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ÖZET 
 

 

 
AraĢtırmadaki hedef, Kur‟ân‟da yer alan yönetim kavramlarından ilke ve değer mahiyeti 

taĢıyan; adalet, biat, ehliyet, itâat ve Ģuranın tarihi zemini üzerinde durularak; ilgili kavramların tarihi 

süreç içerisinde  nasıl bir mana ve muhteva içerdiğini ve Kur‟ân‟la birlikte nasıl bir değiĢime 

uğradığını ortaya koymaktır. 

 

Bu münasebetle giriĢ bölümünde araĢtırmanın konu, amaç ve yöntemine dair malumat 

verilmiĢtir. I. Bölümde, Kur‟ân‟ın nüzul öncesi dönemine isim olan  Câhiliye kavramının mahiyeti, 

zamanı ve o dönemle ilgili kaynaklar hakkında bilgi verilmiĢtir. 

 

II. bölümde, Câhiliye döneminde Arabistan ve çevresinde hakim olan imparatorluk, devlet, 

Ģehir devletleri ve kabile yapıları incelenmiĢtir. AraĢtırmanın merkezini teĢkil eden III. bölümde, 

Kur‟ân‟da yer alan beĢ temel yönetim kavramının Câhiliye döneminde nasıl bir anlama sahip olduğu 

araĢtırılarak, ilgili kavramların Kur‟ân‟la kazandığı mana  ve mahiyet ortaya konulmaya çalıĢılmıĢtır. 

Sonuç bölümünde ise ilgili kavramların incelenmesi sonucunda ulaĢılan kanaat ve düĢünceler 

serdedilmiĢtir. 

 

 

 

 

  

 

 

 

 

 

Ö
ğ

re
n

ci
n

in
 

Adı Soyadı  Abdullah TURHAN 

Numarası 
 

 128106023003 

 
Ana Bilim / Bilim Dalı 

 Temel Ġslam Bilimleri- Tefsir 

Programı 
 Tezli Yüksek Lisans     

 
 Doktora  X 

Tez DanıĢmanı  Prof. Dr. M. Sait ġimĢek 

 

Tezin Adı 

 

 Câhiliye‟den Kur‟ân‟a Yönetim Kavramlarının Tarihi Semantiği 

   



III 
 

  

ABSTRACT 

 
 

The objective in this study is to emphasize the historical ground of justice, allegiance, 

competence, obedience and council which are the administrative terms possessing base and value in 

the Quran and to show what kind of meaning and content the related concepts contain in the historical 

process and how they have undergone a change with the Quran. 

 

In this regard, some information regarding the subject, aim and method of the research has 

been given in the introduction part. Chapter 1 consists of information concerning the nature, time and 

resources related to pre-revelation of the Quran that is named after Jahiliya (Ignorance). 

 

In chapter 2, the empires, the states, the city-states and tribal structures that dominated 

Arabia and its surroundings during the period of Jahiliya are examined. In chapter 3 which constitute 

the center of the study, it is focused on what kind of meaning the five basic concepts of administration 

in the Quran used to have in the period of Jahiliya, and how the related terms have gained meaning 

and essence with/in the Quran. In the conclusion, the convictions and opinions obtained as a result of 

the research of the related terms are explained. 
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ÖNSÖZ 

Ġnsan tabiat itibariyle medenî bir varlık olarak vasfedilmiĢtir. Cemiyet içinde 

yaĢama zorunluluğu bir kısım ilke ve kurumları da zorunlu hale getirmiĢtir. Klasik 

eserlerde zorlayıcı, hakim gibi sıfatlarla anlatılan bu olgu yönetim erkine iĢaret 

etmektedir. Hz. Peygamber‟in “üç kiĢi de olsa bir yolculuğa çıktığınız zaman birinizi 

baĢkan seçin” tavsiyesi bu yönetim erkinin vazgeçilmezliğine bir iĢaret sayılabilir. 

Ġnsanın Allah ile ve sair insanlarla iliĢkisini tanzim eden ilahi rehberlik 

yönetim alanında da bu fonksiyonunu icra etmiĢtir. Kendisinin  misyonunu hidayet 

olarak tavsif eden Kitab-ı Kerîm için bu durum âĢikârdır. Vahyi ilâhînin bu 

fonksiyonunu çeĢitli ilkeler vaz‟ ederek  icra ettiği görülmektedir. Bu ilkeler evrensel 

olma sıfatını hak eden değerler manzumesidir. Bu manzume içindeki her bir ilke 

kadim zamanlardan modern zamanlara kadar her toplumun yönetimi için 

vazgeçilmez değerler içermektedir. 

Bu değerler evrensel bir mahiyet arzetmekle beraber; bunların nasıl bir algıya, 

nasıl bir toplumsal gerçekliğe, nasıl bir tarihî zemine nâzil olduğunu bilmek de ilgili 

değerlerin mahiyetini daha iyi anlamamıza vesile olmaktadır. Ġnsan zihninin somut 

olgu ve vakıaları daha iyi anlama özelliği; “nerede? Ne zaman? Niçin? Nasıl?” 

sorularına cevap aramaya yöneltir. Değerlerin bu tür somut bilgilerle 

iliĢkilendirilmesi de anlama ameliyesini kolaylaĢtırır. 

Ulûmu‟l- Kur‟ân‟ın bir dalı olan esbâb-ı nüzûl bilgisi bir anlamda bu ihtiyacın 

giderilmesine matuftur. Vahyin somut olgu, olay ve problemlerle ilgili olarak nâzil 

olması onunla muhatap olanlar açısından farklı ve anlamlı bir duruma iĢaret 

etmektedir. Nüzul ortamından uzaklaĢmıĢ olan sonraki muhataplar açısından da 

nüzul ortamıyla ilgili malumat hayatiyet arzetmektedir. Sadece bir lafızla muhatap 

olan sonraki nesiller, bu lafza dair “niçin? Ne zaman? Nasıl?” gibi sorulara zihnen 

muhatap olmaktadırlar.  

Bu çalıĢmada  Kur‟ân‟da ki yönetim kavramlarından adalet, ehliyet, itâat, biat 

ve Ģûrânın Câhiliye‟deki izlerini sürerek ilgili kavramların mahiyetinin anlaĢılmasına 

katkı sağlamak amaçlanmaktadır. Bu kavramların nüzul ortamında nasıl 

anlaĢıldığının ortaya konulması için gayret sarfedilmiĢtir. Bu tarz bir ameliyeyle 
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Kur‟ân‟ın insanlığa getirdiği mesajın içerdiği yönetim ufkunun anlaĢılması umud 

edilmektedir.  

Bu kavramların tarihi zeminin ortaya konulması ameliyesinde Arabistan ve 

çevresinde Câhiliye döneminde cârî olan yönetim anlayıĢ ve uygulamalarının izleri 

de sürülmeye çalıĢılmıĢtır. Burada hakim olan imparatorluklar, devletler, site 

devletleri ve kabile yapıları hakkında malumat izhar edilerek, vahyin nüzul dönemine 

ve Ģartlarına  dair bir çerçeve çizilmektedir. Hususen ilgili yapıların Arap yarımadası 

ve Hicaz bölgesiyle iliĢkisi üzerinde durulmaktadır. 

Kur‟ân‟da yer alan yönetim kavramları çeĢitli çalıĢmalarda ele alınmıĢtır. Bu 

çalıĢmalar genel anlamda literal bir okumaya istinad etmekte lakin ilgili kavramların 

tarihi zemini üzerinde pek durulmamaktadır. AraĢtırmada Kur‟ân‟da ilkesellik 

arzeden adalet, biat, ehliyet, itâat ve Ģuranın tarihi zemini araĢtırılarak bu 

kavramların ibkâ, ıslah ve ibdâ edilen mahiyetleri ortaya konulmaya gayret 

edilmiĢtir. 

Tezin hazırlanmasında gösterdikleri destek ve gayretten dolayı baĢta 

danıĢmanım Prof. Dr. Sait ġimĢek beye, tez izleme komitesinde yer alan ve tüm 

aĢamalarında rehberliğiyle hususi katkı sağlayan Prof. Dr. Harun ÖğmüĢ beye ve Dr. 

Ali Dadan beye, son okumadaki desteği münasebetiyle Doç. Dr. Mesut Kaya beye 

teĢekkürlerimi arz ederim. Ayrıca doktora sürecinin  baĢından sonuna kadar “ne oldu 

doktora?” sorularıyla beni her daim diri tutan tüm dostlara da medyunu Ģükranım. 

                                                                            

   Abdullah TURHAN    

                                                                              Nisan 2019/ Konya 
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1.AraĢtırmanın Konusu 

Kur‟ân‟ın nüzûlünden bugüne kadar geçen yaklaĢık 14 asırlık zaman; bizim 

için Kur‟ân‟daki kelime ve kavramların anlaĢılması ve yorumlanması ameliyesinde  

ek bir kısım malumat elde etmeyi zorunlu kılmaktadır. Bu malumattan ilki 

muhatapların yaĢadığı ortam ve kültür bilgisidir. Bu bilginin  Ģu soruya cevap 

vermesi umulmaktadır: Kur‟ân‟da ki kelime ve kavramlar ilk muhataplarınca nasıl 

anlaĢılmıĢtır? Çünkü o kavramlarla bugün muhatap olan bizlerin, zamanın inĢa ettiği 

daha farklı anlamlar ve zihinlerle kavramlara yaklaĢtığımız âĢikardır. Bugünün 

anlam dünyasıyla bu kavramlara yaklaĢmak ise bizi anakronizme düĢürme tehlikesi 

taĢır. 

Bu problemden kurtulmanın yolu ise mümkün olduğu kadar kavramların nüzûl 

ortamındaki malumat marifetiyle anlaĢılmaya çalıĢılmasıdır. Çünkü kavramların 

taĢıdığı anlamlar, zaman denilen mimar tarafından sürekli Ģekillendirilmektedir. 

 Adâlet, ehliyet, Ģûrâ, biat ve itâat kavramlarıyla Kur‟ân‟ın bir yönetim anlayıĢı 

ortaya koyduğu görülmektedir. Acaba bu kavramlar Câhiliye‟den Kur‟ân‟ın 

öngördüğü toplum düzenine geçilirken nasıl anlaĢılıyordu, daha sonra nasıl anlaĢıldı? 

Nasıl bir anlam hikayesi yaĢandı?  

 Bu tezin temel hedefi Kur‟ân‟da yer alan yönetim ilkelerinin, Câhiliye 

döneminden Kur‟ân‟ın nüzul döneminin sonuna kadar yaĢamıĢ olduğu anlam 

sürecini ele almaktır. 

Öncelikle Câhiliye dönemindeki yönetim olgusu ve ona yön veren temel 

sâiklerin neler olduğu araĢtırılarak o dönemin yönetim açısından bir fotoğrafı 

çıkartılmaya çalıĢıldı.  

 AraĢtırmada, Kur‟ân‟da yönetimle ilgili olduğu düĢünülen bir kısım 

kavramlar incelendi. Ġlgili  kavramlar seçilirken, kavramların ilkesellik arz etmesine, 

değer ifade etmesine ve yönetim olgusuyla doğrudan ilgili olmasına dikkat edildi. Bu 

kriterler dikkate alındığında ise adâlet, ehliyet, Ģûrâ, biat ve itâat kavramlarını 

inceleme kanaatine ulaĢıldı.  

  Bu ilkelerin tespitinde; Kur‟ân‟ın bu ilkelere yaptığı vurgu, Hz. Peygamber‟in 

bu ilkelerle iliĢkisi, ilkelerin güncel değeri, yönetim alanıyla iliĢkisi gibi mülâhazalar 

dikkate alındı. Ayrıca bu konuda yapılan çalıĢmalardaki tespitlerden de 
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faydalanıldı.Her bir kavramın ilgili kriterler açısından taĢımıĢ olduğu anlam ve önem 

ilgili bölümlerde ayrıca izah edilecektir. 

 Ġlgili kavramların Ġslam öncesi Arap toplumu tarafından bilinen ve kullanılan 

kavramlar olduğu görülmektedir. Zaten kendisini müteaddit defa mübîn1 olarak 

niteleyen bir kitabın, onların tanımadığı, anlamadığı kavramlarla hitap etmesi 

düĢünülemezdi. Yine misyonunu hidayet (doğru yolu göstermek, rehberlik ve 

kılavuzluk etmek) olarak belirleyen Kur‟ân‟ın muhataplarına onların âĢina olduğu 

kelime ve kavramlarla yönelmesi doğaldır. 

2. AraĢtırmanın Amacı ve Önemi  

Medenî bi‘t- tab‘ olarak nitelendirilen insan, toplumsal bir hayat yaĢamak 

zorundadır. Bu seçeneğin dıĢındaki arayıĢ, yani münzevî bir hayat, tarih boyunca 

münferit bir vâkıa olmaktan öteye geçememiĢtir. Fakat insanın toplu olarak yaĢama 

zorunluluğu bir kısım problemleri de ortaya çıkarmıĢtır. Bu problemlerin özeti 

sayılabilecek sorular ise Ģunlardır: Ġnsanlar, kendi aralarındaki iliĢkileri nasıl 

düzenleyecekler? Aralarındaki problemleri nasıl çözecekler? 

ĠĢte bu sorulara cevap bulmak amacıyla, insanlar iki temel kuruma ihtiyaç 

duymuĢlardır: Yönetim ve hukuk. Yönetim kendi aralarındaki iliĢkilerin tanzimini 

sağlayan güç ve otorite iken, hukuk ise bu münasebetlerin normatif boyutunu ortaya 

koyan ve meydana gelen sorunlara çözüm üreten müessesedir. Yönetim erkinin 

bulunmadığı bir vasatta hukuktan da söz etmek mümkün değildir. 

Kendi beyanıyla insanlara doğru yolu göstermek ( hidâyet), diğer bir Ģekilde 

ifade edilecek olursa, onların  iliĢkilerini doğru bir Ģekilde tanzim etmek  amacıyla 

gönderilmiĢ bulunan Kur‟ân; bunu gerçekleĢtirmek için hayatın farklı alanlarında, 

insanların Allah ile ve diğer insanlarla münasebetini tanzim etmek amacıyla çeĢitli 

ilkeler ve kurallar vaz‟ etmiĢtir. Bu ilke ve kurallar inanç ve ibadet gibi kiĢinin Allah 

ile iliĢkilerini düzenlerken; diğer taraftan da ahlâk, hukuk, yönetim, ekonomi gibi 

insanlar arası iliĢkilere de yön vermiĢtir. 

Kur‟ân‟da yer alan yönetim ilkeleri geçmiĢten günümüze birçok çalıĢmaya 

konu olmuĢtur. Bu çalıĢmalarda daha çok Kur‟ân metninin tahlili yapılmıĢ, metin 

                                                           
1
 Kur‟ân‟da bu niteleme 11 defa geçmektedir. Nisa 4/174, Mâide 5/15, Yûsuf 12/1, Hicr 15/1, Nahl 

16/89 ve103, ġuarâ 26/2 ve 195, Kasas 28/2, Yasin 36/69, Duhan 44/2. 
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içerisindeki anlam ve bağlantılar üzerinde durulmuĢtur. Buradan da bir kısım 

kavramlar ve ilkeler tespit edilmiĢtir. Ancak bu ilkelerin metin dıĢı bağlamla iliĢkisi 

ve tarihî süreç içerisindeki anlam değiĢimi pek dikkate alınmamıĢtır. 

Bu araĢtırmada Kur‟ân‟ın nüzulünden önceki dönemde Arap yarımadası ve 

çevresindeki imparatorluklar, krallıklar tanıtılmıĢ, o dönemin yönetim olgusunun 

fotoğrafı ortaya konulmaya çalıĢılmıĢtır. Ayrıca Arap yarımadasındaki en önemli 

sosyal kurum olan kabîle ve onun yönetim anlayıĢının da tanıtılması hedeflenmiĢtir. 

Câhiliye dönemi yönetim olguları ve anlayıĢı betimlendikten sonra, Kur‟ân‟ın 

yönetim ilkeleri ortaya konulmuĢtur.  Kur‟ân‟daki yönetim ilkelerinin tespit ve 

muhtevasının belirlenmesinde Vecdi Akyüz‟ün Kur‘ân‘da Siyasal Kavramlar 

kitabından ve tarafımızca yapılmıĢ olan Kur‘ân‘da Yönetim Kavram ve Ġlkeleri isimli 

yüksek lisans tezinden faydalanılmıĢtır.  

Bütün bu veriler dikkate alınarak Kur‟ân‟da vaz‟ edilen yönetim ilkeleriyle 

Câhiliye dönemi yönetim anlayıĢı arasındaki benzerlikler ve farklılıklar vurgulanmak 

istenmiĢtir. Fakat bu amaç gerçekleĢtirilirken, müstakil bir baĢlık altında bunları 

maddeler halinde sıralamak yerine, ilgili baĢlıkların içerisinde gündeme getirilerek, 

metnin kendi akıĢı içinde verilmeye çalıĢılmıĢtır. Böyle bir usûl, araĢtırmanın 

didaktik değil; akademik bir metin olması öngörüsünden kaynaklanmaktadır. 

Câhiliye‟den Ġslâm‟a yönetim olgusunda yaĢanan değiĢim ya da değiĢmeyen 

statik durumun neler olduğu konusu, araĢtırmanın üzerinde durduğu temel 

problemdir. Burada yoğunlaĢılan hareket noktası ise; Kur‟ân‟ın kendinden önceki 

sosyal yapıyı toptan yıkarak yeni bir toplumsal düzen kurduğu kurgusuna dayanan, 

devrimci bakıĢ açısının yanlıĢlığının temellendirilmesidir. Bu tür bir bakıĢ açısının 

toplumsal olgu ve değiĢimi izah etmede yetersiz kaldığı düĢünülmektedir.  

Kur‟ân‟ın 23 yıllık süreçte, ıslahçı bir metod izlediği görülmektedir. Doğru, 

güzel ve faydalı olan anlayıĢ ve uygulamaların ibkâsına, yanlıĢların ıslahına, ihtiyaç 

duyulan yeni anlayıĢ ve uygulamaların da ibdâsına gidilmiĢtir. Yönetim ilkeleri 

açısından bakıldığında bu durumu net olarak görmek mümkündür. AraĢtırmada bu 

iddia müdellel bir Ģekilde verilmeye çalıĢılmıĢtır. 

Bu tarz bir yaklaĢımın Müslümanlar olarak bizlere daha dengeli bir bakıĢ 

açısı kazandıracağı düĢüncesindeyiz. Toptancı bir bakıĢ açısıyla dünün inkarının, 

bugünün ve geleceğin inĢâsına vesile olmayacağı, aksine yaĢanılan hâldeki ve 
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yaĢanılacak istikbaldeki birçok hâdisede sükût-u hayâle neden olacağı kanaatindeyiz. 

Ayrıca insanlık pek çok noktada evrensel değer ve normları tevârüs etmektedir. 

Ġçerisinde birçok yanlıĢ inanç ve uygulamaları içerse de Câhiliye dönemi de bu 

durumdan âzâde değidir. Hz. Peygamber de muhtelif vesîlerle bu duruma vurgu 

yapmıĢtır: 

“Ġnsanlar madenler gibidir. Onların Câhiliye‘de hayırlı olanları, dini 

anladıkları zaman Ġslam devrinde de hayırlıdırlar.‖
2
 

“ - Ey Sâib, Câhiliye‘de yaptığın iyiliklere Müslüman olunca da devam et; 

misâfirini ağırla, yetime ikrâm et, komĢuna iyilikte bulun.‖
3
 

“Câhiliye‘de yapmıĢ olduğun iyilikler vesilesiyle Müslüman oldun”
4
 

3.AraĢtırmanın Yöntemi 

 AraĢtırmada semantik yöntem tercih edilmiĢtir. Kur‟ân‟daki yönetim 

kavramlarının Câhiliye döneminde nasıl anlaĢıldığı sorusuna cevap arandığında 

semantik yöntemin bir türü olan tarihî semantiğin uygun bir yöntem olduğu 

görülmektedir.  

Dilbilimin bir dalı olan semantik, kelimelerin tahliline vesile olmakta, taĢımıĢ 

oldukları anlamların vuzûha kavuĢmasına ve anlam iliĢkilerinin kurulmasına da 

yardımcı olmaktadır. Semantiğin içerisinde yer aldığı Dilbilim Ģu bölümlerden 

oluĢur: Sesbilim (fonetik-fonoloji), Biçimbilgisi (morfoloji), Dizimbilim (syntaxe), 

Anlambilim (semantik), Sözcükbilim (leksikoloji), Sözbilim, Adbilim (Onomastik), 

Yeradıbilim, Lehçebilim (dialektoloji) v.d.
5
 

                                                           
2
 Ebû Abdullah Muhammed b. Ġsmâîl el- Buhârî, Sahîhu‘l- Buhârî, Menâkıb 8, Dâru Ġbni Kesîr, 

Beyrût 1423; Ahmed Ġbn Hanbel, Müsned, thk. Ahmed Muhammed ġakir, Dâru‟l- Hadis, Kâhire 

1416, h.no: 7487-7534, VII/ 292. 
3
 Ahmed Ġbn Hanbel, Müsned, h. no: 15500, XXIV/ 259. 

4
 Buhârî, Zekât 24/1; Ahmed Ġbn Hanbel, Müsned., h.no: 15318.  

5
 Sesbilim:  Ġnsan dilinin seslerinin nasıl meydana getirildiğini, ne gibi nitelikleri olduğunu, ses 

dalgalarıyla nasıl aktarılarak dinleyene nasıl ulaĢtırıldığını, dinleyenin bu sesleri alıĢını, kısacası, dilin 

ve bildiriĢmenin ses yönünü inceleyen bilim dalıdır. Biçimbilgisi: Dildeki kökler, ekler, bunların 

birleĢme yolları, eklerin çeĢitli görevleri incelenerek dilin türeme ve çekim özellikleri, biçimle ilgili 

değiĢik sorunlar üzerinde durulur. Dizimbilgisi: Sözcüklerin tümce içinde sıralanmaları, dillerin tümce 

yapılarının belirlenmeleri, özne-tümleç ve yüklemin bir dildeki sıralanıĢı, adların sıfatlarla bir araya 

geliĢ biçimleri. Sözcükbilim: Dilin söz varlığına, söz hazinesine eğilen ve dildeki öğelerin özellikle 

biçimbilgisi açısından niteliklerini , kökenlerini, tarihsel geliĢmelerini, kısacası baĢlarından geçenleri 

inceleyen bilim dalı. Adbilim: Genellikle her dilde özel ad sayılan öğeler üzerinde duran ve özel 

adların köken bilgisi, tarihsel geliĢme yönünden ve çeĢitli dil ve kültür sorunları açısından inceleyen 

bilim dalı. Lehçebilim: Bir dil içinde, bir dilde ya da dilin yayıldığı değiĢik yerlerde, çeĢitli etkenlerle 
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3.1.Semantik 

 Semantik kelimesi Grekçe bir kelimedir. Semantike-semantikos kelimesi  

“anlam veren, anlamlıyan, anlamını belirten” manalarına gelir. Bir disiplin olarak ise 

semiologie=anlam bilimi anlamına gelir. Bu kavramın Arapça karĢılığı konusunda 

bir mutâbakat yoktur. Kavrama ilmü‘l- ma‘nâ, ilmü‘d- delâle ya da ilmü‘l- vaz‘ 

Ģeklinde karĢılıklar verilmeye çalıĢılmıĢtır.
6
 Türkçe‟de semantik kavramı mânâ ilmi, 

sözlerin mânâsı ve anlambilimi ifadeleriyle karĢılanmaktadır.
7
 

Semantik ilmi, bir disiplin olarak Ģöyle tarif edilmiĢtir: “Kelimeler ve 

önermelerle onların ifade ettiği anlam arasındaki iliĢkiyi inceleyen bilim dalıdır”.
8
 

Palmer, semantik kelimesini, anlambilim için ilk olarak Michel Bre'al‟in (1832-

1915) kullandığını belirtir.
9
 

Semantik, dilin doğrudan doğruya anlam yönüne eğilir. Sesbilim dilin dıĢ 

yönüyle; dil sesleriyle  ilgilenirken, semantik ise dilin düĢünce yanıyla, sesle düĢünce 

arasındaki iliĢkilerle ilgilenir.
10

 

Yılmaz, anlam dünyasının ve anlama fenomeninin ise; dıĢ dünya-insan 

düĢüncesi ve bu ikisi arasında köprü iĢlevi gören dil olgusu ile (dil-zihin-dıĢ dünya), 

anlam ve anlama üçgeni arasında derin bağlantılar oluĢturduğunu belirtir.
11

 

Dolayısıyla semantik, anlam merkezli  çalıĢmalar için kullanılan bir terimdir. 

Izutsu semantik yöntemi, bir dilin anahtar terimleri üzerinde yapılan analitik 

(tahlîlî) çalıĢma olarak tanımlar. Bu çalıĢmanın ise yalnız konuĢma âleti olarak değil, 

bundan daha önemli olmak üzere, kendilerini kuĢatan dünya hakkındaki anlayıĢ ve 

düĢüncelerininde âleti olarak, o dili kullanan milletin dünya hakkındaki düĢüncelerini 

kavramamızı sağlayacağını belirtir.
12

Aynı zamanda Izutsu, semantik sözcüğünün son 

derece muğlak ve ele gelmeyen tarafına da dikkat çeker ve der ki:  

                                                                                                                                                                     
meydana gelen değiĢiklikler ve bir dilin farklı biçimleri inceleyen bilim dalı. Doğan Aksan, Her 

Yönüyle Dil, TDK yay. 2.baskı, Ankara 1998, I/24. 
6
 Abdülkerim Seber, “ Semantik- Delâlet Kavramlarının Mukâyesesi ve Anlambilim Kavramının 

Muhtevasının Tespiti”, Cumhuriyet Üniversitesi Ġlahiyat Fakültesi Dergisi, c. XVII, sayı: 2, s. 97-130. 
7
 Türkçe Sözlük, T.D.K. Ankara 1983, II/1033 

8
 Bedia Akarsu, Felsefe Terimleri Sözlüğü, SavaĢ yay. Ankara 1975, s.7-18 

9
 F.R.Palmer, Semantik: Yeni bir Anlam Projesi, çev. Ramazan Ertürk, Kitâbiyât yay. Ankara 2001, 

s.11-12  
10

 Doğan Aksan, Her Yönüyle Dil, TDK yay. 2.baskı, Ankara 1998, s.30 
11

 Hasan Yılmaz, Semantik Anlama Yönteminin Kur'ân'a Uygulanması, Kurav yay. Bursa 2007, s.112. 
12

 Izutsu Toshihiko, Kur'ân'da Allah ve Ġnsan, trc. Süleyman AteĢ, Yeni Ufuklar neĢ. Ġstanbul t.s., 

s.17. 
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“…..Ve herhangi bir nesnenin semantik etüdünden belli bir tutarlılık ölçüsü 

dahilinde bahis açmak ve söz söylemek isteyen herkes, istese de istemese de, tabiatı 

itibariyle belli ölçüde kuralsız olan pratik bir semantik tanımına müracaât etmek 

zorundadır.”
13

 

Buna rağmen semantiğin temel iĢlevi, bir bütün dünya görüĢünün bir bölümü 

ya da bölümlerini adlandıran anahtar sözcüklerin, kavramsal tahlil yöntemi ile, anlam 

alanının ve kullanımının ortaya konmasıdır. Ġlahiyat veya felsefe gibi alanlarda bu tür 

anahtar kavramlar odak kavramlar olarak isimlendirilir. 

Izutsu,  semantik ilmi açısından Ġslam düĢünce tarihi ve mirasının, bu tür 

anahtar ya da odak kavramların tarihinden, anlam haritası ve hayatından ibaret 

olduğunu, yapılması gerekenin de Ġslam düĢünce geleneğinin kristalleĢtiği ana 

hususları ifade eden odak ve anahtar kavramların, yüzyıllar boyu süren semantik 

açıdan tedrîcî oluĢum sürecinin izlenmesi olduğunu belirtir.
14

 

3.2.EĢzamanlı ( Senkronik) ve Artzamanlı (Diyakronik) Semantik 

 Semantiğin; analytic, structurale, synchronıc, diachronıc (historice) vs. 

Ģeklinde isimlendirilen birçok bölümü vardır.
15

 Özellikle eĢanlamlı (synchronıc) ve 

artzamanlı ( diachronıc) semantik çeĢitleri öne çıkmakta ve bu sebeple de semantik; 

dili anlam yönünden ele alan göstergenin (sema) gösterilen bölümü ya da içeriği, 

eĢsüremli (eĢanlamlı = synchronıc) ve artsüremli (artzamanlı = diachronıc) açılardan 

inceleyen bilim dalı Ģeklinde de tanımlanmaktadır.
16

 

Semantik analiz yöntemi baĢlangıçta, daha çok anlam değiĢimi ve geliĢimiyle 

ilgili çalıĢmalar için kullanılmıĢ daha sonra eĢzamanlı ve artzamanlı olmak üzere 

ikiye ayrılmıĢtır. EĢzamanlı anlambilim, lafızların zaman içerisindeki değiĢimlerini 

dikkate almaksızın, lafzın anlamını hakîkî mânâ, mecâzî mânâ v.b. açılardan inceler. 

Bunun yanısıra kelimeler arasındaki eĢanlamlılık, eĢadlılık, çokanlamlılık gibi 

anlamsal iliĢkileri de ele alır. Bu tür çalıĢmaların temel yaklaĢımı, kelimelerin 

mânâlarını kendi baĢlarına değil de, içinde bulundukları sistemden almaları 

iddiasıdır. 

                                                           
13

 Izutsu Toshihiko, Ġslam DüĢüncesinde Ġman Kavramı, Pınar yay. Ġstanbul ts., s. 276. 
14

 Izutsu Toshihiko, Kur'ân'da Allah ve Ġnsan, s.276. 
15

 Ġsmail Yakıt, “ Semantik Analizler IĢığında Kur‟ân‟da  Reyb ve Yakîn  Kavramları”, Kelam 

AraĢtırmaları I: 2 (2003), s. 49. 
16

 Berke Vardar, Dilbilim ve Dilbilgisi Terimleri Sözlüğü, T.D.K. yay., Ankara 1980, s.21. 
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Diyakronik/Tarihsel semantik olarak da bilinen artzamanlı anlambilim ise 

adından da anlaĢılacağı gibi, kelimeleri zaman içerisinde uğradıkları anlam 

değiĢimleri; yani anlam daralması, anlam geniĢlemesi ve anlam baĢkalaĢması 

açılardan ele alır.
17

 

Diyakronik/Tarihsel semantik, geliĢmeli semantik olarak da isimlendirilmiĢtir. 

Palmer‟in Semantik isimli eserinin önsözünde Ertürk, semantik konusunda yapılan 

çalıĢma ve araĢtırmaların büyük bir bölümünün diyakronik/tarihsel semantik 

çalıĢmaları olduğunu vurgular ve bu çalıĢmalar da anlamın, zaman içerisindeki 

değiĢimi ve geliĢimi konularının  semantik açısından incelendiğini belirtir. Zaten 

semantik terimi de, ilk kez anlam olayı, anlamın tarihsel süreç içerisindeki değiĢimi 

ve geliĢimi ile ilgili konulara iĢaret etmek amacıyla kullanılmıĢtır. Anlam ve anlamın 

yapısından, ne olduğundan ve nasıl oluĢtuğundan, oluĢmasındaki çeĢitli etkenlerden 

daha çok, anlamın tarihi seyirdeki değiĢimi ve geliĢimi ile ilgili hususlar, semantik 

araĢtırmaların merkezinde yer almıĢtır.
18

Aynı zamanda artzamanlılık tarihsel süreç 

içerisinde farklı zaman dilimlerindeki değiĢiklikleri de göz önünde bulundurarak 

yapılan canlı dil analizidir.
19

 

Cündioğlu‟nun da belirttiği gibi zaman, anlamın en kuvvetli bağıdır. Anlam, 

Ģayet zaman bağından ayrılırsa iĢte o zaman artık isteyenin istediği gibi kendisine 

göre yonttuğu, istediği tarafa çektiği bir malzemeye dönüĢür.
20

 Tarihsel semantiğin 

odaklandığı konu anlam değiĢmesidir. Aksan, anlam değiĢmesini Ģöyle tanımlar:  

“Ses bileĢiminin, bir sözcüğün baĢlangıçta bir nesneyi, göndergeyi dile 

yansıttığını, baĢka bir deyiĢle, her bir sözcüğün bir temel anlam öğesini karĢıladığını 

kabul ettiğimize göre, bir sözcüğün zamanla o kavramdan az çok uzaklaĢması ya da 

yeni bir kavramı yansıtması durumudur.”
21

 

Anlam değiĢmeleri Ģu Ģekillerde gerçekleĢir: 

a. Anlam daralması 

b. Anlam geniĢlemesi 

c. Anlam kayması (BaĢka anlama geçiĢ) 

                                                           
17

 Mustafa Karagöz, Dil Merkezli Tefsir ÇalıĢmaları, Otto yay., Ankara 2013, s.353. 
18

 F.R.Palmer, Semantik: Yeni bir Anlam Projesi, trc. Ramazan Ertürk (Mütercim olarak kitabın 

önsözünde), Kitâbiyât yay., Ankara2001, s.11-19. 
19

 Hasan Yılmaz, Semantik Anlama Yönteminin Kur'ân'a Uygulanması, s.69. 
20

 Dücane Cündioğlu, Kurân'ı Anlamanın Anlamı, Tibyan Yay. Ġstanbul 1995, s.107. 
21

 Doğan Aksan, Her Yönüyle Dil, s.211. 
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d. Anlam iyileĢmesi 

e. Anlam kötüleĢmesi
22

 

Bu çalıĢmada, Kur‟ân da yer alan yönetim kavramlarının bir bölümü, yukarıda 

belirtilen diyakronik semantik yöntemde ortaya konmuĢ alanlar dikkate alarak 

incelemeye gayret edilecektir. Fakat her bir kavramda meydana gelen anlam 

değiĢikliği ya da sübutu belirtilirken teknik bir izaha gidilmeyecektir. Kavramlardan 

ne anlaĢıldığı ve hangi anlamların yüklendiği sorunu üzerine odaklanılacaktır.  

3.3. Anlam- Zaman iliĢkisi ve Kur‟ân Yorumu 

Kur‟ân-ı Kerîm açısından anlam değiĢmesi olgusuna bakıldığında, kritik tarihî 

dönemin Câhiliye ismi verilen Kur‟ân öncesi dönem olduğu görülmektedir. Kur‟ân 

bu döneme sık sık atıfta bulunarak; hidâyet hedefini icrâ etmektedir.
23

 

ĠĢte bu hedef onun geçmiĢle bir muhasebe yapmasını, yaĢanılan toplumun algı 

ve olgularıyla yüzleĢmesini gerektirmekteydi. Hidayet talebi bir anlamda nelerin 

niçin değiĢip değiĢmeyeceğine karar verme süreciydi. Bu münasebetle Kurân 

Câhiliye dönemine sık sık vurgu yapmakta ve bu dönemin inançlarını, değerlerini, 

ahlâkî normlarını, hukuk anlayıĢını, yönetim uygulamalarını gündeme 

getirmektedir.
24

 

Kur‟ân‟ı anlama açısından “indiği dönem; iniĢ biçimi ve iniĢ koĢulları, ilk 

muhataplarının sosyo-ekonomik durum ve idârî biçimleri, dini yaĢamları”
25

 hakkında 

bilgi sahibi olmak, ciddi ehemmiyet arzetmektedir.  

Bu çerçevede Kur‟ân‟ın dili olan Arapça‟yı bilmek kadar Kur‟ân âyetlerinin 

tarihî bağlamını yansıtan verileri de bilmek, âyetlerde verilmek istenen Kur‟ân 

mesajını doğru anlama açısından önemlidir.
26

 ġâtıbî, dinin anlaĢılmasında; kendi 

dilleriyle Kur‟ân‟ın nâzil olduğu ümmî Arap toplumunun ma‘hudunun ( örfünün/ 

arka planının) gözetilmesini vazgeçilmez bir gereklilik olarak değerlendirir.
27

 

                                                           
22

 Doğan Aksan, Her Yönüyle Dil, s.213-215. 
23

 Bak. Bakara 2/2, Âl-i Ġmrân 3/138, Enâm 6/88, A‟râf 7/203, Yunus 10/57 v.d. 
24

 Bk. Âl-i Ġmrân 3/154, Mâide 5/50, Ahzâb 33/33, Feth 48/26, 
25

 Mahfuz Söylemez, “Kur‟ân‟ın AnlaĢılmasında Tarihin Etkisi”, Kur‘ân ve  Ġslâmî Ġlimlerin 

AnlaĢılmasında Tarihin Rolü, Ankara Okulu yay., Ankara 2013, s.70.  
26

 ġinasi Gündüz, “Kur‟ân Vahyinin Dinler Tarihi Bağlamı”, Kur‘ân ve  Ġslâmî Ġlimlerin 

AnlaĢılmasında Tarihin Rolü, Derleyen: Mahfuz Söylemez , Ankara Okulu yay., Ankara 2013, s.112 
27

 ġâtıbî, el-Muvâfakât, thk. Ebu Ubeyde Âl-i Selman, 1417/1997, II/ 131. 
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Bu bilgi edinme sürecinde önemli kaynaklardan biri de, vahyin nüzûlüne 

Ģâhitlik eden sahâbîlerin bize aktardığı rivâyetlerdir. Sebeb-i Nüzûl ismi verilen bu 

rivâyetler bize vahiy ortamı hakkında bilgi sunarken hem râvî olan sahâbenin 

düĢünce ve algı dünyasını bize aktarmakta; hem de onu çevreleyen sosyo- kültürel 

atmosfer hakkında bilgi vermektedir. Ayrıca sûrelerin Mekkî ve Medenî oluĢuna dair 

yapılan araĢtırma ve değerlendirmeler de bu kapsamda mütâlaa edilmelidir.
28

 

Tefsir Usûlü kaynakları Sebeb-i Nüzûl ve  sûrelerin Mekkî-Medenî oluĢuyla 

ilgili malumâtı Ulûmu‘l- Kur‘ân ismi verilen, Kur‟ân‟ı anlama ve yorumlama için 

gerekli olan bilgilerin baĢında saymıĢlardır. 

Ulûmu‟l- Kur‟ân konusunda erken dönem kaynaklarından sayılan Bedreddin 

ZerkeĢî‟nin ( ö. 794/ 1392) el- Burhân fî ulûmi‘l- Kur‘ân adlı eserinin ilk konusu 

Sebeb-i Nüzûl bilgisidir. Suyûtî ( ö. 911/ 1505) eseri el- Ġtkân‘a Mekkî- Medenî 

bilgisi ile baĢlamaktadır.  

Kenneth Cragg‟ın Sebeb-i Nüzûl bilgisini “Kur‘ân‘ın tarihî coğrafyası” olarak 

nitelemesi isabetlidir. Craggher kutsal metnin kutsal bir bölgesi ( territory) 

olduğundan hareketle, zaman ve mekanın her kutsal metin için ayrılmaz unsurlar 

olduğunu belirtir. Bu kanâatini de “vahiy insanlarla ve onların yaĢadıkları yerlerle 

ilgilidir ” cümlesiyle açıklar.
29

 

Anlam arayıĢında tarihî bağlamı dikkate almak, tahriften korunmak anlamına 

gelir. Bu tahrif ya geçmiĢi bugünün kavram ve algısıyla okumak anlamına gelen 

anakronizm, ya da geçmiĢi bugünü inĢâ edecek Ģekilde okumak anlamına gelen 

whiggism Ģeklinde tezâhür eder.
30

 Bu durumlardan korunmak ancak tarihî bağlamdan 

kopmamak ve resmin tüm parçalarını dikkate almakla mümkündür. Burada aslolan 

arayıĢ o günün tasvirine dair bize ulaĢan tüm malzemeleri dikkate almak, gözden 

kaçırmamak ve subjektif bir seçiciliğe meyletmemektir.  

“Anakronizmin beraberinde getirdiği açmazlar, fikirlerle olay, zaman ve 

mekan irtibatının kurulabilmesini engellemektedir. Bilgi, üretildiği ortamdan, 

zamandan ve mekandan bağımsız hale gelmiĢtir. Kavramlar, bağlamları, içerikleri 

                                                           
28

 Kenneth Cragge, The Historical Geography of the Qur‘an: A Study in Asbâb al- Nuzûl, Nakl. 

Gözeler Esra, Kur‘ân Ayetlerinin Tarihlendirilmesi, KURAMER, Ġst. 2016, s. 110. 
29

 Kenneth Cragge, The Historical Geography of the Qur‘an: A Study in Asbâb al- Nuzûl, Nakl. 

Gözeler Esra, Kur‘ân Ayetlerinin Tarihlendirilmesi , s.110-111. 
30

 Ġhsan Fazlıoğlu, Kayıp Halka, Papersense yay. Ġstanbul 2015, s. 46-47. 
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ve irtibatlı oldukları zaman ve mekan hesaba katılmaksızın rastgele kullanılır 

olmuĢtur.” 
31

 

Tarihî bugün için yeniden anlamaya çalıĢırken, ciddî bir sınırlılık içerisinde 

olduğumuz ve görece bir bakıĢ açısıyla değerlendirmede bulunduğumuz 

unutulmaması gereken realitedir. Bu realiteyi dikkate alarak bugüne nasıl 

bakacağımız ise önümüzde duran  problemdir.  

Ulukütük,  bu müĢkili aĢmanın  “tarihi vakaların değil vâkıaların tarihi olarak, 

‗olay‘ın süreksizliğinden hareketle, tarihî olayların süreklilik arzeden veçhelerini” 

bulmakla mümkün olacağını iddia etmektedir.
32

 Bunun nasıllığı ile ilgili ise yukarıda 

bizim de ifade ettiğimiz, “bütüncüllük” ilkesini öngörmekte, ayrıca ikili bir okumayı 

tavsiye etmektedir: 

“Bu bağlamda ikili bir okuma yapmamız gerekmektedir. Hem kendi 

geleneğimizi kendi otantik geçmiĢi içinde anlama hem de bugünün bireyleri olarak 

sorunlarımız ve ilgilerimiz kapsamında düĢünce geleneğimizi ve onun kurucu 

düĢünürlerini yorumlamak.”
33

 

3.4. Kavram 

Kavram dilimizde “ kavranılmıĢ Ģey” anlamına gelir.
34

 Bir terim olarak kavram 

ise (Alm. Begrıff, Fr. Concepte, Notion, Ġng. Conception, Ar. Mefhum); “zihinde 

beliren genel ve soyut temsil olarak” ifâde edilmiĢtir. Kelimenin kök anlamı Latince 

conciperea “ anlamak” kelimesine dayanır.
35

 

Zihinde beliren nesneleri, olayları, olgu ve durumları dile getirme gayreti; 

ayrıca ortak özellikleri açısından tanımlama ve ortak bir isimle ifadelendirme çabası, 

kavram kelimesini oluĢturan temel sâiktir. Klasik mantıkçılar bir nesnenin zihindeki 

                                                           
31

 Hasan Onat, “ Ġslam Bilimleri ve Yöntemi açısından Tarihin Anlam ve Önemi”, ( Kur‘ân ve  Ġslâmî 

Ġlimlerin AnlaĢılmasında Tarihin Rolü kitabı içinde, Derleyen: Mahfuz Söylemez ), Ankara Okulu 

yay., Ankara 2013, s.56.  
32

 Mehmet Ulukütük, “ GeçmiĢteki Fârâbî‟yi Anlama Usûlü ÇağdaĢ Fârâbî‟yi Yorumlama Sorunu”, 

Diyanet Ġlmî Dergi, c. 52 sayı: 1, s. 127-128-145. 
33

 Ulukütük, “ GeçmiĢteki Fârâbî‟yi Anlama Usûlü ÇağdaĢ Fârâbî‟yi Yorumlama Sorunu”, s. 145. 
34

 Takiyettin MengüĢoğlu, Felsefeye GiriĢ, Remzi Kitabevi ( 4. Baskı), Ġst. 1988, s. 111. 
35

 Süleyman Hayri Bolay, Felsefî Doktrinler ve Terimler Sözlüğü, Akçağ yay., Ankara 1997 ( 7. 

Baskı), s. 249-250. 
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tasarımına ( tasavvuruna) ya da fikrine ( ide), kavram ismini vermiĢlerdir. Aristo ise 

kavramı, “Objenin tanımının bir kelime ile ifadesidir” Ģeklinde izah etmiĢtir.
36

 

Kavram, kelimelerin değiĢmesiyle değiĢmeyen, zihnin objeleri kavramasına 

veyahut bilmesine aracılık eden fikir ya da mantıkî yapıdır.
37

 Kavram ile hayal 

arasında meydana gelebilecek anlam karıĢıklıklarını izah sadedinde Ģu farklar 

üzerinde durulmuĢtur: Hayal özel ve nitelik boyutu öne çıkan bir tasavvurdur, 

kavram ise genel olup, nesnelerin Ģu ya da bu özelliğini taĢımaz. Misâlen bir sincabın 

hayâli, rengi ve Ģekli ile belirli bir sincabın zihindeki canlanıĢıdır. Sincap kavramı ise 

belli bir sincapı değil tüm sincapları içine alır. Bu sebeple kavram genel ve nesnel 

olmakla birlikte; tümel, tekil, tikel, soyut ve somut olabilir.
38

 

Rosenthal ve Yudin ise kavramı: “Fenomenlerin ve süreçlerin özünün 

bilinmesini, onların asli görünümlerinin ve özelliklerinin (atributes) 

genelleĢtirilmesini mümkün kılan, dünyanın zihinde yansıması formlarından biri” 

olarak tanımlarlar ve kavramın aĢağıdan yukarıya doğru yükselen, tarihsel olarak 

geliĢen; statik, nihâî ve mutlak olmayan, sürekli ilerleyip, geliĢen ve değiĢen bir yönü 

olduğunu belirtirler.
39

 Öner, kavramın mahiyeti ( seçiklik) ve anlam içeriği ( açıklık) 

olmak üzere iki yönü olduğunu belirtir. Açıklığın “bir kavramın her zaman herkeste 

aynı olan yönünü”, seçikliğin ise “ hem fertlere hem de zamana göre değiĢen yönü” 

olduğunu ifade eder.
40

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

                                                           
36

 Necati Öner, Klasik Mantık, AÜĠF yay., Ankara 1982, s. 16. 
37

 Doğan Aksan, Her Yönüyle Dil, III/151. 
38

 Süleyman Hayri Bolay, Felsefî Doktrinler ve Terimler Sözlüğü, s. 249-250. 
39

 M. Rosenthal, P. Yudin, Felsefe Sözlüğü, trc. Aziz ÇalıĢlar, Sosyal yay., Ġst. 1997, s. 263-264. 
40

 Necati Öner, Felsefe Yolunda DüĢünceler, Milli Eğitim Bakanlığı yay., Ġst. 1995, s. 14. 
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1.1.Câhiliye Kavramının Anlam Dünyası 

Bir kavramla ilgili konuĢmadan önce o kavramın anlam Ģemsiyesinin altında 

bulunan kelimeler ve onların anlam dünyasından bahsetmek bir zarûrettir. Câhiliye 

 kelimesinden türemiĢ sınâî bir mastardır. Bu kelimelerin ”جخ٢ِٛ “ kelimesi ”جخ٤ِٛش“

türediği sözcük ise (C-H-L)  ؽ-ٙ-ٍ köküdür. C-H-L kökünün anlamı açıklanırken 

öncelikle ilimden uzak olma, ilmin karĢıtı olma, (nakîzu'l-ilm ya da hilâfü'l-ilm) 

ifadeleri kullanılır. Bu kökten türemiĢ olan cehâlet-mechele; bilgisizce bir eylemde 

bulunmak, michel kelimesi ise; taĢın hareket etmesini sağlayan odun parçası 

(manivela) anlamına gelir.
41

 

Râğıb el-Ġsfahânî (ö.502/1109) C-H-L kökünün üç anlamından bahsederek; 

bunlardan birincisinin kiĢinin bilgiden yoksun olması, ikincisinin bir Ģeye olduğu gibi 

inanmaması, üçüncüsünün ise yapılması gereken bir Ģeyi yapmaması olduğunu 

belirtir.
42

 

Toshihiko Izutsu‟da ( 1914-1993) cehl kavramının üç anlam boyutunu belirtir. 

Bunlardan ilkinin “insanın hareket tarzıyla ilgili olan ve onun dengesini kaybedip, 

iradesine hakim olmaksızın parlayıp öfkelenmesi” olduğunu; ikincisinin ise 

“yaĢanılan bu halin bir semeresi olarak insanın itidalle ve isabetle düĢünme 

kabiliyetini kaybetmesi”; üçüncüsünün ise evvelemirde akla gelen “ilmin zıddı” 

anlamı olduğunu ifade eder.
43

 

Çağrıcı ise câhiliye kelimesinin  farklı anlamlarını kategorize eder: Zihinsel 

anlamımın bilgisizlik; dînî anlamının Ģirk ve putperestlik; ahlâkî anlamının ise kibir, 

                                                           
41

 Ebû Abdurrahman el-Halil b. Ahmed b. Amr b. Temîm el-Ferâhidî el-Basrî, Kitabu'l-Ayn, Dâru'l-

Kütübi'l-Ġlmiyye, Beyrut 2003, c.I, s.270; EbûBekr Muhammed b. el-Hasen b. Düreyd el-Ezdî, 

Cemheratü'l-Lüğa, Dâru'l-Ġlm-i Li'l-Melâyîn, Beyrut 1987, c.I, s.494; Ebû Mansur Muhammed b. 

Ahmed b. el-Ezherî el-Herevî, Tehzîbü'l-Lüğa, Dâru Ġhyâi't-Türâsi'l-Arabî, Beyrut 2001, VI, s.37-38; 

Ebû Nasr Ġsmail b. Hammâd el-Cevherî el-Fârâbî, Es-Sıhâhu Tâcü'l-Lüğati ve Sıhâhu'l-Arabiyye, 

Dâru'l-Ġlm-i Li'l-Melâyîn, Beyrut 1987, 4. Baskı, c.IV, s.1663-1664; Ebu'l-Huseyn Ahmed Ġbn Fâris b. 

Zekeriyyâ el-Kazvînî er-Râzî, Mu'cemu Meqayîsü'l-Lüğa, Dârü'l-Fikr 1979, I/ 489-490;  Ebu'l-Fazl 

Muhammed b. Mekrûm b. Ali Cemâluddîn Ġbn Manzûr el-Ensârî er-Ruveyfi'î'l-Ġfrîqî,  Lisânü'l-Arab, 

Dâru Sadır, Beyrut h.1414, 3. baskı, XI/ 129; Ebu'l-Feyd Muhammed b. Muhammed b. Abdürrezzaq 

el-Huseynî ez-Zebîdî (el müllekkab) bi Murtazâ, Tâcü'l-Arûs min Cevâhiri'l-Kâmûs, Dâru'l-Hidâyet.s., 

c. XXVIII, s.255.  
42

 Râğıb el-Ġsfahânî, Ebu'l-Kâsım el-Huseyn b. Muhammed, el-Müfredât fî Ğarîbi'l-Kur'ân, Dâru'l- 

Ma‟rife, Beyrût 2010, s.209. 
43

 Izutsu Toshihiko, Kur'ân'da Allah ve Ġnsan, s.223-224. 
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kendini beğenme, övünme; öfke, Ģiddet ve saldırganlık ruhu gibi bir çok manâyı 

kapsadığını belirtir.
44

 

Kelimenin öne çıkan diğer bir anlamı ise yukarıda Izutsu‟nun da belirttiği 

zıddu'l-hilm'dir (hilmin karĢıtı). Cehl'in zıddı olan hilm kelimesi ise; itidal hali, 

sükûnet ve sağduyu gibi anlamlara gelir.
45

 Câhiliye Ģiirinde hilmin zıddı olan cehl 

kelimesinin, düĢmana hiçbir sınır tanımadan saldırma anlamında kullanıldığı 

görülür.
46

 Bu anlamıyla da sefeh (düĢüklük), enefe (gurur, ret, tenezzül etmemek), 

hıffet (hafiflik, önemsizlik), gazap kelimeleriyle aynı anlam dünyasında yer alır.
47

 

Bakara sûresi 2/67. âyette yer alan diyalogda Hz.Mûsâ'nın kendilerine ilettiği 

Allah'ın kurban kesme emrine karĢı Ġsrailoğulları'nın: "Sen bizimle dalga mı 

geçiyorsun?" ifadesine, Hz. Musa böyle hafif meĢrep ve Peygamberlik misyonuna 

uygun düĢmeyecek bir davranıĢta bulunmasının cahillik olacağını ifade ederek: 

“Câhillikten Allah'a sığınırım" duasında bulunmuĢtu.
48

 ĠĢte buradaki cahilliğin, 

ilimsizlikten daha çok hilimsizliği iĢaret ettiğine vurgu yapılır ve benzer Ģekilde A'râf 

sûresi 7/199 da yer alan "Affedici ol, iyiliği emret ve cahillerden yüzçevir"
49

 âyetinde 

yer alan cahilliğin, yine Furkan sûresi 25/63 de yer alan "Rahman'ın kulları, öyle 

kimselerdir ki, yeryüzünde tevâzû' içinde yürürler; câhiller onlara bir laf attıkları 

zaman, 'Selâm' derler geçerler"
50

 âyetinde yer alan câhilliğin de hilmden uzak 

davranıĢ haline tekâbül ettiği yorumu yapılmıĢtır.
51

 

Ebû Zer'in (ö.32/653), annesinden dolayı bir arkadaĢını kınadığı bilgisi 

kendisine ulaĢınca Hz. Peygamber 'inde Ebû Zer'e: "Sen de Câhiliyye'den bir hal 

var" uyarısı da kelimenin davranıĢ boyutuna dikkat çekmektedir.
52

 

                                                           
44

 Mustafa Çağrıcı, Kur‘ân‘ın GeliĢ Ortamında Ahlak ve Ġnsan ĠliĢkileri, Kuramer, Ġstanbul 2017, 

s.31-71. 
45

 Ġbn Manzur, Lisânü‘l-Arab, XII/ 146; Ġbn Düreyd el-Ezdî, Cemheratü'l-Lüğa I/ 56. 
46

خلا ٣جِٜٖ ح دذ ػ٤ِ٘خ  ك٘جَٜ كٞم جَٜ حُجخ ٤ِٛ٘  “  ” Bu Ģiir, Amr b. Külsüm et-Tağlebî'nin muallakasında yer 

almaktadır. Ebû Zeyd el- KureĢî, CemheratüEĢ'ari'l-Arab, I/ 414; Ahmet ġevkî Dayf, Târîhu'l-

Edebi'l- Arabî ( el- Asru'l-Câhilî), Dâru'l-Meârift.y. s.39; Ebû Bekr Muhammed b. el-Hasen b. Düreyd 

el-Ezdî, ĠĢtikâk, I/ 494. 
47

 Cevâd Ali, el-Mufassal Fî Târîhi'l-Arab Kable'l-Ġslâm, Bağdat 1987, I/ 15. 
ح هخَ "48 ًٝ َٖ هخَُُٞح أطَظََّخِزُٗخَ ٛضُُ ٤ِِِٛ ُْجَخ َٖ ح ِٓ  َٕ ٞ ًُ ْٕ أَ ِ أَ ٍَ أػَُٞرُ رخِللََّّ " ( Bakara 2/67) 
49 "   َٖ ٤ِِ ِٛ ُْجَخ ِٖ ح أػَْشِعْ ػَ َٝ ُْؼُشْفِ  شْ رخِ ُٓ أْ َٝ  َٞ ُْؼَلْ خُزِ ح " ( A'râf 7/199) 
50 "  ُْ اِرَح خَخؽَزَُٜ َٝ ٗخً  ْٞ َٕ ػ٠ََِ حلْْسَْعِ َٛ شُٞ ْٔ َ٣ َٖ ِٖ حَُّز٣ِ َٔ دْ ػِزخَدُ حُشَّ خَٝ ًٓ َٕ هخَُُٞح عَلا ُِِٞٛ ُْجَخ ح " ( Furkan 25/63) 
51

 Ahmet ġevkî Dayf, Târîhu'l-Edebi'l- Arabî ( el- Asru'l-Câhilî), s.39. 
52 " اٗي حٓشإ ك٤ي جخ٤ِٛش  ", Buhârî, Bâbü'l-Mesâil Min Emri'l-Câhiliyye 1. 
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Câhiliye Ģâirlerinden Düreyd b. Sımme (ö.8/630) savaĢ sırasında kendilerine 

insaflı bir Ģekilde davranan Kinâne‟li bir kahramanı “câhilce davranmayan eĢsiz 

kimse” ifadesiyle övmektedir.
53

 Sahâbe Ģâirlerinden Nâbiga el-Ca'dî'nin de 

(ö.65/685) Hz. Peygamber'in (s.a.v.) huzurunda okuduğu bir Ģiirde cehl kelimesini 

hilm kelimesinin zıddı olarak Ģu Ģekilde kullandığını görmekteyiz: "Ġçinde hilm 

bulunmadığı için cehalette de hayır yoktur"
54

 EbûTalib (ö.619) ise, Ebû Cehil'i 

(ö.2/624) zemmetmek amacıyla söylediği bir Ģiirde, onun kabîlesi Mahzum'u"hilmi 

en az olan kimseler" olarak nitelemektedir.
55

 

Ignaz Goldziher (1850-1921) halîm'in "Sâkin ve sabırlı olmak", câhilâ'nın " 

Sert, kaba yahut pek hoyrat ve nobran olmak " manasına geldiğini ileri sürer ve 

Câhiliye kavramını" barbarlık" olarak tanımlar.
56

 Dolayısıyla C-H-L kökü sadece 

bilgiden yoksun olmayı değil; ahlâkî erdemlerden ve dengeli bir kiĢilik halinden de 

uzak olmayı ifade eder.
57

 

Câhiliye kavramı ise Ģu ifadelerle tanımlanmıĢtır:  

a- Ġslam öncesi yaĢanılan zaman dilimi. Ebu Hayyan el-Endelûsî (ö.745/1344) 

bu tanımın cumhur tarafından kabul gören bir tanım olduğunu ve sahabe tarafından 

da bu Ģekilde anlaĢıldığını belirterek Abdullah b. Abbas'ın (ö.32/653) : "Babamın 

Câhiliye döneminde Ģöyle dediğini iĢittim" 
58

 ifadesini delil olarak getirir. 

b- Ġslam öncesi Arap toplumunun Allah'ı, Peygamberi ve Ģeâir-i diniyye'yi 

tanımaktan uzak; atalarıyla övünerek, kibir ve gurur içinde yaĢadıkları dönem.   

c- Allah'ın hidayetinden yüz çevirme ve Allah'ın hükümleri yerine baĢka 

hükümlere itibar etme hâli. Bu bir dönemsel olgu olmaktan çok, tarihin tüm 

zamanlarında yaĢanabilecek bir durumdur. Nerede böyle bir durum varsa bu vasat 

câhiliye olarak tanımlanabilir. 

                                                           
53

-Afîf Abdurrahman, EĢ‘-ġi‘ru ve Eyyâmü‘l-Arabfi‘l-Asri‘l-Câhilî, Dâru‟l “ ٣خ طخح ٖٓ ٣ي ٓؼِٚ ُْ ٣جَٜ “ 

Endelüs, Beyrut 1984, s.304; el- Eğânî, el- Kütüb, XVI/ 66. 
54

 el-Beyhakî, Ahmed b. el-Huseyn b. Ali b. Musa el-Husrevcirdî el-Horasânî Ebû Bekr, Delâilü'n-

Nübüvveti ve Ma'rifetü Ahvâl-i Sâhibi'Ģ-ġerîa, Dâru'l-Kütübi'l-Ġlmiyye, Beyrut 1405, VI/ 232 
55

 Hattâbî, Ebû Süleyman Hamd b. Muhammed b. Ġbrahim b. el-Hattâb el-Büstî,Ğarîbü'l-

Hadîs,Tah.Abdülkerim Ġbrahim el-Ğarbâvî, Dâru'l-Fikr  h.1402, II/ 173 
56

 I.Goldziher, Muhammedanische Studien, III/ 219 v.d. 
57

 Izutsu Toshihiko, Kur'ân'da Dînî ve Ahlâkî Kavramlar, Ġstanbul 1991, s.61 
58

 Buhârî, Kitâbü'l-Menâkibü'l-Ensâr ( Bâbü Eyyâmi'l-Câhiliyye) hadis no: 3840. Bu hadisin 

içerisinde bulunduğu bâbın giriĢinde Buhârî Ģârihi Ġbn Hacer el-Askalânî (h. 852/ M. 1372)  

Câhiliye‟yi Ġslam‟dan önceki zaman olarak tanımlar. Ġbn Hacer el- Askalânî, Fethu‘l-Bârî ġerhu 

Sahîhi‘l-Buhârî, Dâru‟l-Ma‟rife Beyrut ts., VII/ 149; Ebu Hayyan el-Endelûsî, el- Bahru‘l- Muhît, tah. 

Âdil Ahmed Abdülmevcud, Dâru‟l-Kütübi‟l-Ġlmiyye Beyrut 1993/1413, III/ 94. 
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d- Hidayet ve Nübüvvet gelmeden önceki yaĢanılan durum. Ġnsanların Nebevî 

mesajdan uzak yaĢadıkları dönemler. 

e- Ġnsanların Allah'ın hidayeti gelmeden önceki durumları; ki bu durum onların 

hidayete karĢı bir duruĢ sergilemelerine de vesile oluyordu.
59

 

f- Ġslam'dan önce yaĢanılan fetret zamanı. Daha çok iki peygamber arasında 

yaĢanılan ara dönemi ifade etmek için kullanılmakla beraber; Hz. Ġsa‟dan Hz. 

Muhammed‟in nübüvvetine kadarki süreçte geçen zaman dilimi.
60

 

Yukarıdaki tanımların bir kısmı belirli zaman dilimine;  bir kısmı ise daha çok 

nübüvvet ve vahiyden yoksun olmanın oluĢturduğu olumsuz atmosfere iĢaret eder. 

Cevâd Ali (1907-1987) Câhiliye'nin ilimden uzak olma, okuma ve yazma bilmeme; 

Allah‟ı, Rasûlünü ve Ģeâir‟i- diniyye‟yi tanımama, putlara ibadet etme; neseplerle ve 

haseplerle övünme, kibir ve gurur gibi  kötü ahlakın hakim olduğu dönem Ģeklinde 

üçlü bir anlam grubundan bahisle hem sözlük hem de terim anlamını kapsayan 

kuĢatıcı bir tarifte bulunur: "Sefeh, ahmaklık, gurur, düĢüklük, gazap ve ġeriat'ın 

hükmüne ve ilâhî irade'ye itâat etmeme gibi Ġslam'ın hoĢ görmediği davranıĢların 

tamamının (hâkim olduğu döneme) Câhiliye denir."
61

 

Ġslamî literatürde câhiliye ifadesi, sadece geçmiĢ zamanda yaĢanmıĢ ve bitmiĢ 

bir hadise olarak anlaĢılmamıĢ, hâlen devam eden ve kıyamete kadar da devam etme 

ihtimali bulunan bir olgu olarak anlaĢılmıĢtır. Bu algının oluĢmasında temel zemin, 

Kur'ân'ın Câhiliye kavramına yüklediği anlamdır. Kur'ân bir kısım davranıĢ 

kalıplarını ve düĢünce yapısını câhiliye‟ye ait olmakla nitelemiĢtir. ġinasi Gündüz‟ün 

Câhiliye‟nin dünden bugüne nasıl anlaĢılabileceği konusundaki Ģu tespitleri 

mânidardır: 

“Her ne kadar  Kur'an'ın nüzûlü dönemi Câhiliye Arap toplumundan hareketle 

tarihsel Câhiliyenin bir örneğini tanımlamıĢ olsa da esasen Câhiliye Dönemi 

yalnızca tarihin derinliklerinde kalmıĢ bir gelenek değildir. Zira dayandığı esaslar ve 

karakteristik özellikleri dikkate alındığında Câhiliye tarihin her döneminde varlığını 

sürdüren bir zihniyet bir yaĢam biçimi ve bir gelenek olarakkarĢımıza çıkar Zira  

Kur'an'ın nüzûlü dönemi Arap toplumunundan hareketle dikkat çeken tarihsel 

                                                           
59

 Yukarıdaki tanımlar Büluğu‟l- Ereb‟ten özetle yazılmıĢtır. El- Âlûsî, Mahmûd ġükrî, Bülûğu‘l- 

Ereb fî Ma‘rifeti Ahvâli‘l- Arab, Dâru‟l- Kütübi‟l- Ġlmiyye, Beyrût t.s., s. 15-18. 
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 Halil b. Ahmed, Kitâbu‘l- Ayn, I/270. 
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 Cevâd  Ali, el- Mufasal, I/ 38-40. 
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Câhiliye bizlere teolojik algı ve yaklaĢımları, değer yargıları, hayat anlayıĢı ve 

felsefesi, yaĢam biçimi ve sosyal kurumları itibariyle Câhiliye zihniyetinin bir 

prototipini bir örneğini verir. GeçmiĢten günümüze insanlık tarihi incelendiğinde bu 

prototip, bu örnek yalnızca bundan YaklaĢık 1500 öncesi ile sınırlı değildir; tarihin 

hemen her döneminde yaygın Ģekilde örneklerine rastlanılan bir zihniyettir. Birtakım 

metafizik varlık ve değerler yanında esas itibariyle çıkar ve menfaatlerin yani 

hevanın ve hevesin insan tutum ve davranıĢlarında belirleyici bir üstün olarak ortaya 

çıkması, dolayısıyla ilahlaĢtırılması geçmiĢte olduğu gibi günümüzde de yaygındır. 

Yine tarihin her döneminde olduğu gibi günümüzde de insanlığın içinde yaĢadığı 

toplumsal yapıda sosyal, siyasal, ekonomik ve askeri güç unsurları tarafından temsil 

edilen güce tazime dayalı bir yaĢam biçimini ön plana çıkardığı bilinmektedir. 

Bunun dıĢında insanlığın inanç sisteminde, geleneklerinde ve göreneklerinde yaygın 

Ģekilde görülen sayısız batıl itikatlar bununla irtibatlı kutsallar ve buna dayalı 

davranıĢ biçimleri tıpkı Câhiliye dönemi Arap toplumunda olduğu gibi insanların 

günlük yaĢamlarının önemli bir parçası olarak bugün de varlığını sürdürmektedir.”
62

 

Kur‟ân‟daki bu niteleme müslümanlar tarafından aynen muhafaza edilmiĢ, 

kendi tarihselliklerine uygun düĢen bir kısım davranıĢları ve olguları Câhiliye âdeti 

ya da Câhiliye'ye benzeme olarak tasvir etmiĢlerdir. YaĢadığımız modern dönemin 

çağdaĢ Câhiliye olarak nitelendirilmesi bunun bir örneğidir.
63

 Ayrıca kendinden 

önceki dönemi Câhiliye olarak niteleme, Müslümanlara has bir durum olarak 

görülmemelidir. Örneğin Ġncil de Hz. Ġsa öncesi dönemi, Cehâlet-Câhiliye dönemi 

olarak nitelemektedir.
64

 

1.2. Kur‟ân‟da Câhiliye Kavramı 

Kur‟ân‟da c-h-l köküyle bağlantılı kelimeler 24 yerde geçer. Câhiliye kelimesi 

ise tamamı izafetli bir Ģekilde Medenî olan dört sûrede geçer. Nüzul sırasına göre 

Ģöyle bir tertip söz konusudur: Zanne‘l-Câhiliyye (Âl-i Ġmran 3/154), Teberrüce‘l-
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 ġinasi Gündüz, “Câhiliye Dönemi Arap Putperestliği”,  Câhiliye Araplarının Ġlahları, Ed. M. 

Mahfuz Söylemez, Ankara Okulu yay., Ankara 2016, s. 12-13. 
63

 “Günümüz toplumu  Arap Câhiliyesinden daha katı bir yapı arzeder ve tüm gelenek, sanat, edebiyat 

hatta Ġslam olarak kabul edilen Ģeyler bile Câhiliye yapısı taĢımaktadır”. Seyid Kutup, Yoldaki 

ĠĢaretler, Trc. Ġ. Nuri, Ġhya Yay. 4. Baskı, Ġst. 1980, s. 22-23. 
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 Ġncil, Rasullerin ĠĢleri, XVII/ 30. 
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Câhiliyyeti‘l-ûlâ (Ahzab 33/33), Hamiyyete‘l-Câhiliyye (Fetih 48/26), Hukme‘l-

Câhiliyye ( Mâide 5/50). 

Bu sûrelerin hepsinin Medenî olduğu bilgisi bize Câhiliye kavramının Medine 

dönemi olaylarıyla bağlantılı bir Ģekilde gündeme getirildiğini gösterir. Zâten ilgili 

âyetler genel olarak incelendiğinde de sosyal bir olay ve olgu örgüsü içerisinde 

kavramın ele alındığına Ģahit olmaktayız. Müslüman bir toplum inĢa süreci olan 

Medine döneminde geçmiĢ yanlıĢ düĢünce ve davranıĢ kalıplarının Câhiliye 

nitelemesine maruz kaldığı görülür.  

1.2.1. Zanne‟l-Câhiliyye 

 Bu terkip Türkçe‟ye de geçmiĢ bulunan  zan kelimesi ile Câhiliye kelimesinin 

birleĢimi sonucu oluĢmuĢtur ve  Câhiliye düĢüncesi, zannı Ģeklinde tercüme 

edilebiler.  Zan kelimesi “düĢünce, kanaat, Ģek ile yakîn arasındaki bilgi” 

anlamlarına gelir.
65

 Zanne‟l-Câhiliye terkibinin yer aldığı âyet-i kerîmenin -bir 

önceki âyetle birlikte- meâli ise Ģöyledir:  

٤ْلَا  ٌَ ُِ ٍّْ َـ خ رِ ًّٔ ْْ ؿَ ٌُ ْْ كؤَػَخَرَ ًُ ْْ ك٢ِ أخُْشَح ًُ ٍُ ٣ذَْػُٞ عُٞ حُشَّ َٝ َٕ ػ٠ََِ أدََذٍ  ٝ ُٞ ِْ لَا طَ َٝ  َٕ خ  ارِْ طظُْؼِذُٝ َٓ طذَْضَُٗٞح ػ٠ََِ 

 ُ اللَّّ َٝ  ْْ ٌُ خ أطََخرَ َٓ لَا  َٝ  ْْ ٌُ ُِٕٞكخَطَ َٔ خ طؼَْ َٔ ؽَخثلِشَا هذَْ *   خَز٤ِشا رِ َٝ  ْْ ٌُ ْ٘ ِٓ ش٠َ ؽَخثلِشًَ  ْـ ٘شًَ ٗؼَُخعًخ ٣َ َٓ ِّْ أَ َـ ُْ ْٖ رؼَْذِ ح ِٓ  ْْ ٌُ ٍَ ػ٤ََِْ ْٗضَ َّْ أَ ػُ

ِ ؿ٤َْشَ ح َٕ رخِللََّّ ُّٞ٘ ْْ ٣ظَُ ْٗلغُُُٜ ْْ أَ ظُْٜ َّٔ َٕ أََٛ ِ ٣خُْلُٞ ُ لِلََّّ َِّٚ ًُ شَ  ْٓ َّٕ حلَْْ َْ اِ ْٖ ش٢َْءٍ هُ ِٓ شِ  ْٓ َٖ حلَْْ ِٓ َْ َُ٘خَ  َٛ َٕ ٤َِِِّٛشِ ٣وَُُُٞٞ ُْجَخ َّٖ ح  ُْذَنِّ ظَ

 ًُ  ْٞ َُ َْ َِْ٘خ ٛخَُٛ٘خَ هُ خ هظُِ َٓ شِ ش٢َْءا  ْٓ َٖ حلَْْ ِٓ َٕ َُ٘خَ  خ ًَ  ْٞ َُ َٕ َٕ ُيََ ٣وَُُُٞٞ خ لَا ٣زُْذُٝ َٓ  ْْ ِٜ ْٗلغُِ ْْ ك٢ِ أَ ظذَِ  ْ٘ظُ ًُ  َٖ ْْ ُزََشَصَ حَُّز٣ِ ٌُ ك٢ِ ر٤ُُٞطِ

 ُ اللَّّ َٝ  ْْ ٌُ خ ك٢ِ هُُِٞرِ َٓ ضَ  ذِّ َٔ ُ٤ُِ َٝ  ْْ ًُ خ ك٢ِ طُذُٝسِ َٓ  ُ ٤ُِزَْظ٢ََِِ اللَّّ َٝ  ْْ ِٜ ؼَخجِؼِ َٓ َُ ا٠َُِ  ُْوظَْ ُْ ح ِٜ ذُٝسِ ػ٤ََِْ اْ رزَِحصِ حُظُّ   ػ٤َِِ

 “ Hani siz kimseye bakmadan (Uhud‟dan) uzaklaĢıyordunuz da Rasûl, 

arkanızdan çağırıyordu. Allah sizi, keder üstüne kederle cezalandırdı. (Allah‟ın sizi 

bağıĢlaması) Elinizden gidenle, baĢınıza gelene üzülmemeniz içindir. Allah 

yaptıklarınızdan haberdardır. Sonra kederin ardından sizin üzerinize güvenlik, uyku 

indirdi ki, o sizden bir grubu örtüyordu (Yani görevi yerine getirmenin güvenliği ile 

rahat uyuyorlardı.). Bir grup da kendi dertlerine düĢmüĢler, Allah hakkında Câhiliye 

dönemi zannı gibi, haksız bir zanna kapılmıĢlar ve „Bu iĢten bize bir Ģey varmı?‟ 

diyorlar. De ki,‟ĠĢlerin hepsi Allah‟a aittir.‟ Sana açıklamadıklarını kendi içlerinde 

gizliyorlar.‟Bu iĢte bizim bir Ģeyimiz olsaydı burada öldürülmezdik‟ diyorlar. De ki:‟ 

ġayet sizler evlerinizde olsaydınız, ölüm kendisine yazılanlar öldürüleceği yere çıkıp 
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 Ġbn Manzûr, Lisânü‘l- Arab, XIII/ 272- 273. 
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gidecekti.‟ Bu, Allah‟ın göğüslerinizdekini imtihan etmesi ve kalplerinizdekini 

temizlemesi içindir. Allah kalplerde gizleneni hakkıyla bilir.”( Âl-i Ġmran 3/153-154) 

Âyetlerde Uhud Gazvesi sırasında meydana gelen olaylardan bahsedilmektedir. 

Ġbn HiĢam (ö. 218/833) Âl-i Ġmran suresinde yer alan 60. âyetin Uhud‟da nâzil 

olduğunu belirtir.
66

 Uhud‟da yaĢanılan mağlubiyet sonrasında Ġslam ordusunda bir 

kısım sıkıntılar yaĢanmıĢtır. “Galibiyetin annesi çoktur, lakin mağlubiyet yetimdir” 

sözünü anımsatacak bir savaĢ muhasebesi yapılmakta, Abdullah b. Selül (ö. 9/ 631) 

ve ekibi bu mağlubiyeti üzerlerinden atarak Hz. Peygamber ve arkadaĢlarını itham 

etmektedirler. Bu ithamlarına dayanak olarak da Uhud savaĢının bir meydan savaĢı 

değil, Medine‟de kalarak bir müdafaa savaĢı Ģeklinde yapılması gerektiği 

tekliflerinin kabul görmemesini ileri sürmektedirler ve bu meyanda; “ savaĢtaki 

mağlubiyetin sorumlusu biz değiliz ve ayrıca elimize geçen herhangi bir dünyalık 

menfaat de yok” anlamında yorumlanabilecek olan “ش٢َْء ْٖ ِٓ شِ  ْٓ َٖ حلَْْ ِٓ َْ َُ٘خَ  َٛ َٕ   ”٣وَُُُٞٞ

ifadesini kullanmaktadırlar.
67

 

Kur‟ân onların savaĢ sonrası yaptıkları bu yersiz, Allah‟ın takdirini hiç hesaba 

katmayan ve sorumluluk bilincinden uzak anlayıĢ ve düĢünce tarzını zanne‟l-

câhiliyye olarak nitelemektedir. Ġslam‟ın öngördüğü bir inanç ve düĢünce değiĢimini 

gerçekleĢtiremeyen bu kimseler Câhiliye dönemine nisbet edilmektedirler. 

1.2.2. Teberrüce‟l-Câhiliyyeti‟l-Ûlâ 

Hendek savaĢı ve Benî Kureyza gazvesinden sonra nâzil olduğu rivayet edilen 

Ahzâb suresi 33/33. âyetinde Peygamber hanımlarına hitaben “  طزشجٖ طزشؽ حُجخ٤ِٛش ٝلا

 ifadesi kullanılmaktadır. Ġlgili âyet grubu incelendiğinde (Ahzab 33/28-35) ”حلا٠ُٝ

Peygamber hanımlarına (Bu sırada Hz.Peygamber (s.a.v.)‟in eĢleri: Hz.Sevde, 

Hz.AiĢe, Hz.Hafsa ve Hz.ÜmmüSeleme‟dir)  uyarılarda bulunulmaktadır: 

أَ  َٝ خسَ  ًَ آط٤ِ٘خَُضَّ َٝ لَاسَ  َٖ حُظَّ ْٔ أهَِ َٝ ٤َِِِّٛشِ حل٠َُُْْٝ  ُْجَخ ؽَ ح َٖ طزََشُّ جْ لَا طزَشََّ َٝ  َّٖ ٌُ َٕ ك٢ِ ر٤ُُٞطِ هشَْ خ َٝ َٔ سَعَُُُٞٚ اَِّٗ َٝ  َ َٖ اللَّّ ؽِؼْ

ِٛذَ  ُ ٤ُِزُْ ٤ِٜشًح٣ش٣ُِذُ اللَّّ ْْ ططَْ ًُ ٣طَُِّٜشَ َٝ ُْز٤َْضِ  ََ ح ْٛ جْظَ أَ خُشِّ ُٔ ٌُ ْ٘ ػَ  
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 Ġbn HiĢâm, Ebû Muhammed Cemalüddin Abdülmelik b. HiĢâm b. Eyyûb el-Himyerî, es- Sîretü‘n-
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Muhammed et- Tayyib, Mektebetü Nezâr Mustafâ el- Bâz, Mekke 1417/1997, III/ 790-794 



21 
 

  

“Evlerinizde oturun, eski Câhiliye âdetinde olduğu gibi açılıp saçılmayın. 

Namazı kılın zekâtı verin, Allah‘a ve Rasûlüne itâat edin. Ey Ehl-i Beyt! Allah sizden, 

sadece günahı gidermek ve sizi tertemiz yapmak istiyor.”( Ahzab 33/33) 

Âyette“ teberruce‘l-cahiliyyeti‘l-ûlâ” tamlaması kullanılmaktadır. Teberruc 

ifadesi ne anlama gelmektedir? Cahiliyyeti‘l-ûlâ hangi zamana tekabül etmektedir? 

Teberruc kelimesinin kökü olan د -س-ؽ kökü “bâriz ve yüksek olan her nesne” 

için kullanılan bir ifadedir. Bu sebeple kuleye burç, yüksekliği ve denizdeki 

heybetinden dolayı yelkenli gemiye bârice denmiĢtir. Aynı Ģekilde beyazının 

kapladığı alan büyük olan göze de el-berac ismi verilmiĢtir. Teberruc kelimesi ise 

kadının zinetini ve güzelliklerini erkeklere  izhar etmesi olarak tanımlanmıĢtır.
68

 

Tefsir kaynaklarında ise teberruc‟ün mahiyeti üzerine çeĢitli yorumlar 

yapılmıĢtır. Taberî‟nin (ö.310/923) konuyla ilgili bize aktardığı bilgileri Ģu Ģekilde 

özetleyebiliriz: 

1. Kadının yüzünü ve câzibesini insanların önünde göstermesi (Ebû Ubeyde, 

Müberred), 

2. Takılarını ve zinetini baĢkalarına göstermesi (Mukâtil), 

3. YürüyüĢü, endamı ve iĢvesi ile dikkat çekip kendini göstermesi (Mücâhid, 

Katâde, Ġbn Ebi Nuceyh). 

Mücâhid‟in(ö.103/721) “kadınların kendilerini göstermek amacıyla erkekler 

arasında gezinmeleri”, Ferrâ‟nın (ö.207/822) “kadınların Hz. Ġbrahim zamanında 

bedeni tam örtmeyen yarı çıplak vaziyette elbise giymeleri”, Mukâtil‟in (ö.150/767) 

“GevĢek bir baĢörtüsüyle baĢlarını örterek, küpelerini kolyelerini ve göğüslerini 

izhar etmeleri” tarzındaki açıklamaları kavramın mahiyetini vuzûha 

kavuĢturmaktadır.
69

 

Cahiliyyeti‟l-ûlâ ifadesinin tekâbül ettiği zamanla ilgili olarak; Taberî, Hz. 

Âdem ve Hz. Nuh arasında yaĢanılan zaman, Hz. Nuh ile Hz. Ġdris arasındaki zaman, 

Hz. Ġsa ile Hz. Muhammed arasındaki zaman Ģeklindeki yorumları aktarır.
70

Âyetin, 

yaĢanılan, etkisi devam eden bir vakıadan bahsediyor olmasından hareketle 

kavramın; Araplar arasında putperestliğin yayıldığı, Hz. Ġbrahim‟in tevhid 
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mesajından uzaklaĢıldığı ve  Ġslam‟a değin devam eden bir sürece tekabül ettiğini 

söyleyebiliriz.   

1.2.3. Hamiyyete‟l-Câhiliyye 

 ُْ ِٜ لشَُٝح ك٢ِ هُُِٞرِ ًَ  َٖ ََ حَُّز٣ِ َٖ  ارِْ جَؼَ ٤ِ٘ ِٓ ئْ ُٔ ُْ ػ٠ََِ ح َٝ  ِٚ ٤ٌِ٘ظََُٚ ػ٠ََِ سَعُُِٞ ُ عَ ٍَ اللَّّ ْٗضَ َ ٤َِِِّٛشِ كؤَ ُْجَخ ٤َّشَ ح ِٔ ٤َّشَ دَ ِٔ حُْذَ

خ ًٔ َِّ ش٢َْءٍ ػ٤َِِ ٌُ ُ رِ َٕ اللَّّ خ ًَ َٝ َِْٜٛخَ  أَ َٝ خُٗٞح أدََنَّ رِٜخَ  ًَ َٝ  ٟ َٞ شَ حُظَّوْ َٔ ِِ ًَ  ْْ ُٜ َٓ ُْضَ أَ َٝ  

“O zaman inkâr edenler, kalplerine taassubu (hamiyyet), Câhiliye taassubunu 

(hamiyyetini) yerleĢtirmiĢlerdi. Allah da elçisine ve müminlere sükûnet ve güvenini 

indirdi, onların takva sözünü tutmalarını sağladı. Zâten onlar buna lâyık ve ehil 

kimselerdi.” ( Fetih 48/ 26) 

Fetih suresi 48/26. âyette Câhiliye kelimesi hamiyyet kelimesiyle terkib 

oluĢturmuĢtur. Hamiyyet kelimesi sözlükte “gurur, kibir, öfke, nefret, asabiyet” gibi 

anlamlara gelmektedir.
71

 Râğıb el-Isfahânî (ö. 502/ 1108) hamiyyeti “kuvve-i 

gadabiyyenin kabarıp çoğalması” Ģeklinde tanımlar.
72

 Kelimenin “namus gayretiyle 

kızmak ve bir Ģeylerden arlanarak istinkâf etmek” anlamı da vardır.
73

 

Elmalılı (1878-1942) Câhiliye hamiyyetini yerinde olmayan mânâsız hamiyyet 

yahut hakkı kabule mâni olan hamiyyet Ģeklinde yorumlamıĢtır.
74

 ZemahĢerî ( ö. 538/ 

1144)âyettekihamiyyet ifadesinin inkarcıların gurur ve kibirine,  sekînet kavramının 

ise müminlerin vakar ve sebatlarına iĢaret ettiğini belirtir.
75

 

Hudeybiye musâlahası müteâkibinde inzal olduğu beyan edilen bu âyetler; 

yaĢanılan süreçte müĢriklerin ortaya koyduğu tavrı ve müslümanların tepkilerini 

anlatmaktadır. Umre niyetiyle Mekke‟ye yönelen Müslümanlar cârî Arap âdetine de 

aykırı olarak müĢrikler tarafından engellenmiĢlerdi. Bu engellemeye, Bedir‟de 

kaybettikleri yakınlarının kin ve intikamını alma, putlarına olan sadakatlerini isbat 

etme gibi mazeretler bulmuĢlardı. Ayrıca Resulullah (s.a.v.) ve arkadaĢlarının 

Mekke‟ye girecek olmalarını Araplar arasındaki Ģöhretlerine halel getirecek, 

gururlarını kıracak bir durum olarak görüyorlardı. Âyet-i kerîme bu vasatı 

anlatmaktadır: 
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“O zaman inkâr edenler, kalplerine taassubu (hamiyyet), Câhiliye taassubunu 

(hamiyyetini) yerleĢtirmiĢlerdi. Allah da elçisine ve müminlere sükûnet ve güvenini 

indirdi, onların takva sözünü tutmalarını sağladı. Zâten onlar buna lâyık ve ehil 

kimselerdi.” ( Fetih 48/ 26) 

Bu engellemenin devamında müĢriklerle yapılan Hudeybiye musâlahası 

sırasında yaĢanan bir kısım olaylarda ( Besmele yazılırken ―Rahman ve Rahim‖ 

ifadelerine karĢı çıkmaları, ―Allah‘ın elçisi Muhammed‖ tabirini sildirmeleri gibi) 

Câhiliye hamiyyeti kapsamında değerlendirilmiĢtir.
76

 

YaĢanılan bu süreçteki tüm bu davranıĢ ve anlayıĢ tarzını hamiyyete‟l-câhiliye 

olarak nitelendirebiliriz. Muhammed Esed‟in ( 1900-1992) “hakikati inkara 

ĢartlanmıĢ olanların kalplerinde taĢımıĢ oldukları küstahça bir büyüklük duygusu”
77

 

tesbitinin Câhiliye hamiyetini doğru tanımladığı kanaatindeyiz. 

Ġbn Sa‟d‟ın aktardığı Ģu olay hamiyyete‟l-câhiliyye‟nin somutlaĢmıĢ Ģekli 

gibidir:  

“Yemen hükümdarlarından biri olan Vâil b. Hucr el-Kayl, Hz. Peygamber‘e 

Müslüman olarak geldiğinde, Resulullah onu ağırlamasını Muâviye‘ye emreder.O da 

Vâil‘i Harre‘de bir eve indirir. Yolda giderken Muâviye‘nin ayakları kum 

sıcaklığından yanınca ondan kendisini terkisine almasını ister. O ―sen 

hükümdarların terkisine binecek adam değilsin!‖ der. Muâviye, bu defa giymek için 

ayakkabılarını isteyince o, ― Yemen halkı, tebaadan birinin hükümdar ayakkabısı 

giydiğini duymadı!‖ veya ― Hayır, sen giyersen, onu ben giymem, ama istersen 

devemi sana gölgelik yapayım gölgesinde yürü!‖ der. Muâviye sonra Resulullah‘a 

bunu anlatınca, Resulullah ―Onda Câhiliye gururundan bir gurur kalmıĢtır‖ 

buyurur.”
78

 

1.2.4. Hukme‟l-Câhiliyye 

 kökünden türemiĢ olan hükm masdarı Kur‟ân‟da farklı formlarda ح ى ّ

(hukmuhu,hukmihî,hukmen,lihukmihim) 30 defa geçmektedir. Hukme‘l-Câhiliyye 

terkibi ise sadece bir yerde Mâide sûresi 5/50.  âyette geçmektedir. Hükm kelimesi 
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sözlükte, “ilim, anlayıĢ ve kazâ” anlamlarına gelmektedir.
79

Hukme‘l-Cahiliyye 

terkibinin geçtiği âyetin meâli ise Ģöyledir: 

 َٕ ٍّ ٣ُٞهُِ٘ٞ ْٞ خ ُوَِ ًٔ ٌْ ِ دُ َٖ اللَّّ ِٓ  ُٖ ْٖ أدَْغَ َٓ َٝ  َٕ ٞ ُـ ٤َِِِّٛشِ ٣زَْ ُْجَخ َْ ح ٌْ  أكَذَُ

“Yoksa onlar ( Ġslam öncesi) Câhiliye kanunu mu ( hukme‘l-cahiliyye) 

istiyorlar? Ġyi anlayan bir topluma göre, hükümranlığı Allah‘tan daha güzel kim 

vardır?” ( Mâide 5/50) 

Ġlgili âyetin sebebi nüzûluna dair gelen rivayetleri Ģu Ģekilde özetleyebiliriz. 

Rivayetlerin ilkine göre içlerinde Ka‟b b. Esed, Abdullah b. Sûriyâ ve ġa‟s b. 

Kays‟ın da aralarında bulunduğu Yahudi ileri gelenleri Hz.Peygamber‟i (s.a.v.) 

denemek amacıyla gelirler ve ihtilaf ettikleri bir meselede kendi lehlerine karar 

vermelerini isterler. Hz. Peygamber bu talebi reddeder ve bunun üzerine yukarıdaki 

âyet iner.
80

 

Benî Nâdir ve Benî Kureyza Yahudileri diyetle ilgili bir problemlerini 

Hz.Peygamber‟e getirirler. Hz.Peygamber‟in, iki tarafın da eĢit diyet vermesi 

gerektiği kararına; Benî Nâdir Yahudileri itiraz ederler ve kendilerinin Benî 

Kureyza‟dan daha üstün olduğunu iddia ederek, diyette eĢit tutulmalarını Câhiliye‟de 

câri olan adet ve anlayıĢlarına aykırı bulurlar. ĠĢte Kur‟ân, onların bu üstünlük 

iddialarını ve ayrıcalıklı muamele talebini hukme‟l-cahiliyye olarak nitelemiĢtir.
81

 

Yukarıdaki her iki olayda da Yahudiler adâletin tecellisi arayıĢında olmayan, 

kendi menfaat ve faydalarına göre hüküm talep eden bir güruh olarak tavsif 

edilmektedir. Onların bu tip bir talep ve tutum içerisinde bulunmaları Câhiliye‟de 

oluĢmuĢ hukuk anlayıĢının bir tezahürü olarak görülmektedir. Medine Ġslam 

Devletinin hem baĢkanı hem hâkimi konumunda olan  Hz. Peygamberden de bu 

anlayıĢ ve uygulamayı onaylamasını istemektedirler. Hz. Peygamber bu talebi 

reddetmiĢ; Kur‟ân ise adâleti kendi yarar, menfaat ve asabiyetlerine göre tarif etme 

giriĢimlerini Câhiliye döneminin geride kalmıĢ bir kanunu (hukme‟l-cahiliyye) 

olarak tanımlamıĢtır.  
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1.3. Câhiliye'nin Zamanı 

Câhiliye'yi herhangi bir zamanla kayıtlamaksızın; "Ġslâmî değerlerin 

yaĢanmadığı ortam ve zaman olarak" ifade etmek mümkündür. Ancak Hz. 

Muhammed (s.a.v.)'in risaletinden ve Kur'ân'ın nüzûlünden önceki zamandan bahisle 

bir Câhiliye döneminden bahsettiğimizde ise bir tarihten bahsetme zarureti ortaya 

çıkar. 

Mahmud ġükrî el-Âlûsî'nin (1857-1924) "iki peygamber arasındaki dönem" 

tanımı yaklaĢık altı asırlık  geniĢ bir zaman dilimine tekabül etmektedir.
82

 Ancak 

Câhiliye bilgisinin en önemli kaynağı olan Câhiliye Ģiiri dikkate alındığında ise 

yaklaĢık iki yüzyıllık bir zaman diliminden bahsetmek durumunda kalırız. 

Elimizdeki Câhiliye Ģiirine dair malzemeler en geç mîlâdî IV. yüzyıla kadar 

götürülebilmektedir.
83

 Bu malzemelerin Ġslam öncesi iki yüzyıllık bir zamana 

dayanması Câhiliyenin de bu zamanda baĢladığı anlamına gelmez, ancak Câhiliye 

dönemine dair Ģiirle müdellel bir iddiada bulunabilmemiz için bu tarih bir anlam 

ifade edebilir.  

Bu noktada üzerinde durulması gereken önemli bir husus da, Câhiliye'ye dair 

konuĢurken, hangi bilgi kaynaklarından faydalanacağımız meselesidir. 

1.4.Câhiliye Dönemine Dair Bilgi Kaynakları 

Yazının çok kullanılmadığı, kağıdın bulunmadığı dolayısıyla da bilginin 

toplanması ve paylaĢılmasının çok zor olduğu bu zaman dilimine dair bilgi 

kaynaklarımızın da sınırlı olduğu görülmektedir. Ancak sınırlı da olsa bir kısım bilgi 

kaynaklarının bulunduğu da bir hakikattir. Watt ve Çağrıcı,  Câhiliye dönemini 

anlamada en derinlikli metodolojinin; Kur‟ân, Hadis, Câhiliye Edebiyatı ve 

geleneksel diğer anlatımların katkılarıyla birbirini tamamlayan kaynaklardan 

faydalanmakla gerçekleĢeceğini belirtirler.
84

 

1.4.1. Kitâbeler, Anıtlar ve Arkeolojik bulgular 

Câhiliye dönemine dair yazılı kaynaklardan bir bölümünü de kitâbeler, anıtlar 

ve arkeolojik bulgular oluĢturmaktadır. Bu tür eserlerin iki temel kaynağı 
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bulunmaktadır: Bunlardan ilki, Âsurî ve Bâbilî gibi Arapça olmayan eserler, ikincisi 

ise Arabistan‟ın farklı bölgelerinde ve bunlara komĢu coğrafyalardaki Arapça 

eserlerdir.   

Bulunan arkeolojik malzemeler Arap memleketlerinin, Paleolitik çağdan
85

 

itibaren insanların yaĢadığı topraklar olduğunu gösteriyor.
86

 Arabistan‟daki insan 

varlığı, milattan önce 3000-3500 yılları arasındaki Arabistan‟a ait olmayan 

kitâbelerle de teyit edilmiĢ bulunmaktadır. Bugüne kadar bilinen en eski Arapça 

kitâbe ise, Ģarkî Havran‟da bulunan Nemârâ kitâbesi olup, Bosra devrinin 223.yılı 

(m.ö. 328) tarihini taĢır ve bu kitâbenin bir kralın mezartaĢı olduğu belirtilir. XIX. 

asır ortalarında henüz pek fakir olan kitâbe malzemesi (Ģu anda 2000 kadar kitâbe 

mevcuttur) Joseph Halevy (1827-1917)  ve Eduard Glaser‟in (1855-1908) seyahatleri 

ile zenginleĢmiĢtir.
87

 

J. Halevy Yemen‟de Sebe yazıtlarını bulmak için çalıĢmalar yaptı ve 800 

yazıttan oluĢan bir koleksiyon sundu, Uhdûd denilen eski Necran bölgesinde de bir 

kısım arkeolojik çalıĢmalarda bulundu.
88

 Glaser ise Yemen‟in içlerine yaptığı dört 

yolculukta Sebe ve Himyerî dilleriyle yazılmıĢ birçok bulguya ulaĢtı. Ayrıca Kataban 

diliyle yazılmıĢ bir kısım taĢ kitâbeleri de elde ederek bunları Batı‟daki müzelere 

gönderdi.
89

 

Bulunan arkeolojik malzemelerin daha çok Ģahsi malumat ifade eden ve 

muayyen bir bölgeye hitap eder tarzda olduğu belirtilir. Bu yönüyle de Arapların 

siyâsî, ictimâî, dînî ve ilmî hayatıyla ilgili malumat vermekten uzak olduğuna dikkat 

çekilir. Bu konuda yoğun malzeme barındıran Güney Arabistan‟daki malzemelerin 

de bu mahiyette eserler olduğu ifade edilir. 

 Bu hakikatle beraber güneyde meydana gelen savaĢlara, iktisâdî 

düzenlemelere ve kralların kendi aralarındaki münasebete delalet eden bir kısım 

arkeolojik bulgulara da rastlanmıĢtır. Glaser Me‟rib yakınlarında bölge halkının 
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Belkıs‟ın sarayı dediği, aslında bir mabed olan büyük surlarla çevrili yapının 

kalıntılarını ve Sebe seddi ile Arim su kanallarını inceleyerek çeĢitli çalıĢmalarda 

bulunmuĢtur. Bu çalıĢmalar sayesinde Sebe medeniyetine dair ciddi bir malumat 

oluĢmuĢtur.
90

 

1.4.2. Tevrat 

Tevrat, Arabistan‟da yaĢayan “ Amâlika” (En eski Arap kabîlesi) kavmini, “ 

kavimlerin ilki” olarak belirtir,
91

 bu kavmin hem baĢkalarıyla hem de kendi içlerinde 

sürekli savaĢtıklarını belirtmek için “onların eli herkesin üstünde, herkesin eli de 

onların üstünde”
92

 ifadesini kullanır. 

 Anayurtlarının ise Akabe körfezi ile Lut gölü arasında yer alan Edom ülkesi 

olduğunu ifade eder.
93

 Eski Ahid‟in diğer kitaplarına göre de Amâlika‟nın yayıldığı 

sahanın Lut gölünün batısındaki Necef çölünden itibaren Mısır‟a kadar Sînâ 

yarımadası ve Necid dâhil Kuzey Arabistan‟ın tamamı olduğu belirtilir. Tevrat 

kelimeyi Ģahıs ve kavim adı olarak yirmi dört defa zikreder ve Yahudi milletinin 

ezeli düĢmanı olduğunu belirtir.
94

 

1.4.3. Lâtînî, Yunânî ve Süryânî kaynaklar 

 Yunan ve Roma kaynaklarında da Arapların savaĢçı karakterine atıfta 

bulunulur ve onların hürriyete olan düĢkünlüklerinden bahsedilir. Misalen Herodot 

(m.ö. 425.) Arapları hürriyet perver olarak niteler ve bu uğurda verdikleri 

mücadeleden bahseder.
95

 Çiçero (m.ö. 43), Strabon ( m.ö. 43), Batlamyus‟un ( ö.168)  

eserlerinde de Arapların yaĢadıkları coğrafya ve hususiyetlerinden bahsedildiği 

görülür. 

1.4.4. Ġslâmî Dönem Arapça Kaynaklar 

Ġslam‟ın temel kaynağı olan Kur‟ân-ı Kerim Câhiliye ilgili en sağlam 

kaynaktır. Tarih, Dil, Coğrafya, Seyahatname türü kitaplar, Tefsir ve Hadis kitapları 
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s. 258; Herodotus, Vol., I, P., 254; nkl. Cevâd Ali, el- Mufassal, II/ 262.  
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ve bunların Ģerhleri, Siyer ve Meğâzî kitapları, Câhiliye Ģiiri, Emsâl, Ensab, Eyyâm 

türü kitaplar ve Mu‟cemler de önemli bilgi kaynaklarıdır.
96

 

Biz özellikle Câhiliye dönemi bilgi kaynakları arasında konumuz açısından 

önemli olduğuna inandığımız Câhiliye ġiiri, Eyyâmü‟l-Arab, Emsâlu‟l-Arab ve 

Ensâbu‟l-Arab‟ın üzerinde duracağız. 

1.4.5. Câhiliye ġiiri 

ġiir, Câhiliye dönemi bilgi kaynaklarının baĢında gelir. Ġslam öncesi Arap 

toplumunun en önemli kültür ürünü Ģiirdir. Çünkü Ģiir; yazı malzemelerinin fazla 

bulunmadığı, yazının ve yazılı kültürün çok geliĢmediği, sözlü kültürün makbul 

olduğu
97

 Arap toplumu için vazgeçilmez bir değerdir.
98

 ġiirde sevincin, zaferin, 

hüznün, matemin, yiğitliğin ve cesaretin, kısacası hayatın tüm renkleri dile getirilir. 

ġiir bir anlamda Arap toplumunun ma‟Ģerî vicdanıdır ve de toplumsal iletiĢiminin en 

önemli aracıdır.  

DüĢüncelerin Ģiir diliyle ifade edilmesi, onlarınhem etkinliğini, hem de 

kalıcılığını artırmaktadır. Sözün mûsıkî formu denilebilecek olan Ģiir, çoğu zaman 

duygulara hitap ederek kelimelerin tesirine tesir katmakta, seci‟ ve kafiye 

unsurlarından dolayı da hafızalarda uzun süre kalabilmektedir. Câhiliye Arapları Ģairi 

metafizik âlemle irtibatlı kimseler olarak görürlerdi. ġiirlerini de kendilerine ilham 

veren hususi cinleri sayesinde söylediklerine inanırlardı. ġairlerin cinlerle olan bu 

bağlantısı, onların çekinilmesi ve korkulması gereken kimseler olarak tanınmalarına 
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 Cevâd Ali, el- Mufassal, I/ 60. 
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 “Gelen rivayetlerde ilmin korunmasında hâfızanın yeri ve önemi vurgulanmaktadır. Hatta hıfzı 

zayıflatacağı endiĢesiyle ilmin yazılmasına bile karĢı çıkıldığı, dolayısıyla kitâbetin hoĢ 

karĢılanmadığı görülmektedir. Ġlmin hâfızada korunup saklanmasına dair haberlerin varlığı dikkat 

çekmektedir. ( Bu anlayıĢa göre) “Bu ilmin önceleri bir asaleti vardı. Ġnsanların ağızlarından alınıp 

kalplerde hıfz edilirdi, kitapların içine girdiği an, bütün nur kayboldu ve ilim, ehil olmayanların eline 

düĢtü.” Gezer Süleyman, Sözlü Kültürden Yazılı Kültüre Kur'ân, Ankara Okulu Yay. Ankara 2008, 

s.45. Bk. Ġbn Abdilber, Câmiu Beyâni'l-Ġlm, s.114-116. Sokrates‟in de ( M.Ö.399-469) benzer bir 

düĢüncede olduğunu ifade eden Ģu sözleri dikkat çekmektedir:‖Fikirlerimin ölmüĢ hayvan derilerine 

yazılmasındansa, insanların aklında ve kalbinde muhafaza edilmesini tercih ederim.‖ 
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 Nâsıruddin el-Esed, Arapça harflerle yazının Kuzey Arabistan‟da Ġslam‟dan 300 yıl önce var 

olduğunu belirtir. Nasıruddin el-Esed, Mesâdiru‘Ģ-ġi‘ri‘l-Câhilî, Dâru‟l-Maârif (2. Baskı), Mısır 1962 

s.107; C. Brockelmann (1868-1956) ise Yemenlilerin milattan en az 1000 yıl öncesine dayanan bir 

yazılı kültüre sahip olduğunu ifade eder. Brockelmann C., Târîhu‘l-Edebi‘l-Arabî, trc. (Arapça): 

Abdülhalim en-Neccâr, Dâru‟l-Maârif, Mısr 1959, I/ 63. 
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vesile oluyordu. Bu cinlerin özel isimleri de vardı. Amr b. Luhay‟ın cininin ismi 

Sümâme, Ġmru‟l- Kays‟ın cininin ismi Lâfız b. Lâhız, A‟Ģâ‟nın ki ise Mishal‟di.
99

 

ġiir, kültürün hem nesiller arasında aktarılmasında hem de toplumların düĢünce 

ve duygularının diğer toplumlara intikalinde önemli bir fonksiyon icra eder. Arap 

toplumunun temel sosyal yapısı olan kabîlede Ģiir, hayâtî öneme hâizdir. Çünkü Ģâir, 

kabîlenin iç dinamizmini sağlayan bilinci, dıĢarıya karĢı ise kabîlenin sözcüsüdür. 

Bitmek tükenmek bilmeyen kabîleler arası savaĢlar (Eyyâmü‟l-Arab) Ģairler 

olmadan düĢünülemez. SavaĢ baĢlamadan önce kabîle fertlerini savaĢa teĢvik edecek 

olan Ģairlerdir. GeçmiĢin acılarını, intikamın gerekliliğini, düĢmanın hainliğini dile 

getirerek savaĢa sevk etmek onun görevidir. ġair bir taraftan savaĢırken, bir taraftan 

da kabîlesinin düĢmana karĢı azmini diri tutmak için Ģiirler söyler. Çünkü birçok Ģair 

aynı zamanda savaĢ cengâveri (fâris) ve kabîle reisidir (seyyid). SavaĢ sonrası ölüler 

için yas tutmak, mersiyeler söylemek ya da zafer naraları atmak da ona düĢer. 

ġairler kamuoyunu yönlendiren kiĢilerdir. Bu yüzden övgülerine mazhar olmak 

için, onların gönülleri hoĢ tutulmalı, sözleri karĢılıksız bırakılmamalıdır. Diğer 

taraftan da gerektiğinde bir kılıç vazifesi gören dillerinin Ģerrinden korunmak için 

yapılması gereken Ģeyler de vardır. ġairler bazen özellikle de sözün gücüne ihtiyaç 

duyulduğu zaman kabîlenin elçisi olarak karĢımıza çıkar.
100

 

Arap kabîle yapısının savaĢta ve barıĢta muhatap olduğu birçok konu, Ģairlerin 

gündemindedir. Bu yüzdendir ki, Ġslam öncesi Arap toplumunu anlamak ve tanımak 

isteyen herkesin uğraması gereken adres Câhiliye Ģiiridir. Ahlak, din, sanat, edebiyat, 

siyaset, iktisat, hukuk v.b. tüm alanlarda bize malzeme sunacak olan kaynak da 

Câhiliye Ģiiridir. Bu meyanda Hz.Ömer‟in Câhiliye Ģiiri için kullandığı:“ġiir bu 

toplumun ilmidir. Onlar için bundan daha sağlam bir bilgi de yoktur” ya da “ Ģiir 

Arapların divanıdır”
101

 ifadeleri mânidardır. Aynı zamanda Ebû Hilal el-Askerî‟nin 

(ö.400/1009) Ģu tesbiti de mühimdir: “Arab‘ın nesepleri, tarihleri, savaĢları, önemli 
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 Ġbnu‟l- Kelbî, Kitâbü‘l- Asnâm, s.71; Cevâd Ali, el- Mufassal, XVII/119-120. 
100

 Benî Lahm ile Benî Ğassân arasındaki savaĢlara dair Ģiirler söyleyen Benî Temim kabîlesinin Ģairi 

Alkame b. „Abada et-Temîmî, Benî Ğassan melîki el-Haris b. Cebele‟ye kasîdeler söyleyerek, kardeĢi 

ġa‟s ve diğer Benî Temimlilerin esaretten azat olmalarını sağlar. Bak. M.Selıghsohn, “Alkame”, Ġ.A., 

I/ 360. 
101

 Cevâd Ali, el- Mufassal, I/ 68. 
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olayları, Ģiirleri bilinmeden bilinmez. ġiir Arab‘ın divanı, hikmetinin, edebiyatının ve  

ilimlerinin kaynağıdır.”
102

 

Câhiliye Ģiirinin, önce recez ismi verilen kısa Ģiirsel ifadelerle baĢladığı, süreç 

içerisinde ise on beĢ beytin üstündeki Ģiirlere verilen isim olan kasîde mertebesine 

ulaĢtığı belirtilir. Kasîde tarzında ilk Ģiiri ise Mühelhel b. Rebîa‟nın (ö.525) söylediği 

iddia edilir.
103

 Câhız (ö.255/869) Mühelhel‟in yanı sıra Ġmruü‟l-Kays‟ı da (ö.540) 

zikreder,
104

 Suyûtî (ö.911/1505) kasîde tarzında uzun Ģiirlerin ya Abdülmuttalip 

(ö.577) ya da HâĢim b. Abdilmenâf (ö.524) zamanında söylendiği bilgisini verir.
105

 

Dolayısıyla Câhiliye Ģiirinin zirve döneminin milattan sonra VI. ve VII. Yüzyıllar 

olduğunu söyleyebiliriz.
106

Câhiliye Ģiirinde öne çıkan bazı isimlerin ölüm tarihleri de 

bize bu konuda bir fikir vermektedir: Ġmruü‟l-Kays (ö.526), Tarafe (ö.564), Züheyr 

b. Ebî Sülmâ (ö.609), Antere (ö.600), Lebîd (ö.661).
107

 

Önceleri Ģifâhî olarak nesilden nesile intikal eden Ģiirler; Arap olmayan 

toplulukların Ġslam‟a girmesi sonucu dilde meydana gelen değiĢimler ve bozulmalar, 

bu değiĢimlerin Kur‟ân‟ın diline yapacağı olumsuz etki endiĢeleri, dil bilimcileri 

Câhiliye Ģiirine yöneltti.  ġiirler baĢta Hammâd er-Râviye (ö.155/595), Halef el- 

Ahmer el- Kelbî (ö. 180/ 796 [?]) ve Mufaddaled-Dabbî (ö.178/794) gibi zevât 

tarafından derlenmeye baĢlandı. Bu derleme faaliyetleri sonucu önceleri genellikle 

Ģifâhî olarak aktarılan Câhiliye Ģiiri yazılı hale gelmeye baĢladı. Derlemeleri 

müteâkiben bu Ģiirleri Ģerh etme ameliyeleri de gerçekleĢtirildi. ġimdi de bu derleme 

ve Ģerh faaliyetleri sonucu oluĢan Câhiliye dönemi Ģiir kaynakları hakkında bilgi 

vermek isteriz. 
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 Afîf Abdurrahman, eĢ-ġi‘ru ve Eyyâmü‘l- Arab fi‘l- Asri‘l- Câhilî, Dâru‟l- Endelüs, Beyrut 

1404/1984, s.101. 
103

 Afif Abdurrahman, EĢĢi‘ru ve Eyyâmü‘l- Arab, s.400-402. Mühelhel, Ma‟d‟ın önemli bir kolu olan 

Tağlib kabîlesine mensuptur. Ma‟d‟ın diğer bir kolu olan Bekr kabîlesiyle aralarında meydana gelen 

Besûs savaĢı yaklaĢık 40 yıl sürer (m.s. 495-535). Bu savaĢın sonunda Mühelhel‟in kardeĢi Küleyb 

öldürülür. Bu sebeple Mühelhel kardeĢine duyduğu özlemi dile getiren, intikam duygularını ortaya 

koyan  -ilk kaside tarzında Ģiir sayılan-  ve mevsuk kitaplarda 40 beyiti geçmeyen kasidesini söyler. 

Afif Abdurrahman, EĢĢi‘ru ve Eyyâmü‘l- Arab, s.428-483.     
104

 Câhız Ebû Amr Osman, el-Hayevân, Tah. Abdüsselam Harun  ( 2.baskı), Matba‟atü‟l-Halebî,  

Mısır h.1364, I/74. 
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 Suyûtî, Celâluddîn b. Abdurrahman b. Ebî Bekr, el-Mezher fî Ulûmi‘l-Lüğati ve Envâıhâ, thk. 

Muhammed  Câdü‟l-Mevlâ v.d.,Dâru Ġhyâi‟l-Kütübi‟l-Arabî (4. Baskı) 1958, II/ 474. 
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 Brockelmann, m.s. 500‟li yıllarda Kuzey Arabistan‟da müĢterek bir dilin mevcut olduğunu söyler. 

Brockelmann, “Arap Edebiyatı”, Ġ.A., I/ 524. 
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 Buradaki ölüm tarihleri yaklaĢık olarak tespit edilebilen tahmînî tarihlerdir.  
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Muallakât 

Câhiliye döneminde beğenilen Ģiirlerin altın suyuyla yazılıp, Kabe‟nin 

duvarına asılması sebebiyle muallakât; bu Ģiirlerin sayısını yediyle sınırlandıranlar 

açısından ise muallakât-ı seb‟a isimleriyle ma‟rûf Ģiirlerdir. Ebû Ca‟fer en-Nahhâs 

(ö.234/848) muallakât kelimesine verilen bu anlamı kabul etmez ve kelimenin kökü 

olan “ılk” ػِن( )  ifadesinin “ en-nefîs” anlamına geldiğini dolayısıyla da mullakât‟ın 

“asılanlar, Kâbe‘nin duvarına asılanlar” anlamı yerine “beğenilenler, değer 

verilenler” Ģeklinde anlaĢılması gerektiğini iddia eder.
108

 Ancak bu Ģiirlerin zaten 

beğenildikleri için Kâbe‟ye asılmıĢ oldukları da unutulmamalıdır.  

Muallakât‟ı derleyen Ģahıslara göre, muallakât‟a dâhil olan Ģâir sayısı 

değiĢmektedir. Bu Ģiirleri ilk rivayet eden ve divanında bu Ģairleri yedi kiĢi olarak 

belirleyen Hammâd er-Râviye‟dir. Ona göre bu Ģahıslar Ģu kimselerdir: Ġmruü‟l-

Kays, Züheyr, Tarafe, Lebîd, Amr b. Külsüm, Haris b.Hıllîze, Antere. Mufaddal ed-

Dabbî ise Haris b. Hıllîze ve Antere yerine; A‟Ģâ ve Nâbiğa‟yımuallakât‟ına alır. 

Cemheratü EĢ‟âri‟l-Arab isimli derlemenin müellifi Ebû Zeyd el-KureĢî ise bu 

kiĢileri Ġmruü‟l-Kays, Züheyr, Nâbiğa, A‟Ģâ, Lebîd, Amr b. Külsüm, Tarafe ve 

Antere Ģeklinde sayarak, sayıyı sekize ikmal etmiĢtir. Muallakât Ģârihi Zevzenî (ö. 

486/1093), Hammâd er-Râviye‟nin sayısına ve Ģahıslarına itibar ederken; diğer bir 

Ģârih olan Ebû Zekeriyyâ et-Tebrîzî (ö.502/1109) ise sayıyı ona ikmal eder ve 

yukarıdaki sayılanlara Abîd el-Abras‟ı da dâhil eder.
109

 

Muallakât zaman içerisinde Ģerh edilmiĢtir, bu konuda öne çıkan Ģârihler ise Ģu 

kimselerdir: Muhammed b. Ahmed b. Keysân (ö.320/922), Muhammed b. El-Kâsım 

el-Enbârî (ö.327/929), Ahmed b. Muhammed en-Nahhâs (ö.338/950), Huseyn b. 

Ahmed ez-Zevzenî (ö.486/1093), Yahya b. Ali et-Tebrîzî (ö.502/1109).   

Mufaddaliyyât 

Kûfe‟li râvî el-Mufaddal ed-Dabbi tarafından derlendiği iddiasına nisbeten bu 

isim verilmiĢtir. 126 kasîde içerir. Daha sonra buna dört kasîde daha eklenerek sayı 

130‟a baliğ olmuĢtur. 67 Ģairin Ģiirlerine yer verilmiĢtir. Bunlardan 47‟si Câhilî (en 
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 Muhammed Ebû Rebi‟, Fî Târihi‘l-Arabiyyi‘l-Kadîm, Dâru‟l-Fikr, Amman 1990, s.27.  Nahhâs‟ın 

bu iddiası modern zamanlarda yeniden itibar görmüĢ Brockelmann, Nöldeke gibi müsteĢrikler; 

Ahmed ġevki Dayf, Mustafa Sâdık er-Rafi‟i ve Cevâd Ali gibi yazarlar bu iddiayı kabul etmiĢlerdir. 

Ancak Corci Zeydan baĢta olmak üzere bazı müellifler de bu iddayı Ģiddetle reddetmektedirler. 
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 Muhammed Ebû Rebi‟, Fî Târihi‘l-Arabiyyi‘l-Kadîm, s.27. 
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eski Ģairlerden sayılan Murakkas el-Ekber ve Murakkas el-Asğar‟ın da Ģiirleri yer 

alır), 14‟ü muhadram, 6‟sı da Ġslâmî dönem Ģairidir. 

En eski Ģiir seçkisi olması, kasîdelerinin kâmil vezninde olması, eserin 

sahibinin emanet ve sıdkla nitelendirilmesi yönleriyle tercih edilir. Eser Ebu Bekir 

Ġbnü‟l-Enbârî (ö.328/940), el-Merzûkî (ö.421/1030) ve Ali et-Tebrîzî tarafından Ģerh 

edilmiĢtir.
110

 

Asmaiyyât 

Harun ReĢid‟in Ģiir rivayetindeki maharetinden dolayı “ Ģeytânu‘Ģ-Ģi‘r” diye 

lakaplandırdığı Ebû Saîd b. Karîb el-Asmaî‟nin (ö.216/831) derlediği Ģiirleri cem‟ 

eden bu eser, onun tarafından derlendiği için Asmaiyyât ismini almıĢtır. 92 kasîdeyi 

ve 71 Ģairi ihtivâ eder (yaklaĢık 40 tanesi Câhilîdir). Mufaddaliyyât kadar rağbet 

görmemiĢtir. Asmâî bazı kasîdeleri tam olarak almamıĢ, ihtisâr etmiĢtir.
111

 

Cemheratü EĢ‟âri‟l-Arab 

Hicrî III. asrın sonlarına doğru derlendiği düĢünülmektedir. Yedi bölümden 

oluĢan ve her bölümde yedi kasîde yer alan bir eserdir. Kitabı derleyen EbûZeyd el-

KureĢî (ö. IV. y.y./ X. [?]) bu Ģiirleri hocalarından aldığını belirtmiĢtir. 

Hamâsât 

Hamâse (kahramanlık)tarzında yazılan Ģiirleri derleyen eserlerdir. En 

meĢhurları; Dîvânü‘l-Hamâse li Ebî Temmâm (ö.231/846), Dîvânü‘lHamâseli‘l-

Buhtürî (ö.284/897), Hamâsetü Ġbnü‘Ģ-ġecerî‟dir (ö.542/1147). 

Bu eserlerin yanı sıra müstakil Ģairlerin divanlarını ( Dîvân-u Ġmrii‟l-Kays, 

Dîvân-u Tarafe gibi), ya da bir kabîlenin Ģairlerinden oluĢan kabîle divanlarını 

(Dîvân-u Hüzeliyyîn gibi), önemli Ģiir kaynakları arasında sayabiliriz. Ayrıca 

Ģiirlerin yanı sıra Ģairlerin hayat hikayelerini de içeren eserler yazılmıĢtır. Ġbn 

Kuteybe‟nin (ö.276/889) eĢ-ġi‘ru ve‘Ģ-ġuarâ‟sı, Ebu‟l-Ferec el-Ġsfahâni‟nin 

(ö.356/967) Kitâbü‘l-Eğânî‟si,
112

 – ki bu eser Ģairlerin hayatlarin hayatlarını 

anlatılmak üzere yazılmamıĢ olsa da, Ģairlerin hayatları ile ilgili en kapsamlı eserdir, 
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 Muhammed Ebû Rebi‟, Fî Târihi‘l-Arabiyyi‘l-Kadîm, s.31. 
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 Muhammed Ebû Rebi‟, Fî Târihi‘l-Arabiyyi‘l-Kadîm, s.31. 
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 Bu eser Ģairlerin hayat hikayeleriyle ilgili en kapsamlı eserdir. YaklaĢık 500 Ģairin hayat hikayesini 

içermektedir. Eserde Ģairlerin yanısıra bestekâr ve muğannîlerin hayat hikayelerine de yer verilmiĢtir. 
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yaklaĢık 500 Ģairin hayat hikayesi anlatılır- ve Abdülkadir b. Ömer el-Bağdâdî‟nin 

(ö.1093/1682) Hızânetü‘l-Edeb isimli eserleri gibi.
113

 

1.4.6. Eyyâmü‟l-„Arab 

Eyyâm  kelimesi “  ّٞ٣ ”yevm kelimesinin çoğuludur. Yevm kelimesi gün ya da 

zaman ( dehr) anlamına gelir. Ġbn Manzûr yevmi “güneĢin doğuĢundan batıĢına 

kadarki geçen zaman dilimi‖
114

 yani gündüz Ģeklinde tarif ederken, bu tarifi kabul 

etmeyen bazı âlimler ise kudemâ-i Arab‘ın günü güneĢin batıĢından baĢlattıkları ve 

bir sonraki güneĢin batıĢına kadar devam ettirdikleri bu sebeple de yevm kelimesini 

bu zaman dilimi olarak anlamak gerektiğini vurgularlar.
115

 

Yevm kelimesinin çoğulu olan eyyâm kelimesi  Arab kelimesiyle bir terkip 

oluĢturduğunda ise lafzen  Arab‘ın önemli günleri anlamına gelen bir ifadeyle 

karĢılaĢmıĢ oluruz. Ancak terimsel anlam olarak eyyâmu‟l-Arab daha çok; “Câhiliye 

döneminde Arap kabîleler arasında yapılmıĢ olan savaĢlar” anlamına gelir.
116

 Bu 

savaĢların isminin baĢına yevm kelimesi getirilerek  Yevmu Cebele, Yevmu Zîkâr, 

Yevmu Sülân gibi terkipler oluĢturulur. 

Eyyâm kelimesi Kur‟ân‟da 27  kez geçmektedir. “ Eyyâmullâh”  terkibiise  

Ġbrahim sûresi 14/5 ve  Câsiye sûresi 45/14 âyetlerinde geçmektedir, Ġbrahim 

sûresindeki âyet Ģu Ģekildedir. 

 ِ ِّ اللَّّ ْْ رؤ٣ََِّخ شُْٛ ًِّ رَ َٝ سِ  خصِ ا٠َُِ حُُّ٘ٞ َٔ َٖ حُظُُِّ ِٓ يَ  َٓ ْٞ ْٕ أخَْشِؽْ هَ ٞع٠َ رآ٣ِخَطِ٘خَ أَ ُٓ ِْ٘خَ  ُوَذَْ أسَْعَ َٝ َِّ ٌُ َّٕ ك٢ِ رَُيَِ ٣٥َخَصٍ ُِ  اِ

ٌُٞسٍ   طَزَّخسٍ شَ

 Ġlgili âyetlerdeki eyyâm kelimesi, Ġsrailoğulları‟nın Firavun‟un zulmünden 

kurtuldukları mutlu günler ya da Allah‟ın azabını indirmeden  önce  Nuh, Âd, Semûd 

gibi kavimlerin yaĢamıĢ olduğu “ nimetlerle dolu, refah günleri” Ģeklinde 

yorumlanmıĢtır.
117

 

Ġslâmî dönemde de eyyâm bilgisi ilgi görmüĢtür. Kur‟an‟da “yevme Huneyn” 

“ve tilke‟l-eyyâm” gibi ifadeler aynı anlam içeriğine sahiptir.  Akîl b. Ebî Talib‟in 

Mescid-i Nebevî‟de kabîlelerin neseblerinden ( ensâb) ve aralarındaki savaĢlardan 
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(Eyyâmu‘l-Arab) bahsetmesi sonucunda, insanlar arasında düĢmanlık meydana 

geldiği bilgisi;
118

 Abdullah b. Abbas‟ın ise Câhiliye Ģiiriyle birlikte Eyyâmu‟l-Arab‟ı 

da çok iyi bildiğinin belirtilmesi dikkat çekicidir.
119

 

Bu savaĢlarla ilgili malumâtın ehemmiyeti; Câhiliye Ģiiri ile bu savaĢlar 

arasındaki sıkı bağdan kaynaklanmaktadır. Kabîlelerinin sözcüsü, müdafii 

konumunda olan Ģairlerin önemli görevleri; kabîlesini savaĢa teĢvik etmek, savaĢ 

sırasında onların moral ve motivasyonlarını diri tutmak, savaĢtan sonra da ölülerine 

mersiyeler, yiğit savaĢcılarına methiyeler dizmek ve diğer kabîlelere karĢı da 

kabîlesinin cesaretini ve kahramanlığını dile getirerek, Ģeref ve haysiyetini 

korumaktır. 

Kays b. Züheyr, Rabîa b. Ziyâd gibi Ģairler sadece kabîlelerinin eyyâmında 

söyledikleri Ģiirleriyle ma‟ruftur. Mühelhel b. Rebîa mühelheliye ismiyle meĢhur 

kasidesini Yevmü‘l-Besûs‘da inĢâd etmiĢtir. Hakeza Amr b. Külsüm, Hâris b. Hıllize 

ve Antere gibi Ģairler de muallakadaki Ģiirlerini kabîlelerinin eyyâmı için 

söylemiĢlerdir.
120

 

Sayıları yüzlerle ifade edilen bu savaĢlarda, Temîm, Bekr, Tağlib, Esed, 

Mezhic kabîlelerinin isimleri öne çıkmaktadır.
121

 Bu savaĢların sebeplerini Ģöyle 

sıralayabiliriz: Tabiat itibariyle suyun, yiyecek maddelerinin azlığı, hayvanların 

otlayabilecekleri meraların kısıtlı oluĢu; sürekli hareket etme zorunluluğu 

doğurmakta, bu da ister istemez toprak kavgalarına sebep olmaktadır. Bedevî 

tabiatının hürriyeti sevip, itâati sevmemesi; himâye ve civar (koruma talebi) gibi 

mürüvvet ahlakının gereklerini yerine getirme gayreti de bazen problemlere sebep 

olmaktaydı.  

Kabîle asabiyeti ve bunun sonucu olan intikam hırsı, kabîleler arası hakimiyet 

mücadelesi, Hîre devletinin kabîleleri kendi menfaatleri doğrultusunda yönlendirme 

çabaları da bu savaĢların önemli sebeplerindendir. Bu sebepleri (su, yiyecek, mera 
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ihtiyacı gibi gündelik ihtiyaçlar; riyâset-hakimiyet mücadelesi, asabiyet sosyal 

sâikler olarak iki ana baĢlıkla özetlemek mümkündür.
122

 

Eyyâmü‟l-„Arab‟ın büyükleri arasında Yevmü Cebele‟yi, Yevmü‘l-Külâb‘es-

Sâni‟yi ve Yevmü Zîkâr‟ı sayabiliriz. Yevmu Cebele yaklaĢık 30.000 kiĢinin katıldığı 

en büyük savaĢtır. Bu savaĢ Benû Amir ve Abs kabîlelerinin, Esed ve Zübyan 

kabîlelerine karĢı yürüttüğü bir mücadeleydi. Temîm ve Rebâb kabîlelerinin Yemenli 

(Adnânî) kabîlelerle yaptığı Yevmu‘l-Külâbi‘s-Sânî de büyük savaĢlardandır.
123

 Bedir 

savaĢından kısa bir süre sonra meydana geldiği belirtilen YevmuZîkâr ise Araplarla 

(husûsen Bekr b. Vâil kabîlesi), Kisra ordusunun (Sâsaniler) karĢılaĢtığı ve Arapların 

galip geldiği önemli bir savaĢtı.
124

 Bu savaĢla ilgili olarak Hz. Peygamber (s.a.v.)‟in, 

“bu Arab‘ın Acem‘den hakkını aldığı ilk savaĢtır” dediği rivayet edilir.
125

 

Ebû Ubeyde Ma‟mer b. Müsennâ‟nın (ö.209/824[?]), Kitâbu‘l-Eyyâmi‘l-Kebîr 

(1200 Eyyâm), Kitâbu‘l-Eyyâmi‘s-Sağîr (75 Eyyâm) ve en-Nekâiz (57 Eyyâm) isimli 

eserleri, ayrıca Ebu‟l-Ferec el-Ġsfahâni‟nin Kitâbü‘l-Eğânî‟si (1700 Eyyâm), önemli 

Eyyâmu‟l-Arab kaynaklarındandır. 

1.4.7. Emsâlü‟l-Arab 

“ Benzerlik, darbı mesel, atasözü, ibret, örnek alınan” anlamlarına gelen  َٓؼ   

(mesel)  kelimesinin çoğulu olan ٍحٓؼخ (emsâl) kelimesi ise terim olarak, “ kısa 

hikayeler ve hikmetli ifadeler” anlamına gelir. Meseller, Câhiliye nesrinin güzel bir 

örneğidir. Ġbn Abdürabbih (ö. 328/940)  emsâli, “ kelamın süsü, sözün özü ve 

mânânın tadı” olarak niteler.
126

 Ebû Ubeyd Kasım b. Sellâm da (ö.224/838)  emsâli 

Arab‟ın hikmeti olarak tavsif eder. Ebû Bekr el- Havârezmî ise (ö. 383) emsâlin; 

“dilde tatlılığa, kalpte kabule, fehmde ise karâbete” vesile olacağını vurgular.
127
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Suyûtî emsâlin Ģartlarını, “ sözün kısa, mânânın doğru ve teĢbihin güzel olması” 

olarak sayar.
128

 

Emsâl üç kısma ayrılır:
129

 

el-Meselü‟s-Sâir: Bir olay için söylenen sözün, sâir benzer olaylara teĢmiline 

bu isim verilir. حخخى ظخُٔخحٝٓظِٞٓخحٗظش  “zâlim de olsa mazlum da olsa kardeĢine yardım 

et, “  ح٤ُّٞ خٔش ٝ ؿذح حٓش  “bugün eğlence, yarın iĢ, “ ٖٓ دخطْ حجٞد  “ Hâtem‘den [Hâtem-

Tâî] daha cömert meselleri bu türe bir örnektir.
130

 

el-Meselü‟l-Hurâfî:Kahramanları genellikle hayvanlardan oluĢan kısa didaktik 

hikayeler. ٝص٣شٙ حُذٔخ سحُِٔي حلْعذ ٝ  Kral Aslan ve Veziri EĢek, bitkilerle ilgili olarak 

حُز٘لغجشحُطٔٞح  Tamahkâr MenekĢe  hikayeleri gibi. 

el-Meselü‟l-Hikemî: Belirli bir olayla ilgisi olmayan özlü ifadeler (vecîze-

özdeyiĢ). Özellikle Hukemâ-i Câhiliye‟den sayılan Uksum b. Sayfî, Kus b. Saîde el-

„Iyâdî, Zu‟l-Esba‟ el-Advânî gibi zevâtın hikmetli sözleri bu meyanda 

değerlendirilebilir. ġu meseller el-meselu‟l-hıkemî‟ye birer örnek sayılmıĢtır: 

الصذيق وقت الضيق    Dostluk zor zamandadır لتقل ها لا تفع لا Yapmayacağın Ģeyi 

söyleme, 

بيي كفيه  تش هاكل هي عا ,KiĢinin ölümü iki çenesi arasındadırالرجل هقتل  Her 

yaĢayan ölür.
131

 

Câhiliye‟nin meĢhur simalarının ahlaki hususiyetleri birer numûne olarak 

mesellere taĢınmıĢtır: “Hâtim‘den daha cömert”, “Rebia b. Mükeddem‘den daha 

yiğit”, “Kays b. Züheyr‘den daha akıllı”, “ Samuel‘den daha vefalı” gibi…         

Emsâl Câhiliye toplumunu tanıma konusunda zengin malzemeler içeren önemli 

bir kaynaktır. Emsâl‟in Ģiire nazaran toplumsal hayatla ilgili gerçek resmi daha iyi 

ortaya koyduğu toplumsal ma‟Ģeri daha iyi temsil ettiği kabul edilmektedir.
132

 

Hicrî I. Asırdan itibaren meseller tedvîn edilmiĢtir. Muâviye b. Ebi Süfyân 

zamanında (h. 41-60) Suhâr el-Abdî de (ö. 60/ 680‟den önce) bu konuda bir eser 
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yazmıĢtır. Hâkezâ aynı çağda Ubeyd b. ġer‟iyye‟nin de ( ö. 67/686 [?]) emsâlle ilgili 

bir eseri olduğu rivayet edilir.
133

 

Özellikle hicrî II. asırda bu konuda birçok eser yazılmıĢtır. Ebû Ubeyd el-

Kâsım b. Sellâm‟ın (ö.224/838) el-Emsâl, Ebû Hilâl el-Askerî‟nin Cemheratü‘l-

Emsâl, Meydânî‟nin (ö.518/1124) Mecmau‘l-Emsâl, ZemahĢerî‟nin (ö.538/1144) 

Müstaksa‘l-Emsâl isimli kitapları sahanın temel baĢvuru kaynaklarıdır. 

1.4.8. Ensâbu‟l-Arab 

 Ensâb kelimesi,  yakınlık ve soy anlamına gelen  neseb kelimesinin çoğuludur. 

Neseb kelimesi daha çok soy bağı için kullanılmakla beraber; bir memlekete 

mensubiyet, ya da sanatla meĢguliyet için de bu kelime kullanılır.
134

 Neseb kelimesi 

Kur‟ân‟da  soy anlamında Furkân sûresi 54. ve Saffâtsûresi 58. Âyetlerinde 

geçmektedir. Ensâb kelimesi ise bir âyette Mü‟minûn sûresi 101‟de “akrabalık 

bağları” anlamında yer alır.  

Ensâb, Câhiliye Ģiiri ve Eyyâmü‟l-Arab gibi Câhiliye ile ilgili vazgeçilmez 

bilgi kaynakları arasında yer alır. Çünkü nesebin Arap nezdinde büyük önemi vardır, 

özellikle çölde yaĢayan Arap için ayrı bir yeri vardır. Arap toplumunda kiĢi nesebine 

göre kıymetlenir, nesebine göre muamele görür, himaye edilir, hukukunu muhafaza 

edebilir.  

Mensubiyet açısından kabîle bağının, âdeta bugünkü vatan ve millete 

mensubiyet gibi kabul edildiği bir vasattan bahsetmekteyiz,
135

 bir anlamda 

nesepArap kültüründe “kabîle üyeleri için adeta bir dikenli tel mesabesindedir.”136 

Câhız‟ın, “KureyĢ‘te dört kiĢi Ģiirleri rivayet eden kimselerdir; bunlar aynı 

zamanda KureyĢ‘in ensâb ve ahbârını da bilenleriydi”
137

 ifadesinden anlaĢılacağı 

üzere, Ģiir-eyyâm-ensâb ve ahbâr arasında içerik açısından ciddî bir bağ vardır. 

ġiirlerde sık sık nesebe vurgu yapılırken, neseb kitapları da bolca Ģiir içerir.    

Nesep bilgisi sadece bir kısım isimleri ve bunların atalarını, Ģecerelerini (soy 

ağacı) bilmekten ibaret değildir. Ensâb kitaplarına baktığımız zaman isimlerin yanı 
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sıra bir çok tarihî, ictimâî, siyâsî, kültürel malumatla karĢılaĢırız. Tabakât 

kitaplarında hayatı anlatılırken  nessâbe (Ensâbı çok iyi bilen kiĢi) sıfatıyla tanıtılan 

Hz. Ebû Bekir‟in; Hz. Peygamber‟in elçilerle görüĢmesinde yanında bulunması, 

görüĢmeden önce Hz. Peygamber‟in Hz. Ebû Bekir‟den neseb bağlamında bilgiler 

alırken o kabîle hakkında sâir bilgilere de sahip olması, neseb bilgisinin mahiyetine 

dair güzel bir örnektir.
138

 

Hz. Peygamber‟den “ Neseplerinizi öğreniniz, bu sizin aranızdaki sıla-i rahim 

bağını sağlamlaĢtırır”
139

 ifadesi rivayet edilir. Yine Hz. Peygamber, birlikte 

Ensâb‟tan bahsettikleri Hassan b.Sâbit‟e -bazı bilgileri hatırlayamayınca- :  “Acele 

etme, birazdan KureyĢ‘in neseplerini en iyibilen Ebû Bekir gelecek, o sana 

unuttuklarını hatırlatır” der.
140

 Ayrıca Hz. Peygamber‟in Ensâb ile meĢgul olduğu 

söylenen bir kimse hakkında “Bu ehline zarar vermeyen bir ilimdir” dediği,  yine 

benzer bir durum için de “ Bu bilene faydası olmayan, bilmeyene de zararı 

olmayanbir ilimdir” ifadeleri de  rivayet edilir.
141

 

Ġbn Hazm, Ensâb‘ın faydasız bir ilim olduğu rivayetini kabul etmez, eğer bu 

konuda zemmedilecek bir Ģey varsa da bunun nesebiyle övünmek amacıyla bunu 

yapan kimseler için geçerli olduğunu iddia eder. Ensâb ulemâsı ilk ifade edilen 

hadisi, Hz.Ömer‟in bu ilmi öğrenmeyi teĢvik eden sözlerini, sahâbe içerisinde bu 

sahada baĢta Hz. Ebû Bekir olmak üzere tebârüz etmiĢ olan Akil b. Ebî Tâlib, Ebû 

Cehm b. Huzeyfe el-Adevî, Mut‟im b. Cübeyr gibi zevâtın mevcudiyetini belirterek 

bu ilmin ehemmiyetine dikkat çekerler.
142

 

Ensâbül-‟Arab hakkında yazılmıĢ yüzlerce eserden (Ġbnü‟n-Nedîm 150 eserin 

ismini zikreder)  bahsetmek mümkündür. Ancak biz burada öne çıkan bazı eserler ve 

müelliflerini zikretmekle kifayet edeceğiz. Bilinen en eski neseb kitabı Müerric es-

Sedûsî‟nin (ö.204/819) Kitâbü Hazf min Nesebi KureyĢ isimli kitaptır.  
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Sahanın en geniĢ hacimli kitabı ise Ġbnü‟l-Kelbî‟nin (ö.204/819) Cemheratü‘n-

Neseb isimli eseridir.
143

 Hemdânî‟nin (360/971) el-Iklîl fî Ensâbi-Himyer ve Eyyâmi 

Mülûkihâ, Ġbn Hazm‟ın Cemheratü Ensâbi‘l-Arab‟ı önemli kaynaklardır. Modern 

zamanda alfabetik usulle bir ansiklopedi Ģeklinde hazırlanmıĢ olan Ömer Rıza 

Kehhâle‟nin Mu‘cemü Kabâili‘l-Arab eserini de zikretmek gerekir. 

1.5. Câhiliye Bilgisi ve Kur‟ân Yorumu 

Câhiliye bilgisi Kur‟ân yorumunun da önemli bir kaynağıdır. Müfessirlerin; 

lisan, zaman, mekan ve insan unsurlarından bağımsız yorum yapmaları mümkün 

değildir. Ġnsan olmanın bir gereği olarak önüne gelen bir metni anlamaya çalıĢan 

herkes için bu durum söz konusudur. Ġnsan yaĢadığı zaman, mekan, lisan ve insan 

unsurundan bağımsız düĢünemez. Kendi yaĢadığı atmosferin etkisi altında bulunan 

insan, aynı zamanda muhatap olduğu yazılı bir metni değerlendirirken de o metne Ģu 

soruları sorarak anlama çabası içerisinde bulunur: Ne anlatmak istiyor? Hangi 

zamandan bahsediyor? Hangi mekan ve ortamı tasvir ediyor? Kimlerden bahsediyor? 

Hangi kelime ve kavram dünyasıyla muhatabım? Bu kelime ve kavramlar nasıl bir 

anlam dünyasına tekabül ediyor? 

O metinde anlatılan zaman, mekan, lisan ve insan unsurlarından uzaklaĢıldıkça, 

bu soruların yoğunluğu ve mahiyeti de değiĢecektir. Tefsir Usûlü kaynaklarında 

belirtilen, vahyin iniĢine Ģahit olunan zamandan uzaklaĢtıkça ihtilafların ve 

problemlerin arttığına dair bilgiler bu hakikate iĢaret etmektedir. YaĢanılan hayata 

ilâhî müdahale olarak vasıflandırabileceğimiz vahiy olgusu, o hayatı yaĢayan 

kimseler tarafından anlamlandırılmıĢ ve yorumlanmıĢtır.  

Bu anlamlandırma ve yorumlama giriĢimi herkes tarafından aynı tarz, usul ve 

anlayıĢla yapılmamıĢ olsa da, sonraki zamanlarda yapılacak anlamlandırma ve 

yorumlama giriĢimlerine göre çok daha sağlam bir zemine ve zengin bir kaynağa 

sahip olma avantajını taĢımaktadır. 
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 Ġbnü‟l-Kelbî atların nesebine dair de “Ensâbü‟l-Hayl” isimli bir eser yazmıĢtır. Araplar insanların 
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mevcuttur.  M.J. de Goeje‟nin Arap atlarının hususiyetine dair Ģu tesbitleri de ilgi çekicidir: “Arap atı 
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karĢı âdeta derin bir bağlılık gösterir. Yalnız zenginler at besleyebilir. Hâlis kan bir kısrağın bazen 

yirmi beĢ deve değerinde olduğundan da anlaĢılacağına göre, atlar pek pahalıdır, hem de çok arpa ve 

su ister.” Goeje M.J. De, “Ensâb”, Ġ.A., I/ 479.    
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Onlar vahiy ortamının ilk muhatapları olarak, konuĢtukları dille vahyin nâzil 

olması imkanına sahiplerdi. Ġlâhî inâyet ilk olarak onları muhatap almıĢtı. Onların 

konuĢtukları dil, kullandıkları kavram, algı düzeyleri, yaĢadıkları zamanın ve 

mekanın ruhu, vahyin sahibi tarafından dikkate alınmıĢtı. Ayrıca vahyi tebliğ 

etmekle mükellef olan Nebî‟nin algılaması ve anlaması da anlatması için bir 

zorunluluktu.  

Kur‟ân‟ın kendisini ve Rasûlün tebliğini sık sık (yaklaĢık 26 yerde) “mübîn” 

olarak tanımlaması da bu realitenin bir gereğidir. Kendileri için mübîn olan vahyin, 

sonraki nesiller tarafından da mübîn olarak anlaĢılması için ilk nesil ciddî gayret 

göstermiĢtir. Ayrıca Kur‟ân‟ın nüzûl metodu da ortam bilgisini gerekli kılmaktadır. 

Kotan bu gerçeği Ģu Ģekilde vurgulamaktadır:  

“… Kur‘ân-ı Kerim‘in inzal metodundan kaynaklanan bir durum olarak, 

tefsirciler için de vahyin tarihsel ortamı ve hitabın tarihsel bağlamı bilinmeksizin 

Kur‘ân‘ı, anlayabilme imkanı yoktur. Kur‘ân-ı Kerim‘in, ilahi bir kelam olarak belli 

bir tarihin içerisinde olaylar üzerine, insanların sorularına ve sorunlarına cevap 

teĢkil edecek Ģekilde nazil olduğu bilinmektedir. Böyle olunca, âyetin ya da sûrenin 

indiği bağlam ile yani bağlamı teĢkil eden tarihsel veri ile Kur‘ân ifadelerinin 

anlamları arasında göz ardı edilemeyecek bir iliĢki vardır.”
144

 

Nüzûl ortamının bir anlamda tasviri niteliği taĢıyan esbâb-ı nüzûl rivayetleri 

bunun bir delilidir. Bir çok âyetle ilgili esbâb-ı nüzûl rivayetlerinin bulunmadığı 

vâkıadır. Ancak  mevcut rivayetlerin vahiy ortamını tasvir etmesi, diğer taraftan da 

ilk muhatapların Kur‟ân‟ı nasıl anlayıp yorumladıklarına dair içerdiği malumat 

ehemmiyetini artırmaktadır.  

Ayrıca vahyin zaman, mekan, lisan ve insan unsurunu anlama konusunda 

esbâb-ı nüzûl rivayetlerinin yanı sıra bir çok bilgi kaynağına da sahibiz. Hz. 

Peygamber (s.a.v.)‟in sözlerini ve davranıĢlarını bizlere anlatan hadis kaynakları, 

risalet ortamını zaman, mekan ve kahraman boyutlarıyla tasvir eden siyer kaynakları 

önemli bilgi kaynaklarımızdır. Câhiliye bilgisi dediğimiz, Ġslam öncesi Arap 

toplumuna dair malumatı buralarda bulma imkanına sahibiz. Ayrıca geçmiĢ 
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 ġevket Kotan, “Kur‟ân‟da Câhiliye Araplarının Allah Ġnancı”, Câhiliye Araplarının Ulûhiyet 
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bahislerde üzerinde durduğumuz müstakil Câhiliye bilgi kaynakları da bize ıĢık 

tutmaktadır. 

Müfessirlerin Kur‟ân‟ı yorumlarken bu bilgilerden âzâde kalmaları 

düĢünülemezdi. Çünkü vahyin nazil olduğu ortamı tanımadan yapılacak yorumlar 

indî bir nazarın ve tarafgir bir düĢüncenin ürünü olma iddiasının ciddi 

muhatabıdırlar. Tefsir geleneğimizin ilk üç asrında yapılan yoğun dilbilimsel tefsir 

çalıĢmaları bu iddiaların muhatabı olmaktan ve âyetleri konuĢturmaktan uzak 

durmanın bir neticesi sayılabilir. 

“ …Kur‘ân âyetleri, elde edilecek tarihî veriler kullanılarak ilgili tarihsel 

vakıanın üzerine oturtulacak olursa, bir bakıma hem o gün yaĢayanların tecrübesine 

yaklaĢılmıĢ olur, hem de bu âyetlerdeki mesaj daha iyi anlaĢılabilir. Böylece 

Kur‘an‘ın sonraki muhataplarına da ne söylediği daha iyi anlaĢılmıĢ olur.”
145

 

Çöllere yapılan yolculuklar, Bedevî çadırlarında geçirilen vakitler, hep dilin 

safiyetinin bozulmadığı atmosferi soluyarak vahyin yaĢandığı zamanla, yaĢanılan 

zaman arasındaki mesafeyi kapatma giriĢimidir. Çünkü kelimeler zaman içinde 

anlam değiĢimine uğramakta, yaĢanılan sosyal, siyasal, ekonomik süreçler kelimeleri 

yeniden Ģekillendirmektedir. Dili ham bir taĢ kütlesi olarak düĢünürsek, zamanda ona 

Ģekil veren  bir heykeltıraĢ gibidir. 

Müfessirlerin bu zarurete istinaden âyetleri yorumlarken, Câhiliye bilgisine 

müracaat ettiği görülmektedir. Müfessirlerin yaptıkları bu ameliyeyi nerelerde ve 

niçin yaptıkları konusu, üzerinde durulması gereken bir konudur. Özellikle 

kelimelerin anlamlarını ortaya koyarken, bir olgu ya da olayı izah ederken, tarihi 

malumat dediğimiz  “Nerede? Ne zaman? Kimle?” gibi sorulara cevap ararken, 

Câhiliye bilgisine baĢ vurdukları görülür. 

Tefsir ilmi bir anlamda kelimeleri anlamlandırma ve yorumlama çabasıdır. 

Kur‟ân‟ı iyi anlamak için Câhiliye dönemini ve o dönemin dilini iyi bilmek bir 

zarurettir.
146

 Kur‟ân‟ın nazil olduğu toplumun dil, tarih, kültür ve geleneğini göz ardı 

ederek sadece elimizde bulunan Kur‟ân metninden hareketle tefsir yapmanın bir 

anlam ve yorum anarĢisine yol açacağı âĢikardır. Özellikle burada kullanılan 
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kelimelerin nüzûl ortamındaki anlam dünyasını keĢfetmek bir zarurettir.Albayrak bu 

konuda izlenmesi gereken yöntemle ilgili Ģu öneride bulunmaktadır: 

  “Tefsir ilmine iliĢkin iki temel yöntemsel ilke aslında açık bir biçimde ortaya 

konulabilir. Biri olabildiğince nesnel bir bakıĢla Kuran'ı Arap dilinin imkanları ve 

özellikleri çerçevesinde incelemek, diğeri ise kelamın bağlamla ilgisini kurarak 

anlama ulaĢabilmek için tarihi verileri analitik ve eleĢtirel bir yöntemle incelemektir 

ġu halde Kur'an ilimleri ana hatları ile bu temel iki ilkenin vazgeçilmezliğini bize 

söylemektedir dikkat edilirse tefsir ilminde sonuca gitmek için somut dil ve tarih 

verileri kullanılır.”
147

 

Tefsir yapılırken Kur‟ân‟ın kullandığı Arapça‟ya ulaĢabilmek amacıyla 

Câhiliye Ģiirine müracaat edildiğine Ģahit olunur. Sahabî ve Tabiîn neslinin de 

kelimelerin anlamlarını tesbit amacıyla Câhiliye Ģiirine müracaat ettikleri görülür. 

Ġkrime, Abdullah b. Abbas‟ın âyetleri tefsir ederken Câhiliye Ģiirinden faydalandığını 

belirtir. Kezâ Abdullah b. Abbas,―Allah‘ın kitabından bir âyeti tefsir ederken Ģiirden 

faydalanınız, çünkü o Arab‘ın divanıdır” ifadesi buna delâlet etmektedir.
148

 

Hz. Ömer‟in de Ģiiri, Arab‟ın en sağlam bilgi kaynağı olarak nitelendirdiğini ve 

“Ey insanlar, divanınız olan Câhiliye Ģiirine sarılın. Çünkü onda kitabınızın tefsiri ve 

kelamınızın mânâları mevcuttur” ifadeleri görülmektedir.
149

 

Hz. Ömer Nahl suresi 16/47. Âyette geçen  ّٞ فطخ   kelimesinin Ģiirde kulanılıp 

kullanılmadığını sorması üzerine, Hüzeyl kabîlesinden bir ihtiyarın o kelimenin 

“eksiltmek” anlamıyla geçtiği bir beyiti okuduğu rivayet edilir.
150

 

Nâfi‟ Ġbnü‟l-Ezrak‟ın (ö.65/685) Kur‟ân‟da ki kelimelerin anlam ve 

yorumlarıyla ilgili sorduğu sorulara cevap verirken Abdullah b. Abbas‟ın 250 kadar 

beyitten faydalandığı belirtilir.
151
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Abdullah b. Abbas‟ın el-Hadid suresi 57/23. âyette yer alan “ طخعٞح ” 

kelimesinin anlamını açıklamak amacıyla Muhadram Ģairlerinden Lebid b. Rebîa el-

Âmirî‟ye ait olan bir beyiti Ģahit getirdiği görülmektedir.
152

 

      Neden Kur‟ân‟ı anlama ve yorumlama konusunda Câhiliye bilgisine muhtaç 

olduğumuzu Çağrıcı‟nın Ģu ifadeleri özetlemektedir: 

“Câhiliye kültürüne ait temel kavramların analizi sonuçta Kur‘ân‘ın nasıl bir 

zihniyet dünyasıyla, inanç ve ahlak yapısıyla hesaplaĢtığını, bu yapının hangi 

unsurlarını, neden ve ne ölçüde kabul veya reddettiğini anlamamıza katkı 

sağlayacaktır. Böylece bu eleĢtirel bilgi üzerinden Kur‘ân‘ın getirdiği öğretinin 

diline, kavramlarına ve  bunların içerdiği anlam dünyasına daha iyi nüfuz etmemiz; 

Peygamber‘in ve etrafındaki ilk Müslümanların Ġslam‘dan önceki hayatlarıyla yeni 

hayatları arasındaki farkı nasıl gördüklerini ve sonuçta Ġslam‘ın onlara nasıl bir 

insan, toplum ve ahlak telakkisini kazandırdığını öğrenmemiz mümkün olacaktır.”
153

 

Kur‟ân‟ı anlama ve yorumlama ameliyesi sırasında müfessirlerin bir kısım 

kelime ve kavramların tefsirinde Câhiliye bilgisine müracaat ettikleri görülmektedir.  

1.5.1. Nâdiye 

Kur‟ân‟ın ilk nâzil olan sûresi olan Alak sûresinin 96/17.  âyetinde   “ ٚك٤ِذع ٗخد٣ 

“O zaman çağırsın bakalım nâdiyesini” ifadesi geçmektedir. Nâdiye kelimesi ٕ-  د– 

ٟ   kökünden türemiĢtir. Kur‟ân‟da bu kökten türeyen kelimeler 31 farklı formda ve 

53 yerde geçmektedir. ٕ-  د– ٟ  kökü ise Arap dilinde Ģu anlamlara gelmektedir: “ a- 

Nem, yağmur, çiğ, ıslaklık. b- Yağ, içyağı. c- Otlak, mera. d- Cömertlik, kerem. e- 

Toplanma,çağırma.”
154

Bu kelimelerin tamamı düĢünüldüğünde artma, çoğalma, 

bereketlenme olgusuyla anlam bağlantıları olduğu görülür. 

   Âyette geçen nâdiye kelimesi bu kökten türemiĢ ismi mekan anlamı taĢıyan 

bir kelimedir ve zaman içinde terimsel bir anlama dönüĢmüĢtür. AhfeĢ (ö. 215/830) 

ve Ferrâ (ö. 207/ 822) gibi erken dönem Meâni‟l-Kur‟ân müellifleri nâdi‟nin 
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kabîlenin istiĢare ettikleri bir Ģûrâ meclisi olduğunu belirtirler.
155

 Her kabîlenin bir 

nâdisi olduğu ve gündüz yapılan toplantıların burada gerçekleĢtirildiği, geceleri 

kurulan meclise ise müsâmir ismini verdikleri ve burada toplandıkları 

bilinmektedir.
156

 

Câhiliye toplumunun kabîle anlayıĢı içerisinde seçkin kimselerden oluĢan 

meclise bu isim verildiği anlaĢılmaktadır. KureyĢ kabîlesinin nâdisi ise Mekke 

toplumunun kurucu lideri Kusay tarafından Kabe‟nin karĢısına inĢa edilen Dâru‟n-

Nedve‟dir.  

Âyetin sebeb-i nüzûlüne dair rivayetlerde Ģöyle bir olaydan bahsedilir: Ebû 

Cehil (ö. 2/ 624) Kabe‟ye girdiğinde Hz. Peygamber‟i namaz kılarken görür ve 

üzerine yürüyerek: “Ben seni burada namaz kılmaktan men etmedim mi?” der, Hz. 

Peygamber de ona sert bir Ģekilde cevap verir, bunun üzerine Ebû Cehil: “Sen beni 

neyle tehdit ediyorsun Muhammed? Bu vadide en fazla nâdisi olan kimse benim” 

ifadesiyle öğünür bunun üzerine Allah-u Teâlâ da “Öyleyse çağırsın o nâdîsini 

(dostlarını,yardımcılarını), biz de çağırırız zebânileri” (Alak, 96/17-18) âyetini inzâl 

eder.
157

 

Râzî, nâdî kelimesinin anlamını vermekte, sonra da Câhiliye toplumundaki 

anlam ve fonksiyonu üzerinde durmaktadır. Ayrıca kastedilen anlamın ıtlâku ismi‟l-

mahal ale‟l-hâl kaidesine uygun olarak “nâdî ehlini, yârânını, dostlarını, güç ve 

kudret sahibi arkadaĢlarını çağırsın” Ģeklinde olduğunu beyan etmektedir.
158

 

Nâdî kelimesinin yorumlanmasında dilsel anlamın ötesinde Câhiliye 

toplumundaki anlam ve fonksiyonu üzerinde durularak bir yorum zenginliği elde 

edilmiĢtir. 

1.5.2. Mev‟ûde 

Tekvir sûresinin 8. âyetinde mev‟ûde kelimesi geçmekte ve Ģöyle 

buyrulmaktadır: 
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ارَِح  ءُٝدَسُ عُجِِضَْ )َٝ ْٞ َٔ ُْ ْٗذٍ هظُِِضَْ )8ح (9( رؤ١َِِّ رَ  

“ Mev‟ûdeye sorulduğu zaman, hangi sebeple öldürüldün?” ( Tekvîr 81/8-9)  

Âyette geçen mev‘ûde kelimesinin mânâ ve mâhiyetini kavramak için Câhiliye 

bilgisine müracaat etme ihtiyacı hissedilir. Çünkü ilgili kelime Câhiliye dönemindeki 

bir âdete iĢaret etmektedir. 

Mev‟ûde kelimesi ٝ- د -أ  kökünden türemiĢ bir ismi mefuldür. ٝ- د -أ  kökü; “çok 

Ģiddetli ses, ayak sesi, deve böğürmesi, ağırlaĢmak ve kız çocuğunu diri diri toprağa 

gömmek” anlamlarına gelir. Mev‟ûde ise toprağa diri olarak gömülen kız çocuğu 

demektir.
159

 Toprağın ağırlaĢarak kız çocuğunu öldürmesinden dolayı bu eyleme 

ve‟d ismi verildiği de belirtilir.
160

 

Kız çocuklarının öldürülmesi olgusuna Kur‟ân‟da dört yerde iĢaret edilir. ĠniĢ 

sırası dikkate alındığında ilk olarak Tekvîr sûresi [7] 81/8.ve 9. âyetlerde bu olguya 

dikkat çekilir. Ġlgili âyetlerde  hikaye üslûbu kullanılarak; “ Diri diri toprağa 

gömülen kıza, hangi günah sebebiyle öldürüldüğü sorulduğunda…” ifadesine yer 

verilir. Mekke‟de nâzil olan bu âyetlerde vicdanlara hitap edilmekte, hesap gününden 

bir tasvirle kalpler harekete geçirilmeye çalıĢılmaktadır. Bu zulmün mağduru olan 

günahsız çocuğa bu soru tevcih edilerek, masumiyeti bir daha gönüllere kazınmakta; 

bir anlamda da bu iĢin faillerine zımmen bu soru tevcih edilmekte ve yaptıkları iĢin 

fecâatini edebî bir üslupla onlara hatırlatmaktadır. 

Daha sonra nâzil olan Ġsra sûresi [50] 17/31. âyette ise emir kalıbıyla bu iĢin 

yapılmaması tenbih edilmekte ve Ģöyle buyrulmaktadır: 

ْْ خَش٤ْشََ  ًُ لَادَ ْٝ لَا طوَْظُُِٞح أَ ز٤ِشًح َٝ ًَ َٕ خِطْجخً  خ ًَ  ْْ َّٕ هظََُِْٜ ْْ اِ ًُ ا٣َِّخ َٝ  ْْ ُٖ ٗشَْصُهُُٜ لَامٍ َٗذْ ْٓ اِ  

“Fakirlik korkusu ile çocuklarınızın canına kıymayın. Biz, onların da sizin de 

rızkınızı veririz. Onları öldürmek gerçekten büyük bir suçtur.” 

Benzer bir ifade En‟âm sûresi [55] 6/151. âyette de geçmektedir. Bu âyetin 

sibâkında (143-150) müĢriklerin Allah emretmediği halde kendi kendilerine bir kısım 

haramlar uydurduklarından bahsedilmektedir. Sonraki âyet ise;“ De ki : Gelin 

Rabbinizin size neleri haram kıldığını okuyayım…” ifadeleriyle baĢlayarak Allah‟ın 

neleri haram kıldığı birer birer açıklanmakta ve devamında Ģöyle buyrulmaktadır:                                                                                                      
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ا٣َِّخُْٛ َٝ  ْْ ٌُ ُٖ ٗشَْصُهُ لَامٍ ٗذَْ ْٓ ْٖ اِ ِٓ  ْْ ًُ لَادَ ْٝ لَا طوَْظُُِٞح أَ َٝ  

“…fakirlikten dolayı çocuklarınızı öldürmeyin, sizin de onların da rızkını biz 

veririz…” 

Birbirinin benzeri ifadelerle mev‟ûde uygulamasının yasaklandığı bu âyetlerde 

-salt bir tekrarın olmadığı- anlamı etkileyecek önemli bir kısım nüansların bulunduğu 

görülmektedir.
161

 ġimĢek, öncelikle Ġsra sûresi [50] 17/31. âyette  yer alıp da En‟am 

sûresi [55] 6/151. âyette yer  almayan   خش٤ش (endiĢe, korku) kelimesine dikkat 

çekmekte ve âyetin devamında ifade edilen “…Onları da sizi de biz 

rızıklandırıyoruz” ifadesiyle irtibatlandırmaktadır. Yani çocuğun doğmasıyla 

meydana gelebilecek fakirlik için bu günden endiĢelenmenize gerek yok, onun 

rızkını biz veririz ya da onlar vasıtasıyla sizler de rızıklandırılırsınız denilmektedir. 

Diğer âyet olan En‟am sûresi [55] 6/151‟de ise gelecekle ilgili bir endiĢe değil hali 

hazırda yaĢanan fakirlik olgusu öne alınmakta; “…Sizleri de, onları da biz 

rızıklandırıyoruz.” denilerek muhatabın rızkı nasıl Allah tarafından veriliyorsa doğan 

çocuğun rızkının da aynı Ģekilde Allah tarafından karĢılanacağı belirtilmektedir.
162

 

Mev‟ûde uygulamasının anlatıldığı diğer bir yer ise Nahl sûresi [70] 16/58 ve 

59. âyetlerdir. Ġlgili âyetler Câhiliye insanının yaĢadığı hâlet-i ruhiye ve ĢaĢkınlığı 

tasvîrî bir üslupla anlatmaktadır: 

ْْ رخِلُْْْٗ  شَ أدََذُُٛ ارَِح رشُِّ اْ )َٝ ظ٤ِ ًَ  َٞ ُٛ َٝ ح  دًّ َٞ غْ ُٓ جُُْٜٚ  َٝ  ََّ ٌُُٚ 58ؼ٠َ ظَ غِ ْٔ ِٚ أ٣َُ شَ رِ خ رشُِّ َٓ ْٖ عُٞءِ  ِٓ  ِّ ْٞ ُْوَ َٖ ح ِٓ حسَٟ  َٞ ( ٣ظََ

( َٕ ٞ ُٔ ٌُ خ ٣ذَْ َٓ ُٚ ك٢ِ حُظُّشَحدِ ألََا عَخءَ  ّْ ٣ذَُعُّ ٍٕ أَ (59ػ٠ََِ ُٛٞ  

58.― Onlardan birine kız çocuğu müjdelendiği zaman öfkelenmiĢ olarak yüzü 

kapkara kesilir.‖59. Kendisine verilen müjdenin kötülüğünden dolayı kavminden 

gizlenir. Onu, aĢağılık duygusu içinde yanında mı tutsun, yoksa toprağa mı gömsün! 

Bakın ki, verdikleri hüküm ne kadar kötüdür!‖ 

Bazı Arap kabîlelerinde yaygın olan (Ġlk olarak Rebîa, sonra da Kinde ve Benû 

Temîm) ancak KureyĢ kabîlesinde yaygın olmayan âdettir. Katâde‟nin, “onlar 

köpeklerini besleyip büyütürler ancak kız çocuklarını öldürürlerdi” Ģeklinde tavsif 

ettiği mev‟ûde uygulamasının Ģu sebeplere istinad ettiği söylenebilir: Câhiliye 
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 Bir kısım meâllerde maalesef  bu  nüansın gözden kaçırılarak “ خش٤ش “ kelimesinin cümleye kattığı 
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toplumunun rızık korkusu, kız çocuğu sahibi olmayı utanç vesilesi olarak görme, 

savaĢlarda düĢmanın eline geçerek namuslarının kirletilmesi ve öldürülen kızların -

meleklerin Allah‟ın kızları olduğu inancına istinaden- melekleĢecekleri...
163

 Bu 

âdetin ya kadının doğumu bir çukurun kıyısında gerçekleĢtirip, Ģayet doğan kızsa onu 

hemen o çukura atıp gömmesi sûretiyle; ya da çocuğun büyüyüp altı yaĢlarına 

geldiğinde süslenip akrabalara ziyaret bahanesiyle evden çıkarılıp bir çukura 

gömülmesi suretiyle gerçekleĢtirildiği bildirilmektedir.
164

 

Öldürülmeyen kız çocuklarının ise yünden ya da kıldan cübbe giydirilerek 

bâdiye‟de çobanlık yaptırıldığı, ünlü Ģâir Ferezdak‟ın dedesi Sa‟sa b. Nâciye‟nin 

kavmi Benû Temim‟den 30 kız çocuğunu kurtardığı rivayet edilir.
165

 Benî 

Temîm‟den Kays b. Âsım‟ın Rasûlüllah‟a gelerek Ġslam‟dan önce öldürdüğü sekiz 

kızı için ne yapması gerektiğini sorduğunda Rasûlüllah‟ın da ona her biri için bir 

köle azad etmesini tavsiye ettiği; bu kiĢinin ise develeri olduğunu belirtmesi üzerine 

ise her biri için bir deve kurban etmesini emrettiği rivayet edilmektedir.
166

 

Ġbnü‟l- Kelbî Câhiliye Araplarının mev‟ûde uygulaması dıĢında; esirleri, kız ve 

erkek çocuklarını Uzza putuna  kurban ettiklerini nakleder.
167

 Câhiliye‟de ki 

mev‟ûde uygulamasına benzer uygulamaların baĢka toplumlarda da olduğu görülür. 

Montgomery Watt, Sâmî (Semitic) düĢüncede çok değer verilen Ģeyin fedâ edilmesi 

fikrine istinaden, ilk doğan erkek çocuğun Tanrı‟ya kurban edilmesinin makul 

bulunduğunu belirtir.
168
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 Corci Zeydan, mev‟ûde âdetinin Ġslam‟ın zuhurundan az zaman önce Benî Temîm bin Mürre 

kabîlesinin bazı kollarında Ģu sebebe istinaden ortaya çıktığını iddia eder: Benî Temîm kabîlesi Hîre 

krallığına vergi verirdi. Bu kabîle bir yıl vergiyi aksatınca, Hîre meliki Numan b. Münzir bunların 

üzerine asker sevk ederek, tüm hayvanlarını ve kadınlarını esir aldı. Benî Temîm kabîlesi bir heyetle 

mallarının ve kadınlarının iadesini istedi. Numan mallarını ve hayvanlarını vermeyeceğini, ancak 
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Medeniyyet-i Ġslamiyye Târihi, trc. Zeki Megâmiz, Dersâadet 1914 (1330), V/ 99. 
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Yunanlılarda Solon Kanunları çıkana ( M.Ö. 594) kadar bir babanın oğlunu 

öldürmesi veya kızını satması, onun tabii hakkı olarak kabul edilirdi.
169

 Fenikelilerin 

de Merkat ismini verdikleri Tanrıları için bebekleri kurban ettikleri görülmektedir.
170

 

1.5.3. Îlâf 

٣لَافِ هش٣َُْشٍ ) ظخَءِ 1لِِِ ْْ سِدِْشََ حُشِّ ِٜ ( ا٣ِلَاكِ  

(Bâri) KureyĢ emn-ü selâmete, kıĢ ve yaz kendilerini seyr-ü seferde esenliğe (ve 

garantiye) kavuĢturduğundan dolayı… ( KureyĢ 106/ 1-2) 

KureyĢ sûresinin birinci ve ikinci âyetlerinde Câhiliye toplumunun ekonomik 

ve sosyal hayatında yeri olan îlâf kavramına yer verilmektedir. Ġlgili sûrenin mana ve 

muhtevasının anlaĢılmasında bu kavram odak noktasını oluĢturmaktadır. 

Îlâf kelimesi ف -ٍ  -ح  kökünden َحكؼya da َكخػvezninden türetilmiĢ bir 

mastardır.
171

Bu kelime “ yaklaĢmak, yakınlaĢmak, ünsiyet, alıĢmak, alıĢtırmak, âdet 

ve itiyâd haline getirmek, söz ve teminat vermek” anlamlarına gelir.
172

 

Elmalılı kelimenin taĢımıĢ olduğu alıĢmak, alıĢtırmak ya da ahd-ü eman, icâzet 

(pasaport) anlamlarından birini diğerine tercih ederek kelimenin anlamını buna hasr 

etmenin doğru olmayacağını ifade etmektedir. Bu düĢünceye istinaden kendisi de 

meâlinde kelimeyi îlâfolarak tercüme etmemiĢtir.
173

 

Bazı müfessirler KureyĢ sûresinin mânâ itibariyle kendisinden önceki Fîl 

sûresiyle irtibatlı olduğu kanaatindedirler. Ashâb-ı Fîl‟in helâkının KureyĢ‟in îlâfına 

ve sâir Arap toplulukları nezdindeki itibarlarının artmasına vesile olduğu yorumunu 

yaparlar.
174

 

Kelimenin sözlük anlamının ötesinde Câhiliye dönemindeki tarihsel bir olguya 

iĢaret ettiği görülür. Mekke‟de açlık ve sıkıntı içerisinde bulunan KureyĢ toplumunun 

lideri olan HâĢim bir çıkıĢ yolu olarak îlâfı keĢfetmiĢtir. Bu maksatla Arap 

yarımadasının kuzey, güney, doğu ve batı cihetlerinde bulunan devletler ve 
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kabîlelerle ticârî menfaate dayanan antlaĢmalar ( îlâf) yapmıĢtır. Bu antlaĢmalarĢu 

Ģekilde gerçekleĢmiĢti: HâĢim b. Abdimenâf Rum melikiyle, kardeĢleri Nevfel Ġran 

kisrasıyla, AbdüĢĢems HabeĢ necâĢisiyle, Muttalib Himyer melikleriyle.  

Yapılan bu antlaĢmalar sayesinde KureyĢliler iktisâdî olarak çok rahatlamıĢlar, 

bu antlaĢmaların yanı sıra yol üzerindeki kabîlelerle kurdukları ticâri ortaklıklar 

sayesinde de emniyet ve huzur içerisinde yaz mevsiminde Busra, Gazze, ġam hatta 

Ankara‟ya kadar uzanan, kıĢ mevsiminde ise önce HabeĢistan sonra da Yemen‟e 

uzanan yolculuklarda bulunabilmiĢlerdir. Îlâf‟ın icrasında Arap kabîlelerinin 

Kâbe‟ye duyduğu saygı ve hürmetin   müspet rol oynadığı görülmektedir.
175

 

Kur‟ân îlaf‟la elde ettikleri itibarın, Ashâb-ı Fîl‟in Allah tarafından helak 

edilmesiyle gerçekleĢtiğine, Ka‟be‟nin Rabbi sayesinde de bu itibarın nimete 

dönüĢtüğüne, dikkat çekmekte ve onlardan sadece Allah‟a kulluk etmelerini 

istemektedir. 

1.5.4.Ensâb 

 َٔ ُْ ح َٝ ْ٘خَ٘وِشَُ  ُٔ ُْ ح َٝ  ِٚ ِ رِ ٤ْشِ اللَّّ َـ ُِ ََّ ِٛ خ أُ َٓ َٝ ْ٘ض٣ِشِ  ُْ حُْخِ ُذَْ َٝ  ُّ حُذَّ َٝ ٤ْظشَُ  َٔ ُْ ُْ ح ٌُ ضْ ػ٤ََِْ َٓ حَُّ٘ط٤ِذَشُ دُشِّ َٝ ٣شَُ  ظشََدِّ ُٔ ُْ ح َٝ هُٞرَسُ  ْٞ 

ْْ كغِْ  ٌُ ِّ رَُِ ٞح رِخلْْصَْلَا ُٔ ْٕ طغَْظوَْغِ أَ َٝ خ رُرِخَ ػ٠ََِ حُُّ٘ظُذِ  َٓ َٝ  ْْ ٤ْظُ ًَّ خ رَ َٓ زغُُ الِاَّ  ََ حُغَّ ًَ خ أَ َٓ ْٖ وا َٝ ِٓ لشَُٝح  ًَ  َٖ َّ ٣جَظَِ حَُّز٣۪ ْٞ َ٤ُْ خ ح

حَ  َٝ  ْْ ٌُ ْْ د٣َ۪٘ ٌُ ِْضُ َُ َٔ ًْ َّ حَ ْٞ َ٤ُْ ِِٕۜ حَ ْٞ حخْشَ َٝ  ْْ ُٛ ْٞ ْْ كلََا طخَْشَ ٌُ ِٖ حػْطشَُّ د٣ِ۪٘ َٔ  كَ
َّ د٣۪٘خًِۜ عْلَا ُْ حلْاِ ٌُ سَػ٤۪ضُ َُ َٝ ظ٢۪  َٔ ْْ ٗؼِْ ٌُ ضُ ػ٤ََِْ ْٔ َٔ طْ

اْ  َ ؿَلُٞسا سَد٤۪ َّٕ اّللّه ٍٍْۙ كَخِ ػْ ظجََخٗقٍِ لِاِ ُٓ ظَشٍ ؿ٤َْشَ  َٔ خْ َٓ  ك٢۪ 

Ölü, kan, domuz eti, Allah‘tan baĢkası adına boğazlanan, — (henüz canı 

üstünde iken yetiĢip) kestikleriniz müstesna olmak üzere — boğulmuĢ, vurulmuĢ, 

yukarıdan yuvarlanmıĢ, süsülmüĢ, canavar yırtmıĢ olup ta ölenler, dikili taĢlar 

üzerinde (onlar adına) boğazlanan (hayvanlar), fal oklarıyla kısmet (ve hüküm) 

aramanız üzerinize haram edilmiĢdir. (Bütün) bunlar yoldan çıkıĢtır. Bugün kâfirler 

dîninizden umutlarını kesdiler. Artık onlardan korkmayın. Benden korkun. Bugün 

sizin dinînizi kemâle erdirdim, üzerinizdeki ni'metimi tamamladım ve size dîn olarak 

müslümanlığı (verip ondan) hoĢnut oldum. Kim son derece açlık hâlinde çaresiz 

kalırsa, günâha meyil maksadı olmaksızın (haram olan etlerden yiyebilir). Çünkü 

Allah çok yarlığayıcı, çok esirgeyicidir. (Mâide 5/3) 
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el-Muharraru‘l-Vecîz fî Tefsîri‘l- Kitâbi‘l- Azîz), Vezâratü‟l- Evkâf ve‟Ģ- ġuûni‟l – Ġslâmiyye, Katar 

1428/2007, VIII/ 693; Ġbn Sa‟d, Ebû Abdullah Muhammed el-Basrî, et-Tabakâtü‘l-Kübrâ, thk. Ġhsan 

Abbas, Dâru Sâdır, Beyrut 1968, I/ 75. 



50 
 

  

Mâide sûresi 3. âyet ve Meâric sûresi 43. âyette  “ ٗظذ“( nüsub), Mâide sûresi 

90. âyette ise “ حٗظخد“( ensâb) formlarıyla yer alan kelime, dikili taĢ (âbide) anlamına 

gelir. Râğıb el-Isfahânî (ö. 502) nüsub ve ensâb kelimelerinin; “ ٗظ٤ذ “ (nasîb) 

kelimesinin çoğulu olduğunu belirtir. Zeccâc ise nüsub‟un“ دٗظخ “(nisâb) kelimesinin 

çoğulu olduğunu kanaatindedir.
176

 

Sözlükte dikili taĢlar anlamına gelen bu kelimeler, Câhiliye dönemindeki bir 

olguya iĢaret etmektedir. Kaynaklardan Ka‟be‟nin etrafına ibadet maksadıyla  dikilen 

bu taĢlara ta‟zimde bulunulduğunu, kurbanlar kesildiğini; kanlarının o taĢların Ka‟be 

yönüne bakan taraflarına sürüldüğünü, etlerinin ise parçalanarak taĢların üstüne ve 

etrafına bırakıldığını öğreniyoruz. Mücâhid, Arapların bu taĢları daha güzel 

olanlarına rastladıkları zaman onlarla değiĢtirdiklerini belirtir. Ġbn Cüreyc ensâbın 

esnâmın aynısı olmadığını, heykellere ve süslenmiĢ putlara esnâm ismi verildiğini, 

ensâbın ise âbidevî taĢlar olduğunu ifade eder. Ka‟be‟nin etrafında 360 dikili taĢ 

olduğu, bunların 300 tanesinin Huzâa kabîlesine ait olduğu da gelen bilgiler 

arasındadır.
177

 

Araplar Ka‟be‟ye hürmet ederlerdi. Mekke‟den ayrıldıkları zaman Ka‟be‟ye 

özlemlerini gidermek amacıyla “Kabe‘de taĢtır biz de onun yerine geçecek kendimize 

bir taĢ edinelim” düĢüncesiyle bir taĢı dikerler onun etrafında tavaf ederler - bu 

yüzden de bu taĢlara devvâr ismini verirlerdi-, kurban keserlerdi.
178

 Buhâri‟nin 

Tarihinde geçen rivayette ise Ebû Recâ el-Utâridî ( ö. 105/723-24 [?]) Ģu bilgileri 

vermekte: “Biz taĢlara ibadet ederdik, daha güzel bir taĢ bulduğumuzda diğerini 

bırakır ona tapardık. Bir taĢ bulamadığımızda ise kumluk bir bölgede isek 

kumlardan küçük bir tepecik oluĢturur onu tavaf ederdik.” 
179

 

Sahâbîlerin  Hz. Peygamber‟e gelerek; “Yâ Rasûlallah Câhiliye ehli kanla 

Ka‘be‘ye hürmette bulunurlardı, biz Ka‘be‘ye hürmet göstermeye daha layığız” 

dedikleri, Hz. Peygamber‟in de bu düĢünceyi kerih görmediği lâkin Yüce Allah‟ın 
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bunun üzerine; “Onların ne kanları ne de etleri Allah‘a ulaĢmaz.” ( Hac, 37) âyetini 

indirdiği belirtilir.
180

  

1.5.5.Ezlâm 

 َٔ ُْ ح َٝ ْ٘خَ٘وِشَُ  ُٔ ُْ ح َٝ  ِٚ ِ رِ ٤ْشِ اللَّّ َـ ُِ ََّ ِٛ خ أُ َٓ َٝ ْ٘ض٣ِشِ  ُْ حُْخِ ُذَْ َٝ  ُّ حُذَّ َٝ ٤ْظشَُ  َٔ ُْ ُْ ح ٌُ ضْ ػ٤ََِْ َٓ ٣شَُ دُشِّ ظشََدِّ ُٔ ُْ ح َٝ هُٞرَسُ  حَُّ٘ط٤ِذَشُ ْٞ َٝ

ْْ كغِْ  ٌُ ِّ رَُِ ٞح رِخلْْصَْلَا ُٔ ْٕ طغَْظوَْغِ أَ َٝ خ رُرِخَ ػ٠ََِ حُُّ٘ظُذِ  َٓ َٝ  ْْ ٤ْظُ ًَّ خ رَ َٓ زغُُ الِاَّ  ََ حُغَّ ًَ خ أَ َٓ نا َٝ  

LeĢ, kan, domuz eti, Allah'tan baĢkası adına boğazlanan, boğulmuĢ, (tahta veya 

taĢla) vurul(arak öldürül)müĢ, yukarıdan düĢmüĢ, boynuzlanmıĢ ve canavar 

parçalayarak ölmüĢ olan havyanlar -henüz canları çıkmadan kestikleriniz hariç- dikili 

taĢlar (putlar) adına boğazlanan hayvanlar ve fal oklariyle kısmet (Ģans) aramanız 

size haram kılındı. Bunlar fısktır (insanı yoldan çıkaran kötü Ģeylerdir). ( Mâide 5/3) 

Tüyü ve temren kısmı bulunmayan (yeleği bulunmayan) ok anlamına gelen  زلن 

(zelem) kelimesinin çoğulu olan  ازلام (ezlâm) kelimesi
181

 Mâide sûresi 3. ve 9. 

âyetlerde geçmektedir. 

Ezlâm kelimesi câhiliye toplumundaki bir uygulamaya iĢaret etmektedir. 

Kur‟ân‟da fısk ve Ģeytanıın amelinden bir pislik olarak nitelendirilen bu uygulamanın 

Câhiliyedeki  mahiyetini bilmemiz gerekmektedir. Ġbn Abbas ezlâmın Câhiliye 

dönemindeki insanların önemli iĢlerine karar vermede kullandıkları fal okları 

olduğunu belirtir.
182

 

Ġbn Ġshâk Kabe‟nin avlusunda yer alan ve KureyĢ‟in putlarından en büyüğü 

olan Hubel‟in önüne hediyeler ve bir kısım mallar bırakıldığı gibi, onun önünde  yedi 

tane okun fal amaçlı olarak bulundurulduğunu belirtir. Bu oklara, önemli konulara 

karar verilirken tereddüte düĢüldüğünde müracaat edilir ve oklardan çıkan sonuca 

göre hareket edilirdi.
183

 

Buhârî‟de geçen rivayete göre Hz. Peygamber (s.a.v.) Kabe‟nin içine 

girdiğinde Ġbrahim ve Ġsmail peygamberleri ellerinde fal oklarıyla tasvir eden bir 

resim görmüĢ, bunun üzerine de: “Allah bu resimleri yapanları helak etsin. O ikisinin 
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 El-Halil b. Ahmed el-Ferâhîdî  Ebû Abdurrahman, Kitâbu‘l-Ayn, thk. Mehdi el-Mahzûmî, Ġbrahim 
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 Taberî, Câmiu‘l- Beyân, VIIII/ 510-513. 
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Endelûsî, Cemheratü Ensâbi'l-Arab, Dâru‟l-Kütübi‟l-Ġlmiyye, Beyrut 2003, 3. Baskı, II/ 492. 
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de fal oklarına müracaat etmediklerini bildikleri halde yalan yere bu resmi çizmiĢler” 

buyurmuĢtur.
184

 

Bu okların tüm putların önünde bulunduğu, farklı amaçlar için değiĢik 

ifadelerin bulunduğu belirtilir. Bazen kahinlerin yanında da bulunan ezlâm kullanılıĢ 

amaçlarına göre Ģu Ģekilde ayrılırdı: Önemli bir konuda karar vermek için 

kullandıkları ve üzerlerinde “evet, hayır, boĢ” yazılı üç okla yapılan ezlâm; diyet, 

nesep belirleme ve su ihtilaflarını çözmek amacıyla kullanılan ve yedi oktan oluĢan 

ezlâm; putlar için kestikleri kurbanları paylaĢtırmak amacıyla kullandıkları on oktan 

oluĢan ezlâm.
185

 

MüĢrikler bu uygulamayla müracaat ettikleri konuda Allah‟ın muradının ne 

olduğunu öğrenmeye çalıĢırlar, mabet görevlisi olan “sâdin” ismi verilen kiĢiye 

gelerek dertlerini anlatırlar o da elindeki fal oklarının bulunduğu çantayla putun 

önüne gelerek Ģu duayı okur ve ardından okları çekmeye baĢlardı: “Rabbimiz (Ģu kiĢi 

sana ihtiyacı için baĢvurmaya geldi) hangisi onun için hayırlıysa onun çıkmasını 

sağla.” Çıkan okun sonucuna göre “Rabbimin emri budur” Ģeklinde inanır ve buna 

göre amel ederdi.
186

 Ancak bazen fal oklarından çıkan kararı beğenmeyerek ona 

isyan eden kiĢiler de görülmektedir.
187

 Beğavî, Sâdinlerin bazılarının bu iĢi ticarete 

dönüĢtürerek fal oku çekmek için 100 dirhem ücret aldıkları bilgisini verir.
188

 

Ya‟kûbî ezlâmın bu son kısmına putlara kesilen kurbanların paylaĢtırılması 

maksadıyla müracaat edildiğini, bu iĢin ise daha çok kıtlığın arttığı, develerin 

sütlerinin kesildiği kıĢ mevsimlerinde yapıldığını belirtir. Etlerin hangi oranda 

paylaĢtırılacağı ve kurbanın bedelinin kimler tarafından karĢılanacağını belirlemek 

amacıyla on oktan oluĢan kura yöntemine baĢvurulurdu. Çıkan sonuca göre etler 

fakirlere paylaĢtırılırdı. Ayrıca Câhiliye Arapları bu davranıĢlarıyla övünürler, 
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Zülhalasa‟nın önünde fal okları çekerek te kararını onaylatmak ister, lakin üç defa çektiği halde her 
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bana mani olmazdın.” Ġbnu‟l- Kelbî, Kitâbü‘l- Esnâm, s. 46. 
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 Beğavî, Ebû Muhammed el- Hüseyin b. Mesud b. Muhammed b. el- Ferrâ, Meâlimu‘t- Tenzîl fî 

Tefsîri‘l- Kur‘ân, thk. Abdurrezzak Mehdî, Beyrut 1420, II/11. 
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cömertlik ve Ģeref göstergesi olarak değerlendirirler, Ģiirlerinde de bu meziyetlerine 

vurgu yaparlardı.
189

 

1.5.6.Rabbü‟Ģ-ġi‟râ 

عْرَي  وَأًََّهُ هُىَ رَبُّ الشِّ

Necm sûresi 53/49. âyette  “ ġüphesiz O ġi‘râ‘nın Rabbidir” buyrulmaktadır. 

ġi‟râ çok Ģiddetli sıcağın olduğu günlerde zuhûr eden bir yıldızdır.
190

 Cenûbî bir 

yıldız olup Araplar bunu ġi‟râ‟y-ı Yemâni olarak isimlendirirler, Süheyl yıldızının 

kız kardeĢi olduğunu iddia ederler ve Büyük köpek yıldızı olarak ta isimlendirirlerdi. 

Diğer yıldızlar gökyüzüne boyuna ıĢık yaydıkları halde, sadece ġi‟râ yıldızı enine 

ıĢık yayar. Himyer, Huzâa, Ğatafan, Ğassan kabîlelerinin bu yıldıza ibadet ettikleri 

bilinmektedir.
191

 

Sirius yıldızı da denilen bu yıldıza Araplar içerisinde bu ilk ibadet eden 

kimsenin Hz. Peygamber (s.a.v.)‟in anne tarafından dedesi olan Ebû KebĢe (Cüz b. 

Ğalib b. Âmir b. el-Hâris b. ĞabĢân el-Huzâî) olduğu iddia edilir. KureyĢ bu yıldıza 

ibadet etmez ve Ebû KebĢe‟yi kendi dinlerine muhalefeti sebebiyle de kınarlardı. Hz. 

Peygamber‟i de (s.a.v.) kendi dinlerine karĢı olması ve atası olması hasebiyle  Ebû 

KebĢe‟ye benzetirler ve Ġbnu Ebî KebĢe (Ebû KebĢe‟nin oğlu) derlerdi.
192
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2.1. Araplar 

Arap kelimesi, sözlüklerde “insanlardan bir kabîle, soy, millet” olarak tarif 

edilir.  kelimesinden tevil edildiğinden müennestir. Bu sebeple vasıflarında لشثؽخ 

müennes sıfatlar kullanılmıĢtır:  حُؼشرخءحُؼشد \حُؼشد حُؼخسرش  gibi. حُؼشد kelimesi “Ģehir 

halkı” anlamına da gelir, lüğat kitaplarında bu kelime “ حَٛ حلْٓظخس ْٛٝ “ifadeleriyle 

açıklanır.
193

 

Ġbn Fâris, kelimeye sözlük anlamı olarak  حلارخٗش ٝلاكظخح “açıklama, izah, açık 

ifade‖ Ģeklinde anlam vermektedir.
194

 Ayrıca kelimeyi, baĢka dillerle iliĢkilendirerek 

anlamlandıran yaklaĢımlar da mevcuttur. Ġbranice “ kara ülkesi, step” anlamına gelen 

arabha ya da “göçebelerin hayatını” ifade eden erebhe kelimesinden kaynaklandığı 

iddiası bunlardan biridir.
195

 

Arapların aslı el-Arabü‟l-Arbâ, el-Arîbetü‟l-ûlâ ve Arab-ı baîde denilen Âd, 

Semûd, Medyen, Cedis ve Tasm kavimlerine dayanır. Diğer taraftan Ġslam‟a yakın 

zamandan günümüze kadar gelen Araplara ise Bâkiye Arapları ismi verilir.
196

 Bâkiye 

Arapları ikiye ayrılır: Ġlki Kahtâniler, “el-Âribetü‘s-Sâniye” denilen Yemenli 

Araplardır. Ġkincisi ise Adnânîler ismi verilen ve Hz. Ġsmail‟in soyundan geldiğine 

inanılan kuzeyli Araplardır. Adnanîler; Eyad, Enmâr, Rebîa ve Mudar olmak üzere 

dört ana koldan oluĢur.
197

 

2.2. Arabistan 

Arabistan‟ın Sâmilerin anavatanı olduğu, Arapların m.ö. IV. binyıldan itibaren 

komĢu ülkelere göç ederek buralarda çeĢitli devletler kurdukları ve ana yurtlarının 

Yemen olduğu kabul edilmiĢtir. Üç tarafı deniz, bir tarafı da geçilmesi çok zor olan 

çölle çevrili olduğu için buraya Cezîretü‟l-Arap denmiĢtir.
198

 

Milli Eğitim Ġslam Ansiklopedisi‟ne göre Arap Yarımadası Ģu beĢ bölgeden 

oluĢur ve bu muhit Ģöyle tanımlanır: “Tihâme, Necd, Hicâz, Arûd, Yemen. Aslında 

Hicaz (set), alçak sahili (Tihâme) yayladan (Necd) ayıran dağ sırası olmakla beraber; 
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bu isim fiilen, garpta Kızıldeniz ve Ģarkta Necd arasında kalan, Ģimalde Akabe 

körfezi müntehasından Mekke cenubunda birkaç günlük mesafeye kadar uzanan 

bütün memlekete teĢmil olunmaktadır. Hicaz‟ın (Tebük‟e kadar olan) en Ģimal 

kısmına, buradan Ģimal-cenûb istikametinde geçen dağların adı ile Hismâ 

denilmektedir.”
199

 

Hicaz bölgesinde Medine etrafındaki bütün arazi volkaniktir – volkanik 

mıntıkanın Tedmür‟den Mekke‟ye kadar uzandığı söylenir- tarihî devirlerde birtakım 

volkanlar henüz faaliyette bulunmakta idiler. Bilinen en son volkanik faaliyet 

654/1256 gerçekleĢmiĢtir. Siyah ve volkanik dağlara Arapça‟da harra veya labâ 

(lav) denilmektedir.
200

 

 Hicaz, Arap yarımadasının Kızıldeniz tarafında, orta kısmında yer almaktadır. 

Hicaz kelimesi “iki Ģeyi birbirinden ayıran sınır, engel” anlamında olup birbirinden 

ayrılan bölgelerin Tihâme ile Necd, Yemâme ile Arûz, Yemen ile Necid, Necid ile 

Serât ya da ġam ile Yemen olduğu Ģeklinde farklı açıklamalar yapılmıĢtır. Hicâz, 

Kızıldeniz‟in doğusunda, kuzeyde Ürdün‟ün liman Ģehri Eyle‟den (Akabe) güneyde 

Yemen sınırındaki Asîr‟e ve doğuda Necid çöllerinden Irak‟a kadar uzanır.
201

 

2.3.Kabîle 

Kabîle kelimesi Arapça‟da, kafatası kemiğinin birbirine mukabil her bir 

parçası, ağacın dalları ve derinin parçaları anlamlarına gelir.
202

 Verilen anlamların 

her birinin bir bütünün parçaları olma vasfını taĢıdığı görülmektedir. Kabîlenin 

ailelerin bütünleĢmesiyle oluĢması, kabîlelerin ise daha üst bir yapı olan Ģa‟b‟ı 

oluĢturması da kelimenin bu sözlük anlamındaki bir bütünün parçalarını oluĢturma 

vasfıyla mutabıktır. 

Kabîle: “Ġster hakiki ister hükmî olsun, mensuplarını müĢterek nesep altında 

toplayan cemaat”
203

 veya “aynı atadan geldikleri kabul edilen ve aralarında nesep 

irtibatı bulunan insan toplulukları”
204

 ifadeleriyle tanımlanmıĢtır. 
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Araplardaki sosyal yapıyı tanımlamak amacıyla çeĢitli kavramlar ve 

sıralamalar yapılmıĢtır. Günaltay‟ın tercih ettiği kavramlar ve sıralama Ģu Ģekildedir: 

1. Fasîle: Ailelerin birleĢmesiyle oluĢur; Benî Abbâs ve Benî Ebî Tâlib gibi. 

2. Ġmâra: Fasîlelerin birleĢmesiyle oluĢur; KureyĢ ve Kinâne gibi. 

3. Fahz: Ġmaralerin birleĢmesiyle oluĢur. 

4. Batın: Fahzların birleĢmesiyle oluĢur; Benî Abdi Menâf, Benî Mahzûm, 

Benî HâĢim, Benî Ümeyye gibi. 

5. Kabîle: Batınların birleĢmesi sonucu oluĢur; Rebîa ve Mudar gibi. 

6. ġa‘b: En uzak akrabalık bağlarıyla bir araya gelen kabîlelerin birleĢmesiyle 

oluĢur; Adnan ve Kahtan gibi.
205

 

Cevâd Ali ise en geniĢ halkadan baĢlayan Ģu tertibi tercih eder: ġa‘b, kabîle, 

‗imara, batn, fahz,fasîle.
206

 El-Milcî ise daha geniĢ bir tasnif yapar: “ Raht, fasîle, 

aĢiret, fahz, batın, ‗imâre, kabîle, Ģa‘b, cumhur, cezm.” 
207

 

 Bu farklı isimlendirmelerin merkezinde kabîle kavramı yer alır. Kabîle nesep 

bağının esas olduğu bir sosyal yapıdır. Merkezi hükümetlerin, güçlü devletlerin ve 

ideolojik yapılanmaların bulunmadığı toplumlarda akrabalık bağıyla insanlar 

kendilerini korumakta ve himaye altında hissetmektedir. Kabîle Câhiliye toplumunda 

insanın hukukunu belirleyen, hayatının bağlı olduğu önemli bir unsurdur. Kabîlelerde 

yer alan kiĢiler; aynı ataya sahip olan öz kabîle çocukları, mevâli veya diğer 

kabîlelerden katılan kimseler, savaĢlar sonucunda elde edilen köleler olmak üzere üç 

gruptan oluĢurdu.
208

 

Arabistan çöl ve bozkırlarında küçük bir aile yapısıyla yaĢamak mümkün 

olmadığı için, kan bağıyla birbirine bağlı aileler bir araya gelmek zorunda 

kalmıĢlardır. Bu birliktelikler de  bir sosyal yapı olarak kabîle olgusunu ortaya 
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çıkarmıĢtır. Bu olgunun Arap yarımadasının tamamına hâkim olan bir vâkıa olduğu 

görülür.
209

 

 Kabîlelerin isimlendirilmesinde ortak atanın isminin yaygın olarak 

kullanıldığı görülür. Aynı ataya bağlı olduğunu iddia eden bir topluluk için bu tabii 

bir durumdur. Temîm, Evs, Hazreç, Benî Abdimenâf, Benî HâĢim bu duruma birer 

örnektir. Bazen istisnâi de olsa babaya dayanmayan kabîle isimlerine de rastlanır. 

Hındef gibi anne adını taĢıyan, Bâhile gibi kabîle çocuklarına bakan dadının ismiyle 

tanınan kabîleler de mevcuttur. Ayrıca Tenûh gibi kabîlenin mola verdiği mekanın 

ismi veya Gassan gibi kabîlenin su kaynağı da isim olarak benimsenebiliyordu.
210

 

Kabîlelerin isimlerini bir kısım hayvan, bitki ve tabiat varlıklarından aldıkları 

da sık rastlanan bir durumdur. Örneğin, KureyĢ (köpek balığı), Benî Kelb ( köpek), 

Benî Zıbhe (diĢi keler), Benî Züeyb (çakal), Benî Beldel (sırtlan yavrusu), Benî Vebre 

(ada tavĢanı), Sakîf (keskin sirke), Sa‘saa (müshil otu), Benî Hanzala (Ebû Cehil 

karpuzu), Benî Fihr (küçük bir taĢ).
211

 

Kabîle bir sosyal birliktelik olmanın ötesinde sosyo-politik bir içeriğe sahip 

olan,  mensuplarına sosyal roller dağıtan bir dünya görüĢü olma hüviyeti taĢıyordu.
212

 

Bireyler kabîleleri için yaĢarlar, savaĢırlar ve ölürlerdi. Kabîlenin onur ve izzetini 

kendi onur ve izzetleri kabul ederlerdi.  

Kabîleden dıĢlanmak, kabîle dıĢına atılmak; en sert cezalardan biriydi. Bu 

duruma düĢen kimseler, kendilerini himaye edecek sığınabilecekleri bir baĢka kabîle 

ararlar ancak buldukları bu kabîlelerde de bir sığıntı muamelesi görmekten 

kurtulamazlardı. Himaye talep eden kimseye olumsuz cevap vermek ise Arap 

mürüvvet ve keremine sığmayan yakıĢıksız bir davranıĢ kabul edilirdi. 

Kabîlesinden dıĢlandığı halde bir baĢka kabîleye sığınmayı da kendine âr 

kabul eden ve çölde çapulculukla geçimini sağlayan ve “saâlîk” ismi verilen bir 

grupda bulunmaktadır.
213

 

Câhiliye Ģâiri Lebîd bir Ģiirinde her kabîlenin bir lider tarafından yönetildiği 

gerçeğine iĢaret ederek, Ģöyle der: 
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 “Atalarının kendilerine sünnetler bıraktığı nice topluluklar vardır/ Ve her bir 

kavmin bir sünnet ve bir de imamı vardır”
214

 

Kabîle  Ģeyh ismi verilen yaĢı genelde 40 yaĢın üstünde olan bir kiĢi tarafından 

yönetilirdi. Corci Zeydan lidere “yaĢlı adam” anlamına gelen bu ismin verilmesinin 

sebebinin, eĢit özelliklere sahip kabîle ileri gelenleri arasından daha yaĢlı olanını 

lider yapma geleneğine dayandığını iddia eder.
215

 

Bu lider mutlak bir otorite olarak görülmez, kararları nâdî ismi verilen Ģûrâyla 

istiĢâre ederek alırdı. Kabîlede reis her Ģeyden sorumluydu. Ġhtiyaç sahibi olanlar ona 

baĢvururlardı. Kabîle reisi savaĢtan sorumlu olup, kavminin önünde gider, harp 

planını o yapardı. Ölümü hiçe sayan bir cesaret taĢımak zorunda olduğunu bilirdi. 

SavaĢta düĢman atlıları, savaĢçıları, hepsi kabîle reisine yönelir, onu öldürmeye 

çalıĢırlardı. Çünkü, reisin ölümü, kabîlenin hezimetinin sebebi olacaktır. Tüm bu 

sorumluluklarına rağmen, reis mutlak otorite sahibi değildi. Sorumlulukları ağır 

basan ancak yetkileri sınırlı olan bir otoriteydi.
216

 

 Câhiliye Araplarının yaygın olarak, Kur‟ân‟ın Ģirk olarak nitelediği, Allah 

inancıyla birlikte putlara ibadet etme Ģeklinde ifade edilebilecek bir dine inandıkları 

görülür. Bununla birlikte  Câhiliye döneminde bazı kabîlelerin farklı dinlere mensup 

oldukları da görülmektedir. Rebîa, Gassân ve Kudâa‟nın bazı kollarının Hıristiyan 

oldukları; Himyer, Kinâne, Hâris b. Kâ‘b ve Kinde kabîlelerinin Yahudi oldukları; 

Temîm kabîlesinin ise Mecûsi olduğu görülmektedir. Coğrafî olarak ise özellikle 

Hicaz‘ın kuzeyinde, Medine, Vadi‘l-Kura, Fedek, Teyma gibi yerlerde de Yahudiler 

vardı.
217

 

Ġslam zuhur ettiğinde Hicâz‟da yaĢayan Arap kabîlelerinin Ģunlar olduğu 

rivayet edilmektedir: Esed, Abs, Gatafân, Fezâre, Müzeyne, Fehm, Advân, Hüzeyl, 

Has‟am, Selûl, Hilâl, Kilâb b. Rebîa, Tayy ve Cüheyne.
218

 Sakîf, Hüzeyl, Huza‟a, 

Benî Kinâne, Gatafan Benî Esed ve Benî Temim kabîleleri KureyĢ‟e komĢu 
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kabîlelerdi.
219

 ġeyban, Tağlib, Behra ve Ġyâd kabîleleri ise güç ve kudretleri 

sebebiyle “ Radafâtü‘l- Arab” olarak isimlendirilmiĢti.
220

 

2.3.1. Asabiyet  

Sâmi kavimleri genelde neseplerine çok önem vermiĢlerdir.
221

 Sâmiler içinde 

de Araplar kadar neseplerine düĢkün bir millet yok gibidir.
222

 Arapların neseplerine 

hususi önem vermelerinin temel sebebi onların soylarına aĢırı düĢkünlükleri, yani 

asabiyetleridir.
223

 

Asabiyet kelimesi sözlükte “eklemleri birbirine bağlayan sinirler” anlamındaki 

asab kökünden gelir.
224

 Aynı kökten gelen asabe ism-i fâil sîgasından âsıb‟ın çoğulu 

olup “saran, kuĢatan” anlamlarına gelir. Terim olarak asabe, baba tarafından kan 

bağı bulunan akrabanın meydana getirdiği topluluk demektir.
225

 

Asabiyet, “KiĢinin (özellikle baba tarafından) akrabasını yani asabesini 

yardıma çağırması neticesinde, onların ister haklı ister haksız olsun, rekabet ettiği 

kiĢi ve gruplara karĢı çağrı sahibiyle hareket etmesi olarak” tarif edilmiĢtir.
226

 Bir 

baĢka tarife göre ise asabiyet aralarında kan bağı bulunan bir topluluğun bütün 

fertlerini birbirine bağlayan ve herhangi bir dıĢ tehlike durumunda onlara karĢı 

koymaya sevk eden veya baĢka bir topluluk üzerine saldırı halinde bütün aile 

üyelerinin tereddütsüz harekete geçmesini sağlayan birlik ve dayanıĢma ruhudur.
227

 

Kabîleler neseplerini belirlemek amacıyla nesep cetvelleri tanzim etmiĢlerdir. 

Bu nesep cetvellerinin doğruluğu ya da yanlıĢlığı veya eksikliği bir problem olarak 

görülmemiĢtir. Çünkü önemli olan kabîle üyelerinin birbirlerine destek olmalarını 

sağlayan manevi güç ve bir olma duygusudur. Bu yüzdendir ki asabiyette aslolan 
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ölçüt, biyolojik kan bağından daha çok psikolojik unsur, yani akraba olduğuna 

inanma duygusudur.
228

 

Kabîle asabiyet duygusu gereğince birlik içinde hareket ederek saldırıya maruz 

kalan fertlerine yardım ederdi. Bu yönüyle asabiyetin, siyâsî düzen ve hukûkî 

yapıdan yoksun olan Câhiliye insanın can, mal ve namus güvenliğini garanti eden 

caydırıcı bir güç olduğu, dolayısıyla nispeten ictimâî hayata nizam ve intizam verdiği 

söylenebilir.
229

 

Ġzzet Derveze, asabiyeti toplumu çeĢitli güçler arasında bir dengenin 

sağlanmasında, hakların gözetilmesi ve hayatlarının korunmasında çok güçlü bir 

etken olarak kabul eder ve sosyal hayatta asabiyetin olumlu etkisini belirtir.
230

 Apak 

ise Ģu ifadeleriyle asabiyetin müsbet ve menfi yönlerini belirtir, asabiyetin kim 

tarafından ve nasıl yönetildiği mevzuunun önemli olduğunu vurgular: 

“ Kanâatimizce, asabiyet bir taraftan aile/ kabîle/ toplum enerjisini birleĢtirip 

devletin kurulmasında ve dinin yayılmasında müsbet rol oynayan, diğer taraftan da 

bünyesinde taĢıdığı çatıĢmacı ve ötekileĢtirici rekabet ve üstün gelme hissiyle 

toplumu birbirine düĢürüp dağıtma ve parçalama gibi menfi özellikleri birlikte 

potansiyel olarak içinde barındıran çift yönlü faaliyete yatkın, nesep temelli birlik 

ruhudur. Bu ruhtan olumlu manada faydalanmak veya onun sebebiyle yıkıma 

uğramak, asabiyeti yönlendiren insanların niyetleri ile onların aklî- siyâsî kabiliyet 

ve becerilerine bağlıdır.”
231

 

Asabiyetin olumsuz yanlarını ortadan kaldıracak olan Hz.Peygamber dahî, 

Mekke devrinde davetini amcası Ebû Tâlib liderliğindeki HâĢim oğullarının 

asabiyetine dayanarak sürdürmüĢtür.
232

 Aynı Ģekilde kabîle asabiyetinin Hz. 

Peygamber‟in Medîne‟deki daveti sırasında ona yardımcı olduğu da söylenebilir. 

Medînelilerin baba tarafından dayıları olması aralarındaki bir yakınlık vesilesiydi. 

Yine kabîle asabiyeti sebebiyle Medine‟de bulunan Evs, Hazreç ve Yahûdîler 
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arasındaki çekiĢmeler ve bitmez tükenmez kan davaları, Müslümanların özellikle 

Bedir‟den sonra en güçlü kitle olmalarına vesile oldu.
233

 

Cündeb b. Anber b. Temîm adındaki Ģâire nispet edilen ve neredeyse 

Câhiliye‟de sloganlaĢmıĢ olan : “Zâlim de olsa mazlum da olsa kardeĢine yardım et” 

ٞ ٓخِظَٓ  ْٝ خ أَ ًٔ خُِ ظَ  خىَ خَ حَ  شْ ظُ حْٗ َٝ   mısraı asabiyetin en çarpıcı ifadesidir.
234

 

Benzer bir ifade Asleb b. Abdullah tarafından da dile getirilmiĢtir: “KardeĢim 

bir topluluğa karĢı haksızlık yapınca, ben ona yardım etmeyeceksem, haksızlığa 

uğrayınca da yardım etmem.”
235

 Bu ve benzeri ifadeler Arap kültüründe atasözü 

haline gelmiĢtir: “Senin gerçek kardeĢin, seninle birlikte hareket eder, zâlim olsan da 

seninle birlikte olur.” 
236

 

 Ġslam öncesi Arap toplumunda Câhiliye Ģâirinin en önemli özelliği aĢırılıktır. 

Bu aĢırılığın bir gereği olarak da genellikle savaĢı barıĢa, düĢmanlığı dostluğa, kısası 

diyete tercih etmiĢlerdir. Bu yüzdendir ki Câhiliye de Ģâirler savaĢ çığırtkanı ve 

kötülüğün davetçileri olmuĢlardır. Bunun tersi bir duruma rastlamak neredeyse 

mümkün değildir.
237

 

BiĢr b. Ebî Hâzim el- Esedî‟nin, Nisâr ve Cifâr SavaĢları‟nda kabîlesinin 

Temîm kabîlesi ve diğer kabîlelere üstün geliĢlerini anlatırken kullandığı Ģu ifadeler 

savaĢ çığırtkanlığı ve aĢırılığın ilginç bir örneğidir: 

 ٗؼَِْٞح حُوٞحٗظ رخُغ٤ٞف ٝ ٗؼظضٟ           ٝحُخ٤َ ٓشؼِش حُ٘ذٞس ٖٓ حُذّ

Kılıçlarımızla (düĢman) kellelerinin üstüne çıkar, soyumuzu sopumuzu sayarız. 

Bu arada atlarımız boyunlarına kadar kana bulanmıĢ, parlamaktadır.
238

 

Asabiyetin Câhiliye Ģiirinde ciddi anlamda yer tuttuğu görülür. Kabîlesiyle 

övünme sık rastlanan konulardandır.
239

 Ġbn Ġshâk‟ın rivayetine göre özellikle Hac 
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mevsiminde insanlar el-Muharref isimli mekana geldiklerinde: “Ben filan oğlu 

filanım, Ģöyle yaptım, babam Ģöyle yaptı, dedem Ģöyle yaptı” Ģeklinde övünme 

yarıĢına girmiĢlerdir.
240

Câhiliye Ģâirlerinden Âmir el- Muhâribî kavminin sayesinde 

yeryüzünün dengede durduğunu iddia etmekte ve kabîlesinin her bir ferdini parlak 

yıldızlara benzetmektedir: 

طٔض     رٖٔ كٞ هٜخ ٖٓ ر١ ر٤خٕ ٝ حػجٔخ                        ذٕٝ حلْاسع ُٞ لا ْٛ حسْ طِ ْٛ ٣َ   

 ٝ ً٘خ ٗجٞٓخ ًِٔخ حٗوغ ًًٞذ     رذح صحٛش ٜٖٓ٘ ٤ُظ رؤهظٔخ                                

Yeryüzünü kavmim tutmaktadır. Eğer onlar olmasa yeryüzü, 

Üstündeki insan ve dilsiz hayvanlarla birlikte savrulurdu. 

Bizim her birimiz bir yıldızız. Her ne zaman bir yıldız düĢse 

Bizim yıldızlarımızdan sönük olmayan parlak bir yıldız ortaya çıkar.
241

 

KarĢılıklı Ģiir atıĢmalarıyla baĢlayan toplantılar, zamanla çatıĢmaya ve savaĢa 

dönüĢebiliyordu. Ġsfahânî ( ö. 357/967) KureyĢ‟in ġi‟âb-ı Mekke‟de toplanıp övünme 

yarıĢına girdiğini, Ģiir atıĢmalarının kavgasız bitmediğini belirtir.
242

 Aynı Ģekilde 

Câhiliye Ģâirleri sık sık soylarıyla övünürlerdi.
243

 Övünme Câhiliye Ģiirinin en önemli 

konularından biriydi. Mâlik b. Aclan el-Hazrecî‟nin bir kan davası sebebiyle 

söylediği kasidedeki Ģu beyit bu duruma bir örnektir: 

ٌِقُ ٗخ     رَ ُْ ٣ضٍ ك٢ ر٤ٞط٘ذِ ذظِ َٓ دٕٝ  حُٔجذُ  شَ ظّ ٓخ هَ  خ ٣َ  

ġan ve Ģeref bizim kökümüzde ve fıtratımızda vardır, 

Ve hâlen de bizim hanedânımızda devam etmektedir
244

 

Övgüde bir Ģahsın taĢıdığı taç, zînet gibi ârızî yönler değil, cesaret, cömertlik 

ve adâlet gibi Ģahsî vasıflar öne çıkarılmıĢtır.
245

 Diğer taraftan Ģâirler sâir kabîleleri 

tahkir ve tezyif ederek istiskal ederler.
246

 

Câhiliye toplumunda asabiyetin ulaĢtığı konumu anlama açısından Ģu mısra 

mânidardır: 
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Kabîleni koru, ona bağlı ve sâdık ol/ Çünkü o karı ile kocayı birbirinden 

ayırmaya hak sahibidir.(Kabîlenin kiĢi üzerindeki hakkı, karı ile kocanın birbiri 

üzerindeki hakkından fazladır).
247

 

Aynı Ģekilde Câhiliye de kabîle asabiyeti o denli etkilidir ki, kiĢi kabîlesiyle 

cehennemde olmayı, baĢkalarıyla cennette olmaya tercih etmektedir.
248

 

Apak, asabiyet düĢüncesinin kabîle dıĢında ferdiyetçiliği tanımaması sebebiyle 

diğer kabîlelerle iliĢkilerdeki hukuki ihtilaflarda ferdî ceza ve mükafat muamelesini 

kabul etmeyip, kollektif sorumluluğu esas aldığını, dolayısıyla da bir ferdin suçunun, 

onu iĢleyene değil de bütün kabîleye teĢmil edildiğini belirtir.
249

 Dolayısıyla asabiyet 

suç ve cezanın ferdîliğini esas kabul etmeyip, kabîle üzerine kollektif sorumluluk 

yükler.
250

 

 Bu anlayıĢın bir sonucu olarak kabîleden birisi öldürüldüğünde herkes bu 

kanın sahibi ve davacısı sayılırdı. Aynı Ģekilde birisi katil olduğunda herkesin onu 

savunma ve diyetini kabul etme gibi konularda onun arkasında durması gerekirdi. 

2.3.2.Asabiyet ve Hz. Muhammed 

Câhiliye asabiyetinin Hz. Muhammed‟in nübüvvetine iman etme hususunu bir 

rekabet mevzuu yaptığı görülür. Özellikle de Adnânîler‟in iki kolu olan Mudar ile 

Rebîa arasında bir rekabete yol açtığı görülmektedir. Ġki kardeĢ kabîle arasındaki 

çekiĢme Abdullah b. Hâzim‟in Ģu sözünde ortaya çıkmaktadır: “Rasûlünü 

Mudar‘dan seçtiğinden beri Rebîa Allah‘a kızmaktadır.”
251

 

Asabiyetin ne olduğu Hz. Peygamber‟e sorulduğunda : “KiĢinin, haksız 

oldukları halde kavmini desteklemesidir”
252

 Ģeklinde cevap vermiĢtir. Aynı Ģekilde 

bir baĢka hadisinde, “Asabiyete çağıran kör (haklı bir sebeple açılıp açılmadığı belli 

olmayan) bir bayrak altında savaĢan ve asabiyet için gazaba gelen kiĢinin ölümü 
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Câhiliye ölümüdür‖ ifadeleriyle asabiyete yapılan çağrıyı ve bu uğurda ölümü 

Câhiliye olarak nitelemektedir.
253

Ayrıca “ Yüze vuran, hüznünden dolayı yaka yırtan 

ve Câhiliye çağrısı yapan kiĢiler bizden değildir” demektedir.
254

 

Benî Mustalik Gazvesi sırasında ensâr ve muhâcırler arasında çıkan bir 

tartıĢma sonucunda her iki tarafında: “Ey Ensâr yetiĢin, ey Muhâcırler yetiĢin” 

çağrılarına “KokuĢmuĢ Câhiliye âdetiyle birbirinizi yardıma çağırmak da ne demek 

oluyor!” ve “ ġu Câhiliye çağrısını bırakınız, o ne kötü Ģeydir.” ifadeleriyle tepkisini 

belirtmiĢtir.
255

 

Hz. Peygamber‟in Ģu hadisleri de O‟nun asabiyetten ne anladığını ve onun 

tezâhürlerini nasıl değerlendirdiğini ortaya koymaktadır:  

 “ Ümmetimin içinde Câhiliye döneminden kalma, onların tamamıyle terk 

edemeyecekleri dört âdet vardır. Asâletleriyle övünmek, baĢkalarının soyuna dil 

uzatmak, yıldızları vesîle edinerek yağmur ummak ve ölünün arkasından yüksek sesle 

ağlamaktır.” 
256

 

“Câhiliye davasıyla hak iddia eden bizden değildir.”
257

 

Ġbn HiĢâm (ö. 218/833) Hz. Peygamber‟in Mekke fethedildiğinde Kabe‟nin 

kapısı önünde îrâd ettiği hutbesinde de asabiyetin tezahürü olan atalarla övünme ve 

gururlanma âdetini yasakladığını belirtir: 

“ Ey KureyĢliler, Allah sizden Câhiliye gururunu, büyüklenmeyi ve atalarınız 

ile övünmeyi kaldırmıĢtır. Bütün insanlar Âdem‘dendir, Âdem ise topraktandır.” 

Bu ifadelerin ardından da Hz. Peygamber‟in Hucurât sûresinin 49/13.âyetini 

okuduğunu rivayet eder: 

ًْثًَ وَجَعَلٌْاَكُنْ شُعُىباً وَقبَاَئلَِ لتَِعَارَفىُا إىَِّ أكَْ  ِ أتَْقاَكُنْ إىَِّ ياَ أيَُّهَا الٌَّاشُ إًَِّا خَلقٌَْاَكُنْ هِيْ رَكَرٍ وَأُ ٌْذَ للََّّ نْ عِ ُُ رَهَ

َ عَليِنٌ خَبيِرٌ   للََّّ

“Ey insanlar! ġüphe yok ki, biz sizi bir erkek ve diĢiden yarattık ve birbirinizi 

tanımanız için sizi kavimlere ve kabîlelere ayırdık, Allah katında en değerli olanınız, 
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O‘na karĢı gelmekten en çok sakınanınızdır. ġüphesiz Allah hakkıyla bilendir, 

hakkıyla haberdar olandır.”
258

 

Hz. Peygamber‟in Câhiliye asabiyet üstünlüğü algısı yerine Ġslam‟a giriĢi 

önceleyerek, güçsüz kabul edilen Ğıfâr ve Eslem gibi kabîlelere teveccüh göstermesi, 

güçlü kabîle reislerinden Uyeyne b. Hısn el- Fezârî‟nin Ģöyle bir tepki vermesine 

sebep olmuĢtur: 

“ Ben kendi kabîlelerim olan Esed ve Ğatafân ile cehennemde olmayı, bunlarla 

cennette olmaya tercih ederim.”
259

 

Hz. Muhammed‟in risaletiyle birlikte Mekke‟den baĢlayarak zamanla tüm 

Arapları kaplayan önemli bir değiĢim yaĢandı. Kabîle asabiyetine dayanan bir 

toplum, merkezinde akîde‟nin yer aldığı bir topluma dönüĢtü. Kökleri asırlara 

dayanan böyle bir asabiyeti dönüĢtürmenin, toplumsal yapıda meydana getirdiği 

etkiler düĢünüldüğünde büyük bir devrim olduğu görülür.
260

 

Ġslam‟ın asabiyet algısını nasıl değiĢtirdiğini Dûri‟nin Ģu ifadeleri güzel bir 

Ģekilde özetlemektedir: 

 “Ġslam, kabîlevî yönelimlere karĢı koymaya çalıĢtı; bu durum güçlü bir 

Ģekilde Ġslam‘ın kabîle asabiyetine karĢı savaĢında, fertler arasında kan bağı yerine 

akîde ve imana dayanan yeni bir kan bağı oluĢturmasında, kan davası, otlak ve su 

için savaĢ düĢüncesini ilke ve din uğruna cihad, ümmeti savunmak ve himaye etmek 

için düzenli savaĢ düĢüncesiyle değiĢtirmesinde ve kabîle sınırlarını aĢarak, çıkarları 

diğer bütün çıkarların üzerinde olan kabîleler üstü bir ümmet oluĢturmasında açığa 

çıkar. Peygamber, gelenek ve kabîle düĢüncesinin yerini tutmak üzere devlet ve 

kanun düĢüncesini – din aracılığı ile- yerleĢtirdi. Kabîle dıĢındaki otorite bedevilere 

yabancı gelen bir düĢünceydi; onlar kabîle dıĢında herhangi bir kanun tanımazlardı. 

Oysa Ġslam, otoritenin yalnız Allah‘a ait olduğunu, otoritenin ancak onun adıyla var 

olabileceğini belirterek, yönetimde adâleti gerçekleĢtirmeyi ve ümmeti korumayı 

hedeflemesi gerektiğini açıkladı.”
261

 

                                                           
258

 Ġbn HiĢâm Ebû Muhammed Abdülmelik b. HiĢâm b. Eyyûb el-Hımyerî, es-Sîretü‘n-Nebeviyyetü li 

Ġbni HiĢâm, thk. Tâhâ Abdürraûf Sa‟d, Dâru‟l- Cîl, Beyrut 1411, V/ 73-74. 
259

 Ġbn Dureyd, el-ĠĢtikâk, II/ 238. 
260

 Adnan Demircan, Kabîle Topluluklarından Akîde Toplumuna, Beyan Yay., Ġstanbul 2009, s.20. 
261

 Dûrî Abdülaziz, Ġlk Dönem Ġslam Tarihi, s.75-76. 



67 
 

  

2.4. ġehir Yönetimleri 

 Ġslam öncesi Arap toplumuna bakıldığında kabîle tarzı yönetimin yaygın 

olduğu görülür.  Bununla birlikte Hîre, Ğassan, Himyer ve Kinde gibi Arap 

krallıklarının varlıkları da dikkat çeker. Kendi içinde farklı kabîleleri barındırıyor 

olsa da Hîre ve Ğassan  krallıkları komĢuluk yaptıkları imparatorlukların gölgesinde 

bir devlet yapısı arz etmektedirler. 

Araplar kabîleler halinde yaĢıyorlardı. Bununla birlikte bazı kabîlelerin bir 

kısım Ģehirlerde kümelenerek daha müstakil bir yapı oluĢturdukları da görülmektedir. 

Cevâd Ali, Akad ve Asur kitabelerinin; milattan 1300 yıl önce Arabistan‟daki Ģehir 

yönetimlerinin varlığından bahsettiğini belirtir.
262

 Bu Ģehir yönetimlerinin sayılarının 

az olduğu ve bugünkü ortalama bir Anadolu kasabası kadar nüfusa sahip oldukları 

ifade edilmektedir.
263

 Ġslam‟ın zuhuru sırasında Hicaz bölgesinde yer alan Mekke, 

Medine ve Tâif Ģehirleri bu yönetim yapılanmasının meĢhur örnekleridir. 

2.4.1. Mekke 

MeĢhur Ġskenderiyeli matematikçi ve coğrafyacı Batlamyus‟un (m.s. 85-165 ) 

Macoraba olarak bahsettiği Ģehrin Mekke olduğu zannedilmektedir. Ġslam 

Ansiklopedisi  Mekke maddesinin yazarı A.J. Wensinck (1882-1939) Ģehri “tâcirler 

cumhuriyeti” olarak isimlendirmektedir.
264

 Henry Lammens (1862-1937) ise 

Mekke‟yi “kâmil bir cumhuriyet‖ olarak nitelendirir.
265

 Montgomary Watt ise 

Kur‟ân‟ın  çöl atmosferinde değil yüksek bir finans ortamında zuhur ettiğini 

belirtmektedir.
266

 

Büyük devletlerle (Bizans ve Sasani) ve meliklerle (Hîre, Gassân) ticari 

iliĢkiler kuran ve antlaĢmalar yapan bir Ģehir devleti için bu niteleme doğru bir tespit 

olarak gözükmektedir.
267
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Mekke tarihte meĢhur olan Yunan site devletlerine benzer bir nitelik 

taĢımaktadır.
268

 Arap yarımadasında örneğin Hicaz ve Necid gibi bölgelerde yer alan 

diğer Ģehir devletlerine göre son derece ileri bir yönetime sahipti. Mekke KureyĢ 

kabîlesinin kolları olan on batından (HâĢim, Ümeyye, Nevfel, Zühre, Esed, Teym, 

Mahzûm, Adiy, Cumah, Sehm) oluĢan ve her birinin özel sorumluluk alanlarının 

olduğu bir yapıyla yönetiliyordu. Aralarından birini hususen baĢkan seçmezler, her 

bir boy‟un baĢkanının yer aldığı Ģehir devleti idare heyetiyle Ģehir yönetilirdi 

(Dâru‟n-Nedve).
269

 Mekke‟nin yönetiminde oluĢan siyâsi organlar ise Ģunlardı: 

Dâru‟n- Nedve, Nâdîler, Sifâre ( Elçilik).  

Mekke Ģehrinin KureyĢ‟ten önceki hakimleri olan Yemen kökenli Cürhüm ve 

Huzaâ kabîlelerinin ciddi bir yönetim geleneğini tevarüs ederek, Mekke‟de de 

düzenli bir yönetim oluĢturdukları bilinmektedir. KureyĢ kabîlesinin de yönetim 

anlayıĢ ve uygulamalarında kendilerinden önceki bu kabîlelerden etkilendiği 

belirtilmektedir.
270

 

        Mekke Ģehir devletinin kurucu ismi olarak Hz. Peygamber‟in baba tarafından 

dördüncü göbekten dedesi olan Kusay b. Kilâb (ö. 480) ismiöne çıkmaktadır. Ka‟b b. 

Lueyy kabîlesinden Mekke‟de itâat edilen ilk lider olan Kusay, Hîre meliki Münzir 

b. Numan, Sâsânî meliki Behramcûr zamanında yaĢadı.
271

 Araplar genelde kendi 

kabîleleriyle övünmelerine karĢı Hassan b. Sâbit (ö.37/650) kendi kabîlesinden 

olmamasına rağmenbir Ģiirinde Kusay‟ın konumuna dikkat çekmektedir:“ Sen Kusay 

oğullarından değilsin ki övünesin ve Zühre oğullarından da değilsin, boĢuna 

övünme; önderler onlardır.”
272

 

             Kusay Kâbe‟yi tamir ederek hacla ilgili ibadetleri tanzim eden, Cürhümlüler 

tarafından yerinden sökülüp gömülen Hacerülesved‟i yeniden Kâbe‟deki yerine 

koyan kiĢidir. Mekke Ģehir devletinin yönetim organı olan Dârünnnedve‟yi 440 

yılında Kâbe‟nin kuzeyine inĢa eden de Kusay‟dır. Ayrıca Kusay Mekke‟nin 
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yönetimi ve Kâbeyle ilgili kıyâde, livâ, hicâbe, nedve, sikâye, rifâde v.b. görevleri 

belirleyen ve bunları kabîlelere göre dağıtandır. Misâlen Adî b. Ka‟b oğulları  sifâret 

(elçilik) görevini uhdelerinde bulunduruyorlardı. Ġslâmî dönemde Hz. Ebû Bekir‟in 

Bizans‟a gönderdiği elçiler arasında adı geçen Nuaym b. Abdullah‟ın bu kabîleye 

mensup olduğu bilinmektedir.
273

 Bu görevlerin îfâsı amacıyla KureyĢlilerin vermesi 

gereken yıllık vergi nizamı da onun tarafından ortaya konulmuĢtu. Ayrıca 

Mekkelilerin ve hacıların hizmetinde kullanılmak üzere su kuyuları açma, su 

havuzları oluĢturma gibi imar faaliyetlerini de icra eden Kusay‟dır.
274

 

            Kâbe ile ilgili görevlerden bazılarının siyâsî boyutu öne çıkmaktadır. Örneğin 

Nedve (Toplantılara baĢkanlık yapma), Livâ (Mızrak ucuna bağlanmıĢ bir bayrakla, 

düĢmana karĢı asker toplama), Kıyâde (SavaĢta askere komuta etmek).
275

 

       Mekke‟nin hâkimi olan KureyĢ kabîlesinin boyları Ġslam öncesi Ģu Ģekilde 

müttefik hale gelmiĢti: 

 I. Grup ( Mutayyebûn):  HâĢim, Muttalib, Zühre, Teym, Hâris b. Fihr, Adî. 

 II. Grup ( Ahlâf): Ümeyye, Mahzûm, Cumah, Abdüddâr, Sehm. 

 III. Grup: AbdüĢĢems, Nevfel, Esed, Âmir. 

      Özellikle I. Grubun lideri olan HâĢim oğullarıyla, II. Grubun  lideri olan 

Ümeyye oğulları arasındaki mücadele, Mekke toplumunun en önemli mücadelesiydi. 

Bu mücadelenin etkileri Ġslam‟dan sonra da devam etmiĢtir.
276

 

2.4.2. Medîne 

 Arapça asıl ismi Yesrib olup, bu kelimenin ise “Zarar vermek, karıĢtırmak, 

kötülemek, baĢa kakmak, bozmak” anlamlarına gelen serb kökünden türediği ifade 

edilmektedir.
277

 Batlamyus ve Bizanslı Stephanos‟un (m.s.VI) eserlerinde 

“Jathrippa”, Mina kitabelerinde “Ysrb” olarak geçer. Yesrib ismi buraya ilk yerleĢen 

“Yesrib b. Kâniye” isimli zata nispet edilir, ya da kelimenin “tesrib” kelimesinden 
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türediği iddia edilir. Kur‟an‟ı Kerim‟de de yer verilen Yesrib ismini
278

 Hz. 

Muhammed Tâbe ya da Tayyib‘e ismiyle değiĢtirmiĢtir. Medine‟nin; Câbire, 

Miskîne, Mahbûre, Yenderu‘d- dâr, Dâru‘l-Hicre, Âkilü‘l- Kurâ gibi isimleri de 

vardır. Medineliler kendilerini Benî Kayle olarak nitelendirerek neseplerini bu 

kadına isnad ederlerdi.
279

 

 Frantz Buhl (1850-1932) Ģehir manasına gelen “el- medine” ifadesinin Ârâmî 

dilinden alındığını, bu dilde medinta‟nın “Bir mahkemenin salahiyeti dahilinde 

bulunan kaza ve büyük bir Ģehir” anlamına geldiğini iddia  eder.
280

 

 Medine‟ye önceleri Amalika ve Cürhüm kabîlelerinin hakim olduğu sonradan 

gelen Yahudilerin bu kabîlelerin hakimiyetine son vererek Ģehre hakim oldukları 

görülür. Muhtemelen Medine‟ye mîlâdî V.Yüzyılda Arîm selinden sonra (bu olay 

sonucu Gassanlılar ġam‟a, Ezd‟in bir bölümü Umman‟a, Huzâa ise Tihame‟ye 

yerleĢti) Yemen‟den göç eden Ezd kabîlesinin Evs ve Hazreç kolları Medine‟ye ilk 

geliĢlerinde “Fitvân-Fitün” isimli Yahûdî kralının hükümranlığı altında yaĢadıkları 

ifade edilmektedir.
281

 

 Evs kabîlesi; Avf, Nebît, Cesm, Mürre ve Ġmruü‟l-Kays boylarından 

oluĢuyordu. Câhiliye‟deki liderleri ise Ģair Uhayha b. el- Cellâh b. el- Hâris b. 

Cahcaba idi. 

Hazrec daha çok Medine‟nin kuzeyine Hayber ve Teymâ taraflarına 

yerleĢmiĢti. Hazrec; Benî Neccar, el-Hâris, Cesm, Avf ve Ka‟b idi. Ebû Eyyûb Halid 

b. Zeyd, Nuayman b. Amr, Esadü‟l-Hayr b. Zürâre, Hz. Peygamber‟in hatibi Sabit b. 

Kays, Sa‟d b. Ubâde ve Ensâr‟dan ilk Müslüman olan Rafi b. Mâlik el-Aclan ve Hz. 

Peygamber‟in süvarisi Ebû Katâde Hazrec kabîlesine mensuptu. Ayrıca Hazrec‟in 

lideri olan Sa‟d b. Ubâde Uhud savaĢında Ģehit olmuĢtu.
282

 

      Evs ve Hazrec kabîlelerinin bir kısım anlaĢmalar yaparak Yahûdî 

hakimiyetine son verdikleri, sonraki süreçte ise bu iki kabîleninYahûdî‟lerin 

kıĢkırtmalarıyla bir hakimiyet mücadelesine girerek yaklaĢık 120 yıl boyunca 

savaĢtıkları, son yaptıkları mücadele olan Buas SavaĢının ise hicretten beĢ yıl 
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öncesine kadar devam ettiği, savaĢta Hazrec‟in lideri Amr b. Numan‟ın öldürüldüğü 

ve savaĢtan Evslilerin galip olarak ayrıldıkları belirtilir.
283

 

      Rivayetlerden anlaĢılan Ģudur ki Medine‟de Mekke‟deki gibi bir huzur ve 

sükûnet ortamı yoktur. Medinelilerin Bedevîlerde yaygın olan husumet ve savaĢa 

daha meyilli oldukları ve hicrete kadar Medine‟de bu ortamın hakim olduğu 

görülmektedir. Medine‟de Tâif gibi Ģehri çevreleyen yüksek surlu bir kale de 

bulunmamakta, bununla beraber, Medineli zenginler hem düĢman saldırılarına karĢı 

kendilerini korumak hem de iç güvenliği sağlamak amacıyla evlerini yüksek duvarlı 

kaleler gibi inĢa etmekteydiler. Bu yönüyle Medine ile Hîre Ģehrinin birbirine 

benzediği rivayet edilir.
284

 

2.4.3.Tâif 

      Mekke‟nin güneydoğusunda yer alan ve Mekke‟ye yaklaĢık 75 mil 

uzaklıkta bulunan; havası güzel, ziraatin yaygın ve verimli olduğu yüksek bir 

mevkidir. Mekkeliler, Mekke‟nin sıcak ve bunaltıcı havasından sıkıldıklarından 

Tâif‟i bir sayfiye yeri olarak kullanırlardı. 

      Tâif, Gazvân tepesi eteklerine kurulmuĢ bir Ģehirdir. Bu bölge Hicaz‟ın en 

soğuk bölgesidir. Gazvan‟ın zirvesinde kıĢ aylarında sular donmaktadır. Mekke ile 

Tâif arasında Numanu‟l-Erak isimli bir vadi yer almaktadır ki, bu vadi tamamen 

meyve ağaçlarıyla doludur. Muz, nar, üzüm bağları ve diğer meyve ağaçları. Tâif 

Mekke‟nin meyve ve bakliyat ambarı gibidir. Bazı Mekke‟li zenginlerin Tâif‟de bağ, 

bahçe ve tarlalarının olduğu bilinmektedir. Hz. Peygamber‟in amcalarının Tâif‟le 

olan münasebetine istinaden Tâif yolculuğunu yaptığı söylenebilir.
285

 

 ġehrin etrafını çevreleyen surlar bulunuyordu. Mekke ile Tâif arasında 

siyâsî, ticârî ve dînî açılardan ciddî bir rekabet vardı. Kur‟an‟da MüĢriklerin 

nübüvvetin Hz. Muhammed‟e verilmesine dönük itirazları sadedinde zikredilen “iki 

Ģehirdeki büyük adamdan birine verilmeliydi”
286

 itirazında kastedilen kimselerden 
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birinin de Taif‟in liderlerinden Urve b.Mesud es- Sekafî , Kinâne b. Abd b. Amr b. 

Umeyr ya da Habib b. Amr b. Umeyr es- Sekafî olduğu belirtilir.
287

 

 Tâif‟te Lât putunun bulunduğu bir mabet vardı. O muhit ibadetlerin 

yapıldığı, kurbanların kesildiği mübarek bir mekan olarak kabul edilirdi. Araplar 

çocuklarına Zeyd el-Lât ve Teym el-Lât isimlerini verirlerdi. Bu put dört köĢeli 

büyük bir kaya parçasıydı. Bir Yahudi hizmetkârı bulunup, sürekli sevîk isimli 

yemeği yaparak ziyaretçilere ikram ederdi. Tâifliler dıĢında sair Araplar da bu putu 

ziyaret eder ve tazimde bulunurlardı. Tâif‟in muhasarası sırasında Muğire b. ġu‟be 

bu putu kırarak bulunduğu mevkiyi de ateĢe verdi. Daha sonra bu mevkiye Tâif 

mescidi bina edildi. Lât bugünkü Tâif camiinin sol minaresinin yerinde bulunuyordu. 

Câhiliye Ģiirinde Lât putunun önemine dair vurgulara rastlanmaktadır. Amr b. 

Cuayd‟in,  Lât hakkında ki beyti Ģöyledir:  

 

 ٠ًِ أَ ٖٓ كخ٠َِّٗ ٝطشَ ؤطٍ ٌَُخُزَٟ / طزَشَّ ًَ  ََ طْ لا ص ًٝخٕ ٣ذ٣َُٜ٘خ                    حَُٝ  

Eğer ben Ģaraba olan bağımdan geçersem 

Tapmaktayken el-Lât‘ı terkeden kiĢiye benzerim 

 Mütelemmis, Amr b. el-Münzir hakkındaki hicviyesinde Lât‟tan Ģöyle 

bahseder: 

َُ  / حُٜجَخء  ٝلا أؽَشدْط٠٘ دَزَسَ  ٝحُلاصّ ٝحلْٗظخدِ لا طجَ  

Sen bana taĢlama kokusundan sürdün, fakat hayır, 

El-Lât ve dikilmiĢ taĢlar hakkı için ( benden) kurtulamazsın
288

 

Tâif topraklarının eskiden Advan b. Amr b. Kays b. Aylan b. Mudar‟a ait 

olduğu belirtilir. Taiflilerin aslının  Ġyad ya da Hevâzin kabîlelerine dayandığına dair 

iki görüĢ ileri sürülmektedir.
289

 Ebrehe‟nin Kabe‟ye saldırmaya giderken Tâif‟e 

uğradığı liderleri Mesud b. Muteb‟in ona itâat ettiği ve Ebu Riğal‟i onlara rehber 

olarak verdiği O‟nun da Muğammes mevkiinde helak olduğu rivayet edilir.
290

 

Tâif‟te yaĢayan Sakîf kabîlesinin Kays-Aylan kabîleleriyle de akrabalık bağları 

bulunuyordu. Bu iki kabîle de Mudar‟dan sayılırdı. Muğire b. ġu‟be, Ümeyye b. Ebî 
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Salt, Haris b. Kelde, Muhtar b. Ebî Ubeyd, Haccac b. Yûsuf gibi zevât Sakîf 

kabîlesine mensupturlar.
291

 

Araplar nezdinde küçük görülen ziraat ve zenâat erbabı olmak gibi iĢler 

Tâifliler tarafından maharetle yerine getirilirdi. Aynı Ģekilde askerî alanlarda ve imar 

faaliyetlerinde de Tâif ileri bir durumdaydı. Bu vasıflar Tâiflilerin daha müreffeh bir 

hayat sürmelerine vesile olmuĢ, fakir insanların sayısının azalmasını da sağlamıĢtı.
292

 

Tâif‟in zenginleri Mekke‟nin zenginleri gibi tefecilikle iĢtigal ediyorlardı. Bu 

münasebetle Hz. Peygamber onlarla yaptığı anlaĢmaya tefeciliği bırakmalarını bir 

Ģart olarak ileri sürmüĢtür.
293

 

Tâifliler Mekkeliler gibi ġam ve Irakla ticaret yaparlardı. Ayrıca Mekkeli 

tacirlerle ortaklıkları vardı. Tâif‟te dericilik ve balcılık geliĢmiĢti. Tâif kültürel olarak 

Hicaz ehlinden farklıydı. Yemen kültürüne daha çok benzerdi.Sakîf kabîlesinin 

meĢhur boyları Benî Hatît, Benî Ğâdıra idi. Tâif‟in liderleri ise; Urve b. Mes‟ûd, BiĢr 

b. el-Mualla, Cerir b. Abdullah, Süraka b. CaĢem el- Müdlicî idi. ġairleri ise Ebû 

Mihcendir. Bu boylar geleneksel kabîle tarzında ve kabîle liderleri tarafından 

yönetilmekteydi.
294

 

 Urve b. Mesud‟ es-Sekafî Müslüman olup Tâif‟e elçi olarak dönünce onu 

katlettiler. Peygamber (a.s.) da onun hakkında: “O‘nun durumu Yâsîn sahibinin 

durumu gibidir” buyurmuĢtur.
295

 

2.5. Câhiliye Döneminde Arap Yarımadası ve Çevresinde Ġmparatorluklar 

ve Krallıklar 

Hz.Peygamberin doğumuna yakın ve doğduğu tarihlerde, Arabistan‟a komĢu 

imparatorlukların krallıklarını, dünya tarihinde kendi çaplarında meĢhur olmuĢ 

kimseler yürütüyordu. Örneğin Ġran‟da Hüsrev NûĢirevan (531-579) ve Bizans‟ta 

Justinyen ( 527-565) gibi. Bu büyük krallıklar, Enes b. Malik‟in rivayetinde 

(ö.93/711-12): “Resulullah ( s.a.v.) Kisrâ‘ya, Kayser‘e, NecâĢî‘ye ve her cebbâra  
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”,mektup yazarak Ġslam‘a davet etti ( ح٠ُ ًَ جزخس )
296

 ifadelerinde cebbâr olarak 

niteleniyordu.  

2.5.1. Sâsânîler 

 Milattan sonra 226-651 tarihleri arasında veliahtlık sistemiyle Ġran ve 

çevresinde hâkim olan, zaman zaman hükümranlığı Anadolu içlerine, Mısır‟a, 

Yemen‟e kadar uzanan bir imparatorluktur. Mîlattan sonra 226 yılında Part 

Ġmparatorluğunun yıkılması üzerine kurulmuĢtur. 

 Babadan oğula geçen bir hanedanlıkla yönetilen Sâsânîler, klasik ortaçağ 

saltanat tarzı yönetim anlayıĢının tipik bir örneğidir. Hz. Peygamber hayattayken I. 

Hüsrev AnûĢirvân (531-579), IV. Hürmüz (579-590), II. Hüsrev (591-628) 

Sâsânîlerin krallarıydı. Özelikle Kisra AnûĢirvân‟ın Sâsânîlerin tarihinde önemli bir 

yeri vardır. Ülkenin ıslahı için gayret gösteren, toprakların adâletli bir Ģekilde 

tevzîine önem veren, yeni kanunlar ihdas eden bir kraldı. Bu vasfından dolayı da 

Hıristiyan bir çok unsur topraklarında rahatça dînî hayatlarını sürdürebilmiĢtir. Hz. 

Peygamber‟in Abdullah b. Huzâfe es-Sehmî ile gönderdiği davet mektubuna 

muhatap olan ve mektubu yırtarak Hz. Peygamber‟in mülkünün paramparça olması 

bedduasına maruz kalan kral ise Kisrâ II. Hüsrev‟dir.
297

 

Sâsâniler‟de kast sistemine benzeyen sınıfsal bir toplumun var olduğu görülür. 

Aristokratlar, bozorgan (büyükler), ruhaniler (din adamları), debiran (katipler), 

dihganan (orta boydaki toprak sahipleri), köylüler ve köleler. Bu sınıflar aĢılması 

pek zor olan sınırlarla birbirlerinden ayrılmıĢlardı ve bir alt sınıftan yukarı bir sınıfa 

geçmek imkansız hale gelmiĢti.
298 

Sâsâni döneminin en yüksek sınıfı, Aristokratlar sınıfı kabul edilirdi. 

Aristokratlar sınıfı, küçük Ģahlar, yerel valiler, hudut koruyucuları ve eski Arya 

kabîlelerinden kalan yedi aileden müteĢekkildi. Bu yedi aile Ģunlardır: 1- Sasaniler 2- 

Soren Pehlu 3- Geren Pehlu 5- Arthur Christensen 4- Espehbod Pehlu 5- Espend yar 
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6- Mehran 7- Rik. Bu ailelerden ilki olan Sâsâniler, hükümeti ellerinde tutuyorlardı 

ve devlet bu hanedanlık tarafından verâset usulüyle yönetiliyordu.
299

 

 Sâsânîler bazı Arap kabîleleriyle anlaĢma yoluna giderek sınırlarını korumaya 

ve bu kabîleleri Bizans‟a karĢı kullanmaya çalıĢtı. Ayrıca Basra körfezinde 

ticaretlerini muhafaza amacıyla gemiler bulundurdu. AzduĢiri‟l- Evvel zamanında 

(m.s. 226-241) limanlar inĢa etiler. Sâsânîler hudutlarının korumak, siyâsî ve 

ekonomik menfaatlerini devam ettirmek maksadıyla Hîre Araplarıyla 

anlaĢmalıydılar.Sâsânîler‟in güneyde yer alan Araplarla yoğun ticârî ilikileri vardı. 

Irak pazarlarında Arap tüccarlar ticaret yaparlar, bunun karĢılığın da Sâsânîler‟e 

vergi öderlerdi. Özellikle Yemen-Irak ticaret yolu stratejik bir öneme hâizdi.
300

 

 Mekke tacirlerinin Irak pazarlarında ticaret yaptıkları bu münasebetle bazen 

Kisra ile bazen de onun yöneticileriyle münasebette bulunduklarına dair bir çok bilgi 

vardır. Bu bilgilerde Mekke tacirlerinin ileri gelenlerinin Medâin Ģehrinde Kisrâ‟nın 

divanına katıldıkları ve bu Ģehirde ticârî faaliyette bulundukları rivayet edilir.
301

 

Sâsânîlerle Arap kabîleleri arasındaki iliĢkiler bazen düĢmanlıklara ve 

savaĢlara da dönüĢmüĢtür. Zûkar ismi verilen savaĢta Sâsânîler‟in, Benî Bekr 

kabîlesi liderliğindeki Araplara yenilmesi Arapların hafızasında yer eden önemli bir 

olaydır. Sasânî kralı Hürmüz‟ün yaptığı zulümlerde Arap hafızasında yer almıĢ ve 

زغ ٖٓ ٛشٓضحخ - حًلش ٖٓ ٛشٓض    ifadeleri darbı mesel haline gelmiĢtir.
302

 

 Ayrıca kendileri Mecûsî olmalarına rağmen Bizans‟la muhalif Hıristiyan 

Arap kabîleleri arasındaki mezhebi ihtilafı derinleĢtirmek amacıyla Nastûrî 

mezhebinin yaygınlaĢması için gayret gösterdiler. Ġslam‟ın zuhuru sırasında Yemen, 

Bahreyn ve Umman‟da Sâsânîler‟in hakimiyeti devam ediyordu.
303

 

2.5.2. Bizans 

 Roma Ġmparatorluğunun hakimiyet merkezini doğuya (Nikomedia, 

Ġzmit)nakleden ilk imparator Diokletianos‟tur (284-305). Ancak Bizans devletinin 

kurucusu Büyük Konstantinos (306-337) kabul edilmiĢtir. Ġstanbul 324 yılında 

Roma‟nın baĢĢehri olarak inĢa edilmeye baĢlandı. 11 Mayıs 330 tarihinde törenlerle 
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resmi açılıĢ yapıldı. Yeni Roma, Ġkinci Roma veya kurucusuna izafeten 

Konstantinopolis ismi verildi. Bizans‟ta (330-1453) hanedanlık sistemi hakimdi.
304

 

 Hz. Peygamber‟in yaĢadığı dönem düĢünüldüğünde Bizans‟ta Ģu 

imparatorların hakim olduğu görülür: II. Iustinos (565-578), Maurikios (582-602), 

Phokas (602-610), Herakleios ( 610-641).
305

 

 Bizans 330 tarihinde kurulmuĢtu. Bilâdü‟Ģ-ġâm ve Mısır‟da Araplarla iliĢki 

halindeydi. Bu bölgelerde Araplarla uzun sınırlara sahip olması böyle bir iliĢkiyi 

kaçınılmaz kılmaktaydı. Özellikle Bâdiyetü‟Ģ-ġam‟da Bizanslıların Saracens ya da 

Scenites ismini verdikleri bir çok Arap kabîlesi vardı. Bu kelimeler Arapça‟da  ٕعٌخ

حَٛ حُخ٤خّ   çadır sakinleri, ya da حُخ٤خّ  çadır ahalisi anlamlarına gelmektedir. 

Bizanslılar kabîle liderlerine yaklaĢma siyaseti güttüler. Bu sayede onların 

saldırılarından kendilerini korumuĢ ve Kızıldeniz içerisinde Afrika kıyıları, HabeĢ ve 

Yemen‟le askeri ve ticari iliĢkiler yapmalarına vesile olmuĢtu. Ayrıca Bilâdü‟Ģ-ġam‟ı 

çöldeki Araplardan korumak amacıyla müstahkem kaleler inĢa ettiler. Mısır‟dan 

Fırat‟ın bitimine kadar olan bölgeyi muhafaza etmeyi amaçladılar. 

 Özellikle Bilâdü‟Ģ-ġam‟daki Ģehir ve pazarlarla Arap kabîleleri yoğun ticârî 

iliĢki içerisinde idiler. Bu bölgelere geldiklerinde Bizanslılara çeĢitli vergiler 

ödüyorlardı. Bu ticârî iliĢkiler Arap kabîle liderleriyle Bizanslı yöneticiler arasında 

bir kısım siyâsî iliĢkilerin kurulmasına da vesîle oluyordu.
306

 

 Araplarla Bizans arasındaki iliĢkide öne çıkan Ģehirlerden biri Busrâ Ģehridir. 

Askerî, siyâsî ve ticarî açıdan büyük öneme hâiz olan Ģehir, özellikle bâdiye‟ye yakın 

olması hasebiyle Bizans açısından stratejik bir konuma sahipti. Hz. Peygamber 

amcası Ebû Talip ile ticaret maksadıyla bu beldeyi ziyaret etmiĢtir. MeĢhur rahip 

Bahira‟nın da burada yaĢadığı ve manastırı‟nın da burada bulunduğu belirtilir. Arap 

ticaret kervanları açısından önemli bir yere sahip olan Busrâ Ģehri Ġranlıların yaptığı 

Ģiddetli bir saldırı sonucu mîlâdî 613 yılında büyük bir yıkıma uğradı. Busrâ Ģu anda 

Havran‟a yakın bir çok tarihi eseri içinde barındıran metruk bir Ģehir 

konumundadır.
307
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Mekke ve Yesrip ehli için önemli bir ticaret mekanı da Ğazze Ģehriydi. 

Akdeniz‟e kıyısı bulunan bu Ģehir, diğer Bizans Ģehirlerinden, Ġtalyan limanlarından, 

Mısır ve Lübnan Ģehirlerinden gelen ticaret gemileri ile canlı bir ticari merkez 

olmuĢtu. Hz. Peygamber‟in dedesi Abdülmuttalib‟in babası olan ve Mekke‟nin 

uluslararası ticaret yapan bir Ģehir hüviyetine kavuĢmasını sağlayan HaĢim‟in de 

Gazze‟de öldüğü rivayet edilir.
308

 

Arabistan‟ın kuzeyinde yer alan bölgeler zamanın iki büyük devleti olan 

Sâsânîler ve Bizans‟ın kısmî egemenliği ve baskısı altındaydı. Aynı mücadelenin 

Yemen için de geçerli olduğu söylenebilir. Bizanslılar bu bölgeye daha çok 

HabeĢliler marifetiyle müdahil olmuĢlardır. Bizanslılar Bilâdü‟Ģ-ġâm ve 

Kızıldeniz‟deki menfaatlerini muhafaza amacıyla Tedmürlüler ve Ğassânilerle 

anlaĢmıĢlardı.  

Ma‟d, Esed, Nizar, Mezhic kabîlelerinin reisi olan Ġmruu‟l-Kays‟ın Bizansla 

ciddi iliĢkileri vardı. Kays isimli bir zâtın Filistin yöresine (daha sonra kardeĢi ve 

oğlunun yönetime geçmesi Ģekliyle) Bizans kralı Jüstinyen ile anlaĢtığı, yine 

Hicaz‟ın kuzey taraflarında Ebû Kerb isimli bir kabîle reisinin Bizansla ciddi iliĢkiler 

kurduğu belirtilir.
309

 

Bu iliĢkiye dair rivayet edilen Ģu haber ilginçtir: “Bizans imparatoru Julian, 

Sâsânîlere karĢı savaĢında (m.s. 363) Arap kabîlelerinden yardım almıĢ, savaĢ 

sonucunda ganimetlerden pay isteyen Arap kabîle reislerine Ģu cevabı vermiĢtir: 

„Cesur bir lider olan Ġmparator‘un size layık gördüğü ganimet altın değil, gücü ve 

demirden sopasıdır.‟ ” Kendilerine bu cevabı lâyık gören imparatoru kabîle liderleri 

çok iyi karĢılamıĢ, altından bir taç hediye ederek ِٓي ًَ ػشد (Tüm Arapların Kralı) 

lakabını vermiĢlerdi. Arapların bu yakınlaĢmasının sebebi ise Ġranlı hükümdar 

Sabur‟un Araplara yaptığı zulümdü.
310

 

Bizanslılar hususen HabeĢliler marifetiyle Arabistan‟ın güneyine yani Yemen 

bölgesine nüfuz ediyorlardı. Bu nüfuzun temel maksadı Afrika kıyıları ve Hind 

kıtasıyla olan siyâsî ve ticârî münasebetleri menfaatleri doğrultusunda muhafaza 
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etmekti.
311

 Kur‟ân‟da Fil sûresinde anlatılan olayın kahramanı olan Ebrehe‟nin, 

Kabe‟ye saldırmasının sebeplerinden biri olarak da  Bizans‟ın Mekke‟ye dolayısıyla 

da kuzey-güney ticaret yoluna sahip olma amacı ifade edilebilir.  

     Bizanslılar Hıristiyanlığı Araplar arasında yayma siyaseti güttüler. Bununla 

nüfuzlarını arttırma ve Sâsânîlere karĢı Arapları din yoluyla kullanmayı amaçladılar. 

Bu amaca matufen Arap diyarlarında ve Afrika‟da her türlü harcamada bulunarak 

büyük kiliseler inĢa etme yoluna gittiler. Bu kiliseler Bizans için büyük bir kazançtı. 

Bu gayretler sonucu Arap kabîleleri arasında Hıristiyanlık yayıldı. Her ne kadar 

Bizanslılarla Arap kabîleleri arasında mezhepsel farklılıklar olsa da ortak din bağı 

Bizanslılara siyaseten yardımcı oluyordu.
312

 

Cevâd Ali, Bizanslılar‟ın Müslümanları Kâhin Aryus‟a nisbet edilen (ö.336) 

Aryanizm dinine ya da Doğu Hıristiyan mezheplerinden birine mensup 

zannettiklerini ve Bizanslıların Doğu Kiliselerinden gelen bu tür farklılıklara alıĢık 

olmalarının Ġslam‟ın Bizans topraklarında hızlı yayılmasına müspet etkide 

bulunduğunu iddia eder.
313

 

Bizans Ġmparatorluğu üç temel öğretiye dayanıyordu: Hıristiyanlık, Roma 

Hukuku ve erkin Tanrısal kökenliliği inancı. Özellikle hükümranlık yetkisinin ilâhî 

boyutuna vurgu yapmak amacıyla tüm iĢaret ve imkanlar kullanılıyordu. Jüstinyen, 

kendisinin Tanrı tarafından seçildiğini ve tüm davranıĢlarını meleklerin gözetiminde 

yaptığını iddia ediyordu.  Yüksek din bürokrasisi ellerini uzatarak secde ederler ve 

imparatorun ayağını öperlerdi.
314

 

Ġmparator Jüstinyen zamanında yazılmıĢ olan bürokrasi kitabında vurgulanan 

dört siyasal ilke Ģunlardır: 1. Ġmparatorun Tanrısallığı, 2. Devletin temel direği 

sayılan aristokratik bir senatonun kurulması, 3. En yüksek erkin aristokratik yapının 

elinde olması, 4. Halkın devlet iĢlerinden uzak tutulması.
315

  

Bizans yönetim sisteminde kadınlar da erkekler gibi saltanata hakim 

olmuĢlardır. 395-1453 yılları arasında Bizans‟a hakim olan 107 hükümdardan 34 

tanesi normal bir Ģekilde ölürken, diğerleri çatıĢmalar ve saray darbeleri sırasında 
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katledilmiĢtir. Bu tarihler arasında yaĢanmıĢ olan 65 saray darbesi de nasıl bir iktidar 

kavgası yaĢandığına iĢaret etmektedir.
316

 

2.5.3. HabeĢistan 

HabeĢistan bugünkü Etiyopya, Eritre ve Cibuti topraklarını içine alan bir 

bölgedir. Yunanca kaynaklarda Aithiopia (Abysinnia) Ģeklinde geçmekte olup, 

Yunanca  opsis (yüz) kelimesi ile aitho (yanık) kelimelerinin birleĢmesinden 

meydana gelir. Bu isimlendirme bölgenin kırmızı ve yanık yüzlülerin oluĢturduğu 

ülke olarak bilinmesinden kaynaklanmaktadır. Homeros (m.ö. VIII. y.y.), Heredot 

(m.ö. 484-425) ve Strabon (m.ö. 64-m.s.24) bu ifadeyi Nil vadisinin kuzey ve 

güneyinde oturanlar için kullanıyordu.
317

 

Sâmiler tarafından Etiyopya, KûĢ bölgesi olarak isimlendirildi. Aynı Ģekilde 

Mısır, Babil ve Asur tabletlerinde bölgenin ismi KûĢ olarak geçmektedir. Yunanlılar 

tarafından Etiyopya olarak isimlendirildi. Mîlâdî V. ve VI. asırlardan günümüze dek 

bu isimle bilindi. Bununla birlikte bölge daha çok Yemenli göçebelerin getirdiği 

isimle HabeĢ toprakları olarak maruftur. Tarih boyunca Arap göç dalgalarını üzerine 

çeken bir bölgeydi. Zamanla bu göçmenler oradaki kabîlelere hakim oldular ve 

HabeĢistan krallığının nüvesini oluĢturdular.
318

 

    Tevrat‟ta ise KûĢ ile Arap Yarımadası ve bilhassa Afrika‟nın doğu sahillerini 

de içine alan kuzey kısımları kastedilmektedir. HabeĢ kaynaklarında Süleyman ve 

Belkıs‟ın oğlu olan Menelik‟in HabeĢistan‟ın ilk kralı olduğu iddia edilir. Milattan 

önce ilk bin yıllık dönem boyunca anavatanları Arabistan olan Sâmi halk Sebeliler, 

Kızıldeniz üzerinden geçerek Ģimdiki Kuzey HabeĢistan‟da bulunan yerli Hâmî 

kabîleler üzerinde hakimiyet kurdu. Kızıldeniz‟in ilk coğrafi zamanlarda göl olduğu 

ve bu bölgede yaĢayan halkların karadan karĢılıklı göçleri baĢlattıkları ileri 

sürülmüĢtür. HabeĢistan Krallığının Yemenli göçmenler tarafından kurulduğu ve bir 

müddet sonra güçlenen bu kiĢilerin, çevreye hakim olarak sınırlarını geniĢlettikleri, 

hatta eski vatanlarına bile zaman zaman sefer düzenledikleri ifade edilmektedir. Bu 

da Arap Yarımadası ile HabeĢistan arasındaki münasebetlerin tarihi köklere sahip 

olduklarını göstermektedir. Adulis Yazıtlarına göre (m.s. 277-290) HabeĢlilerin 
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Güney Arabistan‟a ilk olarak Aksum kralı tarafından sefer düzenlendiği bilgisi 

mevcuttur.
319

 

HabeĢlilerin Yemen‟i 300‟lü yıllarda hakimiyetlerine aldıkları, bu hakimiyetin 

belli aralıklarla devam ettiği ve m.s. 525 yılında tekrar hakim oldukları 

görülmektedir.
320

 Baharat ticaretini ellerinde bulunduran HabeĢliler ayrıca Hicaz 

sahillerindeki ġuaybe (Kızıldeniz sahilinde bugünkü Mekke‟ye yakın bir liman) ve 

Câr gibi (Kızıldeniz sahilinde Medine‟ye bir günlük mesafede bir liman kenti idi. 

HabeĢistan, Yemen, Hint ve Çin gemilerinin uğradığı bir limandı)
321

 limanlara da sık 

sık uğrarlardı. Daha sonra bu HabeĢli tacirler ticaretlerini Arap Yarımadasının 

içlerine kadar uzattılar.  

Bu yolculuk sırasında geçiĢ yolu üzerinde bulunan en önemli konak merkezi 

ise Mekke idi. Kur‟ân‟da bahsedilen “ îlâf” ın önemli bir müttefiki de HabeĢistan idi. 

Mekke doğu-batı, güney-kuzey ticaret yolları üzerinde bulunan bir Ģehirdi. 

Kızıldeniz‟den, Basra Körfezi‟ne uzanan ve Mekke‟den geçen; doğudan batıya kesen 

bu ikinci ticaret yolu sayesinde HabeĢliler baharat ve incilerini ulaĢtırıyorlardı. Bu 

sebeple Mekke ile HabeĢliler arasında ticârî bir münasebet kurulmuĢtu.
322

 

HâĢim Mîlattan sonra 467 yılına doğru Bizans imparatoru I. Leon‟dan (457-

474) Filistin‟e Mekke ticaret kervanlarının sevki hususunda imtiyaz tanıyan bir 

ferman elde etti. Ġbn Sa‟d‟a göre bu imparator ayrıca ona, HabeĢistan‟a gidecek 

Mekkeli kervanlara da aynı Ģekilde davranması için HabeĢ NecâĢîsine hitaben bir 

tavsiye mektubu yazmıĢtır.
323

 Diğer kaynaklarda ise bu anlaĢmanın diğer kardeĢ 

AbdüĢĢems tarafından bizzat HabeĢistan‟da yapıldığı belirtilir.
324

 Ayrıca bu 

anlaĢmanın Abdümenâf‟ın en büyük oğlu Muttalib b. Abdümenâf tarafından 

yapıldığı da iddia edilmektedir.
325

 

Bu ticâri anlaĢmalar sonucu birçok Mekkeli‟nin HabeĢistan‟a gittiği ve bazı 

Ģairlerin de (Hüzeyl kabîlesi Ģairlerinden Ma‟kil b.Huveylid, Esved b. Evs b. Hunvâ, 
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A‟Ģâ gibi) NecâĢî‟nin huzuruna çıkarak onu metheden Ģiirler okudukları belirtilir.
326

 

Ayrıca Sakîf kabîlesinden Urve‟nin Hudeybiye anlaĢması sonrası KureyĢlilere 

yaptığı konuĢmadan onun da HabeĢistan‟a gittiği anlaĢılmaktadır.
327

 

HâĢim‟in oğlu Abdülmuttalib ile AbdüĢĢems‟in torunu Harb b. Ümeyye‟nin 

giriĢtikleri üstünlük iddiasını sonuçlandırıp hakem olması için NecâĢi‟ye teklifte 

bulunmuĢlar, fakat bu teklif kabul görmemiĢtir.
328

 Ancak yine Abdülmuttalib‟in 

komĢusu bir Yahûdi‟nin öldürülmesi davasında NecâĢi‟ye müracaat edilmiĢ, bu sefer 

o olayın teĢvikçisi olarak Harb b. Ümeyye‟yi suçlu bularak diyet ödemesine karar 

vermiĢtir.
329

 

Muhammed Hamîdullah (1908-2002), Hz. Peygamber‟in HabeĢ NecâĢisi 

Ashame‟ye yazdığı samimi ifadeler içeren mektubu, kullandığı HabeĢce kelimeler ve 

Kur‟ân‟da yer alan denizle ilgili atıflara istinaden en az bir defa HabeĢistan‟a gitmiĢ 

olabileceğini ileri sürer.
330

 

Ticârî faaliyetlerin en önemli noktası Bâbü‟l-Mendeb boğazıdır. Buraya hakim 

olan bölgenin ticaretine hakim olur. Bu sebeple HabeĢlilerle Yemenliler sık sık 

mücadele ediyorlardı.
331

 

          HabeĢistan‟ın milattan sonra IV. yüzyılda Hıristiyanlığa geçiĢi Bizans‟la olan 

iliĢkileri geliĢtirdi. Kızıldeniz‟in kuzeyinin hakimi olan Bizanslılar ile güneyinin 

hakimi olan HabeĢliler arasında siyâsî ve ticârî münasebetler arttı. HabeĢistan‟da 

Hıristiyanlık öncesi Paganizm ve Yahudilik inançları yaygındı. Yahudiliğin etkisi 

daha çok Kızıldeniz sahilinde bulunan kabîleler üzerinde idi. Sebelilerin çok tanrılı 

inançları HabeĢ Paganizmini de etkiledi. Aksum, taĢa tapma ile beraber güneĢe 

kurban adama adetinin yaygın olduğu bir merkezdi. Aksum‟un resmen 

HıristiyanlaĢması NecaĢi Ezana devrinde oldu.
332

 

HabeĢ NecâĢisi Kaleb Ela Esbaha (m.s. 514-554) yılları arasında hüküm 

sürerken, Yemen‟de Yahudilik önemli bir güce sahip olmuĢtu. Himyer‟e hakim olan 

                                                           
326

 Cevâd Ali, el- Mufassal, VI/ 669 ve  VII/410 ve IX/495. 
327

 Buhârî, ġürût 15; Vâkıdî, a.g.e., II/ 593-600. 
328

 Ġbn Sa‟d, Tabakât, I/ 87; Belâzurî, Ensâb, I / 72. 
329

 Belâzurî, Ensâb, I/ 72. 
330

 Hamîdullah Muhammed, “ Hz. Peygamber‟in Ġslam Öncesi Seyahatleri” trc. Abdullah Aydınlı, 

A.Ü.Ġ.F.D., sayı: 4, s. 327; Hamîdullah Muhammed , Ġslam Peygamberi, II/ 887. 
331

 Levent Öztürk, Ġlk Hicret HabeĢistan, s. 26. 
332

 Levent Öztürk, Ġlk Hicret HabeĢistan, s. 17-23; Aykıt Dursun Ali, Etiyopya Kilisesi, Ġstanbul 2013, 

s.7-13.  



82 
 

  

Yahûdî kral Zû Nüvâs (Masruq, Dammus, Dimianos) (515-525) hem dînî taassupla, 

hem de Necran Hıristiyanları vasıtasıyla HabeĢlilerin ülkesine nüfuz edebileceği 

korkusuyla
333

 Kur‟ân‟da (Buruc 85/ 4-7) “ Ashâb-ı Uhdud” olarak anlatılan “Ġçi ateĢ 

dolu” çukurlara atma zulmünü icra etti. Bu ateĢ çukurlarında Yahudiliğe geçiĢ 

reddeden 20.000 civarında Hıristiyan kıyıma uğradı.
334

 523‟teki bu katliam 

münasebetiyle Aksum kralı Ela Esbaha‟nın orduları Yemen‟e girdi. Bu istilanın ticârî 

ve siyâsî bir kısım sebepleri de ileri sürülmektedir. Burada 523 ve 525‟te düzenlenen 

iki seferden bahsedilir.
335

 

2.5.4. Yemen ( Himyerîler) 

Yemen‟in asıl manasının “Sağdaki memleket, cenûp memleketi, mesut 

memleket” anlamlarına geldiği belirtilir. ġimâlde Necrân, Ģarkta Ma‟rib, ortada San‟â 

ve cenupta Taiz yaylaları vardır.
336

 

Araplar Yemen‟de Maîn (m.ö.1400-700), Sebe (m.ö. 700-115), Himyer (m.ö. 

115-m.s. 525) devletlerini kurdular. Kur‟ân-ı Kerîm‟in 34. Sûresinin ismi Sebe olup 

ilgili sûrede  Hz. Süleyman zamanında Yemen‟e hâkim olan Sebeliler,onların 

yöneticileri ve yönetim anlayıĢlarından bahseder. 

Onlara Sebe isminin verilmesinin sebebi olarak; Kahtân oğullarını sürgün 

(sebbâ) etmeleri gösterilir. Bu ismi ilk alan kimsenin ise Sebe b. YeĢrub b. Ya‟reb b. 

Kahtân olduğu söylenir.
337

 

Sebe kabîleleri on fahz idiler.MeĢhur Arîm selinden sonra Ezd, Kinde, Mezhic, 

EĢ‟ârîler, Enmâr, Büceyle ve Âmile kabîleleri Yemen‟in içinde dağıldılar. Fakat  

kuzeye doğru da büyük göçler yaĢandı. Ğassân, ġam beldelerinden Busra ve Ğavir‟e, 

Huzâa Mekke yakınındaki Tihâme‟ye, Evs ve Hazrec - ki bunlar Lahm‟in 

koludurlar- Yesrib‟e, Lahm ise Irak‟a göç ettiler.
338
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Sebeliler devletinin yıkılmasını müteakip m.ö. 115 yılında kurulan 

Himyerîler‟in, ikinci hâkimiyet dönemi IV. yüzyılın baĢından 525 yılına kadar 

devam eder. Hükümdarlarına tübba denilmesinden dolayı “tebabia devri” adıyla 

anılır. Bu lakap Hadramevt‟e de sahip olanlara verilirdi ki, bu unvanı alabilen 

tübba„ların sayısı dokuzdur.
339

 

Ülkedeki sosyal sınıfları askerler, çiftçiler-bedevîler, sanatkârlar ve tüccarlar 

oluĢturuyordu. Ülke mihlâf ve mahfed denilen idarî birimlere ayrılmıĢtı. Mihlâf 

sahiplerine kayl (çoğulu akyâl), mahfed sahiplerine ise zû (çoğulu ezvâ) 

deniliyordu.
340

 

Kralların hânedan mensupları arasından seçilen ve mesâmine denilen sekiz 

kiĢilik bir yardımcılar komitesi vardı; bunun altında da seksen kayldan oluĢan akyâl 

meclisi bulunuyordu. Eğer kral, ölümünden sonra yerine geçecek bir veliaht 

bırakmamıĢsa mesâmine kendi içinden yeni kralı seçer, daha sonra da yerine akyâl 

arasından bir kiĢi mesâmine komitesine alınırdı; ardından hânedanın yeni bir üyesi 

kayl olurdu.
341

 

Yemen‟deki devletlerde saltanat, babadan oğula ya da kardeĢten kardeĢe intikal 

ediyordu. Bu durum normal hallerde böyleydi, ancak bazen istisnai durumlar da olur 

hanedan ailesinin içinden ya da dıĢından baĢka kimseler de saltanata geçebilirlerdi. 

Yine bazen baba ile oğlun beraber saltanat sürdükleri de olurdu. Kadınların da Mısır 

Firavun sülalerinde olduğu gibi salatanat hususunda veraset hakları vardı. Hadramevt 

bölgesinde ise farklı bir uygulama dikkat çekmektedir. Tahta hükümdarların çocuğu 

veya akrabalarından biri değil, hükümdarın saltanat sürdüğü vakitte doğan ileri 

gelenlerin çocukları arasından en büyüğü geçerdi. Bu iĢin nasıl gerçekleĢeceğine dair 

bir usul konulmuĢ ve bunu takip etmek üzere bir de memuriyet ihdas edilmiĢti.
342

 

 Himyerîler devletinin son kralı  olan Yahûdî Zûnüvâs, Hıristiyan halkı zulüm 

ve iĢkenceyle
343

YahûdîleĢtirmeye baĢlayınca; 525 yılında Hıristiyan HabeĢistan kralı 

Kaleb Ela-Esbaha‟nın 70.000 kiĢilik bir orduyla Yemen‟e girerek Himyerîler 
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devletine son verdiği belirtilir. Hz. Peygamber döneminde Yemen‟i Sâsânîlerin valisi 

olarak Bâzan isimli bir Ģahıs yönetmekteydi.
344

 

2.5.5. Hîre 

Hîre, Kûfe‟nin bulunduğu yerden Necef çölüne doğru üç mil ötede kurulmuĢ 

bir Ģehirdir. Lahmî krallarının payitahtıdır. Kelime Ârâmîce olup  çadırlı ordugâh 

demektir (Süryânîce “hertâ”, Ġbrânîce “hâser” in karĢılığıdır). Fırat nehrinin 

kollarının geçtiği verimli bir arazide kurulmuĢtur. Tarihi mîlâdî III. yüzyıla kadar 

uzanır.
345

 

Ticaret kafileleri Arap yarımadasının tamamını dolaĢırlar, belli baĢlı pazarlara 

katılırlar; özellikle misk, mensucat ticaretiyle uğraĢırlardı. Arap yarımadasında ana 

iki ticârî yol vardı. Birincisi doğu yoludur ki; Irak-Umman-Yemen yoludur ki 

Yemen, Hind, Fars mallarının tedâvülünü sağlardı, bu yol Irak‟ın batısından ġam‟a 

kadar uzanırdı. Ġkincisi ise Yemen-Hicaz-ġam arasındaki ticareti sağlayan Yemen, 

HabeĢ, Hind mamullerinin ağırlıklı yer aldığı ticarettir.
346

 

Hîre‟de Sâsânî devletine bağlı olarak Âl-i Menâzir hânedanı yönetime hâkimdi. 

MeĢhur Kisra EnûĢirvân ve Ğassân meliki el-Hâris b. Ebî ġemmer el-Ğassânîyle 

çağdaĢ olan Hîre meliki el-Münzir b. Mâi‟s-Semâ‟dır (ö.520). 554-570 yılları 

arasında Amr b. Hind Hîre‟de kral olmuĢ, zulmünden dolayı yakıcı diye 

isimlendirilmiĢ ve Ģair Amr b. Kulsum tarafından öldürülmüĢtür. Hîre hanedanlığının 

son meliki Nâbiğa ez-Zübyânî tarafında ebeyte‘l-leane (kötülük senden uzak olsun) 

diye övülen Numan b. Münzir‟dir ve yaklaĢık 580-602 yılları arasında hükmetmiĢ ve 

Sâsânî kralı II. Hüsrev tarafından hapsedilmiĢ ardından da öldürülmüĢtür.
347

 

Nûman b. Münzir‟in ölümünden sonra çocukları arasındaki iktidar kavgası 

Hîre krallığını iyice zayıflatmıĢtı. Kabîleler Hîre krallığının sınırlarına sık sık 

saldırmakta, dolayısıyla da ticârî güvenlik ciddî anlamda zarar görmekteydi. Bağlı 

bulundukları Sâsânîler de yaĢadıkları iç karıĢıklıktan dolayı onlara yardım 

edemiyorlardı.  
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Halid b. Velid Hîre‟yi fethettiğinde Ġran adına yönetimi Ġyas b. Kabîsa isimli 

bir kiĢi yürütüyordu. Hîre‟de Kasru Benî Bakîle isimli Hîre krallarının bir sarayı 

vardı. Hâkezâ bu krallığın bir kısım kaleleri de vardı.
348

 

2.5.6. Ğassân 

Suriye civarındaki Hicaz sınırı üzerinde bulunan Ğassân suyu kenarında 

yaĢadıkları için bu ismi almıĢlardır. Ürdün‟ün doğusundan ġam civarlarına kadar 

hakimiyetleri uzanan, Bizans‟ın hakimiyeti altında bulunan krallık. Bu devlet 

Yermûk (15/636) savaĢına kadar hayatiyetini sürdürdü. 

Bizanslılar, Ğassânîleri Arap kabîlelerine karĢı ve Sâsânîlerin nüfuzu altındaki 

Hîre krallığına karĢı bir kale olarak görüyorlardı. Hîre Arap yarımadasının Necd ve 

Irak yöresine, Ğassânîler ise Arabu‟Ģ-ġâm ve yarımadanın kuzeyini kontrol 

ediyorlardı. Lakin Ğassânîler, Hîreliler gibi yarımadanın içleriyle ilgilenmiyorlardı. 

Hîrelilerin ticârî hayatları yarımadayla yakından ilgilenmelerine vesile oluyordu. 

Ğassânîler komĢuları olan Dâbbe kabîlesi ile Yevmu Edam ve Bûzaha, Zübyan‟la 

Ekar, Esed‟le Zürahrih, ġatb ve Murâd savaĢlarında, Yerbu‟ ile ise Ğavlu‟s-Sânî 

savaĢlarında karĢı karĢıya geldiler.
349

 

Ğassânîler Yermûk harbinde Bizans‟ın yanında yer aldı. Ğassân hanedanının 

son meliki Cebele b. Eyhem‟dir. Bu zâtın tac ve taht sahibi olduğu, önce Müslüman 

olup sonra irtidat edip Bizanslılara sığındığı rivayet edilir. DımeĢk‟te Ğassân 

meliklerinin sarayları vardı. Câhiliye Ģairlerinden Abîd el- Abras ve Nâbiğa‟nın 

Ģiirlerinde kabîlelerinin Ğassân‟la alakalarına dair ifadeler yer alır. Ğassânîler ancak 

ġam‟ın fethinden sonra Müslüman oldular. Fakat daha önce Medine‟ye giderek 

Müslüman olan Ğassân‟lı gruplar da vardı.
350

 

2.5.7. Kinde 

Câhiliye döneminde Arap yarımadasının ortalarında kurulan tek devlet olan 

Kinde devleti (480- 529) arasında yaĢamıĢtır.
351

 Ġslam öncesi dönemde Necd 

topraklarında kurulmuĢ devlet özellikleri taĢıyan tek oluĢum Kinde krallığıdır. Bu 
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krallık, Orta Arabistan‟da meskûn bir çok kabîleyi birleĢtirerek bir merkezi otoriteye 

bağlayan ilk giriĢim olması bakımından tarihî bir öneme sahiptir.
352

 

Temelleri Yemen‟in dağlık bölgeleri Hadramevt civarıdır. Kahtânî bir 

kabîledir. Ya‟kûbî, Kinde ile Hadramevt arasında meydana gelen uzun savaĢlar 

sonucunda, Kinde‟nin yenildiğini ve bulunduğu bölgeyi terkederek Ma‟d kabîlesinin 

topraklarına göç ettiklerini ve onlara hakim olduklarını belirtir.
353

 

Âkilü‟l-Mirâr ismiyle meĢhur Hucr b. Amr zamanında Kinde ile Rebîa ve 

Zeâib kabîleleri arasında anlaĢma yapıldı. Hucr tarihçilerin hayatından ayrıntılı 

olarak bahsettiği bir kiĢidir. Hucr zaman içinde Ma‟d b. Adnan‟ın tamamına hâkim 

oldu. Philip Hitti bu olayın yaklaĢık mîlâdî 480 civarında gerçekleĢtiğini belirtir.
354

 

Hucr‟un Yemen Tübba‟sı tarafından atandığı iddia edilmektedir ki, böyle bir 

iddia Tübba‟nın hakimiyetinin Hicâz ve Necd‟e kadar uzandığını ve buradaki 

kabîlelere yönetici atayabildiğini göstermektedir.
355

 Hucr daha sonra Necd‟e yöneldi. 

Bekr b. Vâil‟in yurdu olan bu bölgeleri Lahmîlerin elinden aldı, evlilik yoluyla da 

hakimiyetini geniĢletti.
356

 

 Hucr‟dan sonra oğlu Amru‟l-Maksur daha sonra da el-Hâris b. Amr hâkim 

oldu. El-Hâris Kinde‟nin en kuvvetli melikidir, kırk yıl hüküm sürmüĢtür. Bekr ve 

Tağlib kabîleleri arasında meydana gelen Besûs harbini sulhla bitirmiĢ, sonra da 

Bekr kabîlesine de hâkim olmuĢtur. El-Hâris b. Amr atası Hucr‟un yaptığı gibi 

sıhriyet bağıyla hakimiyetini ve iliĢkilerini geniĢletti. El-Hâris hâkimiyetini Necd, 

Hicâz‟ın etrafı, Bahreyn, Yemâme‟ye kadar geniĢletti ve Bizans sınırlarına dayandı. 

Onun ölümünden sonra ise çocukları arasındaki savaĢlardan dolayı Kinde‟nin gücü 

azaldı. Çocukları arasındaki ihtilafta Hîre kralı Münzir b. Mâi‟s-Semâ‟nın etkisi 

olduğu iddia edilir.
357

 

Kindeliler geleneksel kabîle yönetim düzenini değiĢtirmediler. Ancak kabîleler 

Kindeliler‟in bir üst yapı olarak, hakimiyetini kabul ettiler. Özellikle kabîleler arası 

problemlerin çözümünde, barıĢın sağlanmasında Kindelilerin otoritesi etkili 

oluyordu. Kindelilerin inkırazından sonra Menâzire devleti ( Hîre) kısa bir müddet 
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bu fonksiyonu icra etti. Onların otoritesinin kaybolmasından sonra Bedevî kabîleler 

arasında savaĢ ve huzursuzluk yaygınlaĢtı.
358

 

 

2.5.8. Yemâme 

Arap yarımadasının ortasında yer alanYemâme‟de ġeybân, Bâhile,  Kilâb b. 

Rebîa, Ka‟b b. Rebîa, Ġcl, Temîm, Bekir b. Vâil‟in bazı kolları, Aneze kabîleleri 

yaĢamaktaydı. Ancak bölgenin hâkimi Benî Hanîfe kabîlesiydi. Buğday, arpa ve 

hurmanın bolca yetiĢtiği verimli vadiler bulunmaktaydı. Su kaynakları açısından da 

zengindi. Yemâme; Irak, Hicaz ve Yemen‟i birbirine bağlayan ticaret yolları 

üzerinde yer alan önemli bir bölgeydi.
359

 

Hz. Peygamberin risâleti zamanında Benî Hanîfe kabîlesini Hıdrime‟de oturan 

Hevze b. Ali el-Hanefî (ö.8/630) isimli Hıristiyan bir melik yönetiyordu. 

Kaynaklarda Kisra‟nın taçlarından birini ona hediye ettiği ve bu yüzden ona sâhibü‟t-

tâc ismi verildiği de rivayet edilir. Hevze b. Ali Yemame‟nin saygın bir Ģâiriydi ve 

Arap Yarımadası‟nın iç kesimleriyle Yemen‟i birbirine bağlayan ticaret yolundaki 

kervanların koruyuculuğunu üstlenmiĢ bir Ģahsiyetti. Câhiliye Ģairi A‟Ģâ (ö. 7/629 

[?]) Hevze b. Ali el-Hanefî hakkında bir Ģiir yazmıĢtır. Hz. Muhammed ( s.a.v.) Hicrî 

6. veya 7. yılda Selit b. Amr el- Âmiri‟yle bir mektup göndermiĢ, ancak Hevze, 

mektubu getiren elçiye Müslüman olması için, nübüvvet ve iktidarın Hz. 

Peygamber‟in vefatından sonra kendisine geçmesi Ģartını ileri sürmüĢ, Hz. 

Peygamber de bu Ģartı kabul etmeyince davete olumsuz cevap vermiĢtir.
360

 Hz. 

Peygamber‟in davet mektubuna olumsuz cevap veren Hevze‟nin ölümünden sonra 

Benî Hanîfe kabîlesine Müseylimetü‟l- Kezzâb (ö. 12/633) reis oldu. 

Yemâme‟nin diğer bölümünü Hacr (Riyad) Ģehrinde oturan Sümame b. Üsâl 

(ö. 12/ 633) yönetiyordu. Sümâme‟ye de Selit b. Amr Hz. Peygamber‟in davet 

mektubunu ulaĢtırmıĢ fakat o bu davete olumsuz cevap vermiĢti. Sümâme bir zaman 

sonra Necid‟den Mekke‟ye yolculuk yaparken Muhammed b. Mesleme 

komutasındaki seriyye tarafından esir alınıp Medîne‟ye getirildi. Üç gün boyunca 
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Hz. Peygamber‟in husûsî ikramlarına muhatap oldu fakat Müslüman olmadı. Üçüncü 

günün sonunda hiçbir bedel istenmeden serbest bırakılınca gördüğü hüsnü 

muâmele‟nin etkisiyle Müslüman olduğunu ifade etti.  

Sonra da Umre maksadıyla Mekke‟ye gitti. Ġslâmî usulle  aleni telbiye de 

bulunduğu için bir grup Mekke‟li tarafından öldürülmek istendi, lakin ticari 

münasebetlerin zarar göreceğini düĢünen diğer bir grup buna engel oldu. Sümâme 

Mekkelileri “ bundan sonra size Yemâme‘den bir buğday tanesi dahi gelmeyecek” 

diyerek Mekke‟den ayrıldı ve gerçekten de Mekke‟ye erzak naklini engelledi. Bunun 

üzerine MüĢrikler Hz. Peygamber‟den yardım istediler ve ancak O‟nun tavassutuyla 

Sümâme‟nin bu erzak ambargosundan kurtulabildiler. Sümâme Hz. Peygamber ve 

Hz. Ebû Bekir zamanında bölgesinin yöneticisiydi. Müseylimetülkezzâb‟ın irtidat 

hareketi esnasında Ġslam ordusuna ciddi destek vererek onun mağlup olmasına katkı 

sağladı. Ġrtidatlara karĢı sefere çıkan orduyla dönerken bir mürted trafından Ģehit 

edildi. Hz.Ebû Bekir de göstermiĢ olduğu bu mücadeleden dolayı vefatından sonra 

yeğeni Mutarrif b. Nu‟mân b. Seleme‟yi Yemâme‟ye vali tayin etti.
361

 

Yemâme‟de ki bu zevâtın liderliği Hîre ve Ğassân melikleri gibi bölgesel bir 

hakimiyete sahip değildi, hakimiyeti sadece kendi kabîleleriyle sınırlıydı. Bu sebeple 

de bir Ģeyhin önderliğinde geleneksel kabîle tarzında yönetilmekteydiler. O tarihlerde 

Irak‟taki, Bâdiye‟deki ve Bilâdü‟Ģ-ġam‟da ki kabîlelerin reislerinin çoğunluğu 

Hıristiyandı.
362

 

Câhiliye döneminde Arap yarımadasını çevreleyen bir kısım imparatorluklar 

olduğu görülmektedir. Bunlar yüzyıllara dayanan yönetim geleneğine sahip 

devletlerdir. MonarĢi ile yönetilen bu imparatorluklar  Ġslam‟ın neĢet ettiği 

dönemlerde Araplara göre daha ileri bir devlet ve yönetim sistemine sahip oldukları 

iddia edilebilir. Araplar ise kabîle tarzı sosyal organizasyonla iĢtihar etmiĢ 

gözükmektedirler. Ancak kabile federasyonu diyebileceğimiz yönetim yapıları da 

oluĢmuĢtur. 

  Câhiliye Araplarının melikler  ve melik olmayanlar tarzında ikiye ayrıldığı 

görülür. Ġlgili tarihlerde “ melik” lakabı daha çok Ģehir devletlerinin baĢkanları 

tarafından kullanılmıĢtır. Fakat bazı kabîle reislerinin de bu sıfatı kullandıkları 
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belirtilir. Örneğin Dûmetü‟l- Cendel‟de Ükeydir b. Abdülmelik el-Kindî ve Cedîle 

kabîlesi reisi Esba‟ b. Amr‟da melik ünvanını kullandıkları görülmektedir.
363

 Ticârî 

açıdan tam bir birlik içerisinde bulunan Arabistan yarımadası, siyâsî açıdan ise 

birlikten uzak farklı yönetim biçimlerine sahip parçalı bir yapı arzediyordu. 
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III.BÖLÜM 

CAHĠLĠYE‟DEN KUR‟ÂN‟A YÖNETĠM ĠLKELERĠ 
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3.1. ADÂLET 

Arapça‟da adalet kavramının anlam dünyasına hitap eden bir kısım kelimeler 

istimal edilmektedir. Bu kelimeler adl, kıst ve mîzân kelimeleridir. 

Adl ٍ -د -ع kelimesi a-de-le   ػذٍ  fiilinden türemiĢ bir isimdir. Düzeltme, 

doğruluk, denge, doğru olma, eĢit olma-kılma anlamlarına gelir. Adl kelimesinin 

eĢitlik, eĢitlemek gibi anlamlarda kullanılıĢının mânâsı somut yahut soyut olabilir. 

Soyut kullanımda eĢitlikten kasıt “Ģüphesiz müminler birbirinin kardeĢidir” (Hucurât 

49/10) âyetinde görüldüğü gibi hukuk önünde eĢitlik ya da eĢit haklara sahip olma 

halinin tavsifidir. Somut kullanımında ise konu dağıtıcı adâlettir ve adlin bu 

mânâsına yaklaĢmamızı sağlayacak yakın mânâlı kelimeler; nasip, kıst ( pay), kıstas, 

mîzân ve takvim gibi kelimelerdir. Adl kelimesinin; muvâzene, ölçülülük ve itidal, 

insâf gibi mânâlarına yaklaĢmamızda bize yardımcı olabilecek sözcükler Ģunlardır: 

Teâdil, kasd, vasat.
364

 

Adl  kelimesi, meyletmek, sapmak anlamında da kulanılır örneğin adele ani‘t 

tarik ػذٍ ػٖ حُطش٣ن “yoldan çıktı” demektir. Adl kelimesi, cevr kelimesinin karĢıtıdır. 

Bu kelime ise adâletsizlik, haktan sapma anlamlarına gelir.
365

 Cevr, doğruya aykırı 

hareket etmektir ve bu daha çok hüküm ve yönetimde gerçekleĢir. Zulm ise hak 

edilmeyen ve bir suça karĢılık olmayan zarar olarak tanımlanmıĢtır. Cevr haktan 

sapılması,  zulm ise hakkın eksik verilmesidir. Hakkın tam olarak verilmesi anlamına 

gelen insaf  kelimesi zulm‟ün zıddıdır.
366

 

Adl, kelimesi kesra ile ıdl  .okunursa benzer ve denk manâsına gelir  ػِذٍ

Araplar, birĢeyin benzer ve misline ıdl ve adîl derler. Fakat adl denkliği basiretle 

idrak olunan – hükümler gibi-, ıdl ise duyularla idrak olunanı – sayılan nesneler gibi- 

ifade eder. Ebû Hilâl el- Askerî Idl kelimesi ile adl kelimesi arasındaki farkı Ģu 

örnekle îzâh eder: “Bir kimse  ََجَخ س٣ِظي ٍُ  benim yanımda senin câriyenin bir ػِ٘ذ١ِ  ػِذْ

ıdlimisli/ benzeri var  derse bu ifâdedeki ıdl ancak söz konusu câriyeye tıpatıp 

benzeyen bir câriye için kullanılır; Ģayet  َجخس٣ِظي ٍُ ْ٘ذ١ ػَذ  benim yanımda senin ػِ
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câriyene adl/ denk bir câriye var derse buradaki adl kelimesi câriyenin para 

bakımından kıymetini ifâde eder.”
367

 

Adl kelimesinin anlam dünyasını Soyalan Ģu Ģekilde izah etmektedir:   

“Adl, her Ģeyi mertebesine (vad‘), hakkı yerine koymaktır. Bağy'in -baĢka bir 

deyiĢle cevrü zulmün- zıddıdır. Adl, insaf, hakkaniyet ve istikamet mefhumlarını 

tazammun eden bir denkleĢtirmedir ki terazinin dili gibi ifrat ve tefrit beyninde 

(arasında) bir tevhid noktası ve istikameti olarak iki tarafında da muadele (denge) 

denilen bir muvazenet/eĢitlik ifade eder. Bundan dolayı adalete mizan da denilir.”368 

Haddûrî, adl ve onun zıddı kabul edilebilecek olan cevr terimlerinin ekseriya 

en geniĢ manada dînî ve ahlâkî değerleri kapsayacak tarzda kullanılarak; adl‟in 

doğru anlamındaki kullanımının hakkâniyet nosyonuna ve zulümden uzak durma 

mefhumuna muâdil olacağını, bu halde de istikâme sözcüğünün  adlin bu manasını 

en iyi verecek ifade olacağı kanaatindedir.
369

 

Sonuç itibariyle Arapça‟da adl sözcüğünün sözlük anlamı, hak yememek, 

dengeyi gözetmek, itidâlden ayrılmamak ve doğru yoldan sapmamak gibi bir çok  

insânî ve sosyal değerlerin birleĢtiği bir anlam alanıdır.  

Kıst  .insaf, merhamet, adâletle verilen veya alınan, bölüĢtürülen nasiptir  هغِْؾ

Kıst, âdil bir hisse ve paylaĢım için kullanılırken nasîb kelimesinin kullanılıĢında 

böyle bir durum sözkonusu değildir. Kıst; eĢitliği açık ve kesin olarak görülebilen 

Ģeyler için kullanılır. Ölçü ve tartı aletlerindeki eĢitlik, ya da eĢit olarak dağıtılan 

Ģeylerdeki paylar kıst olarak isimlendirilir.
370

 

Kıst, ka-se-ta   م ط ؽ fiilinden türemiĢdir. Zulmetmek, haktan sapmak, adâlet 

üzere davranmamak, baĢkasının nasibine el atmak anlamına gelir. Ġsmi fâil Ģekliyle 

kâsıt  هخعؾ, zulmeden, baĢkasının nasibine kasteden manasına gelir ki, Kur‟ân da bu 

Ģekliyle kullanılıĢı mevcuttur.
371

 Fiil, ismi tafdil ( üstünlük derecesi belirten) Ģekliyle 

eksat أهغؾ      “daha adâletli, hakka daha yakın” anlamlarına gelecek Ģekilde de 

Kur‟ân‟da kullanılmıĢtır.
372

 AĢırılığa kaçmamak, doğru davranmak, her haklıya 
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hakkını ve haktan nasibini vermek anlamında kullanıldığında ise ismi fâili muksit  

ؾٓوغِ   gelir ve muksitler Kur‟ân‟da her zaman övülür. 
373

Aynı fiilden gelen  kıstas 

 kelimesi ise  dosdoğru ölçü, insaflı ve adâletli ölçü, mîzân anlamına gelir ve ,هغطخط

Kur‟ân‟da kelimenin bu formu da kullanılmaktadır.
374

 

Adl kelimesi ile kıst arasındaki fark Ģu Ģekilde izah edilebilir: Kıst  kelimesi 

daha ziyade somut, apaçık eĢitliği ifade eder. Adl ise soyut olan adalet anlayıĢını ve 

uygulamalarını da kapsar.
375

 

Mîzân, ve-ze-ne    ٝ– ص- ٕ  kökünden türemiĢ hem masdar, hem de ismi âlet olan 

bir kelimedir. Ve-ze-ne , tartmak, miktarını ölçmek demektir.  Mîzân ise hem ölçü, 

hem de ölçü aleti  anlamına gelir. Göğü yükseltti ve mîzânı koydu.
376

 Vezn daima bir 

denkleĢtirme oranını ifade ettiğinden, adâlete ve adâletin ölçüsü Ģeriata da mîzân 

denilir. ġûrâ 42/17 “Allah ki, hak olarak kitabı indirdi ve mîzânı da” âyetindeki 

mizan kelimesine Elmalılı, muvâzene kanunu, adâlet anlamını vermiĢtir.
377

 

Mîzânın iki kefesi olduğu, bu iki kefe denkleĢip, terazinin dilinin tam ortada 

durmasına adl, adâlet denileceği; iĢte ifrat ile tefrit arasındaki bir birlik ve istikamet 

halinin de adâlet olacağı belirtilir. Hak, gerçekliği sabit olup, inkarı kâbil olmayan 

Ģeye denir. Istılahta ise daha çok, vâkıaya uygun olan hüküm, karar anlamına gelir. 

Bu anlamıyla da adâlet kavramıyla aynı anlam dünyasında yer alır. Zıttı ise bâtıl 

kelimesidir. 
378

 

Osmanlı döneminde yazılmıĢ Türkçe sözlüklere bakıldığında adâletin 

Ģu tanımları dikkat çeker. Kâmûs Tercümesi‟nde adl, “cevr etmeyip nüfûs ve 

ukûlde istikâmeti kâim ve derkâr olan emr ve hâleti icrâ eylemek 

ma‘nâsınadır. Lisânımızda adâlet eylemek ta‘bîr olunur ki sultân ve vâlîye 

göre zulm ve sitem etmeyip dâd ve insâf eylemekten, hâkime göre hak ve 

hükm eylemekten ibârettir” Ģeklinde tarif edilmiĢtir.
379

 Ķâmûs-ı Türkî‟de 

“Ġhkâk-ı hak, bî-tarafâne hüküm, hakkâniyet, adâlet, dâd” tanımları birinci 

madde olarak, “müsâvât, tesâvî ve sevî mu‟âmele” ikinci madde olarak ifade 
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edilmiĢtir.
380

 Ahmet Vefik PaĢa ise Lehçe-i Osmânî‟de “zulm zıddı, hakkı 

teslîm etme, adâlet, dâd, ma‗kûliyet, i‗tidâl” kelimeleriyle adâleti izah 

etmiĢtir.
381

 

Adâletin tarih boyunca birçok tanımı yapılmıĢ, her tarif yapan onun farklı bir 

boyutunu ya da özelliğini öne çıkarmıĢtır. Ülpiyanüs adâleti,“ herkese hakkını 

vermek, baĢkasına zarar vermemek, onurlu yaĢamak” olarak anlamıĢtır.
382

 Ġzmirli 

Ġsmail Hakkı ise adâletin dengeleyici vasfını öne çıkartarak Ģöyle bir tanım 

yapmıĢtır: “ Adâlet, muamelatta ifrat ile tefrit arasında emri mutavassıttır. Mükâfât 

ve mücâzâtta tevâzundur.” 
383

 

3.1.1.Adâletin Önemi 

Adâlet kavramı kadim medeniyetlerden günümüze kadar toplumsal hayatın 

vazgeçilmez değeri kabul edilmiĢ, bir baĢka ifadeyle de insanlığın en eski özlemi 

olmuĢ, mahiyeti ise felsefenin en eski sorunlarından biri olarak görülmüĢtür.
384

 Bu 

mahiyeti münasebetiyle adâlet en yüce insani değerlerin merkez değeri kabul 

edilmiĢ, hatta Tanrı‟dan sâdır olan kemal olarak nitelendirilmiĢtir.
385

 Sokrat ise bu 

dünyanın adâletle ayakta durduğunu vurgulamıĢtır.
386

 

Adâletin önemi atasözlerine de yansımıĢtır: Adâlet her belaya kalkandır, adâlet 

saadettir, faziletin temeli adâlettir. Ayrıca yine atasözlerinde zulüm kınanmıĢtır: 

Mazlumun ahı yerde kalmaz, zalim ettiğini bulur, zulüm ile cihan yıkılır kazma 

kürekle değil, alma mazlumun ahını çıkar aheste aheste. Bu atasözleri, adâletin 

toplum vicdanında ciddi makes bulduğunu göstermektedir.  

Tevrat, “Bırakın adâlet bir ırmak gibi ve fazilet de asla kurumayan bir dere 

gibi aksın” tavsiyesinde bulunur.
387

 Hz Ġsa ise adâlete olan özlemini Ģöyle dile getirir: 

“Ne mutlu doğruluğa(adâlete) acıkıp susayanlara. Çünkü onlar doyurulacaklar.Ne 
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mutlu doğruluk (adâlet) uğruna zulüm görenlere. Çünkü göklerin egemenliği 

onlarındır.”
388

 

Diğer taraftan birçok düĢünür, bilge ve din kurucusu da adâletin önemini çeĢitli 

benzetmelerle anlatmıĢlardır. Carlyle (1795-1881)adâletin kainatınn ruhu olduğunu 

belirtirken, Heraklit ( m.ö. 475) ise zulmü bir yangından çok daha önce söndürülmesi 

gereken bir felaket olarak nitelemiĢtir. Chateaubriand (1768-1848) adâletin milletler 

için vazgeçilmez bir gıda olduğunu söylerken; Sir John Macdonell (1846-1921) ise 

adâletin hassas boyutunu ifade etmek için onu nazlı büyüyen bir nebata benzetmiĢtir. 

Pierre Calamanderi "Hiç kimse onu bulandırmadığı ve ihlal etmediği sürece hukuk 

teneffüs ettiğimiz hava gibi görünmez ve tutulmaz bir Ģekilde etrafımızı kaplar hukuk 

ancak kaybettiğimizi anladığınız zamanın değerinin farkına vardığınız sağlık gibi 

sezilmez bir Ģeydir”  derken daha çok adâletin, zulüm yaĢandığında daha çok 

farkedileceğini vurgular.
389

 

Ġbn Cemâa (ö. 733/ 1333) adâletli yöneticinin bereketli yağmurdan daha hayırlı 

olduğunu belirtirken; onun sayesinde zulmün ortadan kalkacağını, gökyüzünün 

bereketini göndereceğini, yeryüzünün ürünler çıkaracağını, ticaretin geliĢerek 

hayırların artacağını söyler.
390

 

Çiçero (m.ö. 43)adâlet hissinin fıtri olduğuna inanmaktadır. Manu 

kanunlarında ise adâlet, ölümünden sonra bile insanın yanından ayrılmayacak dost 

olarak tavsif edilmiĢtir. Konfüçyüs ise adâleti tüm değerlerin merkezi kabul ederek “ 

her Ģeyin etrafında döndüğü kutup yıldızı” benzetmesiyle anlatmaya çalıĢmıĢtır.
391

 

Konfüçyüs‟e atfedilen Ģu hikaye ilginçtir:  

Thai dağının yanından geçerken Konfüçyüs ağlayan bir kadın görür ve niçin 

ağladığını sorar. Kadın ise “Kocamın babası, kocam ve oğlum aynı kaplan tarafından 

öldürüldü” der. Üstat, “Öyleyse neden bu diyardan gitmiyorsun?”diye sorar. Kadın 

ise Ģöyle cevap verir: “Burada hükümet baskısı yok da ondan.” Bunun üzerine 
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Konfüçyüs talebelerine derki: “Unutmayın çocuklarım.Zalim yönetimler, 

kaplanlardan daha dehĢet vericidir.”
392

 

Muhammed b. TurtûĢî (1059-1127), Sirâcü‟l- Mülûk isimli eserinde bir vücuda 

benzettiği devletin baĢının yönetici, ruhunun ise adâlet olduğunu ve adâletin de 

Allah‟ın yeryüzündeki terazisi olduğunu belirterek, Konfüçyüs‟e benzer bir vurguyu 

da Arap âlimlerine isnad ederek Ģöyle anlatır: 

“Hiçbir yeri vatan edinme! Güçlü ve sözü geçen bir hükümdarın, âdil bir 

hâkimin, iĢlek bir paranın, hâzık bir doktorun, bol su akıtan bir nehrin mevcut 

olduğu bir memlekete yerleĢ.”
393

 

Klasik siyâsetnâme edebiyatında adâletin timsali olarak gösterilen Sasanî kralı 

Kisra ÂnuĢirvân; iktidarın ancak orduyla, ordunun ise zenginlikle, zenginliğin ise 

memleketin imarıyla elde edileceğini, tüm bunların ise halkın yönetime itimadıyla 

mümkün olduğunu, bunu sağlamanın tek yolunun ise adâlet olduğunu 

vurgular.Mâverdî‟de (ö. 450/ 1058) benzer bir tertiple, liyakatli yönetici olmadan 

devletin yönetilemeyeceğini, iyilik yapılmadıkça liyakatli yönetici olunamayacağını, 

mülk olmadan ise iyilik yapılamayacağını, mülkün ise ancak adâletle elde edileceğini 

söyler.
394

 

Gazzâlî de ( ö. 505/1111) yer ve göğün iki Ģey üzerine bina olduğunu 

bunların da “nizam ve adâlet” olduğunu söyler.
395

 

Yûsuf Has Hâcip‟de ( ö. 469/1077) adâletli kanunun göğün direği 

olduğunu, o bozulursa göğün yıkılacağını; zulmün yakan bir ateĢ olduğunu, 

yaklaĢanı yakacağını, adâletli kanunun ise bir su gibi zulüm ateĢini 

söndüreceğini ifade eder. Türklerin ilk edebî eseri olan ve Saadet Verici 

Bilgi anlamına gelen bu eserde hükümdarın ismi Küntoğdu‟dur; Kün-toğdu 

adâleti, vezir Ay-toldu mutluluğu, kutu; vezirin oğlu ÖgdülmüĢ aklı ve 

bilgiyi; vezirin yakını OdgurmuĢ ise kanaati temsil eder. Bu dört öge ile 

devletin adâletle yönetilmesi, ama bu adâletle yönetme sırasında da 

yönetilenlerin mutluluğunun ön planda tutulması, aklın ve bilginin 
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(bilgisizlik ve cahillik karĢıtı) ıĢığında hareket edilmesi ve son olarak da 

kanaatin (ihtiras ve yetinmezliğin karĢıtı) yeri vurgulanmaktadır. Zira kanaat 

etmeyenler hiçbir zaman mutluluğa ulaĢamazlar. Küntoğdu adının, 

hükümdarın adı olması ve adâleti temsili dikkat çekicidir.  

Eserin kendisinde de buna değinilmiĢ, bizzat Küntoğdu, Aytoldu‟nun 

adının neden Küntoğdu olduğu sorusuna, adının anlamının güneĢ olduğunu, 

güneĢin hiç küçülmediğini hep aynı Ģekilde kaldığını,güneĢin doğmasıyla 

dünyanın aydınlandığını ve ıĢınlarının herkese eĢit olarak dağıldığını, güneĢ 

burcunun aslan olduğunu, onun da hep sabit yani yerinde kaldığını söyler. 

Böylece “Sultan-güneĢ-aslan-adâlet”in birleĢtiğini ve sultanın halka tavrının 

ve sözünün kim olursa olsun en yakını da olsa âdilane olduğunu anlatır.
396

 

Ebü‟n-Necîb es-Sühreverdî eĢ - ġeyzerî (ö. 589/ 1193) akıl, adâlet, 

terbiye ve cesaretin devlet baĢkanınından ayrı düĢünülemeyecek özellikler 

olduğunu vurgular.
397

 

Mircade Eliade (1907- 1986), Firavun kelimesinin “gerçek, hakikat” Ģeklinde 

de tercüme edildiğini, asıl anlamının ise “iyi bir düzen” demek olduğunu, kök olarak 

ise “ hukuk, adâlet” anlamına gelen “ ma‟at” kelimesine dayandığını belirtir.
398

 

Kadim zamanlardan günümüze adâletin ehemmiyetine dair bir mutabakat 

olduğu görülür. Öyleyse niçin adâlet önemlidir? Adâletin icrasının ne gibi faydaları 

vardır? Adâletin vazgeçilmezliği nereden kaynaklanmaktadır? 

   Fârâbî (ö. 339/ 950) adâletin önemini izah ederken onun toplumsal iĢlevine 

dikkat çeker ve toplumun birlik ve bütünlüğünü devam ettiren temel dinamik olarak 

niteler.
399

 Ġbn Cemâa Kisra ve diğer bazı kâfir meliklerin EnûĢervân
400

 gibi- 
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âhiretteki sevap ve cezaya inanmamalarına rağmen son derece âdil olmalarının 

sebebini kendi kendine sorar ve cevabını  Ģu Ģekilde izah eder: “Çünkü onlar 

mülklerinin salahının, devletlerinin varlığını devam ettirmesinin ve beldelerinin 

mamur olmasının adâlete bağlı olduğunu biliyorlardı.”
401

 

Adâlet duygusu bireyleri ve dolayısıyla da toplumu birarada tutmakta, birbirine 

bağlamakta ve huzura vesile olmaktadır. Adâletsizlik hissi ise bireyin kendini 

toplumda huzursuz hissetmesine, küsüp içine kapanmasına, ümitsizliğe kapılmasına, 

diğer insanlara ve topluma karĢı görevlerini yerine getirmemesine, toplumu ve sahip 

olduğu değerleri hakir görmesine, egoizme ve yaĢadığı topluma yabancılaĢmasına 

vesile olmaktadır. Bu hissiyata sahip bireylerin çoğalması ise toplumun güvenliğini 

ve sağlığını tehdit etmektedir.
402

 

Adâlet değerini bu denli önemli kılan diğer bir husus da insanların eĢitsizliği 

fıtraten sevmemeleridir. Her insan diğer insanlarla kendini eĢit olarak görür ve öyle 

de muamele görmek ister. EĢitsizlik dolayısıyla da adâletsizlik hem bireyi rahatsız 

eder hem de toplumsal huzursuzluklara sebep olur. EĢitsizlik dayanılamayacak 

duruma geldiğinde ise toplumda kargaĢa ve kaos baĢ gösterir belki de isyanlara 

zemin hazırlar.
403

 

3.1.2.Adâletin Mahiyeti Sorunu 

Neredeyse herkesin adâlet çağrısı yaptığı görülür. Bir anlamda tüm dinler, 

felsefi akımlar ve ideolojiler…Ancak temel problem Haddûrî‟nin ifadesiyle “ele 

avuca sığmaz, çerçeve beğenmez” bu mefhumun ne olduğudur. Bir baĢka ifadeyle 

“YaĢadığı toplumun bir ferdi olarak insanın neye hakkı” olduğudur
404

 

Adâlet; ahlâkî, hukûkî ve ilâhî olmak üzere üç farklı bağlamda 

kullanılmaktadır.
405

 Adâletin mahiyeti sorunu sadece hukuk ya da hukuk felsefesinin 

sorunu olarak görülmemiĢ; iktisat, siyaset, ilahiyat gibi birçok ilim dalını ilgilendiren 

disiplinler arası bir sorun olarak görülmüĢtür. Farklı ilim dallarındaki mütefekkirlerin 

tarih boyunca da adâlete dair i‟malı fikirde bulunmaları da bunun bir delilidir. Adâlet 

kavramının toplumsal hayattaki vazgeçilmez rolü birçok düĢünürü bu konuda fikir 
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üretmeye sevketmiĢtir. Fakat tüm bu düĢünürlerin ittifak ettikleri bir tanımdan 

bahsetmek ise mümkün değildir. 

Yunan düĢüncesi önceleri adâleti, adâletsizlik olgusuna dayanarak açıklamaya 

çalıĢmıĢtır. “Adâletsizlik olmasaydı insanlar adâletin ne olduğunu bilmeyeceklerdi” 

düĢüncesiyle hareket etmiĢlerdir. Tabii ki bu yaklaĢım adâlet konusundaki belirsizliği 

ortadan kaldırmaktan uzaktır.
406

 

          Platon (m.ö. 347) adâletin ideler evreninde yer alan aĢkın bir kavram olduğunu 

düĢünür. Platon‟da öne çıkan siteyi koruma çabası adâlet kavramını gölgelemiĢtir. 

Platon adâleti her insanın kendine düĢeni yapması ve kendine düĢeni alması olarak 

tanımlamıĢtır. Bu tanıma göre her insanın kendi yetenekleri doğrultusunda kendine 

düĢen görevleri vardır, bu görevleri yerine getirmesi adâletin bir gereğidir. Bazı 

insanlar yönetecek, bazıları koruyacak bazıları da üretecek. ĠĢte bu Ģekilde sosyal 

organizmanın değiĢik bölümlerinin iliĢki ve uyum içinde bulunması adâlettir. 

Platon‟a göre bireyin toplumun ihtiyaç ve beklentilerine göre kendi talep ve 

beklentilerinden vazgeçmesi de adâletin bir gereğidir.
407

 Platon mahiyeti itibariyle 

hiçbir Ģeyin mutlak olarak adâletle nitelenemeyeceğini, insanların hislerinin 

değiĢmesiyle, adâlete dair nitelemelerinin de değiĢeceğini belirtir. Ġnsanların hayatı 

tanzim ettikleri kanunlarla âdil olanı belirlediklerini, bunları uyguladıkları müddetçe 

adâletin ölçüsünün bu kanunlar olduğunu belirtir.
408

 

Aristo ise adâleti kendi amacını kendinde taĢıyan bir erdem olarak 

tanımlıyordu. Bu tanım Antik Yunan‟da genel kabul gören adâletin erdeme uygun 

davranıĢlarda bulunma anlayıĢına uygun olduğu görülür. Aristo adâletin toplumun ve 

devletin temeli olduğunu, devletin amacının adâleti temin etmek olduğunu vurgular. 

Aristo eĢitlik temelinde bir adâlet anlayıĢını savunur ancak hala geriye bir sual 

kalmaktadır: EĢitlik ve eĢitsizlik nedir?
409

 Aristo bu suale cevap sadedinde Ģu 

düĢünceleri ifade eder. Bu eĢitlik aritmetik ve geometrik eĢitlik olarak ikiye ayrılır. 

Aritmetik eĢitlik düzeltici adâlet, geometrik eĢitlik ise dağıtıcı adâlet kavramının 

merkezinde yer alır. Aristo eĢitliği adâletin kriteri saymıĢ olmasına rağmen 

                                                           
406

 Adnan Güriz, Adâlet Kavramı, s. 5. 
407
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 Platon, Kanunlar, VIII. kitap; nakl. Russell B., Ġktidarın Temelleri, trc. Mete Ergin, Cem yay., 
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toplumdaki adâletsizlikleri de hoĢgörü ile karĢılamanın lüzumuna vurgu yapmıĢtır. 

Bu minvalde köleliğin gerekli bir kurum olduğunu savunmuĢtur.
410

 

Akıllıoğlu, Ġlk çağda paylaĢtırma konusunda bugün de geçerli olan bir ayrım 

yapıldığını belirtir bu da adâletin kiĢiler arasında matematik eĢitlik sağlama olmadığı 

hususudur. Bu sebeple adâlet, “Kimi durumda bir Ģeyin tam karĢılığı istenir kimi 

durumda kiĢilerin çekebileceği kadar külfet yüklenmesi, ihtiyaçları doğrultusunda 

yararlandırılması amaçlanır. Suç iĢleyen hak ettiği cezanın verilmesi, bir kimsenin 

aldığı Ģey aynen veya tam karĢılığı ile geri vermek zorunda olması karĢılıklığa dayalı 

adâlet kavramına herkesin ödeyebilecek kadar vergi ödemesi, ihtiyaçlarını 

karĢılayacak ölçüde yararlanması ise dengeye dayalı adâlet kavramına örnek 

gösterilebilir” olduğunu belirtir.
411

 

   Hukuk‟ta adâletin sembolü Yunan ilahesi Themis kabul edilmiĢtir. Themis 

bir elinde terazi, diğer elinde kılıç tutan gözü bandajlı bir kadın olarak tasvir 

edilmiĢtir. Terazi ile yanlıĢı ve suçu belirleyeceği, kılıçla da suçluyu cezalandıracağı, 

tüm bunları yaparken de gözü kapalı olduğu için adâlete halel getirecek hiçbir 

tesirden etkilenmeyeceği anlatılmak istenmektedir.
412

 

      Milattan sonra 533 yılında Bizans imparatoru Justinianus (ö. 565) 

tarafından ortaya konulan, Institutiones ismi ile çıkarılan hukuk derlemesinde adâlet, 

“Herkese kendi hakkını vermek hususunda kesin ve devamlı bir iradedir.” Aynı 

derlemede adâletin teminine vesile olacak hukuk kuralları üzerinde de durulur. 

Bunların “Dürüst yaĢamak, baĢkasına zarar vermemek, herkese kendi hakkını 

vermek, kendine yapılmasını istemediğin Ģeyi baĢkalarına yapmamak” olduğu 

belirtilir.
413

 

     John Stuart Mill ( 1806-1873) ise adâleti fayda kavramıyla bağlantılı olarak 

açıklamaya çalıĢmıĢtır. Adâletin fayda ile eĢ anlamlı kavramlar olmadığını, ancak 

adâlet kavramının soyut bir kavram olarak da bir anlam ifade edemeyeceğini, fayda 

kavramıyla iliĢki kurularak bir anlam ifade edeceğini belirtir.  

                                                           
410
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Marx (1818- 1883) ve Engels (1820-1895) adâlet kelimesinin kapitalist 

düzende sömürünün bir maskesi olarak kullanıldığını iddia ederler. Fakat Philip J. 

Kain‟in de belirttiği gibi sonuç itibariyle Marx‟ın uğruna mücadele ettiği komünist 

toplum özgürlük, eĢitlik ve adâlet ilkelerine gerçekten geçerlilik kazandırmak 

istemektedir.
414

 

   Bu tanımlar ve tartıĢmalar yapılırken Normcu pozitivist Hans Kelsen (1881-

1973) daha radikal bir çözüm önerir ve der ki, adâletle ilgili düĢünceler objektif bir 

değerlendirmeye konu olamaz. Çünkü bu değerlendirmeler ahlaki ve politik bir 

içeriğe haizdir. Dolayısıyla da adâletin standardı kabul edilebilecek, herkesin kabul 

ettiği normlardan bahsedilemez, öyleyse bu tartıĢmalar hukukun konusu 

olmamalıdır.
415

 

Fârâbî (ö. 339/950) adâlet mefhumunu sudûr nazariyesi doğrultusunda izah 

eder. Feyz ve sudur sırasında her varlığın kendi mertebesine göre “Ġlk varlık” tan pay 

alması olarak açıklar ve Allah‟ın adâletini de var olan her Ģeyi durumuna göre tam ve 

mükemmel yaratması olarak ifade eder. Fârâbî insanın bedensel yapısında da bir 

adâletin bulunduğunu Ģu misalle anlatır: “Beyin kalbin hizmetindedir, onun 

hararetini dengede tutar ve bu vesileyle de öğrenme, hatırlama, tahayyül ve tefekkür 

gibi iĢlevlerinde sağlıklı yürümesi sağlanmıĢ olur.”
416

 

Ġbn Sînâ (ö. 428/ 1037) adâleti, “Birbiriyle zıt huylar arasında nefsin orta 

halde olması” durumu olarak ifade eder. Nefsin istediği ve istemediği, arzu ettiği ve 

etmediği, gazaplandığı ve gazaplanmadığı durumlar arasındaki dengeyi, orta hali 

adâlet olarak anlar. Ayrıca faziletler arsında adâleti Ģöyle konumlandırır: “Faziletler 

iki sınıfta mütâlaa edilir: Nutkî ve hulkî. Nutkî olanlar, bedenin ve aklın (nâtık) 

faziletleridir. Bu sebeple; hikmet, akıl, feraset, zekâ, anlayıĢ gibi özelliklere sahiptir. 

Hulkî olanlar ise kazanma ve kabiliyetin sonuçlarıdır. Ġffet, cömertlik, Ģecâat ve 

adâlet gibi.”
417
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Ġbn Miskeveyh (ö. 421/ 1030) âlemin varlığının sebebinin lütuf, âlemin 

imaretinin sebebinin adâlet, âlemin yıkılıĢının sebebinin ise zulüm olduğunu 

belirtmiĢtir.
418

 Ġbn Miskeveyh dört temel erdemin hikmet, Ģecâat, iffet ve adâlet 

olduğunu ifade eder. Ayrıca her bir erdemin alt bölümlerini de açıklar. Hikmet (zekâ, 

hatırlama, akletme, çabuk anlama, zihin berraklığı, doğru yargı, kolay öğrenme), 

Ģecâat (âlicenaplık, gözü peklik, metanet, sebât, hilm, kendine güven, yüreklilik, 

sıkıntıya tahammül), iffet (utanma, sükunet, sabır, cömertlik, hür olma, kanaat, 

yumuĢak huyluluk, düzenlilik, iyi hal, barıĢseverlik, vakar ve kötülükten sakınma). 

Adâleti bir Ģeyin yerli yerinde olması olarak tanımlar ve adâlet ile itidalin aynı 

kökten geldiğini ifade eder. Adâletin ise Ģu alt erdemlere sahip olduğunu izah eder: 

dostluk, ülfet, yakınlarla iliĢki, ödüllendirme, iyi muamele, bir Ģeyi güzelce yapma, 

lütufkarlık ve dindarlık.
419

 

Ġslam düĢünürleri adâletin zulüm ve zulme boyun eğme (inzılam) Ģeklindeki iki 

adâletsizliğin ortası olduğu kanaatindedirler. Fakat bazıları diğer faziletlerin iki 

hâssanın ortası olması iddiasını adâlet için kabul etmezler ve adâlet faziletinin sadece 

zıddı olabileceğini onun da zulüm olduğunu ifade ederler.
420

 Bu düĢüncede 

olanlardan biri de Gazzâlîdir: “ Adâlet sıfatı kaybolursa bundan fazlalık veya eksiklik 

( ifrat- tefrit) Ģeklinde iki taraf doğmaz; sadece zıddı doğar ki o da cevrdir.”
421

 

Nâsirüddîn Tûsî (ö. 672/ 1274) adâlete ihtiyacın sevgi yoksunluğundan 

kaynaklandığını düĢünür. Sevginin doğal bir birleĢimin (ittihâd-ı tabiî), adâletin ise 

yapay bir birleĢimin (ittihâd-ı sınâî) gereği olduğunu belirtir. Toplumu oluĢturan 

temel duygunun sevgi olduğunu düĢünen Tûsî, sevgi olduğunda insâf ve intisâfın 

yani hakkını alma ve vermenin konuĢulmasına ihtiyaç kalmayacağını iddia eder.
422

 

Aristo da benzer bir düĢünceyle “Dostların bulunduğu yerde adâlete ihtiyaç yoktur” 
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der. Fakat âdil insanların dostluğa ihtiyacı olduklarını da vurgulamadan geçemez. 

Ayrıca en âdil kimselerin adâletli dostlar arasından çıkacağı kanaatindedir.
423

  

Ġbnü‟l- Mukaffâ dostlukta aslolanın rıza olduğu düĢüncesindedir. Adâletin ise 

hasımlarla münasebette gündeme geleceğini ifade eder, bunun sebebini ise Ģöyle 

açıklar: “Çünkü düĢman, kanıtla çarpıĢacağın, yargıçlarla yeneceğin bir hasımdır. 

Dostlar aranızdaki biricik yargıç ise, onun rızasıdır.”
424

 

Tûsî, adâletin insan tarafından uygulanma sahasını da üç kısma ayırır: Birincisi 

Allah'a karĢı vazifelerin yerine getirilmesi, ikincisi diğer insanlara karĢı görevlerin 

yerine getirilmesi ve üçüncüsü de insanın atalarının devamını sağlaması ve böylelikle 

baĢkalarının haklarının bekâsını sağlamasıdır.
425

 

Türk devlet geleneğini bize en güzel Ģekilde anlatan Yûsuf Has Hâcip, Kutadgu 

Bilig isimli eserinde hükümdarı (Kün- toğdı) adâleti temsil eden kimse olarak anlatır. 

Onun adâlet tanımında Ģu kavramlar öne çıkar “Ġyilik, dürüstlük, kanunların tam ve 

doğru olarak uygulanması.”
426

 

Kınalızâde Ali Efendi( ö. 979/ 1572): “Dünya sevimlidir onun mutluluğu ise 

adâlettir” ifadeleriyle adâletin ehemmiyetine vurgu yapar, elzem-i lâzım olarak 

gördüğü adâletin pratiğe yansıyan boyutlarından bahseder. Evvelen herkese eĢit 

muamelede bulunmaktır der, sâniyen Ģehir halkının ve cemiyet fertlerinin, istidat ve 

kabiliyetlerine göre korunması, âhiren de iyilik ve yardımında eĢit ve kabiliyete göre 

yapılması. Kınalızâde ayrıca adâlet faziletinin Ģu alt faziletleri de ihtiva ettiğini 

belirtir: Sadâkat, ülfet, vefa, Ģefkat, sıla-i rahim, iyiliğe iyilikle mukabelede bulunma, 

insanlarla güzel ve dürüst münasebette bulunma (hüsnü Ģerike) , hakları güzellikle 

ödeme (hüsnü kazâ), dost kazanma (teveddüd), teslim, tevekkül, ibadet.
427
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Kınalızâde adâletin tesisi için gerekli olan düzeni Ġbn Haldun‟un Aristo‟ya atfettiği
428

 

adâlet dairesi ile manzum bir Ģekilde Ģöyle izah eder: 

Adldir mûcib-i salâh-ı cihân,  

Cihân bir bağdur dîvârı devlet, 

Devletin nâzımı Ģerî‘atdür, 

ġerî‘ate olamaz hiç hâris, illâ mülk, 

Mülk zabt eylemez, illâ leĢker, 

LeĢkeri cem‘ idemez, illâ mal, 

Mâlı cem‘ eyleyen ra‘iyyetdür, 

Ra‘iyyetü kul ider pâdiĢâh-ı âleme adl.
429

 

3.1.3. Adâletin Kısımları ve Adâlet Teorileri 

Tarih boyunca adâlet kavramını daha iyi anlamak ve günlük hayatta 

karĢılaĢılan problemleri adâlete uygun olarak çözmek amacıyla adâleti birkısım 

bölümlere ayırarak anlama çabaları görülmüĢtür. Bu çabaların her biri aynı zamanda 

ele avuca sığmamakla nitelenen adâlet kavramının farklı yönlerini ifade etmektedir. 

Örneğin adâletin öncelikle “Size yapılanın aynıyla karĢılık verme” Ģeklinde 

anlaĢıldığında butür bir adâletin kriminal adâlet olarak isimlendirilebileceği; diğer 

taraftan size yapılan bir kötülüğü affetmenizin ise daha üst bir adâlet anlayıĢını 

temsil ettiğini, bu tür bir adâlete ise etik adâlet ismi verilebileceği iddia edilmiĢtir.
430

 

Ġslam ahlak düĢüncesinin ilk sistematik ahlak kitabı olan Tezhîbü‟l- Ahlâk ve 

Tathîru‟l-A‟râk‟ın müellifi ve adâlet üzerine Risale fi Mâhiyeti'l-Adl (Adâletin 

Mahiyetine Dair Risale) isimlimüstakil bir eserde yazmıĢ olan Ġbn Miskeveyh 

adâletin bir kısım boyutlarına vurgu yapmıĢtır.  
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Ġbn Miskeveyh metafizik- ezelî ve ebedî varlıklarda mevcut olan bir anlamda 

yaratıcının vasfı da olan adâlete ilâhî adâlet ismini verir. Bu adâleti izah sadedinde 

herhangi bir yorum yapmaksızın Pisagorcuların ilâhî âlemi sayılarla açkladıklarını, 

bu açıklamanın sebebinin ise onlarda bulunan düzen olduğunu ifade eder. Bir de 

maddede ve duyu âleminde bulunan adâlet vardır ki buna tabiî adâlet ismini verir. 

Cevherlerin öz, nicelik ya da nitelik yönünden eĢit olarak yaratılmasıdır ki tabiattaki 

düzeni bu eĢitlik sağlar. Bu eĢitliği hususen inceleyen ilim dalı ise kimyadır ki, 

kimyaya ilmü‟l- mevâzin denilmesinin sebebi de budur.  

Kanaatimizce Kur‟ân-ı Kerîm‟de Rahmân sûresinde (55/ 7-8-9)
431

 vurgu 

yapılan mîzân kavramı da tabiattaki bu adâlete vurgu yapmaktadır. Miskeveyh‟in 

üzerinde durduğu  adâletin diğer bir kısmı ise, insanlar arasında cârî olan örfî adâlet‟ 

tir. Farklı Ģehir ve bölgelerde bulunan kimselerin üzerinde mutabakat sağladığı 

ilkelerdir. Bunlar umûmî olarak geleneklerle oluĢur ve yasa koyucular tarafından da 

dikkate alınır. Tabii ki ihtiyaca göre zaman içerisinde değiĢtirilebilir de. Bunlara 

uygun hareket etmek adâlet, etmemek ise zulümdür.
432

 

Miskeveyh örfî adâleti özel ve genel olmak üzere ikiye ayırır. Özel örfî 

adâlet‟in (a) Malların ve Ģeref, mansıp ve pâyelerin paylaĢtırılmasında, (b) AlıĢveriĢ, 

mübâdele gibi daha çok ticârî iliĢkilerde, (c) Haksızlığın, saldırganlığın mevzu bahis 

olduğu hakların  paylaĢtırılması konularını içerdiğini belirtir ve bunlarla ilgili 

tafsilatlı açıklamalarda bulunur.
433

 

Malların ve Ģeref, mansıp ve pâyelerin paylaĢtırılmasında Aristo‟nun; “EĢitlik, 

ancak Ģahısların eĢitliği ile sözkonusu olur. KiĢiler eĢit değilse, eĢit paylaĢıma da 

sahip olamayacaklardır” ilkesi geçerlidir, dolayısıyla bu mevzularda aritmetik bir 

eĢitlikten değil orantısal eĢitlikten bahsedilebilir; buradaki ölçü ise hak ve liyâkattır. 

AlıĢveriĢ, mübâdele gibi daha çok ticârî iliĢkilerde gündeme gelen adâleti sağlama 

aracı ise paradır. Miskeveyh bu durumda Aristo‟nun “Para âdil bir kanundur.” 

sözünü hatırlatır. Paranın iki taraf arasındaki düzeltici ve  aritmetik eĢitliği sağlayıcı 

yönüne vurgu yapar. Aynı zamanda Miskeveyh bu tür bir adâlete medenî adâlet 
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ismini de verir. Haksızlığın, saldırganlığın mevzu bahis olduğu hakların  

paylaĢtırılması konularında ise orantısal, geometrik adâlet sözkonusudur. Önemli 

olan bu münasebetlerde herkesin hakkını alması ve adâletin hâkim kılınmasıdır. 

Genel örfî adâlet  ise herkesin mutabakat sağladığı denkleĢtirici vasıtalar için 

geçerlidir. Bunun güzel bir örneği altının tüm dünya tarafından bir ticaret aracı olarak 

kabul edilmesi hususudur. Ġbn Miskeveyh yukarıda ifade edilen üç adâlet türünden 

ayırmaksızın ihtiyârî adâletten de bahseder. Ġnsanda ihtiyârî adâlet‟in ( 

melekî,behîmî,gazabî) üç nefsî kuvvetin dengelenmesiyle sağlanacağını belirtir. Bu 

dengelemnin sonucunda da adâlet zuhûr eder.
434

 

Adâleti çeĢitli bölümlere ayırarak anlama arayıĢı Aristoya kadar uzanır. Aristo 

adâleti dağıtıcı ve denkleĢtirici (düzeltici) olmak üzere iki kısma ayırarak inceler. 

Dağıtıcı adâleti, makam, mansıp, Ģeref ve maddiyatın dağıtımında herkesin 

kabiliyetine göre ve toplum içindeki konumuna göre payına düĢeni alması olarak 

anlar. Bu adâlet fert ile cemiyet ve fert ile devlet arasındaki iliĢkileri tanzim eder. 

Burada bir eĢitlik söz konusudur, ancak bu eĢitlik mutlak değil görecelidir. Önemli 

olan kiĢinin sadece hakları değil, toplum içindeki konumu ve yetenekleridir.
435

 

Dağıtıcı adâlet kavramı da eĢitliğe dayanır. Ancak bu eĢitlik aritmetik değil 

orantılı-geometrik eĢitliktir. Orantılı eĢitlik bir kiĢinin özel ya da subjektif nitelik ve 

konumlarını dikkate alarak dağıtımın yapılmasını öngörür. Bu adâlet türü bireylerin 

yasa karĢısındaki eĢitlikleri ile yetinmeyip kiĢileri toplumsal konumları bağlamında 

farklılaĢtırmaktadır. Bu farklılaĢtırmayla sosyal ve ekonomik eĢitliği sağlama 

hedeflenmektedir. Dağıtıcı adâlet anlayıĢında olanlar, dağıtımın kendilerine göre 

yapılabileceği bazı kriterler üzerinde dururlar. Bu kriterleri hakediĢ, liyâkat ve 

ihtiyaç olarak izah ederler.
436

 

DenkleĢtirici adâlet hukuki muamelelerde taraf olanların eĢit muamele görmesi 

anlamına gelir. Aristo burada mutlak adâletin geçerli olduğu kanaatindedir. KiĢiye ve 

duruma göre değiĢebilen bir adâletten bahsedilemez. Aynı suçu iĢleyen kimsenin 

herhangi bir konumuna bakılmaksızın aynı cezayı almasıdır aslolan. Fakat Aristo 
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toplumsal eĢitlik anlamında kölelere ve kadınlara ayrı bir parantez açar ve toplumda 

eĢitsizliğe maruz kalmalarını makul ve meĢru görür.
437

 

DenkleĢtirici adâlet düĢüncesi hukukî  iliĢkilerde bireylerin münferit ve  öznel 

durumlarını dikkate almadan herkesi eĢit kabul eder. DenkleĢtirici adâlet kavramının 

hukuk dilindeki „yasa önünde eĢitlik‟  ilkesi ile ilintili olduğunu  ifade etmek doğru 

bir tespit olur. DenkleĢtirici adâlet düĢüncesi genel olarak özel hukuk alanında daha 

çok kendini gösterir baĢka bir deyiĢle düzeltici adâlet bir hukuksal iĢlem adâletidir. 

Ortaçağda Thomas Aquinas ( 1225-1274) düzeltici adâlet teriminin yerine mübadele 

sözcüğünden türeme commutative sözcüğünü tercih etmiĢ ve bu adâleti mübadele 

adâleti olarak formüle etmiĢtir.
438

 

Ġnsanlık tarihi içerisinde ciddi bir kırılma sayılan modern çağla birlikte 

adâlet kavramına yüklenen anlamlarda da ciddi bir muhteva değiĢikliğinin 

izleri görülür. Modern dönemin önemli bir özelliği de ideolojiler vasıtasıyla 

hayatı tanzimi gayretidir. Hayatın tanziminin ise evleviyyetle zihinlerin 

tanziminden geçtiği hususu ise izahdan varestedir. Zihinler ise kavramlar 

yoluyla düĢünmekte ve hayata anlamlar yüklemektedir. Adâlet mefhumu da 

modernlikle yaĢanan zihniyet değiĢiminden etkilenerek özgürlük, insan 

hakları, mülkiyet ve bireysellik gibi kelimelerle ifade edilir hale gelmiĢtir. 

Adâlet kavramının modern zamanda neliği sorununa çözüm arayan isimlerden 

en meĢhuru John Rawls‟dır. Liberal adâlet düĢüncesini A Theory of Justice isimli 

eseriyle bir anlamda yeniden ihya eden Amerikalı düĢünür John Rawls (1921-2002); 

doğruluğun düĢünce sistemlerinin ilk erdemi olması gibi, adâletin de toplumsal 

kurumların ilk erdemi olduğunu belirtir ve adâlet teorisini iki temel ilkeye dayandırır:  

“Birincisi: Her insan, baĢkaları için de tanınmıĢ olan benzer özgürlüklere 

uygun olacak Ģekilde, temel özgürlükten en geniĢ Ģekliyle yararlanma hakkına 

sahiptir. Ġkincisi: Sosyal ve ekonomik eĢitsizlikler o Ģekilde düzenlenmelidir ki bu 

eĢitsizliklerin, herkesin yararına olacağını ümit etmek mümkün olmalı ve herkese 

açık mevkilerde ve kurumlarda ortaya çıkmalıdır.”
439
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Liberal Felsefe içerisinde adâletle ilgili görüĢleriyle öne çıkan diğer bir isim ise  

Avusturyalı ekonomist ve siyaset bilimci Friedrich August von Hayek‟tir (1899- 

1992).  AktaĢ, Hayek‟in adâletle ilgili görüĢlerini Ģu Ģekilde özetlemiĢtir: 

“1. Adâlet bireysel davranıĢlarla ilgilidir sosyal süreçlerinin sonucu adâlet 

açısından test edilemez. Sosyal süreçlerin iĢleyiĢinde çok sayıda bilinmeyen faktörler 

etkili olduğu için bundan kimse sorumlu değildir.  

2. Adâlet bireysel eylemlerin sonuçları ile ilgili olduğu için adâleti betimleyen 

sosyal sıfatı anlamsızdır. Dolayısıyla bir sosyal adâletsizlikten de ne söz edilemez.  

3. Adâlet negatif karakterlidir.Bundan dolayı devletin bireylere yine pozitif 

görevler yüklemesi adâletin gereği değildir.  

4. Kendiliğinden düzenin sonuçlarını düzeltmek için üretim ve dağıtım 

birbirinden ayrılamaz. Maddî eĢitliği sağlamak için üretilmiĢ bireysel değerleri 

yeniden dağıtmaya kalkıĢan dağıtıcı adâlet, mülkiyet hakkını zedelediği için bizzat 

kendisi adâletsizdir.”
440

 

Modern adâlet teorilerinden biri de Muhafazakar adâlet düĢüncesidir. Bu 

görüĢün özü adâletin özde eĢitlikçi olmadığıdır. Nihayetinde muhafazakar görüĢün 

amacı ütopik bir adâletli toplum olmayıp, çok daha makul gördükleri; açlığın, 

kötülüğün ve kaosun göreceli olarak daha az olduğu  âdil bir toplumdur. Amaç 

hayaller peĢinde koĢmak değil hataları ve noksanları minimize etmektir. Böyle bir 

yaklaĢım ise realist bir amaç ve hedefe odaklanır.
441

 

Marxist anlayıĢta adâlet kavramının  göreceli bir karakter taĢıdığı görülür. 

Marksizme göre adâlet kapitalist hukuk sisteminde bir sömürü ideolojisi gibidir. Bu 

ideolojinin amacı ise altyapının ya da statükonun sürdürülmesine hizmet etmektir. 

Dolayısıyla da Marx ve Engels adâleti kapitalizmin sürdürülmesinde bir araç olarak 

görürler. Onların bu eleĢtirisi kapitalizmin hakim olduğu toplumsal yapılar için 

geçerlidir. Marksist teori incelendiğinde görülecektir ki onun da kendisine göre bir 

adâlet anlayıĢı vardır. Marx‟ın  istediği adâlet emek ve dağıtım kavramları 

çerçevesinde anlamlandırılmıĢtır. Karl Marx “Gotha Programının EleĢtirisi” isimli 

eserinde âdil bir dağıtım nasıl olmalıdır? sorusuyla ilgilenmektedir. Marksist teoride 

soyut bir adâlet düĢüncesi yerine,  adâlet kavramınının pratik yansımaları üzerinde 
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durulmakta çeĢitli dağıtım kalıpları incelenmektedir. Marksist adâlet kavramı dağıtıcı 

adâlet yaklaĢımına daha yakın durmaktadır. Marx âdil bir dağıtımın ancak emeğin 

özgürleĢtirilmesiyle mümkün olacağını iddia eder. Emeğin özgürleĢtirilmesi ise 

üretim ve dağıtımda kapitalist unsurların ortadan kaldırılmasına bağlıdır. Üretim ve 

dağıtım da kapitalist unsurların ortadan kaldırılması ise iki Ģeyle gerçekleĢir. 

Birincisi üretim araçlarının toplumun ortak mülkiyetine geçirilmesi, ikincisi ise 

toplam emeğin kooperatif olarak düzenlenmesi.
442

 

3.1.4. Câhiliye‟de Adâlet 

3.1.4.1. Câhiliye Toplumunda Adâlet Mefhumu 

Ġnsanlığın evrensel değeri olan adâlet, tüm toplumlar için vazgeçilmezdir. 

Ġnsan topluluğunun bulunduğu her yerde adâletin gündeme gelmesi kaçınılmazdır. 

Hatta adâlet duygusu insanları terkederek bir dağ baĢında ya da  bir ormanda yaĢayan 

Ģahsın dahi peĢini bırakmaz. Hayvanların hayatlarını gözlemlerken, arıların toplu 

olarak hareketlerini müĢahede ederken hep adâlet duygusu ona eĢlik edecektir. Bir 

anlamda insan adâleti Tanrı‘dan sudûr eden kemal olarak tarif eden hikmet ehlini 

tasdik edercesine içkin bir adâlet duygusuyla hareket eder. Ġslam DüĢüncesinde 

insandaki birçok duygu ve düĢüncenin açıklanmasında merkezî rol oynayan fıtrat 

kavramı, adâlet duygusunun açıklanmasında da önemli bir rol oynamaktadır. Yani 

insan, fıtraten adâlet duygusuna sahip bir varlıktır. 

Konumuzun merkezinde yer alan Câhiliye Araplarının da diğer toplumlar gibi 

adâlet mefhumundan uzak kalması mümkün değildir. Adâlet özellikle ekonomik ve 

siyâsî açıdan Arabistan‟ın en dinamik Ģehirlerinden biri olan Mekke için hayâtî bir 

değerdir. Aynı Ģeyleri Tâif ve Medîne gibi Ģehirler için de söylemek mümkündür. 

Ayrıca Câhiliye Araplarını anlatırken kullanılan abartılı aĢağılayıcı dilin 

yanlıĢlığına burada da dikkat çekmek gerekir. Hiçbir medenî ve insâni değere sahip 

olmayan cahiller topluluğu algısı hatalıdır. YaĢadıkları zaman ve mekana göre 

özellikle ekonomik ve siyâsî açıdan ileri sayılabilecek bir vasata sahip olan, 

merkezinde Mekke‟nin yer aldığı Hicaz topraklarını adâlet mefhumu açısından 

incelemenin  önemli sonuçları olacağını düĢünmekteyiz. Öncelikle bu toplumda 
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adâlet kavramına verilen önem ifade etmeye çalıĢılacaktır. Bu konuda bize rehberlik 

edecek olan, Câhiliye bilgisinin en önemli kaynağı olan Câhiliye Ģiiridir. 

Hîre krallığında, sarayda kralın yanında yaĢayan ve onun nedîmi olan, Câhiliye 

Ģâirlerinden Adî b. Zeyd ( ö. 600 civarı) konuĢurken âdil olmaya vurgu yapar: 

ْٗطِنْ َٝ  ٍِ كخَ ُْؼَذْ ذِ  رخِ َٔ ذِ كخَدْ ْٔ ُْذَ رح ح َٝ  ُٚ ْٔ ُٓ ِّّ كخَرْ َٝ رح حُزَ  /  ْْ َٝ لا طَُِ ْٕ ٗطَوَْضَ  حِ  

KonuĢurken âdil ol ve kimseyi kınama , 

Yerilmesi gerekeni yer, övülmesi gerekeni de öv.
443

 

HâĢim b. Harmele isimli zât,  Abs ve Zübyân kabîleleri arasındaki düĢmanlığı 

gidermek için gayret göstermektedir. Onun bu barıĢsever çabası Âmir el- Hasefî 

tarafından övülmekte; kralların çevresinde bulunan bir tabakanın zâlimce yönetimleri 

eleĢtirilerek, adâlete duyulan özlem ise Ģöyle dile getirilmektedir: 

ُٓ طَ   َُُٚ ْٞ ُِٞىَ دَ ُٔ ُْ ْٗذَ َُُٚ شَٟ ح ْٖ لا رَ  َٓ  َٝ ْٗذَ  َُ حُزَّ ْٚ / ٣وَْظُ شَػْزََِ  

Kralların etrafı et parçalayıcı vahĢiler tarafından kuĢatılmıĢtır, 

Onlar da bu yüzden suçu olanı da olmayanı da katleder.
444

 

Hz. Peygamberin risâleti döneminde hayatta olan ancak dînî inancı konusunda 

tartıĢma bulunan olan A‟Ģâ (Meymûn b. Kays) ( ö. 7/ 629 [?]) bir Ģiirinde, adâlete 

vurgu yaparak, vefâ ile birlikte onu Allah‟a ait bir sıfat olarak zikreder: 

َٝ رخُِْ  كخَءِ  َٞ ُْ جلا ؼذٍحعِْظؤَػْشََاللُّ رخِ شَ حُشَّ َٓ لا َٔ ٠َُّ حُْ َٝ  

ٓخَ حٕ طشَُدَّ ٓخ  كؼََلالَْْ حَٝ  َٝ ََ اللُّ  َّٔ خُشَُ ُٔخ دَ َّٔ سْعُ دَ  

Allah vefâ ve adâleti kendine özgü kılarken; insana yüklemiĢtir sitemi, 

Yeryüzü de taĢımakta Allah‘ın ona yüklediğini ve geri çeviremez Allah‘ın 

yaptığını.
445

 

Nâbiğa ez- Zübyânî de ( ö. 604 [?]) Hîre melîki Nûman b. Münzir‟i ( 580-602) 

methettiği Ģiirinde Allah‟ın ona adâleti ve vefayı lâyık gördüğünü belirtir: 

ُْؼُشْفُ ػَخثِغُ  لَا ح َٝ ؼْشُٝفا  َٓ شُ  ٌْ كخَءَُٙ / كلََا حُُّ٘ َٝ َٝ ُ الِاَّ ػَذَُُْٚ   أر٠ََ اللَّّ

Allah ancak ona adâleti ve vefayı münasip buldu,  

Ki o da ma‘rufu münker görmez, hiçbir güzel iĢ de katında zâyi olmaz.
446
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MeĢhur Muallaka sahibi el- Hâris b. Hıllîze ( ö. 570) ise Hîre melîki Amr b. 

Hind‟i methederken onun adâlet vasfına dikkat çekmektedir: 

ِيِا  خَءُ َٓ ِٚ حُؼَّ٘ خ ُذ٣ََْ َٓ  ِٕ ْٖ دُٝ ِٓ َٝ ْْ   /  ش٠ِ  َ٣ ْٖ َٓ  َُ َٝ حكَْؼَ وْغِؾا  ُٓ  

O, adâletli bir kraldır, yeryüzünde yaĢayanların en erdemlisidir, 

Her türlü övgünün üstündedir.
447

 

Câhiliye döneminde beraber hareket eden Bekr ve Tağlib kabîlelerinin arasının 

açılmasına ve  Eyyâmü‟l- Arab ismi verilen savaĢlardan birinin çıkmasına sebep olan 

da liderleri Küleyb‟in yaptığı zulümlerdi.
448

 Ebû Zeyd el-Ensârî (ö. 215 [?] ) çölden 

gelen bir bedeviden çeĢitli sözler dinlediğini rivayet eder ve onun kendisine Ģöyle 

dua ettiğini belirtir: "Allah sizleri otoritenin zulmünden ve kahredici meliklerden 

korusun." Bu dua, Arapların  bilincinde otoritenin zulmüne karĢı oluĢan hassasiyeti 

göstermektedir.
449

 

Bekr ve Tağlib kabîleleri arasında meydana gelen Besûs harbi 40 yıl sürmüĢtü. 

MeĢhur Câhiliye Ģâirlerinden Mühelhil b. Rebîa (ö. 522 [?]), bu savaĢı anlattığı 

kasîdesinde kabîlesi olan Tağlib‟i övmekte ve düĢman Bekr kabîlesini adâletten 

ayrılıp zulmetmekle suçlamaktadır: 

َٝ ٌْ ٞ رَ ُ٘ رَ  صْ خسَ جَ  َٝ ُُ ذِ ؼْ ٣َ  ْْ َُ ش  ن٣شِ حُطَّ ذَ ظْ هَ  فُ شِ ؼْ ٣َ  ذْ هَ  ءُ شْ َٔ حُْ ٞح /   

Bekr Oğulları zulmedip adâletten ayrıldılar, 

Halbuki insan doğru yolu bilebilir.
450

 

Sebîa isimli kadın zâlimliğiyle maruf oğluna nasihat ederken; zulümden 

sakınması gerektiğini hatırlatmakta, özellikle de Mekke‟de yapılan zulmün cezasının 

büyük olacağını da vurgulamaktadır: 

ز٤شَ   ! حر٢ِْ٘    ٌَ ُْ ـ٤شَ ٝلا ح ٌَّشَ لا حُظَّ َٔ ْْ ر لا طظَِ . شَ ٣َِنِْ أؽَْشحفَ حُشُّشٝس  ! حر٢ِْ٘   ٌَّ َٔ ْْ رْ ٖ ٣ظَِْ َٓ  

Oğlum büyüğe de küçüğe de Mekke 'de zulmetme! Oğlum kim Mekke 'de 

zulmederse kötülüklerin en ağırıyla karĢılaĢır.
451

 

Câhiliye‟de kabîlesini sevk ve idare etmekle sorumlu olan liderden hükmünde 

adâletli olması beklenmekte, lider de kendi reâyasından âdil olmalarını istemektedir. 
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Beni Âmir b. Sa‟saa kabîlesinin lideri olan Avf b. el-Ehvâs el-Kilâbî bu beklentiye 

uygun hareket edeceğini belirtmekte ve halkından da adâlet talep etmektedir. 

ضُ د٤َخًّ/  أهُشُِّ  ْٓ ْْ ٓخ دُ ٌُ ِٔ ٌْ ْٕ رُِؾَِ حُلَ٘خَءُ  رذُِ ُٚ ٝاِ ُٓ ُْضَ  ٝأَ

ذحً  ْٔ ِْ ػَ ٌْ جُٞح ك٢ حُذُ َّٞ شَحءُ  /كلا طظَؼََ ؽُ حُؼُٞدُ حُغَّ َّٞ  ًٔخ ٣ظَؼََ

ِٕ دَنٍّ  ٖ دُٝ ِٓ ََ حُذِجَخءُ  /ٝلا آط٢ِ ٌُْ   كؤرُْطَُِِٚ ًٔخ رطََ

YaĢadığım müddetçe sizi yönetmeye devam ederim, malımın tamamını da bu 

uğurda harcamaktan da hiç geri kalmam, kaçınmam. 

Bir konuda karar verdiğinizde, kasıtlı olarak yay ağacının dalı gibi eğilip 

bükülmeyin, âdil olun. 

 Ben de sizlere haksızlık yapmam ki…
452

 

Câhiliye dönemiyle ilgili önemli bilgi kaynaklarından olan emsâl‟de  de adâlete 

yapılan vurgu dikkat çekmektedir. “DüĢmanlık yaptığında âdil ol”, “Cezası en süratli 

olan suç, zulümdür”, “Mazlûma insaf edersek bizde ayıplanacak hiçbir Ģey 

kalmaz.”
453

 

Sonuç olarak adâlet kavramı Câhiliye Arapları için de vazgeçilmez  bir 

değerdir. Ancak mukabelede zulüm, asabiyetle hareket, köle ve kadınlara değer 

vermeme gibi adaleti zedeleyici düĢünce ve tutumları Kur‟ân tarafından 

eleĢtirilmiĢtir. Ġleriki bölümlerde bu hususlar mufassalen ele alınacaktır. Allah‟ın 

adâletli olduğuna ve insanlardan da adâletle muamele etmelerini istediğine 

inanmaktalar, husûsen yönetim için adâletin ehemmiyetine de vurgu yapmaktadırlar.  

3.1.5. Kur‟ân‟da Adâlet 

Kur‟ân inançta tevhid ilkesine vurgu yapmakta, toplumsal hayatta da adâletin 

hâkim olduğu bir sosyal düzen hedeflemektedir. Hodgson, Kur‟ân davetinin temel 

hedefinin, fıtrî tekâmül ve Ģahsî arınmıĢlık bağlamında “adâletli bir siyasal toplum” 

kurulmasını hedeflediğini belirtir.
454

 

Ġslam mesajının Câhiliye toplumunda makes bulmasının en önemli 

sebeplerinden bir tanesi de; güç, kuvvet, asalet gibi değerlerin yerine adâleti hakim 

kılmasıdır. Demircan, Câhiliye toplumunda pek rastlanmayacak Ģekilde kabîlelerin 
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Hz. Peygamber‟e itâat etmelerinin arkasındaki temel sâikin de adâletli yönetim 

realitesi olduğunu ifade eder.
455

 

Hz. Peygamber bu değiĢimi gerçekleĢtirirken ıslahçı bir metod takip etmiĢtir. 

ġah Veliyyullah Dihlevî (ö. 1762) Peygamberlerin gönderildikleri milletin sosyal 

yapısında ve kültüründe getirdikleri Ģeriata uygun olan setleri kabul ettiklerini 

belirtir. Eğer  Ģeriatlarına uygun olmayan bir durum söz konusu ise, “Onların 

alıĢageldikleri Ģeylerin dıĢına tamamen çıkılmaması, aksine onlara yakın ve benzer 

durumlara ya da onlarca salih olarak bilinen davranıĢ biçimlerine geçilmesi  

gerekir” düĢüncesindedir. Dihlevî  ibadetleri de bu durumun dıĢında görmez ve 

onların da yepyeni uygulamalar değil, ya zaten mevcut olan ya da onlara benzer olan 

uygulamalar olarak değerlendirir.
456

 Muhammed Hamîdullah‟ da, Hz. Peygamber‟in 

lüzumlu görülenler hâriç, toplumdaki uygulamaları devam ettirdiği kanaatindedir.
457

 

Bu sebeple Câhiliye toplumunu adâletten tamamen yoksun bir toplum olarak 

tavsif etmek de doğru değildir. Burada Kur‟ân‟ın metodu adâletin  husûsen aksadığı, 

zulmün tebârüz ettiği alanlara dikkat çekmektir.  

Kur‟ân‟da adâlet kavramının içerdiği anlam dünyasına hitap eden dört sözcük 

bulunmaktadır: Adl, kıst, mîzân, hak. Adl ( عذل )  kelimesi  farklı türevleriyle birlikte 

Kur‟ân‟da yirmi sekiz yerde geçer. Kıst (  قسط ) kelimesinin de farklı türevleriyle 

birlikte yirmi yedi yerde geçtiğini görmekteyiz. Mîzân-mevâzin (  هىازى -هيساى  ) 

kelimelerinin on altı yerde, Hak ( حق  )  kelimesinin ise tüm farklı kullanıĢlarıyla 

birlikte 286 yerde geçtiğini; bunlardan on yerde ise “adâlet” anlamına tekabül edecek 

Ģekilde kullanıldığını görmekteyiz.
458

 

Kur‟ân‟da Allah‟ın insanı adl üzere yarattığı, yani düzgün, mütenâsip ve itidal 

üzere, vücut organları birbirine denk gelecek ve dünyadaki ihtiyaçlarını karĢılayacak 

Ģekilde dengeli bir yaratılıĢ üzere var edildiği belirtilir.
459

 

حىَ كؼََذَُيََ  َّٞ  حَُّز١ِ خَِوَيََ كغََ

“ O ki seni yaratan, sana (Ģu) sâlim uzuvları veren, (onları birbirine denk 

yapmak suretiyle) sana Ģu nizam ve itidâli (adele) bahĢedendir.” ( Ġnfitâr 82/7) 
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Ġnsanı adl üzere yaratan Allah, onun da adâlet üzere hareket etmesini ister: 

 ِٕ دْغَخ حلِِْ َٝ  ٍِ ُْؼَذْ شُ رخِ ُٓ َ ٣ؤَْ َّٕ اللَّّ  اِ

“ Allah adâleti ve ihsânı  emreder.” (Nahl 16/90) 

Bir birey olarak adâletli olması emredilen insanın toplumsal eylemlerinin de 

adâlete uygun olması gerekir. Bu aynı zamanda emaneti yüklenen insanın yüklendiği 

bir sorumluluktur: Ġnsanlar arasında adâletle hükmetmek. 

 َّٕ ْٕ  اِ ْْ أَ ًُ شُ ُٓ َ ٣ؤَْ ٍِ طئُاللَّّ ُْؼَذْ ٞح رخِ ُٔ ٌُ ْٕ طذَْ َٖ حَُّ٘خطِ أَ ْْ ر٤َْ ظُ ْٔ ٌَ ارَِح دَ َٝ ِِْٜٛخَ  خٗخَصِ ا٠َُِ أَ َٓ ٝح حلَْْ دُّ  

“ Allah emânetleri ehline vermenizi ve insanlar arasında hükmettiğiniz 

zamanda  adâletle hükmetmenizi emreder.” (Nisâ 4/58) 

Tirmizî‟nin, Ebû Said el-Hudrî‟den rivayet ettiği bir hadiste Hz. Peygamber, 

Bakara sûresi  2/ 143. âyette yer alan “ümmeten vasaten”  ifadesini adâletli ümmet 

olarak tefsir etmiĢtir.
460

 

Nisâ sûresi 4/105‟de  hak kelimesi adâlet anlamında kullanılmaktadır: 

ُْ٘خَ ا٤َُِْيَ  ْٗضَ خ اَِّٗخ أَ ًٔ َٖ خَظ٤ِ ِْخَخث٤ِِ٘ ُِ ْٖ ٌُ لَا طَ َٝ  ُ خ أسََحىَ اللَّّ َٔ َٖ حَُّ٘خطِ رِ َْ ر٤َْ ٌُ ُْذَنِّ ُظِذَْ ٌِظخَدَ رخِ ُْ ح  

“Allah'ın gösterdiği doğrultuda insanlar arasında hükmedesin diye sana kitabı 

hak ile indirdik. Sakın hainler tarafında olma.” (Nisâ 4/105) 

Bu âyette geçen hak kelimesinin içermiĢ olduğu adâlet anlamını Elmalılı Ģu 

Ģekilde vurgular:  

“Bu Kur‘ân‘ı azimü‘Ģ-Ģanı hakk ile, Hak teâlâ‘nın insanlar üzerinde, 

insanların ferden veya cemâ‘an yek diğeri beynindeki hukukun künhüne muhtevi, 

mahza Ģer‘i hakkı ve adl-ü sıdkı gösteren bir düstûr-i hidayet inzâl eyledik.”
461

 

―Biz sana bihakkın kitap indirdik‖ ya da  “hak ile hükmet‖ vurgusunun 

tekrarlandığı diğer ayetlerde de hak sözcüğünün adâlet anlamı taĢıdığı görülür.
462

 

Müfredâtü‟l- Kur‟ân sahibi Râğıb el- Ġsfahânî (ö.V./XI. Yüzyılın ilk çeyreği) 

adâleti; “Adâlet borcunu vermek, alacağını istemektir. Görevini yerine getirmek, 

hakkını almaktır. KarĢılık vermedeki eĢitlik hâlidir, iyiliğe iyilik; kötülüğe kötülük. 

Ġhsân ise iyiliğe daha fazla iyilik, kötülüğe ise daha az kötülükle mukabele de 
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bulunmaktır.”
463

 Diye tanımlar. Ġbn Manzûr (ö. 711/ 1311) ise adâleti Ģu Ģekilde 

tanımlar: “Doğruluğu zihinde kesinlikle yer etmiĢ, sabitleĢmiĢ Ģey.”
464 

Kur‟ân‟da adâlet kavramının somut bir iliĢki bağlamında değerlendirildiği ve 

adâletsizliğin hükmi Câhiliye olarak nitelendirildiği Mâide sûresi 5/50. âyet farklı ve 

mühim vurgular taĢımaktadır. 

ٍّ ٣ُٞهُِٕ٘ٞ ْٞ خ ُوَِ ًٔ ٌْ ِ دُ َٖ اللَّّ ِٓ  ُٖ ْٖ أدَْغَ َٓ َٝ  َٕ ٞ ُـ ٤َِِِّٛشِ ٣زَْ ُْجَخ َْ ح ٌْ  أكَذَُ

“ Câhiliye hükmünü mü istiyorlar? Yakînen iman eden bir topluluk için 

Allah‟tan daha güzel hüküm veren kim vardır.” 

Âyetin üzerinde durduğu hükmi Câhiliye tanımlamasını ve içeriğini Câhiliye 

kavramını açıklarken belirtmiĢ ve âyetin tefsiri üzerinde durmuĢtuk, ancak burada 

Ģunu ifade etmek durumundayız: Kur‟ân adâlet kavramını izah ederken Câhiliye 

toplumunun haktan uzak düĢünce ve uygulamalarına dikkat çekerek, ehli kitaba 

zulme düĢme konusunda Câhiliye Araplarına benzememeleri gerektiğine  dair de 

vurgular yapmaktadır. 

3.1.5.1. Kur‟ân‟da Adâlet Vurgusunun Somut Alanları 

Kur‟ân‟da adâlet mefhumunu ifade eden kelimeler ve anlam dünyaları üzerinde 

ki bilgilendirmeden sonra, Kur‟ân‟da hususen adâlet vurgusunun yapıldığı somut 

alanlar ve içerikleri üzerinde duracağız. 

3.1.5.2. Ekonomide Adâlet 

Ġnsan iliĢkilerinde en fazla problem yaĢanılan alanlardan biri de  iktisat, ticaret 

alanıdır.  Bu alandaki problemlerin çözümü de dürüstlük ve adâlet değerlerinin 

hakim kılınmasıdır. Kur‟ân özellikle ekonomik hayatın hassas alanlarından olan ve  

bir tüccar elit tarafından yönetilen Mekke Câhiliye toplumunun da temel 

problemlerinden olduğunu düĢündüğümüz; borçlanma ve ölçü-tartıda adâlet 

konusuna vurgu yapmıĢtır. 

a. Borçlanmada âdil bir düzenin kurulması 

Müdâyene âyeti olarak bilinen ve Kur‟ân‟ın en uzun âyeti olan Bakara 

sûresinin 2/282. âyeti, “borçlanma hukukunu” tanzim etmekte, bu tanzimin gerekçesi 

olarak da “haksızlığı önleme ve adâleti sağlama” olgularını zikretmektedir. 
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خطذِا  ًَ  ْْ ٌُ ظذُْ ر٤ََْ٘ ٌْ َ٤ُْ َٝ ظزُُُٞٙ  ًْ ٠ كخَ ًّٔ غَ ُٓ  ٍَ ٍٖ ا٠َُِ أجََ ْْ رذ٣َِْ ْ٘ظُ ُ٘ٞح ارَِح طذََح٣َ َٓ َٖ آ خَ حَُّز٣ِ ْٕ  ٣خَأ٣َُّٜ خطذِا أَ ًَ لَا ٣ؤَدَْ  َٝ  ٍِ ُْؼَذْ رخِ

َِ حَُّزِ  ِِ ْٔ ُ٤ُْ َٝ ظذُْ  ٌْ َ٤ِْ ُ كَ ُٚ اللَّّ َٔ خ ػََِّ َٔ ًَ ظذَُ  ٌْ ُْذَنُّ ٣َ ِٚ ح َٕ حَُّز١ِ ػ٤ََِْ خ ًَ  ْٕ ِ ُْ٘ٚ ش٤َْجخً كبَ ِٓ لَا ٣زَْخَظْ  َٝ  ُ َ سَرَّٚ ٤ُْظََّنِ اللَّّ َٝ ُْذَنُّ  ِٚ ح ١ ػ٤ََِْ

 ِٖ ٤ِٜذ٣َْ ِٜذُٝح شَ حعْظشَْ َٝ  ٍِ ُْؼَذْ ٤ُُُِّٚ رخِ َٝ  َْ ِِ ْٔ ُ٤ِْ َٞ كَ ُٛ ََّ ِٔ ُ٣ ْٕ ْٝ لَا ٣غَْظط٤َِغُ أَ ْٝ ػَؼ٤ِلخً أَ ٌُ عَل٤ِٜخً أَ ْٖ سِجَخُِ ِٓ ِٖ ٌُٞٗخَ سَج٤َُِْ َ٣ ْْ َُ ْٕ ِ ْْ كبَ

 َٝ خ حلْْخُْشَٟ  َٔ شَ ادِْذَحُٛ ًِّ خ كظَزَُ َٔ ََّ ادِْذَحُٛ ْٕ طؼَِ ٜذََحءِ أَ َٖ حُشُّ ِٓ  َٕ ْٞ ْٖ طشَْػَ َّٔ ِٓ  ِٕ شَأطَخَ ْٓ ح َٝ اَ  خ كشََجُ َٓ ٜذََحءُ ارَِح  لَا ٣ؤَدَْ حُشُّ

ز٤ِشً  ًَ  ْٝ ٤شًح أَ ِـ ظزُُُٞٙ طَ ٌْ ْٕ طَ ٞح أَ ُٓ لَا طغَْؤَ َٝ ْٕ دُػُٞح  أد٠ََْٗ ألَاَّ طشَْطخَرُٞح الِاَّ أَ َٝ ُّ ُِِشَّٜخَدَسِ  َٞ أهَْ َٝ  ِ ْ٘ذَ اللَّّ ْْ أهَْغَؾُ ػِ ٌُ ِٚ رَُِ ح ا٠َُِ أجََِِ

ِٜذُٝح ارَِح طزَخَ أشَْ َٝ ظزُُٞٛخَ  ٌْ ْْ جُ٘خَحا ألَاَّ طَ ٌُ ْْ ك٤ََِْظَ ػ٤ََِْ ٌُ َٕ طجَِخسَسً دَخػِشَسً طذ٣ُِشَُٜٝٗخَ ر٤ََْ٘ ٌُٞ لَا طَ َٝ  ْْ ٤ِٜذا ٣ؼَْظُ لَا شَ َٝ خطذِا  ًَ ٣ؼَُخسَّ 

اْ        َِّ ش٢َْءٍ ػ٤َِِ ٌُ ُ رِ اللَّّ َٝ  ُ ُْ اللَّّ ٌُ ُٔ ٣ؼَُِِّ َٝ  َ حطَّوُٞح اللَّّ َٝ  ْْ ٌُ ُ كغُُٞما رِ ْٕ طلَْؼَُِٞح كبََِّٗٚ اِ َٝ             

“Ey iman edenler. Belirli bir zamana kadar birbirinize borçlandığınız zaman 

onu yazın. Aranızdan bir kâtip doğrulukla yazsın. Katip kendisine Allah'ın öğrettiği 

gibi yazmaktan kaçınmasın, yazsın üzerinde hak olan da Rabbinden korksun, 

yazdırsın ve ondan birĢeyi eksik bırakmasın. Üzerinde hak olan borçlu, sefih (yazı 

bilmez veya çocuk) ise veya zaif (bunak veya deli) ise veya yazdırmaya gücü 

yetmezse velisi doğru olarak yazdırsın. Ve erkeklerinizden iki Ģahit tutun. Eğer iki 

erkek olmazsa razı olacağınız Ģahitlerden biri erkek, biri unutursa diğerinin 

hatırlatması için iki kadın (yeter). ġahitler (Ģahitlik yapmaya) çağrıldıkları zaman 

kaçınmasınlar. Borç az veya çok olsun onu vadesiyle yazmaktan üĢenmeyin. Bu 

Allah katında daha adil, isbatlanma açısından daha güvenilir ve kuĢkuya 

kapılmamanız açısından daha uygundur. Ancak aranızda devrettiğiniz peĢin 

alıĢveriĢte yazmamanızda size bir günah yoktur. AlıĢveriĢ yaptığınızda da Ģahit tutun. 

Ne katip ne de Ģahit zarar görmesin eğer zarar verirseniz o size doğru yoldan çıkma 

olur. Allah'dan sakının, size Allah öğretiyor. Allah herĢeyi bilir” (Bakara 2/282) 

Kur‟ân‟ın genel üslup ve içeriği düĢünüldüğünde bu denli tafsilatlı bir 

açıklamanın pek nadir yapıldığı görülür. Böyle bir tafsilat tabii ki toplumsal bir 

zeminden ve problem alanından uzak düĢünülemez. Yoğun bir ticari hayatın 

yaĢandığı Mekke ve Medine toplumu için borçlanma kaçınılmazdır. Böyle bir 

borçlanma iliĢkisi ister istemez birçok sorunu da beraberinde getirecek ve hukuki 

ihtilafların kaynağı olacaktır. Ġlgili âyet sadece nüzûl ortamındaki problemlere değil, 

kapitalist bir çağ olan günümüze de ciddi anlamda ıĢık tutmaktadır.  
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b. Ölçü-Tartıda Adâletin Temini 

Ticari iliĢkilerde adâlet ilkesinin yoğun olarak zedelendiği alanlardan biri de 

ölçü-tartıda yaĢanan hilekarlık ve dürüst olmama durumudur. Kur‟ân ilkesel olarak 

problemi ele almakta ayrıca Hz. ġuayb (a.s.) örneğiyle de bu probleme iĢaret 

etmektedir. 

ُْوغِْؾِ  َٕ رخِ ٤ضَح ِٔ ُْ ح َٝ  ََ ٤ْ ٌَ ُْ كُٞح ح ْٝ أَ َٝ  

“ Ölçüyü ve tartıyı tam/doğru ( bi‟l-kıst, adâletle) yapın” (En‟âm 6/152) 

ِْ رَُيَِ خ٤َْشا  غْظو٤َِ ُٔ ُْ ُْوغِْطَخطِ ح صُِٗٞح رخِ َٝ  ْْ ِْظُ ًِ ََ ارَِح  ٤ْ ٌَ ُْ كُٞح ح ْٝ أَ ٣ِٝلًا َٝ
ُٖ طَؤْ أدَْغَ َٝ  

“ Ölçtüğünüz zaman tam ölçün ve doğru terazi ile tartın. Bu daha hayırlı ve 

sonuç itibariyle daha güzeldir” (Ġsra 17/35) 

لَا طَْ٘  َٝ ٍٚ ؿ٤َْشُُٙ  ْٖ اَُِ ِٓ  ْْ ٌُ خ َُ َٓ  َ ِّ حػْزذُُٝح اللَّّ ْٞ ٍَ ٣خَهَ ْْ شُؼ٤َْزخً هخَ َٖ أخََخُٛ ذ٣َْ َٓ ا٠َُِ  َٝ ْْ ًُ َٕ ا٢ِِّٗ أسََح ٤ضَح ِٔ ُْ ح َٝ  ٍَ ٤خَ ٌْ ِٔ ُْ وظُُٞح ح

ذ٤ِؾٍ ) ُٓ  ٍّ ْٞ ْْ ػَزَحدَ ٣َ ٌُ ا٢ِِّٗ أخََخفُ ػ٤ََِْ َٝ لَا طزَْخَغُٞح حَُّ٘خطَ 84رخ٤َِْشٍ  َٝ ُْوغِْؾِ  َٕ رخِ ٤ضَح ِٔ ُْ ح َٝ  ٍَ ٤خَ ٌْ ِٔ ُْ كُٞح ح ْٝ ِّ أَ ْٞ ٣خَهَ َٝ  )

لْغِذ٣ِ ُٓ ح ك٢ِ حلْْسَْعِ  ْٞ لَا طؼَْؼَ َٝ  ْْ ْْ رِذَل٤ِعٍ 85َٖ )أش٤َْخَءَُٛ ٌُ خ أَٗخَ ػ٤ََِْ َٓ َٝ  َٖ ٤ِ٘ ِٓ ئْ ُٓ  ْْ ْ٘ظُ ًُ  ْٕ ْْ اِ ٌُ ِ خ٤َْشا َُ ( رو٤ََِّضُ اللَّّ  

“Medyen'e de kardeĢleri ġuayb'ı (Peygamber olarak gönderdik.) Dedi ki: „Ey 

kavmim, Allah'a ibadet edin. Sizin için ondan baĢka ilah yoktur.Ey kavmim, ölçü ve 

tartıda adâleti yerine getirin. Ġnsanların eĢyasını eksiltmeyin. Yeryüzünde 

bozgunculuk yaparak kötülük yapmayın. Eğer iman ediyorsanız Allah'ın bıraktığı 

(kâr) sizin için daha hayırlıdır. Ben sizin üzerinize bekçi değilim‟ ” (Hud 11/84-86) 

Mekke toplumunda yoğun olarak yaĢanan ticari hileler ve onun en yaygın türü 

olan ölçü ve tartıdaki adâletsizlik olgusu bir sûrenin ismidir (Mutaffifîn: yolsuzluk 

yapanlar). Sûrenin baĢ tarafında da onların durumu Ģu Ģekilde anlatılmaktadır:  

طلَِّلِ  ُٔ ِْ اَ ُِ ٣ْ َٝ( َٖ ٤1( َٕ كُٞ ْٞ ظخَُُٞح ػ٠ََِ حَُّ٘خطِ ٣غَْظَ ًْ َٖ ارَِح ح َٕ )2( حَُّز٣ِ ْْ ٣خُْغِشُٝ صَُُٗٞٛ َٝ  ْٝ ْْ أَ خُُُٞٛ ًَ ارَِح  َٝ ( ألََا 3( 

( َٕ زْؼُٞػُٞ َٓ  ْْ ُ ُّٖ أُُٝجَيَِ أََّٜٗ ٍْ )٣4ظَُ ٍّ ػَظ٤ِ ْٞ َ٤ُِ )5( َٖ ٤ ِٔ ُْؼَخَُ ُّ حَُّ٘خطُ ُشَِدِّ ح َّ ٣وَُٞ ْٞ َ٣ )6)  

“Yazıklar olsun yolsuzluk yapanlara! Kendileri baĢkalarından alacakları zaman 

noksansız isterler; ama baĢkaları için ölçüp tarttıkları zaman hak yerler. Onlar 

sanmazlar mı ki tekrar diriltilecekler, dehĢetli bir günde (hesaba çekilecekler), o gün 

bütün insanlar alemlerin Rabbi huzuruna dikilecekler.” (Mutaffifîn 83/1-6) 

3.1.5.3. Hukukta Adâlet 

Hukuki zemin adâletin menbaıdır.  Hukukun icrasında ise tarafların adâleti 

gözeterek doğru sözlü olmaları önemli bir husustır. Kur‟ân‟da bu konudaki öncelikli 

vurgu Allah‟ın sözününün doğru ve adil olduğu noktasınadır. 
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 ُْ ُْؼ٤َِِ ٤غُ ح ِٔ َٞ حُغَّ ُٛ َٝ  ِٚ خطِ َٔ ِِ ٌَ ُِ ٍَ زذَِّ ُٓ ػَذْلًا لَا  َٝ ضُ سَرِّيَ طِذْهخً  َٔ ِِ ًَ ضْ  َّٔ طَ َٝ  

“Rabbinin sözü doğrulukta ve adâlette tamdır. Onun kelimelerini 

değiĢtirebilecek kimse yoktur. O herĢeyi iĢiten, herĢeyi bilendir” (En‟âm 6/115) 

Kendi sözü adâletli olan Allah, müminlerden de her Ģartta -kendi yakınlarının 

aleyhine bile olsa- konuĢurken adâletli olmalarını ister: 

ُٖ دَظ٠َّ ٣زَِْؾَُ  ٢َِٛ أدَْغَ ِْ الِاَّ رخَُِّظ٢ِ  ٤ُْظ٤َِ ٍَ ح خ َٓ لَا طوَْشَرُٞح  ِِّقُ ٗلَْغًخ الِاَّ َٝ ٌَ ُْوغِْؾِ لَا ُٗ َٕ رخِ ٤ضَح ِٔ ُْ ح َٝ  ََ ٤ْ ٌَ ُْ كُٞح ح ْٝ أَ َٝ  ُٙ أشَُذَّ

 ٌُ ِٚ ُؼَََِّ ْْ رِ ًُ خ طَّ َٝ  ْْ ٌُ كُٞح رَُِ ْٝ ِ أَ ْٜذِ اللَّّ رؼَِ َٝ َٕ رَح هشُْر٠َ  خ ًَ  ْٞ َُ َٝ ْْ كخَػْذُُِٞح  ِْظُ ارَِح هُ َٝ عْؼَٜخَ  ُٝ َٕ شُٝ ًَّ ْْ طزََ  

“Yetimin malına yaklaĢmayın. Ancak ergenlik çağına ulaĢıncaya kadar güzel 

bir Ģekilde (yönetmek için) yaklaĢın. Ölçüyü ve tartıyı adâletle yapın. Hiçbir kimseye 

gücünün üstünde yük yüklemeyiniz. Akrabanız dahi olsa konuĢtuğunuz vakit âdil 

olun. Allah'a olan sözünüzü yerine getirin. Öğüt alasınız diye Allah bunları size 

vasiyet etti” (En‟âm 6/152) 

Kur‟ân adâletin gerçekleĢmesinde önemli unsurlardan biri olan Ģâhitlerin de 

sorumluluklarına dikkat çeker ve onlara adâleti hakim kılma görevlerini hatırlatır: 

ُ٘ٞح َٓ َٖ آ خَ حَُّز٣ِ ْٖ  ٣خَأ٣َُّٜ ٌُ َ٣ ْٕ َٖ اِ حلْْهَْشَر٤ِ َٝ  ِٖ حُذ٣َِْ َٞ ُْ ِٝ ح ْْ أَ ٌُ ْٗلغُِ ْٞ ػ٠ََِ أَ َُ َٝ  ِ ُْوغِْؾِ شُٜذََحءَ لِلََّّ َٖ رِخ ٤ ِٓ ح َّٞ ْٝ ًُُٞٗٞح هَ ؿ٤َِ٘خًّ أَ

 َّٕ ِ ْٝ طؼُْشِػُٞح كبَ ٝح أَ ُٞ ِْ ْٕ طَ اِ َٝ ْٕ طؼَْذُُِٞح  ٟ أَ َٞ َُْٜ خ كلََا طظََّزؼُِٞح ح َٔ ِٜ ٠َُ رِ ْٝ ُ أَ َٕ خَز٤ِشًح كو٤َِشًح كخَللََّّ ُِٞ َٔ خ طؼَْ َٔ َٕ رِ خ ًَ  َ اللَّّ  

“Ey iman edenler! Kendiniz, anne-babanız ve akrabanız aleyhine de olsa Allah 

için Ģahidlik yaparak adâleti yerine getirenlerden olun. Ġster zengin, ister fakir olsun 

farketmez. Allah onlara daha yakındır. Adâletten yüz çevirerek nefsin arzusuna 

uymayın. Eğer dilinizi eğer, veya yüz çevirirseniz iyi bilin ki, Allah yaptıklarınızdan 

haberdardır” ( Nisâ 4/ 135) 

ġahitlik yaparken insan bir çok iç ve dıĢ etkenden etkilenir. DüĢmanlık, kin, 

nefret ve öfke insanın kararlarını olumsuz etkileyen iç etkenlerden bazılarıdır. Kur‟ân 

Ģahitlik mevzuunda, insanın bu tür etkenlerden etkilenmeden Ģahitliği hakkaniyetle 

yerine getirerek adâleti tesis sorumluluğunu hatırlatır: 

 َٖ ٤ ِٓ ح َّٞ ًُُٞٗٞح هَ ُ٘ٞح  َٓ َٖ آ خَ حَُّز٣ِ َٞ أهَْشَدُ  ٣خَأ٣َُّٜ ٍّ ػ٠ََِ ألَاَّ طؼَْذُُِٞح حػْذُُِٞح ُٛ ْٞ ُٕ هَ ْْ شََ٘آ ٌُ َّ٘ َٓ لَا ٣جَْشِ َٝ ُْوغِْؾِ  ِ شُٜذََحءَ رخِ لِلََّّ

 َٕ ُِٞ َٔ خ طؼَْ َٔ َ خَز٤ِشا رِ َّٕ اللَّّ َ اِ حطَّوُٞح اللَّّ َٝ  ٟ َٞ  ُِِظَّوْ

“Ey iman edenler! Allah için adâleti ayakta tutup gözetenler olunuz. Bir 

topluma olan kininiz sizi adâletsizliğe sürüklemesin. Âdil olunuz. Bu takvaya daha 

yakındır. Allah'dan sakının. Elbette Allah yaptıklarınızdan haberdardır” (Mâide 5/8) 

Kur‟ân‟da adâletli Ģehâdetin istendiği durumlardan biri de – hem zâtı hem de 

sonuçları itibariyle- birçok problemi doğurabilecek olan “boĢanma” sürecidir. 
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BoĢanmaya iki âdil Ģâhidin nezâret etmesi gerektiği belirtilmektedir. Bu bir anlamda 

nikahtaki iki Ģâhitle meĢruiyet kazanan evlenme akdinin, boĢanmada da iki Ģâhitle 

toplumsal meĢruiyet kazanmasını ve hakların muhafazasını temin etme anlamına 

gelir. 

 َٝ ِٜذُٝح رَ أشَْ َٝ ؼْشُٝفٍ  َٔ َّٖ رِ ْٝ كخَسِهُُٞٛ ؼْشُٝفٍ أَ َٔ َّٖ رِ ٌُُٛٞ غِ ْٓ َ َّٖ كؤَ َٖ أجَََُِٜ ْـ ِ كبَرَِح رََِ ٞح حُشَّٜخَدَسَ لِلََّّ ُٔ أه٤َِ َٝ  ْْ ٌُ ْ٘ ِٓ  ٍٍ ١ْ ػَذْ

خْشَجًخ َٓ  َُُٚ َْ َ ٣جَْؼَ ْٖ ٣ظََّنِ اللَّّ َٓ َٝ ِّ ح٥ْخِشِ  ْٞ َ٤ُْ ح َٝ  ِ ُٖ رخِللََّّ ِٓ َٕ ٣ئُْ خ ًَ  ْٖ َٓ  ِٚ ْْ ٣ُٞػَعُ رِ ٌُ  رَُِ

“(Ġddetlerinin) sonuna geldiklerinde, ya meĢru bir Ģekilde onları tutun veya 

meĢru bir Ģekilde ayrılın. Sizden iki âdil kiĢiyi Ģahit yapın. ġahitliği Allah için doğru 

yapın.” (Talak 65/2) 

3.1.5.4. Yönetimde Adâlet 

Karar verme, hem yönetimin hem de hukukun önemli konularından biridir. 

Yöneticiler yerinde ve zamanında verecekleri adâletli kararlarla toplumlarını ıslah 

ederler, hâkimler de verecekleri hükümlerle adâlet duygusunu ayakta tutarak düzeni 

sağlarlar. Kur‟ân karar vermede adâletin lüzumunu sık sık vurgulamaktadır. Hz. 

Peygamber (s.a.v.) den de karar verirken adâleti gözetmesi istenir. 

 َٖ وْغِط٤ِ ُٔ ُْ َ ٣ذُِذُّ ح َّٕ اللَّّ ُْوغِْؾِ اِ ْْ رخِ ْْ ر٤ََُْٜ٘ ٌُ ضَ كخَدْ ْٔ ٌَ ْٕ دَ اِ َٝ  

“Eğer hükmedersen aralarında adâletle hükmet” (Mâide 5/42) 

Kur‟ân her halükarda adâleti gözetmek gerektiğini her türlü karar vericiye 

hatırlatır. Örneğin iki mümin topluluk ihtilafa düĢer yada çatıĢırlarsa, diğer 

müminlere düĢen onların arasında adâletle karar vermek, uymayan haksıza karĢı da 

adâletli olanın yanında durmaktır. 

ضْ  َـ ْٕ رَ ِ خ كبَ َٔ َٖ حهْظظََُِٞح كؤَطَِْذُِٞح ر٤ََُْٜ٘ ٤ِ٘ ِٓ ئْ ُٔ ُْ َٖ ح ِٓ  ِٕ ْٕ ؽَخثلِظَخَ اِ ٢ دَظ٠َّ َٝ ِـ خ ػ٠ََِ حلْْخُْشَٟ كوَخَطُِِٞح حَُّظ٢ِ طزَْ َٔ ادِْذَحُٛ

وْغِ  ُٔ ُْ َ ٣ذُِذُّ ح َّٕ اللَّّ أهَْغِطُٞح اِ َٝ  ٍِ ُْؼَذْ خ رخِ َٔ ْٕ كخَءَصْ كؤَطَِْذُِٞح ر٤ََُْٜ٘ ِ ِ كبَ شِ اللَّّ ْٓ َٖ طل٢َِءَ ا٠َُِ أَ ط٤ِ  

 “Eğer mü'minlerden iki taife bir biriyle harbederlerse, aralarını düzeltin. Eğer 

onlardan biri diğerine saldırırsa, saldırgan Allah'ın emrine dönünceye kadar 

saldırgana karĢı harbedin. Eğer Allah'ın emrine dönerse aralarını adâletle düzeltin. 

Âdil olun, Allah âdilleri sever” (Hucurât 49/9) 

Kur‟ân‟da yönetim olgusu ile adâlet kavramı arasındaki iliĢkiye vurgu yapan 

iki âyet, dikkat çekmektedir. Bunlardan ilki Nisâ suresinin 4/58. âyetidir ki  

Kur‟ân‟da yönetim olgusuna dair bir çok konuyu muhtevidir. 

خٗخَصِ ا٠َُِ  َٓ ٝح حلَْْ ْٕ طئُدُّ ْْ أَ ًُ شُ ُٓ َ ٣ؤَْ َّٕ اللَّّ ٍِ اِ ُْؼَذْ ٞح رخِ ُٔ ٌُ ْٕ طذَْ َٖ حَُّ٘خطِ أَ ْْ ر٤َْ ظُ ْٔ ٌَ ارَِح دَ َٝ ِِْٜٛخَ  أَ  
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“Muhakkak Allah size emânetleri ehline vermenizi, insanlar arasında 

hükmettiğiniz zaman adâletle hükmetmenizi emreder.” (Nisâ 4/58) 

Ġnsanlar arasında adâletle hüküm verme olgusu yönetimin önemli bir iĢlevine 

iĢaret etmektedir. Bu da ister -teorik planda- hazırlanan mevzuat gibi hususlarda, 

isterse -pratik planda- toplumla ilgili kararlar verilirken adâlet ilkesinin 

unutulmaması gerektiği prensibidir. “Hükmetmek” ifadesi evvel emirde akla hukûkî, 

adlî bir problemi getiriyor olsa da karar vericiler sadece hukukçular değildir. 

Bilhassa yöneticiler birçok durumda karar verme sorumluluğu taĢıyan kimselerdir. 

Hukukçular sadece önlerine gelen hukûkî problemleri çözme, adâletli karar verme 

sorumluluğu taĢırken, yöneticiler hayatın içinde gerekli olan bir çok durumda kısa 

süre içerisinde karar verme ihtiyacı hisseden kiĢilerdir. 

Ġlgili âyete emânetlerin ehline verilmesi vurgusuyla baĢlanması, âyetin yönetim 

boyutunu öne çıkarmaktadır. Ayrıca bir sonraki âyette (Nisâ 4/59), Allah‟a, Rasûle 

ve ulu‟l-emre itâat emri de düĢünüldüğünde, siyak ve sibakıyla bu âyetin 

yöneticilerin kararlarında adâletli olmaları vurgusunu içerdiği rahatlıkla söylenebilir. 

Taberî, ZemahĢerî, Beydâvî,  gibi müfessirler de bu vurguyu destekleyen 

kanaatlerini ifade etmiĢler ve ilgili rivayetleri de nakletmiĢlerdir.
465

 

Ayrıca Râzî bu ayetin Müslümanlar arasında bir yöneticinin bulunması 

gerekliliğine delâlet ettiği kanaatindedir.
466

 Elmalılı âyetteki ifadeyi, “insanlar 

arasında hükm-ü hükümet ettiğiniz vakit adâletle hükmediniz” Ģeklinde 

yorumlamıĢtır.
467

 

Yönetimde adâlet vurgusu taĢıdığına inandığımız diğer bir âyet ise, Sâd suresi 

38/26. âyettir. 

ِْ٘خَىَ خ٤َِِلشًَ ك٢ِ  ٝدُ اَِّٗخ جَؼَ ُٝ َّٕ ٣خَدَح ِ اِ َِ اللَّّ ْٖ عَز٤ِ ٟ ك٤َؼَُِِّيَ ػَ َٞ َُْٜ لَا طظََّزغِِ ح َٝ ُْذَنِّ  َٖ حَُّ٘خطِ رخِ ْْ ر٤َْ ٌُ حلْْسَْعِ كخَدْ

ُْذِغَخدِ  َّ ح ْٞ خ ٗغَُٞح ٣َ َٔ ْْ ػَزَحدا شَذ٣ِذا رِ َُُٜ ِ َِ اللَّّ ْٖ عَز٤ِ َٕ ػَ َٖ ٣ؼَُِِّٞ  حَُّز٣ِ

“Ey Dâvud, seni yeryüzüne halife kıldık. Ġnsanlar arasında hak ile hükmet, 

hevâya uyma yoksa seni Allah'ın yolundan saptırır. ġüphesiz Allah'ın yolundan 

saptıranlar için hesap gününü unutmaları nedeniyle Ģiddetli azap vardır” 
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Öncelikle Davut (a.s.)‟a yöneticilik anlamına gelen halife sıfatı verilmektedir. 

Bu kavram peygamberlik misyonu dıĢında verilen özel bir görev alanına da iĢaret 

etmektedir. Bilindiği gibi Hz. Davut aynı zamanda Ġsrail oğullarının kralıdır. Verilen 

bu görevden sonra Hz. Davut‟tan istenen, yönetim iĢlevinde adâletli olmasıdır. Âyet, 

“yöneticilere adâletle hükmetmeleri konusunda Allah‟ın bir vasiyeti” olduğunu 

belirtir. Râzî de ayetin yönetimle ilgisine dikkat çekmektedir.
468

 

Sonuç itibariyle adâlet ilkesi Kur‟ân‟ın yönetim konusundaki temel 

ilkelerinden biridir. GeçmiĢten bugüne tüm insanların yönetimden adâlet beklentisi 

içerisinde olduğu bilinen bir gerçektir. Kur‟ân bu gerçeğin altını çizmiĢ ve 

Müslümanların her türlü yönetim iĢlerini adâlet ilkesini göz önünde bulundurarak 

yürütmelerini istemiĢ, zulme en ufak bir meyli dahi Ģiddetle tenkit etmiĢtir. 

َّْ لَا طُ  ٤ُِخَءَ ػُ ْٝ ْٖ أَ ِٓ  ِ ِٕ اللَّّ ْٖ دُٝ ِٓ  ْْ ٌُ خ َُ َٓ َٝ ُْ حَُّ٘خسُ  ٌُ غَّ َٔ ٞح كظََ ُٔ َٖ ظََِ ُ٘ٞح ا٠َُِ حَُّز٣ِ ًَ لَا طشَْ َٝ َٕ ْ٘ظَشُٝ  

“Zulmedenlere ufacık bir eğilim dahi göstermeyin, sonra ateĢ size de dokunur.” 

(Hûd 11/113) 

3.1.6. Câhiliye‟de  Adâlet Olgusu ve Kur‟ân 

Câhiliye toplumunda adâletin hayata yansıdığı bir kısım uygulamalar ve 

yapılar dikkat çekmektedir. MüesseseleĢmiĢ bir adâlet ve yönetim yapısına sahip 

olmayan Câhiliye toplumunda bu ihtiyacı gidermek amacıyla bir kısım arayıĢlar 

sonucunda bazı kurumların ve birlikteliklerin teĢekkül ettiği görülmektedir. Bunlar 

hakemlik ve Hilfu‟l- Fudul yapılanmalarıdır. 

3.1.6.1. Câhiliye‟de Hakemlik olgusu 

Câhiliye döneminde adâletin hayata yansıyan yüzlerinden biri de hakemlik 

müessesesidir. Ġnsanlar tarih boyunca aralarındaki anlaĢmazlıkları çözmek için, 

üçüncü bir kiĢi ya da tarafa mürâcaat etme ihtiyacı hissetmiĢlerdir. Evvelemirde bu 

mürâcaat edilen kiĢiler, ellerinde kazâ ve yaptırım yetkisi olmayan, aralarında 

problem bulunan kiĢiler üzerinde sağladıkları karizma ve güvene istinaden karar 

veren konumunda bulunan hakemlerdir. Kurumsal bir devlet organizasyonunun ve 

müesses bir hukukî yapılanmanın bulunmadığı Hicâz bölgesindeki ve bâdiyedeki 
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Araplar, aralarındaki problemlerin çözümü için hakemlere baĢvurma gereği 

duymuĢlardır.  

Otoritesine istinaden kendisine mürâcaat edilen hakemlerde bir kısım 

hususiyetlerin arandığı görülmektedir. Basiret ve ferâset sâhibi olmak, objektif karar 

verebilme yeteneğini hâiz olmak, tecrübe ve bilgi birikimiyle ma‟rûf olmak gibi. 

Câhiliye‟de ki bu uygulama herhangi bir resmî otoriteye dayanmaması, fiîlî bir 

yaptırım gücüne sahip olmaması hasebiyle, aldığı kararların uygulanma zorunluluğu 

içermediği zannedilebilir. Ancak sâhip oldukları  mânevî otorite ve kararlarının 

toplum tarafından meĢru ve mücbir olarak görülmesi nedeniyle çoğunlukla ilgili 

taraflar bu karara uyarlardı.
469

 

Câhiliye Ģâirlerinden Ebû Lahhâm et- Tağlibî, problemlerin çözümü için 

mürâcaat edilen hakemde aradıkları vasfı Ģöyle ifâde eder: 

٣وَْظِذُ  َٝ ْٕ لَا ٣جَُٞسَ  خ  /  ارَِح هؼ٠ََ هؼ٤ََِّظَُٚ أَ ًٓ ْٞ ؤط٢ِِّْ ٣َ َٔ ُْ ِْ ح ٌَ ُْذَ  ػ٠ََِ ح

Ġnsanların aralarındaki meseleleri çözmesi için kendisine mürâcaat ettiği 

hakemin, hükmünde âdil olup zulmetmemesi gerekir.
470

 

Yine Yahûdî Ģâirlerden Rebi‟ b. Ebi‟l-Hakîk hâkimin hükmünde âdil olmasının 

gerekliliğine vurgu yapar: 

ُْلخَطَِ ُْؼَخدٍِ ح  اَِّٗخ ارِح ٗذٌْ ك٠ د٣٘٘خَ/  ٗشػ٠ رذٌِْ ح

Biz dinimizle karar veririz ve adâletli hâkimin kararına da râzı oluruz.
471

 

Câhiliye‟de bazı isimler hakemlikleriyle meĢhur olmuĢlardır: Temîm 

kabîlesinden Eksem b. Sîfî, Hâcib b. Zürâre, el- Akra‟ b. Habis; Kays kabîlesinden 

Âmir b. Zarb, Sakîf kabîlesinden, Gaylan b. Seleme, Cumah kabîlesinden Safvân b. 

Ümeyye, KureyĢ‟ten HâĢim b. Abdimenâf, As b. Vâil, Ömer b. Hattab. Hattâ 

KureyĢ‟in meĢhur hakemlerinden olan Velid b. Muğire‟ye adl ismi lâyık 

görülmüĢtü.
472

 Câhiliye döneminde kadınlardan da bazı kimselerin hakemlik yaptığı 

                                                           
469

 M. Hanefi Palabıyık, “Ġslam Öncesi Arap DüĢüncesinde Din ve Din Adamı Algısı”, Câhiliye 

Araplarının Uluhiyet AnlayıĢı ( Ed. M. Mahfuz Söylemez), Ankara Okulu yay., Ankara 2015, s. 130. 
470

 El- Bağdâdî Abdülkâdir b. Amr, Hizânetü‘l-Edeb, thk. ve Ģerh: Abdüsselâm Muhammed Hârûn, 

Mektebetü‟l- Hancı, Kâhire 1418/ 1997, VIII/ 558. 
471

 Ebû Abdullah Muhammed b. Sellâm b. Ubeydillâh el- Cümehî, Tabakâtü Fuhûli‘Ģ- ġuarâ, thk. 

Mahmûd Muhammed ġâkir, Dâru‟l- Medenî, Cidde t.s., I/ 282. 
472

 Âlûsî, Büluğu‘l-Ereb, I/ 308-344; Cevâd Ali, el-Mufassal, V/ 635-654. 



123 
 

  

rivâyet edilir. Suhn bint Lukman, Hind bint Hus, Cum'a bint Habis, Huseyle bint 

Âmir gibi isimler bu konuda öne çıkmaktadır.
473

 

Hz. Peygamber otuz beĢ yaĢındayken, Kâbe‟nin yeniden inĢâsı sırasında 

Hacerüesved‟in kim tarafından yerine konulacağına dâir çıkan ihtilafta hakemlik 

yapması bu konudaki ilginç bir örnektir.
474

 

3.1.6. 2. Kur‟ân‟da Hakemlik Olgusu 

Kur‟ân insanlar arası anlaĢmazlıklarda hakemlerin karar verici olarak yer 

almaları olgusuna yer vermiĢtir. Bunun en belirgin örneği denilebilecek uygulama 

olarak ise ailede yaĢanan ciddi problemlerde hakemlerin devreye girmesini emreden 

âyettir. Nisâ sûresi 4/ 35. âyette bu durum Ģu Ģekilde izah edilmiĢtir:  

ْٕ ٣ش٣ُِذَ  ِِْٜٛخَ اِ ْٖ أَ ِٓ خ  ًٔ ٌَ دَ َٝ  ِٚ ِِْٛ ْٖ أَ ِٓ خ  ًٔ ٌَ خ كخَرْؼَؼُٞح دَ َٔ ِٜ ْْ شِوخَمَ ر٤َِْ٘ ْٕ خِلْظُ اِ َٝ َ َّٕ اللَّّ خ اِ َٔ ُ ر٤ََُْٜ٘ كِّنِ اللَّّ َٞ ح اطِْلَادًخ ٣ُ

خ خَز٤ِشًح ًٔ َٕ ػ٤َِِ خ ًَ  

Eğer karı-kocanın aralarının açılmasından korkarsanız, erkeğin ailesinden bir 

hakem ve kadının ailesinden bir hakem gönderin. Bunlar barıĢtırmak isterlerse Allah 

aralarını bulur; Ģüphesiz Allah her Ģeyi bilen, her Ģeyden haberdar olandır. 

Ayrıca Kur‟ân insanlar arasında hükmetme olgusuyla da hakemlik müessesine 

zımmî bir iĢarette bulunmakta ve hakem konumundakilere adâletle hükmetme 

sorumluluğunu hatırlatarak irĢad etmektedir.
475

 

Kur‟ân, Müslümanlara Câhiliye dönemindeki hakemlerin hevâ ve heveslerine 

göre karar verdiklerini belirtir. Bu yüzden de mü‟minlerin  Allah ve Rasûlünün 

hakemliğine müracaat etmelerini ve onların verdikleri kararlar karĢısında da 

kalplerinde herhangi bir sıkıntı ve tereddüt taĢımamaları gerektiğini vurgular. 

ٌِظَ  ُْ ُْ ح َٖ آط٤َْ٘خَُٛ حَُّز٣ِ َٝ لًا  لظََّ ُٓ ٌِظخَدَ  ُْ ُْ ح ٌُ ٍَ ا٤َُِْ ْٗضَ َٞ حَُّز١ِ أَ ُٛ َٝ خ  ًٔ ٌَ ٢ دَ ِـ ِ أرَْظَ ٤ْشَ اللَّّ َـ ْٖ أكََ ِٓ اٍ  ٘ضََّ ُٓ  ُ َٕ أََّٗٚ ٞ ُٔ خدَ ٣ؼََِْ

ُْذَنِّ كلََا  َٖ  سَرِّيَ رخِ ظش٣َِ ْٔ ُٔ ُْ َٖ ح ِٓ  َّٖ َٗٞ ٌُ طَ  

(De ki): Allah'dan baĢka bir hakem mi arayacağım? Halbuki size Kitab'ı açık 

olarak indiren O'dur. Kendilerine kitap verdiğimiz kimseler, Kur'an'ın gerçekten 

Rabbin tarafından indirilmiĢ olduğunu bilirler. Sakın Ģüpheye düĢenlerden olma! 

( En‟âm 6/114) 
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خ أسَْعَِْ  َٓ َٝ َ لَشُٝح اللَّّ ْـ ْْ جَخءُٝىَ كخَعْظَ ْٗلغَُُٜ ٞح أَ ُٔ ْْ ارِْ ظََِ ُ ْٞ أََّٜٗ َُ َٝ  ِ ِٕ اللَّّ ٍٍ الِاَّ ٤ُِطَُخعَ رِبرِْ ْٖ سَعُٞ ِٓ ُْ ٘خَ  لشََ َُُٜ ْـ حعْظَ َٝ  

خ ) ًٔ حرخً سَد٤ِ َّٞ َ طَ جَذُٝح اللَّّ َٞ َُ ٍُ عُٞ ٞىَ كِ 64حُشَّ ُٔ ٌِّ َٕ دَظ٠َّ ٣ذَُ ُٞ٘ ِٓ سَرِّيَ لَا ٣ئُْ َٝ ْْ ( كلََا  ِٜ ْٗلغُِ َّْ لَا ٣َجِذُٝح ك٢ِ أَ ْْ ػُ خ شَجَشَ ر٤ََُْٜ٘ َٔ ٤

خ ) ًٔ ٞح طغ٤َِِْ ُٔ ٣غَُِِّ َٝ خ هؼ٤ََْضَ  َّٔ ِٓ (65دَشَجًخ   

Biz her peygamberi -Allah'ın izniyle- ancak kendisine itâat edilmesi için 

gönderdik. Eğer onlar kendilerine zulmettikleri zaman sana gelseler de 

Allah'tan bağıĢlanmayı dileseler, Resûl de onlar için istiğfar etseydi Allah'ı 

ziyadesiyle affedici, esirgeyici bulurlardı.(64) 

Hayır, Rabbine andolsun ki aralarında çıkan anlaĢmazlık hususunda seni 

hakem kılıp sonra da verdiğin hükümden içlerinde hiçbir sıkıntı duymaksızın 

(onu) tam manasıyla kabullenmedikçe iman etmiĢ olmazlar.(65) ( Nisa 4/ 64-65) 

Kur‟ân-ı Kerim‟de Yahudilerin hakemlikle ilgili tavırları da eleĢtirilmiĢ, 

ellerinde kitapları olan Tevrat‟ı hakem kılmaları emredilmiĢtir. Tevrat‟a rağmen 

Hz. Peygamber‟i hakem kılmak isterlerse, bu konu da da Hz. Peygamber 

muhayyer bırakılmıĢtır. Sonuç itibariyle de bir hakem kabul ettikleri Hz. 

Peygamber‟in kararlarını kabul etmeyip itâat etmemeleri de eleĢtirilmiĢtir. 

ْْ ر٤َْ  ٌُ ْٕ جَخءُٝىَ كخَدْ ِ ذْضِ كبَ َٕ ُِِغُّ خُُٞ ًَّ زِدِ أَ ٌَ ِْ ُِ َٕ خػُٞ َّٔ ْٖ عَ ْْ كََِ ُْٜ٘ ْٕ طؼُْشِعْ ػَ اِ َٝ  ْْ ُْٜ٘ ْٝ أػَْشِعْ ػَ ْْ أَ َُٜ٘

( َٖ وْغِط٤ِ ُٔ ُْ َ ٣ذُِذُّ ح َّٕ اللَّّ ُْوغِْؾِ اِ ْْ رخِ ْْ ر٤ََُْٜ٘ ٌُ ضَ كخَدْ ْٔ ٌَ ْٕ دَ اِ َٝ ٝىَ ش٤َْجخً  ُْ ٣42ؼَُشُّ ْ٘ذَُٛ ػِ َٝ ٞٗيََ  ُٔ ٌِّ ٤ْقَ ٣ذَُ ًَ َٝ  )

 َٞ َّْ ٣ظََ ِ ػُ ُْ اللَّّ ٌْ سَحسُ ك٤ِٜخَ دُ ْٞ َٖ )حُظَّ ٤ِ٘ ِٓ ئْ ُٔ ُْ خ أُُٝجَيَِ رخِ َٓ َٝ ْٖ رؼَْذِ رَُيَِ  ِٓ  َٕ ْٞ َُّ43)  

Hep yalana kulak verir, durmadan haram yerler. Sana gelirlerse, ister 

aralarında hüküm ver, ister onlardan yüz çevir. Eğer onlardan yüz çevirirsen 

sana hiçbir zarar veremezler. Ve eğer hüküm verirsen, aralarında adâletle 

hükmet. Allah âdil olanları sever.( 42) 

Ġçinde Allah'ın hükmü bulunan Tevrat yanlarında olduğu halde nasıl seni 

hakem kılıyorlar da sonra, bunun arkasından yüz çevirip gidiyorlar? Onlar 

inanmıĢ kimseler değildir.( 43) (Nisa 4/ 64-65) 

3.1.6.3. Câhiliye‟de Adâlet Ahdi: Hilfu‟l-Fudûl 

Hilf kelimesi sözlükte “yemin ve sözleĢme” anlamlarına gelir.
476

 Bu kavram 

daha çok Câhiliye döneminde kabîleler arası yapılan ittifakları ifade etmek amacıyla 

kullanılmıĢtır. Aralarında biteviye savaĢların sürdüğü Câhiliye kabîleleri için hilf 
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ciddi bir savunma tedbiri olarak görülürdü. Her kabîle halifi olan sair kabîleler için 

herhalükarda savaĢmayı taahhüd etmiĢ bulunuyordu. Bu sebeple de hak, adâlet, 

zâlimlik ve mazlumluk gibi değerleri dikkate almaksızın müttefikleri için 

savaĢırlardı. Bu duruma istinaden Hz. Peygamber “Ġslam‘dan sonra hilf yoktur” 

buyurmuĢtur.
477

 

Hilfü‟l-Fudûl sözleĢmesi ise bahsedilen hilf sözleĢmelerinden mahiyeti 

itibariyle farklılık arzeder. Kabîleler arası yapılmıĢ olması bir Ģeklî benzerlik unsuru 

olsa da, sözleĢmenin mahiyetindeki farklılıklar tebârüz etmektedir.  

Câhiliye toplumunda ilk defa bir kısım kabîleler -ki bu hilfin baĢlangıcı 

Cürhümlülere kadar uzanmaktadır-, asabiyet anlayıĢını bir tarafa bırakarak; 

Mekke‟de kimseye zulmedilmemesine ve mazlum durumuna düĢen kimsenin hakkı 

alınıncaya kadar zalimle mücadele etme konusunda ittifaka ulaĢmıĢlardı. Mekke‟de 

ahdedilen bu antlaĢmaya Hilfü‟l- Mutayyibîn ismi verilen müttefikler katılmıĢlardı. 

Bu kabîleler ise Ģunlardır: Benî HâĢim, Benî Abdülmuttalib, Esed b. Abdüluzza, 

Zühre b. Kilâb, Teym b. Mürre. Hz. Peygamber‟in yirmili yaĢlardayken iĢtirak ettiği 

hilful‟l- fudûl takriben m. 590 yılında Mekke‟nin eĢrafından  Abdullah b. Cüd‟ân‟ın 

evinde akdedildi.
478

 Muhammed Hamîdullah‟ın Suheylî‟den naklettiği rivâyete göre 

Hilfü‟l- Fudûl ahdinin metni Ģu Ģekildeydi: 

Allah‘a yemin ederiz ki, zulme uğrayanın yanında ve zâlim ona gaspettiği 

hakkını iâde edene kadar hepimiz bir tek el gibi olacağız;  bu birlik, denizin bir kıl 

(yün) parçasını öğütüp yok edebileceği zamana kadar ve Hîrâ ve Sebîr dağları 

yeryüzünde dikili durduğu müddetçe ve zulme uğrayanın mâlî durumunun tam bir 

eĢitliğiyle birlikte devam edip gidecektir.
479

 

Bu adâlet sözleĢmesinin Câhiliye toplumunda bir kısım vesilelerle hatırlandığı 

ve icraya konulduğu görülmektedir. Hasam kabîlesine mensup bir Yemenli‟nin Hac 

maksadıyla Mekke‟ye geldiğinde yanındaki kız çocuğunu zorla elinden alan Nubeyh 

b. el- Haccâc‟ın zulmünün Hilfü‟l- Fudûl‟a mensup kimselerce engellenmesi bu 

örneklerden biridir.
480

 Aynı Ģekilde Sumâle kabîlesine mensup bir zâtın malını satın 
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alan ancak bedelini ödemeyen Ubey b. Halef‟e karĢı da bu ahdin mensupları devreye 

girmiĢtir.
481

  

Câhiliye toplumunda adâleti ikâme etmek üzere kurulmuĢ olan bu müesseseyi 

Hz. Peygamber Risâletten sonra da yâd etmekte ve “Bugün dahi çağrılsam icâbet 

ederim” diyerek bundan sitâyiĢle bahsetmektedir.
482

 

3.1.6.4. Câhiliye‟de Zulme Maruz Kalanlar ve Kur‟ân 

Câhiliye toplumunu Ģekillendiren düĢünce yapısının ve müesses ekonomik, 

siyâsî ve sosyal sistemin toplumdaki bazı insanları daha fazla gadre uğrattığı ve 

onlara zulmettiği görülmektedir. Bunlar köleler ve kadınlardır. 

Köleler 

 Kölelik olgusu Ġslam‟ın zuhur ettiği döneme kadar tüm toplumlarda görülen 

bir durumdur. Örneğin Roma hukukunda temel belirleyici kriter vatandaĢlık 

olgusudur. Yani insanlar vatandaĢlar ve vatandaĢ olmayanlar diye ikiye ayrılır. 

Kanunlar vatandaĢların hakkını gözetir. VatandaĢ olmayanların ise hiç bir hakkı 

yoktur. Kölelerin durumu ise çok daha vahimdir. Aristo‟nun da savunduğu aynı 

sosyal tabakadakilerin eĢitliği ilkesine göre. köleler ile efendiler aynı kanunlara göre 

yargılanamazlar. Çünkü köleler ve efendiler eĢit değildir; bu nedenle ikisinin adâleti 

ayrı olmalıdır. 

Benzer durum, hukukunu ilahi emirlere dayandırdığını iddia eden Yahudilerde 

de söz konusudur. Onların inançlarına göre bir Yahudiler vardır, bir de Yahudi 

olmayanlar. Bu sistemde kanuna temel teĢkil eden zümre için belirlenen haklar ve 

hürriyetler, baĢkaları için yoktur. Bir anlamda Yahudi olmayanlar için uygun görülen 

statü köleliktir. Bu aristokratik imtiyazlı adâlet algısı Kur‟an‟da Ģu ifadeyle 

eleĢtirilmiĢtir: 

 “…Bunun sebebi de onların: ‗Ümmîlere bizim aleyhimize bir yol (bize bir 

sorumluluk) yoktur.‘demeleridir…” ( Âli Ġmrân 3/75) 

Câhiliye toplumunda insanların dört tabakaya ayrıldıkları görülmektedir: 

Efendiler (sâdât), orta tabaka (seveka), âzatlı köleler (mevaliye ıtk), köleler (abd, 

rakîk). Bu tabakalar arasındaki hukûkî münâsebet de eĢitsizliğe dayanmaktaydı. 
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ġayet öldürülen kimse efendilerden ise onun diyeti, orta tabakanın birkaç katı olarak 

belirlenirdi, buna da tekâyül fi‟d- dimâ (kanlarda ölçüt) adını verirlerdi. Efendinin 

kanı orta tabakanın iki, beĢ veya on katı olarak belirlenirdi. Hz. Peygamber : 

“Müslümanların kanları birbirine eĢittir.”
483

 Ġfadesiyle bu uygulamaya son verdi. 

Ancak Câhiliye anlayıĢını hâlâ içinden atamayan KebĢe binti Ma‟dikerb kardeĢi için 

yazdığı mersiye‟de tekâyül uygulamasının kaldırılmasına tarizde bulunmaktadır:  

Cebir tarafından öldürülürse dönüĢsüz bir kul 

Ne yazık bu kanda yoktur artık tekâyul 

Âzatlı köleler ise asla efendilik mertebesine yükselemezler ve maktülleri için 

de diyet talep edemezlerdi.
484

 Ayrıca Araplar arasında köle âzâdı uygulaması sadece 

Arap olan köleler için düĢünülebilirdi.
485

 

Câhiliye toplumunda adâlet açısından incelenmesi gereken en dikkat çekici 

sosyal tabaka kölelerdir. Köleler toplumun en alt tabakası olarak kabul edilirdi. 

Kölelikle ilgili bu algı o dönemdeki birçok toplum için geçerliydi. Misâlen Roma 

hukukunda Ius Gentium‟a göre kölelerin hiçbir değeri yoktu ve baĢlangıçta azat 

edilmeleri bile yasaktı. Saint Thomas Aquino‟ya göre ise kölelik Hz. Âdem‟in ilk 

günahının kaçınılmaz sonucudur.
486

 

Arapça‟da erkek köleler için abd, rakîk, memlûk, kınn, gulâm, vasîf, milkü‘l- 

yemîn gibi kelimeler kullanırken kadın köleler için ise memlûke, vasîfe, câriye, eme, 

gurre gibi kelimeler kullanılıyordu. Köleliğe kaynaklık eden birçok durum 

sözkonusuydu. Bunlardan ilki savaĢlarda ele geçirilen esirlerin köleleĢtirilmesiydi. 

Aynı zamanda komĢu kabîlelerden kaçırılan kiĢiler de köle statüsüne dahil edilirdi. 

Yine geçim sıkıntısı çeken ebeveynlerin çocuklarını köle olarak satma durumlarına 

da rastlanılırdı. Borçlarını ödeyemeyen kimseler de alacaklılarının kölesi olmak gibi 

bir hâli de yaĢayabilirdi. Ayrıca bazı bölgelerde suç iĢleyen kimselerde köle 

zümresine ilhâk edilirdi.
487

 

Câhiliye toplumunda köleler efendilerinin malı gibi görülür; alınır, satılır, hibe 

edilir ve bir eĢya gibi kıymet takdir edilen bir alıĢveriĢ metâ‟ı olarak pazarlarda boy 

                                                           
483

 Ebû Dâvût, Diyât 21. 
484

 Ġbn ÂĢûr Muhammed Tahir, Ġslam Ġnsan ve Toplum Felsefesi, trc. Vecdi Akyüz, Rağbet yay. 

Ġstanbul 2000, s. 193. 
485

 Adnan Demircan, Câhiliye Arapları, Beyan yay., Ġstanbul 2015, s. 55. 
486

 M. Âkif Aydın, “ Köle”, DĠA, XXVI/ 237. 
487

 M. Âkif Aydın, “ Köle”, DĠA, XXVI/ 237. 



128 
 

  

gösterirlerdi. Malları olamayan, mülkiyet hakkı bulunmayan dolayısıyla da mirastan 

hakları da bulunmayan kimselerdi. Kadın köleler ise sahiplerinin her türlü taleplerine 

cevap vermek zorunda olan ve gerektiğinde zina marifetiyle de gelir getiren bir tür 

fuhuĢ malzemesiydiler.
488

 

Bu tür temel insânî haklardan mahrum olan insanlara diğer hür insanlar gibi 

hukuken eĢit muamelede bulunlmalarını beklemek de mümkün değildir. Cinayet 

vâkıalarında hem alacakları hem de verecekleri diyetlerde onların köle statüsü hep 

gözönünde bulundurulmuĢtur. Hatta efendileri tarafından öldürülen köleler için 

herhangi bir kısas ya da diyet gündeme getirilmez, bu tür bir cinayet efendinin 

kölesine karĢı tabii bir hakkı olarak mütâlaa edilirdi.
489

 

Kur‟ân ve Kölelik 

Kur‟ân‟da kölelerle ilgili münasebet ve hukuku ifade etmek amacıyla Ģu 

kelimeler kullanılmaktadır: Abd, rakabe, rikâb, eme, imâ, milki yemîn ( meleket 

yemînüke-eymânüküm …) 

Bunlardan abd  kelimesi ilk olarak Bakara sûresi 2/178. âyette bir hukukî ceza 

olarak kısas âyetinde kölelerin durumundan bahseder:  

حلُْْ  َٝ ُْؼَزْذِ  حُؼَْزْذُ رخِ َٝ ُْذُشِّ  ُْذُشُّ رخِ ُْوظ٠ََِْ ح ُْوظَِخصُ ك٢ِ ح ُْ ح ٌُ ظذَِ ػ٤ََِْ ًُ ُ٘ٞح  َٓ َٖ آ خَ حَُّز٣ِ ْٖ ػُل٢َِ َُُٚ ٣خَأ٣َُّٜ َٔ ْٗؼ٠َ كَ ْٗؼ٠َ رخِلُْْ

ِٚ ش٢َْءا كخَطِّزخَ ْٖ أخ٤َِ ِٖ حػْظذََٟ رؼَْذَ رَُيَِ كََِ ِٓ َٔ شا كَ َٔ سَدْ َٝ  ْْ ٌُ ْٖ سَرِّ ِٓ ٍٕ رَُيَِ طخَْل٤ِقا  ِٚ ربِدِْغَخ أدََحءا ا٤َُِْ َٝ ؼْشُٝفِ  َٔ ُْ ُٚ ػَزَحدا عا رخِ

اْ   أ٤َُِ

Ey iman edenler! Öldürülenler hakkında size kısas farz kılındı. Hüre hür, 

köleye köle, kadına kadın (öldürülür). Ancak her kimin cezası, kardeĢi (öldürülenin 

velisi) tarafından bir miktar bağıĢlanırsa artık (taraflar) hakkaniyete uymalı ve 

(öldüren) ona (gereken diyeti) güzellikle ödemelidir. Bu söylenenler, Rabbinizden bir 

hafifletme ve rahmettir. Her kim bundan sonra haddi aĢarsa muhakkak onun için 

elem verici bir azap vardır. 

Abd kelimesinin geçtiği diğer bir âyet olan Bakara 2/221‟de ise evlilik 

mevzuunda bekar mü‟minlerin, müĢrik kadınlarla evlenmek yerine mü‟mine 

kölelerle evlenmelerini emreder. Böyle bir emrin Câhiliye toplumu için ne denli  

büyük bir inkılab olduğunu belirtmekte fayda vardır. Kendi kabîlesi dıĢındaki 
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insanları bile hakir gören asabiyetle meĢbu bir zihne kölelerle evlilik gibi bir Ģıkkın 

sunulması Kur‟ân‟ın ıslah ufkunun büyüklüğünün farkedilmesi açısından manidardır. 

Nahl sûresi 16/75. âyette ise abd kelimesi  kölenin sahibinin izni olmadan hiç 

bir Ģey yapamaması durumuna atıfta bulunularak, müĢrikleri her Ģeyin sahibi ve 

efendisi olan Allah dururken, hiçbir Ģeye gücü yetmeyen putlara tapma konusundaki 

yanlıĢ inançlarını tenkit amacıyla kullanılır. 

 

ْْ سِصْ  ِيُِ َُُٜ ْٔ خ لَا ٣َ َٓ  ِ ِٕ اللَّّ ْٖ دُٝ ِٓ  َٕ ٣ؼَْزذُُٝ َٝ( َٕ لَا ٣غَْظط٤َِؼُٞ َٝ حلْْسَْعِ ش٤َْجخً  َٝ حصِ  َٝ خ َٔ َٖ حُغَّ ِٓ ( كلََا 73هخً 

( َٕ ٞ ُٔ ْْ لَا طؼََِْ ْٗظُ أَ َٝ  ُْ َ ٣ؼََِْ َّٕ اللَّّ ٍَ اِ ؼخَ ْٓ ِ حلَْْ ْٖ 74طؼَْشِرُٞح لِلََّّ َٓ َٝ خ لَا ٣وَْذِسُ ػ٠ََِ ش٢َْءٍ  ًً ُِٞ ْٔ َٓ ؼلًَا ػَزْذًح  َٓ  ُ ( ػَشَدَ اللَّّ

َّ٘خ  ِٓ َٕ سَصَهْ٘خَُٙ  ٞ ُٔ ْْ لَا ٣ؼََِْ ؼشَُُٛ ًْ َْ أَ ِ رَ ذُ لِلََّّ ْٔ ُْذَ َٕ ح ٝ ُٞ َْ ٣غَْظَ ْٜشًح َٛ جَ َٝ ح  ُْ٘ٚ عِشًّ ِٓ ْ٘لنُِ  ُ٣ َٞ ُ 75)سِصْهخً دَغَ٘خً كَُٜ ػَشَدَ اللَّّ َٝ  )

 َٞ خ ٣ُ َٔ لَاُٙ أ٣ََْ٘ ْٞ َٓ ٌَّ ػ٠ََِ  ًَ  َٞ ُٛ َٝ ُْ لَا ٣وَْذِسُ ػ٠ََِ ش٢َْءٍ  ٌَ خ أرَْ َٔ ِٖ أدََذُُٛ ؼلًَا سَج٤َُِْ َٓ ْٖ َٓ َٝ  َٞ ُٛ ١ِٞ َْ ٣غَْظَ ُْٜٚ لَا ٣ؤَصِْ رخ٤َِْشٍ َٛ جِّ

( ٍْ غْظو٤َِ ُٓ َٞ ػ٠ََِ طِشَحؽٍ  ُٛ َٝ  ٍِ ُْؼَذْ شُ رخِ ُٓ (٣76ؤَْ  

“73. (MüĢrikler) Allah'ı bırakıp da kendilerine göklerde ve yerde olan 

rızıktan hiçbir Ģey veremeyen ve buna asla güçleri yetmeyen Ģeylere (putlara) 

tapıyorlar.74. Allah için emsal göstermeyin. Çünkü Allah bilir, siz ise 

bilmezsiniz.75. Allah, hiçbir Ģeye gücü yetmeyen, baĢkasının malı olmuĢ bir 

köle ile katımızdan kendisine verdiğimiz güzel rızıktan gizli ve açık olarak 

harcayan (hür) bir kimseyi misal verir. Bunlar hiç eĢit olurlar mı? Doğrusu 

hamd Allah'a mahsustur. Fakat onların çoğu (bunu) bilmezler. 76. Allah, Ģu iki 

kiĢiyi de misal verir: Onlardan biri dilsizdir, hiçbir Ģey beceremez ve 

efendisinin üstüne bir yüktür. Onu nereye gönderse bir hayır getiremez. ġimdi, 

bu adamla, doğru yolda yürüyerek adâleti emreden kimse eĢit olur mu?” 

Abd kelimesinin mazi fiil formunda kullanıldığı ġûrâ sûresi 26/22. âyette 

صػَزَّذْ   abbette kelimesi istimal edilmiĢtir. Bu kelime âyette köleleĢtirme 

anlamında kullanılmakta; Hz. Musa‟nın dilinden Firavun‟un Ġsrailoğulları‟na 

uyguladığı köleleĢtirme politikası eleĢtirilmektedir. 

 ََ ْٕ ػَزَّذْصَ ر٢َِ٘ اعِْشَحث٤ِ ُّٜ٘خَ ػ٢َََِّ أَ ُٔ شا طَ َٔ ِْيَ ٗؼِْ طِ َٝ  

O nimet diye baĢıma kaktığın ise, (aslında) Ġsrailoğullarını kendine kul 

köle etmendir. 

Kur‟ân‟da köle anlamında kullanılan kelimelerinden bir diğeri de َسَهزَش 

(Nisa 4/92, Mâide 5/89, Mücâdele 58/3) kelimesidir, bu kelime سِهخَد    Ģeklinde 

(Bakara 2/177, Tevbe 9/60) çoğul formuyla da kullanılmıĢtır. Kelime sözlükte 
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boyun anlamına gelmektedir, ancak kelime mecâzî bir ifadeyle كيَُّ  ve  طذَْش٣ِشُ سَهزَشَ

  .Ģeklinde kölenin âzâd edilmesi anlamında kullanılmaktadır سَهزَشَ

ش َٓ  kelimesi tekil olarak Kur‟ân‟da kadın köle anlamında (Bakara 2/221) أَ

ve çoğul formuyla ٌِْخث َٓ  Ģeklinde geçmektedir. Ġslam toplumunun (Nur 24/32) حِ

teĢekkülünde önemli bir husus olan müĢrik kadınlarla evlenmenin haram 

kılınması sadedinde, Câhiliye itikadının temel unsuru olan asabiyet anlayıĢına 

aykırı olarak Müslüman kadın kölelerle evlenmeleri emredilmektedir. 

لَا طُْ٘  َٝ  ْْ ٌُ ْٞ أػَْجَزظَْ َُ َٝ شٍ  ًَ شْشِ ُٓ  ْٖ ِٓ ٘شَا خ٤َْشا  ِٓ ئْ ُٓ شا  َٓ لََْ َٝ  َّٖ ِٓ خصِ دَظ٠َّ ٣ئُْ ًَ شْشِ ُٔ ُْ ٌِذُٞح ح ْ٘ لَا طَ ٌِذُٞح َٝ

 ٌُ ْٞ أػَْجَزَ َُ َٝ شْشِىٍ  ُٓ  ْٖ ِٓ اٖ خ٤َْشا  ِٓ ئْ ُٓ ُؼََزْذا  َٝ ُ٘ٞح  ِٓ َٖ دَظ٠َّ ٣ئُْ ٤ًِ شْشِ ُٔ ُْ ُ ٣ذَْػُٞ ا٠َُِ ح اللَّّ َٝ َٕ ا٠َُِ حَُّ٘خسِ  ْْ أُُٝجَيَِ ٣ذَْػُٞ

 َٕ شُٝ ًَّ ْْ ٣ظَزََ ُ ِٚ َُِِّ٘خطِ ُؼَََِّٜ ُٖ آ٣خَطِ ٣ز٤َُِّ َٝ  ِٚ لشَِسِ ربِرِِْٗ ْـ َٔ ُْ ح َٝ ُْجََّ٘شِ   ح

Ġman etmedikçe putperest kadınlarla evlenmeyin. Beğenseniz bile, putperest bir 

kadından, imanlı bir câriye kesinlikle daha iyidir. Ġman etmedikçe putperest erkekleri 

de (kızlarınızla) evlendirmeyin. Beğenseniz bile, putperest bir kiĢiden inanmıĢ bir 

köle kesinlikle daha iyidir. Onlar (müĢrikler) cehenneme çağırır. Allah ise, izni (ve 

yardımı) ile cennete ve mağfirete çağırır. Allah, düĢünüp anlasınlar diye âyetlerini 

insanlara açıklar. 

Milki yemîn Ģekliyle terimleĢmiĢ ifade, farklı formlarda çeĢitli âyetlerde 

Kur‟ân‟da köleler için kullanılan bir diğer ifadedir. 

Sonuç itibariyle Kur‟ân,  insanları köleleĢtirmeyi kınamakta, lakin toplumsal 

bir realite olarak köleliği kabul etmekte,  ancak mü‟minlerden çeĢitli vesilelerle 

kölelerini özgürleĢtirmeleri (âzâd etmeyi teĢvik, mükâtebe sözleĢmesi Nûr 24/33, 

ibadetlerde keffaret gibi ) istemekte, ayrıca kölelerin bir eĢya olarak görüldüğü 

Câhiliye toplumunda onların âdetlerine aykırı olarak onlarla evlenmeyi tavsiye 

etmektedir. 

Kadınlar 

Câhiliye toplumunun tavsifi sırasında dikkat çekilen durumlardan birisi de 

kadınların Câhiliye toplumundaki konumudur. Bu konumun bir sonucu olarak 

Câhiliye döneminde kadınlara yapılan uygulamaların adâlet duygusunu ciddî 

anlamda zedelediği görülmektedir. 

Câhiliye toplumunda kız olarak dünyaya gelmek bir suçmuĢ gibi telakki edilir, 

doğuran anne için nakîsa ve çocuk sahibi olan baba için ise bir utanç vesilesi olarak 
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telakki edilirdi. Kur‟ân onların bu hâlini Nahl sûresinde (57-59)  canlı bir Ģekilde 

tavsif ederek, düĢünce yapılarını ve algılarını Ģiddetle eleĢtirmektedir: 

ُْزَ  ِ ح َٕ لِلََّّ ٣جَْؼَُِٞ َٝ( َٕ خ ٣شَْظَُٜٞ َٓ  ْْ َُُٜ َٝ اْ (57٘خَصِ عُزْذَخَُٗٚ  ظ٤ِ ًَ  َٞ ُٛ َٝ ح  دًّ َٞ غْ ُٓ جُُْٜٚ  َٝ  ََّ ْٗؼ٠َ ظَ ْْ رخِلُْْ شَ أدََذُُٛ ارَِح رشُِّ َٝ

(58 َٓ ُٚ ك٢ِ حُظُّشَحدِ ألََا عَخءَ  ّْ ٣ذَُعُّ ٍٕ أَ ُٚ ػ٠ََِ ُٛٞ ٌُ غِ ْٔ ِٚ أ٣َُ شَ رِ خ رشُِّ َٓ ْٖ عُٞءِ  ِٓ  ِّ ْٞ ُْوَ َٖ ح ِٓ حسَٟ  َٞ َٕ )( ٣ظََ ٞ ُٔ ٌُ (59خ ٣ذَْ  

“57. Onlar, kızların Allah'a ait olduğunu iddia ediyorlar. HâĢâ! Allah bundan 

münezzehtir. Beğendikleri de (erkek çocuklar) kendilerinin oluyor. 

58. Onlardan birine kız müjdelendiği zaman öfkelenmiĢ olarak yüzü kapkara 

kesilir. 

59. Kendisine verilen müjdenin kötülüğünden dolayı kavminden gizlenir. 

Onu, aĢağılık duygusu içinde yanında mı tutsun, yoksa toprağa mı gömsün! 

Bakın ki, verdikleri hüküm ne kadar kötüdür!” 

KureyĢ kabîlesinde pek yaygın olmasada özellikle bâdiyede yaĢayan bazı 

kabîlelerde kız çocuklarının çeĢitli Ģekillerde öldürüldükleri görülmektedir.
490

 Kur‟ân 

Ġsrâ sûresinde (17/ 30-31) rızık endiĢesiyle yapıldığı iddia edilen bu uygulamayı Ģu 

ifadelerle tenkit etmektedir.  

َّٕ سَرَّيَ  ٣وَْ  اِ َٝ ْٖ ٣شََخءُ  َٔ صْمَ ُِ ِٙ خَز٤ِشًح رظ٤َِشًح )٣زَْغُؾُ حُشِّ َٕ رؼِِزخَدِ خ ًَ  ُ لَامٍ 33ذِسُ اَِّٗٚ ْٓ ْْ خَش٤ْشََ اِ ًُ لَادَ ْٝ لَا طوَْظُُِٞح أَ َٝ  )

ز٤ِشًح ) ًَ َٕ خِطْجخً  خ ًَ  ْْ َّٕ هظََُِْٜ ْْ اِ ًُ ا٣َِّخ َٝ  ْْ ُٖ ٗشَْصُهُُٜ (31ٗذَْ  

“  30. Rabbin rızkı dilediğine bol verir, dilediğine daraltır. ġüphesiz ki O, 

kullarından haberdardır, (onları) çok iyi görür. 

31. Geçim endiĢesi ile çocuklarınızın canına kıymayın. Biz, onların da sizin de 

rızkınızı veririz. Onları öldürmek gerçekten büyük bir suçtur.” 

Câhiliye toplumunda kadınların maruz kaldığı durumlardan biri de mirastan 

pay alamamalarıydı. Kadınlar kocalarının ve babalarının mirasından mahrum 

bırakılırdı. Ayrıca eĢi vefat eden kadın, üvey evladı tarafından rızasına bakılmaksızın 

bir eĢya gibitemellük edilirdi. 

Genel anlamda kadınlar bu ahvâli yaĢamakta ise de özellikle zengin kadınların 

Hz. Hatice örneğinde olduğu gibi toplumsal hayatta yer alarak ticaret yaptıkları ve 

ciddî sermaye sahibi oldukları da görülmektedir. 
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 Annenin çocuğunu bir çukurun kenarında doğurarak kız çocuğu olduğunu farkedince onu hemen o 

çukura gömmesi,  kız çocuğunun bir kuyuya atılması, bir uçurumdan aĢağı itilmesi, babanın kızını 

çölde kumların içine gömmesi gibi denâetler bu cinayetin keyfiyetini açıklamaktadır. Mehmet Ali 

Kapar, “Mev‟ûde”, DĠA, XXVIIII/ 491-492. 
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Adl Câhiliye Araplarının bir âdetidir. Bir adamın bir yakını öldüğünde, kalan 

karısının ve çadırının üstüne elbisesini atıp "kendisine varis olduğum gibi karısına da 

varis olacağım" derdi. Böyle dediği için o kadın hakkında herkesten fazla söz sahibi 

olurdu. Dilerse onunla yeni bir mehir vermeden evlenir, dilerse bir baĢkasıyla 

evlendirir, mehirini alır kadına hiçbir Ģey vermeyebilirdi. Ġsterse ölen kocasından 

alacağı olan mehirden vazgeçirmek için "adl" yapar, yani hem kendisi onunla 

evlenmez hem de baĢkasıyla da evlenmesine izin vermezdi. Kadın kocası öldükten 

hemen sonra üzerine aba atılmadan akrabalarının yanına gidebilirse kendine sahip 

olabilirdi. Kadınlar her Ģart ve durumda mağdur edilirlerdi. ĠĢte Kur'ân bu geleneğin 

yanlıĢlığını ve helal olmadığını ortaya koymuĢtur.
491

 

 Kur‟ân ve Kadınlar 

Kadının Câhiliye toplumunda maruz kaldığı zulüm ve tezyif edici tavırlar 

karĢısında acaba Kur‟ân nasıl bir mesaj vermektedir? Nasıl bir portre çıkmaktadır 

karĢımıza? 

Kur‟ân bir ilke olarak mü‟min kadın ve erkeklerin birbirlerinin dostu 

olduklarını belirtir. Ġyi ve güzel iĢlerde bulunacaklarını ve dolayısıyla da Allah‟ın 

rahmetine nail olacaklarını bildirir. Bu aynı zamanda Câhiliye telakkisiyle eksik ve 

noksan kabul edilen, hukûkî bir varlığı olmayan kadına, mü‟min erkeğin dostu 

olmakla kullukta ki eĢit payesi hatırlatılmaktadır. Tevbe sûresi 71. Âyette bu durum 

Ģöyle beyan edilmektedir. 

 ُ٣ َٝ شِ  ٌَ ْ٘ ُٔ ُْ ِٖ ح َٕ ػَ ْٞ َْٜ٘ َ٣ َٝ ؼْشُٝفِ  َٔ ُْ َٕ رخِ شُٝ ُٓ ٤ُِخَءُ رؼَْغٍ ٣َؤْ ْٝ ْْ أَ ٘خَصُ رؼَْؼُُٜ ِٓ ئْ ُٔ ُْ ح َٝ  َٕ ُٞ٘ ِٓ ئْ ُٔ ُْ ح لَاسَ َٝ َٕ حُظَّ ٞ ُٔ و٤ِ

 َ َٕ اللَّّ ٣ط٤ُِؼُٞ َٝ خسَ  ًَ َٕ حُضَّ ٣ئُْطُٞ اْ َٝ ٤ٌِ َ ػَض٣ِضا دَ َّٕ اللَّّ ُ اِ ُْ اللَّّ ُٜ ُٔ سَعَُُُٞٚ أُُٝجَيَِ ع٤َشَْدَ َٝ  

“Mümin erkeklerle mümin kadınlar da birbirlerinin velileridir. Onlar iyiliği 

emreder, kötülükten alıkorlar, namazı dosdoğru kılarlar, zekâtı verirler, Allah ve 

Resûlüne itâat ederler. ĠĢte onlara Allah rahmet edecektir. ġüphesiz Allah azîzdir, 

hikmet sahibidir.” ( Tevbe 9/71) 

Hukûkî bir statüsü olmayan kadına mahkemelerde Ģahitlik, mirasta hak sahibi 

olma, evlilikte rızası aranma, evliliğin dörtle sınırlandırılması gibi Câhiliye 

toplumunda olmayan haklar sağlanmıĢtır. Bu tür haklar Câhiliye toplumu 

                                                           
491

 Mehmet YaĢar Soyalan, Elmalılı Tefsirinde Kur‘ânî Terimler ve Deyimler, Ağaç Yay., s.44. 

 



133 
 

  

düĢünüldüğünde ciddi bir ıslah hamlesi sayılır. Çünkü Câhiliye toplumunda kadın bu 

tür haklardan tamamen mahrumdu. 

Allah katında  eĢit bir hesaba muhatap olacak olan kadın ve erkek dünyada 

yaĢarken de kulluk sorumlulukları ve muhatap olduğu hukûkî mükellefiyetler 

mevzuunda da eĢit bir konumdadırlar. 

ْٖ رؼَْغٍ كخََُّ  ِٓ  ْْ ٌُ ْٗؼ٠َ رؼَْؼُ ْٝ أُ شٍ أَ ًَ ْٖ رَ ِٓ  ْْ ٌُ ْ٘ ِٓ  ٍَ ِٓ ََ ػَخ َٔ ْْ أ٢َِّٗ لَا أػ٤ُِغُ ػَ ُ ْْ سَرُّٜ َٖ ٛخَجَ كخَعْظجََخدَ َُُٜ شُٝح ز٣ِ

لَْدُْخِ  َٝ  ْْ ِٜ ْْ ع٤َِّجخَطِ ُْٜ٘ َّٕ ػَ لِّشَ ًَ هظُُِِٞح لَُْ َٝ هخَطَُِٞح  َٝ أُٝرُٝح ك٢ِ عَز٢ِِ٤ِ  َٝ  ْْ ِٛ ْٖ د٣ِخَسِ ِٓ أخُْشِجُٞح  ْٖ طذَْظِٜخَ َٝ ِٓ ْْ جََّ٘خصٍ طجَْش١ِ  ُ ََِّٜ٘

حدِ  َٞ ُٖ حُؼَّ ْ٘ذَُٙ دُغْ ُ ػِ اللَّّ َٝ  ِ ْ٘ذِ اللَّّ ْٖ ػِ ِٓ حرخً  َٞ ْٜٗخَسُ ػَ  حلَْْ

“ Bunun üzerine Rableri, onların dualarını kabul etti. (Dedi ki:) Ben, erkek 

olsun kadın olsun -ki hep birbirinizdensiniz- içinizden, çalıĢan hiçbir kimsenin 

yaptığını boĢa çıkarmayacağım. Onlar ki, hicret ettiler, yurtlarından çıkarıldılar, 

benim yolumda eziyete uğradılar, çarpıĢtılar ve öldürüldüler; andolsun, ben de 

onların kötülüklerini örteceğim ve onları altlarından ırmaklar akan cennetlere 

koyacağım. Bu mükâfat, Allah tarafındandır. Allah; karĢılığın güzeli O'nun 

katındadır.“ (Âl-i Ġmrân 3/ 195) 

Kur‟ân‟da adâletle ilgili değerlendirilen bir hususta Câhiliye‟de yaygın olan 

erkeklerin çok evliliğinin sınırlandırılması ve mü‟min erkeklerin adâletsizlikten 

korkarak tek evlilikle yetinmesi gerektiği hususudur. Ayrıca Ģayet birden fazla eĢle 

evlenildi ise -zor da olsa- adâleti gerçekleĢtirmeye gayret etmenin gerekliliği de 

vurgulanır. 

 ٌُ حُِ َٞ ْٓ ْْ ا٠َُِ أَ حَُُٜ َٞ ْٓ ُِٞح أَ ًُ لَا طؤَْ َٝ ُْخَز٤ِغَ رخُِط٤َِّّذِ  ُُٞح ح لَا طظَزَذََّ َٝ  ْْ حَُُٜ َٞ ْٓ ٠ أَ َٓ ٤ُْظَخَ آطُٞح ح َٝ ًَ  ُ ز٤ِشًح )ْْ اَِّٗٚ ًَ َٕ دُٞرخً  ( 2خ

سُرَخعَ كَ  َٝ ػلَُاعَ  َٝ ؼ٠َْ٘  َٓ َٖ حُِّ٘غَخءِ  ِٓ  ْْ ٌُ خ ؽَخدَ َُ َٓ ٌِذُٞح  ْٗ ٠ كخَ َٓ ٤ُْظَخَ ْْ ألَاَّ طوُْغِطُٞح ك٢ِ ح ْٕ خِلْظُ اِ حدِذَسً َٝ َٞ ْْ ألَاَّ طؼَْذُُِٞح كَ ْٕ خِلْظُ بِ

ْْ رَُيَِ أد٠ََْٗ ألَاَّ طؼَُُُٞٞ ٌُ خُٗ َٔ ضْ أ٣َْ ٌَ َِ َٓ خ  َٓ  ْٝ (3ح )أَ  

“Yetimlerin mallarını verin. Temizi pis ile değiĢtirmeyin. Yetimlerin mallarını 

kendi mallarınıza katarak yemeyin. ġüphesiz bu, büyük bir günahtır. Eğer yetim 

kızlar hakkında adâleti yerine getirememekten korkarsanız, diğer kadınların size 

helal ve hoĢunuza gidenlerinden, iki üç ve dörde kadar nikahlayın. Eğer aralarında 

adâleti yerine getirememekten korkarsanız o zaman bir kadınla evlenin. Yahut da 

sahip olduğunuz câriyelerle yetinin. Adâletsizlik yapmamanız için en yakın yol 

budur” (Âl-i Ġmrân 3/ 195) 
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 ُٔ ُْ خ ًَ َِ كظَزََسُٝٛخَ  ٤ْ َٔ ُْ ََّ ح ًُ ٤ُِٞح  ِٔ ْْ كلََا طَ ْٞ دَشَطْظُ َُ َٝ َٖ حُِّ٘غَخءِ  ْٕ طؼَْذُُِٞح ر٤َْ ْٖ طغَْظط٤َِؼُٞح أَ َُ ْٕ طظُِْذُِٞح َٝ اِ َٝ ؼََِّوشَِ 

خ ًٔ َٕ ؿَلُٞسًح سَد٤ِ خ ًَ  َ َّٕ اللَّّ ِ طظََّوُٞح كبَ َٝ  

“Ne kadar uğraĢırsanız (uğraĢın) kadınlar arasında âdil olmaya gücünüz 

yetmez. Öyle ise tamamen birine meyledip öbürünü askıda (ne dul, ne evli) gibi 

bırakmayın. Eğer arayı düzeltir ve sakınırsanız muhakkak Allah hataları örten ve 

merhamet edendir” (Nisâ 4/129) 

Modern çağda yaĢanan bir kısım değiĢimler düĢünülerek Kur‟ân‟daki kadınla 

ilgili bazı âyetler ve onların öngördüğü muameleler eleĢtirilmiĢtir. Mirasta kadının 

erkeğe göre mirastan daha az pay alması, bazı hukuki problemlerde Ģahitliğinin  

pekiĢtirilme ihtiyacı, ya da çok evliliğin dörtle sınırlandırılması gibi konular bunların 

baĢında gelmektedir. Bu konulardaki bazı eleĢtirilerin anakronizmle meĢbu olduğu 

görülmektedir. Diğer taraftan Kur‟ân‟ın emrinin kadınların haklarını sınırlamak 

değil, geliĢtirmek amacıyla geldiği ve Câhiliye düĢünüldüğünde ise zihinlerde ve 

sosyal hayatta bir devrim gerçekleĢtirdiği insaf ve vicdan sahibi herkes için kabili 

mümkün bir hakikattir.  

3.1.6.5. Câhiliye‟de Asabiyet- Adâlet ĠliĢkisi 

Asabiyet kelimesi Arapça bir kelime olup, asabe  kökünden türemiĢ bir 

kelimedir. Asabe kelimesi sözlükte, dolamak, sarmak, sararak bağlamak, 

kavuĢturmak anlamlarına gelir. Bir isim olarak ise; sinir, veter, kiriĢ anlamlarını 

kapsar. KiĢinin baba tarafından kan bağı bulunan akrabalarına da asabe ismi verilir, 

bu isimledirmenin  asabesinin onu dıĢarıdaki insanlara karĢı koruyup, kollayıp, sarıp 

sarmaladığı için verildiği söylenebilir. Yine Kur‟ân‟da bu kökten türemiĢ olan usbe 

kelimesi kullanılır. (Yûsuf 12/ 8,14; Nur 24/11; Kasas 28/76) Bu kelime sayıları 

ondan kırka kadar olan insan topluluğu için kullanılır ki, aynı zamanda güç ve 

kuvvetten kinaye bir lafızdır.
492

 

Câhiliye toplumunun yapısını belirleyen temel değer olan asabiyet,
493

adâletin 

önündeki en büyük engel olarak gözükmektedir. KiĢinin kan bağıyla bağlı olduğu 

akraba ve kabîlesini her türlü değerin üstünde görmesi olarak tezâhür eden asabiyet, 
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Câhiliye‟de ki bir çok zulmün de kaynağıydı. Zaten asabiyet nâmına zulmetmek de 

meĢru hatta övünülecek bir davranıĢtı. 

Bu sebeple bir kimse kendi asabeleri tarafından yardıma çağrıldığında herhangi 

bir hak ve adâlet ölçüsüne bakmaksızın onlara yardıma koĢardı. Cündeb b. Anber et- 

Temîmi‟ye atfedilen ve zamanla Câhiliye asabiyetinin meĢhur sloganı haline 

dönüĢen “zâlim de olsa mazlum da olsa kardeĢine yardım et.” cümlesi bu telakkinin 

bir sonucudur. 

Asleb b. Abdullah tarafından dile getirilen Ģu ifade de bu asabiyetin ulaĢtığı 

noktayı göstermesi açısından ilginçtir: “KardeĢim bir topluluğa karĢı haksızlık 

yapınca, ben ona yardım etmeyeceksem, haksızlığa uğrayınca da yardım etmem.”
494

 

Ebû Hilâl  el- Askerî‟in Emsâl‟inde geçen Ģu ifade de bu durumu desteklemektedir:  

“Hakîki kardeĢ seninle beraber hareket eder. Sen zulmedersen o da seninle 

beraber zulmeder.”
495

Bir baĢka Ģiirde ise bu durumun gerekliliği Ģöyle anlatılır:  

ُٓٞس ٝ طشُأدَ ِٚ طؼُؤٟ حلُْ خ  كخَِٕ رِ ًٔ َٕ ظخَُِ خ ًَ  ْٕ َٝ حِ  ٠َُ ْٞ َٔ ُْ ٍِ ح  كلََا طخَْزُ

Zâlim de olsa yakınını yalnız bırakma, çükü iĢler onunla düzelir ya da 

bozulur.
496

 

Bu meyanda kabîlesinden olan kiĢilerin yanlıĢ davranıĢlarını görmezlikten 

gelme ve onun sürekli yanında yer alma da artık bir zarurettir. 

َٓ ػَ  خُ ظلَ َ٘ خ َُ حِّٗ   ٖ ِٛ ِٓ هَ  َِ جخ ُْ وِ ٘خ  ٝ ُٗ ٞ ذِ ط٤َ حلَْ ِّٝ ذُ حُؼَ  شَ لَ خُِ عَ  ٤  

Biz kavmimizin cahilliklerini görmezden geliriz, Bize gururla bakan düĢmanın 

kibrini kırarız. 
497

 

Muâviye b. Mâlik b. Cafer b. Kilâb‟ın inĢâd ettiği Ģu Ģiir de kabîle hukukunun 

mertebesine ve kabîle mensuplarının affıyla yücelmenin gerekliliğine vurgu 

yapmaktadır. 

ْٗزَٜخ ٝٗغَُٞدُ  لشُِ رَ ْـ  ٗؼُْط٢ِ حُؼش٤شس دوٜخ ٝدو٤ٜخ  ك٤ٜخ َٝٗ

AĢîretimizin hakkını veririz ve kusurunu bağıĢlayarak yüceliriz.
498
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3.1.6.6. Asabiyet ve Kur‟ân 

Kavim ve kabîle bağının esas olduğu Câhiliye toplumuna yeni bir değer ve 

inanç dünyası getiren Kur‟ân, sosyal ve siyasal hayatın temel dinamiği olan asabiyet 

duygusunu Ģiddetle eleĢtirerek, iman bağı üzerine kurulmuĢ bir kardeĢlik ve sosyal 

iliĢkiler düzeni önermektedir. 

Ġman edenler ve inkar edenler ayırımı üzerine kurulmuĢ bir münasebet ve 

hukuk Kur‟ân‟ın esasıdır. Burada öne çıkan yeni kavram iman bağı üzerine kurulmuĢ 

kardeĢlik bağıdır. Câhiliye toplumunun akrabalık ve kan bağı üzerine tesis edilmiĢ 

asabiyet düzeni yıkılmaktadır. 

ئْ  ُٔ ُْ خ ح َٔ َٕ اَِّٗ ٞ ُٔ ْْ طشُْدَ ٌُ َ ُؼَََِّ حطَّوُٞح اللَّّ َٝ  ْْ ٌُ ٣ْ َٞ َٖ أخََ سا كؤَطَِْذُِٞح ر٤َْ َٞ َٕ اخِْ ُٞ٘ ِٓ  

Mü‟minler ancak kardeĢtirler. KardeĢleriniz arasını ıslah ediniz ve Allah‟a 

karĢı sorumluluklarınızı ifa ediniz ki rahmete nail olasınız. ( el- Hucurât 49/10) 

Burada kabîle ve akrabalık bağı reddedilmemekte ve kiĢinin yakınlarına karĢı 

daha fazla ülfet duyması makul bulunmakta ve fıtratın gereği olduğu 

vurgulanmaktadır. 

ْْ شُؼُٞرخً  ًُ ِْ٘خَ جَؼَ َٝ ْٗؼ٠َ  أُ َٝ شٍ  ًَ ْٖ رَ ِٓ  ْْ ًُ خَ حَُّ٘خطُ اَِّٗخ خَِوََْ٘خ َ ٣خَأ٣َُّٜ َّٕ اللَّّ ْْ اِ ًُ ِ أطَْوخَ ْ٘ذَ اللَّّ ْْ ػِ ٌُ َٓ شَ ًْ َّٕ أَ ََ ُظِؼََخسَكُٞح اِ هزَخَثِ َٝ

اْ خَز٤ِشا   ػ٤َِِ

 Ey insanlar! Doğrusu biz sizi bir erkekle bir diĢiden yarattık. Ve birbirinizle 

tanıĢmanız için sizi kavimlere ve kabîlelere ayırdık. Muhakkak ki Allah yanında en 

değerli olanınız, O'ndan en çok korkanınızdır. ġüphesiz Allah bilendir, her Ģeyden 

haberdardır.( el- Hucurât 49/ 13)  

Ġnsanların farklı milletler ve kabîleler halinde yaratılması tanıĢmaya, 

kaynaĢmaya vesile olmalı; taassuba, gurura, övünmeye, rekabete ve düĢmanlığa 

değil. Âyette ki    ْْ ٌُ َٓ شَ ًْ حَ ekrameküm ifadesi bu farklılıkların bir üstünlük yarıĢına 

vesile olmamasını tenbih içindir diyebiliriz. Hâssetten Câhiliye realitesi 

düĢünüldüğünde. Önceki satırlarda değinildiği gibi Câhiliye toplumunun temel bağı 

olan kabîlecilik, insanlar arsında bir övgü ve yergi vesilesi olmakta, Ģiir 

yarıĢmalarının temel konusu olmakta, birçok savaĢa, zulme ve cinayete vesile 

olmaktaydı. 

Kur‟ân insanın kendi irade, tercih ve kesbiyle kazanabileceği yeni bir kriteri 

Câhiliye insanına teklif etmektedir: Takva. Bu kavram insanın evvelen kendi 

yaratanına karĢı takınması gereken bir bilinç halini, Muhammed Esed‟in ifadesiyle 
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sorumluluk bilinci ifade eder. Rabbine karĢı müttaki olan insanın, diğer insanlara 

karĢı da güzel ahlaklı olması emredilir. Bu iki halle muttasıf olan kimsenin gurur, 

kibir ve övünme üzerine inĢa edilmiĢ olan asabiyet ve onun taassubundan uzak 

durması beklenir. 

Kur‟ân‟ın öngördüğü iman bağıyla kurulmuĢ kardeĢlik ve takva esaslı toplum 

yapısı Hz. Peygamber tarfından Medine‟de inĢa edilerek, asabiyete dayalı toplumsal 

düzen değiĢtiriliyordu. 

“…Her Ģeyden önce aristokrat toplum yapısının yerini eĢitliğe dayalı bir 

toplum yapısı aldı. Ümmet bağı, kan bağının önüne geçti. Irk ve soy meseleleri 

kaybolmadı, fakat dînî bağ bunları kuĢattı. Ümmete bağlılık, kabîle bağının yerini 

almıĢ, din kardeĢliği sosyal nizamın temeli olmuĢtur.‖
499

 

Aynı zamanda Hz. Peygamber asabiyet anlayıĢı içerisinde izahı mümkün 

olmayacak Ģekilde bazı Müslümanlarla azatlı köleleri kardeĢ ilan etmiĢtir: Zeyd b. 

Hârise ile Hz.Hamza, Ebû Huzeyfe‟nin azatlısı Sâlim ile Ebû Ubeyde b. Cerrah, Hz. 

Ebû Bekir‟in azatlısı Bilal-i HabeĢî ile Ubeyde b. Hâris.
500

 

3.1.7. Kur‟ân‟a Göre Câhiliye Toplumunda Adâleti Engelleyen Hususlar 

Kur‟ân adâleti engelleyen, kiĢiyi zulme yönelten âmiller üzerinde de 

durmuĢtur. Bu davranıĢların büyük çoğunluğu Câhiliye toplumu tarafından 

hoĢgörülen ve hatta övülen davranıĢlardı. Örneğin bir insanın adâlet endiĢesi 

taĢımaksızın akrabalarına yardım etmesi bir zorunluluktu, yine duygularıyla hareket 

edip, düĢmana her türlü zulmü yapması da makul görülürdü. Adâlete mani tutum ve 

davranıĢları Kur‟ân Ģu Ģekilde belirtir: Yakınları kayırma-iltimas, kin ve öfkeye 

kapılma, hevaya uyma, din ve inanç farklılığı saikiyle hareket etme.
501

 

a.Yakınları Kayırma 

Kur‟ân insanın en yakınlarından baĢlayarak adâleti tesis etmesi gerekliliğine 

vurgu yapmıĢtır. Çünkü baĢkalarının lehine; kiĢinin ailesinin ve akrabalarının 

aleyhine adâletli davranması zor bir sınavdır. Gerçek adâlet de iĢte bu durumlarda 

ortaya çıkar. 

                                                           
499

 Ġsmail ÇalıĢkan, Siyasal Tefsir‘in OluĢum Süreci, Ankara 2012 (2. Baskı), s. 27. 
500

 Ġbrahim Sarıçam, Hz. Muhammed‘in Evrensel Mesajı, Diyanet ĠĢleri BaĢkanlığı Yay., s. 140-141. 
501

 Vecdi Akyüz, Kur‘ân‘da Siyasal Kavramlar, Kitabevi Yay. Ġstanbul 1992, s.119. 
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 ِ ُْوغِْؾِ شُٜذََحءَ لِلََّّ َٖ رِخ ٤ ِٓ ح َّٞ ًُُٞٗٞح هَ ُ٘ٞح  َٓ َٖ آ خَ حَُّز٣ِ ْٝ ٣خَأ٣َُّٜ ْٖ ؿ٤َِ٘خًّ أَ ٌُ َ٣ ْٕ َٖ اِ حلْْهَْشَر٤ِ َٝ  ِٖ حُذ٣َِْ َٞ ُْ ِٝ ح ْْ أَ ٌُ ْٗلغُِ ْٞ ػ٠ََِ أَ َُ َٝ

 َ َّٕ اللَّّ ِ ْٝ طؼُْشِػُٞح كبَ ٝح أَ ُٞ ِْ ْٕ طَ اِ َٝ ْٕ طؼَْذُُِٞح  ٟ أَ َٞ َُْٜ خ كلََا طظََّزؼُِٞح ح َٔ ِٜ ٠َُ رِ ْٝ ُ أَ َٕ خَز٤ِشًح كو٤َِشًح كخَللََّّ ُِٞ َٔ خ طؼَْ َٔ َٕ رِ خ ًَ  

“Ey iman edenler! Kendiniz, anne-babanız ve akrabanız aleyhine de olsa Allah 

için Ģahidlik yaparak adâleti yerine getirenlerden olun. Ġster zengin ister fakir olsun 

farketmez. Allah onlara daha yakındır. Adâletten yüz çevirerek nefsin arzusuna 

uymayın. Eğer çarpıtır veya yüz çevirirseniz iyi bilinki Allah yaptıklarınızdan 

haberdardır” (Nisâ 4/135) 

b. Hevâya Uyma 

KiĢinin Ģahsi menfaatleri, tercihleri, hevesleri, iĢtahları uğruna adâleti terk 

etmesi, sıkça rastlanan bir durumdur. Kur‟ân insanın objektif davranarak, bu tür 

tavırlardan sıyrılıp, adâleti gerçekleĢtirmesini ister. 

ٟ ك٤َؼَُِِّ  َٞ َُْٜ لَا طظََّزغِِ ح َٝ ُْذَنِّ  َٖ حَُّ٘خطِ رخِ ْْ ر٤َْ ٌُ ِْ٘خَىَ خ٤َِِلشًَ ك٢ِ حلْْسَْعِ كخَدْ ٝدُ اَِّٗخ جَؼَ ُٝ َّٕ ٣خَدَح ِ اِ َِ اللَّّ ْٖ عَز٤ِ يَ ػَ

 ِ َِ اللَّّ ْٖ عَز٤ِ َٕ ػَ َٖ ٣ؼَُِِّٞ ُْذِغَخدِ حَُّز٣ِ َّ ح ْٞ خ ٗغَُٞح ٣َ َٔ ْْ ػَزَحدا شَذ٣ِذا رِ َُُٜ  

“Ey Dâvud, seni yeryüzüne halîfe kıldık. Ġnsanlar arasında hak ile hükmet, 

hevâya uyma yoksa seni Allah'ın yolundan saptırır.” (Sad 38/26) 

c. Kin ve Öfkeye Kapılma 

AĢk nasıl kiĢinin gözünü kör eder ve hakikati görmesine engel olursa; 

düĢmanlık, kin ve nefrette adâletli davranmaya engeldir. Bir de bu duygularla hareket 

ederek karar vermek, zulmün ta kendisi olur. 

لَا  َٝ ُْوغِْؾِ  ِ شُٜذََحءَ رخِ َٖ لِلََّّ ٤ ِٓ ح َّٞ ًُُٞٗٞح هَ ُ٘ٞح  َٓ َٖ آ خَ حَُّز٣ِ َٞ أهَْشَدُ ٣خَأ٣َُّٜ ٍّ ػ٠ََِ ألَاَّ طؼَْذُُِٞح حػْذُُِٞح ُٛ ْٞ ُٕ هَ ْْ شََ٘آ ٌُ َّ٘ َٓ ٣جَْشِ

 َٕ ُِٞ َٔ خ طؼَْ َٔ َ خَز٤ِشا رِ َّٕ اللَّّ َ اِ حطَّوُٞح اللَّّ َٝ  ٟ َٞ  ُِِظَّوْ

“Ey iman edenler! Allah için adâleti ayakta tutup gözetenler olunuz. Bir 

topluma olan kininiz sizi adâletsizliğe sürüklemesin. Âdil olunuz. Bu takvaya daha 

yakındır. Allah'dan sakının. Elbette Allah yaptıklarınızdan haberdardır” (Mâide 5/8) 

d. Din ve Ġnanç Farklılığı Sâikiyle Hareket Etme 

Belirli bir gruba, inanca mensubiyet kiĢide bazen aĢırı tutum ve davranıĢlara 

yol açabilir. Özellikle cehalet bu tür durumlara kiĢiyi itebilir. Kur‟ân din ve inanç 

farklılığının zulme vesile kılınmamasına vurgu yapar. 

 ْْ ًُ ْٖ د٣ِخَسِ ِٓ  ْْ ًُ ْْ ٣خُْشِجُٞ َُ َٝ  ِٖ ٣ ْْ ك٢ِ حُذِّ ًُ ْْ ٣وُخَطُِِٞ َُ َٖ ِٖ حَُّز٣ِ ُ ػَ ُْ اللَّّ ًُ ْٜ٘خَ َ لَا ٣َ َّٕ اللَّّ ْْ اِ ِٜ طوُْغِطُٞح ا٤َُِْ َٝ  ْْ ُٛٝ ْٕ طزَشَُّ أَ

 َٖ وْغِط٤ِ ُٔ ُْ  ٣ذُِذُّ ح
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“Din konusunda sizinle harbetmeyen ve sizi yurtlarınızdan çıkarmayanlara 

iyilik yapmanızı ve onlara âdil davranmanızı Allah size yasaklamaz“ (Mümtehine 60/ 

8) 

3.1.7. 1. Câhiliye‟de Mukabelede Zulüm ve Kur‟ân 

Câhiliye düĢüncesinde zulme zulümle mukâbele etmek hatta ziyadesiyle 

zulmetmek özellikle kabîleler arası mücadele de bir erdem olarak kabul edilmiĢtir. 

Bunu yapamayan kimseler ise korkaklık ve kabîlenin Ģerefini zayi etmekle itham 

edilmiĢlerdir. Ahmed ġevki Dayf bu durumu Ģöyle anlatır: 

“Denebilir ki Câhiliye‘de Arab‘ın hayatını belirleyen en önemli Ģey, kan 

akıtmaya dayanan bir savaĢ hayatı olmuĢ; öyle ki bu adeta onların yasası haline 

gelmiĢtir. Sürekli ölürler ya da öldürürler; kanı kanla temizlerler. Büyüğüyle 

küçüğüyle hepsinin boyun eğdiği en büyük yasaları intikam حُؼؤس  geleneğidir. Bu 

onların kutsal yasasıdır.”
502

 

Muallaka Ģâirlerinden Züheyr b. Ebî Sulmâ (ö. 631) zulme uğramamanın 

formülünü zulmetmek olarak belirtir Ģu beyitinde: 

 ِْ ِْ حَُّ٘خطَ ٣ظَُِْ ٖ لَا٣ظَِِْ َٓ َٝ  ّْ ِٚ رغِِلادِٚ   ٣ُٜذَّ ٖ َُْ ٣زَُر ػَٖ دَٞػِ َٓ َٝ  

Kim kendi havuzunu ( vatanını, namusunu) silahı ile savunmazsa havuzu 

yıkılır, kim de düĢmanlarına zulmetmezse zulme uğrar.
503

 

DüĢmanlıkta aslolanın zulüm olduğuna ve zulümden baĢka da çare olmadığına 

inanırlardı. 

ى الا رخُظُِّْ ٝلا اٗظخكٚ ٝٗخكغٚ ك٢ رُي ِّٝ  لا طشع ٖٓ ػذ

DüĢmanına zulümden aĢağısına razı olma;ona karĢı insafı kabul etme ve benlik 

davasında ondan daha üstün olmaya çalıĢ.
504

 

Câhiliye‟de düĢmana karĢı yapılacak zulümle mukabelenin gerekliliğini, Hz. 

Peygamber‟in amcası Abbas (ö. 32/653) kardeĢi Ebû Talib‟e Ģu beyitle ifade 

etmektedir: 

ُٝٞ أٗظلٞح دظ٠ طؼنَّ ٝطظِٔخ /أرخ ؽخُذ لا طوزَ حُِّ٘ظق ْٜٓ٘   

Ebû Talib! Onlara düĢmanlarına karĢı insaflı olma sakın! Onlar insaf 

gösterseler de sonuna kadar insafsız ve zâlim ol.
505

 

                                                           
502

 ġevki Dayf, Târîhu‘l- Edebi‘l- Arabî ( el- Asru‘l- Câhilî), Kâhire 2009, s. 62. 
503

 Ebû Zeyd el- KureĢî, Cemheratü EĢ‘âri‘l- Arab, Kahire t.y., s. 174. 
504

 Câhız, Resâilü‘l- Câhız, Mektebetü‟l- Hancı, Kâhire 1384/1964, I/ 359. 
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Mus‟ab b. Zuheyr‟e (ö. 72/691) isnad edilen Ģu Ģiirde Türkçe‟de ki „düĢenin 

dostu olmaz‟ telakkisine çok benzemekte ve düĢmanlıkta sınır tanımama olgusunu 

teyid etmektedir: 

ّٝ ارح سأ٣ض  كبٕ عِْ ٖٓ حُذّٛش ُْ ٣غِْ ٓ٘ي ى كزخدسٙ/ رشجِي٣ذ حُذٛش هذ ُطٔض ػذ  

Baktınki talih düĢmanını tokatlıyor, sen tekmele! Hatta talihten kurtulsa da 

senden kurtulamasın.
506

 

     Zebân b. Seyyâr da zulme zulümle mukabeleyi bir hak ve görev olarak 

değerlendirmektedir. 

ْٕ ػخد ُِِظُِّْ  ٝحٕ هظ٤لاً  ِٚ / طذ٤لظَُُٚ ح ُْ رخُٜزخءس ك٢ حعظِ ظخُِ
507

 

 

     Antera b. ġeddâd ( ö. 614) ise kendisine dokunulmadıkça halim selim bir 

adam olduğunu fakat zulme uğradığında herhangi bir sınır tanımayan acı bir zehire 

dönüĢtüğünü belirtmektedir. 

خخُوَظ٢َ حرِح ُٓ خا  ْٔ ٠ِ / عَ ضِ كخََِّٗ٘ ْٔ ْْ حظَُِْ  أػ٠٘ ػ٠َََِّ رِٔخ ػَِِ َُ ْْ  

Beni bildiğin Ģekilde öv,çünkü haksızlığa uğramadıkça hoĢ geçimliyimdir 

ضُ  ْٔ ِْ حُؼَ  كخَرِحظُِِ ًَطؼَْ زحهظَُٚ  َٓ شٌّ  ُٓ اَ /  َّٕ ظ٢ُِِٔ رخعِ ِْ كخِ ِْوَ  

Zulme uğrarsam eğer, zulmüm de çetindir, tadı Ebû Cehil karpuzu gibi 

acıdır.
508

 

Kur‟ân‟da zâlimlerden olmamanın ötesinde onlara meyletmemek 

öğütlenmiĢtir. Bu öğüdün mütemmimi ise zulme mukabelede zalim olmamaktır. 

Ayrıca mukabeleden vazgeçerek; af, ihsan ve merhamet yolunu tutmak ise asıl 

tavsiye edilen yoldur. Mü‟min ahlakı bu tür bir davranıĢ modeline yönlendirilir. Hele 

haddi aĢarak zulmetmek ise ona yakıĢmayan cahili bir tutum ve davranıĢ olarak 

görülür. 

( َٕ ْ٘ظظَِشُٝ َ٣ ْْ ُٛ ٢ُ ْـ ُْزَ ُْ ح َٖ ارَِح أطََخرَُٜ حَُّز٣ِ َٝ39 ُ ِ اَِّٗٚ أطَِْخََ كؤَجَْشُُٙ ػ٠ََِ اللَّّ َٝ ْٖ ػَلخَ  َٔ ؼُِْٜخَ كَ ِٓ جَضَحءُ ع٤َِّجشٍَ ع٤َِّجشَا  َٝ  )

( َٖ ٤ ِٔ خ ػ٤ََِْ 43لَا ٣ذُِذُّ حُظَّخُِ َٓ ِٚ كؤَُُٝجَيَِ  ِٔ ِْ ْٗظَظَشَ رؼَْذَ ظُ ِٖ ح َٔ َُ َٝ )( ٍَ ْٖ عَز٤ِ ِٓ  ْْ ِٜ41 َٕ ٞ ُٔ َٖ ٣ظَِِْ َُ ػ٠ََِ حَُّز٣ِ ز٤ِ خ حُغَّ َٔ ( اَِّٗ

اْ ) ْْ ػَزَحدا أ٤َُِ ُْذَنِّ أُُٝجَيَِ َُُٜ ٤ْشِ ح َـ َٕ ك٢ِ حلْْسَْعِ رِ ٞ ُـ ٣زَْ َٝ َّٕ رَُيَِ 42حَُّ٘خطَ  ؿَلشََ اِ َٝ ْٖ طَزشََ  َٔ َُ َٝ ٞسِ  (  ُٓ ِّ حلُْْ ْٖ ػَضْ ِٔ َُ

(43) 
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506

 Câhız, Resâilü‘l- Câhız, I/ 383. 
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39. Bir haksızlığa uğradıkları zaman, yardımlaĢırlar.40. Bir kötülüğün 

cezası, ona denk bir kötülüktür. Kim bağıĢlar ve barıĢı sağlarsa, onun mükâfatı 

Allah'a aittir. Doğrusu O, zalimleri sevmez.41. Kim zulme uğradıktan sonra 

hakkını alırsa, artık onlara yapılacak bir Ģey yoktur.42. Ancak insanlara 

zulmedenlere ve yeryüzünde haksız yere taĢkınlık edenlere ceza vardır. ĠĢte 

acıklı azap bunlaradır.43. Kim sabreder ve affederse Ģüphesiz bu hareketi, 

yapılmaya değer iĢlerdendir. (ġûrâ 42/ 39-43) 

3.1.7.2. Câhiliye‟de Adâlet- Kuvvet ĠliĢkisi 

Câhiliye‟de hak sahibi olmanın önemli bir unsuru ise maddî olarak güçlü ve 

kuvvetli olmak, mal-mülk, Ģeref ve asalet sahibi olmaktır. Hatta zenginlerin ve 

kuvvetli kimselerin kabristanlarının ayrıldığı ve buralara fakirlerin defnedilemediği 

belirtilir. Diyet, miras v.b. hukûkî iĢlemlerde kuvvetli insanların lehine adâlet 

terazisinin eğildiği görülür.
509

 Bu tür durumlarda kiĢinin toplumsal konumuna ve 

kabîlesinin konumuna bakılarak karar verilirdi. Misâlen bir kabîle reisinin diyeti 

diğerleri ile kıyaslanmayacak kadar yüksek olur, diğer kiĢilerin diyeti ise 

kabîlesindeki konumuna göre belirlenirdi.
510

 

Câhiliye toplumunda kuvvetli olan kimsenin herhalükârda zulmetmesinin 

gerekliliğine vurgu yapılırdı. Öncelikle yapılması gereken kuvveti varsa ilk önce 

kendisi zulmetmelidir, yoksa zulme uğrarsa hemen zalimce karĢılık vermelidir. 

Züheyr b. Ebî Sülmâ, Muallakasında Zübyân oymağının kahramanı Huseyn b. 

Damdâm‟ı bu vasıflarıyla nazmediyor. 

َٝ حلِاَّ  ِٚ / عَش٣ِؼخ  ِٔ ِْ ْْ ٣ؼُخهذِْ رظُِ ظ٠َ ٣ظَُِْ َٓ ِْ ٣ظ٣َِْْزُْذَ رخُ جَشِةا  ظُِّ  

Cesurdur, zulme uğrarsa zâlimce karĢılık verir çarçabuk…aksi halde kendisi 

zulmeder.
511

 

Kur‟ân‟da Adâlet- Kuvvet ĠliĢkisi 

Kur‟ân adâleti tüm mü‟minlerde olması gereken bir değer olarak ifade eder. 

Fakat adâletin toplumsal icracısı konumunda olup ellerinde yürütme ve yargı kuvveti 

bulunanların daha hassas davranmaları gerektiğini belirtir. Bu anlamda Sa‟d sûresi 

38/26. âyette insanları yönetme ve aralarında karar verme gücüne sahip olan (halife) 
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Davut peygambere yapılan adâletle hükmetme hatırlatması anlamlıdır. Güç ve 

kuvvet zulmün değil, adâletin vesilesi olmalıdır.  

Nisa sûresi 4/ 135‟de Ģahitlik durumu anlatılırken “ister zengin olsun ister 

fakir” ibaresi geçer. Zengin olan kimseler için lehde Ģahitlik yapacak kimselerin çok 

olması muhtemeldir. Ya da bu kimselerin aleyhinde Ģahitlikte bulunmak  zordur. 

Fakir olan kimseler için lehte Ģahitlikte bulunmak, hele de bundan zarar görecek olan 

kimse zengin ise yine zor bir durumdur. Kur‟ân bu tür durumlarda tüm güç, kuvvet, 

yakınlık gibi değerlendirmeleri bir tarafa bırakarak, adâleti hakim kılmanın 

gerekliliğinin üzerinde durur. 

     Nisa sûresi 4/ 58. âyette ise insanlar arasında hükmetme güç ve yetkisine 

sahip olanlara, adâletle hükmetmeleri emredilir. 
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3.2. ĠTÂAT 

3.2.1. Ġtâat Kavramı ve Mahiyeti 

 Ġtâat kelimesi Arapça “boyun eğme” anlamına gelen ؽ ٝ ع ta-ve-a kökünden 

türemiĢtir. Sözlükte “baĢ eğmek, emredileni yerine getirmek, söz dinlemek” anlamına 

gelen tav' kelimesi itâat kelimesi ile aynı anlamı taĢır. Aslında masdar ismi olan tâat 

de itâat gibi kullanılır.
512

 Zorlama- zorlanma- hoĢlanmama anlamına gelen  ًَْٙش  

kelimesi  ؽٞع kelimesinin zıttı kabul edilmiĢtir.
513

 

Ġtâat kelimesi Kur'an'da doğrudan geçmemekle birlikte üç âyette tâat ismi yer 

almakta, bundan baĢka yedisi isim, diğerleri fiil kalıplarında olmak uzere itâat 

kavramı seksen beĢ yerde gecmekte, kırk iki ayette de aynı kökten gelen “güç 

yetirmek” manasını ifade eden istitâa kelimesi geçmektedir.
514

 Ġtâat kelimesi 

Türkçe‟de “emre uyma, söz dinleme, alınan emre göre davranma, inkıyâd, muti‘ ve 

tâbi olma”
515

 gibi anlamlara gelir. 

Ġnsanın tab‟an medeni olduğu hususu,sıkça vurgulanan genel bir kabuldür. 

Ġçtimai hayatın sonucu olarak yöneten-yönetilen iliĢkisi gündeme gelir. Kâtip Çelebi 

insan tabiatında baĢa geçmeye, tek olmaya ve bağımsızlığa yaratılıĢtan bir meyil 

olduğunu da belirtir.
516

 Tek baĢına kendini güçsüz bir varlık olarak hisseden insan, 

korunma adına toplumsal güç (iktidar) oluĢturma tasavvurları geliĢtirir.
517

 Russell 

(1872- 1970) ise insanın sınır tanımayan isteklerinin baĢında, iktidar ve Ģan kazanma 

olduğu kanaatindedir: 

“ Ġktidar aĢkı, en geniĢ anlamıyla, gerek insandan baĢka Ģey olarak dıĢ dünya 

üzerinde istenilen etkileri yaratma arzusudur. Bu arzu insan yaratılıĢının esaslı bir 

parçasıdır ve enerji sahibi bir insanın yaratılıĢında hem çok büyük, hem de çok 

önemli bir yer tutar. Ġktidar aĢkı, Ģehvet gibi öylesine güçlü bir güdüdür ki, çoğu 

insanların hareketlerini, onların gerekli saydıklarından daha çok etkiler.”
518
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Ġbnü‟l- Mukaffâ ise iktidarın adamı sarhoĢ edeceğinden bahisle Ģu ifadelerde 

bulunur: “Ġktidarın sarhoĢluk vermesinden, malın sarhoĢ ediciliğinden, bilgi 

sarhoĢluğundan ve gençliğin sarhoĢluk vermesinden kendini koru. Bütün bunların 

her biri, aklı çalan, saygınlığı sıyıran, kalbi, kulağı, gözü ve dili yararsız Ģeylere 

çeviren birer delilik yelidir.” Gücü ve iktidarı ele geçirenler ise kendilerine itibar ve 

itâat edilmesini bekler. Hükmedilmeyi öğrenen insan zaman içerisinde hükmetmeyi 

öğrenerek, güç sahibi olacaktır.
519

 Güç sahibi olmak ise bir risk üstlenmek demektir. 

Bu durumda ise, gücün ve iktidarın ifsad edici yanı öne çıkar, hele bu mutlak güç ve 

iktidar ise mutlak bir bozulmadan bahsedilebilir.
520

 Güce sahip olan kimselerin 

baĢkalarının davranıĢlarını etkileme imkanı vardır. Zaten iktidar, baĢkalarının 

davranıĢlarını etkileyebilme ve kontrol edebilme yeteneği olarak tanımlanmıĢtır.
521

 

Bertrand de Jouvenel bu durumu Ģöyle tavsif eder: 

―Emretmek, bir dağ tepesinde bulunmak gibidir. Orada görülen perspektif 

de, itâat vadisindekilerin perspektifinden farklıdır. Ġnsana tabiatın bahĢettiği Ģeyler 

olan emretme hırsı ve yapıcılık dehası, orada aradıkları zemini bulurlar. Büyüklüğe 

eriĢen insan, kulesinin tepesinde istediği takdirde, aĢağısındaki kalabalık kütleleri 

nasıl yoğuracağını görür.‖
522

 

Baba otoritesi emrin ve itâatin ilk kaynağı kabul edilir. Aristo‟nun ifadesiyle; 

her aile, onun en yaĢlı üyesinin krallara mahsus yönetimi altında idi.
523

 Yönetimin 

düzeni, düzenin ise itâati gerektirdiği söylenebilir. Yönetimsizliğin nasıl bir anarĢiye 

yol açabileceği ise malumdur.  

Eski Çağ‟da Persler hükümdarın ölümünde beĢ gün süren sınırsız bir anarĢiye 

izin verirlerdi. Bu arada meydana gelen kargaĢa ortamının, halkın kralı ve yönetimin 

gerekliliğini daha iyi anlamasına vesile olduğuna inanırlardı. Bu arada halk düzen ve 

güveni tekrar sağlayan yeni önderi daha çok kutluyordu.
524

 Yönetme kurumsal 

açıdan örgütlü egemenliği, liderlik ve yaptırım kurumlarını kapsar. Bir anlamda 

yönetim; örgüt, itâat ve cezaî yaptırımdır. 
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3.2.2. MeĢrûiyet ve Ġtaat 

Ġtaatle meĢrûiyet arasında doğrudan bir iliĢki bulunmaktadır. Kapani‟nin 

ifadesiyle “siyasal iktidara itâat, onun doğruluğu ve haklılığı, baĢka deyiĢle 

‗meĢrûluğu‘ hakkında beslenen inançla orantılıdır.”
525

 Diğer taraftan meĢruiyeti 

sağlayıcı çeĢitli enstrümanlardan bahsedilebilir. Bunlardan en önemlileri insanların 

değer ve duygu dünyalarını oluĢturan; din, mitoloji ve efsanelerdir. Çetin bunları en 

geniĢ ve en yüksek egemenlik alanları olarak niteler: “Gelenek, kahramanlar/ 

liderler, ulus ve genel irade meĢruiyetini koruyucu araçlarıdır ve onun toplumsal 

itâat alanına indirilmesini, insanların düĢünce ve eylemlerinde kendisini 

gerçekleĢtirmesini, ete kemiğe bürünmesini sağlarlar.” 
526

 Max Weber de geleneksel 

otoritenin uzun dönemdir var olan kurallar ve güçler sayesinde meĢruiyet kazandığını 

belirterek; yöneticilerin bu meĢruiyet sayesinde itâati elde ettiklerini vurgular.
527

 

3.2.3. Ġtâat‟in Gerekliliği 

 Ġtaatle ilgili üzerinde durulması gereken önemli bir soru da, insanın neden 

itâate ihtiyaç duyduğu ya da neden itâat ettiğidir? Ġnsanın hangi saiklerle itâat 

etmekte olduğu ya da kendisine itâat edilmesini istediğidir? 

 Ġbn Haldun insanı kendisini gemleyen bir güç olmadan yaĢayamayan tek canlı 

olarak tarif eder.
528

 Ġnsanlar farklı yollar kullanılarak etki altına alınabilirler: Güç 

kullanılarak zorlama yoluyla, kandırarak ya da ödül-ceza yöntemiyle, propaganda 

yöntemiyle fikirlerini değiĢtirerek.
529

 

  Kapani itâatin bilinçli ya da bilinçsiz olabileceği kanaatindedir. Özellikle de 

Ģu saiklerin etkili olduğunu belirtir: Gelenek ve görenekler, alıĢkanlıklar, çevresel 

etkenler, eğitimle Ģartlandırma, menfaat umudu ya da ceza korkusu, çaresizlik 

duygusu.
530

 

 Russel itâatin nedenleri arasında evvelen korkuyu zikreder. Sonra da 

insandaki üstün yeteneklerin (kendine güven, çabuk karar verebilme, doğru önlemleri 
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almadaki ustalık) baĢkalarının itâatine vesile olacağını belirtir. Birçok insana 

yönetim sorumluluğunun zor gelmesi de iĢin diğer bir tarafıdır. Bu sebeple çoğu 

insan bir önderin ardından gitmeyi kendileri için daha hayırlı görürler ve sevki tabii 

ile itâat ederler.
531

 

Sühreverdi ise adâletin genel halkın itâatini sağlayacağını, yüksek tabakanın 

itâatinin ise onlara sevgi ve dostluk göstermekle elde edileceğini belirtir.
532

 

Bertrand de Jouvenel, insanların nefret ettikleri halde, iktidarın 

boyunduruğuna kendilerini terketmelerini garipser. Ancak insan kütlelerinin kendi 

istekleriyle, gönülden iktidara teslim olduklarını belirterek; bu hürmetin sebebinin 

ise, “kadim ünvanlarda gördükleri prestij” olduğunu düĢünür ve böylece itâat 

insanlar için bir gelenek haline gelmiĢtir. Bu itâat de bir inançtan, itimattan ve 

itibardan kaynaklanır.
533

 

Jouvenel itâatin önemli bir sebebinin de “müĢterek menfaat” olduğunu iddia 

eder. MüĢterek menfaatin insanların tabi olmalarına vesile olacağını ve ondan gayrı 

haklı baĢka bir sebebi aramaya da ihtiyaç olmadığını belirtir.
534

 

Otokratik toplumlarda halktan beklenen sorgulamadan itâat etmeleridir. 

Çünkü bu tür toplumlarda aslolan duygudaĢlığın oluĢturularak, toplumun ortak 

hedeflere yöneltilmesidir. Fransız ihtilalinin meĢhur sloganları olan “ özgürlük, 

eĢitlik ve kardeĢlik”, faĢist Ġtalya‟da “inan, itâat et, savaĢ” Ģekline dönüĢmüĢtür. Ya 

da kavramsal anlamda “düzen, otorite, adâlet” Ģeklini almıĢtır.
535

 

3.2.4. Ġtâat ve Tanrı Kral AnlayıĢı 

 Batı‟da bizde yazılan Nasihatnâme türü eserlere The Statesman‟s Book ismi 

verilir, bu tür eserlerde kralın otoritesini Tanrı‟dan aldığı, bu yüzden kutsal bir 

makama sahip olduğu, nasıl Tanrı‟ya karĢı çıkmak dinsizlik ise, Tanrı‟nın 

yeryüzündeki mücessem hali olan krala karĢı çıkmanın da aynı Ģekilde dinsizlik 
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olduğu belirtilir. Otoritesi kutsaldır, ona itâat mukaddes bir görev, vicdani bir 

borçtur.
536

 

 Roma Ġmparatorlarından Oktavyus‟la (Octavian, m.ö.63- m.s.14) birlikte, 

imparatorun dini statüsü daha ileri bir aĢamaya taĢınarak, tanrısal bir varlığa 

dönüĢtürülmüĢtür. Bu tarihlerden itibaren imparatoru kutsama ve ona ibadet 

kültürünün geliĢtiği müĢahede edilmiĢtir.
537

 

 Ġncil‟de Aziz Paul‟un dilinden yönetim ve ona itâat konusu Ģöyle anlatılır: 

“Herkes altında bulunduğu yönetime bağlı olsun. Çünkü Tanrı‘dan olmayan yönetim 

yoktur. Var olanlar Tanrı tarafından kurulmuĢtur. Bu nedenle yönetime karĢı 

direnen, Tanrı‘nın düzenlediğine karĢı gelmiĢ olur. KarĢı gelenler yargılanır. ”
538

 

Eski Mısırlılarda ise, Firavun bizzat Tanrı‟nın kendisidir ki Firavun aynı 

zamanda baĢkomutan, baĢrahip ve baĢyargıçtır. Tanrı-Kral olan Firavun, emirlerini 

halka memurları aracılığıyla iletir. O‟na itâat tam ve mutlaktır. Firavun, insanların 

hem bu ve hem öbür dünyanın yöneticisidir. Tanrı Ra insanları Firavun‟a hizmet 

görmek için yaratmıĢtır.
539

 

Sümerlerde, kimselerin hatırlayamayacağı kadar eski zamanlarda, toplumu 

Tanrı-Kral “En” yönetmiĢtir. Ayrıca Sümer krallarının listesi gökten Tanrı tarafından 

bildirilmektedir. GılgamıĢ üçte biri insan, üçte ikisi Tanrı olan bir kraldır. Sümerlere 

göre Sargon da (m.ö. 2330) Akad krallığını Tanrı Enlil sayesinde ele geçirmiĢtir.
540

 

Hititler‟in çivi yazılı metinlerinde kralların öldükten sonra tanrılaĢtığından 

bahsedilmekte “babam Tanrı olduktan sonra‖ ifadeleri geçmektedir. Amarna çağı 

yazıĢmalarındaki “yaĢam kaynağım efendim, yedi ve sonra yedi kez ayaklarına 

kapanıyorum‖ gibi ifadeler de ilgi çekmektedir.
541

 

Persler de krallarının Tanrı tarafından seçildiğine ve onun temsilcisi olduğuna 

inanırlardı. Dirhemlerin üzerinde kisraların resmi bulunur bu paralara derâhimü‘l- 
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escâdî ismi verilirdi. Bu dirhemlerdeki resimleri gören insanların baĢlarını eğerek 

ona saygı göstermeleri beklenirdi.
542

 Hint toplumlarında ise, krallar askeri sınıftan 

seçilir ve ancak üst kastı oluĢturan Brahmanlar tarafından denetlenirler.
543

 Himyerîler 

ise hükümdarlarına secde ederlerdi.
544

 Sasani Ġmparatorluğuna bağlı bir devlet 

hüviyetinde olan Hîre krallığında da, Araplarda görülmeyen krallara secde etme 

alıĢkanlığının olduğu görülür.
545

 

            Çinlilerde ġang hanedanı döneminde, kral Tanrıdır. Shang hanedanını 

deviren Chou beyi ( tahminen m.ö. 1056) ise isyanın nedenini Ģöyle açıklamıĢtır: 

“ÇürümüĢ ve nefret uyandıran bir egemenliğe son vermek için Gök Tanrı‘dan buyruk 

aldım.” Hâsılı gelen de Tanrı‟dan emir almıĢtır, giden ise zaten Tanrıdır. Çu 

hanedanı zamanında ise, insan biçimindeki Gök Tanrı, oğlunu yeryüzünü idare 

etmekle görevlendirir.
546

 

Orhon yazıtlarında beylere ve boylara konuĢan Bilge Kağan, kendisini “Tanrı 

gibi, Tanrı‘dan olmuĢ Türk Bilge Kağan” olarak tanıtır. Kağanın en büyük özelliği 

tanrısal bir güç olarak kabul edilmesidir. Hakanın insani ozelliklerinin yanısıra, insan 

üstü tanrısal özelliğinin olması gerekir. Türklerde bu sebeple hakana “göğün oğlu” 

ismi verilmektedir.
547

 

  Batılı düĢünür Hobbes, öncelikle devleti Ģu Ģekilde tanımlar: “ BarıĢın ve 

ortak savunmanın sağlanması yolunda, kamu iktidarını kendi isteğine göre 

kullanmaya yetkili tüzel kiĢi.” Fakat daha sonra devleti kutsallaĢtırarak TanrılaĢtırır: 

“Devlet ölümlü tanrıdır. Ġnsanlar ölümsüz Tanrı‘nın gölgesinde barıĢ ve 

güvenliklerini, ölümlü Tanrı‘ya yani devlete borçludurlar.”
548

 

Ġngiltere‟de Robert Filmer, aile içinde babanın hakimiyeti nasıl mutlak ise 

siyasal toplum içinde de kralın hakimiyetinin öyle mutlak olması gerektiği 

düĢüncesindedir. Ayrıca Filmer mutlakiyetçiliği Kutsal Kitap‟tan referanslarla 
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savunmaktaydı. John Locke ise (1632- 1714) siyasi toplumun ailenin bir büyük 

örneği olmadığını, eĢit bireylerin bir araya gelmesiyle oluĢtuğunu, ayrıca Kutsal 

Kitaptan mutlakiyetçilik lehine üretilen argümanların yanlıĢ olduğunu söylüyordu.
549

 

Moderniteyle birlikte Tanrı-Kral algısı yıkılmaya baĢlamıĢtır. Locke (1632- 

1714) siyasal iktidarın otoritesinin kaynağı Tanrı değil “yönetilenlerin rızasıdır” 

fikrini savunur. Bu görüĢünün kaynağı ise onun “doğal haklar” düĢüncesidir.
550

 

3.2.5. Câhiliye‟de Ġtaat Olgusu 

Câhiliye Araplarını anlatan tüm kaynakların mutâbık olduğu husus; itâati 

sevmeyen, hürriyetine aĢırı düĢkün insanlar olduklarıdır. Arapların bu karakteri 

Yunan ve Latin kaynaklarında da belirtilen bir tespittir.
551

 Yunanlı tarihçiler Herodot 

(ö./ m.ö. 425?) ve Diodorus (ö./ m.ö. 30) Arapları, hürriyete âĢık kimseler olarak 

vasıflandırırlar ve bu sebeple ikamet etmeksizin biteviye bir yerden bir yere göç 

ettiklerini belirtirler.
552

 Firûzâbâdî, Kamusu‟l- Muhit isimli sözlüğünde Arapları  “el- 

Lekâh” olarak tanımlar, bu kelime ise, krallara boyun eğmeyen topluluk anlamına 

gelir.
553

 

Arapların itâat kavramına soğuk bakmalarının önemli bir sebebi de, yaĢadıkları 

çöl ve bedevî hayatıdır. Hayvancılıkla geçinen tüm kabîleler için çadır; özgürlüğü, 

mülkiyetsizliği ve kayıtsız bir hayat yaĢamayı temsil eder.
554

 Çölde özgürce 

dolaĢabilmeleri, beğenmedikleri mekanlardan ve insanlardan uzaklaĢmaları 

konusunda çölün onlara tanıdığı imkanlar; onların itâatten uzak, bireysel özgürlüğe 

yakın insanlar olmasına imkan sağlamıĢtır.
555

 

Câhiliye Arapları, kendi kabîlesinin Ģeyhi dıĢında kimseye itâati sevmeyen 

kimselerdir.
556

 Kabîle liderlerine olan itâatleri de mutlak olmayıp, daha esnek bir 

yapı arzeden bağlılıktan ibarettir. Kabîle reisi iĢleri icra ederken de mutlak bir 

otoriteyle hareket edemez, çoğunluğun kanaatini dikkate alırdı. Ayrıca kabîle 
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içerisindeki fertlerin gerektiğinde kabîle Ģeyhinin veya kabîlenin genel kararına 

uymayarak, kabîlesinden ayrılma hadiseleri de yaĢanırdı.
557

 Amr b. Külsüm et- 

Tağlibî‟nin Hîre melikine hitaben söylediği Ģu beyit, onların itâat sevmeyen tabiatını 

izhar etmektedir: 

ِيَِ ك٤٘خ إٔ ٗذ٣٘خ َٔ ٍٍ     ػَظ٤َ٘خَ حُ ْْ ؽِٞح ٍّ َُ٘خَ َُُٜٝ ح٣َخّ َٝ  

Nice parlak günlerimiz olmuĢtur bizim, Krala bile isyan edip boyun 

eğmediğimiz…
558

 

Gurur ve kibirlerine aĢırı düĢkün olmaları da onların itâatini engelleyen önemli 

bir husustur. El-Efveh el-Evdî de baĢkalarına itâat edemeyeceklerini, çünkü 

kendilerinin üstün kimseler olduklarını iddia eder: 

ٍّ ػ٤ِ٘خ ك٢ ٌٓخسٓش كؼلاً ٗوَُٞدُ ٝ َٗؤر٠ْ إٔ ٗوُخدَ ٝلا ٗشَٟ        ُوَٞ  

Biz yönetiriz ve baĢkalarının bizi yönetmesine katlanamayız, Ve hiçbir kavmi 

Ģerefte kendimizden üstün görmeyiz.
559

 

Bu yüzdendir ki asabiyet, itâatin de tek gerekçesidir. Aralarında kabîle bağı 

bulunmayan kimseye itâat etmek bir züldür. Ancak kuvvet ya da menfaat sebebiyle 

bir kısım otoritelere muvakkat bir itâat gerçekleĢmiĢse bile o gücün ortadan kalkması 

ya da menfaatin zayi olmasından dolayı da itâat kısa zamanda isyana dönüĢürdü.
560

 

Benû Esed kabîlesinin Ģairi Abîd b. el- Abras‟ın, esir olan kabîle mensuplarını 

kurtarmak amacıyla Hîre melikine yazdığı Ģiirdeki kul-köle vurgusu bir mecburiyete 

istinaden söylenmiĢ ifadelerdir: 

 

ٍَّ لْشَُ  ؼِٔخ رَ ِٓ ٍَ حُو٤ِىخٓش    رَُُّٞ ُغَِٞؽِيَ  ُْ حُؼَز٤ِذُ حِ ُٛ ٝ ُْ ٤ِيُ ػ٤ََِٜ َٔ شِ أَٗضَ حُ َٓ ٤ْوشِرُٝحُخِضح  

Sen kralsın, onlar kıyamete kadar senin kulların, senin kırbacının altında zelil 

oldular, burnuna halka geçirilen eĢeğin zelil olması gibi.
561

 

Câhiliye Ģiirinde itâat genelde zemmedilen bir olgudur. Bunun temel sebebi ise 

yöneticilerden sâdır olan zulümdür. Öyleki neredeyse her itâat edilenin zâlim olacağı 

kanâati yerleĢmiĢtir.
562

 Bununla birlikte itâat olgusunun hayatlarında önemli bir yer 

tuttuğu da görülür. Liderlerine “seyyidü‘l-muta‘ ” ismini vermeleri bunun 
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göstergesidir.
563

 Ayrıca liderlerinden bahsederken onun itâat edilen kimse olmasını, 

övünülecek bir durum olarak belirtirler. 

Seffâh b. Bükeyr b. Mi‟dân el- Yerbûî, Yahya b. ġeddâd b. Sa‟lebe‟yi överken 

onun itâat edilen bir zât olduğunu vurgular. 

ُٓطخع٠ِّ ػ٠ِ ٣ذ٠َ٤َْ ٝ أش٤َْطَ  اْ ٝ شَل٤ِغا  ش٣ِ ًَ خػِٚ     سَدٌّ   

Yahya ve onun taraftarlarına selam olsun, o kerim bir efendi, sözü dinlenilen, 

itâat edilen bir aracıdır.
564

 

Temim et- Tâî‟nin Ģiirinde geçen Ģu ifadeler onların yöneticiye itâat konusuna 

nasıl baktıklarının tipik bir göstegesidir: 

“ Âd zamanından beri hükümdarlara karĢı savaĢmayı, onları ele geçirmeyi ve 

öldürmeyi iyi bir Ģey olarak düĢünürüz. Sizlere hükümdara isyan ettiğimiz ve ona 

kölelik yapmaktan kurtulduğumuz zafer dolu uzun günlerimizi anlatacağız. 

Gassânîler, Himyerîler, Numan b. Münzir ve diğerlerine karĢı dağlara sığınarak 

ayakta kaldık.”
565

 

Araplar haksız ve müstebit yöneticiyi cebriye ve cebbâriye olarak 

nitelendirirler; bu tür yöneticilere de cebbâr ismini verirlerdi.
566

 Hz. Peygamber de 

huzurunda titreyen bir adama: “Rahat ol, ben bir hanedan (cebbâr) değilim.” 

demiĢtir.
567

 

         Araplar fazlasıyla kendini beğenme duygusuna sahip oldukları için, bir baĢka 

kimseye itâat etmeyi hiç istemediklerini de ifade eder. Onların itâati sevmemelerinin 

bir nedeni olarak da, Ģeref ve hürriyetlerine olan aĢırı düĢkünlükleridir. Yöneticilere 

itâati sevmemelerine rağmen, örf ve âdetlerine, kabîlenin geleneklerine ise sınırsız 

bir itâatleri vardır. 

KureyĢ içerisinde sözüne itâat edilen ve etrafında toplanılan ilk kimsenin 

Kusay olduğu görülür. Öyleki daha sonraki yıllarda bile bu durumun izleri 

görülmekte, Hassan b. Sâbit ( ö.37/650) bir Ģiirinde bu durumu Ģöyle ifade 
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etmektedir: “Sen Kusayoğullarından değilsin ki övünesin ve Zühreoğullarından da 

değilsin, boĢuna övünme, önderler onlardır.”
568

 

Risalet yıllarına yakın bir zamanda yaĢanan Ģu olayda Arapların itâat olgusuna 

nasıl baktıklarını göstermektedir: “Osman b. Huveyris, sonuna altın mühür basılı 

kralın mektubuyla Mekkelilerin yanına geldiğinde KureyĢliler onun buyruklarına 

boyun eğmeye eğilim gösterdiler. Ancak insanların tavafla meĢgul oldukları bir 

sırada Ebu Zemaa b. Esved Ģöyle seslendi: ‗ KureyĢ muti olmayan bir topluluktur; ne 

krallık yapar, ne de ona hükmedilebilir.‘ Onun bu sözleri üzerine KureyĢliler farklı 

görüĢler ileri sürmeye baĢladılar. Böylece Osman‘ın istediğini gerçekleĢtirmesine 

engel oldular. O da Sezar‘ın yanına geri döndü.” 
569

 

Ġslam‟dan sonra bile Câhiliye dönemi itâat anlayıĢının izlerini görmek 

mümkündür. Büstî (ö. 998), Hz. Peygamber‟in vefatından sonra Sakîfe‟de toplanan 

bazı kimselerden gelen, biri Ensâr‟dan biri de Muhâcirlerden iki baĢkanlı yönetim 

sistemi önerisini; kadim Câhiliye geleneğindeki „ kabîleden olmayanın yönetim hakkı 

yoktur‘ düĢüncesine bağlar. Aynı Ģekilde Ġmam ġafîi de Hz. Peygamber‟in 

vefatından sonra gerçekleĢen isyan hareketlerini, kökleri Câhiliyeye dayanan 

Bedevîlerin siyâsî bir otoriteyi tanımama ve itâat olgusunu içselleĢtirmemelerine 

bağlar.
570

 

3.2.6. Kur‟ân‟da Ġtâat Ġlkesi 

―Ġtâat‖ kelimesi “ta-ve-a” (  ؽٞع  ) kökünden türemiĢ, ―boyun eğme, sözünü 

tutma, emrini dinleme, bir Ģeyi zorlama olmaksızın isteyerek yapma‖,  anlamlarında 

kullanılan bir kelimedir. KarĢıtı “kerh” ( ًٙش ) kelimesidir ki ―istemeden yapma, zorla 

yapma‖ anlamına gelir.
571

 Bir kalıp olarak tav‘an ve kerhen (    ؽٞػخ ٝ ًشٛخ) ―istese 

de istemese de‖ birleĢik sözcükleri halinde kullanılıĢı meĢhurdur. 
572
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“Ġtâat” kelimesinin anlamlarını üç grupta toplamak mümkündür: a. Boyun 

eğmek, b. Ġsteyerek yapmak c. Gönüllü olarak uymak, tâbi olmak.
573

 Bir terim olarak 

itâat ise Ģöyle tanımlanabilir: ―Allah‘a, Peygambere ve büyüklere  (anne-baba-

yöneticiler), saygılı olup, buyruklarını yerine getirme.‖ 

Kur‟ân‟da itâat kavramıyla bağlantılı diğer bir kelime de “ittiba” kelimesidir. 

Uymak, peĢinden gitmek, tabi olmak anlamlarına gelir. 

Kur‟ân‟da itâat kelimesi geçmemektedir. Ancak itâat kelimesinin anlamdaĢı 

konumunda olan “tâat” ( ؽخػش ) kelimesi ise üç yerde geçmektedir.
574

 Ġtâat kavramı, 

yedisi isim diğerleri fiil olarak seksen beĢ yerde geçtiğini görmekteyiz. Aynı kökten 

gelen ―güç yetirmek ,yapabilmek‖ anlamına gelen ( حعظطخػش ) istitaâ  kelimesi ise kırk 

beĢ yerde geçer.
575

 

Kur‟ân‟da itâat kavramına yakın anlamlı olarak Ģu kelimeler kulanılmaktadır: 

―Din, iman, Ġslâm, ittibâ‘, i‘tisâm, ibâdet, birr, huĢû‘, kunût, iktidâ.‖ Ġtâat 

kavramının karĢıt anlamlısı olarak da Ģu kelimeler kullanılmıĢtır: ―Ġsyan, kibr, 

tekebbür, istikbâr, tekzib, Ģikâk, i‘râz‖.
576

 Kur‟ân‟da itâat olgusuna bakıldığında Ģu 

tür bir tasnif yapılabilir. 

1.Ġtâat edilecekler 

2.Ġtâat edilmeyecekler 

3.Ġtâatsizliğin sonuçları 

1. Ġtâat edilecekler: Kur‟ân‟da itâat edilmesi emredilen otoriteler Ģu Ģekilde 

sıralanmıĢtır: 

a.Allah: Allah mutlak itâatin makamıdır. O‟na itâat etmek mümin olmanın gereğidir. 

 ْْ خ حعْظطََؼْظُ َٓ  َ َٕ كخَطَّوُٞح اللَّّ لِْذُِٞ ُٔ ُْ ُْ ح ِٚ كؤَُُٝجَيَِ ُٛ ْٖ ٣ُٞمَ شُخَّ ٗلَْغِ َٓ َٝ  ْْ ٌُ ْٗلغُِ ْٗلوُِٞح خ٤َْشًح لَِْ أَ َٝ أؽ٤َِؼُٞح  َٝ ؼُٞح  َٔ حعْ َٝ  

“ġu halde, ne kadar gücünüz yetiyorsa Allah‟a karĢı o kadar sorumlu davranın, 

hem ( O‟nu) dinleyin, hem ( O‟na) itâat edin.” (Teğâbün 64/16) 

b.Peygamberler: Allah‟ın emirlerini insanlara iletmek ve buna uygun bir hayat 

sürmekle mükellef olan elçiler, temsil ettikleri misyondan dolayı itâat edilmesi 

gereken kiĢilerdir. 
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 ِ ِٕ اللَّّ ٍٍ الِاَّ ٤ُِطَُخعَ رِبرِْ ْٖ سَعُٞ ِٓ ِْ٘خَ  خ أسَْعَ َٓ َٝ  

“Biz her bir peygamberi, Allah'ın izniyle, ancak kendisine itâat 

edilmesi için gönderdik.” ( Nisâ 4/64) 

Çoğu zaman da peygamberlere itâat, Allah‟a itâat le beraber zikredilmiĢ, onlara 

yapılan itâatin aslında Allah‟a yapılan itâat anlamı taĢıdığı belirtilmiĢtir. 

ْْ دَل٤ِظًخ ِٜ ِْ٘خَىَ ػ٤ََِْ خ أسَْعَ َٔ ٠َُّ كَ َٞ ْٖ طَ َٓ َٝ  َ ٍَ كوَذَْ أؽََخعَ اللَّّ عُٞ ْٖ ٣طُِغِ حُشَّ َٓ  

“Resûlullah'a itâat eden Allah'a itâat etmiĢ olur, yüz çevirenlere gelince seni 

onlara bekçi olarak göndermedik.” ( Nisâ 4/80) 

c.Ulu‟l-Emr: Ġtâat sıralamasında yer alan diğer bir makam da “ulu‟l-emr” ismi 

verilen kimselerdir.  

ْْ ك٢ِ شَ  ْٕ طَ٘خَصَػْظُ ِ ْْ كبَ ٌُ ْ٘ ِٓ شِ  ْٓ أ٢ُُِٝ حلَْْ َٝ  ٍَ عُٞ أؽ٤َِؼُٞح حُشَّ َٝ  َ ُ٘ٞح أؽ٤َِؼُٞح اللَّّ َٓ َٖ آ خَ حَُّز٣ِ ِ ٣خَأ٣َُّٜ ُٝٙ ا٠َُِ اللَّّ ٢ْءٍ كشَُدُّ

 ْٕ ٍِ اِ عُٞ حُشَّ ٣ِٝلًا َٝ
ُٖ طؤَْ أدَْغَ َٝ ِّ ح٥ْخِشِ رَُيَِ خ٤َْشا  ْٞ َ٤ُْ ح َٝ  ِ َٕ رخِللََّّ ُٞ٘ ِٓ ْْ طئُْ ْ٘ظُ ًُ  

“Ey îmân edenler! Allah'a itâat edin, Peygamber'e itâat edin, sizden olan ulü'1-

emre de. Eğer bir hususta anlaĢmazlığa düĢerseniz -Allah'a ve âhirete gerçekten 

inanıyorsanız- onu, Allah'a ve Peygamber'e götürün. Bu, elde edilecek sonuç 

bakımından hem hayırlıdır hem de en güzelidir.” ( Nisâ 4/59) 

Âyette kastedilen ulu‘l- emr‟ in kimler olduğu konusu tartıĢmalıdır, ileriki 

bölümlerde bu konu üzerinde durulacaktır. Ulu‘l- emr ifadesi ulû ve emr Ģeklindeki 

iki kelimenin izafetinden oluĢmaktadır. Ġlk kelime olan ulû kelimesi birtakım 

isimlere muzaf olarak kullanılmaktadır. Kur‟ân-ı Kerim‟de en çok lüb (derin 

kavrayıĢ) kelimesinin çoğulu olan elbâb kelimesine muzaf olarak kullanılmıĢtır.
577

 

Akıl sahipleri Ģeklinde tercüme edilebilir. Yine aynı Ģekilde Kur‟ân‟da yakınlık 

anlamındaki el-Kurba kelimesi ulû‟ya muzafun ileyh olarak kullanılmıĢ, yakınlık 

sahibi olarak ortaya çıkan anlam, Türkçe‟ye akrabalık olarak çevrilmiĢtir.
578

 Emr 

kelimesi ise birbirine yakın pek çok anlamda kullanılmıĢtır. Bu kelimeler hüküm 

(En‟am 8/58, Hud 11/43,101, Ġbrahim 14/22, Hicr 15/66.), karar yetkisi, buyruk( 

Ârâf 7/77,150; Nahl 16/1; Ġsrâ 17/85; Meryem 19/64), irade (Nisa 4/47; Tevbe 

9/48,106; Mü‟min 40/78), konu, mesele (Nur 24/62 ; Ahkâf 46/61,62), yasama 
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 Bakara 2/179, 197, 269; Âl-i Ġmran 3/7,190; Mâide 5/100; Yûsuf 12/111; Râ‟d 13/19; Ġbrahim 

14/52. 
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yetkisi ( Nur 24/62 ; Ahkâf 46/61,62), iĢ (Âl-i Ġmran 3/128; Hucurat 49/7), amaç ( 

Câsiye 45/17), durum ( Kâf 50/5) gibi anlamlarda kullanılmıĢtır.
579

 

d.Vahiy: Ġtâat edilmesi gereken diğer bir olgu da, Allah‟ın Peygamberi aracılığıyla 

insanlara ilettiği vahiydir.  

ٍُ سَأ٣َْ  ُْوظِخَ ًِشَ ك٤ِٜخَ ح رُ َٝ شا  َٔ ٌَ ذْ ُٓ ْٗضُِضَْ عُٞسَسا  ُضَْ عُٞسَسا كبَرَِح أُ لَا ٗضُِّ ْٞ ُ٘ٞح َُ َٓ َٖ آ ٍُ حَُّز٣ِ ٣وَُٞ َٖ ك٢ِ هُُِٞرِ َٝ ْْ ضَ حَُّز٣ِ ِٜ

( ْْ َُُٜ ٠َُ ْٝ َ صِ كؤَ ْٞ َٔ ُْ َٖ ح ِٓ  ِٚ ش٢ِِّ ػ٤ََِْ ْـ َٔ ُْ َٕ ا٤َُِْيَ ٗظََشَ ح ْ٘ظشُُٝ شَعا ٣َ َٓ23 ْٞ شُ كََِ ْٓ َّ حلَْْ ؼْشُٝفا كبَرَِح ػَضَ َٓ اٍ  ْٞ هَ َٝ ( ؽَخػَشا 

( ْْ َٕ خ٤َْشًح َُُٜ خ ٌَ َُ َ ْٕ طلُْغِذُٝح 21طَذَهُٞح اللَّّ ْْ أَ ٤َُّْظُ َٞ ْٕ طَ ْْ اِ َْ ػَغ٤َْظُ ْْ )( كََٜ ٌُ َٓ طوُطَِّؼُٞح أسَْدَخ َٝ (22ك٢ِ حلْْسَْعِ   

20. Ġman etmiĢ olanlar: KeĢke cihad hakkında bir sûre indirilmiĢ olsaydı! 

derler. Ama hükmü açık bir sûre indirilip de onda savaĢtan söz edilince, kalplerinde 

hastalık olanların, ölüm baygınlığı geçiren kimsenin bakıĢı gibi sana baktıklarını 

görürsün. Onlara yakıĢan da budur! 

21. (Onların vazifesi) itâat ve güzel sözdür. ĠĢ ciddiye bindiği zaman Allah'a 

sadakat gösterselerdi, elbette kendileri için daha hayırlı olurdu. 

22. Geri dönerseniz, yeryüzünde bozgunculuk yapmaya ve akrabalık bağlarını 

kesmeye dönmüĢ olmaz mısınız? ( Muhammed 47/20-21) 

Vahye itâat aynı zamanda Allah‟a ve Peygambere itâat anlamına da gelir. 

Muhammed sûresi 47/20-21. âyetlerde iman edenlerin kendilerine savaĢ emri 

gelmesini ümit ettikleri, ancak böyle bir emri içeren ilahi vahiy gelince de 

kalplerinde hastalık bulunanların, ölüm korkusuyla baygın bir hale gelerek, bu 

vahiyden hoĢlanmadıkları, aksine bu tür bir durumda iman edenlere düĢenin “vahye 

itâat” ve “olumlu güzel söz” söylemek olduğu belirtilmiĢtir. 

2. Ġtâat edilmemesi gereken kiĢi ve gruplar 

 Kur‟ân kimlere itâat edilmesi gerektiğini açıkladığı gibi, kimlere itâat 

edilmemesi gerektiğine dair izahlarda da bulunur ve mü‟minlerin bu kiĢi ve grupların 

emirlerini, itâat talepleri yerine getirmemeleri istenir. Bu kimseler ve gruplar: 

Kâfirler ve münâfıklar, Ģeytanın dostları, Allah yolundan uzaklaĢanlar ve saptıranlar, 

Ģirke zorlayan anne ve baba.   

a. Kâfirler ve münâfıklar 

                                                           
579
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Müslümanları sahip oldukları iman nimetinden ayırmak isteyen, vahye ve 

resullere isyan ederek inkarda inat eden kafirler ve siyaseten Müslümanlarla birlikte 

görünme ihtiyacı hisseden ancak gerçek niyet ve tutumlarını bir çok olayda ortaya 

koyan münâfıklar, müminlerin hem iliĢkilerinde dikkat etmeleri gereken, hem de 

kesinlikle itâat etmemesi gereken zümrelerdir. 

ْْ ػ٠ََِ أػَْوخَرِ  ًُ ٝ لشَُٝح ٣شَُدُّ ًَ  َٖ ْٕ طط٤ُِؼُٞح حَُّز٣ِ ُ٘ٞح اِ َٓ َٖ آ خَ حَُّز٣ِ َٖ )٣خَأ٣َُّٜ ْ٘وَِزُِٞح خَخعِش٣ِ ْْ كظََ ٌُ149 ْْ ًُ لَا ْٞ َٓ  ُ َِ اللَّّ ( رَ

( َٖ َٞ خ٤َْشُ حَُّ٘خطِش٣ِ ُٛ َٝ153)  

“Ey îmân edenler! Eğer inkâr edenlere uyarsanız, sizi gerisin geri döndürürler 

de sonra hüsrana uğrayanlar olursunuz. Oysa sizin mevlânız Allah'tır; ve O, 

yardımcıların en iyisidir.” (Âl-i Ġmrân 3/149) 

b. ġeytanın dostları 

ġeytanlar dostlarına, müminlerle mücadele ederek, onların kendilerine itâatini 

sağlama ve Ģirke düĢmelerini isteme konusunda vahyederler. 

 ِ ُْ اللَّّ شِ حعْ ًَ ْْ ٣زُْ خ َُ َّٔ ِٓ ُِٞح  ًُ لَا طؤَْ َٝ  ْٕ اِ َٝ  ْْ ًُ ْْ ٤ُِجَُخدُُِٞ ِٜ ٤ُِخَثِ ْٝ َٕ ا٠َُِ أَ َٖ ٤َُُٞدُٞ ٤خَؽ٤ِ َّٕ حُشَّ اِ َٝ ُ ُلَغِْنا  اَِّٗٚ َٝ  ِٚ ػ٤ََِْ

 َٕ ًُٞ شْشِ ُٔ َُ ْْ ٌُ ْْ اَِّٗ ُٛٞ ُٔ  أؽَؼَْظُ

“Gerçekten Ģeytanlar dostlarına, sizinle mücadele etmeleri için telkinde 

bulunurlar eğer onlara uyarsanız Ģüphesiz siz de Allah'a ortak koĢmuĢ olursunuz.” 

(En‟âm 6/121) 

ġeytanın adamlarına uymamak gerektiği gibi, adımlarına da uymamak 

emredilmekte, onun apaçık bir düĢman olduğu hatırlatılmaktadır: 

خ ك٢ِ حلْْسَْعِ دَلَالًا ؽ٤َِّ  َّٔ ِٓ ُِٞح  ًُ خَ حَُّ٘خطُ  اٖ ٣خَأ٣َُّٜ ز٤ِ ُٓ  ٌّٝ ْْ ػَذُ ٌُ َُ ُ ِٕ اَِّٗٚ ٤ْطَخ حصِ حُشَّ َٞ لَا طظََّزؼُِٞح خُطُ َٝ زخً   

― ġeytanın peĢinden gitmeyin, çünkü o apaçık düĢmanınızdır.‖(Bakara 2/168) 

 

c. Allah Yolundan UzaklaĢtıranlar ve Saptıranlar: 

 Ahzab sûresinde, dünyadayken tabi olunan, itâat edilen bir kısım liderlerden 

Ģikayetler göz önüne serilir. Bunların insanları Allah‟ın yolundan uzaklaĢtırdıkları 

belirtilir. Allah ve peygamberlere itâat etmemenin piĢmanlığı dile getirilir. 

 َٕ ْْ ك٢ِ حَُّ٘خسِ ٣وَُُُٞٞ جُُُٜٞٛ ُٝ َّ طوََُِّذُ  ْٞ عُٞلَا )٣َ أؽَؼَْ٘خَ حُشَّ َٝ  َ زشََحءََٗخ ٣66خ٤ََُْظَ٘خَ أؽَؼَْ٘خَ اللَّّ ًُ َٝ خَ اَِّٗخ أؽَؼَْ٘خَ عَخدَطَ٘خَ  هخَُُٞح سَرَّ٘ َٝ  )

ز٤ِلَا ) ٗخَ حُغَّ ز٤ِشًح )67كؤَػََُِّٞ ًَ ْْ ُؼَْ٘خً  ُْٜ٘ ُْؼَ ح َٝ ُْؼَزَحدِ  َٖ ح ِٓ  ِٖ ْْ ػِؼْل٤َْ ِٜ خَ آطِ (68( سَرَّ٘  

“Yüzleri ateĢe çevrildiği gün, "KeĢke Allah'a itâat etseydik, Resulü 

dinleseydik" diyecekler. Ve ekleyecekler: "Rabbimiz! Biz efendilerimizi ve 
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büyüklerimizi dinledik, onlar da bizi yoldan saptırdılar. Rabbimiz! Onlara iki kat 

azap ver ve onları ağır bir Ģekilde lanetle.” (Ahzâb 33/66-68) 

d.  ġirke zorlayan anne-baba:  

 Saygı, hürmet ve itâatta Allah ve Rasûlünden sonra gelen anne ve babalar; 

Ģayet Ģirke düĢmüĢ kimseler ise onların Ģirk taleplerine, münkere götüren istek ve 

taleplerine itâat edilmez. Âyetin baĢındaki iyilik emri onlara karĢı takınılması 

gereken olumlu tavır ve davranıĢları hatırlatmakla beraber, Ģirk ve isyana dönük 

emirlerine de itâat edilmeyeceğini vurgular. 

ْٕ جَخٛذََحىَ  اِ َٝ ِٚ دُغْ٘خً  حُذ٣َِْ َٞ َٕ رِ ْٗغَخ ٤ْ٘خَ حلِِْ طَّ َٝ خ َٝ َٔ ْْ رِ ٌُ ْْ كؤَُٗزَِّجُ ٌُ شْجِؼُ َٓ خ ا٢ََُِّ  َٔ اْ كلََا ططُِؼُْٜ ِْ ِٚ ػِ خ ٤َُْظَ ُيََ رِ َٓ ُظِشُْشِىَ ر٢ِ 

( َٕ ُِٞ َٔ ْْ طؼَْ ْ٘ظُ ًُ8)  

“Biz insana ana babasına iyi davranmasını emrettik. Ama onlar, hakkında bilgi 

sahibi olmadığın bir Ģeyi bana ortak koĢman için seni zorlarlarsa onlara uyma! 

Sonunda dönüĢünüz yalnız bana olacaktır. ĠĢte o zaman, vaktiyle yapmıĢ olduğunuz 

her Ģeyi önünüze koyacağım.” (Ankebut 29/8) 

Yukarıda bahsedilenler dıĢında: ―aĢırılığa kaçanlar‖ (ġuara 26/150-152), 

―yalanlayanlar‖ ve―kötü ahlak sahipleri‖ (Kalem 68/7-16), ―kalbi gafiller‖ve 

―günahkarlar‖ (Kehf 18/28) da itâat edilmemesi gerekenler olarak anlatılır. 

3. Allah ve Resulü‟ne itâatsizliğin meydana getireceği sonuçlar 

KiĢi eğer bunlara itâat etmeyi tercih ederek, Allah ve Rasûlüne itâati terk 

ederse baĢına gelebilecek bir kısım olumsuz sonuçlara hazır olmalıdır. Amellerin 

boĢa gitmesi, kötü bir akıbetle karĢılaĢma, cehennem. 

a.Emeklerin boĢa gitmesi, amellerin iptali 

Ġman edenler Allah ve Rasûlüne itâatle davranıĢlarını güzelleĢtirir ve 

mükafatlarını artırır, tersi bir durum ise amellerin zayi ve iptal olmasına, emeklerin 

boĢa gitmesine sebep olur. 

 ْْ ٌُ خَُ َٔ لَا طزُْطُِِٞح أػَْ َٝ  ٍَ عُٞ أؽ٤َِؼُٞح حُشَّ َٝ  َ ُ٘ٞح أؽ٤َِؼُٞح اللَّّ َٓ َٖ آ خَ حَُّز٣ِ  ٣خَأ٣َُّٜ

“ Ey îmân edenler! Allah'a itâat edin, Rasûl'e itâat edin ve yaptıklarınızı boĢa 

çıkarmayın.” (Muhammed 47/33) 

b. Ġtâatsizliğin sorumluluğuna ve sonucuna katlanma 

 Allah ve Resulüne itâat etmeyenler, baĢlarına geleceklere hazır olmalıdırlar. 

Onlara itâat doğru yola ulaĢtırırken, itâatsizlik ise insanı batıla îsâl eder. 
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 ْْ ِْظُ ِّٔ خ دُ َٓ  ْْ ٌُ ػ٤ََِْ َٝ  ََ ِّٔ خ دُ َٓ  ِٚ خ ػ٤ََِْ َٔ ح كبََِّٗ ْٞ َُّ َٞ ْٕ طَ ِ ٍَ كبَ عُٞ أؽ٤َِؼُٞح حُشَّ َٝ  َ َْ أؽ٤َِؼُٞح اللَّّ خ ػ٠ََِ هُ َٓ َٝ ْٜظذَُٝح  ْٕ طط٤ُِؼُُٞٙ طَ اِ َٝ

ُْزَ  ٍِ الِاَّ ح عُٞ ُٖ حُشَّ ز٤ِ ُٔ ُْ لَاؽُ ح  

“ De ki: "Allah'a itâat edin, Rasûl'e itâat edin." Yine de söz dinlemezlerse 

onların sorumluluğu kendilerine, sizin sorumluluğunuz de kendinize aittir. Ona itâat 

ederseniz doğru yolu bulursunuz; Rasûl'e düĢen yalnızca apaçık bildirip anlatmaktır.” 

(Nûr 24/54) 

c. Cehennem 

Bu kötü akibetin adı cehennemdir. Ġçerisindeki çeĢitli azaplardan bahsedilen 

ateĢ yurduna atılan kimselerin keĢke ifadelerinin artık o gün için onlara bir faydası 

olmayacaktır. 

ْْ ك٢ِ حَُّ٘خسِ  جُُُٜٞٛ ُٝ َّ طوََُِّذُ  ْٞ عُٞلَا ٣َ أؽََؼْ٘خَ حُشَّ َٝ  َ َٕ ٣خ٤ََُْظَ٘خَ أؽََؼْ٘خَ اللَّّ ٣وَُُُٞٞ  

“Yüzleri ateĢe çevrildiği gün, "KeĢke Allah'a itâat etseydik, Rasûlü   

dinleseydik" diyecekler.” (Ahzâb 33/66) 

4. Allah ve Rasûlü‟ne Ġtâatin Mükâfatı  

Kur‟ân‟da itâatin mükâfâtından bahsedilmiĢtir. Bu kimseler mükâfât, kurtuluĢ, 

rahmete nâil olma, hayrı elde etme, cennete ulaĢma ile müjdelenmiĢtir.  

a. Mükâfât, ecir. 

ْْ ػَ  ٌُ رْ َُ ٣ؼَُزِّ ْٖ هزَْ ِٓ  ْْ ٤َُّْظُ َٞ خ طَ َٔ ًَ ح  ْٞ َُّ َٞ ْٕ طظََ اِ َٝ ُ أجَْشًح دَغَ٘خً  ُْ اللَّّ ٌُ ْٕ طط٤ُِؼُٞح ٣ئُْطِ ِ خكبَ ًٔ زَحرخً أ٤َُِ  

“Bu çağrıya uyarsanız Allah size güzel bir karĢılık verecek.” (Fetih 48/16) 

b. KurtuluĢ 

 “Allah'a ve Rasûlü'ne itâat eden, Allah'a itâatsizlikten korkan, O'na 

saygısızlıktan korunanlar var ya, iĢte asıl kazananlar bunlardır!” 

c. Rahmet ve merhamete nâil olma 

 َٕ ٞ ُٔ ْْ طشُْدَ ٌُ ٍَ ُؼَََِّ عُٞ حُشَّ َٝ  َ أؽ٤َِؼُٞح اللَّّ َٝ  

“Allah'a ve Peygamber'e itâat edin ki rahmete erdirilesiniz.” ( Âl-i Ġmran 3/132) 

d. Hayr ve sonucu en güzel olan 

أؽ٤َِؼُٞح  َٝ  َ ُ٘ٞح أؽ٤َِؼُٞح اللَّّ َٓ َٖ آ خَ حَُّز٣ِ ِ ٣خَأ٣َُّٜ ُٝٙ ا٠َُِ اللَّّ ْْ ك٢ِ ش٢َْءٍ كشَُدُّ ْٕ طَ٘خَصَػْظُ ِ ْْ كبَ ٌُ ْ٘ ِٓ شِ  ْٓ أ٢ُُِٝ حلَْْ َٝ  ٍَ عُٞ حُشَّ

٣ِٝلًا 
ُٖ طؤَْ أدَْغَ َٝ ِّ ح٥ْخِشِ رَُيَِ خ٤َْشا  ْٞ َ٤ُْ ح َٝ  ِ َٕ رخِللََّّ ُٞ٘ ِٓ ْْ طئُْ ْ٘ظُ ًُ  ْٕ ٍِ اِ عُٞ حُشَّ َٝ  

“Ey îmân edenler! Allah'a itâat edin, Peygamber'e itâat edin, sizden olan ülü'1-

emre de. Eğer bir hususta anlaĢmazlığa düĢerseniz -Allah'a ve âhirete gerçekten 

inanıyorsanız- onu, Allah'a ve Peygamber'e götürün. Bu, elde edilecek sonuç 

bakımından hem hayırlıdır, hem de en güzelidir.” (Nisâ 4/59) 
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e.  Cennet 

َٖ كِ  ْٜٗخَسُ خَخُذ٣ِِ ْٖ طذَْظَِٜخ حلَْْ ِٓ ُِْٚ جََّ٘خصٍ طجَْش١ِ  سَعَُُُٞٚ ٣ذُْخِ َٝ  َ ْٖ ٣طُِغِ اللَّّ َٓ َٝ  ِ ِْيَ دُذُٝدُ اللَّّ ُْ طِ ُْؼَظ٤ِ صُ ح ْٞ ُْلَ رَُيَِ ح َٝ ٤ٜخَ   

“Kim Allah'a ve Peygamberi'ne itâat ederse Allah onu, zemininde ırmaklar 

akan cennetlere koyacaktır, orada devamlı kalıcıdırlar. ĠĢte büyük kazanç budur.” 

(Nisâ 4/13) 

3.2.7.Kur‟ân‟da Yönetim-Ġtâat iliĢkisi 

Kur‟ân‟da itâat kavramının çerçevesi hakkında bilgi verdikten sonra; itâat 

olgusunun önemli muhatapları olan yöneten ve yönetilenler açısından konu ele 

alınacaktır.  

Kur‟ân yöneticiye itâat mefhumu açısından bir devrim gerçekleĢtirmiĢtir. Kendi 

kabîle liderleri dıĢında kimseye itâat etmeyen Câhiliye toplumunda, Kur‟ân‟ın itâat 

çağrısı farklı bir olguya iĢaret etmektedir. Kendi kabîleleri dıĢındaki bir Ģahsa, Hz. 

Muhammed‟e itâate çağırılmaktaydılar. Ayrıca kendi kabîlelerinden olmasa bile 

baĢlarına tayin edilen emir sahiplerine de itâat etmeleri istenmekteydi. Demircan bu 

durumu Ģöyle açıklar: 

“Ġslam‘ın Arap toplumunda meydana getirdiği en önemli siyasi değiĢim, 

Arapların itâat anlayıĢlarını değiĢtirmek ve kabîleden olmayan birisine itâat etmeyi 

mümkün kılmak olmuĢtur. Zira Araplar arasında sadece kabîleden olan birisine itâat 

mümkündür. Aksi takdirdeitâat ancak, boyun eğmek ve esaret altında yaĢamak 

suretiyle mümkün olabilirdi.”
580

 

DabaĢi‟nin “Hz. Muhammed‘in karizmatik hareketi Arabistan‘ın siyasi 

kültüründe kelimenin tam anlamı ile bir devrimdi.”
581

 Ġfadesi önemli bir hakikate 

iĢaret etmektedir. Grunebaum bu devrimi Arap kulturnation‟ının (kültürel millet), 

staatsnation‟a ( devlet millet) dönüĢümü olarak nitelendirir.
582

 

Nisâ 4/59‟da “Allah ve Rasûlüne itâat” emrinin ardından emir sahiplerine de 

(ulu‟l-emr) itâat emredilmiĢ olması konumuz açısından mânidardır. 

ْْ ك٢ِ شَ  ْٕ طَ٘خَصَػْظُ ِ ْْ كبَ ٌُ ْ٘ ِٓ شِ  ْٓ أ٢ُُِٝ حلَْْ َٝ  ٍَ عُٞ أؽ٤َِؼُٞح حُشَّ َٝ  َ ُ٘ٞح أؽ٤َِؼُٞح اللَّّ َٓ َٖ آ خَ حَُّز٣ِ ِ ٣خَأ٣َُّٜ ُٝٙ ا٠َُِ اللَّّ ٢ْءٍ كشَُدُّ

ِّ ح٥ْخِشِ  ْٞ َ٤ُْ ح َٝ  ِ َٕ رخِللََّّ ُٞ٘ ِٓ ْْ طئُْ ْ٘ظُ ًُ  ْٕ ٍِ اِ عُٞ حُشَّ ٣ِٝلًا  َٝ
ُٖ طؤَْ أدَْغَ َٝ رَُيَِ خ٤َْشا   
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“Ey îmân edenler! Allah'a itâat edin, Peygamber'e itâat edin, sizden olan ulu'1-

emre de. Eğer bir hususta anlaĢmazlığa düĢerseniz -Allah'a ve âhirete gerçekten 

inanıyorsanız- onu, Allah'a ve Peygamber'e götürün. Bu, elde edilecek sonuç 

bakımından hem hayırlıdır hem de en güzelidir”( Nisâ 4/59) 

Âyette bahse konu olan emir sahiplerinin  (ulu‘l-emr) kimler olduğu konusunda 

çeĢitli yorumlar yapılmıĢtır. Bu yorumlar Ģu Ģekilde tasnif edilebilir: 

a. ZemahĢerî‟nin ifadesiyle bu ifadeden maksat: “Umerâ (yöneticiler), Hulefâ-i 

RaĢidîn ve onlara iktidâ eden umerâ-i hak ve vulât-ı âdiledir”. Ġlk dönem müfessir 

dilcilerden, Mukâtil b. Ebî Süleyman (ö. 150) ve Ebû Ubeyde ( ö. 210) bu kanaatin 

öncüleridir. Taberî de bu kanaattedir.
583

 

b. Mücâhid, Atâ ve Ġbn Abbas‟a göre, “Fakihler, âlimler ve din ehlidir.”
584

 

c. Hz. Peygamber‟in ashâbı, özellikle Hz. Ebu Bekir ve Hz. Ömer.  

d. Ehl-u Hal ve‟l-Akd diyebileceğimiz, müctehid âlimlerden oluĢan bir gruptur 

ki bunların aldığı karar icmâ niteliği taĢır ve buna itâat farzdır.
585

 

e. Yöneticiler, âlimler, askerî yetkililerden oluĢan Ģûrâ.
586

 

Bütün bu yorumların ortak paydası, ―Müslümanlara önderlik eden, rehber 

olan, otorite niteliği taĢıyan kimseler‖ olmalarıdır. Dolayısıyla bu yorumlar 

arasındaki bir çatıĢma ve çeliĢkiden ziyade, emir sahipleri kavramının yol açtığı 

zengin çağrıĢım söz konusudur. Nitekim Ġbn ÂĢur ve Ġbn Teymiyye gibi âlimler 

umerâ ve ulemâ sentezine vurgu yapmaktadırlar.
587

 

Bernard Lewis Nisâ 4/59 âyetini yorumlarken Ģu tespitte bulunur: “Ne ki 

yöneticinin otoritesi de, uyrukların itâat etme yükümlülüğü de mutlak ve sınırsız 

olmamıĢtır. Hükümdarın otoritesi de, uyruklarının itâati de, bunları belirleyen, 
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yükümlülük haline getiren, düzenleyen yasalara, hukuka bağımlıdır. Müslüman bir 

hükümdar bir otokrat olabilir, ama bir despot olamaz.”
588

 

Bir önceki âyette Nisa 4/58 emanetlerin ehline verilmesi ve insanların arasında 

adâletle hükmedilmesi emredilmektedir. Nisa 4/59‟ da  Allah‟a,  Resulü‟ne,emir 

sahiplerine itâat emredilmekte, problemlerin Allah ve Resulüne arz edilmesi 

istenmektedir. 

Nisa 4/60‟da ise Kur‟ân‟a ve ondan önceki kitaplara inandıklarını iddia eden 

bazı kimselerin Tağut‟un önünde muhakeme olmak istediklerini belirtiyor. Ġlgili 

âyetin  (Nisa 4/59) devamı niteliğindeki âyetlerde de Nisa 4/61-64 münafıkların 

itâatsizliklerinden bahsedilmekte,   Nisa 4/645‟te ise Peygamberi aralarında hakem 

tayin edip, onun hükmüne razı olmaları emredilmektedir. 

Taberî ve ZemahĢerî de âyetin bu bağlamına dikkat çeken ve ulu‟l emr‟in 

yöneticiler olduğunu söyleyen müfessirlerdendir. Taberî tüm rivayetleri zikrettikten 

sonra, tercihe lâyık görüĢün, ulu‘l- emr‟in yönetim sorumluluğuna sahip kiĢiler 

olarak yorumlayan görüĢ olduğunu, Hz. Peygamber‟den gelen sahih haberlerin de bu 

görüĢü teyit ettiğini belirtir.
589

 

ZemahĢerî: “Yöneticilere emanetleri ehline vermeleri ve adâletle hükmetmeleri 

emredildikten sonra, insanlara da onlara itâat etmeleri, hükümlerine razı olmalarını 

emretti. Burada sizden olan emir sahiplerinden murat, hak üzere olan yöneticilerdir, 

çünkü zâlim yöneticilerden Allah ve Rasûlü berîdirler”.
590

 

Âyetin sebeb-i nüzûlüne dair iki rivayetle karĢılaĢmaktayız. Bunlardan ilki, 

âyetin bir seriyyeye komutan olarak görevlendirilen Abdullah b. Huzâfe hakkında 

indiği
591

 diğeri ise yine bir seriyyeye komutan olarak gönderilen Halid b. Velid ve 

seriyyede bulunan Ammar b. Yasir‟le  Halid b. Velid arasında yaĢanan bir itâat 

problemine istinaden indiği rivayetidir.
592

 Her iki rivayetin de bir yönetim olgusu ve 

problemine iĢaret etmesi, âyette kast edilen  ulu‟l emr kavramının öncelikle, 

―yöneticiler‖  anlamına geldiği yorumunu desteklemektedir.
593

 

Ulu‟l-emr kavramının geçtiği diğer bir âyet ise  Nisâ sûresinin 4/83. âyetidir: 
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 َٖ ِٓ شا  ْٓ ْْ أَ ارَِح جَخءَُٛ ُٚ حَُّز٣َِٝ َٔ ْْ ُؼََِِ ُْٜ٘ ِٓ شِ  ْٓ ا٠َُِ أ٢ُُِٝ حلَْْ َٝ  ٍِ عُٞ ُٝٙ ا٠َُِ حُشَّ ْٞ سَدُّ َُ َٝ  ِٚ فِ أرََحػُٞح رِ ْٞ ُْخَ ِٝ ح ِٖ أَ ْٓ َٖ حلَْْ

َٕ الِاَّ ه٤َِِلًا  ٤ْطَخ ُْ حُشَّ ظُُٚ لَاطَّزؼَْظُ َٔ سَدْ َٝ  ْْ ٌُ ِ ػ٤ََِْ َُ اللَّّ لَا كؼَْ ْٞ َُ َٝ  ْْ ُْٜ٘ ِٓ ْ٘زطَُُِٞٗٚ   ٣غَْظَ

“ Onlar kendilerine güven (emn) veya korku (havf) ile ilgili herhangi bir bilgi 

ulaĢtığında onu dıĢarı yayarlar. Oysaki onu Peygambere ya da mü‟minler arasında 

kendilerine yetki verilmiĢ olanlara (ulu‟l emr) iletselerdi, onlar arasından iĢin 

(uzmanı olup) ölçme-değerlendirme yapabilenler onu da (değerlendire)bilirlerdi. Size 

Allah‟ın lütuf ve rahmeti olmasaydı, çok azınız hariç, kesinlikle Ģeytanın ardınca 

giderlerdi.” ( Nisa 4/83) 

Âyette kastedilen ulu‟l emr‟in kimler olduğuna dair yorumları aktarmadan, 

âyetin hangi bağlamda ve niçin indiğine dair bilgiler üzerinde durulacaktır. 

Nisa 4/81‟de Resulullah‟ın yanındayken ona “peki” diyerek onu tasdik edip 

itâat edeceğini söyleyen, fakat sonrasında daha farklı tutum ve davranıĢlar içerisinde 

bulunarak, bu sözleriyle çeliĢen münafıkların tutumundan bahsedilir. Nisa 4/82‟de 

ise özelde bu insanlar Kur‟ânı tedebbür etmeye davet edilirler, Ģayet Kur‟ân‟ın 

Allah‟tan baĢkasından gelmiĢ bir kitap olsa, onda çok çeliĢkiler bulunacağı belirtilir.  

Nisa 4/83‟ te ise bu kimselerin duydukları haberler konusundaki fütursuz 

davranıĢları yerilir, Resûlullah ve emir sahipleriyle bu bilgiler paylaĢılırsa bu 

bilgilerin hakkıyla ölçüp-değerlendirileceği ve uygun sonuçlar çıkartılacağı 

vurgulanır. Nisa 4/84‟de ise Resulullah‟a Allah yolunda mücadele etmesini, 

öncelikle kendinden sorumlu olduğunu – zımmen tüm bu uygun olmayan söz ve 

eylemlere itibar etmemesi gerektiği- ancak yine de mü‟minleri mücadeleye teĢviğe  

devam etmesi emri  yenilenir.  

Ġbn Abbas bu âyetin seferde bulunan seriyyelerle ilgili haberlerin ulu orta 

yayılması hususuyla ilgili olduğunu belirtir.
594

Âyetin bağlamı Ġbn Abbas‟ın 

rivayetiyle paralellik arz etmektedir. Birçok müfessir de âyeti seriyyelerle ilgili 

olumlu ya da olumsuz haberleri ulu orta yayan dedikoducu ve münafık tipli 

kimselerin ifĢaatlarına karĢı mü‟minlerin meseleleri Resulullah‟a ya da o seriyyelerle 

ilgili yöneticilere götürmeleri gerektiğine vurgu yapmıĢlardır.
595

 Ayrıca âyetin nüzûl 

sebebi olarak Ģöyle bir rivayet te nakledilmektedir: ―Hz. Ömer‘e Resulullah‘ın 

eĢlerini boĢadığına dair bir bilgi ulaĢınca, hemen evinden çıkar ve mescide gelir, 
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mescidde de insanların bu konuyu konuĢtuğunu görünce, artık sabredemez ve izin 

isteyerek Resulullah‘a: ‗EĢlerini boĢadın mı?‘ der, Resulullah: ‗Hayır‘ deyince, Hz. 

Ömer:‘Allahu Ekber‘diyerek ayağa kalkar ve en yüksek sesle: ‗Resulullah eĢlerini 

boĢamadı‘ diyerek bağırır.‖
596

 

Âyet genel anlamda Müslümanlara bir bilgi ahlâkı ve siyâseti öğretme amacı 

taĢımaktadır. Ġster bireysel konularda (aile meseleleri), isterse toplumsal ( askerî, 

siyasî) konularda duyulan haberler, bilgiler tetkik edilmeli, emir sahipleri ( yetkililer, 

alimler) ile istiĢare ederek hareket etmeli.   

Âyette geçen  ―istinbât” ( حعظ٘زخؽ) kelimesi ne anlama gelmektedir? Taberî, 

“gözlerden saklı ve gizli olan bir Ģeyin bulunup çıkartılmasına” bu ismin verildiğini 

belirtir.
597

 Ne-be-ta ٗزؾ ( çıkarmak) kökünden türemiĢ olan “istinbat” kelimesini 

Elmalılı gayet Ģümullü bir Ģekilde Ģöyle tanımlar: “Halli matlûb bir mesele 

karĢısında mebâdi ve malumâtı mevcûdeyi tetebbu ve istıkra, tetkîk-u tenkih ve 

mukayese ederek yeni bir ilim istihrâc etmeğe dahi istinbat ve istıhrac tabir 

olunur.”
598

  Ulu‟l-emr olan kimseler de elde ettikleri bilgileri kaynağı, sıhhati ve 

tutarlılığı açısından değerlendirerek, toplumun ihtiyacına uygun çözümler (istinbat) 

üretmekle yükümlüdürler.  

Âyetteki ulu‟l-emr‟in kimler olduğuna dair yapılan yorumlar Nisa 4/59‟ da 

geçen ulu‟l-emr kavramına yapılan yorumlarla benzerlik arz eder. Bu yüzden bu 

yorumları tekrar etmeyeceğiz. Bu âyeti siyak ve sibakıyla değerlendirdiğimizde 

‗toplumsal bir olay-olguya‘ iĢaret ettiğini görürüz. 

 Elmalılı da bu duruma dikkat çekerek Ģu yorumda bulunur: “Âyet daha ziyade 

ahvâl-i harbiye ve terbiye-i siyâsiyyeyi istihdâf eder bir siyâk-ı nazımda îrat 

buyurulmuĢtur. Çünkü bunlarda boĢboğazlık daha çok yapılır ve daha ziyâde 

muzırdır.”
599

 Dolayısıyla buradaki ulu‟l emr kavramının muhatabı olan kimselerin 

toplumdaki diğer kiĢilerden daha fazla bilgi, tecrübe ve yetkiye sahip olması gerekir. 

Öyleyse bu kiĢilerin de yöneticiler, yardımcıları ve danıĢmanları olarak 

düĢünebileceğimiz etkili ve yetkili zevât olması daha münasiptir.
600
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Ayrıca Elmalılı âyette emr lafzının tekil zikredilip ح٠ُٝ حلْٓش Ģekliyle 

belirtilip,حلْٓشحء tarzında ifade edilmemesinde Ģöyle bir incelik olduğuna iĢaret eder: 

“…Buyurulması Ģâyân-ı dikkattir. Bu mefhum ümerâ ve hükkâma Ģâmil olduktan 

baĢka bir emre, bir hakkın sahip olmak ve merci-i umûr bulunmak mefhumunu da 

tazammun eder.”
601

 

 Âyetin siyâk ve sibâkı, kelimenin etimolojik yapısı ve ilgili sebeb-i nüzûl 

rivâyetleri âyette bahsedilen ulu‟l-emr‟in yöneticiler olduğunu göstermektedir. Nisâ 

4/58‟de emânetlerin ehliyet sahibi insanlara verilmesi gerektiği belirtilmekte, itâat 

vurgusu yapılmakta, müminlerin arasında meydana gelebilecek problemlerden 

bahisle konuya devam edilmektedir. “Emr” kelimesinin Kur‟ân‟da bir çok âyette  

“yönetim iĢi, olgusu” anlamına geldiğini belirtmiĢtik. Âyetin iniĢ sebebiyle ilgili 

olarak rivayet edilen haberlerinde  (Abdullah b. Huzâfe komutasındaki seriyye ya da 

Halid b. Velid komutasındaki seriyyelerle ilgili olduğu rivâyetleri)
602

kavramın 

yönetim boyutunu öne çıkardığ görülmektedir. 

Mevdûdî bu âyetin “Ġslâm‘ın bütün dini, kültürel ve siyasi temelini teĢkil ettiği 

ve sistemin kurulması için de ilk ve en önemli düstur”olduğunu belirtir.
603

 

Âyette bir itâat silsilesi verilmektedir. Öncelikle Allah‟a daha sonra Rasûle 

daha sonra da ulu‟l-emr‟e itâat emredilmektedir. Allah ve Rasûl‟e itâat emrinin 

Kur‟ân‟da sık sık vurgulandığını belirtmiĢtik. Allah ve Rasûlune itâat, iman nizâmı 

için gerekli; ulu‟l-emr‟e itâat ise toplum nizâmı için gereklidir. 

Ulu‟l-emr‟e itâat‟in, Allah ve Rasûlune itâatle beraber zikredilmesi mânidardır. 

Ġbn ÂĢûr ulu‟l-emr‟e itâat vurgusunun sebebinin ise, “yöneticilerin Ģeriatın 

nazarında ümmetin önderi ve eminleri olmalarına” bağlamakta, Ġslâm dairesinden 

çıkmadıkları ilim ve adâlet sıfatına sahip oldukları sürece itâati hak edeceklerini 

belirtmektedir.
604

 

Âyette emir sahipleri için (ulu‟l-emr) “ itâat ediniz” ( حؽ٤ؼٞح ) emri 

tekrarlanmadan “ulu‘l-emr‘e de” denilmesi “bunların itâat yükümlülüğü bakımından 

Allah ve Rasûlü gibi olmadıkları” yorumuna vesile olmuĢtur.
605

  Ayrıca emir 
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sahiplerinin “sizlerden”  (minkum) ifadesiyle nitelenmesi de Müslümanların 

yöneticilerinin onlarla aynı inanç ve değer dünyasına sahip olması gerektiğine iĢaret 

etmektedir. ZemahĢerî itâate layık olan yöneticilerin “ umerâu‘l-hak” olduğunu, “ 

umerâu‘l-cevr‟in”  (zalim yöneticilerin) ise itâate layık olmayıp Allah ve Resûlü‟nün 

bunlardan beri olduğunu belirtir. 
606

 

Râzî de Hz. Ali‟den Ģöyle bir söz naklederek itâatin mutlak değil, Ģartlara bağlı 

olduğunu vurgular: “Allah‘ın indirdiğiyle hükmetmek, emâneti eda etmek, imamın 

görevi; o böyle yaptığı zamanda onu dinleyip itâat etmekte halkın ona karĢı 

görevidir.” 
607

 

Allah‟a,  Rasûlü‟ne ve yöneticilere itâat vurgusunun devamında gelen “bir 

hususta anlaĢmazlığa düĢerseniz” ( ْكخءٕ ط٘خصػظ) ifadesini de itâat bağlamında 

değerlendirebiliriz. ġöyle ki, anlaĢmazlığa düĢme olgusunu “yöneticilerle 

yönetilenler arasında yaĢanabilecek muhtemel sorunlar” Ģeklinde yorumlayabiliriz. 

Ġhtilaflı durumlarda yöneticilerin emirlerine itâat meselesi sorunlu bir hale dönüĢür. 

Bu kargaĢanın çözümü ise tarafların sorunu Kur‟ân ve Sünnet ölçülerine göre çözme 

sorumluluğunu yüklenmeleri gerekir. Ġyi niyete dayalı böyle bir arayıĢ, mutlak itâat 

gereken Kur‟ân ve Sünnet ölçülerine göre çözüme kavuĢacaktır.
608

 

Zuhruf suresi 43/54. âyette itâat olgusunu yöneten-yönetilen iliĢkisi içinde 

değerlendirmemize imkan sağlamaktadır. Hz. Mûsa ile Firavun arasındaki tevhid 

mücadelesinde; Firavun‟un kendi toplumuna hitabını, bakıĢ açısını ve onların da 

Firavun‟a karĢı duruĢlarının anlatıldığı ilgili ayetler, yönetimde itâat olgusu açısından 

ilginç mesajlar içermektedir: ―Onların baĢından felaketi uzaklaĢtırınca bir de 

bakıyorsun sözlerinden dönüveriyorlar.  Firavun kavmine seslenerek Ģöyle dedi: "Ey 

milletim! Mısır'ın mülkiyeti benim değil mi? ġu ırmaklar ayaklarımın altında 

akmıyor mu? Bunları görmüyor musunuz? Ayrıca ben bu değersiz, neredeyse 

söylediğini anlatmaktan âciz adamdan daha iyi değil miyim? (O bir kral peygamber 

ise) kendisine altın bilezikler indirilse yahut dizi dizi melekler onunla birlikte 
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gelseler ya!" . Firavun bu konuĢmalarla halkının aklını çeldi, hemen ona boyun 

eğdiler; onlar yoldan çıkmıĢ bir topluluk idî. “
609

 

Firavun sahip olduğu dünyevî güç, kuvvet ve otoriteyi hatırlatarak, Hz. 

Mûsa‟nın bunlara sahip olmayan bir kiĢi olduğunu söyleyerek, kendisinin sözü 

dinlenmeye, itâat edilmeye daha layık olduğunu belirtmektedir. Kur‟ân Firavun‟un 

bu konuĢmasını nitelendirirken “istehaffe” (حعظخق) kelimesini kullanmaktadır. 

Kelimenin Arapça da “acele ettirdi, aldattı, bilgisizlikten yararlandı, onları 

bilgisizlikleri ve güçsüzlükleri yüzünden hafife aldı, istediği gibi yönlendirdi, 

korkuttu, tahrik etti” anlamlarına geldiğini biliyoruz.
610

 Böyle bir anlam dünyası 

yöneten-yönetilen iliĢkisi bakımından bize çok zengin bir anlam imkanı sunmaktadır. 

Halkını hiç yerine koyarak yönetim icra eden diktatörlük olgusuna iĢaret ettiğini  

rahatlıkla söyleyebiliriz. Böyle bir yönetim anlayıĢı ise halkın bilgilenmesi, doğruyu 

öğrenmesi, örgütlenerek hakkını talep edecek kadar güçlenmesini engelleyerek onları 

“ Ģereflerini kaybedip, zillete düĢen” dolayısıyla da “ kendi çıkarları için her zulme 

boyun eğen” sürülere dönüĢtürür.
611

 

“ĠĢte Firavun da aynı yola baĢvurarak Hz. Mûsa‘nın gerçeğe ve tevhide yönelik 

davetini sabote ederek halkın, sağlıklı düĢünmesini engellemiĢ, gelenekten ve gözler 

önündeki alayiĢten yararlanarak toplumu adeta büyülemiĢ ve salatanatını devam 

ettirmenin yolunu bulmuĢtur.” 
612

 

Önce istihfâf, daha sonra da itâat. Bu tür bir yönetim anlayıĢının Kur‟ân‟ın 

öngördüğü yönetim anlayıĢı olan Ģûrâya ters bir durum olduğu âĢikardır. Dolayısıyla 

yönetimin insanları doğru bilgilendirme ve onlara eĢit muamelede bulunma 

sorumluluğu vardır. ġûrâ ise toplumun özgür fertleri arasında icra elden bir yönetim 

olgusudur. Halkını sağlıklı bilgilendiren yönetim anlayıĢı ise itâati hak eder. 

Kur‟ân‟da âhirette ki mekanlarına ulaĢmıĢ olan kimselerin; kendilerine önderlik 

eden kimselerden Ģikayetçi olduklarını, yanlıĢ kimselere itâat etmekten dolayı 

piĢmanlıklarını izhar ettiklerini görürüz. 

عُٞلَا ) أؽََؼْ٘خَ حُشَّ َٝ  َ َٕ ٣خ٤ََُْظَ٘خَ أؽََؼْ٘خَ اللَّّ ْْ ك٢ِ حَُّ٘خسِ ٣وَُُُٞٞ جُُُٜٞٛ ُٝ َّ طوََُِّذُ  ْٞ خَ اَِّٗخ أؽََؼْ٘خَ عَخدَطَ٘خَ ٣66َ هخَُُٞح سَرَّ٘ َٝ  )

ز٤ِلَا ) ٗخَ حُغَّ زشََحءَٗخَ كؤَػََُِّٞ ًُ َٝ67)  
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“Yüzleri ateĢe çevrildiği gün, "KeĢke Allah'a itâat etseydik, Resûlü 

dinleseydik" diyecekler. Ve ekleyecekler: "Rabbimiz! Biz efendilerimizi ve 

büyüklerimizi dinledik, onlar da bizi yoldan saptırdılar.”( Ahzâb 33/66-67) 

Âyette geçen “sâdât” ( عخدحص) kelimesinin, “yöneticiler, emirler, melikler” 

anlamına geldiği belirtilmiĢtir. “Küberâ” nın ise bir aĢiretin büyüğü, ailenin yaĢlı 

reisi anlamına gelen daha dar bir yönetim alanına hitap ettiği ifade edilmiĢtir. 
613

 

Râzî Allah‟a itâat yerine yöneticilerine ( sâdât) itâati, Resûle itâat yerine de 

büyüklerine (küberâ) itâati tercih edip; yöneticilerin yöneticisine  “seyyidü‘sâdât”  

büyüklerin en büyüğüne “ekberu‘l-ekâbir” itâati terk ettiklerini dile getirir.
614

 Allah 

ve Resûlü‟ne değil de “kendilerini yoldan çıkaran” yöneticilerine ve büyüklerine 

itâat etmiĢlerdi. Sonuçta onlar bir halktı ve yöneticileri ne derse onu yapmıĢlardı. 

Acaba bu onların üzerindeki sorumluluktan kurtulmalarına vesile olacak bir durum 

değil miydi? 

Onların bu durumlarının ateĢte kalmalarına, onun can yakıcı azabı tatmalarına 

engel olmadığını görüyoruz. Çünkü insan her yöneticiye, her zaman itâat etmek 

zorunda değildir. Adâletle yönetip, zulme ve aĢırılığa kaçmayan yöneticilere  (ġuarâ 

26/151), onların da kötülük-inkar ve zulüm içermeyen emirlerine itâat etmesi gerekir 

(Mümtehine 60/12). Dünyada bu ölçülere uygun olarak sarf edilmeyen itâat 

ameliyesinin, ahirette ki neticesi, ancak acı bir azapla karĢılaĢma olacaktır ki orada 

ne bir dost ne bir yardımcı olmayacak (Ahzâb 33/65), sadece, “ Rabbimiz ne olur 

onlara kat be kat azap ver ve onları rahmetinden tamamen dıĢla” (Ahzab 33/68) 

feryatları yankılanacaktır. 

Benzer bir diyalog Mü‟min suresi 40/46-49. âyetlerde de anlatılır: 

ُْؼَزَحدِ ) َٕ أشََذَّ ح ْٞ ٍَ كشِْػَ خػَشُ أدَْخُِِٞح آ ُّ حُغَّ َّ طوَُٞ ْٞ َ٣ َٝ ػَش٤ِخًّ  َٝ ح  ًّٝ َٕ ػ٤ََِْٜخَ ؿُذُ َٕ ك٢ِ حَُّ٘خسِ 46حَُّ٘خسُ ٣ؼُْشَػُٞ ٞ ارِْ ٣ظَذََخجُّ َٝ  )

 ْْ ْٗظُ َْ أَ ْْ طزَؼًَخ كََٜ ٌُ َّ٘خ َُ ًُ زشَُٝح اَِّٗخ  ٌْ َٖ حعْظَ ؼَلخَءُ َُِِّز٣ِ ٍُ حُؼُّ َٖ حَُّ٘خسِ )ك٤َوَُٞ ِٓ َٕ ػََّ٘خ ٗظ٤َِزخً  ُٞ٘ ْـ زشَُٝح اَِّٗخ 47ُٓ ٌْ َٖ حعْظَ ٍَ حَُّز٣ِ ( هخَ

ُْؼِزخَدِ ) َٖ ح َْ ر٤َْ ٌَ َ هذَْ دَ َّٕ اللَّّ ٌَّ ك٤ِٜخَ اِ ُْؼَزَحدِ 48ًُ َٖ ح ِٓ خ  ًٓ ْٞ ْْ ٣خَُلِّقْ ػََّ٘خ ٣َ ٌُ َْ حدْػُٞح سَرَّ َٖ ك٢ِ حَُّ٘خسِ ُخَِضَٗشَِ جَََّٜ٘ ٍَ حَُّز٣ِ هخَ َٝ  )

(49 ) 

46. Onlar sabah akĢam o ateĢe sokulurlar. Kıyametin kopacağı gün de: Firavun 

47. (Kâfirler) ateĢin içinde birbirleriyle  ailesini azabın en çetinine sokun (denilecek)!

çekiĢirlerken zayıf olanlar, o büyüklük taslayanlara: Biz size uymuĢtuk. ġimdi ateĢin 
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birazını bizden savabilir misiniz? derler.48. O büyüklük taslayanlar ise: Doğrusu 

hepimiz bunun içindeyiz. ġüphe yok ki Allah kulları arasında vereceği hükmü verdi, 

derler 

Ġlgili âyetler de bir yöneten- yönetilen iliĢkisi sözkonusudur. “ Biz size uyduk” 

anlamına gelen bir ifade kullanılarak, itâatlerinin akıbetini sorgulamaktalar ve 

yöneticilerinin daha fazla azaba maruz kalmasını istemektedirler.                                

                                                                   

3.2.8. Hz. Peygamber ve Ġtâat  

Hz. Peygamber‟in nübüvvetini inkar eden müĢriklerin, muhalefetinin temel 

sebeplerinden birisi de, kendi kabîlelerinden olmayan bir lidere itâat etmeme 

anlayıĢlarıydı. Apak, Ebû Cehil‟in inkarının arkasında yatan temel sâikin, bir Resulü 

inkardan ziyâde, HaĢimoğullarına istikbalde itibar ve güç kazandıracak bir lidere 

itâat etmeme düĢüncesi olduğu kanaatindedir.
615

 

Ebû Cehil‟in Ģu ifadeleri hem asabiyetin hem de Resulüllah‟a muhalefetin 

sebebini izah etmektedir: 

“Biz Abdümenafoğulları ile her konuda yarıĢtık…ġan ve Ģeref yönünden 

Ģimdiye kadar çekiĢtik durduk. Onlar halka yemek yedirdi, biz de yedirdik. Onlar 

bağıĢda bulundular, biz de bulunduk. Onlar arabuluculuk yapıp diyet yüklendiler, biz 

de yüklendik. Kulak kulağa giden yarıĢ atı durumuna gelince, onlar ‗ Ģimdi bizden 

kendisine vahiy gelen bir peygamber var‘ dediler. Biz bunun dengini nereden bulup 

çıkaracağız, vallahi hiçbir zaman onu tasdik etmeyiz.”
616

 

Hz. Peygamber‟in hadislerinde itâat olgusuna sık sık vurgu yaptığını 

görmekteyiz. Ubâde bin Samit hangi hususlarda bey‟at edileceğini Ģu ifadelerle 

açıklamaktadır: ―HoĢumuza giden ve gitmeyen, kolayımıza gelen ve gelmeyen her 

konuda dinleyip itâat etmek, verilene uymak üzere bey‘at ettik.‖ Hz. Peygamber  

(s.a.v.)‟in hadislerinde Müslümanların yöneticilerine itâat sorumluluğunu 

hatırlattığını görmekteyiz.
617

 Ancak bu hadislerde itâat olgusunun herhangi bir kayd-ı 

Ģarta bağlı olmayan mutlak itâat anlamına gelmediğini görüyoruz. Bunlardan ilki 

itâate medar olacak konunun, hususun “Allah‟a isyan” anlamına gelen bir eylem 
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olmaması gerektiğidir: ―Allah‘a isyan konusunda itâat yoktur.‖
618

 Hadisi bu durumu 

açıklamaktadır. Yani itâatin konusu münker olmamalı, ma‟ruf olmalıdır. Ġtaat 

edilecek husus insanın gücünün yetmeyeceği bir husus da olmamalı: 

―ġu halde, ne kadar gücünüz yetiyorsa Allah‘a karĢı o kadar sorumlu 

davranın: hem ( O‘nu) dinleyin, hem ( O‘na) itâat edin! Ve kendi hayrınıza olmak 

üzere infak edin.‖
619

 

―Hz. Peygamber ( s.a.v.)‘i dinleyip itâat etmek üzere biat ettiğimizde bize Ģöyle 

diyordu: gücünüzün yettiği konularda‖  

Ġtaat edilmesi gereken yöneticilerin -Nisa 4/ 59‟da belirtilen “sizden olan emir 

sahipleri” vurgusuna uygun olarak- Müslümanların değer dünyasına sahip olmalı. 

Hz. Peygamber  bu vurguyu açıklama sadedinden, kendisine yöneticilere hangi 

çizgide itâatin devam edeceği sorusuna, ―namaz kıldırdıkları müddetçe‖ cevabını 

vermektedir. Esed hadiste geçen ―namaz kıldırdıkları müddetçe‖ ifadesini, yalnızca 

mescidde imamlık yapma veya bu farzı yerine getirme Ģeklinde anlamamak 

gerektiğini, bu olgunun Bakara sûresinin baĢında belirtilen; kiĢinin, kamil imana, ona 

sebep teĢkil eden Ģeylere sahip olması ve buna bağlı amelleri yerine getirmesi olarak 

anlaĢılıp itâati hak etmenin bu özelliklere sahip olmaya bağlanması gerektiği 

kanaatindedir.
620

 

Esed itâatle ilgili hadislere istinaden, itâatin çerçevesini Ģu Ģekilde çizer: 

“1. MeĢrû yönetimi temsil eden yöneticiye itâat etmek gerekir, bu onun için bir 

haktır, 2. Eğer yönetici Ġslâmî anlamda açık bir isyan gerektiren emirlerde 

bulunacak olursa bu durumda itâat söz konusu değildir, 3. Kur‘an‘ın hükümlerine 

apaçık meydan okuyacak bir tutum sergilerse, bu onun yöneticilikten 

uzaklaĢtırılmasını gerektirir.” 
621

 

Hz. Peygamber (s.a.v.)‟in ardından Müslümanların yönetimi sorumluluğunu 

üstlenen Hz. Ebu Bekir‟in de, hilâfete seçiliĢinin ikinci gününde yaptığı konuĢma; 

nasıl bir itâat anlayıĢına sahip olduğunun önemli bir iĢaretidir: 
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“ Vazifemi hakkıyla yaparsam bana yardım ediniz, yanılırsam bana doğru yolu 

gösteriniz. Ben Allah‘a ve Resulü‘ne isyan edersem sizin bana itâatiniz lazım 

gelmez” 
622

 

Hz. Peygamber ve arkadaĢlarının itâat anlayıĢlarının “ ilkelere ve Ģartlara 

bağlı” olduğu âĢikardır. AnarĢi ve kargaĢa anlamına gelen itâatsizliğe prim 

verilmediği gibi, insanı insana kul etme ve sürüleĢtirme anlamına gelen mutlak itâat 

anlayıĢına da prim verilmemiĢtir. “Vasat ümmet olmanın gereği” (Bakara 2/143) itâat 

ilkesinde de ortaya konmuĢtur. 

Hz. Peygamber kendisinin emir tayin ettiği kimseler için de itâat 

sorumluluğunun devam ettiğini belirterek, Ģöyle buyurur: “ Emîrime itâat eden bana 

itâat etmiĢ olur.”
623

 Aynı Ģekilde Hz. Peygamber Câhiliye anlayıĢına hiç uymayacak 

bir Ģekilde, kölenin yöneticiliğinden ve ona itâatten bahsetmektedir: “BaĢımızda, saçı 

kuru üzüm gibi olan HabeĢli köle de olsa Allah‘ın kitabını ikame ettiği sürece ona 

itâat ediniz.”
624

 

Sahâbî râvîsi, Hîre‟ye geldiğinde orada bulunan halkın, ileri gelenlerine abartılı 

ve aĢırı bir saygı gösterisi Ģeklinde secde ederek selamladıklarını görmektedir. 

Akabinde sahabi bu tür aĢırı bir saygı ve hürmete gösterilmeğe en layık olanın ve hak 

edenin Hz. Peygamber olduğunu düĢünmektedir. Nitekim Hz. Peygamber‟e 

döndüğünde gördüğü olayı nakletmekte ve: “Ya Resulallah, bu Ģekilde ta‘zim 

göstermemize en layık olan sensin” demektedir. Hz. Peygamber de: “ Benim kabrime 

uğradığında ona bu Ģekilde tazim gösterirmiydin, buna ne dersin?” sorusunu 

yöneltmekte ve sahabî, “Hayır” yanıtını vermektedir. Yine Hz. Peygamber: “Böyle 

yapmayın! Eğer birine, bir baĢkasına abartılı saygı göstermesini/secde etmesini 

emretseydim, Allah‘ın yücelttiği hakkın büyüklüğünden dolayı, kadının kocasına 

abartılı saygı göstermesini/secde etmesini emrederdim.”
625

 

Hz. Peygamber itâat-meĢruiyet iliĢkisinde Ģu ilkeyi ortaya koymuĢtur: “Ġtâat 

sadece marûf ve meĢrû olanadır. Hâlika isyanda mahlûka itâat yoktur.”
626

 Hz. 
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Peygamber‟in itâat olgusunda meĢruiyete verdiği önem açısından da Ģu olay çok 

mânidardır: “Bir seriyyeye reis olarak görevlendirilen Abdullah b. Huzâfe ile 

seriyyede ki diğer Ģahıslar arasında bir sürtüĢme meydana gelir. Buna sinirlenen  

Abdullah b. Huzâfe askerlerden odun toplayarak ateĢ yakmalarını ister. Sonrasında 

da askerlerin bu ateĢe girmelerini emreder. Askerlerden bir bölümü ‗ komutana itâat 

gerekir‘ diyerek ateĢe girmeye yeltenirken, diğerleri ise ‗ biz ateĢten kaçarak Hz. 

Peygamber‘e sığındık‘ diyerek itiraz ederler. Bu arada ateĢ de söner. Seferden 

dönülünce mesele Hz. Peygamber‘e arzedilince, Ģöyle buyurmuĢtur: AteĢe 

girseydiler kıyamete kadar ondan kurtulup çıkamazlardı. Ġtaat ancak meĢru emre 

olur.”
627

 

Hz. Peygamber, itâat meselesinde meĢrûiyet kriterine sıkça vurgu yapmıĢtır: 

“Müslüman kiĢiye sevdiği ya da sevmediği Ģeylerde itâat gerekir, masiyet 

emredilmesi hariç; kim masiyeti emrederse ona itâat yoktur.”
628

 

Hz. Peygamber‟in vefatından sonra, Câhiliye toplumunda câri olan itâat 

anlayıĢı yeniden tebarüz etti. Hz. Ebubekir‟in hilafetine isyan eden birçok kabîle 

ortaya çıktı. Hanife, Bekr, Esed ve Temim ile, Hevâzinve Kinde‟nin bir kısmı irtidat 

ederek halifeye isyan ettiler.
629

 Bu dönemde ortaya çıkan dört yalancıdan üçü de bu 

kabîlelerden çıkmıĢtır: Esed‟den Tuleyha b. Huveylid, Temim‟den Secah, 

Hanîfe‟den Müseylime.
630

 

3.3. EHLĠYET 

3.3.1. Ehliyet Kelimesinin Anlam Dünyası 

Ehliyet kelimesi ٍ-ٙ-ح      türemiĢ bir mastardır. Bu kök fiil olarak 

kullanıldığında  ًَشَأس ْٓ إ ح ََ كلُا  evlendi anlamına gelir. Genelde diğer bir kelimeyeأََٛ

nisbetle  َِ جُ َُ حُشَّ  kiĢinin ailesi, yakınları,akrabalarıanlamlarında kullanılır. Ayrıcaحٛ

kelimenin farklı kullanılıĢları dikkate alındığında yakınlık, mensubiyet, uygunluk ( َٛأ

أَٛ حُشجَ  -أَٛ حُز٤ض -أَٛ حلآش -حلاعلاّ ) anlamlarında yoğunluk kazandığı görülür. 
631
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Ehliyet lafzı zaman içinde terimsel bir anlam kazanmıĢtır. Hukûkî bir terim 

olarak ehliyet “ lehinde ve aleyhinde oluĢabilecek haklar mevzuunda kiĢinin yetkin 

hale gelmesi” ya da “ kiĢinin, ister lehine, ister aleyhine olsun,kendisine gerekli olan 

meĢru hukûkî sorumluluğu,yeterliliği” ifadeleriyle tarif edilmiĢtir.
632

 Ayrıca Ġslam 

Hukukçuları ehliyeti “ vücup ve edâ ehliyeti” Ģeklinde, iki bölüme ayırarak 

incelemiĢlerdir. Ġnsanın geliĢim durumu ve hukûkî ehliyetiarasındaki iliĢki ele 

alınırken Ģu safhalara vurgu yapılır: “Cenin, çocukluk, temyiz, büluğ ve rüĢd.”
633

 

Bir yönetim kavramı olarak ehliyet ise, “bir iĢi ya da görevi yapabilecek 

yetkinlikte ve yeterlilikte olmak” Ģeklinde tarif edilebilir. 

Ehliyet kelimesi Türkçe‟de “iĢe yarar halde bulunuĢ, bir iĢi hak edebilecek 

durumda bulunuĢ, salahiyet, liyâkat, ustalık, uzluk‖
634

 anlamlarına gelmektedir. 

3.3.2. Ehliyet DüĢüncesi 

 Ehliyet ve sorumluluklar mevzuu, kadim bir probleme iĢaret eder. Örneğin 

Hammurabi kanunlarında da (m.ö. 1696) bu konunun üzerinde durulmakta, 

yöneticilerde bulunması gereken nitelikler ve görevler konusuna değinilmektedir. 

Adâleti temin etmek, refahı artırmak, düzeni sağlamak ehliyet mevzuunda üzerinde 

durulan konulardandır.
635

 

 Bir Hint efsanesinde anlatılan Ģu olay da, ehliyetin kadim izlerine iĢaret 

etmektedir: Adâletiyle meĢhur kral Vikramaditya ve onun kullandığı taht, yıllar sonra 

toprakta bulunmuĢ. Taht; uçmaya hazır biçimde yüzlerini göğe çevirmiĢ yirmi beĢ 

taĢtan oyma meleğin elleri ve kanatları üstünde duran kara bir mermer parçasıymıĢ. 

Bu tahtı kullanmak isteyen krala sorulan ilk soru: “Sen kendini kral Vikramaditya‘nın 

yargı tahtına oturmaya layık mı görüyorsun…” v.b. sorularla krala tahta layık 

olmadığının hissettirilmesi ve sonunda kralın tahta layık olmadığının hissetmesi ve 

sonunda krala – her soruda üç gün oruç tutup, ibadet etme safahatının nihayetinde 24 

melek uçup gider- kalan son melek Ģu soruyu sorar: “Ey kral! Kalbin bütünüyle arı 

mıdır? Eğer bir çocuğunki kadar saf ise, bu tahta oturmaya hak kazandın?” Kral 
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düĢünüp saf olmadığını itiraf edince de son melek tahtı alıp göğe yükselmiĢtir. O 

günden sonra da tahtı gören olmamıĢtır.
636

 

 Çin yönetim geleneğinde de ehliyet vurgusu dikkat çeker. Sun Tzu, 

yöneticinin; bilge, güvenilir, hayırsever, cesur ve kararlı olması gerektiğini 

belirtir.
637

 

 Ġslam Siyaset DüĢüncesi‟nin temsilcisi sayılan mütefekkirler de ehliyet 

problemine zihin yormuĢlardır. Bu manada Ġbn Cemâa‟ ehliyeti oluĢturan evsâfı Ģu 

Ģekilde özetlemiĢtir: Akıl, adâlet, cesaret, ilim ve kifayet (Uhdesine aldığı ümmetin 

yönetimini ve maslahatlarının geeğini yapacak yeterlilikte bulunmak).
638

 

 Yûsuf Has Hâcib ehliyetle ilgili vasıfları saymadan önce yönetimin çok ağır 

bir sorumluluk olduğuna vurgu yapar ve ayrıca mihnetinin de fazla olduğunu belirtir: 

“Memleket iĢleri çok ağır…Halka baĢ olmak büyük ve ağır bir iĢtir…söveni çok, 

rahatı ve öveni ise azdır.” Böyle bir uyarıdan sonra yönetici de bulunması gereken 

evsâfın ise Ģunlar olduğunu ifade eder: “Tabiatı dürüst, tavrı munis, sözü doğru, gözü 

ve gönlü zengin, bilgili, akıllı, uyanık, mehabetli, yüreği pek.”
639

 

 Fârâbî ise daha mufassal bir liste takdim etmektedir: “Fizîkî uzuvlarda kemal, 

büyük bir anlayıĢ kabiliyeti, söylenilen Ģeyleri zihinde canlandırabilecek bir hayal 

kabiliyeti, mükemmel bir hafıza, eĢyanın künhüne vukuf kudreti, öğrenme aĢkını 

aĢılama kudreti, ciddiyet, arzularında ifratta bulunmamak, hakikati sevmek, 

yalandan nefret etmek, adâlete muhabbet, kuvvet kullanmaktan ve istibdattan nefret, 

cesaret, kafi derecede servet sahibi olma.”
640

 

 Kınalızâde, yönetici de bulunması gereken ehliyeti; gayret, zeka, tecrübe, 

sabır, sebat olarak belirtir.
641

 Mâverdî ise ehliyetin unsurlarının Ģu vasıflar olduğu 

kanaatindedir: Ġlim, duyu organlarında selamet, bedensel kifâyet, cesaret.
642
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3.3.3. Câhiliye‟de Ehliyet 

 Ġnsanları yönetmek, onlara idareci olmak zor bir ameliyedir. Bu zor ameliye 

için ehliyet zarureti ise üzerinde ittifak edilen bir konudur. Câhiliye toplumunda 

yaĢayan insanlar da bu zaruretin farkındaydılar. Ġster kabîle Ģeklinde yaĢasınlar ister 

bir melikin yönetimi altında bulunsunlar, ehliyet vurgusu yönetimle ilgili 

muhâverelerine yansımıĢtır.  

Bu mânâda Câhiliye döneminde ehliyet kavramının ve bu kavramın 

unsurlarının yoğun olarak kullanıldığı görülmektedir. Câhiliye kültürünün en önemli 

kültür mirası olan Câhiliye Ģiirinde ehliyete yapılan vurgulara rastlamak mümkündür.  

 Câhız yöneticiliği yeryüzünün en sıkıntılı iĢi olarak tarif eder ve bu konuyla 

ilgili olarak Huzelîler‟den Ģu Ģiiri nakleder: 

طَِْ  َٓ ْْ   ُٜخ طَؼْذحءُ  ِّ كخػِ زُٜخ ؽ٣َٞٝحٕ ع٤ِخعشَ حلْهٞح  

Toplumları yönetmek bil ki bir zirveye çıkmak gibidir, bunu istemek ise zor bir 

iĢtir.
643

 

 RâĢid b. ġihâb el-YeĢkûrî, kabîle fertlerini methederken, onların büyük iĢler 

yapabilecek bir ehliyete hâiz olduklarını Ģu ifadelerle vurgular: 

ْْ أَ  ُٛ   ْْ ُ َٕ أَِّٜٗ ُْذ٢َِّ ش٤َْزخَ ْْ رخِ ٌُ حُلخَْشِ كخَُٝط٤ِ َٝ  ِْ َُ أرَْ٘خءِحُؼَظَخثِ ْٛ  

Size ġeyban kabîlesini tavsiye ediyorum, onlar iftihar edilecek büyük iĢlerin 

ehlidir.
644

 

 Câhiliye Ģâirlerinden Âmir b. Tufeyl ise (ö.11/ 632) bir Ģiirinde, kendisinin 

liderliği mûris olması münasebetiyle değil, hâiz olduğu ehliyet sayesinde elde ettiğini 

vurgulama ihtiyacı hisseder: 

ًٞذِ  َٓ  َِّ شٍ    ٝكخَسِعٜخ حُٔشٜٞسك٠ ً ِٓ َٖ ع٤َِّذِ ػخ ًُ٘ضُ حر  ٝح٠ِّٗ ٝ حٕ 

ْٕ أ دَط٠٘ ػخٓش ٖٓ ٝسحػش   أرى٠ اللّ أ َّٞ ٍّّ ٝلا أدٍ كٔخ عَ عٔٞ رؤ  

ٌْ٘ذِ  َٔ ٠ أد٠ٔ دِٔخٛخ ٝأطَّو٠     أرحٛخ ٝ أس٠ٓ ٖٓ سٓخٛخ رِ ٌَُّ٘٘ٝ 

Ben Reis Âmir‘in oğluyum ve savaĢ meydanında kabîlemin meĢhur cengâveriyim, 

Âmir kendisine mûris olarak beni reis kılmadı, ki ben anne ve baba nâmıyla 

isimlendirilmekten Allah‘a sığınırım. Fakat (ben riyâseti) kavmime sığınanı himâye 

                                                           
643

 Câhız, Resâilü Câhız, II/ 95. 
644

 Tebrîzî, ġerhu Ġhtiyârâti‘l- Mufaddal, II/ 1324- 1325. 



175 
 

  

ederek, onların eziyetlerine katlanarak ve onlara saldıranlara karĢı müdâfaa ederek 

( kazandım).
645 

 Câhiliye toplumunda yönetim sorumluluğunu kimin üstlenmesi gerektiğine 

dair kabîlenin boyları arasında ehliyet tartıĢmalarına rastlanmaktadır. KureyĢ 

kabîlesinde HâĢim‟den sonra yürütülecek görevlere kabîlenin hangi boyunun daha 

ehil olduğuna dair bir tartıĢma yaĢanmıĢtır. Abduddâr oğulları ile Abdulmenâf 

oğulları arasında yaĢanan bu çekiĢmede; Abdulmenâf oğulları ticarette gösterdikleri 

baĢarıları sebebiyle kendilerinin daha ehil olduğu iddiasıyla Abduddâr oğullarının 

yürüttüğü görevlerin de kendilerine devredilmesini talep etmiĢlerdir.
646

 

 Watt, Mekke ile Atina Ģehir devletleri arasında ehliyet açısından yaptığı 

mukayesede, Mekke Ģehir devletinin “iĢ yapma becerisine” önem veren bir ehliyet 

anlayıĢına sahip olduğuna vurgu yapar.
647

 

 Câhiliye‟de ehliyete önem verilmekle beraber, baĢkanı belirlemede asabiyet 

duygusunun çok etkin bir rol oynadığı da belirgindir. Kabîleye mensup olmayan ya 

da kabîleye sonradan dahil olan bir kimsenin baĢkanlık yapması, seyyid olması 

düĢünülemez. Bu o kadar baskın bir anlayıĢtır ki, ortak düĢmana karĢı beraber 

savaĢan kabîleler arasında bile komutanlık nöbetleĢe yapılır; bir gün bir kabîlenin 

lideri, diğer gün de diğer kabîlenin lideri komutanlık yapardı. 

 Kabîlesi için çok büyük kahramanlıklar yapmıĢ olmasına rağmen, siyâhî bir 

köle olması münasebetiyle Antere kâbîlesine reis olamamıĢtı. O da bu kimliğini 

gizlemek istercesine, annesini ve babasını Ģiirinde Hz. Nuh‟un oğlu Ham b. Nûh‟a 

nisbet ederek, Hâmî olduğunu vurgulamaktadır.
648

 

 Câhiliye toplumunda kabîle reisi, yetkileri az sorumlulukları çok olan bir 

konumdaydı. Bu durumun sebebi ise o dönemde diğer toplumlarda yoğun olarak 

görülen baĢkana kutsallık atfetme, onu aĢırı yüceltme anlayıĢının Arap kabîlelerinde 

olmaması; aksine liderin üstün vasıflara sahip, ilâhî niteliklere hâiz bir kiĢi olarak 

değil de, primus inter pares (kendisiyle eĢit bireyler arasındaki baĢ) olarak telakki 

edilmesiydi.
649
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 Bu tür bir anlayıĢ baĢkanı, bir âmir olarak değil de bir hâkim olarak 

görüyordu. BaĢkan bir çok sorumluluğu yüklenmek zorundaydı. Misafirleri ağırlama, 

esirleri kurtarma, antlaĢmalar yapma, savaĢ ilan etme, savaĢta en önde yer alarak 

kabîlesini savunma, ganimetleri paylaĢtırma v.b.
650

 Bu yoğun sorumluluğa istinâden 

reis için kavminin eziyetine tahammül eden kiĢi vasfı uygun görülmüĢtür.
651

 

3.3.3.1.Câhiliye‟de Ehliyet Unsurları 

 Burada üzerinde durulması gereken konu, Câhiliye döneminde ehliyet 

denilince anlaĢılan olgu, kavram ve değerlerin neler olduğudur. Örneğin bu meyanda 

Charles Pellat ( 1914-1992) Arab‟ın altı faziletinin Ģunlar olduğunu belirtir: “ġeref, 

kahramanlık, doğruluk, hilm, misafirperverlik ve sabır.” Bu faziletlerin mürüvveti 

oluĢturduğu kanaatindedir.
652

Taberî Câhiliye‟de övülen bu davranıĢların Ġslamî 

dönemde de aynen benimsenerek mekârimi ahlak Ģeklinde isimlendirildiği 

düĢüncesindedir.
653

 

 Farklı mülâhazalarda bu ehliyet unsurları üzerine muhtelif tasnifler 

yapılmıĢtır. Kabîle liderinin “cesaret, cömertlik ve hilm”
654

 vasıflarını cem etmesi 

gerektiği belirtilirken, bir baĢka gruplandırmada “yaĢ, güç ve yeterlilik,”
655

 diğer bir 

tasnifte ise “Ģecâat, cömertlik, hilm, zenginlik, etrafının çokluğu”
656

 gibi evsâf 

beraber zikredilmiĢtir. Cevâd Ali ise beĢ özelliğin üzerinde durur: Cesaret, sabır, 

hilm, tevâzu, konuĢma yeteneği.
657

 

Câhiliye ve Ġslam‟ın ilk dönemlerinde de bu konu üzerinde zihin yorulduğu 

görülmektedir. Burada karĢımıza sık sık çıkan soru kalıbı  َعُذْص َْ  hangi davranıĢlarla رِ

liderlik yaptın? ifadesidir. Kays b. Âsım‟a bu soru sorulduğunda verdiği cevaptaki 
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ehliyet unsurları Ģunlardır: “Cömertlik ve dostlarına yardımcıolmakla liderlik ettim; 

ayrıca Ģunu bilin ki kiĢi akıl, iffet, edep ve ilimle liderlik yapar.”
658

 

 Medine‟de Evs kabîlesi liderlerinden Urâbe b. Evsî   َرؤ١ِِّ شَتْ عُذْص hangi 

davranıĢlarla liderlik yaptın? sorusuna Ģu cevabı vermiĢtir: “Vallahi onların kendini 

bilmezlerini affederim, cahillerine hilm gösteririm, ihtiyaçlarını karĢılamak için 

çabalarım.”
659

 

Burada belirtilen evsâfın liderlik davranıĢları içerisindeki ağırlığı ise 

kabîlenin bulunduğu coğrafya ve konuma göre de değiĢiklik arzetmektedir. Örneğin 

Mudarlılar akıl ve fikir sahibi olmayı, Rebîalılar cömertliği, Yemenliler ise nesebi 

daha çok önemsemektedirler.
660

 

Burada daha çok kiĢilik ve karakteri oluĢturan davranıĢların öne çıktığı 

görülmekle beraber, bazen bedensel beceri ve kabiliyetlerin de zikredildiği 

görülmektedir. Örneğin Ġbn Sa‟d, Arapların “iyi yüzen, güzel ok atan ve okuma-

yazma bilen ve Ģâir olan‖ kimseleri methederek onlara kâmil sıfatını verdiklerini 

belirtir.
661

 

Kabîle reislerinin ve meliklerin vasıfları ve davranıĢlarına iĢaret eden Ģiirler 

bize bu konuda malzeme sunmaktadır. Ġlgili malzemeler ıĢığında, bu bölümde 

Câhiliye‟de öne çıkan ehliyet unsurlarının üzerinde durulacaktır. 

3.3.3.1.1. Mürüvvet 

me-ra-e kökünden türemiĢ olan mürüvvet kelimesi ٓشأ ج٤ُٞش   adamlığın ) ًَٔخٍ حُشُّ

kemâli) olarak tanımlanmıĢtır.
662

 Mürüvvet; cesâret, cömertlik sıfatlarını cem 

etmektedir. Bu cesâret ve cömertlik kabîlenin varlığını, gücünü ve üstünlüğünü 

ispatlamak için kullanılan bir meziyettir. Mürüvvet bir anlamda kiĢinin kendisinin ve 

kabîlesinin mevcudiyetini, Ģerefini ispat etme ve üstünlüğünü belirtme maksadına 
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matûfen ifade edilen sıfatlardır.
663

 Diğer taraftan güzel ahlâka uygun davranıĢları 

oluĢturan; tevâzû, ahde vefâ gibi evsâf da mürüvvetten sayılır. 

Cevâd Ali mürüvveti oluĢturan erdemleri Ģöyle sıralar: “cömertlik, cesâret, 

hilm, vefâ, sabır, af, misafirperverlik, yoksullu kollama,sığınma isteyeni himâyesine 

alma, mazluma yardım etme.‖
664

 Câhiliye döneminin meĢhur isimlerinden Ahnef b. 

Kays yoksulun mürüvvetinin yumuĢak huylu olmak ve kötülüğü hoĢ görmek 

olduğunu belirtir. Muâviye‟nin tanımı ise daha çok hilm sıfatını çağrıĢtırmaktadır: 

Öfke anında itidali korumak, güçlü iken affedebilmek. Meymûn b. Meymûn ise 

mürüvvetin ilk derecesinin güler yüzlü olmak; ikinci derecesinin insanlara sevgi 

göstermek; üçüncü derecesinin de insanların ihtiyaçlarını karĢılamak olduğu 

düĢüncesindedir.
665

 Mürüvvet SavaĢta cesâret, sıkıntıda sabır, intikamın peĢinde 

koĢma, zayıfı himâye, güçlüye meydan okuma anlamına gelir. 

Mürüvvet sıfatına ait birçok güzel davranıĢ Ġslam‟da mekârimi ahlâk 

kelimesiyle isimlendirilmiĢ, sadece dünyevî Ģeref, benlik ve gurur vesîlesi olarak 

görülen bu davranıĢlara iyi niyet, güzel ahlâk, samimiyet ve âhiret bilinci gibi 

kavramlar giydirilerek Ġslâmî bir erdeme dönüĢtürülmüĢtür.
666

 

Câhiliye yönetim algısında mürüvvet, liderliğin vazgeçilmez davranıĢları 

olarak görülen erdemlerin bir çoğunu cem eden Ģemsiye bir kavramdır. Avf el- Ehvâs 

meliklerin davranıĢlarını anlatırken mürüvvetin bir kısım unsurlarına vurgu yapar. 

Onların mütevâzı, yeminlerini ve adaklarını yerine getiren vefâkâr kiĢiler olduklarını 

belirtme ihtiyâcı hisseder. 

َّٕ حُظَّذ٤َِّ  ُِٞىا ػ٢َِ أَ ُْ ٣ُٞك٠َ رِٜخَ ٝٗزُُٝسُٛخُٓ شَ عُٞهشَا  ألَا٣َخَُٛ  

Onlar halkı tevâzuyla selamlayan, yeminlerine ve adaklarına vefâ gösteren 

kimselerdir.
667

 

Mirâr b. Münkız kendisine ikramlarda bulunan meliki senâ ederken onun 

mürüvvetsiz bir kiĢi olmadığını, izzet ve ikramı bol bir kiĢi olduğunu belirtir. 

شْ  ِٓ ِيِا ؿ٤َشُ صَ َٓ ش٠   كذََزخ٢ٗ  َٝ دَخَِضُ حُزخرََ لا أػُط٠ِ حُشُّ  
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Hiç rüĢvet vermeden bir kapıya girdim ki, o melik bana mürüvvetsizlik 

etmeden nice lütuflarda bulundu.
668

 

3.3.3.1.2. Cömertlik 

Cömertlik Arap toplumunun önemli ahlâkî erdemlerinden biridir. Çölde 

yaĢayan bir bedevî için yiyecek ve içecek bulmanın zorluğu bir vakıadır. Bu ihtiyacı 

gidermek amacıyla, Araplardan bazılarının çölde yolunu kaybeden, açlık ve sıkıntı 

çeken kimselere yardımcı olmak amacıyla gece boyu ateĢlerini sürekli yaktıkları 

aktarılmaktadır.
669

 

 Bu sebeple muhtaç olanı yedirmek, içirmek, yardımcı olmak îfâ edilmesi 

gereken bir vazifedir. Özellikle riyâset vazifesini deruhte edecek kimselerde ise 

cömertliğin en üst noktada bulunması beklenirdi. Kabîleye seyyid olacak kimsede bir 

kısım özelliklerin eksikliğine müsamaha gösterilebilirdi, ancak cimrilik affedilebilir, 

hoĢgörülebilir bir durum değildi. 

Câhiliye Ģâirlerinden Mufaddal en- Nükrâ liderlerinin evsâfını sıralarken 

cömertliğe husûsen vurgu yapmaktadır: 

٤ِٜنُ  ْ٘طِوُٚ شَ َٓ ْْ   رزََٟ حُطَّشْكخء  ُْٜ٘ ِٓ َٝ َّ٘خ  ِٓ ْٖ ع٤َِّذٍ  ِٓ  ْْ ًَ َٝ  

ٌَُ ٓجخُش ؿخدسص خِ  ُٚ سَه٤ن شهخرِ ُٔ زغِ َٓ  ِٕ ْٖ حُلظ٤ِخ ِٓ  

 كؤشزؼَْ٘خَ حُغِزخعَ ٝحشزؼُٞٛخَ  كشحدض ًِٜخَ طجن ٣لٞم

Bizden ve onlardan nice baĢkanlar vardır ki, Zî Tarfâ‘dadırlar ve konuĢmaları 

içlidir, her yerden cömert olarak ayrıldılar ve o yiğitlerin ağızları çok kibardır. Biz 

aslanları doyurduk onlar da hem de tamamen doyarak yola çıktılar.
670

 

Câhız, el- Hüzelî diye isimlendirdiği bir Ģâirden yaptığı rivayette, rahatına 

düĢkün ve cimri kimselerin seyyid olamayacağını vurgular: 

٤ًَق ٣غَُٞد رٝحُذػَش حُزخ٤ََأطَشَجُٕٞ إَٔ طغَُٞد ُٖٝ طُ  ؼ٠ََّ٘   ٝ   

Didinmeden, çabalamadan reis olmayı mı umuyorsun, cimri, rahatına düĢkün bir 

kimse nasıl lider olur?
671

 

Sellâme b. Cendel, Temîm kabîlesini överken; onların izzet ve Ģeref sahibi, 

fakirlerin sığınağı cömert kimseler olduğunu belirtir: 
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ْ٘غُٞدِ  َٓ َُّ ر١ِ دَغَذِ ك٢ حَُّ٘خطِ  ًٝ ْْ ٍْ دُٔخسِ حُؼِضِّ ٗغِزظَُُٜ ٤ ِٔ  ا٠ُِ طَ

 َِّ ً ٟ َٝ ؤْ َٓ ٝ َ٤ُِ ُْ  ػِضُّ حُزَّ ذَْ ر٤ُٞطُُٜ ًَ دَضْ  اّ ارِح طَشَّ َٞ هشُْػُٞدِ ه  

Temîm kabîlesi ki izzetin himayecileridirler ve onur sahibi kimseler onlara 

mensuptur, evlere kıtlık dûçâr olduğunda zelilin izzeti, her fakirin sığınağı onların 

evleridir.
672

 

Muallaka Ģâirlerinden Nâbiğa ez- Zübyânî, Hîre meliki Numan b. Münzir‟in 

cömertliğini Fırat nehrine benzetiyor. 

 كٔخ حُلشحص ارح جخشض ؿٞحسرظش٢ٓ أٝحر٣ٚ حُؼزش٣ٖ رخُضرذ

 ٓذٙ ًَ ٝحد ٓضرذ ُجذ   ك٤ٚ دطخّ ٖٓ ح٤ُ٘زٞص ٝحُخؼذ

 رخُخ٤ضسحٗش رؼذ حل٣ْٖ ٝحُ٘جذ٣ظَ ٖٓ خٞكٚ حُٔلاح ٓؼظظٔخ

 ٣ٞٓخ رؤجٞد ٓ٘ٚ ع٤ذ ٗخكِشٝلا ٣ذٍٞ ػطخء ح٤ُّٞ دٕٝ ؿذ

Suları coĢtuğunda dalgaları iki kıyısına köpük saçan Fırat, içinde yığınlarca 

ağaç ve ot kırıntıları bulunan dopdolu, gürül gürül vadiler tarafından beslenen Fırat, 

gemicinin hayli terleyip yorulduktan sonra korkusundan dümene sarıldığı Fırat bile, 

hiçbir gün bahĢiĢ vermede ondan daha cömert olmamıĢtır, ayrıca bugün verdiği 

bahĢiĢ yarın vereceğine engel olmaz.
673

 

3.3.3.1.3. Cesâret ve kahramanlık 

 Kabîle riyâsetinin önemli unsurlarından birisi de cesârettir. SavaĢlarda 

ölümden korkmaması gereken, en önde savaĢacak olan, çoğu durumda da 

mübârezelerde öne atılması gereken kabîle reisidir.
674

 

 Câhiliye Ģâirlerinden Samûel savaĢta gösterilecek cesâreti Ģöyle vurguluyor: 

 َُ َٕ هظ٤َ ٘خّ د٤َغُ ًخ ِٓ  ََّ لا ؽُ َٝ ٘خّ ع٤َِّذا دَظقَ أَٗلِٚ         ِٓ ٓخ ٓخصَ  َٝ  

٤َُغَض ػ٠َِ  َُ ػ٠َِ دَذِّ حُظزُخصِ ٗلُٞعُ٘خَٝ َُ       طغ٤َ ؿ٤َشِ حُظزُخصِ طغ٤َ  

Bizde yatağında ölen herhangi bir lider yoktur, aynı Ģekilde intikâmı alınmadığı için 

kanı heder olan bir yiğidimiz de, bizler ancak keskin kılıçların uçlarında can 

veririz.
675

 

 Abîd b. el-Abras kabîlesi Benî Esed‟i methederken onların savaĢtan 

korkmayan cesur kimseler olduğunu dile getirme ihtiyacı hisseder. 
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َُ  حُوِ زخد ٝأَٛ حُجْشد ٝحَُّ٘ خد١ ِٓ ٖ رَ ٢٘ أَ عَ ذٍ  أَ ٛ  حِ رٛذْ  ا٤ُيَ  كَ بِّٗ ٢ 

Benî Esed kabîlesine git ki ben de onlardanım,onlar; güç, kuvvet ve riyâset sâhibi, 

cesâretli ve istiĢâre ehlidirler.
676

 

3.3.3.1.4. Hilm 

 Hilm, Câhiliye döneminde yöneticide aranan ve birçok davranıĢı da içinde 

barındıran bir erdemdir. Sözlükte akıllı ve sabırlı olmak, cezayı hak eden kimsenin 

cezasını hemen vermemek, te‘hir etmek, vakarlı olmak, olarak tanımlanmıĢtır.
677

 

Daha çok sabırlı ve sağduyulu olmak, acele etmeden temkinli davranmak, teenni ile 

hareket etmek Ģeklinde ifade edilebilecek ahlâkî erdemleri kapsamaktadır. Ayrıca 

gazap ânında sinirlerine hâkim olmak, heyecana kapılmamak, sükûneti hâkim kılmak 

gibi haller de hilm kapsamında değerlendirilir. 

Bu erdemler riyâsetin temel davranıĢlarıdır.  ْطغَُذ ْْ  hilm sahibi ol ki yönetici ―حدَِِْ

olasın‖
678

ifadesi Araplar arasında mesele dönüĢecek kadar meĢhur olmuĢ bir 

hakikate iĢaret eder. Yine seyyid kimdir? Sorusuna verilen cevaplardan birisi de 

öfkesine yenilmeyen halîm kimse ifadesidir. 

Mürüvvette karĢı tarafta yer alan düĢmanlara karĢı kabîlenin Ģeref ve 

faziletini koruyacak ve yüceltecek davranıĢlar öne çıkmakta bir anlamda liderin 

dıĢarıyla olan iliĢkilerini tanzim hedeflenmektedir. Hilm sıfatında ise cahillerin ve 

sefihlerin dengesizliklerine tahammül, iradeyi muhafaza, dengeleri koruma, birliği 

muhafaza etme gibi kabîlenin iç dinamiklerine dönük davranıĢlar öne çıkmaktadır. 

 Müseyyeb b. Ales, Temîm kabîlesinin riyâseti ancak ehil olanlara teslim 

edeceklerini îmâ ederken,  ehliyetin bir kısım evsâfını da sıralar. Bu evsâftan birisi de 

hilm ahlâkının bir gereği olan müsâmaha- yapılan yanlıĢlara karĢı hoĢgörülü olma 

hâlidir. Bu ise riyâsetin temel bir vasfıdır.  

َُ حُغَّٔخدشِ ٝحَُّ٘ذَٟ ٝحُزخَعِ  ُ  أَٛ اْ أََّٗٚ ٤ ِٔ ضْ طَ َٔ ُْ صَػَ ًُ  ُٝزَ ح

ĠĢte bu yüzden Temîm müsâmahakâr, insanları derleyip-toparlayabilen ve cömert 

olan o kiĢiyi reîs kabul ettiler. 
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 HarâĢe b. Amr ise kabîlesini ve liderlerini överken sabırlı ve hilm sahibi 

kiĢiler olduklarını vurgulama ihtiyacı hisseder. 

 كلا هّٞ الا ٗذٖ خ٤ش ع٤خعش  ٝخ٤ش رو٤خص رو٤ٖ ٝأٝلا

 ٝأؽٍٞ ك٢ دحس حُذلخظ اهخٓش ٝأسرؾ أدلآخ ارح حُزوَ أجٜلاح

    ٝأًؼش ٓ٘خ ع٤ذح ٝحرٖ ع٤ذ  ٝأجذس ٓ٘خ إٔ ٣وٍٞ ك٤لؼلا

GeçmiĢten bugüne en güzel yönetimi ancak bizim kavmimiz ortaya koymuĢtur. 

Sabırlı, insanların cehaletine mukâbil hilme en uygun Ģekilde davranan, bir Ģey 

söylediklerinde itâate en fazla layık olan nice seyyidler ve seyyid oğulları barındıran 

bizim kavmimizdir.
679

 

 Abede b. et- Tabîb ise düĢmanlıkta ileri gidenleri, hilme riâyet etmeyen 

kiĢiler olarak nitelemekte ve onları kınamaktadır. 

ْ٘ضَعُ  ْْ  ٝأرَضَْ ػِزخَدُ طُذُٝسِْٛ لا طُ ِٜ ِٓ ْْ ػ٠ََِ أدَْلاَ طُُٜ َٝ  كؼَِِضَْ ػَذَح

DüĢmanlıkları kalplerinden çıkmayacak bir kinle onların hilmlerine galip geldi.
680

 

 Seffâh b. Bekîr hilmi sabırla biraraya getiren kiĢiyi överken Ģecâati de bu 

sıfatların yanına eklemektedir. 

ْ٘زخعُ حٗز٤خعَ  ضَ ٣َ َّٔ غُ دِِٔخً ٝ أَٗخسً ٓؼخً   ػُ َٔ حُشُجخ ع٣جَ  

Hilm ve sabrı biraraya getirmekle kalmadı, ayrıca Ģecâatin de kaynağı oldu.
681

 

 Mümezzak ise kararlılık ve cömertlikle birlikte yöneticilerin yumuĢak huylu, 

hilm sahibi olmasının da gerekliliğini belirtir. 

٤ْذَعا  َٔ َّ خِشْما عَ َّٖ أَُذضْ ِٜ ُّّ رِ خْلنَا   ٣ئَُ ِٓ ْ٘ذُ ٝح٢ِِّٗ  ظَذْسِ حُُٜ ًَ حدَزٌّ   

Onlara kararlı, cömert ve yumuĢak huylu bir kiĢi liderlik yapar; ki o bu konularda 

keskin ve çevik bir Hint kılıcı gibidir.
682

 

3.3.3.1.5.  Kefâet  

 Kefâet olarak ifâde edilen ehliyet unsurunu “çalıĢkanlık, insanları sevk ve 

idare edebilme, derleyip-toplayıp yönetebilme, karar alabilme, problemleri 

çözebilme, güzel konuĢma” gibi  liderlik için zorunlu teknik yetenekler olarak 

tanımlayabiliriz. Câhiliye Ģâirlerinden Teebbata ġerran kifâyete medâr olabilecek 

vasıfları Ģöyle sıralar:  
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َٖ أسَْكخَمِ  ح ر٤ ٞصِ ٛذََّ غِ حُظَّ شَجِّ ُٓ جذٍ ك٢ ػَش٤ِشَطٚ   َٓ  عَزَّخمِ ؿخ٣خصِ 

حدِ آكخمِ  َّٞ شٍ جَ َٔ ٌَ ذْ ُٓ  ٍِ ح َّٞ ٍِ أ٣َُٞشٍ شََّٜخدِ أَٗذ٣ِشٍ  هَ خ َّٔ  دَ

Kabîlesindeki onurlu iĢlerin öncüsüdür; dostları arasında sözüne uyulan, orduya 

komutanlık ederek bayraklarını taĢıyan, toplantılar düzenleyen, ihtilaflarda son sözü 

söyleyen, dolaĢarak etrafı kolaçan eden odur.
683

 

 Husayn b. el-Humâm ise Üneys isimli kiĢinin yöneticiliğinden müĢtekîdir. 

ġikâyet sebebi ise Üneys‟in kifâyetsiz bir yönetici olmasıdır. 

خ َٓ ُ  ٣غَُٞط أُٓٞسحً ؿ٤شُٛخ ًخٕ أدَض  أرِؾ أ٤َُْٗغخً ع٤َذَ حُذ٢َِّ أََّٗٚ

Bu kabîlenin lideri olan Üneys‘e haber ver ki, baĢkaları ondan çok daha yetkin iken 

iĢleri o yönetiyor.
684

 

 Evs b. Ğalfâ da Husayn‟ın muzdarip olduğu halden müĢtekîdir. O da Yezîd 

isimli zâtın kifâyetsiz yönetimini vasfeder. 

 ِّ ١ِٝ ٗظَِخ ْْ  ػِؼخفَ حلَْٓشِ ؿ٤شَ رَ ْٖ ٣وَُٞدُ ٣َض٣ذُ ٜٓ٘ َٓ جَذْٗخ  َٝ  

Onları Yezîd isimli kiĢiyi kendilerini yönetirken bulduk, kifâyetsiz ve nizamdan 

habersiz bir Ģekilde yönetirken…
685

 

 Hâris b. Hıllize ise sözü dinlenilen ve isâbetli kararlar alan meliki överek, 

ihtiyacı olan kiĢilerin ona yönelebileceğini vurgular. 

ِيِ َٓ ٣ٜخ ا٠ُِ  وخَدسِ ٓخجِذِ حَُّ٘لْظِ  أكَلَا طؼَُذِّ َٔ ِْ حُ ْٜ شَ  

ġerefli, sözüne uyulan ve kararları isâbetli olan bir kralın yanına gidip ihtiyacını 

arzetmez misin?.
686

 

 Lakît b. Ma‟mer ise kabîlesine lider olacak kimselerin vasıflarından 

bahsederken, onun savaĢta göstereceği yetkinliğe ve hâkimiyete iĢaret ederken bir 

taraftan da güzel ahlaka vurgu yapmaktadır.  

ؼْطَِؼَِخ ُٓ ُْذَشْدِ   شِ  ح ْٓ َ سَحعِ  رؤِ ُْ         سَدْذَ  حُزِّ ًُ ِ       دَسُّ ْْ       لِلََّّ ًُ شَ ْٓ هَِِّذُٝح     أَ َٝ  

ِٚ    خَشَؼَخ ٌُشُٝٙا    رِ َٓ لاَ   ارَِح  ػَغَّ     َٝ ُْؼ٤َْشِ   عَخػَذَُٙ          ْٕ   سَخَخءُ   ح ظْشَكًخ  اِ ُٓ  لاَ   

 

ĠĢlerinizi Ģu kimselere tevdi ederseniz gözünüz aydın olur; savaĢta iĢleri güzelce 
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tanzim eden, orduya hâkim olan, müreffeh bir hayat yaĢasa da Ģımarmayan, 

karĢılaĢtığı olumsuzluklar karĢısında sabırsızlık göstermeyen…
687

 

 Mümezzak el-Abdî, Hîre krallarından Amr b. el-Münzir el‟-Lahmî‟yi 

methederken onun bir çok vasfını da zikretmektedir.  

سِ حُؼِضِّ ٣غَْظو٢َِ َٝ ْٖ ػُشْ ِٓ جْذِ ٝحُظُّوىَٞؿَشْدِ ٗذًَٟ  َٔ ُِٞىَ حَُّ٘خطِ ك٢ حُ ُٓ  ْْ طُ ْٞ  ػََِ
نِ  ٍَ لا ٣ُِذََّ ْٖ رخؽِ ِٓ خ طؼََغْ  َٔ ٜٓٝ  َْ َْ ٣وَُ خ طوَُ َٔ ْٜ َٓ  ِٖ ٣ ٞدُ حُذِّ ُٔ ْٗضَ ػ  ٝأ

Sizler insanların krallarına karĢı Ģeref ve himâyede yüce kimselersiniz, izzet kulpuna 

sımsıkı sarılarak isteyen kimselere büyük bir kırbadan cömertçe ikramda 

bulunursunuz, sen hâkimiyetin direğisin, ne söylersen o söylenir, bir Ģeyin bâtıllığını 

ortaya koydunmu da ona yaklaĢacak kimse yoktur.
688

 

 Müsakkab el- Abdî ise meliki isabetli karar verme ve cömertlik konusunda 

övmekte ve onun birçok kimseden bu konularda daha önde olduğunu  belirtmektedir: 

 ِِ َٓ ْْ ٣غََغْ ا٠ُِ  ُِٞىَ كِ ُٔ ُِٞىِ ٝجُٞدُٛخ يٍ رزََّ حُ ُٔ ُّ حُ أكَخػ٤َُِِٚ دَضْ  

Güç ve saltanatının alametleri o kadar bârizdir ki, otorite ve kararlılıkta; ayrıca 

cömertlikte de eĢi yoktur.
689

 

3.3.3.1.6. Ġlim 

 Ġlim, Câhiliye Arapları arasında yönetici olmanın Ģartlarından biri olarak 

görülmüĢtür. Burada ilimden maksat salt bir kısım malumata sahip olmak değildir. 

Ġlim kavramı câhiliye toplumunda, doğru ve dengeli davranıĢa vesile olan bilgi ve hal 

olarak anlaĢılmaktadır. Câhiliye Ģâirlerinden Efveh el-Evdî yöneticilerin ilim sahibi 

kiĢiler olmaları gerektiğine iĢaret ederken de bu hakikate iĢaret etmektedir: 

َّ كَٞػ٢ لا عَشحسَ ُْٜ   ٝلاعَشحس حرح جََّٜخُْٜ عخ دٝح  لا ٣ظَِخ حُوٞ

Ġnsanların cahilleri idareci olduğunda; insanlar kötülüklerden, anarĢiden 

kurtulamayacağı gibi rahatlığı da bulamayacaklardır.
690

 

3.3.4. Câhiliye‟de Ehliyet-Verâset ĠliĢkisi 

 Mekke‟nin KureyĢ öncesi hâkimlerinden olan Cürhümlülerin evvelen 

Yemen‟e bağlı bir vali riyâsetinde yönetildikleri, daha sonra ise güçlenerek 
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Yemen‟den bağımsız bir Ģekilde kendi yöneticileri tarafından idare edildikleri 

anlaĢılmaktadır. Riyâsetin ise babadan büyük erkek çocuğa geçen bir miras olarak 

icra edildiği görülmektedir.
691

 

 Cürhümlülerden sonra Mekke‟nin hakimi olan Huzâalılarda ise yönetimin bir 

miras Ģeklinde anlaĢıldığı görülmektedir. Liderlik babadan büyük erkek çocuğa, 

ondan sonra da onun büyük oğluna devam eden bir saltanattır.
692

 

 Câhiliye‟de kabîle reisliği normal Ģartlarda babadan en büyük erkek çocuğa 

geçerdi. Ancak veliaht namzetinin ehil olmadığına dâir bir kanâat oluĢursa, bu kural 

uygulanmazdı. Ayrıca veliaht adayları arasında bir rekabet ya da husûmet varsa bu 

durumda da Ģûrâya müracâat edilirdi.
693

 Muhammed Hamîdullah ise reisin kaydı 

hayat Ģartıyla seçildiği ve kabîlede veraset sisteminin geçerli olmadığı 

kanaatindedir.
694

 

Ġslam Ansiklopedisinin Ģeyh maddesinin müellifi M. J. De Goeje‟nin konuyla 

ilgili telifçi yaklaĢımının buraya kadar belirtilen görüĢleri doğru bir Ģekilde anlayıp 

özetlediği kanaatindeyiz. Goeje, liderliğin kural olarak tevârüs etmediğini yani ırsî 

olmadığını belirtir ve fakat bir ailenin fertleri kabiliyet ve zenginlikleri ile öne 

çıktıkça riyasetin çok defa o ailede kalmasının da bir vâkıa olduğunu–zımnen verâset 

algısının da buna istinad ettiğini- vurgular.
695

 

BaĢkanlığın bazı hallerde babadan oğula geçse bile, mutlak bir kural olmadığı 

ve Ģahsî meziyet ve ehliyetin daha çok dikkate alındığı kanaatinde olan Bernard 

Lewis‟in de, Goeje ile benzer bir düĢüncede olduğu anlaĢılmaktadır.
696

 Watt ise bu 

durumu eĢitlikçilik ile aristokrasi‘nin birleĢmesi olarak tanımlar.
697

  

 Güneydeki kabîleler de ise reis seçiminde, Himyer meliklerine baĢvurma 

geleneği mevcuttu. Özellikle reisin seçiminde ihtilaf ettiklerinde bu durum 

geçerliydi.
698
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Ciddî bir yönetim geleneğine sahip olan Yemen‟de krallıkta  verâset sistemi 

asıldı. Ancak mûrisin belirlenememesi ya da küçük olması gibi durumlarda ise kralı 

elitlerden oluĢan 80 kiĢilik istiĢâre heyeti belirlerdi.
699

 

3.3.5. Kur‟ân‟da Ehliyet Kavramı 

Ehliyet kelimesi, e-h-l kökünden türemiĢ bir mastardır. Kur‟ân‟da ehliyet 

kelimesi yer almaz, ancak taĢımıĢ olduğu anlama, ehl kelimesiyle vurgu yapılır. Ehl 

kelimesi ise farklı kullanıĢlarıyla birlikte Kur‟ân‟da 127 yerde geçer.
700

 

Öncelikle Kur‟ân‟a göre insan “göklerin, yerkürenin, dağların” yüklenemediği 

emaneti yüklenme ehliyetine  sahip olan bir varlıktır. 

 

ْٜ٘خَ ِٓ  َٖ أشَْلوَْ َٝ َِْٜ٘خَ  ِٔ ْٕ ٣ذَْ َٖ أَ ٍِ كؤَر٤ََْ ُْجِزخَ ح َٝ حلْْسَْعِ  َٝ حصِ  َٝ خ َٔ خٗشََ ػ٠ََِ حُغَّ َٓ ُ  اَِّٗخ ػَشَػْ٘خَ حلَْْ ُٕ اَِّٗٚ ْٗغَخ َِٜخَ حلِِْ َٔ دَ َٝ

خ جَُٜٞلًا  ًٓ َٕ ظَُِٞ خ ًَ  

Biz emaneti, göklere, yere ve dağlara teklif ettik de onlar bunu yüklenmekten 

çekindiler, (sorumluluğundan) korktular. Onu insan yüklendi. Doğrusu o çok zalim, 

çok câhildir. (Ahzâb 33/72) 

Bir hadise göre hayvanlar, kuyu, maden gibi canlı ve cansız varlıkların 

sorumluluk sahibi olmadıkları belirtilmiĢtir.
701

 Çünkü onlar sorumluluğu yüklenecek 

bir ehliyete sahip değillerdir. 

Kur‟ân‟da ―ehl‖ kelimesi üç anlama gelecek Ģekilde kullanılmıĢtır: ―Ġnsan 

topluluğu, sahip, ehliyet-liyâkat‖.
702

 

1.Ġnsan topluluğu:―Ehl‖ kelimesi, Kur‟an da genellikle “insan topluluğu, grup‖ 

anlamında kullanılmıĢtır. Bu kullanımın ayrıntılarında Ģu farklı anlamlar ortaya çıkar. 

a.Halk:  

Kasas sûresi 28/45. âyette ehl kelimesi Medyen kelimesi ile bir terkip 

oluĢturarak Medyenliler, Medyen halkı anlamına gelecek Ģekilde ehlu Medyen tabiri 

kullanılmıĢtır.  

 ْْ ِٜ َٖ طظَُِْٞ ػ٤ََِْ ذ٣َْ َٓ  َِ ْٛ ٣خً ك٢ِ أَ ِٝ ْ٘ضَ ػخَ ًُ خ  َٓ َٝ شُ  ُٔ ُْؼُ ُْ ح ِٜ ٍَ ػ٤ََِْ َٝ ْٗشَؤْٗخَ هشُُٝٗخً كظَطََخ ٌَِّ٘خ أَ َُ َٝ  َٖ شْع٤ِِِ ُٓ َّ٘خ  ًُ َّ٘خ  ٌِ َُ َٝ آ٣خَطِ٘خَ   
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Bilakis biz nice nesiller var ettik de, onların üzerinden uzun zamanlar geçti. 

Sen, âyetlerimizi kendilerinden okuyarak öğrenmek üzere Medyen halkı arasında 

oturmuĢ da değilsin; aksine (onları sana) gönderen biziz. 

Ayrıca o beldenin halkı orada yaĢayan insan topluluğu anlamında ehlu karye, 

ehl-u kurâ (Ankebut 29/31-34; A‟râf 7/197-198); ehl-u Medîne, (Tevbe 9/101); ehl-u 

Yesrib (Ahzâb 33/13) terkipleri de kullanılmıĢtır. 

b.Aile, eĢ, çocuk, hâne halkı: 

Ahzâb sûresi 33/33. âyette hâne halkı, aile bireyleri anlamında ehli beyt ifadesi 

kullanılmıĢtır. 

أَ  َٝ خسَ  ًَ َٖ حُضَّ آط٤ِ َٝ لَاسَ  َٖ حُظَّ ْٔ أهَِ َٝ ٤َِِِّٛشِ حل٠َُُْْٝ  ُْجَخ ؽَ ح َٖ طزََشُّ جْ لَا طزَشََّ َٝ  َّٖ ٌُ َٕ ك٢ِ ر٤ُُٞطِ هشَْ خ َٝ َٔ سَعَُُُٞٚ اَِّٗ َٝ  َ َٖ اللَّّ ؽِؼْ

٣طَُ  َٝ ُْز٤َْضِ  ََ ح ْٛ جْظَ أَ ُْ حُشِّ ٌُ ْ٘ ِٛذَ ػَ ُ ٤ُِزُْ ٤ِٜشًح٣ش٣ُِذُ اللَّّ ْْ ططَْ ًُ ِّٜشَ  

Evlerinizde oturun, eski câhiliye âdetinde olduğu gibi açılıp saçılmayın. 

Namazı kılın, zekâtı verin, Allah'a ve Resûlüne itâat edin. Ey Ehl-i Beyt! Allah 

sizden, sadece günahı gidermek ve sizi tertemiz yapmak istiyor.  

Tâhâ sûresi 20/132. âyette de ehl kelimesi âile, hâne halkı anlamında kullanılmıĢtır. 

Aynı Ģekilde ġûrâ sûresi 42/45. âyette de ehl kelimesi kiĢinin ailesi, etrafı anlamında 

kullanılmıĢtır. 

ْٖ ؽَ  ِٓ  َٕ ْ٘ظشُُٝ َ٣ ٍِّ َٖ حُزُّ ِٓ  َٖ َٕ ػ٤ََِْٜخَ خَخشِؼ٤ِ ْْ ٣ؼُْشَػُٞ طشََحُٛ َٝ َٖ َٖ حَُّز٣ِ ُْخَخعِش٣ِ َّٕ ح ُ٘ٞح اِ َٓ َٖ آ ٍَ حَُّز٣ِ هخَ َٝ شْفٍ خَل٢ٍِّ 

 ٍْ و٤ِ ُٓ َٖ ك٢ِ ػَزَحدٍ  ٤ ِٔ َّٕ حُظَّخُِ شِ ألََا اِ َٓ ُْو٤َِخ َّ ح ْٞ َ٣ ْْ ِٜ ٤ِِْٛ أَ َٝ  ْْ ْٗلغَُُٜ  خَغِشُٝح أَ

AteĢe arz olunurlarken onların, zilletten baĢlarını öne eğerek göz ucuyla gizli 

gizli baktıklarını göreceksin. Ġnananlar da: ĠĢte asıl ziyana uğrayanlar, kıyamet günü 

kendilerini ve ailelerini ziyana sokanlardır, diyecekler. Kesinlikle biliniz ki, zalimler, 

sürekli bir azap içindedirler.  

2. Sahip olmak, muhatap olmak 

Ehli kitap ifadesi Kur‟ân‟da 31 yerde geçmektedir. Bunların tamamında da 

kendilerine Tevrât ve Ġncil verilen Yahûdi ve Hıristiyanlara ma‟tûfen bu kelime 

kullanılmaktadır. Bu kullanımda ehil kelimesi sahip olmak anlamına gelmektedir 

yani kitaba muhatap olanlar, sahip olanlar. Bu kullanıma bir örnek olarak Âl-i Ġmrân 

sûresi 3/71 verilebilir. Ġlgili âyette kendilerine kitap verilen yani bir kitaba sahip 

olanlar eleĢtirilerek, sorumlulukları hatırlatılmaktadır. 

 

 َِ ُْزخَؽِ ُْذَنَّ رخِ َٕ ح ِْزغُِٞ َْ طَ ٌِظخَدِ ُِ ُْ ََ ح ْٛ َٕ  ٣خَأَ ٞ ُٔ ْْ طؼََِْ ْٗظُ أَ َٝ ُْذَنَّ  َٕ ح ٞ ُٔ ظُ ٌْ طَ َٝ
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Ey ehl-i kitap! Neden doğruyu eğriye karıĢtırıyor ve bile bile gerçeği 

gizliyorsunuz?  
 

Ehlu‘z- zikr ifâdesi de Kur‟ân‟da iki âyette yer almaktadır ( Enbiyâ 21/7, Nahl 

16/43). Ġlgili âyetler anlam bütünlüğü içinde incelendiğinde ehlu‘z-zikr ifadesinden 

muradın Ġslam‟dan önce vahye muhatap olan ve kendilerine kitap indirilen, 

müĢriklerin her an temas kurabilecekleri ehli kitap olduğu anlaĢılır. Dolayısıyla da 

ehlu‘z-zikr ifadesinde de sahip olma anlamı öne çıkmaktadır. Bu kullanılıĢa örnek 

olarak Enbiyâ sûresi 21/7. âyet verilebilir.
 

ْْ كخَعْؤَُُٞح  ِٜ ِْ٘خَ هزَِْيََ الِاَّ سِجَخلًا ُٗٞد٢ِ ا٤َُِْ خ أسَْعَ َٓ َٝ َٕ ٞ ُٔ ْْ لَا طؼََِْ ْ٘ظُ ًُ  ْٕ شِ اِ ًْ ََ حُزِّ ْٛ أَ  

Biz senden önce de [ey Muhammed,] kendilerine vahiy indirilen [ölümlü] 

adamlardan baĢkasını [elçi olarak] göndermedik; bunun içindir ki, [o inkarcılara de 

ki:] “Eğer kendiniz bilmiyorsanız, önceki kitapları okuyup izleyen kimselere sorun”. 

3. Ehliyet- Liyâkat 

―Ehl‖ kelimesi Kur‟ân‟da yöneticinin yeterliliği anlamında―ehliyet, yeterlilik‖ 

mânâsında  kullanılmaktadır. Ġlgili âyet-i kerîme Nisâ sûresinin  4/58. âyetidir. 

ٝح ْٕ طئَُدُّ ْْ أَ ًُ شُ ُٓ َ ٣ؤَْ َّٕ اللَّّ ْْ  اِ ٌُ خ ٣ؼَِظُ َّٔ َ ٗؼِِ َّٕ اللَّّ ٍِ اِ ُْؼَذْ ٞح رخِ ُٔ ٌُ ْٕ طذَْ َٖ حَُّ٘خطِ أَ ْْ ر٤َْ ظُ ْٔ ٌَ ارَِح دَ َٝ ِِْٜٛخَ  خٗخَصِ ا٠َُِ أَ َٓ ِٚ حلَْْ  رِ

٤ؼًخ رظ٤َِشًح ِٔ َٕ عَ خ ًَ  َ َّٕ اللَّّ  اِ

“Allah size, emanetleri mutlaka ehline vermenizi ve insanlar arasında 

hükmettiğiniz zaman adâletle hükmetmenizi emreder. Allah size ne güzel öğütler 

veriyor. ġüphesiz Allah her Ģeyi iĢitmekte, her Ģeyi görmektedir.”
703

 

Âyette Müslümanlara sorumlulukları hatırlatılarak, ictimâî hayatın vazgeçilmez 

bir alanı olan yönetim mevzuunda ehliyet ilkesine dikkat çekilmektedir. 

Müslümanları yönetme sorumluluğunu üstlenenlerin bir görev tevdi ederken ehliyet 

hususiyetini öncelemeleri gerektiği belirtilmekte, emredilmektedir. Tabii ki bu 

sorumluluğun sadece yöneticilere hasr kılınmadığı da âĢikârdır. Ġslam toplumundaki 

tüm Müslümanların benzer bir hassasiyeti taĢıyarak yöneticilerini seçmeleri gerektiği 

de vurgulanmaktadır. Âyetin sebeb-i nüzûluna dair tefsirler ve hadislerde akatarılan 

rivâyetler de bu kanâati pekiĢtirmektedir. 

―Hz. Peygamber Mekke‘yi fethedince burada KureyĢ kabîlesinin çeĢitli 

ailelerinde bulunan bazı salahiyet ve vazifeleri yeniden düzenlemiĢ, bir kısmını 
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kaldırmıĢtı. Kaldırmadığı hizmetler arasında Mescid-i Haram ve çevresinin 

hizmetiyle, su iĢleri vardı. Birinci hizmet Abdüddaroğulları adına Osman b. 

Talha‘da, ikinci hizmet ise HaĢimoğulların‘dan – aynı zamanda Hz. Peygamber‘in 

amcası olan – Abbas‘ta idi. Hz. Peygamber vazifelerle ilgili yeni bir düzenleme 

yapmak üzere Kâbe‘nin anahtarını Osman‘dan almıĢtı, amcası Abbas bu hizmetin de 

kendisine verilmesini talep etti. Bunun üzerine emanet âyeti geldi ve anahtar yine 

Osman b. Talha‘ya teslim edildi‖.
704

 

Taberî de aynı rivâyeti benzer ifâdelerle nakletmekte ve bu âyetlerin 

evleviyyetle muhataplarının Müslümanların yöneticileri olduğunu belirtmektedir. 

ZemahĢerî de bu âyetin öncelikli muhatabının yöneticiler olduğu kanaatindedir.
705

 

Emânet ve ehliyet kavramlarının yan yana zikredildiği bu âyetin devamında 

gelen âyetler de (Nisâ 59-60) yönetim alanına vurgu yapmaktadır. 

ْْ ك٢ِ شَ  ْٕ طَ٘خَصَػْظُ ِ ْْ كبَ ٌُ ْ٘ ِٓ شِ  ْٓ أ٢ُُِٝ حلَْْ َٝ  ٍَ عُٞ أؽ٤َِؼُٞح حُشَّ َٝ  َ ُ٘ٞح أؽ٤َِؼُٞح اللَّّ َٓ َٖ آ خَ حَُّز٣ِ ِ ٣خَأ٣َُّٜ ُٝٙ ا٠َُِ اللَّّ ٢ْءٍ كشَُدُّ

أَ  َٝ ِّ ح٥ْخِشِ رَُيَِ خ٤َْشا  ْٞ َ٤ُْ ح َٝ  ِ َٕ رخِللََّّ ُٞ٘ ِٓ ْْ طئُْ ْ٘ظُ ًُ  ْٕ ٍِ اِ عُٞ حُشَّ ٣ِٝلًا َٝ
ُٖ طؤَْ خ * دْغَ َٔ ُ٘ٞح رِ َٓ ْْ آ ُ َٕ أََّٜٗ ٞ ُٔ َٖ ٣ضَْػُ ْْ طشََ ا٠َُِ حَُّز٣ِ أََُ

لشُُٝ ٌْ َ٣ ْٕ شُٝح أَ ِٓ هذَْ أُ َٝ ٞح ا٠َُِ حُطَّخؿُٞصِ  ُٔ ًَ ْٕ ٣ظَذََخ َٕ أَ ْٖ هزَِْيَِ ٣ش٣ُِذُٝ ِٓ  ٍَ ْٗضِ خ أُ َٓ َٝ ٍَ ا٤َُِْيَ  ْٗضِ ْٕ أُ ُٕ أَ ٤ْطَخ ٣ش٣ُِذُ حُشَّ َٝ  ِٚ ح رِ

 ْْ ُ ػَلَالًا رؼ٤َِذًح٣ؼَُِِّٜ  

Ey iman edenler! Allah‟a itâat edin. Peygamber‟e ve sizden olan ulü‟l-emr‟e 

(idarecilere) de itâat edin. Eğer bir hususta anlaĢmazlığa düĢerseniz -Allah‟a ve 

ahirete gerçekten inanıyorsanız- onu Allah‟a ve Resûl‟e götürün (onların talimatına 

göre halledin); bu hem hayırlı, hem de netice bakımından daha güzeldir.Sana 

indirilene ve senden önce indirilenlere inandıklarını ileri sürenleri görmedin mi? 

Tâğut‟a inanmamaları kendilerine emrolunduğu halde, Tâğut‟un önünde 

muhakemeleĢmek istiyorlar. Halbuki Ģeytan onları büsbütün saptırmak istiyor. 

Sonrasındaki âyetler, yani Nisâ 59 ve 60. âyetler birlikte değerlendirildiğinde, 

ilgili âyetlerin kamu iĢlerini ele aldıkları görülür. Âyetlerin sırasıyla yönetimle ilgili 

Ģu ilkelere vurgu yaptığı söylenebilir;  

1.Toplumsal sorumluluklar ehil olan kiĢilere tevdi edilmelidir. 

2.Yönetim emânetini üzerine alanlar iĢlerini adâletle yürütmelidirler. 
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3.Bu muvâcehe de hareket eden yöneticiler itâati hak etmiĢlerdir. Ġnsanların bu 

kimselere itâat etmeleri gerekir. 

Hz. Peygamber de emânet kavramına yönetim sorumluluğu anlamını 

yüklemekte, emânet ile ehliyet arasındaki  iliĢkiye dikkat çekmektedir. 

Hz. Peygamber:―Emânet zâyi edildiği zaman kıyameti bekle!‖ dedi. Hz. 

Peygamber‘in arkadaĢları -Emânet  nasıl zâyi olur? Diye sordular, bunun üzerine 

Hz. Peygamber de; ―ĠĢler ehli olmayana verildiği zaman, iĢte o zaman kıyameti 

gözle‖ buyurdu‖
706

 

―Bu yöneticilik bir emânettir, gerçekten de kıyamet gününde de o kepazelik ve 

piĢmanlıktır. Yalnız onu hakkı ile alan ve o hususta üzerine düĢeni yapan 

müstesnâ‖.
707

 

Hz. Peygamber (s.a.v.), yönetimde ehliyet konusuna özellikle dikkat çekmiĢ, bu 

konuda gösterilecek hata ve gevĢekliği ―Allah‘a, Rasûlüne ve Müslümanlara ihânet‖ 

olarak nitelemiĢtir: 

―Kim bir toplum üzerine o toplumda ondan daha ehil birisi varken görevli 

olarak herhangi birini tayin ederse, Allah‘a, Resûlüne ve Müslümanlara ihanet etmiĢ 

olur.‖
708

 

Yine Hz. Peygamber bir hadisinde yöneticilerin sorumluluğuna vurgu yaparak, 

nasıl bir emanet yüklendiklerini onlara hatırlatmaktadır
709

 kendilerini çok sevdiği 

halde bazı arkadaĢlarına yöneticilik tevdi etmemiĢ ve onlara açık yüreklilikle bu 

görevi yürütemeyeceklerini ifade etmekten de çekinmemiĢtir. 

Ehliyet yönetim  iliĢkisini ele alan âyetlerden biri de Bakara sûresi 124. âyettir. 

Ġlgili âyette Ġbrahim peygamber örnekliğinde ehliyet mesajı verilmektedir. 

 َّ٣ ْٖ رُسِّ ِٓ َٝ  ٍَ خ هخَ ًٓ خ َٓ ٍَ ا٢ِِّٗ جَخػِِيَُ َُِِّ٘خطِ اِ َّٖ هخَ ُٜ َّٔ خصٍ كؤَطََ َٔ ِِ ٌَ َْ سَرُُّٚ رِ ٤ِٛ ارِِ حرْظ٠ََِ ارِْشَح ْٜذ١ِ َٝ ٍُ ػَ ٍَ لَا ٣َ٘خَ ظ٢ِ هخَ

 َٖ ٤ ِٔ  حُظَّخُِ

“Ve hatırlayın o zamanı ki Rabbi, Ġbrâhîmi bir takım kelimelerle (emirleriyle) 

imtihan edip te o, bunları tamamen yerine getirince: «Seni insanlara îmam (rehber) 

yapacağım» buyurmuĢ, (Ġbrâhîm). «Zürriyyetimden de» demiĢ, Allah ise: «Zâlimler 

ahdime (rahmetime, imametime, taâtıma) eremez» demiĢti.” 
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Âyet yönetim -ehliyet ve verâset- ehliyet iliĢkisine dâir ilgi çekici vurgular 

içermektedir. Hz. Ġbrahim sınamanın sonucunda Müslümanların önderi olma 

sorumluluğuna liyâkat kesbetmiĢtir. Bu durum Necm sûresi 37. âyette söyle 

vurgulanmıĢtır. 

ك٠َّ َٝ َْ حَُّز١ِ  ٤ِٛ ارِْشَح َٝ  

Vazîfesini tastamam îfâ eden  Ġbrahim… 

 Bu sınamanın neler içerdiği, ve nasıl olup da Ġbrahim‟in önderliğine vesile 

olduğu mevzuu üzerinde durulması gereken bir konudur. Taberî, Allah‟ın vahiyle 

emrettiği farzları yerine getirme hususunda sınandığı, Hz. Ġbrahim‟in de bu farzları 

yerine getirerek önder olma vasfını kesbettiğini belirtir. Ayrıca Ġbn Abbas‟dan 

yaptığı rivayetteHz. Ġbrahim‟in tahâretle sınandığını da nakleder. Bu tahâret‟in on 

unsur içerdiğini, bunların beĢ tanesinin baĢla beĢ tanesinin bedenle igili olduğunu 

belirtir ve ayrıntılı olarak bunları izah eder. Yine sınandığı konulardan beĢ tanesinin 

tahâret, beĢ tanesinin ise Hac menâsiki ile ilgili olduğunu da ifade eder.
710

 

Hasan-ı Basrî‟ye isnâd edilen rivayette ise sınama konularında daha farklı ve 

makul bir sıralama karĢımıza çıkar: “Yıldızlarla, ayla, güneĢle ve ateĢle, ardından da 

hicretle sınandı daha sonra ise kendi evladını kurban etmekle ve sünnet olmakla 

sınandı. Tüm bu sınamalara sabırla ve Allah‘a itâatle mukabele etti.”
711

 

 Hz. Ġbrahim hayırlı bir ata olarak bu kutlu sorumluluğun nesli tarafından da îfâ 

edilmesini talep etmiĢ, Allah (c.c.) ise bu talebe ehliyet vurgusuyla cevap vermiĢtir. 

Bakara suresi 124. âyet aynı zamanda yüzyıllardır tartıĢılan verâset ehliyet, 

saltanat - liyâkat tartıĢmalarına da açıklık getirmektedir. 

Ġbrahim (a.s.) ―imâmet – liderlik – yöneticilik‖ görevinin ―soyuna da‖ intikal 

etmesini talep etmiĢtir. Buna karĢın Allah da (c.c.) ―zâlimler benim ahdime 

eriĢemez‖ Ģeklinde cevap vermiĢtir. 

Bu ifadeler konuyu tartıĢmaya mahal bırakmayacak Ģekilde ortaya 

koymaktadır. Asıl olan ―liyâkat ve adâlettir.‖ Soy, sop, nesep yöneticilik için yeterli 

sebep değildir. 

Ġlgili âyetler Ġbrahim peygamberin neslinin de imam olabilmesinin Ģartını  

ortaya koymuĢtur. Allah bu Ģartı îfâ eden Hz. Ġbrahim‟in oğulları Ġsmail ve Ġshak‟a 
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sonra da onun neslinden olan Yakup ve Yûsuf‟a imâmet vazifesini uygun görmüĢtür. 

Meryem sûresi 49 ve 50. Âyetlerde, onlara bu vazifenin verilmesi ve veriliĢ sebebi 

hakkında bilgi verilmektedir. 

ِْ٘خَ ٗز٤َِخًّ  لّاً جَؼَ ًُ َٝ ٣ؼَْوُٞدَ  َٝ ٛزَْ٘خَ َُُٚ اعِْذَخمَ  َٕ طِذْمٍ ػ٤َِِخًّ *َٝ ْْ ُغَِخ ِْ٘خَ َُُٜ جَؼَ َٝ ظَِ٘خ  َٔ ْٖ سَدْ ِٓ  ْْ ٛزَْ٘خَ َُُٜ َٝ َٝ  

Biz ona Ġshâkı ve Ya'kûbu ihsân ettik ve her birini peygamber yaptık. Bunlara 

rahmetimizden (peygamberlik, mal ve evlâd) lûtfettik. Onlar için çok yüce sadâkat 

dili de verdik. 

Sâd sûresi 48. âyette de onların üstün niteliklerine dikkat çekilmiĢtir: 

 

٤ُْغََغَ  ح َٝ  ََ خػ٤ِ َٔ شْ اعِْ ًُ حرْ َٖ حلْْخ٤َْخَسِ َٝ ِٓ  ٌَّ ًُ َٝ  َِ لْ ٌِ ُْ رَح ح َٝ  

Ġsmail'i, Elyesa'yı, Zülkifl'i de an. Hepsi de iyilerdendir 

Bu âyetlerden  Hz. Ġbrahim‟in soyundan gelen bazı kimselerin doğruluk, iyilik 

gibi evsâfla imâmet ehliyetini kesbettikleri anlaĢılmaktadır. Bakara 124. âyete 

istinâden akrabalık bağına sahip olan kimselerin akrabalarının yerine mutlak olarak 

halef olamayacağı gibi bir anlam çıkartılamaz. Aslolan ehliyet vasfıdır. Bu vasfa 

sahip olan herkesin yönetici olma hakkı vardır. 

 Ayrıca soy-nesep bağının toplum tarafından ciddiye alındığı çağlarda, ehliyet 

sahibi vârislerin toplum tarafından daha çabuk kabullendiği âĢikârdır. Mîlâdî VI. ve 

VII. asırda KureyĢîliğin, husûsen Hicâz bölgesinde Araplara hâkimiyetin önemli bir 

unsuru kabul edildiği bir vâkıadır. Hz. Ebû Bekir‟in Benû Sakîfe‟de yaptığı 

konuĢmada bu hususa vurgu yapması ve diğer kabîle mensuplarının da bu durumu 

ikrar etmeleri bu durumu ortaya koymaktadır. 

 Tabii ki Kur‟ân bu olguyu aĢan bir anlayıĢı yerleĢtirerek zihinlerde ciddî bir 

devrim yapmıĢtır. Fakat yüzyıllardır nesep bağının aslî unsur olduğu bir toplumda 

eski alıĢkanlıklardan hemen vazgeçileceğini beklemek de doğru değildir. Hz. 

Peygamber‟in de kabîlelerle ilgili görevlendirmelerinde bu realiteyi dikkate aldığı 

görülmektedir. Bir kabîle Müslüman olduğunda onların içinden biri  bazen de reisleri 

Hz. Peygamber tarafından da yönetici olarak görevlendirilmiĢtir.
712

  

                                                           
712

 El- Kettânî Muhammed Abdülhay, Et- Terâtibü‘l- Ġdâriyye (Hz. Peygamber‟in Yönetiminde 

Sosyal Hayat ve Kurumlar), trc. Ahmet Özel, Ġz ay., Ġstanbul 1990, II/ 1-8. 

 



193 
 

  

Kur‟ân‟da ehliyet tartıĢmalarına ıĢık tutabilecek diğer bir âyet ise Bakara 

sûresinin 247. âyetidir. Ġlgili âyeti daha iyi anlamak için, bir önceki âyetle beraber 

mütâlaa etmekte fayda vardır. 

خ ُٗ  ًٌ ِِ َٓ ُْ حرْؼَغْ َُ٘خَ  ٞع٠َ ارِْ هخَُُٞح ُِ٘ز٢ٍَِّ َُُٜ ُٓ ْٖ رؼَْذِ  ِٓ  ََ ْٖ ر٢َِ٘ اعِْشَحث٤ِ ِٓ لََِ  َٔ ُْ ْْ طشََ ا٠َُِ ح َْ أََُ َٛ ٍَ ِ هخَ َِ اللَّّ َْ ك٢ِ عَز٤ِ وخَطِ

هَ  َٝ  ِ َِ اللَّّ ََ ك٢ِ عَز٤ِ خ َُ٘خَ ألَاَّ ٗوُخَطِ َٓ َٝ ٍُ ألَاَّ طوَُخطُِِٞح هخَُُٞح  ُْوظِخَ ُْ ح ٌُ ظذَِ ػ٤ََِْ ًُ  ْٕ ْْ اِ ظذَِ ػَغ٤َْظُ ًُ خ  َّٔ أرََْ٘خثِ٘خَ كََِ َٝ ْٖ د٣ِخَسِٗخَ  ِٓ ذْ أخُْشِجْ٘خَ 

ُ ػَ  اللَّّ َٝ  ْْ ُْٜ٘ ِٓ ح الِاَّ ه٤َِِلًا  ْٞ َُّ َٞ ٍُ طَ ُْوظِخَ ُْ ح ِٜ َٖ ػ٤ََِْ ٤ ِٔ اْ رخُِظَّخُِ خ هخَُُٞح أ٠ََّٗ  *٤ِِ ًٌ ِِ َٓ ْْ ؽَخُُٞصَ  ٌُ َ هذَْ رؼََغَ َُ َّٕ اللَّّ ْْ اِ ُ ْْ ٗز٤َُِّٜ َُُٜ ٍَ هخَ َٝ

َ ح َّٕ اللَّّ ٍَ اِ ٍِ هخَ خ َٔ ُْ َٖ ح ِٓ ْْ ٣ئُْصَ عَؼَشً  َُ َٝ  ُْٚ٘ ِٓ ِْيِ  ُٔ ُْ ُٖ أدََنُّ رخِ ٗذَْ َٝ ِْيُ ػ٤ََِْ٘خَ  ُٔ ُْ ُٕ َُُٚ ح ٌُٞ صَحدَُٙ رغَْطَشً ك٢ِ طْطلَخَُٙ ػََِ ٣َ َٝ  ْْ ٌُ ٤ْ

اْ  حعِغا ػ٤َِِ َٝ  ُ اللَّّ َٝ ْٖ ٣شََخءُ  َٓ  ُٚ ٌَ ِْ ُٓ ُ ٣ئُْط٢ِ  اللَّّ َٝ  ِْ ُْجِغْ ح َٝ  ِْ ِْ ُْؼِ  ح

Musa'dan sonra, Benî Ġsrail'den ileri gelen kimseleri görmedin mi? Kendilerine 

gönderilmiĢ bir peygambere: «Bize bir hükümdar gönder ki (onun komutasında) Allah 

yolunda savaĢalım» demiĢlerdi. «Ya size savaĢ yazılır da savaĢmazsanız?» dedi. 

«Yurtlarımızdan çıkarılmıĢ, çocuklarımızdan uzaklaĢtırılmıĢ olduğumuz halde Allah yolunda 

neden savaĢmayalım?» dediler. Kendilerine savaĢ yazılınca, içlerinden pek azı hariç, geri 

dönüp kaçtılar. Allah zalimleri iyi bilir.Peygamberleri onlara: Bilin ki Allah, Tâlût'u size 

hükümdar olarak gönderdi, dedi. Bunun üzerine: Biz, hükümdarlığa daha lâyık 

olduğumuz halde, kendisine servet ve zenginlik yönünden geniĢ imkânlar 

verilmemiĢken o bize nasıl hükümdar olur? dediler. «Allah sizin üzerinize onu seçti, 

ilimde ve bedende ona üstünlük verdi. Allah mülkünü dilediğine verir. Allah her Ģeyi 

ihata eden ve her Ģeyi bilendir» dedi. 

Bu âyetlerde ehliyet ve mahiyetine dair bir kısım hususlar ortaya konmaktadır. 

Ġgili âyetler ileriki bölümlerde mufassalen incelenecektir. 

3.3.6. Kur‟ân‟da Ehliyetin Unsurları 

 Kur‟ân‟da ehliyet vurgusu taĢıyan bir kısım âyetler üzerinde duruldu. Bu 

âyetlerin ehliyet mevzuuna ciddî atıflarda bulunduğu âĢikârdır. Ancak üzerinde 

durulması gereken husus ehliyetin öneminden ziyâde, ehliyetin mahiyeti hususudur. 

Ġnsanların cemiyet hayatı yaĢadığı her yerde, yöneticilerinin ehliyet sahibi kiĢiler 

olmalarını istemeleri tabii, hatta zarûrî bir durumdur. Binlerce yıldır yeryüzünde 

hüküm sürmüĢ olan medeniyetlerden günümüze ulaĢan kültürel miras da buna delalet 

etmektedir. GeçmiĢ bölümde bunun bir kısım örnekleri üzerinde duruldu. 

 Câhiliye döneminde yaĢayan Araplar da diğer insanlar gibi  yöneticilerinin 

ehliyet sahibi kiĢiler olması fikrine âĢina kimselerdi. GeçmiĢ bölümde üzerinde 

durulduğu gibi, en önemli kültür mîrası olan Ģiirlerinde buna dair birçok örnek 
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bulmak mümkündür. Kur‟ân‟da benzer bir Ģekilde bu konudaki hassasiyeti 

belirtirken, diğer taraftan da ehliyetin unsurlarına dair bir kısım iĢaretlerde 

bulunmuĢtur. Bu iĢaretlerden yola çıkarak, Kur‟ân‟daki ehliyet unsurlarının Ģu 

hususlar olduğunu söylemek mümkündür: 

1.Adâlet  

2.Ġlim 

3.Emniyet ( Güvenilirlik) 

4.Kifâyet  

3.3.6.1. Adâlet 

Kur‟ân‟da adâlet, yöneticinin vazgeçilmez bir ehliyet Ģartı olarak karĢımıza 

çıkmaktadır. Âdil olma, adâletli davranma yönetim ehliyetinin bir unsuru olarak bize 

sunulmaktadır. Ayrıca Ġslâm düĢüncesindeki tüm mezhepler yöneticinin âdil olması 

gerekliliği konusunda ittifak etmiĢlerdir.
713

 

 Yöneticinin adâletle hükmetmesi, adâlet sıfatına hâiz olması gerekliliği 

konusundaki Kur‟ânî direktifin karĢımıza çıkan ilk örneklerden biri, kendisine hem 

peygamberlik, hem de krallık verilen (Bakara 2/251) bu sebeple de kral- 

peygamber
714

 olarak nitelenen Dâvût Peygambere verilen ―hak ile hükmet‖ emridir. 

 

ٟ ك٤َؼَُِِّ  َٞ َُْٜ لَا طظََّزغِِ ح َٝ ُْذَنِّ  َٖ حَُّ٘خطِ رخِ ْْ ر٤َْ ٌُ ِْ٘خَىَ خ٤َِِلشًَ ك٢ِ حلْْسَْعِ كخَدْ ٝدُ اَِّٗخ جَؼَ ُٝ َّٕ ٣خَدَح ِ اِ َِ اللَّّ ْٖ عَز٤ِ يَ ػَ

ْٖ عَز٤ِ َٕ ػَ َٖ ٣ؼَُِِّٞ ُْذِغَخدِ حَُّز٣ِ َّ ح ْٞ خ ٗغَُٞح ٣َ َٔ ْْ ػَزَحدا شَذ٣ِذا رِ َُُٜ ِ َِ اللَّّ  

 “Ey Dâvûd, seni yeryüzüne halîfe kıldık. Ġnsanlar arasında hak ile hükmet, hevâya 

uyma yoksa seni Allah'ın yolundan saptırır. ġüphesiz Allah'ın yolundan saptıranlar 

için hesap gününü unutmaları nedeniyle Ģiddetli azap vardır.” (Sâd 38/26) 

 Hz. Dâvût yönetim sorumluluğunu da üstlenmiĢ bir peygamberdir. Ġnsanlara 

hükmetmek, aralarındaki müĢkilleri halletmek, yöneticinin temel 

sorumluluklarındandır. Adâletin en fazla gündeme geldiği, insanların âdil bir 

uygulama beklentisine girdiği alanların baĢında, yönetim gelir. Adâleti icra etmeyen 

yönetici sadece adâleti kaybetmez; güveni, sadâkati, itâati ve meĢruiyetini de 

kaybeder. Bu münasebetle de adâlet, ehliyetin vazgeçilmez Ģartıdır. Allah ( c.c.) ilgili 
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âyetin beyanıyla, adâlet ve insaf anlamına gelen ―hak‖ düstûruyla
715

 hareket 

etmesini emretmektedir. 

 Âyette adâletle hükmetmenin zıttı olarak ―hevâya uyma‖ tehlikesinden 

bahsedilir. Ġmam Mâtûrîdî (ö. 333/944), âyette geçen hevâya tâbî olma-uyma 

ifadesiyle nefsin hevâ sahibi olması arasında bir ayırımda bulunmaktadır. Ġmam, 

insan nefsinin lezzetlere, Ģehvetlere, arzulara hevâ-u heveste bulunabilecek bir 

tabiatta yaratıldığını vurgular. Fakat aslolanın bu hevâya tabi olarak bir eylemde 

bulunmamak,  onun isteğini yerine getirmemek olduğunu belirtir. Yöneticiler için 

hevâya tâbî olmanın adının ise, zulmetmek olduğunu ifâde eder.
716

 

Önceki bölümde üzerinde durulan Bakara sûresi 2/124 âyette ―zâlimlere 

imâmet‖ görevi verilmeyeceği ifâdesi, bir ehliyet unsuru olarak adâletin önemine 

iĢârettir.Ġbrâhim (a.s.)‟ın neslinden gelen ―Ġsmâîl, Ġshâk, Yakûp, Yûsuf‖, ümmetlerine 

imamette bulunmuĢlardır. Ancak onların da ―adâlet‖ Ģartlarına hâiz olmalarından 

dolayı bu sorumluluğu yürüttükleri anlaĢılmaktadır.
717

 

Yönetimde ehliyet vurgusunun öne çıktığı, Nisâ sûresinin 4/58. âyetinde de, 

insanlar arasında karar verirken adâletli olunması gerektiği vurgulanmıĢtır.
718

 Hâsılı 

Kur‟ân‟da yönetim emânetini almanın Ģartı ehliyet, icrâ etmenin Ģartı da adâlet 

olarak belirtilmiĢtir.
719

 

Câhiliye adâlet anlayıĢına göre, âdil olma sorumluluğu kiĢinin öncelikle 

kabîlesine karĢı bir görevidir. Sâir kabîlelere karĢı muâmelede aslolan güçlü ve 

kabîlesinin menfaatine uygun olan davranıĢı ortaya koymaktır. Kur‟ân‟ın aleyhine ve 

sevdiklerinin aleyhine de olsa âdil ol
720

 düstûru, bu yanlıĢ adâlet anlayıĢını tashîh 

içindir. Câhiliye‟de baĢkandan beklenen kabîle efrâdına adâletle muâmele etmesidir. 

Ancak kabîle dıĢındakilere karĢı böyle bir muâmelede bulunması beklenilmez. Bu tür 

durumlarda reisin gözetmesi gereken husus kabîlenin Ģerefi, itibarı ve menfaatidir. 

En üst değerler de bunlardır. Ġlgili anlayıĢın ayrıntıları asabiyet konusu anlatılırken 

belirtilmiĢti. 
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3.3.6.2.Ġlim 

Ġlim, ع- ٍ- ّ  kökünden türemiĢ mastar bir isimdir. Sözlükte cehlin zıttı Ģeklinde 

konumlandırılan kelime;―bilmek, idrâk etmek, hissetmek, haber vermek‖ 

anlamlarında kullanılmaktadır.
721

 Müfredât sâhibi Râğıb el- Isfahânî ilmi, ―bir Ģeyin 

hakikatini idrak etmek‖ Ģeklinde tanımlar ve ilmi; nazarî- amelî, aklî-sem‘î gibi 

ayrımlara tâbî tutarak inceler.
722

  Cürcânî ise, ―düĢüncenin gerçeğe tam uygun 

olması‖ Ģeklinde bir tanım yapar. Ayrıca, Cürcânî “kiĢinin bir Ģeyin mânâsına 

ulaĢması, akılda bir Ģeyin sûretinin ortaya çıkması sayesinde külliyât ve cüziyyâtın 

idrak edildiği seçkin özellik, tarife ihtiyaç duyulmayacak kadar bilinen”  Ģeklinde ki 

tarifleri ifade eder ve filozofların (hükemâ) ilmi ―bir Ģeyin suretinin akılda hâsıl 

olması‖ tarifini de nakleder.
723

 

Ġlmin kapsamı ve mahiyetine göre farklı kelimelerin kullanıldığı görülmektedir. 

Bu mânâda, bilenin yöneldiği konuyu bütün yönleri ve alanlarıyla kuĢatıp anlamasına 

ihâta, onu tam olarak kavramasına vukûf, aynı konuda derinleĢip uzmanlaĢmasına da 

rüsûh denilmektedir.
724

 

Gazzâlî, bilgi türlerini kesin bilgiler (yakîniyyât), kanâatler ( i‘tikâdât) ve zannî 

bilgiler ( zanniyyât) olmak üzere üç kavramla sınıflandırır. Ġslam filozofu Kindî‟nin 

(ö. 252/866) ilmi; eĢyanın hakikatleriyle kavranması olarak îzâh eden tanımının ise 

yukarıdaki tanımlara öncülük ettiği kanaatindeyiz.
725

 

Kur‟ân, ilmin kaynağının ve mutlak sahibinin Allah olduğunu vurgular. Diğer 

tüm bilgiler onun ilminden bir yansımadır. 

 َٕ شُٝ ًَّ خ أكَلََا طظَزََ ًٔ ِْ ََّ ش٢َْءٍ ػِ ًُ عِغَ سَر٢ِّ  َٝ  

“Rabbim, ilimce her Ģeyi kuĢatmıĢtır.”
726

 

 ِ ْ٘ذَ اللَّّ ُْ ػِ ِْ ُْؼِ خ ح َٔ  اَِّٗ

“Kesin bilgi Allah katındadır.”
727

 

 ُ اللَّّ َٝ خ ك٢ِ حلَْْسْعِ  َٓ َٝ حصِ  َٝ خ َٔ خ ك٢ِ حُغَّ َٓ  ُْ اْ ٣ؼََِْ َِّ ش٢َْءٍ ػ٤َِِ ٌُ رِ  
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“Allah göklerde ve yerde ne varsa hepsini bilir; zira Allah her Ģeyi ayrıntısıyla 

bilendir.”
728

 

Kur‟ân‟da insanın bilgiyle iliĢkisi ifâde edilirken, öncelikle Allah‟ın insanlara 

öğrettiği bilgilere vurgu yapılır. Bu anlamda Allah, insana bilmediğini ve kalemle 

yazmayı öğreten
729

, insana Kur‘ân‘ı ve beyânı (anlamayı, kendini ifade etmeyi) 

öğreten,
730

Âdem‘e isimlendirme yeteneği veren de Allah‘tır.
731

 

Kur‟ân‟da ayrıca insanın ilmi istemesi ve ilim sâhibi olmak için gayret 

göstermesi teĢvik edilmiĢtir. 

َْ دَسَجَخصٍ  ِْ ُْؼِ َٖ أُٝطُٞح ح حَُّز٣ِ َٝ  ْْ ٌُ ْ٘ ِٓ ُ٘ٞح  َٓ َٖ آ ُ حَُّز٣ِ  ٣شَْكغَِ اللَّّ

Allah içinizden inananların ve ve kendilerine ilim verilenlerin derecelerini 

yükseltsin.
732

 

خءُ  َٔ ُْؼَُِ ِٙ ح ْٖ ػِزخَدِ ِٓ  َ خ ٣خَْش٠َ اللَّّ َٔ  اَِّٗ

Allah‘a karĢı ancak; kulları içinden âlim olanlar derin saygı duyarlar.
733

 

خ ًٔ ِْ  سَدِّ صِد٢ِْٗ ػِ

Rabbim! Ġlmimi artır.
734

 

Kur‟an bilgiyi kesinlik derecesine göre Ģu Ģekilde tasnif eder: Ġlme‘l-yakîn 

(kesin, zihnî bilgi), Ayne‘l-yakîn (kesin, açık seçik gözlem), Hakka‘l-yakîn (kesin 

tecrübe, bilginin yaĢanarak tahakkuku).
735

 Kur‟ân ilmi bir yönetici vasfı olarak farklı 

âyetlerde muhtelif vesilelerle gündeme getirir. 

Kur‟ân‟da yöneticilik vasıflarına da vurgu yapılan  Hz.Dâvûd ve Hz. Süleyman 

peygamberler ilim sahibi olmakla nitelendirilmiĢtir.
736

 

ِٙ ح ْٖ ػِزخَدِ ِٓ ؼ٤ِشٍ  ًَ َِ٘خَ ػ٠ََِ  ِ حَُّز١ِ كؼََّ ذُ لِلََّّ ْٔ ُْذَ هخَلَا ح َٝ خ  ًٔ ِْ َٕ ػِ خ َٔ ع٤َُِْ َٝ ٝدَ  ُٝ ُوَذَْ آط٤َْ٘خَ دَح َٝ َٖ ٤ِ٘ ِٓ ئْ ُٔ ُْ  

Andolsun ki biz, Davud'a ve Süleyman'a ilim verdik. Onlar: Bizi, mümin 

kullarının birçoğundan üstün kılan Allah'a hamd olsun, dediler. (Neml 27/15) 

Allah‟tan, “Rabbim dedi, beni affet, bana benden sonra hiç kimseye nasip 

olmayan bir mülk (hükümdarlık) ver. Çünkü lütfeden sensin”
737

 niyâzında bulunan 
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Süleymân‟ın duâsı kabul edildi ve çok güçlü bir yönetici oldu. ĠĢte bu güçlü iktidarı 

yürütmesi için kendisine ilim ehliyeti de verildi. 

حُط٤َّْشَ  َٝ  َٖ ٍَ ٣غَُزِّذْ ُْجِزخَ ٝدَ ح ُٝ غَ دَح َٓ شْٗخَ  عَخَّ َٝ خ  ًٔ ِْ ػِ َٝ خ  ًٔ ٌْ لّاً آط٤َْ٘خَ دُ ًُ َٝ  َٕ خ َٔ ٘خَٛخَ ع٤َُِْ ْٔ َٖ  كلَََّٜ َّ٘خ كخَػ٤ِِِ ًُ َٝ  

Böylece bunu (bu fetvayı) Süleyman'a biz anlatmıĢtık. Biz, onların her birine hüküm 

(hükümdarlık, peygamberlik) ve ilim verdik. KuĢları ve tesbih eden dağları da 

Davud'a boyun eğdirdik. (Bunları) biz yapmaktayız.( Enbiyâ 21/79) 

Diğer taraftan, Mısır kralının itimadını kazanan Hz. Yûsuf,
738

 kralın danıĢmanı 

olması teklifine,  ülkenin hazînelerini yönetme görevini talep ederek cevap verdi: 

ٖ٤ ِٓ اٖ أَ ٤ٌِ َٓ َّ ُذ٣ََْ٘خَ  ْٞ َ٤ُْ ٍَ اَِّٗيَ ح ُٚ هخَ َٔ َِّ ًَ خ  َّٔ ِٚ أعَْظخَِْظُِْٚ ُِ٘لَْغ٢ِ كََِ ِيُِ حثْظ٢ُِٗٞ رِ َٔ ُْ ٍَ ح هخَ َٝ ٍَ ِٖ * هخَ ٢ِِْ٘ ػ٠ََِ خَضَحثِ حجْؼَ

اْ   حلْْسَْعِ ا٢ِِّٗ دَل٤ِعا ػ٤َِِ

―Kral dedi ki: Onu bana getirin, onu kendime özel danıĢman edineyim. Onunla 

konuĢunca: Bugün sen yanımızda yüksek makam sahibi ve güvenilir birisin, 

dedi.  (Yûsuf, Krala) dedi ki: ‗Beni ülkenin hazîneleri üzerine (yönetici) kıl. ġüphesiz 

ben çok iyi korur ve (yönetmesini) bilirim.‘ ‖
739

 

Hz. Yûsuf bu görevi talep ederken iki özelliğini öne çıkarmıĢtır. Bunlardan ilki 

hazineleri korumada çok önemli bir liyakat unsuru olan güvence dikkat çeken, 

―koruma, emniyet‖ (hafîz) vasfı, diğeri ise bu iĢi ―bilme, iĢi yürütecek birikime sahip 

olma‖ (alîm) anlamına gelen ―ilim‖ vasfıdır.  

Âyetin mefhûmu muhâlifi bize kiĢinin yeterli bilgi ve birikime sahip olmadığı 

bir sorumluluğu talep etmemesi gerektiğini hatırlatır. 

Kur‟an da yönetimde ehliyetin bir unsur olarak ilmin öne çıkarıldığı diğer bir 

yer de Ġsrâiloğullarına Tâlût‟un hükümdar tayin ediliĢinin anlatıldığı âyetlerdir: 

خ ُٗ  ًٌ ِِ َٓ ُْ حرْؼَغْ َُ٘خَ  ٞع٠َ ارِْ هخَُُٞح ُِ٘ز٢ٍَِّ َُُٜ ُٓ ْٖ رؼَْذِ  ِٓ  ََ ْٖ ر٢َِ٘ اعِْشَحث٤ِ ِٓ لََِ  َٔ ُْ ْْ طشََ ا٠َُِ ح َْ أََُ َٛ ٍَ ِ هخَ َِ اللَّّ َْ ك٢ِ عَز٤ِ وخَطِ

خ َُ٘خَ ألَاَّ ُٗ  َٓ َٝ ٍُ ألَاَّ طوَُخطُِِٞح هخَُُٞح  ُْوظِخَ ُْ ح ٌُ ظذَِ ػ٤ََِْ ًُ  ْٕ ْْ اِ ظذَِ ػَغ٤َْظُ ًُ خ  َّٔ أرََْ٘خثِ٘خَ كََِ َٝ ْٖ د٣ِخَسِٗخَ  ِٓ هذَْ أخُْشِجْ٘خَ  َٝ  ِ َِ اللَّّ ََ ك٢ِ عَز٤ِ وخَطِ

 َٖ ٤ ِٔ اْ رخُِظَّخُِ ُ ػ٤َِِ اللَّّ َٝ  ْْ ُْٜ٘ ِٓ ح الِاَّ ه٤َِِلًا  ْٞ َُّ َٞ ٍُ طَ ُْوظِخَ ُْ ح ِٜ ْْ ؽَخُُٞصَ  *ػ٤ََِْ ٌُ َ هذَْ رؼََغَ َُ َّٕ اللَّّ ْْ اِ ُ ْْ ٗز٤َُِّٜ َُُٜ ٍَ هخَ خ هخَُُٞح أ٠ََّٗ  َٝ ًٌ ِِ َٓ

َ ح َّٕ اللَّّ ٍَ اِ ٍِ هخَ خ َٔ ُْ َٖ ح ِٓ ْْ ٣ئُْصَ عَؼَشً  َُ َٝ  ُْٚ٘ ِٓ ِْيِ  ُٔ ُْ ُٖ أدََنُّ رخِ ٗذَْ َٝ ِْيُ ػ٤ََِْ٘خَ  ُٔ ُْ ُٕ َُُٚ ح ٌُٞ صَحدَُٙ رغَْطَشً ك٢ِ ٣َ َٝ  ْْ ٌُ طْطلَخَُٙ ػ٤ََِْ

ْٖ ٣شََخءُ  َٓ  ُٚ ٌَ ِْ ُٓ ُ ٣ئُْط٢ِ  اللَّّ َٝ  ِْ ُْجِغْ ح َٝ  ِْ ِْ ُْؼِ اْ ح حعِغا ػ٤َِِ َٝ  ُ اللَّّ َٝ  

“Mûsâ'dan sonra Ġsrailoğullarının ileri gelenlerini görmedin mi? Hani onlar 

peygamberlerinden birine „Bize bir melik (komutan) gönder de Allah yolunda 
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savaĢalım‟ demiĢlerdi. O da „size harp farz kılındığında ya harp etmeyiverirseniz‟ 

dedi. Onlar „Biz Allah yolunda niçin harp etmeyelim. Biz yurtlarımızdan ve 

çocuklarımızdan çıkarıldık‟ dediler. Harp kendilerine farz kılınınca az bir kısmı 

dıĢındakiler yüz çevirdiler. Allah zalimleri bilir. Peygamberleri onlara „Allah Tâlût'u 

size melik olarak gönderdi‟ dedi. Onlar „O bizim üzerimize nasıl melik olur? Biz 

Melikliğe ondan daha layıkız ve ona makamda bolluk verilmemiĢtir.‟ Peygamber 

„Allah onu sizin üzerinize seçmiĢtir. Ona ilim ve bedence üstünlük vermiĢtir. Allah 

mülkü dilediğine verir. Allah (in rahmeti mülkü kudreti) geniĢtir, bilendir‟ dedi.” 

(Bakara 2/ 246-247) 

Ġlgili âyetlere bakıldığında Tâlût‟un hükümdar-komutan seçilme sebebi olarak 

iki vasıf zikredilir. Bu vasıflar : Ġlim ve bedensel güç-yeterliliktir. Bir yöneticide 

bulunması gereken bu evsâfa Ġsrâiloğulları‟nın seçkinleri itiraz etmketedir. Onların 

algı dünyasında yöneticilik, hükümran olmak ve emretmek olduğundan, bu üstünlüğe 

ancak iki vasfa sahip olan kimselerin geçmesi gerektiğini ileri sürerler. Bu itirazlarını 

Ģu ifadelerle müdellel hale getirirler:  

1. ―Biz hükümdarlığa ondan daha layığız‖ 

Tefsir kaynaklarımız bu ifadenin bir asâlet ve asabiyet iddiası içerdiğini 

belirtirler. YaĢanılan çağda Ġsrailoğulları, yöneticiliğin ―Yahuda‖ soyundan gelenlere 

ait olduğuna, bunun da verasetle nesilden nesile intikal ettiğine inanırlardı. Tâlût ise 

bu asalete sahip değildi, çünkü o ―Bünyamin‖ soyundan geliyordu.
740

 

2. ―Ancak O‘na maldan da bir bolluk verilmedi.‖ 

Onların itirazlarının ikinci sebebi ise Tâlût‟un zengin bir kimse olmamasıydı. 

Ġsrailoğulları‟nın anlayıĢlarına göre yöneticilik zenginlere aittir. Rivayetlere göre 

Tâlût ise  kazancını çalıĢarak elde eden bir zenâat erbabıydı. Bazı kaynaklarda onun 

mesleğinin  debbağlık (derici) ya da sakalık (sucu) olduğu rivâyet edilir.
741

 

Ġlgili âyette evleviyyetle ilmin akabinde de bedensel kuvvetin zikredilmesi 

ilmin diğer fazîletlerden daha üstün olduğu Ģeklinde yorumlanmıĢtır.
742

 Buradaki 

ilmin mahiyeti ise üzerinde durulması gereken bir konudur. Âyetin siyâk ve sibâkı 

düĢünüldüğünde buradaki ilimden maksadın salt bir bilgi değil, daha çok ordunun 
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askerî anlamda sevk ve idaresine vesîle olacak teknik bir bilgi, bu sırada  toplumu 

idare edip onları yönetmeye, gerektiğinde düĢmana karĢı gerekli tedbirleri almaya 

vesile olan bir bilgi, marifet ve hüner olduğu anlaĢılır.
743

 

Ġlmin yönetim için vazgeçilmez bir unsur olduğu kadim zamanlardan  

günümüze kadar birçok düĢünür tarafından dile getirilmiĢtir. Eflâtun, bilgeliği 

yöneticiliğin bir vasfı olarak vurgular ve Ģöyle der:―Ġnsan bilgi ile iyi kararlar 

verir‖.
744

 Gazzâlî ve Ġbn Haldûn da ilmi, yöneticiliğin ilk Ģartı olarak görürler.
745

 

3.3.6.3. Emniyet (Güvenilirlik) 

Emniyet kelimesi “emn” ( اهي ) kökünden türemiĢtir. “Emn” kelimesi 

tanımlanırken ضذ الخىف “zıddu‘l- havf, nakîdü‘l-havf: korkunun zıttı‖ ifadesi 

kullanılır. Türkçe‟de ki “güven, kalbin sükun bulması ve tasdik etmek” gibi 

anlamların emn kelimesinin mahiyetini en iyi karĢılayan ifâdeler olduğu 

söylenebilir.
746

 Isfahânî emn kelimesinin―kalbin huzur bulması, korkunun yok 

olması‖ anlamına geldiğini nakleder.
747

 Emîn kelimesinde ise mübâlağa sîgasının 

içeriği kuvvetli bir anlam söz konususdur. Bu haliylede emîn kelimesi―kendisine 

çokça güvenilen, hıyanet etmeyen, sözünde duran, vefalı; baĢkalarından korkmayan 

kimse‖ anlamlarını kapsar.
748

 

Emîn olma vasfı peygamberlerin  muhatap olduğu kiĢilere en önemli referans 

kaynağıdır. Kur‟an‟da birçok peygamber bu vasıflarıyla zikredilmiĢ ve 

kavimlerinden kendilerine inanmaları istenmiĢtir: Hz. Nuh, Hz. Hud, Hz. Salih, Hz. 

Musa, Hz. Lût, Hz. ġuayb peygamberler gibi… 

( َٕ ْْ ُٗٞحا ألََا طظََّوُٞ ْْ أخَُُٞٛ َُُٜ ٍَ اٖ )136ارِْ هخَ ٤ ِٓ اٍ أَ ْْ سَعُٞ ٌُ ِٕ )137( ا٢ِِّٗ َُ أؽ٤َِؼُٞ َٝ  َ خ 138( كخَطَّوُٞح اللَّّ َٓ َٝ  )

( َٖ ٤ ِٔ ُْؼَخَُ ْٕ أجَْش١َِ الِاَّ ػ٠ََِ سَدِّ ح ْٖ أجَْشٍ اِ ِٓ  ِٚ ْْ ػ٤ََِْ ٌُ ُ ِٕ )139أعَْؤَُ أؽ٤َِؼُٞ َٝ  َ (113( كخَطَّوُٞح اللَّّ  

“Hani kardeĢleri Nuh onlara demiĢti: (Allah'dan) sakınmaz mısınız? Ben size 

gönderilen, güvenilir bir elçiyim. Allah'dan sakının ve bana itâat edin. Bunun için 
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sizden hiç bir ücret de istemem. Benim ücretim âlemlerin Rabbine aittir.”
749

 

Yönetici özelliği, ya da bir görevi üstlenecek  kiĢide aranan  özellik olarak 

“emîn” sıfatı Kur‟an da iki yerde geçmektedir. Bunlardan ilki, Hz. Yûsuf‟un Mısır 

Melikiyle arasında geçen muhâverede gündeme gelmektedir. Hz. Yûsuf‟un 

konuĢmasının akabinde, Melik‟de oluĢan güven duygusunun izharıdır. 

ِٚ أعَْظخَِْظُِْٚ ُِ٘لَْغ٢ِ كَ  ِيُِ حثْظ٢ُِٗٞ رِ َٔ ُْ ٍَ ح هخَ َٝ ٖ٤ ِٓ اٖ أَ ٤ٌِ َٓ َّ ُذ٣ََْ٘خَ  ْٞ َ٤ُْ ٍَ اَِّٗيَ ح ُٚ هخَ َٔ َِّ ًَ خ  َّٔ َِ  

“Kral: "Onu bana getirin. Onu kendime has danıĢman yapayım" dedi. Yûsuf'la 

konuĢunca (Kral): "Sen bugünden (itibaren) katımızda mevki sahibi, güvenilensin" 

dedi.” (Yûsuf 12/54) 

Bu konuĢmanın sonucunda Melik iki vasıfla Hz. Yûsuf‟u nitelemiĢtir. 

Bunlardan ilki “mekîn” sıfatıdır. Mekîn kelimesi mekân kelimesinden müĢtaktır. 

Mekîn, “konumunun yüksek olması, sözünün muteber olması, ilim ve kudretle elde 

edilen üstün konum, Ġlim ve kudrette üstün olma”
750

 ifadeleriyle tefsir edilmiĢtir. 

Mekîn kelimesi Kur‟ân‟da dört yerde bulunmaktadır. Bunlardan ilki Yûsuf sûresinde 

mekînün emîn (Yûsuf 12/54) Mü‟minûn sûresinde karârin mekîn (Mü‟minûn 23/13) , 

yine Mürselât sûresinde karârin mekîn (Mürselât 77/21), Tekvîr sûresinde ise zi‘l- 

arĢi mekîn (Tekvîr 81/20) Ģeklinde geçmektedir. Bu ifâdelerin tamamında ise 

“sağlam ve güvenilir olma‖ anlamının bulunduğunu söyleyebiliriz. 

Mısır Meliki tarafından özel danıĢman olma teklifine muhatap olan Hz. Yûsuf, 

onun bu teklifine karĢı bir hitâbede bulunur. Bu hitâbenin sonucunda, Melikte Hz. 

Yûsuf‟a karĢı müsbet duygular ve hayranlık hissi oluĢtu. Bu hissiyât ise mekîn ve 

emîn sıfatlarının terennümüne vesile oldu. Mekîn sıfatı Hz. Yûsuf‟un, itibarının 

yüksekliğine, makamının yüceliğine iĢaret etmektedir. 

“Emîn” sıfatı ise  onun güvenilirliğine iĢaret eden eden ikinci vasıftır. 

Dolayısıyla bu evsafa sahip olan Hz. Yûsuf güvene layık olan, itibar sahibi bir kiĢi 

olarak yöneticilik liyâkatini kesb etmiĢtir. Bu münasebetle de kendi durumunu 

arzederek vazife talebinde bulunmuĢtur. 

Hz.Yûsuf kralın güvenini kazandıktan sonra, ülkede yaĢanacaklara dair 

öngörülerini dönük tedbirler alabileceği icrâî bir görev talep etmiĢtir. Bugünkü 

anlamda maliye bakanlığı denilebilecek ―hazinelerin sorumluluğunu‖ talep etmiĢtir. 
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اْ  ِٖ حلْْسَْعِ ا٢ِِّٗ دَل٤ِعا ػ٤َِِ ٢ِِْ٘ ػ٠ََِ خَضَحثِ ٍَ حجْؼَ  هخَ

“(Yûsuf, Krala) dedi ki: „Beni ülkenin hazineleri üzerine (yönetici) kıl. 

ġüphesiz ben çok iyi korur ve (yönetmesini) bilirim‟ “
751

 

Hz.Yûsuf bir görev talebinde bulunmuĢtur. Bu talepte  bulunurken iki sıfatını 

dile getirmiĢtir. Bunlardan ilki hazineleri güvenle muhafaza etmek, her türlü sui 

istimalden korumak, yerinde ve zamanında harcamak gibi ameliyeleri içeren hafîz 

sıfatıdır. Bu sıfat bir baĢka deyiĢle emîn olma halini ifâde eder. Elmalılı “ hafîz” 

kelimesini ―Hukuk ve emaneti iyi hıfz ederim, hazineleri müstehak olmayanlardan iyi 

korurum.‖
752

 Ģeklinde yorumlar. Hz. Yûsuf hazînelerin sorumluluğuna namzettir. Bu 

hassas görev için evvel emirde gerekli olan emniyete vurgu yapmıĢtır. Devamında ise 

iĢi yapabilecek bilgi ve beceriye sahip olma ehliyetini (alîm) dile getirmiĢtir. 

Kur‟ân‟da sorumluluk üstlenecek kimsede aranacak bir vasıf olarak emîn 

sıfatına yapılan bir vurgu da Kasas sûresi 22-26. âyetlerde yer almaktadır. 

 َٖ ذ٣َْ َٓ خءَ  َٓ سَدَ  َٝ خ  َّٔ َُ َٝ   َِ ز٤ِ حءَ حُغَّ َٞ ْٜذ٢َِ٘٣ِ عَ َ٣ ْٕ ٍَ ػَغ٠َ سَر٢ِّ أَ َٖ هخَ ذ٣َْ َٓ ِْوخَءَ  َٚ طِ جَّ َٞ خ طَ َّٔ َُ َٝ َٖ ِٓ شً  َّٓ ِٚ أُ جَذَ ػ٤ََِْ َٝ

جَذَ  َٝ َٝ  َٕ أرَُٞٗخَ ش٤َْ  حَُّ٘خطِ ٣غَْوُٞ َٝ ػَخءُ  خ هخَُظَخَ لَا ٗغَْو٢ِ دَظ٠َّ ٣ظُْذِسَ حُشِّ َٔ ٌُ خ خَطْزُ َٓ  ٍَ ِٕ هخَ ِٖ طزَُٝدَح شَأط٤ََْ ْٓ ُْ ح ِٜ ْٖ دُِٝٗ ز٤ِشا ِٓ ًَ خا 

ْٖ خ٤َْشٍ كو٤َِشا  كجََ   ِٓ ُْضَ ا٢ََُِّ  ْٗضَ خ أَ َٔ ٍَ سَدِّ ا٢ِِّٗ ُِ َِّ كوَخَ ٠َُّ ا٠َُِ حُظِّ َٞ َّْ طَ خ ػُ َٔ ش٢ِ ػ٠ََِ حعْظذ٤ِْخَءٍ كغََو٠َ َُُٜ ْٔ خ طَ َٔ خءَطْٜبُدِْذَحُٛ

ٍَ لَا طَ  ُْوظََضَ هخَ ِٚ ح هضََّ ػ٤ََِْ َٝ خ جَخءَُٙ  َّٔ خ عَو٤َْضَ َُ٘خَ كََِ َٓ َّٕ أر٢َِ ٣ذَْػُٞىَ ٤ُِجَْض٣ِيََ أجَْشَ  ِّ هخَُضَْ اِ ْٞ ُْوَ َٖ ح ِٓ صَ  ْٞ خَقْ ٗجََ

خ ٣خَأرَضَِ حعْظؤَجِْ  َٔ َٖ  هخَُضَْ ادِْذَحُٛ ٤ ِٔ ُٖ حُظَّخُِ ٤ ِٓ ١ُِّٞ حلَْْ ُْوَ ِٖ حعْظؤَجَْشْصَ ح َٓ َّٕ خ٤َْشَ  شُْٙ اِ  

“Medyen'e doğru yöneldiğinde: Umarım, Rabbim beni doğru yola iletir, 

dedi. Musa, Medyen suyuna varınca, orada (hayvanlarını) sulayan bir çok insan 

buldu. Onların gerisinde de, (hayvanlarını) engelleyen iki kadın gördü. Onlara: 

Derdiniz nedir? dedi. ġöyle cevap verdiler: Çobanlar sulayıp çekilmeden biz (onların 

içine sokulup hayvanlarımızı) sulamayız; babamız da çok yaĢlıdır.Bunun üzerine 

Musa, onların yerine (davarlarını) sulayıverdi. Sonra gölgeye çekildi ve: Rabbim! 

Doğrusu bana indireceğin her hayra (lütfuna) muhtacım, dedi. Derken, o iki kadından 

biri utana utana yürüyerek ona geldi: Babam, dedi, bizim yerimize (hayvanları) 

sulamanın karĢılığını ödemek için seni çağırıyor. Musa, ona (Hz. ġuayb'a) gelip 

baĢından geçeni anlatınca o: Korkma, o zalim kavimden kurtuldun, dedi.Ġki kadından 

biri:‟ Babacığım onu ücretli olarak tut. ġüphesiz ücretle tuttuklarının en hayırlısı bu 
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güçlü ve güvenilen adamdır‟ dedi”
753

 

Hz. Mûsa, yaĢadığı sıkıntılardan dolayı Mısır‟ı terk etmek zorunda kalarak 

Medyen sularına ulaĢmıĢtı. Orada hayvan sulayan insanların biraz uzağında iki 

kadının durduğunu görünce, onlara yardımcı olmak istedi ve hayvanlarını suladı,  

sonra bir gölgeye çekilerek: ―Rabbim! Bana bahĢetmeyi murad ettiğin her hayra 

öylesine muhtacım ki‖
754

 niyâzında bulundu. Müteâkibinde ise o kadınlardan biri 

hayâ ile gelerek―babasının kendisine ikramda bulunmak istediğini‖ belirtti. Bu davet 

üzere Hz. Mûsâ, kaynaklarda Hz. ġuayb olduğu belirtilen
755

 Ģahsın yanına gitti. Hz. 

ġuayb, Hz. Mûsa‟yı teselli ederek, güvenilir bir yerde olduğunu belirtti (Kasas 

28/23-25). Bu sırada kızlardan biri Hz. Mûsa‟yı kast ederek babasına Ģöyle bir 

teklifte bulundu:‘ Babacığını onu ücretli olarak tut.‘ 

Bu teklifin ardından ise, Hz. Mûsa‟ya  neden böyle bir teklifte  bulunmaları 

gerektiğini, iki sebebe istinad ederek açıkladı. Birincisi―kavî‖; o iĢi yapabilecek 

bedensel ve zihinsel yeterliliğe sahip olması; ikincisi de―emîn‖; sorumluluğunu 

yükleneceği iĢi güvenilir bir Ģekilde, istismar etmeden, dürüstlükle yapabilir 

olmasıdır. 

Kur‟ân bir iĢi, sorumluluğu yüklenmenin bir Ģartı olarak emniyeti ileri 

sürmüĢtür. Yöneticilerin herhangi bir ayrım yapmadan, herkese karĢı emniyet telkin 

etmeleri bir zorunluluktur. 

3.3.6.4. Kifâyet ( Yetenek ve Kâbiliyet) 

 Ehliyet bölümünde zikredilmesi gereken diğer bir husus da yöneticilerin 

yönetimin gerektirdiği marifetlere sahip olmasıdır. Bunlardan öne çıkan yetenek ise 

hitabet ve ikna yeteneğidir. Kitleleri yönetmek ve yöneltmek durumunda kalan 

yöneticiler de bulunması beklenen yeteneklerden biri de tabii ki hitâbet yeteneğidir. 

 Kur‟ân da bu konuda farklı örneklere rastlamak mümkündür. Bunlardan ilki 

Hz. Dâvût‟a atfen söylenilen fasle‘l- hitâb yeteneğidir. 

 ُٚ ٌَ ِْ ُٓ شَذَدْٗخَ  ُْخِطَخدِ  َٝ ََ ح كظَْ َٝ شَ  َٔ ٌْ ُْذِ آط٤ََْ٘خُٙ ح َٝ  

Onun mülkünü güçlendirmiĢtik, kendisine hikmet ve açık, güzel konuĢma yeteneği 

vermiĢtik. (Sâd: 38/20) 
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 Taberî fasle‘l- hitâb‟ın hüküm vermede, bir konuyu müzâkere etmede, 

konuĢmada bir sonuca ulaĢtırabilmek, karar verebilmek anlamlarına geldiğini 

belirtir.
756

 Sa‟lebî ve Beğavî ise Abdullah b. Abbâs‟ın bu ifadeyi sözü açıklama yani 

konuĢma yeteneği olarak anladığını rivayet eder.
757

 Mâverdî de bu yeteneğin her 

türlü maksadı ifade etmeye kâfi gelecek beyân kabiliyeti olduğu kanâatindedir.
758

 

 ZemahĢerî ilgili ifadeyi daha mufassal bir Ģekilde ele almıĢ ve Ģu Ģekilde 

tefsir etmiĢtir: “Tüm istiĢârelerde, yönetim ve kazâ iĢlerinde; sahîh ile fâsidi,hak ile 

bâtılı,doğru ile yanlıĢı birbirinden ayırt edebilecek bir nazar ve izah kabiliyeti.”
759

 

Râzî, bu tabirin umûmî bir anlam içerdiğini ve hakikatin beyanına ihtiyaç duyulan 

tüm durumlar için kullanılabilecek bir kudret olduğunu ifade eder.
760

 Ġbn ÂĢûr, 

Hz.Dâvûd‟a seçkin bir görüĢ sahibi olmak, fasih konuĢarak hakikati ortaya koymak 

gibi evsâfa hâiz olduğunu beyân eder.
761

 Hâsılı yöneticilik vazifesi üzerine deruhte 

edilmiĢ olan Hz. Dâvût, güzel ve etkili konuĢma yeteneğiyle bu ameliyede ehliyete 

hâiz olduğunu izhâr etmiĢtir. 

 Kur‟an‟da Mısır halkının mâlî iĢlerinin yönetimini üstlendiği açıklanan Hz. 

Yûsuf‟un kralla yaĢadığı muhâvere ilginç anlamlar içermektedir. 

ٍَ اَِّٗ  ُٚ هخَ َٔ َِّ ًَ خ  َّٔ ِٚ أعَْظخَِْظُِْٚ ُِ٘لَغ٢ِْ كََِ ِيُِ حثْظ٢ُِٗٞ رِ َٔ ُْ ٍَ ح ٤ٖهخَ ِٓ اٖ أَ ٤ٌِ َٓ َّ ُذ٣ََْ٘خَ  ْٞ َ٤ُْ يَ ح  
― Kral: "Onu bana getirin. Onu kendime has danıĢman yapayım" dedi. Yûsuf'la 

konuĢunca (Kral): "Sen bugünden (itibaren) katımızda mevki sahibi, güvenilensin" 

dedi.‖( Yûsuf 12/54) 

 Melik Hz. Yûsuf‟u kendine has danıĢman kılmak istedi ve sonrasında da, 

Yûsuf onunla konuĢtu “ ُٚ َٔ َِّ ًَ ”. Bu konuĢmadan sonra Melik‟in Yûsuf‟a olan 

hayranlığını izhar ettiği görülmektedir.  ٖ٤ ِٓ اٖ أَ ٤ٌِ َٓ َّ ُذ٣ََْ٘خَ  ْٞ َ٤ُْ ٍَ اَِّٗيَ ح  Sen bugünden"هخَ

(itibaren) katımızda mevki sahibi, güvenilensin" dedi.‖ ĠĢte bu muhâveredeki 

konuĢma dikkate Ģâyandır. 

 Bu konuĢmadaki güzellik ve emniyet hissi uyandıracak ifadeler, aklının ve 
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reyinin büyüklüğünü belirten düĢünceler, hikmet ve edeb muhtevî fikirler;
762

 Melik‟i 

etkileyerek Hz. Yûsuf‟un konumunu güçlendirmiĢ, istediği vazifeyi talep etme 

cesareti kazandırmıĢtır.  

 Yönetim ehliyetinin bir vasfı olarak zikredilen güzel ve hikmetli konuĢma 

yeteneği sadece Hz. Dâvût ve Hz. Yûsuf‟a has olarak zikredilmemiĢtir. Kur‟ân‟da 

birçok âyette de konuĢmanın niteliğine vurgu yapılmıĢtır. 

ْٗغَخ َٕ ُلَِِْ خ ًَ  َٕ ٤ْطَخ َّٕ حُشَّ ْْ اِ ْ٘ضَؽُ ر٤ََُْٜ٘ َ٣ َٕ ٤ْطَخ َّٕ حُشَّ ُٖ اِ ٢َِٛ أدَْغَ َْ ُؼِِزخَد١ِ ٣وَُُُٞٞح حَُّظ٢ِ  هُ ز٤ِ٘خًَٝ ُٓ ح  ًّٝ ِٕ ػَذُ  

Kullarıma söyle: "En güzel sözü söylesinler." Çünkü Ģeytân aralarına girer. Doğrusu 

Ģeytân, insanın apaçık düĢmanıdır. ( Ġsrâ: 17/53) 

 

خ ًـ لًا ر٤َِِ ْٞ ْْ هَ ِٜ ْٗلغُِ ْْ ك٢ِ أَ َُُٜ َْ هُ َٝ  ْْ ػِظُْٜ َٝ  ْْ ُْٜ٘  كؤَػَْشِعْ ػَ

Onlara aldırma, onlara öğüt ver ve onların içlerine iĢleyecek güzel söz söyle! (Nisa: 

98/63) 

 Kifâyet denildiğinde Kur‟ân‟da vurgulanan hususlardan bir tanesinin de 

bedensel ve zihinsel yeterlilik olduğu görülür. Bakara sûresinde geçen Tâlût 

kıssasında ( Bakara 2/246-247), Ġsrâiloğulları kendilerine komutan tayin edilmesini 

istemiĢler, Allah‟ta onlara Tâlût‟u komutan olarak tayin etmiĢtir. Bu tayinin sebebi 

olarak ise ―ilim ve bedence kuvvetli‖ olması hususu belirtilmiĢtir. Bu iki vasıf 

Tâlût‟un yönetim sorumluluğuna kifâyet edecek bir ehliyete hâiz olduğunu gösterir. 

Zihnen ve bedenen yeterli bir donanıma sahiptir. Ġsrâiloğulları seçkinlerinin asâlet ve 

zenginlik olarak gördükleri yönetici vasıfları Kur‟ân tarafından reddedilmiĢ,  zihinsel 

ve bedensel yeterlilik ehliyet unsuru olarak takdim edilmiĢtir. 

 Kasas sûresinde (Kasas 28/24-26) anlatılan Hz. Mûsâ‟nın Medyen‟deki 

hikayesi de kifâyet mevzuuna bir iĢaret kabul edilebilir. Ġlgili kıssada Hz. ġuayb‟in 

kızı olduğu rivayet edilen bayanın, Hz. Mûsâ‟yı anlatırken kullandığı kavî ( güçlü- 

kuvvetli) kelimesi bedensel kifâyete delâlet etmektedir.  
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3.4. ġÛRÂ 

ġûrâ kelimesi, Ģe-ve-ra (  ر-و -ش   )kökünden türemiĢ bir mastardır. Bu kök ise 

―çıkmak, çıkarmak‖ anlamına gelir; Araplar ―hayvanı satıĢa arz ettim, götürdüm, 

getirdim‖ ya da ― balı kovanından süzüp çıkardım‖ derken bu kelimeyi kullanırlar . 

Aynı zamanda bu kökten türeyen kelimelerde güzellik ve güzel görünme anlamı da 

vardır. Tüm bu anlamlar düĢünüldüğünde kelimenin temel anlamlarının Ģunlar 

olduğu söylenebilir. Çıkartmak, ortaya koymak,seçmek, tercihte bulunmak. 
763

 

TeĢâvür, müĢâvere, meĢveret, Ģivâr, meĢvûra, meĢûra kelimeleri aynı kökten 

türemiĢ danıĢıp, iĢâret almak, rey almak anlamlarına gelen kelimelerdir. TeĢâvür 

kelimesi, Ģâ-ve-ra kelimesinin masdarıdır ve meĢveret talep etme hâli-durumu 

anlamına gelir. MeĢveret ise ―iĢâret‖ kelimesinden türemedir
764

 ve bu kelimeyle 

Ģöyle bir ilgisi vardır: ĠstiĢâre eden her bir kimse faydalı gördüğü bir bölüme iĢaret 

eder. MüĢâvere ise, görüĢü-fikri ortaya çıkarmak anlamına gelir. ĠstiĢâre ise Ģûrâ 

talebinde bulunmak, fikir almak anlamına gelir.
765

 

 ġûrâ ise bir konuda görüĢlerin ortaya çıkarılması amacıyla biraraya gelip 

danıĢma iĢinde bulunmaya verilen isimdir.
766

 Aynı zamanda Ģûrâ, ―rey almak, bir 

mesele hakkında görüĢünü sormak‖ anlamına da gelir.
767

 

Babilli ise Ģûrâyı Ģöyle tanımlar: “Herhangi  bir konuda karar alınmadan önce 

yetkili kiĢilerin görüĢünü öğrenmektedir. Meselelerin etraflı bir Ģekilde araĢtırılması, 

fikir alıĢveriĢi, daha sonra da alınan kararın uygulama veya tadil edilmesinin 

gerekliliğidir.”
768

 

Nizâmü‟l-Mülk Siyâsetnâmesinde Ģu nasihatte bulunur: “Bir hükümdârın 

vazifesi, en akıllı, en tecrübeli ve en salâhiyetli olanlarla dâimâ istiĢârede 

bulunmaktır”.
769
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1992, s.5. 
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Cevâd Ali bazı Sâmî diilerinde; kral, padiĢah anlamına gelen melik kelimesinin 

“rey, meĢveret, nasihat” anlamlarına geldiğini, bu kelimenin Ġbranice‟deki mukâbili 

olan melîh, meleh kelimesinin de rey, hikmet ve meĢveret sunan anlamına geldiğini 

belirtir.
770

 

3.4.1. ġûrâ‟nın Tarihi 

Rousseau, “Eğer Tanrılardan oluĢan bir toplum var olsaydı, bu toplum kendini 

demokratik yoldan yönetirdi.” diyerek, istiĢâreyle yönetmenin zorluğunu her ne 

kadar dile getirmiĢ olsa da, tarih boyunca Ģûrâ ve yönetime katılmak insanların 

gündeminde olmuĢtur.
771

 

 ĠstiĢâre etmek, baĢkalarının fikirlerine müracaat etmek, geçmiĢ zamanlarda da 

mübrem bir ihtiyaç olarak görülürdü. Tarih kitaplarına müracaat edildiğinde birçok 

toplum ve medeniyetin bu ihtiyaçtan âzâde kalamadıkları görülür. ġûrâ meselesi 

dünyanın birçok coğrafyasında farklı isimlerle bulunan evrensel bir olgudur. Farklı 

toplumlarda, “en- nedvâ‖
772

 “ihtiyarlar heyeti, meclis ve mele”
773

, “konsey, eubolia, 

boule”
774

 gibi terimler hep aynı olguya iĢaret etmektedir.
775

 

 Antik Yunan‟da Ģehirde yaĢayan tüm erkek ve kadınların katılabileceği, 

senede on defa toplanan “eclessia” ismi verilen bir meclisleri vardı.
776

Atina‟da ise 

istiĢâre Ģu üç meclis marifetiyle gerçekleĢtiriliyordu: Ġhtiyarlar Meclisi (Yasama 

Meclisi), Pol Meclisi (Toplum tabakalarını temsil eden 400 kiĢiden oluĢurdu), Genel 

Meclis.
777

 

Antik Yunan‟da Sparta ġehir Devletinde istiĢâre iki meclisle yürütülürdü. 

Bunlardan ilki Ġhtiyarlar Meclisi 60 yaĢının üzerindeki 28 kiĢden oluĢuyordu. Diğeri 

ise halkın genelinin seçtiği 8000 kiĢiden oluĢan Umûmî Meclis‟tir.
778

 Platon Sparta 
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Devleti‟nin bozulmaya karĢı ayakta kalmasını “kralın gücünü dengeleyen Ġhtiyarlar 

Meclisi ve Umûmî Meclisin” bulunmasına bağlar.
779

 

Çok farklı coğrafya ve kültürlerde de istiĢâre olgusuna rastlanır. Örneğin 

Eskimolar‟ın belirli zamanlarda toplanan meclisleri, onların yönetim organıdır ve 

kamu düzenini sağlamaktan da sorumludur.
780

 

Sâsânilerde de istiĢâre müesseselerine rastlanır. MeĢhur Sâsâni Kralı 

ÂnûĢirvân (m. 531-579) adaletiyle meĢhur yönetim anlayıĢını, istiĢâre edeceği 

ehliyetli müsteĢarlar ve tanzim ettiği yeni kanunlar marifetiyle gerçekleĢtiriyordu.
781

 

Türklerde istiĢâreye önem veren yönetim anlayıĢına sahiptiler. Hükümdarlar 

etraflarında birçok danıĢman bulundururlardı. Ayrıca istiĢâre mekanizmasının 

kurumsallaĢmıĢ haline ise “kurultay” ismi verirlerdi. Ayrıca daha farklı fonksiyonları 

bulunsa da “toy” ismi verilen toplantılar da istiĢâri bir mâhiyet arzetmektedir. 

Ġslam‟dan sonra da Ģûrâ anlayıĢını yaĢatarak, “danıĢma, görüĢme, danıĢma“ 

anlamına gelen “kengeĢ” kelimesini kullanmıĢlardır.
782

 

Yahûdiler ise istiĢâre ettikleri meclise “zequnim” ya da “mo-edh” (mevîd) 

ismini vermektedirler.
783

 Tevratta ÇıkıĢ bölümünde bu müesseseye Ģu Ģekilde bir 

atıfta bulunulmaktadır:  

Araplar arasında Ģûrâ‟nın kurumsal olarak yapıldığı bölge, Arabistan‟ın 

güneyinde yer alan, düzenli bir devlet ve yönetim anlayıĢına sahip Yemen bölgesidir. 

Tarihleri boyunca Sebe, Maîn ve Himyer devletlerini kuran Yemenlilerde istiĢâre 

olgusunun kurumsallaĢtığı görülür. ġûrâ‟nın iĢlevsel hale gelip önemsendiği 

dönemlerde güçlü yönetimlerin kurulduğu, dikkate alınmadığı dönemlerde ise devlet 

yapısının zaafiyete uğradığı da müĢahede edilmiĢtir.   

Bu devletlerde krallık, diğer devletlerdeki gibi ilâhî bir hak olarak 

görülmezdi, bu sebeple de mutlak hükümranlık ve istibdat sayılabilecek 

uygulamalara rastlanmazdı. ĠstiĢâre bir yönetim tarzı olarak benimsenmekle beraber, 

halkın çoğunluğunun katıldığı bir istiĢârî mekanizmadan bahsetmek mümkün 

değildir. Daha çok elitist ve aristokratik bir Ģûrâ yapısı oluĢmuĢtu. Bu Ģûrânın üyeleri 
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ise genelde ihtiyarlardan oluĢmaktaydı. Milattan önce V. asrın ortalarına ait 

kitâbelerde önemli kararların  “Mizved, Tibnen, Menan” ismi verilen Ģûrâda 

müzakere edilerek karara bağlandığı belirtilmektedir. Sebe lehçesinde ise bu 

kelimelerin yerine “Meshanen‖ kelimesi kullanılmaktaydı.
784

 

Güneyde daha çok istiĢârenin hakim olduğu bir yönetim anlayıĢı yaygınken, 

Arabistan‟ın kuzeyinde ise komĢuları olan Bizans ve Ġran imparatorluklarının etkisi 

altında bulunan hanedanlıklar hakimdi. Bu hanedanlıklarda (Âli Nasr, Âli Ğassân, 

Âli Âkilü‟l- Mirâr gibi) güneyde olduğu kadar istiĢâreye önem verilmediği ve  ciddi 

kurumsal yapılar oluĢmadığı görülmektedir. Fakat Tedmürlülerde olduğu gibi daha 

çok ihtiyarlardan oluĢan Ģûrâlara da rastlanmaktadır.
785

 

3.4.2.Câhiliye‟de ġûrâ 

Câhiliye toplumun temel unsuru olan kabîle, istiĢâreye dayalı bir anlayıĢla 

yönetilirdi. Her kabîlede bulunan nâdîler, temel meselelerin konuĢulduğu ve karar 

verildiği yerlerdi. Kabîlede Ģahıs karizması değil cemaat karizması hâkimdi. Kabîle 

reisinin görevi emretmek değil, istiĢâreyi yönetmek ve kabîlesini temsil etmekti.  

GeçmiĢte de üzerinde durulduğu gibi, reis yetkilerinden çok karizmasıyla öne 

çıkan bir kiĢiydi. Bu münasebetle de reisin görüĢ ve uygulamaları rahatça tenkit 

edilebilir ve ondan hesap sorulabilirdi. Reisler Brockelmann‟ın ifâdesiyle “barıĢ 

zamanında servetlerini, savaĢ zamanında ise hayatlarını fedâ” etmeleri gereken, 

sorumlulukları çok, yetkileri ise mahdut kimselerdi.
786

 

Câhiliye toplumunda Ģûrâya verilen önemle ilgili Ģöyle bir darbı mesel anlatılır. 

Bedevî demiĢtir ki, “benim kavmim kandırılmadığım sürece, ben de hiçbir Ģekilde 

kandırılmam‖, ona “peki bu nasıl olur?” denilince de Ģu cevabı vermiĢtir: “Ben 

onlarla istiĢâre etmeden hiçbir Ģey yapmam ki‖ demiĢtir.
787
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3.4.2.1.Dârunnedve 

          Dâr kelimesi Arapça‟da, “ev, yer, yurt, mekân”
788

 anlamına gelir.Nedve 

kelimesi, ٕ-د-ٟ  kökünden türemiĢtir. Bu kök ise “görüĢme, konuĢma, iĢleri 

halletme,insanların bir yerde toplanması, oturması” gibi anlamlara gelir.
789

 Nedy,  

“ehl/ aile meclisi” anlamına gelir. Bir grup aile meclisinde bir arada oturdukları 

zaman  ّٞهذ ط٘خدٟ حُو (kavim aile meclisinde toplandı) denilir.
790

 

           Câhiliye‟de Ģûrâ‟nın kurumsallaĢmıĢ hâline en iyi örnek Mekke‟de Kusay 

tarafından tesis edilmiĢ olan Dârunnedve‟dir.  ĠĢlerin hiçbir zorlama olmadan iknâ 

yoluyla çözüldüğü bir yapıdır. Her kabîle bu yapıya, muhtariyetinden vazgeçmeden 

dâhil olurdu. Kararlar hukûkî bağlayıcılığı cihetiyle değil, toplumsal tazyik içermesi 

yönüyle önemliydi.
791

  

            Dârunnedve, Mekke‟de mele ismi verilen aristokratlardan oluĢan meclisdir. 

Bu meclis en zengin ve nüfuzlu ailelerin reislerinden meydana gelmekte idi. Genelde 

bunlar da Benî Ümeyye ve Benî Mahzûm ailelerine mensuptu. Dolayısıyla da 

Dârunnedve‟ye üyelik seçimle değil, daha çok îfâ edilen hizmetlere dönük zekâ ve 

kabiliyet esasına göre olurdu. Örneğin mütevâzı bir kabîle olan Teym‟e mensup 

Abdullah b. Cüd‟ân kabiliyet, marifet ve variyetiyle bu meclise üye kabul 

edilmiĢti.
792

 

        Dârunnedve‟ye üye olabilmenin Ģartları arasında 40 yaĢın üstünde olmak 

gerektiği rivayet edilir. Bu Ģartın kabiliyet ve zekasıyla öne çıkan kimseler için bazen 

esnetildiği görülmektedir. Hz. Hatîce‟nin kardeĢinin oğlu Hâkim b. Hizâm 15 

yaĢında olduğu halde evsâfıyla temâyüz ettiği için Dârunnedve‟ye üye olarak kabul 

edilmiĢti.
793
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        Hamîdullah, Dârunnedve‟nin hükümet fonksiyonları icra eden mükemmel bir 

teĢkilat olduğu, bu teĢkilatın ise on kadar ailenin elinde olduğu ve bu hakkın tevârüs 

yoluyla intikal ettiği kanaatindedir.
794

 

         Dârunnedve Ģûrâ fonksiyonun yanında birçok sosyal iĢlevi de icra ediyordu. 

Kervanlar buradan yola çıkar, hukûkî problemler burada görüĢülür, evlilik törenleri 

burada icrâ edilirdi.
795

   

         M. Watt, Ġslam öncesi Mekke demokrasisi ile Atina demokrasisini 

karĢılaĢtırırken, Mekke‟deki Dârunnedve‟nin kararlarının "en kötüyü daha iyi 

gayeymiĢ gibi gösterebilen aldatıcı güzel konuĢmalar üzerine değil de çoğu zaman 

kiĢilerin gerçek liyakatları ve siyasetleri üzerine kurulu" olduğundan, Dârunnedve‟yi 

"Mekke mele'ini, Atina ekklesia'sından daha bilgece ve daha sorumlu bir meclis" 

olarak görür.
796

 

3.4.2.2. Câhiliye ġiirinde ġûrâ 

            Câhiliye dönemiyle ilgili önemli bir bilgi kaynağı olan Ģiire bakıldığında Ģûrâ 

ile ilgili bir kısım ifâdeler ve atıflar görülmektedir. Bu atıflardan câhiliye döneminde 

Ģûrâya verilen önem anlaĢılmaktadır. 

            ĠstiĢâre ehli olmak methe medâr bir husustur. Câhiliye Ģâirlerinden BiĢr b. Ebî 

Hazm düĢmanlarını zemmederken onların istiĢâreden uzak kimseler olduğunu 

belirtir. 

خ َّٔ ْٕ سأ٣َْ٘خَ حَُّ٘خطَ طَخسُٝح َُٝ خسُ  أَ َٔ ُْ حثْظِ أػََخد١َِ ٤ُظَ ر٤ََُْٜ٘  

Ġnsanların bize düĢman olduklarını gördüğümüzde, artık aralarında istiĢâre edecek 

bir hal kalmadığı anlaĢılır.
797

 

BiĢr b. Ebî Hâzim yine bir kabîleyi methederken, onlarda ki nâdî sayısının 

çokluğuna iĢaret eder. Yani onlar alelâde insanlar olmayıp toplanan, çokça toplantı 

yerleri bulunan kimselerdir deme ihtiyacı hisseder. 

 ُْ ْ٘ذُُٝٛ ٓخ ىَ َٝ ُّ ْْ كجِخ ُْٜ٘ ِٓ ذََِّشٍ  َٓ  َِّ ٌُ حَُّ٘خدٟ ٌُٖٝ   رِ  

Onların o kadar çok nâdîleri vardır ki bir tane kifâyet etmez, her mahallede 

topluluklar halinde oturup, konuĢurlar.
798
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 Sellâme b. Cendel ise kabîleyi överken, onların hep önemli ve fahra vesîle 

iĢlerle meĢgul olduğunu vurgular, bu önemli iĢler ise savaĢmak ve istiĢâre etmektir: 

٣ِٝذِ  ُّ ع٤َْشٍ ح٠ُ لْػذحء طؤ ْٞ ِ٣ ِٝ ْٗذ٣ِشٍَ     ِٝ أَ وخٓخصٍ  َٓ  ُّ ْٞ َ٣ ِٕ ٓخ ْٞ َ٣ 

Ġki günleri vardır, bunlardan biri oturup istiĢâre ettikleri meclis günüdür, 

diğeri ise düĢmana karĢı gece ve gündüz hareket ettikleri gündür.
799

 

 ġiirde geçen makâme kelimesi, eski Arap dilinde kabîle toplantısı anlamında 

kullanılırdı ve nâdînin müterâdifi idi.
800

Yine Züheyr b. Ebî Sülmâ da aynı vurguda 

bulunarak, nâdînin yanısıra, orada sarfedilecek güzel söz ve gereği olan güzel 

uygulamalara iĢaret eder: 

كِ  َٝ٤ َُ ٍُ ٝحُلؼِ ْ٘ظخرُٜخ حُوَٞ ْٗذ٣ِشَا ٣َ أَ َٝ    ْْ جُُُٜٞٛ ُٝ إ  وخٓخصا دِغخ َٓ  ِْٜ  

Ġçlerinde güzel yüzlü insanların olduğu meclisleri vardır ve onların nâdiler de 

ki söz ve fiilleri de güzeldir. 
801

 

 Safiyye binti Abdilmuttalib ise dolaylı bir medih metodunu tercih ederek, 

düĢmanlarını Ģûrâdan uzak olmakla zemmetmektedir: 

زِْؾِا  ُٓ  ٖ َٓ َْ حلَْٓشُ ك٤ِ٘خ ٝحلِآخسُ  حلَا  ػ٠َِّ٘ هش٣َُْشخً   كل٤َ  

Hey! KureyĢ‘e benim Ģu mesajımı kim iletecek? Ġdare ve istiĢâre niçin bizde…( 

olması gerekiyor, onlara kim diyecek?)
802

 

Câhiliye Ģâirlerinden BeĢĢâr b. Bürd istiĢâre edilen kimselerin samimiyet ve 

isabetli fikirlerle istiĢâre edenlere yardımcı olmaları gerektiğini vurgular. ĠstiĢârenin 

bir güç olduğunu da belirtir: 

 ِّ ِٟ ُز٤َِذٍ أَٝ ٗظ٤َِذشِ دخصِ ْٖ   رشَِأْ  حرِح رَِؾَ حُشأٟ حُٔشٞسسَ كخعظؼَِ

   ٝلا طذغذ حُشٞسٟ ػ٤ِي ؿؼخػش  كش٣ش حُخٞحك٢ طخرغ ُِوٞحدّ          

Bir konuda seninle istiĢâre edildiği zaman, katî bir Ģekilde ve akıllıca yardımcı ol; 

ġûrayı kendine bir yük olarak görme, kuĢun kanadındaki tüylerden her biri 

diğerinden güç alır.
803
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Yukarıdaki malumattan anlaĢılacağı üzere câhiliye Arapları Ģûrâ prensibine 

âĢinâ idiler. Ġlgili âyetlerin nüzûlü onların bu konudaki düĢüncelerini pekiĢtirdi. 

MüĢriklerin de bu prensibe itiraz ettiklerine dair bir bilgiye sahip değiliz. Çünkü bu 

âyetler onların dünyalarında mevcut bulunan bir vâkıaya iĢaret etmekteydi. 

Câhiliye toplumunda Ģûrâ‟da söz sahibi olmanın Ģartı kabîle üyeliği idi. Kabîle 

dıĢı bir kimsenin bu Ģûrâlarda fikir beyan etmesi mümkün değildi. Dârunnedve gibi 

kurumsal yapıda aslolan ise seçkin kabîlelerden birine mensubiyetti. Bu yapı 

içerisindeki temel kriter ise asâlet ve asabiyettir.  

Kur‟ân‟ın nüzulüyle birlikte kan bağına dayanan iliĢkiler yerine akîde bağına 

dayanan yeni bir iliĢki ve statü gündeme gelmeye baĢladı. Fazlurrahmân‟ın tabiriyle 

Kur‟ân Ģûrâyı “bir kabîle kurumunu bir ümmet kurumuna” dönüĢtürdü. Câhiliyenin 

Ģûrâ sistemindeki asabiyet kriteri yerine ehliyet ve emniyet kriterleri sosyal hayata 

damgasını vuruyordu.
804

 

3.4.3.Kur‟ân‟da ġûrâ Ġlkesi 

ġûrâ kavramı farklı kullanımlarıyla Kûr‟ân‟da doğrudan üç yerde geçmektedir. 

Bunlardan ġûrâ sûresi 42/38. âyette  ْْ ْْ شُٞسَٟ ر٤ََُْٜ٘ شُُٛ ْٓ أَ َٝ  (Ģûrâ) Ģekliyle, diğeri ise Âli 

Ġmran sûresi 3/159. âyette  ِش ْٓ ْْ ك٢ِ حلَْْ ِٝسُْٛ شَخ َٝ  (Ģâvir) ifâdesiyle geçmektedir. Ayrıca 

benzer bir kullanım Bakara sûresi 2/233. âyette ٍس ُٝ طشََخ َٝ    (teĢâvürin) Ģeklinde  

geçmektedir. 

Bu âyetlerde doğrudan bahsedilen Ģûrâ kavramından, Kur‟ân‟ın farklı 

yerlerinde dolaylı olarak ya da olgusal olarak bahsedilmektedir. Öncelikle Kur‟ân‟da 

Ģûrâ kelimesinin doğrudan kullanıldığı âyetler üzerinde durulacaktır.  

a.“Onların ĠĢleri Kendi Aralarında ġûrâ Ġledir” 

Nüzûl sırasına göre, Ģûrâ emrinin geçtiği ilk âyetġûrâ sûrenin 42/38. 

âyetidir.Siyâk ve sibâk bütünlüğü içerisinde âyetlerin meâli ( 42/ 38-39-40) Ģu 

Ģekildedir: 

َٖ حعْظجََخرُٞح  حَُّز٣ِ َٝ   َٕ لشُِٝ ْـ َ٣ ْْ خ ؿَؼِزُٞح ُٛ َٓ ارَِح  َٝ حدِشَ  َٞ ُْلَ ح َٝ  ِْ ػْ زخَثشَِ حلِِْ ًَ  َٕ َٖ ٣جَْظَ٘زُِٞ حَُّز٣ِ لَاسَ َٝ ٞح حُظَّ ُٓ أهَخَ َٝ  ْْ ِٜ ُشَِرِّ

  َٕ ْ٘لوُِٞ ُ٣ ْْ خ سَصَهْ٘خَُٛ َّٔ ِٓ َٝ  ْْ ْْ شُٞسَٟ ر٤ََُْٜ٘ شُُٛ ْٓ أَ َٝ َٕ ْ٘ظظَِشُٝ َ٣ ْْ ُٛ ٢ُ ْـ ُْ حُزَْ َٖ ارَِح أطََخرَُٜ حَُّز٣ِ َٝ  
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Onlar, büyük günahlardan ve hayasızlıktan kaçınırlar; kızdıkları zaman da 

kusurları bağıĢlarlar.Yine onlar, Rablerinin davetine icabet ederler ve namazı 

kılarlar. Onların iĢleri, aralarında danıĢma iledir. Kendilerine verdiğimiz rızıktan da 

harcarlar. Bir haksızlığa uğradıkları zaman, yardımlaĢırlar. 

Allah‟ın emirlerine itâat-îmân, namazı ikâme ve infâk gibi temel ibadetlerle 

beraber Ģûrâya da vurgu yapılması dikkate Ģayan bir durumdur. 

Mâverdî ilgili âyet inmeden önce de insanların istiĢâre ile karar verdiklerini, 

âyetin ise onların bu durumunu övdüğünü belirtir.
805

Âyette üzerinde durulan emr 

kelimesinin anlamı ve vahiyden sonraki durumu hakkında Hz. Ali‟nin sorduğu 

soruya Hz. Peygamber‟in verdiği cevap âyetin anlamını vuzûha kavuĢturmaktadır: 

“Allah‘ın kullarını toplayın, onlarla istiĢâre edin, sakın bir kiĢinin görüĢ ve 

talimatıyla karar vermeyin.‖
806

 ĠstiĢârenin akılları ve zihinleri toplamak anlamına 

geldiğini, bunun ise hakikati elde etme, doğru sonucu yakalama açısından; münferit 

bir aklın kararından çok daha kesin ve hızlı sonuç vereceğine vurgu yapılır. Âyetteki 

emr kelimesi “Ģey ve hâdise” gibi cins isimlerdendir. Cins bir ismin izafeti ise o 

konumda bulunan kelimenin anlam dünyasının genelleĢmesine vesile olur. 

Dolayısıyla da âyeti “tüm iĢleri kendi aralarında Ģûrâ  iledir” Ģeklinde anlamak 

mümkündür.
807

 

Ġlgili Ģûrâ emrinin, namaz ve infak gibi bireysel ibadetlerle zikredilmesi birçok 

hakîkate iĢâret eder. Evvelen istiĢârenin Müslümanların tüm iĢlerinde bir farîza 

olduğu ve namaz, infak gibi bir mahiyet arzettiği anlaĢılır.  

Ġlgili âyet Mekke döneminde nâzil olmuĢtur. Müslümanlar daha küçük bir 

cemaat konumundadırlar. Dâru‟l- Erkâm‟da Medîne Ġslam Devletinin kurucu ilkeleri 

ortaya konmaktadır. Bir avuç Müslüman istiĢâre ahlakıyla donanarak, bir anlamda 

geleceğe hazırlanmaktadırlar.  

Bireysel hayatlarında istiĢâreye alıĢanlar, toplumsal sorumluluklarında da bu 

ilkeyle hareket edeceklerdir. Bu alıĢkanlığa sahip olmak hem pratik ihtiyaçlar 

açısından, hem de alınan kararların tenfîzi açısından onlara yardımcı olacaktır.  
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b. “ĠĢ Hakkında Onlara DanıĢ” 

ِْذِ  ُْوَ ْ٘ضَ كظًَّخ ؿ٤َِِعَ ح ًُ  ْٞ َُ َٝ  ْْ ْ٘ضَ َُُٜ ُِ ِ َٖ اللَّّ ِٓ شٍ  َٔ خ سَدْ َٔ ْْ كزَِ لشِْ َُُٜ ْـ حعْظَ َٝ  ْْ ُْٜ٘ ُيَِ كخَػْقُ ػَ ْٞ ْٖ دَ ِٓ ٞح  ْٗلؼَُّ لَا

 َٖ ٤ِِ ًِّ َٞ ظَ ُٔ ُْ َ ٣ذُِذُّ ح َّٕ اللَّّ ِ اِ َْ ػ٠ََِ اللَّّ ًَّ َٞ ضَ كظََ ْٓ شِ كبَرَِح ػَضَ ْٓ ْْ ك٢ِ حلَْْ ِٝسُْٛ شَخ َٝ  

“Sen onlara sırf Allah'ın lütfettiği merhamet sayesinde yumuĢak davrandın. 

Eğer kaba, katı kalpli olsaydın, hiç Ģüphesiz etrafından dağılır giderlerdi. Onları 

affet, onların bağıĢlanmasını dile, iĢ hakkında onlara danıĢ, karar verince de Allah'a 

güven, doğrusu Allah kendisine güvenenleri sever.” (Âl-i Ġmran 3/159) 

Nüzûl sırasına göre Ģûrâ ilkesinin geçtiği ikinci âyet ise Âl-i Ġmran suresi 

3/159. âyettir. Bu âyet Müslümanların Uhud‟da yaĢadıkları sıkıntılı sürecin sonunda 

indi. Bir grup Müslüman‟ın Hz. Peygamber‟in emrini dinlememeleri ve yerlerinden 

ayrılmaları üzerine, birçok Ģehidin verildiği hüzünlü bir vasat yaĢanmıĢtı. ĠĢte böyle 

bir vasatın sonunda Allah, Nebîsine bir kısım talimatlarda bulunmaktadır.  

Bu sıkıntılı vasata rağmen hüsnü muamele ve yumuĢak sözle konuĢmanın 

gerekliliği, Hz. Peygamber‟in ahlâkı üzerinden hatırlatılıyor. GeçmiĢe takılıp suçlu 

aramak yerine af ve mağfiret tavsiye ediliyor. ĠĢin ilginç yönü ise bir istiĢâre sonucu 

meydan muharebesi yapılmasına rağmen yeniden Ģûrâya vurgu yapılıyor olmasıdır. 

Nihayetinde de Ģûrâyla alınan kararlarda azimli olmak ve neticeyi Allah‟a bırakmak 

emrediliyor.  

Âyette dikkat çeken bir husus  ِ َٖ اللَّّ ِٓ شٍ  َٔ خ سَدْ َٔ  Ģeklindeki mecrûr ifâdenin takdim كزَِ

edilmesidir. Bu takdîm hem hasr ifâde eder  (Senin onlara yumuĢak davranman 

ancak Allah‘ın rahmeti sayesindedir) hem de ta‘rîz (Aslında onların bulundukları 

mevkiyi terk ederek ganimet peĢine düĢmeleri sert davranmayı gerektiren bir 

durumdur fakat Allah, Rasûlünü‘nün ahlâkını yumuĢattı ve onlara sert davranmasını 

engelledi).
808

 

Âyette geçen كظًَّخ ifâdesi, sonrasındaki  ِِْذ ُْوَ  ifâdesine mutâbık (kalbi katı) ؿ٤َِِعَ ح

olarak ٌَّلا .Ģeklinde yorumlanmıĢtır (konuĢması sert)  ؿ٤َِِعُ حُ
809

 Yâni sen konuĢması 

sert, kalbi katı biri olsaydın etrafından dağılıp giderlerdi. Ġbn ÂĢûr Câhiliye 

Araplarının gurur ve kibirleri sebebiyle, zulmü ve itâati sevmediklerini, bu 
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münâsebetle de onlara Ģiddet ve ğılzatle değil merhamet ve Ģefkatle muâmelenin 

emredildiğini belirtir.
810

 Bu aynı zamanda istiĢâre emrinin de bir gerekçesidir. 

Ve Ģâvirhüm   ْْ ِٝسُْٛ شَخ َٝ  ifâdesindeki hüm ُْٛ zamiri sadece onların önde gelen 

lider ve eĢrâfına değil, Hz. Peygamber‟in etrafında bulunan ashâb‟ın tamamına iĢâret 

etmektedir.
811

 

 Hz. Ali âyette geçen el-azm ّْحُؼَض kelimesinin Hz. Peygamber‟e sorulduğunu, 

O‟nun da Ģu cevabı verdiğini rivâyet eder: “Ehliyle istiĢâre edip sonra da gereğine 

uygun olarak hareket etmektir.”
812

 

ZemahĢerî buradaki Ģûrâ emrinin gerekçesini îzâh ederken Ģöyle bir tespiti 

nakleder: “Onlar Arab‘ın liderleri idiler, onlarla herhangi bir konuda istiĢâre 

edilmeden karar verilmiĢ olsaydı bu onlara zor gelirdi. Bu münâsebetle Allah, 

Rasûlüne ashâbıyla istiĢâre ederek hareket etmesini emretti.”
813

 

Âyetin özetle verdiği mesaj ise, sonuç mağlubiyet de olsa Ģûrâ ile alınan karar 

uygulanmalı. ĠĢin gereği yerine getirelerek azmü sebatta bulunulmalı, sonuçta ise 

Allah‟ın vereceği karara tevekkül edilmelidir. 

Câbirî, Ġslam‟ın―yönetim‖ konusundaki modelini oluĢturan temel esaslarından 

birinin bu âyetteki, ―ĠĢ konusunda onlara danıĢ‖ emri olduğunu,  bu 

talimatı―yönlendirici kurallar ve kurucu temeller‖ olarak  değerlendirmek 

gerektiğini ve bu evrensel emrin her türlü tasallut, zulüm ve istibdâda kapıyı 

kapattığını vurgular.
814

 

c.“Ana-Baba KarĢılıklı DanıĢarak ve AnlaĢarak Çocuğu Sütten Kesmek 

Ġsterlerse Bundan Dolayı Onlar Ġçin Bir Sakınca Yoktur.” 

ُُٞدِ  ْٞ َٔ ُْ ػ٠ََِ ح َٝ ػَخػَشَ  َّْ حُشَّ ْٕ ٣ظُِ ْٖ أسََحدَ أَ َٔ ُِ ِٖ ٤َِْ ِٓ خ ًَ  ِٖ ْ٤َُ ْٞ َّٖ دَ لَادَُٛ ْٝ َٖ أَ حُذَِحصُ ٣شُْػِؼْ َٞ ُْ ح َٝ َّٖ طُُٜ َٞ ًِغْ َٝ  َّٖ  َُُٚ سِصْهُُٜ

عْؼَٜخَ لَا  ُٝ َِّقُ ٗلَْظا الِاَّ  ٌَ ؼْشُٝفِ لَا طُ َٔ ُْ ْٕ أسََحدَح رخِ ِ َُ رَُيَِ كبَ ؼْ ِٓ حسِعِ  َٞ ُْ ػ٠ََِ ح َٝ  ِٙ ُذَِ َٞ ُُٞدا َُُٚ رِ ْٞ َٓ لَا  َٝ ُذَِٛخَ  َٞ حُذَِسا رِ َٝ طؼَُخسَّ 

ْْ كلََا  ًُ لَادَ ْٝ ْٕ طغَْظشَْػِؼُٞح أَ ْْ أَ ْٕ أسََدْطُ اِ َٝ خ  َٔ ِٜ سٍ كلََا جُ٘خَحَ ػ٤ََِْ ُٝ طشََخ َٝ خ  َٔ ُْٜ٘ ِٓ ْٖ طشََحعٍ  ٌُ كظَِخلًا ػَ ْْ  جُ٘خَحَ ػ٤ََِْ ظُ ْٔ ْْ ارَِح عََِّ

َٕ رظ٤َِشا  ُِٞ َٔ خ طؼَْ َٔ َ رِ َّٕ اللَّّ ٞح أَ ُٔ حػَِْ َٝ  َ حطَّوُٞح اللَّّ َٝ ؼْشُٝفِ  َٔ ُْ ْْ رخِ خ آط٤َْظُ َٓ  
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 Ġbn ÂĢûr, Tahrîr, II/ 145. 
811

 Ġbn ÂĢûr, Tahrîr, II/ 146. 
812

 Ġbn Kesîr, Tefsîru‘l- Kur‘âni‘l- Azîm, I/ 332.  
813

 ZemahĢerî, KeĢĢâf, I/ 330.  
814

 Câbirî diğer temel esasları‗Onların iĢleri aralarında Ģûrâ iledir‘ âyeti, ‗ Siz dünya iĢlerini daha iyi 

bilirsiniz‘ ve ‗Hepiniz çobansınız ve hepiniz güttüğünüzden sorumlusunuz‘hadisleri olduğunu 

belirtir. Câbirî Muhammed Âbid, Arap-Ġslam Siyasal Aklı, trc. Vecdi Akyüz, Kitabevi, Ġstanbul 

2001, s.468. 
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“Emzirmeyi tamamlamak isteyen için analar çocuklarını tam iki yıl emzirirler. 

Onların normal ölçülerde yiyecek ve giyeceklerini sağlamak da çocuk kendisi için 

doğurulanın (babanın) borcudur. Hiçbir kimse gücünü aĢan bir Ģeyle yükümlü 

kılınamaz. Ne ana çocuğu yüzünden zarara uğratılsın ne de çocuk kendisi için 

doğurandan dolayı zarar görsün. Kendisine miras kalan kimseye de benzer 

yükümlülük vardır. Ana-baba karĢılıklı danıĢarak ve anlaĢarak çocuğu sütten kesmek 

isterlerse bundan dolayı onlar için bir sakınca yoktur. Çocuklarınızı sütannelere 

emzirtmek isterseniz münasip olan ücreti verdiğiniz takdirde sizin için bir günah 

yoktur. Allah'ın koyduğu kurallara aykırı davranmaktan sakının ve bilin ki Allah 

yaptıklarınızın tamamını görmektedir.” (Bakara 2/233) 

Âyette boĢanmıĢ olan ebeveynin sütten kesilmemiĢ çocuklarına dair 

sorumlulukları hatırlatılmaktadır. Emzirmeyi ikmâl etmek isteyen anneler için 

emzirme süresi iki yıl olarak tayin edilmiĢ, bu süre içerisinde de anne ve çocuğun 

yiyecek ve giyecek sorumluluğu velâyet hakkına sahip olan babaya yüklenmiĢtir. 

Ancak burada babanın bu sorumluluğu îfâsı beklenirken, onu zor duruma düĢürecek 

beklentilere girilmemesi için ma‘rûf olana uyma ölçüsü getirilmiĢtir. 

Ebeveynler ikmâl edilmesi gereken iki yıllık emzirme süresini 

tamamlamayabilirler. Ancak çocuk açısından kritik olan bu kararın alınabilmesi için 

ise iki Ģart konmuĢtur: KarĢılıklı rızâ ve istiĢâre.   

Kur‟ân‟ın hassas iliĢkilerin bulunduğu boĢanma sonrası dönem için ortaya 

koyduğu bu ilkeler gayet mânidardır. Her ne kadar aralarındaki anlaĢmazlıklar 

münasebetiyle ayrılmıĢ olsalar da, çocukların hukukunu muhafaza sorumlulukları 

devam etmektedir. Bu sorumluluğu yerine getirirken marufa uygun hareket etme ve 

takvâ ahlâkına mutâbık amel etme değerleri hatırlatılmaktadır. Bu değerlere sahip 

olan kimselerin karĢılıklı rızâ ve istiĢâreye dayalı bir yöntem geliĢtirmeleri 

beklenmektedir. 

Ebüssuûd  Efendi ( ö. 982/ 1574) âyetteki  ٍطشََحع ve  ٍس ُٝ  kelimelerinin nekraطشََخ

olarak gelmesinin, rızâ ve istiĢâre ameliyelerinin önemine delâlet ettiğini belirtir.
815

 

Elmalılı anne ve babanın müĢâveresinin hikmetleri üzerinde durur ve istiĢâreyle 

hareket etmenin çocuğun menfaatini gözetmeye daha münasip olduğunu; ikisinin 
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 Ebussuûd Efendi,  ĠrĢâdü‘l- Akli‘s- Selîm ilâ Mezâyâ‘l- Kitâbi‘l- Kerîm, thk. Abdülkâdir Ahmed 

Atâ, Mektebetü‟r- Riyâdi‟l- Hadîse, Riyâd t.s.,I/ 373.  
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görüĢüyle ulaĢılacak sonucun ise hata ihtimalinin daha az olacağını, ayrıca istiĢâreyle 

varılacak kararda hata olsa da bunun ma‟fûv olduğunu, lâkin istiĢâresiz ve rızasız 

alınacak kararın sonucunda oluĢacak olumsuz sonucun ise günah olacağını ifâde 

eder.
816

 

Nesefî ise âyetin küçüğün menfâati için büyükleri terbiye ettiğini, ayrıca bu 

istiĢârenin inâyet ve Ģefkat vasfına sâhip anne ile, nesep ve velâyet vasfına sâhip 

babanın ittifakına vesile olacağını vurgular.
817

 

Talak sûresi 6. âyette de benzer bir vurgu yapılarak, çocuğun hukuku hakkında 

anne ve babanın istiĢare etmesi emredilmektedir. 

 ْْ ًُ جْذِ ُٝ  ْٖ ِٓ  ْْ ْ٘ظُ ٌَ ْٖ د٤َْغُ عَ ِٓ  َّٖ ٌُُِٛٞ٘ َّٖ أعَْ ِٜ ْٗلوُِٞح ػ٤ََِْ َ ٍَ كؤَ ْٔ َّٖ أُٝلَاصِ دَ ًُ  ْٕ اِ َٝ  َّٖ ِٜ َّٖ ُظِؼ٤َُِّوُٞح ػ٤ََِْ ُٛٝ لَا طؼَُخسُّ َٝ

ْٕ طؼََ  اِ َٝ ؼْشُٝفٍ  َٔ ْْ رِ ٌُ شُٝح ر٤ََْ٘ ِٔ أْطَ َٝ  َّٖ َّٖ أجُُٞسَُٛ ْْ كآَطُُٞٛ ٌُ َُ َٖ ْٕ أسَْػَؼْ ِ َّٖ كبَ َُِٜ ْٔ َٖ دَ ْْ كغََظشُْػِغُ َُُٚ أُ دَظ٠َّ ٣ؼََؼْ خْشَٟخعَشْطُ  

“(BoĢanan) o kadınları, gücünüzün yettiği kadar, ikâmet ettiğiniz yerin bir 

kısmında oturtun. (Evleri) baĢlarına dar etmek (onları çıkmaya mecbur kılmak) için 

kendilerine zarar yapmayın. Eğer onlar yüklü iseler yüklerini koyuncuya kadar 

nafakalarını verin. Eğer (kendilerinden olan evlâtlarınızı) sizin fâidenize emzirirlerse 

onlara ücretlerini verin. Aranızda (bu hususda) güzelce müĢâvere edin. Eğer güçlüğe 

uğrarsanız o halde (çocuğu) onun yerine bir baĢka (kadın) emzirecektir.” 

Kur‟ân‟ın çocuğun sütten kesilmesi gibi teferruat sayılabilecek bir hususta 

boĢanmıĢ anne ve babaya istiĢâreyi emretmesi çok mânidâr bir durumdur. Böyle bir 

konuda istiĢârenin emredilmesi daha önemli ve daha kapsayıcı bir çok konuda 

istiĢârenin vazgeçilmezliğine iĢaret etmektedir. Anne ya da babanın yek diğerine 

zulmü ve istibdâdı yasaklanmıĢken, insanları yöneten kimselerin istibdât ve zulümle 

insanları idâre etmeleri düĢünülemez. 

Kur‟ân‟da Ģûrâ ilkesine dolaylı olarak iĢâret eden âyetler de bulunmaktadır. 

Bunlardan ilki insanın yaratılıĢ safahâtında meleklerle Allah arasında yaĢanan 

diyalogdur.  

a.  َٝ ْٖ ٣لُْغِذُ ك٤ِٜخَ  َٓ َُ ك٤ِٜخَ  اَ ك٢ِ حلْْسَْعِ خ٤َِِلشًَ هخَُُٞح أطَجَْؼَ شِ ا٢ِِّٗ جَخػِ ٌَ لَاثِ َٔ ِْ ٍَ سَرُّيَ ُِ ارِْ هخَ ُٖ ٗغَُزِّخُ َٝ ٗذَْ َٝ خءَ  َٓ ٣غَْليُِ حُذِّ

ذِىَ  ْٔ َٕ رذَِ ٞ ُٔ خ لَا طؼََِْ َٓ  ُْ ٍَ ا٢ِِّٗ أػََِْ طُ ُيََ هخَ ٗوُذَِّ َٝ  
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 Elmalılı, Hak Dini, II/ 798. 
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 Nesefî Ebu‟l- Berekât Abdullah b. Ahmed b. Mahmûd, Tefsîru‘n- Nesefî, thk. Mecdî Mansûr, el- 

Mektebetü‟t- Tevfîkıyye, Kâhire t.s., I/ 141. 
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“Hani Rabbin, meleklere: "Ben yeryüzünde muhakkak bir halife yaratacağım" 

demiĢti de, melekler: "Aaa! Yeryüzünde bozgunculuk yapacak, kan dökecek birini 

mi yaratacaksın? Biz seni hamdinle tesbih eder ve seni takdis ediyoruz" demiĢlerdi. 

Allah da onlara "Muhakkak sizin bilmediğiniz Ģeyleri ben bilirim" buyurdu.” 

(Bakara 2/30) 

Âyette Yüce Allah‟ın meleklere "Ben yeryüzünde muhakkak bir halife 

yaratacağım" ifâdesi, buna mukâbil meleklerin, "Aaa! Yeryüzünde bozgunculuk 

yapacak, kan dökecek birini mi yaratacaksın? Biz seni hamdinle tesbih eder ve seni 

takdis ediyoruz"  demesi, bir müĢâvereye benzetilmiĢtir. Allah‟ın bu fikri meleklere 

ifâde etmesi ve onların da görüĢlerini beyân etmesi bir istiĢâre algısına vesîle 

olmaktadır. 

Allah‟ın her türlü kemâl sıfatına sahip olarak baĢkalarının fikir ve 

düĢüncelerine muhtaç olması mümkün değildir. Ancak böyle bir muhâverenin sebebi 

ise kullarına istiĢâreyi öğretmek, onları eğitmek olabilir.
818

 

b. Hz. Süleyman‟ın Belkıs‟a yazdığı mektup hakkında, Belkıs‟ın üst yönetimiyle 

istiĢâre etmesi de Ģûrâya bir örnek olarak kabul edilebilir. 

 ِٕ شًح دَظ٠َّ طشَْٜذَُٝ ْٓ ْ٘ضُ هخَؽِؼَشً أَ ًُ خ  َٓ ش١ِ  ْٓ لأُ أكَْظ٢ُِٗٞ ك٢ِ أَ َٔ ُْ خَ ح  هخَُضَْ ٣ؤ٣ََُّٜ

“Ey ileri gelenler bu iĢimde bana görüĢ bildirin. Siz olmadan ben hiçbir iĢi kesip 

atmam dedi”. (Neml 27/38) 

 Hz. Süleymân zamanında yaĢamıĢ olan Sebe melikesi Belkıs, örnek bir 

yönetim usulü ortaya koymaktadır. Kaynaklarda ülkesini bir istiĢâre meclisi ile de 

yönettiği vurgulanır.
819

 

c. Hz. Mûsâ‟ya karĢı mücadelesi ile meĢhur olan Firavun, bu mücadeleyi nasıl 

yürüteceği konusunda etrafındaki aristokratlarla (mele‟) istiĢâre ihtiyacı 

hissetmektedir. A‟râf sûresi 109 ve 110. âyetlerde bu duruma değinilmektedir.  

 ِّ ْٞ ْٖ هَ ِٓ لَأُ  َٔ ُْ ٍَ ح َٕ  هخَ شُٝ ُٓ خرَح طؤَْ َٔ ْْ كَ ٌُ ْٖ أسَْػِ ِٓ  ْْ ٌُ ْٕ ٣خُْشِجَ اْ ٣ش٣ُِذُ أَ َّٕ ٛزََح ُغََخدِشا ػ٤َِِ َٕ اِ ْٞ كشِْػَ  

Fir'avnın kavminden ileri gelenler dedi ki: «Bu sizi yurdunuzdan çıkarmak 

isteyen bilgin bir büyücüdür muhakkak». (Fir'avn sordu:) «O halde ne 

buyurursunuz»? 
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 ZemahĢerî, KeĢĢâf, I/ 252. 
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 Nesefî, Belkıs‟ın her biri on bin kiĢiyi temsil eden 313 kiĢilik bir istiĢâre meclisi olduğu  

bilgisini verir. Nesefî, Medârik, III/210. 
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 Firavun her ne kadar zorba ve zâlim bir yönetici olarak insanlara zulmetse de 

bu zulmünü icrâ ederken, nasıl iĢ yapacağı mevzuunu etrafındaki eĢrâf ile ( mele‟) 

istiĢâre etme ihtiyacı hissetmektedir. Onların önerdiği çözümü ise makul bularak 

hareket etmektedir. 

َِّ عَخدِشٍ ػ٤َِِْ ٌُ َٖ  ٣ؤَطُْٞىَ رِ ِٖ دَخشِش٣ِ ذَحثِ َٔ ُْ َْ ك٢ِ ح أسَْعِ َٝ أخََخُٙ  َٝ  ْٚ َّٕ َُ٘خَ لَْجَْشًح  هخَُُٞح أسَْجِ َٕ هخَُُٞح اِ ْٞ ذَشَسُ كشِْػَ جَخءَ حُغَّ َٝ

 َٖ خُز٤ِِ َـ ُْ ُٖ ح َّ٘خ ٗذَْ ًُ  ْٕ  اِ

Dediler ki: «Onunla kardeĢini alıkoy, Ģehirlere toplayıcılar yolla da bilgiç 

sihirbaz (lar) ın hepsini getirsinler sana». Sihirbazlar Firavun'a geldi ve: Eğer üstün 

gelen biz olursak, bize kesin bir mükâfat var mı? dediler. (A‟râf 7/111-113) 

3.4.4. Kur‟ân‟da ġûrâ KarĢıtı Tavır ve Eylemler 

 Kur‟ân‟da Ģûrâ emredilip, teĢvik edilirken, bir kısım Ģûrâ karĢıtı 

diyebileceğimiz tavır, tutum ve davranıĢlar da yerilmiĢ, sakınılması öğütlenmiĢtir. Bu 

davranıĢlardan ilki  insanlar için kullanıldığı zaman zorbalık anlamı verilebilecek 

olan cebbâr sıfatıdır. 

3.4.4.1.“Cebbâr” 

―C-b-r‖ ( جزش) kökünden müĢtâk olan  cebbâr (    َزخج   ) kelimesi mübâlağa ifâde 

eden bir sıfattır. ―C-b-r‖ ( جزش) kökü ise sözlükte “kahr, ikrâh (zorlama- zorla 

yaptırma), kırığı yerine getirme, eksiği ıslah edip tamamlamak‖ anlamlarına gelir.
820

 

Cebbâr kelimesi hurma ağacı için―nahletün cebbârâ‖  Ģeklinde kullanılmakta ve 

―alabildiğince boy verip yükselen, elle uzanılamayacak derecede büyük hurma 

ağacı‖ anlamına gelmektedir. Aynı zamanda cebbâr kelimesi “güçlü, kuvvetli, uzun 

boylu, herkesten kendini üstün gören mütekebbir, gururlu” anlamına da 

gelmektedir.
821

 

Cebbâr kelimesi yöneticiler için “gururlu, kibirli, yüce” anlamına gelecek 

Ģekilde ِٞى ُٔ ٖ حُ ِٓ  bir kalıp olarak kullanılır. Kalbinde merhamet bulunmayan حُجزخّس 

anlamına gelen هَِذا جزخّس ifâdesi de müsta‟meldir.
822

 

Kelimenin Kur‟ân‟daki isti‟mâline bakıldığında ise sekiz yerde tekil “ cebbâr” 

823
 iki yerde çoğul “ cebbârîn”

824
 Ģekliyle kullanıldığı görülür. Kelime Allah için bir 
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yerde kullanılmakta,
825

 diğer yerlerde ise insanlara izâfetle bir sıfat olarak 

geçmektedir. Ayrıca Esmâu‟l-Hüsnâ‟nın zikredildiği hadis kaynaklarında da bu isim 

zikredilmekte
826

 kelimenin taĢımıĢ olduğu ―eksiği gideren, ıslah edip düzelten‖ 

anlamına atfen Allah için “ cebbâr” ismi Ģu Ģekilde anlamlandırılmaktadır: “Halkın 

eksiklerini tamamlayan, iĢlerini düzelten, dertlere derman veren, periĢanlıkları 

yoluna koyup düzelten, halkın halini kemal-i salaha götüren. ”
827

 

Kelimenin daha yaygın olan ―zorla yaptıran, icbâr eden‖ anlamıyla 

yorumlandığında ise Allah için “cebbâr” ismi : “Halkı iradesine mecbur eden, 

dilediğini ister istemez zorla yaptırmağa kadir olan, hükm-i nüfûzuna karĢı gelinmek 

ihtimali bulunmayan”
828

anlamına gelmektedir. 

 Allah için kullanıldığında bu tür olumlu anlam ve ifâdeler içeren cebbâr 

kelimesi, insanlar için kullanıldığında ise menfi birçok anlam ifâde etmektedir. 

Peygamberlerin muhalifi konumunda olan toplumlar ve yönetimleri cebbâr olarak 

nitelenirken,
829

 Peygamberler Hz. Yahya, Hz. Ġsa ve Hz. Muhammed‟in de cebbâr 

olmadıklarına vurgu yapılmıĢtır.
830 

            Ġbnü‟l- Cevzî ( ö. 597/1201) cebbâr kelimesinin dört anlama geldiğini 

nakleder; Kelbî ( ö. 146/763) kelimeyi “sinirli halde iken cezalandıran ve öldüren‖, 

Zeccâc ( ö. 311/923) “insanlara istediğini zorla yaptıran‖, Ġbnü‟l- Enbârî ( ö. 

328/940) ise “zorba” ve “kendini büyük görüp insanlara karĢı da kibirlenen” 

Ģeklinde anlamıĢlardır.
831

 

Kur‟ân‟da kelimenin sözlük anlamına mutâbık olarak bağlama uygun çeĢitli 

anlamlar kazandığı görülmektedir. Bu anlamlar Akyüz‟ün tasnifinden faydalanılarak 

Ģöyle sıralanabilir:
832

 

1.“Güçlü- kuvvetli” 

 ْ٘ ِٓ ْٕ ٣خَْشُجُٞح  ِ ْٜ٘خَ كبَ ِٓ ْٖ ٗذَْخَُِٜخَ دَظ٠َّ ٣خَْشُجُٞح  اَِّٗخ َُ َٝ  َٖ خ جَزَّخس٣ِ ًٓ ْٞ َّٕ ك٤ِٜخَ هَ ٞع٠َ اِ ُٓ َٕ ٜخَ كَبِ هخَُُٞح ٣خَ َّٗخ دَحخُِِٞ  

                                                                                                                                                                     
824

 Mâide 5/22; ġuarâ 26/130 
825

 HaĢr 59/23. 
826

 Tirmizî, Daavât 82; Ġbn Mâce, Dua 10. 
827

 Çantay, Hasan Basri, Kur‘ân-ı Hakîm ve Meâl-i Kerîm, Risale Yay., Ġstanbul1993, s.548; Elmalılı, 

Hak Dini,VII/4782-4783. 
828

 Elmalılı, Hak Dini,VII/4782-4783.   
829

 Hud 11/59; Ġbrahim 14/15; Ğâfir 40/35. 
830

 Kaf 50/45,Meryem 19/14,32. 
831

 Ġbnü‟l- Cevzî, Zâdü‘l- Mesir fî Ġlmi‘t- Tefsîr, Thk. Abdürrezzak el- Mehdî, Dâru‟l- Kitâbi‟l- Arabî 

1422, II/ 381. 
832

 Akyüz Vecdi, Kur‘ân‘da Siyasal Kavramlar, s.151-154. 
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 “Dediler ki: "Ey Mûsâ! Orada zorba (güçlü- kuvvetli) bir topluluk var, onlar 

oradan çıkmadıkça biz oraya asla girmeyeceğiz. Ama oradan çıkarlarsa biz hemen 

gireriz.” (Mâide 5/22) 

2. “Allah‟a, Anne- babaya karĢı âsî”  

ح  رشًَّ ْٖ جَزَّخسًح ػَظ٤ِخًَّٝ ٌُ َ٣ ْْ َُ َٝ  ِٚ حُذ٣َِْ َٞ رِ  

“Ana babasına çok iyi davranırdı; baĢına buyruk bir zorba değildi.” (Meryem 

19/14) 

 ْْ َُ َٝ حُذَِط٢ِ  َٞ ح رِ رشًَّ َٝ ضُ د٤َخًّ  ْٓ خ دُ َٓ خسِ  ًَ حُضَّ َٝ لَاسِ  طَخ٢ِٗ رخُِظَّ ْٝ أَ َٝ ْ٘ضُ  ًُ خ  َٓ  َٖ خ أ٣َْ ًً زخَسَ ُٓ جَؼ٢ََِِ٘  ٢ِِْ٘ جَزَّخسًح شَو٤ِخًّ َٝ ٣جَْؼَ  

 “Nerede olursam olayım, o beni kutlu ve bereketli kıldı; yaĢadığım sürece          

bana namazı, zekâtı ve anneme saygılı olmayı emretti; beni bedbaht bir zorba yap-

madı”. (Meryem 19/32) 

3.“ Zorba” 

خ  َٔ ُْ رِ ُٖ أػََِْ ػ٤ِذِ ٗذَْ َٝ ْٖ ٣خََخفُ  َٓ  ِٕ ُْوشُْآ شْ رخِ ًِّ ْْ رجَِزَّخسٍ كزََ ِٜ ْٗضَ ػ٤ََِْ خ أَ َٓ َٝ  َٕ ٣وَُُُٞٞ  

“Biz onların neler demekte olduklarını çok iyi bileniz. Onların üstünde bir 

zorba değilsin sen. Onun için benim tehdidimden korkacaklara (sâdece) Kur'an ile 

öğüt ver.” (Kaf 50/45) 

 َٖ ْْ جَزَّخس٣ِ ْْ رطَشَْظُ ارَِح رطَشَْظُ َٝ  

“Gücünüzü hep zalim zorbalar gibi mi kullanırsınız?” (ġuarâ 26/130) 

 

ġuarâ sûresi 26/130. âyette Hûd peygamberin mücadelesinden bahsedilmekte, 

O‟na muhalif olan güç ve yetki sahibi yönetici grubun insanlara karĢı muameleleri 

anlatılmaktadır. Anlatılırken ilgili âyette onların nasıl bir yönetim anlayıĢı içerisinde 

olduklarının ifâde ederken   be-ta-Ģe (رطش) kökünden türetilen, ―el attı, yakaladı, 

enseledi‖ anlamına gelen  be-taĢ-tüm ( ْرطشظ ) fiili kullanılmaktadır. Bu fiil ise 

cebbârîn جباريي kelimesiyle nitelenmiĢtir. Böylelikle ifâde―zorbalıkla yürütme‖ 

olarak tanımlanabilecek bir anlam kazanmıĢtır. Yani Hûd peygamberin muhatap 

olduğu yönetici elit, iĢlerini rızâ ve istiĢâreyle değil, ―zorbalıkla yürüten‖ kimseler 

olarak tanıtılmıĢtır. 

Hz. Mûsâ‟nın kıssasının anlatıldığı Kasas sûresi 28/19. âyette, muhatap olduğu 

kimse Hz. Mûsâ‟yı zorba  (cebbâran) olarak nitelemiĢtir. 
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ذ٣ِ٘شَِ خَخثلِخً ٣ظَشََهَّذُ كَبرَِح حَُّز١ِ  َٔ ُْ اٖ  كؤَطَْزخََ ك٢ِ ح ز٤ِ ُٓ  ٌّ١ِٞ َـ ٞع٠َ اَِّٗيَ َُ ُٓ  َُُٚ ٍَ ظِ ٣غَْظَظْشِخُُٚ هخَ ْٓ ْ٘ظَشَُٙ رخِلَْْ حعْظَ

ِْضَ  خ هظََ َٔ ًَ ْٕ طوَْظ٢َُِِ٘  ٞع٠َ أطَش٣ُِذُ أَ ُٓ ٍَ ٣خَ خ هخَ َٔ َُُٜ ٌّٝ َٞ ػَذُ ْٕ ٣زَْطِشَ رخَُِّز١ِ ُٛ ْٕ أسََحدَ أَ خ أَ َّٔ ْٕ كََِ ْٕ طش٣ُِذُ الِاَّ أَ ظِ اِ ْٓ ٗلَْغًخ رخِلَْْ

 َٖ ظِْذ٤ِِ ُٔ ُْ َٖ ح ِٓ  َٕ ٌُٞ ْٕ طَ خ طش٣ُِذُ أَ َٓ َٝ َٕ جَزَّخسًح ك٢ِ حلْْسَْعِ  ٌُٞ  طَ

 “ Mûsâ, ikisinin de düĢmanı olan adamı yakalamak isteyince o Ģöyle dedi: "Ey 

Mûsâ! Dün birini öldürdüğün gibi, Ģimdi de beni mi öldürmek istiyorsun? Demek ki 

sen haksızlıkları düzelten biri olmak istemiyorsun da bu ülkede sadece azgın bir 

zorba olmak istiyorsun" dedi.” 

Hûd sûresi  11/59. âyette cebbâr kelimesi yönetimle ilgili bir muhtevâ 

içermektedir.  

حطَّزؼَُٞح  َٝ ح سُعَُُِٚ  ْٞ ػَظَ َٝ  ْْ ِٜ ِْيَ ػَخدا جَذَذُٝح رآ٣ِخَصِ سَرِّ طِ َِّ جَزَّخسٍ ػ٤َِ٘ذٍ َٝ ًُ شَ  ْٓ أَ  

“ĠĢte böyleydi Âd kavmi:Rab‟lerinin mesajlarını reddettiler ve O‟nun elçilerine 

karĢı geldiler;üstelik her inatçı zorbanın yönetimine boyun eğdiler” 

Âyette “cebbâr‖ olarak nitelendirilen kimseler, onların liderleri ve 

yöneticileridir. “Emr” kelimesi burada yöneticilerin halkı ilgilendiren iĢ ve 

faaliyetleridir. “Ġttibâ‖ ise halkın yönetici elitin kararlarına tâbî olarak itâat etmesi 

anlamına gelir. ZemahĢerî, bunların peygamberlere karĢı zorbaca davranan 

yöneticiler olduğunu belirtir. Ayrıca burada ittibâ‟dan maksadın ise iĢlerinde o 

yöneticilere itâat etmeleri ve onlara uymaları olduğunu vurgular.
833

 

Zorba olmak hak ve adalet ölçüsünü kaybederek, kahr ve cebr ile muâmeleyi 

gerektirir. KiĢi bu davranıĢı gösterirken sadece kendi zannı ve düĢüncesiyle hareket 

eder, bu da cebbâr kelimesinde mündemiç olan gurur, kibir, kendini beğenme gibi 

hallerin tezahürüdür. Böyle bir zihin dünyası ve hareket tarzı da kiĢiyi Ģûrâdan 

uzaklaĢtırır. 

3.4.4.2.“Anîd” 

“Anîd” kelimesiKur‟ân‟da dört yerde geçmektedir.
834

 Kelime,― a-ne-de‖ -ى-ع  

 kökünden türemiĢtir. Sözlükte ―uzaklaĢmak, topluluktan ayrı durmak, yoldanد

çıkmak, haktan sapmak, isyan etmek, haddini aĢmak, doğruyu bile bile inkâr 

etmek‖
835

 anlamlarına gelir. Terim olarak ise,“kiĢinin bir görüĢ, inanç, ve davranıĢı 
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 ZemahĢerî, KeĢĢâf, III/ 210. 
834

 Hud 11/59; Ġbrahim 14/15; Kaf 50/24; Müddessir 74/16. 
835

 Ġbn Manzûr, Lisânü‘l- Arab, IV/113. 
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doğru olduğunu bilmesine rağmen reddetmesi, aykırı davranmakta direnmesi” 

Ģeklinde tarif edilmiĢtir.
836

 

Kelimenin Kur‟ân‟daki kullanılıĢına bakıldığında Ģu anlamlarla karĢılaĢılır. Kâf 

sûresi 50/24. âyette inkarda ısrar eden kâfirler ―inatçı‖ olmakla nitelendirilmekte ve 

âkibetlerinin cehennem olduğu vurgulanmaktadır: 

لَّخسٍ ػ٤َِ٘ذٍ  ًَ  ََّ ًُ  َْ َّ ُْو٤ِخَ ك٢ِ جََٜ٘  أَ

“Ġnkârda ısrar eden her inatçı kâfiri, cehenneme fırlatın.” 

Müddessir sûresinin 74/8. âyeti ile 17. âyetleri arasında kıyâmettte yaĢanacak 

ahvâlden bahsedilirken, sûrenin 74/16. âyetinde anîd kelimesi geçmektedir. Ġlgili 

bağlamda kendisine birçok nimet verildiği halde onun inkârda anîd (ısrarcı) olması 

kınanmaktadır.  

َٕ ٣٥ِخَطِ٘خَ ػ٤َِ٘ذًح ًَلاَّ  خ ًَ  ُ اَِّٗٚ  

“Asla (ummasın)! Çünkü o, bizim âyetlerimize karĢı alabildiğine inatçıdır.” 

Hakîkate gönlünü açamayan ve bir görüĢü tutarsız bir Ģekilde savunan 

kimseler, baĢkalarının fikir ve düĢüncelerine itibar etmezler. Çünkü kendilerine 

yettikleri ve baĢkalarından müstağni olduklarını düĢünürler. Böyle bir anlayıĢ ve 

tutumun ise Ģûrayla bağdaĢması çok zordur. Özellikle de yöneticilerin bu tür davranıĢ 

ve tutumlardan uzak durması gerekir. 

 ْْ ِٜ ِْيَ ػَخدا جَذَذُٝح رآ٣ِخَصِ سَرِّ طِ َِّ جَزَّخسٍ ػ٤َِ٘ذٍ َٝ ًُ شَ  ْٓ حطَّزؼَُٞح أَ َٝ ح سُعَُُِٚ  ْٞ ػَظَ َٝ  

“ĠĢte Âd! Rablerinin âyetlerini inkâr ettiler; O'nun peygamberlerine âsi oldular 

ve her inatçı zorbanın emrine uydular.” (Hûd 11/59) 

َُّ جَزَّخسٍ ػ٤َِ٘ذٍ  ًُ خَخدَ  َٝ حعْظلَْظذَُٞح  َٝ  

“Peygamberler yardım isteyip bunu elde ettiler. Bütün inatçı zorbalar da 

hüsrana uğradı”. (Ġbrahim 14/15) 

Hz. Peygamber ( s.a.v.)‟in bu konudaki Ģu duası mânidardır: ―Yâ Rabbi beni 

zorba ve inatçı olmaktan koru.‖
837

 

3.4.4.3. “Ġstikbâr” 

― Büyüklenme, böbürlenme, kendini beğenme, kendini büyük, güçlü ve üstün 

görme, büyüklük kuruntusu, inadından ve kibirinden dolayı hakkı kabul etmeme‖ 

                                                           
836

 Çağrıcı Mustafa,“ Ġnat”, DĠA, Ġstanbul 2000, XXII/264-265. 
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 Ġbn Mâce, Et‟ime 6; Ebû Dâvûd, Et‟ime 7. 
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anlamlarına gelen istikbâr (استُبار ) kelimesi ke-bu-r ر -ب -ك  kökünden türemiĢ bir 

mastardır.―Zayıf, güçsüz ve küçük görerek bırakmak, horlamak, ezmek, sömürmek, 

haklarından yoksun bırakmak‖ anlamlarına gelen ―istidâf‖ kelimesinin zıttıdır.
838

 

Kur‟an‟da istikbâr kelimesi öncelikle, kiĢinin kendisini Allah‟tan müstağni 

görmesi anlamında kullanılır. Bu tür kimseler Allah‟ın ayetlerini ciddiye almazlar. 

YaĢadıkları dünya hayatını yegâne hayat olarak görürler ve orada kazandıklarını bâkî 

zannederek, ahiret hayatını inkar ederler. Bu anlamda değerden ve ahlaktan bigâne 

bir hayat sürerler.
839

 Onların bu halleri, yani istikbâra hevesleri, kendilerinden 

aĢağıda olan kimselere karĢı zulmetmelerine, onları değersiz görmelerine, 

köleleĢtirip zorbaca bir düzen kurmalarına vesile oldu. 

Bu konuda tipik bir örnek Hz. ġuayb‟ın kavminin müstekbirlerinin kendileri 

gibi inanmayan kimselere karĢı gösterdikleri tavırdır. Tevhide muhalif bu yönetici 

topluluk, ellerindeki güç ve iktidarı mü‟minlere karĢı zorbaca kullanma 

hevesindedirler.  

ْٖ هش٣َْظَِ٘خَ ِٓ ؼَيَ  َٓ ُ٘ٞح  َٓ َٖ آ حَُّز٣ِ َٝ ِٚ َُ٘خُْشِجََّ٘يَ ٣خَشُؼ٤َْذُ  ِٓ ْٞ ْٖ هَ ِٓ زشَُٝح  ٌْ َٖ حعْظَ لَأُ حَُّز٣ِ َٔ ُْ ٍَ ح ٍَ أَ  هخَ َِّظِ٘خَ هخَ ِٓ َّٕ ك٢ِ  ْٝ ُظَؼَُٞدُ

 َٖ ٤ِٛ خسِ ًَ َّ٘خ  ًُ  ْٞ َُ َٝ  أَ

“Kavminin ileri gelen müstekbirleri "Ey ġuayb, seni ve seninle beraber iman 

edenleri yurdumuzdan çıkaracağız veya siz bizim dinimize döneceksiniz" dediler. 

(ġuayb): "Ġstemesek de mi?" dedi”. (A‟râf 7/88) 

Firavun ve çevresindeki yönetici seçkinlerin (mele‘) kendi aralarındaki 

meselelerde istiĢâre ile hareket ettiklerini önceden belirtmiĢtik. Ancak bu müstekbir 

topluluk kendileri dıĢındaki insanların görüĢ ve düĢüncelerine istikbârî tarzda 

yaklaĢmakta, hakikati anlamak ve düĢünmek istememektedirler.  

 ًَ َٝ زشَُٝح  ٌْ ِٚ كخَعْظَ ِجَِ َٓ َٝ  َٕ ْٞ ٍٖ  ا٠َُِ كشِْػَ ز٤ِ ُٓ  ٍٕ ِْطَخ عُ َٝ َٕ رآ٣َِخطِ٘خَ  أخََخُٙ ٛخَسُٝ َٝ ٞع٠َ  ُٓ ِْ٘خَ  َّْ أسَْعَ خ ػُ ًٓ ْٞ َٖ  خُٗٞح هَ ػَخ٤ُِ

 َٕ خ َُ٘خَ ػَخرذُِٝ َٔ ُٜ ُٓ ْٞ هَ َٝ ؼِِْ٘خَ  ِٓ  ِٖ ُٖ ُزِشََش٣َْ ِٓ  كوَخَُُٞح أَٗئُْ

“Sonra Mûsâ ve kardeĢi Harun'u, âyetlerimizle ve apaçık bir delil ile Firavun'a 

ve onun önde gelen adamlarına gönderdik. Fakat onlar büyüklük tasladılar. Zaten 

onlar herkese tepeden bakan bir topluluktu.Bu yüzden dediler ki: Kavimleri bize 

kölelik ederken, bizim gibi olan bu iki adama inanır mıyız?” (Mü‟minûn 23/45-47) 
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3.4.5. Hz. Peygamber ve ġûrâ 

 Kur‟ân‟ın hem mübelliği hem de mübeyyini olan Hz. Peygamber‟in Ģûrâ 

ilkesini nasıl anlayıp uyguladığı da ehemmiyet arzetmektedir. Hz. Peygamber çeĢitli 

vesilelerle Ģûrâ ilkesinin önemini vurgulamıĢtır. 

 ―ĠstiĢâre eden bir topluluk olmasın ki Allah onları iĢlerin en güzeline, 

yolların en doğrusuna iletmesin‖
840

 

Bu konuyu sadece sözle ifâde etmemiĢ uygulamalarıyla da örnek olmuĢtur. 

Daha Mekke dönemindeyken Müslümanların iĢleriyle ilgili olarak husûsen Hz. Ebû 

Bekir ve Hz. Ömer‟le istiĢâre etmiĢ, ayrıca onlara hitâben de Ģöyle buyurmuĢtur:  

―Siz istiĢareyle bir konuda karar verirseniz ben size muhalefet etmem‖.
841

 

Hz. Peygamber‟in eĢi Hz.AiĢe de O‟nun bu konudaki tavır ve tutumunu Ģöyle 

anlatmaktadır: 

―Ġnsanlarla Resûlullah‘tan daha fazla istiĢare eden bir kimse görmedim.‖
842

 

Benzer bir Ģehâdet yine O‟nu en iyi tanıyanlardan Ebû Hureyre tarafından ifâde 

edilmektedir: 

―Ġnsanlarla Resûlullah‘tan daha fazla istiĢare eden bir kimse görmedim.‖
843

 

 Hz. Peygamber Müslümanları ilgilendiren umumi mevzularda istiĢâre etmiĢ, 

özellikle de yönetici tayininde bu konuya daha çok önemvermiĢtir:  

―Eğer müminlerle istiĢâresiz olarak bir emir tayin edecek olsaydım, Abdullah 

b. Mes‘ûd‘u atardım‖
844

 

Hz. Peygamber birçok konuda arkadaĢlarıyla istiĢare etmiĢtir. Bunlardan öne 

çıkan bazıları Ģunlardır:  

1. “Bedir günü, müĢriklerle savaĢıp-savaĢmama ve ordunun konuĢlanması 

gereken yer konusunda. 

2. Uhud savaĢından önce, bir Ģehir savunması mı yoksa bir meydan 

muharebesi mi yapılacağı konusunda. 
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 Taberî, Câmiu‘l- Beyân, s. 71. 
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 Tirmizî, Cihâd 35. 
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3.  Hendek savaĢında, Medine‟nin ileri gelenleri Sa‟d b. Muaz ve Sa‟d b. 

Ubade ile istiĢaresi, yine savaĢ stratejisi konusunda arkadaĢlarıyla görüĢmesi ve 

Selmân-ı Fârisî‟nin teklifinin kabul görmesi. 

4. Hz. Peygamber‟in Ahzâb savaĢında Gatafân kabîlesine Medine hurmalığının 

1/3‟nü vermek istemesi, sahabelerin buna itirazı ve Resulüllah‟ın istiĢâre kararına 

uyarak, bu fikrinden vazgeçmesi.
845

 

5. Hudeybiye‟de Mekkelilere karĢı nasıl bir tavır gösterilmesi konusundaki 

istiĢâresi 

6. Tâif muhâsarasındaki istiĢâresi.”
846

 

Hz. Peygamber‟in kimlerle istiĢâre ettiği de önemli bir husustur. Öncelikle 

toplumun tamamının ilgilendiren konularda umumla istiĢâre etmeye çalıĢtığı 

görülmektedir. Uhut muhârebesi öncesinde umumla yaptığı istiĢâre bunun bir örneği 

sayılabilir. Daha husûsî konularda ise evleviyyetle Allah yolunda cihad ve imanda 

öncülük yapmıĢ , kiĢilik, akıl, basîret yönüyle öne çıkmıĢ, toplumun önder ve lider 

kabul ettiği, ilim ve anlayıĢlarıyla temayüz etmiĢ kimselerle istiĢâre ettiği 

görülmektedir.
847
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3.5. BĠAT 

 Biat ع -١-د kelimesi   ر٤ْؼش  kökünden türemiĢ bir mastardır. “AlıĢ- veriĢ, 

sözleĢme, anlaĢma, itâat sözü verme” anlamlarına gelir. “ Bir değer karĢılığında 

diğer bir değeri vermek” Ģeklinde anlamlandırılabilir.
848

 

Kallek kelimenin içerdiği “alıĢ-veriĢ, ticaret” anlamıyla,  “itâat, sözleĢme 

anlamı arasında söyle bir bağ kurar: 

 “Asıl yöneticiler konumunda bulunan halk, yönetilme hakkını yöneticiye 

devretmek o da hukuka riayet ederek bunun karĢılığını ödemek üzere anlaĢmıĢ 

oluyorlar. Ayrıca bey‘at sırasında yöneticinin, yönetilenle el sıkıĢması da ticarette 

mutabakata varan tarafların birbirlerinin elini sıkarak anlaĢmayı teyit etmelerine 

benzer”.
849

 

Bu anlamda Bardakoğlu‟nun kelimenin daha sonra kazandığı yönetsel 

boyutunu da içeren  biat tanımının isabetli olduğu kanaatindeyiz:  

“Ġktidarla halk arasında yapılan karĢılıklı bağlılık sözleĢmesi, güven tazeleme 

eylemi, bazı durumlarda da halkın yönetici seçimini temsil ve sembolize eden, 

davranıĢ ya da devlet baĢkanını seçme, belirleme ve Ġslam hukuku çerçevesinde ona 

bağlılık gösterme”.
850

 

3.5.1. Hilf 

 Câhiliye toplumunda sözleĢme, antlaĢma boyutuyla biata benzeyen bir olguya 

rastlanmaktadır. Bu olguya “anlaĢma, akid, yemin” anlamlarına gelen hilf ( çoğulu 

ahlâf) ismi verilmektedir. Câhiliye Arapları hilfi yardımlaĢma, dayanıĢma ve himâye 

amacıyla yaparlardı. Bu anlaĢma kabîleler arasında yapıldığı gibi, bir kabîle ile o 

kabîleye mensup olmayan fertler arasında da yapılabilirdi.
851

 

Câhız‟ın rivâyetine göre hilfin yapılıĢı Ģu Ģekilde gerçekleĢirdi: Hilf sırasında 

bazen  ellerini kokulu ya da kan dolu bir kaba daldırarak ya da ateĢ yakarak veya 

Allah‟a dua ederek Ģöyle derlerdi: 

طلٞٙ ٝ حهخّ سػٟٞ ؽِٞع حُشٔظ حلا شذحً ٝؽٍٞ ح٤ُِخ٠ُ حلا ٓذحً ٓخرَ حُزذش حُذّ رخُذّ ٝحُٜذّ حُٜذّ لا ٣ضىذحُؼٜذ

 ك٢ ٌٓخٗٚ
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Kana kan, yıkıma yıkım, güneĢ doğduğu, geceler karardığı, denizler ıslaklığını 

devam ettirdiği müddetçe ( biz ahdimize sâdığız).
852

 

 Hilf emniyeti sağlamak, düĢmanlığı ortadan kaldırmak, huzuru temin etmek 

gibi amaçlarla yapılırdı. Fakat hilfin gereği yapılmadığında birçok savaĢın da 

meydana geldiği görülmüĢtür.
853

 

 Câhiliye‟nin savaĢçı kabîle liderlerinden el-Husayn b. el- Hummâm yapmıĢ 

oldukları hilfe atıfta bulunmaktadır.  

وْغٔخ؟ىأٓخ طؼََِٔ ُٓ ٝ ِٕ ِْلخً رظَِذْشحء حُشَّطٞ ِْقَ دِِقَ ػُش٣ْ٘شَ      ٝدِ ٕٞ حُذِ  

Bilmez misin Urayna‘nın hilfini, yemin mevkiinde, ġatûn‘un sahrasındaki hilfi….
854

 

 Câhiliye toplumunda Mekke‟de yapılmıĢ bazı hilfler öne çıkmaktadır. 

Bunlardan ilki Mutayyibûn ile Ahlâf‘ın birbirine muârız olarak yaptıkları hilflerdir. 

Mekke‟de‟ki hakimiyet mücadelesinin bir tezâhürü sayılabilecek bu anlaĢmalar 

birbirine muhalif kabîlelerin aralarındaki birlik anlaĢmaları Ģeklindedir. 

 Abdumenâfoğulları merkezli yapılan ahde Benî Abdimenâf b. Kusay, Benî 

Esed b. Abdiluzza b. Kusay, Benî Zühre b. Kilâb, Benî Temîmullah b. Mürre, Beni‟l- 

Hâris b. Mâlik kabîleleri iĢtirâk etiler. Mutayyibûn ismi verilen bu  hilf Ģu Ģekilde 

gerçekleĢmiĢti: Beyzâ b. Abdilmuttalip içi koku dolu bir kap getirdi ve bizden olan 

elini batırsın dedi. Bu koku dolu kabın içerisine ellerini batırıp teyit olsun diye de 

Kabe‟nin duvarına sürdüler ve bu ahidden hiç ayrılmayacaklarına dair söz verdiler. 

Bundan dolayı da bu hilfe Mutayyebûn ismi verildi.
855

 

 Abduddâroğulları merkezli gerçekleĢtirilen ahlâf isimli hilf ise, deve ya da 

koyun kesilip, ellerini bu kana batırıp Kabe‟nin duvarına ellerini sürmek sûretiyle 

yemin ettiler. Ayrıca orada bulunan Esved b. Hârise bu kandan içti diğerleri de onu 

takip ettiler. Bu münasebetle de bu hilfe la‘kedü‘d-dem (kan yalayıcılar) ismi 

verildi.
856

 Konuyla ilgili olan hilfü‟l-fudûl ahdine adalet konusunda yer verildiği için 

burada tekraren üzerinde durulmamıĢtır.  

Hilf bir kısım anlaĢma maddeleri içermesi, bağlılık ve sözleĢme mantığını 

ifâde etmesi açısından biata benzetilebilir. Lakin bir kiĢiye itâat sözü verme 
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anlamıyla da biat, hilfden ayrılır. Câhiliye toplumunda anlaĢma, sözleĢme ve ahid 

anlayıĢının bulunuĢuna delil olması hasebiyle de biat olgusuna Câhiliye insanlarının 

yabancı olmadığını söylemek mümkündür. 

3.5.2. Câhiliye‟de Biat 

 Herodot tarihinde Araplar kadar antlarına riayet eden bir topluluk 

bulunmadığını vurgular ve aralarında parmaklarında akıttıkları kanların taĢlara 

akması marifetiyle bir kardeĢlik ahdi yaptıklarından bahseder.
857

 

Câhiliye toplumunda krallara biat daha çok toplumun ileri gelenlerinin krala 

biat etmeleri Ģeklinde gerçekleĢiyordu. Bunlar da kabîle liderleri, kralın yakınları ve 

Ģâirlerden ibaretti. Bu biatın, kralın sağ eli üzerine ellerini koyarak ona itâat 

edeceklerine dair söz vermeleri tarzında yapıldığı belirtilmektedir.
858

 

 Kinde kralı Hucr b. Amr Arap yarımadasının ortasında kurduğu Kinde 

krallığına biatı alırken, bir dînî ritüel andırır Ģekilde merasim gerçekleĢtirirdi. Bu 

ritüeli kurban sunma, hoĢ kokulu su serpme ve ateĢe tuz atma gibi törenlerle beraber 

îfâ ederdi.
859

 

 Câhiliye Ģâirlerinden Zeberkân b. Bedr biatın kendilerine üstünlük kazandıran 

bir vasıf olduğunu beyân eder: 

 ٗذٖ حٌُشحّ كلا د٠ ٣ؼخدُ٘خ   ٓ٘خحُِٔٞى ٝك٤٘خط٘ظذ حُز٤غ

Biz Ģerefli kimseleriz, bize eĢ bir kabîle de yoktur, krallar bizdendir ve biatta bize 

yapılır.
860

 

 Hz. Peygamber‟in Akabe‟de, Hudeybiye‟de ve Medine‟de çeĢitli vesilelerle 

aldığı biatın kabul görmesi, herhangi bir ititrazla karĢılaĢmaması insanların biata 

yabancı olmadıklarının bir göstergesidir. 

3.5.3. Kur‟ân‟da Biat 

 Kur‟ân‟da sözleĢme anlamına gelen ahd, akd ve mîsâk terimlerinin yanısıra 

bir otoriteyle sözleĢme, itâat sözü verme anlamına gelen biat kelimesi de 
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kullanılmaktadır. Manzuriddin Ahmed, Kur‟ân‟daki din, millet ve ümmet 

kavramlarının temelde sözleĢme fikrine dayandığını belirtir.
861

 

 Otoriteyle sözleĢme, belirli ilkeler doğrultusunda yöneticiye itâat etme 

anlamıyla biat kelimesinin türevlerinin Kur‟ân‟da beĢ yerde geçtiği görülmektedir.
862

 

Bu âyetlerde genel anlamda  Hz. Peygamber ile müminler arasında yapılan yapılan 

bağlılık ve itâat sözleĢmesi boyutu öne çıkmaktadır. Bu âyetlerde beyea ع-١-د  

kökünden türemiĢ olan mübâyaaٓزخ٣غmastarıyla  bağlantılı olan kelimelerinbâyea-

yübâyiu-tebâyea ٣زخ٣غ طزخ٣غرخ٣غ   kelimelerinin “biatlaĢma, getirdiği emir ve yasaklarda 

peygambere itâat arzetme ve onunla sözleĢme de bulunma‖ anlamlarında kullanıldığı 

görülmektedir.
863

 

Kur‟ân‟da biat ilkesinden bahsedilen âyetlerden birisi Fetih sûresi 48/10. 

âyettir: 

 َّٕ ٌُغُ ػََِ اِ ْ٘ خ ٣َ َٔ غَ كَبَِّٗ ٌَ َٗ ْٖ َٔ ْْ كَ ِٜ مَ أ٣َْذ٣ِ ْٞ ِ كَ َ ٣ذَُ اللَّّ َٕ اللَّّ خ ٣زُخ٣َؼُِٞ َٔ َٖ ٣زُخ٣َؼُِٞٗيََ اَِّٗ خ ػَخٛذََ حَُّز٣ِ َٔ ك٠َ رِ ْٝ ْٖ أَ َٓ َٝ  ِٚ ٠ ٗلَْغِ

خ ًٔ ِٚ أجَْشًح ػَظ٤ِ َ كغ٤ََئُْط٤ِ ِٚ اللَّّ  ػ٤ََِْ

“Sana yeminle bağlılık sözü verenler gerçekte bu sözü Allah'a vermiĢ 

oluyorlar, Allah'ın eli onların elleri üzerindedir. Bu sebeple kim Allah'a verdiği 

ahdi bozarsa ancak kendi aleyhine bozmuĢ olur, Allah'a verdiği sözün gereğini 

yerine getirene ise Allah yakında büyük ödül verecektir.” (Fetih 48/10) 

Âyetteki mubâyaa‟dan maksat “muâkada, muâhada” sözleĢme ve anlaĢma 

olduğu ve bunun da nusret ve itâat üzere yapılan bir ahitleĢme olduğu 

belirtilmiĢtir.
864 

           Âyette bahse konu olan biat Hudeybiye biatıdır. Hudeybiye‟de yer alan bir 

mugaylan veya sakız ağacının (Ģeceretü‟r-rıdvân) altında, orada bulunan 1500 

kiĢi
865

 Hz. Peygamber‟e teker teker ellerini uzatarak biat ettiler. Biat eden kimseler 

husûsen Ģu konularda Hz. Peygamber‟e itâat edeceklerine dair söz 

verdiler:―Cihad, itâat, ölüm pahasına sabır ve sebât.‖
866

 Âyette burada yapılan 
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biatın Allah‟a yapılan bir biat ve itâat sözü olduğu vurgulanarak ehemiyeti 

pekiĢtirilmiĢtir. Fetih suresinin 48/18. ve 19. âyetlerinde ise Hudeybiye‟de biat 

edenler  müjdelenmekte ve bu kimselerden Allah‟ın razı olduğu belirtilmektedir.  

 ُ ِٜ ُوَذَْ سَػ٢َِ اللَّّ ٤ٌِ٘شََ ػ٤ََِْ ٍَ حُغَّ ْٗضَ َ ْْ كؤَ ِٜ خ ك٢ِ هُُِٞرِ َٓ  َْ جَشَسِ كؼََِِ َٖ ارِْ ٣زُخ٣َؼُِٞٗيََ طذَْضَ حُشَّ ٤ِ٘ ِٓ ئْ ُٔ ُْ ِٖ ح ْْ كظَْذًخ  ػَ أػَخَرَُٜ َٝ  ْْ

ؼ٤ِشَسً  ًَ  َْ خِٗ َـ َٓ َٝ خهش٣َِزخً   ًٔ ٤ٌِ ُ ػَض٣ِضًح دَ َٕ اللَّّ خ ًَ َٝ ٣ؤَخُْزَُٜٝٗخَ   

“O ağacın altında sana yeminle söz verirlerken bu müminlerden Allah râzı 

olmuĢtur; onların gönüllerinde olanı bilmiĢ, onlara huzur ve güven vermiĢ, pek yakın bir 

fetihle ve elde edecekleri birçok ganimetle de kendilerini ödüllendirmiĢtir. Allah izzet ve 

hikmet sahibidir.” (Fetih 48/18-19) 

Hudeybiye biatına katılan kimseler öncelikle kalplerine indirilecek sekine ile 

müjdelenmektedirler. Kur‟ân‟da altı yerde geçen bu kelime huzur ve vakar, sabır ve sebât 

,rızâ, emniyet
867

 gibi kelimelerle îzâh edilmiĢtir. Ardından ise yaklaĢan bir fetihle 

ödüllendirilecekleri belirtilmektedir.  

Müfessirler âyette kastedilen fethin ne olduğu konusunda farklı yorumlarda 

bulunmuĢlardır. Çoğunluk Hayber‘in fethi olduğu kanaatindedirler.
868

 Ancak bu fethi, 

“Mekke‘nin fethi, Hicr bölgesinin fethi, Ġslam‘ın bütün Arap yarımadası‘nda üstünlük 

sağlaması ve ileriki yıllarda râĢid halifeler döneminde Ġslam‘ın bir çok bölgeye yayılması 

olarak” yorumlayanlar da bulunmaktadır. 
869

 

Kur‟ân‟da biatleĢme olgusunun geçtiği yerlerden birisi de Mümtehine sûresi 

60/12. âyettir. Bu âyette kadınların  Medîne‟deHz. Peygamber ( s.a.v.)‟e gelerek 

belirli ilkeler doğrultusunda bey‟at ettikleri anlatılmaktadır. 

خَ  لَا ٣َضْ ٣خَأ٣َُّٜ َٝ  َٖ لَا ٣غَْشِهْ َٝ ِ ش٤َْجًخ  َٖ رخِللََّّ ًْ ْٕ لَا ٣شُْشِ َ٘خصُ ٣زَُخ٣ؼِْ٘يََ ػ٠ََِ أَ ِٓ ئْ ُٔ ُْ لَا حَُّ٘ز٢ُِّ ارَِح جَخءَىَ ح َٝ  َّٖ لَادَُٛ ْٝ َٖ أَ ِْ لَا ٣وَْظُ َٝ  َٖ ٤ِٗ

لَا ٣ؼَْظ٤َِ٘  َٝ  َّٖ ِٜ أسَْجُِِ َٝ  َّٖ ِٜ َٖ أ٣َْذ٣ِ ٍٕ ٣لَْظش٣ََُِ٘ٚ ر٤َْ ْٜظخَ َٖ رزُِ اْ ٣ؤَط٤ِْ َ ؿَلُٞسا سَد٤ِ َّٕ اللَّّ َ اِ َّٖ اللَّّ لشِْ َُُٜ ْـ حعْظَ َٝ  َّٖ ؼْشُٝفٍ كزَخ٣َؼُِْٜ َٓ يَ ك٢ِ   

“Ey Peygamber! Mümin kadınlar Allah'a hiçbir Ģeyi ortak koĢmayacakları, 

hırsızlık yapmayacakları, zina etmeyecekleri, çocuklarını öldürmeyecekleri, 

elleriyle ayakları arasında bir iftira düzüp getirmeyecekleri, dine ve akla uygun 

hiçbir konuda sana karĢı gelmeyecekleri hususunda sana biat etmeye geldiklerinde 

onların bey‟atlarını kabul et ve onlar için Allah'tan bağıĢlama dile. KuĢkusuz Allah 
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bağıĢlayıcıdır, engin merhamet sahibidir.” 

Bu âyetlerin nüzul ortamına dair gelen bir kısım rivâyetlerden Ģu 

anlaĢılmaktadır ki: Hz. Peygamber farklı zamanlarda ve mekanlarda kadınlardan 

biat almıĢtır. Akabe‟de, Hudeybiye barıĢından sonra Mekke‟den hicret eden 

kadınlardan Medine‟de, Mekke‟nin fethi günü Safa tepesinde erkeklerden bey‟at 

alınırken aĢağı tarafta Hz. Ömer vasıtasıyla da kadınlardan bey‟at alması.
870

 Bu 

âyetlerde Hz. Peygamber‟den hicret ederek gelen kadınları sınaması istenmiĢtir. Hz. 

ÂiĢe âyetin Hudeybiye barıĢından sonra Medine‟ye hicret eden Mekke‟li kadınların 

biatı ile ilgili olduğu düĢüncesindedir.
871

 

Burada temel problem hicret ederek gelen kadınların hangi sebeple Medîne‟ye 

geldikleridir. Ailevî bir problemden dolayı mı? Dünyevi bir fayda ümidiyle mi? Ya 

da samimi bir niyetle Allah rızası için hicret etmek mi?  Bu biatla asıl maksada 

dönük bir sınama ve bu konuda söz alarak, vicdânî muhasebelerini gerçekleĢtirmeleri 

ve Hz. Peygamber‟e ve onun otoritesine samimi bağlılıklarını  izhar ve isbat etmeleri 

istenmektedir.  

Gelen rivayetlerde biatın sonunda Hz. Peygamber: “Elinizden geldiğince ve güç 

yetirebildiğiniz ölçüde” ifadesini ilave etmiĢ, bunun üzerine kadınlar da: “Allah ve 

Rasûlü bize kendimizden daha merhametli” diyerek Hz. Peygamber‟e takdir ve 

Ģükranlarını izhâr etmiĢlerdir.
872

 

Âyetin yönetime katılım açısından örnek bir uygulama içerdiği söylenebilir. 

Öncelikle toplumdaki her bir bireyin özgür iradesiyle yöneticiyle sözleĢme yaptığı 

bir vakıayla karĢı karĢıyayız. O güne kadar câhiliye toplumunda yaygınlık ve eĢitlik 

açısından karĢılaĢılmamıĢ bir olgudur bu. Daha dar çerçevede ve muhalif bir unsura 

karĢı birlik sözleĢmesi mahiyetinde yürüyen ve kabîle bağı zemininde yapılan 

sözleĢmelerin ötesinde bir durum sözkonusudur. Toplumun tüm unsurlarının 

muhatap kabul edildiği, ilkeler üzerine yapılan ve kabîle bağının ötesinde din ve 

ümmet bağı üzerine Ģekillenen yeni bir siyâsî sözleĢme mahiyeti de arzetmektedir. 

Muhammed Hamîdullah yapılan bu biatları, ―hem sadakat yemini‖ hem de, ―Ġslâm 
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devletini kuran ictimâî mukâvele metni‖ olarak değerlendirmektedir.
873

 

Ayrıca geçmiĢte adalet ilkesinde de bahsedildiği gibi kadının irade sahibi hür 

bir birey olarak kabul edilmediği bir toplumda, “Ona devlet baĢkanıyla özgür 

bireyler olarak sözleĢme hakkı verilmesi, ciddi bir zihniyet inkılâbının 

göstergesidir.”
874

 

Kadınlarla ilgili bu biatta dikkat çeken diğer husus da “ma‘rûfa itâat” 

maddesinin zikredilmesidir. Bu ifâde hem o toplumun lideri hem de manevî rehberi 

olan Hz. Peygamber  için kullanılmaktadır. Ġtâatin sevilmediği bir topluma hem bu 

değer öğretilmekte hem de sınırlarına dikkat çekilmektedir. 

3.5.4. Hz. Peygamber ve Biat 

Ġslam toplumunun hem siyâsî lideri hem de manevî rehberi olan Hz. Peygamber 

çeĢitli vesilelerle ve farklı mevzularda Müslümanlardan biat almıĢtır. Bu biatlardaki 

temel vurgular dikkate alındığında Ģöyle bir tasnifle karĢılaĢılır: 

a. Ġslâm‘a giriĢ biatı
875

 

b. Yardım etme ve koruma üzere biat
876

 

c. Cihâd etmek üzere yapılan biat
877

 

d. Hicret etmek üzere biat
878

 

e. Dinlemek ve itâat etmek üzere biat
879

 

 Bu mevzular merkezde yer almakla birlikte Hz. Peygmber‟in biat sırasında 

gündeme getirdiği, ahidleĢmeye konu olan ve Müslümanlardan söz aldığı hususlar 

ise Ģunlardır: 

1. Allah‘a Ģirk koĢmamak 

2. Hırsızlık yapmamak 

3. Zina etmemek 

4. Çocukları öldürmemek 

5. Bühtan ve isyanda bulunmamak 

6. BeĢ vakit namaz kılmak 
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7. Zekat vermek 

8. Her müslümana nasihatte bulunmak 

9. MüĢriklerden mutlaka ayrılmak 

10. Sırrı gizlemek 

11. Ölünün arkasından ağıt yakmamak 

12. Allah Rasûlü için gerekirse canını vermek ve O‘nun emrettiği hiçbir Ģeyden 

kaçmamak.  

13. Allah yolunda cihad etmek 

14. Yağmacılık yapmamak 

15. Hicret etmek 

16. Sabretmek 

17. TartıĢmamak, münakaĢa etmemek 

18. Adâletli davranmak 

19. Yapılan doğru bir iĢte halkın kınamasından korkmamak 

20.  BaĢkasını Resûlullah‘a tercih etmemek 

21.  Rab olarak Allah‘ı, din olarak Ġslam‘ı, Rasûl olarak Hz. Muhammed‘i  kabul 

etmek 

22. BaĢlarındaki yöneticilere itâat etmek 

23. Bir konuda o iĢin ehliyle tartıĢmamak” 
880

 

Hz. Peygamber‟in Müslüman olmak amacıyla kendisine gelen kabîlelerden  

biat aldığı görülmektedir. Örneğin, Yemenli Benî Huseyn kabîlesinden, Mizhac 

kabîlesiden, Neha‟ ve Becîle kabîlesinden biat almıĢtır. Bu aynı zamnda o kabîlelerin 

siyâsî olarak da Hz. Peygamber‟in otoritesini kabul ettikleri anlamına gelmektedir ki 

Hz. Peygamber bu kabîleleler huzurundan ayrılmadan önce onlara yöneticilerini de 

tayin ederdi.
881

 

Hz. Peygamber biatı, Rıdvan biatında olduğu gibi musâfaha ve konuĢma 

sûretiyle,
882

 ya da kadınlar ve hastalardan alınan biatta olduğu gibi sadece konuĢarak 

alırdı.
883
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SONUÇ 

 AraĢtırmanın giriĢ bölümünde Cahiliye kavramının anlam ve içeriği, bilgi 

kaynakları, Kur‟ân‟ın tefsirinde Cahiliye bilgisinin yeri ve önemi üzerinde duruldu. 

Cahiliye kavramının bilgisizlik anlamından ziyade ahlak ve davranıĢda dengesizlik, 

nobranlık ve hoyratlık anlamına geldiği; aĢırıya gitme, haddini bilmeme hallerinin 

tezahürüyle de anlaĢıldığı görülmektedir. Bu halleriyle de Arap ahlakının en temel 

değerlerinden olan hilmin karĢıtı olduğu ve mürüvvete yakıĢmayan davranıĢlar 

silsilesinin merkezinde yer aldığı söylenebilir.  

Kur‟ân‟ın nüzûlünden önce Arap toplumunda teĢekkül etmiĢ olan yönetim 

olgusu ikinci bölümde tasvir edilmeye çalıĢıldı. Bu tasvir sırasında Arabistan olarak 

tarif edilen coğrafyada üç temel yönetim yapısının teĢekkül ettiği görülmektedir. 

Bunlardan ilki yarımadanın kuzey batısında ve kuzeydoğusunda görülen prenslik ya 

da küçük devletlerdir. Sasânî Ġmparatorluğuna bağlı Hîre Devleti ve Bizans 

Ġmparatorluğuna bağlı Ğassân Devleti bu mahiyetteki devletlerdir. Bu devletler ilgili 

büyük imparatorlukların garnizonu Ģeklinde görev yaparak, sınır güvenliklerini temin 

ihtiyacını gidermektedir.  

Bu devletlerin Arap yarımadasının iç bölgelerine nazaran daha sistemli ve 

oturmuĢ bir yönetim yapısına sahip oldukları söylenebilir. Ayrıca bu devletlerin 

kültürel açıdan iç bölgelerdeki kabileler ve Ģehir devletleriyle de sıkı bir iliĢki 

içerisinde oldukları görülmektedir. MeĢhur Cahiliye Ģairlerinin bu devletler ve 

krallarına dönük Ģiirler inĢad ettikleri, bunlara telmih ve tarizde bulundukları 

görülmektedir. 

Yarımadanın güneyinde yer alan Yemen bölgesinde ise m.ö. 1400‟lü yıllara 

dayanan devlet yapılarının olduğu görülmektedir. Bu bölgede Araplar, tarih boyunca 

Sebe, Maîn ve Himyer devletlerini kurarak Ġslam‟ın zuhuruna yakın neredeyse iki 

bin yıllık bir devlet geleneği oluĢturmuĢlardı. Güçlü oldukları zamanlarda istiĢâreyi 

esas alan yönetim yapılarını tesis etmiĢlerdi. Ancak yaĢanan iç kargaĢalar ve 

çekiĢmeler sonucu bu yapıları bozulmuĢ ve en son devletleri olan Himyerîler 

Ġslam‟ın zuhuruna yakın inkıraza uğramıĢtı.   

Arabistan‟da görülen ikinci yönetim Ģekli de Mekke, Medine ve Taif‟de 

örneklerine rastlanan Ģehir devletleridir. Bir ya da birkaç kabilenin bir araya 

gelmesiyle oluĢan bu Ģehir devletleri, kendi içinde bir rekabet halinde iken, dıĢarıdan 
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gelecek tecavüzlere karĢı da yekvücut olabilmektedirler. Hicaz bölgesinde teĢekkül 

eden bu devletler Kızıldeniz'e makul bir uzaklıkta ve ticaret yollarının kavĢak 

noktalarında yer almaktaydılar.  

Mekke tarım ve hayvancılık yapmaya müsait olmayan arazi yapısıyla,  inanç 

turizmi ve ticaret dıĢında baĢka alternatif bulunmayan bir Ģehir konumundaydı. Lakin 

yaptığı ticari antlaĢmalar (îlâf), Kabe‟nin sağladığı avantajlar ve Daru‟n- Nedve 

merkezli katılıma dayalı yönetim anlayıĢıyla öne çıkan bir Ģehirdi. Her ne kadar 

kendi içinde bir kısım çekiĢmeler yaĢasa da (Emevî- HâĢimi), dıĢarıya karĢı KureyĢ 

üst kimliğinde tebârüz eden bir kimlik sunabilmiĢti.  

Medine ise geniĢ hurma bahçeleri, su imkanı ve hayvancılığa müsait 

arazileriyle öne çıkmıĢ bir Ģehirdi. Coğrafya ve toprağın sağladığı bu avantajlara 

rağmen, Evs ve Hazrec kabilelerinin oluĢturduğu düĢmanlık havası, Yahudilerin 

meydana getirdiği karmaĢık yapı ve saldırganlık, Ģehri güvenlik ve birlik açısından 

bir çıkmaza sürüklemekteydi. Yönetim açısından birlik ve danıĢmadan uzak ve güçlü 

bir otoriteye muhtaç bu hal, Hz.Muhammed‟in davetinin kabulünde ve onun 

riyasetini icrasında kolaylaĢtırıcı  bir imkan sunmaktaydı. 

Taif mutedil havası, yüksek rakımı, zirai ürünlerinin çokluğu gibi imkanlarla 

dikkat çekmektedir. Sakîf kabilesinin yaĢadığı Taif yine bu kabile tarafından 

yönetilmekteydi. Üzüm bahçeleri, meyve ve sebze üretimi, zenaat erbabının çokluğu 

ile müreffeh bir hayata sahip bir Ģehirdi. ġehrin etrafı surlarla çevrilmiĢ, dıĢ 

saldırılara karĢı korunaklı bir hale getirilmiĢti. Kendi içlerinde kurdukları Ģura 

benzeri bir yapı ile Ģehir yönetilmekteydi. Ayrıca Taif Ģehrinin Mekke ile de yoğun 

iliĢkileri mevcuttu. Aynı zamanda Taif Mekke‟nin sayfiyesi konumunda idi. 

Hem badiye‟de hem Ģehirlerde hakim sosyal yapı kabile yapısıydı. Aynı ataya 

bağlı olma esasına dayalı kabile olgusu, soyal iliĢkilerin de merkez kavramı idi. 

Kabilecilik olarak isimlendirilen bağlılık tarzını,  toplumları diri tutan ideoloji olarak 

da nitelendirmek mümkündür. Kabile bağı asabiyet olarak nitelendirilmektedir. 

Asabiyet Cahiliye dönemi Arap toplumunu anlamanın anahtar kavramıdır. Kabilesi 

için yaĢayan, savaĢan ve ölen insan tipi ideal bir prototiptir. Zalim de olsa mazlum da 

olsa kardeĢine yardım et ifadesi ise asabiyetin sloganıdır.  

Muhtemeldirki asabiyet Hicaz bölgesinde kabile üstü yapıların oluĢmasının 

önündeki en büyük mani idi. Çünkü kabilesinin üstünde bir değer ve yapı tanımayan 
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cahiliye zihni; baĢka kabilelerle uzun süre iliĢkide bulunmayı ve onların emri altına 

girmeyi bir ar ve utanç vesilesi olarak görüyordu. Kur‟ân‟ın önlerine dînî bir vecibe 

olarak koyduğu itâat emri onların itâatten uzak, serazad zihin yapılarına ve kabilesini 

her Ģeyden üstün gören asabiyet  ideolojisine çok ters görünmekteydi.  Hususen 

onlardan istenen  “sizden olan emir sahiplerine de itâat edin” emri ilahîsi Cahiliye 

asabiyetine aykırı bir durum içermekteydi. Evvelen bir yöneticiye itâat etmeleri, 

saniyen de bu yönetici kabile dıĢında bir kimse olsa da itâat etmeleri istenmekteydi. 

Kabile bağı yerine inanç ve değer bağını öne çıkartan bu anlayıĢ, Cahiliye yönetim 

ufkunu yeni bir kavram ve değerle tanıĢtırıyordu: Ehliyet sahibi yöneticiye itâat.  

Ehliyet Cahiliye toplumunca bilinen ve önem verilen bir değerdi. Kabile 

Ģeyhinde aranılan evsaf ve bunu ifade eden Ģiir ve meseller bu kanaate delalet 

etmektedir. Ġlim, kifâyet, cesaret, cömertlik, mürüvvet, hilm gibi vasıflar Cahiliye 

yönetim anlayıĢının ehliyet unsurları olarak öne çıkmaktadır. Atadan veraset Ģeklinde 

iĢleyen yönetim anlayıĢının yaygın olarak benimsenmediği Cahiliye toplumunda, 

ehliyet anlayıĢının hakim olduğu görülür.  

Kabile Ģeyhinin ölümü durumunda yerine geçecek kimsede aranan temel 

özellik ehliyettir. ġeyhin oğlu olduğu halde kifayetsiz olması hasebiyle bu göreve 

layık görülmeyen ve azledilen örneklere rastlanmaktadır. Kabile içi görevlendirmede 

esas olarak görülen bu husus, kabile dıĢında bir kimsenin yöneticiliği gibi bir 

durumda tamamen unutulur. Çünkü kabile asabiyeti her Ģeyin üstündedir. SavaĢlarda 

bile müttefik olan kabilenin yöneticisinin otoritesini kabul etmekte zorlanırlar. Tez 

vakitte münavebe usulüne geçilmesi beklenmektedir. Aslolan asabiyet ehliyetidir. 

Adalet tüm toplumlar için olduğu gibi Câhiliye toplumu için de vazgeçilmez bir 

değerdir. Câhiliye Ģiirinde adalet ilkesine çeĢitli vurgular yapılmaktadır. Kabile reisi 

olan Ģeyhin adil davranması beklenmektedir. Lakin adalet vurgusu daha çok kabile 

mensupları için geçerlidir. Kabile dıĢında yer alan kimseler için adalet sorumluluğu 

düĢünülemez. Adil olmak onlar için bir lütufdur. Câhiliye toplumunun vazgeçilmez 

sloganı olan  “zalim de olsa mazlum da olsa kardeĢine yardım et‖ sözü bu anlayıĢı 

simgelemektedir. Benzer Ģekilde “mazluma herkes yardım eder asıl mesele zalim 

kardeĢine yardım etmektir‖ ifadesi yine bu görüĢü teyit etmektedir. Hasılı adalet yine 

asabiyet engeliyle karĢılaĢmaktadır.  

Kur‟ân‟ın adalet değerine atıfta bulunduğu her yerde asabiyete karĢı verilen 
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mücadelenin izlerini görmek mümkündür. Âdil Ģahitler olunuz, kendi aleyhinize de 

olsa adaleti ikame edin, sakın ha zalimlere meyletmeyin gibi âyetler Câhiliye adalet 

anlayıĢının arızalarına dikkat çekmektedir.    

Câhiliye‟de kuvvet, her türlü hakka sahip olma sebebi olarak düĢünülürdü. 

Kuvvetli olana itâat ve saygı adalet ölçüsüne vurulmadan öne çıkarılırdı. Bir anlamda 

adalet kuvvetlinin hakkıdır gibi bir telakki yerleĢmiĢti. Kur‟ân bu telakkiye karĢı 

çıkarak adaletin hak sahibinin olduğunu belirtir. Câhiliye toplumunda zulme mislince 

karĢılık verme zayıflık alameti olarak algılanıyordu. Bu sebeple de zulme kat be kat 

karĢılık vermek övülen bir davranıĢ olarak takdim ediliyordu. Kur‟ân zulme mislince 

karĢılık vermeyi bir hak olarak ifade ederken, mislinden daha fazla karĢılık vermeyi 

ise mukabelede haddi aĢmak ve zulüm olarak nitelemektedir. Ayrıca zulme zulümle 

karĢılı verme yerine af ve müsamaha tavsiye edilerek, Câhiliye‟de ar kabul edilen bu 

tür bir davranıĢı tavsiye etmektedir.  

ġûra Câhiliye döneminde de bilinen ve icra edilen bir değerdir. Bu sebeple 

müĢrik Araplar Ģûrâ‟yı emreden âyetlere muarazada bulunmamıĢlardır. Çünkü 

müĢrikler yönetim anlayıĢlarında Ģûrâya yer vermiĢler ve kurumsallaĢtırmıĢlardı. 

Dârunnedve, bu kurumsallaĢmanın ürünüdür. Kırk yaĢından büyük kabîle Ģeyhleri ve 

ehliyetiyle temayüz etmiĢ kimseler bu meclise katılırdı. Lakin aristokratik yapısıyla 

da dikkat çekmektedir. 

 Kur‟ân Ģûrâyı emreden âyetlerde umumî lafızlar kullanmakta herhangi bir 

zümreye tahsiste bulunmamaktadır. Ayrıca Kur‟ân Ģûrâyı toplumsal iĢlerde 

vazgeçilmez bir umde olarak emretmektedir. Hz. Peygamber ise konunun mahiyetine 

göre bir istiĢare usulü takip etmiĢtir. Daha hususi problemleri konunun muhatapları 

ve uzmanlarıyla istiĢare ederken, Uhud savaĢında icra edilecek yöntem gibi umumi 

meselelerde ise genelin görüĢünü alma cihetine gitmiĢtir. Kur‟ân Ģûrayı dinin temel 

umdeleriyle birlikte zikretmiĢ ve Hz. Peygamber‟e ise emir sıygasıyla istiĢarede 

bulunmasını emretmiĢtir. 

Biat Câhiliye toplumunda izleri bulunan bir uygulamadır. Daha çok kabileler 

arası antlaĢma mahiyeti taĢıyan hilf bazı yönleriyle biata benzemektedir. Ġki tarafın 

bir mevzuda antlaĢması, bu iĢin taraflar açısndan bağlayıcılık arzetmesi gibi. Ancak 

biat kabile bağından âzâde bireysel bir ahitleĢme vasfı taĢır. Ġnsanlar mensubiyet 

bağını bir kenara bırakarak karar ve söz vermektedir. Bu Câhiliye dönemi için yeni 
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bir olguya iĢaret etmektedir. Ayrıca bu ahit bir ilkeler manzumesi ve lidere itâat sözü 

de içermektedir. 

Câhiliye döneminden Kur‟ân‟ın nüzul sürecine kadarki zaman diliminde 

yönetim alanında yaĢanan değiĢimin ele alındığı bu çalıĢmada, bu sürecin ayrıntıları 

ortaya konulmaya çalıĢılmıĢtır. Kur‟ân‟ın ıslah merkezli yaklaĢımının izlerini bu 

alanda da görmek mümkündür. Bu yaklaĢımı ibkâ, ibdâ ve iptal  Ģeklinde formüle 

etmek mümkündür. Bu kurucu dönemde ortaya konulan ilke ve değerlerin, daha 

sonraki dönemlerde nasıl bir evrim yaĢadığı meraka mucip bir mevzudur ve 

araĢtırmacıların ilgisine muhtaçtır. 
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