّّ هادا يلا اِمَّا شااكِراً وااِمَّا كا  

“Biz ona (insana) doğru yolu gösterdik. Artık ister şükreder, isterse nankörlük 

eder.”206 

Yukarıda zikredilen âyetlerde vurgulandığı üzere Allah (c.c.), insanlara akıl 

vermiş, peygamberler göndererek ve ilahî kitaplar indirerek kullarına doğru yolu 

                                                      
202 İbn Atıyye, el-Muharrerü’l-Vecîz, 5/519; Ebü’l-Berekât Abdullah b. Ahmed b. Mahmûd Hâfızüddîn en-Nesefî, 

Medâriku’t-Tenzîl ve Hakâiku’t-Te’vîl, thk. Seyyid Zekeriyya, (Beyrut: Dâru’l-Kelimi’t-Tayyib, 1998), 3/676; 

Ebussuûd, İrşâdü Akli’s-Selîm, 9/196.  
203 et-Tekâsür 102/8. 
204 ez-Zâriyât 51/56. 
205 el-Kehf 18/29. 
206 el-İnsan 76/3. 
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göstermiştir. Âyette vurgulanan bir başka konu ise insana kendisine gösterilen bu iki 

yoldan istediğini seçme muhayyerliğinin verilmiş olmasıdır.  

Sorumluluk yüklenecek insanın bu sorumluluğu yerine getirebilecek belli bir 

yeterlilik ve yetkinliği olması gerekmektedir. Seyyid Kutub (ö. 1966), eşref-i mahlûk 

olan ve en güzel surette yaratılan insanoğlunun birtakım yükümlülükleri taşıyabilecek 

özellikte yaratılmış olduğu hususuna işaret eder.207 Nitekim Allah (c.c.), insanlara 

sorumluluklarını kavrayabilecek idrak ve şuur gücü vermiştir.208 Dolayısıyla insan 

gerek akıl ve duyular yardımıyla gerekse organlarıyla yükümlü olduğu görevleri 

yerine getirme gücüne sahiptir.  

Kişinin başta Allah (c.c.) olmak üzere kendisine ve içinde yaşadığı dünyadaki 

diğer varlıklara karşı birtakım yükümlülükleri mevcuttur. Şimdi öncelikli olarak 

insanın Allah’a (c.c.) karşı görevlerini iman perspektifinden inceleyeceğiz.  

Kur’ân’da birçok konuda olduğu gibi mü’minlerin şükretmesi, sabretmesi, 

tevekkül etmesi ve benzeri hususlar üzerinde de önemle durulduğu görülmektedir. 

Dolayısıyla kişinin Rabbine karşı bu tür vazifelerine de değinilecek daha sonra ise 

kişinin kendisine ve çevresine karşı bazı görevleri ele alınacaktır. Vurgulamamız 

gerekir ki insanın bütün sorumluluklarını ele almak için başlı başına bir eser 

oluşturulması gerekebilir. Fakat biz araştırmamızın bu bölümünü belli bir düzeyde 

tutabilmek adına kişinin birtakım sorumluluklarını ele alacağız. Pasajın başında 

zikrettiğimiz üzere kişinin şükür, sabır, tevekkül gibi görevlerinin yanında birçok 

vazifesi bulunmaktadır. Fakat biz belirttiğimiz bu durum sebebiyle bazılarını 

değerlendirmekle yetineceğiz. 

I.  KİŞİNİN RABBİNE KARŞI BAZI SORUMLULUKLARI 

İslâm’a göre insanın Allah (c.c.) katında özel bir yeri vardır. Bütün 

yaratılmışlar içinde en şerefli varlık insanoğludur. Zira Allah (c.c.) yeryüzünde 

kendisinin halifesi olma şerefini sadece insana vermiştir.209 Diğer yandan insan, 

                                                      
207 Seyyid b. Kutb b. İbrâhim b. Hüseyn eş-Şâzilî, fî Zilâli’l-Kur’ân, (Kahire: Dâru’ş-Şurûk, 2003), 7/410; ayrıca 

bkz. Şevkâni, Fethu’l-Kadîr, 1/834. 
208 Taberî, Câmi‘u’l-Beyân, 12/24. 
209 Zemahşerî, Keşşâf, 1/70. 
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içtenlikle Rabbinin emirlerini yerine getirip yasaklarından kaçarak Allah (c.c.) katında 

değer kazanırken aksi durumda kötü bir konuma düşmektedir.210 

Allah’a (c.c.) yürekten inanmak, insanı huzura kavuşturan önemli bir 

faktördür. Ancak inancın da bazı boyutları bulunmaktadır. Kişinin Cenâb-ı Hakk’a 

samimiyetle iman etmesi, inandığı hususların gereklerini yerine getirmesi, Rabbine 

tevekkül etmesi gibi bazı hususlar bu boyutlardan sayılabilir. 

 Samimî bir kulluk seviyesine ulaşmak isteyen kişinin Allah’a (c.c.) içten bir 

inanç ve bağlılıkla yönelerek Rabbiyle sağlam bir ilişki kurması önem arz etmektedir. 

Böylelikle kul, ahiret hayatında sağlam inancının bir sonucu olarak Yüce Rabbimiz’in 

rızasına kavuşma fırsatını elde edebilecektir.211 

Kişinin imandan sonra gelen sorumluluk alanının amel noktasında olduğuna 

ise şu hadis işaret etmektedir: 

“Allah’ın kulları üzerindeki hakları; kendisine hiçbir şeyi ortak koşmamaları 

ve O’na ibadet etmeleridir.”212  

Bu itibarla öncelikle kişinin Allah’a (c.c.) karşı sorumluluğu bağlamında iman 

ve amel hususuna değinilecek ardından sabır, şükür, tevekkül gibi üzerinde 

durulmasının önemli görüldüğü bazı hususları ele alınacaktır. 

A. İman Etme Sorumluluğu 

İnsanın öncelikle kendisini yaratan Allah’a (c.c.) karşı bazı görevleri vardır. 

Kişi, doğru bir inanca sahip olması bakımından Rabbine karşı sorumludur.213  

İman kavramı emn  ( ن م أ ) kökünden türemiş olup if’âl babından mastardır. 

Sözlükte “tasdik etmek, güvenmek, inanmak, birine güven vermek” gibi anlamlara 

                                                      
210 İsmail Cerrahoğlu, Kur’ân-ı Kerîm’den Öğütler, (Ankara: Diyanet İşleri Başkanlığı Yay. 1991), 161. 
211 el-Fecr 89/27-30. 
212 Müslim, “İman”, 48. Hadisin metni için bknz.ئًا   فاإِنَّ حاقَّ اللَِّّ عالاى الْعِباادِ أانْ ياـعْبُدُوهُ، والَا يُشْركُِوا بِهِ شايـْ
213 Taberî, Câmi‘u’l-Beyân, 20/337. 
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gelir.214 Terim olarak iman genellikle “Hz. Muhammed’in Allah’tan alıp insanlara 

tebliğ ettiği hususları tasdik ederek kesin bir şekilde inanmak” anlamında kullanılır.215  

 İman kavramı; Kur’ân’da 800’den fazla yerde geçmekte olup216 genellikle 

tasdik etmek,217 kalple tasdik etmeksizin dil ile ikrar etmek,218 namaz,219 dua,220 

tevhid221, inanmak222 ve güvenmek223 gibi anlamlarda da kullanılmaktadır. 

 Yüce Kitap’ta, iman edip iyi ameller işleyen kimselerin kurtuluşa ereceği224 

müjdelenirken insanların inanç hususunda irade özgürlüğünün olduğu belirtilir.225 

Bazı âyetler incelendiğinde iman; kalbe atfedilen bir eylem olarak görülmektedir.226 

Bununla birlikte iman ile sâlih amel arasında sıkı bir bağ vardır.227  

 Kur’ân’da iman edilmesi gereken hususlar; Allah’a (c.c.), meleklere, kitaplara, 

peygamberlere ve ahiret gününe iman etmek olarak zikredilmiştir.228 Ancak ehl-i 

sünnet âlimleri Hadîd sûresinin 22. âyetinde zikredildiği üzere musibetlerin 

yaratılmadan önce bir kitapta yazılmış olması hususundan yola çıkarak imanın 

şartlarına altıncı olarak “kadere, hayır ve şerrin Allah’tan olduğuna inanmak” 

maddesini eklemişlerdir.229  

Kur’an’a göre kişinin en temel vazifesi; Rabbine şirk koşmadan iman etmesi, 

onu hakkıyla tanıması, emirlerini yerine getirip yasaklarından kaçınmak suretiyle ona 

karşı gelmekten çekinmesidir.230 

                                                      
214 İbn Manzûr, “13/21 ,”أمن; el-İsfahânî, “1/90 ,”أمن. 
215 İsmail Karagöz, Kur’ân’da Dört Kavram, 3/19. 
216 Abdülbâkî, el-Mu‘cem, “1/81 ,”أمن; ayrıca bkz. İsmail Karagöz, Kur’ân’da Dört Kavram, 3/20-23. 
217 Yûsuf 12/17. 
218 el-Münâfikûn 63/2-3. 
219 el-Bakara 2/143. 
220 Yûnus 10/98. Ayrıca bkz. Taberî, Câmi‘u’l-Beyân, 15/207. 
221 Kurtubî, el-Câmi‘, 7/321. 
222 et-Tevbe 9/61. 
223 et-Tevbe 9/94. 
224 el-Bakara 2/2-5. 
225 el-Kehf 18/29. 
226 el-Hucurât 49/14. 
227 el-Bakara 2/82. 
228 İsmail Karagöz, Kur’ân’da Dört Kavram, 3/29-30. 
229 İsmail Karagöz, Kur’ân’da Dört Kavram, 3/31. 
230 Muammer İpek, “Kur’ân’a Göre İnsanın Yaratılış Hikmeti ve Sorumluluğu”, Ekev Akademi Dergisi, (sayı: 57, 

2013), 25-45. 
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Birçok âyette görüldüğü üzere insanlar Allah’a (c.c.) inanmaya davet edilmiş, 

bazı âyetlerde ise iman esasları zikredilerek kişinin inanç noktasındaki yükümlülükleri 

bildirilmiştir.231  

Sağlam bir inanca sahip olan mü’min, bir başka ifadeyle İslâm’a tam bir 

teslimiyet göstererek inanmış kişi, âyetin diliyle kendisi adına kazanımda bulunmuş 

demektir:  

يْْاً لاكُمْْۜ  ا النَّاسُ قادْ جآَاءاكُمُ الرَّسُولُ بِالاْقِٰ مِنْ رابِٰكُمْ فااهمِنُوا خا  يَآَ اايّـُها

“Ey insanlar! Size Rabbinizden Peygamber hak olarak geldi. O halde (ona) 

iman edin. Bu sizin için daha hayırlıdır.”232 

Kur’ân’da ifade edildiğine göre kişinin manevî dünyasındaki huzursuzluğunu 

ancak Allah’a (c.c.) içtenlikle inanmak ve O’nu zikretmek gidermektedir.233 

Dolayısıyla insanların samimî bir şekilde iman etmesi dünya ve ahiret mutluluğunun 

temel şartı olarak değerlendirilebilir. Diğer yandan Kur’ân’da gerçek iyiliğin öncelikle 

Yüce Allah’a (c.c.) iman etmek olduğu bildirilmektedir.234  

 Yukarıda zikredilen hususlara göre kişinin sorumlu olduğu ilk husus iman 

noktasında olurken, kullar için en büyük nimet; doğru bir inanca sahip olmaktır.235  

B. Amel Sorumluluğu 

Amel kavramı, sözlükte “iş, fiil, çalışma” gibi anlamlara gelirken terim olarak 

“canlı varlığın bir amaca yönelik yaptığı iş” olarak ifade edilir.236 Dolayısıyla bilgisiz 

ve gayesiz yapılan işleri de kapsayan fiil kelimesinden daha özel bir anlam ifade 

etmektedir.237  

                                                      
231 el-Bakara 2/177; Âl-i İmrân 3/179, 193; en-Nisâ 4/136, 170-171; el-Mâide 5/111; el-A’râf 7/158; en-Nûr 24/2; 

el-Hadîd 57/7-8; el-Saff 61/10-11; et-Teğâbün 64/8, 9, 11. 
232 en-Nisâ 4/170. 
233 er-Ra’d 13/28. 
234 el-Bakara 2/177. 
235 Râzî, Mefâtîhu’l-Gayb, 11/142-143. 
236 el-İsfahânî, “1/587 ,”عمل. 
237 Süleyman Uludağ, “Amel”, Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi (İstanbul: TDV Yayınları, 1991), 3/13. 
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Kur’ân’da ifade edildiğine göre Allah yeri ve göğü, hayatı ve ölümü, insanların 

hangisinin daha güzel ameller işleyeceklerini denemek için yaratmıştır.238 Yüce Allah, 

kulların yapmış olduğu her türlü ameli bilmektedir239 ve ahiret günü hiçbir haksızlığa 

uğramaksızın herkes yaptıklarının karşılığını görecektir.240  

Kur’ân ve hadislerde İslâm’ın mü’minlerden yapmalarını beklediği ameller 

genellikle amel-i sâlih veya hasene kavramlarıyla ifade edilmiştir.241 Bunun tam zıddı 

olarak da ifade edilebilen ameller de genellikle amel-i sû’, amel-i gayr-i sâlih ve seyyie 

gibi isimlerle zikredilmiştir.242  

Allah Resulü (s.a.s.), bir hadiste amellerin niyet boyutuna işaret ederek 

“Ameller niyetlere göredir.” buyurmuştur.243  

Böylece hadiste, yapılan güzel işlerin ancak Cenâb-ı Hakk’ın rızası göz önünde 

bulundurularak yapıldığında bir değere sahip olacağı vurgulamıştır. 

Kur’ân’da kişinin iyi-kötü yapmış olduğu bütün amellerinden sorumlu 

olduğuna dair birçok âyet bulunmaktadır.244 Örneğin İsrâ sûresinde bu gerçek şöyle 

ifade edilir: 

يهُ مانْشُوراً  ةِ كِتااباً ياـلْقه  وانُُْرجُِ لاهُ ياـوْما الْقِيهما
 واكُلَّ اِنْساانٍ االْزامْنااهُ طآَائرِاهُ فِ عُنُقِهْۜ

  
ْۜ
ى بنِـافْسِكا الْيـاوْما عالايْكا حاسيباً  كافه

ْۜ
اِقـْراأْ كِتااباكا  

 “Her insanın sorumluluğunu omzuna yükledik. Kıyamet gününde insana 

açılmış vaziyette önüne koyulacak bir kitap çıkaracağız. (Kıyamet gününde insana) 

Oku kitabını! Bugün kendine hesap sorucu olarak nefsin yeter. (denir.)”245  

                                                      
238 Kurtubî, el-Câmi‘, 21/112; Şevkâni, Fethu’l-Kadîr, 1/1550. 
239 Râzî, Mefâtîhu’l-Gayb, 17/128. 
240 Taberî, Câmi‘u’l-Beyân, 20/534. 
241 el-İsfahânî, “1/587 ,”عمل. 
242 el-İsfahânî, “288-1/587 ,”عمل. 
243 Buhârî, “Bed’ü’l-vahy”, 1. 
244 el-Enbiyâ 21/47; el-Câsiye 45/28. 
245 el-İsrâ 17/13-14. 
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İmandan sonra en önemli husus, kişiyi Yüce Rabbimiz’in rızasına ulaştıracak 

ve ahiret hayatı için faydalı olacak davranışlarda bulunmaktır.246 Kur’ân’da birçok 

âyette, iman ile amel kavramı peşpeşe zikredilerek bu ikisinin birbiriyle aralarındaki 

sıkı anlam ilişkisi üzerinde durulmuştur.247 Dolayısıyla kişinin dinin inanç esaslarına 

iman etmesinin yanında iyi ameller işlemesi de çok önemli bir husustur. 

Kur’ân’da iman etmeyen kimselerin amellerinin boşa gideceğinin bildirilmesi 

ise iman ile amelin bütünlük ilişkisini ortaya koymaktadır.248 Diğer yandan kişinin 

inançlarına uygun hareket etmesi onun samimiyetini ortaya koymaktadır. Kur’ân’da 

kutsallığına inandıkları Tevrat’ın içindeki bilgilerle amel etmeyen Yahudi din 

adamları, inançlarının gereği gibi davranmamaları sebebiyle ağır bir şekilde 

eleştirilmektedir.249 Nitekim âyette onlarla ilgili şöyle bir benzetme yapılmaktadır: 

 
ْۜ
ارِ يَاْمِلُ ااسْفااراً ثالِ الِْما ْ يَاْمِلُوهاا كاما لُوا التـَّوْرهيةا ثَُّ لَا  ماثالُ الَّذينا حُِٰ

“Tevrat’la yükümlü tutulup da onun (gereği gibi) amel etmeyenlerin durumu, 

ciltlerle kitap taşıyan merkebin durumu gibidir.”250  

Âyette görüldüğü üzere Tevrat’ın hükümleriyle sorumlu oldukları halde 

onunla amel etmeyenler böyle çarpıcı ve ağır bir ifadeyle betimlenmişlerdir. Kur’ân, 

ilmiyle amel etmeyen Yahudi din adamlarını böyle tanımlarken sonrasında onları bu 

tavırları sebebiyle zalim olarak vasıflandırmaktadır.251  

Yukarıdaki âyette vurgulandığı üzere sırtında ciltlerce kitap taşıyan bir 

merkebe kitapların ve içindeki bilgilerin nasıl bir faydası olmuyorsa dinin hükümlerini 

bilip onunla amel etmeyenlere de sahip oldukları dinî bilgilerin bir faydası 

olmayacaktır. Dolayısıyla Kur’ân’ı okuyan ancak onu anlayıp uygulamak için 

çabalamayan ve içindeki hükümlerle hayatına yön veremeyen kimselere de bildikleri 

                                                      
246 İbn Kesîr, Tefsîr, 5/183. 
247 Bkz. el-Bakara 2/25, 82, 277; Âl-i İmrân 3/57; en-Nisâ 4/57, 122; el-A’râf 7/42; Hûd 11/23; İbrâhîm 14/23; 

Tâhâ 20/75; el-Hac 22/14; el-Mü’minûn 23/47. 
248 el-A’râf 7/147. 
249 Zemahşerî, Keşşâf, 1/1105. 
250 el-Cuma 62/5. 
251 Zemahşerî, Keşşâf, 1/1105. 
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şeylerin faydasının olduğunu düşünmek bu âyetin vermek istediği mesaj ile 

çelişmektedir.  

Kur’ân’da bildirildiğine göre dünyada Cenâb-ı Hakk’ın rızasına uygun 

olmayan işler yapan kimseler mahşer günü çaresizce başlarını öne eğecek ve şöyle 

yalvaracaklar:  

عْناا  فاارْجِعْناا ناـعْمالْ صاـالِاً اِنََّّ مُوقِنُونا رابّـَنآَا اابْصارْنَّا واسَاِ  

 “Rabbimiz, gördük ve işittik! Şimdi bizi (dünyaya) geri gönder de iyi ameller 

işleyelim, çünkü artık kesin olarak inandık.”252  

Sonuç olarak Allah’a (c.c.) ve ahiret gününe inanan, Hz. Muhammed’i 

peygamber olarak tasdik eden kişinin inanç hususunda olduğu gibi inançların eyleme 

dönüşme biçimi olan amel noktasında da bazı sorumlulukları vardır. 

Şimdi, kişinin dinî sorumluluk gereği yapmakla mükellef olduğu birtakım 

amelleri kısaca ele alacağız. Bu bağlamda İslâm’ın temel şartları olarak da bilinen 

namaz, oruç, hac gibi belli başlı ibadetleri değerlendireceğiz. Ancak kişinin amel 

noktasında sorumlu olduğu şeylerin bunlardan ibaret olmadığının altını çizmek 

istiyoruz.                                                                   

Kişinin Allah’a (c.c.) karşı kulluk görevlerini yerine getirmek için yapmakla 

yükümlü olduğu amelleri İslâm’ın beş temel esası bağlamında ele alacak olursak ilk 

sırada namaz ibadeti gelmektedir.253 Ancak mü’minlerin bu ibadeti yerine getirmeden 

önce namaz ile alakalı birtakım görevleri yerine getirmiş olması gerekmektedir. 

Bunlar, namazın şartları olarak bilinmekte olup bu şartlar on iki tanedir.254 

 Kişiyi kötü huylara ve ahlâksızlıklara karşı koruyucu bir vasfı bulunan namazın 

önemi âyette şöyle vurgulanmaktadır: 

                                                      
252 es-Secde 32/12. 
253 M. Kâmil Yaşaroğlu, “Namaz”, Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi (İstanbul: TDV Yayınları, 2006), 

32/350-357. 
254 Yaşaroğlu, “Namaz”, 355-356. 
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رِْۜ  ى عانِ الْفاحْشآَاءِ واالْمُنْكا هه  اِنَّ الصَّلهوةا تاـنـْ
ْۜ
  اتُْلُ مآَا اوُ۫حِيا اِلايْكا مِنا الْكِتاابِ واااقِمِ الصَّلهوةا

ُ ياـعْلامُ ماا تاصْنـاعُونا   وااللّهٰ
ْۜ
 والاذكِْرُ اللّهِٰ ااكْبْاُ

“(Ey Muhammed!) Kitaptan sana vahyolunanı oku, namazı da dosdoğru kıl. 

Çünkü namaz, insanı hayâsızlıktan ve kötülükten alıkoyar. Allah'ı anmak (olan namaz) 

elbette en büyük ibadettir. Allah yaptıklarınızı biliyor.”255 

Âyette ifade edildiğine göre kişi, samimî bir şekilde kıldığı namaz sayesinde 

bütün kötü söz ve fiilleri işlemekten korunma fırsatını yakalayabilir.256 

 Âyette vurgulanan bir başka husus da namazın, kişiyi Allah’a (c.c.) yaklaştıran 

bir fonksiyonunun bulunuyor olmasıdır.  

ez-Zemahşerî’ye (ö. 538/1144) göre kişi, namaz kılarak Allah’ı hatırladığında 

Rabbiyle arasındaki bağı kuvvetlendirmiş olur.257 

Kur’ân’da namaz ibadeti, mü’minlerin temel vasıfları arasında sayılarak 

“Onlar namazı kılanlardır.”, “Onlar namazda huşû içindedirler.” ve “Onlar namazı 

muhafaza ederler.” gibi ifadelerle mü’minlerin en temel ibadetlerinden birinin namaz 

olduğu hususuna işaret edilmektedir.258  

Hz. Peygamber, kişinin ahirette hesabını vereceği ilk hususun namaz olduğunu 

ifade etmektedir.259 Bu itibarla namaz, kişinin Rabbine karşı imandan sonraki en 

önemli vazifesi olarak karşımıza çıkmaktadır.  

Kişinin yerine getirmekle yükümlü olduğu temel görevlerinden bir diğeri zekât 

ibadetidir. Zekât sözlükte, “artma, arıtma; övgü ve bereket” mânâlarına gelirken terim 

olarak, “Kur’ân’da belirtilen sınıflara sarf edilmek üzere dinen zengin sayılan 

                                                      
255 el-Ankebût 29/45. 
256 Râzî, Mefâtîhu’l-Gayb, 25/74. 
257 Zemahşerî, Keşşâf, 1/820. 
258 el-Bakara 2/3, 177; ayrıca bkz. en-Nisâ 4/162; el-Mâide; 5/55; el-En’âm 6/92; et-Tevbe 9/71; er-Ra’d 13/22; el-

Hac 22/35,41; el-Mü’minûn 23/2,9; en-Nûr 24/37; en-Neml 27/3. 
259 Tirmizî, “Mevâkıt”, 188. 
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Müslümanların malından alınan belli bir pay.” olarak tanımlanmaktadır.260 Sadaka 

kelimesi âyette zekâtla eş anlamlı olarak kullanılmış olsa da genellikle hadislerde ve 

daha çok örfte mecburî olmayan gönüllü ödemeleri içine alacak şekilde genel kullanım 

kazandığı görülmektedir.261  

Zekâtın birçok âyette namazın hemen akabinde emredilmesi, bu ibadetin 

namaz gibi kişi üzerindeki özel fonksiyonuna işaret etmektedir.262 Hz. Peygamber’in 

zekâtı dinin temel ibadetlerinden biri olarak zikretmiş olması da bu amelin önemini 

açıkça göstermektedir.263  

Kur’ân’da zekât ibadeti, mü’minlerin temel vasıflarından biri olarak 

zikredilmiş ve Cenâb-ı Hakk’ın hoşnutluğuna vesile olması bakımından bu amelin 

önemine işaret edilmiştir.264  

Allah (c.c.), güzel bir sözün, insanların onuru incitilerek yerine getirilen 

sadakadan daha üstün olduğu bildirmektedir.265 Bu itibarla kişinin, zekât ve sadaka 

gibi amelleri yerine getirirken karşı tarafı rencide edici birtakım davranışlardan 

kaçınması gerekmektedir. 

Oruç da namaz ve zekât gibi Müslümanların önemli ibadetlerinden birini 

oluşturmaktadır.266 Nitekim bu ibadet, âyette belirtildiği gibi mü’minlere farz kılınmış 

bir ibadettir: 

“Ey iman edenler! Sizden öncekilere oruç farz kılındığı gibi sakınasınız diye 

size de belli günlerde oruç farz kılındı.”267 

 Zikrettiğimiz bu âyette dikkat çekici bir husus olarak orucun kişiler üzerindeki 

etkisi vurgulanmak için “sakınma” ifadesinin kullanılmış olmasıdır. Zira oruç; insanın 

şehvetine yenilmeyip kendini kötü şeylerden alıkoyması gibi fonksiyonları içermesi 

                                                      
260 Mehmet Erkal, “Zekât” maddesi, Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi (İstanbul: Türkiye Diyanet Vakfı 

Yay. 2013), 44/197. 
261 Erkal, “Zekât”, 44/197. 
262 Taberî, Câmi‘u’l-Beyân, 1/572. 
263 Buhârî, “Zekât”, 1.   
264 el-Mü’minûn 23/1, 4; el-A’râf 7/156. 
265 el- Bakara 2/264. 
266 Kurtubî, el-Câmi‘, 3/121. 
267 el- Bakara 2/183-184. 
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bakımından günahlardan kaçınma noktasında adeta koruyucu bir kalkan görevi 

görmektedir.268  

Allah Resulü (s.a.s.), diğer amellerin insanın kendisi için olduğunu ancak 

orucun sadece Allah (c.c.) için olduğunu ve mükâfatının da bu sebeple özel olduğunu 

müjdelemektedir.269 Binaenaleyh oruç, kulun Rabbine karşı yerine getirmesi gereken 

önemli bir vazifesidir. 

Kişinin, Cenâb-ı Hakk’ın rızasını kazanmak için yerine getirdiği önemli 

görevlerden birisi de hac ibadetidir.270  

Nitekim Âl-i İmrân sûresinde zikredildiği üzere imkânı olan kişilerin 

haccetmesi; Allah (c.c.) için yerine getirilmesi gereken önemli bir görevdir: 

“Orada apaçık deliller, İbrâhim’in makamı vardır. Oraya giren emniyette 

olur. Gücü yeten kimsenin haccetmesi, Allah’ın insanlar üzerindeki bir hakkıdır. Kim 

inkâr ederse bilsin ki Allah (c.c.) bütün âlemlerden müstağnidir.”271 

Kişinin, hac ve umre ibadetini yerine getirdiği esnada sorumluluk bilinciyle 

hareket ederek nefsânî duygularını dizginlemesi, günahlardan uzak durması, 

başkalarının kalbini kırmaktan ve ibadetin ruhuna zarar verebilecek tavırlardan 

kaçınması gibi hususlar bu ibadetlerin insana kazandıracağı derece bakımından önem 

arz etmektedir.272 

Hz. Peygamber’e en faziletli amel hangisidir diye sorulması üzerine şöyle 

cevap vermiştir: “Allah’a (c.c.) imandır.” İmandan sonra hangisinin daha faziletli 

olduğu sorulunca da Allah Resulü (s.a.s.),“Allah (c.c.) yolunda cihat etmektir.” 

buyurmuştur. Üçüncü kez hangi amelin daha faziletli olduğu sorulunca da Allah 

Resulü (s.a.s.), “Makbul bir hacdır.” buyurarak bu ibadetin önemini vurgulamıştır.273  

                                                      
268 Beğavî, Tefsîru’l-Beğavî, 1/195; Râzî, Mefâtîhu’l-Gayb, 5/77. 
269 Kurtubî, el-Câmi‘, 3/123. 
270 el-Bakara 2/197; Buhârî, “İman”, 26. 
271 Âl-i İmrân 3/97. 
272 Râzî, Mefâtîhu’l-Gayb, 5/177-182. 
273 Buhârî, “İman”, 26. 



52 
 

Dolayısıyla hac ibadeti; namaz, oruç, zekât gibi kişinin Cenâb-ı Hakk’a karşı 

yükümlü olduğu önemli kulluk görevlerinden biridir.  Mü’min, bu tür ibadetleri yerine 

getirmek suretiyle Rabbine karşı sorumluluk bilincini ve samimî duygularını sürekli 

diri tutabilecektir. 

Sonuç olarak insanın Allah’a (c.c.) ve diğer hususlara iman etmesinden sonra 

inancın bir gereği olarak faydalı işlerde bulunması ve Rabbine ibadet etmesi kulluk 

görevlerinden birini oluşturmaktadır.  

C. Musibetlere Karşı Sabretmek 

Kur’ân’a göre Allah (c.c.), kullarını imtihan gereği açlıkla, hastalıkla, mal ve 

can kaybı ile sınamaktadır.274 Kişinin başına türlü türlü sıkıntıların gelmesi onu bazı 

noktalarda zorlasa da bu zorluklar ve sıkıntılar karşısında kulun sabır ile Allah’tan 

yardım istemesi emredilmektedir.275 

  Sabır, “Sıkıntı ve belaların verdiği acılardan Allah’ın dışında hiçbir varlığa 

şikâyette bulunmamak” şeklinde tanımlanmıştır.276 Sabır, bazı ayetlerde oruç, cesaret 

ve rıza anlamlarında kullanılırken bazı yerlerde de gerçek anlamında277 

kullanılmaktadır. Örneğin namazı dosdoğru kılan, kendisine verilenlerden Allah 

yolunda infâk eden, kötülüğü iyilikle ortadan kaldıranların önde gelen özelliği 

başlarına gelen musibetlere karşı sabretmeleridir.278  

Mü’min bir kimsenin, karşılaştığı zorluklara ve musibetlere göğüs germesi; Hz. 

Peygamber’in diliyle hayırdır. Nitekim Allah Resulü (s.a.s.) sabreden kişilerin 

durumlarını şöyle açıklamaktadır: 

بًا لِِامْرِ الْمُؤْمِنِ، إِنَّ أامْراهُ كُلَّهُ خايٌْْ، والايْسا ذااكا لِِاحادٍ إِلََّ للِْمُؤْمِنِ؛ إِنْ أاصااباـتْهُ سا  رَّاءُ عاجا

يْْاً لاهُ شاكارا فاكاانا خايْْاً  إِنْ أاصااباـتْهُ ضارَّاءُ صابْاا فاكاانا خا لاهُ، وا  

                                                      
274 el-Bakara 2/155-157. 
275 Taberî, Câmi‘u’l-Beyân, 3/219-220. 
276 Cürcânî, “Sabır”, 112. 
277 Bkz. el-Bakara 2/153, 175; Sâd 38/6; el-Furkân 25/42. 
278 el-Bakara 2/177; er-Ra’d 13/22.  
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 “Mü’minin durumu ne güzeldir. Onun her hâli kendisi için hayırdır ve bu hal 

sadece mü’minde vardır. Nitekim sevinecek bir şey olursa şükreder, bu onun için 

hayırdır. Eğer başına bir musibet gelirse bu durumda sabreder, bu onun için 

hayırdır.”279  

  Dolayısıyla kişi, başına gelen birtakım olaylar karşısında sorumluluk bilinciyle 

hareket ederek sabretmeli ve her türlü sıkıntıda içtenlikle Rabbine yönelmelidir.  

Kur’ân, insanlara başlarına gelen sıkıntılar karşısında namaz ve sabır ile 

Allah’tan yardım istemelerini emretmektedir.280 Musibetler karşısında namaz ile 

Allah’tan yardım istenmesinin tavsiye edilmesi de bu ibadetin, kişinin psikolojisini 

olumlu yönde etkilemesi bakımından önemini ortaya koymaktadır. 

Kişi, karşılaştığı sorun ve problemlerde Allah’a (c.c.) karşı isyankâr 

davranışlar sergilemeyip sabrettiği takdirde neticesi Hz. Peygamber’in diliyle şöyle 

olacaktır: 

 ماا يُصِيبُ الْمُؤْمِنا مِنْ واصابٍ والَا ناصابٍ، والَا ساقامٍ والَا حازانٍ 

يِٰئااتهِِ   حاتىَّ الَْامِٰ يُـهامُّهُ  إِلََّ كُفِٰرا بِهِ مِنْ سا  

“Yorgunluk, hastalık, sıkıntı, zorluklar ve ayağa batan dikene varıncaya kadar 

mü’minin başına gelen her musibet, kişinin günahlarının bağışlanmasına bir 

vesiledir.”281  

Allah Resulü (s.a.s.), insanın içinde bulunduğu sıkıntılı zaman ve durumlarda 

sabretmeyerek ölmeyi temenni etmesini yasaklamış, mü’minlere başlarına gelen 

musibetlerin hayırlara vesile olmasını Allah’tan isteyerek dua etmelerini tavsiye 

etmiştir.282  

                                                      
279 Müslim, “Zühd”, 64. 
280 Râzî, Mefâtîhu’l-Gayb, 4/159; Nesefî, Medârik, 1/143. 
281 Müslim, “Birr”, 49. 
282 Buhârî, “Merdâ”,19. 
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 Sonuç olarak kişi, içinde bulunduğu zaman ve durum ne şekilde olursa olsun 

bütün zorluklarda Allah’a (c.c.) yönelerek sıkıntılarına karşı sabretmeli, dünyanın bir 

imtihan yeri olduğunun bilinciyle Rabbinden yardım istemelidir. 

D. İnsanın Rabbine Şükretmesi 

Evrende muazzam bir denge kurulmuş; yerde, denizde ve göklerde sayısız 

nimetler insanoğlunun hizmetine verilmiştir.283 Ancak Kur’ân’a göre birçok insan 

bütün bu nimetlere karşılık Rabbine nankörlük etmektedir.284  

Kur’ân’da göz, insanlara verilen sayısız nimetler karşın ondan Rabbine 

şükretmesi ve O’na kulluk görevlerini içtenlikle yerine getirmesi istenmektedir.285 

Şükür terim olarak “Allah’tan (c.c.) veya insanlardan gelen nimet ve iyilikten ötürü 

minnettar olma, nimete söz ve fiil ile karşılık verme, Allah’a (c.c.) itaat edip 

günahlardan sakınmak suretiyle nimetin gereği gibi davranma” gibi anlamlara 

gelmektedir.286 

Allah’a (c.c.) şükretmek kulun sorumlu olduğu hususlardan birisi olmasının 

yanında sâlih amel olarak da vasıflandırılabilir.287  

 Kur’ân’da insanların Rablerine karşı şükür görevini yerine getirmemeleri 

Allah’a (c.c.) karşı nankörlük olarak ifade edilmektedir: 

 “Beni anın ki ben de sizi anayım ve bana şükredin, nankörlük etmeyin.”288 

Hz. Peygamber, şükreden bir kul olabilmek için şöyle dua etmiştir: 

هُمَّ أاعِنٰ    عالهى ذِكْرِكا واشُكْرِكا واحُسْنِ عِبااداتِكا االلهٰ

                                                      
283 İbrâhim, 14/32-34. 
284 Râzî, Mefâtîhu’l-Gayb, 23/63-64. 
285 Lokmân 31/20; en-Nahl 16/78. 
286 Mustafa Çağrıcı, “Şükür”, Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi (İstanbul: TDV Yayınları, 2010), 

39/259. 
287 Râzî, Mefâtîhu’l-Gayb, 6/250. 
288 el-Bakara 2/152. 
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“Allah’ım! Seni zikretmek, sana şükretmek ve sana güzel ibadet etmek 

hususunda bana yardım et.”289  

Hadiste görüldüğü üzere Hz. Peygamber’in şükür konusunda Allah’tan yardım 

talep etmesi, şükretmenin önemini ortaya koymaktadır. Nitekim Allah Resulü’nün 

zikir ve ibadet gibi insanın temel vazifeleriyle birlikte şükrü de zikretmesi bu önemi 

doğrulamaktadır. 

Kur’an’da şükredenin yalnızca kendi faydası için şükredeceği, Cenâb-ı 

Hakk’ın kullardan gelecek şükre ihtiyacı olmadığı vurgulanmaktadır:  

 وامانْ ياشْكُرْ 
ِْۜ نا الِْكْماةا اانِ اشْكُرْ لِلّهٰ ناا لقُْمه ا غانٌِّ حا وامانْ كافا  فااِنََّّاا ياشْكُرُ لنِـافْسِه والاقادْ اهتاـيـْ يدٌ را فااِنَّ اللّهٰ  

“Muhakkak ki biz, vaktiyle Lokmân’a şu hikmeti vermiştik: Allah’a (c.c.) 

şükret, O’na şükreden kendi iyiliği için şükretmiş olur; nankörlük eden de bilmelidir 

ki Allah’ın hiçbir şeye ihtiyacı yoktur, O her türlü övgüye lâyıktır."290 

Yukarıda zikrettiğimiz âyet ve hadisler bağlamında denilebilir ki kişi, şükür 

vazifesini Rabbinin şanına yaraşır şekilde yerine getirmeye çalışmalı ve bu hususta 

dua ederek Allah’tan yardım istemelidir. 

E. Tevekkül 

Tevekkül terim olarak “bir kimsenin kendini Allah’a (c.c.) teslim etmesi, 

işlerinde Cenâb-ı Hakk’ı vekil kılıp O’na güvenmesi” anlamına gelmektedir.291 

Kur’ân’a göre tevekkül,  mü’min bir kişinin öne çıkan vasıflarından birisidir. 

Nitekim Enfâl sûresinde mü’minler şöyle tanımlanır: 

ُ واجِلاتْ قُـلُوبُُمُْ وااِذاا تلُِياتْ عالا ينا اِذاا اِنََّّاا الْمُؤْمِنُونا الَّذ تهُُ زااداتْْمُْ اذكُِرا اللّهٰ يماانًَّ يْهِمْ اهيَا  

واعالهى رابُِِٰمْ ياـتـاواكَّلُونا    

                                                      
289 Ebû Dâvud, “Salât”, 361. 
290 Lokmân 31/12. 
291 Mustafa Çağrıcı, “Tevekkül”, Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi (İstanbul: TDV Yayınları, 2012), 41/1. 
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“Mü’minler öyle kimselerdir ki Allah (c.c.) anıldığı zaman kalpleri ürperir. 

Onlara Allah’ın âyetleri okunduğunda imanları artar ve onlar sadece Rablerine 

tevekkül ederler.”292  

Âyette ifade edildiği üzere Allah’a (c.c.) inanmış bir mü’min Rabbine dayanıp 

güvenmelidir. 293 Yine başka bir âyette insanlara tevekkül şöyle tavsiye edilir: 

 ِْۜ ا يَُِبُّ الْمُتـا فااِذاا عازامْتا فاـتـاواكَّلْ عالاى اللّهٰ يْا واكِٰلاِنَّ اللّهٰ  

“Artık karar verip azmettiğin zaman Allah’a (c.c.) tevekkül et. Şüphesiz Allah 

(c.c.) kendisine dayanıp güvenenleri sever.”294  

Âyete göre kişinin bir işi yapmadan önce insanlarla istişare yapmasında fayda 

vardır. Bununla birlikte âyette vurgulanan bir diğer husus, kişi bir konuda karar 

verdiğinde artık o konuda kararlılık göstermeli ve Rabbine tevekkül etmelidir.295  

Kur’ân’da ifade edildiği üzere insan Rabbine tevekkül ve teslimiyet gösterdiği 

takdirde Allah (c.c.) o kimsenin işlerini kolaylaştıracak ve ona hiç ummadığı kapılar 

açacaktır.296  

Bu itibarla kul her türlü zaman ve durumda Rabbine teslim olmalı ve ona itimat 

etmelidir.297 

نآَا اِلَه  يـْ اِنَّكُمْ مُتـَّبـاعُونا ي  مُوسهَٓى اانْ ااسْرِ بِعِباادِ واااوْحا  

“Mûsâ’ya, ‘Kullarımı geceleyin yürüt. Çünkü siz takip edileceksiniz.’ diye 

vahyettik.”298  

                                                      
292 el-Enfâl 8/2. 
293 Taberî, Câmi‘u’l-Beyân, 13/387. 
294 Âl-i İmrân 3/159. 
295 Şevkâni, Fethu’l-Kadîr, 1/251. 
296 Nesefî, Medârik, 1/1234. 
297 Râzî, Mefâtîhu’l-Gayb, 9/69. 
298 eş-Şuarâ 26/52. 
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Rivâyete göre Hz. Mûsâ, kendisine inananlarla birlikte Firavun’un baskı ve 

zulümlerinden kurtulmak için Mısır’dan çıkmak isteyince Allah (c.c.) ona izin vermiş 

ancak takip edileceklerini haber vererek tedbirli bir şekilde şehirden çıkmalarını 

emretmiştir.299 Nitekim Mûsâ (a.s.) ve ona tabi olanlar bütün tedbirlerini alıp gece yola 

koyulmuştur. Ancak Firavun, ordusuyla onları takibe başlamış, Kızıldeniz’in 

kenarında onlara yetişmiş ve mü’minlerin kaçacak bir yeri kalmamıştır.300  

Hz. Mûsâ, zor durumlarda Cenâb-ı Hakk’ın kendisine gönülden teslim olan 

kullarıyla birlikte olduğu gerçeğini hatırlamış ve bu tevekkülün neticesini elde 

etmiştir.301 Nitekim deniz ortadan ikiye ayrılıp Hz. Mûsâ ve inananlar için bir yol 

olmuş, onlar geçip kurtulurken Firavun ve adamları boğulmuştur.302  

İşte yukarıda zikredilen hususlara göre mü’min bir kişinin içinde bulunduğu 

şartlar ne derece ağır olursa olsun Rabbinden ümit kesmemesi, Allah’a (c.c.) tevekkül 

etmesi büyük önem arz etmektedir. Ayrıca Hz. Mûsâ kıssasında görüldüğü üzere 

kişinin tevekkülden önce gereken tüm tedbirleri alması da sorumluluk bilincinin bir 

gereğidir. 

II. KİŞİNİN KENDİSİNE VE AİLESİNE KARŞI BAZI VAZİFELERİ 

Kur’ân’da insanın sosyal açıdan da sorumlulukları bulunduğuna işaret eden 

bazı âyetler mevcuttur. Bu bağlamda şu âyeti zikredebiliriz: 

تُمْ  ِْۜ  كُنـْ هاوْنا عانِ الْمُنْكارِ واتُـؤْمِنُونا بِاللّهٰ يْْا امَُّةٍ اُخْرجِاتْ لِلنَّاسِ تَاْمُرُونا بِالْماعْرُوفِ واتاـنـْ خا  

“Siz, insanlık için çıkarılmış en hayırlı ümmetsiniz. İyiliği emreder, kötülükten 

alıkoyar ve Allah’a (c.c.) inanırsınız.”303  

Hz. Peygamber de çoban benzetmesi ile bireyin ailesine ve çevresine karşı 

birtakım sorumlulukları taşıdığını bildirmektedir:  

                                                      
299 Taberî, Câmi‘u’l-Beyân, 19/350. 
300 Şevkâni, Fethu’l-Kadîr, 1/1057. 
301 eş-Şuarâ 26/60-66. 
302 Râzî, Mefâtîhu’l-Gayb, 24/138; Şevkâni, Fethu’l-Kadîr, 1/1058. 
303 Âl-i İmrân 3/110. 
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نْ أالَا كُلُّكُمْ رااعٍ، واكُلُّكُمْ ماسْئُولٌ عانْ راعِيَّتِهِ، فاالِْامِيُْ الَّذِي عالاى النَّاسِ رااعٍ، واهُوا ماسْئُولٌ عا 

رْأاةُ رااعِياةٌ عالاى باـيْتِ باـعْلِها  هُمْ، واالْما واوالادِهِ، واهِيا ا راعِيَّتِهِ، واالرَّجُلُ رااعٍ عالاى أاهْلِ باـيْتِهِ، واهُوا ماسْئُولٌ عانـْ

هُمْ، واالْعابْدُ رااعٍ عالاى ماالِ سايِٰدِهِ، واهُوا ماسْئُولٌ عانْهُ،   ماسْئُولاةٌ عانـْ

واكُلُّكُمْ ماسْئُولٌ عانْ راعِيَّتِهِ  أالَا فاكُلُّكُمْ رااعٍ،  

 “Hepiniz çobansınız ve hepiniz elinizin altındakilerden sorumlusunuz. Devlet 

reisi bir çobandır. Erkek, ailesinin çobanıdır. Kadın, kocasının evi ve çocukları için 

çobandır. Hizmetkâr, efendisinin malının çobanıdır. Netice itibariyle hepiniz 

çobansınız ve hepiniz çobanlık yaptıklarınızdan sorumlusunuz.”304 

Hadiste çoban benzetmesiyle kişinin ailesine karşı sorumlulukları olduğu 

vurgulamaktadır. Ayrıca hadiste sadece erkeğin değil kadınların ve hizmetlilerin de 

sorumlu olduğunun ifade edilmesi bizi bu görevin bütün bireyleri kapsadığı gerçeğine 

götürmektedir.  

Bu itibarla kişinin ailesine karşı taşımış olduğu bazı sorumlulukları 

değerlendireceğiz. Ancak öncesinde bireyin kendisine karşı bazı görevlerini 

inceleyeceğiz. Zira kendisine karşı sorumluluk bilinci taşımayan kimselerin 

başkalarına karşı da bu bilinci taşıması pek mümkün görünmemektedir. 

A. Kişinin Kendisine Karşı Sorumlulukları 

1. Nefsi Terbiye Etmek  

İnsanın bireysel açıdan yapması gereken birtakım sorumlulukları vardır. 

Kişinin öncelikle nefsini kötü huy ve davranışlardan arındırması gerekir ki böylece 

sorumluluğunu yerine getirebilecek, Rabbine layık bir kul olabilecek ve kurtuluşa 

erebilecektir.305 Bu itibarla kişinin nefsini terbiye etmesi büyük önem arz etmektedir.  

                                                      
304 Müslim, “İmâret”, 20. 
305 eş-Şems 91/9. 
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Nefs kelimesi sözlükte “ruh, can, hayat, nefes, varlık, zat, insan, kişi, hevâ ve 

heves, kan, beden ve bedenden kaynaklanan süflî arzular” gibi çeşitli anlamlar ifade 

etmektedir.306  

Kur’ân’da nefs kelimesi bazı âyetlerde ruh anlamında,307 bazı âyetlerde ise zat 

ve öz varlık mânâsında308 kullanılmıştır.  

Tasavvufta nefs kavramını şer ve günahın kaynağı olan, kötülüğü emreden 

nefis şeklinde değerlendirenler vardır.309 “Sana gelen iyilik Allah’tan, başına gelen 

kötülük ise nefsindendir.”310 âyeti bu anlayışa kaynaklık etmektedir. Yine bu 

çerçeveden yola çıkarak nefis, insanın içindeki en büyük düşman ve şeytanın iş 

birlikçisi sayılmaktadır.311 Mutasavvıfların çoğuna göre bir bedende bir tek nefis 

bulunmakta olup kötülüğü emretme (emmâre), kötülüğü kınama (levvâme), razı olma 

(râziye) gibi hususlar bu nefsin özelliklerindendir.312 Mutasavvıflar kişinin nefsini 

terbiye etmesi noktasında az uyumak, az yemek, az konuşmak ve insanların 

eziyetlerine katlanmak gibi birtakım tavsiyeler de bulunmaktadırlar.313  

Şems sûresinde işaret edildiği üzere nefsinin isteklerine boyun eğen ve 

sorumluluk bilincine aykırı hareket eden kimseler hüsrana uğramaktadırlar: 

اْۜ  يها  واقادْ خاابا مانْ داسهٰ
اا يها  قادْ اافـْلاحا مانْ زاكهٰ

 “Nefsini (kötülüklerden) arındıran kurtulaşa ermiştir. Onu kötülüklere boğan 

da ziyan etmiştir.”314  

                                                      
306 İbn Manzûr, “nfs”, 6/233-234; Konuyla alakalı daha fazla bilgi için bkz. Süleyman Uludağ, “Nefs”, Türkiye 

Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi (İstanbul: TDV Yayınları, 2006), 32/526. 
307 el-En‘âm 6/93.  
308 Âl-i İmrân 3/28, 30. 
309 Uludağ, “Nefs”, 32/528. 
310 en-Nisâ 4/79. 
311 Muhâsibî, er-Riâye, 384-385. 
312 Uludağ, “Nefs”, 32/528. 
313 Süleyman Uludağ, “Riyâzet”, Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi (İstanbul: TDV Yayınları, 2008), 

35/144. 
314 eş-Şems 91/9-10. 
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Hz. Peygamber (s.a.s.) bu âyeti okuduktan sonra duraklamış ardından şöyle dua 

etmiştir:  

“Allah’ım nefsime takvâsını ver. Sen o nefsin velisi ve mevlâsısın. Nefsimi 

temizle. Sen nefsi temizleyenlerin en hayırlısısın.”315  

 Bir başka âyette ise insanlara nefislerini terbiye etmeleri, böylece cehennem 

ateşinden kendilerini korumaları şöyle tavsiye edilmektedir: 

هاا مالهَٓئِكا  ا النَّاسُ واالِْجااراةُ عالايـْ راً واقُودُها ا الَّذينا اهمانُوا قَُٓوا اانْـفُساكُمْ واااهْليكُمْ نَّا ادٌ يَآَ اايّـُها ظٌ شِدا ةٌ غِلاا  

ا مآَا ااماراهُمْ  واياـفْعالُونا ماا يُـؤْمارُونا  لَا ياـعْصُونا اللّهٰ  

 “Ey İman Edenler! Kendinizi ve ailenizi yakıtı insanlar ve taşlar olan ateşten 

koruyun. Onun başında acımasız, güçlü, Allah’ın emirlerine karşı gelmeyen ve 

kendilerine emredileni yapan melekler vardır.”316 

 Âyetten de anlaşılacağı gibi kişi hem kendisine hem de ailesine karşı sorumlu 

olup, öncelikle nefsini daha sonra da yakınlarını günah ve hatalara karşı koruması 

gerekmektedir. Dolayısıyla insanın nefsini terbiye edip Cenâb-ı Hakk’ın rızasını 

uygun yaşayan bir kul ve erdemli bir birey olmak için bu hususta çabalaması önem arz 

etmektedir. Hz. Peygamber bir hadiste bu konuya şöyle işaret etmektedir: 

ا باـعْدا الْماوْتِ، واالْعااجِزُ مانْ أاتْـباعا ناـفْساهُ هاوااهاا واتَاانَّّ    عالاى اللَِّّ الْكايِٰسُ مانْ داانا ناـفْساهُ واعامِلا لِما

 “Akıllı kişi nefsine sahip çıkan ve ölümden sonrası için çalışandır. Zavallı kişi 

ise nefsinin arzu ve isteklerine göre hareket eden ve buna rağmen hala Allah’tan iyilik 

temenni edendir.”317   

 Allah Resulü (s.a.s.) veda haccında şöyle buyurmuştur: 

                                                      
315 Müslim, “Zikir”, 73. Hadisin metni için bknz. هاا ا واماوْلَا يُْْ مانْ زاكَّاهاا، أانْتا واليِـُّها  اللَّهُمَّ آتِ ناـفْسِي تاـقْوااهاا، وازاكِٰهاا أانْتا خا
316 et-Tahrîm 66/6. 
317 İbn Mâce, “Zühd”, 31. 
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اهِدُ مانْ جااهادا ناـفْساهُ فِ طااعاةِ اللَِّّ عازَّ واجالَّ   واالْمُجا

 “Mücâhid, Allah’a (c.c.) itaat hususunda nefsinin isteklerine karşı mücadele 

eden kimsedir.”318  

 Yukarıdaki hadiste nefsini terbiye noktasında mücadele eden kimsenin 

mücâhid olarak tanımlanması bu hususun ne kadar önemli bir görev olduğunu ortaya 

koymaktadır. Diğer yandan hadiste nefsinin hevâ ve heveslerine karşı çıkan kimselerin 

mücahid olarak nitelenmesi, nefsi terbiye etmenin kolay bir durum olmadığını 

göstermektedir. 

 Sonuç olarak insanda kötülüğü emreden nefs bulunmakta olup kişi nefsinin 

arzu ve isteklerine karşı koyarak kendisini kötülüklerden arındırması önem arz 

etmektedir. Böylece temiz bir kalp ile gelenlerin kurtulacağı ahiret gününe hazırlanmış 

olabilir.319 

2. Sağlığı ve Bedeni Korumak 

Kur’ân’da ve hadislerde insana, ona emanet olarak verilmiş olan bedenini 

ruhsal ve fiziksel hastalıklardan koruması, kendisini bilerek tehlikeye atmaması, 

sağlığını bozacak şeylerden dikkatle kaçınması tavsiye edilmektedir.320 

 Bedensel ve ruhsal sağlığının önemini vurgulayan Hz. Peygamber, bu konuda 

insanlığa şöyle uyarıda bulunmuştur: 

حَّةُ واالْفارااغُ  ثِيٌْ مِنا النَّاسِ؛ الصِٰ  نعِْماتاانِ ماغْبُونٌ فِيهِماا كا

“İki nimet vardır ki insanların çoğu (kıymetini bilme hususunda) aldanmıştır: 

Sağlık ve boş zaman.”321  

Hadiste ifade edildiği üzere çoğu insan, sağlığının kıymetini ve geçip giden 

zamanın değerini yeterince bilemeden ömrünü tüketmektedir. Dolayısıyla kişinin 

                                                      
318 Tirmizî, “Fedâilü’l-Cihâd”, 2. 
319 eş-Şuarâ 26/ 88-89. 
320 el-Bakara 2/195; Müslim, “İman”, 175. 
321 Buhârî, “Rikak”, 1.  
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sağlığını koruması ve vaktini israf etmemesi bireyin kendisine karşı önemli bir 

vazifesidir.  

Bir başka hadiste Hz. Peygamber, sahabîden gündüzleri oruç tutup gece de 

sabaha kadar ibadet eden bir kimseyi uyarmış ve bedenlerin de sahibi üzerinde hakkı 

olduğunu ifade ederek insanlara beden sağlığını korumalarını öğütlemiştir.322 Allah 

Resulü’nün (s.a.s.) bu tavsiyesinden yola çıkılarak ibadet dahi olsa sağlığı bozabilecek 

her türlü tutum ve davranıştan uzak durmanın insanın önemli bir görevi olduğu 

sonucuna ulaşılabilir. 

Sağlığı korumak için kişinin dikkat etmesi gereken konuların başında temizlik 

geldiği söylenebilir. İslâm peygamberi, bu konunun üzerinde önemle durmuş ve maddî 

temizlik ile manevî temizliğin bir bütün olduğunu vurgulayarak temizliğin 

peygamberlerin bir sünneti olduğunu ifade etmiştir.323 

Kişinin sağlığını koruma göreviyle alakalı dikkat etmesi gereken bir diğer 

husus ise yediği ve içtiği şeylerin temiz olanını tercih etmesidir. Nitekim Yüce Allah, 

insanlara verdiği rızıkların helal ve temiz olanlarından tüketmesini emretmiştir.324 

Kur’ân’da şarap, alkol gibi sarhoşluk verici şeyler haram kılınmış, 

zararlarından bahsedilmiş, bunların şeytan işi birer pislik olduğu bildirilmiş ve 

bunlardan uzak durulması tavsiye edilmiştir.325 Zira içki gibi temiz olmayan şeylerin 

insan sağlığı üzerindeki olumsuz etkileri bugün açıkça bilinen bir gerçektir. 

Kişinin beden sağlını koruma konusunda olduğu gibi ruhsal sağlığını koruma 

sorumluluğu da büyük önem arz etmektedir. Bireyin sağlam bir dinî inanca sahip 

olması onun ruhsal sağlığı noktasında önemli bir role sahiptir.326 Bu itibarla Allah’a 

(c.c.) ve ahiret gününe iman etmek, başa gelen sıkıntılara sabretmek ve kadere 

                                                      
322 Buhârî, “Savm”, 54. 
323 Müslim, “Taharet”, 49, 50. 
324 el-Bakara 2/168,172; el-Mâide 5/87, 88, 100. 
325 Taberî, Câmi‘u’l-Beyân, 10/564. 
326 Mustafa Köylü, “Ruh Sağlığı ve Din: Batı Toplumu Açısından Bir Değerlendirme”, On Dokuz Mayıs 

Üniversitesi İlahiyat Fakültesi Dergisi, (sayı: 23, 2007), 87. 
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inanmak gibi inanç ile ilgili hususlar, kişinin ruhsal sağlığına olumlu yönde katkı 

sağlamaktadır.327 

3. İsraf ve Cimrilikten Kaçınmak 

Kişinin, verilen nimetlere karşı sorumluluk bilinciyle hareket etmesi 

bakımından gözünden kaçırmaması gereken önemli bir nokta da israf ve cimrilik gibi 

kötü fiillerden uzak durmasıdır.328  

 İsraf genel olarak inanç, söz ve fiillerde dinin, aklın veya geleneklerin uygun 

gördüğü ölçülerin dışına çıkmayı, maddî imkânları meşru olmayan amaçlar için saçıp 

savurmayı ifade eder.329 Cimrilik ise genel olarak mal biriktirme tutkusuyla karşılıksız 

harcama ve hayır yapmaktan kaçınma eğilimi olarak tarif edilir.330 

Kur’ân’da, bu iki kötü hasletten kaçınmak suretiyle orta bir yol izlemek 

mü’minlerin bir vasfı olarak anlatılmaktadır.331 Bu itibarla kişinin harcamalarında 

ölçülü olması hem kendi menfaati açısından hem de Allah’a (c.c.) içtenlikle itaat 

etmenin bir gereği olarak dikkat etmesi gereken konular arasındadır. 

Allah (c.c.), kullarına temiz ve helal olan nimetlerden faydalanmalarını 

emrederken israf etmeyi yasaklamıştır: 

يْا اِنَّهُ لَا يَُِبُّ الْمُسْرفِ ينـاتاكُمْ عِنْدا كُلِٰ ماسْجِدٍ واكُلُوا وااشْرابوُا والَا تُسْرفُِواَۚ بانِ اهداما خُذُوا ز يَا   

“Ey Âdemoğulları! Mescide her girdiğiniz de elbiselerinizi güzelce giyinin, 

yiyin ve için fakat israf etmeyin. Şüphesiz ki Allah (c.c.), israf edenleri sevmez.”332  

Kurtubî (ö. 671/1273) bu âyetin tefsirinde yemek yemenin ölçüsüyle ilgi olarak 

şu yorumda bulunur; “Kişi, az yemek yediği zaman vücudu sağlıklı, hastalıklara karşı 

                                                      
327  Köylü, “Ruh Sağlığı ve Din”, 88-89. 
328  Taberî, Câmi‘u’l-Beyân, 2/548. 
329 Cengiz Kallek, “İsraf”, Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi (İstanbul: TDV Yayınları, 2001), 23/178. 
330 Mustafa Çağrıcı, “Cimrilik”, Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi (İstanbul: TDV Yayınları, 1993), 8/4. 
331 el-Furkân 25/67. 
332 el-A’râf 7/31. 
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dirençli, zihni berrak olur.”333 O, Tirmizî’ye dayandırdığı rivâyette bu konuda şu 

hadisi de zikretmiştir:  

“Âdemoğlu, karnından daha şerli bir kap doldurmamıştır. Hâlbuki 

Âdemoğluna belini doğrultacak birkaç lokma yeter. Yemek ihtiyacı olduğunda kişi, 

midesinin üçte birini yemeğe, üçte birini içmeye, üçte biri de nefes almak için 

ayırsın.”334 

Dolayısıyla doyuncaya kadar yemek yenmesi yerine açlık duygusunu giderip 

az yemeye özen göstermek sağlıklı beslenme bakımından önemlidir. 

İslâm, her konuda ölçülü olmayı ilke edinen bir dindir. Hz. Peygamber’in 

vurguladığı gibi kul, sadece nimeti kullanma hususunda değil ibadetlerde hatta 

kelâmda bile orta yollu olması gereklidir.335  

Kur’ân’da, orta yollu bir şekilde davranmayıp harcamada aşırıya kaçan 

kimselerin, yapmış olduğu israf sebebiyle şeytan gibi nankörce davrandıkları 

vurgulanmaktadır: 

انَُٓوا اِخْواانا الشَّيااطياِنَّ الْمُباذِٰر  فُوراً    واكاانا الشَّيْطاانُ لِرابهِٰيِْْۜ نا كا كا  

“Şüphesiz saçıp savuranlar, şeytanın kardeşleridir. Şeytan da Rabbine karşı 

çok nankördür.” 336 

er-Râzî (ö. 606/1210), bu âyetin tefsirinde, israf eden kimsenin kendisine 

verilen nimetleri Cenâb-ı Hakk’ın rızasına uygun olmayan bir şekilde kullandığı için 

şeytanın özelliği olan kefûr sıfatını üzerinde taşıdığını belirtmektedir.337  

Hz. Peygamber, abdest alırken suyu gereksiz şekilde kullanan bir sahabîyi ikaz 

etmiş, o sahabînin “Abdestte de israf olur mu?” diye sorması üzerine; “Nehir 

                                                      
333 Kurtubî, el-Câmi‘, 9/196. 
334 Tirmizî, “Zühd”, 47.  
335 Buhârî, “Nikâh”, 1. 
336 el-İsrâ 17/26-27. 
337 er-Râzî, Mefâtîhu’l-Gayb, 20/195. 
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kenarında abdest alsan bile.” diye yanıtlamıştır.338 Bu uyarı; itidalli olmanın ne derece 

önemli olduğunu anlatan çok vecîz bir ifade olarak bu hususta kişiye yol 

göstermektedir. 

Kur’ân’da israf gibi cimriliğin de kötü bir vasıf olduğu anlatılmış ve bu kötü 

huydan uzak duran kimselerin kurtuluşa ereceği ifade edilmiştir.339 Bu nedenle kişinin 

israftan kaçınması gerektiği gibi cimrilikten de sakınması gerekmektedir. Kişi israf ve 

cimrilikten kaçınarak bu ikisinin ortası bir noktada hareket etmeli, Cenâb-ı Hakk’ın 

kendisine verdiği dünya nimetlerinin temiz ve helal olanlarından yararlanmalı ve 

harcamalarında orta yollu olmalıdır. 

4. İffetli Olmak 

İffet kelimesi sözlükte, “haramlardan uzak durmak, helal ve güzel olmayan söz 

ve davranışlardan sakınmak” gibi anlamları ifade etmektedir.340 Kur’ân’da 

mü’minlere iffetli olmaları şöyle emredilmektedir:  

بيٌْ بِاا ياصْنـاعُونا قُلْ لِلْمُؤْمِنيْا ياـغُضُّوا مِنْ اابْصا  ا خا مُْ اِنَّ اللّهٰ ى لَا لِكا اازكْه هُمْ ذه ارهِِمْ وايَاْفاظوُا فُـرُوجا  

“Mü’min erkeklere söyle gözlerini haramdan sakınsınlar ve iffetlerini 

korusunlar. Bu onlar için daha temizdir. Allah (c.c.) onların yaptıkları her şeyden 

haberdardır.”341 

Âyette mü’min erkeklere iffetlerini korumaları emredilmekte, sonra gelen 

âyette de mü’min kadınlara iffetli olmaları emredilmekte ve bu hususta insanların 

yerine getirmesi gereken birtakım sorumlulukları bildirilmektedir.342  

Kur’ân’da infâk yapılmaya en çok layık olan yoksulların özellikleri 

zikredilirken, “Gerçek durumlarını bilmeyenler onları iffetli davranışlarıyla zengin 

sanır.”343 denilmekte ve bu tavırlarına dikkat çekilmektedir. Yine Nûr sûresinde 

                                                      
338 İbn Mâce, “Tahâret”, 48. 
339 Âl-i İmrân 3/180; el-Haşr 59/9. 
340 Mustafa Çağrıcı, “İffet”, Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi (İstanbul: TDV Yayınları, 2000), 21/506. 
341 en-Nûr 24/30. 
342 en-Nûr 24/31. 
343 el-Bakara 2/273. 
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bekârları evlendirmeyi tavsiye eden âyetin ardından, “Evlenme imkânı bulamayanlar 

ise Allah (c.c.) lütfundan ihtiyaçlarını giderinceye kadar iffetlerini korusunlar” 

buyrulmuştur.344 İffet ile ilgili olarak zikredilen ilk âyet mal mülk, yeme içme 

konularında ölçülü ve kanaatkâr olmayı, ikinci âyet ise cinsel istekler hususunda ölçülü 

ve edepli davranmayı ifade etmektedir.  

Allah Resulü (s.a.s.), Bakara sûresinin 273. âyetini delil göstererek yardıma en 

çok layık olanların iffet ve namuslarını korumaya çalışan kimseler olduğunu şöyle 

haber vermektedir:  

نِ  ةُ وااللُّقْماتاانِ واالتَّمْراةُ واالتَّمْراتَا  لايْسا الْمِسْكِيُْ الَّذِى ياطوُفُ عالاى النَّاسِ تاـرُدُّهُ اللُّقْما

دُ غِنًّ يُـغْنِيهِ، سْأالُ النَّاسا والَا ياـقُومُ فاـيا  والَا يُـفْطانُ بِهِ فاـيُـتاصادَّقُ عالايْهِ، والاكِنِ الْمِسْكِيُْ الَّذِى لَا يَاِ  

“Yoksul, insanların etrafında dolaşıp da bir veya iki lokma ya da bir veya iki 

hurma ile baştan savılan değildir. Hakiki yoksul, ihtiyacını karşılayacak kadar geliri 

olmadığı halde, durumu bilinmediği için yardım edilmeyen ve insanlardan istemekten 

hayâ eden (iffetli) kimsedir.”345 

Hz. Peygamber başka bir hadisinde “Allah (c.c.), fakir olmasına rağmen iffetli 

olan kullarını sever.” buyurarak maddî yardım noktasında da iffetli olunması 

gerektiğinin altını çizmiştir.346 Dolayısıyla gerçekten yardıma muhtaç olmayan 

kimselerin insanlardan maddî yardımlar talep etmesi dinimizce hoş karşılanmayan bir 

durumdur.  

Hz. Peygamber, bazı mü’minlerin kendisine gelerek mal istemesi üzerine 

elindeki mallar tükenene kadar onların isteklerine karşılılık vermiş ve vereceği bir şey 

kalmayınca onlara şöyle demiştir:  

غْنِ يُـغْنِهِ ا ُ وامانْ ياسْتـا ُ ماا ياكُنْ عِنْدِى مِنْ خايٍْْ فاـلانْ أادَّخِراهُ عانْكُمْ وامانْ ياسْتـاعْفِفْ يعُِفَّهُ اللَّّ  للَّّ
ُ واماا  هُْ اللَّّ  أُعْطِىا أاحادٌ مِنْ عاطااءٍ خايٌْْ واأاوْساعُ مِنا الصَّبِْْ وامانْ ياصْبِْْ يُصابِْٰ

                                                      
344 en-Nûr 24/32-33. 
345 Müslim, “Zekât”, 2. 
346 İbn Mâce, “Zühd”, 5. 
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“Yanımda bulunan hiçbir malı sizden saklayacak değilim. Kim iffetli olmayı 

dilerse, Allah (c.c.) onu iffetli kılar. Kim müstağni olursa (aza kanaat edip insanlardan 

bir şey istemezse), Allah (c.c.) onu zengin kılar. Kim de sabrederse, Allah (c.c.) ona 

sabır ihsan eder. Hiç kimseye sabırdan daha hayırlı ve daha geniş bir nimet 

verilmemiştir.”347 

Hz. Peygamber iffet konusunun önemini şöyle dua ederek vurgulamaktadır: 

الَْدُاى واالتـُّقاى واالْعفافا والْغِنّا اللَّهُمَّ إِنٰيِ أاسْأالُكا   

 “Allah’ım! Senden hidâyet, takvâ, iffet ve gönül zenginliği isterim.”348  

 Allah Resulü (s.a.s.), “Her kim ağzına ve cinsel arzularına hâkim olacağına 

dair bana söz verirse ben de onun cennete girmesine kefil olurum.” buyurarak iffet 

erdeminin fonksiyonunu ve İslâm’daki yerini ortaya koymuştur.349 “Her dinin bir 

ahlâkı vardır. İslâm dininin ahlâkı da hayâdır.” anlamındaki hadis de bu gerçeği 

bildirmektedir.350  

 Yukarıda zikredilen âyet ve hadisler toplu bir şekilde değerlendirildiğinde 

anlaşılacağı üzere; insanın başkalarına el açarak dilenmesi ve maddî konularda 

kanaatkâr davranmayarak hakkı olmayan şeylere tevessül etmemesi dinin hoş 

görmediği bir durum olarak ifade edilebilir. Hz. Peygamber, dualarında ihlâslı olmakla 

birlikte iffetli olmayı da istemektedir. Bu itibarla samimî bir kul olmak aynı zamanda 

iffetli olmanın bir gereği şeklinde anlaşılabilir. 

İnsanın bireysel açıdan birtakım görevlerinin ele alındığı bu bölümde 

zikredilen âyet ve hadisler çerçevesinde genel olarak şu hususlar ortaya çıkmaktadır: 

İnsanın kendisine karşı sorumlulukları bulunup bu görevlerinden birisi nefsinin kötü 

istek ve arzularına karşı koyarak iyi bir ahlâka sahip olmaya çalışmasıdır. Kur’ân’da 

                                                      
347 Müslim, Zekât, 124. 
348 Müslim, “Zikir”, 72. 
349 Buhârî, “Hudûd”, 19. 
350 İbn Mâce, “Zühd”, 17. 
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nefsini kötülüklerden arındıran kimsenin kurtuluşa ereceğinin bildirilmesi bu 

sorumluluğu önemli kılmaktadır.  

İnsanın dinî ve dünyevî görevlerini doğru ve yeterli bir şekilde yerine 

getirebilmesi için öncelikle bedensel sağlığını koruması önem arz etmektedir. Nitekim 

İslâm, hiç kimseye kendi hayatına son verme hakkı tanımamış, intihar etmeyi 

kesinlikle yasaklamıştır.351 Kur’ân içki, kumar ve fuhuş gibi sağlığa zarar veren 

kötülükler karşısısında sessiz kalmayıp kapsamlı bir ifadeyle “Kendinizi tehlikeye 

atmayın” derken Hz. Peygamber (s.a.s.) sağlığı ihmal edecek şekilde kişinin kendini 

ibadete vermesini bile onaylamamıştır.  

 Mü’min kimse, her hususta olduğu gibi harcamalarında da orta yolu takip eden 

kimsedir. Zira o, cimrilik ve israf gibi Cenâb-ı Hakk’ın sevmediği davranışlarda 

bulunmaktan kaçınır. İnsanın kendisine karşı sorumluluklarından bir diğeri de iffetli 

bir yaşam sürmesidir. Nitekim bu hususta birçok âyet ve hadis, mü’minlere iffetli 

olmalarını emretmektedir. 

B. Kişinin Ailesine ve Anne-Babasına Karşı Bazı Görevleri 

Kur’ân’da ailenin kurulması, eşlerin birbirlerine karşı hak ve sorumlulukları, 

velilerin çocuklarına karşı görevleri hususunda birçok âyet bulunmaktadır. Bunlardan 

bir tanesi şöyledir: 

ا النَّاسُ واالِْجااراةُ واااهْلنُوا قَُٓوا اانْـفُساكُمْ ينا اهما يَآَ اايّـُهاا الَّذ راً واقُودُها يكُمْ نَّا  

“Ey iman edenler! Yakıtı insanlar ve taşlar olan cehennem ateşinden kendinizi 

ve ailenizi koruyun!”352  

Bu âyet, kişinin ailesine karşı iyiliği emredip kötülüklerden sakındırma 

noktasında bazı sorumluluklarının olduğuna işaret etmektedir.353  

                                                      
351 Müslim, “İman”, 175. 
352 et-Tahrîm 66/6. 
353 Ebûl-Hasan Ali b. Muhammed b. Habîb el-Mâverdî el-Basrî, en-Nüketü ve’l-Uyûn (Tefsîru Mâverdî),  

Thk. es-Seyyid İbn Abdülmaksud b. Abdürrahim, (Beyrut: Dâru’l-Kütübi’l-İlmiyye, t.y.), 6/44. 
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ez-Zemahşerî (ö. 538/1144) bu âyetteki ( ْقَُٓوا اانْـفُساكُمْ واااهْليكُم) ifadesini, 

“Günahları terk edip (Allah’a) itaat edin ve kendinizi sorumlu tuttuğunuz şeylerden 

ailenizi de sorumlu tutmak suretiyle koruyun.” şeklinde açıklamakta, kişinin hem 

kendisine hem de ailesine karşı birtakım vazifelerinin olduğunu ifade etmektedir.354 

Zikredilen hususlar doğrultusunda bu bölümde öncelikle kişinin eşine ve çocuklarına 

karşı bazı görevleri ele alınıp daha sonra da kişinin anne babasına karşı birtakım 

vazifelerine değinilecektir. Ancak şunu ifade etmek gerekir ki kişinin kendisine karşı 

sorumluluklarında olduğu gibi ailesine karşı da birçok yükümlülükleri bulunup burada 

sadece belli başlı hususlar değerlendirilecektir. 

1. Eşlerin Birbirine Karşı Görevleri 

Kadınların kocaları üzerinde birtakım hakları olduğu gibi erkeklerin de 

kadınlar üzerinde hakları vardır. Dolayısıyla eşler birbirlerine karşı bazı sorumluluklar 

taşımaktadır.355  

Kur’ân’da ifade edildiği üzere erkeğin, evleneceği kadına belirli bir oranda 

mehrini vermesi, evlendiği kadının geçimini ve nafakasını karşılaması gibi maddî 

görevleriyle birlikte eşine karşı iyi muamelede bulunması ve güzel bir şekilde 

geçinmeye gayret etmesi gibi bazı mânevî yönden de sorumlulukları bulunduğunu 

zikredebiliriz.356  

Müslümanlar için en güzel örnek olan Hz. Peygamber, Veda Haccında eşlerin 

birbirlerine karşı görevleriyle ilgili tüm çağlara ışık tutacak tavsiyelerini şöyle dile 

getirmektedir:  

“Şunu bilin sizin kadınlarınız üzerinde hakkınız olduğu gibi onlarında sizin 

üzerinizde hakları vardır. Sizin onlar üzerindeki haklarınız; yatağınızı yabancılardan 

korumaları, istemediğiniz kimseleri eve almamalarıdır. Onların sizin üzerinizdeki 

hakları ise; giyim kuşam ve yeme içme hususunda onlara iyi imkân sağlamanızdır.”357  

                                                      
354  Zemahşerî, Keşşâf, 1/1121. 
355 Vehbe Zuhaylî, el-Fıkhu’l-İslâmî ve Edilletuh, (Şam: Dâru’l-Fikr, 1998), 7/327. 
356 en-Nisâ 4/4, 34; Meryem 19/54. 
357 Tirmizî, “Radâ”, 11. Hadisin metni için bknz.  
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Sahabeden bir adamın Hz. Peygamber’e kadınların kocaları üzerindeki 

haklarını sorduğunda Allah Resulü’nün (s.a.s.) o kimseye şöyle buyurduğu rivâyet 

edilmektedir:  

هاا قُـلْتُ: يَا  ، واتاكْسُوا ا إِذاا طاعِمْتا : أانْ تُطْعِماها ، ماا حاقُّ زاوْجاةِ أاحادِنَّا عالايْهِ؟ قاالا راسُولا اللَِّّ

والَا تاضْرِبِ الْواجْها، والَا تُـقابِٰحْ، والَا تْاْجُرْ إِلََّ فِ الْبـايْتِ  –أاوِ اكْتاسابْتا  –إِذاا اكْتاسايْتا   

“Yediğiniz ölçüde yedirmek, giydiğiniz ölçüde giydirmek, hatalarını yüzlerine 

vurmamak, yaptıkları işin ve kendilerinin çirkin olduğunu yüzlerine söylememek.”358 

Hz. Peygamber, başka bir hadiste erkeklerin eşleri üzerindeki haklarıyla ilgili 

şöyle buyurmaktadır: 

“Bir kadın, kocası yanındayken onun izni olmadan (nafile) oruç tutamaz, 

kocasının izni olmadan bir kimseyi evine alamaz.”359  

Zikredilen hadisler bağlamında özetleyecek olursak; kadınların iffetlerini 

koruması, kocasının meşru istek ve ihtiyaçlarını yerine getirmeye çalışması gibi bazı 

görevlerinin olduğu söylenebilir. Diğer yandan erkeğin de eşinin maddî ihtiyaçlarını 

karşılamak, hanımına güzel davranmak ve onunla iyi bir şekilde geçinmeye çalışmak 

gibi bazı görevleri bulunmaktadır.   

2. Kişinin Çocuklarına Karşı Vazifeleri 

Eşlerin birbirlerine karşı olduğu gibi çocuklara karşı da birtakım görevleri 

bulunmaktadır.360 Çocuklarına güzel bir isim koymak ebeveynlerin öncelikli 

görevlerinden biridir. Hz. Peygamber, aile büyüklerine çocuklarına güzel isim 

koymalarını önemle tavsiye etmiştir.361 Bununla birlikte yeni doğan çocukların 

                                                      
  فاأامَّا حاقُّكُمْ عالاى نِساائِكُمْ : فالاا يُوطِئْنا فُـرُشاكُمْ مانْ تاكْراهُونا،أالَا إِنَّ لاكُمْ عالاى نِساائِكُمْ حاق ا، والنِِساائِكُمْ عالايْكُمْ حاق ا، 

تِِْنَّ  نْ تاكْراهُونا، أالَا واحاقُّهُنَّ عالايْكُمْ أانْ تَُْسِنُوا إِلايْهِنَّ فِ كِسْوا ذانَّ فِ بُـيُوتِكُمْ لِما ، واطاعاامِهِنَّ والَا يَاْ  
358 Ebû Dâvûd, “Nikâh”, 42. 
359 Buhârî, “Nikâh”, 84, 86. Hadisin metni için bknz.  

رْأاةِ أانْ تاصُوما وازاوْجُهاا شااهِدٌ إِلََّ بِِِذْنِهِ، والَا تَاْذانا فِ باـيْتِهِ إِلََّ بِِِذْنِهِ  لُّ للِْما  لَا يَاِ
360 Müslim, “Sıyâm”, 183. 
361 Ebû Dâvûd, “Edeb”, 61. 
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kulaklarına ezan okunması ve Allah’a (c.c.) şükür amacıyla akîka kurbanının kesilmesi 

de tavsiye edilen hususlar arasında yer almaktadır.362 

Erkek çocuklar belli bir yaşa geldiğinde onları sünnet ettirmek ve kız olsun 

erkek olsun yedi yaşına geldiklerinde onları namaza teşvik etmek anne-babanın 

üzerine düşen vazifelerden bazıları olarak zikredilebilir.363 Kişinin çocuklarına karşı 

vazifesi sadece maddî ihtiyaçlarını karşılamak değil aynı zamanda onların dinî noktada 

yetişmelerini de sağlamak olduğu söylenebilir.364 Bu konuda sorumluluğunu yerine 

getirmeyen aile büyükleri, ahirette pişman ve mahcup olabilirler.365  

 Kur’ân’da, Hz. İsmail’in ailesine namazı ve zekâtı emretmesi övgüyle 

bahsedilmektedir.366  Bu övgüden açıkça anlaşıldığı üzere aileyi koruma367 görevini 

üstlenen baba, ailenin tüm fertlerine öncelikle namaz olmak üzere dinin farz kıldığı 

hususları emretmeli, bu hususta teşvik edici olmalıdır.  

Bu konuda bir başka örnek olarak Lokmân (a.s.) zikredilebilir. Kur’ân’da onun 

oğluna yaptığı, din ve ahlâk konularını içeren tavsiyelerine yer verilmesi; çocuklara 

dinî ve ahlakî değerlerin öğretilmesi bakımından aile büyüklerine ışık tutmaktadır.368 

Ayrıca onun oğluna hitap ederken “Yavrucuğum!” şeklindeki sevgi dolu seslenişi de 

çocukların eğitiminde iletişim dilinin belirlenmesi noktasında anne-babanın dikkat 

etmesi gereken temel yöntem olarak karşımıza çıkmaktadır.369  

 Kur’ân’da, belli bir olgunluğa geldiklerinde çocukları evlendirmek 

ebeveynlerin üzerine düşen görevlerden biri olarak emredilir: 

ى مِنْكُمْ واالصَّالِيْا مِنْ عِباادكُِمْ وااِمآَائِكُمْ  مه  وااانْكِحُوا الَْايَا

                                                      
362 Tirmizî, “Edâhî”, 16, 19. 
363 Tirmizî, “Mevâkît”, 187.  
364 Ebu Hasen Ali b. Ahmed Muhammed b. Ali el-Vâhidî, el-Vasît fî Tefsîri’l-Kur’âni’l-Mecîd, (Beyrut: Dâru’l-

Kutubi’l-İlmiyye, 1994), 4/321. 
365 Râzî, Mefâtîhu’l-Gayb, 26/255. 
366 Meryem 19/54-55. 
367 en-Nisâ 4/34. 
368 Lokmân 31/13-19. 
369 Lokmân 31/13. 
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 “İçinizden bekâr olanları, köle ve cariyelerinizden (evliliğe) uygun olanları 

evlendirin.”370  

 Birçok müfessir, bu âyetteki “evlendirin” emrine muhatap olan kimselerin, 

veliler olduğunu ifade etmektedir.371 

Hz. Peygamber’in torununu öptüğünü gören bir adam, “Benim on tane 

çocuğum var, hiçbirini öpmüş değilim.” dediğinde Rahmet Elçisi (s.a.s.), ona şöyle 

karşılık vermiştir: 

 مانْ لَا ياـرْحامُ لَا يُـرْحامُ 

 “Merhamet etmeyene merhamet edilmez.”372  

Bu itibarla kişi, çocuklarına merhamet nazarıyla bakarak onları incitmemeye 

özen göstermelidir. Ebeveynler, çocuklarına karşı şefkatli bir yaklaşım içinde 

olmalıdır. Aile büyükleri, çocukları hata yaptığında onları azarlayıp rencide etmemeli 

ve onurunu kırmamalıdır. 

Sonuç olarak kişinin gerek eşine gerekse çocuklarına karşı birtakım görevleri 

bulunmakta olup anne baba bu görevleri yerine getirme noktasında sorumluluk 

bilinciyle hareket etmelidir. 

3. Anne-Babasına Karşı Görevleri 

Bireylerin anne-babasına karşı da bazı vazifeleri bulunmaktadır. Nitekim 

Kur’ân’da Allah’a (c.c.) kulluktan sonra ilk sırada anne-babaya iyi davranmak 

emredilir.373 İsrâ sûresinde de yine Allah’a (c.c.) itaat ve ibadetten sonra emredilen ilk 

husus anne-babaya iyilikte bulunma hakkındadır: 

                                                      
370 en-Nûr 24/32. 
371 Kurtubî, el-Câmi‘, 15/229; Zemahşerî, Keşşâf, 1/728; Râzî, Mefâtîhu’l-Gayb, 23/212. 
372 Buhârî, “Edeb”, 18. 
373 İbn Atıyye, Muharreru’l-Vecîz, 2/50. 
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هُ وابِالْ  وا اِلَََّٓ اِيََّ ى رابُّكا االََّ تاـعْبُدَُٓ هُاا فالاا واقاضه لُغانَّ عِنْداكا الْكِبْاا ااحادُهُآَا ااوْ كِلاا يْنِ اِحْساانًَّ اِمَّا ياـبـْ واالِدا

مُاا جانااحا الذُّلِٰ مِنا الرَّحْاةِ  مُاا قاـوْلًَ كاريماً وااخْفِضْ لَا هارْهُاا واقُلْ لَا مُآَا اُفٍٰ والَا تاـنـْ  تاـقُلْ لَا

ا رابّـَيااني صاغيْ  واقُلْ رابِٰ ارْحاْهُماا كاما  

“Rabbin, kendisinden başkasına asla ibadet etmemenizi, anne-babaya iyi 

davranmanızı kesin olarak emretti. Eğer onlardan biri yahut her ikisi senin yanında 

ihtiyarlık çağına ulaşırsa, sakın onlara ‘öf!’ bile deme; onlara güzel söz söyle. 

Merhamet göstererek tevazu kanadını indir ve de ki: Rabbim! Onlar beni küçükken 

nasıl koruyup büyüttülerse, sen de onlara öyle merhamet et.”374 

Âyette görüldüğü üzere kişinin bu dünyaya gelmesine vesile olan onun 

büyüyüp yetişmesi için yıllarca emek veren anne-babasıyla iyi geçinmesi ve onların 

hatırını sayması dinimizin bir emridir. Kur’ân, kişiye anne ve babası küçükken nasıl 

ki sevgi ve ilgi gösterdiyse, yaşlandıklarında da onlara aynı muhabbet ve merhameti 

göstererek ihtiyaçlarını karşılamasını öğütlemektedir.  

Lokmân sûresinde ise “Bana ve anne babana şükret!”375 buyrularak Allah’a 

(c.c.) şükürden sonra anne babaya karşı minnet borcunun ödenmesi emredilmektedir. 

Zira âyette vurgulandığı üzere kişinin annesi güçten kuvvetten düşerek onu karnında 

taşımış ve birtakım zorluklara rağmen onu büyütmüştür. İşte bu gerçeği hatırlatan 

Allah (c.c.), kendisine duyulmasını istediği saygı ve minnet duygusunu aynı şekilde 

anne baba için de istemektedir.376  

Hz. Peygamber, kendisine “Amellerin en faziletlisi hangisidir?” diye sorulunca 

şöyle cevap vermiştir: “Vaktinde kılınan namaz ve anne-babaya iyilik etmektir. Sonra 

da Allah (c.c.) yolunda cihad etmektir.”377 

                                                      
374 el-İsrâ 17/23-24. 
375 Lokmân 31/14. 
376 Lokmân 31/14. 
377 Buhârî, “Tevhîd”, 48. Hadisin metni için bknz.  

قْتِ  ةُ لِوا الِ أافْضالُ ؟ قاالا : الصَّلاا ُ عالايْهِ واسالَّما : أايُّ الِْاعْما يْنِ، ثَُّ الِْْهاادُ فِ سابِيلِ اللَِّّ أانَّ راجُلًا ساأالا النَّبيَّ صالَّى اللَّّ ا، وابِرُّ الْواالِدا ها  
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 Hadiste görüldüğü üzere kişinin anne babasına karşı iyi davranması, ona çok 

büyük ecirler kazandırmaktadır. Zira anne babaya iyiliğin büyük bir fedakârlık 

gerektiren Allah (c.c.) yolunda savaşmaktan bile daha faziletli sayılması bu 

sorumluluğun önemine işaret etmektedir. 

Bu itibarla kişinin, eşine ve çocuklarına olduğu gibi anne babasına karşı da bazı 

sorumlulukları vardır. Bunlar genel mânâda anne babayı incitmemek, onları 

azarlamamak hatta “öf” bile dememek, yaşlandıklarında onların bakımıyla ilgilenmek 

şeklinde özetlenebilir. 

III. BİREYİN TOPLUMSAL YÖNDEN BAZI GÖREVLERİ                

Toplumun bireylerden meydana gelmesi, doğal olarak kişilere bazı toplumsal 

görevler yüklemektedir. Kur’ân’da kişinin toplumsal görev ve sorumluluğuna dair yol 

gösterici ifadelerin olması konunun ne kadar önemli olduğuna delalet eder.378  

Hz. Peygamber (s.a.s.), peygamberlik görevinden önceki dönemde her türlü 

ahlâkî problemlerin ortaya çıktığı Mekke’de toplumun bir üyesi olarak 

sorumluluklarını yerine getirmiştir. Bu sorumluluklarından bir tanesini zikredecek 

olursak, Allah Resulü (s.a.s.) daha yirmi beş yaşlarında bir genç iken “Hılfu’l-Fudûl” 

denilen erdemliler cemiyetinin kuruluşunda yer almıştır.379 Bu grubun amacı yerli 

olsun yabancı olsun Mekke’de bulunan zayıf ve güçsüz insanlara karşı yapılan her 

türlü haksızlığı önlemektir. Bu cemiyet sayesinde Mekke’de malı gasp edilen, iffeti 

kirletilmek istenen hatta hayatına kastedilen nice insanın hakkı savunulmuş, Mekke’de 

güven inşa edilmiştir.380 

İşte yukarıdaki örnekte görüldüğü gibi kişinin sadece bireysel değil toplumsal 

bakımdan da sorumluluk bilinciyle hareket etmesi, toplumsal huzuru sağlamada 

önemli bir işlev görmektedir. Bireyler bu sorumluluklarına riâyet etmedikleri takdirde 

toplumsal huzur zarar görebilir. Bu itibarla kişinin sosyal çevresine karşı var olan 

                                                      
378 Âl-i İmrân 3/110. 
379 Muhammed Hamîdullah, “Hılfu’l-Fudûl”, Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi (İstanbul: TDV Yayınları, 

1998), 18/31-32. 
380 Hamîdullah, “Hılfu’l-Fudûl”, 18/31-32. 
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birtakım vazifelerini yerine getirmesi önem arz etmektedir. Şimdi insanın içinde 

yaşadığı topluma karşı bazı görevlerini ele alacağız. 

A. Topluma Örnek Bir İnsan Olmak 

Kur’ân’da mü’minlerin insanlara örneklik teşkil edebilecek bazı vasıfları 

zikredilir. Bu durum Müslüman bir kimsenin toplumsal sorumluluk açısından diğer 

insanlara örnek bir kişi olması gerektiğine işaret olarak yorumlanabilir.381  

Hz. Peygamber (s.a.s.), bir hadisinde bireylerin toplumsal sorumluluğuna işaret 

etmek üzere; bir gemiyi paylaşan ve bir kısmı üst katta bir kısmı alt katta olan insanları 

örnek vermektedir.382 Hadiste alt katta olanların su ihtiyacını karşılamak için gemiyi 

delmek istediklerinde, üstte bulunanların buna engel olmaması durumunda geminin 

batıp hepsinin boğulacağı ancak engel olmaları halinde hepsinin kurtulacağı 

belirtilerek bireyin toplumsal sorumluluğuna vurgu yapılmaktadır. Diğer taraftan 

Allah Resulü’nün (s.a.s.) iyi bir mü’mini “insanların kendisinden hayır umduğu ve 

şerrinden emin olduğu kimseler” şeklinde tarif etmesi, mü’minlerin örnek bir kişiliği 

temsil etmesi gerektiğine dair açık bir mesaj olarak değerlendirilebilir.383  

Hz. Peygamber’in (s.a.s.) ifade ettiğine göre mü’min, bal arısı gibi hep güzel, 

temiz, helal şeyler yiyen ve hep güzel şeyler üreten kimsedir.384 Yine O’nun diliyle 

mü’min, hurma ağacı gibi olup imanından aldığı kuvvetle her zaman canlılığını ve 

diriliğini korumaktadır.385 Zikredilen hadislerden de anlaşılacağı üzere mü’min kimse 

toplumda sıradan bir kimse olmayıp bazı vasıflarıyla ön plana çıkan erdemli bir kişidir. 

Kur’ân’da bazı ideal kimselerin kıssalarına yer verilerek onlar insanlara birer 

örnek şahsiyet olarak anlatılmaktadır. Bunlardan bazılarını zikredecek olursak; Hz. 

İbrâhim, genç yaşta Nemrud’a karşı verdiği tevhid mücadelesi, bu mücadelenin 

sonucunda ateşe atılmayı göze alması ve Allah (c.c.) rızası için gerektiğinde 

                                                      
381 el-Bakara 2/3-4, 46; Âl-i İmrân 3/139; el-A‘râf 7/2-4; en-Nûr 24/62. 
382 Buhârî, “Şirket”, 6. 
383 Tirmizî, “Fiten”, 76. 
384 Ahmed b. Hanbel, el-Müsned, 2/199. 
385 Buhârî, “Edeb”, 89. 



76 
 

evladından bile vazgeçebilmesi gibi insanlığa örnek olacak bazı özellikleri anlatılan 

bir peygamberdir.386 

 Hz. Yûsuf, bir kadının ahlâksız teklîfini kabul etmemiş, bu yüzden yıllarca 

hapis hayatı yaşamış, gençliğini zindanda geçirmiştir. Ancak Hz. Yûsuf bu davranışı 

ile iffet noktasında örnek olmuş zina yoluna gitmektense zindan yolunu tercih etmenin 

daha doğru olacağını bütün insanlığa bilfiil göstermiştir.387  

Hz. Musa sarayda yetişen bir delikanlıyken halkı İsrâiloğulları ise Mısır’da 

ezilmektedir. O, sarayda makamını korumak yerine hakkın ve adaletin tarafını seçmiş, 

mazlumlara arka çıkmayı, zalimlerden hesap sormayı, her şeyi kaybetme pahasına 

hakkın savunucusu olmayı tercih etmiştir. O, bu davranışıyla maddî imkân ve 

makamların kişileri insanlıktan uzaklaştırmaması gerektiğine ve mazlumların yanında 

durmanın sadece sözle olmadığına dair insanlığa örnek olmuştur.388 

 Ashâb-ı Kehf ise tevhid inancını korkusuzca dile getiren birkaç saray gencidir. 

Onlar başlarına gelebilecek kötülükleri önemsemeden sarayı terketmişler, bazılarının 

elde etmek için bir ömür boyu çırpındığı makamları tevhid mücadelesi uğruna bir 

çırpıda kenara atmışlardır. Onlar bu davranışlarıyla eğer kişinin imanına bir zarar 

gelecekse bütün makamları hiç düşünmeden bir kenera atmak gerektiği mesajını 

vermişlerdir.389   

Hz. Meryem de Kur’ân’da kadınlar ve genç kızlar için bir iffet örneği olarak 

zikredilmektedir. O, tenha bir yerde kendisine insan sûretinde gelen meleğe “Beni 

senden koruması için Allah’a (c.c.) sığınırım. Eğer Allah’tan sakınan kimse isen (bana 

dokunma).” diyerek iffet örneği sergilemiştir.390 O, bu davranışıyla Kur’ân’da “iffetini 

koruyan kadın” olarak nitelendirilerek bütün kadınlara örnek gösterilmiştir.391  

                                                      
386 el-Enbiyâ 21/60-67. 
387 Yûsuf 12/33. 
388 Tâhâ 20/17-85. 
389 el-Kehf 18/13-20. 
390 Meryem 19/18. 
391 el-Enbiyâ 21/91. 
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İşte Allah (c.c.), yukarıda zikrettiğimiz bazı şahsiyetler gibi toplumda ahlâkıyla 

ve erdemli olmalarıyla temâyüz etmiş birtakım kullarını tüm insanlığa örnek olarak 

göstermiş, böylece insanların onları rol model olarak almasına imkân sağlamıştır.  

Kur’ân’da Mü’minûn sûresi bulunmakta olup ideal bir müslümanın vasıfları 

anlatılmaktadır. Bu sûrenin ilk dokuz âyetine göz atıldığında, namazları derin bir saygı 

halinde eda etmek, zekât vermek, anlamsız ve yararsız şeylerden uzak durmak, sadece 

kendisine helal olan eşe yaklaşıp iffeti korumak, emanete ve ahde riâyet etmek 

şeklinde ideal bir mü’minde bulunması gereken temel niteliklerin zikredildiği 

görülmektedir.392  

Sûreninin onuncu âyetinde ise bu ideal profile sahip mü’minlerin Firdevs 

cennetinin varisleri olduğu vurgulanmaktadır. Böylece insanlara örnek bir mü’min 

profili çizilerek bu çizgiyi takip etmeleri istenmektedir.393  

 İşte bu vasıflara sahip mü’minler, Kur’ân’da insanlığa örnek gösterilmiş ve bu 

çerçevede örnek bir mü’minin Firdevs cennetiyle mükâfatlandırılacağı kesin bir dille 

müjdelenmiştir. Dolayısıyla Müslüman bir kişinin hem dinî hem de dünyevî işlerini 

ilgilendiren hususlarda örnek gösterilen bir kimliğe sahip olması gerekmektedir. 

Böylece o, toplumun bir parçası olan diğer insanlara ideal bir örneklik oluşturarak 

toplumsal huzuru tesis etmede önemli bir görevi yerine getirebilecektir. 

Sonuç olarak Kur’ân’da örnek bir mü’minin özellikleri birçok âyette anlatılmış 

ve bu özelliklere sahip olan ideal bir insan tipi ortaya koyulmuştur. Binaenaleyh 

mü’min Kitab’ın tarif ettiği bu insan modeline uygun yaşamak suretiyle toplumda 

örnek bir şahsiyet olma sorumluluğunu yerine getirmiş olabilecektir. 

B. Güvenilir, Âdil ve Doğru Sözlü olmak 

İnsan ana rahminde güvenli bir süreç geçirdikten sonra dünyaya gelmiştir.394 

İnsanoğlunun doğumla geldiği bu dünya hayatının anlamlı ve yaşanabilir olması için 

güvenlik önemli bir ihtiyaç olarak zikredilebilir. Bu itibarla insanların güvenli bir 

toplumda yaşamaları için bireylerin bazı sorumluluklarını ele alacağız. Bu minvalde 

                                                      
392 el-Mü’minûn 23/1-9. 
393 el-Mü’minûn 23/10. 
394 el-Hac 22/5; el-Mürselât 77/20-23; el-Mü’minûn 23/12-15. 
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insanın güvenilir bir kişi olması, adaleti ayakta tutması ve dürüst olması gibi birtakım 

hususları değerlendireceğiz. 

Allah (c.c.), bütün insanlığa rahmet olarak gönderilen Hz. Muhammed’in 

(s.a.s.) güvenilir bir insan olma yönünü ön plana çıkarmaktadır.395 Diğer yandan Hz. 

Muhammed ve O’na inananlara yönelik talebini şöyle açıklamaktadır: 

 اِنَّهُ بِاا تاـعْمالُونا باصيٌْ  فااسْتاقِمْ كامآَا
با ماعاكا والَا تاطْغاوْاْۜ امُِرْتا وامانْ تَا  

“Sen ve beraberindeki tövbe edenlerle birlikte emrolunduğun gibi dosdoğru ol. 

Sakın azıtıp sapmayın. Şüphesiz ki o yaptıklarınızı çok iyi görmektedir.”396 

İşte Kur’ân’da mü’minlere toplumda dürüst ve güvenilir bir kişiliğe sahip 

olmalarını emredilmektedir. Hz. Peygamber, kendisine sahabeden bir kimsenin 

yaptığında kurtuluşa ereceği şeyi sorduğunda ona “Allah’a (c.c.) inandım de ve sonra 

dosdoğru ol!” cevabını vererek doğruluğun önemini vurgulamıştır.397 Müslümanların 

güvenilir, adaletli ve dürüst bir kimse olmak gibi sahip olması gereken başlıca 

nitelikleri bildiren başka âyetlerde şöyle buyrulmaktadır: 

تِِْمْ واعاهْدِهِمْ رااعُ  ونا واالَّذينا هُمْ بِشاهاادااتِِْمْ قآَائمُِونا واالَّذينا هُمْ لَِاماانَّا  

“Onlar ki emanetlerine ve verdikleri söze riâyet ederler. Onlar ki şahitliklerini 

dosdoğru yaparlar.”398  

مْتُمْ بايْْا   وااِذاا حاكا
اا تِ اِلَهَٓ ااهْلِها مُركُُمْ اانْ تُـؤادُّوا الَْاماانَّا ا يَاْ النَّاسِ اانْ تَاْكُمُوا بِالْعادْلِ اِنَّ اللّهٰ  

 “Şüphesiz Allah (c.c.) size emanetleri ehline teslim etmenizi ve insanlar 

arasında hükmettiğiniz zaman adaletle hükmetmenizi emreder.”399  

                                                      
395 Yûnus 10/16; el-Mü’minûn 23/69. 
396 Hûd 11/112. 
397 Müslim, “İman”, 13. 
398 el-Meâric 70/32-33. 
399 en-Nisâ 4/58. 
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Yukarıdaki âyetlerden yola çıkılarak bireyin toplumsal ilişkilerinde güvenilir, 

âdil ve doğru sözlü olmak gibi birtakım sorumlulukları bulunduğu sonucuna 

ulaşılabilir. Diğer yandan Kur’ân’ın toplumsal düzene dair önemli mesajların verildiği 

Mâide sûresinde vurgulandığı üzere bir toplumu ayakta tutan ve dayanışmayı sağlayan 

en önemli faktörlerden biri de adalettir.400  

Müslümanlar için en güzel örnek olan Hz. Peygamber’in (s.a.s.) Medine’ye 

hicretinden hemen önce müşriklerin kendisine emanet olarak verdiği değerli eşyaları 

sahiplerine iade etmek için Hz. Ali’ye teslim ettiği bilinmektedir.401 Allah Resulü’nün 

(s.a.s.) bu tavrı toplumsal bir sorumluluk bağlamında ele aldığımız güvenilir olma ve 

emanete riâyet etme hususunun ne kadar önemli olduğuna dair en güzel örneklerden 

birisini oluşturmaktadır. 

Kur’ân, toplumsal düzeni bozan ve kendilerine güven duyulmayan kimselerin 

durumlarını ise şöyle zikreder: 

مُْ لَا تُـفْسِدُوا فِ الَْارْضاِ قاالَُٓوا اِنََّّاا نَاْنُ مُصْلِحُونا   وااِذاا قيلا لَا

مُْ هُمُ الْمُفْسِدُونا والهكِنْ لَا ياشْعُرُونا   االَآَ اِنََّّ  

“Onlara, yeryüzünde fesat çıkartmayın denildiğinde, ‘Biz ancak ıslah 

edicileriz.’ derler. İyi bilin ki asıl bozguncular kendileridir fakat bilmezler.”402  

Âyette belirtildiği üzere inananlar ile inanmayanlar arasındaki en belirgin 

farklardan birisi de güvenilir bir kimse olmaktır. Dolayısıyla mü’min ahdine vefa 

gösteren, anlaşmalarına sadık kalan, özü sözü bir, dostluğuna güvenilen bir kişidir.  

Hz. Peygamber (s.a.s.), iman ile güvenilir kimse olmak arasındaki sıkı bir bağ 

bulunduğunu “Kişinin kalbinde iman ile küfür yan yana durmaz. Güvenilirlik ve 

hainlik de bir arada bulunmaz.” buyurarak ifade etmiştir.403 Bir başka hadiste: 

                                                      
400 el-Mâide 5/8. 
401 Ethem Ruhi Fığlalı, “Ali”, Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi (İstanbul: TDV Yayınları, 1989), 2/371. 
402 el-Bakara 2/11-12. 
403 Ahmed b. Hanbel, el-Müsned, 2/349. 
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مانُ جاارهُُ باـواائقِاهُ  الْمُسْلِمُ مانْ سالِما الْمُسْلِمُونا مِنْ لِساانهِِ وايادِهِ،   لَا يادْخُلُ الْاْنَّةا مانْ لَا يَاْ

 “Müslüman, elinden ve dilinden (diğer) Müslümanların güvende olduğu 

kimsedir. Kötülüklerinden komşusunun emin olmadığı kimse cennete giremez.”404 

buyrulmuş ve iman ile güven arasındaki hassas denge ortaya konmuştur. 

Kur’ân’da kişinin davranışlarında olduğu gibi sözlerinde de dosdoğru olması 

emredilmektedir: 

 
ا
ا واقُولوُا قاـوْلًَ ساديداً ا الَّذينا اهمانُوا اتّـَقُوا اللّهٰ  يَآَ اايّـُها

“Ey iman edenler! Emir ve yasaklarına uyarak Allah’a (c.c.) karşı gelmekten 

sakının ve doğru söz söyleyin.”405  

Âyette geçen sedîd kelimesi sözlükte doğru demek olup kavl-i sedîd ise 

“gerçeği ortaya koyan, insanı hakka ve doğruya götüren, yalanı bulunmayan, yerinde 

söylenmiş, isabetli, sağlam ve doğru söz” demektir.406 

Yalan konuşmanın münafıklığın alametlerinden biri407 olduğunu bildiren Hz. 

Peygamber (s.a.s.); 

“Allah’ım! Senden doğru söyleyen bir dil ve selîm bir kalp istiyorum.” diye 

dua etmiştir.408  

Diğer yandan Kur’ân’da İslâm’a uygun olarak insanlara verilen sözlerin 

tutulması, yapılan sözleşmelere uyulması emredilmektedir.409  

                                                      
404 Müslim, “İman”, 93. 
405 el-Ahzâb 33/70. 
406 İsmail Karagöz, “Sedîd”, Dini Kavramlar Sözlüğü, (Ankara: DİB Yayınları, 2006), 583. 
407 Müslim, “İman”, 106. 
408 Ahmed b. Hanbel, el-Müsned, 4/123. 
409 el-Mâide 5/1; el-İsrâ 17/34; en-Nahl 16/91. 
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 Kur’ân’da kişinin sözlerinde ve yapmış olduğu akitlerde doğruluk üzerine 

hareket etmesinin önemine işaret edilirken ticaret hayatında da doğru ve dürüst olması 

emredilmiştir.410  

Hz. Peygamber (s.a.s.), “Güvenilir ve dosdoğru olan tüccar (kıyamette) 

nebîler, sıddîklar ve şehitlerle birlikte olacaktır.” buyurarak tartı ve ölçüde hile 

yapmayan, malın kalitesi ve fiyatı konusunda yalan konuşmayan diğer bir ifadeyle 

ticarette doğruluk üzere hareket edenlere büyük bir müjde vermektedir.411 

 Yukarıda yaptığımız açıklamaları birlikte değerlendirdiğimizde insanın en 

önemli toplumsal görevlerinden birisinin de güvenilir olması, emanete ve verdiği söze 

riâyet etmesi, insanlar arasında adaletli olması, bütün söz, fiil ve davranışlarında 

doğruluk üzere olması şeklinde açıklayabiliriz. Kur’ân’da birçok âyette bu hususların 

ele alınmasıyla Hz. Peygamber’in (s.a.s.) ümmetini bu konuda ikaz etmesi; güvenilir 

ve adaletli olmanın, emanete riâyet etmenin, doğruluk ve dürüstlüğün önemine açık 

bir işaret olarak karşımıza çıkmaktadır. 

C. İyiliği Emretmek ve Kötülükten Sakındırmak  

Yüce dinimiz İslâm’da insanın sosyal sorumluluklarından birisi de emr-i bi’l-

ma‘rûf nehy-i ani’l-münker, diğer bir deyişle iyiliği emretmek ve kötülükten 

menetmektir.412 Âyet ve hadislerde konunun ele alınışını değerlendirmeden önce bu 

kavrama kısaca değineceğiz.  

Arapça’da ma‘rûf kelimesi, “bilinen, tanınan, benimsenen şey” anlamlarına 

gelirken münker ise “tasvip edilmeyen, yadırganan, sıkıntı duyulan şey” gibi anlamları 

ifade etmektedir.413 İslâmî kaynaklar iyiliğin hâkim kılınması, kötülüğün önlenmesi 

ve böylece erdemli bir toplumun meydana getirilmesi ve yaşatılması için gösterilmesi 

gereken faaliyeti emr-i bi’l-ma‘rûf nehy-i ani’l-münker olarak formülize etmişlerdir. 

                                                      
410 el-İsrâ 17/35. 
411 İbn Mâce, “Cenaze”, 64. 
412 Âl-i İmrân 3/104. 
413 Mustafa Çağrıcı, “Emir bi’l-Ma‘rûf Nehiy ani’l-Münker”, Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi (İstanbul: 

TDV Yayınları, 1995), 11/138-139. 
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Diğer yandan kitap, sünnet ve icmâ gibi kaynaklara dayanılarak bu faaliyetin farz 

olduğu hususunda ittifâk edilmiştir.414  

Allah (c.c.), Âdemoğlunun hangi konularda yükümlü olduğunu bildirmek için 

peygamberler göndermiştir. Nitekim insanlar fıtratı gereği irşada, nasihat ve öğüde 

ihtiyaç duymaktadır.415 Kur’ân’da, bu husus üzerinde önemle durulmuş ve bütün 

mü’minler üzerine iyiliği emredip kötülükten sakındırma sorumluluğu yüklenmiştir: 

مُرُونا  يَاْ رِْۜ وااوُ۬لهَٓئِكا هُمُ الْمُفْلِحُونا والْتاكُنْ مِنْكُمْ امَُّةٌ يادْعُونا اِلَا الْْايِْْ وا وْنا عانِ الْمُنْكا ها عْرُوفِ واياـنـْ بِالْما  

“İçinizden hayra davet eden ve iyiliği emredip kötülüğü yasaklayan bir 

topluluk bulunsun. İşte onlar kurtuluşa eren kimselerdir.”416  

Allah (c.c.), âyette ifade edildiği üzere Müslüman toplumun içinde insanlara 

iyiliği emredecek ve onları kötülükten sakındıracak birtakım kişilerin bulunmasını 

emretmiştir. 

Birçok müfessir, İslâm toplumunda, mü’minlere iyiliği emredip kötülükten 

sakındıracak bir kurumun oluşturulmasının farz-ı kifâye olduğunu belirtmektedir.417 

Böyle bir kurumun bulunmadığı toplumda yaşayan ve sorumluluk şartlarını taşıyan 

kişilerin bu ihmalden dolayı yükümlü oldukları zikredilir.418  

Hz. Peygamber (s.a.s.), iyiliği emredip kötülükten sakındırmanın önemine 

işaret ederek şöyle buyurmaktadır: 

“Kim bir kötülük görürse onu eliyle düzeltsin. Buna gücü yetmezse diliyle 

önlesin. Buna da gücü yetmezse kalbiyle kötülüğe öfke duysun; bu ise imanın en zayıf 

derecesidir.”419  

                                                      
414 Çağrıcı, “Emir bi’l-Ma‘rûf Nehiy ani’l-Münker”, 11/140. 
415 Zemahşerî, Keşşâf, 14/1054. 
416 Âl-i İmrân 3/104. 
417 Râzî, Mefâtîhu’l-Gayb, 8/182-183; Şevkâni, Fethu’l-Kadîr, 1/236. 
418 İbn ‘Âşûr, et-Tahrîr, 4/43. 
419 Müslim, “İman”, 78. Hadisin metni için bknz.  

ْ ياسْتاطِعْ فابِقالْ  ْ ياسْتاطِعْ فابِلِساانهِِ، فاإِنْ لَا هُْ بيِادِهِ، فاإِنْ لَا رًا فاـلْيـُغايِْٰ يماانِ مانْ راأاى مِنْكُمْ مُنْكا بِهِ، واذالِكا أاضْعافُ الْإِ  
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Hadiste dikkat çeken bir husus, bu görevin sorumluluk şartlarını taşıyan her 

mü’mine verildiği ve hiç kimsenin bundan müstesna kılınmadığıdır.420  

Kur’ân’da Müslümanların insanlık için önemli bir sorumluluğa sahip olduğu 

belirtilerek bu vazifenin niteliği şöyle açıklanmaktadır: 

يْْا امَُّةٍ  تُمْ خا ِْۜ كُنـْ هاوْنا عانِ الْمُنْكارِ واتُـؤْمِنُونا بِاللّهٰ اُخْرجِاتْ لِلنَّاسِ تَاْمُرُونا بِالْماعْرُوفِ واتاـنـْ  

“Siz, insanlar için ortaya çıkarılmış en hayırlı ümmetsiniz. İyiliği emredersiniz, 

kötülükten alıkoyarsınız ve Allah’a (c.c.) inanırsınız.”421  

Âyette iyilik yolunda insanlığa önder ve örnek olmayı hak eden Müslümanların 

temel vasıfları zikredilmektedir. Buna göre onlar Allah’a peygambere, kitaba, ahiret 

gününe ve diğer iman esaslarına inanırlar.  

Onlar iyiliği emredip kötülüğe engel olarak inançlarının gereği gibi hareket 

ederler. Allah (c.c.) bu özellikleri sebebiyle insanlığı hakka davet gibi önemli ve şerefli 

bir işi onlara vermiştir.  

Onlar da bu sorumluluklarını yerine getirmeleri neticesinde insanlığa örnek ve 

rehber olmuşlardır. Kur’ân’da bu durumun tam tersi olan iyiliği engelleyip kötülüğü 

emretmek ise münafıkların bir vasfı olarak zikredilmektedir.422  

İslâm’da iyiliği emredip kötülükten sakındırma noktasında ülkemizde bulunan 

camilerde Cuma hutbesinde şu âyet okunmaktadır: 

ا  مُرُ بِالْعا اِنَّ اللّهٰ رِ واالْبـاغْيَِۚ ياعِظُكُمْ  دْلِ واالَِْحْساانِ وايتآَائِ يَاْ ى عانِ الْفاحْشآَاءِ واالْمُنْكا هه ذِي الْقُرْبٰه واياـنـْ

 لاعالَّكُمْ تاذاكَّرُونا 

                                                      
420 Ebu’l-Hasan Eş’arî, Makâlâtu’l-İslamiyyin ve İhtilafu’l-Musallîn, thk. Muhammed Muhyiddin Abdulhamid, 

(Beyrut: Mektebetu’n- Nahdatu’l-Mısriye, 1950), 2/125, 126. 
421 Âl-i İmrân 3/110. 
422 et-Tevbe 9/67. 
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“Muhakkak ki Allah (c.c.); adaleti, ihsânı, akrabaya karşı cömert olmayı 

emreder; çirkin işleri, kötülüğü ve zorbalığı da yasaklar. O düşünüp tutasınız diye size 

öğüt verir.”423 

Kur’ân’da emr-i bi’l-m‘arûf ve nehy-i ani’l-münker bağlamında 

değerlendirebileceğimiz başka âyetler de vardır. İşte bunlardan biri kişinin dinî 

tebliğde bulunması gereken ilk muhatap kitlenin yakın çevresi olduğuna işaret eden 

aşağıdaki âyettir: 

 وااانْذِرْ عاشيْاتاكا الَْاقـْرابيْاا 

 “Yakın akrabanı da uyar ( tebliğ et)!”424 

Hz. Peygamber için diğer insanlar ile yakın akrabaları arasında bir fark yoktur. 

Zira O, bütün insanlığa peygamber olarak gönderilmiştir ancak Allah Resulü (s.a.s.) 

bu ilahi emir gereğince tebliğ görevine ilk olarak akrabalarından başlamıştır. 

İnsanlara tebliğ görevi Hz. Peygamber ile birlikte Müslümanların âlimleri 

tarafından da yerine getirilmesi gereken bir vazife olduğu şöyle vurgulanmaktadır: 

تـافاقَّهُوا فِ  هُمْ طآَائفِاةٌ ليِـا  فاـلاوْلَا ناـفارا مِنْ كُلِٰ فِرْقاةٍ مِنـْ
ْۜ
نْفِرُوا كآَافَّةً   الدٰينِ واماا كاانا الْمُؤْمِنُونا ليِـا

نْذِرُوا قاـوْماهُمْ اِذاا راجاعَُٓوا اِلايْهِمْ لاعالَّهُمْ يَاْذارُونا    واليُِـ  

“Bununla birlikte mü’minlerin hepsinin savaşa gitmesi doğru değildir. Onların 

her kesiminden bir grup, dinde yeterli bilgiye sahip olmaya çalışmak ve savaştan 

dönenlere tebliğde bulunmak üzere geride kalmalıdır. Umulur ki sakınırlar.”425  

Yukarıdaki âyetlerden ulaşılabilecek sonuca göre Hz. Muhammed (s.a.s.), 

kendisine verilen bu önemli görevi diğer peygamberler gibi hakkıyla yerine getirmiş 

                                                      
423 en-Nahl 16/90. 
424 eş-Şuarâ 26/214. 
425 et-Tevbe 9/122. 
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ve her fani gibi bu hayata veda etmiştir. Ancak Müslümanların iyiliği emredip 

kötülükten sakındırma görevi devam etmektedir.  

Kur’ân’da insanlara tebliğ yapılırken onlara karşı takınılacak tutum ve 

davranışlarla ilgili olarak şöyle buyrulur: 

 خُذِ الْعافْوا واأْمُرْ بِالْعُرْفِ واااعْرِضْ عانِ الْاْاهِليْا 

“Sen insanlar için kolaylık ve hoşgörü yolunu seç, iyi olanı emret, cahillerden 

yüz çevir.”426 

Cenâb-ı Hakk’ın tebliğ dilini öğretmek üzere beyan buyurduğu âyetlerden 

birisi de şöyledir: 

ةٌ   اوا ناهُ عادا ناكا واباـيـْ  اِدْفاعْ بِالَّتي هِيا ااحْسانُ فااِذاا الَّذي باـيـْ
ْۜ
اانَّهُ والٌِّ والَا تاسْتاوِي الاْساناةُ والَا السَّيِٰئاةُ يمٌ كا   حا

“İyilikle kötülük bir olmaz. Sen (kötülüğü) en güzel davranışla sav; o zaman 

göreceksin ki seninle aranızda düşmanlık bulunan kimse sana sıcacık bir dost 

oluvermiş.”427  

 Yukarıdaki âyet, kişinin iyiliği emredip kötülükten sakındırmada güzel bir 

üslup kullanması hakkında ilgi çekici âyetlerden biridir. Bir kimseyi bir yanlışa karşı 

uyarırken takınılması gereken tavır açıklanmaktadır. Diğer yandan sonraki âyette bu 

şekilde ancak sabırlı kimselerin davranacağının vurgulanması ise tebliğ görevinde 

güzel bir üslubun yanında sabırlı olmanın önemine işaret etmektedir.428 

Yukarıda zikredilen âyet ve hadisler bir bütün olarak değerlendirildiğinde 

ulaşılabilecek sonuca göre mü’minler, İslâm’ın ortaya koyduğu dünya görüşü ve değer 

yargılarına aykırı tutum ve tavırlara karşı söz, fiil ve davranışlar ile gerekli müdahaleyi 

yapma sorumluluğu taşımaktadır. Ayrıca bu müdaheleyi yaparken de peygamberlerin 

                                                      
426 el-A’râf 7/199. 
427 el-Fussilet 41/34. 
428 el-Fussilet 41/35. 
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tebliğ metoduna göre hareket etmesi kişinin başarıya ulaşmasında önemli bir unsur 

olarak karşımıza çıkmaktadır.  

D. Sıla-ı Rahim  

Sıla-ı rahim; dini terminolojide kan ve evlilik yoluyla oluşan akrabalara ve 

yakınlara iyilikte bulunma, akrabalık bağlarını güçlendirip koruma gibi anlamları ifade 

etmektedir.429 

Kur’ân’da kişinin yakınlarıyla arasındaki akrabalık bağını sımsıkı tutmasını 

emreden birçok âyet bulunmaktadır.430 Kur’ân’da sıla-ı rahim konusunda gevşeklik 

gösterenler sert bir şekilde uyarılmaktadır: 

قُضُونا عاهْدا اللّهِٰ مِنْ باـعْدِ ميثااقِه ُ بهِِ واياـقْ  واالَّذينا ياـنـْ يُـفْسِدُونا فِ الَْارْضاِ اانْ يوُصالا وا  طاعُونا مآَا اامارا اللّهٰ

مُْ سَُٓوءُ الدَّارِ اوُ  مُُ اللَّعْناةُ والَا لهَٓئِكا لَا  

 “Onlar Allah’a (c.c.) söz verdikten sonra sözlerini bozarlar, Allah’ın 

korunmasını emrettiği bağı koparırlar ve yeryüzünde fesat çıkartırlar. İşte onlar lanete 

uğramışlardır ve cehennem de onlar içindir.”431  

 Hz. Peygamber de (s.a.s.) akrabalık bağını koparmanın Allah (c.c.) katında çok 

büyük bir cezasının bulunduğuna şöyle işaret etmektedir: 

 لَا يادْخُلُ الْاْنَّةا قااطِعُ راحِمٍ 

 “Akrabasıyla ilgisini kesen kimse cennete giremez.”432  

Yine Hz. Peygamber, akrabalık bağının önemine şu kutsî hadis ile dikkat 

çekmiştir:   

                                                      
429 İbn Manzûr, “12/231 ,”رحم.  
430 en-Nisâ 4/1, 36; en-Nahl 16/90; el-İsrâ 17/26.  
431 er-Ra’d 13/25. 
432 Müslim, “Birr”, 18. 
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ي، ُ: أانَّا الرَّحْانُ، واهِيا الرَّحِمُ، شاقاقْتُ لَااا اسَْاً مِنِ اسَِْ  قاالا اللَّّ

ا باـتـاتُّهُ    مانْ واصالاهاا واصالْتُهُ، وامانْ قاطاعاها

(Allah (c.c.) şöyle buyurur:) “Ben Rahmân’ım, o (akrabalık bağlarının adı) da 

Rahîm’dir. Ona kendi ismimden türeyen bir isim verdim. Onunla bağını koparmayan 

benimle de koparmamış olur, onunla münasebetini kesen kimse ile ben de ilişkimi 

keserim.”433  

Dolayısıyla kişiler, başta akrabalık hukukuna riâyet etmekle birlikte 

selamlaşmadan dertleşmeye, telefonla hatır sormaktan maddî ve manevî 

yardımlaşmaya kadar uzanan ve kişinin rızkını çoğaltıp ömrünü bereketlendiren bu 

ilahî emir hususunda bilinçli davranmalıdır.434  

Hz. Peygamber’in, hangi amellerin cennete götüreceğini soran kişiye cevabı 

şöyle olmuştur:  

ةا، واتُـؤْتِ الزَّكااةا، واتاصِلُ الرَّحِما تاـعْبُدُ اللَّّا والَا  ئًا، واتقُِيمُ الصَّلاا يـْ تُشْرِكُ بِهِ شا  

“Allah’a (c.c.) ibadet eder ve ona hiçbir şeyi ortak koşmazsın. Namazı kılar, 

zekâtı verir ve sıla-ı rahim yaparsın.”435   

Hadiste görüldüğü üzere sıla-ı rahim hususu, namaz ve zekât gibi temel 

ibadetlerden sonra tavsiye edilerek bu sorumluluğun önemine dikkat çekilmiştir. Bu 

itibarla kişi akrabalarıyla güçlü bir ilişki içerisinde kalarak bu ilahî bağı hayatının her 

safhasında sağlam bir şekilde canlı tutmalıdır.  

Bu bağı koparmanın yeryüzünde fesat çıkaranların bir özelliği olduğu 

Kur’ân’da şöyle belirtilmektedir: 

                                                      
433 Ebû Dâvûd, “Zekât”, 45. 
434 el-İsrâ 17/26. 
435 Buhârî, “Zekât”, 1. 
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قُضُونا عاهْدا اللّهِٰ مِنْ باـعْدِ ميثااقِهۖ واياـقْطا  ُ بهِاالَّذينا ياـنـْ   اانْ يوُصالا وايُـفْسِدُونا  عُونا مآَا اامارا اللّهٰ

اوُ۬لهَٓئِكا هُمُ الْْااسِرُونا فِ الَْارْضِْۜ   

“Onlar öyle kimselerdir ki iyice pekiştirdikten sonra Allah’a (c.c.) verdikleri 

sözden dönerler, Allah’ın birleştirilmesini emrettiğini ayırırlar, yeryüzünde fesat 

çıkarırlar. İşte sonunda zararlı çıkacak olanlar bunlardır.”436  

Âyette gerek Allah’a (c.c.) gerekse insanlara verdiği sözden dönenlerin, 

yaptıkları anlaşmaları bozanların, akrabalarla ilişkiyi kesenlerin, yeryüzünde fesat 

çıkartıp insanların arasını bozan kimselerin bu kötü fiillerinden dolayı ahiret hayatında 

zarara uğrayacakları vurgulanmaktadır.  

İşte insanın sosyal sorumluluklarından bir tanesini oluşturan sıla-ı rahim 

konusu böylesine büyük bir öneme sahip olup kişi bu konuda dikkatli davranmalıdır. 

Allah Resulü (s.a.s.) insanların bu konudaki görevinin ehemmiyetini şöyle ifade 

etmektedir: 

فاهُ،   مانْ كاانا يُـؤْمِنُ بِاللَِّّ واالْيـاوْمِ الْْخِرِ فاـلْيُكْرمِْ ضايـْ

 وامانْ كاانا يُـؤْمِنُ بِاللَِّّ واالْيـاوْمِ الْْخِرِ فاـلْياصِلْ راحِاهُ 

“Allah’a (c.c.) ve ahiret gününe inanan misafirine ikramda bulunsun. Allah’a 

(c.c.) ve ahiret gününe inanan akraba ilişkilerini sürdürsün.”437  

Dinimizde sıla-ı rahime bu kadar önem verilmesine rağmen maalesef 

günümüzde bazı Müslümanların bu konuda gevşeklik gösterdikleri görülmektedir. 

İletişim araçlarının çoğaldığı günümüz dünyasında bazı insanlar bu hususta zaaf 

göstermektedir. Ancak yukarıda zikrettiğimiz âyet ve hadisleri değerlendirdiğimizde 

sıla-ı rahim konusunda mü’minlerin gayret göstermesinin çok önemli bir sorumluluk 

olduğu açık bir şekilde anlaşılmaktadır.  

                                                      
436 el-Bakara 2/27. 
437 Buhârî, “Edeb”, 85. 
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Dinimizin emrettiği bu bağın kurulması sadece akrabalar arasındaki ilişkileri 

değil aynı zamanda kişinin Rabbiyle olan bağını da güçlü kılacaktır. Zira Hz. 

Peygamber’in bildirdiğine göre sıla-ı rahim bağı arşa asılı olup (hal diliyle) şöyle 

demektedir: 

ُ، وامانْ قاطاعانِ قاطاعاهُ اللَُّّ   مانْ واصالانِ واصالاهُ اللَّّ

“Benimle irtibatını sürdürenle Allah (c.c.) da irtibatını sürdürsün. Benimle 

bağını kesenden Allah (c.c.) da bağını kessin.”438  

 Sonuç olarak insanın toplumsal görevlerinden biri de dinî terminolojide sıla-ı 

rahim diye adlandırılan akraba bağlarını sağlıklı ve güçlü tutmaktır. Özellikle ulaşım 

araçlarının çok yaygın olduğu günümüz dünyasında bazı insanların yalnızlık yüzünden 

intihar etmeleri bu bağın önemini daha da ortaya koymaktadır. 

E. Sosyal Yardımlaşma ve Dayanışma İçerisinde Bulunma  

Allah (c.c.), insanları aile ve toplum halinde yaşamaya gereksinim duyacak 

şekilde yaratmıştır.439 Dolayısıyla topluluk halinde yaşamak insanın fıtratına daha 

uygun düşmektedir. Birey tek başına bazı ihtiyaçlarını karşılamaktan uzaktır. Bu 

sebeple insanların birbirlerine karşı yardımlaşma ve dayanışma bakımından birtakım 

görevleri bulunmaktadır.  

İslâm dininde toplumsal düzenin sağlanmasına yönelik olarak insanlardan 

beklenen bir diğer husus da yardımlaşma ve dayanışmadır. Zira İslâm, bütün 

mü’minleri kardeş ilan etmiştir.440 Buna bağlı olarak zengin ile fakir, güçlü ile zayıf 

arasında bir denge kurularak kardeşliği pekiştirecek, insanlar arasındaki sevgi ve 

güven bağlarını güçlü kılacak yardımlaşma ve dayanışma ilkesine önem verilmiştir.  

Kur’ân’da yardımlaşmanın alanı ve nasıl olması gerektiği şöyle 

bildirilmektedir: 

                                                      
438 Müslim, “Birr”, 17. 
439 ez-Zuhruf 43/32. 
440 el-Hucurât 49/10. 
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ى  والَا تاـعااوانوُا عالاى الَِْثُِْ  واالْعُدْواانِ  واتاـعااوانوُا عالاى الْبِِْٰ واالتـَّقْوه  

“İyilik ve takvâ konusunda birbiriniz yardımlaşın, günah ve düşmanlıkta 

birbirinizle yardımlaşmayın.”441  

Âyette zikredildiği üzere yardımlaşma her konuda olmayıp toplumun 

menfaatine olan, insanlar için hayır ve fayda bulunan, Cenâb-ı Hakk’ın rızasına uygun 

düşen konularda olmalıdır. 

Kur’ân’ın üzerinde en çok durduğu ve teşvik ettiği hususlardan biri infâktır. 

Bakara sûresinin ilk âyetlerinde ideal mü’minlerin özellikleri zikredilirken şöyle denir: 

الصَّلهوةا وامَِِّا رازاقـْنااهُمْ يُـنْفِقُوناا  االَّذينا يُـؤْمِنُونا بِالْغايْبِ وايقُيمُونا   

 “Kendilerine rızık olarak verdiklerimizden infâk ederler.”442  

Kur’ân, sosyal bir varlık olan insanın, kendisi gibi aynı dünyayı paylaşan ve 

temel imkânlardan yoksun kalmış olan toplumun diğer bireyleri ile ilgilenmesini 

öğütlemektedir: 

 وافِ اامْواالَِِمْ حاقٌّ لِلسََّٓائِلِ واالْماحْرُومِ 

Onların mallarında isteyenlerin ve (ihtiyacını belli etmek istemeyen) 

yoksulların da hakkı vardır.”443 

Bu âyetler kişinin elindekini toplumdaki ihtiyaç sahibi bireylerle paylaşma 

özverisinin ne derece öneme sahip olduğunu vurgulaması açısından dikkat çekicidir. 

İşte toplumda bu sorumluluk yerine getirildiğinde insanlar arasında birlik ve beraberlik 

daha kolay sağlanabilecektir.  

                                                      
441 el-Mâide 5/2. 
442 el-Bakara 2/3. 
443 ez-Zâriyât 51/19. 
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er-Râzî (ö. 606/1210), âyette yer alan “hak” kavramından yola çıkarak kişinin 

maddî ihtiyaç halindeki kimselere infâkta bulunmasını sosyal sorumluluğun bir gereği 

olarak görmektedir.444  

Hz. Peygamber (s.a.s.), birçok hadiste yardımlaşma ve dayanışmanın önemine 

dikkat çekerek mü’minleri yardımlaşmaya teşvik etmiş, onlara bu sorumluluğun 

bilincinde olmalarını tavsiye etmiştir. O, bu husustaki tavsiyelerinden birinde şöyle 

buyurmuştur:  

تِهِ،  ُ فِ حااجا الْمُسْلِمُ أاخُو الْمُسْلِمِ، لَا ياظْلِمُهُ، والَا  يُسْلِمُهُ   مانْ كاانا فِ حااجاةِ أاخِيهِ كاانا اللَّّ

ُ عانْهُ بُِاا كُرْباةً مِنْ كُرابِ ياـوْمِ الْقِيااماةِ،   وامانْ فاـرَّجا عانْ مُ سْلِمٍ كُرْباةً فاـرَّجا اللَّّ

ُ ياـوْما الْقِيااماةِ   وامانْ ساتَاا مُسْلِمًا ساتَااهُ اللَّّ

“Müslüman Müslümanın kardeşidir. Ona zulmetmez, onu düşmânâ teslim 

etmez. Din kardeşinin ihtiyacını karşılayanın, Allah (c.c.) da ihtiyacını karşılar. 

Müslümandan bir sıkıntıyı giderenin Allah (c.c.) da kıyamet günündeki sıkıntılarından 

birini giderir. Bir Müslümanın ayıbını örtenin, Allah (c.c.) da kıyamet gününde 

ayıplarını örter.”445 

Kur’ân’da ifade edildiğine göre inananların özelliklerinden biri de şudur: 

اِنََّّاا نطُْعِمُكُمْ لِواجْهِ اللّهِٰ  واياتيماً واااسيْاً وايطُْعِمُونا الطَّعااما عالهى حُبِٰه مِسْكيناً   

  لَا نرُيدُ مِنْكُمْ جازآَاءً والَا شُكُوراً  
“Onlar kendi canları istedikleri halde yoksula, yetime ve esirlere yemek 

yedirirler. Biz sizi ancak Allah (c.c.) rızası için yediriyoruz ve sizden hiçbir karşılık 

beklemiyoruz derler.”446 

                                                      
444 Râzî, Mefâtîhu’l-Gayb, 28/205. 
445 Müslim, “Birr”, 58. 
446 el-İnsan 76/8-9. 
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 Âyette zikredildiği üzere ihtiyaç sahibi kimselere ikramda bulunan bu kişileri 

Allah (c.c.) cennetle müjdelemiş ve onları “ebrâr” yani “iyiler” olarak nitelemiştir.447 

Dolayısıyla Cenâb-ı Hakk’ın rızasını kazanıp onu hoşnut etmek amacıyla, ihlâs ve 

samimiyetle yapılan her sadaka ve infâk, sahibini cennette yüksek mertebelere 

ulaştırmaktadır.  

Kur’ân’a göre kişinin “İyiler” sınıfına girebilmesi, mallarından infâk 

etmesiyle mümkündür: 

ا بِه عاليمٌ لانْ تاـناالُوا الْبَِّْ حاتىهٰ   واماا تُـنْفِقُوا مِنْ شايْءٍ فااِنَّ اللّهٰ
ْۜ
تُـنْفِقُوا مَِّا تَُِبُّونا  

“Sevdiğiniz şeylerden Allah (c.c.) yolunda harcamadıkça asla iyiliğe 

erişemezsiniz.”448 

Bazı müfessirler âyette geçen birr kelimesini; saygı ifade eden bütün 

davranışlar, itaat etme ve kulun Allah’a (c.c.) yaklaşmasına vesile olacak şeyler olarak 

tanımlamıştır.449 Dolayısıyla kişinin ihtiyaç sahiplerine infâkta bulunması, hem 

fakirleri sevindiren bir faaliyet olurken hem de insanın Rabbiyle yaklaşmasına vesile 

olmaktadır.  

Hz. Peygamber (s.a.s.), yardımın az olsun çok olsun her çeşidinin övgüye layık 

olduğunu vurgulayarak şöyle buyurmuştur: 

ةٍ طايِٰباةٍ  لِما دْ فابِكا رْاةٍ، فامانْ لَاْ يَاِ  اتّـَقُوا النَّارا والاوْ بِشِقِٰ تَا

“Yarım hurma vermek suretiyle bile olsa kendinizi cehennem ateşinden 

koruyunuz. Buna da gücü yetmeyen güzel bir söz ile kendisini korusun.”450  

Hadiste ifade edildiği gibi mü’minlerin gücü nispetinde muhtaç kimselere 

yardım elini uzatıp ihtiyaçlarını karşılaması gerekmektedir. Yardım edecek durumu 

olmasa bile güzel sözler söyleyerek yahut tebessüm ederek din kardeşini hoşnut 

                                                      
447 Râzî, Mefâtîhu’l-Gayb, 30/240. 
448 Âl-i İmrân 3/92. 
449 Râzî, Mefâtîhu’l-Gayb, 8/40. 
450 Buhârî, “Rikâk”, 49. 
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edebilir. Böylece insanlara iyi niyetli ve samimî bir mü’min olduğu izlenimi 

verebilecek ve toplumsal huzurun oluşmasına katkı sunabilecektir. 

Kur’ân’da infâk etmeye hangi çevreden başlanması gerektiğine dair bir cevap 

bulunmaktadır. Bakara sûresinde infâk ederken takip edilecek sıra şöyle 

bildirilmektedir: 

يْنِ  ى واالْماسااكيِْ واابْنِ السَّبيلِ ياسْ ـالُوناكا مااذاا يُـنْفِقُونا قُلْ مآَا اانْـفاقْتُمْ مِنْ خايٍْْ فالِلْواالِدا واالَْاقـْرابيْا واالْيـاتاامه

ا بِه عاليمٌ   واماا تاـفْعالُوا مِنْ خايٍْْ فااِنَّ اللّهٰ

“Sana ne infâk edeceklerini soruyorlar. De ki: İnfâk edeceğiniz şey, anne-baba, 

yakınlar, yetimler, yoksullar ve yolda kalmışlar için olmalıdır. İyilik olarak her ne 

yaparsanız, şüphesiz Allah (c.c.) onu bilir.”451  

Âyette beyân buyrulduğu üzere kişinin gücü nispetinde hareket ederek ve 

bütün sınıfları gözeterek onlara yardımcı olması daha doğru görünmektedir. Diğer 

taraftan insanın yakın akrabasından başlayarak toplumdaki tüm ihtiyaç sahiplerine 

ulaşmaya gayret etmesi de mü’minlerin bir görevidir.  

Kur’ân’a göre yardımlaşma ve dayanışma bilincine sahip olan kimseler; 

şeytanın fakirliğe düşme telkinlerine aldırmayan,452 darlıkta da bollukta da infâk 

etmeye devam eden,453 elindekini kendisinin de ihtiyacı olmasına rağmen ihtiyaç 

sahipleriyle paylaşılabilen454 insanlardır.  

Yukarıda ele aldığımız âyet ve hadislerden açıkça anlaşılacağı üzere 

yardımlaşma ve dayanışmanın mükâfatı çok büyük olup infâk etmenin sınırı 

bulunmamaktadır.  

Kul, Cenâb-ı Hakk’ın kendisine rızık olarak verdiği şeyleri Rabbinin yolunda 

infâk ederek Yüce Rabbimiz’in bu husustaki emrini yerine getirmiş olacaktır. Bu 

                                                      
451 el-Bakara 2/215. 
452 el-Bakara 2/268. 
453 Âl-i İmrân 3/134. 
454 el-Bakara 2/177; el-İnsan 76/8. 
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itibarla kişi, sosyal hayatın düzeni için önemli bir faaliyet olan yardımlaşma görevini 

zekât, sadaka gibi çeşitli yollarla yerine getirmeli, bu hususta da sorumluluk taşıdığını 

unutmamalıdır.455  

IV. İNSANIN DOĞAL ÇEVREYLE İLİŞKİSİ 

Bu başlık altında insanların tabiata karşı nasıl bir sorumluluğunun bulunduğu 

Kur’ân ve sünnet perspektifinden ele alınarak değerlendirilmeye çalışılacaktır. Terim 

mânâsıyla çevre; “Canlıların yaşayıp gelişmesini sağlayan ve onları sürekli olarak 

etkileri altında tutan fiziksel, kimyasal ve biyolojik faktörlerin bütünlüğüdür.” şeklinde 

tarif edilmiştir.456 İçinde yaşadığımız çevre ve tabiattaki bir nizam ve intizamın var 

edilmiş olması, bir yaratıcıya işaret ederken457 aynı zamanda insanoğluna da bir 

sorumluluk yüklemektedir: 

 االََّ تاطْغاوْا فِ يزا مآَاءا رافاـعاهاا واواضاعا الْمواالسَّ 
ا
يزاانِ الْمانا  

“(O) Göğü yükseltti ve dengeyi aşmayasınız diye (her şeye) bir ölçü koydu.”458 

Kur’ân, mü’minlere çevresindeki varlıklara ibret penceresinden bakarak 

tefekkür etmeyi tavsiye eder.459 Zira kişi, evreni lâhûtî bir bakış açısıyla gözlemleyerek 

çevreye karşı sorumluluk bilincini canlı tutabilecektir.  

Kur’ân, insanların tabiata ibret penceresinden bakmaları hususunda şöyle bir 

örnek vermektedir: 

يْ راحْاتِه حاتىهَٰٓ اِذآَا ااقاـلَّتْ ساحااباً ثقِاالًَ سُقْنااهُ لبِـالا  حا بُشْراً بايْْا يادا دٍ مايِٰتٍ واهُوا الَّذى يُـرْسِلُ الرٰيَا  

وْتهى لاعالَّكُمْ تاذاكَّ  لِكا نُُْرجُِ الْما رُونا فااانْـزالْناا بهِِ الْمآَاءا فاااخْراجْناا بِه مِنْ كُلِٰ الثَّمارااتِ كاذه  

                                                      
455 Râzî, Mefâtîhu’l-Gayb, 8/146. 
456 Necmettin Çepel, Doğa Çevre Ekoloji ve İnsanlığın Ekoloji Sorunları, (İstanbul: Altın Kitaplar Yayınevi, 1992), 

38. 
457 Zemahşerî, Keşşâf, 1/1070. 
458 er-Rahmân 55/7-8. 
459 Âl-i İmrân 3/190. 
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“Rahmetinin önünde rüzgârları müjdeci olarak gönderen O’dur. Nihâyet o 

rüzgârlar yağmur yüklü bulutları yüklenince, onu kurak bir memlekete gönderir, sonra 

onunla yağmur yağdırır ve her türlü meyveleri çıkarırız. İşte biz ölüleri de böyle 

diriltiriz. Umulur ki düşünür, ibret alırsınız.”460  

Yüce Kitap’ta bazı sûrelerin Nahl (Arı), Neml (Karınca), Ankebût (Örümcek), 

Tîn (İncir) gibi hayvan ve bitki adlarıyla isimlendirilmiş olmasını Kur’ân’ın doğaya 

verdiği önemin açık bir göstergesi olarak değerlendirebiliriz.461 

Hz. Muhammed’in insanlara Uhud Dağı’nı sevdiğini ifade etmesini, kişinin 

doğayla nasıl bir bağ kurması gerektiği konusunda önemli bir örnek olarak ele 

alabiliriz.462  İşte bu Nebevî örnekte olduğu üzere insanlar da tabiat ile böylesine sevgi 

dolu bir bağ kurduğu takdirde onu sahiplenip koruyacaktır. Bu bilinç ve duyguyu 

taşımayan insanoğlu aksi halde doğayı kirletip tabiatın düzenini bozabilir.  

Kur’ân’da bu hususa şöyle dikkat çekilmektedir:  

ي عامِلُوا لاعالَّهُمْ ياـرْجِعُونا كاساباتْ اايْدِي النَّاسِ ليُِذيقاهُمْ باـعْضا الَّذلْباحْرِ بِاا  ظاهارا الْفاساادُ فِ الْبْاِٰ واا  

“İnsanların kendi elleriyle yaptıkları kötülükler yüzünden karada ve denizde 

bozukluklar ortaya çıkmıştır. Yanlıştan dönmeleri için Allah yaptıklarının bazı kötü 

sonuçlarını onlara tattırıyor.”463  

Maalesef günümüzde sorumluluk bilincinden uzaklaşmış insanlar, tabiatı daha 

da kirletmeye devam etmekte ve böylece ekosistemde bozulmalar meydana 

gelmektedir. Bu itibarla çevre kirliliğinden kaynaklanan olumsuzlukların daha fazla 

görüldüğü günümüz dünyasında kişi, içinde yer aldığı ve onsuz yaşama fırsatı 

bulamadığı doğayı ve çevreyi koruma hususunda son derece hassasiyet göstermelidir. 

Tabiatın dengesini bozan başka bir durum da insanların bilinçsiz avlanma 

yapması sonucu birçok canlı türünün yeryüzünde yok olma tehlikesiyle karşı karşıya 

                                                      
460 el-A’râf 7/57. 
461 Ali Akpınar, Kur’ân Coğrafyası, (Ankara: Fecr Yay. 2002), 54-55. 
462 Buhârî, “Cihad”, 71. 
463 Rûm 30/41. 



96 
 

kalmış olmasıdır. İslâm dinine göre insan tabiatın ve çevrenin korunmasından sorumlu 

olduğu gibi bitki ve hayvan neslini koruyarak kâinatta var edilmiş dengeyi korumakla 

da yükümlüdür.464  

Hz. Peygamber, insanlara zararı dokunan veya ciddi zararlar gelebilecek 

durumlarda bazı hayvanların öldürülmesine izin vermiştir ancak bu izin, kişiye tabiatın 

bir üyesi olan hayvanlara karşı sorumsuzca hareket etmesini gerektirmemektedir.465  

Günümüzde ne yazık ki insanların keyfî olarak avlanması ve bile bile çevreye 

zarar vermesi yüzünden birçok hayvan neslinin tükenme tehlikesiyle karşı karşıya 

kaldıkları bilinmektedir. Oysa Allah Resulü (s.a.s.), keyfi olarak bir serçeyi bile 

öldüren kimsenin bundan sorumlu olacağını ve hesap gününde serçenin kendisini 

öldüren kişiden hakkını alacağını bildirmektedir.466  

Hz. Peygamber, sadece hobi amaçlı avlanan kimseler gibi gereksiz yere 

canlıların yaşam hakkını gasp edenler için ibret verici bir ifade buyurmuştur: 

ناهُ، وابايْْا أاحِبَّتِهِ ياـوْما الْقِيااماةِ  ُ باـيـْ ةِ، واوالادِهاا فاـرَّقا اللَّّ  مانْ فاـرَّقا بايْْا الْواالِدا

“Ana ile yavrusunu gereksiz yere birbirinden ayıranı Allah da kıyamet günü 

sevdiklerinden ayırır.”467 

Hz. Peygamber, herhangi bir hayvanı hapsederek veya bağlayarak silahla 

öldürmeyi de yasaklamış, böylece hayvanlara karşı her türlü işkence ve şiddetten uzak 

durulmasını öğütlemiştir.468 Günümüzde yeşil alanların yerini giderek betonlaşmanın 

almasıyla doğal çevrenin düzeninde bozulmalar meydana gelmekte, insanların oksijen 

kaynağı hızla tükenmektedir. İşte bu sebeple kişinin, yukarıda zikrettiğimiz hususları 

göz önünde bulundurarak çevre ve tabiata karşı sorumluluklarında hassas davranması 

gerekmektedir.  

                                                      
464 el-Bakara 2/204-206. 
465 Buhârî, “Bedu'l-halk”, 16. 
466 Ebû Abdirrahmân Ahmed b. Şuayb b. Alî en-Nesâî, Sünenü’n-Nesâî, (Halep: Mektebetü’l-Matbûati’l-

İslâmiyye, 1986), “Sayd”, 34. 
467 Tirmizî, “Büyû”, 52. 
468 Müslim, “Sayd”, 58. 
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Araştırmamızın ilk kısmında değindiğimiz gibi günümüzde bazı insanlar 

sorumluluklarını yerine getirme noktasında kendini olduğundan farklı gösterme, dış 

görünüşü ve zahiri ön planda tutma, gösteriş yapma gibi birtakım zaaflara 

düşmektedir. Günümüzde çoğu insanın iç dünyası ile davranışları arasındaki 

tutarlılığını kaybettiği, samimiyetin yerine şekilciliği ön planda tuttuğu 

görülebilmektedir. İçinde yaşadığımız modern çağda bazı insanların dinî vecibelerini 

yerine getirirken ibadet şuurundan giderek uzaklaştığı ve şeklî bir boyuta indirgediği 

söylenebilir.  

Günümüz dünyasında ailede, toplumda ve sosyal ilişkilerde doğruluk ve 

dürüstlüğün çoğunlukla kaybolduğu ve sebepten ötürü boşanmaların yaygınlık 

kazandığı görülebilmektedir. Ancak kişi ihlâs ve samimiyet duygusuyla hareket 

ederek sorumluluklarını yerine getirdiğinde dinî hayatını aşkla, coşkuyla ve içten bir 

duyarlılıkla yaşayabilir hale gelebilecektir. 

 Hz. Peygamber’in (s.a.s.) “Din samimiyettir.”469 şeklindeki hadisinden de 

anlaşılabileceği gibi samimiyet; dinî açıdan sorumluluk sahibi olan insanın ruhunu, 

özünü olgunlaştırması bakımından önemli bir faktör olarak karşımıza çıkmaktadır. 

Dolayısıyla bu bölümde insanın sorumluluğunun samimiyet ile ilişkisi ele alınacaktır. 

Rabbine kulluk görevi bulunan insanın470 ikiyüzlü ve riyâkâr bir tavırla hareket etttiği 

takdirde ne gibi problemler yaşayabileceği, ihlâs ve samimiyet çerçevesinde 

sorumluluklarına bağlı kalan kimselerin ise ne gibi güzel neticeler elde edebileceği, 

temel kaynaklardan yararlanmak suretiyle ortaya koyulmaya çalışılacaktır. Bu 

bağlamda konuyla alakalı birtakım Kur’ân kıssalarına yer verilmesi de 

planlanmaktadır. Böylece konuya somut bir boyut kazandırılarak tezde savunulan 

ihlâs ve samimiyet mefhumunun daha anlaşılır bir hale getirilmesi hedeflenmektedir. 

Zira Allah Teâlâ, Kur’ân’da insanlara öğüt olması için ibret verici birtakım kıssalar 

anlatmaktadır. İşte bu kıssalar, bireylerin ruh ve fikir yapısının gelişip şekillenmesinde 

önemli bir yer tutmaktadır.471   

                                                      
469 Müslim, “İman”, 1, 74. 
470 ez-Zâriyât 51/56. 
471 Abdulkerîm el-Hatîb, el-Kasasu’l-Kur’ânî fî Mantîkihî ve Mefhûmihî, (Beyrut: Dâru’l-Ma’rife, 1975), 49. 
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Her döneme ve her topluma hitap eden Yüce Kur’ân, bütün insanlığa evrensel 

değerde mesajlar veren bu kıssalar aracılığıyla insanlara geçmişteki ümmetlerin 

düştüğü hatalara düşmemelerini ve kıssada anlatılanlardan sonuç çıkararak doğru yolu 

bulmalarını öğütlemektedir.472 Daha önce de zikredildiği üzere kişinin bütün inanç, 

söz ve fiillerinde bulunması gereken temel ölçüt ihlâslı ve samimî olmaktır.473 Diğer 

yandan şirk, riyâ ve nifâk gibi manevî hastalıklardan kurtulmuş, ihlâs ve samimiyeti 

elde etmiş olanlar Hz. Peygamber’in (s.a.s.) diliyle kurtuluşa ermiş kimselerdir: 

يماانِ   قادْ اافـْلاحا مانْ ااخْلاصا قاـلْباهُ لِلْاِ

"Kim ihlâs ile kalbine imanı yerleştirirse kurtuluşa ermiştir."474 

Kur’ân’da, göklerden ve yerden rızık verenin, cansız varlıklardan canlılar var 

edenin Allah (c.c.) olduğu haber verilmektedir.475 Bununla birlikte bazı âyetlerde 

insanların bu gerçeği bilmelerine rağmen Allah’a (c.c.) ortak koşarak ikiyüzlü 

davranmaya devam etmelerinin eleştiri konusu yapıldığı görülmektedir.476  Zira Allah 

(c.c.), en güzel surette yaratıp her türlü nimetleri ikram ettiği kullarından kendisine 

yürekten inanıp içtenlikle kulluk etmelerini beklemektedir.477 

Hz. Peygamber, ilahî vahyin doğrultusunda dinin mânâ ve muhtevâsını 

kapsayıcı bir şekilde ifade eden aşağıdaki tanımda bulunmuştur: 

ينُ النَّصِيحاةُ. قُـلْنا  : لِلَِّّ والِكِ الدِٰ تاابهِِ، والِراسُولِهِ، والِِائمَِّةِ الْمُسْلِمِيْا، واعاامَّتِهِمْ ا: لِمانْ؟ قاالا  

                                                      
472 Remzi Kaya, “Kur’an-ı Kerim Kıssaları ve Düşündürdükleri”, Uludağ Üniversitesi İlahiyat Fakültesi  

Dergisi 11/2 (Haziran 2002), 31-58. 
473 ez-Zümer 39/2. 
474 Ahmed b. Hanbel, el-Müsned, 35/239. 
475 Yûnus 10/31. 
476 Yûnus 10/31. 
477 el-Fatiha 1/5; el-Bakara 2/264; en-Nisâ 4/38, 100, 142; el-En’âm 6/162; el-A’râf 7/29; et-Tevbe 9/91;  

Hûd 11/51, 112; el-Mü’min 40/67; el-Ahkâf 46/13; el-Fetih 48/29; el-Müzzemmil 73/8; el-Leyl 92/19-20; el-

Beyyine 98/5. 
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 “Din samimiyettir. (Ravi) Biz kime diye sorduk. (O da) Allah’a (c.c.), 

Kitabı’na, Resulü’ne, Müslümanların (meşru) idarecilerine ve bütün Müslümanlara 

dedi.”478  

Hz. Peygamber (s.a.s), bu hadis ile samimiyetin hayatın her alanına dönük bir 

olgu olduğuna işaret etmektedir. Bu hadisten yola çıkarak Allah’a (c.c.) karşı 

samimiyetin, dini sadece ona has kılarak ve şirkten uzak bir şekilde Cenâb-ı Hakk’a 

kulluk yapmak olarak anlaşılması mümkündür. Yine aynı şekilde kişinin Kitab’a karşı 

samimiyeti, Kur’ân’ı hayatına yansıtması ve onun çizdiği ölçüler içerisinde hayatını 

tanzîm etmesi olarak anlaşılabilir.  

Allah Resulü’ne karşı samimiyet, O’nun ahlâkıyla ahlâklanmaya çalışması, 

Hz. Peygamber’in sünnetini yaşaması ve yaşatması şeklinde düşünmek mümkündür. 

Müslümanların önderlerine karşı samimiyet, onları doğru ve iyiye yönlendirmek, 

faydalı ve doğru işlerde onları desteklemek olarak anlamak mümkünken 

Müslümanlara karşı samimimiyet ise birlik ve beraberliği korumak, tavır ve 

davranışlarda güzel ahlâkı sergileyerek güvenli bir toplum oluşmasına katkı sağlamak 

olarak değerlendirilebilir. 

Müfessirlerin büyük çoğunluğu, Allah Resulü’nün (s.a.s.) bu tanımından yola 

çıkarak cennete girmek veya cehennemden kurtulmak gibi bir amaç yerine kişinin 

eylemlerinde asıl hedefin Cenâb-ı Hakk’ın rızasını kazanmak olması gerektiğini 

belirterek dinde samimiyetin önemini vurgulamışlardır.479 Kur’ân’da şeytanın her 

türlü tuzak ve vesvesesine rağmen doğru yoldan saptıramadığı kimselerin sadece 

samimî kişiler olduğu bilgisi verilmektedir: 

ُغْوِياـنـَّهُمْ ااجْْاع هُمُ الْمُخْلاصيْا  يْاا قاالا فابِعِزَّتِكا لَا اِلََّ عِبااداكا مِنـْ  

 “(İblis) Dedi: Rabbim! Senin izzetine yemin olsun ki bende senin samimî 

kulların hariç onların hepsini kesinlikle azdıracağım.”480  

                                                      
478 Müslim, “İman”, 1, 74. 
479 Râzî, Mefâtîhu’l-Gayb, 32/45. 
480 Sâd 38/82-83. 
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Yukarıdaki âyetten anlaşılacağı üzere şeytan, azdırmaktan ümit kestiği 

kimselerin ihlâs ve samimiyeti kuşanmış, ibadeti sadece Allah’a (c.c.) tahsis eden 

mü’min kullar olduğunu itiraf etmektedir. Bu itibarla yukarıda ele alınan âyet ve hadis 

bütüncül bir yaklaşımla değerlendirildiğinde dinin temelinin içtenlikle dolu bir kulluk 

olduğu yargısına ulaşılabilir. Yine bu bağlamdan yola çıkılarak dinin kapsam alanına 

giren iman, amel ve muamelat gibi hususlarla birlikte bireyin sosyal hayattaki 

yaşantısında bulunması gereken temel niteliğin samimiyet olduğu sonucuna varılabilir. 

Kur’ân’da insanın dinî sorumluluğu ile samimiyetin ilişkisine şöyle 

değinilmektedir: 

ا مُخْلِصاً لاهُ الدٰيناا   قُلْ اِنيَٰٓ امُِرْتُ اانْ ااعْبُدا اللّهٰ

“De ki: Şüphesiz bana, kendisine samimî bir inanç ve bağlılık göstererek 

Allah’a (c.c.) ibadet etmem emredildi.”481  

Âyette Hz. Peygamber’in şahsında tüm insanlığa her türlü kulluğun yalnızca 

Allah’a (c.c.) mahsus olduğu ve bu kulluğun da ihlâs ve samimiyet doğrultusunda 

olması gerektiği vurgulanmaktadır. Yine gelen âyetlerde kulluğun içtenlikle Allah’a 

(c.c.) yapılması bir kez daha emredilerek insanın en önemli kulluk görevlerinden biri 

olan ibadetlerini içten bir inanç ve bağlılık göstererek yapmasının önemine işaret 

edilmektedir.482 Hz. Peygamber ise (s.a.s.), insanın sorumluluğunun samimiyet ile 

ilişkisine şöyle temas etmiştir: 

الِصًا واابْـتُغِىا بهِِ واجْهُهُ  لِ إِلََّ ماا كاانا لاهُ خا  إِنَّ اللَّّا لَا ياـقْبالُ مِنا الْعاما

 “Allah (c.c.), sadece samimiyetle ve kendi rızası gözetilerek yapılan ameli 

kabul eder.”483  

Buna göre insanın görev ve yükümlülüklerini ancak samimiyetle yerine 

getirdiği takdirde bir kıymeti bulunmaktadır. Diğer yandan kişinin ihlâs ve samimiyet 

                                                      
481 ez-Zümer 39/11. 
482 ez-Zümer 39/14. 
483 Nesâî, “Cihâd”, 24.  
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hususunda çok dikkatli olması, bütün inanç, söz ve davranışlarının samimiyeti 

ölçüsünde değerli olduğunu unutmaması büyük önem arz etmektedir. Nitekim Hz. 

Peygamber (s.a.s.), “Ameller niyetlere göredir. Herkes sadece niyetinin karşılığını 

alır.” buyurarak bu öneme işaret etmektedir.484  

Kur’ân’da sorumluluklarını samimiyetle yerine getirme noktasında gereği gibi 

davranmayanların ilahî lütuf ve rahmetten mahrum kalacaklarına dair birçok örnek 

bulunmaktadır. Şeytanın üzerine düşen görevi gereği gibi yerine getirmemesi ve bunun 

neticesinde ilahî rahmetten kovulması bu minvalde zikredilen bir örnektir. Şeytanın 

cennetten kovulmasıyla neticelenen ikiyüzlü tavrının başlangıç noktasını, Kur’ân 

şöyle haber vermektedir: 

ةِ اسْجُدُوا لَِهداما  لهَٓئِكا كُمْ ثَُّ قُـلْناا لِلْما لاقْنااكُمْ ثَُّ صاوَّرْنَّا  والاقادْ خا

ْ ياكُنْ مِنا السَّ  وا اِلَََّٓ اِبلْيسا لَا اجِدينا فاساجادَُٓ  

“Andolsun sizi yarattık; sonra size şekil verdik; sonra da meleklere, ‘Âdem’e 

secde edin.’ diye emrettik. İblîs’in dışındakiler secde ettiler. O secde edenler arasında 

yer almadı.”485  

Bunun üzerine Allah (c.c.), şeytanı bu emrini yerine getirmemesi sebebiyle 

kınamış ve azarlamıştır. Bununla birlikte o, kendisinin ateşten Hz. Âdem’in topraktan 

yaratıldığını öne sürerek kendisinin daha üstün bir varlık olduğunu iddia ettiyse de bu 

gerekçe haklı görülmemiş ve Yüce Rabbimiz’in emrine boyun eğmemesi neticesinde 

cennetten kovulmuştur.486 Binaenaleyh şeytan, Cenâb-ı Hakk’ın emrini samimiyetle 

yerine getirmeyip kibre kapılmış, böylece ilahi rahmetten ebedi olarak uzak 

kalmıştır.487  

Sorumluluklarına içtenlikle bağlı kalmayanların acı sonuna bir başka örnek 

olarak İsrâiloğullarının ikiyüzlü davranışları zikredilir. Onlar “Bize bir hükümdar 

                                                      
484 Müslim, “İmâre”, 155. 
485 el-A’râf 7/11. Ayrıca bkz. el-Hicr 15/29-38; Sâd 38/71-81. 
486 Taberî, Câmi‘u’l-Beyân, 12/323-330; İbn Kesîr, et-Tefsîr, 3/392-394; Zemahşerî, Keşşâf, 1/357. 
487 Râzî, Mefâtîhu’l-Gayb, 14/47-48; Şevkâni, Fethu’l-Kadîr, 1/468.  
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gönder de Allah yolunda savaşalım.” dediler. Fakat kendilerine savaş emredilince yan 

çizdiler ve atanan hükümdarı kabul etmemek gibi birtakım bahaneler öne sürdüler.488 

Diğer yandan İsrâiloğullarına hükümdar olarak atanan Tâlût, onların sadakat ve 

samimiyetlerini ölçmek için nehirden geçerken su içmemelerini emretmiş ancak 

içecek olurlarsa da sadece bir avuç içmelerini daha fazla içmemelerini istemiştir. 

Kur’ân’da anlatıldığı üzere onların çoğunluğu bu emri dinlemeyerek sudan içmiş ve 

helak olup gitmiştir.489 Kur’ân’da onların söz dinlemez davranışlarının doğurduğu 

olumsuz durumlar zikredilerek sorumlulukları içtenlikle yerine getirmenin önemi 

vurgulanmaktadır.  

Yukarıda ele alınan âyet, hadis ve diğer hususlar birlikte değerlendirildiğinde 

insanın üzerine düşen görevleri içtenlikle yapmasının ne derece mühim bir mesele 

olduğu açıkça anlaşılmaktadır. Bizde konunun önemine binaen bu bölümde insanın 

sorumluluğunun samimiyet ile ilişkisine değineceğiz. Ancak insanın sorumluluk 

alanının çok geniş olması nedeniyle kişinin inanç, amel, itaat, dua, tövbe, sabır, infâk 

gibi bazı görev ve sorumluluklarının samimiyet ile yerine getirilmesinin önemini ele 

alacağız. Dolayısıyla insanın sorumluluklarının sadece ele aldığımız şekliyle 

sınırlandırılmaması gerekmektedir. Fakat Hz. Peygamber’in dini samimiyet olarak 

tanımlamasından da anlaşılacağı üzere mü’minlerin dinin kapsam alanına giren bütün 

hususlarda ihlâs ve samimiyeti ön planda tutmaları elzem görünmektedir. 

I.  İNSANIN İNANÇ YÖNÜNDEN SAMİMÎ OLMASI 

Kişinin Rabbine gönülden iman edebilmesi için öncelikle kendisini yoktan var 

eden Cenâb-ı Hakk’ı tanıması gerekir. Çünkü insanın tanımadığı bir varlığı 

sevebilmesi ve yakın bir ilişki kurabilmesi pek mümkün görünmemektedir. 

İnsanoğlu çevresine baktığında her varlığın bir varoluş sebebinin var olduğunu 

görebilir. Örneğin soba ısıtmak için vardır, fener aydınlatmak için, kalem yazmak için 

                                                      
488 el-Bakara 2/246-247. 
489 el-Bakara 2/249. 
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mevcuttur. Dolayısıyla evrendeki her varlığın yaratılmasında bir hikmet 

bulunmaktadır.490  

İnsanoğlunun varoluş gayesi ise Allah’a (c.c.) iman edip O’nu tanıması, 

kendisini yaratan Rabbine ibadet ve itaatte bulunmak şeklinde düşünülebilir.491 Fakat 

bu kulluk görevinde en önemli hususun ihlâs ve samimiyet olduğunu Yüce Kitap şöyle 

bildirmektedir: 

 االاْمْدُ لِلّهِٰ رابِٰ الْعاالاميْا 
ْۜ
 هُوا الاْيُّ لَآَ اِلهها اِلََّ هُوا فاادْعُوهُ مُخْلِصيْا لاهُ الدٰينا

“O diridir, O’ndan başka ilah yoktur. O halde içtenlikle ve samimiyetle O’na 

ibadet edin. Hâmd, âlemlerin rabbi olan Allah’a (c.c.) mahsustur.”492  

Bazı tefsirlerde ( ْۜفاادْعُوهُ مُخلِْصيْا لاهُ الدٰينا) ifadesi, “Allah’a (c.c.) itaat ve ibadetlerde 

samimî olmak” anlamında açıklanmaktadır.493  

Kur’ân’da ( ْۜمُخْلِصيْا لاهُ الدٰينا) ifadesi birçok âyette geçmekte olup bu ifadenin 

geçtiği yerlerde genel olarak vurgulanan mesaj; insanın şirkin her türlüsünden arınıp, 

içtenlikle Rabbine ibadet etmesidir.494  

Bu itibarla kişi İslâm dinini oluşturan bütün inanç esaslarına yürekten gelerek 

inanmalıdır. Aksi halde sağlam bir inanca sahip olduğu söylenemez. Nitekim 

Kur’ân’da münafıkların en çok eleştirildikleri konuların başında iman konusundaki 

samimiyetsizlikleri gelmektedir.495 Şimdi içtenlikle inananların ve ikiyüzlü bir tavırla 

inanmış gibi yapan kimselerin durumları kısaca karşılaştırılacaktır. 

                                                      
490 Bekir Topaloğlu, “Hudûs”, Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi (İstanbul: Türkiye Diyanet Vakfı Yay. 

1998), 18/304-309. 
491 İbn Kesîr, et-Tefsîr, 7/425. 
492 el-Mü’min 40/65.  
493 el-Kurtubî, el-Câmi‘, 18/378. 
494 et-Taberî, Câmi‘u’l-Beyân, 21/411; Hâzin, Lübâb, 4/79; Zemahşerî, Keşşâf, 1/961. 
495 el-Bakara 2/8,14. 
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Allah’a (c.c.) iman noktasında iyi yüzlü davranan münafıklar, Allah Resulü’ne 

(s.a.s.) samimî bir şekilde inanmayıp inanmış izlenimi vermeye çalışıyorlardı. Onların 

bu sahtekâr ve yapmacık tavırları âyetlerde şöyle haber verilmektedir:  

ُ ياـعْلامُ اِنَّكا لاراسُولهُُْۜ   وااللّهٰ
ِِۢ  اِذاا جآَاءاكا الْمُناافِقُونا قاالُوا ناشْهادُ اِنَّكا لاراسُولُ اللّهٰ

اذِبوُناَۚ  ُ ياشْهادُ اِنَّ الْمُناافِقيْا لاكا  وااللّهٰ

“(Ey Resulüm) Münafıklar sana geldiklerinde, şahitlik ederiz ki sen gerçekten 

Allah’ın elçisisin derler. Senin Allah’ın elçisi olduğunu Allah elbette biliyor. Fakat 

Allah (c.c.) şahitlik eder ki şüphesiz münafıklar (inandıklarını söylerken) yalan 

söylüyorlar.”496  

Onların inanç yönünden problemlerinin anlatıldığı bir başka âyette ise şöyle 

buyrulur:  

بْذابيْا بايْْا  لِكا  مُذا دا لاهُ سابيلاً  ذه ُ فاـلانْ تَاِ ءِْۜ وامانْ يُضْلِلِ اللّهٰ لَآَ
۬
ءِ والَآَ اِلَه ههَٓؤُ لَآَ

۬
لَآَ اِلَه ههَٓؤُ  

“Arada (İman ile küfür arasında) bocalayıp duruyorlar. Ne onlara 

bağlanıyorlar ne bunlara. Allah’ın şaşırttığı kimselere asla bir (çıkar) yol 

bulamazsın.”497 

Yukarıdaki iki âyet, bütüncül bir şekilde değerlendirilecek olursa; münafıkların 

inkârlarını gizleyip görünürde mü’min görünerek Allah ve Hz. Peygamber’i aldatmaya 

yönelik teşebbüslerinin sadece kendilerini aldatmak şeklinde neticelendiği 

görülmektedir.498 

Kur’ân’da zikredildiği üzere inançlarında gerekli samimiyeti göstermeyen 

insanları ahiret hayatında çok kötü bir son beklemektedir.499 Gönülden iman edenlerin 

ise sonsuz ahiret yurdunda kurtuluşa ulaşmış kimseler olacakları şöyle 

müjdelenmektedir: 

                                                      
496 el-Münâfikûn 63/1. 
497 en-Nisâ 4/142-143. 
498 Celâluddin Abdurrahman b. Ebî Bekr es-Suyûtî, el-Müzhir fî Ulûmi’l-Luğa ve Envâihâ, (Beyrut: Dârü’l-Fikir, 

1987), 1/301. 
499 el-Bakara 2/10. 
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لهَٓئِكا هُمُ الْمُفْلِحُونا لهى هُدًى مِنْ رابُِِٰمْ وااُو لهَٓئِكا عا اوُ   

“Onlar Rableri tarafından gösterilen doğru yol üzeredirler ve kurtuluşa 

erenler sadece onlardır.”500  

Kur’ân’da görevlerini içtenlikle yerine getirenler övülmekte ve onların 

ödüllendirileceği bildirilmektedir. Yine üzerine düşen sorumluluklarını samimî bir 

duyguyla yerine getirmek yerine inkârda direnenlerin zarara uğradığı 

vurgulanmaktadır. Bu bağlamda Kur’ân’da, içten bir inanç ve bağlılıkla Rablerine 

inanmış olan mü’minlerin ve iman hususunda sahtekâr tavırlarıyla ön plana çıkan 

münafıkların temel vasıfları anlatılarak insanlara birbirine zıt iki karakterin durumları 

gösterilmektedir. Biri içten bir inanış ve bağlılıkla Cenâb-ı Hakk’ın rızasını, O’nun 

lütuf ve ikramlarını kazanmış mü’minler, diğeri ise bunun tam zıddı bir profil olan 

münafıklardır. 

 Müslüman’ın samimiyeti ilk olarak kendisini yoktan var ederek varlık âlemine 

getiren Allah’a (c.c.) karşı olmakla birlikte onun bu hali hayatının her alanına 

yayılır.501 Bu bakımdan mü’minler hep Rablerine içtenlikle teslim olmanın nimet ve 

güzelliklerini yaşarlar. İnkârcılar ise Allah (c.c.) ile samimiyet bağı kuramamışlar ve 

bu nimetlerden mahrum kalmışlardır. Nitekim dünya hayatının karanlık dehlizlerinde 

sadece gönülden gelen inanç ve bağlılıkla Allah’a (c.c.) inanan kimseler boğulmaktan 

kurtulabilmektedirler.502  

Kur’ân’da namaz kılmak inananların temel özelliklerinden503 sayılırken 

namazda gösteriş yapmak ise münafıkların bir özelliğidir.504 Diğer yandan insanlara 

gösteriş yapmak müşriklerin de bir vasfı olarak zikredilmektedir.505 Kur’ân’da 

vurgulandığı üzere münafıklar, dış görünüşleriyle insanları kendilerine çekmektedirler 

ancak Allah’a (c.c.) içtenlikle inanmadıkları için hepsi birer ruhsuz odun gibidirler. 

                                                      
500 el-Bakara 2/1-5. 
501 Müslim, “İman”, 1, 74. 
502 Lokmân 31/22. 
503 el-Bakara 2/3. 
504 el-Mâûn 107/6; ayrıca bkz. Zemahşerî, Keşşâf, 1/1223.  
505 el-Enfâl 8/47. 
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Yine onlar diğer insanlardan hürmet ve ikram görmek için iyiliklerine gösteriş 

katmaktadırlar.506  

Münafıkların en belirgin özelliklerinden biri Allah’ı ve mü’minleri kandırma 

girişimleridir.507 Onlar samimiyetle bağdaşmayan bu davranışlarıyla inanmış gibi 

görünerek hem Allah’ı hem mü’minleri aldattıklarını düşünmektedirler. Ancak 

Kur’ân’da onların bu gayretlerinin aslında kendilerini kandırma şeklinde sonuçlandığı 

haber verilmektedir: 

عُونا اِلَََّٓ اانْـفُساهُمْ واماا ياشْعُرُونا   واماا يُاْدا
ا واالَّذينا اهمانُواَۚ  يُُاادِعُونا اللّهٰ

“Münafıklar güya Allah’ı ve mü’minleri aldatırlar, hâlbuki onlar ancak 

kendilerini aldatırlar ve bunun farkında değillerdir.”508 

Kur’ân’da anlatıldığına göre Hz. Nûh ve Hz. Lût’un eşleri kocalarına 

inanmamış ve ikiyüzlü tavırları sonucunda helak olup sonsuz cennet yurdunu 

kaybetmişlerdir. Onların durumu Kur’ân’da şöyle haber verilir: 

يْنِ مِنْ عِباادِنَّا صاالِا  اناـتاا تَاْتا عابْدا ُ ماثالًا لِلَّذينا كافارُوا امْراااتا نوُحٍ واامْراااتا لُوطٍ كا يِْْ ضارابا اللّهٰ

هُما  اناـتااهُاا فاـلامْ يُـغْنِياا عانـْ  ـاً واقيلا ادْخُلاا النَّ فاخا يْ ارا ماعا الدَّاخِليْا ا مِنا اللّهِٰ شا  

 “Allah (c.c.), inkâr edenlere Nûh’un karısı ile Lût’un karısını misal 

vermektedir: Onlar iki sâlih kulumuzun nikâhı altındaydılar ama kocalarının davasına 

ihanet ettiler. Dolayısıyla kocaları da Allah’tan gelen cezaya karşı onları koruyamadı 

ve kendilerine, ‘Haydi, diğer girenlerle birlikte girin bakalım ateşe!’ dendi.”509 

Rivâyet edildiğine göre Nûh’un (a.s.) karısı, eşinin peygamberliğine inanmayıp 

inkârcılar gibi kocasıyla alay etmiş hatta deli demiştir.510 Hz. Lût’un karısı da iman 

etmemiş ve kocasından duyduğu bilgileri kâfirlere gizlice anlatmıştır. Hatta o, Lût’un 

                                                      
506 el-Bakara 2/11-12, 204-206; el-Münâfikûn 63/3. 
507 el-Bakara 2/8. 
508 el-Bakara 2/9. 
509 et-Tahrîm 66/10. 
510 Taberî, Câmi‘u’l-Beyân, 23/497; Râzî, Mefâtîhu’l-Gayb, 30/49; Mâverdî, Tefsîru Mâverdî, 6/46. 
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(a.s.) evine insan suretinde gelmiş olan meleklerin varlığını sapkın topluluğa gizlice 

haber vermiş ve bu inkârcı toplumun gözü Lût’un (a.s.) evindeki yabancılara 

çevrilmiştir.511 Hz. Lût’un karısı, kocasına inanmadığı gibi kocasına karşı böyle 

hıyanet içinde bulunmuş ve eşini çok zor durumda bırakmıştır.512  

Dinî kaynaklarda onların eşlerine ihanetleri zina noktasında olmayıp din 

konusunda olduğu bilgisi verilmektedir.513 Zira İbn Abbas’tan (ö. 68/687-688) rivâyet 

edildiğine göre hiçbir peygamber eşi zina yapmamıştır.514 Dolayısıyla bu iki kadın da 

peygamber olan eşlerine sadece inanmayıp onlarla alay etmişlerdir.  

Âyette bu iki kadın, inanmayanlar için kötü bir örnek olarak gösterilmiştir. Zira 

onlar peygamber kocalarına karşı böyle nankörce hareket etmeleri sonucunda helak 

olmuşlardır. Dolayısıyla içtenlikle iman etmek yerine ikiyüzlü ve ihanet içinde 

olmanın sonu ebedî cehennem azabıyla neticelenmektedir. Ancak kişi, tüm kalbiyle 

Rabbine yöneldiğinde ise ona ilahî lütuf kapıları sonsuza kadar açılabilmektedir. 

Kur’ân’da Firavun’un eşi ve Hz. Meryem bu hususta insanlığa örnek gösterilmektedir: 

 “Allah (c.c.), iman edenlere de Firavun’un eşini misal vermektedir. Hani o, 

‘Rabbim katında (cennette) benim için bir ev yap, beni Firavun’dan ve yaptıklarından 

kurtar, beni bu zalimler topluluğundan de kurtar.’ diye dua etmişti. (Allah (c.c.)) 

İmrân kızı Meryem’i de (misal vermiştir): O iffetini çok iyi korumuştu, biz de ona 

ruhumuzdan üfledik; böylece o, rabbinin sözlerini ve kitaplarını hep tasdik etti ve o 

samimiyetle itaat edenlerdendi.”515 

Firavun gibi ilahlık iddiasında bulunacak kadar sapkın, küfürde direnen ve 

zulmüyle şöhret yapmış bir adamın eşi olan bu hanım, Rabbine karşı samimî imanı ve 

içten teslimiyetiyle kocasının yapmış olduğu kötülüklerden kendisini koruyabilmiş, 

dünyalık makam ve mevki uğruna Firavun’un zulmüne ortak olmamıştır.516  

                                                      
511 Taberî, Câmi‘u’l-Beyân, 23/298. 
512 İbn ‘Âşûr, et-Tahrîr, 28/375. 
513 İbn Kesîr, et-Tefsîr, 8/171. 
514 Râzî, Mefâtîhu’l-Gayb, 30/49. 
515 et-Tahrîm 66/11-12. 
516 Râzî, Mefâtîhu’l-Gayb, 30/49; İbn ‘Âşûr, et-Tahrîr, 28/376. 
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Tefsir kaynaklarında bu hanımın adı Âsiye olarak geçmektedir.517 O, sarayın 

içinde her türlü maddi imkâna sahipken içtenlikle Rabbine teslim olmuş ve şehitlik 

makamını tercih etmiştir. Âsiye, Allah’ın varlığına ve birliğine, Hz. Musa’nın 

peygamberliğine samimiyetle inanmış ve bu yolda türlü işkencelere maruz 

kalmıştır.518 Yine Hz. Meryem de kendisini samimiyetle Rabbine kulluk etmeye 

adamış bir kuldur.519 O, iffet ve namusunu öylesine korumuştur ki Cenâb-ı Hakk onu 

babasız olarak dünyaya gelen Hz. İsa’ya anne yapmıştır.520 Hz. Meryem, böyle bir 

çocuğu doğurduğunda kavminin her türlü iftira ve hakaretlerine göğüs germiş, tüm 

baskılara rağmen inancından asla ödün vermemiştir.521  

İşte bu dört kadından iki tanesi, eşleri peygamber olsa da iman etmemiş ve 

kocalarına karşı ikiyüzlü bir tutum içinde olmalarının sonucunda cezalandırılmış ve 

asırlardır inkâr edenler için kötü bir örnek olmuşlardır. Diğer iki kadın ise samimiyetle 

Allah’a (c.c.) kulluk yapma noktasında inananlar için iyi bir örnek olmaya devam 

etmektedirler. 

İşte yukarıdaki âyetlerde görüldüğü üzere kişi, Rabbine içtenlikle iman eder ve 

onunla sımsıkı bir bağ kurarsa Firavun gibi sapkın bir kişinin karısı bile olsa cennette 

yüksek derecelere ulaşabilir. Buna mukabil kul, Allah’a (c.c.) karşı ikiyüzlü ve nankör 

bir tavır sergilerse peygamber gibi yüce şahsiyetin karısı olsa da Cenâb-ı Hakk’ın 

gazabına uğrayabilir. Kur’ân’da arka arkaya ele alınan dört kadının durumu insanın 

iman yönünden samimî olmasının önemli neticelerini ortaya koyması bakımından 

insanlığa önemli mesajlar vermektedir. 

Ayrıca dikkat çeken bir başka husus; inkâr ve kötülükte direnen bu iki kadının, 

eşleri peygamber olsa da Allah’ın azabına uğramış olmalarıdır. Bu itibarla imanda 

samimî olmayan kişilere, ahirette en yakınlarının bile faydasının olamayacağı 

görülmektedir. Fakat Allah’a (c.c.) samimiyet ve içtenlikle iman etmiş olan diğer iki 

hanımın durumlarında olduğu gibi içten bir inanç ve bağlılık gösterenler Cenâb-ı 

                                                      
517 Beğavî, Tefsîru’l-Beğavî, 8/171; Kurtubî, el-Câmi‘, 21/104. 
518 İbn Atıyye, Muharreru’l-Vecîz, 5/335. 
519 Âl-i İmrân 3/37. 
520 Râzî, Mefâtîhu’l-Gayb, 30/50. 
521 İbn Kesîr, et-Tefsîr, 7/ 226-227. 
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Hakk’ın hoşnutluğunu kazanma ve ilahî lütufları elde etmeye dönük büyük bir kazanç 

sağlamaktadırlar.  

Kur’ân’da durumları zikredilen Meryem ve Âsiye Validemiz Allah’a (c.c.) 

yürekten iman edenler için evrensel bir değer olmayı sürdürmektedir. Hz. Peygamber, 

onların bu samimî kulluk sayesinde elde ettikleri neticeyi şöyle haber vermektedir:  

ةُبنِْتُ مُُامَّدٍ،  أافْضالُ نِسااءِ  أاهْلِ الْاْنَّةِ: خادِيَاةُ بنِْتُ خُوايلِْدٍ، وافااطِما  

ُ ابْـناةُ عِمْراانا، واآسِياةُ بنِْتُ مُزااحِمٍ امْراأاةُ فِرْعاوْنا   وامارْيَا

“Cennet hanımlarının en şereflileri; Hatice binti Huveylid, Fâtıma binti 

Muhammed, Meryem binti İmrân ve Firavun'nun karısı Âsiye binti Muzahim’dir.”522 

Hz. Muhammed (s.a.s.), şefaatinin en çok mutlu edeceği kimselerin gönülden 

gelen inanç ve bağlılıkla “Allah’tan başka ilah yoktur.” diyenler olacağını haber 

vermektedir. Böylece ilahî rahmet ve lütuftan en çok pay alacak kimselerin öncelikle 

samimî bir şekilde iman edenler olacağına işaret edilmektedir.523  

Yukarıda zikrettiğimiz âyet ve hadislerden de anlaşılacağı üzere Allah’a (c.c.) 

içten bir inanış ve bağlılık mü’minlerin en belirgin özelliği olup bunun tam tersinin ise 

münafıkların bir vasfı olduğu anlaşılmaktadır. Dolayısıyla kişi dinin tarif ettiği 

mü’min profiline uyabilmesi için Rabbine samimî bir kalp ile iman edip ona hasbî 

duygularla kulluk etmesi gerekmektedir. 

 Mü’minlerin inançlarında samimî olup bunun neticesinde ahirette birçok 

mükâfat alacakları vurgulanırken münafıkların ikiyüzlü ve riyâkâr tavırları sonucu 

cehennemde cezalandırılacakları ifade edilmektedir. Dolayısıyla insan, en önemli 

sorumluluklarından birisini oluşturan inanç noktasında samimî olmalı, içten bir inanış 

ve bağlılıkla Rabbine ve diğer inanç esaslarına iman etmelidir. Diğer yandan inançla 

ilgili hususların birçoğunun gaybî olması görmeden inanmayı gerektirmektedir. İşte 

                                                      
522 İbn Kesîr, et-Tefsîr, 8/173. 
523 Buhârî, “İlim”, 33. 
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şüphe duymadan inanmak ancak samimî bir imana sahip olan mü’minlerin bir vasfı 

olarak karşımıza çıkmaktadır.524  

II.  KİŞİNİN AMEL KONUSUNDAKİ HASSASİYETİ 

Kur’ân’da pek çok âyette imandan sonra amellerin zikredilmesi amelle imanın 

ilişkisini önemli kılmaktadır.525 Dolayısıyla İslâm dini, inanmaya ve inanılan şeyi 

yapmaya yani inançlar ile eylemlerin uyum içinde olmasına büyük önem vermektedir.  

Kur’ân-ı Kerîm’de Allah yolunda savaşıp bu yolda kişinin canını ve malını 

feda etmesinin, Kâbe’nin bakımını üstlenme ve hacıların su ihtiyacını karşılama 

görevinden bile daha değerli olduğuna vurgu yapılır.526 Fakat Hz. Peygamber, bu kadar 

büyük bir ecri bulunan cihadın, samimî bir niyet ile yapılmadığında Yaratıcı tarafından 

kesinlikle kabul görmeyeceğini beyan etmektedir.527 Zira Allah (c.c.), içinde hardal 

tanesi kadar da olsa gösteriş bulunan hiçbir ameli kabul etmemektedir.528  

İbadet, sorumluluk sahibi insanın Allah’a (c.c.) karşı duyduğu derin saygı ve 

sevginin bir sonucu olarak O’nun hoşnutluğunu kazanmaya yönelik gerçekleştirilen 

fiiller şeklinde tanımlanmaktadır. 529  Bu tanımdan hareketle amel bakımından 

birtakım ibadetlerde samimiyetin önemi üzerinde kısaca durulması gerektiği kanaatini 

taşıyoruz. 

Rabbine gönülden inananlar kişiler, günde beş kere namazda Cenâb-ı Hakk’ın 

huzuruna durduklarında, asgarî kırk defa “(Rabbimiz) Bizi dosdoğru yola ilet!” 

diyerek duada bulunmuş olmaktadırlar.530 Böylece onlar, samimî kulların yolunda 

olmayı temenni etmektedirler.531 Onların bu duaları, namazın her rekâtında 

tekrarlanmakta ve Rablerine hasbî duygularla yönelmelerini anlatan vecîz bir ifadeye 

dönüşmektedir.532  

                                                      
524 el-Bakara 2/3. 
525 Sebe’ 34/37; et-Teğâbün 64/9. 
526 Taberî, Câmi‘u’l-Beyân, 14/169. 
527 Müslim, “İmâre” 152. 
528 Müslim, “Îmân”, 148,149. 
529 Ferhat Koca, “İbadet”, Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi (İstanbul: TDV Yayınları, 1999), 19/240. 
530 el-Fatiha 1/4. 
531 Râzî, Mefâtîhu’l-Gayb, 19/193. 
532 Zemahşerî, Keşşâf, 1/354. 
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İçtenliği kaybetmiş kişilere gelince onlar namazlarını samimiyetten uzak bir 

halde ve üşene üşene kılar, Allah’ı da çok az anarlar.533  

Kur’ân’da ifade edildiğine göre sapkın bir inancın örneğini sergileyen 

münafıklar imanda olduğu gibi amelde de ihlâs ve samimiyetten uzak bir görüntü 

çizmişlerdir.534 

er-Râzî (ö. 606/1210), mü’minlerin içtenlikle kılacağı namaz vesilesiyle 

samimî kullardan olmaya çalışması gerektiğini düşünmektedir.535 Zira bu doğrultuda 

hareket edenler, amellerde samimî olmanın karşılığını ahirette alacaklardır: 

 اِنََّّ لَا نُضيعُ ااجْرا الْمُصْلِحيْا  واالَّذينا 
ْۜ
كُونا بِالْكِتاابِ واااقاامُوا الصَّلهوةا يُماسِٰ  

"Kitaba sımsıkı sarılanlara ve namazı dosdoğru kılanlara gelince, şüphesiz biz, 

iyiliğe çalışan kimselerin mükâfatını zayi etmeyiz."536 

Her ibadette olduğu gibi zekâtta da samimî olmak bu ibadetin özünü 

oluşturmaktadır. Nitekim Kur’ân’da samimî kimselerden bahsedilirken şöyle 

buyrulur: 

وةا واذه  ا مُخْلِصيْا لاهُ الدٰينا حُنـافآَاءا وايقُيمُوا الصَّلهوةا وايُـؤْتوُا الزَّكه عْبُدُوا اللّهٰ ةِْۜ لِكا دينُ امآَا امُِرَُٓوا اِلََّ ليِـا لْقايِٰما  

“Hâlbuki onlara, ancak, sırf Allah’ın dinine samimiyetle bağlanıp Hakk’a 

yönelen kimseler olarak O’na kulluk etmeleri, namazı kılmaları ve zekâtı vermeleri 

emredilmişti.”537   

Cenâb-ı Hakk, içtenlikle verilen zekât ile malın bereketinin arttığını haber 

vermektedir.538 Peygamber Efendimiz’in (s.a.s.) gönülden gelerek harcama yapanların 

gıpta edilecek kimseler olduğunu ifade etmesi, diğer amellerde olduğu gibi zekât, 

                                                      
533 Kurtubî, el-Câmi‘, 7/191-194. 
534 Beğavî, Tefsîru’l-Beğavî, 2/302; İbn ‘Âşûr, et-Tahrîr, 5/239; Vâhidî, el-Vasît, 2/131. 
535 Râzî, Mefâtîhu’l-Gayb, 19/127. 
536 el-A’raf 7/170. 
537 el-Beyyine 98/5. 
538 Taberî, Câmi‘u’l-Beyân, 6/15-16. 
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sadaka gibi malî boyutu bulunan ibadetlerde de samimiyetin önemini ortaya koyması 

bakımından önemlidir.539  

Kur’ân’da, ihlâstan uzak bir tavırla, muhatabın yüzüne vurularak yapılan 

iyiliklerin ise ibadet değeri taşımadığını şöyle açıklanmaktadır: 

ا الَّذينا اهمانُوا لَا تُـبْطِلُوا صادا  ءا النَّاسِ يَآَ اايّـُها قااتِكُمْ بِالْمانِٰ واالَْاذهىا كاالَّذي يُـنْفِقُ ماالاهُ رئَآَ  

 والَا يُـؤْمِنُ بِاللّهِٰ واالْيـاوْمِ الَْهخِرِْۜ 

“Ey iman edenler! Allah’a (c.c.) ve ahiret gününe inanmadığı halde malını 

insanlara gösteriş yapmak için harcayan kimse gibi sadakalarınızı başa kakmak ve 

incitmek suretiyle boşa gidermeyin.”540  

Hz. Peygamberimiz de âyette zikredilen hususa işaret ederek Cenâb-ı Hakk’ın 

kıyamet günü insanlara sadaka verip sonra da yaptığı iyiliği hatırlatarak karşı tarafın 

yüzüne vuran kimselerle konuşmayacağını haber vermektedir.541 

Yukarıda zikredilen hususlardan yola çıkarak kişinin harcadığı miktar ne olursa 

olsun daima Cenâb-ı Hakk’ın rızasını gözeterek infâkta bulunması gerektiği, aksi 

halde yaptığı iyiliklerin boşa çıkabileceği sonucuna varılabilir. 

Mü’minlerin samimiyette doruk noktaya ulaşılabildiği bir ibadet olan oruç, 

daha önceki ümmetlere olduğu gibi Müslümanlara da farz kılınmıştır.542  

Allah (c.c.), içtenlikle oruç tutanları Kur’ân’da övmüş ve onlara büyük bir ecir 

vereceğini vaat etmiştir.543 Samimiyetle tutulan orucun mükâfatı ile ilgili hadis-i 

şerifte ise şöyle buyrulur: 

                                                      
539 Buhârî “İlim”, 15. 
540 el-Bakara 2/264. 
541 Müslim, “Îmân”, 171. 
542 el-Bakara 2/183. 
543 Taberî, Câmi‘u’l-Beyân, 14/500-504. 
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 مانْ صااما راماضاانا إِيماانًَّ واحْتِسااباً غُفِرا لاهُ ماا تاـقادَّما مِنْ ذانبِْهِ 

“Ramazan’ın faziletine inanarak ve mükâfatını umarak oruç tutan kimsenin 

geçmiş günahları bağışlanır.” 

Bu itibarla diğer ibadetlerin özünde olduğu gibi orucun temelinde de 

samimiyetin var olduğu sonucuna ulaşılabilir.  

Hz. Peygamber, Allah’ın rızasını kazanma dışında bir gaye ile tutulan orucun 

aç kalmaktan ibaret olduğunu ifade etmiştir.544 Bu hadisten yola çıkılarak kişinin 

sadece zayıflamak, çevresinden tepki görmemek gibi ihlâs ve samimiyetle 

bağdaşmayan birtakım amaçlarla oruç tuttuğu takdirde sadece aç ve susuz kalmış 

olacağını, büyük bir mükâfatı bulunan orucun mânevî faydalarından mahrum 

kalacağını anlamak mümkün görünmektedir. 

Samimî duyguların en derinden hissedilebildiği hac ibadeti de namaz, zekât, 

oruç gibi İslâm’ın temel esaslarından birisidir.545  

Kur’ân’da ifade edildiği üzere hac ve umrenin sadece Allah (c.c.) için 

yapılması gerekir: 

 واااتَُّوا الاْجَّ واالْعُمْراةا لِلّهِٰ 

 “Haccı ve umreyi Allah (c.c.) için yerine getirin.”546  

Hz. Peygamber de hac yaptığı esnada Allah’a (c.c.) şöyle yalvarmaktadır: 

ءا فِيهاا والَا سَُْعاةا   اللَّهُمَّ حاجَّةٌ لَا ريَا

“Allah’ım! Görülsün ve duyulsun diye yapılmayan bir hac nasip et!”547 

                                                      
544 İbn Mâce, “Sıyâm”, 21. 
545 Buhârî, “Îmân”, 1, 2; Müslim, “Îmân”, 19–22. 
546 el-Bakara 2/196. 
547 İbn Mâce, “Menâsık”, 4. 
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Yukarıda zikredilen âyet ve hadisten de anlaşılabileceği üzere ihlâs ve 

samimiyet hac ve umrenin özünü oluşturmaktadır. Diğer taraftan bu ibadetler samimî 

duygularla yapıldığında nice müjdeler barındırmaktadır.548  

Allah (c.c.), hac farizasının yerine getirildiği Zilhicce ayında kesilen 

kurbanlarla ilgili samimiyeti vurgulayan şu âyeti inzal buyurmuştur: 

ا  ى مِنْكُمْْۜ  لُوُمُهاا والَا دِمآَاؤُ لانْ ياـناالا اللّهٰ هاا والهكِنْ ياـناالهُُ التـَّقْوه  

“Kurbanların ne etleri ne de kanları Allah’a (c.c.) ulaşır. Allah’a (c.c.) sadece 

sizin ihlâs ve samimiyetiniz ulaşır.”549  

Âyette vurgulandığı üzere Allah (c.c.) katında değer ifade eden şey kurban 

olarak kesilen hayvanların etleri veya kanları değil kişinin niyeti ve samimiyetidir. Bu 

itibarla kişinin Cenâb-ı Hakk’ın rızası dışında bir gaye ile hac veya umre ibadetini 

yerine getirmesi bu ibadetlerin amacına uygun düşmemektedir. 

Sonuç olarak ihlâs ve samimiyet, inanç noktasında mü’min ile münafığı ayıran 

temel bir vasıf olduğu gibi amel noktasında da bu iki inanç modelini birbirinden ayıran 

en belirgin özellik olarak karşımıza çıkmaktadır. Örneğin münafıkların öne çıkan 

özelliklerinden biri de namaza üşene üşene kalkmalarıdır.550 Zira onlar Allah’a (c.c.) 

içtenlikle kulluk gibi bir amaç taşımadıkları için böyle davranmaktadırlar. Diğer bir 

deyişle onlar ibadetlerini ihlâs ve samimiyetten yoksun bir halde yapmakta, insanlara 

gösteriş merkezli hareket etmektedirler. Onlar, içten bir inanç ve bağlılıkla Allah’a 

(c.c.) iman etmedikleri için hem inanç yönünden hem de amel yönünden problemler 

yaşamaktadırlar.551  

Mü’minlere gelince onlar amellerinde içtenliği elde etmiş kimselerdir.552 Hz. 

Peygamber, bir hadiste samimî bir kimsenin, namazını insanlar arasındayken de 

kimsenin bulunmadığı zamanlarda da içtenlikle kılan kimse olduğunu 

                                                      
548 Buhârî “Hac”, 4; Müslim “Hac”, 437, 438. 
549 el- Hac 22/37. 
550 en-Nisâ 4/142. 
551 en-Nisâ 4/143. 
552 el-Mü’minûn 23/2. 
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vurgulamaktadır.553 Kur’ân’da ifade edildiği üzere münafıkların en dikkat çekici 

özelliklerinden biri de sözlerinde samimî olmamalarıdır. Onların bu kötü tavırları 

âyette şöyle anlatılmaktadır: 

هُمْ غايْْا الَّ   فااِذاا باـرازُوا مِنْ عِنْدِكا باـيَّتا طآَائفِاةٌ مِنـْ
ٌۘ
 واياـقُولُونا طااعاةٌ

ْۜ
ذي تاـقُولُ  

“Sana (münafıklar) baş üstüne derler ancak onların yanından ayrıldığında 

içlerinden bir grup senin söylediklerinin tersini yapmayı planlarlar.”554  

İşte iman noktasında samimî olmayan münafıklar diğer konularda da aynı 

ikiyüzlülüğü gösterebilmektedir. Kur’ân’da onların bu vasıflarının anlatılması 

mü’minlerin iman ve amel noktasında içtenlikle hareket etmesine dair bir uyarı olarak 

düşünülebilir.  

Mü’minlere gelince, onların sözlerine sadık kimseler oldukları, öleceklerini 

bilseler bile sözlerinde samimî bir tutum sergiledikleri âyette şöyle anlatılır: 

ى نَاْباهُ  هُمْ مانْ قاضه  فامِنـْ
ا عالايْهَِۚ قُوا ماا عااهادُوا اللّهٰ  مِنا الْمُؤْمِنيْا رجِاالٌ صادا

هُمْ وا    مِنـْ
ا
لُوا تاـبْديلًا  واماا بادَّ

تاظِرٌُۘ مانْ ياـنـْ  

“Mü’minlerin içinde Allah’a (c.c.) verdiği söze bağlılık gösteren nice kimseler 

vardır. İşte onlardan kimi Allah’a (c.c.) verdiği sözü tuttu (şehit oldu), kimi de bunu 

bekliyor. Onlar hiçbir şekilde sözlerini değiştirmediler.”555  

Kur’ân’da Hz. Âdem’in iki oğlunun kıssası anlatılarak başta kurban ibadeti 

olmak üzere her türlü amellerin sadece Cenâb-ı Hakk’ın rızası gözetilerek yapıldığında 

kabul edilebileceği açık bir şekilde vurgulanmaktadır.  

Rivâyete göre Âdem’in (a.s.) iki oğlu arasında, aynı kişiyle evlenmek 

istemeleri sebebiyle ihtilaf çıkmış ve babalarına gelerek bu sorunu çözmelerini 

                                                      
553 İbn Mâce, “Zühd”, 20. 
554 en-Nisâ 4/81. 
555 el-Ahzâb 33/23. 
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istemişlerdir.556 Hz. Âdem, kendisine gelen vahiy doğrultusunda onlara Allah’a (c.c.) 

kurban sunmalarını ve böylece kimin kurbanı kabul edilirse o kişinin istediği kadınla 

evleneceğini bildirir.557  

Hâbil’in çobanlık yapmakta olduğu ve Rabbine karşı içtenlikle yaklaşarak 

koyunlarından en iyisini kurban olarak sunduğu rivâyet edilir. Kâbil’in ise ziraat ile 

uğraşmakta olup ürünlerinin en kötüsünden bir miktar Allah’a (c.c.) takdim ettiği 

zikredilir.558  

Rivâyete göre o zamanlarda kabul edilen kurbanın üzerine gökten ateş 

inmektedir. Hâbil’in gönülden gelerek Rabbine sunduğu kurbanın üzerine gökten ateş 

inmiş ve böylece onun kurbanı kabul edilmiştir.559 Kâbil’in kurbanı onun samimî 

olmayan davranışı neticesinde kabul görmemiştir. Bununla birlikte o, kardeşi Hâbil’i 

bu durum sebebiyle kıskanmış ve onu öldürmek istemiştir.560  

Sonuç itibariyle her şeyde olduğu gibi Allah’a (c.c.) sunulan kurbanda da en 

önemli husus içtenliktir. Nitekim bu kıssasın anlatıldığı âyette Hâbil’in sunduğu 

kurbanın kabul edilme nedeni şöyle açıklanmaktadır: 

ُ مِنا الْمُتَّقيْا   قاالا اِنََّّاا ياـتـاقابَّلُ اللّهٰ

“Allah (c.c.), ancak takvâ sahiplerinden (kurbanı) kabul eder.” dedi.”561  

İşte Hâbil, Rabbine karşı içtenliği sayesinde kazanırken Kâbil ise bu olumsuz 

davranışı neticesinde hem dünyada hem de ahirette sonsuza dek pişman olanlardan 

olmuştur.562  

Yeryüzünün ilk katili olan Kâbil, samimiyetsizliğinin sonucunda Allah’ın 

rahmetinden mahrum kalmıştır. O, sorumluluğunu içtenlikle yerine getirmemenin bir 

                                                      
556 Taberî, Câmi‘u’l-Beyân, 10/204-206. 
557 İbn Kesîr, et-Tefsîr, 3/82. 
558 Suyûtî, ed-Dürru’l-Mensûr, 3/56. 
559 İbn Kesîr, et-Tefsîr, 3/82. 
560 Suyûtî, ed-Dürru’l-Mensûr, 3/56. 
561 el-Mâide 5/27. 
562 Taberî, Câmi‘u’l-Beyân, 10/229. 



119 
 

sonucu olarak sadece kardeşini öldürmesinin değil aynı zamanda kıyamete kadar 

işlenecek her cinâyettin günahını da yüklenmiştir.563 Zira o, haksız yere cana kıyma 

çığırını açan kişi olduğu için kendisinden sonra gelenlerin işledikleri cinâyetlerin 

günahına da ortak olmaktadır. Diğer taraftan Hâbil, takvâlı olması neticesinde hem 

kurbanı kabul edilmiş hem de yeryüzünün ilk şehidi olmuştur. 

İşte yukarıda zikredilen hususlardan yola çıkılarak amelleri içtenlikle yerine 

getirmemenin Cenâb-ı Hakk’ın rızasını kaybetmeye sebep olabileceği sonucuna 

varılabilir. Bu itibarla insan, Kur’ân’da tarif edilen ideal mü’min profiline uymak için 

inanç konusunda olduğu gibi amellerinde de ihlâs ve samimiyeti ön planda tutmaya 

gayret etmelidir. Aksi halde ilahî azaba uğrayan kimselerin savrulduğu yola 

savrulabilir ve ilahî rahmetten mahrum kalabilir.564  

Kur’ân’da, amellerde samimiyetin bir başka yönüne, kişinin sözüyle 

eylemlerinin uyumuna şöyle işaret edilmektedir:  

ا الَّذينا اهمانُوا لَا تاـقُولُونا ماا لَا تاـفْعالُونا  كابُْا ماقْتاً عِنْدا اللّهِٰ اانْ تاـقُولُوا ماا لَا تاـفْعالُونا   يَآَ اايّـُها

 “Ey iman edenler! Niçin yapmayacağınız şeyleri söylüyorsunuz? 

Yapmayacağınız şeyleri söylemeniz Allah (c.c.) katında çok çirkin bir davranıştır.”565  

 Âyet, iman ettiği halde söz ve eylemleri arasında uyumsuzluk bulunan 

kimselere bir uyarı olarak değerlendirilebilir. Bu nedenle kişinin samimî bir mü’min 

olabilmesi için sözleriyle yaptıkları arasında bir tutarsızlık bulunmaması 

gerekmektedir.  

Bu başlık altında zikredilen birtakım hususlar bütüncül bir şekilde 

değerlendirildiğinde şu sonuca varılabilir; insanın amel bakımından üzerine düşen 

sorumluluğunu içtenlikle yerine getirmesi gerekmektedir. Zira Kur’ân’da imandan 

sonra en çok üzerinde durulan husus amel noktasında olmaktadır. Birçok âyette 

                                                      
563 Buhârî, “Enbiyâ”, 1. 
564 et-Tevbe 9/67-69. 
565 el-Saff 61/2-3. 
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mü’minlerin özellikleri zikredilirken iman esaslarına inandıkları ifade edildikten sonra 

amel çerçevesinde bazı ibadetleri içtenlikle yerine getirdikleri anlatılmaktadır.  

Hz. Peygamber de (s.a.s.), amellerin samimiyet ile ilişkisine dikkat çekmiş ve 

Allah’ın ancak içtenlikle yapılan amelleri kabul ettiğini haber vermiştir. 

III.  MÜMİNİN ALLAH VE RESULÜNE GÖNÜLDEN BAĞLILIĞI 

Allah (c.c.), inanan kullarından imanlarının bir gereği olarak tam bir teslimiyet 

ve içten bağlılıkla kendisine itaat etmelerini istemektedir. Diğer yandan Rabbimiz bu 

itaati Hz. Peygamber için de beklemektedir. Zira Yüce Rabbimiz’e iman, bizzat O’nun 

gönderdiği elçiye de iman etme ve uymayı zorunlu kılmaktadır.  

Allah’a ve Resulü’ne itaatsizlik iyi amellerin boşa çıkmasına sebep olabilir. Bu 

husus âyette şöyle zikredilmektedir: 

الاكُمْ  ا واااطيعُوا الرَّسُولا والَا تُـبْطِلَُٓوا ااعْما ا الَّذينا اهمانَُٓوا ااطيعُوا اللّهٰ  يَآَ اايّـُها

“Ey iman edenler! Allah’a itaat edin, Resüle itaat edin. Amellerinizi boşa 

çıkarmayın.”566  

Âyette hitabın mü’minlere yöneltilmesi kâfir ve münafıkların iyi amellerinin 

boşa gitmesi gibi Müslümanların da bazı sebeplerle sâlih amellerinin boşa gitme 

ihtimalinin olduğuna bir işaret olarak düşünülebilir. Zira âyette bu sebeplerden biri 

olarak Allah (c.c.) ve Hz. Peygamber’e (s.a.s.) itaatsizlik zikredilmektedir.  

İnsanın içtenlikle Allah’a ve Hz. Peygamber’e itaat etmesi bağlamında 

zikredilen bir başka âyette şöyledir: 

ا قاالاتِ الَْاعْراابُ اهمانَّا قُلْ لَاْ تُـؤْمِنُوا والهكِنْ قُولَُٓوا ااسْلامْناا والامَّا يادْخُلِ  الإيماانُ فِ قُـلُوبِكُمْ وااِنْ تُطيعُوا اللّهٰ

ا غافُورٌ راحيمٌ   ـاً اِنَّ اللّهٰ يْ الِكُمْ شا  واراسُولاهُ لَا يالِتْكُمْ مِنْ ااعْما

                                                      
566 Muhammed 47/33. 
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“Bedevîler, ‘İman ettik.’ dediler. De ki: Henüz iman gönüllerinize 

yerleşmediğine göre, sadece boyun eğdiniz. Bununla beraber Allah’a ve Resulüne 

itaat ederseniz yaptığınız hiçbir şeyi boşa çıkarmaz; Allah (c.c.) çok bağışlayıcı, çok 

esirgeyicidir.”567 

Âyette ilk olarak, göçebe olarak yaşayan Arap kabilelerin birtakım 

menfaatlerden faydalanmak için içtenlikle iman etmeden Hz. Peygamber’e teslim 

olmaları, kendilerini gerçekten inanmış gibi göstermeleri ve bunu Allah Resulünün 

(s.a.s.) başına kakmaları eleştirilmektedir. Daha sonra ise insanların kalplerindeki 

gerçek inancın ne olduğunu Cenâb-ı Hakk’ın bildiği ifade edilmekte, içtenlikle Allah’a 

ve Resulü’ne itaat edilmesi emredilmektedir. Böyle yaptıkları takdirde kişinin 

amellerinin boşa gitmeyeceği haber verilmektedir. Dolayısıyla mü’minlerin iman 

hususunda olduğu gibi Allah’a ve peygambare itaat noktasında da samimî olmaları 

gerekmektedir. 

Yukarıdaki âyette insanların samimî bir şekilde Allah’a ve Resulüne itaat 

etmeleri emredildikten sonra gelen âyette kişinin gönülden gelerek bu itaati yapmış 

olmasının ancak kendisi lehine bir davranış olduğu şöyle vurgulanmaktadır: 

نُُّ  ُ يما  بالِ اللّهٰ
ماكُمَْۚ نُُّوا عالايَّ اِسْلاا  قُلْ لَا تَا

نُُّونا عالايْكا اانْ ااسْلامُواْۜ يكُمْ لِلْا يما   يماانِ عالايْكُمْ اانْ هاده

تُمْ  صاادِقيْا اِنْ كُنـْ  

“İtaat etmelerini sana bir iyilik yapmış gibi gösteriyorlar. Onlara de ki: İtaat 

etmenizi bana yapılmış bir iyilik olarak saymayın. Eğer samimî iseniz (bilin ki) sizi 

imânâ yöneltmekle asıl Allah size lütufta bulunmaktadır.”568  

 Hucurât sûresinin bu iki âyeti birlikte değerlendirildiğinde insanların içinde 

bulundukları nifâk durumundan tövbe edip içten bir inançla Yüce Rabbimiz’e 

                                                      
567 el-Hucurât 49/14. 
568 el-Hucurât 49/17. 
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bağlandıkları takdirde Allah’ın da onları affedeceği ve yaptıklarına karşılık onlara 

mükâfatlar vereceği sonucuna ulaşılabilir.569  

Sonuç olarak insan Allah’a olduğu gibi Hz. Peygamber’e de içtenlikle itaat 

etmelidir. Hz. Peygamber’e itaat, O’nun emrettikleri şeyleri yapmak ve yasakladıkları 

şeylerden kaçınmaktır. Bu hususta Kur’ân’da şöyle buyrulur:  

ا شاديدُ الْعِقاابِِۢ  وامآَا  اِنَّ اللّهٰ
ْۜ
ا  وااتّـَقُوا اللّهٰ

اهتهيكُمُ الرَّسُولُ فاخُذُوهُ واماا نَّاهيكُمْ عانْهُ فاانْـتـاهُواَۚ  

 “Peygamber size ne vermişse onu alın, neyi yasaklamışsa ondan kaçının ve 

Allah’a karşı gelmekten sakının. Şüphesiz Allah cezalandırmada çok çetindir.”570 

 Yukarıdaki âyetlerde peygamberlerin, özel olarak da son peygamber olan Hz. 

Muhammed’in (s.a.s.) tebliğ ettiği hususlara içtenlikle teslimiyet gösterip uymanın 

önemi vurgulanmaktadır. Diğer yandan Kur’ân’da Hz. Peygamber’e uymanın Allah 

(c.c.) sevgisinin ayrılmaz bir parçası olduğu şöyle bildirilir:  

ُ غافُورٌ راح  وااللّهٰ
ُ واياـغْفِرْ لاكُمْ ذُنوُباكُمْْۜ ا فااتَّبِعُوني يَُْبِبْكُمُ اللّهٰ تُمْ تَُِبُّونا اللّهٰ يمٌ قُلْ اِنْ كُنـْ  

 “De ki: Eğer Allah’ı seviyorsanız bana uyun ki Allah (c.c.) da sizi sevsin ve 

günahlarınızı bağışlasın. Allah (c.c.) çok affedici, çok merhametlidir.”571 

 İşte zikredilen âyette vurgulandığı üzere Hz. Peygamber’in gösterdiği yolu 

gönülden benimseyip O’na ittiba (uyma) etmek Allah (c.c.) sevgisiyle doğru 

orantılıdır. Diğer yandan Allah Resulü’ne (s.a.s.) uymak, Cenâb-ı Hakk’ın sevgisine 

ve mağfiretine mazhar olmanın ön şartı olarak değerlendirilebilir.  

 Bir elçiyi tanımamanın, onu gönderen makamı da tanımamak anlamına 

geleceği malumdur. Hz. Muhammed ise bir elçi olmasının yanında Yüce Allah 

tarafından Kur’ân’ı açıklama ve bu çerçevede Kur’ân’da özel düzenleme yapılmamış 

                                                      
569 Zemahşerî, Keşşâf, 1/1042. 
570 el-Haşr 59/7. 
571 Âl-i İmrân 3/31. 
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hususlarda bağlayıcı hükümlerde bulunma yetkisi verilmiş bir peygamberdir.572 Bu 

itibarla Allah Resulüne itaat; O’nu gönderen Allah’a itaat anlamına gelmektedir. 

IV.  KULUN SAMİMÎ TÖVBESİNİN KARŞILIĞI 

Kişinin günah kapsamına giren her türlü söz, fiil ve davranışlarından pişmanlık 

duyup tüm benliğiyle Rabbine yönelmesi onun kulluk görevlerinden birisini 

oluşturmaktadır. Nitekim Kur’ân’da bu hususta şöyle buyrulmaktadır: 

يعاً اايُّها الْمُؤْمِنُونا لاعالَّكُمْ تُـفْلِحُونا واتوُبَُٓوا اِلَا اللّهِٰ جْا   

“Ey Mü’minler! Hepiniz Allah’a tövbe edin, umulur ki kurtuluşa erersiniz.”573  

Kur’ân’a göre insan, bir beşer olarak birtakım günahları işlemiş olabilir ancak 

önemli olan kişinin yaptığı hataların hemen peşinden samimî bir tövbe ile Rabbine 

yönelmesidir.574  

Mü’min bir kişinin, yapmış olduğu günahlardan dolayı pişmanlık duyup Yüce 

Rabbimiz’e karşı suçluluk duygusu hissetmesi gâyet doğal bir durumdur. Ancak bu 

hususta önemli olan davranışın içtenlikle tövbe etmek olduğu hadiste şöyle ifade 

edilmektedir: 

مُْ  لْقًا يذُْنبُِونا ياـغْفِرُ لَا ُ خا  لاوْلَا أانَّكُمْ تذُْنبُِونا، لْاالاقا اللَّّ

“Eğer siz hiç günah işlememiş olsaydınız, Allah (c.c.) sizi helak eder ve 

yerinize günah işleyip hemen arkasından tövbe eden kullar yaratırdı.”575 

Hz. Peygamber, insanları samimî bir tövbeye davet etmiş ve kendisinin de 

günde yüz kere tövbe ettiğini ifade ederek Allah (c.c.) katında tövbenin önemini 

vurgulamıştır.576 

                                                      
572 en-Nahl 16/44; el-Ahzâb 33/36. 
573 en-Nûr 24/31. 
574 en-Nisâ 4/27-28. 
575 Müslim, “Tevbe”, 9. 
576 Müslim, “Zikir”, 42. 
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Kur’ân’da ifade edildiği üzere nefsini günahlarından arındıran kimse kurtuluşa 

erecek, nefsini kötü yollara saptıran kimse ise ebedî zarara uğrayacaktır.577 Dolayısıyla 

kişi, tövbe yoluyla günahlarından temizlenmeye çalışmalıdır.  

 Tahrîm sûresinde Allah (c.c.), kabul edeceği tövbenin mahiyetini kullarına 

şöyle bildirmektedir: 

 
ْۜ
ا الَّذينا اهمانُوا توُبَُٓوا اِلَا اللّهِٰ تاـوْباةً ناصُوحاً  يَآَ اايّـُها

“Ey iman edenler! Allah’a içtenlikle tövbe edin.”578  

Âyette görüldüğü üzere Allah (c.c.), iman edenleri içtenlikle tövbe etmeye 

davet etmektedir. Dolayısıyla her insan hata yapabilir fakat önemli olan kişinin 

samimiyetle tövbeye yönelmesidir.579  

et-Taberî (ö. 310/923) âyetteki ( ًتاـوْباةً ناصُوحا) tevbe-i nasûh ifadesine göre gerçek 

bir tövbenin temel niteliğini; yapılan günahlar için gönülden pişmanlık duyulması 

şeklinde açıklamaktadır.580  

ez-Zemahşerî (ö. 538/1144) tevbe-i nasûhun insanların yaptıkları hatalardan 

olabildiğince pişman olmaları ve bir daha aynı şeyleri yapmamak kaydıyla tövbe 

etmek demek olduğunu ifade etmektedir.581  

er-Râzî (ö. 606/1210) ise bu ifadeyi “alabildiğine nasihatkâr tövbe” şeklinde 

ele almakta ve böyle bir tövbeyi samimî kimseler tarafından alınan öğüt şeklinde 

yorumlamaktadır.582 

Kur’ân, Hz. Âdem ve Havva’nın yaptıkları yanlıştan samimî bir tövbe ile 

dönmelerini ve içtenlikle Yüce Rabbimiz’e yönelmeleri neticesinde affedildiklerini 

                                                      
577 eş-Şems 91/9-10. 
578 et-Tahrîm 66/8. 
579 Tirmizî, “Kıyâme”, 49. 
580 Taberî, Câmi‘u’l-Beyân, 23/493. 
581 Zemahşerî, Keşşâf, 1/1122. 
582 Râzî, Mefâtîhu’l-Gayb, 30/47. 
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zikretmektedir. 583  İşte onların Yüce Rabbimiz’e hasbî yönelişleri, insanların tövbe 

ederken nasıl bir yol izlemesi gerektiğine dair önemli mesajlar vermektedir.  

Kur’ân’da içtenlikle yapılan tövbenin önemine değinen birçok âyet 

bulunmaktadır. Hz. Mûsâ kıssasında zikredilen sihirbazların tövbesi de içten bir inanç 

ve bağlılıkla günahlardan tövbe etmenin en güzel örneklerinden birisini 

oluşturmaktadır. 
Rivâyet edildiğine göre Firavun, Hz. Mûsâ’nın apaçık muziceleri karşısında 

onu ancak sihirbazlıkla itham edebilmiş ve bu iddiasını halkına kanıtlamak için 

ülkenin her yerine adamlarını göndermiş ve sihirde en mahir olanlarının oluşturduğu 

büyük bir sihirbaz grubunu meydanda toplamıştır.584  

Hz. Mûsâ, asâsını ortaya atarak sihirbazların sergiledikleri bütün sihirleri boşa 

çıkarmıştır.585 Sihirbazlar ise bunun bir sihirbazlık numarası olmadığını ve Mûsâ’nın 

(a.s.) hak bir peygamber olduğunu hemen anlamışlar ve şöyle demişlerdir: 

رُونا  يْاا وا اهمانَّا بِرابِٰ الْعاالامقاالَُٓ  ى واهه رابِٰ مُوسه  

“Âlemlerin Rabbine, Mûsâ ve Harun’un Rabbine iman ettik!”586  

Sihirbazların samimî bir şekilde Cenâb-ı Hakk’ın varlığını ve birliğini kabul 

ederek Hz. Mûsâ’ya iman etmeleri üzerine Firavun gözü dönmüş bir halde onları 

ölümle tehdit etmiştir.587 Sihirbazlar gerçekleri gizleyip Hz. Mûsâ’ya da sihirbaz 

diyerek Firavun’u desteklemeye devam etselerdi belki Firavun katında değerli olmaya 

devam edeceklerdi ancak onlar samimî bir inancın gerektirdiği gibi Yüce Rabbimiz’e 

içtenlikle teslim olup bu tehditlere şöyle cevap vermişlerdir: 

                                                      
583 Taberî, Câmi‘u’l-Beyân, 12/356; Kurtubî, el-Câmi‘, 1/481-482. 
584 İbn Kesîr, et-Tefsîr, 7/299; Râzî, Mefâtîhu’l-Gayb, 22/71; Muhammed Ali es-Sâbûnî, Safvetü’t-Tefâsîr,14. 

Baskı, (Kahire: el-Mektebetü’t-Tevfîkiyye, 2017), 1/430. 
585 Sâbûnî, Safvetü’t-Tefâsîr, 1/430. 
586 el-A’râf 7/121-122. 
587 Tâhâ 20/71; eş-Şuarâ 26/49.  
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نْ نُـؤْثرِاكا عالهى ماا جآَاءانَّا مِنا الْبايِٰنااتِ واالَّذي فاطارانَّا فااقْضِ مآَا اانْتا قااضٍ اِنََّّاا تاـقْضيقاالُوا لا   

نْـياا  ذِهِ الاْيهوةا الدُّ هه  

 “Bize gelen apaçık mucizelere ve bizi yaratana karşı elbette seni tercih 

edemeyiz. Dolayısıyla sen ne yapacaksan yap; ama sen ancak bu dünya hayatında 

hükmünü geçirebilirsin.”588 

İşte onların bu cevabından anlaşılıyor ki samimiyetin ve içtenliğin zirvesine 

ulaşmış olanlar, dünyada geçici hüküm sürenlerden değil, gerçek hükümranlığı elinde 

bulundurandan korkmaktadırlar.589 Onlar maddi güç ve otoriteden değil Cenâb-ı 

Hakk’ın rızasını kaybetmekten korkmuşlar ve günahlarından dolayı şöyle tövbe 

etmişlerdir: 

حْرِْۜ  نَّا وامآَا ااكْراهْتـاناا عالايْهِ مِنا السِٰ غْفِرا لاناا خاطاايَا ىاِنَََّّٓ اهمانَّا بِرابنِٰاا ليِـا يٌْْ وااابْـقه ُ خا وااللّهٰ  

“Günahlarımızdan ve bize zorla yaptırdığın sihirden ötürü bizi bağışlaması 

için Rabbimize kesin olarak iman ettik. Hayırlı ve sürekli olan Allah’tır.”590 

Rablerine içtenlikle iman edip tüm benlikleriyle yapmış oldukları sihir işine 

tövbe eden bu kişiler, dünyevî menfaatlerden vazgeçmiş mü’min bir şekilde 

ölebilmenin kaygısına düşerek şöyle dua etmişlerdir: 

ناا صابْْاً واتاـوافّـَناا مُسْلِميْا    رابّـَنآَا اافْرغِْ عالايـْ

“Ey Rabbimiz! Bize (bu zulüm karşısında) sabır ver ve müslüman olarak 

canımızı al!”591  

Kıssada görüldüğü üzere sabahleyin Cenâb-ı Hakk’ın peygamberine düşman 

olarak Hz. Mûsâ’nın karşısına çıkan bu insanlar, saatler sonra kolları ve bacakları 

                                                      
588 İbn Atıyye, Muharreru’l-Vecîz, 4/231. 
589 İbn Atıyye, Muharreru’l-Vecîz, 4/231. 
590 Tâhâ 20/73. 
591 el-A’râf 7/126. 
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çaprazlama kesilirken hem iman üzere ölmüşler hem de şehitlik mertebesine 

ulaşmışlardır. Dolayısıyla kişi, yaptığı günahlardan pişmanlık duyarak samimî bir 

şekilde tövbe ederse Allah onun durumunu düzeltip ona daha güzel kapılar açacaktır. 

Onların eziyet ve işkenceden kurtulmak yerine günahlarından affedilmiş bir şekilde 

son nefeslerini verebilme endişelerinin zikredilmesi, tövbede samimî olmanın 

önemine işaret etmektedir.  

Diğer yandan sihirbazların ölmeden önceki son anlarında yaptıkları 

günahlardan tövbe etmeleri de Cenâb-ı Hakk’ın rahmetinden ümit kesmeme 

noktasında insanlığa önemli mesajlar vermektedir. Kur’ân’da bu çerçevede insanlara 

şöyle seslenilmektedir:  

ا ياـغْفِرُ ال  اِنَّ اللّهٰ
ِْۜ  قُلْ يَا عِباادِيا الَّذينا ااسْرافُوا عالهَٓى اانْـفُسِهِمْ لَا تاـقْناطوُا مِنْ راحْاةِ اللّهٰ

ْۜ
يعاً ذُّنوُبا جْا  

 اِنَّهُ هُوا الْغافُورُ الرَّحيمُ 

 “De ki (Yüce Allah şöyle buyuruyor): Ey kendi aleyhlerinde günah olarak 

haddi aşan kullarım. Allah’ın rahmetinden ümit kesmeyin. Şüphesiz ki O, (dilerse) 

bütün günahları bağışlar; O çok affedici çok merhametlidir.”592  

 Hz. Peygamber (s.a.s.), tövbe noktasında ümitsiz olmamak gerektiğini ve 

günahlardan içtenlikle tövbe eden kimselerin hiç günah işlememiş gibi olduklarını 

müjdeleyerek samimî bir tövbenin önemine şöyle dikkat çekmiştir:  

با لاهُ كامانْ لَا ذنبِ  الذنالتَّائِبُ مِنْ   

 “Günahlarından (içtenlikle) tövbe eden kimse, onu hiç işlememiş gibidir.”593  

 Yukarıda zikredilen âyet ve hadisler birlikte değerlendirildiğinde insanın içten 

bir pişmanlık duyarak Rabbinden af talebinde bulunduğunda bütün günahlarının 

                                                      
592 ez-Zümer 39/53. 
593 İbn Mâce, “Zühd”, 30. 
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affedilebileceği sonucu ortaya çıkmaktadır. Bu itibarla tövbe hususunda kişiye düşen 

samimî duygularla tövbe etmektir.  

V.  İNSANIN TEVEKKÜL VE TESLİMİYETTE İÇTENLİĞİ 

İslâm kelimesi, “teslimiyet gösterme, boyun eğme, barış ve selamette olmak, 

itaatkâr olma” gibi anlamlara gelmektedir.594 İşte Yüce Allah’a içten bir inanç ve 

bağlılıkla teslimiyet gösteren kimselere Müslüman denilmektedir.595 Onlar bütün 

peygamberlerin aynı gerçeği getirdiğine ve insanları aynı hidâyete davet ettiklerine 

inanarak sadece Yüce Allah’a teslim olmaktadırlar.596 

Kur’ân’da işaret edildiği üzere tevekkül ve teslimiyet, Müslümanlarda 

bulunması gereken hasletlerdendir.”597 Tevekkül, gayretsizlik ve tedbirsizlik değil tam 

tersine gerekli olan sebeplere sarılıp sonucu Yüce Allah’a bırakmaktır.598 Nitekim 

kişinin tevessül ettiği sebepler zinciri Yüce Rabbimiz’in elinde olup bazen insanın 

bilgi sınırını aşan olağanüstü durumlar meydana gelebilmektedir. Bu bağlamda tabiatı 

yanmak ve yakmak olan ateşin Hz. İbrâhim’de olduğu gibi serinlik vermesi,599 

doğasında serinletmek ve rahatlatmak olan suyun kıyamet günü alev gibi tutuşacak600 

olması zikredilebilir. İşte bu gibi şeyler tevekkülün, sebeplere sarılmakla birlikte 

onlara aldanmamayı, bütün sonuçların ve neticelerin ötesinde her şeye gücü yeten, her 

şeyi duyan, gören ve bilen, adalet ve hikmet sahibi olan Yüce Allah’a içtenlikle teslim 

olmayı gerektirmektedir. Bunun en güzel örneklerine peygamberlerin hayatlarında 

rastlamak mümkündür.601  

Kur’ân’da, Hz. İbrâhim’in tevekkül ve teslimiyeti insanlara anlatılarak bu 

husus ile ilgili örnek insan modeli sunulmaktadır.602 Hz. İbrâhim, semavî dinlerin 

mensupları tarafından günümüzde de saygı duyulan yüce bir şahsiyettir.603 Nitekim 

                                                      
594 Mustafa Sinanoğlu, “İslâm”, Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi (İstanbul: TDV Yayınları, 2001), 23/1. 
595 Âl-i İmrân 3/64. 
596 Âl-i İmrân 3/20. 
597 en-Enfâl 8/2. 
598 Tirmizî, “Kıyâmet”, 61. 
599 el-Enbiyâ 21/69. 
600 et-Tekvîr 81/6. 
601 Yûnus 10/71. 
602 en-Nahl 16/120. 
603 Kadri Ziyaettin Coşan, Hz. İbrâhim’den Hz. Muhammed’e Allah Teâlâ’ya Güvenme ve İtaat Etmenin Çağlar 

Üstü Neticeleri, (İstanbul: Uluslararası Hz. İbrâhim (a.s.) ve Nübüvvet Sempozyumu, Tebliğler Kitabı, 1. Baskı, 

Nida Yay. Aralık 2019), 337. 
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Yahudilerin ve Hıristiyanların onun izinden gittiğini iddia etmesi onun bütün insanlığa 

mâl olmuş örnek bir şahsiyet olduğuna delalet eder.604  

Yüce Allah’a teslimiyetin ve en içten bağlılığın adeta vücut bulmuş hali olan 

Hz. İbrâhim, ilahî bir emir gereği eşini ve çocuğunu çölün ortasında bırakıp gidecektir. 

Onun bu davranışının sebebini soran Hacer Validemiz, bunun Allah tarafından gelen 

bir emir olduğunu öğrenince “Allah (c.c.) bizi zayi etmez” diyerek Rabbine 

samimiyetle teslim olmuştur.605Ancak hemen belirtelim ki bunun sadece ağızdan çıkan 

söz olmadığı, bilakis kalpten kopan hasbî bir inanç ve güven duygusuyla söylendiği 

bir gerçektir. Çünkü hiç kimsenin, özellikle de çok küçük yaştaki çocuğuyla birlikte 

hiçbir kadının çölün ortasında tek başına kalmaya razı olması mümkün 

görünmemektedir. Bu, Yüce Allah’a ihlâs ve samimiyetle iman etmiş, Cenâb-ı Hakk’a 

tevekkülde doruk noktaya ulaşmış kimselere has bir durumdur.  

Hz. İbrâhim, onları Mekke’de bırakıp ayrılırken Rabbine şöyle yalvarmıştır:606
 

 رابّـَناا ليُِقي زارعٍْ عِنْدا باـيْتِكا  بِواادٍ غايِْْ ذرابّـَنآَا اِنيَٰٓ ااسْكانْتُ مِنْ ذُريَِّٰتي
يمُوا الصَّلهوةا  الْمُحارَّماِ  

ةً مِنا النَّاسِ تْاْوَٓ فااجْعالْ اا    ـدِا ي اِلايْهِمْ واارْزقُـْهُمْ مِنا الثَّمارااتِ لاعالَّهُمْ ياشْكُرُونا فْ  

“Ey Rabbimiz! Ben neslimden bir kısmını, senin kutsal evinin (Kâbe) yanında, 

ekin bitmez bir vadiye yerleştirdim. Ey Rabbimiz, böyle yaptım ki namazı kılsınlar. 

İnsanların bir kısmının gönüllerini onlara meylettir ve çeşitli ürünlerinden rızıklandır 

ki şükretsinler.”607  

İşte İbrâhim (a.s.), Rabbine tüm benliğiyle böyle yalvarmaktadır. Dikkat 

edilirse O, çok sevdiği evladını ve eşini nehrin, su kaynaklarının olduğu, pazarların 

kurulduğu bir yerleşim yerine değil, ( ٍْبِواادٍ غايِْْ ذي زارع) “ekin bitmez, su bulunmaz bir 

vadiye” diye tarif ettiği ıssız bir vadiye bırakmaktadır.608  

                                                      
604 Taberî, Câmi‘u’l-Beyân, 6/490. 
605 Taberî, Câmi‘u’l-Beyân, 17/19; Kurtubî, el-Câmi‘, 12/147. 
606 Beğavî, Tefsîru’l-Beğavî, 4/356. 
607 İbrâhim 14/37. 
608 Taberî, Câmi‘u’l-Beyân, 17/19. 
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Onun ailesini yeşilliklerin ve suyun bol olduğu bir yerleşim yerine değil de 

sadece Yüce Rabbimiz’in emri gereği böyle kurak ve ıssız bir vadiye bırakması 

teslimiyetin ve tevekkülün zirvesini oluşturduğu söylenebilir. Hz. İbrâhim, Rabbine 

içten bir inanç ve muhabbetle teslim olması sonucu birçok ilahî lütuflara ulaşmıştır.609  

Diğer taraftan biricik oğlunu ve eşini çöl ortasında sırf Yüce Rabbimiz’in emri 

gereği bırakan Hz. İbrâhim ve bu emre koşulsuz boyun eğen Hacer Validemiz,  

mü’minlerin nasıl bir teslimiyet ve tevekkül göstermesi gerektiğine dair en güzel 

örneklerden birisini oluşturmaktadır. Bu itibarla kişi gerek namazlarını gerekse hac ve 

umre gibi ibadetlerini bütün dünyevî ihtiraslardan ve menfaatlerden arınmış bir halde, 

samimî bir ruh haliyle yerine getirirse Hz. İbrâhim gibi tevekkül ve teslimiyet bilincine 

ulaşabilecektir. 

Hz. İbrâhim, Rabbinin takdirine rıza gösterip tam bir tevekkül örneği 

göstermiş, Yüce Rabbimiz’in emri mucibince biricik evladını ve eşini ıssız çölün 

ortasında yapayalnız bırakmak zorunda kalmıştır.  

Onun teslimiyet sınavı bununla da kalmamış evladını kurban etme gibi çok 

daha büyük bir imtihana tabi tutulmuştur.610 Ancak O, içten bir inanç ve gönülden 

gelen teslimiyetle bu zor imtihanlarda Rabbine bağlılığından hiçbir zaman ödün 

vermemiş ve bunun neticesinde ilahî müjdelere mazhar olmuştur. Diğer yandan 

kıyamete kadar inananların kıblesi olacak Kâbe’yi inşaa görevine ve şereflerin en 

büyüğüne, “Halilullah” makamına ulaşmıştır.611  

Hz. İbrâhim soyundan gelen Hz. Ya‘kûb da Yüce Allah’a olan teslimiyetini 

hayatının her anında göstermektedir. Nitekim O’nun ömrünün son demlerinde, ölüm 

döşeğinde bile zihninde var olan tek düşünce; sadece Rabbe kulluk ve teslimiyettir: 

                                                      
609 Ebussuûd, İrşâdü Akli’s-Selîm, 7/201; Seyyid Kutub, fî Zilâli’l-Kur’ân, 5/2995-2996. 
610 Ebussuûd, İrşâdü Akli’s-Selîm, 7/199-200; Şihâbüddîn Mahmûd b. Abdillâh b. Mahmûd el-Âlûsî, Rûhu’l Meânî 

fî Tefsîri’l-Kur’âni’l-Âzîm ve’s-Sebʿi’l-Mesânî, (Beyrut: Dâru İhyâi’t-Türâsi’l-Arabî, t.y.) 23/128. 
611 Ebusuûd, İrşâdü Akli’s-Selîm, 7/201. 
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 اِذْ قاالا لبِانيهِ ماا تاـعْبُدُونا مِنْ باـعْديْۜ قاالُوا ناـعْبُدُ اِ 
ا
وْتُ تُمْ شُهادآَاءا اِذْ حاضارا ياـعْقُوبا الْما كا لَها اامْ كُنـْ

 وانَاْنُ لاهُ مُسْلِمُونا لَها وااِ 
َۚ
اً وااحِداً قا اِلَه ئِكا اِبْـرههيما وااِسَْهعيلا وااِسْحه اهباآَ  

“Yoksa Ya‘kûb son nefesini verirken siz orada mıydınız? O zaman (Ya‘kûb) 

oğullarına, ‘Benden sonra kime kulluk edeceksiniz?’ demişti. Onlar, ‘Senin, ataların 

İbrâhim, İsmâil ve İshâk’ın ilahı olan tek Allah’a kulluk edeceğiz; biz sadece O’na 

teslim olduk.’ demişlerdi.”612  

İşte âyette zikredildiği üzere, ölmek üzere olan bir babanın zihnini meşgul eden 

düşünce Cenâb-ı Hakk’a teslimiyet anlayışıdır. O’nun son nefesini vermek üzereyken 

evlatlarına böyle bir hitapta bulunması insanın her türlü durumda Rabbine teslimiyet 

içinde olması noktasında manidar bir örnektir. 

Hz. İbrâhim gibi Hz. Peygamber’in hayatında da Yüce Allah’a tevekkül ve 

teslimiyetin zirveleri görülmektedir. Hz. Muhammed (s.a.s.), tebliğ görevinin bir 

gereği olarak insanları, sadece Yüce Allah’a imânâ ve O’na ibadet etmeye davet 

ettiğinde içinde doğup büyüdüğü toplumun ileri gelenleri şiddetle buna karşı 

çıkmışlardır.  

Rivâyete göre müşrikler, Allah Resulü’nü (s.a.s.) amcası Ebû Tâlib’in 

koruması sebebiyle öldüremiyorlardı ancak O (s.a.s.), amcasına değil Rabbine 

güvenmekteydi.613 Nitekim Ebû Tâlib, Mekkeli müşriklerin yoğun baskılarına karşı 

yeğenini himaye ediyorken diğer yandan düşmanların herhangi bir zararı dokunur 

endişesiyle Allah Resülü’ne (s.a.s.) bu tebliğ görevinden vazgeçmesini söylemiştir. 

 Hz. Peygamber, amcasının bu teklîfine şu cevabı verir:  

 “Ey amca, vallahi bu işten dönmek için bir elime güneşi diğer elime de ayı 

verseler ben yine de davamdan geri dönmem.”614  

                                                      
612 el-Bakara 2/133. 
613 Ebü’l-Fidâ İsmâîl b. Şihâbiddîn Ömer b. Kesîr, Sîretü’n-Nebeviyye, (Beyrut: Dâru’l-Ma’rife, 1976), 1/473. 
614 İbn Kesîr, Sîretü’n-Nebeviyye, 1/474. 
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Diğer taraftan Hz. Peygamber’in (s.a.s.) düşmanlarından kendini korumak için 

sığındığı mağarada arkadaşına, “Korkma, üzülme, Allah (c.c.) bizimle beraberdir.” 

sözünün ilahî bir vahye615 dönüşmesi Cenâb-ı Hakk’a tevekkül ve teslimiyetin kişiyi 

ilahî lütuflara ulaştırması bakımından insanlara önemli mesajlar vermektedir. 

İşte yukarıdaki zikredilen hususlarda görüldüğü üzere Yüce Allah’a içtenlikle 

inanmış ve yönelmiş bir ruha sahip olanlar, kayıtsız şartsız Yüce Rabbimiz’in 

emirlerine teslimiyet gösterip en zor zamanlarda bile bu tutumlarından taviz 

vermemektedirler. Diğer yandan insanın, hayatında karşılaştığı nice zorluğu ve çetin 

imtihanları ancak samimiyeti ve teslimiyeti ile aşabilir hale geldiği görülmektedir. 

İnsanlığa hak ve hakikati tebliğ etmek ve onları hidâyete davet etmek için 

gönderilmiş olan peygamberlerin hayatlarına bakıldığında onların teslimiyet ve 

tevekkül duygusunu hep ön planda tuttukları görülmektedir. Onlar, hayatlarının en 

zorlu yollarında veya ölüm döşeğinde olsalar bile içtenlikle Allah’a yönelmişler ve bu 

teslimiyetin neticesinde birçok ilahî lütuflara ulaşmışlardır. Onlar, tevekkül ve 

teslimiyeti tüm benlikleriyle ortaya koyarken bunu insanlara bizatihi yaşayarak 

öğretmişlerdir.  

Kur’ân’da başta Hz. İbrâhim olmak üzere birçok peygamberin tevekkül ve 

teslimiyetleri zikredilmekte olup ihlâs ve samimiyetle teslimiyet gösterenlerin ahirette 

güzel sonuçlar elde edecekleri vurgulanmaktadır. Kur’ân, Rablerine içtenlikle 

teslimiyet gösteren kimselerin dualarına şöyle yer vermektedir:  

عْناا ال ناا ماعا الشَّاهِدينا رابّـَنآَا اهمانَّا بِآَا اانْـزالْتا وااتّـَبـا رَّسُولا فااكْتـُبـْ  

 “Rabbimiz! İndirdiğine inandık ve peygambere tabi olduk. Şimdi bizi şahitlerle 

beraber yaz.”616  

 Allah (c.c.), kendisine tevekkül ve teslimiyet gösteren kullarını sevmektedir. 

Bu gerçek âyette şöyle ifade edilmektedir:  

                                                      
615 et-Tevbe 9/40. 
616 Âl-i İmrân 3/53. 
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ا يَُِبُّ الْمُتـاواكِٰليْا   فااِذاا عازامْتا فاـتـاواكَّلْ عالاى اللّهِٰ اِنَّ اللّهٰ

 “Karar verip azmettiğin zaman Allah’a dayan. Şüphesiz ki Allah (c.c.) 

kendisine dayanıp güvenenleri sever.”617  

Bu itibarla kişi, her türlü hâl ve durumda Rabbine samimî hislerle boyun eğmeli 

ve O’na teslimiyet göstermelidir. Geride zikredildiği üzere Kur’ân’da mü’minlerin 

vasıfları zikredilirken onların Yüce Allah’a tevekkül eden kimseler oldukları haber 

verilmektedir. Dolayısıyla tevekkül ancak içtenlikle inanan ve gönülden Yüce 

Rabbimiz’e bağlı olan kimselerin elde edebileceği bir haslettir.  

İnsanlar için canlı birer örnek olan peygamberlerin en belirgin özelliklerinden 

birisi de Allah’a koşulsuz tevekkül ve teslimiyet göstermeleridir. Hz. Peygamber de 

bu teslimiyet ve tevekkülü sayesinde Medine’ye hicret etmiş ve İslâm Medeniyetinin 

temellerini atmıştır. 

VI.  KİŞİNİN MUSİBETLERE EN GÜZEL ŞEKİLDE SABRETMESİ 

Dünya hayatı, insanın sorumlu tutulduğu imtihanın bir gereği olarak gece ve 

gündüzün birbirini takip etmesi gibi iniş-çıkışlarla, darlık ve bollukla, rahatlık ve 

sıkıntılarla kuşatılmıştır. Bakara sûresinde insanların çeşitli sınavlara tabi tutulacağı 

bildirilmiş ve sabırlı olmaları emredilmiştir.618  

Kur’ân’da meleklerin sabreden mü’minleri cennette karşılayacağı ve onlara 

müjdeler vereceği şöyle anlatılmaktadır: 

ارِْۜ  مٌ عالايْكُمْ بِاا صابْاْتُُْ فانِعْما عُقْبَا الدَّ  سالاا

“Sabretmenize karşılık elde ettiğiniz esenlik daim olsun. Dünya yurdunun sonu 

(cennet) ne güzeldir.”619   

                                                      
617 Âl-i İmrân 3/159. 
618 el-Bakara 2/156. 
619 er-Ra’d 13/24. 
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Kur’ân’da Rablerine içtenlikle tevekkül edenlere güzel bir şekilde 

sabretmelerini öğütlenmektedir.620 Hz. Peygamber (s.a.s.), mü’minin başına 

sevinilecek bir hal gelmiş olsa sevinip buna şükredeceğini, başına kötü bir hal 

geldiğinde buna sabredeceğini ve böylece her iki durumda da doğru hareket etmiş 

olacağını vurgulamaktadır.621  

Kur’ân, bazı peygamberlerin örnek davranışlarını zikrederek Hz. 

Peygamber’in dikkatine sunmuştur:  

لُوا الْعازْمِ مِنا الرُّسُلِ اصْبِْْ كاماا صابْاا اوُ فا   

“Azim ve kararlılık sahibi bazı peygamberlerin sabrettikleri gibi sen de 

sabret!”622 

Râzî, âyette ülü’l-azm ifadesiyle ilgili olarak bütün peygamberlerin azimli, 

sebat sahibi ve benzeri özelliklerle muttasıf olduğunu, onların sabır ve sebatlarından 

dolayı böyle isimlendirildiğini ifade etmektedir.623  

Yukarıda da belirtildiği üzere Kur’ân’da bazı peygamberlerin kıssaları 

anlatılarak Hz. Peygamber ve mü’minlere bazı mesajlar verilmektedir. Hz. Eyyûb’un 

kıssası, sabır bağlamında zikredilerek insanlara sabırlı olmaları tavsiye edilmektedir. 

Allah (c.c.), Hz. Eyyûb’u ailesini ve servetini kaybetmek ve bazı çetin 

hastalıklarla denemiş, bu imtihanları kazanan Eyyûb’u (a.s.) bütün insanlığa örnek 

göstermiştir.624 Eyyûb (a.s.), Rabbinden gelen belâ ve musibetlerin de en az Allah’tan 

gelen iyilik ve güzellikler kadar kıymetli olduğunun idrakinde olmuş, ağır hastalıkların 

sebep olduğu maddî ve manevî sıkıntılara uzun yıllar sabretmiştir.625  

                                                      
620 İbrâhim 14/12. 
621 Müslim, “Zühd”, 64. 
622 el-Ahkâf 46/35. 
623 Râzî, Mefâtîhu’l-Gayb, 28/35. 
624 Taberî, Câmi‘u’l-Beyân, 18/486; Râzî, Mefâtîhu’l-Gayb, 26/212; Şevkâni, Fethu’l-Kadîr, 1/1266. 
625 Mâverdî, Tefsîru Mâverdî, 5/104. 
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Rivâyete göre O, şeytandan gelen ve kendisini isyana teşvik eden 

vesveselerden dolayı epey bir rahatsızlık duymuş626 ve merhametine sığınarak Yüce 

Allah’a şöyle yalvarmıştır:  

مُ الرَّاحِيْاَۚ  ى رابَّهَُٓ اانٰي ماسَّنِا الضُّرُّ وااانْتا اارْحا ده  وااايُّوبا اِذْ نَّا

“Hani Eyyûb Rabbine, ‘Başıma bu sıkıntı geldi. Ancak sen merhametlilerin en 

üstünüsün.’ diye yalvarmıştı.”627  

İşte onun böyle içtenlikle yakarışlarını Cenâb-ı Hakk kabul etmiş, 

sabretmesine karşılık hem sağlığını hem de ailesini ve servetini ona geri vermiştir.628 

Allah (c.c.), Eyyûb’un (a.s.) kendisine gönülden teslimiyet göstererek sabretmesini de 

şöyle övmüştür: 

 اِنَّهَُٓ ااوَّابٌ 
ْۜ
 نعِْما الْعابْدُ

ْۜ
هُ صاابِراً  اِنََّّ واجادْنَّا

“Gerçekten biz onu (Eyyûb’u) sabreden bir kimse olarak bulduk. O ne güzel 

bir kuldu. Şüphesiz O, Allah’a çok yönelen biriydi.”629 

Yüce Allah’ın takdir ettiği türlü bela ve musibetlere içtenlikle boyun eğmenin 

neticesi sadece ahirete yönelik olmayıp kişi dünyadayken de sabretmenin mükâfatını 

alabilir. Zira âyette “Tarafımızdan bir rahmet ve kullukta bulunanlar için de anılacak 

bir örnek olmak üzere ona aile efradını, ayrıca bununla birlikte bir mislini daha 

bağışladık.” buyrularak Hz. Eyyûb’un Allah’ın rızasını kazanmasının yanında 

dünyadayken de birtakım maddî imkânlara yeniden kavuştuğu vurgulanmaktadır.630 

Bu itibarla insan birtakım musibetlere maruz kaldığında Hz. Eyyûb gibi metanetle 

karşı koymaya çalışmalıdır.  

                                                      
626 Ebussuûd, İrşâdü Akli’s-Selîm, 7/228; İbn ‘Âşûr, et-Tahrîr, 23/270. 
627 el-Enbiyâ 21/83. 
628 el-Enbiyâ 21/84; Sâd 38/41-44. 
629 Sâd 38/44. 
630 Sâd 38/43. 
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Zorluklara karşı sabretmenin bir örneğini de Hz. Ya‘kûb’un hayatında 

görüyoruz.631 Nitekim Hz. Ya‘kûb, musibetlere karşı sabrıyla insanlara örnek bir 

peygamberdir. Kendisi evlat acısıyla imtihan edildiğinde dilinden ilk olarak şu 

kelimeler dökülmüştür: 

ُ الْمُسْتـاعاانُ عالهى ماا تاصِفُون  وااللّهٰ
يلٌْۜ  فاصابٌْْ جْا

“Artık bana düşen güzel bir şekilde sabretmektir. (Bu hususta) Bana yardım 

edecek olan sadece Allah’tır.”632 

Yukarıda zikredilen âyet, hadis ve birtakım hususlardan çıkarılabilecek sonuca 

göre kişi, başına gelen zorluklar ve musibetler karşısında geride zikredilen 

peygamberleri örnek almalı, onların karşılaştığı zorluklara rağmen sabretmelerini göz 

önünde bulundurup musibetler karşısında ümitsizliğe ve yılgınlığa düşmemelidir.  

Diğer yandan insanın, dünya hayatında birçok sorunlarla karşılaşabileceği 

ancak Yüce Allah’a samimiyetle yönelişin ve güzel bir sabrın sonunda kazanan 

mutlaka kendisi olacağı aşikârdır. Nitekim Cenâb-ı Hakk, dünyadaki belâ ve 

musibetlere güzel bir şekilde sabreden, ihlâs ve samimiyet üzerine kurulu bir kulluk 

sergileyen mü’minleri ahirette ödüllendireceğini şöyle bildirmektedir: 

انوُا ياـعْمالُونا ينا والاناجْزيِانَّ الَّذ صابْآَُوا ااجْراهُمْ بااِحْسانِ ماا كا  

 “Elbette sabredenlere, yapmakta olduklarının en güzeliyle mükâfatlarını 

vereceğiz.”633  

Sabır, mü’minin içtenlikle Rabbine yönelip O’na boyun eğme mânâsı 

taşıdığından Yüce Rabbimiz’in sevgisini kazanmaya bir vesile olduğu düşünülebilir. 

Sabır, teslimiyet ve tevekkülde olduğu gibi imanın bir tezahürü olarak kul-Allah 

ilişkisini üst düzeyde sürdürmeye imkân tanımaktadır.  

                                                      
631 Abdullah Yıldız, Yusuf’un Üç Gömleği, (İstanbul: Pınar Yayınları, 2015), 19-20. 
632 Yûsuf 12/18. 
633 en-Nahl 16/96. 
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Allah (c.c.), sabredenleri sevdiğini ve onlarla beraber olduğunu bildirmekte, 

kendisine gönülden gelerek teslim olanlara müjdeler vermektedir. Bu itibarla 

mü’minin başına gelen her türlü belâ ve musibetlere sabretmesi ve daha önce 

belirtildiği üzere “Bana düşen güzel bir şekilde sabretmektir.” ilahî buyruğu gereğince 

Rabbinin takdirine boyun eğmesi sorumluluk bilincinin bir gereği olarak 

düşünülebilir. 

VII.  KULUN RABBİNE YAKINLAŞMASINDA DUANIN YERİ 

Allah (c.c.), insanlardan sorumluluklarını içtenlikle yerine getirmelerini 

istemektedir. Diğer yandan Rabbine kavuşmayı arzu eden kimselerden salih amel 

işlemesi, şirkten uzak olmaları, gönülden Yüce Allah’a bağlanarak yanlızca O’na 

kulluk etmelerini istemektedir.634 İbadet gibi Yüce Rabbimiz’in kullarından beklediği 

bir başka husus ise kendisine içtenlikle dua edilmesidir. 

Kur’ân’ın dua ile başlayıp dua ile biten bir kitap olması Cenâb-ı Hakk’ın duaya 

verdiği öneme bir işaret olarak yorumlanabilir. Nitekim mü’minler Kur’ân’ın ilk 

sûresi, insana öncelikle Rabbine hamd etmesini ve ardından O’na içtenlikle dua 

etmesini öğretirken635 Kitab’ın son sûresi de kişinin her türlü kötülükten Yüce Allah’a 

sığınarak sadece O’ndan yardım talep etmesini öğretmektedir.636 En önemli ibadetlerin 

başında yer alan namazda okunan ve Yüce Rabbimiz’in kullarına öğrettiği bir dua olan 

Fatiha sûresi, samimî duygularla Yüce Allah’a yönelmenin âdeta parolasını 

oluşturmaktadır.637 Zira kişi, namazda içtenlikle bu sûreyi okuduğunda Rabbiyle 

sağlam bir iletişim kurabilmektedir.638  

Kur’ân’a göre insanın varlık sebeplerinden birisi Rabbine dua ile yönelmesidir. 

Bu husus “Duanız olmadıktan sonra Rabbim sizi ne yapsın?”  

كُمْ )
۬
ا بِكُمْ رابٰ لاوْلَا دُعآَاؤُ

۬
 âyetiyle ifade edilmektedir.639 İşte âyette görüldüğü üzere (قُلْ ماا ياـعْبـاؤُ

insanı Rabbinin katında değerli kılan şey, tam bir dindarlık ve derin bir samimiyet 

                                                      
634 el-Kehf 18/110; ez-Zümer 39/2. 
635 el-Fâtiha 1/1-7. 
636 en-Nâs 114/1-6. 
637 Seyyid Kutub, fî Zilâli’l-Kur’ân, 1/22. 
638 Taberî, Câmi‘u’l-Beyân, 21/407-408. 
639 el-Furkân 25/77. 
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halinde duayı yalnızca Yüce Allah’a yöneltmektir. Hz. Peygamber’in “Dua, ibadetin 

özüdür.”640 şeklinde duayı ibadetlerin temeli olarak açıklaması bu hususun önemini 

ortaya koymaktadır.  

Âyet ve hadislerden verdiğimiz bu örneklerden anlaşıldığı üzere Allah (c.c.) 

kullarından kendisine samimiyetle dua etmelerini istemekte, Hz. Peygamber de duanın 

önemini ve dindeki yerini vurgulamaktadır. Ancak dua, ibadetin özünü oluştururken 

duanın özünü de samimiyet oluşturmaktadır. Bu gerçek âyette şöyle ifade 

edilmektedir: 

 االاْمْدُ لِلّهِٰ رابِٰ الْعاالاميْا 
ْۜ
 هُوا الاْيُّ لَآَ اِلهها اِلََّ هُوا فاادْعُوهُ مُخْلِصيْا لاهُ الدٰينا

“O diridir; O’ndan başka ilah yoktur. O halde içten bir inanç ve bağlılıkla 

O’na dua edin. Hamd, âlemlerin rabbi olan Yüce Allah’a mahsustur.”641  

Âyette insanlara şirkten arınmış bir inanç ve gönülden koparak gelen dua ile 

Rabbine yönelmesi emredilmektedir. Bu itibarla kişinin samimî davranması gereken 

en önemli görevlerden birinin dua olduğu söylenebilir. Nitekim Allah (c.c.), 

kullarından sadece kendisine içtenlikle el açmalarını beklemektedir.642 Ancak bu 

durumun sadece iyi ve rahat günlerde değil sıkıntılı ve kötü günlerde de gösterilmesi 

gerektiği âyette şöyle ifade edilmektedir: 

يهُمْ اِلَا  ا مُخْلِصيْا لاهُ الدٰيناَۚ فاـلامَّا نَاهٰ هُمْ ماوْجٌ كاالظُّلالِ داعاوُا اللّهٰ هُمْ مُقْتاصِدٌ وااِذاا غاشِيـا   الْبْاِٰ فامِنـْ

تنِآَا اِلََّ كُلُّ خاتَّارٍ كافُورٍ  دُ باهِيَا  واماا يَاْحا

 “Dalgalar onları kara gölgeler gibi kaplağında içten bir inanç ve bağlılıkla 

sadece Yüce Allah’a yönelirler; Allah (c.c.) kendilerini sağ salim karaya çıkardığında 

ise içlerinden ancak bir kısmı (iman ve ihlâs üzerine kalarak) orta yolu tutan bir kimse 

                                                      
640 Tirmizî, “De‘avât”, 49. 
641 el-Mü’min 40/65. 
642 el-A’râf 7/29. 
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olur. Hıyânete gömülmüş nankörler topluluğundan başkası âyetlerimizi inkâr 

etmez.”643 

 Âyette geçen muktasıd kelimesi bazı tefsirlerde “Tehlike anında ulaştığı 

samimî inancını kurtulunca da sürdürmek” şeklinde açıklanmaktadır.644  

İşte âyette vurgulandığı üzere insan zor ve darlık durumunda içtenlikle Yüce 

Allah’a yöneldiği gibi rahatlık ve bolluk halinde de ihlâs ve samimiyetinden ödün 

vermeden Rabbine dua etmelidir. Bunu yapmayıp ikiyüzlü bir şekilde hareket ettiği 

takdirde insanı dünya ve ahirette hüsrana uğratabilecek bazı sonuçlar ortaya çıkabilir. 

Nitekim Zümer sûresinde böyle yapan kimselerin haddi aşan kimseler olduğu 

bildirilmiş ve bu hususta insanlar şöyle uyarılmıştır: 

نْساا ْ يادْعُنآَا نا الضُّرُّ داعاانَّا لِْانْبِهوااِذاا ماسَّ الَِْ اانْ لَا فْناا عانْهُ ضُرَّهُ مارَّ كا  فاـلامَّا كاشا
َۚ
ااوْ قااعِداً ااوْ قآَائمِاً  

انوُا ياـعْمالُونا   لِكا زيُِٰنا لِلْمُسْرفِيْا ماا كا  كاذه
اِلَه ضُرٍٰ ماسَّهُْۜ  

“İnsanın başına zararlı bir şey geldiğinde yan üstü yatarken veya otururken 

yahut ayaktayken hemen bize dua etmeye başlar. Onu sıkıntısından kurtardığımızda 

ise (başına gelen sıkıntıda) bize hiç dua etmemiş gibi hareket eder. Haddi aşan 

kimselere işte bu şekilde yaptıkları süslü görünmektedir.”645  

Âyette bazı insanların bir musibete uğrayınca samimî bir şekilde Yüce Allah’a 

dua edip yardım istediği fakat nimete kavuşunca Yüce Rabbimiz’in rızasına uygun 

olmayan davranışlar sergilediği hatta bir kısmının şirke girdiği ifade edilmektedir. Bu 

itibarla duada samimiyetin, sadece zor ve sıkıntılı zamanlarda değil her türlü durum 

ve zamanda içtenlikle Yüce Allah’a yönelmek olduğu anlaşılmaktadır. 

Kur’ân’da insanlardan duada samimî olmalarının istenmesine bir başka örnek 

şöyledir: 

                                                      
643 Lokmân 31/32. 
644 Râzî, Mefâtîhu’l-Gayb, 25/163; Şevkâni, Fethu’l-Kadîr, 1/1146. 
645 Yûnus 10/12. 
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 اِنَّهُ لَا يَُِبُّ الْمُعْتاديناَۚ 
ْۜ
 ادُْعُوا رابَّكُمْ تاضارُّعاً واخُفْياةً

“Rabbinize yalvara yakara ve gizlice dua edin. Bilesiniz ki O, haddi aşanları 

sevmez.”646 

Yûnus’un (a.s.) balığın karnındayken yaptığı dua, Yüce Allah’a karşı yapılan 

yakarışların en güzel örneklerinden biridir. Kaynaklarda Yûnus peygamberin, kavmini 

otuz üç yıl boyunca Yüce Allah’a imânâ çağırdığı ancak sadece iki kişinin bu davete 

olumlu yanıt verdiği zikredilmektedir.647 Bu duruma son derece üzülen ve aynı 

zamanda çok öfkelenen Yûnus (a.s.), Ninova’yı terketmek üzere bir gemiye binmiştir. 

Ancak Kur’ân, onun azim ve sabırla kavmine tebliğ görevine devam etmek yerine 

Ninova’yı terk etmesini hatalı bulmaktadır.648  

Geminin fazla yükten dolayı batma tehlikesi geçirmesi üzerine bir kişinin 

denize atılması kararına varılır ve bu fazla olan kişiyi denize atmak için kura çekilir.649 

Çekilen kura neticesinde Yûnus (a.s.) denize atılmış ve bir balık onu yutmuştur.650 

Yûnus (a.s.), adeta ana rahmindeki ceninin durumu gibi dünyadan soyutlanmış bir 

halde balığın karnında kalmıştır.651 Ancak O, tıpkı İbrâhim’in (a.s.) ateşe atıldığı anda 

olduğu gibi Rabbine teslim olmuş ve içtenlikle Yüce Allah’a yalvarmıştır: 

اتِ اانْ لَآَ اِلهها اِلَََّٓ اانْتا سُبْحااناكا   ى فِ الظُّلُما يْاَۚ  اِنٰي كُنْتُ مِنا الظَّالِمفاـنااده  

“(Yûnus) Karanlıklar içinde, ‘Senden başka ilah yoktur. Seni tüm 

noksanlıklardan tenzih ederim. Ben gerçekten kötü işler yaptım.’ diyerek (Rabbine) 

yalvardı.”652  

Âyette de ifade edildiği üzere O, ölümün pençesinde çaresiz bir durumdayken 

içtenlikle Rabbine yönelmiştir. Onun bu hasbî yalvarışları cevapsız kalmamış, Allah 

                                                      
646 el-A’râf 7/55. 
647 Ebû’l-Hasan Ali b. Kerem İbnü’l-Esîr, el-Kâmil-fî’t-Târîh, (Beyrut: Dâru’l-Kütübü’l-İlmiyye, 1987), 1/278. 
648 el-Kalem 68/48-50. 
649 Taberî, Târîh, 2/12. 
650 es-Sâffât 37/141. 
651 İbnü’l-Esîr, el-Kâmil, 1/279. 
652 el-Enbiyâ 21/87. 
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duasını kabul ederek onu balığın karnından kurtarmıştır.653 İşte onun balığın karnında 

Rahman’a son derece samimî yönelişi, duasının kabulüne bir vesile olurken günümüz 

insanlarına da çağlar ötesinden gelen bir mesaj olmayı sürdürmektedir. Hz. 

Peygamber, duanın kabul edilme sırrını şöyle açıklamıştır: 

“Kişi, kardeşim Zennûn’un (Yûnus’un) balığın karnında yaptığı dua ile 

(içtenlikle) Rabbine yalvarırsa duası kabul olunur.”654 

Yukarıda hadiste ifade edildiği üzere mü’min ne kadar içten bir inanç ve 

bağlılık ile Yüce Allah’a yalvarırsa duasının kabul olunma ihtimali de o kadar yüksek 

olmaktadır. İnsanların içten ve samimî bir şekilde dua yapmasını emreden bir başka 

âyette ise şöyle buyrulur: 

افِرُونا  ا مُخْلِصيْا لاهُ الدٰينا والاوْ كارهِا الْكا  فاادْعُوا اللّهٰ

“Kâfirlerin hoşuna gitmese de ihlâs ve samimiyetle Yüce Allah’a dua edin.”655  

Diğer yandan Hz. Peygamber (s.a.s.), günah işleyen, haramlardan uzak 

durmayan kişinin duasının da kabul edilmeye layık olmadığını şöyle vurgulamaktadır: 

“Allah yolunda seferler yapmış, üstü başı tozlanmış bir adam ellerini semaya 

kaldırarak, ‘Yâ Rabbi, Yâ Rabbi’ diye yalvarıyor. Oysa yediği haram, içtiği haram, 

giydiği haram, gıdası haramdır. Böyle birisinin duası nasıl kabul olur?”656  

Yukarıda zikredilen âyet, hadis ve kıssa bir bütün olarak değerlendirildiğinde 

çıkarılabilecek sonuca göre ibadetin özü dua olurken duanın temeli de ihlâs ve 

samimiyettir. Allah (c.c.), kendisine içten bir inanç ve yürekten kopup gelen duyguyla 

dua edilmesini istemekte, kulun duaları kadar Rabbinin katında kıymetli olduğunu 

bildirmektedir. Hz. Peygamber de (s.a.s.) insanın Hz. Yûnus gibi yani samimî 

duygularla Yüce Allah’a yöneldiğinde dualarının kabul olunacağını haber vermiştir. 

                                                      
653 Râzî, Mefâtîhu’l-Gayb, 22/214. 
654 Tirmizî, “Dua”, 82. 
655 el-Mü’min 40/14. 
656 Müslim, “Zekât”, 65. 



142 
 

Diğer yandan dua sadece zorlu günlere mahsus bir ibadet olmayıp bolluk ve genişlikte 

de samimiyetle Yüce Allah’a niyâza devam edilmesi gerekmektedir.  

VIII.  İNSANIN GÖNÜLDEN GELEREK İNFÂK ETMESİ 

İnfâk; dinî bir terim olarak “Allah’ın rızasını kazanmak amacıyla kişinin kendi 

malından harcama yapması, ihtiyaç sahiplerine aynî ve nakdî yardımda bulunması” 

şeklinde açıklanmaktadır.657 Bu bakımdan infâk zorunlu bir ibadet olan zekâtı ve 

gönüllü olarak yapılan her türlü hayrı kapsamaktadır.658 

Allah (c.c.) birtakım hikmetlere binaen maddî bakımdan bazı insanları 

diğerlerinden üstün kılmıştır.659 Diğer yandan bir imtihan vesilesi olarak bazılarından 

dünyevî nimetlerin geri alınması söz olmaktadır.  

İnsanların ilâhî takdire bağlı olarak doğarken sahip oldukları becerilere ve 

yaşadıkları sürece karşılaştıkları imkân ve fırsatların azlığına veya çokluğuna, bunları 

farklı şekillerde değerlendirmelerine göre maddî kazançları farklılık göstermektedir. 

Ancak insan sadece sahip olduğu servetle değil aynı zamanda bu zenginliği nasıl 

kullandığıyla da sorumludur. Kur’ân’da bu husus şöyle açıklanmaktadır: 

لُوا بِرآَادٰي رِزْقِهِمْ عالهى ماا مالاكاتْ اايْما  ا الَّذينا فُضِٰ  فاما
ُ فاضَّلا باـعْضاكُمْ عالهى باـعْضٍ فِ الرِٰزْقَِۚ انَُّمُْ وااللّهٰ

ةِ اللّهِٰ يَاْحادُونا فاـهُمْ   اافابِنِعْما
فيهِ ساوآَاءٌْۜ  

“Allah (c.c.) rızık konusunda bazılarınızı bazılarınızdan üstün kıldı. Ancak 

kendilerine fazla rızık verilenler, rızıklarını ellerinin altındakilerle paylaşıp da onları 

bu hususta kendileriyle eşit hale getirmeye yanaşmıyorlar. Peki, onlar (böyle yaparak) 

Allah’ın nimetini inkâr etmiş olmuyorlar mı?”660  

 Âyette ifade edildiği üzere servet sahibi insanların sorumluluğu altındaki 

ihtiyaç sahibi kimselere gerekli yardımları yaparak kendisi gibi onları da maddî 

imkânlarından yararlandırması gerekmektedir. Ancak âyette bu durumu içtenlikle 

                                                      
657 Mustafa Çağrıcı, “İnfak”, Türkiye Diyanet Vakfı İslâm Ansiklopedisi (İstanbul: TDV Yayınları, 2000), 22/289. 
658 Çağrıcı, “İnfak”, 22/289. 
659 ez-Zuhruf 43/32. 
660 en-Nahl 16/71. 
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benimseyip uygulamakta isteksiz davranmanın “Allah’ın nimetini inkâr” anlamı 

taşıdığı belirtilmekte ve bu şekilde olumsuz davranış sergileyenler kınanmaktadır.  

Kur’ân’da vurgulandığı üzere insanın sahip olduğu servetin asıl sahibi Allah 

(c.c.) olup insanın kendisine emanet olarak verilen bu servetten Rabbinin 

hoşnutluğunu kazanmak için infâkta bulunması gerekir.661 Bakara sûresinde Yüce 

Allah’a samimiyetle inananların başlıca vasıfları tanımlanırken onların iman etmiş 

olan ve namaz kılan kimseler oldukları zikredildikten hemen sonra infâk ettikleri 

anlatılmaktadır.662 Allah (c.c.), ismi zikrediğinde kalpleri titreyen samimî mü’minlerin 

vasıflarından birinin hayır yolunda infâk etmek olduğunu şöyle açıklamaktadır:  

مُْ واالْمُقيمِي الصَّلهوةاِ  ُ واجِلاتْ قُـلُوبُُمُْ واالصَّابِرينا عالهى مآَا ااصاابُا  االَّذينا اِذاا ذكُِرا اللّهٰ

وامَِِّا رازاقـْنااهُمْ يُـنْفِقُونا    

“Onlar öyle kimselerdir ki (yanlarında) Allah (c.c.) anıldığında kalpleri titrer, 

başlarına gelen musibetlere sabrederler, namazları özenle kılarlar ve kendilerine rızık 

olarak verdiklerimizden Allah (c.c.) için harcarlar.”663 

Bu itibarla kişi; elindeki nimetlere şükretmeli, mallarından bir kısmını zekât ve 

infâk gibi yollarda harcamak suretiyle Rabbiyle sağlam bir bağ kurma hususunda 

maddî imkânlarını bir araç olarak görmelidir. Aksi halde o nimetler, kişiyi şımartıp 

kibir gibi büyük bir hataya sürükleyecek bir amaç haline gelebilir. Kur’ân’da bahçe 

sahipleri olarak bilinen kişilerin durumu, bu gerçeği gözler önüne seren hadiselerden 

biridir. 

Rivâyete göre önceki ümmetlerin birinde zengin bir adamın, her türlü 

meyveleri bulunan büyük ve güzel bir bahçesi vardır. Bu kişi, hasat zamanı ihtiyaç 

sahibi insanlara iyilik ve ihsanda bulunup, bahçenin ürünlerinden fakirlere ikram 

etmektedir.664 Ancak bu adam ölünce geride kalan çocukları, aile fertlerinin çokluğunu 

                                                      
661 en-Nûr 24/33; el-Hadîd 57/7. 
662 el-Bakara 2/2. 
663 el-Hac 22/35. 
664 Taberî, Câmi‘u’l-Beyân, 23/543. 
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bahane ederek bahçelerindeki mallardan fakirlere infâkta bulunmaktan vazgeçmişler 

ve hasat zamanı ürünlerini gizlice toplamayı planlamışlardır.665 Onların bu durumları 

Kur’ân’da şöyle anlatılmaktadır:  

“Sabahleyin birbirlerine şöyle seslendiler: Eğer ürünleri hasat edecekseniz 

erkenden tarlanızın başına gidin. (Onlar) Böylece bahçeye gitmek üzere erkenden yola 

çıktılar. Birbirlerine şöyle fısıldıyorlardı: Dikkatli olun, sakın ola bugün hiçbir yoksul 

yanınıza sokulmasın.”666 

Bahçe sahipleri kendi aralarında kararlaştırdıkları üzere ihtiyaç sahiplerine 

hiçbir şekilde yardımda bulunmayacaklardır. İnfâkta samimiyetsizliğin bir örneği olan 

bu davranışları sonucunda gece indirilen afet, bahçeyi çorak bir toprağa çevirmiştir ve 

onların bu durumdan haberleri yoktur.  

Onlar Allah’ın verdiği nimetlere karşı nankörlük eder bir halde ürünleri 

devşirmek için bahçeye vardıklarında bu manzara karşısında donup kalmışlardır.667  

İşte insan, Rabbinin kendisine bir nimet olarak verdiği bazı malları Allah (c.c.) 

yolunda içtenlikle harcamaktan imtina ettiği takdirde böyle bir sonuçla karşılaşabilir. 

Allah’ın verdiği nimetlerden fakirlerin payını vermek istemeyen bahçe sahipleri, 

yaptıkları hatanın farkına varmışlar ve bu hatalarından pişmanlık duyup Yüce Allah’a 

samimî bir dönüş yapmışlardır: 

“Yazıklar olsun bize! Gerçekten de biz nankörlük yapmış, haddimizi aşmıştık. 

Ümit ediyoruz ki Rabbimiz bize bunun yerine daha iyisini verir. Biz Rabbimize 

yöneldik dediler.”668 

İnsan, Rabbine içtenlikle iman edip ona yönelmek ve sorumlu olduğu 

hususlarda içtenlikle infâk etmek yerine sahip olduğu maddî imkânlar ve mevkiler 

sebebiyle şımarıp nankörlük yaptığında yukarıdaki örnekte olduğu üzere kendisine 

verilen nimetler elinden alınabilir. İnsan malından içtenlikle infâk ettiğinde, 

                                                      
665 Râzî, Mefâtîhu’l-Gayb, 30/87. 
666 el-Kalem 68/21-24. 
667 Kurtubî, el-Câmi‘, 21/164-168. 
668 Kurtubî, el-Câmi‘, 21/169-170. 
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harcadıklarından daha fazlası ona geri dönmektedir. Kur’ân’da insanın kendisine 

verilen servetten Allah (c.c.) yolunda harcadıkça Yüce Rabbimiz’in o kimseye daha 

fazla vereceği şöyle ifade edilir: 

نْ ياشآَاءُ مِنْ عِ قُلْ اِنَّ رابٰ ياـبْسُطُ الرِٰزْقا   وامآَا اانْـفاقْتُمْ مِنْ شايْءٍ فاـهُوا يُُْلِفُهَُۚ  باادِهِ  لِما
واياـقْدِرُ لاهُْۜ  

“De ki: Rabbim kullarından dilediğine bol rızık verir, dilediğinden de kısar. 

Siz Allah (c.c.) için ne verirseniz Allah (c.c.) onun yerine (daha iyisini) verir.”669  

Yukarıda zikredilen hususlardan ulaşılabilecek sonuçlara göre insan kendisine 

verilen nimetlere karşı nankörlük etmemeli, sahip olduğu imkânların bir gün aniden 

elinden kayıp gidebileceğinin farkında olmalıdır. Diğer yandan kişi, infâk adına her 

çeşit harcamalarında sadece Rabbinin hoşnutluğunu kazanmayı amaçlamalıdır.670  

Sonuç olarak bu bölümde insanın sorumluluğunun samimiyet ile ilişkisi ele 

alınmış olup mü’minlerin başta inanç olmak üzere her türlü fiilleri içtenlikle yerine 

getirmesinin Allah (c.c.) katında imanının ve amellerinin kabul görmesi bakımından 

temel ölçüt olduğu sonucuna ulaşılmıştır. Buna göre insan Allah’ı tek bir ilah kabul 

edip İslâm inanç esaslarının tamamını tüm kalbiyle kabul etmelidir.  

Diğer taraftan insanın münafıklar gibi diliyle tasdik edip içinden reddetmesi 

kabul edilebilir bir durum değildir. İnsanın amel kapsamına giren bütün fiillerini 

sadece Yüce Rabbimiz’in rızasını kazanma amacıyla yapması kişinin samimiyetini 

ortaya koymaktadır. Bu bağlamda mü’minlerin sorumlu olduğu her şeyde ihlâsla ve 

samimiyet ile hareket etmesi büyük önem arz etmektedir.  

İslâm dini bütün ibadetlerin içtenlikle yerine getirilmesini emretmiş olup 

gösteriş amacıyla yapılan her türlü ameli reddetmiştir.  

 

                                                      
669 Sebe’ 34/39. 
670 el-Bakara 2/272. 
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SONUÇ 

Kur’ân’ın ortaya koyduğu temel ilkeler insanlık için yol gösterici bir nitelik 

taşımaktadır. Bu bakımdan Kur’ân’da toplumun ihtiyaç duyduğu birçok alanda olduğu 

gibi ihlâs ve samimiyet konusu da ele alınarak insanlara evrensel mesajlar verilmiştir.  

İslâm’da başta inanç olmak üzere insanların birtakım sorumluluklarından 

bahsedilmektedir.  

Diğer taraftan Kur’ân’da insanlara sadece sorumluluklarından ve bunları 

yerine getirme noktasında ihlâs ve samimiyetten bahsedilmez; aynı zamanda insanlara 

görevleri yerine getirmede samimiyetin önemini ortaya koyan birçok şahsiyet 

insanlığa örnek olması için anlatılmaktadır. 

 Günümüzde bazı insanların dinî vecibelerini yerine getirme hususunda riyâ, 

nifâk gibi imanı geçersiz kılıp amelleri boşa çıkaran manevî hastalıklarla karşı karşıya 

oldukları ortadadır. İnsanların denenmek için gönderildiği dünya hayatında karşı 

karşıya olduğu imtihanın önemli iki unsuru olan sorumluluk ve samimiyet hususuna 

dikkat çekebilmek için bu çalışmayı yaptık. Söz konusu çalışmamızda ulaştığımız 

sonuçlara göre kâinatta bulunan her varlığın kendisine göre bir vazifesi bulunduğu ve 

bunu aksatmadan yerine getirmeye çalıştığı görülmektedir. Akıl ve irade sahibi insanın 

ise sorumlulukları diğer varlıklardan daha fazla ve daha ağır olmaktadır. Fakat en 

güzel şekilde yaratılan ve kendisini diğer varlıklardan ayıran birtakım kabiliyetlerle 

donatılmış olan insanın vazifeleri ve sorumlulukları her ne kadar ağır olsa da âlemdeki 

şerefli konumu ve sorumlulukları mükabilinde alacağı mükâfatları da o derece 

büyüktür. 

İnsanın dışındaki varlıklar, kendilerine verilen görevleri tabiî ve zorunlu olarak 

yerine getirirken insanoğlu irade ve düşünme gücüyle bilerek; iyi ve kötüyü 

birbirinden ayırt ederek görevlerini yerine getirebilmektedir. İşte insanın Allah (c.c.) 

katındaki değeri buradan kaynaklanmaktadır. İnsanın ideal bir mü’min olması da bu 

esasa göre hareket etmesiyle mümkün hale gelmektedir. Bu itibarla İslâm dini, kişilere 

başta Yüce Allah’a olmak üzere kendisine ve diğer insanlara karşı görev ve 

sorumluluklarını açıklayarak bu hususta insanları aydınlatmıştır.  
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İnsan, Allah (c.c.) tarafından kendisine yüklenen sorumluluklarını Rabbine 

yaraşır bir şekilde yerine getirdiğinde ilahî lütuf ve müjdelere nail oluyorken diğer 

yandan bu görevlerini sorumluluk bilinci ve samimiyet ekseninde yerine getirmediği 

takdirde ahirette kendisinden hesap sorulması söz konusu olacaktır. 

İnsanın üzerine düşen, dinî sorumluluklarını yerine getirmesi ve dolayısıyla 

gerçek mutluluk ve kurtuluşa ulaşması, ancak Yüce Allah’a, kendisine ve diğer 

insanlara karşı son derece samimî ve ihlâslı olmasıyla mümkün olabilmektedir.   

Kur’ân’da inananların başlıca vasıfları zikredilirken onların imanlarının 

“gaybî” olduğuna dikkat çekilmektedir. İmanın gaybî olması kalpten gelen inancın ve 

bağlılığın tam tecellisidir. Nitekim ahiret, melekler, kıyamet, cennet ve cehennem vb. 

hususlar ancak gönülden inanmayla kabullenilebilecek esaslardır. Diğer yandan 

samimiyet, mü’minlerin hayatına damgasını vurmakta ve onların en belirgin 

karakterlerinden birini oluşturmaktadır. Bununla birlikte ikiyüzlülük, gösteriş ve 

sahtecilik ondan uzaktır. Zira mü’min bir kişi, İsrâ sûresi 80. âyetinde ifade edilen Hz. 

Peygamber’in şu duasını kendisine düstur edinmiştir: 

“Ey Rabbim, (girişeceğim her işe) doğrulukla girmemi; (bırakacağım her işten 

de) doğrulukla çıkmamı bana nasip eyle!” 

İnsan, öncelikli olarak Rabbine ve daha sonra da diğer insanlara karşı ihlâslı 

olmak suretiyle hem dünyada hem de ahiret yurdunda huzurlu bir yaşam sürme 

imkânını elde edebilecektir. Zira kişinin Allah’la, toplumla ve kendisiyle barışık 

olması iç dünyasıyla dış dünyasının uyumlu olmasına bağlıdır.  

Samimî bir iman, geçici olan dünya hayatının kısalığına aldanmadan, şuurlu ve 

dikkatli bir şekilde kulluk görevini yerine getirmeyi ve sonsuz ahiret hayatına 

hazırlanmayı gerektirmektedir. İçten bir inanç kişiye her an için ölüm gerçeğinin 

farkında olarak hesap gününü hatırlamasına ve daima sorumluluk bilinciyle hareket 

etmesine katkı sağlamaktadır. 

Dünya hayatı inananlar için ihlâs ve samimiyet sınavıdır. Zira Allah Teâlâ, 

kimlerin daha güzel ameller işleyeceklerini, kimlerin ilahî buyrukları içtenlikle yerine 

getireceğini ve kimlerin bunlardan yüz çevireceğini ortaya çıkarmak için ölümü ve 
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yaşadığımız bu hayatı yarattığını bildirmektedir. İşte samimî mü’minler Allah yolunda 

canları ve mallarıyla fedakârlık yaparak içten inanç ve bağlılıklarını teyit 

etmektedirler. Onlar samimiyetin sadece sözle değil aynı zamanda fiille olduğunu 

yaşayarak ortaya koymaktadırlar. Dolayısıyla kişinin, Rabbine karşı sorumluluklarını 

yerine getirirken kulluk bilinciyle çelişen riyâ, ikiyüzlülük, samimiyetsizlik gibi bütün 

etkenleri ortadan kaldırması büyük önem arz etmektedir. İşte kişi, ihlâs ve samimiyeti 

ölçüsünde riyâ, gösteriş, ikiyüzlülük gibi birtakım kötü huy ve davranışlardan 

korunabilmektedir.  

İhlâslı ve samimî kimseler, Hz. İbrâhim’in hayatında olduğu gibi Allah (c.c.) 

için maddî ve mânevî sorumluluklarını yerine getirerek Rablerine olan imanlarını ve 

teslimiyetlerini teyit etmektedirler. Zira onlar, içten ve samimî kulluğun sözde değil 

özde olduğunu bizatihi yaşayarak ortaya koymaktadırlar. Nitekim kişinin davranışında 

tezahür etmeyen, amellerine can vermeyen kuru bir imanla ihlâslı ve samimî bir 

mü’min olunması mümkün görünmemektedir. Nitekim Hucurât sûresinin 15. âyetinde 

de vurgulandığı üzere hayat iman ve ibadettir, inanç ve ameldir. 

İnanç bakımından samimî olmayan kişide nifâk hastalığı gün yüzüne 

çıkmaktadır. İnanç kalbî bir eylemdir. Bu kalbî eylemin ayrıca dil ile söylenmesi 

gerekir. Kalben kabul edilmeyip dil ile ifade edildiğinde iman değil samimiyetin karşıtı 

olan nifâk ortaya çıkmaktadır. İnanç noktasında kişide samimiyet bulunmadığında 

ikiyüzlülük ortaya çıkabilir ki, bu Allah’ı ve insanları aldatmaya çalışmaktır. 

Nifâk, imanda olduğu gibi amellerde de ortaya çıkabilmektedir. İnanç 

yönünden samimiyetsizliği insanların anlayabilmesi çok zor olabilmektedir. Fakat 

amelde bulunan nifâk; samimiyetsizliğin tezahürleri olan gösteriş ve riyâ, ahde riâyet 

etmeme, ticarî hayatta dürüst davranmama vb. şekillerde ortaya çıkmaktadır.  

İnsan; inanç, amel, sabır ve tevekkül gibi hususlarda Yüce Allah’a içten bir 

bağlılıkla yöneldiğinde zikredilen peygamberlerin kıssasında görüldüğü üzere birçok 

ilahî lütuf ve nimetlere kavuşabilir. Diğer yandan sorumluluklarını samimiyetle yerine 

getirmeyenler ise bahçe sahibi kardeşlerin kıssasında vurgulandığı üzere hem 

Rabbinin hoşnutluğunu hem de eldeki nimetleri kaybedebilir. Sorumluluk-samimiyet 
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ilişkisi bağlamında başka bir husus ise insan görevlerini içtenlikle yerine 

getirmediğinde münafıkların bir vasfı olan nifâk sıfatını üzerinde taşıyor olabilir. 

İçtenlikle inanmamış olan münafıklar inanç hususunda şüpheler içerisinde 

bocalayıp durmakta ve iman-küfür ikileminde çizgilerini belirleyememektedir. 

Böylece ahlâkî ilkeleri bulunmadığından yolu şaşırmış bir halde olup tamamen dünya 

menfaatlerine göre hareket etmektedir. Onlar sahte tavır ve davranışlarla toplumda yer 

edinmeyi amaçlarlar. Ancak samimiyetten yoksun oldukları için sürekli tedirginlik 

içinde yaşamakta ve her an bir musibetle karşılaşma endişesi taşımaktadırlar. 

Yüce Allah’a samimiyetle bağlanmak kulun ulaşabileceği büyük lütuflardan 

biridir. Zira Kur’ân’da da ifade edildiği üzere içten bir kulluk sergileyerek Rabbine 

gönülden bağlananlar sapasağlam bir kulpa yapışmakla dinin emrettiği dosdoğru yolda 

bulunmuş olmaktadırlar.  

Cenâb-ı Hakk’a samimiyetle bağlanan insan huzur ve sükûna kavuşmaktadır. 

Rabbine gönülden inanmış kimseler, zorluklar karşısında sabır ile ayakta kalırlar. Hz. 

Musa’ya iman eden sihirbazlar gibi hiçbir yıldırma ve korkutma karşısında boyun 

eğmezler. Samimî kimseler, dünya hayatında insanlar tarafından sevilen ve hayırla 

anılan kimseler olarak gelecek kuşaklara örnek olmaktadırlar. Nitekim Hz. İbrâhim, 

Rabbine karşı içtenliği ve teslimiyeti ile kendisinden sonra gelecek kuşaklara hayırlı 

bir nâm bırakmıştır.  

İhlas ve samimiyeti hayat biçimi olarak benimseyenler, sadece dünya 

hayatında itibar ve nâm sahibi olmayıp sonsuz ahiret yurdunda da çok değerli bir 

konumda ağırlanacaklardır. Onlar peygamberler, şehitler ve sâlih kimselerle cennette 

birlikte olacaklardır. Yüce Kur’ân bu durumu eşsiz bir güzellik ve bahtiyarlık olarak 

anlatır. Bu lütuf ancak ihlâs ve samimiyet üzere olanlara mahsustur.  

Hz. Peygamber’in (s.a.s.) ifadesiyle kişi kalbini şirk, nifâk ve riyâ gibi manevî 

kirlerden arındırır, gönlünü samimî bir imanla doldurursa sonsuz ahiret hayatında 

kurtuluşu elde edebilecektir. O halde bugün insanlığın ihtiyaç duyduğu değerler olan 

ihlâs ve samimiyetin, insanın dünya ve ahiret saadetini tesis eden en önemli bir 

hasletlerden biri olduğunu söylemek mümkündür.  
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