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Kur'an-ı Kerim'de geniş anlam çerçevesine sahip olan pek çok kelime ve 

kavram mevcuttur. Ancak bu kelimelerin pek çoğu zaman içerisinde anlam 

daralmasına uğramış ve belli başlı anlamları ifade etmek üzere kullanılmıştır. 

Şehadet kavramı da bu kavramlardan biridir. Kur'an-ı Kerim'de şehadet lafzının 

“hazır bulunmak, görmek, bilmek, bildiğini haber vermek, kesin bilgi, kat'î haber” 

gibi sözlük anlamları ile birlikte “Kur'an-ı Kerim, Peygamber, hüküm veren kimse, 

denetçi, tanık” gibi anlamları vardır. Bu anlamlardan biri de “örnek olmak”tır. 

Allah Teâlâ Hz. Peygamber'e ve İslam Ümmetine dengeli, adaletli, ahlaklı, hayırlı ve 

şahid olmayı  emretmiştir. Bakara 143. ve Hac 78. âyetlerde yer alan şahid olma 

vazifesi “örnek olma” mânasındadır. Bu nedenle İslam Toplumu her zaman ve her 

durumda diğer insanlara söz, fiil ve davranışlarıyla İslam dînini uygulama, iyi bir 

toplum olma noktasında örnek olmalıdır. 
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There are a lot of words and concepts that have wide meaning frame in Holy 

Qur'an. However in the time  most of these words' meanings decreased and they were 

used to express some specific meanings. The concept of “witnessing” is one of these 

concepts. In Holy Qur'an the concept of witnessing is used to express it's dictionary 

meanings like “to present oneself, to see, to know, to inform, accurate information, 

certain news”. Besides these dictionary meanings this word has some other meanings 

like “Holy Qur'an, Prophet, judge, inspector, witness”. At the same time one of these 

meanings is “to be example”. Allah ordered Prophet Muhammed and Islam Society to 

be poised, fair, ethical, beneficial and witness. The responsibility of witness that is 

located in 143. verse of Surat al-Baqara and 78. verse of Surat al-Hadj means “to be 

example”. Therefore in everytime and everywhere Islam Society should be example in 
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ÖN SÖZ 

 

Dünya üzerinde tek baĢına varlığını sürdüremeyen, hayatına devam 

edebilmesi için bir topluma muhtaç olan insanın hem ferdî hem de toplumsal olarak 

uymak zorunda olduğu prensipler ve yerine getirmek zorunda olduğu vazifeler vardır. 

Ancak insanoğlunun bu kaideleri ve vazifeleri tek baĢına bilmesi ve hayatında 

uygulaması mümkün değildir. Bu nedenle, kullarını yeryüzünde bir baĢlarına 

bırakmayan Yüce Allah, bir hidayet rehberi olarak Kur'an-ı Kerim'i göndermiĢ ve 

insanların uyması gereken îtikâdî, ahlâkî, sosyal ve hukûkî prensipleri, vahiy yoluyla,  

Peygamber (s.a.v) aracılığıyla insanlara bildirmiĢtir. 

 

Allah'ın kendilerini Ġslâm ile Ģereflendirdiği, vahy ile eğitip donattığı Ġslam 

Ümmeti  baĢta fert fert daha sonra da toplum olarak, Ġslâm'a yaraĢır, doğru yolda, 

dürüstlük ve adaletten hiç ayrılmayan, helal ve haramları daima gözetip onlara uygun 

yaĢayan, günahlardan uzak duran, sadece kendi içinde iyilik ve hayırda bulunmakla 

yetinmeyip tüm insanlığa örneklik, önderlik edebilecek Ģekilde sağlam bir toplumsal 

yapıya sahip olmalıdır. 

 

Kur'an-ı Kerim'de yer alan birtakım kavramlar anlam sahası esasen çok geniĢ 

olmasına rağmen, zaman içerisinde anlam daralmasına uğrayarak, tek yönlü, dar bir 

çerçevede kullanılmaya baĢlanmıĢtır. Konumuzun temelini oluĢturan Ģehadet 

kavramı da bunlardan biridir. Hazır bulunmak, bizzat görmek, bilmek, bildiğinden 

haberdar etmek; ikrar ve itiraf etmek; tanıklıkta bulunmak gibi kök anlamlara sahip 

olan ve bizim de bu çalıĢma kapsamında sözlük anlamlarını, terim anlamını ve 

Kur'an'daki kullanımlarını detaylı bir Ģekilde incelemeye çalıĢacağımız Ģehadet 

kavramı, bilmeyi, bildirmeyi, uygulamayı ve örneklik etmeyi bünyesinde barındıran, 

anlam sahası oldukça geniĢ bir kavramdır. Bu kavram, itikâdî mânada, Allah'ın 

varlığına, birliğine gözle görmüĢ gibi tanıklık etmeyi; hukûkî mânada, yaĢanan bir 

olayı görüp bilmeyi ve bilgisi dahilinde olan bu durumdan gereken kiĢileri, gereken 

yer ve zamanda haberdar etmeyi; sosyal hayatta ise imana, ahlaka, adalete dair  

bildikleri doğruları hayatlarında uygulayarak örneklik etmeyi ifade etmek üzere 

kullanılan bir kavramdır. 
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Kur'an-ı Kerim'de vasat, adil, en hayrılı gibi nitelemeleri bulunan Ġslam 

Ümmet'i, aynı zamanda “Ģahid” olarak vasıflandırılmıĢtır. Âyetlerde geçen bu 

ifadeler, Ġslam toplumunun, insanlığa Ģahid kılındığını göstermektedir. Bu âyetlerde 

geçen “ümmetin Ģahitliği” ifadesi bazı âlimler tarafından ahirette gerçekleĢecek olan 

Ģehadete hasredilse de âyetlerin bağlamından öyle anlıyoruz ki, bu Ģehadet Ġslam 

toplumlarının henüz yeryüzünde, yaĢamaya devam etmekteyken gerçekleĢtirmekle 

yükümlü oldukları bir Ģehadettir. Özellikle son dönem Ġslam âlimleri, müfessirleri, bu 

Ģehadet vazifesini, yeryüzündeki diğer insanlara söz, fiil ve tavırlarıyla örnek olan, 

baĢkalarını takip veya taklit etmek Ģöyle dursun bizzat kendisi tüm insanlığa örneklik 

ve önderlik edebilecek Ģekilde sağlam bir sosyal yapıya, güçlü bir toplumsal nizâma 

sahip olan bir “Ġslam Ümmet”ini oluĢturma vazifesi olarak izah etmiĢlerdir. 

 

“Kur'an-ı Kerim'e Göre Sağlam Bir Toplum Yapısı OluĢturmada ġehadet 

Kavramı” adını vererek hazırladığımız bu çalıĢma ile hedefimiz Ġslam Ümmeti'ne 

verilmiĢ olan Ģahid olma sorumluluğunun daha güçlü ve sağlam bir toplum yapısı 

oluĢturmadaki rolünü ve sağlam bir sosyal yapıya sahip olan toplumlarda bulunması 

gereken nitelikleri  ortaya koyabilmektir. 

 

AraĢtırmamız süresince gerek konunun tespit edilip sınırlandırılmasında, 

gerek kaynakların tespitinde yardımlarını esirgemeyen danıĢman hocam Prof. Dr. 

Yusuf IġICIK'a, konunun içeriği, ilerleyiĢi hakkında görüĢleri ve fikirleri ile yol 

gösterip destek olan Prof. Dr. M. Sait ġĠMġEK ve Doç. Dr. Harun ÖĞMÜġ'e, 

çalıĢmam boyunca fikirlerinden istifade ettiğim tüm hocalarıma, araĢtırmacılarına 
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sabrını ve desteğini benden esirgemeyen aileme teĢekkürü bir borç bilirim. 
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GĠRĠġ 

 

 

Hem rahmeti sonsuz olan hem de rahmetini kullarından esirgemeyen Allah, 

yeryüzünde kularını tek baĢlarına bırakmamıĢ onlara hem topluluklar halinde bir 

arada yaĢama kabiliyeti vermiĢ hem de onlara doğru yoldan ayrılmamaları, hakkın 

takipçileri, yaĢayan Ģahidleri olmaları için kitaplar ve bizzat yaĢayıĢlarıyla onlara 

örneklik etmekle görevli olan peygamberler göndermiĢtir. Ġnsanların yaptıklarından 

ötürü hesap vermekle yükümlü olmaları; Allah'ın emir ve yasaklarından, helal ve 

haramlarından, O'nun her türlü yasalarından haberdar olmaları; mükafat ve cezayı 

hak etmeleri için kendilerine bunların bildirilmesi ve nasıl yaĢanacaklarının 

gösterilmesi amacıyla peygamberler dünyaya gönderilmiĢlerdir. Nitekim Allah Teâlâ 

Ģöyle buyurmuĢtur: “Bilmiyorduk, bilemezdik demeyesiniz diye size peygamberler 

gönderdim.”
1
 

 

Allah'a ve O'nun kullarına indirmiĢ olduklarına inanıp iman eden insanların 

yükümlü oldukları birtakım vazifeler, sahip olmaları gereken nitelikler vardır. Allah 

Kur'an-ı Kerim'de mü'minleri bu vasıflarla niteleyerek, hakiki imanın tezahürlerinin 

fert ve toplum üzerinde nasıl olması gerektiğini biz insanlara bildirmiĢtir. Zikredilen 

bu niteliklerden biri de “Ģehadet”tir. Allah Teâlâ Peygamber (s.a.v)'i ve ümmetini 

Ģahid kıldığını âyetlerde Ģu Ģekilde belirtmiĢtir: 

 

“Böylece sizi vasat (adil, orta yolda) bir ümmet kıldık ki insanlara şahid 

olasınız; Peygamber de sizin üzerinize şahid olsun...”
2
 

 

“... O (Allah) sizi daha öncesinde ve şimdi bunda (bu Kitap'ta) Müslümanlar 

diye isimlendirdi. Şunun için ki, Peygamber sizin üzerinizde şahid, siz de insanlar 

üzerinde şahidler olasınız...”
3
 

 

Sözlüklerde Ģehadet kavramı, ilerleyen kısımlarda ayrıntılı olarak izah 

edeceğimiz üzere, görmek, hazır bulunmak, bilmek, tanıklık etmek, ikrar ve itiraf 

etmek, bildiğinden haberdar etmek gibi anlamlarla izah edilmektedir. Kur'an-ı 

                                                 
1
Nisâ, 4/165. 

2
Bakara, 2/143. 

3
Hac, 22/78. 
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Kerim'de çok sayıda âyette geçen Ģehadet lafzı ve türevleri de bu mânaları ve yanı 

sıra baĢka anlamları kastetmek üzere kullanılmıĢtır. Yukarıda zikrettiğimiz üzere bazı 

âyetlerde ise Ģahitlik Ġslam Ümmeti'nin ve Peygamber (s.a.v)'in niteliği olarak 

zikredilmiĢtir. Özellikle Bakara 143. ve Hac 78. âyetlerde Ġslam Ümmeti'nin diğer 

insanlara Ģahid olmak üzere müslüman, vasat, orta yolda, dengeli bir toplum 

kılındıkları zikredilmektedir. Âlimlerin bir çoğu, rivayetlerle birlikte, bu âyetlerdeki 

Ģehadetin, kıyamet gününde yani dünya hayatı sona erdikten sonra gerçekleĢeceğini 

zikretmektedirler. Bu izaha göre, Ġslam Ümmeti hesap gününde, kendi 

ümmetlerinden Peygamberlerini inkar eden insanların aleyhlerinde, ayrıca geçmiĢ 

ümmetlerin de Peygamberlerini inkar etmeleri hususunda da Kur'an'da anlatılan 

kıssalara dayanarak o ümmetlerin inkarcılarının aleyhlerine de Ģahitlik edecektir. 

Ayrıca Rasûlullah (s.a.v)'in tebliğ görevini yerine getirdiğine ve önceki 

Peygamberlerin de tebliğlerini gereği gibi îfa ettiklerine dair Ģahitlik edeceklerdir. 

Ġslam Ümmeti'nin bu Ģahitliğiyle birlikte Rasûlullah (s.a.v) de ümmetinin imanına, 

inkar edenlerin inkarına ve amellere tanıklık edecektir. Böylece hesap gününde 

Ģahitliklerle birlikte ümmetlere haksızlık edilmediği görülecektir. ġüphesiz ki Allah 

en adildir; fakat sünnetullah gereği bu Ģahitlik yerine gelecek ve Allah'ı ve ahiret 

gününü inkar edenlerin tüm itiraz yolları kapanmıĢ olacaktır. 

 

Elbette bu âyetler ve diğer birtakım âyetlerden
4
 kıyamet günü, hesap vaktinde 

böyle bir Ģehadetin gerçekleĢeceği anlaĢılmaktadır. Ancak, özellikle Bakara 143. ve 

Hac 78. âyetler ile Peygamber (s.a.v)'in Ģahid olarak gönderildiğini ifade eden Ahzab 

45 ve Fetih 8. âyetlerde zikredilen Ģehadetin sadece ölümden sonrası için değil bu 

dünya hayatı için de geçerli olduğunu anlamaktayız. 

 

Ahzab 45. ve Fetih 8. âyetlerde Rasûlullah (s.a.v)'in Ģahid, müjdeleyici ve 

uyarıcı olarak gönderilmiĢ olduğu belirtilmektedir. Müjdelemek ve uyarmak, Hz. 

Peygamberin bu dünyadayken yapmıĢ olduğu görevlerdir. Uyarı ve müjde, henüz 

dünya hayatı sonlanmamıĢ, hâlâ dünya üzerinde nefes alıp vermekte olan insanlara 

hitap eder; zira ölüm gelip çatmadan, hayat devam ederken gerçekleĢen iman 

makbuldür. Ġnsanları uyarmak, cehennem azabından, ateĢten korkutmak; onları 

                                                 
4
Nisâ, 4/41; Nahl, 16/89; Kasas, 28/75. 



3 

 

cennetle müjdelemek iman etmelerini ve imanlarını muhafaza etmelerini etkileyen 

etmenlerdir. Âyetlerde bu iki görevin yanında hatta sıralama olarak öncesinde 

Rasûlullah (s.a.v)'in “Ģahid” olarak gönderiliĢi zikredilmektedir. Öyleyse burada 

bahsedilen Ģahid olma niteliği sadece kıyamet günü hesap vaktindeki Ģehadeti 

kapsamamakta aynı zamanda dünya hayatıyla da ilgili görünmektedir. Elbette ki 

Rasûlullah (s.a.v)'in hesap gününde ümmeti için Ģahitlik yapacağını, bununla da 

görevli kılındığını âyetlerden anlamaktayız. Ancak âyetlerde
5
 Rasûlullah (s.a.v)'in bu 

dünya hayatında da insanlar için Ģâhitlik vasfının bulunduğunu, Ġslam dînini bizzat 

yaĢayarak, kendi hayatında tatbik ederek dînî, hukûkî ve sosyal alanlarda insanlara, 

ümmetine örnek olma vazifesinin bulunduğu anlamını da çıkarmamız mümkündür. 

Nitekim son dönemdeki müfessirler bu âyetleri çoğunlukla bu Ģekilde izah etmeye 

çalıĢmıĢlardır. 

 

Peygamber (s.a.v)'in bu dünyada Ģahid olması, Allah'tan gelen vahyi bilmesi, 

bildiklerini eksiksiz olarak aktarması, iman, ahlak, hukuk ve sosyal hayata dair Ġslâm 

dîninde var olan ilkeleri bizzat uygulayarak yaĢayan bir örnek olmasıdır. Peygamber 

(s.a.v) tek baĢına, bir insan olarak bir mü'minin nasıl yaĢaması, hangi ahlâki, 

toplumsal özelliklere sahip olması gerektiğini gösteren bir Ģahid, en güzel örnektir
6
. 

Cahiliye toplumunda Peygamberlik göreviyle görevlendirilmiĢ olan Hz. Muhammed, 

önce fertlere örneklik edip birer insan, birer mü'min olarak nasıl hareket edeceklerini, 

yaĢantılarının nasıl olması gerektiğini göstermiĢ, bunun akabinde müslüman bir 

toplum meydana gelmiĢtir. Meydana gelen toplumun hangi niteliklere sahip olması 

gerektiğini önce Ģahsında uygulayarak göstermiĢ ve  bu nitelikleri ümmetin de 

benimsemesini sağlamıĢtır. Bu Ģekilde de Ġslamla muhatap olacak milletlere, 

toplumlara Allah'ın birliğine, O'na nasıl kulluk edileceğine dair; yaĢayıĢlarıyla, dînî, 

ahlâki, hukûkî alanlarda örneklik edebilecek bir toplum yani Ġslam Toplmu / Ġslam 

Ümmeti meydana gelmiĢtir. 

 

Örnek olmak, bilmek ve bildiğinden haberdar etmek yani kısaca Ģahid olmak 

Ġslam toplumunun niteliği haline gelmelidir. Zira mü'minler bencil ve dıĢa kapalı bir 

                                                 
5
Bakara, 2/143; Hac, 22/78; Ahzab, 33/45; Fetih, 48/8. 

6
Ahzab, 33/21. 
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yapıya sahip değildirler. Ġslam Ümmeti, kendisi iyilik, refah içerisinde yaĢarken diğer 

insanların ve toplumların da bu Ģekilde yaĢamasını arzu eder. Bu nedenle insanları 

Ġslam dînine, doğruya, iyiliğe, hayra davet eder; görünüĢleriyle ve yaĢayıĢlarıyla da 

buna bizzat örneklik ederler. Aynı zamanda da insanları kötülükten, kötü âkıbete 

ulaĢtıracak amellerden alıkoymaya çalıĢırlar. 

 

Bizim bu çalıĢmamızda konu edindiğimiz temel husus yukarıda da izah 

etmeye çalıĢtığımız üzere Hz. Peygamber (s.a.v)'in ve ümmetinin dünya üzerindeki 

Ģehadetlerinin mahiyeti ve sağlam bir toplum yapısının meydana gelmesinde Ģehadet 

kavramının rolüdür. 

 

Bir tefsir metodu olan, Kur'an'dan herhangi bir konuyla ilgili âyetlerin bir 

araya getirilmesi ve yazarın konu için tespit ettiği plana uygun olarak yapılan konu 

tefsiri
7

 metodunu kullanmaya çalıĢtığımız; giriĢ ve iki ana bölümden meydana 

gelmekte olan çalıĢmamızın birinci bölümünde öncelikle “Ģehadet” kavramını ve 

“Ģehide” kökünden gelen diğer kelimeleri ve konuyla ilgili olan diğer kavramları 

lügatlerden, kavram sözlüklerinden ve ansiklopedilerden araĢtırıp kelimelerin anlam 

çerçevelerini tespit etmeye; ardından Ģehadet lafzı ve türevlerinin geçtiği âyetleri 

tespit edip, tefsirlerden faydalanarak âyetlerde geçen ifadelerin hangi mânalarda  

kullanıldıklarını izah etmeye çalıĢtık. 

 

Birinci bölümde Ģehadet kavramının âyetlerdeki kullanımlarını ele aldıktan 

sonra ikinci bölümde ise öncelikle Kur'an-ı Kerim'de Ģahitliği zikredilenlerin 

Ģehadetlerini ve mahiyetlerini ele aldık. Bu kapsamda Yüce Allah'ın, meleklerin, 

Peygamber (s.a.v)'in ve Ümmet'in Ģehadetinin hangi anlamlarda olduğunu 

tefsirlerden yararlanarak izah etmeye çalıĢtık. Son olarak da yeryüzünde Ģahid 

kılınan Ġslam Ümmeti'nin sağlam bir toplumsal yapıya sahip olması için kendisinde 

bulundurması gereken özelliklere değindik. Bunu yaparken Kur'an-ı Kerim'de 

topluma dair niteliklerin zikredildiği âyetleri tespit ederek Ġslam toplumunda 

bulunması gereken, daha çok sosyal konuları ilgilendiren niteliklere değindik. 

 

ÇalıĢmamız boyunca konuların niteliklerine göre lügatlerden, vücûh ve 

                                                 
7
M. Sait ġimĢek, Kur'an'ın Ana Konuları, Beyan Yay., 3. Bsk., Ġstanbul, 2005, s. 10. 
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nezâir kitaplarından, kavram sözlüklerinden, ansiklopedilerden, konularla ilgili 

makalelerden, kitaplardan yeri geldikçe faydalandık. Ancak elbette ki çalıĢmamız bir 

tefsir çalıĢması olduğundan ana kaynaklarımız Kur'an-ı Kerim, Kur'an-ı Kerim meâli 

ve tefsir kaynaklarıdır. ÇalıĢmamız boyunca âyet meâllerini verirken Prof. Dr. Yusuf 

IĢıcık'ın Kur'an Meâli ve Diyanet ĠĢleri BaĢkanlığı'nın Halil AltuntaĢ ve Muzaffer 

ġahin'e hazırlatmıĢ olduğu Kur'an-ı Kerim Meâli kullanılmıĢtır. 
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BĠRĠNCĠ BÖLÜM 

 

KONUYLA ĠLGĠLĠ KAVRAMLAR VE ġEHADET KAVRAMININ KUR'AN-I 

KERĠM'DEKĠ KULLANIMLARI 

 

1. 1.  KONUYLA ĠLGĠLĠ KAVRAMLAR 

 

1. 1. 1. ġehadet Kavramı 

 

 1. 1. 1. 1. Kelime Anlamı 

 

“Hazır bulunma, bizzat bilme ve bildirme” fiillerini içerisinde barındıran, 

 mastar ve isim olarak (شٙبدح) ”fiilinden türemiĢ bir kavram olan “Ģehadet (Ģehide)  شٙذ

kullanılan bir kelimedir. ġehadet (شٙبدح): “görmek; ister gözle ister basiretle olsun, 

hazır bulunarak tanıklık etmek
8
; kesin bilgi, kat'î haber

9
; hazır bulunmak, haber 

vermek, bilmek, gözlemlemek
10

; bir şeyin mahiyetine vâkıf olmak, onu bilmek, ikrar 

etmek, sözle ifade etmek
11

” gibi anlamlara gelmektedir. 

 

Arap dilindeشَٙذ (Ģehide) kökünden gelen pek çok kelime mevcuttur. Bunlara 

değinecek olursak: “ِ٘ذ ذ) ;”Ģahid“ ”شَب ِ٘ ( أدَّٜ ِب عٕذٖ ِٓ اٌشَّٙبدح فٙٛ شب
12

“şehadette bulunan, 

yani, bir şeyde hazır bulunan, bir şeye tanık olan, o şeye vakıf olan ve kendisinde 

bulunan bu bilgiyi, haberi açıklayıp, bildirerek
13

 şahitliği yerine getiren” kimseye 

denir. Çoğulu ise bazılarına göre “ُٙٛد ذ“ bazılarına göre ise (Ģuhûd) ” شُ ْٙ  (Ģehd) ”شَ

veya  “بد َٙ .dır (eĢhâd) ”أشْ
14

 Bu kökten türeyen diğer bir kelime olan “١ذ ِٙ  ;”Ģehid“ ” شَ

““hazır bulunan, tanık bulunduğu şeye dair bilgisinden hiç bir şey eksilmeyen, yok 

olmayan kimse” (اٌَّزٞ لا ٠غ١َت عٍّٗ شٟء )
15

 anlamında “ِ٘ذ  ile hemen hemen aynı ” شَب

                                                 
8
Rağıb el-Isfahânî, Müfredât Elfâzi'l-Kur'ân, Thk.: Safvân Adnân Dâvûdî, Dâru'l-Kalem, DımeĢk, 

2002, s. 406. 
9
Ġsmail b. Hammâd el-Cevherî, es-Sıhah Tâcu'l-Luga ve Sıhahu'l-Arabiyye, Dâru'l-Kitâbu'l-Arabî,  

Kahire, 1956, I, s. 491; Ġbn Manzûr Ġbn Mükerrem Cemaleddin Muhammed b. Mükerrem b. Ali, 

Lisânü'l-Arab, Dâru Sâder, Beyrut, ty., III, s. 239;  Muhammed b. Yakub Fîruzâbadî, el-Kâmûsu'l-

Muhît, Mektebetü'n-Nevrâ, DımeĢk, ty., I, s. 305; Muhammed Murtaza ez-Zebîdî, Tâcu'l-Arûs min 

Cevâhiri'l-Kâmûs, Dâru'l-Fikr, yy., ty., II, s. 391 . 
10

Yunus Apaydın, “Şahit”, DĠA, TDV Yay., Ġstanbul, 2010, XXXVIII, s. 278. 
11

Bekir Topaloğlu, “Şehîd”, DĠA, TDV Yay., Ġstanbul, 2010, XXXVIII, s. 428. 
12

Cevherî, a.g.e., I, s. 391. 
13

Ebû Mansur Muhammed b. Ahmed el-Ezherî, Tehzîbü'l-Lüga, ed-Dâru'l-Mısriyye, yy., 1964, VI, s. 

73. 
14

Cevherî, a.g.e., I, s. 492; Fîruzâbâdî, a.g.e., I, s. 305; Zebîdî, a.g.e., II, s. 391. 
15

Ezherî, a.g.e., VI, s. 75. 
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anlamda
16

 kullanılmakla birlikte Allah Teâlâ'nın isimlerinden biri olarak ve de Allah 

yolunda öldürülmüĢ kimse anlamlarında
17

 da kullanılmaktadır. Kelimenin çoğulunun 

ذاَء“ َٙ .olduğu ifade edilmektedir (Ģühedâ) ” شُ
18

 

 

ذَ “ َٙ  ”birini bir şeye karşı şahid tutmak, şahid getirmek“ :(eĢhede)” أشْ

anlamına gelirken, “ َذ َٙ  bir kimseden, bir olay, bir durum hakkında“ :(isteĢhede) ”إسْزشَْ

tanıklık, şahitlik yapmasını istemek” anlamındadır.
19

شْٙذ“  َِ  ” lafzı “insanların 

toplandığı yer” (حضَشُ إٌَّبط َِ )
20

  anlamına gelmektedir. Kur'an-ı Kerim'de kıyamet 

gününü ifade etmek için de zikredilen “ُٙٛد شْ َِ  ” lafzı ise “kendisine hazır bulunulan, 

şahid olunan, görülecek olan”
21

 anlamında kullanılmakta; cuma günü, arefe günü 

veya kıyamet günü gibi anlamları
22

 ifade ettiği de zikredilmektedir. “ ذْ ثىزا   َٙ أشْٙذُ “,  اشْ

 ifadeleri ise sırasıyla “ġuna yemin et!”,  “ġuna yemin ederim.” anlamlarına ” ثىزا

gelmektedir.
23

 

 

Yukarıda kelime manasını açıklamaya çalıĢtığımız Ģehadet kavramı ve 

“Ģehide” kökünden türeyen, bizim de kısa kısa izah etmeye çalıĢtığımız bu kelimeler 

Kur'an-ı Kerim'de sık sık zikredilen kelimelerdir. Genel olarak “Ģehadet kavramı”  

baĢlığı altında ele aldığımız, bu lafızlar, “ ذ  ِٙ أشْٙذ –شَ  ” formuyla Kur'an-ı Kerim'de 44; 

ِ٘ذ“ ١ذ“ ve ” شَب ِٙ  ,lafızları, çoğulları ile birlikte 77; konumuzun baĢlığını teĢkil eden ” شَ

mastar formu olan “شٙبدح ” Ģeklinde 25; ism-i mekân ve ism-i zaman yani “شٙذ َِ ” 

Ģekli ile 1; ism-i mef'ul hali  “ِشٙٛد” ile 3; “َٙذ  ”Ģahid tutmak, Ģahid getirmek“ ” أش

kullanımı ile 7; “Ģahitlik yapmasını istemek” mânasında “اسزشَْٙذ” Ģekliyle de 2 kez 

olmak üzere Kur'an-ı Kerim'de toplam 159 defa
24

, geçmektedir. 

 

 

Kur'an-ı Kerim'de böyle çokça zikredilen Ģehadet kavramı ve türevlerlerine, 

                                                 
16

Cevherî, a.g.e., I, s. 492; Ġbn Manzûr, a.g.e., III,  s. 238. 
17

Cevherî, a.g.e., I, s. 492; Fîruzâbâdî, a.g.e., I, s. 305; Zebîdî, a.g.e., II, s. 391. 
18

Ġbn Manzûr, a.g.e., III, s. 240; Fîruzâbâdî, a.g.e., I, s. 306. 
19

Cevheri, a.g.e., I, s. 492; Fîruzâbâdî, a.g.e., I, s. 306; Zebîdî, a.g.e., II, s. 391. 
20

Cevherî, a.g.e., I, s. 391; Halil b. Ahmed el-Ferâhidî, Kitâbü'l-Ayn, Mektebetü NâĢirûn, Lübnan, 

2004, s. 427. 
21

Ġbn Manzûr, a.g.e., III, s. 240. 
22

Ezherî, a.g.e., VI, s. 75; Fîruzâbâdî, a.g.e., I, s. 306. 
23

Ġbn Manzûr, a.g.e., III, s. 239; Zebîdî, a.g.e., II, s. 391; Fîruzâbâdî, a.g.e., I, s. 306. 
24

Muhammed Fuad Abdulbâkî, el-Mu'cemü'l-Müfehres li Elfâzi'l-Kurâni'l-Kerîm, Mektebetü 

Ġslâmiyye, Ġstanbul, 1982, ss. 388-390. 
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geçtikleri yerlerde, “görülen bir Ģeyden haber verme; Allah yolunda öldürülen 

(Ģehid); Peygamber; insanoğlunun amellerini yazan koruyucu melekler; Ümmet-i 

Muhammed; yaratılmıĢlara karĢı hak ile tanıklık eden; hazır bulunan; Allah'ın 

dıĢında yardımı umulanlar, ortaklar, Ģerîkler”
25

 gibi anlamlar verilmektedir. Burada 

kısaca zikrettiğimiz bu anlamları “ġehadet Lafzı ve Türevlerinin Kur'an-ı 

Kerim'deki Kullanımları” baĢlığı altında ayrıntılı olarak ele almaya çalıĢacağız. 

 

 

1. 1. 1. 2. Terim Anlamı 

 

1. 1. 1. 2. 1. Fıkhî Anlamı 

ġehadet/Ģahitlik, genel olarak “bir kimsenin hazır bulunup görmek veya 

duymak suretiyle bildiği bir şeyi haber vermesi” Ģeklinde tanımlanabilir. ġahitliğin 

resmî-hukûkî boyutunu ve bağlayıcı sonuç doğurması yönünü vurgulamak için bu 

tanıma, haber vermenin kadı huzurunda olması gerektiğini ekleyenler de 

bulunmaktadır. 

 

Hanefî fakihi Kâsânî'nin daha çok kul haklarını/özel hukuk alanını göz 

önünde tutarak yaptığı tanıma göre Ģahitlik, “kul haklarıyla ilgili konularda birinin 

elindeki şeyin/hakkın başka birine ait olduğunu haber vermek”tir.
26

 ġafii fakihi 

Melîbârî'nin “bir kiĢinin, baĢkası üzerindeki bir hakkı özel bir lafızla haber 

vermesi”
27

 Ģeklindeki tarifi de bir önceki tanımın muhtevasına pareleldir. Daha çok 

Mâlikîlerce tercih edilen tanıma göre ise Ģahitlik kısaca “Duyduğunda hâkimin 

gereğince hüküm vemek zorunda olduğu sözdür.”
28

 

 

Yukarıda verilen bilgileri göz önünde bulundurduğumuzda hukûkî mânada 

Ģehadet için “Bir kimsenin, bir şahısta olan hakkını ispat etmek için şehadet lafzıyla, 

hakimin ve karşı tarafın huzurunda vukû bulan doğru ihbârı/haber vermesidir.” 

                                                 
25

Mukâtil b. Süleyman, el-Eşbâh ve'n-Nezâir fi'l-Qur'âni'l-Kerîm, Terc.: M. BeĢir Eryarsoy, ĠĢaret Yay., 

Ġstanbul, 2004, ss. 186-188; Hüseyn b. Muhammed ed-Dâmeğânî, Kâmûsu'l-Kur'an, 4. Bsk., 

Dâru'l-Ilm, Beyrut, 1983, ss. 269-270; Ebu'l-Ferec Abdurrahman Ġbnü'l-Cevzî, Nüzhetü'l-A'yün 

en-Nevâzır fî Ilmi'l-Vücûh ve'n-Nezâir, Thk.: Muhammed Abdulkerim Kâzım er-Râzî, Müessese-i 

Risale, Beyrut, 1984, ss. 377-379. 
26

Alâu'd-Dîn el-Kâsânî, Bedâiu's-Sanâî' fî Tertîbi'ş-Şerâi', Dâru'l-Kitâb el-Arabî, Beyrut, 1982, VI, s. 

266. 
27

Melîbârî, Fethu'l-Mu'în, Dâr es-Selâm, Kahire, 2013, V, s. 3120. 
28

Apaydın, a.g.e., XXXVIII, ss. 278-279. 
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Ģeklinde bir tanım yapılabilmektedir. Böyle bir ihbarda bulunana “şahid”, lehinde 

Ģehadette bulunulana “meşhûdun leh”, aleyhine Ģahitlik edilen kiĢiye “meşhûdun 

aleyh”, Ģehadet edilen hususa da “meşhûdun bih” denir.
29

 Aynı Ģekilde yeniden bir 

tarif yapmak gerekirse hukuk dilinde Ģehadet; “Kişinin mahkemede, herhangi bir 

olay veya bir konu hakkında bildiği, gördüğü ve muttali olduğu şeyleri birinin lehine, 

diğerinin aleyhine olarak söylemesi, anlatması, haber vermesi
30

; tanıklık etmesi
31

dir.” 

Ģeklinde bir tanım yapmak mümkündür. Bir kimsenin kendi lehine baĢkasının 

aleyhine Ģahitlik yapması “da'va”, kendi aleyhine baĢkasının lehine Ģahitlik 

yapmasına ise “ikrar” denir.
32

 Kelime olarak tanık, Ģehadet eden kimse anlamına 

gelen şahid kavramı da “ceza ve hukuk davalarında, dava ile ilgili bilgileri hakkında 

beyanda bulunan üçüncü şahıslar”ı ifade eder. ġahidler mahkemelere karĢı üç görev 

ile yükümlüdürler; Ġsbat-ı vücud etmek, Ģehadet etmek ve yemin etmek.
33

 

 

ġahitlik, ilk dönemden itibaren Ġslâm muhakeme hukukunda kesinlik ifade 

eden ispat vasıtalarının en yaygın Ģekilde kullanılanıdır. ġahitliğin, biri tahammül 

diğeri edâ olmak üzere iki aĢaması vardır. Tahammül, “kiĢinin Ģahitlik edeceği 

olayı/Ģeyi ihtiyârî bir sebeple bilmesi”; edâ ise “Ģahidin Ģahid olduğu olayı/Ģeyi 

hâkime bildirmesi, yüklenmiĢ olduğu Ģahitliği hâkimin huzurunda dile getirmesi”dir. 

Türkçede tahammül aĢamasının Ģahid olmak, edâ aĢamasının ise Ģahitlik etmek diye 

anlaĢılması mümkündür.
34

 

 

Konuya iliĢkin âyet
35

 ve hadislerden hareketle Ġslam hukukçuları, Ģahitliğin 

farz olduğu ve davacının talep etmesi halinde Ģahidlerin Ģahitlikten kaçınma 

haklarının bulunmadığı sonucuna ulaĢmıĢlardır.
36

 Burada farzdan maksat farz-ı 

kifâye olup kiĢi bir konuya Ģahid olmak veya bir konuda Ģahitlik etmek üzere 

                                                 
29

Ömer Nasuhi Bilmen, Hukûki İslâmiyye ve Istılâhâtı Fıkhiyye Kamusu, Bilmen Yay., Ġstanbul, ty., 

VIII, s. 118; Mehmet Erdoğan, Fıkıh ve Hukuk Terimleri Sözlüğü, 2. Bsk., Ensar NeĢriyat,  

Ġstanbul, 2005, s. 522. 
30

Fikret Karaman vd., Dinî Kavramlar Sözlüğü, DĠB Yay., Ankara, 2006, s. 615. 
31

ġakir Altay, Hukuk ve Sosyal Bilimler Sözlüğü, Bilgi Yay., Ankara, 1983, s. 416; Selahhattin Bağdatlı, 

Hukuk Sözlüğü, Der Yayınları, Ġstanbul, 1997, s. 411. 
32

Fikret Karaman vd., a.g.e., s. 615. 
33

Remzi Alpdündar, Hukuk Sözlüğü, Eğitim Yayınları, Ġstanbul, 1977, s. 270; Erdoğan, a.g.e., s. 517. 
34

Apaydın, a.g.e., XXXVIII, s. 279. 
35

Bakara, 2/282-283; Nisa, 4/6-135; Maide, 5/8-106; Talak, 65/2; Meâric, 70/33. 
36

Fikret Karaman vd., a.g.e., s. 615; Apaydın, a.g.e., XXXVIII, s. 279. 
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çağırıldığında baĢkalarının bulunmaması halinde çağrıya uyması farzdır. Ancak 

davacı lehine yapıldığı ve bir bakıma onun hakkı sayıldığından Ģahitlik için 

davacının talepte bulunması Ģarttır. Davacının Ģahidin varlığından haberdar olmayıp 

hakkının kaybolmasından korkulması halinde ve had suçlarında Ģahidin 

kendiliğinden Ģahitlik etmesi kabul edilerek bu kurala istisna getirilmiĢtir.
37

 

 

Fıkhî olarak baktığımız zaman Ģahitliğin yerine getirilebilmesi için Ģahitlik 

yapacak kiĢinin bir takım niteliklere sahip olması gerekmektedir. KiĢinin Ģahitliğe 

ehil olabilmesi için ilk Ģart dînî-hukukî yükümlülüklere muhatap olacak yaĢa ve aklî 

olgunluğa ulaĢmıĢ olması, yani teklif'tir. Ġkinci Ģart ise kiĢinin hür olması yani 

hürriyet'tir. İslam ise Ģahid olacak kimsede aranan üçüncü Ģarttır. Zira klasik 

doktrinde müslüman olmayan için velâyet statüsü tanınmadığından müslüman 

olmayanın müslüman hakkında Ģahitlik yapması mümkün görülmez. Dördüncü Ģart 

olan adalet ise mezheplerin ittifakla bahsettiği bir Ģarttır. Adalet Ģartı ilgili ayetlerde 

Ģahitler için “kendilerinden razı olduğunuz” ve “adalet sahibi”
38

 nitelemelerinin 

yapılmıĢ olmasıyla temellendirilmektedir. Bir diğer Ģart ise “insana yaraĢır davranıĢ 

sahibi olma” Ģeklinde tanımlanabilecek olan mürûet'tir. Mürûetin adalet Ģartının 

kapsamına girip girmediği tartıĢılsa da Ģahitlikte aranan Ģartlardan biridir.
39

 

ġahitlikte önemli olan bir husus da Ģahitliğin yalnızca Allah için olması, kiĢide 

töhmetin bulunmamasıdır. Son olarak Ģahitlikte aranan bir Ģart da şahitlik lafzının 

kullanılmasıdır. Bu Ģart özellikle Hanefilerde aranmakta, ġafiilerde de gerekliliği 

kabul edilmekte; fakat diğer mezheplerce özel lafız Ģartı aranmamaktadır.
40

 

 

ġahitlik yapacak olan kimselerde aranmakta olan Ģartlar kısaca  yukarıda 

zikrettiğimiz Ģekildedir. Zikredilen bu Ģartların detayları ve mezheplere göre 

farklılıkları bulunmakla beraber, çalıĢmamızın kapsamını ve amacını aĢmaması 

bakımından bu kadarını zikretmekle yetinmekteyiz. 

 

 

 

                                                 
37

Apaydın, a.g.e., XXXVIII, s. 279. 
38

Bakara, 2/282; Maide, 5/106; Talak, 65/2. 
39

Apaydın, a.g.e., XXXVIII, ss. 280-281. 
40

Apaydın, a.g.e., XXXVIII, ss. 280-282. 
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1. 1. 1. 2. 2. Îtikâdî Anlamı 

 

Îtikâdî anlam baĢlığı altında Ģehadet kavramı ile ilgili ele alacağımız husus 

“kelime-i şehadet”tir. Hazır bulunmak, görmek, bilmek, tanıklık etmek, yemin etmek 

gibi kelime anlamlarını daha önce izah etmeye çalıĢtığımız Ģehadet kavramı, Ġslam 

dinine giriĢte ve mü'min bir kimse olma yolunda atılacak olan ilk adım ve de 

Ġslâm'ın en temel rüknüdür. Zira Ġslam, bünyesindeki rükunler olmadan ayakta 

duramaz; fakat Ģehadet olmadan, gerçekleĢmeden de diğer rükunler ayakta 

duramazlar. Hatta Ģehadet olmadan Ġslam'ın tamamen olmayacağını söyleyebiliriz. 

ġehadetin Ġslâm'ın bütünü ile iliĢkisi tabiri caizse ruhun cesedle iliĢkisi gibidir. Nasıl 

ki ruh olmadan cesed ayakta değildir, aynı Ģekilde Ģehadet olmaksızın Ġslam da 

ayakta duramaz.
41

 

 

Ġslam dini için sahip olduğu öneme yukarıda kısaca değinmiĢ olduğumuz 

Ģehadet kavramının, bu yönüyle, “şehadet sözü”, “kelime-i şehadet”, “şehadet 

kelimesi”
42

 gibi isimlendirmeleri vardır. “Kelime-i Tevhid” ile de iç içe 

bulunduğundan, “kelime-i tevhid” baĢlığı altında da zikredilebilmektedir.
43

 Ġslam'ın 

ilk Ģartı, temel rüknu olan Ģehadet sözü, kelime-i Ģehadet Ģu Ģekildedir: 

 

ذاً سسٛيُ الله“  َّّ َّْ ِح  ” اشْٙذُ اْ لا اٌِٗ الاَّ  الله ٚ اشْٙذُ  ا

“Ben şehadet ederim ki Allah'tan başka ilah yoktur. Ve yine şehadet ederim ki 

Muhammed (s.a.v) O'nun elçisidir.” 

 

Bu sözü söylemek Allah'ı birleyerek, tevhid'e inanarak müslüman olmanın ilk 

Ģartıdır. Burada tevhid, Allah'ın varlığına, birliğine, O'ndan baĢka ilah olmadığına, 

eĢi benzeri bulunmadığına inanmaktır. Dolayısıyla genel anlamıyla, kelime-i 

Ģehadeti söylemek, biricik ve nihâî hakikatin Allah Teâlâ olduğuna ve Hz. 

Muhammed'in O'nun son elçisi olduğuna Ģehadet etmek demektir.
44

 Dolayısıyla bu 

                                                 
41

Said Havva, İslam, Terc.: M. Sait ġimĢek, Ġkbal Yay., Ankara, ty., s. 25. 
42

Said Havva, a.g.e., s. 30; Nureddin Turgay, “Şehâdet”, ġamil Ġslam Ansiklopedisi, Heyet, ġamil 

Yay.,  Ġstanbul, 1994, VI, s. 19; Hasan Akay, İslami Terimler Sözlüğü, 3. Bsk., ĠĢaret Yay.  Ġstanbul, 

2005, s. 437. 
43

Ahmed Hamdi Akseki, İslam Dini, 32. Bsk., Nur Yay.,  Ankara, 1983, s. 98. 
44

Mevlüt Uyanık, “Tevhid: Kâinatın Dili”, Ġslama GiriĢ Ana Konulara Yeni YaklaĢımlar, 3. Bsk., Edt.: 

Bünyamin Erul, DĠB Yay., Ġstanbul, 2007, s. 141. 
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cümleyi söyleyen kiĢi iman sahibi olarak kabul edilir. 

 

ġehadet lafzı, daha önce zikrettiğimiz üzere, hazır bulunmak, görmek, bilmek, 

yemin etmek, ikrar etmek gibi mânaları hâizdir. Kelime-i Ģehadet ve bu mânalar 

arasında da tam bir bağlantı bulunmaktadır. Zira insan görürse, bilirse Ģahitlik eder 

ve Ģahid olursa da yemin eder.
45

 O halde insanın “Allah'tan baĢka ilah yoktur.” 

Ģehadeti, bu mânaların hepsini içine aldığı zaman muteberdir. Buna göre “Allah'tan 

baĢka ilah yoktur.” diyerek Ģehadet etmek; 

 

a. Akıl ve kalp ile Allah'tan baĢka ilah olmadığına görmüşcesine inanmak; 

b. Buna dil ile şehadet etmek; 

c. Ve bu Ģehadetin, kendisi ile yemin edilebilecek derecede kesin olması ve 

hiçbir tereddüt taşımaması anlamlarına gelmelidir. 

 

Bu Ģekilde Ģehadet eden kimse mü'mindir. Ancak inat ve kibrinden dolayı 

Allah'tan baĢka ilah olmadığına Ģehadet etmeyen kafir; aklı ve kalbi Allah'tan baĢka 

ilah olmadığına kesinlikle inanmadığı halde diliyle inanıyor gibi görünen ise 

münafıktır.
46

 

 

Yukarıda zikrettiğimiz, kelime-i Ģehadetin ilk kısmı olan “Allah'tan baĢka ilah 

yoktur.” ifadesini söylemek Allah'ın varlığına, birliğine, O'ndan baĢka ibadet 

edilecek hiçbir tanrı olmadığına inanmak
47

 ve bunu ilan etmektir. Allah'ın varlığına 

iman etmenin gerekleri vardır. Bu gerekleri, ibadetleri, uygulamaları yerine getirmek 

için de bunları izah eden, insanlara örnek olan bir kimseye ihtiyaç vardır. Bu nedenle 

Allah Teâlâ yaĢayan örnek olan Peygamber (s.a.v)'i göndermiĢtir. 

 

Ġnsanın “Lâ ilâhe illallâh”ın gereklerini yerine getirebilmesi için Allah 

Teâlâ'nın Peygamberini tanıması gerekir. Peygamber olmaksızın tevhid'in 

gerektirdikleri bilinemediği gibi yerine de getirilemez.
48

 Peygamberin var olması,  

tanınması ve kabul edilmesi gerekmektedir. Bu nedenle kelime-i Ģehadet'in ikinci 

                                                 
45

Said Havva, a.g.e., s. 30. 
46

Said Havva, a.g.e., s. 30. 
47

Akseki, a.g.e., s. 98. 
48

Said Havva, a.g.e., s. 30. 
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kısmında Hz. Muhammed'in Allah'ın elçisi, Peygamberi olduğuna Ģehadet 

edilmektedir. Zira Peygamber bilinmez, kabul edilmezse Allah'ın hakkı, Allah'a karĢı 

olan vecîbeler yerine getirilemez. Bu nedenle Peygamber (s.a.v)'e, peygamberlik 

delilini getirdikten sonra inanmayana Allah Teâlâ kafir hükmünü vermektedir: 

 

“Onlar ki Allah'ı ve peygamberlerini inkar ediyorlar, Allah ile peygamberleri 

arasında ayrım yapmak istiyorlar. 'Bazısına inanır, bazısına inanmayız.' diyorlar ve 

(böylelikle) küfür ile iman arasında bir yol tutmak istiyorlar.”
49

 Âyet-i kerîmeden de 

anlaĢıldığı üzere kelime-i Ģehadetin her bir kısmı, diğeri olmadan, tek baĢına yeterli 

değildir.
50

 Bir kimsenin, kelime-i Ģehadete iman edip onu dil ile söylemesi, Ġslama 

girmiĢ olması için yeterlidir. ġayet sözünde samimi ise o artık mü'minlerdendir. 

Halbuki bu kimse henüz imanın diğer rükunlerine iman ettiğini dili ile söylememiĢtir. 

Fakat onun mü'min kabul edilmesi imanın diğer rükunlerinin de Ģehadet kelimesinin 

içerisinde yer almasındandır. ġöyle ki, “EĢhedü en lâ ilâhe illallâh” demek, imanın 

ilk rüknu olan Allah'a imanı apaçık zikretmektir. “EĢhedü enne Muhammeden 

Rasûlullah” Ģehadeti de Peygamber (s.a.v)'e imanı ortaya koymaktadır. Peygamber 

(s.a.v)'e inanmak, onun haber verdiği bütün peygamberlere inanmayı gerektirir. 

Böylece imanın rükunlerinden ikincisi olarak zikredilen “peygamberlere iman” da 

kelime-i Ģehadetin ikinci kısmına girmektedir.
51

 

 

Allah'a ve peygamberlere inanan, peygamberlerin kendilerine haber verdiği 

meleklere de inanmıĢ olur. Nitekim Allah Teâlâ ve peygamberler arasında aracılık 

eden, vahiy getiren melektir. Böylece meleklere iman da gerçekleĢmiĢ olur. 

Peygambere ve meleklere inanan kimse meleklerin peygamberlere getirmiĢ olduğu 

vahye, kitaplara da iman etmek mecburiyetindedir. Ahiret günü de Allah'ın kudret, 

adalet ve faziletine inanmanın bir bölümüdür. Ayrıca Peygamberlere gelen 

vahiylerde, kitaplarda da ahiret günü zikredilmiĢtir. Bu nedenle ahiret gününe iman 

da Allah ve peygamberlerine imanın bir gereğidir. Son olarak kadere iman da Allah 

Teâlâ'ya imanın bir bölümüdür. Allah'ın ezelî ilmine, kudretine, iradesine inanan 

                                                 
49

Nisâ, 4/150. 
50

Seyyid Kutub, Yoldaki İşaretler, Terc.: Abdi Keskinsoy, 10. Bsk., Pınar Yay.,  Ġstanbul, 2010, ss. 109-

111;  Said Havva, a.g.e., s. 31. 
51

Said Havva, a.g.e., s. 31; Akseki, a.g.e., s. 98. 
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insanın kadere de inanmıĢ olması gerekir. Görüldüğü gibi imanın rükunlerinden 

birini ihlal etmek, aslında Ģehadeti ihlal etmektir. Aynı Ģekilde bu rükunlerin 

kapsadığı mânaları iyice anlamak da Ģehadeti iyi anlamak anlamına gelmektedir.
52

 

 

Sonuç olarak anlamaktayız ki kelime-i Ģehadetin ilk kısmı, yalnız Allah'a 

kulluk etme ilkesini öğretirken, bu kulluğun nasıl yapılacağı meselesini ise ikinci 

yarısı öğretmektedir. Bu ilke, kelime-i Ģehadet, her iki parçası ile inanan kimsenin 

kalbine yerleĢir. Bu iki temel kalbe yerleĢtikten sonra da diğer iman ilkeleri ve Ġslam 

esaları onların gereği olarak peĢinden gelirler. Ġslam toplumu, bu temel ilkeyi ve 

onun gereklerini yaĢama geçiren organik bir yapıdır. Zira bu ilkeyi yerine 

getirmeyen fert ya da toplum müslüman sayılmaz.
53

 Dolayısıyla “Eşhedü en lâ ilâhe 

illallâh ve eşhedü enne Muhammeden Rasûlullah” “ġehadet ederim ki Allah'tan 

baĢka ilah yoktur. Ben yine Ģehadet ederim ki Muhammed (s.a.v) O'nun elçisidir.” 

Ģehadet kelimesi bütün yönleriyle Ġslam ümmetinin yaĢamını üzerine kurduğu temel 

ilkedir. 

 

1. 1. 1. 3. ġahid 

 

Sözlükte, hazır bulunmak, görmek, gözlemlemek, bilmek, haber vermek, kesin 

bilgi, kat'i haber
54

 anlamlarındaki Ģehadet lafzından türeyen şahid, kelime olarak,  

bilen ve bildiği şeyden haberdar eden, bildiği şeyi haber veren kimse; kendisinde bir 

olaya tanıklık ettiğine dair bir bilgi bulunan ve bu bilgiyle birlikte tanıklığı eda eden 

kimse; bildiğini açıklayan, beyan eden bilge kişi; bilgisinde olanı ortaya koyan 

kimse
55

 anlamlarına gelmektedir. Kelimenin çoğulu Ģühûd, eĢhâd biçimlerinde gelir.
56

 

Kelime anlamına dair yapılan izahlara baktığımızda bunların birbirinden çok da 

farklı olmadığını görmekteyiz. Hepsini toparlayarak bir tanım yapacak olursak 

“ġahid: bir olay hakkında görme, duyma gibi bir yolla bilgi sahibi olan yahut 

kendisinde bir olayla ilgili bir bilgi bulunan ve bilgisindeki bu şeyi gereken yer ve 

                                                 
52

Said Havva, a.g.e., s. 32. 
53

Kutub, Yoldaki İşaretler, ss. 109-110. 
54

Cevherî, a.g.e, I, s. 491; Ġbn Fâris, a.g.e., III, s. 231. 
55

Ezherî, a.g.e., VI, s. 73; Ġbn Fâris, a.g.e., III, .s 231; Fîruzâbâdî, a.g.e., I, s. 305; Zebîdî, a.g.e., II, s. 

391; Ġbn Manzûr, a.g.e., III, s. 239; Süleyman AteĢ, Kur'ân ansiklopedisi, Kuba Yay., Ġstanbul, 

1997, XIX, s. 232. 
56

Zebîdî, a.g.e., II, s. 391. 
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durumda haber veren kimsedir.” 

 

ġahid lafzı, çoğulları ile birlikte Kur'an-ı Kerim'de çokça yerde 

zikredilmektedir. Kur'ânî kullanımında bu kavrama pek çok mâna verilmiĢtir. Ancak 

biz bu mânaları, “ġehadet Lafzı ve Türevlerinin Kur'an-ı Kerim'deki Kullanımları” 

baĢlığı altında ayrıntılı olarak ele alacağımız için burada zikretmeyeceğiz. Aynı 

Ģekilde bir hadis terimi olarak da kullanılan kavramın bu mânasını da konumuzla 

ilgisi bulunmadığı için burada ele almayacağız. Fakat kelimenin  Kur'an-ı Kerim'deki 

bir kullanımı olan, aynı zamanda Ġslam hukukunda önemli bir yeri bulunan ve genel 

olarak “bir olaya veya bir duruma tanık olan veya tanıklık eden kişi”
57

 mânasının 

verildiği Ģahid kavramını bir fıkıh terimi olarak mümkün olduğunca ele almaya 

çalıĢacağız. 

 

Genel olarak Ģahid, hazır bulunup görmek, duymak ve bilmek suretiyle 

bildiği bir Ģeyi haber veren kimseye denir.
58

 Ġslam hukukunda Ģahitlik (Ģehadet) ve 

Ģahid'in kullanımına baktığımızda ise bu kavramların Ģöyle tanımlandığını görürüz: 

 

Şehadet (şahitlik); Bir kimsenin, bir şahısta olan hakkını ispat etmek için 

şehadet lafzıyla, hakimin ve karşı tarafın huzurunda vukû bulan doğru ihbârı/haber 

vermesidir. Böyle bir ihbarda bulunana “şahid”, lehinde şehadette bulunulana 

“meşhûdun leh”, aleyhine şahitlik edilen kişiye “meşhûdun aleyh”, şehadet edilen 

hususa da “meşhûdun bih” denir.
59

 Bir diğer tanımlamaya göre de şahid, ceza ve 

hukuk davalarında, davaya dair bilgileri hakkında beyanda bulunan üçüncü 

şahıslardır.
60

 

 

Yukarıda zikrettiğimiz tanımlamalar göstermektedir ki, Ģahid, taraflar 

arasında meydana gelen davalarda konuyla ilgili bilgiye sahip olan, bu bilgiye sahip 

olmakla kalmayıp bildiklerini hakim ve taraflar huzurunda ortaya koyan kimsedir. 

Âlimlerden bazıları bu haber verme olayının kadı/hakim huzurunda, mahkemede 

                                                 
57

Apaydın, a.g.e., XXXVIII, s. 278. 
58

Apaydın, a.g.e., XXXVIII, s. 278. 
59

Bilmen, Hukûk-u İslâmiyye ve Istılâhâtı Fıkhiyye Kamusu, VIII, s. 118; Erdoğan, a.g.e., s. 522. 
60

Erdoğan, a.g.e., s. 517. 
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olması gerektiğini söylerken bazıları tanımlarında bu noktayı zikretmemiĢlerdir.
61

 

 

Ġlk dönemden itibaren Ġslam muhâkeme hukukunda kesinlik ifade eden ispat 

vasıtalarından en yaygın biçimde kullanılan Ģahitlik müessesesinin biri tahammül, 

diğeri edâ olmak üzere iki aĢaması bulunmaktadır. Bunlardan tahammül “Ģahidin, 

Ģahitlik edeceği Ģeyi ihtiyârî bir sebeple bilmesi”, edâ ise “Ģahidin, Ģahitlik edeceği 

Ģeyi hakime bildirmesi yani yüklenmiĢ olduğu vazifeyi hakimin huzurunda dile 

getirmesi”dir.Ġki aĢamada Ģahitlik görevini yerine getirecek olan Ģahid mahkemelere 

karĢı ispat-ı vücûd etmek, Ģehadet etmek ve yemin etmek olmak üzere üç görevle 

yükümlüdürler.
62

 

 

ġahidin Ģahitlik yapmasının dînî hükmü konusunda islam hukukçuları 

konuyla ilgili âyet ve hadislere dayanarak Ģahitliğin farz olduğu ve davacının talep 

etmesi durumunda Ģahitlikten kaçınma haklarının bulunmadığını söylemektedirler. 

Burada farz ile kastedilen farz-ı kifâyedir. Dolayısıyla bir konuda tek Ģahid 

bulunduğunda ve Ģahitlik etmek üzere çağırıldığında çağrıya uyması farzdır. Ancak 

bu farziyetin gerçekleĢmesi için, davacı lehine yapıldığı ve bir bakıma onun hakkı 

sayıldığı için Ģahitlik için davacının talepte bulunması gerekmektedir.
63

 

 

ġahid olacak kimsenin taĢıması gerken nitelikler konusunda Ġslam 

hukukçuları birtakım farklı noktalara temas etseler de temel noktalarda görüĢ 

birliğine sahiptirler. Burada Ģahid kavramını bir fıkıhçı bakıĢ açısıyla derinlemesine 

inceleyemeyeceğiz fakat Ģahidin sahip olması gereken özellikleri kısaca izah etmeye 

çalıĢacağız. 

 

Ġslam hukukçuların Ģahid olacak kimselerde aradığı ilk özellik, kiĢinin dînî-

hukukî yükümlülüklere muhatap olacak yaĢa ve olgunluğa eriĢmiĢ olması yani akıl 

sağlığının yerinde olması ve buluğ yaĢına gelmiĢ olmasıdır. Bu Ģart teklif olarak 

isimlendirilir. Ortak olarak zikredilen bir diğer Ģart da hürriyettir. Köle olan kimsenin 

Ģahitliğinin muteber olmamasını alimlerin çoğu, ileride zikredeceğimiz bir kavram 

                                                 
61

Kâsânî, a.g.e., VI, ss. 266-269; Apaydın, a.g.e., XXXVIII, ss. 278-279. 
62

Erdoğan, a.g.e., s. 517; Apaydın, a.g.e., XXXVIII, s. 279. 
63

Apaydın, a.g.e., XXXVIII, s. 279. 
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olan mürûet yokluğuna bağlamıĢlardır. Temelde bunun nedeni de hürriyet 

mahrumiyeti olduğu için hürriyet bir Ģart olarak zikredilmektedir. Klasik doktrinde 

müslüman olmayan için velayet statüsü tanınmadığından müslüman olmayanın 

müslüman hakkında Ģahitlik yapması mümkün görülmez. Bu nedenle Ģahidde aranan 

Ģartlardan birisi de İslam'dır.
64

 Bu husus hakkında gayri müslimlerle olan davalarla 

ilgili olarak ayrıntılı izahlar yapılmıĢtır. Ancak bunları burada ele almayı uygun 

bulmuyoruz. 

 

ġahid olabilmesi için bir Ģahısta bulunması gereken niteliklerden biri de 

adalettir. Bu Ģart daha çok Ģahidlerle ilgili olarak âyetlerde “kendilerinden razı 

olduğunuz” ve “adalet sahibi”
65

 nitelendirmelerinin yapılmıĢ olmasıyla 

temellendirilir. Adaletin nasıl gerçekleĢeceği, nasıl bilineceği konusunda ise 

mezheplere göre bir takım kıstaslar, farklılıklar söz konusudur. “Ġnsana yaraĢır 

davranıĢ sahibi olma” diye tanımlanabilecek mürûet ise bir diğer Ģarttır. Bu kavramın 

Ģahitlik hususnda mühim bir yere sahip olduğu görülür. Bu kavramın özünde ise 

toplumun gözünde düĢüklük ve hafiflik olarak algılanan davranıĢlardan uzak durmak 

vardır. Zira davranıĢlarıyla hafif kabul edilen, bireysel ve toplumsal statüsüne uygun 

davranıĢlarda bulunmayanlar Ģahid olarak kabul edilmezler. ġahidin tanıklığının 

dayandığı temel noktalardan biri de Ģahitliğin Allah için olması
66

 yani töhmetin 

bulunmamasıdır. Dolayısıyla kiĢinin Ģahid olması için kendine bir çıkar sağlıyor 

olmaması, karĢı tarafa bir husumetinin bulunmaması gerekmektedir. Aksi takdirde 

Ģahitlik reddedilir. 

 

Zikrettiğimiz tüm bu Ģartlardan sonuncusu ise mezheplerin büyük bir kısmına 

göre “şahitlik ediyorum” lafzının kullanılmasıdır. ġ-h-d fiilinin mânaları içerisinde 

yemin anlamı da bulunduğundan dolayı âlimlere göre bu lafzı kullanmak, Ģahidin 

yalan söyleme ihtimalini ortadan kaldırabilir. 
67

 

 

Ġslam hukukçularının ortak olarak üzerinde durdukları bir husus ise Ģahidin 

bilgisinin kaynağı hususudur. Âlimler bu konuda objektif bir anlayıĢa sahip olmuĢ ve 
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Apaydın, a.g.e., XXXVIII, s. 280. 
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Bakara, 2/282; Mâide, 5/106; Talak, 65/2. 
66

Talak, 65/2. 
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Apaydın, a.g.e., XXXVIII, ss. 281-282. 
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kesin bir Ģekilde bilinmeyen konularda Ģahitlik edilemeyeceği ilkesini 

benimsemiĢlerdir. Temel kural böyle olmakla birlikte bazı durumlarda ihtiyaç olması 

nedeniyle bilgi düzeyine eriĢmemiĢ zannın da bilgi gibi değerlendirilebileceği kabul 

edilmiĢtir. Bu bakımdan Ģahidin bilgisi/Ģehadete konu olan Ģey ya gözüyle gördüğü, 

kulağıyla duyduğuna dayanan yahut da karineler ve yaygın duyulma ile sabit olan 

hususlar gibi dolaylı yollarla idrak edilen Ģeylerdir. Karîneye dayalı Ģahitliğe ise 

birtakım özel, zaruri durumlarda baĢvurulur.
68

 

 

ġahid kavramı ile ilgili olarak yukarıda izah etmeye çalıĢtığımız tüm bu 

bilgileri toparlayacak olursak; Şahid, bir olaya dair görme, duyma gibi yollarla bir 

bilgiye sahip olan ve bu bilgisini tarafların ve mahkemenin huzurunda haber veren 

kimsedir. Ġslam hukuku çerçevesinde Ģahid kavramının önemli bir yeri mevcuttur. Bu 

nedenle fıkıh âlimleri tarafından, Ģahidin görevleri, sorumlulukları, Ģahitlik 

yapmasının hükmü ve taĢıması gereken nitelikleriyle ilgili olarak fıkıh kitaplarında 

ayrıntılı izahlarda bulunmuĢlardır. Bu izahlar mezheplere göre kısmî farklılıklar 

gösterebilmektedir. Ancak biz daha önce de belirttiğimiz üzere araĢtırmamızın 

kapsamında olmadığı için bu farklılıklar üzerinde durmadan ortak noktaları 

zikretmeye, Ģahid kavramını, çalıĢmamız kapsamı içerisinde, bir Ġslam hukuku terimi 

olarak kısaca ele almaya çalıĢmıĢ bulunmaktayız. 

 

1. 1. 1. 4. ġehid 

 

Hazır bulunmak anlamına gelen Ģühûd (شُٙٛد ) veya ister gözle, ister basiretle 

görmek anlamındaki Ģehadet (شٙبدح)'ten
69

 gelmekte olan Ģehid (ش١ٙذ) lafzı kelime 

olarak “hazır bulunan, çokça görüp bilen, tanık olan
70

; şehadette kendisinden emin 

olunan, bilgisinden herhangi bir şey kaçmayan
71

” gibi anlamlara gelmektedir. ġehid 

için “Allah Teâlâ'nın isim ve sıfatlarındandır
72

; hayy (diri) olandır
73

; lisan/dil'dir
74

; 
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Fikret Karaman vd., a.g.e., s. 611; Apaydın, a.g.e., XXXVIII, s. 282. 
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Râğıb, a.g.e., s. 466. 
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Zebîdî, a.g.e., II, s. 391. 
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Fîruzâbâdî, a.g.e., I, s.305. 
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Ezherî, a.g.e., VI, s. 75; Zebîdî, a.g.e., II, s. 391; 
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Ezherî, a.g.e., VI, s. 73; Ġbn Manzûr, a.g.e., III, s. 241. 
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Cevherî, a.g.e., I, s. 492; Ġbn Fâris, a.g.e., III, s. 231. 
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melek'tir
75

, hakka tanıklık edendir
76

; Allah yolunda öldürülen kimsedir
77

” gibi 

izahlar da yapılmıĢtır. Ancak bu izahların bir kısmı, kelimenin Kur'an-ı Kerim'de ve 

Ġslâmî literatürde kullanılması ile birlikte kelimeye yüklenen mânalardır. Zira kelime 

hazır bulunan, görüp bilen, bilgisinde olan her Ģeyi hiç eksiltmeden haber veren 

anlamındaki Ģahid lafzı yerine de kullanılabilen bir lafızdır. Yani Ģahid ve Ģehid 

kelimeleri esasında köken itibariyle birbirlerinin yerine kullanılmakta olan 

kelimelerdir.
78

 Benzer bir biçimde, Ģehid kelimesinin Ģahid lafzının mübâlağası 

olduğunu söyleyenler de mevcuttur. Buna göre kelimeye çokça gören, bilen kimse 

mânası verilebilir.
79

 Kelimenin çoğulu ise Ģühedâ (شُٙذاء) ve eĢhâd (اشْٙبد) Ģeklinde 

kullanılmaktadır.
80

 

 

Kur'an-ı Kerim'de 35 kez tekil, 20 kez de çoğul Ģekliyle yer alan
81

 Ģehid 

kavramı Allah Teâlâ, Peygamber, melekler ve insanlarla ilgili olarak kullanılmıĢtır. 

Allah Teâlâ, melekler ve Peygamberlerle ilgili olan kısımları ileriki bölümlerde ele 

alacağımız için burada izah etmeyeceğiz. Ġnsanlarla ilgili olarak Ģehid lafzının 

Kur'an-ı Kerim'deki kullanılma biçimlerine baktığımız zaman ise “bir olaya tanıklık 

eden kimseler
82

; gerçekleri görüp duyan, vâkıf olan kimseler
83

; inanç, söz ve 

davranışlarıyla örnek olan, güzel ahlak sahibi olan müslümanlar
84

; Allah yolunda 

öldürülen mü'minler
85

” gibi izahlarda bulunulduğunu görmekteyiz. Zikrettiğimiz 

tüm bu mânalar, Ģehid lafzının kapsamı içinde yer almakla birlikte Ġslâmî literatürde 

Ģehid ve mastarı olan Ģehadet kelimeleri özellikle Allah yolunda öldürülen kimseler 

için kullanılmakta ve ilk bakıĢta bu mâna anlaĢılmaktadır.
86
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Âlimler, Ģehid lafzını çoğunlukla Allah yolunda canını feda eden, öldürülen 

mü'min kimse'yi ifade etmek üzere kullanmaktadırlar.
87

 ġehid kavramı için verilen 

mâna bu olmakla beraber Allah yolunda öldürülmüĢ, canından vazgeçmiĢ mü'mine 

neden bu ismin verildiğine dair farklı görüĢler ortaya çıkmıĢtır. Bazı âlimler, Ģehid 

olan kimseye bu ismin verildiğini; çünkü Allah ve meleklerinin cennette onun lehine 

Ģahitlikte bulunacağını söylemektedirler. Benzer bir biçimde rahmet meleklerinin o 

kimsenin yıkanmasına veya ruhunun cennete nakledilmesine Ģahitlik edecekleri için 

bu ismin verildiği söylenmektedir. Yine, kıyamet gününde Peygamber (s.a.v) ile 

birlikte ümmetlere Ģahid olacak kimseler oldukları için bu Ģekilde isimlendirildikleri 

söylenmiĢtir. Bazı âlimlere göre ise kıyamet gününün yaratılıĢına Ģahid tutulacakları 

için kendilerine Ģehid denilmiĢtir. Öldürüldüklerinde arza (yere) düĢtükleri için de 

Ģehid denilmiĢ olabilir; zira arz'a Ģehadet (شٙبدح) de denilir. Veya Rableri katında diri 

olarak bulundukları için de böyle denilmiĢ olması  ümkündür.
88

 

 

Bazı âlimlere göre Ģehadet, fazilet bakımından en üstün olan kimselere 

verilebilecek bir niteliktir. Dolayısıyla Ģehid diye isimlendirilecek kimsenin fazilet 

açısından üstünlüğü bulunmalıdır. Ümmetin içerisinde en üstün olan kimseler ise 

Allah yolunda savaĢan, canından vazgeçen ve öldürülen kimselerdir. Onlar faziletçe 

diğer yaratılmıĢlardan üstündürler. Zira Allah Teâlâ, onların kendi yanında diri 

olduklarını
89

, rızıklandırıldıklarını, lütfundan kendilerine verildiğini, sevinç içinde 

olduklarını haber vermektedir.  Bu nedenle onlara bu isim verilir.
90

 Bütün bu 

izahlardan temel olarak anlaĢılan, sebebi ne olarak kabul edilirse edilsin, Ģehid, 

Ġslâmî literatürde, Allah yolunda öldürülen mü'minlere isim olarak verilen bir 

kavramdır. Bu öldürülme savaĢta gerçekleĢebileceği gibi bir âsi, bir eĢkıyâ, bir hırsız 

tarafından da yapılmıĢ olması mümkündür.
91
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Âyet ve hadislere dayanarak âlimler Ģehid'i genel olarak üç gruba 

ayırmıĢlardır: 

 

1. Dünya ve ahiret hükümleri bakımından Ģehid. 

2. Sadece dünya hükümleri bakımından Ģehid. 

3. Sadece ahiret hükümleri bakımından Ģehid.
92

 

 

Birinci grup olarak zikredilen hem dünya hem ahiret hükümleri açısından 

Ģehid, Ġslâmın yüceltilmesi, vatan müdafası gibi amaçlarla Allah yolunda savaĢırken, 

gayri müslimler tarafından öldürülen mü'minlerdir. Bu kimselere “Ģehîd-i hakîkî” 

denir. Bu kimseler yıkanmaksızın, kefenlenmeksizin yalnızca cenaze namazları 

kılınıp elbiseleriyle defnedilirler.
93

 Devlete isyan edenlerle yahut yol kesicilerle 

çarpıĢırken ya da canını, malını, namusunu korurken haksız yere öldürülenlerin bu 

grupta sayılıp sayılamayacağı ise ihtilaflıdır. Bazı mezhepler bunların hepsini bu 

gruba dahil ederken, bazıları ise sadece eĢkıyâ tarafından haksız yere öldürülenleri 

bu gruba dahil etmiĢlerdir.
94

 

 

Sadece dünya hükümleri bakımıdan Ģehid olanlar, Allah yolunda bir savaĢa 

katılmasına rağmen kalbinde nifak bulunan yani aslında iman etmemiĢ olan ve savaĢ 

sırasında müslüman saflarındayken ölen münafıklardır. Bunlara, iç yüzlerini yalnızca 

Allah Teâlâ bildiği için, dünyada Ģehid muamelesi yapılır ve bunlar da yıkanmadan, 

kefenlenmeden elbiseleriyle defnedilirler. Ancak imanları bulunmadığı için ahirette 

Ģehid sevabı alamaz, Ģehid hükümlerine tabi olamazlar.
95

 

 

ġehîd-i kâmil'deki yani hem dünya hem ahiret hükümleri açısından Ģehid 

olma Ģartlarından bazılarını tam bulundurmaksızın, vefatı yanlızca ahiret ahkâmı 

itibariyle Ģehadet sayılan mü'mine “Ģehîd-i hükmî” veya “Ģehîdü'l-âhire” denilir. 

Mesela savaĢta yaralanıp daha sonra tedavi gören, yiyip içen, bir yerden baĢka bir 

yere nakledilen ve daha sonra ölen kimseler bu Ģekildedir. Yine suda boğulan, ateĢte 
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yanan, enkaz altında kalan, veba, tâûn, ishal sıtma gibi hastalıklardan biriyle ölen 

kimseler de bu grupta kabul edilir. Bu kimseler dünya ahkâmı ile değil ahiret ahkâmı 

ile Ģehid sayılırlar. Bu nedenle de yıkanıp kefenlenir ve cenaze namazları kılındıktan 

sonra kabirlerine konulurlar.
96

 

 

ġehitlik hükümlerini bu Ģekilde izah eden âlimler her dönemde Ģehid olmanın, 

Ģehadetin fazileti, kıymeti üerinde durmuĢlardır. ġüphesiz Ģehidlik üstün bir 

makamdır ve Allah Teâlâ bu makamı kendi uğrunda, dini uğrunda yalnızca kendi 

rızası için çalıĢıp gayret gösterirken, cihad ederken ölen kimselere vermektedir. 

Ġnsanların ölen kimseler hakkında Ģehid olup olmamalarına dair yaptıkları yorumlar 

bir Ģey ifade etmemektedir. Allah, kendisi uğrunda canlarını cennet karĢılığında seve 

seve verenleri de baĢka amaçlarla ölüme gidenleri de bizzat bilmektedir. Vurgulamak 

gerekir ki Ģehadet, Allah'a, O'nun bütün âyetlerine güçlü bir tanıklıktan sonra bu 

tanıklığın bir gereği olarak O'nun dinine iman, salih amel ve cihad ile yardım 

etmenin ve bu uğurda gerekirse canını feda edebilmenin bir sonucu ve mükafatıdır. 

Burada önemli olan Allah yolunda cihad da dahil olmak üzere her türlü çabayı 

göstermek ve bu uğurda gerekirse ölümü göze almaktır.
97

 

 

Günümüzde, Ģehadet kavramı sadece cihad ile özdeĢleĢtirilmekte ve Ģehid 

olma arzusuyla yanıp tutuĢmanın gerektiği gibi bir düĢünce oluĢturulmaya 

çalıĢılmaktadır. Ancak Ģehid olmak Allah yolunda harcanan çabanın, sarf edilen 

gayretin ölümle sonuçlanması nedeniyle Allah Teâlâ'nın lütfettiği bir mükafattır. 

Dolayısıyla insanın Ģehid olmak çabasında olması gibi bir Ģey söz konusu değildir. 

ġehid olmak, Allah yolunda ölmek, özel olarak çaba sarf edilecek bir durum 

olmaktan ziyade karĢı karĢıya gelindiğinde korkulmaması, kaçılmaması gereken bir 

durumdur. Aslolan muzaffer olmak için çabalamaktır. Ancak aksi gerçekleĢtiğinde de  

Ģehid olmaktan korkulmamalı, âyetlerde zikredilen nimet ve mükafatlar düĢünülerek 

teslimiyetle kabullenilmelidir. 
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1. 1. 2. Toplum Kavramı 

 

Sosyolojik bir terim olan toplum kavramı üzerinde ittifak edilen bir tanımdan 

söz etmek oldukça zordur. Kendisiyle ilgili çok farklı sosyolojik yaklaĢımlar bulunan 

toplum terimi için: 

 

 “Belli bir üretim biçimiyle belirlenen örgütlü insan topluluğu”, “Tarihsel 

geliĢme içinde biçimlenmiĢ bulunan, belirli bir üretim biçimini temel alan ve insanın 

geliĢmesinde bir aĢama olarak ortaya çıkan bir toplumsal bağlantılar ve büyük insan 

kümeleri arasındaki iliĢkiler dizgesi (sistemi)”
98

; “YaĢamlarını sürdürmek, birçok 

temel çıkarlarını geçekleĢtirmek için iĢbirliği yapan, aynı toprak parçası üzerinde 

birlikte yaĢayan ve ortak bir ekini olan insan kümesi”
99

;  “OrganlaĢmıĢ veya yaygın 

bütün zümreler arası birliklerin bütününe verilen ad, ki iki cinsi, her yaĢtan insanı 

içine alır, devamlıdır ve herhangi bir sözleĢme veya içgüdü eseri olmayıp ortak 

inançlara, kurumlara dayanan; aile, kilise, sendika, cemaat, yerleĢme zümresi gibi 

çeĢitli zümreleri içine alan tabii bir kuruluĢ”
100

; “ Ortak yasalara uyarak bir arada 

yaĢayan insanlar topluluğu”, “Bireyin içinde yaĢadığı insan ortamı”
101

; “Ġnsanların 

içinde yaĢadıkları ve kurumları, yasaları, kuralları olan ortam”
102

; “Bilinçli 

bireylerden ve özellikle aralarında örgütleĢme bağları ve karĢılıklı görevler bulunan 

kiĢilerden kurulu topluluk”
103

; “Doğal eğilimlere değil, sözleĢmeye dayanan, belirli 

ereklere ulaĢmak için isteyerek kurulan, istenildiğinde dağılabilen insan topluluğu, 

birliği”
104

; “Bir ülke üzerinde kurulmuĢ birliktelik”
105

“Ortak bir kültürü paylaĢan, 

belli bir toprak parçasına yerleĢik ve kendilerini birleĢik ve özgün bir varlık olarak 

gören insanlardan oluĢan bir grup”
106

 gibi, farklı açılardan, farklı bakıĢ açılarıyla, 

çeĢitli nitelikleri ön plana çıkararak çeĢitli tanımlar yapılmıĢtır. 
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Tüm bu tanımların ortak noktası “bir arada yaĢayan insanlar”dır. Esas olan 

insanların bir arada olmasıdır. Fakat yukarıda zikrettiğimiz ve hatta daha da 

arttırabileceğimiz kadar çok toplum tanımı mevcuttur. Bunun nedeni ise tanımlarda 

belirli özelliklerin ön plana çıkarılmasıdır. 

 

Zikrettiğimiz tanımları biraz daha derli toplu ortaya koyacak olursak, toplum: 

Belli bir coğrafî bölge, bir ülke üzerinde yaşayan, temel ihtiyaçlarını karşılamak 

üzere aralarında örgütlenme bağları ve karşılıklı görevleri bulunan, aralarındaki 

etkileşim ve iletişimi düzenleyen kuralları ve kurumsal ilşkileri olan, ortak değer ve 

davranış örüntülerini paylaşan, hem biyolojik hem de kültürel olarak kendisini 

yeniden üretecek mekanizmalara sahip, ortak bir siyasi yönetimi bulunan ve 

çevrelerindeki diğer gruplardan ayrı bir kimliklerinin bulunduğunun farkında olan 

insan gruplarına verilen bir isimdir.
107

 

 

1. 1. 3. Ümmet Kavramı 

 

1. 1. 3. 1. Kelime Anlamı 

 

Ümmet ( خ ِّ kelimesi, “asıl, kök ( أ
108

; bir şeyin varlığı, eğitimi, ıslahı için asıl 

olan, yakınında bulunanların kendisine eklendiği şey
109

” mânalarındaki “ َّ  ”emm“ ”أ

kökünden türemiĢ bir lafızdır. Bu lafız, tek bir din, tek bir zaman, tek bir mekanın 

veya herhangi bir önemli durumun bir araya getirdiği topluluk, cemaat, camia
110

 gibi 

anlamlara gelmektedir. 

 

Râğıb el-Isfahânî'ye göre ümmet kavramının ifade ettiği bir arada olma, 

toplanma durumunun zaruriyetten veya tercihen olması bir Ģey değiĢtirmez, herhangi 

önemli bir sebeple bir arada olan bu topluluk ümmet diye isimlendirilir. Kelimenin 

çoğulu  ümem (ُِأ ) Ģeklinde ifade edilir.
111

 Bu ise bir anlamda çoğulun çoğulu 

diyebileceğimiz bir ifadedir. Zira ümmet, çoğul ifade eden bir lafızdır. Nitekim dilci 
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AhfeĢ, ümmet kelimesi için, “O, lafızda tek; mânada ise çoğuldur.” demiĢtir.
112

 

 

Ümmet kelimesi immet ( خ َِّ  Ģeklinde de okunmuĢtur. Aynı kökten türeyen ( الِا

bu kelime bazen ümmet ile aynı mânada bazen de farklı bazı mânalarda 

kullanılmıĢtır. Ġmmet lafzına sözlükte, yol din, nimet, hal, durum, şekil, saltanat, 

rahat yaşam biçimi gibi anlamlar verilmektedir.
113

 

 

Elmalılı'ya göre ümmet; imam kökünden alınmıĢ çoğul bir isimdir ki, çeĢitli 

insan gruplarına önder olan ve kendisine uyulan bir cemaat demektir. Yani bir 

imamın çevresinde sağlam bir birlik oluĢturup düzenli bir Ģekilde faaliyet gösteren ve 

bu Ģekilde çeĢitli insan grupları üzerine hakim olan bir topluluk anlamına gelir.
114

 

 

Ümmet, kelime olarak, topluluk, toplum, millet, halk, tâife, cemaat, 

insanlardan (ve onlar gibi bir topluluk olan hayvanlar ve cinlerden) oluşan sınıf; 

peygamber gönderilen toplum; bir peygambere nispet edilen her kavim; ister inansın 

ister inanmasın kendilerine peygamber gönderilmiş olan topluluk; bir peygambere 

inanıp onun etrafında toplanan insanlar; bir amaç etrafında toplanan grup; bir dinin 

mensupları; belli bir zaman diliminde (aynı çağda) yaşayan insanlar topluluğu; 

insanlardan her bir nesil; kuşak; her canlı çeşidi; hayvanlardan her bir cins; iyiliği 

öğreten, nefsinde iyi hasletleri toplamış kişi; kendisine uyulan rehber, imam, önder; 

benzeri olmayan kişi; âlim, muallim; bir din üzere olup diğer dinlere muhalefet eden 

kimse; din, dinde bir yol, yol, yolun geniş kısmı; kişinin kavmi; zaman; önder, lider; 

soy-sop gibi anlamlara gelmektedir.
115

 

 

Ümmet kavramının lügat kullanımında en yaygın olan mânaları ise topluluk, 

millet, cemaat ve gruptur. Topluluk, az veya çok insanın bir araya gelmesi ile 

oluĢmaktadır. Bu insanların bir arada bulunmasını gerektiren durum ise zaman, 

mekan, ırk, din, dil, gelenek vb. sebeplerdir. Ümmetin de asıl kök anlamlarında, bir 
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amaç etrafında toplanma, bir hedefe doğru yönelme, bir önder veya öndere tâbi olma 

ve arkasından gitme, merkezde bulunan bir Ģeye mensubiyet anlamları bulunmaktadır. 

Aynı zamanda ümmetin ümm, imâm ve ümmî kelimeleriyle yakın bir anlam iliĢkisi 

mevcuttur.
116

 

 

Ümmet lafzının sözlük anlamları arasında sayılan “bir peygambere inanıp, 

onun etrafında toplanan insanlar; bir dinin mensupları” gibi dînî içerikli anlamları, 

büyük ihtimalle kelimenin Kur'an'da kullanılmasından sonra lügat anlamları arasına 

yerleĢtirilmiĢ ve daha sonra da terimleĢtirilmiĢtir.
117

 

 

Kur'an-ı Kerim'de tekil ve çoğul olarak altmıĢ dört yerde geçen
118

 ümmet 

kelimesi; insan, hayvan ve cinerden oluşan topluluklar
119

, benzer inanç ve hayat 

tarzı üzere
120

 olan topluluk
121

, büyük bir topluluk içerisinde bir niteliğe sahip özel bir 

grup
122

, din, yol
123

, zaman, müddet, devir
124

, Allah'a ibadette cemaat yerini tutan, 

hidayet sahibi kimse
125

 gibi anlamlarda kullanılmaktadır. Tüm bu anlamlarda 

kullanılmakla birlikte kelime genel olarak toplum, cemaat anlamlarıyla yer 

almaktadır.
126

 

 

1. 1. 3. 2. Terim Anlamı 

 

Bir önceki baĢlıkta kelime anlamını izah etmeye çalıĢtığımız ümmet 

kelimesinin terim olarak ne ifade ettiği hususunda, insanlardan bir topluluk; ister 

inansın ister inanmasın kendilerine Peygamber gönderilmiş olan topluluk; Bir 

Peygambere nispet edilen her kavim;
127

 Bir din, bir zaman veya bir mekanın, 

herhangi bir durumun, bir araya getirdiği (bu birlikteliğin tercihen veya zorla olması 
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farketmez) topluluk
128

; aynı dînî inancı paylaşan toplum veya topluluk
129

 gibi pek 

çok tanım yapılmıĢtır. 

 

Kur'an-ı Kerim'de 52 yerde tekil, 12 yerde çoğul olmak üzere 64 kez geçen
130

 

ümmet lafzı için literatürde verilen birçok anlam büyük oranda Kur'an-ı Kerim'de ve 

Hadis rivayetlerinde yer almaktadır. Yapılan tanımlar genel olarak peygamber 

merkezli, gaye merkezli ve önder cemaat (ya da imam) merkezli olarak üç ana 

baĢlıkta tasnif edilebilir.
131

 

 

Peygamber merkezli tanımlamalara baktığımızda Ġslam âlimlerinin “ümmet”i 

genel olarak iki mânada izah etmiĢ olduklarını görmekteyiz. Ġlk olarak ister inansın, 

ister inanmasın, Allah'ın gönderdiği bir peygamberle muhatap olan insanlar 

topluluğudur.   Bu, peygambere dayanan genel bir ümmet tanımıdır.
132

 

 

Peygambere nispet edildiğinde ümmet teriminin ikinci ve özel mânası ise “Bir 

peygambere iman edip tâbi olan, onun getirdiği dine inanan mü'minler” Ģeklindedir 

ve kelimenin yaygın olan kullanımı da bu mânayı ifade etmektedir.  
133

 

 

Peygamber merkezli olarak zikrettiğimiz bu tanımların ilki yani “bir 

peygamberle muhatap olup inanan veya inanmayan insanlar topluluğu” tanımı  için 

“ümmet-i da'vet, ümmet-i belâğ” da denilmiĢtir. Diğer tanım, yani “Peygamberin 

davetine, dinine itaat edip iman eden insan kitleleri” tanımı içinse davete icabet 

edenler mânasında  “ümmet-i icâbet” de denilmektedir.
134

 Ancak belirtmek gerekir ki 

Kur'an-ı Kerim'de yer alan “mûtedil ümmet”
135

 ve “en hayırlı ümmet”
136

 ifadeleri, 

ayrıca çok sayıdaki hadis rivayetinde tekrarlanan ümmet kelimesinden anlaĢıldığı 

üzere ümmet lafzı mutlak olarak kullanıldığında kendisi ile Muhammed (s.a.v) 
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ümmeti anlaĢılmaktadır.
137

 

 

Yukarıda zikrettiğimiz tanımlamalara uygun olarak Muhammed 

Ümmeti/Ümmet-i Muhammed'i de genel ve özel olarak iki Ģekilde tanımlamak 

mümkündür. Genel tanıma göre ister inansın ister inanmasın Hz. Muhammed'in 

davetine muhatap olmuĢ herkes bu tabirin içinde yer alır. Buna göre ister mü'min, 

ister kafir olsun; ister Hz. Peygamber döneminde isterse sonrasında yaĢasın, isterse 

günümüzden kıyamete kadar yaĢayacaklardan olsun bütün insanlar Hz. 

Muhammed'in davetine muhatap olmalarından ötürü onun ümmetidirler. Özel olarak 

tanımlandığında ise Ümmet-i Muhammed tabiri ile Hz. Muhammed'e inanıp onu 

tasdik eden, iman eden mü'minler topluluğu kastedilmektedir. Bununla eĢ anlamlı bir 

tabir de “Ġslam Ümmeti” tabiridir.
138

 

 

Gaye merkezli tanımlamaya bakıldığında ümmet kavramının “belli bir gaye, 

tek bir maksat etrafında toplanan insanlar topluluğu” olarak izah edildiğini 

görmekteyiz.
139

 Ümmetin bu tanımı peygamber merkezli tanımı da içine alabilecek 

Ģekilde daha kapsamlı bir tanımdır. Buna göre dîni veya dîni olmayan herhangi bir 

gaye etrafında toplanmıĢ olan, belli bir çıkar etrafında bir araya gelen topluluklar 

ümmet olarak isimlendirilebilir. Mesela, Medine'de renk, ırk, din, kabile gibi 

farklılıkları bünyesinde barındıran, belli haklar ve sorumluluklar çerçevesinde huzur 

ve barıĢ içerisinde yaĢama esasına dayalı sözleĢmeyi, Medine Vesikasını, deklare 

eden toplumdan Hz. Peygamber'in ümmet diye söz etmesi bu halkların belli bir 

amaçla bir araya gelmeleri sebebiyledir.
140

 

 

“Ġmam sözcüğünden alınmıĢ çoğul bir isim olarak, çeĢitli insan gruplarına 

önder olan ve kendisine uyulan, bir imamın (önderin) baĢkanlığı altında sağlam bir 

topluluk oluĢturup düzenli bir Ģekilde faaliyette bulunan ve diğer insanlara önderlik 

yapabilen bir toplum”
141

 Ģeklinde yapılmıĢ olan ümmet tanımı ise önder cemaat 

yahut imam merkezli bir tanımlamadır. Bu tanımdan da ümmetin, belli bir amaç için 
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belli bir lider etrafında toplanmıĢ bilinçli bir topluluk olduğu anlaĢılmaktadır.
142

 

 

Ümmet kavramı için yukarıda zikrettiklerimizle birlikte “aynı düĢünceye, aynı 

inanca, aynı mezhebe, aynı yola sahip insan fertlerinden, yalnızca düĢünce ortaklığı 

değil, eylem birliği olan fertlerden oluĢan toplum”
143

; “Bir peygambere inananlar ve 

semâvi dinlere mensup kavimler topluluğu”
144

 “Hak dine davet etmek için Allah 

tarafından kendilerine Peygamber gönderilen toplum”
145

 gibi çeĢitli tanımlar da 

yapılmaktadır. 

 

Ümmet kavramını, Kur'ânî kelime ve kavramları inceleyen Izutsu'nun ele 

alıĢına baktığımızda ise onun kavramı Ģu Ģekilde izah ettiğiniz görmekteyiz: Tanrı ve 

insan arasında, yaratıcı ve yaratılmıĢ olan arasındaki ontolojik ilişki; yukarıdan 

aĢağıya, vahiy; aĢağıdan yukarıya dua Ģeklinde isimlendirilen iletişimsel ilişki; 

Tanrının azameti, kudreti, mutlak gücü ve yaratılanın tevazusu, tam itaatine dair 

vasıfları içeren Rab-kul ilişkisi ve son olarak etik ilişki olmak üzere dört temel iliĢki 

mevcuttur. Bu iliĢkiler Tanrı-insan arasında bir kez kurulduğu zaman, insanlığın tam 

da ortasında, bunları kabul eden ve konunun olumlu tarafını hayat ve varlığa dair 

yaklaĢımlarının temeli olarak seçen özel bir grup ortaya çıkar. Yani, Tanrı ve insan 

arasındaki bu dört iliĢkiye de olumlu yanıt vermiĢ olan insanlar, birbirine sımsıkı 

kenetlenmiĢ dînî bir cemaat oluĢtururlar. Bu topluluk (ümmet), baĢta “(Tanrı'ya) 

teslim olmuĢ (insanlardan oluĢan) bir topluluk”
146

 anlamına gelen; fakat sonunda 

Peygamber (s.a.v)'in hadislerde ona “ümmetî” (ümmetim) diyerek atıfta bulunduğu 

“müslüman topluluk” anlamını kazanan müslüman ümmet kavramıdır.
147

 

 

Görüldüğü gibi ümmet kavramının tanımlarında belli bir amaçla belli bir 

mekanda olma, belli niteliklere ve faaliyetlere sahip olma, kendilerine peygamber 

gönderilme, inanç ve düĢünce birliğine sahip olma gibi özellikler zikredilmektedir. 

Her tanımda ortak olan belirgin nokta ise kavramda, en genel çerçevede, az olsun 
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çok olsun insanların oluşturduğu topluluklar ve onları bir araya getiren şey olmak 

üzere iki ögenin bulunmasıdır.
148

 

 

Toplum kavramının yapısında da bir arada bulunmak, bir amaç etrafında 

toplanmıĢ olmak söz konusudur. Bu yönüyle ümmet kavramı ve toplum kavramları 

benzerlik arzetmektedirler. Ancak özel olarak ümmet kavramını toplum 

tanımlarından, diğer sosyal gruplardan, ayıran özelliği bu bir araya gelmiĢ insan 

topluluklarında ortak değerin “din” olmasıdır.
149

 Ġnsanlar arası iliĢkilerde etkin olan 

birleĢtirici pek çok unsur bulunabilir; ancak bu unsurların içerisinde dini inancın 

fazlasıyla etkin bir rolü olduğu, dinin kendi mensupları arasında oluĢturduğu 

birlikteliğin diğerlerine nazaran daha sağlıklı ve güçlü olduğu gerçeği ise sosyolojik 

bir gözlemdir.
150

 Özel anlamda söyleyecek olursak ümmet, dînî kardeĢlik üzere inĢa 

edilmiĢtir.
151

 Dolayısıyla bu kavramın sosyolojide, insan kümelerini ifade etmek 

üzere kullanılan toplum, topluluk, grup gibi kavramlarla benzer ve ortak yönlerinin 

bulunmasıyla birlikte onlarla bire bir örtüĢmemektedir. Zira, bu toplulukta yani 

ümmette dünya ile sınırlı olmayan, uhrevî de bir boyut taĢıyan bir aidiyet duygusu  

mevcut bulunmaktadır.
152

 

 

Zikrettiğimiz tanımlar ve bilgiler göz önüne alındığında anlaĢılmaktadır ki 

ümmet kavramı en genel çerçevede ortak bir amaç doğrultusunda bir araya gelmiĢ 

insan kümelerini ifade etmektedir. Ancak Kur'an-ı Kerim'de kullanılması ile birlikte 

zaman içerisinde anlamı daha özel bir hale gelmiĢ ve kendi içinde yine genel ve özel 

olmak üzere iki mânayı ifade etmek üzere kullanılmaya baĢlanmıĢtır. Buna göre 

Ġslâmî literatürde ümmet kavramı genel mânada “Hz. Muhammed (s.a.v)'in davetine 

muhatap olup davetine icabet eden, etmeyen tüm insanların içinde yer aldığı topluluk 

(ümet-i davet)” ve özel olarak da “Hz. Peygamber'in davetine icabet edenlerin 

meydana getirdiği topluluk” olmak üzere iki Ģekilde kullanılmıĢtır. Bununla birlikte 

ümmet kavramının en yaygın mânası Muhammed Ümmeti (ümmet-i icabet)dir. 
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1. 2. ġEHADET LAFZI VE TÜREVLERĠNĠN KUR'AN-I KERĠM'DEKĠ 

KULLANIMLARI 

 

1. 2. 1. Hazır Bulunmak 

 

Kur'an-ı Kerim'de شٙذ fiili ve bu fiilden türemiĢ olan kelimeler çok kez 

geçmekte ve geçtikleri yerlerde âyetlerin bağlamları doğrultusunda pek çok mânaya 

gelmektedir. Hazır olmak, bilmek ve bildiğinden başkalarını haberdar etmek 

anlamlarını kök mânasının içinde barındırmakla birlikte bazı âyetlerde  شب٘ذ –شٙذ   ve 

 .gibi lafızlar özellikle fizîkî mânada hazır bulunma durumunu ifade etmektedir شٙذاء

Bakara Sûresi 133. âyete baktığımızda bunun bir örneğini görmekteyiz: 

 

ٓ ثَعذٞ لبٌٛا ٔعجذ إٌٙه ٚ إٌٗ آثبئه ِِ ٌِج١ٕٗ ِب رعَجذْٚ   أَ وٕزُ شُٙذاء إر حضش ٠عَمٛة اٌّٛد إر لبي 

احِذا ٚ ٔحٓ ٌٗ ِسٍّْٛ َٚ  إثشَا١ُ٘ ٚ إسّبع١ً ٚ إسحبق إٌٙب 

 

“ Yoksa siz Ya'kub'un ölüm döşeğinde iken çocuklarına, 'Benden sonra kime 

ibadet edeceksiniz?' dediği, onların da 'Senin İlâhına ve ataların İbrahim, İsmail ve 

İshak'ın İlâhı olan tek bir İlâha ibadet edeceğiz; bizler O'na boyun eğmiş 

müslümanlarız.' dedikleri zaman orada hazır mı bulunuyordunuz?” 

 

Hz. Muhammed (s.a.v)'i yalanlayan Ehl-i Kitaba hitap eden bu âyette 

denilmektedir ki, Ey Muhammed'i inkar eden, yalanlayan Yahudi ve Hıristiyan 

topluluğu! Ya'kub'a ölüm geldiğinde ona Ģahid miydiniz?
153

 Burada, âyetin baĢında 

gelen “em” ( َأ ) kelimesinin soru edatı olduğu ve red anlamı taĢıdığı müfessirlerin 

çoğunluğu tarafından ifade edilmekte ve mâna buna göre verilmektedir.
154

 Yani, siz 

orada hazır bulunmuyordunuz. ġayet orada hazır bulunsaydınız onları duyar ve 

bilirdiniz. Halbuki gerçek Ġsrailoğulları olan Ya'kub'un öz oğulları orada hazır idiler. 

Soyundan geldiğiniz atalarınız orada hazır bulunuyorlardı ve babalarına cevap 

verdiler. “Biz, senin ilâhına ve ataların Ġbrahim, Ġsmail ve Ġshak'ın ilâhına, bir olan o 

                                                 
153

Ġbn Cerir et-Taberî, Câmiu'l- Beyân an Te'vîli Âyi'l-Kur'ân, Matbatü Mustafa el-Bâbî el-Halebî ve 

Evlâdihi, Mısır, 1954, I, s. 562. 
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Hayrettin Karaman vd., Kur'an Yolu Türkçe Meal ve Tefsiri, 3. Bsk.,DĠB Yay.,  Ankara, 2007, I, s. 

216. 
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Ġlâh'a ibadet edecek ve O'na tapacağız, O'na bağlanacak, O'ndan baĢkasını 

tanımayacak ve yalnızca O'na boyun eğeceğiz” dediler.
155

 

 

Görüldüğü gibi zikrettiğimiz âyet-i kerîmede geçen “شٙذاء (Ģahidler)” lafzı, 

ölüm ânı gelip çattığında Hz. Ya'kub'un yanında bizzat hazır bulunan ve bu Ģekilde 

de onun yapmıĢ olduğu vasiyete bizzat muttali olan
156

, Ya'kub (a.s)'ın oğullarını yani  

Ġsrailoğullarının hakikati bilen atalarını ifade etmektedir. 

 

En'am 144. âyette de benzer bir Ģekilde Ģöyle buyrulmaktadır: 

“Yine (erkek ve dişi olarak) deveden iki, sığırdan da iki. De ki: 'İki erkeği mi 

haram kıldı, iki dişiyi mi? Yoksa iki dişinin rahimlerinde bulunan (yavru)ları mı? 

Yoksa Allah size bunları haram ettiğinde orada hazır mı idiniz!?'...” 

ُُ الله ثِٙزا   ... “  ” ...أَ وٕزُ شُٙذآء إر ٚص١ّىُ

 

Yukarıda da zikrettiğimiz gibi burada da haramlıkla ilgili hükme itiraz 

edenlere bir hitap bulunmaktadır. Denilmektedir ki, yoksa siz, Allah bu haramlığı 

size emrettiği sırada Allah'ın yanında
157

, orada hazır bulunup Allah Teâlâ'nın bu 

haramla ilgili emrini müĢâhede mi etmiĢtiniz!?
158

 Elbette ki etmediniz. Bu âyette de 

 lafzı, hazır bulunup, bizzat tanık olma anlamını ifade etmektedir. Dolayısıyla  شُٙذاء

âyette, haramlığı iddia edilen hayvanların haram kılındığını “Allah'ın yanında, hazır 

bulunup, müĢahede mi ettiniz yoksa?” denilerek iddialarının yalan olduğu 

belirtilmiĢtir. Nitekim âyetin devamında da Ģöyle buyrulmaktadır: “... insanları 

bilgisizce saptırmak için Allah'a karşı yalan uyduran kimseden daha zalim 

kimdir!?...” 

 

ذ٠ِٓ" lafzının çoğulu olarak Kasas 44. âyette  yer alan  شَب٘ذ ِ٘ ب  lafzı da " اٌشَّ

“orada olanlar, hazır bulunanlar” anlamında kullanılmıĢtır. “ٓذ٠ِ ِ٘ ب ٓ اٌشَّ ِِ ْٕذَ   ”... ٚ ِب وُ

Âyetin bütününde Musa (a.s)'ın Tûr Dağı'nda ilâhî vahyi aldığı yer ve zamana iĢaret 
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Elmalılı, a.g.e., I, ss. 491-492. 
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Ömer Nasuhi Bilmen, Kur'an-ı Kerim'in Türkçe Meali Âlisi ve Tefsiri, Bilmen Yay., Ġstanbul, ty., I, s. 

127. 
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Muhammed  Ali Sâbûnî, Saffetü't-Tefâsîr, Mektebetü Yâsin, Ġstanbul, 2010, I, s. 539. 
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Seyyid Kutub, fî Zılâl-il Kur'an, Terc.: M. Emin Saraç, Ġ. Hakkı ġengüler, Bekir Karlığa, Hikmet 

Yay., Ġstanbul, 1968, V, s. 473. 
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edilmekte,
159

 Hz. Peygamber'in o esnada Tûr'da bizzat hazır bulunmadığı
160

 ve batı 

tarafında Hz. Musa'yı bekleyenler, yani kırk günlük mikat için seçtiği kimseler 

arasında olmadığı, bu bilgilere ancak Allah'tan gelen vahiyle muttali olduğu 

bildirilmekte ve böylece Hz. Peygamber'in Kur'an'ı Ehl-i Kitap birinden öğrendiği 

iddialarına cevap verilmektedir.
161

 

 

“. ٓ ِِ ذْ عزاثّٙب طبئفَِخ  َٙ ١ٌْشَْ  ٚ ٓ١ِٕ ِِ ؤ ُّ ٌْ ا  ...” 

“...Mü'minlerden bir topluluk da onların cezalandırılmasına şahid 

olsun.”
162

 

 

Âyet-i Kerîmede " ْ١ٌْشَٙذ  ٚ" ifadesi, hazır bulunsunlar mânasını ifade 

etmektedir. Yani, zina eden bekar iki kimseye celde cezası uygulanırken 

mü'minlerden bir grup hazır bulunsun.
163

 Ceza uygulanırken, gizli olmasın, 

mü'minlerden bir taifenin huzurunda, onların Ģahitliği ve gözcülüğü altında 

uygulansın.
164

 Zira cezanın, hem suçlu hem de diğerleri için caydırıcı ve ibret verici 

olması gerekir. Bu nedenle, ceza infaz edilirken uygun sayı ve nitelikte bir grubun 

hazır bulunması, cezanın hukuka uygun bir Ģekilde infazının sağlanması ve ibret 

alma gerekçesinin gerçekleĢmesi bakımından faydalı görülmüĢtür.
165

 

 

Yukarıda zikrettiğimiz âyetlerde yer alan, ذ ِٙ  kökünden gelen lafızlar, bir  شَ

yerde, bir zamanda hazır bulunmak, orada olmak anlamlarında kullanılmaktadır. 

Kelimenin kök mânasında yer alan bu anlamı elbette zikrettiğimiz bu âyetler dıĢında, 

Kur'an'da geçtiği baĢka yerlerde de içinde barındırmaktadır. Ancak bu âyetlerde, 

kelimeler, bir yer veya zamanda bizzat var olma, hazır bulunma anlamını ifade 

etmektedir. 
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1. 2. 2. Görmek ve Bilmek 

 

“  َُ ٌِ ذُْٚ ٠ب أً٘ اٌىِزبَة  َٙ ْٔزُُ رشَْ رىَْفشُُْٚ ثِآ٠بدِ اللهِ ٚ أ  ” 

“Ey Kitap ehli! (Gerçeğe) şahid olduğunuz halde, niçin Allah'ın âyetlerini 

inkar ediyorsunuz?”
166

 

 

Âyette geçenْٚرشَْٙذ  lafzı, Ehl-i Kitabın, Hz. Muhammed ile gönderilmiĢ 

olan dinin hak olduğunu açıkça görüp bilmesini ifade etmektedir.
167

 Taberî, Ehl-i 

Kitabın bildiği, Ģahid olduğu gerçeğin Muhammed (s.a.v)'in sıfatlarının onların 

kitaplarında var olduğu ve onların da bu gerçeği kitaplarında bulup bildikleri halde 

inkar ettiklerini söylemektedir.
168

 Aynı Ģekilde Kitap ehlinin bildikleri halde inkar 

ettikleri âyetlerden kastın Kur'an-ı Kerim
169

 olduğu da zikredilmektedir. 

 

َُ رصَُذ   ... “ ٌِ ًَ اٌىِزبَة  ذاَءلً ٠بْ أ٘ َٙ ْٔزُ شُ جًب ٚ أ َٛ ٓ رجَْغُٛٔٙب عِ َِ ٓ آ َِ ًِ الله  ْٚ عَٓ سَج١ِ  ” 

“De ki: 'Ey Kitab ehli! (Gerçeği) görüp bildiğiniz halde niçin Allah'ın 

yolunu eğri ve çelişkili göstermeye yeltenerek inananları Allah'ın yolundan 

çevirmeye kalkışıyorsunuz?...”
170

 

 

 

Âyet-i kerîmede, “شُٙذاَء ” lafzıyla geçen “Ģahidlersiniz” ifadesi “görüp 

bilenlersiniz
171

” anlamındadır. Âyette Ehl-i Kitaba söylenen bu ifadede, onların 

görüp bildikleri, Ģahid oldukları husus bir kısım müfessire göre onların Allah'ın 

kitabında “Muhammed Allah'ın elçisidir ve Ġslam, kendisinden baĢkasının Allah'a 

nispetinin kabul edilmediği Allah'ın dinidir.” Ģeklinde yazılanı, yanlarındaki Tevrat 

ve Ġncil'de yazılı olarak bulup biliyor olmaları
172

; bir kısmına göre de Hz. 

Muhammed (s.a.v)'in sıfatlarını kendi kitaplarında görüp, bu gerçeği biliyor 

olmalarıdır.
173
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35 

 

“  ْْ ذ٠ِٓ لَبٌُٛا ٔش٠ُِذُ أ ِ٘ ب ٓ اٌشَّ ِِ ب  َٙ َُ أْ لَذ صَذلْزََٕب ٚ ٔىَُْٛ ع١ٍََ َّٓ لٍَُٛثَُٕب ٚ ٔعٍََْ ئِ َّ ب ٚ رطَْ َٙ ْٕ ِِ  ًَ َٔبوُْ ” 

“Onlar, 'İstiyoruz ki ondan yiyelim, kalplerimiz yatışsın. Senin bize doğru 

söylediğini bilelim ve ona (gözü ile) görmüş şahidlerden olalım' demişlerdir.”
174

 

 

Havarilerin Hz. Îsa'dan kendilerine bir sofra indirilmesine dair bir mucize 

isteklerinin bulunduğu anlaĢılan bu âyette “Ģahidlerden olalım” ifadesi, onların bu 

olayı, dine davet etme konusunda kullanmak istediklerini göstermektedir. 

“Şahidlerden olalım” demekle, “bu olayı gözümüzle gördüğümüzü söyleyelim
175

 ve 

de Allah'ın o sofrayı kendi nefsine bir delil olarak birliğine ve her şeye gücü yettiğine 

dair üzerimize indirdiğine; sana ve nübüvvetinin doğruluğuna tanıklık eden 

kimselerden olalım
176

” mânası kastedilmektedir. 

 

Yine Zuhruf 19. âyette “ ... ذُٚا ِٙ بْ إَٔبثبً اَ شَ َّ ح آئىِخَ اٌَّز٠ٓ ُ٘ عِجَبد اٌشَّ َّ ٌْ ٍْمَُٙ ٚ جَعٍَُٛا ا خَ ” 

“ Onlar, Rahmân'ın kulları olan melekleri de dişi saydılar. Onların 

yaratılışına şahid mi oldular?...” buyrulmaktadır. Burada melekleri diĢi sayıp Allah'a 

isnad eden müĢriklere “Onların yaratılıĢına Ģahid mi oldular?” denilmektedir. Bu, 

onların iddialarını çürüten bir ifadedir ve “Şahid mi oldular?” sorusu “Gördüler mi?” 

anlamındadır. Zira görmek iddia sahibinin dayanacağı en önemli delillerdendir. 

Madem ki onlar görmedikleri Ģeyi iddia ediyorlar o halde bunun mesuliyetine 

katlanmak zorundadırlar.
177

 Bu nedenle Allah Teâlâ âyetin devamında Ģöyle 

buyurmaktadır. “... Onların (yalan) şahitlikleri yazılacak ve sorgulanacaklardır.” 

 

Görüldüğü gibi yukarıda zikrettiğimiz âyetlerde ذ ِٙ  fiili ve bundan türemiĢ شَ

olan diğer lafızlar, kelimenin temel mânası içinde yer alan görmek ve görmeye dayalı 

olarak bilmek mânalarında kullanılmıĢtır. 

 

1. 2. 3. Ġkrar ve Ġtiraf Etmek 

 

Kur'an-ı Kerim'de Ģehide (شٙذ ) fiili ve türevleri zaman zaman, bilinen veya 

inanılan bir Ģeyin yeniden ikrar edilmesi, itiraf edilmesi anlamlarında kullanılmıĢtır. 

Bu itiraf, insanların bizzat kendi itirafları olabileceği gibi, bedenlerinin, âzâlarının 
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insanların kendileriyle yapmıĢ oldukları Ģeyleri Allah'ın izniyle kabul ve itiraf 

etmeleri Ģeklinde de meydana gelebilmektedir. 

 

ذٚا عٍٝ أَفسُُِٙ أَُّٙ وبُٔٛا وَبفِش٠ِٓ“ ِٙ ١ب ٚ شَ رُٙ اٌح١ََٛحُ اٌذٔ  ذْٔب عٍَٝ أَفسَُٕب ٚ غَشَّ ِٙ  ”... لَبٌٛا شَ

“... Onlar şöyle diyecekler : 'Biz, kendi aleyhimize şahitlik ederiz.' Dünya 

hayatı onları aldattı ve kafir olduklarına dair şahitlik ettiler.”
178

 

 

Âyet-i kerîmenin baĢında Allah Teâlâ, cinlere ve insanlara hitaben Ģöyle 

buyurmaktadır: “...İçinizden size ayetlerimizi anlatan ve bu gününüzün gelip 

çatacağı hakkında sizi uyaran peygamberler gelmedi mi?...” Onlar yani cin ve insan 

toplulukları da cevaben “... Biz kendi aleyhimize şahitlik ederiz...” demiĢlerdir. Yani 

Allah Teâlâ burada teyid etmek, onlara ikrar ve itiraf ettirmek amacı ile böyle bir 

soru yöneltmektedir. Zira hem cinlere hem insanlara Allah, habersiz ve haksız yere 

ülkeleri helak etmeyeceğinden dolayı
179

, peygamberler göndermiĢtir. Bu durumdan 

da insan ve cin topluluklarının haberleri vardır. Sorulan soruya “kendi aleyhimize 

Ģahitlik ederiz” demeleri bildikleri bir durumu yani Peygamberlerin kendilerini 

uyarmak üzere gelmiĢ olduğu bilgisini itiraf etmeleri anlamına gelmektedir. Yani bir 

anlamda bu ifade ile Ģöyle demektedirler: “İtiraf ederiz ki Sen'den bize birbiri 

ardınca elçiler geldi; fakat onların söylediklerine inanmamakla biz hata ettik.”
180

 

 

Bazı âlimler ise âyetin devamına uygun olarak azabı hakeden cinler ve 

insanların dünya hayatına uyarak kafir olduklarını itiraf ettiklerini söylemiĢlerdir.
181

 

Nitekim âyetin devamında ikinci kez Ģehide (شٙذ) fiili kullanılmıĢ ve “... dünya 

hayatı onları aldattı ve kafir olduklarına kendileri şahitlik ettiler.” buyrulmuĢtur. 

Buna uygun olarak baĢta geçen “ذْٔب ِٙ  Ģahitlik ettik” ifadesinin“ (kendi aleyhimize) ”ش

“küfrümüzü ikrar ve itiraf ettik” mânasına geldiğinin söylenmesi de mümkündür. 

Ancak âyet, kendilerine peygamber gelip gelmediğine dair cinlere ve insanlara 

yönelik bir soruyla baĢlamaktadır. Buna verilen cevapta da “Evet bize peygamberler 

gönderildi, biz bunu bilmekte ve itiraf etmekteyiz” mânasının olması uygun 
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görünmektedir. Bununla birlikte vermiĢ oldukları bu cevap küfürlerini ikrar ve itiraf 

anlamı da taĢımaktadır. Çünkü peygamberlerin geldiğini kabul edip söylemeleri, 

onlara inanmayıp onları reddettikleri ve böylece kafir olduklarının da itirafıdır. Bu 

nedenle âyetteki “شٙذ” (Ģehide) fiili (bildikleri bir Ģeyi ve küfürlerini) “ikar ve itiraf” 

anlamı taĢımaktadır. 

 

A'raf Sûresi 37. âyette de Ģöyle buyrulmaktadır: 

 

ذُٚا عٍٝ أَفسُُٙ  ِٙ ا عَّٕب ٚ ش ُٔٙ لَبٌُٛا ا٠ٓ ِب وٕزُ رذَعُْٛ ِٓ دُْٚ الله لبٌٛا ضٍٛ  فَّٛ َٛ َ اِراَ جَبءرُْٙ سُسٍُٕب ٠زَ

ُ وَبٔٛا وَبفِش٠ِٓ  أََّٙ

“...Sonunda kendilerine melek elçilerimiz canlarını almak için geldiğinde 

'Hani Allah'ı bırakıp tapınmakta olduğunuz şeyler nerede?' derler. Onlar da 'Bizi yüz 

üstü bırakıp kayboldular.' derler ve kafir olduklarına dair kendi aleyhlerine şahitlik 

ederler.” 

 

Allah'ın âyetlerini yalanlayıp kibirlerinden onlara uymayanların 

cehennemde ebedî olarak kalacakları
182

 söylendikten sonra devamında bu kimselere 

yazılmıĢ olan ecel geldiği zaman ve melekler canlarını almak üzere geldiklerinde 

Allah'ın dıĢında taptıklarının nerede olduğunu sorarlar. Buna cevaben inanmayan ve 

Ģirk koĢanlar, taptıkları o Ģeylerin kendilerini yüz üstü bırakıp gittiklerini söyler, 

böylece kafir olduklarına Ģahitlik etmiĢ yani inkar ve küfürlerini itiraf etmiĢ 

olurlar.
183

 

 

ġehide (شٙذ) fiili alâ (ٍٝع) harf-i ceri ile birlikte kullanıldığı zaman “aleyhe 

tanıklık etmek” mânasını ifade etmektedir. Burada ve bir önceki zikrettiğimiz âyet-i 

kerîmede fiil bu Ģekilde kullanılmıĢtır. Bu iki âyette Ģehide fiilinin “ikrar ve itiraf” 

anlamına geldiğini izah etmeye çalıĢtık. Bununla birlikte lafız temel anlamından çok 

da uzak değildir. Zira bir Ģeyin, bir kimsenin aleyhine tanıklıkta bulunmak için 

bildiğini itiraf etmek gereklidir. Ġnkar eden bu insanların bir baĢkası için değil kendi 

nefisleri aleyhine tanıklıkta bulunmaları demek içlerinde bildikleri, inanmamak için, 

inkar için direndikleri gerçekleri itiraf etmelerini gerektirir. Bu nedenle bu iki âyette 
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 .fiilli için bu mânayı esas almayı uygun gördük ”شٙذ“

 

Yukarıda zikrettiğimiz âyetlerin bir benzeri de Ģu Ģekildedir: 

بٌُُٙ ...“ َّ ٌْىفش اٌُٚئه حَجِطذ اعَْ ذ٠ِٓ عٍٝ أَفسُُٙ ثِب ِ٘ سَبجِذَ الله شَب َِ ششِو١ِٓ اَْ ٠عَّْشُٚا  ُّ ٍ ٌِ  ”ِب  وبْ 

“Allah'a ortak koşanların, inkarlarına bizzat kendileri şahitlik edip 

dururken Allah'ın mescitlerini imar etmeleri düşünülemez. Onların bütün amelleri 

boşa gitmiştir...”
184

 

 

Âyet-i kerîmede, müĢriklerin Allah'ın mescidlerini imar etmelerine gerek 

olmadığı ve onların kendi küfürlerine kendilerinin Ģahid bulunduğu zikredilmektedir. 

Bu, onların küfürlerinin inkar edilemeyecek bir gerçek olduğuna dair bir nitelemedir. 

Aynı Ģekilde âyetin akabinde, Allah'ın mescitlerini ancak iman eden kimselerin 

yapacağı anlatılıyor ve onların ahirete iman eden, zekatlarını verip namazlarını kılan 

kimseler olduğuna dair inananların niteliklerinden bahsediliyor.
185

 Âyette zikredilen, 

müĢriklerin, küfürlerine Ģahid olmalarından kasıt onların bu durumu ikrar ve itiraf 

ediyor olmalarıdır. Nitekim bu hususta Taberî Ģunları söylemektedir: Onların 

Ģahitlikleri, kendilerine “Sen kimsin?” diye sorulduğunda “Ben Mecûsîyim, 

Nasrânîyim, Yahûdîyim, Sâbiîyim.” diyerek cevap vermeleri Ģeklindedir.
186

 Yani kim 

olduklarına “Müslümanım.” cevabının dıĢındaki verdikleri her cevapla kendi 

küfürlerine Ģahid olmuĢ, küfürlerini ikrar ve itiraf etmiĢ olmaktadırlar. 

 

Yukarıda insanın kendi kendine Ģahitlik ettiği, kendi ahvâlini ikrar ve itiraf 

ettiği durumları ele aldık. Bununla birlikte Allah, bazı âyetlerde insan bedeninin, 

organlarının da ikrar ve itirafta bulunacak olduklarını bildirmektedir. 

 

“...o gün dilleri, elleri ve ayakları kendi aleyhlerine şahitlik edecektir.”
187

 

Bu durum, kıyamet gününde bile suçlarını reddeden, Ģahitlik yapanları 

yalanlayan ve amel defterlerinin sıhhatini inkar eden suçlu kimseler hakkında 

gerçekleĢecektir. Allah Teâlâ “ağızlarınızı kapatın”
188

 diye emrettiğinde o kimselerin 
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uzuvları konuĢmaya baĢlayacak, neler yaptıklarını tek tek anlatacaklardır. Yani 

Allah'ın âzâları konuĢturması, ağzın mühürlenmesi ile organlar istemleri dıĢında 

yapıp ettiklerini itiraf edeceklerdir
189

 Burada bir âyette
190

 ağızlara kapatılma emri 

verilmiĢ, ağızlar mühürlenmiĢken diğer âyetlerde
191

 dillerin Ģahitlik yapacağı, itirafta 

bulunacağı söylenmiĢtir. Burada bir çeliĢki var mı? Diye bir soru akıllara gelebilir. 

Ancak durum Ģu Ģekildedir: Ağızların kapatılması ile kastedilen o kimselerin 

kendiliklerinden, iradeleriyle konuĢma hakları ellerinden alınacaktır ve dilleri, 

onların iradeleri dıĢında konuĢup yapıp ettiklerini ikrar ve itiraf edeceklerdir. Ayrıca 

sadece diller, eller, ayaklar değil âyette
192

 ifade edildiği gibi gözler, kulaklar, hatta 

deriler bile insanın aleyhinde ikrar ve itiraflarda bulunacaklardır.
193

 

 

Sonuç olarak diyebiliriz ki, Ģahitlikte bulunma lafzı Kur'an-ı Kerim'de 

insanın ve insanın âzâlarının kendi aleyhlerinde, Allah'ın huzurunda, Allah'ın 

bilgisinde, inkar ve küfürlerini, suçlarını ve günahlarını isteyerek yahut istemeyerek 

kabul edip itiraf etmelerini ifade edecek biçimde de kullanılmıĢtır. 

 

1. 2. 4. Allah'ı ġahid Tutmak 

 

ġehadet lafzının kelime mânası üzerinde dururken “شٙذ” (Ģehide) fiil 

kökünün “اشَْٙذ”  Ģeklinde kullanımının yemin etmek mânasının bulunduğunu ve “ ْذ َٙ اشْ

أشْٙذُ ثىزا“, ” ثىز   ” “Ģuna yemin ederim.”, “Ģuna yemin et!” gibi kullanımlarının 

olduğunu zikretmiĢtik. Kelime bu fiil haliyle ve de Ģehadet mastarı ile Kur'an-ı 

Kerim'de de zaman zaman yemin etmek, Allah'ı Ģahid tutmak mânasını ifade edecek 

Ģekilde kullanılmıĢtır. 

 

Münafıklar hakkındaki bazı âyetlerde onların dilleri ile iman ettiklerini 

Peygamberin huzurunda söyleyip buna inandırmak için de Allah'ı Ģahid tutarak 

Allah'a yemin ettikleri ifade edilmektedir. 
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ذُ اللهَ  “ ِٙ ١ب ٚ ٠شُْ ٓ ٠عُجِجهُ لٌَٛٗ فٟ ح١ََٛحِ اٌذٔ  َِ ٓ إٌَّبط  ِِ ٌْخِصَبَ ٚ  عٍَٝ ِب فِٟ لٍَجِٗ ٚ ٘ٛ اٌََذ  ا ” 

“İnsanlardan öylesi vardır ki dünya hayatıyla ilgili söyledikleri senin çok 

hoşuna gider ve (söylediklerinde) samimi olduğuna Allah'ı şahid tutar. Halbuki o, ne 

kaypak söz ustası (münafık)tır.”
194

 

 

 

Âyette, münafık olan kimselerin, “kalbime, vicdanıma Allah Ģahiddir ki bu 

böyle, Ģu Ģöyle” gibi yeminler edip tatlı tatlı diller dökerek Peygamber (s.a.v)'i 

kandırmak için parlak sözler söyledikleri anlatılmaktadır. Halbuki bu gibi kimselerin 

gerçekte düĢmanlıkları çok büyüktür.
195

 Nitekim âyetin devamında da “Senden 

ayrılıp gidince yeryüzünde bozgunculuk çıkarmaya, ekini ve nesli bozmaya/yok 

etmeye çalışır...”
196

 buyrulmaktadır. Bu âyette de çok açık bir Ģekilde kastedilenin 

münafık kimseler olduğu ve kendilerini inanılır kılmak için Allah'a yemin ettikleri 

anlaĢılmaktadır. 

 

Maide Sûresi 106. âyetten itibaren de ölüm ânı yaklaĢmıĢ bir kimsenin 

vasiyetine Ģahid tutması hususu anlatılmaktadır. Âyete göre Ģahitlik edecek kimselere 

öncelikle mü'minlerin arasından adil iki kiĢi olmalıdır. ġayet seferde iken ölüm ânı 

gelip çatar ve böyle iki kiĢi bulunamazsa baĢka iki kiĢinin Ģahitlik edeceği ve Ģayet 

Ģahitliklerinden Ģüphe edilecek olursa namazdan sonra onları alı koyarak Allah adına 

“Akraba da olsa Ģahitliğimizi hiç bir karĢılığa değiĢmeyiz. Allah için yaptığımız 

Ģahitliği gizlemeyiz. Gizlediğimiz takdirde Ģüphesiz günahkarlardan oluruz.” diyerek 

yemin etmeleri istenir.
197

 Devam eden âyette ise “(Eğer sonradan) o iki kişinin 

günaha girdikleri (yalan söyledikleri) anlaşılırsa o zaman bu öncelikli şahidlerin 

zarar verdiği kimselerden olan başka iki kişi onların yerine geçer ve “Allah'a yemin 

ederiz ki bizim şahitliğimiz onların şahitliğinden elbette daha gerçektir. Biz hakkı da 

çiğneyip geçmedik. Çünkü o takdirde biz elbette zalimlerden oluruz.” diyerek yemin 

ederler.”
198

ّب...“   ِٙ ٓ شَٙبدرَِ ِِ بدرَُٕب احََكّ  َٙ  bizim Ģahitliğimiz onların Ģahitliğinden...“ ”...ٌشَ
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daha gerçektir...” Ģeklinde mâna verilen bu ifadede de Ģehadet yemin anlamındadır.
199

 

 

Âyetlerden anlaĢılan odur ki, vasiyet ânında tanıklık edecek kiĢilerin, 

ölünün durumlarına daha vakıf olacağı ve yakınlarına daha merhametli, Ģefkatli 

olacağı için öncelikli olarak hısım akrabadan olması uyugundur. ġayet yolculukta 

bulunulur ve böyle iki kiĢi bulunamazsa o durumda da yabancılardan iki kiĢi vasiyete 

Ģahid tutulabilir. Bulunacak olan bu iki kiĢi müslüman olamazsa farklı bir dinden 

veya inanmayan kimselerin de Ģahid tutulabileceği ifade edilmiĢtir.
200

 Ve bu 

kimselerin Ģahitlikleri makbuldür. Ancak eğer ölen kimsenin yakınları bu kimselerin 

tanıklığından ve bu tanıklığa dair ettikleri yeminlerin doğru olmadığından Ģüphe 

ederlerse içilerinden iki kiĢi o anda ölen kimsenin yanında olmadıkları halde kendi 

Ģahitliklerinin, yeminlerinin daha güvenilir, daha gerçek
201

 olduğuna dair Allah'a 

yemin ederler. Buradaki Ģehadet yemin anlamındadır ve tıpkı Ģu âyettekine benzerdir: 

  

ْٛ اصَْٚاجُٙ ٚ ٌَُ ٠ىَُٓ ٌَُٙ شُٙذاء الِّا أَف “ ُِ بدِل١ِٓٚ اٌَّز٠ٓ ٠َش ٓ اٌصَّ ِّ سُٙ فشَٙبدح احََذُِ٘ اسَْثَع شَٙبداد ثِبلله أِّٗ ٌَ  ” 

“Kendi hanımlarına zina suçlamasında bulunup da kendilerinden başka şahidleri 

olmayanlar (iftira cezasından kurtulmak ve de hanımlarından ayrılmak için) doğru 

söylediklerine dair dört kez Allah adına yemin ederek ifade verir şahitlik ederler.”
202

 

 

Burada hanımlarının zina ettiğini söyleyen ve bu duruma kendisinden baĢka, 

dört tanık getiremeyen kimselerin doğru söylediklerine dair Allah adına dört kez 

yemin etmeleri istenmiĢ ve yemin mânası “اسَثع شَٙبداَد” denilerek Ģehadet lafzı ile 

ifade edilmiĢtir.
203

 

 

Görüldüğü gibi sedece “اشَٙذ” fiili değil, bu âyetlerde ve benzer yerlerde
204

 

olduğu gibi Ģehadet lafzı da yemin etmek anlamlarında kullanılmıĢtır. Yukarıda da 

zikrettiğimiz gibi, Ģehadet/Allah'ı Ģahid tutma (yemin); kiĢinin kesin olarak bildiği 

bir Ģeyi Allah'ın huzurunda olduğunun farkında olarak haber vermesidir. Bu mâna 

Ģehadet kavramının kökeninde yer alan bilmek, bilgisinden hiçbir Ģeyi eksiltmeden 
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bildirmek mânalarını içinde barındıran bir anlamdır. Bu nedenle Ģehadet ifadesi 

kullanıldığında Allah'ı Ģahid tutmak amacıyla yemin lafzının yeniden kullanılmasına 

gerek yoktur. 

 

1. 2. 5. Bulunmak / Mukîm Olmak 

 

Ramazan oruçunun farziyeti ile ilgili olan Bakara Sûresi 185. âyette, kimin 

oruç ile mükellef olduğu izah edilirken “ َذ ِٙ  fiili kullanılmıĢtır. Âyet-i (Ģehide) ”شَ

kerîme Ģu Ģekildedir: 

 

“Ramazan ayı ki Kur'an insanlara doğru yolu gösteren bir rehber, hidayeti 

ortaya koyan belgeler ve hak ile batılı ayırt eden ve ettiren bir ölçü olarak o ayda 

indirilmiştir. O halde sizden her kim o aya şahid olursa oruç tutsun. Fakat hasta veya 

yolcu olanlar tutamadıkları günler sayısınca başka günlerde oruçlarını tutsunlar....” 

 

ٕىُ   ...“ ِِ ذَ  ِٙ ١ٍَْصُّٗ فّٓ  شَ اٌشَّٙش  ف  ...” Meâllerde genel olarak “her kim o aya 

ulaĢırsa, eriĢirse”
205

 Ģeklinde anlamlandırılan bu ifadeye tefsirlerde bu mâna ile 

birlikte “her kim o ayda yurdunda mukîm bulunursa, yolcu olmazsa”
206

 mânasını da 

vermiĢlerdir. 

 

Müfessirlere göre “aya Ģahid olma”nın ne anlama geldiği hususunda ihtilaf 

söz konusudur. Bir kısmı, bu ifade ile anlatılmak istenenin “her kim ona akıl bâliğ ve 

mükellef olarak şahid olursa, ulaşırsa oruç tutsun, bu ayı oruçlu geçirsin.”  

olduğunu söylemiĢler, dolayısıyla ifadeyi oruç ile mükellef olma Ģartlarını taĢıyan ve 

Ramazan ayına ulaşan kimse için Ramazan orucunun farz olduğu Ģeklinde 

anlamıĢlardır.
207

 

 

Diğer bir grup âlim ise “aya Ģahid olma”nın o ayda (Ramazan ayında) bil fiil 

hazır bulunmak, mukîm olmak, yolcu olmamak anlamında olduğunu ifade etmiĢlerdir. 

Zira Ģuhûd, huzûr (hazır bulunmak) mânasını ifade eden bir lafızdır. Buradaki 
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“Ģehide” fiili de bu hazır bulunma, mukîm olma durumunu ifade etmektedir.
208

 

 

Bu zikrettiklerimiz dıĢında ifadeye bir de “Ramazan hilalinin görülmesi” 

anlamını verenler vardır. Bu mânaya göre de iki ihtima ortaya çıkmaktadır. Birincisi: 

Her kim hilâli görürse oruç tutsun demektir. Ġkincisi: Herhangi biriniz hilâli görürse 

her biriniz oruç tutsun demektir.
209

 Bu konu fıkıh ilminin konusu içinde yer 

almaktadır bu nedenle burada sadece “Ģehide” lafzına verilen mânalar kapsamında 

mânaya değinmekle yetineceğiz. 

 

Zikrettiğimiz tüm bu ifadelere göre, “her kim o aya Ģahid olursa” ifadesi için 

üç mâna verilmiĢtir: 1. Sizden her kim Ramazan ayında mukîm bulunur ise oruç 

tutsun. 2. Sizden her kim Ramazan ayına eriĢirse, o aya ulaĢırsa oruç tutsun. 3. 

Sizden her kim Ramazan hilâlini görürse oruç tutsun. Ramazan ayına eriĢmek, 

ulaĢmak; zaman olarak o vakitte hazır bulunmak gibi bir anlamda anlaĢılmaktadır. 

Mukîm olmak ise Ramazan ayı geldiğinde, o vakitte yolculukta, seferde olmayıp 

yaĢanılan yerde hazır bulunmak, baĢka bir yerde olmamak anlamına gelmektedir. Her 

iki mâna da uygun görünmekle birlikte, âyette,  ifadenin  devamında “... Fakat hasta 

veya yolcu olanlar tutamadıkları günler saysınca başka günlerde oruçlarını 

tutsunlar...” denilmiĢtir. “Hasta veya yolcu olanlar”ın oruç tutmayabileceklerinin 

ifade edilmesiyle, oruç tutmakla kesinkes emrolunanların sağlığı yerinde olan ve 

yolcu olmayan, yani mukîm olan, hazır bulunan kimseler olduğu mânasının
210

 âyet-i 

kerîmedeki bu ifadeye daha uygun düĢtüğünü görmekteyiz. 

 

Velid b. Muğîre hakkında indiği rivayet edilen ve Râzî'nin ifadesine göre de 

kendisi hakkında indiğine dair âlimlerin icmâ ettiği
211

 Müddessir Sûresi 13. âyette ki 

“Ģuhûd” ifadesine de “her daim hazır bulunan, baĢka yer gitmeyen, mukîm olan” 

anlamlarının verildiğini görmekteyiz. 

 

ُٙٛداً“ َٓ شُ  ”ٚ ث١َِٕ
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“(Ona) hazır bulunan oğullar (verdim)”
212

 

 

Müddessir Sûresi 11. âyetten itibaren hakkında bahsedilen kiĢinin Velîd b. 

Muğîre olduğu ifade edilmektedir. Buna göre âyet-i kerîme ile ilgili iki izah 

yapılmıĢtır. Ġlkine göre Ģuhûd lafzı “Mekke'de hep yanında bulunan, mukîm olan, 

Mekke'den hiç ayrılmayan oğullar”ı ifade etmektedir. Zira onlar zenginlerdi 

dolayısıyla geçim ve kazanç sıkıntısıyla baĢka yerlere yolculuk etmeleri 

gerekmiyordu. Bu Ģekilde olduğu için de Velid b. Muğîre oğullarına alıĢmıĢ ve hep 

yanında, gözü önünde olmaları sebebiyle rahat ve huzur içinde yaĢamaktaydı.
213

 

 

Ġkincisi ise “oğullarının hazır olarak bulunmaları” ile onların toplantı ve 

davetlerde, meclis ve lokallerde hep Velid b. Muğîre'nin etrafında olmalarının 

kastedilmiĢ olmasıdır.
214

 Bu  iki mâna birbirinden uzak değildir. Sonuçta hep 

Mekke'de ikâmet eden oğulların meclislerde babalarının yanında bulunuyor olmaları 

doğaldır. Burada esas olan onların her zaman Mekke'de mukîm olmaları, farklı 

sebeplerle Mekke'den ayrılmamalarıdır. Zikredilen âyetlerden anlaĢılmaktadır ki, 

Ģehide kökünden gelen lafızlar zaman zaman bir yerde sürekli olarak bulunmak, 

mukîm olmak anlamlarında da kullanılmaktadır. 

 

1. 2. 6. Kur'an-ı Kerim 

 

خ ...“ َّ ب ٚ سَح ًِ ب َِ ٍِٗ وِزبَة ِٛسٝ اِ ٕٗ ٚ ِٓ لجَْ ِِ ذٌ  ِ٘ ِٗ ٚ ٠زٍَُْٖٛ شَب ٓ سَثِّ ِِ ٓ وَبْ عٍَٝ ث١َِّٕخ  َّ  ” أ فَ

 

“Rabbi katından açık bir delile dayanan kimse, yalnız dünyalık isteyen 

kimse gibi midir? Kaldı ki bu delili Rabbinden bir şahid (Kur'an) ve bir de ondan 

(Kur'an'dan) önce bir önder ve bir rahmet olarak (indirilmiş olan) Mûsa'nın kitabı 

desteklemektedir...” 
215

 

 

Âyette iman eden ile etmeyen arasında bir mukayese yapılmakta ve ikisinin 

bir arada olamayacağı anlatılmaktadır. Çünkü iman eden kimse Rabbinden bir delil 
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üzeredir. Burada Rabbinden açık bir delil (beyyine) üzere oluĢu Allah'ın kendisine 

verdiği aklı kullanmasıdır.
216

 Ġman eden kimse aklını kullandığı gibi Rabbi tarafından 

bir delili de vardır. Nitekim âyetin devamında “...bunu Rabbinden bir Ģahid takip 

eden...” buyrulmaktadır. Buradaki şahid ifadesi ile kastedilen âlimlerin çoğuna göre 

Kur'an-ı Kerim'dir.
217

 

 

Âyette geçen “ّٗسَث ” ve “ٍُٖٛ٠َز ” ifadelerindeki zamirlerle “ٕٗ ِِ  ” deki zamirlerin 

nereye ait olduğu hususunda ihtilaflar mevcuttur. Seyyid Kutub'a göre tercih edilen 

görüĢ Ģudur: “Rabbi tarafından açık bir delile mazhar olan...” sözündeki zamir 

Peygamber'e râcîdir. Aynı Ģekilde onunla birlikte yürüyenler de buna dahildir. 

“Ardınca Rabbi tarafından bir şahid gelen...” sözündeki ifadeyi de “Onu ardı sıra 

Rabbi tarafından bir şahid gelip de onu, risaletini ve nübüvvetini ikrâr eder ki bu, 

doğrudan doğruya Kur'an'ın kendisidir.” Ģeklinde açıklamak mümkündür. Bu Kitap 

ona Rabbi tarafından vahyedilmiĢtir. Buna o Ģahiddir. Çünkü hiçbir beĢerin onun gibi 

bir kitap getirmeye gücü yetmemektedir.
218

 

 

Allah ve akıl tarafından, indirilmiĢ (münzel) olduğu teyid edilmiĢ olan 

Kur'an'ın yanında “daha önce gelmiĢ olan Mûsa'nın rehber ve rahmet olan Kitab'ı” 

yani Tevrat da iman eden kimseyi desteklemektedir. Zira Tevrat da Allah'ın birliğini 

savunmakta, dünya hayatının Ģatafatının peĢine takılıp ahireti ihmal etmenin doğru 

bir davranıĢ olmadığını anlatmakta ve ayrıca Hz. Muhammed'in peygamberliğini 

haber vermekte, ona iman edecek olanların hak yolda olacaklarını bildirmektedir.
219

 

Böylece âyette kıyaslama yapılarak Allah'ın varlığına birliğine ve âhiret gününün 

gerçekleĢeceğine dair aklî delile sahip olan, bu inançları Kur'an-ı Kerim gibi Allah 

katından gönderilmiĢ bir Ģahid tarafından tasdik edilen, daha önce de Hz. Mûsa'nın 

kitabı Tevrat tarafından onaylanmıĢ mü'minlerin, Kur'an'ın Hz. Muhammed 

tarafından uydurulmuĢ bir kitap olduğunu iddia eden ve sadece dünya hayatını tercih 

edip onun için çalıĢan inkarcılarla eĢit olmadığı, bunların birbirine benzemedikleri 
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ifade edilmektedir.
220

 

 

Bazı müfessirlere göre âyette geçen “Ģahid” ifadesi ile kastedilen Cebrail 

(a.s.)
221

'dır. Buna göre “açık delil”den maksat Kur'an-ı Kerim, “Ģahid”den maksat da 

Cebrail (a.s)'dır. Böyle kabul edildiği takdirde âyet Ģöyle yorumlanır: Ġslamın hak din 

olduğunu tebliğ eden Muhammed (s.a.v)'ın elinde delil olarak Allah'ın indirdiği 

Kur'an bulunmakta, Cebrail (a.s.) da Ģahid olarak bu Kur'an'ı Hz. Peygamber'e 

okumakta ve tasdik etmektedir.
222

 

 

Muhammed Esed, âyetteki Ģahid lafzının Cebrail (a.s.)'ı değil, çoğu 

müfessirin kabul ettiği gibi Kur'an-ı Kerim'i ifade ettiğini söylemiĢtir. O, âyetteki  

“ٕٗ ِِ ذٌ  ِ٘  ifadesini lafzen “O'nun katından bir Ģahidin okunduğu” ya da ” ٠زٍَُْٖٛ شَب

“duyurduğu”  Ģeklinde açıklamıĢtır. Meâlinde de Ģahid lafzını “tanıklık belgesi” 

olarak açıklamıĢ, bu yorumunda da müfessirlerin çoğunun bu ibareyi Kur'an olarak 

açıklamasına dayandığını ifade etmiĢtir.
223

 

 

Ġncelediğimiz bu âyette geçen Ģahid kelimesinin Cebrail (a.s) ve Hz. 

Peygamberi
224

 kastettiği söylenmiĢ olmakla birlikte müfessirlerin çoğu bu ibarenin 

Kur'an-ı Kerim'i ifade ettiğini söylemektedir. Bu nedenle de bizim bu âyet 

bağlamında Ģahid lafzının kullanımına vermiĢ olduğumuz mâna Kur'an-ı Kerim'dir. 

 

1. 2. 7. Yardımcılar 

 

Genel olarak Ģahidler/tanıklar diye anlamlandırılan “Ģüheda” kelimesine 

müfessirler tarafından Bakara 23. âyette “Allah'ın dışında kendilerinden medet 

umulan, yardımı istenen varlıklar; ileri gelenler” mânası verilmiĢtir. Âyet-i kerîmede 

Ģöyle buyrulmaktadır: 

ٓ دُْٚ الله ...“ ِِ ذآَءوُ  َٙ ٓ ِثٍٗ ٚ  ادْعُٛا شُ ِِ ٌَْٕب عٍَٝ عَجْذِٔب فبرُْٛا ثسُِٛسَحٍ  ْٔضَ ب اَ َّّ ِِ  ” ٚ اِْ وُٕزُ  فِٟ س٠َتٍ 
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“Eğer kulumuza (Muhammed'e) indirdiğimiz (Kur'an) hakkında şüphede 

iseniz, haydin onun benzeri bir sûre getirin ve eğer doğru söyleyenler iseniz, 

Allah'tan başka şahidlerinizi çağırın.”
225

 

 

Âyette, “onun benzeri bir sûre getirin” ifadesinde “onun benzeri” “ٍِٗث ” 

kelimesindeki zamir ile neyin kastedildiği hakkında birkaç görüĢ bulunmaktadır. 

Katâde, Mücâhid gibi âlimlerin çoğuna göre buradaki zamir Kur'an'a aittir. Bazıları 

ise bu zamirin Tevrat ve Ġncil'e ait olduğunu söylemiĢlerdir. Bazıları da zamirin Hz. 

Peygamber (s.a.v)'e ait olduğunu söylemiĢler, buna göre mânanın da “Onun gibi 

ümmî bir beĢer getirin” Ģeklinde olduğunu ifade etmiĢlerdir.
226

 Âyetin baĢ tarafında 

“kulumuza indirdiğimiz” ifadesi geçmektedir. Bu ifade ile birlikte değerlendirdiğimiz 

zaman “kul” ile maksadın Hz. Muhammed (s.a.v), “indirilen”den kastın da Kur'an-ı 

Kerim olduğu anlaĢılmaktadır. Bu nedenle devamında “onun bir benzerini getirin” 

Ģeklindeki ifadede “o” zamiri ile kastedilenin Kur'an-ı Kerim olduğu görüĢünü 

benimsemek daha uygundur. 

 

Ġncelememizin esas konusu olan “Ģahidlerinizi çağırın” ifadesine baktığımız 

zaman burada “Ģüheda” lafzıyla kastedilenin kimler olduğu konusunda farklı görüĢler 

mevcuttur. Ancak görüĢlerin hepsinde ortak olan nokta çağırılması istenen bu 

Ģahidlerin, âyette de ifade edildiği üzere, Allah Teâlâ'nın dıĢında ve de kendilerinde 

yardım umulan varlıklar
227

 olmasıdır. 

 

Zeccâc bu ifadeyi “...tâatını istediğiniz, yardımını umduğunuz kimseleri 

Kur'an'ın bir benzerini getirmek için çağırın...”
228

 Ģeklinde açıklamıĢtır. Kurtubî, 

Ferrâ'dan, bu ifadedeki Ģahidlerden maksadın “müşriklerin ilahları” olduğunu; Ġbn 

Keysân'dan ise “bir işe tanıklık eden, haber veren şahidler” mânasında olduğunu 

nakletmiĢtir. Kendisi de Ģahidlerle anlatılmak istenenin kendilerine meydan okunan 

müĢriklerin çağırabilecekleri “yardımcıları” olduğunu ifade etmiĢtir.
229
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Zikrettiklerimizle beraber, temelde aynı mânaları ifade etmekle birlikte, 

Ģöyle anlamlar da verilmektedir: “...Allah'tan başka güvendiğniz ne kadar 

yardımcılarınız, tanıdığınız ne kadar mâbudlarınız, iktidarını farzettiğiniz ne kadar 

putlarınız
230

, şairleriniz, edipleriniz, bilginleriniz, filozoflarınız, âmirleriniz, size baş, 

el, ayak olmak isteyecek ne  kadar yardakçılarınız, şahidleriniz önderleriniz varsa 

hepsini de çağırınız...”
231

; “...Allah'ın dışında insanlarınızdan, cinlerinizden, 

ilahlarınızdan yardımını umduklarınızı ve size hazır bulunacak olanları bu meydan 

okuma için davet edin. Muhakkak ki onun benzerini getirmeye Allah'tan başka 

kimsenin gücü yetmez.”
232

 

 

Elmalılı Hamdi Yazır, buradaki “Ģüheda” kelimesini Ģöyle açıklamıĢtır: 

ġüheda kelimesi “Ģehid” kelimesinin çoğuludur. “Şehid” ise “ hazır, şahid, yardımcı, 

örnek” mânalarına gelir ki bu âyette herhangi birisi demektir. Âyetin devamında 

“eğer iddianızda, davanızda sadık iseniz...” buyrulmaktadır. Yani bu konuda Ģüpheye 

yer olduğu fikrinde haklıysanız bunu yapmanız ve yapabilmeniz gerekir. Bu, insanın 

kendiliğinden yaptığı bir Ģey ise, böyle bir Ģeyi veya daha iyisini diğer insanlardan 

herhalde bir yapan bulunur, denilmektedir.
233

 

 

Âyetin bütününde Allah Teâlâ muhaliflerden benzer getirme iĢine tanıklık 

edecek Ģahidler getirmelerini istemektedir. Ve bu âyetin bizzat kendisinde Kur'an'ın 

Allah tarafından gönderildiğine dair güçlü bir delil vardır. Bu âyet, hicretten sonra 

indirilmiĢtir. Müslümanlar, Medine'ye yerleĢtikten sonra Mekkeli müĢriklerin 

saldırılarına karĢılık vermeye baĢlamıĢlar ve Mekkeli müĢrikler her seferinde 

yenilgiye uğramıĢlardı. Ġslam düĢmanları savaĢlarda canlarını, mallarını, topraklarını 

kaybetmeye baĢlamıĢlar ve güçleri azalmaya baĢlamıĢtır. Ġslam hakimiyeti ise her 

geçen gün güç kazanıyordu. Fakat kimsenin aklına “Peygamber olduğunu iddia eden 

Ģu Muhammed'i alt etmenin bir yolunu bulalım, Allah tarafından gönderildiğini iddia 

ettiği Ģu Kur'an'ın bir benzerini getirdiğimizi iddia edelim. ġairlerimiz, kâtiplerimiz 

bir Ģeyler hazırlasın, bir hakem veya jüri tayin edelim ve onlar bu hazırladıklarımızın 
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Kur'an'dan üstün olduğunu söylesinler. Böylece bu meydan okumadan kurtulalım.” 

demek gelmiyordu.  Eğer Mekkeli müĢrikler böyle bir Ģeye kalkıĢsalardı hakem 

olarak Medineli Yahudileri tayin etmek isteyeceklerdi. ġayet Medine'deki Yahudiler 

bu iĢe kalkıĢsalardı Mekkeli müĢriklerden jüri, hakem seçmek isteyeceklerdi.
234

 

 

Kur'an-ı Kerim onlara, alıĢageldikleri, uzman oldukları bir hususta meydan 

okuyordu. Zira Araplar edebî yarıĢmalara, Ģiire alıĢık insanlardı. Fakat böyle olmadı; 

çünkü Allah Teâlâ böyle söylemeyeceklerini, hakem istemeyeceklerini biliyordu. 

Bunun için de geleceği de kapsayacak bir Ģekilde Kur'an'ın bir sûresinin dahi 

benzerini getiremeyeceklerinin garantisini vermiĢtir.
235

 

 

Yukarıda ele aldığımız üzere burada Ģüheda ile kastedilenin seçilmiĢ bir 

hakem veya jüri olabileceğini söyleyen âlimlerimiz de mevcuttur. Bu görüĢ daha 

öncesinde naklettiklerimizden kısmen farklı görünse de temelde diğer görüĢlere 

yakındır. Zira oluĢturulması veya seçilmesi muhtemel olan hakem veya jüri yine 

Arapların, müĢriklerin, ileri gelen kimselerinden ve de tabi ki Allah Teâlâ dıĢındaki 

varlıklardan olacaktır. 

 

Biz burada Ģüheda lafzının bu âyetteki kullanımına dair müfessirlerin 

verdikleri mânaları ele alıp baktığımızda genel kabûlün Allah'ın dışında, müşriklerde 

bulunan şüpheye karşı, yani Hz. Peygamber'e indirilmiş olan Kur'an'ın 

Peygamber'in kendisinden mi yoksa Allah katından mı olduğuna dair zihinlerinde ve 

dillerinde olan bu fikre karşı, Kur'an-ı Kerim'in bir benzerini getirme hususunda, 

kendilerinden yardım umdukları veya yardım isteme ihtimallerinin bulunduğu 

kimseler Ģeklinde olduğunu görmekteyiz. Bazı müfessirler bu varlıkları insanlar, 

cinler, putlar vd. Ģeklinde tanımlamıĢlarsa da uygun olan kendilerinden yardım 

umdukları kimselerin kastedilmiĢ olmasıdır. 
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1. 2. 8. Görülen, Ġçinde Bulunulan Âlem 

 

بدح ٚ ٘ٛ اٌحَى١ُِ اٌخَج١ِش  “ َٙ ُُ اٌغ١َت ٚ اٌشَّ ٌِ  ”...عَب

“... Gaybı da, görülen âlemi de bilendir. O, hüküm ve hikmet sahibidir, (her 

şeyden) hakkıyla haberdardır.”
236

 

 

زعَبي “ ُّ ٌْىَج١ِش اٌ بدح ا َٙ ٌُِ اٌغ١َْتِ ٚ اٌشَّ  ” عَب

“ O, gaybı da görülen âlemi de bilendir, çok büyüktür, çok yücedir.”
237

 

 

“  ُُ ح١ِ ٌْعَض٠ِض اٌشَّ ٌُِ اٌغ١ت ٚ اٌشَّٙبدح ا  " راٌه عَب

“ İşte Allah, gaybı da görünen âlemi de bilendir, mutlak güç sahibidir, çok 

merhametlidir.”
238

 

 

ح١ُِ٘ٛ الله اٌَّ  “ حّبْ اٌشَّ بدح ٘ٛ اٌشَّ َٙ ٌُِ اٌغ١َت ٚ اٌشَّ زٜ ٢ اٌٗ الِاَّ ٘ٛ عَب  ” 

“ O, kendisinden başka hiçbir ilah olmayan Allah'tır. Gaybı da görünen 

âlemi de bilendir. O Rahmandır, Rahîmdir.”
239

 

 

Yukarıda zikrettiğimiz bu âyetlerde ve benzerlerinde
240

ٌُِ اٌغ١ت ٚ اٌشَّٙبدح...“    ”عَب

Ģeklinde geçmekte olan bu ifadeye çoğunlukla “O (Allah Teâlâ) gaybı da görünen 

âlemi de bilendir...” Ģeklinde mâna verilmektedir. Öncelikle “gayb”ın ne mânaya 

geldiğini ele alacak olursak; Elmalılı Hamdi Yazır gayb'ı Ģu Ģekilde izah etmiĢtir: 

“Gayb, 2 ayrı anlamda kullanılır. 1. Mutlak 2. Ġzâfî. Mutlak gayb: Hiçbir mahlukun 

ne duyumlarının ne de bilgisinin ulaĢabildiği gayb'a denir. Ġzfâfî gayb ise; bazı 

yaratıklar için bilinmesi mümkün olmayan gaybdır ki bu, onlara göre gaybdır. (HaĢr 

Sûresi 22. âyet için) burada akla ilk gelen ise mutlak gaybdır. ġu halde söz konusu 

gayb, ister vacib ister mümkün olsun, ister mevcut olmasın, isterse de varlığı 

imkansız olsun, Allah için eĢittir.”
241

 

 

Âyetlerde “gayb”, “Ģehadet”den önce zikredildiği için müfessirler, öncelikle 

gayb'ın ne mânaya geldiğine dair açıklamalarda bulunmuĢlardır. Gayb için 
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“insanların duyularına ve gözlerine görünmeyen, hissedilip bilinmeyen
242

; ruhlar 

âlemi
243

; gizli olan; âhiret; ma'dûm; kullara gâib olan
244

; duyulara kapalı olan, 

duyularla algılanamayan
245

; yaratılmış varlıkların idraklerinin aşan şey
246

” gibi 

izahlarda bulunmuĢlardır. Tüm zikredilen ifadelerden anlaĢılan esas nokta, gayb ile 

kastedilenin yaratılmıĢlara gizli olan, onların bilemediği, bilemeyeceği Ģeyler 

olduğudur. 

  

Gayb hususunu kısaca izah etmeye çalıĢtıktan sonra zikrettiğimiz âyetlerde 

mutlak bir Ģekilde yer alan “Ģehadet” lafzının hangi mânaya geldiğini ele almaya 

çalıĢacağız. Daha önce de zikrettiğimiz üzere, Isfahânî'ye göre Ģuhûd ve Ģehadet 

“gerek göz, gerek sezgi ile olsun bir mekanda bulunup görmek”
247

 mânasını ifade 

etmektedir. Bazen de yalnızca hazır bulunma anlamını ifade eder. Elmalılı Hamdi 

Yazır, bununla ilgili Ģöyle demiĢtir: “Sırf hazır bulunmaya 'Ģuhûd-i evlâ', müĢahede 

ile birlikte hazır olmaya da 'Ģehâdet-i evlâ' denilmektedir. Buna göre âyetteki
248

 

'şehadet'ten maksat 'yaratıkların göz veya sezgi ile müşâhede edebileceği âlem' 

demektir. Buna göre de Ģüphe yok ki gaybı bilenin Ģehadeti bilmesi zaten 

mümkündür.”
249

 

 

Zikrettiğimiz âyetlerde aynı Ģekilde geçen “Ģehadet” lafzına müfessirlerin 

çoğu benzer mânalar vermiĢtir. Âyetlerde “ ... O, gaybı da Ģehadeti de bilendir...” 

Ģeklinde bir bütün halinde ve hemen hemen aynıyla tekrar edilen bu ifadede Ģehadet 

ile kastedilenin ne olduğu hususunda âlimler; “ insanların bizzat gördüğü, müşâhede 

ettiği şeyler
250

; görünen, maddeler âleminde olan
251

; açık ve mevcut olan; dünya
252

; 

gözle, açıkça, gece ve gündüz görülebilen
253

; görülen, vâr olan kâinat
254

; 
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yaratılmışların kavramsal veya duyusal olarak kavrayabilecekleri gerçeklik 

tezâhürleri
255

; görünenler dünyası
256

” gibi izahlarda bulunmuĢlardır. 

 

Allah Teâlâ'nın her Ģeyi bildiğini, hiçbir Ģeyin kendisinden gizli 

kalmadığını
257

 açık seçik ifade eden bu âyetlerde, gayb ile kastedilen yaratılmıĢların 

görüp bilemeyecekleri her Ģeyken, Ģehadet ile kastedilen de bunun zıttı olarak 

yaratılmıĢların bizzat görüp bilecekleri, içinde yaĢamlarını devam ettirdikleri bu 

kâinat, dünya ve burada meydana gelenlerdir. 

 

1. 2. 9. Görülüp YaĢanılacak ve Hazır Bulunulacak Olan 

  

 “yaratılmıĢların göreceği gün
258

; mutlaka görülecek gün
259

” gibi mânalar 

verilen “ ُٙٛد ش َِ  ٌَ ٛ٠ ” ifadesi Hûd Sûresi 103. âyette Ģu Ģekilde yer almaktadır: 

 

ٌَ ِشْٙٛد “ ٛعٌ ٌٗ إٌَّبط ٚ رٌه ٠ٛ ُّ ٌَ ِجْ ٌِّٓ خَبف عزاة ا٢خشح رٌه ٠ٛ  ” اِْ فٟ رٌه ٠٢خً 

“Şüphesiz âhiret azabından korkanlar için bunda bir ibret vardır. Bu, 

insanların (hesap ve ceza için) toplanacakları bir gündür. Bu, herkesin toplanıp bir 

araya geleceği / her şeyin ortaya dökülüp görüleceği bir gündür.” 

 

Bu âyet-i kerîmenin öncesinde Firavun'un kendisine inananları kıyamet 

gününde ateĢe götüreceği, hem onun hem de ona tabi olanların lanete uğradıkları, bu 

ve daha önce anlatılan kavimlerin haberlerinin Allah Teâlâ tarafından Hz. 

Peygamber'e bildirildiği, Allah'ın onlara zulmetmediği, baĢlarına gelenlerin kendi 

zulmlerinden, Ģirklerinden dolayı geldiği anlatılmaktadır.
260

 Bunun hemen ardından 

da 103. âyet gelmekte ve bu anlatılanlarda ancak âhiret azabından korkanlar için bir 

ibret bulunduğu söylenmektedir. 

 

Bu sûrede anlatılmakta olan kıssa ve haber vermelerde Allah'ın gazabından, 
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âhiret azabından korkanlar için öğüt ve ibret vardır.
261

 Allah Teâlâ ahiretten, 

kıyametten bahsedince bu günü iki Ģekilde vasıflandırmıĢtır. Birincisi: O gün, 

insanların, önce ve sonra yaratılmıĢ olanların hepsinin haĢredileceği ve kendisi için 

toplanacağı bir gündür. Ġkincisi: ġahid olunacak bir gündür.
262

 Bu Ģekilde zikredilen 

ve  nitelenen bu günde yani kıyamet gününde insanlar kabirlerinden haĢredilecek ve 

mükafat ve ceza olarak hak ettikleri kendilerine verilmek üzere toplanacaklardır.
263

 

 

 ifadesinden insanların kıyamet gününde hesap, mükafat ve ceza ” ِجّٛع ٌٗ “

için toplanacağı anlaĢılmaktadır. Ancak “٠َٛ ِشٙٛد ” ifadesinde “شٙٛد َِ  ” ile 

kastedilenin ne olduğu hususunda birkaç görüĢ mevcuttur. Taberî, bu hususta, Ġbn 

Abbas'ın “شَب٘ذ ” ile kastedilenin Hz. Muhammed (s.a.v.), “شٙٛد َِ  ” ile kastedilenin 

“kıyamet günü” olduğunu söylediği ardından da bu âyeti
264

  okuduğu Ģeklinde 

nakilde bulunmuĢtur. Yine Ġbn Abbas'tan gelen bir nakle göre kıyamet gününe iyiler 

ve kötüler tanık olacağı, o günü göreceği için böyle denilmiĢtir.
265

 Dahhâk ve bazı 

âlimlerden gelen nakillerde ise bu günün kıyamet günü olduğu, yer ve gök ehlinin, 

önceki ve sonraki yaratılmıĢların hepsinin hazır bulunup göreceği bir gün olduğu 

ifade edilmiĢtir.
266

 Râzî, burada Ģuhûd ile murâd edilenin hazır bulunmak olduğunu 

ve böyle zikredilmesi ile maksadın Ģu olabileceğini söylemiĢtir: Ġnsanın kalbinde, bu 

vakitte (kıyamet gününde) toplandıkları zaman her bir kimse kendi nefsinde var 

olanlar, kendi amellerinin dıĢında bir Ģey bilmeyecek gibi bir düĢünce meydana 

gelebilir. Allah Teâlâ da bu ifadeyle o gün bu amellerin, muhasebe edilecek 

olmalarından dolayı, herkes için mâlum hale geleceğini açıklamıĢtır.
267

 

 

Yukarıda zikrettiğimiz düĢüncelerle birlikte “٠َٛ ِشٙٛد ” ; “o, yaratılmışların 

göreceği gündür, o günden kimse geri kalmayacaktır
268

; herkesin hazır bulunacağı, 

gözlemlenebilen, muhakkak görülecek olan
269

; her şeye şehadet edilerek çok şahidin 

bulunacağı, bütün canlıların, yerde ve gökte olanların şahid olacakları, tüm dillerin, 
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el ve ayakların kendi yaptıklarına şahitlik edeceği
270

 bir gündür.” mânalarında da 

izah edilmiĢtir. 

 

Bizim burada müfessirlerden zikretmiĢ olduğumuz tüm bu mânalar özünde 

birbirlerinden bağımsız değildir. Buna göre kısaca izah etmeye çalıĢtığımız bu 

mânaları bir araya getirerek “insanların toplanıp hazır bulunacakları ve dünya 

hayatında işledikleri tüm amellerin muhasebesinin yapılacağı o vakitte tüm 

yaratılmışların, kendi âzalarının hazır bulunup muhakkak adaletli olan bu 

muhasebeye tanıklık edecekleri, kaçınılmaz bir şekilde görülecek olan kıyamet günü” 

Ģeklinde anlamamız mümkündür. 

 

شٙٛد “ َِ  ” lafzı bir âyette daha Ģu Ģekilde yer almaktadır: 

 ”... ٚ شَب٘ذ ٚ ِشٙٛد... “

“ Şahitlik edene ve edilene andolsun ki...”
271

 

 

Burûc Sûresinin hemen baĢlarında yer alan bu âyet-i kerîme öncesinde 

burçlarla dolu olan göğe, vâd edilmiĢ güne (kıyamet gününe) yemin edilmiĢ, 

ardından da bu âyette Ģahid (Ģahitlik eden) ve meĢhûd (Ģahitlik edilen)'e yemin 

edilmiĢ ve mü'minleri yakmak için hendek kazıp içinde alevli ateĢ yakanların 

lânetlendiği haber verilmiĢtir.
272

 

 

Bu âyet-i kerîmedeki meĢhûd lafzı genel olarak hemen öncesindeki Ģahid ile 

birlikte anlamlandırılmıĢtır. Âyetteki Ģahid ve meĢhûd'un ne demek olduğu 

hususunda müfessirlerin birbirinden farklı görüĢleri vardır. Râzî'nin aktardığına göre 

Kaffâl bu konuda Ģöyle bir izah yapmaktadır: ġahid, iki Ģey için kullanılmaktadır: 1- 

Sayesinde davaların ve hakların belirlendiği kimse (tanık). 2- Mevcut olan, orada 

hazır bulunan. Ona göre âyeti bu mânalardan ikincisine hamletmek daha uygundur; 

zira Ģahid kelimesiyle eğer birinci mâna kastedilmiĢ olsaydı meĢhûd'un peĢi sıra 

“aleyhi” yahut “lehû” gelmeliydi. Bu durumda da ya “meĢhûd aleyhi” (aleyhine 

Ģahitlik edilen) yahut da “meĢhûd lehû” (lehine Ģahitlik edilen) denilirdi. Bu durumda 
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açık olan görüĢ bu, ikinci mânaya hamletme görüĢüdür.
273

 

 

Yukarıda zikrettiğimiz bu görüĢe göre âyette geçen Ģahid lafzına verilen 

mânalara göre meĢhûd ifadesine verilen mânalar da farklılık arz etmektedir. ġahid 

lafzına “mevcut olma, orada bulunma” mânası verildiği takdirde, meĢhûd ifadesi 

için “kıyamet günü, cuma günü, arefe günü, Kurban Bayramı günü” veya bu 

günlerin hepsini içine alacak Ģekilde mânalar verilmiĢtir. “MeĢhûd”un “kıyamet günü” 

anlamında olduğuna dair Ġbn Abbas ve Dahhâk'tan nakilde bulunulurken “cuma günü” 

mânası için de Ġbn Ömer ve Ġbn Zübeyr'den nakillerde bulunulmuĢtur.
274

 

 

ġahid'e “tanıklık” anlamı verildiği durumlarda meĢhûd için “Peygamberler, 

peygamberlerin ümmetleri, Allah Teâlâ, mükellef olan insanlar” gibi mânalar 

verilmiĢtir.
275

 Burada kısaca izah etmeye çalıĢtığımız bu âyet-i kerîmeyle ilgili olarak 

çok fazla görüĢ bildirilmiĢ, tefsirlerde çokça nakillere yer verilmiĢtir. Bu görüĢleri 

yeniden toplu olarak Ģöyle sıralamak mümkündür: 

 

a) ġahid, Allah Teâlâ; meĢhûd, yaratıklardır.
276

 

b) ġahid, Hz. Muhammed; meĢhûd, Muhammed (s.a.v)'in ümmetidir.
277

 

c) ġahid, Hz. Muhammed'in ümmeti; meĢhûd, diğer ümmetlerdir.
278

 

d) ġahid, peygamberler; meĢhûd, ümmetleridir.
279

 

e) ġahid, koruyucu melekler; meĢhûd, insanlardır.
280

 

f) ġahid, bütün insanlar; meĢhûd, kıyamet günüdür.
281

 

g) ġahid, kıyamet günü hazır bulunanlar; meĢhûd, kıyamet günündeki 

dehĢetli manzaralardır.
282

 

h) ġahid, görme duyusuna sahip olan varlıklar; meĢhûd, görmeye konu olan 
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varlıklardır.
283

 Bunların dıĢında yıldızların, Hacerü'l-Esved'in, Arefe, Cuma ve 

Pazartesi günlerinin Ģahid ve meĢhûd olduğuna dair görüĢ ileri sürenler de 

bulunmaktadır.
284

 

 

Taberî'ye göre bu görüĢlerden doğruya uygun olanı, Allah'ın Ģahid olana 

(görme duyusuna sahip olan varlıklara
285

) ve meĢhûda ( görmeye konu olan 

varlıklara
286

) yemin etmekte olduğu görüĢüdür. Ona göre, Allah Teâlâ bu yemini ile 

bize herhangi bir Ģahid veya meĢhûddan haber vermeyi kastetmemiĢtir. Zikredilen 

mânaların hepsi de âlimlerin “Bu âyet çok mânayı içermektedir.” demeleri anlamına 

gelmektedir.
287

 

 

Biz de Taberî'nin görüĢüne uygun olarak Burûc Sûresinde yer alan bu âyet-i 

kerîmede kastedilenin belirli bir Ģahıs veya durumdan ziyade görme duyusuna sahip 

olan ve görmeye konu olan tüm varlıklar olduğu görüĢünü benimsemekteyiz. 

Konunun baĢında zikrettiğimiz Hûd Sûresi 103. âyette “yevmün meĢhûd” lafzı ile 

kastedilenin ise “kıyamet günü” anlamını ifade  ettiğini kabul etmekteyiz. 

 

1. 2. 10. Hüküm Veren Kimse 

 

ġahid, ilk bakıĢta, bilen, gören, tanık olan, bildiğinden haberdar eden kimse 

olarak anlaĢılmaktadır. Daha önce kelimenin içerdiği bu mânaları ve bunların 

yanında, Ģahid lafzı ile kastedilen belirli Ģeyleri (Kur'an, Melek, vd.) izah etmeye 

çalıĢmıĢtık. Burada da Ģahid lafzı ile bir konuda görüşüne güvenilen, hüküm 

verebilen, verdiği kararın uygulanmasının mümkün olduğu kimse mânasını ele 

almaya çalıĢacağız. 

 

Yûsuf Sûresi 26. âyette Ģöyle buyrulmaktadır: 

 

ُٙٛا  “ َْ ل١َّصُ ب اِْ وَب َٙ ٍِ ْ٘ ٓ اَ ِِ ذٌ  ِ٘ ذ شَب ِٙ ٓ اٌىَبرِث١ِٓٚ شَ ِِ ًٍ فَصَذلَذَْ ٚ ٘ٛ  ٓ لجُُ ِِ لذُّ  ...” 

“... Kadının ailesinden bir şahid de şöyle şahitlik etti: 'Eğer onun gömleği 
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önden yırtılmışsa kadın doğru söylemiştir, o (Yûsuf) yalancılardandır.” 

 

Âyet, Yûsuf (a.s)'ın evinde bulunduğu kadının (Azizin Karısının) Yûsuf 

(a.s)'a göz koyması, Hz. Yûsuf'un bu durumdan Allah'a sığınıp kabul etmemesi 

üzerine her ikisinin de kapıya koĢmaları ve kadının, Yûsuf (a.s)'ın gömleğini arkadan 

çekiĢtirip yırtması, kapının yanında da hanımın efendisiyle karĢılaĢmaları bunun 

üzerine de kadının Hz. Yûsuf'u kendisine yaklaĢmakla suçlamasının anlatıldığı 

âytelerin
288

 hemen ardından gelmektedir. Burada, suçlamaya, iftiraya maruz kalan 

Yûsuf (a.s) kendini savunarak gerçeği söylemiĢ ve Ģöyle demiĢtir: “...O benden 

arzusunu elde etmek istedi...”
289

 Âyet-i kerîme, Hz. Yûsuf'un ve kadının 

söylediklerinin çeliĢmesi üzerine kadının yakınlarından, ailesinden bir kimsenin 

durumun iç yüzünün, gerçeğin anlaĢılması için Ģöyle bir Ģahitlikte bulunduğunu 

anlatmaktadır: “...Eğer gömleği önden yırtılmıĢsa kadın doğru söylemiĢtir...”
290

 

Devam eden âyetlerde ise Yûsuf (a.s)'ın gömleğinin arkadan yırtılmıĢ olduğu ve 

gerçeğin anlaĢıldığı anlatılmaya devam etmektedir.
291

 

 

Burada bizim esas olarak üzerinde duracağımız husus ise âyetteki Ģahitlik 

fiili ve Ģahid'in neyi ifade ettiğidir. Bazı rivayetlere göre buradaki Ģahitlik, kelimenin 

zahirinden ilk anlaĢılan mânaya uygun olarak tanıklık etmek, bilmek, bildiğini 

söylemek; tanık anlamlarındadır. Bunu ifade edenler şahitlik edenin o sırada evde 

bulunan bir çocuk yahut yine evde bulunan fakat henüz beşikte olan bir çocuk 

olduğunu veya ev halkından herhangi bir kimse olduğunu söylemiĢlerdir.
292

 Diğer 

bazı nakillerde ise Ģahidin “yırtılan gömlek” yahut “insan ya da cin olmayan 

Allah'ın yarattığı bir varlık” olduğu söylenmiĢtir.
293

 

 

Yukarıda naklettiğimiz görüĢlerden “yırtılan gömlek” ve “insan veya cin 

olmayan bir varlık” görüĢü âyetteki “kadının ailesinden bir Ģahid” ifadesine uygun 

düĢmemektedir. Yine “beĢikteki bir çocuk” ifadesi de hem izah edilebilir bir ifade 

değildir hem de âyetin geneline uygun düĢmemektedir. Zira âyette kadının Yûsuf (a.s) 
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ile birlikte kocasına yakalandığı zaman Yûsuf (a.s)'ın kendisine yaklaĢtığını 

söylemesi ve Hz. Yûsuf'un da bunu inkar etmesi üzerine kadının ehlinden, ailesinden, 

yakınlarından birinin Ģahitlik ederek gömleğin yırtılıĢ Ģekline göre karar verilmesi 

gerektiğini söylediğini anlatmaktadır. Âyeti incelediğimizde her ikisinin de kapıya 

gidiĢine kadar evde, bulundukları ortamda herhangi birinin bulunduğuna dair bir Ģey 

anlamıyoruz. Zira olayı görerek müĢahede eden ve daha sonra da kadının kocasına 

tanıklıkta bulunan bir kimse orada var olsaydı “Ģöyle Ģöyle olduğunu gördüm” yahut 

“Yûsuf (a.s) Ģöyle yaptı; kadın bunu dedi” gibi duruma vâkıf olduğunun 

anlaĢılabileceği cümleler kurardı ve âyet-i kerîmede de bunlar nakledilirdi. Ancak 

âyette kadının yakınlarından Ģahid olan o kimsenin “...O'nun gömleği ön taraftan 

yırtılmıĢsa kadın doğru söylemiĢ, o (Yûsuf) ise yalancılardandır. Eğer gömleği 

arkadan yırtılmıĢsa kadın yalan söylemiĢtir. O ise doğru söyleyenlerdendir.”
294

 dediği 

anlatılmaktadır. Bu ifadeler, anlaĢılacağı üzere görüp, bizzat bilen bir kimsenin 

ifadelerinden çok, olayı anlamak, hüküm vermek maksadıyla söylenmiĢ cümlelerdir. 

Dolayısıyla buradaki “şahitlik etme ve şahid” lafızları “hüküm verme ve hüküm 

veren kimse” anlamında kullanılmıĢtır.
295

 

 

Mevdûdî, bu hususta Ģunları söylemektedir:“ Öyle görünüyor ki evin 

efendisi manzarayla karşı karşıya geldiğinde hanımının ev halkından biri kendisine 

eşlik etmekteydi ve olayı dinlediğinde şu teklifi yapmıştı: 'İkisi de birbirini suçluyor 

ve aralarında ne geçtiğini gören bir şahid de yok. Bu durumda etraftan bir ipucu 

bularak karar vermeliyiz. Yûsuf'un gömleği olayı aydınlatmak için iyi bir ipucudur.' 

Açıktır ki bu, mesele hakkında hükmedebilmek için zekice bir yoldu ve bu yüzden 

mucizeye de gerek kalmamıştır. Bazı rivayetlere göre bu şahid beşikte yatan bir 

çocuktu ve Allah, olayın gerçeğine tanıklık edebilsin diye ona konuşma gücü vermişti. 

Fakat bu rivayetler herhangi bir hüccet tarafından teyid edilmemiştir. Bilakis bu 

rivayet israiliyata dayanmaktadır. Apaçık, sarih ve makul olan dururken sahih 

olmayan rivayetlere dayalı mucizevî bir yoruma gitmek için hiçbir sebep yoktur. 

Şahid, kadının aile efradından akıllı, tecrübeli biriydi. Öyle ki görür görmez olayın 

gerçeğini hemen kavramıştır. Kendisinin hakim/yargıç olma ihtimali söz 
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konusudur.”
296

 Mevdûdî, nakillerden yola çıkarak izah etmeye çalıĢtığımız hususları, 

yukarıda naklettiğimiz üzere çok derli toplu ve anlaĢılabilir bir Ģekilde açıklamıĢtır. 

 

 

ġahitlik edenin yani hüküm verenin kim olduğu hususunda da bazı görüĢler 

mevcuttur. Bazıları, hikmet sahibi, akıllı ve vezirin/azizin kendisine danıĢtığı bir 

adam
297

 olduğunu; bazıları önde gelen yöneticilerden bir kimse veya görüĢüne 

danıĢılan bir kimse
298

 olduğunu; bazı âlimler ise kadının ailesinden, ev halkından 

herhangi bir adam, herhangi bir kimse
299

 olduğunu söylemiĢlerdir. 

 

Tüm bu naklettiğimiz görüĢlerle birlikte bu konuda bizim benimsediğimiz 

görüĢ Mevdûdî'nin ifade etmiĢ olduğu görüĢtür. Yani hüküm veren kimse o sırada 

aziz ile birlikte gelen, hanımın ev halkından, yakınlarından olan akıllı ve tecrübeli 

bir kimsedir. Bu kimsenin yargıç olma ihtimali varsa da bu bilinebilir bir durum 

değildir. Ancak açık olan Ģudur ki hanımın yakınlarından olmasına rağmen herhangi 

bir Ģekilde taraf tutmamıĢ, ipucu doğrultusunda ve gerçeği ortaya çıkarmak üzere 

hareket etmiĢtir. Bu da onun yargıç olsun ya da olmasın adil bir kimse olduğunu 

göstermektedir.
300

 

 

1. 2. 11. Hakka Ġman Edenler 

 

ع اٌ “ َِ سٛيَ فبوْزجَُْٕب  ْٔضٌَذَ ٚ ارَّجعٕب اٌشَّ ّٕب ثِّب اَ َِ ب آ ذ٠ِٓسَثَّٕ ِ٘ ب شَّ  ” 

“Rabbimiz! Senin indirdiğine iman ettik ve Peygamber'e uyduk. Artık bizi 

(hakikate) şahitlik edenlerle beraber yaz.”
301

 

 

Âyet-i kerîmede Allah Teâlâ'nın havarîler hakkında haber vermesi söz 

konusudur. Bir önceki âyette Hz. Îsa kavminin inkarını görünce Allah yolunda 

yardımcılarının kimler olduğunu sormuĢ, bunun üzerine de havariler Allah yolunun 

yardımcıları olduklarını ve iman ettiklerini söylemiĢler
302

 daha sonra da bu âyette
303
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Allah Teâlâ'ya, O'nun indirdiğine iman ettiklerini yani Hz. Îsa'ya indirmiĢ olduğuna 

iman ettiklerini, ona tâbi olduklarını ve de göndermiĢ olduğu hak üzere onun 

yardımcıları olduklarını söylemiĢler ve kendilerinin Ģahidlerle, hakka Ģahitlik 

edenlerle birlikte yazılmalarını istemiĢlerdir.
304

 Yani demiĢlerdir ki, “Tevhidi ikrâr 

ettik, peygamberi doğruladık, tasdik ettik, emir ve nehiylerine tâbi olduk. Böylece 

bizi, bizim isimlerimizi hakka Ģahitlik edenlerin isimleriyle birlikte yaz. Bizi, onların 

arasında, onlarla beraber kıl. Lütfunla, kereminle onlara bahĢettiklerinin içine bizi de 

dahil eyle. Seni inkar edip senden yüz çevirenlerle, emir ve nehiylerine muhalefet 

edenlerle birlikte eyleme.”
305

 Burada “hak” ile kastedilenin, Allah'ın indirmiĢ olduğu 

kitaba ve Peygambere inanıp itaat etmek, emir ve nehiylere riayet etmek olduğunu 

anlamaktayız. “ġahitlik edenler”in kim olduğuna dair ise bir kaç açıklama 

bulunmakla birlikte genel olarak Hz. Ġsâ'ya iman eden havarilerin “Hz. Muhammed 

ve ümmeti”ni kastettiğine dair görüĢler ortaya konulmuĢtur. 

 

Yukarıda bahsettiğimiz görüĢ özellikle Ġbn Abbas'tan bir nakle 

dayandırılmaktdır. Ġbn Abbas'tan nakledildiğine göre “...bizi Ģahidlerle birlikte yaz” 

demek, Hz. Muhammed ve ümmeti ile birlikte yaz demektir. Çünkü onlar 

(Muhammed Ümmeti), Rasûlün tebliğine Ģahid olmuĢlardır.
306

 Yani Rasûlullah'ın 

dine davetine, yapmıĢ olduğu tebliğe tanıklık etmiĢ, bizzat hazır bulunmuĢ ve kabul 

edip iman etmiĢlerdir. 

 

Râzî, tefsirinde Ġbn Abbas'tan gelen bu görüĢü zikretmekle birlikte bunun 

dıĢında pek çok görüĢ daha nakletmiĢtir. Buna göre “Ģahidlerle birlikte yaz” 

ifadesinde kastedilenin; fazl, ihsan bakımından ziyadelikleri bulunan, derece 

bakımından üstün olan kimseler yani Bakara 143. âyette zikredilen, vasat bir ümmet 

kılınmıĢ olan Muhammed (s.a.v) Ümmeti; Âl-i Ġmran sûresi 18. âyette zikredilen 

âlimler olduğu zira onların âyetteki bahislerinin onları yüksek bir mertebeye 

yükselttiğini bu nedenle de havarilerin onlarla birlikte olmak istedikleri; şuhûd ve 
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mükâşefe mertebesinde olanlar; âyette
307

 zikredilen, kitapları, yazıları illiyyûnda 

olan iyilik sahibi mü'minler; Allah'ın birliğine, peygamberin doğruluğuna şahitlik 

eden, onları tasdik edip müslüman olanlar
308

 olduğuna dair pek çok görüĢ mevcuttur. 

 

Zikretmeye çalıĢtığımız tüm bu görüĢlerin içinde en sık tekrar edilen, bu 

ifadede kastedilenin Muhammed Ümmeti olduğu görüĢüdür.
309

 Ancak âyet-i 

kerîmede Hz. Îsa'ya iman eden ve bu imanlarını söyleyerek Ģahidlerle birlikte 

yazılmayı, birlikte olmayı talep eden havariler zikredilmektedir. Dolayısıyla Ģahidler 

olarak zikredilen bu kimselerle kastedilenin sadece, o zaman henüz var olmayan Hz. 

Muhammed (s.a.v) ve ümmeti olduğunu söylemek, bu kimseleri Muhammed 

Ümmeti ile sınırlamak vâkıaya uygun düĢmemektedir. Ancak, kastedilenin 

Muhammed Ümmetini de içine alacak Ģekilde hakka şahid olan yani, tevhid inancına 

sahip olan; Allah'a, onun indirdiğine, peygamberine onlardan önce iman etmiş ve 

kendilerinden sonra iman edecek olan tüm inananlar olması daha uygun 

görünmektedir. Nitekim, peygamberlerin getirmiĢ olduğu uygulamalar, kitaplar 

birtakım farklılıklar arz etse de Allah Teâlâ tarafından gönderilen tüm elçilerin davet 

etmiĢ olduğu iman esasları temelde aynıdır. Bu nedenle hakka Ģahid olanları yalnızca 

Muhammed Ümmeti olarak sınırlamak yerine tevhid inancına sahip olan, Allah'a ve 

gönderdiklerine iman edip teslim olan tüm insanlar olarak anlamak daha uygun 

görünmektedir. 

 

Yukarıda izah etmeye çalıĢtığımız âyet-i kerîmenin bir benzeri Mâide 

Sûresinde Ģu Ģekilde yer almaktadır: 

 

آ  إَِّب  ب عَشَفُٛآِ اٌحكِّ ٠مٌَُْٛٛ سَثَّٕ َّّ ِِ ع  ٓ اٌذَِّ ِِ سُٛي رشَٜ اع١َُُْٕٙ رف١َِضُ  عٛا ِب أُضِي اٌِٝ اٌشَّ ِّ ٚ اِرا سَ

ذ٠ِٓ ِ٘ ب  فَبوْزجُٕب ِعَ اٌشَّ

“Peygambere indirileni dinledikleri zaman hakkı tanımalarından dolayı 

gözlerinin yaşla dolup taştığını görürsün. 'Ey Rabbimiz! İnandık. Artık bizi (hakikate) 
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şahitlik edenler ile beraber yaz.' derler.” 
310

 

 

Bir önceki âyette
311

 hakkı kabulde kibre kapılmayan
312

 Hıristiyan rahipleri 

ve keĢiĢlerinden bahsedilirken bu âyet-i kerîmede de onların Peygamber (s.a.v)'e 

indirilen Kur'an-ı Kerim'i dinlediklerinde vermiĢ oldukları tepkiler zikredilmektedir. 

Bu kimseler, Hz. Muhammed'e indirileni duyup dinlediklerinde gözlerinden yaĢlar 

boĢanmıĢ ve de öğrenmiĢ oldukları gerçekle birlikte iman ettiklerini ilan 

etmiĢlerdir.
313

 Bunu yaparken de inandık demekle kalmamıĢ, “bizi (hakikate) Ģahitlik 

edenlerle birlikte yaz” diye istekte bulunmuĢlardır. Burada da bir önceki âyette 

olduğu gibi Ġbn Abbas, Ġbn Cüreyc gibi âlimlerden, zikredilen Ģahidlerin Muhammed 

Ümmeti olduğu, bu izahın da Bakara 143. âyete dayandığı nakledilmektedir.
314

 

Kimilerine göre ise Muhammed Ümmetinin Ģahidler olarak zikredilmesinin nedeni, 

onların kıyamet gününde diğer ümmetlere Ģahitlikte, tanıklıkta bulunacak 

olmalarıdır.
315

 

 

Zikrettiğimiz bu görüĢ yani Ģahidlerden murâdın Hz. Muhammed'in ümmeti 

olması görüĢü, bu âyetin bağlamına uygun görünmektedir. Zira, Allah Teâlâ iman 

edenlere en yakın olanların Hıristiyanlar, onlardan da keĢiĢler, rahipler olduğunu 

söylemiĢ
316

 ve ardından da Kur'an'ı dinlediklerinde takındıkları tavrı, iman etmelerini 

anlatan bu âyet-i kerîme gelmiĢtir. Ancak, temelde Hz. Peygamber ve onun ümmeti 

kendilerine indirilen Kur'an ve kendilerine gönderilmiĢ olan son peygamber Hz. 

Muhammed'e iman etmekle birlikte ondan önceki peygamberlere ve de onların da 

hakkı tebliğ etmiĢ olduğuna iman etmektedirler. Onlar aynı zamanda bu dinin hakkın, 

gerçeğin ta kendisi olduğuna tanıklık etmekte ve bu hakikati insan hayatına, toplum 

hayatına hakim kılmak için gerek diliyle gerek yaĢantısıyla Ģehadet eden, örneklik 

eden kimselerdir. Bu nedenle Ģahidler, hem son peygamber Hz. Muhammed (s.a.v)'e, 

ona indirilene hem de geçmiĢteki tüm peygamberlerin ve getirdiklerinin hakikatten 
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ibaret olduğunan iman etmiş olan kimselerdir.
317

 

 

ġehadetin iman etme mânasını ifade ettiği bir âyet-i kerîme de Hz. Ġbrahim 

ile ilgilidir. Ġbrahim (a.s)'a ataları “bize gerçeği mi getirdin, yoksa sen bizimle 

eğleniyor musun?”
318

 diye sorduklarında O Ģöyle demiĢtir: “... Hayır! Rabbiniz, 

göklerin ve yerin Rabbidir. O, bunları yaratandır ve ben de buna şahitlik 

edenlerdenim ( ٓذ٠ِ ِ٘ ب ٓ اٌشَّ ِِ ٌِىُ  ”(...ٚ أَب  عٍَٝ راَ
319

 

 

Hz. Ġbrahim burada, bir vâkıayı gören bir kiĢinin güvenine benzer bir 

güvenle Rabbine güvenmektedir. Yani bizzat göklerin ve yerin yaratılıĢını müĢahede 

etmemiĢtir. Kendi nefsinin ve kavminin yaratılıĢını da görmemiĢtir. Ancak mesele 

yani göklerin ve yerin yaratıcısının her Ģeyi yoktan var eden Allah Teâlâ olduğu o 

kadar açık seçiktir ki inanan kimseler buna gayet emin bir Ģekilde Ģehadet 

etmektedirler. Zira mevcut olan tüm varlıklar açıkça yaratıcının var ve bir olduğunu 

teyid etmektedir. Dolayısıyla kulluğu, ibadeti hak eden baĢka hiç bir varlık 

bulunmamaktadır. Yani Hz. Ġbrahim göklerin ve yerin yaratıcısının Allah olduğuna 

iman etmekle aynı zamanda müĢrik olan kavmine ibadete layık olan tek varlığın 

kendilerini, yeri, göğü, tüm mevcudatı yaratan Allah Teâlâ olduğuna iman etmekte, 

Ģehadette bulunmakta, kendisinin tüm bunlara iman eden kimselerden olduğunu 

vurgulamaktadır.
320

 

 

Hakka Ģahitlik edenlerin, Allah'tan baĢka ilah olmadığına iman edip Ģehadet 

edenler olduğu da zikredilmiĢtir. Ġfade, Zuhruf Sûresi 86. âyette Ģu Ģekilde 

geçmektedir: “Onların Allah'tan başka sığınıp yalvardıkları, bilerek hakka şahitlik 

edenler dışında kimseye yardım ve şefaat edemezler.” Âlimler bu cümleden birkaç 

mâna çıkarmıĢlardır. Öncelikli olarak konumuz olan “hakka Ģahitlik edenler” 

ifadesini ele alacak olursak bu ifade, Allah'tan baĢka ilah olmadığına iman edip 

Ģehadet eden kimseler anlamına gelmektedir.
321

 Bu konuda âlimlerin hemen hemen 

hepsi aynı görüĢü ortaya koymuĢlardır. Ancak bu Ģehadet edenler öylesine dil ile 

                                                 
317

Elmalılı, a.g.e., III, s. 363; Kutub, a.g.e., IV, s. 402; ġimĢek, a.g.e., II, s. 93. 
318

Enbiyâ, 21/55. 
319

Enbiyâ, 21/56. 
320

Enbiyâ, 21/55-56; Beğavî, a.g.e., V, s. 323; Kutub, a.g.e., X, s. 148. 
321

Râzî, a.g.e., XXVII, s. 234; Mevdûdî, a.g.e., V, s. 273; ġimĢek, a.g.e., IV, s. 490. 



64 

 

söyleyip geçenler değil, ne dediğini bilerek, anlamına vâkıf olarak, Ģuurlu bir 

biçimde “eĢhedü en lâ ilâhe illallâh” diyen kimselerdir. Ne dediğini bilmeden, baĢka 

bir ifadeyle, diliyle Allah'tan baĢka ilah olmadığını söyleyip Allah ile birlikte 

baĢkasına da tapmak bilerek hakka tanıklık etmeye aykırıdır.
322

 

 

Âyet-i kerîmedeki Ģefaatin mahiyetine dair bazı âlimler Allah'ın huzurunda 

yani ahirette, dünyada kendisine tapınılanların Ģefaat etmeye hak ve yetkilerinin 

olmadığı Ģeklinde izah etmiĢlerken
323

, bazı âlimler müĢriklerin zor zamanlarında, 

taptıklarının kendilerine Ģefaat edip o sıkıntıdan kendilerini kurtaracağına inanmakta 

olduklarını ve onların bu yardım, Ģefaat anlayıĢlarının dünyaya yönelik olduğunu; 

zira müĢriklerin ahirete inanmadıklarını söylemiĢlerdir.
324

 

 

ġefaat konusu bizim burada kısıtlı bir alanda izah edemeyeceğimiz kadar 

geniĢ ve üzerinde tartıĢmaların bulunduğu bir konudur. Bu nedenle konunun sadece 

âyetle alakalı olan kısmını herhangi bir değerlendirme yapmadan kısaca zikretmekle 

yetinmekteyiz. Bu baĢlık altında ele almaya çalıĢtığımız üzere âyetlerde “hakka 

Ģahitlik edenler” ifadeleri ise, genel olarak, Allah'ın varlığına, O'ndan baĢka ilah 

olmadığına, tevhide Ģuurlu bir Ģekilde inanıp, iman edip, Ģehadette bulunan kimseler 

anlamlarını ifade etmektedirler. 

 

1. 2. 12. Denetleyen Kimse 

 

Denetlemek; bir iĢin, bir Ģeyin doğru düzgün olup olmadığını incelemek, 

murâkabe etmek, teftiĢ etmek, kontrol etmek gibi anlamlara gelmektedir. Kur'an-ı 

Kerim'de de birkaç yerde
325

  Ģahid/Ģüheda lafzı için denetleyen, gözeten, koruyup 

kollayan, bozulmasına mâni olan anlamlarının verildiğini görmekteyiz. Mâide 

Sûresinde Yâhûdilerle ilgili olarak âyet-i kerîmede Ģöyle buyrulmaktadır: 

 

“İçinde yol gösterici ve aydınlatıcı hükümler bulunan Tevrat'ı da biz 

indirdik. Allah'a teslim olmuş Peygamberler, Yahûdilere onunla hükmederdi. 
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(Kendilerini Rablerine adamış halk rehberleri olan) Rabbânîlerle, (ilim ve din 

önderleri olan) bilginler de aynı yolda yürüdüler. Çünkü Allah'ın Kitabı onlara 

emanet edilmişti ve Kitap'tan onlar sorumluydular. O halde (Ey Kitap ehli! Siz de 

onlar gibi olun ve) insanlardan değil de yalnız benden korkun ve âyetlerimi az bir 

pahaya satmayın! Çünkü Allah'ın indirdikleriyle hükmetmeyenler kafirlerin ta 

kendileridir!”
326

 

 

 Çünkü onlar Ģahidler idiler...” ifadesi, “Allah'ın...“ ”... ٚ وبُٔٛا ع١ٍَٗ شُٙذاء ...“

kitabı onlara emanet edilmiĢti, ondan sorumluydular, Kitab'ı korumakla görevliydiler” 

Ģeklinde izah edilmiĢtir. Görüldüğü gibi âyetteki Ģüheda lafzı için kelimenin ilk akla 

gelen hazır bulunan, gören, bilen gibi anlamlarından ziyade “sorumlu olan, 

gözetmekle, koruyup kollamakla, kontrol etmekle görevli olan, denetçi, 

denetleyen”
327

 gibi farklı mânalar verilmiĢtir. 

 

Âyetlerdeki açıklamalardan, Tevrat'ın, Allah tarafından insanlar için 

gönderilmiĢ bir ıĢık ve kılavuz olduğu, Hz. Mûsa'dan itibaren Hz. Peygamber (s.a.v) 

zamanına kadar gelmiĢ geçmiĢ peygamberlerin Yahûdilerin davaları hakkında Tevrat 

ile hüküm verdiği ve onun Ģeriatıyla amel ettiği anlaĢılmaktadır. Tevrat ile 

hükmedenler yalnızca peygamberler değildir. Onların varisleri olan takva sahibi 

rabbânîler ve ahbâr (din bilginleri) de onunla hükmederler. Çünkü peygamberler ve 

bu din âlimleri Allah'ın kitabını değiĢtirilmek ve tahrif edilmekten korumakla 

görevlendirilmiĢ, yine hükümlerinin uygulanmasını gözetip kollamakla, Ģahid yani 

gözetleyici olmakla görevlendirilmiĢlerdir.
328

 

 

Allah'ın kitabı olan Tevrat'ı korumak, gözetip kollamak, denetlemek ise 

onun bozulmasını, değiĢtirilmesinin, yanlıĢ anlaĢılmasını, kuralsız tevil edilmesini 

önlemekle; anlamını bilmek, hükmünü öğrenmek, uygulamak ve onu baĢkalarına 

öğretmekle olur. Bunu yapmak bazı sıkıntıları beraberinde getireceği için Allah Teâlâ, 

“Ġnsanlardan korkmayın, Benden korkun!” buyurarak kendi emrini uygulamaya 
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teĢvik etmiĢ, aksine davrananlar için elem verici bir azap olduğunu bildirmiĢtir.
329

 

 

ġahid olma durumuna gözcü, denetleyici olma mânasının verildiği bir diğer 

husus da Hz. Îsa ile ilgilidir. Kıyamet günü Allah Teâlâ Îsa (a.s)'ya “beni ve annemi 

ilah edinin” diye insanlara sen mi dedin? diye sorduğunda Îsa (a.s) “hakkım olmayan 

bir Ģeyi ben nasıl söylerim” demiĢtir
330

 . Daha sonra da “Ben onlara: 'Benim de 

Rabbim sizin de Rabbiniz olan Allah'a ibadet ediniz!' diyerek; ancak senin bana 

emrettikleirni söyledim ve aralarında kaldığım sürece onları denetledim. Sen beni 

aralarından çekip aldıktan sonra ise onların gözetleyicisi ancak sendin. Her şeye 

hakkıyla şahid olan Sensin.”
331

 demiĢtir. “... ً١ذا ِٙ  ifadesi için “ben ”...ٚ وٕذُ ع١ٍََُٙ شَ

onları denetleyendim, gözetleyendim” anlamları verilmiĢtir.
332

 

 

Hz. Îsa, ancak kendisini ve annesini ilah edinen o kimselerin arasındayken 

onlara Ģahid, gözetleyici, üzerlerinde denetleyici olduğunu, aralarından alındıktan 

sonra ise durumlarına yalnız Allah Teâlâ'nın denetleyici olabileceğini söylemiĢtir. 

Yani Hz. Îsa, o kimselerin arasındayken bu tür durumlara karĢı onlara gözcü olmuĢ, 

onları denetleyip kontrol etmiĢ ve onları bu tür Ģeylerden men etmiĢtir.
333

 O 

aralarından ayrıldıktan sonra ise onları gözetleyenin ve her Ģeye Ģahid olanın yalnız 

Allah olduğunu ifade etmiĢtir. 

 

Denetlemek, koruyup kollamak, gözetmek de ancak durumu görmek, 

bilmek, bilgi sahibi olmakla mümkündür. Bu nedenle burada zikrettiğimiz Ģüheda ve 

Ģahid lafızlarına “denetleyen  kimse” mânasının verilmesi kelimenin aslından uzak 

düĢmemekte bilakis kök mânasıyla bizzat alâkadar görünmektedir. 

 

1. 2. 13. Peygamber 

 

Allah Teâlâ her devirde insanoğluna hidayeti, doğru yolu göstermek üzere 

peygamberler göndermiĢtir. Toplumları, insanları imtihan etmek, onları sorumlu 

tutmak için öncelikle peygamberler gönderilmiĢ ve bu peygamberler, her dönemde, 
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tek olan Allah'a davet etmiĢler, tebliğ, uyarma, müjdeleme, yol gösterme vazifelerini 

hakkıyla îfa etmiĢlerdir. Tüm bunlarla muhatap olan insanların bir kısmı iman 

ederken bir kısmı ise inkar etmiĢtir. 

 

Kıyamet günü gelip insanlar hesaba çekildikleri zaman ise, Allah'ın adaleti 

gereği tanıklar da çağırılacaktır. Peygamberlerle ve vahiyle muhatap olan tüm bu 

insanların kendi elleri, ayakları, tüm organları
334

, hatta amellerin iĢlendiği mekanlar 

bile Ģahitilik yapacaklardır. Allah Teâlâ geçmiĢi ve geleceği bilen o kuĢatıcı bilgisine 

ve o gün kimsenin yaptıklarını inkar edecek gücü olmamasına rağmen insanları 

hesaba çekerken Ģahidlerin Ģahitliklerine de baĢvuracaktır.
335

 Böylece Allah kullarına 

karĢı zerre miktarı haksızlık etmeyeceğini göstermektedir. Kendilerine hak din ve 

peygamber gönderilen her ümmetin Ģahidi de peygamberleri olacaktır.
336

 

 

Nisâ Sûresi 41. âyet ve diğer âyetlerde
337

 peygamberlerin ümmetleri 

konusunda, kıyamet günündeki, Ģahitliklerinden söz edilmektedir: 

 

“ ١ذاًفى١َف  ِٙ ١ذٍ ٚ جِئٕب ثِه عٍَٝ ٘ؤ٢ء شَ ِٙ خ ثشَِ ِّ ًّ اُ ٓ وُ ِِ اِراَ جِئَٕب   ” 

“Her ümmetten bir şahid getirdiğimiz ve seni de onların üzerine bir şahid 

yaptığımız zaman bakalım onların hali nice olacak!”
338

 

 

Âyet-i kerîmenin hemen öncesinde Allah, kimseye zerre miktarı zulm 

etmeyeceğini
339

 zikretmiĢ, ardından da kıyamet gününde her ümmetten bir Ģahid 

getirileceğine, Hz. Muhammed'in de kendi ümmetine
340

 Ģahid kılınacağı o günde, o 

nankörlük eden kimselerin
341

 hallerinin nasıl olacağına dair uyarıda bulunmuĢtur. 

 

Zikredilen bu âyetlerin her birinde “her ümmet için bir Ģahid 

getirildiğinde/çıkarıldığında”
342

 ifadelerindeki Ģahid lafzı, müfessirler tarafından, 
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“her ümmetin peygamberi” Ģeklinde izah edilmiĢtir. Zira Allah Teâlâ A'raf Sûresi 6 

ve 7. âyetlerde Ģöyle buyurmaktadır: “Kendilerine peygamber gönderilenlere 

mutlaka soracağız, peygamberlere de elbet soracağız. Andolsun onlara (yaptıklarını) 

tam bir bilgi ile anlatacağız.” Burada Allah, kendilerine peygamber gönderilen 

kavimlerden hesap soracağını, peygamberlerden de gönderildikleri halklar hakkında 

çağrıya uyup uymadıklarını soracağını belirtmektedir. Dolayısıyla âyetlerde 

zikredilen “her ümmet için bir Ģahid” ifadeleri o ümmetlere gönderilmiĢ olan elçiler, 

peygamberlerdir.
343

 

 

Her ümmetin peygamberi, hesap gününde, tüm insanlar Allah'ın huzurunda 

iken, Allah'ın mesajını kavmine ulaĢtırdığına, onlara doğruyu eğriyi gösterdiğine, 

doğru hayat tarzını kendi hayatlarında uygulayıp onlara öğrettiklerine, onları imana 

davet ettiklerine, tebliği eksiksiz yerine getirdiklerine dair Ģehadet edecektir.
344

 

 

Her peygamber ümmetine Ģahitlik yaparken bir de kendisine kimlerin 

inandığını, kimlerin inanmadığını söyleyecektir. Ancak böyle bir Ģahitlik gözle 

görmeyi, müĢahede etmeyi gerektirdiğinden, peygamberler, yaĢadıkları dönemlerde 

muhatap oldukları kimseler hakkında böyle bir Ģahitlikte bulunacaklardır. Böyle bir 

Ģahitliğin peygamberlerin bizzat hazır bulundukları, aralarında var oldukları kimseler 

için yapılabileceğini  Allah Teâlâ ve Hz. Îsâ arasında geçen Ģu diyalogdan 

anlayabiliyoruz: “Allah, kıyamet günü Ģöyle diyecek: 'Ey Meryem oğlu Îsa, sen mi 

insanlara Allah'ı bırakarak beni ve anamı iki ilah edinin dedin?'...”diye sorduğunda 

Îsa (a.s) Ģu cevabı verecektir: “Ben onlara sadece bana emrettiğin Ģeyi söyledim. 

Benim de Rabbim, sizin de Rabbiniz olan Allah'a kulluk edin (dedim). Aralarında 

bulunduğum sürece onlara Ģahid idim. Beni içlerinden aldığında artık üzerlerine 

gözetleyici yalnız Sen oldun...'”
345

 Bu âyetlerden anlaĢılıyor ki, peygamberlerin bu 

anlamdaki Ģehadetleri yaĢadıkları dönemle sınırlıdır. Zira Hz. Îsa kendisinden sonra 

Hıristiyanların kendisi ve annesini ilah edindiklerine dair Ģahitlik yapmamaktadır; 

çünkü bu durumu bizzat müĢahede etmemiĢtir. Bu durumda peygamberlerin 
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ümmetlerinin kendilerinden sonra gelen kısmına dair yapacakları Ģehadet dini tahrif 

edenler, dinde bid'at çıkaranlar hakkında olacaktır. ġöyle ki, peygamberlere o tahrif 

ve bid'atleri kendilerinin tebliğ edip etmedikleri sorulacak, onların tebliğ ettikleriyle 

ümmetin uygulamaları, yaptıkları karĢılaĢtırılacak ve onlar da bu yanlıĢ uygulamaları 

kendilerinin tebliğ etmediklerini, aldıkları vahyi olduğu gibi aktardıklarını 

söyleyerek tanıklıkta bulunacaklardır.
346

 

 

Zikrettiğimiz âyetlerde geçen bir diğer ifade de “...seni de onların üzerine 

bir Ģahid olarak getireceğimiz zaman...”
347

 ifadesidir. Burada “sen” diye bahsedilenin 

Hz. Muhammed (s.a.v) olduğunu müfessirler söylemiĢlerdir.
348

 “Seni de onların 

üzerine” denilerek kimler hakkında Hz. Muhammed'in Ģahitlik yapacağı konusunda 

iki görüĢ vardır. Bir görüĢe göre Peygamber (s.a.v) kendi ümmetine yukarıda 

bahsettiğimiz Ģekillerde Ģahitlik edecek
349

, diğer bir görüĢe göre ise de hem kendi 

ümmeti hem de diğer peygamberler ve ümmetlerine Ģahitlik edecektir.
350

 

 

ġimdiye kadar konuyla ilgili izah etmeye çalıĢtıklarımıza göre Zikrettiğimiz 

bu iki görüĢten ilki, yani Hz. Muhammed'in kendi ümmetine Ģehadet edeceği görüĢü 

daha uygun görünmektedir. Zira Mâide 117. âyette de zikredildiği gibi, Ģahitlik gözle 

görmekle, hazır bulunmakla alakalı bir durumdur. Hz. Peygamber de kendisinden 

önce gelmiĢ geçmiĢ ümmetleri ve peygamberleri görmediği, aralarında bulunmadığı 

için onlara tanıklık etmesi âyete uygun görünmemektedir. Peygamberimiz (s.a.v)'in 

Ģahid oluĢu ümmeti içindir. Aralarında bulunduğu dönemde yaĢayanlara Ģehadeti, 

onların vahye, risaletine verdikleri cevap; iman edip etmemeleri; kendisinin vahyi 

olduğu Ģekliyle aktardığına dairken; kendinden sonra yaĢayan ümmetinin insanları 

için Ģehadeti de onların inanç ve uygulamalarının, dini tahriflerinin, dinde ortaya 

çıkardıkları bid'atlerin kendi tebliği ile uyuĢup uyuĢmaması hakkındadır. Zira o son 

Peygamberdir ve getirmiĢ olduğu Kur'an kıyamete kadar geçerliliğini yitirmeyecektir. 
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1. 2. 14. Tanıklık 

 

Sosyal bir varlık olan insan, dünya hayatında, yaĢamını sürdürürken diğer 

insanlarla her zaman münasebet halindedir. Diğer insanlarla olan bu münasebetleri 

sırasında zaman zaman hukuku ilgilendiren sorunlar çıkmakta ve insanlar bu 

sorunları çözecek, davaları sonuca bağlayacak bir mahkemeye, Ģahidlere ve Ģahitliğe 

ihtiyaç duyabilmektedir. Kur'an-ı Kerim'de de bu durumlara, insanlar arasında 

Ģahitliği gerektirecek konulara değinilmiĢ ve böylesi durumlarda Ģahid ve Ģahitliğin 

nasıl olması gerektiğine dair birtakım bilgiler verilmiĢtir. 

 

Daha önce, “fıkhî anlam” baĢlığı altında ele aldığımız üzere hukûkî mânada 

Ģehadet için “Bir kimsenin, bir şahısta olan hakkını ispat etmek için şehadet lafzıyla, 

hakimin ve karşı tarafın huzurunda vukû bulan doğru ihbârı/haber vermesidir.” 

Ģeklinde bir tanım yapılabilir. Böyle bir ihbarda bulunana “şahid”, lehinde Ģehadette 

bulunulana “meşhûdun leh”, aleyhine Ģahitlik edilen kiĢiye “meşhûdun aleyh”, 

Ģehadet edilen hususa da “meşhûdun bih” denir.
351

 Yine, “Kişinin, mahkemede, 

herhangi bir olay veya bir konu hakkında bildiği, gördüğü ve muttali olduğu şeyleri 

birinin lehine, diğerinin aleyhine olarak söylemesi, anlatması, haber vermesidir.”
352

 

Ģeklinde bir tanım yapılması da mümkündür. ġehadetin hukûkî anlam ifade ettiği 

âyetlerde Allah Teâlâ, belli durumlarda ve genel olarak Ģahitliğin nasıl olması 

gerektiğine dair bilgiler vermektedir. Bu mânadaki Ģahitlikle ilgili konular Kur'an-ı 

Kerim'de borçlar
353

, zina
354

, boĢanma
355

, vasiyet
356

 adaletle Ģahitlik
357

 gibi hususlarla 

birlikte zikredilmiĢtir. 

 

Kur'an-ı Kerim'de Ģahitliği doğru düzgün yerine getimenin, mü'minlerin 

sahip olduğu niteliklerden biri olduğu yani mü'min olmanın bir gereği olduğu 

belirtilmiĢtir. Nitekim namaz kılanların yani iman etmiĢ kimselerin özelliklerinden 

bahsedilen Meâric Sûresinde, 33. âyette Ģöyle buyrulmaktadır: 
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 ”ٚ اٌز٠ٓ ُ٘ ثشَِٙبدارُِٙ لبئِّْٛ“

“Onlar, şahitliklerini dosdoğru (tam) yapan kimselerdir.” 

 

Görüldüğü gibi, âyet-i kerîmede, Ģahitliği tam yapmak, mü'minlerin bir 

niteliği olarak zikredilmektedir. ġahitliği tam olarak yerine getirmek ise âyetlerde 

Allah Teâlâ'nın bildirdiği sınırları, kuralları gözeterek Ģahitlik etmekle olur.
358

 

ġehadeti yerine getiriken dikkat edilecek hususların belki de en önemlisi, durum ne 

olursa olsun, kimin için olursa olsun Ģahitliğin Allah için ve adaletle yerine 

getirilmesidir. Bununla ilgili âyetlerde Ģöyle buyrulmaktadır: “Ey iman edenler! 

Kendinizin veya anne-babanızın ve yakınlarınızın aleyhine de olsa, (yeryüzünde) 

Allah'ın şahidleri olarak adaleti titizlikle ayakta tutunuz. (Koruyup gözetmek 

istediğiniz) Kişi, zengin olsun, fakir olsun, hevânıza / istek ve arzularınıza uyup 

adaletten ayrılmayınız. Eğer dilinizi eğip büker (hakikati çarpıtır) veya (şahitlik 

yapmaktan tümden) kaçınırsanız, bilesiniz ki Allah ne yaparsanız haberdardır.”
359

; 

“Ey iman edenler! Allah'ın (yeryüzündeki) şahidleri olarak adaleti titizlikle ayakta 

tutan kimseler olun. Herhangi bir topluluğa olan öfkeniz-hıncınız, sizi onlara karşı 

adaletsizliğe sevk etmesin. Adaletten ayrılmayın; çünkü bu, Allah'a karşı sorumluluk 

duygusunun / O'nun emir ve yasaklarına titizlikle uymanın (takvanın) ta 

kendisidir...”
360

 

 

Bu âyetler göstermektedir ki, tanıklık yapılacak durum ister kendimiz, anne-

baba ve yakınlarımız için olsun, isterse düĢmanlarımız için olsun adaletten 

ayrılmadan, yalnızca Allah rızasını gözeterek, sevgi ve iltimas yerine yahut 

düĢmanlık ve kin yerine hakkaniyeti gözeterek Ģahitliği yerine getirmek gerekir.
361

 

Yani Allah Teâlâ iman edenler için demiĢtir ki: “Yakınlarınızın veya düĢmanın 

hakkında Allah için Ģahidler olarak, adaletle Ģahitliği yerine getirmek sizin 

ahlakınızdan ve sıfatlarınızdan olsun. Hükümlerinizde ve fiillerinizde zulmetmeyin. 

Size olan düĢmanlıklarından dolayı düĢmanlarınız hususunda size belirlenen sınırı 
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aĢmayın ve bu hususta emrimle muamele edin.”
362

 

 

Ġslam toplumunun temel özelliklerinden biri adalet toplumu olmasıdır. 

Bunun için de Allah'ın rızasını her türlü menfaatten üstün tutulmalıdır. ġahsî 

menfaatleri ön planda tutarak adaleti ayakta tutması ise mümkün değildir. Bu nedenle 

mü'minler, kendi aleyhlerine, anne babalarının, yakınlarının aleyhine dahi olsa, yahut 

tanıklık yapacakları kimseler zengin veya fakir olsun, müslüman olsun ya da olmasın, 

isterse arada bir düĢmanlık, öfke bulunsun asla doğruluktan, adaletten ayrılmamalıdır. 

363
 

 

Allah Teâlâ, mü'minlerden, ödeme günü belli olan borçları adil bir kimseye 

yazdırmalarını, bu yazma iĢine de iki erkeğin, Ģayet iki erkek yoksa bir erkek ve iki 

kadının Ģahid tutulmasını emretmiĢtir.
364

 Fakihler burada özel olarak kadının Ģahitliği 

adı altında iki erkek yerine bir erkek ve iki kadının Ģahid getirilmesi hususunu ele 

almıĢlardır. Âyetin devamında bir erkek yerine iki kadının Ģahid tutulmasının nedeni 

olarak “iki kadından biri ĢaĢırıp yanılırsa diğeri ona hatırlatsın” Ģeklinde unutkanlık 

olarak zikredilmiĢtir. Bu hususta pek çok tartıĢma meydana gelmiĢse de bu konuyu 

burada geniĢ bir Ģekilde ele almamız mümkün değildir. Ancak bir erkeğe karĢın iki 

kadının Ģahitlik etmesinin istenmesinin onların faziletleri veya inançlarıyla bir ilgisi 

yoktur. Âyette de belirtildiği gibi meydana gelmesi muhtemel olan hata unutmaktır. 

Unutmanın da farklı sebepleri vardır. Örneğin bir kimse bir konuya yeterince ilgi 

duymuyorsa onu daha çabuk unutur. Âyet de ticari bir konudan söz etmektedir. 

Kadınların ilgisi de bu konuda erkeğe nispetle daha azdır. Dolayısıyla ticari bir 

konuda erkeğe nazaran kadının daha çabuk unutması muhtemeldir.
365

 Öyleyse âyette 

zikredilen durumun nedeninin bu olması mümkündür. Ancak söylediğimiz gibi bu 

konu burada tam mânasıyla ele alınamayacak kadar geniĢtir. Bu nedenle biz 

meseleye, bu konu dahilinde bu kadar değinmekle yetineceğiz. 

 

ġehadetle ilgili önemli bir husus da Ģahitliğin yalnız Allah rızası için 

yapılmasıdır. Nitekim boĢanmada Ģahid tutulmasını ifade eden Talak 2. âyette Allah, 
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Ģahitlik edenlerden adil olmalarını ve Ģahitliği Allah için yapmalarını istemektedir. 

 

ġahitlik, insan hakkının zâyî olmaması için yerine getirilmesi gereken bir 

görevdir. Bu nedenle Ģahidlerin Ģahitlik için çağırıldıklarında bundan kaçınmamaları 

ve de Ģahitlik yaparlarken dillerini eğip bükmemeleri istenmiĢtir.
366

 Adaletin hakim 

kılınması için Ģahitliğin yerli yerince îfa edilmesi gerekmektedir ve Ģahidler 

çağırıldıklarında bu görevi yerine getirmekten kaçınmamalıdırlar. Zira Ģahitlik bir 

hak değil, görevdir. Dilini eğip bükmek ise Ģahidin, Ģahitlik edeceği mevzuyu, dili ile 

bir kimsenin lehine veya aleyhine olacak Ģekilde tahrif etmesi Ģeklinde olabilir.
367

 

Ancak, haklarında Ģehadet edilecek kimselerin fakir yahut zengin olması, akraba, 

yakın veya düĢman olması hakikat üzerinde herhangi bir oynama yapılmasına mahal 

vermemelidir. Zira Allah tüm hakikatleri görüp bilmektedir.
368

 

 

ġahidin Ģahitlikten kaçınmaması, görevini hakkı ile yerine getirebilmesi için 

kendisine bir zarar gelmeyeceğinden emin olması gerekir. Bu nedenle Allah Teâlâ, 

borçlarla ilgili olan âyet-i kerîmelerde yazıcıya ve Ģahide zarar verilmemesini 

emretmiĢtir.
369

 Böylece Ģahitlik edecek kimse zarara uğratılmayacağından emin olur 

ve dürüst bir biçimde tanıklık eder. ġahide zarar verilmemesi ise iki anlama gelebilir. 

Hiç kimse kâtip veya Ģahid olmaya zorlanamaz ya da bir tarafın aleyhine doğru haber 

verdiği için Ģahide baskı uygulanamaz.
370

 

 

ġahid olacak kimseye verilen görevlerden biri de Ģahitliği gizlememesidir.
371

 

ġahitliği gizlemek ise kiĢinin elindeki delilleri gizlemesi, ortadan kaldırması yahut 

delilleri ortaya koyduğu halde onlardaki gerçekleri söylememesi Ģeklinde 

gerçekleĢebilir.
372

 Bildiği gerçeği gizlemek, söylememek ise kiĢiyi günahkar kılar.
373

 

Bu nedenle hem hakkın yerini bulması hem de günahtan uzak durmak için Ģahitliğin 

her anlamda adil ve dürüst bir Ģekilde yerine getirilmesi gerekmektedir. 
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Hukûkî mânada Ģahitlikle ilgili bir husus da duruma göre, Ģahitlik etmesi  

istenen kiĢilerin sayılarıdır. Zira âyetlerde bazı özel durumlar meydana geldiğinde 

olaya tanıklık yapabilecek birden fazla Ģahidin olması istenmektedir. Örneğin borçlar 

ile ilgili bilgi veren âyet-i kerîmede
374

 iki erkek Ģahid tutulması eğer bu mümkün 

olmazsa bir erkek iki kadın Ģahidin bulunması istenmiĢtir. Yine vasiyet sırasında ve 

boĢanma hususunda adil iki Ģahid
375

 bulundurulması gerektiği zikredilmiĢtir. Çirkin 

fiil (zina) iĢleyen kadınlar ve kendisine zina suçu isnad edilen kadınlar hakkında ise 

Allah Teâlâ dört Ģahid getirlimesini emretmiĢtir.
376

 Bu Ģahidlerin müslüman ve adil 

olmaları gerekmektedir. Bunlar hassas konulardır bu nedenle de gayri müslimlerin 

müslümanlar hakkındaki Ģahitlikleri geçerli kabul edilmemektedir.
377

 

 

Görüldüğü gibi Ģehadet kavramı hukûkî anlamı ile de Kur'an-ı Kerim'de 

önemli bir yere sahiptir. Konuyla ilgili detaylara da yer verilmiĢtir. Ancak konu 

Kur'an-ı Kerim'de yer almakla birlikte esas olarak Ġslam Hukukunun inceleme 

alanına girmektedir. Bu nedenle biz konumuz gereğince meseleye bu kadar 

değinmekle yetinmekteyiz. 

 

1. 2. 15. Örnek 

 

Bakara 143. âyette Ģöyle buyrulmaktadır: 

 

١ذا...“ ِٙ سُٛي ع١ٍىُ شَ ٌِزىَٛٔٛا شُٙذاَء عٍٝ إٌَّبط ٚ ٠ىَْٛ اٌشَّ خً ٚسَطب  ِّ ٍْٕبوُ ا  ” ٚ وَزٌه جَع

“Böylece biz sizi, aşırılıklardan uzak/orta yolda/adil/denge unsuru bir 

toplum/ümmet kıldık ki insanlar üzerinde şahidler olasınız; Peygamber de sizin 

üzerinize şahid olsun...” 

 

Bir önceki âyetle beraber kıble değiĢikliğinden bahseden bu âyet-i kerîme 

“böylece” (وزٌه ٚ) denilerek baĢlamaktadır. Yüce Allah böyle buyurarak, önceki 

âyette “Allah dilediğini doğru yola iletir.”
378

 sözünden anlaĢılan mânayı açıklığa 
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kavuĢturmaktadır. Yani sizi vasat, orta yolda bulunan bir ümmet kıldık. Vasat 

Arapçada, en hayırlı, en iyi, adil, seçkin, orta yolda olan, itidalli olma vasıflarını 

üzerinde bulunduran anlamlarına  gelmektedir ve ifrat ve tefridin aksine istenilen, 

övünülen bir durumdur.
379

 Aynı Ģekilde, vasat ümmet “Ġfrat ve tefritlerden korunarak 

inancında, ahlakında, her türlü tutum ve davranıĢlarında doğruluk, dürüstlük ve 

adalet çizgisinde kalmayı baĢaran, dengeli, sağduyulu, ölçülü, insaflı ve uyumlu bir 

nesil, toplum” anlamına gelir. Burada vasat kelimesi “hem maddî ve bedensel 

tutkulara kapılmaktan, zevk ve sefahete dalmaktan hem de bedensel, dünyevî 

ihtiyaçları büsbütün reddederek bir tür ruhbanlık hayatına kendini kaptırmaktan 

korunan” Ģeklinde de açıklanmıĢtır.
380

 Müslümanlar kendilerinin böyle vasat bir 

ümmet olmalarını sağlayan tüm bu üstün meziyetlere ise hidayete tâbi olarak 

ulaĢmıĢlardır.
381

 Aynı zamanda Allah Teâlâ, Ġslam ümmetine bu seçkin niteliklerinden 

ötürü, bütün insanlara Ģahid olma yetkisi ve özelliği vermiĢtir.
382

   

 

“... ki insanlar üzerine Ģahidler olasınız; Peygamber de sizin üzerinize Ģahid 

olsun...” ifadesinin dünyaya yönelik mi ahirete yönelik mi olduğu hususunda farklı 

görüĢler ileri sürülmüĢtür.
383

 Bazı âlimler tarafından tek yönlü olarak, daha önce de 

“peygamber” baĢlığı altında zikrettiğimiz gibi, kıyamet zamanında mahĢerde 

peygamberin dünyadayken ümmetine tebliğde, irĢadda bulunduğuna, ümmetinin 

amellerine  dair olan tanıklığı, Ģehadeti Ģeklinde açıklanmıĢtır.
384

 

 

Bazı âlimler ise bu âyet-i kerîmede ümmet ve Peygamber (s.a.v) için 

zikredilen Ģahitliğin yalnızca ahiretteki Ģehadet olmadığını, “vasat ümmet” ve “en 

hayırlı ümmet”
385

 nitelemeleriyle bağlantılı olarak buradaki Ģahid kılınmanın bu 
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dünyaya yönelik olduğunu söylemektedirler.
386

 Buna göre bu dünyada Ģahid kılınan 

ümmet ve Peygamber (s.a.v)'in Ģahitliği örnek olmak Ģeklindedir.
387

 

 

ġahid temel mânada, davacı ile davalı arasında, ortada, tarafsız, adil ve 

yalnızca gerçeği söyleyen, sözü dinlenir ve sözüne itibar edilir bir kimse demektir. 

Bundan dolayı da gerek hareket ve davranıĢları bakımından, gerekse diğer halleri 

bakımından örnek alınan kimselere de Ģahid denilir. Nitekim Ġslâmî literatürde Ģahid 

“örnek” ve “delil” anlamlarını ifade edecek Ģekilde de kullanılır. Bu durum dikkate 

alınarak bu lafzı, “örnek ümmet veya gerçek insanlığın nasıl olması gerektiğine dair 

delil değeri taĢıyan toplum” Ģeklinde anlamak mümkündür.
388

 ġehid ve Ģüheda 

lafızlarını bu Ģekilde anladığımız zaman ise âyetteki zikrettiğimiz ifade bu dünya 

hayatına yönelik bir mâna kazanmaktadır. 

 

Yukarıda izah etmeye çalıĢtığımız anlama göre, tasavvurda ve îtikadda, 

düĢünce ve Ģuurda, intizam ve insicamda vasat, îtidalli, gerçekçi, mâkul davranan, 

insanlığın merkezinde bulunan, dengeli, adaletli  bir topluluk olan Muhammed 

Ümmeti, bu ölçülere göre oluĢmuĢ görüĢ ve inançlarıyla, ilim ve irfanıyla, fıtratı 

bozulmamıĢ her insanın kolaylıkla takip edebileceği sadelikteki güzel ahlak ve 

yaĢayıĢlarıyla bütün insanlara örnek bir nesil, tüm bu güzel nitelikleriyle üstün 

insanlığın ne olduğunu gösteren, kanıtlayan bir delil kılınmıĢtır.
389

 

 

Zikrettiğimiz bu özellikleriyle Ġslam Ümmeti, dünyada iken diğer insanlara 

Ġslam dinini tebliğ ederek insanları iyiliğe çağırıp kötülükten men etmekle, insanları 

irĢad edip hidayete yönlendirmekle, insanlar arasında adaleti ve hakkı tesis etmekle, 

baĢka milletleri takip ve taklit etmeyip bizzat kendileri onlara önder olmakla 

vazifelendirilmiĢtir. Aynı zamanda tüm bu özellikleriyle onlar, iyi toplumlar için lehte, 
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kötü toplumlar için ise aleyhte bir delil ve Ģahid olacaklardır.
390

 

 

Genelde bütün insanlar için özelde de müslümanlar için hem dînî hem 

dünyevî hususlarda doğru, adaletli, en üstün örnek, ölçü ve önder olan Hz. 

Muhammed (s.a.v) olduğu için âyetin devamında da Hz. Peygamber'in müslümanlar 

için Ģahid olduğu belirtilmiĢtir. Peygamberin örnek olması Ahzab 21. âyette Ģu 

Ģekilde belirtilmiĢtir: “Gerçekten de Allah Rasûlü'nde sizin için güzel bir örnek 

vardır.” Bu âyetin de çok açık bir Ģekilde ifade ettiği gibi Ġslam Ümmeti için en 

iyinin, en güzelin ölçüsü ve örneğidir.
391

 

 

Görülmektedir ki Peygamber (s.a.v)'in Ģahid, örnek olduğu Ġslam ümmetinin, 

diğer insanların önünde hakkın, doğrunun ve adaletin yaĢayan Ģahidleri olmaları ve 

bunların anlamını tüm dünyaya gereği gibi göstermeleri hepsinden önce de Ġslam 

dinini, kendilerine örneklik eden Rasûlün yolunu izleyerek, tebliğ etmeleri vasat 

ümmet ve Ģahid kılınmalarının bir gereğidir.
392

 

 

ġehid ve Ģüheda lafızlarının benzer bir kullanımı da Hac Sûresi 78. âyette 

yer almaktadır: 

 

“ ١ذا ع١ٍىُ ٚ رىَٛٔٛا شُٙذاء عٍٝ  ِٙ سٛيُ شَ ١ٌِىَُْٛ اٌشَّ ًُ ٚ فِٟ ٘زا  ٓ لج ِِ  ٓ١ٍِّ س ُّ ١ىُ اٌ َّّ إٌَّبط٘ٛ سَ ” 

“... O, sizi, daha öncesinde ve bunda (bu Kitapta), hakka teslim 

olanlar/müslümanlar diye isimlendirdi. Şunun için ki Peygamber sizin üzerinizde 

şahid; siz de insanlar üzerinde şahidler olasınız...” 

 

“... O size müslüman adını verdi...” ifadesindeki “O” zamiri Allah'a râcîdir. 

Allah, önceki kitaplarda da Kur'an'da da kendisine samimiyetle iman edip teslim 

olanları “müslüman” diye isimlendirmiĢtir.
393

 Devamında ise Peygamber (s.a.v)'in 

müslümanlar üzerine müslümanların da diğer insanlar üzerine Ģahid kılındığı 

zikredilmiĢtir. Müfessirler, zikrettiğimiz diğer âyette olduğu gibi buradaki Ģahitiliğin 
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de ahiretle ilgili olduğunu söylemiĢlerdir. Buna göre Peygamber (s.a.v) dini ilk 

muhataplarına ilettiğine Ģahitlik edecek ve onlar da bu dini kime ulaĢtırmıĢlarsa buna 

Ģahitlik edeceklerdir. Ancak ahirette böyle bir Ģehadetin gerçekleĢecek olması bu 

dünya hayatındaki Ģahitliğe engel değildir. ġahitlik kelimesinde “örnek olma” anlamı 

da mevcuttur. O halde Peygamber (s.a.v) dindarlığın, müslümanlığın, müslümanca 

yaĢamanın, nasıl olacağını sözleriyle, hal, hareket ve fiilleriyle, bizzat yaparak 

inananlara gösterip öğretmekle, peĢinden gidilecek bir örnek olmakla yükümlüdür.
394

 

 

Kendi uyacağı, rehber edineceği örnek bir Peygamberi olan Ġslam toplumu 

da Rasûlleri gibi, ona tâbi olarak, kendisinden sonra diğer insanlara hakkın örnek 

tutulacak Ģahidleri olmakla vazifelendirilmiĢtirler. Yani Ġslam toplumu öyle bir 

toplum olmalıdır ki insanlara her konuda ölçülü, adaletli olmalı orta yolu izlemeli, 

Ġslam dinini pratik hayatında uygulamalı, sözleri ve yaĢantısıyla diğer insanlara 

örneklik etmelidir.
395

 

 

Görüldüğü gibi bu âyet-i kerîmelerde Ģehadet kavramı “örnek olma, 

örneklik” anlamlarını kastederek kullanılmaktadır. ġehadet kavramının bu 

kullanımına ileriki baĢlıklarımız altında da değineceğimiz için burada bu kadar izah 

etmeyi uygun görüyoruz. 
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ĠKĠNCĠ BÖLÜM 

 

KUR'AN-I KERĠM'DE ġEHADETĠ ZĠKREDĠLENLER VE SAĞLAM 

TOPLUM YAPISININ NĠTELĠKLERĠ 

 

2. 1. KUR'AN-I KERĠM'DE ġEHADETĠ ZĠKREDĠLENLER 

 

2. 1. 1. Allah Teâlâ'nın ġehadeti 

 

2. 1. 1. 1. Allah'ın Zâtına ġehadeti 

 

ġahitlik/Ģehadet; hakikati bilmek, vâkıf olmak, kesin bir bilgiye sahip olmak, 

bilgisinden hiçbir Ģeyi eksiltmeden bu bilgiyi baĢkalarına iletmek, açıklamak, beyan 

etmek veya birtakım delillerle gerçeği ispat etmek durumlarından hepsini içinde 

barındıran bir fiildir. Allah Teâlâ'nın zâtına Ģehadetinden maksat da O'nun tekliğine, 

birliğine, kendisinden baĢka hiçbir ilah, yaratıcı, mâbud olmadığına bizzat kendinin 

Ģahitlik etmesi, bildirmesidir.
396

 Allah'ın bu Ģekilde zâtına olan Ģehadeti Kur'an-ı 

Kerim'de bir âyette Ģu Ģekilde geçer: 

 

“ ٍئَِىخ ٚ اٌُٚٛا  َّ اٌعٍُِ لبئِّب ثِبٌمسظ ٢ اٌِٗ الِاّ ٘ٛ اٌعض٠ِض  اٌحَى١ُِشَٙذ الله أَّٗ ٢اٌِٗ الِّا ٘ٛ ٚ اٌ ” 

“Allah, melekler ve ilim sahipleri, adaleti ölçü alarak şöyle tanıklık ettiler: 

'O Allah ki kendisinden başka kulluk edilmeye layık hiçbir ilah yoktur.' Evet, gücü 

karşısında durulmayan ve her şeyi yerli yerince yapan, kulluğa layık tek İlah 

O'dur.”
397

 

 

Âyette geçen “شٙذ” fiilinin ne ifade ettiği konusunda müfessirler birtakım 

görüĢler belirtmiĢlerdir. Ebû Ubeyde'den gelen bir nakle göre buradaki mâna “Allah 

hüküm verdi, hakikati bildi ve açıkladı.” Ģeklindedir. Çünkü Ģahid, bilen ve bildiğini 

beyan eden kimsedir.
398

 Bazılarına göre de burada Ģahitlikten maksat, bilinen bir Ģeyi 

haber vermedir. Buna göre de Allah'ın Ģahitliği, kendi varlık ve birliğini haber 
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vermesidir.
399

 Bazıları ise Allah'ın Ģahitliğinin bir hakikati bildirmek, beyan edip 

açıklamak yahut da birtakım delillerle hakikati ispat etmek mânasında olduğunu 

söylemektedirler.
400

 Yine âlimler burada Allah'ın Ģahitlik etmesinin, Ġslâmın esası 

olan tevhîdin, Allah'ın tekliği ve birliği inancının Allah Teâlâ tarafından ilan edilmesi 

anlamına geldiğini söylemiĢlerdir.
401

 Tüm bu söylenilenlerden anlamaktayız ki Allah 

Teâlâ zikredilen âyet-i kerîmede kendisinden baĢka kulluk edilecek hiçbir ilah 

bulunmadığına yani Ġslamın temeli olan tevhid inancına Ģahitlik etmektedir. 

 

 Allah, kendisinin, tüm ervrende mâbudluk sıfatına, otorite ve haklarına 

sahip tek Ġlah olduğuna Ģehadet etmektedir. Bu, O'nun Ģahitliğidir ve evrendeki tüm 

gerçekleri doğrudan bilen Allah'ın Ģahitliği dıĢında daha güvenilir bir Ģahitlik 

yoktur.
402

 Allah'ın bizzat kendisine yapmıĢ olduğu bu Ģehadetin mahiyeti konusunda 

ise birtakım görüĢler ortaya konmuĢtur. Bu görüĢler genel olarak bir kaç esasta 

toplanmaktadır. 

 

Bazılarına göre Allah Teâlâ, vahdâniyetini, âfakta ve enfüste tekvînî delilleri 

ortaya koymak suretiyle beyan etmiĢtir. Yani Allah, yoktan var ettiği, yarattığı ve 

kendisinden baĢka hiç kimsenin yoktan var etmeye gücünün yetemeyeceği; ancak 

bilinçli bir planlayıcı güç tarafından var edildiğini açıkça gösteren yaratılmıĢların 

hepsi ile birliğine, tekliğine, kemâlâtına delil göstermiĢtir.
403

 Buna göre varlıklar 

dünyası, Allah'ın evrene yerleĢtirmiĢ olduğu deliller  Allah Teâlâ'nın Ģahidleri olarak 

görülmektedir.
404

 

 

Zikredilen bir diğer görüĢe göre Allah, kendi zâtına, kendi varlık ve birliğine, 

âyetler indirerek, vahiy yoluyla haber vermek ve doğrulamak suretiyle Ģahitlik 

etmiĢtir.
405
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Son olarak, Allah Teâlâ'nın, insanın fıtratına, akıl ve vicdanına, kemâl 

sıfatlarına sahip, her Ģeye gücü yeten, yalnız kendisine kulluk ve ibadet edilecek olan 

yüce bir mâbuda ve ruhun ebediyetine inanma duygusu ve ihtiyacını yerleĢtirerek 

zâtına Ģehadet etmiĢtir.
406

 

 

Burada Allah'ın tanıklığı, bütün boyutlarıyla gerçekleĢmektedir. Yapılan bu 

tanıklık, sınırsız bilgi ve kudret sahibi olan Yaratıcının zâtına olan tanıklığıdır ve  

indirmiĢ olduğu vahiy ile, kainattaki tekvînî delilleri ile  ve de akıl ve vicdanlara 

yerleĢtirmiĢ olduğu inanma duygusu, ihtiyacı ile olan Ģehadeti olmak üzere üç 

Ģekilde gerçekleĢmektedir.
407

 

 

Allah'ın zâtına yapmıĢ olduğu bu tanıklığın muhatapları ise insanların 

tamamıdır. O, bütün insanları tanıklık ettiği bu hususları yani tevhîdi kabul etmeye 

çağırmaktadır. Melekler ve ilim sahipleri de bu tanıklığa katılmaktadır. Zira 

güvenilirlikte Allah Teâlâ'dan sonra melekler ve ilim sahipleri gelmektedir. Melekler 

de tüm bu hakikati ikrar edip Peygamberlere bu Ģehadeti haber vermek suretiyle 

hakikati kabullenmeleri Ģeklinde gerçekleĢir.
408

 Ġlim sahipleri de bu Ģehadeti, yani 

göklerde ve yerdeki tüm iĢlerde Allah'tan baĢka emir verebilecek hiç kimsenin 

olmadığı bilgisine vakıf olup tüm evrende sadece Allah'ın hakim ve düzenleyici 

olduğunu haber vermek suretiyle Ģahitliklerini yerine getiritler.
409

 

 

ġahitlikte, bilgiden sonra aranan en önemli Ģart adalet sahibi olmaktır. 

Nitekim âyette “...adaleti ölçü alarak...” buyrulmuĢtur
410

. Burada Allah Teâlâ ile 

birlikte gösterilen tanıklar bu yönden en üst düzeydedir. Melekler Allah'ın emirlerine 

harfiyen riayet eden varlıklardır. Yine tanık olarak gösterilen ilim sahipleri de 

kuĢkusuz adaleti ayakta tutan kimseleri kapsamaktadır.
411
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2. 1. 1. 2. Allah Teâlâ'nın ĠndirmiĢ Olduğu Vahye ġehadeti 

 

Hz. Peygamber (s.a.v)'e peygamberlik ve vahiy geldiğinde ona inananlar 

bulunmakla birlikte, onu yalanlayan, ona muhalefet eden kimseler çoğunlukta 

olmuĢtur. Ona inanmayıp, ona Ģahitlik de etmemiĢlerdir. Hatta kendisine indirilen 

Kur'an hakkında ileri geri konuĢup, Kur'an'dan, onun Allah tarafından indirildiğinden 

Ģüphe etmiĢler ve bu sebeple Kur'an-ı Kerim'de bu Kitab'ın bir benzerini getirmeleri 

noktasında kendilerine meydan okunmuĢtur.
412

 

 

Peygamber (s.a.v)'i ve ona inzâl edileni bir çok insan yalanlasa da Allah 

Teâlâ ona ve kendisine indirmiĢ olduğu Kitab'a bizzat Ģahitlik ettiğini âyetlerde 

açıkça zikretmiĢtir. Bu hususta Ģu âyetler önemlidir: 

 

“Fakat Allah, sana indirdiğiyle ilgili olarak şöyle tanıklık ediyor: 'Onu sana 

(Allah), içinde ilmi olduğu halde (ve kendi bilgisi dahilinde) indirmiştir.' Buna 

melekler de şahitlik ederler. Ama Allah şahid olarak yeter.”
413

 

 

“De ki: 'Kimin şahitliği en büyüktür?! Sizinle benim aramda Allah şahiddir 

ki bu Kur'an, kendisiyle sizi ve ulaştığı herkesi uyarmam için bana vahyolunmuştur. 

Şimdi siz, Allah'tan başka ilahların var olduğuna gerçekten şahitlik ediyor musunuz?! 

Ben asla şahitlik etmem. İbadete layık olan tek ilah O'dur ve ben sizin Allah'a ortak 

koştuklarınızın hepsinden berîyim.'”
414

 

 

“Yoksa onlar: 'Bunu (Kur'an'ı) O kendisi uydurdu!' mu diyorlar? De ki 

onlara: 'Eğer böyle bir şey yaparsam siz beni Allah'ın gazabından kurtarabilir 

misiniz?! Yaygarasını yaptığınız bu konuyla ilgili benimle sizin aranızda tanık olarak 

Allah yeter; fakat (eğer bu yaptıklarınızdan vazgeçerseniz) bilesiniz ki O bağışlayan 

ve acıyandır.'”
415
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En'am 19. âyetle ilgili olarak rivayet edilir ki, Mekkeliler: 'Ey Muhammed! 

Allah senden baĢka bir Peygamber bulamadı mı? Biz seni tasdik eden bir kimse de 

bulamıyoruz. Yahûdi ve Hıristiyanlara da senden sorduk onlar da kendilerinde buna 

dair bir haber olmadığını söylüyorlar. ġu halde bize senin peygamberliğine Ģahitlik 

edecek bir Ģahid göster!' demiĢler ve âyet-i kerîme de bu sebeple inmiĢtir ve 

denilmiĢtir ki “Kimin Ģahitliği en büyüktür. Benimle sizin aranızda Allah 

Ģahiddir...”
416

   

 

KuĢkusuz zamanların, mekanların ve evrende bulunan her Ģeyin yagâne 

hakimi olan Yüce Allah'ın tanıklığı üzerine bir tanık olamaz. O'nun tanıklığı, her 

türlü kuĢkuyu ortadan kaldıran bir tanıklıktır.
417

  Bu Kur'an'ın Mekkelileri ve ulaĢtığı 

herkesi uyarmak üzere Peygamber (s.a.v)'e vahyedildiğine Allah Teâlâ Ģahiddir. 

Kur'an-ı Kerim'in Allah'ın vahyi olduğu her yönüyle açıktır. Bu, bir insan sözü değil, 

Allah'ın emri ile meleğin vahyettiğidir.
418

 

 

Nisâ 166. âyette Peygamber (s.a.v)'in risâletinden söz edilmeden doğrudan 

Allah Teâlâ, inirdiğine yani Kur'an-ı Kerim'e Ģahitlik etmektedir. Ġnanmayanlar, 

kendilerine gökten, birden bire bir kitap indirilmesini istiyorlardı ki onu bizzat görüp 

Ģahid olsunlar.
419

 Ancak onlar bunu gözleriyle görseler dahi inanmamaya 

direnecekleri için Allah Teâlâ buyurmuĢtur ki: “Fakat Allah, sana indirdiğiyle ilgili 

olarak şöyle tanıklık ediyor: 'Onu sana (Allah), içinde ilmi olduğu halde (ve kendi 

bilgisi dahilinde) indirmiştir.' Buna melekler de şahitlik ederler. Ama Allah şahid 

olarak yeter.” O sana bu Kur'an'ı kendine özgü ilmi ile indirmiĢtir. Bu öyle bir bedii 

telif ve ilâhî bir kelamdır ki buna Allah'tan baĢka hiç kimsenin ilim ve kudreti yetmez. 

Bu Kur'an ne istenilen Ģekilde ittifak etmek suretiyle meydana gelmiĢ bir tesadüf ne 

de cahil bir tabiatın Ģuursuz bir feverânıdır. O ancak her Ģeyi bilen ve yaptığını 

bilerek yapan Allah Teâlâ'nın indirdiği, hak olan mucize bir kelamdır. Buna Allah 

Ģahid olduğu gibi melekler de Ģahitlik eder. Zira “Onlar, Rahman kendilerine bir Ģey 
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söylemeden konuĢmazlar ve sadece onun emri ile hareket ederler.
420

 Bununla beraber 

baĢka bir Ģahide de aslında ihtiyaç yoktur. Çünkü “Ģahid olarak Allah yeter”
421

 

 

Bu zikrettiğimiz âyet-i kerîmeler
422

 Kur'an-ı Kerim'in Allah tarafından 

indirilmiĢ olduğuna bizzat Allah'ın Ģahitlik ettiğinin göstergesi olmakla birlikte aynı 

zamanda da “Kur'an'ı, vahyi kendi uyduruyor” diyerek Peygamber (s.a.v)'i 

yıldırmaya, üzerinde baskı kurmaya, onu vazgeçirmeye çalıĢan inkarcılara karĢı 

Allah'ın Rasûlünü tesellisini de içermektedir.
423

 Zira hiç kimse Ģahitlik etmese, 

herkes yalanlayıp, inkar etse yahut ispat vasıtası istese de bu Kur'an'ın Allah katından 

olduğuna dair Allah Teâlâ'nın Ģehadeti yeterlidir. 

 

2. 1. 1. 3. Allah Teâlâ'nın Peygamber'e ġehadeti 

 

Allah, Kur'an-ı Kerim'de vahyine, indirdiklerine Ģahitlik ettiği gibi 

Peygamber (s.a.v)'in risaletine de Ģahitlik etmektedir. Allah, Muhammed (a.s)'in 

kendi elçisi olduğunu, onu tüm insanlara Peygamber olarak gönderdiğini ve onun bu 

risaletine de bizzat Ģahid olduğunu âyetlerde zikretmiĢtir. Bu husus âyetlerde Ģu 

Ģekillerde yer almaktadır: 

 

“Muhammed Allah'ın Rasûlü/Elçisidir...”
424

 

“...Seni biz, insanlara ancak elçi olarak gönderdik. Şahid olarak Allah 

yeter.”
425

 

“Kafirler: 'Sen gönderilmiş bir Peygamber değilsin.' diyorlar. Onlara de ki: 

'Sizinle benim aramda şahid olarak Allah ve Kitab'ın bilgisine sahip olanlar 

kâfidir.”
426

 

“De ki: 'Benimle sizin aranızda (peygamberliğime) şahid olarak Allah yeter. 

Şüphesiz ki O kullarından hakkıyla haberdardır.”
427

 

                                                 
420

Nisâ, 4/166; Enbiyâ, 21/27; ReĢid Rıza, a.g.e., VI, s. 75; Elmalılı, a.g.e., III, ss. 142-143. 
421

Nisâ, 4/166. 
422

Nisâ, 4/166; En'am, 6/19; Ahkâf, 46/8. 
423

Elmalılı, a.g.e., III, s. 143; Bilmen, a.g.e., II, s. 709; Kutub, a.g.e., IV, s. 64; AteĢ, a.g.e., II, s. 417. 
424

Fetih, 48/29. 
425

Nisâ, 4/79. 
426

Ra'd, 13/43. 
427

Ġsrâ, 17/96. 



85 

 

 

“De ki: 'Benimle sizin aranızda şahid olarak Allah yeter...”
428

 

 

Zikredilen tüm bu âyetler göstermektedir ki, inkar edenlerin Peygamber 

(s.a.v)'in Allah'ın elçisi olmasına bir itirazları, reddediĢleri söz konusudur. Ve bu 

hususu zaman zaman çeĢitli nedenlerle ortaya koyup Peygamber (s.a.v)'in risaletini 

sorgulamıĢlar ve ondan ispat istemiĢler, onu reddetmiĢlerdir. Örneğin Hudeybiye'de 

barıĢ antlaĢması Ģartları yazılırken Mekkeli müĢrikler, Peygamber (s.a.v)'in isminin 

yanına “Allah'ın Elçisi” ibaresinin de yazılmasına itiraz etmiĢlerdir. Israrları üzerine 

Hz. Peygamber antlaĢma metninden bu ibareyi kaldırmıĢtır. Bu olaya iĢaret edilerek 

Fetih 29. âyetin indiği ifade edilmektedir.
429

 ĠĢte bu olaya iĢaret ederek Allah Teâlâ 

Muhammed (s.a.v)'in elçiliği konusunda hiçbir Ģüphe olmadığını vurgulamıĢtır. Yani 

insanların bu gerçeğe inanıp inanmaması bunu değiĢtirmez. Onlar inanmazlarsa 

inanmasınlar. Bunun hakikatin ta kendisi olduğuna yalnızca Allah'ın Ģahitliği yeter.
430

 

 

Rasûlüllah'ın risaletinin hak olduğuna, getirdiklerinin gerçek olduğuna dair 

kavmi ile arasında Allah Teâlâ'nın Ģehadetinin Ģu üç Ģekilde gerçekleĢmesi söz 

konusudur: 

 

1. Allah'ın Muhammed (a.s)'ın kendi elçisi olduğunu Kitab'ında haber 

vermesi
431

, 

2. Kur'an-ı Kerim mucizesiyle Peygamber (s.a.v)'i teyid etmesi, 

3. Daha önce göndermiĢ olduğu kitaplar ile Hz. Peygamber'in risaletini 

bildirip müjdelemesi
432

. 

 

Peygamber (s.a.v)'in risaletine dair Allah'ın Ģahid olduğunun bu Ģekillerde 

ifade edildiğini görmekteyiz. Ancak bu konuda akla Ģöyle bir soru gelmesi 

mümkündür: “Peygamberin peygamberliğine inanmayan hatta Allah hakkındaki 

inancı bile tutarlı olmayan kimselere Allah'ın Ģahitliğinden söz etmenin bir anlamı 

                                                 
428

Ankebût, 29/52. 
429

Mevdûdî, a.g.e., V, s. 396; Ġbn ÂĢûr, a.g.e., XXVI, s. 203. 
430

Mevdûdî, a.g.e., V, ss. 396-397. 
431

Fetih, 48/29. 
432

Saf, 61/6;  ReĢid Rızâ, a.g.e., VII, s. 339-340; Yıldırım, a.g.e., ss. 87-88. 



86 

 

var mıdır?”
433

 

 

Bunu, Ģu Ģekilde izah edebiliriz: Ġnkar edenler, çoğu zaman içlerindeki sesi 

dinlemezler. Kuru gürültü içinde hayatlarını geçirirler. Kendilerini ciddi bir Ģekilde 

hesaba çekmemiĢlerdir. ĠĢte böylelerinin bu tür uyarıcı ve belki de Ģok edici sözlere 

ihtiyaçları vardır. “Evrenin yaratıcısı ve her Ģeye gücü yeten o yüce Allah, senin ne 

yaptığını biliyor!” denildiği zaman o kiĢi kendine gelebilir ve bu, içindeki Allah 

inancını harekete geçirip durumunu gözden geçirmesine sebep olabilir.
434

 ĠĢte bu 

sebeple Allah'ın Peygamber (s.a.v)'e olan Ģehadeti önemlidir. 

 

2. 1. 1. 4. Esmâ-i Hüsnâ'dan Biri Olarak ġehîd 

 

 ġahid, “hazır bulunan, bilen ve bildiğini haber veren kimse”
435

 demektir. 

ġehîd de Ģahidden daha mübalağalı olarak “çok iyi bilen, her Ģeye muttalî olan, 

bilgisinden hiç bir Ģeyin eksik kalmadığı, kaybolmadığı; Ģahitliği çok güvenilir olan, 

Ģehadetinden emin olan  kimse”
436

 anlamlarına gelir. Bu mânası temel alınarak Ģehîd, 

Allah Teâlâ'nın güzel isimlerinden biridir. 

 

 Esmâ-i Hüsnâ'dan biri olarak Ģehîd: “Kendisinden hiçbir şey saklanamayan; 

Her şeyi gözetlemiş gibi bilen, hiçbir şey iminden gizli kalmayan; Her şeye hazır 

bulunan, gören; Gözle görülebilen ve görülemeyen her sırra vâkıf olan, sırları teftiş 

eden”
437

 anlamlarına gelmektedir. 

 

ġehîd, lafzı akla öncelikli olarak hazır bulunma, görme ve bilme anlamlarını 
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getirir. Bu nedenle Allah'ın Ģehîd isminin alîm ismi ile de yakından ilgisi vardır.  

Nitekim Gazzâlî bu hususta Ģunları söylemiĢtir: ġehîd'in mânası alîm'in mânasına 

râcîdir. Ġlim mutlak olarak yani kayıtsız olarak düĢünüldüğünde alîm ismi, bâtınî 

hususlara nispet edildiğinde habîr ismi, zâhirî konulara nispet edildiğinde ise Ģehîd 

ismi kullanılır.
438

 

 

Allah Teâlâ, gizlide ve sırlarda olan her Ģeyi, tüm gizlilikleri ve incelikleri 

görüp, gözettiğine
439

 göre açıkta olan ve görünen Ģeyleri bilmesi, onlardan haberdar 

olması elbetteki çok daha kolaydır. Özellikle insanların iĢledikleri her fiilden Allah 

haberdardır. Ve bunu âyette Ģöyle ifade etmiĢtir: 

 

“Sen herhangi bir durumda bulunsan, Kur'an'dan herhangi bir şey okusan 

ve sizler herhangi bir iş yapsanız daha siz o şeye girişir girişmez, üstünüzde size biz 

şahidizdir. Gökte ve yerde zerre kadar bir şey veya ondan daha küçük ve daha büyük 

hiçbir şey Rabbinden kaçmaz ve hepsi apaçık Kitap'tadır.”
440

 

 

Âyette çok açık ifade edildiği gibi Allah kullarının yaptığı en küçük Ģeyden 

en büyüğüne her Ģeyi gören, en kısık sesten en yükseğine kadar her sesi duyandır. 

YaratılmıĢlar ise bir Ģey kendilerine hazır olduğunda, görünür olduğunda ancak 

bilebilirler. Allah ise yaratılmıĢların görüp bileceği yahut da onlara gizli olan her 

Ģeyden haberdar olan, görüp bilen ve onları murâkabe edecek olandır.
441

 

 

Âlimler, Ģehîd isminin temel mânasının “bilen” olduğu ve Ģahidden daha 

zengin bir muhtevaya sahip bulunduğu hususunda ittifak etmiĢlerdir. Allah'ın hem 

gizliyi hem âĢikâr olanı bildiğini ifade eden âyetler Ģehîd isminin muhtevâsına, 

duyular âleminin yanı sıra duyular ötesini de dahil etmiĢ ve ona “her Ģeyi, aslî 

hüviyetiyle tam olarak bilen” mânasını kazandırmıĢtır.
442

 

 

ġehîd ismi Kur'an-ı Kerim'de: 
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“Allah yapmakta olduklarınıza şahid bulunuyor.”
443

 

 

“Şüphe yok ki Allah her şeye şahiddir.”
444

 

 

“Allah onların yaptıklarına şahiddir.”
445

 

 

“Çünkü Allah her şeye şahiddir.”
446

 

 

“Rabbinin her şeye şahid olması yetmez mi?”
447

 ifadeleriyle geçmektedir. 

 

Âyetlerden anlaĢıldığı üzere, biz yakın yahut uzak, açık veya gizli olarak 

farklı Ģekillerde algılasak da, büyük veya küçük gibi farklı biçimlerde değerlendirsek 

de Allah Teâlâ her Ģeyi görür, bilir, önemser ve dikkate alır. O, Ģehîd ismi ile varlıklar 

aleminde zuhur eden her Ģeyin Ģahididir ve kıyamet gününde bunları insanlara bir bir 

haber vercektir.
448

 Bu insanlar bu ismi ve mânasını hatırlarından çıkarmadan, her an 

ve mekanda, yaptıkları her iĢi bir görenin, bilenin olduğunu unutmadan yaĢamlarına 

devam etmelidirler. 

 

2. 1. 2. Meleklerin ġehadeti 

 

Kur'an-ı Kerim'e göre melekler, Allah'ı hamd ile tesbih eden O'na secdede 

bulunan
449

, Yüce Allah'ı gece gündüz övüp takdis eden
450

, emrolundukları her Ģeyi 

yerli yerince yapan
451

, Peygamberlere vahiy getiren
452

, onları salât ve selam ile 

yücelten
453

, Peygamberleri ve mü'minleri destekleyip onlara güç veren, onlara 

tesellide bulunan
454

, kafirleri ise sıkıntıya sokan
455

, insanların fiillerini kaydeden
456
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varlıklardır. 

 

 

Meleklerin zikrettiğimiz ve edemediğimiz tüm bu nitelikleriyle beraber, 

insanların fiillerinin kaydetme özellikleri ile bağlantılı olarak Ģahitlik etme vasıfları 

da vardır. Onlar her Ģeyden önce Allah'tan baĢka ilah olmadığına, Allah'ın kudretini 

bizzat görerek, O'nun mutlak güç, ilim ve hikmet sahibi olduğunu bilerek, Ģehadet 

etmektedirler.
457

 Allah nasıl ki kendisinden baĢka ilah olmadığına Ģehadet ediyorsa 

melekler de  aynıyla, Allah'ın izniyle, adaletle buna Ģahitlik ederler. 

 

Melekler Allah'ın varlığına, birliğine Allah'ın uygun gördüğü biçimde 

Ģehadet ettikleri gibi Peygamber (s.a.v)'in risaletine ve Allah'tan aldığı vahye de 

Ģahitlik etmektedirler. Allah Teâlâ bu hususu Ģöyle dile getirmektedir: “Fakat Allah, 

sana indirdiğiyle ilgili olarak şöyle tanıklık ediyor: 'Onu sana (Allah), içinde ilmi 

olduğu halde (ve kendi bilgisi dahilinde) indirmiştir.' Buna melekler de şahitlik 

ederler. Ama Allah şahid olarak yeter.”
458

 

 

Melekler Allah'ın varlığına, birliğine, göndermiĢ olduğu Peygamber 

(s.a.v)'in risaletine ve ona indirilene Ģahitlik ettikleri gibi, daha önce de “melek” 

baĢlığı altında izah etmeye çalıĢtığımız üzere, insanların amellerini kaydetme 

özellikleriyle alakalı olarak kıyamette insanların amellerine de Ģahitlik edeceklerdir. 

Alimler bazı âyetlerde
459

 zikredilen Ģahidler ifadelerini bu nedenle meleklerle izah 

etmiĢlerdir. 

 

Ġnsanlar hesap gününde, Rablerinin huzuruna getirildiklerinde, yalan 

uyduranlara karĢı melekler Ģahitlik edecek ve “iĢte yalan uyduranlar bunlardır.” 

diyeceklerdir. Melekler insanoğlunun tüm amellerini yazmakla, kaydetmekle görevli 

oldukları için sahip oldukları bu bilgilerle insanlar için Ģahitlikte bulunacaklardır.
460

 

 

“Yeryüzü Rabbinin nûruyla aydınlanır. Kitap (amel defterleri) ortaya konur. 

                                                                                                                                          
456

Ġnfitâr, 82/10-12; Târık, 86/4. 
457

Âl-i Ġmran, 3/18. 
458

Nisâ, 4/166. 
459

Hûd, 11/18; Zümer, 39/69; Mü'min, 40/51; Kâf, 50/21. 
460

Hûd, 11/18; Taberî, a.g.e., XII, s. 20. 



90 

 

Peygamberler ve şahidler getirilir ve aralarında adaletle hükmedilir...”
461

 âyetinde 

de hesap günü amel defterleri ortaya konulduğunda getirilecek olan Ģahidlerin hafaza 

melekleri oldukları zikredilir.
462

 Yine “Herkes beraberinde bir sevk edici bir de 

şahitlik edici (melek) ile birlikte gelir.”
463

 âyetinde de âlimlerin çoğu hem “sevk 

edici”nin hem de “Ģahid”in meleklerden olduğunu söylemiĢlerdir. Bu görüĢe göre bu 

melekler, dünyadayken kiĢinin amellerini görüp kaydetmekle, korumakla yükümlü 

olan meleklerdir.
464

 

 

Görüldüğü gibi melekler, hem Allah'ın birliğine ve göndermiĢ olduklarına 

Ģahitlik etmektedirler hem de yine Allah'ın görevlendirmesi ile insanoğlunun bu 

dünyada iĢlemiĢ olduğu amellere tanıklık edip, onları kaydederek hesap gününde 

insanlara karĢı Ģehadet etme vazifesi ile de yükümlüdürler. 

 

2. 1. 2. 1. Meleklerin ġahitliğinin Ġnsan Üzerindeki Etkisi 

 

“Onları devamlı olarak önlerinden ve arkalarından Allah'ın emriyle takip 

edip denetleyen (görevli melek) izleyiciler vardır. Bir toplum kendi durumunu 

değiştirmedikçe şüphesiz Allah onların dururmunu değiştirmez. Ve eğer Allah, bir 

topluma (işledikleri günahlar sebebiyle) kötülük / helâk dileyecek olursa onu 

onlardan kimse uzaklaştıramaz ve onlar için Allah'tan başka bir koruyucu yoktur.”
465

 

 

“Andolsun ki insanı biz yarattık ve nefsinin ona ne fısıldadığını biliriz; çünkü 

biz ona şah damarından daha yakınız. Sağında ve solunda (onun yaptıklarını) 

durmadan kaydeden iki yazıcı vardır. İnsan bir söz söylemeye görsün, iki gözetleyici 

onun yanında hep hazırdır. Sonunda ölümün sersemleten darbeleri gerçeği gözler 

önüne serdiğinde (ona şöyle denilir): 'İşte senin sürekli kaçıp yan çizdiğin gerçek 

budur! Artık Sûr'a üfürülmüş ve korkulan gün gelip çatmıştır. Herkes yanında 

(kendisini duruşma yerine götüren) bir sürücü ve bir de şahid olduğu halde gelir. 

(Onlara şöyle denilir): 'Sen bunu görmezden gelirdin; ama şimdi bir bak, artık 
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gözlerin ne kadar da keskin!' Yanında bulunan (görevli melek): 'İşte bendeki kayıtlar, 

hepsi hazır onların!' der (ve belgeleri sunar).”
466

 

 

“Fakat hayır! Siz, aslında hesabı / cezayı yalanlıyorsunuz! Oysa üzerinizde 

gözetleyiciler var! Saygın yazıcılar onlar! Ne yaparsanız bilmekteler!”
467

 

 

Ġnsanı yaratan ve ona Ģah damarından daha yakın olan Yüce Allah, onun bu 

dünyada yapıp ettiği gizli ve açık her fiilden, söylediği her sözden haberdardır. 

Ġnsanın sağında ve solunda
468

, önünde ve arkasında
469

, o her ne yaparsa yapsın 

dünyada iken bunları gözetleyip kaydetmekle, korumakla yükümlü melekler 

bulunmaktadır. Melekler, insanların söz, fiil ve hareketlerini kaydedip koruma iĢini 

Allah'ın bilmesi, unutmaması için değil kulları için bir belge olsun diye 

yapmaktadırlar.
470

 

 

Yarattıklarını baĢı boĢ bırakmayan, onlara Ģah damarından daha yakın olan 

Yüce Allah'ın insanların iĢledikleri amellerden doğrudan haberdar olmaması 

düĢünülemez. Elbette ki Allah her Ģeyden her an haberdardır. Ve haberdar olmak için 

hiçbir aracıya, belgeye, Ģahide ihtiyacı yoktur. Ancak O, kendisi ile kulları arasındaki 

iliĢkiyi, kullarının kendi aralarındaki usullere göre düzenler. Ġnsanlar arasında da hak 

ve sorumlulukları düzenlemenin en güvenilir yolu onları kayda geçirmek, daha 

sonrasında, hesap görüleceği zamanda da tüm belgeleri, kayıtları ortaya koyup ona 

göre hesaplaĢmaktır.Zira böylelikle insanlar hakların korunduğuna, sorumlulukların 

yerine getirildiği noktasında tatmin olurlar. Öyleyse kıyamet gününde insanları 

hesaba çekecek olan Allah Teâlâ, tıpkı kendi aralarında yaptıkları gibi, hesaplaĢma 

sırasında tüm kayıtları onların gözleri önüne serecek, kendi yaptıklarından onları 

tekrar haberdar edecektir. Allah'ın bu dünyada gözetleyicilikle görevlendirdiği 

melekler de ellerindeki kayıtları teslim ederek, bildiklerinden haberdar ederek hesap 

gününde insanlara karĢı Ģahitliklerini yerine getireceklerdir. Onların bu Ģahitlikleri 
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Allah'ın değil insanların faydasınadır. Zira Allah zaten her Ģeyden haberdardır.
471

 

 

 

Sürekli olarak yanında kendisini gözetleyen, yapıp ettiklerini kayda geçiren, 

muhafaza eden bir varlığın bulunduğundan haberdar olan ve buna inanan insan, 

elbette ki dünyada tek baĢına var olduğunu zanneden, bu dünyada yaĢadıklarından 

hesaba çekileceğine, yapıp ettiklerinin bir baĢka dünyada karĢısına çıkarılıp onlardan 

hesap verecek olduğuna inanmayan kimse gibi değildir. Yanında daima hazır ve 

amellerini, sözlerini yazmakta, kaydetmekte olan melekler bulunan ve Allah'ın 

adaletinin gereği olarak belgeler ve Ģahitler huzurunda hesaba çekilip ceza veya 

mükafat görecek olan insan bu dünya hayatında tüm söz ve hareketlerinin eksiksiz 

kaydedildiği gerçeğini bilerek, inkârının mümkün olmayacağı belge ve Ģahitlerin 

farkında olarak amel eder.
472

 Konuyla alakalı olarak baĢta zikrettiğimiz âyetler de 

böyle inanmayan, yani bu dünya hayatında istediklerini yapmakta serbest olduklarını 

düĢünen ve bu dünyada iĢlediklerinin hesabını vermeyeceklerini zanneden insanlara 

uyarı olması için zikredilmiĢ âyetlerdir. Âyetler, böyle kimselerin hakedecekleri 

azabın ancak kendi yapıp ettikleri veya yapmayıp inkar ettikleri nedeniyle baĢlarına 

geleceğini ve bunun ispatının da bizzat yanlarında bulunan meleklerin kaydettiği 

belgelerde olduğunu ifade etmektedir.
473

 

 

Bu âyetler
474

, öncelik olarak âhireti ve hesabı inkar edenlere uyarı olmakla 

birlikte genel mânada da inanan inanmayan tüm insanlara adaletin, ceza ve 

mükafatın sadece bu dünyada gerçekleĢenlerden ibaret olmadığını, bu dünyada yerini 

bulmayan, eksik kalan adaletin o günün tek hakimi olan Allah tarafından eksiksiz 

yerine getirileceğini; dolayısıyla tüm insanların hayatlarını bu sorumluluk bilinci ve 

duyarlılığıyla düzenlemesi gerektiğini hatırlatmaktadır.
475
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“... Biz ona Ģah damarından daha yakınız...”
476

 Allah'ın insana Ģah 

damarından daha yakın olduğu ifadesi O'nun doğrudan doğruya her Ģeyi elinde tutan, 

her Ģeyden haberdar olan, kontrol eden bir kuvvet olduğunu çok açık göstermektedir. 

Ġnsanoğlu bu gerçeği düĢünüp, bu ifadenin mahiyetini gerçekten tasavvur etmeye 

çalısa asla Allah'ın razı olmayacağı amellere, sözlere yaklaĢamaz. Bu ifade öyle net 

bir ifadedir ki insanın daima uyanık ve tedbirli olarak hayatına devam edebilmesi, 

her daim hesaba çekileceğinin bilincinde olarak yaĢaması için tek baĢına yeter de 

artar. Ne var ki Kur'an-ı Kerim  Allah'ın murakabesini pekiĢtirerek insanın uyurken, 

kalkarken, yerken, içerken her anında sağında ve solunda iki melek tarafından 

izlendiğini haber vermektedir.
477

 

 

Yapıp ettiklerinin daima kayıt altında olduğunun farkında olan insan, Allah'ın 

huzuruna çıkacağı, O'na hesap vereceği gerçeğini de unutmaz ve amellerini buna 

göre düzenler. Önce kendi ruhunda ve bedeninde bu gerçeğin farkında olur, kendisini 

Allah'ın rızasına uygun ameller yapmaya, Allah'ın gazabını hakedecek fiillerden uzak 

tutmaya zorlar. Böylelikle önce kendisine ve yakınındakilere karĢı zarar vermeyen, 

hakkı, adaleti gözeten, dengeli fiiller iĢleyen, iyilik ve hayır için çalıĢıp didinen bir 

insan olarak hayatını idame ettirir. Böyle insanların meydana getireceği toplum da 

tıpkı fertleri gibi sağlam bir yapıya sahip olacaktır. Zira toplumu meydana getiren, 

bireylerdir. Bir toplumun dengeli, sağlam, âdil, huzurun ve güvenin hakim olduğu, 

iyiliğe, hayra çağıran bir toplum olabilmesi, kendisi dıĢındaki toplumlara örneklik 

edebilmesi için tüm bu özelliklere öncelikle birey düzeyinde sahip olunması 

gerekmektedir. Ġslam toplumunda mü'minlerin bu niteliklere sahip olmalarında, bu 

nitelikleri ayrılmaz parçaları haline getirmelerinde ise meleklerin bu dünyada iken 

yaptıkları her iĢi, söyledikleri her sözü kayıt altına alıp, hesap gününde Allah'ın 

huzurunda kendilerine karĢı Ģahitlik edeceklerinin bilincinde olmaları çok önemlidir. 

Zira daima izlendiğinin bilincinde olan insan hâl ve hareketlerinde daima kontrollü 

davranmak zorundadır. Nefsine kapılıp yanılgıya düĢmesi kolay olan insan 

otokontrolünü gerektiği kadar sağlayamaz. Ancak kendinden ayrı bir varlığın kendini 

daima gözetlemekle görevli olduğundan haberdar olan insan hem kendisi hem de 
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içinde bulunduğu toplumun Allah'ın rızası doğrultusunda yaĢaması için çaba sarfeder. 

 

2. 1. 3. Hz. Peygamber'in ġehadeti 

 

Allah Teâlâ her devirde insanlara hidayeti, doğru yolu göstermek, dîni 

ulaĢtırmak, tebliğ etmek, açıklamak, uygulamalarıyla örnek olmak, müjdelemek ve 

uyarmak üzere elçilerini göndermiĢtir. Zira Yüce Allah Kur'an'da, insanların Allah'a 

karĢı bir mazeretlerinin kalmaması için elçiler göderdiğini; halkları habersizken 

ülkeleri haksız yere helâk etmeyeceğini, cinlerden ve insanlardan kendisine 

inanmayıp azabı hakedenlere sorulduğunda da onların kendilerine Allah'ın âyetlerini 

anlatan ve kıyametin geleceğine dair kendilerini uyaran elçilerin geldiğini ikrar ve 

itiraf edeceklerini bildirmiĢtir.
478

 

 

Hz. Muhammed (s.a.v) de tıpkı Allah'ın kendisinden önce göndermiĢ olduğu 

diğer elçileri gibi fakat son peygamber olarak insanlara Ģahid, müjdeci,  uyarıcı, 

Allah'ın izni ile kendi yoluna çağıran bir davetçi ve ıĢık saçan bir kandil olarak 

gönderilmiĢtir.
479

 Hz. Peygamber, Allah'ın elçisi, Allah'ın izni ile onun yoluna 

çağıran bir davetçi, Allah'ın rahmeti için bir müjdeci ve azabı için bir uyarıcı olarak 

göderilmekle birlikte Ģahid olarak da görevlendirilmiĢtir.
480

 Peygamber (s.a.v)'in 

Ģahid oluĢu, daha önce Ģahid lafzı için “Peygamber” mânasını açıklarken de 

zikrettiğimiz üzere ahirette olduğu gibi gibi bu dünya hayatında da geçerlidir. 

Ahiretteki Ģehadeti, hesap gününde, tüm insanlar Allah'ın huzurunda iken, Allah'ın 

mesajını kavmine ulaĢtırdığına, onlara doğruyu eğriyi gösterdiğine, doğru hayat 

tarzını kendi hayatlarında uygulayıp onlara öğrettiğine, onları imana davet ettiğine, 

tebliği eksiksiz yerine getirdiğine dair gerçekleĢecektir.
481

 Dünyadaki Ģehadeti ise 

sözleriyle, hal, hareket ve fiilleriyle Allah'tan aldıklarına tam olarak iman ve Ģahitlik 

ettiğini bildirmek, almıĢ olduğu vahyi ümmetine tam olarak aktarmak, aktardıklarını 

önce kendisi örnek bir biçimde, tam mânasıyla uygulayarak, gerekli yerlerde izah ve 

açıklamalar yaparak ümmetinin fertlerine yaĢayan, en güzel örnek olmak ve de 
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hayatta iken onların kendi davetine karĢı takındıkları tutuma tanık olmak Ģeklinde 

gerçekleĢecektir.
482

 

 

Âlimler Peygamber (s.a.v)'in dünya hayatındaki Ģehadetini: 1. Sözlü ġehadet 

(yani Hz. Peygamber'in dünya hayatındayken insanlara sözleri ile hak din olan 

Ġslâm'ı anlatması, emir ve yasakları bildirmesi, sözleri ile uyarılarda ve örneklikte 

bulunması) 2. Uygulamadaki ġehadet (yani, Hz. Peygamber'in bu dünya 

üzerindeyken Allah'tan aldığı vahye, bildiği gerçeklere tamamıyla uygun bir yaĢam 

sürmesi ve bu yaĢantısıyla müslümanlara nasıl davranmaları konusunda canlı bir 

örnek olması) olmak üzere iki Ģekilde izah etmiĢlerdir.
483

 Biz de burada Rasûlullah'ın 

dünyadaki Ģehadetini sözlü ve uygulamadaki Ģehadet olarak ele alıp ardından da 

ahiretteki Ģehadetini izah etmeye çalıĢacağız. 

 

2. 1. 3. 1. Hz. Peygamber'in Dünya Hayatındaki ġehadeti (Örnekliği) 

 

ġahid, davacı ile davalı arasında, ortada, tarafsız, adil ve sözü dinlenir, 

sözüne itibar edilir kimse anlamına gelmektedir. Hareket ve davranıĢları bakımından 

örnek alınan kiĢiye de Ģahid denilir. Yani, falan böyle söyledi, filan böyle yapıyor 

Ģeklinde bir konuda sened kabul edilen kiĢiler de Ģahid konumundadır.
484

   

 

Rasûlullah (s.a.v)'in Ģahid olarak getiriliĢi yukarıda izah ettiğimizden de 

anlaĢılacağı üzere geniĢ bir anlama sahiptir. Allah Teâlâ, Peygameber (s.a.v)'i Ģahid 

olarak gönderdiğini Ģu âyetlerde bildirmiĢtir: 

 

شا ٚ ٔز٠ِشًا“ جشَِّ ُِ ذاً ٚ  ِ٘ ٟ  أِّب اسَْسٍٕبن شَب  ”٠ب ا٠َّٙب إٌَّجِ

“ Ey Peygamber! Şüphesiz ki seni Biz, şahid, müjdeci ve uyarıcı olarak 

gönderdik.”
485

 

شا ٚ ٔز٠ِشًا “ جشَِّ ُِ ذاً ٚ  ِ٘  ”أِّب اسَْسٍٕبن شَب

                                                 
482
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“(Ey Peygamber!) Biz seni insanlık için bir şahid, bir müjdeci ve bir uyarıcı 

olarak gönderdik.”
486

 

“ ذاً ع١ٍََىُ وَّب اسَْسٍٕب  ِ٘ اٌِٝ فِشْعَْٛ سَسُٛلًا أِّب اسَسٍٕب ا١ٌِىُ سَسٛلًا شَب ” 

“Firavun'a bir Elçi gönderdiğimiz gibi size de üzerinizde şahid olsun diye 

bir elçi gönderdik.”
487

 

 

Görüldüğü gibi bu âyetlerde Allah Teâlâ tıpkı önceki ümmetlere, Firavun'a 

elçiler gönderdiği gibi bu ümmete de bir elçi gönderdiğini ve bu Elçiyi Ģahid, 

müjdeleyici ve uyarıcı vasıflarıyla vasıflandırdığını ifade etmektedir. Zikredilen bu 

âyetlerde Hz. Peygamber tek baĢına Ģahid olarak nitelenirken, bazı âyetlerde de 

ümmeti ile birlikte Ģahid vasfı ile nitelenmiĢtir. Nitekim Allah Ģöyle buyurmuĢtur: 

 

“Böylece biz sizi, aşırılıklardan uzak, orta yolda, adil, denge unsuru bir 

toplum kıldık ki insanlar üzerinde şahidler olasınız; Peygamber de sizin üzerinizde 

şahid olsun...”
488

 

 

“Allah uğrunda hakkıyla cihad ediniz/O'nun yolunda elinizden gelen çabayı 

harcayınız. Çünkü O sizi seçip görevlendirdi. Ve atanız İbrahim'in yolu olan Din'de 

sizin için hiçbir zorluk kılmadı. Sizi daha öncesinde ve şimdi (bu Kitap'ta) hakka 

teslim olanlar/Müslümanlar diye isimlendirdi. Şunun için ki Peygamber sizin 

üzerinizde şahid, siz de insanlar üzerine şahidler olasınız...”
489

 

 

Bu âyetlerden anlaĢılmaktadır ki Hz. Peygamber (s.a.v) ve ümmet-i 

Muhammed'in dünya hayatında Ģahidlik gibi bir vasıfları ve vazifeleri vardır. 

Yukarıdaki âyetlerde geçen ifadelerin gereği olarak Allah Rasûlü'nün bu dünyada 

Ģahid olması, gerektiği gibi dindarlığın, cihadın, Müslümanlığın nasıl olacağını 

insanlara öğretmesi, fiilen göstermesi, uygulaması, hakka tanıklık eden örnek kiĢi, en 

güzel örnek (üsve-i hasene) olması anlamlarına gelmektedir.
490

  Daha önce de 
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zikrettiğimiz gibi Rasûlullah'ın dünyadaki Ģahitliğini sözlü ve uygulamalı Ģahitlik 

olarak iki baĢlık altında izah etmeye çalıĢacağız. 

 

2. 1. 3. 1. 1. Hz. Peygamber'in Sözlü ġehadeti 

 

ġehadet, Peygamber ve mü'minlerin bir fiili ve vasfı olarak zikredildiği 

zaman özellikle bu dünya hayatı için “örnek olma” mânası ön plana çıkmaktadır. 

Hem Muhammed (s.a.v)'in hem de önceki Peygamberlerin Ģahid olma vasıfları 

önceki bölümlerde de belirttiğimiz üzere âyetlerde zikredilmiĢtir. Tüm Peygamberler 

söz, fiil ve davranıĢları ile gelmiĢ oldukları toplumlara örneklik etmiĢlerdir. Önce  

Ġslam dîninin esaslarını anlatıp öğretmeye çalıĢmıĢ hemen ardından da bizzat kendi 

yaĢantılarında uygulayarak hem sözlü hem fiili örneklik teĢkil etmiĢlerdir. Nitekim 

Allah Teâlâ, Hz. Peygamber'i insanlara bir örnek olarak gönderdiğini ve onda 

insanlar için en güzel örneğin bulunduğunu âyette açık bir Ģekilde ifade etmiĢtir: 

“Andolsun ki Allah'ın Rasûlünde Allah'ı ve ahiret gününü uman ve O'nu çok anan 

sizler için en güzel bir örneklik vardır.”
491

 

 

Allah Teâlâ, kullarına Peygamber gönderip inanç, amel, ahlak konularında 

ne istediğini açıklamadıkça onları sorumlu tutmamıĢtır. Bu durumu da “Bilmiyorduk, 

bilemezdik demeyesiniz diye size peygamberler gönderdim.”
492

 buyurarak ilan 

etmiĢtir. Bu âyet-i kerîme de göstermektedir ki Yüce Allah, kullarına, kendi istediği 

iman, inanç, ahlak, yaĢam esaslarını onlara bizzat içlerinde yaĢayan, melekler gibi 

farklı bir fıtrata sahip olmayan, aksine bizzat kendileri gibi bir insan olan
493

 

Peygamberleri vasıtası ile aktarmıĢ, öğretmiĢ ve uygulatmıĢtır. 

 

Hz. Peygamber, kendisinin bu dünyada hakkı ortaya koyucu ve 

karĢısındakilerin ısrarla üzerinde durdukları küfrün ise bâtıl olduğunu beyan edici 

olduğunu ilan etmiĢtir. Zira Ģahid, hakkı, gerçeği ortaya koyan kimse demektir. 

Bundan ötürü Ģehadet de “beyyine” “açıklayan” (hakkı ortaya koyan) diye tavsif 
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edilebilir.
494

 Peygamber (s.a.v) bu Ģekilde kendisinin hakkı açıklayan, beyan eden 

olduğunu ilan etmesinin ardından hakikatin ne olduğunu insanlara tebiğ etmiĢtir. O, 

Allah'ın dininin temel dayanakları olan ilkelerin gerçekliğine Ģehadet etmiĢ, bunların 

hak olduğunu, bunlara aykırı olan her Ģeyin de bâtıl olduğunu açıkça söylemiĢ, 

insanlara  Allah'tan baĢka hiçbir ilah olmadığını, Ġslam dînini tebliğ ederek onları 

iyiliğe çağırıp onlardan kötülükten uzak durmalarını istemiĢtir.
495

 

 

Allah Rasûlü, korku ve terddüte kapılmaksızın Allah'ın varlığını, birliğini, 

meleklerin varlığını, vahyi, öldükten sonra hayatın var olduğunu, cenneti, cehennemi, 

insanlara garip görünse dahi açıkça ilan etmiĢtir. Aynı Ģekilde Peygamber (s.a.v), 

Allah'ın kendisine vahyettiği sosyal hayat, medeniyet ve ahlakın temelini oluĢturan 

kavram, ilke, değer ve kuralları tüm insanlar bunları yanlıĢ kabul etse, pratikte 

kendisine karĢı gelseler bile inanan inanmayan herkese açıkça göstermiĢ ve Allah'ın 

bu ilkelerine ters düĢen tüm kavram ve düĢünceleri reddetmiĢtir. Yine, Allah'ın 

kanunlarına göre ne haramsa onu haram, ne helalse onu da helal kabul etmiĢ ve 

böylece insanlara duyurmuĢtur.
496

 

 

Yukarıda izah etmeye çalıĢtığımız üzere Peygamber (s.a.v)'in bu dünya 

hayatında sözlü olarak Ģehadet etmesi onun tebliğci ve davetçi vasıflarıyla yakından 

ilgilidir.
497

 O peygamberlikle vasıflandırılıĢının ardından, önce kendisinin hak dîne 

davet eden, bu dînin emir ve yasaklarını açıklayan olduğunu söyleyip, kendi tebliğ 

ettiği hakikatler dıĢındaki sapkın düĢüncelere inanan, küfürde ısrarcı olanların 

söylediklerinin bâtıl olmaktan öteye geçemeyeceğine sözlü olarak Ģehadet etmiĢtir. 

Hemen ardından da tebliğ etmekle yükümlü olduğu gerçeği, yani Allah'tan baĢka ilah 

olmadığını, hak dînin Ġslam olduğunu, vahyi, melekleri, ölüm sonrası hayatı, cennet 

ve cehennemi, ahlaki değer ve kuralları, helalleri ve haramları, Allah'ın her türlü 

kanununu aldığı vahiyle insanlara iletmiĢtir. Görüldüğü gibi Rasûlullâh'ın sözlü 

Ģehadeti, insanlara Ġslam dînin hakikatten ibaret olduğunu bildirmesi, hak dîne ait 

olan esaları, ilâhî emir ve yasakları anlatması, tüm bunları insanlara öğretmesi 
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Ģeklinde gerçekleĢmiĢtir. 

 

2. 1. 3. 1. 2. Hz. Peygamber'in Uygulamalı ġehadeti 

 

Ġnsan, yaratılmıĢlar içinde en Ģerefli varlık olarak yer alan, düĢünebilen, 

akledebilen, emaneti üzerine alan
498

, sorumlu olan ve sorgulanacak olandır. Ġnsanın 

böyle Ģerefli, mükellef bir mahluk olarak varlığını sürdürebilmesi için bir örneğe, bir 

kılavuza ihtiyacı vardır. Zira insan ancak, duyarak, görerek ahlâkın ve yaĢamın nasıl 

olması gerektiğini öğrenebilir. “Nasıl bir insan olmalı?”, “Nasıl yaĢamalı?” 

sorularının cevabını insan yine kendisi gibi var olan, kendisine misal teĢkil eden 

birine ihtiyaç duymaktadır.
499

 ĠĢte insanlar için bahsedilen, olması gereken bu örnek, 

bizzat insanların arasından seçilen Peygamberlerdir. Allah Teâlâ son Peygamber 

Muhammed (s.a.v)'i de bu ümmete en güzel örnek olarak göndermiĢtir.
500

 Onun 

örnekliği sözleriyle olduğu gibi en çok hal, fiil ve davranıĢları iledir. 

 

Peygamber (s.a.v) tüm insanlara sunmak, tebliğ etmek için görevlendirildiği 

her Ģeyi önce kendi nefsinde, bizzat uygulayarak gösteren kimsedir. O, hayatında 

kötü, bâtıl dediği Ģeylerden en baĢta kendisi uzak durmuĢ, kiĢiliğini, Allah'ın emir ve 

yasaklarına, helal ve haramlarına uygun olarak, iyi ve güzel diye tebliğ ettiği 

davranıĢlarla süslemiĢ, aksi hâl ve hareketlerden uzak durmuĢtur. Farz dediği her ne 

varsa önce kendisi yapmıĢ, günah dediklerinden sakınmaya en önce ve en çok 

kendisi dikkat etmiĢtir. O tüm bu karakteri, davranıĢları, hayatındaki uygulamalarıyla 

davetinde, tebliğinde ne kadar samimi olduğuna Ģehadet etmiĢ, o, tüm bunlarla 

insanlara örnek olmuĢtur. Onun Ģahsı, getirdiği talimatın, Allah'ın buyruklarının, en 

güzel örneği olmuĢtur. O, kendisini gören bir kimsenin, davet etmiĢ olduğu iman, 

inanç esasları ile nasıl bir insan oluĢturulmak istendiğini, o insanın nasıl bir karaktere 

sahip olması gerektiğini ve bu insan sayesinde dünya üzerinde nasıl bir sistem, nasıl 

bir yaĢam tarzı, nasıl bir ahlâkî düzen kurulacağını en güzel Ģekliyle görüp 

öğrenebileceği bir rol model oluĢturmuĢtur.
501
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ġahid, Ģehid olan kimse aynı zamanda kontrol eden, denetleyen kimsedir. 

BaĢkalarını denetleme yetkisi olan kimsenin ise kontrol ettiği kimselerden daha 

faziletli, onlara örnek gösterilebilecek bir kiĢi olması gerekir. Elçi, Peygamber (s.a.v) 

ümmeti için örnektir. Onlara fiil ve davranıĢlarıyla, karakteriyle, sözleriyle örnek 

olurken bir yandan da ümmetinin hareketlerinin Allah'ın emir ve yasaklarına uygun 

olup olmadığını kontrol eder. Ümmet de hareket ve davranıĢlarını kendisine misal 

olan Rasûl'e uydurmak için çabalamalıdır.
502

 Nitekim bu Ģekilde Peygamber (s.a.v)'in 

Ģahitliğini takip edip ona uyan ümmet de Allah'ın birliğine, O'na nasıl kulluk 

edileceğine dair diğer insanlar için Ģahid, örnek bir toplum kılınmıĢtır.
503

 

 

Allah Teâlâ, Rasûlünü ve onun ümmetini Ģahid olarak nitelediğini belirttiği 

Bakara 143. ve Hac 78. âyetlerde onların, bu dünya hayatındaki Ģahid oluĢlarını, 

örnekliklerini vurgulamıĢtır. “...ki Peygamber size Ģahid olsun, siz de insanlara Ģahid 

olasınız...”
504

 buyurarak, hakkıyla dîne uymanın, dîni yaĢamanın, Müslümanca bir 

yaĢam sürmenin nasıl olacağını Peygamber (s.a.v)'in bizzat yaĢayarak, hal ve 

hareketleriyle, muhatap olduğu ümmetine gösterip öğretmesi, hakkın Ģahidi ve 

peĢinden gidilecek bir numûne-i imtisâl, en güzel örnek olması gerektiğini, 

ümmetinin de ona uymak, onu takip etmek suretiyle tüm insanlar için hakkın örnek 

tutulacak birer Ģahidleri olmasının lüzûmunu vurgulamıĢtır.
505

 

 

AnlaĢılmaktadır ki Hz. Muhammed (s.a.v), içlerinde kötülükleri alıĢkanlık 

edinen kimselerin fazlaca bulunduğu bir topluma, davetçi, tebliğci, müjdeleyici, 

uyarıcı ve de Ģahid olarak gönderilmiĢ ve bu toplumu iman eden ve Allah'ın 

yasalarına, Kur'an-ı Kerim'de bildirdiği niteliklere uygun yaĢayan bir  toplum haline 

getirmek için en güzel örneği teĢkil etmiĢtir. Bu niteliklere sahip olarak oluĢan Ġslam 

toplumu da diğer insanlar için olması gereken toplum yapısı hususunda örnek, Ģahid 

bir toplum kılınmıĢtır. 
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Elbetteki Allah Rasûlü'nün Ģahid olma vasfı ahiret için de  söz konusudur. 

Bu konuda bunu çok açık ifade eden âyetler Kur'an-ı Kerim'de yer almaktadır.  

Ancak biz Hz. Peygamber'in ahiretteki Ģehadetini daha sonra ele alacak olmakla 

birlikte burada, bu dünya hayatında Ģahid oluĢu ile ilgili özellikle doğrudan 

Peygamber (s.a.v)'in Ģahid olarak gönderildiğini söyleyen Ahzab 45, Fetih 8. âyetler 

ile hem ümmetin hem de Peygamber (s.a.v)'in Ģahid kılındığını zikreden Bakara 143. 

ve Hac 78. âyetleri esas aldık. Esasen bu âyetlerde geçen Ģahid, Ģüheda lafızlarını 

ahiretteki Ģehadet Ģeklinde açıklayıp Rasûlullah'ın kıyamet günü, ilâhî huzurda 

ümmetinin imanına, inkarına, taatine, isyanına, amellerine karĢı tanıklıkta bulunacağı, 

yine kendisinin dünyada iken davet, tebliğ, risalet görevlerini tam olarak yerine 

getirdiğine dair Ģahitlik edeceği Ģeklinde izah eden müfessirler
506

 bulunmakla birlikte 

bazıları, özellikle son dönem müfessirleri bu âyetlerde geçen Ģehadetin özellikle 

dünya hayatında, söz, fiil ve uygulamalarda örnek ve önder olmak Ģeklinde 

gerçekleĢtiğini söylemektedirler
507

. Biz de bu görüĢleri dikkate alarak, zikrettiğimiz 

bu âyetlerdeki Ģahitlik fiilini temelde örneklik mânasında ele almayı uygun gördük. 

 

2. 1. 3. 2. Hz. Peygamber'in Ahiretteki ġehadeti 

 

 Yer yüzünde, bu dünya hayatında, içinde yaĢadıkları toplumlara Allah'tan 

kendilerine gelen vahyi, Allah'ın emir ve yasaklarını en güzel bir biçimde tebliğ eden, 

açıklayan, söz, fiil ve davranıĢlarıyla bizzat göstererek insanlara örneklik eden 

peygamberler, kıyamet günü, hesap zamanı geldiğinde de vazifeleri olan Ģahitlikleri 

de yerine getireceklerdir. Tüm Peygamberler gibi bizim Peygamberimiz Hz. 

Muhammed (s.a.v) de kıyamet gününde Ģahitlik yapacaktır. Nitekim Allah Teâlâ 

âyetlerde bu hususu Ģu Ģekilde dile getirmiĢtir: 

 

“Her ümmet için bir (peygamber) şahid getireceğimiz ve seni de bu 

insanlara karşı şahid tutacağımız gün (onların halleri) ne olacak?!”
508
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“O gün her ümmet için kendilerinden bir şahid (peygamber) çıkarırız. 

Bunlara da seni şahid çıkarırız...”
509

 

 

“O gün biz her ümmetten bir şahid çıkarıp onlara diyeceğiz: 'Haydin getirin 

delilinizi/burhanınızı!' O zaman anlayacaklar ki ilahlık hakkı tümüyle Allah'ın. Ve 

(tanrı diye) uydurdukları her şey onları bırakmış, kaybolup gitmiştir.”
510

 

 

Görüldüğü gibi âyet-i kerîmelerde Allah Teâlâ çok açık bir Ģekilde kıyamet 

günü, hesap vakti geldiğinde, her ümmetin kendi içinden kendilerine Ģahitlik edecek 

bir kimsenin çıkarılacağını bildirmiĢtir. Burada Ģahid olarak nitelenenlerin ise her 

ümmetin kendi Peygamberi olduğunu müfessirler söylemiĢlerdir. Âyetlerin 

devamında “...seni de onlara karĢı Ģahid tutacağımız gün...” ibaresi ile kastedilenin de 

Hz. Muhammed (s.a.v) olduğunu zikretmiĢlerdir.
511

 

 

Kıyamet günü gelip çattığında her ümmetin Peygamberi, ümmetlerine karĢı, 

Allah'tan aldıkları Ģeyi eksiksiz tebliğ ettiklerine dair Ģahitlik edecektir. Ayrıca onlar, 

kendilerinin içlerinde bulundukları süre içerisinde ümmetlerinden davetine icabet 

edenler ile etmeyenlere yani onların, tebliğlerine verdikleri cevaplarına da Ģahitlik 

edeceklerdir. Aynı Ģekilde Hz. Muhammed (s.a.v) de ümmeti için, Allah'ın huzurunda, 

kendisine yüklenen bu büyük sorumluluğun ve yüce makamın gereği olarak, hiçbir 

eksiltme ve değiĢtirme yapmaksızın kendisine emanet edilen tebliği insanlara 

ulaĢtırdığına ve gerek söz, gerekse davranıĢ olarak insanlara hakkı açıklamada, 

onlara örnek olmada hiçbir zayıflık ve kaypaklık göstermediğine dair Ģehadet 

edecektir.
512

 

 

Dinle ilgili olarak Hz. Peygamber'in sözlü olarak veya uygulamada Ģehadet, 

örneklik etme konusunda hiçbir gevĢeklik ve ihmal göstermediği sabittir. Bu nedenle 

O, insanlara hak olan Ġslâm'ı ve Allah'ın kendilerini hesap gününde büyük bir hesaba 

çekeceğini açıkça tebliğ ettiğine dair Ģahitlik edebilecektir. ġayet aksi bir durum 
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olsaydı, yani Hz. Peygamber zikredilen  bu vazifelerinde herhangi bir ihmal yahut 

gevĢeklikte bulunmuĢ olsaydı ne ahirette insanlar aleyhine Ģahitlik edebilir, ne de 

insanlar için hesabın görüleceği bir mahkeme kurulabilirdi.
513

 

 

Âlimlerden bir kısmı, bu âyetlerdeki Ģahitlik lafzını Hz. Peygamber'in, 

ahirette, insanların amel ve davranıĢlarına tanıklık edeceği Ģeklinde açıklamıĢlar, 

buradan yola çıkarak da Hz. Peygamber (s.a.v)'in bütün insanların amellerini 

gözlediği, herkesin amellerinin kendisine sunulduğu, aksi takdirde bu konuda Ģahitlik 

yapamayacağı sonucuna varmıĢlardır. Fakat Kur'an-ı Kerim'e göre bu yorum yanlıĢtır. 

Zira Kur'an, insanların amellerini kaydetmek üzere farklı bir sistem kurduğunu 

söylemektedir. Bu amaçla Allah'ın melekleri herkes için ayrı bir amel defteri 

hazırlamaktadırlar.
514

 Ayrıca insanın kendi uzuvları da iĢledikleri amellere Ģahitlik 

edecektir.
515

 Peygamberler ise insanların amellerine Ģahitlik etmeyeceklerdir. Onların 

Ģahitliği kendilerinin hakkı tam olarak tebliğ ettiklerine dair olacaktır.
516

 Nitekim 

Allah Ģöyle buyurmuĢtur: 

 

“Allah'ın peygamberleri toplayıp :'Siz(den sonra davetiniz)e ne kadar 

uyuldu?' diyeceği, onların da 'Bizim hiçbir bilgimiz yok. Gaybları hakkıyla bilen 

ancak sensin.' diyecekleri günü hatırlayın.”
517

 

 

Hatırlayacak olursak Ģehadet kavramı temelde gözle görmeyi, hazır 

bulunmayı bünyesinde barındıran bir lafızdır. Bu nedenle tüm Peygamberlerin ve 

bizim peygamberimiz Hz. Muhammed (s.a.v)'in ümmetleri hakkında ancak içlerinde 

bulundukları süre içinde ve de bizzat Ģahid oldukları durumlara tanıklık etmeleri 

mümkündür. Ancak bunun dıĢında Peygamberlerin kendilerinin müĢahade ettikleri 

insanlar dıĢındakilere tanıklıkta bulunmaları mümkün değildir. Bu, Allah Teâlâ ve Hz. 

Îsa arasında ahirette geçen Ģu diyalogdan açıkça anlaĢılmaktadır: “Hesap gününde 

Yüce Allah, Hz. Îsa'ya 'Ey Meryemoğlu Îsa! Sen mi insanlara beni ve annemi 

Allah'tan başka ilah edinin dedin? Diye sorduğunda o, şu cevabı verecektir: 'Hâşâ, 
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Sen Yücesin! Hakkım olmayan bir şeyi söylemek bana yakışmaz. Eğer böyle bir şey 

söylemiş olsaydım bunu elbette bilirdin. Sen içimde olanı bilirsin; ama ben içimde 

olanı bilemem. Görülmeyenleri bilen ancak Sensin. Ben onlara bana 

emrettiklerinden başkasını söylemedim. Benim ve sizin Rabbiniz olan Allah'a kulluk 

edin dedim. Ben onlar arasında olduğum sürece onlara şahiddim. Beni aralarından 

çekip aldıktan sonra ise onları gözetleyen yalnızca Sendin ve ancak Sen her şeye 

şahidsin.'”
518

 Bu âyet göstermektedir ki Hz. Îsa yalnızca kavminin içinde bulunduğu 

süre zarfında yapmıĢ olduklarına Ģehadet edebilir. Ondan sonrasını bilen ise yalnızca 

Allah'tır. Bu durum tüm peygamberler için, Hz. Muhammed (s.a.v) için de 

böyledir.
519

 

 

ġahitlik gözle görmeyi gerktiren bir durum olduğuna göre Peygamber dahi 

olsalar insanlar ancak gördüklerine Ģahitlik edebileceklerdir. Öyleyse tüm 

Peygamberler gibi Hz. Peygamber (s.a.v)'in de ahiretteki Ģahitliği Allah'ın mesajını 

insanlara hakkıyla ulaĢtırdığına ve de aralarında bulunduğu süre içinde müĢahede 

ettikleri kadarınadır. 
520

 

 

 

2. 1. 3. 2. 1. Hz. Peygamber'in Ahiretteki ġehadetinin Ġnsan Üzerindeki 

Etkisi 
 

Dünya hayatında, insanları Yaratıcılarından, tevhid inancından, bu dünya 

hayatından sonra hesabın görüleceği ebedî bir âlemin varlığından haberdar etmek 

üzere toplumlara peygamberler gönderilmiĢtir. Son Peygamber Hz. Muhammed 

(s.a.v) de Arap toplumuna ve kendinden sonraki tüm insanlığa Ģahid, müjdeleyici ve 

uyarıcı olarak gönderilmiĢtir
521

. Hz. Peygamber (s.a.v)'e Kur'an-ı Kerim vahyedilmiĢ 

ve O'na Allah'tan aldığı bu vahyi insanlara tam olarak tebliğ etme görevi verilmiĢtir. 

 

Peygamber (s.a.v), insanlara Allah'ın varlığını, birliğini, tevhide bağlı olmayı, 

Ģirkten, her türlü kötü ve çirkin iĢlerden uzak durmayı, adil olmayı ve her türlü iyiliği 
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anlatırken ölümden sonra da ebedî bir hayatın olduğunu ve bu ebedî hayata baĢlarken 

tüm insanların hesaba çekilip ona göre ceza veya mükafat göreceklerini her fırsatta 

hatırlatmıĢtır. Ahirete ve hasap gününe iman Allah'a ve Rasûlüne imanın bir gereğidir. 

Ġnsan, dünyadaki yaĢamı boyunca yaptığı her Ģeyden ahirette hesaba çekilecektir. 

Ġnsanların tüm amelleri, sözleri Allah'ın kuruduğu sistemle yani melekler vasıtasıyla 

kayda geçirilmektedir. Yüce Allah'ın görevlendirmiĢ olduğu melekler insanların her 

ânını kayıt altına alıp hesap gününde Allah'ın emri ile insanların önüne koyacak ve 

insanlara karĢı tanıklıkta bulunacaklardır. Allah bu durumu Kur'an-ı Kerim'de açık 

bir Ģekilde tüm insanlara bildirmiĢtir. 

 

Allah, insanların kendisine karĢı bir diyecekleri, mazeretleri kalmasın diye 

insanlara rahmetinin müjdecileri ve azabının korkutucuları olarak peygamberler 

göndermiĢtir
522

. Hesap gününde meleklerin insanlara karĢı Ģahitlik yapacakları nasıl 

Kur'an-ı Kerim'de bildirilmiĢse müjdeci ve uyarıcı olarak dünyaya gönderilmiĢ 

Peygamberlerin de o günde ümmetlerine karĢı Ģahitlik yapacakları âyetlerde
523

 

bildirilmiĢtir. Böylece inansın inanmasın tüm insanlar hesap vakti gelip çattığında 

karĢılarına hiçbir delil, Ģahid çıkarılamayacağını zannetmemeli, meleklerin yanı sıra 

her ümmetin Peygamberinin kendi ümmeti için Ģahitlikte bulunacağının farkında 

olmalıdırlar. Görevleri boyunca tebliğ ve tebyin vazifelerini eksiksiz yerine getiren 

Peygamberler Allah'ın huzurunda bu durumu bir kez daha bildirecek ve ümmetlerin 

kendilerine bir peygamber gelmediği, ya da Allah'ın emirlerinden bîhaber olduklarına 

dair hiçbir itirazları kalmayacaktır. Bu gerçeğin, yani Kur'an-ı Kerim'de tüm 

Peygamberlerin ve de son Peygamber Hz. Muhammed (s.a.v)'in ümmetine kıyamet 

gününde Ģahid olacak olmalarının haber verilmesi, insanların ve toplumların 

yeryüzünde hâl ve hareketlerini baĢıboĢ gibi yapmalarına mâni olacaktır. Özellikle de 

Allah'a ve Peygamber (s.a.v)'e iman etmiĢ kimselerin Allah'a itaatle birlikte 

Rasûlü'ne de itaatleri kuvvetlenecek, O'nun yolundan gitme, O'nun sünnetini takip 

etme istek ve gayretleri çoğalacaktır. Nitekim bu kimseler, hesap gününde 

Peygamberleri (s.a.v)'in görevini eksiksiz yaptığına dair Allah'ın huzurunda tanıklık 

yapacağını, aynı zamanda kendisi hayatta iken, yani bizzat görüp müĢahede ettiği 

                                                 
522

Nisâ, 4/165. 
523

Nisâ, 4/41; Nahl, 16/89; Kasas, 28/75. 



106 

 

zamanlarda kimin iman edip, salih amelde bulunduğuna kimin de inkar ettiğine, 

yahut kötü ameller iĢlediğine dair Ģahitlikte bulunacağını bilmektedirler. 

 

Peygamber (s.a.v)'in sünnetine tâbi olup, onun yolundan gitmeyi kendine ilke 

edinen insanlar, iĢe önce kendi hasletlerini Kur'an ve sünnet ıĢığında güzelleĢtirmeye 

çalıĢmakla baĢlarlar. Ardından da Hz. Peygamber (s.a.v)'in kurmuĢ olduğu ilk Ġslam 

toplumunu kendilerine örnek alarak, asr-ı saadetteki gibi, temellerini Kur'an-ı Kerim 

ve Peygamber (s.a.v)'den aldıkları terbiyeye dayandıran bir toplum oluĢturmak için 

çabalarlar. Böyle bir toplum da her Ģeyden önce tevhid inancına bağlı bir toplum 

olmalıdır. Tevhidi kendisine en temel ilke edinmiĢ bir toplum Ģirkin her türlüsünden 

uzak durur ve her türlü konuda dengeli, mutedil, adaletli olmak için çalıĢır. Zira 

Ġslam toplumu vasat, dengeli, îtidalli bir toplumdur ve insanlar içinden en hayırlı 

ümmet olarak çıkarılmıĢtır.
524

 Böyle bir toplum insanları daima hayra, iyiliğe davet 

etmelidir. Zikredilen bu vasıfları ve bunların beraberinde getirdiği tüm iyi hasletleri 

bünyesinde barındıran toplumlar sağlam bir Ġslam toplumu olabilir ve ancak 

böylelikle diğer topluluklar, milletler için örnek olabilirler. Bu nedenle hem birey 

hem de toplum olarak Peygamberimiz (s.a.v)'in dünyadaki ve ahiretteki Ģehadetinin 

her zaman farkında olmamız, tüm hâl ve hareketlerimizi bu bilinçle düzenlememiz 

gerekmektedir. 

 

2. 1. 4. Ümmetin ġehadeti 

 

Muhammed Ümmeti, Allah'ın birliğine, kendilerine gönderilen son 

peygamber Hz. Muhammed (s.a.v)'e, ona gönderilmiĢ olan Kur'an-ı Kerim'e, Hz. 

Peygamber'in risâletinin hak olduğuna ve O'nun ancak Allah'tan aldığı vahyi tebliğ 

ettiğine inanan ve bunu hem sözleri hem de fiilleri ile tasdik eden bir topluluktur. 

Onlar sadece kendilerine gönderilen Peygamber'e ve Kitab'a iman etmekle kalmamıĢ 

aynı zamanda kendilerinden önce gönderilmiĢ olan tüm Peygamberlere ve onların 

Allah tarafından hak ile gönderildiğine iman etmiĢlerdir. 

 

Ġslam Ümmeti, Allah tarafından kendilerine gönderilen tevhid inancının, 
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Ġslam Dîninin tek hakikat olduğuna tanıklık etmekle kalmamıĢ, bu dînin hakikatini 

insan ve toplum hayatına hakim kılmak için gerek diliyle gerekse hâl ve 

davranıĢlarıyla örnek kimseler olmak için çabalamıĢlardır. Zira onlar insanlara Ģahid 

olmak üzere vazifelendirilmiĢlerdir. Bu durum bazı âyetlerde Ģu Ģekilde 

zikredilmiĢtir: 

 

 

“Böylece sizi vasat (adil, orta yolda) bir ümmet kıldık ki insanlara şahid 

olasınız; Peygamber de sizin üzerinizde şahid olsun...”
525

 

 

“...(O Allah) Sizi daha öncesinde ve şimdi bunda (bu Kitap'ta) Müslümanlar 

diye isimlendirdi. Şunun için ki, Peygamber sizin üzerinizde şahid, siz de insanlar 

üzerinde şahidler olasınız...”
526

 

 

Müfessirler bu âyetlerde ümmetin Ģahid olma vasfını hem ahirette hem de 

bu dünyada olmak üzere iki Ģekilde
527

 anlamıĢ ve izah etmiĢlerdir. Ahirette olacağına 

dair müfessirlerin yaptıkları izahların çoğu Ümmet-i Muhammed'in, mahĢer gününde 

Kur'an'a dayanarak bütün Peygamberlerin ümmetlerine hakkıyla tebliğde 

bulunduklarına Ģahitlik yapacaklarına dairdir.
528

 Rivayet edilir ki, ümmetleri, 

Peygamberlerinin kendilerine tebliğde bulunduklarını inatla inkar edecekler ve Allah 

Teâlâ da Peygamberlerden tebliğlerini yerine getirdiklerine dair delil, Ģahid isteyecek, 

bunun üzerine de Muhammed Ümmeti getirilecek ve onlar Peygamberlerin lehine 

Ģahitlik edeceklerdir. Bunun üzerine ümmetler “Onlar nereden biliyor?” diyecekler. 

Onlar da Peygamberlerinin (s.a.v) kendilerine hak olarak getirdiği Allah'ın kitabında 

kendilerine verilen haberle bildiklerini söyleyeceklerdir. Ardından da Muhammed 

(s.a.v) getirilecek ve ona da ümmetinin doğru mu yalan mı söylediği sorulacak ve o 

da Ģahitlikte bulunacaktır.
529

 

 

Ahirette bazı ümmetlerin, Peygamberlerinin kendilerine tebliğde 
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bulunduklarını inkar edeceği, Ümmet-i Muhammed'in de bu iddianın aleyhine ve 

Peygamberlerin lehine Ģahitlik yaparak hakikati ortaya çıkaracağına dair bir rivayet 

de Ģu Ģekilde nakledilir: Hz. Peygamber: “Kıyamet gününde Nuh (a.s) çağırılır. Yüce 

Allah ona, 'Tebliğ ettin mi?' diye sorar. O 'Evet.' deyince; ümmetine, 'Size tebliğ etti 

mi?' diye sorulur. Onlar da 'Bize bir uyarıcı, peygamber gelmedi.' der. Yüce Allah: 

'Sana kim Ģahitlik edecek?' diye sorar ve Hz. Nuh: 'Muhammed ve ümmeti' diye 

cevap verir. Siz de Hz. Nuh'un tebliğ ettiğine dair Ģahitlik edersiniz.” demiĢtir. Sonra 

da “ĠĢte böylece insanlığa Ģahidler olmanız, Peygamber'in de size Ģahid olması için 

sizi vasat bir ümmet kıldık...”
530

 âyetini okudu.
531

 Bu konuda yani ahiretteki Ģahitlik 

ile ilgili zikredilen bir diğer husus da ümmetin ve Peygamber (s.a.v)'in, insanların 

hakka muhalefet eden amellerine karĢı yapacakları Ģahitliktir.
532

 

 

Görüldüğü gibi klasik tefsirlerde müfessirler âyetlerdeki Ģehadeti ahiretteki 

Ģehadet mânasında anlamıĢ ve buna uygun rivayetlerle izah etmeye çalıĢmıĢlardır. 

Ancak tüm bu rivayetler ve zikredilen görüĢlerle birlikte âyetlerde geçen Ģahid 

kılınma ifadesinin “vasat ümmet”
533

, “en hayırlı ümmet”
534

 olma nitelikleriyle açık 

bir ilgisi bulunduğu anlaĢılmaktadır. Bu vasıflar dünya hayatıyla ilgili olduğuna göre 

Ģahitliğin de bu dünya hayatı ile ilgili olması gerekmektedir.
535

 Ümmetin dünya 

hayatındaki Ģahitlik niteliğini Ümmet-i Muhammed'in Örnekliği baĢlığı altında ele 

almaya çalıĢacağız. 

 

2. 1. 4. 1. Ümmet-i Muhammed'in ġahitlik Misyonunun Önemi 

 

 Bakara 143. âyette Muhammed Ümmetinin vasat bir ümmet, yani adaletli, 

hayırlı, seçilmiĢ, iki uçtan (ifrat ve tefritten), herhangi birinde değil orta yolda, 

itidalli olan
536

 bir ümmet kılındığı zikredilmiĢ, ardından bu ümmetin bir niteliği 

olarak insanlara Ģahid olma özelliği getirilmiĢtir. Âyetin üslûbundan da bu niteliğin 
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vasat ümmet olma hali ile ilgisi olduğu ve bu dünya hayatıyla alâkadar olduğu 

anlaĢılmaktadır.
537

 

 

ġahid, davacı ile davalı arasında ortada, tarafsız, adil ve yalnızca gerçeği 

söyleyen, sözü dinlenir, sözüne itibar edilir bir kimse, aynı zamanda da gerek hal ve 

hareketleri gerekse davranıĢları bakımından örnek alınan kimseleri ifade eden bir 

lafızdır. Aynı zamanda Ġslâmi literatürde de Ģahid kelimesi örnek ve delil mânalarında 

da kullanılmaktadır. Bu dikkate alınarak burada bu ifadeyi “örnek ümmet” veya 

gerçek insanlığın nasıl olması gerektiğine dair bir “delil değeri taĢıyan toplum” 

Ģeklinde anlamak uygun görünmektedir.
538

 

 

ġahitlik, örneklik ve önderlik bu ümmete ve Peygamber (s.a.v)'e verilmiĢ 

Ģerefli bir vazifedir. Bu vazife Peygamber (s.a.v)'in orta yolda, dengeli, ümmeti için 

en güzel misal olma niteliğini ve Ümmet-i Muhammed'in de, Ġslam toplumunu diğer 

insanlar önünde hakkın, doğruluğun ve adaletin en güzel, yaĢayan örnekleri, Ģahidleri 

olma; din ve dünya konusunda aĢırılıklardan uzak, akıllı, itidalli, bu ölçülere göre 

oluĢmuĢ inanç  ve görüĢleriyle, fıtratı bozulmamıĢ her insanın kolaylıkla takip 

edebileceği sadelikteki güzel ahlak ve yaĢantılarıyla tüm insanlara örnek bir nesil, 

bütün bu özellikleri sebebiyle üstün insanlığın, hayırlı ümmetin ne olduğunu gösteren, 

kanıtlayan bir delil olma özelliklerini beraberinde getirmektedir.
539

 Yani her nasıl ki 

Peygamber (s.a.v) ümmetine tüm hayatıyla, söz, fiil ve davranıĢlarıyla en güzel örnek 

olmuĢsa, ümmetinin de hayat tarzı ile, tüm yaĢantısıyla insanlık için güzel bir misal 

olmaları gerekmektedir. Onlar, insanlığın merkezinde bulunmalı, insanlığın doğru 

veya yanlıĢ yolda gittiğine dair onların gözetleyicisi, koruyucusu olmalıdırlar. 

Kendileri diğer insanlara uymamalı, bilakis diğer insanların kendilerini örnek alacağı, 

onlara göre hareketlerini düzenleyeceği bir topluluk olarak yaĢamlarını 

sürdürmelidirler.
540
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Örnek bir toplum olarak islam ümmeti diğer insanlara Ġslam dînin tebliğ 

etmekle, insanları iyiliğe çağırıp onları kötülükten uzaklaĢtırmakla yükümlüdürler.
541

 

Nasıl ki Peygamber (s.a.v), daha önce de izah etmeye çalıĢtığımız gibi, dîne hakkıyla 

uymak, Müslümanlığı layıkıyla yaĢamak konusunda ümmeti için anlatarak, yaparak, 

yaĢayarak, öğreterek bir örnek teĢkil etmiĢ; hakkın Ģahidi, peĢinden gidilecek bir 

örnek, bir önder olmuĢsa onun ümmeti de ondan görüp öğrendiği Ģekliyle, ona 

uymak suretiyle, bu dünya hayatında, tüm insanlar için hakkın örnek tutulacak 

Ģahidleri olmalıdırlar.
542

 

 

Allah Teâlâ, Muhammed Ümmeti'ni, insanlar arasında hakĢinas, doğru sözlü, 

adil, dürüst, iyi ahlak sahibi, ilim ve irfan ile seçkin, Ģahitlik yapmaya layık merkezî 

bir imâmeti içine alan, önder bir cemaat yapmak ve tam mânasıyla adil ve hakim bir 

ümmet oluĢturmak için Hz. Muhammed'in örnekliği ve önderliği çerçevesinde 

insanları sırât-ı müstakîme hidayet buyurmuĢtur. Sahip oldukları bu Ģahidlik vasfı 

onların dünya üzerinde mühim bir yerde, mühim bir görevle bulunduklarına iĢaret 

etmektedir. Bu toplum, insanları irĢad etmek, onları hidayete yönlendirmekle 

vazifelidir.
543

 Bu vazifeyi yaparken de sadece söz ile değil, hal ve davranıĢları ile de 

yerine getirmeli, baĢka ümmetleri takip edip pasif, baĢkalarını taklid eden, kendi 

değerlerini arka plana atmıĢ bir toplum haline gelmemelidir.
544

 

 

Tekrar edecek olursak, bu ümmet yalnızca kendi nefsi için yaĢaması gayesi 

ile yahut da kendi içine kapalı bir Ģekilde yaĢam sürmesi için değil, diğer milletlere 

bir rehber, bir önder olsun diye var edilmiĢtir. Ġslam ümmeti tüm insanları Allah'a 

imana ve Allah'ın emirlerini uygulamaya davet etmekle yükümlüdür. Kendilerine 

gönderilen Peygamber (s.a.v) de bu davet, tebliğ, tebyin görevlerini hakkı ile yerine 

getirmiĢ ve kendilerine en güzel örnek olmuĢtur.
545

 Diğer toplumlar arasında Ġslam 

ümmetinin bu vazifelerini unutmaması, baĢka toplumları takip ve taklit etmekten 
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uzak durup bizzat kendisi tüm insanlara örnek bir mercî olması ve bunun için 

durmadan çabalaması gerekmektedir. Zira sırât-ı müstakîm Allah vergisi olduğu 

halde onun üzerinde sabit kalıp yürümek, ilerlemek kulların çalıĢmasına bağlıdır.
546

 

Ancak bu Ģekilde çalıĢıp gayret eden, bu nitelikleri kendisinde toplayan bir topluluk 

hak üzere Ģahid, örnek, önder bir toplum olabilir. 

 

 

2. 2. SAĞLAM BĠR TOPLUM YAPISININ NĠTELĠKLERĠ 

 

2. 2. 1. Tevhid Ġnancına Bağlı Toplum 

 

Tek ve bir olmak anlamına gelen vahd (vahdet, vühûd) kökünden türeyen 

tevhid “bir Ģeyin bir ve tek olduğunu kabul etmek, tek olduğuna hükmetmek ve onun 

böyle olduğunu bilmek” demektir.
547

 Istılahta ise tevhid, Allah'ın zatını bütün 

tasavvurlardan, zihinlerdeki hayal ve evhamdan tecrid etmek, soyutlamaktır. 

Tevhidin gerçekleĢebilmesi için, Allah'ın ulûhiyetini tanımak, birliğini tasdik etmek 

ve O'na hiçbir eĢ ve ortak kabul etmemek gereklidir.
548

 Özetleyecek olursak tevhid, 

Allah'ın varlığına, birliğine, O'ndan baĢka ilah olmadığına, eĢi ve benzeri 

bulunmadığına inanmaktır. Ġman edilecek, bağlanılacak, ibadet edilecek biricik ve 

nihâî hakikatin Allah olduğuna, Hz. Muhammed'in O'nun son elçisi olduğuna Ģehadet 

etmektir.
549

 

 

“Lâ ilâhe illallâh Muhammedü'r-Rasûlullah” lafzı ile özetlenen tevhid, 

Ġslâm'ın hayat bulması için bireyin ve toplumun yerine getirmesi gereken ilk 

rüknüdür. Kelime-i Tevhîd denilerek zikredilen bu lafzın, insanoğlunun Ġslâm 

çerçevesinde yaptığı her hareketin özünde yer alması gerekir. Zira “Lâ ilâhe illallâh” 

denilerek Allah'ın varlığı ve O'ndan baĢka kendisine ibadet edilecek hiçbir tanrı 

bulunmadığı kabul edilip haber verilmektedir. Ġslâm çatısı altında yer alacak 

kimsenin ilk olarak bu esasa iman etmesi gerekir. Ardından gelen “Muhammedü'r-
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Rasûlullah” sözü de baĢta Hz. Muhammed olmak üzere tüm Peygamberlere, 

meleklere, kitaplara ve ahiret gününe imanı da içine alan özet bir ifadedir. Çünkü 

Peygamber (s.a.v) tüm bunları bildirdiği, anlattığı, yaĢayarak örneklik ettiği bir Ģeriat 

ile birlikte gelmiĢtir.
550

 

 

Tevhide inanıp, tevhid bilincine sahip olmak, Hz. Âdem'den Hz. 

Muhammed'e kadar, farklı zaman ve mekanlarda, farklı toplumlara, hayatlarını 

düzenlemeleri için farklı dillerde belirli kurallar gönderildiğini bilmek ve onaylamak 

demektir. Bu nedenle iman (itikad) veya baĢka bir ifadeyle inanç esaslarının en özlü 

ifadesi tevhiddir. Zira tevhidin içeriğinde bütün bir kültürün, bütün bir medeniyetin 

veya tarihin bir cümlede özetlenmesi vardır. Nitekim Allah, Hz. Muhammed (s.a.v)'e 

vahyettiği hususları Hz. Nuh, Hz. Ġbrahim, Hz. Musa ve Hz. Îsa'ya da indirdiğini 

belirtmiĢ ve dîni dosdoğru tutup ayrılığa düĢmememizi istemiĢtir.
551

 Özetten kasıtta 

budur. Yani temelde tüm peygamberlere aynı iman ilkelerinin gönderildiğine 

inanmak ve tanıklık etmektir. Bu da hakikatin “bir” ve “evrensel” olduğunu 

göstermektedir.
552

 

 

Allah Teâlâ, Kur'an-ı Kerim'de,  kendinden baĢka hiçbir ilah bulunmadığını, 

tek, eĢsiz, benzersiz ve ibadete tek layık bulunan olduğunu açıkça zikretmiĢtir: 

 

“Allah, kendisinden başka ilah olmayandır! O'dur her zaman diri olan ve her 

şeyi ayakta tutan...”
553

 

 

“O Allah ki, kendisinden başka tanrı yoktur. Her zaman diridir ve her şeyi 

ayakta tutandır.”
554

 

 

“....O Allah ki kendisinden başka kulluk edilmeye layık hiçbir ilah 

yoktur...”
555
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“O, 'Benden başka ibadete layık ilah yoktur; o halde ancak benden korkun!' 

diye uyarmaları için melekleri kendi emirlerini içeren vahiyle kullarından dilediğine 

indirir.”
556

 

 

“De ki: O Allah'tır, bir tek'tir. Allah, herkesin kendisine muhtaç olduğu; ama 

kendisinin hiç kimseye muhtaç olmadığı Samed'dir.”
557

 

 

Zikrettiğimiz bu âyetler ve benzeri âyetlerde Allah Teâlâ kendisinden baĢka 

ilah olmadığını bildirmiĢ ve yalnızca kendisine kulluk edilmesini emretmiĢtir. 

Allah'ın varlığını, tekliğini ifade eden bu âyetler tevhidin açık ifadeleridir. Tevhid, 

Ġslâm'ın ve Ġslâmî olan her Ģeyin ilk ilkesidir. Tek ilah O'dur. “Samed”dir, hiçbir Ģey 

O'na benzemez. Fiillerinde ortağı olmayan, tek yaratıcıdır. Hak'tır ve bütün 

gerçeklerin, iyiliklerin, güzelliklerin kaynağı O'dur. Ġnsanoğlu daima O'nun birliğinin 

Ģuurunda olmalı, ulûhiyetini ve rubûbiyetini tasdik ederek, farkında olarak 

yaĢamalıdır. Zira “Eğer göklerde ve yerde Allah'tan başka ilahlar olsaydı oralarda 

düzen bozulurdu! Hâşâ arşın sahibi olan Allah onların bu yakıştırmalarından 

uzaktır.”
558

 Bu tür bir yaĢamayı, yani tevhidin farkında bir yaĢamı gerçekleĢtirebilen 

insan her Ģeyin ilk ve nihâî ilkesinin tevhid olduğunun bilincine sahiptir. Tevhid bu 

bağlamda, akıl sahiplerini, inanan toplumları, güzelce ve serbest seçimleriyle bizzat 

iyiliklere, hayırlı iĢlere sevk eden ilâhî kanun anlamındaki “din” ile özdeĢtir.
559

 

 

Tevhidde maddi ve manevi bakımdan, yaratılmıĢların en Ģereflisi olan insanın 

vicdan hürriyetini sağlamak hedefi de mevcuttur. Ġnsan yalnızca en yüce varlığa 

boyun eğmelidir; O'ndan baĢka hiçbir varlığı kutsamamalı ve ona kulluk etmemeli, 

Allah'a ortak koĢmamalıdır. Allah'a kul olmak en büyük Ģeref, baĢkasına kulluk 

etmek ise en büyük zillet ve zulümdür. Nitekim Allah Teâlâ Ģöyle buyurmuĢtur: 

“...Allah'a ortak koşmak (şirk) büyük bir zulümdür.”
560

 Ġnsan yalnızca bir olan 

Allah'a inanıp yalnız ona kulluk ettiği müddetçe özgür olur.
561
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Ferdin hem inanç hayatında hem de düĢünce dünyasında istenen alt yapıyı 

oluĢturan tevhid, sağlıklı, îtikâdî alanda dengeli, örneklik edebilecek bir toplumun 

varlığının da  ilk Ģartıdır. Zira hayatın her alanında tevhide dayalı bir bakıĢ açısının 

net olarak belirmediği bir zihnî yapıda ikilemler ve parçalanmalar meydana gelir. 

Ġslâmî literatürde Ģirk adı verilen parçalanma, ortak koĢma, ortaklar edinme, insanın 

Allah'a, kendisine ve içinde bulunduğu topluma yabancılaĢmasını da beraberinde 

getirir. Zihnî ve rûhî hayatta meydana gelen bu parçalanma fert bazında bir tek 

insanla da sınırlı kalmaz, sosyal hayatta da insanın “bozgunculuk çıkarma, düzeni 

bozma ve kan dökme”
562

 özelliğini ön plana çıkarır. Dolayısıyla tevhide inanmayan, 

Ģirk koĢan bir düĢünce yapısının zararı sadece fert ile sınırlı kalmaz, içinde 

bulunduğu toplumu parçalanma seviyesine dahi getirebilir. Bu nedenle dinimiz Ġslam, 

mensupları hangi dile, hangi renge, hangi bölgeye ait olursa olsun Ģahid, örnek 

kılınmıĢ Ġslam toplumunun tevhid inancı bağlamında birlik ve bütünlük içerisinde 

olmasını gerekli görür.
563

 Aynı zamanda fert ve toplum olarak tevhidi bozucu her 

türlü tutum ve davranıĢlardan kaçınmamız gerektiği her fırsatta hatırlatılır.
564

 

 

ġahitlik edecek, örnek ve önder olacak Ġslam toplumunun sahip olması 

gereken en temel nitelik, tevhide inanan, Ģirkten uzak duran, yalnızca Allah'a ibadet 

eden
565

, birlik ve bütünlüğünü bu esas üzerine inĢa eden bir toplum olmaktır. Daha 

önce de naklettiğimiz gibi, Allah Teâlâ, kendisine ortak koĢulmasını büyük bir zulüm 

olarak nitelendirmiĢtir.
566

 Bu nedenle Ġslam toplumu Ģirkten uzak, tek olan Allah'ın 

varlığını kabul edip O'na iman eden, imanını amelleri ile desteklemek üzere 

ibadetlerini, salih amellerini yalnızca O'na has kılan, birlik ve bütünlük içerisinde 

hareket eden, bununla birlikte iyiliği emredip kötülükten sakındıran hayırlı bir 

toplum olmayı kendine hedef kılan, bununla da yetinmeyip bu iyilik ve hayırdan yani 

Ġslam dîni, tevhid inancı ve bunların getirdiği dünya ve ahiret menfaatinden kendileri 

dıĢındaki insanlığı da faydalandırmak isteyen bir toplum olmalıdır. Zira Ġslam 

toplumu bencil bir toplum değildir. Sahip olduğu hayır ve iyiliklere baĢkalarını da 
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dahil etmek ister.
567

 Bu nedenle de inanmayan yahut Ģirke dalmıĢ ümmetleri, 

insanları tevhide çağırmak, Ġslâm'a davet etmek onların en baĢta gelen 

görevlerindendir. 

 

2. 2. 2. Vasat (Dengeli) Toplum 

 

Vasat, iki tarafı eĢit miktara sahip olan Ģey
568

; bir Ģeyin ortası, makam, mevki 

olarak en değerli olan, ifrat ve tefritten uzak olan; eĢitlik
569

; övgüye layık, 

ortada/dengede olan
570

; adil, en hayırlı, seçilmiĢ, mûtedil, orta yolda olan
571

 gibi 

anlamlara gelmektedir. 

 

Her iyi ve güzel Ģeyin hoĢ karĢılanmayan iki aĢırı ucu vardır. Mesela 

cömertlik, cimrilik ve savurganlık arasında olumlu bir davranıĢ tarzıdır. Yine benzer 

Ģekilde Ģecaat de korkaklıkla gereksiz hiddet arasında hoĢ karĢılanan, tasvip edilen 

bir davranıĢtır. Görüldüğü üzere vasat, iki aĢırı ucu olan Ģeyin, istenilen, uygun 

görülen, ortası, arzu edilen hâlidir.
572

 Araplar, fazileti bu lafızla tanımlarlar ve derler 

ki: “ِٗٛاٚسظ ل ِٓ” “Kavminin en vasatı/en faziletlisi/en hayırlısı”. Nitekim Hz. 

Peygamber'i nitelerlerken de böyle söylemiĢlerdir: “O, kavminin en vasatı / en 

hayırlısı / en seçkini / en dengelisi / en değerlisidir.” Araplardaki bu temsîlin, yani 

vasat lafzının bu mânaları içerecek Ģekildeki kullanımının ortak anlamı, “o Ģeydeki 

en hayırlı yer” mânasıdır. Yani zikredilen Ģeyin konum olarak en hayırlı, en faziletli 

olanı için bu temsîli sıkça kullanmaktadırlar.
573

 

 

Genel olarak tasvip edilen, mutedil olan hal ve davranıĢlar, düĢünceler vasat 

olarak nitelenmektedir. Daha önce izah etmeye çalıĢtığımız üzere tüm insanlığa Ģahid, 

örnek kılınan Ġslam toplumu da Kur'an-ı Kerim'de “vasat ümmet” olarak nitelenmiĢtir. 

Âyet-i kerîmede Allah Teâlâ Ģöyle buyurmuĢtur: “Böylece Biz sizi vasat bir ümmet 

kıldık ki insanlar üzerine Ģahidler olasınız; Peygamber de sizin üzerinize Ģahid 
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olsun...”
574

 

 

Ümmet kavramının bir niteliği olarak Kur'an'da zikredilen vasat kavramına 

verilen mânaların “adil, orta yolda, dengeli, aĢırılıklardan uzak, en seçkin, en hayırlı, 

faziletli, en iyi” Ģeklinde olduğunu görmekteyiz. Bu mânaları incelediğimizde 

anlamaktayız ki, Araplar, bir Ģeyin vasatı (ortası) dediklerinde o Ģeyin en iyisini, 

övgüye en layık olanını kastetmektedirler.
575

 Râzî'nin zikretmiĢ olduğu bir görüĢ de 

bunu desteklemekte ve “vasat” nitelemesinin, Ģahid kılınan bu ümmet için övgü 

maksadı taĢıdığını ifade etmektedir.
576

 

 

Vasat ifadesinin ümmet ile birlikte kullanıldığı bu âyette âlimler kelimeye 

genel olarak iki mâna vermiĢlerdir. Bazılarına göre vasat, “adil” anlamına gelirken; 

bazıları ise “en hayırlı, ĢeçilmiĢ” anlamları üzerinde yoğunlaĢmıĢlardır.
577

 Zikredilen 

mânalar farklı gibi gözükseler de esasen ortak bir yere varırlar. Zira adalet hayırdır, 

hayır da adalettir.
578

 

 

Neden Ümmet-i Muhammed'e vasat denildiği konusunda birtakım farklı 

görüĢler mevcuttur. Bazılarına göre bu ümmet, Hıristiyanların peygamberleri 

hakkında yaptıkları gibi yüceltmede aĢırılığa gitmemiĢ, yine Yahûdilerin yaptığı gibi 

de peygamberlerini değersizleĢtirmede aĢırılığa gitmemiĢ, Peygamberleri (s.a.v)'e 

hakkıyla, gereken önemi ve değeri verip ona uymuĢtur. Böylece Kâbe nasıl dünyanın 

tam ortasında ise Ġslam ümmeti de bu Ģekilde ifrat ve tefritten uzak, orta bir ümmettir 

ve bu nedenle kendilerine bu sıfat verilmiĢtir.
579

 Bu ümmet, ifrat ve tefritten 

korunarak inancında, ahlakında, her türlü tutum ve davranıĢlarında doğruluk, 

dürüstlük ve adalet çizgisinde kalmayı baĢaran, dengeli, sağduyulu, ölçülü, insaflı ve 

uyumlu bir toplumdur.
580

 

 

Bazı âlimler ise “vasat ümmet” lafzını, “Siz insanlar için çıkarılmıĢ en hayırlı 
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ümmetsiniz...”
581

 âyeti ile birlikte ele alarak “en hayırlı ümmet” anlamının verildiğini, 

bu iki âyetin
582

 birlikte anlaĢılmasının daha uygun olacağını zikretmiĢlerdir.
583

 

 

Mevdûdî, âyette yer alan “ümmet-i vasat” kelimesinin baĢka hiç bir dilde 

kelimenin tam anlamıyla ifade edilemeyecek kadar geniĢ bir anlama sahip olduğunu 

zikretmiĢtir. Vasat ümmet, belirli sınırları aĢmayan, orta yolu izleyen, diğer milletlere 

adil davranan, diğer milletlerle olan iliĢkilerini hak ve adalete dayandıran, doğru ve 

soylu bir toplumdur ve mü'minler kendilerine verilmiĢ olan bu meziyetlere ancak 

hidayete tâbi olarak ulaĢmıĢlardır.
584

 

 

ÇağdaĢ müfessirlerden Muhammed Esed bu hususta daha geniĢ bir 

yaklaĢımda bulunarak Ģunları söylemektedir: “Lafzen (âyetin kelime anlamı) 'orta bir 

toplum' yani aĢırılıklar karĢısında adil bir denge gözeten, hem zevk ve sefahati hem 

de mübâlağalı bir zühdü reddederek insanın tabiatını ve imkanlarını değerlendirmede 

gerçekçi ve mâkul davranan bir topluluk. Kur'an'ın sıkça tekrarladığı hayatın her 

cephesinde dengeli ve ölçülü olma çağrısı ile uyumlu olarak mü'minlere, hayatlarının 

bedenî ve maddî yönüne çok fazla ağırlık vermemelerini öğütler; ama aynı zamanda 

insanın bu bedenî hayat ile ilgili ihtiyaç ve isteklerinin ilâhî iradenin eseri ve bu 

nedenle de meĢrû olduğunu kabul eder. Daha ileri bir tahlilde 'dengeli ve ölçülü bir 

toplum' ifadesinin, insanın var oluĢ problemine Ġslâmî yaklaĢımı temsil ettiği 

söylenebilir. Ruh ve beden arasında fikrî bir çatıĢma olduğu görüĢünün reddi ve insan 

hayatının bu ikili cephesindeki tabiî ve ilâhî bütünlüğün açık bir teyidi. Ġslama özgü 

olan bu dengeli davranıĢ, Allah'ın briliğine ve bütün hilkatin temelinde yatan amacın 

tekliği kavramından doğmaktadır. Böylece burada
585

 dengeli ve ölçülü bir toplumdan 

söz edilmesi Allah'ın birliğinin bir sembolü olarak Kâbe temasına uygun düĢen bir 

giriĢtir.”
586

 

 

Gerçekten bu ümmet, tüm mânalarıyla vasat bir ümmettir. Ġster iyilik, 

güzellik, fazilet, hayır mânlarında, ister îtidal, orta yol, ister adalet mânalarında 
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alınsın, bütün yönleriyle bu ümmet vasat bir ümmettir.
587

 Öyle anlaĢılmaktadır ki 

vasat kelimesi ile, Ġslam ümmetinde bulunması hedeflenen en önemli nitelikler özet 

bir biçimde ifade edilmiĢtir. Öyle ki bu özellikler, Ģahid, örnek kılınmıĢ bir toplumda 

mutlak suretle olması gereken en mühim özelliklerdir.
588

 

 

Bu ümmet ilk olarak, tasavvur ve îtikatta vasat bir ümmettir. Ne sırf maddeye 

ne de tamamen âhirete gömülür. Cesede bürünmüĢ bir ruh veya ruha sarılmıĢ bir 

cesed gibidir. Hayatının devamı için çalıĢtığı kadar, mânen yükselmek için de çalıĢır. 

Ġfrat ve tefride dalmadan Ģevk ve arzularını serbest bırakır.
589

 DüĢünce ve Ģuurda 

vasat bir ümmettir. Böylece, tecrübe ve marifet kapılarını kapatmadığı gibi bildiği ile 

de durup kalmaz. Önce kendisinde bulunan fikir ve yöntemlere sarılır, ardından da 

fikir ve tecrübelerinin sonuçlarına göz atar.
590

 

 

Ġnsanlar arası iliĢkiler ve karĢılıklı bağlar noktasında da Ġslam ümmeti vasat 

(orta yolu benimsemiĢ) bir ümmettir. Yani ne ferdin kiĢiliğini ve bu kiĢiliğin 

dayanaklarını ortadan kaldırarak onun benliğini toplum ya da devletin kiĢiliğinde 

eritir ne de ferde kendinden baĢka kimseyi düĢünmeyen, bencil bir kiĢi olma 

serbestliği tanır. Bunun yerine, fertte, topluma hizmet etme arzusu uyandıran iç 

özlemleri teĢvik eder;  hatta fert için bu konuda görevler belirler. Kısacası bu toplum, 

uyum ve koordinasyon halinde ferde güven tesis eder.
591

 

 

Ümmet aynı zamanda mekan ve zaman açısından da vasat (orta yolu 

benimsemiĢ) bir toplumdur. Mekan olarak yeryüzünün orta bölgelerinde 

bulunmaktadır. Ve bu durumuyla da yeryüzünün doğusu ile batısı, kuzeyi ile güneyi 

arasında bir köprü durumundadır. Bulunduğu bu konum ile de yüz yıllardan beri 

insanlığa Ģahid, örnek olmaya devam etmektedir. Zamanda ise kendisinden önceki 

medeniyetin çocukluk dönemini noktalayarak kendisinden sonraki  aklî geliĢme 

çağına da bekçilik ve koruculuk yapmaktadır. Ġnsanlığın bu iki dönemi arasında 

durarak bir yandan insanın geliĢmesine ayak bağı olan çocukluk döneminden kalan 

                                                 
587

Kutub, a.g.e., I, s. 274. 
588

Enes Saka, Kur'an'ın Öngördüğü Üstün Toplum, YayımlanmamıĢ Yüksek Lisans Tezi, Ankara, 2008, 

s. 36. 
589

ReĢid Rızâ, a.g.e., II, ss. 4-5; Kutub, a.g.e., I, s. 274; Esed, a.g.e., s. 39. 
590

Kutub, a.g.e., I, s. 274. 
591

Kutub, a.g.e., I, ss. 274-275. 



119 

 

saplantı ve hurafeleri silkeleyip atarken öte yandan insanlığı akıl ve nefsin 

arzularının fitnesinden uzak tutmaya çalıĢmaktadır. Peygamberler döneminden kalma 

ortak manevi miras ile sürekli geliĢen aklın birikimleri arasında sentez kurmakta ve 

insanlığı bu iki uygarlık kaynağı arasında yer olan doğru yolda yürütmeye 

çalıĢmaktadır.
592

 

 

2. 2. 3. En Hayırlı Toplum 

 

Allah Teâlâ âyet-i kerîmede: “Siz, insanlar için çıkarılmış en hayırlı 

ümmetsiniz. İyiliği/doğruyu/meşrû olanı emreder, kötülüğü önleyip alıkor ve Allah'a 

iman edersiniz...”
593

 buyurarak Ġslam ümmetini insanlar içerisinde en hayırlı ümmet, 

en hayırlı topluluk olmakla nitelemiĢtir. Daha önce ümmetin tanımını izah etmeye 

çalıĢırken de belirttiğimiz gibi ümmet lafzına verilen mânaların içerisinde “öne düĢen, 

çeĢitli insan gruplarını toplayan, kendilerine uyulan, örneklik eden bir topluluk”
594

 

anlamı yer almaktadır. Genel olarak topluluk anlamını ifade edecek Ģekilde bir 

kullanımı bulunmakla beraber özel mânada ümmet ile kastedilenin Ümmet-i 

Muhammed olduğunu daha önce belirtmiĢtik. Hayır kelimesi ise herkesin arzu ettiği 

akıl, adalet, fazilet, faydalı olan Ģey; iyi olmak, iyilik etmek, üstün olmak
595

 gibi 

mânalara gelmektedir. 

 

Âlimler, “en hayırlı ümmet” âyetinde kastedilenin Muhammed Ümmeti 

olduğunu söylemiĢlerdir.
596

 Ve âyet-i kerîme, bu ümmetin, toplumların en hayırlısı, 

en ideali, en iyisi olduğunu haber vermektedir. Bazı kaynaklarda ise âyette 

kastedilenlerin özel olarak Peygamber (s.a.v) ile birlikte hicret edenler veya Hz. 

Muhammed'in ashabı olduğu Ģeklinde nakiller de yer almaktadır.
597

 Ancak âlimler bu  

nakilleri zikretmekle birlikte neticede genel olarak kastedilenin, âyette de zikredildiği 

üzere iyiliği emredip kötülükten sakındırmak, hayra davet etmek gibi olması gereken  

niteliklere sahip olan Muhammed Ümmeti olduğunu belirtmiĢler ve bu niteliklere 
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sahip oldukları, onlara uygun yaĢadıkları için kendilerine bu vasfın verildiğini 

söylemiĢlerdir. Buna göre bu ümmet, kendilerine verilen emirleri yerine getirdikleri 

sürece en hayırlı ümmet olma niteliğine sahip olacaklardır.
598

 Ayrıca âyetin 

devamında gelen “...keĢke kitap ehli de iman etseydi kendileri için çok hayırlı 

olurdu...” ifadesi de hayırlı olmanın iman ile temelden alakalı olduğunu 

göstermektedir. Hayırlı olmak için öncelikle tevhid akîdesine sahip olmak, sırât-ı 

müstakîm üzere yürümek gerekmektedir.
599

 

 

“En hayırlı ümmet” ifadesini yalnızca ümmetin ilk kuĢağına tahsis etmek 

uygun değildir. Çünkü âyetin hemen öncesinde Ehl-i Kitap'tan bahsedilmiĢ, ardından 

mü'minlere onlara uymamaları, Allah'ın dînine sıkıca sarılmaları emredilmiĢtir. Yine 

mü'minlere, içlerinden iyiliği emredip kötülükten sakındıran bir grup bulunması, 

ihtilafa düĢüp tefrika çıkaranlar gibi olmamaları emredilmiĢ, daha sonra da iman 

edenlerin ve kafirlerin ahiretteki hallerinden söz edilmiĢtir.
600

 Yine âyetin hemen 

sonrasında da Ehl-i Kitap'tan bahsedilmiĢtir.
601

 Âyetin siyak ve sibakı göstermektedir 

ki bu ifade mü'minlerle ilgilidir. Nitekim Râzî de bu âyetteki “en hayırlı ümmetsiniz” 

hitabının yalnızca ilk dönem iman edenlere, ashaba hasredilemeyeceğini 

zikretmiĢtir.
602

 Öyleyse bu hitap, baĢta Hz. Peygamber'in ashabı olmak üzere Hz. 

Peygamber döneminde ve sonrasında  kıyamete kadar gelecek olan bütün Ümmet-i 

Muhammed'i Ģâmildir. 

 

Âyette geçen “اخشجذ ٌٍَّٕبط” “insanlar için çıkarılmıĢ” nitelemesi “en hayırlı 

ümmet” “خ َِّ  ”أخشجذ“ .ifadesinden sonra gelmekte ve onu açıklamaktadır ”خ١ش ا

“çıkarılmıĢ” ifadesinin “ خ َِّ  nitelemesinin ardından gelmesi “çıkarılma”nın ”خ١ش ا

“seçilmiĢ olma” “خ١ُِّشد” olduğunu beyan etmektedir. Ümmet-i Muhammed'in en 

hayırlı ümmet olarak seçilmesi, onun diğer toplumlar, diğer ümmetler karĢısındaki 

konumunu ortaya koymaktadır. Daha öncesinde Ġsrailoğulları'nın seçilmiĢ bir 

topluluk olduğu ise Kur'an-ı Kerim'de Ģu Ģekilde bildirilmektedir: “Andolsun ki biz 
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İsrailoğullarını (zamanlarındaki) tüm toplumlar üzerine bilerek seçkin ve üstün 

kıldık. Onlara içinde kendileri için çok zorlu birer sınav olan mucizeler verdik.”
603

 

Grüldüğü gibi Ġsrailoğullar'nın, kendi zamanlarında, diğer topluluklara karĢı üstün ve 

seçilmiĢ kılındığı, bununla birlikte onların zorlu bir sınava tâbi tutuldukları haber 

verilmiĢtir. Ancak onlar bu zorlu sınanmada baĢarısız olmuĢlar ve Allah Teâlâ da 

Ġsrailoğullarından sonra Ġslam Dîni için Muhammed Ümmeti'ni seçmiĢtir. Bu yüce 

din için bu ümmeti seçmiĢ olması O'nun Ümmet-i Muhammed'e olan sevgisini ve 

hoĢnutluğunu göstermektedir.
604

 

 

Ümmetin en hayırlı toplum olarak Kur'an-ı Kerim'de müjdelenmesi, her 

Ģeyden önce Allah'a gerçekten inanması, O'nun emirlerini yerine getirmesi, âyette de 

zikredildiği üzere iyiliği emredip kötülükten sakındırması ve en güzel ahlakı 

kendisinde toplamıĢ olması sebebiyledir.
605

 Bu ifade, iyilik yolunda insanlığa örnek 

ve önder olmayı hak eden müslümanların baĢlıca niteliklerini göstermektedir. Ġslam 

toplumunu meydana getiren insanlar, Allah'a iman eder, bunun gereği olarak 

Peygamber (s.a.v)'e, Kitab'a, ahiret gününde hesap vereceklerine ve diğer iman 

esaslarına inanırlar. Ġslâm'ın öğrettiği güzel ahlaka sahiptirler; iyiliği emreder, 

kötülüğü engeller ve imanlarının gereğini yerine getirirler.
606

 

 

Ġslam toplumu, iyi amel sahibi olmaları, aĢırılık ve sapkınlıktan uzak, 

dosdoğru, adaletli, mûtedil ve dengeli tutum ve davranıĢları sebebiyle insanlığın 

içinden en hayırlı ümmet olarak çıkarılmıĢlar ve insanlığa Ģahid, örnek, rehber 

olmaya hak kazanmıĢlardır. Nitekim bu ümmet hakkında, daha önce izah etmeye 

çalıĢtığımız üzere, Bakara Sûresi 143. âyette “Böylece sizi vasat/orta yolda/ dengeli 

bir ümmet kıldık ki insanlara Ģahid olasınız...” buyrulmuĢtur.
607

 Bakara Sûresindeki 

bu âyette “insanlara Ģahidler olasınız” ifadesi “insanlığa örnek, rehber olasınız” 

mânasına gelmektedir. Bununla birlikte “en hayırlı ümmet” âyetinde de bu mâna yani 

insanlığa örnek olma anlamı mevcuttur. Buna göre hayırlı bir toplum olmak, problem 
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çözen, düĢünce ve eylemleri ile insanlığa faydalı olan, iyilik saçan, örneklik eden bir 

toplum olma mânasını içermektedir.
608

 

 

Gerçek mü'minlerin sahip olduğu, bu âyette
609

 de zikredilen, iyiliği emredip 

kötülükten sakındırma, iman etme gibi, bizim de bu çalıĢma kapsamında ele almaya 

çalıĢacağımız, vasıfların en hayırlı ümmetin belirgin vasıfları olduğunda Ģüphe 

yoktur. Bu sebeple Allah, insanlığı hakka davet gibi önemli ve Ģerefli bir görevi 

Ġslam toplumuna vermiĢtir. Bu görev, daha önce Ġsrailoğullarına da verilmiĢtir. Fakat 

onlar zamanla bozulmuĢlar, bu sebeple baĢarısız olmuĢlar ve bu emaneti koruma 

liyâkatini kaybetmiĢlerdir. O halde Müslümanlar, kendilerine verilen bu emanetin, 

görevin bilincinde olmalı ve hataya düĢmemelidirler.
610

 Müslüman toplumun kendi 

hakikatini ve kıymetini bilmesi için idrak etmesi gereken Ģey kendilerine yüklenmiĢ 

olan en hayırlı ümmet olma vasfıdır. Müslümanlar, yükselmek, önderlik etmek, 

rehber olmak için ümmetlerin en hayırlısı olduklarının bilincinde olmalıdırlar. Bu 

bilinçte olup bu hayra, iyiliğe, doğru yola tüm insanlığı davet etmelidirler.
611

 

 

Ġslam ümmeti, hayrın, iyiliğin sadece kendisine has olmasını istemez. Bilakis 

diğer milletlerin, toplumların da bu hayırdan faydalanmalarını ister. Ümmet, iman 

etme, iyiliği emredip kötülükten sakındırma gibi temel nitelikleri kendinde taĢıdığı 

sürece en hayırlı toplum olma özelliğini de devam ettirir ve diğer milletlerden üstün 

olur. Bu niteliklere sahip olanlar, baĢta Peygamber (s.a.v) ve O'nunla birlikte olan 

ashabıdır. Onlar iyiliği emredip kötülükten sakındırmıĢ, Allah için yurtlarını 

terkederek O'nun yolunda hicret etmiĢlerdir. Ġfade edildiği üzere Ġslam toplumu 

hayrın sadece kedisine ait olmasını istemez, diğer milletlerin de Ġslâm'a girerek 

hayırlı ümmete katılmalarını ister. Hayırlı olma sebeplerinden biri de diğer milletleri 

de bu hayra ortak olmaya çağırmasıdır.
612
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2. 2. 4. Ġyiliği Emredip Kötülükten Alıkoyan Toplum 

 

KiĢilerin kendi baĢlarına dinlerini, imanlarını koruyup buna uygun 

yaĢamlarını devam ettirmeleri zor ve tehlikelere açık bir durumdur. Zira kiĢi, baskı, 

tehdit, zorlama karĢısında her Ģeyini kaybedebilir veya tüm bunlara karĢı koyacak 

gücü kendisinde bulamayabilir. Bu bakımdan, dînin dünyada varlığını devam 

ettirebilmesi, yaĢanılırlığını muhafaza etmesi için toplum gereklidir. Görüldüğü üzere 

dînin sağlıklı bir biçimde ayakta durabilmesi için topluma ihtiyaç vardır. Ġslam dînini, 

fert ve toplum olarak, yaĢamın esası kılan böyle topluma da Ġslam Ümmeti, Ümmet-i 

Muhammed gibi isimler verilmiĢtir. Dînin ayakta durması, varlığını koruyabilmesi 

için Ġslâm toplumunun sahip olması gereken niteliklerden biri de insanlığı hayra, 

iyiliğe davet eden, onlara iyiliği emredip kötülüklerden vazgeçirip uzak tutmaya 

çalıĢan bir toplum olma özelliğidir.
613

 Nitekim Allah Teâlâ âyet-i kerîmelerde bu 

hususu açıkça bildirmektedir: 

 

“Sizden öyle bir topluluk bulunsun ki, insanları hayra çağırsın, iyiliği 

emretsin ve kötülüklerden alıkoysun...”
614

 

 

“Siz, insanlar için çıkarılmış en hayırlı ümmetsiniz. İyiyi/doğruyu/meşrûyu 

emreder, kötüyü/meşrû olmayanı önleyip alıkor ve Allah'a iman edersiniz...”
615

 

 

Bu ve benzeri âyetler Kur'an-ı Kerim'de vurgulanarak geçmekte olan 

âyetlerdir. Âyetlerde “iyiliği emretmek ve kötülükten alıkoymak” niteliğinin iman 

edenler tarafından uygulanması konusunda te'kid söz konusudur. Ayrıca bu özellik 

mü'minler ve münâfıklar arasında ayırıcı bir ölçüdür. Nitekim Allah Ģöyle 

buyurmuĢtur: “Münafıkların erkekleri de kadınları da aynıdır; kötülüğü emrederler, 

iyilikten alıkorlar...”
616

 Mü'minler için de âyette Ģöyle buyrulur: “Erkeğiyle kadınıyla 

bütün mü'minler birbirlerinin dostları/velîleridirler. İyiliği emrederler, kötülükten 

sakındırırlar...”
617

 Mü'minlerin özelliklerinden biri olarak açıkça zikredilen bu vasıf 
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aynı zamanda Allah'ın gazabından, öfkesinden korunmak için insanlarda ve 

toplumlarda muhakkkak bulunmalıdır. Bu vasfı kendinde bulundurmayan yahut 

aksine davranıĢta bulunanları  Allah Teâlâ lanetlemiĢtir.
618

 Âyetlerden öyle 

anlaĢılmaktadır ki, iyiliği emredip kötülükten alıkoyma görevini yerine getirenleri 

Allah hayırlı, sadık, muhlis olarak isimlendirmektedir. Bu durum sadece fert olarak 

değil toplum olarak da geçerlidir. Nitekim Yüce Allah mü'minlerin insanlar 

içerisinden çıkarılmıĢ en hayırlı ümmet olduklarını, Allah'a inanıp, iyiliği emredip 

kötülükten alıkoyduklarını söylemiĢtir.
619

 

 

“ma'rûf” ve “münker” âmm iki lafızdır. Arapça'da “bilmek, tanımak, 

düĢünerek kavramak” anlamındaki 'irfân kökünden gelen ma'rûf sözlükte “bilinen, 

tanınan, benimsenen Ģey anlamına gelir. “Bir Ģeyi bilmemek, bir Ģeyin zor ve sıkıntılı 

olması” gibi anlamları barındıran nükr veya nekâret kökünden gelen münker de 

“tasvip edilmeyen, yadırganan, sıkıntı duyulan Ģey” anlamlarına gelir.
620

 Ma'rûf, 

Peygamberlerin tümünün tebliğ ettikleri, insanlara tanıttıkları, Ġnsanların görünce 

tanıdıkları, içlerinin ısındığı, ister ahlâkâ ister davranıĢlara, alıĢkanlıklara dair olsun 

salih, hayırlı, faydalı, meĢrû olan her Ģeyi; faydası, bereketi fertlere ve topluma 

dönen tüm fiilleri içine alan bir lafızıdır. Ancak bu hayırlı, faydalı, salih olan tüm hâl, 

hareket ve davranıĢlar, içinde aĢırılık bulunmayan, ifrat ve tefritten uzak olan 

Ģeylerdir. Münker ise ma'rûf için zikrettiklerimizin tam aksi olarak içerisinde Ģer, 

zarar ve kötülük bulunan her türlü hâl, hareket ve davranıĢları, bu Ģekildeki ahlâkî 

özellikleri içine alan bir lafızdır. Münker olan Ģeyin zararı ve vebâli de fert ve 

topluma birlikte döner. Ayrıca münkerde aĢırılık, ifrat ve tefrit durumları da söz 

konusudur.
621

 Ma'rûf aynı zamanda dînin emrettiği Ģerî fiilleri, ahlâkî ve toplumsal 

olarak salih kabul edilen amelleri, akl-ı selîmin güzel gördüğü Ģeyleri, Allah 

Rasûlü'ne ve onun getirmiĢ olduğu dine iman edip, Ģer'î emirleri yerine getirmeyi de 

içine alan bir lafızdır.
622

 Münker ise Allah'a Ģirk, küfür, Peygamberi yalanlama, 

günah, kötü ahlak gibi insanın dünyasına ve ahiretine zarar verecek her Ģeyi içine 
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alır.
623

 Kısaca söylemek gerekirse, din, insanın zararına olacak bir Ģeyi 

emretmeyeceği için dînin emrettiği ve hoĢgördüğü her Ģey ma'rûf, nehyedip 

yasakladığı her Ģey ise münkerdir. 

 

Ġslam dîninde önemli bir yere sahip olan ve Kur'an-ı Kerim'de de sıkça 

zikredilen “emr-i bi'l-ma'rûf” ve “nehy-i ani'l-münker” Ġslam Ümmeti'ne emredilmiĢ, 

oldukça önemli bir görevdir. Bu görevin kime verildiği hususunda farklı görüĢler 

zikredilmiĢtir. Bir görüĢe göre bu görev bütün ümmet için farzdır. Bu görüĢü 

zikredenler “Siz insanlar için çıkarılmış en hayırlı ümmetsiniz; iyiliği emreder, 

kötülükten alıkoyarsınız...”
624

 âyetini delil göstermektedirler. Buna göre her bir 

ferdin ma'rûfu emretmesi ve eliyle, diliyle veya kalbiyle münkeri de nehyetmesi 

kendisine farzdır. Bu görüĢü zikredenlere göre Âl- Ġmran 104. âyette geçen “ِٓ” edatı 

“beyaniyye” olarak kabul edilmektedir. Böyle kabul edildiğinde de âyete verilen 

mâna “Ġyiliği emreden, kötülükten sakındıran bir toplum olun.” Ģeklinde 

anlaĢılmaktadır. Bu görüĢe göre âyette
625

 iyiliği emredip kötülükten sakındırma 

vazifesi ümmetin tamamına farz kılınmıĢtır. 
626

 

 

Zikredilen ikinci görüĢe göre ise âyetteki
627

 “ِٓ” edatı “bir kısım” anlamına 

gelen tab'îziyye edatı olarak kullanılmıĢtır. Edat bu mânada kabul edildiğinde ise 

âyetin anlamı “Sizden hayra çağıran ve iyiliği emredip kötülükten alıkoyan bir 

topluluk bulunsun...” Ģeklinde anlaĢılmaktadır. Bu görüĢe göre Ġslam Ümmet'i 

içerisinde cahil olanlar, hasta veya yaĢlı olup bu iĢi yapmaktan aciz olanlar vardır. 

Bunlar iyiliği emredip kötülükten sakındırma iĢini yapamazlar. Bu durumlarından 

dolayı bu iĢten sorumlu değildirler. Ayrıca iyiliği emredip kötülükten sakındırma 

görevi farz-ı kifâye olup ümmet içerisinde bir topluluğun bu görevi yapmıĢ olması ile 

bu farz, ümmetin tamamından kalkmıĢ olur.
628

 

 

Yukarıda zikrettiğimiz iki görüĢten hangisi anlaĢılırsa anlaĢılsın, iyiliği 
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emredip, hayra davet edip kötülükten alıkoymak Ģahid, örnek ve önder kılınan 

Ümmet-i Muhammed'e farz kılınmıĢ bir görevdir. Dolaysıyla ümmetin en azından bir 

kısmı bu görevi aksatmadan yerine getirmelidir. Bu farz yerine getirilmediği takdirde 

toplumun hiçbir ferdi kendini sorumluluktan kurtaramaz.
629

 

 

Tüm insanlığa örnek kılınan Ġslam Ümmet'i, hayrın sadece kendisine ait 

olmasını istemez; diğer insanların ve toplumların da baĢta Ġslâm'a girerek bu hayra 

dahil olmalarını ve iyiliklerle amel edip kötülüklerden de uzak durmalarını ister. Zira 

Ġslam toplumu bencil bir toplum değildir. Aynı Ģekilde din olarak Ġslam da insanların 

dünya ve ahiret mutluluğuna ermeleri için gönderilmiĢtir, bu sebeple de mahza 

iyiliktir. Ġslam toplumu da bizzat kendisi iyilik ve hayır olan, iyilik ve hayırlarla dolu 

olan bu dîne diğer insanları davet eder. Bu toplum, müslüman olmayanları iyiliğe, 

hayra çağırırken, kendi aralarında da iyiliği emredip kötülükten sakındırmaktadır. Bu 

yönüyle “iyiliği emredip kötülükten alıkoyma” müslümanın kendi toplumuna 

kayıtsız kalamayacağını da anlatmaktadır.  Öyle ki müslüman baĢta içinde yaĢadığı 

toplum olmak üzere bütün insanlığa iyiliğin hakim olması ve kötülüğün de ortadan 

kalkması için görevlendirilmiĢtir. Bu görevini yerine getirdiği müddetçe kendisi de 

ancak kurtuluĢa erebilir. 
630

 

 

2. 2. 5. Adaleti Ayakta Tutan Toplum 

 

Adalet, insaflı ve doğru olmak, doğru davranmak, zulmetmemek, her Ģeye 

hakkını vermek, düzeltmek, mûtedil olmak, her Ģeyi yerli yerinde yapmak, denk 

tutmak, istikâmet, hakkâniyet; davranıĢ ve hükümde doğru olmak, hakka göre hüküm 

vermek, eĢit olmak, eĢit kılmak gibi mânalara gelen bir masdar isimdir.
631

 Aynı 

zamanda dînî bir terim olan adalet kavramı; ifrat ve tefrit arasında orta yolu takip 

etmek, hak yol üzere dosdoğru olmak, dînen haram kılınan Ģeyleri terk etmek, 

farzları yapmak, içi ve dıĢı, özü, sözü, fiil ve davranıĢları eĢit olmak, haklıya hakkını, 

haksıza cezasını vermek, Ģirk, küfür, nifak ve zulmü terk etmek anlamlarına 
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gelmektedir.
632

 

 

Adalete eĢitlik mânası verilmekle birlikte adalet verilenle hak edilen 

arasındaki dengeyi ifade eder. Bu denge bazı hallerde eĢitlikle gerçekleĢir; ancak 

adalet esas olarak eĢitlik değil dengedir.
633

 Adalet; insaf, haklılık ve doğruluk 

mânalarını kapsayan bir denkleĢtirmedir. Dolayısıyla adalet, hakların eĢit olarak 

dağıtılması anlamına gelmez. O, hakların hak tanır ölçülerde dağıtılmasıdır. Bu 

dağıtım bazı zamanlarda eĢitlik denilebilecek Ģekilde gerçekleĢebilir. Ancak hedef 

eĢitlik değil denklik, dengedir. Allah'ın emrettiği de herkese ahlâkî, sosyal, ekonomik, 

kânûnî veya siyasi olsun hakettiğinin, hakettiği ölçüde verilmesidir.
634

 

 

Allah Teâlâ, insanlığa Ģahid, örnek, önder kıldığı, pek çok sorumluluklar, 

vazifeler verdiği Ġslam toplumuna adaleti, adaletli olmayı esas kılmıĢtır. Ümmetin 

ümmet olmasını sağlayan temel unsurlardan biridir adalet.
635

 Âyetlerde Allah'ın 

insanlara adaleti, iyiliği emrettiği
636

; Ģahitlik yapanlara adil olarak ve yalnız Allah 

için Ģahitlik yapmaları, adaleti ayakta tutmaları gerektiği
637

; toplum içerisinde düzeni 

ve adaleti tesis etmenin bir vazife olduğu
638

 gibi hususlar anlatılmakta ve hem fert 

hem de toplum için adaletli davranmanın, adil bir yer yüzü nizâmı kurmanın ne kadar 

önemli olduğu vurgulanmaktadır. 

 

Kur'an-ı Kerim, bir toplum nizâmı kurmak üzere indirilmiĢtir. Kurmak 

hedefinde olduğu nizâmın özü ırk, cins, kabile taassubundan uzaktır. Kurulmak 

istenen Ġslam toplumunda insanlar arasındaki yegane bağ akîde bağıdır; kavmiyet 

bağının, taassubun yerini inanç almıĢtır. Bunun için de toplumun emniyetini ve 

güvenini sağlamak için kuvvetli prensipler getirmiĢtir. Adalet de bu prensiplerin en 

önemlilerindendir. Zira ancak gerçek adalete dayalı bir nizamda insanlar arasında 

hüküm verilirken din, ırk, soy sop, akrabalık, sınıf vb. Hususlar gözetilmeksizin 
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herkese hakkı teslim edilebilir.
639

 Bu nedenle Allah insanlara adaleti emrettiğini 

açıkça bildirmiĢtir: 

 

“Allah size emanetleri ehline vemenizi ve insanlar arasında hükmettiğiniz 

zaman adaletle hükmetmenizi emreder...”
640

 

 

“De ki: 'Rabbim (tüm işlerinizde) doğru/âdil/dürüst olmayı emretti...”
641

 

 

“Allah, adaleti, iyilik yapmayı, akrabaya yardım etmeyi emreder...”
642

 

 

Âlimlerden bir kısmı, Ġbn Abbas'ın görüĢüne dayanarak, Nahl 90. âyetteki 

adalet lafzının Allah'tan baĢka ilah olmadığına Ģehadet etmek, tevhid anlamlarına 

geldiğini; diğerleri ise tüm fiillerde adaletli, insaflı olmak anlamına geldiğini 

söylemiĢlerdir. 
643

 Zikredilen iki görüĢ farklı gözükse de yukarıda da zikrettiğimiz 

gibi adalet haklıya hakkını gerektiği gibi vermektir. Dolayısıyla Allah'ı inkar 

etmemek, O'na Ģirk koĢmamak, bir olduğuna, kendisinden baĢka ilah olmadığına 

Ģehadet etmek de Allah'ın hakkını teslim etmektir ki bu da adalet kapsamında yer alır. 

Buradan anlaĢılmaktadır ki Ġslam'da adalet yalnızca kiĢiler arası iliĢkilerde değil 

itikatta, ibadetlerde, insan iliĢkilerinde, amellerinde, insanın mükellef olduğu her 

alanda var olmalıdır. Zira adalet dengeli davranmak, doğru yolda olmak anlamlarına 

da gelir. Bu nedenle her türlü fiilerinde, her alanda insanlar adaletli olmakla 

mükelleftirler.
644

 

 

KiĢinin kendisi dıĢındaki insanlara adaleti hakkıyla yerine getirmesi zorken, 

Allah Teâlâ kiĢinin yakınları hatta kendisi için de adaleti yerine getirmesini istemiĢtir. 

Özellikle de Ģahitlikte dosdoğru olunması, kiĢinin kendisi veya yakınlarının aleyhine 

dahi olsa doğru bildiğini aynıyla söylemesi, kimseyi kayırmaması; yine bir kiĢi veya 

topluma olan kininden, öfke ve nefretinden dolayı haksızlık etmemesi açık bir 

Ģekilde emredilmiĢtir. Zira Ġslam dini, adalet mefhumu üzerinde sağlam ve mutlu bir 
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toplum yapısı kurulması için hassasiyetle durmaktadır. Bu da kiĢinin yalnız kendisi 

ve sevdikleri, yakınları için değil, kendinden olmayan, sevmediği, kin ve nefret 

duyduğu, düĢmanlık beslediği kimseler için dahi adaleti isteyip temin etmesi ile 

gerçekleĢebilir. Nitekim Kur'an-ı Kerim'de fertlere, hakimlere ve idare adamlarına 

hitaben taraflardan biri baĢka bir dinden dahi olsa adaletli davranmanın gereği 

belirtilmiĢtir
645

: 

 

“Ey İman edenler! Allah'ın (yeryüzündeki) şahidleri olarak adaleti titizlikle 

ayakta tutan kimseler olun. Herhangi bir topluluğa olan öfkeniz sizi adaletsizliğe 

sevk etmesin...”
646

 

 

Bir konuda hüküm verirken, bir karara varırken tarafların kiĢinin ailesinden, 

yakınlarından, sevdiği kimselerden olması mümkündür. Hatta bir tarafta kiĢinin 

kendisinin olması da mümkündür. Taraflar zenginlik, fakirlik gibi birtakım 

özelliklere de sahip olabilirler. Ancak Ģahıslar kim olursa olsun, nitelikleri ne olursa 

olsun kimseyi ayrı tutup haklı çıkarmak için çabalamamak gerekir. Allah bunu 

insanlara açıkça yasaklamıĢ ve o kimseleri herkesten daha iyi ancak kendisinin 

gözeteceğini bildirmiĢtir: 

 

“Ey İman edenler! Kendinizin veyan anne-babanızın, yakınlarınızın aleyhine 

de olsa (yeryüzünde) Allah'ın şahidleri olarak adaleti titizlikle ayakta tutunuz. Kişi 

zengin olsun, fakir olsun Allah onu sizden daha iyi gözetir. Bu yüzden hevanıza (istek 

ve arzularınıza) uyup adaletten ayrılmayınız. Bilesiniz ki Allah ne yaparsanız 

haberdardır.”
647

 

 

Toplumda, insanlar arasında, adaletle hükmedilmesi yönündeki zikrettiğimiz 

âyetlerdeki emirlerin muhatapları genel olarak bütün insanlar, özel olarak mü'minler 

ve daha da özel olarak yöneticiler gibi emanet ve adaletten kamu adına sorumlu olan 

Ģahıs ve kurumlardır. Adalet eĢitlik ve dengeyi sağlamak olarak açıklanır. Ancak 

buradaki eĢitlik herkese aynı Ģeyi, aynı vasıf ve miktarda vermek değil; herkesin 

hakkını, hak ettiğini, layık olduğunu almada eĢit olmasıdır. Yani güçlü de olsa 
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haksızın; güçsüz de olsa haklı ile haksızın hukuk karĢısında eĢit muamele 

görmesidir.
648

 Yüz yıllardır insanların huzur ve mutluluğunun teminatının baĢında 

gelmektedir adalet mefhumu. Bu nedenle Allah'ın her alanda vasat, mutedil, dengeli 

kıldığı, tüm insanlığa rehber ve örnek vasfıyla vasıflandırdığı Ġslam toplumunun 

adaleti kendisine en temel prensip edinmiĢ bir toplum olması ve îtikâdî, ahlâkî, 

sosyal, iktisâdî her türlü alanda adaleti ayakta tutarak varlığını devam ettirmesi 

gerkmektedir. 

 

2. 2. 6. Sözünde Duran Toplum 

 

Ġslam toplumunu diğer toplumlardan ayıran, onların tüm insanlığa örneklik 

edebilecekleri özelliklerden biri de verdiği sözde durmak, ahde vefa göstermektir. 

Diğer insanlar ve toplumlar, ellerinde güç varken, üstünlük ve avantaj sahibiyken, 

herhangi bir sebep olmaksızın sözlerini veya anlaĢmalarını bozabilirler.   Ancak 

Ġslam toplumu, müslümanlar hem bireysel hem de toplumsal olarak sözlerinde 

durmakla, ahde vefa göstermekle yükümlü kılınmıĢlardır. Bu ilke aynı zamanda 

Ġslam toplumu ve Ġslam devletinin iç ve dıĢ iliĢkilerinde tavrını belirleyen yol 

gösterici bir ilke olmuĢtur.
649

 

 

Kur'an-ı Kerim'de ahid lafzı ahlâki bir kavram olarak genellikle birine söz 

vermek, taahhütte bulunmak gibi mânalarda kullanılmıĢtır. Ġman, yalnızca zihnî bir 

inanma değil aynı zamanda kiĢinin dînî naslarla belirlenmiĢ olan esaslara uyacağına 

dair gönüllü bir taahhüdü olarak değerlendirilmekte ve iman ile ahd arasında sıkı bir 

münasebet kurulmaktadır. Böylece Kur'an'a göre ahde vefa, iman ederek Allah ile 

ahidleĢmiĢ bu suretle kendisini hür iradesiyle sadâkat mükellefiyeti altına sokmuĢ 

mü'minlerin ahlâkî bir borcudur. Bu nedenle Kur'an ahdin önemi üzerinde ısrarla 

durmuĢtur. Ġster Allah'a ister insanlara karĢı verilmiĢ olsun her ahid yükümlülük için 

ehliyet Ģartlarını taĢıyan her insanı borçlu ve sorumlu kılar. Ġslam ahlakında bu 

borcun yerine getirilmesine ahde vefa veya ahde riayet denir. Bu iki tabir de 

Kur'an'dan alınmıĢtır.
650

 “Sözünde durmak, verdiği sözlere bağlı kalmak, özü, sözü 
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doğru olmak” gibi anlamları içine alan ahde vefa Ġslâm'ın en önemli prensiplerinden 

biridir. Ahde vefayı bu Ģekilde yüksek bir fazilet konumuna getiren husus, kiĢilerin 

veya toplumların, aksini her an yapma imkanına sahip olduğunu bilmesine rağmen, 

kendisini verdiği söze bağlı kalmak zorunda hissetmesidir.
651

 

 

Konuyla ilgili bazı âyetleri Ģu Ģekilde zikredebiliriz: 

 

“Ey İman edenler! Verdiğiniz sözleri/yaptığınız akitleri yerine getirin...”
652

 

 

“(Onlar) Allah'a (ve insanlara) verdikleri sözü yerine getirenler ve 

antlaşmaları bozmayanlar...” 
653

 

 

“Sözleşme yaptığınız zaman, Allah adına verdiğiniz sözleri yerine getirin; 

sapasağlam bir şekilde ettiğiniz yeminleri/verdiğiniz sözleri bozmayınız; çünkü 

Allah'ı kefil yaptınız...”
654

 

 

“... Sözünüzü yerine getirin; çünkü kişi verdiği sözden sorumludur.”
655

 

 

“O mü'minler ki emanetlerini ve sözlerini yerine getirirler.”
656

 

 

Görüldüğü üzere âyetlerde ahde vefa göstermenin mü'minlerin niteliklerinden 

olduğu açıkça belirtilmiĢ ve yapılan akitlerin, antlaĢmaların, verilen sözlerin 

gerektirdiği gibi hareket edilmesi,  bunlara sadık kalınması üzerinde sıkça 

durulmuĢtur. Zira âyetten
657

 anlaĢıldığı üzere insanlar bir söz verdiklerinde yahut bir 

ahid yaptıklarında Allah'ı kefil tutumuĢ olurlar. Verilen sözler ve yapılan akitler 

alıĢveriĢ, sulh, yemin, adak, nikah gibi pek çok hususta olabilir. Ancak her ne konuda 

olursa olsun insanlar, aralarında meydana gelen akitlere ve ahidlere vefa göstermek 

mecburiyetindedirler.
658

 Konuyla ilgili âyetlerde yer alan ve burada da zikrettiğimiz 
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akit kavramı da belgeye bağlanmıĢ anlaĢma demektir. Bir Ģeyi bir Ģeye bağlayan bağ 

ve düğüme benzetildiği için bu isim verilmiĢtir. Akit ve ahid anlam olarak benzer 

olmakla birlikte akit kelimesi ahid'e göre daha çok sağlamlaĢtırma ifade 

etmektedir.
659

 

 

Ahde vefa, mü'minlerin yalnızca kendi aralarında riayet etmeleri, dikkat 

göstermeleri gereken bir husus değildir. Yapılan anlaĢmalar, verilen sözler inananlar 

ve inkarcılar arasında dahi olsa, onlar ihanet etmedikleri, sözlerinden dönmedikleri 

müddetçe mü'minlerin sözlerinden dönmeleri yahut anlaĢmaları bozmaları 

yasaklanmıĢtır. Nitekim âyet-i kerîmede Ģöyle buyurulmaktadır: “Ancak sizinle 

antlaşma yapıp da antlaşmalarını tam olarak yerine getirip hiç aksaklık çıkarmamış 

ve sizin aleyhinize hiç kimseye destek vermemiş olan müşrikler bunun dışındadır. 

Onlarla olan antlaşmalarınızın süresini tamamlayın...”
660

 

 

Ahde vefa göstermek, Ġslam toplumunun saygınlığını arttıran, diğer milletler 

karĢısında güvenilirliğini pekiĢtiren bir niteliktir.
661

 Zira verilen sözde durma, akitleri 

bozmama, yeminlere sadık kalma nitelikleri “güven” kavramı ile doğrudan iliĢkilidir. 

ġahısların veya toplumların güvenilir olup olmadıklarının en açık ve net bir Ģekilde 

görüleceği nokta yaptıkları anlaĢmalara ve verdikleri sözlere vefa gösterip 

göstermemeleridir. ġayet bir kiĢi veya bir toplum bu konuda zayıfsa, sözlerine, 

anlaĢmalarına ihanet edebiliyorsa, diğer insanlar karĢısında güvenilirliğini yitirmiĢ 

demektir. Böyle bir kiĢi veya toplum da asla Ģahitlik, örneklik, önderlik ve davet 

vazifelerini yerine getiremez. Zira insanlar, güvenmedikleri zaman ne davete icabet 

ederler ne de o kiĢi veya toplumun yaptıklarını örnek almaya çabalarlar. Diğer 

insanları ve toplumları Ġslam dînîne davet etmekle, hayra, iyiliğe çağırmakla 

yükümlü olan Ġslam toplumu bu nedenle önce kendi içinde güveni tesis etmek 

durumundadır. Bu yüzden baĢta ferdî olarak ardından da toplumsal olarak 

güvenilirliği sağlayacak özellikleri kendisinde bulundurmalıdır. Bu özelliklerin 

baĢında da yapılan anlaĢmalara sadık kalmak, verilen sözde durmak yer almaktadır. 
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2. 2. 7. Aile ve Akrabalarla Ġyi ĠliĢkiler Kuran Toplum 

 

Arapçada “yakın” anlamına gelen “karîb” kelimesi, bu genel mânanın 

yanında özellikle “biriyle aynı soydan olan kimse”yi ifade etmekte olup bunun 

çoğulu olan “akribâ'” Türkçede “akraba” Ģeklinde ve daha geniĢ anlamda 

kullanılmaktadır. Aynı Ģekilde Arapçada, nesebe dayalı kan hısımlığını ifade eden 

“rahm” de akraba mânasını ifade etmektedir. Kısaca izah edecek olursak akraba, 

kiĢiye nesep bakımından yakın olan kimseleri ifade etmek üzere kullanılan bir 

kavramdır.
662

 Aile de akrabalık iliĢkisiyle birbirine bağlı olan fertlerin bir araya 

getirdiği topluluk anlamına gelen bir kavramdır.
663

 

 

Ġslam dîni, toplumun temel taĢı olan ailenin sağlam bir Ģekilde kurulup 

devam ettirilmesine son derece önem vermiĢtir. Ġslâm'ın ilk tebliğ yıllarından itibaren, 

inanç ve ibadetle ilgili hükümlerin yanı sıra aile ile ilgili de çok sayıda âyet nazil 

olmuĢtur.
664

 Bu âyetlerden bir kısmı bir aile kurmanın ve devam ettirmenin hukûkî 

boyutları ile ilgiliyken bir kısmı da aileye ve akrabalara iyilik etmeyi emreden, 

onlarla iliĢkileri iyi tutmayı, akrabalık bağlarını devam ettirmeyi emreden âyetlerdir. 

Bu âyetlerde öncelikli olarak anne-babaya iyilik etmenin, ardından da diğer 

akrabalarla iyi iliĢkiler kurmanın önemi üzerinde durulmuĢtur. Hatta öyle ki Ġslam 

dîninde akrabalık iliĢkilerini ifade eden bir kavram meydana gelmiĢtir. “Sıla-i Rahim” 

adı verilen bu kavram, akrabalık bağlarını yaĢatmayı, akrabaların birbirini ziyaret 

etmesini, iyi iliĢkiler kurmasını içeren bir kavramdır. Tekrar etmek gerekirse bu 

kavram, kan bağı ve evlenme yoluyla oluĢan akrabalık bağlarını yaĢatma, akrabalarla 

iliĢkiyi sürdürme, haklarını gözetme, onlara ilgi gösterme, iyilik ve yardımda 

bulunma, ziyaret etme gibi yakınlara karĢı insânî, ahlâkî ve sosyal görevleri 

içermektedir.
665

 

 

Ġnsanlar öncelikle en yakınları olan anne-babalarına iyilik etmek, güzel 
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muamelede bulunmak ile emrolunmuĢlardır. Nitekim Yüce Allah Ģöyle buyurmuĢtur: 

“Rabbin şöyle hükmetti ki, kendisinden başkasına kulluk etmeyin ve anne-babaya 

iyilik edin. Eğer annen ve babandan biri yahut her ikisi senin yanında/sen 

hayattayken yaşlanırsa onlara öf bile deme ve onları azarlama! Onlara tatlı dilli 

ol!”
666

; “Biz insana, anne-babasına iyilik yapmasını ve iyi davranmasını emrettik; 

fakat annen baban seni hakkında hiç bilgin olmayan bir şeyi bana ortak koşmaya 

zorlarlarsa onlara itaat etme! Şüphesiz ki sonçta dönüşünüz banadır...”
667

; “Biz 

insana, anne-babasına iyi bakmasını vasiyet ettik. Çünkü annesi onu nice zorluklarla 

(karnında) taşıdı...”
668

 

 

Ġsrâ 23. âyette Allah Teâlâ önce kendisinden baĢkasına kulluk edilmemesini, 

hemen ardından da anne-babaya iyilik edilmesini emretmiĢtir. Bu, bu konunun 

ehemmiyetinin ne kadar ciddi olduğunu göstermektedir.
669

 Toplumu oluĢturan en 

temel unsur ailedir. Ailenin temeli de Allah'ın aralarında bir sevgi ve ilgi var ederek 

birbirlerine eĢ kıldığı
670

 kadın ve erkek, yani anne ve babadır. Anne-babanın 

yetiĢtirdiği çocuklar, sağlıklı birer fert olmak ve sağlıklı bir toplum oluĢturmak için 

gerekli olan özelliklerden, sevgiyi, merhameti, baĢkasına iyilik ve yardımda 

bulunmayı, zulm etmemeyi herkesten önce anne ve babasından öğrenmektedir. Ġnsan, 

kendisini karnında taĢıyıp dünyaya gelmesine vesile olan annesi
671

, onu koruyup 

kollayan, yetiĢmesi için çabalayan babasından iyi bir insan, iyi bir müslüman olmayı 

öğrenir. Kendisi için bunca zorluk ve fedakarlığa katlanan anne ve babasına da 

herkesten önce ilgi, alaka göstermeli; Allah'a Ģirk koĢmak dıĢında, Ġslâm'a uygun 

olarak söylediklerini yerine getirmek için çabalamalı; yaĢlanıp güçten düĢtüklerinde 

onlara güzel sözle, iyilikle muamele etmelidir. 

 

Ġslam toplumu, ailenin sağlıklı bir Ģekilde sürdürülmesine büyük önem 

vermektedir. Zira toplumun sağlam bir biçimde varlığını devam ettirebilmesi 

ailelerin dirliğine düzenine bağlıdır. Ġslâma uygun, sağlam bir aile yapısı insanı 
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günahlara, hatalara düĢmekten büyük ölçüde muhafaza eder. Bununla birlikte diğer 

akrabalarla da iliĢkilerin devam ettirilmesi, onlara da iyilikle muamele edilmesi 

mü'minlere emredilmiĢtir. 

 

Sıla-i Rahim, hem kiĢinin akrabalarına iyi davranması, onların acılarını ve 

mutluluklarını paylaĢması ve onlara kanûnî sınırlar içinde yardım etmesi, hem de 

sahip olduklarını, malını, servetini, imkanları dahilinde ve akrabalarının ihtiyaçlarına 

göre onlarla paylaĢması vazifelerini içine alan bir ifadedir.
672

 Nitekim bu hususta 

Ģöyle buyrulmuĢtur: “Akrabaya, yoksula, yolda kalmışa hakkının ver; bununla 

beraber gereksiz yere de saçıp savurma!”
673

; “Allah adaleti, iyilik yapmayı, 

akrabaya yardım etmeyi emreder...”
674

 

 

Allah Teâlâ, akrabanın görülüp gözetilmesine bu derece önem verip, bunu 

emrettiğine göre, bunun nasıl yapılacağını iyi bilmek gerekir. Sıla-i Rahim'de bir kaç 

derece mevcuttur. Bunlardan en aĢağıda olanı, akrabalara karĢı tatlı sözlü, güler 

yüzlü olmak; karĢılaĢtığımızda selamlaĢmayı hal hatır sormayı ihmal etmemek; 

daima haklarında iyi düĢünmek ve hayır dilemektir. Ġkinci derecesi  ise ziyaretlerinde 

bulunmak ve çeĢitli konularda yardımlarına koĢmaktır. En önemli derecesi ise mâli 

olarak, imkan dahilinde akrabalara yardım ve destekte bulunmaktır.
675

 Kur'an-ı 

Kerim'de yukarıda da zikrettiğimiz âyetler ve benzerlerinde, müslümanların üzerinde 

akrabalarının, düĢkünlerin ve yolcuların hakları bulunduğu haber verilerek bu 

hakların sahiplerine verilmesi emredilmektedir. Bu emir yerine getirilirken verilen 

mal, para veya eĢya bir Ģahsın diğer Ģahsa ikramı anlamını taĢımaz. Verilen Ģey Allah 

tarafından, verilen kimseye hak olarak tanınmıĢtır. Ve de Allah Teâlâ bu hakkı 

kendisi için yapılan ibadetlerin ve vahdaniyetinin yanı baĢında zikretmiĢtir. Bu hakkı 

yerine getirmiĢ olan kimse Allah'ın emrini yerine getirmiĢ olur. Bu hak, Allah için 

yerine getirilen bir haktır. Bu hakkın yerine getirilmesi, sahibine ulaĢtırılmasıyla aynı 

zamanda hak sahibi ile veren arasında bir muhabbet de meydana gelmiĢ olur.
676

 Bu 

görev tüm mü'minlere verilmiĢ bir görevdir. Ancak her mü'minin yukarıda zikredilen 
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derecelerin hepsini yerine getirmesi mümkün değildir. Bu vazifede aslolan, 

mü'minlerin, bu derecelerden hangisine güç yetirebiliyorlarsa onu yerine 

getirmeleridir. Müslümanı sorumlu kılan, yapabileceği halde yapmadığı görevdir.
677

 

 

Ġslam'da aile, toplumun en önemli unsurlarından biri kabul edilmektedir. 

Sağlam ve örnek olabilecek bir toplumun meydana gelmesinin ön Ģartı, sağlam ve 

birbirini gözeten bir aile ve akraba yapısıdır. Zira biri açken diğeri zenginlik 

içerisinde yüzen bir aile ve akrabalık yapısı, düzgün ilerleyen bir toplum 

mekanizmasına değil, bozuk, adaletsiz, merhametsiz bir toplum  yapısına zemin 

hazırlar. Toplumdaki fakir, yardıma muhtaç bireylerin hakkı ilk önce aile ve 

akrabalardaki zenginler, daha sonra toplum içerisindeki diğer zenginler üzerindedir. 

Görüldüğü gibi toplumda dayanıĢma, yardım, birbirini koruyup kollama görevi en 

yakından uzağa doğru verilmiĢtir. Yani toplumun her bölümünün önce kendi içindeki 

bireyleri desteklediği bir toplum yapısının meydana gelmesi esastır. Ancak böyle bir 

toplum hem ekonomik, hem sosyal, hem ahlâki yönden yüce, saf, örneklik ve 

önderlik edecek bir toplum olabilecektir.
678

 

 

2. 2. 8. Ölçü ve Tartıyı Düzgün Tutan Toplum 

 

Alım satımlarda ölçü ve tartıya dikkat etmek Kur'an-ı Kerim'de üzerinde 

durulan hassas konulardan biridir. Öyle ki Kur'an'da Mutaffifîn (Mutaffifûn) adı 

verilen sûre eksik ölçüp tartanları, ölçü ve tartıda hile yapanları kınayan, meĢru 

sınırları aĢanların, yaratana ve yaratılmıĢlara karĢı suç iĢleyip bunun hesabını 

verecekleri ahiret gününe inanmayanların durumunu anlatan âyetlerle 

baĢlamaktadır.
679

 Sûre, adını ilk âyette geçen “mutaffifîn” kelimesinden almaktadır ki 

mutaffifîn, “ölçü ve tartıda hile yapmak” anlamındaki “tatfîf” kökünden türemiĢ ve 

“ölçü ve tartıda hile yapan; ölçü ve tartının miktarında eksiltme yapan” anlamına 

gelmektedir.
680

 

 

Bir toplumda sosyal ve ekonomik anlamda adaletin sağlanabilmesi, karĢılıklı 
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Sûresi”, DĠA, TDV Yay., Ġstanbul, 2006, XXXI, s. 371. 



137 

 

olarak hakların korunabilmesi ve güven ortamının oluĢabilmesi için dikkat edilmesi 

gereken en önemli hususlardan biridir ölçü ve tartının hilesiz, doğru ve düzgün 

olması. Ölçme ve tartmanın doğru olması hak, adalet, din ve vicdan meselesidir.
681

 

Bireylerin ve toplumun birbirini kandırmadan, ölçme ve tartmada bilerek eksiltmeler 

yapması, alırken tam alıp verirken eksik vermesi fertlerin ve toplumun birbirine olan 

güvenini ortadan kaldırır, kalpleri katılaĢtırır, vicdanları karartır. Bu nedenle Allah 

Teâlâ Ġslam toplumunda ölçü ve tartıda hile yapılmasını kesin olarak yasakladığını, 

bunu yapanların helak olacaklarını Kur'an-ı Kerim'de açıkça vurgulamıĢtır: 

 

 “Ölçtüğünüz zaman eksiksiz ölçün, tarttığınız zaman doğru terazi ile 

tartın...”
682

 

 

“O halde şaşmayın/aşmayın ölçüyü. Teraziyi doğru, adaleti ayakta tutun. 

Ölçüde eksiltme yapmayın.”
683

 

 

“Vay haline o eksik ölçenlerin, yanlış tartanların! Onlar ki, başkalarından 

alırken dolu dolu alırlar. Başkalarına ölçer yahut tartarken eksiltir, aldatırlar.”
684

 

 

Ölçü ve tartıda tenezzül edilen hile, küçüklüktür, sahtekarlıktır ve hıyanettir. 

Hilekarlık güveni sarsar, alıĢveriĢte durgunluk meydana getirir, toplumdaki hayır ve 

bereketi azaltır. Meydana gelen tüm bu kötülükler fertlerde de etkisini gösterir. Bazı 

kimseler, hile yapmakta kazanç olduğunu zannederler. Ancak bir anlık kazanç gibi 

görünen bu durum toplum içerisinde geçersiz hükmünde olur. Toplumda bu yola 

tevessül eden ticaret erbâbı da bunu çok iyi bilmektedir. Ancak sırf daha çok 

kazanmak amacıyla bu yola baĢvururlar.
685

 

 

Ölçü ve tartıda hile yapılmadığı takdirde muamelenin dürüstlüğü ve kalbin 

temizliği korunmuĢ olur. Bu iki unsurun korunması ile de toplumdaki muameleler 

dürüst yürür, kablerde emniyet ve güven oluĢur, sosyal ve ekonomik hayatta bereket 

meydana gelir. Ancak bu dürüstlük, ölçüde ve tartıda doğruluk, sadece kazanç elde 

                                                 
681
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etmek için olmamalı, aynı zamanda inancın bir gereği olarak prensip edinilmelidir. 

Zira sadece kazanç için dürüstlüğü kendine prensip edinenler ile îtikat ve inanç 

yönünden prensip edinenler arasında büyük ve önemli bir fark vardır. Zira 

dürüstlüklerini inanç ve îtikat temelleri üzerine oturtanlar, diğerleriyle aynı kazancı 

sağlamakla birlikte bunun yanında kalp temizliğine de sahip olurlar.
686

 

 

AnlaĢılmaktadır ki Yüce Allah müslümanlardan her konuda olduğu gibi ölçü 

ve tartıda da adil olmalarını istemektedir. Zira adalet müslümana ve Ġslam toplumuna 

yakıĢan en temel özelliktir. Ölçü ve tartıda adaletli olmak, ölçü ve tartıya konu olan 

her türlü mal ve eĢyayı içine alır. Ġslam toplumunda her türlü Ģeyi ölçerken, tartarken, 

fiyatlandırırken maddi, manevî değer biçerken hileden uzak, doğru ve dürüst olmak 

esastır.
687

 ġayet toplumda ticârî yönden böyle bir ahlaksızlık varsa, insanlar kazancı 

bribirlerini kandırmakta buluyorlarsa bu durumda toplumun güveni yerle bir olur. 

Zira her durumda olduğu gibi ekonomik alanda da dürüstlük esastır. Toplum içinde 

güveni ve emniyeti tesis etmenin yollarından biri de ekonomik hayatta insanların 

birbirlerine olan inancını ve güvenini korumaktır. Kendi içinde sosyal, ekonomik ve 

ahlâkî yönden güveni tesis edebilmiĢ bir toplum ancak insanlığa örneklik edebilir. 

 

2. 2. 9. YardımlaĢma ve HoĢgörünün Hakim Olduğu Toplum 

 

Ġnsanın sosyal bir varlık olması ve toplu halde yaĢaması, toplu halde yaĢayan 

insanların da birbirlerine ihtiyaç duyması toplum içerisine yardımlaĢma
688

 ve 

hoĢgörü gibi kavramları meydana getirmiĢtir. Bir arada yaĢayan insanların 

birbirlerine olan daimî ihtiyaçları, yardımlaĢma kavramını her zaman ön planda 

tutmuĢtur. Bu nedenle Ġslâmî literatürde de yardımlaĢmayı ifade edecen birtakım 

kavramlar meydana gelmiĢtir. Teâvün, tezâhür, nasr, tesânüd, ihsan, infak gibi lafızlar, 

literatürde, yardımlaĢmayı ifade edecek biçimlerde kullanılmaktadır. 

ÇalıĢmamamızın bu kısmında esas amacımız toplumdaki yardımlaĢma ve hoĢgörüye, 

bunların toplumsal önemine iĢaret etmek olduğu için bu kavramları tek tek 

açıklamayıp yeri geldikçe kısaca değinmeye çalıĢacağız. 
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YardımlaĢma denildiği zaman genellikle maddi anlamda muhtaç olan 

kimselere destek olmak, yardım etmek akla gelmektedir. Elbette ki toplum içerisinde 

yardımlaĢmanın en büyük ve önemli boyutu budur. Nitekim Kur'an-ı Kerim'de 

“Allah'ın hoĢnutluğunu elde etmek amacı ile kiĢinin kendi servetinden harcama 

yapması, muhtaçlara aynî ve nakdî yardımda bulunmak”
689

 anlamındaki infak 

kavramının yer aldığı pek çok âyet mevcuttur: 

 

“...(Onlar) namazlarını yerli yerince kılar, kendilerine rızık olarak 

verdiklerimizden harcarlar...”; “...İyilik/tâat, kişinin Allah'a, ahiret gününe, 

meleklere, Kitab'a ve peygamberlere iman etmesi, kendisi için ne kadar değerli 

olursa olsun malını akrabaya, yetimlere, yoksullara, yolda kalmışlara, ihtiyaç 

sahiplerine ve kölelikten kurtarılacaklara harcaması, namazlarını yerli yerince 

aksatmadan kılması, (arınmak üzere mâlî yükümlülüğü olan) zekatı vermesi, 

sözlerine ve anlaşmalarına bağlı kalması, yoksulluk, hastalık ve savaşın zorluklarına 

karşı (dininde) sabretmesidir.”; “Sevdiğiniz şeylerden (Allah için) harcamadıkça 

hiçbir zaman iyiliğe eremezsiniz. Ne harcarsanız Allah onu mutlaka bilir.”
690

 

 

Görüldüğü gibi Allah, yukarıda zikrettiğimiz âyetlerde ve diğer pek çok 

âyette insanlardan, kendisinin rızık olarak verdiklerinden ve insanların sevdikleri 

Ģeylerden kendi rızası için harcamalarını, infak etmelerini istemektedir. Bu yönüyle 

infak, hem farz olan zekatı hem de gönüllü olarak yapılan her çeĢit hayrı içeren geniĢ 

bir kavramdır.
691

 Allah dileseydi herkese rızkı bol verip herkesi zengin kılabilirdi; 

ancak o rızkı dilediğine bol vermekte
692

 ve bununla insanları imtihan etmektedir. 

Ayrıca insanın sahip olduğu servetin gerçek sahibi Allah'tır. O'nun emanet olarak 

verdiği bu servetten baĢkalarına da vermek gerekmektedir.
693

 Yine Kur'an-ı Kerim'de 

infak, Allah'a karĢı sorumluluğunun bilincinde olan müttakî mü'minlerin özellikleri 

arasında zikredilmektedir.
694
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Kur'an-ı Kerim'de infak hakkında oldukça ayrıntılı âyetler mevcuttur. Mesela 

Bakara Sûresi 261-274. âyetler arasında infakın önemi, amacı, nelerden, kimlere 

verileceği, karĢılığındaki mükafat gibi hususlar açıkça anlatılmaktadır. Özetlenecek 

olursa, infak: a) GösteriĢten uzak, yalnızca Allah rızası için yapılmalıdır. b) Ġnfakta 

bulunan kiĢi, onu alıp kabul edenin onurunu zedeleyecek davranıĢlardan kaçınmalıdır. 

c) Yapılan yardım en iyi ve kaliteli olan Ģeylerden seçilmelidir. d) Ġnfakın yerine 

ulaĢması için gerçek ihtiyaç sahiplerinin tespit edilmesi gerekir.
695

 

 

Ġslam toplumunda mal mülk sahibi olan zengin kimseler, ihtiyaç sahiplerine 

yardımda bulunmakla yükümlüdürler. Zirâ âyetlerde hali vakti yerinde olan, zengin 

müslümanların sahip oldukları mallarda yoksulların haklarının bulunduğu ifade 

edilmektedir:  “(Onlar) İhtiyaçlarını bildirenlere ve yoksullara kendi mallarında 

belli bir hak tanırlardı.”
696

; “Onlar ki namazlarını aksatmaz, eksiltmezler. 

Mallarından belli bir hak ayırırlar, ihtiyaç sahipleri ve yoksullar için.”
697

 

 

Müslümanlar, hem darlıkta hem bollukta Allah yolunda harcamaya devam 

etmelidirler. Zira onlar Allah nizamı üzerinde yürümektedirler. Bolluk ve darlık 

onları değiĢtirmemeli, hırsa veya cimriliğe kapılıp vazifelerini ihmal 

etmemelidirler.
698

 Mü'minler, öyle kimselerdir ki, az olsun çok olsun, Allah'ın 

kendilerine verdiği her Ģeyde yardıma muhtaçların hakkı olduğunu kabul ederler ve 

yaptıkları yardımı teĢekkür beklemeksizin, baĢa kakmaksızın sadece bunu onların bir 

hakkı kendilerinin de vazifesi olduğunu kabul ederek yaparlar.
699

 Ġnfak ederek 

yardımda bulunmak bir yandan Allah'ın lütfunu kavramak, bir yandan da insanlık 

bağlarına saygı göstermek olduğu gibi ruhen cimrilik ve ihtiras bağından kurtulmak 

anlamını taĢır. Ayrıca bu duygu bütün ümmetin birbirine destek olup yardımlaĢması 

için sosyal bir sigortadır.
700

 Ġçlerine bu duygunun yerleĢmiĢ olduğu mü'minler, 

zorlanmadan seve isteye vazifelerini yerine getirirler ve böylece Ġslam toplumunun 

birbirine olan bağlılığı kuvvetlenir. 
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“...İyilik ve takvada yardımlaşın; fakat günah ve haksızlıkta 

yardımlaşmayın...”
701

 Allah Teâlâ, mü'minlere iyilik ve takvada yardımlaĢmalarını 

emretmiĢtir. Bu, mü'minlere farzdır. Mü'minler arasında meydana gelen her türlü iyi 

amelde ve takvada yardımlaĢma, onların aralarındaki muhabbeti, birlikteliği 

arttırır.
702

  Allah'ın farz kılmıĢ olduğu bu emir, nefsi zaptetmek ve kalbi müsâmahaya 

alıĢtırmak için konulmuĢ bir kaidedir. Önder ve örnek olma vazifesinin, Ģahitlik 

görevinin verilmiĢ olduğu bu Ġslam toplumunda, müslümanlara düĢen, kendilerini bu 

dünyada ve ahirette mükafata ulaĢtıracak olan iyiliklerde, hayırlı olan her türlü 

amelde, takvaya giden yolda birbirleri ile yardımlaĢmaları; kötü olan her Ģeyden uzak 

durup, günah iĢleme konusunda asla müsâmaha göstermeyip asla yardımda 

bulunmamalarıdır.
703

 Elbetteki Ġslam, insanlara hoĢgörüyü ve affedici olmayı emreder. 

Ancak emredilen hoĢgörünün, müsâmahanın içinde günahlar yer almaz. 

 

Takva sahibi olan mü'minlerin, Kur'an'da zikredilen niteliklerinden biri de 

hoĢgörülü ve affedici olmalarıdır. “Onlar ki, bollukta da darlıkta da (mallarını Allah 

için) harcarlar; öfkelerini yenerler ve insanları affederler...”
704

; “Kolaylaştırıcı ve 

bağışlayıcı ol...”
705

; “Onlar ki, büyük günahlardan ve hayasızlıktan uzak dururlar ve 

öfkelendiklerinde bağışlayıcı olurlar...”
706

 

 

Affedici olabilmek için ilk adım kiĢinin öfkesini yenebilmesidir. Ancak 

öfkeyi yenmek, bastırıp daha kuvvetli bir intikam için büyütmek anlamında değildir. 

Öfkesini hakikaten yenen kimse karĢısındakini affedebilir. Öfke yenilmediği zaman 

nefse ağır bir yük haline gelir. Oysa nefis hoĢgörüde bulunup kalp de affederse o 

zaman insan o yükten kurtulur. Affetmeyi öğrenen insanın vicdanı ve kalbi 

yumuĢar.
707

 Böylece insanlarla iliĢkilerinde hoĢgörü ve anlayıĢı kendisine öncelikli 

hale getirir. 
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Affetmek ve hoĢgörü yalnızca insânî iliĢkilerde olmalıdır. Dînî vecibelerde, 

Allah'ın emir ve yasaklarında göz yumma, hoĢ görme yoktur. Yani müslümanlar 

affedici olacağız, hoĢgörülü davranacağız derken Allah'ın emrettiklerinin dıĢına asla 

çıkmamalıdırlar. Ġnsanlar arası iliĢkilerde, sohbetlerde, alıĢveriĢte af ve hoĢgörü 

bulunmalıdır. Müslümanlar, insan iliĢkilerinde öncelikle hoĢgörü ve kolaylık tarafını 

gözetmelidirler. ĠĢi yokuĢa sürmek, inatla affetmemek değil insanların eksiğini, 

kusurunu aramamak, kusura bakmamak, kusurları bağıĢlamak, özür dileyeni 

affetmek mü'minlerin toplum hayatında kendilerine ilke edinmeleri gereken 

hususlardır.
708

 

 

HoĢgörünün ve anlayıĢın olduğu bir toplum daha kolay bir arada durmaya, 

dirlik düzen içerisinde yaĢamaya devam eder. Herkesin birbirini yargıladığı, birinin 

diğerinin açığını aradığı, acımasızca eleĢtiriler yaptığı bir toplumda samimiyet 

ortadan kalkar. Ġnsanlar kabul görmek, onay almak, baĢkalarının eleĢtirilerine, 

yargılamalarına maruz kalmamak için gerçekte olmadıkları kiĢiler gibi davranmaya 

baĢlarlar. Yadırganırım, toplum dıĢına itilirim korkusuyla baĢkaları gibi davranırlar. 

Böylece de toplum içerisinde hak edene hakkını teslim etmek zorlaĢır. Ġnsanların 

birbirine güven duymaları, inanıp kabullenmeleri gittikçe zorlaĢır. Bu nedenle Ġslam 

toplumuna düĢen görev, Allah'ın dînine, emir ve yasaklarına uygun davranıldığı 

müddetçe, diğer hususlarda toplum içerisinde affedici, hoĢgörülü ve yardım sever 

olma özelliklerini kendisine ilke edinmesidir. Böylelikle samimiyeti kaybolmamıĢ, 

insanların birbirini sevdiği, birbirine güven duyup inanadığı huzurlu bir toplum 

olarak varlıklarını sürdürmeye ve diğer milletlere örneklik etmeye devam edebilirler. 
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SONUÇ 

 

Görmeyi, bilmeyi, bildiğini baĢkalarına aktarmayı içine alan Ģehadet kavramı 

Kur'an-ı Kerim'de Allah'ın, meleklerin, Peygamberlerin ve insanların niteliği olarak 

zikredilmiĢtir. ÇalıĢmamız süresince izah etmeye çalıĢtığımız üzere Ģehadet kavramı 

ve türevleri Kur'an'da “hazır bulunmak, görmek, bilmek” kök anlamları ile birlikte 

“Kur'an-ı Kerim, yardımcılar, görülen yaĢanılan âlem, hüküm veren kimse, 

Peygamber, tanıklık” gibi mânaları ifade edecek biçimlerle geçmektedir. Kelimenin 

içinde barındırdığı mânalardan biri de “örneklik etme” mânasıdır. 

 

ÇalıĢmamıza baĢlamadan önce Ģehadet kavramının genel olarak îtikâdi 

mânada Allah'ın varlığını, birliğini kabul edip ikar etme (Kelime-i ġehadet), hukûkî 

olarak dava hakkında bildiklerini mahkeme huzurunda bildirme (tanıklık yapma) ve 

bir de Allah yolunda öldürülme (Ģehitlik) durumlarını ifade etmek üzere 

kullanıldığını düĢünmekteydik. Ancak araĢtırmamız boyunca Kur'an-ı Kerim 

içeriside Ģehadet lafzı ve türevlerinin geçtiği âyetleri incelerken bu lafızların daha 

pek çok mânayı ifade etmek üzere geniĢ bir kapsamda kullanıldığını gördük. 

Özellikle Bakara 143. ve Hac 78. âyetleri incelerken bu âyetlerde Hz. Peygamber 

(s.a.v)'in ve Ümmeti'nin Ģahid olarak nitelenmesinin yalnızca tanık olmakla izah 

edilemeyeceğini ve âlimlerin açıklamalarının da bu âyetlerdeki Ģahid kılınmanın 

dünyada iken gerçekleĢecek bir vazife olduğu ve bu vazifenin de bir olan Allah'a 

iman ve itaat etme, hak din olan Ġslâm'ı yaĢama noktasında tüm insanlığa, tüm 

toplumlara örnek olma ve önderlik etme olduğu hususunda yoğunlaĢtığını farkettik. 

Böylece bu âyetlerden yola çıkarak Ģehadet kavramının sağlam bir toplum yapısının 

meydana getirilmesindeki rolü ve bu Ģekilde oluĢan sağlam bir toplumun 

niteliklerinin neler olması gerektiğini ele almaya çalıĢtık. 

 

Ġslam Toplumunu oluĢturan müslümanlar öncelikle bireyler olarak kendilerine 

verilmiĢ olan bu Ģahitlik yani örnek ve önder olma vazifesini iyi idrak etmeli ve hak 

din olan Ġslâmı  tam mânasıyla yaĢamalı ardından da Ġslâm'ın uygun gördüğü 

biçimde sağlam bir toplum yapısına sahip olmalıdırlar. Sağlam bir toplumun nasıl 

olması gerektiği hem âyetlerle inananlara bildirilmiĢ hem de Hz. Peygamber (s.a.v) 

ve ashâbı tarafından hayata geçirilmiĢtir. Ġslam Toplumu her Ģeyden önce tevhid 
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inancını esas almıĢ, Ģirke asla bulaĢmayan, her konuda îtidalli, adaletli, sözüne 

güvenilir, hoĢgörü ve bağıĢlayıcılığın hakim olduğu, ticârî iliĢkilerde aldatmacanın, 

hilenin olmadığı, dürüst yönetilen, haklıya hakkının teslim esildiği, aileye verilen 

değerin azalmadığı bir toplum olmalıdır. Bu özellikleri kendisinde bulunduran bir 

toplum Allah'ın inayeti ile sağlam ve dik duran bir toplum olur. Böyle sağlam bir 

toplum oluĢturulduğu takdirde bu toplumun yeryüzüne pek çok katkıları olacaktır. 

 

 Sosyal, iktisâdî, kültürel, hukûkî her alanda önderlik edebilecek bir toplum 

yeryüzünde huzurun ve güvenin teminatı olacaktır. Böyle sağlam ve Ģahid olma 

sorumluluğunun farkında olan bir toplum yeryüzünde îtidal ve dengeyi sağlayacak, 

inanan inanmayan tüm toplumların bir arada uyumlu yaĢayabilmelerine aracı 

olacaktır. Örneğin ticârette hilenin, faizin, dolandırıcılığın bulunmadığı güçlü ve 

sağlam bir iktisâdî yapıya sahip olan bir Ġslam toplumu, güçlü ekonomiye sahip 

olmak isteyen tüm toplumların ekonomilerini bu doğrultuda düzenlemeleri 

konusunda onlara örnek olabilecektir. Aynı Ģekilde ailevî iliĢkilerin saygı, sevgi, 

hoĢgörü, anlayıĢ esasına dayandığı ve ahlakın temellerinin aile içerisinde atıldığı, 

böylelikle ahlaksızlığın düĢük seviyelerde olduğu sağlam bir sosyal sahip bir toplum 

dünyadaki diğer milletlere bozulan ahlâkî yapılarını nasıl düzeltebileceklerine dair 

reçete sunacaktır. 

 

Ġslam toplumuna düĢen görev Allah'ın kendilerine verdiği örnek ve önder 

olma vazifesinin her daim bilincinde olarak sosyal yapılarını Ġslâm'ın emirlerine 

uygun bir Ģekilde daha güçlü ve sağlam hale getirmektir. Zira Allah'ın kendilerine 

vermiĢ olduğu bu Ģahitlik vasfı onların mühim bir görevleri olduğuna iĢaret 

etmektedir. Tüm insanlığa örnek kılınan Ġslam Ümmeti bencil, içine kapalı, hayrın 

sadece kendisine ait olmasını isteyen bir ümmet olamaz. Hayırla, iyilikle dolu olan 

Ġslam Dîni'ne inanmıĢ olan Ġslam Ümmet'inin en temel vazifelerinden biri, diğer 

insanları da bu hayra davet etmek olmalıdır. Ġslâm'a davet sadece sözle yapıldığında 

fazlaca kabul görmesi mümkün değildir. Ancak sağlam, güçlü, güvenilir bir Ġslam 

toplumunun devlet ve toplum olarak hayatın her alanında  Ġslâm'a uygun bir biçimde 

gerçekleĢtirdiği eylemleri ile Ġslâm Dîni'nin güzelliğini ortaya koymaları ve 

yeryüzünün diğer toplumlarını da bu dîne inanmaya davet etmeleri çok daha iĢe yarar 
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olacaktır. Bu nedenle baĢta içinde yaĢadığımız toplum olmak üzere bütün Ġslam 

topluluklarının Allah tarafından kendilerine tevdî edilmiĢ olan Ģahitlik vazifelerinin 

bilincinde olup bu vazifeyi yerine getirmek üzere sağlam bir toplum yapısı oluĢturma 

noktasında özel ve büyük bir çaba sarfetmeleri gerekmektedir. Bu çabayı gösterirken 

ihtiyacımız olan Ģey Kur'an-ı Kerim'de biz mü'minlere emredilen öğütlenen hususları 

dikkate alıp onları, önce fert olarak ardından da toplum olarak yaĢam tarzı haline 

getirmektir. 

 

Daha önce Ģehadet kavramı üzerinde yapılmıĢ olan çalıĢmalardan farklı olarak 

hazırlamıĢ olduğumuz bu çalıĢmamızda Ģehadet kavramını yalnızca semantik 

çerçevede ve Kur'ânî anlamlar çerçevesinde incelemekle yetinmedik, Ģehadet 

kavramının Ġslam Toplumun Kur'an'a uygun, güçlü ve sağlam bir yapıya 

kavuĢmasındaki rolünü ve önemini ele almaya çalıĢtık. YapmıĢ olduğumuz bu 

çalıĢmayla toplumsal hayatın iyileĢmesi için Ġslam Ümmeti'nde hangi niteliklere 

sahip olunması gerektiğine dair çözüm önerileri sunmaya çalıĢtık. Ele aldığımız konu, 

Ġslam toplumlarının bugünkü konumlarından daha ileriye gidebilmeleri, diğer dünya 

milletleri karĢısında daha güçlü ve sağlam durabilmelerine katkı sağlayacak bir 

konudur. Bu yüzden derinlemesine ve pratik hayatta daha uygulanabilir bir Ģekilde 

ele alınmasına ihtiyaç vardır. Bu uygulanabilirliğin sağlanabilmesi için de konunun 

farklı boyutları ile hem Temel Ġslam Bilimleri açısından hem de Sosyal açıdan ele 

alınması uygun olacaktır. 
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